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UVOD 

A. DEFINICIJA
Izraz »teologija«  izveden je  iz  dviju  grčkih  riječi:  theos 
(Bog) i  logos (riječ ili  doktrina).  U najužem smislu, ona 
znači »doktrina o Bogu«, ali mi je koristimo u širem smis-
lu,  sa  značenjem:  znanje  o  Bogu  i  njegovom poveza-
nošću sa svemirom.
Teologija ne počinje samo vjerom u Božju postojanost, 
već i od Božje objave po njegovoj milosti. Filozofija, koja 
odbacuje obje  ideje kao pretpostavke,  je za nevjernika 
ono što je teologija za vjernika.

B. KORIST TEOLOGIJE
Korisno je napraviti sustav biblijska učenja, ne samo radi 
osobna prosvjećivanja,  nego i  zato  da  bismo se mogli 
suprotstaviti filozofijama koje su, isto tako, usustavljivanja 
razbacanih i nepovezanih ideja. Ako nemamo sustava, tj. 
činjenica poredanih po nekom redoslijedu i povezanih u 
skupine, onda smo u nepovoljnom položaju. 
Po našem  poimanju,  teologija  ne  mora  biti  nužno 
suhoparna.  Ako se  prihvaća vjerom i  temelj  je  svakog 
djelovanja, mijenjat će živote jer je ona sustavno učenje 
Božje riječi. Kršćanin koji poznaje Božju riječ i djeluje u 
skladu s doktrinom, jak je kršćanin, i neće se dati zaslije-
piti idejama koje su strane kršćanskoj objavi.

C. PODJELA TEOLOGIJE
1. BIBLIOLOGIJA ili znanost o Pismu
2. TEOLOGIJA ili znanost o Bogu 
3. ANTROPOLOGIJA ili znanost o čovjeku
4. HAMARTIOLOGIJA ili znanost o grijehu 
5. SOTERIOLOGIJA ili znanost o spasenju
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6. KRISTOLOGIJA ili znanost o Kristovoj osobi
7. PNEUMATOLOGIJA ili znanost o Svetom Duhu
8. EKLEZIOLOGIJA ili znanost o Crkvi
9. ESHATOLOGIJA ili znanost o posljednjim događajima
10. ANGELOLOGIJA ili znanost o anđelima

D. OSNOVNE PRETPOSTAVKE TEOLOGIJE
Svako proučavanje dogmatike pretpostavlja tri stvari:
1) Bog postoji.
2) Bog se objavljuje.
3) Čovjek može primiti tu objavu.

1.  BOŽJA  POSTOJANOST:  Biblijski  je  pisci,  naravno, 
drže  sigurnom.  Za njih  je  čovjek,  koji  je  u  svom  srcu 
rekao  da  »nema  Boga«,  prije praktični  nego  teorijski 
ateist. Baveći se primjedbama na postojanje Boga, pred 
kršćanskim apologetom pojavljuju  se  dvije mogućnosti. 
Prvo, može se iznijeti mnoštvo dokaza u korist Božje po-
stojanosti,  i  drugo,  može  se  srušiti  filozofija  drugoga 
čovjeka tako da nakon toga jednako razumno, ako ne i 
razumnije,  prihvati  Božju  postojanost  ili  je  odbaci.  Za-
govornik drugog pristupa je, među ostalima, Pascal.
Postoje tradicionalni  argumenti  koji  govore u prilog po-
stojanosti  Boga.  Ali  u  svakom  od njih,  najviše  što  se 
može  učiniti  je  raspravljati  i  doći  do najvišeg  stupnja 
vjerojatnosti. Nakon toga slijedi moralna odluka.
a.  Kozmološki  argument.  Naziv  dolazi  od grčke riječi 
kosmos,  što  znači  svemir  ili  sređen,  razuman  sustav. 
Ovaj  argument tvrdi  da i lanac uzroka i posljedica koje 
vidimo u svakom dijelu svemira, moraju konačno ovisiti o 
uzroku koji nije dio svemira, kao što svaku kariku lanca 
podržava karika koja je iznad nje samo onda kada čitav 
lanac ovisi o predmetu koji nije dio lanca. Kozmos je pro-
ces koji, prema teoriji  termodinamike, gubi zamah i za-
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ustavlja se. Neka je sila morala pokrenuti taj proces. On 
je besmislen ukoliko ne crpi smisao iz stvarnosti koja je 
neograničena prostorom i vremenom.
b.  Teleološki  argument.  Naziv  dolazi  od grčke  riječi 
telos – cilj, a temelj zaključivanja je cilj ili svrha za koju je 
nešto, čini se, namijenjeno. Ovaj zaključak tvrdi da je na-
mjera ili svrha djelo uma i da svrha svemira može jedino
biti  djelo  božanskog  uma.  Darwinova  teorija  prirodnog 
odabira tvrdi da iznosi alternativno objašnjenje nekih po-
java koje čine ovaj argument, ali, kao što ćemo kasnije
vidjeti,  ono i  nije baš uvjerljivo.  Palejeva varijanta ovog 
argumenta sada više ne važi, jer više nitko ne vjeruje u 
mehanički  univerzum.  Ipak,  ovaj  je  argument  nedavno 
bio  ponovo  oživljen  u  onome  što  se  zove  »antropski 
princip« koji  ističe da je vrlo nevjerojatno da ne postoji 
inteligencija izvan složenosti  koju nalazimo u kozmosu. 
Čak je i  Einstein smatrao da je vrlo teško vjerovati  da 
nema intelektualnoga  principa  koji  rukovodi  kozmosom 
onakvim kakvim on jeste.
  Ako ste dovoljno lakovjerni, uređenost prirode možete 
pripisati  slučaju,  ali  je  sa  znatno manje  razumskih  po-
teškoća možete pripisati Božjem stvaralačkom umu.
c.  Ontološki argument. Naziv dolazi od grčke riječi  ôn 
(genitiv  ontos),  što  znači  biće,  a  kada  se  koristi  kao 
imenica znači »ono što jest«, istinsko biće ili  stvarnost. 
Ontološki znači: »što se tiče krajnje stvarnosti«. Ovaj za-
ključak kaže da u umu nismo mogli  imati  pojam Boga, 
osim u slučaju da negdje postoji stvarnost koja tom poj-
mu odgovara. Slaganje pojmova u našem umu s pred-
metima oko nas istiskuje nekakvo objašnjenje, a najbolje 
je objašnjenje da je isti Bog stvorio i razuman um i raz-
umljiv svijet.
d. Moralni argument kaže da čovjekov osjećaj apsolutne 
vrijednosti i apsolutne dužnosti mora proizlaziti iz nekoga 
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izvankozmičkog izvora.

Ovim  argumentima  s  pravom  se  može  prigovoriti  da 
Boga uzimaju za naučnu hipotezu koja se koristi kao ob-
jašnjenje neobjašnjivoga svemira. Možemo raspravljati o 
Bogu  filozofa,  ali  ne  i  o  Bogu  Biblije,  koji  uspostavlja 
osobni odnos sa svojim štovateljima. Bilo je spomenuto 
da argumenti samo upućuju na postojanje Boga. Onima 
koji  nisu  doživjeli  Boga,  argumenti  u  korist  Božje  po-
stojanosti  čine  se  neuvjerljivima,  a  onima koji  su  imali 
stvaran vjerski doživljaj Boga, argumenti su nepotrebni. 
Ti su argumenti samo upute, a nisu apsolutni dokazi.

2.  BOG  SE  OBJAVLJUJE:  Ako  Bog  postoji  i  ako  je 
stvorio čovjeka kao vrhunac stvaranja, razumljivo je da 
mu se želio i objaviti.
a. Bog se objavljuje u prirodi. Ako opovrgnemo teoriju 
evolucije, ne ostaje ni jedan razlog zbog kojega priroda 
ne bi odražavala određene Božje atribute budući da joj je 
On  Stvoritelj.  Deisti  drže  da  je  priroda  samodostatna 
Božja objava. To je, naravno, pretjerivanje, ali  možemo 
priznati da ona otkriva Božju silu, razum i dobrotu. Ipak, 
cilj  te  objave  je  poticanje  čovjeka  na potragu  za po-
tpunijom Božjom objavom (Rim 1, 20; Ps 19; Dj 17,27).
b.  Bog se objavljuje  u povijesti.  U povijesti  općenito 
možemo  vidjeti  Božju  providnost  na djelu.  Despotska 
carstva dižu se i padaju. Vrlo je teško objasniti povijest 
izraelskog  naroda  bez  stalnog  vođenja  ili  nazočnosti 
Božje ruke nad njim (Ez 48).
c.  Bog se objavljuje u savjesti.  Većina ljudi  zna je li 
neki postupak ispravan ili neispravan. Ljudi koji dosljedno 
gaze  svoju  savjest,  završavaju  s  ozbiljnim  psihološkim 
problemima (Rim 2,12-16).
d. Bog se posebnom objavom objavljuje posebnim na-
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rodima u određeno vrijeme. To je bilo blago koje je Izrael 
trebao  podijeliti  s  cijelim  svijetom.  Bila  je  to  objava  u 
čudima, naročito u Isusovu uskrsnuću, u ispunjenom pro-
ročanstvu, a prvenstveno u Isusu Kristu. Pojedincima se 
Bog  objavio  u  Pismu  i  osobnu  doživljaju  (Rim 3;  Heb 
1,1-3).

3. ČOVJEK JE SPOSOBAN PRIMITI TU OBJAVU: Ako 
Bog postoji  i  ako je stvorio čovjeka prema svojem liku, 
onda mora imati  način  komuniciranja  s  njim,  budući  je 
Bog na vrhu svemirske hijerarhijske piramide, a čovjek 
na vrhu svega stvorenog.
a.  Razum:  Čovjek  ima  sposobnost  razumskog  za-
ključivanja kada je suočen s dokazima kao što su priroda 
ili savjest.
b.  Duh: Čovjek ima duhovne sposobnosti koje životinje 
nemaju, a nazivaju se »duh«. One mu omogućuju upo-
znavanje Boga i dolaženje u osobni odnos s Njim.

E. OSTALA SHVAĆANJA
1. ATEIZAM u osnovi znači nijekanje Božjeg postojanja. 
Danas,  u  svom  krajnjem  obliku,  predstavljen  je  »zna-
nstvenim materijalizmom«, koji je navodno dokazan teori-
jom evolucije.
2. AGNOSTICIZAM tvrdi da je Bog nespoznatljiv. Očituje 
se pozitivizmom u nauci (pukim proučavanjem pojava) i 
pragmatizmom u filozofiji.  Može mu se suprotstaviti  po-
zivanjem  na Božju  opću  objavu  i  posebnu  objavu  u 
Kristu.
3. DEIZAM priznaje da postoji moćno božanstvo, ali ga 
odvaja  od svemira  i  aktivne  kontrole  nad  njim.  On  je 
samo stvoritelj  i  može  ga  se  čak  smatrati  neosobnim. 
Deizam Boga manje-više shvaća kao odsutnog gazdu ili 
osobu koja navije sat, a zatim ga ostavlja da ide dok ne 
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stane.
4. PANTEIZAM. Bog je sveden na puku neosobnu silu 
koja je poistovjećena sa svojim stvorenjem. Svemir je za-
pravo  samo  faza Božjeg  postojanja.  Izvjestan  vid 
panteizma vidljiv je u istočnjačkim religijama.
5. POLITEIZAM tvrdi da postoji više bogova. Ljudi su ih 
izmislili  kako  bi  objasnili  prirodne  pojave.  Čini  se, 
međutim,  da  je  monoteizam  bio  prvo  čovjekovo 
vjerovanje.  Različita plemena istim silama daju različita 
imena,  no  znanstveno  je  dokazano  da se  radi  o  istim 
silama.

8



BIBLIOLOGIJA
(Nauka o Pismu)  

Uvod
Bibliologija je najvažnije učenje jer se sva druga učenja, 
budući da ovise o Pismu, njime potvrđuju ili opovrgavaju. 
Isto tako, ono ima velik niz važnih dijelova: objavu, na-
dahnuće,  autoritet,  nepogrešivost,  kanoničnost,  tekst  i 
interpretaciju.  Gotovo  da  nije bilo  razdoblja  u  povijesti 
Crkve  u kojem to  učenje  nije bilo  napadnuto  barem u 
jednom svom dijelu. 

I. OBJAVA

A. BIBLIJSKA TERMINOLOGIJA
U Starome je zavjetu upotrijebljena hebrejska riječ  gala 
(što znači skinuti veo, otkriti, razotkriti). To podrazumijeva 
da je otkriveno nešto što je prethodno bilo pokriveno (ili 
sakriveno). 
Jer  si  ti,  Jahve  nad  vojskama,  Bože  Izraelov,  objavio 
svome sluzi ovo (2 Sam 7,27).  Jahve obznani spasenje 
svoje, pred poganima pravednost objavi (Ps 98,2).
  
U Novom zavjetu upotrijebljena je grčka riječ  apokalipto 
(obznaniti  vjersku  stvarnost).  Riječ  je  stručni  izraz za 
vjersku objavu.
U ono vrijeme reče Isus:  »Slavim te,  Oče,  Gospodaru 
neba i zemlje, što si ovo sakrio od mudrih i umnih, a ob-
javio malenima…Sve mi je predao Otac moj. Nitko ne po-
zna Sina nego Otac, i nitko ne pozna Oca nego Sin i onaj 
komu Sin htjedne objaviti« (Mt 11,25-27).…koja u prošlim 
vremenima nije bila  saopćena ljudima kako ju  je  sada 
Duh objavio njegovim svetim apostolima i prorocima (Ef 
3,5).…(milost)  koja  se  sada objavila  dolaskom našega 
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Spasitelja Krista Isusa (2 Tim 1,10).
 
Riječi  upotrijebljene  u  vezi  s  božanskom  objavom  su 
hebrejske dvije riječi davar i hodia.
a) Hebrejska riječ davar (grčka logos) znači: Bog se ob-
znanjuje i pisanom riječju.
Čujte  riječ  Jahvinu…poslušaj  Zakon  Boga  našega (Iz 
1,10).
Hajde,  uziđimo  na Goru  Jahvinu…On  će  nas  naučiti  
svojim putovima…Jer će iz Siona Zakon doći, iz Jeruza-
lema riječ Jahvina (Iz 2,3).
Jer riječi koje si dao meni dao sam njima. Oni su ih primili  
i doista saznali da sam od tebe izišao te vjerovali da si  
me ti poslao (Iv 17,8).
To je upoznavanje Boga i onoga što Bog kaže. 
b)  Druga  hebrejska  riječ  hodia  (hifil  od jada i  grčki 
egnorisa od ginosko) u vezi je s objavom i znači »obzna-
niti«. 
Te se dvije riječi pojavljuju u Izlasku 18,16 i Ivanu 15,15.
Narod dolazi k meni – odgovori Mojsije – da se s Bogom 
posavjetuje. Kad zađu u prepirku, dođu k meni. Ja onda 
rasudim između jednoga i drugoga; izložim im Božje za-
kone i odredbe (Izl 18,16).
Nazvao  sam vas  prijateljima,  jer  vam saopćih  sve  što  
sam čuo od Oca (Iv 15,15).

B.  ČOVJEKOVA  POTREBA  ZA BOŽANSKOM  OB-
JAVOM
U Bibliji se pretpostavlja da se Bog mora prvo otkriti da bi 
ga čovjek mogao upoznati. Aristotelovo shvaćanje Boga 
kao neaktivnoga kojega čovjek može otkriti dokazivanjem 
i promišljanjem, potpuno je nebiblijsko.

1. ČOVJEK JE OGRANIČEN, A BOG NEOGRANIČEN. 
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Čovjek ne može vidjeti Boga niti ga spoznati traženjem, 
niti pak može čitati njegove misli razumskim pogađanjem
Bog, koji je jedini besmrtan, i koji boravi u nepristupačnoj  
svjetlosti,  kojega  nitko  od ljudi  nije vidio  i  ne  može  
vidjeti…(1 Tim 6,16)
Možeš  li  dubine  Božje  proniknuti,  dokučiti  savršenstvo 
Svesilnoga? Od neba je više; što još da učiniš? Od Šeola 
dublje, što još da mudruješ? Duže je od zemlje – šire je 
od mora (Job 11,7-9) O, kada bih znao kako ću ga naći,  
do njegova kako doprijeti prijestolja (Job 23,3-9)
Jer misli moje nisu kao vaše misli i puti moji su različiti  
od vaših putova, riječ je Jahvina. Visoko je iznad zemlje  
nebo, tako su puti moji iznad vaših putova i misli  moje  
iznad vaših misli (Iz 55,8-10).
Boga nitko nikada nije vidio, Jedinorođenac – Bog, koji je  
u krilu Očevu, on ga je objavio (Iv 1,18).

Čak i prije nego je Adam sagriješio, Bog mu se morao 
objaviti.
Jahve, Bog, zapovjedi čovjeku: Sa svakoga stabla u vrtu  
slobodno jedi, ali sa stabla spoznaje dobra i zla da nisi  
jeo! U onaj dan u koji s njega okusiš, zacijelo ćeš umrije-
ti! (Post 2,16).
Osim toga, objava ovisi o Bogu. Bog čini prvi korak, ob-
ično u okviru odnosa unutar saveza koji je povezan s od-
ređenim uvjetima.
A s tobom ću učiniti  Savez,  ti  ćeš ući  u korablju (Post 
6,18).

2.  ČOVJEK  JE  GREŠNIK,  A  BOG  SVET.  Čovjek  ne 
samo da ne odgovara kako treba na opću Božju objavu u 
stvorenju,  providnosti  i  savjesti,  nego  je  namjerno  po-
grešno tumači. Nežidov zapada u idolopoklonstvo i ne-
moral  štujući  Božje  stvorenje  umjesto  Boga.  S  druge 
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strane Židov također tumači Božju objavu pogrešno kao 
da  Božja  milost  prema  narodu  isključi  sud  te  jamči 
spasenje svakog pojedinaca (Mt 3.9), ili kao da Zakon se 
tumači kao put spasenja (Gal 2,16), što zanemaruje žrtvu 
Mesije. Dakle:  nema razlike, jer su svi (pogani i Židovi) 
sagriješili i lišeni su Božje slave (Rim 3,23). To znači da 
se Bog mora objaviti čovjeku da bi se čovjek spasio te da 
bi naučio ponešto o Bogu.

C. OPĆA OBJAVA

1. OPĆA I POSEBNA OBJAVA 
a.  Opća objava je Božja objava svim ljudima, svugdje, 
poglavito stvaranjem i savješću. Čovjek je osjetljiv na nju 
jer je stvoren na sliku Božju – sliku koja se iskrivila, ali ne 
i uništila. Iz toga slijedi da čovjek nema isprike odbije li 
svjedočanstvo o postojanju Boga (Rim 1,18-20; 2,1-16).
b.  Posebna objava je  objava  dostupna unutar  Božjeg 
plana spasenja ljudi.  U nju može biti  uključen božanski 
Zakon dat Izraelu i  Stari zavjet,  koji  jeste Božja objava 
izraelskom narodu, narodu s kojim je Bog sklopio Savez.

2. SREDSTVA OPĆE OBJAVE
a.  Svemir svjedoči  o  Bogu  kao  Stvoritelju  i  njegovoj 
inteligenciji,  mudrosti  i  veličini,  te  o  Bogu  kao  Bogu 
milosti  jer se brine za svoja stvorenja i  ograničava po-
sljedice grijeha.
Nebesa  slavu  (tj.  narav)  Božju  kazuju,  naviješta  svod 
nebeski  djelo  ruku njegovih.  Dan danu to  objavljuje,  a 
noć noći glas predaje. Nije to riječ, a ni govor nije, nije ni  
glas što se može čuti, al« po zemlji razliježe se jeka, rije-
či sve do nakraj svijeta sežu (Ps 19,1-5). 
Nikad više neću zemlju u propast strovaliti zbog čovjeka, 
ta  čovječje  su misli  opake od njegova početka,  niti  ću 
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ikad više uništiti sva živa stvorenja, kako sam učinio. Sve 
dok  zemlje  bude,  sjetve,  žetve,  studeni,  vrućine,  ljeta,  
zime, dani, noći nikada prestati neće (Post 8,21-22).
…ipak nije nikad prestajao  (Bog)  davati  svjedočanstvo 
za samoga  sebe  svojim  dobročinstvima,  dajući  vam s 
neba kišna i plodonosna vremena (Dj 14,17). On (Bog) je 
izveo sav ljudski rod od jednoga čovjeka i nastanio ga 
po svoj  površini  zemaljskoj.  Narodima  je  odredio 
ustaljena doba  u  povijesti  i  međe  teritorije njihove (Dj 
17,26).
Jer njima je očito ono što se može doznati o Bogu: Bog 
im je to zapravo objavio. Uistinu, njegova se nevidljiva 
svojstva,  njegova  vječna moć  i  božanstvo,  promatrana 
po njihovim djelima, opažaju od postanka svijeta. Tako 
nemaju isprike (Rim 1,19-20).

b.  Ljudska  narav.  Iako  iskrivljena,  Božja  se  slika  u 
čovjeku  još  uvijek  može  prepoznati  po razlikovanju 
čovjeka od životinje.  Na primjer,  čovjek  je  individualno 
biće koje posjeduje osobnost, volju, savjest, itd.
Oni  činom  dokazuju  da  ono  što  propisuje  Zakon  stoji  
upisano u njihovim srcima,  o čemu zajedno s tim daje 
svjedočanstvo njihova savjest: nutarnji sudovi koji ih me-
đusobno optužuju ili brane…u dan u koji će Bog…suditi  
tajne po Isusu Kristu (Rim 2,15-16).

3.  OGRANIČENJA  OPĆE  OBJAVE.  Iz  opće  objave 
možemo mnogo naučiti, ali nas to samo po sebi ne može 
dovesti  do osobne  spoznaje  Boga.  Da  bismo  doživjeli 
Božju milost u Kristu, nužna nam je posebna objava.

4. OPĆA OBJAVA I PRIRODNA TEOLOGIJA (teologija iz 
prirode, neovisna o Bibliji). Važno ih je razlikovati. Opća 
objava je Božja objava svim ljudima svugdje, a opću ob-
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javu  čovjek  shvaća  putem  prirodne  teologije.  Prirodnu 
teologiju  čine  čovjekova  nastojanja  da  dođe  do za-
ključaka vezanih na opću objavu, naročito do zaključaka 
koji se odnose na Božju osobu. Rimljanima 1,18-20 po-
kazuje da su ljudi pogrešno tumačili  opću Božju objavu 
jer  im  je  odnos  prema  Bogu  bio  neprijateljski  (Rim 
2,12-16; Dj 14,17). Psalam 19. je, s druge strane, pra-
vilno tumačenje Boga nadahnuto Svetim Duhom, jer  je 
psalmist već osobno poznavao Boga. Djela apostolska u 
17.-tom  poglavlju  (vrijeme  kad  je  Pavao  bio  u  Ateni), 
govore  o prirodnoj  teologiji  epikurejaca i  stoika koja  je 
bila protivna stvarnoj Božjoj objavi.

D. POSEBNA OBJAVA

1.  ONA JE  UVJETOVANA.  Bog  se  objavljuje  samo 
onima koji su se spremni pouzdati u Njega i biti mu po-
slušni. S takvim se ljudima Bog veže Savezom.

2. OTKRIVA BOŽJE NAMJERE. Ona govori čovjeku tko 
je Bog, što je Bog učinio, što čini i što će činiti, te što Bog 
očekuje od čovjeka. Bog ne ostavlja čovjeku da vlastite 
zaključke izčitava iz prirodnih ili natprirodnih pojava, već 
s  Njim  verbalno  komunicira.  Bog  je  Noi,  Abrahamu  i 
Mojsiju povjerio svoje planove i  rekao im kakvu će oni 
ulogu odigrati u tim planovima. Bog je Izraelu objavio za-
kone  i  obećanja  Saveza,  te  otkrio  svoje  nakane  pro-
rocima (Am 3,7). Isus je učenicima rekao sve što je čuo 
od Oca (Iv 15,15) i obećao im Svetoga Duha koji će ih 
nastaviti  poučavati.  Bog  je  Pavlu  otkrio  »tajnu«  svojih 
vječnih  nakana usko  povezanih  s  Mesijom  (Ef  1,9; 
3,3-11). Isus je Ivanu otkrio »što se mora uskoro dogod-
iti« (Otk 1,1).
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3.  ONA JE OSOBNA.  Ona otkriva  Božju  osobu.  Kada 
Bog govori ljudima, suočava ih sa sobom. Bog se obraća 
pojedincima  da  bi  ga  upoznali  (Post  35,7;  Izl  6,3;  Br 
12,6-8; Gal 1,15). U Starom im se zavjetu Bog ukazivao 
vidnim načinima i govorio im. U Isusu, Mesiji, Bog ljudima 
nije samo govorio,  već  je  došao  k  njima  i  osobno  se 
susreo s njima (Iv 1,14).

4.  UMANJENJE  ZNAČENJA  POSEBNE  OBJAVE. 
Liberalni  teolozi  nastoje  umanjiti  važnost  i  posebnost 
Božje objave, jer su uglavnom racionalisti, i ne prihvaćaju 
natprirodno.  Objava  je  za njih  Božje  upravljanje 
biblijskom poviješću, upozoravanje ljudi na Njegovu pri-
sutnost,  djelovanje i  zahtjeve.  Za njih je  objava,  u biti, 
neverbalne prirode. Biblija, po njihovu shvaćanju, bilježi 
ljudski odgovor na neverbalnu objavu. Biblija, međutim, 
govori da se Bog objavljuje i riječju i djelom. Kad se ob-
javljuje djelima, Bog dodaje verbalno objašnjenje kako ne 
bi došlo do nesporazuma. Potom Bog prosvjetljava ljude 
da bi uvidjeli tu činjenicu (iluminacija). Novozavjetni pisci 
priznaju  Stari  zavjet  kao  Božju  objavu,  bez  obzira  u 
kojem  je  obliku  (npr.  proročanstvo),  ili  književnoj  vrsti 
ona predočena ili napisana (poezija, itd.). 
Zar niste čitali (u Pismu) da ih je Stvoritelj, kad ih u po-
četku stvori, stvorio muško i žensko? I da je rekao (Bog)
…(Mt 19,4).
Ti (Bog) si po Duhu Svetomu rekao na usta našega oca 
Davida, sluge svoga… (Dj 4,25).
Zbilja, komu od anđela ikada reče (Bog): Ti si moj Sin… 
(Heb 1,5).
Zato,  kako  veli  Duh  Sveti:  Danas  kad  čujete  glas 
njegov… (Heb 3,7).
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E. POSEBNA OBJAVA U POVIJESTI
Ta  se  posebna objava  nalazi  isključivo  na stranicama 
Biblije. Ona daje uvid u način na koji Bog postupa s na-
rodima.  Moramo, međutim,  biti  oprezni  na primjenu tih 
načina koji se odnose na povijest. Primjerice, je li istina
da napredak jednog naroda ovisi o njegovom stavu pre-
ma Izraelu?  Posebna objava u povijesti ima sljedeća ob-
ilježja:

1. USREDOTOČENA JE NA IZRAELSKI NAROD. Bog je 
odabrao izraelski narod da se po njemu objavi. Od Po-
stanka 18 nadalje, drugi se narodi spominju samo onoliko 
koliko su vezani s Izraelom. Tako i novozavjetna povijest 
počinje u Izraelu, kolijevci kršćanstva. U današnje doba 
Božji su ciljevi usredotočeni na Crkvu.

2.  OTKRIVA  BOŽJU  NAMJERU  SPASENJA. 
Neupućena osoba,  gledajući  povijest  Izraela,  može  na
djelu  uočiti  načelo  osude,  a  ne  načelo  spasenja,  po-
sebice zato jer  se spasenje odnosi  na budućnost.  Ne-
upućen bi mogao uvidjeti da je Bog čuvao svoj narod od 
propasti.  Ali  s  kojom svrhom?  To  nam može  objasniti 
samo objava.

3.  DOŽIVLJAVA  VRHUNAC  U  MESIJI.  Božje  nakane 
prenose  se  na sve  narode  po Mesiji.  Ne samo da se 
Crkva, tj. Mesijina zajednica, bude sastojala od ljudi svih 
naroda,  nego  će  Mesija  vladati  svim narodima već  za 
vrijeme Tisućgodišnjeg kraljevstva. Tek kad dolazimo do 
doba Mesije, možemo govoriti o napretku Božje objave. 
Temeljna Božja  objava  u  Starom  zavjetu  nalazi  se  u 
Petoknjižju. Ostali dio Staroga zavjeta govori o tome ka-
ko Bog poziva ponovo svoj narod na vjernost načelima 
sadržanima u Petoknjižju. Taj dio svakako sadrži i pro-
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ročanstvo koje se odnosi na budućnost, pa na taj način 
još više otkriva Božje planove i ono što Božji izbor Izraela 
podrazumijeva.

4.  POTREBA ZA MJERODAVNIM TUMAČENJEM PO-
VIJESTI. U Bibliji se bavimo poviješću u njenom pravom 
smislu – samim događajima. Obzirom da se povijest bavi 
ljudskim događajima, ona ne može biti egzaktna znanost. 
Pisanje povijesti  uvijek ovisi  o različitim mišljenjima po-
vjesničara, te o tumačenjima. To znači da objava Boga 
traži  mjerodavno tumačenje koje  čovjek  bez Božje po-
moći nije u stanju dati. Proroci i apostoli su ljudi, autori 
Biblije, koji, nadahnuti od Boga, tumače biblijsku povijest. 
Velika  djela  koja  je  Bog  učinio  u  povijesti  traže  tuma-
čenje, i to je samo po sebi dio objave. Na primjer, izlazak 
iz Egipta i ulazak u Kanaan treba shvatiti kao Božje djelo; 
nama treba reći da Bog tako spašava ljude od neprija-
telja. Na Golgoti su bila tri križa i nitko ne bi mogao znati 
da je na srednjem križu Bog učinio veliko djelo spasenja 
sve dok događaj nije bio božanski interpretiran.
Biblijska  povijest  je  kombinacija  djela  i  božanskog 
tumačenja  –  sve  je  viđeno  sa  stajališta  Božje  veze  s 
Izraelom. U Ponovljenom zakonu 7,7 i 9,4 vidimo Mojsije-
v napad na eventualno pogrešno tumačenje povijesti:
Nije vas  Jahve  odabrao  i  prihvatio  zato  što  biste  bili  
brojniji od svih naroda – vi ste zapravo najmanji – nego 
zato što vas Jahve ljubi i drži zakletvu kojom se zakleo 
vašim ocima.  Stoga vas je Jahve izveo jakom rukom i  
oslobodio vas iz kuće ropstva (Pnz 7,7). 
Pošto ih otjera ispred tebe Jahve, Bog tvoj, nemoj reći u 
srcu svome, Jahve me uveo da zaposjednem ovu zemlju  
zbog moje pravednosti. Naprotiv, zbog opačina onih na-
roda Jahve ih tjera ispred tebe (Pnz 9,4).
Drugo  poglavlje  Knjige  o  sucima  ključ  je  povijesti  te 
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knjige. Događaji  su tumačeni kao da je u njima viđeno 
Božje djelovanje. U Izaiji, u 10. poglavlju, Asir je, ne zna-
jući  to,  oruđe  Božjeg  suda.  Ponovno  je  sve  viđeno  s 
božanskog stajališta.  U Ivanu, u 1.  poglavlju,  Isusov je 
dolazak objašnjen kao utjelovljenje Božje Riječi i njen bo-
ravak među nama.

F. POSEBNA OBJAVA U IZGOVORENOJ RIJEČI
  Sposobnost govora je osobitost koja čovjeka razlikuje 
od drugih stvorenja jer uključuje razum. Bog u svojoj po-
sebnoj objavi razgovara s ljudima verbalno (riječima), što 
znači  da  uspostavlja  vezu  razumski  (razumljivo).  Tako 
Bog, da bi privukao pozornost, koristi različita sredstva ili 
različite  nositelje:  prirodu  (Izl  3,2;  13,21-22;  1  Kr 
19,11-13),  ili  čuda  (Dj  2,22),  a  za objavu  svoje  volje 
koristi:  anđele  (Dn 8,16;  Otk  1,1;  Lk  1,11-20),  snove  i 
viđenja  (Dn  2,4.7-8  i  10),  anđela  Gospodnjeg  (Post 
31,11-13),  urim i tumim (Izl 28,30), proroke, te konačno 
svoga Sina i apostole. U općoj objavi to ne čini.

1. ČUJNI BOŽJI GLAS. Prilikom davanja Deset zapovije-
di,  Bog  govori  glasom  koji  se  može  čuti  (Izl  19,9.19; 
20,1).  Time se naglašava njihova važnost,  jer  Dekalog 
daje temeljne zakone za čovjekov život. Do Kristova do-
laska, nigdje se ne spominje da se Božji glas čuo javno. 
Međutim, postoje primjeri  Božjeg neposrednoga govora 
pojedincima: Mojsiju (Br 12,6-8) i Iliji (1 Kr 19,12). Kada 
Bog ponovno govori, na Gori preobraženja, Mojsije i Ilija 
ponovno  su  prisutni  (Lk  9,28-36).  Za vrijeme  Kristove 
službe, Bog javno govori triput (prilikom krštenja i preob-
raženja).  Prilikom središnjeg  događaja  –  preobraženja, 
Bog kaže: Njega slušajte (tj. Krista). Krist je stoga Riječ, 
utjelovljenje čujnoga Božjega glasa.
Niste pristupili  …glasnim riječima kojih su slušatelji  za-
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molili  da  im  se  više  ne  upravlja  nikakav  govor (Heb 
12,19) usp. Izl 19,19.
Mi smo bili ovdje kad je On (Isus),  naime, primio čast i  
slavu od Boga Oca, kad mu je od tako uzvišene Slave 
došao glas: Ovo je Sin moj, Ljubljeni moj, koga sam od-
abrao. I taj glas koji je došao s neba mi smo čuli kad smo 
bili s njim na svetoj gori (2 Pt 1,17-18).  Kad je Isus bio 
kršten…reče glas s neba: Ovo je Sin moj, Ljubljeni moj,  
koga sam odabrao (Mt 3,17).

2.  IZGOVORENO  PROROČANSTVO  U  STAROM ZA-
VJETU. To je jedno od najznačajnijih sredstava objave u 
Starom zavjetu. 
Prorok  je,  prvenstveno,  prenositelj  poruke,  a  ne  pred-
skazatelj.  Istinitost  prorokove  poruke  provjerava  se 
ispunjenjem proročanstva i  podudaranjem sa Zakonom. 
Ne znamo uvijek točno kako je Božja riječ bila priopćena 
prorocima  –  ponekad  vjerojatno  u  snovima,  viđenjima, 
preko anđela, itd. Prorok je postao dodatna veza između 
Boga i  ljudi,  iako  je  Bog ponekad neposredno govorio 
ljudima. Brojevi 12,6-8 pokazuju da su snovi i viđenja bili 
povezani s proročkom službom:
…reče Jahve:  Saslušajte  riječi  moje.  Nađe li  se među 
vama prorok, u viđenju njemu ja se javljam, u snu njemu 
progovaram. Ali nije tako sa slugom mojim Mojsijem. Od 
svih u kući mojoj najvjerniji je on. Iz usta u usta njemu ja  
govorim, očevidnošću, a ne zagonetkama, i lik Jahvin on 
smije gledati (Br 12,6-8).  A Jahve opominjaše Izraelce i  
Judejce preko svih  svojih  proroka i  svih  vidjelaca:  Ob-
ratite se od zlog puta svoga – govorio je – i pokoravajte 
se naredbama i zapovijedima mojim prema Zakonu koji  
sam naložio ocima vašim i prema svemu što sam vam 
objavio preko slugu svojih – proroka (2 Kr 17,13).
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3. ISUSOVO UČENJE. Ljudi su odmah zamijetili razliku 
između Isusovog učenja  i  učenja  književnika  i  farizeja. 
Isus je govorio kao Onaj koji ima vlast i kao Onaj čije je 
učenje vječno.
Nebo  će  i  zemlja  proći,  ali  riječi  moje  neće  proći (Mt 
24,35).
Tvrdio je da će Njegovo učenje nadživjeti čak i sadašnji 
oblik svemira, a u Ivanu 8,26-28 kaže da Njegovo učenje 
potječe od Oca.
Ali koji me posla, istinit je, i ja što sam naučio od njega, 
to  govorim  svijetu…ništa  od sebe  ne  činim,  već  da 
govorim ono što me Otac nauči.
Njegova  objava  u  riječi  bila  je  u  skladu  s  ranijom ob-
javom,  često  ju  je  tumačila.  U  Mateju  5,  na primjer, 
tumači starozavjetni Zakon. Dao je naslutiti da je On do-
vršenje objave, te da je objava doživjela svoj vrhunac u 
Njemu, drugom Mojsiju, Proroku.
Čuli ste da je rečeno (tj. Bog je rekao) starima: »Ne ubij!  
Tko  ubije,  bit  će  odgovoran sudu.«  A ja  (Mesija) vam 
kažem… (Mt 5,21-22).

4. APOSTOLSKO UČENJE U NOVOM ZAVJETU. Apo-
stoli  su  bili  nadahnuto  Božje  oruđe,  kao  i  proroci  u 
Starom zavjetu, zato što im je bila povjerena Božja ob-
java u Kristu. Za tu su službu bili opremljeni Duhom:  Ovo 
je Gospod počeo propovijedati, a utvrdili  su za nas oni  
koji su čuli, dok je Bog istovremeno zajamčio čudesnim 
znakovima,  raznim  silnim  djelima  i  darovima  Duha 
Svetoga koje dijeli po svojoj volji (Heb 2,3-4).

G. POSEBNA OBJAVA U PISANOJ RIJEČI
1. PISANA RIJEČ JE ZAPIS POSEBNE OBJAVE KOJI 
OBUHVAĆA I SVA OSTALA SREDSTVA OBJAVE. Ona 
je veliki dio božanske objave prvotno dan u usmenom ob-
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liku, npr. propovijed na Gori, propovijedi u Djelima apo-
stolskim,  proročanstva.  Da  bi  se  ti  govori  sačuvali  za 
buduće naraštaje, bili su zapisani. 

2. BIBLIJA JE OBJAVA, A NE SAMO ZAPIS OBJAVE. 
Biblija, po shvaćanju liberalnih teologa, bilježi ljudski od-
govor na neverbalnu objavu. Biblija, međutim, govori da 
se  Bog  objavljuje  i  riječju  i  djelom.  Kad  se  objavljuje 
djelima, Bog dodaje verbalno objašnjenje kako ne bi do-
šlo do nesporazuma.
Onda  Jahve  reče  Mojsiju:  »Zapiši  ovo  u  knjigu  na
sjećanje,  i  utuvi  u  uši  Jošui  da  ću  ja  spomen  na 
Amalečane  sasvim  izbrisati  pod nebom!« (Izl  17,14). 
Mojsije se okrene i  siđe s brda. U rukama su mu bile  
dvije ploče Svjedočanstva, ploče ispisane na obje svoje 
plohe; ispisane i s jedne i s druge strane. Ploče su bile  
djelo Božje; pismo je bilo pismo Božje u pločama ureza-
no (Izl 32,15-16).
Samo budi odvažan i hrabar da sve učiniš vjerno prema 
naredbama koje ti  je dao Mojsije, sluga moj. Ne skreći  
od toga ni desno ni lijevo, da bi ti bilo sretno sve što pod-
uzmeš. Neka knjiga Zakona bude na ustima tvojim, raz-
mišljaj o njoj danju i noću, kako bi vjerno držao sve što je  
u njoj napisano (Jš 1,8).  Ded napiši na ploču i zapiši u 
knjigu, da vremenima budućim svjedočanstvo ostane (Iz 
30,8).
Ovako govori Jahve, Bog Izraelov: Upiši u knjigu sve ove 
riječi  koje  ti  govorim.  Jer  evo dolaze  dani  –  riječ  je 
Jahvina –  i  promijenit  ću  udes naroda svoga Izraela  i  
Judeje – govori  Jahve – i  vratit  ću ih  u zemlju  koju  u  
baštinu dadoh ocima njihovim (Jr 30,2).
I tako ukidate Božju zapovijed svojom predajom, koju ste 
vi predali (Mk 7,13). Kakva je dakle prednost Židova? Ili,  
kakva  je  korist  od obrezanja (tj.  zavjeta)?  Velika  u 
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svakom pogledu. Na prvom mjestu, njima su povjerena 
Božja proročanstva (riječi) (Rim 3,1-2).

3. BIBLIJA JESTE BOŽJA RIJEČ. Nije dovoljno reći da 
Biblija postaje Božja riječ samo onda kad je čovjek čita i 
da tada Bog govori svojom Riječju. (To je stajalište Karla 
Bartha – neoortodoksija). Važno je razlikovati iluminaciju 
od nadahnuća. Za pisce Novoga zavjeta,  izraz »Pisma 
govore«, samo je drugi izraz u značenju »Bog govori«. 
Biblija  jest  Božja  riječ,  nad  njom  je  Božja  sila  koja 
omogućuje  da Riječ  ostvari  Božje  namjere (Rim 1,16), 
bez obzira govori li vjerniku u određenom trenutku ili ne. 
Barth, ustvari, miješa objavu i iluminaciju (prosvjetljenje).
Ne stoji li pisano u vašem Zakonu: Ja rekoh, bogovi ste? 
Ako  dakle  Zakon  naziva  bogovima  one  kojima  bijaše 
upućena riječ Božja – a Pismo se ne može uništiti – kako  
vi meni, koga posla i posveti Otac, velite »huliš« zato što 
rekoh »Sin sam Božji« (tj. Onaj koji govori Božje riječi – 
usp. Iv 3,34)? (Iv 10,34-36 usp. Mk 7,13).

4. BOŽJA OBJAVA IMA PISANI OBLIK JER JE BOG NA-
DAHNUO  AUTORA.  Bog  nije pogrešivom  čovjeku 
ostavio  da pokuša za sebe protumačiti  ono što je Bog 
uistinu rekao, ili  pokušao reći  nekim događajem. Da je 
tumačenje prepustio čovjeku, onda Bog ne bi tako izričito 
ustrajao  da  Njegovu  Riječ  treba  poslušati  do zadnjeg 
slova,  niti  bi  mogao  očekivati  da  će  čovjek  ozbiljno 
shvatiti njegova proročanstva glede budućnosti. U Bibliji 
se tvrdi da je Bog svojim Svetim Duhom vodio proroke u 
trenutku kad su stavljali pero na papir, što nepobitno zna-
či da je ono što su proroci pisali, točan izvještaj onoga što 
je Bog doista rekao. Kad ne bi bilo tako, onda Bog ne bi 
imao pravo kažnjavati one koji ne poštuju Njegovu Riječ, 
i Izrael ne bi sačuvao proroštva koja tako snažno svjedo-
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če protiv njega kao naroda.
Iako je sam Krist (Mesija), a ne samo ono što je rekao 
on,  Božja  konačna  objava,  sve  je  nam  dolazilo  u 
pismenom obliku.
Svako je Pismo od Boga nadahnuto i korisno za pouku, 
za karanje, za popravljanje i odgajanje u pravednosti (2 
Tim 3,16).

H. ODGOVOR NA BOŽANSKU OBJAVU
1.  PRAVI  ODGOVOR  NA OBJAVU  JE  VJERA  (PO-
UZDANJE) (Mk 1,15; 16, 16). U Starom i u Novom za-
vjetu povjerenje u Osobu (tj. u Boga), podrazumijeva po-
vjerenje u Njegovu Riječ. A pouzdati  se u Božju Riječ, 
znači predati se Bogu. Čovjek vjeruje ono što Bog govori; 
objava i vjera stoga su suodnosni pojmovi.
Ispunilo se vrijeme, blizu je kraljevstvo Božje. Obratite se 
i vjerujte u Radosnu vijest (Mk 1,15). Tko bude vjerovao i  
pokrstio se, spasit će se; tko ne bude vjerovao, osudit će 
se (Mk 16,16).  Ja sam Gabriel, koji stojim pred Bogom 
(da ga služi), i poslan sam da ti donesem ovu radosnu 
vijest. A jer nisi vjerovao mojim riječima, ti ćeš zanijemjeti 
(Lk 1,19.20).
2. VJERA PRISVAJA ŽIVU RIJEČ U PISANOM OBLIKU i 
ona se  njome  neprestano  hrani  (1  Pt  1,8  do 2,10). 
Moramo se pouzdati u ono što nam Bog govori, osobito u 
ono što nam govori o Kristu. Stoga, kad se počinjemo po-
uzdavati u Božju objavu, počinjemo vjerovati u Njega, jer 
su Bog i njegova Riječ (ono što Bog kaže) u Pismu neod-
vojivi. Dok se hranimo objavom, naša vjera i pouzdanje u 
Njega raste.
Jer u njemu (tj. Evanđelju)  se očituje pravednost Božja 
(tj. Božji način dovođenja čovjeka u ispravan pravni od-
nos  sa  sobom)  iz  vjere  u  vjeru,  kao  što  stoji  pisano: 
Pravednik (tj.  onaj tko je oslobođen optužbe) će živjeti  
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od vjere (Rim 1,17).

II. NADAHNUĆE

A. DEFINICIJA NADAHNUĆA
  Nadnaravni  utjecaj  Svetoga  Duha  na božanski  od-
abrane  ljude  čija  su  pismena djela  kao  posljedica  tog 
utjecaja,  bila  pouzdana i  mjerodavna.  (Carl  Henry). 
Otuda se ovaj izraz odnosi na pisanje onoga što je Bog 
stavio  u  umove  biblijskih  autora.  Grčka  riječ  upotrije-
bljena u Pismu je  theopneustos (2 Tim 3,16), što znači 
»Bogom-izdahnuto«. To ne znači da Pismo nadahnjuje, 
tj. »inspirira«, nego da je ono božanski proizvod, te mu 
se mora u skladu s tim pristupati i tako ga ocjenjivati. Da 
bismo ocijenili  što to podrazumijeva,  moramo pogledati 
upotrebu riječi »Duh Božji« u Starom zavjetu. Dah, ili Duh 
Božji  obilježava  oslobađanje  božanske  moći  bilo  u 
stvaranju, održavanju, objavljivanju, obnavljanju ili  sudu. 
U Novom se zavjetu  otkriva da je  taj  »dah« (pneuma) 
Osoba Trojstva. Božji »dah« (to jest Sveti Duh) proizveo 
je Pismo.

B. ODNOS NADAHNUĆA I OBJAVE

1. VEOMA SU POVEZANI, ALI NE I ISTOVJETNI. Ob-
java se bavi Božjim razotkrivanjem istine ljudima i postoji 
mnogo načina objave. Nadahnuće se bavi prenošenjem 
(komuniciranjem) te istine riječima, tj. u verbalnom obliku.

2. NADAHNUĆE JE TIJEK KOJIM SE OBJAVA TUMAČI 
U STALAN PISANI OBLIK. Bog nikada ne govori samo 
zato da bi priopćavao, već i da bi uzrokovao nešto. Bog 
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je želio da se Njegova Riječ zapiše kako bi se ljudi sjetili 
Njegovih obećanja kad se ispune. Osim toga, Božja Riječ 
je  njegov  Zakon  koji  mora  odrediti  ljudsko  ponašanje. 
Ovako govori Jahve, Bog Izraelov: Upiši u knjigu sve ove 
riječi  koje  ti  govorim.  Jer  evo dolaze  dani  –  riječ  je 
Jahvina – i promijenit ću udes naroda svoga Izraela i Ju-
deje…i vratit ću ih u zemlju koju u baštinu dadoh ocima 
njihovim (Jr  30,2).  Što  vidiš,  napiši  u  knjigu  i  pošalji  
sedmorim crkvama (Otk 1,11).

3. VELIKI DIO SUVREMENE TEOLOGIJE NAGLAŠAVA 
OBJAVU,  A  NE  NADAHNUĆE.  Stariji  liberalni  teolozi 
(prije II.  svjetskog  rata),  bili  su  protiv  oba  pojma,  no 
suvremeniji  liberalni  teolozi  (poslije II.  svjetskog  rata) 
govore  o  objavi,  ali  su  skloni  izbjegavanju  pojma  na-
dahnuće, tj. »inspiracija«.

C. NADAHNUĆE STAROGA ZAVJETA
1. POJAVA NADAHNUĆA U STAROM ZAVJETU
a. Neki starozavjetni pisci pokazuju da su svjesni na-
dahnuća. To se naročito odnosi na proroke Staroga za-
vjeta, od Mojsija nadalje. Ti su ljudi, izgleda, bili svjesni 
da su Božje »sredstvo« izjave, da su govorili u Božje ime. 
Pravi  prorok  nije bio  samo  nadahnuta  osoba,  nego  i 
osoba  svjesna te  činjenice.  Proroci  su  često  govorili: 
»Tako govori Gospod« ili »Božja Riječ dođe k meni« (Jr 
36).
David je bio potpuno svjestan da je govorio Božju Riječ i 
on  je  ustvari  opisan kao  prorok.  Riječ  Davida…Jahvin 
duh govori  po meni, njegova je riječ na mom jeziku  (2 
Sam 23,1-3). Ali je on (David), kako bijaše prorok…rekao 
u proročkom predviđanju (Dj 2,30).
b. Ponekad je Riječ prošla nekoliko sredstava objave. 
Bitno je ipak da je Riječ ostala nepromijenjena. Mojsije je 
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primio  Riječ  od Boga,  ali  je  ona do ljudi  došla  preko 
Arona (Izl  4,15.28.30).  Ona nije bila ništa manje Božja 
Riječ,  tako  dugo  dok  ju  je  Aron  vjerno  prenosio  (Izl 
24,3-7; 31,18).
c.  Prorok je mogao razlikovati  svoje misli  od Božje 
Riječi. U 2 Samuelovoj 7,3-5, Natan razlikuje savjet koji 
on daje Davidu, od Božje Riječi, koja dolazi kasnije.
d.  Nadahnuto razmišljanje:  U mnogim su slučajevima 
proroci mogli biti potpuno pasivni, ali nije moguće isklju-
čiti mogućnost njihova razmišljanja o situaciji. Habakuku 
je, primjerice, Bog govorio tako, kao da to razmišlja on, 
Habakuk.  Ponekad  je  Bog  dao  proroku  objavu  putem 
njegovih osobnih iskustava (npr. Hošei). 
e. Postoji jasna razlika između istinitog i lažnog pro-
ročanstva.
Obzirom da jasna razlika između istinitog i  lažnog pro-
ročanstva  nije uvijek  bila  podložna neposrednom  pre-
ispitivanju, u Starom su zavjetu dati određeni testovi:
i) – Je li se Riječ ispunila?
Kad prorok govori u ime Jahve, pa to ne bude i riječ se 
ne ispuni,  onda je  to  riječ koje  Jahve nije kazao (Pnz 
18,22).
Stvarni test nije toliko ispunjenje, koliko neispunjenje pro-
ročanstva. Ako se proročanstvo jasno ne ispuni, ono je 
lažno.
ii)  –  Uklapa li  se u već datu objavu,  naročito preko 
Mojsija?
Ako se u tvojoj sredini pojavi kakav prorok ili čovjek sa 
snoviđenjima, pa ti iznese kakvo znamenje ili čudo i to se 
znamenje ili čudo o kojem ti je govorio ispuni, i onda ti on  
rekne: Pođimo sad za drugim bogovima,  nemoj slušati  
riječ toga proroka (Pnz 13,1-3).  Proroka kao što sam ja 
(Mojsije), iz tvoje sredine, od tvoje braće, podignut će ti  
Jahve, Bog tvoj, njega slušajte! (Pnz 18,15-17).
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2.  KRISTOVO  SVJEDOČANSTVO  O  NADAHNUĆU 
STAROGA ZAVJETA.
a.  Stari  zavjet  su  napisali  ljudi.  Krist  je  toga  bio 
svjestan i često se na to osvrtao, On je te ljude vidio kao 
oruđe božanskog duha.
Kako ga (Krista)  onda David, potaknut od Duha, naziva 
Gospodinom?  (Mt  22,43)  Dakle,  kad  vidite  »grozu 
pustoši«, o kojoj govori prorok Daniel, gdje stoji »na sve-
tom mjestu”…(Mt 24,15).
b.  Pravi autor Staroga zavjeta je Bog. Kaže se da je 
Riječ  došla  »preko«  proroka,  što  znači  da  su  oni  bili 
»putovi«  onome  tko  je  govorio  istinu.  Gospodin  Bog 
Izraelov obeća od davnine na usta proroka svojih svetih 
(Lk 1,70).
Za Krista, Pismo je Riječ Božja (Iv 10,34-35 gdje su »tvoj 
zakon«, »Pismo« i »Riječ Božja« poistovjećeni). U Marku 
7,6-13 napravljena je  razlika između zapovijedi  Božje  i 
ljudske  predaje.  Zapovijedi  Božje,  riječ  Mojsija,  i  Riječ 
Božja, izjednačene su i suprotstavljene ljudskoj predaji. U 
Marku 12,35-7 nije to samo stvar većega ljudskog auto-
riteta  nasuprot  manjem  (npr.  David  nasuprot 
književnicima),  nego  David,  nadahnut  Svetim  Duhom, 
David  koji  govori  božanskim  autoritetom.  Vi  zgodno 
ukidate Božju zapovijed da držite svoju predaju! (Mk 7,9)
Isus Pismo naziva »Riječ Božja« (Mt 15,6, Lk 8,21). On 
je  vjerovao  u  čitav  Stari  zavjet  (Mt  23,35;  Lk 
24,25-27.44-45), prihvatio je osobe Staroga zavjeta kao 
vjerodostojne i istinite (Adama i Evu – Mt 19,4-5, Kajina – 
23,35, Nou – 24,38, Abrahama, Izaka, Jakova – 8,11). 
On je prihvatio događaje u Starom zavjetu kao vjerodo-
stojne i istinite (stvaranje – Mt 19,4, ubojstvo Abelovo – 
Mt 23,35, potop – Mt 24, 37-38, Lota – Lk 17,24-32, Jonu 
– Mt 12,39-41).
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3. SVJEDOČANSTVO NOVOZAVJETNIH PISACA
a) Njihov stav je istovjetan Kristovom.
b) Bili su svjesni ljudskog autorstva. Osvrtanje na ljudske 
autore vrlo je često: Već Mojsije reče (Dj 3,22; Rim 4,6).
c) Također naglašavaju i božansko autorstvo. To je na-
ročito  uočljivo  u Hebrejima,  gdje  je  vrijedno proučavati 
način  na koji  pisac  navodi  citate  iz  Staroga  zavjeta  – 
uvijek ih uvodi kao neposrednu Riječ Božju.
Zbilja, komu od anđela ikada reče (Bog) (Heb 1,5; usp. 
8,13, i 2,6). U Jakovu 5,10 čitamo da su proroci govorili u 
ime Gospoda,  da  su  govorili  umjesto  Njega.  U Mateju 
često nalazimo izraz »Bog je govorio preko proroka«.
Braćo, trebalo je da se ispuni Pismo koje proreče Duh 
Sveti na Davidova usta  (Dj 1,16).  Zaista, dobro je Duh 
Sveti kazao vašim ocima po proroku Izaiji (Dj 28,25). …
kako i veli (Bog) kod Hošeja (Rim 9,25).
Za Pisma se također kaže da su proroštva Božja, tj. na-
dahnuti izgovori te rukopisi u kojima se može primijetiti i 
čuti glas Božji.
Onaj (Mojsije) koji je primio riječi života da ih predadne 
nama (Dj 7,38).  …njima (Židovima) su povjerena Božja 
proročanstva (Rim 3,2).
U nekim ulomcima čini se da Pavao »riječi Pisma« i »rije-
či Božje« tretira kao zamjenjive (Gal 3,8). Djela zapisana
u Rimljanima 9,17, Galaćanima 3,8 i  Jakovu 4,5 mogu 
biti pripisana Pismu jedino kao rezultat uobičajenog po-
istovjećivanja u mislima pisca tekstova Pisma i Boga koji 
govori (npr. Pavla, Jakova, itd.), tako da je postalo uob-
ičajeno upotrebljavati  izraz »Pismo kaže« kada  se  za-
pravo misli  »Bog«,  kao što je zapisano u Pismu, kaže 
(za razjašnjenje, Mt 19,4):
Zar niste čitali da ih je Stvoritelj…u početku stvori…i da 
je rekao: Zato će čovjek ostaviti oca i majku…(Mt 19,4-5)
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D. NADAHNUĆE NOVOGA ZAVJETA
  Razdoblje  Novoga  zavjeta  bilo  je  novo  doba  pro-
ročanstva (tj.  nadahnutog izricaja). Dugo prije toga nije 
bilo prorokovanja, kao što je Bog i prorekao, ako ga ljudi 
ne budu slušali (Am 8,11). Nakon razdoblja tišine, nepo-
sredno prije Kristova rođenja, počelo je novo razdoblje. 
Prva proročanstva koja su slijedila, bila su svjedočanstva 
o Njemu (Kristu) (Lk 1,  2).  Nakon Pedesetnice i  dalje, 
spominju se proroci (Dj 11,28; 13,1; 15, 32; 21,10). Po-
slanice  1  Korinćanima  12,28  i  Efežanima  4,11  sadrže 
Pavlovo učenje koje se odnosi na proroke u Crkvi. Knjiga 
Otkrivenja daje se u obliku proročanstva (Otk 1,3).  Evo, 
dani dolaze – riječ je Jahve Gospoda – kad ću poslati  
glad na zemlju, ne glad kruha ni žeđ vode, već slušanja 
riječi Jahvine. Tumarat će od mora do mora, od sjevera 
do istoka potucati se ištući riječ Jahvinu, ali je neće naći 
(Am 8,11).

1. APOSTOLI KAO LJUDI NADAHNUTI DUHOM. Pavao 
kaže da je Crkva nazidana na temelju apostola i proroka. 
To vjerojatno znači na temelju novozavjetnog otkrivenja 
(Ef 3,5).
Apostoli su bili posebno oruđe Duha; ne možemo precije-
niti značenje te činjenice. U Evanđelju možemo primijetiti 
koliko je mnogo vremena Isus proveo učeći i obučavajući 
Dvanaestoricu. On se ophodio s njima kao s ljudima, koji 
trebaju obaviti  poseban posao. Dao im je posebna ob-
ećanja  koja  su  se  odnosila  na povjereni  posao  (Iv 
14,16-18).  U Evanđelju po Ivanu,  Sveti  Duh je  nazvan 
Duhom Istine, nazivom upotrijebljenim kao veza s tim ob-
ećanjima. Krist je rekao da će ih Duh istine podsjetiti na 
sve  što  je  On  rekao,  da  će  im  pokazati  svu  istinu  (o 
Isusu) i stvari koje se trebaju dogoditi.

29



A Branitelj, Duh Sveti, kojega će Otac poslati zbog mene, 
naučit  će vas sve i  sjetiti  vas svega što vam rekoh (Iv 
14,26).
 A kada dođe on, Duh Istine, uvest će vas u svu istinu.  
On neće govoriti sam od sebe, već će govoriti što čuje i  
objavit će vam buduće (Iv 16,12-15).
To se  prvenstveno  odnosi  na Dvanaestoricu.  Može se 
odnositi i na nas, ali se, ustvari, jasno odnosi na rad apo-
stola u vezi  s pisanjem Novoga zavjeta.  Novi  zavjet  je 
neposredno ispunjenje tih obećanja. Bilo je obećano da 
će sam Duh dopuniti  i  dovršiti  obuku koju  je  Isus dao 
Dvanaestorici.

2. SVJESNOST NADAHNUĆA. U Starom zavjetu neki su 
pisci bili svjesni nadahnuća, a neki nisu, ali to nije mjerilo 
određivanja jesu li  doista  bili  nadahnuti  ili  ne. U nekim 
ulomcima Novoga zavjeta postoji  stvarna svjesnost na-
dahnuća.  U 1 Ivanovoj  4,1-6 nalazimo zanimljivu frazu 
»mi smo od Boga«. Koga Ivan podrazumijeva pod »mi«? 
Iz  konteksta  se  vidi  da  se  on  očito  ne  obraća  svim 
kršćanima. Po svoj prilici, obraća se istim ljudima kao i 
na početku 1 Ivanove Poslanice 1,1-3, gdje se jasno vidi 
da  je  to  apostolsko  »mi«.  Ivan  ondje  kaže da je  apo-
stolska istina provjera proročanske istine (1 Kor 14,37).
Ako tko misli da je prorok ili obdaren duhovnim darovima,  
neka  promisli  da  je  ovo  što  vam  pišem  zapovijed 
Gospodnja!
Apostolska istina je mjerilo; Duh je najjasnije govorio po 
apostolima.
A nama je to Bog objavio po Duhu (1 Kor 2,9-10). …kako 
ju je sada Duh objavio njegovim svetim apostolima i pro-
rocima (Ef 3,5).
Duh izričito veli da će u posljednja vremena neki otpasti  
od vjere (1  Tim  4,1).  Otkrivenje  Isusa  Krista  koje  mu 

30



dade Bog da pokaže slugama svojim što se ima uskoro 
dogoditi (Otk 1,1-3).  Ja svakomu koji  čuje proročanske 
riječi ove knjige izjavljujem: Tko ovomu što nadoda, Bog 
će mu dodati zla opisana u ovoj knjizi i ako što oduzme 
od riječi ove proročke knjige, Bog će mu oduzeti njegov 
dio na stablu života i na Sveti grad, opisan u ovoj knjizi 
(Otk 22,18-19).
U 1 Solunjanima 2,13 kršćani su prihvatili  riječi kao od 
Boga a ne od ljudi,  jer im je Duh stavio to uvjerenje u 
srca  (1  Sol  1,5).  Jedini  oblik  u  kojem sad  imamo na-
dahnute riječi apostola je pismeni, zbog čega je Novi za-
vjet važan i jedinstven.

E. NARAV BIBLIJSKOG NADAHNUĆA

1. DUH JE STVARNI AUTOR ČITAVOG PISMA koje s 
pravom nosi taj naziv. Pismo ima mnogo autora, ali iza 
njih stoji Duh (2 Tim 3,16). Iako se to prvenstveno odnosi 
na Stari  zavjet,  naći  ćemo i  druge knjige  koje  biblijski 
pisci nazivaju Pismom, te se ta izjava može odnositi i na
njih. Izjave o nadahnuću nalaze se u Novom kao i u Sta-
rom zavjetu. Petrova druga poslanica, 2 Pt 3,15-17, jasno 
podrazumijeva  da  je  Pavlovim  pismima  dan  status 
Pisma: …kao što vam je i naš ljubljeni brat Pavao prema 
danoj mu mudrosti pisao. On to čini i u svim poslanicama 
u kojima govori o ovome. U tim poslanicama ima teško 
razumljivih mjesta, koja neuki i nepostojani ljudi izvrću – 
kao  i  ostala  Pisma  –  na svoju  vlastitu  propast (2  Pt 
3,15-17).

2.  ČITAVO  JE  PISMO  POTPUNO  I  JEDNAKO  NA-
DAHNUTO. Druga poslanica Timoteju, 2 Tim 3,16, upu-
ćuje na potpuno nadahnuće Pisma. Stoga moramo od-
baciti  ideju  o  stupnjevima  nadahnuća.  Dok  objava  do-

31



pušta stupnjevanje (Bog se može više ili manje otkriti u 
knjizi), za nadahnuće to ne vrijedi – knjiga ili jest Bogom 
nadahnuta, ili nije (njen stvarni autor ili jest Bog, ili nije).

3. PISCE JE NADZIRAO DUH. Grčka riječ feromenoi, za-
pravo, znači »nošen«, i, prema tome, »nadziran«.
…jer  nikad  neko proročanstvo  nije došlo  od ljudskoga 
htijenja,  nego  su  ljudi  govorili  od Boga,  potaknuti  od 
Duha Svetoga (2 Pt 1,21).

4. DUH SE SLUŽIO OSOBNOŠĆU PISACA. Kad je Duh 
koristio različite pisce, on nije ugušio njihovu osobnost. 
Svi  su  pisci  bili  različita  podrijetla,  sredine  i  osobina. 
Upravo radi toga u Bibliji imamo mnogo različitih stilova.
Na primjer, usporedimo li Pavla i  Ivana, primijetit  ćemo 
veliku raznolikost i razliku u stilu. Pavlov je jezik složen, 
on  upotrebljava  mnogo  dugih,  složenih  rečenica,  dok 
Ivanovo  pisanje  odaje  jednostavnu  rečeničnu građu.  U 
Luki  1,1-4, Luka kaže da je njegovo Evanđelje rezultat 
golema rada i istraživanja. Duh je taj rad koristio za pro-
izvodnju  Božje  Riječi.  Nadahnuće  djeluje  ljudskim 
jezikom  i  izrazom,  kroz  ljudsku  osobnost,  ali  pod na-
dzorom Svetoga Duha.  To nije mehaničko kazivanje u 
pero, tj. diktiranje – što je pogrešna predodžba stvorena 
u  islamu.  Prema  bartijanaca  ljudski  element  mora 
isključiti  nepogrešivost  Biblije,  ali  ovo gledište podcijeni 
Božje nadvladanje procesa nadahnuća.

5.  VERBALNA NARAV  NADAHNUĆA.  Nadahnuće  u 
svojoj prirodi mora biti verbalno jer se bavi literaturom na-
činjenom od riječi – ona se bavi priopćavanjem riječima 
(komuniciranjem jezikom).  Međutim,  to  ne  znači  da  su 
riječi doslovno bile tako kazivane, tj. diktirane. Uključeno 
je podrijetlo, odgoj i obrazovanje autora, koje Bog koristi 
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da bi svojoj Riječi dao konačni izraz. Stoga se verbalno 
nadahnuće  ne  odnosi  na način,  nego na konačni  pro-
izvod. Riječi nisu samo čovjekove, nego i Božje. Kako to 
postaju, duga je priča i razlikuje se od knjige do knjige. 
Međutim, ne možemo ići tako daleko da pomislimo kako 
je  piscu  nadahnuće  bilo  dano,  te  da  je  onda  bio  pre-
pušten  sam  sebi  da  se  izrazi  kako  želi.  Ima  nekoliko 
ulomaka koji naglašavaju upotrijebljene riječi.
Govori im moje riječi, poslušali oni ili ne poslušali, jer rod 
su odmetnički (Ez 2,7; usp. Izl 4,30; Jr 1,9; 1 Kor 2,13; 
Otk 22,18-19). 
Postoje ulomci u Pismu gdje je naglasak stavljen na od-
abranu  riječi  (Mt  22,  29-33.  41-46;  Iv  10,34-35).  U 
Galaćanima 3,16 Pavao naglašava da je  upotrijebljena 
jednina,  a  ne množina.  Naglasak,  dakle,  nije samo na 
upotrijebljenoj  riječi,  nego  i  na obliku.  S  druge  strane, 
moramo biti oprezni da ne upadnemo u pogrešku, a to je 
da riječima Pisma dajemo važnost odvojeno od njihova 
značenja. Važan je smisao riječi. Riječi su samo oruđe 
za izražavanje značenja. To objašnjava činjenicu da neki 
novozavjetni pisci slobodno prevode starozavjetne riječi, 
ali je važno to da nisu mijenjali smisao.

6.  NADAHNUĆE  (INSPIRACIJA)  I  PROSVJETLJENJE 
(ILUMINACIJA). Nadahnuće je završeno, a prosvjetljenje 
neprekidno.  Nadahnuće  je  nešto  jedinstveno  i  pripada 
stvarnim piscima Pisma. Između nas i izvornika nalazi se 
postupak prenošenja i prevođenja. Dok Bog stalno pro-
svjetljuje naš um, nadahnuće je završeno i potpuno, jer je 
tekst dan jednom zauvijek.

F. POGREŠNA SHVAĆANJA NADAHNUĆA

1. DJELOMIČNO NADAHNUĆE. Ova teorija tvrdi  da je 
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onaj dio Biblije koji govori o pitanjima vjere i prakse na-
dahnut, a dio koji  govori  o povijesti  i  znanosti,  nije. Ne 
samo da je to shvaćanje nedosljedno, nego je i suprotno 
biblijskom poimanju nadahnuća: svako je Pismo od Boga 
nadahnuto (2  Tim 3,16).  Osim toga,  Izraelova  je  vjera 
utemeljena na Božjim djelima, njegovim posredovanjem 
u  povijesti,  s  popratnim  primjedbama  i  objašnjenjima. 
Primjedba  ne  može  biti  odvojena od događaja.  Ute-
meljenost na povijesnim događajima kršćanstvo čini  je-
dinstvenim.  Ono  stoga  nije filozofija  ili  religija  tajni. 
Teorija djelomičnog nadahnuća temelji se na shvaćanju 
religije sociologa devetnaestoga stoljeća.

2. NADAHNUĆE POJMOVA. Ova teorija tvrdi  da su (u 
izvorniku) nadahnute samo ideje koje je Bog dao, a ne 
stvarno upotrijebljene riječi.  To biblijsku objavu čini filo-
zofijom koja izražava sveopće (univerzalne) ideje, pozna-
te filozofiji, ali na hebrejski način. Ali, kad prevodimo Bib-
liju, trebamo istovremeno imati na umu da su ideje izgra-
đene na riječima, te da jedno ne može biti djelatno bez 
drugoga. Biblijsko shvaćanje nadahnuća izvornoga teksta 
nadilazi  ono o nadahnuću ideja  – riječi  su također  na-
dahnute (vidi Iv 17,8). Sveti Duh je autore vodio i u izboru 
riječi.

3.  NADAHNUĆE  (INSPIRACIJA)  I  PREDOSJEĆAJ 
(INTUICIJA).  Ova  teorija  ne  pravi  razlike  između  na-
dahnuća  i  prosvjetljenja  (iluminacije),  pa  osobno  pro-
svjetljenje  stavlja  na razinu  nadahnuta  Pisma.  To  je 
pitanje  kanona.  Kanon je  zatvoren,  i  samo ono što  se 
slaže  s  kanonskim  rukopisima,  može  biti  prihvaćeno. 
Osim toga, za onoga tko je primio prosvjetljenje teško se 
može reći da je apostol (u strogom smislu) ili član apo-
stolskog kruga.
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4.  DINAMIČKO SHVAĆANJE tvrdi  da  je  Crkva  i  dalje 
izvor objave po Svetom Duhu koji  u njoj  boravi.  I  to je 
pitanje kanona, te spomenute primjedbe i ovdje vrijede.

Sva su ta  shvaćanja pogrešna jer  polaze od jedne od 
ovih pretpostavki:
a)  Razum je krajnji prosuđivač: ovo gledište uključuje 
stav  da  se  Bog  ne  objavljuje.  Religija  je  prvenstveno 
čovjekov pokušaj shvaćanja Boga promatranjem prirod-
nih  pojava  i  stvaranje  vlastitih  tumačenja  proživljenih 
iskustava. Objavljena se religija odbija.
b) Crkva je krajnji  prosuđivač:  Ovo gledište uključuje 
neprihvaćanje  apostolskog  autoriteta.  Jedinstvenost 
njihove službe je nepriznato i stvorena je ljudska religija, 
u kojoj čovjek zamjenjuje Boga kao davatelja milosti.
c) Iskustvo je krajnji prosuđivač: Neki bi rekli da živimo 
u vijeku Duha, dakle više ne trebamo Novi Zavjet, ili da 
NZ može biti zamijenjen kasnijim »objavama«.

III. AUTORITET

Autoritet je pravo ili moć zahtijevanja poslušnosti.

1.  ODNOS  AUTORITETA  I  NADAHNUĆA.  Budući  je 
Pismo nadahnuto, tj. Bog mu je autor, mi ga prihvaćamo 
kao Riječ  za sva  pitanja  vjere  i  vladanja.  Život  podre-
đujemo Pismu jer ga podređujemo Bogu.

2.  MOGUĆE  OSUJEĆIVANJE  AUTORITETA.  Autoritet 
Pisma  osujećen  je  ako  Pismu  nešto  dodamo  ili  od-
uzmemo. Ponedkad čak i Crkva uspješno osujećuje auto-
ritet Pisma dodajući mu tradiciju. Za sebe tvrdi da je na-
stavak Kristovog utjelovljenja, ne uviđajući potrebu pod-
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ređivanja sudu Pisma. Autoritet, isto tako, biva osujećen 
ako  se  postavljamo  kao  suci  Pisma:  odlučujemo  što 
ćemo poslušati,  a što  ne.  Obično se to  čini  na osnovi 
neke filozofije koju uzimamo unaprijed, ili  nekih vlastitih 
sklonosti koje su potkrijepljene određenim oblikom slob-
odoumne (liberalne) kritike. Nismo spremni prihvatiti što 
određeni  ulomak  govori,  pa  tvrdimo  da  je  to  kasniji 
umetak, iako za to ne postoji nikakav dokaz.

A. AUTORITET STAROGA ZAVJETA

1.  PRIZNANJE AUTORITETA  STAROGA  ZAVJETA  U 
STAROZAVJETNO DOBA. Postoje podaci o priznavanju 
dijelova Staroga zavjeta u njegovu, starozavjetnom, vre-
menu (Jš 1,7-9; 8,30-35; 22,5; 23,6). Zakon je često bio 
priznat važećim jer je od Boga (1 Kr 2,3; 2 Kr 14,6; 22,8). 
Postoji bliska veza između obraćanja Gospodu i posluš-
nosti  Božjim uputama (2 Kr  23,24-25;  Dn 9,10-13;  Am 
2,4; Mal 3,22). U 119. psalmu, psalmist Zakon vidi kao 
Božju istinu, te ga smatra mjerodavnim za svoj život. On 
je ljubio Zakon, a nije se prema njemu odnosio formalno 
kao kasnije farizeji.
Proroci  su  ga  također  smatrali  autoritativnim.  Postoji 
nekoliko ulomaka gdje se prorocima savjetuje da zapišu 
svoja proročanstva za buduće naraštaje (Iz 30,8; Jr 30,1; 
36,1-3;  Hab  2,2-4).  Daniel  u  Jeremijnu  proročanstvu 
sljedećih 70 godina prepoznaje da je to Božja Riječ i moli 
se  na temelju  te  Riječi  (Dn  9,2).  U  Psalmu  89,3-4, 
psalmist molitvu temelji na Pismu (2 Sam 7,14-16). Židovi 
su povijesne knjige nazivali »rani proroci« jer su im autori 
bili proroci (tj. nadahnute).

2. NOVOZAVJETNE ODREDBE UPOTRIJEBLJENE ZA
CITIRANJE STAROGA ZAVJETA. Postoje dvije vrste od-
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redbi:
a. Opisne odredbe, u kojima se, na neki način, spominje 
Pismo. Upotrebljavaju se mnogi izrazi.  »Pismo« se po-
nekad  pojavljuje  u  jednini,  ponekad u  množini.  Kad  je 
upotrijebljeno u množini,  izgleda da se odnosi  na Stari 
zavjet u cjelini, a kad je riječ napisana u jednini, izgleda 
da se odnosi samo na određeni ulomak. Nikakva druga 
književnost izvan Staroga zavjeta ne naziva se Pismom. 
Kada novozavjetni pisac upotrebljava tu riječ, on ili citira 
Stari zavjet, ili ga spominje. Uporaba različitih oblika na-
glašava  novozavjetno  vjerovanje  u  autoritet  staroza-
vjetnih Pisama. Najbrojnije su sljedeće odredbe:
i) Pismo ili Pisma: Mk 12,10; Iv 7,42; 19,37; Gal 3,8,22; 2 
Pt 1,16
ii)  Sveta  Pisma: Rim 1,2;  2  Tim 3,15  »Ono što je  na-
pisano«: Lk 20,17.18.31; Otk 1,3; 22,18-19
iii) Svitak: Lk 4,17; 2 Tim 4,13
iv) Riječ Božja: Mk 7,13 (Stvarnost – »Božja zapovijed«), 
Lk 8,21; Dj 6,7; Rim 9,6 (Stvarnost »Božje obećanje«), 
Heb 4,12; 1 Sol 2,13.
v)  Božja  proročanstva  (tj.  nadahnuti  govori):  Dj  7,38 
(Stvarnost »riječi života«), Rim 3,2; Heb 5,12; 1 Pt 4,11 
(Stvarnost »riječi Božje«)
vi) Zakon: Mt 12,5; Lk 2,23; Iv 10,34; 15,25, 1 Kor 14,21
vii)  Proroci:  Mt  5,17;  11,13;  26,56,  Lk  24,27;  Rim 1,2; 
16,26,
viii) Stari zavjet: 2 Kor 3,14
ix) Zakon i proroci: Mt 5,17; Lk 16,16; Rim 3,21
x) Zakon, Proroci i Psalmi: Lk 24,44
b.  Uvodne  odredbe;  »napisano  je«  (stoji  pisano);  Mk 
1,2; Iv 2,17; 20,30; 1 Kor 9,9.
i) »On (Bog) kaže«, (Pismo kaže); Mt 19,4-5; Dj 28,25; 
Heb 10,5; Jak 5,5.
ii)  »Gospodin kaže«,  Rim 12,19; 1 Kor 14,21; Dj  7,49; 
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Heb 8,8-12; Otk 14,13.

3. KRISTOVO PRIZNAVANJE AUTORITETA STAROGA 
ZAVJETA. Isus nije citirao rabine, što je bilo vrlo neob-
ično u to doba. Rabini su mnogo citirali jedan drugoga. 
Talmud također veoma često citira rabine. Iako je narod 
Krista  nazvao  rabinom,  Krist  nije citirao  druge  rabine. 
Krist je govorio s autoritetom, a ne kao jedan od književ-
nika.  Međutim,  često  je  citirao  Pisma,  i  tako  naglasio 
nekoliko stvari.  Naglasio je svrsishodnost (relevantnost) 
starozavjetnih  Pisama (pisano je,  pisano je).  U Mateju 
22,31-33, citirajući što je Bog rekao Mojsiju, kaže: Niste li  
čitali što vam je Bog rekao? Time Isus kaže da Stari za-
vjet i sada ima važnost i da mu se moraju pokoravati (Mt 
11, 10; 13,14; Lk 20,42; Iv 5,45). Isus je također izjavio 
da  je  Pismo  vječno  (Mt  5,17-20;  Iv  10,35).  Pismo  ne 
može biti uništeno, ne može biti odbačeno kao nevažeće. 
Isus je smatrao Pismo autoritativnim čak i za vlastiti život 
(Mt 4,1-11). Kao čovjek, Isus je bio podređen Božjem Za-
konu, te je tu činjenicu priznao i prihvatio. On je vjerovao 
u povijesnu pouzdanost Pisma. Događaje iz Staroga za-
vjeta  spominje  kao  stvarne  (Mt  19,4-5;  Iv  8,6;  Lk 
17,26-32). U nekim slučajevima, Njegov iskaz ne bi bio 
valjan da starozavjetni  izvještaji  koje spominje nisu po-
vijesni.  Stoga nije ispravno reći  da je Isus jednostavno 
upotrebljavao već  prihvaćene izvještaje,  te  da oni  nisu 
uvijek bili povijesni. U Mateju 12,41 postavlja se pitanje, 
kako mogu izmišljeni ljudi ustati na sudu? Navod se mora 
temeljiti  na stvarnosti  (istini).  Luka  u  11,50-51  iznosi 
opsežan  pregled  o  mučenicima  Staroga  zavjeta,  od
Abela nadalje.

4.  PRIZNAVANJE AUTORITETA  STAROGA  ZAVJETA 
OD STRANE  NOVOZAVJETNIH  PISACA.  Židovi  i 
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kršćani potpuno su se složili u ovom pitanju, iako nisu bili 
jedinstveni  u  tumačenju  Isusove  Osobe.  Stoga  ne 
iznenađuje da u Novom zavjetu nalazimo mnoga mjesta 
gdje  kršćani  raspravljaju  sa  Židovima  o  ispravnom 
tumačenju Staroga zavjeta. Npr. u Djelima 2,24-26, Petar 
zagovara  određeno  tumačenje  16.-toga  psalma.  U 
Djelima 17,2-3, Židovi nisu vjerovali da će Mesija patiti i 
uskrsnuti od mrtvih. Novozavjetni su kršćani Stari zavjet 
držali mjerodavnim i za suvremeni autoritet (Rim 1,2). U 
Rimljanima 4,3  Pavao ne govori  »što  je  Pismo reklo«, 
nego što Pismo kaže, što upućuje na zaključak, da Pismo 
još i danas vrijedi (Rim 4,24-25; 15,4-5). Poslanica 1 Kor 
9,9 kaže da Pismo još uvijek govori i nama (2 Tim 3,16). 
Stari zavjet nije samo zapis, već ga je Bog dao napisati 
tako da može služiti i nama za obuku.
To se dogodilo nama za primjer…Sve se to njima dogod-
ilo da bude za primjer, a napisano je za opomenu nama 
kojima je zapalo da živimo u posljednjim vremenima  (1 
Kor 10,6-11). 

B. AUTORITET NOVOGA ZAVJETA

1.  BIT  APOSTOLSTVA.  Apostolska  je  služba  bila 
jedinstvena i  neponovljiva.  Djelovanje  apostola  bilo  je 
mnogostrano, i neki se oblici njihova rada još uvijek na-
stavljaju.  Međutim,  postoje  oblici  koji  su  jedinstveni. 
Samo ih je Krist imenovao neposredno. Pastoralne po-
slanice ne sadrže upute za imenovanje novih apostola, 
iako se Pavao pomno bavi imenovanjem službi u crkvi. 
Apostol nije samo glasnik, kao anđeo, nego je i zastupnik 
Osobe  koja  ga  šalje.  Povjeren  mu  je  zadatak  i 
opunomoćen je da ga izvrši.  Izgleda da se izraz »apo-
stol«  u  Novom  zavjetu  upotrebljava  u  užem  i  širem 
smislu. Kad se rabi u užem smislu, odnosi se na Kristove 
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apostole, one koje je Krist pozvao, rukopoložio, učio i po-
vjerio im službu (Lk 6,13; Gal 1,1; 1 Kor 9,1; Dj 1,8.22). U 
nekoliko  ulomaka,  riječ  se  upotrebljava  u  širem smislu 
za označavanje glasnika koji  su, čini se, ljudi kojima je 
crkva povjerila posao i koje je poslala kao svoje posla-
nike  i  predstavnike  da  izvrše  određeni  zadatak.  Lažni 
apostoli u Otkrivenju 2,2 sigurno su bili lažni predstavnici 
Jeruzalemske crkve: malo je vjerojatno da su se izdali za 
Kristove apostole.
Što se tiče Tita, on je moj drug i suradnik (u službi) pre-
ma  vama.  A  što  se  tiče  naše  braće,  oni  su  izaslanici  
crkava, slava Kristova (2 Kor 8,23); vidi također Fil 2,25; 
1 Sol 1,1  Pozdravite Andronika i Junija, moje sunarod-
njake i sudrugove mi u sužanjstvu! Oni su ugledni apo-
stoli  i  postali  su već prije mene kršćanima (Rim 16,7). 
(Jesu li oni bili među helenistima spomenutima u Djelima 
6?) Ali kako to dočuju apostoli Barnaba i Pavao, razderu 
haljine svoje (Dj 14,14).
Dakle, apostol u užem smislu, Kristov je apostol, dok je 
apostol u širem smislu – apostol crkve. Je li Barnaba bio 
apostol? Djela 14,14 treba promatrati u svjetlu Djela 13,3: 
Pavao i Barnaba zajedno su poslani kao crkveni misiona-
ri (oni su apostoli crkve u ovom smislu). Stoga se Djela 
14,14  vjerojatno odnose na širi smisao riječi, tj. na apo-
stola  crkve  (iako  je  Pavao  bio  i  Kristov  apostol).  Je  li 
Jakov, Gospodinov brat, bio apostol? U Galaćanima 1,19 
čini se da ga Pavao smatra apostolom. Ako je tako, onda 
se 1 Kor 15,7 vjerojatno odnosi na Kristovo imenovanje 
Jakova za apostola, jer je apostol morao vidjeti Gospod-
ina, i naravno, osobno ga poznavati (Dj 1,22). Apostolska 
služba (u užem smislu), je toliko važna da je Isus čitavu 
noć proveo u molitvi prije nego što je imenovao Dvana-
estoricu (Mk 3,13-19; Mt 10,1 do 11,1).
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2. BIT APOSTOLSKE PREDAJE. U Novom zavjetu, pre-
daja je ponekad odbačena i  stavljena na stranu, a po-
nekad prihvaćena i smatrana važnom. Novozavjetni pisci 
odbacuju židovsku, a prihvaćaju apostolsku predaju (Mk 
7,1-13;  Gal  1,14;  Lk  1,2;  Dj  2,42;  Rim  6,17;  1  Kor 
11,2.23; 15,1-3; Gal 1,9.12; Fil 4,9; 1 Sol 2,13; 4,1; 2 Sol 
2,16; 3,6; Jd 3). Židovi su posjedovali velik broj izraza koji 
su se odnosili na predaju (doslovno: ono što je predano), 
govorili  su  o  »primanju,  čuvanju,  održavanju,  držanju  i 
prenošenju  predaje.«  Ti  su  se  izrazi  upotrebljavali  za 
usmenu  predaju  koju  su  prvi  rabini  prenosili  svojim 
sljedbenicima.  Isus  se  suprotstavljao  rabinskim  pred-
ajama onda kad su bile stavljane u isti položaj s Pismom 
(Mk 7,1-13).
Apostolska  je  predaja  mjerodavna iz  razloga što  joj  je 
izvor osobno Isus (Dj 1,1; 1 Kor 11,23). Osim toga, apo-
stoli su bili potpuno jedinstveni u prenošenju te mjerod-
avne predaje (1 Kor 15,9-11). Čini se da je Galaćanima 
2,11-12 u suprotnosti  s tim, no radilo se o tome da je 
Petar  postupio  protiv  svoga  vlastitog  uvjerenja  i  zbog 
toga bio licemjeran. Kad u 1 Korinćanima 11,23 Pavao 
kaže »ovo sam primio od Gospodina« on misli »ovo sam, 
kao  apostol,  primio  od Gospodina i  predajem  to  s 
Njegovim autoritetom.« Te su upute bile mjerodavne za 
sve kršćane zato što su rukovođene Svetim Duhom. U 1 
Korinćanima  7,  25.40  Pavao  pravi  razliku  između 
Isusovih  riječi  i  svog  učenja,  no  neosporno  je  da  je 
njegovo učenje apostolsko, te također obvezuje. Pavao 
nije samo izražavao svoje mišljenje, nego je i govorio s 
apostolskim autoritetom.

3. APOSTOLSTVO I AUTORITET NOVOGA ZAVJETA. 
Crkva  je  sagrađena na temelju  apostola  i  proroka  (Ef 
2,20; 3,4-5; 4,11). Autorstvo Novoga zavjeta, s ljudskog 
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stajališta, nije ograničeno na apostole, jer su bili uključeni 
i oni koje je Duh Sveti proročki vodio. Važno je reći da su 
te  osobe  morale  biti  povezane  s  apostolskim  krugom 
kako bi bile osposobljene za zadatak. Podudaranje toga 
dijela sa Starim zavjetom pokazuje činjenica da su knjige 
koje  mi  znamo  pod nazivom  »povijesne  knjige«,  u 
hebrejskom  kanonu  svrstane  kao  »rani  proroci«.  U  1 
Ivanovoj  4,1-6, međutim, vidimo da je apostolska istina 
provjera svega za što se tvrdi da je proročka istina (1 Kor 
14,37-38; Jd 3,17.20). To se također podudara sa Starim 
zavjetom (Iz  8,20).  Do apostolske  istine  možemo  doći 
jedino preko Novoga zavjeta (Iv 17,8.14.20), koji je na-
pisan jednom zauvijek.  Apostoli  su  snažno naglašavali 
od Boga dani autoritet svojih zapisa.…neka promisli da je 
ovo što vam pišem (Pavao) zapovijed Gospodnja! (1 Kor 
14,37)  Zaklinjem vas Gospodinom, da se ova poslanica 
pročita svoj braći (1 Sol 5,27).  Ako se dakle tko ne po-
korava ovoj našoj pismenoj zapovijedi, zabilježite ga sebi 
(2 Sol 3,14; usp. Otk 22,18-19).
Iako pisci Novoga zavjeta nisu uvijek bili svjesni činjenice 
da će njihovi zapisi biti autoritativni za buduća pokoljenja, 
ipak su znali da su njihovi zapisi obvezivali njihove suvre-
menike.

IV. NEPOGREŠIVOST

A. NARAV NEPOGREŠIVOSTI
 Nadahnuće  mora,  po svojoj  prirodi,  uključivati  nepo-
grešivost,  tj.  Biblija, onako kako je napisana u izvornim 
rukopisima, lišena je pogreške bilo koje vrste. Lišena je 
pogreške  ne  samo  u  opisima  događaja,  već  i  u 
božanskom objašnjenju događaja. Iako nije napisana teh-
ničkim  jezikom znanosti,  lišena je  pogreške  čak  i  kad 
govori  o  znanstvenim  neobičnostima  (fenomenima). 
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Biblija nije proturječna. Međutim, na umu treba imati slje-
deće:

1.  PERSPEKTIVA  BIBLIJSKIH  AUTORA.  Autori  Biblije
stvari su vidjeli iz određene perspektive (koju prihvaćamo 
kao točnu), a to je: Božje djelovanje u povijesti. To često 
nameće problem izbora povijesne građe.  Svjetovni  po-
vjesničar vjerojatno ne bi naglasio iste događaje.

2. MJERILA BIBLIJSKIH AUTORA. Pisci Biblije pišu pre-
ma mjerilima svoje  kulture i  vremena.  Na primjer,  nisu 
vidjeli  ništa  nedosljedno  u  upotrebljavanju  okruglih 
brojeva, u nekronološkom prikazu građe, u opisu prirod-
nih pojava sa stajališta promatrača na zemlji, nedosljed-
nostima u pravopisu (ortografiji) i gramatici. Imamo pravo 
reći  da  mi  u  XXI.  stoljeću  ne  bismo  tako  pisali,  ali 
nemamo pravo reći da su oni zbog svega toga griješili. 
Oni  često  pišu  prema  tadašnjim  mjerilima,  koje  oni 
uzimaju kao same po sebi razumljivima i ne upozoravaju 
nas na njih. Stoga tekst moramo čitati onakav kakav on 
jeste. Njihov tekst je iz drevnih vremena, i on zbog toga 
nije nimalo  manje  nadahnut,  i  nemamo mu  pravo  na-
metati svoja mjerila.

3. VAŽNOST USPOREDBE TEKSTOVA. Moramo uspo-
ređivati tekstove da bismo točno saznali što biblijski autor 
pokušava reći. Poetski se dio mora usporediti s istovrije-
dnim proznim tekstom (vidi Izl 14 i 15).

4.  HEBRAIZMI.  Moramo  znati  da  su  autori  Biblije bili 
Hebreji. Zato se moramo potruditi shvatiti hebrejski način 
razmišljanja i sintaksu hebrejskog jezika, jer ga nije uvijek 
lako prevesti. To se odnosi i na Novi kao i na Stari zavjet.
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5.  VAŽNOST  USPOREDBE  RUKOPISA.  Također 
moramo  shvatiti  da  je  cjelovitu  predodžbu  o  tome  što 
tekst zapravo kaže, moguće dobiti jedino uspoređivanjem 
nekoliko  rukopisa.  To  je  uloga  tekstualne  kritike.  U 
Starom zavjetu,  na primjer,  ponekad nije jasno što he-
brejska riječ znači  (jer  se samo jedanput  pojavljuje),  ili 
čak što cijeli redak znači, a da se masoretski tekst (kraće: 
MT), ne usporedi s drugim tekstovima, kao npr. sa Septu-
agintom (kraće: LXX). To ne znači da je znanost o nepo-
grešivosti  Pisma upitna, nego da je naše jezično (ling-
vističko) znanje ograničeno. Znanstvenici nisu riješili sve 
probleme  u  biblijskom tekstu.  Kršćanin  prihvaća  Božju 
Riječ  na temelju  snage  vlastitog  svjedočanstva  i  svoju 
doktrinu Pisma temelji na onome što Biblija o sebi tvrdi.

6.  PROBLEM ODSUTNOSTI  SAMOGLASNIKA. Pitanje 
izlaganja vrlo je složeno zato što su prije srednjeg vijeka 
svi hebrejski tekstovi bili pisani bez samoglasnika. Izvorni 
rukopisi bili su pisani samo sa suglasnicima. Masoretska 
usmena tradicija predavanja samoglasnika nije se ispo-
stavila 100% točnom, posebno što se tiče brojeva. Ako 
promijenimo  samoglasnike  u  riječi,  može  doći  do
korjenite promjene značenja. Osim toga, neka slova su 
vrlo  sličnoga  oblika  (u  prošlosti  su  ta  slova  bila  još 
sličnija), dakle, moguće da su bila loše prepisana. Konač-
no, nije uvijek lako uočiti u tekstu gdje jedna riječ počinje, 
a druga završava. Dakle, imamo veliki problem i trebamo 
pomoć drugih, starijih prijevoda.

B. VAŽNOST IZVORNIH SPISA BEZ GREŠKE
 Čak ni najraniji i najbolji rukopisi koje posjedujemo, nisu 
u  potpunosti  pošteđeni  grešaka  nastalih  prenošenjem. 
Brojevi  su  ponekad  pogrešno  prepisani,  vlastita  imena 
pogrešno  napisana,  a  postoje  i  primjeri  istovrsnih 
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grešaka u pisanju koje se pojavljuju i u drugim drevnim 
spisima.  Međutim,  pravilnom  primjenom  znanosti  tek-
stovne kritike te se greške mogu uočiti i ispraviti. To su 
tiskarske  (tipografske)  greške  i  ništa  više.  Tekstovna 
kritika  uspoređuje  različite  rukopise  i  prijevode  te  po-
stavlja  pitanja:  »Kako  se  određena riječ  najvjerojatnije 
čita?«  Kako  to  da  je  prepisivač  pogriješio?  Ispravnost 
izvornog rukopisa dokazuje se na sljedeći način: Jedan 
od prijepisa  izvornoga  rukopisa  ili  prijevoda  očito  ima 
pravi odgovor. Odakle ima? Na raspolaganju imamo pod-
osta  izvornih  predložaka  za ponovnu  izradbu 
(rekonstrukciju)  izvornika.  Koje  su  vrste  grešaka  pre-
pisivači činili?
(Sljedeći  podatci  potječu,  u  znatnoj  mjeri,  iz  izvrsne: 
Encylopedia of Biblical Difficulties Gleason Archera)

1.  HAPLOGRAFIJA.  Riječ koja  bi  trebala biti  napisana 
dvaput,  napisana je  jedanput.  Septuaginta  (LXX)  tu 
grešku čini u Izaiji 26,3 (šalom šalom = trajni mir).
2.  DITOGRAFIJA.  Riječ  koja  bi  trebala  biti  napisana 
jedanput, napisana je dvaput. Masoretski tekst tu grešku 
čini u Ezekielu 48,16 (hameš hameš meot = 55 stotina), 
ali  su  daljnji  prepisivači  masoretskog teksta  to  ispravili 
na 5 stotina.
3. METATEZA (zamjena slova). Masoretski tekst tu po-
grešku ima u Ezekielu 42,16 (emot = trska umjesto meot 
= stotina), ispravljenu u LXX.
4. SPAJANJE (neispravno spajanje dviju riječi). Do toga 
dolazi  u  masoretskom tekstu  proroka  Amosa  6,12  koji 
ima »ore li čovjek volovima?« (bëqari(j)m) umjesto »ore li 
se more volovima?« (bëqari jam). Spajanje dvije riječi na-
lazi se i u u Levitskom zakoniku 16,10.26 gdje je ispravno 
čitanje ez ezel (jarac isposnik), a ne azazel (neki demon 
u pustinji).
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5.  RAZDVAJANJE (neispravno  razdvajanje  jedne  riječi 
na dvije). Masoretski tekst tu pogrešku čini u Izaiji 61,1 
gdje nije potrebna crta između riječi (peqaxqax umjesto 
peqax-qax:  oslobođenje  umjesto  otvorenje  tamnice). 
Sličnu pogrešku ima i u Izaiji 2,20 gdje se prevodi »šta-
korski brlog«, no vjerojatno bi trebalo biti »poljski miševi.”
6. HOMOFONIJA (riječi koje isto zvuče, ali su pogrešno 
napisane). Masoretski tekst Izaija 9,3 ima »ne« (lo) gdje 
bi trebalo biti »njemu« (l’´o) Isto se javlja u Miheju 1,15, 
gdje  »moj  otac  tebi«  (avi  lëka)  treba  biti  »dovest  ću 
ti« (avilëka).
7. OPTIČKE POGREŠKE (pogrešno čitanje slova sličnih 
oblika). To su uglavnom D i R, jod i vav. Pitanje dalje po-
staje složenije jer slova prije babilonskog sužanjstva nisu 
bila uglata,  što je moglo voditi  do još veće zbrke. Ovo 
brkanje  joda  i  vava  vodi  do pogreške  u  Izaiji  33,13, 
»Neka poznaju« umjesto  »poznajte« i  u  Psalmu 22,17 
»psi« umjesto »lavovi«. D i R javljaju se u 1 Ljetopisu 1,7 
dodanci  (dodanim) umjesto  za Postanak  10,4  rodanci 
(rodanim) (vjerojatniji prijevod).
Ista se zbrka pojavljuje i u Zahariji 12,10. LXX pogrešno 
glasi: »Gledat će me jer će pobjedonosno plesati (rakaru) 
nada mnom«, umjesto, kao u masoretskom tekstu: »Gle-
dat će na mene koga su proboli (dakaru)«.
Omaška zbog slova  jod i  vav pojavljuje se i u sljedećim 
primjerima: masoretski tekst Psalma 23,6b greškom ima 
»i ja ću se vratiti« (veshavti), umjesto, kao u LXX »boravit 
ću« (vejashavti). Ista je i zabuna u Psalmu 22,17 gdje u 
masoretskom tekstu stoji »poput lava (kaari) moja ruka i 
noga«, a u LXX »oni, poput pasa (kaeru), proboli moje 
ruke i noge«.
Isto  tako u Amosu 9,11-13 značenje LXX potvrđeno je 
Djelima 15,17; ne znači »da osvoje ostatak Edoma i svih 
naroda nad kojima je zazvano moje ime«, nego »da po-
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traže  Gospodina ostali  ljudi«,  –  razlika  između  et i  ot, 
između edom i adam!
U 1 Ljetopisima 20,3 je ista zbrka: vajasar (Daničić: isije-
če ih pilama) i  vajasam (KS: stavi (ih) da radi pilama) – 
uzročni,  a ne osnovi  oblik – djelomično izbrisano slovo 
(posljednji M) izgleda kao R.
8. HOMOEOTELEUTON (ispuštanje dijela koji sadrži istu 
posljednju riječ).  To se dogodilo u masoretskom tekstu 
Psalma 145,13: Jahve bëkol/Jahve lëkol, kada 14. redak 
započinje slovom S, a ne N (koje je bilo sljedeće slovo u 
hebrejskoj abecedi poslije M), »Vjeran je Gospod u svim 
riječima svojim i svet u svim svojim djelima«. Septuaginta 
dodaje redak koji nedostaje.
9. HOMEOARKTON (ispuštanje dijela koji sadrži istu po-
četnu riječ). Masoretski tekst 1 Samuelove 14,41: »Tada 
se Šaul pomoli: Bože Izraelov daj mi Tumim (Daničić: po-
kaži pravoga)«. Septuaginta dodaje dio redka koji nedo-
staje (zašto nisi  danas odgovorio  svome sluzi?  Ako je  
krivnja na meni ili na mome sinu Jonatanu, Jahve, Bože 
Izraelov,  daj  Urim;  ako  li  je  krivnja  na tvom  narodu 
Izraelu, daj Tumim.
Prepisivač je preskočio 26 hebrejskih riječi kad je vidio 
Elohe  Jisrael (Jisraelu)  na početku  rečenice…Jisrael  
hava Tumim (Izraelu, daj Tumim).
10. SLUČAJNO ISPUŠTANJE RIJEČI. U 1 Samuelovoj 
13,1 nedostaje jedna riječ; »Šaulu je bilo…godina«, Riječ 
je ispuštena prije nego je načinjen prijevod LXX, te ne 
znamo o kojoj se riječi radi. Svakako, neki grčki rukopisi 
imaju »30«.
11.  RAZLIKE  KAO  POSLJEDICA  DRUGOGA 
REČENIČNOG  ZNAKA  HEBREJSKOG  TEKSTA  (tj. 
umetanje  drugih  samoglasnika  u  tekst),  što  pokazuju 
ostali prijevodi. U Izaiji 7,11, MT ima »načini dubok za-
htjev« gdje bi vjerojatno trebalo biti »ka dubini, ka Pod-
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zemlju.« U Izaiji 9,5, MT ima »on će zvati njegovo ime« 
gdje  bi  trebalo  biti  »biti  će  nazvan.«  Mihej  5,1  bi 
vjerojatno trebao glasiti ne kao MT (tisućama Juda), već 
kao »kneževstvima Judinim«, kao što se navodi u Mateju 
– alufe umjesto alfe. U Psalmu 2,9 »udari ćeš« (Daničić) 
u  prvom  redu  bi  vjerojatno  trebalo  biti  »vladati«  (KS). 
Palica  je  žezlo  kralja,  tirem umjesto  tëroem.  Ovaj  je 
prijevod potvrđen, jer je inačica iz Septuaginte upotrijeb-
ljena u Otkrivenju 12,5; 19,15.

C. BIBLIJSKE POTEŠKOĆE U STAROM ZAVJETU
1. POTEŠKOĆE U TEKSTU. To su prije svega brojčane 
nepodudarnosti.  Postoji  18  primjera  brojčanih  nepod-
udarnosti između Ljetopisa, Samuela i Kraljeva. U trećini 
slučajeva, veći se broj nalazi u Knjigama o Samuelu i o 
Kraljevima.  Stoga  ovo  ne  može  biti  slučaj  tamo  gdje 
pisac  Ljetopisa  umjetno  povećava  brojeve  da  bi  dobio 
idealnu  sliku.  Svi  ti  slučajevi  uključuju  pogreške  pre-
pisivača.  Bili  su  pogrešno prepisani  decimalni  zarezi  s 
loših prijepisa (usp. 2 Sam 10,18 i 1 Ljet 19,18, 2 Kr 24,8 
i 2 Ljet 36,9; 1 Kr 4,26 i 2 Ljet 9,25, 2 Sam 23,8 i 1 Ljet 
11,11).
a) 2 Kraljevima 24,8 kaže da je Jojakin imao 18 godina
kada je došao na prijestolje, a 2 Ljetopisa 36,9-10 da je 
imao osam godina.  Budući  da su se prema njemu od-
nosili kao prema odgovornoj odrasloj osobi, vjerojatnije je 
imao osamnaest godina.
b) 1 Samuelova 13,5 spominje 30.000 kočija (što bi pred-
stavljalo najveću množinu kočija u povijesti!), a oni su po-
sjedovali samo 6.000 konjanika. Broj je vjerojatno 3.000, 
ali je prepisivač pogriješio. Sirijski i arapski rukopisi to po-
tvrđuju. Stoga, umjesto šëlšim elef vjerojatno je krivo pro-
čitao šelošet alafim. 
c) 2 Samuelova 10,18 ili 1 Ljetopisa 19,18? Je li ispravan 
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tekst 700 kola ili 7.000 vojnika? Je li 40.000 konjanika ili 
pješaka? Vjerojatnija varijanta je: 7.000 vozača i 40.000 
pješaka.
d)  2  Samuelova  21,19  u  izvorniku  vjerojatno  isto  glasi 
kao i 1 Ljetopisa 20,5. Prepisivač je, čini se, pred sobom 
imao izbrisani rukopis, pa je pogrešno pročitao tekst.
i)  vajjak elhanan ben ja’re orëgim bet hallahmi et hagitti  
vëets hanito Kimnor orëgim
ii) vajjak elhanan ben ja’ir et lahmi ahi golyat hagitti vëets  
hanito kimnor orëgim.
MT  u  2  Samuelovoj  21,19  veli:  »Elhanan,  sin  Jaare-
oregim  Betlehemski  ubio  je  Golijata  Gitejca«,  u  1 
Ljetopisu  20,5:  »Jairov  sin,  Elhanan,  pogubio  Lahmija, 
brata Golijata Gitejca.« Drugi (kraći) tekst iz 1 Ljetopisa 
20,5 ispravan je. Time se želi  reći da Elhanan nije bilo 
drugo Davidovo ime. Odnosilo se na čovjeka koji je ubio 
Golijatovog brata (Lahmija).
e) U 2 Kraljevima 18,13 stoji 14.-ta umjesto 24.-ta god-
ina. Vjerojatno je greška u prepisivanju (M zamijenjeno 
za H).  Drugi redci jasno govore da je Ezekija okrunjen 
za pomoćnog  kralja  godine  728.  pr.  Kr.  i  da  je 
samostalnim kraljem postao godine 725. pr. Kr.
f) U Jeremiji 27,1 masoretski tekst ima Jojakim, a trebao 
bi biti Sidkija. Prepisivač je vjerojatno kao naslov 27.-om 
poglavlju prepisao riječi iz Jeremije 26,1.
g) 2 Kraljevima 8,26 kaže da je Ahazja imao 22 godine 
kad je počeo vladati, dok 2 Ljetopisa 22,2 da je imao 42 
godine. Možemo izračunati da je točan broj godina 22 (2 
Kr 8,17 nam kaže da je Ahazjin otac imao 32 godine kad 
je došao na prijestolje i da je umro s 40 godina, pa, pre-
ma tome, njegov sin tada nije mogao imati 42 godine).
i)  Mnogi  starozavjetni  podatci  o  popisu  vojnih  snaga, 
broju vojnika, kao i broju poginulih, čine se nevjerojatno 
velikim, pogotovo kada se zna da je asirska vojska rijetko 
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imala više od 100 tisuća vojnika, a da ukupne koalicijske 
snage,  koje  su  se  s  istom sukobile  kod Karkara,  nisu 
mogle prelaziti brojku od 70 tisuća. Asirski general pro-
cijenio je neprijateljske gubitke na 14 tisuća (vidi: Maurice 
Vieyra:  Les Assyriens, Paris 1961). Nažalost, ne znamo 
kako protumačiti ove brojke. Mnogi su predlagali različita 
rješenja, no mora se priznati da su sva spekulativna.
1. Moguće je da su biblijski pisci navodili zapise koji su 
bili napisani u stilu epa gdje su stvarne brojke automatski 
udeseterostručene.  Iste  podatke  nisu  mijenjali  jer  su 
tadašnji  čitatelji,  bez  ikakvih  poteškoca,  prepoznavali 
njihovu epsku narav. Ovo bi objasnilo visoke brojeve u I i 
II Ljetopisima i drugdje.
2. Je li možda riječ  elef, kojeg prevodimo kao »tisuća«, 
zapravo  aluf tj. »profesionalni vojnik«, ili  »vojna jedinica 
promjenjive veličine«? Bi li se ista riječ mogla prevesti, u 
drugom kontekstu, kao »časnik ili plemenski vođa«? Ovo 
bi objasnilo većinu ostalih slučaja.
Nažalost na ovo pitanje ne možemo dati odgovor budući 
da  se  zapravo  radi  o  jezičnom problemu,  a  ne  o  na-
stojanju  da  se  »objasne«  prividne  nedosljednosti  u 
Svetom pismu. Ne treba naglašavati da ovo pitanje, ni u 
kojem  smislu,  ne  preispituje  nepogrešivost  Biblije,  već 
samo pokazuje naše neznanje u vezi s konvencijama koji 
su vladali  u  drevnom Izraelu  u  vezi  s  pisanjem vojske 
povijesti. 

2. KONTEKSTUALNE POTEŠKOĆE
a. Selektivnost  rodoslovlja.  Izlazak  6,16-20,  čini  se, 
upućuje na to da su samo 3 generacije Izraelaca bile u 
Egiptu u razdoblju od 430 godina (1875.-1445. g.pr.Kr.). 
Međutim, 1 Ljetopisa 7,25 kaže nam da je između Jakova 
i Mojsija bilo 9 ili 10 generacija. Ako je jedna generacija 
42  godine,  to  u  potpunosti  odgovara.  To  znači  da  je 
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Izlazak 6 selektivno rodoslovlje. To je također slučaj kod 
Davidove  rodoslovlje  na  kraju  knjige  o  Ruti  budući  da 
deset  generacija  obuhvate  bar  sedam  stoljeća  od  ok. 
1700 do 970 prije Krista.  Matej citira iz istog rodoslovlja.
b.  Rješenje  neslaganja  brojeva.  Izgleda  da  postoji 
statističko  neslaganje  u  broju  popisanih  Izraelaca  spo-
menutih u Ezri 2 i Nehemiji 7. To se može objasniti uzme 
li se u obzir da su u Ezrinom službenom popisu navedeni 
samo oni dragovoljno prijavljeni za odlazak, dok su u Ne-
hemijom  popisu  upisani  oni  koji  su  doista  stigli  u 
Palestinu  (neki  su  umrli,  neki  odustali  u  posljednjem 
trenutku, a neki se pridružili drugima). 
Isti  problem postoji  kad uspoređimo brojeve Davidovog 
popisa muža sposobnih za vojsku:  800.000 Izraelaca + 
500.000 Judejaca (2 Sam 24,9) a 1.100.000 Izraelaca + 
47.000 Judejaca( 1 Ljet 21,1 ). Treba uzeti u obzir da je 
1.100.000  Izrealaca  ukupni  broj  za  cijeli  narod,  čemu 
treba  dodati  i  200.000  od  plemena  levita  i  Benjamina 
(ukupno  1.300.000).  S  druge  strane  broj  Judejaca 
(47.000) isključuje 30.000 iz plemena Benjamina.

3.  PROBLEMI  NASTALI  NEDOVOLJNIM  POZNA-
VANJEM  BIBLIJSKE  POZADINE.  U  rješavanju  ostalih 
takozvanih nedosljednosti, često je korisno znati sljede-
će:
a.  Kraljevi su često imali nekoliko imena. Ponekad je 
ime bilo dinastijsko, kao što je slučaj s Abi-Melekom u 
Filisteji ili Darijem u Perziji. Kraljevi Izraela i Jude često 
su imali dva imena, Gideon/ Jerubaal, Salomon/ Jedidja, 
Abija/Abijam, Joahaz/ Šalum (kralj Jude), Jojakim/ Elija-
kim, Jojakin/ Jehonija, Sidkija/ Metanija.
b.  Problem  poklapanja  razdoblja  vladavina. Kad  se 
bavimo godinama kraljeva Jude, važno je uočiti da se u 
mnogim  slučajevima  početak  vladavine  računa od 
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datuma kada je  sin  postao  suvladar  s  ocem,  a  ne  od 
datuma očeve smrti (čini se da su iz tog razloga 1 i 2 Kr u 
proturječju).
c. Problem početka vladavine. Ponekad se kao početak 
kraljeve vladavine računa godina kada je postao kraljem, 
a ponekad točno godina nakon dolaska na prijestolje.
d.  Problem rodovske terminologije. »Sin« često znači 
»potomak«.
e.  Problem  zemljopisne  terminologije. Također  je 
važno imati na umu da se mjesta mogu spominjati  kao 
područja ili određena mjesta. Kadeš-Barnea nalazi se u 
Paranskoj pustinji, Sinaj je vrh planinskog lanca Horeb, 
planina Hor vrh je planinskog lanca ili područja Mosera.

4. SMJERNICE ZA IZBJEGAVANJE POGREŠKE. Može 
se vidjeti da se prividne nedosljednosti obično mogu raz-
jasniti na sljedeće načine:
a) uspoređujući rukopise i prijevode,
b) uspoređujući jedan redak s ostalim redcima,
c)  dobrim  poznavanjem  arheologije,  zemljopisa  i 
semitskih  jezika.  Većina nedosljednosti  javlja  se  s 
brojevima (često su samo točkica ili  crtica razdvajali 10 
od 20 ili 10 od 100).

D. BIBLIJSKE POTEŠKOĆE U NOVOM ZAVJETU
Kod razmatranja  sinoptičkih  Evanđelja,  važno  je  za-
pamtiti sljedeće:
1.  PROBLEM  REDOSLIJEDA.  Ponekad  je  građa  po-
redana kronološkim, a ponekad logičkim redoslijedom.
2.  PROBLEM  PONAVLJANJA.  Isus  je  vjerojatno  u 
nekoliko prigoda istu stvar rekao drugim riječima.
3. SELEKTIVNOST GRAĐE. Pisci su obično odabrali od-
ređenu građu da bi iznijeli  željenu temu, ili  da bi nešto 
istaknuli. Možda spominju jednoga prosjaka od dvojice, ili 
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zapisuju  različite  dijelove Isusova govora kao što  bi  to 
mogla učiniti dva različita novinska lista. To naročito vrije-
di za događaj uskrsnuća. Biblijski pisci nisu zapisali sve 
što je Isus činio (vidi Iv 21,25). Evo nekih primjera:
a)  Matej  spominje  istjerivanje  zlih  duhova  iz  dvojice 
opsjednutih  ljudi,  a  u  Marku  se  spominje  samo jedan. 
Čini se da Marko želi  istaknuti osobni susret. Možda je 
onaj  kojeg  spominje  bio  poznatiji  i  bolje  zapamćen. 
Marko sažima i odabire na način koji bi danas bio nedo-
pustiv, ali koji je u ono vrijeme bio uobičajen. 
b) Čitamo da je Isus susreo Bartimeja na putu za Jerihon, 
dok se u drugom ulomku kaže da su se sreli na izlasku iz 
Jerihona. Jedan autor očito misli  na stari  grad, a drugi 
na novi grad, te su obojica u pravu. Kod takvih primjera, 
korisno je poznavanje zemljopisa.
Moramo, svakako, biti sigurni da su dva izvještaja uspo-
redna prije nego što stvorimo brzoplet zaključak. Jedan 
pisac spominje hranjenje samo 5.000 ljudi, dok drugi spo-
minje hranjenje 5.000 i 4.000 ljudi. Očito se radi o dva 
različita događaja, jer su 5.000 ljudi vjerojatno bili Židovi 
hodočasnici  (sudeći  po riječi  upotrijebljenoj  za torbu  ili 
košaru u koju su bili skupljeni ostaci), dok su 4.000 ljudi 
vjerojatno bili  pogani,  koji  su se poslužili  mnogo većim 
košarama, onima namijenjenima berbi grožđa.
4. PROBLEM KRONOLOŠKOG POKLAPANJA. Jasno je 
da sinoptici i Ivan upotrebljavaju dva različite kronološke 
sisteme.  Primjerice  Marko  koristi  rimski  sistem  (koji 
uračunava  dan  od  jutra  do  jutra),  dok  Ivan  koristi 
hebrejski sistem (od večera do večera). Kad Ivan piše 6 
sata, to bi značilo ili 06.00 ili 18.00 sata. Ovo bi objasnilo 
prividnu  kronološku  nesuglasnost  između  Markovog  i 
Ivanovog izvještaja pashalne večere. Ovo bi značilo da 
je, u Ivanovom evanđelju, samarijanka došla do zdenca u 
18.00 sata, sin kraljevogo činovnika bio izliječen u 19.00 
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sata, a Isus bio izveden do raspeća malo nakon 06.00 
sata.

E. NOVOZAVJETNA POZIVANJA NA STARI ZAVJET
I u Novom zavjetu ima navodnih nedosljednosti kad pisci, 
ili oni koji govore, spominju starozavjetne događaje.
1.  PROBLEM DRUGIH IMENA. U Mateju 1,9  Ozija se 
spominje kao Joatamov otac.  Ozijino drugo ime bilo je 
Azarja.
2.  PROBLEM KOMBINIRANIH CITATA. Je li  Matej  2,6 
iskrivljenje  Miheja  5,2?  Ne,  nije!  To  su  dva  citata  u 
jednom (Mih 5,2 + 2 Sam 5,2). Upućivanje na poznatijeg 
od dvojice  proroka  bilo  je  uobičajeno.  Postoje  i  drugi 
primjeri takvih kombiniranih citata (Mt 27,9-10 je spoj Zah 
11,12-13 + Jr 19,2,11 + 32,6-9 i Mk 1,2-3 u sebi spaja Iz 
40,3 + Mal 3,1).
3. PROBLEM RODOVSKOG NAZIVLJA. Matej 23,34-35 
podrazumijeva  da  je  Zaharija,  sin  Barahijin,  posljednji 
mučenik starozavjetnog razdoblja. On je bio sin Barahijin, 
ali i unuk Jojadin (2 Ljet 24,20-22). Izraz »sin« ne znači 
uvijek pravi neposredni sin. Jojada je spomenut kao otac 
(ustvari djed) zbog toga što je bio poznat i dostojan po-
štovanja.
4. PROBLEM PREDNOSTI:
a)  U Marku 2,26  kaže se  da  je  David  jeo  postavljene 
kruhove  u  vrijeme  velikoga  svećenika  Abijatara.  To 
vjerojatno znači da je Abijatar bio počasni veliki svećenik 
u to vrijeme. Pored toga, u vrijeme Davidove vladavine 
postao je mnogo poznatiji od Ahimeleka.
b) U Djelima 7,4 Stjepan kaže da Abraham nije ostavio 
Haran do smrti  svoga oca Teraha, ali  prema Postanku 
11,32 Terah je umro u svojoj 205.-toj godini. Prema za-
pisu u Postanku 11,26, Abraham nije rođen do Terahove 
70. godine, što je u proturječju s Postankom 12,4, gdje se 
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kaže da je Abraham imao 75 godina kad je preselio u 
Kanaan.  Međutim,  Postanak  11,26  govori  o  rođenju 
prvoga sina, a zatim nabraja sinove po važnosti. Haran 
je, ustvari, bio najstariji sin (budući da je prvi umro – Post 
11,28).
5. PROBLEM PODRAZUMIJEVANJA:
a) U Djelima 7,14 kaže se da je 75 ljudi otišlo s Jakovom 
u Egipat, dok se u masoretskom tekstu spominje 70 ljudi. 
Drugom broju dodano je 7 unučadi, a oduzeti su Jakov i 
njegova žena.
b) Djela 7,15-16: Je li Jakov bio pokopan u Hebronu ili u 
Šekemu?   U  Hebronu  (Post  50,13).  Djela  7,16   je, 
ustvari, kombiniranje dva izvještaja:
1. Jakov je bio pokopan u Hebronu (Post 49,24)
2. Josip (jedan iz patrijarha) je bio pokopan u Šekemu (Jš 
24,32).
c) U Djelima 7,16 Stjepan kaže da je Jakovljev dio zemlje 
kupio  Abraham.  To  je  još  primjer  kombiniranja  dva 
izvještaja:
1.  Abraham je  kupio  špilju  u  Hebronu  od  hetita  (Post 
23,16) gdje je bio poslije pokopan Jakov.
2. Jakov je kupio zemljište u Šekemu, koje je dao Josipu 
(Jš 24,32), gdje je bio pokopan Josip.
Značajno je, da ni u ovom niti u drugom slučaju židovske 
vođe nisu doveli u pitanje Stjepanove riječi.
6.  PROBLEM  PONAVLJANJA  OBEĆANJA.  U 
Galaćanima 3,17 Pavao kaže da je Mojsije primio Zakon 
samo 430 godina nakon obećanja danih Abrahamu. Čini 
se da je rješenje u tome što su ta obećanja ponovljena 
Izaku i  Jakovu. Pavao spominje razdoblje od kraja Po-
stanka do Izlaska, ili od 1876. do 1446. g.pr.Kr.
7.  PROBLEM  REČENIČNOG  ZNAKOVLJA 
(INTERPUNKCIJE).  Hebrejima  11,21  spominje  Jakova 
(Izraela)  kako  se  »oslonio  na vrh  svoga  štapa«,  dok 
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Knjiga Postanka 47,31 govori o tome da se naslonio na
krevet. Čini se da je u masoretskom tekstu došlo do po-
greške u samoglasniku i  da riječ u izvorniku glasi  »vrh 
svoga štapa«. LXX također ima riječ »štap«. Radi se o 
razlici između matte (štap) i mitta (krevet).

F. RJEŠENJA PROBLEMA TEKSTA I RUKOPISA
1)  PROBLEMI  TEKSTA  –  koji  prijevod ima  ispravna 
tumačenja – masoretski tekst ili Septuaginta?
a) Kada masoretski tekst i druga svjedočanstva daju isto 
tumačenje, treba ga prihvatiti.
b)  Na mjestima  gdje  postoji  odstupanje,  a  oba  se 
tumačenja čine prihvatljivim, masoretski tekst ima pred-
nost.
c) Na mjestima gdje masoretski tekst nema smisla, treba 
razmotriti ostale prijevode, poglavito ako se može otkriti 
uzrok pogreške.
d)  Tamo gdje ni  masoretski  tekst  niti  drugi  rukopisi  ne 
daju  zadovoljavajuće  tumačenje,  može  se  pribjeći 
ispravku.
e) Treba uzeti u obzir i prepisivača: radi uobičajene vrste 
grešaka?

2.  PROBLEMI  RUKOPISA  –  koji  rukopis  ima  najbolje 
tumačenje?
a) Starije tumačenje ima prednost pred novijim.
b) Teže tumačenje ima prednost.
c) Kraće tumačenje ima prednost.
d) Tumačenje koje najbolje objašnjava sve razlike.
e) Tumačenje koje ima najveću zemljopisnu potporu.
f)  Tumačenje  koje  se  u  najvećoj  mjeri  podudara  sa 
surječjem i autorstvom.
g)  Tumačenje koje ne odražava bilo kakvu doktrinarnu 
pristranost prepisivača.
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G. PRIGOVORI DOKTRINI NEPOGREŠIVOSTI PISMA
a. »Evangelisti polaze od a prioria. Predpostavljaju da je 
Pismo nepogrešivo i tada pokušaju naći razloge da bi to 
poduprijeli. Bolje je koristiti se s induktivnim pristupom.« 
Ustvari,  evanđeoski  pristup  je  pristup  navoda:  kako  bi 
sastavili  model koji  bi odgovarao činjenicama i  onda to 
provjerio. Štoviše, vjerovanje u nepogrešivost sigurno je 
provjereno u Svetom pismu. Držimo li se nepogrešivosti, 
jednostavno slijedimo primjer Isusa.
b. »Nepogrešivost pokriva samo izvorne rukopise. Ali mi 
ih ionako ne posjedujemo, tako da ta doktrina otpada.”
Izvorni tekst može se ponovno izraditi usporedbom raz-
ličitih rukopisa i drevnih prijevoda.
c.  »Apostoli  citiraju  Septuagintu  koja  sadržava  greške 
zbog prijevoda s  izvornog hebrejskog.«  To ne podraz-
umijeva da su apostoli  odobravali  potpuni prijevod. Oni 
su bili zadovoljni s onim što su citirali kao točan prijevod i 
time što su ti navodi donijeli shvaćanje svojstveno tekstu 
kojeg  su  naglašavali.  Ponekada starozavjetni  navodi  u 
NZ nisu isti. Često se radilo o slobodnom spajanju ili raz-
vijanju  teksta  korištenjem  egzegetske  fraze  (pod utje-
cajem  Duha  Svetoga).  Taj  kasniji  postupak  nazvan  je 
midraš pešer.
d.  »Znanost  je  »dokazala«  da  postoje  greške  i  pro-
turječnosti  u  tekstu.«  Postoje  različiti  ogranci  znanosti. 
Ovakva izjava često je temeljena na znanstvenoj teoriji 
(biologiji i fizici) koja je kasnije zamijenjena. 
Preostale teškoće proizlaze iz našega nesavršenog zna-
nja biblijskih jezika, običaja biblijskih autora, i pozadine.

V. KANONIČNOST

Uvod
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  Riječ »kanon« izvedena je od grčke riječi  kanon što je 
značilo »motka«. Iz tog se izraza razvilo značenje: motka 
za mjerenje. Kada se ta riječ upotrebljavala vezana na 
Pismo, imala je dva religijska značenja:

1) standard kojim se provjeravalo je li nešto nadahnuto ili 
nije,
2) skupina knjiga koje su prošle tu provjeru ili pregled. 
Dakle, kanon znači »skupina knjiga koje su mjerodavne 
za vjeru i ponašanje« i koji može se čitati u javnosti (tj. u 
hramu ili u sinagogi). 
U starozavjetnom vremenu, kanon je uvijek povezan sa 
Savezom. To je tekst koji određuje uvjete Saveza i koji je 
obavezan za narod.

A. STAROZAVJETNI KANON 
1. SASTAV I RASPORED

a. ZAKON (Tora)
Postanak (bëreshit)
Izlazak (šëmot)
Levitski zakonik (vajjikra)
Brojevi (bamidbar)
Ponovljeni zakon (dëvarim)

b. PROROCI (Nëvi”im)
i) Rani proroci: (nëviim-ha-rišonim)
Jošua (Jëhošua)
Suci ( šofëtim)
1 i 2 o Samuelu (šëmuel-alef/bet)
1 i 2 o Kraljevima (mëlahim-alef/bet)
ii) Kasniji proroci: (nëviim-ha-aharim)
Izaija (jëšaajahu)
Jeremija (jirmjahu)
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Ezekiel (jëhezkel)
12  manjih  proroka:  (hošea,  joel,  amos,  ovadja,  jona, 
miha, nahum, havakuk, cëfanja, hagaj, zëharja, malahi)

c. SPISI (këtuvim)
Psalmi (tëhilim)
Izreke (mišle)
Job (ijov)

Svitci (Megilot):
i) Pjesma nad pjesmama (šir-ha-širim)
ii) Ruta (rut)
iii) Tužaljke (ejha)
iv) Propovjednik (kohelet)
v) Estera (ester)

Daniel (danijel)
Ezra-Nehemija (ezra/nehemja)
1 i 2 Ljetopisa (Dnevnika) (divre-ha-jamim alef/bet)

2. PROVJERE KANONIČNOSTI.
  U osnovi su postojale tri provjere:

a.  Autorstvo.  Autor  je  morao biti  čovjek  priznata  pro-
ročkoga dara, potvrđen ispunjenjem proročanstva veza-
nih na budućnost.
Prema Židovskoj tradiciji (Baba Batra 14b), Mojsije je bio 
autor Petoknjižja (i Joba).
Jošua je bio autor knjige Jošue i posljednjih deset redaka 
Ponovljenog  zakona.  Samuel  je  bio  autor  sljedećih 
knjiga: Suci, 1 + 2 o Samuelu i Ruta.
Jeremija je bio autor sljedećih knjiga: 1 + 2 o Kraljevima, 
Jeremija i Tužaljke.
David je bio autor Psalama.
Salomon je bio autor sljedećih knjiga: Izreke, Pjesma nad 
pjesama, Propovjednik.
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Ezra je bio autor sljedećih knjiga: Ezra, Nehemija i 1 + 2 
Ljetopisa.
Autor knjige Estere je bio Mordokaj, čovjek s proročkim 
darom.
U nekim slučajevima (npr. 2 Samuelova, Psalmi), izraz 
»autor« možda znači da je piščevo ime povezano s tim 
dijelovima građe,  jer  je  po židovskom običaju  ime naj-
važnijeg pisca bilo povezano s cijelim odjeljkom. To je 
svakako posredan dokaz za kanoničnost drugih knjiga u 
odjeljku koje on sam nije bio napisao.
Možda ćeš reći  u svome srcu: »Kako ćemo raspoznati  
riječ koju Jahve nije izrekao?« Kad prorok govori u ime 
Jahve, pa to ne bude i riječ se ne ispuni, onda je to riječ 
koje Jahve nije kazao. U drskosti je taj prorok govorio.  
Nemoj od njega strahovati. (Pnz 18,21-22).

b.  Sadržaj.  Njegova učenja su se morala slagati  s već 
postojećim Pismom (posebno s Torom koja je bila temelj 
Izraelove vjere).
Ako se u tvojoj sredini pojavi kakav prorok ili čovjek sa 
snoviđenjima, pa ti iznese kakvo znamenje ili čudo i to se 
znamenuje ili čudo o kojem ti je govorio ispuni, i onda ti  
on rekne: Pođimo sad za drugim bogovima, kojih dosad 
ne poznaješ,  i  njima iskazujmo štovanje,  nemoj  slušati  
riječi toga proroka ni sne toga sanjača (Pnz 13,1-4)
Reknu li vam: Duhove pitajte i vrače koji šapću i mrmljaju  
–  Dakako,  narod mora  pitati  svoje  bogove i  za žive  u 
mrtvih  se  raspitivati!  –  Uza Zakon  (Tora)!  Uza svjedo-
čanstvo!  Tko  ne  rekne  tako,  zoru  neće  dočekati  (Iz 
8,19-20).

Primjer: Nema naznaka u Apokrifnim knjigama koja po-
tvrđuju  božansko podrijetlo…Judita  i  Tobija  sadrže  po-
vijesne,  kronološke  i  zemljopisne  pogreške.  Knjige 
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opravdavaju lažnost i prijevaru i čine spasenje ovisnim o 
zaslugama…Sirahova i knjiga Mudrosti ucjepljuju moral-
nost koja se temelji  na probitačnosti.  Mudrost poučava 
stvaranje svijeta iz već postojeće tvari (11,17). Sirahova 
knjiga  poučava  da  davanje  milostinje  stvara  pomirenje 
za grijehe (3,30). U Baruhu je rečeno da Bog čuje molitve 
umrlih (3,4). U 1 Makabejaca također postoje povijesne i 
zemljopisne greške.
c.  Samopotvrda.  Može se odrediti  prema načinu upo-
trebljavanja  tekstova,  poglavito  u  službama u  Hramu  i 
kasnije u  službama  u  sinagogama.  Određene  su  se 
knjige čitale (ili pjevale) za određenih svetkovina ili u spo-
men određenih događaja. To su bile knjige u koje žido-
vski vođe nikad nisu sumnjali. 
Tora je Mojsijevo djelo  i  bavi  se podrijetlom izraelskog 
naroda. Rani su proroci djelo Jošue, Samuela i Jeremije. 
Kasniji su proroci priznati mjerodavnima, naročito nakon 
što su se njihova proročanstva o progonstvima Izraela i 
Jude ostvarila.
  Dokazali  su se kanoničnima zbog uporabe u liturgiji. 
Izraelskim se kraljevima priznalo posjedovanje proročkog 
dara, osobito Davidu i kasnije Salomonu. Psalmi su se 
koristili  u hramskom bogoštovlju. Većinu Izreka napisao 
je Salomon. David je bio prorok. Ezra je vjerojatno na-
pisao knjigu Ezrinu i Nehemijinu, kao i 1 i 2 knjigu Lje-
topisa.  Podjela  spisa  poznatih  kao  Svitci,  dokazala  se 
kanonskom zbog načina uporabe: Pjesma nad pjesmama 
čitala  se  u  vrijeme  Pashe  (osim  što  ju  je  napisao 
Salomon),  Ruta  se  čitala  za Pedesetnicu,  Tužaljke  za 
proslavu uspomena na pad Jeruzalema (osim što su bile 
djelo  Jeremije),  Propovjednik  se  čitao  u  vrijeme 
blagdana Sjenica (pored toga što je bio djelo Salomona), 
Estera je čitana za blagdan Purim.
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3. RAZVOJ KANONA. Čini se da su u prikupljanju građe 
koja se smatrala kanonskom, postojale dvije velike struje:
a)  u  doba  Salomona i  Davida  (razdoblje  velikoga 
književnog stvaralaštva),
b) doba Ezre, tadašnjeg poglavara Sinedrija.
Ali čak i prije toga, Tora je očito bila prihvaćena kao na-
dahnuta Božja Riječ dana preko Mojsija,  korištena kao 
savjetnik u pitanjima vjere i prakse. Treba uzeti u obzir da 
je Tora bila spis Saveza i, kao takva, od najveće važnosti 
za naciju.
Neka knjiga Zakona bude na ustima tvojim: razmišljaj o 
njoj danju i noću, kako bi vjerno držao sve što je u njoj  
napisano: samo ćeš tada biti  sretan i  uspjet ćeš u po-
thvatima (Jošua 1,8).
Druga Kraljevima 23 također ima određenu zbirku knjiga 
poznatu  kao  Knjiga  Zakona koja  je  stvorila  osnovu  za 
vjersku obnovu u vrijeme Jozije, 621. g. pr.Kr.  Kralj po-
tom uzađe u Dom Jahvin s Judejcima, Jeruzalemcima,  
svećenicima  i  prorocima,  i  sa  svim  narodom,  od na-
jmanjega  do najvećega.  I  pročita  im  sve  riječi  Knjige 
Saveza koja je nađena u Domu Jahvinu. Kralj, stojeći na 
svomu  mjestu,  obnovi  pred Jahvom  Savez… (2  Kr 
23,2-3)
Sljedeća važna etapa ostvarena je kada je 458. g.pr.Kr. 
Ezra došao u Jeruzalem i preuzeo brigu oko vjerskih po-
slova. Osnova njegove obnove bila je Tora.
Tada se skupi sav narod kao jedan čovjek na trg koji je  
pred Vodenim vratima.  Rekoše književniku Ezri  da do-
nese  knjigu  Mojsijeva  zakona što  ga  je  Jahve  dao 
Izraelu. I prvoga dana sedmoga mjeseca svećenik Ezra 
donese Zakon pred zbor ljudi, žena i sviju koji su bili spo-
sobni  da  ga  razumiju.  Na trgu  koji  je  pred Vodenim 
vratima počeo je  čitati  knjigu,  od ranoga jutra  do pod-
neva, pred ljudima, ženama i pred onima koji su bili zreli.  

62



Sav je narod pozorno slušao knjigu Zakona (Neh 8,1-3).
  Kad su se nekoliko godina kasnije Samarijanci odvojili 
od zajednice i otišli, jedina knjiga koju su ponijeli sa sob-
om bila je Tora. Prema Ireneju i kasnije Eliji  Levitskom 
(1538.), Ezra je sabrao Pisma i podijelio ih u tri dijela: Za-
kon, Proroke i Spise. Oko godine 200. prije Krista, apo-
krifna knjiga Sirahova spominje Zakon, Proroke i Ostale 
knjige. Čini se da je kanon završen s 1 i 2 knjigom Ljeto-
pisa, koje je napisao Ezra i koje zaokružuju Stari zavjet, 
iščekujući Novi zavjet.
Mnoge su nam i velike darove darovali Zakon, Proroci i  
ostali Pisci koji su slijedili iza njih (Knjiga Sirahova 1,1).
  Septuaginta (grčki prijevod hebrejske Biblije) potječe iz 
3.  st.  prije Krista  i  sadrži  sve  knjige  starozavjetnog 
kanona. Filon Aleksandrijski, rođen oko 20. godine prije
Krista,  navodio  je  iz  gotovo  svih  starozavjetnih  knjiga, 
međutim,  nikad  iz  apokrifnih.  Ima dokaza o  postojanju 
kanona u 1 i 2 Makabejcima. Postoje aluzije na Daniela i 
Psalme,  knjige koje  se spominje  kao kanonske.  Knjiga 
spominje  Nehemiju  i  Judu  Makabejca  kao  skupljače 
svetih knjiga.
   Novi  zavjet  sadržava  navode  gotovo  iz  svih  knjiga 
starozavjetnog kanona, ali ne i iz apokrifa. Novozavjetni 
pisci, upotrebljavajući izraze kao što su: »Sveto Pismo«, 
»Zakon Mojsijev«,  »Proroci«,  »Psalmi«,  očito  su  mislili 
na određene zbirke  knjiga  koje  su  sačinjavale  dijelove 
starozavjetnog kanona (Lk 24,27-44; 2 Tim 3,15).
I  poče  od Mojsija  te,  slijedeći  sve  proroke,  protumači 
(Isus)  im što se na njega odnosilo u svim Pismima  (Lk 
24,27).
  Ulomci svih knjiga starozavjetnog kanona, osim Estere, 
nađeni su u Kumranskim spiljama. Židovski povjesničar 
Josip,  mlađi  Pavlov  suvremenik,  govori  o  kanonu 
sastavljenog  od 22  knjige,  koje  pokrivaju  razdoblje  od 
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Mojsija do Artakserksa i koje su »svete« (ako ih čovjek 
dodirne, dovode ga u stanje obredne čistoće). Od tih 22 
knjige, 5 spada u Zakon, 8 u Proroke i 11 u Spise. Pored 
toga, Ruta + Suci, i Jeremija + Tužaljke, bile su smatrane 
jednom knjigom.  On stoga podrazumijeva  da  je  kanon 
zaključen u  doba Artakserksa (to  jest  u  vrijeme Ezre). 
Izvještava da Židovi nemaju »bezbroj nepovezanih, pro-
turječnih knjiga«, već da imaju samo 22 knjige, koje obu-
hvaćaju  zapise  iz  svih  vremena i  koje  se  s  pravom 
smatraju božanskima. Oko 90. godine nakon Krista, od-
ržan  je  koncil  u  Jamniji.  Jamnija  je  postala  veliko  ra-
binsko  središte  nakon  razorenja  Jeruzalema. 
Raspravljalo  se  o  kanonu Staroga zavjeta,  jer  su  neki 
Židovi sumnjali u kanoničnost dviju knjiga: Propovjednika 
i Pjesme nad pjesmama. Tu je sumnju, po svemu sudeći, 
koncil  odbacio  i  prevladalo  je  mišljenje  većine.  Osim 
toga,  čini  se  da  su  neki  Židovi  pokušali  preporučiti 
uključivanje varijante Evanđelja po Mateju, ali taj pokušaj 
nije bio  priznat.  Drugim  riječima,  Jamnijski  koncil  nije
utemeljio židovski starozavjetni kanon – samo je potvrdio 
odluke koje su bile donesene u Ezrino vrijeme.

4. APOKRIFI. Važno je primijetiti da se ovaj izraz odnosi 
na SZ. Riječ znači »sakrivene« knjige, jer nisu bile na-
mijenjene javnom čitanju u sinagogi. Nisu se smjele čitati 
javno jer nisu bile dio židovskoga starozavjetnog kanona. 
Mogle  su  se,  međutim,  upotrebljavati  za osobno  pro-
učavanje i  izgradnju.  Nema nikakva dokaza da su bile 
uključene u starozavjetni kanon, jer očito nikad nisu za-
dovoljile  provjere  tražene  kod kanonskih  knjiga.  Naziv 
apokrifne knjige obuhvaća:
a)  određene  dodatke  kanonskim  knjigama  koji  se  po-
javljuju  u  Septuaginti  (Esteri,  Danielu,  Jeremiji  i  Knjizi 
Ljetopisa). 
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b)  samostalne  knjige  koje  su  do nas  došle  u  grčkom 
prijevodu. Ima ih devet: Ezdra 1 i 2, Tobija, Judita, Baruh, 
Knjiga Sirahova, Knjiga Mudrosti, Makabejcima 1 i 2.
Očito je bilo pokušaja da ih se uvrsti, ili barem neke od 
njih,  u kanon za vrijeme jamnijskog koncila 90. godine 
nakon Krista, ali ta je ideja oštro odbačena. Unatoč tome, 
te  su  knjige  rimokatolička  i  (u  stanovitoj  mjeri) 
pravoslavna crkva prihvatile kao kanonske. Ovaj stav se 
utvrdio  na Tridentskom  koncilu  1546.g.,  odnosno  na
Jeruzalemskom sinodu 1672. g., na kojem su pravoslavci 
prihvatili  4  apokrifne  knjige:  Judita,  Tobija,  knjiga 
Mudrosti  i  knjiga  Sirahova.  To  nema  nikakve  veze  sa 
židovskim stavom u odnosu na starozavjetni kanon, koji 
je uvijek bio potpuno dosljedan, već prije odražava opće 
zastranjenje  spomenutih  kršćanskih  crkava  u  razdoblju 
nakon apostola. Ideja da je Jamnijski koncil iz židovskog 
kanona isključio apokrifne knjige zato da ljuti kršćanina, 
potpuno je neprihvatljiva. To su zastranjenje ispravili re-
formatori  koji  su  se  vratili  židovskom  shvaćanju  rane 
crkve (koliko možemo suditi po njihovim zapisima).
  Ali  odakle  rimokatoličkoj  i  (u  stanovitoj  mjeri) 
pravoslavnoj crkvi  ideja da apokrife prihvate kao knjige 
starozavjetnog  kanona?  Raskid  sa  židovstvom  i  svime 
što je židovsko potkraj prvog stoljeća, doveo je do nepo-
znavanja semitskih jezika i zaboravljanja popisa. Raspo-
red knjiga bio je preuređen prema načelima koja su se 
razlikovala od izvornih židovskih načela, pa se javila opća 
sumnja o točnost kanona Staroga zavjeta. Dodatni činitelj 
bila je raširenost Septuaginte u ranoj Crkvi.
  Budući  da  su  neki  pisci  Novoga  zavjeta  citirali 
Septuagintu, neki tvrde da su i druge knjige iz te zbirke 
također bile prihvaćene kao kanonske. Međutim, to nije 
tako.  Naime,  nikad  nije pronađena nijedna židovska 
varijanta  Septuaginte  s  apokrifima.  Svako  (kršćansko) 
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izdanje Septuaginte ima različitu zbirku apokrifnih knjiga. 
Kad  su  Židovi  iz  Aleksandrije prihvatili  Akvilinu  grčku 
varijantu (kao nadomjestak za Septuagintu), isključili  su 
sve apokrifne knjige. Isto tako, kaže se da su crkveni oci 
citirali apokrifne knjige, i prema tome, smatrali ih kanon-
skima.  Tome  se  suprotstavlja  činjenica  da  su  to  činili 
samo neki crkveni oci. Jeronim, koji je živio u Palestini, 
oštro  je  odbio  mogućnost  pripadanja  apokrifnih  knjiga 
kanonu. Augustin je bio nedosljedan u svom stavu prema 
apokrifima, što je dalo povoda kasnijim pogrešnim shva-
ćanjima, jer je srednjovjekovna crkva Augustina prihvatila 
gotovo  kao  apostola.  Atanazije,  koji  je  u  doktrinarnim 
raspravama imao važniju ulogu od Augustina, odlučno je 
odbio pripajanje apokrifa kanonu.
  Danas i rimokatolička i pravoslavna crkva tvrde da se 
apokrifi pojavljuju u većini starih prijevoda (u prijevodima 
osim masoretskoga teksta). Međutim, kao protučinjenica 
mora se iznijeti  da ih ni  aramejski  Targumi,  niti  sirijska 
Pešita  ne  sadrže  i  ne  citiraju.  Jeronim,  koji  je  preveo 
Bibliju  na latinski,  tvrdio  je  da  je  jedino hebrejsko-
palestinski kanon mjerodavan za pitanja vjere i doktrine. 
Ustvari,  jedini  prijevod koji  uključuje apokrifne knjige je 
grčka Septuaginta i  prijevodi temeljeni  na njoj.  Čak i  u 
slučaju  Septuaginte,  neke  su  apokrifne  knjige  bile  pri-
hvaćene od tih  dviju  crkava,  a  neke nisu.  Pored toga, 
nipošto nije točno da su Židovi  iz Aleksandrije (gdje je 
Septuaginta bila napravljena), priznali knjige koje su pre-
veli kao kanonske. One su se samo, da tako kažemo, na-
šle unutar istih korica. Istaknuti Židov iz Aleksandrije, po 
imenu Filon (20. pr. Kr. – 50. po. Kr), kojem je materinji 
jezik  bio  grčki,  nikada  ne  citira  iz  apokrifnih  knjiga. 
Moguće  je,  naravno,  da  su  neki  Židovi  tog  područja 
prihvatili veći kanon, a neki nisu, ali za to nema dokaza. 
Najvjerojatnije je da su židovski prevoditelji Septuaginte 
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pod istim koricama izdali i kanonske knjige i one koje su 
smatrali vrijednima za izgrađivanje, ali ne mjerodavnima 
za vjeru ili nepogrešivima.

Razvoj prihvaćanja apokrifa kao »drugog kanona«.
  Treći  koncil  u Kartagi,  izjednačio je SZ s apokrifima. 
Sljedeći kartaški koncil zatražio je od Bonifacija iz Rima 
da potpisom ozakoni ove odluke. Papa Gelazije izdao je 
listu koja je uključivala starozavjetne apokrife, no još je 
uvijek  postojala  podjela  između  Jeronimovog  i  Augu-
stinovog kanona. Papa Eugenije IV. na koncilu u Firenci, 
sve knjige u Latinskoj Bibliji proglašava nadahnutima.
  Luther je smjestio apokrife između SZ i NZ. KJV je bila 
prva  varijanta  koja  je  izostavila  sve  apokrife.  Prvi 
Vatikanski koncil potvrdio je odluku Tridentskog koncila i 
tako kanonizirao tradiciju.  Britansko Biblijsko društvo je 
izostavila  apokrife  u  svom  misijskom  izdanju  Biblije iz 
1825.,  tvrdeći  da pogani  trebaju čitati  samo nadahnuto 
Pismo.

U prihvaćanju ili odbijanju apokrifa, odlučujuće mora 
biti sljedeće:
a)  Palestinski  kanon je  odražavao mišljenje  središnjice 
židovske  ortodoksije.  Židovi  iz  Palestine  nikada nisu  u 
svoj kanon uključili apokrifne knjige.
b) Osobno Isusovo mišljenje, koji ne samo da je prihvatio 
granice palestinskog kanona, već je odbio citirati iz apo-
krifa. Isus spominje dva mučenika, Abela iz Postanka 4,8 
i Zahariju iz 2 Knjige Ljetopisa 24,20-22. Dakle, osvrt na 
mučenike,  od prvoga  do posljednjeg,  osniva  se  na
kronološkom rasporedu palestinskog kanona.  Isus daje 
opsežan  pregled  povijesnog  razdoblja  prekrivenog 
čitavim starozavjetnim kanonom.
c)  Stav  rane Crkve,  sadržan u novozavjetnim spisima, 
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gdje nema citata iz apokrifa. Za Isusa, palestinskog Žido-
va,  mjerodavne su bile knjige palestinskog kanona (Mt 
23,35, Lk 11,51). 
5.  PSEUDOEPIGRAFI.  Ovaj  se pojam odnosi  na žido-
vske spise koji se ne nalaze ni u kanonu niti u apokrifima. 
Kao takvi,  nevažni su za razmatranje kanona. Većinom 
su pisani  pod pseudonimima. Korisni  su utoliko što  su 
rasvijetlili međuzavjetno razdoblje. 
Podijeljeni su u dvije skupine:
a.  Palestinska  skupina uključuje  sljedeće  naslove: 
Salomonovi psalmi, Jošuini psalmi, Zavjet dvanaestorice 
patrijarha,  Knjiga  jubileja,  Jobov  zavjet,  Izaijino  muče-
ništvo,  knjiga  Enohova,  Otkrivenje  tjedana,  2  Knjiga 
Enohova,  Uzasašće  Mojsijevo,  Ezrino  otkrivenje, 
Baruhovo otkrivenje.
b.  Židovsko-helenistička skupina uključuje:  Aristejevo 
pismo, Sibilska proročanstva, 3. knjige o Makabejcima, 4. 
knjiga o Makabejcima.

