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31. Protestantska reformacija v 16. stoletju - aŀǊǘƛƴ [ǳǘŜǊΤ ǑƛǊƧŜƴƧŜ ƭǳǘŜǊŀƴǎǘǾŀΤ ǊŜŦƻǊƳŀŎƛƧŀ 
Ǿ ~ǾƛŎƛΥ ¦ƭǊƛŎƘ ½ǿƛƴƎƭƛΣ aŀǊǘƛƴ .ǳŎŜǊΣ WŜŀƴ /ŀƭǾƛƴΤ ƴŀǳƪ ƛƴ ǑƛǊƧŜƴƧŜ ǊŜŦƻǊƳƛǊŀƴŜ ŎŜǊƪǾŜΤ 
ƻǎƴƻǾƴŜ ǘŜƻƭƻǑƪŜ Ȋƴŀőƛƭƴƻǎǘƛ ǇǊƻǘŜǎǘŀƴǘǎƪŜ ǊŜŦƻǊƳŀŎƛƧŜΥ ǇŜǘ ǎƻƭŀΣ ŘǊǳƎŜ pomembne 
ǘŜƻƭƻǑƪŜ ǎǇǊŜƳŜƳōŜ ƛȊ ȊŀǇǳǑőƛƴŜ ǊŜŦƻǊƳŀŎƛƧŜΤ ŘǊǳƎŜ ƪƻǊƛǎǘƛ ǇǊƻǘŜǎǘŀƴǘǎƪŜ ǊŜŦƻǊƳŀŎƛƧŜ 
 
31.1. Martin Luther 
  
V času velikega moralnega upada v cerkvi, s pojavom kupovanja cerkvenih služb, prodaje 
odpustkov, inkvizicije in korupcije med papeži in duhovščino, pa tudi v času, ko so obstajali 
pomembni problemi v teologiji in je bila cerkev zelo poganska, se je leta 1483 v Eislebenu v 
Nemčiji, v skromni rudarski družini, rodil reformator Martin Luther. Študiral in magistriral je 
iz prava. Leta 1505 je med strašnim neurjem prestrašen zaradi grmenja in udarcev strel v 
smrtni nevarnosti obljubil, da bo, če preživi, postal menih. Preživel je in obljubo izpolnil z 
vstopom v avguštinski samostan v Erfurtu. Njegov oče je bil zelo razočaran nad njegovo 
odločitvijo, ker je hotel, da postane odvetnik. 
 
Kot menih je Luter živel strogo asketsko življenje, v strahu pred Bogom, ki ga je videl kot 
jeznega Boga. Postil se je, molil in živel izpostavljen mrazu, revščini, nočnemu bedenju in 
strogemu življenju pokore. Čeprav je živel zelo pobožno, se je pred Bogom nenehno počutil 
nevrednega, zaradi česar se je v znak pokore celo bičal. Leta 1510 je odšel v Rim, da bi spoznal 
papeža in sveto mesto. Iskal je še globlji odnos z Bogom, vendar je doživel globoko 
razočaranje nad nemoralnostjo in nepismenostjo duhovnikov. Tudi v Rimu ni našel 
potrebnega miru. Nadaljeval je z dolgimi vsakodnevnimi spovedmi. Duhovniki, ki se jim je 
spovedoval, so ga včasih celo grajali zaradi njegove preobčutljivosti do greha in mu rekli, naj 
stori nekaj, kar je resnično greh, in šele potem pride k spovedi. Toda Luther je Boga videl kot 
strogega sodnika, pred katerim mora živeti brezmadežno in zato ga je celo sovražil. 
 
Njegov duhovni mentor v samostanu je bil vikar Johann Staupitz. Prepoznal je Lutrovo 
intelektualno sposobnost in njegovo predanost asketskemu življenju, pa tudi njegovo 
nezmožnost, da bi našel Božji mir. Svetoval mu je, naj se vpiše na doktorski študij teologije 
in postane profesor, da bi s poučevanjem in zdravljenjem drugih lahko ozdravil samega sebe. 
Luther je upošteval njegov nasvet in po doktoratu postal profesor teologije v Wittenbergu. 
Leta 1513 je poučeval psalme, leta 1515 Pismo Rimljanom in leta 1516 Pismo Galačanom. 
Pri pripravi predavanj je razkril svoje na Svetem pismu temelječe poglede na greh in Božjo 
odrešilno milost. Spoznal je razliko med črko, ki ubija, in Besedo, ki daje življenje, razliko med 
postavo in evangelijem. Zlasti razsvetljujoč zanj je bil verz iz Pisma Rimljanom 1,17: »tǊŀǾƛőƴƛ 
ōƻ ȌƛǾŜƭ ƛȊ ǾŜǊŜ.« Luther je spoznal, da bo le skozi vero lahko prejel odpuščanje grehov in 
odrešenje in tako je doživel ponovno rojstvo. Spoznal je, da je opravičenje Božji dar, ki ga 
prejmemo po veri, in da naša pravičnost pred Bogom ni zaslužena, ampak milostni dar Boga, 
ker nas Jezus opravičuje s svojo žrtvijo. Takoj po duhovni izkušnji ponovnega rojstva je začel 
goreče pridigati proti nedoslednostim, ki so se dogajale v cerkvi. Posebej je opozoril na 
problem prodaje odpustkov in brezpogojne avtoritete papeža. Luther je napisal 95 tez, v 
katerih je kritiziral nedoslednost takratne cerkve, zlasti glede odpustkov, in jih 31. oktobra 
1517 obesil na vrata cerkve v Wittenbergu . Zato se 31. oktober 1517 šteje za uradni datum 
začetka protestantske reformacije cerkve. Še večji problem kot v manipulaciji zvestih 
vernikov z odpustki je videl v tem, da je cerkev ljudem preprečevala, da bi prejeli dar 
odrešenja. 
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Odpustki pri ljudeh niso povzročili resničnega kesanja in spremembe ter niso prinesli ljubezni 
in sočutja. Kmalu po objavi tez so le-te vzbudile veliko zanimanje med duhovščino, profesorji 
in ljudstvom. Njihova vsebina se je razširila po vsej Nemčiji in tudi drugod po Zahodni Evropi. 
Luther je čez noč postal pomembna osebnost med ljudstvom. Seveda so teze imele tudi 
mnogo nasprotnikov, še posebej zato, ker so papiste udarile neposredno po žepu. Martin 
Luther ni hotel zapustiti cerkve, ampak jo je želel od znotraj reformirati. Toda papisti so začeli 
načrtovati zaroto, s katero bi Luthra  sežgali in zatrli njegov vpliv. Vendar so mu stopili v bran 
tako sodelavci na Univerzi v Wittenbergu, zlasti Andreas Karlstadt in Philip Melanchthon kot 
tudi navadni verniki, podprl ga je celo volilni knez Friderik Modri. Zaradi nemirov v cerkvi se 
je Luther leta 1519 v Leipzigu znašel v javni teološki razpravi s katoliškim teologom Johannom 
Eckom. Eck je Luthra javno izzval, naj prizna, da se strinja z nauki Jana Husa, ki ga je cerkev 
že leta prej razglasila za heretika, in naj prizna, da zavrača absolutno avtoriteto papeža in 
koncilov, kar je Luther tudi storil. Po razpravi je med katoliki pridobil mnoge nasprotnike, 
med nemškim ljudstvom pa je začel pridobivati status narodnega heroja. 
 
Luther je začel še intenzivneje pridigati in pisati knjige. Učil je, da se moramo pokesati pred 
Bogom ter po veri prejeti odpuščanje grehov in novo življenje. Zavrnil je sedem zakramentov 
in sprejel le dva, ki ju je uvedel sam Jezus Kristus: krst in evharistijo. Po njegovem mnenju se 
evharistija sprejema z vero, vendar je Luther zavrnil katoliški pojem transsubstanciacije, 
dobesednega spreminjanja kruha in vina v Kristusovo telo in kri, ki se tako v maši ponovno 
daruje Bogu kot žrtev. Luther je učil konsubstanciacijo, to je prisotnost Kristusa v Gospodovi 
večerji – kruh in vino sta Kristusovo telo in kri, vendar ta preobrazba poteka v Duhu. 
Kristusovo telo in kri sobivata s posvečenim kruhom in vinom. Poučeval je tudi, da morajo 
vsi verniki prejemati kruh in vino, in ne, kot so učili rimski katoliki, da je kruh namenjen le 
navadnim vernikom, duhovniki pa imajo pravico do kruha in vina. Nemške plemiče je pozval 
k reformi Cerkve. Menil je, da je Cerkev v tistem času potrebovala reformo in da se sama ne 
bo uredila brez zunanjega posredovanja. Luther je svetoval, naj se cerkev reformira s 
pomočjo oblasti, nato pa naj se omogoči ločitev Cerkve in države. Cerkev naj bi bila moralni 
korektor države, vendar naj se odreče prisilnemu aparatu moči države. 
 
Odpor rimokatoličanov proti Luthru se je povečal. Leta 1520 je papež izdal bulo, v kateri je 
navedel 41 napačnih pojmovanj v Luthrovem učenju in odredil sežig njegovih knjig, pri čemer 
mu je dal 60 dni časa za pokoro. Toda Luther je skupaj s profesorji in študenti javno zažgal 
papeško bulo. Leta 1521 je bil Martin Luther izobčen iz Cerkve. Papisti so imeli resen namen, 
da ga obsodijo in sežgejo. Nazadnje je volilni knez Friderik Modri zagotovil pogoje, da so 
Luthru sodili v Nemčiji pred Karlom V., cesarjem Svetega rimskega cesarstva. Sojenje je 
potekalo v Wormsu. Luthra so pozvali, naj javno opusti svoje učenje. Luthrov zadnji odgovor 
je bil: 
 
»Če me ne prepričajo pričevanja Svetega pisma ali lasten razum (ker ne verjamem niti 
papežu niti samim koncilom, saj je dobro znano, da so se pogosto motili in si 
nasprotovali), sem zavezan Svetemu pismu, ki sem ga citiral, in moja vest je zavezana 
Božji besedi. Ne morem in ne bom ničesar preklical, saj ni niti varno niti pravično ravnati 
proti vesti. Naj mi Bog pomaga. Tukaj stojim. Ne morem storiti drugače.« 

 
Bil je obsojen krivoverstva. Rimokatoliki so ga hoteli ubiti, vendar se je ljudstvo postavilo na 
njegovo stran in ta proces razumelo kot proces Jezusa pred izraelskimi duhovniki. Katoliki ga 
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niso uspeli ubiti, saj ga je nemški volilni knez Friderik Modri v dobri veri ugrabil in odpeljal v 
grad Wartburg. V Wartburgu je Luther slekel meniško obleko. Tu je preživel leto dni v veliki 
agoniji in skušnjavah globoke depresije. Vendar je v istem letu napisal kar 12 knjig ter v 
nemščino prevedel Novo zavezo, ki jo je leta 1516 izdal Erazem Rotterdamski, s čimer je 
postavil temelje za prihodnost nemškega jezika in kulture. 
 
V času Luthrovega bivanja na gradu Wartburg se je reformacija razširila po vsej Nemčiji. 
Pridigarji so začeli pridigati v ljudem razumljivem jeziku, pridige niso vsebovale petja. Verniki 
so pri Gospodovi večerji prejeli tudi vino in ne le kruh. Duhovniki so se začeli poročati. Kipi 
so bili uničeni, molitve za mrtve in svetnike pa odpravljene. Med bogoslužji so peli nove 
himne, mnoge med njimi je napisal sam Luther. Bogoslužje je bilo osredotočeno na 
pridiganje, ki je temeljilo na Svetem pismu. Vendar so nekatere stvari začele uhajati izpod 
nadzora. Pojavile so se skupine sanjačev, ki so hoteli z mečem na zemljo prinesti Božje 
kraljestvo. Med temi revolucionarnimi sanjači sta bila Andreas Karlstadt in Thomas Müntzer. 
Med leti 1524 in 1525 je pod vodstvom Thomasa Müntzerja potekal kmečki upor proti 
cerkvenim in posvetnim oblastem. Luther je bil presenečen nad tem, koliko krvi je bilo prelite 
zaradi njegove cerkvene reforme. Ni hotel revolucije, ampak reformo, toda kmetje so se 
dvignili v revolucijo. Začeli so pobijati menihe in duhovnike ter s tem sprožili vojno, v kateri 
je umrlo več kot 100.000 ljudi. Luther je v obupu stopil na stran plemičev in proti kmetom 
ter odredil najstrožje zatiranje kmečkega upora in okrepitev oblasti knezov, da bi dosegel 
mirno reformo Cerkve in državno zaščito pred rimokatoličani. Leta 1525 se je Luther poročil 
s Katharino von Bora, nekdanjo redovnico. Imela sta 6 otrok in skrbela za še 4 posvojene 
sirote. V njegovem domu so živeli tudi študenti, tako da je v nekem trenutku pri njih živelo 
kar 25 ljudi. 
 
Luther je poskrbel, da je nemški narod dobil Biblijo v svojem jeziku. Prevedel je celotno Sveto 
pismo. Novo zavezo je prevedel leta 1522, Staro zavezo pa v več fazah v letih od 1522 do 
1532. Reformatorji so apokrifne knjige Stare zaveze, ki niso del hebrejske Biblije, zavrnili kot 
nekanonične. Ljudstvo je začelo brati Sveto pismo. Reformacija je zajela vso Nemčijo, še 
posebej njen severni in vzhodni del. Toda spor s katoličani se ni končal. Na severu, kjer so 
prevladovali luterani, so bili katoličani v manjšini tolerirani. Na jugu, kjer so katoličani 
prevladovali, pa luteranov niso tolerirali in je bil Luther razglašen za zelo nevarnega heretika. 
Luterani, pod okriljem luteranskih plemičev, so leta 1529 v Speyerju protestirali proti 
ravnanju rimokatoličanov z njimi in zaradi protestnega dokumenta so jih njihovi nasprotniki 
poimenovali »protestanti«. 
 
Beseda protestanti – čeprav so gibanje tako poimenovali njihovi nasprotniki – je postala 
uradno priznan izraz za vse kristjane, ki imajo teološko dediščino v protestantski reformaciji. 
Da bi preprečili izbruhe nasprotovanj, je luteran Philipp Melanchthon napisal Augsburško 
veroizpoved, le-ta je preprečila večji konflikt med cesarjem, ki je bil na strani Rima, ter knezi, 
ki so bili večinoma na strani Lutra. Dokument je bil cesarju prebran v Augsburgu leta 1530, 
zato to poimenovanje. Augsburška veroizpoved je postala najpomembnejša izpoved vere 
luteranov oz. evangeličanov. Po desetletjih bojev med katoliki in protestanti je bila leta 1555 
podpisana Augsburška mirovna pogodba. Protestantizem je tako postal evropska realnost. 
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омΦнΦ ~ƛǊƧŜƴƧŜ ƭǳǘŜǊŀƴǎǘǾŀ 
 
Luther je napisal številne knjige, precej tudi za mladino in otroke. V svojih knjigah je 
zagovarjal teologijo križa, to je teologijo razodetja kot produkt razuma, nasprotno s teologijo 
slave. Po njegovem mnenju se mora človek ponovno roditi po veri. Slabo drevo ne more 
roditi dobrih plodov, dobro drevo pa lahko rodi dobre plodove. Zato mora drevo doživeti 
spremembe od korenin navzgor. Človek se lahko ponovno rodi po veri ko pa se spremeni 
njegova narava, se plodovi vere pokažejo skozi dobra dela. Dobra dela so torej produkt 
odrešitve, ne pa sredstvo odrešitve. Odrešitev je Božji dar, opravičenje pa je status, ki nam 
ga Bog podarja po veri. Posvetitev je le sad spremembe, ki jo je Bog že izvršil v nas. Luthrova 
najbolj znana dela so 5ǾŜ ǾǊǎǘƛ ǇǊŀǾƛőƴƻǎǘƛ, .ŀōƛƭƻƴǎƪƻ ǎǳȌŜƴƧǎǘǾƻ /ŜǊƪǾŜ, tƛǎƳƻ ƪǊǑőŀƴǎƪŜƳǳ 
ǇƭŜƳǎǘǾǳ ƴŜƳǑƪŜ ƴŀǊƻŘƴƻǎǘƛ, Veliki in mali katekizem, O svobodi kristjana, wƻƧŜƴƛ ǎǳȌƴƧƛΥ 
ǎǳȌŜƴƧǎǘǾƻ ǾƻƭƧŜ, tǊƻǘƛ ǇŀǇŜǑǘǾǳΣ ƪƛ Ǝŀ ƧŜ ǳǎǘŀƴƻǾƛƭ ƘǳŘƛő itd. Veliko je tudi pridigal in napisal 
številne cerkvene himne. Za enega človeka je opravil veliko delo. Martin Luther je, glede na 
številne raziskave, najvplivnejša osebnost v zgodovini krščanstva v obdobju od 2. do 21. 
stoletja. Umrl je leta 1546. 
 
Luther ni želel, da bi se njegovi privrženci imenovali po njem, saj je rekel: »Nisem jaz umrl za 
vas, ampak Jezus!« V 16. stoletju so se luteranske cerkve razširile po vsej Nemčiji, zlasti med 
srednjim in višjim slojem, ki so ga vodili knezi. Reformacijo na Švedskem sta začela njegova 
učenca – brata Olaus in Laurentius Petri. Kralj Gustav Vasa je podpiral luteranstvo, zato je 
Švedska postala pretežno luteranska država. Luteranska cerkev je postala prevladujoča 
državna cerkev tudi na Danskem, Norveškem, Islandiji, kasneje pa tudi na Finskem in v 
baltskih državah. Luteranstvo se je razširilo v druge dele Evrope, vse do Slovenije, Hrvaške in 
Madžarske, čeprav je širjenje v veliki meri ovirala protireformacija in preganjanje s strani 
rimokatoliške cerkve. V Sloveniji je bil najbolj znan reformator in pridigar Primož Trubar 
(1508–1586), ki je s svojimi reformnimi dejavnostmi postal prenovitelj in oče slovenskega 
jezika. Žal je bil leta 1547 izgnan iz Ljubljane in je večino svojega ustvarjalnega življenja 
preživel v Nemčiji, kjer je prevajal protestantsko literaturo v slovenščino in v upanju, da se 
bo protestantizem razširil na ozemlja na vzhodu, tiskal knjige, ne samo v latinici temveč tudi 
v cirilici in glagolici ter v hrvaškem jeziku. Napisal je prvo knjigo v slovenskem jeziku 
Katekizem (Catechismus), izdal je brošuro o učenju abecede Abecednik (Abecedarium) in 
druge knjige. V slovenščino je tudi prevedel Novo zavezo. 
 
Eden najpomembnejših luteranskih teologov je bil Philipp Melanchthon (1497–1560), zelo 
izobražen človek, ki je v Heidelbergu in Tübingenu končal več humanističnih študijev in študij 
teologije. Kasneje je postal profesor grščine v Wittenbergu, kjer je spoznal Lutra. To je 
vplivalo na njegovo nadaljnjo življenjsko pot, iz humanista je postal vrhunski teolog in 
reformator ter tudi najbližji Lutrov sodelavec. Melanchthon je bil, v nasprotju z Luthrom, ki 
je bil močan in jezen človek, krotak, skromen, prijazen in diplomatski. Bil je pripravljen na 
kompromis s katoličani in je zaradi miru ter enotnosti želel luteransko cerkev predstaviti ne 
kot protikatoliško, ampak kot notranjo pobudo za pozitivno reformo cerkve. Bil je avtor 
Augsburške veroizpovedi, najpomembnejšega veroizpovednega besedila za luterance. 
Objavil je tudi knjigo o sistematični teologiji, ki je bila prva tovrstna knjiga za luterance. 
Krščanstvo je želel očistiti primesi filozofije in zapletenih filozofskih spekulacij sholastike ter 
ga vrniti k preprostim svetopisemskim resnicam, predvsem iz odrešenjskih razlogov. Po 
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Luthrovi smrti je Melanchthon sprejel nekaj elementov rimokatoliške latinske maše ter idej 
o svobodni volji človeka iz nauka Erazma Rotterdamskega. 
 
омΦоΦ wŜŦƻǊƳŀǘƻǊǎƪŜ ŘŜƧŀǾƴƻǎǘƛ Ǿ ~ǾƛŎƛ 
 
Matija Vlačić Ilirik (1520–1575), hrvaški protestantski teolog, cerkveni zgodovinar, filozof in 
filolog iz Labina v Istri, je bil v svojem razhodu z rimokatoliško vero bolj radikalno naravnan, 
vendar je živel in deloval v zahodni Evropi, predvsem v Nemčiji. Vlačić je širil radikalno 
luteranstvo in zavračal vsakršno poskuse zbliževanja s papisti, papeža je imel za antikrista. 
Potrdil je trdno luteransko stališče, da padli človek ni sposoben izbrati Boga, saj je suženj 
lastne volje in da je Bog vnaprej določil izbrane vernike. 
 
Vzporedno z Luthrovo reformacijo v Nemčiji je potekala tudi reformacija cerkve v Švici. V 
Zürichu je Ulrich Zwingli začel cerkveno reformacijo približno ob istem času kot Luther. Do 
neke mere je bil pod njegovim vplivom, v nekaterih pogledih ne. Zwingli je umrl mlad, glavni 
predstavnik reformirane cerkve v Švici pa je postal Jean Calvin, zato se reformirana cerkev 
včasih enači s kalvinizmom. 
 
A. Ulrich Zwingli 
 
Ulrich Zwingli se je rodil 1. januarja 1484 v Wildhousu v nemškem delu Švice. Zwingli ni izšel 
iz  meniškega in asketskega življenja, ampak je kot renesančni navdušenec v Baslu, Bernu in 
na Dunaju študiral starogrške in rimske rokopise. Leta 1506 pa je pridobil magisterij. Istega 
leta je postal župnik v Glarusu. Začel je pridigati proti nemoralnosti v cerkvi. Počasi je začel 
pazljivo brati Biblijo, kar je sprožilo njegova prva reformatorska stališča o cerkvi in avtoriteti 
Biblije. Nanj je močno vplivalo učenje Erazma Rotterdamskega, ki ga je osebno spoznal. Začel 
je podrobno študirati Novo zavezo in cerkvene očete ter želel izboljšati razmere v katoliški 
cerkvi, kjer je služil s svojim učenjem in pridigami. Kasneje je na njegova stališča vplival 
Martin Luther in začel se je oddaljevati od Erazma Rotterdamskega. Leta 1518 je postal 
duhovnik v katedrali Grossmünster v Zürichu. V svojih pridigah je začel sistematično 
obravnavati knjige Svetega pisma. Kasneje je začel aktivno napadati cerkvene običaje z 
odpustki, nato pa je iz cerkve v Zürichu odstranil kipe in slike. Spremenil je obliko bogoslužja 
in zavrnil oltar ter vse cerkvene relikvije. Reformiral je tako izobraževanje kot upravo v 
Zürichu, njegov reformatorski vpliv se je razširil na več kantonov v Švici. Učil je, da je Sveto 
pismo edini kanon vere. Vsak iskreni bralec Svetega pisma vidi, da je to edina avtoriteta vere, 
brez kakršnih koli dodatkov. Sveti Duh je naš najpomembnejši učitelj pri preučevanju Svetega 
pisma in ne potrebujemo avtoritete nad Svetim pismom, kot so papež ali koncili. Pridigal je 
celotne knjige Svetega pisma, tako kot ga je vodil svetopisemski tekst, podobno kot nekateri 
cerkveni očetje. V njegovem času je bilo to v cerkvi novost. Leta 1522 se je tajno poročil z 
Anno Reinhard, s katero je imel štiri otroke. Zwinglijevo reformno delovanje je Rim na 
začetku podpiral, ko pa se je njegov vpliv začel širiti, so mu katoliki začeli nasprotovati, kar 
je leta 1529 pripeljalo do vojne med njimi. V tej vojni je Zwingli aktivno sodeloval pri 
branjenju dosežkov švicarske reformacije in Züricha. Umrl je v bitki pri Zürichu leta 1531. 
Njegovo telo je bilo upepeljeno, da njegovi privrženci ne bi častili njegovih ostankov. 
 
Zwingli velja za začetnika švicarske reformacije, vendar je za najpomembnejšega teologa 
švicarske reformacije obveljal Jean Calvin. Zwingli ni sprejel Luthrovega pogleda na 
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konsubstanciacijo, to je prisotnost Kristusovega telesa in krvi v evharistiji oz. Gospodovi 
večerji. Učil je, da je Kristus v nebesih in da ni posebej prisoten v kruhu in vinu, torej ne jemo 
njegovega telesa in krvi. Gospodova večerja je le simbolično predstavljanje Kristusovega 
telesa in krvi ter hvaležno spominjanje na njegovo smrt. Kristus je prisoten le preko Svetega 
Duha, Kristusovo telo pa je sama skupnost, ki zdaj izraža dejanje enotnosti prek Gospodove 
večerje. Da bi razjasnili razlike in poskušali združiti protestantsko cerkev, sta se Zwingli in 
Luter leta 1529 srečala na konferenci v Marburgu. Na žalost nista našla skupnega jezika, zato 
sta protestantski cerkvi v Nemčiji in Švici ostali ločeni. Poleg tega Luter ni nasprotoval 
prisotnosti umetnosti v cerkvi, Zwingli pa je šel tako daleč, da je stene cerkva popolnoma 
pobelil. Nemška protestantska cerkev je pozneje postala znana kot evangeličanska cerkev v 
Nemčiji (luteranska cerkev), švicarska cerkev pa kot reformirana cerkev. Zwingli ni našel 
skupnega jezika niti z anabaptisti, ki so zagovarjali krst spreobrnjenih odraslih, sam pa je še 
naprej zagovarjal krst dojenčkov. 
 
B. Martin Bucer 
 
Martin Bucer (1491–1551), dominikanski menih, ki je padel pod Lutrov vpliv, ko je leta 1518 
slišal njegov govor v Heidelbergu, in se takoj spreobrnil. Leta 1522 se je poročil z nekdanjo 
redovnico. Leta 1523 je odšel v Strasbourg in postal vodilni reformator v tem mestu. Zaradi 
napada cesarskih sil na mesto je bil leta 1546 prisiljen oditi v Cambridge, kjer je ostal do 
konca življenja in pomembno prispeval k reformi cerkve v Angliji. Največji vpliv je imel na 
Jeana Calvina, ki je od leta 1538 do 1541 prebival v Strasbourgu, zato velja za eno 
najpomembnejših osebnosti švicarske reformirane cerkve. Bucer sam je zagovarjal spravo 
med protestanti in rimokatoliki, saj je bil odločen nasprotnik razdelitve Cerkve. Zagovarjal je 
tudi spravo med protestantskimi veroizpovedmi, zlasti med luterani in reformirano cerkvijo. 
Poskušal je najti skupno podlago tudi z anabaptisti, ki so bili sicer preganjani skoraj po vsej 
Evropi, vendar so bili v Strasbourgu prijazno sprejeti. 
 
C. Jean Calvin 
 
Jean Calvin se je rodil leta 1509 v Noyonu blizu Pariza v Franciji. Njegov oče je bil škofov tajnik 
in Jean je bil v cerkveno življenje vključen že od svojega 11. leta. V Parizu je študiral klasične 
jezike, logiko in pravo ter se ukvarjal s cerkvenimi očeti. Kot mladenič je bil privrženec Erazma 
Rotterdamskega. V tistem času je v Parizu potekalo veliko cerkvenih reform, Calvin je padel 
pod njihov vpliv in okoli leta 1533 je bil na novo rojen. Po preganjanju protestantskih gibanj 
v Franciji je Calvin pobegnil v Basel. Tam je leta 1535 napisal svoje najbolj znano delo z 
naslovom ¦ǎǘŀƴƻǾŀ ƪǊǑőŀƴǎƪŜ ǾŜǊŜ (L'Institition de la religion chrétienne). Čeprav je bil 
Calvin takrat star šele 26 let, je napisal morda najpomembnejšo teološko knjigo 
reformacijskega izročila. V tej knjigi je pojasnil osnove protestantske teologije. Knjigo je 
napisal v francoščini in latinščini. Delo je zelo hitro postalo najbolj znano, najbolj iskano in 
najbolj brano delo v zahodni Evropi. Calvin se je kasneje želel preseliti v Strasbourg, da bi 
tam živel mirno življenje teološkega učenjaka in nadaljeval s pisanjem knjig. 
 
Zaradi vojaških nemirov je moral potovati skozi Ženevo, kjer je nameraval ostati le eno noč. 
Toda ko je William Farel, vodja reformatorskega gibanja v Ženevi, ki je prej prebral njegovo 
delo Institutes, izvedel, da je Calvin v mestu, je odšel v hotel in ga prepričal, naj ostane v 
Ženevi in jo reformira. Takšna stvar Calvinu sploh ni prišla na misel, vendar mu je Farel resno 
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povedal, da ga bo Bog preklel, če ne bo ostal v Ženevi in se lotil reforme mesta, ampak odšel 
živet mirno življenje teologa. Calvin se je prestrašil teh besed in se odločil ostati v Ženevi. 
Farel je v mestu že ustanovil protestantsko cerkev, vendar je potreboval nekoga, ki se je 
dobro spoznal na teologijo. Farel je bil zelo ambiciozen, vendar se je zavedal, da za to nalogo 
potrebuje bolj izobraženega človeka, se pravi Calvina. Ta trenutek, ko je Farel prepričal 
Calvina, naj ostane v Ženevi, velja za izredno pomemben trenutek v zgodovini krščanstva, 
nekateri pa ga primerjajo z dogodkom, ko je Barnaba poklical apostola Pavla k skupnemu 
delu. Calvin je ostal v Ženevi od leta 1536 do 1538, vendar so ga oblasti izgnale iz mesta, ker 
je meščanom skušal vsiliti številna moralna pravila preko cerkvene oblasti, ne da bi za to 
zaprosil mestni svet. Začasno se je preselil v Basel, Bucer ga je povabil na obisk v Strasbourg, 
kjer je ostal do leta 1541, se poročil z Idellete de Bure, vdovo anabaptista. V Strasbourgu je 
kot Bucarjev prijatelj imel priložnost spoznati Melanchthona. Kasneje je bil poklican nazaj v 
Ženevo. Ta korak je bil zanj izredno težak, štel ga je za najtežji križ v življenju, tako težak kot 
smrt. Jokal je in prosil Boga, naj ne gre tja, vendar je še vedno verjel, da ga Bog kliče v Ženevo, 
in se poslušno odločil, da se vrne. V Ženevo je hotel prinesti Božje kraljestvo. Zaprl je vse 
gostilne, uvedel pravila za vedenje in oblačenje državljanov ter prepovedal posvetne 
razuzdane plese in gledališča, nošnjo kratkih hlač in dajanje nebiblijskih imen 
novorojenčkom. V cerkvah je imenoval ustrezne pastorje, učitelje, starešine in diakone. V 
cerkve je uvedel disciplino in razlikoval med posvetno in cerkveno oblastjo. Glede 
Gospodove večerje je menil, da je Kristus resnično prisoten v evharističnem dejanju, vendar 
mistično in duhovno, ne fizično. Tistim, ki so padli v greh, ni dovolil, da bi sodelovali pri 
Gospodovi večerji. V cerkvi so najpogosteje peli psalme iz Svetega pisma. 
 
Calvin je skušal iz cerkvenega učenja in prakse odstraniti vse, kar ni bilo zapisano v Bibliji. 
Poudarjal je pridigo kot najpomembnejši del bogoslužja. Ko je nekdo po imenu Michael 
Servetus poučeval proti sveti Trojici, je bil po več opozorilih, naj preneha s svojim lažnim 
učenjem, obsojen in leta 1553 kot krivoverec sežgan na grmadi. Calvin je postal dejanski 
upravitelj Ženeve, čeprav so bile vse odločitve sprejete z dovoljenjem mestnega sveta. Ljudje 
so ga na splošno imeli radi in so bili zadovoljni z njegovimi spremembami v mestu, vendar ga 
nekateri uporniki niso marali in so ga imenovali ženevski diktator. Calvin sam je trdil, da je 
imel težak in nekompromisen značaj in da ni bilo bolj kritiziranega človeka. Ljudem, ki niso 
hoteli živeti po pravilih in načelih mesta, je svetoval, naj si poiščejo drugo mesto za bivanje. 
 
Calvin je ustanovil tudi prvo protestantsko univerzo, Ženevsko akademijo. Njegova 
prizadevanja na področju izobraževanja so imela velik vpliv ne le na Ženevo, ampak tudi na 
številne študente, ki so prihajali iz vse Evrope. Calvin je osebno zbiral profesorje in 
predavatelje z najboljšim ugledom in priporočili. Študenti so iz Ženeve razširili njegov vpliv 
po vsej Evropi. Zavedali so se, da nikjer na svetu ni bilo Kristusovo učenje tako čisto kot takrat 
v Ženevi. Mesto je postalo magnet za priseljence in različne verske begunce. Po Calvinovem 
mnenju morajo vsi ljudje v vseh poklicih opravljati svoje delo in naloge čim bolj odgovorno, 
kot da delajo pred Bogom. Vsako delo je treba spoštovati kot Božji dar za skupno družbeno 
življenje. Calvin je pomembno prispeval k protestantski delovni etiki, ki je pozneje vodila do 
novih kapitalističnih sprememb. Spodbujal je tudi preudarno življenje in varčevanje z viri ter 
pomembno prispeval k razvoju švicarskih bank. Leta 1559 je izdal končno verzijo Institutes, 
ki je bila petkrat daljša od prve. V tem delu je Calvin sistematiziral protestantsko učenje. Na 
mnoga pomembna vprašanja je dal podrobne in premišljene odgovore. Za vir vseh doktrin 
je vzel Sveto pismo, ki ga je predstavil kot absolutno resnico in vztrajal, da ga je treba kot 
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takšnega sprejeti. Svojo teologijo je zgradil na načelih odrešitve po veri in milosti Boga. 
Opravičenje po milosti in veri v Jezusa je postalo ena osrednjih tem njegovih teoloških 
pogledov. Calvin je bil zelo plodovit pisec in vsa njegova dela so temeljnega pomena za 
protestantizem. Napisal je tudi komentarje k več knjigam Stare zaveze in skoraj vsem knjigam 
Nove zaveze, razen k 2. in 3. Janezovem pismu ter Razodetju. Je avtor številnih krajših tez, 
razprav in polemik, večina njegovih pridig je bila napisanih v obliki povzetkov. Jean Calvin je 
bil vse življenje slabega zdravja in je leta 1564 umrl v starosti 55 let. 
 
омΦпΦ tƻǳőŜǾŀƴƧŜ ƛƴ ǑƛǊƧŜƴƧŜ ǊŜŦƻǊƳƛǊŀƴŜ ŎŜǊƪǾŜ 
 
Reformirana cerkev se je razširila po večjem delu Evrope, v Italiji, na Madžarskem, Poljskem, 
v Nemčiji in drugod. Na Češkem je veliko husitov podprlo reformacijo in sprejelo kalvinizem. 
Razširil se je tudi v Francijo, kjer so protestante imenovali hugenoti. Pred velikim 
preganjanjem hugenotov v Franciji so predstavljali šestino celotnega prebivalstva. 
Reformirana cerkev se je množično razširila tudi na Nizozemskem. V veliko krajih pa so jih 
rimski katoliki začeli kruto preganjati. Kalviniste so preganjali in  sežigali v Italiji, Španiji in na 
Nizozemskem. Samo na Nizozemskem je bilo med najhujšim preganjanjem španske 
inkvizicije ubitih 18.000 protestantov, večinoma pripadnikov reformirane cerkve. Po smrti 
Karla V. je bilo Sveto rimsko cesarstvo razdeljeno na tri dele. Filip, ki je bil Španec, je dobil 
tudi Nizozemsko. Konflikt med protestanti in rimokatoliki je postal zelo oster. Nizozemski 
domoljubi, ki so bili protestanti, so nasprotovali rimokatoliškemu vplivu Špancev. Leta 1566 
je Viljem Tihi, princ Oranski, postal vodja upora proti španski oblasti na Nizozemskem. Leta 
1568 se je začela osemdesetletna vojna, katere končni izid je bil, da je Severna Holandija 
(danes Nizozemska) s pomočjo Anglije postala pretežno protestantska država, medtem ko je 
jug (današnja Belgija) ostal pod katoliško Španijo. Nizozemska je postala eno 
najpomembnejših središč reformirane cerkve v Evropi. 
 
Heidelberški katekizem iz leta 1563, ki odgovarja na 129 pomembnih teoloških vprašanj, je 
izredno pomemben dokument za reformirano cerkev. Predestinacija je ena 
najpomembnejših tem v kalvinizmu. Calvin je trdil, da je vse znanje o Bogu mogoče najti le v 
Svetem pismu, vendar lahko Boga spoznamo samo, če nas On izbere, da se nam razkrije. Le 
po Božji milosti lahko dosežemo odrešitev, in Bog je tiste, ki bodo odrešeni, izbral še pred 
stvarjenjem sveta. Bog odloča, kdo bo odrešen in kdo obsojen. Vendar se je kalvinizem razvil 
v prekomerno poudarjanje predestinacije, ki je preseglo celo sam Calvinov koncept. 
 
Reformirana cerkev se je razširila tudi na Škotsko, revno deželo s koruptirano duhovščino. 
Za največjega reformatorja Škotske velja John Knox, rojen na Škotskem leta 1513. Študiral je 
na Univerzi St. Andrews in postal duhovnik. Pri starosti okoli 30 let je postal protestant. 
Francoska oblast ga je zaprla in 19 mesecev je bil suženj na galejah. Med vladavino kralja 
Edvarda VI. je bil v Angliji, kjer je pomagal pri pripravi Cranmerjeve Knjige skupnih molitev 
(Book of Common Prayer). Med preganjanjem kraljice Marije je najprej odšel v Frankfurt, 
nato pa v Ženevo, kjer se je veliko naučil od Calvina. Bil je navdušen nad cerkvijo in razmerami 
v mestu. Trdil je, da je bila šola v Ženevi najboljša Kristusova šola, ki je obstajala na zemlji vse 
od časa apostolov naprej. Leta 1555 je odšel na obisk na Škotsko in začel pridigati. Število 
njegovih privržencev je začelo rasti in cerkev je cvetela. Začele so se cerkvene reforme, 
cerkveni kipi so bili uničeni kot maliki. Leta 1559 se je dokončno vrnil na Škotsko in sprožil 
vojaški upor proti škotski kraljici, ki so ji pomagali francoski katoliki. Angleži so se postavili na 
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stran Knoxa. Leta 1560 so se vse tuje sile umaknile iz Škotske, v škotskem parlamentu pa je 
bila pod vodstvom Knoxa spremenjena uradna vera Škotske. Škotska je postala kalvinistična 
država. Vodstvo škotske cerkve so prevzeli starešine, ki jih je izvolila sama cerkev – 
prezbiterij. Zaradi prezbiterijanskega načina vodenja cerkve se cerkev imenuje 
prezbiterijanska. Na ta način je Evropa dobila novo kalvinistično veroizpoved – 
prezbiterijanstvo. John Knox je ogromno prispeval k preobrazbi škotskega naroda. Umrl je 
leta 1572. 
 
омΦрΦ hǎƴƻǾƴŜ ǘŜƻƭƻǑƪŜ Ȋƴŀőƛƭƴƻǎǘƛ ǇǊƻǘŜǎǘŀƴǘǎƪŜ ǊŜŦƻǊƳŀŎƛƧŜ 
 
Reformacija se je začela kot reforma cerkvene morale, vendar se je nadaljevala tudi kot 
reforma nekaterih teoloških konceptov. Pozivala je k vrnitvi k izvorom vere – ad fontes ς to 
je vrnitev k svetopisemskim pojmom vere, da bi se Cerkev očistila vplivov poganstva v 
krščanstvu ter nečistosti filozofije in zapletenosti sholastike. Reformatorji niso bili niso odkrili 
ničesar novega, ampak so bili reformatorji, ki so vztrajali pri vrnitvi k Svetemu pismu in 
odstranitvi vseh novosti, ki jih je v srednjem veku uvedel Rim. Reformacija je prinesla številne 
pomembne teološke novosti, tukaj jih bomo navedli le nekaj, ki so rezultat daljšega 
zgodovinskega procesa oblikovanja protestantske teološke dediščine. 
 
!Φ tŜǘ ηǎƻƭŀζ 
 
a. Sola Scriptura – Samo Sveto pismo, torej Biblija, je avtoriteta vere, v vse ostalo je treba 
resno podvomiti in postaviti pod vprašaj. Tradicijo, dediščino in vsa druga učenja papeža ali 
koncilov je treba zavrniti, če so v nasprotju s svetopisemskim učenjem. Sveto pismo je edini 
kanon, edino merilo verskega učenja. Vsa druga načela izhajajo iz samega Svetega pisma. 
 
b. Sola fide – Samo po veri (smo odrešeni). Torej ne moremo biti odrešeni po delih postave, 
ampak samo po veri v odrešilno delo Kristusa, ki je Gospod. On je umrl za nas in vstal od 
mrtvih. Opravičeni smo po veri v Jezusa. Pot do spoznanja Boga ne vodi preko racionalnega 
razmišljanja in filozofije – preko naravne teologije, temveč preko vere v Božje razodetje, ki 
nam je razkrito v Svetem pismu. To je teologija križa. 
 
c. Sola gratia – Samo po milosti (smo odrešeni). Odrešenja ne moremo zaslužiti z brezhibnim 
izpolnjevanjem postave, ampak gre za brezplačen Božji dar. Bog je dal svojega edinorojenega 
Sina Jezusa, da je umrl za naše grehe, in po veri v Jezusa smo odrešeni. To ni naša zasluga, 
temveč Božje usmiljenje do nas, brezplačen dar milosti od Boga. 
 
d. Solus Christus – Samo Kristus (je posrednik med Bogom in nami). Samo po Kristusu smo 
lahko odrešeni. Kristus je Božji Sin, ki je postal človek za naše odrešenje, in ni drugega imena, 
po katerem bi bili odrešeni, razen imena Jezus. Ni druge poti do Boga Očeta, razen po Jezusu, 
ki je edina pot, resnica in življenje. Zato ni drugih posrednikov – preroki, svetniki, sveti 
apostoli, angeli, Devica Marija ne smejo biti obravnavani kot posredniki za nas pred Bogom 
in k njim ne smemo moliti ali jih častiti. 
 
e. Soli Deo Gloria – Slava pripada samo Bogu. Nikogar drugega ne smemo častiti ali slaviti, 
razen Boga – Očeta, Sina in Svetega Duha. Bog je stvarnik in oskrbovalec sveta in naše 
odrešitve, in nihče drug ne more prejeti našega čaščenja razen edinega Boga. 
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.Φ hǎǘŀƭŜ ǇƻƳŜƳōƴŜ ǘŜƻƭƻǑƪŜ ǎǇǊŜƳŜƳōŜ ƛȊ ȊŀǇǳǑőƛƴŜ ǊŜŦƻǊƳŀŎƛƧŜ 
 
Ecclesia semper reformanda (est) – Cerkev mora biti vedno reformirana. Ker je sestavljena iz 
ljudi, ki so hkrati sveti in grešni, je Cerkev nagnjena k pokvarjenosti in izkrivljanju v moralnem 
in teološkem smislu, zato jo je treba nenehno reformirati in vračati k Besedi ter izvoru čiste 
vere. Ta slogan je znan tudi v podobni obliki: Ecclesia reformata, semper reformanda – 
reformirana Cerkev mora biti vedno reformirana. Ta pregovor je v 20. stoletju potrdil znani 
teolog Karl Barth, a v sebi odraža prizadevanja zgodnje protestantske reformacije. 
 
Druga pomembna pridobitev reformacije je bila ločitev vidne in nevidne Cerkve, čeprav je bil 
to precej starejši teološki pojem, ki so ga reformatorji le ponovno potrdili. Nevidna Cerkev je 
sestavljena iz vseh vernikov vseh časov in vseh delov sveta in predstavlja pravi Božji narod, 
Božje kraljestvo. Vidna Cerkev pa je konkretna lokalna cerkev, ki deluje v določenem 
zgodovinskem in geografskem kontekstu časa in prostora. Dobro vidna Cerkev je cerkev, v 
kateri se Božja beseda resnično oznanja, iskreno veruje, razglaša in živi. V tej cerkvi se iskreno 
izvajajo zakramenti: krst in Gospodova večerja. V taki cerkvi so ljudje odrešeni z osebnim 
kesanjem in ponovnim rojstvom, cerkev pa je živa skupnost molitve in čaščenja Boga. Prava 
Cerkev je pogosto preganjana in skušana z resnimi preizkušnjami in skušnjavami. 
Oznanjevanje Svetega pisma mora biti osredotočeno na Kristusa in kazati na križ kot vir 
našega odrešenja po milosti. Kristus je osrednja tema vsega Svetega pisma. 
 
Naslednje pomembno načelo reformacije je bilo duhovništvo vseh vernikov. To pomeni, da 
mi verniki ne potrebujemo posrednika pri kesanju, osebnih molitvah, osebnem branju in 
razlagi Svetega pisma ali v osebni pobožnosti. Vsak vernik ima po Kristusu pravico, da sam 
pride pred Boga. Cerkveni duhovniki so po Svetem pismu potrebni, vendar niso višji razred 
vernikov s posebnim dostopom do Boga, niti niso verska elita. 
 
Protestantizem priznava le dva zakramenta: krst in Gospodovo večerjo. Zakramenti se 
prejemajo po veri in sami po sebi nimajo čarobne moči, da bi bili učinkoviti brez vere. 
Gospodova večerja mora biti postrežena s kruhom in vinom za vse vernike. Med 
rimokatoličani in pravoslavnimi kristjani je evharistija osrednji del bogoslužja, med 
protestanti pa to vlogo prevzema pridiga. Če je v pravoslavni cerkvi osrednji prostor 
ikonostas in v katoliški oltar, je v protestantski cerkvi osrednje mesto prižnica. V luteranskih 
oz. evangeličanskih ter reformiranih cerkvah je prižnica, da bi poudarili osrednjo vlogo 
pridige, včasih postavljena na višje mesto in okrašena z dekorativnimi stopnicami, pogosto v 
krožni obliki. Protestanti zavračajo čaščenje, posredovanje in molitev k svetnikom, angelom 
in Mariji. Prav tako zavračajo vsako vraževerno uporabo predmetov, relikvij, svete vode, 
rožnih vencev, sveč itd. 
 
31.6. Druge koristi protestantske reformacije 
 
Zaradi žive vere velikega števila ljudi se je moralna podoba Cerkve in družb, ki jih je 
reformacija zajela, dramatično spremenila. Prevod Svetega pisma v razumljive ljudske jezike 
po vsej Evropi in vse večje zanimanje vernikov za branje verske literature sta prispevala k 
pismenosti preprostega ljudstva. Izhajale so knjige, pridige, komentarji, katekizmi, slovarji 
itd. Navadni trgovci, obrtniki, kmetje in gospodinje so se naučili brati. Brali so Sveto pismo, 
svoje otroke pa učili, da odraščajo z branjem Božje besede. Duhovniki so morali biti pismeni, 
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ker si niso mogli več privoščiti, da bi le mrmrali latinske fraze, ki jih ljudje niso razumeli. 
Pismenost je prispevala tudi k dopisovanju med prostorsko oddaljenimi trgovskimi partnerji, 
kar je razvilo trgovino in proizvodnjo v Evropi. 
 
Reformatorji so nasprotovali konceptu meniškega beračenja in brezposelnosti. Meništvo so 
šteli za napačno obliko duhovnosti, saj je po njihovem mnenju duhovnost morala potekati z 
aktivnim delovanjem v svetu, ne v osami. Spodbujali so delavnost in cenili vse poklice ter 
vsako delo kot dar od Boga in prispevek vsakega posameznika k skupnemu dobru ljudstva. 
Pošteno delo je postalo visoko cenjena vrlina. Spodbujali so trdo delo, skromno življenje in 
varčnost, kar je spodbudilo povečanje bogastva in razvoj protestantske delovne etike. 
Kalvinisti so verjeli, da lahko izbranci prepoznajo svojo pravo vero in predestinacijo skozi 
moralne spremembe, pa tudi skozi finančno blagoslovljenost, če delajo in vlagajo pravilno. 
Naložbe ne smejo iti v razkošje, ampak morajo biti zgledne in funkcionalne. Prevladalo je 
stališče, ki ni podpiralo razkošja in je močno obsodilo poniževanje revnih. Protestantizem je 
cenil pragmatizem v nasprotju z misticizmom. Koncept Boga reformatorjev je bil bližje 
judovskemu, kjer je Bog aktivna gonilna sila zgodovine, ne le pasivni prvi vzrok vesolja, zaprt 
v samozadovoljstvo, kot je bil koncept grške filozofije, vpet v mistične kontemplativne 
meniške kroge. Etika je spodbujala k službi bližnjemu, ne le kot podvig samo izpopolnjevanja, 
poudarjena je bila družbena dejavnost namesto misticizma. Luter je verjel, da so vsi ljudje 
od Boga poklicani k opravljanju svojega poklica in to stališče je vplivalo na kakovost 
opravljenega dela. Delavec je bil cenjen enako kot duhovniki, kar je predstavljajo še en vidik 
razumevanja koncepta duhovništva vseh vernikov. Posameznik je upravitelj premoženja, ki 
mu ga je zaupal Bog, medtem ko Bog to premoženje povečuje. Zavračali so prosjačenje, 
revnim so pomagali z organiziranimi humanitarnimi akcijami. Zadolževanje z obrestmi je 
postalo nova praksa. Postalo je temelj za razvoj bank, kar je pomagalo gospodarskemu 
razvoju. 
 
V srednjem veku je bilo posojanje denarja z obrestmi greh. Reformacija pa je podprla 
bančništvo. Švicarski protestantizem je pomembno prispeval k mentaliteti stabilnih bank. Te 
nove vrednote so popolnoma spremenile podobo protestantske Evrope, ki se je iz zastarele 
in zaostale fevdalne celine  spreminjala v vedno bolj razvito in uspešno področje. 
Protestantizem je tako prispeval k prehodu iz fevdalizma v kapitalizem. Posameznikova 
odgovornost, ki izhaja iz poziva k osebnemu odrešenju, se je povečala, ni bilo več skrivanja 
za množico in za institucionalno cerkev. Takšna stališča so povečala tudi osebno odgovornost 
posameznikov v družbi, ki so skušali s svojim življenjem dajati osebni zgled in pričevanje. 
Protestantizem je predstavljal drugačno možnost od že obstoječega monopola vere 
rimokatoliške cerkve in je zlasti z razvojem različnih protestantskih veroizpovedi pripeljal do 
političnega pluralizma na Zahodu, ki je spodbujal konkurenco med različnimi možnostmi za 
izbiro najboljšega in tako sčasoma pripeljal do razvoja demokracije.  
 
Reformacija je ustvarila družbe, ki so stremele k nenehnemu napredku in blaginji. Cenili so 
svobodno mnenje in osebno izražanje posameznika. Po drugi strani sta rasla kritično 
mišljenje in skepticizem do trditev lažno vsiljenih avtoritet. Vse je bilo treba ponovno preučiti 
in ničesar več ni bilo mogoče šteti za nujno avtoriteto brez kritične presoje, kar je pripeljalo 
do liberalizma. Kritično mišljenje je privedlo tudi do razvoja filozofije in znanosti. 
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Sholasticizem je razum in vero obravnaval kot enakovredni poti do znanja. Na nek način je 
razum omejil na razmišljanje izključno v dogmatično vzpostavljenem okviru. Luther je ločil 
vlogi razuma in vere kot dve ločeni kategoriji znanja, s čimer je vero osvobodil zmot naravne 
teologije in filozofskih spekulacij, hkrati pa razum osvobodil za razvoj znanosti in filozofije. 
Nemčija bo kasneje v zgodovini postala zibelka vrhunskih filozofov in mislecev. 
 
Protestantizem se je z zavračanjem podob in kipov v cerkvah na eni strani zdel 
protiumetniški, po drugi strani pa je z ločitvijo teh disciplin od dogmatičnega okvira cerkve 
prispeval k razvoju slikarstva in kiparstva kot svobodnega umetniškega izražanja in ne kot 
sredstva za proizvodnjo malikov za čaščenje v cerkvi. Umetnost je v protestantskih deželah 
uspevala, vendar so nastala tudi umetniška dela z biblijsko vsebino. Kot najvidnejše umetnike 
v duhu protestantizma v tem obdobju bomo omenili Albrechta Dürerja, Rembrandta in 
druge. Reformacija je pomembno prispevala k utrjevanju svobode. Svoboda od greha, 
svoboda od praznoverja, svoboda od hierarhičnih cerkvenih omejitev, svoboda kritičnega 
mišljenja in analize, svoboda poroke, osvoboditev vrednosti telesa in sveta kot pozitivno 
cenjenih Božjih stvaritev, v nasprotju s starodavnimi filozofskimi napetostmi med vrednostjo 
duše in manjšo vrednostjo fizičnega in materialnega. 
 

 
½ŜƳƭƧŜǾƛŘ ǑƛǊƧŜƴƧŀ ǇǊƻǘŜǎǘŀƴǘƛȊƳŀ Ǿ мсΦ ǎǘƻƭŜǘƧǳ Ǿ 9ǾǊƻǇƛΥ ǊƛƳǎƪƻƪŀǘƻƭƛǑƪŀ ƻȊŜƳƭƧŀ ǎƻ 
ƻȊƴŀőŜƴŀ Ȋ ǊǳƳŜƴƻ ōŀǊǾƻΤ ƻȊŜƳƭƧŀΣ ƪƧŜǊ ƧŜ ǇǊŜǾƭŀŘŀƭŀ ƭǳǘŜǊŀƴǎƪŀ ŎŜǊƪŜǾΣ ǎƻ ƻȊƴŀőŜƴŀ Ȋ 
ǊŘŜőƻ ōŀǊǾƻΣ ƻȊŜƳƭƧŀ ƪŀƭǾƛƴƛǎǘƛőƴŜ ǊŜŦƻǊƳƛǊŀƴŜ ŎŜǊƪǾŜ ǎƻ ƻȊƴŀőŜƴŀ Ȋ ȊŜƭŜƴƻ ōŀǊǾƻΣ ǾƛƧƻƭƛőƴŀ 
ōŀǊǾŀ Ǉŀ ƻȊƴŀőǳƧŜ ƻȊŜƳƭƧŜ ŀƴƎƭƛƪŀƴǎƪŜ ŎŜǊƪǾŜΦ 
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!ǾƎǳǑǘƛƴǎƪƛ ƳŜƴƛƘ aŀǊǘƛƴ [ǳǘhŜǊ ƧŜ ƴŀ ǾǊŀǘŀ ²ƛǘǘŜƴōŜǊǑƪŜ ƪŀǘŜŘǊŀƭŜ ƻōŜǎƛƭ фр ǘŜȊΦ 
 

 
Martin Luther 
 

 
Philipp Melanchthon 
 

 
aŀǘƛƧŀ ±ƭŀőƛŏ LƭƛǊƛƪ 
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Ulrich Zwingli 
 

 
Jean Calvin 
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John Knox 
 
 
 
32. Razvoj drugih cerkva v 16. stoletju ς reforme v Angliji in vzpon anglikanske cerkve: 
²ƛƭƭƛŀƳ ¢ȅƴŘŀƭŜΣ IŜƴǊƛƪ ±LLLΦΣ 9ŘǾŀǊŘ ±LΦΣ YǊǾŀǾŀ aŀǊƛƧŀΣ 9ƭƛȊŀōŜǘŀ LΦΤ ƪŀǘƻƭƛǑƪŀ 
protireformacija: Tridentinski koncil, preganjanje protestantov, jezuitski red, katolƛǑƪƛ 
ƳƛǎǘƛŎƛȊŜƳΤ ǊŀŘƛƪŀƭƴŀ ǊŜŦƻǊƳŀŎƛƧŀΥ ƎƭŀǾƴŜ Ȋƴŀőƛƭƴƻǎǘƛ ŀƴŀōŀǇǘƛǎǘƻǾΣ ǇǊƻōƭŜƳŀǘƛőƴŜ ƻōƭƛƪŜ 
anabaptizma, Menno Simons 
 
32.1. Reforme v Angliji in vzpon anglikanske cerkve 
 
Prve pomembnejše reformne dejavnosti cerkve v Angliji so potekale v času Johna Wycliffa 
(1320–1384) in pojava lolardov. To pobudo so rimokatoliki ostro zatrli. Wycliffove kosti so po 
smrti sežgali, pepel pa vrgli v reko, vendar njegove ideje v Angliji niso popolnoma izginile. Ko 
je reformacija po Evropi dobila zagon, so se Lutrove ideje razširile po Angliji in jih je ljudstvo 
vedno bolj sprejemalo. 
 
A. William Tyndale 
 
William Tyndale se je rodil okoli leta 1490–94. Obiskoval je univerzi v Oxfordu in Cambridgu, 
kjer je padel pod vpliv reformacije. Edini angleški prevod Svetega pisma, ki je bil takrat na voljo, 
je bil Wycliffov prevod. Še nekaj prevodov je ostalo v rokopisih, a je bil po dveh stoletjih jezik 
težko razumljiv. Poleg tega je prevod temeljil na latinski Vulgati in v njem je bilo veliko 
neskladij. Zato se je Tyndale odločil, da bo naredil nov prevod Biblije v angleščino, ki bo temeljil 
na izvirnih jezikih, hebrejščini in grščini. Za ta projekt ni prejel finančne podpore londonskega 
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škofa, zato so mu pomoč ponudili nekateri zasebni trgovci. Ker se v Angliji ni počutil varnega, 
je leta 1524 odšel v Nemčijo, ki je bila takrat pod vplivom Lutrove reformacije, in do konca 
življenja se ni več vrnil. Leta 1525 je dokončal prevod Nove zaveze v angleščino, ki je bil 
natisnjen v Nemčiji. Prevedel je tudi dele Stare zaveze iz hebrejščine v angleščino. V svojem 
prevodu ni uporabljal zapletenih besed, ampak jasen in preprost jezik, vendar je ohranil 
doslednost prevoda izvirnega besedila. Tyndaleov prevod je imel velik vpliv na angleški jezik, 
zato ga imenujejo »očeta angleške Biblije«. Njegov prevod je imel velik vpliv tudi na najbolj 
znani angleški prevod Biblije – King James Version (prevod kralja Jakoba I.), v katerem je 
približno 90 % besed iz Nove zaveze prevzetih iz njegovega prevoda. Tyndale je avtor še drugih 
teoloških del. Nameraval je prevesti celoten Stari testament, vendar so ga leta 1535 prijeli v 
Antwerpnu, naslednje leto pa so ga obsodili na smrt na grmadi in umrl je kot mučenik blizu 
Bruslja. Pred mučeniško smrtjo je javno molil z besedami: »Gospod, odpri oči angleškemu 
kralju.« 
 
B. Henrik VIII 
 
V Anglijo protestantizem ni prišel s strani reformatorjev kot so bili Luther, Zwingli, Calvin ali 
Knox. Reforma cerkve je se je začela s strani angleškega kralja in to ne iz verskih motivov. V 
16. stoletju je v Angliji močno upadla avtoriteta papeža. Kralj Henrik VIII. (1491–1547) je bil 
poročen s katoličanko Katarino Aragonsko. Ker mu ni rodila sina, ampak samo hčerko Marijo, 
je Henrik menil, da je to božja kazen zanj, saj je bila njegova žena vdova po njegovim bratu. 
Zato se je hotel ločiti in poročiti z Ano Boleyn. Papeža je prosil za dovoljenje za ločitev in 
ponovno poroko, vendar mu ni odgovoril, saj ni smel odobriti ločitve, ker je bila Katarina 
sorodnica španskega cesarja Karla V. Habsburškega. Henrik, ki je v Angliji imel vso oblast, se je 
naveličal čakati na papeževo dovoljenje, zato je angleški parlament prosil, naj sprejme 
odločitev, da bo od zdaj naprej najvišja avtoriteta v angleški cerkvi pripadala kralju. Angleški 
parlament, ki je bil v glavnem nacionalistično usmerjen, je takšno odločitev sprejel leta 1534. 
 