B. NOVOZAVJETNI KANON
1. SASTAV I RASPORED NOVOGA ZAVJETA
Po uzoru na SZ, prvi dio NZ-a ima Petoknjižje kao temelj 
(Evanđelje + Djela Apostolska), koja brojem knjiga, dakle 
5, odgovara broju knjiga Tore. Djela apostolska mogu se 
zvati  Evanđelje  Svetoga  Duha,  koji  nastavlja  Kristovo 
djelo. Ova knjiga opisuje napredovanje Evanđelja od Ga-
lileje do Jeruzalema, a zatim od Jeruzalema do Rima, do-
kazujući da je Evanđelje propovijedano po cijelome svije-
tu. Tako kršćanska Tora zauzima središnje mjesto među 
22  knjige  SZ-a  (po židovskoj  podjeli),  a  nastavak  22 
novozavjetne knjige čine 4 Evanđelja i Djela apostolska. 
Ovo čini sveukupno 49 svetih knjiga (7 x 7).
  Poslanice se dijele na 7 općih »židovskih« poslanica 
(Jakov,  1+2 Petrova,  1,2,3  Ivanova  i  Juda),  te  14  po-
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slanica apostola Pavla, misionara nežidova.
  Novozavjetni  kanon  ima  također  jednu  apokaliptičnu 
knjigu koja odgovara Danielu, a to je knjiga Otkrivenja. 

4 EVANĐELJA + DJELA APOSTOLSKA (PETOKNJIGA):
po Mateju, po Marku (Petru), po Luki (Pavlu), po Ivanu i 
Djela apostolska (po Luki – drugi dio)
7 OPĆIH POSLANICA
Jakovljeva, Prva Petrova, Druga Petrova, Prva Ivanova, 
Druga Ivanova, Treća Ivanova, Judina poslanica
14 PAVLOVIH POSLANICA 
Rimljanima,  Prva  Korinćanima,  Druga  Korinćanima, 
Galaćanima,  Efežanima,  Filipljanima,  Kološanima,  Prva 
Solunjanima, Druga Solunjanima, Prva Timoteju, Druga 
Timoteju, Titu, Filemonu, Hebrejima.
1 APOKALIPSA - Otkrivenje

2. USPOSTAVLJENJE KANONA: Kanon Novoga zavjeta 
postavili su vjerojatno apostoli: apostol Ivan (i njegovi po-
magači), završno su ga dotjerali, naslijedivši pisma nakon 
Petrove smrti  u Rimu. U tom smislu, taj  je kanon Ezra 
novoga doba.  To se  može vidjeti  iz  izvornoga poretka 
knjiga koji  je tipično židovski.  Od autora, dvojica su bili 
Isusova  braća  (prema  tome  Davidovog  roda):  Jakov  i 
Juda, Ivan je bio iz aronovskog svećenstva,  a Petar iz 
Šimunovog plemena. Pavao je bio jedini iz Benjaminovog 
plemena –  najnevažniji.  Pavao  je,  donekle,  posrednik 
između Izraela i neznabožaca. Zato ne iznenađuje što je 
jedna od glavnih  Pavlovih  tema:  pomirenje  Židova  i 
neznabožaca u okviru Crkve.
 –  Ivanova  apokalipsa,  bitno  najistaknutija,  dolazi  po-
sljednja.
 –  Ustvari,  nakon  Petrove  i  Pavlove  smrti,  središte 
kršćanstva premjestio se u Efez, gdje je živio i poučavao 
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posljednji  apostol.  To znači  da je  kanon vjerojatno za-
vršen  negdje  krajem  prvoga  stoljeća  kad  je  židovska 
crkva nestala sa scene.

3. PRIZNAVANJE KANONA: Većina novozavjetnih knjiga 
bila je citirana od postapostolskih otaca kao autoritativna 
i kanonska. Prvi popis novozavjetnih knjiga pojavio se u 
drugoj  polovini  drugoga stoljeća. Ovo je bila posljedica 
nužnog razjašnjenja granica kanona, uzevši u obzir iza-
zove  Marciona (koji  ga  je  želio  skratiti),  te  Montana  i 
gnostika  (koji  su  ga  željeli  proširiti).  U  sljedeća  dva 
stoljeća, rasprava je bila usredotočena na neke sporne 
knjige.  Naime,  za neke  stranke  u  crkvi,  postojala  je 
dvojba, jesu li autori tih knjiga apostoli, ili ne (Hebrejima, 
2  Petrova  i  Otkrivenje).  Nije bilo  postignuto  potpuno 
suglasje: većina crkava je vjerovala da su sve knjige bile 
kanoničke, dok su neke u to sumnjale. Ova rasprava nije 
doprinjela uspostavi novozavjetnog kanona (kao što nije 
ni jamnijski koncil uspostavio starozavjetni kanon). To su 
vjerojatno  odlučili  apostoli  (a  posebno  apostol  Ivan  u 
Efezu). U oba slučaja, rasprava je bila nepotrebna, čak i 
štetna.
Pogledajmo razvoj ovih rasprava. 
a. Muratorijev kanon, 170. g. poslije Krista. Obuhvaćao 
je popis knjiga, u Rimu prihvaćenih kao kanonske. Prob-
lem je u tome što je spis nepotpun i oštećen na početku i 
na kraju.  Ne  spominje  se,  na primjer,  Jakovljeva  po-
slanica, Poslanica Hebrejima, 1 i 2 Petrova, te jedna od 
Ivanovih  poslanica.  Sve  su  druge novozavjetne  knjige, 
bilo  neposredno  ili  posredno,  spomenute.  Međutim 
uključena je još jedna knjiga, i to Petrovo otkrivenje, iako 
je izravno spomenuto da neki kršćani nisu željeli  njeno 
čitanje u Crkvi.
b. Origen – prva polovica trećeg stoljeća – bio je krajnje 
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zainteresiran za sva intelektualna pitanja, naročito za raz-
ličite tekstove i prijevode. On ima mnogo toga reći o pro-
blemu kanona. Kaže da su neke knjige još uvijek upitne 
(Poslanica Hebrejima,  Jakovljeva  poslanica,  Judina po-
slanica, 2 Petrova te 2 i 3 Ivanova), iako, prema njegovim 
riječima,  on  osobno  nema  sumnji  vezanih  na prve  tri 
knjige.
c. Euzebije – 316. g. poslije Krista – posebno je govorio 
o  knjigama  koje  je  spominjao  Origen  i  potvrdio  da  u 
njegovo vrijeme nije bilo sumnji o Poslanici Hebrejima, te 
da je većina kršćana prihvatila i ostale knjige.
d.  Atanazije – 367 g. poslije Krista – spominje »sveta i 
nadahnuta  Pisma koja  su  potpuno  dostatna za navije-
štanje istine«. Njegov popis točno obuhvaća knjige koje 
imamo u našem novozavjetnom kanonu.
e.  Treći sabor u Kartagi –  397. g. poslije Krista – na 
kojem se  raspravljalo  o  knjigama Novoga  zavjeta.  Za-
bilježeno  je  da  je  postignuta  potpuna suglasnost. 
Sudionici  su  naredili  da  se  nikakve  druge  knjige  osim 
onih priznatih kao kanonske, ne smiju službeno čitati  u 
crkvama.
  Jeronimov prijevod (latinska Vulgata),  koji  se pojavio 
istovremeno  kad  su  dva  crkvena sabora  odlučivala  o 
sadržaju kanona, važan je svjedok kanonu koji sadrži isti 
broj knjiga kao i današnja Biblija.
f.  Reformatori.  U reformaciji,  svaka je  crkvena praksa 
bila podređena pažljivu ispitivanju i procjeni, pa je tako i 
pitanje kanona bilo razmotreno. Luther je bio sumnjičav 
prema Jakovljevoj  i  Judinoj  poslanici,  a  Zwingli  prema 
Poslanici Hebrejima. Luther je o Jakovljevoj poslanici na-
pisao: »…ali moje je mišljenje da je nije mogao napisati  
apostol. Stoga je ne mogu svrstati među zakonite glavne 
knjige.« O Judinoj je poslanici napisao: »Nitko ne može  
poreći  da  je  izvadak  ili  kopija  druge  poslanice  svetog 
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Petra (tj. 2 Petrova)…tu je poslanicu nepotrebno smjestiti  
među glavne knjige koje su temelj vjere.« Opasnost tih 
neosnovanih sumnji očita je; kao rezultat, luteranizam je 
razvio kritičniji pristup Bibliji, koji je doveo do navale viših 
kritika u devetnaestom stoljeću u Njemačkoj. Tyndale je, 
međutim, Englesku poštedio od skretanja u takvu kritiku 
jer nije imao takvih dvojbi. Protivno svom njemačkom ko-
legi, Tyndale nije ukazivao da bi se neke novozavjetne 
knjige trebale vrednovati više od ostalih. U svakom slu-
čaju, nakon reformacije je prevladao umjereniji stav, i po-
tpuno  prihvaćanje  nadahnuća  i  autoriteta  svake  knjige 
našega Novoga zavjeta, što nikada nije bilo dovedeno u 
pitanje.

4.  PROVJERE KANONIČNOSTI:  U ranoj  Crkvi  izgleda 
da su se primjenjivala tri testa. Ti se testovi nameću i iz 
proučavanja Novoga zavjeta; oni nisu proizvoljni, oni su 
nametnuti izvana.
a.  Apostolstvo.  Je  li  autor  knjige  apostol?  To  je  bio 
vanjski  test.  Je  li  knjigu  napisao jedan od apostola,  ili 
netko  tijesno  povezan  s  apostolskim  krugom,  tj.  je  li 
njegov rad priznat od apostola,  te je li  njihova doktrina 
bila za njega mjerodavna? Ako je tako, postojala je bliska 
veza s osobnim autoritetom Isusa, koji je te ljude (apo-
stole), postavio zbog podučavanja Njegove Crkve.
Po konzervativnoj procjeni autorstva, šest knjiga, u na-
južem  smislu,  ne  pripadaju  apostolima:  Evanđelje  po 
Marku,  Evanđelje  po Luki,  Djela  apostolska,  Poslanica 
Hebrejima  (ako  se  ne  prihvaća  Pavlovo  autorstvo), 
Jakovljeva  poslanica  i  Judina poslanica  (ako  ih  ne 
ubrajamo među apostole).
Rana Crkva nije imala nikakvih sumnji u vezi s prve tri 
knjige.  U tim knjigama vidljivo  je  da se autori  potpuno 
oslanjaju  na apostolsku  tradiciju  (Lk  1,1-4;  Heb  2,3-4; 
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Juda 17).  Luka  je  napisao i  Djela  apostolska,  po svoj 
prilici na istoj osnovi kao i Evanđelje po Luki.
Budući da su mnogi pokušali srediti pripovijedanje o do-
gađajima što su se dogodili među nama, kako su nam ih 
predali oni koji su od početka bili očevici i sluge Riječi (tj. 
apostoli),  učini se i meni dobro, da ih napišem po redu 
(Luka 1,1-3)
…(spasenje).  Ovo  je  Gospod počeo  propovijedati,  a 
utvrdili za nas oni koji su čuli (tj. apostoli) (Heb 2,1-3)
A vi se, ljubljeni, sjećajte proročanstava apostola našega 
Gospodina Isusa Krista (Jd 17).
  Snažna i pouzdana predaja svjedoči da je Petar stajao 
iza Markova evanđelja, posluživši mu kao izvor podataka 
(Papije,  Euzebije Historia  Ecclesiastica  3,39, 
Antimarcionitski Prolog,  Ireneje  Adv.  Haer.  3,1,1).  U 
Djelima  apostolskim  vidimo  Jakovljevu  tijesnu  poveza-
nost s apostolskom družinom. Štoviše, pažljivo ispitivanje 
knjiga pokazuje njihov potpuno suglasje s apostolskom 
doktrinom,  danom u  knjigama koje  su  napisali  osobno 
apostoli. Osim toga, rana je Crkva u određivanju povije-
snih  dokaza o  apostolskom  autorstvu  knjiga,  bila  u 
boljem položaju od nas. 
b.  Vjerodostojnost.  Je li  većina crkava uvijek priznala 
ove knjige kao kanonične? 
c.  Sklad  s  ostalim  kanonskim  pismima:  knjiga  se 
morala usuglasiti s ostalim kanonskim pismima. 
Primjer:  Čak  i  ta  pisanja,  za koja  se  neko  vrijeme 
smatralo da se moraju uvrstiti u kanon, sadrže doktrina-
rna učenja  suprotna ostatku  Svetog  pisma.  Hermin 
Pastir,  na primjer,  poučava »potrebitost  za pokorom« i 
»mogućnost«  oproštenja  grijeha  (tj.  otpada)  barem 
jedanput  nakon  krštenja«  …  Čini  se,  da  autor  po-
istovjećuje Duha Svetog sa Sinom Božjim prije inkarna-
cije, i da drži da je Trojstvo počelo postojati tek nakon što 
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je Kristova ljudskost otišla u nebo.

5. KNJIGE KOJE NISU UKLJUČENE U NOVOZAVJETNI 
KANON: Mogu se svrstati u dvije grupe:
a.  One  za koje  se  postavio  zahtjev  uključivanja  u 
kanon, ali je odbijen. Salomonova »Mudrost«, Petrovo 
»Otkrivenje«, Hermin »Pastir«, Pavlova »Djela«, Barna-
bina »Poslanica«,  Didahe,  »Evanđelje«  po Hebrejima. 
Jedino su Hermin »Pastir« i  Didahe bile dozvoljene za 
privatno čitanje.
b.  Knjige  koje  su  otpočetka  smatrane  potpuno 
heretičkima i  za koje se nikada nije postavljalo pitanje 
hoće li ući u kanon: gnostički spisi, Tomino evanđelje, Fi-
lipovo evanđelje,  Evanđelje  istine,  Evanđelje  Egipćana, 
Marijino evanđelje.

C. KONAČNOST KANONA

1.  STARI  ZAVJET  IMA  SVOJSTVO  NEZA-
KLJUČENOSTI: On u sebi sadrži iskaz da je nepotpun, 
što pokazuje na nekoliko mjesta: u 89.-tom psalmu, na 
primjer,  vidimo  zbunjenost  psalmiste  koji  ne  vidi  ispu-
njenje obećanja; ono je nađeno samo u Novom zavjetu 
koji  označava početak ispunjenja.  Također,  ima mnogo 
pitanja postavljenih u Knjizi o Jobu na koja nije dan od-
govor u Starom zavjetu; odgovor se nalazi u Kristovoj ob-
javi u Novom zavjetu.

2.  NOVI  ZAVJET  KAO  ISPUNJENJE  STAROGA  ZA-
VJETA.  To  je  točno  jer  je  sve  povezano  s  Mesijom i 
Njegovom službom. Prva etapa je završena, ali druga tek 
očekuje ispunjenje jer Izrael nije Crkva.

3.  KONAČNOST  OBJAVE.  Objava  doživljava  svoj 
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vrhunac u Mesiji; u prispodobi u 12. poglavlju Evanđelja 
po Marku, Isus podsjeća učenike na mnoge sluge koje je 
poslao Gospodar, a onda je konačno poslao svoga Sina. 
Treći redak Judine poslanice govori o »vjeri koja je jedan-
put zauvijek predana svetima«. Ista riječ, »jedanput za-
uvijek«  (hapax)  često  je  upotrijebljena u  Poslanici 
Hebrejima da bi označila Kristov rad. (vidi  također Rim 
6,10, Iv 16,13). Ako je to točno, ne možemo prihvatiti raz-
ličite teorije koje tvrde da je bilo još koje otkrivenje.

D. NEKANONSKA LITERATURA U PISMU

1. U STAROM ZAVJETU. U Starom se zavjetu spominje 
nekoliko  nekanonskih  knjiga  (2  knjiga  Ljetopisa  9,29; 
12,15; 13,22;  28,26; 35,4),  ali  te  se knjige zapravo ne 
citiraju.  Vjerojatno  su  spomenute  kao  povijesne  knjige 
kojima se mogu koristiti svi koji su zainteresirani za po-
vijesne detalje. Puko spominjanje knjige ne podrazumije-
va da je kanonska. Međutim, na drugom mjestu očiti su 
citati  iz  dviju  poetskih  knjiga:  Knjige  Jašerove  i  Knjige 
ratova Gospodnjih  (Br  21,14,  Još  10,13,  2  Sam 1,18). 
Moguće je da su to bile nadahnute pjesme koje su prvo 
našle  mjesto  u  običnim  knjigama  pjesama,  i  koje  su 
kasnije uzete od strane pisaca kanona te  tako postale 
Pismo.

2. U NOVOM ZAVJETU. Nema neposrednoga citiranja iz 
apokrifa, ali ima aluzija (Heb 11,36-8) koje podrazumije-
vaju da se linija vjere protezala i u međuzavjetno razdob-
lje,  čak  i  kad  to  nije slučaj  s  objavom.  Postoje  citati  i 
aluzije na Knjigu Enohovu (2 Pt 2,4, Jd 6,14), ali ta knjiga 
nije bila čak ni među apokrifima. Postoji sličan citat u Judi 
14.  Moguće je  da Juda citira  iz  Knjige Enohove,  ili  da 
Enoh citira iz Knjige Judine (iako to sigurno nije slučaj). 
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Također je moguće da su se obojica, i Juda i Enoh, služili 
istim  usmenim  izvorom  temeljenim  na onom  što  je 
govorio Enoh. Kako god bilo, mora se naglasiti da citat iz 
knjige ne čini ostatak knjige nadahnutom.
Ima također aluzija i citata iz poganskih djela: jer – kako 
su to rekli i neki vaši pjesnici – od njega potječemo (citat 
od Fainomena /Aratusa iz Cilicije) (Dj 17,28)
Vi govorite:  »jedimo i  pijmo jer  sutra  umiremo!”(citat  iz 
Tais/Menandera). Nemojte se varati! (1 Kor 15,33).
Reče  jedan  od njih (Epimenidi  iz  Knossosa),  njihov 
vlastiti  prorok  »Krećani  su  uvijek  lažljivi,  zle  živine,  
besposleni trbusi« (Tit 1,12)
  Mi smo se opredijelili za potpunu istinu Pisma, ali ne i 
za ideju  da  nijedna druga  knjiga  ne  sadrži  istinu,  čak 
istinu o Bogu. Stoga, nema razloga zašto Sveti Duh ne bi 
upotrijebio  druga djela,  pa  čak  i  poganska,  da  objasni 
duhovnu  istinu.  Pavao citiranjem poganskih  autora  po-
kazuje da su čak i pogani uhvatili  tračak istine koju on 
sada u svoj potpunosti naviješta u Evanđelju.

VI. TEKST STAROGA ZAVJETA

A. HEBREJSKI TEKST STAROGA ZAVJETA
Prema židovskoj tradiciji, Ezra nije samo uredio Stari za-
vjet  i  zaključio  kanon,  nego  je  bio  odgovoran  i  za
ustanovljenje mjerodavnog teksta Staroga zavjeta. Dana-
s se taj tekst naziva masoretski tekst, a prenosili su ga 
od Ezrinog  vremena pisari  koji  su  bili  prepisivači  i 
čuvatelji  teksta.  Zvali  su se  Soferim (grupa prepisivača 
kojima je osobno Ezra bio voditelj) od 5. do 3. stoljeća 
prije Krista, pa Zugot (od 2. do 1. stoljeća prije Krista), te 
Tanaim do 3. st. poslije Krista. Od 200. do 500. godine, 
isti su prepisivači izdali Talmud, koji je sadržavao tradiciju 
starih  i  komentar  biblijskog  teksta.  Tekst  prenošen  od 
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vremena prvih  prepisivača  bio  je  bez  samoglasnika. 
Samoglasnici su se prenosili jedino usmenom predajom. 
Stavljanje  samoglasnika  u  tekst  bio  je  rad  masoreta 
(500.-900.  g.  poslije Krista),  koji  su  to  činili  pomoću 
sustava točkica i crtica napisanih iznad i ispod crte, a te-
meljili su se na usmenoj predaji (masora). Djelovali su u 
Tiberijadi  i  Babilonu.  Međutim,  točni  samoglasnici  nisu 
stavljeni u Božje ime JHVH, već samoglasnici riječi ëdo-
nai. Kad je čitatelj došao do Božjega imena, netočno ga 
je  stavljanje  vokala  upozorilo  da  mora  reći  ëdonai, 
umjesto Jahve. Kad bi se riječ pojavila u tekstu, imala je 
suglasnike JHVH i samoglasnike riječi ëdonai (EOA), što 
je, tako pročitano, za Židove rezultiralo besmislenom rije-
čju Jehova, koja se, naravno, nikada nije izgovarala.
Međutim,  sve  do Jamnijskog  koncila  (90.  g.  poslije 
Krista),  koji  je isključio sve ostale tekstove,  prije svega 
radi obrane od Septuaginte, kojom su se služili kršćani, 
masoretski tekst (MT) nije bio jedini tekst u uporabi. Po-
stojala su još dva hebrejska teksta: onaj na kojem se te-
meljila  Septuaginta  (LXX)  i  podloga  Samarijanskom 
petoknjižju. Na mjestima gdje je masoretski tekst nejasan 
i gdje se čini  besmislenim, obično nude rješenje ostala 
dva teksta (kao i  drevni prijevodi).  Prema jednoj teoriji, 
posebne varijante teksta razvile su se u tri središta žido-
vskog  učenja  u  vremenu  međuzavjetnog  razdoblja: 
palestinski, babilonski i egipatski. Pretpostavlja se da je 
Septuaginta  svjedok  egipatskom  tipu  teksta.  Međutim, 
masoretski tekst je konačno postao standardni tekst za 
judaizam, zbog toga što ga je podupirao središnji rabinat 
u  Jeruzalemu.  Prije toga  jasno  je,  da  druga  središta 
judaizma,  a  naravno  sektaši  kao  kaluđeri  iz  Kumrana, 
nisu priznali autoritet Jeruzalema i zbog toga su koristili 
svoje  vlastitete  varijante  hebrejskog  teksta.  Jamnijski 
koncil je vjerojatno sredio ovo pitanje jedanput za uvijek. 
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B. HEBREJSKI RUKOPISI STAROGA ZAVJETA
1.  SVEĆENIČKI  BLAGOSLOV.  Najstariji  tekstualni  dio 
Staroga  zavjeta  je  svećenički  blagoslov  u  Brojevima 
6,24-26. On datira iz kasnoga razdoblja Judejske mona-
rhije,  otprilike  sredinom  7.  st.  prije Krista.  S  drugim 
rukotvorinama, bio je pronađen u pećini koja gleda na do-
linu Hinnom, nedaleko Jeruzalemskih zidina. 
2.  SAMUELOV  SVITAK:  Sljedeći  pronađen,  bio  je 
kumranski svitak Samuela (Samuelov rukopis), a potječe 
iz 3. st. prije Krista. On je najbliži masoretskom tekstu.
3.  IZAIJIN  SVITAK:  Kumranski  svitak  Izaije (Izaijin 
rukopis) potječe iz 100. do 150. god. prije Krista. Blizak je 
masoretskom.
4.  PAPIRUS  NASH  potječe  iz  2.  stoljeća  prije Krista. 
Sadrži  Deset  zapovijedi  i  židovsko  vjerovanje  (šëma 
Jisrael –  čuj,  o  Izraele).  Nebitno  se  razlikuje  od
masoretskog teksta  i  bliži  je  temeljnom tekstu  Septua-
ginte.
5. GENIZA IZ KAIRA. Geniza je bila prostorija uz sina-
gogu, namijenjena pohrani starih svitaka Pisma, budući 
čovjeku  nije bilo  dozvoljeno  uništiti  ih.  Među  nađenim 
svicima,  nalaze se  i  neki  dijelovi  starozavjetnog teksta 
koji potječe iz petog stoljeća poslije Krista.
6. KAIRSKI KODEKS (proročki tekstovi) potječe s kraja 
devetoga  stoljeća.  Aleppo kodeks,  sad  se  nalazi  u 
Jeruzalemu. Lenjingradski kodeks (potječe iz 1008.), naj-
potpuniji  je  i  upotrebljavao  se  kao  temelj  za većinu 
hebrejskih  tekstova  Staroga  zavjeta.  Ti  su  kodeksi 
pripadali porodici Ben Ašera.
7.  REUCHLINIANUSOV  KODEKS,  sada  pohranjen  u 
Karlsruheu,  nalazi  se  među  nekoliko  svitaka  koji 
pripadaju porodici Ben Naftali.
8.  SAMARIJANSKO  PETOKNJIŽJE:  Najstariji  prijepis 
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samarijanskog  petoknjižja  potječe  tek  iz  trinaestog 
stoljeća poslije Krista.

C. PRIJEVODI HEBREJSKOG TEKSTA STAROGA ZA-
VJETA
1. GRČKI PRIJEVODI
a. Septuaginta, prevedena 250.-150. g. prije Krista
b. Akvilin prijevod, 130.-140. g. poslije Krista
c. Simah, 170. g. poslije Krista
d. Teodotionov prijevod, 200. g. poslije Krista
e.  Heksapla, 240.-245. g. poslije Krista. Pripremio ga je 
Origen  za polemiku  koja  se  u  ono  doba  vodila  među 
Židovima.
2. ARAMEJSKI PRIJEVODI zovu se Targumi (prijevodi) i 
bili  su  parafraze  obrednog  čitanja  u  sinagogi  kako  bi 
slušatelji, koji su govorili aramejskim, mogli razumjeti.
3. STAROSIRIJSKI PRIJEVODI: Pešita (jednostavan) bio 
je prvi prijevod, a ne parafraza (otud i ime). Vjerojatno je 
preveden kako bi židovski obraćenici u Adiabeni, u prvom 
stoljeću poslije Krista, mogli čitati hebrejsko Pismo.
4. LATINSKI PRIJEVODI:
a) Prvi je bio utemeljen na Septuaginti.
b)  Vulgata  je  bila  temeljena na izvornome hebrejskom 
tekstu koji je Jeronim dovršio između 390. i 405. godine. 
Od sedmog stoljeća poslije Krista nadalje, prihvaćena je 
kao službeni latinski prijevod i nazvana Vulgata (ono što 
je posvuda razdijeljeno).

D. JEZIK STAROGA ZAVJETA
Stari  je  zavjet  napisan  na hebrejskom  i  aramejskom 
jeziku. Upotreba aramejskog je ograničena na Ezru 4,6-8 
i  7,12-26,  Daniela  2,4b-7,28.  Jedan  redak  na ara-
mejskom postoji i u Jeremiji 10,11, a dvije riječi nalaze se 
u knjizi Postanka 31,47.
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Hebrejski pripada porodici semitskih jezika koja je podije-
ljena u tri grupe:
1) SJEVERNI SEMITSKI: akadski (= asiro-babilonski) = 
sjeveroistočni semitski: asirski, babilonski, kaldejski.
Sjeverozapadni  semitski:  amorejski,  istočni  aramejski 
(uključujući  sirijski),  zapadni  aramejski  (uključujući 
biblijski  aramejski,  nabatejski,  samarijanski),  hamatski, 
hebrejski, moabitski, fenički, ugaritski.
2) JUŽNI SEMITSKI uključuje: južnoarapski (jugoistočni 
semitski) i etiopijske jezike (afričko-semitske).
3) JUGOZAPADNI SEMITSKI uključuju klasični arapski i 
suvremeni govorni arapski.
Sjeverni semitski rukopisi postojali su prije Mojsijeva vre-
mena.  Postoje  zapisi  iz  razdoblja  Hiksa (1700.  g.  prije 
Krista). Mojsije je poznavao egipatski jezik i književnost. 
Osim toga,  vjerojatno  je  znao akadsko klinasto  pismo, 
koje se u Egiptu upotrebljavalo od 15. st. Prije Krista na-
dalje. Također, dobro je poznato da su ljudi,  primjerice 
kao  Hebreji,  posjedovali  vrlo  složeno  pismo  čak  3000 
godina prije Krista.

E. GRAĐA STAROZAVJETNIH JEZIKA
1. HEBREJSKI ima određene osobitosti:
a.  Nepostojanje neodređenog člana. Određeni član je 
ha. Na primjer, ha-Adam = čovjek (u hrvatskom jeziku na-
jbliže bi bilo »taj čovjek«). 
b.  Znak objekta.  Et se dodaje riječi  da bi  se označila 
njena uloga  objekta  u  rečenici.  Ani  roe  et-ha-adam = 
vidim čovjeka. Mađarski jezik ima sličan sustav, látom az 
embert = vidim čovjeka.
c.  Ponavljanje znaka objekta Et se ponavlja na kraju 
pridjeva koji dolaze poslije imenice,  ani roe et-ha-adam 
et-ha-tov = vidim čovjeka dobrog.
d.  Označavanje  genitiva  padežom.  Banim znači 
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»sinovi«.  Bërit znači  »savez«.  Sinovi  saveza je  bëne 
bërit. Samoglasnici u riječi  banim su skraćeni –  bëne – 
da bi se pokazalo da je riječ u genitivu.
Odnos između bëne i bërit sličan je odnosu koji nalazimo 
u mađarskom. Usporedi: hebrejski »sinovi saveza« (bëne 
bërit)  s  mađarskim  »dilema  čovjeka«  (az  ember 
dilemmája)
e.  Malobrojnost  veznika  i  pridjeva.  Mnogobrojne 
rečenice u hebrejskom počinju veznikom »i« (vav) koji se 
može prevesti na različite načine. Zbog toga je ponekad 
teško  slijediti  raspravu  na hebrejskom  jeziku.  Vav  se 
koristi samo kao veza dvaju izraza. Odnos jednog izraza i 
drugog,  ovisi  o  dijelu  teksta  u  kojem  su  navedeni,  i 
jedino se iz toga dijela pravilno može razabrati njihov od-
nos,  odnosno  značenje.  Postoje  različite  mogućnosti 
tumačenja  odnosa  izraza,  tj.  izražavaju  li  oni  svrhu  ili 
rezultat.  Veznici  i  prijedlozi  također  se  moraju  tumačiti 
unutar obrađivanoga dijela teksta.
Mali broj pridjeva očituje se u izrazima kao npr. »čovjek 
Božji« (pobožan čovjek),  ili  »gora moje svetosti« (moja 
sveta gora).
f.  Glagoli  imaju zapravo dva vida i sedam oblika (ili na-
čina). U modernom hebrejskom glagol se može naći u tri 
vremena (vidovi  starohebrejskog  postali  su  vremena u 
suvremenoj inačici jezika):
1.  sadašnje  vrijeme  ili  prezent  (hove)  koji  deklinira 
particip perfekta kao pridjev:  ani qotel, anahnu qotelim,  
anahnu qotelot.
2. prošlo vrijeme (avar): nastavci (sufiksi) određuju lice. 
Oni  su:  ti,  ta,  nu,  tem,  ten,  iz  čega  slijedi:  lamadti,  
lamadta, lamad, lamadnu, lamadtem (lamadten), lamdu.
3. buduće vrijeme ili futur (atid): lice određuju predmetci 
(prefiksi):  a,  t,  j i  n. Drugo i treće lice množine završava 
na u (ani esgor, ata tisgor (at tisgëri), hu jisgor, anahnu 
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nisgor,  atem  tisgëru,  hem  jisgëru).  Uporaba 
samoglasnika ovisi  o obliku koji  se koristi.  Najveći  broj 
kvalitetnih rječnika navodi i treće lice jednine budućega 
vremena (futura): npr. agar: snabdjeti, sakupiti, skupljati. 
(fut:  je’egor).  Starohebrejski  niqtol značio  je  »mi 
ćemo/mogli bismo ubijati« odnosno »mi smo ubijali« pri 
čemu se vidi njegova uporaba kao vida glagola, no su-
vremena inačica  koristi  se  isključivo  za označavanje 
budućeg vremena.
U mnogim gramatikama često se, na ovome mjestu, spo-
minju  »sprezanja«  tj.  konjugacije,  no,  zapravo  treba 
govoriti o glagolskim oblicima. Npr., u zapadnim jezicima 
uz glagole u pasivu ili povratne glagole ne veže se pojam 
konjugacije. Stoga, u hebrejskom govorimo o sedam ob-
lika (ili:  načina):  tri  aktivna (paal,  piel,  hifil),  tri  pasivna 
(nifal,  pual,  hofal kao pasivni  oblici  riječi  paal,  piel od-
nosno  hifil) i jedan refleksivni tj. povratni oblik (hitpael). 
Dva oblika (pual i hofal) koriste se zapravo kao participi, 
pa nam preostaje samo pet oblika koji se sklanjaju kroz 
sva vremena.

 2. ARAMEJSKI ima sljedeće osobitosti:
a. Određeni član -a- (sufiks) umjesto prefiks ha-. Odatle 
Magdala umjesto  hebr.  ha-migdol =  ta  kula;   Golgota 
umjesto hebr. ha-gulgolet = ta lubanja; aba umjesto hebr. 
ha-av = otac; Gabata umjesto hebr. ha-gaba = povišeno 
mjesto; Satana (usp. Sotona) umjesto hebr. ha-Satan
b. Genitiv se označava sa »di«.
c. Sklonost da se samoglasnik upotrijebi umjesto po-
lu-samoglasnika  (ë). Odatle  Kafarnaum umjesto Këfar-
Nahum,  Bartolomej umjesto  Ben-Tolmai,  Boane-rges 
umjesto Bëne Regeš, Manaen umjesto Mënahem.
d. Uporaba pomoćnih glagola.
e.  Dodatne  osobitosti. Posebno  aramejsko  narječje, 
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kojim se govorilo u Kristovo doba u Galileji, imalo je dod-
atne  odlike.  Postojala  je  sklonost  ispuštanja  glasa  h: 
otuda  Kafarnaum umjesto  Kfar-Nahum,  Eloi umjesto 
Elohi, Alleluja umjesto Halleluja. Slovo Š pisalo se kao S: 
otuda  Samuel umjesto Šëmuel,  Simon umjesto Šimon, 
Siloam umjesto Šiloah,  Iskariot umjesto Iš-keriot (čovjek 
iz  Keriota),  nastavak  -in umjesto  -im (Korazin umjesto 
Korazim, Nain umjesto Naim). Čak i u Starom zavjetu na-
lazimo  tu  razliku.  U  ratovima  između  Jude  i  Izraela, 
lozinka kojom su se južnjaci služili bila je Šibolet, jer je 
sjevernjaci  nisu  mogli  izgovoriti:  umjesto  toga  rekli  bi 
Sibolet i tako se odali. Druga odlika je svođenje slova C 
na S: Sion umjesto Cion, Betsaida umjesto Bet-Caida.

VII. TEKST NOVOGA ZAVJETA

A. GRČKI TEKST NOVOGA ZAVJETA
Čini se da su dijelovi Novoga zavjeta neko vrijeme kružili 
samostalno  kako  bi  zadovoljili  različite  potrebe  Crkve. 
Logično  je  pretpostaviti  da  su  središta  za prepisivanje 
tekstova  bila  tamo  gdje  su  bila  i  središta  kršćanstva: 
Antiohija,  Aleksandrija,  Cezareja,  Rim  i,  kasnije, 
Carigrad, iako ne treba isključiti i ostale gradove, ali više 
tamo gdje je poznato da je postojala obrazovna aktivnost, 
poput biblijskih škola. To se može naslutiti po činjenici da 
postoje  određene porodice  tekstova  –  različite  skupine 
tekstova  imaju  određene  zajedničke  dijelove.  Evo tih 
tekstova:
1.  BIZANTSKI  TEKST.  Ovaj  je  kasni  tekst  postao 
standardni tekst pravoslavne vjere u vrijeme Konstantina. 
Značajno je da se prvi  citat ovog teksta nalazi  tek kod 
Ivana Zlatoustog  (347.-407.),  carigradskog  patrijarha. 
Svojstveno mu je povezivanje varijanata iz ranih tekstova 
i skladnost Evanđelja. Ima, također, dijelova redaka koje 
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su  vjerojatno  dodali  bizantski  redaktori  u  korist  pravo-
vjernosti (vidi 1 Iv 5,7 i Otk 21,24). Kasnije je taj tekst po-
stao  poznat  pod imenom  Textus  receptus  (takozvani 
Prihvaćeni tekst).  Zastupljen je samo u kasnijim grčkim 
rukopisima. 
2.  RIMSKI  (ZAPADNI)  TEKST.  Bio  je  standardni  tekst 
rimske  crkve.  Osobitost  tog  teksta  su  arameizmi  i 
stremljenje parafrazi.  Sličan mu je  tzv.  Antiohijski  tekst 
(zastupljen  u  starim sirijskim prijevodima oko  150.  g.). 
Zastupljeni su u rukopisima: D, starim latinskim prijevod-
ima (oko 150.) i citatima kod ranih latinskih otaca (Tertu-
lijan, Ciprijan, Augustin).
3. ALEKSANDRIJSKI TEKST. Ovaj tekst je bio uglavnom 
lišen kasnijih izmjena, pa je stoga vrlo čist. Moguće da su 
i Aleksandrijski i Rimski tekstovi revizije istoga izvornika 
iz prvoga stoljeća. Sličan mu je tzv. Cezarejski tekst (za-
stupljen u: grčkim rukopisima W i theta, koji  su kopirali 
armenski  i  gruzijski  prepisivači).  Zastupljen  je  u 
rukopisima Alef, B, C, koptskim prijevodom i citirali su ga 
aleksandrijski pisci kao što su Origen, Atanazije i Ćiril. 

Svi su rukopisi u osnovi napisani na (koiné) grčkom, ali 
često s izraženim semitskim primjesama, što nije iznena-
đujuće,  budući  da su svi  autori  bili  Židovi.  Nije ih  lako 
čitati jer nemaju rečeničnih znakovlja (interpunkcije) i nisu 
podijeljeni  u  ulomke.  Neke  su  knjige  (kodeksi)  pisane 
velikim slovima (stariji),  poznate kao »uncijali«,  a neke 
malim slovima. Neki su rukopisi pisani na papirusu (naj-
stariji), a neki na pergamentu (tj. ovčjim kožama). Papi-
rusi  (od kojih  većina potječe  iz  trećeg  stoljeća  poslije 
Krista), sadrže samo dijelove teksta. Ima ih 88+, i spomi-
nju se kao P1, p1 itd.

Pergamenti  (od kojih  većina potječe  iz  4.  st.  poslije 
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Krista), sadrže obič?no čitave tekstove Novoga zavjeta. 
Rukopisa pisanih velikim slovima (uncijali) ima 268+ i na-
vode se velikim slovima. Rukopisa pisanih malim slovima 
ima 2792+ i navode se brojevima. Iako su nastali mnogo 
kasnije, (potječu iz 9. st. i kasnije), korisni su jer su često 
temeljeni na ranijim prijepisima pisanim velikim slovima. 
Imamo sveukupno više od 5000 novozavjetnih rukopisa 
koji  predstavljaju cijele tekstove ili  dijelove tekstova. To 
znači  da  je  Novi  zavjet  najviše  provjeravan  tekst 
mediteranskog područja. Najraniji  dijelovi  teksta potječu 
iz  50.-te  g.  poslije Krista  (dio  Markovog  Evanđelja 
6,52-53 nađen u Kumranu) i 125.-te g. poslije Krista (Ivan 
18,31-33.37).  Cijeli  novozavjetni  rukopisi  potječu  iz  4.-
toga st. poslije Krista (Vatikanski kodeks i Sinajski kod-
eks), 5. st. poslije Krista (Aleksandrijski kodeks) i 6 st. po-
slije Krista  (Bezin  kodeks).  Za usporedbu,  najraniji 
rukopis  djela  O Galskom ratu,  djelo  koje  je  50.-te  go. 
prije Krista napisao Cezar, potječe iz 8. st. poslije Krista. 
Najraniji  rukopisi  Tacitovih  Anala (55.-120.  god.  poslije 
Krista), potječu iz 9. i 11. st. poslije Krista.

B. GRČKI RUKOPISI NOVOGA ZAVJETA
1.  VATICANUS  (označen  slovom  B),  nalazi  se  u 
Vatikanskoj knjižnici. Potječe iz 4. st. poslije Krista, te je 
tako najstariji novozavjetni pergament.
2. SINAITICUS (označen kao alef), nađen u Sinajskom 
samostanu u 19. st. Sovjetska vlada, s malo novaca, ga 
je prodala Britanskom muzeju. Potječe iz 4. stoljeća.
3.  ALEXANDRINUS  (označen  slovom  A),  donesen  iz 
Aleksandrije (od Ćirila Lukarskog) u Englesku u 17. st. i 
pohranjen u Britanskom muzeju. Potječe iz 5. stoljeća.
4. EFRAIMOV KODEKS (označen velikim slovom C). To 
je palimpsest, tj. pergament s kojega je ostrugan izvorni 
tekst i napisan neki drugi. Na sreću, izbrisano je moguće 
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obnoviti  (novozavjetni  tekst).  Čuva  se  u  Nacionalnoj 
biblioteci u Parizu. 
5. BEZIN KODEKS, nekad je pripadao Bezi (Calvinovu 
prijatelju, koji je predavao u Cambridgeu) koji ga je po-
nudio  Sveučilišnoj  knjižnici,  gdje  je  i  sada  pohranjen. 
Sadrži  usporedni  tekst  četiriju  Evanđelja  i  Djela  apo-
stolskih na grčkom i latinskom jeziku.
6. KODEKS WASHINGTONUS: (označen velikim slovom 
W). To je grčki rukopis napisan od armenijskog prepivača 
iz  4.  st.  Sadrži  samo  4  Evanđelje,  pohranjen  u 
Washingtonu, SAD. 
7. KODEKS KORIDETIANUS (označen kao theta): grčki 
rukopis  napisan  od gruzijskog  prepisivača  od grčkog 
rukopisa iz 10.st. i pohranjen u Tbilisi, Gruziji.
8. KODEKS CLARAMONTANUS nađen je na Clermontu 
(otuda i latinsko ime). Sadrži samo poslanice i pohranjen 
je  u  Nacionalnoj  biblioteci  u  Parizu.  Prethodno  je 
pripadao Bezi.

C. HEBREJSKI RUKOPISI NOVOGA ZAVJETA
Ove  su  vjerojatno  originalni  rukopisi  na  kojim  su  bili 
bazirani  grčki  prijevodi  i  koji  su  preživjeli  u  Židovskim 
krugovima. To su Matejovo Evanđelje (Crawford i  Šem 
Tov),  Poslanica  Hebrejima  i  knjiga  Otkrivenja.  Ove 
varijante  su  preživjeli  u  današnjom Hebrejskom tekstu 
Novoga Zavjeta.

D. PRIJEVODI GRČKOG TEKSTA
Oni  spadaju  u  drugu  skupinu  spisa.  Za nas  su  od 
velikoga zanimanja, jer su većinom temeljeni na grčkim 
tekstovima, starijima od onih što ih mi posjedujemo.
1. LATINSKI PRIJEVODI. Postoji,  naravno, Vulgata,  ali 
posjedujemo i otprilike 44 druga starija latinska prijevoda. 
Nazivaju se Vetus Itala.
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2.  STAROSIRIJSKI  PRIJEVODI.  Oni  su  zanimljivi  ne 
samo zato što su veoma stari, nego i stoga što im je jezik 
vrlo  blizak aramejskom kojim je Isus govorio.  Pešita  je 
najpoznatiji starosirijski prijevod. Potječe iz 5. st. Postoje 
dva starija prijevoda: Syra sinaitica i Syra Cureton.
3. KOPTSKI PRIJEVODI. Neki su otkriveni tek nedavno. 
Koptskim jezikom govorili su egipatski kršćani.

E. GRAĐA NOVOZAVJETNOG JEZIKA
Grčki  koiné,  jezik  je  Novoga  zavjeta.  Razvio  se  iz 
klasičnog grčkog na sljedeći način: Klasični grčki bio je 
antičko narječje grčkoga jezika. Koiné grčki postao je na-
rječje kojim se govorilo u carstvu Aleksandra Velikog. To 
je narječje (dijalekt) bilo mješavina svih narječja. Budući 
u vrijeme Novoga zavjeta većina govornika grčkog nisu 
bili  Grci,  bili  su skloni  pojednostavljivanju jezika. Stoga 
nailazimo na sljedeće:
1. Tonički naglasak, postao je naglaskom jačine, pa su 
riječi postale kraće.
2. Postojala je sklonost slabljenju značenja. Jasne razlike 
postajale su nejasne. Usporedi fileo i agapao.
3. Složeni su glagoli zamijenjeni jednostavnima.
4.  Došlo  je  do djelomičnoga  miješanja  riječi  fileo + 
agapao, kalos + agathos
5. Osobne su zamjenice umetnute zajedno s glagolima. 
Pojavljuju  se  prijedlozi  tamo  gdje  je  prije bio  dovoljan 
padež.
6. Složena su vremena zanemarena.
7.  Semitski  utjecaj  još  je  jedna osobina novozavjetnih 
djela i on je u nekim knjigama bio očitiji nego u drugim. 
Mnogi  naizgled  nespretni  izrazi,  mogu  se  pripisati 
bukvalnim prijevodima s hebrejskog ili aramejskog. 
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VIII. UPORABA STAROGA ZAVJETA 
U NOVOM ZAVJETU

A. PRIJEVODI
1. PRAKSA NOVOZAVJETNIH PISACA: Oni su bili zapo-
sleni oko problema prijevoda, pisali su na grčkom, ali su 
navodili  Stari zavjet, koji  je u svom izvornom obliku bio 
napisan na hebrejskom jeziku.
a.  Različite  mogućnosti  koje  su  im  bile  na raspo-
laganju.  Mogli  su  uporabili  postojeće  prijevode.  Jedini 
prijevod za koji  sigurno znamo da je u ono vrijeme po-
stajao, bio je Septuaginta.
Mogli su načinili vlastiti prijevod s hebrejskog ili grčkog. 
Mogli  su  kao  osnovu  za svoje  navode  uzeli  postojeći 
prijevod, ili slobodno prevesti bilo koju riječ ili izraz za koji 
su smatrali da je u Septuaginti pogrešno preveden.
b.  Postupci kojima su se služili.  Služili  su se svakim 
od navedenih postupaka,  ali  je  najuobičajenije bilo  na-
voditi  Septuagintu  bez  izmjena.  Najdosljednije
Septuagintu koristi pisac Poslanice Hebrejima, a najma-
nje Matej. Septuaginta je bila prijevod poznat većini, te je 
bilo prirodno da se rabi taj prijevod.
c.  Slobodni prijevodi i sažeci. Problem nastaje kad se 
hebrejski  tekst  i  Septuaginta  razlikuju  u  značenju. 
Moramo imati  na umu da  je  prijevod s  hebrejskog  na 
grčki bio veoma težak, jer su ta dva jezika veoma raz-
ličita. Ponekad je bilo bolje načiniti slobodan prijevod da 
bi  se prenijelo  značenje,  osobito  kad se  radilo  o  pjes-
ničkim ukrasima ili riječima iz govornog jezika. Ponekad 
Septuaginta sažima hebrejski tekst i istu ideju izražava s 
mnogo manje riječi; znatno mijenja tekst da bi izrazila istu 
misao.  Matej  12,21  navodi  Septuagintin  prijevod Izaije 
44,2, ali je razlika tako velika da ne možemo naći nijednu 
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važniju riječ koja bi  u oba prijevoda bila ista.  Ipak,  isti 
smisao postoji. Moramo imati na umu da su pisci oba Za-
vjeta bili nadahnuti, te je piscima Staroga zavjeta bilo do-
zvoljeno upotrebljavati prijevode koji su na najbolji način 
izražavali njihovo gledište. Mogli su to činiti pod uvjetom 
da ostanu vjerni mislima i idejama starozavjetnog teksta.
d.  Pešer  navodi.  Puni  naziv  je  midraš  pešer i  znači 
»interpretativno  navođenje«,  postupak  u  kojem  je 
tumačenje,  zapravo,  umetnuto  u  navod.  U  židovskim 
krugovima novozavjetnoga doba, bio je to uobičajen po-
stupak. Na primjer, Efežanima 4,8 navodi Psalam 68, 18 
u  kojem Pavao  čini  dvije veće  izmjene,  mijenja  »ti«  u 
»on«, a »uzme« u »dade«. Prva je izmjena prirodna, dok 
druga pretpostavlja da Krist, veliki pobjednik, prima da-
rove, a zatim ih blagonaklono daje. Postoje neki pokaza-
telji koji upućuju da su isti način koristili i pisci Evanđelja. 
To je potpuno točno kad se radi o njihovom tumačenju 
teksta  (Matej  i  Luka  prikazali  su  različitu  svrhu  istog 
teksta: Mt 18,10-14 i Lk 15,3-7). Naravno, u svemu tome 
ih je nadahnuo Sveti Duh u skladu s obećanjem koje je 
dao Isus u Mateju 13,52 i Ivanu 14.
e. Moguća upotreba točnijega teksta. Moguće je da se 
na nekim mjestima Septuaginta temelji na točnijem tekstu 
od masoretskoga, kojega posjedujemo mi danas. Tamo 
gdje postoje razlike u navodima Staroga zavjeta i prijevo-
da u masoretskom tekstu, postoji mogućnost da je Sep-
tuagintin prijevod točniji. Svitci nađeni kraj Mrtvog mora 
dokazuju  stvarnu  pouzdanost  masoretskog  teksta,  ali 
sadrže neka tumačenja koja su bliža Septuaginti.

B. CITIRANJE
SVRHA CITIRANJA:
I.  Ukazivanje na ispunjenje  proročanstava u SZ.  Matej 
posebno opširno citira SZ kako bi pokazao da su ta pro-
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ročanstva  bila  ispunjena kroz  ono  što  je  Isus  učinio  i 
rekao.
II. Potvrda suglasnosti s biblijskim načelom. Jakov citira 
iz Amosa 9, 11-12 da pokaže kako je ono što on radi, 
biblijski.
III. Priziv na autoritet SZ da bi se prosuđivala praksa ili 
djelovanje. Isus pokazuje saducejima da On svoju tvrdnju 
temelji na SZ – na istoj knjizi koju i oni uzimaju kao auto-
ritet (Mt 22,32; Mk 10,8).
IV.  Dokazivanje  istine  NZ,  isto  kao  što  i  mi  možemo 
koristiti  citate:  koristeći  ih,  najsažetije možemo  izraziti 
željeno (Rim 10,16 i Iz 53,1).
V.  Primjena načela  SZ  na događaje  u  NZ.  Pavao 
prikazuje prvotno značenje odjeljka da bi opravdao ono 
što on zahtijeva (1 Kor 9,8-12; Pnz 25,4).
VI. Iznošenje tipologije, često preko prepričanih navoda 
(ponekad  Matej  koristi  značenje  riječi  »ispunjen«  – 
ispunjen  u  dubljem  značenju  pojma)  ukazuje  na 
uvećavanje i osvjetljavanje postavki SZ da bi se jasnije 
uputilo na Isusa Krista. To nije samo puko izvještavanje 
ili  analogija,  nego nešto  dublje  (hebr.  remez,  božanski 
mig). Usprkos svemu navedenome, ne može se reći da 
su se svi  navodi  koristili  da bi  pokazali  ispunjenje pro-
ročanstava, i također, da se korištenje riječi »ispunjenje« 
ne slaže uvijek s našim poimanjem. Mi bismo rekli da je i 
dolikovalo da se to na taj način dogodi zato što je tako 
rečeno u SZ.
Npr.  Tako se  imalo  ispuniti  što  je  Gospodin  rekao  po  
proroku: ‘Iz Egipta pozvah sina svoga.’ (Mt 2,15). Budući 
da  Isus  utjelovljuje  izraelski  narod,  Matej  uviđa  kako 
njegov  dolazak  iz  Egipta  predstavlja,  i  to  na  duhovan 
način,  ponovo  odigravanje izlaska židovskog naroda iz 
Egipta.
Tamo dođe i nastani se u gradu zvanom Nazaret, da bi  
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se ispunilo što su rekli proroci: ‘Zvat će ga Nazarećanin’. 
(Mt  3,23).  Dolikovalo  je  da  se necer (mladica  – 
mesijanski naziv, usp. Iz 11,6) nastani u gradu zvanom 
Necaret (grad  mladice).  Ova  igra  riječima  je  moguća 
samo na hebrejskom,  a ova hermeneutika ima smisao 
samo za židovske čitatelje.

IX. TUMAČENJE (HERMENEUTIKA)

Uvod
  Ova disciplina od velike je važnosti. Ako je Biblija na-
dahnuta,  onda  je  njeno  tumačenje  vrlo  bitno.  Važnost 
pravilnoga  tumačenja  naglašena je  u  Bibliji  (Mt  9,13, 
12,3-8. 21,42; 22,23-32). Krist je učenicima dao mjerod-
avno tumačenje Pisma. Štoviše, zbog tumačenja Staroga 
zavjeta,  Isus  je  i  došao  u  sukob s  farizejima.  Dok  su 
farizeji  sve  tumačili  Zakonom,  Isus  je  naglasio  svjedo-
čanstvo Pisma o Mesiji.  Farizeji  su Zakon učinili  kona-
čnim Božjim otkrivenjem, dok je on,  ustvari,  bio privre-
men.  Za Isusa,  od velike je  važnosti  bio  Mesija,  jedini 
sposoban osloboditi Izrael i riješiti najdublji problem žido-
vske  nacije (stalno  odmetanje  uzrokovano  njihovom 
grešnom naravi).
Izrael  je  trebao  biti  opravdan  pred Svetim  Bogom koji 
mrzi  licemjerstvo.  Farizejima  je  Zakon  postao  samom 
sebi cilj, put spasenja djelima, i tako su upali u Sotoninu 
zamku; Sotona je zainteresiraniji za Božji  sud, nego za 
spasenje  koje  nudi  Bog.  Štoviše,  farizeji  su,  u  namjeri 
očuvanja svog položaja, vlastitu predaju postavili na isti 
nivo s Riječju Božjom i tako iskrivili Božju objavu. Isus je 
htio ispraviti to izvrtanje Staroga zavjeta i pokazati im da 
je cijeli Stari zavjet upućivao na Mesiju, koji je Njegovo 
ispunjenje.

91



A. BOŽJI TUMAČ
Sveti Duh je tumač, jer je on i autor Pisma (Iv 16,12-15). 
Iz toga slijedi  da onaj tko želi  ispravno tumačiti  Pismo, 
mora u sebi posjedovati Svetoga Duha, tj. mora biti ob-
raćen. Pismo samo sebe objašnjava i ne može ga se ob-
jasniti (točno tumačiti) standardom ili mjerilom nametnu-
tim izvana, kao što su npr. načela neke filozofije. Važno 
je sačuvati ravnotežu; s jedne strane, zadatak pastora i 
učitelja je tumačenje Pisma, a s druge pak strane, svaki 
vjernik mora biti neposredno poučen od Boga (1 Iv 2,27). 
Svako  tumačenje  mora  biti  provjereno  Pismom  kao 
cjelinom, jer je ono mjerilo apostolske pravovjernosti.

B. CILJ PISMA
Cilj je, zaista, praktične prirode: duhovna i etička uputa. 
Doktrine moraju biti usko povezane s moralnim (etičkim) 
zahtjevima. Cilj Pisma nije pouka raznim područjima zna-
nja,  kao što  je  npr.  arheologija,  ali  kad Pismo o tome 
nešto kaže, to ne može biti u opreci s istinom jer postoji 
samo jedna istina, a ne dvije (teološka i naučna).

C. PISMO TUMAČI SAMO SEBE
Iza velike raznolikosti književnih djela nalazi se osnovno 
jedinstvo naučavanja. To jedinstvo postoji zbog činjenice 
da je Bog, Sveti Duh, autor. Obzirom da je isti Duh na-
dahnuo i Stari i Novi zavjet, oni ne mogu biti proturječni, 
jer Bog sebi ne proturječi.

D. NAČELA TUMAČENJA
U obzir valja uzeti povijesnu i gramatičku pozadinu. Po-
stoje dva osnovna načina bavljenja tekstom:
1. Dati  gramatičko-povijesno tumačenje (koje pokušava 
odrediti  što je određeni ulomak značio za njegove prve 
čitatelje).
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2. Dati teološko tumačenje (što danas za nas znači od-
ređeni ulomak).
Uravnotežena egzegeza upotrijebit  će  oba  pristupa 
tekstu.  Uzme  li  se  bilo  koji  pristup,  treba  poštivati 
sljedeće:

1. SINTAKSA. Važno je koje se riječi, fraze i izrazi upo-
trebljavaju.  Svaka  ispravna egzegeza mora  biti 
temeljena na analizi teksta (Gal 4,4-5). Mora se uzeti u 
obzir,  npr.  povijest  riječi  u  odnosu  na hebrejski  način 
mišljenja. To što je Novi zavjet napisan grčkim, ne znači 
da  misao  još  uvijek  nije hebrejska.  Da  bi  se  načinila 
ispravna egzegeza Novoga zavjeta, potrebno je pozna-
vanje Staroga zavjeta, a od velike je pomoći čak i pozna-
vanje hebrejskog jezika. 
I  Stari  i  Novi  zavjet  bili  su  prvenstveno  pisani  za 
hebrejsko govorno područje, ili za one koji su upoznati s 
hebrejskim  pojmovima  (npr.  pogani  koji  su  posjećivali 
sinagogu).  Oni  su  mogli  ispravno  protumačiti  značenja 
koja je zahtijevao određeni tekst, ili dio teksta. Isto načelo 
ogleda se u tome da su Židovi u stanju čitati  hebrejski 
tekst  bez  znakova  za samoglasnike.  Hebrejski  um po-
maže im izgovarati potrebne samoglasnike. Nažalost, mi 
to ne možemo pa nam čitanje stvara probleme. Kad god 
se hebrejska misao prevede na neki  drugi  jezik  (uklju-
čujući  i  grčki),  ona gubi  nešto  od svoje  savitljivosti. 
Ustvari,  moglo  bi  se  tvrditi  da  je  nerazumijevanje 
hebrejske  misli  i  jezika  dovelo  do nekih  od najvećih 
krivovjerja u Crkvi: sabelijanizma i arijanizma, opravdanja 
djelima, transsupstancijacije itd. Sve ove hereze vezane 
su na tumačenje riječi  kao: jedinorođeni sin,  pravičan i 
pravednost, biti  pravičan i biti pokazan pravednim, biti  i 
predstavljati,  itd.  Nerazumijevanje  je  još  pogoršano  i 
utjecajem filozofija stranih biblijskoj misli, uglavnom plato-
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nizma i aristotelijanizma.
a. Riječi u hebrejskom jeziku teže širem značenju od
naših. To je lako shvatljivo jer kako se riječi razvijaju (u 
modernim jezicima),  one teže stjecanju užeg značenja. 
Otuda  izraz »proslavljati  Boga«  koji  je  izvorno  značio: 
»otkriti  Božju narav ili  moć (njegovu slavu)« što dovodi 
do toga da je On hvaljen, danas je zadržao samo ovaj 
posljednji dio odredbe. To znači da nekome tko nije upo-
znat s biblijskim shvaćanjima, trebamo objasniti potpuno 
značenje riječi. Drugi primjer je riječ »blagoslovljen«. Iako 
je  kršćani  često  upotrebljavaju,  mnogi  je  ne  mogu 
ispravno protumačiti.  Pridjev znači  »dostojan hvale«. U 
tom  je  smislu  Bog  »blagoslovljen«.  Ali,  »blagoslivljati, 
blagosloviti Boga«, znači »zahvaliti Bogu« jer je dostojan 
hvale, budući smo ga prepoznali kao izvor svega što dob-
ivamo. »Blagosloviti nekoga« dovodi do njegova duhov-
nog i  fizičkog blagostanja,  na Božji  poticaj  (Božjim po-
sredovanjem). Ako je osoba onda »blagoslovljena«, to u 
širem smislu riječi znači, da je radosna ili sretna. Odatle 
je i izraz »blagoslovljeni milosrdni, itd.”
b.  Hebrejski  jezik  teži  čestoj  uporabi  glagola,  radi 
opisa  radnje,  dok  mi  upotrebljavamo samo nekoliko,  a 
ostalo  se  podrazumijeva.  Na primjer,  u  hebrejskom bi 
redak mogao glasiti: »otvorio je svoja usta i govorio«. U 
hebrejskom nema naročito značenje koje bi bilo pridod-
ano i  bili  bismo u pravu prevodeći  to  jednostavno kao 
»govorio je«.

2.  KONTEKST.  Kontekst  valja  uzeti  u  obzir.  Bilo  je 
mnogo zlouporaba u vezi s tim. Ne može se, na primjer, 
upotrijebiti tekst Kološanima 2,21 da bi se propovijedalo 
o trezvenjaštvu. Mispa (promatračnica) u Postanku 31,49 
ne odnosi se na utješnu zaštitu, već na prijetnju.
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3. KNJIŽEVNA SREDSTVA. Književna sredstva također 
valja uzeti  u obzir.  Većina modernih prijevoda, naročito 
prijevod Stvarnosti i KS, pretvara ove literarne vještine u 
jezik  koji  zvuči  više  prirodno i  suvremeno.  Evo popisa 
nekih od njih:
a.  Sažetost stila.  Mogu se dodati riječi da bi se nado-
punio smisao ulomka. Novozavjetni  pisci,  vjerojatno svi 
Židovi,  vole  biblijske  kratice  temeljene  na pretpo-
stavljenom detaljnom poznavanju Staroga zavjeta. Pavao 
se poziva na Krista kao na »našu pravednost«, čime pod-
razumijeva da je Krist osnova našega ispravnog odnosa 
s Bogom (posredovanjem Njegove žrtve).  Drugi primjer 
ovoga nalazi se u Ivanu 3,16: Jer je Bog tako ljubio svijet  
da je dao (kao žrtvu za grijeh)  svog jedinorođenog Sina
(tj. Sina koga je ljubio).
Treba  također  spomenuti  selektivnost  genealogije (Mt 
1,1-15).
b.  Hebrejski  superlativi. Pjesma  nad  pjesmama, 
hebrejski je superlativ koji znači: najveća pjesma. Niniva 
bijaše  grad  velik  do Boga (Jona 3,3)  još  je  jedan 
hebrejski superlativ,  a znači:  vrlo velik grad. Izraz  Kralj  
kraljeva znači: Vrhovni kralj.
c.  Ironija. Ismjehivanje  koje  se  postiže  govorenjem 
suprotno onome što bi se trebalo reći.
U podne im se Ilija naruga i reče: »Glasnije vičite, jer on 
je Bog; zauzet je ili ima posla, ili na putu« (1 Kr 18,27).
Kad dođe pred kralja, upita ga kralj: Miheju, da pođem u 
rat na Ramot Gilead, ili da se okanim toga? On odgovori:  
Pođi! Uspjet ćeš: Jahve će ga dati u ruke kraljeve. Ali mu 
kralj reče: Koliko ću te puta zaklinjati da mi kažeš samo 
istinu u Jahvino ime? (1 Kr 22,15). 
d. Litota. Ublažavanje značenja slabijim izrazom, ili nije-
čnim oblikom suprotnoga značenja.  Česta je u Djelima 
apostolskim (12,18; 15,2; 19, 24; 21,39), npr. Tarz  nije 
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nepoznat grad.
Dok to zapovijedam, ne mogu hvaliti što vaši sastanci ne 
bivaju na korist, nego na štetu (1 Kor 11,17)
Ali svi nisu prihvatili Radosnu vijesti! (Rim 10,16)
e.  Hiperbola. Pretjerivanje, preuveličana tvrdnja za koju 
se ne očekuje da bude shvaćena doslovno. Npr. A ima i  
mnogo drugoga što učini Isus, i kad bi se sve popisalo 
redom, mislim da ne bi ni u cijeli svijet stale knjige koje bi  
se napisale. (Iv 21,25).
Hebrejski  jezik  vrlo  se  rado služi  ovim  literarnim 
sredstvom. Često se i ne primijeti koliko izreka ili redaka 
u Psalmima ima oblik hiperbole. U Starom zavjetu čitamo 
o Bogu koji »ljubi Jakoba i mrzi Ezava«, a u Novom za-
vjetu o »ljubavi prema Bogu, a mržnji prema roditeljima«. 
U Danielovoj knjizi 3,4 nam je rečeno da su »ljudi svih 
jezika i govora štovali zlatni lik koji je podigao Nabukodo-
nozor.« Ovdje je rečeno »svaki u njegovom carstvu«, a 
ne svaki na svijetu.
Ako tko dođe do mene, a ne mrzi (Stvarnost: više voli) 
svoga oca, majku, ženu, djecu, braću i sestre pa čak i  
svoj vlastiti život, ne može biti moj učenik. (Lk 14,26) Za-
to ulazeći u svijet (Krist) veli: Ni žrtve ni prinosa nisi htio,  
ali  si mi pripremio tijelo. Ni paljenice ni okajnice nisu ti  
bile ugodne…(Heb 10,5-6)
To mora značiti da najvažniji nisu ni žrtve ni prinosi, jer ih 
je Bog odredio u Starom zavjetu.
Reče Gospodin Gospodinu mome: Sjedi s desne strane 
dok ne položim tvoje neprijatelje pod noge tvoje? Pa ako 
ga David zbilja naziva Gospodinom, kako mu može biti  
sin?
Mi već znamo da je Isus Davidov sin (usp. Mt 1,5), dakle 
taj izraz mora značiti »isključivo Davidov sin«, ili »Davido-
v sin i ništa više«.
Jer Krist me nije poslao (uglavnom)  da krstim, nego da 
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propovijedam Radosnu vijest. (1 Kor 1,17)
Usp.  Matej  28,19  –  Zato  idite  i  učinite  sve  narode 
učenicima  mojim!  Krstite  ih  u  ime  Oca  i  Sina i  Duha 
Svetoga!
Uistinu, u Mojsijevu Zakonu stoji pisano: Ne zavezuj usta 
volu koji vrši! Zar se Bog brine (samo) za volove? Ili bez 
sumnje to govori (također i) radi nas? Da, to je (također) 
za nas napisano (1 Kor 9,9-10)
Drugi  je  oblik  hiperbole  očito  odbacivanje  priznavanja 
sporednog uzroka. Rečeno nam je da je Bog učinio ovo, 
ili da je Bog učinio ono. Skloni smo razlikovati sporedne 
uzroke. Premda je odluka Božja, On se ipak poslužio raz-
ličitim  oblicima  posredništva  da  bi  postigao  svoj  cilj: 
prirodnim pojavama,  npr.  vjetrom,  vatrom,  natprirodnim 
posrednicima,  npr.  Anđelima,  te ljudskim posrednicima, 
npr. perzijskim carem Kirom.
f.  Ponavljanje. Mnogo  se  toga  ponavlja,  naročito  u 
starim knjigama, npr. u Postanku. Ponekad se takvim po-
navljanjem naglašava misao, ali one često upućuju samo 
na drevnost  teksta.  Korisno je  znati  nešto  o osnovnim 
pravilima  hebrejske  poezije.  Na primjer,  obično  drugi 
redak kitice ponavlja ono što je bilo naglašeno u prvom 
retku. Učini li nam se da su dva retka u opreci jedan s 
drugim,  vjerojatno  imamo  loš  prijevod zasnovan  na 
iskrivljenom tekstu (Am 4,4-13; Ez 21,27).
g.  Metonimija ili  retorički oblik – nazivanje nekog pred-
meta ili pojave riječima koje označuju neki drugi predmet 
ili  pojam,  ali  koji  stoji  u  odnosu  s  prvim  (npr.  palica 
vladalačka  (vlast),  mač  (rat),  obrezani  (Židovi),  san 
(smrt).
h. Sinegdoha (pjesnički oblik u kojem se uzima dio cije-
loga da označi  cijelo).  npr.  jedro  umjesto  lađa.  U Luki 
24,44 izraz »Psalmi« označava i druge knjige (treći dio 
starozavjetnoga kanona). U Djelima »lomiti  kruh« znači 
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»piti vino, lomiti kruh i jesti ga« (prilikom Gospodnje ve-
čere).  Izraz »narodi«  u  Mateju  25,32  vjerojatno  znači 
»raspršenost (dijaspora – raseljeništvo) među narodima« 
(usp.  Ez 20,38-44),  a  »Italija« u Hebr  13,24 vjerojatno 
znači »Rim«.
i.  Metafora je opisni izraz predmeta ili  djela koji  se ne 
tumači  doslovno.  U  hebrejskom  riječ  mašal može 
označavati  metaforu,  kao  i  (u  širem  značenju)  priču, 
usporedbu,  alegoriju  i  tipologiju.  Primjeri  opažavajućih 
usporedbi  uključuju:  držak  Golijatovog  koplja  koji  je 
izgledao  poput  tkalačkog  vratila  (1  Sam  17,7);  pojavu 
nalik ognjenom oblaku koju su Izraelci vidjeli iznad šatora 
(Br  9,15),  mjesec koji  će u  posljedim danima poprimiti 
boju krvi (2 Kor 2,31); kroničnu bolest koja je poput trna 
zabijenog u tijelo (2 Kor 12,7). Neki od primjera afektivne 
usporedbe  su:  Jeremijina  duševna  bol  koju  je  osjećao 
poput  neiscjeljive  rane
(Jr 15,18), kao i  muka psalmiste zbog koje je isti  imao 
dojam da se utapa u vodopadu (Ps 42,8).
j. Usporedba i alegorija (riječ ili izraz upotrijebljen u pre-
nesenom  smislu  na temelju  neke  sličnosti,  zapravo 
skrivena usporedba u kojoj je ispušteno ono u čemu je 
sličnost). U takvim slučajevima mora se odrediti sadržaj 
usporedbe, a ne zadržavati se nepotrebno na pjesničkom 
obliku.  Usporedba  se  može  koristiti  samo  s  ogra-
ničenjima koja nameće Biblija. Ne smije se, na primjer, 
pretpostaviti da su sve parabole – usporedbe – obavezno 
alegorije.  To  je  klasična greška  Augustinova  izlaganja 
usporedbe o milosrdnom Samarijancu:  Adam je  čovjek 
koji  je  pošao  iz  Jeruzalema u  Jerihon,  Samarijanac je 
Krist, gostionica Crkva, gostioničar Pavao itd. Kod čitanja 
usporedbe,  uvijek  moramo  pitati  što  je  njena glavna 
misao, što autor njome pokušava reći, ili kakav odgovor 
očekuje od čitatelja? Usporedba, za razliku od alegorije, 

98



u biti je priča koja u sebi sadrži određene usporednice s 
kojima se čitateljstvo može poistovjetiti. Izaziva i zahtije-
va odgovor.
To, međutim, ne znači da ni jedna parabola nije alegorija. 
Isus  se  često  služio  alegorijama.  Usporedbe  o  sijaču, 
dobrom  pastiru,  ili  lozi,  očiti  su  primjeri  alegorije.  Ali 
moramo  biti  pažljivi  i  primjenjivati  osobni  sustav  od-
gonetanja, bez razlike na ostali biblijski tekst. Vrlo često 
loza označava Izrael,  ali  to  nije slučaj  u  Postanku 40, 
9-10; Suci 9,12. Vrlo često kvasac označava nešto loše, 
ali  u Mateju 13,33 vjerojatno nije tako, jer je u Danielu 
2,35b isti izraz upotrijebljen u istom kontekstu: za ozna-
čavanje  rasta  Nebeskoga  kraljevstva  koje  će  ispuniti 
čitavu zemlju.

4. KNJIŽEVNA VRSTA. Potrebno je uzeti u obzir o kojoj 
se književnoj vrsti radi, npr. je li ulomak u prozi ili stihu. 
Ništa ne pokazuje na to da su Postanak 1 i 2 poezija. Ali, 
u  Izlasku  postoje  dva  zapisa  o  prijelazu  kroz  Crveno 
more. Jedan je zapisan u poeziji, drugi u prozi. Poetsku 
varijantu trebamo čitati u svjetlu proze da bismo saznali 
što se zapravo dogodilo.

5. BIBLIJSKA POZADINA. Mora se uzeti u obzir biblijska 
pozadina, npr. 1 Samuelova 12 i Propovjednik 11,4 pre-
tpostavljaju  određeno  poznavanje  topografije Palestine, 
Jakov  5,7  pretpostavlja  osnovno  poznavanje  klime  u 
Palestini.  U  Djelima  23,23  poznavanje  mjesnih  običaja 
od neprocjenjive je vrijednosti. U Mateju 11,30; 9,5 na-
laze  se  smjernice  (aluzije)  na seoski  život.  Međutim, 
mora  se  paziti  da  preokupacija  detaljima vezanima na 
pozadinu  ne  zasjeni  duhovne  poruke ulomka.  Moramo 
biti sposobni Bibliju objasniti ljudima na ulici, jer je objava 
upućena svima.
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E. TEOLOŠKO TUMAČENJE
Cilj toga tumačenja je stavljanje ulomka u kontekst čitave 
objave u Pismu. Na primjer,  za shvaćanje Novoga za-
vjeta, potrebno je tražiti ono što mu prethodi u Starom za-
vjetu,  npr.  Matej  25,31-46  pretpostavlja  poznavanje 
Ezekiela 20,33-44.

1. NEBIBLIJSKA NAČELA TUMAČENJA. Takva načela 
nemaju mjesta u egzegetskim postupcima kojima se služi 
onaj tko želi  ostati  vjeran biblijskoj misli, oni su pretpo-
stavke filozofija stranih biblijskoj misli, npr. gnosticizam, 
Kantova misao, Hegel, teorija evolucije, pozitivizam, eg-
zistencijalizam. Čitamo li osvrte, trebamo što prije razot-
kriti njihove filozofijske pretpostavke.

2.  ŽIDOVSKO  TUMAČENJE.   Rabini  su  mislili  da  se 
Pismo može tumačiti na četiri moguće načine: 
1)  Jasno  značenje  teksta  (hebr.  pšat):  Gramatičko-
povijesna eksegeza.
2) mig (hebr. remez): riječ, izraz ili drugi element u tekstu 
aludira na istinu koja nije sadržavana u prvom tumačenju. 
Matej  često  upotrijebljava   ovo  tumačenje,  npr:  Tamo 
dođe i nastani se u gradu zvanom Nazaret (Necaret), da 
bi se ispunilo što je rečeno po proroku: Bit će zvan Necer  
(Mladica)* (Mt  2,23).  ili:  Tu ostade do Herodove smrti,  
tako da se ispuni što je Gospodin rekao po proroku: Iz  
Egipta pozvah sina svojega (Mt 1,15).
3)  Interpretivno navođenje (hebr. midraš pešer): spajanje 
prijevoda  i  tumačenja.  Pavao  modificira  tekst  kako  bi 
iznosio skriveno značenje. Na primjer, Efežanima 4,8 na-
vodi  Psalam  68,  18  u  kojem  Pavao  čini  dvije veće 
izmjene, mijenja »ti« u »on«, a »uzme« u »dade«.
4) tajenstveno značenje (hebr.  sod): mističko ili skriveno 
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značenje otkriveno zbrajanjem vrijednosti slova, npr. 666 
= Nero Cezar.

3. TIPOLOŠKO TUMAČENJE. Tip se može odrediti kao 
događaj, služba ili institucija, ili čak osoba koja u Božjoj 
dalekovidnosti  i  suverenitetu  (Bog  je  autor  Pisma)  od-
govara kasnijoj, dubljoj istini. Iza upotrebe tipologije na-
lazi  se misao da Bog upravlja  i  oblikuje  biblijski  prikaz 
onako kako smatra da je prikladno. Iako nadahnuti autor 
često toga nije svjestan, »tipski« smisao Pisma postoji jer 
ga je Bog dao za poduku kršćana u doba Novoga za-
vjeta.  Apostoli  su  stoga  bili  nadahnuti  da  otkriju  taj 
smisao (1 Kor 10,11; 9,9-11, Rim 4,23-25; 5,14; 15,4; 2 
Tim 3,16),  i  čitave  su  knjige,  kao  što  je  Evanđelje  po
Ivanu  i  Poslanica  Hebrejima,  temeljene na tom načinu 
tumačenja,  koji  se  zove  kod rabina remez (mig). 
Međutim, moramo biti disciplinirani u upotrebi tipologije. 
Samo nam Novi zavjet (apostolska objava) daje pravo da 
ulomak Staroga zavjeta tumačimo tipološki. Drugim rije-
čima, opravdano tumačimo ulomak Staroga zavjeta tipo-
loški samo onda kad su to učinili apostoli u Novom za-
vjetu.
U protivnom, izlažemo se opasnosti  učenja lekcija koje 
Biblija ne uči. U Bibliji tip treba biti čvrsto usidren u po-
vijesti, dok za alegoriju to nije potrebno.

4. DISPENZACIJSKO TUMAČENJE. Ovo tumačenje pre-
tpostavlja da je u različitim razdobljima biblijske povijesti 
Bog ljude  uzimao različito.  Stoga je  moguće rasvijetliti 
određena razdoblja,  gospodarsko  uređenje  društva  ili 
dispenzacije. Prema C.I.Scofieldu, dispenzacija je »vre-
mensko  razdoblje  kada  je  čovjek  kušan  u  poslušnosti 
nekom specifičnom Božjem otkrivenju«. On ima sedmod-
jelnu shemu: nevinost (prije pada), savjest (od pada do 
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Noe), ljudska vladavina (od Noe do Abrahama), obećanje 
(od Abrahama do Mojsija), zakon (od Mojsija do Krista), 
milost  (doba  Crkve),  kraljevstvo  (milenij  –  tisućljeće). 
Svršetak  milenija,  odnosno  Tisućgodišnjeg  kraljevstva, 
uvodi  u  vječno  stanje.  Zbog  grešnosti  čovjeka,  svaka 
dispenzacija  završava  neuspjehom.  Ova  pretpostavka 
čini  pozadinu  tumačenju  Pisma  sedmorim  crkvama  u 
knjizi Otkrivenja kao proroštvo o razvijanju vijeka Crkve, 
koji završava apostazijom Laodicejske crkve.
Postoje  određene  temeljne  razlike  između  Staroga  i 
Novoga  zavjeta,  ali  uvijek  postoji  opasnost  od pre-
uveličavanja tih razlika i  potpunog odvajanja određenih 
razdoblja biblijske povijesti,  ali  i  opasnost suvišnog po-
jednostavljivanja.  Na primjer,  čitave  odjeljke  Evanđelja 
dispenzacionisti  su samovoljno isključili  kao »kraljevsko 
učenje«, koje se odnosi samo na Izrael.
Takav je klin zarinut između Crkve i Izraela, pa se čini 
kao da se Crkva uopće i ne pojavljuje u mileniju. Ona je 
po toj  logici  upućena u nebo,  iako Isus (koji  je  neraz-
dvojen od svoje Crkve nakon uzdignuća), vlada na zemlji 
među svojim savezničkim narodom Izraelom.
Takav pristup može biti  koristan, ali  kada je shvaćen u 
krajnostima, onda može biti  besmislen i štetan. Drugim 
riječima, prvotni je kontekst u kojem je Isus izrekao uspo-
redbe bio Izrael,  ali  to ne znači  da je njihova primjena 
tamo završena jer to i nije mogla biti Matejeva namjera. 
Načela  se  također  primjenjuju  na Crkvu.  Isto  je  i  sa 
starozavjetnim proroštvima:  dok  se prije svega odnose 
na Izrael, u svjetlu otkrivenja u NZ, moramo vidjeti da se 
Crkva posredno podrazumijeva. Reći da Crkva nije spo-
minjana u SZ, netočna je tvrdnja. Isus govori o postojanju 
jednog pastira i jednog stada, nakon što su druge ovce 
(nežidovi) bili dodani (Iv 10,16). Slika maslinovog drveta 
koju Pavao koristi  u Rimljanima 11,6-24 veoma je zna-
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čajna: to je  jedno drvo u kojeg su pricijepljeni nežidovi. 
Logika  dispenzacionalijskog  stava  je  zasigurno  dva 
drveta!  Dispenzacionizam čini  tipične greške u nerazu-
mijevanju semitskog izraza »ili…ili«, u stvari znači »i…i«. 
Zapravo,  Biblija se uvažava jedino kao dvije dispenza-
cije (upravljanja): Stari  i  Novi  zavjet.  Riječ dispenzacija 
(upravljanje) korištena je u Bibliji, ne kao vrijeme kušnje, 
nego kao uredba ili upravljanje 
5.  SAVEZNO  TUMAČENJE  (Zavjetna teologija).  Ovaj 
sustav  opisuje  odnos  između  Boga  i  čovjeka  u  obliku 
Saveza. Neki vjeruju da je pri stvaranju Bog sklopio spo-
razum s Adamom, obećavajući mu vječni život ako po-
sluša zapovijedi. Adam je pao pojevši zabranjeno voće i 
tako sebe i svoje potomke uvalio u vječnu smrt. Da bi ga 
iz toga izbavio, Bog je s Kristom sklopio drugi vječni spo-
razum  u  korist  izabranih,  obećavajući  im  oproštenje  i 
vječni život po Kristovoj žrtvi.
Ovo tumačenje naglašava činjenicu da je Bog u svojoj 
milosti  uvijek  jednako  postupao  s  ljudima.  Uvijek  je  s 
ljudima postupao s milošću, s vjerom, i na osnovi buduće 
Kristove  žrtve.  To  je,  također,  ispravan stav  ali  postoji 
opasnost  da  se  nauštrb  razlikama  prenaglasi  sličnost. 
Glavna opasnost ovoga gledišta je u tome što se saveze 
vidi u najmanjem izgledu, čak i unutar Trojstva! Mudro je 
vidjeti  Savez  samo  tamo  gdje  se  spominje  izričito  u 
Pismu.

6. KRISTOLOŠKO TUMAČENJE Gospodin Isus uvijek je 
učio  učenike  tumačenju  Staroga  zavjeta  u  svjetlu 
Njegove  Osobe.  Istina je  da  je  Isus  Krist  sadržan  u 
čitavom Pismu, ali ipak moramo biti oprezni i ne izvrtati 
smisao Pisma kako bismo postigli  da govore  o  Njemu 
onda kada ona to neposredno ne čine.
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TEOLOGIJA
(Znanost o Bogu)

I. BOG KAO OSOBA I KAO DUH

A. BIBLIJSKI PRISTUP ZNANOSTI O BOGU
  Najvažnije je da je naš pristup biblijski  jer znanost o 
Bogu  utječe  na sve  ostale  doktrine.  Biblija  započinje 
činjenicom  da  je  Bog  osoba.  Potreba  za postojanjem 
teorijskih  uopćivanja  (apstrakcija),  kao  što  su  npr.  po-
tpuna dobrota, savršena ljepota itd., ne dokazuju Boga.

1. POSTOJANJE BOGA. Biblija prihvaća činjenicu o po-
stojanju  Boga.  Ona ne  počinje  raspravom  koja  bi  do-
kazivala  Njegovo  postojanje.  Naprotiv,  pretpostavljajući 
postojanje  Boga,  ona opisuje  Njegovo  djelovanje.  Do-
kazivanje Božjeg postojanja u svakom bi nas slučaju vod-
ilo u objašnjavanje posebnosti (fenomena), inače neob-
jašnjivih.  Pisci  Biblije pretpostavljaju  da  njihovi  čitatelji 
vjeruju  u  postojanje  Boga.  Štoviše,  oni  vjeruju  da  nije 
nikakva posebna vrlina vjerovati u postojanje Boga (Ja-
kov 2,19). 
Poslanica Hebrejima 11,6 pokazuje da pravu vjeru čini 
nešto više  od osnovnog vjerovanja  u  postojanje  Boga. 
Prema biblijskom shvaćanju, nevjerovanje nije povezano 
samo  s  umom,  nego  i  s  nespremnošću  podređivanja 
života Božjem autoritetu. U mudrosnim knjigama Biblije, 
»bezumnik« je u biti bezbožan čovjek, praktični bezvjerac 
(ateist).  U Djelima apostolskim, gdje se govori  kako su 
apostoli  propovijedali poganima, vidi se da oni nisu po-
kušavali dokazati postojanje Boga. Biblija se ograničava 
na kazivanje o tome, kakav je Bog i što je učinio.

2. OSOBNOST BOGA. Biblija pokazuje da je Bog Osoba. 
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Ona govori da Bog nije nimalo manje Osoba, nego što je 
to  čovjek.  Bog  nije,  jednostavno,  skup  svojstava 
(atributa), teorijskih uopćivanja (apstrakcija), nego osob-
no Biće. Biblija nam ne govori toliko što je Bog, nego tko 
je Bog. U Postanku 1 imamo dojam da vidimo osobno 
Biće na djelu. U Psalmima i Prorocima često je opisana 
suprotnost između osobnoga, biblijskog Boga i poganskih 
božanstava, koji  su patetični  beživotni  krivotvoreni opo-
našatelji nekoga ili nečega (imitacije) (Ps 135; 1 Kr 18,27; 
Iz 41,21.24; 46,1).

3. PRAVI PRISTUP BOGU. Biblija pokazuje kakav treba 
biti pravi pristup pri razmišljanju o Bogu. Boga se nikada 
ne smije shvatiti samo kao predmet proučavanja. Pozna-
vati Boga ne znači samo shvaćati ga umom, nego ga po-
znavati kao osobno Biće. Moguće je znati sve o Bogu, ali 
ga osobno ne poznavati.  Hošea se žali  da u zemlji  (u 
Izraelu) ljudi ne poznaju Boga, no on time ne misli da ga 
ne poznaju umom. Bespredmetno je misliti da možemo 
studirati teologiju, a ne biti vezani uz predmet studiranja. 
Jedino pravo studiranje je ono utemeljeno na osobnom 
priznanju Boga. Istina je, ne proučavamo samo mi Boga, 
nego i On proučava nas.

4. BOG I POVIJEST. Biblija naglašava Božja djela u po-
vijesti. Ona govori o Božjem odnosu prema svemiru kao 
cjelini, ali  i o Božjem odnosu prema anđeoskim bićima. 
Ali naglasak je na Božjim djelima u ljudskoj povijesti. Bog 
susreće čovjeka u povijesti. Osobe se otkrivaju uglavnom 
u osobnim odnosima. Tako se Bog otkriva uglavnom svo-
jom djelatnošću u povijesti, a glavni pokazatelji te aktiv-
nosti su sud i spasenje.
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B. IMENA I NAZIVI ZA BOGA OTKRIVAJU 
NJEGOVU OSOBU
  Imena obično  dajemo  ne  samo  osobama,  već  i 
životinjama ili predmetima, prema kojima imamo tobožnje 
osobni odnos. Ime predstavlja osobnost osobe – ono je 
njegova  objava.  Imena dana Bogu  u  Starom  zavjetu, 
često su bila povezana s određenim događajem prilikom 
kojeg je Bog otkrio neke pojedinosti vezane na Njegovu 
osobnost.  Isto  tako, kada Bog u Bibliji  nekome mijenja 
ime, to označava promjenu njegove osobnosti i životnoga 
puta.

1. OPĆA IMENA. El (jednina) pojavljuje se 250 puta. Iza 
tog imena krije se misao o snazi ili moći. To znači Bog, ili 
bog u najširem smislu. To označava Boga ili  poganske 
bogove. Kada se upotrebljava za Boga, obično se koristi 
kao oznaka jedne od Božjih osobina, npr. milostivi Bog – 
El-Rahum (Pnz  4,31),  ljubomorni  Bog,  tj.  Bog  koji  ne 
dozvoljava suparnika –  El Kana (Izl 20,5). Koristi se i s 
drugim riječima koje pojačavaju značenje, kao što su, El 
Eljon, što znači Bog Svevišnji (Post 14,18-22), El Olam – 
Vječni  Bog (Post 21,33), pa  El Šadai – Bog Svemoćni 
(Post 17,1).
Eloah je  oblik za jedninu imena Elohim i  ima isto zna-
čenje kao El. Većinom se nalazi u poeziji (Pnz 32,15-17, 
usp.  Elohi,  Elohi  lama  sabahtani?).  Odgovarajući 
aramejski  oblik je  Elah.  Elohim (množina) pojavljuje se 
više od 2000 puta. U sebi uključuje Boga stvaranja i pro-
vidnosti, vrhovno božanstvo. Iako je to oblik za množinu, 
vjerojatno se radi  o majestetskoj množini  ili  upućivanju 
(aluziji) na Trojstvo. To je ime prikladno za Stvoritelja u 
izvještaju o stvaranju.
To  se  ime  često  pojavljuje  u  imenima.  Npr.  Jisra-el 
(Izrael),  Immanu-el (Imanuel),  El-azar (Lazar),  Bet-el 
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(Betel), Eli-ša (Elizej), Eli-ja (Ilija).

2.  IME VEZANO UZ SAVEZ je JHVH (nitko nije u po-
tpunosti  siguran  o  kojim se  samoglasnicima  u  Božjem 
imenu  JHVH  radi).  To  posebno  Božje  ime  vezano  uz 
Savez,  upotrijebljeno  je  u  dijelu  Njegova  odnosa  s 
Izraelom i  Njegovo je vlastito ime, za razliku od općeg 
imena (Elohim). Riječ je imenica izvedena iz ranijeg ob-
lika glagola »biti« (hava od haja), što znači »koji postoji«, 
»vječno živi apsolutan, nepromjenjiv« (Izl 3,11-15; Iv 8,58 
itd.). Često se javlja u skraćenim oblicima Jah, Je, Jo ili 
Jahu u  imenima.  Npr.  Hallelu-jah,  Je-šua (Isus),  Je-
hošua (Jošua),  Jeho-šafat (Jošafat),  Ješa-jahu (Izaija), 
Eli-jahu (Ilija).

3. POSEBNA IMENA sadrže El ili Jahve. Ta su se imena 
pojavila kada se Bog pojedincima objavio na novi način. 
Stoga nalazimo Jahve-Jire (Jahve  pobrinut će se – Post 
22,13-14),  Jahve-Rafa (Jahve  koji  daje  zdravlje  –  Izl 
15,26), Jahve-Nisi (Jahve mi je stijeg, tj. Jahve mi je izvor 
zaštite i pobjede – Izl 17,15-16),  Jahve-Šalom (Jahve je 
naš mir , tj, izvor našeg mira– Suci 6,24), Jahve-Cidkenu 
(Jahve, pravda naša, tj. naš oslobitelj, branitelj, koji nas 
spašava  –  Jr  23,6),  Jahve-Šama (Jahve  je  ovdje,  tj. 
prisutan – Ez 48,35),  Jahve-Cëvaot (Gospodar nebeskih 
četa,  ili  cijelog  svijeta  –  1  Sam 1,3;  17,45;  Ps  24,10). 
Riječi  Adon (jednina),  što  znači  Gospod,  i  ëdonai 
(množina)  u  značenju  moj  Gospod,  također  se  upo-
trebljavaju za Boga 30, odnosno 280 puta (Iz 23,17; Post 
15,2.8), naročito u javnom čitanju kao zamjena za Jahve 
– božansko ime. Izraelci upotrebljavaju  ëdonai isključivo 
kao ime za Boga i  rabotaim (od rav) = gospoda kao na-
domjestak.  Ostali  upotrebljavani  nazivi  za Boga  jesu: 
Qëdosh Jisrael (Svetac Izraelov) upotrijebljen 29 puta u 
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Jeremiji;  Avir  Jisrael (Junak Izraelov),  upotrijebljen je u 
Izaiji 1,24;  Neca Jisrael (Slava, Pobjeda Izraelova) upo-
trijebljen je u 1 Samuelovoj 15,29; i Atik-jamim (Pradavni) 
upotrijebljen  u  Danielu  7,9  zajedno  sa  Svevišnji  (Ilaja,  
Eljonim). Na kraju, ima različite sinonime za Boga:  Šem 
(Ime),  Ka-vod (Slava),  Maqom (Prostor),  Sila  Gëvura 
(Sila), i Nebo (shamaim). Židovi su željeli, na ovaj način, 
izbjegavati izgovorenje Božanskog imena (Jahve). 
U  grčkom  jeziku  Novoga  zavjeta  nalazimo  sljedeće 
istoznačnice: El i  Elohim postaju theos (Bog).  Jahve po-
staje  kurios (Gospod),  El-Šadai postaje  Pantokrator 
(vladar svega).
Povrh svega Bog se naziva živim Bogom; to je naziv koji 
Boga suprotstavlja neživim, rukotvorenim idolima. Za raz-
liku od idola,  Bog djeluje i  posreduje u životima svojih 
ljudi  (Br  14,21.28; Jr  10,10).  Izraz »jer sam živ«,  kaže 
Gospod, čest je u Starom zavjetu. Kao živi Bog, dovoljno 
je moćan da spasi svoj narod od neprijatelja, pritječe u 
pomoć i  oslobađa (Iz 37,4.17.19; Dn 6,20.26). Kao živi 
Bog, On je u zajedništvu sa svojim narodom.
Tekst  iz  Izlaska 6 predmet je  mnogih rasprava.  Ime u 
Židova zapravo otkriva narav osobe koja ga nosi.  Iako 
Bog u  Izlasku govori  o  izbavljenju  cjelokupnog naroda 
(kao  i  suda  nad  njegovim  neprijateljima)  kroz  niz 
veličanstvenih i snažnih djela, otkrivajući pritom ipak više 
nego u Postanku gdje opisuje susret s patrijarsima, ne 
možemo ustvrditi kako se u potonjoj knjizi nije započeo 
otkrivati  kao  JAHVE.  Budući  da  hebrejski  jezik 
omogućava izražavanje u apsolutnim kontrastima, ovdje 
se vjerojatno radi o hiperboli,  te nam Bog zapravo po-
ručuje  kako  namjerava  otkriti  dodatne  aspekte  vlastita 
karaktera.

4.  BOG  I  IMENA OSOBA.  Bog  se  isto  tako  veže  s 
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imenima osoba kako bi pokazao da se prema njima od-
nosi spasiteljski, iako su u nekim slučajevima te osobe 
već umrle. To znači da ljudi o kojima je riječ, iako mrtvi, 
još uvijek žive i da će ponovno uskrsnuti. Da bi s njima 
ušao u takav odnos, Bog i  sam mora biti  osoba. Zbog 
toga se Bog naziva Bog Izraelov. Izrael je prvo bio po-
jedinac (bilo je to drugo ime za Jakova),  a zatim je od 
njega potekao narod. To pokazuje da je isti Bog koji se 
objavio  Jakovu,  promijenio  njegovu osobnost  i  dao mu 
novu sudbinu, sada povezanu sa sudbinom naroda koji 
nosi to isto ime. To ime Boga povezano je s Njegovim 
prethodnim objavama (Izl 30,3; 1 Sam 10,18; Am 2,10).

C. BOŽJA OSOBA OTKRIVENA U UTJELOVLJENJU 
  Krist  je  bio  i  jest  javno  očitovanje  Boga  u  tijelu  (tj. 
očitovanje Boga kao ljudskog bića). U Kristu su dvije na-
ravi:  ljudska i  božanska, ali  ujedinjene u jednu Osobu. 
Teško je shvatiti utjelovljenje, a ne prepoznati da je Bog 
Osoba.
Kad biste mene poznavali, poznavali biste i Oca mog. Vi  
ga već sada poznajete i vidjeli ste ga! (Iv 14,7)…on (Bog) 
je zasvijetlio u našim srcima da osvijetli spoznaju slave 
Božje na licu Kristovu (2 Kor 4,6).

D. OSOBNA SVOJSTVA BOŽANSKOG BIĆA
1.  SVOJSTVA UMA.  Biblija  prikazuje  Boga  koji  misli  i 
rasuđuje.
Hajde,  dakle,  da se pravdamo,  govori  Jahve (Iz  1,18); 
vidi Iz 55,9; Mt 6,8; 1Kor 3,20).

2.  SVOJSTVA  OSJEĆANJA.  Biblija  mnogo  govori  o 
Božjim osjećajima. Govori o Božjoj srdžbi, ogorčenju (Izl 
4,14; Iv 3,36; Heb 10,27), o Božjoj ljubomori  (Izl 20,5), 
samilosti (Ps 78,38), Njegovoj žalosti (Post 6,6), o ljubavi 
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(mnogi ulomci).  U Bibliji  nalazimo ulomke koji  govore o 
Božjem plaču koji izlazi iz Njegova srca.
Kad bi samo njihova srca bila takva da me se uvijek boje 
i drže sve moje zapovijedi, da tako vazda budu sretni, oni  
i njihovo potomstvo! (Pnz 5,29)  Srce mi je uznemireno,  
uzavrela  mi  sva  utroba,  neću  više  gnjevu  dati  maha, 
neću opet zatirati Efrajima, jer ja sam Bog, a ne čovjek 
(Hoš 11,8-9; vidi još Post 6,8; Ps 81,13-16; Iz 48,17-19).

3.  SVOJSTVA  VOLJE.  Biblija  govori  o  Božjoj  volji,  o 
stvarima za koje se Bog zauzima.  Ovo je, naime, volja 
Božja, vaše posvećenje (1 Sol 4,3, vidi Mt 12,50; Jakov 
4,15). 
Bog,  dakle,  posjeduje  osnovne  osobine  ljudske  osob-
nosti: razum, osjećaje i volju.

E. BOG KAO SAVRŠENA OSOBNOST
  Postoje li sličnosti između naše osobnosti i Božje, po-
stoje i razlike: Bog je nepromjenljiv, mi smo promjenljivi; 
Bog je svet, mi smo grešni; Bog je Stvoritelj, mi smo stvo-
renja; Bog je savršeno čist i nije podređen ograničenjima 
kao čovjek.

1. BOŽJA MOĆ JE NEOGRANIČENA. Budući da je stvo-
ren,  čovjekovo  je  djelovanje  ograničeno.  On  stvara 
planove, ali ih nije uvijek sposoban ostvariti. Sva su bića, 
osim  Boga,  ograničene  moći  (to  uključuje  anđele  i 
Sotonu). Znači li to da Bog može učiniti bilo što? Moramo 
zapamtiti  da  je  Božje  djelovanje  određeno  Njegovom 
voljom i da je Njegova volja određena Njegovom osob-
nošću. Stoga postoje određene stvari koje Bog ne može 
učiniti (npr. lagati - v. Tit 1,2).

2.  BOG  NIJE OGRANIČEN  GRIJEHOM.  Na ljudsku 
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osobnost  djeluje  grijeh.  Grijeh  djeluje  na svaki  dio 
čovjekova bića. Potpuna izopačenost znači da na čitavo 
ljudsko biće utječe grijeh. Bog je od toga u svakom po-
gledu potpuno slobodan.  Na primjer,  ljudska je  srdžba 
uvijek loša, ali Božja je srdžba uvijek pravedna. Božja lju-
bav nije nepostojana kao čovjekova, pa zato Bog neke 
stvari ne može činiti. Ne može lagati (Br 23,19; Tit 1,2; 
Heb 6,18; 2 Tim 2,13) i ne može sebe poreći.

3. BOG NIJE OGRANIČEN PROMJENOM. U Pismu se 
tvrdi da je Bog nepromjenljiv (Ps 102,27; Hoš 11,9; Mal 
3,6; Jak 1,17).  To se ne odnosi na Njegovo djelovanje 
nego na Njegovo biće. On nije prikazan kao nepomični 
ravnodušni Bog, nego kao Onaj čiji su narav i biće stabil-
ni. Za Boga se čak kaže da se kaje, ali to ustvari znači da 
mijenja  svoje  djelovanje  zbog  promjene  koja  dolazi  s 
čovjekove strane.  Kad se ljudi  promijene (npr.  pokaju), 
oni počinju osjećati drukčiju stranu Božje naravi (umjesto 
gnjeva, Njegovu naklonost i ljubav). Bog je više od osobe 
jedino u smislu da je sve ono što čini ljudsku osobnost i 
još više od toga, ali ne znači da je zato što je iznad osob-
e, neosoban.

F. BOŽJA DUHOVNOST
  Pismo otkriva da je Bog duh – on je u biti nematerijalan. 
Tumačenje  da  je  duh  blijeda  kopija  materijalne  jedna-
kovrijednosti, vrlo je neprikladna. Ako je Bog, koji je Duh, 
stvorio tvar (materiju), onda znači da je duh iznad tvari, 
jer ono što je podređeno ne može stvoriti ono što je iznad 
njega.
Pazite dobro! Onoga dana kad vam je Jahve, Bog vaš,  
govorio ispred ognja na Horebu, niste vidjeli nikakva lika,  
da se ne biste pokvarili te da ne biste pravili sebi kakva 
klesana lika, kipa (Pnz 4,12. 15-17).
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Boga nitko nikada nije vidio, Jedinorođenac – Bog, koji je  
u krilu Očevu, on ga je objavio (Iv 1,18; vidi Izl 20,4; Iv 
4,24; Rim 1,20; Kol 1,15; 1 Tim 1,17; 6,16).

1.  PROBLEM  ANTROPOMORFIZMA.  Biblija  obiluje 
antropomorfizmima  (davanje  Bogu  ljudskih  svojstava): 
oči (2 Ljet 16,9; Zah 4,10), uši (Ps 34,15; Jak 5,4), usta 
(Iz 40,5; Mt 4,4), nos (Post 8, 21), ruke (Ps 95,5; 111,7; 
Heb 10,31). Neki su otišli predaleko tvrdeći da Bog ima 
tijelo (vidi Tertulijan, koji je prije obraćenja bio stoik).

2. UZROCI ANTROPOMORFIZMA.
a. Snažno shvaćanje Boga kao Osobe. Izraze o kojima 
govorimo, upotrebljavali su samo ljudi koji su bili potpuno 
uvjereni da je Bog Osoba. Oni služe da bi nas zaustavili 
u  mišljenju  o  Bogu  kao  o  nekome  tko  je  nestvaran  i 
neosoban.
b.  Jezik  kao  uzrok  upotrebe  antropomorfizama. U 
međuzavjetnom  razdoblju  bilo  je  osvrta  na upotrebu 
antropomorfizama  koji  se  očituju  u  prijevodima  kao 
primjerice Targuma (parafraze) i Septuaginte, ali prevod-
itelji  ih  nikako  nisu  mogli  potpuno  izbjeći.  Ustvari, 
nemoguće ih je izbjeći bez opasnosti da se Bogu oduzme 
osobnost.
c.  Antropomorfizmi  su  rezultat  djelovanja 
neograničenog Boga u svemiru.  Svemir je ograničen 
vremenom i prostorom. Bog, međutim, nije ograničen ni 
vremenom niti prostorom, jer je vječan i bezgraničan. On 
nadilazi  i  vrijeme  i  prostor.  Međutim,  antropomorfizme 
treba  pažljivo  razlikovati  od teofanija  i  od utjelovljenja. 
Antropomorfizam je jezični alat, dok je teofanija ukazanje 
Boga čovjeku, ponekad u ljudskom obliku. Utjelovljenje je 
jedinstven događaj koji podrazumijeva da je Bog postao 
čovjekom.
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II. BOŽJE BIĆE, SVOJSTVA I DJELA

Kada  se  prelazi  u  filozofijska  područja,  uvijek  postoji 
opasnost  od nestvarnosti.  Sustavnu  teologiju  zanimaju 
stvarnost Boga i Njegov značaj.

A.  RAZLIKA  IZMEĐU  BOŽJEG  BIĆA  I  NJEGOVIH 
SVOJSTAVA
  Važno  je  početi  od Božjih  djela,  preko  Njegovih 
svojstava,  do Njegova  bića.  Drugim  riječima,  Bog  je 
Osoba koja djeluje, a ne skup filozofijskih odredbi.
Određena Božja djela otkrivaju nam određeno svojstvo. 
Npr.  ispunjenje  Božjih  obećanja  svjedoči  o  Njegovoj 
vjernosti. Možemo reći da je Bog vjeran, da je pravedan, 
ali to su opisni pridjevi, a ne pravila. Ustvari, sve osobine 
su opisi Boga. Problem nastaje idemo li dalje od toga i 
pokušavamo li sami odrediti Boga govoreći kakvo je On 
Biće.  Međutim,  Bog  je  jedinstven,  i  stoga  ga  je  teško 
usporediti sa stvarima ili iskustvima koja su nam poznata. 
To  ne  znači  da  je  nemoguće  dati  točan  pojam Boga, 
nego  znači  je  teško  naći  doista  jednakovrijednu  od-
rednicu.  Nemoguće  je  dati  analitičko-opisnu odrednicu, 
ali je moguće dati genetičko-umjetnu. Bog jedini nije stvo-
ren. On je jedan, svemoguć, nestvoreni duh koji  se od 
ostalih duhovnih bića razlikuje time što nije stvoren i što 
je suveren.

B.  BOG  SE  ZAISTA  OTKRIVA  SVOJIM  DJELIMA  I 
SVOJSTVIMA
  Bog je bio voljan otkriti nam se, ali načine kojima to čini, 
mora  nam  protumačiti  (Ps  18,1-2;  19,15;  23,1;  27,1; 
36,6-7). Tijekom povijesti,  ljudska su bića objavom sve 
više saznavala o Bogu do konačne objave u Kristu. Božja 
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svojstva stoga nisu dodaci  Njegovoj naravi,  nego izraz 
Njegova bića.

C. IZRAZI VEZANI NA BOŽJA SVOJSTVA 
  Svojstva  se  ponekad  dijele  na apsolutna i  relativna. 
Apsolutna su svojstva ona koja pripadaju samom Bogu, 
dok su relativna ona koja pripadaju Bogu u odnosu pre-
ma svemiru. Svemir mora postojati da bi ovi potonji izrazi 
imali neko značenje (npr. svemogućnost i sveprisutnost).
Postoji  također  podjela  na prijelazna (tranzitivna)  i 
neprijelazna (intranzitivna)  svojstva.  Tranzitivna znači 
neodvojiva  (imanentna),  koja  se odnose na ono što  je 
Bog sam po sebi. Izborno grupiranje (klasifikacija) Božjih 
svojstava razlikuje prenosiva i neprenosiva svojstva. Bog 
je uredio da svemir posjeduje neka Njegova svojstva, ali 
ne sva. Npr. svemir s Bogom dijeli postojanje, iako ne po-
stoji  neovisno jer  ovisi  o  Bogu.  Čovjek  s  Bogom dijeli 
neka  moralna svojstva.  U  oba  slučaja  radi  se  o  pre-
nosivim  svojstvima.  Ali  Bog  nije prenio,  npr.  bez-
graničnost i nepromjenljivost. 
Pojedinačno, Božja neprenosiva svojstva su sljedeća:

i)  Samodostatnost.  Bogu nije potreban svemir kojeg je 
stvorio,  i  Bog  uopće  ne  ovisi  o  njemu.  Bitnost  je 
čovječnosti,  naprotiv,  ovisnost.  Bog  nije čovjek  po-
množen s neizmjernim: On je po naravi i po pravilu druk-
čiji.  Ovo se izražava u sljedećem retku:  Bog, Stvoritelj  
svijeta i svega što je u njemu, on koji je Gospodar neba i  
zemlje, ne prebiva u hramovima sagrađenim rukom niti  
ga poslužuju ljudske ruke, kao da bi trebao nešto on koji  
svima daje životni dah i sve ostalo. (Dj 17,24-25).
Bog sigurno nije stvorio čovječanstvo zbog toga što treba 
zajednicu, jer  nju  ima u okviru  Trojstva,  prije postanka 
svijeta. Usprkos tome, On je odlučio biti u zajedništvo s 
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posebnim ljudima, koje je morao stvoriti, tj. izabrati.
ii)  Nepromjenljivost.  Postoji  problem  s  ovim  izrazom. 
Naime, on zapravo pripada platonizmu, a njegova upo-
raba  kod kršcanskih  teologa  često  je  problematicna. 
Istina je da Bog ne može patiti tjelesno budući da nema 
tijela. Štoviše, ne može patiti  ni od bilo kakve duševne 
smetnje  koja  bi  nastala  zbog  nekakva  neriješenoga 
mentalnoga sukoba.  On,  dakle,  ne može izgubiti  svoju 
pribranost  niti  pokazivati  znakove stresa  ili  uzrujanosti. 
No, sama ideja da je Bog nestrastveno, osjećajno gleda-
jući,  nepokretno biće je u potpunosti  nebiblijska. Biblija 
ga otkriva kao Boga srdžbe i ljubomore. Ne uživa u smrti 
bezbožnika  (Ezek  33,11).  Žalosti  ga  kada  se  ljudi 
međusobno uništavaju. Kao drugo, pogrešno je tvrditi da 
na Boga  ne  utječu  događaji  izvan  Njega.  Raspeće  je 
imalo  i  te  kakav  učinak  na Njega.  On  je,  itekako,  bio 
uključen u čitavi proces. On (Otac) nije bio raspet, no dao 
je raspeti svoga Sina pri čemu je morao odbiti slušanje 
njegovih  vapaja  na križu.  Doista,  ukoliko  je  on  zaista 
toliko hladan i nestrastven da ga je raspeće Sina na križu 
ostavilo  ravnodušnim,  tada  čitavo  naše  govorenje  o 
njemu mora prestati jer postaje besmisleno. 
iii)  Vječnost. Bog je izvan vremena i nije mu podređen. 
Dakle, On zna sve od početka do kraja. To ne znači da je 
On pasivni promatrač, jer On svladava povijest i upravlja 
je. Ustvari, hebrejska riječ za povijest je  dëvarim (riječi): 
Bog kao istinita dijalektika natjera povijest naprijed nizom 
zapovijedi ili riječi. Ono što nagovijesti, ostvaruje.
Vrijeme je dimenzija vezana s materijalnim stvorenjem. 
Bog je,  kao Stvoritelj,  izvan ovoga.  Tko je ovaj  Bog ili 
super-um, koji može pregledati odjednom super-prostore 
sa  svim  prošlim  i  budućim  događajima?  Profesor 
Wheeler odgovara poznatim riječima Laplacea: »Um, koji 
bi znao određenom prilikom sve sile kojima je savladan 
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svemir, kao i položaj svih takvih predmeta, ako bi bio do-
sta silan da analizira sve ove podatke, mogao bi uključiti 
u  jednoj  formuli  kretanja  i  najmasivnijih  predmeta  u 
svemiru i najmanjeg atoma. Ništa mu ne bi bilo nepozna-
to: i budućnost i prošlost bili bi prisutni njegovim očima«.
Izaija 46,9-10: …jer sam Bog, i nema drugoga; Bog, nitko 
mi sličan nije! Onaj sam koji od početka svršetak otkriva i  
unaprijed javlja što se još nije zbilo! Ja kažem: Odluka će 
se moja ispuniti, izvršit ću sve što mi je po volji.
iv)  Sveprisutnost. Iako  je  Bog izvan svemira,  On je  i 
paralelan s njim (ako gledamo svemir kao krivulju, prema 
Einsteinu) i ima svugdje pristup k njemu. Ali postoji od-
ređena točka  gdje  je  Bog  odlučio  usredotočiti  svoju 
prisutnost, tj. djelovati na nju. Jedan primjer toga je Hram 
u starozavjetnom razdoblju. U novozavjetnom razdoblju, 
to je um vjernika. U ovom smislu se kaže da je Božji Duh 
prisutan kod vjernika.
Jer 23,23-24:  …zar sam ja Bog samo iz blizine… zar iz 
daljine nisam više Bog? Može li se tko skriti u skrovištima  
da ga ja ne vidim?…Ne ispunjam li ja nebo i zemlju?
v)  Jedinstvo.  Bog je jedinstvo i sve što On čini, djelo je 
cjelokupne Božje Osobe.  Ne može tvrditi  da mu jedna 
osobina vrijedi više od druge, ili da je jedna bolja od neke 
druge. On nije djelomično ono i djelomično ovo, nego po-
tpun ono i potpun ovo: određenom prilikom sva Njegova 
svojstva djeluju zajedno – On djeluje kao potpuno cjelo-
kupno  biće.  On  pokazuje,  doduše,  jednu  stranu  svoje 
prirode  u  određenim  povijesnim  prilikama  (zbog  pona-
šanja  čovjeka),  ali  bilo  bi  potpuno pogrešno tvrditi,  na 
primjer, da je Bog Bog pravednosti u SZ, ali Bog ljubavi u 
NZ. Ustvari, krivovjerac Marcion došao je do zaključka da 
postoje dva Boga koji djeluju u Bibliji!
Izl 34,6-7:  Jahve prođe ispred njega te se javi: »Jahve!  
Jahve! Bog milosrdan i milostiv, spor na srdžbu, bogat 
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ljubavlju  i  vjernošću,  iskazuje  milost  tisućama,  podnosi 
opačinu,  grijeh  i  prijestup,  ali  krivca  ne  ostavlja 
nekažnjena*, nego kažnjava opačinu otaca na djeci – čak 
na unučadi do trećega i četvrtog koljena.”
*tj, ako se ne pokaju.

Svojstva  koja  slijede  mogu  se  odrediti  kao  Božja  pre-
nosiva svojstva (atributi).

III. BOŽJA NARAV
  
Narav  i  osobnost  blisko  su  povezani.  Božja  imena 
otkrivaju Božja svojstva kao i  Njegovu osobnost.  Božja 
objava morala se dogoditi u povijesti jer se narav istinski 
upoznaje  jedino djelima  i  postupcima.  Neki  vidovi 
Njegove  naravi  trebaju  vrijeme  da  bi  se  otkrili  (npr. 
vjernost). 

A. POVIJESNA OBJAVA BOŽJE NARAVI
  Bog na stranicama Pisma sve više i više objavljuje svoju 
narav. Doktrina napredne (progresivne) objave ne znači 
da je ono što je naučeno o Bogu (npr. u Starom zavjetu) 
trebalo biti zaboravljeno, nego da Bog gradi na onom što 
je već objavljeno ne ukidajući ono što je prije postojalo. 
Međutim, u Božjoj  objavi  postoje  dva stajališta  koja se 
pojavljuju već na početku:
1.  ljubav  prema  pravednosti  i  mržnja  prema  grijehu  – 
Njegova svetost,
2.  ljubav  i  milost  prema  čovjeku.  U  priči  o  stvaranju 
čovjek je pogriješio, i zajedništvo između Boga i čovjeka 
je narušeno, ali Bog odmah daje obećanje o budućem ot-
kupljenju (Post 3,15). Proroci su podjednako naučavali i o 
Božjoj svetosti i o Božjoj ljubavi. Kristova mržnja prema 
grijehu  izražena je  u  Njegovim  prijetnjama  upućenima 
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farizejima,  dok  je  Njegova  ljubav  prema  grešniku 
izražena u Njegovoj službi spasenja.
Božja  se  objavljena narav  često  naziva  riječju  SLAVA 
(hebr.  kavod).  Ova  riječ  uključuje  ideju  težine.  Težina 
nekoga bića određuje njegovu važnost, poštovanje što ga 
ona budi, njegovu slavu. U hebrejskom, dakle, slava ne 
znači  toliko čuvenost koliko stvarnu vrijednost,  mjerenu 
njezinom  težinom  (Ps  7,6;  16,9).  Izraz »Božja  slava« 
označuje  Boga  samoga,  ukoliko  se  objavljuje  u  svom 
veličanstvu,  moći,  sjaju  svoje  svetosti,  pokretljivosti 
svoga Bića. Prema tome, slava je objavljena Božja narav, 
Njegova  prisutnost,  objavljena ponekad  prirodnim  po-
javama.  Dakle,  u  Starom  se  zavjetu  nalaze  dva  tipa 
očitovanja  Božje  slave:  velika  Božja  djela  i  ukazanje 
Božje slave.
a.  Velika Božja djela.  Bog očituje svoju slavu (tj. svoju 
prisutnost,  osobnost)  svojim  silnim  zahvatima,  svojim 
sudovima i  znacima (Br 14, 22). Takav je znak, u naj-
višem smislu očitovan u čudu Crvenog mora (Izl 14,18); 
zatim čudo mane i prepelica:  a ujutro ćete vidjeti svojim 
očima Jahvinu slavu (Izl 16,7).
Ni jedan od ljudi koji su vidjeli slavu moju i znamenja što 
sam ih izveo u Egiptu i u pustinji…neće vidjeti zemlje što  
sam  je  pod zakletvom  obećao  njihovim  ocima (Br 
14,22-3).  Ja ću otvrdnuti srce Egipćana, i oni će poći za 
njima, a ja ću se onda proslaviti  (tj. objaviti svoju slavu, 
svoj  karakter) nad  faraonom i  njegovim  ratnicima…(Izl 
14, 17).
(usp.  Novi  zavjet:  Tim poče Isus svoja  čudesa u Kani  
Galilejskoj  te  objavi  slavu  svoju,  i  učenici  njegovi  po-
vjerovaše u njega (Iv 2,11).
b.  Ukazanja  Božje  slave. Drugi  tip  Božjih  očitovanja 
slave, kao vidljive stvarnosti  (Izl  16,10),  jest bljeskovito 
zračenje božanskog Bića. Odatle Mojsijeva molitva:  Po-
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kaži  mi  (vidjeti)  svoju slavu! (Izl  33,18).  Poslije Sinaja, 
slava ispunja Svetište. Slava Jahvina u njemu stoluje na 
Kovčegu saveza. Kasnije će slava ispunjati Hram i odatle 
će se, u znak odbačenosti, povući u vrijeme izgnanstva.
I  dok  je  Aron  svoj  izraelskoj  zajednici  govorio,  oni  se 
okrenu prema pustinji,  i  gle!  u  oblaku pojavi  se  Božja  
slava (Izl 16,10).

B. BOG SE SAM POTVRĐUJE
1.  SVETOST  (hebr.  qodeš)  Prvotno  značenje  riječi 
vjerojatno  je  ono  što  je  odcijepljeno.  Kao  takva,  riječ 
označava potpunu različitost i upotrebljava se za stvari i 
ljude. Znači stvari i ljudi odvojeni za Boga. Upotrebljava 
se ne samo u smislu »odvojiti od« nego i u smislu »od-
vojiti  za«  (posebna upotreba,  posebna osoba).  Bog  je 
jedini svet. On je različit, odvojen od svega ostalog.
Bog je, prije svega, svet, a Njegovu ljubav neizbježno od-
ređuju svetost  tj.  čistoća,  ljubav prema redu,  kao i  od-
bojnost  i  unutarnja  potreba  za iskazivanjem  pravičnog 
gnjeva prema moralnoj iskvarenosti. Iako grešnik nastoji 
zaobići i izokrenuti obilježja koja je Bog usadio u njega, 
nailazi  na odlučno Božje  suprotstavljanje  svemu što  bi 
dovodilo u pitanje Njegov autoritet. Bog ne samo da ob-
uzdava zlo, već kažnjava činitelja nastojeći ga istodobno 
spasiti. Stoga za svetost možemo reći da je princip koji 
se  sastoji  od 1)  Božje  odlučnosti  da  podupre vlastiti 
karakter  (slavu)  i  sliku,  te  2)  kazne  za činitelje  zla  i 
spasenja vlastita naroda.
U kojem je smislu Bog odvojen i različit?
a.  Po svetosti svoga veličanstva.  Novi se zavjet gradi 
na prvotnoj  objavi  sadržanoj  u  Starom  zavjetu,  pa  su 
novozavjetni  pisci  u  potpunosti  prihvatili  starozavjetno 
učenje.
b. Moralna svetost.  Svet znači božanski, što opet znači 
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kao Bog. On je potpuno čist za razliku od onih koji  su 
nečisti. U ljudskom životu poznata nam je veličanstvenost 
bez svetosti,  ali  one kod Boga idu zajedno.  I  meni  se 
sažali  moje sveto ime što ga dom Izraelov obeščasti u 
narodima  među  koje  dođe (Ez  36,21-36). Pokazat  ću 
stoga svoju veličinu i svoju svetost i objavit ću se pred 
mnogim narodima, i znat će da sam ja Jahve (Ez 38,23). 
Nek bezbožnik put svoj ostavi…jer misli vaše nisu moje 
misli i puti moji nisu vaši puti, riječ je Jahvina. Visoko je 
iznad zemlje nebo, tako su puti moji iznad vaših putova i  
misli moje iznad vaših misli (Iz 55,6-9). Smrtnik će nikom 
poniknuti, ponizit se čovjek, oborit će se pogled silnih. Ali  
Bog Svemogući uzvisit će se svojom pravdom i pokazat 
će se svetim po svojoj  pravednosti  (Iz 5,16).  Nisi  li  od 
vječnosti,  Jahve,  Bože  moj,  Sveče  moj?  Ti  koji  ne  
umireš! Ti si, Jahve, podigao ovaj narod radi pravde, po-
stavio ga, Stijeno, da kažnjava. Prečiste su tvoje oči da bi  
zloću gledale. Ti ne možeš motriti tlačenja (Hab 1,12-13). 
A ovo je poruka koju smo čuli od njega i koju vam do-
javljujemo, Bog je svjetlo i nikakve tame nema u njemu (1 
Iv 1,5).

2. PRAVEDNOST (hebr. cadeka) izvorno vjerojatno znači 
ravnoća ili uspravnost isključivo u fizičkom smislu. Riječ 
koja  u  hebrejskoj  poeziji  često  ide  zajedno  s  riječju 
pravednost,  jeste  »sud«  (mišpat)  u  smislu  presude  ili 
sudske odluke koju je donio sudac. Ali u Novom zavjetu 
obje su riječi dane u jednoj: dikaiosuné. Ti izrazi podrazu-
mijevaju standarde, načela i zakone kojima se čovjek po-
našanjem pokorava ili ne. Bog je pravednost u smislu da 
se standard nalazi u Njemu. On je Njegove narave. Taj je 
zakon dio Božjega bića, Njegove naravi, po kojem se svi 
ostali zakoni ocjenjuju. Božja narav i Njegova volja pot-
puno su suglasni. Pridjev pravedan (hebr. cedek) odnosi 
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se na Božje djelovanje u svemiru u kojem vlada moral. 
Njegova pravednost  je  prijelazno svojstvo  koje  se vidi, 
npr. u Božjem izvršenju suda nad grijehom. Njegova je 
srdžba  stoga  izazvana onim  što  se  protivi  Njegovoj 
prirodi.
Ali Jahve dovijeka stoluje, postavi prijestol svoj da sudi,  
sam po pravdi sudi krug zemaljski, izreče pucima osudu 
pravednu (Ps 9,8-9).
Jahve  kraljuje,  pravda  i  pravo  temelj  su  prijestolja 
njegova (Ps 97,2-3). Jahve je bdio nad nesrećom, on je 
dovede na nas. Jer je pravedan Jahve, Bog naš, u svim 
djelima koja učini, a nismo slušali glas njegov (Dn 9,14).
…jer  je  odredio  (Bog) dan  kada  će  pravedno  suditi  
svemu svijetu preko čovjeka koga odredi za to, i svima 
pruži jamstvo uskrisivši ga od mrtvih (Dj 17,31: vidi 2 Sol 
1,5; Otk 15,3; 16,5).

3. GNJEV (hebr: haron). Pravednost je često povezana s 
gnjevom,  ali  ta  povezanost  nije neizbježna.  Ona u  biti 
proizlazi iz Božjeg djelovanja na sučeljavanje s grijehom.
Dok je ljubav u Boga prirodna, gnjev je izazvan opačinom 
Njegovih stvorenja. To nije bezlično načelo, nego načelo 
osvete  neposredno  pripisano  Bogu.  U  izrazu  nema  ni 
traga hiru. Bog ne želi da čovjek izbjegne kazni za pob-
unu čime se  može  objasniti  postojanje  i  uloga  Sotone 
koji,  u  određenom smislu,  štite  Božju  čestitost  i  nepo-
ročnost. 
A sad  vi  –  grešni  naraštaj  –  ustajete  namjesto  svojih 
očeva, da još povećate srdžbu Jahvinu na Izraela. Ako 
se od njega odvratite, on će još produžiti vaš boravak u 
pustinji; tako ćete upropastiti sav taj narod (Br 32,14: vidi 
Još 22,18; 2 Kr 13,3; Ps 78,21-23; Iz 66,15-17; Ez 8,18).
…govoreći gorama i pećinama: »Padnite na nas i sakrijte 
nas od lica onoga koji sjedi na prijestolu i od Janjetove 
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srdžbe,  jer  dođe  veliki  dan  njihove  srdžbe.  Tko  može  
opstati?« (Otk 6,16-17).

C. BOG KOJI DAJE SEBE

1. DOBROTA (hebr.  tuv) nije sinonim za Božju svetost, 
nego za Njegovu dobrotvornost. Da je Bog dobar, znači 
da je dobar prema nama, ili  da čini  dobro svim svojim 
stvorenjima,  što  je  poglavito  vidljivo  u  ispunjavanju 
njihovih trenutnih potreba. Božja dobrota je svojstvo skri-
veno iza svakog dara kojega je Bog dao, ili  kojega će 
dati.  Božji  posebni  darovi  jesu  oproštenje  (Ps  86,5)  i 
milost u otkupljenju (Ps 107).
Dobrota i milost pratit će mene sve dane života moga. U  
Jahvinu ću domu prebivati kroz dane mnoge (Ps 23,6). I  
sva ova bića željno čekaju da ih ti nahraniš na vrijeme 
(Ps 104,27-8).  Sinovi su ušli  i  pokorili  zemlju,… jeli su,  
sitili se i debljali i uživali u velikoj dobroti tvojoj… ali su se 
bunili (Neh 9,25).
Ipak nije (Bog)  nikad prestajao davati svjedočanstvo za
samoga sebe svojim dobročinstvima, dajući vam s neba 
kišna i plodonosna vremena i zasićujući srca vaša jelom i  
veseljem (Dj 14,17).

2. LJUBAV (hebr. ili ahava ili hesed) – Bog je ljubav. Ista 
ne postoji objektivno, već je odlika koja se nazire u od-
nosima. Osim toga, Bog je ljubav i stoga jer je pripravan, 
zbog milosti (križa) i vjere u Mesiju, oprostiti čovjeku. Cilj 
Mu  je  obnoviti  zajedništvo  svetosti  i  slave,  kao  i  od-
ražavati svoj sveti karakter u biću kojeg je stvorio. Bog je 
milostiv,  a milost ima temelj u križu. Samo u kontekstu 
vjere u Mesiju će ljubav, koja je povezana s Njegovom 
milošću i oproštenjem, postati stvarnost za pojedinca. Isti 
je princip zapisao Gerald Bray u knjizi The Personal God 
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(Osobni Bog): Izraz »Bog je ljubav« (hesed) ima smisla 
isključivo u okviru utvrđenog odnosa koji spašava. Osim 
toga, treba imati na umu da nisu svi Božji odnosi isti.
Kad gledamo u SZ, vidimo za što se ove riječi za ljubav 
upotrebljavaju u okviru Saveza. Ovo objašnjava zašto se 
izraz »ljubav« susreće uglavnom u Ponovljenom zakonu 
(upućivanje  na obnavljanje  Saveza)  i  kod Proroka 
(ukazivanje  na pokajanje  i  povratak  Savezu).  Upo-
trebljavane su dvije riječi,  ahava i  hesed.  Ahava ozna-
čava Božju ljubav koja se očituje u izboru, a  hesed onu 
koja se očituje u Savezu. Dok je  ahava uzrok Savezu, 
hesed je  odražavanje  trajanja  Saveza.  Hesed je 
»vjenčanje« Božje ljubavi i Božje vjernosti.  Do neba je,  
Jahve, dobrota tvoja, do oblaka vjernost tvoja (Ps 36,6: 
vidi 88,11; Iz 16,5). Poruka heseda u Hošei glasi: iako je 
Izrael razočarao Boga, Bog neće razočarati Izraela.
Uporabu riječi »ljubav« u Novom zavjetu (gdje je samo 
jedna riječ  upotrijebljena za obje  predmetne  riječi  – 
agape.), treba razumjeti u svjetlu njezine upotrebe u SZ: 
ima nastavljanje i  razvijanje starozavjetnog pojma. Ovo 
omogućava  prebivanje  Svetog  Duhu  u  vjerniku.  Izraz 
znači u biti povjerenje da će biti odani jedan drugomu i 
ugoditi jedan drugome. Ljubav je naklonost koja se pro-
vodi  u  djelo.  Ljubav  je  svojstvena odnosima  unutar 
Trojstva. Zbog toga što nas je Bog ljubio, i mi moramo 
ljubiti Njega, a bit ljubavi je odanost i poslušnost. Osim 
toga, mi moramo ljubiti jedan drugoga. 
Ali  Bog  pokaza svoju  ljubav  prema  nama  time  što  je 
Mesija, dok smo još bili grešnici, umro za nas (Rim 5,8: 
vidi Iv 3,16; I Iv 2,2; 3,1-3).

3.  MILOST  I  MILOSRĐE  (hebr.  hen)  –  odnosi  se  na 
nezasluženu Božju naklonost prema grešniku. To je stav 
nadređenoga prema podređenome. Jednakovrijedna riječ 

123



u Novom zavjetu  je  riječ  haris koja  se upotrebljava za 
stav Boga u spasenju – stoji iza čitava plana spasenja.
I Riječ tijelom postala,… pun milosti i istine (tj. dobrote i 
vjernosti) (Iv 1,14-17, vidi Tit 2,11). Evanđelje je najprije 
Evanđelje milosti (Dj 20, 24). Ta je milost neograničena 
(Rim 11,5-7). Ne označava samo Božji stav, nego i unu-
trašnju moć ophođenja s grijehom.
Onomu koji, prema snazi što silu svoju očituje u nama, 
može  učiniti  neograničeno više od onoga što  možemo 
moliti ili misliti… (Ef 3,20. Ona nije proizvod nego božan-
sko svojstvo. Kada kažemo da je milost na djelu, mislimo 
da Bog djeluje milostivo (prilikom spasenja).

4. SPASONOSNA PRAVEDNOST (hebr.  cadeka) – Bog 
je pravedan i po tome što nas želi dovesti u pravedan po-
ložaj  sa  sobom  (tj.  spasiti  nas).  U  Starom  je  zavjetu 
pravednost često povezana sa spasenjem, a ne samo s 
pravdom i sudom. U tom je smislu naročito upotrijebljena 
u odnosu na mito i  korupciju koji  su uzrokovali propast 
židovskoga zakonskog sustava. Bog preko svojih proroka 
to osuđuje i izjavljuje da će posredovati i pobrinuti se da 
se krivica ispravi.  Krivci  će biti  kažnjeni,  a nedužni ob-
ranjeni. Odatle je Božja pravednost iskazana spasenjem 
siromašnih, potrebnih i potlačenih (osudom tlačitelja). U 
ovom kontekstu za Boga se kaže da spašava »u svojoj 
pravednosti«. Suđenje i spašavanje stoga su u mnogim 
ulomcima tumačeni kao sinonimi:
Sudit  (ili  branit)  će  pravo  ubogim  pučanima,  djeci  
siromaha donijet  će spasenje,  a tlačitelja on će smrviti 
(Ps 72,4: vidi Zah 9,9).
To je značenje preneseno i  u Novom zavjetu,  gdje na-
lazimo izraz opravdanje u značenju ispraviti  ono što je 
bilo loše ili oprostiti i riješiti se toga, jer je netko drugi bio 
kažnjen umjesto grešnika. To je Božja pravda, Božji na-
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čin  izmirenja  grešnika  s  Njime.  To  je  Njegov  način 
spasenja (Rim 1,17 i 3,21).
Dok je u Starom zavjetu spasenje obično upotrebljavano 
u određenim slučajevima oslobađanje od neprijatelja, u 
Novom  se  zavjetu  spasenje  većinom  koristi  u  slučaju 
spašavanja od mnogo većega, unutrašnjeg neprijatelja – 
grijeha. U pozadini stoji Kristov križ, na kojem je Bog rije-
šio  problem,  poslavši  svoga  Sina da  bude  osuđen 
umjesto nas. Bog nas je tako mogao spasiti ne pobijajući 
svoje  pravedne standarde (osuda nad grijehom morala 
se srušiti na nekoga).

D. JEDINSTVENOST BOŽANSKE NARAVI
  Vrlo je važno uvidjeti  jednaku važnost Božje ljubavi  i 
Njegove svetosti, jer su obje ujedinjene u Božjoj naravi. 
Dok  se  Božja  ljubav  na grijeh  »odaziva«  žalošću, 
Njegova  pravednost  (koja  proizlazi  iz  njegove  svetosti) 
na grijeh se »odaziva« srdžbom (gnjevom).
Ni ljubav niti svetost ne mogu se primjereno odrediti, ako 
nisu međusobno povezane. Ljubav, žalost, pravednost i 
srdžba,  međusobno  se  ne  isključuju.  Ljubav  koja  nije 
sveta je ili sentimentalnost ili putenost, jer ljubav zahtije-
va svetost. Prava ljubav nije samo želja da druga osoba 
bude sretna, nego i  da bude sveta.  Stoga je cilj  Božje 
ljubavi da nas učini svetima kao što je On, i  tu počinje 
stega. To jedinstvo najbolje se može vidjeti na križu, gdje 
je Bog, u namjeri da nas spasi, pomirio dva vida svoje 
naravi. Križ pokazuje Božju osudu nad grijehom (koja je 
pala na Njegova Sina) i Njegovu ljubav prema grešnicima 
(našao je zamjenu za nas koju je skupo platio).

IV. BOG I ČOVJEČANSTVO

Bog se prema čovjeku odnosi na tri načina: kao Stvoritelj, 
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kao vladar i kao Otac.

A. BOG KAO STVORITELJ
To je temeljni odnos između Boga i čovjeka, a također to 
je  pozadina ostalim  odnosima.  Svaka  tvrdnja  o 
čovjekovom odnosu prema Bogu pretpostavlja stvaranje. 
Biblijsko  učenje  potpuno  se  suprotstavlja  panteizmu  i 
deizmu.  Stvaranje  uključuje  i  potpunu ovisnost  stvo-
renoga  o  Stvoritelju  i  odgovornost  prema  Njemu. 
Stvoritelj  sa svojim stvorenjem može učiniti  što  želi.  O 
Bogu ovisi  i  naš život  (1  Sam 2,6;  Ps 114;  Dj  17,25), 
hrana (Post 9,3; Ps 114; Mt 6,26), i duhovni život, jer je 
Bog naš Otkupitelj (Ef 2,8-10; Tit 3,4-5). Štoviše, Bog je 
načinio čovjeka za svoju slavu. Isto se odnosi i  na sve 
stvoreno. 
Bog još uvijek svojom providnošću djeluje u svemiru (Ps 
104;  Iz  44,  24-28;  Job 38;  39;  Iv  5,17).  Bog  ponovno 
stvara jer je ono što je stvoreno uništio grijeh. Međutim, 
iznova stvoreno neće biti  potpuno novo,  ali  će označiti 
potpuno novi  početak jer novo će niknuti  iz staroga (Iz 
65,17; 66,22; Otk 21,1). Stvaranje novoga već je zapo-
četo radom Duha u srcima obraćenih ljudi (2 Kor 5,17). 
Bog pokazuje svoju milost na taj način što »nove« ljude 
osposobljava za život u ovome starom svijetu. Jednog će 
dana stvoriti za te »nove« ljude novi svijet.

B. BOG KAO VLADAR
Pravo razumijevanje te činjenice (Bog je vrhovni vladar), 
daje snagu i stabilnost.
1. KRUG BOŽJE SUVERENOSTI (Područja u kojima se 
vidi  Božja  suverenost).  Pod Božjim  suverenitetom nad 
ljudima  podrazumijeva  se  Njegov  vrhovni  nadzor  nad 
cijelim svemirom (1 Ljet 29,11-12; Ps 103, 19-22).
i) Božji suverenitet proteže se na sve narode. To se vidi u 
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izvještajima o Potopu koji je zahvatio čitav svijet; vidi se i 
u tome kako je Bog izmiješao jezike prilikom izgradnje 
Babilonske kule, pa u izlasku i ulasku u zemlju Kanaan. 
U Danielu otkrivamo da Bog vlada kraljevstvima po svom 
izboru, postavlja i svrgava vladare.
Međutim, treba imati na umu da je Božja vladavina po-
slije Pada bila posredna. Adam i njegovi potomci dobili su 
režim  koji  su  zaslužili.  Obnova  neposredne  vladavine 
zove se »Kraljevstvo Božje«. 
ii) U Starom se zavjetu Božji neposredni suverenitet pro-
tezao na Izrael; izraelski su kraljevi bili Božji poslanici. 
iii)  Od Kristova  vremena,  Crkva  je  pod neposrednim 
Božjim suverenitetom; a njezina je glava Krist.  Ustvari, 
Crkva je danas jedina grupa koja je pod neposrednom 
Božjom vladavinom, tj. u Kraljevstvu Božjem.

2.  OČITOVANJE BOŽJE SUVERENOSTI:  u  povijesti  i 
sudu. U biblijsko doba, kraljevi su bili i suci: tako je i Bog 
bio sudac. On je uvijek u mogućnosti provesti svoju pre-
sudu. On sudi s kraljevskog prijestolja ali, iako suveren, 
nije samovoljan.  Bog je  također  suveren u spašavanju 
svog  naroda  od neprijatelja.  Njegov  se  suverenitet 
također može vidjeti u providnosti – u brizi za budućnost 
Njegovih  stvorenja.  Ljudi  često  providnosti  oduzimaju 
osobnost, ali ona postaje puko uopćavanje ako nije pro-
vidnost  neke  osobe,  tj.  Boga.  Treba,  međutim,  uvidjeti 
razliku  između  opće  i  posebne  providnosti.  Opća  pro-
vidnost  odnosi  se  na Božje  ispunjavanje  svih  potreba 
svega što je stvoreno, dok se posebna providnost odnosi 
na Njegovo uplitanje radi ispunjavanja potreba Njegovih 
miljenika i stalne brige za njih. Bog se brine za širenje 
Evanđelja  i  brine  se  da  Njegova  djeca  postaju  slična 
Njegovu Sinu, Isusu.

127



3. BOŽJA SUVERENOST I LJUDSKA SLOBODA. Važno 
je razlikovati tri shvaćanja slobode:
a.  Determinističko  shvaćanje.  Sve  su  naše  činidbe 
podvrgnute  usklađivanju  sila  nad  kojima  mi  nemamo 
kontrolu  –  ni  vanjsku,  niti  unutrašnju.  Mi  smo  zubac 
zupčanika u kotaču svemira i naš je pokret određen po-
kretima ostalih zubaca.
b.  Indeterminističko  shvaćanje.  Ljudska  volja  ničim 
nije sputana –  čak  nije određena ni  svojim bivšim na-
vikama. »Slobodan sam uvijek i u svim situacijama činiti 
što želim«.
c.  Samodeterminizam.  Čovjekovo je  djelovanje barem 
djelomično ograničeno onim što on jest. »Ono što činim 
odraz je onog što jesam i to što jesam odražava ono što 
sam učinio u prošlosti.« Čovjek je slobodan izraziti  ono 
što jest u okolnostima koje mu je Bog u životu dao. Na-
lazi  se  u  duhovnom  ropstvu  dok  ga  Božja  milost  ne 
oslobodi.  Međutim,  Biblija  ograničava  pojam  potpune 
ljudske slobode. Ona priznaje da je čovjekova sloboda 
moralno i duhovno ograničena.
Tko god čini grijeh, rob je grijeha (Iv 8,34: vidi Rim 6,17)
Otkupljenje  pretpostavlja  prethodno  ljudsko  ropstvo. 
Biblija  ograničava  ljudsku  slobodu,  ali  ne  smatra  ljude 
automatima.  Sloboda  ustvari  znači  odgovornost;  stoga 
Bog upućuje na ljudsku volju. Pisci Biblije ne vide nikakav 
sukob između određenoga Božjeg savjeta i  ljudske od-
govornosti.  Bog  u  upravljanju  svemirom  nije osujećen 
čovjekovim grijehom. Božja suverenost očuvana je una-
toč ljudskom zlu i unatoč pojavama pobjede zla.
Njega (Isusa) koji  je predan po nepromjenljivoj  odluci  i  
predznanju Božjem, i  koga ste vi  bezbožničkom rukom 
razapeli i ubili, Bog je uskrisio (Dj 2,23: vidi Rim 9).
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C. BOG KAO OTAC
U  hebrejskom  izraz »otac«  ima  šire  značenje  nego  u 
hrvatskom: otac, začetnik, pokretač. Ovaj se izraz upo-
trebljava na tri načina:
1)  kao  Stvoritelj  (tj.  začetnik)  vidljivog  i  nevidljivog 
stvaranja  (Mal  2,10;  Iz  64,8;  Heb  12,9;  Br  16,22;  Dj 
17,24).
2) kao poglavar Trojstva  Bog je otac našega Gospoda 
Isusa Krista. Ova fraza odnosi se na važan sinovski od-
nos prema Ocu u Trojstvu. Taj jedinstveni odnos nagla-
šen  je  u  Ivan  20,17  gdje  Isus  kaže:  »Moj  Otac  i  vaš 
Otac«, kao da ne bi mogao reći »naš Otac«. 
3)  kao poglavar i začetnik saveznog odnosa  U ovom 
smislu  Bog je  otac  (začetnik)  a  Izrael  je  sin  (objekt  ili 
uživatelj saveza).
4) kao začetnik novog stvaranja (radi usvajanja) Isus 
je  jedini  Očev Sin  i  vjernici  postaju  Božji  sinovi  jedino 
usvajanjem, što odnos čini drukčijim (Iv 1,12; Gal 3,26; 
Rm 8,17). 

V. BOG I SVEMIR

A. BOŽJA IMANENTNOST I TRANSCENDENTNOST
  Sve što postoji može se svrstati u dva razreda: stvoreni 
svemir i nestvoreni Bog. Bog je iznad svemira, njegov je 
Stvoritelj  i  Vladar.  Bog potpuno nadilazi  svemir.  On se 
od njega razlikuje i od njega je neograničeno veći. To je 
njegova  transcendentnost.  Božja  imanentnost  znači  da 
se Bog nalazi u svemiru – što omogućuje činjenica da je 
Bog izvan vremena i prostora. Biblijsko učenje o Božjoj 
transcendentnosti  vrlo  je  jasno: On  stoluje  vrh  kruga 
zemaljskoga  kom su  stanovnici  poput  skakavaca.  Kao 
zastor nebesa je razastro, kao šator za stan razapeo. On 
obraća  u  ništa  knezove,  uništava  suce  zemaljske  (Iz 
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40,22-23).
Ali  zar  će  Bog doista  boraviti  s  ljudima na zemlji?  Ta 
nebesa ni nebesa nad nebesima ne mogu ga obuhvatiti,  
a kamoli ovaj Dom što sam ga sagradio (1 Kr 8,27).
Ključ te ideje je činjenica da je Bog stvorio svijet i da je 
stoga izvan njega. Međutim, Pismo također jasno uči o 
Božjoj  imanentnosti  –  što  znači  da  je  Bog  prisutan  u 
svijetu, i to tako da je usporedan s vremenom i prostorom 
te može u njima djelovati kada god želi.
Ta zar sam Bog samo iz blizine – riječ je Jahvina – zar iz 
daljine  nisam više  Bog? (Jr  23,23-24:  vidi  Ps  139;  Dj 
17,27-28; Rim 10,8).
Bog uzdržava svemir (Neh 6; Kol 1,17; Heb 1,3). On drži 
materiju na posebnoj valnoj dužini. Ako on povuče svoju 
silu, svemir se raspada. U ovom okviru bi trebali smatrati 
biblijski koncept čuda: a to nije izvanjsko mješanje u za-
tvoreni sistem.
Biblija  Božju  imanentnost  i  Božju  transcendentnost 
stavlja u ravnotežu. Ako se Boga odvoji  od svemira,  ili 
ako ga se poistovjeti sa svemirom, može se izgubiti po-
jam Boga kao Osobe. Biblija je teistična jer naglašava da 
je Bog u isto vrijeme imanentan i transcendentan (1 Kr 
8,27-30; Dj 16,24-28). Stoička filozofija koja je zastupala 
panteizam, i epikurejska filozofija koja je zastupala deiza-
m  (nepristupnost  Boga),  negativno  su  utjecale  na
mišljenje mnogih crkvenih otaca rane Crkve.

B. BOŽJA BESKONAČNOST
  Budući  da  je  Bog  transcendentan,  nije ograničen 
svemirom koji je stvorio, tj. nije ograničen prostorom, vre-
menom  ili  pomanjkanjem  znanja.  Međutim,  ideje  koje 
podrazumijevaju  Božju  ograničenost  vremenom  i  pro-
storom upotrijebljene su  u  Bibliji,  jer  naš  um ne može 
shvatiti  ono što je izvan prostora i  vremena. Jedan vid 
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Božje beskonačnosti Njegova je vječnost, beskonačnost 
u odnosu na vrijeme (Ps 90, 2; Ef 3,21; 1 Tim 1,17). Bog 
je Jahve – Ja Jesam, ime koje obuhvaća prošlost,  sa-
dašnjost  i  budućnost  –  vječan.  Božja  posvudašnjost 
Njegova je beskonačnost u odnosu na prostor. Božja po-
svudašnjost  omogućava  objavu  Boga  prirodom,  ali  i 
osobnim odnosom s Njim.
Božja svemogućnost Njegova je beskonačnost u odnosu 
na silu. To ne znači da Bog čini sve što može učiniti, ili 
ono što bi za Njega bilo nedolično. Njegova volja je od-
ređena Njegovom vlastitom prirodom.  Božje  sveznanje 
Njegova je beskonačnost u odnosu na znanje.  Bog ne 
stječe  znanje.  Njegova  mudrost  znači  znanje  koje  je 
usmjereno postignuću praktičnih ciljeva.