Po sprejetju te odločitve najprej ni prišlo do večjih sprememb v nauku Cerkve, z izjemo tega, 
da vodja angleške Cerkve ni bil več papež, ampak angleški kralj. Henrik ni maral Luthra in se je 
imel za katolika. Preganjal je vse, ki mu niso bili poslušni, pa tudi tiste, ki niso sledili 
katoliškemu nauku. V času Henrika VIII. je bil usmrčen škof John Fisher, saj ni hotel priznati 
kraljeve oblasti in je ostal zvest papežu, prav tako Thomas More, eden največjih angleških 
mislecev tistega časa. Thomas More je bil humanist, politik in ustvarjalec utopičnega 
socializma v svojem znamenitem delu Utopija. More je bil zvest rimski oblasti in je zavračal 
cerkveno oblast kralja, zaradi česar je bil leta 1535 usmrčen. Anglikansko cerkev je vodil kralj, 
pod njim pa so vladali škofje. Čeprav so v nekaterih anglikanskih cerkvah začeli uničevati 
relikvije in ukinjati druge oblike čaščenja kot npr. praznoverje, cerkev doktrinarno ni bila 
protestantska. Anglikanska cerkev je bila nekakšna mešanica rimokatoliške in protestantske 
cerkve. Le peščica ljudi v Londonu in okolici je bila luteranska. Henrik VIII., izredno nemoralen 
človek, je potem ko mu tudi druga žena Ana ni rodila sina, ampak hčerko Elizabeto, ukazal 
njeno obglavljenje. Nato se je poročil z Jane Seymour, ki mu je rodila sina Edvarda in umrla le 
12 dni po porodu. Skupno je imel šest žena, zadnja, Katarina Parr, je bila protestantskega 
veroizpovedi. Poučevala in vzgajala je Henrikove otroke, kar je imelo velik vpliv nanje. 
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C. Edward VI. 
 
Henrika VIII. je leta 1547 je nasledil devetletni sin Edward VI. Vladal je z veliko pomočjo svojega 
strica. V njegovem času se je protestantski vpliv v Angliji povečal, angleški parlament je 
odpravil obvezen celibat za duhovnike in uvedel pravilo, da se Gospodova večerja streže z 
kruhom in vinom za vse vernike, prišlo je tudi do drugih cerkvenih reform. Glavni pobudnik 
teh reform je bil Thomas Cranmer, canterburyski nadškof, ob pomoči škofov Nicholasa  Ridleya 
in Hugha Latimerja. Cranmer je uvedel liturgijo v angleškem jeziku, ki je v veliki meri temeljila 
na Lutrovi maši. V Anglijo je pripeljal luteranske teologe in Martina Bucerja, da je v Oxfordu in 
Cambridgeu poučeval protestantske doktrine. Thomas Cranmer je v cerkvi uvedel novo 
veroizpoved, pa tudi znamenito Knjigo skupnih molitev v angleščini, ki jo je napisal tudi ob 
pomoči Martina Bucerja in Johna Knoxa, oba sta s kalvinističnimi pogledi močno vplivala na 
anglikansko cerkev. Anglikanska cerkev je tako postala protestantska cerkev. Poleg tega je bila 
objavljena knjiga The Book of Homilies, ki jo je večinoma napisal Cranmer in ki so jo uporabljali 
za pridiganje v cerkvah, kjer ni bilo dobro usposobljenega duhovništva. Natisnili so tudi Biblijo 
v Tyndalovem prevodu in jo razdelili po župnijskih cerkvah. Kralj Edward VI. je umrl za 
tuberkulozo tik pred svojim 16. rojstnim dnem leta 1553, razmere v Angliji so se ponovno 
zapletle. 
 
D. Krvava Marija 
 
Po smrti Edvarda VI. je kraljica postala njegova polsestra Marija. Bila je najstarejša hči kralja 
Henrika VIII. in hči Katarine Aragonske. Ko je postala kraljica, je bila stara 37 let in samska. 
Marija je bila tako kot njena mati katoličanka, zato je v Angliji ponovno uvedla katolicizem in 
papeževo oblast. Poročila se je s Filipom, kraljem Španije, ki je bil prav tako katolik, kar pa je 
bilo za angleške nacionaliste velik problem. Marija je hotela vzpostaviti prejšnje stanje. Leta 
1555 se je začelo preganjanje protestantov. Na smrt je obsodila 75 najvidnejših protestantskih 
osebnosti, med katerimi sta bila najbolj znana Latimer in londonski škof Nicholas Ridley, 
najpomembnejšega zagovornika protestantskih idej v Angliji nadškofa Cranmerja je dala leta 
1556 sežgati na grmadi v Oxfordu. Do svoje smrti je Marija obsodila 300 najpomembnejših 
protestantskih voditeljev, zaradi česar je dobila vzdevek Krvava Marija. 
 
E. Elizabeta I. 
 
Leta 1558 je Marijo na prestolu nasledila njena polsestra Elizabeta I., hčerka Ane Boleyn. Leta 
1559 je parlament ponovno uvedel anglikansko cerkev kot državno cerkev, na čelu katere je 
bila kraljica in ne več  papež. Vrnila se je Knjiga skupnih molitev, ki je bila nekoliko 
spremenjena, zapovedanih je bilo 39 členov veroizpovedi s protestantskim pridihom. Med 
preganjanji v Marijinem času je Elizabeta pobegnila v Ženevo, od koder se je vrnila z duhovno 
gorečnostjo, ki jo je pridobila med prebiranjem Calvinovih  naukov. Vendar so bile spremembe 
v anglikanski cerkvi zmerne, zato anglikanska cerkev v primerjavi z  ostalimi protestantskimi 
cerkvami ostaja najbolj podobna rimokatoliški cerkvi. Anglikanska cerkev je na nek način 
postala srednja pot med Rimom in Ženevo. V tem času je postala prevladujoča cerkev v Angliji 
in delih Irske. 
 
Po velikih spremembah v Evropi zaradi protestantske reformacije se je morala rimokatoliška 
cerkev okrepiti, da bi ohranila svoj vpliv in avtoriteto vsaj v delih, ki jih protestantizem ni 
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dosegel, in poskusila obnoviti nekaj izgubljenih ozemelj. Protireformacija pomeni notranjo 
reformo v rimokatoliški cerkvi, da bi se ustrezno odzvala na močan vpliv reformacije. Navedli 
bomo nekaj pomembnih sprememb in ukrepov proti širjenju protestantizma. 
 
 
онΦнΦ YŀǘƻƭƛǑƪŀ ǇǊƻǘƛǊŜŦƻǊƳŀŎƛƧŀ 
 
A. Tridentinski koncil 
 
Tridentinski koncil je potekal v treh fazah v letih od 1545 do 1563. Sklical ga je papež Pavel III. 
Naloga koncila je bila izvesti reforme znotraj rimokatoliške cerkve kot odgovor na 
protestantizem, odločitve koncila pa so bile globoko protireformacijske. Okrepljena je bila 
vloga papeža, vendar so bile sprejete tudi pomembne moralne reforme in drugi popravki. 
Povečala se je pobuda za boljše izobraževanje duhovščine. Sklenili so, da avtoriteto vere 
predstavljajo tako Sveto pismo kot tudi cerkvena tradicija. Apostoli niso zapisali vsega, kar so 
bili naučeni, zato je cerkev varuhinja nepisanih tradicij. Cerkev te skrivnosti posreduje svojim 
duhovnikom, pravico do razlage Svetega pisma pa imajo le cerkvene oblasti. Bralcem Svetega 
pisma je bilo prepovedano, da bi Sveto pismo prosto razlagali, še posebej, če je bilo v nasprotju 
z uradnim naukom Cerkve. Na tem koncilu je bila potrjena tudi doktrina sedmih zakramentov, 
zlasti je je bil poudarjen pomen zakramenta pokore in vloga duhovnika v tem dejanju. Glede 
odrešitve so sklenili, da smo odrešeni tako z vero kot z deli, kar je okrepilo koncept odrešitve 
po zaslugah, čeprav so ta dela opravljena z Božjo pomočjo in milostjo. Potrjena sta bila tudi 
nauka o vicah in obvezni celibat duhovnikov. 
 
B. Preganjanje protestantov 
 
Na začetku reformacije so hoteli cesar Karel V. in papisti umoriti Luthra, vendar ga je rešil 
Friderik Modri, ki je najprej poskrbel, da je bil njegov proces v Nemčiji in ne v Rimu, po procesu 
pa organiziral njegovo ugrabitev, da bi ga rešil iz rok rimokatoličanov. Vendar se je preganjanje 
luteranov s strani rimokatoličanov nadaljevalo in šele z močnim odporom nemških knezov in 
plemičev so končno uspeli doseči mirovni sporazum med obema veroizpovedma, imenovan 
Augsburški mir.  
 
Preganjanje protestantov je bilo silovito tudi na Nizozemskem, ubitih jih je bilo okoli 18.000. 
Toda na Nizozemskem je po osemdesetih letih vojne zmagal upor, ki ga je začel Viljem Oranski, 
tako da sta Nizozemska in Anglija skupaj porazili Španijo, protestantizem je ostal prevladujoča 
vera v teh državah. 
 
V Španiji in Italiji, kjer je inkvizicija postala glavno orožje protireformacije, je bila situacija še 
veliko hujša. Katoliki so izdali seznam prepovedanih knjig in jih sežgali. Inkvizicija se je aktivno 
bojevala proti vplivu protestantizma ter hitro uspešno izbrisala njegov vpliv v Španiji in Italiji, 
kjer je cerkev obsodila veliko število ljudi in jih izročila civilnim oblastem, da so jih zaprli in 
ubili. Protestantska reformacija je hudo udarila tudi območja današnjih Hrvaške, Slovenije, 
Avstrije, Švice, Madžarske, Češke, Poljske in druge dele Evrope. 
 
V Franciji se je vojna proti hugenotom začela leta 1562. Leta 1570 sta obe strani sklenili 
premirje in nekaj mest je bilo prepuščenih hugenotom. Razširili so se po vsej Franciji in na 
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vrhuncu svoje moči so celo zavzeli francoski prestol. Hugenoti so predstavljali reformirano 
cerkev z mnogimi člani iz višjih  razredov in aristokracije, med katerimi je bilo veliko 
odvetnikov, izobraženih v Ženevi. Na poroki dveh hugenotov Henrika in Margarete v Parizu 
leta 1572, na dan sv. Jerneja, so se na poročnem slavju zbrali najpomembnejši hugenotski 
voditelji. Katoliki so organizirali njihov pokol. V treh dneh in nočeh je bilo samo v Parizu ubitih 
okoli 3000 hugenotskih protestantov, po vsej Franciji pa več kot 10.000. Kasneje so bili 
hugenoti v Franciji skoraj popolnoma iztrebljeni. 
 
C. Jezuitski red 
 
Ignacij Lojolski se je rodil konec 15. stoletja južno od Pirenejev. Bil je dvorni vojak in leta 1521 
je bil v bitki ranjen v nogo. Ranjen in »prikovan« na posteljo je bral o Jezusu in življenju 
svetnikov ter se odločil, da bo sledil Jezusu. Ko se je njegovo zdravje izboljšalo, je odšel v 
samostan blizu Barcelone. V globokem kesanju je zamenjal svoja oblačila za oblačila berača 
in nadaljeval življenje kot menih. Obiskal je Rim in Jeruzalem, po vrnitvi v Španijo pa odšel 
študirat v Pariz. Leta 1534 je ustanovil katoliški red, znan kot Družba Jezusova ali na kratko 
jezuiti. Člani tega reda so se zavezali k življenju v revščini, celibatu ter brezpogojni poslušnosti 
katoliški cerkvi in papežu. Loyola je menil, da mora biti poslušnost hierarhični cerkvi 
brezpogojna, saj ima le ona duhovno avtoriteto in je duhovna mati vernikov. Če cerkev pravi, 
da je nekaj črno, čeprav se nam zdi belo, moramo verjeti cerkvi, da je črno. Jezuiti so imeli 
tri glavne cilje: reformirati katoliško cerkev od znotraj (predvsem z izobraževanjem), boriti 
se proti herezijam (tu so imeli v mislih predvsem protestantizem, zaradi te naloge so jih 
imenovali Jezusovi vojaki) in oznanjati evangelij poganskemu svetu. Ignacij Lojolski je umrl 
leta 1556. Pripadniki Družbe Jezusove so dajali izjemno velik poudarek izobraževanju, zlasti 
kakovostnemu izobraževanju duhovnikov. Imeli so polno podporo papeža Pavla III. 
Katolicizmu je zaradi njihovih protireformacijskih dejavnosti uspelo preživeti na Poljskem, v 
Avstriji, južni Nemčiji, Belgiji, na Irskem in drugod. V nekaterih katoliških cerkvah po Evropi 
so bili kipi Loyole, ki je stopal na vrat »krivoverca Luthra«. Reformacija je vseeno bistveno 
spremenila samo rimokatoliško cerkev. Jezuiti so postali še posebej dejavni v misijonarskem 
delu v nedosegljivih območjih novih španskih in portugalskih kolonij. Bili so ostri proti 
odpadnikom, zato so bili poleg boja proti protestantom tudi glavni protagonisti obsojanja 
znanstvenih odkritij Galilea Galileja, filozofskih pogledov Giordana Bruna in drugih. 
 
5Φ YŀǘƻƭƛǑƪƛ ƳƛǎǘƛŎƛȊŜƳ 
 
Močna reformna sila znotraj rimokatoliške cerkve je bilo mistično meniško gibanje v Španiji, 
katerega pomembna predstavnika sta bila Terezija Avilska in Janez od Križa. Mistiki niso bili 
vedno popolnoma sprejeti s strani institucionalne cerkve, ker njihov poudarek ni bil na 
duhovniško-hierarhični cerkvi in zakramentih, ampak na osebni izkušnji posameznika z 
Bogom. Namen mistikov je bil izgubiti sebe in svoj jaz v Božjem bitju. Terezija Avilska je bila 
rojena leta 1515, pri dvajsetih je pobegnila od doma in postala redovnica v karmeličanskem 
samostanu v Avili. 1554 je doživela popolno predajo Jezusu, potem ko je ob pogledu na kip 
križanega Jezusa prejela razodetje o globini njegovega trpljenja. V tistem času je brala tudi 
Avguštinove Izpovedi. Od takrat je veliko časa posvetila molitvi. Napisala je knjige: Lastni 
ȌƛǾƭƧŜƴƧŜǇƛǎ, Pot popolnosti, Notranji grad in druge. Pisala je predvsem o molitvi in o tem, 
kako priti do Boga. O tej temi je govorila v sedmih korakih, katerih končni cilj je mistično 
doseganje duhovne poroke z Bogom. To je odnos, ki se uresniči z ekstatičnim izražanjem 
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ljubezni. Trdila je, da je duhovno poroko z Bogom dosegla leta 1572. Njene knjige so izraz 
mističnih duhovnih izkušenj in vsebujejo zelo malo citatov iz Biblije. V svojem življenju je 
ustanovila šestnajst samostanov, ki so sledili njeni izkušnji, to gibanje se je razširilo po vsej 
Španiji. Umrla je leta 1582. 
 
Janez od Križa (1542–1591) je bil eden najpomembnejših meniških mistikov. Bil je sodelavec 
Terezije Avilske pri obnovi in reformi rimokatoliške redovne skupnosti karmeličank. Tudi on 
je na podlagi svojih izkušenj kot kontemplativni molivec pisal o korakih k združitvi z Bogom. 
 
 
32.3. Radikalna reformacija 
 
Luther in Zwingli sta bila predstavnika magisterialnega protestantizma, kar pomeni, da sta 
reformo Cerkve izvedla v sodelovanju z vladajočim razredom. Nista hotela popolnoma 
pretrgati vezi med Cerkvijo in državo in ustanoviti nove cerkve, ampak reformirati staro, 
čeprav je prišel čas, ko je bila ta ločitev nujna in neizogibna. Radikalni reformatorji so hoteli 
popolno ločitev od rimokatolicizma in so magisterialni protestantizem šteli za le delno 
reformacijo, zato so pozivali k popolni reformaciji Cerkve in ločitvi od države. Začetnik tako 
imenovane radikalne reformacije je bil Švicar Conrad Grebel (1498–1526). Sprva je bil član 
cerkve Ulricha Zwinglija. Tam se je seznanil z načeli reformacije, vendar je verjel, da se 
morajo reforme cerkve nadaljevati do konca in v vseh njenih segmentih, da se v celoti vrnejo 
k Svetemu pismu, zato se je v nekaterih vprašanjih uprl Zwingliju in Lutru. Pri preučevanju 
Biblije je kmalu odkril, da bi krst moral biti opravljen samo na odraslih, ki so osebno verjeli v 
Jezusa in zdaj želijo s krstom potrditi svojo zavezo veri v Boga. Ni odobraval krsta dojenčkov 
kot so počeli v drugih cerkvah, ker krst ni magični ritual, ampak duhovno dejanje sklenitve 
zaveze z Bogom, ki zahteva zavest, soglasje in vero krščenca. Greblovi privrženci so se začeli 
zbirati na svojih domovih. Leta 1525 je Georg Blaurock prosil Grebela, naj ga krsti, kar je 
Grebel sprejel in krstil njega in vse ostale v tej majhni skupnosti. To prakso in verovanje so 
druge krščanske veroizpovedi obsodile, zato so jih poimenovali anabaptisti, kar pomeni 
ponovno krščeni. Anabaptisti sami se niso šteli za ponovno krščene, ampak so se šteli za prvič 
resnično krščene, ker svojega krsta ob rojstvu niso šteli za veljavnega. Tako je v 
protestantskem krščanstvu nastalo novo gibanje - anabaptisti. Začeli so kot švicarski bratje v 
Zürichu, nato pa se razširili po Švici in Nemčiji ter doživeli velik razmah na Nizozemskem, 
zlasti kot menoniti pod vodstvom Menna Simonsa. 
 
!Φ DƭŀǾƴŜ Ȋƴŀőƛƭƴƻǎǘƛ ŀƴŀōŀǇǘƛǎǘƻǾ 
 
Poleg zavračanja krsta dojenčkov in vztrajanja pri krstu le odraslih, ponovno rojenih vernikov, 
so se anabaptisti od drugih razlikovali tudi v tem, da so odločno zavračali tesno povezavo 
med cerkvijo in državo. Zavračali so koncept državne cerkve in niso hoteli biti del državnih 
cerkva. Niso jim plačevali desetine kot davek in v te cerkve sploh niso hodili. Namesto tega 
so se zbirali v svojih domovih in skupaj preučevali Sveto pismo. Zavračali so koncept 
krščanske države. Rimokatoliška in pravoslavna cerkev sta od časa cesarja Konstantina 
Velikega sledili prepričanju o tesni povezavi med cerkvijo in državo, vendar se je ta praksa 
prenesla tudi na tako imenovani magisterialni protestantizem luteranov, reformiranih in 
anglikancev, ki so si prav tako želeli ohraniti tesne odnose z oblastmi. Anabaptisti so bili 
odločni nasprotniki tesnega odnosa cerkve z oblastmi in so verjeli, da oblasti le pripeljejo 
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posvetno v cerkev. Tesni odnos med cerkvijo in državo je škodljiv tako za cerkev kot za 
državo. Pravi verniki ne bi smeli biti vključeni v državni aparat, da bi tako ostali ločeni od 
posvetnih vplivov. Takšne državne cerkve so tudi kritizirali, ker so vanje člani pogosto vstopali 
samodejno, brez osebnega ponovnega rojstva in brez predanega življenja. Tudi Luter je videl 
problem v množičnem spreobračanju ljudi v protestantizem, ne da bi doživeli osebne 
spremembe v življenju. 
 
Anabaptisti so vztrajali, da so lahko člani cerkve le tisti, ki so se resnično pokesali, ponovno 
rodili in bili krščeni v vodi. Odločno so zavračali tudi prisilni krst. Zagovarjali so popolno 
versko svobodo in svobodne cerkve, do katerih bi lahko dostopali po osebnem prepričanju 
in brez ovir. Vsak vernik je moral imeti odrešujočo vero ter doživeti ponovno rojstvo. Samo 
ponovno rojeni verniki so bili del cerkve. Najpomembnejše za krst je bilo osebno prepričanje, 
in da je človek rekel »da« Gospodu. Po njihovem mnenju prava cerkev ne predstavlja 
neznanega števila Božjih izbrancev v državni cerkvi, ki sprejema vse, kot so verjeli 
reformirani, ampak je prava cerkev vidna skupina učencev, ločena od sveta in od državne 
cerkve. Vsi verniki so morali biti predani kristjani ter sodelovati pri širjenju evangelija. 
Anabaptisti so krščevali le odrasle in od svojih članov zahtevali odgovornost, ki spremeni 
življenje. Če je oseba nadaljevala z grešnim življenjem in po opozorilih cerkve ni spremenila 
svojega življenja, je bila izključena iz cerkve. Le člani cerkve, ki so bili že krščeni kot odrasli, 
so smeli sodelovati pri Gospodovi večerji. Anabaptisti so vztrajali, da se njihovi verniki ločijo 
od sveta in ne vstopajo v vojaško službo ali sprejemajo kakršno koli službo, v kateri se nosi 
orožje. Bili so pacifisti, a izredno pošteni delavci in dobri obrtniki, zato so pozitivno prispevali 
k gospodarstvu družb, v katerih so živeli. Po njihovem mnenju kristjani niso smeli niti imeti 
državnih služb. Pastorji so morali opravljati dobro pričevanje v svetu in cerkvi, izbirala in 
financirala pa jih je lokalna cerkev. Verniki so bili poklicani, da se posvetijo preučevanju 
Svetega pisma  in življenju, polnemu ljubezni, svetosti in pričevanju. 
 
Poudarjali so osebni odnos posameznika z Bogom. Zaradi izrazitega individualizma in 
ločenosti od državne cerkve so bili predvsem s sociološkega vidika obravnavani kot nekakšna 
sekta, zaradi česar so bili preganjani. Verjeli so, da jih je Bog poklical, da so ločeni od tega 
sveta. Učenstvo je bilo v središču evangelijskega anabaptizma. Po njihovem mnenju ni 
neskladja med vero in dejanji, vsaka prava vera pa mora biti potrjena s spremenjenim 
življenjem in dobrimi deli. Za razliko od drugih protestantov, ki so verjeli v suženjstvo padle 
človeške volje in Božjo predestinacijo, so anabaptisti verjeli v osebno odgovornost človeka, 
da se odloči za vero in da po sprejemu vere pazi, da ne odpade od odrešenja, s čimer so 
poudarjali svobodno voljo človeka. Drugi protestanti so anabaptiste kritizirali, da ne poznajo 
dovolj dobro Svetega pisma, to naj bi bil razlog za tako verovanje. 
 
Anabaptisti so se razširili v Švico, Avstrijo, Češko, južno Nemčijo in na Nizozemsko. Vendar 
so jih preganjali vsi, tako katoliki kot protestantski luteranci in reformiranci. Mučili so jih, 
sežigali in pogosto utopili v vodi kot kazen za njihov drugi krst. Utopitev v vodi je bila njihov 
zadnji in trajen »krst«.  
 
Vsi kristjani v Evropi so bili prej krščeni ob rojstvu, ker so se tako razlikovali od muslimanov 
in judov. Toda zdaj so anabaptisti s prekinitvijo krsta novorojencev povzročili velik družbeni 
nemir in še dodatno oslabili že tako šibko Evropo, ki se je soočala z napadi močnih Turkov z 
vzhoda. To je bil eden glavnih razlogov za njihovo ostro preganjanje. Zakrament krsta je 
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povezoval krščansko družbeno tkivo, anabaptisti pa so ta akt predstavili kot neobveznega in 
namenjenega le tistim, ki resnično verujejo. Po mnenju večine nekdanjih katoliških in 
protestantskih teologov se cerkev in družba prekrivata, zato bi preoblikovanje krščanstva v 
sekto, ki bi bila dostopna le prostovoljno, povzročilo kaos in anarhijo v družbi. Toda 
anabaptisti so vztrajno zavračali krst svojih otrok, trdeč, da je krst dojenčkov, ki se je v Evropi 
prakticiral več kot 1000 let, napačna praksa. Prvih 25 let zgodovine anabaptistov je 
zaznamovalo veliko preganjanje. Tisoče vernikov je bilo ubitih. Na katoliškem ozemlju so jih 
običajno sežigali na grmadi, na protestantskem ozemlju pa so jih ubijali z mečem ali utopljali. 
Leta 1527 je bil eden najpomembnejših voditeljev švicarskih bratov v Zürichu Felix Manz, ki 
so ga oblasti utopile v reki Limmat. Velja za prvega anabaptističnega mučenika. Michaela 
Sattlerja so rottenburške oblasti leta 1527 ujele in obtožile, da nasprotuje doktrini 
transsubstanciacije, krstu novorojenčkov in drugim cerkvenim obredom, čaščenju Blažene 
Device, in nasprotuje bojem proti Turkom. Trdil je celo, da če je vojna sploh dovoljena, bi 
bilo bolje boriti se proti »duhovnim Turkom«, ki se imajo za kristjane. Najprej so mu odrezali 
jezik, ga nato opekli z razbeljenim železom in na koncu sežgali. Njegovo ženo, nekdanjo 
redovnico, so utopili v vodi. Tudi Balthasar Hubmaier je bil obtožen krivoverstva, na kar je 
odgovoril: »Lahko se motim – sem človek, vendar ne morem biti krivoveren, ker nenehno 
prosim za pouk v Božji besedi.« Tudi njega so leta 1528 na trgu v Dunaju sežgali na grmadi, 
njegovo ženo pa so tri dni kasneje utopili v Donavi s kamnom, privezanim okoli vratu. 
 
Jakob Hutter, vodja anabaptistov v Tirolskem, je bil leta 1535 mučen in sežgan na grmadi, 
mnogi drugi privrženci anabaptizma pa so bili strogo kaznovani. 
 
.Φ tǊƻōƭŜƳŀǘƛőƴŜ ƻōƭƛƪŜ ŀƴŀōŀǇǘƛȊƳŀ 
 
Ker je anabaptizem postal decentralizirano spontano gibanje, se je manifestiral na različne 
načine. Gre predvsem za svobodne cerkve brez stroge hierarhije, spontane in brez strogo 
vzpostavljenega reda. Takšna ureditev je imela pozitiven učinek na oslabitev prekomerne 
moči duhovnikov, vendar je imela tudi nekaj negativnih učinkov. Mnogi njihovi voditelji so 
bili neizobraženi, nekateri so bili le sanjači, navdušenci brez resnega znanja, kar je pogosto 
vodilo do težav. Nekateri voditelji so učili, da lahko Sveti Duh govori posamezniku z notranjo 
lučjo in posebnim razodetjem in so zavračali potrebo po teološkem izobraževanju. Nekateri 
anabaptisti so tudi dvomili v vero v Sveto Trojico in tako padli v različne oblike krivoverstva. 
Drugi so vztrajali pri življenju v skupnosti, kjer so verniki živeli skupaj in imeli vse skupno, v 
skladu s poročilom Apostolskih del o življenju prve cerkve v Jeruzalemu. Ženske so skrbele za 
otroke, vsi moški pa so sodelovali pri delu. 
 
Amiši so bili morda najbolj izrazita oblika radikalnega anabaptizma v smislu pacifizma, ločitve 
od sveta in celo stroge zavrnitve svetovnih dobrin ter boja proti tehnološkemu napredku v 
svetu. Amiši so bili švicarski anabaptisti, ki so se leta 1693 ločili od švicarskih bratov. 
Spodbujali so zelo strogo življenje v konservativizmu, strogo disciplino in zavračanje dobrin 
civilizacije. Danes jih najdemo v Združenih državah Amerike - v Pensilvaniji, Ohiu, Indiani in 
Iowi, pa tudi v Ontariu v Kanadi. Amiši še danes živijo preprosto življenje brez elektrike, 
avtomobilov in gospodinjskih aparatov, uporabljajo konje, preprosto kmečko in drugo 
orodje, moški nosijo brade in klobuke, ženske pa skromne obleke in naglavna pokrivala. 
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Čeprav je bila večina anabaptistov pacifistov, so med njimi obstajale tudi radikalne skupine, 
ki so verjele v nasilno revolucijo in nasilno vzpostavitev Božjega kraljestva. Znana 
anabaptistična revolucionarna skupina se je pojavila med anabaptisti v Münstru v Severnem 
Porenju v Nemčiji. Na to območje so želeli pripeljati Božje kraljestvo. Pridigali so, da bo Jezus 
prišel leta 1533, kot goreče gibanje, ki je napovedovalo skorajšnje izpolnitev eshatološkega 
upanja, so pritegnili mnoge privržence iz Nemčije in Nizozemske. Jan Matthys, njihov vodja, 
je razglasil, da je Henoh, ki se bo pojavil pred prihodom Jezusa. Radikalci iz Münstra so učili, 
da je v njihovem mestu potrebno uvesti pravila Novega Jeruzalema in da njihova skupnost 
ne bo podvržena državnim zakonom. Umaknili so denar iz bank. Vsi so delali, hrana in druge 
življenjske potrebščine pa so se med njimi razdeljevale brezplačno. Zažgali so vse knjige, 
razen Svetega pisma. Takšna radikalna prepričanja so seveda pritegnila mnoge sovražnike, 
med njimi tudi katolike in luterance. Zato so jih obkolili z vojsko in jim dali čas, da se pokesajo 
in umaknejo z njihovih ozemelj. Njihov vodja Jan Matthys je bil leta 1534 umorjen in 
nadomestil ga je Jan iz Leidna, ki je prevzel njegovo mesto ter uvedel poligamijo po zgledu 
Stare zaveze, da bi hitreje povečal število privržencev. Njegov predhodnik Jan Matthys je 
imel 15 žena. Leta 1535 so Jana iz  Leidna njegovi privrženci proglasili za kralja, vendar se je 
odpor oblasti okrepil in kljub junaškemu boju članov tega gibanja je bil njihov odpor po 14 
mesecih boja leta 1535 zlomljen. V obleganem mestu je izbruhnilo obdobje hude lakote, po 
katerem je bilo gibanje nasilno zatrto. 
 
Čeprav so bile takšne radikalne oblike anabaptizma v manjšini, so vzbudile dvom tako v 
ortodoksne anabaptiste kot v vse sadove tega gibanja. Katoličani in pripadniki 
magisterialnega protestantizma so tako imeli izgovor, da so ostali sovražni do takšnih cerkva 
in jih obtoževali, da so uničevalne sekte. Toda večina anabaptističnih cerkva je bila 
evangelijskih in ortodoksnih, ki so zagovarjale cerkveno reformo z doslednim vračanjem k 
Svetemu pismu in njegovemu pravilnemu razumevanju. 
 
C. Menno Simons 
 
Menno Simons se je rodil leta 1496 v Friziji na severu Nizozemske. Leta 1524 je postal 
katoliški duhovnik. Podvomil je v nauke o transsubstanciaciji in začel pazljivo prebirati Sveto 
pismo, pri čemer je prišel do zaključka, da je katoliški nauk o tej temi napačen. Ko je slišal, 
da so bili nekateri anabaptisti ubiti, ker niso hoteli krstiti novorojencev, je začel raziskovati 
tudi to vprašanje. Začel je brati o cerkvenih očetih, pa tudi o Martinu Luthru in drugih 
reformatorjih, kar je povzročilo, da je postal vse bolj skeptičen do naukov katoliške Cerkve. 
Vendar se ni bil pripravljen pridružiti anabaptistom zaradi pričevanj o prelivanju krvi in 
poligamiji v Münstru, ki je padel leta 1535. Leta 1536 je zapustil katoliško cerkev in postal 
potujoči anabaptistični pridigar. 18 let je potoval in pridigal ter tako širil vero na  
Nizozemskem in v Nemčiji, vendar nikjer ni našel varnega zavetja. Leta 1554 je našel miren 
kraj v Holsteinu v severni Nemčiji, kjer je deloval in pisal vse do svoje smrti leta 1561. 
 
Menno je bil pacifist in je zavračal revolucionarne poglede nekaterih anabaptističnih skupin. 
Poudarek je dajal preučevanju Svetega pisma, ne pa določenim duhovnim pogledom 
razodetij posameznikom. Po njegovem mnenju je Sveto pismo edina avtoriteta in merilo 
vere. Poseben poudarek je dajal procesu učenstva za vse vernike. S svojim uspešnim 
delovanjem je v veliki meri obnovil legitimnost anabaptističnega gibanja in postal 
pomemben vodja nizozemskih in severnozahodnih nemških anabaptistov. Menno je zapustil 



24 
 

katoliško cerkev in prevzel težko breme vere. 25 let je uspel preživeti kot eden najbolj iskanih 
ljudi, obsojenih na smrt. Njegovi privrženci so po njem dobili ime menoniti. Menoniti so se 
kasneje razširili na Nizozemsko, ki je postala versko tolerantna država, in celo v Rusijo. V 19. 
in 20. stoletju, ko so bili v Rusiji preganjani, so se menoniti preselili v Kanado in Združene 
države Amerike. Danes jih je več kot 700.000. Znani so kot pacifisti, izredno delovni ljudje, ki 
s svojimi dejanji prispevajo k splošnemu blaginji, zato so spoštovani državljani. Zaradi trdega 
dela teh ljudi je bila vsa zemlja na severu Nizozemske obdelana, podobno je danes v 
Združenih državah Amerike in Kanadi, kjer prevladujejo. Zanje je značilno skromno življenje, 
veliko dela in skrb, da nihče ne ostane nepismen ali socialno ogrožen. Ker so bili preganjani, 
so kasneje postali glavni zagovorniki svobode vesti in pravice do vere za vse ljudi, še danes 
spoštujejo in dopuščajo raznolikost. 
 

 
William Tyndale  
 

 
Kralj Henry VIII. 
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Kraljica Elizabeta I. 
 

 
{ŜȌƛƎ ¢ƘƻƳŀǎŀ /ǊŀƴƳŜǊƧŀ ƴŀ ƎǊƳŀŘƛ 
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Ignacij Lojolski 
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Terezija Avilska 
 

 
¦ǎǘŀƴƻǾƛǘŜƭƧƛ ŀƴŀōŀǇǘƛȊƳŀ Ǿ ~ǾƛŎƛΥ /ƻƴǊŀŘ DǊŜōŜƭΣ DŜƻǊƎ .ƭŀǳǊƻŎƪ ƛƴ CŜƭƛȄ aŀƴȊ 
 

 
Menno Simons 
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33. Razvoj v Evropi v 17. stoletju ς tridesetletna vojna; Ludvik XIV. in preganjanje 
hugenotov; Jacobus Arminius in arminijansko-ƪŀƭǾƛƴƛǎǘƛőƴƛ ǎǇƻǊΤ ǊŀȊǾƻƧ Ǿ !ƴƎƭƛƧƛΤ ǾȊǇƻƴ 
kongregacionalistov; baptisti; John Bunyan; kvekerji; pietizem; Blaise Pascal 
 
33.1. Tridesetletna vojna 
 
V tridesetletni vojni (1618 do 1648), ki se je večinoma odvijala na ozemlju Svetega rimskega 
cesarstva in Češke (danes večinoma Nemčija in Češka), je šlo za enega največjih vojaških 
spopadov v zgodovini Evrope. Konflikt se je najprej začel na Češkem, kjer je bila približno 
polovica prebivalstva protestantskega, novi cesar Ferdinand II. pa je bil katolik, ki je vladal 
absolutistično ter močno omejil pravice protestantov. Protestanti so izražali svoje 
nezadovoljstvo z uporom, ki se je razvil v vojno.  Avstrija pod Habsburžani se je najprej 
postavila na stran katoličanov in z njihovo pomočjo so bili protestanti na Češkem skoraj 
popolnoma zatrti, njihovo premoženje zaplenjeno, mnogi so morali v izgnanstvo, predvsem 
na Nizozemsko. V drugi fazi vojne se je na stran protestantov postavila Danska pod vodstvom 
luteranskega kralja Kristjana IV. Danskega, vendar so katoličani uspeli premagati njegov 
odpor. Nato se je v vojno vključil švedski kralj Gustav II. Adolf, ki je bil luteranec, in je bil v 
veliki meri odgovoren za močan odpor in zmage protestantov na nemškem ozemlju. Francija 
se je pridružila Švedski v boju proti habsburški dinastiji, čeprav je bila Francija katoliška, se 
je vojni pridružila iz političnih razlogov, da bi se uprla španski in avstrijski habsburški nadvladi 
nad Svetim rimskim cesarstvom. Po napornih bitkah je bil leta 1648 v Westfaliji končno 
sklenjen mirovni sporazum. 
 
Francija je imela največje koristi od te vojne, Španija ni bila več najmočnejša evropska država 
in je začela znatno slabeti. Nizozemska in Portugalska sta pridobili neodvisnost. Največje 
izgube je utrpela Nemčija, ki je bila razdeljena, a je pridobila pravico in svobodo vere za vse, 
kar je bilo še posebej pomembno za protestante. V tej vojni je umrlo več kot 8 milijonov ljudi, 
večinoma Nemcev. Nemčija je bila popolnoma opustošena država.  Veliko ljudi je izgubilo 
življenje tudi zaradi epidemij kuge, tifusa in drugih bolezni. Vendar so ubranili 
protestantizem. Verska struktura Nemčije se po tej vojni ni bistveno spremenila, v Evropi pa 
so bile mnoge države ponovno popolnoma katoliške. Severna Evropa je ostala pretežno 
protestantska, na jugu pa so nekatere oblike protestantizma preživele le v nekaterih delih 
južne Madžarske. 
 
33.2. Ludvik XIV. in preganjanje hugenotov 
 
V Franciji je leta 1643 kralj postal Ludvik XIV., takrat star le štiri leta. Ko je odrasel, je prevzel 
popolno oblast nad Francijo in postal absolutist. Živel je v velikem razkošju, zgradil palačo 
Versailles, obnovil Louvre in zgradil znameniti Les Invalides v Parizu. Imenovali so ga »sončni 
kralj«, znan je bil po izjavi: »Država sem jaz.« Med svojim 72-letnim vladanjem je iz fevdalne 
in razdrobljene Francije ustvaril moderno državo in veliko imperialno silo v Evropi. Bil je 
katolik in je sovražil protestante. V 16. stoletju je v Franciji potekalo preganjanje hugenotov, 
vendar so ti z Nantskim ediktom iz leta 1589 pridobili svobodo. V Franciji se je njihovo število 
povečalo na milijon, med njimi so bili zelo bogati in vplivni ljudje. Leta 1685 je Ludvik XIV. 
Nantski edikt razveljavil. Hugenoti so se zbirali v ogromnih lesenih stavbah in dvoranah, v 
katere je šlo tudi 7000 do 8000 ljudi. Dvorane so bile polne gorečih in zvestih vernikov. V 
nekaterih bogoslužnih prostorih so se ob nedeljah zbirali celo štirikrat na dan, da so lahko 
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sprejeli vse vernike. Ludvik je nato začel z obsežnim preganjanjem hugenotov, v katerem je 
bilo ubitih na tisoče ljudi, tudi eden najbolj znanih hugenotskih voditeljev, Claude Brousson. 
Njegova junaška smrt je prispevala k spreobrnjenju mnogih katoličanov v protestantizem. 
Sledili so pokoli hugenotov, 500.000 do 800.000 vernikov je pobegnilo v Nemčijo, na 
Nizozemsko, v Anglijo in Ameriko. Tako so bili hugenoti v Franciji skoraj uničeni. Nasprotno 
se je v Nemčiji zlasti s pomočjo novo naseljenih hugenotov reformirana cerkev okrepila. 
 
33.3. Jakob Arminius in arminijansko-ƪŀƭǾƛƴƛǎǘƛőƴƛ ǎǇƻǊ 
 
Jakob Arminius se je rodil leta 1560 v Oudewaterju na Nizozemskem. Zgodaj je ostal brez 
očeta, pri 15ih so Španci med napadom na domače mesto ubili njegovo mater. Zanj je 
poskrbel pastor, ki ga je najprej poslal v Utrecht na študij, študiral je še v Leidnu, Ženevi in 
Baslu. Leta 1588 je postal pastor reformirane cerkve v Amsterdamu. V svojih pridigah je bil 
jasen in dober govornik, kar je pritegnilo veliko poslušalcev. Kasneje je postal profesor v 
Leidnu. Arminius je zavrnil Calvinovo stališče o predestinaciji. V nasprotju s Calvinovim 
stališčem je Arminius začel pridigati, da Bog izbira le na podlagi svobodne volje ljudi, da 
verujejo. Po njegovem mnenju je Kristus umrl za vse, ne le za izbrance. Človek, ker je 
svoboden, lahko milost tudi izgubi. Trdil je, da človek sam izbere, ali bo sprejel ali zavrnil 
Božjo milost, čeprav Bog še vedno pomaga človeku pri njegovi izbiri in veri, zato je Božja 
milost nujna. Božja milost omogoča naše odrešenje, vendar ni neizogibna. Če bi Calvin rekel, 
da izberemo Boga, ker nas je On najprej izbral, je po Arminiusu ravno nasprotno, mi izberemo 
Boga in zato nas On izbere. Jacobus Arminius je umrl leta 1609. 
 
Po njegovi smrti se je na Nizozemskem razvila resna razprava med Arminiusovimi privrženci, 
ki so zagovarjali svobodno voljo človeka, in kalvinisti, ki so zagovarjali predestinacijo. 
Arminijanci so verjeli, da se je Bog odločil po Jezusu Kristusu in po milosti rešiti tiste, ki bodo 
verovali vanj po Svetem Duhu. Jezus Kristus je umrl za vse, vendar bodo samo vernikom 
odpuščeni njihovi grehi. Človek, čeprav popolnoma pokvarjen zaradi greha, ima še vedno 
sposobnost, da po milostnem delovanju Duha veruje po lastni volji in prejme to milost. Z 
drugimi besedami, Božja milost sodeluje z nami in ni nekaj, kar nam je vsiljeno do te mere, 
da je ne moremo zavrniti. Spor med arminijanci in kalvinisti se je tako zaostril, da je prišlo 
celo do državljanske vojne. 
 
Da bi našli rešitev za ta problem, so se najpomembnejši reformirani teologi z Nizozemske 
zbrali v Dortu, skupaj s predstavniki iz Anglije, Nemčije, Švice in Ženeve (ki je bila takrat še 
neodvisna mestna država in ni bila del Švice). Sklicali so koncil, ki je trajal od 1618 do 1619. 
Na koncilu so zmagali kalvinisti in po njihovem mnenju so šli še dlje kot sam Calvin. Odločeno 
je bilo, da bo reformirana cerkev sprejela veroizpovedi, ki jih predstavlja akronim TULIP. Ta 
akronim ima naslednji pomen: T – »Total Depravity« (popolna pokvarjenost), popolna 
grešnost ali pokvarjenost človeka, ki si ne more pomagati in se ne more rešiti, U – 
»Unconditional Election« (brezpogojna izvolitev) tistih, ki bodo rešeni, L – »Limited 
Atonement« (omejena spravna daritev), tj. prepričanje, da čeprav je Jezus umrl za vse, ima 
njegova smrt pomen le za tiste, ki so izbrani, I – » Irresistible grace« (milost, ki se ji ne 
moremo upreti), kar pomeni, da Bog privlači izbrane do take mere, da se ne morejo upreti 
temu izlivu milosti nad njimi, P – »Perserverance of the saints« (vztrajnost svetih), tj. 
nezmožnost svetih, da bi odpadli ali izgubili gotovost odrešenja. To pomeni, da so na tem 
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koncilu zmagali kalvinisti, reformirani verniki na Nizozemskem in drugod pa so prevzeli to 
teološko smer. 
 
Arminijanci so bili na tem koncilu obsojeni krivoverstva in so se ločili od kalvinističnih 
reformiranih cerkva. Najprej so morali zapustiti Nizozemsko, ker je koncilu sledilo 
preganjanje. Kasneje, ko je Nizozemska postala država z velikimi verskimi pravicami in 
strpnostjo, so se nekateri vrnili v domovino. 
 
 
33.4. Razvoj v Angliji 
 
Po koncu preganjanja protestantov se je v Anglijo vrnilo na stotine študentov iz Ženeve in 
Züricha. Želeli so globljo reformo anglikanske cerkve in zaradi svojih prizadevanj za njeno 
očiščenje so jih imenovali puritanci. Želeli so očistiti anglikansko cerkev ostankov rimskega 
katolicizma. Puritanci so v poznem 16. in zgodnjem 17. stoletju želeli zavreči cerkvene 
uniforme anglikanskih duhovnikov in različne okraske in obrede, ki so ostali iz katolicizma 
in jih ni v Svetem pismu. Vztrajali so, da je treba večji poudarek dati pridiganju Besede kot 
obredom. Bili so prepričani, da morajo biti pridigarji izobraženi ljudje, ki so sposobni 
poučevati resnico. Zagovarjali so posvečeno življenje in najpogosteje dajali prednost 
prezbiterijanski ureditvi cerkve pred škofovsko. Puritanci so bili moralno strogi in so 
zavračali vsako obliko razvrata. Poudarjali so tudi potrebo po dnevu počitka, posvečenemu 
Gospodu. Vendar so želeli ostati v anglikanski cerkvi in jo reformirati od znotraj, to je, da bi 
jo naredili bolj protestantsko. Puritanci so v obdobju vladavine kralja Jakoba I. poskrbeli za 
nov prevod Svetega pisma v angleščino. Gre za svetovno poznan prevod Biblije iz leta 1611, 
»King James Version« - kraljeva zato, ker jo je sponzoriral kralj. 
 
Med vladavino kralja Karla I. so na puritance izvajali močan pritisk, kmalu zatem je 
izbruhnila državljanska vojna med kraljevimi privrženci in privrženci puritanske 
parlamentarne večine. Oliver Cromwell je postal vodja puritancev. Na smrt so obsodili 
glavne preganjalce puritancev, grofa Strafforda (Thomas Wentworth) in canterburyjskega 
nadškofa Williama Lauda, ki sta bila glavna predstavnika visoke anglikanske cerkve. To je 
bil eden glavnih razlogov za izbruh državljanske vojne. Leta 1649, po zmagi puritancev, je 
bil kralj Karel I. obsojen in obglavljen. 
 
Od leta 1649 do 1653 je Angliji vladal republikanec Oliver Cromwell. Gre za obdobje 
buržoazne revolucije in strmoglavljenje monarhije. V tem času je bila na prezbiterijanski 
podlagi sprejeta Westminstrska veroizpoved anglikanske cerkve. Mnogi parlamentarci v 
tistem času so bili kongregacionalisti, večina pa puritanci. Cromwell je vsem verskim 
gibanjem v Angliji, celo kvekerjem, dal veliko svobodo. Preganjal je okoli 2000 episkopalnih 
duhovnikov anglikanske cerkve. Cromwell je bil strpen do vseh, razen rimokatolikov in tistih, 
ki so zanikali Sveto Trojico, vendar je dajal prednost prezbiterijancem, kongregacionalistom 
in baptistom. Umrl je leta 1658. Že leta 1660 je ljudstvo na prestol postavilo kralja Karla II. 
Monarhija je bila ponovno vzpostavljena, anglikanska cerkev je ponovno postala državna 
cerkev Anglije, stare pravice so bile ponovno vzpostavljene in začelo se je preganjanje 
puritancev, ki se je razširilo tudi na prezbiterijansko Škotsko. Kralja Karla II. je nasledil kralj 
Jakob II., ki je v Anglijo celo ponovno uvedel katolicizem, ker je bil močno pod vplivom 
francoskega kralja Ludvika XIV. Vendar je v tistem času postal kralj Nizozemske Viljem III. 
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Oranski, ki se je poročil z Jakobovo hčerko Marijo. Ker je bil Viljem protestant, so ga Angleži 
imenovali za kralja Anglije, skupaj z njegovo ženo, kraljico Marijo II. Jakob II. se je povezal s 
katoliki iz Francije in južne Irske in skupaj so napadli angleške protestante. Toda Viljem III. se 
je maščeval s pomočjo protestantov iz Severne Irske. Protestanti iz Severne Irske, ki so se 
postavili na stran Viljema, so od takrat znani kot »Oranžni red«. Leta 1690 je prišlo do večjega 
spopada. Viljem III. je bil v tej bitki ranjen, vendar je uspel zmagati, s čimer je protestantizem 
za vedno prevladal tako v Angliji kot na Nizozemskem, ta zmaga pa je pomembna tudi za 
zgodovino ameriškega kontinenta. Spopadi med katoliki in protestanti na Irskem so se od 
takrat nadaljevali. V tem času so bile v Evropi izoblikovane določene verske meje med katoliki 
in protestanti. 
 
33.5. Vzpon kongregacionalistov 
 
Ko so puritanci želeli reformirati anglikansko cerkev od znotraj, se je pojavila skupina 
separatistov (neodvisnih). Šlo je za nekdanje puritance, ki so bili mnenja, da nima smisla 
čakati na proces očiščenja anglikanske cerkve, zato so se odločili, da se od nje odcepijo in 
gredo svojo pot. Leta 1581 je Robert Browne dobil idejo, da v Norwichu ustanovi neodvisno 
kongregacijo. Zaradi te pobude so ga zaprli, vendar je bil kmalu izpuščen in je odšel na 
Nizozemsko, ki je bila takrat relativno svobodna država z večjo versko strpnostjo, kjer so 
živeli preganjani kristjani iz Evrope. Nizozemska je zlasti v 17. stoletju postala dežela visoke 
verske strpnosti in v Amsterdamu so tiskali številne krščanske knjige. Po odhodu na 
Nizozemsko se je Browne pridružil kalvinističnemu učenju in sprejel doktrino predestinacije, 
vendar je v svoji novo ustanovljeni kongregaciji na Nizozemskem uvedel nekaj novih pravil 
cerkvenega življenja, podobnih evropskemu anabaptizmu: vsaka cerkev mora biti 
samoupravna (od tod ime kongregacionalisti); cerkev sama izbere svojega pastorja, učitelja, 
starešine in diakone; različne lokalne cerkve (ali kongregacije) nimajo oblasti druga nad 
drugo, vendar morajo sodelovati in si medsebojno pomagati; različne lokalne cerkve 
(kongregacije) se lahko zbirajo, a brez kakršnih koli obveznosti. 
 
Browne se je leta 1586, po vrnitvi v Anglijo, vrnil v anglikansko cerkev, kjer je nadaljeval s 
služenjem. Idejo separatističnih kongregacionalistov so nadaljevali Henry Barrow, John 
Greenwood, Francis Johnson in drugi. Leta 1592 je bila v Londonu ustanovljena prva 
kongregacionalna cerkev, katere pastor je bil Johnson, učitelj pa John Greenwood. Zavrnili 
so cerkveno vodstvo kralja nad cerkvijo. Sprejemali niso niti škofovske oblike vladavine s 
strani škofa niti prezbiterijanske oblike vladavine s strani starešin, v upravljanju cerkve je 
sodelovala vsa kongregacija. Potrjevali so doktrino duhovništva vseh svetnikov, medtem ko 
je za Lutra to pomenilo bolj, da so verniki imeli enak dostop do Boga in da so bili vsi poklici, 
bodisi duhovniški ali posvetni, pred Bogom enako pomembni. Naslednje leto sta bila Barrow 
in Greenwood zaradi zavračanja kraljičine vrhovne oblasti nad cerkvijo poslana na vislice. 
Kongregacionalisti so bili pregani v Amsterdam, v začetku 17. stoletja pa so se naselili tudi v 
Združenih državah Amerike. V času Oliverja Cromwella kongregacionalisti niso bili le 
dovoljeni, ampak so bili celo privilegirani. Cromwell ni pripadal nobeni cerkvi, vendar je 
podpiral  kongregacionalističnega teologa Johna Owena (1616–1683) in ga postavil na visok 
položaj v cerkvenih in akademskih strukturah Univerze v Oxfordu. V času vladavine kraljev 
Karla II. in Jakoba II. so bili preganjani. Kasneje sta zakonca Viljem III. Oranski in Marija II. 
izdala Zakon o strpnosti, ki je anglikansko cerkev določil za glavno cerkev Anglije, vendar je 
bila svoboda in strpnost zagotovljena tudi prezbiterijancem, kongregacionalistom, 
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baptistom, kvekerjem in drugim. Tako so že v 17. stoletju protestanti v Angliji, ki niso 
pripadali anglikanski cerkvi, predstavljali okoli 10 % njenega prebivalstva. 
 
33.6. Baptisti 
 
John Smyth (1570–1612) je bil sicer posvečen v anglikanskega duhovnika, vendar je s 
separatisti pobegnil iz Anglije v Amsterdam, kjer se je pridružil majhni skupini vernikov. Začel 
je podrobno preučevati Sveto pismo in verjel v krst le zvestih odraslih s potopitvijo v vodo, 
krst novorojencev pa je zavračal. Ker ni poznal nikogar, ki bi ga lahko krstil, je leta 1608 krstil 
samega sebe in še nekaj drugih ljudi. Tako je bila leta 1609 ustanovljena prva baptistična 
cerkev v Amsterdamu, John Smyth je postal njen prvi pastor. Kasneje je menil, da je bilo 
narobe, da se je krstil sam, zato se je pridružil anabaptističnim menonitom, vendar so mu 
menoniti zagotovili, da se mu ni potrebno ponovno krstiti. Nekateri verniki, ki so bili prej z 
njim, so ga zapustili, ko se je pridružil menonitom. Pod vodstvom Thomasa Helwysa (1575–
1616) so se vrnili v London in leta 1611 ustanovili prvo angleško baptistično cerkev. John 
Smyth je umrl v Amsterdamu leta 1612. Angleški baptisti, ki jih je vodil Thomas Helwys, so 
zavrnili Calvinovo doktrino o predestinaciji in sprejeli arminijansko stališče o svobodni volji. 
Takšna baptistična stališča v Angliji niso bila sprejemljiva in baptisti so bili med vladavino 
Karla II. in Jakoba II. preganjani, vendar sta Viljem III. in Marija II. v državi ponovno uvedla 
versko svobodo. Baptisti so bili eni najpomembnejših borcev za svobodo vere. Niso želeli biti 
imenovani protestanti, ker so jih ti preganjali. Prvi baptisti so bili splošni baptisti, to je 
arminijanci, ki so verjeli, da je Jezus umrl za ves svet in ne le za izbrance. Glede na svoja 
prepričanja o državi so bili prvi baptisti še najbližje anabaptistom. Okoli leta 1638 so se 
pojavili posebni baptisti pod vodstvom Johna Spilsburyja, ki so bili kalvinisti in verjeli, da je 
Jezus umrl samo za izbrance. Posebni baptisti so le malo spremenili svoj odnos do države in 
javnih služb, vključno z vojaško službo. 
 
Baptistične cerkve so na splošno precej avtonomne, zato obstaja veliko različnih pogledov 
na številne teološke teme, vendar so najpogostejša naslednja načela, v katera verjamejo 
mnogi baptisti: Sveto pismo je edini vir avtoritete in znanja o Bogu; Kristus je veliki duhovnik 
in vsak vernik je duhovnik; neodvisna in avtonomna lokalna cerkev; člani cerkve so samo 
ponovno rojeni in odrasli krščeni ljudje, ki so bili krščeni s potopitvijo v vodo; odrešitev po 
milosti, skozi vero; krst in Gospodova večerja sta simbolična obreda, ne zakramenta; ločitev 
cerkve in države (posamezniki so lahko del vlade in vojske, vendar cerkev sama ne sme imeti 
s tem ničesar). 
 
33.7. John Bunyan 
 
Eden najbolj znanih puritanskih angleških pridigarjev 17. stoletja je bil John Bunyan. Bunyan 
se je rodil leta 1628. Bil je reven kotlar in imel zelo nemoralno mladost. V državljanski vojni 
je sodeloval na strani parlamenta proti kralju. V mladosti je večkrat izkusil Božjo previdnost 
in zaščito, vendar svojega življenja ni spremenil. Svetovali so mu, naj se poroči, saj se bo tako 
umiril. Njegova žena je v zakon prinesla samo en krožnik, žlico in dve knjigi, ki ji ju je zapustil 
pobožni oče. Bunyan je prebral knjigi in postal lačen Božje besede. Prepričan v svoje grehe 
je začel brati Sveto pismo. Srečal je baptističnega pridigarja Johna Gifforda in začel brati 
Luthrova dela. Zlasti ga je pritegnil Luthrov komentar k Pismu Galačanom. Po vsem tem se 
je Bunyan spreobrnil in začel redno obiskovati baptistično cerkev. Dobil je dve hčeri, 
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najstarejša se je rodila slepa. Postal je znan potujoči pridigar in pastor ter pridobil mnoge 
privržence. V času Oliverja Cromwella je lahko svobodno pridigal evangelij. Bunyan je bil 
izjemno nadarjen pridigar. John Owen, teolog iz Oxforda, je želel poslušati Bunyanove 
pridige, čeprav ni bil zelo izobražen, in je celo izjavil, da bi zamenjal vse svoje znanje za dar 
pridiganja kot ga je imel Bunyan. Med preganjanji v času vladavine kralja Karla II. je bil najprej 
opozorjen, naj preneha pridigati, vendar tega ni upošteval. Zaprli so ga in 12 let je preživel v 
zaporu. Pridiganje je nadaljeval v zaporu in po izpustitvi. Da je preživljal svojo družino, se je 
začel ukvarjati z vezenjem. Bil je iskan pridigar, pripravljen je bil pridigal povsod, pred 
množicami ljudi. Bunyan je napisal veliko del, najbolj znan je po delu .ƻȌƧŜǇƻǘƴƛƪƻǾƻ 
napredovanje (The Pilgrim's Progress), gre za eno najbolj branih in prevajanih krščanskih del. 
Umrl je leta 1688. 
 
33.8. Kvekerji 
 
George Fox (1624–1690) je bil čevljar, ki je bil pri 19ih letih povabljen na neko slavje, kjer so 
se vsi gostje napili, nad vedenjem nominalnih anglikancev je bil ogorčen. Svojo vero je jemal 
resno in bral je izključno Sveto pismo, verjel je, da ga lahko z razsvetljenjem uma prek 
Svetega Duha razume vsak in da da pomoč cerkvenih dostojanstvenikov ni potrebna. Začel 
je pridigati in pridobil veliko privržencev. Skupina, ki jo je ustanovil, se je sprva imenovala 
»Prijatelji resnice«, nato pa »Otroci svetlobe«. Verjeli so, da nam Bog daje notranjo svetlobo 
in pove, kaj je dobro in kaj slabo. Fox ni verjel v potrebo po formalni teologiji, ki se poučuje 
na bibličnih šolah. Vsi verniki so popolnoma enaki, ženske pa so lahko pridigale enako kot 
moški. Šlo je za zaneseno duhovno skupino, ki se je med molitvijo tresla. Verjetno so zato 
dobili ime »kvekerji« (tisti, ki trepetajo ali se tresejo), ime jim ni bilo všeč, a je poimenovanje 
ostalo. Uradno so se imenovali »Verska družba prijateljev«, saj je Jezus v Janezovem 
evangeliju svoje učence imenoval »prijatelji«. Kvekerji so verjeli, da se je Bog poleg razodetja 
v Svetem pismu ljudem razodel tudi kot notranja luč. Ko ljudje berejo Sveto pismo, se ne 
naučijo ničesar novega, česar že ne bi vedeli. 
 