VI. BOG KAO TRI U JEDNOM

Ova se istina odnosi na Božje jedinstvo, ali i na Njegovu 
trojstvenost.  U  učenju  o  Trojstvu  iznosi  se  sljedeće: 
Čovjek je jednoosoban (tj. jedna osoba = jedan čovjek); 
Bog je, po određenju, troosobno biće (tri osobe – jedan 
Bog).

A. BOŽJE JEDINSTVO
Za to u Pismu postoji mnogo dokaza. U Starom se za-
vjetu  zbog  politeizma  koji  je  prevladavao  među  po-
ganima,  naglašava  da je  Bog  jedan.  Veliki  dio  Božjeg 
djelovanja u Starom zavjetu vezan je uz potvrđivanje da 
je jedinstveno božanstvo nad različitim politeističkim su-
stavima (Pnz 4,33-35; Iz 43,10-12; 44,6; 45,14-21). Dan 
kada će Bog (Jahve) svugdje biti priznat kao jedini Bog, 
smatra  se  danom  velike  pobjede,  jer  su  drugi  bogovi 
ustvari  demonske  sile  (1  Kr  8,60;  2  Kr  19,15-19;  Ps 
86,8-10).
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Iste su istine također naglašene i u Novom zavjetu (Mk 
12,29;  Iv  5,44;  1  Kor  8,4-6;  Ef  4,5-6;  1 Tim 1,17;  2,5; 
Jakov 2,19). Mora se, međutim, naglasiti  da je Bog je-
dinstvo, a ne jedna osoba.

B. BOŽJE TROJSTVO
Riječ Trojstvo u Bibliji se zapravo ne pojavljuje. U njenu 
grčkom obliku, trias, čini se da ju je prvi upotrijebio Teofil 
iz Antiohije, a u latinskom trinitas, Tertulijan. Riječ znači 
da u jednoj božanskoj biti postoje tri različitosti poznate 
pod imenima: Otac, Sin i Duh Sveti. Te različitosti tri su 
osobe. Dvije glavne hereze u vezi s Trojstvom jesu sabe-
lijanizam (Trojstvo je samo tri vida jedne osobe) i triteiza-
m (postoje tri Boga).
1. ALUZIJE NA TROJSTVO U STAROM ZAVJETU
a.  Mnogi  starozavjetni  ulomci  o  božanstvu  pretpo-
stavljaju  množinu.  U  prvim  poglavljima  Postanka  za 
Boga  se  upotrebljava  riječ  u  množini  (Elohim),  nakon 
čega slijedi glagol u jednini. U Postanku 1,26 čitamo da 
je  Bog  rekao:  Načinimo  čovjeka  na svoju  sliku (vidi 
također Post 3,22; 11,6,7; 32,28-30; 48,15-16, Iz 6,8). U 
Izaiji 6 anđeli kliču svet, svet, svet (triput – zar je to puka 
slučajnost?). Isto tako, postoje zagonetne aluzije u Po-
stanku 19,24, Hošei 1,7, gdje je građa teksta neobična i 
mogla bi se shvatiti  kao aluzija na Trojstvo. Svećenički 
blagoslov u Brojevima 6,24 upućuje na Matej 28.
b. U Ponovljenom zakonu 6,4 kaže nam se da je Bog 
jedan,  Šëma Jisrael: Jahve Elohenu Jahve ehad. No ta 
se riječ (ehad/ahat = jedan, a ne jahid) često upotrebljava 
u kolektivnom značenju.  Mišpaha ahat = jedna obiitelj = 
ujedinjena obitelj – nisu jedina na svijetu! Ipak, vjerojatniji 
prijevod tih redaka glasi: Jahve – a samo Jahve – je naš 
Bog; ili Jahve, naš Bog, je jedini Bog.
c. Starozavjetno učenje o Mesiji (Iz 7,14 i 9,6) upućuje 
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na božansku Osobu koja nije Otac. Sin čovječji u Danielu 
smatra se božanska Osobom (Dn 7,13-14).
Božja  mudrost  u  Izrekama  8  također  upućuje  na 
božansku Osobu uz Oca, koja nije ništa manja od Boga. 
Anđeo Gospodnji očito nije ista osoba kao i Otac, ali ipak 
je osoba božanstva, budući da se u jednom trenutku spo-
minje kao anđeo Gospodnji, a u drugom kao Bog (Post 
18,13.17.20.22-23).  Zaharija  13,7 odnosi  se  na Božjeg 
srodnika: to je čvrsta postavka Kristovog božanstva.
Svi  ti  likovi,  naravno,  upućuju  na Isusa  Krista,  drugu 
Osobu Trojstva.
Sveti se Duh također spominje u Starom zavjetu kao od-
vojen  entitet  koji  je  božanska Osoba,  ali  ne Otac  (vidi 
Post 1,1-2; Job 14,16; Ps 139,7; Iz 40,13; Zah 4,6; Ez 
37,9).
2. ALUZIJE NA TROJSTVO U NOVOM ZAVJETU. Po-
stoji oko 70 ulomaka u kojima su tri božanske Osobe do-
vedene u međusobnu vezu.
a)  Na kraju  Matejevog  Evanđelja,  apostolima  je  zapo-
vjeđeno da krste u ime (ne u imena) Oca, Sina i Svetoga 
Duha. Ostali tekstovi su: 1 Kor 12,4-6; 2 Kor 13,13; 1 Pt 
1,2; 2 Kor 1,21-22; Jd 20-21; Heb 2,3-4.
b) Postoje zatim dodatni dokazi o tome da se u Novom 
zavjetu sve tri  Osobe Trojstva spominju kao božanske. 
Božanstvom  triju  Osoba  opširno  se  bave  poglavlja  o 
kristologiji odnosno pneumatologiji.

C. PODREĐENOST UNUTAR TROJSTVA
Čini  nam  se  da  postoji  stalna podređenost  unutar 
Trojstva.  Međutim,  to je predmet rasprava.  Radi  se o 
sljedećem:  možemo  li  ekstrapolirati  od  uloga  triju 
božanskih osoba u stvaranju i otkupljenju sve do naravi 
njihovog  stalnog  međusobnog  odnosa.  Dok  je  nužno 
izbjegavati  krajnosti  novoplatonističke terminologije koja 
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je  utjecala  na  jezik  mnogih  crkvenih  otaca,  teško  je 
izbjeći zaljučak da postoji neka vrsta podređenosti unutar 
Trojstva  (v.  1  Kor  15,29).  Termini  Otac  i  Sin 
podrazumijevaju  nešto  više  nego  puke  uloge.  Oni  su 
izrazi  koji  nam pomažu  razumjeti  kako  se  oni  odnose 
jedan na drugog i na nas, a ne izjave koje se odnose na 
njihovo podrijetlo. Nazivi »Otac i Sin« ne odnose se na 
utjelovljenje, nego izražavaju stalno stanje. To su samo 
opisni nazivi koji objašnjavaju odnos između dviju Osoba 
Trojstva  obzirom  na sličnost,  ljubav  i  položaj  (pod-
ređenost Sina prema Ocu koji je začetnik). Duh Sveti je 
podređen i Ocu i Sinu. Nedvojbeno je ova podređenost u 
potpunom skladu s jednakošću prirode svih triju Osoba 
Trojstva. Kako je ukazao Calvin, svaka osoba Trojstva je 
autotheos (sam Bog).
Isto  je  tako  važno  uočiti  da  izraz »jedinorodni«  znači 
jedinstveni  ili  jedini,  te  da  se  ne  odnosi  ni  na rođenje 
(utjelovljenje), niti na rađanje prije stvaranja. Značajno je 
da  je  hebrejska  riječ  upotrijebljena za »jedino-rođen« 
jahid što znači »jedini, jedinstven«, a potječe od korijena 
jahad, što znači »jednakost, savez, zajedništvo«. Drugim 
riječima,  taj  izraz zapravo  znači  »istobitan«.  Ivan 
priopćuje da je Isus iste naravi kao i Otac koji ga je po-
slao.  Također  je  značajno  da  je  beskorisna ideja  o 
»vječnom rođenju Sina« potekla iz Aleksandrije, koja je 
bila pod jakim utjecajem novoplatonizma. Čini se da je to 
još  jedan  primjer  grčkog  nerazumijevanja  hebrejskog 
izraza. 
Izreke 8,24 govore da je mudrost rođena, što vjerojatno 
znači ustanovljena. To se ne odnosi na nikakvo rođenje 
kao takvo. Kada se rana Crkva odriješila židovskih spo-
na, mnogi su hebreizmi pogrešno shvaćeni i čini se da je 
Psalam 2,7 jedan od njih.
Psalam 2,7 »Ti si moj sin, danas te rodih«, spominje se u 
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vezi  s  Isusovim  krštenjem  i  odnosi  se  na Njegovo 
imenovanje i posvećenje kao Jahvinog Sluge. U Starom 
zavjetu  izraelski  je  kralj  »postao« Božjim sinom kad je 
došao na prijestolje (vidi  1 Sam 7,14).  Iako je Isus po 
prirodi  uvijek  bio  Božji  Sin  (tj.  On  je  uvijek  bio  druga 
Osoba  Trojstva),  u  izvjesnom je  smislu  ipak  »postao« 
Božjim Sinom (= izraelski kralj = Mesija) prilikom krštenja, 
koje  je,  ustvari,  bilo  Njegovo  pomazanje  kao  Sluge 
patnika. Iz tog razloga Psalam 2 (mesijanski psalam) u 7. 
retku sadrži proročanstvo koje se odnosi na Mesiju i koje 
se ispunilo prilikom Isusova krštenja.
Na kraju će Krist dokinuti svoju službu Mesije (Sina u tom 
smislu)  i  posrednika  Ocu,  te  će  neposredno  s  Ocem 
kraljevati  nad  stvorenjem,  koje  će  tada  biti  savršeno  i 
stoga neće više trebati posrednika.
Važno je naglasiti da su i Sin i Sveti Duh jednako i za 
vječnost Bog kao što je to Otac. U jednom su božanstvu 
tri Osobe: Otac, Sin i Duh Sveti, i to je troje jedan Bog 
iste biti, jednake moći i slave.

D. KRIVOVJERJA O TROJSTVU
1.  MONARHIJANIZAM.  Justin  Mučenik  u  jednoj  je 
raspravi rekao da »postoji Bog i njegov Logos« (Isus) – 
što je navodilo na pomisao da postoje dva Boga. Njegovi 
su protivnici otišli predaleko u drugom pravcu rekavši da 
postoji  samo jedna monarhija (tj.  jedan nedjeljivi  Bog). 
Justin  je  žestoko  branio  »pravovjernost«  putem  svoje 
teologije o Logosu nasuprot ljudima (naročito Židovima) 
koji  nisu  htjeli  vjerovati  ni  u  Trojstvo  niti  u  Isusovo 
božanstvo. Govorio je da je Logos »drugi Bog pored Oca 
– drugi po broju a ne po volji«. Pobijao je helenizirane 
Židove koji su smatrali da se božanski Logos neznatno 
razlikuje  od Boga kao što  se  sunce razlikuje  od svoje 
svjetlosti. Drugim riječima, odbili su priznati da je Logos 
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Osoba.
Branitelji  ideje Trojstva tvrdili  su da postoji  samo jedna 
monarhija,  jer  su  se  sukobljavali  s  gnosticima  koji  su 
tvrdili da postoji dualizam (dobro i zlo). Čvrsto su smatrali 
da nema prvog načela osim Boga Stvoritelja, da nema 
đavla koji bi mu bio ravan, ni materije koja bi bila isto tako 
vječna,  već  da postoji  samo jedna monarhija.  Justinov 
način izlaganja čini se da je proturječio ovom tumačenju i 
da  podrazumijeva  postojanje  dvojice  bogova  –  Boga  i 
Njegova Logosa.
Uskoro  se  ova hereza proširila  i  promijenila  poprimivši 
dva glavna oblika:
a. Dinamički monarhijanizam (ili adopcijanizam). Isus je 
čovjek koji je primio božanska svojstva (božanski status 
mu je dan kao nagrada). Među onima koji su podržavali 
ovo  shvaćanje,  uz  određena odstupanja,  bili  su:  alogi, 
ebioniti,  Teodot Bizantski,  Artemon, Pavao Samosatski, 
Lucijan Antiohijski  i  čak Arije.  Kasniji  predstavnici  ovog 
shvaćanja su bili socinijanci i unitarijanci. Suvremeni pre-
dstavnici su John Knox iz New Yorka i Norman Pittinger.
b. Sabelijanizam (ili modalizam, ili patripationizam) kaže 
da je Isus Otac (tj. božanstvo se sastoji od samo jedne 
osobe ili  prosopona). Drugim riječima, izrazi Otac, Sin i 
Duh  Sveti  odnose  se,  ustvari,  na uzastopne  uloge 
jednoga te istog bića. To su shvaćanje podržavali Sabe-
lije, Prakseja i Noetus. Izraz patripationizam izvodi se iz 
neminovnog  zaključka  tog  stajališta  –  Otac  je  trpio  na 
križu. Isto se tako naziva modalizam zbog shvaćanja da 
izrazi  Otac,  Sin  i  Sveti  Duh  označuju  različite  oblike 
(moduse) djelatnosti jedne te iste osobe (a ne djelatnosti 
triju osoba). 
Dinamički monarhijanizam je tražio prilagoditi kršćanstvo 
s  poganstvom,  dok  je  modalizam  tražio  prilagoditi 
kršćanstvo s judaizmom.
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Tek  su  na Drugom  Carigradskom  koncilu  oba  oblika 
hereze konačno osuđena. Hereza se dugo održala i pro-
uzročila kasnije hereze.

2. PROCESNA TEOLOGIJA  reagira  protiv  ideju  da  je 
Bog  nepromenljiv  i  stoga  covjek  nema  značenja. 
Nažalost ova teologija ide predaleko u suprotnom pravcu 
i  tvrdi  da je  Bog promenljiv  onome što  radimo i  stoga 
postane nešto što nije bio predhodno.  Kao odgovor na 
to, treba naglasiti da naše značenje u Božjim očima nije 
uzrokovano  našim  navodnim  sklonošću  da  mijenje 
njegov bit, već tome da smo stvoreni u njegovoj sliku i 
tome  da  je  Bog  odlučio  nam  dati  značenje.  Bog,  za 
razliku od svojog stvorenja, nije promenljiv glede svojih 
svojstvima.

3. OTVORENI TEIZAM. Pristaši otvorenog teizma krenu 
od dvijema pretpostavkama,  čak  prije nego  što  otvore 
Bibliju:
1) Bog je primarno ljubav, a ovo znači da budućnost za-
visi od posljedica čovjekovih moralnih izbora.
2) Čovjek ima apsolutnu slobodu, a ovo mu dozvoljava 
da drži  svoje  dostojanstvo  kao biće stvorena na Božju 
sliku. Ni Bog ni svemir se više ne stvara (nasuprot ovog 
što  tvrdi  procesna teologija),  ali  čovjek  se  još  evoluira 
putem svojih moralnih izbora. Ovo shvaćanje je također 
reakcija  protiv  ekstremne kalvinistične  formulacije,  koja 
se približava determinizmu, a ovo nije biblijski pogled.
Kritika:
1) Otvoreni  teizam daje jednostran pogled na Boga.  U 
stvari  Bog  nije samo  ljubav,  već  također  i  svet  i 
svemoćan.
2) Biblijski pogled tvrdi da čovjek nema apsolutnu slobod-
u, zbog toga da je stvoren i rob grijeha. Niti determinizam 
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(ekstremna kalvinistična formulacija) niti apsolutna slob-
oda (humanistični pogled) nije biblijski.
Ustvari  otvoreni  teizam  prekorači  ono  što  tvrdi 
arminijanizam  (Bog  zna budućnost,  ali  ne  predodredi 
nju). Otvoreni teizam tvrdi da, ako Bog zna budućnost, to 
znači  da  on  predodredi  nju,  a  ovo oduzme neizbježno 
čovjeku njegovu slobodnu volju – što je isključeno. Dakle 
Bog ne zna sve unaprijed.

VII. BOG I STVARANJE
  
Izvještaj o stvaranju zapisan u knjizi Postanka, jedinstven 
je za drevni svijet. U većini drevnih filozofija i poganskih 
religija, vjerovalo se u određeni oblik preobrazbe vrsta i u 
spontano  stvaranje.  Biblijski  izvještaj,  s  druge  strane, 
govori da je Bog odjednom stvorio svijet sa svom florom i 
faunom.  Izvještaj,  međutim,  nije napisan  suvremenim 
znanstvenim  jezikom  21.-tog  stoljeća,  nego  stilom  koji 
nije vezan uz određeno vrijeme te je razumljiv bilo kojoj 
kulturi.  Prije svega,  Bog  želi  da  čovjek  vidi  svemir  s 
Njegove  točke  gledišta.  Svemir  nije hladno,  neosobno 
mjesto  bez  svrhe;  nije rezultat  slučajne  evolucije. 
Izvještaj  je  izražen  toplom  osobnom  terminologijom; 
stvorio ga je ljubeći, svemogući Bog da bi čovjek u njemu 
živio.
Riječ stvaranje upotrebljava se na dva načina: 
1. apsolutno stvaranje (hebr: bara), 
2. posredno stvaranje (hebr: asa). 
U oba slučaja Bog je zapovjedio i to se odmah dogodilo.
Bog  nije stvorio  samo  materijalni  svemir  nego  i 
nematerijalni svijet anđela i drugih natprirodnih bića, i to 
vjerojatno prije nego što je stvorio zemlju (Job 38,7).
Osim  u  knjizi  Postanka  1.  i  2.  poglavlje,  u  Bibliji  ima 
mnogo drugih ulomaka koji govore o Bogu kao Stvoritelju 
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svega  (Iz  40,26;  45,18;  Ps  102,25-26;  Dj  17,24;  Rim 
11,36; Kol 1,16; Otkr 4,11). 

POSTANAK 1  i  2  –  Proturječje? Prividno  proturječje 
između  prvog  i  drugog  poglavlja  bolje  ćemo  riješiti 
stavimo li Postanak 2 u dio sađenja vrta i njegova daljeg 
obrađivanja, a zatim smještanja čovjeka u vrt da ga ob-
rađuje. Autor koji je, čini se, stvari promatrao s postpo-
topnog stajališta kaže da u početku stvari nisu bile takve 
kakve su danas, nedostajala su tri elementa potrebna za 
sađenje vrta – kiša, vrtlar te vrsta biljaka i  drveća koja 
raste u vrtu. Postanak 2,8 pogrešno se tumači kao da se 
odnosi  na općeniti  opis stvaranja biljaka,  međutim,  od-
nosi se na sađenje određenog vrta. Devetnaesti se redak 
odnosi  na prethodno  stvaranje  životinja  koje  su  pred-
vedene Adamu (hebrejski  jezik nema pluskvamperfekt). 
Čini se, stoga, da redoslijed događaja drugog poglavlja 
nije zamišljen  kao  kronološki,  nego  logički,  usredoto-
čujući se na sađenje vrta i stavljanje čovjeka u njega. Za-
tim  se  govori  o  odnosu  čovjeka  prema  drugim  stvo-
renjima.  Druga  glava  također  priprema  scenu  za do-
gađaje u trećoj glavi: Pad itd.

A. DANI STVARANJA
Kako trebamo shvatiti slijed od šest dana u kojima se od-
igralo  stvaranje?  Objašnjenje  nude  četiri  teorije.  Raz-
motrit ćemo ih po redoslijedu njihova pojavljivanja u po-
vijesti.
1.  TRADICIONALNO  TUMAČENJE.  Ono  govori  o 
stvaranju svemira u 6 dana od po 24 sata po redoslijedu 
koji je naznačen u tekstu. Kreacionistička škola pribavila 
je  nedavno  dodatak,  odnosno  dokaze,  kako  bi  se  do-
kazala golema razdoblja geološkog razvoja ili rezultat pa-
da anđela objašnjen Potopom i njegovim posljedicama.
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Protiv tumačenja. Ako se prihvati to tumačenje, postoje 
prividne  suprotnosti  u  samom  tekstu.  Postanak  1,14 
govori o stvaranju Mjeseca i Sunca četvrtoga dana, a o 
pojavljivanju svjetla prvog dana i vegetacije trećeg dana. 
Ali  kreacionistička škola mogla bi objasniti  nepostojanje 
Sunca  prvoga  dana na temelju  potvrde,  da  se  izvor 
svjetla nije nalazio u Suncu. Druga je mogućnost da je 
Bog  rekavši  »nek  je  svjetlo«,  zapravo  stvorio  tvar 
(materiju) (naime iz optike znamo da svako tijelo u pro-
stor zrači »svjetlost« – elektromagnetne valove određene 
valne dužine). Takva potvrda važila bi samo ako se radi o 
stvaranju svemira, ali to nije sigurno. 
2. TEORIJA USKLAĐIVANJA. Smatra se da šest dana
odgovara geološkim razdobljima u istom redoslijedu kao i 
dani. To je pokušaj pomirenja izvještaja o stvaranju s tob-
ožnjim znanstvenim činjenicama.
Protiv tumačenja. Ako postoji određena sličnost između 
dva redoslijeda, također postoje i razlike, koje se prema 
zgodi  previđaju.  Prema  biblijskom izvještaju,  Zemlja  je 
stvorena prije nego Sunce, voćke su stvorene prije riba, 
ptice prije insekata, vegetacija prije Sunca, a kitovi prije 
gmazova.
3.  TEORIJA  OBNOVE  ILI  TEORIJA  RAZMAKA.  Ona
smatra da između Postanka 1,1 i  1,2 postoji  razmak u 
kojem je prvo stvaranje uništeno zbog Sotonine pobune. 
Drugi se redak zatim tumači kao da kaže: »i zemlja je po-
stala bezoblična praznina«. Šest se dana stoga smatra 
kao 6 dana od po 24 sata, za koje se vrijeme staro stvo-
renje obnovilo. To je drugi pokušaj da se pomiri izvještaj 
o stvaranju s navodnim znanstvenim činjenicama. Postoji 
mišljenje da se golema geološka razdoblja moraju negdje 
staviti,  a  mjesto  koje  tome najviše  odgovara  nalazi  se 
između 1. i 2. retka 1. poglavlja.
Protiv teorije.  Nemoguće je tumačiti  hebrejski tekst na
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taj  način.  Riječ »vav« nema posljedične izvedbe,  te  je 
glagol  iz  prvog  retka  u  istom vremenu  kao  i  glagol  iz 
drugog retka. Vav (što znači »i«) dodan je imenici, a ne 
glagolu, te ne označava slijed događaja nego puko po-
vezivanje. Da je pisac htio da shvatimo značenje glagola 
kao »postati«, uporabio bi drugu postavku: L + imenica 
(tj. postati, vidi njemački  werden zu), kao što je slučaj u 
Postanku 2,7, gdje je čovjek postao živo biće. Glagolsko 
vrijeme naznačeno izvedbom izražava stanje. Zemlja je 
bila kao u Postanku 2,25 i 3,1. Ista se izvedba nalazi u 
Zahariji 3,1-3 i Joni 3,3. Pored toga, u Septuaginti je pre-
vedeno  »No  (...)  je  bila.«  Prema  teoriji  obnove,  riječi 
»bezoblična« i »prazna« pokazuju da je došlo do suda. 
Međutim,  upotreba  istih  izraza na drugim  mjestima  u 
Bibliji pokazuje da se radi o ideji praznine i nereda (to jest 
čiste materije). U Izaiji 45,18, npr. podrazumijeva se da 
Bog  nije želio  da  Zemlja  ostane prazna jer  ju  je  na-
mjeravao nastaniti ljudima.
Pristaše teorije smatraju da Ezekiel 28 potvrđuje njihovu 
teoriju,  tumačeći  ovaj  ulomak  kao  pad  Sotone  u 
zemaljskom  raju.  Međutim,  drugi  tumači  vide  u  tome 
smjernice na Adamov pad u raju. U tom se slučaju pad 
tirskog kralja  uspoređuje  s  Adamovim,  a  ne  Sotoninim 
padom.
Drugi  redci  u Pismu koji  govore o tjednu stvaranja,  ne 
spominjući ga kao tjedan ponovnog stvaranja (Izl 20,11; 
31,17).  Rečeno nam je  da je  smrt  došla  na svijet  kao 
rezultat Adamova grijeha. Sve što je Bog stvorio bilo je 
dobro – to ne bi bio slučaj da je stari svijet nakon pre-
trpljenog Božjeg  suda ležao u ruševinama.  Teorija  ob-
nove ozbiljno potkopava:
i) neprestanost nalaženja fosila s postojećom tvorevinom, 
ii) učenje o prvobitnom savršenstvu svijeta,
iii) učenje o potpunoj vladavini Adama nad zemljom,
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iv)  učenje  o  prokletstvu  (koje  je  došlo  na svijet  kao 
rezultat Adamovog grijeha) i zatim o Potopu.
Katastrofa  koja  se  navodno  dogodila  između  prvog  i 
drugog retka prvog poglavlja, može se mnogo bolje ob-
jasniti Potopom, koji se smatrao tako važnim događajem 
da zauzima 3 poglavlja Postanka. Spominje ga također i 
David  (Ps  29,10),  Izaija  (Iz  54,9),  Isus  (Mt  24,39;  Lk 
17;27), i Petar (1 Pt 3,20; 2 Pt 2,5; 3,6), dok se katastrofa 
koja se navodno zbila ranije, uopće ne spominje.

4.  LITURGIJSKO  TUMAČENJE.  Prema  tome,  Mojsije 
kao urednik, postavio bi  liturgijsku shemu na predlošku 
izvornika određenoga za tijek novogodišnjeg obreda (po 
babilonskom  uzoru),  ili  tijekom  blagdana,  od kojih  je 
većina trajala tjedan dana dosegnuvši vrhunac u subotu 
(Pnz 16,3-13).  Dakle,  »dani« bi  predstavljali  dane pro-
slave; drugi vid stvaranja bio bi proslavljen svakim danom 
blagdana.  Stil  građe kao da potvrđuje:  ritmičko pravilo, 
ponavljanje  i  svečanu inscenaciju.  Postojanje  10 zapo-
vijedi  i  8  djela  stvaranja  zbijenih  u  razdoblje  od šest 
dana, omogućava takvu interpretaciju. Značajno je da se 
ne  spominje  držanje  subote  (npr.  u  životu  Abrahama) 
prije davanja Zakona na gori Sinaj, drugim riječima, sabat 
nije uređenje stvaranja. 
Ako je to tako, mi možemo gledati na prva tri dana kao 
na pripremu. Prvo, tri  prostora za stanovanje su pripre-
mljeni:  nebo,  more  i  zemlja.  Drugo,  oni  su  ispunjeni: 
pticama, ribama i životinjama + čovjek. Sedmi dan je po-
strani ove sheme o stvaranju i uspostavljen je kao uzorak 
za odmor za Njegovo stvorenje: jedan dan od sedam.

Protiv tumačenja.  Stremi  uništavanju prirodnog slijeda 
stvaranja  u  šest  uzastopnih  dana.  Ako  postoji  za-
panjujuća podudarnost između prvog i četvrtog, drugog i 
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petog,  trećeg  i  šestog  dana,  zašto  autor  nije pisao  o 
stvaranju  u  tri  dana?  Osim  toga,  nema  dokaza o  po-
stojanju blagdana u Izraelu po babilonskom uzoru pro-
slavljanja Nove godine.

5.  DIDAKTIČNO  TUMAČENJE.  Prema  ovoj  teoriji, 
izvještaj  predstavlja  didaktično  uređenje  (kredo ili 
katekizam)  za podučavanje  određenih  teoloških  istina. 
Kredo mora biti: a) kratak, b) lako pamtljiv, c) usko po-
vezan s polemikom. Postoje dvije varijante ove teorije: a) 
6  dana treba  biti  prihvaćeno  doslovno,  b)  6  dana 
pripadaju samo shemi predstavljanja uzorka.
Izvještaj o postanku ima sve znakove da je bio pisan (na-
pisao ga je Mojsije netom prije ulaska Izraelaca u Ob-
ećanu zemlju), sa svrhom da ih pripremi na sučeljavanje 
s kanaanskom religijom utemeljenoj na kultu plodnosti. U 
toj  religiji,  svijet  je  nastao kao rezultat  seksualnog sje-
dinjavanja  bogova.  To  može  objasniti  polemički  ton 
izvještaja, on je posebno izrađen kao napad suparničkog 
sustava razmišljanja. To će također objasniti sadržaj i na-
glasak u izvještaju. Jedna od postavki kanaanske religije 
tvrdi  da je postanak rezultat sukoba između stvoritelja i 
snaga kaosa (božica Tiamat – riječ srodna hebrejskom 
tehom = dubina). Biblijski izvještaj naglašava da to nije 
bio rezultat sukoba i da je Bog imao nadzor nad svakom 
etapom tijekom stvaranja. Kada na kraju svakoga dijela 
stvaranja čitamo »i vidje Bog da je dobro«,  to nam govori 
da  rezultat  ovog  stvaralačkog  djela  u  potpunosti  od-
govara onom što je Bog imao na umu: to je bilo upravo 
ono što je On želio.
Značajno  je  da su se nebeska tijela  pojavila  četvrtoga 
dana što  je  povezano  s  njihovom  važnošću.  Naime, 
nebeska  tijela  nisu  bogovi,  već  svjetlila  na nebu 
usklađena s obredima u Izraelu: ona daju svjetlo zemlji i 
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služe  za označavanje  svetkovine  obredne  godine  te 
pridonose proslavljanju Boga. Njihova imena nisu čak ni 
spomenuta  (niti  ona od riba:  hebr.  dag,  što  se  može 
usporediti s Dagon, ili od ptica: sippor), zato što su to bila 
imena poganskih bogova (Sunce – šemeš, bog sunca – 
Šamaš).  Oni su jednostavno nazvani nositelji svjetla, jer 
su  kao  takvi  u  Božjem  planu,  u  potpunosti  podređeni 
Bogu i ispod Njega; njihovo mjesto je u nebeskom svodu 
(drugo nebo), a ne u trećem nebu (gdje prebiva Bog).
Postoje još dvije varijante ove teorije:
1)  Šest  dana predstavlja  6  odlomaka  materijala 
(pisanog),  napisanih  izvorno  na 6  glinenih  pločica  od 
kojih  je  svaka  počinje  istim  obrascem.  Ako  Post  2 
predstavlja prvu ploćicu, onda Post 1 je dodatak otkriven 
Mojsiju u viziji.
2)  Šest  dana predstavlja  6  vizija  božanske  djelatnosti 
koje su otkrivene piscu (ili Adamu ili Mojsiju).

Završna napomena.  Mudro  je  prihvatiti tradicionalno 
tumačenje, ali treba uzeti u obzir:
1) Izvještaj stvaranja bavi se uglavnom stvaranjem života 
na ovom planetu; pretpostavlja se da su svemir i Zemlja 
već stvoreni. Izraz »nebo i zemlja« u Postanku 1,1 može 
značiti samo »naš planet sa svojom atmosferom« (vidi Izl 
20,11). Ako Post 1,1 se tumači kao »U početku, kad Bog 
stvori  nebo  i  zemlju,  zemlja  bijaše...«  (što  odgovara 
hebrejskoj  konstrukciji),  ovo  bi  podupiralo  više 
spomenuto tumačenje.
2)  Polemika  je  protiv  poganstva  –  cilj  je  ispravljanje 
iskrivljene  perspektive.  Ovo  objašnjava  zašto  se 
stvaranje nebeskih tijela spominje tek na četvrti dan.
3) Malo je vjerojatno da šestodnevni izvještaj predstavlja 
puko didaktički  ili  liturgijski  alat,  jer  uzor  šestodnevnog 
rada i  jednog dana odmora  mora  biti  utemeljen  na či-
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njenici  (usp.  Izlazak  i  svetkovanje  Pashe),  a  ne  na
drugom uzoru! Dakle izraz treba biti prihvaćen doslovno.

B.  ALTERNATIVA  STVARANJA  –  TEORIJA  EVO-
LUCIJE
Prema teoriji evolucije, postojanje svemira može se ob-
jasniti  uzajamnim djelovanjem slučaja, vremena, prirod-
nog  odabiranja  i  mutacija.  Odmah  na početku  valja 
primijetiti:  prvo,  to  je  samo  teorija,  a  ne  dokazana
činjenica i,  drugo, svrstava činjenice (što znači  naučne 
podatke) prema znanstvenim pretpostavkama aktualizma 
(jednolikosti  prirodnih  postupaka)  i  filozofijskim  pretpo-
stavkama  materijalizma,  što  samo  od sebe  isključuje 
Boga i biblijsku objavu. Međutim, te je znanstvene pod-
atke  moguće tumačiti  i  na drugi  način,  tj.  sa  stajališta 
biblijskog kreacionizma. Razmatrajući  činjenice, lako se 
možemo odlučiti koje je tumačenje logičnije i vjerojatnije. 
Prema materijalističkoj  filozofiji,  materija (tvar)  je temelj 
svega. Oduvijek je postajala i uvijek će postojati. Ona je 
stoga apsolut, i određuje sve. Budući da ništa ne može 
postojati  nezavisno o materiji,  ni Bog (koji  je izvan vre-
mena i  prostora),  ne  može  postojati.  Ali,  potvrđuju  li 
otkrića  i  teorije suvremene  znanosti  upravo  takvo  gle-
dište?

1. FIZIKA. Razmotrimo prije svega teorije i zakone suvre-
mene  fizike.  Prema  njoj,  materija  je  vrlo  zbijen 
(koncentriran) oblik energije. Međutim, prema zakonima 
termodinamike, energija ne postoji oduvijek; ona ima svoj 
početak.  Prema  prvom  zakonu,  količina energije u 
svemiru  uvijek  ostaje  ista,  ali  se  neprestano  smanjuje 
mogućnost njezina korištenja. Ne stvara se nikakva nova 
energija. Prema drugom zakonu, svi procesi streme pro-
padanju i raspadanju (osim u slučaju da se na njih djeluje 
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izvana),  te  tako  povećavaju  nered  (entropiju).  Izvor 
energije za naš planet je Sunce, ali  i  Sunce se troši.  I 
radioaktivnost se troši. Prema teorijama termodinamike, 
možemo dakle zaključiti da su energija i materija nastale. 
Prema tim teorijama suvremene fizike možemo vidjeti da 
se svemir ne kreće prema napretku (evoluira) nego da se 
troši ili devoluira.

2.  MATEMATIKA.  U matematici  nalazimo podatke pro-
tuslovne načelima koji bi djelovali unutar teorije evolucije. 
Teorija vjerojatnosti osobito je protiv ideje da slučaj može 
proizvesti red, čak ako i ima dovoljno vremena na raspo-
laganju.  Suvremena teorija  kibernetike  suprotstavlja  se 
ideji da složenost nastaje slučajno. Slučajnost je element 
nereda,  a  ne  neutralni  čimbenik  koji  bi  u  velikom vre-
menskom razmaku  postigao  složenost.  Matematički  se 
može izračunati da je vjerojatnost da su se složeni oblici 
današnjeg svijeta razvili slučajno, uz dovoljno vremena, 
praktički nikakva. Vrijeme i slučaj nisu u stanju zamijeniti 
um.  U  točnost  ovoga  možemo  se  uvjeriti  i  iz  teorije 
informatike.  Mozak  djeteta  je  programiran  tako,  ili  ima 
takvo ustrojstvo, da može naučiti bilo koji jezik na svijetu. 
Slučaj ne može programirati kompjutor. Za to nam je po-
treban programer, razum. Čak ni najveći današnji kom-
pjutori ne mogu raditi ako ih nije programirao neki um iz-
vana.

3.  BIOLOGIJA.  Teorija  evolucije vrsta  svakako  je 
prvenstveno  povezana s  biologijom.  Iznenađujuće  je, 
međutim, da otkrića suvremene biologije ne potvrđuju tu 
teoriju. Zbir genetskih podataka (koje se zovu geni) unu-
tar  kromosoma  određene  vrste,  stabilan  je  unutar  od-
ređenih  granica.  Zbog  toga  se  životinje  razmnožavaju 
prema  svojim  vrstama.  Ustaljeno  je  mišljenje  da  je 
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genetska  informacija  koja  određuje  sve  osobine  po-
tomaka sadržana u kromosomima roditelja. Eksperimenti 
su suprotno tome, pokazali da je stanični sistem u cjelini 
odgovoran za nasljeđe i razvoj, što uključuje i organele i 
unutrašnje djelove ćelije, kao i graničnu membranu jajne 
ćelije (ili korteks-koru).
Čitav  proces  kako  se  kombinirane  stanice  mužjaka  i 
ženke djele  i  konačno stvori  kompletan  živi  organizam 
nevjerojatno  je  složen  i  znanstvenici  jedva  su  počeli 
otkrivati njegove tajne.

a. Mutacija. Evolucionisti tvrde da promjena (tj. mutacija) 
toga  genetskog  podatka  konačno  uzrokuje  stvaranje 
novih  vrsta.  Međutim,  mutacija  je  stvarno  oštećenje 
genetskog  podatka  roditelja  koji  u  potomku  uzrokuje 
štetne posljedice (kao npr. alergije), ili nešto što nije od 
neke posebne koristi (6 prstiju umjesto 5). Budući da je 
mutacija  prije svega  oštećenje  genetskog  ustrojstva  ili 
njegov poremećaj, ne može se navesti neki razlog koji bi 
mogao  potaći  razvoj  vrste  ni  naprijed  ni  naviše.  Po-
tomstvo se od roditelja razlikuje po tome što su genetski 
podaci  roditelja  drukčije složeni  kod potomaka,  ali  je 
ukupni zbir genetskih podataka koji se mogu upotrijebiti 
pri  ponovnom  razvrstavanju,  uvijek  ograničen  brojem 
vrste kojoj pripadaju roditelji. 
Je  li  istina da  je  evolucija  bakterija  bila  promatrana u 
laboratorijskim pokusima? Događa li se, na primjer, da se 
pojave  bakterije koje  imaju  antibiotički-rezistentnu 
sklonost? Kratak odgovor je NE! Što se nekada smatralo 
pojavom nove genetske tvari,  dokazalo se da je to za-
pravo  postupak  ponovnog  razvrstavanja  već  postojeće 
genetske  građe,  tj.  reaktiviranje  prethodno  recesivnih 
gena.  Ako  su  prethodno  dominantni  geni  uništeni, 
recesivni  će  se  prije ili  kasnije neminovno  pojaviti.  No 
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takozvani  rezultati  mutacija  frekventno  se,  tj.  učestalo 
vraćaju  na prijašnji  oblik,  kada  se  bakterije razmno-
žavaju,  i  to  zbog  prirodne  selekcije (izbora),  koja  nije 
ništa više od mehanizma za podešavanje vrste.  Isto je 
načelo nađeno i u mehanizmu imunološkog odaziva tije-
la. Imunitet se ne postiže stvaranjem novoga genetskog 
ustrojstva, nego umnožavanjem već postojećega.

b. Prirodno odabiranje. Evolucionisti također tvrde da je 
prirodni  odabir  doveo do evolucije,  ali  za to  nema do-
kaza. Prirodni odabir (postupak u kojem su pripadnici od-
ređene vrste odvojeni jedan od drugoga, te tako navodno 
razvijaju nove osobine koje im omogućuju preživljavanje), 
dovodi do osiromašenja djelatnoga genetskog ustrojstva 
(tj.  genetskih podataka raspoloživih za razmnožavanje). 
Posljedica ovog postupka križanja nije evolucija (razvoj) 
nego  degeneracija  (nazadovanje).  Samo  selektivno 
križanje (umjetni postupak oprečan »prirodnom« odabiru) 
može  tijek  obrnuti.  To  objašnjava  zašto  je  sivo-bijeli 
moljac  (Biston  Betularija)  u  industrijskim  područjima  u 
Engleskoj  nestao,  dok  je  crni  mogao  preživjeti.  Nije 
istina da se jedan moljac mutacijom, dakle promjenom, 
prilagodio drukčijoj sredini, jer prethodno su postojale ob-
je vrste, a drugog je uništila promjena uvjeta okoline.
Evolucionisti tvrde da sličnost oblika i ustrojstva životinja 
dokazuje da je jedna vrsta napredovala više od druge, ali 
to nije jedini moguće izvediv zaključak. Sličnost ustrojstva 
dva stvorenja može upućivati na to da je temelj oba (na 
primjer životinje s 4 noge i tuljana s 4 peraje) jedan mod-
el ili primjer. Ako je arhitekt stvaranja razuman, on će do-
kazati  ekonomičnost  modela,  tj.  upotrijebit  će  jedan 
temeljni  model,  ali  u  mnogo  varijanata.  Upravo  to  na-
lazimo u svemu stvorenom.
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4.  GEOLOGIJA.  Što  geologija  kaže  o  tome?  Što  na-
lazimo u sedimentnim naslagama zemlje? 
Pretkambrijski  sloj,  vrlo  debeli  (na nekim  mjestima 
1000-2000 metara), prvi je sloj, i zato bi trebao sadržavati 
najranije dokaze  o  evoluciji  koja  se  odigravala  tijekom 
razdoblja  od nekoliko  tisuća  milijuna godina.  Tamo  su 
pronađeni  tragovi  ondašnjih  organizama.  A  ima  i 
mikroskopskih  organizama koji  su  nas začudili  velikom 
složenošću.  Oni  se  stoga ne mogu nazvati  primitivnim 
organizima. Zašto pak nisu pronađeni i drugi organizmi? 
Prema mišljenju  nekih  paleontologa,  ti  su oblici  nestali 
zbog kasnijih promjena koje su ih zadesile. Na nasreću 
pobornika ovog shvaćanja, su ti slojevi bili prikazani kao 
oni koji nisu podlegli promjeni, te su zato bili podesni za 
postupak fosiliziranja. Dakle, primitivni  fosili  isto bi  tako 
trebali  biti  tamo, ali  nisu.  Zašto? Kratak odgovor  je  da 
pretkambrijski  sloj  ne predstavlja prvi  stupanj  evolucije, 
nego nalazište organizama koji su prije Potopa živjeli na 
dnu oceana.
U  kambrijskom  sloju  nailazimo  na iznenadnu  pojavu 
složenih  organizama  bez  ikakva  traga  prijelaznim  ob-
licima koji bi mogli upućivati na evoluciju. Položaj u kojem 
se ti  fosili  nalaze pokazuju da su uginuli  iznenada kao 
rezultat  neke  katastrofe.  Postojanje  polistrativnih  fosila 
također podržava taj zaključak. Takve okamine obično su 
debla  stabala,  jednolično  fosilizirana,  presječena kroz 
nekoliko geoloških naslaga (one se obično tumače kao 
različita  razdoblja).  Ovdje  se  također  nalazi  i  fenomen 
»živih« fosila, koji se mogu podijeliti u tri vrste:
a) Oni koji su nađeni u »najstarijim« i idućim slojevima i 
koji su i danas istoga oblika, što pokazuje da nisu evo-
luirali (npr. škorpion i morski pas).
b)  Oni  koji  su  nestali  u  jednom ili  nekoliko  slojeva,  a 
danas su se pojavili a da nisu evoluirali (npr. latimerija, 
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riba koja je, kako se tvrdi, nestala prije 90 milijuna god-
ina. Nedavno istraživanje u Tihom oceanu, u Loch Nessu 
(Škotska)  i  u  jezeru  Kok-Kol  (Kazakstan),  upućuju  da 
ondje oduvijek žive plesiosauri. Za njih se mislilo da su 
nestali prije 100 milijuna godina. Zašto ti fosili nisu nađeni 
i u jako debelim i proširenim slojevima, za koje se pretpo-
stavljalo da predstavljaju milijune godina zemaljske po-
vijesti?
c) Oni koji su smatrani prijelaznim oblicima i nedavno su 
pronađeni, sasvim su nepromijenjeni. Jedan primjer toga 
je neopilina galata, za koju se mislilo da je prijelazni oblik 
između  hobotnice  i  lignje  i  da  je  izumrla  prije 280 
milijuna godina.  No  1952.  g.  izvučena je  živa  uz 
meksičku obalu mrežom iz dubine od 3500 metara. To 
znači da ti organizmi još uvijek žive u istom prebivalištu u 
kojem je pronađen i fosil (u kambrijskom sloju). Pitanje je 
onda nedostatka karika koje, prema njihovu mišljenju, po-
kazuju kako jedna vrsta evoluira u drugu. 
Za arheopteriksa  se  mislilo  da  je  bio  prijelazni  oblik 
između  gmazova  i  ptica.  Mnogi  znanstvenici  danas 
vjeruju  da  je  arheopteriks  bio  prava  ptica  vrlo  slična 
ciganskoj kukmači iz Centralne Amerike. Isto tako, evo-
lucionisti  su  izjavili  da  je  prema  fosilnim  dokazima 
moguće slijediti  evoluciju  konja,  počevši  od primitivnog 
oblika nazvanog  Eohippus. Problem je što fosili  tih raz-
ličitih  oblika  nisu  u  fosilnim dokazima pronađeni  jedan 
ispod drugog. Danas postoje konji različitih oblika i veli-
čina, ali to ne dokazuje da su jedni nastali, evoluirali od 
drugih.  Eohippus i  današnji  konj  imaju  18  pari  rebara, 
zbog pretpostavki  o  prijelaznim oblicima,  jedan od njih 
(Orohippus)  ima  15  pari  rebara,  dok  drugi,  po imenu 
Pliohippus, ima 19 pari. Neki znanstvenici čak vjeruju da 
Eohippus nema  nikakve  veze  s  konjem,  nego  da  je, 
jednostavno, varijanta afričkog jazavca.

150



No  možda  najpoznatija  tvrdnja  o  izgubljenoj  karici  je 
čovjekoliki majmun. Prema mjerenju zapremnine mozga, 
moguće ih je svrstati u pravog majmuna i pravog čovjeka. 
Takozvani čovjekoliki majmun iz sjeverne i istočne Afrike 
ima  zapremninu  mozga  između  400  i  650  cm3,  što  je 
približno  istovjetno  zapremnini  mozga  današnjega 
normalnog gorile,  i  samo je trećina zapremnine mozga 
normalnoga modernog čovjeka (1450 cm3). Zapremnina 
mozga javanskog i pekinškog čovjeka kreće se otprilike 
od 860 do 1075 cm3. Tek kad dođemo do neandertalca, 
kojemu se zapremnina mozga kreće od 1300 do 1600 
cm3, imamo nešto što možemo nazvati čovjekom. Fosili 
pravog čovjeka bili su pronađeni (u Italiji i u Kaliforniji) u 
nižim  slojevima  nego  bilo  koja  okamina takozvanoga 
čovjekolikog majmuna.  To naravno pokazuje da čovjek 
mora biti star kao i čovjekoliki majmun, što dokazuje da 
se nije mogao razviti od njega. Richard Leakey izjavio je 
da je u Africi  našao ostatke čovjeka modernoga tipa u 
stijeni  mnogo  starijoj  od one  u  kojoj  je  bio  pronađen 
čovjekoliki majmun. Ako je to istina, onda što god čov-
jekoliki majmun bio, sigurno nije izgubljena karika između 
majmuna i čovjeka.
Fosilni dokazi ne podržavaju teoriju postupnog taloženja 
sedimenata  ili  evoluciju  vrsta  od jednostavnih  ka 
složenima. Oni  kao da prije govore o kataklizmi sličnoj 
Potopu koja je obuhvatila cijelu zemlju.
Prema  tom  tumačenju,  redoslijed  pronađenih  okamina 
(fosila) može se objasniti trima čimbenicima:
a. razinom njihovog boravišta (npr. dno mora ili visoravan 
itd.)
b. okretnošću pri bijegu pred nadolazećom poplavom
c. njihovom masom; manja stvorenja vjerojatno će ostati 
na dnu mora,  ali  će veća pritiskom vode biti  potisnuta 
prema površini.
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5. RADIOAKTIVNO ODREĐIVANJE STAROSTI FOSILA 
Koriste  se  različite  metode,  ali  sve  ovise  o  tri  pretpo-
stavke:
a)  da  se  radioaktivnost  i  u  prošlosti,  kao  i  danas, 
smanjivala jednakim omjerom, 
b)  da  je  količina radioaktivnih  tvari  u  svakom  datom 
slučaju u početku iznosila 100%, 
c)  da  radioaktivni  primjerak  nije zagađen  nekim 
izvanjskim izvorom.

a)  Ugljik  14.  Prije svega,  moramo znati  da  se  starost 
okamina može odrediti jedino izotopom ugljika 14. Da bi 
se  odredilo  vrijeme  nastanka  sedimentnih  stijena koje 
sadrže fosile, koriste se druge radioaktivne metode. Mi 
ćemo razmotriti obje metode. Ako je u početku, prije Po-
topa, Zemlju okruživao sloj vodene pare u obliku omota-
ča, on bi smanjio količinu svemirskih zraka koje upadaju 
u atmosferu (koja bi se nalazila ispod omotača). To znači 
da  bi  se  manje  svemirskih  zraka  sudaralo  s  običnim 
ugljikovim plinom, a to je način nastajanja radioaktivnog 
ugljika 14. To bi znatno smanjilo brzinu stvaranja radio-
aktivnog ugljika i za posljedicu imalo malu količinu radio-
aktivnog ugljika u svakom primjerku toga doba (znači u 
vrijeme prije Potopa),  te  tako  navodilo  na netočan za-
ključak da je određeni primjerak mnogo stariji  nego što 
ustvari jest.

b)  Druge metode.  Kao što smo već rekli,  za mjerenje 
vremena nastajanja slojeva u kojima nalazimo okamine, 
koristimo se drugim metodama na osnovi radioaktivnog 
raspadanja.  Za to se koriste različite radioaktivne tvari: 
uran,  torij,  rubidij,  stroncij,  radioaktivni  kalij.  Svi  ti 
elementi  na kraju  se  raspadaju  u  neradioaktivne  tvari. 
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Na primjer, uran 238b na kraju se raspada u olovo Pb 
206. Nameće se pitanje: ako u svakom primjerku postoji i 
uran 238 i olovo Pb 206, kako znamo kakav je njihov od-
nos bio u početku?
Metoda datiranja br. 1 može pretpostaviti da je primjerak 
u početku sadržavao 100% urana; metoda br. 2 pretpo-
stavlja da je sadržavao 50% olova i 50% urana; metoda 
br. 3 pak pretpostavlja da je 50% olova u primjerku bilo 
prisutno  na početku,  ali  da  se  uran  gubio  brzinom od 
50% poluživota. Ako se te tri metode koriste pri mjerenju 
istog primjerka, dale bi starost od 18 000, 13 500 i 4 500 
milijuna godina. Pored toga, uvijek postoji mogućnost da 
je  primjerak  bio  zagađen  izvana.  Ustvari,  pomalo 
kiselkasta  voda (kakva bi  bila  u  slučaju  Potopa)  može 
razgraditi radioaktivne elemente. Ako se to dogodilo, to bi 
srušilo čitavu metodu određivanja starosti. Takav kakav 
je sad, način određivanja krajnje je upitan. Ako se otkrije 
da  je  nešto  mlađe  nego  što  bi  trebalo  biti,  svi  ostali 
primjerci mjere se tako dugo dok se ne dobije željeni re-
zultat. Drugim riječima, određivanje starosti temelji se na
divovskoj pretpostavci. Kaže se da neki primjerak mora 
potjecati iz tog i tog razdoblja jer je pronađen u tom i tom 
sloju. Ali  kako znamo koliko je taj  sloj  star? Znamo po
sadržaju određenih vrsta okamina (fosila). 
Uzmimo jedan primjer neskladnosti  datiranja. Izmjereno 
je da vulkanska stijena s Havaja, izvađena iz određene 
dubine, pokazuje određenu starost. Zna se da se ta stije-
na nije oblikovala  prije više  od 200  godina.  Primjerak 
izvađen iz dubine od 500 metara dao je rezultat od 2,22 
milijuna godina, onaj s 2500 metara 49,9 milijuna godina, 
a onaj s 5000 metara 19,5 milijuna godina. Bez obzira 
na što se te brojke odnose, to ne može biti starost.

6. DRUGI NAČINI ODREĐIVANJA STAROSTI. Postoje, 
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međutim,  i  drugi  načini  određivanja  starosti  živih 
primjeraka, pa tako i Zemlje.
a.  Povijesni  dokazi.  Ne  postoje  povijesni  dokazi  koji 
datiraju ranije od 5000 godina, što se smatra početkom 
prave civilizacije. Ako je zemlja stara milijune godina, čini 
se da bi to bilo prilično kasno.
b. Današnje stanovništvo svijeta (oko 6 milijardi) nije u 
skladu  s  tvrdnjom  da  je  čovjek  milijunima  godina na 
Zemlji. Ustvari, današnjem bi stanovništvu trebalo samo 
5000 godina da se razvije do današnjega broja.
c.  Magnetizam.  Zemlja se ponaša kao ogromni magnet 
koji tvori svoje magnetsko polje. Danas je poznato da se 
sila toga magnetskog polja brzo smanjuje. Prihvatimo li 
stajalište aktualizma, Zemlja mora biti vrlo mlada. Da je 
Zemlja bila stvorena prije 8000 godina, magnetsko bi po-
lje  u  odnosu  na jačinu  magnetskoga  polja  danas,  bilo 
jačine  magnetske zvijezde,  što  je  nemoguće,  jer  bi  se 
Zemlja u tom slučaju otopila. 
d.  Svemirska prašina pada na Zemlju  i  na Mjesec iz 
svemira. Naslaga prašine na Mjesecu vrlo je tanka, što 
sigurno ukazuje na malu starost.  Naslaga nikla u moru 
dolazi od svemirske prašine, ali  poznata naslaga nije u 
skladu s uvjerenjem da je Zemlja stara milijune godina. 
Oceani mora su stari bar milijardu godina ako je, kako se 
tvrdi, život evoluirao od kemijskih tvari u moru. Izračunalo 
se,  međutim,  da  se  svake  godine  s  kopna ispere  27 
milijardi tona tla i spusti na morsko dno. Da taj tijek traje 
milijardu godina, sloj naslaga bi na morskom dnu morao 
iznositi 29,6 km, što bi prouzročilo ispiranje kontinenata i 
spuštanje tla za 62 km. Sloj naslaga na morskom dnu je, 
zapravo,  debeli  samo  804  metra,  a  Mount  Everest  je 
samo 8,8 km iznad morske površine.
e.  Starost  svemira.  Mnogi  znanstvenici  vjeruju  da  je 
svemir  nastao  velikim praskom (eksplozijom)  prije više 
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milijuna godina i  da  se  otada  galaktike  neprestano 
udaljavaju od te središnje točke, i  to brzinom neznatno 
manjom od brzine svjetlosti. Zaključak izvode na temelju 
mjerenja spektra svjetlosti koja dolazi sa zvijezda. Taj po-
stupak  pokazuje  od čega  se  zvijezde  sastoje,  ali  po-
kazuje  i  pomak  prema  crvenom.  Isto  se  tumači  Dop-
lerovim efektom, koji pokazuje da se sve galaktike uda-
ljavaju  od nas.  Međutim,  nedavno  su  znanstvenici 
drukčije objasnili taj crveni otklon u spektru. Neki kažu da 
je on rezultat  ili  svjetlosnih čestica koje se pregrijavaju 
zbog  sudaranja  s  drugim  česticama  u  područjima 
svemira  gdje  je  materija  gušća (na primjer  u  oblacima 
međuzvjezdane  prašine),  ili  lomljenja  dok  putuju 
svemirskom krivuljom. Jasno je da su različiti podaci dob-
iveni mjerenjem objekata za koje se zna da se nalaze u 
istom području. Prema Einsteinovim teorijama, svemir (te 
stoga i prostor i vrijeme) ima oblik krivulje. Prema teoriji 
koju su dalje razvili Spenser i Moon, ne uzmemo li u obzir 
zakrivljenost  svemira,  moguće  je  da  su  najudaljenije 
zvijezde  svemira  samo  oko  20  svjetlosnih  godina
udaljene od naše planete, jer je svjetlost koja dolazi od 
njih došla k nama dugim okolnim putem.
Iz ovoga vidimo da se suvremene znanstvene teorije od-
lučno  suprotstavljaju  teoriji  evolucije.  Ipak  mnogi  zna-
nstvenici vjeruju u nju iz filozofijskih, a ne iz znanstvenih 
razloga. Iako su im činjenice poznate, oni kažu da teorija 
evolucije mora biti  istinita jer  je jedina alternativa stva-
ranja. A ukoliko je stvaranje istinito, onda i Bog postoji. 
Postoji li Bog, onda mu moraju položiti račune, ali to ne 
prihvaćaju.

C. POTOP
Koji su dokazi o ovome događaju?
1.  FOSILNI  NALAZI.  Ako  se  tumače  sa  stajališta 
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kreacionizma, pokazuju kako je izgledao svijet prije Po-
topa i kako je život toga doba doživio svoj kraj.
2.  OPIS U BIBLIJI.  Biblija  govori  o  poplavi  koja  je  za-
hvatila  čitav  svijet.  Budući  se  smatra  izuzetno  važnim, 
najmanje su dva poglavlja u Postanku posvećena opisu 
tog događaja.
3. LEGENDE. Opise poplave koja je zahvatila čitav svijet 
nalazimo u većini legendi različitih naroda. Važno je imati 
na umu  da  su  legende  uglavnom  iskrivljene  varijante 
prvotne istine, ali obično sadrže neke temeljne činjenice. 
Nepotrebno  je  reći  da  biblijski  izvještaj  ne  pripada  toj 
književnoj  vrsti  (usporedi  babilonsku  varijantu  u  Epu  o 
Gilgamešu).
1. PRIJE POTOPA. Kako je dakle izgledala Zemlja prije 
Potopa?
Biblijski opis i dokazi na osnovi fosilnih nalaza daju nam 
nekoliko predodžbi. 
a.  Vodena para.  Čini  se  da  je  Zemlja  bila  okružena 
omotačem vodene  pare,  koji  je  utjecao  na vremenske 
prilike na Zemlji  poput  staklenika: sunčeve zrake prob-
ijale su Zemljinu atmosferu, ali nisu mogle pobjeći. Kao 
posljedica,  klima je bila  ujednačeno topla,  a  vegetacija 
suptropska. Tome u prilog nalazimo dokaze u ugljenim 
slojevima koji  odaju postojanje takve vegetacije u svim 
dijelovima  svijeta,  naročito  u  područjima  koja  su  sada 
veoma  hladna.  Stupanj  prodiranja  štetnih  svemirskih 
zraka kroz atmosferu bio je uvelike smanjen omotačem 
vodene pare. Budući da su danas svemirske zrake važan 
činitelj  u procesu starenja, one djelomično objašnjavaju 
zašto  su  ljudi  živjeli  izuzetno  dugo,  kao  što  pokazuju 
visoke starosne dobi zabilježene u pretpotopnim rodoslo-
vljima.
b.  Atmosferski tlak. Tada je bio dvaput veći od dana-
šnjeg,  pa  je  poticao  dugovječnost,  rast  i  zdravlje,  ne 
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samo ljudi nego i životinja i biljaka. Dinosauri su dosegli 
ogromnu veličinu ne samo zbog zdrave okoline, nego i 
zato što su dugo živjeli. Čak i danas gušteri ne prestaju 
rasti.  Izračunato  je  da  bi  pterodaktilu  (praptici)  bio  po-
treban dvaput veći atmosferski tlak da bi mogla letjeti.
c.  Bujnost  života.  Fosilni  nalazi  otkrivaju  postojanje 
životinja  i  biljaka  ogromne  veličine.  Isto  vrijedi  i  za 
čovjeka. U SAD-a su otkriveni tragovi dinosaura otisnuti 
preko  ljudskih  tragova,  nastalih  u  isto  vrijeme.  Otisci 
stopala čovjeka pokazuju da je veličina stopala iznosila 
oko 38 cm. Moraju se isto tako spomenuti neki umjetnički 
radovi nađeni u stijenama za koje se smatra da su stari 
nekoliko  milijuna godina,  a  svjedoče  o  naprednoj 
umjetnosti i tehnologiji.
d.  Topografija.  Prije Potopa  je  sigurno  bila  umjerena. 
Velika je vjerojatnost da su planine imale samo četvrtinu 
današnje visine. Po svoj prilici, bila su mala kao što su 
danas Crno i Aralno more. Morski život i vegetacija bili su 
bujni.
2. OSOBINE POTOPA. Ali – što se dogodilo kad je do-
šao Potop?
a.  Velika vulkanska aktivnost.  Čini se da je došlo do 
velike vulkanske aktivnosti,  Zemljina je kora popucala i 
prouzročila izbijanje podzemnih voda na površinu i oslob-
ađanje bujice lave. U isto su vrijeme erupcije vulkana u 
atmosferu  izbacile  golemu  količinu  vulkanskog  pepela. 
To je dovelo do kondenzacije vodenog omotača, koji je 
pao u obliku velike kiše. 
b. Pad temperature. U isto je vrijeme došlo do značajnih 
klimatskih  promjena,  naročito  do pada  temperature. 
Mamuti i druge životinje koje su mirno pasle u Sibiru, na-
jednom su pogođene hladnim zrakom od minus 101° C 
koji ih je na mjestu sledio.
c.  Djelovanje  vode. Zbog  naglih  pobješnjelih  voda, 
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velike  količine  taloga  pomiješanoga  s  potopljenom 
vegetacijom i životinjama, nanesene su na druga mjesta, 
gdje su se okamenile. Mjesto na kojem su se ti fosilni na-
lazi do danas zadržali određivala su tri čimbenika:
i) visina na kojoj su prebivali, dno mora ili obala (često su 
zakopani na mjestu gdje su ih potopne vode preplavile),
ii) masa i oblik životinja; što je masa bila manja, niže su 
bili pohranjeni 
iii) brzina kojom su se, barem privremeno, mogli skloniti 
od potopnih voda koje su se dizale.

3.  POSLJEDICE POTOPA. Kakve su bile posljedice te 
velike elementarne nepogode? 
a.  Klimatska promjena. Klima se u potpunosti promije-
nila. Bez stabilizirajućeg utjecaja vodenog omotača, vre-
menski su uvjeti postali nestabilni jer se topli zrak mije-
šao s hladnim. Po prvi put počela je padati kiša kakvu mi 
poznajemo.
b. Promjena topografije. Umjerena topografija i ugodna 
klima  staroga  svijeta  pretvorili  su  se  u  bregovita  tla, 
ogromne oceane i oštre klime novoga svijeta. Moguće je 
da su u to vrijeme izbile planine, a oceanska dna utonula 
kako bi primila veliku količinu nove vode. Stoga je velikim 
djelom nastajanja planina prouzročeno uglađivanje ploča, 
što se može objasniti velikim podizanjem zemljine kore.
c.  Stvaranje  slojeva  sedimentnih  stijena.  Važno  je 
uvidjeti da su u tom ranom razdoblju slojevi sedimentnih 
stijena vjerojatno bili mekani, što bi značilo da su nastali 
u relativno kratkom vremenu, slično Velikom kanjonu u 
SAD-a.  U  svjetlu  Potopa,  uvidjelo  se  da  debeli  slojevi 
ugljena širom  svijeta  nisu  dugogodišnje  nakupine 
tresetišta, nego preneseni i preobraženi ostaci raširene i 
bujne vegetacije pretpotopnog svijeta. Ta se vegetacija, 
nađena danas u ugljenim ležištima, uglavnom sastojala 

158



od golemih  šuma,  velikih  paprati,  lepidodendrona i 
sigilarija kojih je bilo u izobilju. Papratna stabla, koja su 
dosegla visinu od 40 do 50 m, mogu se po građi uspo-
rediti s našim močvarnim biljkama. Naftonosna polja po-
sljedica  su  truljenja  milijuna morskih  organizama 
životinjskoga ili biljnoga planktonskog tipa u ograničenom 
prostoru bez zraka. Masti i bjelanče-vine preobražene su 
bakterijama koje su još uvijek žive pronađene u tim na-
ftnim naslagama.

d.  Stvaranje  polarnih  ledenih  pokrova  i  početak 
ledenog  doba.  Još  jedna posljedica  velikih  klimatskih 
promjena nakon Potopa, stvaranje je polarnih ledenih po-
krova  i  početak  ledenog  doba.  Posljedica  pada  tem-
perature kao uzročnika, bile su stalne vulkanske erupcije
(sunčevo zračenje bilo bi smanjeno za 20% ako je u at-
mosferi  bilo  samo  1/174  km3 vulkanske  prašine)  i 
smanjenja  ugljičnog  dioksida  CO2 u  atmosferi,  uzro-
kovanog upijanjem (apsorpcijom) u ugljičnim spojevima u 
talogu  (smanjenje  količine  CO2 

 za 50% dovelo  bi  do 
pada temperature za 3 do 4 stupnja).
Trajanje  ledenog doba neposredno je  povezano s vre-
menom potrebnim da  Zemljina atmosfera  ponovno  za-
dobije nešto od svoje prijašnje ravnoteže. Uvjeti tog raz-
doblja  prisilili  su  čovjeka  da  do ponovnog  nastanka 
civilizacije u hladnijim područjima živi  životom spiljskog 
čovjeka.  U  to  se  razdoblje  mogu  smjestiti  kratkotrajne 
civilizacije kamenog i željeznog doba.
Datiramo  li  Potop  oko  3500  pr.Kr.  (Septuaginta  kaže 
3398 pr.Kr.),  to  bi  odgovaralo  nastanku civilizacije oko 
3000 godine pr. Kr. u Egiptu i Mezopotamiji. Zanimljivo je 
da  su  neki  znanstvenici  otkrili  promjenu  zemljine  osi, 
vjerojatno vezanu na tu kataklizmu. Stavljaju je u neko 
vrijeme tijekom trećeg tisućljeća pr.Kr.
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ANTROPOLOGIJA
(znanost o čovjeku)

Uvod

Antropologija je točka u kojoj se najbliže dodiruju znanost 
i teologija (kultura, socijalna i fizička antropologija). S tim 
u vezi vrlo nam je važna Božja objava, a naročito što se 
tiče čovjekovog odnosa sa njegovim Stvoriteljem.
Ni  u  jednoj  drugoj  grani  kršćanske  znanosti  ne 
susrećemo toliko suprotstavljenih pogleda, npr. biologija 
(evolucija),  psihologija  (determinističke  teorije, 
behaviorizam itd),  socijalne i  političke filozofije (fašizam 
se  suprotstavlja  jedinstvu  ljudske  rase,  marksizam 
shvaća  pojedinca  u  potpunoj  podčinjenosti  društvu). 
Većina odbacuje  odnos  čovjek  –  Bog.  Humanizam  je 
djelovao na Crkvu 19.-tog stoljeća i  utjecao na njezinu 
teologiju.  Antropologija  je  vrlo  važna i  zbog  svog  zna-
čenja  za propovijedanje  Evanđelja:  propovjednik  stoji 
između Boga i  čovjeka.  Mora  se  poznavati  i  čovjeka i 
Boga da bi se djelotvorno propovijedalo, jer se mora po-
kazati  svrsishodnost  Evanđelja  za čovjekove probleme. 
Propovijed je vrlo važna zbog svoje povezanosti s drugim 
vidovima kršćanske istine. Povezana je sa znanošću o 
Bogu (Bogu i svijetu). Važna je za kristologiju, spasenje i 
crkvu te za eshatologiju (čovjekovu sudbinu).

I. ČOVJEK U SVEMIRU

BIBLIJSKO GLEDIŠTE ČOVJEČANSTVA
1. ČOVJEK JE DIO STVORENOG SVEMIRA. Čovjek je 
dio  stvorenog  svemira.  On  nije isijavanje  (emanacija) 
Božjega bića,  a  između Stvoritelja  i  Njegova  stvorenja 
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uvijek  će  postojati  jaz.  Ljudska rasa nije se  razvila  od 
nižih  primata  kroz  neovisni  proces  prirodnog  odabira  i 
razvoja. Naprotiv, Biblija opisuje čovjeka kao posebno i 
izravno  Božje  stvorenje  (obrati  pozornost  na oskudnu 
uporabu  izraza bara u  Postanku  1).  Čovjek  je  kruna 
Božjeg stvaranja, no postojanje mu ovisi o Stvoritelju (Dj 
17,  25;  14,17).  Posljednje  biće  koje  je  stvoreno,  Bog 
opisuje kao »vrlo dobro«. Među svim Božjim stvorenjima 
najviše se podudara s osobom sâmoga Boga. 
Postanak  nam  isto  tako  kaže  da  je  čovjeku  dano  da 
upravlja svijetom. Stvoren je da vlada morima, nebom, 
zemljom i svime što je u njima. Zbog grijeha, kaže se u 
Hebrejima 2, mi ne vidimo da čovjek danas vlada prirodo-
m. Borimo se za život u neprijateljski raspoloženom svije-
tu koji nam prijeti hladnoćom, sušom, olujom i bolestima, 
a opasnost nam prijeti i od ljudi. Zbog toga je došao Isus; 
došao je dokinuti  užasne rezultate grijeha i  spasiti  one 
koji  se  uzdaju  u  Njega  za oproštenje  grijeha.  Jednog 
ćemo dana, kaže Biblija, vidjeti čovječanstvo i prirodu ob-
novljenu.  Oni  koji  se  uzdaju  u  Isusa  Krista,  tada  će 
vladati s Njim, ali ne samo prirodom, kao Adam, nego i 
duhovnim svijetom.
Po njemu,  naime  živimo,  mičemo  se  i  jesmo  jer…od 
njega potječemo (Dj 17,28). …ipak nije nikad prestajao 
davati  svjedočanstvo  za samoga  sebe  svojim  dobro-
činstvima,  dajući  vam s  neba  kišna i  plodonosna vre-
mena i zasićujući srca vaša jelom i veseljem (Dj 14,17).

2. ČOVJEK JE NAČINJEN NA BOŽJU SLIKU. Čovjek je 
stvoren na sliku  Božju  koja  predstavlja  mogućnost  za-
jedništva  i  komunikacije s  Bogom,  iskazivanja  od-
govornog  gospodarenja  i  vodstva  nad  stvorenjem  u 
Božjem posjedu. Čovjek je inteligentno, moralno biće s 
nezavisnom  voljom  kojem  je  Bog  dao  određena 
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ovlaštenja. Neki, pogotovo katolici, promatraju sliku Božju 
kao gore navedene sposobnosti  koje  je  čovjek  izgubio 
padom  u  grijeh.  Time  je,  dakle,  ostao  bez  vlasti  nad 
ostalim stvorenjima, odnosima, kao i samim sobom. No, 
intelektualne  su  sposobnosti,  kako  vjeruju,  ostale 
netaknute. Činjenica je, pak, da je pad utjecao na svaku 
čovjekovu  sposobnost.  Reformirani  teolozi  u  ovoj  slici 
vide, osim vladanja, gospodarenja i svetost i besmrtnost.
Postanak govori o slici i liku Božjem, no ovo su vjerojatno 
istoznačnice koje su tipične za hebrejsko pjesništvo. Iako 
je slika Božja u čovjeku izobličena učincima grijeha, nije
dokinuta.  Ova činjenica razvidna je iz Tore gdje nakon 
ubojstva ljudskog bića ubojica mora biti kažnjen smrću jer 
je  napao  Božju  sliku.  Iz  istoga  razloga  vola  se  mora 
usmrtiti ako ubije čovjeka. Tijelo je, izgleda, također dio je 
istog  principa  jer  služi  kako  bi  izrazilo  Božju  sliku.  Na 
neki, dosada neodređeni način. Bog je izvornik (original), 
a njegove su preslike (kopije, faksimil) i odljevci (replike) 
muškarci i žene (celem = obrađeni kamen, kip, kopija) i 
faksimili (dëmut = sličnost; prikaz).
Čovjek je stvarno toliko važan da je njegovim padom pao 
i sav stvoreni red. I Božji Sin je postao čovjekom da bi 
čovjeka otkupio. Čovjek je toliko značajan da Bog poštuje 
njegov izbor bilo neba, bilo pakla.
Na svoju sliku stvori Bog čovjeka, na sliku Božju on ga 
stvori,  muško i žensko stvori ih (Post 1,27).  Tko prolije 
krv čovjekovu, njegovu će krv čovjek proliti! Jer na sliku 
Božju stvoren ječovjek! (Post 9,6).
Čovjek ne treba da pokriva glavu,  jer  je  slika i  odsjev 
Božji,  a žena je odsjev čovjekov (2 Kor 9,6).  …njim (tj. 
jezikom) proklinjemo ljude koji su stvoreni na sliku Božju 
(Jak 3,9).

3.  ČOVJEK  JE  DRUŠTVENO  BIĆE.  Drugo  poglavlje 
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Knjige Postanka prvenstveno govori o odnosima.
a.  Odnos s Bogom.  Čovjek je odgovoran Bogu koji  je 
vlast nad zemljom predao Adamu.
b.  Odnos  sa  stvaranjem.  Čovjek  je  u  srodstvu  sa 
životinjskim carstvom. Stvoren je od zemaljskog »praha«. 
Dana mu je vlast nad čitavim životinjskim carstvom, što 
izravno proizlazi  iz  toga što  je  stvoren na Božju  sliku. 
Imenovanje  životinja  pokazuje  njegovu  nadmoć  nad 
njima. On je također iznad biljnog svijeta jer mu je on dan 
za hranu.
c. Odnos s društvom. Čovjek je stvoren i kao društveno 
biće. Ustvari, potpuna se Božja slika prvenstveno vidi na
bračnom paru, muškarcu i ženi zajedno. Oni odražavaju 
odnos koji postoji u Trojstvu.
U Knjizi  Postanka nalazimo osnovni  obrazac za svako 
ljudsko društvo. Sljedeći korak poslije Adama i Eve je ob-
itelj. Kasnije su narodi smatrani proširenjem obitelji. Hetiti 
su sinovi Heta itd., (doslovno: Heti). Potekavši od Adama, 
čovječanstvo  je  viđeno  kao  jedna velika  obitelj  (Post 
3,20), sinovi Adamovi. Budući da su svi ljudi s njim po-
vezani tijelom i krvlju, s njim su zakonski i genetski po-
vezani.
Svojoj ženi čovjek nadjene ime Eva, jer je majka svima 
živima (tj. čovječanstvu) (Post 3,20).

4. IMPLIKACIJA RASNE SOLIDARNOSTI
a.  utječe  na druge  vidove  učenja  o  čovjeku.  U 
izvjesnom  smislu  (u  Adamu),  svi  su  ljudi  braća.  Riječ 
Adam  zapravo  je  podsjetnik  na jedinstvo  ljudske  rase 
(usp.  Post  9,5  gdje  upotrijebljeni  izraz upućuje  na 
bratstvo ljudskih bića).
Kad je Bog stvorio čovjeka, napravio ga je na svoju sliku, 
stvorio je muško i žensko. A kad ih je stvorio, blagoslovi  
ih i nazva – čovjek  (tj. čovječanstvo). …i od čovjeka za 
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njegova druga,  tražit  ću  obračun za ljudski  život (Post 
9,5).
b. utječe na učenje o grijehu. Mi smo svi s Adamom po-
vezani  nevidljivim  sponama;  grijeh  jednoga  utječe  na 
druge koji  su s  njim povezani  zajedničkom ljudskošću. 
Načelo kolektivne krivice vidi  se u osuđivanju Akana u 
Jošui  7,  iako  je  u  tom  slučaju  cijela  Akanova  obitelj 
morala sudjelovati u njegovu nedjelu.
c. utječe na doktrinu utjelovljenja. Mesijino rodoslovlje 
predstavlja  ga  kao  Davidova,  Abrahamova  i  Adamova 
sina. U Hebrejima 2 prikazan je i  kao čovjek koji  zbog 
utjelovljenja predstavlja čovječanstvo. Rođenjem mi smo 
Adamovi sinovi, ali samo izborom postajemo Božji sinovi.
d.  utječe na doktrinu izmirenja.  Krist  u izmirenju radi 
za nas kao naš predstavnik i zamjenik. Ta Njegova uloga 
zahtijeva da bude jedan od nas. Dakle, utjelovljenje pre-
thodi izmirenju; jedan je ubijen radi ostalih.
e. utječe na učenje o Crkvi, jer je ona božansko društvo 
unutar šireg društva. Pripadnici Crkve po milosti su jedno 
u Kristu, što ukazuje na solidarnost Crkve.
f.  utječe  na učenje  o  posljednjim  stvarima. U 
Otkrivenju vidimo otkupljeno čovječanstvo.

II. ČOVJEKOVO USTROJSTVO

A. BIBLIJSKA TERMINOLOGIJA
Temeljni hebrejski koncept govori da je čovjek jedinstvo 
koje se sastoji od vanjskoga čovjeka (tijela) koji je vidljiv, i 
unutarnjeg čovjeka (duha, duše) koji je nevidljiv. »U SZ 
nema  mjesta  dualističkom  poimanju  čovjeka,  dijeljenju 
čovjeka na dijelove. SZ shvaća čovjeka kao jedinstveno i 
cjelovito biće koje se izražava u raznim vidovima. Čovjek 
je nefeš ukoliko je usmjeren na život, na uzročnika života, 
na Boga; on je  ruah  ukoliko je pod posebnim vodstvom 
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Božjim u službi povijesti  spasenja, ukoliko u sebi ima i 
nosi Boga (tj. Božju sliku); on je tijelo (basar) ukoliko je 
slabo,  ranjivo,  manjkavo,  smrtno  biće  pred
Bogom.« (Rebić: Središnje Teme Staroga Zavjeta).

1.  STVORENO  BIĆE.  Prema  biblijskoj  terminologiji, 
čovjek je Adam (grčki: antropos), pripadnik čovječanstva, 
sastavljen od kemijskih elemenata (hebr. adama). Taj se 
izraz odnosi na čovjekovu krhkost i  njegovo srodstvo s 
elementima. Čovječanstvo je podijeljeno na muško (hebr. 
iš, grčki: aner) i žensko (hebr. išša; grčki: gyne).

2.  TJELESNO  BIĆE.  Čovjek  je  nazvan  i  hebrejskom 
rječju  basar (tijelo). To je prvi od svih glavnih sastavnih 
dijelova tijela čovjeka ili čak i životinje, a označava cijelo 
tijelo i, konačno, cjelokupno zemaljsko postojanje. Svako 
tijelo znači »sve žive stvari« uključujući i životinje. Time 
se  pokazuje  sva  čovjekova  fizička  krhkost.  Tijekom 
tjelesnog  života  takvih  stvorenja,  koji  traje  razmjerno 
kratko,  Bog  udahnjuje  dah  života  u  njihove  nosnice. 
Stoga, čovjek ne samo da je ograničen, već je također 
(kao  produžetak  značenja  kojeg  je  začetnik  Pavao) 
grešan i živi u opoziciji Bogu. Istovrijedna riječ u grčkom 
jeziku je sarx, obično prijevod židovskog predloška. Ipak 
ima  odjeljaka  u  kojima  (naročito  u  Pavlovim  djelima) 
njeno značenje prerasta u moralni  pojam.  Za Pavla  ta 
riječ dobiva moralno značenje, npr. djela tijela (od kojih je 
mali broj stvarno povezan s tijelom kao takvim). Pavao je 
vjerovao da se tijelo (čovječji organizam) može posvetiti i 
prinijeti Bogu, ali je tijelo (u značenju pale ljudske prirode) 
nešto s čim se treba boriti i što se mora razapeti. To nije 
neprirodan razvoj značenja, budući da je čak i u Starom 
zavjetu ljudsko biće prikazano u svojoj krhkosti, a grijeh 
se ne služi tijelom da bi došao do izražaja. Tijelo u ovom 
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slučaju  znači  »čitava  osobnost  koja  je  usmjerena u 
krivom  pravcu,  prema  zemaljskim  čežnjama,  umjesto 
prema služenju Bogu.”

3. ŽIVO BIĆE. Čovjek je također i nefeš (dosl: duša, živo 
biće,  biće koje posjeduje život).  Životinje se isto ozna-
čava  kao  nafshot –  bića  u  kojima  je  princip  biološkog 
života. Biblija ne govori da čovjek ima  nefeš, već da je 
nefeš. To što je čovjek postao nefeš (što znači da je po-
čeo živjeti)  nije odlučujuće u opisu stvaranja čovjeka iz 
Postanka 2, već činjenica da je Božje posebno i izravno 
stvorenje. Nefeš je smatran bitnim za fizičko postojanje. 
Ali  u  čovjeka  to  ne  označuje  samo  život  u  biološkom 
smislu  jer  su  mnoge  značajke  čovjekova  unutrašnjeg 
života povezane s njim (usp. hebr: Ezra Rishona Nafshit 
– Prva psihološka pomoć – organizacija u Izraelu). Izraz 
se može upotrijebiti čak i za Boga (Iz 42,1; 1,14; Jr 5,9; 
Zah 11,8). U početnom dijelu Biblije izrazi  nefeš i  ruah 
dosta su se preklapali. Kasnije je  nefeš postao više po-
vezan  s  nižim  vidovima  ljudske  svijesti,  s  osobnim, 
ljudskim životom u čovjeku, središtem njegovih potreba, 
emocija  i  strasti.  Tako  je  bio  pripravljen  put  za oštriju 
Pavlovu razliku između fizičkog i duhovnog. U grčkom je 
ovaj  pojam preveden sa  psyche,  što  u  Novom zavjetu 
može značiti  »život« (Mt 2,20; Fil  2,20; 1 Iv 3,16), a u 
drugim  slučajevima  »unutrašnji  život«  (Mt  10,28;  Dj 
14,22; 1 Pt 1,22; 2,25; 3 Iv 2).

4.  DUHOVNO  BIĆE.  Čovjeka  također  sačinjava  ruah 
(duh, dah). To označava »aktivan život, vitalnost i, prije 
svega, nadvladajuća sila kod čovjeka«. Budući je duh bio 
nevidljiv, počeo se upotrebljavati za ono što je u čovjeku, 
nevidljivo. Tako se u Novom zavjetu grčka riječ pneuma 
(istoznačna s hebrejskoj  ruah)  upotrebljava  više  od 40 
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puta da bi pokazala onu dimenziju ljudske osobe po kojoj 
je moguć odnos s Bogom (Mk 2,8; Dj 7,59; Rim 1,9; 8,16; 
1 Kor 5,3-5; 1 Sol 5,53; Jak 2,26). Ne smijemo zaboraviti 
da su za Židove vidljivi i nevidljivi dio čovjeka predstavljali 
jedinstvo, što i  Novi zavjet sada zastupa. Vjerojatno se 
može  ispravno  reći  da  je  duša  (grčki:  psyhe)  izraz 
čovjekova  nematerijalnog  dijela  prema svijetu,  a  da  je 
duh (grčki:  pneuma)  njegov izraz prema Bogu.  Bog je 
duh  i  čovjek  mu  se  pravilno  i  potpuno  može  približiti 
jedino »u duhu« (vjerojatnije »Duhom«). U 1 Korinćanima 
2,14  vidimo  razliku  između  »prirodnog«  i  »duhovnog« 
čovjeka. Neobnovljen (psyhikos) ili  »duševni« čovjek ne 
zna cijeniti  Božju  objavu,  ali  obnovljen  čovjek 
(pneumatikos)  živ  je  prema  Bogu.  Ta  dva  izraza, 
međutim, određuju načine ponašanja, na primjer postoji 
ponašanje svojstveno za neobraćenog čovjeka (te stoga 
neispravno za kršćanina) i ponašanje svojstveno za ob-
raćenog čovjeka.

5.  ODGOVORNO BIĆE.  Čovjek  ima  srce  (hebr.  lev ili 
levav).  Ova se riječ u Starom zavjetu koristi  više nego 
nefeš ili ruah. Odnosi se na osobu, unutrašnji život ili na-
rav općenito (Iz 9,14; 1 Sam 16,7), na osjećaje (1 Sam 
28,36; 2 Sam 14,1), na intelektualnu aktivnost (Pnz 7,12; 
1  Kr  3,9),  na nakanu i  volju.  Pogotovo je  vrijedno za-
pamtiti da se riječ »srce« odnosi više na središte osob-
nosti (ili na vrstu kontrolnog središta) u kojem se donose 
odluke, nego na osjećaje.  U Novom zavjetu  ono može 
označavati  cjelokupni  unutrašnji  život  (1  Kor  5,12), 
misaoni svijet i volju (Rim 6,17; Mt 5,28) ili osjećaje (Rim 
9,2; Iv 16,6). No da bi se opisao unutrašnji život, upotrije-
bljeni su i drugi izrazi iz biologije: npr. jetra (hebr: kaved – 
v. Tuž 2,11), bubrezi (hebr: kilja), crijeva (hebr: meim – v. 
Jr  4,19).  Čovjek ne može misliti,  a da su mu misli  od-
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vojene od njega. Židovi su vrlo jasno shvaćali jedinstvo 
unutrašnjega i vanjskoga čovjekova života.

6. RAZUMSKO BIĆE. Čovjek ima i razum (grčki:  nous). 
Ta  riječ  ima  izrazito  intelektualno  značenje.  Ona, 
međutim, ponekad nosi  i  primjesu moralnog. Razum je 
sastavni čovjekov dio i ne može se zanemariti ili od njega 
odvojiti  (Rim  1,28;  1  Kor  3,14;  Ef  4,17;  Tit  1,15).  Na
osnovi  toga  Pavao  može  pisati  o  »tjelesnom  raz-
umu« (Kol 2,18; Rim 8,7).

7.  SVJESNO  BIĆE.  Čovjek  ima  savjest  (grčki: 
suneidesis).  Iako se sama riječ ne pojavljuje u Starom 
zavjetu,  ideja  je  ondje (1  Sam 25,5;  2  Sam 24,10;  Ps 
51,4). Ona u biti znači »izreći sud o nečemu nakon što je 
to izvršeno«. To je sud izrečen nakon dobra promišljanja 
o  nekom  prošlom  postupku  s  moralnog  gledišta.  Do-
slovno,  to  je  vrsta  znanja,  sun-eideo (oida),  jedna od 
djelatnosti razuma.

B. DIHOTOMIJA ILI TRIHOTOMIJA?

1.  GRČKO  I  HEBREJSKO  SHVAĆANJE.  Grčko 
shvaćanje ljudske prirode je:
a.  filozofijsko.  Grci  su  se  zanimali  za čovjeka  s 
filozofijskog  stajališta,  a  Biblija  s  vjerskog.  Grci  su 
čovjeka  htjeli  uklopiti  u  svoj  misaoni  sustav,  njihov 
cjelokupni  pogled,  dok  je  Biblija  usredotočena na 
čovjekov odnos s Bogom.
b.  analitičko.  Grčko zanimanje bilo je analitičko, dok je 
biblijsko sintetičko. Grci su razdvajali ljudsku prirodu (npr. 
duša je bila podijeljena u 3 dijela). Prema Platonu, duša 
ima razumski, duhovni i nagonski dio (što odgovara raz-
umu, volji  i osjećajima), od kojih je najvažniji  razum jer 
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spaja čovjeka s vječnim svijetom. Platon je tijelo uvijek 
smatrao  manje  vrijednim  od duše  (“tijelo  je  tamnica 
duše«). U Bibliji, međutim, ti pojmovi nisu tako oštro od-
ređeni.
c. razumsko. Grci su naglašavali razum, a Biblija obraća 
pažnju na čovjekovu volju. Za Sokrata je znanje vrlina (tj. 
ako čovjek zna što je dobro, on će ga i  činiti).  Uz do-
statno znanje, čovjek će biti savršen. Platon ga je u tome 
slijedio.  U Bibliji  je  osnovni  problem čovjekova pobuna
protiv  Boga.  Za Grke  je  najvažnije bilo  posjedovanje 
svjetla, dok je za Bibliju najvažnija poslušnost Svjetlu.
d. samostalnost. Grci su držali da je čovjekova osobnost 
samostalna, ali Biblija uči da je otvorena Svetom Duhu. 
Grci su mnogo polagali na slobodu pojedinca. Biblija tvrdi 
da je osobnost dostupna Božjem Duhu.
  Židovi, za razliku od Grka, nisu imali rječnik točnih psi-
holoških  izraza.  Izrazi  koji  se  koriste  su  narodni,  a  ne 
stručni. Uočavamo da se izvjesni biblijski izrazi značajno 
preklapaju.

2.  DIHOTOMIJA  I  TRIHOTOMIJA  U  CRKVENOJ  PO-
VIJESTI. Čak su i u ranoj Crkvi postojala različita shvaća-
nja. U prvim stoljećima povijesti  Crkve, većina mislilaca 
bila je razdijeljena na dihotomiste i trihotomiste. Istočni su 
kršćani sa svojom grčkom tradicijom bili  skloniji  trihoto-
mističkom  stajalištu,  dok  su  Latini  sa  svojom  stoicis-
tičkom tradicijom većinom bili dihotomisti. Neki od Latina
(npr.  Tertulijan)  bili  su  skloni  mišljenju  da  se  čovjek 
sastoji samo iz tijela i duše. Prema njima, duša ima čak i 
vlastiti oblik. U Aleksandriji je trihotomističku doktrinu na-
učavao  Klement,  koji  je  bio  pod utjecajem platonizma. 
Trihotomisti su smatrali da je duh viši od duše. »Duh nas 
povezuje s Bogom, dok nas duša povezuje sa svijetom.”
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3.  TRIHOTOMISTIČKO  GLEDIŠTE.  Susreće  se  u  dva 
oblika:  klasični  oblik  i  spiritualistički  oblik.  Prema 
klasičnom obliku, duša znači nagon, osjećaje, a duh raz-
um.  Prema  spiritualistima,  duša  znači  razum,  volja  i 
osjećaje,  a  duh  božansku  sposobnost,  predosjećaj 
(intuiciju) (vidi T. Austin Sparks, Watchman Nee). Čini se 
da trihotomisti hebrejskoj misli nameću grčki oblik (trod-
jelni predložak čovjekova bića), koji je Bibliji stran. Trod-
jelni  predložak čovjekova bića drži  da nematerijalni  dio 
(duh) jedino može stupiti  u vezu s materijalnim dijelom 
(tijelo) putem neposredne veze (duše). Tekstovi upotrije-
bljeni od trihotomista kao potvrda i odgovori dihotomista 
su:
a). 1 Korinćanima 2,14 i sl. + Juda 19 nudi odgovor: ovi 
koji  su  duhovni  su  oni  koji  imaju  Božji  Duh,  a  ne duh 
svijeta. U ovim ulomcima u pitanju je Božji Duh.
b).  Hebrejima  4,12:  odgovor:  stil  upotrijebljen  u  ovom 
ulomku pokazuje da pisac kao istoznačnice koristi skupo-
ve  od dvije riječi,  koji  se  odnose  na unutrašnje  biće 
čovjeka. Autor ne smjera na neku vrst dijeljenja (duše od 
duha itd) – duh i duša su istoznačnice.
c). 1 Solunjanima 5,23: upotreba tri izraza ne znači da se 
radi o tri dijela čovjeka (vidi Mk 12,30). Autor ima na umu: 
svaki  vid  čovjeka,  čovjek  u  cjelini.  Pavao  vjerojatno 
upućuje  na tri  dimenzije ljudskog života:  s  obzirom na 
prema Boga, na vlastitu ličnost, i na tijelo, kroz koje se 
čovjek izražava i djeluje.
 : Trihotomisti su skloni gledati duh kao nešto čistije od 
duše, i,  kad je obnovljen, on je oslobođen od grijeha i 
osjetljiv na podstrek Svetoga Duha. Ovo gledište je vrlo 
blisko  gnostičkoj  ideji  koja  tvrdi  da  na duh  ne  može 
utjecati niti duša niti tijelo. Trihotomističko gledište može 
imati kao posljedice podcjenjivanje tijela ili  intelektualne 
djelatnosti. Zaključak toga je da se sve istražuje duhovno 
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(a ne intelektualno), dakle nije potrebno studirati na biblij-
skim učilištima, 

4. DIHOTOMISTIČKO GLEDIŠTE. Teško je potvrditi  da 
Biblija  luči  između  izraza duše  i  duha.  Ustvari,  na-
izmjence se rabe dva izraza. U Ivanu 12,27 Isus reče: 
Sad  mi  je  duša  duboko  potresena,  dok  u  sličnom 
kontekstu u sljedećem poglavlju Ivan reče:  Isus se po-
trese u duhu (Iv 13,21). U Luki 1,46-47 Marija reče: Slavi  
duša moja Gospodina; duh moj kliče od radosti u Bogu… 
– to je očito primjer paralelizma hebrejske poezije.  Oni 
koji su umrli ponekad se zovu »duhovi« (Hebr 12,23), a 
ponekad »duše« (Otk 6,9; 20,4). Izrazi »dušu i tijelo« (Mt 
10,28) i  »tijelom i  duhom« (1 Kor 7,34) su nedvojbeno 
istoznačnice.

5)  MONIZAM. je  noviji  pogled  prema kojem čovjek  ne 
može postojati izvan tijela: nakon smrti prestaje postojati 
u bilo kakvom praktičnom smislu, iako kasnije može biti 
uskrsnut  kao  cjelokupna osoba  (Stari  zavjet  opisuje 
mrtvace kao istovjetne preslike negdašnjih živih osoba). 
Prema ovome pogledu, riječi duša i duh su samo drugi 
izraz za osobu i  njen  život.  Stoga se,  zapravo,  radi  o 
ekstremnoj inačici hebrejskog stava). Novi zavjet nazna-
čuje kako ljudi imaju svjesno postojanje nakon smrti, čak 
i prije uskrsnuća.

6) BIBLIJSKA PERSPEKTIVA je u biti hebrejska. Svako 
ovdašnje ljudsko biće sastoji se od materijalnog tijela u 
koje je udahnuto nematerijalno osobno biće. Biblija na-
ziva  ovo  biće  duh  ili  duša.  Izraz duša  naglašava  raz-
ličnost svjesne osobnosti kao takve (tj. individualnost); iz-
raz duh  ima  nijansu  izvođenja  osobnosti  od Boga, 
ovisnosti o Njemu, i određenosti od tijela. Obična ideja da 
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je duša organ samo ovozemaljske svjesnosti i da je duh 
organ zajedništva s Bogom, koja se oživljava samo pre-
porodom, nije u skladu s biblijskim učenjem.
Tamo gdje Biblija pravi  razliku između njih,  oni  su po-
vezani s različitim djelatnostima a ne dijelovima cjeline. U 
1  Solunjanima  5,23  nije sasvim  jasno  želi  li  Pavao 
stvarno  ocrtati  neke  razlike.  Hebrejima  4,12  i  Marko 
12,30 upućuju da se time zapravo misli na ukupnost, te 
da to nije analitička tvrdnja. Čini  se da Biblija naučava 
ustrojstvenu dihotomiju, ali djelatnu trihotomiju.

Završna napomena.  Čovjekova  osobnost  izražava  se 
na mnoge različite načine, ali  se,  kao o središtu osob-
nosti, govori o volji. Zapravo, psiholozi nas uvjeravaju da 
nijedan voljni postupak nije moguće provesti bez razuma 
i osjećaja. Svi su povezani. Savjest je posebna vrsta zna-
nja, a ne odvojena sposobnost. Um može biti zaokupljen 
zemaljskim  ili  nebeskim  stvarima.  Ljudsko  biće  tvori 
cjelinu a čovjek je u potpunom biblijskom smislu nepo-
tpun  bez  tijela.  Mi  smo,  za razliku  od anđela,  doista 
tjelesna bića. Stoga je čovjek s biblijskog gledišta jedin-
stvo tijela, duše i duha; to troje sazdano je na sliku Božju 
(ne samo duša) i stoga je čovjek vječan.

C. MUŽ I ŽENA
Na početku je Bog stvorio čovječanstvo, muško i žensko. 
Oni su bili stvoreni kao odraz Božje slike, tj. Božje naravi. 
Osim toga, apostol Pavao nam reče da je Adam stvoren 
na sliku Božju, dok je Eva stvorena na sliku Adama (1 
Kor 11,7). Dakle ona dijeli Božju sliku, ali u drugom redu, 
kroz njega. Značajno da je druga Osoba Trojstva postala 
čovjekom, a ne ženom, da nam objavi Božju narav. To 
znači  da  muž  Božju  narav  odražava  bolje  nego  žena. 
Ova hijerarhija (Bog, muž, žena u ovom redu) bila je po-
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stavljena prije ulaska grijeha u svijetu,  i  ima svoje  po-
sljedice sve do danas, u braku i u crkvi: mužu i ženi su 
određene  različite  uloge.  Prokletstvo  je  prinosilo 
iskrivljenje ovih uloga, a ne druge uloge. U Kristu dobiva-
mo opet ono što smo izgubili u Adamu, ali hijerarhijska 
ljestvica  postavljena je  od Boga,  kao što  se  različnost 
spola nastavlja sve do uskrsnuća. Nakon uskrsnuća sve 
razlike su ukinute.
Praktična upletenost  ove  različnosti  i  hijerarhije su 
sljedeće:
Žene se moraju pokoravati svojim muževima (prepoznati 
njihovo  vodstvo),  a  muževi  moraju  ljubiti  svoje  žene 
(brinuti se za njih i truditi se zbog njih).
U  okviru  crkve  žena ne  smije vršiti  vlast  nad  mužem. 
Osim toga,  pri  bogoštovlju  mora se  poštivati  različnost 
haljine – ovo je težište Pavlovih primjedaba kad govori o 
pokrivalu (pokrivalo je bilo znak koji je razlikovao spolove 
u Pavlovo vrijeme).
Žene, pokoravajte se svojim muževima, kako dolikuje u 
Gospodinu! Muževi, ljubite svoje žene i ne budite osorni  
prema  njima! (Kol  3,18-19)  Ne dopuštam  ženi  da  po-
učava niti da vrši vlast nad mužem…Uistinu, najprije je 
bio  stvoren  Adam  (znak  prvenstva),  onda  Eva. Osim 
toga,  Adam  nije zaveden,  već je  žena,  pošto  je  za-
vedena,  upala  u  (znak  lakovjernosti)  grijeh (1  Tim 
2,12-14).

III. PODRIJETLO ČOVJEKA

A. PODRIJETLO SVJESNE DUŠE
 O tome postoje tri shvaćanja: 1. preegzistencija duša, 2. 
kreacionizam i 3. traducijanizam.

1. PREEGZISTENCIJA DUŠA. To je shvaćanje bilo vrlo 
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rašireno izvan kršćanstva (npr. njega su se držali eseni i 
neke druge židovske sekte). Talmud kaže da su »duše 
smještene u neku vrstu skladišta gdje se čuvaju, gdje im 
se daje shvaćanje neba i pakla i gdje se stavljaju u tije-
lo.« Origen je smatrao da su sve duše odjednom stvo-
rene. U padu, koji se odigrao prije vremena, sve su duše 
pale  osim  jedne,  koja  se  utjelovivši  sjedinila  s  Riječju 
(Logosom).  Ponekad  se  uzima  da  Psalam  139,13-16 
podupire  to  shvaćanje,  ali  se  mora  reći  da  se  on 
očigledno odnosi  na tijelo,  a ne na dušu (to je poetski 
opis rasta tijela u maternici).
Jer  ti  si  moje  stvorio  bubrege,  satkao  me  u  krilu  
majčinu… (Ps 139,13).

2. KREACIONIZAM. Bog stvori  dušu prilikom začeća ili 
rođenja, koja se tada ugrađuje u tijelo. Među tekstovima 
na koje se ovo shvaćanje poziva nalaze se Brojevi 16,22; 
27,16 i Propovjednik 12,7.
Oni  popadoše  ničice  i  povikaše:  Bože!  Bože  životnog 
duha u svakome tijelu! Zar ćeš se razgnjeviti na svu za-
jednicu, kad je samo jedan sagriješio!  (Br 16,22).  Neka 
Jahve, Bog duhova u svakom tijelu, postavi čovjeka nad 
ovom zajednicom (Br 27,16).  …i vrati se prah u zemlju  
kao što je iz nje i došao, a duh se vrati Bogu, koji ga je 
dao (Prop 12,7).

3. TRADUCIJANIZAM. Duša se dobiva od roditelja isto 
kao i tijelo. Ona se stvara isto tako neizravno kao i tijelo. 
Tekstovi na koje se ovo shvaćanje poziva su: Postanak 
2,1-3.21 i 5,3.
Tako bude dovršeno nebo i zemlja. I sedmoga dana Bog 
dovrši svoje djelo koje učini…tada Jahve Bog, pusti tvrd 
san na čovjeka te on zaspa, pa mu izvadi jedno rebro, a 
mjesto zatvori mesom (Post 2,1-2.21).
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Kad je Adamu bilo sto i trideset godina, rodi mu se sin 
njemu sličan, na njegovu sliku (Post 5,3).

4. RASPRAVLJANJE OVIH SHVAĆANJA. Kreacionizam 
je u pravu obzirom na čovjeka kao jedinstveno biće, dok 
je traducijanizam u pravu s obzirom na jedinstvo ljudske 
rase u Adamu. Kreacionizam stvara poteškoće obzirom 
na izvorni  grijeh  (v.  Pelagije).  Čini  se  da  redci  koji 
pojačavaju  gledište  kreacionizma,  odražavaju  tipičan 
hebrejski način mišljenja, koji ne uzima u obzir drugoraz-
redne uzroke (Bog je krajnji Stvoritelj  tijela i duše), dok 
traducijanizam stavlja naglasak na drugorazredne uzroke 
(duša  se  dobiva  od roditelja  isto  kao  i  tijelo).  Dakle 
možemo vidjeti  da Bog ima krajnju kontrolu nad cijelim 
tijekom rađanja (naročito u rađanju izabranih).  

B. PODRIJETLO ČOVJEČANSTVA
O podrijetlu čovjeka, u osnovi postoje dva shvaćanja: ili 
se čovjek razvio sam od sebe, ili ga je stvorio Bog.
Postoji i shvaćanje koje se nalazi između navedena dva, 
a glasi: Božjim djelom, u određenoj etapi, majmun je po-
stao čovjekom. Ta tri shvaćanja odgovaraju: 
1) teoriji evolucije, 2) stvaranju i 3) teističkoj evoluciji.

1. EVOLUCIJA. Ako se čovjek razvio od majmuna, onda 
slijedi  da  u  čovjeku  nema  ništa  posebnog.  Postoje  li 
stvarni dokazi da se čovjek razvio od majmuna? Već smo 
vidjeli  da  evolucija  nije znanstveno  potvrđena,  ali  se 
nismo bavili »dokazima« o čovjekolikom majmunu. U vezi 
s tim potrebno je navesti sljedeće:
a)  mjerenje  zapremnine  mozga  pokazuje  jasnu  razliku 
između majmuna i ljudi.
b)  ostaci  pravih  ljudi  otkriveni  su  zakopani  u  starijim 
geološkim  slojevima  od onih  gdje  je  nađen  čovjekoliki 
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majmun.
c)  u  vezi  s  čovjekolikim majmunom,  prava  priroda od-
ređenih  arheoloških  nalaza uvelike  je  krivo  prikazana. 
Na Javi je Dubois dugo šutio o lubanjama pravog čovjeka 
(Wadjak lubanje), nađenima na istom mjestu gdje su na-
đeni  navodni  predhominidi.  Pored  toga,  Dubois  je  na 
kraju svog života objavio  da to nisu bile kosti  čovjeka-
majmuna nego gigantskoga gibona. U Kini su Teilhard de 
Chardin i  neki drugi pisci pogrešno predstavili  nalaze u 
Chou-kou-tienu, govoreći o »nalazima vatre« tamo gdje 
su  ostaci  ustvari  upućivali  na nešto  više  nalik  visokim 
pećima.  Također  javnosti  nije spomenuto  da  su  ostaci 
pravog čovjeka također bili nađeni na tom mjestu.

2. STVARANJE. Obzirom na već navedeno, ništa nas ne 
priječi prihvaćanje biblijske tvrdnje da je čovjek predmet 
zasebnoga stvaranja. Kao što se moglo prethodno vidjeli, 
ni  slučajna mutacija  ni  prirodna selekcija  ne mogu ob-
jasniti ono što Biblija pripisuje zasebnom stvaranju.

3.  TEISTIČKA  EVOLUCIJA  (srednje  shvaćanje). 
Shvaćanje  da  je  Bog u  određenoj  etapi  majmuna pre-
tvorio u čovjeka, pokazalo se ne samo nepotrebnim nego 
i  potpuno  heretičkim.  Budući  da  teorija  evolucije nije 
uspjela zadovoljavajuće objasniti  podrijetlo čovjeka, nije 
nelogično prihvatiti biblijski izvještaj kao takav: prvi bračni 
par bili su Adam i Eva i od njih je potekao sav ljudski rod.

C. PODRIJETLO RASE
Biblija kaže da sve rase potječu od Adama i da su tako 
svi ljudi naslijedili Adamovu sklonost ka grijehu i istovjetni 
su  s  njim.  Ali,  je  li  to  genetski  i  znanstveno  moguće? 
Biblija daje izvještaj o razvoju  od pojedinaca do obitelji, 
od obitelji do naroda i od naroda do nacija. To nalazimo 
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zapisano  u  prvim  poglavljima  Knjige  Postanka,  a  po-
sebno u popisu naroda u desetom poglavlju. Izvještaj o 
»eksploziji«  stanovništva  u  prvim  poglavljima  Postanka 
pisan je krajnje selektivno; autora stvarno zanima jedino 
rodoslovlje Božjih ljudi koji su živjeli u vrijeme sve veće 
pokvarenosti. Čitamo, na primjer, da su u vrijeme Kajina i 
Abela živjeli i drugi ljudi koji su se mogli osvetiti Kajinu. 
Izračunato je da je do Adamove smrti (Adam je živio 930 
godina) na Zemlji moglo živjeti i do 20 milijuna ljudi, ako 
je njihova stopa razmnožavanja bila slična našoj. Može 
se  naslutiti  da  je  rodoslovlje  u  Knjizi  Postanka  1-12 
pisano selektivno (deset imena od Adama do Noe, deset 
imena od Noe  do Abrahama).  Kao  što  je  slučaj  kod 
Isusovog rodoslovlja u Evanđelju po Mateju (on izostavlja 
posebna imena da bi  dobio 3 grupe od po 14 imena), 
rodoslovlja  u  Postanku  su  vrlo  pojednostavljena:  u 
svakom slučaju ima popis 10 patrijarha, a deseti patrijarh 
ima tri važna sina:
1. Adam 1. Šem 
2. Šet 2. Arpakšad 
3. Enoš 3. Kainam 
4. Kenan 4. Šelah 
5. Mahalalel 5. Eber 
6. Jered 6. Peleg 
7. Henok 7. Reu 
8. Methušalah 8. Serug 
9. Lamek 9. Nahor 
10. Noa 10. Terah 
(Šem, Ham, Jafet) (Abram, Nahor, Haran)
Sve  što  govori  o  tome  da  ovo  nije stroga  kronologija 
jeste:
1)  ukupni  iznos  godina nije dodan  (za razliku  od Iz 
12,40).
2) ime Kainam nedostaje u popisu hebrejskog teksta, ali 
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postoji  u  Septuaginti,  odakle  Luka  citira  (Lk  3,36)  u 
Isusovom rodoslovlju, brojeći 10 imena ukupno.
3) oba popisa su simetrična i onda pojednostavljena.
4) podaci o patrijarsima ne pripadaju strogoj kronologiji. 
Cilj  pisca je pokazivanje jačanja utjecaja pada na vijek 
života patrijarha.
5) prema strogoj kronologiji, Adam je živio do razdoblja 
Noe, a postpotopni patrijarsi do razdoblja Abrahama, što 
nije spomenuto u tekstu.
6) biblijski izvještaj podrazumijeva da je Babilonska kula 
pripadala dalekoj prošlosti već za vrijeme Abrahama.
7) potomci Mesije često nisu bili prvorođenčad. Moguće 
je da izvještaj uvijek upućuje na rođenje prvorođenčeta, a 
ne  nužno  na sljedećeg  patrijarha.  Ovo  bi  produžilo 
kronologiju i razmak u vremenu.
8) često izraz »otac« znači »potomak« (vidi Izl 6,20 gdje 
je jasno da su Amram i Johebed bili potomci Mojsija, a ne 
roditelji:  Br  3,17-19;  27-28  obavještavaju  da  je  rod 
Amramov brojio 8600 ljudi za vrijeme Mojsija!) 

1.  OD OBITELJI  DO NARODA.  Građa je  raspoređena 
tako da nam sugerira kako se podjela po jezicima od-
nosila  na obitelji  i  da  je  svaka  takva  podjela  pretpo-
stavljala  postojanje  područja  (zemlje)  gdje  je  obitelj 
živjela i radila, te da su sve takve obiteljske grupe postale 
narodi. Djela 17,26 odgovaraju tome.
Šem je vjerojatno autor rodoslovlja. On je popisao svoje 
potomke do pete generacije. Hamovo se rodoslovlje pro-
teže do treće generacije, a Jafetovo samo do druge. To 
ukazuje na to da je Šem morao izgubiti vezu s mnogim 
svojim  rođacima  nakon  miješanja  jezika  i  velikog  ras-
pršivanja. Šem je iz Noina proročanstva saznao da je on 
izabran  za prijenosnika  znanja  o  istinitom  Bogu  i 
Njegovim obećanjima generacijama koje dolaze.
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a.  Podjela jezika.  Podjela (nastanjenje) zemlje, koja se 
zbila u vrijeme Pelega, vjerojatno se odnosi na jezičnu i 
zemljopisnu podjelu koju treba poistovjetiti s događajima 
nastalima  nakon  Babilonske  kule.  Ako  se  Peleg  rodio 
nešto poslije raspršivanja naroda, onda ne iznenađuje da 
je Eber imenom svog sina (koje znači »podjela«) slavio 
tako značajan događaj.  Ovdje se vjerojatno nije mislilo 
na razdvajanje kontinenata.
b. Selidbe. Selidbe su se, nema sumnje, događale preko 
nekadašnjih prevlaka kod Beringovog i Malezijskog pro-
laza, kada je visina mora bila mnogo niža od današnje, 
stoljeća nakon Potopa, kad je velik dio vode na zemlji bio 
zaleđen u velike kontinentalne ledene pokrove. Nije po-
znato čime i kako su se mora prelazila.
Na jugu, u vrijeme leđenog doba, u područjima današnjih 
pustinja  (Sahara,  Arabija  itd.),  nekad  su  trajala  velika 
kišna razdoblja  s  obilnim  izvorima  vode  dovoljnima 
civilizacijama koje su se razvijale po čitavom svijetu.
c.  Selidbe  i  kulturni  razvoj. Isto  nije zahtijevao  tako 
velika  vremenska  razdoblja  kako  to  zamišljaju  evo-
lucionisti. Točnije je da je čitav svijet nastanjen u razdob-
lju od nekoliko generacija. To je vjerojatno trajalo gotovo 
dva stoljeća ili duže, uzme li se u obzir nepotpunost rodo-
slovlja. Arheologija posljednjih godina sve više potvrđuje 
da se civilizacija pojavila više ili  manje u isto vrijeme u 
svim dijelovima svijeta prije svega nekoliko tisuća godina. 
Ostaci prvih naseljenih područja, kada bi grupa ljudi prvi 
put seleći se stigla u neko područje, prirodno je da evolu-
cioniste  navode  na razmišljanje  da  se  radi  o  »kulturi 
kamenog  doba.«  No  vjerojatno  ta  područja  oslikavaju 
samo  privremeno  stanje;  čim  je  pronađena građa  za 
lončarstvo i preradu metala, »kameno doba« zamijenilo 
je  »brončano  doba«  ili  »željezno  doba«.  Kako  je 
stanovništvo raslo,  nakon seoskog načina života uslije-
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dila  je  urbanizacija,  čim  su  pronađeni  odgovarajući 
materijali za gradnju. Takvo načelo razvoja civilizacije čini 
se da se često ponavljalo. Kad se pleme selilo na nepo-
znato područje, tražilo bi odgovarajući položaj obično na 
uzvišenijem dijelu zbog zaštite, i pored izvora ili rijeke s 
plodnim ravnicama zbog vode i hrane, a zatim bi pokuša-
valo  stvoriti  selo.  Iako  su  pripadnici  plemena vladali 
mnogim  korisnim  vještinama  kao  što  su  zemljoradnja, 
uzgoj životinja, lončarstvo, proizvodnja metala itd., nisu ih 
mogli  odmah  primjenjivati.  Trebalo  je  pronaći  rude, 
iskopati ih i istopiti, zatim pronaći odgovarajuću glinu za 
proizvodnju opeke i lončarstvo, pa uzgojiti životinje i po-
saditi bilje. Sve je to moglo potrajati nekoliko godina. U 
međuvremenu,  pleme  se  bavi  lovom,  ribolovom, 
skupljanjem  plodova  i  sjemenki.  Privremene  nastambe 
moraju  se  graditi  od kamena,  ako  je  dostupan,  ili  od 
drveta, ili pak se živjelo u spiljama. Bez sumnje, veliki dio 
dokaza o takozvanim poholitskim i neolitskim kulturama 
prvog čovjeka, ako se pravilno tumači, nije ništa drugo 
do tumačenje  teške  borbe  za opstanak  kroz  koju  su 
morala prolaziti mala plemena u prvim stoljećima nakon 
Potopa.
Ako  je  nastanjeno  područje  bilo  osobito  poželjno, 
vjerojatno  se  često  događalo  da  jače  pleme  istjera  ili 
uništi drugo pleme s toga područja, a kao posljedica bila 
je  potpuno  drukčija  kultura.  Neka  su  se  plemena 
umnožila veoma brzo i od njih su nastajali narodi. Druga 
su se povećavala sporo, stagnirala su i konačno izumrla.
d.  Tijek  genetskog  razvoja.  Kako  se  svaka  obitelj  i 
svako pleme selilo iz Babilona, ne samo da su razvijali 
vlastitu kulturu, već su razvijali i različite fizičke i biološke 
osobine.  Budući  da  su  se  ljudi  mogli  sporazumijevati 
jedino s članovima svoje obitelji, nije bilo nikakve moguć-
nosti da se žene izvan nje. Stoga je bilo potrebno stvoriti 
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nove obitelji od veoma bliskih rođaka za barem nekoliko 
generacija.  Jasno  je  genetski  utvrđeno  da  se  među 
stanovništvom  sastavljenim  od malog  broja  članova 
međusobno oženjenih, promjene događaju veoma brzo, 
a među mnogobrojnim stanovništvom, gdje se ne žene 
međusobno, promjene se događaju veoma sporo. Što se 
tiče potonjeg, samo dominantni  geni naći će zajednički 
izraz u  vanjskim  fizičkim  osobinama  stanovništva,  od-
ražavajući  više  ili  manje  prosječne  osobine,  iako  su 
genetski uvjeti za posebne razlikovne osobine skriveni u 
zajedničkom  fondu  gena stanovništva.  U  malobrojnom 
stanovništvu, međutim, određeni par gena koji može biti 
prisutan  među  članovima,  iako  recesivan  u  brojnijem 
stanovništvu, imat će mogućnost pod tim okolnostima po-
stati  jasno  izražen  i  čak  prevladavajući  (dominantan). 
Tako bi za nekoliko generacija ženidbama bliskih rođaka 
razlikovna svojstva boje kože, visine, kvalitete kose, crta 
lica,  temperamenta, prilagodbe okolini  i  druga svojstva, 
mogla postati osobita za određena plemena i narode.
Budući  da  je  stanovništvo  na Zemlji  još  uvijek  bilo 
relativno  mlado i  da je  prije Potopa postojao minimum 
zračenja iz okoline (zahvaljujući vodenom pokrovu koji je 
obavijao zemljinu atmosferu) koja bi proizvela genetske 
promjene (mutacije), nije bilo genetske opasnosti koju bi 
uzrokovalo rodoskrvnuće. Nakon mnogih stoljeća, gomi-
lanje  mutacija  i  time  povezana opasnost  od urođenih 
mana, uzrokovali su da Bog rodokrvne brakove proglasi 
nezakonitim (Lev 18,6-14). Kao što se moglo i očekivati, 
tijekom  vremena narodi  su  učili  jezike  jedni  drugih, 
brakovi su se počeli miješati te je tako tijek postao ob-
rnut.  Zanimljivo je uočiti  da je u oba slučaja,  u slučaju 
ženidbe između bliskih rođaka ili  mješovitog braka, od-
lučujući čimbenik bila jezična prepreka.
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2. RAZVOJ RELIGIJE. Nakon što su se raspršili, svi na-
rodi vjerojatno su zadržali  neku svijest o pravom Bogu, 
iako se ona vremenom sve više gubila.  Zadržali  su is-
krivljenu  predaju  o  Potopu  i  raspršivanju  iz  Babilona. 
Mutno  sjećanje  na Božje  obećanje  da  će  poslati  Ot-
kupitelja, bilo je iskrivljeno u različite načine prinošenja 
životinjskih,  pa čak i  ljudskih žrtava,  da bi  zadobili  na-
klonost duhova koji su, kako se činilo, upravljali njihovim 
svakodnevnim životom. Postupno su ti  duhovi  sve više 
bili  poistovjećivani  sa  silama  prirode  u  zatvorenom 
svemirskom sustavu. Tome se mora dodati  obožavanje 
junaka i  razvoj  babilonskoga sustava organiziranog po-
ganstva koje se nažalost uspješno proširilo.
(Prije spomenuti  podatci  potječu,  u  znatnoj  mjeri,  iz 
izvrsne knjige: The Genesis Record Henry M. Morrisa).
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HAMARTIOLOGIJA 
(Nauka o grijehu)

I. ČOVJEKOV PAD

A. PODRIJETLO ZLA
Zlo je u biti izopačenje dobrog, tj. Božjeg stvorenja. Zlo je 
također,  kao raktkivo,  načelo  koje  stvara  nered.  Grijeh 
(čin pobune protiv Boga), uzrok je rađanja zla. To je kao 
da je Bog u svoju tvorevinu ugradio kaznu za pobunu. 
Microsoft Word je kompjutorski program unutar kojeg bilo 
kakvo  nelegalno  kopiranje  automatski  aktivira  pritajeni 
virus. Kad se jednom aktivira, virus zarazi sve sljedeće 
spise. Ako se takav spis (file) pošalje elektroničkom po-
štom, spisi onoga tko ih prima također postaju zaraženi. 
Na isti  je način grijeh (čin pobune) aktivirao virus (zlo) 
koje  se  kasnije širi  i  podvrgava  zarazi  sve  drugo.  Za 
takvo  stanje  treba  kriviti  grešnika  (ili  onoga  koji  vrši 
nelegalno kopiranje), a ne stvoritelja programa, Boga (ili 
Microsoft).
  Bi li netko mogao uspješno tužiti Microsoft u slučaju da 
se takav virus aktivira? Ne, i to zato što je tvrtka unutar 
svojih  zakonitih  prava.  Na isti  način  Bog ostaje  unutar 
svojih  prava kada u svoj  sustav (tvorevinu)  ugradi  istu 
vrstu pasivnog programa (virus) koji se aktivira pobunom 
Njegovih  stvorenja.  Jedini  odgovor  leži  u  pronalaženju 
antivirusnog programa. Pretpostavimo također da samo 
Microsoft  ima  taj  program  i  da,  kako  biste  ga  dobili, 
morate  priznati  da  ste  izvršili  nelegalno  kopiranje.  No, 
ovim  se  prebrzo  približavamo  raspravi  o  doktrini  spa-
senja.
  Tragajući za podrijetlom zla, ne možemo otići dalje od 
čovjekova slobodnog izbora a prije toga, Sotonina slob-
odnog  izbora.  Bog  je  riskirao  stvarajući  bića  slobodne 
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volje.  Razlog  njihova  krivog  odabira,  obavijeno  je 
tajnovitošću. Prije Pada, čovjek je imao potpunu slobodu 
odabira između dobra i zla (ali je odabrao zlo), ali poslije 
pada, ova je sloboda bila oštećena grijehom tako da je 
pogrešan izbor gotovo neizbježan. Iako je Bog očito pre-
dvidio  čovjekov pad,  pripremivši  ulogu Mesija  prije po-
stanka svijeta, On ni u kom slučaju nije odredio Pad.
Bog je  stvorio  Adama nevina (bez poznavanja zla),  ali 
nesavršena (u zrelosti).  Da bi  sazrio,  trebao je  položiti 
ispit poslušnosti Bogu. Nažalost, na tom ispitu nije pro-
šao.  Vjerojatno  bi  mu  bilo  omogućeno  da  ide  dalje  i 
»okusi s drveta života«, te zadobije vječni život. Ustvari, 
možemo reći da je Sotona djelovao u kušnji samo kao 
katalizator  da  bi  čovjek  ostvario  svoju  moralnu 
mogućnost.

B. NARAV PADA
  Plod drveta s kojeg je Adamu bilo zabranjeno jesti, imao 
je  svrhu  pružiti  spoznaju  dobra  i  zla.  Čini  se  da  to  u 
kontekstu  znači  potpuno  znanje,  i  stoga  posvemašnju 
moć i potpunu moralnu samostalnost prema Bogu. Od-
atle čovjek postaje sam sebi bog. Iskušenje se sastojalo 
u zauzimanju Božjeg mjesta i pridruživanju Sotoni u pob-
uni protiv Boga; bila je to veleizdaja.
  Eva je pala zanemarivši ono što je Bog rekao (Njegovu 
zapovijed) i poslušala Sotonine laži. Usmjerila se na ono 
što je osjetilima doživjela.
  Okusila je plod i pala. Žena je zatim ponudila i mužu za-
branjeni  plod.  I  on  je  pojeo  plod i  pao,  kao  i  Eva. 
Muškarac  se  smatra  odgovornim  jer  je  poslušao  glas 
žene, premda je on trebao odlučiti za sebe i svoju ženu. 
Grijeh se gotovo odmah očituje u napetom odnosu prema 
Bogu: čovjek se skriva. Grijeh se također uočava za vrije-
me ispitivanja: čovjek okrivljuje ženu, a žena zmiju. Od-
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bijaju priznati da su krivi.

C. POSLJEDICE PADA
1.  PRIJEKID ODNOSA. Odnos između Boga i  čovjeka 
nije više  spontan  i  otvoren.  Čovjek  je  pod smrtnom 
kaznom, odsječen od Boga. Tu je početak fizičke smrti i 
bolesti (Post 3,8-9).
2. MOĆ GRIJEHA. Čovjek je uhvaćen u magnetsko polje 
grijeha, u kojem je stalno potiskivan dolje. Svoju grešnu 
narav prenosi na potomke (Rim 5,12-14; Post 5,3; 6,5-6).
3. BEZNADNA SUDBINA. Čovjek je, budući da se u pob-
uni pridružio Sotoni, kriv zbog izdaje i ide u pakao (Otk 
20,10-15).
4. NAPETOST. U međusobnim odnosima vlada napetost, 
naročito između muškarca i žene. Isto tako, među spo-
lovima vlada nepovjerenje i  suparništvo.  Postanak 3,16 
vjerojatno znači: »Žena će pokušati buniti se protiv svog 
muža (tj. osporavati vodstvo u braku), a on će s njom po-
stupiti  tiranski.«  Čovjek  gubi  nadzor  nad  obiteljskim 
životom. U NZ naglašava se suprotni vid toga tijeka (Kol 
3,18-19; Ef 5,22-33; Tit 2,5;
5. NERED. Grijeh stvara nered u društvu. Stvara sukobe 
u obitelji, među plemenima i narodima (Post 4,10,23).
6. PRIRODA POD PROKLETSTVOM. Grijeh je također 
utjecao  na prirodu:  neplodno  tlo,  loše  vrijeme,  zakon 
jačega među životinjama (Post 3,17-18, Iz 11,6-9).
7.  OŠTEĆENJE U  BITNOJ  DJELATNOSTI.  Zmiju  kao 
Sotonina saveznika snalazi  prokletstvo,  mora puzati  po 
zemlji  (hraniti  se prahom).  Žena i  muž su napadnuti  u 
svojim  bitnim  djelatnostima.  Žena je  kažnjena po-
većanom boli, posebno za vrijeme poroda (Post 3,14.16). 
Muž  je  kažnjen  povećanim  teškoćama  u  zarađivanju 
kruha.
8. SOTONSKO VLADANJE. Sotona i njegovi pali anđeli 
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postali  su  vladari  ovoga  svijeta  budući  su  varkom 
prigrabili čovjekov položaj (Ef 6,12).
9.  VLADANJE  ZAKONA I  SMRTI.  Bog  je  odlučio  za-
ustaviti napredovanje grijeha postavivši ograničenja: za-
kon, ograničeni životni vijek, fizičku smrt (grižnju savjesti, 
osjećaj stida, strah od kazne) (Post 6,3, 9,5-6, Gal 3,19).
10.  ROBOVANJE LJUDSKOJ RELIGIJI  I  IDOLATRIJE. 
Idolopoklonstvo je smatrano kaznom naroda zbog nepo-
slušnosti.  Izrael  je  oslobođen  od te  kazne  (Pnz  4,19) 
zbog  monoteizma.  Dakle,  svaki  povratak  na idolopo-
klonstvo znači užas.

D. PROBLEM ZLA
  Raspravljanje  o  pitanju  Pada vodi  nas  do šireg  raz-
matranja pitanja zla u svemiru.
1. OPTIMISTI. Oni poimaju zlo tvrdeći da ono u svemiru 
igra pozitivnu ulogu. U biti, oni kažu da u svemiru trebaju 
postojati suprotnosti. Kad u svemiru ne bi bilo zla, mi ne 
bismo  mogli  imati  njegovu  suprotnost  (dobro).  To  je 
prirodni dio svjetskog ustrojstva.  Iza scene, dobro i  zlo 
su,  zapravo,  najbolji  prijatelji.  To  je  stav  hinduizma. 
Većina optimista  su  dualisti.  Hegel  je  dijalektičkim 
pristupom pomirio dobro i zlo: zlo je nužno jer potiče na-
predak. Marx je zlo tumačio kao klasna proturječja koja 
dovode do revolucija, što pokreće povijest.
2.  DUALISTI.  Prema  njima,  zlo  je  stalno  prisutno  u 
svemiru, bez prihvaćanja vrijednog rasuđivanja o njima. 
Oni kažu da postoji neprekidna borba između dva vječna 
načela (dobrih i zlih sila).
3. PESIMISTI. Prema njima, svijet je u svakom pogledu u 
biti zao i besmislen. Primjer takvog stava je budizam, u 
kojem je praznina uzor (ideal) i u kojem se svaka veza s 
bilo  čime  stvorenim  smatra  bolom.  To  je  zapravo 
varijanta gnosticizma.
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4.  ATEISTI.  Ateisti  kao  Richard  Dawkins  zakjlučuju,  iz 
postojanja zla na svijetu, da nema Boga koji je dobar i 
svemoguć.  On  svojevoljno  zanemaruje  odgovornost  i 
čovjeka, koji je kriv za postojanje zla.

Sveto Pismo se suprotstavlja trima gore navedenim teza-
ma na sljedeći način:
a.  Grijeh je potpuno zlo i u Božjem mu svijetu nema 
mjesta. Ne bi ga trebalo biti; on je sablazan i uvreda za 
Boga. Na kraju,  grijeh će biti  potpuno uklonjen,  što se 
može vidjeti po Božjoj osudi nad njim.
b. Bog kao vrhovni vladar isključuje dualizam. No pre-
ma vlastitoj odluci, Bog se nakratko drži po strani kako bi 
čovjek požnjeo plodove svoje pobune.
c.  Ne možemo Boga smatrati odgovornim za zlo. On 
je dobar u potpunosti i u Njemu nema dualizma ili, kako 
to Biblija navodi: »i nikakve tame nema u njemu.« (1 Iv 
1,5; vidi Jak 1,13; Heb 1,12).

E. RAZLIČITI POGLEDI NA ZLO
1. NEIZBJEŽNOST MOGUĆNOSTI ZLA. Origen i Augu-
stin su bili  neoplatonisti  i  stoga optimisti.  Dokazivali  su 
da,  budući  su  Božja  stvorenja  konačna (ograničena), 
uvijek postoji rizik od zla. Zapravo, oni ne mogu sazrijeti 
bez sukoba sa zlom. Augustin je dokazivao da prirodno 
zlo održava ravnotežu u prirodi. Moralno zlo je Bog do-
pustio,  da  bi  putem  njega  (moralnoga  zla),  donio 
blagoslov.  Teilhard  de  Chardin  kaže  da  je  zlo  bilo 
neophodno,  kako bi  tijek evolucije (razvoja) mogao biti 
djelatan.  Hegel  i  oni  na koje  je  utjecao  (Barth,  Tillich, 
Moltmann),  zlo  vide kao neophodno (u toku)  za Boga, 
kako bi bio u stanju postići svoje tajanstvene ciljeve.
2.  NEOPHODNI PRATITELJ.  Prema drugima, kao npr. 
C.S.Lewis,  zlo  je  neophodni  pratitelj  slobode  čovjeka. 
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Moralno biće ima mogućnost izbora.
3. BOŽJI ČUDNI RAD. Prema Lutheru i Jansenistima, zlo 
je Božji  čudni rad. Mi ga ne možemo razumjeti,  ono je 
jednostavno tamo.
  
U zaključku moramo naglasiti da svaka zadovoljavajuća 
rasprava o problema zla i grijeha, mora držati dvije na-
izgled suprotstavljene istine u napetosti:
1)  Užasnost  grijeha,  koji  je  sablazan  i  uvreda  prema 
Bogu.
2) Vrhovnu vlast Boga.
  Zlo nije bilo neizbježno, ali ulaskom u svijet, Bog ga je 
odlučio upotrijebiti za ograničeno vrijeme, da bi postigao 
neke od svojih namjera.
  Biblija  nas  samo  suočava  s  činjenicama.  Ima  svoje 
gledište koje naš ograničeni razum ne može razumjeti.

II. GRIJEH

A. BIBLIJSKA TERMINOLOGIJA
 Grijeh je:
1. Odlaženje ili skretanje s puta. 
2. Bolest ili rana za koju nema melema: slabost, sljepoća 
i tegoba.
3. Prljavština koja čovjeka odvaja iz Božje prisutnosti;
4. Dug kojim se čovjek zadužuje kod Boga.
  Biblija koristi vrlo bogati rječnik pri opisivanju grijeha.
1. NEUSPJEH, NEDOSTATNOST:  grčka riječ  hamartia 
podrazumijeva  neuspjeh pri  pokušaju dosezanja normi. 
To je »promašivanje cilja« (Suci 20,l6; Rim 3,23) – nepo-
gađanje mete. Hebrejska riječ het znači grijeh, pogreška, 
neuspjeh. Hebrejski glagol  hata  (u hifilu) s prijedlogom l 
znači »činiti grijeh prema nekome, ne odobravati nekoga, 
ne  zadovoljiti  očekivanja  nadređenoga  (povrijediti  na-
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dređenog).« Taj se izraz u Novom zavjetu vrlo općenito 
upotrebljava  za grešno  stanje,  grešna djela.  U 
Rimljanima 6 do 8, grijeh je prikazan kao silni kralj koji 
vlada cijelom ljudskom rasom.
2. PRIJESTUP, SKRETANJE: grčka riječ parabasis znači 
prijestup,  prekoračenje,  spoticanje  i  padanje  (usp. 
skandalon),  kršenje  zakona.  To  je  prekoračivanje  za-
branjene  crte  (Jak  2,l0),  skretanje  u  stranu  ili  za-
stranjivanje.  Hebrejska  riječ  avon označava  izvrtanje 
ispravnog, čovjeka sagnutog pod teretom vlastita grijeha 
(Ps 32,5; 38,5).
3.  PRIJESTUP,  KRIVNJA: grčka riječ  paraptoma znači 
prestupanje,  uvredu.  Ti  izrazi  pretpostavljaju  postojanje 
zakona.  To  je  crta  koju  prijestupnik  prekoračuje. 
Hebrejska riječ ašma znači prekršaj.
4.  BEZAKONJE,  POBUNA:  grčka  riječ  anomia znači 
grešnost ili bezakonje, nedostatnu podčinjenosti zakonu, 
tj. Božjoj volji i Njegovoj naravi. To je kršenje zakona (1 Iv 
3,4). Hebrejska riječi peša + avon znače »zločin, pa pre-
ma tome i vrijeđanje Boga«. To je protivljenje i pobuna. 
(hebrejski glagol  paša + s prijedlogom  b znači odbacati 
podložnost), vidi 2 Kraljevima 1,1. 
5.  NEPRAVEDNOST,  POKVARENOST:  grčka  riječ 
adikia znači nepravednost, nepravdu. To je ono što nije 
pravo ili ispravno (1 Iv 5,17). Hebrejska riječ  avel znači 
pokvarenost.
6.  BEZBOŽNOST,  UVREDA:  grčka  riječ  asebeia znači 
bezbožnost  i  izravno  se  odnosi  na Boga.  To  je  ono 
nepobožno  i  bez  poštovanja;  uvreda  božanstva  (Rim 
1,18). Hebrejska riječ hattat znači grijeh.

B. BIBLIJSKO SHVAĆANJE GRIJEHA
1.  POJAM JE USMJEREN PREMA BOGU. Grijeh  nije 
samo  moralni,  nego  i  religijski  pojam  (tj.  automatski 
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usmjeren prema Bogu).
Grijeh  je  osobni  odaziv  protiv  osobnog  Boga.  Grijeh 
upućuje  na postojanje  dvije strane.  To  je  riječ  koja 
opisuje  odnose.  Ona dakle  ukazuje  na pobunu, 
bezbožnost  i  neprijateljstvo  (Iz  1,2;  Am 1,2 do 3,6;  Lk 
19,14; Rim 1,18), odaje ponos i usredotočenost na sebe. 
Grijeh  nije samo  negativni  (odsutnost  dobra),  nego  i 
neprijateljski stav prema Bogu. Grijeh se očituje kršenjem 
Božje objavljene volje. Evanđelje zato nije samo molba 
za pomirenje s Bogom, već i naredba da se to učini.
Možemo zaključiti da je grijeh bilo kakvo odstupanje od 
Božjeg Zakona, ili bilo koji prijestup zakona. Grijeh je bilo 
kakav nesklad s Božjom naravi. To je neusuglašenost s 
Božjom  voljom,  svjesna ili  nesvjesna,  u  djelu,  riječi  ili 
misli,  neusuglašenost  ukorijenjena u  pobunjeničkom 
stavu prema Bogu, naslijeđena u čovjeku od Adama.
Sinove sam ti  odgojio,  podigao al  se oni od mene od-
vrgoše (Iz 1,2)
  Njegovi su ga sugrađani mrzili  te za njim poslaše po-
slanike da izjave: »Nećemo da ovaj zavlada nad nama.« 
(Lk 19,14).
  S  neba  se  zaista  očituje  gnjev  Božji  na svaku 
bezbožnost  i  nepravednost  ljudi  koji  istinu  priječe 
nepravednošću… Tako nemaju isprike. Jer iako su znali  
da postoji Bog, nisu mu iskazali ni slavu (tj. obožavanje, 
poštovanje) ni zahvalnost kao Bogu. Naprotiv, postali su 
isprazni u mislima svojim i njihovo je nerazumno srce po-
tamnjelo (Rim 1,18-21).

2. NESKLAD S BOŽJOM VOLJOM I NARAVI. Božji za-
kon, ili  bilo koja Božja zapovijed, predstavljaju Njegovu 
narav i Njegovu volju. Grijeh je u biti nezakonitost, tj. sve 
što nije u skladu s Njegovim voljom i Njegovom naravi. 
Druga ploča Zakona (zapovijedi od 6 do l0), isto je toliko 
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Božji Zakon kao i prva ploča (zapovijedi od 1 do 5). Za-
konom  nam  Bog  pokazuje  koliko  smo  zastranili,  tj. 
skrenuli s puta, a ne koliko smo dobri. Međutim, kršenje 
Božjeg Zakona nije uvijek svjesno. Starozavjetni žrtveni 
sustav omogućavao je prinošenje žrtava i za nesvjesna
grešna djela, ili za grijehe počinjene zabunom.

3. SVEPRODIRANJE GRIJEHA. Grijeh je usredotočen u 
volji, ali utječe na svaki dio osobnosti. Volja se, međutim, 
ne može posebno izdvojiti; ona je samo jedan vid osobe. 
Ona je osoba u djelovanju. Dakle, grijeh utječe na cijelu 
osobu: i um i osjećaji se iskrivljuju (Rim 1,18-22). Grijeh 
utječe čak  i  na volju  koja  griješi,  jer  u  njoj  razvija  od-
ređenu ustaljenost djelovanja i tako je zarobljava (Iv 8,34; 
Rim 6,16; 7, 14-25; 2 Pt 2,15). Zbog toga je naglašavanje 
čovjekove volje bez pobližeg objašnjenja suprotno Bibliji.

4. OPĆENITOST GRIJEHA. Grijeh je sveopći (1 Kr 8,46; 
Ps 14; Ps 53; Lk 11,13; Rim 1,8-10). To i iskustvo po-
tvrđuje.  Doktrina o  izvornom  (istočnom)  grijehu  ob-
jašnjava općenitost  grijeha.  …jer nema čovjeka koji  ne 
griješi (1 Kr 8,46). Ako vi, premda ste zli…(Lk 11,13).

5. NEPRIRODNOST GRIJEHA. Grijeh je nešto izvanjsko 
i neprimjereno čovjeku kao takvom. Utjelovljeni Krist bio 
je čovjek, ali On nije sagriješio.

6. STUPNJEVI GRIJEHA. Prema rimokatoličkoj doktrini, 
postoje stupnjevi grijeha: smrtni i laki. Smrtni grijeh ubija 
život duše, a laki grijeh ne. Ako čovjek umre sa smrtnim 
grijehom na duši (tj.  ne ispovjedivši  se kod svećenika), 
ide u pakao, ali ako umre s lakim grijehom na duši, ide u 
čistilište.
No Pismo ne čini takve razlike u konačnici učinka grijeha. 
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Duša koja počini bilo kakav grijeh, umrijet će. Za grijeh 
postoji samo jedan lijek – a to je Kristova žrtva. Što se 
tiče vječnosti, ili  su svi  naše grijesi oprošteni ili  nijedan 
nije (1 Iv 2,12).  Rimokatolike zbunjuje učinak grijeha u 
ovom životu (u kojem nas Bog ili mjesna crkva različitim 
mjerama,  već  prema  težini  grijeha,  odgajaju),  i  njegov 
učinak u dolazećem životu (pakao, a ne čistilište). Ipak 
postoje stupnjevi grešnosti u odnosu na stupnjeve svjetla 
(Lk 12,42-48).  Više svjetla  znači  veći  grijeh,  ako se to 
svjetlo odbaci, ali to se odnosi na nevjernike. Ponekad se 
1  Ivan  5,16-17  navodi  da  se  dokaže  razlika  između 
smrtnih  i  lakih  grijeha,  ali  se  ondje  vjerojatno  misli  na 
grijeh protiv Svetoga Duha (i  to onaj gnostika koji  nisu 
nikada bili pravi kršćani). Citat u Jakovu 5,20 odnosi se 
vjerojatno na fizičku smrt koja je krajnja Božja kazna za 
kršćanina (vidi Dj 5,1-6; 1 Kor 11,30).
  
C. IZVORNI GRIJEH
1. ODREDBA.
a)  Izvorni  grijeh  naziva  se  tako  jer  potječe  iz  samoga 
korijena ljudske rase (tj. Bog nam pripisuje Adamov grije-
h). Od rođenja se nalazimo u krivnji pred Bogom.
b)  Prisutan  je  u  životu  svakog  pojedinca  od njegova 
rođenja, te se stoga ne može smatrati rezultatom opona-
šanja.
c) On je unutrašnji korijen svakoga stvarnog grijeha koji 
kalja čovjekov život. Trebali bismo ipak biti na oprezu da 
pogrešno  ne  zaključimo,  kako  taj  izraz,  u  bilo  kojem 
smislu, ukazuje da tako nazvani grijeh pripada prvotnom 
ustrojstvu čovjekove prirode prije Pada.

2.  POSLJEDICE.  Zbog  naše  rasne  i  zakonske 
solidarnosti s Adamom: 
a) svi su rođeni iskvarene naravi – genetička posljedica
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b)  svi  su  rođeni  krivi  pred Zakonom  –  zakonska  po-
sljedica

3. BIBLIJSKI DOKAZI. U Knjizi Postanka, zapravo, nema 
nauke o izvornom grijehu, ali se iz teksta podrazumijeva 
da se poslije Pada, čovjekova narav promijenila.
a. Rečeno je da je čovjek grešan od svoje mladosti (Job 
14,1-4;  Ps  51,7).  U  Psalmu  51  David  je  svjestan,  ne 
samo  počinjena grijeha,  nego  i  svoje  grešne  naravi 
općenito.  Efežanima  2,3  kaže  da  »smo  bili  po prirodi 
djeca gnjeva«.
b. U Starom se zavjetu susrećemo s idejom kažnjavanja 
djece zbog grijeha predaka (Post 20,7; Pnz 28,46; 2 Sam 
12,10; 1 Ljet 21,7-13).
c. U Levitskom zakoniku 4,3 grijeh svećenika mogao je 
donijeti krivicu na narod u cjelini. Također nailazimo na
ideju da djeca nasljeđuju grešne sklonosti, djeca ubojica, 
djeca ponosnih, sinovi bezvrijednih. Te su ideje poveza-
ne s pojmom izvornoga grijeha.
  Nikad  više  neću  zemlju  u  propast  strovaliti  zbog 
čovjeka, ta čovječje su misli  opake od njegova početka 
(Post 8,21).
  Čovjek koga je žena rodila kratka je vijeka i pun nevo-
lja…Tko će  čisto  izvući  iz  nečista?  Nitko! (Job 14,1-3) 
Evo,  grešan sam već rođen,  u grijehu me zače majka 
moja (Ps  51,7).   Na krivu  su  putu  bezbošci  od krila 
majčina, na krivu su putu lašci od utrobe (Ps 58,4) Pod-
muklije od svega je srce. Jedva popravljivo, tko da ga 
pronikne? (Jr 17,9)
  Ako je ne vratiš, znaj da ćeš umrijeti, ti i svi tvoji ljudi 
(Post 20,7).
  Bude li to pomazanjem posvećeni svećenik koji pogrije-
ši i navuče tako krivnju na narod…(Lev 4,3).
Svi  ljudi  sigurno  trpe  posljedice  Adamova  grijeha;  na-
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metnuta im je smrt i osuda (Rim 5,12-21). U Rimljanima 
5,l9 piše da su »nepokornošću jednoga čovjeka svi po-
stali  grešnici«.  Ovaj  značenjski  sklop  ne  može  se 
jednostavno i  isključivo  shvatiti  kao primjer  (kao što  je 
Pelagije mislio). On upućuje na to da je uključena čitava 
ljudska  rasa  (Rim  5,13-14).  Smrt,  koja  se  raširila  na 
čitavu  ljudsku  rasu,  dokazuje  da  su  i  oni  uključeni  u 
Adamov  grijeh,  iako  on  prije datoga  Zakona nije bio 
stručno  nazvan  grijehom.  Smrt  je  sudbina cijeloga 
čovječanstva, ne zato što je svaki čovjek izravno prekršio 
Zakon,  nego  zbog  izvornog  grijeha  naslijeđenoga  od 
Adama i naše solidarnosti s Adamom. Pavao zbog toga 
izvorni grijeh navodi kao činjenicu, ne spominjući teoriju 
koja stoji iza nje: mi nasljeđujemo grijeh, potpadamo pod 
kaznu i podložni smo smrti.

4. PREGLED POVIJESTI DOKTRINE.
a.  Grčki crkveni oci su priznavali da je grijeh, na neki 
način, bio prenijet na Adamove potomke, ali to nisu raz-
radili. Budući da nijedan od njih nije držao traducijanizam, 
bilo im je vrlo teško uspostaviti vezu. Međutim, budući da 
je većina njih bila trihotomisti,  oni su tvrdili  da je grijeh 
prenijet  tijelom:  viši  i  razumski  dio  čovjeka  ostaje 
netaknut. To znači da volja nije bila zarobljena grijehom. 
Međutim, Origen, sa svojom teorijom prijevremenog pada 
svih  duša,  najbliži  je  teoriji  izvornoga  grijeha.  Rezultat 
ovoga je da su glavni grčki teolozi, izgleda, smatrali da su 
djeca nevina. Kako su uglavnom bili  angažirani u borbi 
protiv  gnostičkog  determinizma  i  poganskog  fatalizma, 
bili  su skloni  prijeći  na suprotnu stranu (tj.  naglasili  su 
slobodnu volju). Prema njima, slobodna volja uzima za-
mah u  preporodu.  U  izvjesnom smislu,  gledište  grčkih 
otaca  (naročito  Teodora  iz  Mopsuestije),  javlja  se  po-
novno kasnije u osobi Pelagija.
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b. Latinski oci, međutim, došli su do ove doktrine mnogo 
ranije. Izgleda da ju je držao Irenej, ali je Tertulijan bio 
prvi koji je iskovao frazu »izvorni grijeh«, u čemu je vidio 
nešto što pripada tijelu.  Nije se mogao odlučiti  između 
kreacionizma i traducijanizma. Ciprijan je nastavio istim 
smjerom.
c.  Augustinovo shvaćanje (realističko shvaćanje):  Au-
gustin je ovu doktrinu razvio poglavito radi borbe protiv 
Pelagija.  Po njemu,  grijeh  je  prenijet  razmnožavanjem, 
koje  je  istodobno  kazna za Adamov  grijeh.  Po kazni, 
Adamovo je potomstvo rođeno pokvareno. Ono je krivo, 
jer  mu  Bog  pripisuje  Adamov  grijeh.  U  Adamu  smo 
sagriješili zbog toga što smo svi u sjemenu bili u njemu 
kad je sagriješio. Svi smo djeca istoga oca. Augustin je 
smatrao  da  se  ta  iskvarenost  naročito  očituje  u 
seksualnoj  želji,  koja  je  u  biti  želja  za umnožavanjem 
grešne naravi.
  Odatle  i  tumačenje  Rimljanima 5,12  što  znači  da  je 
grijeh prešao na sve ljude, jer su svi sagriješili u Adamu, 
njihovom  prirodnom  vođi.  To  su  shvaćanje  podržavali 
Luther, Calvin i reformatori (osim Zwinglia).
d.  Pelagijansko  shvaćanje:  Pelagije (irski  redovnik 
pravim  imenom  Morgan),  negirao  je  bilo  kakvu  vezu 
između Adamovog grijeha i  njegova potomstva.  Prema 
Pelagiju,  razmnožavanje  grijeha  rađanjem  uključuje 
traducijansku teoriju o podrijetlu duše, koju je on smatrao 
heretičkom zabludom. Također je mislio da bi od Boga 
bilo nepošteno kažnjavanje ljudi zbog grijeha koji nisu po-
činili! To je u biti racionalistićko gledište.
  U razdoblju od 383.-409.g., Pelagije je učio u Rimu. U 
svojoj  doktrini  o mogućnosti  savršene bezgrešnosti, bio 
je sklon, kao i Wesley,  pripisati  malu važnost grijesima 
počinjenima iz neznanja. Zanimljivo je da je njegovo po-
učavanje  o mogućnosti  savršene  bezgrešnosti  bilo  od-
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skočna daska za negiranje izvornoga grijeha.
  Pelagije nije vjerovao u izvorni grijeh; smatrao je da je 
čovjek bio u stanju sam postići spasenje. Prema njemu, 
Adamov je grijeh na Adama samo štetno djelovao, pre-
mda je on ostavio loš primjer. Budući da je svaka ljudska 
duša neposredno stvorena od Boga,  nevina je  i,  kao i 
Adam, slobodna u izboru dobra ili zla. Bog ljude smatra 
odgovornima samo za grijehe koje su sami počinili. Adam 
je ostavio loš primjer i donio fizičku smrt, ali ne i moralnu 
pokvarenost (urođenu sklonost prema zlu). Neki su ljudi 
živjeli  potpuno  bezgrešno  (npr.  Abel,  Ivan  Krstitelj, 
Sokrat), ali Pelagije nije išao tako daleko da bi rekao da 
se bezgrešnost može postići potpuno nezavisno o Bogu.
e.  Srednjovjekovna Crkva: odbila je Pelagija i slijedila 
smjer koji je zauzeo Augustin. Hugo iz Sv. Viktora i Petar 
Lombardo smatrali  su  da  seksualna želja  prlja  sjeme 
muža u činu stvaranja, i da to prljanje, na neki način, ob-
eščašćuje dušu u njeninom jedinstvu s tijelom!
  Srednjovjekovni  su  teolozi  vjerovali  da  je  krivnja 
Adamovog  grijeha  bila  pripisivana svim  njegovim  po-
tomcima.  Vjerovali  su  da  se  zbog  Adamovog  grijeha 
Božja slika u čovjeku pokvarila i da to navlači Božji gnjev. 
Vjerovali su da je prljavština Adamovog grijeha, na neki 
način,  prešla  na njegove  potomke,  a  budući  nisu  bili 
traducijanisti, bilo im je teško objasniti kako se to dogod-
ilo.
f.  Reformatori: Prema Lutheru, Bog nas smatra krivima 
zbog  prisutnosti  grijeha  koji  smo naslijedili  od Adama. 
Calvin  je  smatrao  da,  budući  Adam  nije bio  samo 
praotac, nego i korijen ljudske rase, svi su dakle njegovi 
potomci  rođeni  iskvarene  naravi,  i  pripisane  su  im  i 
krivnja  Adamovog  grijeha  te  njihova  urođena po-
kvarenost.
g.  Federalno  shvaćanje:  Ovu  ideju  razvio  je  Teodor 
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Beza,  Calvinov  nastavljač.  U  njoj  se  ističe  da  se 
Adamova krivnja neposredno pripisuje onima koje je on, 
kao glava saveza, predstavljao. Neposredno pripisivanje 
znači da svaki pojedinac pri začeću neposredno od Boga 
prima iskvarenu narav kao kaznu zbog svoje povezanosti 
s Adamom! Ono je, za razliku od Luteranske crkve, po-
stalo klasičnom naukom Kalvinističke crkve.
  Prema tom gledištu, Bog je stvorio Adama kao pred-
stavnika ljudske rase i sklopio s njime savez. Bog mu je 
obećao vječni život bude li poslušan, ali i pokvarenu na-
rav bude li  neposlušan. Adam nije poslušao. Otad Bog 
neposredno (tako je nastao i pojam: teorija neposrednog 
nasljeđivanja) stvara svaku dušu iskvarenom prije nego 
je stavi u tijelo! Prema ovom shvaćanju, Rimljanima 5,12 
znači: svi smo sagriješili u osobi našeg predstavnika.
  Ovo je gledište zasnovano na kreacionizmu. To znači 
da smo mi s Adamom povezani u pravnom smislu, ali ne 
i  fizički.  Njegova je  prednost  u  mogućnosti  objašnjenja 
kako je Isus mogao biti rođen savršen, bez mrlje grijeha. 
Nedostatak  je  što  Boga  prikazuje  neposrednim  stvo-
riteljem zla!
  Socinijanci i arminijanci otišli su u drugu krajnost, te su i 
jedni i drugi odbili ideju o pripisivanju Adamovog grijeha 
njegovim potomcima.
h.  Arminijansko shvaćanje (polupelagijansko): Nastalo 
je kad su se Arminijevi učenici suprotstavili Calvinovima (i 
jedni i drugi otišli su predaleko od onoga što su njihovi 
dva učitelji govorili). Prema njemu, svi ljudi od Adama na-
sljeđuju sklonost grijehu, ali nisu zbog toga osuđeni. Bog 
je dovoljno milostiv prema njima prilikom rođenja, te im 
daje mogućnost izbora dobrog, što znači da su u istom 
položaju kao i Adam na početku. Čovjek nije kriv sve dok 
svjesno ne učini grijeh.
i.  Teorija posrednog nasljeđivanja: Placeus (Josué de 
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la  Place)  iz  (kalvinističke)  teološke  škole  Saumur  u 
Francuskoj,  suočen  s  arminijanskim  napadom  na 
kalvinizam, priklonio se gledištu koje je smatrao umjere-
nijim. Suglasio se s arminijancima da je bilo apsurdno na-
ma pripisivati Adamov grijeh, ali on je želio istovremeno 
zadržati i  kalvinističko i arminijansko gledište! Nažalost, 
na kraju mu nije preostalo ni jedno ni drugo! Zbog toga je 
njegovo  gledište  na kalvinističkom  sinodu  kod 
Charentona (1644-1645.g.) bilo osuđeno. Držao se ideje 
o posrednom pripisivanju: budući da smo od Adama na-
slijedili grešnu narav, zaslužujemo da nas se smatra po-
činiteljima izvornoga grijeha!
  Duša, zasebno stvorena od Boga, također postaje po-
kvarena čim  se  ujedini  s  tijelom.  Ta  urođena po-
kvarenost, jedino je što Bog pripisuje čovjeku, ali kao po-
sljedicu Adamova grijeha, a ne kaznu za Adamov grijeh. 
Stoga se Rimljanima 5,12 tumači, da su svi sagriješili jer 
posjeduju  grešnu  narav.  Ovom  se  shvaćanju  može 
prigovoriti  da  pokvarenost  postaje  naša  nesreća,  a  ne 
kazna za grijeh.  Ono  zanemaruje  federalno  (savezno) 
shvaćanje našega rasnog zajedništva s Adamom.
j.  John Wesley bio je umjereni arminijanac. On je raz-
likovao grijeh počinjen iz neznanja i svjesno učinjen grije-
h. U doktrini o potpunom posvećenju, sklon je pridavanju 
male važnosti grijesima počinjenima iz neznanja. Grijeh 
je smatrao nečim što treba izvaditi  iz  čovjeka,  kao što 
treba  izvaditi  npr.  rak  ili  pokvareni  zub.  Kao  rezultat, 
moguća  je  savršena bezgrešnost.  (Čini  se  da  je  drugi 
blagoslov  Wesleyev  odgovor  na anglikansko  učenje 
krštenja dojenčadi!). Ako je to točna analiza, Wesley se 
sam suprotstavlja svom shvaćanju da grijeh nije načelo ni 
izvor pokvarenosti.  I  Vojska spasa i  Oswald Chambers 
drže klasično arminijansko shvaćanje.
  Varijantu ovog shvaćanja podržavaju kongregacionalisti 

198



i  Finney.  Oni  su  smatrali  da  volja  prilikom  čovjekova 
rođenja nije moralne naravi, te ne mora biti pod utjecajem 
Svetoga Duha da bi izabrala dobro. Također su vjerovali 
da je svaka duša odmah stvorena od Boga pri  začeću 
djeteta. Rimljanima 5,12 tumači se da svi ljudi snose po-
sljedice  Adamova  grijeha  i  da  su  podvrgnuti  urođenoj 
grešnosti.
k.  Moderna teologija:  U  modernoj  liberalnoj  teologiji, 
učenje o prenošenju grijeha na Adamovo potomstvo, u 
potpunosti  je  odbačeno.  Ono  se  smatra  čovjekovim 
životinjskim nasljeđem, i zato ne po sebi grešnim. Ovdje 
se ogleda utjecaj evolucionističkog učenja.

4.  POKUŠAJ  STVARANJA BIBLIJSKOG  ZAKLJUČKA. 
Što onda trebamo vjerovati? Što Rimljanima 5,12 uopće 
znači? Nije nam lako slijediti  Pavlov rabinski  način do-
kazivanja. Ispada da to znači ovo: Zbog Adamova grije-
ha, kažnjeni smo za naše grijehe. Tumači su sebe zapleli 
u  konce  sljedećih  dilema:  ili  smo  prema  Adamu  u 
federalističkom  (saveznom)  odnosu,  ili  smo  s  njim  u 
fizičkom  odnosu.  Strana koju  zastupaju  ovisi  jesu  li 
kreacionisti ili traducijanisti. Biblija, čini se, govori da nije 
u pitanju samo jedno ili samo drugo, nego i jedno i drugo; 
i  Pavlov  izvještaj  odatle  sadrži  dvije ideje:  s  Adamom 
smo povezani  i  federalistički  i  fizički  – jedna ideja pro-
izlazi iz druge.
Bog u Postanku podrazumijeva da će zbog onoga što je 
Adam učinio, kazniti i Adama i njegove potomke. To zna-
či da smo zbog povezanosti s Adamom kažnjeni za grije-
h. Mi smo i fizički i pravno povezani s Adamom. Pravno 
ovdje  znači:  prema zakonu  o  obiteljskom nasljeđu.  To 
nije tako nevjerojatno kao što izgleda. Obiteljski predak 
mogao je i fizički i pravno utjecati na svoje nasljednike. 
Mogao je imati dijete s bliskom rodbinom ne oženivši se. 
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U tom slučaju, nasljednik je bio i pod pravnim utjecajem 
(pod sramotom  nezakonitosti,  te  nije mogao  naslijediti 
obiteljski  imetak) i  pod fizičkim utjecajem (nasljeđivanje 
duševne bolesti). Kazna za Adamov grijeh je u nasljeđu 
grešne prirode i  rođenju u odvojenosti  od Boga.  Ovdje 
nije u pitanju samo rođenje s gubitkom: odvojenost  od 
Boga i  od Duha Svetoga.  Mi  smo naslijedili  pokvarenu 
narav. Općenito govoreći, u Bibliji vidimo da Bog čovjeku 
utvrđuje njegov grešni stav, ali u Adamovom slučaju Bog 
je Adamovo potomstvo utvrdio u Adamovu grijehu! Mi na-
sljeđujemo  stalnost  volje  usmjerenu  protiv  Boga. 
Općenitost smrti pokazuje da smo svi mi sinovi Adamovi 
i, kao takvi, podložni osudi.

D. POSLJEDICE GRIJEHA
U prethodnom smo dijelu već vidjeli  koje su bile nepo-
sredne posljedice za Adama i one uključene u taj povije-
sni  pad.  Ali  koje  se posljedice protežu na nas danas? 
Mogu  se  svesti  pod tri  glavna naslova:  pokvarenost, 
krivnja i osuda.

1.  POKVARENOST. To je  pala  narav  sklona zlu.  Ako 
smo iskreni, priznat ćemo da smo to i sami iskusili, a o 
tome svjedoči i Biblija rekavši da svi moraju biti nanovo 
rođeni. Štoviše, ta je pokvarenost potpuna. Time se ne 
misli da su svi ljudi toliko pokvareni da ne mogu biti po-
kvareniji, nego da je načelo pokvarenosti zarazilo svako 
područje ljudskog postojanja (Mk 10,21; Mt 23,23; Rim 
2,14-15;  Post  15,16;  2  Tim 3,13).  Čovjek  je  zahvaćen 
virom koji ga vuče dolje i iz kojega ga jedino Bog može 
spasiti. Grešna narav koju nasljeđujemo, nazvana je tije-
lom. Ona je unutrašnja sila, naslijeđena čovjekovim pa-
dom koja nas pritišće i ona se izražava općenitom i od-
ređenom  pobunom  protiv  Boga,  Njegove  naravi  i 
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djelovanja.  Ona je  smrtni  neprijatelj  sposoban potpuno 
poraziti vjernika i sprječavati ga da svetim životom ugađa 
Bogu. Jedan od razloga zašto je tijelo (pala ljudska na-
rav) neprijatelj s kojim se tako teško može boriti, njegova 
je bliska povezanost s vjernikovom osobnošću. Tijelo je 
tijesno isprepleteno s umom, voljom, osjećajima i,  prije 
obraćenja,  ono uvelike upravlja čovjekovim unutrašnjim 
životom (2 Tim 3,4; Rim 8,7; 7,18).

2.  KRIVNJA. Biti  kriv  znači  prekršiti  zakon.  Bog  je  u 
pravu, a mi smo u krivu. Budući da je Bog sudac svemira, 
možemo  očekivati  posljedice  Njegova  negativnog  od-
aziva (gnjeva). Unutrašnja krivnja očituje se u šteti koja 
se nanosi osobnosti  (psihološki  problemi) i  smanjivanju 
osjetljivosti  za moralno razlučivanje i  osjećanje.  Što se 
pak  tiče  privremene  kazne,  postoje  stupnjevi  krivnje, 
vidljivi u stupnjevima privremene kazne.

3.  KAZNA. Kazna za grijeh  je  smrt,  fizička,  duhovna i 
vječna.  Fizička smrt smatra se kaznom za grijeh (Post 
2,17;  3,19; Br 16,29;  27,3;  Ps 90,7-11;  Iz  38,17-18;  Iv 
8,44; Rim 5,12.16.17; 1 Pt 4,6; Rim 4,24-25).
Za kršćanina,  smrt  više  ne predstavlja  kaznu,  jer  ju  je 
Krist već podnio. Smrt je sredstvo pomoću kojeg kršćanin 
ulazi  u  dublju  zajednicu  s  Kristom.  Tijelo  »spava«  do 
dana uskrsnuća  (otuda  u  engleskom  »cemetary«  tj. 
mjesto počinka (2  Kor  5,8;  Fil  1,21.23;  1 Sol  4,13.14). 
Fizička  je  smrt,  u  biti,  odvajanje  tijela  od duha/duše. 
Duhovna smrt  je  odvajanje  duše  od Boga.  Čovjek  je 
izgubio  Božju  prisutnost  i  naklonost  i  potrebno  ga  je 
oživiti iz mrtvih (Post 2,17; Rim 5, 21; Ef 2,1; Lk 15,32; Iv 
5,24; 8,51). Vječna je smrt ono što se naziva paklom ili 
ognjenim jezerom. Ona je vječno odvojenje od Boga (Mt 
25,41; 10,28; 2 Sol 1,9; Heb 10,31; Otk 14, 11).
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KRISTOLOGIJA
(Nauka o Kristovoj Osobi)

Prije no  što  se  pozabavimo  predmetom  soteriologije, 
moramo  raspravljati  o  Osobi  Krista,  jer  je  vrijednost 
Njegovog  djela  usko  vezana s  vrijednošću  Njegove 
Osobe. Ako On nije Bog, onda Njegovo djelo nije pre-
tjerano  važno.  Nadalje,  ako  se  Krista  ne  gleda  u 
kontekstu potpune biblijske objave (posebno Staroga za-
vjeta),  onda  kršćanstvo  gubi  svoju  jedinstvenost, 
očitovanu u razvoju jedine religije koju je ovlastio (odob-
rio) Bog (tj. judaizam).    

I. KRISTOLOGIJA STAROGA ZAVJETA

U Starom zavjetu vidimo Kristov život prije utjelovljenja. 
Ponekad  se  prikazuje  tipologijom,  ponekad  se  ističe  u 
proročanstvu, a ponekad u teofaniji kao Anđeo Gospod-
nji.

A. U TIPOLOGIJI 
Tipološki,  Krist  se  pojavljuje  kao  savršeni  prorok, 
svećenik  i  kralj,  prema  čemu  su  sve  te  starozavjetne 
službe (iako još nesavršene), težile. 

1. PROROK. Prorok, za razliku od svećenika i kralja, po-
ložaj nije dugovao rodoslovlju; on je morao dobiti izravan 
Božji poziv.

1. VEĆI MOJSIJE. Prorok je bio osoba po kojem je Bog 
govorio, ili  kojeg je Bog koristio za pisanje Staroga za-
vjeta. Mojsije je tako bio najveći starozavjetni prorok (Pnz 
34,10, 18,15-19). U Ponovljenom zakonu 18,19 Bog kaže 
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da će poslati Proroka sličnog Mojsiju, i da ga narod treba 
slušati, a ipak u istoj Knjizi 34, pisac primjećuje da se to 
proročanstvo nije povijesno ispunilo unutar Staroga za-
vjeta.  Židovi  su  sigurno  očekivali  takvog  proroka.  Kao 
veći Mojsije, on je trebao ponoviti čudo mane (u tom je 
svjetlu Ivan 6,14 izuzetno značajan):  ovo je sigurno  (tj. 
Isus) Prorok koji je trebao doći na svijet. Prema početku 
Ivanova  evanđelja,  gdje  je  vidljivo  ispitivanje  Ivana 
Krstitelja  od  strane  židovskih  vođa,  jasno  je  da  tog 
Proroka  nisu  poistovjetili  s  Mesijom.  Međutim,  Djela 
3,22-26 spominju potpuno ispunjenje ovog proročanstva.

2.  MESIJA.  Isus  je  Prorok  također  u  smislu  Mesije.  U 
Otkrivenju, lažni Prorok je lažni Mesija (druga zvijer – Otk 
13,11-18). U Ivanu 7,52 farizeji nemaju na umu bilo kojeg 
proroka  nego  toga  Proroka  (tj.  Mesiju),  jer  su  sigurno 
znali  što  je  bio  Jona iz  Galileje  (iz  Gat-Hefera,  sela  u 
blizini Nazareta – usp. 2 Kr 14,25).
U  Mateju  17,5  (izvještaj  o  preobraženju),  Bog  Otac  u 
prisutnosti  Mojsija i  Ilije kaže:  Ovo je Sin moj,  ljubljeni  
moj, koga sam odabrao! Njega slušajte! To znači, da su 
mu,  kao  i  svakom  proroku,  riječi  važne.  Bog  Otac  je, 
međutim, govorio i kroz čitav Kristov život i narav, što nas 
dovodi do otkrivenja u Ivanu 1,1-18. U Kristu se utjelovila 
sama  Riječ,  koja  je  nadahnjivala  proroke  kroz  cijelo 
starozavjetno razdoblje. Njegova jedina dužnost nije bila 
prenositi drugima Božju Riječ – On je bio Riječ. Kristov je 
život (za razliku od života proroka koji su bili samo ljudi), 
do najmanjih sitnica odražavao Božju Objavu. Kao i riječi, 
i život mu je bio pun istine.
Podignut ću im proroka između njihove braće, kao što si  
ti. Stavit ću svoje riječi u njegova usta, da im kaže sve 
što mu zapovjedim. A ne bude li tko poslušao mojih riječi  
što ih prorok bude govorio u moje ime, taj će odgovarati  
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preda mnom (Pnz 18,18-19).
Ne pojavi se više prorok u Izraelu ravan Mojsiju – njega 
je Jahve poznavao licem k licu (Pnz 34,10).

2. SVEĆENIK
Svećenici su u SZ imali sljedeće dužnosti: oko žrtvovanja 
(oni su prinosili žrtve u ime naroda), posredničke (oni su 
predstavljali narod pred Bogom, posebno veliki svećenik) 
i učiteljske (oni su učili ljude o Božjem Zakonu). 
Po Mojsijevu zakonu, obavljanje svećeničke dužnosti bilo 
je  ograničeno  na Aronove  potomke.  Te  su  dužnosti 
uglavnom bile povezane sa žrtvenim sustavom.
1. Svećenik je,  međutim,  imao i  posredničku ulogu: na 
Dan pomirenja,  veliki  bi  svećenik  dolazio  pred Boga u 
ime čitavoga naroda.
2.  Svećenici  su  imali  i  ulogu  podučavanja.  Levitski  su 
svećenici  živjeli  raštrkani  među  narodom  kojem  su 
tumačili Zakon (Božje otkrivenje) i kojeg su podučavali.
3.  Svećenstvo  je  uvijek  bila  služba  usmjerena prema 
Bogu, zato što je svećenik stajao između čovjeka i Boga, 
suočavajući  se  s  Bogom i  zastupajući  čovjeka,  dok  je 
prorok stajao suočavajući se s čovjekom da bi mu prenio 
Božju Riječ.
4. Svećenika je izabrao Bog, iako je njegova dužnost bila 
da pred Bogom zastupa narod.
5. Na čelu svećenstva bio je veliki  svećenik,  čiji  je za-
datak bio da na Dan pomirenja zastupa narod.
6.  Sve  se  ovo  odnosi  na levijevo ili  aronovsko 
svećenstvo.  Međutim,  u  Starom  se  zavjetu  spominje  i 
osoba  koja  se  nalazi  potpuno  izvan  ovog  sustava, 
Melkisedek. U Postanku 14 on se pojavljuje iznenadno 
da bi pozdravio i blagoslovio Abrahama nakon pobjede 
nad četiri kralja. Rodoslovlje mu nije zabilježeno, a ipak 
je nazvan svećenikom najuzvišenijeg Boga. U 110.-tom 

204



psalmu njegovo se kraljevsko dostojanstvo i svećenstvo 
potpuno spajaju  (usp. 4.  redak).  Kaže se da je Mesija 
vječni  svećenik  po redu  Melkisedekovu  (Heb  6,20  do 
7,28).  U  Novom  se  zavjetu  za opisivanje  Krista  upo-
trebljava  drukčiji  rječnik,  koji  očigledno  ima  crte 
svećeničkog rječnika (usp. Lk 22,32; Iv 17 – Isusova veli-
kosvećenička molitva – Rim 8,34). U 1 Ivanu 2,1 kaže se 
da  je  Krist  naš  zagovornik  kod Oca,  što  je  izraz iz 
svećeničke tradicije,  a  odnosi  se na Njegovo posredo-
vanje za nas. Tako nas Krist zastupa pred Ocem, pred-
stavlja nas i posreduje za nas. Ne samo da imamo sa-
vršenu  (sveobuhvatnu)  žrtvu  koja  nas  pokriva,  nego  i 
savršenog Posrednika koji će nam osigurati put u raj.
Riječ Jahvina Gospodinu mojemu: Sjedi mi zdesna dok 
ne položim dušmane za podnožje tvojim nogama! Žezlo  
tvoje  moći  protegnut  će  Jahve  sa  Siona…Zakleo  se 
Jahve  i  neće  se  pokajati;  Dovijeka  ti  (tj.  Mesija) si  
svećenik po redu Melkisedekovu! (Ps 110,1.4)
Isus  pošto  je  zauvijek  postao  veliki  svećenik  sličan 
Melkisedeku.  Ovaj  naime  Melkisedek,  kralj 
(jeru)salemski, svećenik previšnjega Boga (Heb 6,20 do 
7,1). …ali ja (Isus) sam molio za te (Petra) da tvoja vjera 
ne malakše (Lk 22,32). Ne molim samo za njih nego i za 
one koji će po njihovoj riječi vjerovati u me, da svi budu 
jedno. Kao što si ti, Oče, u meni, a ja u tebi, tako neka i  
oni u nama budu jedno, da svijet vjeruje da si me ti po-
slao! (Iv 17,20-21). Isus Krist koji je s desne strane Bogu 
i koji posreduje za nas (Rim 8,34).

3. KRALJ
U  Ponovljenom  zakonu  17,14  i  dalje,  iznesen  je  uzor 
kraljevskog  uređenja.  Država  mora  biti  ustavna mona-
rhija, ali je ustav dan odozgo (od Boga), a ne nametnut 
odozdo.
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1. Kralja mora izabrati Bog.
2. Svaki je kralj morao biti Židov; taj položaj nije smio za-
uzeti nijedan stranac.
3. U Izraelu je kralj imao 3 glavne dužnosti,
a) vojskovođa, ali uvijek podložan Božjem vodstvu,
b)  pastir  naroda,  što  ukazuje  na pastoralnu  brigu  za 
njegovu dobrobit,
c)  vrhovni  sudac  pred Bogom,  vrhovni  ljudski  autoritet 
sudskog sustava.
Božja  izvorna namjera  bila  je  Njegovo  neposredno 
imenovanje kraljeva (ili  vladara), a ne dinastije gdje sin 
automatski nasljeđuje svog oca. Za razliku od Mojsija i 
Samuela, narednim vođama Izraela nije bilo dozvoljeno 
preuzimanje svećeničke uloge. I  David je u Starom za-
vjetu prikazan kao najbolji kralj. U Knijizi o kraljevima o 
Davidu se govori kao o mjerilu prema kojem će se pro-
suđivati svi drugi kraljevi, o svakom se kralju kaže da jest 
ili  nije u potpunosti  išao Davidovim putovima.  Ipak je i 
David bio nesavršen, on se tek bio približio mjerilu pra-
vog kralja.  Čekalo se na savršeni  lik kralja – savršenu 
presliku Davida.
Stari  zavjet  upućuje  na budućeg  kralja  koji  će  doći  i 
ispuniti to očekivanje. Postanak 49,10 spominje kralja iz 
Judina plemena: dok ne dođe onaj kome (žezlo) pripada. 
To  je  mesijansko  proročanstvo  koje  govori  da  je 
kraljevima po Davidovu redu kraljevsko dostojanstvo bilo 
povjereno  samo  na čuvanje,  a  ono  zapravo  pripada 
Isusu.  Nadalje,  kaže  se  da  će  mu  se  narodi  pokoriti 
(množina), što znači da će On biti i vladar svijeta. Sličan 
je odjeljak u Ezekielu 21,24-27:  dok ne dođe onaj  koji  
ima  pravo  na to,  i  njemu ću  ih  dati (tj.  turban  velikog 
svećenika i kraljevsku krunu).
Ima  mnogo  starozavjetnih  ulomaka koji  naviještaju  do-
lazak  savršenog  kralja,  2  Samuelova  7,14-16  vrlo  je 
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važan tekst u vezi s tim i on je temelj starozavjetne nade 
u  kraljev  dolazak.  Bog  kaže  da  će  sagraditi  kuću 
(kraljevska loza) za Davida. To i čini u Mesiji. Davidova 
će  kuća tada biti  zauvijek sigurna zbog Mesije (koji  je 
vječan – Bog) koji živi u toj lozi (usp. Psalmi 2; 45; 72; 89; 
i 110; Iz 7,13 i dalje, 9,6 i dalje, 11,1-10; 32,1-8). Izaija je 
prorokovao  tijekom vladavine  4  ili  5  kraljeva,  od kojih 
mnogi  nisu ni  izdaleka zadovoljili,  i  njemu Bog sasvim 
jasno  otkriva  savršenoga  kralja  budućnosti.  Ostala 
mjesta  gdje  se  spominje  dolazak  budućeg  savršenog 
kralja  su:  Jeremija  23,5-8;  30,9;  33,14-26;  Ezekiel 
34,23-31; 37,15-28; Mihej 5,2-5; Zaharija 3,8 i dalje, 9,9 i 
dalje.
Evo, začet će djevica i roditi sina, i nadjenut će mu ime 
Imanuel! (Iz 7,14).  Evo dolaze dani – riječ je Jahvina – 
podići  ću  Davidu  izdanak pravedni.  On  će  vladati  kao 
kralj  i  biti  mudar,  i  činit  će pravo i  pravicu u zemlji.  U 
njegove će dane Judeja biti  spašena, i  Izrael će živjeti  
spokojno.  I  evo imena kojim  će  ga  nazivati,  Jahve, 
Pravda  naša (Jr  23,5-8).  …već  će  služiti  Jahvi,  Bogu 
svojemu, i  Davidu, kralju svome, koga ću im podići  (Jr 
30,9). Evo, dolaze dani – riječ je Jahvina – kad ću ispuniti  
dobro  obećanje  što  ga  dadoh  domu  Izraelovu  i  domu 
Judinu.  U one dane i  u  vrijeme ono podići  ću  Davidu 
izdanak  pravedni;  on  će  zemljom  vladati  po pravu  i  
pravici  (Jr 33,14).  Postavit ću im jednoga pastira koji će  
ih pasti, slugu svoga Davida, on će ih pasti i bit  će im 
pastir, a ja, Jahve, bit ću njihov Bog, i moj sluga David bit  
će im knez (Ez 34,23-24).  I  sluga moj  David bit  će im 
kralj, i svima će im biti jedan pastir…I moj sluga David bit  
će im knez dovijeka…Moj će Šator biti među njima, i ja  
ću biti Bog njihov, a oni narod moj! I kad Svetište moje 
bude zauvijek među njima, znat će svi narodi da sam ja 
Jahve,  koji  posvećujem  Izraela  (Ez  37,24-28).  A  ti,  
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Betleheme Efrato, najmanji među kneževstvima Judinim,  
iz tebe će mi izaći onaj koji će vladati Izraelom, njegov je  
iskon od davnina, od vječnih vremena (Mih 5,2-5).
Evo, ja ću dovesti  Izdanak, Slugu svojega, i  uklonit  ću 
opačinu ove zemlje u jedan dan (Zah 3,8). Klikni iz sveg 
grla, Kćeri sionska! Viči od radosti, Kćeri jeruzalemska! 
Tvoj kralj se evo tebi vraća, pravičan je i pobjedonosan, 
ponizan  jaše  na magarcu,  na magaretu,  mladetu 
magaričinu.  On  će  istrijebit  kola  iz  Efrajima  i  konje  iz 
Jeruzalema; on će istrijebit luk ubojni. On će navijestit i  
mir narodima: vlast će mu se proširit od (Mrtvog) mora 
do (Sredozemnog) mora i od Rijeke (Eufrata) do rubova 
zemlje (Zah 9,9).

B. U PROROČANSTVU 
U Starom zavjetu  nalazimo proročanstva  o  Kristu  koja 
polaze od ljudskog bića i o kome proročanstvo govori da 
će doći. 

1. JAHVIN SLUGA
Proroci,  svećenici  i  kraljevi  smatrani  su  slugama  koji 
trebaju služiti Božjem narodu. Jedan starozavjetni sluga 
ipak  ih  sve  nadmašuje.  On  se  pojavljuje  u  Izaijinim 
pjesmama o Sluzi (poglavlja 42, 49, 50, 52,13 do 53,12; 
61). Na prvi pogled nije jasno na koga se ta proročanstva 
odnose. To može biti izraelski narod, jer se on ponekad 
naziva  slugom.  Neki  Židovi  to  su  proročanstvo  tako 
tumačili (osobito poslije Kristova vremena!), ali uzevši u 
obzir čitav slijed, može se uvidjeti koliko je to tumačenje 
nemoguće. U Izaiji  43 taj  je Sluga nazvan Izrael, ali  je 
različit od Izraela. Kada pročitamo sve ulomke, nameće 
nam se zaključak da se oni odnose na pojedinca. On u 
sebi  sažima  Božje  želje  i  planove  za Izrael.  On  je 
utjelovljenje Božjih nakana vezanih na narod. Također, u 
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sebi  povezuje  3  glavne  službe  u  Izraelu:  proročku (Iz 
49,2), po tome što govori u Božje ime, svećeničku (Iz 53 i 
52,15),  po tome  što  pati  kao  Izraelov  predstavnik  i 
kraljevsku (Iz  52,13,  53,12).  Pomazanje  ujedinjuje  to 
troje, svećenik i kralj se pomazuju, a povremeno se spo-
minje i pomazanje proroka. Mesija je jedina osoba koja u 
sebi spaja sve tri službe.
Čujte me, otoci, slušajte pomno, narodi daleki! Jahve me 
pozvao  od krila  materina,  od utrobe  majke  moje  spo-
menuo se moga imena. Od usta mojih britak mač je na-
činio, sakrio me u sjeni ruke svoje, od mene je oštru na-
činio strijelu, sakrio me u svome tobolcu. Rekao mi: Ti si  
Sluga moj, Izraele, u kom ću se proslaviti! (Iz 49,1-3). Za
naše (tj.  na prvom mjestu grijehe Izraelaca)  probodoše 
njega…za grijehe  (izraelskog)  naroda njegova na smrt  
ga izbiše (Iz 53,5.8).  Gle, uspjet će Sluga moj, podignut 
će se,  uzvisit  i  proslaviti!…Zato ću mu mnoštvo dati  u 
baštinu,  i  s  mogućnicima  plijen  će  dijeliti (Iz  52,  13; 
53,12).
Dakle, neka sav dom Izraelov sa sigurnošću spozna da 
je Bog učinio i Gospodinom i Mesijom tog Isusa koga ste 
vi razapeli! (Dj 2,36)
Vi ste se odrekli Sveca i Pravednika.. …Bog Abrahamov, 
Izakov i Jakovljev, Bog otaca naših proslavi svoga Slugu 
Isusa (Dj 3,14,13).
Najprije je vama (Židovima) Bog podigao i poslao Slugu 
svoga da vas blagoslovi – da se svaki pojedini od vas ob-
rati od svoje zloće (Dj 3,26).
On,  božanske  naravi,  nije se  ljubomorno  držao  svoje 
jednakosti s Bogom, nego se nje lišio uzevši narav Sluge 
i postavši sličan ljudima. Kad postade kao čovjek, ponizi  
sam sebe postavši  poslušan do smrti,  i  to do smrti  na
križu.  Zato ga Bog uzdiže  na najvišu visinu i  dade mu 
jedincato ime koje je iznad svakoga drugog imena, da se 
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Isusovu  imenu  pokloni  svako  koljeno,  nebeskih,  
zemaljskih i podzemaljskih bića, i da svaki jezik prizna – 
na slavu Boga Oca, Gospodar je Isus Mesija (Fil 2,6-11).

2. SIN ČOVJEČJI
To je aramejski  izraz (Bar-naša)  koji  znači  Taj  Čovjek; 
naravno, mesijanski  naslov koji  govori  o Mesijinom od-
nosu  prema  Izraelu,  ali  i  prema  čovječanstvu.  Taj  se 
izraz upotrebljava gotovo kao istoznačnica za ime Jahvin 
Sluga.
1. MESIJA: To je (natprirodni) čovjek, od Boga izabran 
da pobjedi Sotonu i uspostavi Božje kraljevstvo u Izraelu; 
vladat  će cijelim svijetom. Isus je koristio taj  naziv na-
ročito se pozivajući na Daniela 7,13 i dalje, koji  ga po-
istovjećuje  s  dolazećim Mesijom –  nadljudskom i  nad-
moćnom Osobom. On ima ljudsko obličje, a ipak dolazi 
odozgo u slavi oblaka (usp. Mt 26,64).
2. DRUGI ADAM: predstavlja novo čovječanstvo. U Po-
stanku  3,15  čitamo kako  će  zmiju  (Sotonu)  nadvladati 
čovjek.  Kao  Sin  Čovječji,  Isus  je  u  novozavjetnim  po-
slanicama glava novoga čovječanstva (Rim 5; 1 Kor 15).
Isus  je  jedini  savršeno  pravedni  čovjek.  Svi  pobožni 
starozavjetni ljudi bili su samo Njegove nesavršene slike. 
Hebrejima 10,6-8 primjenjuje riječi Psalma 40 na Mesiju 
kao na Onoga koji je savršeno ispunio Božju volju. Prvi 
psalam  daje  sliku  pobožnosti  koju  nikad  nitko,  do 
Isusovog dolaska, nije savršeno ispunio.
Sažetak:  Isus je Sin Čovječji,  i  kao Mesija i  kao Drugi 
Adam  (predstavnik  novoga  čovječanstva).  Isus  je  u 
Novom zavjetu nazvan različitim imenima, koja uključuju i 
izraz »Sin«.
Isus je Marijin sin (u odnosu na svoju obitelj), Davidov sin 
(u odnosu na kraljevsko Judino pleme), Abrahamov sin 
(u odnosu na izraelski narod), Sin Čovječji (u odnosu na 
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cijelo čovječanstvo), Sin Božji (u odnosu na Boga). 
Gledah u noćnim viđenjima i gle na oblacima nebeskim 
dolazi  kao  Sin  čovječji.  On  se  približi  Pradavnome (tj. 
vječnom Bogu),  i dovedu ga k njemu. Njemu bi predana 
vlast, čast i kraljevstvo, da mu služe svi narodi, plemena i  
jezici. Vlast njegova vlast je vječna i nikada neće proći,  
kraljevstvo njegovo neće propasti (Dn 7,11-14).
U vrijeme ovih kraljeva Bog Nebeski podići će kraljevstvo 
koje  neće  nikada  propasti  i  neće  prijeći  na neki  drugi 
(nežidovski) narod (Dn 2,44)  A veliki mu svećenik reče: 
Zaklinjem te živim Bogom da nam rekneš jesi li ti Mesija,  
Sin Božji? Ti (pravedno)  kaza – odgovori mu Isus – I ja  
vama  svima  kažem  da  ćete  poslije ovoga  vidjeti  Sina 
Čovječjega  gdje  sjedi  s  desnu  Svemogućega (Boga)  i  
gdje dolazi na oblacima nebeskim (Mt 26,63-64). Jer ako 
su prekršajem jednoga umrli svi, mnogo se obilnije izlila  
na sve milost Božja i dar dan milošću jednoga čovjeka,  
Isusa Mesije. (Rim 5,15)  Budući da je po čovjeku došla 
smrt, po Čovjeku dolazi i uskrsnuće mrtvih. (1 Kor 15,21) 
Zato ulazeći u svijet, (Krist) veli: »Ni žrtve ni prinosa nisi  
htio, ali si mi pripremio tijelo. Ni paljenice ni okajnice nisu 
ti bile ugodne. Tada rekoh: Evo, dolazim – o meni je, na-
ime, u svitku, to jest knjizi, pisano – da činim, Bože, volju  
tvoju« (Heb 10,5-7).

3. SIN BOŽJI
U Starom se zavjetu ovaj izraz odnosi na različite ljude.
1. ANĐELE: Izraz se odnosi na anđele, vjerojatno zato 
što sinovstvo podrazumijeva sličnost (Job 1,6; 2,1; 38,7; 
Heb 1,4). U Hebrejima pisac oprezno razlučuje anđele i 
Krista.
2. IZRAEL: U Izlasku 4,22 ovaj se izraz odnosi na Izrael, 
prema kojem se  Bog  nalazi  u  očinskom odnosu  (usp. 
također Hoš 11,1). Mesija je tako utjelovljenje onog što je 
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Bog uvijek htio da Izrael bude.
3. KRALJ: Izraz se odnosi i  na Krista kao kralja,  i  ima 
mesijanski  prizvuk.  Kraljevi  su  također  povremeno  bili 
zvani sinovima Božjim, ali se izraz upotrebljavao vrlo rije-
tko (2 Sam 7,14; Ps 2,7; 89,27; Izl 4,22; Hoš 11,1). Kralj 
Izraela  bio  je  izabran kao Božji  predstavnik,  posinjen i 
pod zaštitom Božjom.
4. DRUGA OSOBA TROJSTVA: Krist je iznad svega Sin 
Božji. On se nalazi u jedinstvenom odnosu prema Ocu: 
po naravi je Sin Božji.
Zaključak:  Isus  nije bio  samo Sin  Božji  po nalogu (tj. 
Mesija),  nego  i  Sin  Božji  po naravi  (druga  Osoba 
Trojstva).
Mi imamo zakon – odgovore mu Židovi – i po tome Za-
konu mora umrijeti, jer se pravio Sinom Božjim (Iv 19,7).

4. GOSPODIN
Neki  starozavjetni  ulomci  govore  o  budućim  velikim 
Božjim očitovanjima tijelom i u tijelu, npr. u Ezekielu 34. 
Bog kaže da neće jednostavno nekoga poslati, nego da 
će doći sam obaviti nešto. I Krist se poslužio riječima koje 
su, izgleda, uzete iz ovog poglavlja. Krist je naviješten i 
frazeologijom:  čovjek  je  stvoren na Božju  sliku,  a  ipak 
nijedan čovjek nije prikazao tu Božju sliku kao što je to 
učinio Krist. Krist je također i utjelovljena Božja mudrost i 
utjelovljena Božja Riječ.
Jer  ovako govori  Jahve Gospod:  Evo me,  sam ću po-
tražiti  ovce  svoje  i  sam  ću  ih  pasti!…Potražit  ću 
izgubljenu,  dovesti  natrag  zalutalu,  povit  ću  ranjenu  i  
okrijepiti nemoćnu, bdjeti nad pretilom i jakom – past ću 
ih pravedno (Ez 34,11.16).
Iz  mnogih  je  starozavjetnih  redaka  jasno  da  je  Mesija 
trebao  biti  utjelovljeni  Bog  (usp.  Iz  7,13-14;  »Imanuel,  
Bog  s  nama«).  Imena navedena u  Izaiji  9,6  govore  o 
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božanstvu (usp. također Jr 23,5-6; Zah 13,7). Usporedi 
Izaija 6 s Ivanom 12,37-41. Izaija kaže da je vidio Gos-
poda na prijestolju visoku i uzvišenu. Ivan kaže da je Iza-
ija vidio Krista.
Jer, dijete nam se rodilo, sina dobismo; na plećima mu je 
vlast. Ime mu je: Savjetnik divni, Bog silni, Otac vječni,  
Knez mironosni. Na daleko vlast će mu se sterat, i miru  
neće biti  kraja nad prijestoljem Davidovim, nad kraljev-
stvom  njegovim:  učvrstit  će  ga  i  utvrdit  u  pravu  i  
pravednosti.  Od sada  i  dovijeka  učinit  će  to  privržena 
ljubav Jahve nad Vojskama (Iz 9,5-6).

5. MUDROST
Isus je nazvan »Logosom« (u Starom zavjetu,  memra), 
utjelovljenjem Božje mudrosti u Izrekama 8. Prema Ivanu 
1 taj izraz uključuje sljedeće:
1.  Logos  (Isus)  nazvan  je  Bogom,  dakle  Mudrost  nije 
samo Osoba, nego i Bog.
2. Dakle, Isus kao Logos je Bog.
3. Isus, kao Logos, arhitekt je Božjeg stvaranja i odatle 
izvor fizičkog i duhovnog života.
4. Isus je, kao Logos, izvor objavljenja (svjetlo), koje do-
lazi od spasonosnog odnosa s Bogom.
5. Isus je, kao Logos, izvršni organ Trojstva.
Jahve me imao u početku puta svojega, prije djela svojih,  
prije svakoga vremena.  Prije vjekova postavljena sam, 
prije početka,  prije postanja  zemlje…kad  je  uređivao 
nebesa,  ondje bijah…tada bijah  kod njega majstor  (Izr 
8,22.23.30).  U početku  (tj. pri nastanku svih stvari)  već 
bijaše Riječ …i Riječ bijaše Bog. Ona u početku bijaše 
(majstor) kod Boga. Sve je po njoj postalo…u njoj bijaše 
(vječni)  život  i  život  bijaše svjetlo ljudima.  I  Svjetlo još  
svijetli u tami i tama ga nikad ne ugasi .…Riječ tijelom 
postala i nastanila se među nama. (Iv 1,1-4.14).
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Židovi Isusovog vremena su očekivali dva Mesije: Mesija 
sin Josipa i Mesija sin Davida. Davidov sin mora poraziti 
Izraelove neprijatelje i  kraljevati  nad zemljom za uvijek. 
Josipov Sin mora umrijeti  i  uskrsnuti  ‚  bio je ekvivalent 
Jahvina  sluge.  Nadpis,  utemeljen  na  dokumentu 
(Gabrielova Vizija)  nedavno pronažen u Izraelu, čini se 
da potvrđuje da su Židovi ovog vremena očekivali da će 
Mesija,  Sin  Josipa,  umrijeti  i  uskrsnuti  iz  mrtvih  trećeg 
dana. Osim toga su očekivali Drugog Mojsija, Prorok koji 
će naučiti izraelce i izvršiti još više ćuda nego Mojsije.

C. U TEOFANIJI: kao Anđeo Gospodnji 
To očito nije obični anđeo jer je kao, a ipak različit, od 
svih drugih anđela. On razlučuje sebe od Boga, ali se i 
poistovjećuje  s  Njim.  Sljedeći  nas  podaci  potiču  da 
Anđela Gospodnjeg  smatramo božanstvom,  a ne stvo-
renim bićem:
U  Postanku  16,7-14  On  je  biće  koje  se  zove  Anđeo 
Gospodnji,  a  ipak  ga  Hagara  naziva  Gospodinom (13. 
redak »vidjeh Boga«).
U Postanku 22,11-18 piše: »Znam da se Boga bojiš«, te 
ukazuje  na različnost,  »nisi  mi  uskratio  svog  jedinca« 
ukazuje na poistovjećivanje Anđela osobno s Bogom.
U Postanku 32,24-30 prije susreta s Ezavom, Jakov se 
do zore bori s nekim  čovjekom, a kasnije to mjesto na-
ziva Pënuel - jer »vidjeh Boga«. U Postanku 48,16 i dalje, 
prisjeća se tog događaja govoreći:  »Anđeo koji  me od 
svakog zla izbavljao.« U Hošei 12,3-5 govoreći o istom 
događaju kaže da se Jakov borio s Anđelom i da mu je 
Bog govorio.
U  Izlasku  3,1-4  Anđeo  se  Gospodnji  pojavljuje  usred 
gorućeg grma, a Mojsiju ipak govori Bog.
U Izlasku 14,19.24 govori se da je Bog u stupu od oblaka 
i  stupu od plamena, ali  i  Anđeo se Gospodnji  nalazi  u 
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njima, što daje naslutiti da su ta dvojica povezani.
U  Jošui  5,13  do 6,2  pred Jošuom,  zapovjednikom 
Gospodinove  vojske,  pojavljuje  se  »čovjek«,  ali  mu se 
Jošua klanja, i taj postupak ne nailazi na osudu. Kasnije 
kaže da mu je Gospodin govorio.
U Sucima 13,3-28 ime Anđela Gospodnjeg je  Divni (tj. 
Čudotvorac),  što  je  Kristovo  ime  u  vrijeme  prije 
utjelovljenja (Iz 9,6).
U  Zahariji  3,1  i  dalje,  Anđeo  Gospodnji  je  povezan  s 
Gospodinom, koji je pak povezan sa šibljikom (mesijanski 
naziv).
U Zahariji 12,8 kaže se da će ih Davidovi potomci voditi 
kao Anđeo Gospodnji, kao osobno Bog.
U Malahiji 3,1 hebrejski izvornik upućuje da su Poslanik i 
Gospodin ista Osoba.
U  Miheju  5,1  čitamo  o  budućem  izraelskom  vladaru, 
»njegov je iskon od davnina«, izraz koji se može odnositi 
na Isusove posjete  svijetu  u osobi  Anđela Gospodnjeg 
prije utjelovljenja.
Cilj  svih ovih navoda je ukazivanje na to da se pojava 
Anđela Gospodnjeg  odnosi  na pojavljivanje  Krista  prije 
utjelovljenja. Ova pojava zove se teofanija.

II. KRISTOLOGIJA NOVOGA ZAVJETA

A. KRISTOVO BOŽANSTVO
1. OČEKIVANJE BOŽANSKOG MESIJE U SZ-u:
a)  potvrđeno  u  SZ:  Iz  nekih  je  starozavjetnih  redaka 
jasno  da  je  Mesija  trebao  biti  utjelovljeni  Bog  (usp.  Iz 
7,13-14;  »Imanuel,  Bog  s  nama«).  Imena navedena u 
Izaiji 9,6 govore o božanstvu (usp. također Jr 23,5-6; Zah 
13,7).
Jer, dijete nam se rodilo, sina dobismo; na plećima mu je 
vlast. Ime mu je: Savjetnik divni, Bog silni, Otac vječni,  
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Knez mironosni. Na daleko vlast će mu se sterat, i miru  
neće biti  kraja nad prijestoljem Davidovim, nad kraljev-
stvom  njegovim:  učvrstit  će  ga  i  utvrdit  u  pravu  i  
pravednosti.  Od sada  i  dovijeka  učinit  će  to  privržena 
ljubav Jahve nad Vojskama (Iz 9,5-6). Evo dolaze dani – 
riječ je Jahvina – podići ću Davidu izdanak pravedni. On 
će vladati kao kralj i biti mudar, i činit će pravo i pravicu u  
zemlji. U njegove će dane Judeja biti spašena, i Izrael će 
živjeti spokojno. I evo imena kojim će ga nazivati, Jahve, 
Pravda naša (Jr 23,5-8).  Probudi se, maču, protiv mog 
pastira, protiv čovjeka, moga srodnika (Zah 13,7).
b) potvrđeno od Židovskih vođa: Čini se da je Stari za-
vjet naučavao o Mesijinu božanstvu (npr. Iz 9,6), a ipak 
Židovi kao da su bili slijepi za to. U Ivanu 5,17-18 Židovi 
su Isusovo učenje o tome da je On Božji Sin, tumačili kao 
tvrdnju da je Isus Bog. Isus tu tvrdnju ili zaključak uopće 
ne odbacuje.
Isus je pred velikim svećenikom priznao da je On Mesija. 
Za vrijeme suđenja,  Isus  odgovara  da  je  Mesija,  Božji 
Sin, Sin Čovječji. To je jedini primjer gdje Isus javno tvrdi 
da je Mesija (iako to tvrdi u drugim prilikama, u privatnim 
razgovorima). Odaziv velikog svećenika je vrlo značajan: 
Pogrdio je Boga (Mt 26,65).
c)  potvrđeno  osobno  od Isusa:  Dok  je  poučavao  u 
Hramu,  mnogi  su  dolazili  i  postavljali  mu  pitanja  po-
kušavajući ga uhvatiti u zamku, ali krajem dana Isus po-
stavlja  pitanje,  zanima  ga  prevladavajuće  mišljenje 
književnika  o  istinskom  Mesijinom  identitetu  (Mk 
12,35-7). Oni kažu da je Mesija Davidov sin, ali Isus upo-
zorava  da  je  to  neprikladno  jer  da  je  On  i  Davidov 
Gospodin, te citira retke iz 110. psalma koji će se naći u 
žarištu  kasnijih  apostolskih  egzegeza.  Jasno  je  da  je 
Stari zavjet prorekao dolazak božanskog Mesije.
d)  potvrđeno  od apostola:  Na kraju  Ivanovog 
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Evanđelja, Toma priznaje da je Isus Gospod i Bog. Pre-
ma drugim apostolima, On je Stvoritelj i uzdržava svemir 
(Heb 1,10; Iv 1,3; Kol 1,16-17; Heb 1,3). U Kološanima 
1,15-17 Krist je nazvan Prvorođencem cijelog stvorenja. 
Stari  zavjet  nam daje  smjerokaz  za razumijevanje  tog 
izraza: prvorođenac je imao naročite povlastice i  bio je 
glava obitelji  kad je otac bio odsutan. Pavao vjerojatno 
upotrebljava  ovaj  izraz želeći  reći  da  je  Krist  vrhovnik 
(ima prednost) i da je postojao prije svega; u nastavku, 
redak kaže da je u Njemu sve (ne sve drugo) stvoreno. 
Sve je stvoreno za Njega, On je svrha svega. Teško se 
može shvatiti kako bi svemir mogao biti stvoren za ikoju 
osobu nižu od Boga. U Otkrivenju 3,14 Isus se spominje 
kao početak Božjeg stvaranja (gr.  arhe),  što  se odnosi 
na činjenicu da je On podrijetlo ili izvor Božjeg stvaranja 
(usp. arhitekt).
Petar  drži  da  je  Isus  Gospodin  (Dj  2,36;  7,59;  9,17)  i 
Gospodar svega (Dj 10,36). Grčka riječ kurios ista je riječ 
koja se u Septuaginti upotrebljava za Gospodina (Jahve). 
Petar pokazuje da Isus dijeli Božje prijestolje.
Tada je rekao Tomi: »Stavi svoj prst u moje ruke. Položi  
ruku na moja prsa. Ne budi više nevjeran. Budi vjernik!« 
»Gospodin moj i Bog moj!« uzviknuo je Toma.
Tada mu je Isus rekao: »Ti vjeruješ jer si me vidio. No 
blago onima koji me nisu vidjeli, a vjeruju.« (Iv 20,27-29)
Ti  si,  Gospodine,  u  početku  udario  temelje  zemlje,  a 
nebesa su djelo  ruku tvojih.  Ona će proći,  a ti  ostaješ 
(Heb 1,10).
Sve je po njoj postalo, i ništa što je postalo nije bez nje 
postalo  (Iv 1,3),  …jer je u njemu sve stvoreno – sve na
nebu i na zemlji…sve je stvoreno po njemu i za njega. 
On  je  prije svega,  i  sve  se  u  njemu  drži  u  redu (Kol 
1,16-17).  Sin…po kome  je  stvorio  svijet…koji  svemir  
uzdržava svojom silnom vlasti (Heb 1, 2.3).
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2.  ISUSOV ODNOS PREMA OCU DOKAZUJE DA JE 
ON DRUGA OSOBA TROJSTVA.
a) Uporaba izraza JA JESAM: Rabeći riječi »Ja Jesam« 
u Ivanu 8, 56-58, Isus upotrebljava naročiti oblik glagola 
»biti«  i  na taj  način  tvrdi  nešto  više  od same  pre-
egzistencije, jer su Židovi ono što je rekao smatrali jedna-
kim tvrdnji da je Bog. To je, zapravo, starozavjetno Božje 
ime, naročito iz Izlaska 3,14. Isus izraz »Ja Jesam« (tj. 
Jahve) nekoliko puta upotrebljava bez oznake (Iv 8,24; 
18,4 i dalje). Kad kaže »Ja sam on (taj)« (18,5), u grčkom 
to znači samo »Ja jesam«. Zanimljivo je da te riječi ljude 
zbunjuju. Isus izraz »Ja jesam« također koristi s mnogo 
oznaka,  kao  razradu značenja  iz  Izlaska 3,14,  kao da 
sada  Bog  pokazuje  nešto  od onog  što  On  jest,  »ja 
jesam« vrata,  »ja  jesam« dobri  pastir,  »ja  jesam« put, 
istina, život.
Zaista, zaista, kažem vam, prije nego je Abraham bio, JA 
JESAM (Iv 8,58).  Eto zašto sam rekao da ćete propasti  
zbog svojih grijeha. U stvari,  ako ne povjerujete da JA 
JESAM, propast ćete zbog svojih grijeha (Iv 8,24) Stoga 
je Isus rekao: »Kad ubijete Sina Čovječjeg, shvatit ćete 
da JA JESAM (Iv 8,28).
Usporedi Izlazak 3,13-15: Nato Mojsije reče Bogu: »Ako 
dođem k Izraelcima pa im kažem: Bog otaca vaših po-
slao me k vama, i oni me zapitaju: Kako mu je ime? – što 
ću  im  odgovoriti?«  »Ja  sam  koji  jesam«,  reče  Bog 
Mojsiju.  Onda  nastavi:  »Ovako  kaži  Izraelcima:  »JA 
JESAM« posla me k vama.« Dalje je Bog Mojsiju rekao:  
»Kaži  Izraelcima  ovako:  Jahve,  Bog  vaših  otaca,  Bog 
Abrahamov,  Bog Izakov i  Bog Jakovljev,  poslao  me k 
vama. To mi je ime dovijeka, tako će me zvati od koljena 
do koljena.“
b) Preegzistencija kod Oca: Ponavlja se da je Krist po-
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stojao prije nego što je išta stvoreno (Iv 1,1; 1,15; 8,58). 
Isusove  riječi  ukazuju  na Njegovu  preegzistenciju.  On 
govori da je poslan na svijet, što pokazuje da mu je pod-
rijetlo  negdje  izvan  njega (Iv  10,36;  3,17).  On  također 
kaže da je sišao s (doslovno »iz«) neba (Iv 6,33.51; 6, 
38). Govoreći sam o sebi,  Isus kaže da je odozgor (Iv 
8,26, 3,13). Spominje zatim slavu koju je dijelio s Ocem 
prije života na zemlji  (Iv 17,5, 24). U izvjesnom smislu, 
Isusovo  je  uznesenje  povratak  na mjesto  gdje  je  već 
ranije bio.  U  Ivanu  16,  27.28  koriste  se  dva  značajna 
prijedloga. U Ivanu 16,27b to je izašao sam od (ek = iz) 
Oca i  došao na svijet.  U  retku  27a nalazimo prijedlog 
para – sa (od) strane. Isusov izričaj o nastavljanju života 
poslije smrti neobičan je, jer na jedinstven način izražava 
nastavljanje nečeg što je već i ranije znao (Iv 17,7). To je 
gotovo božanska čežnja za domom (Iv 7,33; 13,3; 14,12; 
16,10.17;  17,  11.13;  6,62).  U početku (tj.  pri  nastanku 
svih stvari) već bijaše Riječ (Iv 1,1). Vi ste od ovoga svije-
ta, ja sam od neba (Iv 8,23).  Nitko nije uzišao na nebo, 
osim Sina Čovječjega koji je sišao s neba (Iv 3,12). A da 
još vidite Sina Čovječjega kako uzlazi  gdje je prije bio? 
(Iv 6,62).
A sada, Oče, proslavi ti mene kod sebe samog slavom 
koju imadoh kod tebe prije nego postade svijet (Iv 17,5). 
Izišao  sam od Oca  i  došao  na svijet.  Sada  ostavljam 
svijet  i  idem k Ocu  (Iv 16,28).  Vjerujte djelima da zna-
dnete i sve više spoznajete da je Otac u meni i ja u Ocu! 
(Iv 10,38).
c)  Odnos između Oca i  Sina:  Nalazimo također  uza-
jamnu povezanost izraza »Otac« i »Sin«. Opetovano se 
koriste zajedno kao da su oba jedinstveni izrazi: taj Otac i 
taj Sin. Isus ga koristi kao da On na to ima osobito pravo, 
više od ostalih (Iv 2,16; 6,27). Kad se pojavljuje poslije 
uskrsnuća,  Isus  pravi  razliku  između  sebe  i  drugih  (Iv 

219



20,17): »Moj Otac i njihov Otac, moj Bog i njihov Bog«, 
kao  da,  po prirodi  stvari,  ta  dva  odnosa  prema  Bogu 
nikako  ne  mogu  biti  ista.  Isus  također  tvrdi  da  je,  po
prirodi, istobitan s Ocem (Iv 8,16-19; 10,30 i dalje). I u 
ovom okviru oni su jednaki po sili. Bog je svemoćan, te 
ako Isus ima tu silu, i  On mora biti  svemoćan, iz čega 
proizlazi da je On Bog. To također upućuje na jedinstvo 
naravi  (Iv 12,45, 14,7-11; 15,23-24; 16,3).  U Evanđelju 
po Ivanu 14,23 Isus govori o čovjeku i kaže da ćemo mi 
doći k Njemu i nastaniti se u Njemu, što je jasna tvrdnja o 
jednakosti s Ocem.
U Otkrivenju postoji  nekoliko naziva  za koje  je  prilično 
jasno da ih Isus dijeli s Ocem (Otk 22,13). On je Imanuel 
(Bog  s  nama)  u  Izaiji  7,14,  Matej  1,22-23.  Zvan  je 
»Logosom« (u Starom zavjetu, »Memra«), utjelovljenjem 
Božje mudrosti u Izrekama 8. Ustvari, sve što je napisano 
u  prva  tri  reda  Ivanova  Evanđelja,  napisano  je  s  na-
mjerom upućivanja na taj ulomak iz Staroga zavjeta. Isus 
je nazvan »Gospodom« (starozavjetna riječ za Boga) (Mt 
4,7; 11,25; Dj 17,25; Otk 4,8). Nazvan je Sinom Božjim u 
posebnom  smislu  (Iv  10,36;  5,18.23).  Isus  je  nazvan 
Bogom. Ivan 1,1 kaže da je Logos bio Bog (naglašen po-
ložaj u rečenici; …i Bog bijaše riječ (Iv 1,18; 20,28, Titu 
2, 13, Heb 1,8, 1 Iv 5, 20).
Isus je bio svjestan svoga jedinstvenog odnosa s Ocem 
(Lk 2,49.50; Mt 3,17). Zatražio je da se u Njegovo ime 
moli  (Iv 16,23.24). Tvrdio je da su On i  Otac jedno (Iv 
10,30; 17,11; 14,9) i da je On osobno Sin Božji (Iv 10,36).
Isus je  jedina Osoba koja  nekoga može dovesti  Ocu i 
uvesti ga u Božju obitelj. Čak i to ovisi o tome želi li Isus 
određenoj osobi objaviti Oca ili ne (Mt 11,25-30; Lk 10,21 
i dalje).
Sve mi je predao Otac moj. Nitko ne pozna Sina nego 
Otac,  i  nitko ne pozna Oca nego Sin i  onaj  komu Sin 
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htjedne objaviti (Mt 11,27).
e) Isus i Otac djeluju zajedno (Iv 14,23; 2 Sol 2,16.17), i 
mi se, kao posvojena djeca, prema obojici odnosimo na 
isti  način (Ef 5,5; Otk 20,6). Sve što ima Otac, pripada 
Isusu (Iv 16,15; 17,10). Krstite ih u ime Oca i Sina i Duha 
Svetoga! (Mt 28,19) Ne pravite od kuće Oca moga prod-
avaonicu! (Iv 2,16)  Otac moj, koji mi ih dade, veći je od 
svih, i nitko ih ne može oteti iz ruke Oca moga. Ja i Otac  
jedno smo… Židovi mu odgovoriše: ti se praviš Bogom,  
iako si samo čovjek (Iv 10,29-30).

3. PRIPISIVANJE BOŽANSKIH OSOBINA 
a) Sveprisutnost  po proslavljenju:  Iako  je  odlučio 
ograničiti se tijekom svog života na zemlji, rekao je da će 
(nakon što se proslavi) po Svetom Duhu biti prisutan i na 
zemlji i na nebu. Unatoč tome što je izvan vremena, On 
je ipak u svakom trenutku prisutan u svemiru, koji je vre-
menski i prostorno ograničen (Mt 18,20; 28, 20). U vrije-
me  svoje  službe  posjedovao  je  natprirodno  znanje  o 
ljudima (Iv 1,49; 4, 29).
Tko vjeruje u me činit će i veća djela od ovih, jer ja idem 
k Ocu…što god zamolite u moje ime, učinit ću (Iv 14,12). 
Jer gdje su dvojica ili trojica sabrana radi mene, tu sam ja 
među njima (Mt 18, 20).
Ja sam s  vama u  sve  vrijeme do svršetka  svijeta (Mt 
28,20).
b)  Svemoć:  U vrijeme svoje zemaljske službe,  Isus je 
imao potpunu moć nad prirodom, vremenom, demonima, 
smrću i bolestima. Bilo je dovoljno da kaže samo riječ. 
Kao dokaz Njegova božanstva spominju se čuda koja je 
učinio (Iv 5,36; 10,25.38).
Vjerujte djelima da znadnete i sve više spoznajete da je 
Otac u meni i ja u Ocu! (Iv 10,38).
c)  Nepromjenljivost:  U  Starom  je  zavjetu  Božje  ime 
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(Jahve) značilo Vječni. U nekoliko ulomaka Novoga za-
vjeta, Isus je povezan s Ocem po pitanju vječnih i trajnih 
osobina koje posjeduje jedino božanstvo (Heb 13,8; 1,12; 
Mt 28,20; Ef 1,2-3).
Isus Mesija isti je jučer i danas i zauvijek će biti isti (Heb 
13,8).
…a ti ostaješ isti, i tvoje godine neće prestati (Heb 1,12).
Prilikom prvog pojavljivanja u Otkrivenju, Krist je prikazan 
sa svim osobinama božanstva (1,12 itd.). Sin je Čovječji 
iz  Danijelove  vizije,  no  njegova  je  kosa  »poput  bijele 
vune«.  On je Pradavni  i  Vječni  – očiju,  glasa i  izgleda 
Gospodina slave.  Pred njegovim prijestoljem starješine 
polažu  svoje  vijence  Gospodaru  gospodara  i  Kralju 
kraljeva (17,14; 19,16) koji od Boga može zatražiti naslov 
alfe i omege, početka i svršetka (22,13; cf. 1,8; 2,8; 21,6).

4. IZVRŠENJE BOŽANSKIH PRAVA: Krist se koristio po-
sebnim pravima božanstva. Isus tvrdi da oprašta grijehe 
(Mk 2,5). Književnici su u pravu kad kažu da samo Bog 
može  opraštati  grijehe,  ali  nisu  spremni  prihvatiti  za-
ključak. Isus je radio i govorio onako kako je to mogao 
jedino Bog (naročito  usporedimo li  starozavjetnu  poza-
dinu izraza koje je Isus upotrebljavao, a koji  su se od-
nosili  samo na Boga).  Isus ne samo da podiže mrtve, 
nego  daje  duhovni  i  tjelesni  život  (Iv  5,21-28;  5,40). 
Duhovni je život vječan. Tvrdi  da sam sebe može pod-
ignuti iz mrtvih (Iv 2,19-21; 10,17-18). On obećava da će 
zadovoljiti čovjekove najdublje potrebe (Iv 4,13-14; 6,27, 
35; 7,37-38; 8,35 i dalje, 14,27; 15,11; 16,33). Obećava 
da će odgovoriti na molitvu (a govori i da Bog Otac od-
govara na molitvu), naučava božansku istinu na temelju 
svog autoriteta (Iv 3,3.5), tvrdi da ima vlast nad svim tije-
lima  (tj.  nad  svim  Božjim  stvorenjima,  cjelokupnim 
životom, Iv 17,2), povezuje vjeru u sebe s vjerom u Boga 
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(Iv 12, 44; 14,1). Za sebe tvrdi da je veći od Mojsija: da je 
u stanju dati  Novi zakon (Mt 5,21-28) i  da je gospodar 
subote (Mk 2,28). Time temeljito preinačuje ta dva stupa 
judaizma (Zakon i subotu). Nijedan starozavjetni učitelj, 
ma kako velik bio, nikada nije rekao takvo što.
Također za sebe govori da je veći od Hrama (mjesto na 
kojem je u Starom zavjetu prebivao Bog), da je veći od 
Jone (tvrdnja da je veći od proroka) i od Salomona, na-
jveličanstvenijeg  kralja  (Mt  12,6).  U  usporedbi  o  zlim 
vinogradarima, Isus je uspoređen sa sinom kojeg je otac 
poslao  kad  ništa  drugo  nije vrijedilo.  On  je  posljednja 
Očeva Riječ.  U Poslanici  Hebrejima, Mojsije se smatra 
slugom u Božjem domu (tj. u zajednici Saveza), dok se 
Isus smatra Sinom (tj. arhitektom zajednice Saveza).
…dao si mu vlast nad svim ljudima, da dadne život vječni  
svima koje  si  mu dao (Iv  17,2).  Tko vjeruje  u  me,  ne 
vjeruje toliko u me, nego radije u onoga koji mene posla 
(Iv 12,44).  Vjerujte u Boga i u me vjerujte! (Iv 14,1).  Ali  
neka znate da Sin Čovječji ima vlast opraštati grijehe na 
zemlji (Mk 2,10). 

5.  STAROZAVJETNI BOŽANSKI NASLOVI PRIPISUJU 
SE ISUSU: Ono što je rečeno u Starom zavjetu za Jahvu, 
rečeno je za Krista u Novom zavjetu. 
a) On je Stvoritelj (Ps 102,24-27; Heb 1,10-12).
b)  On  je  Alfa  i Omega,  Prvi  i  Posljednji,  Početak  i 
Svršetak (Iz 48,12; Otk 1,8; 22,13), Izaija je vidio Njegovu 
slavu (Iz 6,1; Iv 12,41).
c)  Isus je  Božja Slava,  odsjaj  Njegove osobnosti  (Heb 
1,3),  slika  Božja  (Kol  1,  15),  u  kojem  sva  punina 
božanstva živi tjelesno (Kol 2,9). On je potpuna preslika 
Oca, kao nevidljivi prsten pečatnjak koji iza sebe ostavlja 
opipljiv i vidljiv otisak.
U Starom zavjetu riječ »slava« upotrebljava se za Boga: 
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kao što je slučaj kod čovjeka, Bog je neodvojiv od svoje 
unutrašnje vrijednosti. 
d) On je  Božja prisutnost među nama: Isus je također 
Bog koji živi među ljudima. U prologu Ivanova Evanđelja 
kaže se da je  Riječ tijelom postala i nastanila se među 
nama. (Iv 1,14), doslovce: postavila si šator među nama). 
On je Imanuel – Bog s nama, Bog koji živi među nama. 
Isus je u odnosu na svoje tijelo kao »ovaj hram« – mjesto 
gdje Bog živi među ljudima. U Otkrivenju čitamo: »Hrama 
ne  vidjeh  u  njemu  (tj.  u  novom  Jeruzalemu).  Njegov 
hram,  naime,  jest  Gospodin,  Bog,  Svemogući,  i  
Janje« (Otk 21,22).

6.  ISUS  PRIMA  ŠTOVANJE  KOJE  PRIPADA  SAMO 
OCU: (Lk 5,8; Mt 14,33; 15,25; 28,9; 1 Kor 1,2). Budući 
da  Stari  zavjet  (Izl  34,14)  i  osobno  Krist  (Mt  4,10) 
izjavljuju da se jedino Boga mora štovati, dok su obični 
ljudi i anđeli odbili iskazano im štovanje (Dj 10,25.26; Otk 
19,10; 22,8.9). Međutim, Krist je prihvatio štovanje, a da 
nije Bog, bilo bi to bogohulstvo. Štoviše, Biblija ne samo 
da nas obavještava da je Isus bio štovan, nego od nas 
zahtijeva da ga štujemo (Iv 5,23; Heb 1,6).
One pristupiše k njemu, obujmiše mu noge i  pokloniše 
mu se  (Mt  28,9).  A kad ponovo uvede Prvorođenca u 
svijet, reći će: Neka mu se poklone svi anđeli Božji! (Heb 
1,6)

B. KRISTOVA ČOVJEČNOST

1. OSOBINE ČOVJEČNOSTI:
a.  Isus se rodio kao čovjek (Gal 4,4; Mt 1,18-2,12; Lk 
1,30-38; 2,1-20). Njegovo je podrijetlo praćeno unatrag, 
od Davida do Adama (Mt 1,1; Rim 1,3; Lk 3,23-38). Rod-
oslovlje  u  Matejevom  Evanđelju  pokazuje  Njegovu 
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kraljevsku lozu (vjerojatno preko Josipa, zakonitog oca), 
dok rodoslovlje u Lukinom Evanđelju vjerojatno pokazuje 
ljudsku liniju preko Marije, ako je Helije njen otac, i ako je 
Josip  smatran  Helijinim  sinom  zbog  braka  s  Marijom. 
Njegovo je rođenje potpuno ispunjenje obećanja danog 
Evi  (Post  3,15)  i  Ahazu  (Iz  7,14).  Međutim,  ovo 
tumačenje  je  bilo  nepoznat  u  Ranoj  Crkvi,  i  sve  do 
1490.g.
Svakako,  prema  nekim  egzegetima,  oba  rodoslovlja 
ispituju  Isusovo  podrijetlo  preko  Josipa.  Ako je  Matan, 
Josipov djed u Mateju 1,15, isti čovjek kao Matat, njegov 
djed u Luki 3,24, onda treba pretpostaviti  da je Jakob, 
Josipov otac u Mateju umro bez potomstva. Tim slijedom 
je Heli, njegov nećak, sin njegovoga brata, a Josipov otac 
iz  Luke,  postaje  njegov  zakoniti  nasljednik  (primjer 
leviratskog braka). Ako je ovo izlaganje ispravno, onda je 
Matejevo rodoslovlje  pojednostavljeno  i  pokazuje  (usp. 
14 x 14 x 14 koljena) Isusovu kraljevsku lozu, dok je rod-
oslovlje kod Luke puko rodbinsko.
b.  Razvijao se kao i  čovjek (Lk 2,40).  U svakoj  etapi 
svoga razvoja, Isus je bio savršen. Očito je da je bio od-
gajan u pobožnu domu i da je redovito išao u sinagogu.
c. Imao je ljudsko tijelo (Heb 10,5, 2,14). Imao je dušu 
(Iv 12,27), što znači »misaoni život«. Imao je i duh (Mk 
2,8; 8,12; Lk 23,46), i ljudsku (ali ne palu) narav.
d.  Imao je ljudsko ime: Isus (Ješua, aramejski oblik od 
Jehošua).
e.  Imao je bezgrešne osobine ljudske naravi.  Bio je 
umoran  (Iv  4,  6),  gladan  (Mt  4,2),  žedan  (Iv  19,28), 
spavao je, bio kušan, razmišljao je, činio čuda.
f.  Često je  nazivan  »čovjekom«  (Iv  1,30;  Dj  2,22;  Iv 
8,57). Čak i nakon uskrsnuća, izgledao je kao čovjek (Iv 
20,15; 21,4,5). Danas u Slavi kraljuje kao čovjek (1 Tim 
2,5) i vladat će svijetom kao Kralj iz Davidova roda.

225



2. POSEBNE OSOBINE:
a. Svjesnost posebnog odnosa s Bogom. U izvještaju 
o Njegovoj prvoj Pashi (Lk 2,41-52), vidimo da je već vrlo 
rano bio svjestan posebnosti odnosa s Bogom. Npr. nije-
dan Židov ne bi o Bogu govorio kao o Ocu. To što je Isus 
upotrebljavao taj  izraz,  jedinstven je slučaj  (49. redak). 
To je također primjer Isusove ljudske poslušnosti (51. re-
dak).
b.  Bezgrešni Isusov život. O tome svjedoče drugi ljudi 
(2 Kor 5,21; Heb 4,15; 1 Pt 2,22-23; 1 Iv 3,5). O tome 
svjedoči i Njegova savjest (Iv 8,29.46; 14,30), te Njegov 
Otac (Mt 3,17; 17,5)
Isusov je život bio pun dobrote. Nije to bila samostanska 
bezgrešnost, koja je posljedica povlačenja iz svijeta, jer 
»on je hodao čineći dobro« (Dj 10,38).
Njega koji je bio bez ikakva grijeha Bog učini mjesto nas 
grijehom (2 Kor 5,21). Ja uvijek činim što je njemu (Ocu) 
ugodno (Iv 8,29).
Tko će mi od vas dokazati neki grijeh? (Iv 8,46).
c.  On  je  ispunio  sve  biblijske  standarde  svetosti. 
Besprigovorno (savršeno) je držao Deset zapovijedi (Izl 
20), ispunio je i duh i slovo Zakona (Mt 5,21-47). Jedini je 
on ispunio uzor pravedna čovjeka iz Staroga zavjeta (Ps 
1).  U  njemu  su  se  savršeno  vidjeli  plodovi  Duha  (Mt 
22,37-39;  Gal  5,22).  Iskušenja  su  mu bila  stvarna.  Da 
nisu, iz tekstova kao Hebreji 2,18 te 4,15, ne bismo mogli 
izvući nikakve utjehe. Moramo imati na umu da je u pre-
vladavanju tih kušnji upotrebljavao samo silu koja nam je 
dostupna po Svetom Duhu  (usp.  Lk  4,1-13;  22,28;  Mt 
16,23).
Njegovo  krštenje  i  kušnja,  jedan je  od tri  para  kriza u 
Njegovu životu.  Drugi  par je Petrovo priznanje Isusova 
mesijanstva i preobraženje koje je uslijedilo, a treći križ i 
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uskrsnuće. Krštenje i  kušnja označuju početak Njegove 
službe.  Riječ  koja  je  prilikom  krštenja  došla  s  neba, 
izgleda da povezuje Psalam 2,7 i Izaiju 42,1, koji se od-
nose na ideju  mesijanskoga  kraljevskog  dostojanstva  i 
sluge Jahvina. U kušnjama koje slijede, Sotona pokušava 
odvojiti  ono što je Bog spojio. Kakav smisao je biti  Sin 
Božji,  ako  se  ne  koristi  svojim  pravima?  Kušnjama 
Sotona pokušava navesti Isusa da bez križa uzme krunu. 
Prema Božjem je planu, međutim, prvo trebao doći križ.
Već  je  rečeno  da  ni  u  jednom  ranom  djelu  Kristova 
ljudskost nije toliko naglašena kao u Ivanovu Evanđelju. 
U Ivanu 4,6 Isusa obuzima umor, a u 19,28 žeđ. On se 
moli (Iv 11,41 i dalje, 17,1 i dalje). Isus o sebi govori kao 
o čovjeku (Iv 8,40) i vjerniku, pripadniku židovske zajed-
nice  (Iv  4,22).  Čak  i  nakon uskrsnuća  vidimo Njegovu 
čovjekolikost.  U  Ivanu  20,20  On  im  pokazuje  ruke  i 
bokove. Isusova čovječnost nije bila samo stvarna nego i 
idealna.  U Ivanovu  Evanđelju  vidimo kako je  bio  odan 
Božjoj volji i kako je Njegova savjest bila čista od grijeha 
(Iv 4,34; 5,30; 8,  29.46; 14,31).  Njegova se čovječnost 
jasno  iskazuje  u  izrazima  koje  Ivan  koristi  u  svom 
Evanđelju,  u  kojem  je  treća  riječ  u  tablici  učestalosti 
izraz za Boga Oca, koji je »onaj koji  me je poslao« (Iv 
4,34; 5,23-24; 10,36). Drugi izrazi koji pokazuju Isusovu 
ovisnost  o  Ocu  nalaze  se  u  Ivanu  7,16  i  dalje,  8,28, 
14,10. Isus je o Ocu ovisio, ne samo u učenju, nego i u 
djelima.
d. Isus naizgled pokazuje neznanje vezano na vrijeme 
povratka  (Mk  13,31).  Izgleda  da  sljedeći  popis  daje 
ljestvicu vrijednosti, koja počinje nisko, da bi se na kraju 
uzdigla visoko: nitko (tj. nijedan čovjek) ne zna, ni anđeli, 
ni  Sin,  samo Otac.  Na ovom je  popisu  Isus  smješten 
iznad svih ljudi, čak i iznad anđela. Isus, međutim, u tom 
stihu  ukazuje  i  na neprolaznost  svojih  riječi,  što  se 
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vjerojatno odnosi na Trojstvo, iako je Isus odlučio da se 
za vrijeme  svoje  zemaljske  službe  ograniči  glede  vre-
mena svog povratka.

C. KRISTOV UTJELOVLJENI ŽIVOT

1.  KRISTOVO  UTJELOVLJENJE. U  kolikoj  mjeri 
možemo razumjeti odnos božanskog i ljudskog u Kristu? 
Radi se o iznenađujućem paradoksu. Reći da je Isus Bog 
znači ustvrditi da je On vječno biće, bez kraja i početka, 
što će reći da je On stvorio svemir, da ga uzdržava i da je 
svemir stvoren za Njega. On je potpun u ljubavi, sili i zna-
nju, posvuda je prisutan svojim duhom.
Reći da je Isus čovjek, znači reći da je posjedovao sve 
vidove  ljudske naravi.  Njegov  je  ljudski  život  imao po-
četak, kao čovjek koji je umro, a Bog ne može umrijeti. 
Dolazio je u kušnje, a Bog ne može upasti u kušnju. Upo-
znao  je  umor  i  glad,  rast  i  razvoj,  što  uključuje 
prikupljanje  znanja.  Za vrijeme  svoga  zemaljskog  po-
stojanja, bio je prostorno ograničen na upotrebu sile.
a. Isus nije bio podijeljena osoba, iako je bio savršen 
čovjek  i  savršen  Bog.  U  Njemu  su  bile  dvije naravi 
ujedinjene  u  jednu  osobu.  Mnoge  hereze  vezane  na 
Kristovu Osobu, miješale su izraze »narav i osoba«. Na-
rav  se  može  odrediti  kao  zbroj  svih  bitnih  vlastitosti 
jedinke. Osoba se može odrediti kao razumsko i moralno 
biće – biće samosvijesti i samoodređenja.
Čak i bez obzira na Pad, Bog i čovjek u svojoj su biti raz-
ličiti.  Bog  je  beskonačan  Stvoritelj  i,  kao  takav, 
neograničen. Čovjek je konačno i ograničeno stvorenje. 
Postoji, međutim, sličnost između to dvoje, a to je osob-
nost – činjenica da je čovjek stvoren na Božju sliku. Bog 
je čovjeku dao osobnost, i to je točka u kojoj se dodiruju 
njihove dvije naravi.
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b.  Prije utjelovljenja Isus je posjedovao jednu narav: 
Utjelovljenjem, Isus je dobio i drugu narav. On, međutim, 
prije utjelovljenja ni u kojem smislu nije bio čovjek. Ivan 
kaže da je »Riječ postala tijelo«, što znači da je s nama 
podijelio čovječnost. Ne možemo reći da od Marije nije 
naslijedio ništa. U svakom slučaju, Bog je uvijek u sebi 
imao mogućnost ljudskog života, čak i prije nego što ga 
je iskoristio u utjelovljenju. Jedna je Osoba iz slave, prije 
utjelovljenja,  poniženjem  došla  do uzvišenog  položaja. 
Točka  u  kojoj  se  ta  tri  stupnja  ujedinjuju,  Isusovo  je 
božanstvo. Prije utjelovljenja, Isus je bio Bog, ali nije bio 
čovjek. Izraz »u vrijeme svog zemaljskog života«, odnosi 
se  na poniženoga  bogočovjeka,  ali  nakon  uskrsnuća  i 
uznesenja  vidimo  uzvišenoga  bogočovjeka.  Postao  je 
čovjek, ali je vječno Bog.
c. Njegova je ljudska narav tek razvila osobnost u za-
jedništvu s božanskom naravi. To se dogodilo prilikom 
začeća. Njegova ljudska narav nije imala osobnosti odije-
ljene od zajedništva s Njegovom božanskom naravi. Ni u 
jednom se trenutku Njegova ljudska narav nije razvijala 
zasebno od Njegove božanske naravi.
d.  Za vrijeme ovozemaljskog života, Isus je pokazao 
svoje božanske osobine jedino kada i kako je to Otac 
želio. Nikada ih nije iskazivao nezavisno od Očeve volje.
e.  Narav  Isusova  samoispražnjenja  (kenozisa). 
Filipljanima  2,5-11  nam  o  utjelovljenju  govori  dvije 
tvrdnje:
i) Iako je bio u Božjem obliku i u svakom trenutku u po-
tpunosti  Bog,  osobito  što  se  tiče  Njegovih  prava  i  po-
vlastica,
ii)  On se ipak ispraznio (gr.  ekenosen – odakle teorija 
kenozisa),  tj.  svojevoljno ih se odrekao, ali  se nije od-
rekao svoje  božanske naravi,  i  postao rob svoga Oca, 
nego  je  postao  pripadnik  ljudske  rase.  Nalazimo ga  u 
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ljudskom obliku, što se odnosi na vanjski izgled. Treba 
razlikovati dvije grčke riječi upotrijebljene za »oblik« u 6. i 
8. retku. U 6. retku upotrijebljena je grčka riječ morfe koja 
označava ili bivstvenu narav ili sliku (Isus je od vječnosti 
bio Očeva slika). Taj se izraz odnosi na bit ili unutrašnji 
oblik.  U 8. retku upotrebljava se grčka riječ  šema,  od-
nosno vanjski oblik ili vanjski izgled, što znači da su ljudi 
vidjeli nekoga tko se kretao među njima kao ljudsko biće. 
Čini se da cijeli odjeljak vuče korijene iz Izaije 53. Važno 
je shvatiti  da je to poniženje rezultat  predvremenskoga 
voljnog čina. Radi se o odluci koja je tijekom Njegova ze-
maljskog života često testirana i iskušavana, i upravo je 
ona bila glavna meta Sotoninih kušnji.
f.  Uloga  Svetoga  Duha  u  utjelovljenju. Nijedna 
rasprava  o  utjelovljenju  ne  smije izostaviti  razmatranje 
uloge  Svetoga  Duha.  Prvo,  Sveti  Duh  bio  je  autor 
utjelovljenja  i  drugo,  Sveti  Duh je savršeno prebivao u 
Isusu kao čovjeku. Svu svoju službu, Isus je vršio u sili i 
uz pomoć Svetoga Duha.
g.  Isusovo  znanje.  Kao  Bog,  Isus  je  posjedovao 
cjelokupno znanje, ali je, kao u svakog čovjeka, Njegovo 
znanje raslo i razvijalo se. Kako uskladiti to dvoje? Bilo 
da se neograničeno znanje nalazilo u Njegovoj podsvije-
sti, ili  je u svijest došlo tek na neki poticaj, ili  pak onda 
kad bi ga Otac ondje stavio? Nama to nije poznato.
h.  Utjelovljenje  je  neizmjenljivo.  Uzvišen,  On  je  po-
novno zauzeo položaj jednakosti (vezano na prednosti ili 
prava),  ali  se  time  nije odrekao  svoje  čovječnosti. 
Uzvišenje je bilo obnavljanje slave koju je poznavao prije 
utjelovljenja. To je također uključivalo uzvisivanje Njego-
ve čovječnosti (ljudske naravi).  On je još uvijek ljudsko 
biće  u  slavi,  što  se  vidi  u  poslanici  Hebrejima.  U  1 
Timoteju  2,5  kaže  se:  jer  je  samo  jedan  posrednik 
između Boga i čovjeka koji je i sam čovjek. Isusove su 
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osobine kao Boga i čovjeka zamjenljive. On je Bog, Gos-
podin,  Sin  i  čovjek  istovremeno,  u  svakom  trenutku. 
Njegove se vlastitosti ne prenose iz jedne naravi u drugu, 
nego istovremeno vrijede za obje.

2. ISUSOVO DJEVIČANSKO ROĐENJE.
a.  Narav  djevičanskog  rođenja.  Općenito  govoreći, 
Isusovo je rođenje bilo kao rođenja bilo kojega drugog 
djeteta,  ali  je  način  Njegova začeća bio začudan.  Ipak 
moramo razlikovati utjelovljenje od djevičanskog rođenja. 
Utjelovljenje ukazuje na činjenicu da je Sin Božji postao 
čovjek, dok djevičansko rođenje ukazuje na način toga 
ostvarenja.
Djevičansko rođ?enje Isusa Krista nije u nikakvoj vezi s 
rimokatoličknom doktrinom prema kojoj je Marija začeta 
bezgrešno, te je, i nakon Kristova rođenja, ostala s me-
dicinskog gledišta djevica. Ista se doktrina isprva pojavila 
u  Jakovljevom  protoevanđelju  –  gnostičkom  tekstu  s 
kraja drugog stoljeća koji proizlazi iz vjerovanja da spolni 
odnosi onečišćuju osobu. No, takvo je gledište u supro-
tnosti s redcima u Lk 2,32 i Mt 1,25. Osim toga, očito je 
kako su Josip i Marija imali djecu nakon Isusovog nadna-
ravnog rođenja.  Katolici, doduše, tvrde kako su to bratići 
i sestrične, odnosno djeca iz prijašnjih brakova, no takvo 
razmišljanje  ne  proizlazi  iz  najprirodnjeg  razumijevanja 
Pisma.
1.  Opis  bijega  u  Egipat  ne  spominje  drugu  (Josipovu) 
djecu. 
2.  Događaji  vezani  uz  Marijinu  i  Josipovu  potragu  za 
Isusom,  na povratku  sa  svečanosti  u  Jeruzalemu,  za-
mislivi su isključivo pod pretpostavkom da su njih dvoje 
bili prezaposleni čuvanjem druge (Marijine) djece.
b. Značenje riječi »djevica«. Mnogo je napisano o izraz-
u  koji  se  prevodi  s  »djevica« ili  »mlada žena« u  Izaiji 
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7,14. To je riječ koja se u Starom zavjetu spominje više 
od 15 puta.  U svakom slučaju,  upotreba mora odrediti 
značenje. Postoje dvije hebrejske riječi  alma (Iz 7,14) i 
bëtula.  Bëtula uvijek znači  »djevica«,  ali  alma,  izgleda, 
znači mlada žena u dobi za udaju, ali još neudata. Nema 
starozavjetnoga  dijela  teksta  gdje  se  to  tumačenje  ne 
može  primijeniti.  Iz  toga  se  može  zaključiti  da  bi  riječ 
morala  značiti  »djevica«,  iako  takav  izraz to  ne  na-
glašava. Kad Matej u 1,23 citira Izaiju 7,14, on citira iz 
Septuaginte,  koja  koristi  grčku  riječ  partenos,  što 
nedvojbeno  znači  djevica.  Oba  odjeljka  koja  govore  o 
Isusovu  rođenju,  vrlo  jasno  naglašavaju  Njegovo 
djevičansko rođenje.
c.  Spominjanje  djevičanskog  rođenja.  Evanđelja 
govore o Josipu kao Isusovu ocu, ali to je svakako bio 
ustaljeni način izražavanja. Takve izjave nalazimo čak i u 
Mateju  i  Luki,  a  obojica  bilježe  i  djevičansko  rođenje. 
Josip  je  bio  Isusov otac  samo onda  kad  je  u  Isusovu 
životu obavljao dužnosti koje se očekuju od zemaljskoga 
oca. 
Marko i Ivan ne govore o Isusovu rođenju, nego počinju 
sa službom. No Marko se prema Isusu odnosi kao da je 
Isus  »sin  Marijin«,  a  ne  »Josipov  sin«  (Marko  6:3). 
Međutim,  neki  raniji  rukopisi,  kao  npr.  Ivan  1,13,  upo-
trebljavaju glagol u jednini, što bi značilo da se taj redak 
odnosi na Isusa (iako to nije najvjerojatnije):  onima koji  
vjeruju u ime onoga koji nije rođen, ni od krvi, ni od volje 
tjelesne, ni od volje muževljeve, nego od Boga.
U 24. retku 8. poglavlja, Ivan neposredno pokazuje da su 
se širile sramotne glasine o Isusovom rođenju. Židovi su 
negodovali: Mi nismo nezakonita djeca! Zaključuje se da 
su  mislili  da  je  Isus  nezakonit  zbog  drukčijeg  načina
rođenja.
Apostol  Pavao  ne  spominje  djevičansko  rođenje,  ali 
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moramo shvatiti da ono ne spada u srž Evanđelja, koja je 
izražena činjenicom da je Krist umro i uskrsnuo. Važno je 
utjelovljenje, a ne djevičansko rođenje, koje je samo na-
čin provedbe nauma. Stoga Pavlovo nespominjanje nije 
toliko  važno.  On  djevičansko  rođenje  prešutno  pretpo-
stavlja i potvrđuje (Rim 1,3 i dalje, 5,12 i dalje, 8,3, Gal 
4,4, Fil 2,7). Npr. u Rimljanima 5,12 nalazimo usporedbu 
između Adama i Krista, koji su na jedinstveni način ušli u 
svijet. Rimljanima 8,3 tvrdi da je Krist bio poslan u obličju 
grešnog tijela. Njegovo tijelo nije bilo grešno, nego nalik 
grešnom  tijelu.  Ustvari,  govoreći  o  Kristovu  rođenju, 
Pavao uvijek izbjegava uobičajenu riječ »rođen« i radije
upotrebljava‚došao  je  od (doslovno:  putem)  žene.  (Gal 
4,4; Rim 1,3; Fil 2,7).
Prilikom suočavanja s doketskim krivovjerjem koje je nije-
kalo  utjelovljenje,  apostol  Ivan  posebno  naglašava 
zbiljnost  Kristove  čovječje  naravi  (Isusov zamor – Ivan 
4,6; žeđ – 4,7; 19,28; suze – 11,33, stvarnost njegove 
smrti – 19,34). Osuđuje nijekanje utjelovljenja kao napad 
na temelje  Evanđelja.  Isus  je  morao  postati  čovjekom 
kako bi, nakon što nas je odkupio,  mogao nastaviti biti 
našim  stvarnim  posrednikom (1  Iv  4,2f;  5,6;  2,  22-25; 
4,1-6; 5,5-12; 2 Iv 7,9).

3.  KRISTOVE  PATNJE  I  SMRT.  Oni  su  jasni  dokazi 
njegove čovječnosti. One pokazuju da nije bio izuzet od 
problema s kojima se i mi suočavamo. Iskusio je sve što i 
mi doživljavamo, i više od toga. Sva nam četiri izvještaja 
o raspeću jasno pokazuju da ono što je On proživio, nije 
bila gluma nego stvarna bol i patnja. Filipljanima 2,8 po-
kazuje  nam  koliko  je  daleko  Isus  bio  spreman  ići  u 
patnjama i poniženju.

4.  KRISTOVO  SILAŽENJE  U  PODZEMLJE.  Fraza 

233



»spustio  se  do  pakla« se  spominje  u  apostolskom 
vjerovanju,  ali  kao kasniji  dodatak (390.g.).  Silaženje u 
podzemlju spominje i Euzebije u opisu Tadejeve posjete 
kralju  Abgaru  iz  Edesse  nakon  vlastita  dopisivanja  s 
Isusom gdje se za Isusa kaže da: »sišao u had…ali je 
svome Ocu uzišao s velikim mnoštvom«  (usp. Ef 4,8-6: 
»uzlazeći u visinu odvede zarobljenike.«). Riječ »pakao« 
u apostolskom vjerovanju, ustvari, znači »podzemlje« ili 
»had«,  privremeno  prebivalište  duhova  mrtvih,  a  raj 
posebni  dio  podzemlja  i  privremeno  prebivalište 
starozavjetnih pravednika, a to je mjesto na kojem je Isus 
obećao susresti razbojnika koji se pokajao.
 Isus je sišao u svijet mrtvih:
i) jer je morao doživjeti  sve aspekte ljudskoga iskustva, 
no tamo (za razliku od drugih) nije ostao. Sva su ljudska 
bića  morala  otići  u  had  i  čekati  uskrsnuće  (Mt  12,40; 
Djela 2,31-2).
ii) kako bi oslobođene pravednike iz starozavjetnoga raz-
doblja  poveo  sa  sobom u  nebo  prilikom uzašašća  (Ef 
4,8-9; 1 Pet 4, 6). Krist je u Podzemlju vjerojatno propo-
vijedao Evanđelje (gr. euangelizo a ne kerusso) staroza-
vjetnim pravednicima, jer nitko ne može ići u nebo bez 
primanja Evanđelja. Odlomak u Ef 4,8-9 na početku se 
odnosio na pobjedu Baraka nad Siserom. Naime, Barak 
je oslobodio sve Siserine izraelske zarobljenike pobivši 
pritom njegove  ljude  (Suci  5,12).  Na isti  način  Isus  je 
oslobodio (pravednih) starozavjetnih zarobljenike iz pod-
zemlja.
Ipak, nisu svi skloni ovakvom tumačenju. Neki drže kako 
Krist nije sišao u podzemlje, dok drugi vjeruju kako nije 
morao propovijedati Evanđelje pravednicima iz SZ jer su 
oni već bili u nebu. Budući da je Isus nakon uskrsnuća 
rekao kako još nije uzišao svome Ocu, jasno je da se 
oslobođenje zatvorenika  zapravo  dogodilo  kod njegova 
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uzašašća. Pojava mnogih pravednika iz SZ u Jeruzalemu 
dokazuje kako se nešto nesvakidašnje dogodilo u pod-
zemlju kao ishod Isusove posjete.
c) zbog objave (gr. kerusso) svoje pobjede demonima (1 
Pet 3,19-20, Jd 6). Isusov silazak u podzemlje znači da je 
kao čovjek doista umro i da je pobijedio smrt. Ako ga je 
Bog uskrisio, oslobodivši ga od lanaca smrti (podzemlja) 
– znači iz šeola – onda ga je tamo bacio prije, mada ga 
tim lancima nikad nije prepustio (Dj 2,31). Svojom smrću 
Krist  je pobijedio posljednjeg neprijatelja – smrt  (1 Kor 
15,  26)  i  provalio  vrata  podzemlja.  Podzemlje  je  do 
Gospodinove smrti bilo zajedničko sastajalište svih živih, 
sudbonosno odredište čovječanstva otjerana od Boga, i 
nitko  nije iz  njega  mogao  izići  prije Krista,  prvijenca 
umrlih (1 Kor 15,20-23), prvorođenca od mrtvih (Otk 1,5). 
Vraćanje u život nekih pravednika SZ-a, živi je dokaz ove 
pobjede (usp. Mt 27,52 sl.). Za čovječanstvo, osuđeno u 
Adamu na smrt i odvojenost od Boga, otkupljenje znači 
otvaranje vrata podzemlja, dar vječnog života. 

5.  KRISTOVO  USKRSNUĆE.  Ono  zauzima  središnje 
mjesto kršćanske vjere, bez njega kršćanstvo ne može 
postojati. Križ i uskrsnuće zajedno čine jedan cjelokupni 
događaj.
a. Događaj uskrsnuća. To je bilo djelo Trojstva, djelo u 
kojem je Otac uskrisio Krista iz mrtvih (Rim 6,4; Gal 1,1; 
Ef 1,20; 1 Pt 1,3; Dj 2,24). Ono se opisuje i kao Kristovo 
djelo (Iv 2,19-21; Iv 10,17-18; Dj 17,3). Posredno se kaže 
i da je Sveti Duh podigao Krista (Rim 8,11).
…Bogu Ocu, koji ga (Isusa) uskrisi od mrtvih (Gal 1,1).
Zato me ljubi  Otac što ja dajem život svoj,  da ga opet  
uzmem. Imam vlast dati ga, imam vlast opet ga uzeti (Iv 
10,17-18).
Duh onoga koji uskrisi Krista Isusa od mrtvih (Rim 8,11).
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b.  Priroda  uskrsnuća. To  je  nedvojbeno  bio  čudesan 
događaj, jer smrt je svemoćna sila kojoj se ništa ne može 
oduprijeti. Nešto ili netko izvana treba prodrijeti u smrt da 
bi  ishodio  oslobođenje.  Očito  se  radilo  o  fizičkom  do-
gađaju,  te  ga  se  ne  može  protumačiti  kao  neprestani 
»Kristov  utjecaj«.  Tijelo  mu je  bilo  preobličeno,  poslije 
uskrsnuća posjedovalo je natprirodne osobine, a poslije 
uzašašća širilo je svjetlo jasnije od sunca (Dj 26,13; Fil 
3,21). Taj događaj je neprekidnost djelovanja (Otk 1,18; 
Heb  7,25).  Nije se  radilo  o  vraćanju  u  život,  kao  kod 
Lazara  i  drugih  koji  su  se  vratili  iz  mrtvih,  jer  su  oni 
kasnije ipak umrli.
Bio sam mrtav,  ali,  evo, živim u vijeke vjekova i imam 
ključeve smrti  i  podzemlja (Otk 1,17).  Odatle slijedi  da 
može  zauvijek  spašavati  one  koji  po njemu  dolaze  k 
Bogu, jer uvijek živi da posreduje za njih (Heb 7,25).
c.  Implikacije uskrsnuća. Značaj  uskrsnuća  temelj  je 
cjelokupnog novozavjetnog učenja. 
i) Njime je obranjen pojam odgovornosti pred Bogom: u 
Bibliji je uskrsnuće tijesno povezano sa sudom. Ljudi će 
biti  uskrišeni  te  suđeni,  odgovarat  će  pred Bogom  za 
svoje živote. Ako nema uskrsnuća, nema ni odgovornosti 
pred Bogom. Zato Pavao kaže, ako mrtvi ne uskrsavaju: 
jedimo i pijmo jer sutra mremo. (1 Kor 15,32)
ii)  Njime je obranjen je također i  pojam uskrsnuća: do-
kazano je  da Biblija  ima pravo kad u Knjizi  Danielovoj 
govori o uskrsnuću (Dan 12,1-3).
iii)  Uskrsnućem Božjim, Krist je zapečatio svoje tvrdnje 
da  je  On Mesija,  Božji  Sin,  Spasitelj,  sudac svih  ljudi, 
gospodar  povijesti.  Uskrsnuće  daje  punovaljanost 
Kristovu  životu,  djelu  i  smrti  (Rim  1,4,  Dj  2,22-24.26; 
3,13; 5,30 i dalje, 13,28-30).
iv) Uskrsnuće pokazuje da je Bog prihvatio Kristovo djelo 
na križu (Rim 4,25, 1 Kor 15,17), a je dokaz da je Bog 
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prihvatio  žrtvu  svog  Sina i  to  sinovljevo djelo  čini 
valjanim.
v) Kristovo uskrsnuće je jamstvo da će i vjernici iskusiti 
isto slavno uskrsnuće (1 Kor 15,20). Isus, koji je bio pred-
an  zbog  naših  grijeha  i  koji  uskrsnu  radi  našeg 
opravdanja  (Rim 5,24).  A ako Krist nije uskrsnuo, vi ste 
još  u  svojim  grijesima  (1  Kor  15,17).  …a  koji  se 
uskrsnućem od mrtvih – po Duhu Svetom – pokazao kao 
Sin Božji (Rim 1,4). Dakle (zbog uskrsnuća) neka sav do-
m  Izraelov  sa  sigurnošću  spozna da  je  Bog  učinio  i  
Gospodinom i Mesijom tog Isusa koga ste vi razapeli (Dj 
2,36).  Njega je Bog desnicom svojom uzvisio za Vođu i  
Spasitelja, da dadne Izraelu obraćenje i oproštenje grije-
ha (Dj 5,31). Tako (zbog uskrsnuća), braćo, znajte da se 
po ovom navješćuje oproštenje grijeha (Dj 13,38).
Uskrsnuće također ispunjava Kristova obećanja. Mogao 
ih je ispuniti  jedino ako uskrsne.  To je  poslanje Duha, 
stalna prisutnost s učenicima, Gospodinov povratak. To 
je i zalog našega uskrsnuća.
d.  Dokazi  uskrsnuća.  U  Novom  se  zavjetu  nalaze 
izvještaji svjedoka o životu, smrti i uskrsnuću Isusa, koji 
je za sebe tvrdio da je Mesija. Osnova za tu tvrdnju je 
trostruka:
i) ispunjenje starozavjetnog proročanstva;
ii)  svjedočanstva  o  čudima  koja  je  činio  i  o  izravnu 
Božjem glasu, koja novozavjetni pisci uzimaju ozbiljno;
iii) dokaz o uskrsnuću, koje nije samo prorekao, već je 
ono  stavilo  pečat  na ostale  Njegove  tvrdnje.  Analiza 
izvještaja o uskrsnuću, prisiljava nas da tvrdnju shvatimo 
ozbiljno.  Da  je  Isus  stvarno  ustao  iz  mrtvih  najbolje 
možemo vidjeti ako razmotrimo ostale mogućnosti.
1) Jedna je da je Isus samo naizgled umro, da je pao u 
komu,  a  zatim  ponovno  za neko  vrijeme  oživio.  Ali 
Njegova  je  smrt  dokazana okrutnim  udarcima  koje  je 
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podnio,  šestosatnim  visenjem  na križu,  probadanjem 
Njegova boka kopljem i, kao posljedica, izbijanjem vod-
enaste  tekućine  (vjerojatno  se  radilo  o  perikardalnoj 
tekućini) i krvi, djelomičnim balzamiranjem i oblačenjem u 
mrtvačku odjeću te, na kraju, zatvaranjem u grob. Da bi 
se vjerovalo da Isus nije umro, potrebno je gotovo isto 
toliko lakovjernosti koliko i vjere da bi se vjerovalo da je 
uskrsnuo od mrtvih.
2)  Neki  govore  da  su  učenici  ukrali  Isusovo  tijelo. 
Međutim,  da  bi  to  učinili,  učenici  bi  morali  nadvladati 
rimsku stražu, što je vrlo nevjerojatno, ili je podmititi, što 
je isto tako nevjerojatno, budući da su stražari znali da će 
biti kažnjeni smrću dogodi li se krađa Isusova tijela. To 
što  mrtvačka odjeća nije ležala  razbacana (čak ni  raz-
motana), i što je turban bio uredno smotan i odložen na 
stranu,  govori  protiv  toga  da  je  tijelo  na brzinu  bilo 
ukradeno.  Lopovi  obično  ne  gube  vrijeme  na pospre-
manje. U tom bi slučaju tijelo vjerojatno uzeli s povojima. 
Iznenađenje,  pa  čak  i  nevjerovanje  učenika  u  Isusovo 
uskrsnuće, pokazuju da tijelo nisu ukrali – osim ako nisu 
hinili  iznenađenje  i  nevjeru  kako  bi  priča  zvučala 
uvjerljivo.  Međutim,  očekivati  toliku  lukavost  od prvih 
kršćana,  uistinu  je  previše.  Pored  toga,  još  je 
nevjerojatnije da bi se izmislile priče u kojima su apostoli 
prikazani kao oni koji ne vjeruju u uskrsnuće, budući ih je 
rana Crkva uskoro počela duboko poštovati.
3)  Neki,  opet,  smatraju  da  su  učenici  imali  priviđenja. 
Međutim, autori Novog zavjeta daju dokaze o Isusovim 
ukazanjima  na različitim  mjestima  i  u  različito  vrijeme, 
različitim osobama, od jednoga do nekoliko stotina. U 1 
Korinćanima Pavao one koji  sumnjaju,  potiče da pitaju 
očevice! Bilo je previše pojavljivanja i suviše su se raz-
likovala  da  bi  bila  priviđenja.  Štoviše,  učenici  su 
psihološki bili nespremni za priviđenja (halucinacije), jer 
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nisu  očekivali  da  će  Isus  uskrsnuti  i,  zapravo,  nisu 
vjerovali  prvim  izvještajima  o  Njegovom  uskrsnuću  iz 
mrtvih.  Kad je počeo kružiti  glas o Isusovu uskrsnuću, 
nevjerni su Židovi jedino trebali pokazati umrlo tijelo. Ali 
oni to nikada nisu učinili! Isti prigovor vrijedi i protiv izjave 
da  su  učenici  došli  do pogrešnog  groba.  Zašto  Židovi 
nisu  potražili  Isusovo  tijelo  u  pravom  grobu?  Oni  su 
morali točno znati gdje se grob nalazi, jer su upravo oni 
nagovorili Pilata da ondje postavi stražu.
4) Ostali prigovaratelji objašnjavaju da su učenici stvorili 
izvještaj  o Isusovom uskrsnuću po uzoru na umiranje i 
uskrsavanje bogova u poganskoj mitologiji. Ali razlike su 
mnogo veće nego sličnosti. Građa mitova nije nimalo po-
vijesna kao ona u izvještaja o uskrsnuću Novoga zavjeta. 
U  Novom  zavjetu  ne  postoji  nikakva  veza između 
umiranja i  oživljavanja prirode svake godine, kao u po-
ganskim  mitovima  o  plodnosti.  U  Starom  se  zavjetu 
očekivalo uskrsnuće tijela, ali se oštro osuđivao svaki po-
ganski mit o plodnosti.
Stvarni  način  izvještavanja  u  Evanđeljima  uvelike  se 
suprotstavlja  obilatim  maštarenjima  mitova.  Izvještaji  o 
uskrsnuću javljaju se već u ranoj Crkvi i nije bilo razdoblja 
potrebnih za razvoj detaljne mitologije. Pavlova pobjedo-
nosna izjava da većina od 500 ljudi, koji su u isto vrijeme 
i na istom mjestu vidjeli uskrslog Isusa, još uvijek živi, i 
da ih se stoga može pitati, nevjerojatno je smjela, ako je 
cijela priča rezultat mitološkog razvoja.
5) Nešto vjerojatno jedinstveno je natjeralo učenike-Žido-
ve da promijene dan štovanja sa subote na nedjelju. Bili 
su ili prevareni (u tom su slučaju Židovi koji nisu vjerovali, 
kršćanski pokret mogli ugušiti, da su našli Isusovo tijelo), 
ili su obmanuli svijet. S psihološke je strane nevjerojatno 
da bi učenici voljno podnosili mučenje i smrt za nešto za 
što su znali da je izmišljeno. Isto je tako nepojmljivo za 
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stari vijek da bi oni koji su izmislili takvu priču, kao prve 
očevice  uskrslog  Mesije naveli  žene.  Čovjek  ne  mora 
smatrati  Novi  zavjet  Bogom  nadahnutim  da  bi  osjetio 
snagu povijesnih dokaza o Isusovu uskrsnuću. Biblijske 
izvještaje  možemo objasniti  čak  i  ako  ih  ne  smatramo 
božanski  vjerodostojnima.  Unaprijed  reći  da  se  tako 
nešto  nije moglo  dogoditi,  prava  je  prepreka  vjeri  u 
uskrsnuće Isusa Krista.

6. KRISTOVO UZAŠAŠĆE I NEBESKO USTOLIČENJE. 
Zabilježeno  je  da  se  uzašašće  zbilo  40  dana nakon 
uskrsnuća (Mk 16; Lk 24; Dj 1). Učenici nisu vidjeli kako 
Isus ustaje iz mrtvih, ali  su vidjeli  kako uzlazi na nebo. 
Uzašašće je povijesni događaj koji vodi do trajne činje-
nice – nebeskog vladanja. U Poslanici Hebrejima vidimo 
Krista gdje sjeda zdesna Ocu da bi time pokazao kako je 
Njegovo žrtveno djelovanje kao svećenika dovršeno, ali i 
da  je  sjeo  na prijestolje  kao  kralj  (Heb  1,3;  8,1-3; 
10,11-14).
Sin…sjede, pošto je ostvario očišćenje grijeha, s desne 
strane (prijestolja)  Veličanstva (tj.  Boga Oca) u nebu, i  
postade  toliko  uzvišeniji  od anđela (Heb  1,3-4).…gdje 
ubuduće čeka dok njegovi neprijatelji ne budu postavljeni  
podnožjem njegovim nogama (Heb 10,13).
Zato ga Bog uzdiže na najvišu visinu i dade mu jedincato 
ime koje je iznad svakoga drugoga imena, da se Isusovu 
imenu pokloni svako koljeno (Fil 2,9-10).

7. KRISTOVO SVEĆENIČKO DJELOVANJE NA NEBU. 
On ne prinosi žrtvu, On je dovršio žrtveno djelo za naše 
spasenje (Heb 4,14; 6,19-20;  9,12.24 i  dalje).  Staroza-
vjetni je svećenik, međutim, imao i zagovorničku ulogu. 
Tako i Krist posreduje za nas (Rim 8,34; 1 Iv 2, 2). Ali u 
čemu se sastoji njegovo posredništvo? Krist ne samo da 
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nas predstavlja pred Ocem (pasivna strana službe), nego 
također  nam  pomaže  u  posvećenju  (aktivna  strana 
službe). On može pružiti praktičnu svakodnevnu pomoć 
onima s kojima dijeli  (sadašnju) ljudskost (Heb 2,17.18; 
4,14-16). Dakle, njegova svećenička služba se izvršava 
u  vezi  s  našim  posvećenjem (tj.  oslobođenje  od  moći 
grijeha), a ne s našim opravdanjem (Hebr 7,25). 

8. KRISTOVO KRALJEVANJE NA NEBU. Krist još i sada 
vlada svemirom i  svojom Crkvom (Ef  1,20-23).  Krist  je 
uzvišen daleko iznad svih  drugih  duhovnih  sila.  Knjiga 
Otkrivenja  dugo  je  slavljenje  potpune  i  sveobuhvatne 
Janjetove  pobjede  na križu.…što  je  pokaza (Bog)  u 
Kristu uskrisujući ga od mrtvih i postavljajući ga…iznad 
svakog  poglavarstva,  vlasti,  sile,  gospodarstva  i  iznad 
svakog imena (Ef 1,21).

9. KRISTOVO PROROČKO DJELOVANJE NA NEBU. O 
tome se govori u Djelima 1. Kaže se da ta knjiga govori o 
svemu što je Krist počeo činiti  i  naučavati,  što upućuje 
na to da je tu službu nastavio i kasnije po Svetom Duhu 
koji je dar uzvišenog Krista (Iv 7,39; 15,26; Lk 24,49; Dj 
2,33; Ef 4,8 i dalje). Kada dođe Branitelj, kojega ću ja po-
slati od Oca, Duh istine koji izlazi  od Oca, svjedočit će 
za me. I vi ćete svjedočiti, jer ste od početka sa mnom (Iv 
15,26).

10.  KRISTOV POVRATAK.  Povratak  neki  smatraju  za-
vršnom etapom Njegova uzvišenja, kojim će Bog vidljivo 
obraniti i potvrditi Krista.
Njegov  će  dolazak  dovršiti  spasenje  vjernika  njihovim 
uskrsnućem,  spasenjem tijela  (Fil  3,21;  Kol  3,4;  1  Sol 
4,15-18). To će također značiti  Njegovu izravnu vidljivu 
vladavinu na zemlji.
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(Isus)  koji  će preobraziti  naše bijedno tijelo i  učiniti  ga 
jednakim svome slavnom tijelu (Fil 3,21). A kad se pojavi  
Krist, vaš život, tada ćete se i vi s njim pojaviti zaodjenuti  
slavom (Kol 3,4).

D. KRIVOVJERJA
Ona poriču ili Isusovo božanstvo, ili Njegovu ljudsku na-
rav:

1. EBIONITI: poricali su Kristovo božanstvo zbog svoga 
jednostranog  monoteizma  naslijeđenoga  od judaizma. 
Potječu od obraćenika sa židovstva iz Pavlova doba. Na-
kon  pada  Jeruzalema,  kaže  se  da  su  se  redovnici  iz 
Kumrana ubacili u ovu grupu židovskih vjernika, ali oni su 
bili krivovjerci. Vjerovali su jedino da je Kristu dana na-
dnaravna moć prilikom krštenja. Prema njima, Isus je bio 
izabran kao Sin Božji prilikom Njegovog krštenja, kad se 
spojio s vječnim Kristom, koji je više nego arhanđeli, ali 
ne i božanski. Ovo kasnije zvalo se adopcijanizam (oblik 
dinamičkog monarhijanizma).

2.  GNOSTICI:  nisu  mogli  prihvatiti  ideju  utjelovljenja 
smatrajući  tvar (materiju) pokvarenom u svojoj  biti.  Do-
ketisti  su  poricali  činjenicu  da  se  božanski  Logos  na-
stanio  u  tvarnom  (materijalnom)  tijelu:  Logos  je  samo 
izgledao kao tijelo. Drugi su tvrdili da je imao stvarno tije-
lo, ali su odbijali da je ono bilo materijalno. Cerintici su 
vjerovali  da su čovjek Isus i božanski Mesija dvije raz-
ličite osobe. Vjerovali su da je Krist bio duh ili sila, koja se 
spustila na Isusa prilikom Njegova krštenja i napustila ga 
na križu.

3. ARIJANCI: nisu priznavali Kristovo božanstvo. Arije je 
poricao jednakost prve i druge Osobe Trojstva, tvrdeći da 
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Krist  nije oduvijek postojao (da nije bez početka),  i  da 
nije istobitan s Bogom Ocem, nego da ga je Bog Otac ni 
iz čega stvorio kao najsavršenije biće.
Arijanizam  je,  u  biti,  odaziv  protiv  nedostatnosti 
aleksandrijske teologije,  utemeljene na platonizmu i  na 
ideji  emanacije kao objašnjenje  podrijetla druge Osobe 
Trojstva.  Međutim,  i  taj  je  odaziv  bio  nedostatan  zbog 
svojega utemeljena na jednoj drugoj, kršćanstvu suprot-
stavljenoj, filozofiji – aristotelijanizmu.
Origen i drugi ortodoksni teolozi prije njega, tvrdili su da 
je Trojstvo nastalo kad je Otac izveo Riječ i Duh putem 
emanacije.  Taj  se događaj,  pretpostavljalo  se,  dogodio 
početkom  stvaranja  kad  je  Bog  Otac  odlučio  načiniti 
svemir svojim »dvjema rukama«. Origen je također mislio 
da je Isus, Sin Božji, u nebu bio podčinjen svojem Ocu 
kao što je bio na zemlji.
Arije se školovao u antiohijskoj teološkoj školi. Tadašnja 
Antiohija  bila  je  jedan od najvećih  središta  aristotelske 
filozofije.  Arije je  od Aristotela  naučio  da  razlika  u 
imenima podrazumijeva i razliku u biti. Kao što je riječ Sin 
različita  od riječi  Otac,  te  dvije Osobe  ne  mogu  biti  u 
svojoj  biti  iste,  kao što  jabuka nije istoga sadržaja kao 
drvo. Osim toga, Arije je potpuno odbacio ideju emana-
cije:  prema  njemu,  osim  jednoga  Boga,  sve  ostalo  je 
stvoreno.  Iako  je  Kristovo  božanstvo  bilo  izvedeno  od 
Oca, On je bio istovremeno stvoren. Kako se Isus u duši 
borio, a Bog je, s druge strane, nepromjenljiv, nemoguće 
je da je u duši bio Bog. U Kristu se, po tome, nalazilo 
neko  niže  biće.  Arije je  svoje  vjerovanje  podupirao 
brojnim  tekstovima  iz  Pisma,  uključujući:  Izreke  8,22 
(Septuagintin prijevod), i Kološanima 1,15; Matej 28,18; 
Marko  13,32;  Luka  18,  19;  Ivan  5,19;  14,28;  1 
Korinćanima 15,28. 
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4. APOLINARIJANCI: vjerovali su da se Logos samo na-
stanio  u  Kristovu  umu;  Kristova  su  duša  i  tijelo  u  po-
tpunosti ljudski. To nije pravo utjelovljenje.

5. NESTORIJANCI: isticali  su dvije Kristove naravi kao 
dvije biti  koje  se  nisu  miješale  (gotovo  da  je  bio  pod-
vojena ličnost).  Mora se, međutim, imati  na umu da je 
gotovo  sve  što  znamo o  Nestorijevim shvaćanjima,  do
nas došlo preko njegova najvećeg neprijatelja Ćirila Alek-
sandrijskog.  Nestorije se  osjećao  primoranim  naglasiti 
odvojenost dviju Kristovih naravi kako ne bi morao reći 
da je Marija Majka Božja (Marija je samo majka Kristove 
ljudske prirode).

6. MONOFIZITI: otišli su u drugu krajnost tvrdeći, za raz-
liku od nestorijanaca, da je Isus imao samo jednu narav, i 
to božansku (odnosno Božju i čovječju kao jedinstvenu), 
kojoj  je  Marija  bila  majka.  Isus  nije imao  dvije naravi, 
Božju i  čovječju:  Krist  je Bog (odnosno Bogočovjek),  a 
nije pravi  Bog i  pravi  čovjek,  kako su učili  (ortodoksni) 
diofiziti.  Tijekom  začeća,  Kristovo  je  tijelo  postalo  ob-
ožavano,  tako  da  je  ljudska  narav  Krista  bila  upijena 
božanskom. Iako je Eutihije bio citiran kao krajnji primjer i 
osuđen,  Ćiril  iz  Aleksandrije bio  je  naklonjen  mono-
fizitizmu što je imalo kobne posljedice po njegovu teo-
logiju.  Monofizitizam  ima  korijene  u  prevladavajućem 
aleksandrijskom gnosticizmu. Pod takvim utjecajem na-
stao je i monoteletizam, prema kojem je Isus imao jednu 
volju.
Aleksandrijska je škola zastupala, takozvanu, Riječ-Tijelo 
teologiju,  shvaćanje  koje  je  težilo  za prije postojećom 
jedinstvom Riječju  i  Tijelom.  To  je  shvaćanje  bilo  pod 
utjecajem platonizma i naglašavalo je Riječ kao Božji raz-
um i mudrost. U platonizmu, međutim, taj pojam nije po-
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osobljen  (personificiran).  Osim  toga,  kršćani  su  u 
Aleksandriji  vjerovali  da  je  nestorijanizam  negirao 
mogućnost jedinstva (sjedinjenja) vjernika s Bogom, što 
je po njihovu mišljenju bio cilj spasenja! Zbog toga su bili 
skloni  zanemarivanju  učenja  o  Kristovoj  čovječnosti. 
Treba također uzeti u obzir i  utjecaj gnosticizma te na-
glašavanje asketizma (monaštva) u Egiptu. Pristaše ove 
teologije bili su: Atanazije (iako neki tvrde da je kasnije
promijenio mišljenje),  Apolinarije (krajnji  oblik),  Grgur iz 
Nazijanca, Grgur iz Nise i Ćiril Aleksandrijski.
Antiohijska je škola zastupala Riječ-Čovjek kristologiju i 
bila  sklona dualizmu.  Ta  je  škola  bila  pod velikim 
utjecajem aristotelizma. Najviše ih je zaokupljala Kristova 
čovječnost, a ne toliko Logos. To su shvaćanje zastupali 
Diodor  iz  Tarza,  Teodor Mopsuestijski,  Rimska crkva  i 
nestorijanci (krajnji ogranak).

7.  ADOPCIJANIZAM:  hereza prema  kojoj  je  Isus  bio 
covjek, živio bezgrešnim životom i kojeg je Bog posvojio 
(a  ne  pravi  Sin  Božji).  Najpoznatiji  zastupnik  ovog 
shvacanja bio je Pavao iz Samosate.  To se shvacanje 
prvi  puta pojavilo  u Španjolskoj  koncem 8.  st.,  a drugi 
puta za vladavine Karla Velikog. Alkuin je to shvacanje 
pobijao  u  svom  djelu  pod naslovom  »Protiv  Felixa« 
(španjolskog biskupa). U pozadini ovoga problema ležao 
je  sukob izmedu Franacke Crkve i  Mozaraba (kršcana 
koji su se pojavili u islamskom dijelu Španjolske). Moza-
rabi su zapravo bili nestorijanci koji su tvrdili da je Isus 
bio usvojen (adoptiran) tj. da je svojim krštenjem zapoceo 
službu ne kao Sin Božji  vec  kao Sin Covjecji  tj.  sluga 
Jahvin)  Ovo  nije primjer  klasicnog  adoptistickog 
krivovjerstva.

8.  RAZDOBLJE  REFORMACIJE:  dok  su  reformatori  u 
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svojoj  kristologiji  ostali  ortodoksni,  hereza je utirala put 
među  anabaptistima.  Melchior  Hoffmann  imao  je  do-
ketistički stav prema Kristovu tijelu: nebesko je tijelo pro-
šlo kroz Mariju kao što voda prolazi kroz vodovod! Menno 
Simons  bio  je  također  pod utjecajem  tog  shvaćanja. 
Racionalisti  su  otišli  još  dalje  u  pogrešnom  smjeru: 
Serveto je držao panteističku teologiju. Socinije najavljuje 
povratak adopcijanizmu.
Ukoliko  postoji  neka  razlika  između  dva  glavna 
reformatora,  Luthera i  Calvina,  onda bi  Luther bio bliži 
aleksandrijskoj  školi,  a  Calvin  antiohijskoj.  Luther 
uglavnom vjeruje u Kristovo božansko tijelo, sa sposob-
nošću sveprisutnosti. Na taj način opravdava svoj pogled 
na stvarnu tjelesnu prisutnost Kristovu u pričesti. Luther 
također naginje modalizmu, što potiče na zaključak da je 
Marija Majka Božja, ili da je Bog mrtav. Luther tvrdi da je 
Isusova  ljudska  priroda  poprimila  osobine  božanstva, 
kao, na primjer, svemoć i sveprisutnost. Nije onda slučaj-
no  što  su  luterani  optužili  kalviniste  da  su  postali 
nestorijanci, a kalvinisti luterane da su postali monofiziti!

9. RIMOKATOLIČKA DOKTRINA: rimokatolička doktrina 
omalovažava i Kristovo božanstvo i Njegovu čovječnost. 
Doktrina mise  sasvim  određeno  niječe  Kristovo 
božanstvo naučavajući  da je misa nastavljanje Kristove 
žrtve.  Smatramo li  potrebnim da se Krist  uvijek iznova 
žrtvuje, sasvim nedvojbeno izražavamo da Kristu nedo-
staje ono zbog čega Njegovu žrtvu ne treba ponavljati, a 
to je božanstvo. 
Mariologija,  ili  kult  Djevice  Marije (i  svetaca),  s  druge 
strane,  nijekanje  je  Kristove  čovječnosti.  Katolički 
katekizam veli: »Za neke ljude znamo sigurno da su kod 
Boga. Mi im se molimo da nas zagovaraju.« Mariologija 
ne pridaje Kristu ulogu Velikog svećenika, koji je i Bog i 
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čovjek.  Rimokatolička  doktrina Mariju  uzdiže  do razine 
stanovita staroga kulta lika majke. Prema njoj, budući da 
majka  ima  velik  utjecaj  na svoga  sina,  Marija  postaje 
izvanredna posrednica  koja  ljudske  molitve  predaje 
Isusu. Novi zavjet ničim ne upućuje na tu doktrinu. Pismo 
otkriva  njenu  časnu  ulogu  Spasiteljeve  roditeljice,  ali 
opetovano  naglašava  ograničenost  te  njene  uloge.  U 
Kani  je  čula  blagi  sinovljev  ukor  na temelju  kojega  je 
trebala spoznati da se taj sin, Božji  Sin, ne može pod-
rediti njenom autoritetu. Doista, Isus je svoju majku od-
lučno svrstao među ostale učenike kad se pretpostavljalo 
da bi  ona trebala imati  nekakvu prednost u odnosu na 
druge. Kad je neka žena htjela istaknuti Marijinu zaslugu i 
pridati joj posebnu čast, Isus ju je odlučno svrstao na raz-
inu koja pripada svakom kršćaninu koji vrši Božju volju (Iv 
2,1-11; Mt 12,48-49; Lk 11,27-28). Ne postoji potreba za 
ženom-posrednikom  jer  je  osobno  Isus  dijelio  našu 
čovječnost i jer nam može prići – kao i mi Njemu (Heb 
4,15-16).  Rimokatolička Marija nije Marija iz Evanđelja. 
Ona je proizašla iz mediteranske neznabožačke božice 
koja se u četvrtom stoljeću ušuljala, a poslije i udomaćila, 
u  Crkvi.  To je  razdoblje i  inače bilo vrijeme stalna po-
puštanja i prilagođavanja svijetu. Čak su se i naslovi te 
božice  Majke,  kao  na primjer,  »Kraljica  Mora«  (Stella 
Maris)  ili  »Naša  Gospa«,  nastavili  u  kršćanskoj  Crkvi. 
Tako  i  poznate  slike  Madone  i  djeteta  imaju  nezna-
božačke korijene u egipatskom opisu božice Isis koja na 
koljenima drži svog sina Horusa.
Postupak se iznova nastavio razvijati u prošlom stoljeću 
kad su se mnoge Kristove osobine prenijele na Mariju: 
bezgrešno začeće (1854.), uznesenje (1950.), kao i na-
slov Majka Crkve (a znamo da je Krist jedini Gospodar 
Crkve), ili pak, uz Krista Posrednica. Pojava feminističke 
teologije samo je učvrstila kretanje u tom pravcu.
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10. MODERNO RAZDOBLJE: prevladava najjači utjecaj 
nekršćanske filozofije na kristologiju,  dok pijetistički  po-
kret  drži  ravnotežu  između  iskustva  i  pravovjernog 
vjerovanja. U skladu s time, liberalni pijetistički teolozi od-
bacili  su  ortodoksno  vjerovanje  (kao  Schleiermacher), 
stavljajući  težište  na iskustvo.  Ta  je  sklonost  dalje  na-
glašavana pojavom egzistencijalizma te više kritiike, koja 
je sumnjala u provjerljive Kristove temelje života i učenja. 
Hegel  je  preuzeo ideju  da  je  Krist  sebe,  da  bi  postao 
vjerodostojno ljudsko biće, morao isprazniti od božanskih 
osobina. To se kasnije pretočilo u kenozis teoriju. To je 
oprečno  monofizitizmu  i  krajnji  je  oblik  antiohijske 
teologije.  Ritschl  je  optužio  kenoziste  da  su  postali 
socinijanci.
Središnja  pretpostavka  mnogih  modernih  njemačkih 
teologa je luteranska teologija križa. Ona tvrdi da se za 
vrijeme utjelovljenja Bog nije nigdje drugdje nalazio osim 
u  Kristu.  Ovo  je  gotovo  antitrinitarno  (tj.  modalističko) 
gledište.  Odatle apsolutno poricanje prirodne teologije i 
tvrdnja  da  se  Bog  potpuno  otkriva  u  Kristu.  Tako  se 
usredotočuje  na imanentnost  Božju.  Opasnost  takvog 
stava je  u gubljenju  Božje transcendentnosti  u Isusu,  i 
umjesto trojedinoga Boga, štuje se čovjek.
Nije slučajno da većina njemačkih i švicarskih teologa od-
ražava ovu slabost luteranske teologije, što se posebno 
rasplamsalo  po Lutherovoj  smrti.  Nasuprot  Lutherovom 
monofizitskom stremljenju, većina modernih teologa za-
ključuje da je  Isus samo čovjek.  To se nadovezuje na 
nominalističku filozofiju (koja je u biti  bila humanistička) 
potkraj  srednjeg  vijeka,  i  imala  utjecaja  na Luthera. 
Lutherova se reformacija pokazala teološki nedostatnom.
Prava  je  rijetkost  pronaći  modernog  teologa  koji  će 
priznati da je Isus pravi Bog, druga Osoba Trojstva.
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Pravovjerno kršćansko stajalište  glasi:  »U jednoj  Osobi 
Isusa  Krista  dvije su  biti:  ljudska  i  božanska,  svaka 
savršena i  potpuna,  i  te  su  dvije biti  organski  i  neraz-
dvojivo ujedinjene na takav način da, unatoč utjelovljenju, 
treća bit nije nastala.« 
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SOTERIOLOGIJA I
(Nauka o spasenju)

Doktrina spasenja sastoji se od tri dijela koji se temelje 
na doktrini izbora:
1. opravdanja, kao ishoda Mesijinog djelovanja
2. posvećenja – sadašnjeg djelovanja Duha Svetoga
3. proslavljanja – potpune prilagodbe Božjem liku

MESIJINO DJELO

I. STAROZAVJETNA POZADINA

Načelo spasenja: Bog je po naravi milostiv, te želi da se 
svatko  spasi  od posljedica  vlastite  pobune  tj.  grijeha. 
Stoga je od samoga početka razradio pričuvni plan za čo-
vjekovo spasenje što se vidi u Postanku.
a) Bog je u nacrt stvaranja uključio pričuvni plan, čak i 
prije čovjekovog pada, za slučaj da se isti  dogodi. Na-
ravno Bog je znao unaprijed (ali nije predodredio) što će 
se dogoditi, ali trebamo držati u ravnotežu ove dvije istine 
Božjeg predznanja i ljudske slobode.
b)  Ustanovio  je  sustav  prinošenja  žrtava  kako  bi 
omogućio ljudima da izbjegnu kazni odnosno sudu. Do-
gađaji vezani za Kaina i Abela daju za zaključiti kako je 
isti sustav postojao i u njihovo vrijeme.
c) Ograničio je posljedice grijeha. Kroz savez s Noom, 
kao i ostalima koji su preživjeli potop, Bog je zbog vlastite 
milosti stavio pod nadzor širenje grijeha ustanovivši  po-
redak  kojim  neutralizira  anarhiju.  Istovremeno  je 
omogućio, kroz izmjenu godišnjih doba, uzgoj dostatnih 
količina hrane.
d) Pobrinuo se za spasitelja koji kasnije proizlazi iz redo-
va  izabranog  židovskog  naroda.  Poduzeo  je  potrebne 
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korake kako bi osigurao obećano spasenje. Osnutak no-
vog naroda, Izraela, povjerio je Abrahamu. Iz istog će na-
roda kasnije proizaći obećani Spasitelj – Mesija. 

A. SAVEZI
Pripreme za dolazak Božjeg spasenja vidljive su u nizu 
starozavjetnih obećanja vezanih uz Saveze koje je Bog 
sklopio s različitim ljudima u različitim vremenima.
Savez  se  može odrediti  kao  sporazum između Boga  i 
različitih  pojedinaca,  sa  svrhom  ograničenja  posljedica 
grijeha i pridonošenja spasenju u najširem smislu. Budući 
da ovi uvjeti nisu prevladavali prije Pada, upotrijebiti ovu 
odredbu kao sadržaj razgovora između Boga i Adama i 
Eve, pogrešno je. Osim toga, Biblija uopće ne spominje 
riječ »savez« u tom okviru.
Nakon  čovjekova  Pada,  Bog  se  ne  zadovoljava 
ostavljanjem stvari takvima kakve one jesu. On obećaje 
da će poslati Spasitelja koji će jednog dana doći i poraziti 
Sotonu. Pobijedit će, ali to ga bude stajalo života. Sotoni 
će zadati smrtni udarac, i tako budu posljedice pada po-
ništene.  Štoviše,  tvrdi  se  da  će  On biti  potomak Evin, 
dakle  čovjek.  To  je  obećanje  sadržano  u  takozvanom 
protoevanđelju, u Postanku 3,15. Čini se očitim da je Eva 
bila  svjesna tog  obećanja,  jer  nakon  Abelove  smrti 
njegovog zamjenika naziva Šet (imenovani). U prvim po-
glavljima  Postanka  uvelike  se  naglašava  nastavak 
božanske  loze,  koja  će  konačno  voditi  do Mesije,  ob-
ećanog  Spasitelja.  Desetorica  spomenuta  prije i 
desetorica spomenuta nakon Potopa, izdvojeni su zbog 
života ugodna Bogu (Post 2,16, 3,15).

1.  NOA:  S  Noom  je,  kao  predstavnikom  čovječanstva 
koje je preživjelo Potop, sklopljeni  Savez jasan. U tom 
Savezu Bog obećaje ograničenje posljedica Pada. Više 
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nikada neće biti potopa. Godišnja su doba ustaljena, kao 
i određena plodnost zemlje. Ustanovljen je Zakon kako bi 
ograničavao  posljedice  grijeha.  Kao  i  Savezi  koji  su 
uslijedili, i taj se Savez temelji na Božjem obećanju da će 
se  Bog  smilovati  i  dati spasenje.  Savez  je  zapečaćen 
žrtvom, kojoj Bog dodaje svoj pečat. U ovom slučaju, to 
je duga. To nije sporazum ravnopravnih.  Bog prvi  daje 
poticaj  obvezujući  se  datim  obećanjima  (Post  6,18; 
9,1-17).
A s tobom ću učiniti Savez, ti ćeš ući u korablju (tj. bit ćeš 
spašen)  (Post  6,18).  Još  reče  Bog  Noi  i  njegovim 
sinovima s njim: A ja, evo, sklapam svoj Savez s vama i  
s  vašim  potomstvom  poslije vas  i  sa  svim  živim 
stvorovima što su s vama…te nikada više vode potopne 
neće  uništiti  živa  bića,  niti  će  ikad  više  potop  zemlju 
opustošiti…Sve dok zemlje bude, sjetve, žetve, studeni,  
vrućine,  ljeta,  zime,  dani,  noći  nikada prestati  neće.  A 
ovo znamen je Saveza koji stavljam…Dugu svoju u oblak 
stavljam da zalogom bude Savezu između mene i zemlje 
(Post 9,9.12.13; 8,22). Neka vas se boje i od vas strahuju 
sve životinje na zemlji…u vaše su ruke predane. Sve što 
se kreće i živi neka vam bude za hranu… samo ne smije-
te jesti…krv. A za vašu krv, za vaš život, tražit ću obra-
čun…od svake životinje i od čovjeka (Post 9,2-5).

2. ABRAHAM: Bog sklapa Savez s Abrahamom, pretkom 
izabranog naroda: pečat tog Saveza je obrezanje. Izrael 
je izabrani narod zbog svojih predaka (prema obećanju 
Abrahama i njegove djece). Svaki izbor ovisi o Bogu koji 
se ne odriče svog izbora. Taj izbor ne može biti okrnjen 
neposlušnošću  naroda  prema  sinajskom  Savezu.  Bog 
Abrahamu obećaje troje:
a) Učinit će od njegovih potomaka moćan narod (što je 
ispunjeno u vrijeme Izlaska).
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b) Naslijedit  će zemlju koju im je On obećao, područje 
koje  se  prostire  od rijeke  u  Egiptu  (tj.  Wadi  El  Ariša, 
smješten otprilike na pola puta između Gaze i Nila) do 
rijeke  Eufrata  (Post  15,18;17,8;  21,12;  Ez  47,  13-23). 
Ovo obećanje još uvijek vrijedi.
c)  Mesija  bude  došao  iz  njegova  potomstva  i  bit  će 
blagoslov  svijetu.  Još  jednom  taj  je  Savez  zapečaćen 
žrtvom (Post 12,1-3; 15,12-21).
Toga je dana Jahve sklopio Savez s Abramom rekavši:  
Potomstvu tvojemu dajem zemlju ovu od Rijeke u Egiptu,  
do …rijeke Eufrata (Post 15,18).  Velik ću narod od tebe 
učinit, blagoslovit ću te…sva plemena na zemlji tobom će 
biti blagoslovljena (Post 12,3).
Bog  je  čuo  njihovo  zapomaganje  i  sjetio  se  svoga 
Saveza s Abrahamom, Izakom i Jakovom i pogleda Bog 
na Izraelce ( u Egiptu) (Izl 2,24).

3. IZRAELSKI NAROD POD MOJSIJEVIM VODSTVOM: 
Pečat  ovog  Saveza bile  su  ploče  Zakona.  Tipičan 
hebrejski  rječnik  povezan s ovim tipom Saveza bio  je: 
ljubiti  (ahav),  savezna ljubav  ili  savezna solidarnost 
(hesed),  dobrota  ili  prijateljstvo  (tova),  savezni  mir  ili 
savezni  napredak  (šalom),  služiti  vjerno  u  skladu  sa 
savezom (jada = poznati). Ovaj je Savez bio drukčiji od 
ostalih jer je bio privremen, unaprijed očekujući vrijeme 
dolaska  Mesije i  ispunjenje  obećanja  datog  Abrahamu 
(Gal 3,19-21). Izbor Izraela nije ovisio o poslušnosti tom 
Zakonu,  o  poslušnosti  je  ovisilo  uživanje  Božjeg 
blagoslova.  Zakon je zapravo potvrda obećanja narodu 
danih Abrahamu. Kao kralj koji je manji narod izbavio iz 
ropstva, Bog sklapa ugovor ili Savez sa svojim vazalima. 
Oni će biti kažnjeni budu li nevjerni. Bog je spasio narod
zbog prethodnog obećanja danog Abrahamu. Svrha Za-
kona bila  je  očuvanje  naroda,  koji  će  drugim  ljudima 
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služiti kao svjedočanstvo o Božjim standardima, i koji će 
poučiti ljude u očekivanju dolaska Mesije. Pavao kaže da 
je  Zakon  bio  njihov  čuvar  koji  ih  je  trebao  dovesti  do 
Krista.  Pokazao im je,  između ostalog, njihovu potrebu 
za spasenjem. Zakon je trebao biti privremen, trebao je 
trajati  do dolaska Mesije,  kako bi  se  mogli  pouzdati  u 
njega i primiti obećanoga Svetoga Duha. Međutim, Žido-
vima je Zakon postao sam sebi cilj,  i nakon izgnanstva 
(kad  više  nije bilo  Hrama),  stvorili  su  sustav  spasenja 
prema zasluzi, bez obaziranja na žrtvu (Izl 20, Gal 3,24).
Sustav  nije bio  upravljan  neposredno  Bogom,  nego 
anđelima,  koje Pavao zove »prirodne sile svijeta« (Gal 
4,3). Iako je grijeh bio oprošten ponovnim Savezom, po-
sljedica  je  bila  samo  odgoda  izvršenja  kazne:  nakon 
smrti,  grešnika  se  pozivalo  na odgovornost.  Samo  u 
Kristu je izbrisana »zadužnica koja je svojim odredbama 
bila nama protivna« (Kol 3,14)
Davidov  Savez  treba  promatrati  u  okviru  sinajskog 
Saveza. Davidov Savez je, ustvari, daljnje proširenje toga 
Saveza. S razvojem nove povijesne datosti, to je postalo 
nužno.  Izraelski  je  kralj  postao  posrednikom  između 
Gospoda i  Njegova naroda. Savez s kraljem postao je 
prijeka potreba. Prema 2 Samuelovoj 7, Bog će biti otac 
Davidovim sinovima, a kralj bude Bogu sin. Isti odnos na-
lazimo u hetitskim vazalnim ugovorima, prema kojima su 
sinovi  odanog  vazala  mogli  vječno  vladati  na njegovu 
tronu.  Usprkos  neuspjehu  Izraela,  ovo  je  obećanje  na 
kraju ispunjeno u Mesiji.
Stoga  budete  li  mi  se  vjerno  pokoravali  i  držali  moj  
Savez, vi ćete mi biti predraga svojina mimo svih naroda 
–  ta  moj  je  sav  svijet  –  vi  ćete  mi  biti  kraljevstvo 
svećenika, narod svet (Izl 19,5).
Dvije ploče Saveza bijahu mi u rukama…položih ploče u 
Kovčeg koji bijah napravio. I stadoše ondje, kako mi je  

254



Jahve naredio (Pnz 10,5).
Čemu onda Zakon? Zakon, saopćen po anđelima – po 
posredniku – bijaše nadodan obećanju radi prekršaja, do-
k ne dođe Potomak kojemu je namijenjeno obećanje …
Prema  tome,  Zakon  nam je  bio  čuvar  da  nas  vodi  u 
Krista,  da  se  vjerom  opravdamo.  I  s  dolaskom  vjere 
nismo više podložni čuvaru (Gal 3,19,24).

4.  PRAVI  IZRAEL:  To  je  Novi  savez,  zapečaćen  pro-
livenom Mesijinom krvlju.  Pečat ili  znak je Sveti  Duh u 
srcu  vjernika  (unutrašnje  obrezanje,  a  ne  obrezanje 
učinjeno  rukom).  Taj  je  Savez  ispunjenje  Saveza 
sklopljenog  s  Abrahamom  i  njegovim  duhovnim  po-
tomcima.  U  Jeremiji  i  Ezekielu  nalazimo  ulomke  o 
iščekivanju tog Saveza (Jr 31, 31-34; Ez 36,26; 39,29). 
Samo Židovi  koji  se pouzdaju u Mesiju,  bit  će spašeni 
(Zah 12,9; 13,1; Mt 1,21; Rim 11,25-26).
Evo dolaze dani kad ću s domom Izraelovim i s domom 
Judinom  sklopiti  Novi  savez.  Ne  savez  kakav  sam 
sklopio s ocima njihovim…zakon ću svoj staviti  u dušu 
njihovu i upisati ga u njihovo srce. I bit ću Bog njihov, a  
oni  narod moj.  I  neće više učiti  drug druga…govoreći:  
Spoznajte  Jahvu!,  nego  će  me  svi  poznavati…jer  ću 
oprostiti bezakonje njihovo i grijeha se njihovih neću više 
spominjati (Jr 31,31-34).
Očistit  ću vas od svih vaših nečistoća i od svih kumira 
vaših. Dat ću vam novo srce, nov duh udahnut ću u vas!  
Izvadit ću iz tijela vašega srce kameno i dat ću vam srce 
od mesa. Duh svoj udahnut ću u vas da hodite po mojim 
zakonima i da čuvate i vršite moj naredbe. I nastanit ćete 
se u zemlji koju dadoh vašim ocima, i bit ćete moj narod, 
a ja ću biti vaš Bog (Ez 36,25-28). I nikada više neću kriti  
lica  od njih,  jer  ću Duh svoj  izliti  na dom Izraelov  (Ez 
39,29).  Rodit  će sina,  i  nadjeni  mu ime Isus, je će on 

255



izbaviti svoj narod od grijeha njegovih (Mt 1,21).
Pijte  iz  njega  svi,  jer  ovo  je  moja  krv,  krv (novoga) 
Saveza, koja se prolijeva za sve za oproštenje grijeha. 
Od sada, kažem vam, sigurno neću više piti  od ovoga 
trsova roda do onog dana kad ću ga piti s vama u kraljev-
stvu Oca svojega (Mt 26,28-29).

5. SVIJET: Čini se da će tijekom Tisućgodišnjeg kraljev-
stva,  Bog također sklopiti  Savez s čitavim svijetom, na 
istoj  osnovi  kao  što  je  onaj  sklopljen  između  Boga  i 
Izraela  na Sinaju.  To  bi  objasnilo  uzrok  postojanja 
hramskoga štovanja i žrtava za to vrijeme (Ez 40-48; Otk 
21, 24-27). Kao i u Starom zavjetu, postojat će kazne za
one koji nisu bili poslušni (Zah 14,18). Tko preživi od svih 
naroda koji dođu na Jeruzalem, uzlazit će svake godine 
da se pokloni pred Kraljem, Jahvom…i da slave Blagdan 
sjenica. Ako koje pleme zemlje ne uzađe u Jeruzalem da 
se pokloni  pred Kraljem,…neće biti  kiše za njega (Zah 
14,16-17).  Narodi će hoditi u njegovu (tj. svetog grada) 
svjetlu, zemaljski će kraljevi donijeti u nj svoju raskoš. U 
nj  će  se  donijeti  raskoš  i  dragocjenost  naroda.  Ništa 
nečisto nikada neće u nj ući (Otk 21,22-27).

6. NOVI SVIJET: I konačno, jedino će postojati zajednica 
otkupljenih,  onih  koji  uživaju  blagodat  Saveza 
sklopljenoga  između  Mesije i  Njegova  naroda  (Otk 
21,1-8). Samo će oni naslijediti svijet koji treba doći. To 
pokazuje da je Savez zaključen s Mesijom najvažniji od 
svih  Saveza i  da je  taj  Savez konačni  činitelj  o  kojem 
ovisi naša vječna sudbina.