Kvekerji niso imeli prižnice in verjeli so v spontano bogoslužje, ki ga vodi Sveti Duh. Ker pesmi 
niso bile spontane, kvekerji pri bogoslužju niso peli ali uporabljali glasbil. Zbirali so se na 
sestankih, kjer so sedeli in molčali, dokler ni nekdo prejel besede od Duha. Ko je nekdo prejel 
besedo od Duha, je začel spontano govoriti, vodil ga je Duh. Včasih se je zgodilo, da nihče ni 
prejel besede in po določenem času so zapustili bogoslužje, kjer ni bila izrečena niti ena 
beseda. Na nekaterih srečanjih je bilo več sporočil od različnih ljudi, in celo med samimi 
sporočili se je včasih v vzdušju popolne tišine pričakovalo, da bo kdo spregovoril. Tudi v 
zasebnem življenju in doma niso storili ničesar, ne da bi jim Bog to sporočil in jih k temu vodil. 
Kvekerji so bili pacifisti in so verjeli, da dobrota rodi dobroto. Sicer pa so verjeli v svobodno 
voljo človeka, da se odloči, ali bo veroval. Leta 1654 je bilo v Angliji le 60 kvakerjev, po samo 
štirih letih pa se je njihovo število povečalo na 30.000. Ljudje so imeli dovolj uradne religije, 
zato so jim bili kvekerji privlačni. Vendar so bili tudi precej preganjani, mnogi so odšli v 
Ameriko, kjer so postali znani po lepem ravnanju z indijanskimi plemeni. Bili so med glavnimi 
voditelji v boju proti suženjstvu in vojnam. Vendar pa je po prenehanju preganjanja njihovo 
navdušenje pojenjalo. Danes jih je v Angliji in na Irskem zelo malo, v Združenih državah 
Amerike pa jih je morda več kot 100.000, nekaj pa jih je tudi v Afriki. Mnogi kvekerji so danes 
precej sekularizirani in se osredotočajo predvsem na socialne in humanitarne dejavnosti. 
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33.9. Pietizem 
 
Philipp Jakob Spener se je rodil leta 1635 v zahodni Nemčiji. Odraščal je v luteranski cerkvi, 
ki je bila v tistem času precej tradicionalna in redko pridigala o osebni spreobrnitvi in 
pobožnem življenju. Večina vernikov je v cerkev hodila le formalno, kar pomeni, da so bili 
seveda vsi prebivalci luteranskega ozemlja krščeni kot novorojenci in so bili po veri 
avtomatično luterani, vendar niso nujno imeli tesnega in toplega odnosa z Bogom. To je 
povzročilo tudi nemoralnost v njihovem življenju, zato je bilo veliko alkoholikov. Tudi mnogi 
cerkveni duhovniki niso bili ponovno rojeni kristjani. Spener je začel brati knjige in se 
posvetovati z zavzetimi ljudmi. Leta 1666 je postal pastor v Frankfurtu, kjer je ustanovil 
majhno hišno skupino predanih kristjanov. Med tednom so se sestajali, brali in preučevali 
Sveto pismo, razpravljali o nedeljski pridigi in molili. Njihov glavni izziv je bil živeti pobožno 
življenje. Tako so za te vernike, ki so delovali znotraj luteranske cerkve, začeli uporabljati 
izraz pietisti (pobožneži). Kot gibanje so v cerkvi oblikovali majhne skupine za praktično 
življenje pobožnih kristjanov. Imeli so precej stroge standarde: prepovedovali so obiskovanje 
gledališča, igranje kart, ples na posvetno glasbo, pitje alkohola; spodbujali so zmerno 
prehranjevanje in primerno oblačenje. Krščanstvo ni le pravilno učenje in pripadnost cerkvi 
skozi krst, ampak vsakdo mora doživeti duhovno ponovno rojstvo, to je osebno spreobrnitev 
in začetek pobožnega življenja. Spener je imel tudi veliko nasprotnikov. Leta 1666 je postal 
pastor v Frankfurtu, leta 1686 v Dresdnu in leta 1691 v Berlinu. Pridigal je o potrebi po 
ponovnem rojstvu, to je o sprejemu Svetega Duha v srce vernika. Njegovo najbolj znano delo 
je knjiga tƻōƻȌƴŜ ȌŜƭƧŜ (Pia Desideria) iz leta 1675. Umrl je leta 1705. 
 
August H. Francke (1663–1727) je leta 1687 postal ponovno rojeni kristjan. Iz Dresdna je 
odšel k Spenerju in postal pietist. Kasneje je postal profesor v Leipzigu. Drugi profesorji na 
fakulteti so mu močno nasprotovali, vendar so se vsi študenti postavili na njegovo stran. Od 
tam so ga izključili in odprl je pietistično univerzo v Halleju. Organiziral je tudi šolo za revne 
in sirotišnico, za kar sicer ni imel denarja, vendar je verjel v Božjo previdnost za uresničitev 
svojih vizij in prejel je finančno pomoč iz različnih delov Nemčije. Iz Halleja se je pietizem 
razširil po vsej Nemčiji. 
 
33.10. Blaise Pascal 
 
Blaise Pascal se je rodil leta 1623 v Clermont-Ferrandu v Franciji. Pri treh letih je izgubil 
mater, oče je poskrbel za njegovo vzgojo in za vzgojo dveh sester. Blaise je bil izredno 
inteligenten otrok, še posebej dober v matematiki. Pozneje je postal eden največjih 
matematikov, fizikov in inovativnih znanstvenikov. Med 16. in 24. letom starosti je postavil 
teorijo verjetnosti, izumil hidravlično stiskalnico, kalkulator, barometer in drugo. Leta 1646 
sta s sestro Jacqueline postala del francoskih janzenistov, novega gibanja v rimokatoliški 
cerkvi, ki ga je vodil škof Cornelius Jansen. Boril se je za moralno prenovo rimokatoliške 
cerkve in njeno vrnitev k avguštinskemu nauku o odrešenju po milosti. Po Jansenovem 
mnenju je bila Aristotelova filozofija razlog za uvedbo polpelagijanstva v katoliško cerkev, 
poudarjalo je človekovo svobodno voljo in s tem pomen del pri odrešenju, zato je priporočal 
vrnitev k Svetemu pismu in Avguštinovemu nauku o odrešenju po Božji milosti. V Franciji se 
je v tistem času razvila velika polemika med jezuiti, ki so bili ostri nasprotniki vsega, kar je 
spominjalo na protestantizem, in janzenisti, ki so si kot Avguštinovi privrženci prizadevali 
ponovno potrditi nauk o odrešenju po milosti, a tudi ostati znotraj rimokatoliške cerkve, 
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čeprav se je papež leta 1653 odkrito postavil na stran jezuitov in obsodil janzeniste v petih 
točkah njihovega nauka. 
 
Po spreobrnjenju se je Pascal zapletel v polemiko z jezuiti in se postavil na stran janzenistov. 
V njihovo obrambo je Pascal trdil, da niso bili kalvinisti, ampak dosledni Avguštinovi 
privrženci. Tako je Pascal poleg zelo pomembnega znanstvenika postal tudi izjemno 
pomemben filozof in teolog. Njegovo najbolj znano filozofsko delo,  lahko rečemo krščanska 
apologija, nosi naslov Misli. Verjel je, da je spoznanje o Bogu mogoče doseči z vero v 
razodetje. Z razumom in naravnim razmišljanjem ne moremo z gotovostjo vedeti, ali Bog 
obstaja ali ne. Ne moremo niti vedeti, ali obstaja večno življenje ali ne. Na ta vprašanja lahko 
odgovorimo z vero. Na ta način je Pascal zagovarjal vero srca in verjel, da je krščanstvo nad 
razumom. Toda Pascal je kot matematik in izumitelj teorije verjetnosti v matematiki tistim, 
ki so dvomili v obstoj Boga, še vedno svetoval, naj se racionalno odločijo za vero v Boga. Če 
lahko 50 % trdimo, da Bog obstaja, in 50 %, da ga ni, je v tej možnosti  izbire še vedno bolje 
vlagati v prepričanje, da Bog obstaja. Če imamo prav, bomo prejeli veliko, večno življenje in 
odrešenje. Če nimamo prav, ne izgubimo ničesar. Živeli smo krepostno in moralno življenje, 
ko bomo umrli, ne bomo niti vedeli, da nismo ravnali dobro. Če pa ne verjamemo v Boga, 
torej če Boga ni, ne izgubimo in ne pridobimo ničesar posebnega. Če pa Bog obstaja, lahko 
izgubimo vse. Če torej verjamemo v Boga, lahko veliko pridobimo, ne da bi kaj izgubili, če pa 
ne verjamemo v Boga, ne pridobimo nič posebnega, lahko pa veliko izgubimo. Pascal je umrl 
mlad, leta 1662. 
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Zemljevid, ki prikazuje ozemlja, na katerih je potekala tridesetletna vojna med protestanti na 
ǎŜǾŜǊǳ ƛƴ ƪŀǘƻƭƛőŀƴƛ ƴŀ ƧǳƎǳΦ 
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Jacobus Arminius 
 

 
Naslovnica Svetega pisma kralja Jamesa (King James Bible) iz leta 1611 
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John Smyth 
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John Bunyan 
 

 
YǾŜƪŜǊǎƪƻ ōƻƎƻǎƭǳȌƧŜ Ǿ ǘƛƘŜƳ ǇǊƛőŀƪƻǾŀƴƧǳ DƻǎǇƻŘƻǾŜ ōŜǎŜŘŜ 
 

 
Philipp Jakob Spener 
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Blaise Pascal 
 
 
34. Razvoj v preostalem svetu in Ameriki v 17. stoletju; protestanti naselijo Ameriko  
 
34.1. Razvoj v preostalem svetu 
 
Ruska država je v 17. stoletju postala močnejša in se je razširila do vzhodnih meja Sibirije. 
Moskva je postala najpomembnejše svetovno središče pravoslavne vere. Med vladavino 
carja Petra I. Velikega (1672–1725) je rusko cesarstvo doživelo modernizacijo. Car je postal 
leta 1682, star komaj 10 let. V letih 1697–98 je Peter Veliki potoval po zahodni Evropi in 
spoznal civilizacijske razlike med moderno Evropo in svojim carstvom, ki je bilo v glavnem 
zaostala fevdalna država. Zagovarjal je hitro modernizacijo. Uradnikom je ukazal, naj si 
obrijejo brade, moški in ženske so začeli slediti evropski modi. Ženske so se začele vključevati 
v javno in zabavno življenje v Rusiji in niso bile več omejene na svoje domove. Izpeljal je 
pomembne družbenopolitične reforme, napredovali so vojska, izobraževanje, kmetijstvo in 
industrija. Opustil je tradicionalni ruski koledar in uvedel julijanski koledar, po katerem se je 
leto začelo 1. januarja. Spremembe so doživele tudi cerkve. Kot protiutež patriarhu je sinoda 
je dobila večja pooblastila. Bila je pod velikim vplivom carja, ki je tako praktično sprejemal 
najpomembnejše odločitve za cerkev, v nasprotju s prejšnjimi zavezami patriarha Nikona 
(patriarh od 1652 do 1660), ki je želel zmanjšati carjev posvetni vpliv na cerkev. 
 
Osmansko cesarstvo se je razširilo v Severno Afriko, v Evropi pa so napredovali do Dunaja. 
Turki so tedaj predstavljali največjo grožnjo Evropi. Njihov neuspeh pred Dunajem je pomenil 
počasen začetek zatona. Na vzhodu sta Osmansko cesarstvo in Rusija ostali prevladujoči sili. 
 
Rimokatoliška cerkev ni imela možnosti širiti se proti vzhodu, v Evropi pa se je borila za 
prevlado s protestanti. Utrpela je izgubo velikih ozemelj. Nato se je odpravila na osvajanje 
novega sveta. Med letoma 1500 in 1600 so Španci in Portugalci kolonizirali Južno in Srednjo 
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Ameriko. Španci so poselili Mehiko in večino Latinske Amerike, pa tudi Zahodno Indijo. 
Portugalci so se naselili v Braziliji in delih Afrike. Ob imperialističnih osvajanjih teh ozemelj 
so začeli tudi z močno misijonarsko  dejavnostjo. Frančiškanski in dominikanski misijonarji so 
se lotili pokristjanjevanja zasedenih  ozemelj. Dva frančiškanska misijonarja v Mehiki sta 
krstila 200.000 ljudi, največje  število krščenih ljudi v enem dnevu je bilo 14.000. Vendar je 
bilo veliko domorodnih Američanov krščenih v prepričanju, da papež vlada svetu in da bodo, 
če ne bodo krščeni, izgubili svoje premoženje in postali sužnji. Na žalost je bilo veliko 
Indijancev iztrebljenih, nekateri pa so umrli zaradi evropskih bolezni, proti katerim niso imeli 
imunosti, kot so ošpice in kuga. Po nekaterih ocenah se je do leta 1550 prebivalstvo Latinske 
Amerike zmanjšalo celo za 95 %. 
 
V boju za pravice Indijancev je izstopal dominikanski duhovnik Bartolome de las Casas. Bil je 
priča, kako so Španci zažgali vodjo indijanskega upora, ki se ni hotel spreobrniti v krščanstvo, 
saj ni hotel v raj, kjer bi bil z belci. Las Casas je bil zgrožen nad tem zlom in začel je pisati o 
pravicah Indijancev ter jih zastopati v razpravah v Španiji. Leta 1550 je v Valladolidu v Španiji 
zagovarjal pravico Indijancev do človeškega dostojanstva in trdil, da niso manjvredni ljudje, 
rojeni za sužnje belcev, kot so trdili nekateri njegovi nasprotniki. Las Casas je izšel kot moralni 
zmagovalec in čeprav se pravice Indijancev niso bistveno izboljšale, je bila ta zmaga 
pomembna za razvoj na področju človekovih pravic. Španski misijonarji so dosegli 
pomembne misijonarske uspehe tudi na Filipinih. To je bilo obdobje pokristjanjevanja 
mnogih koloniziranih ljudstev, pa tudi obdobje kolonialnega izkoriščanja teh držav, kjer so 
domorodno prebivalstvo uporabljali kot sužnje in izkoriščali naravne vire.  
 
Seveda je treba poudariti, da je bilo veliko misijonarjev iskrenih, med njimi tudi mnogi, ki so 
svoje življenje darovali kot mučenci na misijonarskih poteh. Od leta 1550 do 1650 je 
rimokatoliška cerkev doživela velik razcvet, zlasti v Mehiki, Srednji in Južni Ameriki, pa tudi 
na Filipinih in drugod po svetu. 
 
Že v 16. stoletju so Ignacij Lojolski in jezuiti navdihnili misijonarje, da so delovali na teh novo 
osvojenih ozemljih. Misijonarske dejavnosti rimokatoliške cerkve so bile najmočnejše in 
najpomembnejše misijonarske dejavnosti 16. in 17. stoletja. Katoliška misija je imela veliko 
večje spoštovanje do starodavnih civilizacij Azije, zato je bil pristop do njih bolj civiliziran. 
Prvi katoliški misijonar, ki je bil poslan na takšno misijo na Vzhod, je bil eden od 
ustanoviteljev jezuitskega reda, Frančišek Ksaverij. V Indijo je odšel leta 1542. Po njegovih 
poročilih je bilo v Indiji pokristjanjenih veliko ljudi, v enem mesecu je bilo krščenih kar 10.000 
ljudi. Celo stara cerkev sv. Tomaža v Indiji je bila priključena rimokatoliški cerkvi, skupaj z 
novimi spreobrnjenci. Leta 1549 je odšel na Japonsko, kjer ni bil zelo uspešen. Leta 1552 se 
odpravil na Kitajsko, a je na poti do tja umrl. Pomembna misijonarja, ki sta spoštovala kulturo 
Azijcev in sta bila relativno uspešna, saj nista želela  evropeizirati teh ljudstev, ampak jim 
prinašati evangelij, sta bila italijanska jezuitska misijonarja Matteo Ricci (1552–1610) na 
Kitajskem in Roberto de Nobili (1577–1656) v Indiji. 
 
Katoliška misija v je bila v tem obdobju, razen prisilnega pokristjanjevanja, v veliki meri 
zaznamovana s kontekstualizacijo evangelija v kulturah, v katere so ga prinesli. Kljub 
pokristjanjevanju domačih ljudstev so mnoge njihove poganske prakse in magija obstajale 
naprej v prilagojenem »krstu« in sinkretističnih oblikah. 
 



42 
 

Francoski katoliški misijonarji so potovali v danes pretežno katoliške dele Amerike, kot so 
Quebec v Kanadi in območja okoli Velikih jezer, do reke Mississippi v Louisiani. Imeli so tudi 
misijonarje na Floridi in kasneje v Kaliforniji. Francozi so osvojili kolonije v Afriki, kjer je 
katoliška cerkev razvila svojo misijonarsko dejavnost. 
 
Angleški rimokatoliki so se najprej naselili v Marylandu, in sicer na pobudo lorda Baltimorja, 
ko je prišel v Združene države. George Calvert Baltimore se je za britansko kolonizacijo 
Amerike sprva začel zanimati iz gospodarskih razlogov, kasneje pa je ustvaril prostor za 
katoliške begunce iz Anglije. Ker ni bil zadovoljen s podnebnimi razmerami v Kanadi, se je 
naselil v Marylandu. Vendar je kasneje v Maryland prišlo veliko protestantov iz Evrope, ki so 
prevladali v tej zvezni državi, zato so morali uvesti versko strpnost do vseh, razen tistih, ki 
niso verjeli v Sveto Trojico. Največje mesto v Marylandu se v čast lordu, ki je položil temelje 
te ameriške zvezne države, imenuje Baltimore. 
 
34.2. Protestanti naselijo Ameriko 
 
Nov svet so naselili Evropejci, ki so iskali nove možnosti za zaslužek. Med njimi so bili 
zagotovo vojaki, vendar tudi ljudje, ki so sanjali o lastnem koščku zemlje, drugi so prišli v 
iskanju naravnih virov, nekateri v iskanju slave in avantur, vendar je bilo tudi veliko 
priseljencev, ki so iskali politično ali versko svobodo. Mnogi preganjani kristjani so svobodo 
našli v Ameriki. 
 
Anglikanci so se začeli množično naseljevati na vzhodni obali Amerike, ob Atlantskem 
oceanu, njihova cerkev v Združenih državah pa se bo po osamosvojitvi imenovala 
episkopalna cerkev. Prvo anglikansko cerkev v Združenih državah so leta 1607 ustanovili v 
Jamestownu v Virginiji. Anglikanci so se nato razširili po vsej Virginiji, uradne cerkve pa so 
bile ustanovljene leta 1693 v New Yorku, 1702 v Marylandu, 1706 v Južni Karolini, leta 1730 
v Severni Karolini, v Georgiji leta 1758 itd. 
 
Kongregacionalisti, ki so bili izgnani iz Anglije, so se leta 1609 najprej preselili na Nizozemsko. 
Čeprav je bila takrat tam večja verska svoboda, so se počutili kot tujci in mnogi od njih so se 
v iskanju novega doma odločili oditi v Ameriko. Leta 1620 so izpluli iz Plymoutha v Angliji z 
namenom, da bi ustanovili novo mesto Plymouth v Ameriki. Prvi so naselili Novo Anglijo. 
Evropejci so nova mesta v Združenih državah Amerike pogosto poimenovali po starih 
evropskih mestih z dodatkom »novo« (npr. New York, New Jersey itd.), tudi ozemlja so 
poimenovali na ta način (Nova Anglija, Nova Nizozemska, Nova Švedska itd.). Verske skupine, 
ki so bile v Evropi preganjane, so pogosto predstavljali revni in ponižani ljudje, ki so bili kot 
nekakšni asketi na romanju v novo obljubljeno deželo. 
 
Mnogi puritanci, ki so bili leta 1628 v Angliji preganjani, so prišli v Ameriko. Najprej so prišli 
v Novo Anglijo, v zvezno državo Massachusetts, v regijo okoli Salema. Leta 1640 se je tam 
naselilo 20.000 premožnih in sposobnih ljudi. Imeli so anglikansko ozadje, vendar so se v 
Ameriki, v Novi Angliji, odločili za kongregacionalni način vodenja cerkve. Leta 1636 so ti novi 
ameriški kongregacionalisti odprli krščansko visoko šolo v Cambridgeu v Massachusettsu. 
Visoka šola, poimenovana po pastorju Johnu Harvardu, se je kasneje razvila v Harvardsko 
univerzo, ki je postala ena najprestižnejših univerz v Združenih državah Amerike in na svetu. 
Kongregacionalisti so kasneje, leta 1701, ustanovili tudi univerzo Yale. 
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V Ameriki so se naselili tudi reformirani Nizozemci, leta 1623 so prišli v Ameriko in se leta 
1626 naselili v Novi Nizozemski in mestu New Amsterdam (danes Manhattan v New Yorku). 
Naselili so se tudi v delih Marylanda, Pensilvanije in New Yorka. Johannes Megapolensis je 
bil nizozemski reformirani pastor, ki je služboval v mestu, kasneje poimenovanem New York. 
Megapolensis je bil znan tudi kot prvi protestantski misijonar med severnoameriškimi 
Indijanci. Leta 1664 so mesto osvojili Angleži in ga leta 1674 preimenovali v New York. V tem 
hitro rastočem mestu so kasneje živeli ljudje različnih verskih prepričanj, med njimi angleški 
separatisti, nizozemski reformiranci, francoski hugenoti, luteranci, anglikanci, Judje in drugi. 
 
Amerika je postala tudi dom baptistov. Angleški puritanec Roger Williams je postal separatist 
in kot takšen je bil prisiljen oditi v nov svet. V Boston je prišel leta 1631. Takoj se je začel 
ukvarjati s pridiganjem, služil je v kongregacionalistični cerkvi v Salemu in zagovarjal ločitev 
cerkve od države. Zaradi teh pogledov je zašel v težave in bil leta 1635 izgnan iz 
Massachusettsa. Družino je pustil v Salemu in se pozimi odpravil v puščavo. Indijanci so mu 
rešili življenje, ker je bil prej med njimi misijonar in je znal njihov jezik. Kasneje je ustanovil 
mesto Providence, kar je pomenilo začetek zvezne države Rhode Island. Kot odrasel se je dal 
krstiti leta 1638, v mestu Providence je ustanovil baptistično cerkev, ki je bila prva baptistična 
cerkev v Ameriki. Leta 1775 je bila na tem mestu zgrajena velika cerkvena stavba, ki še 
opominja na prvo baptistično cerkev v Ameriki. Leta 1647 so bili Roger Williamsovi zakoni 
uveljavljeni po vsem Rhode Islandu. Zagovarjal je naslednja stališča: ločitev cerkve in države, 
pravico do glasovanja za vse člane cerkve, popolno versko svobodo itd. To je pozneje postalo 
temelj verskih in človekovih pravic za celotno ameriško družbo. Leta 1707 je bila v Filadelfiji 
ustanovljena prva baptistična zveza. 1742 so baptisti v Filadelfiji v izpovedi vere sprejeli 
kalvinistična stališča o predestinaciji. Prej so bili številčnejši splošni baptisti in arminijanci, od 
takrat pa so ameriški baptisti postali večinoma posebni kalvinisti. Čeprav je Roger Williams 
je ustanovil prvo baptistično cerkev v Ameriki, ne šteje za ustanovitelja baptistov v Ameriki. 
Majhne skupine baptistov, ki so prišli iz Evrope, zlasti iz Anglije in Walesa, so neodvisno od 
njega ustanovile svoje baptistične skupnosti v Združenih državah Amerike. 
 
Kvekerji so se le 10 let po pojavu v Angliji pod vodstvom Georgea Foxa začeli naseljevati v 
Ameriki. Do konca 17. stoletja so bili že prisotni v vseh angleških kolonijah, ki so bile do takrat 
ustanovljene v Združenih državah Amerike.  
 
Prvi misijonarki v Ameriki sta bili kvekerski misijonarki Ann Austin in Mary Fisher, ki sta leta 
1656 prišli v Boston. Puritanci niso marali kvekerjev, zato so misijonarki za pet tednov zaprli, 
nato pa ju poslali na Barbados. Za njima je prišlo še osem kvekerjev, ki so 11 tednov preživeli 
v zaporu in bili izgnani. Massachusetts je kvekerjem prepovedal vstop v državo, če bi se po 
izgonu vrnili v Massachusetts, bi jim grozila smrtna kazen. Kljub temu so prihajali v Ameriko. 
Preganjali so jih tudi v New Yorku. Nazadnje so našli zatočišče v New Jerseyju, Delawaru in 
Pensilvaniji. George Fox je bil leta 1672 začasno v Ameriki. 
 
Leta 1681 je angleški kralj Karel II. zaradi dolga, ki ga je imel njegov oče, velika območja 
Amerike prepustil Williamu Pennu. Ta zemlja se je razprostirala na ozemlju Pensilvanije in 
Delawara. William Penn je v svoji državi uvedel versko svobodo in v Evropi celo oglaševal, da 
so vsi kvekerji dobrodošli, kot tudi vso tisti, ki so hrepeneli po verski svobodi in iskali novo in 
uspešno življenje v novi deželi. Na povabilo se je iz Anglije, Nizozemske, Nemčije, Francije in 
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drugih držav priselilo veliko ljudi različnih protestantskih veroizpovedi: kvekerji, menoniti in 
drugi anabaptisti, francoski hugenoti, luterani in drugi. 
 
Švedski luteranci so se naselili v Novi Švedski, ki je vključevala dele Delawara, New Jerseyja 
in jugovzhodne Pensilvanije. 
 
Ameriko so naselili tudi prezbiterijanci. Bili so večinoma Škoti, vendar tudi Angleži s 
prezbiterijansko obliko cerkvene uprave. John Eliot je bil angleški prezbiterijanec, ki je postal 
misijonar med ameriškimi Indijanci, zaradi česar je znan kot »apostol Indijancev«. Francis 
Makemie je prišel v Ameriko leta 1683 in ustanovil prezbiterijanske škotsko-irske cerkve v 
Marylandu, Virginiji in Karolini. Amerika je tako postala dom mnogih protestantskih 
veroizpovedi iz Evrope. Nekateri od teh ljudi so bili del najboljših in najbolj cenjenih verskih 
skupin v Evropi in so Ameriki prinesli veliko blagoslovov. 
 

 
 
Zemljevid Evrope iz leta 1647 
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YǊǑőŀƴǎƪŜ ǾŜǊƻƛȊǇƻǾŜŘƛ ƴŀ ǾȊƘƻŘƴƛ ƻōŀƭƛ ½ŘǊǳȌŜƴƛƘ ŘǊȌŀǾ !ƳŜǊƛƪŜΥ ŀƴƎƭƛƪŀƴǎƪŀΣ 
ƪƻƴƎǊŜƎŀŎƛƻƴŀƭƴŀΣ ƭǳǘŜǊŀƴǎƪŀΣ ǇǊŜǎōƛǘŜǊƛƧŀƴǎƪŀΣ ōŀǇǘƛǎǘƛőƴŀΣ ǊƛƳǎƪƻƪŀǘƻƭƛǑƪŀΣ ƧǳŘƻǾǎƪŀΣ 
ǊŜŦƻǊƳƛǊŀƴŀ ŎŜǊƪŜǾ Ȋ ƴƛȊƻȊŜƳǎƪƛƳΣ ƴŜƳǑƪƛƳ ƛƴ ŦǊŀƴŎƻǎƪƛƳ ƘǳƎŜƴƻǘǎƪƛƳ ǇƻǊŜƪƭƻƳ ǘŜǊ 
kvekerska cerkev. 
 

 
Roger Williams 
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John Eliot, misijonar med Indijanci 
 

35. Svet v 18. stoletju ς evropska kolonizacija; industrijska revolucija; osamosvojitev 
½ŘǊǳȌŜƴƛƘ ŘǊȌŀǾ !ƳŜǊƛƪŜΤ ŦǊŀƴŎƻǎƪŀ ǊŜǾƻƭǳŎƛƧŀΤ ƻōŘƻōƧŜ ǊŀȊǎǾŜǘƭƧŜƴǎǘǾŀΤ ƴƻǾƻǎǘƛ Ǿ ǎǾŜǘǳ 
umetnosti; ukinitev avtokefalnosti (neodvisnosti) hƘǊƛŘǎƪŜ ƴŀŘǑƪƻŦƛƧŜΦ 

35.1. Evropska kolonizacija 
 
V Severni Ameriki so se med leti 1727 in 1745 intenzivno naseljevali Evropejci različnih 
verskih prepričanj: reformirani iz Nizozemske, Švice in Nemčije, luteranci iz Nemčije, Švedske 
in Nizozemske ter drugi. Prišli so tudi pripadniki novih evropskih veroizpovedi: moravski 
bratje, metodisti in drugi. Mnogi izseljenci iz Evrope so bili revni, vendar so evropske cerkve 
poskrbele, da so mednje poslale tudi dobro izobražene in usposobljene pridigarje. Španci so 
se naselili v delih Kalifornije, Teksasa in Floride. Rusi so prihajali na Aljasko. Belci, ki so iskali 
večji dobiček in poceni delovno silo, so začeli iz Afrike voziti črne sužnje, da so opravljali 
najtežja dela. 
 
V Kanadi so se naselili predvsem Britanci in Francozi, Kanada je dežela dveh prevladujočih 
jezikov, dveh evropskih dediščin in dveh religij. Leta 1763, po vojni s Francozi, je Britanija 
prevzela nadzor nad Kanado. 
 