B. SUSTAV ŽRTVOVANJA

1.  PRIJE SINAJA:  Iako  je  sustav  žrtvovanja  uveden u 
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okviru  Sinajskog  saveza,  kroz  cijelu  Knjigu  Postanka 
čitamo  o  prinošenju  žrtava,  prešutno  kad  su  one  bile 
vezane  na Adama i  Kajina,  i  izričito  uvijek  kad  je  bio 
sklopljen  Savez.  Mora  se  posebno  spomenuti  pokušaj 
žrtvovanja Izaka, kao i pashalna žrtva, prethodnica Sina-
jskom savezu.

2. NA GORI SINAJ: Izraelski je narod primio Zakon; po-
slušnost Zakonu imala je za posljedicu blagoslov i stalno 
zajedništvo s Bogom. U isto su vrijeme dane pojedinosti 
o  načinu  štovanja  Boga.  Bog  je  utemeljio  sustav 
žrtvovanja kao sredstvo obnavljanja prekinutog zajedništ-
va, uzrokovanog grijehom ili obrednom nečistoćom, kao 
izraz štovanja, te da bi osigurao obrednu čistoću prilikom 
štovanja. Kao i Zakon, žrtve nisu bile sredstvo vječnog 
spasenja. Ljudi vjere u Starom zavjetu (Ostatak) spašeni 
su  na istoj  osnovi  kao  i  mi,  a  buduća  Mesijina žrtva 
računala im se u prilog.

3. RAZLIČITE VRSTE ŽRTAVA
a. Žrtva paljenica (hebr. ola) ili opće uništenje (vatrom). 
Žrtva  je  bila  u  potpunosti  spaljena simbolizirajući  po-
svećivanje  Bogu.  Ljudska  je  žrtva,  naravno,  bila  za-
branjena. 
Žrtva  ljevanica (hebr.  nešek)  obično prinesena zajedno 
sa žrtvom paljenicom najčešće se sastojala od prinošenja 
vina,  a  većina  tog  vina  pila  se  za  vrijeme  žrtvenog 
obroka.
b.  Žrtve  pričesnice (hebr.  zëvah  šelamim),  žrtva  za 
blagostanje ili  podjeljivana žrtva. Postojale su tri glavne 
vrste  žrtve  pričesnice:  posebno zahvaljivanje,  opće za-
hvaljivanje i zavjetovanje. Dio se žrtve spaljivao, a osta-
tak  su  pojeli  oni  koji  su  žrtvu  prinosili.  Ta  je  žrtva 
simbolizirala zajedništvo čovjeka s Bogom, te čovjeka s 
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čovjekom.
c.  Žrtva  prinosnica (hebr.  minha)  simbolizirala  je  po-
svećivanje rada Bogu.
d. Žrtva naknadnica (hebr. ašam) znači žrtva prinesena 
kao naknada za nešto ukradeno. K tome je bila potrebna 
novčana naknada. To je simbolično pomirenje.
e.  Žrtva okajnica (hebr.  hattat) prinošena je za grijehe 
pojedinca  ili  čitavog  naroda.  U hebrejskom jeziku  riječ 
hattat može isto tako značiti »grijeh«. Zbog toga je Krist 
koji je bio bez grijeha, učinjen grijehom (žrtva za grijeh), 
vidi 2 Kor 5,21 i Rim 8,3. Tu je vrstu žrtve Isus prinio na 
križu  i  njena se  uspomena slavi  prilikom  Gospodnje 
večere.
Na Dan pomirenja, koji se slavio jednom godišnje, ova je 
žrtva poprimila poseban oblik. Veliki je svećenik ušao u 
najsvetije mjesto  u  Svetištu.  Prvo  je  trebao  za sebe 
prinijeti žrtvu, budući da je bio grešnik, a zatim je prinio 
žrtvu  za čitav  narod.  Upotrijebio  je  za to  dvije koze. 
Jedna je  koza bila  ubijena,  a  druga  se  ostavljala  u 
pustinji. Prva je koza simbolizirala samo pomirenje (cije-
nu),  dok  je  druga  simbolizirala  posljedicu  pomirenja 
(otklanjanja grijeha).

4. VAŽNOST KRVI. Sve ove žrtve uključivale su prolije-
vanje krvi,  bilo u glavnoj  žrtvi  (ako se radilo o žrtvi  za 
grijeh),  bilo u uvodnom obredu (Ez 45,15).  Ta je žrtva 
podsjećala prinositelja na izvorni grijeh koji je trebao biti 
okajan  prolijevanjem  krvi.  Krvava  je  žrtva  uključivala 
sljedeće:
a. Udobrovoljavanje (Boga), odvraćanje Njegova gnjeva 
(stanja  neprijateljstva  između  dvije osobe,  čija  je  po-
sljedica kažnjavanje).
b.  Okajanje  (grijeha),  što  je  značilo  otklanjanje  grijeha. 
Pomirenje obuhvaća oba pojma.
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c.  Načelo  zamjene.  Grešnik  je  morao  položiti  ruke  na 
životinju određenu za klanje kao znak poistovjećivanja s 
njom, priznati svoj grijeh.
d.  Bog je  bio  taj  koji  je  pribavljao  žrtvu  za pomirenje. 
Čovjek je morao prihvatiti Božji način pomirenja.
Jer je život živoga bića u krvi. Tu krv ja sam vama dao da 
na žrtveniku njome obavljate obred pomirenja za svoje 
živote (Lev 17,11).

5. PREDNOSTI SUSTAVA ŽRTVOVANJA
a) Bilo je to živopisno iskustvo koje je grešnik pamtio – 
njegov je grijeh nedužnu životinju stajao života.
b) Pokazalo se da grijeh nije ograničen samo na svjesno 
učinjena djela. Pojedinac možda ne uviđa da je sagrije-
šio, ali mu drugi mogu na to ukazati. To pokazuje dubinu 
grijeha.
c) Čovjek je morao doći Bogu pod uvjetima koje je Bog 
postavio.
d) Sustav žrtvovanja pokazuje da Bog želi zajedništvo.

6. OGRANIČENJA SUSTAVA ŽRTVOVANJA.
a. Privremeni sustav. Kao i Zakon, bio je to privremeni 
sustav koji je vrijedio do dolaska Mesije. Sama po sebi, 
krv životinja nije mogla izvršiti pomirenje, već je vrijedila 
samo  određeno,  ograničeno  vrijeme  prema  Božjoj  za-
misli.
b.  Ograničeni  sustav.  Sustav  nije pokrivao  grijeh 
smišljene i svjesne pobune protiv Boga, kao što su pre-
ljub,  idolopoklonstvo,  ubojstvo  i  kleveta,  grijehe koji  su 
isključivali  osobu iz zajednice Saveza i  donosili  smrtnu 
kaznu.
c. Sustav koji se odnosi na ovaj svijet. Sustav žrtvovanja 
omogućio  je  grešniku  izbjegavanje  kazne na zemlji  (tj. 
odvajanje  od Boga),  ali  samo do sljedećeg počinjenog 
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grijeha.  Drugim  riječima,  žrtve  nisu  mogle  osigurati 
vječno  spasenje,  te  su  se  morale  ponavljati.  Isusova 
žrtva uklanja sva ta ograničenja.

C. OTKUPLJENJE
Terminologija  otkupljenja  upotrebljava  se  u  sljedećim 
slučajevima:
1.  Zakonita  zamjena omogućena krvnim  srodstvom.  U 
Izlasku  40  do 66  označuje  da  je  Gospod Osloboditelj 
svog  naroda,  Otkupitelj  (Goel)  otkupljuje  (hebr.  gaal) 
svoju  rodbinu prodanu u ropstvo  (Lev 25,47-49),  ili  ot-
kupljuje izgubljenu imovinu (Lev 25,25). On ženi udovicu 
bez djece (Rut 3,13), ili osvećuje rodbinu (zbog čega se 
naziva krvnim otkupiteljem, Br 35). U svakom slučaju, On 
čini ono što netko drugi nema pravo učiniti – izvršiti za-
mjenu na temelju rodbinske veze (Gal 4,4).
2.  Cijena otplaćena za izbavljenje  nekoga  od smrtne 
kazne.  Korijensko  značenje  hebrejske  riječi  (pada)  je 
osloboditi  uz  otkupninu.  Taj  je  glagol  upotrijebljen  za 
oslobođenje  prvorođenog  djeteta  (Izl  13,12;  Br  3,48; 
18,15-17), kao i za oslobođenje koje ostvaruje Gospod 
(Ps 130, 7). To je tako zato što je prvorođenac pripadao 
Bogu i  zato bi  zakonito  trebao biti  žrtvovan Njemu. Ali 
zbog toga što je ljudsko žrtvovanje odvratno Bogu, On 
plaća cijenu tako da oni mogu ostati živi.
Otkupnina plaćena za spasenje nečijeg života također je 
značenje  glavarine  koju  su  Izraelci  trebali  isplatiti  pri 
izvedbi  cenzusa  (Izl  30,12-16).  Cenzus  bi  mogao  biti 
izveden samo ako je  bio hramski  porez plaćen, koji  bi 
prekrio njihove života koji su već postali jamčevinom jer 
je izvedba cenzusa pretpostavljala manjak vjere u Boga 
(usp. 2 Sam 24). U NZ-u Isus posredno uči da je ovaj po-
rez već bio otplaćen za »sinove kraljevstva« koji su sada 
toga oslobođeni (Mt 17,24-27).
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Ta nitko  sebe ne može  otkupit  ni  za se  dati  Bogu ot-
kupninu, životu je cijena previsoka, i nikada je neće platiti  
tko  želi  živjeti  dovijeka  i  ne  vidjeti  jamu  grobnu (Ps 
49,8-10).  Ustupajte Jahvi prvorođence materinjega krila,  
a tako i sve prvine što ih tvoja stoka dade – svako muško  
pripada Jahvi! (Izl 13,12) Jahve reče Mojsiju: Kad budeš 
pravio popis Izraelaca prilikom novačenja,  neka svatko 
da Jahvi otkupninu za se, kad se upiše, da ih kakvo zlo  
ne snađe zbog novačenja…pola šekela (Izl 29,12)…ja ću 
vas izbaviti od tereta što su vam ga Egipćani nametnuli  
(Izl 6,6).  Jer ti je suprug tvoj Stvoritelj, ime mu je Jahve  
nad  Vojskama,  tvoj  je  Otkupitelj,  Svetac  Izraelov (Iz 
54,5).

D. PROROČANSTVA O SLUZI JAHVINU
U  svjetlu  Novog  zavjeta  shvaćamo  ih  kao  mesijanska 
proročanstva.  Postoje  dvije vrste  psalama  o  nevinom 
patniku (Ps 22 i 69).
U Novom se zavjetu često citiraju oba. U 22. psalmu se 
ne  pojavljuje  misao  o  osobnom grijehu,  dok  se  u  69. 
psalmu osobni grijeh spominje. On je stoga više tipološki 
nego proročki. Prvenstveno se odnosi na Davida, a tipo-
loški se odnosi i na Krista, ali samo utoliko ukoliko se go-
vori o pravednom patniku. Druge slike o patnji razmjerno 
nedužnog  pojedinca  nalazimo  u  izvještajima  o  životu 
Mojsija, Joba, Hošee i Jeremije. Velike pjesme o sluzi na-
lazimo u Izaiji 42; 49; 50; 52,13; 53,12. Svako poglavlje 
naglašava trpljenje. U četvrtoj  pjesmi o Sluzi snažno je 
naglašeno trpljenje. Tu se koristi rječnik zamjene; rječnik 
žrtvovanja životinje primjenjuje se na osobu.
Na njega padne kazna – radi našeg mira  (Iz 53,5)  Ko 
jagnje na klanje  odvedoše ga;  ko ovca…(Iz  53,7) Gle,  
uspjet će Sluga moj, podignut će se, uzvisit  i proslaviti! 
(Iz 52,13).
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II. UČENJE U NOVOM ZAVJETU

A. GOSPODINOVO UČENJE
1. NJEGOVA JE SMRT BILA NEOPHODNA. Isusovo po-
učavanje ukazuje da je bio svjestan križa tijekom cijele 
svoje službe. Podrazumijeva se nužnost, ali i dobrovoljan 
izbor. Već u Marku 2,18 saznajemo da će doći dan kada 
će mladoženja (Isus) biti uzet (ili ugrabljen) od njih i da će 
oni postiti (Mk 2,20). Poslije Petrova priznanja u Cezareji 
Filipovoj,  Krist  počinje  sustavno  učiti  svoje  učenike  jer 
zna da mu je vrijeme kratko.
Tako mora biti  podignut Sin Čovječji (Iv 3,14).  Ali  sam 
radi ovoga i došao u ovaj čas (Iv 12,27) Imam vlast dati  
ga (svoj život) imam vlast opet ga uzeti (Iv 10,17-18).

2.  VATRENO  KRŠTENJE.  Žrtvena smrt  koja  mu  se 
približavala  bila  mu je  izrazito  zastrašujuća –  krštenje, 
čaša koju mora ispiti do dna (Mk 10,38-39; Iv 12,27; Ps 
42,7; 69,1-3; 75,8; Iz 51,17), gdje se krštenje shvaća kao 
osuda. Svojom smrću On povezuje božansku predestina-
ciju i ljudsku odgovornost: nužnost (Mk 14,25-41; Iv 7,30; 
13,1;  17,1),  ali  i  čovjekovu  odgovornost  (Mk  14,21;  Iv 
19,11).

3. ZASTUPNIČKA SMRT. Isus je u svom učenju jasno 
rekao da će  umrijeti  za druge (Iv  10,11-18;  15,13;  Mk 
10,45;  14,24;  Iv  6,51).  U Marku 10,45  nalazi  se  jasna 
aluzija  na zastupničku  smrt.  Ona je  nadalje  potvrđena 
izrazima koje On upotrebljava u vezi sa svojom smrću, 
izrazima kao što su krv i Savez. Svrha ove žrtvene smrti 
je stvaranje novoga odnosa između Boga i čovjeka, ali da 
bi  se ona mogla  primijeniti  na pojedinca,  on  mora  po-
kazati  vjeru (osobno predanje Isusu na osnovu prizna-
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vanja značenja Njegove smrti – to je kraj svake samoza-
sluge i prihvaćanje zamjenika).
Ne znate što ištete. Možete li piti kalež koji ću ja piti? Ili  
primiti  krštenje  koje  ću  ja  primiti? (Mk  10,38)  Moram 
primiti krštenje. Kako sam tjeskoban dok se to ne izvrši 
(Lk  12,50).  Ti  koji  si  pio  iz  ruke  Jahvine  čašu  gnjeva  
njegova.  Ispio  si  pehar  opojni,  do dna ga  iskapio (Iz 
51,6).
Sin Čovječji, dakle odlazi, kako je pisano o njemu, ali jao 
onomu čovjeku …koji izdaje Sina Čovječjega! (Mk 14,21) 
…jer Sin Čovječji  nije došao da mu služe,  nego da on 
služi i da dade život svoj kao otkup mjesto mnogih (Mk 
10,45).  Ovo je krv moja, krv saveza koja se prolijeva za 
mnoge (Mk  14,24).  I  ja  dajem  život  svoj  za ovce (Iv 
10,15).
Nitko nema veće ljubavi od ove, položiti  vlastiti život za
svoje prijatelje. Vi ste moji prijatelji ako učinite što vam 
zapovijedam …Niste vi mene izabrali, nego sam ja vas 
izabrao i odredio vas da idete i rodite rod (Iv 15,13-16).

B. RANOKRŠĆANSKO PROPOVIJEDANJE I UČENJE
Ono se mora shvaćati u svjetlu Staroga zavjeta. Rana je 
crkva  shvaćanje  značenja  Isusove  smrti  preuzela  od 
Njega osobno. To se naročito ističe u Petrovim propovije-
dima i poslanicama gdje vidimo:
1.  SNAŽAN  NAGLASAK  NA USKRSNUĆU;  križ  i 
uskrsnuće  sačinjavaju Evanđelje  (Radosnu  vijest  o 
Isusu).
2.  KRIŽ  SE  SHVAĆA  BOŽANSKIM  DJELOM,  ali  i 
krivičnim djelom za koje čovječanstvo snosi odgovornost 
(ista ljudska narav koja je razapela Krista, Božjeg Sina, 
obitava u svakom od nas).
Česta tema Petrovih propovijedi je tema o Sluzi patniku 
iz Izaije, (Dj 3,13-14; 4,27-30; 1 Pt 2,21-25), koju je Petar 
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napisao  kasnije,  a  koja  je  zapravo  vrsta  nadahnute 
meditacije na Izaijine pjesme o Sluzi,  u svjetlu kasnijih 
spoznaja.  Isusove  se  muke  poistovjećuju  s  Kristovim, 
Mesijinim mukama za svoj narod. Ovo je još neobičnije i 
značajnije jer je upravo Isusova pomirbena smrt bila dio 
Njegova  učenja,  kojem  se  Petar  neprestano  supro-
tstavljao za vrijeme Isusove službe na zemlji.
Bog…proslavi svoga Slugu Isusa, kojega ste vi predali…
Vi ste se od rekli Sveca i Pravednika…začetnika života 
ubiste,  koga je Bog uskrisio od mrtvih (Dj  3,13-15).  …
uistinu se udružiše protiv tvoga svetog Sluge Isusa, koga 
si pomazao (Dj 4,27-30). …jer je i Krist trpio za vas…on 
koji ne učini grijeha i u čijim se ustima ne nađe prijevare 
(citirano iz Iz 53,9)…on koji osobno u svom tijelu naše 
grijehe  uznese  na križ  da  mi…živimo  pravednosti;  on 
čijim ste modricama izliječeni. Lutali ste naime kao ovce, 
ali ste se sada vratili k pastiru i čuvaru duša svojih (1 Pt 
2,21-25).

C. PAVLOVO UČENJE
Njegovo je učenje duboko i višestruko. Za njega je križ 
srž Evanđelja (1 Kor 1,18; 2,2). Prema tome Križ je:
1. NAGOVIJEŠTANJE. On govori da je križ bio nagovije-
šten (1 Kor 15,3; Ef 5,2; 1 Kor 5,7-8; Dj 17,2).
2. POMIRNICA. Za njega je križ imao i pomirbenu ulogu; 
križ je odvratio ljude od Božjega gnjeva radi grijeha. Bog 
je omogućio žrtvu na križu (Gal 3,10-14; 2 Kor 5,21).
3. ZAMJENA. Križ je također zamjena. Pavao se koristi 
izrazima iz žrtvenog sustava govoreći o križu (Rim 8,3; Ef 
5,2). Stručni izraz, »Krist je umro za grijeh«, upotrebljava 
se u Septuaginti 50 puta u značenju »za žrtvu okajnicu ili 
kao  žrtva  pokajnica«.  U 1  Timoteju  2,6  o  Njegovoj  se 
smrti govori kao o »količini novca koja se plaća umjesto«. 
Ta ista misao opet se pojavljuje u 2 Korinćanima 5,21.
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4. OPRAVDAVNJE. Križ je također shvaćen i kao djelo 
koje  opravdava.  Pavao  često  upotrebljava  izraz 
»opravdati«. Izraz znači proglasiti pravednim (tj. ispravni 
odnos prema Bogu) i to je u biti pravni izraz. On ukazuje 
na promjenu  Zakonskog  statusa.  Poslanica  2 
Korinćanima 5,21 ističe nekoliko istina: Njega (Isusa) Bog 
umjesto  nas  (zamjenik)  učini  grijehom  (pomirenje).  U 
Njemu smo postali pravednost Božja (opravdanje). 
5.  OTKUPLJENJE. Kristov križ donosi i  otkupljenje. To 
znači  oslobođenje iz  ropstva,  ropstva grijeha (ovdje se 
misli na silu grijeha, a ne na krivnju). To je otkupljenje od 
grijeha (Tit 2,14), od prokletstva Zakona (Gal 3,13; 4,5; 
5,1), od sadašnjeg zlog vremena (Gal 1,4), i jednom, na
kraju,  (prilikom uskrsnuća)  od same  prisutnosti  grijeha 
(Rim 8,23 odnosi se na otkupljenje naših tijela). Pavao 
također vrlo jasno govori koja je cijena našeg otkupljenja, 
»On dade samog sebe kao otkup mjesto sviju« (1 Tim 
2,6). To je ostvareno Njegovom krvlju (Ef 1,7).
6. POMIRENJE. Križ nas također pomiruje s Bogom (Rim 
5,6-11; 2 Kor 5,18-21; Kol 1,20-22; Ef 2,11-18). On nas 
pomiruje,  dokidajući  neprijateljstvo  između  Boga  i 
čovjeka posredovanjem treće osobe i  time nam donosi 
mir (dok je Božji gnjev ranije bio na čovjeku, Rim 3,10; 
8,7;  Kol  1,21;  Fil  3,8-9).  Pomirenje  je  najprije bilo 
ostvareno, a zatim objavljeno čovjeku radi njegovog po-
kajanja i vjere.
7.  OTKRIVENJE.  Kristov je  križ  također  otkrivenje.  On 
otkriva užas čovjekova grijeha (on je prikovao Krista na 
križ),  ali  i  Božju  milost.  On otkriva Božju ljubav (2  Kor 
5,14; Gal 2,20) prema čovjeku izgubljenom i osuđenom 
zbog  grijeha  i  pobune.  On  otkriva  Božju  pravednost. 
Drugog načina plaćanja neograničene cijene grijeha nije 
bilo. Bog ne može trpjeti grijeh, ili pomiriti čovjeka sa sob-
om, osim žrtvom svog jedinog Sina. Netko neograničen 
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(Isus, Božji Sin) morao je platiti neizmjernu cijenu (prolije-
vanje Njegove krvi koja ima neizmjernu vrijednost) zbog 
neizmjernih  posljedica čovjekova grijeha (on je  stvoren 
na Božju sliku).  On otkriva da je Krist  naš jedini  pred-
stavnik  kojeg  će  Bog  prihvatiti  i  priznati  (Rim 3,25;  Dj 
4,12).
Govor o križu ludost je za one koji propadaju, a za nas 
koji  se spasavamo sila je Božja  (1 Kor 1,18).  …jer ne 
držah zgodnim među vama išta drugo znati osim Isusa 
Krista, i to razapetoga (1 Kor 2,2). Predao sam vam kao 
najvažnije od svega ono što sam primio, da je Mesija,  
suglasno Pismima, umro za naše grijehe (1 Kor 15,3).
Krist  vas  je  ljubio  i  predao  samoga  sebe  za nas  kao 
prinos i žrtvu – Bogu na ugodan miris (Ef 5,2).  …jer je 
žrtvovano  naše  pashalno  janje  –  Mesija (1  Kor  5,7). 
Pavao…je  raspravljao  s  njima  na temelju  Pisama, 
tumačeći  i  dokazujući  kako  je  trebalo  da  Mesija  trpi  i  
uskrsne od mrtvih. A taj Mesija jest Isus koga vam ja na-
vješćujem (Dj 17,2-3).
Mesija  nas  je  otkupio  od prokletstva  Zakona postavši  
mjesto nas proklet…na drvetu, da bi u Mesiji Isusu na po-
gane  došao  Abrahamov  blagoslov,  da  primamo  ob-
ećanoga Duha po vjeri (Gal 3,10-14).
Pomirite se s Bogom! Njega koji je bio bez ikakva grijeha 
Bog učini mjesto nas grijehom (tj. grijehovnom žrtvom), 
da mi u njemu postanemo pravednošću Božjom (2 Kor 
5,20-21).  Bog  je  poslao,  radi  grijeha,  svoga  vlastitog 
Sina u obličju grešnog tijela kao žrtvu za grijehe. Dakle 
osudio je grijeh na grešnom čovjeku, da bi se u nama, 
koji  živimo  po Duhu,  ispunio  pravedni  zahtjev  Zakona 
(Rim 8,3-4).  Jedan je  Bog,  jedan je  posrednik  između 
Boga i  ljudi,  čovjek Mesija Isus koji  dade samog sebe 
kao otkup mjesto sviju (1 Tim 2,5-6).  On je dao samog 
sebe mjesto nas da nas otkupi od bezakonja i očisti nas 
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da budemo njegov izabrani narod, revan u djelima ljubavi 
(Tit 2,14).  Bog posla svoga Sina…da otkupi podložnike 
Zakona,  da primamo posinjenje (Gal  4,4).  Krist  nas je 
oslobodio (Gal 5,1). Isus Mesija, koji je sam sebe predao 
za naše grijehe da nas izbavi od sadašnjega pokvarenog 
svijeta, u skladu s voljom Boga, Oca našega (Gal 1,4). …
u njemu (tj. u Mesiji)  imamo otkupljenje njegovom krvi,  
oproštenje  grijeha (Ef  1,7).  Jer  ako  smo  pomireni  s 
Bogom smrću njegova Sina dok smo još bili neprijatelji  
(Rim 5,10). A ovo (tj. spasenje) sve dolazi od Boga koji  
nas je po Mesiji pomirio sa sobom i povjerio nam službu 
pomirenja (2 Kor 5,17-18).  …i po njemu (tj.  Kristu)  po-
miriti za nj sve što je na zemlji ili na nebu (tj. svaki aspekt 
Božjeg stvorenja), uspostavljajući mir krvlju njegova križa 
(Kol 1,20-22).  On je naš jedini mir, on koji od obadvaju 
naroda (tj.  od Židova i  pogana)  učini  jedan…da oba u 
jednom tijelu  pomiri  s  Bogom po križu  – ubivši  u sebi  
neprijateljstvo (Ef 2,14-16).  Ali Bog pokaza svoju ljubav 
prema nama time što je Mesija, dok smo još bili grešnici, 
umro  za nas (Rim  5,8).  Jedan  je  umro  mjesto  sviju,  
dakle, oni su svi umrli (2 Kor 5,14).  Njega je Bog pred-
stavio  kao  žrtvu  pomirnicu,  po vjeri  svojom  krvi (Rim 
3,25).  Spasenja nema ni po jednom drugom, jer je pod 
nebom to jedino ime dano ljudima po kojem nam se treba 
spasiti (Dj 4,12).

D. POSLANICA HEBREJIMA
Ova se cijela poslanica bavi  izlaganjem značaja i  zna-
čenja križa; Kristova je žrtva sagledana u svjetlu staroza-
vjetnog žrtvenog sustava. Krist u sebi spaja mnogo raz-
ličitih starozavjetnih elemenata. On je Sluga patnik (Heb 
9,28) iz Izaije 53; On je Otkupitelj  (Heb 9,15); Njegova 
žrtva zapečaćuje Novi zavjet (Heb 9,15-22); On je Pro-
rok, Svećenik i Kralj.
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1. SVEĆENIČKA SLUŽBA: Silno se naglašava Njegova 
svećenička  služba.  Pisac  pokazuje  da  je  Kristova 
svećenička služba pravovaljana. Bog je imenovao Njega 
– Krista (Heb 5,1-6). Kao pravi svećenik, On je blisko po-
vezan s onima za koje  djeluje  (Heb 2,17;  5,2).  On se 
utjelovio i  poistovjetio s čovjekom baš zbog svećeničke 
službe i pomirenja.
Židov će odmah primijetiti: svećenik se treba suosjećajno 
poistovjetiti  s  čovjekom.  Najosnovnije vezano  na
svećenstvo u Starom zavjetu bilo je to, da su svećenici 
morali  biti  iz  Levijeva  plemena i  Aronovi  potomci. 
Međutim, pisac poslanice Hebrejima kaže da ovaj to nije 
morao biti.  Aronovo svećenstvo  nije jedino koje se po-
javljuje  u  Starom  zavjetu  –  postoji  još  jedno,  po 
Melkisedekovu  redu.  U  vezi  s  Melkizedekovim  sve-
ćenstvom  najznačajnije je  da  stoji  izvan  Aronovog 
svećeničkog  reda.  Melkisedekovo  svećenstvo  nije bilo 
samo drukčije od Aronova, već mu je bilo nadređeno.

2.  SVEĆENIČKO  DJELOVANJE:  Kristovo  svećeničko 
djelovanje  uključivalo  je  žrtvu  –  žrtvovanje  sebe  kao 
jedine Bogu prihvatljive žrtve. On je bio žrtva koju je Bog 
dao (Heb 10,5-7). On je bio savršena žrtva. Isus je sam 
bio  savršen  (tj.  bez  mane)  u  moralnom  i  duhovnom 
smislu (Heb 9,14). Njegova je žrtva bila krvna žrtva, to 
znači  žrtva  koja  se  odnosila  na grijeh  (Heb  1,3;  2,17; 
7,27; 9,26). On (svećenik) je prinio žrtvu (sebe). Ona je 
bila  jedinstvena po tome što  je  u  određenom trenutku 
prinesena jednom  zauvijek  (Heb  7,27;  8,3;  9,12-14; 
25-28; 10,10). Bila je to dobrovoljna žrtva (Heb 10,1-10; 
9,11-14).  Ona je  bila  savršeno djelotvorna žrtva  – nije 
bila privremena nego savršena i  konačna, tako da nas 
stavlja  u  neposredan i  vječan odnos s Bogom. Isus je 
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ušao u nebo za nas (Heb 2,10; 9,14; 6,20) u znak da 
ćemo i mi također ući u njega. Sjeo je (što svećenik nikad 
nije činio nakon prinošenja žrtve), a to je znak da se radi 
o jedinstvenoj žrtvi za grijehe, prinesenoj jednom zauvije-
k.  Njegova  je  žrtva  također  osnova  Njegove  sadašnje 
službe i zastupanje (Heb 2,18; 5,7-10; 7,25; 9,24). Sjeo 
je da vlada kao kralj.
Krist je prinesen samo jedanput da uzme grijehe mnogih 
(Heb 9,28).
Zato je on posrednik jednoga novog saveza, da, pošto je 
nastupila smrt za otkupljenje prekršaja učinjenih u vrije-
me prvoga Saveza… (Heb 9,15). Krist nije sam sebi dod-
ijelio velikosvećeničku čast, nego onaj koji mu upravi rije-
či: Ti si Sin moj, ja te danas rodih…ti si svećenik zauvije-
k,  po redu Melkisedekovu (Heb 5,5-6).  Zato  je  on  po-
srednik jednoga novog saveza (Heb 9,15). Ali sad, on se 
samo  jedanput  zauvijek  …pojavio  da  svojom  žrtvom 
uništi grijeh…pošto je prinio samo jednu žrtvu za grijehe, 
zauvijek sjede Bogu s desne strane (Heb 10,12).

E. IVANOVI SPISI
1.  POMIRENJE:  Ivan  govori  o  Kristu  kao  pomirenju 
(grčki: hilasmos) za naše grijehe. Kristova smrt je bila po-
mirbena žrtva,  odatle  mnoge  primjedbe  u  vezi  s 
Kristovom krvlju  (1  Iv 1,6-8;  Otk 1,5).  Ova je riječ vrlo 
bliska  riječi  Pomirilište  (hilasterion),  mjesto  na vrhu 
Kovčega po kojem se škropila krv žrtve za grijeh cijelog 
naroda, mjesto gdje su se grijesi ispaštali ili ubijali. To je 
također mjesto s kojeg se odvraća Božji pravedni gnjev.
Omiljena Ivanova  slika  je  ona Jaganjca  Božjega  (Iv 
1,29-36, Otk 5,6). Ona ima bogatu starozavjetnu poza-
dinu: Postanak 22 (ovan prinesen umjesto Izaka – radi se 
o pojedincu), Izlazak 12 (pashalni  jaganjac – radi se o 
obitelji),  Izlazak 29 (jaganjac jutarnje i  večernje žrtve – 
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radi  se  o  narodu),  Izaija  53  (slugu  patnika  vode  »kao 
ovcu  na klanje«  –  radi  se  o  svijetu).  Značajno  je  da 
aramejska  riječ  talja može  značiti  ili  »jaganjac«  ili 
»sluga«. U Otkrivenju se koristi riječ »jaganjac« koja pod-
vlači ogroman paradoks umrloga, koji je sada ipak vladar 
svijeta i  izvršitelj  očevog plana, koji  povijest  svijeta do-
vodi  do vrhunca.  Ovdje  je  prikazano kako je  Jaganjac 
umro, ali se ipak vratio u život; premda je živ, On u sebi 
čuva vrlinu svoje smrti.

2. OSLOBOĐENJE: Kristova se smrt shvaća i kao djelo 
koje  donosi  oslobođenje.  Jedino mjesto  u  Ivanovim 
spisima gdje se upotrebljava izraz otkupljenje nalazi se u 
Otkrivenju 5,9, ali ta se misao pojavljuje i u Otkrivenju 1,5 
gdje bi tekst ispravno trebao glasiti »oslobodivši nas na-
ših  grijeha«,  tj.  okova  naših  grijeha.  Drugdje  je  rječnik 
pobjede nad đavlom vrlo očigledan (1 Iv 3,8; Otk 12,11).

3.  OTKRIVENJE  BOŽJE  LJUBAVI:  Kristova  se  smrt 
shvaća  i  kao  otkrivenje  Božje  ljubavi  (Iv  11,50;  1  Iv 
4,8-11; Otk 13,8). Ovaj posljednji redak sadrži zbunjujući 
značenjski sklop, »janje zaklano od postanka svijeta« što 
znači  da  je  križ  (Kristova  smrt  kao  žrtve)  uključen  u 
vječne Božje namjere. Ovo se također može odnositi na 
Božje  izabranje,  ako  se  uzme  zajedno  s  Janjetovom 
knjigom života.
Ali  ako u svjetlu  živimo…krv  nas njegova Sina,  Isusa, 
čisti od svakoga grijeha (1 Iv 1,7).  Evo Jaganjca Božjeg 
koji uzima grijeh svijeta! (Iv 1,29)  On je žrtva pomirnica 
za naše grijehe (1 Iv 2,2). Bog je ljubio nas i poslao Sina
svoga kao žrtvu pomirnicu za naše grijehe. (Iv 4,10).
Isus Krist…koji nas je otkupio (ili, oslobodio) od grijeha 
svojom  krvi (Otk  1,6).  Oni  su  ga (đavla) pobijedili  
Janjetovom krvi i riječju svoga svjedočanstva, jer su pre-
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zreli svoj život sve do smrti (Otk 12,11).
…da Isus ima umrijeti  ne samo mjesto  (židovskog) na-
roda, nego da i razasutu djecu Božju skupi u jedinstvu (Iv 
11,52).  Da,  Bog  je  tako  ljubio  svijet  da  je  dao  svoga 
jedinorođenog  Sina da  ne  pogine  ni  jedan  koji  u  nj  
vjeruje,  već  da  ima život  vječni…Bog je  poslao  svoga 
Sina da se svijet spasi po njemu (Iv 3,16-17). U tome na-
m  se  očitovala  ljubav  Božja,  Bog  je  poslao  na svijet  
svoga jedinorođenog Sina da živimo po njemu (1 Iv 4,9).

III. TEOLOŠKA POZADINA POMIRENJA

Uvod
1)  Biblijska  doktrina pomirenja  nužna je  jer  cijelo 
kršćanstvo počiva  na objektivnoj  činjenici  koju moramo 
objasniti.  Ako  je  Kristov  križ  jedini  put  Bogu,  onda 
moramo vrlo jasno izložiti njegovo značenje.
2) Svako razlaganje doktrine mora biti čvrsto utemeljeno 
na Novom zavjetu;  u  ovom području  nema mjesta na-
gađanjima. Svaka teorija koja dolazi mimo Biblije sigurno 
je heretička. Važno je tumačiti Novi zavjet kao cjelinu, a 
ne uhvatiti se samo nekih pojedinosti vezanih uz pomire-
nje. Tako mnoga shvaćanja, primjerice, posljedice križa 
pokušavaju učiniti razlogom križa.
3)  Novi  zavjet  se  mora  razumjeti  u  kontekstu  staroza-
vjetne pozadine zato što je Stari zavjet kolijevka novoza-
vjetne  doktrine.  Opisi  iz  vlastitog  iskustva  mogu  biti 
korisni, ali i varljivi. Moramo se držati Biblije.

A. PREKINUT ODNOS IZMEĐU BOGA I ČOVJEKA
Činjenica grijeha svjedoči o prekinutom odnosu. Novi za-
vjet uvijek pokazuje križ u odnosu na činjenicu grijeha (1 
Iv 4,10). Svako mjesto u Novom zavjetu gdje se spominje 
žrtva, podsjeća nas na činjenicu grijeha te otkupljenje od 
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grijeha, od Sotone i od Zakona.
…opačine  su  vaše  jaz  otvorile  između  vas  i  Boga 
vašega. Vaši su grijesi lice njegovo zastrli, i on vas više 
ne sluša (Iz 59,2).

B. MNOGOSTRANE POSLJEDICE GRIJEHA
U problem su uključene barem tri strane:
1. BOG je uključen jer grijeh narušava Njegovu svetost 
koja je bit Njegove osobnosti i naravi Njegova stvorenja 
prije Pada.  Grijeh  nije prirodno  stanje  i  dolazi  izvana. 
Grijeh je također povreda Božjeg autoriteta kao vladara 
svemira.  Zatim,  grijeh ožalošćuje Boga i  prijeti  spreča-
vanjem ostvarivanja ciljeva Njegove ljubavi, te Bog stoga 
ne može ostati ravnodušan prema njemu. Ali grijeh je i 
buntovni stav protiv svetog Boga punog ljubavi.
2. Grijeh je povezan sa SOTONOM jer je čovjeka doveo 
pod njegovu  vlast.  Sotona je  prisvojio  Božju  vlast  nad 
čovjekom i uspostavio svoju potpunu vlast nad njim (Iv 
12,31; 2 Kor 4,4; 1 Iv 5,19; Heb 2,14.15).
Sad će knez ovoga svijeta biti bačen van (Iv 12,31). Bog 
ovoga svijeta  (ili,  vijeka)  posve je  oslijepio  nevjerničku 
pamet (2 Kor 4,4). Sav svijet je u vlasti Zloga (1 Iv 5,19).
3. ČOVJEK trpi posljedice. Grijeh utječe na grešnika (Iv 
8,34; Rim 6,16; 2 Pt 2, 19). On ima i šire društvene po-
sljedice jer unosi načelo nereda u društvo, a naročito u 
obitelj. Tko god čini grijeh, rob je grijeha (Iv 8,34). Robovi  
ste onoga komu se pokoravate, bilo grijeha da umrete … 
(Rim  6,16).  …jer  pobijeđeni  robuje  pobjedniku (2  Pt 
2,19).

C. MNOGOSTRANE POSLJEDICE POMIRENJA
1. Pomirenje uključuje BOGA jer ono donosi pomirenje i 
odvraća Njegov gnjev.
2. Križ je povezan i sa SOTONOM jer čovjek treba oslob-
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ođenje od njegova stiska i ponovno postavljanje na do-
ličan  položaj  u  Božjem  svemiru.  Kao  i  javni  tužitelj, 
Sotona pravno  smije zahtijevati  kaznu  zbog  čovjekova 
grijeha,  ali  pravno  ne smije priječiti  provođenje  Božjeg 
plana spasenja.  Kako  križ  objektivno  rješava  problem 
grijeha,  a  Sveti  Duh  ga  rješava  subjektivno,  svaka 
Sotonina tužba je uzaludna i nema vrijednosti u odnosu 
na one koji su iskupljeni.
3. Pomirenje djeluje tako da ČOVJEK počinje mrziti svoj 
grijeh i s puta grijeha prelazi Bogu. Kristova krv, Njegova 
smrt na križu i Sveti Duh ovdje su odlučni činitelji.

D. BOŽJA MILOST U POMIRENJU
Pomirenje naglašava BOŽJI poticaj u spasenju. Ona se 
nastavlja  na sve  starozavjetne  Saveze  koji  su  svi 
sklopljeni na Božji poticaj. U Starom je zavjetu tako za-
pisano, ja ću sklopiti novi savez (Jr 31,3l-34). On nikada 
nije nazvan našim savezom (Božjim i čovjekovim). On je 
Božji  dar čovjeku i to je bit milosti. Bog je začetnik po-
mirenja i zato što se pobrinuo za žrtvu za naše grijehe. 
Jahve je svalio na nj bezakonje sviju nas (Iz 53). Krist je 
Jagnje Božje.  Biblija opisuje Isusa kao Mesiju kojeg je 
Bog poslao da bude pomirenje.
Isus je predao sebe »prema Božjoj volji«. Pomirenje je 
stoga proizašlo iz Božjeg srca i uma. Krist je umro prema 
Pismu (tj. upravo onako kako je Bog po starozavjetnim 
prorocima rekao da će umrijeti). Zato ne bismo smjeli reći 
da je Bog zbog križa promijenio svoje mišljenje o nama. 
On je pribavio križ da uvede izabrane u zajedništvo sa 
sobom. Nikada ne smijemo Krista prikazivati kao pokušaj 
čovječanstva da plati svoje dugove. Krist nije čak ni treća 
strana koja  se  »uključuje  u  igru«.  U  Kristu  nas  Bog 
izmiruje  sa  sobom.  Božja  odluka  o  spasenju  svih  ljudi 
temelji se isključivo na milosti (uzrok je jedino u njegovoj 
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biti) i nije uvjetovana izvanjskom nužnošću.

IV. POMIRENJE I UTJELOVLJENJE

A.  VEZA IZMEĐU  KRISTOVE  OSOBE  I  NJEGOVA 
DJELA
Između njih postoji uska veza. Ako Krist nije Bog, onda 
Njegova smrt ne može izmiriti  grijehe drugih, a sigurno 
ne grijehe cijelog svijeta. Atanazije je ispravno primijetio 
»ono  što  vjeruješ  o  osobi  Isusa  Krista  utječe  na
shvaćanje njegova djela«.

B. NEOPHODNOST BOŽANSKOG SPASITELJA
Kristovo je otkupljenje jedinstveno jer prodire do korijena 
problema robovanja grijehu. Nisu slučajno arijanci imali 
vrlo umjerenu doktrinu grijeha, i ispravno je primijećeno 
da je Krist arijanaca pogodan za Spasitelja pelagijanaca. 
Teologija pelagijanaca, kao i srodne teologije, sklona su 
poricati  Kristovo  božanstvo.  Ako  priznamo  Krista  kao 
Stvoritelja (Logosa), tada nismo daleko od priznanja da 
nas  je  Krist  mogao  otkupiti.  Svi  su  Ivanovi  dokazi 
utemeljeni na njegovim postavkama iz predgovora i ob-
ratno. U svojim poslanicama, a moguće i u Evanđelju, on 
napada  doketizam zato što ovaj napada srž Evanđelja: 
ako Krist, koji je Bog, nikad nije postao čovjekom, tada ni 
za koga od nas nema nade jer smo još uvijek u svojim 
grijesima  i  izgubljeni.  Isus  je  rekao:  Ako  ne  budete 
vjerovali da JA JESAM, umrijet ćete u svojim grijesima. 

C. NEOPHODNOST LJUDSKOG SPASITELJA
Isus nam nije bio dalek. On je preuzeo našu ljudskost, ali 
bez  grijeha.  To  nas  zauvijek  povezuje  s  Njim  jer 
utjelovljenje  ima  vječni  značaj,  i  to  ne  samo  po po-
sljedicama Njegove smrti,  nego i u Njegovom izravnom 
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odnosu  kao  bogočovjeka  prema  nama  (Gal  4,4-5;  Fil 
2,7-8; 1 Tim 2,5-6; Heb 2). Ne samo da nas je spasio od 
kazne za grijehe (na križu),  već nas spašava i  od sile 
grijeha kao naš vrhovni  svećenik,  a spasit  će nas i  od 
prisutnosti grijeha, preobličujući naša tijela da budu poput 
Njegovog proslavljenog uskrslog tijela. Ukoliko Krist s na-
ma ne dijeli  našu ljudskost,  ništa od ovog nije moguće 
(Heb 2).

D. POMIRENJE KAO POVIJESNI DOGAĐAJ
Budući  da  je  pomirenje  povezano  s  povijesnim  do-
gađajem (Heb 1,3),  o  njemu se  uvijek  mora  govoriti  u 
prošlom  vremenu  (Heb  9,9-28).  Da  bi  u  našem  pro-
stornovremenskom svemiru pomirenje bilo  valjano,  ono 
se moralo dogoditi u određenom vremenskom trenutku, a 
to je upravo ono što Biblija kaže. Štoviše, ako pomirenje 
nije dovršeno, tada Biblija neosnovano govori o nama da 
smo  otkupljeni  (Ef  2,5),  ili  da  smo zapečaćeni  Svetim 
Duhom  (Ef  1,13)  kao  zalogom  budućnosti,  ili  kada  o 
budućnosti govori kao o izvjesnosti (Rim 8,28-30). Jedan 
od činitelja  je  i  Božja  narav  i  Njegove  odluke  kao 
suverenog gospodara svemira – Njegove suverene na-
kane ne mogu odvratiti ni ugroziti niti Sotona niti čovjek 
(upravo to tvrdi Pavao u Rim 8). 
 Poklonit će joj se svi stanovnici zemlje – svaki čije ime 
od postanka svijeta ne stoji  upisano u knjizi  života za-
klanog Janjeta (Otkrivenje 13,8). Krist je ušao jedanput  
zauvijek u Svetinju nad svetinjama, vlastitom krvi pribavio 
nam vječni otkup…Krist, koji je po vječnom Duhu prinio 
sam sebe Bogu kao žrtvu bez mane (Heb 9,12.14). Sin…
je sjeo pošto je ostvario očišćenje grijeha (Heb 1,3).
A gdje je to oprošteno, ondje nema više prinosa za grijeh 
(Heb 10,18).
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V. ZAMJENA ZA KAZNU

A. NAČELO ZAMJENE U STAROM ZAVJETU
Nalazimo ga uglavnom izloženog u žrtvenom sustavu i 
pojmu  otkupljenja  (ili  životinja,  ili  čovjek  zamjenjuje 
drugog čovjeka). Osim toga, postoji starozavjetni pojam 
kolektivnosti:  kralj  zamjenjuje  svoj  narod,  Adam  za-
mjenjuje ljudskost itd. Sluga patnik umire za grijehe na-
roda. 
1)  Žrtveni  sustav:  Čovjeku  koji  sagriješi  prijeti  padanje 
Božjeg gnjeva na njega te prijetnja da zbog toga čovjek 
bude ubijen. To može izbjeći  jedino tako da svećeniku 
donese životinju na koju bi Božji  gnjev pao umjesto na 
njega.  Prolijevanje  životinjske  krvi  odvraća  Božji  gnjev 
od grešnika.  Načelo  glasi:  »bez prolijevanja  krvi  nema 
oproštenja« (Heb 9,  22).  Upotreba riječi  »krv«  podraz-
umijeva  zamjenu:  krv  ili  život  životinje  zamjenjuje  život 
grešnika, i životinja je ubijena (krv je prolivena).
2) Pojam otkupljenja utemeljen je na izvršenju zamjene 
na temelju rodbinske veze ili  svećenika koji  zamjenjuje 
prvorođenca.

B. NAČELO ZAMJENE U NOVOM ZAVJETU
i) Isus jasno upućuje na sebe kao zamjenika: On je pastir 
koji  daje  svoj  život  za ovce,  On  je  kralj  svog  naroda, 
Gospod svojih prijatelja, glava tijela, mladenac mladenke, 
sluga  koji  zamjenjuje  »mnoge«,  drugi  Adam  (tj.  Sin 
čovječji) koji zamjenjuje spašene. U poslanicima nam je 
rečeno da je Isus postao čovjekom da zamjeni čovjeka, 
kao žrtva i kao veliki svećenik. 
ii)  Novozavjetni  jezik  u odnosu na Kristovo djelo  jasno 
upućuje na zamjenu za žrtvu.  Novi  zavjet  upotrebljava 
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starozavjetne motive što znači  da ga nije moguće raz-
umjeti osim u svjetlu starozavjetne pozadine. Česta upo-
raba riječi kao što su »žrtva« i »krv« te drugih riječi po-
vezanih  sa  starozavjetnim  žrtvovanjem,  ukazuje  na 
ovisnost Novog o Starom zavjetu.  Nadalje, svi  novoza-
vjetni pisci naglašavaju žrtvu. Te aluzije, dakle, smijemo 
tumačiti samo u odnosu sa Starim zavjetom. Govoreći o 
žrtvovanju, Novi zavjet koristi određene grčke prijedloge 
koji se mogu odnositi jedino na ideju zamjene. To su: anti 
(Mk 10,45; 1 Tim 2,6); peri (Mk 14,24; Rim 8,3; 1 Iv 2,2); 
huper (Lk 22,19-20; Iv 11,51-52; Rim 5,6-8; 1 Pet 3,18; 1 
Iv 3,6).
Prijedlog anti obično podrazumijeva zamjenu. Druga dva 
(peri, huper) ne upotrebljavaju se nužno u tom kontekstu, 
premda  mogu.  Primjerice,  u  mnogim  raščlambama  o 
križu, vjerojatno se radi o zamjeni, npr. Galaćanima 3,13 
Krist  nas  je  otkupio  od prokletstva  Zakona postavši 
mjesto (peri)  nas proklet.  U 1 Ivanu 2,2 kaže se da je 
Krist »žrtva pomirnica za nas«. To znači da je On pre-
uzeo Božji  gnjev  uperen protiv  nas,  tako da ga  mi  ne 
moramo  trpjeti.  U  svakom  slučaju,  uporaba  riječi  »po-
mirenje« (hilasmos i srodnih riječi), uvijek podrazumijeva 
zamjenu kad se upotrebljava s jednim od gornjih prije-
dloga.  To  se,  naravno,  temelji  na upotrebi  tih  riječi  u 
Septuaginti  (grčkog  Staroga  zavjeta).  Mnogi  ulomci 
govore da nas Krist oslobađa gnjeva i ispašta za naše 
grijehe  (trpeći  Božji  gnjev  umjesto  nas).  Isus  nas  je 
oslobodio obveze da to mi učinimo. Njegovo preuzimanje 
našeg tereta (naših grijeha, a i kazne za njih), oslobađa 
nas obaveze da ih nosimo (Heb 10,18; Rim 5,1 i dalje).

C. ZAMJENIČKA ŽRTVA KAO VRHUNAC 
BEZGREŠNOG ŽIVOTA
Pomirenje  je  u  biti  etičke  naravi  –  to  je  Božji  način 
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rješavanja  problema grijeha i  samo je  osoba savršene 
naravi mogla to izvršiti. U Starom su zavjetu i svećenik i 
žrtva morali biti tjelesno savršeni (bez mane), iako je to 
svakako bilo simboličko savršenstvo. Kao žrtva, Krist je 
bio  savršen  (bio  je  bez  grijeha  –  1  Pt  1,19),  a  bio  je 
savršen i kao svećenik koji je prinio žrtvu (Heb 7,26). U 
Poslanici Hebrejima 9,12 ove se dvije ideje spajaju – On 
je kao savršeni svećenik prinio sebe kao savršenu žrtvu. 
Svojim životom potvrdio je Božji Zakon i prije nego što ga 
je potvrdio svojom smrću (1 Pt 2,21-25, 1 Pt 3,18, Rim 
5,19). Njegovu poslušnost treba razumjeti kao poslušnost 
božanskom pozivu.  Štoviše,  On  je  dragovoljno  položio 
svoj život: život mu nije bio oduzet. Čak i u opisu Njegove 
smrti tekst kaže da je On »ispustio svoj duh«. Bez Kris-
tove poslušnosti svom božanskom pozivu, sveukupno bi 
djelo  spasenja  došlo  u  pitanje;  na neki  je  način  sve 
ovisilo  o  poslušnosti.  Svakako  treba  naglasiti  da  je, 
strogo rečeno, Kristova žrtva, a ne njegov život,  temelj 
našeg oproštenja.
Uistinu, takav nam je veliki svećenik i trebao, svet, nevin,  
neokaljan,  sasvim  različit  od grešnika  i  uzvišeniji  od 
nebesa (Heb 7,26).

D. SVOJIM DJELOM KRIST NOSI KAZNU 
ZA NAŠE GRIJEHE
Ova  tvrdnja  izaziva  sliku  čovjeka  s  teškim  teretom na 
leđima.  Čak  je  i  žrtva  okajnica  »nosila«  težinu  grijeha 
(Lev 10,17). »Žrtveni jarac« iz Levitskog zakonika 16,22 
je »odnio grijehe naroda«. Sluga patnik je »nosio grijehe 
mnogih« (Iz 53). Riječ »nositi« je prijevod jedne od dviju 
hebrejskih riječi,  sabal i  nasa.  Sabal se upotrebljava u 
Izaiji 53,11 u značenju »nositi kao teret«. Nasa ima dod-
atno značenje »podići i odnijeti«. Upotrijebe li se ove rije-
či zajedno s riječju »grijeh«, one znače »nositi krivnju ili 
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kaznu za grijeh« (Lev 5,1; 22,19; 24,13; Br 38,22-23; Ez 
18,19-20). Budući da je Krist bio taj koji je nosio grijeh, to 
znači da ga je i odnio (Iv 1,29; 3,5). To nadalje znači da 
je ispaštanje bilo potpuno ostvareno (Heb 9,26-28; 2 Kor 
5,21),  a  grijeh  »odstranjen«.  Naši  su  grijesi  pripisani 
njemu (2 Kor 5,21).
Kristovo  djelo  također  odvraća  Božji  gnjev  zbog 
čovjekovog grijeha. Križ je (stvarna zamjenička Kristova 
žrtva),  odvratio  Božji  gnjev,  a  ne  pogled  na križ  (Rim 
3,25; 1 Iv 2,2; 4,10; Heb 2,17).
grijehe mnogih ponese na sebi (Iz 53,12).  On (Krist) se 
pojavio da uzme grijehe (1 Iv 3,5).…da okajava  (ili,  da 
odvrati Božji gnjev ponijevši) grijehe (židovskog) naroda 
(Heb 2,17).

E. KRISTOVE PATNJE KAO ZAMJENA ZA KAZNU
Tijekom svoje službe,  Isus je često upotrebljavao riječi 
»patiti«  vezanu  na svoju  smrt.  Riječi  kao  »posuda«  i 
»krštenje« imale su u Njegovim ustima isto značenje (Mk 
9,1 i dalje, Mt 13,16-17). Hebrejima 2,9 nam kaže da je 
okusio smrt, tjelesnu smrt i sve što ona uključuje, jer ona
je dio čovjekove kazne za grijeh. On je međutim, okusio 
za nas i užas pakla. Otac mu je okrenuo leđa dok je patio 
na križu zbog naših grijeha. »Bože moj, Bože moj, zašto 
si me ostavio« – povikao je kad je umirao, ali tada je već 
sve bilo svršeno i zajedništvo je obnovljeno poslije smrti. 
Bilo je istinski svršeno – račun je isplaćen u potpunosti. 
Tako je osigurana pobjeda.
Ali Isusa – koji je jedno kratko vrijeme učinjen nižim od 
anđela radi patnje, to jest smrti, da bi milosti Božjom za
svakog umro – vidimo ovjenčana slavom i  čašću (Heb 
2,9).
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F. PRIGOVORI ZAMJENI ZA KAZNU
Zamjeni se može prigovoriti da je protupravna, ne objasni 
li se dobro činjenica da je Krist Bog. Krist se dobrovoljno 
prinio kao žrtva (zatim je sam rekao: Ovdje sam da činim 
tvoju volju, o Bože, kao što je zapisano o meni u Knjizi  
Zakona). Onaj koji je umro zauzima sve važne položaje 
nasuprot Zakonu: on je upravitelj,  sudac, njemu je uči-
njena nepravda, on je zakonodavac i stvoritelj  onih koji 
su učinili nepravdu. Bog je u Kristu pomirio svijet sa sob-
om. S obzirom na ovu jedinstvenu situaciju, svi prigovori 
nestaju.  Također je vrlo značajno shvatiti  Kristovu ljud-
skost. On je bio jedno s onima u čiju je korist djelovao. 
Zamjena za kaznu ne znači da je svima bez razlike opro-
šteno  jer  Kristovo  djelo  postaje  punovrijedno  tek  po-
kajanjem i vjerom (promijenjenim stavom prema grijehu). 
Ako oni  koji  uzvjeruju  ne  napuste  društvo  onih  koji  su 
Krista razapeli (društvo u koje spada cijelo čovječanstvo 
izvan Krista,  jer  njihovi  grijesi  razapinju  Krista  na križ), 
ništa nije ostvareno. Nadalje, naglasak nije samo u omo-
gućavanju  spasenja  grešniku,  već  i  u  njegovom 
prihvaćanju Svetoga Duha koji će mijenjati njegov život i 
stavove. Ni na koji se način nijedan od ovih vidova puta 
spasenja ne može nazvati protupravnim. 
Pokušaj  uklanjanja  pojma  zamjene  utemeljen  je  na 
egzistencijalizmu i na humanističkom subjektivizmu.
1) Neki su pokušali zamjenu svesti na puku »naklonost«. 
»Zbog svoje naklonosti, Krist nosi naše grijehe. On pati s 
nama, a ne umjesto nas...«. Kristova je naklonost vidljiva 
u Hebrejima 4,14 do 5,3, ali se ona nikada ne povezuje s 
Njegovom smrću već sa sadašnjom posredničkom služ-
bom za nas,  jer  je  On  naš Veliki  svećenik  koji  je  već 
jednom zauvijek prinio žrtvu za naše grijehe. U Starom 
zavjetu žrtva nije osjećala naklonost prema grešniku, već 
je zauzimala njegovo mjesto.
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2) Neki pokušavaju svesti zamjenu na »predstavništvo«. 
Iako je značenje ovih dviju riječi vrlo blisko, riječ »pred-
stavnik«  je  šira  i  nejasnija  te  ne  pripada  žrtvenom 
rječniku  Staroga  zavjeta.  Zamjena je  točan  izraz koji 
ukazuje  na Kristovu  smrt  umjesto nas.  Zamjenik  je 
stvarno povezan s onim koga zamjenjuje. Ova riječ ozna-
čava  djelo  koje  je  za nas  zaista  učinio  netko  izvana, 
netko tko je ušao u ljudsku rasu i  djelovao unutar nje. 
Njegovo djelo lišava nas svake odgovornosti da bilo što 
učinimo sami (tj. da zaslužimo svoje spasenje dodatnim 
djelima).
Neki teolozi ne prihvaćaju da izlijevanje krvi može isprati 
grijeh, ali trebamo uzeti u obzir da je to glavni staroza-
vjetni pojam, iako je bio zanemaren od strane Židova na-
kon izgnanstva. Neki tvrde da je Isus dao svoj život za 
nas, samo da pokaže svoju ljubav. Krv označava nasilnu 
smrt. U Starom se zavjetu 203 puta odnosi na ovu misao, 
ali  samo 7 puta odnosi se na otkup života (Post 9,4-6; 
Rim 5,9; Heb 9,14). Okajanje zahtijeva smrt zločinca (Br 
35; 2 Sam 21,3). U 2 Samueolovoj 21,3, krv, iako se spo-
minje, nije izlivena jer je u ovom slučaju osoba bila ob-
ješena. Levitski zakonik 17,11 veli da je prolijevanje krvi 
žrtve zamjena za smrt grešnika. Ovom žrtvom grijeh je 
izbrisan ili, točnije rečeno, okajan. Hebrejska riječ  kaper 
kojom je oslikan ovaj  postupak,  prvenstveno je značila 
brisanje,  cišćenje  (maha –  Jr  18,23;  Neh  3,37),  ili 
prikrivanje,  dezinficiranje  nečega  (kita –  Ps  32,1;  Neh 
3,37).
Novi se zavjet služi glagolom ublažiti (grčki: hilaskestai) i 
objektom Bog (kaper u hebrejskom ima ovaj  smisao u 
Post 32,21; Izr 16,14, na ostalim mjestima je u grčkom 
hila,  Izl  32,11).  Osnovna misao,  čak  i  kod pomirenja, 
jeste  smirenje  osobe protiv  koje  je  počinjen  zločin  (Mt 
5,24; Rim 5,2; 2 Kor 5; Ef 2; Kol 1).
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VI. POSLJEDICE POMIRENJA

A. OTKLANJANJE ZIDA IZMEĐU BOGA I ČOVJEKA
Poslanica Hebrejima naglašava dovršenost  i  potpunost 
pomirenja. Hramska zavjesa razderala se na dva dijela i 
na taj je način otvorila izravan i vremenski neograničen 
pristup Božjoj prisutnosti. Pomirenje nas opravdava, pre-
d Bogom  dobivamo  nov  i  stalan  položaj  na temelju 
Kristovog svršenog djela. Isus je, kao naš prethodnik, već 
ušao u  nebo za nas,  što  je  zalog  i  našega  konačnog 
ulaska tamo.  On je  uistinu jednim prinosom učinio  za-
uvijek savršenim one koje posvećuje (Heb 10,12). Jedna
žrtva pomnožena s neograničenim (Krist), daje žrtvu ne-
ograničene  vrijednosti.  U  Kristu,  Bogočovjeku,  zauvijek 
smo  pomireni  jer  On  je  premostio  ponor  svojom  po-
mirnicom za naše grijehe (uzrok prošlog neprijateljstva) i 
doveo nas svom Ocu u čijoj  ćemo prisutnosti  zauvijek 
živjeti.

B. KRŠENJE SOTONINE SILE NAD ČOVJEKOM
Kao  tužitelj,  Sotona nema  više  zakonskog  prava  nad 
vjernikom. Krist je ispunio proročanstvo iz Postanka 3,15. 
Mesija, potomak (sjeme) žene zgazio je glavu zmije i oni 
koji  se pokaju i uzvjeruju u Mesijinu žrtvu, slobodni su. 
Krist omogućuje novi Izlazak svom narodu (Lk 9, 31). Do-
k se ovo potpuno ne ispuni pokajanjem izraelskog naroda 
(Zah 12,13), Crkva se sastoji od onih koji su oslobođeni 
ropstva  simboliziranog kao Egipat.  Snažnog je  čovjeka 
(Sotonu) svezao snažniji čovjek (Isus) i njegovi su robovi 
slobodni (Heb 2,14-l5; Kol 2,14-l5). Prokletstvo je grijeha 
ukinuto  i  otvoren  je  put  prema  vječnom  životu  (bes-
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mrtnosti) (2 Tim 1,10).
…da smrću uništi onoga koji ima vlast nad smrću, to jest  
đavla, i da oslobodi sve koji cijeli život bijahu podvrgnuti  
ropstvu strahom od smrti (Heb 2,14-15).  …oprosti nam 
dobrohotno  sve  prekršaje;  izbrisa  zadužnicu  koja  je 
svojim  odredbama  bila  nama  protivna;  ukloni  je  
prikovavši je na križ. Razoruža (đavolska) Poglavarstva i  
Vlasti i javno ih izloži ruglu vodeći ih u pobjedonosnoj po-
vorci pobijeđene njime (Kol 2,14-15). On uništi smrt i ob-
znani život i besmrtnost (tj. vječni život) Radosnom vijesti 
(2 Tim 1,10).

C. OBJAVA BOŽANSKE NARAVI
Križ otkriva Božju ljubav (1 Iv 4,10), a isto tako i Božju 
pravednost  (Rim  3,21-26).  On  ukazuje  na Božji  put 
opravdavanja  ljudi.  Tako  se  Njegova  ljubav  (želja  da 
spasi) i Njegova svetost (koja traži da se grešnik kazni, 
jer se preko grijeha ne može prijeći), mogu pomiriti u da-
vanju zamjenika. U ovom smislu to je i vrhunska objava 
Božje mudrosti (1 Kor 1,24).

VII. PRIMJENA POMIRENJA

A. DOSEG POMIRENJA
Problem nije jednostavan. Je li, npr., ispravno reći da je 
Krist  umro za sve,  ili  da je umro za izabrane? Postoje 
četiri shvaćanja:
1. »Krist je umro za sve, te će stoga svi biti spašeni.« To 
je univerzalističko shvaćanje.
2.  »Krist  je  umro za sve,  ali  Sveti  Duh daje  blagodati 
Njegove  smrti  samo  onima  koji  uzvjeruju.«  To  je  pro-
sječno arminijansko shvaćanje.
3.  »Krist  je  umro za sve,  ali  Sveti  Duh daje  blagodati 
njegove  smrti  samo  izabranima.«  To  predstavlja 
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umjereno kalvinističko shvaćanje.
4.  »Krist  je  umro  samo  za izabrane.«  To  je 
hiperkalvinističko shvaćanje. Prihvaćajući biblijsko učenje 
da je Isus umro radi našeg spasenja, pažnju moramo ob-
ratiti na tri skupine tekstova:
a. Po obliku izdvojeni tekstovi, tj. u kojima se kaže da je 
Krist umro za neku skupinu unutar čovječanstva, bilo da 
je to crkva ili pojedinac. Ovi su:
U Otkrivenju 5,9 to su ljudi iz svakog plemena. Isus dade 
svoj  život  »za svoje«  (Iv  13,1),  za svoje  prijatelje  (Iv 
15,13), za svoje ovce (Iv 10,3 i dalje – u retku 26 veli 
svojim slušateljima da oni nisu Njegovi), za svoju Crkvu 
(Ef. 5,25; Dj 20,28), za nas. Otac je poslao svoga Sina da 
spasi  izabrane  (Iv  6,37-40).  Njegova  molitva  vrijedi  za 
one koji će uzvjerovati (Iv 17,9).
U Starom se zavjetu jasno vidi da je Bog izabrao narod, 
ali sav Izrael nije bio pravi Izrael (Rim 9,6). Krist je umro 
za svoj  narod (Iz 53,5,8,  također Iv 11,50-52 – Kaifino 
proročanstvo).  U Mateju  20,28  se riječ »mnogi«  (hebr: 
rabim) odnosi na one u Izaiji 53. Članovi kumranske za-
jednice tumačili su da se to odnosi na nekoliko izabranih 
(sebe su smatrali izabranima).
b.  Neke  su  tvrdnje  sveopće  po obliku,  ali  bi  stvarno 
mogle biti posebne – npr. Ivan 12,32. Međutim, »svi« u 
ovom kontekstu (privući ću sve ljude k sebi) znači »sve 
vrste ljudi« (tj. Židovi i nežidovi), budući da ova opaska 
dolazi  poslije zahtjeva  Grka  (nežidovi)  da  vide  Isusa. 
Ona se  odnosi  u  prvom  redu  na privlačnu  silu  križa. 
Redak iz 1 Timoteju 2,6 (koji dade samog sebe kao ot-
kup mjesto sviju) je vjerojatno istovjetan, jer u sljedećem 
retku:  »Zato  sam bio  postavljen  propovjednikom …po-
gana«)
c. Neki redci su po obliku sveopći, a i stvarno mogu biti 
jedino sveopći. Što u 1 Ivanovoj 2,2 znači »samo naše«? 
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To sigurno znači »ne samo nas Židova« ili »nas kršćana« 
(vjerojatno ovo drugo jer se u poslanici nigdje ne vidi da 
je čitateljstvo isključivo židovsko). U 1 Timoteju 4,10 kaže 
se  da  je  Bog  spasitelj  svih  ljudi,  a  naročito  onih  koji 
vjeruju.  Ali  izraz »spasitelj«  u  ovom  kontekstu  treba 
vjerojatno razumjeti u širem smislu, tj. čuvar, oslonac.
Neki redci su prešutno sveopći. Poslanica 2 Petrova 2,1 
vjerojatno  se  odnosi  na heretike  koje  Petar  čak  nije 
smatrao ni kršćanima.
Najbolji pristup cijelom problemu bio bi sljedeći: Što znači 
izraz da  je  Krist  umro  za grešnike?  Moramo  znati  da 
nema ograničenja vrijednosti Kristove smrti, budući da je 
i  On neograničen (kao Bog).  Stoga Njegova smrt,  kao 
mogućnost,  vrijedi  za sve. Ali  za koga je Njegova smrt 
stvarno  djelotvorna? Njegova je smrt djelotvorna jedino 
izabranima u Kristu. Subjektivno prihvaćanje ipak ovisi o 
božanskom izboru. Možda o pomirenju uopće ne bismo 
trebali misliti količinski. Međutim, ne smijemo reći da će 
svi ljudi biti spašeni jer to Biblija izričito poriče. Teško bi 
se moglo reći da će samo neki pozitivni dijelovi Njegove 
smrti pripasti svima jer Biblija ima u vidu pomirenje svaki 
put kad se osvrće na križ i Kristovu žrtvu.

B. POMIRENJE I USKRSNUĆE
Križ i  uskrsnuće nerazdvojno su povezani.  To je jasno 
čak i  u Starom zavjetu (Iz 52,12-13).  Kada Pavao u 1 
Korinćanima 15,3 kaže »najprije«, to znači da je doktrina 
uskrsnuća  od prvenstvenog  značaja.  Apostoli  su  je 
sigurno propovijedali kao takvu u svojim propovijedima u 
Djelima. Ono je kao Božji pečat na Kristovom dovršenom 
djelu. To je Božje veliko »DA« onome što je Krist ostvario 
na križu.  Vi  ste ga razapeli, ali  ga je Bog uskrsnuo od 
mrtvih,  potvrđuje  Petar  (Dj  2,23-24).  Uskrsnuće 
omogućava zajedništvo sa živim Kristom. Krist je živ, ali 
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je sila Njegove smrti u Njemu (Otk 5,6).

C. SVETI DUH I PROPOVIJEDANJE KRIŽA
Sveti Duh suočava nas s Osobom Isusa Krista i otvara 
nam oči  da vidimo radosnu vijest  dovršenog spasenja. 
On nas uvjerava u potrebu spasenja kao i neophodnost 
dozvoljavanja Isusu da bude vladar naših života, na što 
On kao Bog ima potpuno pravo (1 Sol 1,5; Dj 2,37; 2 Kor 
5,19-21).

D. PRIHVAĆANJE POSLJEDICA POMIRENJA
To  ovisi  o  pokajanju  i  vjeri,  koji  predstavljaju  osobno 
prisvajanje posljedica Kristove smrti i prisvajanje uskrslog 
Krista  dopuštanjem Svetom Duhu  da uđe u  naš život. 
Ova dva uvjeta nisu proizvoljno nametnuta – oni su srž. 
Ako se neprijatelj preda, on mora položiti oružje i pristati 
na uvjete. Da bi se čovjek okoristio Kristovom smrću, Bog 
od njega  zahtijeva  pokajanje  za grijehe  (koji  su  bili 
prvenstven uzrok Kristove smrti) i usvajanje novog stava 
(kojeg omogućuje Sveti Duh, koji živi u čovjeku). Bog za-
htijeva novi hod u vjeri – hod pouzdanja i poslušnosti; to 
je dinamika neprestanog hoda s Kristom (Lk 24,47; Dj 20, 
21).  …na temelju njegova imena mora se propovijedati  
obraćenje (ili, pokajanje) i oproštenje grijeha svim narod-
ima (Lk 24,47).
…svečano navješćujući  Židovima i  Grcima potrebu ob-
raćenja (ili, pokajanje) k Bogu po vjeri u našega Gospod-
ina Isusa (Dj 20,21).

E. KRIŽ I DVA VELIKA CRKVENA OBREDA
Krist  je  ustanovio  krštenje  i  Gospodnju  večeru.  Oboje 
govori o Njegovoj smrti i njezinim posljedicama (Rim 6, 1 
Kor 11). S njim smo zajedno ukopani po krštenju u smrt 
(Rim 6,4).  Svaki  put  kad jedete ovaj  kruh i  pijete  ovaj  
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kalež navješćujete smrt  Gospodnju dok on ne dođe (1 
Kor 11, 26).

F. NADAHNUĆE I IZAZOV KRIŽA
Križ daje poticaj za kršćanski život, a to je zahvalnost. To 
je tema divljenja u Otkrivenju:  Dostojno je Janje koje je  
zaklano, uzvikivali  su (Otk 5,7). Kristovo trpljenje i smrt 
bili  su  u  skladu s  Njegovim božanskim pozivom.  Tako 
smo i mi pozvani na poistovjećivanje s Njim u Njegovom 
stavu prema Božjoj volji (Heb 12,2.3)

VIII. RAZLIČITA SHVAĆANJA KRISTOVOG DJELA

U Bibliji se za Kristovo djelo koristi bogatu terminologiju 
za izražavanje  Njegovog  značaja.  Međutim,  mnoga  su 
povijesna tumačenja  propustila  uzeti  u  obzir  jedno  od 
temeljnih  načela tumačenja Biblije:  novozavjetni  rječnik 
trebamo  razumjeti  u  svjetlu  starozavjetnog.  Tako  su 
često  tumači  pokušavali  objasniti  pomirenje  u  svjetlu 
suvremene filozofije.

A. CRKVENI OCI

Već je grčka filozofija utjecala na njihovo učenje. Mada 
načelno  priznaju  pomirenje  i  pomirničku  Kristovu  smrt, 
njihovo je učenje već poprimilo drukčiji naglasak. Usredo-
točivši se na druge vidove spasenja, oni su izgubili iz vida 
izmirenje.  Razlog  je  tome  njihova  zaokupljenost 
gnostičkim problemom. Jedini izuzetak bila je poslanica 
Diognetu.

1.  KRŠĆANIZIRANI  GNOSTICIZAM:  Apologeti  (npr. 
Justin) i aleksandrijski teolozi (Klement i Origen) vide u 
Isusu Kristu Logosa koji je došao dati nam istinsku spo-
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znaju (gnozu),  koja će nam pokazati  kako se možemo 
sjediniti  sa  Bogom.  Križ  postaje  asketski,  moralni  i 
mistični simbol.
Za kršćanskog gnostika, čovjekov glavni problem nije u 
tome  da  je  grešnik,  već  da  mu  je  duša  zarobljena u 
njegovu tijelu. Stoga se cilj spasenja shvaća kao oslob-
ođenje duše u svrhu njena pobožanstvljenja (sjedinjenja 
s Bogom).

2.  REKAPITULACIJA I  POBOŽANSTVLJENJE: Ovo se 
također temelji na gnostičkom shvaćanju čovjeka. Irenej 
je prikriveni gnostik. On smatra da je Isus utjelovljenjem 
preokrenuo sve ono što je Adam izgubio: Bog je postao 
čovjekom da bismo mi postali bogovi. Isusova poslušnost 
prevagnula  je  nad  Adamovom neposlušnošću.  Ovo  se 
postignuće može prisvojiti vjerom u Krista. Time križ po-
staje samo jedan vid utjelovljenja.
No poslušnost, o kojoj govori  Pismo, odnosi se na križ 
koji jedini ima vrijednost pomirenja, a ne na savršeni život 
za koji  slijedi  nagrada.  Doduše,  da  Isus  nije živio 
savršenim životom, ne bi bio besprijekorna žrtva. 
Grčki oci kao što je Atanazije, više se zanimaju za pob-
ožanstvljenje  nego  za pomirenje.  Pobožanstvljenje  je 
omogućeno, ne toliko pomirenjem, koliko utjelovljenjem. 
Mi ćemo biti pobožanstvljeni kao što je pobožanstvljena 
Isusova zemaljsko tijelo. 
Prigovor: Čovjekov glavni problem nije to da mu je duša 
zarobljena u tijelu, već što je grešan. Cilj  spasenja nije 
oslobođenje  duše  radi  njena pobožanstvljenja 
(sjedinjenja  s  Bogom),  već  stavljanje  čovjeka  u  novi, 
pravedni i vječni odnos s Bogom posredstvom žrtve (kao 
zamjene za kaznu). U ovom odnosu čovjek ostaje čovjek, 
a Bog Bog.
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3.  IDEJA SVEMIRSKE DRAME:  Bila  je  vrlo  snažna u 
patrističkom  razdoblju  kad  je  svijest  o  Đavlu  i  zlim 
duhovima  bila  vrlo  živa.  Stoga  ne  čudi  da  su  ljudi  o 
Kristovom djelu razmišljali  uglavnom kao o borbi  protiv 
Sotone,  u  kojoj  Sotona,  naizgled  pobjednik,  konačno 
mora pretrpjeti poraz.
Terminologija otkupljenja također je bio u središtu pažnje. 
Origen je čak mislio da je Kristova žrtva bila otkupnina 
plaćena Sotoni! Grgur iz Nise i Grgur I. Veliki bili su pod 
snažnim utjecajem ove ideje: oni govore o Kristu kao o 
mamcu  kojeg  je  Bog  upotrijebio  da  prevari  Đavla. 
Sotona je  kaznio  Krista  zamijenivši  ga  za običnog 
čovjeka. Augustin je naglašavao da je Đavao prekoračio 
svoja prava jer nad Kristom nije imao prava, budući da je 
Krist bio bez grijeha. Zato se korist ostvarena Kristovom 
smrću  mogla  dati  drugima.  Bernard  iz  Clairveauxa 
također je prihvatio ovu teoriju.
Ista se ideja ponovno pojavljuje u Lutherovim djelima u 
kojima  naglašava  svemirsku  borbu  između  Krista  i 
Sotone.  Suvremeni  švedski  pisac  Aulén  također  na-
glašava ovaj vid. On vidi Kristovu pobjedu nad Sotonom 
kao »klasično« shvaćanje križa. 
Prigovor: Ovo shvaćanje daje Sotoni stupanj neovisnosti 
kojeg on zapravo nema. Biblija ne uči  dvojstvo dobra i 
zla.  Tu se vidi  sklonost  rane Crkve prema gnostičkom 
dualizmu. Sotona nije zakonodavac ni sudac već stražar, 
premda pokvareni. Bog je stvarno taj koji je pribavio žrtvu 
za pomirenje.

4. TEOLOGIJA ZASLUGE: Ovo se shvaćanje pojavilo u 
Kartagi gdje su mnogi rani latinski teolozi bili odvjetnici. 
Tertulijan je već u vezi s pokajanjem rekao da je Bog za-
dovoljan žrtvama koje su mu ugodne, i da se zaslužnost 
može steći  poslušnošću Zakonu,  i  štoviše,  čineći  čak i 
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više  od onoga  što  Zakon  zahtijeva  (određeno  kao 
suvišna dobra djela).  Ove ideje dopale su se Ciprijanu 
koji ih je kasnije dalje razvio. Augustin je kasnije također 
bio pod njihovim utjecajem. Ciprijan je rekao da je Isus, 
time što je živio bezgrešnim životom poslušnosti, zaslužio 
slavu i uzvišenost. Grgur I. Veliki učinio je daljnji  korak 
rekavši da je Isus također zaslužio spasenje. Međutim, 
on ga nije trebao (zato što je savršen) pa stoga Njegove 
»zasluge«  mogu  biti  razdijeljene  nama,  naravno  po-
sredstvom  Crkve.  Kasnije je  dodano  da  se  ovim  za-
slugama mogu pridodati  zasluge svetaca. Tako nastaje 
»fond« kojim upravlja Crkva.
Prigovori: a) Križ se prema ovome smatra sredstvom za-
dobivanja zasluga, a ne zamjenom za kaznu.
b) Ideja zasluge spasenja je židovska ideja koja potječe 
iz međuzavjetnog razdoblja i suprotna je Pismu.

5. IDEJA PONOVLJENE ŽRTVE: Ciprijan je razvio ideju 
mise kao žrtve. Rekao je: »Pošto je Krist u svojoj žrtvi po-
istovjećen sa svojim ljudima i nudi se njima, tako se na
recipročan  način,  a  i  paralelan,  Crkva  poistovjećuje  s 
Kristom koji je glava, i tako prinosi duhovnu žrtvu bez krvi 
u jedinstvu koje je Krist ustanovio kroz sakrament«.
U  toku  4.  i  5.  stoljeća,  Ćiril  iz  Jeruzalema,  Grgur  Na-
zijanac i Ivan Krisostom stremili su poistovjećivanju kruha 
i vina s tijelom i krvi Kristovom, aludirajući tako na preob-
razbu  tih  sastavnica  Večere  Gospodnje.  Augustin  je 
euharistiju vidio kao žrtvu. Rekao je: »Pošto je Crkva tije-
lo Kristovo ujedinjeno s glavom kroz mistično i  stvarno 
jedinstvo,  Crkva  ima  svoj  dio  jednom  za svagda  u 
samoprinošenju Glave.“
Četvrti  Lateranski  koncil  (koji  je  u  mnogome  ovisio  o 
mislima Tome Akvinskog, a ovaj o Aristotelu), razvio je 
ideju mise do položaja službene dogme. Danas Katolička 
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crkva tvrdi da je Gospodnja Večera »misa žrtva kod koje 
se sjećamo i  obnavljamo ono što  je  Isus činio« (Kate-
kizam).

B. SREDNJI VIJEK
U ovom razdoblju skolastici  pokušavaju spojiti  sva pre-
thodna učenja o pomirenju.

1. ANZELMO: napisao je djelo izuzetne važnosti pod na-
slovom  Cur  Deus  Homo?  (Zašto  je  Bog  postao 
čovjekom?). U ovom razdoblju nema više gnosticizma ni 
židovskog legalizma. U pozadini  svih misaonih kretanja 
nalazi  se feudalni  sustav sa svojim shvaćanjem časti  i 
viteštva. Anzelmo grijeh smatra uvredom Boga. Zbog do-
stojanstva  onog  koji  je  uvrijeđen,  uvreda  je  krajnje 
ozbiljna. Stoga Bog zahtijeva ili  beskonačnu kaznu: pa-
kao, ili da čovjek pruži zadovoljštinu neograničene vrijed-
nosti zbog grijeha uvrede. Ali, čovjek to ne može učiniti 
zbog  svoje  ograničenosti.  Zato  je  Bog  trebao  postati 
čovjekom – da učini ovu zadovoljštinu, time što je živio 
savršenim  životom  umjesto  njega.  Križ  se  dakle,  ne 
shvaća zamjenom za kaznu, već veličanstvenim suvišnim 
dobrim djelom! Krist je otišao na križ stvoriti neograničen 
fond zasluga za nas. Stoga se Njegove zasluge prenose 
na nas (putem Crkve, naravno).
Prigovori: 
a) Ovo je ustvari varijanta Ciprijanove teologije zasluge.
b) Anzelmov je Bog srednjovjekovni monarh pomnožen s 
beskonačnošću.
c) Anzelmo zapravo kaže da nije došlo do udovoljenja 
Božjim  pravednim  zahtjevima  kažnjavanjem Krista 
umjesto  grešnika,  već  umjesto kazne,  što  nije biblijska 
doktrina.
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2. ABELARD I TEORIJA MORALNOG UTJECAJA: Ovo 
je shvaćanje prvi iznio Petar Abélard (1079.-1142.). On je 
odbacio ideje Origena i Anzelma. Prema njemu, naše je 
otkupljenje ona vrhunska ljubav u nama koju su Kristove 
muke  probudile,  a  koja  nam  omogućuje  zavređivanje 
oproštenja (Lk 7,47) i spasenje. Dakle, prema ovom miš-
ljenju, ako dovoljno ljubiš Krista, bit ćeš spašen.
Prigovor: Prema Abelardu, svrha križa nije postići nešto 
što će nama biti od koristi (da ispašta za naše grijehe i 
pomiri  nas s  Bogom),  nego poticanje nečega u nama. 
Tako nas križ odvraća od našega sadašnjeg zlog načina 
života. Ova je teorija bila napuštena sve dok je u 19. sto-
ljeću  oživio  Horace  Bushnell.  To  je  u  biti  subjektivno 
shvaćanje  koje  naglašava  silu,  ali  ne  i  krivnju  grijeha. 
Bushnell  je  zamišljao  da  Bog  vječno  pati  zbog 
čovjekovog grijeha i da Krist pati objavljujući svoje vječno 
pomirenje.

3.  ŽRTVA ZA ČOVJEČANSTVO: Toma Akvinski  bio je 
najveći mislilac srednjeg vijeka: on sažima sve prijašnje 
spoznaje. Bio je vrlo blizak Anzelmu, ali on poriče ideju 
da je Krist morao (iz dužnosti)  postati  čovjek: On je to 
učinio po svojoj vlastitoj slobodnoj volji jer je ljubio svog 
Oca. Štoviše, Krist je djelovao kao glava čovječanstva i 
tako se Njegove zasluge mogu prenijeti na nas. Anzelmo 
ovaj  prijelaz  nije mogao  dobro  objasniti.  On  je  dakle 
uspio  uskladiti  križ  s  novoplatonskim  shvaćanjem 
spasenja: prinošenje (posvećivanje Bogu) poglavara čita-
vog čovječanstva otvara nam put povratka Bogu, ali mi 
trebamo  prijeći  ostatak  puta  oponašajući  Kristovo  po-
svećenje Bogu.

4. DUNS SCOT I NOVI MISTICIZAM: Duns Scot je kao 
nominalist  (prethodnik  egzistencijalista)  vjerovao  da 
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Kristova  žrtva  ima  ograničenu  vrijednost,  ali  ju  je  Bog 
prihvatio  kao  beskonačno  vrijednu.  Ovo  je  svakako 
ozbiljno poricanje Kristovog božanstva. Prema Scotu, ne 
možemo u potpunosti  shvatiti  što se dogodilo na križu. 
Novi misticizam 14. i 15. st. vidi u križu simbol i primjer 
trpljenja, poricanja samoga sebe.
Prigovor:  Prema ovome mišljenju,  ako  oponašaš Krista 
(naročito u Njegovim patnjama), bit ćeš spašen. Ovo nije 
biblijsko gledište.

C. REFORMATORI
Oni podupiru povratak Bibliji i odbacivanje grčke misli.
a)  Ideja o zamjeničkoj kazni:  Luther o ovome sasvim 
jasno govori u svom komentaru Galaćanima. Za njega je 
do preokreta došlo kad je razumio da ne se radi o dvojbi: 
ili  isplata ili  zamjena (prema Anzelmu), nego o objema: 
jedina isplata koju Bog prihvaća kao žrtvu je zamjenička 
kazna. Krist je nas zamijenio na križu (Gal 3,13). Iako je 
Luther  imao  neke  (subjektivne)  nesavršenosti  u  ob-
likovanju  učenja  zamjene  za kaznu,  kasnija  ih  je 
luteranska teologija  ispravila.  Raskid  postaje  očitiji  kod 
Calvina. U njemu nalazimo klasičnu i zrelu razradu do-
ktrine o zamjeničkoj kazni.
b)  Primjena pomirenja: Rasprave koje su potom uslije-
dile vođene su oko primjene pomirenja. Oni su podupirali 
nauku o ograničenom izmirenju, podrazumijevajući  time 
da je Kristova smrt djelotvorna samo za izabrane. 
3)  Ideja o pripisanoj zasluzi: Tema kojom su se bavili 
reformatori bila je i Kristova poslušnost: je li nas izbavila 
Njegova pasivna poslušnost (tj. smrt), ili Njegova aktivna
poslušnost (savršeni život)? Calvin je tvrdio da je to bilo 
oboje.
Reformatori  su  prihvatili  Augustinovu  zamisao  prema 
kojoj  se  nama  pripisuju  Kristove  zasluge  i  pravednički 
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život. No, Biblija govori kako je Kristova žrtva pomirenja 
ta  koja  nam  se  pripisuje.  Sve  ostalo  dobivamo  u 
kontekstu našega poistovjećenja s Kristom (ono pak pro-
izlazi iz Saveza). Budući da smo u Kristu, sve što je za 
njega vrijedilo vrijedi i za nas.

D. MODERNISTIČKA TEOLOGIJA
Pod ovim  se  misli  na teologe  koji  su,  pod utjecajem 
humanizma, odlutali od strogo biblijskog učenja.

1. SOCINIJANCI: napali su gledište reformatora vezano 
na pomirenje. Prema njima, pokajanje je sve što Bog za-
htijeva od čovjeka da bi mu oprostio. Križ je u biti objava 
Božje ljubavi: nema ideje o zamjeničkoj kazni. Mnogi su 
liberali  usvojili  ove  ideje,  smatrajući  da  je  Bog  refor-
matora bio protupravan, krvožedan i okrutan.

2. GROTIUS: on je tražio srednji put između humanizma i 
Biblije.  Njegova  teorija  shvaća  križ  primjerom kazne ili 
simboličnog pomirenja. Grotius (Huig de Groot) je bio od-
vjetnik i Boga je vidio prvenstveno kao zakonodavca za-
interesiranog za javni red i mir u svom svemiru. Bog nije 
vjerovnik, sudac ili žrtva: on je upravitelj i zakonodavac. 
Kao zakonodavac on može dokinuti kazne, ako na neki 
drugi način osigura ispunjenje zakona (npr. pokajanjem). 
Drugim  riječima,  za Grotiusa,  nagodba  je  uvijek  bolje 
rješenje nego parnica i izvršenje kazne. Prema Grotiusu, 
Bog  nema  problema  s  pomilovanjem  grešnika  koji  se 
kaju (o temelju njihovog pokajanja ne govori),  ali  prijeti 
opasnost  da takvi  pomilovanje uzmu olako i  zloporabe 
Božju milost.  Križ se shvaća kao primjer onoga što se 
dešava ljudima koji griješe (mada je Krist bio nevin). On 
je prijetnja grešnicima što će im se dogoditi  nastave li 
griješiti.  Tako  Krist  nije ponio  našu  kaznu  već  samo 

294



simbol kazne. 
Prigovor:  Bog je zaista sudac, vjerovnik  i  žrtva,  jer  On 
omogućava sve ove odnose s čovjekom. Grotiusova raz-
mišljanje  o  Bogu neprimjereno je,  jer  shvaćanje  kazne 
nadomješta drugim zastrašujućim. Križ smatra prijetnjom, 
a ne darom iz ljubavi  (načinom na koji  Bog želi  spasiti 
čovjeka).
Drugi  primjer  sličnog  načina razmišljanja  s  težnjom 
izbjegavanja zamjeničkog pomirenja,  je teorija  koju  za-
stupa McLeod Campbell (1856.), a kasnije preuzima R.C. 
Moberly (1901.). Bog zahtijeva od nas savršeno prizna-
nje  i  napuštanje  grijeha (On ne zahtijeva  kažnjavanje). 
Isus  je,  na temelju  solidarnosti  s  nama  (zbog 
utjelovljenja),  ostvario savršeno priznanje grijeha. To je 
ispaštanje  koje  Bog  traži  i  koje  zadovoljava  Njegovu 
pravdu. Ova ideja nalazi se u djelima Forsythea i Taylora.
Prigovori: Uvjeti  spasenja (pokajanje i  vjera) pomiješani 
su s temeljima spasenja (pomirenja). Nema riječi o vjeri. 
Osim toga, čovjek se mora pokajati za sebe: Krist to ne 
može učiniti  za njega jer  je  bez  grijeha.  Pokajanje  ne 
znači samo priznanje grijeha, već okretanje od grijeha.

3. NEOORTODOKSNA SHVAĆANJA: Vođe pokreta pro-
tiv liberalizma 19. st. usvojili su nakon Prvoga svjetskog 
rata nešto što je izgledalo kao biblijski rječnik, ali su se 
zapravo izrazili pojmovima egzistencijalne filozofije.
a.  Emil  Brunner:  iako  se  služi  biblijskim rječnikom,  u 
srcu je liberal i Grotiusov sljedbenik. On ne vjeruje u za-
mjeničko pomirenje.
b.  Karl Barth: ide još dalje. U njegovim djelima ne po-
javljuje  se  ideja  udovoljavanja  Božjim  zakonskim  za-
htjevima. Barth je zadržao dio Campbellove zastupničke 
teorije.  Kao  egzistencijalist  ne  pravi  razlike  između 
Kristove osobe i djela. Prema njegovoj teoriji, utjelovljenje 
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znači da je čitavo čovječanstvo ujedinjeno u Kristu i na taj 
način spašeno (univerzalizam).
Među  drugim  liberalnim  teolozima  nema  ničeg  ob-
jektivnog u djelu križa na što bismo se vjerom poduprli. 
Prema Tillichu: »čovjek pristaje biti  prihvaćen, ali  nema 
nikoga ili ničega tko bi ga prihvatio«.
c.  Rudolf Bultmann: odbacuje svaki govor o žrtvi i na-
ziva  ga  »mitologijom«.  On  i  Tillich  iznose  beznadno 
nejasnu mješavinu egzistencijalističke filozofije.
Prema  suvremenim  teolozima,  križ  označava  smrt 
ratnički nastrojenoga buntovnika ili događaj koji nam daje 
mogućnost postati »bogovi«.
d.  Jürgen Moltmann:  prema njemu,  Isus  se,  idući  na 
križ,  poistovjetio  sa  siromasima  i  društveno  zapo-
stavljenima,  stoga  se  naglašava  solidarnost,  a  ne  za-
mjena.  Moltmann  je  bio  pod jakim  utjecajem  Hegela. 
Tako  on  stvara  dijalektiku  koja  je  neka  vrsta  novog 
gnosticizma. On stvara zaključak da »trinitarna teologija 
vidi Boga u negativnosti a negativnost u Bogu, stoga je 
panenteistička.« Drugim riječima, križ (djelo Kristovo) po-
miri  (na dobar  hegelijanski  način)  dobro  i  zlo,  stoga 
otvara  put  za novi  svemir.  Nasuprot  tomu,  Biblija  na-
glašava da križ omogućava spasenje onih koji se pokaju, 
ali odlučuje sudbinu onih koji ga odbacuju: oni su zauvije-
k odijeljeni od pravednih i priključuju se Sotoni u paklu. 
Iako je Moltmann teolog Reformirane crkve, kod njega se 
pojavljuju  dva  utjecaja:  luteranski  univerzalizam  i 
hegelijanizam. 
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SOTERIOLOGIJA II

DJELO SVETOGA DUHA

Uvod
Milost  je  Božje  svojstvo,  tako  da  je  nauka  o  milosti 
stvarno  produžetak  nauke  o  Bogu.  Spasenje  grešnika 
utemeljeno je u Božjoj milosti; predavanju sebe da nas 
spasi,  djelu  koje  proizlazi  iz  stava  koji  opet  izvire  iz 
Očeve vječne naravi. Zapravo, nijedan grešnik ne bi bio 
spašen da nije bilo Božje milosti. Očeva milost dolazi k 
nama  po Sinu  (Rim  3,21-31;  1  Tim  2,3-6).  Duh 
djelotvorno daje Kristovo djelotvorno spasenje, te se zato 
i  zove Duh milosti  (Heb 10,29).  Milost  je stvarno Božji 
stav prema grešnicima, ali se upotrebljava i za Božju silu 
koja radi u čovjeku.

I. OBRAĆENJE

Ova  riječ  znači  »okrenuti  se«  (grčki:  epistrefo),  što  je 
radni glagol. Bog nas zove da (se) obratimo, okrenemo. 
To znači da se okrenemo od grešnog života, odvojenog 
od Boga, k samom Bogu (Lk 1,16; Dj 9,35; 15, 3.19; 2 
Kor 3,16).  Obraćenje povezuje pokajanje i  vjeru.  To je 
jedinstven čin koji se može sagledati s dvije strane, kao 
okretanje od grijeha (pokajanje), i okretanje Bogu (vjera) 
(Dj 3,19; 26,20; 11,21; 14,15; 26,18; 1 Sol 1,9; 1 Pt 2,25). 
Izraz »obraćenje« nalazimo i u Starom zavjetu kod pro-
roka koji su pozivali narod na pokajanje i obraćenje (na-
trag) (hebr.  šuv) Bogu (Pnz 30,2.8; 1 Sam 7,3; Iz 55,7; 
Ez 14,16; Jona 3,8-10; usp. Lk 1,16). Isus je isticao po-
tpunu nužnost obraćenja (Mk 1,15; Lk 13,3).
Ako se od svega srca svoga vraćate Jahvi,  uklonite iz 
svoje  sredine  tuđe  bogove (1  Sam 7,3).  Isus  dođe  u 
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Galileju. Govorio je: Ispunilo se vrijeme, blizu je kraljev-
stvo Božje.  Obratite se i  vjerujte u Radosnu vijest (Mk 
1,15). Ako se ne obratite, svi ćete tako izginuti (Lk 13,3). 
Obratite  se i  povratite  se da vam se izbrišu  grijesi (Dj 
3,19).…da se obrate  i  okrenu k  Bogu vršeći  djela  do-
stojna obraćenja (Dj 26,20).  Zato odbacite laž i govorite 
istinu svaki  sa svojim bližnjim…Tko je  običavao krasti,  
neka više ne krade! Neka se radije trudi i svojim rukama 
radi što je dobro, da mogne što davati potrebnome! (Ef 
4,25.28)

A. UVJERENJE O ZABLUDI
To je osvješćivanje grešnika da vidi duhovnu stvarnost. 
Ono je neophodno jer su svi ljudi duhovno mrtvi, mrtvi za 
Boga. To je kao da je cijelo jedno područje zaspalo, nije 
djelatno (2 Kor 3,14; 4,4; Ef 2,1,5; 4,17; 5,14). Uvjerenje 
nam  omogućuje  viđenje  duhovne  stvarnosti  s  Božjeg 
motrišta. To je primjena božanske istine na srce pojedin-
ca (2 Tim 3,16). Grčka riječ glasi  elegho, što znači po-
kazati da je (nešto) krivo, razotkriti. To je ono što Božja 
istina čini (Dj 18,28; Mt 18,15; Titu 1,9.13; 2,15; 1 Tim 
5,20). Ne samo da nam se Bog objavljuje, već nam i nas 
same objavljuje  da bi  nas  doveo sebi  (Lk 3,19;  1  Kor 
14,24; Iv 16,8-11).
Uvjerenje o zabludi proizvodi Sveti Duh Božjom Riječju. 
Biblija  je  Duhom  nadahnuta  knjiga  i  kao  takva  je 
djelotvorna (2 Tim 3,16). U Ivanu 14-16 su za Svetoga 
Duha  upotrijebljena tri  izraza.  On  je  Sveti Duh  –  ovaj 
izraz ima etički sadržaj. On je Duh istine što znači da se 
u  svom  djelovanju  služi  istinom.  On  je  parakletos, 
Utješitelj,  Branitelj,  ali  i  Presvjedočitelj,  božanski 
Uznemiritelj jer presvjedočuje svijet o grijehu, pravednosti 
i  sudu.  Vidimo  kako  na taj  način  radi  u  Djelima  2,23 
(uvjerenje o grijehu),  u Djelima 2,22.24.36 (uvjerenje o 
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pravednosti),  u  Djelima  2,35.40  (uvjerenje  o  sudu). 
Uvjerenje pak ne završava obraćenjem jer je Božji veliki 
cilj  naše  potpuno  suobličavanje  s  Njegovim  umom  i 
voljom.  Prirodni  se  čovjek  tome  ne  raduje  jer  mrzi 
svjetlost. Ne može ga se navesti na dolazak svjetlu osim 
djelovanjem Duha (Iv 3,20; Ef 5,11-13).
Ali  njihovi  su  umovi  otupjeli…isto  pokrivalo  ostaje  pri  
čitanju  Staroga zavjeta,  kad im se ne otkriva da on u 
Kristu nestaje (2 Kor 3,14).
…bili ste mrtvi zbog svojih prekršaja i grijeha u kojima ste 
nekoć živjeli prema Eonu ovoga svijeta, prema gospod-
aru  zračnog  kraljevstva  –  duhu  koji  je  sada  na djelu 
među Njegovim buntovničkim podanicima (Ef 2,1.2).  On 
(Duh Sveti) će, kad dođe, dokazati svijetu zabludu s ob-
zirom  na grijeh (Iv  16,  8).  …ako  svi  prorokuju  a  uđe 
kakav  nevjernik  ili  neupućeni,  svi  ga  opominju,  svi  ga 
ispituju i prosuđuju; otkrivaju se tajne njegova srca (1 Kor 
14,24).

B. POKAJANJE
Ta riječ (grčki:  metanoia) znači »promjena uma«, ali  to 
nije samo  nešto  razumski.  Mi  pravimo  veću  razliku 
između  razumskoga  (intelektualnog),  osjećajnog 
(emocionalnog) i voljnog vida osobnosti nego što to pravi 
Biblija  (npr.  mi  upotrebljavamo riječ  srce  u  odnosu  na 
emocije,  dok  je  Biblija  upotrebljava  za cjelokupni  unu-
trašnji  život).  Stoga  metanoia označava promjenu uma, 
promjenu  svrhe,  promjenu  djelatnosti.  Međutim,  po-
kajanje nesumnjivo sadrži umni dio jer ono uključuje novo 
shvaćanje koje dolazi iz propovijedanja Riječi. Tako um 
dobiva  podatke,  vidi  kakav  je  Bog  i  kakvi  smo  mi  iz 
Njegove točke gledišta. Pokajanje sadrži i osjećajni dio. 
U 51. Psalmu Davida muči spoznaja o njegovom grijehu. 
Grižnja savjesti je zabrinutost zbog grijeha i zbog onog 
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što  nam on čini,  dok pokajanje  znači  zabrinutost  zbog 
grijeha u odnosu na Boga. Pokajanje mora uključivati od-
bacivanje grijeha želi li biti iskreno i istinsko, u središtu je 
voljni dio (Izr 28,13).
Mjesto pokajanja u kršćanskom životu: 1 Ivanovoj 1,8-10 
pretpostavlja da do pokajanja dolazi stalno, tijekom cije-
loga kršćanskog života, a ne samo na početku prilikom 
obraćenja.  Poslanice  pozivaju  kršćane  da  i  dalje  od-
bacuju grijeh budući da ga kao kršćani jasnije i potpunije 
vide (Ef 4,17 do 5,20; naročito 4,22.25.31; Kol 2,20 do 
3,17; a posebno 3,5.8.9). Prvotno pokajanje treba voditi 
običaju odbacivanja grijeha.
Dakle, obratite se (ili, pokajte se) i povratite se (Bogu) da 
vam se izbrišu grijesi (Dj 3,19).  Usmrtite, dakle, ono što 
je u vašem tijelu zemaljsko (jer ste svukli staroga čovjeka 
s  njegovim  djelima), bludnost,  nečistoću,  požudu,  zle  
želje i lakomstvo (Kol 3,5).

C. VJERA
Kad bismo se zadovoljili  samo tekstovima s hebrejskim 
glagolom aman (odakle izraz amen), nezasluženo bismo 
ograničavali  svjedočanstvo  Staroga  zavjeta.  Druge 
leksičke  skupine  ovo  dodatno  potvrđuju.  Vjernik  se 
uzdaje u Boga (batah), »tičući se u Njemu (hasa), pre-
puštajući  se Njemu (doslovce »valjajući  se  u Njemu«), 
gledajući u Njega (hibit), oslanjajući se na Njega (nišan), 
usmjeravajući  na sebe  Njegovo  srce  (hekin  lev), 
prianjajući uz Njega (hašaq, davaq) i očekujući od Njega 
(qiva, jihel, hika). Pozivajući se na vjeru u Boga i Njegova 
obećanja, nadahnuti pisci često osuđuju povjerenje koje 
je usmjereno na nekoga drugoga, a ne na Boga: Proklet  
čovjek  koji  se  uzdaje  u  čovjeka,  i  slabo  tijelo  smatra 
svojom mišicom,  i  čije se  srce  od Jahve odvraća.. (Jr 
17,5; usporedi Izr 3,5; te Iz 42,11 u vezi s idolima).
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U Starome zavjetu, strah od Jahve posjeduje dobrim dije-
lom narav i učinkovitost vjere (usporedi Post 22 te uspo-
rednost redaka 5. i 7. trećega poglavlja Izreka). 
Iako je tema i kod njega iznimno bitna, Ivan iznenađuje 
čitatelje izbjegavajući, u svome Evanđelju, imenicu pistis. 
Umjesto nje koristi  pripadajući  glagol.  Zašto je to tako, 
ostaje nejasno: jesu li protivnici koje on napada koristili 
imenicu »vjera« na način koji je smetao Evanđelistu? Ili 
se, pak, radi o semitizmu? U svakom slučaju, vjera se 
usredotočuje na osobu i riječi Sina koji je došao od svoga 
Oca.
Drugi maštovitiji izrazi isto tako služe izricanju djela vjere 
te mogu rasvijetliti  biblijsku misao. U ovome smislu na-
jrječitije je  četvrto  Evanđelje.  Vjerovati  znači  gledati  u 
Krista  kao  što  su  Izraelci  gledali  u  zmiju  od mjedi  (Iv 
3,14), doći Kristu (Ivan 6,44.65) i piti Duha koji dolazi od 
Njega (Ivan 7,37); uzeti ga kao hranu, istinski kruh života, 
»jesti«  Njegovo  posvećeno  tijelo  i  »piti«  Njegovu  krv 
(Ivan 6,35-50-58). Isto toliko koliko i pokajanje, vjera je 
dar Božji onome kojeg On privuče Kristu (Iv 6,44.65).
Ukratko, ta riječ (grčki:  pistis) u biti znači povjerenje, ali 
povjerenje u osobu podrazumijeva povjerenje u njezinu 
riječ. U starozavjetna je vremena istinski objekt vjere bio 
osobno Bog (Post 15,6; Ps 11,1; Iz 31,1; Jr 17,5.7), ali su 
u Novom zavjetu vjera u Boga i vjera u Krista usko  po-
vezane (Iv 14,1; 12,44; 1 Pt 1,20.21; 2 Kor 3,4).
Još jedan vid vjere je  osobno predanje. Pouzdati se u 
Boga  znači  predati  se  Bogu.  Prvo  kršteničko  ispovije-
danje vjere u Novom zavjetu glasilo je: »Isus je Gospod-
in«,  što ne znači  samo »Isus je Bog«,  nego i  »Isus je 
gospodar  života«  (Mt  7,21;  Lk  6,46;  Rim  14,9;  1  Kor 
6,20).  U  Djelima  2,36-40  Petar  izlaže  Božje  uvjete  za
spasenje.  Obraćenjem  se  podvrgavamo  Božjoj  vlasti  i 
autoritetu (Dj 26,18; Kol 1,13). Evanđelje nije samo ob-
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ećanje, već i naredba. Biblija govori o poslušnosti vjere 
(Rim  1,5;  16,  26).  U  Ivanu  3,36  vjera  i  neposlušnost 
suprotstavljeni su jedno drugom. Odbaciti Evanđelje zna-
či  biti  neposlušan,  ali  i  nevjeran (Heb 5,9).  To pak ne 
znači spasenje djelima, mi smo poslušni Zakonu vršeći 
ga, ali smo poslušni Evanđelju primajući ga. To je druga 
vrsta  poslušnosti.  Vjera je pouzdanje,  ali  i  pokorno po-
uzdanje (Rim 10, 2-4; Iv 6,28).
Osobno  presvjedočenje.  Iako  pristajanje  uz  doktrinu 
nije dostatno,  ipak  stvarna vjera  uvijek  pretpostavlja 
istinu; to nije tek skok u prazno niti duhova špekulacija, 
niti  nada  za bolje,  već  odgovor  na Božju  objavu  (Dj 
8,12-13; Jak 2,19; Iv 8,24; 6,69; 11,27.42; Rim 10,9; 1 
Sol 4,4; 2 Sol 2,11-13; Heb 11,6; 1 Iv 5,5).
Da, ako ne budete vjerovali da Ja Jesam (Jahve), umrijet  
ćete u svojim grijesima  (Iv 8,24).  A ova su opisana da 
vjerujete da je Isus Mesija, Sin Božji, te da vjerujući imate  
život po njemu (Iv 20,31).  Tko vjeruje u Sina, ima život  
vječni; a tko ne vjeruje Sinu, neće vidjeti života, već gnjev  
Božji ostaje na njemu (Iv 3,36).

II. JEDINSTVO S KRISTOM

A.  PRAVNI  POLOŽAJ  I  DUHOVNO  STANJE 
KRŠĆANINA
Zločinac i kriminalac nisu istovjetni. Riječ kriminalac od-
nosi  se  na legalni  položaj  pred zakonom,  dok se  riječ 
zločinac odnosi na moralno stanje. Bog mijenja i naš po-
ložaj i  naše stanje. On nas opravdava (mijenja naš po-
ložaj  pred zakonom) i  mijenja naše stanje,  obnavljajući 
nas.  Opravdanje  vrijedi  jednom  zauvijek,  dok  ob-
novljenjem  započinje  postupak  koji  se  naziva  po-
svećenjem. U Mateju 5,44-45 taj  se odjeljak odnosi  na 
stanje,  jer  Krist  govori  da  ćemo  čineći  to  pokazati  da 
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jesmo  Njegova  djeca.  Ne  smijemo,  međutim,  za-
nemarivati ni položaj niti stanje jer je to dvoje nedjeljivo. 
Zaboravimo li položaj i brinemo li se za stanje, to će nas 
dovesti  subjektivizmu  i  »gore/dolje«  kršćanskom životu 
temeljenom  na osjećajima  i  stalnom  samoispitivanju. 
Moramo imati na umu da je naš položaj u Kristu siguran 
(opravdanje zapečaćeno obnovljenjem), inače postajemo 
nestabilni. Također je moguće prenaglasiti položaj i za-
nemariti stanje, što vodi u pretjerani  objektivizam. Zna-
mo  da  je  naš  položaj  siguran,  ali  zaboravljamo  to 
iskazivati  u svom životu (stanju). Stoga položaj postaje 
stagnacija.
Arminijanci prenaglašavaju stanje ističući kršćansku od-
govornost,  dok  su kalvinisti  skloni  prenaglašavanju  po-
ložaja na štetu stanja. Mi, pak, trebamo uzeti u obzir ob-
oje.  Gradimo  li  na položaju,  stječemo  stabilnost,  ali 
moramo napredovati s obzirom na stanje. »Imamo sidro 
u  dubini«  (položaju),  ali  »se  trebamo  neprestano 
približavati luci« (stanju).

B.  JEDINSTVO  S  KRISTOM  TEMELJ  JE 
KRŠĆANSKOG ŽIVOTA

To se tiče položaja i stanja. Nadalje, jedinstvo s Kristom 
možemo ostvariti zbog onog što je Krist ostvario na križu 
(naše opravdanje, te tako otvorio vrata novom odnosu s 
Njim) i uskrsnućem (po Svetom Duhu koji u nas stavlja 
Kristov život da imamo stvaran odnos s Njim).
U Poslanicama je vrlo česta ideja o jedinstvu s Kristom, i 
teorijska i praktična (Rim 8,9-10; Gal 2,20; 2 Kor 13,5; 
Kol 1,27; 1 Pt 3,16; 1 Iv 3,24). Ona potječe iz učenja na-
šeg Gospodina (npr. Iv 15 + 17; usp. također Dj 9,4).
Molim…da svi budu jedno. Kao što si ti, Oče, u meni, i ja 
u tebi, tako neka i oni u nama budu jedno (Iv 17,21). Tko 
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vrši njegove zapovijedi, ostaje u Bogu i Bog u njemu. I  
po tome, po Duhu što nam ga dade, spoznajemo da on 
ostaje u nama (1 Iv 3,24). A Savao, koji je sveudilj disao 
prijetnjom  ubojstva  protiv  učenika  Gospodnjih…On 
(Savao)  pade na zemlju i  ču glas koji  mu reče: Savle,  
Savle, zašto me progoniš? (Dj 9,1.4). Zaista kažem vam, 
ni meni niste učinili koliko niste učinili jednomu od ovih 
najmanjih.  Ovi  će  otići  u  muku  vječnu,  a  pravednici  u 
život vječni (Mt 25,45).

Stari zavjet predviđa ovo jedinstvo:
1. STAROZAVJETNE OSOBE koje se mogu shvatiti kao 
predstavnici. Neke se starozavjetne osobe shvaćaju pre-
dstavnicima  određene skupine  s  kojom se nedvojbeno 
poistovjećuju. Mojsije je predstavljao svoj narod jer su svi 
bili kršteni u njega (1 Kor 10,1-2), što je uključivalo po-
istovjećenje, povezivanje njegove sudbine sa sudbinom 
naroda. Na sličan su način kršćani jedno s Kristom, ali 
na mnogo  dubljoj  razini.  Mnoge  su  se  starozavjetne 
osobe u molitvi poistovjećivale sa svojim narodom (npr. 
Mojsije,  Daniel).  Izraelov  veliki  svećenik  bio  je  pred-
stavnik – on je ulazio u Svetinju nad svetinjama u ime 
cijeloga naroda (Izl 39,6-14; Zah 3).
2.  MESIJA  KAO  PREDSTAVNIK  SVOG  NARODA. 
Mesija je bio najviši predstavnik svog naroda. To je na-
jjasnije prikazano  u  ulomcima  kao  u  Danielu  7,13.14, 
gdje  je  Sin  Čovječji  predstavnik  svetaca najuzvišenijeg 
(tj.  Mesija  je  predstavnik  izraelskog naroda,  a  naročito 
pobožnog Izraela koji čini ostatak), te u pjesmama o Sluzi 
(Iz 42; 49; 50; 52 do 53) gdje Sluga Jahvin (Mesija) trpi 
za narod.
3. ODNOS IZMEĐU IZRAELA I BOGA uspoređuje se s 
odnosom između žene i muža (usp. Iz 54,5-8; Jr 31,32).

304



C. NARAV JEDINSTVA S KRISTOM
Ona ima i objektivni i subjektivni vid: ja sam u Kristu (ob-
jektivni položaj); a ipak je Krist u meni (po Svetom Duhu 
nastanjenom u meni). Krist je naša pravednost, tj. temelj 
našega pravednog položaja  pred Bogom (1  Kor  1,30). 
Krist je naš život (naša veza s Ocem kao i izvor našeg 
duhovnog života – Kol 3,3.4). Temelj našeg pravednog 
položaja pred Bogom (Krist)  je u nebu (1 Iv 2,1-2),  ali 
Krist je i izvor našeg života (po Svetom Duhu koji stanuje 
u nama) tu na zemlji.
1. TO JE ŽIVO JEDINSTVO zato što zajednički život po-
vezuje  vjernike  u  Kristu.  Božji  život  istječe  iz  Krista  i 
utječe u nas (to je značenje alegorije o trsu i lozi u Ivanu 
15). Od Krista dobivamo duhovnu hranu jer osim Njega 
nemamo drugog izvora (Gal 2,20).
S Kristom sam razapet  na križ;  živim – ali  ne više ja,  
nego Krist živi u meni, život koji sada provodim u tijelu,  
provodim u vjeri u Sina Božjega, koji mi je iskazao ljubav 
i samoga sebe za mene predao (Gal 2,20).
2.  TO  JE  DUHOVNO  JEDINSTVO.  Ono  je  dublje  od
svake  zemaljske  veze,  uključujući  i  bračnu.  Ono  je 
vječno,  unutrašnje,  duhovno  jedinstvo  najdublje  vrste 
koje  u  nama  proizvodi  Sveti  Duh  (Rim  8,9-10;  1  Kor 
6,17).
Ali vi niste u tijelu, već u Duhu, ako zbilja Duh Božji pre-
biva u vama…A ako je Krist u vama, vaše je tijelo mrtvo 
zbog grijeha, a vaš je duh živ jer ste opravdani. Ako zbilja  
u  vama stanuje  Duh onoga (tj.  Boga Oca)  koji  uskrisi  
Isusa od mrtvih, onaj koji uskrisi Krista Isusa od mrtvih 
oživit  će  i  vaša  smrtna tjelesa  po svome  Duhu  koji  
stanuje u vama (Rim 8,9-11). A tko se združi s Gospod-
inom s njim je jedan duh (1 Kor 6,17).
3.  TO  JE  OSOBNO  JEDINSTVO.  Nije to  panteističko 
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jedinstvo koje razgrađuje sve razlike, jer osobne razlike 
između Krista i vjernika još postoje. Mi smo povezani s 
Njim i  ujedinjeni s Njim na najdubljoj  mogućoj razini,  a 
ipak  smo  različiti.  Rimljanima  8,15,16  pravi  razliku  iz-
među Božjeg Duha i našeg duha, a ipak mi svjedočimo 
zajedno, što ukazuje na jedinstvo. To jedinstvo ne zatire 
osobne različitosti.
Sam Duh svjedoči zajedno s našim duhom da smo djeca 
Božja (Rim 8,16).
4.  TO JE SAVEZNO JEDINSTVO.  To je  jedinstvo  po-
sredstvom Saveza koji je Bog sklopio s nama po Kristu. 
To je opreka, kroz milost, našem prirodnom jedinstvu s 
Adamom.  Kao  što  naše  jedinstvo  s  Adamom ima  po-
sljedice (grijeh i smrt), tako i naše jedinstvo s Kristom ima 
posljedice  (spasenje  i  vječni  život).  Efežanima 2,10-11 
govori  o  razlici  između  onog  što  smo  po prirodi.  Po 
prirodi smo Adamova djeca te tako uključeni u njegovu 
sudbinu, a stoga i sudbinu cijelog čovječanstva, ali smo u 
Kristu postali novo čovječanstvo po milosti.
…bili  smo po naravi djeca srdžbe kao i svi ostali…bez 
Krista…bez dijela u Savezima obećanja, bez nade i bez 
Boga u ovom svijetu! Ali sada u Kristu Isusu, vi koji ste 
nekoć bili daleko postadoste blizu krvlju Kristovom…Bog 
nas s Kristom oživi…s njim nas i uskrisi i s njim postavi  
na nebesima,…stvoreni u Kristu Isusu radi djela ljubavi  
koja Bog unaprijed pripremi da u njima živimo (Ef 2,1-13).
5.  TO  JE  JEDINSTVO,  KOJE  IMA  POSLJEDICE  OD 
OGROMNOG  ZNAČAJA  (Ef  1,3).  Jedino zbog  našeg 
jedinstva  s  Kristom možemo uživati  u  svemu što  nam 
Bog želi dati. Jedinstvo s Kristom je kolijevka iz koje raste 
praktični kršćanski život.
Bog  nas  blagoslovi  svakim  duhovnim  blagoslovom  na 
nebesima u Kristu (Ef 1,3).
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III. OPRAVDANJE

A. NARAV OPRAVDANJA
Glagol  »opravdati«  (hebr.  cadak,  grčki:  dikaioo)  znači 
bitno  »ispraviti  nešto  što  je  bilo  krivo«,  ili  uspostaviti 
ispravan odnos jedne osobe s drugom osobom, ukoliko 
je ovaj bio ranije prekinut. U odnosu na Boga, grešnik je 
kriv pred Zakonom; on je također u prekršajnom odnosu 
prema  zakonodavcu  koji  je  također  i  sudac.  Riječ 
pravedan  često  znači  »u  pravilnom  odnosu  prema«. 
Budući  da  je  taj  izraz u  Bibliji  povezan  s  Kristovom 
žrtvom (koja je od beskonačne vrijednosti i prinesena jed-
nom zauvijek),  novi  pravilan  odnos  s  Bogom ostvaren 
putem ove  žrtve,  nužno  mora  biti  stalni  odnos.  U  za-
konskom jeziku opravdati  jednako je riješiti,  pa shodno 
tome sve vrijeme smatrati nekog bez prekršaja.
U  žrtvenoj  terminologiji  Staroga  zavjeta,  istovrijedan 
izraz bi bio »pokriti«. Božji gnjev (tj. stanje neprijateljstva 
koje postoji između Boga i grešnika i koje podrazumijeva 
smrtnu  osudu,  zasad,  istina,  odgođenu  do daljnjega), 
biva tako uklonjen jer nestaje i  uzrok za njega (grijeh). 
Kazna za grijeh podnesena je (grijesi  su bili  ispaštani). 
Budući je to ispaštanje bilo izvedeno jednom i zauvijek 
na križu,  Božjim  pomilovanjem  dobivamo  vječno 
spasenje  (tj.  vječno oslobođenje).  Vječno smo spašeni 
prolivenom  Kristovom  krvi,  u  skladu  sa  zahtjevima 
Staroga zavjeta i njegovog pravnog i žrtvenog sustava. 
To  je  ono  što  u  Poslanici  Hebrejima  znači  izraz 
savršenost  (Heb  7,11;18:  9,9  itd):  savršen  i  stalan 
savezni odnos s Bogom.
Naše  spasenje  nema  ništa  s  dobrim  djelima  s  naše 
strane,  jer  se  radi  o  smrtnoj  kazni.  Jedini  način 
izbavljenja  od smrtne  kazne  je  pomilovanje.  To  po-
milovanje  mora  imati  neki  temelj:  Budući  da  je  Bog 
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apsolutno pravedan, smrtna se kazna mora izvršiti. Ona 
je i izvršena zamjenom za vječitu vrijednost (Božjeg Sina-
),  tako da vjerom u Njega,  i  mi  možemo primiti  to po-
milovanje.
Krist  je  »naša  pravednost«,  a  to  znači  da  je  Njegova 
žrtva temelj našeg ispravnog stanja s Bogom. Mi ne mije-
njamo našu grešnost za Njegovu pravednost. Pravednost 
u ovom razmatranju,  i  u mnogim drugima, zaista znači 
»pravilan  odnos  s  Bogom«,  koji  dolazi  kao  posljedica 
opravdanja.  Pavao  govori  o  odbacivanju  pravednosti  u 
odnosu prema Zakonu. Time misli da je odustao od truda 
da  zadobije pravedan  položaj  pred Bogom na temelju 
pridržavanja Zakona. Bog je pravedan Bog po tome što 
nas želi staviti u ispravan položaj sa sobom (tj. spasiti na-
s).
(Opravdanje u SZ: Izl 23,7; Pnz 25,1; 1 Kr 8,32; 2 Ljet 
6,23; Job 27,5; Izr 17,15; Iz 5,23; 50,8; 53,11)
(Opravdanje  u  NZ:  Lk  8,14;  Dj  13,39;  Rim  2,13; 
3,4.20.24.28.30;  4,2.5;  5,1.9;  8,30.33;  1  Kor  6,11;  Gal 
2,16.17; 3,8.11.24; Tit 3,7)

B. POTREBA OPRAVDANJA
Božji odaziv na čovjekov grijeh (koji je sveopći) je gnjev 
(smrt i pakao). Svi ovi redci govore o sudu i gnjevu (Rim 
1,18.24.26.28.32; 2:2.5.8.12.16; 3,5.6.7.8. 19. 20)

C. IZVOR OPRAVDANJA
Izvor je Bog. »Bog opravdava« (Rim 8). Bog daje poticaj i 
izdaje proglas (Rim 3,20-24).  To je  Božja  nezaslužena 
naklonost  kojom se odnosi  prema čovjeku,  neovisno o 
njegovim djelima (koja ne vrijede i ne mogu ništa vrijediti 
s  obzirom  na ozbiljnost  čovjekova  grijeha  koji  iziskuje 
smrtnu kaznu); Titu 3,1-7; Rimljanima 11,6; 3, 21; 10,3; 
Filipljanima 3,9.
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Ta pravednost (tj. pravedan položaj) od Boga dolazi  po 
vjeri u Isusa Krista za sve koji vjeruju…i svi su opravdani  
darom njegove milosti, otkupljenjem u Kristu Isusu (Rim 
3,22-24).  …i  da  budem  u  njemu (tj.  u  Kristu), ne 
pravednošću (tj. pravednim položajem) koja bi bila moja 
– onom koja dolazi od Zakona – nego onom koja se dob-
iva po vjeri u Krista, pravednošću koja dolazi od Boga na 
osnovi vjere (Fil 3,9).
Ne poznajući Božje pravednosti (tj. Božji put opravdanja 
čovjeka)  i  nastojeći  ustanoviti  svoju  vlastitu (tj.  po Za-
konu), nisu  se  podvrgli  Božjoj  pravednosti (Rim 10,3). 
Postoji  jedan  Ostatak  izabran  po milosti.  A  ako  je  po 
milosti, nije više po djelima; jer inače milost ne bi više bila 
milost (Rim 11,6).

D. TEMELJ OPRAVDANJA
Temelj  je  Kristovo  pomirbeno  djelovanje.  To  je  jedino 
djelo  koje  donosi  opravdanje  (Rim  5,18.19;  3,21-26). 
Vjera opravdava ukoliko je to vjera u Kristovo pomirbeno 
djelo i potpuno se podređuje Njegovoj vlasti. Vjera, dakle, 
nije temelj već uvjet spasenja.
U Poslanici Hebrejima riječ posvetiti (u značenju odvojiti) 
upotrebljava se gotovo kao istoznačnica za opravdanje – 
odnosi se na posvećenje stanja (odvojenost jednom za-
uvijek za Boga).  Riječ »posvetiti  se« u Starom zavjetu 
znači  manje  više  »ispraviti  odnos s  Bogom« –  Isus  je 
ispravio naš odnos s Bogom, ili nas »opravdao« svojom 
žrtvom.
…već smo opravdani njegovom krvi (tj. Njegovom žrtvom 
pomirnicom) (Rim 5,9).…tako jednim djelom pravednosti 
(tj.  djelom opravdanja =  jednom žrtvom) dolazi  na sve 
(izabrane) ljude opravdanje koje se sastoji u životu (Rim 
5,19).  Snagom te  volje  posvećeni  smo prinosom tijela 
Isusa  Krista  jedanput  zauvijek…On  je  uistinu  jednim 
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jedinim prinosom učinio zauvijek savršenim one koje po-
svećuje (Heb 10,11.14).

E. UVJET OPRAVDANJA
Vjera  je  osnovni  uvjet  opravdanja  u  Novom,  kao  i  u 
Starom zavjetu. Vjera proizlazi iz vjerovanja u Božju Rije-
č, vezano na naše izgubljeno stanje, te u značaj Kristove 
žrtve  usko  povezane  sa  značenjem  Njegove  Osobe 
(druge Osobe Trojstva, Boga u potpunosti, Bogočovjeka). 
Ovi  pojedini  dijelovi  moraju postojati  kod svake iskrene 
vjere.  Jednako kao što  se  starozavjetni  grešnik  morao 
poistovjetiti sa životinjom žrtvovanom umjesto njega (a to 
je činio stavljajući ruku na nju), tako se i mi moramo po-
istovjetiti  s  Kristom i  Njegovom žrtvom,  vjerujući  da  je 
Njegova žrtva odnijela sve moje grijehe, te da mi On nudi 
potpuno i trajno oproštenje, potpuno spasenje (dovršeno 
spasenje jer je i Njegovo djelo dovršeno). 
No što reći o grijehu nakon krštenja? I ovo je pitanje 
razjašnjeno.  Zajedništvo  se  obnavlja  na temelju  po-
kajanja unutar novog i stalnog obiteljskog odnosa, a ne 
zbog potrebe za ponovnim prinošenjem žrtve.  Neki  će, 
zbog Ivanove I 1,7 (ili  Ivana 13,10 gdje se riječi »osim 
noge« ne nalaze u nekim zapisima) reći da Kristova krv 
iznova i iznova mora čistiti, no to vjerojatno nije značenje 
ovoga odlomka. Riječ »čišćenje« je svećenički naziv za
»oproštenje«. Prva Ivanova 1,7 vjerojatno znači: Njegov 
krv drži nas čist, tj. da smo čisti zbog njegove žrtve (krvi), 
prinesene jedanput za svagda, tj. oprošteno nam je (vidi I 
Ivanovu  2,1).  Priznanje,  o  kojem se govori  u  osmome 
retku, vjerojatno se odnosi  na obraćenje koje se može 
nekoliko  puta  izvesti.  Zbog toga  Ivan  zaključuje  da  se 
gnostici nisu obratili jer tvrde da su bezgrešni.
Što  je  s  «pripisanom»  pravednošću?  Kako  bismo 
odgovorili  na  ovo  pitanje,  trebamo  poznavati  značenje 
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pojma pravednosti.  On podrazumijeva  ispravan položaj 
pred  Bogom u kojem se naši  grijesi  ne  uzimaju  protiv 
nas.  Neki  židovski  komentatori  pod  pravednošću 
podrazumijevaju potpuno i savršeno izvršavanje zakona. 
No  takvim  se  tumačenjem  miješa  sam  položaj 
pravednosti s načinom postizanja istog položaja. 
Raspravljajući u četvrtom poglavlju Poslanice Rimljanima 
o ovoj temi, Pavao navodi Abrahama kao primjer osobe 
koja je opravdana (tj.  stekla pravi  pravni položaj) izvan 
držanja zakona, i  to na temelju vjere (vjerujući  u Božje 
obećanje). On ne govori o tijeku Abrahamovog spasenja 
koje  je  po  naravi  stvari  moralo  uključivati  «  pripisanu» 
žrtvu, kao što je to bio slučaj u Novom zavjetu (vidi Rim 
5,1).  Sada  kad  smo  opravdani  vjerom  u  miru  smo  s  
Bogom po našem Gospodinu Isusu Kristu (tj. na temelju 
njegove  žrtve).  Pavao  zatim  spominje  Davida  kao  još 
jedan  primjer  starozavjetne  ličnosti  opravdane  vjerom. 
Ovdje pak Pavao ne naglašava sam čin opravdanja već 
posljedicu  opravdanja.  Davidovi  grijesi  se  ne  uzimaju 
protiv  njega iako  je  počinio  preljub  i  ubojstvo.  Štoviše, 
kako nijedan od ta dva čina nije pokriven starozavjetnim 
sustavom prinošenja žrtava, David se mora smaknuti. No 
to se ne događa i to zbog njegovog ispravnog položaja 
pred  Bogom.  Pavao  nastoji  u  oba  slučaja  istaknuti 
primjere starozavjetnih ljudi koji  su opravdani vjerom, a 
da  pritom  njihovo  opravdanje  nije  proizašlo  savršenim 
držanjem zakona. Iako nam na ovu činjenicu ne skreće 
izravno pozornost, u oba slučaja se nikako nije radilo o 
savršenom  izvršavanju  zakona,  već  o  pripisivanju 
Mesijine (buduće) žrtve.

U Jakovljevoj se poslanici  riječ »vjera« upotrebljava na 
osobit način i to manje – više u značenju »pristajanje uz 
vjerska  načela«  (Jak  2,14.18).  Očito  je  da  on  želi  da 
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njegovi čitatelji shvate što je zapravo vjera koja je samo 
stav  o  doktrini.  Iskrena vjera  i  vjera  kojom  je  čovjek 
opravdan,  iskazuje  se  promijenjenim životom (djelima). 
Ta djela nisu zaslužna djela (na temelju kojih bismo dobili 
opravdanje), već djela koja su plod opravdanja (što se ne 
može odvojiti  od obnovljenja  Svetim Duhom – ona su 
plod Duha).  Abraham  se  pokazao  pravednim  (bio  je 
opravdan) djelima. Pavao se bavi zapravo istim pitanjem 
(mogućim prigovorom njegovom učenju o opravdanju) u 
Rimljanima 6,1 i dalje, gdje naglašava da je opravdanje 
neodvojivo od obnovljenja.
U  Efežanima  2,8-10  tvrdi  se  da  smo,  iako  se  ne 
spašavamo djelima, stvoreni »za dobra djela«. Djela ne 
stvaraju  opravdanje,  već  opravdanje  stvara  djela  (Rim 
8,1,3; 2 Kor 5, 21). Vjera i djela idu zajedno, ali vjera pre-
thodi djelima.
Za Jakova »opravdati« znači »obraniti kao pravednog«, 
»proglasiti  pravednim« On daje istu  sliku kao i  Pavao. 
Kad  Bog  kaže  Abrahamu:  »sada  znam  da  se  bojiš 
Boga«,  možemo  zaključiti  da  misli  »sada  znam  da  je 
tvoja vjera stvarna« (Post 22,12).
Da, milošću ste spašeni – po vjeri. To ne dolazi od vas, 
to je dar Božji.  To ne dolazi  od djela,  da se tko ne bi  
hvalisao.  Njegovo  smo,  naime,  stvorenje,  stvoreni  u 
Kristu Isusu radi djela ljubavi koja Bog unaprijed pripremi 
da u njima živimo (Ef 2,8-10).

F. ODNOS OPRAVDANJA I DRUGIH DOKTRINA
1.  ODNOS  PREMA  OPROŠTENJU.  Opravdanje 
uključuje i premašuje oproštenje jer je ono i oproštenje i 
prihvaćanje.  Nije samo  prošlost  zaboravljena,  već  je  i 
budućnost osigurana.
2. ODNOS PREMA OBNOVLJENJU. Nisu istovjetni,  ali 
su usko povezani. Oboje su Božja djela. Jedno se tiče 
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našeg  položaja  (opravdanje),  a  drugo  stanja  (ob-
novljenje). Odnos jednog prema drugom iznesen je u Titu 
3,4-7.
3. ODNOS PREMA POSVEĆENJU. Posvećenje je tijek, 
a  opravdanje  čin.  Rimokatolicizam  brka  posvećenje  s 
opravdanjem.  U  svakom  slučaju  opravdanje  vodi  po-
svećenju.  Rimljanima  3  do 5  govori  o  opravdanju,  a 
Rimljanima 6 do 8 o posvećenju. 

G. POGREŠNA SHVAĆANJA OPRAVDANJA
Židovi  su  u  Kristovo  vrijeme  govorili  da  se  čovjek 
opravdava svojim djelima. To shvaćanje, koje se razvilo s 
farizejskim  pokretom,  može  naći  i  u  nekim  apokrifnim 
knjigama  i  nepotrebno  je  reći  da  je  u  jasnoj  opreci  s 
učenjem  knjiga  nadahnutog  (Palestinskog)  kanona. 
Ustvari, farizejskim utjecajem ta je doktrina prevladavala 
u judaizmu u međuzavjetnom razdoblju, a prevladava u 
judaizmu  i  dandanas.  Nadalje,  jasno  je  da  je 
rimokatolicizam bio zaražen istom doktrinom u ranoj etapi 
i  to zbog utjecaja judeokršćana unutar Crkve, a i  zbog 
utjecaja poganske filozofije.

1. RANA CRKVA: Opravdanje samo vjerom bila je jedna 
od prvih  doktrina u ranoj  Crkvi  koja se počela razvod-
njavati  razvojem  moraliziranja,  produhovljavanja  i 
sakramentalizma. Grčki su oci ustrajali na važnosti djela 
(a da nisu razradili teoriju zasluga) i na snazi krštenja za 
poništenje prijašnjih grijeha. Augustin je otišao još dalje 
od biblijskog učenja pobrkavši posvećenje i opravdanje. 
Prema  njemu,  opravdanje  ne  znači  ne  biti  uračunat 
pravednim, već Božjim uplitanjem biti  učinjen pravednim 
tako da možemo početi sudjelovati u našem spasenju, a 
jednom i u pobožanstvljenju.
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2. RIMOKATOLIČKA CRKVA još i  danas službeno od-
bacuje  doktrinu  opravdanja  isključivo  na temelju  vjere. 
Tridentski  koncil  kaže  (12.  kanon):  Ako  itko  kaže  da 
opravdavajuća  vjera  nije ništa  drugo  do po  vjerenje  u 
božansku milost koja oprašta grijehe zbog Krista ili da se 
opravdavamo  samo  ovim  povjerenjem,  neka  se  ana-
temizira.  Kanon  24  kaže:  Ako  itko  kaže  da  primljeno 
opravdanje ne održava i povećava u Božjim očima dobra 
djela, već da su spomenuta djela tek plodovi primljenog 
opravdanja,  a  ne  izvor  njegova  rasta,  neka  se  ana-
temizira.

3. PIJETISTI su ispustili opravdanje i usredotočili se na 
obnovljenje i posvećenje.
Liberalni  teolozi  nemaju u svom razmišljanju mjesta za 
pravne (sudske) pojmove. Za njih su oni puki simboli.

4.  EGZISTENCIJALIZAM  stremi  preziranju  svega  ob-
jektivnog. Oni ne shvaćaju ozbiljno povijesnost križa, a ni 
smisao  po kojem  je  križ  bio  »jedanput  zauvijek«,  što 
omogućava  objektivno  namirenje  vjernikova  duga  (tj. 
opravdanje).
Katolicizam u misi ponavlja križ. Liberalni teolozi smatraju 
križ  samo  primjerom.  Bultmann  govori  o  ponavljanju 
kerigmatičkog događaja.
Barth veli:  Budući da se događaj zbio jedanput zauvijek,  
to je događaj koji se događa mnogo puta.

5.  JOHN  PIPER:  Tvrdi  da  je  opravdavajuća  vjera 
uvjetovana dobrim  djelima.  Na 237.  str.  svoje  knjige 
Future Grace (Buduća milost) kaže sljedeće: »Obećanje 
buduće milosti je uvjetovano, no ne i zarađeno.« Doista, 
Piperova  knjiga  temelji  se  na pretpostavci  da  Bog 
opravdava  vjernika  zbog  njegove  vjere,  ali  uvjetno,  jer 
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uzima  u  obzir  djela  koje  će  ovaj  činiti  nakon  svoga 
opravdanja.  Opravdanje,  prema  Piperu,  uključuje  kako 
početni čin, tako i plod koji ide uz njega: djelovanje vjere 
koje  dokazuje  njezino  postojanje.  Ukoliko  nas  Bog 
opravdava zato  što  »poznaje  naša buduća djela«,  kao 
što to Piper uči, tada se piščev pogled ne može prihvatiti 
u  okviru  Reformirane  teologije jer,  zapravo,  jasno  od-
ražava učenje rimokatolika:  spasenje po vjeri  i  djelima. 
Opravdanje,  iako  se  uvijek  konačno  pokazuje  po po-
svećivanju dobrim djelima, nije njima uvjetovano.

IV. POSVEĆENJE

A. BIBLIJSKA TERMINOLOGIJA
Posvećenje i u Starom i u Novom zavjetu znači »biti od-
vojen« za Božju upotrebu (hebr.  kadoš i grčki:  hagios = 
svet). Ovi se izrazi upotrebljavaju za Boga. On je svet po 
tome  što  je  apsolutno  dalek  i  odvojen  od drugih.  Ovi 
izrazi upotrebljavaju se i vezani su na one koje On do-
vodi u zajednicu sa sobom. Sveti su ljudi oni koje je Bog 
odvojio za sebe. Dakle, moramo odražavati narav onoga 
kome pripadamo.
Budite sveti jer sam ja svet (Lev 11,44-45; 19,2; 20,7; 1 
Pt 1,16).

B. POLOŽAJNO I PRAKTIČNO POSVEĆENJE
Pojam »položajno posvećenje« (odvojen za Boga pri ob-
raćenju  po Svetom  Duhu),  kako  ga  koristi  pisac  Po-
slanice  Hebrejima  (Heb  2,11,12),  zapravo  je  staroza-
vjetna riječ  koja  naglašava  da  je  posvećenje  izvršeno 
jednom zauvijek. U tom se smislu kršćani zovu svetima 
(1  Kor  1,1.2).  Praktično  posvećenje  postupan  je  tijek 
kojim nas Sveti  Duh u  nama uobličava  u  sliku  samog 
Gospodina Isusa (1 Sol 4, 13).
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Jer svi – i posvetitelj i posvećeni – pripadaju istoj obitelji.  
Zbog toga se ne stidi (Krist) zvati ih braćom (Heb 2,11). 
Ovo  je  volja  Božja,  vaše  posvećenje,  to  jest  da 
izbjegavate bludnost (1 Sol 4,3).

C. POSVEĆENJE U KRISTU I PO DUHU
Kristovo djelo je temelj našeg posvećenja jednako kao i 
našeg  opravdanja.  Krist  nam  je  omogućio  posvećenje 
činom na križu  jednom zauvijek.  Kada smo opravdani, 
nalazimo se  u  položaju  da  možemo primiti  »milost  na 
milost«, a sve zbog Kristovog djela (Ef 5,25-27). U Po-
slanici  Hebrejima  13,12  glagol  »posvetiti«  nalazi  se  u 
aoristu, a to se vrijeme odnosi na nešto što je učinjeno 
jednom i zauvijek. U Poslanici Hebrejima 10,10.14 kaže 
se da smo posvećeni (perfekt) što ukazuje na čin u pro-
šlosti koji ima trajne posljedice (Dj 26,18). Sveti Duh čini 
da to vrijedi i za nas (1 Kor 6,11; 1 Pt 1,2; 2 Sol 2,13), jer 
je  on  Duh  koji  nas  dovodi  Kristu  i  ostvaruje  naše 
spasenje.  On  je  također  Duh  koji  nas  posvećuje  u 
praktičnom smislu, odvaja nas za Krista i Kristu. Na taj 
nas način i položajno i duhovno Sveti Duh posvećuje.
…zato je i Isus trpio izvan vrata da posveti narod svojom 
krvi (tj. žrtvom) (Heb 13,12). …da vjerom u me postignu 
oproštenje  grijeha  i  baštinu  među  posvećenima (Dj 
26,18).  Ali se…posvetiste…Duhom našega Boga (1 Kor 
6,11).  Bog  je  onaj  koji  proizvodi  u  vama  i  htjenje  i  
djelovanje da mu se možete svidjeti (Fil 2,13).

D. MJERILO SVETOSTI I ULOGA ZAKONA
Mjerilo  je  osobno Krist,  a  ne  išta  niže od Njega (1  Pt 
1,15.16).
U najširem smislu riječi, Božji Zakon objavljuje Božju na-
rav i volju za nas. U jednom smislu Zakon još vrijedi za 
kršćane (Rim 6,14). Mi smo, međutim, slobodni od njega 
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kao načina spasenja (Gal 3,13). Također smo oslobođeni 
prokletstva  Zakona iako  ga  kršimo  (Gal  3,13).  Oslob-
ođeni  smo  obrednih  vidova  Zakona jer  ih  je  Krist  sve 
ispunio  (Gal  2,16-18).  Nismo,  međutim,  oslobođeni 
moralnog zakona kao objektivnog standarda svetosti (Gal 
5,13; Rim 12,8). To misli Pavao kada kaže da je ljubav 
ispunjenje Zakona. Mi smo pozvani da ispunimo Zakon 
ljubavlju  (tj.  tako  da  dozvolimo  Svetom  Duhu  da 
djelotvorno  radi  u  nama)  –  Galaćanima  5,  12  i  dalje, 
Rimljanima 12,8-10. Novozavjetni pisci ističu da je u tom 
smislu  Kristov  život  model  za naš  život  (Ef  4,15;  Rim 
8,28.29; 2 Kor 3,18; 1 Pt 2,21 i dalje).
Dakako, vi ste, braćo, k slobodi pozvani. Samo, neka ta 
sloboda  ne  bude  pobuda  tijelu,  nego  ljubavlju  služite  
jedan drugomu, jer sav je Zakon ispunjen jednom jedino-
m zapovijedi, ljubi bližnjega svoga kao samoga sebe (Gal 
5,13-14).  Govorite i radite kao ljudi koji imaju biti suđeni  
po zakonu slobode! (Jak 2,12).

E. PROBLEMATIČNE TOČKE
Iskorjenjuje  li  praktično  posvećenje  grijeh  ili  se  supro-
tstavlja načelu grijeha u nama? Jedan ili dva odjeljka kao 
da ukazuju na iskorjenjivanje (Rim 6,6;  Heb 2,  14),  ali 
korišten  grčki  glagol (katargeo)  zapravo  znači  »učiniti 
nedjelotvornim« ili »paralizirati«. Tekst 1 Ivanove 3,9 koji 
govori da kršćani ne griješe, mora se sagledati s obzirom 
na Ivanovo  suprotstavljanje  antinomijanizmu, 
svojstvenom jednom ogranku  gnosticizma.  Ivan  nastoji 
istaknuti da spasenje zaista utječe na narav. Njegove se 
riječi odnose na neprestano griješenje (tj. griješiti što je 
više moguće »da bi milost mogla obilovati«). Kristova na-
rav, koju u kršćanina stavlja Sveti Duh, i koja kao takva 
nije sposobna sagriješiti, mora preobličavajuće djelovati u 
životu  kršćanina,  inače se  može posumnjati  u  njegovo 
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svjedočanstvo. U svjetlu 1 Ivanove 2,1 jasno je da Ivan 
ne govori da kršćanin ne može sagriješiti, nego ukazuje 
da sagriješimo li, imamo put oproštenja. U 1 Solunjanima 
5,23 Pavao shvaća tijek posvećenja kao cjelinu koja ob-
uhvaća svaki dio našeg života i svaku razinu naše osob-
nosti.
Galaćanima 5,12-25 govori da duh ratuje s tijelom; stara 
narav je stvarnost, ali smo primili Duha koji, hodamo li u 
njemu (u poslušnosti  njegovim uputama),  onemogućuje 
našu staru narav.
Rimljanima 12,1.2 (»stalno se preobličavajte«) odnosi se 
na tijek  koji  proizlazi  iz  kriznog  stanja  (obraćenja  spo-
menutog u Rim 1-11).
Riječ savršenstvo u Bibliji podrazumijeva zrelost i odnosi 
se  na kršćane  koji  su  dosegli  pun  rast  za razliku  od 
nezrelih ili  zaostalih (Ef 4,13; Kol  1,28; 4,12). Pavao u 
Filipljanima  3,15  razlikuje  potpunu i  razmjernu  zrelost; 
radi se o prilagodbi našoj duhovnoj okolini kao i Božjoj 
naravi (2 Kor 13,9-11; Ef 4,13; 1 Sol 3,10; Heb 13,21; 1 
Pt 5,10; 2 Tim 3,17).
…naš je stari čovjek razapet (legalno) zajedno s Isusom 
da se uništi ovaj grešni čovjek, tako da više ne robujemo 
grijehu (Rim 6,6).
Zaklinjem  vas,  braćo,  milosrđem  Božjim  da  prinesete 
sebe kao žrtvu živu, svetu i ugodnu (Rim 12,1). …dok svi  
zajedno ne dođemo k jedinstvu u vjeri i u pravoj spoznaji  
Sina Božjega, k savršenom (tj. zrelom) čovjeku, k mjeri  
punine veličine Kristove (Ef 4,13). Ovako mislimo svi koji  
smo savršeni! I ako vi mislite što drukčije, i ovo će vam 
Bog objaviti  (Fil 3,15).  Noću i danju najusrdnije molimo 
da vidimo vaše lice i da nadopunimo što još nedostaje 
vašoj vjeri (1 Sol 3,10). …da čovjek Božji bude savršen – 
opremljen za svako djelo ljubavi (2 Tim 3,17).  Bog sam 
će vas, kad budete neko kratko vrijeme trpjeli, usavršiti,  
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učvrstiti, ojačati i utvrditi (1 Pt 5,10).