Konec 18. stoletja so Angleži, Francozi, Nizozemci in ostali začeli kolonizacijo Afrike. 
 
Angleški pomorščak James Cook je med svojimi potovanji odkril vzhodno obalo Avstralije, 
nato še Novo Zelandijo, Havaje in druge dele Pacifika. Leta 1770 je Avstralijo razglasil za 
britansko ozemlje. Botany Bay so leta 1788 naselili različni britanski kaznjenci, Port Jackson 
pa je postal prvo mesto v Avstraliji (danes je del Sydneya). Sledili so drugi priseljenci in 
Avstralija je bila v poznem 18. in 19. stoletju množično poseljena. 
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35.2. Industrijska revolucija 
 
Sredi 18. stoletja je je prišlo do novih tehnoloških izumov in strojev, s čimer se je začel razvoj 
tovarn. V Manchestru je bil leta 1765 izumljen predilni stroj, ki je nadomestil 16 delavcev. 
Kasneje so izumili mehanizirani tkalski stroj, ki je nadomestil 60 delavcev. Ti izumi so 
prispevali k razvoju tekstilne industrije z uporabo strojev in proizvodnih verig. Leta 1784 je 
James Watt izumil parni stroj. To je bil pravi preboj v razvoju industrije, ki je vodil k razvoju 
kapitalizma. Proizvodnja se je povečala, s čimer so se znižale cene blaga in povečala presežna 
vrednost. To je povzročilo velik porast mest in industrijskih središč. Pojav tovarn je povečal 
potrebo po surovinah, iskanje surovin pa je vodilo do naseljevanja vseh celin po svetu. Z 
uporabo parnega stroja v prometu in na ladjah od leta 1803 ter izumom parne lokomotive 
leta 1814 so potovanja postala veliko lažja. Te spremembe so privedle do pomembnih 
gospodarskih in kulturnih sprememb v Evropi in kolonialnih osvajanj po vsem svetu. Vse to 
je vplivalo na širjenje krščanstva na vse celine. 
 
орΦоΦ bŜƻŘǾƛǎƴƻǎǘ ½ŘǊǳȌŜƴƛƘ ŘǊȌŀǾ !ƳŜǊƛƪŜ 
 
V Ameriki je po prvem velikem preporodu cerkve prišlo do večje povezanosti med cerkvami 
različnih veroizpovedi. Leta 1766 so kongregacionalisti in prezbiterijanci začeli nasprotovati 
britanski nadvladi nad kolonijami. To stališče se je razširilo med druge veroizpovedi, celo 
med anglikance. Britanci so Ameriko izkoriščali za surovine, Američani pa so razvijali svojo 
industrijo. Britanci so uvedli različne davke, dajatve in prepovedi, na kar so Američani 
odgovorili z bojkotom. Med obema stranema je leta 1775 izbruhnila vojna. V tej vojni so bili 
anglikanci razdeljeni. Po osamosvojitvi Združenih držav Amerike ameriški anglikanci niso več 
želeli biti imenovani anglikanska cerkev, ampak so se preimenovali v episkopalno cerkev.  

Metodisti so bili prav tako razdeljeni. Kvekerji in moravski bratje so ostali pacifisti, 
prezbiterijanci, reformirani, luterani, puritanci, kongregacionalisti, baptisti in drugi so bili 
večinoma na strani Amerike in niso hoteli izgubiti svoje svobode kot so jo izgubili v Evropi. 

George Washington je postal vodja ameriškega boja za neodvisnost, med najbolj znanimi 
imeni ameriške revolucije za neodvisnost so bili še Thomas Jefferson, Benjamin Franklin in 
drugi. 4. julija 1776 je bila sprejeta Deklaracija o neodvisnosti in ustanovljene so bile 
Združene države Amerike. V vojni proti Britancem so pomagali tudi drugi evropski 
prostovoljci. Ker so Francozi proti Britancem že izgubili boj za prevlado nad Kanado, so bili 
zdaj veseli, da so lahko pomagali v boju proti njim. Leta 1783 se je s Pariškim mirovnim 
sporazumom vojna končala in Združene države Amerike so bile priznane kot neodvisna 
država. Ta vojna je bila vojna za osvoboditev izpod kolonializma, na nek način tudi buržoazna 
revolucija in vojna za versko svobodo ter oblikovanje sekularne države. Zlasti baptisti so imeli 
veliko zaslug za ločitev cerkve in države ter vzpostavitev sekularne družbe. Združene države 
Amerike so postale prva moderna sekularna država. Cerkve so bile samoupravne, nekatere 
je še vedno nadzorovala Evropa, vendar so večinoma postale samoupravne. Prvi predsednik 
Združenih držav Amerike je postal George Washington, od 1789 do 1797,  tretjemu mandatu 
se je odpovedal. Pomembna značilnost demokracije v ZDA je postalo dejstvo, da je 
predsedovanje omejeno na dva mandata. 
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35.4. Francoska revolucija 
 
Francija je bila v drugi polovici 18. stoletja fevdalna monarhija. Vodil jo je kralj Ludvik XVI., ki 
je skupaj z aristokracijo in katoliškimi cerkvenimi dostojanstveniki užival ogromne privilegije, 
medtem ko je bilo več kot 95 % prebivalstva izkoriščanih kmetov. Misleci, kot so Voltaire 
(1694–1778), Denis Diderot (1713–1784), Jean-Jacques Rousseau (1712–1778), Charles 
Montesquieu (1689–1755) in drugi, so kritizirali to nepravično ureditev. Mnogi francoski 
podporniki ameriškega boja za neodvisnost so se vrnili  navdahnjeni z republikanskimi 
idejami enakih človekovih pravic in svoboščin, civilne družbe in verske svobode in so te ideje 
želeli razširiti tudi v Franciji. Leta 1789 se je začela buržoazno-kapitalistična revolucija proti 
monarhiji in fevdalizmu. Prvotna ideja je bila ukiniti monarhijo in razglasiti republiko z 
geslom: svoboda, enakost, bratstvo (ƭƛōŜǊǘŞΣ ŞƎŀƭƛǘŞΣ ŦǊŀǘŜǊƴƛǘŞ). Kralj z družino je leta 1793 
končal na giljotini. Borci revolucije so zagovarjali človekove pravice, ki so temeljile na idejah 
Johna Locka in Renéja Descartesa. Okoli 20 % celotnega ozemlja Francije je bilo v lasti cerkve. 
 
Francoska revolucija je zagovarjala sekularizem, ki mu je sledila zaplemba obsežnega 
cerkvenega premoženja in zaprtje številnih samostanov. Revolucija je poveličevala vlogo 
razuma, ki ga je postavila nad krščansko vero. Čeprav je bila revolucija sprva namenjena 
uvedbi verske strpnosti za vse in enakih pravic za hugenote, je leta 1793 v boju proti vsem 
protirevolucionarnim tokovom prevladalo ateistično protiversko nasilje, ki je začelo 
preganjati ne le katolike, ampak tudi protestante. Francoske sosede, prestrašene zaradi 
republikanskih antimonarhičnih uspehov revolucije, so se obrnile proti njej in nastala je 
velika kriza, tako zunaj kot znotraj države. Francija je leta 1793 razglasila vojno proti več 
državam Zahodne Evrope: Angliji, Nizozemski, Prusiji, Avstriji in Španiji. Čeprav je Francija te 
vojne zmagala in ubranila revolucijo, so med jakobinci leta 1794 izbruhnili notranji nemiri, ki 
so končali revolucijo. Eden izmed njenih voditeljev, Maximilien Robespierre, je bil usmrčen 
na giljotini.  
 
Kot posledica vojaške krize v bojih z drugimi fevdalnimi monarhijami v Evropi je začel 
izstopati general Napoleon Bonaparte, ki je bil izjemen vojaški poveljnik. Napadel je Belgijo 
in Nizozemsko ter uvedel vrednote demokratične republike. S francosko vojsko je vkorakal v 
Italijo in leta 1798 zasedel Rim, osvojil Papeško državo in ujel papeža. Leta 1799 se je 
Napoleon vrnil v Francijo in prevzel oblast nad parlamentom ter se razglasil za prvega 
konzula. Njegova vladavina je postala diktatorska in leta 1804 se je razglasil za cesarja. 
Odpravil se je na osvajanje, da bi po Evropi razširil ideje francoske revolucije. Francozi so 
namesto demokracije dobili ekstatično čaščenje enega svojih junakov, ki je postal osvajalski 
cesar. Napoleon je spodbujal enakost vseh ljudi pred zakonom in vsem vrnil pravico do vere 
in verske svobode, tako da so bili luterani in reformirani v njegovem času izenačeni z 
rimokatoliki. 
 
35.5. Razsvetljenstvo 
 
Prvi zametki razsvetljenstva segajo v čas Galilea Galileja (1564–1642), ki je odkril, da Zemlja 
kot planet pripada Sončnemu sistemu in da se vrti okoli Sonca. Cerkev, ki je do takrat učila, 
da sta Zemlja in človek na njej središče vesolja, s tem ni bila zadovoljna, saj je to učenje 
ogrožalo njeno avtoriteto. Inkvizicija je Galileja zaradi takšnih obtožb privedla pred sodišče, 
on pa je iz strahu, da bi ga sežgali na grmadi, opustil svoje raziskave in preostanek življenja 
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preživel v hišnem priporu. Ko je opustil poučevanje, naj bi po nekaterih virih kljubovalno in s 
stisnjenimi zobmi skrivaj izrekel: »Pa vendar se vrti.« Vendar je znanost šla naprej, naslednji 
pomemben korak pa je bilo odkritje gravitacijskega zakona Isaaca Newtona (1643–1727). 
Newtonova odkritja so podprla teorijo gibanja planetov okoli Sonca. Newton in pred njim 
Rene Descartes (1596–1650) sta v Evropo uvedla razsvetljenstvo. Descartes je razvil 
filozofijo, da moramo dvomiti o vsem, celo o lastnih zaznavah. Edino, o čemer ne moremo 
dvomiti, je, da dvomimo. S tem je Descartes prišel do znanega sklepa: »Mislim, torej sem« 
(Cogito ergo sum). Ko je razum postavil za primarni vir znanja, je Descartes postal oče 
modernega racionalizma. Če je Galilei dokazal, da so se oblasti motile, je Descartes začel 
dvomiti o vseh avtoritetah razen lastnega razuma. Čeprav Descartes ni bil ateist in je celo 
razvil racionalne argumente za obstoj Boga, je posejal seme dvoma v avtoritete in povzdignil 
vlogo razuma, kar je postalo vodilna ideja razsvetljenstva. 
 
Empiriki, kot sta John Locke in David Hume, so izkušnjo postavili v ospredje spoznavnega 
procesa. Locke je verjel, da se človek rodi kot prazen list (tabula rasa) in da mora najprej 
zbrati informacije prek svojih čutov. Šele nato naj bi te informacije razumno obdelal in 
strukturiral. Znanje je torej opazovanje, ki ga razlaga razum. Locke je zagovarjal tudi 
»racionalno krščanstvo« in zavračal slepo vero v verske avtoritete, vključno s Svetim 
pismom, še posebej, ko govori o čudežih, vstajenju in podobnem, kar ni preverjeno in 
dokazano z našo izkušnjo in razumom. Humov skepticizem je podvomil v vsa področja 
človeškega znanja. Hume je zlasti poskušal postaviti pod vprašaj možnost čudežev. Tako 
racionalizem kot filozofski empirizem sta gojila verski skepticizem ter se opirala na razum in 
izkušnje, pri čemer sta zavračala vero in čudeže, v katere verjame vera sama. To je bilo 
obdobje, ko je bil razum postavljen nad vero, znanost in filozofija pa nad religijo. 
Intelektualna elita je prenehala verjeti v nadnaravno, čudeže, rojstvo Kristusa iz device 
Marije, vstajenje, božanskost Jezusa, Sveto Trojico in božansko naravo Biblije, s čimer je 
zavrnila temelje krščanske vere. Ateizem francoskih materialistov, kot so La Mettri, Diderot, 
Holbach in drugi, je postal še posebej močan. Voltaire je hvalil prednosti razuma in kritiziral 
katoliško cerkev v Franciji ter korupcijo, diktaturo in praznoverje svoje družbe. Posmehoval 
se je vsem verovanjem v relikvije, kritiziral nedoslednost francoskih katoličanov, ki so na eni 
strani gojili sovraštvo do Judov, na drugi pa verjeli v svoje svete knjige. Posmehoval se je 
poveličevanju celibata kot vrlini, paradoksu med bogastvom škofov in revščino duhovnikov, 
predvsem pa je preziral veliko sovraštvo vernikov do drugače mislečih. 
 
Deizem se je razvil med britanskim višjim slojem. Deisti verjamejo, da je Bog ustvaril svet po 
določenih zakonih, pa tudi človeka z dovolj zavesti, da lahko vidi zakone tega sveta, nato pa 
ga je prepustil samemu sebi. Pri verskih poskusih komuniciranja z Bogom, molitvah, 
pričakovanju čudežev gre le praznoverje. Bog je ustvaril svet in ga prepustil, da deluje kot 
zapletena ura. Baruch de Spinoza je šel v drugo skrajnost filozofskega panteizma. Ideje 
razsvetljenstva so se razširile tudi med nemškimi luteranci in na nemških univerzah. Nemčija 
je predstavljala plodna tla za različne filozofske koncepte Boga. Tu mislimo predvsem na 
Kanta, Fichteja, Schellinga, Hegla in druge. Najbolj znana deista v Ameriki sta bila avtorja 
Deklaracije o neodvisnosti Thomas Jefferson in Benjamin Franklin. Evropa je bila preplavljena 
z optimizmom glede možnosti človeškega razuma in znanstvenih dosežkov. Verjeli so, da 
lahko kritični um preuči vso avtoriteto in s tem postavi pod vprašaj avtoriteto samega 
Svetega pisma. To je bilo obdobje opuščanja starih tradicionalnih virov avtoritete in zaupanja 
v možnosti človeškega uma. Če je srednjeveški mislec Anzelm iz Canterburyja izjavil: 
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»Verjamem, da lahko razumem«, je razsvetljenstvo pozivalo, naj ne verjamemo v nič, dokler 
ni dokazano z dejstvi in razumljivo z razumom. 
 
35.6. Nekatere novosti v umetnosti 
 
Barok se je v umetnosti razvil v poznem 17. in zgodnjem 18. stoletju kot izraz razkošne 
veličine umetnosti, saj naj bi poudarjal arhitekturne in umetniške veličine rimokatolicizma,  
kot nasprotje protestantskemu pragmatizmu in preprostosti. Baročna umetnost 
rimokatoliške cerkve je bila namenjena navduševanju opazovalcev. Barok je bogat z 
okrašenimi arhitekturnimi rešitvami, podrobno urejenimi oltarji, slikami, kipi, orglami in 
drugimi okraski. Še posebej se je razširil tam, kjer je bila močna protireformacija, v Italiji, 
Španiji, Avstriji, južni Nemčiji ... 
 
Nasprotno so protestanti pomembno prispevali k razvoju cerkvenih hvalnic. Pomembno 
vlogo je igral Charles Wesley, pa tudi Isaac Watts in John Newton, avtor znane hvalnice 
»Amazing Grace«. Najbolj znani avtorji hvalnic v Ameriki iz tega obdobja so bili Samuel 
Davies, Timothy Dwight in drugi. V državah, kjer je bilo vplivno luteranstvo, se je razvilo 
cerkveno zborovsko petje in uporaba orgel. V luteranskem okolju se je rodil eden največjih 
skladateljev vseh časov Johann Sebastian Bach (1685–1750). Dinamika konflikta med 
tradicionalno vero in dvomi ter optimizmom razsvetljenstva je svetu dala klasike kot so 
Handel, Haydn, Mozart, Beethoven in drugi. 
 
орΦтΦ hŘǇǊŀǾŀ ŀǾǘƻƪŜŦŀƭƛƧŜ hƘǊƛŘǎƪŜ ƴŀŘǑƪƻŦƛƧŜ 
 
V času osmanskega imperija so imeli pravoslavni kristjani v Makedoniji veliko težav pri 
vzdrževanju  svoje vere, zato je pravi čudež, da so stoletja uspeli ohraniti krščanstvo in se 
niso spreobrnili v islam. Mnoge cerkve so bile spremenjene v mošeje. Krščansko prebivalstvo 
(reaya – turška beseda, ki pomeni „množica“ ali „čreda“) je bilo v podrejenem položaju, 
plačevali so visoke davke in niso imeli privilegijev ter možnosti za napredovanje na višje 
družbene položaje. Zato je reaya, sestavljena iz vseh Giaour (nevernikov oziroma 
nemuslimanov), postajala vse bolj revna in nepismena. Cerkev je vodil ohridski nadškof, ki je 
skupaj s sinodo upravljal cerkvene zadeve med pravoslavnim prebivalstvom. Veliko vpliva na 
nadškofa je imel tudi carigrajski patriarh (ekumenski patriarh).  
 
Carigrajski patriarhi so bili večinoma grškega porekla, sultan je pogosto moral dati dovoljenje 
za njihovo  imenovanje. Patriarhi so želeli helenizirati slovansko pravoslavno prebivalstvo in 
so uvedli grški jezik v liturgijo, cerkvene spise ter cerkvene izobraževalne programe. Z 
oslabitvijo Osmanskega cesarstva v 18. stoletju se je položaj grškega ekumenskega patriarha 
v Makedoniji okrepil. Na visoke duhovniške položaje je imenoval ljudi grškega porekla, 
medtem ko so slovanski Makedonci služili le v nižjih cerkvenih službah in samostanih. Bili so 
nezadostno izobraženi in pismeni za visoke položaje. Grški škofje so v liturgijo uvedli grški 
jezik. V 18. stoletju v Makedoniji ni bila zgrajena niti ena cerkev. Visoke cerkvene dajatve 
osmanskemu cesarstvu in patriarhatu so osiromašile in izčrpale finančno stanje ohridske 
nadškofije. Ker je bila gospodarska moč revnega makedonskega prebivalstva za plačilo višjih 
cerkvenih dajatev zelo majhna, se je zadolžila. Leta 1767 je izgubila avtokefalijo 
(samostojnost). Cerkev je bila zelo revna, kar je predstavljalo priložnost za Grke in 
carigrajskega patriarha, da s pomočjo sultanovega ukaza (irade) ukinejo njeno avtokefalnost. 



51 
 

S tem se je začela intenzivnejša helenizacija makedonskega prebivalstva, pa tudi odpor in 
prebujanje prebivalstva, ki je v boju za ohranitev slovanskega jezika v cerkvenem bogoslužju 
pridobilo večjo samozavest. 
 
 

 
 
Zemljevid razporeditve kolonialnih imperijev po svetu leta 1800 
 

 
George Washington 
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!ƳŜǊƛǑƪŀ ǾƻƧƴŀ Ȋŀ ƴŜƻŘǾƛǎƴƻǎǘ 
 

 
Francoska revolucija 
 

 
bƻǘǊŀƴƧƻǎǘ ōŀǊƻőƴŜ ŎŜǊƪǾŜ Ǿ ƧǳȌƴƛ bŜƳőƛƧƛ 
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36. Cerkev v 18. stoletju ς moravski bratje; John Wesley in nastanek metodistov; George 
Whitefield; Veliko prebujenje v Ameriki; Jonathan Edwards 

36.1. Moravski bratje 
 
V 15. stoletju so husite na Češkem preganjali. Niso jih uničili in uspelo jim preživeti, predvsem 
podtalno.  Podporniki luteranske in kalvinistične smeri na Češkem so bili v 17. stoletju, med 
tridesetletno vojno,  skoraj uničeni. 
 
Nikolaus Ludwig von Zinzendorf se je rodil leta 1700 v Dresdnu v avstrijski družini. Zelo hitro 
je izgubil očeta, a je bil blizu pietistu Philippu Spenerju, ki je bil njegov boter. Pietisti so imeli 
močan vpliv na njihovo družino. Začel se je šolati v ustanovah Franke v Halleju. Že od otroštva 
je kazal nagnjenost k misijam. Pri 16ih se je skupaj z več sošolci zaobljubil, da bo povsod in 
ob vsaki priložnosti oznanjal Kristusa, da bi videl spreobrnitev različnih ljudi. Zinzendorf je 
imel dar vodenja. Vodil je skupino, ki je poudarjala osebno pobožnost in evangelizacijo sveta. 
Njegova družina ni želela, da postane misijonar, zato je med letoma 1716 in 1719 študiral 
pravo v Wittenbergu. Leta 1719 je videl sliko Kristusa na križu z besedami: »To sem storil za 
vas. Kaj počnete vi zame?« Slika je na Zinzendorfa naredila močan vtis, zato se je odločil, da 
bo končal kariero odvetnika, ker je imel veliko željo, da bi evangelij približal ljudem. 
 
Zinzendorf je odrasel v zelo izobraženega človeka, močno pod vplivom pietizma. Od stare 
matere je podedoval ogromno posestvo v Berthelsdorfu blizu Dresdna. Christian David, 
moravski tesar, je bil vodja husitske skupine Unitas Fratrum. Ti so bili preganjani in ko so 
postali pietisti, so Zinzendorfa prosili, naj jih sprejme na svojo posest. Leta 1722 je sprejel 
dve družini, že leta 1729 pa jih je bilo v Berthelsdorfu več sto. Naselil jih je na območju, ki je 
bilo del njegove obsežne posesti, in to območje se je imenovalo Herrnhut (Gospodova hiša). 
Vas Herrnhut je postala krščanska komuna. V njej so potekale vsakodnevne pobožne 
dejavnosti in stroga disciplina v predanem življenju, vendar brez zaobljub ali celibata. Ker so 
bili prvi prebivalci Herrnhuta iz Moravske, so jih imenovali Moravski bratje. Leta 1727 so 
uradno ustanovili svojo cerkev s poudarkom na Kristusovemu trpljenju. Člane so obravnavali 
kot Kristusovo vojsko, ki naj bi s pomočjo evangelizacije dosegla celoten svet za Kralja. 
Moravski bratje so bili prva protestantska denominacija z močnim poudarkom na 
misijonarstvu. Bili so zavezani širjenju evangelija svojim bližnjim, z željami, da evangelij 
razširijo do konca sveta. 
 
Leta 1731 je Zinzendorf v Kopenhagnu srečal dva Eskima z Grenlandije in Indijca iz zahodne 
Indije, ki so ga prosili, naj jim pošlje misijonarje. Vrnil se je v Herrnhut in Moravske brate 
spodbudil k misijonskemu delu. Misijonsko delo so začeli na Grenlandiji in v zahodni Indiji, 
nato pa nadaljevali v Afriki in med ameriškimi Indijanci. Prizadevali so si spreobrniti nominalne 
kristjane v Nemčiji, Angliji in Severni Ameriki. Zinzendorf je umrl leta 1760 in ostal znan tudi 
po svojih prizadevanjih za ekumensko povezovanje protestantskih krščanskih cerkva, 
predvsem pa po uspehu v svetovni misiji. Danes Moravske brate najdemo v Nemčiji, Angliji in 
Ameriki. V Združenih državah Amerike so Moravski bratje danes precej majhna verska 
skupnost z okoli 70.000 člani, vendar so v cerkveni zgodovini pustili velik pečat, saj so  druge 
cerkve spodbudili in motivirali k svetovnem misijonarstvu. Eden najbolj znanih misijonarjev 
med Indijanci je bil David Zeisberger, ki je med njimi deloval 63 let. 
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осΦнΦ WƻƘƴ ²ŜǎƭŜȅ ƛƴ ȊŀőŜǘƪƛ ƳŜǘƻŘƛǎǘƻǾ 
 
John Wesley se je rodil leta 1703 v Angliji. Njegov oče Samuel Wesley je služil v anglikanski 
cerkvi v Epworthu v Lincolnshiru. Njegova mati Susanna je bila predana in zelo pobožna 
ženska. Samuel in Susanna sta imela 19 otrok, od katerih jih je 8 umrlo v mladosti. John je bil 
njun petnajsti otrok, njegov brat Charles pa osemnajsti. Oba sta bila zelo nadarjena. Susanna 
je vsak večer posvetila čas vsakemu otroku posebej. Leta 1709 je pogorela njihova hiša in 
Johna so komaj rešili. Čeprav je bil takrat star šele šest let, se mu je to dogodek globoko vtisnil 
v spomin. Mati mu je povedala, da je bil rešen zaradi posebne naloge. John in Charles sta 
postala zelo dobra študenta na Oxfordu, na univerzi Christ Church. Leta 1725 je postal diakon, 
tri leta kasneje pa duhovnik v anglikanski cerkvi. Začel je tudi poučevati na kolidžu Lincoln. 
 
Skupaj s Charlesom sta leta 1729 v Oxfordu ustanovila klub predanih krščanskih študentov, 
imenovan Sveti klub. Zavezali so se, da bodo vsakodnevno svoj prosti čas posvetili 
pobožnosti, vsak večer pa se bodo zbrali, da bodo metodično brali in študirali Sveto pismo 
ter molili. Člani Svetega kluba so se  dvakrat na teden postili, vsako nedeljo prejemali 
obhajilo, živeli pobožno življenje, pomagali otrokom in bolnikom ter v okviru svojega 
poslanstva obiskovali zapore. Drugi študenti so živeli zelo nemoralno, kar je člane Svetega 
kluba še bolj spodbudilo k predanemu življenju. Kot skupina so razvili določene metode 
pobožnosti in študija, zaradi česar so jih imenovali metodisti. Samuel Wesley je umrl leta 
1735, v tistem času pa je grof Oglethorpe pozival misijonarje, naj odidejo v novo ameriško 
kolonijo Georgijo. Mati Susanna je Johna in Charlesa spodbudila, naj odideta v misijone. 
Želela je, da bi vsi njeni otroci  postali  misijonarji, četudi jih nikoli vče ne bi videla. Tako sta 
John in Charles odšla kot misijonarja v Georgijo. Na ladji na poti v Ameriko je izbruhnila 
strašna nevihta. Z njima je potovalo tudi 26 Moravskih bratov, ki so kljub strašni nevihti ostali 
mirni, molili in hvalili Boga s pesmimi. John je v teh ljudeh videl pravo vero. Ko so prispeli v 
Georgijo, je John njihovega voditelja Spangenberga prosil za duhovni nasvet, vendar je ta 
spremenil temo in ga vprašal: »Imaš pričevanje? Ali Božji Duh priča tvojemu duhu, da si Božji 
otrok? Poznaš Jezusa Kristusa?« John Wesley je odgovoril: »Vem, da je On Odrešenik sveta.« 
Spangenberg mu je odgovoril: »Res je, toda veš, da je rešil tebe?« Ta pogovor je Johna mučil 
tri leta. Nekaj časa je preživel v Georgiji kot misijonar. 
 
John Wesley je bil poliglot in je pridigal ne le v angleščini, ampak tudi v nemščini, francoščini 
in italijanščini. Leta 1738 se je vrnil v Anglijo, kjer pri misijonarskem delu ni bil preveč 
uspešen. Doživel je misijonarski neuspeh, hkrati pa tudi velike osebne spremembe. Rekel si 
je: »Odšel sem v Ameriko, da bi spreobrnil Indijance, toda, oh, kdo bo spreobrnil mene?« 
Deset let, še pred ustanovitvijo Svetega kluba, se je boril proti grehu, kot je kasneje pojasnil, 
»ne z vero, ampak z deli postave«. V Londonu je ponovno stopil v stik z Moravskimi brati, in 
sicer s Petrom Boehlerjem, ki je v pogovoru Wesleyjevim bratom povedal, da imajo le 
intelektualna prepričanja, ne pa žive vere. John je bil tako razočaran, da je hotel celo 
prenehati pridigati, vendar ga je Boehler spodbudil, naj vztraja, dokler ne najde prave vere, 
in nato nadaljuje s širjenjem svoje žive vere. Kmalu zatem se je najprej spreobrnil Charles, tri 
dni pozneje pa John. John Wesley je tisti večer obiskal bogoslužje, kjer je nekdo bral Lutrov 
uvod v Pismo Rimljanom. John je takrat slišal o spremembi, ki jo Bog naredi v srcu po veri v 
Kristusa. Čutil je, da se mu je srce  ogrelo, in zaupal je v Kristusa in edino v Kristusa za 
odrešenje. Dobil je zagotovilo, da mu je odpustil grehe ter ga rešil postave greha in smrti. Od 
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takrat naprej je začel učiti, da mora človek poznati natančen čas in kraj svojega 
spreobrnjenja. Imel je zelo močno izkušnjo spreobrnjenja. 
 
Kmalu po spreobrnitvi je John odšel v Nemčijo, kjer je spoznal Zinzendorfa in preživel dva 
tedna v Herrnhutu. Wesley je bil aktivist, ne mistik, zato ni postal član Moravskih bratov. 18. 
stoletje je bilo za Anglijo zelo dinamično. Potekale so vojne s Francijo za prevlado. Britanski 
imperij se je razširil v Indijo, Afriko, Ameriko in Avstralijo. Predvsem pa je prišlo do 
industrijske revolucije – pojava tovarn in vzpona mest. V velikih mestih je prišlo do strašnega 
upada morale. V preteklosti, ko so ljudje živeli na podeželju, so ob nedeljah redno hodili k 
maši v svojo župnijsko cerkev. Mesta so se hitro razvijala, anglikanska cerkev pa ni mogla 
tako hitro odgovoriti z gradnjo cerkvenih stavb na vseh potrebnih področjih, kar je povzročilo 
veliko duhovno in moralno vrzel. Navdušenje kongregacionalistov in baptistov v tem času ni 
bilo največje. Tako so se ljudje, za katere krščanske cerkve niso mogle poskrbeti, v mestih in 
barih predajali alkoholu, igram na srečo in nasilju. Leta 1739 je George Whitefield, sam član 
Svetega kluba, prvi pridigal na prostem med rudarji v Bristolu. Tudi brata Wesley sta začela 
pridigati zunaj cerkvenih stavb. Šlo je za nekaj novega. Rudarji in drugi delavci v mestih, ki že 
dolgo niso bili povezani s cerkvijo, niso poznali evangelija. John je začel pridigati ljudem na 
prostem, na njihovih delovnih mestih, v barih in drugod. Mesta, kjer je pridigal, so bila polna 
ljudi in prišlo je do dramatičnih spreobrnjenj, ki so jih spremljale solze, nekateri so se tresli, 
drugi kričali, nekateri padali na tla, prišlo je tudi do ozdravljenj in izganjanja demonov. 
Wesley je 40 let potoval na konju in pridigal povsod. Letno je prepotoval več kot 7500 km,  
pridigal je skoraj vsak dan, pogosto tudi večkrat dnevno. 
 