F. DOKTRINA I ISKUSTVO
Doktrina i iskustvo usko su povezani. Doktrina je korisna 
utoliko  koliko  vodi  ispravnom  životu  (Tit  2,11,  1  Tim 
1,3-10,  6,4).  Mora  postojati  indikativ  (doktrina),  ali  i 
imperativ  (naredbe).  Posvećenje  ima  i  pozitivan  i 
negativan vid: »obucite… svucite« To je i pasiv i aktiv – 
primamo, ali nam je naređeno i da hodamo (Ef 4,22-23).
…za lašce i krivokletnike i za sve drugo što je protivno 
zdravoj nauci koja je suglasna s Radosnom vijesti (1 Tim 
1,10).  Velim i  zaklinjem,  da sa sebe skinete i  odložite  
staroga  čovjeka…i  da  se  obučete  u  novoga  čovjeka, 
stvorena na sliku Božju u istinskoj pravednosti i svetosti 
(Ef 4,22-24).

G. NAPREDAK U KRŠĆANSKOM ŽIVOTU
Na prvom mjestu moramo uviđati  i  shvaćati  da smo u 
Kristu,  ne  samo teorijski  već  i  praktično,  što  ostvaruje 
Sveti  Duh  nastanjen  u  nama.  Zatim  se  moramo  po-
istovjetiti;  moramo držati  činjenicom izricanje  suda nad 
našim grijesima na križu, kao i vjerovati da su sila i po-
sljedice grijeha ukinute jer je kazna za njih isplaćena. Na-
čelo svetog života je stoga u umu, ono se otkriva dok raz-
mišljamo o tim istinama i provodimo ih u praksu. Također 
moramo surađivati s Bogom. Sveti Duh oslobodio nas je 
da bismo bili sluge, ali u smislu suradnika (Rim 6,14-23; 
12,1-3).  Da  dalje  ostanemo  u  grijehu  da  se  poveća 
milost? Daleko od toga!…smatrajte sebe mrtvima grijehu, 
a živima Bogu u Kristu Isusu …tako sada učinite svoje  
udove  podložnima  pravednosti  da  se  posvetite! (Rim 
6,1.12.19)
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H. RAZLIČITA SHVAĆANJA POSVEĆENJA

1.  BEZGREŠNO SAVRŠENSTVO. Pelagije je  vjerovao 
da se ono može postići asketskim življenjem. Ali on ima 
također  ograničeno  shvaćanje  grijeha,  a  i  optimističko 
shvaćanje slobodne volje.
2.  RIMOKATOLIČKA  CRKVA  predviđa  »stanje 
izvanjskog  savršenstva«  (za redovnike)  i  »stanje  unu-
trašnjeg savršenstva« gdje ništa ne sprječava djelovanje 
ljubavi.
3.  ANABAPTISTI  su  također  podržavali  bezgrešno 
savršenstvo  u  16.  stoljeću  (i  tako  naslijedili  duhovne  i 
mistične sklonosti srednjeg vijeka). Anabaptističke vođe, 
Hübmaier, Hof i Hut, smatrali su da vjernik može postići 
stanje savršenstva još na ovoj zemlji.
4.  WESLEY.  Otac  modernog  perfekcionizma  je  John 
Wesley. Po njegovom mišljenju, ovo se stanje može po-
stići  iskustvom drugotne  milosti  koja  oslobađa  vjernika 
od izvornog  grijeha  i  čini  ga  savršenim,  svetim  u  po-
slušnosti i ljubavi. Kao posljedica, vjernik prestaje griješiti 
namjerno.  Wesley  je  grijeh  smatrao  nečim  što  treba 
izvaditi iz čovjeka kao rak ili pokvareni zub. Ovu su ideju 
preuzeli Asa Mahan i Charles Finney na Oberlin koledžu. 
Po njima, djela mogu biti samo dobra ili zla; nakane srca 
se ne mogu odrediti. Ipak, niti keswički pokret, niti kariz-
matski (oba naglašavaju doživljaj »drugog« blagoslova), 
ne prihvaćaju bezgrešno savršenstvo. 
Jedini ulomak vrijedan razmatranja je 1 Ivan 3,6-10 gdje 
se glagol  »griješiti« mora promatrati  u okviru gnostičke 
raspre.  Za njih  je  to  značilo  »griješiti  koliko  god je  to 
moguće« tako da »se milost može umnožiti« i duša do-
kazati izvan dohvata pokvarenog tijela. Apostol Ivan tvrdi 
da nijedno pravo dijete Božje ne može imati takav stav. 
Kršćanin  ne  može  stalno  ostati  u  nekom grijehu:  Duh 
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Sveti će se pobrinuti za to. Naizmjence, ovaj izraz može 
označavati »otpadništvo«. 

I. KRIVOVJERJA 
Glavno  krivovjerje  vezano  za učenja  o  posvećenju  je 
antinomizam u svojim različitim oblicima, koji su:
1)  Dualistični antinomizam:  njegovo osnovno svojstvo 
je  povezanost  s  gnostičkim  učenjem.  Ono  tvrdi  da  je 
spasenje samo za dušu, a tjelesno ponašanje smatra se 
nebitnim i u Božjim interesima i za zdravlje duha. Stoga 
se osoba može ponašati  buntovnički  i  nema problema. 
Najveći dio građe u Ivanovoj prvoj poslanici pisan je pro-
tiv ovog gledišta. 
2)  Duhocentrični  antinomiizam:  pouzdaje  se  u  unu-
trašnja poticanja Sv. Duha i poriče potrebu učenja pona-
šanja  prema  Zakonu.  Pavao  se  suprotstavlja  ovom 
gledištu riječima, da ako je osoba uistinu duhovna, ona 
će priznati Božju Riječ kako je uče Kristovi apostoli (1 Kor 
14, 37).
3)  Kristocentrični  antinomizam:  tvrdi  da  Bog  ne  vidi 
grijeh kod vjernika, stoga njihovo ponašanje nije važno, 
pod uvjetom da oni nastavljaju vjerovati. Ivanova prva po-
slanica  suprotstavlja  se  ovom  tumačenju,  govoreći  da 
nije moguće ostati u Kristu i istovremeno slijediti  grešni 
način života.
4)  Dispenzacijoniski  antinomizam:  tvrdi  da  držanje 
moralnog zakona nije važno za kršćanina, budući da je 
on  pod milošću.  Ali  Pavao  u  Rimljanima  3,31  i  1 
Korinćanima 6,9-11 objašnjava da smo pod Kristovim za-
konom, što znači da smo pod Božjim moralnim zakonom, 
kojeg nam u unutrašnjosti prenosi Sveti Duh.
5) Dijalektični antinomizam: (prema Barthu i Brunneru) 
tvrdi da  Duh koji nas vodi ima slobodnu volju i da nije 
podređen Svetom Pismu.
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6) Situacijska etika: tvrdi da sve što Bog traži od nas su 
prava motivacija i prave namjere: Zakon je samo vodič. 
Pavao suprotstavlja ovo u Rimljanima 13,8-10, govoreći 
da bez ljubavi kao pobude, određeni zahtjevi ne mogu biti 
ispunjeni.

V. SINOVSTVO

A. OBNOVLJENJE
To je natprirodno djelovanje Božjeg Duha u našim srcima 
kojim  primamo  novi  i  sveti  život.  Kod Ivana se  glagol 
gennao pojavljuje često, (sam ili s prefiksom  ana-), dok 
se Pavao njime služi samo jedanput kako bi označio pro-
mjenu koja daje život. Jakov koristi sinonim  apokueo, a 
Pavao imenicu  palingenesia koju treba prevesti riječima 
»preporođenje« ili »novo rođenje«, 1 Ivan 3,9 jasno ističe 
da  je  preporođenje  razlog  zaziranju  od grijeha  i  po-
kajanja.
1. ZNAČENJE OBNOVLJENJA. Obnovljenje je Božji čin 
u  čovjekovom  srcu,  nešto  unutarnje  što  se  događa  u 
čovjekovoj  naravi.  Dok je  opravdanje  novi  položaj,  ob-
novljenje je nova narav. Bog mijenja oboje istovremeno. 
Ponovnim rođenjem u Božju obitelj  i  primanjem obitelj-
skog  duha  (Svetoga  Duha),  primamo  i  novu  narav,  a 
istovremeno, usvojenjem, i novi položaj.
2.  SLIKOVITI  IZRAZI  KOJI  SE  UPOTREBLJAVAJU  u 
Novom zavjetu za obnovljenje. Ovi se izrazi pojavljuju u 
djelima raznih novozavjetnih pisaca, a ne isključivo kod 
Ivana.
a. Novo rođenje. (Iv 1,12 i dalje, 3,1 i dalje, Gal 4,23.29; 
Jak 1,18; 1 Pt 1,3.23; 1 Iv 2,29; 3,9; 4,7; 5,1,4).
A svima  koji  ga  primiše,  dade  vlast  da  postanu  djeca 
Božja, onima koji vjeruju u njegovo ime, koji su rođeni…
od Boga (Iv 1,12).
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b.  Vječni  život.  Ivan  ističe  da  je  to  nešto  ono  što 
primamo  sada,  iako  to  stvarno  pripada  budućem  vre-
menu u koje su kršćani već ušli ponovnim rođenjem.
Nanovo su se rodili u novo doba, postali sudionici novog 
stvorenja i kao dokaz tome, primili su vječni život, tj. život 
doba koje će doći (Iv 3,36; 5,24; 6,47). Ovo pišem vama 
koji  vjerujete  u  ime  Sina Božjega,  da  znate  da  imate 
vječni život (1 Iv 5,13).
c.  Duhovno uskrsnuće. Sve dok Bog ne udahne u nas 
novi život, mrtvi smo za život s Bogom i za mogućnosti 
koje  On pruža.  Iz stanja  duhovne smrti  (tj.  odvojenosti 
od Boga), uskrsnuli smo u novi život općenja s Bogom (Iv 
5,24; Rim 6,13; Ef 2,1.5 i 4,5; 5,14, 1 Iv 3,14).
Zajedno s njim ukopani u krštenju, s njim ste i uskrsnuli  
vjerom u snagu Boga (Kol 2,12).
d.  Postajati novi čovjek. Postali smo prvijenci Božjega 
novog stvorenja. Obnovljeni smo i postali smo novi ljudi, 
za razliku od starog čovjeka koji pripada stvorenju pod-
ložnome sudu i već je osuđeno. Mi smo obukli Božju na-
rav. Budući da Bog namjerava stvoriti »sve novo«, samo 
novi  ljudi  mogu sudjelovati  u Božjoj  budućnosti  te tako 
budućnost  pripada  samo  njima.  Staro  nema  mjesta  u 
Božjem novom stvorenju (Ef 2, 15; 4,24; Rim 12,2; 2 Kor 
4,16; Kol 3,10; Tit 3,5).
…a obukli  novoga (čovjeka) koji  se  uvijek  obnavlja  za 
stanje prave spoznaje prema slici svoga Stvoritelja (Kol 
3,10).
e.  Novi stvor.  Stvaranje je bilo jedno od velikih Božjih 
djela. Ova usporedba tako govori o veličini obnovljenja. 
To je ponovno stvaranje, i još više, jer nas odvodi dalje 
nego što je Adam ikad došao (2 Kor 5,17; 4,6; Gal 6,15; 
Ef 2,10; 4,24; Kol 3,10). Uistinu, ne vrijedi ni obrezanje ni  
neobrezanje, već novi stvor (Gal 6,15).
f.  Obrezanje  srca.  Istinsko  je  unutarnje  vjeroispovije-
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danje, ne samo izvanjsko (Rim 5,28-29; Kol 2,11; Pnz.
30,6).  U njemu ste obrezani; ne obrezanjem obavljenim 
rukom,  nego  obrezanjem  Kristovim,  odlaganjem  tijela 
koje služi grijehu (Kol 2,11).
3.  NUŽNOST OBNOVLJENJA.  Bog je  ustanovio  samo 
jedan religiozni sustav na svijetu – židovski. Ipak je Isus 
rekao  predanom  Židovu  da  se  mora  nanovo  roditi  (Iv 
3,3.5.7.14),  što  dokazuje  da  je  židovska  religija  bila 
privremena ustanova koja je uvijek očekivala i ukazivala 
na nešto bolje. Neophodno je potreban zahvat izvan nas 
– Kristova smrt – koji će riješiti naš pravni položaj pred 
svetim  Bogom,  te  unutarnja  obnova,  da  stvori  što  je 
istinsko i stvarno, kako bi se ostvarila Božja namjera (Gal 
6, 15). Zbog svoje pale narave moramo biti obnovljeni (ži-
vot  ponovno mora biti  stavljen u nas).  Bez obnovljenja 
duhovno smo mrtvi (odvojeni od Boga koji je izvor svake 
dobrote) (Ef 2,1; 1 Tim 5,6).
4. BOŽANSKO PODRIJETLO OBNOVLJENJA. To je na-
dnaravni Božji čin (Iv 1, 13; 1 Iv 2,29). Taj je čin povezan 
sa sve tri OsobeTrojstva, Ocem (Jak 1,18), Sinom (1 Kor 
15,45; Iv 1,3; 1 Pt 1,3) i Duhom (Iv 3,5).
5. PROVEDBA. Postavlja se pitanje točnog odnosa ob-
novljenja  i  obraćenja.  Arminijanci  bi  rekli  da  obraćenje 
prethodi obnovljenju, ali bi bilo mnogo točnije kad bismo 
rekli  da  su  oba  vid  jednoga  božanskog  i  natprirodnog 
čina u čovjekovu srcu. Obraćenje je pogled na to djelo s 
čovjekove  strane,  a  obnovljenje  je  isto  djelo  viđeno  s 
Božje strane. Jasno je da i Božja Riječ i Sveti Duh za-
jedno  rade  na istom  poslu.  Krštenje  je  vanjski  znak  i 
svjedočanstvo o unutrašnjoj stvarnosti – obnovi, kojom je 
vjernik bio kršten Svetim Duhom u Kristovo tijelo.
6. POSLJEDICE OBNOVLJENJA. Obnovljenje je ishod-
išna točka kršćanskog života. Ono nam daje osjetljivost 
prema Bogu i prema grijehu. Rob grijeha biva oslobođen 
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grijeha, ali to ne znači da više ne može griješiti. Radi se o 
zamjeni jednoga načela drugim, jedne dinamike drugom 
(Iv 8,34-36; Rim 6,14; Fil  2,13). Stoga je moguće vršiti 
Božju  volju,  ali  čovjeka  ipak  treba  poticati  na to.  U  1 
Ivanovoj zahtijeva se pravednost i ljubav kao dokaz ob-
novljenja. Čovjek koji je obnovljen ima nove želje u sebi 
(Ef 4,24; Kol 3,10). Te su nove želje dane čovjeku da živi 
za Boga i služi mu. Sveti Duh stanuje u nama i oslobađa 
nas.
7.  OBNOVLJENJE  I  PSIHOLOGIJA.  S  razvojem 
psihologije i  njoj  suparničkih  škola,  prije svega 
psihopatologije,  na površinu  izlaze  problemi  osobnosti, 
kao i pitanje njihova odnosa prema grijehu i obnavljanju. 
Prolazak  kroz  novo  rođenje  često  oslobađa,  odnosno 
smiruje one koji pate od ovih problema. Ipak problemi po-
stoje  unatoč  njihovom  međudjelovanju  ili  prepletanju  s 
moralnim  osobinama  i  ponašanjem.  Kako,  dakle,  pro-
tumačiti ovu iskustvenu činjenicu? 
Brojni kršćani spontano odbijaju razdvojiti psihološko od
duhovnog. Sumnjaju u vjerodostojnost preporođenja, pre-
tpostavljajući  postojanje  demonskog  utjecaja,  odnosno 
teških grijeha koji su izbjegli pokajanju, pa sada ometaju 
normalne učinke operacije milosti. Jay E. Adams, teolog 
iz  Philadelphije,  gotovo  je  izazvao  skandal  objavom 
vlastitih  saznanja.  Svojom  teorijom  i  predloženim  na-
činom terapije zanijekao je  postojanje  psihičkih  bolesti, 
tvrdeći  kako  se  bolestima  mogu  nazvati  samo  one 
organske.  Poremećaje,  koje  humanistički  psiholozi 
tumače kao posljedicu mehanizama, treba jasno pokazati 
kao grijehe ili  plodove grijeha, te odbaciti  u poslušnosti 
vjere.  No  Adamsu  se  snažno  suprotstavlja  većina 
kršćanskih  psihologa,  psihoanalitičara  i  psihijatara.  Oni 
rade  s  istom  etiologijom  na previše  istovrsnih  smetnji 
kod kršćana (kod kojih se na postojanje takvih problema 
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uopće ni ne bi moglo posumnjati), kao i kod nekršćana. 
Te smetnje,  čini  se,  prestaju  nakon što  se pacijentima 
propiše  odgovarajući  tretman.  Stoga  je  njima  teško 
prihvatiti  nepostojanje  psihičkih  bolesti:  svi  problemi 
jednostavno nisu duhovni. Čak bi i prihvaćanje postojanja 
organskih  bolesti  živčevlja  bio  popriličan  uzmak.  Za 
vjerovati je kako bi dovoljno precizno istraživanje otkrilo u 
svim poremećajima, štoviše u »očitim« grijesima, psiho-
lošku, kao i biokemijsku sastavnicu.
U  svjetlu  već  određenih  teoloških  načela,  predlažemo 
razlikovanje dinamičke prirode, niza sposobnosti u širem 
smislu (mehanizama, lakih kao i kompleksnih) koji se od-
nose na ono što zovemo bit duše, i uporabe koja iz nje 
proizlazi,  pred Bogom izabranog  usmjerenja  u  odnosu 
na Njegove zakone. Grijeh otkriva uporabu i usmjerenje, 
a za posljedicu ima razne oblike nepravilnoga djelovanja 
prirode  koji  su  prepreka  čovjeku  želi  li  hodati  pravim 
putem. No, razlika postoji. Ukoliko Bog ne izvede čudo 
ozdravljenja, preporođenje izokreće stremljenje ka grije-
hu ne popravljajući oštećene djelatne građe. Djelomični 
pokušaji usredotočuju se na smetnje što odaje dojam da 
se  radi  o  duhovnom  problemu.  Stoga  se  tehnike 
psihologa ne smiju odbacivati.
Naravno, svako obraćanje terapeutima za pomoć treba 
biti popraćeno molitvom (Stvoritelj ozdravlja njegom koja 
odgovara Njegovom stvorenju): »Ja ću ti  rane zaliječiti, 
Bog će te iscijeliti.« Naravno, i tu leži povijesna potvrda 
Adamsove snažne reakcije; često se događa da psiholozi 
zanemaruju grijeh koji je umiješan u bolest skrivajući tako 
uzrok. No, Bibliju prvenstveno zanima uništenje grijeha!

U neki knjigama o kršćanskom životu čitatelju je rečeno 
da, kao posljedica preporoda, postoji  tri  entiteta  unutar 
kršćana: nova narav, stara narav i Sveti Duh. Međutim, 
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biblijska slika je sljedeća: imamo obnovljenu narav pod 
dominantnom utjecajem Svetoga Duha, ali koja nosi još 
uvijek  tragove  grijeha.  Ovo  to  čini  osjetljiva  prema 
prethodnih  uzora  grešnog  ponašanja,  koji  mogu  se 
reaktivirati,  uglavnom zbog nemarne kontrole  uvođenja 
informacije u um, ili zbog grešnih prijedloga koje Sotona 
stavi u um.

B. USVAJANJE
1. ZNAČENJE USVAJANJA. Kao i opravdanje, i ono se 
odnosi  na položaj  (poziciju,  odnos,  status).  Grčka riječ 
(huiotesia) doslovno znači »staviti kao sina« ili »dati po-
ložaj sina«. Riječ pripada obiteljskom, a ne pravnoj termi-
nologiji. 
Mnogi  tumači  shvaćaju  ovaj  izraz u  svjetlu  rimske 
tradicije,  ali  je  starozavjetna židovska  tradicija  važnija. 
Čak se i  novozavjetni  navodi odnose izvorno na Izrael 
(Rim  9,4;  8,15.23;  Gal  4,5;  Ef  1,5).  Iako  izgleda  da 
pravno  usvajanje  nije bilo  poznato  u  Starom  zavjetu, 
neslužbeno  usvajanje  vidi  se  u  sljedećim  ulomcima: 
Estera 2,7;  Izlazak 2,10;  1 Kraljevima 11,20;  Postanak 
48,5. Kada je Jakov usvojio Efrajima i Manašea, oni su 
zauzeli isti položaj kao i stvarni sinovi obitelji, postali su 
ravnopravni nasljednici kao i druga djeca.
U rimskom je  društvu,  međutim,  sudsko usvajanje  bilo 
vrlo važno i uključivalo je premještanje djeteta, ili odrasle 
osobe, iz jedne obitelji u drugu. To se moralo obaviti pre-
d svjedocima.  Odlučan  je  čimbenik  bio  izbor  oca  koji 
usvaja.  Po grčkoj  tradiciji,  usvajanje  je  bilo  neopozivo, 
prirodan  sin  može  se  razbaštiniti,  ali  usvojen  se  nije
mogao razbaštiniti.

2.  SINOVSTVO  U  STAROZAVJETNOM  PRAVNOM 
SUSTAVU. Izraz usvajanje mora se razmotriti  u svjetlu 
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zakona koji  su  određivali  nasljeđivanje.  Biblijsko 
sinovstvo  u sebi  uključuje  nasljedstvo  (Rim 8,  11;  Pnz 
21,15).  Obično je  postupak tekao ovako:  prvorođeni  je 
sin poslije očeve smrti postao nova glava obitelji, dobivao 
je svu očevu zemlju i dvostruk dio očevih pokretnih stvari. 
Ostatak očeve imovine dijelio se na određeni broj jedna-
kih dijelova. Kćeri nisu nasljeđivale ništa osim ako čovjek 
nije imao sinova (Br 27,5-10).
Ezav je prodao svoje pravo Jakovu,  ali  to  se dogodilo 
pod izuzetnim  okolnostima.  Nadalje,  u  određenim 
okolnostima otac je mogao izmijeniti red (Post 49,3-4; 1 
Kor 5,1), ali razbaštinjenje nije bilo često. U 2 Kraljevima 
2,9 i dalje, Elizej traži dvostruki dio što vjerojatno jedno-
stavno  znači  da  je  želio  biti  Ilijin  nasljednik,  a  ne  na-
sljednik bilo kojeg proroka koji je bio s njim.

3. IZRAELOVO SINOVSTVO. Obećanje koje je Bog dao 
Abrahamu, izraženo je pojmovima pravnog nasljeđivanja. 
Ova obećanja upućena Abrahamu činila su kasnije temelj 
Božje  riječi  Mojsiju  gdje  se  počinju  koristiti  izrazi 
božanskog sinovstva  (Izl  3,6.8;  Ps 105,6-13;  42,5).  To 
objašnjava  Nabotov prigovor  prijedlogu da proda svoju 
parcelu zemlje (Bog mu ju je dao).
Stari  zavjet  također  govori  o  duhovnom  nasljedstvu. 
Tako,  jedno  pleme,  Levitsko,  nije nasljeđivalo  zemlju. 
Bog kaže da je On sam njihovo nasljedstvo. To znači, da 
njihova  sredstva  za život  nisu  ovisila  o  obrađivanju 
zemlje  –  Bog  se  pobrinuo  osobno  za njih  kroz 
izdržavanje  drugih  Izraelaca (Pnz 18,1-2;  Ez  44,15.28; 
Ps 16,5-6; 73,26; 142,5).
Dok Izrael bijaše dijete, ja ga ljubljah, iz Egipta dozvah 
sina svoga (Hoš 11,1).  Neka, dakle, nemaju (svećenici  
Levijevci – sve pleme Levijevo – ) baštine među svojom 
braćom, Jahve je njihova baština, kako im je i rekao (Pnz 
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18,2).

4.  ISUSOVO  SINOVSTVO.  Isusovo  je  sinovstvo  u 
jednom smislu  jedinstveno,  kao  jedinorođen  (što  znači 
»jedini«),  samo  On  ima  potpuno  pravo  dijeliti  sve  što 
Njegov Otac ima (Iv 1,18; Rim 8,3.32; Mk 1,11; Kol 1,13; 
1 Iv 4,9).
U potpunoj opreci s ovim, Isus se naziva i prvorođenim 
(Kol 1,18; Otk 1,5), ali ovaj se izraz prvenstveno odnosi 
na prioritet  ili  prevlast.  Isus je  najviši  čak i  u  ljudskom 
području. U vezi s ovim moramo uzeti u obzir činjenice 
da je On i Bog i čovjek. Što se tiče božanstva, Krist je 
jedinstven:  nitko  nema  i  ne  može  ostvariti  odnos  s 
Bogom Ocem istovjetan Njegovom. Međutim, što se tiče 
Njegove ljudskosti, On je ne samo iznad svih, već je zbog 
svojeg uskrsnuća i predokus Očevog novog stvorenja te 
zalog toga novog stvorenja. Taj mu položaj omogućava 
da bude iznad svih stvorenih bića i prvi od mnogih sinova 
koje će Bog posvojiti u svoju obitelj, s tom razlikom da je 
On sin s pravom, a mi usvojeni sinovi.
Kao  jedinorođeni  Sin,  On  je  određen  kao  nasljednik 
svega. U ovoj točki slikoviti jezik ima ograničenja. Tu ne 
znači da će On dobiti nasljedstvo kad Bog Otac umre: za-
pravo ovaj izraz znači da je On suvlasnik svega što ima 
Otac.
Sve što god Otac ima pripada meni (Iv 16,15). …na kraju 
govorio  nam  je (Bog)  po Sinu,  koga  je  postavio 
baštinikom svega i po kome je stvorio svijet (Heb 1,2).

5. SINOVSTVO KRŠĆANA. Usvajanje kršćana u Božju 
obitelj  ostvaruje  se  jedino milošću.  Usvajanje  se  u 
rimskom  svijetu  ostvarivalo  jedino milošću  (neza-
služenom dobrotom) oca. Koliko je to istinskije u duhov-
nom  pogledu  (Rim  8,15;  Gal  4,5)!  Sinovstvo  je  zbog 
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Krista (Gal 4,4-5). Naše sinovstvo ovisi o Njegovom i o 
onome što je učinio za nas. Kristovim otkupljenjem po-
stajemo Božji sinovi.
Sinovstvo  uključuje  neograničenu baštinu.  Iako  je  Krist 
Božji Sin u jedinstvenom smislu i tako jedini baštinik (Mk 
12,7;  Heb 1,2),  iz  Pavlovih  riječi  možemo zaključiti  da 
smo mi Kristovi subaštinci (Rim 8,17; Heb 11,9). Crkva 
se zove Crkvom prvorođenih (Heb 12, 23). U jednom je 
smislu  budućnost  potpuno  ostvarenje  naše  baštine 
(uskrsnuće će mu otvoriti  vrata),  ali  smo blagoslovljeni 
već sada i sada smijemo uživati u tim blagoslovima, dok 
s  radošću  iščekujemo  i  veće.  Sinovstvo  znači  da  su 
srušene sve rasne i  društvene prepreke (Gal  3,28.29). 
Prema starom je savezu nasljedstvo bilo ograničeno na 
Židove. Rob nije mogao ništa baštiniti. Ni kćeri obitelji ob-
ično nisu ništa baštinile. Međutim, u Kristu su nestale sve 
prepreke  koje  su  osobina privremenog  i  nesavršenog 
saveza.  Sinovstvo  iskustveno  prihvaćamo  pomoću 
Svetoga Duha. Krist nam ga je omogućio svojom smrću 
na križu, ali Sveti Duh nam ostvaruje našu baštinu i daje 
nam ga kao svojinu (Rim 8,15).  Na taj  način  možemo 
pristupiti Bogu Ocu kao što je to mogao i Krist (Gal 4,6; 2 
Kor 1,22; 5,5; Ef 1,14). Sveti Duh je zalog i pečat naše 
baštine. Svemir čezne za danom kad će Božji sinovi biti 
oslobođeni okova iskvarenosti i  propadanja, tj. kada će 
biti  proslavljeni.  Čekamo na usvajanje,  ne zato što  još 
nismo sinovi, već zato što čekamo puno ostvarenje tog 
sinovstva (Rim 8, 19).
Sveti  nas  je  Duh  već  povezao  s  Kristom i  odonda  je 
sinovstvo  postalo stvarnost.  Počinje proces posvećenja 
kojim  nas  Sveti  Duh  oblikuje  u  sliku  savršenog  Sina, 
Gospodina Isusa (mijenjamo se u Njegovo obličje). Duh 
Sveti koji je u nama, već svjedoči da smo Božja djeca. 
Sveti  Duh  je  »zalog«  (arhabon)  našeg  nasljedstva  (u 
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modernom grčkom ta riječ znači zaručnički prsten). To je 
posuđenica iz feničkog (te je povezana s trgovinom). Kad 
bi Feničani pristali uz obalu radi trgovine sagovima, prod-
avač  i  kupac  bi  sklopili  ugovor  po kojem bi  prodavač 
ostavio kupcu uzorak saga koji  je bio zalog da će doći 
ostatak robe koja je već bila isplaćena i koja bi bila ispo-
ručena kad bi se trgovac vratio.
Zalog  (arhabon)  je  po kakvoći  morao  biti  istovjetan 
ostatku  robe.  Sveti  se  Duh  spominje  kao  ogledni 
primjerak voća (aluzija na starozavjetni događaj kada su 
izvidnici iz Eškola donijeli voće kao primjer nasljedstva u 
Kanaanu). Na isti je način Sveti Duh zalog ili pečat na-
šega potpunog nasljedstva.
Vi ste primili duha posinjenja kojim vičemo: Abba – Oče! 
Sam Duh svjedoči zajedno s našim duhom da smo djeca 
Božja.  Ako  smo  djeca,  onda  smo  i  baštinici,  baštinici  
Božji,  a  subaštinici  Kristovi  da  s  njim  budemo  i  pro-
slavljeni (Rim 8,15-17).  …u njemu ste, prigrlivši vjeru, i  
zapečaćeni Duhom svetim, obećanim, koji je zalog naše 
baštine za otkupljenje onih što su postali Božje vlasništvo 
(Ef 1,13-14).

VI. IZBOR I PREDODREĐENJE

Ova se dva izraza često upotrebljavaju kao istoznačnice, 
iako to stvarno nisu. Oni su različiti, ali povezani. Izbor se 
odnosi na biranje osoba, a predodređenje na svrhu za 
koju su izabrani. Izbor pita: »Koga je izabrao?“; predod-
ređenje: »U koju ih je svrhu izabrao?« Vjernik je izabran 
od Boga za spasenje i predodređen za posvećenje. 

A. BOŽJA SUVERENOST U SPASENJU
1. Pojam suverenosti po odredbi je neodvojiv od pojma 
o Bogu jer jedno od temeljnih biblijskih učenja glasi da je 
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Bog suveren nad svim u svemiru.  Kada razmišljamo o 
Bogu, automatski mislimo o onome tko upravlja svime.
2.  Božja  suverenost  nad  svim.  U  svemiru  je  temelj 
svega što Biblija uči.  Pretpostavka proročkog učenja je 
da je Bog gospodar povijesti i da upotrebljava narode za 
ostvarenje svojih nauma. Na Božju suverenost ukazuju 
Njegova  Riječ  i  proročanstva.  Bog ne može ne izvršiti 
ono što kaže.
3. Božanska suverenost u spasenju samo je jedan vid 
ove  opće  suverenosti.  Većina kršćana,  ako  ne  i  svi 
kršćani,  vjeruje  u  Božju  suverenost  u  spasenju  u 
općenitom smislu, čak i ako nisu tako određeni kao što je 
bio Calvin. Kad je čovjek pao, Bog ga je mogao ostaviti u 
grijehu  i  stanju  prokletstva,  ali  Bog  nam  je  u  svojoj 
suverenosti odlučio pružiti spasenje. Bog može ukazati ili 
ne  ukazati  svoju  milost,  ali  je  odlučio  ukazati  milost. 
Kalvinisti idu dalje i kažu da je Bog suveren u spasenju, 
osobito  u  spasenju  pojedinca,  jer  ukoliko  se  pojam ne 
suzi do ovog, cijeli izraz gubi snagu. Za kalvinista to zna-
či Božju odluku da izabere određene pojedince koje će 
spasiti.
4. Božja suverenost i ljudski grijeh. Biblija uči da čak ni 
postupci zlih nisu van domašaja Božje suverenosti,  što 
znači da Bog koristi ili može koristiti postupke zlih da bi 
ostvario svoje namjere u povijesti  (Iz 10,5-19; Dj 2,23). 
Križ je najbolji primjer. On se nalazi u središtu Božjih na-
mjera, a ipak je do njega došlo zbog pokvarenosti ljudi. 
Istovremeno  moramo  naglasiti  da  se  Bog  potpuno  i 
apsolutno  suprotstavlja  grijehu.  Grijeh  proizlazi  iz 
tajanstvene čovjekove slobodne volje. Bog je riskirao kad 
je stvorio čovjeka sa slobodnom voljom. Bog doista do-
zvoljava nedaće kao način osuđivanja ljudi,  ali  On nije 
stvoritelj  grijeha (Ef 1,11; Post 45,8;  50,20). Bog može 
iskoristiti  već  postojeće  stanje  (grešni  svijet)  da  bi 
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ostvario svoje namjere jer je to sredina u kojoj živi  pali 
čovjek, ali  je čovjek odgovoran za zlo i  grijeh u svijetu. 
Budući  da  se  čovjek  dobrovoljno  predao  Sotoni  (kada 
nije morao),  on je  odgovoran za uvođenje zla u  dotad 
savršen svijet (Rim 5,12).
On koji sve radi prema odluci svoje volje (Ef 1,11). Josip 
reče  svojoj  braći…Tako  niste  vi  mene  poslali  ovamo, 
nego Bog (Post 45,8).
Iako ste vi namjeravali da meni naudite, Bog je bio ono 
okrenuo na dobro, da učini što se danas zbiva – da spasi  
život velikom narodu (Post 50,20).

B. IZBOR U BIBLIJSKOJ POVIJESTI
1.  Izbor  Izraela.  Kao  prvi  korak  u  postupku  izabranja 
Izraela kao nacije, Bog izabra niz osoba (patrijarhe), koji 
su dobili isključiva obećanja od Njega (Neh 9,7 govori da 
je Bog izabrao patrijarhe – usp. također Dj 13,17; Rim 9). 
Ovo označava da Bog često okrene prirodni  red stvari 
(nije uvijek prvorođenac kojeg izabra Bog); Izak je iza-
bran a ne Jišmael, Jakov a ne Ezav, Josip a ne njegova 
braća, Efraim umjesto Manašea.  Na kraju  ovo vodi  do 
izbora Izraela kao nacije da mu pripada isključivo i  da 
ispuni  Njegove  ciljeve  u  povijesti.  Ovo  ne  znači  da  je 
svaki Izraelac bio spašen, jer Bog je izabrao za spasenje 
u novozavjetnom smislu samo ostatak unutar Izraela (Rm 
11,3). Bit prirode izbora Izraela pokazuje se u ovom od-
nosu: Bog je izabrao patrijarhe baš zato što Izrael ni po 
čemu nije zasluživao Božju ljubav (Pnz 4,37; 7,7-8; 9,4-6; 
10,15). Bog je izabrao Izrael jer je odlučio pokazati mu 
svoju  ljubav i  ni  zbog čega drugog.  To je  bila  izborna
ljubav, a njezini primatelji bili su potpuno nedostojni iste. 
U  ovim  se  ulomcima  naglašava  izbor  Izraela,  a  ne 
neizbor  drugih  naroda (Mal  1,1-2).  Isto  vrijedi  za izbor 
uopće. Ti si narod posvećen Jahvi, Bogu svome; tebe je  
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Jahve, Bog tvoj, izabrao da među svim narodima koji su 
na zemlji budeš njegov predragi vlastiti narod. Jahve vas 
odabrao zato što vas Jahve ljubi i drži zakletvu kojom se 
zakleo vašim ocima (Pnz 7,6-8). Ljubio sam vas…Jakova 
sam zavolio, a Ezav mi omrznu (Mal 1,1-2). …s obzirom 
na izbor oni su ljubimci – zbog otaca, jer su neopozivi  
Božji darovi i poziv (Rim 11,28-29).

2. Izbor pojedinaca. Kada dolazimo do Novoga zavjeta, 
primjećujemo  promjenu  naglaska.  Dok  se  SZ  bavi 
izborom  nacije,  NZ  se  bavi  izborom  pojedinaca  za 
spasenje,  koji  su  predodređeni  da  budu  jednaki  slici 
Božjega  Sina.  Iako  je  ovo  često  povezano  s  po-
svećenjem, izravni je naglasak na proslavljenju. Staroza-
vjetni ostatak se povećava kako bi obuhvatio i crkvu. Ovo 
se  izričito  jasno  izražava  u  Ivanovom  Evanđelju,  gdje 
Krist  aludira  do »onih  koje  si  mi  Ti  dao«  (Iv  6,37.39; 
10,29; 17,2.6-9.12.17). U Ivanu 10 Isus aludira na svoje 
ovce, koje On zove iz Izraela (simboliziran u obliku tora), 
kojima  On  dodaje  ove  nežidove  koji  će  vjerovati  kroz 
svjedočenje apostola. On ukazuje na njih kao da oni već 
pripadaju  Njemu.  Isus  je  farizejima  rekao  da  oni  ne 
vjeruju zbog toga što nisu Njegove ovce (10,26), a ne da 
oni  nisu  Njegove  ovce  zbog  toga  što  ne  vjeruju.  Na 
drugom mjestu Isus naglašava da samo oni  koje Otac 
privuče Isusu mogu doći Njemu (Iv 6,44.65). U Djelima 
se naglašava da pokajanje i  vjera dolaze od Boga (Dj. 
11,18; 18,27).
U Djelima 13,48 rečeno nam je da su vjeru prigrlili svi oni 
usmjereni  vječnom  životu  (ili  predodređeni  za vječni 
život).  Nije rečeno:  svi  oni  koji  su  vjerovali,  dobili  su 
vječni život, ili su krenuli na put koji vodi vječnom životu. 
U Djelima 18,10 Pavlu je rečeno da treba ustrajati zbog 
toga  što  On  (Isus)  ima  mnogo  naroda  u  Korintu.  Još 
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jednom  ova  aluzija  skoro  podrazumijeva  da  oni  već 
pripadaju Kristu. U Pavlovim se poslanicama jasno po-
javljuje pojam Božjeg izbora. U 1 Korinćanima 1 nam je 
rečeno da je Bog izabrao baš one koji su omalovaženi u 
očima svijeta. U 1 Solunjanima 1,4 čitamo da način ob-
raćenja Solunjana dokazuje da su izabrani od Boga. U 
Filipljanima 2,12-13 nam je rečeno da osobno Bog daje 
volju ustrajanja. U Rimljanima 8,28-30 je važno shvatiti 
da se aludira na istu grupu u ostvarenju Božjeg plana iza-
branja:  a  koje  je  predodredio  ...  one  je  i  proslavio.  U 
Rimljanima 9, gdje Pavao govori o izboru Izraela, on na-
glašava da se ovaj  izbor  ostvaruje  u spasenju vjernog 
ostatka (tj.  grupe pojedinaca),  koji  je dio Crkve.  Pojam 
izbora pojavljuje se i u Petrovim poslanicama (1 Pt 1,2). 
U 2 Petrovoj 1,10 autor pobuđuje izabranike da učvrste 
svoj poziv i izbor, što ustvari znači da oni svojim pona-
šanjem moraju dokazati da su uistinu izabrani. U Knjizi 
Otkrivenja rečeno nam je o onima čija imena od postanka 
svijeta stoje zapisana u Knjizi života (13,8; 17,8,14).

3.  Krist kao izabrani. Krist je veliki izabranik na kojem 
počiva Očeva naklonost i  u Njemu je samom izbor po-
vezan sa potomstvom (Mt 12,18; Lk 9,35; 23,25; Iv 1,34; 
1 Pt 2,4-6).

4.  Izbor kršćana u Kristu. U Efežanima 1,4 naglašava 
se činjenica da su kršćani izabrani u Kristu. Izbor se u 
ovom razdoblju odnosi na Crkvu, a ne na čovječanstvo u 
cjelini (Iv 13,18; 15,16.19; Rim 8,33; Kol 3,12; 1 Sol 1,4; 
2 Tim 2,10; Tit 1,1; 1 Pt 2,9; 5,13; Otk 17,14). Bitna ideja 
u vezi s izborom zapravo je razlikovni vid Božjeg izbora 
(između nekoliko mogućnosti). Ovo treba naglasiti zbog 
pogrešnog izlaganja tog ulomka od strane Karla Bartha.
Ne govorim o vama svima. Ja znam koje sam sebi iza-
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brao (Iv 13,18).
…jer koje je unaprijed poznao, one je i predodredio da 
budu jednaki slici njegova Sina…Tko će podići tužbu pro-
tiv izabranika Božjih? (Rim 8,29.33)

C. IZBOR I ODBACIVANJE
1. Jednostruko i dvostruko predodređenje. Mnogi ljudi 
suprotstavljaju se kalvinizmu zato što im se čini da on uči 
predodređenje za prokletstvo  kao i  za spasenje.  To je 
učio osobno Calvin, kao i mnogi današnji kalvinisti, i reklo 
bi se da to zahtijeva i logika, ali moramo biti oprezni da 
ne bismo otišli dalje nego što to Biblija dopušta.
Bit predodređenja za spasenje jest da je Bog donio od-
luku prije rođenja tih pojedinaca. Uopće nema dokaza o 
nekom  usporednom,  predvremenskom  naumu  za pro-
klinjanje  drugih  pojedinaca.  Ako  predodređenje  za
spasenje  ima  svoj  nastanak  u  Bogu,  prokletstvo  po-
jedinaca  ima  svoj  nastanak  u  grešnicima  i  njihovim 
grešnim životima. Činjenica o predvremenskom predod-
ređenju za spasenje pokazuje da to nije u svezi sa za-
slugom, jer se dotični pojedinci  još nisu rodili  (tj. učiniti 
dobro  ili  zlo  =  bilo  što).  Kada  je  Bog  otvrdnuo  srce 
faraonovo,  zatvorio  ga  je  u  pravac  djelovanja  koji  je 
faraon već izabrao sobom. Ni na koji način nije predod-
redio faraona da se ponaša onako kako se ponašao: Bog 
se okoristio jednom već postojećom situacijom ili  (zlim) 
stavom da postigne vremenom svoju vremensku svrhu.
2.  Odbacivanje u Novom zavjetu. Na samom početku 
treba reći da, dok izbor ne ovisi  o zasluzi,  odbacivanje 
potpuno sigurno ovisi o zasluzi. Grčka riječ koja se za-
pravo koristi u Novom zavjetu (apodokimazo) znači »od-
baciti  nakon  provjere.«  (Rim  1,28;  1  Kor  9,27;  2  Kor 
13,5-7; 2 Tim 3,8; Tit  1,16). U svim ovim odjeljcima se 
govori  ili  o nagradi  kršćana ili  o nekršćanima.  Nadalje, 
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dijelovi  ovih  ulomaka  ne  govore  o  nekom  oprečnom 
»izboru  za spasenje«.  U  prvom  planu  nije vječno  od-
bacivanje spomenutih, već Božja osuda pada na njih tako 
što  ih  Bog  predaje  njihovim  željama,  ponekad  da  bi 
ostvario svoje namjere. Ništa ne ukazuje na to da bi oni, 
da ih  Bog nije predao,  bili  spašeni  time što  su samim 
činom  objekti  Božjeg  izbora.  Suprotno  tumačenje  ovih 
ulomaka,  iz  potpuno  proizvoljnih  arminijanskih  pretpo-
stavki proizlazi – »da čovjek nije predan svojim željama, 
on  bi  automatski  bio  spašen,  zato  što  Bog  duguje 
spasenje  svima«.  Ponekad  se  citiraju  1  Petrova  2,8  i 
Juda 4 kao potvrda dvostrukog predodređenja, ali to ne 
mora značiti ništa drugo već jednostavno da je ponašanje 
takvih ljudi bilo prorečeno, oni su se morali tako ponašati 
zbog  svoje  unutrašnje  antipatije prema  Bogu  i  zbog 
svojih heretičkih mišljenja o Njemu. Jedno je prirodna po-
sljedica  drugog.  Bog  je  u  Starom  zavjetu  predskazao 
krah takvih ljudi, ljudi te vrste.
U zaključku se mora reći da Biblija izgleda uči predod-
ređenje za spasenje, a ne za osudu.
Ja bijem svoje tijelo i  vučem ga kao roba, da sam ne 
budem odbačen (tj.  diskvalificiran = na kraju ostati  bez 
nagrade) (1 Kor 9,27).
Zemlja koja pije kišu što često na nju pada…ali ako do-
nosi trnje i draču, nekorisna je i blizu je prokletstvu (tj. od-
bačena) (Heb 6,7-8).
…prepoznat ćete ih po njihovim rodovima (Mt 7,19).

D. PREDODREĐENJE ZA SVETOST
Izabrani su predodređeni za svetost života, izbor se nikad 
ne smije odvojiti od posvećenja. Božja je namjera da nas 
vodi u svetost, tj. da nas preobliči u Kristovo obličje (Rim 
8,29.30; 1 Kor 2,7; Ef 1,5.11). Izbor nikad nije poziv na 
lijenost.
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jer  koje  je  unaprijed  pozvao,  one  je  i  predodredio  da 
budu jednaki slici njegova Sina (Rim 8,29).  …stvoreni u 
Kristu radi djela ljubavi koja Bog unaprijed pripremi da u 
njima živimo (Ef 2,10).

E. IZBOR I BOŽANSKO PREDZNANJE
1 Petrova 1,2 kaže da smo izabrani po predznanju Boga 
Oca. Arminijanci bi rekli da Bog nije izabrao osobe nego 
način spasenja.
Dok je znanje potpuno razumsko, poznavanje osoba je 
osobno. (Po)znanje u Bibliji  obično ima osobni smisao. 
Poznavati  neku  osobu  zapravo  znači  biti  u  odnosu  s 
njom. To svakako vrijedi za Božje poznavanje ljudi (Am 
3,2; Hoš 4,1; 6,6; 13,4; Ps 1,6; Mt 7,23; 1 Kor 8,3; Gal 
4,9). U Rimjanima 8,29 i 11,2 taj izraz ne može značiti 
samo  da  je  Bog  znao  o  ljudima  koji  se  spominju. 
Besmisleno je reći  da je Bog unaprijed znao određene 
osobe, ako to znači jedino da je znao kako će odlučiti, jer 
Bog, budući da je sveznajući, zna svakako što će odlučiti 
svaki čovjek. Kad se u Bibliji  spominje predznanje, ono 
označava unaprijed određeno zajedništvo između Boga i 
objekata Njegovih spasavajućih nakana. Ono označava 
Božju samoodluku za ulazak u takvo zajedništvo. Ta od-
luka prethodi Njegovom ostvarenju. Predznanje stvarno 
znači Božju prethodnu odluku o ulasku u zajedništvo sa 
svojim narodom,  i,  potanje,  s  određenim ljudima (Post 
18,19;  Jr  1,5;  Izl  33,12).  Ovo  je  moguće  jer  su  oni 
postojali  prije  stvaranja  u  Božjem umu.  To  je  zapravo 
istoznačnica  za izbor.  Prije nego  što  te  oblikovah  u 
majčinoj utrobi, ja te znadoh (ili, izabrah)…ja te posvetih,  
za proroka  svim  narodima  postavih  te (Jr  1,5).  Njega 
(Abrahama) sam izlučio  (ili:  znao) zato da pouči  svoju 
djecu  i  svoju  buduću  obitelj  kako  će  hoditi  putem 
Jahvinim (Post  18,19).  Među  svim  plemenima 
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zemaljskim, samo vas poznah (ili: izabrah),  zato ću vas 
kazniti za sve grijehe vaše (Am 3,2).

F. PRIGOVORI IZBORU 
Zar Bog ne želi  spasenje sviju? (1 Tim 2,4 i 2 Pt 3,9). 
Svakako  je  Božja  volja  i  želja  spašavanje  ljudi,  i  ona 
izvire iz Njega, ali ona je isto tako dio Njegove volje da 
kazni ljude zbog njihove pobune koja potječe iz njih, od-
nosno da dozvoli kaznu. Budući da je čovjek zloupotrije-
bio svoju slobodu, Bog je prisiljen postupiti  različito od 
svoje  vječne  milosne  namjere.  Kažnjavanje  grešnika, 
Božjom  voljom  i  s  Njegovom  dozvolom,  zapravo  je 
osujećenje izvršenja prvotne Božje volje i namjere da se 
svi spase. Sotona, čuvar i izvršitelj Božje volje te korisnik 
dozvole,  postaje  neprijatelj  pravih  Božjih  milosnih  na-
mjera jer ono što je drugorazredno u odnosu na čovjekov 
grijeh, prikazuje kao potpunu Božju volju. Rješenje ove 
dvojbe je naravno križ, koji Bogu omogućuje spašavanje 
onih koje On hoće spasiti, jer ih je izabrao za spasenje. 
Isus će zaista izgraditi svoju Crkvu i ništa ga neće sprije-
čiti.
Neki  kažu  da  nauka  o  izboru  poništava  želju  za
evangeliziranjem.  To svakako  vrijedi  za hiperkalviniste, 
ali za druge koji drže doktrinu izbora, to ne bi smjelo biti 
tako, jer, s jedne strane, mi znamo nešto o Božjem planu, 
a s druge imamo naredbe da propovijedamo Evanđelje 
svim narodima. Nismo li sigurni da će Bog učiniti ostalo, 
naše  će  evangeliziranje  biti  učinjeno  u  našoj  moći  i 
oslanjali bi na metode. Neki kažu da ova doktrina potiče 
na fatalizam i antinomijanizam. To ne mora nužno pro-
izlaziti kao posljedica jer Bog djeluje u posvećenju oprav-
danjem,  to  dvoje  je  povezano  (ondje  gdje  nema  ob-
novljenja,  nije ranije došlo  do opravdanja).  Bog poziva 
čovjeka, čija je volja oslobođena, da može surađivati sa 

339



Svetim Duhom. Uravnoteženi kalvinizam prihvaća ljudsku 
odgovornost kao vrlo važan čimbenik.
Evanđelje se naviješta ljudima i poziva ih na pokajanje i 
vjeru u Krista i Njegovo dovršeno pomirenje. Nužnost po-
kajanja i vjere stvarna je, ali njih ne može ostvariti sama 
volja  zbog  toga  što  je  narušena grijehom.  Pokajanje  i 
vjera ostvaruju se samo u onima koje je Bog bezuvjetno 
izabrao  i  djeluje  na njih  Svetim  Duhom  koji  oslobađa 
čovjekovu volju da ih uzmogne ostvariti.

G. SUPRALAPSARIANIZAM I INFRALAPSARIANIZAM

U početku  ova  (u  biti  kalvinistička)  rasprava  bavila  se 
pitanjem  je  li  Bog  predodredio  Pad  ili  ne.  Kasnije je 
rasprava mijenjala naglasak: kada je Bog odredio spasiti 
određene ljude – prije ili poslije Pada? Supralapsarijanci 
su odgovorili prije Pada, a infralapsarijanci poslije Pada. 
Osim toga, supralapsarijanci tvrde da je Bog koristio Pad 
kao  sredstvo  izvršenja  ove  odluke,  a  infralapsarijanci 
tvrde  da  se  Bog  odazvao  na novo  stanje.  Nijedno 
gledište nije sasvim zadovoljavajuće. Problem je u tome 
što  smo mi  ograničeni  u  poznavanju  vječnosti  i  drugih 
dimenzija.  Jasno  je  da  Bog  mora  znati  na posebnom 
nivou svijesti sve od početka do kraja, ali tvrditi da je Bog 
dozvolio Pad da izvrši svoje namjere s obzirom na iza-
brane, iskrivljavanje je istine. S druge strane, Bog nikada 
nije zauzet  na prepad.  Jasno  da  je  Bog  u  stvaranju 
ugradio dosta savitljivosti,  tako  da u obzir  uđe mogući 
pad. Infralapsarijanci bi tvrdili (protiv drugog gledišta), da 
je Božji odabir ljudi koji još nepostoje, nemoguć. Dok to 
može  izgledati  logički  nemoguće,  mi  gledamo  vječne 
stvari našim ograničenim umom, a Bog je više od našega 
uma.
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H. BOŽJA MILOST 
Ovaj  pojam  ustvari  označava  Božju  volju  da  spasi 
grešnike, a posebno Njegovu namjeru da spasi neke od 
njih (izabrane).
1.  Biblijski  izrazi.  Upotrebljavaju  se  dvije riječi: 
hebrejska hen + raham i njezina grčka istoznačnica haris 
+  eleeo.  Obje  su  potpuno  istoznačne  za izraz »neza-
služeno pomilovanje«.
2.  Milost je Božji stav prema grešnim ljudima. Milost 
je svojstvo koji započinje u Božjem srcu i dio je Njegove 
naravi.  Rezultat  mu je djelovanje,  ali  započinje u Bogu 
(Post 6,8; Izl 3,7-8; Tit 2,11; Ef 2,5).
Ali je Noa našao milost u očima Jahvinim (Post 6,8). Bit  
ću milostiv kome hoću da milostiv budem: smilovat ću se 
komu hoću da se smilujem (Izl 33,19). Baš se tim očitova 
milost  Božja u svoj spasiteljskoj snazi  za sve ljude  (Tit 
2,11).
3.  Po pravilu,  milost  se  nalazi  u opreci  sa svakom 
idejom  čovjekove  zasluge.  Pojedinac  ne  može 
djelomično zaslužiti Božju milost jer ona isključuje sve za-
sluge (Ef 2,4-9). Ne od vas…ne od djela (Rim 6,23).
4.  Milost  kao  božanska  sila  koja  ostvaruje  naše 
spasenje. To je proširenje ideje Božje milosti kao Božjeg 
svojstva.  Bog čini  određene stvari  jer  se stavovi  uvijek 
iskazuju djelima.  To je  načelo  stvarne sile  koja  djeluje 
suprotno od grijeha (2 Kor 12,9; Rim 5,21).
A on mi je odgovorio: Dosta ti je moja milost jer se moja  
snaga savršeno očituje u slabosti. Prema tome vrlo ću se 
rado…hvaliti  svojim slabostima  da se na meni  nastani 
snaga Kristova (2 Kor 12,9).
5. Milost je suverena. Povezana je s Božjim izborom. U 
Rimljanima 11,5-6 Pavao govori  o »Ostatku izabranom 
po milosti«, usp. također Efežanima 1,4-6.
Tako i u sadašnje vrijeme postoji jedan Ostatak izabran 
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po milosti.  A ako je po milosti,  nije više po djelima: jer 
inače milost ne bi više bila milost (Rim 11,5-6). On nas u 
njemu sebi izabra prije stvaranja svijeta …prema odluci  
svoje volje, na hvalu slave svoje milosti (Ef 1,4,6).
6.  Božja  milost  i  čovjekov  otpor.  Hebrejima  10,29; 
Galaćanima 2,21 i 2 Korinćanima 6,1 govore kao da se 
Božjoj  milosti  može  oduprijeti,  ali  to  se  ne  odnosi  po-
sebito na djelotvornu, spasonosnu milost.

I. RAZLIČITA GLEDIŠTA O IZBORU
1. DEFINICIJE: 
a.  Pelagijanizam. Drži da je čovjek dobio milost koja je 
dio njegovog prvotnog ustrojstva.  Ne treba mu nikakva 
nova dodatna sila oslobođenja,  da bi  vršio Božju volju. 
Božja  milost  se  shvaća  tek  kao  pomoć  čovjeku  u 
njegovom pobožnom životu.
b.  Polupelagijanizam.  Božja  milost  je  natprirodna, 
vječna i  neophodna,  ali  poticaj  ipak dolazi  od čovjeka. 
Čovjek dakle čini prvi korak u spasenju.
c. Arminijanizam. Spasenje mora, zbog pravednosti, biti 
ponuđeno svima. Milost je dana ljudima u tolikoj mjeri da 
se oni mogu slobodno odlučiti.
d. Wesleyeva varijanta arminijanizma. Spasenje je po-
nuđeno  svima zbog  Božje  milosti.  Nije moralo  biti  po-
nuđeno, ali je ponuđeno.
e. Augustinijanizam i kalvinizam. Spasenje mogu dobiti 
samo  izabrani  u  kojima  je  volja  oslobođena,  te  mogu 
prihvatiti spasenje i to djelotvornom milošću.

2. PREGLED GLEDIŠTA:
Josip Flavije nam daje pregled različitih gledišta držanih 
za vrijeme Krista: 
a. Saduceji kao epikurejci (koji su držali potpunu slobod-
nu volju čovjeka), naglašavali su važnost slučaja i tvrdili 
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da je čovjek potpuno slobodan u izboru.
b. Eseni su bili slični stoicima tvrdeći da je sve predod-
ređeno od Boga. Ovo gledište se nalazi u Kumranskim 
svitima.
c.  Farizeji  su  držali  srednje  gledište  (slično  onom 
platonista): povijest se objašnjava djelomično Božjim pre-
dodređenjem, a djelomično čovjekovom voljom.
Kako je  rasla  kršćanska crkva,  razvijala su se različita 
motrišta.
a)  Grčki  oci skloni  su naglašavanju važnosti  slobodne 
volje, zbog toga što su se, prije svega, borili  protiv po-
ganskog fatalizma (ne samo stoicizma nego i astrologije). 
Budući da ih je većina bila pod utjecajem platonizma, oni 
su  držali  optimistično  gledište  o  ljudskoj  naravi  (i  mo-
gućnost  odabira).  Zapadna crkva,  iako  pesimističnija  u 
odnosu  na slobodnu  volju,  bila  je  prisiljena dati  joj 
istaknuto mjesto zbog njene opsjednutosti doktrinom za-
sluga.
b) U 5. st. kad je došao na scenu Pelagije, o temi (izbor) 
se ozbiljno raspravljalo.  Ovaj  irski  redovnik  došao je  u 
Rim propovijedajući teologiju zasluga i asketizma u kojoj 
je slobodna volja igrala glavnu ulogu. To je uzrokovalo 
oštar odaziv od strane Augustina: on je tvrdio da je izbor, 
a ne slobodna volja, uzrok spasenja. Svakako treba na-
glašavati  da je ključ razumijevanja njegova gledišta bio 
mješavina platonističkog  i  biblijskog  monizma.  Prema 
njemu, budući da je Bog sam bit, mi smo potpuno ovisni 
od Njemu. Monoteizam isključuje da drugi čimbenici, kao 
ljudski trud, zaslužuju spasenje.
Pelagije je  vjerovao  da  čovjek  ima  moralnu  slobodnu 
volju  u  potpunom smislu  i  da su njegovi  moralni  izbori 
neograničeni. Neki ljudi su, držao je on, živjeli savršenim 
životom, na primjer Abel, Ivan Krstitelj, pa čak i Sokrat. 
Njegovo je  pravilo  milosti  glasilo:  Milost  je  sposobnost 
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koju je Bog ugradio u izvorno ustrojstvo svakog čovjeka 
da čini dobro i da bude dobar. Sve drugo što Bog čini  
(npr. objava) jednostavno potiče i ohrabruje čovjeka da 
prigrli  dobro i odbaci zlo.  Augustin je zastupao drukčije 
gledište.  On  je  držao  da  se  zbog  Adama  cijeli  svijet 
duhovno i moralno iskvario. Zato čovjek sada nije kadar 
učiniti  baš ništa što  bi  na bilo  koji  način moglo ugoditi 
Bogu. Nadalje, on je milost shvaćao potpuno drukčije: to 
je u biti djelo Svetoga Duha u srcu čovjeka i temelji se 
na Božjem suverenom izboru tog čovjeka za spasenje. 
Tim djelovanjem Duh daje vječni život i oslobađa ljudsku 
volju iz okova te je osposobljava na odgovor Bogu po-
kajanjem  i  vjerom.  Godine  418.  na saboru  u  Kartagi, 
Pelagijeva shvaćanja osuđena su i odbačena.
c)  U  Srednjom  vijeku većina katolika  je  bila  polu-
pelagijanci,  iako  su  bili  skolastici  uglavnom  Augu-
stinijanci. Toma Akvinski počeo je kao polu-pelagijanac, 
ali  kasnije je  prihvatio  Augustinijanizam, iako je  to  bilo 
protiv logike njegove teologije zasluga. U 9. st. redovnik 
Gottschalk bio je osuđen jer je naučavao dvostruko pre-
dodređenje. Preteče Reformacije (Wycliffe, Hus itd.) bili 
su Augustinijanci.
d) Kad je došla Reformacija, Luther je bio strogo Augu-
stinijanac:  njegova  je  pijetistička  pozadina naglašavala 
pasivnost. Međutim, njegov nasljednik, Melanchthon, bio 
je polu-pelagijanac, iako je držao gledište izvornog grije-
ha, i  tako dao obilježje budućeg luteranizma. Luther je 
imao  čudno  gledište  (koje  je  naslijedio  od Augustina): 
otpadnik (onaj koji na kraju neće biti  spašen) može biti 
privremeno  spašen  i  nanovorođen,  ali  poslije može 
izgubiti spasenje. Ovo gledište vjerojatno vuče svoje pod-
rijetlo u sakramentalizmu (djelotvornost sakramenta kao 
sredstva milosti). Kalvinist bi rekao da takva osoba nije 
uopće bila spašena. 
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Calvin  je  učio  dvostruko predodređenje,  dok  je  Zwingli 
učio uglavnom determinizam. Calvinova polazna točka je 
Božja suverenost, koja je, prema njemu, bila ugrožavana 
srednjovjekovnim panteizmom Katoličke  crkve  (Marija  i 
sveci  bili  su smatrani  polubožanskima),  ali  u  sljedećim 
izdanjima svoga teološkog priručnika (Temelji kršćanske 
religije), kad se raspra razbuktala, bio je prisiljen proširiti 
svoje izjave o predodređenju. 
e)  Unutar katoličanstva, jezuit Pierre Molina (u. 1600) 
stvorio  je  teoriju  koja  je  pokušala  izbjeći  krajnosti 
arminijanizma.  On  tvrdi  da  predodređenje  djeluje  na 
sljedeći način: Bog unaprijed zna kako će se određena 
osoba odazvati u posebnoj datosti, dakle On uređuje po-
godne okolnosti kako bi ostvario svoje namjere. Važnosti 
ove teorije treba sagledati u okviru raspre između jezuita 
i  dominikanaca,  a  kasnije jansenista  i  jezuita.  S druge 
strane,  franjevci  drže  nominalističko  (tj.  pelagijansko) 
gledište gdje se naglašava slobodna volja.
f)  Arminije je  reagirao protiv  hiperkalvinizma kalvinista 
druge generacije, ali se nije bazirao na Pelagiju, nego na
novoj  ideji  koja  je  postala  popularna s  razvojem 
humanizma:  čovjekova  neograničena slobodna volja. 
Hugo Grotius, osnivatelj  međunarodnog prava, na kraju 
je postao njegov glavni branitelj. Može se ustvrditi da je 
arminijanizam utro put liberalizmu, zbog toga što je bio 
utemeljen na humanizmu. Arminije je smatrao da je volja 
po prirodi u okovima, ali kad čovjek čuje Evanđelje, Sveti 
Duh nadvlada te okove u dovoljnoj mjeri da grešnik može 
prihvatiti spasenje. Smatrao je da Bog ne bi bio pravedan 
kad bi  sudio ljude ne davši  im priliku za spasenje.  Za 
njega izbor nije bio Božji odabir pojedinca za spasenje, 
već je on ovisio o Božjem znanju i predviđanju onih koji 
će uzvjerovati  (tj.  Bog unaprijed zna tko će uzvjerovati, 
jer je izvan vremena, i to određuje izbor).
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g) Baptisti i pijetisti bili su uglavnom polu-pelagijanci.
h) Wesley (osnivač metodizma) bio je čvrsti arminijanac, 
a ova se naklonost nastavlja kod crkve svetosti (zapravo, 
potpunog  posvećenja,  kao  drugi  blagoslov),  i  kod 
pentekostalaca. Osim toga, prosvjetljenje je bilo u korist 
arminijanizma. Razlika između Arminija i Wesleya bila je 
u Arminijevoj tvrdnji da je pravedni Bog morao ponuditi 
spasenje  svima,  dok  je  Wesley  tvrdio  da  Bog  nudi 
spasenje svima zbog svoje milosti.
i)  Liberalizam 19.  st.  vidi  porast  ideje  koja  nije ni 
kalvinistička  ni  arminijanska,  nego  hegelijanska,  i  po-
javljuje se kod Karla Bartha. On dokazuje da je Krist taj 
Izabranik i da smo svi u Kristu, dakle svi smo izabrani (Ef 
1,4: on nas u njemu sebi izabra prije stvaranja svijeta). 
Ali  pod »mi«  on  podrazumijeva  »sve  ljude«  (cijelo 
čovječanstvo!).  Kao  dokaz,  Barth  bi  citirao  Rimljanima 
11,32: »Bog je naime zatvorio sve ljude u neposlušnosti 
da im se svima smiluje«. Ali Barth ne pazi na kontekst: 
izraz »svi« znači ustvari »i Židovi i nežidovi«. Barth tvrdi 
da je Isus postao odbačen za nas, da mi budemo iza-
brani u Njemu. Posljedice ovog gledišta vide se u izjavi 
Barthovog  glavnog  učenika,  Pierre  Maurya.  Na kraju 
javnog predavanja, netko mu je postavio pitanje: »Hoće li 
Gandhi  biti  spašen?«, na koje je dao sljedeći  odgovor: 
»Ne znam, ali znam da je Isus Gandhijev Spasitelj i imam 
povjerenje u Isusa Krista«. Za Maurya je bilo nezamislivo 
da Gandhi neće biti spašen. Zar nije rečeno: »Postavili 
smo, naime, svoju nadu u živoga Boga, koji je Spasitelj 
svih ljudi, osobito vjernika« (I Tim 4,10). Ali izraz »spa-
sitelj«  u  ovom  kontekstu  treba  vjerojatno  razumjeti  u 
širem smislu, tj. čuvar, oslonac.
j)  Kalvinizam je  doživio  probuđenje  nakon  Drugoga 
svjetskog rata, kad je imao neki uspjeh (v.  Packer), ali 
vremenom se razvijala i stroga protureakcija, a posebno 
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zbog razvijanja  karizmatskog pokreta (koji  je uglavnom 
arminijanski). Vidi autore: Marston, Forster, Pinnock.
k)  Danas,  uglavnom zbog prevladajućeg nepoznavanja 
Biblije te zbog arminijanizma, kalvinizam se malo uzima u 
obzir.

J. PROBLEMATIČNE TOČKE
1.  Narav  božanske  milosti.  Dostatna milost 
(arminijansko  stanovište),  ili  djelotvorna milost 
(kalvinističko  stanovište)?  Dostatna milost  znači  da  je 
Božja  milost  (žrtvovanje  Krista  na križu)  dostatna za 
spasenje svakoga tko izborom odgovori na nju. Izbor čini 
spasenje živom izbornom mogućnošću. Djelotvorna pak 
milost  znači  da  milost  proizvodi  i  osigurava  odgovor. 
Ona djeluje uvjeravajuće na volju. To je stoga milost koja 
osigurava spasenje i ostvaruje ga.
2. Narav izbora i predestinacije. Arminijanac smatra da 
je uvjetovan vjerom, ovisi o pokajanju pojedinca koje je 
Bog predvidio. Kalvinist kaže da milost nije uvjetovana, 
ne ovisi ni o čemu u čovjeku: sve je Božje djelo.
3. Poziv Evanđelja: Biblija razlikuje dvije vrste poziva:
a.  Vanjski poziv. Gdjegod se objavljuje Evanđelje, sluša 
se  i  opći  poziv  na pokajanje  (Mt  22,14).  Čovjek  ili 
prihvaća  ili  odbija  ovaj  poziv,  ali  će  on  odgovoriti  na 
njegovu odluku na posljednjem sudu (Otk 20,11-15). 
b. Unutrašnji poziv. Ovaj poziv je nešto potpuno drukčije, 
jer u ovom slučaju on je uspješan (Bog nadvlada ljudsku 
volju i  postigne točno ono što želi).  U ovom posebnom 
značenju riječi, »zvati« skoro znači »privoditi  k vjeri«, a 
»pozvani« ustvari znači »oni, koje Bog privodi vjeri u Kri-
sta« ili »vraćeni« (Rim 1,6; 8,28-30; 9,24; 1 Kor 1,24-26; 
7,18-21; Gal 1,15; Ef 4,1-4; 2 Sol 2,14). Ovim pozivom, 
Bog zove (tj.  privodi)  sebi  sve  one koje  je  On odlučio 
spasiti. Ovaj poziv spasenju je nepobjediv, zato što Božja 
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milost na kraju uvijek pobjeđuje. Dakle, ovaj je poziv po-
vezan  s  Božjim  izborom  spasenja  izabranih  (Iv  6,37; 
12,32; 17, 6. 9.20.20; Dj 2,39; 1 Kor 1,24).
4.  Narav  sigurnosti.  Arminijanci  vjeruju  u  sigurnost 
sadašnjeg spasenja, ali ne i krajnjeg spasenja. Kalvinisti 
vjeruju  u  sigurnost  i  krajnjeg  i  sadašnjeg  spasenja. 
Hiperkalvinisti  su  skloni  potpuno  umanjivati  doktrinu 
sigurnosti.
5.  Stanje ljudske volje. Za pelagijanca je volja slobod-
na. Za arminijanca, iako je u okovima, ima dovoljnu mjeru 
slobode za donošenje odluke. Za kalvinista je volja po-
tpuno okovana, dok je ne oslobodi Božje posredovanje 
izvana, tako da bi primila spasenje.

K. KRŠĆANSKA SIGURNOST
Sigurnost je uvjerenje o ispravnom odnosu s Bogom.
1.  U  Starom  zavjetu.  Ta  se  ideja  pojavljuje  čak  i  u 
Starom zavjetu  (Heb 11,  4;  Ps  23;  Iz  40,1-4).  Krist  je 
mnogima  u  Novom  zavjetu  dao  sigurnost  oproštenja 
grijeha. Riječ sigurnost im je došla na isti način kao što 
nama dolazi putem Pisma (Mt 9,2; Lk 7,47-48). To na-
lazimo  i  u  Pavlovim  spisima  (Rim  8,35;  2  Tim  1,12). 
Rimokatolička  je  crkva  1867.  god.  osudila  doktrinu 
sigurnosti  kao  ontologizam.  Oni  kažu  da  Bog  daje 
sigurnost samo nekim izabranim ljudima od kojih je jedan 
bio Pavao. Ovu doktrinu odbacuju i racionalistički krugovi 
na osnovu toga što nitko ne zna što se događa u nadna-
ravnom  (metafizičkom)  svijetu.  Međutim,  na osnovu 
iskustva otkrivamo da Sveti Duh svjedoči Pismom (2 Kor 
13,5; Rim 8,15-17; Dj 5,32). Abraham je u starozavjetno 
vrijeme stekao sigurnost objektivnom Božjom Riječju. Po-
slanica Hebrejima govori o potpunoj sigurnosti vjere, ali 
također  upozorava  na opasnost  samozavaravanja.  Na-
dalje,  sigurnost  je  u  Pismu  povezana s  čovjekovim 
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moralnim likom. To je velika tema 1 Ivanove poslanice (2, 
3-11,  4,7-8,20-21).  Poslanica  2  Petrova  1,5-12  nas 
upućuje  da  učvrstimo  svoj  poziv  i  izbor  (tj.  sebi). 
Sigurnost je prednost Božjeg djeteta i nusproizvod vjere.
Vjera je  uvjerenje  za ono čemu se nadamo,  dokaz za 
one stvarnosti koje ne vidimo. Zbog nje su stari postigli  
pohvalno svjedočanstvo (Heb 11,1-2).
2.  Sigurnost konačnog spasenja.  Biblija se ne zado-
voljava  samo davanjem sigurnosti  sadašnjeg spasenja, 
ona nas stvarno uvjerava u konačno spasenje. Tu se po-
stavlja pitanje vječne sigurnosti.
a. Odlučujuća narav obnovljenja i opravdanja. Oba se 
odnose na djela koja se događaju u jednoj vremenskoj 
točki – nijedno nije tijek. Kao djela koja vrši Bog, ona su 
odlučujuća i konačna. Nigdje u Novom zavjetu ne može 
se naslutiti da se ijedno može dogoditi drugi put. Nadalje, 
u  mnogim  izrazima  vezanima  na opravdanje  i  ob-
novljenje, upotrijebljen je svršeni oblik (Iv 5,24; 1 Iv 3,14; 
5,18). To vrijeme označuje da se nešto dogodilo u pro-
šlosti, a da su posljedice prisutne i trajne.
Tko sluša moju riječ i vjeruje onomu koji me posla, ima 
vječni život. On ne dolazi na sud, već je prešao iz smrti u 
život (Iv 5,24).
Mi znamo da smo prešli iz smrti u život, jer ljubimo braću 
(1 Iv 3,14).
Ovo pišem vama koji  vjerujete u ime Sina Božjega, da 
znate da imate vječni život (1 Iv 5,13).
b. Vječna narav izbora (2 Sol 2,13 i dalje, 2 Tim 1,9.10; 
Rim 8,28-30) naglašava se u Bibliji. Bog ne bira ljude za 
privremeno spasenje, to je protuslovlje.
Što  je  do nas,  mi  moramo  uvijek  zahvaljivati  Bogu za 
vas, braćo, koje ljubi Gospodin jer vas je Bog od početka 
izabrao za spasenje koje se postiže posvećenjem Duha i  
vjerom u istinu (2 Sol 2,13).
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c. Značaj Svetoga Duha nastanjenog u čovjeku.  Ne 
smijemo žalostiti  Svetoga Duha kojim smo zapečaćeni 
(Ef 4,30).
Ne  žalostite  Duha  Svetoga  Božjega,  kojim  ste  za-
pečaćeni za dan otkupljenja! (Ef 4, 30)
d.  Ustrajnost  Božjih  namjera (Fil  1,6-7;  Rim 8,31-39; 
Juda 1, Iv 17, 11.12; Juda 24; 2 Sol 3,3; 2 Tim 1,12; 1 Pt 
1,5)  također  je  odlučni  dio  ove  rasprave.  Zbog  toga 
možemo  reći,  dok  je  teorijski  moguće  biti  spašen  i 
kasnije izgubljen, u praksi je to nemoguće, zato što se 
radi o nepromjenljivoj  odluci  Svemogućeg Boga (koji  je 
svemoguća Osoba), a ne o zakonu vjerojatnosti.
Siguran sam u ovo isto da će onaj koji je počeo dobro 
djelo među vama dovršiti  ga do Dana Krista Isusa. (Fil 
1,6-7).
Juda…pozvanima, ljubljenima od Boga Oca i čuvanima 
za (ili: po) Isusa Krista (Jud 1) Sveti Oče, čuvaj u svome 
imenu one koji si mi dao, da budu jedno kao mi! Dok sam 
bio s njima, ja sam ih čuvao u tvome imenu koje si mi  
dao, i  sačuvao sam ih,  te nijedan od njih ne propade, 
osim sina propasti – da se ispuni Pismo (Iv 17,11-12).
e.  Krist posreduje za nas i Njegov je zadatak dovesti  
nas u nebo. On je savršeni Veliki svećenik i mi smo pod 
Njegovom brigom. Vrlo je značajno da Pavao govori  o 
Kristovoj posredničkoj službi prije nego što navodi kako 
nas ništa  nije u  stanju  odvojiti  od Božje  ljubavi,  tj.  od 
Božjeg izbornog odnosa sa nama (Iv 17,15; Lk 22, 22; 
Rim 8,32-39).
Stoga možemo reći da, dok je teoretski moguće izgubiti 
svoje spasenje, to je praktički nemoguće, jer ne radi se o 
zakonu vjerojatnosti, već o odluci svemogućeg Boga, koji 
je osoba koja nadvladava svoje stvorenje.
3.  Upozorenja  o  otpadu.  Upozorenja  moraju  biti 
shvaćena krajnje  ozbiljno  i  mi  ih  nemamo  pravo 
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prikazivati kao nevažna. Najsnažnija od njih nalaze se u 
sljedećim odjeljcima: Ivan 15,2-6; 1 Korinćanima 9,26 i 
dalje;  Galaćanima  5,2-5;  Hebrejima  6,4-8;  10,26-31; 
Jakov 5,19-20. Iako su biblijska upozorenja vrlo ozbiljna i 
treba ih prihvatiti kao punovrijedna, gornji se redci mogu 
lako shvatiti i drukčije.
a. Isus i trs: Isus i trs (Iv 15,5-6). U tom odjeljku, o Isusu 
se govori kao o Mesiji Izraela. U SZ, Izrael je opisan kao 
trs. Isus tvrdi da je On istinski Izrael (istinski trs) i oni koji 
su  dijelovi  trsa,  ali  odbacuju  Njega,  bit  će odvojeni  od 
Njega i bačeni u vatru.  Ova terminologija vrlo je slična 
onoj koju koristi Ivan Krstitelj kad govori o podjeli koju će 
Isus donijeti u Izraelu (usp. dobri sluga i zli  sluga u Mt 
24,45-51). Pavao također koristi istu ideju i primjenjuje je 
kod opisa drveta masline (Rim 11,16-24). Drvo masline 
predstavlja  Mesija,  otrgnute  grane  predstavljaju 
nevjerujući  Izrael,  a  nakalemljene  grane  predstavljaju 
nežidove.
Referentna točka svih tih izjava je, čini se, izraelski narod 
u cijelosti.
b. Pavao i trka: Kršćanin se ustrajnošću u neposlušnosti 
može isključiti  iz trke i daljnje službe i tako izgubiti  na-
gradu (ali ne i spasenje; 1 Kor 9,26). Za Pavla koji se na-
tječe u trci, bilo bi posebno nezgodno ako bi ga Sudac 
isključio iz trke. 
c.  Galaćani koji  otpadaju u židovstvo:  Takozvani ob-
raćeni Židovi, vraćajući se na židovstvo koje nema žrtve 
za grijeh,  automatski  se  odvajaju  od Mesije i  osuđuju 
sami sebe. Ali  njihovo prebjegavanje svakako pokazuje 
kakvo  je  njihovo  pravo  stanje  (privrženost)  (usp.  Iv 
15,2-6, Gal 5,2-5).
d.  Židovski  kršćani  i  otpadništvo:  (Heb  6,4-8).  Od 
nekoliko  mogućih  tumačenja  ovoga  ulomka,  na-
jvjerojatnija su sljedeća:
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i) Pisac govori o izraelskom narodu, tj. Židovima koji su, 
većinom,  odbacili  Mesiju  unatoč  Njegovoj  službi  među 
njima  (Iv  1,12)  upozoravajući  svoje  kršćanske  čitatelje 
kako  će,  ukoliko  se  odmetnu  od vjere,  dijeliti  sudbinu 
toga,  u  cjelini,  nevjerničkog naroda (Dj  2,40)  i  tako se 
razotkriti kao lažni vjernici.
ii) Pisac sudi po vanjštini: Postoje, naime, ljudi za koje se 
čini da su se obratili. Neki od njih, primjerice, prilikom po-
laganja ruku na njih nakon krštenja govore u jezicima, no 
kasnije ne donose ploda i s vremenom napuštaju crkvu. 
Pisac Poslanice Hebrejima vjerojatno govori o onima koji 
jasno vide istinu, i prema njoj se tijekom određenog vre-
mena ravnaju,  a  zatim  je,  iz  kojekakvih  razloga,  od-
bacuju.  Takvi  nisu pravi  Kristovi  učenici,  a  njihovo od-
uševljenje potaknuto je nekim potpuno drugim razlozima. 
Nemoguće ih je dovesti do točke pokajanja, budući da su 
zgriješili  protiv  Duha Svetoga.  Zapravo,  oni  nikada niti 
nisu bili kršćani, a njihovo otpadništvo samo dokazuje da 
Isus  Krist,  kao  Spasitelj,  nikada  nije bio  njihov  odabir. 
Apostol  Ivan  upućuje  na činjenicu  da  su  gnostici,  na-
puštajući Crkvu, dokazali  kako, upravo, nikada niti  nisu 
bili vjernici (1 Iv 2,19). Pavao govori da samo Gospodin 
poznaje one koji su Njegovi (2 Tim 2,19), tako da pisac 
Poslanice Hebrejima nije mogao znati tko je spašen a tko 
nije,  već  je  to  prosuđivao  iz  njihova  ponašanja.  Uspo-
redba o sijaču slijedi isti način razmišljanja; neki iskazuju 
vjeru za koju se naknadno ispostavilo da je lažna. Od-
lučujući  pokazatelj,  tom  prilikom,  njihovo  je  nerađanje 
plodovima  Duha.  Luka,  vezano  na to,  spominje  riječ 
»ustrajnost«.  U  središnja  dva  slučaja,  postojalo  je  od-
ređeno  međudjelovanje  između  Riječi  i  slušatelja  iz 
kojega, pak, nije proizašlo istinsko preobraćenje, kao ni 
plodovi Duha koji su neminovni ishod istoga.
Hebr 10,26-27 kaže:  Ako, naime, drage volje griješimo 
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pošto smo upoznali istinu, ne preostaje nam više žrtva za  
grijehe, nego neko strašno čekanje suda i bijesna vatra  
koja će progutati protivnike. Kako trebamo razumjeti ovaj 
odlomak? Radi se o apostaziji, tj. otpadu od vjere, a ne o 
bilokakvom  grijehu.  To  je  ekvivalent  starozavjetnog 
grijeha  otvorene  pobune,   koji  zaslužuje  smrt.(v.  Pnz 
17,2-7).
e. Jakov i grijeh koji vodi smrti: (Jak 5,19-20). Apostol 
Jakov govori o mogućnosti vjernikove smrti zbog nepo-
sluha. U krajnjim slučajevima Bog djeluje kako bi smrću 
kaznio  neposlušnoga  vjernika,  prvenstveno,  iz  razloga 
što  njegovo  ponašanje  dovodi  u  pitanje  svjedočanstvo 
cjelokupne lokalne crkve, osobito kada je ova tek u po-
vojima  (usporedi  sa  slučajem  Ananije i  Safire).  Drugo 
moguća tumačenje je nominalni vjernik koji je u opasnosti 
odpadništva  (isti  slučaj  kao  Hebr  10,26-31).  To  bi 
objasnilo zašto bi oprošteni mnogi grijesi.
f.  Ivan i smrtni grijeh: (1 Iv 5,16-17). Apostol vjerojatno 
govori ovdje o gnosticima, krivovjercima, koji su »od nas 
izišli, a nisu pripadali nama«, a koji su time jasno pokaza-
li tko su zapravo (1 Iv 2,19). Besmisleno je moliti se za 
njih jer su oni odlučno odbacili Evanđelje, počinivši tako 
grijeh protiv  Duha Svetoga.  Njihov je  izopačeni  cilj  bio 
griješiti,  što  je  više  bilo  moguće »kako bi  se  povećala 
milost«, a oni su dokazali da djelovanje tijela ne utječe 
na dušu. Budući da odlomak u 2 Pet 2,20-22 govori  o 
istoj  grupi  ljudi  (gnostika),  njegove  napomene trebamo 
vidjeti  u  svjetlu  ovoga  što  tvrdi  Ivan  (»nisu  pripadali 
nama«).
4.  Ustrajnost  i  očuvanje.  U  Bibliji  s  jedne strane na-
lazimo snažne tvrdnje  o  vječnoj  naravi  spasenja,  ali  s 
druge i vrlo snažna upozorenja protiv otpada (potpunog 
svojevoljnog odvraćanja). Kalvinisti uzimaju prvu skupinu 
kao načelo te pokušavaju s njom uskladiti drugu skupinu. 
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Arminijanci, s druge strane, čine upravo obrnuto.
Kalvinisti  rado citiraju određene ulomke koji  se odnose 
na vječnu sigurnost,  na što arminijanci reagiraju:…“ako 
čovjek ostane u vjeri“… (čimbenik koji nije zasnovan na 
sigurnosti  već kao da ovisi  o čovjeku).  Kad arminijanci 
citiraju tekst (tj. opomene), koji se, izgleda, suprotstavlja 
kalvinističkom stavu, kalvinist odgovara: »Ali Bog će dati 
ustrajnost pravom vjerniku.“
Ovo su dvije naizgled simetrične tvrdnje ili ideje, ali u biti 
to nisu. Za Boga nije proturječje da nametne uvjet (»ako 
ustraješ«), a onda sam prouzroči da uvjet bude ispunjen. 
S  druge  strane,  proturječno  je  pripisivati  ustrajnost 
milosti,  a  ipak  smatrati  odlučujućim  čimbenikom  ne-
ovisnost o Bogu (tj. slobodnu volju).
Kako Bog može imati moć očuvati vjernika, ako ta moć 
prestaje  biti  slobodnom  voljom?  Nemamo  razloga 
izdvajati sebe ili svoju tupoglavost sa popisa čimbenika 
koji  nas  mogu  odvojiti  od Boga  kao  što  to  piše  u 
Rimljanima 8,39 (također u Iv 10,28).
Biblija  uči  da nas Bog čuva,  ali  našom ustrajnošću,  tj. 
očuvanje  ne  dolazi  automatski  poslije obnovljenja.  U 
ovom  kao  i  u  svim  drugim  područjima,  služi  se 
sredstvima  milosti.  Prema  obećanjima  sadržanima  u 
Bibliji,  milost  je  sredstvo  za spasenje.  Sredstvo  milosti 
za posvećenje djeluje obećanjem, a sredstvo milosti za 
očuvanje  opomenama.  Ako  zanemarujemo  opomene, 
manja je vjerojatnost da ćemo ozbiljno shvatiti neophod-
nost  ustrajnosti.  Činjenica  pripadnosti  Kristu  treba  biti 
stalna stvarnost. Pozvani smo ne samo raditi po vjeri, već 
i hodati po vjeri, ali i razmišljati po vjeri. Ponekad naročito 
trebamo  razmišljati  o  obećanjima,  kad  padnemo  u 
očajanje.  Ponekad  pak  trebamo  naročito  razmišljati  o 
opomenama, kad smo nepažljivi i umišljeni. Stoga su ob-
ećanja  i  opomene  sredstva  milosti  za različite  prilike. 
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Biblija ukazuje na jednu istinu na dvije razine, a obje su 
važne.
a. Razina ljudske odgovornosti – Biblija nas potiče da se 
pokajemo i nastavimo živjeti po vjeri.
b. Bog se zavjetovao da će me očuvati, ali ja se trebam 
pouzdati u Njegovu silu koja čuva. Za ovaj problem često 
želimo naći razumske odgovore, ali  to je duhovni prob-
lem.
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PNEUMATOLOGIJA
(Nauka o Svetom Duhu)

I. OSOBA SVETOGA DUHA

Kad razmišljamo o riječi  »duh«, mi  automatski  mislimo 
na nešto što  je  manje  od osobnosti.  Ipak,  moramo se 
sjetiti da je Bog u biti duhovno biće. Ustvari, izraz Sveti 
Duh je istoznačnica za Božji Duh.

A. OSOBNOST
1.  SVETI  DUH  PONAŠA  SE  KAO  OSOBA.  Živi  (Iv 
14,17),  uči,  podsjeća  (Iv  14,  26),  svjedoči  (Iv  15,26), 
uvjerava  o  grijehu  (Iv  16,8),  vodi  u  istinu  (Iv  16,13). 
Sluša, govori, objavljuje (Iv 16,13). On nadahnjuje Pismo 
i  govori  Pismom (Dj 1, 16; 2 Pt 1,21). On razgovara s 
Filipom (Dj  8,29),  poziva  ga  na službu (Dj  13,2),  šalje 
svoje radnike (Dj 13,4), ne dozvoljava neke postupke (Dj 
16,6-8), posreduje (Rim 8,26).
2. IMA OSNOVNA SVOJSTVA OSOBNOSTI.  Ima volju 
(1  Kor  12,11).  Svakom daje  dar  kako hoće.  Posjeduje 
moć  razmišljanja  (1  Kor  2,10-11).  Duh  zna i  istražuje 
Božje stvari.
3. PREMA DUHU SE MOŽEMO ODNOSITI KAO PRE-
MA OSOBI. Čovjek mu može lagati (Dj 5,3), kušati ga (Dj 
5,9), odbiti ga (Dj 7,51), ražalostiti ga (Ef 4,30), uvrijediti 
ga (Heb 10,29), sagriješiti protiv njega (Mt 12,31), pozvati 
se na njega (Ez 37,9).
4. GRČKI IZRAZI POKAZUJU DA JE DUH OSOBA
a. O Duhu Isus ne upotrebljava zamjenicu srednjeg roda 
već  muškog.  U  izvorniku  se  za riječ  Duh  (pneuma), 
srednjeg  roda,  upotrebljava  zamjenica  muškog  roda  u 
Ivanu 16,7-8.13-14 da bi se naglasila činjenica da je on 
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Osoba, a ne stvar.
b.  U  Ivanu  14,16  Isus  obećava  da  će  poslati  drugog 
tješitelja ili svjedoka prema istini (Iv 15,26; Dj 5,32; 1 Iv 
5,6),  a upotrijebljena riječ podrazumijeva drugoga nalik 
Njemu (Isusu), drugog koji ima istu narav (božansku) kao 
On (u izvorniku  allon parakleton,  a ne  heteron (različit) 
parakleton). Pavao u Galaćanima 1,7-8 upotrebljava riječ 
heteron (različite  naravi)  kada  govori  o  »drugom 
Evanđelju« (Evanđelju drukčijem od pravog). Tako Duh 
nije samo  Osoba  nego  i  osobno  Bog  (treća  Osoba 
Trojstva).  On  je  tješitelj,  svjedok  istine,  zaštitnik,  pre-
uvjeravatelj,  branitelj,  savjetnik  koji  privremeno  za-
mjenjuje tjelesno odsutnog Krista.

B. BOŽANSTVO
1.  DUH  IMA  BOŽANSKA  IMENA.  Izraz »Sveti«  znači 
»koji  pripada  Bogu«.  Dakle  »Sveti  Duh«  znači  »Božji 
Duh«. Poslanica 1 Korinćanima 2,11 kaže, da kao što su 
čovjek i  njegov duh dio  iste  osobe,  tako su isto  Bog i 
Sveti Duh jedno.

2. DUH IMA BOŽANSKA SVOJSTVA
a. Sveznanje: »sve ispituje, čak i dubine Božje.« (1 Kor 
2,10-11)
 b.  Posvudašnjost:  »Kamo  da  idem  od Duha 
Tvojega?«  (Ps 139,7).  Duh  živi  u  srcima  svih  vjernika 
istovremeno. »Vi ga (Duha Svetoga) poznajete, jer boravi  
s vama i jer će biti u vama« (Iv 14,17)
c.  Svemoć:  »Ni silom, ni  snagom, već mojim Duhom« 
(Zah 4,6)
Duh je onaj koji stvara: »Ta i mene je Duh Božji stvorio 
(Job 33,4).  »Pošalješ  li  dah  svoj,  opet  nastaju.«  (Ps 
104,30)
d.  Istina: Isus može kazati: »Ja sam istina« jer je Bog. 
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Na isti se način u 1 Ivanu 5,6 kaže da je Duh istina.
e.  Nemjerljivo velik: »Tko je pokrenuo Duh Jahvin, koji  
ga je uputio savjetnik?« (Iz 40,13).

3. DUH JE TREĆA OSOBA TROJSTVA. U Mateju 28,18 
Duh se spominje zajedno s Ocem i Sinom i izjednačen je 
s njima. U 2 Korinćanima 13,13 blagoslov je dan u ime 
sve  trojice.  U  Ivanu  14,16  Duh  je  nazvan  drugim 
Utješiteljem, što znači da je on Kristov  alter ego (drugo 
ja).  U Ivanu 16,7 Isus kaže svojim učenicima da im je 
bolje da budu lišeni Njegove tjelesne prisutnosti jer će se 
Duh nastaniti u njima, te tako omogućiti bližu vezu i ozna-
čiti kraj prostornim i tjelesnim ograničenjima; Duh može 
biti  svugdje istovremeno. Zajedništvo između tri  Osobe 
tako je jako da Pavao može u isti mah reći: »Vaše je tije-
lo hram Duha Svetoga koji stanuje u vama« (1 Kor 6,19); 
»Ne znate li da ste hram Božji?« (1 Kor 3,16). I »Krist u 
vama« (Kol 1,27). Budući da je Bog nedjeljiv, čovjek ne 
može zamisliti  ili  prihvatiti  jednu  Osobu Trojstva,  a  da 
ostale  dvije nisu  uključene.  I  čovjek  se  sastoji  od tri 
elementa koji zajedno tvore njegovu osobnost. Što vrijedi 
za čovjeka,  što  se tiče njegovog bivstvenog ustrojstva, 
još više vrijedi za Trojstvo, jer je čovjek stvoren prema 
obličju Trojstva. Bog je jedno biće iako se sastoji od tri 
osobe; dok je čovjek po određenju jednoosoban, Bog je 
po određenju troosoban. U Trojstvu vlada savršeni sklad 
između tri Osobe koje ga čine; »Otac i ja jedno smo« (Iv 
10,30).  »Sin ne može  sam od sebe ništa učiniti,  nego 
samo ono što vidi da čini Otac. Što ovaj čini, to jednako 
čini i Sin.« (Iv 5,19). U Ivanu 14,26 i 16,7 čitamo da su 
ljudi primili Duha na Sinov zahtjev i u Njegovo ime (tj. na 
osnovu Njegovog autoriteta) i  da je njegova uloga pro-
slaviti Sina čineći ga stvarnim u srcima učenika (Iv 14,26; 
16,14).
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Nadalje,  jedinstvo  između  Sina i  Duha  potvrđeno  je 
činjenicom da stav koji  čovjek zauzima prema jednom, 
određuje njegov stav prema drugom. Onaj koji odbacuje 
Sina,  opire  se  Svetome  Duhu,  dok  onaj  koji  prihvaća 
Sina kao Spasitelja, prima Svetoga Duha. Sveti Duh upo-
trebljava onog tko se potpuno preda Isusu.

4. SVETI DUH JE OSOBNO BOG. Božanstvo Svetoga 
Duha može se sažeti na sljedeći način; »A Gospodin (tj. 
Bog)  je  Duh« (2 Kor 3,17),  »Bog je Duh« (Iv 4,24).  U 
Djelima 5,3-4 stoji  da  lagati  Svetom Duhu znači  lagati 
osobno  Bogu.  Drugi  ulomci  u  Novom zavjetu  pripisuju 
Duhu riječi i djela koja se u Starom zavjetu pripisuju Bogu 
(Izl  17,2-7;  Heb  3,7-11;  Iz  6,8-10;  Dj  28,25-27;  Jr 
31,31-34; Heb 10,15-17).
Zato, kako veli Sveti Duh: Danas kad čujete glas njegov,  
ne otvrdnite srca svoja kao u onoj pobuni, kao dan iza-
zova u pustinji, gdje su me očevi vaši izazivali stavljajući  
me u kušnju (Heb 3,7-11).
Sveti Duh je potpuno i istinski Osoba. Da je samo sila, 
mogao bih ga koristiti kako hoću. Ako je, međutim, Duh 
osoba i, dapače, osobno Bog, ja mu se moram staviti na 
raspolaganje, ljubiti ga i biti mu poslušan u svemu. Na-
dalje,  prihvatiti  ga  u  srce  znači,  ne  samo  primiti 
blagoslov, već i prisutnost svemoćnog Boga, što znači u 
sebi  imati  izvor  svih  duhovnih  milosti  i  mogućnosti  za
kršćanski život i službu.

C. OPISI SVETOGA DUHA
Da bi opisala Svetoga Duha i razjasnila njegovu Osobu i 
rad, Biblija upotrebljava sljedeće slikovite izraze:
1.  DAH ili  vjetar  (ista  riječ u  grčkom:  pneuma kao  i  u 
hebrejskom:  ruah)  koji  označava  vidljivo,  plahovito 
djelovanje Duha. Način na koji se riječ koristi ukazuje da 

359



je  djelovanje  Duha  nebesko,  da  dolazi  odozgor,  da  je 
suvereno i  beskrajno iznad čovjeka.  Ako se Sveti  Duh 
opisuje kao dah Svemoćnog, to znači da je On očitovanje 
Njegove prisutnosti.  Uto me duh podiže između zemlje i  
neba i  ponese me u božanskome viđenju u Jeruzalem 
(Ez 8,3).  Kako iziđoše iz vode, Duh Gospodnji  odnese 
Filipa, te ga dvoranin više nije vidio (Dj 8,39).
2. GOLUB. Kao i goluba, i Svetoga Duha krase blagost, 
nježnost i čistoća. On nije samo nepobjediva sila, nego je 
i Duh ljubavi, milosti, utjehe i nedužnosti (Ef 4, 30).
3. ULJE. Ovo je aluzija na pomazanje uljem koje je bilo 
obvezatno u Starom zavjetu za sve osobe koje su po-
stajale svećenikom, prorokom ili kraljem. Sveti Duh stoga 
osposobljava za svaku službu. (Lk 4,18; 2 Kor 1,21; 1 Iv 
2,27).
4.  VATRA.  Prema  nekim  egzegetama,  ovo  je  slika  ili 
aluzija na silu Svetoga Duha, ali vjerojatnije je aluzija na 
pročišćenje onih koji  prihvate Isusa.  Ali tko će podnijeti  
dan njegova dolaska i tko će opstati kad se on pojavi? 
Jer on je kao oganj ljevačev i kao lužina bjeliočeva. I za-
sjest će kao onaj što topi srebro i pročišćava (Mal 3,2-3).
U Mateju 3,11-13 izgleda da je ovaj izraz također aluzija 
na sud;  Isusova  je  poruka  da  Židovi  moraju  izabrati 
između krštenja Svetim Duhom (spasenja) i vatre (suda). 
Ovo  tumačenje  potvrđuje  12.  redak:  …očistit  će  svoje 
gumno (tj.  odvojiti  pšenicu  od pljeve),  skupit  će  svoju 
pšenicu  u  žitnicu  (Sveti  Duh  krštava  u  Kristovo  tijelo, 
Crkvu), a pljevu će sažeći ognjem neugasivim (tj. pakao).
5.  ŽIVA VODA (hebraizam za »izvorska voda«).  Kao i 
izvorske  vode,  i  prisutnost  Duha  u  srcu  osvježava  i 
utažuje žeđ. Ona je uzrok nastanka života na mjestima 
gdje je ranije postojala samo pustoš i smrt. Ona donosi 
puninu  i  obilje,  te  utječe  na sve  u  svojoj  neposrednoj 
blizini.
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6. ZALOG i KAPARA. Ove nam dvije slike govore da je 
sadašnji  dar Svetoga Duha svečani  zalog i  kapara na-
šega konačnog spasenja (proslavljeno tijelo i potpuna od-
sutnost grijeha). Ako smo primili Duha, možemo odsada 
imati predivnu sigurnost i radovati se, očekujući dan kada 
ćemo  biti  potpuno  otkupljeni,  (duša,  duh  i  tijelo),  kad 
Božja punina u nama neće imati nikakvih ograničenja.
Kad  uzvjerujemo  u  Evanđelje,  bit  ćemo  zapečaćeni 
Svetim Duhom obećanja za Dan otkupljenja (tj. za Dan 
kada ćemo dobiti uskrsla tijela). 

U životu Židova pečat je označavao svršetak kupoprod-
aje. Kada je ostvaren dogovor, ugovor potpisan i cijena 
plaćena, na ugovor se stavljao pečat kao znak valjanosti. 
Kupih, dakle, tu njivu od stričevića Hanamela iz Anatota 
te  mu  izmjerih  u  novcu  sedamnaest  šekela  srebra.  
Napišem  ugovor,  udarim  pečat,  pozovem  svjedoke  i  
izmjerim novac na tezulji (Jr 32,9-10). Tako Sveti Duh po-
staje znak stavljen na nas, pečat koji označava da smo 
Božja svojina. Pečat (Sveti Duh) daje nam sigurnost da 
smo spašeni  i  odvojeni za Dan kad ćemo primiti  svoja 
proslavljena uskrsla tijela koja označavaju konačnu etapu 
našeg  otkupljenja,  što  nam  jamči  stavljeni  pečat  ili 
kapara.
zapečaćeni  Duhom…koji  je  zalog  naše  baštine  za ot-
kupljenje  onih  što  su  postali  Božje  vlasništvo (Ef 
1,13-14).  Ne žalostite Duha Svetoga Božjega, kojim ste  
zapečaćeni za dan otkupljenja (Ef 4,30).  On nas je i ob-
ilježio pečatom i stavio nam u srca zalog – Duha (2 Kor 
1,22).

D. GRIJEH PROTIV SVETOGA DUHA
1. ZNAČENJE. Od početka svoje službe, Isus je, da bi 
uvjerio ljude u istinu svoje poruke, čineći čuda jedno za
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drugim, koja su očitovala silu Svetoga Duha, propovije-
dao pokajanje i vjeru u Evanđelje. Židovi, međutim, nisu 
željeli vjerovati, tvrdoglavo su odbacivali ovo svjedočan-
stvo Duha i namjerno izmišljali dokaze koji su bili u opreci 
s onim za što su znali da je istinito.
Tada mu dovedoše opsjednuta čovjeka koji bijaše i slijep 
i nijem. I on ga ozdravi, tako da je nijemi mogao govoriti i  
gledati.  Sav narod osta zadivljen pitajući:  »Da nije ovo 
Sin Davidov? A farizeji, kad to čuše, rekoše: »Ovaj izgoni  
zle  duhove uz pomoć Belzebula, poglavice zlih duhova 
(Mt 12,22-24).
Oni su stvarno odbijali priznati svoje grijehe i nisu htjeli 
primiti Isusa kao Spasitelja. Imajući to u vidu (kad su ga 
farizeji optužili da se udružio s đavlom i kad su zapravo 
počeli nazivati »bijelo« »crnim«), Isus im je počeo govoriti 
o neoprostivom grijehu. Ulomci koji sadrže opomene (u 
Heb 10,26-31) moraju se također shvatiti  u tom svjetlu. 
Počiniti grijeh protiv Svetoga Duha znači namjerno i po-
tpuno  odbiti  djelo  koje  Sveti  Duh  radi  u  životima 
slušateljstva (uvjerenje). To je odbijanje oproštenja i od-
bacivanje Božje ponude spasenja.
Kako  razumjeti  Matej  12,32?  Ako  tko  rekne  što  protiv 
Sina Čovječjega, može se oprostiti, ali tko rekne što pro-
tiv Duha Svetoga, ne može mu se oprostiti ni na ovom 
svijetu ni na drugome. Isus je vjerojatno htio reći da se 
grijeh protiv Sina Čovječjega može oprostiti, ali to je bilo 
samo dok identitet Isusov nije bio objavljen (tj. prije Pede-
setnice).  Usput,  izraz »ni  na drugom  svijetu«  (dosl.  u 
drugom vijeku) označava Tisućgodišnje kraljevstvo, a ne 
čistilište.

2. POSLJEDICE grijeha protiv Svetoga Duha;
a. Bog prepušta čovjeka samom sebi, prestaje se ob-
javljivati  onima koji  mu se opiru i  tako gube i  onaj trak 
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svjetlosti  koji  su  u  početku  imali.  Neposredno  poslije 
bogohulnih  primjedbi  Židova,  Isus  odbija  učiniti  novo 
čudo i počinje govoriti u usporedbama (tj. neizravnim jezi-
kom) koje objašnjava jedino svojim učenicima.
Znak  traži  pokvareni  i  preljubnički  naraštaj,  ali  mu  se 
neće  dati  drugi  znak  osim  znaka  Jone  proroka  (tj. 
uskrsnuća)  (Mt  12,38-39).  Isus  odgovori  učenicima:  
Vama je dano da upoznate tajne kraljevstva nebeskog, a 
njima  nije dano…Njima  govorim  u  usporedbama (Mt 
13,10-13).
b. Srce čovjekovo otvrdnjava. Nije Bog, nego čovjek taj 
koji prvi svojevoljno otvrdnjava srce. Tko god čuje Božji 
poziv i odbije ga, otvrdnjava svoje srce (Heb 3,7-8). Ako, 
međutim, čovjek ustraje u odbijanju Duha, Bog konačno 
otvrdnjava  čovjekovo  srce  (učvršćuje  ga  u  njegovom 
stavu); on to čini tako što napušta čovjeka i prestaje mu 
govoriti Duhom (v. Izl 8,15; 9,12).
Zato, kako veli Duh Sveti: Danas kad čujete glas njegov,  
ne otvrdnite srca svoja (Heb 3,7-8).
c.  Nemoguće  se  obratiti.  Odbije li  netko  potpuno 
božansku pomoć, prestat će osjećati postojanje grijeha u 
svom životu, a tu svijest proizvodi Duh, te neće moći doći 
Kristu. Judina grižnja savjesti i Ezavove suze, posljedica 
su zanimanja za sama sebe, prije nego žalost zbog po-
činjenog grijeha.
…pa ipak otpali, opet obnoviti  (za to) da se obrate, njih 
koji za svoj vlastiti račun razapinju (Heb 6,6). Ušima ćete 
slušati, a nećete razumjeti; očima ćete gledati, a nećete 
vidjeti.  Jer  je  otvrdnjelo  srce  ovog  naroda;  uši  mu 
otvrdnule, oči se zatvorile – da očima jednom ne vidi, da  
ušima ne čuje i srcem ne razumije, pa da se obrati i da 
ga ne ozdravim (Mt 13,14-15). Nitko ne može doći k meni 
ako ga ne privuče Otac koji me posla. (Iv 6,44). Tada se 
njegov izdajnik Juda, videći da je Isus osuđen, pokaja te 
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vrati 30 srebrnika velikim svećenicima i starješinama (Mt 
27,3-5).  Znate, naime, da je kasnije, kad je  (Ezav)  htio 
dobiti  blagoslov, bio odbačen jer nije našao mogućnost 
za promjenu odluke, iako ju je sa suzama tražio (Heb 12, 
17).
Žalost,  naime,  koja  je  po promisli  i  volji  Božjoj  rađa 
spasonosno i  stalno obraćenje,  dok žalost  svijeta rađa 
smrt ( 2 Kor 7,10).
d.  Nemoguće je uzvjerovati (Iv 5,44; 12,39-40) jer Bog 
ih učvršćuje u njihovom stavu. Zato nisu mogli vjerovati,  
jer Izaija također reče: Oslijepi im oči (Iv 12,39).
e.  Više nije moguće dobiti oproštenje, zbog toga što 
su odbacili izvor oproštenja – Krista.
Ali tko pogrdi Duha Svetoga, taj neće imati oprosta više 
nikada,  nego  će  biti  opterećen  vječnim  grijehom.  Ovo 
reče jer su govorili:  Ima nečistog duha  (Mk 3,29).  Ako, 
naime,  svojevoljno griješimo pošto smo jasno upoznali  
istinu,  ne  preostaje  nam  više  žrtva  za grijehe,  nego 
strašno iščekivanje suda i osvetnog bijesa vatre koja će 
progutati protivnike (Heb 10,26-27).

II. DJELOVANJE SVETOGA DUHA

A.  DJELOVANJE  SVETOGA  DUHA  U  STAROZA-
VJETNO DOBA
Kroz  cijeli  ga  Stari  zavjet  vidimo  kako  djeluje:  pri 
stvaranju i uzdržavanju svemira, u providnosti i objavi, u 
životima  starozavjetnih  ljudi  vjere  i  pri  opremanju  od-
ređenih  osoba  za posebne  zadatke.  Božji  je  Duh 
uvjeravao ljude o grijehu u doba kada je grijeh doslovno 
bujao, od Pada do Potopa. Poslije toga se, kad je Bog 
podigao  upravitelje  i  vođe  da  oslobode  narod,  objavio 
kao Duh sile (u vrijeme sudaca). Konačno, objavio se kao 
Duh nade u buduće oslobođenje, kad su se ljudi okrenuli 
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od Boga.  U  takvim  je  vremenima  horizont  obasjavao 
svjetlošću  zore  koja  će  svanuti  i  pretvoriti  se  u  dan. 
Govorio  je  ljudima koji  su  bili  spremni  slušati,  iako  su 
nepotpuno i djelomično razumijevali  ono što treba doći. 
Istraživali su kako će biti kad se objavi punina Duha, po-
sebno kad počne Božja vladavina.
Rabini su Hagaja, Zahariju i Malahiju smatrali posljednjim 
prorocima poslije kojih se Duh Božji povukao. Jedino je u 
kumranskoj zajednici živjelo stanovito očekivanje njegova 
povratka. Stoga ne iznenađuje da je Ivan Krstitelj stvorio 
uzbunu, tvrdeći da je nadahnut Duhom proroštva i da će 
ubrzo uslijediti izljev Duha. Isus je stvorio još veću gužvu, 
objavivši  da  je  novo,  Mesijino  doba,  Božje  kraljevstvo, 
već  prisutno.  Eshatološki,  Duh  je  Njegovu  službu  po 
Njemu,  na jedinstveni  način,  već  ostvarivao.  On  nije 
Duha posjedovao u neograničenu smislu,  nego ga je i 
obećao  svima  koji  budu  vjerovali  u  Njega.  To  se  ob-
ećanje ispunilo na Pedesetnicu, kada je rođena Crkva. 
Novo je doba počelo na Pedesetnicu, ali je ono Isusovom 
službom  već  bilo  pripremljeno  (naučavanje,  smrt, 
uskrsnuće, proslavljenje i dar Duha). Židovi su živjeli po 
Zakonu (Tora), koji je bio plod prošloga rada Duha, u od-
nosu na otkrivenje. To je rodilo neslomljivost i kazuistiku. 
Ali Duh je prouzročio izravan, osobni odnos s Bogom, te 
je učinio da slavljenje Boga i poslušnost postanu mnogo 
slobodniji, životniji i spontaniji. Štoviše, vjernik može pro-
voditi život u kojem, ne samo da se odaziva glasu Duha 
(u  skladu  s  Božjom  Riječi),  nego  mu  je  također 
omogućeno da u sili Duha živi onako kako to Bog želi. 
Na kraju, nastanjenje Duha početak je i jamstvo krajnjeg 
spasenja, uskrsnuća i proslavljenog položaja. To je ništa 
manje nego »Krist u vama – nada slave«.
Glavna zadaća Svetoga Duha u SZ je otkrivanje Božje 
Riječi svojim prorocima i osposobljavanje njegovih slugu 
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(zastupnika) da sprovedu Njegovu volju.
1. U SZ je Božja sila u djelovanju. Božji Duh je osobno 
Bog prisutan na djelu. Na poslu je viđen na sljedeće na-
čine:
a)  On  uobličuje  stvorenje,  animira  životinje  i  ljude,  te 
upravlja  prirodu i  povijest  (Post  1,2;  2,7;  Job 33,4;  Ps 
33,6; Ps 104,29-30; Iz 34,16).
b) On otkriva Božje poruke Njegovim glasnogovornicima 
(Br 24,2; 2 Sam 23,2; 2 Ljet 12,18; 15,1; Neh 9,30; Job 
32,8; Iz 61,1-4; Ez 2,2; 11,24; 37,1; Mih 3,8; Zah 7,12).
c)  Pomoću  ovih  otkrivenja,  uči  put  svetosti  i  plodnosti 
(Neh 9,20; Ps 143,10; Iz 48, 16; 63,10-14).
d)  On  iznosi  vjeru,  pokajanje,  poslušnost,  pravednost, 
svetost, slavu i molitvu (Ps 51,10-12; Iz 11,2; Iz 44,3; Ez 
11,19;  Ez  36,25-27;  37,14;  39,29;  Joel  2,28-29:  Zah 
12,10). 
e) On oprema za jako, mudro i djelotvorno vodstvo (Pnz 
34,9; Suci 3,10; 6,34; 11,  29; 13,25; 14,19; 15,14; 1 Sam 
10,10; 11,6; 16,13; 2 Kr 2,9-15; Iz 11,1-5; 42,1-4).
f)  On  daje  umijeće  i  primjenu  za stvaralački  rad  (Izl 
31,1-11; Hag 2,5; Zah 4,6).

1. ULOGA SVETOGA DUHA U STVARANJU: U Starom 
se  zavjetu  Sveti  Duh  obično  spominje  u  vezi  s  nekim 
silnim Božjim djelom koje je povezano s čovjekom. Ništa 
nas,  međutim,  ne sprječava da u Postanku 1,2 vidimo 
opis Svetoga Duha, koji sudjeluje u stvaranju. »Duh Božji  
lebdio je nad vodama.« (Post 1,2). Taj dojam potvrđuje 
ovdje  upotrijebljen  glagol  »lebdjeti  zaštitnički  kao  ptica 
nad svojim mladima«, što upućuje na Osobu. Djelovanje 
Trojstva  pri  stvaranju  može  se  objasniti  ovako:  Otac 
stvara plan, Sin ga izvršava, a Sveti Duh daje život Bož-
jem stvorenju.  Sveti  Duh  nije sam dao život  prvotnom 
stvorenju, ali daje život novom Božjem stvorenju, kojega 
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su  obnovljeni  ljudi  prvijenci.  On  je  Božji  dah  koji  daje 
život.  Sljedeći  ulomci  opisuju  barem  životodajno 
djelovanje Duha:
Jahve  Bog,  napravi  čovjeka  od praha  zemaljskog  i  u 
nosnice mu udahnedah života. Tako postane čovjek živo  
biće (Post 2,7). Sakriješ li lice svoje, tad se rastuže; ako 
dah im oduzmeš, ugibaju, i opet se u prah vraćaju. Po-
šalješ  li  dah  svoj,  opet  nastaju,  i  tako  obnavljaš  lice 
zemlje (Ps 104,29-30).  Ta i mene je Duh Božji  stvorio,  
dah  Svesilnoga  oživio  mene  (Job 33,4).  I  duh  svoj  
udahnut ću u vas da oživite (Ez 37,17).

2. DUH PREDSTAVLJA I BOŽJU SILU NA DJELU. Duh 
se,  da  bi  ostvario  svoje  svete  namjere,  koristi  po-
jedincima kao oruđem. Bog je takve ljude suvereno upo-
trebljavao u skladu sa Savezom koji je sklopio sa svojim 
narodom.  Mnogi  od njih  postali  su  sredstvo  izlijevanja 
Njegove sile:  Duh Božji  siđe na nj i  on posta sucem u 
Izraelu. I  povede Izraela u boj  (Suci 3,10).  Duh Jahvin 
obuze Gideona i on zasvira u rog i Abiezerov rod stade 
iza njega. (Suci 6,34) Usp. Suci 11,29; 14,6.
U Ezekielu  su Jahvina ruka i  duh dva međusobno za-
mjenjiva izraza jer »ruka« često znači »sila«.  Ali ja sam 
pun  i  Duha  Jahvina,  pun  pravde  i  jakosti  da  objavim 
Jakovu opačinu njegovu, Izraelu njegov grijeh (Mih 3,8).

3. BOŽJI DUH DAJE MUDROST. Božji je Duh i izvor na-
tprirodne mudrosti i rasuđivanja.
Zato faraon reče svojim službenicima: »Zar nismo mogli  
naći drugoga kao što je on, čovjeka koji bi bio tako ob-
daren  Duhom  Božjim?«  A  onda  faraon  reče  Josipu:  
»Otkako je sve to  Bog tebi otkrio, nikoga nema sposob-
na i  mudra kao što  si  ti (Post  41,38)  (usp.  također  Br 
11,24; 27,18; Iz 30,1-2).
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U  Starom  se  zavjetu  Božjem  Duhu  pripisuju  i  neke 
vještine,  na primjer  umijeće  pri  gradnji  Božjeg  pre-
bivališta, vještinu šivanja odjeće za Arona – od kojih su 
obje imale simboličko značenje.
Obrati se svim vještacima koje sam obdario mudrošću, 
neka  naprave  haljine  Aronu  da  bi  se  posvetio  i  vršio 
svećeničku službu u moju čast (Izl 28,3).
Potom  reče  Mojsije Izraelcima:  »Vidite!  Jahve  je  po
imenu pozvao Besalela, sina Urijeva, od koljena Hurova, 
a iz plemena Judina. Njega je napunio Duhom Božjim,  
dao mu umješnost,  sposobnost i  razumijevanje u svim 
poslovima…(35. redak). Njemu i Oholiabu, sinu Ahisama-
kov,  od plemena Danova,  udijeli  i  sposobnost  da  po-
učavaju druge (Izl 35,30-31).

4.  BOŽJI  JE  DUH  I  IZVOR  OBJAVE:  Prorok  je  prije 
svega bio čovjek Duha. Neke od službi Duha ipak su bile 
privremene (usp. Suci 13,25; 16,20; 1 Sam 10,6; 11,6; 
16,13-14).  Davidova  se  molitva  iz  Psalma  51,13 
nesumnjivo odnosi na posljednji navod, gdje se vidi  da 
Bog uzima svoga Duha od Šaula.  Kad bi  Bog jednom 
upotrijebio nekog čovjeka da po njemu prorokuje, obično 
bi  ga  i  dalje  upotrebljavao,  ali  to  nije uvijek  bio  slučaj 
(usp. Br 11,25). To je jednokratan doživljaj, jer je označio 
njihovo stupanje u svećeničku službu.
Mnogo si godina bio strpljiv s njima i svojim si ih duhom 
opominjao po službi svojih proroka, no nisu slušali  (Neh 
9,30).  I Duh Jahvin siđe nada me i kaza mi…(Ez 11,5). 
Kad Duh počinu na njima, počeše prorokovati ali to više 
nikad ne učiniše. (Br 11,25).

5. DUH JE IZVOR MORALNIH VRLINA. Božji Duh je sila, 
ali uvijek s moralnim dijelom kojega posjeduje i vjera. Na-
dalje, svako je djelovanje Duha podređeno ostvarivanju 
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Božjih planova u okviru Saveza kojeg je sklopio sa svojim 
narodom. Mnoga se proročanstva odnose na Božje zapo-
vijedi upućenih volji slušatelja. Božji Duh je svet.
Ali  se oni  odmetnuše i  ožalostiše Sveti  Duh njegov (Iz 
63,10).

6.  KARIZMATSKO  DJELOVANJE  DUHA.  Korisno  je 
ispitati glagole upotrebljavane u opisima djelovanja Duha. 
Bog daje svog Duha: Dao si im svog duha dobrog (Neh 
9,20).  Kaže se da se duh »spušta« na ljude ili  je  »na 
njima« (vidi  Suci  3,10,  usp.  također Suci  11,29;  2 Ljet 
15,1; 20,14). Božji Duh silazi na ljude ili počiva na njima, 
obavija  ih,  grči  ih  i  baca,  baca u zanos itd.  Božji  Duh 
suvereno  upotrebljava  ljude,  ali  u  većini  slučajeva  za-
pisanih u Starom zavjetu, odnos između duha pojedinca 
kojega  on  obuzima,  ili  na kojega  silazi,  nije unutrašnji 
nego,  izgleda,  ravnopravni  suodnos.  Nigdje  nema spo-
mena zajednici  Duha s  osobom,  vide  se  čovjek  i  Duh 
jedan pored drugoga. Iako ima iznimaka (Br 27,18;  Ez 
2,2),  izgleda da na kraju  krajeva  i  oni  upućuju  na ek-
statički  govor  uzrokovan  proročkim  nadahnućem.  Po-
jedinac  je  obuzet  duhom mudrosti,  duhom sile.  Mnogi 
izrazi  u Djelima apostolskim imaju istovrijedne izraze u 
Starom zavjetu.  Sve ovo nagoviješta da se zapisano u 
Starom zavjetu odnosi na karizmatsko djelovanje Duha.
Duh Jahvin siđe na nj, i on posta sucem u Izraelu. I po-
vede Izraela u boj (Suci 3,10).

B. STAROZAVJETNA PROROČANSTVA O DJELOVA-
NJU DUHA U BUDUĆNOSTI

1.  POTPUNIJE DJELOVANJE DUHA.  Bog  je  u  svojoj 
Riječi obećao potpunije djelovanje Duha u narodu s kojim 
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je  sklopio  Savez.  Obećao je  da će  na njih  izliti  svoga 
Duha. Sva se ta obećanja prvenstveno odnose na Izrael 
ali  i  šire,  na druge  narode,  kako će  kasnije Petar  ob-
jasniti. Židovi su tako razumjeli obećanja, što se vidi po 
njihovu zaprepaštenju kad su čuli da su i pogani primili 
Duha  (u  Djelima apostolskim).  Joel  3,1-5  govori  o  do-
gađajima koji vode tom obraćenju usred velikih nevolja. 
»Novo srce« i »Moj duh u vama« iz Ezekiela 11,18 i 36, 
24-25, spominjani nakon povratka u Izrael, očito se od-
nose  na obraćenje  i  obnovu  naroda  neposredno  prije
milenija. Njihova je primjena na Crkvu tek drugorazredna
–  radi  se  o  djelovanju  istog  načela  (obraćenje  i  ob-
novljenje).
U Ivanu 7,39 čitamo: Duh ne bijaše još dat, jer Isus ne bi  
još proslavljen. Ovo je očito u hiperboličnom jeziku, a od-
nosi se na nov način na koji će Duh biti dat:
a. Proširenje darova: Joel 2,28-32 sadrži obećanje pro-
širenja  darova  (uz  još  neke nove)  na sve  ljude (tj.  na 
ljude svake vrste, a ne samo na posebne – kraljeve, pro-
roke  itd.)  u  Mesijinoj  zajednici.  Prije je  postojala 
karizmatska manjina, a sada ne samo da će svaki član 
mesijanske zajednice biti obnovljen, nego će posjedovati 
i duhovni dar.
b.  Novi, vječni odnos s Bogom: Osobno Isus u Ivanu 
14,15-21  reče učenicima što  će  se  dogoditi  kada  Duh 
bude dat: to će dovesti do novoga odnosa s Bogom, od-
nosa nepoznata u starozavjetnom razdoblju. To je počelo 
na Pedesetnicu.
Vi ga poznajete, jer boravi s vama (u osobi Mesije?) i jer  
će  biti  u  vama (Iv  14,  17b)  …ovo je  savez što  ću ga 
sklopiti s domom Izraelovim poslije onih dana…Zakon ću 
svoj staviti u dušu njihovu i upisati ga u njihovo srce…svi  
će me poznavati…jer ću oprostiti  bezakonje njihovo  (Jr 
31,33-34).
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Budući da je to proroštvo, jasno je da ova vrsta odnosa 
nije postojala u Starom zavjetu. Razlog tome bila je od-
sutnost sveobuhvatne žrtve za grijehe. 
Dok se na nas ne izlije duh iz visina. Tad će pustinja po-
stat voćnjak, a voćnjak se u šumu pretvoriti. U pustinji će 
se nastaniti pravo, i pravda će prebivati u voćnjaku. Mir  
će  biti  djelo  pravde,  a  plod pravednosti  trajan  pokoj  i  
uzdanje (Iz 32,15-17). I  na dom Davidovu i na Jeruza-
lemce izlit ću duh milosni i molitveni…U onaj Dan otvorit  
će se izvor domu Davidov i Jeruzalemcima da se operu 
od grijeha i nečistoće (Zah 12,10; 13,1).

2. DJELOVANJE DUHA U MESIJI (u Sluzi Jahvinu) i po 
Njemu. Tijekom dugog razdoblja odmetništva, Duh je u 
Izraelu po prorocima najavljivao Onoga koji treba doći, ali 
ti su glasovi zamrli u Malahijino vrijeme, četiri stotine god-
ina prije pojave  Ivana Krstitelja  koji  je  razbio  tu  dugu 
tišinu najavljujući dolazak davno obećanoga, koji će krstiti 
narod Svetim Duhom. Uvijek je, međutim, postojao vjerni 
ostatak, koji je tu nadu održavao na životu (novozavjetni 
su primjeri Šimun i Ana – Lk 2,25-28).
Davidova je kraljevska loza poput posječenog drveta. Ali  
baš  kao što  nove šibljike  izbijaju  iz  panja,  tako  će  se  
između Davidovih potomaka podići novi kralj. Na njemu 
će  duh  Jahvin  počivati,  duh  mudrosti  i  umnosti,  duh 
savjeta i jakosti, duh znanja i straha Gospodnjeg. (Iz 11, 
1 i dalje).
Tako Duh prenosi na Mesiju vrline velikih predaka žido-
vskog  naroda,  Salomonovu  mudrost  i  inteligenciju, 
Davidovu obazrivost i hrabrost, znanje i strah Gospodnji 
koji  su krasili  patrijarhe i proroke, sedam darova Duha. 
Evo sluge  mojega  koga  podupirem,  mog  izabranika, 
miljenika duše moje. Na njega sam svoga duha izlio, da 
donosi pravo (tj. spasenje) narodima (Iz 42,1). Tako nam 
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Ivan 3,34 govori  da  je  On (Bog) dao njemu Duha bez 
mjere,  što  je  slično  izrazu  sedam  Božjih  duhova iz 
Otkrivenja (Božji duh u svoj punini).

3. VEZA IZMEĐU MESIJE I IZLIJEVANJA DUHA. Prema 
Starom zavjetu, Mesija je trebao krstiti Božji narod (tj. na 
prvom mjestu Izrael) Duhom. U međuzavjetnom se raz-
doblju  to  donekle  i  očekivalo.  Na primjer,  u  Levijevom 
testamentu i  Damascenskom dokumentu kaže se:  »Po 
Mesiji će Bog obznaniti svog Svetoga Duha.« Izaija 4,2-6 
ukazuje da je vladavina izdanka (tj. Mesije) povezana s 
očišćenjem  naroda  (tj.  oproštenjem  grijeha)  duhom 
osude i vatre. U Joelu 3,5 je izlijevanje Duha povezano 
sa spasenjem: Svi što prizivaju ime Jahvino, spašeni će 
biti. Ivan 7,38 može se prevesti: Iz njegove (Mesijine) će 
nutrine poteći  potoci  žive  vode.  Ivanu su vjerojatno na 
umu  sljedeći  ulomci:  Zaharija  13,1;  14,8;  Izaija  44,3; 
55,1.  U  Djelima  2,32,3,6  jasno  se  vidi  veza između 
Mesije i izlijevanja Duha:  Njega je (tj. Isusa), Bog uskri-
sio. Tome smo mi svi svjedoci. On, sad uzvišen Božjom 
desnicom,  pošto  je  od Oca  primio  obećanoga  Duha 
Svetoga, izlio je ovo što sami i  vidite i  čujete… Dakle,  
neka sav dom Izraelov sa sigurnošću spozna da je Bog 
učinio  i  Gospodinom i  Mesijom tog  Isusa  koga  ste  vi  
razapeli! Prema Petrovom raspravljanju, izlijevanje Duha 
dokazuje da je Isus Mesija. Odatle se može vidjeti da je 
dolazak Jahvinog Sluge (tj. Mesije) trebao biti popraćen 
izlijevanjem Duha.

C. UČENJE IVANA KRSTITELJA
Služba Ivana Krstitelja je u izvjesnom smislu krajnji izraz 
starozavjetnih  proročanstava.  On  je  krštavao  vodom 
(koja je simbolizirala pokajanje) i govorio da će Onaj koji 
treba doći poslije njega, krštavati  Duhom. Očigledno je 
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razlika  između  osoba  koje  krštavaju,  ali  još  je  važnije 
uočiti razliku između dva načina krštenja. Prvi je obredno 
krštenje s vanjskim simboličkim značenjem, dok je drugi 
način  krštenja  povezano  isključivo  s  Duhom.  U  Ivanu 
1,29-34  jasno  je  da  je  ovo  potonje  povezano  s 
uklanjanjem grijeha sa svijeta.  Usmjerenje na izmirenje 
prethodi spominjanju Duha. Nadalje, Duh će sići i ostati, 
što nije bio slučaj u vrijeme sudaca. To je povezano s 
vječnom vrijednošću djela  Isusa Mesije.  Sutradan Ivan 
vidje Isusa gdje dolazi  k njemu te reče: »Evo Jaganjca 
Božjeg koji uzima grijeh svijeta!“…Ali onaj koji me posla 
da krstim vodom reče: »Na koga vidiš da silazi Duh Sveti  
i ostaje na njemu, to je onaj koji krsti Duhom Svetim (tj. 
Mesija).« I ja to vidjeh i svjedočim da je on Sin Božji (tj. 
Mesija) (Iv 1,29-34).
Ivan je krstio –  proslijedi Pavao – krštenjem u znak ob-
raćenja  (tj. pokajanja), a narodu je govorio da vjeruje u 
onoga koji će poslije njega doći, to jest u Isusa. Kad to 
čuše, krstiše se u ime Gospodina Isusa. I kad Pavao na 
njih položi ruke, siđe na njih Duh Sveti (Dj 19,4-6).

D. DUH U ŽIVOTU ISUSA MESIJE
1. PRI UTJELOVLJENJU. Duh je kod Kristovog rođenja 
odigrao  ključnu  ulogu,  jer  je  on,  Duh,  bio  oruđe 
utjelovljenja.
2.  U  ISUSOVOJ  SLUŽBI.  Duh  je  djelovao  tijekom 
Isusove  službe.  Ne  znamo  gotovo  ništa  o  godinama 
između Isusova djetinjstva i Njegove javne službe. Njezin 
je početak označio silazak Svetoga Duha na Isusa da bi 
ga za nju pripremio (Lk 3,21-22). Značajno je da je Duh 
sišao na Njega dok se molio,  jer  se mogao moliti  i  za 
ispunjenje mesijanskog obećanja. Silazak Svetoga Duha 
ne znači da Isus nije bio pun Svetoga Duha od rođenja, 
nego on označava trenutak kad je kao Jahvin Sluga bio 
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pomazan za predstojeću službu. Jednako su u prošlosti 
bili  pomazani  kraljevi  i  proroci.  Krštenjem  je  bio 
primjereno  pomazan.  Upotreba  grčkog  pridjeva  pleres 
označava da je Njegova služba trajna (Lk 4,1; Mk 1,12). 
U svjetlu Psalma 143,40, Krist je Duhom nadvladao đavla 
i  njegovo  kušanje.  U  Kristovoj  se  službi  očitovala  sila 
Duha koji  je bio u Njemu, posebno prilikom istjerivanja 
demona i  ozdravljanja  bolesnih.  Krist  je  prikazan  kao 
netko tko je u najsavršenijem i  najpotpunijem skladu s 
Duhom.  Ako  li  ja  uz  pomoć  Duha Božjeg  izgonim zle  
duhove, znači da je došlo k vama kraljevstvo Božje (Mt 
12,28-29).

E. DUH U ISUSOVOM NAUČAVANJU
O  tome  se  vrlo  malo  može  naći,  osim  u  Ivanovom 
Evanđelju. Ima nekoliko razloga za to. Pedesetnica bez 
križa  ne  znači  ništa,  što  učenici  gotovo  uopće  nisu 
shvatili.  Isus,  međutim,  što  se  križ  više  približava,  sve 
više naučava o Duhu.  Neki  smatraju da je Isus svojim 
životom morao pokazati  što  znači  živjeti  po Duhu prije
nego što je učenike mogao detaljnije poučiti o njemu. Po-
taknuo je učenike da traže Svetoga Duha, i odgovor na tu 
molitvu stigao je na Pedesetnicu, kada su ga oni zapravo 
primili. Usporedni odjeljak u Luki govori o traženju »dob-
rih darova« od Boga, pokazujući da su dobri darovi koje 
Bog  želi  dati  svojoj  djeci,  usko  povezani  sa  Svetim 
Duhom.
Najpotpunije učenje  o  Svetom Duhu nalazimo u  Ivanu 
14-16. Duh je trebao biti izvor apostolskog svjedočanstva 
i božanski Isusov zamjenik. On je bio »u« njima (Iv 14, 
23)  da  bi  im  omogućio  najprisniji  mogući  odnos.  Ivan 
16,7-15 govori nam da će Sveti Duh nakon što dođe na 
Crkvu, uvjeriti svijet o grijehu. Ovo kao da nagovještava 
da  će  to  djelo  uvjeravanja  izvršiti  po Crkvi.  Tako  Duh 
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djeluje  kao  nekakav  tužitelj  jer  istinu  izlaže  svijetu  i 
optužuje ga.
Ivan 20,22-23 navodi izvjesne probleme. Neki  smatraju 
da je taj odjeljak u očitoj opreci s Djelima 2. Je li Isus u toj 
prilici stvarno davao Duha, ili su Njegove riječi i postupci 
simbolični?  Potonje  objašnjenje  kao  da  je  vjerojatnije. 
Bilo je to nešto nalik izvedba proročanstvu, kojeg je na-
mjera bila pokazati da je Duh, kada konačno siđe na dan 
Pedesetnice,  doista  Kristov  dar.  To  pokazuje  da  Duh 
izlazi ne samo iz Oca, nego i iz Sina; on je Mesijin dar (Dj 
2,33). Grčka riječ za »On im je udahnuo« (enefusesen) 
zvuči  kao odjek Postanak 2,7 (u vezi  također Ez 37,9: 
emfuseson):  Baš  kao  što  je  staro  stvorenje  trebalo 
božanski  dah  da  bi  nastalo,  tako  i  novo  stvorenje  i 
svekoliki  život  dolaze  od uskrslog  Krista,  jer  Duh  nije
mogao  biti  dan,  dok  Isus  nije bio  proslavljen  (nakon 
uznesenja), kao što nas Ivan podsjeća (Iv 7,39).

F. ZNAČAJ PEDESETNICE
U židovskom je kalendaru između Pashe i Pedesetnice 
postojalo  razdoblje  od 50  dana.  U  Starom  je  zavjetu 
Pedesetnica bila prvenstveno blagdan žetve (Izl 23,14), 
ali je vremenom postala i blagdan obnove Saveza (2 Ljet 
15,10-13). Prema tradiciji  bila je i  Davidov rođandan. U 
Novom zavjetu ona označava početak Novog saveza i, 
kao  takva,  bila  je  popraćena izuzetnim  očitovanjima 
Božje sile (kao pri davanju Zakona na Sinaju). Ona tako-
đer  označava  posvetu  velikog  okupljanja  (židova  i 
nežidova)  u  Božje  kraljevstvo.  Povezana je  i  s  izlije-
vanjem Svetoga Duha što je bio dokaz da je Mesija pro-
slavljen nakon što je dovršio djelo otkupljenja.

1. ZNAČAJ ZA IZRAEL. Pedesetnica označuje početak 
događaja  koji,  točno  govoreći,  pripadaju  Danielovom 
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sedamdesetom tjednu. To je predokus tih događaja, kao 
što  je  uništenje  Jeruzalema  70.  god.  bio  predokus 
armagedonske bitke. Tako su očitovanja sile, kojima su 
bili  popraćeni Pedesetnica i naredni događaji, bila znak 
Izraelu da se pokaje i bude spašen. Kao narod, Izrael je 
imao priliku od 30. do 70. god., kada su očitovanja Duha 
za Izrael bila iznimno značajna. Znamenje je prvenstveno 
bilo dano zbog dokazivanja vjerodostojnosti službe apo-
stola. Na žalost,  dok se Crkva širila, narod je sve više 
otvrdnjavao srce, što je dovelo do padanja Božje osude 
na Izrael  tijekom  židovskih  ratova,  dostižući  vrhunac 
padom  Jeruzalema  i  drugih  židovskih  utvrda,  kao  pri-
mjerice Masade.
Ovo (spasenje)  je Gospod (Isus)  počeo propovijedati, a 
utvrdili  za nas oni koji  su čuli (tj.  apostoli),  dok je Bog 
istovremeno  zajamčio  čudesnim  znakovima,  raznim 
silnim  djelima  i  darovima  Duha  Svetoga  koje  dijeli  po 
svojoj volji (Heb 2,3-4).

2.  ZNAČAJ  ZA CRKVU.  Pedesetnica  je  označila 
osnivanje  obnovljene  i  karizmatske  zajednice  (Crkve), 
koja  je  predokus  onog  što  će  se  na kraju  dogoditi  s 
izraelskim  narodom  (pokajanje,  obraćenje  i  osnivanje 
mesijanske zajednice). Kad se Izrael pokaje, okoristit će 
se Mesijinom zastupničkom smrću i izlijevanjem Svetoga 
Duha. Zbog toga se Crkva naziva »prvijencem« Božjega 
obnoviteljskog djela; jamči obilnu žetvu u budućnosti (iz 
Izraela, a zatim i iz drugih naroda). Izrael je, dakle, svje-
dočanstva  vidio  prvenstveno u snažnu olujnom vjetru  i 
jezicima  (govorenje  stranih  jezika).  Za osnivanje  crkve 
dani  su  apostoli,  proroci,  čudotvorci,  oni  koji  rasuđuju 
duhove i jezike (drugotna služba ili potpuno različita po-
java). Prvotno obilježje djelovanja Duha za vrijeme Crkve 
nisu, dakle, spektakularna očitovanja nego:
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a. Duh krštava ljude u Crkvu, Kristovo tijelo. To je pravi 
značaj izraza: krštenje Duhom.
…kršteni jednim Duhom u jedno tijelo (1 Kor 12,13)
b. Duh se nastanjuje u vjernicima na novi način, kao ob-
ilježje Novoga saveza, koji se ne nalazi u Starom zavjetu. 
On se za stalno nastanjuje u vjerniku, posebice da bi na-
domjestio Isusovu tjelesnu odsutnost. Kad David kaže u 
SZ: svoga svetog duha ne uzmi od mene, vjerojatno misli 
na Šaula  koji  je  dobio  otkaz  i  izgubio  duhovni  dar 
kraljevanja.  Na žalost,  ovaj  redak  često  se  uzima van 
svoga  starozavjetnog  konteksta  i  koristi  se  kao  oruđe 
predstavljanja očite arminijanističke teologije.
Sveti  Duh nije na ovaj način bio dan prije Pedesetnice 
(Mt  3,11;  Iv  1,33;  7,37-39;  Iv  14,16 i  dalje,  26;  15,26; 
16,7-15; Dj 1,4-8; 11,15-16; 15,8). Pedesetnica je u po-
tpunosti  ovisila  o  Kristovu  djelu  spasenja  (dok  pitanje 
grijeha nije bilo riješeno, Duh nije mogao biti izliven).
Sveti Duh sada u ljudima stvara odlike onakva Kristova 
života  kakvoga  je  On  proživljavao  pred očima ljudi  (to 
nije bilo  moguće prije utjelovljenja).  Činit  će  i  veća od 
ovih (djela), jer ja idem k Ocu…Ja ću moliti Oca, i dat će 
vam drugog Branitelja koji  će ostati  s vama zauvijek…
Neću vas ostaviti siročad. Vratit ću se k vama (Iv 14,12; 
16,  18).  Svi  će me poznati…jer  ću oprostiti  bezakonje 
njihovo  i  grijeha  se  njihova  neću  više  spominjati (Jr 
31,34).

G.  DJELOVANJE  SVETOGA DUHA U  NOVOZAVJE-
TNO DOBA
Poistovjećen je s Duhom Božjim u SZ. No, sada se po-
javljuje  kao  Osoba,  različit  od Oca  i  Sina,  sa  svojom 
vlastitom  službom.  Kao  dodatak  njegovim  ranijim 
službama u SZ, sada je dan Crkvi kao drugi paraklet, što 
znači:  onaj koji  preuzima Isusovu ulogu savjetnika, po-
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moćnika,  osnažitelja,  podržavatelja,  preporučitelja,  za-
stupnika i saveznika. Kao Otac i Sin, ponaša se na način 
svojstven osobi – On čuje, govori, uvjerava, svjedoči, po-
kazuje,  vodi,  usmjerava,  uči,  odgovara,  naređuje,  za-
branjuje,  čezne,  pomaže,  zastupa  uzdisajima  (Iv14,26; 
15,  26;  16,7-15;  Dj  2,4;  8,29;  13,2,  16,6-7;  21,11;  Rm 
8,14.26-27; Gal 4,6; 5,17-18; Heb 3,7; 10,15; 1 Pt 1,11; 
Otk 2,7).
Ponovo,  kao i  Otac  i  Sin,  osobno može biti  uvrijeđen, 
može se huliti na njega (Mt 12,31-32), može mu se lagati 
(Dj 5,3), može mu se odupirati  (Dj 7,51), žalostiti  grije-
hom (Ef 4,30).
Ime  (u  jednini,  označuje  otkrivenu  stvarnost)  jednog 
Boga, sada dobiva oblik triju božanskih Osoba zajedno, 
Otac, Sin, i Duh Sveti (Mt 29,19). Ovo je posebno očito u 
trinitarnim izvješćima o Božjem djelovanju (Iv 14,16; 16,5; 
Rim  8,1;  1  Kor  12,4-6;  2  Kor  13,14;  Ef  1,3-14,  2,18; 
3,14-19; 4,4-6; 2 Sol 2,13-14; 1 Pt 1,2; Otk 1,4-5).
Druga  zadaća  kao  parakleta je  prenošenje  znanja  o 
fizički odsutnom, uznesenom i proslavljenom Spasitelju i 
zajedništvu s Njim. Zbog toga je logično da je tek nakon 
Isusovog  povratka  u  slavu,  mogao  započeti  ovaj  vid 
Duhovne  službe  (Iv  7,37-39).  U  Ivanu  20,22  je  dano 
jasno  proročanstvo,  koje  kaže  da  je  Duh  osobni  dar 
Mesije.  Sveti  Duh  nije nitko  drugi,  nego  član  vječnog 
Božanstva koji pobire plodove u Božjim ljudima, plodove 
pobjede  dobivene  Kristovim  životom,  smrću  i  uskrsnu-
ćem. Ova služba iziskivala je sljedeće:
1. otkrivenje Isusove stvarnosti i istine o Njemu (Iv 14,26; 
16,13; Ef 3,2-6; 1 Tim 4,2), 
i. pomoć podsjećanja na ove upute i davanja istih apo-
stolima.
ii.  posvećivanje  drugih,  kako  bi  prihvatili  apostolsko 
svjedočanstvo, priznanje božanskoga gospodstva Krista i 
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doživljavanje  Njegovog  mijenjanja  života  po vjeri  (Iv 
16,8-11; Dj 10,44-48; 1 Kor 2,14-16; 12,3; 2 Kor 3,4 – 
4,6; Ef 1,17-20; 3,14-19; 1 Iv 2,20.27; 4,1-3; 5,6-12).
2.  On  ujedinjuje  vjernike  s  Kristom  u  obnavljajućem, 
životodajnom suuskrsnuću, tako da mogu postati dionici 
Njegovoga kraljevstva i članovi Tijela (Crkve) kojeg je On 
glava (Iv 3,5-8; Rim 6,3-11; 7,4-6; 8,9-11; 1 Kor 6,17-19; 
12,12-13; Gal 3,14. 26-29; Ef 2,1-10; 4,3-6; Tit 3,4-7).
3. On uvjerava vjernike da su oni djeca i nasljednici Božji 
(Rim 8,12-17;  2 Kor  1,22;  Gal  4,6;  Ef  1,13;  1 Iv  3,24; 
4,13; 5,7).
4. On uređuje zajedništvo s Ocem i Sinom, takve vrste 
kojim je već započet nebeski život,  i  kao takav je prva 
rata, jamstvo punine nebeskog života koji  će doći (Rim 
5,5;  8,23;  2  Kor  5,5;  Ef  1,14;  2,18;  4,20;  1  Iv  1,3; 
3,1-10.24).
5. On vjernikovu molitvu i sukob s grijehom preobražava 
u Kristov moral i duhovnu sličnost. On proizvodi Kristovu 
narav u vjerniku. Probni kamen istinskog djelovanja Duha 
je usklađivanje sa životom i naravi Krista: bi li Krist učinio 
to, bi li Krist rekao to (2 Kor 3,18; Gal 5,16-25).
6.  On  daje  darove  –  to  su  sposobnosti  svjedočenja  i 
služenja – za izražaj  Krista  u  vjerujućem društvu,  i  za 
izgradnju istog (Rim 12,3-13; 1 Kor 12; Ef 4,7-16; 1 Pt 
4,10-11),  te za evangelizacijsko naviještanje svijetu,  za 
proširenje Crkve (Dj 4,8.31; 9,31; Ef 6,18-20).
7.  Djelotvorno moli  i  za vjernike u Kristu,  koji  osjećaju 
nesposobnost  moljenja  za sebe na odgovarajući  način 
(Rim 8,26-27).
8. On potiče misijske poduhvate za razglašavanje Krista 
(Dj  8,29;  13,2;  16,6-10),  te  pastorske  odluke  za 
učvršćivanje Kristove Crkve (Dj 15, 28).
9.  On  određuje  i  oprema  određene  pojedince  za od-
ređene  postavljene  službe,  te  osposobljava  svakog 
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člana tijela na predanje službi koja unapređuje zajednički 
rast u Kristo-sličnoj zrelosti.
Budući  je Duh Kristov posrednik,  koji  izvršava Njegovu 
volju, ono što Duh radi u kršćanima, može se reći da to 
radi osobno Krist (prebiva – Kol 1,27; daje život – Kol 3,4, 
posvećuje – Ef 5,26, itd.). Oznaka službe Duha jest pro-
slavljanje Krista.

III.  PROBLEMATIČNI  IZRAZI  KOJI  OPISUJU 
DJELOVANJE DUHA

A. KRŠTENJE DUHOM
1.  VEZA IZMEĐU  KRŠTENJA  VODOM  I  KRŠTENJA 
DUHOM: Ivan Krstitelj upotrebljava ovaj izraz kada govori 
o djelu koje će Mesija učiniti (Iv 1,33). Osobno Isus po-
tvrđuje ovo gledište (Iv 15,26; 16,3; Dj 1,4-5; Iv 20,22). 
Apostol  Ivan  tvrdi  ovako:  To reče  za Duha  kojega  su 
imali primiti oni koji vjeruju u njega, Duh, naime, ne bijaše 
još dat, jer Isus ne bi još proslavljen (Iv 7,39). Krštenje je 
riječ koja se obično koristi u vezi s vodom. Stoga se je 
može  povezati  sa  starozavjetnim  proročanstvima  o 
budućem izlijevanju Svetoga Duha (također povezano s 
vodom). Krštenje vodom obred je inicijacije,  povezan s 
početkom kršćanskog života.  Ono što se u Novom za-
vjetu naziva krštenje Duhom, u Starom se naziva »izlije-
vanje«, a oba su izraza spojena u Djelima 2. U Titu 3,4-7 
povezani su Duh, obnovljenje i opravdanje.

2. KRŠTENJE DUHOM U CRKVU: Krštenje vodom bio je 
također  obred  koji  se  odnosio  na Crkvu:  kad  je  neka 
osoba  bila  krštena,  bila  je  pripojena Kristovom  tijelu. 
Krštenje  Duhom  duhovna je  strana tog  čina.  Kad  se 
čovjek obrati,  biva kršten Duhom u Kristovo  tijelo;  krš-
tenje vodom je vanjski znak toga.
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3. POVIJESNI ČINITELJ: Razlog zbog čega su apostoli 
imali  drugo  duhovno  iskustvo,  bio  je  njihov  postanak 
vjernicima (izuzetno) prije početka novosavezne službe 
Duha (pri Pedesetnici). Budući da su očekivali da drugi 
dožive  ovu službu od trenutka obraćenja i  krštenja  (Dj 
2,38;  5,32),  nedosljedno  je  činiti  ovo  drugo  iskustvo 
općenitim standardom. U Djelima 2, 8, 10, i 19 krštenje 
Duhom povezano je s krštenjem vodom, tj. ljudi su primili 
Svetoga Duha istovremeno s primanjem krštenja.
O  tome  svjedoči  liturgija  rane  Crkve,  gdje  je  kandidat 
primio  Svetoga  Duha  rukopolaganjem  biskupa  tijekom 
obreda krštenja. Kasnije, u 12. st., kad je Crkva počela 
krstiti  dojenčad,  obred je  bio  podijeljen u dva djela:  a) 
krštenje,  b)  krizma:  na taj  je  način  primanje  Svetoga 
Duha bilo preneseno na kasniji obred.
  U knjizi Djela apostolska svi slučajevi primanja Svetoga 
Duha povezani su s početkom kršćanskog života. U svim 
slučajevima to su događaji od osobitog povijesnog zna-
čaja,  koji  pokazuju  rušenje  prepreka.  Božji  ih  je  Duh 
srušio kad su Crkvi bili dodani Samarijanci (Dj 8), pogani 
(Dj 10) i Ivanovi učenici (Dj 19). Nadalje, te skupine nisu 
ranije bile povezane s crkvom u Jeruzalemu. Zbog toga 
je, kad je Duh prodro u sva veća nova područja (etnička i 
religiozna), bilo potrebno ponoviti neke pojave povezane 
s prvom Pedesetnicom. U slučaju Samarijanaca moguće 
je da je Bog spriječio očitovanje Duha sve dok apostoli 
nisu  postali  Njegovi  instrumenti,  kako  se  židovsko-
samaritanski  raskol  ne  bi  unio  u  Crkvu.  Obojica,  i 
Samarijanac i Židov, uživali su iste duhovne povlastice i 
morali  su  prepoznati  Bogom  zasnovano  vodstvo  i 
autoritet Kristovih (židovskih) apostola. Darovi Duha po-
tvrđivali  su,  iznad svega, vjerodostojnost svjedočanstva 
apostola (Heb 2,4). Oni su bili uglavnom ograničeni apo-
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stolskim razdobljem. Euzebije nam kaže da su ovi darovi 
zamrli krajem prvog stoljeća. U zapisima svojih posebnih 
duhovnih iskustava, u Djelima apostolskim, Luka ih vidi 
kao prekretnice  na putu  napretka  Evanđelja  iz  Jeruza-
lema u Rim, a ne kao model po kojem Bog uvijek radi i 
kojeg buduća pokoljenja kršćana trebaju oponašati.

4. ZAKLJUČAK: Zbog toga se izraz »krštenje Duhom« ne 
može upotrijebiti ni za jedno iskustvo nakon obraćenja. U 
Bibliji  nema nijednog poticaja  na krštenje  Duhom. U 1 
Korinćanima 12,13 Pavao razumije krštenje Duhom kao 
nešto što se dogodilo u prošlosti i spominje trenutak kad 
su  vjernici  bili  pripojeni  u  Kristovo  tijelo.  Osim  toga, 
Pavao tvrdi  (12,30) da svi  ovi  kršteni ne mogu govoriti 
jezicima  –  klasični  znak  »krštenja  Duhom«  za neke 
kršćane. Dakle, uporaba pojma u nekim krugovima (kao 
drugo iskustvo)  nije u skladu s njegovom upotrebom u 
Bibliji.

B. ISPUNJENJE DUHOM
  Pojam je u osnovi  hebraizam i  znači da je Duh pre-
vladavajući utjecaj na naše ponašanje. To je ono što je 
svojstveno  našem  životu.  Zasigurno  se  ne  odnosi  na 
pasivno punjenje prazne kutije.

1.  RAZINE  KRŠĆANSKOG  ISKUSTVA.  Novi  zavjet  je 
realistična knjiga.  Ona pokazuje  čudo obnovljenja,  ali 
priznaje  i  dalje  postojanje  grešnih  sklonosti  u  čovjeku 
(stari čovjek, tijelo). Etičko učenje poslanica pretpostavlja 
istrajnost tih sklonosti. Za njih se upotrebljava izraz »tije-
lo«,  s  odgovarajućim  pridjevom  »tjelesan«.  Neki 
komentatori  smatraju  da  se  to  odnosi  na »obrazac 
grešnog ponašanja i mišljenja ugrađenog u vrijeme prije 
obraćenja«,  a  drugi  na »urođenu sklonost  ka  grijehu«. 
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Oboje,  naravno, djeluju zajednički.  Tjelesni  je kršćanin, 
dakle, onaj koji se ponaša i razmišlja kao da nije kršćanin 
(on je u suprotnosti sa samim sobom), jer tijelo upravlja 
Duhom (koji je svejedno tamo, ali je otjeran u kut ili čak 
umrtvljen).  Duhovni  je  kršćanin  onaj  čijim  životom 
upravlja Duh, a tijelo je paralizirano. To ipak nisu »nepro-
pusne« skupine  jer  moramo hodati  u  Duhu svaki  dan. 
Teški odjeljak u Rimljanima 7,14-25 vjerojatno se odnosi 
na tipični život religiozne osobe koja još nema Svetoga 
Duha,  i  tu  Pavao  može  govoriti  iz  svoga  prijašnjeg 
iskustva.  Uvodni  se  redci  osmog  poglavlja  odnose  na 
osobu  koja  ima  Svetoga  Duha  i  koja  hoda  u  Duhu.  I 
sedmo i osmo poglavlje imaju potpuni i tipološki ton. Ipak, 
normalni je kršćanski život opisan kao život pobjede (Rim 
6,14; 8,37; 1 Iv 5,4; 1 Kor 10,13; Jak 4,7).

2.  DUH  I  KRŠĆANSKA  NARAV.  Božji  Duh  stvara 
kršćansku narav (tj. čini nas sličnima Kristu). Rimljanima 
8,13 jasno pokazuje da je ovisnost o Božjem Duhu jedini 
put  do svetosti.  Nije ispravno misliti  da je  novi  život  u 
Kristu  neovisan  o  Duhu.  Novi  život  znači  da  se  Bog 
stvarno uselio u čovječji život Svetim Duhom. Značajno je 
da je najistaknutija riječ u Rimljanima 7,14 i dalje »ja«. 
Kršćanin ne smije misliti da će živjeti kršćanskim životom 
na temelju  svojih  moći  i  sposobnosti.  Budući  da  Sveti 
Duh stanuje u nama, na djelu je dublje načelo nego što je 
stara ljudska narav – to je ono što Pavao naziva »unu-
trašnjim čovjekom« (Rim 7,22).  Iako kršćanin ne može 
pobijediti oslanjajući se na svoje snage, on može pobije-
diti  po Kristu, Božjem sinu, koji  u Osobi Svetoga Duha 
živi u njemu da bi u čovjeku razvio svoju narav (Rim 7,25; 
8,2.4).

3. DUH I KRŠĆANSKA SLUŽBA. Kršćanska se služba 
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djelotvorno može vršiti jedino u sili Duha. Petar je primjer 
čovjeka  koji  je  stvarno  doživio  Boga.  On  se  svejedno 
oslanja  na sebe:  »Ja  neću  učiniti  ovo,  ono«,  itd.  (Lk 
22,31-34). Isus ga upozorava na njegovu ljudsku krhkost 
i obećava da će se moliti za njega. Petar izjavljuje da je 
dovoljan  sam  sebi,  ali  kada  dolazi  ispit,  pada.  Na 
Pedesetnicu, pak, vidimo Petra gdje stoji na istom mjestu 
na kojem je ranije popustio i pogriješio (Dj 1,8), ali sada u 
sili Duha svjedoči. Djela daju obilje primjera kako je Duh 
osposobljavao  prve  kršćane  za svjedočenja.  Mi  smo, 
dakle, potpuno ovisni o Božjem Duhu, i što se tiče naravi 
i što se tiče službe.

4.  PUNINA DUHA.  Osoba  ispunjena Duhom je  osoba 
kojom vlada i upravlja Duh. To međutim nije posebnost 
za novo  razdoblje  Crkve;  spominje  se  u  vezi  s  nekim 
starozavjetnim ljudima (Izl 28,3; Pnz 34,9; Mih 3,8), a i o 
Ivanu Krstitelju i njegovim roditeljima (Lk 4,1). U Djelima 
apostolskim ta se pojava dijeli u dvije skupine:
a.  Punina Duha  u  odnosu  na službu:  Bog  daje  silu  u 
pravom trenutku.
Tada im Petar, pun Duha Svetoga, reče (Dj 4,8). Dok su 
molili,  potrese se mjesto na kojem bijahu skupljeni. Svi  
se  napuniše  Duha  Svetoga  te  neustrašivo  počeše  na-
vješćivati Riječ Božju (Dj 4,31). A on (Stjepan) pun Duha 
Svetoga, uprije pogled u nebo i vidje slavu Božju i Isusa 
(Dj 7,55). Tada Pavao, pun Duha Svetoga, uperi u nj po-
gled i reče…(Dj 13,9).
b.  Punina Duha  u  odnosu  na stalnu  osobinu  naravi: 
Radije pronađite,  braćo,  među  sobom  sedam  ljudi  na 
dobru glasu,  punih  Duha i  mudrosti,  pa  ćemo njih  po-
staviti  nad  tim  poslom…te  izabraše  Stjepana,  čovjeka 
puna vjere i Duha Svetoga…Stjepan, pun milosti i snage 
(Dj 6,3-8).  Bijaše on (Barnaba)  dobar čovjek, pun Duha 
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Svetoga i vjere (Dj 11,24).
Na taj  je  način  Duh  izvor  kršćanske  naravi,  i  izvor 
božanske  sile  za izvršavanje  kršćanske službe.  Pavao 
nas potiče da se stalno »ispunjavamo Duhom« (Ef 5,18), 
što  upućuje na našu suradnju.  Čovjek će to,  međutim, 
učiniti  samo  ako  osjeća  slabost;  ništa  se  Duhom 
ispunjenu životu ne opire više od naše samodostatnosti. 
Da bismo postigli  ispunjenje,  moramo stvarno prihvatiti 
svoju slabost i sagledati je u pravom svjetlu.  I da se ne 
bih uzoholio zbog obilja objava, stavljen mi je trn u tijelo,  
Sotonin poslanik, da me trajno muči da se ne uzoholim.  
Za to sam triput molio Gospodina da prestane. A on mi je  
odgovorio:  Dosta  ti  je  moja  milost,  jer  se  moja  snaga 
savršeno očituje u slabosti…Kada god sam slab, onda 
sam jak. (2 Kor 12,7-10; usp. Fil 2,5 i dalje, 3,7 i dalje).
U Djelima apostolskim vidimo da su pobjede postigli oni 
ljudi koji su se potpuno pouzdali u Boga i Njegovu silu.
Uzimajući  u obzir više spomenutih upotreba, ispunjenje 
Duhom ne može se odnositi na drugi blagoslov (bez za-
mjerke Bill Brighta): ne upućuje se na duhove darove ili 
posebna iskustva, već na duhovni plod. 

IV. DUHOVNI DAROVI

Duhovni  darovi  su  u  biti  sposobnosti  svjedočenja  i 
služenja – za izražavanje Krista u vjerujućoj zajednici te 
izgradnju  iste,  i  za evangelizacijsko  proglašavanje  u 
svijetu, te proširivanje Crkve na taj način.

A. NARAV DUHOVNIH DAROVA
1. PO MILOSTI. To su darovi koje je Bog dao po milosti. 
Jasno je to iz riječi koja se za njih najčešće upotrebljava, 
a koja znači »milosni dar«. Najuzvišeniji Božji milosni dar 
je vječni život (Rim 5,15.16; 6,23). Darovi za službu nisu 
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zasluženi ljudskim naporom, kao što to nije ni spasenje.
2. NATPRIRODNI. Po naravi su natprirodni. To znači da 
im je izvor u Bogu, a ne znači nužno da su spektakularni 
(jer mnogi od njih nisu).
3.  ODNOS  PREMA  PRIRODI.  Iako  postoji  potpuna 
suprotnost  između  duhovnog  i  tjelesnog,  između  na-
tprirodnog i  prirodnog, takva suprotnost ne postoji  zato 
što  je  Bog  Stvoritelj  i  jednog  i  drugog.  Isti  je  Bog  i 
stvaranja i otkupljenja. Milost uopće ne zaobilazi narav, 
ona je  kontrolira  i  koristi  se  njome.  Obnovljenje,  na 
primjer,  ne  dodaje  ništa  čovjekovom  ustrojstvu  –  ono 
otvara  cijelo  čovjekovo  biće  prema  Bogu  i  otvara 
duhovnu dimenziju, koja je ranije bila mrtva (tj. nije bila 
djelatna). Na isti način, dar jezika uopće ne zaobilazi na-
rav – on možda zaobilazi um, ali ne i jezik, koji je prirodni 
ljudski govorni organ. Po prirodi stvari, natprirodno se na 
ovaj ili onaj način mora osloniti na prirodno. Iako darovi 
mogu zaobići um (što jezici obično i čine), nije jasno da 
svi darovi, koji uključuju govor, uvijek zaobilaze um.
4. TJELESNE I SOTONSKE KRIVOTVORINE DAROVA. 
Neke je darove prilično lako hiniti (simulirati) i podraživati 
(stimulirati) (1 Kor 2,1-4). Ljudski elementi i puki ljudski 
uvid, nisu zamjena za djelovanje i mudrost Duha. U tom 
svjetlu,  sve  što  je  proračunat  pokušaj  umjetnoga 
djelovanja na osjećaje,  neispravno je i  zlo. Još je gora 
sotonska krivotvorina,  koja  predstavlja  napad na Božje 
djelo.
Dolazak bezbožnika (tj. Antikrista ili lažnog Mesije) bit će, 
dakako,  uz  suradnju  sotone,  popraćen  svakovrsnim 
silnim  djelima,  varavim  čudesnim  znakovima,  i  
svakovrsnim  pokvarenim  zavođenjem,  namijenjenim 
onima koji propadaju za kaznu (2 Sol 2,9-10).
Mnogi  će mi u onaj dan reći,  »Gospodine, Gospodine, 
zar  nismo  pomoću  tvoga  imena prorokovali,  pomoću 

386



tvoga  imena izgonili  zle  duhove,  pomoću  tvoga  imena 
čudesa činili?« Tada ću im kazati: »Nikad vas nisam po-
znavao. Odlazite od mene, zlotvori! (Mt 7,22-23).

B. RAZNOLIKOST I UVJETNA VRIJEDNOST DAROVA
1. POPISI DAROVA. Postoji nekoliko popisa (Rim 12,6-8; 
Ef 4,11; 1 Kor 12, 8. 28; 1 Pt 4,10-11). Svi se oni raz-
likuju, iako imaju i zajedničkih točaka. Zbog toga se čini 
da ima i darova koji nisu uključeni ni u jedan od njih.

2.  VIŠI  I  NIŽI  DAROVI.  Svi  su  darovi  podjednako 
božanski  i  natprirodni,  i  svi  su  proizvod djelovanja 
Svetoga Duha; ipak u izvjesnom smislu nisu ravnopravni, 
svi jednako ne izgrađuju Crkvu. S tim u svezi Pavao na
svaki od njih primjenjuje test izgradnje:
Čeznite za (većim) duhovnim darovima, posebno za pro-
rokovanjem! …dok onaj koji prorokuje izgrađuje Crkvu (1 
Kor 14,1,4)
To ukazuje da je osnovna uloga darova izgradnja Crkve 
– sve su to darovi usmjereni Crkvi. Svaki popis počinje 
darovima  smislenog  govora.  Pavao  naročito  spominje 
prorokovanje (1 Kor 14,1).

3. DAROVI SE MOGU PODIJELITI U DVIJE GRUPE: na 
one  koji  osposobljavaju  za službu  riječi,  i  na one  koji 
opremaju za praktičnu službu.

a. Prva grupa darova su darovi izricanja.
i) APOSTOL. Riječ apostol upotrebljava se u Novom za-
vjetu na dva načina:
1) U značenju »misionar«, posebno onaj kojeg je Crkva 
poslala da osniva druge Crkve (1 Kor 12,28, Ef 4,11).
2)  U  ograničenom  smislu  12  apostola  –  jedinstvena
grupa  koja  je  trebala  postaviti  temelje  Crkve  i  dovršiti 
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novozavjetnu objavu.
Čini se da se dar odnosi na drugu, jedinstvenu upotrebu 
riječi.  To potvrđuje okolnost da Pavao nigdje ne potiče 
kršćane da traže dar apostola. Također je značajno da 
oni koji danas tvrde da posjeduju taj dar, shvaćaju ga u 
njegovu drugom smislu, naročito kad svojataju »apostol-
ski autoritet«.
Apostoli  su primili  poseban autoritet  (moć ključeva)  od 
Krista  za postavljanje  temelja  novozavjetne  Crkve.  Taj 
poseban  autoritet  bio  je  ograničen  samo  na Dvana-
estoricu i na još neke priključene nakon uskrsnuća. No, 
on nije bio prenošen čak niti na one druge učenike koji su 
poznavali Krista za Njegova života. Značajno je zamijetiti 
da se Pavao smatrao posljednjim apostolom (1 Kor 15,8).
Apostoli  su  primali  u  Crkvu  one  koje  su  smatrali  na-
novorođenima  (čiji  su  grijesi  bili  oprošteni),  ali  su 
isključivali  iz  crkve  one  koje  pak  nisu  smatrali  na-
novorođenima (Mt 16,19; 18,18; Iv 20,22-23). Također su 
postavili  pravila  Crkvene  uprave  i  stege.  Upravo  zbog 
toga posebnog autoriteta (koji  se nije mogao prenositi), 
neki od njih su zapisali što su govorili i činili, te je tako bio 
napisan  Novi  zavjet.  Po crkvama  koje  je  Pavao  za-
snovao, postavio je starješine, ali na koje nije prenio svoj 
apostolski autoritet.

ii) PROROŠTVO. Prorokovanje je bilo govor koji je Bog 
neposredno nadahnuo, iskazan u prvom licu (kao da je 
Isus  neposredno  govorio).  Takvi  su  ljudi  prenosili 
božanske objave privremenog značenja koje su obzna-
njivale što treba znati i činiti u određenim okolnostima (Dj. 
ap. 13,1-3; 11,27-28; 16,7; 21,9-10). U osnovi, bila je to 
poruka  izgradnje,  opomene  i  utjehe  (1  Kor  14,3;  Rim 
12,8).  Bila  je  to  služba  prvenstveno  usmjerena na 
izgradnju i upućivanju Crkve i zbog toga stavljena na vrh 
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popisa korisnih darova, koji su apostoli načinili. Kao i u 
Starom  zavjetu,  te  su  proroke  morali  podvrgnuti 
ispitivanju (oni koji  su imali dar rasuđivanja) na osnovu 
toga jesu li se njihova proročanstva ispunila ili ne.  Ovaj 
je dar bio također uporabljen u okviru evangelizacije, jer 
je omogućavao nadprirodno čitanje umova nevjernika (1 
Kor 11,14: ...  otkrivaju se tajne njegova srca), koji su bili 
otvoreni,  za  razliku  od  onih  (Židova)  koji  su  unaprijed 
zatvorili svoje umove (v. I Kor 14,22).   

iii)  EVANĐELIST. Ovo je bio poseban dar u kršćanskoj 
Crkvi,  božanski  dar  koji  je  osposobio  Božjeg  slugu  da 
propovijedanjem  Evanđelja  dovodi  ljude  Kristu.  Bilo  je 
ljudi, kao Filip, koji su, puno radno vrijeme, vršili službu 
evanđeliste, ali taj je dar mogao posjedovati i apostol ili 
pastor.  Dok  su  svi  apostoli  vjerojatno  imali  dar 
evanđelista, svi evanđelisti nisu bili apostoli.
On i  dade jedne za apostole,  druge za proroke,  jedne 
opet za evanđeliste, a druge za pastire i učitelje (Ef 4,11). 
Ti (Timoteju) vrši djelo propovjednika Radosne vijesti (do-
sl. evanđelista), ispuni svoju dužnost do kraja (2 Tim 4,5).

iv) RASUĐIVANJE. Ovaj je dar omogućavao ljudima pro-
sudbu je li poruka (proročanstvom ili jezikom) od Duha, ili 
je došla iz nekog drugog izvora (tjelesnog ili đavolskog) 
(1 Kor 14,29; 1 Kor 2,12-16).

v) POUČAVANJE. (Rim 12,7, 1 Kor 12,28). Za razliku od 
proroka, učitelj nije izricao nove objave, nego je tumačio i 
primjenjivao  ustanovljenu kršćansku  nauku.  Njegova  je 
služba vjerojatno  bila  ograničena na mjesnu Crkvu (Dj 
13,1; Ef 4,11).

vi) JEZICI. Ovaj dar je bio sposobnost slaviti Boga tuđim 
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jezicima.  Kad  je  bilo  tumačeno,  to  je  omogućavalo 
drugim vjernicima  »prisluškivanje«  ovog  jedansmjernog 
razgovora s Bogom, za njihovu izgradnju. Pavao nam  je 
rekao da:  koji  govori  tuđim jezikom,  ne govori  ljudima,  
nego Bogu (1  Kor  14,2).  Međutim,  u  slučaju  događaja 
povezanih s Pedestnicom, nužnost tumačenja je bila (čini 
se) izuzetno odgođena.
Govorenje jezicima je služilo također kao dokaz primanja 
Svetoga  duha,  kad  se  radilo  o  izuzetnim  okolnostima 
uključenja sasvim novih grupa (kao što su samarijanci ili 
pogani) u Božje spasenje.
Dar  govora  u  jezicima  bio  je,  prvenstveno,  namijenjen 
razdoblju od 30. do 70. godine poslije Krista, a tijekom 
istog služio je kao dokaz da Bog, u odnosu na nevjerni 
Izrael,  sve  više  pozornosti  poklanja  nežidovima (1  Kor 
14,22; Iz  28, 11-12). Jonin znak, o kojem je neizravno 
govorio  Isus,  predstavljao  je  ne samo uskrsnuće već  i 
moguće Božje udaljavanje od Židova, kao i poruku po-
kajanja nežidovima.
Taj dar govora mogao se koristiti i kao sredstvo privatne 
izobrazbe, no kako se pritom ne radi o prvenstvenoj na-
mjeni  dara,  upitno  je  njegovo  postojanje  nakon  apo-
stolskog razdoblja.

b. Druga grupa darova. Druga grupa darova, za razliku 
od darova »izricanja«, u vezi  je s praktičnom službom. 
Mogu se podijeliti  na sljedeći način: darovi moći (vjera, 
ozdravljanje,  čuda),  darovi  suosjećanja  (pomaganje, 
slobodno  davanje,  djela  milosrđa,  praktična služba)  i 
darovi upravljanja (upravitelji, vođe).
i) DAROVI VJERE (1 Kor 12,9). Očito se odnose na po-
seban dar vjere kojim se mogu činiti posebna djela (Mt 
18,19; 1 Kor 13,2; Heb 11,33-40).
ii) DAROVI OZDRAVLJANJA (1 Kor 12,9.28.30). Dani su 
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za izvršenje čuda obnavljanja zdravlja (Dj 3,6; 5,15; 8,7; 
19,12).
iii) DAROVI ČUDESA (1 Kor 12,10.28). Objašnjeni su u 
sljedećim  poglavljima  (Dj  9,36-38;  13,11;  20,9-13;  Gal 
3,5; Heb 6,5).
iv) DAROVI PRUŽANJA POMOĆI (1 Kor 12,28). Odnose 
se na pomoć koju jaki pružaju slabima (Dj 20,35) u obliku 
posebne brige za bolesne i one koji su u potrebi.
v) DAROVI DIJELJENJA (Rim 12,8). Odnose se na dar 
pouzdanja u Boga da će On na čudesan način uzvratiti.
vi)  DAR  MILOSRĐA  (Rim  12,8).  Odnosi  se  na dar 
darežljivosti. 
vii) DAR POSLUŽIVANJA (Rim 12,7; Dj 6,1). Vjerojatno 
se odnosi na đakonsku službu. Možda su sve to primjeri 
»pomagača«.
viii) UPRAVITELJI – posjeduju dar upravljanja i vođenja 
mjesne crkve.
ix)  STARJEŠINA (Rim  12,8)  čini  se  da  posjeduje  dar 
upravljanja i uz njega dar suosjećanja (to jest dar koji ima 
pastor).  Neki  darovi,  kao  darovi  apostolstva,  pro-
rokovanja i  poučavanja,  korišteni  su u redovnoj  službi, 
dok su se drugi, kao dar jezika i ozdravljanja, povremeno 
javno  očitovali.  U  nekim slučajevima čini  se  da  darovi 
uključuju  izražavanje  ili  povećavanje  prirodne  sposob-
nosti  koja  već  postoji  (poučavanje,  pomaganje, 
upravljanje),  dok  su  drugi  darovi  posljedica  posebnog 
darivanja (vjera, dar ozdravljanja i moć činjenja čuda).

C.  SUVERENOST  DUHA U  ODNOSU  NA NJEGOVE 
DAROVE
Darovi su na tri načina pod suverenom kontrolom Duha:

1.  BOG ODLUČUJE TKO IH PRIMA (Rim 12,6;  1 Kor 
12,11; Ef 4,11; Heb 2,4). Bog nam daje ono što On hoće 
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da imamo, a ne nužno ono što mi želimo.

2. POVIJEST CRKVE. Duh djeluje na suveren, ali na pro-
izvoljan način. Moguće je da su neki darovi bili predviđeni 
samo za apostolska vremena (Ef 2,20; 3,5; 4,11). Crkva 
je utemeljena na apostolima i  prorocima,  tj.  oni  su po-
stavili temelje. Vrlo je vjerojatno da su ovdje spominjani 
proroci,  novozavjetni.  Neki tvrde, nema li  više apostola 
kao onih koji su prvi primili Kristovu objavu, ne mogu po-
stojati ni proroci koji primaju novu istinu, već neobjavljenu 
u Novom zavjetu; prorokovanje se sada mora primijeniti 
na već  primljenu  istinu.  Većina proročanstava  o 
budućnosti  u Novom zavjetu  dolazi  od apostola,  pa su 
tako  apostoli  i  proroci  jedno.  Osim u  tom smislu,  pro-
ročanstva  se  u  Novom  zavjetu  rijetko  spominju.  Zbog 
toga moramo vrlo paziti na sve za što se tvrdi da je dod-
atak Bibliji. Trebamo biti pažljivi, moliti se i biti razboriti.

3.  RASPODJELA  ČUDA  U  BIBLIJSKOJ  POVIJESTI. 
Jesu  li  čuda  za današnje  doba?  Neki  smatraju  da  su 
čudotvorni darovi u novozavjetno vrijeme postojali iz po-
sebnih  razloga,  kao  dokazni  darovi  (da  potvrde  apo-
stolsko propovijedanje; usp. Heb 2,4). Suprotno stajalište 
drži da se duhovni darovi i danas mogu primiti jednako 
kao i prije. Svakako se može priznati,  da zbog nevjere 
Crkva u nekim razdobljima nije priznavala čuda. Mora se, 
ipak, priznati da u Bibliji postoji raspodjela čuda. Ako ih 
proučavamo, otkrit ćemo da su neravnomjerno razpodije-
ljena kroz  cjelokupno  biblijsko  razdoblje.  Zapravo,  raz-
doblja kad su čuda bila očigledna, ne podudaraju se s 
razdobljima  duhovne  živosti,  nego  s  razdobljima  od-
metništva. Ona se dijele u 4 velike skupine:
a) razdoblje izlaska i ulaska u Kanaan,
b) borba protiv štovanja Baala pod Ilijom i Elizejem,
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c) progonstvo,
d) Krist i apostoli.
Postoje, dakle, duga razdoblja u kojima o čudima nije za-
bilježeno ništa. S druge strane, na temelju Biblije vrlo je 
teško  obraniti  shvaćanje  da  čuda  više  nema  (1  Kor 
13,8-13).  Možda  treba  takvih  dokaza,  naročito  kad 
Evanđelje prodire u novo područje.

4.  NAČINI  DODJELJIVANJA.  Iako  su  svi  kršcani 
karizmatici (svaki je od Boga primio dar koji je u skladu s 
njegovim pozivom), u Bibliji postoje dokazi o primanju od-
redenih darova u kasnijem razdoblju (2 Tim 1,6; 1 Tim 
4,13-14).  Postoje dokazi  da su neki  ljudi  primili  darove 
polaganjem ruku – iako su to gotovo uvijek cinili ljudi koji 
su u crkvi imali odredeni autoritet (ili apostoli, ili oni koje 
je Crkva ovlastila).  Jedini  izuzetak je Ananija,  kojem je 
osobno Bog rekao da položi ruke na Pavla. Što se tice 
Timoteja, njega je Gospodin pozvao na posebnu službu i 
opremio ga darom za nju. 

5. ČOVJEKOVA ČEŽNJA ZA DAROVIMA. Ako kršćanin 
ima darove, i svi su od Boga i pod Njegovim nadzorom, 
zašto moramo čeznuti za njima? Pavao uči da ih vjernik 
treba  sam tražiti  od Boga  (1  Kor  14,12).  Istinski  izraz 
kršćanske čežnje je molitva, i Bog je odredio da molitva 
bude put kojim dolazimo pred Njega.  Pavao nas, ipak, 
potiče  da  tražimo  više  darove,  tj.  one  koji  će  najviše 
izgrađivati Crkvu.

6.  VEZA IZMEĐU  KARIZMATSKOG  DJELOVANJA 
DUHA I NJEGOVA DJELA POSVEĆENJA. Karizmatsko 
djelovanje Duha podređeno je njegovu djelu posvećenja. 
Svrha  mu  je  posvećenje  vjernika  radi  izgradnje  (Ef 
4,11-16). To pokazuje da su plodovi, a ne darovi, krajnje 
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mjerilo  duhovnosti  (1  Kor  13;  8,1).  Pavao  kaže  da  su 
darovi beskorisni bez ljubavi. Poslanica Efežanima dosta 
govori o darovima, ali Pismo završava isticanjem ljubavi 
(Ef 6,23 i dalje, Otk 2,4).

D. PRESTANJE DUHOVNIH DAROVA
Prema ovoj teoriji se tvrdi da su najspektakularniji darovi 
(tzv. znakovi) prestali. Ima dvije varijante ovog gledišta:
1. klasična varijanta, 2. moderna varijanta.
1. Klasičnu varijantu su držali crkveni oci (Augustin, Ivan 
Zlatoust  i  Gregur  Veliki),  koji  su  objasnili  odsutnost 
spektakularnih darova njihovog vremena kao posljedica 
posebne  potrebe  istih   na  početku  Crkve  kao  potvrda 
kršćanske poruke i za lanciranje Crkve. Oni nisu isključili 
nastavak  darova-znakova,  nego  umanjenje  njihovog 
intenzivnosti.  Kasnije,  za  vrijeme reformacije,  Calvin  je 
priznao da postoji mogućnost da se ukaže takvi znakovi 
na misijskom polju, tamo gdje dolazi evanđelje za prvi put
2. Moderna varijanta počinje s dolaskom B.B. Warfielda 
na scenu, koji je tvrdio da znakovi su prestali kad je bio 
savršen kanon Svetog Pisma. Dispenzacijonisti su dalje 
razvili ovu varijantu kako bi podupirali njihovu teologiju.
Krajno gledište Warfielda je ekzegetično slabo. S druge 
strane,  klasična  varijanta  može  se  braniti.  Međutim,  i 
pentekostalci i karizmatici moraju objasniti zašto, kako se 
tvrdi, postoji baš danas taka spektakularna obnova takih 
darova, koja nije bila poznato sve od vremena apostola. 
Prema Bibliji, taka obnova je naime samo pretskazana za 
Izraela kad se vrata Mesija. Srž stvari je u tome da su 
pentekostalci  ukrali  obećanja  upućene  Izraelu  za  kraj 
ovog vijeka. To je skoro slučaj teologije koja zamijeni Iz-
raela  zauvijek  sa  crkvom.  Nije  slučajno  da  mnogo 
karizmatika i pentekostalaca nemaju mjesta za Izraela ili 
za  milenij  u  njihovoj  eshatologiji,  koja  je  skoro 
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postmilenijalistična.

V.  POVIJESNE  RASPRAVE  O  OSOBI  SVETOGA 
DUHA

Crkveni  oci  nisu  mnogo  raspravljali  o  Osobi  Svetoga 
Duha. Arije je tvrdio da je prvo biće koje je Isus stvorio, 
bio Sveti Duh. To se gledište slaže s Origenovim. Atana-
zije je bio prvi  koji  je posvetio ozbiljnu pažnju položaju 
Svetoga Duha. Mala egipatska grupa po imenu Tropici 
naučavala je božanstvo Sina, ali ne i Svetoga Duha (po 
njima je on bio stvoren). Njihov biskup Serapion pisao je 
Atanaziju  tražeći  savjet  i  Atanazije je  odgovorio  nizom 
pisama,  Pisma Serapionu: »Duh je božanski i dolazi od 
Oca.« Atanazije je tvrdio da je Sveti Duh bio iste biti kao i 
Otac,  ali  Nicejsko  vjerovanje  sadrži  samo  neodređenu 
izjavu: i vjerujem u Svetoga Duha. Kapadocijski oci slije-
dili  su  Atanazija  u  tvrdnji  o  homoousis (istobitosti) 
Svetoga Duha. Hilarije iz Poitiera tvrdio je da Sveti Duh 
mora biti božanski, jer on istražuje skrivene stvari Božje. 
Međutim, dvije glavne hereze toga ranog razdoblja bili su 
montanizam i macedonijanizam.

1.  MONTANIZAM.  Montan  je  naučavao  da  (kanonsko) 
otkrivenje  nije prestalo  nakon  novozavjetnog razdoblja. 
Tvrdio je da je on sam bio izvor važnih novih objava, kao 
što je Isus bio utjelovljena druga Osoba Trojstva, Montan 
je vidio sebe kao utjelovljenje Svetoga Duha.

2.  MACEDONIJANIZAM.  Macedonije,  carigradski 
patrijarh, prihvatio je potpuno Sinovljevo božanstvo, ali je 
tvrdio da je Sveti Duh stvoreno biće, slično anđelima. To 
je bio pokušaj suglasnosti s Arijevim učenjem.
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3. KASNIJE RASPRAVE. One su se vrtjele oko točnog 
odnosa Duha prema Ocu i Sinu. Na tom su se području 
Istočna i Zapadna crkva razilazile. Prvi Carigradski koncil 
održan  je  381.  god.  da  bi  podržao  odredbu  Nicejskog 
vjerovanja.  Pod vodstvom Grgura  iz  Nazijanca,  oni  su 
ustvrdili:  Vjerujem  u  Svetoga  Duha,  Gospodina, 
darivatelja života, koji proizlazi od Oca, koji je proslavljen 
s Ocem i Sinom, koji govori prorocima. Ali postojala su 
dva prigovora toj odredbi:
a)  Izraz homoousios (istobitan) nije bio upotrijebljen za 
Duha.
b) Odnos Svetoga Duha prema drugim dvjema Osobama 
Trojstva, nije bio određen. Na Toledskom sinodu (589. g.) 
Zapadna crkva je dodala frazu: (Duh proizlazi) i od Sina 
(latinski: Filioque). Istočna crkva je tome prigovorila zbog 
toga  što  je  ta  fraza bila  nepravilno  dodana odluci 
ekumenskoga crkvenog koncila, koji je nepogrešiv. Kona-
čnu  odredbu  sročio  je  Ivan  Damascenski,  tvrdeći  da 
Trojstvo čine tri Osobe (hupostaseis) u jednoj božanskoj 
tvari  (ousia).  Otac je  određen kao »nerođen«,  Sin  kao 
»rođen«, a Duh kao »proizašao«. Ta odredba još uvijek 
ima tragove podređenosti u grčkom.
Zapad je odbio tu frazu i ostao čvrsto na Filioque. To je 
bio jedan od čimbenika koji je doveo do raskola između 
Istoka i Zapada. Svakako, kaže se da je Istočna crkva 
krivo  razumjela  ulomak  u  Ivan  15,26,  koji  se  bavi  do-
laskom Svetoga Duha od Oca zbog zamjene fizičke od-
sutnosti Isusa, a ne zbog vječnoga odnosa prema Ocu.
Ipak, zapadna odredba može se smatrati valjanom. Pre-
mda Sveto Pismo ne govori o Svetom Duhu kao onome 
koji proizlazi od Sina, ono o Svetom Duhu govori kao o 
Duhu Kristovom (Rim 8,9; 1 Pt 1,11; Dj 16,6; Fil  1,19). 
Isus je osobno krštavao Svetim Duhom (Mt 3,11; Mk 1,8; 
Lk  3,16;  Iv  1,33)  i  poslao  Duha  (Iv  20,22;  Dj  2,33). 
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Štoviše, Sveti Duh prebiva u ljudima zbog onoga što je 
učinio Krist.
Zapadno  shvaćanje  Trojstva  dostiglo  je  svoju  konačnu 
izjavu  u  Augustinovom  velikom  djelu  De  Trinitatis,  u 
kojem tvrdi  da svaka od tri  Osobe Trojstva jeste u po-
tpunosti Bog, ali su međusobno ovisne. Nažalost, Augu-
stin nije razvio ovo razmišljanje vezano na Svetoga Duha 
i  to  zbog  njegove  sakramentalne  teologije,  u  kojoj  se 
milost  izljeva  po sakramentima  koji  su  zamijenili 
djelovanje Duha.
Kasnije,  Reformatori  su  nastojali  očitovati  se  protiv 
karizmatske  krajnosti  anabaptista.  Da  bi  sačuvali  do-
ktrinu, ustrajali su na tome da Duh nikad ne radi u supro-
tnosti pisanoj Riječi. Bilo kako, Calvin je mnogo govorio o 
unutrašnjem  djelovanju  Duha.  Wesley  je  započeo  s 
idejom  »drugog  blagoslova«,  ali  to  je  bio  pokušaj 
iščitavanja iz Novoga Zavjeta svoje vlastito iskustvo, koje 
nije bilo u potpunosti uspješno.
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EKLEZIOLOGIJA
(Nauka o Crkvi)

Uvod
1) Mora nam biti jasno što je to Crkva. Je li ona izvršenje 
Božjeg  plana? Ili  je  samo umetak  u  Božjem planu? U 
kojoj  mjeri  zamjenjuje  Izrael?  Treba  li  težiti  za tim  da 
Crkva prožima svijet i mijenja ga, ili  se treba zadovoljiti 
time da ostane »malo stado«?
2)  Obzirom  na pretjerani  individualizam  među  nekim 
vjernicima,  trebamo  se  vratiti  biblijskom  poimanju  za-
jednice vjernika ili »Crkvi«.
3)  Crkva  se  mora  neprestano  preispitivati  u  svjetlu 
Pisma.
4) Možemo li se nadati povratku apostolskog vremena, ili 
moramo uvidjeti da unutar Novog zavjeta postoji i razvoj 
shvaćanja?

I. RAZVOJ SHVAĆANJA CRKVE

1. OSNOVNA IDEJA. Sadržana u riječi »Crkva«, ideja je 
zajednice odvojene za Boga. U Postanku 1 do 12 čitamo 
o  nizu  Božjih  ljudi,  čak  i  obitelji,  ali  ne  nalazimo  tako 
mnogo o zajednici  štovatelja. Postupni razvitak te ideje 
vidimo u Božjem postupanju s Abrahamom. Bog odabire 
čovjeka koji  stvara obitelj  i  na kraju čitav narod, Izrael. 
Taj je narod Bog odabrao za korištenje u svojoj službi. To 
se  trebalo  odraziti  i  u  upravljanju  narodom.  Stvara  se 
skup (hebr.  qahal) ili  zbor (hebr.  eda). Bog i narod po-
vezani  su Savezom izraženim u Zakonu, koji  sadrži  tri 
dijela: moralni, obredni i civilni dio. To je, međutim, privre-
meni Savez do dolaska Mesije.
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2.  OSTATAK.  Kako  odmetništvo  Izraela  postaje  sve 
očitije,  saznajemo  o  naučavanju  o  Ostatku.  Samo  je 
Ostatak ostao vjeran (pročitaj o 7.000 ljudi u vrijeme Ilije). 
Samo će Ostatak preživjeti progonstvo.

3.  KUMRANSKA  ZAJEDNICA.  U  međuzavjetnom  raz-
doblju,  jedina grupa koja  je  misao o  Ostatku  sačuvala 
živom,  bili  su  eseni  iz  Kumrana,  a  možda i  iz  nekoga 
drugog mjesta. Smatrali  su se pravim Ostatkom koji će 
činiti  novi Izrael nakon što Bog osudi ostale. Proveli su 
mnogo vremena proučavajući eshatologiju. Imali su nešto 
zajedničkog s kasnije osnovanom Crkvom: koristili su ista 
proročanstva, osuđivali službeno židovstvo i bili usko po-
vezana zajednica. Razlikovali su se po tome što su se 
do krajnosti držali Zakona i to nacionalistički, ne mareći 
za pogane.

4. IVAN KRSTITELJ. Po svoj prilici, neko je vrijeme pro-
veo učeći u esenskoj zajednici. No on je, za razliku od 
njih, pozivao ljude na pokajanje, a ne na fizičko odvajanje 
od svijeta.  Pozivao  je  ljude  na pokajanje,  zato  što  je 
trebao doći Mesija koji će odijeliti svoj narod. A jedini na-
čin na koji se moglo pripasti Ostatku i izbjeći Sud, bilo je 
pokajanje, krštenje i primanje Svetoga Duha.

5.  KRALJEVSTO BOŽJE.  Isus je nastavio  s  istom po-
rukom. Objavio im je Radosnu vijest o Kraljevstvu. Po-
kaju li se i uzvjeruju li Evanđelju, mogu postati narodom 
kojim Bog želi da postanu. Ali oni su odbili Kralja i Kra-
ljevstvo. Zatim dolazi do prekretnice. Isus počinje govoriti 
narodu, ali  ne više otvoreno već u usporedbama, i  po-
svećuje se stvaranju »Crkve« (tj. Kraljevstva u svom po-
sebnom, prijelaznom obliku). Izrael je ostavljen po strani 
do drugog Mesijina dolaska, vremena kada će se kao na-
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cija pokajati. U međuvremenu, Isus osniva »Mesijinu za-
jednicu«. Ta je zajednica jedinstvena zbog svog odnosa 
prema Mesiji. On svoje učenike poziva, a Ivan ih nije po-
zivao. Svaki član zajednice ima s Isusom jedinstven od-
nos. Učenici su Njegova braća; On je njihov zastupnik, 
Sin  Čovječji.  Zakonski  dijele  s  Njim  Njegova  prava  i 
uživaju blagodati Njegovih patnji. Isus se predstavlja kao 
Ženik, kad kaže da je Crkva Njegova nevjesta. Kaže da 
je pastir, što znači da je Crkva Njegovo stado. Crkva je 
jedinstvena, ne samo zbog svoga odnosa prema svojoj 
Glavi  –  Kristu,  nego  i  zbog  svoga  odnosa  prema 
budućnosti. Crkva će vladati zajedno s Kristom. Budući 
da Isus neće vladati samo Izraelom nego i poganima, i 
pogani će biti Njegovi učenici. Crkva je svojevrstan »po-
kusni projekt« ili prvi plod »novog stvorenja«. Daje nam 
uvid u to što će Bog u budućnosti učiniti na širem planu. 
Jedinstvo  Mesije i  Njegove  zajednice,  te  određenje 
Njegove zajednice, ukratko su izloženi u Otkrivenju 5,9:
Kadar si da uzmeš knjigu i da otvoriš njezine pečate, jer  
si bio zaklan i svojom krvi iskupio Bogu ljude od svakog 
plemena,  jezika,  puka  i  naroda  i  učinio  ih  za našega 
Boga kraljevstvom svećenika i oni će kraljevati na zemlji!

6. PAVLOVO NAUČAVANJE. Pavao razrađuje nauku o 
Crkvi, uključujući u nju pogane. Dodatno naučava o na-
ravi Crkve i njenu odnosu prema Mesiji.

7.  PROSLAVLJENA ZAJEDNICA.  Na kraju,  u  knjizi 
Otkrivenja  vidimo  Crkvu  ujedinjenu  sa  starozavjetnim 
svecima  u  obliku  mesijanskog  Jeruzalema  i  novog 
Jeruzalema, zajednice spašenih i proslavljenih.
Prema tome, možemo vidjeti da su Božje spasiteljske na-
mjere viđene u zajedničkim pojmovima. Bog nije odredio 
samo spasenje Crkve (ne samo pojedince), već je i po-
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svećenje vjernika nešto što ne može biti učinjeno u od-
vojenosti od skupine vjernika. Dinamika posvećenja pret-
postavlja grupu, obitelj, ili Crkvu.
 
II. ISPITIVANJE NARAVI CRKVE

A. ZNAČENJE RIJEČI CRKVA
Za označavanje Crkve, rabe se dvije hebrejske riječi: 
1.  Prva  riječ  je  qahal (gr.  ekklesia)  koja  u  biti  znači 
savezna zajednica  skupljena na štovanje.  Upotrebljava 
se za skupljanje naroda (u osobi  muškaraca koji  pred-
stavljaju Izrael), zbog slušanja Božjeg Zakona u području 
gore Sinaj. Skupljali su se i zbog obreda vezanih s ob-
novom Saveza (Pnz 29,1; Jš 8,35; Neh 5, 13). Riječ se 
koristi i za »dan zbora« (hebr.  ha-jom ha-qahal), koji je 
za ljude  predstavljao  priliku  zajedničkog  skupljanja  na 
štovanje, molitvu ili zajedničko pokajanje (Ps 22, 23; 1 Kr 
8,14-22). Značajno je da je Isus rekao: »Ja ću izgraditi 
svoju  Crkvu –  (qahal)« sastavljenu od onih koji  će za-
jedno s Petrom priznavati da je Isus Mesija, Sin živoga 
Boga. To upućuje na Kristovo božanstvo.
2. Druga riječ je eda (gr. sunagoge). Bila je to religiozna 
zajednica  (Izrael)  kojoj  se  pojedinac  pridruživao 
rođenjem. Značajno je da to nije riječ koja se koristila za 
Crkvu.
U Djelima apostolskim i poslanicama, često se rabi riječ 
ekklesia.  Zapravo,  gdje  god se  upotrebljava,  osim  u 
Djelima 19, podrazumijeva da iza nje slijedi theou (Božje) 
ili  Hristou (Kristova). Tako je ekklesia stvarno skraćenica 
za Božju zajednicu,  Mesijinu zajednicu, bas kao što  je 
»kraljevstvo« (gr.  basileia) zapravo skraćenica za Božje 
kraljevstvo.  Na taj  se  način  narav  Crkve  izvodi 
prvenstveno iz njezine Glave, a ne članova.
Krist se riječju ekklesia služi u Mateju 16,18 i 18,17. Zbog 

401



mogućega  pogrešnog  razumijevanja,  nije ju  upo-
trebljavao često.  Ljudi  su mogli  steći  dojam da On na-
mjerava osnovati shizmatičku sljedbu, kojih je bilo mnogo 
u judaizmu. Umjesto toga, On koristi riječ »kraljevstvo«. 
Qahal je zajednica Gospodina Boga. 
Pavlov  posebni  doprinos  učenju  o  Crkvi  sadržan  je  u 
izrazu »tijelo Kristovo«. Ta slika prvenstveno je uzeta iz 
braka. Kao što su muž i žena jedno pred zakonom, tako 
je  i  Crkva jedno s  Kristom.  Povrh  toga,  ona je  uistinu 
jedno s  Kristom,  jer  Duh Sveti  boravi  u  svakom članu 
Crkve.  Stoga  je  Mesija  jedno  sa  svojim  narodom, 
mesijanskom zajednicom. Istu misao o jednodušnosti na-
lazimo u Poslanici Hebrejima. Druga slika Crkve, koja u 
Novom  zavjetu  poprima  sve  veću  važnost,  slika  je 
Novoga  Jeruzalema,  svetoga  grada.  Dakle,  bit  ideje  o 
Crkvi jeste da je to živa zajednica onih koji su primili Božji 
poziv.  Zbog  toga  ona nije prvotno  crkvena struktura 
(zgrada) ili institucija.

B.  NOVOZAVJETNI  NAZIVI  ZA CRKVU  I  NJEZINI 
OPISI
1. NAZIVI PREUZETI OD IZRAELA. (1 Pt 2,9; Izl 19,5-6); 
Galaćanima 6,16 također se vjerojatno odnosi na Crkvu. 
A isto se spominje kao Narod koji donosi plodove Božjeg 
kraljevstva (Mt  21,43).  Kršćani  se spominju  i  kao sveti 
(posvećeni  u  Isusu  Kristu),  izrazom  koji  se,  najuže 
govoreći,  odnosi na pobožni Ostatak Izraela (usp. upo-
trebu te riječi u Danielovoj knjizi Dn 7,18-27). Izraz »kra-
ljevstvo  Božje«  znači  »područje  Božjeg  suvereniteta, 
središte Njegovih spasiteljskih namjera«. U ovom razdob-
lju, ova privilegija bila je premještena s Izraela na Crkvu 
(Mk  12,1-12;  Iv  15,1-8  gdje  je  Izrael  uspoređen  s 
vinogradom). Ovo je važno razmatrati, jer jedino se tada 
može vidjeti da se usporedbe o »kraljevstvu« ne odnose 
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samo  na Izrael.  To  također  znači  da  bismo  morali 
tumačiti povijest u pojmovima Crkve, upravo onako kako 
je  bila  tumačena u  starozavjetnim  pojmovima  Izraela. 
Izrael je trenutačno »na čekanju« (u suspenziji), jer Bog 
stavlja  svoju  pažnju  na Crkvu  i  djela  kroz  Crkvu  u 
spasenju:  On  koristi  kršćane  kao  oruđe  za spasenje 
drugih. 
2.  IDEJA  OBITELJI.  Ima  izraza koji  se  primjenjuju  na 
Crkvu,  a  temelje  se  na ideji  obitelji.  Kršćani  su  Božji 
ljubljeni  (Rim 1,7),  izraz od milja,  Očevi ljubljeni  i  Božji 
ukućani,  ili  Božja obitelj  (Ef  2,19; 1 Pt 4,17),  Božji  na-
sljednici (Ef 3,6), braća (Dj 9,30; Rim 14,10).
Svima ljubimcima Božjim u Rimu,  pozvanima da budu 
sveti (Rim 1,7).
…nego ste sugrađani svetih i ukućani Božji  (Ef 2,19). …
jer je vrijeme da počne sud s kućom Božjom! A ako po-
činje s nama…(1 Pt 4,7).
Da  su  pogani…dionici  istog  obećanja  u  Kristu  Isusu 
Radosnom viješću  (Ef  3,6).  Kada to  saznadoše braća, 
odvedoše ga u Cezareju, odakle ga uputiše u Tarz  (Dj 
9,30). A ti, zašto sudiš brata svoga? Ili ti, zašto prezireš 
brata svoga? (Rim 14,10).
3. ZAJEDNIČKI STAV SRCA. Ima izraza temeljenih na 
zajedničkom stavu srca. Riječi vjernici i učenici upućuju 
na ideju zajedničke ovisnosti.
Spominju se i kao svi koji zazivlju ime Gospodina našega 
Isusa Krista (Dj 9,14; 1 Kor 1,2) i  kao Božje sluge  (Dj 
4,29).
4.  RAZNOVRSNI  IZRAZI.  Ima  i  drugih  raznovrsnih 
izraza upotrebljavanih  za Crkvu:  Kristovo  tijelo  (1  Kor 
12,27; Ef 5,23; 5,30), tj. mesijanska zajednica, Kristova 
nevjesta (Ef 5,27; Otk 21,2), Božje stado (Dj 20,29; 1 Pt 
5,2; Iv 10,16), Božja njiva, Božja građevina (1 Kor 3,9), 
Božji hram (1 Kor 3,16-17; 2 Kor 6,16).
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C. ODLIKE CRKVE
1. UZOR CRKVE I STVARNA CRKVA. Treba razlikovati 
savršenu Crkvu koja postoji  u Božjem umu (On je već 
vidi  onakvu  kakva  će  biti  kad  konačno  bude  predana 
Kristu:  proslavljena i  dovršena Crkva)  i  Crkvu kakva je 
sada. Crkva doista nije statična, nego dinamična stvar-
nost. Ona postoji u vremenu i zato je podložna promjeni. 
Prema  Nicejskom  vjerovanju,  Crkva  je  »jedna,  sveta, 
katolička i  apostolska«, što su zapravo 4 njene osobine 
savršenstva.
a) Crkva je  jedna, jer ima jednu Glavu (Krista) (usp. Ef 
4,4 i dalje). Postoji jedna Crkva, ali to jedinstvo mora se 
održavati  kao carstvo.  Biblijsko jedinstvo  utemeljeno je 
na odanosti učenju apostolskog kršćanstva. Ovo ne znači 
dosadna jednolikost,  nego  jedinstvo  u  bitnim  stvarima. 
Crkva je različita u načinu izražavanja, ali ima istu bitnu 
vjeroispovijed.  Čak  ni  u  novozavjetnom  vremenu,  sve 
crkve nisu imale ista obilježja. Dok je crkva u Korintu bila, 
kao što bismo mi to rekli karizmatska, crkve u Palestini 
su, čini se, bile više formalne u svojoj službi, jer su bile 
više povezane sa židovskim nasljeđem. Jakov je tipični 
primjer, ali i Sirijska crkva, koja je napisala Didahe je bila 
formalna crkva, ali je imala mjesta i za karizmate koji su, 
ako su htjeli, sudjelovali.
Što možemo odgovoriti na tvrdnju rimokatolika da njihovo 
jedinstvo  označava  da  su  prava  crkva,  u  suprotnosti 
fragmentarnosti protestanata?
i) Rim se sam odvojio od Pravoslavne crkve 1054 god., 
te  nikada  u  povijesti  nije smatran  jedinom  pravom 
crkvom.
ii) Jedinstvo nema značaja, osim ako se ne temelji na od-
anosti apostolskom Evanđelju.
iii)  Rimska  nevjernost  Evanđelju  uzrok  je  podjelama. 
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Upravo zbog odvajanja od biblijske doktrine, Reformatori 
su napustili rimsku crkvu.
Pavao je bio nepopustljiv  u pitanju doktrinarne čistoće, 
uvidjevši poljuljanost biti Evanđelja (Gal 1,6-12). Isus je 
raspravljao  s  farizejima  o  doktrinarnim  točkama 
(ostavljanje  Riječi  Božje  zbog  njihove  tradicije:  Mk 
7,1-12).  Juda  je  osjećao  da  se  mora  usprotiviti 
gnosticima koji su tvrdili da su kršćani. Kad se Isus molio 
za jedinstvo,  očito  se  molio  za vjerodostojnost  i  svrhu 
onih koji su ispovijedali apostolsko Evanđelje.
b) Crkva je sveta, ali još nije savršena. Već je sveta, ali u 
smislu  pripadanja  Isus  Kristu:  odvojena je  zbog 
iskorištenja u Njegove svrhe. Tek tada će savršeno po-
kazivati vrsnoću osobe kojoj pripada (što označava riječ 
»proslavljena«),  kada  bude  dovršena o  uskrsnuću.  U 
međuvremenu, ona je svakako pozvana na svetost, kao i 
svaki njen član ponaosob. Grubi prekršaji ovoga moraju 
biti ispravljani. U Otkrivenju 2-3 Isus oštro osuđuje crkve 
koje su podnosile sve drugo osim biblijske svetosti. Vrije-
dno je spomena da rana Crkva nije bila bez problema: 
bilo  je  pogrešaka,  podjela,  moralnih  padova  i  nestabil-
nosti. Dok su apostoli nastojali riješiti te probleme, nisu 
baš uvijek uspjeli otprva (primjer crkve u Korintu krajem 
prvoga stoljeća, koja je dala otkaz svojim starješinama!). 
c) Crkva je i katolička, ali u smislu da je sveopća. Crkva 
uključuje i Židove, te pogane i pripadnike svih rasa. Ona
će postati sveopćom, jer je sveopća po prirodi. Kasnije je 
ovaj  pojam dobio značenje:  crkva  koja  ispovijeda apo-
stolsku vjeru, za razliku od krivovjeraca. Jedini temelj za 
ulaz u Crkvu bio je osobna vjera u Isusa Krista kao osob-
nog Spasitelja i Gospoda, i krštenje je bilo priznato kao 
obred primanja u crkvu. U istinitoj crkvi nema mjesta pod-
jeli na temelju rase, socijalnog stanja, ili stupnja prethod-
ne grešnosti (pod uvjetom da se dogodilo istinito pokaja-
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nje). 
d) Crkva je i  apostolska,  u smislu da je povijesno po-
vezana s novozavjetnom crkvom. Ta se veza sastoji  u 
izgrađenosti  na istoj  apostolskoj  nauci  (jedino u  tom 
smislu  može tvrditi  da je  istinski  apostolska),  iako,  na-
ravno, postoji i ljudska neprekidnost. Apostoli još uvijek 
vladaju i naređuju Crkvi, time da Crkva dopušta da njena 
nauka  bude  neprestano  kontrolirana  Svetim  Pismom, 
koje je zalog apostolske istine. Crkva nije apostolska:
i) u smislu prihvaćenja današnjih apostola: ovo je ozbiljan 
izazov  autoritetu  i  završetku  božanskog  otkrivenja  NZ. 
Apostolski položaj bio je neponovljiv i u praksi zamijenjen 
njihovim pisanjima – NZ.
ii) u smislu apostolskoga nasljeđivanja.  Crkve, gdje se 
tvrdilo da djeluje ovaj sustav, bili vođene u ozbiljnu dok-
trinarnu i  etičku pogrešku.  Episkopalni  autoritet  je  onaj 
starješinstva (tj. stega) a ne apostola (nauka).
2. CRKVA KAO LOKALNA I SVEOPĆA. S jedne strane, 
to  je  svaka  skupina ljudi  na određenom  prostoru 
pripadajućih Isusu Kristu, ali  to je i  dio sveopće Crkve. 
Poslanice su bile upućene pojedinačnim crkvama zbog 
njihovih različitih problema, ali  te su crkve bile svjesne 
svog jedinstva s drugim crkvama. U Otkrivenju, Krist se 
pojavljuje usred 7 svijećnjaka. Crkve su međusobno po-
vezane, jer su povezane s Njim.
3.  VIDLJIVA  I  NEVIDLJIVA  CRKVA.  Ima  onih  koji 
pripadaju izvanjskoj Crkvi, a i onih koji su istinski vjernici 
(stvarno  obnovljeni).  Mnogi  se  ne  slažu  s  izrazom 
»vidljiva«, jer tvrde da neobnovljeni zapravo i nisu članovi 
Crkve. Pavao, međutim, naziva skupine kršćana crkvama 
u Efezu, Kolosima, Laodiceji,  itd.,  iz potpuno praktičnih 
razloga. Samo Gospodin poznaje koji su stvarno Njegovi. 
Ton Poslanice Hebrejima svakako upućuje na mješovitu 
skupinu; inače upozorenja ne bi imala smisla (Dj 20,30; 1 
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Iv 2,19; 2 Tim 2,19).
Ja znam ...da će između vas samih dignut će se neki koji  
će  govoriti  opako  da  odvuku  učenike  za  sobom.  (Dj 
20,29-30). Od nas su izišli, ali nisu pripadali nama (1 Iv 
2,19). Ipak, čvrsto stoji  temelj  koji  je Bog postavio. On  
nosi  ovaj  pečat:  Gospodin  poznaje  svoje  pripadnike  i:  
Neka odstupi od zloće svaki koji zaziva Ime Gospodnje!  
(2 Tim 2,19).
4.  BORBENA I  POBJEDNIČKA CRKVA.  Ovaj  se izraz 
odnosi  na Crkvu na zemlji  i  Crkvu koja se odmara na 
nebu. Mi smo jedno s Crkvom na nebu.

D. SVRHA I ULOGA CRKVE
Vezano na podrijetlo i  određenja,  svrha Crkve je izvan 
nje.  Ona postoji  na slavu  Boga  (tj.  da  bi  očitovala 
Njegovu  narav)  koji  ju  je  stvorio  kao  svoju  Crkvu.…u 
ljubavi  (Bog) nas  predodredi  sebi  za sinove  po Isusu 
Kristu, prema odluci svoje volje (Ef 1,5).
Njena je uloga četverostruka:
1. ŠTOVANJE (hebr.  avoda; gr.  latreia). Riječ označava 
»službu« ili  »trud« (koji  izvršava rob). S ciljem davanja 
ovoga  štovanja  Bogu,  Njegove  sluge  moraju  pasti  na 
koljena (hebr.  histahava;  gr.  proskuneo)  i  na taj  način 
izraziti strahopoštovanje, te obožavanje i zadivljenost.
Crkva se sastoji od ljudi čiji su životi upravljeni Bogu (1 
Kor 6,20; 1 Pt 2,5; Heb 13,15). Štovanje je, ustvari, ob-
znanjivanje  Božje  vrijednosti,  ili  Njegovih  osobina,  za-
hvaljivanjem  i  veličanjem.  To  također  podrazumijeva 
javno očitovanje  tih  svojstava  u  našem svakodnevnom 
životu (Rim 12,1-2). U SZ viši standard je bio očekivan od 
svećenika,  a  ovaj  standard  se  pripisuje  sada  svakom 
vjerniku, primjerice naredbe glede braka svećenika u SZ 
sada valja za svakog kršćana (1 Kor 7).
Kršćansko  je  štovanje  trinitarno.  Ocu  pristupamo  po 
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božanskom  Posredniku,  Isusu,  našem  Velikom 
svećeniku, na temelju Njegove žrtve, i po Svetom Duhu. 
Samo Bog može biti pravi predmet štovanja (Iz 42,8; Mt 
4,10;  Heb  1,6;  Otk  5,8).  Odatle  slijedi  da  Crkva  mora 
imati ispravan stav prema štovanju (Iv 4,19-24; Fil 3,3). 
Dijelovi  štovanja  uključuju:  prinošenje  veličanja,  služba 
Riječi Božje koja uključuje čitanje Pisma i njegovo tuma-
čenje, i dobrovoljni prilog. 
Uloge u štovanju su:
i)  prisutnost  živoga Krista  (susrećemo ga po Duhu po 
Njegovoj Riječi).
ii) Sveti Duh omogućava pravo štovanje (Iv 4,24; Fil 3,3). 
On ostvaruje Božju prisutnost (1 Kor 12,3), osigurava da 
sve bude pristojno i uredno  (1 Kor 14,32.40), nadahnjuje 
molitvu  (Rm 8,26),  pokreće  veličanje  (Ef  5,18  i  dalje), 
uvodi u istinu (1 Kor 2,10-13),  dijeli  svoje darove (Rim 
12,4-8), uvjerava nevjernika (Iv 16,8; 1 Kor 14,24).
iii)  Duh  ljubljenog  zajedništva  prožima  skupljene. 
Ranocrkveno  štovanje  bilo  je  označeno  dubokom  ob-
ostranom brigom i  istinskim zajedničkim sudjelovanjem 
(Dj 2,42-47; 4,32-35). Ovo je posebno bilo izrečeno u po-
jmovima brige za međusobno ohrabrivanje i nadgradnju u 
Kristu.
Ali,  štovanje  je,  također,  stil  življenja  koji  sadrži  za-
hvaljivanje Bogu za sve, i sve što radimo, moramo raditi 
za Njega (Kol 3,17).

2. SVJEDOČENJE. (hebr.  ana = odgovoriti;  eda/edut = 
svjedok; grč.  marturia). Riječ u osnovi znači sastavljanje 
obrane ili iznošenje izgovorenog svjedočanstva. Ovo ne 
znači  davanje osobnog svjedočanstva,  već svjedočenje 
za stvarni rad Božji po Kristu. To je nastavak zadatka koji 
je već povjeren Izraelu, i kojeg su Židovi, uglavnom, pro-
mašili (Post 12,1-3; 18,18; Iz 49,6).
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Nije to  nešto  na što  je  pozvan  samo  pojedinačno 
kršćanin, već nešto što je i Crkva kao Tijelo odgovorna 
izvršiti.  Stoga  svjedočenje  također  podrazumijeva  pod-
ržavanje  Crkvene  službe  svjedočenja  uključivanjem  u 
crkvene evangelizacijske programe (uključujući i vanjske 
misije),  koji  su,  donekle,  produžetak  istoga  djelovanja, 
bilo neposredno, ili po molitvi, bilo po davanju, u drugom 
slučaju. Crkva treba navijestiti Evanđelje (Dj 1,8; 8,4; 1 Pt 
2,9),  da  bude živo  svjedočanstvo  novoga stvorenja  po 
Kristu. Ali  primit  ćete  snagu pošto  Duh Sveti  dođe na 
vas, pa ćete mi biti svjedoci (Dj 1, 8). Oni sad što su bili  
raspršeni  prolazili  su iz jednog kraja u drugi  propovije-
dajući  Evanđelje  Riječi  (Dj  8,4).  Vi  ste… određeni…da 
razglasite slavna djela onoga koji  vas pozva iz tame u 
svoje divno svjetlo (1 Pt 2,9).

3. ZAJEDNIŠTVO. Grčki izraz je  koinonia, što doslovno 
znači imati zajedničko, dijeliti i  biti uključen u zajednički 
zadatak. Mi dijelimo u životu Boga i sa svima koji su u 
Bogu. Duh je taj koji je začetnik tog zajedništva (2 Kor 
13,14). U njemu se pojavljuje i dijeljenje u smislu brige 
za materijalne potrebe crkvenih članova (2 Kor 13,13; 1 
Iv 1,3-7; Fil 1,5; 2 Kor 8,4). No ovo zajedništvo može biti 
odstranjeno slučajevima krajnje zlouporabe (1 Kor 5,4; 2 
Sol 3,14); ne uključuje one koji odbijaju apostolsku nauku 
(Dj  2,42; Gal  1,8).  Osnovni  izraz zajedništva je  agape: 
davanje  sebe i  nadnaravna ljubav za braću i  sestre  u 
Kristu, što je ujedno i plod Duha (1 Kor 13; 1 Iv 3,16). 
Isus je išao čak tako daleko, da je rekao da je to znak 
raspoznavanja  nove zajednice (Iv  13,  34),  te  način  po 
kojemu  možemo  svijet  dovesti  vjeri  (Iv  17,23).  Izražaj 
toga u ranoj Crkvi bilo je skupljanje za druge crkve u po-
trebi. U ovom slučaju, bile su to crkve iz poganstva koje 
su skupljale za glađu ispaćenu crkvu u Jeruzalemu. Ne 
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samo  da  je  to  izrazilo  zajedništvo  između  dvije struje 
rane Crkve, već je i ojačalo i produbilo isto.

4. NAUČAVANJE. To je unutrašnja uloga Crkve, ali, kao i 
u svakom propovijedanju, postoji element naučavanja. U 
Novom se zavjetu snažno naglašava poučavanje učenika 
(Dj 2,42; 2 Tim 2,2). Treba težiti izgrađivanju Crkve. Svi 
su pozvani da izgrađuju jedni druge, ali neki, vezano na
to, imaju i posebne službe (1 Sol 5,11; Dj 20,28; 2 Tim 
4,1). Crkva također postoji da bude stup (bastion) istine, 
što pretpostavlja da znamo odgovore na pitanje koje ljudi 
postavljaju.
Oni su bili postojani u apostolskoj nauci  (Dj 2,42). Ono 
što si od mene čuo pred mnogim svjedocima, povjeri po-
uzdanim ljudima koji  će biti  sposobni i  druge poučiti  (2 
Tim 2,2). Zato se tješite međusobno i  izgrađujte  jedan 
drugoga, kako to već i činite (1 Sol 5,11). Pazite na se i  
na cijelo  stado u  kojem  vas  Duh  Sveti  postavi  na-
dglednicima (Dj 20, 28).  Zaklinjem te…propovijedaj riječ 
–  pristupi  (k  vjernicima)  –  bilo  da  im  je  zgodno,  bilo 
nezgodno – kori, prijeti, opominji (2 Tim 4,1).

III. ODNOS CRKVE PREMA BOGU

A. ODNOS CRKVE PREMA BOGU OCU
U  Crkvi  se  prepoznaje  Božje  upravljanje  zemljom. 
Članovi Crkve već su građani dolazećega Božjeg kraljev-
stva. Oni su prvine Njegova novog stvorenja. Crkva je i 
Božji narod (Rim 9,25-26; Ef 2,11 i dalje; 1 Pt 2,9-10; Otk 
21,3).  Ona je  također  Božji  grad;  članovi  Crkve  bit  će 
stanovnici  novog Jeruzalema (Gal  4,24-27;  Heb 12,22; 
Otk  21,2.9-10;  22,19).  Crkva  je  i  Božja  obitelj.  To  je 
vjerojatno  izraz najveće  bliskosti,  jer  se  temelji  na 
Kristovim riječima (Mt 12,46-50; Ef 2,19).
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B. ODNOS CRKVE PREMA BOGU SINU
Crkva je Kristova Nevjesta. Taj izraz upućuje na njezinu 
ovisnost o Kristu, a također i na njezinu čistoću. To je, 
jednostavno, jedna od mnogih metafora. Crkva je također 
Kristovo Tijelo, ali u smislu stalnosti Kristovog oruđa za 
postizavanje  Njegovih  nakana ovdje  na zemlji.  Svaka 
druga odredba štetna je i varljiva, na primjer, ne ukazuje 
na Njegovo božanstvo. Krist je i vrhovna Glava Crkve (Ef 
5,23 i dalje) i Crkva mu je podređena. Svaka osoba za 
svoj položaj u tijelu zahvaljuje svom odnosu s Glavom (Dj 
5,14; 11,24). U Djelima 2,42.47 čitamo da je  Gospodin 
svakodnevno  dodavao  Crkvi.  Rekao  je:  Ja ću  izgraditi 
svoju Crkvu. Krist je i ugaoni kamen Crkve i njezin temelj. 
Ugaoni  kamen  spaja  čitavu  građevinu  i  bez  nje  se 
građevina ne može ni zamisliti. On je također i temelj na 
koji  je  dograđeno  i  sve  ostalo  kamenje  potrebno  za 
izgradnju  kuće.  Prvi  takav  kamen  koji  se  dogradio  na 
temelj bio je, naravno, Petar, ali iako je on vremenski bio 
prvi  (prvi  kršćanin),  ali  ne  i  po prvenstvu.  Krist  je  po-
stavljen Glavom nad svime zbog Crkve (Ef 1,22. 23), što 
znači da je Crkva izravno povezana s Kristom, koji sjedi 
na položaju vrhunske vlasti, iznad svih podređenih, čak i 
Sotonskih vlasti. Bez te stvarne vlasti, zadatak Crkve da 
spašava ljude iz Sotoninog kraljevstva, bio bi nemoguć. 
Krist  je opet onaj koji  izabire tko će služiti  u Crkvi.  Na
primjer, On je izabrao Savla za posebnu službu, te je On 
učinio prvi potez (Dj 15,7-8). Diotrefov grijeh u 3 Ivanu 9 i 
dalje, bio je u prisvajanju Kristove vlasti.
…kao  što  je  Krist  glava  Crkve  (Ef  5,23). I  sve  više 
vjernika  pridruživalo  se  Gospodinu  (Dj  5,14). I  veliko 
mnoštvo  naroda  pridruži  se  Gospodinu  (Dj  11,24).  
Gospodin  je  svaki  dan  pripajao  Crkvi  one  koji  se  
spasavahu  (Dj 2,47). I sve mu je podložio pod noge, a 
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njega dade za glavu nad svim u Crkvi, koja je njegovo 
tijelo – punina onoga koji ispunja sve u svima (Ef 1,22). 

C. ODNOS CRKVE PREMA BOGU SVETOM DUHU
Crkva  je  Hram  Svetoga  Duha  pojedinačno  (1  Kor 
6,19-20) i skupno (1 Kor 3,16-17). Hram je i građevina i 
mjesto gdje se štuje Bog, u oba smisla riječi;  Crkva je 
Božji  Hram.  Članovi  Crkve  također  uživaju  zajedništvo 
Svetoga  Duha (2  Kor  13,14), i  po Duhu Krist  upravlja 
Crkvom (Otk 2,1). Tamo gdje je Crkva vjerna svom po-
zvanju,  ona i  Duh govore  u jedan glas  (Otk  22,17;  Dj 
15,28).

IV. ODNOS CRKVE PREMA SVIJETU

A. DRUŠTVO UNUTAR DRUŠTVA
Crkva  je  embrij  (protuvarijanta)  novoga  teokratskog 
društva, zajednice pozvanih. To je odvojena i odijeljena
zajednica (1 Pt 2,11 i dalje, Fil 3,20). To je društvo pod-
ređeno Božjoj suverenoj vlasti.
To  društvo  postoji  usred  neprijateljske  okoline  (Iv 
15,18-20).  Sastoji  se  od pripadnika  svih  društvenih 
slojeva (Rim 16), robova i gospodara (1 Kor 1,26). Etičko 
učenje poslanica  pokazuje  da  je  to  tako  (Ef  6,5).  Ono 
stvara podjele u društvu (Mt 10, 34-35; Mk 10,29-30).

B. CRKVA U SVIJETU
Krist  i  državljanstvo:  Crkva  poštuje  vlasti  u  ljudskom 
društvu.  Ona priznaje  mjesto  države (Mt  22,15 i  dalje; 
Rim  13;  1  Pt  2,13).  Poštuje  obitelj  i  ne  odbacuje  za-
konske obaveze čovjeka u društvu.  Dnevni  rad smatra 
božanskim  pozivom.  Promatra  zemaljska  dobra  iz 
pravilnoga stajališta. Shvaća da bogatstvo može spriječiti 
ulazak ljudi u Božje kraljevstvo (Lk 14,15-24; 1 Kor 7,31; 
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Jak 2,5). Bogatstvo i materijalna dobra nisu zla sami po 
sebi,  ali  ih  kršćanin  mora  upotrebljavati za napredak 
Božjeg  kraljevstva.  Biblija  naglašava  odgovorno 
upravljanje, za koje ćemo morati položiti račun.

C. CRKVA ODVOJENA OD SVIJETA
Kršćanska  svetost:  Crkva  je  sveta  zajednica  u  kojoj 
stanuje Sveti Duh (Ef 5,25 i dalje; Jak 1,27). Ona je po-
svećena (odvojena) cjelina. Odvojena je za Božju upo-
trebu, kao, u Starom zavjetu, Izraela. Križ je Crkvu od-
vojio od svijeta jer je očišćena Kristovom krvlju. Crkva je 
otkupljena od sadašnjega zlog svijeta (Gal 1,4) Kristovom 
krvlju.  Stoga  i  mora  biti  više  odana Njemu,  nego  bilo 
komu ili  čemu drugome (Mt  10,37.38;  Mk  3,33-36;  Lk 
14,26-29; Dj 4,19-20). Kršćani se stoga ne smiju ponašati 
svjetovno ili imati svjetovne stavove (Tit 2,12; 2 Kor 1,12; 
1 Pt 4,3 i dalje; Ef 4,17 do 5,20). Kršćanin, također, mora 
shvaćati  kako  njegov  život  djeluje  na promatrača 
nekršćanina (Fil 2,14; Tit 2,8). Svjetovnost je iznad svega 
stav  (1  Kor  2,14-16;  1  Iv  2,15-17),  te  nije u  skladu  s 
kršćanskim životom. Kršćani ne bi smjeli biti upregnuti u 
isti jaram s nevjernicima (2 Kor 6,14 do 7,1). Izričito mu je 
zabranjeno  stupanje  u  brak  s  nevjernikom,  jer  ih  raz-
dvajaju  čitavi  svjetovi,  pa  čak  i  svemiri.  Da  bi  održala 
čistoću, Crkvi treba stega (1 Kor 5,1-13).

D. PARADOKS POLOŽAJA CRKVE
Ona je u svijetu, a ipak nije od njega (Iv 17,14-15). Crkva 
je  sol  i  svjetlo  svijetu,  jer  donosi  Božjeg  Duha  koji 
očišćava, i donosi Božju objavu. Obje značajke ovise o 
različnosti  (sol  i  svijetlo  dolaze  iz  veze  s  Bogom  po 
Svetom Duhu), a ipak, moraju se nalaziti u drugom ele-
mentu (pokvarenosti i tami) da bi  svoj posao mogle ob-
aviti kako valja (Mt 5,13; Fil 2,15). 
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E. MISIJA CRKVE U SVIJETU
Ona je određena prirodom njezina odnosa prema svijetu. 
Budući da je drukčija, može dati nešto svijetu, poruku od 
Boga i život od Boga, upućujući na onoga kod koga se 
oboje nalazi: na Isusa, Mesiju.
U ovom dijelu,  evangelizacija  je  zadatak  čitave Crkve. 
Svekolika  je  Crkva  od Krista  dobila  zapovijed  da 
evangelizira i čini učenike (Rim 10,9-10). Crkva je Božji 
svjedok u Kristu u smislu da je živi i opipljivi svjedok, ne 
samo Božje ljubavi prema svijetu, nego i Njegove preob-
likujuće sile. Ona svjedoči riječima (1 Pt 3,15; Dj 8,1-4), 
jer mora prenijeti točnu poruku o putu spasenja, a svjedo-
či  i  životom,  jer,  ako  svijet  ne  vidi  promijenjen  život, 
kršćanstvo ostaje filozofija (1 Pt 1,15-18; 2,12; 3,1- 2, 16; 
Iv 13,35; 17,17-23). Ona također mora biti  svjedok koji 
silu dobiva od Svetoga Duha (Iv 15,26-27; Dj 1,8; 1 Kor 
2,1; 1 Sol 1,5).

Budući  da  svjedočenje  Crkve  mora  voditi  do spasenja 
ljudi (mora donositi ploda), slijedi da je Crkva tijelo koje 
se samo razmnožava (Mt 13,8, 23; Dj 2,47; 5,13; 2 Tim 
2,2).  Odbacivanje  poslanika,  odbacivanje  je  poruke  i 
Onoga koji ih je poslao (Boga), te Crkva ima uzvišen po-
ložaj, ali i zastrašujuću odgovornost (1 Tim 3,15; 1 Kor 
6,2).

 V. SLUŽBA I UPRAVLJANJE CRKVOM

A. CRKVA KAO KRISTOVO SLUŽBUJUĆE TIJELO 
Zbog toga joj Isusova služba mora biti primjerom. Krist je 
uzor svake službe (Iv 20,21). On je Veliki apostol (Heb 
3,1), Pastir i Čuvar (1 Pt 2, 25), Sluga (Mk 10,45). Tije-
kom svoje zemaljske službe, Isus je bio sličan robu, dob-
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rovoljan izvršitelj Očeve volje (Fil 2,1-11).
Cijela je Crkva pozvana na službu (Mk 10,45), i to se od-
nosi na svakoga. Krist je u prvom redu služio Ocu. Dok je 
služba (diakonia) općenita služba Crkve, također se mora 
uzeti u obzir i službujuća uloga svakoga člana Crkve. U 1 
Korinćanima 12 Pavao naglašava raznolikost na dobrobit 
svih drugih (na izgradnju svetih u Kristovu tijelu – 1 Kor 
7,11). Jedan dio Kristova tijela ne može bez drugog. Zato 
svi  moraju  cijeniti  i  najbeznačajnijeg  kršćanina (1  Pt 
4,7-11;  1  Sol  5,14;  Heb 12,12-13).  Svi  se  međusobno 
moraju  poticati  na ljubav  i  dobra  djela.  Ima  posebnih 
službi s posebnim zadacima, koje je Bog dao određenim 
ljudima (Dj  13,1;  20,28),  a to su Božji  darovi  Crkvi  (Ef 
4,8). Služba se stoga mora shvaćati kao služba Crkvi.

B. RAZLIČITI SLUŽBENICI U CRKVI
U Efežanima 4,11 i 1 Korinćanima 12,28 Pavao navodi 
popise službenika:  On dade jedne kao apostole, druge 
kao proroke, jedne kao evanđeliste, druge kao pastire i  
učitelje…I jedne je Bog postavio u Crkvi:  prve za apo-
stole,  druge za proroke, treće za učitelje;  zatim je dao 
čudesa, onda dar ozdravljanja, dar pružanja pomoći, dar 
upravljanja, dar različitih jezika.

1. APOSTOLI: Treba razlikovati 12 apostola i Pavla (čiji 
se položaj, budući da je bio jedinstven, nije mogao pre-
nijeti  na druge)  od apostola  u  širem  smislu,  tj.  pred-
stavnika mjesnih crkava (riječ znači imenovani vjesnik), 
pa čak i misionara. A što se tiče naše braće, oni su iza-
slanici crkava, i donose slavu Kristu (2 Kor 8,23). 
Tada, pošto su postili i molili, položiše ruke na njih te ih 
pustiše. Oni, dakle, poslani od Duha Svetoga (Dj 13,3).

2.  PROROCI:   prorok  je  osoba  koja  je  nadahnutim 
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govorom ohrabrivala  crkvu.  Ipak,  njegovo  proročanstvo 
bilo  je  podložno provjeri  Pisma, kao i  onih  koji  su po-
sjedovali dar razlučivanja. Pod darom prorokovanja pod-
razumijevalo  se  i  posjedovanje  nadnaravnog  uvida 
(usporedi Kor I 14, 24-25), kao i njegovo korištenje u pro-
micanju evanđelja. Proroci, koji se vežu uz apostole kao 
osnivače crkve, vjerojatno su pisci  novozavjetnih knjiga 
koji sâmi nisu bili apostoli. No i apostoli su imali dar pro-
rokovanja  koji  im  je  omogućavao  da  budu  pisci  na-
dahnute Riječi Božje.
Nazidani na pravom temelju – na apostolima i prorocima, 
a zaglavni je kamen sam Mesija Isus (Ef 2,20).  Ljudima 
prijašnjih naraštaja nije bila poznata,  a sada ju je Duh 
objavio njegovim svetim apostolima i prorocima:  (Ef 3,5).

3. EVANĐELISTI: Riječ s popisa vrlo se vjerojatno odnosi 
na osnivatelje  crkava.  Riječ  se  očigledno  nije upo-
trebljavala neodređeno za svakoga koji je evangelizirao – 
oni su imali određen i jasan dar dovođenja ljudi Kristu i 
dar osnivanja crkava.

4.  PASTORI  I  UČITELJI:  Iako  su  mnogi  pastori  bili 
učitelji,  to nije značilo da je svaki učitelj  bio pastor.  To 
dvoje nije nužno isto.

5.  STARJEŠINE I  BISKUPI:  Pri  kraju  apostolskog raz-
doblja nalazimo starješinstvo (starješine i biskupi). Teško 
bi bilo reći da su riječi  episkopos (biskup) i  presbuteros 
(starješina) bile istoznačnice.  Episkopos je imao dušob-
rižničku odgovornost i službu poučavanja (1 Tim 5,17), i 
izraz nije uključivao pojam hijerarhije. Biskup ili episkopo-
s bio je starješina s posebnim odgovornostima.  Ako je 
starješina označavao  položaj,  čini  se  da  je  episkopos 
označavao službu. Svi su biskupi bili i starješine, ali sve 
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starješine ili nisu bili biskupi, ili nisu vršili tu službu. Vjero-
jatno je tijekom vremena ta služba postala i položajem. 
Podrijetlo pojma episkopos nalazi se u židovstvu, gdje je 
predsjednik sinagoge (v. Lk 8,41; Dj 18,8) bio jedan od 
starješina. 
Jakov  je  bio  biskup  Jeruzalema  u  smislu  vodećeg 
starješine. Iako je njegov položaj mogao biti još veći, jer 
je bio Isusov brat, i moglo bi se reći da je držao prijestolje 
Mesije do dana Njegovog  povratka.  Ovo  je  postavilo 
primjer koji je Rim prihvatio s ciljem nametanja važnosti 
papinstva. Mogao je možda i Petar imati sličnu ulogu u 
Rimu.  Ali  postojale  su  razlike:  sebe  naziva  jednim  od 
starješina,  dugo  vremena nije proveo  u  Rimu,  pa  je 
možda  to  bio  počasni  položaj,  ali  nije bio  povezan  s 
Isusom po rodu, kao što je to bio Jakov. Odlazak apo-
stola  sa  scene  neizbježno  je  ostavio  prazninu  u 
administrativnom  sustavu  crkve,  koja  je  očito  bila  po-
punjena biskupima u suvremenom smislu.

6. ĐAKONI (diakonoi): Doslovno su bili sluge. Đakonat je 
služenje  bilo  koje  vrste.  U  nekim  ulomcima  radi  se  o 
materijalnom služenju. Đakoni su novozavjetni ekvivalenti 
sluga  (hebr.  šamaš)  u  sinagogi,  gdje  su  se  brinuli  za 
administraciju.  Bogosluženje u sinagogi  su vodili  rabin, 
kantor  i  đakon.  Izgleda  da  je  zaređenje  sedmorice 
đakona u Djelima 6 postavilo takav primjer  da se riječ 
»diakonos« počela  prevoditi  s  đakon,  iako  se u okviru 
rukopolaganja  ta  riječ  zapravo  ne  upotrebljava.  Ovu 
službu mogle su vršiti i žene, a to su i činile – bila je to 
jedina trajna služba za koju su mogle biti imenovane. Isto 
tako treba da đakoni budu ozbiljni ljudi  (1 Tim 3,8). Pre-
poručujem  vam  našu  sestu  Febu,  đakonicu  crkve  u 
Kenhreji (Rim  16,1). Isto  treba  da  žene (đakona ili 
đakonice)  budu poštene (1 Tim 3,11).  Pratila ga Dvana-
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estorica  i  neke  žene…i  mnoge  druge,  koje  su  ih  po-
magale svojim dobrima (Lk 8,2).

C. MODELI SLUŽBE U NOVOZAVJETNO VRIJEME
Crkveni službenici prvi put se spominju među starješina-
ma u Jeruzalemu, primili  su darove (Dj 11,30) i zauzeli 
mjesto na Koncilu u Jeruzalemu kao sudionici (Dj 15,6). 
Služba prezbitera vjerojatno je preslika starješine u žido-
vskoj sinagogi: čak se i crkva sama naziva sinagogom u 
Jakovu 2,2, i židovski su starješine, koji su čini se bili za-
ređeni  polaganjem  ruku,  bili  odgovorni  za održavanje 
Božjeg  Zakona,  s  punomoći  izopćivanja  kršitelja.  No 
kršćanskom su starješini, kao služba Evanđelja, zbog po-
trebe dani poslovi pastorstva (Jak 5,14; 1 Pt 5,1-3) i pro-
povijedanja  (1  Tim 5,17).  Pavao  i  Barnaba  zaredili  su 
starješine u cijeloj Maloj Aziji (Dj 14,23), dok je Tit to isto 
činio na Kreti (Tit 1,5).
Opći model crkvene vlasti u apostolsko doba bio bi, čini 
se,  odbor  starješina ili  pastora,  možda  povećan  pro-
rocima i učiteljima, koji je vladao nad pojedinim lokalnim 
zajednicama,  s  đakonima  koji  su  pomagali,  te  s  na-
dgledništvom cijele crkve od strane apostola i  evanđe-
lista. Biskupi (episkopoi) nisu bili biskupi u suvremenom 
smislu, već predsjedavajući starješine čiji je autoritet bio 
ograničen na jednu crkvu. Ovo je očito postao stalni po-
ložaj,  posebno kad je jedna osoba morala predstavljati 
crkvu na sinodima i crkvenim koncilima.
Timotej  i  Tit  su  posebni  slučajevi  jer  su  djelovali  kao 
Pavlovi ađutanti u djelokrugu njegovoga misijskog rada.
Dakle, crkvena vlast nije bila obilježena hijerarhijom, već 
načelima grupnoga vodstva.

D. SLUŽBA ŽENE 
Ona se nastavlja  u ranoj  crkvi  do uloge đakonice.  No, 

418



također znamo o službi  žena koje su bile  proročice (1 
Kor.  11,5).  Pavao  oštro  isključuje  službu  žene  u  bilo 
kojem obliku vođe u crkvi (1 Tim 2, 11-14). On se oslanja 
na Stari  zavjet  kada  je  Adam bio  stvoren  prvi,  a  Eva 
druga  po redu  (što  ukazuje  na njezinu  podređenost 
muškarcu). Eva je također upala u kušnju pokušavajući 
pregovarati s đavlom umjesto svog muža, te tada zbog 
svoje  lakovjernosti  upala u kušnju.  Pavao govori  da je 
muškarac stvoren na Božju sliku, ali da je Eva stvorena
na Adamovu sliku (1  Kor 11,7).  Dakle  ona dijeli  Božju 
sliku, ali u drugom koljenu, s Adamom. Tako Pavao daje 
do znanja  da  su  žene,  zbog  Božanske naredbe,  zbog 
svoje naročite prirode, neprikladne za crkveno vodstvo. U 
Starom zavjetu postoji neprekidnost muškarca kao vođe 
među  Božjim narodom.  Također  se  mora  primijetiti  da 
žena nikada nije bila postavljena na mjesto apostola ili 
starješine u ranoj crkvi. Budući je muž glava ženi, a Krist 
glava  Crkvi,  slijedi  da  autoritet  muškarca  mora  biti 
upražnjavan u crkvi. Neki to poriču na osnovu stava pre-
ma robovlasništvu koje nikada nije službeno bilo osuđeno 
u  Novom zavjetu,  a  Pavao  ipak  sije sjeme protivljenja 
ovom sustavu do njegova konačna ukinuća. No, Pavao 
nigdje  ne  tvrdi  da  je  robovlasnički  sustav  stvoreni  po-
redak (načelo koji je bio dan prije Pada), nego da je rob-
ovlasništvo posljedica čovjekova grijeha.
 
E. SUVREMENI OBLICI CRKVENOG UPRAVLJANJA
1.  EPISKOPALIZAM je upravljanje  biskupa (episkopoi). 
Nalazimo ga u anglikanskim, pravoslavnim i luteranskim 
crkvama.  Ove  crkve  priznaju  tri  reda  službe:  biskupe, 
svećenike  (u  smislu  pastora)  i  đakone,  odnosno 
đakonice. U praksi, đakon je neimenovani propovjednik. 
Samo je biskupima dozvoljeno imenovati  propovjednike 
za službu i krizmati vjernike. Ta se praksa temelji na ideji 
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apostolskog nasljeđivanja. Iako mjesna crkva ne izabire 
pastora, on ne može obavljati službu nezavisno od crk-
venog  vijeća.  Na nacionalnoj  razini  mora  postojati 
slaganje između triju redova: laika, svećenstva i biskupa. 
Osim  toga,  Anglikanska  se  crkva  drži  (uglavnom 
kalvinističkog)  vjeroispovijedanja  (39  točaka)  koje  je 
ovisno o Pismu.
2. PREZBITERIJANIZAM je starješinsko upravljanje (pre-
sbuteroi)  svojstveno  za Reformirane  i  Prezbiterijanske 
crkve  s  određenim  episkopalnim  iznimkama,  ova  se 
skupina sastoji samo od prezbitera (crkvenih starješina) i 
đakona.  Propovjednik  se  smatra  starješinom  koji  vrši 
službu poučavanja i teorijski je jednak ostalim starješina-
ma.  Mjesnom  crkvom  upravljaju  crkveni  odbori  (pre-
zbiteriji),  ili  Vijeća  s  Vrhovnim  vijećem.  Zajednica  ima 
pravo glasa u izboru propovjednika. Đakoni  se brinu o 
svakodnevnim  poslovima  crkve.  Svi  su  (službenici) 
jednakog položaja.
METODIZAM  je  izmijenjeni  oblik  prezbiterijanizma, 
međutim, u SAD-a imaju biskupe.
3. KONGREGACIONALIZAM: njegovo je obilježje, u od-
nosu na crkveno upravljanje, nezavisnost mjesne crkve 
od države. Ovakvo je upravljanje svojstveno baptističkim, 
kongregacionalističkim,  pentekostalnim  i  drugim  neza-
visnim  crkvama.  Sva  su  pitanja  stavova  dana na raz-
matranje čitavoj zajednici u kojoj su propovjednik, đakoni 
i  starješine (ako ih ima) ravnopravni ostalim članovima. 
Služba  je  obično  dvostruka;  propovjednici  (pastori)  i 
đakoni,  iako  u  nekim  slučajevima  pastor  dijeli  od-
govornost s nekolicinom starješina. Slobodna braća tako-
đer spadaju u ovu grupu, iako je za njih propovjednička 
služba odgovornost  svih  starješina bez razlike (nemaju 
određenog  propovjednika).  Izabrani  odbor  nadgledaju 
sav rad. Obje vrste Slobodne braće imaju i putujuće pro-
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povjednike.
4.  RIMOKATOLICIZAM  ima  dva  jedinstvena obilježja, 
prvenstveno biskupa određenoga grada (rimski biskup), 
koji zajedno sa Kurijom odlučuje o svim pitanjima vjere i 
nauke, te svetootajstveno poimanje svećeničkog staleža 
(svi  svećenici  prinose  žrtvu  i  tvore  posebnu  »kastu«). 
Također  se  moraju  spomenuti  (karizmatske)  kućne za-
jednice u »pastirskom pokretu«, koje na osnovi tvrdnje da 
su svi duhovni darovi oživljeni, tvrde da imaju »apostole« 
na vrhu krutoga hijerarhijskog sustava autoriteta. Apostol 
se smatra vrhovnim prizivnim sudom (čak do te mjere da 
se zanemaruje Pismo). Prvenstvo se također daje »pro-
rocima« koji, zbog toga što prenose nadahnutu poruku, 
isto tako svojataju poseban autoritet.
 
F. POSEBNOSTI KATOLIČKOG GLEDIŠTA
a.  Starozavjetni  uzor.  Služba  se  shvaća  u  okviru 
svećenstva  koje  prinosi  stvarnu  žrtvu  gotovo  prema 
starozavjetnom  uzoru.  To  se  odvija  za vrijeme  mise. 
Međutim, to nije biblijska upotreba tog izraza. U Novom 
se  zavjetu  jezik  upotrijebljen  za svećenstvo  odnosi  na 
vjernike,  ali  je  produhovljen  i  poopćen (Otk  5,10;  1  Pt 
2,4-10)  –  žrtva  zahvalnosti  i  veličanja.  Ako,  naprimjer, 
doslovno tumačenje Rimljani 15,16 je problematično: po-
gane  se  ne  može  dovući  na žrtvenik  i  žrtvovati  ih! 
Filipljanima 2,17,  kao i  Hebrejima 13,10,  treba također 
tumačiti metaforički.
b.  Teorija  apostolskog  nasljeđivanja.  Ova  se  teorija 
pojavila u ranoj Crkvi kao odgovor na gnosticizam. Irenej 
i Tertulijan morali su se suočiti s iskrivljenom upotrebom 
Biblije,  povezanom  s  tvrdnjama  o  tajnim  apostolskim 
tradicijama. Da bi se tome suprotstavili, pozvali su se na 
neprekinuti red biskupa apostolske vjere koja je dosezala 
do apostola. Ciprijan je čak tvrdio da biskupi imaju apo-
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stolski autoritet koji se također prenosio. Zbog toga su se 
svi morali pokoriti autoritetu biskupa, a ako se nisu, bili su 
označeni kao heretici. Ova se teorija kasnije povezala sa 
sakramentalnom milošću, naročito u vezi polaganja ruku 
prilikom  zaređenja.  Drugim  riječima,  uspon  ove  teorije 
može  se  objasniti  svrsishodnošću.  Druga  Poslanica 
Timoteju mogla bi joj se navesti u prilog, ali ona se od-
nosi na učenje, a ne na sakramentalnu milost! Polaganje 
ruku (1 Tim 4,14; 2 Tim 1,6) odnosi se na starješine.
c. Teorija o Petrovom prvenstvu (primatu). Tvrdi se da 
je Petar imao posebno prvenstvo nad ostalim apostolima 
(Mk  16,16-18)  i  to  je  prvenstvo  preneseno  na rimske 
biskupe. »U NZ uvijek se spominje Petar kao prvi apo-
stol.  Kad  se  Isus  vratio  svome  Ocu,  Petar  je  postao 
biskup Rima. Stoga i danas njegov nasljednik ima osob-
itu  prednost  među  drugim  biskupima.  On  upravlja  za-
jednicom biskupa Crkve.« (Katekizam IV). Ovdje se po-
stavljaju tri problema: 
i)  POVIJESNA ČINJENICA:  Petrovo  prvenstvo  (primat) 
među apostolima nije ništa više od istaknutog vodstva u 
vrijeme najranije kršćanske misije. On se povukao u po-
zadinu,  kad se  Crkva  odselila  iz  Jeruzalema,  a  Pavao 
dobio zadatak započinjanja rada izvan Izraela, međutim 
Ivan  se  borio  da  obnovi  Crkvu  nakon  haranja  lažnih 
učitelja.  Na Jeruzalemskom  saboru  predsjedavao  je 
Jakov, a ne Petar (Dj 15) i događaj u Galaćanima 2 po-
kazuje da je Pavao Petra javno ukorio.
Odnos Petra prema crkvi  u Rimu: kršćanstvo je pustilo 
korijenje u većim židovskim općinama Rima, za koje zna-
mo da su postojale. Međutim, 49. godine Klaudije je pro-
tjerao  sve  Židove,  najvjerojatnije zbog  propovijedanja 
Evanđelja, koje je prouzročilo veliki  metež među njima. 
Stoga je postojeća crkva, sastavljena pretežito od Žido-
va, gotovo nestala.  Kad je 54. godine Neron došao na 
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vlast, poništio je ukaz svog prethodnika Klaudija, te Žido-
vima dozvolio povratak u Rim. I  moguće je da je tada 
Petar  u  Rim  došao  kako  bi  ponovo  otvorio  i  posvetio 
crkvu. S njim je u društvu vjerojatno bio i Marko, koji mu 
je  služio  na  misionarskim  putovanjima  po 
sjeverozapadnoj Turskoj, gdje je, čini se, otvorio mnoge 
crkve. One su mu bile glavna briga, a ne crkva u Rimu. 
Rim mu je poslužio kao svratište.  Po odlasku iz Rima, 
Marko ostaje. Za jednoga od njegovih narednih boravaka 
u  Rimu,  napisao je  crkvama u Aziji,  63.  godine,  svoju 
prvu  poslanicu  (1  Petrova).  Poslije godinu  dana
vjerojatno je bio pogubljen za vrijeme progonstva zapo-
četoga nakon spaljivanja Rima.
Katolici tvrde (temeljeno na ulomku Euzebijeve  Povijesti  
Crkve) da je Petar bio 22 godine biskup, od 45. - 67., a to 
je pak iskrivljena varijanta jedne druge tradicije, koju je 
iznio Laktantije u svojem djelu: »apostoli su bili raspršeni 
po cijelom svijetu da bi objavljivali Evanđelje, te su za 25 
godina sve  do početka  Neronove  vladavine,  postavili 
temelje Crkve po svim pokrajinama i gradovima. Neron je 
već bio car kada je Petar došao u Rim« (u djelu Smrt pro-
gonitelja).
Činjenica koju također treba imati na umu je dokaz da u 
Rimu nije bilo monarhijskog biskupa do sredine drugog 
stoljeća.  Pastir  Herma (knjiga)  spominje  Klementa  kao 
tajnika rimske crkve za inozemstvo. On je vjerojatno bio 
jedan iz grupe predsjedavajućih starješina, ili biskupa, a 
nikako glavni biskup Rima. Sigurno je da je Petar imao 
veze s crkvom u Rimu i u izvjesnom ga se smislu može 
nazvati »patronom« te crkve, ali nema nikakva dokaza o 
tome da je Petar bio monarhijski biskup te crkve, a niti da 
je imenovao nasljednika.  Značajno je i to da je tek 256. 
godine  biskup Stjepan zahtijevao za sebe Petrove  po-
vlastice. On to čini iz koristi, kako bi opravdao svojatanje 

423



prevlasti rimske crkve nad ostalim biskupijama.
ii) EGZEGETSKA ČINJENICA: Kako shvatiti 16. poglavlje 
Matejevog  Evanđelja?  Suvremeno tumačenje  koje  pro-
testanti  navode  jest  da  Stijena predstavlja  Petrovo 
priznanje,  ili  osobno  Krista.  To  nije nikakva  mašta:  to 
tumačenje  uvelike  podržavaju  crkveni  oci,  od kojih  17 
stijenom  smatra  Petra,  osmorica  sve  apostole,  44 
crkvena oca stijenom smatra Petrovo priznanje, a njih 16 
stijenom  smatra  osobno  Krista.  O  tom  pitanju,  očito, 
među  prvim  crkvenim  ocima  nije bilo  jednodušnoga 
shvaćanja. U svakom slučaju, grčka riječ ovdje upotrije-
bljena, ne dozvoljava da Petar bude stijena. Kaže se: Ti 
si  Petar  (petros –  kamen) i  na toj  ću  stijeni  (petra – 
greben)  sazidati  Crkvu. Ovo je dvoje povezano, ali  nije 
isto.  Ako  je,  kako  neki  tvrde,  riječ  ista  u  aramejskom 
(kefa), zašto su u grčkom tekstu upotrijebljene dvije raz-
ličite riječi? Ustvari,  riječ  kefa može biti  i  muškog roda 
(imajući isto značenje kao petros) i ženskog (s istim zna-
čenjem  kao  petra)  –  pridjev  omogućava  određenje 
imenice u muškom ili u ženskom rudu. U svakom slučaju, 
Petar sam prilično jasno govori o tome koje je tumačenje 
ispravno. U 1 Petrovoj 2 kaže da je živi kamen nazidan 
na ugaonom  kamenu,  koji  je  osobno  Krist.  U  1 
Korinćanima 3,11 Pavao govori o istom pojmu.
iii) TEOLOŠKA ČINJENICA: Nauk o Petrovom prvenstvu 
(primatu) nema nikakve teološke potpore u Pismu: tvrditi 
da Petar zauzima Kristovo mjesto, proizvoljna je izjava i u 
tekstu nema ničega što bi na to upućivalo. Moramo stoga 
zaključiti  da  su  Isusove  riječi  proročanstvo.  Petar  se 
stavlja na stijenu, koja je osobno Isus Krist.  Petrova je 
povijesna uloga  otvaranje  Kraljevstva  Židovima, 
Samarijancima i poganima (Dj 2; 8; 10).
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G. OPĆA NAČELA SLUŽBE
1. Novozavjetne osobine za službu poglavito su duhovne 
naravi (Mt 23,1-12; Mk 9,33-37; 10,35-45; 1 Tim 3,1-13; 
Tit 1,5-9).
2.  Svakoga  člana Tijela  treba  ohrabriti  na službu.  I 
svakoga se mora ohrabrivati na korištenje njegova dara. 
Svi darovi ne mogu biti usredotočeni oko jednog čovjeka 
ili skupine ljudi, neki mogu biti odvojeni za manje ili više 
punu vremensku  službu.  Novi  zavjet  postavlja  načelo 
novčanoga podupiranja  takvih  ljudi  (1  Kor  9,15;  1  Tim 
5,17-18; 1 Pt 4,10-11).
3. Crkva se treba brinuti za duhovno i materijalno stanje 
svojih članova (Dj 6).
4. Duhovne osobine zahtijevaju se i od onih koji vrše na-
jniže zadatke (Dj 6, 3.5).

H. CRKVENA STEGA 
Isus ne samo da je osnovao Crkvu, već joj  je dao po-
trebnu snagu ili  autoritet.  U Mateju 16,18 dao je Petru, 
kao predstavniku apostola, vlast nad ključevima. Ključevi 
su  simbol  vlasti  (Iz  22,15-22).  Petar  dakle  prima  vlast 
svezivanja ili  otpuštanja,  tj.  odlučivanja o zabranjenom, 
odnosno dozvoljenom u domeni Crkve. Isus ne daje apo-
stolu samo vlast za otvaranje vrata ulaza u Kraljevstvo, 
već i upravnu vlast za uređivanje ponašanja ljudi unutra. 
Pod ovim se podrazumijevaju riječi Isusa kad je rekao, da 
je posljednji  korak stege oglašavanje slučaja Crkvi.  (Mt 
18,17).  Do neke  granice,  ta  je  vlast  dana i  današnjoj 
crkvi,  koja  ima  vlast  odbiti  krstiti,  ili  pak  izopćiti  nepo-
kajanoga grešnika. Tu vlast vidimo u sljedećim ulomcima: 
Djela 15,23-29; 16,6; 1 Korinćanima 5,7.13; 6,2-4; 12,28. 
Iz Pavlovih se riječi jasno vidi da starješine crkve imaju 
ovlaštenja činiti  tako.  No ova vlast  proizlazi  od Krista i 
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podređena je Njegovom suverenom autoritetu u Crkvi (Mt 
28,18). Mora se provoditi  u skladu s Riječju Božjom te 
pod vodstvom  Duha  Svetog,  jer  kroz  ovo  dvoje  Krist 
nadgleda  Crkvu  (Rim  10,14-15;  Ef  5,23;  1  Kor  5,4). 
Čudna upotreba vremena u Mateju 16,18 i 18, 18 podraz-
umijeva  da  prava  crkvena stega  uključuje  strašnu 
sigurnost,  te  da  je  već  počela  odgovarajuća  nebeska 
stega. U Ivanu 20,23 nalazi  se ista građa koja podraz-
umijeva  da  će,  po vođenju  Svetoga  Duha,  nebeske  i 
zemaljske odluke biti usklađene.
 1.  POTREBA  STEGE.  Crkva  je  Kristovo  tijelo 
sastavljeno od muškaraca i žena, na koje je Bog stavio 
svoj pečat (tj. stavio na kocku svoj glas). Bog je osudio 
Izrael jer se radi Njega hulilo na Božje ime (Rim 2,24).
2.  SVRHA  STEGE.  Stega  postoji  zbog  crkve  i  zbog 
Gospodina (1  Kor  5,6-7).  Svrha  stege  je  odvraćanje 
krivog brata (1 Tim 1,20; 2 Sol 3,14; 1 Kor 5,5). Izopćenje 
postoji zbog pomaganja grešniku, a ne zbog kažnjavanja. 
Svrha izopćenja je također zastrašivanje drugih (1 Tim 
5,20) i izbjegavanje nebeske osude cijele zajednice (Otk 
2,14-25).
3.  PRILIKE  ZA PRIMJENU  STEGOVNIH  MJERA.  U 
Novom su se zavjetu primjenjivale iz moralnih razloga, a i 
zbog hereze. Ako u crkvi postoji lažni učitelj, on se mora 
kazniti. Međutim, lov na heretike nije poželjan (2 Kor 2,5).
4.  VRSTE STEGE. Treba razlikovati  između privatnih i 
javnih grijeha. Javni su grijesi vidljivi u javnosti i općenito 
vrijeđaju sve. Ako je u pitanju javni grijeh, crkvena vlast 
ne treba čekati na ukazivanje tog grijeha, prije nego što 
intervenira. 
Stupnjevi stege su: opomena (Mt 18,15-18; 1 Tim 5,20), 
privremena obustava s Večere Gospodnje (1 Kor 11,27; 
2 Sol 3,6-19), izopćenje (Mt 18,17; Tit 3,10; 1 Kor 5,5-11; 
Gal 1,9). Crkveni vođe moraju biti javno ukoreni (1 Tim 
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5,19-21), ali samo poslije iscrpnih ispitivanja.

I. SLUŽBE MILOSRĐA
a) Služba izlječenja. U nekim crkvama ovo je nastavak 
crkvene službe milosrđa.
b)  Služba  pomaganja:  Crkva  treba  pomoći  svojim 
siromasima (Dj 4,34). U ranoj Crkvi đakoni su imenovani 
upravo za ovu službu. Rana Crkva je isto tako pomagala 
drugim crkvama u povijesti (Dj 20,35; 1 Kor 16,2; 2 Kor 
9,16; 7,12-14, Gal 2,10; 6,10; Ef 4,29; 1 Tim 5,10.16).

VI. OBREDI I SAKRAMENTI CRKVE

Krštenje  i  Gospodnja  večera  su  obredi  zato  što  ih  je 
Gospodin  Isus  ustanovio.  Grčka  riječ  mysterion na 
latinski  je  prevedena kao  sacramentum (dosl.  sveta 
stvar). Ta je riječ označavala zavjet koji je polagao svaki 
novi (rimski) vojnik. Tertulijan ga je prvi tako upotrijebio (u 
smislu bogoštovlja u kojem se zakleo: npr. na krštenju, 
na Gospodnjoj  večeri).  Plinije nam kaže da su se prvi 
kršćani  sastajali  (na Gospodnju  večeru)  i  zaklinjali,  da 
neće učiniti ništa loše.
 Vremenom  je  riječ  sakrament  počela  poprimati 
svećenički smisao. Reformatori su izraz zadržali u upo-
trebi, premda su u početku bili ponešto sumnjičavi, ali su 
se  dogovorili  da  će  ga  zadržati  jer  su  bili  zadovoljni 
njegovim izvornim značenjem.
Neka svatko ispita  samog sebe te  onda neka jede od 
kruha i  pije iz  kaleža  (1  Kor  11,28).  Krštenje  je  Bogu 
upravljena molitva za dobru savjest (1 Pt 3,21).

A. BROJ SAKRAMENATA
Reformatori su tu riječ upotrebljavali samo za ono što je 
zadovoljilo tri mjerila: 
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1) Sakramente je morao ustanoviti osobno Krist.
2)  Krist  je  morao  zapovjediti  sljedbenicima  da  ih  ob-
državaju.
3) Obdržavanje sakramenata moralo je biti znak Saveza.
Reformatori  su smatrali  da jedino krštenje i  Gospodnja 
večera  zadovoljavaju  gornje  postavke.  Rimokatolička 
crkva,  međutim, drži  sedam sakramenata: krštenje,  po-
tvrda,  pričest,  ispovijed,  bolesničko  pomazanje, 
svećenički red i ženidba. Neki Protestanti priznaju ostalih 
pet, ali ne kao sakramente. Ovi su se običaji u srednjem 
vijeku  uzdigli  do sakramenata,  a  postupak  je  završio 
1439.  godine  (sabor  u  Firenci)  koji  je  utvrdio  sedam 
konačnih sakramenata. 

B. SAKRAMENTI KAO SREDSTVA MILOSTI
Oni su sredstva milosti jedino utoliko ukoliko je uključena
Božja  Riječ.  Rimokatolička  ih  crkva  pak  uzdiže  iznad 
Božje  Riječi  i  kaže  da  oni  djeluju  ex  opere  operato. 
Tridentski koncil izrazio je da je »milost koju sakramenti 
označavaju već  sadržana u naravi  samih  sakramenata 
tako da se uvijek prenosi ex opete opetato na svakog koji 
ih prima« (tj. osobu koja nema neku objektivnu prepreku). 
Augustin je rekao da je to vidljivi znak nevidljive milosti. 
Zwingli, koji predstavlja drugu krajnost, rekao je da je to 
blagoslov koji se pronalazi u poslušnosti Božjoj zapovije-
di.

C. KRŠTENJE
O značenju riječi  baptizo mnogo se raspravljalo. Neki s 
razlogom  kažu  da  je  izvorno  značenje  bilo  uroniti,  ali 
drugi drže da je riječ u novozavjetno vrijeme poprimila i 
druga značenja, npr. obojiti ili oprati.
Gdje je podrijetlo kršćanskog krštenja? U Starom su za-
vjetu  postojala  raznovrsna obredna pranja  povezana s 
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djelovanjem svećenika. Postojalo je i čišćenje gubavaca i 
čišćenje od dodira s mrtvim tijelima. U Kumranu su se 
veoma  mnogo  naglašavala  obredna pranja,  ali 
kumranska  zajednica  je  shvaćala  da  na taj  način  ne 
može ostvariti moralnu čistoću. Najvjerojatnije se krštenje 
prozelita primjenjivalo prije pada Jeruzalema 70. god. po-
slije Krista. Ono je svjedočilo o želji prozelita da potpuno i 
nedvojbeno raskrste s poganstvom. Krštenje koje je dao 
Ivan Krstitelj, bilo je pripremno, očekujući dolazak Mesije: 
ono  je  bilo  upravljeno  ljudima  smatranima  članovima 
savezne zajednice. Za Židove je misao Ivana Krstitelja o 
krštenju povezana s pokajanjem, bila nova:  Ivan je za-
pravo govorio – što je Židovima bilo osobito odbojno – da 
se moraju odreći svakoga posebnog prava na Božju na-
klonost i pred Bogom se smatrati poput pogana koji  se 
trebaju  krstiti  (simbol  pokajanja),  da  bi  ušli  u  novu 
mesijansku  zajednicu  kojoj  pripada  budućnost. 
Kršćansko krštenje je otišlo korak naprijed, jer je poveza-
no  sa  spasenjem  i  primanjem  Svetoga  Duha:  između 
svega  je  stajao  križ  (žrtvena Mesijina smrt  za grijehe 
svog naroda i za toliko ljudi koliko će ih Bog pozvati sebi 
– Iv 11,52), oruđe spasenja. Za kršćanina je krštenje po-
vezano s početkom kršćanskog života, s oproštenjem (Dj 
2,38;  9,17-18;  22,16),  s  obnovljenjem  (Tit  3,5),  te  s 
ujedinjenjem s Kristom (1 Kor  10,2).  Ono je javno po-
istovjećivanje  s  Kristovom  smrću  i  uskrsnućem  (Rim 
6,3-4; Kol 2,12).  Ono je također vanjski  znak spasenja 
koje se ostvaruje vjerom. U 1 Petrovoj 3,21 kaže se da 
nas  ono  spašava,  zato  što  je  povezano  s  Kristovim 
djelom, a radi se o čovjekovom unutrašnjem stavu. Riječ 
krštenje upućuje na ispovijedanje vjere i vjeru iz ispovje-
danja. U najdubljem soteriološkom smislu može se reći 
da nas krštenje  »spašava«,  i  to  zbog ispovijedanja na 
koje  ono  upućuje  i  vjere  koja  stoji  iza priznanja.  O 
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kršćanima  se  nikad  ne  govori  kao  o  »krštenicima«. 
Krštenje  je  uobičajen  obred  uvođenja  u  kršćansku  za-
jednicu i Novi zavjet ne zna za nekrštene kršćane.

1. DOKAZI U PRILOG KRŠTENJA VJERNIKA. Kristova 
zapovijed iz Evanđelja upućuje na to da se samo vjernici 
trebaju krstiti. Krštenje je po prirodi besmisleno ne pre-
thodi li mu pokajanje i vjera, što beba ne može iskazati. U 
Novom se zavjetu izravno ne govori o krštenju dojenčadi. 
Novi Savez sam po sebi uključuje jedino vjernike. On je 
temeljno različit od staroga Saveza, koji je uključivao cije-
li izraelski narod. Također treba imati na umu da je novi 
Savez bio namijenjen Izraelu (starozavjetna su se pro-
ročanstva prvenstveno odnosila na Izrael) i zbog toga je 
novi bio temeljno različit od staroga. Jedini način ulaženja 
u  mesijansku  zajednicu,  koju  je  utemeljio  Isus,  bio  je 
obnovljenjem (Iv 3,3). Za krštenje dojenčadi u ranoj Crkvi 
nema jasnih dokaza do posljednje četvrtine drugoga sto-
ljeća,  a  i  tada  je  ono  bilo  povezano  s  Ciprijanovom 
sakramentalnom  teologijom,  nastalom  kao  potpora 
njegovim tvrdnjama, a protiv njegovih crkvenih protivnika 
– je još jedan primjer svrsishodnosti.

2.  DOKAZI  U PRILOG KRŠTENJA DOJENČADI.  Ovaj 
način  krštenja  dojenčadi  je  dan  zbog  roditelja,  s 
izglednom  budućom  potvrdom  (znak  nanovorođenja), 
dakle ono se utemeljuje na vjeri roditelja, koji zahtijevaju 
posvećenje  njihovog  djeteta  za Boga,  na osnovu 
Njegovog saveza sklopljenog s njima. Katoličko gledište 
ide korak dalje i tvrdi da je krštenje dojenčadi potrebno 
za spasenje, jer će ga automatski preporoditi. Ali, može li 
se  to  potvrditi  na osnovu  Pisma?  Prema  tom  pravcu, 
»vrlo  je  vjerojatno«  da  su  u  nekim  novozavjetnim 
krštenim obiteljima bila krštena i djeca (npr. Dj 16, 33). 
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Protiv ovoga mišljenja valja reći da se u izvještajima za-
pisanima u Novom zavjetu nigdje ne može naslutiti da je 
itko iz ikoje  obitelji bio kršten, a da nije iskazao vjeru, ili 
pak na temelju iskaza vjere nekog drugog.
Istina je da Pavao krštenje povezuje s obrezanjem (Kol 
2,11-13), ali obrezanje koje on ima na umu, obrezanje je 
srca  (tj.  obnovljenje),  u  Ezekielu  povezano  s  novim 
Savezom koji ima doći. Djeca kršćanskih roditelja imaju 
važnu ulogu u Božjem planu (Dj 2,29; 1 Kor 7,14). To je 
točno, ali Novi zavjet nigdje ne tvrdi da su njihova djeca 
zbog toga automatski  pripadnici  novoga Saveza,  čak  i 
nakon krštenja. Biblija kaže jedino da su ta djeca »po-
svećena zbog  svojih  roditelja«,  što  svakako  znači,  u 
okviru  Pavlovog razmatranja,  da su oni  predmet Božje 
brige  i  pažnje  (zbog  svojih  roditelja),  što  je  drugoraz-
redna posljedica Saveza (usp. Dj 27,24 kao primjer istog 
načela).  Djeca  obraćenika  s  poganstva  na judaizam 
često su bila krštena zajedno sa svojim roditeljima. Ni to 
nije uvjerljiv  dokaz,  jer  su  dva  Saveza (starozavjetni  i 
novozavjetni) temeljno različiti.

3.  PONOVNO KRŠTAVANJE.  Rana  Crkva  obično  nije 
zahtjevala  ponovno  krštavanje  osobe  koja  je  napustila 
raskolničku ili krivovjernu crkvu jer je prethodno krštenje 
bilo  podrazumijevano  kao  vanjski  čin  koji  nije  izvor 
duhovne  dobrobiti.  Doduše,  Crkva  je  tražila  polaganje 
ruku kako bi novopridošli vjernik primio Svetog Duha.
Niti  Luteranska  niti  Reformirana  crkva  ne  zahtijevaju 
ponovno  krštavanje  osobe  koja  je  naspustila  Katoličku 
Crkvu.  U tome je  Calvin  slijedio  primjer  ranu crkvu.  S 
druge strane, i baptistička crkva i pentekostalna crkva to
zahtijevaju  od  onih  koji  se  žele  učlaniti  te  uzeti 
Gospodnju večeru.
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4.  SPASENJE MALE DJECE.  Pelagije je  rekao da svi 
trebaju oproštenje grijeha i krštenje, međutim, grozno je 
reći  da nekrštena djeca idu u pakao (ona idu u limb – 
predvorje  pakla  u  kome,  ne  trpeći  muke,  borave  ne-
krštena djeca i slaboumnici – u stvari  limbus infantum).  
Augustin je otišao i dalje rekavši da djeca ne mogu biti 
spašena osim ako se krste, jer je vjerovao da im krštenje 
briše izvorni grijeh te ih nanovo rađa. Mrtvorođenčad se u 
srednjovjekovnoj umjetnosti često prikazivalo kao anđele. 
Što ćemo onda reći? Biblija nam ne daje nikakvo jasno 
ocrtano učenje o ovoj temi. Stari zavjet, primjerice, kaže 
da su svi  ljudi  išli  na isto  mjesto nakon smrti,  gdje  su 
čekali  uskrsnuće  i  konačni  Sud.  David  je  radosno 
iščekivao uskrsnuće, tj.  vraćanje u ovaj  svijet  u preob-
raženom tijelu kako bi sudjelovao u Božjem kraljevstvu. 
Kada David u 2 Samuelovoj  12,23 kaže da će slijediti 
svog sina, on samo govori da će oboje ići na isto mjesto 
– mjesto gdje idu mrtvi. Samuel zasigurno nije ostavljao 
dojam nekoga tko je otrgnut od nebeske slave kad ga je 
Šaul pitao za savjet, nego nekoga koga se grubo prob-
udilo iz neke vrste hibernacije (zimskog sna). U Novom 
zavjetu, raj kao međustanje nije potvrđeno: u usporedbi o 
bogatašu i Lazaru, sklopljena eshatologija je sastavljena 
(uskrsnuće se uopće ne spominje) za svrhu priče (Lazar 
je u kraljevstvu, a bogataš je u paklu), stanje koje slijedi 
sud izraelaca (koji također ne se spominje). 
Odlomci  u  NZ glede sudbine  dojenčadi  su  često  krivo 
izlagane.   Npr.  Mt  19,14:  Pustite  dječicu  i  nemojte  im 
priječiti da dođu k meni, jer takvima pripada kraljevstvo 
nebesko. Riječ  takvima se odnosi ne nužno na svu dje-
čicu,  nego  na  te  ljude  koji  imaju  svojstva dječice.  Mt 
18,10: Pazite da ne prezrete ni jednoga od ovih malenih,  
jer  anđeli  njihovi,  kažem  vam,  na  nebesima  stalno 
gledaju lice mojega Oca nebeskog. Izraz  ni jednoga od 
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ovih malenih se odnosi,  prema kontekstu,  na najmanje 
učenike, a ne na dječicu kao takvu.
Zaključci  odraslih  u  vezi  spasenja  djece,  obično  se 
temelje na vlastitim teološkim pretpostavkama, bile one 
arminijanske  (Bog  svemu  duguje  spasenje)  ili 
kalvinističke (spasenje je po izboru). 
Kalvinist  pretpostavlja  da  je  spasenje  po Božjem 
suverenom izboru, ali ako svi dojenčadi idu automatski u 
nebo  (tj.  svi  dojenčadi  su  izabrani),  onda  predodžba 
izbora  gubi  smisao.  Biblija  nam jednostavno  o  sudbini 
dojenčada poslije smrti ne kaže ništa jasno, ali na kraju 
krajeva Pelagijevo rješenje nije loše: niti pakao niti nebo, 
nego treća alternativa.

D. GOSPODNJA VEČERA
Različite  crkve  različito  je  nazivaju:  lomljenje  kruha, 
pričest, euharistija, misa (od latinske fraze Ite, missa est!, 
koja se odnosi na tjeranje, prije pričesti, onih koji se ne 
pričešćuju).
Ustanovio ju je Krist prilikom Pashe. Poslije Pedesetnice 
vidimo da je učenici obdržavaju, iako u Djelima 2,46 još 
nije postala zasebna služba. U Djelima 20 vidimo da su 
se  sastali  na Dan  Gospodnji  da  »lome  kruh«.  U  1 
Korinćanima  vidimo  početak  postupka  odvajanja 
Gospodnje večere od glavnoga obroka (agape ili gozba 
ljubavi).
Što Gospodnja večera znači u Novom zavjetu? Može li 
se Ivan 6 primijeniti na Gospodnju večeru? Ovo poglavlje 
ne  govori  prvenstveno  o  Gospodnjoj  večeri,  nego  o 
Isusovoj smrti i primjeni učinaka (posljedica) te smrti. Po-
vezuje ih to što se oboje odnosi na izmirenje. Kristove se 
riječi prilikom ustanovljavanja Večere Gospodnje odnose 
na slomljeno tijelo i prolivenu krv.
Izjavu  »ovo  je  tijelo  moje«  (Mt  26,26),  Rimokatolička 
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crkva uzima kao potvrdu  za njihovu doktrinu pretvorbe 
(transsupstancijacije: da se za vrijeme mise, kruh i vino 
doslovno pretvaraju u Kristovo tijelo i  krv).  To je,  ipak, 
krajnje proizvoljno tumačenje. Glagol »biti« koji ima istu 
namjenu kao i u Mateju 13,38, »polje je svijet« očito zna-
či  »polje  predstavlja  svijet«.  Osim  toga,  u  židovskoj 
Pashi, na kojoj se Gospodnja večera temelji, glava kuće 
bi,  dok bi  uzimao beskvasni kruh, rekao: »Ovo je kruh 
tjeskobe, koji su jeli naši očevi u Egiptu« (što je očigledno 
značilo  »ovo  predstavlja  kruh  tjeskobe«).  Dok  je 
izgovarao te riječi, Isus još nije umro na križu, Njegova 
krv još nije bila prolivena, niti tijelo slomljeno. Zapravo, u 
Posljednjoj večeri On govori o budućem događaju. Osim 
toga,  u  Ivanu  6,63  Isus  je  slušatelje  upozorio  da  se 
Njegove riječi, u vezi s tim, ne tumače materijalistički.
Drugi  ulomak  koji  se  često  navodi  u  korist 
sakramentalizma,  Poslanica  je  Hebrejima  13,10:  »Mi 
imamo žrtvenik  od kojeg nemaju prava jesti  službenici  
šatora.« Ali uzet u kontekstu, ovaj ulomak vjerojatno zna-
či: »Mi, kršćani, imamo žrtvenik (križ) od kojega nemaju 
prava jesti oni koji kod njega služe (kao u Lev 16), žrtva 
za grijeh  nije pretvorena u  jelo,  jer  se  tijelo  žrtve 
spaljivalo  izvan tabora.«  Tako se  u  novom Savezu ne 
radi o jedenju hrane da »ojača srce«, čak i ako ima samo 
duhovni učinak. Ne budite ovdje zavedeni svakom vrstom 
čudnih  učenja  (tj.  sakramentalizmom).  Osim  toga,  ob-
ratite pažnju na to da sudbina žrtve u Levitskom zakoniku 
16 slikovito predočuje odbacivanje Isusa od strane žido-
vskih vođa, što upućuje na potrebu potpunog prekida s 
judaizmom.  Pashalni obrok imao je svojstvo saveznog 
ugovora. Savez na Sinaju slijedio je obrok na kojem su 
ljudi jeli i pili (Izl 24,11). Na isti je način Isus ovjerio novi 
Savez  (Jr  31,31-34)  između  Gospoda  i  Njegovih  ljudi. 
Zbog  toga  proslava  Večere  Gospodnje  u  crkvi  ima 
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sastojke obreda obnovljenoga Saveza,  pri  kojoj  se za-
vjetuju na odanost Bogu i jedan drugome. 
Pri Gospodnjoj večeri ne gledamo samo sa zahvalnošću 
unatrag na Njegovo  pomirenje,  nego i  naprijed,  prema 
Njegovu  dolasku  (1  Kor  11,26).  Ona je  također  javno 
iskazivanje zajedništva. Da ono ne bi postalo licemjerno, 
zahtijeva se stega (1 Kor 10,16-27). Ozbiljan je propust 
ne shvatiti značaj Gospodnje večere u prisutnosti Krista 
koji je u skupljenima prisutan po Svetom Duhu.

E. RAZLIČITA SHVAĆANJA GOSPODNJE VEČERE

1.  RIMOKATOLIČKO  SHVAĆANJE.  Prema  katekizmu, 
euharistija je »misa žrtva kod koje se sjećamo i  obna-
vljamo ono što je Isus činio«. Prema ovom gledištu, misa 
je  žrtva  i  produžetak  Kristove  smrti.  Svećenik  ima 
tajanstvenu  moć  posvećenja  dijelova  koji  tada  postaju 
stvarno  Kristovo  tijelo  i  krv.  Kruh  i  vino  još  uvijek 
izgledaju tako, ali su se zapravo u biti promijenili. Vjernici 
se trebaju klanjati  hostiji  (od lat.  hostea – žrtva), tj. po-
svećene dijelove. Krist je u potpunosti prisutan u dva dije-
la,  ali  samo  svećenik  uzima  vino  (pričest  pod dvjema 
prilikama). Ovo shvaćanje ugrožava doktrinu o Kristovu 
božanstvu. Vrijednost Njegove žrtve je neograničena za-
to što je na križ bio prikovan kao neograničena Osoba 
(druga Osoba Trojstva). Ako se kaže da se Njegova žrtva 
mora  ponoviti  ili  produžiti,  od nje  se  oduzima  dio 
neograničenosti i prenosi ga se u vrijeme, te tako Krist 
ostaje  tek  čovjek.  Biblija,  međutim,  tvrdi  da  je 
jednokratnim žrtvovanjem samoga Sebe ostvario vječno 
spasenje  (Heb  10,12).  Poričemo  li  dostatnost  Njegove 
žrtve (a s njom i sigurnost spasenja), potpuno niječemo 
Njegovo božanstvo.
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2. LUTHEROVO SHVAĆANJE. Lutherovo se shvaćanje 
razlikuje od rimokatoličkog. Luther je odbacio shvaćanje 
mise  kao  žrtve.  Također  je  odbacio  klanjanje  hostiji  i 
učenje o transupstancijaciji (mijenjaju tvari – supstancije). 
Njegovo je shvaćanje poznato pod nazivom konsupstan-
cijacija  (tijelo  Kristovo  primamo  zajedno  s  kruhom  i 
vinom).  Time  se  zadržava  ideja  da  je  Krist  tjelesno 
prisutan (zahvaljujući predodžbi sveprisutnosti Kristovog 
tijela)  i  da  se  vjernik  hrani  Njegovim tijelom,  ali  nije u 
kruhu i vinu, nego s njima. Stoga se Kristove riječi: »Ovo 
je moje tijelo« tumače kao da znače: »Ovo (kruh) prati 
moje tijelo.« Međutim Luther naglašava da treba uzmeti 
doslovno  Kristove  riječi  u  Iv  6  i  da  vjernik  se  hrani 
Njegovom tijelom.
Nepotrebno je reći da je to najnevjerovatnije tumačenje 
Kristovih  riječi,  te  da je  u sukobu s tim da je  Kristovo 
materijalno tijelo u nebu – On je samo duhovno prisutan 
na zemlji posredstvom Svetoga Duha. Luther je zadržao 
liturgiju mise oduzevši molitvu za posvećenje jer je pre-
tpostavljala žrtvom. Zadržao je nošenje svećeničkog ruha 
i podizanje hostije.

3.  CALVINOVO  SHVAĆANJE.  Calvin  nije ništa  manje 
nego  luterani  i  katolici  isticao  da  je  Krist  uistinu  dan i 
primljen u tom sakramentu. Od njih se razlikovao jedino 
po objašnjenju  kako  se  misterija  pojavljuje.  Prema 
njegovom  objašnjenju,  vjernici  se  uznose  Duhom  u 
nebesa gdje je  Isus.  Iako pričesnik  ne uzima Gospod-
inovo proslavljeno tijelo i bit dijela ostaje nepromijenjena, 
on  ipak  vjerom  ulazi  u  posebno  duhovno  zajedništvo 
njegove  duše  s  proslavljenim  Kristom.  Gospodnja  se 
večera  na taj  način  shvaća  kao  sredstvo  milosti. 
Nesudjelovanje  u  Gospodnjoj  večeri  uzrokuje  duhovno 
osiromašenje.
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4.  ZWINGLIJEVO SHVAĆANJE.  Zwingli  je  Večeru 
Gospodnju vidio kao obiteljski obrok oko stola. Službenici 
nisu  nosili  svećeničko  ruho.  Glavni  naglasci  bili  su  na 
molitvi  i  Riječi.  On  je  držao  da  je  Gospodnja  večera 
jedino simbolika;  naglašava se naš čin podsjećanja na 
Krista. 
Stoga,  za  Zwinglija  Večera  Gospodnja  nije  sredstva 
milosti, nego blagoslov zbog poslušnosti vjernika.  
Zwinglijev  utjecaj  se  vidi  u  anglikanskoj  alternativnoj 
liturgiji: Uzmi i jedi ovo u uspomenu toga da je Krist umro 
za tebe i hrani se Njim u srcu po vjeri.

5.  MISTIČNO  SHVAĆANJE.  Neki  egzegete  vjeruju  da 
riječi  Ovo je tijelo moje, ovo je krv moja u stvari znače 
ovo  predstavlja  mene,  a  da  je  Isus  imao  na  umu 
rekonstituciju obiteljskog obroka oko stola,  kao da Isus 
ide u susret  nama kadgod se sastanemo na slavljenju 
Gospodnje večere.  Moguće da je  to  značenje Pavlove 
izjave kad optužuju vjernike da nisu razlikovali Tijela (1 
Kor  11,29),  što  bi  značilo  da  nisu  primjetili  Kristovo 
prisustvo. 

F. SABAT
Iako Sabat nije sakrament, o nužnosti  državanja istoga 
jako se raspravlja. Neki tvrde da je sabat ukinut, dok neki 
tvrde da njedelja treba se držati  prema istim načelima. 
Glavni problem s adventistima je u tome da je državanje 
sabata treba gledati u okviru spasenje po djelima, koje je 
bilo naravno tipično za rabinsko naučavanje, protiv komu 
Isus  je  strogo  reagirao.  U  Starom  zavjetu  državanje 
sabata je bilo znak pripadništva Božjeg naroda, ali  nije 
bilo jedinstveno za sinajski savez. U Postanku 1 vidimo 
da je  sabat  uređenje  stvaranja.  Ako je  to  točno,  onda 
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načela sabata se prenose na njedelju:  prestanak rada, 
štovanje  i  duhovno  obnovljenje.  Drugim  riječima, 
državanje  sabata  je  još  uvijek  znak  članstva  Božjeg 
naroda.
Ap.  Pavao,  u  njegovim  poslanicima  se  bavi  ovim 
predmetom, ali kao reakcija protiv legalizma koji ima za 
cilj dostignuće spasenja po djelima. Time podrazumijeva 
sljedeće:
1.  Ako za vas  kršćanstvo  znači  samo državanje  nekih 
blagdana, onda ste krivo razumili o čemu se radi.
2. Ne dopuštajte da Židovski kršćani vama diktiraju s time 
u vezi.
U sažetku, čini nam se da budući da je zakon (tora) bio 
upućen  nenanovorođenim  ljudima,  bio  je  vrlo  strog  i 
upustio se u potankosti: stoga su i sankcije bile stroge. 
Ali  zamjena sinajskog saveza od strane novog saveza 
nije ukinulo temeljna načela koja se nalaze u zakonu i u 
uređenjima stvaranja.

VII. RAZLIČITA SHVAĆANJA CRKVE

A. KATOLIČKO SHVAĆANJE
1.  RIMOKATOLIČKA  CRKVA:  Neprekidno  Kristovo 
utjelovljenje u Crkvi, iz čega proizlazi da je Krist = Crkva. 
Krist stoga nije više glava Crkve, već je sama Crkva, ili 
bolje  rečeno,  duša  Crkve.  To  je  u  stvari  mističa 
interpretacija  hebrejske predodžbe solidarnosti.  Ovo se 
shvaćanje na različite načine pripisivalo Origenu, koji je 
vjerovao da je Riječ (Krist) duša Crkve. Drugi su tu ideju 
povezali s Augustinovim maniheizmom. Božanski život je 
na čudesan način dan Crkvi. Crkva se smatra boravištem 
Svetoga Duha (koji  je ograničen i  kontroliran od strane 
Crkve) – shvaćanje koje nalazimo kod Ireneja. To je isto 
tako i Ciprijanovo stajalište, jer za njega krštenje koje ob-
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avi  krivovjerac,  ne  vrijedi  jer  je  Crkva  čuvar  Svetoga 
Duha. Zbog toga što je Crkva sve to, spasenje moramo 
tražiti  u  Crkvi,  kao  što  je  Ciprijan  rekao:  Izvan  Crkve 
nema spasenja.
Marija igra posebnu ulogu u katoličkoj teologiji. Rečeno 
je sljedeće: »Kao što je Marija majka Kristovog tijela, tako 
je i Majka svim vjernicima.« »Kao što je Krist drugi Adam, 
tako  je  i  ona druga  Eva.«  Slične  ideje  nalazimo  i  u 
Irenejevim  djelima.  »Marija  je  prvotni  izvor  milosti  za 
Crkvu. Ona je »most« između Krista i Crkve.« Međutim, 
nakon 1950. godine, to se učenje zbog ekumenskog po-
kreta nije isticalo. 
Kao što možemo vidjeti,  većina tih ideja započeta je s 
crkvenim ocima,  čija  je  djela  Katolička  crkva  prihvatila 
gotovo kao da su jednaka Pismu. Zatim su se one razvile 
i istaknuti mislioci Crkve štošta su im dodali. U posljednja 
dva stoljeća postala su očita dva stremljenja: 
a) obožavanje ljudskoga – pape i Marije i svataca.
b) humaniziranje božanskoga – Isus koji još uvijek trpi na 
križu,  Duh  sveti  kojeg  kontrolira  Crkva  u  interesu 
sakramentalizma. 
To je u biti sustav koji je stvorio čovjek, koji se ne obazire 
na Bibliju i koji pobožanstvljuje čovjeka na račun Boga i 
obrnuto.

U  katolicizmu  postoji  prirođeno  monofizitsko 
stremljenje da se ljudsko proglašava božanskim. Budući 
da ne mogu pojmiti da božanski dio prebiva u ljudskom, 
oni ljudsko proglašavaju božanskim. Stoga je Marija pro-
glašena božanstvom, jer je rodila Krista, koji  ima samo 
jednu narav (božansku). Crkva ima također božansku na-
rav,  jer  u  njoj  prebiva  Duh Sveti.  Drugo stremljenje  je 
nepriznavanje jedinstvenosti i nepovoljivosti križa i prod-
uživanje  tog  stajališta  u  promjenljivoj  (metafizičkoj)  do-
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meni. Zbog toga katolici ne ističu uskrsnuće i uzašašće. 
Uzašašće  pokazuje  da  je  Kristovo  djelo  na zemlji  za-
vršeno i da On više nije tjelesno prisutan. Sveti  Duh je 
namjesnik  (zastupnik)  Krista,  koji  mora  voditi  crkvu. 
Čitajući Novi zavjet vidimo da su postojale dvije službe: 
služba Sina (koja završava uzašašćem) i služba Svetoga 
Duha  (koja  počinje  na Dan  Pedesetnice).  Apostoli 
ostvaruju neprekidnost. Tvrdeći da je Crkva utjelovljenje 
Krista,  Rimokatolička  crkva  potpuno  izostavlja  iz  slike 
druga dva člana Trojstva, Oca i Duha.

2. PRAVOSLAVNA CRKVA: Rimokatolička crkva je pro-
klela i  distancirila se od Pravoslavne 1054. godine. Ne 
smatraju  se  hereticima.  Njihov  episkopat  i  sakramente 
Rim još uvijek smatra važećima.  Glavni  razlozi  raskola 
isključivo  su  prisvajanje  papinstva  i  mišljenje  da  Sveti 
Duh također potječe od Sina. Uglavnom, moglo bi se reći 
da je Pravoslavna crkva ondje gdje je Katolička crkva bila 
749. godine, jer od vremena Ivana Damascenskog nije 
bilo  nikakvog teološkog razvitka.  Ključna riječ u  pravo-
slavnom načinu života je »tajanstveno«. Njihova polazna 
točka je teologija utjelovljenja, u kojoj idu još dalje od Za-
padne crkve. Crkva je mistično tijelo Kristovo. Ona nije 
imala sv. Augustina i Reformaciju.
U  potpunosti  su  dematerijalizirali  vjeru.  Čovjek  nema 
velikog  udjela  u  svom  spasenju,  on  je  preobražen 
božanskom  snagom  (gotovo  gnostičko  ili  teozofsko 
shvaćanje). Crkva je ondje gdje se nebo i zemlja sastaju, 
i gdje je čovjek uznesen na nebo. Bogosluženja u crkvi 
uglavnom su mistična, često nema propovijedanja Riječi. 
Euharistija nije toliko transsupstancijacija koliko »Kristovo 
pojavljivanje«.  Ona je  ikona koja  je  sredstvo  božanske 
milosti. Za Duh Božji je rečeno da se spušta na elemente 
kruha i vina uslijed liturgijskog zazivanja (epiklesis). Do-
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ktrinarno, Pravoslavna je crkva još uvijek katolička, ali je 
u  praksi  neodređenija  i  mističnija.  Još  je  zaraženija 
platonizmom od Rimokatoličke  crkve.  Užasava  se  bilo 
čega  predmetnog  i  stvarnog  (materijalnog).  To  učenje 
ima  slab  stav  o  grijehu  i  praštanju.  Grijeh  se  smatra 
učinkom  smrti  i  konačnosti,  ne  uzrokom.  Zbog  toga, 
spasenje  je  viđeno  prvenstveno  u  svjetlu  slobode  od 
smrti, a ne kao oslobađanje od krivnje. Ovo objašnjava 
zašto kod pravoslavaca ima više naglasak na uskrsnuću 
nego na križu.

B. PROTESTANTSKO SHVAĆANJE
Obilježavaju ga dva »otkrića« iz vremena Reformacije:
i) Opravdanje
ii) Nevidljiva Crkva, koju čine oni koji »imaju vjeru«.

1. LUTERANSKA CRKVA: Lutherovo je iskustvo bilo u 
osnovi subjektivno: Božja Riječ dovodi ga do vjere u za-
jednicu s Bogom. Luteranizam je započet s prilično slob-
odnom grupom ljudi koji su imali isto iskustvo obraćenja. 
Kada je o njima govorio, Luther je namjerno izbjegavao 
izraz »crkva«.
Oni  su  dio  nevidljive  Crkve,  koju  sačinjavanju  pravi 
vjernici,  za razliku  od vanjske  organizacije Katoličke 
crkve. Kako je onda Luteranska crkva postala ono što je 
danas?  Luther  se  bunio  protiv  anabaptista  i  drugih 
»mistika«.  Također  je  i  sam  u  biti  bio  konzervativan. 
Nepromišljeno je reagirao i obnovio neke vidove crkve iz 
koje je potekao, a da o problemu nije stvarno razmišljao 
u svjetlu Biblije. Luterova uporaba države kao oružja za 
izvršenje reformacije trebala je biti samo privremena, ali 
zbog prijetnje obnove katoličke moći,   postala je trajna 
karakteristika  luteranske  crkve.  Melanchton  je  završio 
ono  što  je  Luther  započeo,  i  rezultat  svega  bila  je 
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državna crkva (Landeskirche).

2. REFORMIRANA CRKVA: Ovaj izraz pokriva europske 
Reformirane crkve i Prezbiterijanske crkve u engleskom 
govornom području.  Zwingli  nije imao nikakvih dvojbi  o 
osnutku državne crkve.  Svoje shvaćanje temeljio je na 
starozavjetnoj  teokraciji.  Isto  je mišljenje imao i  Calvin, 
iako je zbog svoje organizacije crkva bila manje ovisna o 
državi  od Luteranske.  Reformatori  su  svoje  shvaćanje 
Crkve  temeljili  na teologiji  Saveza.  Novi  se  Savez 
smatrao  sličnim  starome.  To  je  značilo  da  su  djeca 
vjernika automatski  bila uključena u Savez.  Iako su se 
vodile  velike  rasprave  među  reformiranim  crkvama  o 
točnom  položaju  djece  vjernika  unutar  Saveza, 
reformirani  teolozi  uvijek  su  ostali  u  okviru  shvaćanja 
teologije Saveza.

3.  ANGLIKANSKA CRKVA:  Mnogi  smatraju  da  je  pod
velikim utjecajem Erazma – da je neka vrsta reformirane 
Katoličke crkve. Ispravnije bi bilo reći da je Anglikanska 
crkva  dogovor  između  Lutherove  i  Calvinove  teologije. 
Luteranizam  se  izjašnjava  u  prilog  liturgiji,  dok  se 
kalvinizam  izjašnjava  u  prilog  doktrine  (39  točaka 
vjerovanja).  Na čelu  Anglikanske crkve  stoji  kraljica (ili 
kralj) po uzoru bizantske crkve. 

C. SLOBODNE CRKVE
Svojstveno im je odbacivanje bilo kakve ideje o državnoj 
crkvi.  Usko  povezano  s  tim  je  i  odbacivanje  krštenja 
djece. U ova dva područja razlikuju se od Reformiranih. 
Prema shvaćanju  Slobodne crkve,  samo su  obnovljeni 
članovi mjesne crkve, što se protivi nevidljivoj Crkvi.
1.  Samo  su  dva  značenja  crkve  prepoznata:  općenita 
(univerzalna) i nevidljiva crkva te posebno mjesne crkve. 
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Odbačena je ideja regionalne ili nacionalne crkve.
2. Lokalna je crkva nezavisna od vanjske kontrole i  ne 
smije biti uvučena u organizaciju u kojoj država ima bilo 
kakav utjecaj. U praksi crkve osjećaju potrebu pripadnosti 
nekom udruženju (npr. Baptističkom savezu)
3.  Većinu  nezavisnih  crkava  vode  sami  članovi  (na 
crkvenim sastancima). No većina njih predaje svoju vlast 
odboru starješina.