Prebujenje se je razširilo po vsej Angliji, Irska pa je postala trdnjava metodizma. Na Škotskem 
so metodisti pomembno vplivali na prebujenje prezbiterijanske cerkve. Ob Wesleyjevih 
pridigah se je veliko ljudi spreobrnilo. Seveda je imel tudi sovražnike, nekateri so  ga celo 
kamenjali. Leta 1739 je v Bristolu organiziral prvo metodistično skupnost. Wesley ni hotel 
delovati zunaj anglikanske cerkve, ampak preko društev znotraj anglikanske cerkve. Člani teh 
društev so bili samo spreobrnjenci. Pridigali so v skupinah in usposabljali druge laične 
pridigarje, da so lahko hitreje širili evangelij. Metodizem je deloval v majhnih skupinah, ki so 
se vsaj enkrat na teden sestajale, da so skupaj preučevale Sveto pismo, molile in častile Boga. 
Wesley je sprva želel, da bi pridigali samo posvečeni pridigarji, vendar je večina njegovega 
učenja naletela na nasprotovanje posvečenih pridigarjev v anglikanski cerkvi, zato se je lotil 
usposabljanja številnih laičnih pridigarjev. Imenoval je regionalne nadzornike in 
superintendente ter po svojih najboljših močeh organiziral metodistične skupine in društva. 
Za laične pridigarje je imenoval tudi ženske. John je laikom zagotovil gradivo za študij doma. 
Pogosto so preživeli največ 8 tednov na enem mestu, nato pa so se preselili drugam. Charles 
Wesley je metodistično gibanje podpiral ne samo s pridiganjem, ampak tudi s hvalnicami, saj 
je napisal je najbolj znane himne tistega časa in sestavil več kot 7000 hvalnic, kar ga uvršča 
med najbolj znane avtorje cerkvenih himen v zgodovini Anglije in širše. Njegove hvalnice so 
bogate s teološko vsebino in so imele enako močan prebujevalni učinek kot pridige. John 
Wesley je  precej pisal tudi proti lastnikom sužnjev. Posvečal je metodistične duhovnike, kar 
je bil eden glavnih razlogov za resnejši konflikt z anglikansko cerkvijo leta 1784. Uradna 
ločitev obeh veroizpovedi pa je nastopila šele leta 1795, nekaj let po Johnovi smrti. John je s 
svojim delovanjem popolnoma spremenil Anglijo. Anglikanska cerkev je zaradi 
metodističnega gibanja prav tako doživela drastične spremembe, mnogi njeni duhovniki pa 
so postali evangelijski duhovniki. Charles je umrl leta 1788, John pa leta 1791 v Londonu. 
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Novost metodistov je bilo pridiganje na prostem. John Wesley je rekel: »Svet je moja 
župnija« in pridigal povsod. Metodisti so bili znani tudi po tem, da so v duhovništvo imenovali 
neposvečene laične pridigarje, kar je bil hiter odziv na nujnost evangelizacije. Wesley sprva 
ni hotel dati takšne naloge laikom, vendar ko je slišal pridigarja Thomasa Maxfielda, se je 
odločil, da to dovoli. Bil je arminijanec in verjel, da kalvinistično učenje o predestinaciji 
predstavlja svetega Boga kot hujšega od hudiča. John Wesley je verjel v ogromno moč 
izvirnega greha, vendar je verjel tudi v osvobajajočo moč Kristusove žrtve za vse. Ni verjel le, 
da se mora človek sam odločiti, da bo sledil Kristusu, ampak je verjel tudi v izziv 
izpopolnjevanja človeka. Vendar pa je po njegovem razumevanju človek odprto bitje, ki lahko 
raste v svojem potencialu, in v tej rasti si mora prizadevati za popolnost tukaj na zemlji, 
čeprav se bo proces izpopolnitve nadaljeval tudi v večnosti. Metodistična cerkev je postala 
velika denominacija, ki je v svojih začetkih pomembno prispevala k zmanjšanju alkoholizma 
in nasilja. Vplivala je tudi na druge cerkve, ki so začele bolj aktivno oznanjati evangelij. Te 
dejavnosti so utrdile načela evangelijskih cerkva: potreba po osebnem spreobrnjenju, 
spremenjeno življenje, vera v odrešenje, moč in osrednji pomen Kristusovega križa ter 
evangelizacija sveta. Metodisti so se močno razširili v Ameriko in kasneje v druge dele Evrope 
in sveta. 
 
36.3. George Whitefield 
 
George Whitefield (1714–1770) je bil eden od pobudnikov velikega prebujenja v Angliji v 
času metodizma. Študiral je v Oxfordu in bil skupaj z bratoma Wesley član Svetega kluba. 
Leta 1735 se je spreobrnil in postal goreč kristjan. Čeprav je bil anglikanski vernik, je začel 
pridigati, da večina anglikanskih vernikov sploh ni pravih kristjanov in da potrebujejo 
resnično spreobrnjenje. Cerkve, v katerih je pridigal, so bile polne poslušalcev, vendar so mu 
mnoge zaprle vrata. Takrat je začel pridigati na prostem, na poljih in trgih. V tistem času je 
Anglija doživljala veliko duhovno in moralno krizo, med izobraženo elito pa se je širil deizem. 
Prav pridige Whitefielda in Wesleya o evangeliju so rešile Anglijo iz te velike duhovne krize. 
Whitefield je bil kalvinist in se je o tej temi prepiral z Wesleyem, ki je bil arminijanec. 
Whitefield je ostal v anglikanski cerkvi, Wesley pa je utrl pot novi veroizpovedi, metodistični 
cerkvi. Tisoči ljudi so bili rešeni zaradi Whitefieldovih pridig, velika preobrazba pa je pripeljala 
do tako imenovane »nizke cerkve« v anglikanski cerkvi, ki je dajala zelo malo poudarka 
obredom, zakramentom in duhovniški službam, poudarjala pa je pridiganje, osebno 
pobožnost in avtoriteto Svetega pisma, v nasprotju z »visoko cerkvijo«, ki je bila bolj 
obredna, liturgijska in zakramentalna, tj. bližje rimokatoliški cerkvi. Gre za zametke 
evangelijske struje v anglikanski cerkvi, ki je v nasprotju s kalvinističnimi pogledi Whitefielda  
poudarjala, da je odrešenje enako dostopno vsem, ne le izbranim. 
 
Pridige Whitefielda in Wesleya so v Angliji povzročile veliko prebujenje, v anglikanski cerkvi 
je prišlo do velikih sprememb in nastanka metodistične cerkve, vendar so tudi 
prezbiterijanci, kongregacionalisti in baptisti doživeli evangelijsko prebujenje ter hitro rast. 
Gre za obdobje moralne revolucije v Angliji in uvod v viktorijansko obdobje. George 
Whitefield je bil enako uspešen kot evangelist in pridigar v Ameriki. Bil je eden glavnih 
nosilcev prvega velikega prebujenja v Ameriki, o katerem bomo podrobneje spregovorili v 
naslednjem poglavju. 
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36.4. Veliko prebujenje v Ameriki 
 
Ameriška cerkev je na prelomu iz 17. v 18. stoletjem doživela nekaj zatišja. V Ameriki, ki je 
doživljala vse večjo gospodarsko blaginjo, sta na prizorišče stopila deizem in racionalizem, 
kar je cerkev pahnilo v duhovno krizo. Toda moralna in duhovna kriza je v 30. in 40. letih 18. 
stoletja pripeljala do velikega preporoda, znanega kot prvo veliko prebujenje v Ameriki. 
 
Theodore Jakob Frelinghuysen je bil reformiran Nizozemec, ki je prišel v New Jersey leta 
1720. Ko je prišel v Ameriko, je bil osupel nad mrtvilom v reformirani cerkvi in začel jo je 
evangelizirati ter reformirati. Začel je goreče pridigati, mnogi ljudje so se spreobrnili in sledilo 
je veliko prebujenje. Lahko rečemo, da se je s tem začelo veliko prebujenje v Ameriki. Leta 
1726 se je prebujenje razširilo med prezbiterijance. Znani pridigar v okviru prebujenja 
prezbiterijanske cerkve v Ameriki je bil Gilbert Tennent, ki je deloval v Pensilvaniji. 
 
George Whitefield, veliki angleški pridigar, je bil eden od ključnih nosilcev velikega 
prebujenja v Ameriki. V Ameriki je bil sedemkrat, v obdobju od 1738 do 1770, tam je tudi 
umrl. Pridigal je povsod in zaradi njegovega pridiganja se je spreobrnilo veliko ljudi. Včasih 
ga je poslušalo tudi do 20.000 ljudi. Gre za največjega pridigarja 18. stoletja. Pridigal je o 
suženjstvu grehu in možnosti osvoboditve skozi  žrtev Jezusa Kristusa. Pridigal je, da je 
mogoča radikalna sprememba v življenju človeka, ki veruje v Jezusa in se ponovno rodi. 
Pijanci in nasilneži so se v solzah pokesali in postali predani kristjani. 
 
To prebujenje v Ameriki je prispevalo k ustanovitvi metodistične cerkve. Moravski bratje so 
doživeli porast. Med njimi so se oblikovale številne afroameriške cerkve, ki so jih vodili črnski 
voditelji, kar je bilo za cerkev nov pojav. Cerkve so rasle tudi med posebnimi baptisti in 
kongregacionalisti, število evangelijskih kristjanov pa se je povečalo tudi med anglikanci. 
Preprosto povedano, veliko prebujenje v Ameriki je bilo medkonfesionalni pojav, ki je ljudi 
pripeljal do osebne in žive vere v Boga ter jih osvobodil iz okovov stroge hierarhične 
denominacijske strukture. Druga pomembna značilnost tega  prebujenja so bili ekstatični 
čustveni izbruhi ljudi, ki niso le z razumom sprejeli resnice evangelijskega sporočila in 
krščanske doktrine, ampak so se tudi pokesali in z globokimi čustvi doživeli ponovno rojstvo 
ter spremembe v življenju, ki so jih spremljale solze, veselje in druge čustvene manifestacije. 
 
Verjetno najpomembnejši predstavnik prvega Velikega prebujenja v Ameriki je bil Jonathan 
Edwards. 
 
A. Jonathan Edwards 
 
Jonathan Edwards, eden največjih ameriških teologov in filozofov se je rodil leta 1703 v East 
Windsorju, v Connecticutu. Bil je sin lokalnega pastorja, izobraževal se je na univerzi Yale in 
služil kot kongregacionalni pastor v Northamptonu, Massachusetts. Pridigal je o opravičenju 
po veri. Leta 1733 se je v njegovi cerkvi začelo prebujenje. Imel je dovolj pasivnega življenja 
nominalnih kristjanov brez sprememb in začel je pridigati o opravičenju po veri, pozivajoč 
ljudi h kesanju in vrnitvi k Bogu, da bi se rešili svojih grehov. Mnogi so se spreobrnili. V prvem 
letu se je spreobrnilo več kot 300 ljudi, nato pa se je prebujenje razširilo po vsej Novi Angliji. 
Velik odstotek prebivalstva se je spreobrnil in postali so aktivni člani ene od cerkva. Leta 1741 
je Edwards pridigal o Božji jezi z naslovom »Grešniki v rokah jeznega Boga«. Ta pridiga je bila 
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ena od njegovih najslavnejših. Masovne spreobrnitve so spremljale moralne spremembe v 
življenju ljudi, pa tudi številna čustva in manifestacije, med katerimi so ljudje padali na tla in 
se glasno jokali. 
 
Edwards je spreobrnjenje razumel kot pridobitev vere, preko katere prejmemo nov, 
razsvetljen način gledanja na Boga in Njegovo besedo. Spreobrnjenje prebudi nadnaravno 
ljubezen do Boga in bližnjih. Vodi k novemu stvarjenju, novemu rojstvu, odprtju oči in obnovi, 
podobni vstajenju. Po njegovem mnenju pravo razsvetljenje namreč ne pride z opustitvijo 
vere in razodetja, kot so verjeli predstavniki razsvetljenstva in racionalizma, ampak prav z 
vrnitvijo k veri v razodetje. Med letoma 1744 in 1748 pa je navdušenje nad prebujenjem 
upadlo. Edwards je zapustil duhovniško službo in postal misijonar med Indijanci. Kasneje je 
vstopil v akademski svet in se ukvarjal s teologijo, za kratek čas pa je bil tudi predsednik 
Univerze New Jersey (kasneje Univerza Princeton). Edwards je postal eden največjih 
ameriških filozofov religije. Po njegovem mnenju se religija doživlja v srcu, čustva pa so 
izredno pomembna. Vendar moramo biti pozorni na površno občudovanje, ker je 
kratkotrajno. Edwards je bil pomemben kalvinist. Raziskoval je način in razloge za 
prebujenje. Po njegovem mnenju je ključni element prebujenja Božja milost, ki ni odvisna od 
naših metod, prizadevanj in trudov. Njegovi najbolj znani deli sta Verske naklonjenosti 
(Religious Affections), Svoboda volje (The Freedom of the Will).  Jonathan Edwards je umrl 
leta 1758. 
 

 
Podrobnosti prvega velikega prebujenja v Ameriki 
 

 
Nicolaus Ludwig von Zinzendorf  
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37. Evropa v 19. stoletju ς razvoj na Balkanu; alternativna ruska duhovna scena; razvoj v 
ǊƛƳǎƪƻƪŀǘƻƭƛǑƪƛ ŎŜǊƪǾƛΤ Ǉƻƭƛǘƛőƴƛ ǊŀȊǾƻƧ Ǿ 9ǾǊƻǇƛΤ ǑƛǊƧŜƴƧŜ ŀǘŜƛȊƳŀΤ ƴŜƪŀǘŜǊŜ ǘŜƻƭƻǑƪƻ-
ŦƛƭƻȊƻŦǎƪŜ ǊŜŀƪŎƛƧŜ ƴŀ ŀǘŜƛȊŜƳΥ ƭƛōŜǊŀƭƛȊŜƳΣ ƘŜǊŜȊƛƧŀ ǳƴƛǘŀǊŎŜǾΤ {ǄǊŜƴ YƛŜǊƪŜƎŀard; 
evangelikalizem; Charles Haddon Spurgeon; Abraham Kuyper. 

37.1. Razvoj na Balkanu 
 
V 19. stoletju je bila Rusija največja in najmočnejša država na vzhodu. Vodila je več vojn proti 
Osmanskemu cesarstvu, v njih so balkanski narodi videli priložnost, da se v uporih osvobodijo 
turške nadvlade. Z vstajami sta Srbija in Grčija v prvi polovici 19. stoletja uspeli ustvariti svoji 
državi, enako pa je želela tudi Bolgarija. Za Balkan je bila posebej pomembna rusko-turška 
vojna v letih 1877–1878. Sledila je osvoboditev Bolgarije izpod turške nadvlade in nastanek 
Velike Bolgarije. Srbija, Črna gora, Grčija in Romunija, ki so se osvobodile že prej, so se 
pospešeno ukvarjale s svojo neodvisnostjo in končno osvoboditvijo. Berlinski kongres leta 
1878 je razrešil nekatere nesoglasja z Osmanskim cesarstvom, predvsem pa so uredili meje 
Srbije in Grčije z Veliko Bolgarijo, s katerimi Srbija in Grčija prej nista bili zadovoljni. Ozemlja 
Makedonije (Egej, Pirin in Vardar) so ostala pod Osmanskim cesarstvom, prav tako Albanija 
in Kosovo, del južne Srbije ter južna Bolgarija – Vzhodna Rumelija, ki je bila osvobojena leta 
1885. Bosna in Hercegovina je pripadla Avstro-Ogrski. Šlo je za osvoboditev dela balkanskih 
pravoslavnih narodov izpod turške nadvlade. 19. stoletje je bil čas, v katerem so se pod 
vplivom francoske revolucije oblikovale številne moderne države. Tudi srbski, bolgarski, 
grški, romunski in črnogorski narodi so po več stoletjih okupacije pridobili svoje nacionalne 
države. Prebivalci ozemlja, Makedonci v teh političnih igrah med velikimi silami niso uspeli 
doseči osvoboditve, šele  v velikih nemirih 20. stoletja uspeli ustvariti svojo makedonsko 
nacionalno državo. 
 
Na Balkanu so v 19. stoletju izstopali številni pedagogi, ki so bili pomembni za duhovno 
življenje Cerkve. Vuk Karadžić (1787–1864) je bil velik reformator srbskega jezika in abecede, 
med njegovimi deli pa je tudi prevod Nove zaveze v srbski jezik, za katerega je uporabil 
nemški prevod Martina Lutra. V Črni gori je bil pomemben Petar Petrović Njegoš (1813–
1851), škof in vladar Črne gore, znan kot pesnik in avtor pesnitve Gorski venec. Pomemben 
bolgarski pedagog in duhovnik v 19. stoletju je bil Neofit Rilski (1793–1881), ki je položil 
temelje sodobnega bolgarskega jezika in prevedel Novo zavezo iz staroslovanskega jezika v 
sodobni bolgarski jezik. 
 
Čeprav je bila Makedonija še vedno pod Turki , se je v 19. stoletju začela prebujati nacionalna 
in verska zavest makedonskega naroda. Znani pedagogi in cerkveni dostojanstveniki iz 
Makedonije v 19. stoletju so bili: Kiril Pejčinović (1771–1845) iz samostana Lešok, Joakim 
Krčovski (1750–1820), Teodosij Sinaitski (okoli 1780–1844), Partenija Zografski (1818–1876) 
in drugi. 
 
37.2. Alternativna ruska duhovna scena 
 
Ko govorimo o alternativni ruski duhovni sceni, mislimo predvsem na velike ruske pisatelje, 
filozofe in mislece, ki so v svojih delih razmišljali o veri in krščanski duhovni dediščini. Niso 
bili nujno povezani s katero koli cerkvijo, še posebej ne z državno rusko pravoslavno cerkvijo, 
s katero so bili nekateri celo v neposrednem konfliktu. Šlo je za zanimive duhovne osebnosti, 
čeprav nekateri med njimi niso bili teologi ali cerkveni dostojanstveniki v klasičnem pomenu 
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besede. So izjemno pomembni za zgodovino krščanskega mišljenja, zlasti ker so nekateri 
med njimi postali glavni kritiki socializma in ateizma, ki sta na začetku 20. stoletja 
prevladovala v Rusiji, kasneje pa v Sovjetski zvezi. Pomembni so bili: Fjodor Dostojevski 
(1821–1881), Lev Nikolajevič Tolstoj (1828–1910), Vladimir Solovjov (1853–1900), Sergej 
Trubetskoj (1862–1905), Evgenij Trubeckoj (1863–1920), Lev Šestov (1866–1938), Sergej 
Bulgakov (1871–1944), Nikolaj Berdjajev (1874–1948), Semjon Frank (1877–1950), Pavel 
Florenski (1882–1937), Mikhail Bulgakov (1891–1940) in drugi. 
 
отΦоΦ wŀȊǾƻƧ Ǿ ǊƛƳƻƪŀǘƻƭƛǑƪƛ ŎŜǊƪǾƛ 
 
Nekje v 7. stoletju se je široko uveljavila doktrina, da je bila Devica Marija brez greha, vendar 
ni bilo nikoli opredeljeno, kako je lahko bila izvzeta iz splošnega človeškega izvirnega greha. 
Po stoletjih razprav o tej temi je papež Pij IX. leta 1854 izdal bulo Ineffabilis Deus, v kateri je 
razglasil, da je bila Devica Marija brezmadežno spočeta in ni imela deleža v izvirnem grehu. 
 
Leta 1869 je isti papež sklical Prvi vatikanski koncil (1869–1870), ki je uvedel doktrino o 
papeški nezmotljivosti pri izjavah ex cathedra. To pomeni, da je papež, ko deluje kot pastor 
in učitelj z apostolsko avtoriteto nad vsemi katoliki, nezmotljiv, in to so njegova stališča o 
teologiji in etiki. Takšna stališča so v skladu z odločitvami tega koncila sama po sebi pravilna, 
tudi brez soglasja škofov in cerkvenega koncila. Kdor se temu upira, je izobčen. Nekateri 
teologi teh odločitev niso sprejeli in so bili izobčeni iz rimskokatoliške cerkve, kasneje pa so 
postali znani kot stari katoliki ali starokatoličani. Starokatoliška cerkev je zavrnila nauke o 
nezmotljivosti papeža, uvedla pa je tudi nekatere druge teološke spremembe v primerjavi z 
rimskokatoliško cerkvijo. Zavrnila je celibat duhovnikov, doktrino o nerazvezljivosti zakonske 
zveze, zavrnila zakrament pokore, uvedla obhajilo s kruhom in vinom za vse vernike in 
liturgijo v ljudskem jeziku. 
 
Eden najpomembnejših teologov v rimskokatoliški cerkvi v tem času je bil John Henry 
Newman (1801–1890), ki je leta 1845 prestopil iz anglikanske cerkve v rimskokatoliško. 
Postal je pomemben katoliški teolog, leta 1877 pa kardinal. Prestopil je cerkev, vendar je 
tudi sam veliko prispeval k spremembam v rimskokatoliški cerkvi, ki se ji je pridružil. 
Zahvaljujoč njemu je prišlo do nekaterih izboljšav v nauku rimskokatoliške cerkve, zlasti s 
sprejetjem njegovega teološkega nauka o zgodovinskem razvoju doktrine. 
 
отΦпΦ tƻƭƛǘƛőƴƛ ǊŀȊǾƻƧ Ǿ 9ǾǊƻǇƛ  
 
Napoleon Bonaparte je leta 1804 postal cesar in razširil francosko cesarstvo na zahodno, 
srednjo in južno Evropo. S svojimi vojskami je prišel celo do Moskve, kjer pa ga je v letih 
1812–1813 porazila ruska vojska. To je bil začetek njegovega padca, po umiku iz Rusije se je 
vsa Evropa združila proti Napoleonu, ki se je moral umakniti na otok Elba. Končna poraz pa 
je bila bitka pri Waterlooju leta 1815 in izgnanstvo na otok Sveta Helena, kjer je umrl leta 
1821. Napoleon je bil pomemben tudi zato, ker je širil načela in ideale francoske revolucije 
in tako prispeval k začetkom končnega propada fevdalizma in prehodu v kapitalizem v 
mnogih evropskih državah, pa tudi k narodnoosvobodilnim gibanjem v Nemčiji, Italiji in 
Španiji, ki so se prenesla v Grčijo, Srbijo, Romunijo, Bolgarijo in druge države.  
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V postnapoleonskem obdobju so Združeno kraljestvo, Francija in Nizozemska postale zelo 
močne kolonialne in imperialistične sile.  
 
V Evropi je Avstro-Ogrska monarhija postala močan imperij z ogromnim ozemljem, ki je trajal 
od leta 1867 do prve svetovne vojne.  
 
Otto von Bismarck je postal prvi ministrski predsednik Prusije leta 1862. Leta 1866 se je 
uspešno vojskoval proti Avstriji, v letih 1870–71 pa je zmagal v vojni proti Franciji, kar je 
pripeljalo do nastanka Drugega nemškega cesarstva. Bismarck je združil vso Nemčijo, katere 
kancler je postal. Iz Nemčije je izgnal jezuite in uvedel nadzor nad rimskokatoliškimi šolami 
ter imenovanjem cerkvenih duhovnikov. Mnogi katoliški duhovniki so se upirali njegovim 
odločitvam in končali v zaporu. 
 
Napoleon III. je bil predsednik Druge francoske republike in nato francoski cesar. V vojni z 
Nemčijo v letih 1870–1871 je bil poražen. Tudi iz Rima je moral umakniti svojo vojsko. Italijani 
so v času Giuseppeja Garibaldija združili svoja ozemlja in osvojili Rim, leta 1870 pa so bile 
ukinjene Papeške države, ki so bile ustanovljene leta 756. Edini ostanek Papeške države je 
Država mesta Vatikan, najmanjša država na svetu, obkrožena z mestom Rim. 
 
Da bi se lahko kosali z velikimi imperialnimi silami v Evropi, sta se Nemčija in Avstro-Ogrska 
leta 1879 povezali v Centralne sile, zaradi česar so se Rusija, Francija in Velika Britanija konec 
19. in v začetku 20. stoletja združile v zavezništvo, imenovano Antanta. 
 
Na političnem prizorišču v začetku 19. stoletja je bilo posebej zanimivo ime britanskega 
politika Williama Wilberforca (1759–1833). Z industrializacijo in kolonializmom se je za 
potrebe imperialne Velike Britanije razvilo suženjstvo in trgovina s črnimi sužnji iz Afrike. 
Trgovina s sužnji je cvetela. William Wilberforce je leta 1784 postal poslanec v parlamentu v 
Yorkshiru in pred njim je bila bleščeča politična kariera. Leta 1785 se je spreobrnil in postal 
predan evangelijski kristjan. Njegova spreobrnitev je zaznamovala začetek njegovega 
aktivnega političnega boja za odpravo britanske trgovine s sužnji. Celotno politično kariero 
je posvetil boju proti suženjstvu. Leta 1807 je končno dosegel sprejetje zakona proti trgovini 
s sužnji. Svoj boj za popolno odpravo suženjstva v celotnem Britanskem imperiju je 
nadaljeval do leta 1826, ko je moral zaradi slabega zdravstvenega stanja odstopiti iz 
parlamenta. Njegova kampanja je pripeljala do sprejetja Zakona o odpravi suženjstva leta 
1833. Wilberforce je umrl tri dni po tem, ko je izvedel za sprejetje zakona v parlamentu. 
398 
 
Postal je navdih za krščanski politični aktivizem mnogih krščanskih osebnosti, ki so prišle za 
njim. 
 
отΦрΦ ~ƛǊƧŜƴƧŜ ŀǘŜƛȊƳŀ 
 
V Evropi so v tem obdobju hitro rasla industrijska mesta, razvijala sta se industrija in znanost. 
Oseba, ki je pomembno spremenila potek zgodovine zahodne civilizacije, je bil britanski 
znanstvenik Charles Darwin (1809–1882), ustvarjalec teorije evolucije. Z znanstveno 
ekspedicijo je potoval po svetu in na podlagi svojih raziskav napisal delo o izvoru vrst. Po 
njegovem mnenju so živali prešle evolucijski proces, naravno selekcijo in prilagajanje 
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življenjskim pogojem prek mutacij, kar je vodilo do izboljšanja živalskih vrst vse do pojava 
človeka. Darwin je pisal tudi o izvoru človeka, ki je po njegovem mnenju izviral iz človeku 
podobnih opic. S svojimi raziskavami je Darwin zadal enega najmočnejših udarcev cerkveni 
avtoriteti v zgodovini. 
 
Kot posledica njegovih raziskav in z razvojem razsvetljenstva se je razvila tudi filozofija 
ateizma. Ludwig Feuerbach (1804-1872) je bil prvi pomembnejši filozof, ki je zapisal, da Bog 
ne obstaja in da je le projekcija človeških želja in potrebe po idealu in idealnem bitju. Vse, 
kar človek postavi za ideal, pripisuje Bogu. Nato sta prišla morda najpomembnejša ateistična 
filozofa v zgodovini, Karl Marx (1818–1883) in Friedrich Engels (1820–1895), ustvarjalca 
marksizma in komunistične ideologije. Karl Marx je zapisal, da podjarmljene razrede zaradi 
svojih bednih razmer uporabljajo religijo, da se tolažijo v nepravičnem svetu. Po njegovem 
mnenju je religija opij ljudstva. Podjarmljene razrede ta verovanja omamijo, da lahko 
prenašajo bedno življenje. Vladajoči razredi pa religijo podpirajo, da lahko podjarmljene 
razrede ohranjajo v iluziji in tako nadaljujejo z njihovim izkoriščanjem ter zmanjšujejo njihovo 
revolucionarno zavest in željo po osvoboditvi. 
 
Marx je najbolj ostro reagiral na kapitalistično usmeritev cerkve svojega časa. Po njegovem 
mnenju bo religija izumrla, ko bo človek osvobojen razredne ureditve in bo družbeno srečen. 
Friedrich Nietzsche (1844–1900) je bil naslednji pomemben ateistični filozof. Svoj boj je 
usmeril predvsem proti krščanstvu. Nietzsche je razglasil, da je »Bog mrtev« in da ga ne 
potrebujemo več. Po njegovem mnenju je bila dosedanja etika nesmiselna in bi jo bilo treba 
uničiti. V nasprotju s krščanstvom, ki ga je štel za religijo šibkih, je Nietzsche priporočal 
povsem nova pravila življenja. Ker je Bog mrtev, lahko zdaj počnemo karkoli. Vendar ostaja 
izziv, kako najti novo pot, da poiščemo človeka z lučjo sredi dneva. Njegova rešitev je bil 
nadčlovek, v svoji naravi in volji do moči. Kristjani so po njegovem mnenju najšibkejša 
domišljava bitja, religija pa mora izginiti iz zgodovine. Nietzsche je bil razočaran nad 
krščanstvom in ga je imel dovolj, vendar v svoji filozofiji ni našel izhoda iz nihilizma, čeprav 
si je za to močno prizadeval. Na koncu je sam doživel živčni zlom. Bil je prepričan o uničevalni 
moči svojih misli, zato je izjavil: »Jaz sem dinamit, ki bo spremenil svet.« A uničevanje 
krščanske morale je nevarna igra za človeštvo, kar dokazuje tudi dejstvo, da je Nietzschejeva 
filozofija s propagiranjem nadčloveka in volje do moči desetletja kasneje v Nemčiji posredno 
ustvarila »Führerja«, in svet se je soočil z najstrašnejšo vojno v svoji zgodovini. 
 