VIII. BUDUĆNOST CRKVE
Sudbina crkve je biti zauvijek s Kristom i mu služiti kao 
njegovi  sluzi  (1 Sol 4,17; Otk 22,3-4). Crkva će postati 
kraljevstvom svećenika,  što  znači  vjerojatno  da  će  oni 
kraljevati nad svijetom i predstaviti Krista pred ljudima na 
isti  način  kao  svećenici  su  predstavili  Boga  pred 
izraelcima (Izl  19,6;  Otk  1,6;  5,10;  20,6).  Sada  je  ova 
svećenička uloga ograničena na prinešenje žrtvu hvale i 
dobrih djelima (Hebr 13,15-16).
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ESHATOLOGIJA
 (Nauka o posljednjim pitanjima i događajima)

Uvod
Eshatologija je teološka grana koja proučava  eshaton – 
posljednje razdoblje zemaljske povijesti i vrhunac Božjih 
namjera. Svakako, ona se ne bavi samo tim posljednjim 
događajima,  nego  i  posljednjim,  krajnjim  pitanjima, 
pitanjima  konačne  sudbine  spašenih  i  izgubljenih. 
Uravnotežena eshatologija  zahtijeva  jednako  ozbiljno 
uzimanje  Staroga  i  Novoga  zavjeta;  valja  izbjeći 
pridavanje posebne duhovne važnosti jednomu na račun 
drugoga. Grčka filozofija razorno je utjecala na biblijsku 
eshatologiju, stoga je važno početi od Biblije i onoga što 
ona o tom predmetu određeno govori.  Potom možemo 
razmotriti  i  druge  ideje  i  izvore.  Nadalje,  važno  je  do-
pustiti da eshatologija utječe i na naš svakodnevni život. 
Pismo je želi upotrijebiti za podizanje obeshrabrena vjer-
nika  te,  općenito,  kao  poticaj  na služenje  Bogu  i  po-
svećen život.Novi  zavjet  sadrži  dvije vrste  eshatologije: 
ostvarenu i neostvarenu. Ostvarena eshatologija je ona 
koja  se  prvim Kristovim  dolaskom već  ispunila,  dok  je 
neostvarena ona koja se tek ima ispuniti.

Dovršenje  Božjih  namjera  –  kraj  Sotonine  vladavine  i 
uspostave Božjeg kraljevstva – ovisi, kako prema Starom 
tako  i  prema Novom zavjetu,  o  uplitanju  ili  intervenciji 
jedne  osobe  –  Mesije.  On  ostvarenu  i  neostvarenu 
eshatologiju uspješno povezuje.

Judaizam je vrijeme dijelio na »ovo sadašnje« (olam ha-
ze – koje je pod Sotoninom vlasti) i na »vrijeme koje do-
lazi« ili »vrijeme koje treba doći« (olam ha-ba – u kojem 

444



vlada Mesija). Mesijin dolazak dijelio je ta dva razdoblja. 
Suprotstavljeni  nisu toliko bili  »zemlja« i  »nebo« koliko 
»sadašnje vrijeme« i »ono koje tek ima doći«. No oba se 
pojavljuju na ovoj istoj zemlji. Vjernici se, zbog Kristova 
prvog  dolaska,  nalaze  u  posebnu  položaju:  žive  u 
sadašnjem  vremenu  i  istovremeno  pripadaju  vremenu 
koje dolazi. Duhovno već žive u tom budućem vremenu 
jer su primili Svetoga Duha i vječni život. U tom su smislu 
vjernike »zapala posljednja vremena« (1 Kor 10,11). Oni 
žive  u  napetosti  između  »već«  i  »još  ne«.  Žive  u  po-
sljednje vrijeme (Heb 9,26; 1 Pt 1,20), koje je u Starom 
zavjetu označavalo vrijeme neposredno uoči Mesijina do-
laska i uspostavljanja Kraljevstva. Prema tome se pojam 
»ostvarena eshatologija« odnosi na kršćane, ali ne i na 
svijet u cjelini.

I. ESHATOLOŠKI POJMOVI

A. VJEČNI ŽIVOT
Izraz označava eshatološki život, tj. život koji pripada do-
lazećem  razdoblju,  kada  će  vjernici  živjeti  van  smrti  i 
grijeha.  To  podrazumijeva  i  život  u  proslavljenu  tijelu; 
umrli vjernici dobivaju ga uskrsnućem, a živući trenutnom 
promjenom. To je i osnovno značenje »besmrtnosti« (2 
Tim 1,10).
Za vjernika u Isusu Kristu, vječni život počinje već sada 
zahvaljujući Svetom Duhu koji  stanuje u njemu i koji  je 
jamstvo njegova budućeg uskrsnuća, ali će se iskusiti u 
punini samo nakon uskrsnuća. Prema tome, vječni život 
ne  označava  toliko  neprestano  trajanje  koliko  vrsnost 
života: Božji život nam je posredovan po Svetome Duhu. 
U ovom smislu mi smo već uskrsnuli s Kristom (Kol 3,1). 
Vječni život u Matejevom je Evanđelju isto što i život u 
Božjem kraljevstvu.  Vječni život sada označava u biti po-
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sjedovanje  nove  vrste  života,  novoga  života  po pre-
bivanju Svetoga Duha, te živjeti  u dodiru s tom novom 
dimenzijom, dimenzijom u kojoj živi osobno Bog. Vječni 
je život  poznavanje jedinog pravog Boga, i onoga koga 
(si) poslao – Isusa Krista (Iv 17,3). 

B. KRALJEVSTVO BOŽJE
U  svom  se  prvotnom  značenju  ovaj  pojam  odnosi  na 
skupinu ljudi koji žive pod neposrednom Božjom vlašću, 
u području u kojem se Božja volja potpuno ostvaruje.Što 
se  tiče  našeg,  sadašnjeg  vremena,  tom  Kraljevstvu 
pripadaju svi koji su se podredili Božjoj upravi po Kristu. 
U  prenesenom smislu,  biti  u  njemu znači:  biti  središte 
Božjih zamisli i namjera. Matejevo nam Evanđelje veli da 
je to Kraljevstvo Izraelu privremeno oduzeto. A to znači 
da više nisu povlašteni služiti Bogu i da više nisu središte 
Njegovih namjera (Mt 21,43).
Sadašnji pripadnici Kraljevstva, u Tisućgodišnjem će kra-
ljevstvu  stanovati  u  Novom  Jeruzalemu,  u  kojem  će 
živjeti  u  proslavljenim tijelima.  No Krist  će  neposredno 
vladati i obnovljenim Izraelom, te će se »staro teokratsko 
kraljevstvo« u tom smislu Izraelu povratiti.  Krist će, na-
dalje,  vladati  cijelim  svijetom,  iako  će  mnogi  u  njemu 
očigledno biti nenanovorođeni.
U Mateju 25,31-46 »ući u kraljevstvo« poistovjećuje se, s 
druge  strane,  s  posjedovanjem  vječnog  života,  tj. 
spasenja.  Ne  radi  se,  dakle,  o  pukom  postojanju  na 
zemlji  za vrijeme  Tisućgodišnjeg  kraljevstva.  Dođite,  
blagoslovljeni  Oca  mog,  i  primite  u  posjed  kraljevstvo 
koje vam je pripravljeno od postanka svijeta!…pravednici  
će ići u život vječni.
Usmjerenje mora biti na nanovorođeni Izrael, dolazeći u 
mileniju,  a  ne  na nenanovorođene  narode  ulazeće  u 
milenij  kao  nagrada  za njihovu  brigu  za Židove!!  U 
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svakom  slučaju,  Kraljevstvo  nije bilo  pripravljeno  po-
ganima, već Izraelu. 
On nas izbavi iz vlasti tame i prenese u kraljevstvo Sina, 
ljubavi svoje, u kome imamo otkupljenje, otpuštenje grije-
ha (Kol 1,13).
Zato, jer smo primili kraljevstvo neuzdrmljivo, iskazujmo 
zahvalnost  (Heb 12,28).  Tako će vam  (Izraelcima) se – 
velim – oduzeti kraljevstvo Božje i dat će se narodu koji  
rađa njegovim rodom (Mt 21,43).
Ukazivao im se (Isus) četrdeset dana i govorio im o kra-
ljevstvu Božjem …Nato ga sabrani upitaše, Gospodine, 
hoćeš li sada u Izraelu opet uspostaviti kraljevstvo? On 
im odgovori:  Nije vaše  znati  vremena i  zgode  koje  je 
Otac podredio svojoj vlasti (Dj 1,6-7).

C. USKRSNUĆE
Taj se pojam, prije svega, odnosi na uskrsnuće tijela, kao 
vitalnoga sastavnog dijela sveukupne osobnosti. Ono je 
nužni  uvod proslavljenoga postojanja u dolazećem vre-
menu. U Bibliji  je uskrsnuće, također, tijesno povezano 
sa Sudom. Ljudi budu uskrišeni te suđeni, odgovarat će 
pred Bogom za svoje živote.
Prvo  uskrsnuće  dogodit  će  se  o  Kristovom  povratku, 
neposredno  uoči  uspostavljanja  Tisućgodišnjeg  kraljev-
stva. Ono će zasigurno uključivati Crkvu i svete staroza-
vjetnog razdoblja. Bit će to uskrsnuće u proslavljeno po-
stojanje.  Vjernici  će  dobiti  duhovna (tj.  nadnaravna)  i 
savršena tijela. Duh će ih osposobiti da se materijaliziraju 
i  dematerijaliziraju,  pa  će,  prema  tome,  postojati  u 
nekoliko dimenzija (1 Kor 15,50-53; Otk 20,4-6).
Biblija  govori  i  o  uskrsnuću  nevjernika  (uskrsnuće  za
Sud), ali ono pritom djeluje više kao oživljavanje starog, 
smrtnog tijela. Nevjernici će u tijelu biti bačeni u ognjeno 
jezero, jer su svojim tijelima počinjali djela za koja će biti 
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suđeni (Otk 20,12-15). Židovima, kao narodu, to će se, 
čini se, dogoditi na početku Tisućgodišnjeg kraljevstva, a 
ostalom čovječanstvu na njegovu svršetku (Dan 12,2; Mt 
25,31-45).
S njime ste  ukopani  u  krštenju,  u  njemu  (Kristu) ste  i  
suuskrsli po vjeri u snagu Boga koji ga uskrisi od mrtvih 
(Kol 2,12). 
Ako  (ili,  zato što) ste suuskrsli  s Kristom, tražite  što je  
gore (Kol 3,1).
U ono vrijeme tvoj će se narod spasiti – svi koji se nađu 
zapisani u Knjizi (života). Tada će se probuditi mnogi koji  
snivaju u prahu zemljinu, jedni za vječni život, drugi za 
sramotu, za vječnu gadost (Dn 12,1-2).
Zato  prorokuj  i  reci  im  (Izraelu):  Ovako  govori  Jahve 
Gospod: Ja ću otvoriti vaše grobove, izvesti vas iz vaših 
grobova, narode moj, i odvesti vas u zemlju Izraelovu! …I 
duh svoj udahnut ću u vas da oživite, i dovest ću vas u 
vašu zemlju (Ez 37,12-14).
Dolazi čas kada će mrtvaci slušati glas Sina Božjega…
Ne čudite se tomu! Dolazi,  naime, čas kada će svi koji  
počivaju u grobovima čuti njegov glas te izići iz njih, koji  
su činili dobro, na uskrnuće – na život; koji su činili zlo,  
na uskrsnuće – na propast (Iv 5,25,28).

D. PROSLAVLJENJE
Ovaj se pojam tiče potpunoga ostvarenja namisli koju je 
Bog imao kada je stvarao čovjeka. Ona se ima ostvariti 
temeljitom  promjenom  koju  nazivamo  proslavljenjem. 
Čovjek je stvoren na sliku Božju, pa je, čini se, mogao i 
neposredno doseći proslavljeno postojanje, da je prošao 
kušnju i odupro se Sotoninu navaljivanju za pridruženjem 
njegovoj  pobuni  protiv  Boga.  Samo  u  Kristu  možemo, 
prema Poslanici Hebrejima, povratiti ono što smo izgubili 
u Adamu i ostvariti ono što je Adam mogao postići i po-
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stati.
Božja namjera pri stvaranju čovjeka bila je odražavanje ili 
očitovanje Njegove slave u čovjeku (tj. svoje naravi, lika, 
osobine). U Rimljanima 3,23 čitamo da su »svi sagriješili i 
lišeni  Božje  slave“;  ta  izjava  najvjerojatnije znači  da  je 
Božji slavni lik u čovjeku manji i slabiji nego što bi trebao 
biti. Taj se pak lik u čovjeku može obnoviti samo po vjeri 
u Isusa Mesiju i po djelovanju Svetoga Duha, koji prebiva 
u  vjerujućima  i  koji  ih  svojim  djelovanjem  mijenja  u 
Kristovu sliku. Tijela spašenih će se po uskrsnuću pro-
mijeniti tako da bi mogla odražavati Božji lik u potpunosti.

II. ESHATOLOŠKA PITANJA

A. SUD
1.  OPĆA  NAČELA.  Kao  i  mnoge  hebrejske  riječi  u 
Pismu, i riječ koju prevodimo sa »sud« (hebr. šafat) može 
značiti  čitav  niz  srodnih  ili  manje  srodnih  značenja, 
ovisno o zahtjevima teksta. Ona može značiti »oglobiti«, 
»proglasiti  koga krivim«  (osuditi)  ili  »izvršiti  osudu« (tj. 
kazniti. Stariji su prijevodi ponešto kruti, pa u čitatelja ob-
likuju nepotpunu ideju.
Božji su sudovi u starozavjetnom razdoblju uglavnom do-
lazili neposredno i u fizičkom obliku. Tako se David molio 
da Bog osudi njegove neprijatelje, misleći pritom da bi ih 
Bog  trebao  smaknuti,  ili  na njih  svaliti  neku  drugu 
nesreću. Nije mislio na Posljednji sud. Doista, Posljednji 
sud ili vječna kazna malo se spominju u Starom zavjetu. 
Nadalje,  moramo imati  na umu da je u Starom zavjetu 
kralj  bio i  poglavar sudstva, što u našim društvima nije 
slučaj.
Pojam suda temelji se na čovjekovoj odgovornosti pred 
Bogom ili odgovornosti Bogu. Kako je čovjek stvoren po 
obličju Božjem, postavljen je na vrh određenog ustroja, 
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odakle proizlazi  odgovornost.  Za svoje je postupke od-
govoran  Bogu.  Prirodno je,  dakle,  postojanje  i  suda ili 
prosudbe. Taj Sud ima ove osobine:
a. Sud će biti sveopći: Neće svi ljudi biti suđeni istovre-
meno  ili  na isti  način,  ipak,  Sud  će  utjecati  na svaku 
osobu. Štoviše, Biblija ustvrđuje da neće biti suđen samo 
čovjek,  nego  i  nadnaravna bića,  jer  je  Bog,  koji  ih  je 
stvorio, i njih postavio unutar autoritativnog ustrojstva 
b.  Sud  će  se  provoditi  na temelju  osobne  od-
govornosti. Biblija ne kaže samo da će svi biti suđeni, 
nego tvrdi da će svatko za sebe odgovarati na Sudu. 
c.  Božji Sin će suditi.  Bog je Sud predao svom Sinu. 
Krist je doista nadležan suditi, jer je On i Sin Božji i Sin 
Čovječji.  Prvo,  On je  Gospodar  svega  –  Zakonodavac 
koji  zna sve; drugo, istinski i neposredno zna što znači 
biti čovjek. Nadalje, On je trpio više (tj. po stupnju jačine 
bola)  od bilo  koga drugoga.  Nitko neće ustvrditi  da ga 
Bog nema prava suditi zbog toga što je On toliko patio. 
Krist predstavlja Zakon, državu, ali i narod.

2. SUD NEVJERNIKA
a. Taj sud neće biti samo svojevrstan postupak: bit će 
to  i  događaj.  U  nekim ulomcima Pisma  (vidi  npr.  Rim 
1,18), Sud se prikazuje kao tijek koji se već odigrava u 
svijetu. Čovjek žanje što je sijao, i to u ovome životu. U 
drugim ulomcima čitamo kako Bog raznim nepogodama 
(katastrofama)  sudi  svijetu  kao  cjelini.  Najzapaženiji  je 
primjer Potopa. Biblija nam također veli da će Bog jednog 
dana svijet suditi ognjem. Ali to ne niječe činjenicu da će i 
svaki  čovjek ponaosob, sam za sebe, morati  stati  pred 
Boga da mu bude  suđeno po djelima  koja  je  činio  ili, 
drugim riječima, da bi odgovarao za svoje postupke.
b.  Sud  će  se  provoditi  na temelju  Božjeg  Zakona. 
Budući da je čovjek stvoren po obličju Božjem, odgovorni 
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smo  u  kojoj  smo  mjeri,  uspješno  ili  neuspješno,  od-
ražavali Njegov lik, ili živjeli u skladu s Njim. Bog je svet, i 
odredio je da i čovjek bude svet, jer mu je namijenio vrlo 
važnu ulogu. Božja narav otkrivena je u Njegovu Zakonu 
i  potpuno u Kristu.  Bog će tako moći suditi  i  unutarnje 
motive.
Važno je razumjeti  da čovjek u pakao neće biti  poslan 
prvenstveno zato što je odbio Evanđelje (iako to njegovu 
krivnju povećava), nego zato što je prekršio Božji Zakon. 
Bit će tamo zato što je grešnik. Evanđelje je dano zato da 
već osuđena čovjeka oslobodi presude i kazne.
To nas vodi do teškog pitanja: Što je s onima koji nikada 
nisu čuli Evanđelje? Sigurno je da svaki čovjek prima od-
ređeno prosvjetljenje kroz Zakon (pisano svjedočanstvo 
Božje), ili savjest; međutim, nijedno mu ne može pribaviti 
pravo oslobođenje.  Pavao raspravlja  o tome i  svoj  od-
govor daje u Rimljanima 3,23: Svi (sve vrste i slojevi ljudi) 
su, zaista, sagriješili i podbacili su slavu Božju. Stoga su 
svi izgubljeni i trebaju čuti Evanđelje kako bi se spasili. 
Evanđelje  je  zato  svrsishodno  za svakoga.  Pavlova  bi 
tvrdnja,  u  protivnom,  bila  potpuno  besmislena.  On  u 
Efežanima 2,12 veli da svi ljudi izvan Krista (dakle, odije-
ljeni  od Evanđelja)  žive  bez  Boga  i  bez  nade.  Ali  na 
temelju  čega  su  onda  ljudi  iz  starozavjetnog  razdoblja 
mogli ući u spasonosan odnos s Bogom? Odgovor je – 
na temelju Božjeg izbora, po kojem im je Bog pripisao 
Mesijinu žrtvu.
Neki ovdje prigovaraju da pravda sama po sebi zahtijeva 
dostupnost Evanđelja svim ljudima. Biblija pak veli da su, 
glede pravde, svi  jednako osuđeni.  Pozivamo li  se  na 
Božju pravdu, suočavamo se s osudom. Spasenje može 
doći  samo na temelju  Božje  milosti  (Kristove  okajničke 
žrtve),  i  to  po vjeri.  Ipak,  pogledamo li  malo  bolje  iza 
kulise,  uočit  ćemo  sudjelovanje  i  Božjega  izbora  u 
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svemu.
Ne vode li sve religije Bogu? Ne, ne vode. Samo jedna 
ima dostatnu žrtvu za grijeh, ključni problem s kojim se 
grešni  čovjek  suočava  u  susretu  sa  svetim  Bogom. 
Pavao, ustvari, veli da je štovanje drugih bogova štovanje 
demona ili  vragova  (1  Kor  10,20).  U  sinkretističkom  i 
ekumenskom vremenu u kojem živimo, ljudi takvo što ne 
vole čuti.
Neki  misle  da  ova  doktrina nije u  skladu  s  naukom o 
Božjoj milosti. Nama se pak čini da i Božja milost mora 
imati temelj, a to je okajnička Kristova žrtva na križu. Bog 
samo na temelju te žrtve može biti milostiv i istovremeno 
ostati dosljedan svojoj pravednoj naravi.
c.  Sud Izraela (obnovljenog i neobnovljenog) bit će ob-
avljen  na početku  Tisućgodišnjeg  kraljevstva,  a  za 
svekoliko čovječanstvo na kraju toga Kraljevstva.

3. SUD VJERNIKA.
a.  Novi zavjet jasno naučava da će se odigrati i sud 
vjernika.  Neki ulomci govore o sudskom prijestolju (gr. 
bema), koje bi označavalo uzdignuti podij u sinagogi, ili 
pak  povišenu  promatračnicu  s  koje  bi  sudac  mogao 
pravilno pratiti  atletsko natjecanje i kasnije podijeliti  na-
grade.
b.  Taj će se sud voditi  na temelju djela.  Bit  će nam 
suđeno prema raspolaganju onime što nam je Bog dao. 
Istina, to će uključivati  i  motive, jer se nijedno djelo ne 
može  pravilno  razumjeti  bez  poznavanja  poriva  zbog 
kojih je učinjeno.
c. Taj sud neće završiti osudom vjernika jer je njihovu 
osudu Krist već podnio. Međutim, može se prigovoriti: zar 
u Evanđeljima ne postoje ulomci koji govore da će čak i 
neki »sluge« biti izbačeni u pakao? Točnije proučavanje 
tih ulomaka kao da upućuje da spomenuti sluge nisu bili 
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u spasonosnu odnosu s Kristom. Oni ne poznaju Krista i 
potpuno su pogrešno razumjeli Njegovu narav. Takav je 
sluga činom (ili nedostatkom čina), očitovao svoje pravo 
duhovno stanje. Stoga moramo zaključiti  da je kontekst 
takvih  ulomaka  ili  sud  Izraela  (obnovljenog  i  neob-
novljenog), ili sud Crkve (istinske i po imenu).
d.  Procijenit će se život vjernika i dati mu se ili od-
uzeti nagrada. Očito je iz Pisma da se nagrade odnose 
na daljnje  odgovornosti  u  upravljanju,  tj.  u  budućem 
kontekstu,  u  vidu  više  službe.  Nagrade  će  se  davati 
shodno korištenju darova i sposobnosti koje nam je Bog 
dao.
e) Sud vjernika odigrat će se odmah po Kristovu po-
vratku, neposredno uoči uspostave Tisućgodišnjeg kra-
ljevstva.

B. MEĐUSTANJE I KONAČNO STANJE
Međustanje je  stanje  u kojem se čovjek nalazi  između 
smrti i uskrsnuća. Konačno stanje je ono koje čovjek po-
prima  nakon  uskrsnuća  i  suda.  Prvo  je  bestjelesno  i 
nepotpuno, a drugo je u tijelu.

1. VRSTE I NARAVI SMRTI. U Pismu se smrt spominje u 
tri  značenja: Postoji  fizička smrt, duhovna smrt i vječna 
smrt.  Sva  tri  značenja  označavaju  stanovito  odvajanje. 
Fizička je smrt posljedica grijeha. Ona je dio Božje osude 
grijeha. Završava vremenskim odvajanjem i tijela i duše 
(Prop  12,7;  Fil  1,23-24;  Jak  2,26).  Svi  smo  podložni 
fizičkoj  smrti,  što dokazuje da smo svi  grešnici.  Što se 
pak  vjernika  tiče,  strahota  i  narav  fizičke  smrti  gubi 
»žalac«, tj. svoju kaznenu osobinu. Duhovna smrt ozna-
čava odvajanje od Boga. Vječna smrt označava vječno 
odvajanje od Boga.

453



2.  STAROZAVJETNA DOKTRINA ŠEOLA.  Ta  se 
hebrejska riječ (šol) prevodila izrazima »jama« ili »grob«. 
Značenje joj je isto kao i novozavjetne riječi haidos, koja 
se opet često pogrešno prevodi kao pakao. Njeno pravo 
značenje  je  svijet  umrlih  ili  prebivalište  mrtvih,  mjesto 
umrlih duhova. Život na tom mjestu lišen je tijela, ili bilo 
kakva fizičkog stanja. Tako stanovnici Šeola nose oznaku 
refaim –  sjene  (nešto  nalik  preslikama  onoga  što  su 
nekoć bili).  Ipak, to se mjesto uvijek smatralo mjestom 
koje  spada  pod Božji  suverenitet.  Doista,  starozavjetni 
vjernici  nisu  toliko  težili  bestjelesnom  stanju  u  Šeolu, 
koliko uskrsnuću tijela. Nevjernici su strahujući iščekivali 
oživljavanje tijela, da bi se mogli pojaviti na Posljednjem 
sudu. Šeol je u starozavjetnom razdoblju bio prebivalište 
svih mrtvih, dobrih ili zlih. Samuel je tako očekivao da će 
mu se u Šeolu pridružiti i Šaul. Kad ga je endorska vra-
čara pozvala iz mrtvih, Samuel nije odavao dojam da je 
bio u »raju« nego da spava (1 Sam 28,15).
U vezi s umrlim ili otišlim duhovima, spominju se još dva 
mjesta.  To  su  abadon i  bor.  Ona se  čuvaju  za pale 
anđele. Ipak, nije jasno jesu li to samo neki dijelovi Šeola, 
ili u potpunosti odijeljena i zasebna mjesta.

3. UČENJE O MEĐUSTANJIMA U MEĐUZAVJETNOM 
RAZDOBLJU I U NOVOM ZAVJETU. Većina je Židova u 
međuzavjetnom razdoblju  vjerovala  da  u  Šeolu  postoji 
dvostruka  podjela.  Neki  su,  pak,  vjerovali  i  u 
četverostruku  podjelu  Šeola.  Prvi  bi  dio  pripadao 
mučenicima, drugi umrlim pravednicima, treći umjerenim 
grešnicima, a četvrti bi dopao stvarno zlim grešnicima. U 
ovome kao da naziremo začetke ideje čistilišta. Šeol je, 
što je Kristov dolazak bio bliži, počeo označavati mjesto 
samo zlih  i  nepravednih  umrlih,  dok se za prebivalište 
umrlih  pravednika  počeo koristiti  izraz »raj«.  Rabini  su 
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»raj« koristili trojako: prvo, za Edenski vrt (prošli smisao), 
drugo, za Mesijansko kraljevstvo (budući smisao) i treće, 
za prikriveni  raj,  u  vidu  Božje  prisutnosti  (sadašnji 
smisao),  u  kojem  pravedni  već  sada  i  ovdje  uživaju. 
Četvrta knjiga Makabejaca govori o čovjeku koji »počiva 
u Abrahamovu krilu« – vjerovali su, naime, da su ondje i 
patrijarsi. Za bogataša se u Luki 16,23 veli da se mučio u 
Hadu.  Čini  se  da  je  Krist  u  toj  prispodobi  preuzeo 
rabinsku  ideju  podjele  Hada  na dva  dijela:  na mjesto 
blaženih mrtvih i na mjesto umrlih nepravednika. Sagleda 
li  se sve, čini se da je Krist nakon smrti  sišao u Had i 
oslobodio starozavjetne svete, te ih poveo sa sobom u 
Novi  Jeruzalem.  Isus  je  morao  otići  da  bi  učenicima 
pripravio mjesto.  Očigledno je da je Kristova smrt  pro-
izvela  temeljitu  promjenu  u  stanju  umrlih  pravednika,  i 
možemo čak reći, da prije Kristove smrti Novi Jeruzalem 
nikome nije bio dostupan.
Novi zavjet zastupa mišljenje da vjernik nakon smrti od-
lazi da bi bio s Kristom, iako se ne radi o njegovu kona-
čnom iskustvu te vrste jer još ne posjeduje tijelo; on čeka 
uskrsnuće.  Nevjernik,  pak,  iako  već  u  mukama,  čeka 
uskrsnuće nakon kojeg će biti poslan u pakao.
Nadalje  nam se  veli  da  je  Krist  pobunjenim anđelima, 
spomenutima  u  Postanku  6  (vidi  1  Pt  3,20),  obznanio 
pobjedu, upotpunivši tako očitovanje svoje pobjede. Na-
pomena iz 1 Petrove 4,6 vjerojatno se odnosi na one koji 
su čuli i prihvatili Evanđelje, a sada su mrtvi. Iako su i oni 
trebali umrijeti kao i svi drugi, stanovitu nagradu primaju 
već sada. Čini se da se Petar želi suprotstaviti tvrdnjama 
podrugljivaca da i vjernici moraju umrijeti kao i svi ljudi. 
Pitali su, koja im, dakle, korist od vjere.

4. KONAČNO STANJE SPAŠENIH. Biblija o nebu govori 
kao o Božjem prebivanju među ljudima u jednom potpuno 
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novom svijetu.
a. Boga će se moći gledati. Bit ćemo zajedno s Bogom i 
Kristom.
b.  Doći će do zbližavanja  sa svetima koji  su umrli. 
Novi zavjet govori o mnoštvu odabranih. Svi otkupljeni bit 
će  tamo.  Zbližavajući  se  s  Kristom,  neposredno  se 
zbližavamo  i  međusobno.  Svakako,  bračne  i  obiteljske 
veze više neće postojati, jer će uvjeti i okolnosti življenja 
biti drukčiji.
c.  Otklonit  će se sve posljedice Pada.  Bog će učiniti 
sve novo. Nakon Tisućgodišnjeg kraljevstva, sve će biti 
savršeno; čak i ranije, za vrijeme Tisućgodišnjeg kraljev-
stva,  sve unutar Novog Jeruzalema bit  će savršeno. Iz 
njega će sveti s Kristom vladati svom zemljom.
d.  Konačno  stanje  spašenih  uključivat  će  i  odmor  i 
službe.  Nebo će vjernicima biti, prije svega odmor, ali  i 
odgovornost.
e.  Uživat  će u potpunosti  i  punini  života.  Zato stoje 
pred prijestoljem Božjim i služe mu dan i noć u njegovu  
hramu  (Otk  7,15).  Uđi  u  veselje  gospodara  svoga  (Mt 
25,21).  Već mi je pripravljen vijenac pravednosti koji će 
mi u onaj Dan dati Gospodin (2 Tim 4,7).…onaj koji vas 
je u Kristu pozvao u svoju vječnu slavu (1 Pt 5,10).

5.  KONAČNO  STANJE  NESPAŠENIH.  Njihovo  je  od-
redište  »pakao«  ili  »ognjeno  jezero«.  Riječ  gehenna 
(pakao)  koristi  se  u  Pismu  za označavanje  konačnog 
mjesta kazne. Svako spominjanje tog mjesta, osim jed-
noga,  dolazi  iz  Isusovih usta (Mt 5,22.29, dalje,  10,28; 
18,9;  23,  15.  33;  Mk  9,43.45.47;  Lk  12,5;  Jak  3,6). 
Gehenna je složenica riječi ge i hinnom (dolina Hinnom), 
što je ime doline smještene nedaleko Jeruzalema. U toj 
su dolini Židovi otpadnici žrtvovali djecu neznabožačkom 
božanstvu Moleku (2 Ljet 28,3; 33,6). Kako je, dakle, ta 
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dolina ranije služila za te iskvarene čine, Židovi su odlučili 
ne koristiti je ni za što drugo osim za odlaganje smeća. 
Budući  da  se  smeće  palilo,  iz  doline  je  neprestano 
sukljao dim. Svaki se Židov ježio pri spomenu imena te 
doline. U međuzavjetnom razdoblju, to je mjesto postalo 
simbol mjesta buduće kazne. Korišteni izrazi upućivali su 
na beskonačnu  patnju  ljudi  koje  muči  savjest  (crv), 
strašnu svijest o Božjem nezadovoljstvu (oganj), spozna-
ju nepopravljivosti  gubitka, i  to ne samo gubitka Boga, 
nego i svega dobroga i za život vrijednoga (krajnja tama), 
te na samoosuđivanje i gnušanje samoga sebe (škrgut 
zuba). Iznad svega, tu je i saznanje da je zauvijek pre-
kasno: vrata su zauvijek zatvorena. Neki  ljudi  misle da 
pojam pakla nije pravedan, ali Bog je potpuno pravedan 
kad ograničava buntovnike na područje gdje oni nisu više 
u stanju utjecati na druge ljude i gdje se oni mogu kuhati 
u vlastitom sosu.
a. Radi se o vječnoj odbačenosti iz Božje prisutnosti 
(Mt 8,12; 22,13; 25,30). Pavao govori o vječnoj propasti 
daleko od Božje prisutnosti (2 Sol 1,9). Isus je onima koje 
je  osudio  rekao  da  odu  od Njega  u  vječni  oganj 
pripravljen za đavla i njegove anđele (Mt 25,41).
b.  To  je  mjesto  vječnih  muka.  Strahota  i  užas  toga 
stanja stalno se spominju u Pismu (Mt 18,8; 25,41; Mk 
9,44-48; Otk 20,14; Lk 16,23.28; Otk 14,10, dalje, 21, 8).
…otići  u  pakao –  u neugasivi  oganj  (Mk 9,44). Bit  će 
mučen ognjem i sumporom pred svetim anđelima i pred 
Janjetom. I dim se njihovih muka diže u vijeke vjekova; i  
nemaju mira ni dan ni noć (Otk 14,10).
c. To znači zauvijek biti pod Božjim gnjevom (Iv 3,36; 
Mt 12,32; Lk 12,5).  …tko ne vjeruje u Sina, neće vidjeti  
života, već gnjev Božji ostaje na njemu (Iv 3,36).

6. RAZLIČITA SHVAĆANJA 
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a.  Učenje o čistilištu. Rimokatolička crkva, a u manjoj 
mjeri  i  Pravoslavna, naučava ovu doktrinu. Čistilište je, 
prema tom naučavanju, mjesto u kojem se duše umrlih 
ljudi, kao pomilovani pročišćuju i pripremaju za ulazak u 
raj. Kanonizirani sveci idu odmah u raj, dok svi ostali ljudi 
umrli  s  nepokajanim  smrtnim  grijehom  na duši,  idu  u 
pakao. Što se vjernika tiče, većina ih mora u čistilište.
Ova  doktrina ovisi  o  razlikovanju  tzv.  smrtnih  grijeha  i 
oprostivih ili lakih grijeha. Smrtni su grijesi oni ostvareni 
»u  punoj  svijesti  i  spoznanju  o  činu  i  slobodnim 
pristankom“: oni čovjeka, ako ih za života ne ispovijedi, 
zauvijek otuđuju od neba. Međutim, ako ih ispovijeda, i 
od svećenika  primi  odrješenje,  a  okajanje  (kaznu  od-
mjerenu za određeni grijeh) nisu uspjeli izvršiti na zemlji, 
moraju u čistilište. Stoga je čistilište mjesto odstranjivanja 
manjih  i  oprostivih  grijeha.  Svakako,  svi  koji  dođu  u 
čistilište, na kraju moraju stići i u raj. Praktična je poslje-
dica ovoga učenja da ljude odvraća od hitnosti odgovora 
na poziv  Evanđelja,  te da ih  uljuljkuje u stanoviti  polu-
univerzalizam.  Kako ljudi  u  čistilištu  ne  mogu sebi  do-
prinijeti novim dobrim djelima, moraju im pripomoći živi. 
Oni to čine misama zadušnicama i molitvama za mrtve. U 
srednjem vijeku su se prodavale i  indulgencije (oprosti 
za grijehe)  kako bi  duše što kraće boravile  u čistilištu. 
Drugi vatikanski koncil  opovrgao je i ukinuo prodavanje 
indulgencija.
Klement Aleksandrijski je otprilike 200. godine počeo na-
učavati doktrinu o čistilištu. Čini se da je i Origen tako na-
učavao. Oba su bili  pod velikim utjecajem platonističke 
filozofije. Augustin ju je razvio korak dalje, a Grgur Veliki 
uvelike  proširio.  Toma  Akvinski  rekao  je  da  su  boli 
čistilišta veće od svih drugih boli ovoga svijeta.
Reformatori su učenje o čistilištu odbacili, smatrajući ga 
vrijeđanjem savršenog i potpunog Kristova djela.
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Katolička  crkva  priznaje  da  ne  postoje  izričiti  dokazi  o 
čistilištu, ali da postoji tekstovi koji pokazuju smjer ovog 
učenja. To su: 2 Mak 12,39-45; Mt 5,25s, 12,31; 1 Kor 
3,12sl). Pogledajmo ove tekstove:
Rimokatolici,  kao  osnovni  tekst  iz  Pisma  na kojem 
temelje ideju o čistilištu, koriste 2. Knjigu o Makabejcima 
12,39-45. Spominje se i Matejovo evanđelje 5,25-26; 12, 
i 1 Korinćanima 3,11-15. Kako im odgovoriti?
i.  Druga knjiga o Makabejcima apokrifna je knjiga i  ne 
spada  u  Palestinski  kanon.  Druga  Makabejcima  12,45 
veli: Zato je za pokojne prinio žrtvu naknadnicu, da im se 
oproste grijesi. Grijeh koji su počinili bio je grijeh idolopo-
klonstva, zbog kojega su u bitci i poginuli. Stari zavjet taj 
grijeh označava smrtnim grijehom, grijehom koji se nije 
mogao okajati nijednom propisanom žrtvom. Drugim rije-
čima, oni su molili da njihovi drugovi prijeđu iz pakla u raj. 
A  to  čak  ni  Rimokatolička  crkva  ne  priznaje  mogućim. 
Osim toga, praksa moljenja za mrtve ne nalazi se nigdje 
u  kanonskim  knjigama,  te  svjedoči  o  odmetništvu  i 
kvarenju  koje  je  nastupilo  u  Židovskom  učenju  nakon 
babilonskog izgnanstva. Nije čudno da ta knjiga nije ušla 
u kanon nadahnutih knjiga. 
ii.  Mt 12,32:  Ali  tko rekne što protiv Duha svetoga. Ne 
može mu se oprostiti ni na ovom svijetu ni na drugome  
(Mt 12,32). Na osnovu ovog redka Katolici pretpostavljaju 
da ako smrtni  grijeh ne može se oprostiti  na drugome 
svijetu, laki grijeh može. Ali izraz u drugome svijetu znači 
u doba koji će doći,  tj. u vrijeme milenija, kad će živjeti 
neobraćeni  ljudi  na  zemlji  koji  su  u  stanju  činiti  takav 
smrtni grijeh.
iii. Mt 5,25-26 kaže: Brzo se prijateljski nagodi sa svojim 
parbenikom, još dok si s njim na putu, da te parbenik ne  
bi možda predao sucu, a sudac sudskome stražaru, te bi  
bio bačen u tamnicu. Zaista, kažem ti, zacijelo nećeš izići  
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odande dok ne platiš i zadnji novčić. Ovaj odlomak je u 
biti  poziv upućen izraelskom narodu da se pokaje prije 
nego što će biti  prekasno, inače narod će platiti  visoku 
cijenu – dugo izgnanstvo. Ne radi se niti o pojedincu niti o 
novčanoj cijeni niti o čistilištu.
iv. U 1 Korinćanima 3,13 stoji:  Svačije će djelo izići  na 
svjetlo. Onaj će Dan pokazati, jer će se u ognju očitovati.  
I  kakvo je  čije djelo,  oganj  će iskušati. Ništa  ovdje  ne 
upućuje  na to  da  će  vatra  pročistiti  ljudske  grijehe. 
Kontekst se tiče posljedica progonstva (ognja) i procjene 
djela misionara.
U knjizi  Jeka Duše od  Marko  Pranjića,  čitamo dalje  o 
čistilistu:  »Što  to  u  čovjeku  poslije  smrti  treba  očistiti? 
Ovdje  se  govori  samo  o  čišćenju   onih  koji   su  svoj 
ovozemni život  bili usmjerili ka Bogu i koji su umrli s « 
da» Bogu. No, i ti su ljudi u času susreta s Bogom u smrti 
ipak  još  nedovršeni  zbog  grijeha,  proposta  i  mana 
različitih vrsta, i takvi se osjećaju nesavršenima u vršenju 
ljubavi  prema Bogu i  bližnjemu. K tome, i  nakon otpu-
štenja grijeha u čovjeku ostaje ožiljci, « ostaci» grijeha i 
ranijih događaja, a to se dade tek polagano preurediti. Te 
« ostatke»  već oproštenih grijeha tradicionalna teologija 
naziva  «  vremenske kazne za  grijeh».  Nije  dakle  riječ 
samo o kaznama koje se « izvana» nametnute nego o « 
nutarnjim»  posljedicama naših  neispravnih  postupaka  i 
vladanja.  Stoga je  čišćenje  nakon smrti  u  tome da se 
dokine razdaljina između nedovršenosti naše kršćanske 
egzistencije i, s druge strane, potune prožetosti ljubavlju 
prema  Bogu  i  bližnjemu  (Prilog  58)«.  Ovdje  vidimo 
primjer  maglavitosti  i  zbunjenosti  srednjovjekovne 
pobožnosti  (v.  Bernard, Abelard itd).  Sve se utemeljuje 
na osjećajima (a ne na vjeri), ljudskim pretpostavkama i 
ekstrapoliranju od ovozemne crkvene stege do nebeske 
stvarnosti.  Ne ma traga tog učenja u Svetome  Pismu. 
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Biblija kaže: Ako priznajemo svoje grijehe, vjeran je On i  
pravedan: oprostit će nam grijehe i očistiti nas od SVAKE 
nepravednosti. (1 Ivanova 1,9). Biblija tvrdi da je Kristovo 
djelo potpuno i svršeno. Riječ »čišćenje« starozavjetni je 
izraz za oproštenje. Ako smo čisti, ili se čistimo, imamo 
pristup  Bogu.  Katolička  crkva  taj  je  izraz tumačila  u 
smislu  platonističke  filozofije.  Hebrejima  1,3  glasi:  On, 
pošto očisti grijehe, sjede. Budući da je očistio naše grije-
he, daljnje čišćenje ne dolazi u obzir.

b. Učenje o sveopćem spasenju. I doktrina o sveopćem 
spasenju  (univerzalizam)  i  doktrina ukinuća  postojanja 
(anihilacionizam), nastale su kao odaziv na pravovjernu 
doktrinu o paklu (vječna kazna), koju neki ne mogu »pro-
gutati«.  Univerzalizam je gledište  po kojem će svi  ljudi 
naposljetku biti spašeni. Ono se pojavljivalo u raznim ob-
licima. Da bi se dokazao univerzalizam, obično se koriste 
sljedeći čimbenici: 
i.  Univerzalnost  okajničke  žrtve.  Nema  sumnje  da 
Kristova  žrtva  moguće  obuhvaća  sve  ljude,  ali  njezina 
primjena ovisi o pokajanju i  vjeri. Doista, Biblija sasvim 
jasno naučava da neće svi  ljudi  biti  spašeni. Ivan 3,16 
ustvrđuje da je Krist umro za svijet, a da će propasti oni 
koji ne povjeruju.
ii.  Svemirska narav pomirenja.  Poslanica Kološanima 
obznanjuje da je pomirenje ostvareno za sve, ali i da na 
sve  koji  su  ga  odbili,  pada Božji  gnjev.  U Kološanima 
1,15-20 kaže da će samo onaj koji je stvorio sve što po-
stoji,  odstraniti  svaki  nesklad  koji  se  ušuljao  (ta  panta 
označava sve stvari). Pavao smatra da će svemir u cjelini 
(budući svi koji su se pobunili prime što ih slijedi), biti ob-
novljen.
iii. Potpunost Kristove pobjede. Novi zavjet obznanjuje 
da će Krist na kraju zavladati svime (1 Kor 15,24-28; Fil 
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2,10-11). Podređenje o kojemu se ovdje govori, ne mora 
nužno podrazumijevati  svojevoljno podređivanje.  Svi  će 
se prignuti i pokloniti Kristu, htjeli to ili ne.
iv.  Korištenje riječi »vječno« (grčki:  aionios). Riječ do-
slovno znači »u vijeke« ili »vječno«. Univerzalisti misle da 
se riječ treba protumačiti kao »do (nekog) vijeka«, što bi 
značilo  da je i  vrijeme kazne ograničeno,  te  da nakon 
toga razdoblja postoji neko novo vrijeme. Novi zavjet pak 
zahtijeva da značenje riječi bude »vječno“; ona ne može 
značiti neko određeno vrijeme u univerzalističkom smislu 
jer se ista riječ (aionios) koristi i u sljedećim ulomcima ili 
dijelovima teksta: za Boga (Rim 16, 26), za Sina Božjega 
(Heb 9,14), za slavu na koju su kršćani pozvani (2 Tim 
2,10; 1 Pt 5,10).
v.  Koriste određene ulomke iz 1 Petrove (1 Pt 3,18; 
4,6). Nude se tri moguća tumačenja tih redaka:
I) Povijesno tumačenje. Prema tom gledištu, Kristov Duh 
propovijeda  kroz  Nou  onima  koji  su  sada  duhovi  u 
tamnici, jer su odbili poruku pokajanja. Glavni je prigovor 
tom gledištu da ono remeti  kronološki slijed ulomka od 
Kristove smrti prema Njegovu uskrsnuću.
II) Druga prilika. Krist je, prema ovom tumačenju, između 
smrti  i  uskrsnuća  otišao  propovijedati  bestjelesnim 
duhovima  neposlušnosti,  dajući  im  na taj  način  drugu 
priliku za spasenjem. Ali,  zašto se onda ta prilika nudi 
samo jednoj skupini grešnika? Zar je posebno u svjetlu 
Luke 16,27-31 za pretpostaviti da će drugi put poslušati? 
Osim  toga,  grčka  riječ  za propovijedati  (kerousso)  ne 
mora  značiti  ništa  više  od obznanjivanja:  značenje 
sigurno nije nužno propovijedanje Evanđelja.
III)  Gledište  o  palim  anđelima.  Prema  tom  poimanju, 
duhovi spomenuti u tim redcima nisu ljudski, nego duhovi 
palih anđela spomenutih u Postanku 6,2 Petrova 2,4-5, 
Judinoj poslanici 6 i u knjizi Enoha. U tom slučaju Isus im 
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obznanjuje da je Sotona – njihov vođa – svrgnut i pobije-
đen.
Koje  god tumačenje  ulomka  prihvatili,  najmanje  je 
vjerojatno ono o drugoj prilici jer se protivi ostalim dije-
lovima Pisma.

c.  Učenje  o  prestanku  postojanja  (anihilacionizam). 
To  je  učenje  poznato  i  pod naslovom  »uvjetovana 
besmrtnost«. Zli, prema tom učenju, neće biti kažnjavani 
zauvijek,  nego će  nakon Posljednjeg  suda prestati  po-
stojati.  Drugim  riječima,  trpjet  će  između  smrti  i  po-
javljivanja  na Posljednjem sudu.  Zastupnici  ove  teorije 
obično ukazuju na sljedeće:
i.  Utjecaj platonizma.  Smatraju da je ideja uvjetovane 
besmrtnosti  u  ranoj  Crkvi  bila  naširoko prihvaćena sve 
dok  neki  njezini  zastupnici  nisu  pokušali  s  biblijskim 
učenjem povezati  Platonovu  ideju  o  besmrtnosti  duše. 
Taj je grešni brak, kako su to oni razumjeli, izrodio dva 
kopileta: univerzalizam (kako su ga naučavali Klement i 
Origen)  i  vječno mučenje (što  su naučavali  Tertulijan i 
Augustin).  Ipak,  ništa  ne  ukazuje  na činjenicu  da  je 
Tertulijan  ikada  bio  platonističkog  svjetonazora.  Dakle, 
odakle bi potjecale njegove ideje ako ne iz Biblije? Oni, 
nadalje, prigovaraju doktrini o vječnom mučenju u paklu, 
držeći  je  nebiblijskom.  Smatraju  da  je  vječna kazna
vječna po posljedicama  (kao  kazna koja  je  vječnim 
ognjem uništila Sodomu i Gomoru – Judina 7), ali ne i po 
bolima,  ne  i  po trajanju  muka.  Radi  se,  po njihovu 
viđenju, o vječnoj kazni, ali ne i o vječnom kažnjavanju.
ii.  Besmrtnost kao dar Božji. Daljnji njihov dokaz  od-
nosi se na tvrdnju da je besmrtnost dar Božje milosti; u 1 
Timoteju 6,15-16 tvrdi se da je Bog jedini besmrtan. Čini 
nam  se  da  oni  hebrejski  izraz tumače  platonistički. 
Biblijska  upotreba  riječi  nužno  ne  podrazumijeva  život 
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koji traje zauvijek. Izraz se može poistovjetiti  s izrazom 
»vječni život«.  Dakle, sa životom kojega grijeh i smrt ne 
mogu dohvatiti.
iii.  Značaj smrti. Nadalje, tvrde da smrt znači prestanak 
postojanja, anihilaciju. No smrt u Bibliji znači prije svega 
odvojenje,  a ne anihilaciju i  uvijek je povezana s grije-
hom. Biti mrtav u svojim grijesima znači biti odvojen od 
Boga.
iv. Značaj propasti. Smatraju da biblijska upotreba riječi 
»uništenje« znači anihilaciju. Ipak, ta biblijska riječ prije 
svega znači »propast«. Grčki glagol  apollumi (Iv 3,16; 2 
Sol 2,10; 1 Pt 3,9) znači »izgubljen i proklet«. Koristi se i 
u drugim tekstovima,  gdje nikako ne može značiti  pre-
stanak  postojanja,  anihilaciju  (Mt  8,  25;  Lk  11,51). 
Imenica  olethros (propast,  prokletstvo)  koristi  se  za 
buduću kaznu u 2 Solunjanima 1,9 i 1 Timoteju 6,9, gdje 
također ne može značiti anihilaciju. Još jedna riječ koja 
se koristi u ovom smislu je  katargeo (uništiti): pojavljuje 
se  u  2  Solunjanima  2,8,  gdje  ne  može  označavati 
anihilaciju, te u Hebrejima 2,14 (uništiti đavla znači učiniti 
ga nedjelotvornim). I za đavla i za Antikrista kasnije se 
veli da će biti zauvijek mučeni u paklu (Otk 20, 10).
v.  Značaj ognja. Oganj je, u osnovi, onaj koji uništava. 
Ipak,  oganj  se u Marku 9,48,  Otkrivenju  14,10 i  20,10 
koristi za posredovanje kazne, a ne i uništenja.
vi.  Značaj  vječnosti.  Predbacuje  se  da  riječ 
»vječno« (kao u izrazu »vječna kazna«)  u  stvari  znači 
»pripadati svijetu ili vremenu koje ima doći«. Vječni život, 
kaže se, znači život razdoblja koje dolazi, tako i vječna 
smrt mora značiti kaznu u vremenu koje dolazi. Vječni je 
život  postao  dostupan  Kristovim  dolaskom,  dok  će 
vječna smrt nastupiti  kada Isus proglasi  Posljednji  sud. 
Dakle, tvrde zastupnici anihilacionizma, dva se izraza do-
ista odnose na konačnost onoga što se događa prilikom 
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započinjanja  novog  razdoblja  –  vječnosti.  Ipak,  tvrdnja 
počiva  na pogrešnoj  logici.  Vječni  se  život  ne  odnosi 
samo na život u vremenu koje ima doći, nego i na život 
koji se odvija u Božjoj prisutnosti. Pitanje dakle nije ili/ili, 
nego i jedno i drugo. Osim toga, baš kao što netko može 
već ovdje i  sada imati  vječni  život,  tako čovjek može i 
ovdje  i  sada  biti  vječno  osuđen,  već  sada  biti  pod 
smrtnom osudom.
Gospodine, spasi, izgibosmo (apollumetha)! (Mt 8,25)  …
Zaharija, koji je ubijen  (apolomenou) među žrtvenikom i  
svetištem (Lk 11,51).
Oni koji žele da postanu bogataši upadaju u napast, u za-
mku i u mnoge lude i pogubne želje što strovaljaju ljude u 
propast  (olethron) i  uništenje  (u smislu propasti  –  apo-
leian) (1 Tim 6,9). …da smrću uništi onoga koji ima vlast  
nad smrću, to jest đavla (Heb 2,14).

III. ESHATOLOŠKI DOGAĐAJI

ODNOS  IZRAELA  I  CRKVE.  Odnos  između  Izraela  i 
Crkve očito je odlučujući činitelj u bilo kojoj eshatološkoj 
raspravi.  Međutim, treba držati  ravnotežu,  inače postoji 
opasnost padanja u apsurdne krajnosti. Strogo dispenza-
cijsko  stajalište  tvrdi  da  je  Crkva  jedinstveno  tijelo 
vjernika: nije opstalo u SZ doba i neće opstati za vrijeme 
posljednjih  7  godina svjetske  povijesti  (uglavnom  za 
velikih nevolja). Crkva ima nebesku sudbinu, dakle neće 
biti na zemlji za vrijeme milenija, nego na nebu. Ali, je li 
ovo gledište poduprto Svetim pismom? Nije.
U starozavjetno  vrijeme, unutar  Izraela  je  bio  određeni 
Ostatak (manjina) spašenih milošću (Rim 11,7).  Prema 
tome, Crkva se može gledati kao proširenje ovog Ostatka 
te uključuje u sebe i odabrane nežidove. Isus govori  o 
jednom  ovčinjaku  i  jednom  pastiru  (Iv  10,16).  Pavao 
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govori o jednom maslinovom drvetu, a ne dva, na koje se 
mogu nakalemiti  nove grane, ili  od kojeg se mogu od-
lomiti  druge grane (Rim 11,24).  U Poslanici  Hebrejima 
nam  je  rečeno,  da  starozavjetni  vjernici  trebaju  čekati 
izvršavanje  novozavjetne  Crkve  prije nego  što  mogu 
uskrsnuti zajedno s nama (Hebr 11,40). Novi Jeruzalem 
će se sastojati od novozavjetnih i starozavjetnih vjernika 
(Otk  21,12-14).  Preživjeli  iz  izraelskoga naroda (nakon 
što su se uništile dvije trećine stanovništva), spasit će se 
na samom kraju, kad dođe Mesija. Dakle, samo nanovo-
rođeni dio naroda ući će u milenij.  Za vrijeme milenija, 
obraćeni izraelski narod igrat će jednu drukčiju ulogu od 
uloge Crkve, i to zbog dva razloga: 
1.  Zbog  ispunjenja  starozavjetnih  proročanstava.  Isus 
nije porekao da će se obnoviti kraljevstvo u Izraelu; samo 
im je rekao da se brinu za svoje stvari! Jasno je da se 
izraz Kraljevstvo Božje odnosi na posebno zemljopisno 
područje  –  izraelsku  zemlju.  Čini  se  da  ovo  značenje 
vrijedi za usporedbu o ljulju (Mt 13,36-43) i za usporedbu 
o razlučivanju ovaca od jaraca (Mt 25,31-46).  U ovom 
slučaju, ulazak u zemlju izraelsku = ulazak u kraljevstvo 
= vječni život. 
 2. Izraelski Ostatak, zbog toga što su se uvjerili poslije
uzdignuća  Crkve,  neće  ući  u  milenij  u  proslavljenom 
stanju, nego samo kao nanovorođeni narod. Kao Crkva 
(kao stanovnici Novog Jeruzalema), tako i nanovorođeni 
izraelski narod, iako imaju različite uloge za vrijeme mile-
nija, dio su svetih i ukućani su Božji.

A. UZDIGNUĆE CRKVE
Činjenicu uzdignuća Crkve ne može se dovesti u pitanje. 
Pismo  o  tom  događaju  govori  potpuno  određeno. 
Neslaganja  među  onima  koji  prihvaćaju  učenje  o 
uzdignuću Crkve, odnose se na trenutak uzdignuća, i to 
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na Veliku nevolju.
Svrha uzdignuća Crkve čini se da je sljedeća:
1) Uzdignuće Crkve javno će je opravdati u očima svijeta. 
Bit ćemo s Kristom u slavi kad se pojavi. 
2)  U  trenutku  uzdignuća  sjedinit  će  se  živi  i  umrli 
pripadnici Crkve, i to, ili uskrsnućem, ili trenutnom preob-
razbom. Pripadnici Crkve u tom će trenutku dobiti slavna 
uskrsla  tijela,  tijela  koja  će  im  omogućiti  na zemlji 
vladavinu s Isusom sljedećih tisuću godina.
4) Uzdignuće Crkve dijeli prave od nominalnih kršćana.
5)  Prema  pristašama  za uzdignuće  Crkve  prije Velike 
nevolje,  glavni  razlog  za uzdignuće jest  omogućavanje 
Crkvi da izbjegne Veliku nevolju. 

1.  UZDIGNUĆE  CRKVE  PRIJE VELIKE  NEVOLJE.  U 
Bibliji ima nekoliko ulomaka koji se mogu tumačiti kao da 
podržavaju ideju uzdignuća Crkve prije sedmogodišnjeg 
razdoblja.  Ali  ovo  se  uvelike  temelji  na unaprijed  po-
tvrđenom dispenzacijskom zaključku koji  ne  dozvoljava 
preklapanje  između  Izraela  i  Crkve.  Prema  ovom  gle-
dištu,  sveukupno Kristovo učenje o budućnosti  dano je 
prema proročanstvu o 70 vremenskih razdoblja po 7 god-
ina iz Danielove knjige, ne računajući razmak crkvenoga 
doba između 69. i 70. god. To znači, da nema prethodnih 
znakova uzdignuća crkve.
U KORIST: 
a)  Ovo shvaćanje brani  ideju  prijeteće blizine Drugoga 
dolaska Krista.
b) Prisutnost Crkve isključena je iz razdoblja 69 po 7 god-
ina: žašto ne i iz 70-tog razdoblja po 7 godina?
c) Ako »gnjev« označava velike nevolje, onda su vjernici 
sačuvani od toga časa.
PROTIV: 
a) Ideja o uzdignuću Crkve prije Velike nevolje gotovo je 
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prinuđena logikom dispenzacijskog načina razmišljanja. 
To je nedokazana pretpostavka, koja isključuje prisutnost 
Crkve u vrijeme posljednjih 7 godina naše ere. Međutim 
postojalo  je  preklapanje  između  Crkve  i  Izraela  (kao 
teokracije,  s  Hramom)  u  razdoblju  od  30.  do  70.  god. 
poslije  Krista.  Ovo  preklapanje  se  spominje  u 
Danielovom proročanstvu o 70 sedmica: 69-ta sedmica 
završila u Cvjetnicu, ali proročanstvo ide dalje sve do 70. 
g. poslije Krista kad je Hram (i Jeruzalem) bio srušen od 
rimskog  generala  (kasnije  cara)  Tita.  Tek  onda  je 
prekinuto  proročanstvo,  kako  bi  bilo  nastavljeno  na 
početku  70-te  sedmice,  kad  se  pojavi  Titov  nasljednik 
(vjerojatno  diktator  obnovljenog  rimskog  carstva  –  EU-
a?).  Zašto ni  bi  bilo  slično buduće preklapanje između 
Crkve  i  Izraela  kao  teokracije  u  posljednom razdoblju, 
koje završava s povratkom Mesije? 

Prema vjerovanju  dispenzacionalista,  za  vrijeme velike 
nevolje na zemlje će biti vjernici  –  židovi i nežidovi (v. 
Otk 7). Je li to stvarno moguće bez prisutnosti Svetoga 
Duha? 

b) Mnogi ulomci citirani kao dokaz začuvanja od Velike 
nevolje,  mogu  se  tumačiti  na jedan  ili  drugi  način  (od 
nevolje  ili  u  nevolju),  ovisno  o  prethodnom  zaključku. 
Evo ulomaka:  Luka  21,36;  1  Solunjanima 1,10;  5,4;  2 
Korinćanima 4,14; Otkrivenje 3,10.

2. UZDIGNUĆE CRKVE U VRIJEME VELIKE NEVOLJE.
Polovinom posljednog razdoblja Mesija se vraća po svoju 
Crkvu. Crkva je već bila u velikim progonstvima, ali Bog 
ju, po svojoj velikoj milosti, uzima na nebo prije suđenja 
svijetu vatrom u tijeku razdoblja (uključujući posljednje tri 
i pol godine povijesti zemlje), poznatog kao Dan Gospod-
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nji – vrijeme Njegove srdžbe. To Božje posredovanje s 
Crkvom bit će javni događaj. Spominje se u Mateju 24 i 1 
Solunjanima  4, 13-18,  te  odgovara  događajima 
opisanima u Otkrivenju 6,12-17. U Otkrivenju, posljednje 
pokoljenje Crkve pojavljuje se na nebu, nakon što će biti 
zapečaćeno  144.000  Izraelaca.  To  bi  značilo  da  se 
uskrsnuće spomenuto u 20.-tom poglavlju Otkrivenja, od-
nosi isključivo na izraelske mučenike. 
U KORIST:  to  je  pokušaj  spašavanja  nas od krajnosti 
dispenzacijskoga  gledišta.
PROTIV:  Ovo  bi  značilo  da  se  većina Isusovih 
eshatoloških govora u Evanđeljima odnosi na uzdignuće 
Crkve prije razdoblja Velikih nevolja, koje se po burnosti 
događanja uspoređuje s potopom u vrijeme Noe. Među-
tim, to nije očigledno. 

3. UZDIGNUĆE CRKVE NAKON VELIKE NEVOLJE.
Smjestimo li uzdignuće Crkve u taj trenutak, onda slijedi 
da će živući dio Crkve prvi susresti Krista kad se On po-
javi nad Zemljom, vodeći sa sobom već umrle vjernike. 
Taj će događaj promatrati cijela Zemlja, okrećući se oko 
svoje osi 24 sata, nakon čega će povorka stati na Mas-
linskoj gori, što potvrđuju mnoga proročanstva. 
U KORIST: 
a) Riječ  paruzija obično označava posjetu cara, kad su 
građani izišli iz grada njemu u susret, te ga otpratili na-
trag  u  grad  (usp.  scenarij  u  priči  o  Deset  djevica). 
Uzdignuće je povezano s uskrsnućem. Jedino uskrsnuće 
spomenuto  u  knjizi  Otkrivenja  nalazi  se  u  početku 
milenija. U ulomku u 1 Solunjanima 4,13-18, Pavao veli 
da će i umrli vjernici sudjelovati u Paruziji (tj. u Drugom 
slavnom  Kristovom  dolasku).  Povratak  s  Isusom  na 
zemlju  već  umrlih,  pa  onda  njihov  ponovni  odlazak  s 
Isusom u novim uskrslim tijelima na nebo, doista se čini 
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pomalo neumjesnim. Ipak, uskrslo tijelo prikladno je za 
život na ovoj zemlji; nebo takvog tijela ne treba.
b) Zvuk »posljednje trube«. Pavao u 1 Korinćanima 15,51 
govori da će se uskrsnuće (i uzdignuće Crkve) dogoditi o 
»posljednjoj  trubi«  (u  hebrejskom  tekstu  šofar,  a  ne 
hacocera). Većina ljudi tu trubu traži u Otkrivenju, iako se 
ona spominje u Matejevom Evanđelju, gdje se zvuk trube 
(hebr.  šofar)  događa  samo  nakon  Velike  nevolje  (Mt 
24,29-31). Tako bi  ta truba, koja poziva Izrael na Sud, 
postala uzdignuće Crkve u to vrijeme. Osim toga, »po-
sljednje« mora značiti  »posljednje« i  ništa  manje.  Ovaj 
događaj  nema nikakvu vezu s  blagdanom truba (hebr. 
hag hacocerot).
 c) U 1 Korinćanima 3,13 Pavao govori o djelima svakoga 
pojedinca, čija će se kakvoća provjeriti  vatrom. Katolici 
ove  retke  smatraju  uputom  na čistilište,  iako  je  puno 
vjerojatnije da  se  radi  o  objavi  jedinstvene  i  vatrene 
kušnje kroz koju će, netom prije povratka Mesije, proći 
kršćanske  crkve,  odnosno  »djelo  Onoga  tko  je  sadi«. 
Pavao želi izreći vlastito uvjerenje da će Mesija ponovno 
doći još za njegova života (usp. Filipljanima 3,11 u kojima 
je izražena Pavlova nada da neće morati umrijeti prije no 
što  se  njegovo  zemaljsko  tijelo  trenutno  preobrazi  u 
slavno tijelo).
d)  U 2  Solunjanima Pavao  kritizira  pogrešno uvjerenje 
svojih čitatelja koji, zbog progonstava kojima su izloženi, 
smatraju da već proživljavaju  Dan Gospodnji.  Poručuje 
im da se takvo što ne može dogoditi prije pojave lažnoga 
Mesije, kao i općeg otpadništva Izraela, za kojeg je po-
znato da će se odigrati zadnjih sedam godina zemaljske 
povijesti.  Da  je  Pavao  vjerovao  kako  će  Crkva  biti 
uznesena prije Dana Gospodnjega,  opovrgao  bi  za-
ključak Solunjana navođenjem prije spomenutoga, ali on 
to ne čini. Ustvari, u trećem poglavlju ne postoji ništa što 
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bi išlo u prilog očekivanja dvaju odvojenih Kristovih do-
lazaka, pa stoga možemo govoriti samo o dva vida istoga 
događaja. Pobornici pristupa dispenzacije tvrde da se 1 
Solunjanima odnosi na Isusov dolazak za Crkvu, dok se 
2 Solunjanima odnosi na Isusov dolazak s Crkvom, iako 
Pavao u 2 Solunjanima 2 izričito naglašava da točno misli 
o  »našem  susretu  s  Njim«  (što  jasno  upućuje  na 
uzdignuće  Crkve),  što  se  ne  može  dogoditi  do Dana 
Gospodnjega. 
Kao što Židovi,  tumačeći  Stari  zavjet,  izvode pogrešnu 
pretpostavku  o  dolasku  nekoliko  mesijanskih  osoba  (a 
zapravo se radilo o samo jednoj – Isusu), i mi smo pod-
ložni  pravljenju  iste  pogreške,  različitih  vidova drugoga 
dolaska,  iako  predmet  mnogih  raščlambi  u  Novom za-
vjetu, odnosi se na isti događaj.
e) Tipologija korištena u Otkrivenju preuzeta je iz Izlaska 
gdje je Bog, unatoč pošastima koje je poslao na Egipat, 
sačuvao  svoj  narod.  Pobornici  pristupa  dispenzacije 
priznaju kako su židovski vjernici dio scenarija s vatrom, 
pa stoga ne vjeruju u izuzeće ostalih vjernika. Stoga bi 
»umaći patnjama« mogli jednako dobro prevesti izrazom 
»proći kroz patnje» (bez nijekanja vjere). Hebrejski tekst 
Otkrivenja 3,10, koji je vjerojatno original, to potvrdi: »Ja 
ću vas sačuvati tijekom dana nevolje (bajom masa).« U 
Luki  21,36  smisao  riječi  »umaći«  je,  jednostavno, 
»sigurno proći« (bez nijekanja vjere).
f)  Neki  od redaka,  često spominjani  od pobornika pre-
tribulacionizma, uopće ne odnose se na Drugi Kristov do-
lazak.  Tako  Ivan  14,1-4,  koji  se  ponekad  tumači  kao 
uputa na uzdignuće Crkve, puno lakše podnosi prirodniji 
zaključak da Isus dolazi kako bi, kao što je to učinio sa 
Stjepanom, primio apostole u slavi kada ovi umru. Teško 
je vjerovati da se ovdje može raditi o uzdignuću Crkve, 
jer apostoli,  o kojima Isus govori ovom prigodom, neću 
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više biti među živima već ću biti, naravno, u nebu.
g)  Ukoliko  (a  Pismo  to  potvrđuje)  sav  Izrael  ne  bude 
spašen  dok  se  ne  skupi  puni  broj  nežidova  (Rim 
11,25-27),  i  ukoliko se,  kao što  to,  također,  Pismo po-
tvrđuje,  Izrael  ne  bude  spašavao  do posljednjega  tre-
nutka (Zah 12,9-10), tada nema razloga da Crkva bude 
uzdignuta sedam godina ranije.  No,  u  tome leži  logika 
sustava dispenzacije koja se ne može dokazati. Radi se, 
jednostavno, o pretpostavci izvedenoj na temelju pretpo-
stavke.
h)  Značajno  je  da  među  vjerujućima  rane  Crkve  u 
Tisućgodišnje kraljevstvo, nijedan ne spominje uzdignuće 
Crkve prije Velike nevolje.  Židovsko gledište da će po-
sebno pobožni Židovi izbjeći nevolju, ne znači nužno da 
se pritom mislilo na uzdignuće pobožnih, niti pak da su u 
nj vjerovali.
i) Pretribulacionizam u svom razvijenom obliku, vjerojatno 
nalazi svoj izvor u Irwingovoj karizmatskoj crkvi. Iako ga 
osnivatelj »Pokreta braće«, J.N. Darby uključuje u svoju 
dispenzacijsku teoriju, pravu popularnost doživljava zbog 
Scofieldove Biblije. Teško je razlučiti zbog čega pobornici 
uvjerenja o prestanku duhovnih darova ozbiljno shvaćaju 
ovu teoriju.
PROTIV: 
1. Ovo gledište ne dozvoljava dovoljno vremena za raz-
vijanje  povezano  s  Danom  Gospodnjim,  kao  što  su 
pečati, trube i čaše.
2.  Ovo  gledište  stremi  poništavanju  kronološkog  redo-
slijeda u Mateju i Otkrivenju.
3.  Nema  razloga  zašto  Bog  ne  bi  prouzročio  tjelesno 
uskrsnuće u vrijeme koje se ne događa neposredno prije 
uspostavljenja  zemaljskog  kraljevstva  (npr.  Isus  je  bio 
uzet tjelesno u nebo).
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B. PROROŠTVO O 70 RAZDOBLJA PO 7 GODINA
Važno  je  razumjeti  da  se  starozavjetna proročanstva 
prvenstveno odnose na izraelski  narod. Ne možemo, u 
razdoblju  u  kojem  Izrael  nije bio  teokratska  država  s 
Hramom u središtu, očekivati da će se proroštva ispuniti 
u svom potpunom obliku. Osim toga, tu je veliki umetak 
razdoblja Crkve, u kojem je Izrael stavljen postrance, ali 
ne i zaboravljen. Međutim, kad se Hram iznova sagradi, 
mnoga proročanstva budu se, jedno za drugim, u brzom 
slijedu počela ispunjavati, i naglo će doći svršetak, tj. po-
javit će se pravi Mesija i uspostaviti svoje Kraljevstvo.
Da  bismo  to  bolje  sagledali,  moramo  proučiti  pro-
ročanstvo o 70 vremenskih razdoblja po 7 godina koje se 
pojavljuje  u  Danielovoj  knjizi.  Evo analize  tog  ulomka: 
Daniel  je  za vrijeme babilonskog izgnanstva  izraelskog 
naroda upitao  Boga koliko  još vremena treba proći  do 
uspostave Mesijanskog, odnosno Božjeg kraljevstva. Bog 
Danielu šalje anđela Gabriela s odgovorom: Sedamdeset 
je sedmica (70 x 7 godina) određeno tvom narodu i tvom 
svetom gradu, da se dokrajči  opačina (tj.  do obraćenja 
Izraela), da se stavi pečat grijehu (tj. da se grijeh dokraja 
obuzda; vidi Otk 20,1-3), da se zadovolji za bezakonje (tj. 
križ  Židovima postaje  djelatan tek nakon Kristovog po-
vratka;  vidi  Zah  12,10;  Otk  1,7),  da  se  uvede  vječna 
pravednost (što  zahtijeva  istinsku  unutrašnju  moralnu 
promjenu; vidi Jer 31,33-34),  da se stavi pečat viđenju i  
proročkim navještajima (kazne i  opominjanje  neće više 
biti  potrebni  kad ljudi  više ne budu griješili),  da se po-
maže  Svetinja  nad svetinjama (radi  se  o posljedicama 
koje  će,  po svemu navedenom,  nastati  o  obnovljenom 
posvećenju Hrama; vidi Ez 40,1-4; Iz 4,2-6).  Znaj i raz-
umij:  od časa  kad  izađe  riječ (edikt  Artakserksa 
Dugorukog iz 445/446. godine pr. Kr.): »Neka se vrate i  
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neka opet sagrade Jeruzalem« pa do Kneza Pomazanika 
(ulazak Mesije u Jeruzalem na Cvjetnu nedjelju): sedam 
sedmica,  a  onda  šezdeset  i  dvije sedmice (49  godina 
izgradnje Jeruzalema s njegovim zidinama i 434 godine – 
sveukupno 483 židovske godine od po 360 dana, ili 476 
naših godina) – i bit će opet sagrađeni trg i opkop (tj. cijeli 
grad),  i  to  u  teško  vrijeme.  A  poslije šezdeset i  dvije 
sedmice (krajem  69.  sedmice),  bit  će  Pomazanik (tj. 
Mesija) pogubljen, ali ne za sebe (neki prijevodi: ostat će 
bez potomstva, što je za Židove tragedija; vidi Iz 53,8). 
Narod kneza koji  će  doći  razorit  će  Grad  i  Svetište 
(general Tit razorio je Jeruzalem 70. poslije Kr.); svršetak 
im je u propasti, a do svršetka rat, i pustošenje (to se od-
nosi na razdoblje između pada Jeruzalema i početka 70. 
sedmice:  vidi  Mt  24,6).  On  će (tj.  vjerojatno  diktator 
Europe,  Titov  rimski  nasljednik;  nastavak  Rimskog 
carstva u drukčijem obliku) sklopiti savez s mnogima (tj. s 
većim  dijelom  židovskog  naroda  pod vodstvom 
Antikrista,  lažnog  Mesije)  za jednu  sedmicu (sedam 
godina); a u polovici sedmice (tri i pol godine) prestat će 
žrtva i prinos (ukinut će hramske obrede i uspostaviti ob-
ožavanje samoga sebe),  na vrhu Hrama bit  će grozota 
pustoši (idolski  kip  koji  uzrokuje  pustošenje)  sve  do 
svršetka (do dolaska Mesije),  dok se pustošenje (Božji 
Sud i  Velika nevolja)  ne obori  na pustošnika.  (Antikrist 
koga će Isus pogubiti o svom dolasku: vidi 2 Sol 2,8). Na-
vodili smo tekst iz Daniela 9,24-27.

C. VELIKA NEVOLJA
Vremensko razdoblje od sedam godina (jedna sedmica) 
prethodi dolasku Mesije. Ono će se poklopiti s ugovorom 
između  (najvjerojatnije)  Europske  Unije pod vodstvom 
prve Zvijeri (Otk 13,1-8.18), i Izraela pod vodstvom druge 
Zvijeri,  lažnog proroka,  odnosno lažnog mesije tj.  Anti-
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krista (Otk 13,11-17).
Sedmogodišnji će se ugovor raskinuti nakon tri i pol god-
ine.  Prva  Zvijer  će  tako  naglo  prekinuti  obnovljene 
Mojsijeve  obrede  i  štovanje,  da  će  Židove  i  Rimsko 
carstvo prisiliti na idolatriju. Lažni prorok ući će u Hram, 
tvrdeći da je Bog i tražeći obožavanje za sebe i za  Zvijer, 
za kip Zvijeri postavljen u sam Hram. Nakon tih znakova, 
pobožni će pobjeći u brda (Petra?), kako je pretkazao, pa 
i uputio, i osobno Gospodin. Sljedeće tri i pol godine, u 
čitavu će obnovljenom Rimskom carstvu, kao i u Izraelu, 
ljude i pod prijetnjom smrti prisiljavati na štovanje Zvijeri i 
dobivanje žiga na desnicu ili  na čela. Trgovina bez tog 
žiga, imena ili  broja imena, neće biti  dopuštena. Veliku 
nevolju  obilježit  će  Božji  Sud  nad  Judom  i  izlijevanje 
božanskog gnjeva na zemlju u vidu pečata, truba i čaša 
iz Otkrivenja 6 do 16. 
Druga polovica posljednje sedmice, te tri i pol godine, na-
ziva se Velikom nevoljom. Pismo je označava kao »po-
lovinu  sedmice«  (Dan  9,27),  »1260  dana«  (Otk  12,6), 
»jedno vrijeme i dva vremena i polovica vremena«, što 
odgovara »jednoj  godini,  dvjema godinama i  pola  god-
ine« (Otk 12,14) i  »42 sedmice« (Otk 13,5). Sve će se 
završiti strahovitim bitkama koje će izraelsku zemlju na-
topiti krvlju. U tom će trenutku doći Mesija spasiti Izrael i 
uspostaviti svoje Kraljevstvo.

Tko su onda spomenuti 144.000 u Otkrivenju 7? Ima tri 
moguća tumačenja:
a)  Vjerni  Ostatak  Izraela  predstavljen  je  kao  žena s 
djecom (Otk  12).  Predstavljeni  su  i  kao  144.000 iz  12 
izraelskih plemena. Međutim treba izjasniti da pleme Dan 
izostaje  u  ovom spisu.  Zapečaćeni  su  prije nevolja  jer 
moraju preživjeti  fizički  nevolju da budu u stanju živjeti 
fizički po plemenima (odatle aluzija na 12 plemena u 7 
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pogl.  usp.  Ezekiel  48)  u  Obećanoj  zemlji  za vrijeme 
milenja. Biblija tvrdi da će samo Ostatak preživjeti. Oni su 
također »prvi plodovi«, u smislu da su posvećeni Bogu – 
oni mu pripadaju isključivo (usp. Otk 14,1-5 i Sef 3, 13). 
Sefanija  3,13,  čini  se,  nedvojbeno  potvrđuje  njihov 
identitet.  Ali  ako  su  oni  jedini  otkupljeni,  što  je  s 
»mnoštvom koje nitko nije mogao izbrojiti?« Kako to, da 
to  »mnoštvo«  dolazi  iz  velike  nevolje  bez  pečata,  dok 
144.000  osoba  moraju  nositi  pečat  da  budu  pošteđeni 
(7,3-4). Da li su stvarno 144.000 Židova jedini otkupljeni 
(14,1-5). Što je s »mnoštvom«?
b) Oni su mučenici.
c) Oni predstavljaju posljednju generaciju crkve. Ivan je 
čuo broj zabilježanih pečatom, ali kad je gledao, vidio je 
»mnoštvo koje nitko nije mogao izbrojiti  iz  svake rase, 
plemena, naroda i jezika«. Prema ovom tumačenju to je 
crkva  prikazana kao velika vojska postrojena za borbu 
protiv zvijeri  (usp.  postrojenje  Izraela  u pustinji  u knjizi 
Brojeva).  Oni  su  opisani  i  kao  »ostali  iz  njezina  po-
tomstva, oni koji vrše Božje zapovijedi i čuvaju Isusovo 
svjedočanstvo« (Otk 12,17). Značajno da je crkva prika-
zana u pogl. 21 kao mesijanski Jeruzalem, čija temelja su 
12 apostola a čija vrate su 12 izraelska plemena  (12 x 
12 x 1000 = 144.000).
Ovdje navodimo pregled glavnih sudionika te sedmogod-
išnje drame. Vidjet ćemo da su se sudionici već popeli 
na pozornicu, što označava skori početak predstave. Još 
malo i zastor će se podići, vjerodostojnost sudionika ob-
jelodaniti i prorokovani će događaji uslijediti vrlo brzo je-
dan za drugim.

1. IZRAEL. Izraelci će se jednim svojim dijelom vratiti u 
svoju zemlju, ali još uvijek kao nevjerni; tamo će ih ubrzo 
opčiniti lažni Mesija koji se ponekad naziva Antikristom, 
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ponekad Lažnim Prorokom, Čovjekom bezakonja,  Pob-
unjenikom i Zlim. Ta će osoba na kraju uspostaviti štova-
nje  prve  Zvijeri  (poglavara  Zapadnog  udruženja)  u 
Jeruzalemskom  Hramu,  koji  se  u  međuvremenu  ima 
iznova  sagraditi.  Taj  će  lažni  Mesija,  prema  raznim 
opisima koji  mu  se  pridaju,  biti  u  sprezi  s  demonskim 
silama. Bit će potpuna preslika pravog Mesije – imat će 
dva roga kao jaganjac, ali će se glasati kao zvijer.
Izrael  se  danas  već  udomaćio  u  svojoj  zemlji,  kao 
predokus onoga što će se dogoditi kad će Ostatak izrael-
skog naroda vratit će se u zemlju o Mesijinu povratku (Jr 
16,14; Ez 36,24). 

2.  UDRUŽENI ZAPAD. Udruženi  Zapad sastojat  će se 
od deset država na čelu s diktatorom kojega Pismo na-
ziva (prvom) Zvijeri. To će Udruženje biti neka vrsta ob-
novljena,  oživljena Rimskog  carstva,  koje  će,  prema 
Danielu 9,27, ući  u savez s Izraelom u razdoblju od 7 
godina. U snu kralja Nabukodonozora o veliku kipu na-
pravljenom od različitih  kovina,  objavilo  se da će četiri 
carstva doći na svjetsku pozornicu, i da će nakon njih na-
stati  teokratsko vječno kraljevstvo  (Dan 2).  Vremensko 
razdoblje ta četiri carstva prikazana kipom kojeg opisuje 
Daniel, uključuje i vrijeme od sedamdeset sedmica (za-
nemarivši umetnuto razdoblje Crkve), tijekom kojega će 
Izrael, iako bude u to vrijeme teokratska država usredo-
točena na Hram,  biti  pod vlašću  neznabožaca  (tj.  na 
prijestolju neće sjediti kralj iz Davidove loze). Izrael je bez 
svoga kralja još od 587. godine pr. Kr., kada su bili izgna-
ni: razdoblje od sedamdeset sedmica započelo je s 444. 
godinom pr. Kr. kada je perzijski kralj Artakserkso I. Du-
goruki dopustio gradnju Hrama i njegovo dovršenje (što 
je  značilo  ponovnu  uspostavu  Izraela  kao  teokratske 
države). Nabukodonozor je u snu vidio sljedeća carstva: 
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a) Babilonsko, b) Medo-Perzijsko, c) Grčko i d) Rimsko 
(na koje se izričito misli iako ga se ne spominje). U snu i 
viđenju danima Danielu (Dan 7), navode se pojedinosti o 
četvrtom carstvu, koje povijest još nije vidjela. Od pada 
Rimskog Carstva uzdizala su se i padala mnoga carstva. 
Ona se  ne  spominju  jer  nisu  imala  nikakve  veze  s 
Izraelom  kao  teokratskom  državom.  Postoji  veliki  vre-
menski razmak (razdoblje Crkve) između ispunjenja po-
četka toga proročanstva i njegovog potpunog ispunjenja. 
Konačno stanje četvrtog carstva u Nabukodonozorovu se 
snu opisuje kao deset prstiju načinjenih od željeza izmije-
šana s glinom (Dan 2,42). U poznatoj nam povijesti ništa 
ne odgovara tom opisu, pa se nameće zaključak da je 
četvrto carstvo još stvar budućnosti. Stvaranje Europske 
Unije čini je jakim kandidatom, pogotovo kad postane na-
jbogatiji trgovački blok, i kad se iznova bude morala na-
oružati da bi popunila prazninu koju će iza sebe ostaviti 
SAD (zbog ekonomske krize?). Logično je da će takva 
ekonomska i politička sila biti u stanju zamijeniti SAD kao 
Izraelovog zaštitnika.
Očigledno je da će mnogi ljudi u carstvu Zvijeri biti ubijeni 
zbog svoje vjere.  Ipak, često se previđa da se carstvo 
Zvijeri,  usprkos  hiperboličnu  načinu  izražavanja  o 
»svakom plemenu,  koljenu i  jeziku« itd.  (usp.  Dan 3,4; 
4,1 gdje se misli  na Babilonsko carstvo),  najvjerojatnije 
ima prispodobiti Europi. Opisi konačnih bitaka u razdoblju 
nevolje  kao da potvrđuju  to  gledište,  jer  se spominju  i 
druga središta moći (kralj Sjevera, kralj Juga, kralj Istoka, 
itd).
Zatim,  u noćnim viđenjima,  pogledah,  kad eno,  četvrta 
neman,  strahovita,  užasna,  izvanredno  snažna,  imaše 
velike gvozdene zube, ona žderaše, mrvljaše, a što pre-
ostade,  gazila  je  nogama.  Razlikovala  se  od prijašnjih 
nemani  i  imaše  deset  rogova. (A  od deset  rogova  od 
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ovoga carstva nastat će deset kraljeva, a iza njih će se 
podići  jedan  drugi  različit  od onih  prvih,  i  oborit  će  tri 
kralja – Dn 7,24) Promatrah joj rogove, i gle, među njima 
poraste jedan mali rog; i pred tim se rogom iščupaše tri  
prijašnja roga. I gle, na tome rogu oči kao oči čovječje, i  
usta  koja  govorahu velike hule… On će  huliti  na Sve-
višnjega, zatirati Svece Svevišnjega…(I sklopit će savez 
s mnogima za jednu sedmicu, a u polovici sedmice, pre-
stat  će  žrtva  i  prinos,  na vrhu  Hrama  bit  će  grozota 
pustoši (kip Zvijeri) i Sveci će biti predani u njegove ruke 
na jedno vrijeme i dva vremena i polovinu vremena. Tada 
će sjesti Sud, vlast mu oduzeti, razoriti, sasvim uništiti. A 
carstvo, vlast i veličanstvo pod svim nebesima dat će se 
puku Svetaca Svevišnjega. Kraljevstvo, njegovo carstvo 
je vječno i sve vlasti služit će mu (Dn 7, 7.8.24-27).
Potom opazih gdje izlazi iz mora Zvijer sa deset rogova i  
sedam glava (kao hidra). Nosila  je  na rogovima deset  
kruna,  a  na svojim  glavama  bogopogrdne  naslove  … 
Zmaj (Sotona) joj predade svoju moć, svoje prijestolje i  
veliku  vlast…i  vidio  sam  jednu  od njezinih  glava  kao 
smrtonosno ranjenu. Ali njezina je smrtonosna rana bila 
izliječena. Sva se zemlja zanese za Zvijeri.… I bijaše joj  
dopušteno da povede rat protiv svetih i da ih pobijedi…
(Otk 13,1.3.7)
Blisko  je  povezan  sa  Zapadnom konfederacijom i  kult 
rimskog cara poznat pod nazivom »Velika Bludnica“(Otk 
17,1).  Moguće je da će buduća oblika biti lažni kršćanski 
sustav sa Zvijeri na čelu kao spasitelj Zapada od islama, 
iako će se on na kraju okrenuti protiv nje i ga uništiti.

3. KRALJ SJEVERA I KRALJ JUGA. Kralj Sjevera i kralj 
Juga sjeverni su i južni neprijatelji Izraela. Na njih se misli 
u  Danielu  11.  Redci  1-35  tog  poglavlja  odnose  se  na 
sukobe  i  napetosti  između  Sirije i  Egipta  (misli  se  na 
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ostatak carstva Aleksandra Velikog pa do dana Antioha 
IV. Epifana – Sirijskog kralja – i bitkama Makabejaca). No 
od 36 redaka dalje, spominju se događaji koji se sasvim 
određeno  odnose  na svršetak.  Redci  40-45  govore  o 
reaktiviranju Egipta i  Sirije (s ruskom  potporom?) (usp 
Ez 39). Tijekom sukoba, Izrael, koji se nalazi u sredini, je 
napadnut  od  kralja  sjevera,  što  izrokuje  intervenciju 
Mesije (v. Okr 19). Redci 36-40 istog poglavlja govore o 
antikristu (tj. o lažnom Mesiju), koji će biti za ovo vrijeme 
vladar Izraela.

4. KRALJEVI ISTOKA. Vidi Otk 9,13-15 i 16,12. Ovi redci 
očigledno govore o tome da će velika mnoštva Istoka po-
hrliti u borbu koja će se voditi na Srednjem Istoku.
Odveži  četiri  anđela  koji  su  svezani  na velikoj  rijeci  
Eufratu!…Broj  je  konjaničkih  četa  iznosio  dvjesta  
milijuna (Otk 9,13.16).   A šesti izli  svoju čašu na veliku 
rijeku  Eufrat.  Tada  presahnu  njezina voda  da  bude 
omogućen prolaz kraljevima s Istoka…(Tri nečista duha)
…skupiše  ih  na mjesto  koje  se  hebrejski  zove  Har-
magedon (Otk 16,12.16).

D. REDOSLIJED ESHATOLOŠKIH DOGAĐAJA  PRE-
MA MATEJEVOM EVANĐELJU

Posljednjem sedmogodišnjem razdoblju prethodit će dva 
događaja: 
1.  Potpisivanje  ugovora  između  Izraela  i  europskog 
diktatora
2. Gradnja Hrama
Treba također uzeti u obzir da Isus gleda događaje:
a. s gledišta Danielovog proroštva 70 sedmica.
b. s gledišta osobe koja živi u Izraelu.
c. s gledišta Kraljevstva Božjeg u eshatološkom smislu: 
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obnovljenoga izraelskog kraljevstva u Izraelu.
Značajno je da nalazimo isti slijed i u knjizi Otkrivenja. 
Događaji prema Mateju 24:
1. Osobitosti prve polovine posljednjeg sedmogodišnjega 
razdoblja: 
a. Ukazanje mesijanskih varalica u Izraelu.
b. Porast narodnih i međunarodnih sukoba u inozemstvu.
c. Porast gladi i zemljotresa širom svijeta.
d. Progonstvo Židova i kršćana u EU.
2.  Osobitosti  druge  polovine  posljednjeg  sedmogod-
išnjega razdoblja: 
a. Europski diktator napada i okupira Izrael da bi prisilio 
narod na štovanje  njega  samoga. Posljedice  su  od-
metništvo i nevolje.
b.  Posljednje  propovijedanje  Evanđelja  prije Kristovog 
dolaska, posebno u korist izraelskoga Raseljeništva. 
c. Velika nevolja svoj vrhunac doživljava u velikoj bitci za 
Jeruzalem:  kad  bitka  dođe  do vrhunca,  Mesija  će  po-
sredovati jasno i javno.
d.  Njegov  dolazak  dogodit  će  se  nakon  ukazanja 
dramatičnih kozmičkih fenomena.
e. Ostatak Židova u Palestini primit će Krista.
f. S glasom posljednje trube skuplja se (za Sud) izraelsko 
Raseljeništvo. Istovremeno se događa i uzdignuće Crkve, 
koja  odlazi  Kristu  u  susret.  Crkva  ostaje  s  Njim  do 
uništenja vojske koja opsjeda Jeruzalema.
Isus dalje kaže: 
1. Kozmički znakovi su očevidni dokaz Njegovoga nepo-
srednog  dolaska.  Sve  će  potamniti  prije Njegovoga 
ukazanja na nebu.
2. Pokoljenje Isusa vidjet će pad Jeruzalema (opisan u 
obliku krajnjeg pada za vrijeme Velikih nevolja). 
3. Usporedba s Noinim vremenom naglašava da će:
a.  Kristov  dolazak  biti  iznenadan  i  (za mnoge) 
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neočekivan.
b. posljedica biti Sud (odvajanje loših od dobrih).
c. odvajanje se neće događati po cijelom svijetu, već u 
Izraelu (tamo gdje će se uspostaviti  Kraljevstvo Božje), 
vidi Matej 13.
d. ovo odvajanje tiče se onih koji se nalaze u istovjetnom 
stanju, tj. onih koji žive u Izraelu.
e. na kraju će se vratiti izraelsko Raseljeništvo, da bude 
suočeno sa Sudom: samo oni koji su primili Krista imat 
će pravo ići u Obećanu zemlju, u Izrael (tj. u Kraljevstvo 
Božje, čiji članovi imaju život vječni): drugi će biti bačeni 
u pakao (Mt 25,31-44).

E. POVRATAK MESIJE
Isus će se vratiti da spasi Izrael. Stupivši na tlo, vidjet će 
vojne snage Ujedinjenog Zapada postrojene protiv vojski 
koje opsjedaju Jeruzalem. Međutim, vladar tog saveza, 
kao  i  njegov  saveznik,  vladar  Izraela,  bit  će  bačeni  u 
ognjeno jezero, a njihove vojske uništene (Otk 19,18-21). 
Mnoštvo vojski Istoka okupit će se kod Megida, ali tamo 
će biti  ubrzo uništene (Otk 16,12-21).  Sjeverne vojske, 
koje će poželjeti uništiti južno kraljevstvo, kad će čuti da 
je Izraelu došao osloboditelj, pokušat će ga napasti, ali 
će i njihov kralj i njihove vojske biti potpuno uništeni (Dan 
11).
I sabrat ću sve narode u Jeruzalem u borbu… Tada će 
Jahve  izaći  i  boriti  se  protiv  tih  naroda  kako  on  zna 
ratovati u dan ratni. Noge će mu, u dan ovaj, stajati na 
Gori maslinskoj koja je nasuprot Jeruzalemu, na istoku. I  
raskolit će se Gora maslinska po srijedi…Tada će doći  
Jahve,  Bog  tvoj  i  svi  sveci  s  njim (Zah  14,2-5).  (vidi 
također Dn 11,40-45; 2 Sol 1,9-10; Ez 39; Zah 12; 13; 
14.)
 izlazi  iz  usta  jahača  na konju;  sve  se  ptice  nasitiše 
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njihova mesa (Otk 19,17-21).
 U Danielovoj knjizi 12,11-12 čitamo o Velikoj nevolji koja 
će trajati 1290 dana, te da će biti  blago onomu koji do-
segne 1335 dana, što se očito odnosi na uspostavu Kra-
ljevstva. No prije uspostave Kraljevstva, vjerojatno će se 
odigrati razni sudovi (vezani na Crkvu i Izrael). Sudovi se 
odnose,  prije svega,  na grupe  ljudi  koji  će  igrati  od-
lučujuću ulogu u Tisućgodišnjem kraljevstvu. Crkva će se 
pojaviti pred Kristovom sudačkom stolicom, da bi njezini 
članovi bili procijenjeni i nagrađeni prema svojoj vjernosti.
Većina dispenzacionista misli da se Matej 25,31-45 od-
nosi  na Sud  naroda  prije Tisućgodišnjeg  kraljevstva. 
Ipak,  točnije proučavanje  terminologije  korištene u tom 
ulomku  i  u  Ezekielu,  čini  se  da  ukazuje  na židovsko 
Raseljeništvo (dijasporu). Iz Ezekiela 20 i 36 jasno je da 
će  se  u  vrijeme Mesijinog povratka  svi  Židovi  vratiti  u 
Izrael. Vjerni i nevjerni Židovi koji su ikada živjeli, pojavit 
će se na Sudu. To znači da će onda svi umrli Židovi biti 
uskrsnuti na sudu.
Čini se da će se preostali Židovi u Izraelu, poslije Velikih 
nevolja (u kojima će ih vrlo mnogo biti pobijeno), u cjelini 
pokajati  i  obratiti   Mesiji  (Zah  12,9-13,6),  ali  to  nije 
očigledno slučaj za Židove Raseljeništva. Sudi im se pre-
ma njihovom odazivu na propovijedanje i njihovom stavu 
prema propovjednicima Evanđelja. Djela trebaju potvrditi 
njihovu pravu vjernost.

F. TISUĆGODIŠNJE KRALJEVSTVO
Nakon toga nastaje Tisućgodišnje Kristovo kraljevstvo. U 
judaizmu  se  ovo  razdoblje  naziva  »dani  Mesije«.  U 
Izraelu će se uspostaviti  Mesijino kraljevstvo, a sastojat 
će se od obnovljenoga izraelskog naroda i proslavljene 
Crkve  (koja  će  stanovati  u  Novom  Jeruzalemu).  Osim 
njih, ondje će biti i narodi koji su preživjeli Veliku nevolju. 
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Iako se Mesijansko kraljevstvo, u užem smislu riječi, ima 
ograničiti  samo na kraljevstvo  u Izraelovoj  zemlji,  vlast 
kralja protezat će se na cijeli svijet. Skinut će se sadašnje 
prokletstvo  sa  zemlje  u  Izraelu  (»na svoj  svetoj  gori  
mojoj«  – Obećana zemlja  pretvorena u  raj),  ali  će  se, 
ovisno o stavu zauzetom prema Kristovoj vlasti, blagodati 
promjene očitovati i u drugim narodima (Zah 14,17-20). 
Sotona će biti svezan: smrt i grijeh svejedno će postojati. 
Ako se ponegdje i pojavi buna, odmah će biti kažnjena 
(Iz  60,12).  Nema  sumnje  da  će  se  mnoštva  obratiti  u 
ovom  razdoblju.  Ipak,  na kraju  razdoblja  Sotona će 
iznova pridobiti narode za pobunu protiv Božje vlasti, do-
kazujući  da će ljudsko srce i  tada biti  pokvareno kao i 
ranije (Ez 38; Otk 20,7-9).
Obnovljeni Izrael u tom će razdoblju predvoditi druge na-
rode  u  štovanju  Mesije i  Boga  Oca,  učiti  ih  Njegovim 
putovima i Njegovoj volji. U središtu Mesijine uprave bit 
će nebeski  (tj.  novi)  Jeruzalem,  onaj  koji  bude s neba 
sišao na zemlju. 
Za razliku od obnovljenog Izraela, koji će u tom razdoblju 
imati svećeničku službu, Crkva i pravedni (tj. opravdani) 
iz  Staroga  zavjeta  (stanovnici  nebeskog  Jeruzalema), 
imat će vladajuću službu. Oni će vladati Mesijinim kraljev-
stvom  stalno  ulazeći  i  izlazeći  iz  svoga  glavnog  »šta-
ba«  (nebeskog  Jeruzalema).  Tako  će  oni  zamijeniti 
sadašnju zlu upravu Sotone i njegovih anđela. Te se sile 
nazivaju: »vrhovništva, vlasti i upravljači ovoga mračnog 
svijeta«, i one vladaju zbog ljudskog grijeha (Ef 6, 12; Gal 
4,9).
Izvan Novog Jeruzalema nalazit će se Hram s izraelskim 
svećenstvom (Ez 45,2; Iz 2, 2; 60,7.13; Ez 37,26-28). To 
će biti mjesto susretanja svetog Boga i, uglavnom, neob-
novljena svijeta. Kad je Bog u starozavjetnom razdoblju 
uspostavio Savez s Izraelom, većina naroda nije bila ob-
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novljena za Boga, pa je bio potreban Hram u kojem bi 
Bog mogao susretati svoj narod i u kojem bi ga oni mogli 
štovati. Isto tako, čini se da će za vrijeme Tisućgodišnjeg 
kraljevstva Bog imati sličan odnos sa svjetskim narodima 
općenito.  Štoviše,  prema  tekstu  iz  Ezekiela  45,16-17 
(usp. Jr  30,21-22; 46;16-18) proizlazi  da će Mesija po-
staviti  zamjenika zvanog knez (ili  vladar),  da će njemu 
dati  određenu moć pri  posredovanju vlasti  date Izraelu 
(usp. Iz 60; 65,18-26; Ez 40-48; Zah 14; Dj 3,21; Otk 21,9 
do 22,5).
Tisućgodišnje  kraljevstvo  završit  će  posljednjom  pob-
unom čovječanstva,  okončanom istrebljenjem svih pob-
unjenika (Ez 38; Otk 20,7-9). Veliki Lažac, Sotona, bit će 
zauvijek bačen u ognjeno jezero (Otk 20, 10). Zemlja i 
nebesa će nestati, ne ostavljajući nikakva traga. Priča o 
starom svijetu time će biti dovršena.

G. POSLJEDNJI SUD I KONAČNO STANJE
Po svršetku Tisućgodišnjeg kraljevstva dolazi Posljednji 
sud, kojem predsjeda Bog u osobi Sina. Svi mrtvi – veliki 
i mali – okupit će se pred Njim da bi bili suđeni po svojim 
djelima.  Svi  kojima  imena nisu  napisana u  Janjetovoj 
Knjizi života, zauvijek budu bačeni u ognjeno jezero. Taj 
trenutak zaključuje svekoliku ljudsku povijest.  Otada pa 
nadalje  neće  se  dopustiti  postojanje  bilo  čega  što  je 
nesavršeno.
Na kraju,  Bog stvara  novi  svemir,  savršen  i  bez  traga 
grijeha. Kad se vremena završe, sve druge vlasti  budu 
odstranjene, svi neprijatelji uništeni, Krist će predati Kra-
ljevstvo  Ocu  i  neće  više  vladati  kao  Posrednik,  nego 
bezposredno sa Ocem i Duhom Svetim (1 Kor 15,24-28).

H. RASPRAVE I RAZLIČITA GLEDIŠTA O MILENIJU
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a.  Različita gledišta: Većina rasprava o tom predmetu 
odnosi se na određivanja vremena Kristova povratka u 
odnosu  na Tisućgodišnje  kraljevstvo.  Odatle  pre-
milenijalizam  označava  gledište  koje  Kristov  povratak 
stavlja prije Tisućgodišnjeg kraljevstva. Postmilenijalizam 
vidi Kristov povratak  poslije (= post) Tisućgodišnjeg kra-
ljevstva.  Amilenijalizam je  uopćen izraz kojim se ozna-
čava  eshatologija  koja  niječe  doslovnost  zemaljskoga 
Tisućgodišnjeg kraljevstva.

i)  PREMILENIJALIZAMA  ima  različitih,  i  to  zbog 
smještanja  povratka  prije ili  poslije tzv.  Velike  nevolje. 
Pretribulacionizam smatra da će Krist po Crkvu doći prije 
nevolje,  dok  posttribulacionizam smatra  da  će  Krist  po 
nju doći poslije nevolje i  da će tada, gotovo istodobno, 
uspostaviti svoje Kraljevstvo. Najvatreniji oblik zastupanja 
pretribulacionizma  je  dispenzacionizam,  koji  oštro  raz-
graničuje  Crkvu  i  Izrael  (u  Tisućgodišnjem  kraljevstvu 
Crkva će, po njihovu mišljenju, biti  u nebu, a Izrael na 
zemlji, odakle slijedi da budu im sudbine različite).

ii) POSTMILENIJALIZAM je uglavnom podijeljen između 
dva  mišljenja:  u  ranijem  obliku  očekivao  je  da  će 
Tisućgodišnje kraljevstvo biti uspostavljeno potkraj svije-
ta,  ali  prije Kristova  povratka;  naime,  napredovanje 
Evanđelja ubrzat će dolazak razdoblja duhovnog blago-
slova Crkve,  njezina zlatnog doba, u kojem će i  Izrael 
imati  koristi  od tog blagoslova.  U kasnijoj  varijanti,  po-
stmilenijalizam  skoro  da  nije bio  kršćanska  doktrina; 
čovjek može utjecati na dolazak novog razdoblja, ili svije-
ta,  prihvaćanjem  i  primjenom  načina i  načela  boljega 
svijeta  (izvjesna teorija  evolucije).  Eshatologija 
karizmatskog pokreta je u biti ponovljena prva varijanta 
postmilenijalizma. 
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iii) AMILENIJALIZAM također ima mnogo podvrsta. Neki 
smatraju da će se Židovi obratiti prije Kristovog povratka, 
a neki ne. Grubo govoreći, Tisućgodišnje se kraljevstvo 
poistovjećuje  s  razdobljem Crkve.  O  Kristovu  povratku 
doći  će  do sveopćeg  uskrsnuća,  te  će  uskrsnuti  i 
pravedni  (tj.  opravdani)  i  nepravedni  (tj.  neopravdani), 
koji  budu izašli  na Posljednji  sud,  poslije kojeg odmah 
ima  uslijediti  nastanak  konačnih  stanja  (za pravedne: 
stanja  potpune  savršenosti).  Radi  se,  dakle,  o  po-
jednostavljenom  poimanju  eshatologije,  koje  griješi  ne 
razlikujući Izrael i Crkvu, i ne dopuštajući Izraelu posebnu 
ulogu u Božjem planu (npr. ispunjenje starozavjetnih pro-
ročanstava na židovski način).

b.  Stalne rasprave u povijesti  teologije.  Općenito se 
može reći  da je većina crkvenih otaca, koji  su pisali  u 
drugom  stoljeću,  po svojim  eshatološkim  gledištima 
pripadala premilenijalizmu. Može se nadalje  reći  da su 
njihovi spisi, ili  prilično tajnoviti, ili  da u njima uopće ne 
raspravljaju o tom pitanju. Dva su razloga zbog kojih je 
milenijalizam  sve  nepopularniji  u  teološkim  krugovima; 
prvi,  utjecaj  gnosticizma  (na Istoku);  i  drugi,  važniji, 
utjecaj grčke filozofije od početka trećega stoljeća nadalje 
(na Zapadu). Točnije, alegorijsko tumačenje Pisama, koje 
je započela Aleksandrijska škola, a Origen posebice za-
stupao, zamrznulo je tumačenje Tisućgodišnjeg kraljev-
stva.  Aleksandrijska  škola  Stari  zavjet  nije uzimala 
ozbiljno  smatrajući  ga  tek  korisnim  rudnikom dokaznih 
tekstova kršćanstva.  Židovsko predbacivanje kršćanima 
da »samo opasno režu i odbacuju«, u njihovu je slučaju 
jamačno  bilo  na mjestu.  Premilenijalizam  je  na Istoku 
brzo  odumro,  ali  zbog  Augustinova  utjecaja  (on  je  bio 
amilenijalist), nestao je i na Zapadu. Kako je većina refor-
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matora bila pod utjecajem Augustina, ne iznenađuje da 
su naslijedili i njegov amilenijalizam. Prema Augustinovu 
mišljenju, Tisućgodišnje kraljevstvo je razdoblje Kristova 
kraljevstva na zemlji započeto uskrsnućem i ono će trajati 
kao Kraljevstvo na zemlji, do Njegova drugog dolaska i 
Posljednjeg  suda.  Drugi  Augustinovi  suvremenici  držali 
su da je to Kraljevstvo započelo sa svršetkom progonstva 
Crkve od strane rimske vlasti. Prema Augustinovu tuma-
čenju,  prvo  uskrsnuće  ionako  označava  krštenje  (Rim 
6,1-10; Iv 5,25-28). Ipak, vrlo je poticajno dobro proučiti 
što  su  glede  Kristova  dolaska  vjerovali  kršćanski  pisci 
drugoga stoljeća.

i) JUSTIN (100.-165.) prihvatio se pisati i protiv gnostika i 
protiv  Židova.  Bio  je  strog  premilenijalist.  Po njegovu 
mišljenju, Krist će se u slavi vratiti u Jeruzalem, gdje će 
ga Židovi prepoznati kao Onoga koga su prije, kao narod, 
prezreli (vidi Otk 1,7; Zah 12,10 – 13,1). Primit će ga kao 
žrtvu  pomirnicu  za sve  pokajane  grešnike:  On  će  u 
Jeruzalemu  jesti  i  piti  sa  svojim  učenicima,  te  ondje 
vladati tisuću godina. Jeruzalem će biti proširen i u njemu 
će živjeti i kršćani, zajedno s patrijarsima i prorocima; svi 
će u njemu živjeti  u savršenu skladu s Kristom. Justin 
priznaje da poznaje pobožne kršćane čistoga srca koji ne 
dijele njegovo mišljenje. Kao i drugi suvremenici, svoje je 
vjerovanje temeljio na proročanstvima iz Izaije, Zaharije i 
drugih proročkih knjiga, da ne spominjemo Otkrivenje. U 
njegovim očima, premilenijalni obrazac vjere bez sumnje 
je obrazac pravovjerja. Justin je, nadalje, vezano na us-
krsnuće,  smatrao  da  će  vjernici  ustati  na početku 
Tisućgodišnjeg  kraljevstva,  a  nevjernici  na kraju 
Tisućgodišnjeg kraljevstva, i to na Sud.

ii) IRENEJ (130.-208.) podosta govori o ovoj temi. Prema 
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njemu, sadašnji će svijet trajati ukupno 6000 godina (tj. 
od stvaranja), što odgovara šestodnevnom stvaranju. Po-
tkraj toga razdoblja uvećat će se patnje i progonstva pob-
ožnih,  sve  dok  se  svekolika  zloća  ne  utjelovi  u  osobi 
Antikrista. Krist će se pojaviti u svojoj slavi i pobijedit će 
sve neprijatelje odmah čim Antikrist dovrši svoje djelo i 
uziđe  te  zasjedne  u  Hram.  Kristov  će  dolazak biti  po-
praćen tjelesnim uskrsnućem svetih  i  uspostavom Kra-
ljevstva Božjeg na zemlji. Irenej je, za razliku od Justina, 
smatrao da će pravedni i nepravedni ustati istovremeno, 
te da će do Suda doći prije početka Tisućgodišnjeg kra-
ljevstva svetih na zemlji. Razdoblje od 1000 godina od-
govara sedmom danu stvaranja – danu odmora. Jeruza-
lem će iznova biti  izgrađen i  zemlja će donositi  plod u 
izobilju: posvuda će vladati pravda i mir. Na kraju razdob-
lja od 1000 godina počet će Posljednji sud, nakon čega 
se bude pojavilo novo stvorenje,  u kojem će otkupljeni 
zauvijek živjeti u Božjoj prisutnosti.

iii) BARNABA je naučavao da će Božji Sin, pojavom na 
početku sedmoga tisućljeća (koje  je  Tisućgodišnje  kra-
ljevstvo), zavladati s pravednicima sve dok se pred po-
četak  osmoga  tisućljeća  ne  ostvari  novi  svemir. 
Krivovjerac  Cerint  tom je  predlošku dodao građu osje-
ćajne naravi,  tj.  užitke kojima će sveti  biti  nagrađeni  u 
Kristovu  ovozemaljskom  Kraljevstvu.  Papije je  širom 
otvorenih  očiju  iščekivao  doslovno  ispunjenje  staroza-
vjetnih  proročanstava  o  neviđenom  obilju  polja  i  vino-
grada.

iv)  TERTULIJAN  (155.-250.)  je  bio  umjereni  pre-
milenijalist koji je dio svoje eshatologije alegorizirao.
Milenijalni nauk bio je prihvaćen i u krugovima ebionita 
(hebrejskih kršćana koji su glede Kristova božanstva za-
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stupali neka krivovjerna shvaćanja) i montanista.
Harnack o teološkom stanju na kraju trećega stoljeća za-
ključuje  ovo:  »U  krugovima  u  kojima  se  filozofska 
teologija  nije pojavila  (misli  na utjecaj  grčke  misli), 
milenijalne  ideje  nisu  se  samo  njegovale  i  branile  od 
oprečnih  tumačenja  Pisma  nego  su  se  smatrale  ob-
rascima  pravovjerja.«  Prema  istome  piscu,  u  trećem 
stoljeću na Zapadu nije bilo nijednog biskupa koji bi se 
usudio proturječiti  premilenijalizmu. Zatim dodaje da su 
baš svi  latinski  teolozi,  koji  su  se  u  trećem i  četvrtom 
stoljeću uspješno branili  od utjecaja grčke spekulativne 
misli, ili  premilenijalisti.  Encyclopedia Britannica tvrdi da 
je vjerovanje u Tisućgodišnje kraljevstvo na Zapadu i u 
četvrtom stoljeću bilo standardna norma pravovjerja.

v)  REFORMATORI su uglavnom nedosljedno pristupali 
eshatologji. Odbacili su alegorijsku metodu koju je uveo 
Origen,  sastavljenu  od produhovljavanja  starozavjetnih 
proročanstava o Izraelu, da bi ih primijenili na Crkvu (koja 
je Božji novi narod). Tog su se načina ipak držali u pod-
ručju tumačenja proročanstava. Na taj način eshatologiju 
nikad  nisu  reformirali,  što  se  teško  može  razumjeti. 
Svojedobno su  to  obrazlagali  željom zaštite  svoga po-
imanje Crkve kao Božjeg Izraela u Novom zavjetu, i na-
stojanjem da uklone ili umanje vjerovanje u Tisućgodišnje 
kraljevstvo (u koje su vjerovali njihovi teološki protivnici, a 
što su reformatori smatrali opasnim sektašenjem). Luther 
je  imao  poteškoća  s  prihvaćanjem Otkrivenja  u  kanon 
Pisma,  i  to  uglavnom  zbog  takvih  predrasuda  prema 
Tisućgodišnjem kraljevstvu.
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ANGELOLOGIJA
(Nauka o anđelima)

Mi nismo jedina osobna bića u svemiru. Postoje i dobri i 
zli anđeli).

A. ANĐELI
Anđeli su u biti stvorena duhovna bića. Spominju se kao 
»sinovi Božji«, vjerojatno zato što sinovstvo podrazumije-
va  sličnost,  budući  da  su  anđeli  duhovna bića  (Post 
6,1-4;  Job 1,6;  2,1;  38,7;  Heb 1,4).  Poznajemo ih  kao 
»anđele«  (dosl.  glasnici)  jer  ih  često  susrećemo  kako 
ljudima donose Božje poruke.  U gotovo svim prilikama 
jasno je misli li se na anđele ili na ljude; ipak, tekst na-
pisan  crkvama  u  Otkrivenju  može  ukazivati  na obje 
skupine. Grčka je riječ  angelos (od koje je nastala naša 
»anđeo«),  a  hebrejska  malah (usp.  Malahija  –  moj 
glasnik).  Na osnovi  Biblije jasno  je  da  su  neizmjerno 
brojni (Ps 68,17; Mt 26,53), da su mudriji i moćniji od ljudi 
u njihovu sadašnjem stanju (2 Sam 14,20),  ali  da nisu 
sveznajući (Mt 24,36). Također, snažniji  su od ljudi (Ps 
103, 20; 2 Pt 2,11; Mt 28,2). U nekim su vidovima kao 
ljudska bića, jer posjeduju osobnost, a u nekima se raz-
likuju  jer  nemaju  tijela.  Duhovna su  bića,  i  po prirodi 
nemaju tjelesan oblik (Heb 1,14; Ef 6,12),  ali  mogu se 
materijalizirati  (zbog  toga  ih  povremeno  zamjenjuju  za 
ljude). Ne umiru i ne razlikuju se po spolu (Mt 22,30; Lk 
20,36), iako se o njima govori u muškom rodu. Međutim, 
ne postoji rasa anđela, koja bi se razmnožavala kao što 
se razmnožava ljudska rasa. Značajno je da je Isus, da bi 
stupio  u  odnos  s  nama,  uzeo  čovječje  obličje,  a  ne 
anđeosko (Heb 2,16).
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1.  PODRIJETLO  ANĐELA.  Čini  se  da  su  bili  stvoreni 
prije materijalnog stvorenja (Job 38,7). Kad je ugušena 
pobuna, neki su sa Sotonom pali s neba. Kao i Sotona, 
bili  su  oholi  i  žudjeli  su  za nečim  što  je  premašivalo 
njihova prava i položaj (Ez 28,11-19; Iz 14,13-14). Postali 
su  demoni  slobodna polja  djelovanja  i  aktivno  su 
surađivali  sa  Sotonom,  suprotstavljajući  se  ostvarenju 
Božjih planova u svijetu (Otk 12,7-9; Dn 10,12-13.20.21). 
Druga skupina anđela napustila je svoje pravo boravište i 
stupila u spolne odnose sa zemaljskim ženama (Post 6). 
Zbog toga su bili bačeni u podzemlje (tartar) na čekanje 
konačnoga Suda. Anđeli nemaju nikakve isprike i Bog ih 
ne namjerava spasiti. Njihov pad, od anđela do demona, 
potpun je; demoni su savršeno i potpuno pokvareni.

2. ANĐELI U ODNOSU NA BOGA. Ne mogu se uspo-
rediti s Njim jer je Bog neusporediv (Ps 89,6-8). On ih je 
stvorio  (Ps 148,2.5;  Kol  1,16) i  zbog toga su mu pod-
ređeni (Otk 22,9). Podređeni su Kristu (Heb 1,4 i dalje), a 
osim toga služe svetima (tj.  kršćanima).  Krist  je Vladar 
nad  svim  poglavarstvima  i  vlastima  (Kol  1,16).  On  je 
daleko  iznad  svih  anđela  (Ef  1,20-21;  Fil  2,9-10;  Kol 
2,10).  Zbog  toga  je  čak  i  štovanje  dobrih  anđela 
krivovjerje  (hereza)  (19,10;  22,8-9).  Idolopokloničko 
štovanje  nebeskih  vojski  u  Starom  zavjetu  možda  je 
uključivalo i štovanje palih anđela, jer su oni bili tijesno 
povezani s nebeskim tijelima.

3.  MEĐUSOBNI  ODNOS  ANĐELA.  Srednjovjekovni 
skolastici svrstali su ih u tri skupine:
a) serafi, kerubi, prijestolja
b) gospodstva, sile, vlasti
c) poglavarstva, arkanđeli, anđeli.
Bez  obzira  jesu  li  svrstani  točno  ovim  redoslijedom, 
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ostaje činjenica da se ti izrazi odnose na anđele.
a.  Serafi: (hebr.  Serafim – dosl. sjajni) samo se jednom 
spominju imenom, i to u Izlasku 6,2.6. Njihov je glavni za-
datak štovanje i briga oko svetosti. Oni odražavaju Božju 
slavu i uzdižu Njegovu svetost.
b.  Kerubi:  (hebr.  Këruvim)  spominju  se  na nekoliko 
mjesta (Post 3,24; 2 Kr 19, 15; Ez 10,1-20; 28,14-16; Otk 
5,6-8  itd.).  To  su  vjerojatno  »živa  bića«  spominjana u 
Knjizi Otkrivenja. Oni drže Božje prijestolje i izvršitelji su 
Božjih  odluka.  Sotona je  prije pada  najvjerojatnije bio 
jedan od njih (Ez 28,14-16).
 Kerubi  su  često  na Srednjem  Istoku  predstavljeni  u 
prisutnosti  božanstva.  Oni  drže  stražu  pred svetim 
vratima ili portalu, ne dopuštajući pristup drugom svijetu, 
tj. drvu života ili bogu/kralju. Oni predstavljaju točku gdje 
završava ljudski svijet i  počinje božanski svijet.  Njihova 
poruka  je:  predstavljamo  vrijeme  i  prostor,  čuvamo 
pristup vječnosti, tajnama, transcendentalnoj stvarnosti s 
druge  strane  vrata.  U  ranoj  kršćanskoj  umjetnosti, 
evangelisti su ponekad bili predstavljeni kao četiri keru-
bima koji čuvaju pristup božanskom Mesiji.
c. Prijestolja: (grčki: tronoi) označavaju anđeoska bića u 
neposrednoj  Božjoj  prisutnosti.  Oni  su  vjerojatno  24 
člana nebeskog Sabora (24 Starca u Otk 5,8 itd).
d.  Poglavarstva:  (grčki:  arhai)  čini  se,  označuju 
anđeoske vladare koji  vladaju određenim ljudima ili  na-
rodima.  Tako se  kaže da je  Mihael  izraelski  knez (Dn 
10,21;  12,1),  a  čitamo  i  o  knezu  Perzije i  Grčke  (Dn 
10,20).
e. Vlasti: (grčki: exousiai) možda su niži organi vlasti.
Izraz arkanđeo  označava  anđela  koji  pod sobom  ima 
druge anđele (Otk 12,7).  Čini  se da je Gabriel  također 
arkanđeo, osobito povezan s objavom.
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4. ODNOS ANĐELA PREMA LJUDIMA. U Hebrejima 2 
kaže se da su ljudi »za kratko vrijeme« učinjeni nižima 
od anđela,  što  znači  da  je,  prema  Božjem  planu, 
čovjekova  sudbina vladanje  anđelima  nakon  pro-
slavljenja.  Sada  oni  služe  onima  koji  će  naslijediti  
spasenje (uskrsnuće), tj. kršćanima. U 1 Korinćanima 6,3 
stoji  da  ćemo  »suditi«  anđele,  što  vjerojatno  znači  da 
ćemo vladati njima.
5. SLUŽBA ANĐELA: anđeli stoje pred Bogom i štuju ga 
(Mt 18,10; Otk 5,11). Štite i spašavaju Božji narod (Post 
19,11; 1 Kr 19,5; Ps 91,11; Dn 3,28; 6,22; Dj 5,19; 12,11; 
Heb 1,14; Dn 13,21), vode i ohrabruju Božje sluge (Mt 
28,5-7; Dj 8,26; 27,23.24). Anđeli ljudima tumače Božju 
volju (Job 33,23; Dn 7,16; 10,5.11; Zah 1,9; 13,14 itd.). 
Izvršavaju  presude  nad  pojedincima  i  narodima  (Dj 
12,23; Post 19,12-13; 2 Sam 24,16; Ez 9,1,5.7; Otk 16).
Mora  se  također  primijetiti  da  je  za vrijeme  Isusove 
službe  na zemlji  došlo  do povećanja  anđeoskog 
djelokruga (Lk 1,26-28; Mt 1,20; Lk 2,8-15; Mt 4,11; Iv 
1,51; Lk 22,43; Mt 26,53; Mt 28,2-7; Dj 1,11).
Glede budućnosti,  arkanđeo će Crkvi  dati  signal da se 
Krist vraća (1 Sol 4,16). Kad Isus dođe ustanoviti  svoje 
Kraljevstvo,  s  Njim će  doći  mnogo anđela  (Mt  16,  27; 
25,31).  Anđeli  će  skupiti  izabranike  i  razdvojiti  žito  od 
kukolja (Mt 24,31; 13,39.49.50). Tijekom Tisućgodišnjeg 
kraljevstva  (milenija),  stajat  će  pred vratima  Novog 
Jeruzalema, sprječavajući  ulazak ičega neobnovljenoga 
(Otk 21,12). Ima dosta razloga za vjerovanje da će dobri 
anđeli i u vječnosti nastaviti služiti Bogu.

B. DEMONI I ZLI ANĐELI
Strogo uzevši, spominju se tri skupine bića: 
a) Zli anđeli, zbog nemoralnosti okovani su u Tartaru (2 
Pt 2,4; Jd 6).
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b) Anđeli koji u ovom svijetu djeluju pod Sotoninim vod-
stvom (Mt 25, 41; Otk 12,79). Čini se da je njihov glavni 
zadatak podupiranje svojega vođe u borbi protiv dobrih 
anđela i Božjeg naroda.
c) Postoje i demoni spominjani pod različitim imenima: zli 
duhovi, nečisti duhovi (Pnz 32,17; Ps 106,37). Mišljenja 
se razilaze oko toga što su zapravo demoni, ali  je raz-
umno pretpostaviti da su to pali anđeli koji nisu zatočeni 
u  Tartaru  (Dn  10,13;  Otk  12,7,9).  Postoje,  međutim,  i 
druga shvaćanja. Filon, Josip i mnogi rani kršćanski pisci 
smatrali  su  da  su  to  duše  umrlih  zlih  ljudi,  ali  Pismo 
govori da nespašeni mrtvaci na mjestu mrtvih čekaju Po-
sljednji  sud  (Lk  16,32;  Otk  20,13),  a  ne  da  slobodno 
lutaju unaokolo. Drugi misle da su to bestjelesni duhovi 
bića prije Adama. Međutim, Biblija ih ne spominje. Pojam 
je nastao da bi se, na neki način, učvrstila teorija jaza.

1. PODRIJETLO DEMONA I ZLIH ANĐELA. Svi su oni 
duhovna bića,  pala  zbog svoga pridruživanja Sotoninoj 
pobuni 

2. SADAŠNJE DJELOVANJE DEMONA. Pretpostavimo li 
da su zli anđeli i demoni istovjetni, oni djeluju na sljedeće 
načine:
a.  Okultizam:  Rukovode  »okultizmom«,  tj.  iskrivljenim 
praksama, koje je Bog zabranio i koje su nazvane »od-
vratnostima«,  jer  su  povezane  s  idolopoklonstvom. 
Ovakve prakse ljude zavode, zarobljavaju i vode u rob-
ovanje Sotoni, koji voli izvrtati sve što je Bog stvorio ili za-
povjedio. Kukasti križevi, imena sricana unazad i najraz-
ličitije seksualne  izopačenosti  tipični  su  proizvodi 
Sotoninih iznakaženih misli.
Pod naziv  »okultno«  spadaju  još  strašnije spolne  na-
stranosti, te ono što poznajemo pod imenom »spiritizam« 
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(razgovor  s  demonima  često  maskirano  u  razgovor  s 
mrtvima).  Ljudi koji  se, svjesno i nesvjesno, upuštaju u 
takve radnje, otvaraju si mogućnosti demonskog utjecaja, 
ometanja,  uznemirivanja  i  proganjanja,  a  u  krajnjim 
slučajevima i obsjednutosti demonom (što znači: biti pod
potpunom vlasti demonske sile). Što se čovjek duže time 
bavi,  sve je gore, a šanse za oslobođenje sve se više 
smanjuju. U ovo područje spadaju i horoskopi, proricanje 
budućnosti, astrologija (Iz 47,13; Dj 16,16), kojih je svrha 
da  čovjeka  dovedu  u  Sotonine  kandže.  Ovdje  spada  i 
nekromancija,  razgovor živih  s  mrtvima,  uključujući  i 
savjetovanje s medijima i prisustvovanje seansama. Na 
takvoj seansi demoni oponašaju glas umrle osobe. Krajnji 
oblik  okultizma uključuje  vračanje (obavljanje  sotonskih 
rituala i obreda) i stvarno štovanje Sotone. Bog oštro za-
branjuje  sve  takve  činidbe.  (Izl  7,11-12;  Lev  19,26.31; 
20,6.27;  Pnz  18,10.14;  1  Sam  28;  2  Kr  17,  8.17-18; 
21,1-6;  23,24-25;  1  Ljet  10,13-14;  Iz  2,6;  8,19-20; 
47,9-15;  Jr  27,9-10;  29,8-14.21-23;  Ez  13,17-23;  Zah 
10,2; Mal 3,5).
Iako oni koji djelatno surađuju sa Sotonom (kao što su to, 
primjerice, vještice) ponekad raspolažu nekim »dodatnim 
prednostima«  svoga  zanimanja,  kao  što  su  astralna 
putovanja ili, pak, sposobnost da se postane nevidljivim, 
postoji i cijena koju za isto moraju neizbježno platiti. Bog 
se, naime, uvijek pobrine da ih stigne zaslužena kazna, 
pa tako ni oni, među njima, koje Sotona potom izliječi, ne 
ostaju  bez posljedica,  već jedino svoju  duševnu bolest 
zamjenjuju onom tjelesnom.
Izgleda  da  postoji  veza između  letećih  tanjura,  kao  i 
krugova,  odnosno  znakovlja,  koji  se  tajanstveno  po-
javljuju  na usjevima,  te  okultnoga.  Naime,  ove  pojave 
često su vezane uz mjesta na kojima su se nekoć od-
ržavali  poganski  obredi  iz  kojih  i  potječu isti  simboli,  a 
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fenomeni  koji  se  susreću  na spiritističkim  sastancima 
(seansama), također se javljaju na ovim mjestima 
Mora  se  naglasiti  da  su  u  svim  ovim  slučajevima 
temeljna načela prijevara i zavaravanje. Božji protulijek je 
vjera (oslanjanje na Božju Riječ i djelovanje u skladu s 
njom) i  priznanje popraćeno oproštenjem (svjetlost  raz-
otkriva djela tame i lišava ih sile). To pak mora biti po-
praćeno dosljednim životom s Bogom i neprestanim po-
kajanjem (stalan život poslušnosti), inače bi se čovjek po-
novno  mogao  vratiti  starom  načinu  života.  Za 
nekršćanina koji  se  bavio  takvim  stvarima,  jedino je 
rješenje obraćenje Kristu i živjeti gore opisanim životom.
Ne  čarajte!…Ne  obraćajte  se  na zazivače  duhova  i  
vračare; ne pitajte  ih  za savjet.  Oni  bi  vas opoganili…
Čovjek ili žena koji među vama postanu zazivači duhova 
ili vračari neka se kazne smrću…neka se kod tebe ne na-
đe nitko tko bi kroz oganj gonio svoga sina ili svoju kćer;  
tko bi se bavio gatanjem, čaranjem, vračanjem i čarob-
njaštvom; nitko tko bi bajao, zazivao duhove i duše pred-
aka ili  se obraćao na pokojnike. Jer tko god takvo što 
čini, gadi se Jahvi (Lev 19,26.31; 20,27; Pnz 18,10-12).
b.  Idolopoklonstvo:  U  pozadini  idolatrije nalaze  se 
demoni, a idolatrija nije ništa drugo do štovanje demona 
(1 Kor 10,20; Pnz 32,17; Ps 106, 37). Čini se da će se u 
vrijeme nevolja pojačati demonsko djelovanje, što bude 
dovelo  do otvorenoga  štovanja  Sotone  prerušenog  u 
Zmaja  (Otk  16,13-14;  13,4).  Sotona uvijek  teži  od-
vraćanju čovjeka od istinskoga štovanja i  usmjeravanju 
prema sebi, tj. Sotoni. 
Ne, već da ono što pogani žrtvuju, žrtvuju vrazima, a ne 
Bogu (1 Kor 10,20). Odbacio je Boga koji ga stvori i pre-
zreo  Stijenu  svog  spasenja.  Tuđim  bozima  učiniše  ga 
ljubomornim, razjariše ga svojim gnusobama. Žrtvovahu 
zlodusima koji  Bog nisu, bogovima kojih ne poznavahu 
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prije, došljacima koji stigoše nedavno i koje oci njihovi ne 
štovahu (Pnz 32,16-17).  Štovahu likove njihove koji  im 
postaše zamka. Žrtvovahu sinove svoje i svoje kćeri zlod-
usima (Ps 106,36-37).
c. Prijevara: Demoni se nazivaju i prijevarnim duhovima, 
te širiteljima lažne nauke (1 Kr 22,21-23; 2 Sol 2,2; 1 Tim 
4,1).  Stoga  oni  stoje  iza svakovrsna slobodoumlja,  te 
neistinite misli i ideje o Bogu.
Duh izričito veli da će u posljednja vremena neki otpasti  
od vjere i pristati uz prijevarne duhove i đavolske nauke 
(1 Tim 4,1).
d.  Upravitelji  svjetovnog  sustava:  Njihova  je  uloga 
širenje  Sotoninoga  načina razmišljanja,  njegovog 
svjetonazora,  koji  se  prvenstveno  i  najviše  očituje  u 
okultnim obredima ustanovljenim tijekom razdoblja nevo-
lja.
e.  Uzročnici  bolesti  i  opsjednutosti:  Oni  mogu  pro-
uzročiti  bolesti  i  duševne  poremećaje,  te  zarobiti  ljude 
moralnom nečistoćom. To se uglavnom događa zato što 
su se ti ljudi već ranije i sami upustili u nešto što je Bog 
jasno i glasno zabranio. Ne možemo, međutim, reći da su 
sve bolesti ili duševni poremećaji posljedica demonskog 
djelovanja. Biblija jasno razlikuje to dvoje, što se naročito 
očituje za vrijeme Isusove službe (Mt 4,24; 8,16; 9,20-35; 
10,1.14.35; Mk 1,23.34; 3,15; Lk 4,40; 6,17.18; 9,1). U 
slučaju duševnog poremećaja prilikom čitanja Božje Rije-
či ili molitve nad oboljelim, obično dolazi do poboljšanja ili 
smirivanja, ali  ako je bolest demonskoga podrijetla, od-
aziv može biti prilično žestok (Mk 5,4.5; Lk 8,35). Čini se 
da je pojam opsjednutosti demonima, kakvim je opisan u 
Bibliji,  općenit  te  obuhvaća,  kako  samu  opsjednutost 
demonima, tako i ono što bismo mi opisali kao duševni 
poremećaj. Sličnu širinu odredbe pronalazimo i kod riječi 
gubavost,  koja se može odnositi  na sve u rasponu od 
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kožne bolesti pa do plijesni na zidovima. U oba slučaja 
koristi se, očito, jezik fenomena.
f.  Uzročnici suprotnosti: Suprotstavljaju se Božjoj djeci 
u njihovu duhovnom rastu (Ef 6,12).
Jer  naša  borba  nije protiv  krvi  i  tijela (tj.  ljudskih 
neprijatelja),  nego  protiv  zlih  duhova  koji  borave  u 
nebeskim prostorima (Ef 6,12).
g. Podređeni su Bogu: Bog se njima ponekad koristi da 
bi ispunio svoje planove i nakane, osobito da učvrsti ljude 
u pobuni protiv sebe (Suci 9,23; 1 Sam 16,14; Ps 78,49). 
Bog  je  vrhovni  Gospodar  kraljevstva  zlih  duhova,  iako 
ono  ne  djeluje  prema  Njegovim  odredbama.  Bog 
duhovima dopušta djelovanje, kao što dopušta napredo-
vanje  zlih  ljudi  unutar  Njegova  konačnoga  plana za 
čovjeka.  Bog  je  svejednako  suveren  nad  zlim dusima; 
ograničava im djelovanje (1 Kr 22,18-23). Iz ovog se od-
jeljka jasno vidi da Bog ima krajnju kontrolu nad svijetom 
zlih duhova i dopušta im da djeluju kada se to slaže s 
Njegovom suverenom voljom i namjerama. Događaj iz 1 
Samuelove 28, jedina je vidljiva prilika da je Bog dopustio 
duhu preminule osobe povratak  na zemlju.  Vračara (tj. 
medij) je povikala od straha vidjevši Samuela osobno – 
očito je bila naviknuta govoriti samo sa zlim duhovima.
h)  Duhovna borba:  Biblija,  bez  sumnje,  govori  o 
duhovnoj  borbi  koju  moramo  uzimati  vrlo  ozbiljno  (Ef 
6,12). Usprkos ovoga, kršćanima se ne savjetuje da se 
nepotrebno  zanimaju  za demone,  ali  ako  nam  se  oni 
suprotstave  u širenju  Evanđelja,  moramo im se supro-
tstaviti, prekoriti ih i odagnati. Mi vidimo ovaj redoslijed u 
Isusovoj (Mk 1,21-28), a i u Pavlovoj službi (Dj 16,16-18). 
U ovom području ne postoji jamstvo za nepromišljeno i 
krajnje, a koje ide iznad onoga što preporučuje Biblija. 
Nigdje u Pismu nam nije rečeno:
1. Suočavati se s područnim zlim duhovima kad dolazimo 
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na neko područje, gdje ćemo nagoviještati Evanđelje 
2. Zahtijevati od demona da nam otkriju svoju područnu 
hijerarhiju.
3.  Vjerovati  ili  podučavati  o  dojavama  koje  dolaze  od 
strane demona.
4. Učiti da prije ulaska u neko područje ili grad treba raz-
biti demonsku vlast nad tim područjem prije nego što se 
navijesti Evanđelje.
i) Opsjednutost:  U  krajnjem  slučaju,  ovo  znači  da  je 
osoba pod potpunom kontrolom zlog duha, te nije više u 
stanju sama za sebe odlučivati. No, bilo koji grijeh, čak i 
u životu vjernika, korak je u pogrešnom smjeru i  može 
nas dovesti pod neku vrstu demonskog utjecaja. U nekim 
slučajevima,  stalni  život  u  grijehu  može  se  pretvoriti  u 
ozbiljan problem demonskog utjecaja. Također postoji  i 
demonski  napad na vjernika,  za vrijeme kojega kušnja 
postaje  naročito  jaka.  U  slučaju  primjećivanja  da  se 
suočavamo s demonskim silama, tada nam se savjetuje 
da  prekorimo zloga  duha,  te  mu zapovjedimo da  ode. 
Moramo naglasiti da ovo djeluje samo u slučaju vidnoga 
kajanja žrtve. Vjernik može postati žrtvom kroz neposluh 
(u ovom slučaju pokajanje je pravi odgovor), ili zbog pro-
povijedanja Evanđelja.

3.  SUDBINA ZLIH  DUHOVA.  Ognjeno  jezero  (druga 
smrt),  tj.  pakao,  mjesto  je  posebno  pripremljeno  za 
Sotonu i njegove demone. To je njihovo krajnje odredište, 
ondje će biti zauvijek mučeni (Mt 25,41; Otk 20,10).
…oganj  vječni  što  je  pripravljen  đavlu  i  anđelima 
njegovim (Mt 25,41).

C. SOTONA
On je u biti pali anđeo, sada je vođa zlih duhova koji se 
opiru  Božjim  nakanama,  ali  ipak  podređen  Božjoj 
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suverenoj vlasti. Bez Božje dozvole ništa ne može učiniti. 
Zajedno sa svim zlom, Bog mu je dopustio da i dalje živi i 
radi kao izvršitelj  Božjeg suda, te kao oruđe za provje-
ravanje čovjekove krajnje odanosti.
Imena mu upućuju na narav. Riječ Sotona (hebr. Satan), 
koja  se pojavljuje trideset  i  pet  puta u Novom zavjetu, 
znači (sudski) protivnik,  javni tužitelj (Job 1,2; Zah 3,5; 1 
Ljet 21,1).  On je čovjekov neprijatelj i, još više, neprijatelj 
Božji. Njegovo neprijateljstvo prema čovjeku očituje se u 
tome  što,  kao  javni  tužitelj,  uvijek  zahtijeva  najveću 
kaznu. Neprijatelj je Božji zato što se uvijek suprotstavlja 
Božjoj  odluci  da  spasi  čovjeka.  Iz  toga  slijedi  da  će 
Sotona strogo suprotstavljiti svaki pokušaj propovijedanja 
evanđelje. 
Drugo  mu  je  ime  đavao  (grčki:  diabolos),  što  znači 
klevetnik,  odnosno  optužitelj  (pojavljuje  se  trideset  i 
sedam puta u Novom zavjetu). On čovjeka optužuje za 
sve (1 Tim 5,15; Otk 12,10; Post 3), i ljudima lažno pre-
dočuje Boga. Svakome želi uništiti ugled. Također je na-
zvan  Zli  (grčki:  ho  poneros),  čemu  odgovara  staroza-
vjetno Belijal (zloća) Mt 5,37; 13,19. 38; Iv 17,15; Ef 6,16; 
1 Iv 5,18-19; Pnz 13,14; 1 Sam 1,6; 2 Kor 3,15).
Nazvan je Kušač i Zmija i uvijek nastoji da ljudi postanu 
slični njemu (Mt 4,3; 1 Sol 3,5). On je knez i vladar ovoga 
svijeta »čovječanstva koje je odvojeno od Boga i koje je 
protiv  Boga«  (grčki:  kosmos –  red  u  svemiru).  On  je 
gospodar zračnog kraljevstva,  što upućuje na to da on 
djeluje iz atmosfere – domene koja je iznad ljudske, ali 
niža od Božje. On je bog ovoga doba, za razliku od dobe 
koje će doći (tj. milenij). Također je poznat kao Belzebul 
(hebr:  Baal-zëvul).  Ime pripada poganskom bogu, ali  je 
promijenjeno i primijenjeno na Sotonu, a znači »gospodar 
muha«  ili  »gospodar  gnojišta«,  što  naglašava  njegovu 
vlast nad njegovim demonima. On je začetnik čitave po-
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ganske religije (1 Kor 10,20).

1. SOTONINO PODRIJETLO. Kao i ostali anđeli, i on je 
stvoreno  biće  koje  se  prije stvaranja  materijalnih  bića 
pobunilo protiv Boga. Ezekiel 28,15-17 i Izaija 14,12-15 
vjerojatno upućuju na njegovo prijašnje stanje i pad koji 
je uslijedio. Uzrok pada, čini se, da je bio njegov ponos i 
želja da istisne Boga. Iz tajanstvenih razloga, biće stvo-
reno savršenim, podleglo je zlu i palo. Bog ne želi nasilno 
gospodariti nijednim bićem, te mora postojati mogućnost 
izbora.  Čini  se  da  je  bio  kerub  (branitelj  Božjeg 
integriteta)  obzirom  na njegovo  kasnije sudjelovanje  u 
optužbi;  razvio  se  nalik  policajcu  koji  je  postao 
korumpiran.
Njegov je pad prethodio čovjekovu padu (1 Tim 3,6; 2 Pt 
2,4; Suci 6; Iz 14,12; Ez 28,11-13). Posljednji se ulomak 
prvenstveno odnosi na babilonskog i tirskog kralja; zbog 
njihova  đavolskog  ponosa,  oni  su  tipovi  Sotone;  oni 
neposredno upućuju na Sotonu.
Postavih  te  kao raskriljena keruba zaštitnika,…savršen 
bješe na putima svojim od dana svojega stvaranja dok ti  
se  u  srcu  ne  zače  opačina…zato  te  zbacih  sa  gore 
Božje, istrgoh te, kerube zaštitniče (Ez 28,15-17).

2.  SOTONINA MOĆ I  NJEGOVA  OGRANIČENJA.  Ne 
treba  ga  podcijeniti.  On  ima  moć  nad  ostalim  palim 
duhovima (Mt 25,41; Ef 6, 11-16; Otk 12,7). On također 
upravlja  svijetom  neobraćenih  ljudi  (Mt  13,38-39;  Dj 
13,10; 26,18, 1 Iv 3,8-9). Posjeduje vlast nad ljudima, ali 
je, ustvari, otimač vlasti jer je Krist pravi baštinik svih kra-
ljevstava svijeta (Lk 4,6).  Kušajući  Isusa, Sotona ga je 
nagovarao da ga štuje i  zauzvrat mu obećavao kraljev-
stva svijeta. Međutim, kraljevstva je Kristu kao Mesiji već 
obećao njegov Otac. 
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Za Sotonu se kaže da djeluje u određenim područjima, u 
smrti  i  bolestima  (Lk  13,16;  Iv  8,44;  2  Kor  12,7;  Heb 
2,14).  S  druge  pak  strane,  stvarno  izvršenje  smrti  po-
nekad je pripisano dobrim anđelima, a ponekad osobno 
Bogu. Sotona je povezan s bolestima i smrti, jer je za ob-
oje  odgovoran.  Što se tiče smrti,  kršćanin je  u  Božjim 
rukama, mada boluje i pati. Kršćaninu se ništa ne može 
dogoditi bez Božjeg dopuštenja.
…kako  je  Isus  prošao  čineći  dobro  i  ozdravljujući  sve 
koje đavao bijaše tlačio (Dj 10,38). Jednako i sam (Isus)  
postade sudionik u tome da smrću uništi onoga koji ima 
vlast nad smrću, to jest đavla, i da oslododi sve koji cijeli  
život  bijahu  podvrgnuti  ropstvu  straha  od smrti  (Heb 
2,14-15).

3.  SADAŠNJE  SOTONINO  DJELOVANJE.  Sotona je 
sebi  postavio  cilj  da  se  suprotstavlja  Bogu  i  sprječava 
Njegovu  volju.  Isus  je  uvidio  u  sotoninom  djelovanju 
smišljeni  plan,  suprotan  Božjoj  želji  da  spasi  čovjeka. 
Sotona je pokušao ubiti Isusa dok je Isus još bio dijete, a 
i kasnije mu je htio ugroziti život, ali Bog to nije dopustio i 
pobrinuo se da Isusu ni vlas s glave ne padne »dok ne 
dođe  njegov  čas«,  čas  koji  Isus  naziva  i  »časom sila 
tame«.  Isus  je  također  uvidio  da  Sotona djeluje  kroz 
ljude. On se služi različitim načinima da bi ostvario svoj 
cilj. Budući da ne može izravno napasti Boga, Sotona na-
pada najveće Božje stvorenje. Biblija spominje sljedeće 
Sotonine metode: laganje, izvor je laži i potiče druge da 
lažu (Iv 8,44; Dj 5,3); dovođenje ljudi u kušnju prikazujući 
predmet  iskušenja  veoma  prihvatljivim,  poželjnim  i 
korisnim  (Mt  4,1);  pljačkanje,  posebice  uzrokovanje 
kleptomanije (Mt 13,19); napadanje onih koji su uključeni 
u  propovijedanju  Evanđelja(2  Kor  12,7);  sprječavanje 
(Zah 3,1; 1 Sol 2,18; Ef 6,12); rešetanje (Lk 22,31); pre-
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tvaranje (2 Kor 11,14-15; Mt 13,25); optuživanje (Otk 12, 
9-10);  ubijanje  (Iv  8,44);  opsjedanje (Iv  13,27).  Sotona
hoće  da  ljudi  robuju  pokvarenom  učenju  i  izopačenu 
življenju.
Što se tiče kršćana,  Sotona ih nastoji  udaljiti  od Božje 
volje  (Mt  4,10;  16,23;  1  Kor  7,5).  Rafiniranost  njegova 
pristupa u Bibliji je naglašena (Ef 6,11; 1 Tim 3,7; 2 Tim 
2,26).

4.  SOTONINA SUDBINA.  Veliki  Sotonin  protivnik  je 
osobno  Bog.  Bog  je  dozvolio  Sotoninu  prisutnost  u 
svemiru,  ali  je  također  pokrenuo  postupak  kojim  će 
Sotonu  potpuno  poraziti.  Krist  je  na golgotskom  križu 
pobijedio Sotonu. To je ispunjenje onog što piše u Po-
stanku 3,15 (usp. 1 Iv 3,8). Za svoga zemaljskog života, 
Isus je svladao Sotonu i u svakom trenutku svog života 
pokazao potpunu nadmoć, istjerivanjem zlih duhova, lije-
čenjem bolesti, opraštanjem grijeha. Križ uključuje i po-
raz Sotoninih saveznika (Kol 2,14-16; 2 Kor 2,14). Slika 
koja je upotrijebljena u oba ulomka, u vezi je s rimskim 
običajem da svaki vojskovođa koji  doživi  pobjedu, šalje 
poruku  u  Rim,  zbog  priređivanja  svečanosti  njemu  u 
čast..  Ako  mu  je  odobreno,  on  bi  sa  svojim  ljudima 
svečano ujahao u Rim s najuglednijim zarobljenicima – 
koji  bi  kasnije bili  smaknuti  –  lancima  vezanima  za 
njegova bojna kola. Na sličan način, Krist je donio važnu 
pobjedu, i Otac ga je nagradio svečanošću. Sotona je po-
ražen  Kristovom  moći  u  Kristovim  ljudima  (Otk  12,11; 
Rim 16,20; Ef 6,12; 1 Iv 5,18-19).
Konačno, Sotoni je pripremljena osuda: čeka ga pakao 
(Mt 25,41; Otk 20,10). Sotona se sada nalazi »u zraku« i 
ima pristup i nebu i zemlji (Job 1,6-7; 2,1; Ef 2,2; 6,12). 
Čini  se  da  su  to  njegova  glavna sjedišta  još  od 
čovjekovog Pada. Kaže nam se da će za vrijeme Nevolja 
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nakratko  biti  bačen na zemlju.  Na kraju  tog  razdoblja, 
neko će vrijeme biti slobodan zbog učvršćivanja čovjeka 
u čovječjoj pobuni (Otk 20, 3). Posljednja njegova pob-
una bit  će  ugušena,  a  potom  bude  zauvijek  bačen  u 
ognjeno  jezero  (Otk  20,7-10;  Mt  25,41).  Sotonini 
saveznici (tj. ljudi koji su se pobunili protiv Boga) pridružiti 
će  mu se  u istom mjestu.  Čak nakon stvaranja novog 
svemira, čini se da će uvijek biti mjesto u svemiru (poput 
crne  rupe),  gdje  će  Sotona  i  svi  pobunici  provesti 
vječnost.
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