Zaradi vsega zgoraj navedenega je veliko intelektualcev postalo ateistov, nevera pa se je 
močno razširila po Evropi in vsej zahodni civilizaciji. 
 
отΦсΦ bŜƪŀǘŜǊŜ ǘŜƻƭƻǑƪƻ-filozofske reakcije na ateizem 
 
A. Liberalizem 
Nekateri teologi so bili močno pretreseni zaradi razvoja znanosti in ateistične filozofije in so 
začeli dvomiti v avtoriteto Svetega pisma ter prilagajati njegovo razlaganje, da bi bilo bolj 
sprejemljivo za znanost in filozofijo. Liberalni teologi so želeli rešiti krščanstvo pred njegovim 
zastarelim in nepriljubljenim sporočilom ter modernizirati njegova stališča, da bi bila 
sprejemljiva za sodobne ljudi. 
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Friedrich Schleiermacher (1768–1834) velja za očeta sodobnega liberalizma. Njegov oče je 
bil predan pietist, vendar je Schleiermacher kot otrok imel velike težave pri širjenju in 
zagovarjanju resnic evangelija. Postal je kaplan Reforminrane cerkve v Berlinu in ideološki 
nasprotnik Napoleonovih osvajanj. Kasneje je postal profesor teologije na Univerzi v Berlinu. 
Imel je veliko prijateljev, pesnikov in filozofov, svoje krščanstvo je prilagodil potrebam 
intelektualcev in tako sam padel pod vpliv takrat priljubljenega filozofskega romantizma. Po 
njegovem mnenju je religija občutek neskončnosti, ne pa etika ali teologija. Je predvsem 
občutek transcendence. Po Schleiermacherju je religija pravi temelj vsega znanja in 
delovanja. Religija se razlikuje od teologije, čeprav je tudi za teologijo prostor. Doktrine in 
dogme niso religija, ker je religija predvsem občutek in izkušnja. Biblija je zgodba o verski 
izkušnji človeka, ne pa božje razodetje. Po njegovem mnenju Jezus ni odrešenik, ampak 
učitelj, ki daje zgled. Učenje o vstajenju, vnebovzetju in ponovnem prihodu Kristusa je odveč. 
Kristusov zgled je dovolj za odrešitev, ker povečuje našo zavest o Bogu. Jezus je najboljši 
primer človeka, ki je popolnoma odvisen od Boga. Kristus je najbolj religiozna oseba, ki je 
kdaj koli živela. Vera pa je občutek popolne odvisnosti od Boga. Za resnično verujočo osebo 
ni potrebe po čudežih, saj je zanjo vse, kar nas obdaja v naravi, čudež. Teologija ne 
opredeljuje Boga na podlagi Biblije, ampak opisuje naše izkušnje z Bogom. Ko govorimo o 
lastnostih Boga, ne govorimo o Bogu samem, ampak o našem občutku in izkušnji popolne 
odvisnosti od njega. Bog ni ločen od sveta, je prisoten v vsem. Končni cilj je združitev človeka 
z vesoljem, ne osebna odrešitev, ki je le človeški egoizem. 
 
Albrecht Ritschl (1822–1889) je bil najvplivnejši nemški liberalni teolog svojega časa. Tako 
kot Schleiermacher je trdil, da teologija temelji na izkušnji. Vendar se ni zanašal na čustva, 
ampak na razodetje v Jezusu. Po njegovem mnenju je krščanstvo mogoče doživeti le v 
skupnosti. Nauki o Sveti Trojici in drugi teološki pojmi zgodnjih cerkvenih očetov so po 
njegovem mnenju izkrivljanje biblijskih resnic pod vplivom grške filozofije. Zavračal je tudi 
doktrino o izvirnem grehu in učil, da je mogoče živeti brez greha. Kristus je bil zanj le popoln 
človek. Jezus je res imel božansko naravo, vendar le v smislu, v katerem opisujemo popolno 
človeško naravo. Kristus je Bog, ker pozna Boga do popolnosti in je bil z njim v popolni 
poslušnosti. Etika je bistveni element krščanstva. Cerkev mora preoblikovati družbo, da bo 
podobna Božjemu kraljestvu. Krščanstvo ima vrednost kot etični sistem z idealom ljubezni. 
Jezus je moralni vzor takšnih dosežkov. 
 
Adolf von Harnack (1851-1930) je bil prav tako liberalni nemški luteranski teolog. Vendar je 
verjel, da je prvotni evangelij pokvarila grška filozofska misel. Vera v Jezusa se je spremenila 
v vero o Jezusu, ki se je kasneje razvila v učenje o utelešenem Bogu. 
 
V 19. stoletju so liberalni biblicisti razvili tudi teorijo o »zgodovinskem Jezusu«, ki je bil 
navaden človek, ki je pridigal o ljubezni, ne o sebi. On je enostavno pridigal o bratstvu med 
ljudmi in očetovstvu Boga. Po njegovi smrti so njegovemu delovanju in vlogi odrešenika in 
utelešenega Boga mitološko dodali čudeže. 
 
Prekomerni optimizem liberalcev in sekularistov 19. stoletja glede dobrote človeške narave 
in človeške rase, za katero so pričakovali, da se bo izboljšala in živela v harmoniji in enotnosti, 
je že v naslednjem stoletju, v 20. stoletju, razbila realnost prve in druge svetovne vojne. 
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Pomemben prispevek k zavračanju teh liberalnih interpretacij Biblije, ki so vztrajale, da so 
bili »zgodovinskemu Jezusu« kasneje dodani mitološki elementi čudežev in učenje, da je bil 
Odrešenik sveta in Božji sin, so bila arheološka najdišča in poglobljene podrobne študije 
Novega testamenta, ki so jih opravili številni biblicisti in arheologi, kot so William Mitchell 
Ramsay, Brooke Westcott, Fenton Hort in zlasti Joseph B. Lightfoot, ki so uspešno potrdili, 
da so bile vse knjige Novega testamenta že konec prvega stoletja dokončane in da njihova 
vsebina ustreza zgodovinskim dejstvom o Jezusu Kristusu. 
 
B. Krivoverstvo unitarcev 
 
Unitarizem je zavračal nauke o Sveti Trojici, unitarci so verjeli v preprosto enost Boga, pri 
čemer je bil Jezus le navdihnjen od Boga v svojem učenju in le človek. Unitarci so zavračali 
tudi nauke o izvirnem grehu, predestinaciji in nezmotljivosti Svetega pisma. Nastali so pod 
vplivom racionalizma, deizma in razsvetljenstva v Angliji in Ameriki. Sveto pismo so razlagali 
racionalno in optimistično ter zavračali razlage o Trojici in prirojeni grešni naravi človeškega 
rodu. Ta koncept se je razširil v več veroizpovedi, zlasti med liberalnimi anglikanci, nekaterimi 
angleškimi prezbiterijanci in splošnimi baptisti, kasneje pa se je razširil v Ameriko, kjer je bila 
ustanovljena Ameriška unitaristična zveza. 
 
отΦтΦ {ǄǊŜƴ YƛŜǊƪŜƎŀŀǊŘ 
 
Søren Kierkegaard (1813-1855) je bil Danec iz Kopenhagna. Živel je precej osamljeno 
življenje. Nikoli se ni poročil. Leta 1840 je diplomiral iz teologije, vendar ni nikoli stopil v 
cerkveno službo. Pisal je predvsem pod vplivom svojega žalostnega in osamljenega življenja. 
Nasprotoval je razmeram v luteranski cerkvi, ki je bila pod vplivom liberalizma in 
nominalnega krščanstva, vendar je zagovarjal krščansko vero. Bil je eksistencialist in eden 
največjih filozofov vseh časov. Nasprotoval je filozofiji Hegla, ki je poudarjal bistvo pred 
obstojem. Po Kierkegaardu je najpomembnejša usoda posameznika. Nasprotoval je 
liberalnim idejam, ki niso upoštevale izvirnega greha in grešne narave človeka in se niso 
ukvarjale z resnostjo greha, zato je učil, da brez občutka greha ni krščanstva. Kierkegaard je 
učil, da obstaja ogromna razlika med časom in večnostjo ter med človekom in Bogom. To 
ogromno brezno med nedostopnim Bogom in stvarstvom ter med svetim Bogom in grešnim 
človekom lahko premaga samo Bog v Jezusu Kristusu, ki se je utelesil. Mi smo daleč od Božjih 
meril, zato jih lahko dosežemo s svojimi prizadevanji. Cerkve, ki ne pridigajo o človeški 
grešnosti in potrebi po pokori, bi lahko zaprli in spremenili v plesne dvorane. Bog, ki je postal 
človek, je ključ do naše odrešitve. Kako je to mogoče? Prav zato, ker je nemogoče, je verjel 
Kierkegaard, in s tem pokazal, da je vera nad razumom in paradoksalna. Če bi krščanstvo v 
celoti razumeli, mu ne bi bilo vredno slediti. Vera je paradoks, skok v temo in tveganje, ni 
produkt matematičnih dokazov, ampak edino upanje za človeka. Ker je bil velik nasprotnik 
danske državne luteranske cerkve, je umrl tako, kot je živel – osamljen, neslišan in splošno 
obravnavan kot nor. Toda Søren Kierkegaard je pustil neizbrisen pečat v svetu filozofije in 
teologije. 
 
37.8. Evangelikalizem 
 
Evangelikalizem je bil najmočnejši odgovor na izzive sekularizma, ateizma in liberalnega 
krščanstva v 19. stoletju v Evropi. Evangelikalizem je ponovno oživil vero v Sveto pismo kot 
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Božjo besedo, vero v pomembnost Kristusove smrti na križu, potrebo po osebni 
spreobrnjenosti posameznika ter evangelizacijski in socialni aktivizem. Med najbolj znanimi 
predstavniki evangelikalizma jih bomo tukaj omenili le nekaj. 
 
Peter Taylor Forsyth (1848–1921) je bil škotski kongregacionalni teolog, ki je bil pod vplivom 
liberalne teologije Ritschla in Harnacka, vendar je doživel moralno krizo, ki ga je pripeljala do 
spreobrnjenja k Bogu. V svojih teoloških razmišljanjih se je obrnil k Svetemu pismu kot Božji 
besedi. Nova zaveza je po njegovem mnenju popolnoma verodostojna za Jezusa, križ pa je 
središče odrešitve.  
 
William Booth (1829–1912) je bil britanski metodistični pridigar, ki je ustanovil Vojsko 
odrešitve (Salvation Army). Ko je bil star 13 let, je njegova družina bankrotirala in postali so 
revni, William pa je ostal brez možnosti šolanja. Pri 15 letih se je spreobrnil in postal laični 
metodistični pridigar. Deloval je kot evangelist po vsej Britaniji in pridigal, da je večna kazen 
neizogibna za vse, ki ne verjamejo v evangelij Jezusa Kristusa, se ne pokesajo svojih grehov 
in ne živijo svetega življenja. Leta 1865 je začel svojo krščansko misijo v šotoru in skladišču v 
Londonu. Leta 1878 je ustanovil organizacijo v obliki vojske, katere cilj je bil oznanjevati 
evangelij po vsem svetu. Organizirali so se kot vojska, nosili uniforme in kot ulični pridigarji 
oznanjevali evangelij in opravljali dobra dela. Niso ustanovili cerkva, ampak centre za 
brezdomce, njihov glavni poudarek pa je bil na evangelizaciji. V svoji duhovni disciplini so 
zagovarjali strogo abstinenco od alkohola, saj so bili mnogi njihovi spreobrnjenci nekdanji 
alkoholiki in brezdomci. Nehote so postali denominacija, ki obstaja še danes, vendar nikoli 
niso vstopili v zakramentalno službo cerkve. Povezujejo evangelizacijo in socialno dejavnost, 
ki ju smatrajo za neločljivo celoto v procesu odrešitve. 
 
Leta 1846 je bila v Londonu ustanovljena prva Evangelijska zveza, ki je združevala 50 različnih 
evangelijskih cerkva iz Velike Britanije, katere cilj je bil povezati evangelijske kristjane in jim 
tako pomagati, da jih bodo slišali oblasti, mediji in družba. Ta zveza obstaja še danes in 
vključuje 79 veroizpovedi, 3300 cerkva in 750 organizacij ter tisoče posameznih podpornikov. 
Je ustanoviteljica Svetovne evangelijske zveze, ki je globalna mreža skoraj 600 milijonov 
evangelijskih kristjanov. 
 
Najbolj izrazit pridigar in teolog evangeljskega krščanstva v 19. stoletju je bil Charles Haddon 
Spurgeon. 
 
37.9. Charles Haddon Spurgeon 
 
Charles Haddon Spurgeon je bil angleški pridigar iz skupine posebnih babptistov. Njegov vpliv 
je segal preko baptistične cerkve in je znan kot »princ pridigarjev« z medkonfesionalnim 
vplivom. Rodil se je leta 1834. Da bi se zaščitil pred snegom, je pri 15 letih vstopil v 
metodistično cerkev in se tam spreobrnil v krščanstvo. Kmalu zatem je bil krščen in odšel v 
Cambridge, kjer je postal verski učitelj v nedeljski šoli. Pri 16 letih je prvič pridigal in zaradi 
svojega izjemnega talent za pridiganje je kmalu postal pastor majhne baptistične cerkve. Pri 
19 letih je postal pastor največje baptistične cerkve v Londonu. Bil je mogočen pridigar, 
njegova priljubljenost se je kmalu razširila, njegove pridige so tiskali in delili med ljudi. Kmalu 
so njegove pridige privabile več kot 10.000 ljudi. Leta 1856 je bilo težko najti prostor, kjer bi 
se lahko udeležili njegovih pridig. Istega leta je v pridigarski dvorani izbruhnil požar, v paniki 
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je umrlo več ljudi. Od takrat je Spurgeon pogosto trpel za hudo depresijo. Toda to ni bil konec 
njegove cerkve. Že leta 1857 je 23.654 ljudi obiskalo evangelizacijsko srečanje v Crystal 
Palace v Londonu. Še pred bogoslužjem, ko je izrekel nekaj stavkov iz pridige, da bi preveril 
akustiko v dvorani, je v dvorani hišnik sprejel Kristusa. 
 
Leta 1861 so v Londonu zgradili cerkev Metropolitan Tabernacle, ki je bila takrat največja 
cerkvena zgradba s 6000 sedeži. Cerkev je štela okoli 5500 ljudi, v letih njegovega delovanja 
pa je bilo krščenih 14.692 ljudi. Pridigal je večkrat na teden. Nikoli ni pozival ljudi k pokori in 
spreobrnjenju »pred oltarjem« na koncu svojih pridig, ampak je vse, ki so želeli spoznati 
Kristusa, povabil, naj pridejo k njemu v ponedeljek zjutraj, da se pogovorijo z njim. Vsak 
ponedeljek ga je nekdo čakal pri vratih, da se pogovori z njim, in po pogovoru je sprejel 
Kristusa kot svojega Odrešenika. Njegove nedeljske pridige so tiskali in prodajali, postale so 
uspešnice. Do svoje smrti leta 1892 je imel okoli 3600 pridig, objavil 49 zvezkov komentarjev, 
rekov, anekdot, ilustracij in besedil za osebno pobožnost. Pisal je tudi hvalnice in podpiral 
misijonsko delo, zlasti Jamesa Hudsona Taylora. Ustanovil je šolo za pridigarje, bil 
humanitarni aktivist in ustanovil sirotišnico. Bil je borec proti suženjstvu in verjel, da bo Izrael 
ponovno ustanovljen kot država, da bo na koncu rešen in da bo takrat prišel konec. Bil je 
predhodnik organizacije mega cerkva, ki bodo postale bolj pogoste v 20. in 21. stoletju. 
 
37.10. Abraham Kuyper 
 
Abraham Kuyper (1837–1920) je bil nizozemski neo-kalvinistični teolog in novinar. Zanimiv 
je bil tudi zato, ker je ustanovil krščansko protestantsko politično stranko, imenovano 
Protirevolucionarna stranka, in bil od leta 1901 do 1905 predsednik nizozemske vlade. 
Pridigal, poučeval, pisal je in se ukvarjal s politiko. Bil je ustanovitelj Reformirane cerkve na 
Nizozemskem, ki je postala druga največja reformirana cerkev po Nizozemski reformirani 
cerkvi, od katere se je ločila zaradi pojava liberalizma v njej. Ta veroizpoved se je kasneje 
razširila med reformiranimi v Združenih državah Amerike, Nemčiji, Franciji, Švici, Angliji, 
Škotski, Kanadi in Južni Afriki. Njegova prizadevanja so bila usmerjena v oživitev 
zgodovinskega protestantizma. Po njegovem mnenju bi morali evangelij živeti povsod, vpliv 
bi moral imeti na izobraževanje, politiko in delo. Zavračal je sodobne teološke trende in 
verjel, da so le začasna moda, ki bo kmalu minila. Verjel je, da bi morala biti cerkev ločena 
od države, vendar bi morali verniki sodelovati v politiki kot posamezniki. 
 

 
Zemljevid Balkana po koncu 19. stoletja 
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Leo Nikolayevich Tolstoy 
 

 
William Wilberforce 
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38. Razvoj v Ameriki v 19. stoletju ς Ǉƻƭƛǘƛőƴƛ ǊŀȊǾƻƧΤ ǊŀȊǾƻƧ ŎŜǊƪǾŜΥ 5ǊǳƎƻ ǾŜƭƛƪƻ ǇǊŜōǳƧŜƴƧŜΣ 
Charles Finney, Tretje veliko prebujenje, Dwight Lyman Moody; problemi razdeljenosti v 
ŎŜǊƪǾƛΤ ǇƻƧŀǾ ǎŜƪǘŀǑƪƛƘ ǾŜǊƻƛȊǇƻǾŜŘƛΥ ƘŜǊŜȊƛƧŀ ƳƻǊƳƻƴƻǾΣ ŀŘǾŜƴǘƛǎǘƻǾΣ ƘŜǊezija 
ǎǇƛǊƛǘǳŀƭƛȊƳŀΣ ƘŜǊŜȊƛƧŀ ƪǊǑőŀƴǎƪŜ ȊƴŀƴƻǎǘƛΣ ƘŜǊŜȊƛƧŀ WŜƘƻǾƛƘ ǇǊƛő 
 
оуΦмΦ tƻƭƛǘƛőƴƛ ǊŀȊǾƻƧ 
 
Združene države Amerike so v 19. stoletje vstopile kot neodvisna država. V tem stoletju se je 
njihovo ozemlje razširilo na zahod, tako so osvojili ozemlja, ki so prej pripadala Indijancem 
in Španiji. Evropejci so se še naprej priseljevali v Združene države Amerike v iskanju bogastva, 
avantur, politične in verske svobode ter drugih stvari. Prispeli so tudi krščanski misijonarji. 
Do leta 1850 je bilo osvojeno skoraj celotno ozemlje današnjih Združenih držav, razen Aljaske 
in Havajev, ki so ju osvojili konec 19. stoletja. V 19. stoletju je v Združenih državah živelo 
približno 17 milijonov ljudi, v New Yorku pa približno 400.000. Kmetijstvo, rudarstvo in 
industrija so se hitro razvijali. Ameriška državljanska vojna je trajala od leta 1861 do 1865. 
Za proizvodnjo bombaža in sladkorne pese so bili potrebni afriški sužnji, zlasti v južnem delu 
Združenih držav. Sever, ki so ga spodbujali abolicionisti kot so bili Samuel Hopkins, Wendell 
Phillips in drugi, je začel zagovarjati odpravo suženjstva v Združenih državah. 
 
Razkol med severom in jugom se je razširil tudi na cerkve. Prišlo je do ločitve med severno 
in južno baptistično cerkvijo, severno in južno metodistično cerkvijo, prezbiterijanci, 
episkopalci in tako naprej. Konflikt se je končal z začetkom vojne med severom in jugom. Jug 
je bil za suženjstvo črnskega prebivalstva, sever pa proti. V tej vojni je zmagal sever, črnci so 
bili osvobojeni suženjstva in dobili pravico do izobraževanja in svojih cerkva. Leta 1880 se je 
ameriško gospodarstvo okrepilo. Združene države so nato hitro napredovale in leta 1890 
presegle Veliko Britanijo ter postale najmočnejša industrijska in gospodarska država na 
svetu. V državi je vladal kapitalizem, vendar so se okrepile tudi sindikalne organizacije. 1. 
maja 1886 so delavci v Chicagu organizirali stavko za izboljšanje delovnih pogojev in 
skrajšanje delovnega časa na osem ur na dan. Čeprav se je stavka končala z nasiljem nad 
delavci in več žrtvami, je postala simbol boja za pravice delavcev, 1. maj pa je postal 
mednarodni dan dela. 
 
Od časa suženjstva v Združenih državah Amerike bomo omenili tudi Ku Klux Klan (KKK). V drugi 
polovici 60. let 19. stoletja, po koncu državljanske vojne, se je na jugu oblikovala teroristična 
organizacija, ki je delovala proti črnski populaciji. V podporo suženjstvu so nosili bele kapuce 
in jih uporabljali za ustrahovanje, pretepanje in linčanje Afroameričanov, zlasti njihovih 
voditeljev in zagovornikov boja proti suženjstvu. Leta 1871 je bil KKK z zakonom ukinjen, 
vendar je njihov rasistični ideal še naprej obstajal in se občasno ponovno pojavil, kot na primer 
med prvo svetovno vojno. KKK je bil proti črncem, vendar tudi proti Judom in katolikom.  
 
Američani so se tudi veliko borili z ameriškimi staroselci – Indijanci. Njihovo ozemlje jim je bilo 
nasilno odvzeto in postajalo vedno manjše. Leta 1889 je bilo njihovo ozemlje zmanjšano na 
80.000 km2 za 100.000 Indijancev, leta 1907 pa je bilo to ozemlje ukinjeno in vključeno v meje 
Oklahome. Vsi Indijanci so bili nato razporejeni v indijanske rezervate po vseh Združenih 
državah Amerike, nekateri pa so se vključili v družbo. 
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Abraham Lincoln (1809–1865) je bil predsednik Združenih držav Amerike v najbolj nemirnih 
letih, od 1861 do 1865, med državljansko vojno. Bil je član Republikanske stranke in nasprotnik 
suženjstva, na strani Severa, vendar tudi za ohranitev celovitosti Združenih držav Amerike. 
Leta 1863 je imel slavni govor, v katerem je med drugim poudaril: „Pred osemdeset in sedmimi 
leti so naši očetje na tem kontinentu ustanovili novo državo, zasnovano na svobodi in zavezano 
načelu, da so vsi ljudje ustvarjeni enaki ...“ V tej borbi je bil uspešen in postal je eden najbolj 
priljubljenih ameriških predsednikov v zgodovini. Le nekaj dni po koncu vojne ga je umoril 
gledališki umetnik, ki je bil zagovornik suženjstva. 
 
38.2. Razvoj cerkve 
 
V Ameriki se je nadaljevalo nenehno priseljevanje ljudi različnih krščanskih veroizpovedi, 
predvsem anglikancev (episkopalcev v ZDA), luteranov (Nemcev, Švedov, Norvežanov), 
reformiranih (Nizozemcev), katoličanov (Nemcev in Ircev) itd. Na začetku 19. stoletja je 
zanimanje za vero upadlo, med elito pa so postali priljubljeni deizem, racionalizem in celo 
ateizem. Ljudje so prenehali hoditi v cerkev, povečala so se nemoralnost, pretepi, uživanje 
alkohola in streljanje. 
 
V 19. stoletju sta potekali dve večji prebujenji. Če je bilo prvo veliko prebujenje v 18. stoletju, 
v 30. in 40. letih 18. stoletja, sta bila v 19. stoletju v Združenih državah Amerike dva nova 
valova prebujenja. Znaki drugega velikega prebujenja so se pojavili nekje med letoma 1790 in 
1800, vendar je pravo prebujenje nastopilo po letu 1820, ko se je število vernikov povečalo 
povsod, zlasti med baptisti in metodisti, kjer je prišlo do hitrega porasta. Tretje veliko 
prebujenje se je začelo v poznih 1850-ih in trajalo do začetka 20. stoletja. 
 
A. Drugo veliko prebujenje 
 
Timothy Dwight (1752–1817) je bil ameriški akademik, teolog, pisatelj in kongregacionalistični 
duhovnik, ki je leta 1795 postal predsednik Yalea. Bil je eden od pobudnikov tega velikega 
prebujenja. Dwight je bil vnuk Jonathana Edwardsa in je pridigal ter učil proti širjenju deizma. 
Leta 1803 se je tretjina študentov Yalea spreobrnila h Kristusu, trend pa se je razširil tudi na 
druge univerze. 
 
Sledilo je prebujenje med prezbiterijanci. V Ameriko je prišlo veliko Škotov in Ircev, ki so se 
tam naselili. Prezbiterijanci in kongregacionalisti so se združili in nastala je močna 
prezbiterijanska cerkev. 
 
Sledilo je Drugo veliko prebujenje v Združenih državah Amerike. Začelo se je med 
prezbiterijanci in nadaljevalo med baptisti in metodisti. Baptistične in metodistične cerkve so 
hitro rastle. Prezbiterijanci so želeli visoko izobražene duhovnike, ki bi delali polni delovni čas 
v cerkvi, zato so bili nekoliko bolj pasivni do dinamičnih dogodkov velikega prebujenja. 
Baptisti, še posebej metodisti, so sprejeli manj izobražene laične pridigarje, ki so lahko 
pridigali, čeprav niso bili polno zaposleni duhovniki in so imeli druge službe. Laični pridigarji so 
bili zelo dejavni pri evangelizaciji in povsod so potekala spreobrnjenja, polna čustev. Metodisti 
so bili odprti tudi do sužnjev, zato so se zelo hitro razširili. Bili so arminijanci in odprti za 
pridiganje povsod in vsem, ne da bi jih obremenjevala ideja o delitvi župnijskih ozemelj. Mnogi 
potujoči pridigarji so vsak dan (razen morda ob ponedeljkih, ko so počivali po nedeljski maši) 
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pridigali na konjih. Oblikovali so majhne skupine in skupnosti, ki so jih redno obiskovali in 
usposabljali, da so postale samostojne. Francis Asbury je postal metodistični škof Združenih 
držav Amerike in organiziral je usposabljanje za pridigarje, ki so bili poslani oznanjevat 
evangelij, sam pa je potoval po Združenih državah Amerike in pridigal. Na začetku 19. stoletja 
je bilo okoli 3000 metodistov, leta 1830 pa jih je bilo že več kot 175.000. Med njimi je bilo 2000 
Indijancev in več kot 15.000 Afroameričanov. Do leta 1855 je bilo v Združenih državah Amerike 
več kot 1,5 milijona metodistov, ki so takrat postali največja protestantska denominacija v 
Združenih državah Amerike. A prebujenje se je razširilo tudi na druge cerkve. Do leta 1855 je 
bilo v Združenih državah Amerike več kot milijon baptistov, ki so postali druga največja 
protestantska denominacija v državi. 
 
Med drugim velikim prebujenjem so potekala velika evangelizacija, zaradi katere je veliko 
ljudi sprejelo Kristusa. Organizirali so srečanja na odprtem, ki se jih je udeležilo veliko ljudi, 
vključno z Indijanci. Evangelizacijski dogodki so trajali več dni, včasih neprekinjeno, dan in 
noč. Eno izemd bogoslužij je trajalo 4 dni in noči, odrešenih pa je bilo na stotine ljudi. Postavili 
so evangelizacijske tabore in šotore. Nedelja je bila dela prost dan z jutranjimi in večernimi 
bogoslužji. Vse cerkve so bile osvežene in razvili so močne programe za poučevanje 
priseljencev. Zgradili so cerkvene stavbe in šole, aktivirale so se humanitarne in socialne 
dejavnosti cerkva, socialno pomoč pa so uporabljali kot vrata za širjenje evangelija. To je bilo 
obdobje nastanka idej o svetovni misiji, s številnimi konkretnimi koraki in pobudami na tem 
področju. Izhajale so misijske revije, ustanovili so šole za usposabljanje misijonarjev in 
misijske društva, pogosto medkonfesionalna. Med njimi bomo izpostavili Ameriški odbor 
komisarjev za tuje misije iz leta 1810, ki je v 30 letih v svet poslal 694 misijonarjev. V tem 
obdobju so bila ustanovljena društva za prevajanje, tiskanje in distribucijo Biblije, kot je 
Svetopisemska družba Amerike iz leta 1816. Ameriško društvo za traktate je bilo 
ustanovljeno leta 1825 z namenom izdelave in distribucije evangelizacijskih traktatov. 
Ustanovljene so bile tudi nedeljske šole za otroke, mlade in novo spreobrnjene, kot je 
Ameriška zveza nedeljskih šol iz leta 1824, v kateri so ustvarjali gradivo za verouk. 
Ustanovljene so bile različne krščanske šole, od vrtcev do univerz. Odprli so teološke 
fakultete (semenišča) in šole za usposabljanje krščanskih duhovnikov, kjer so bili tudi centri 
za visokošolsko izobraževanje, pa tudi preproste majhne cerkvene šole. 
 
a. Charles Finney 
 
Charles Finney se je rodil leta 1792 v Warrenu, Connecticut. Želel je postati odvetnik. Toda 
doživel je dramatično spreobrnitev in opustil svoje ambicije, da bi se posvetil oznanjevanju 
evangelija. Leta 1821 se je posvetil študiju in se pripravljal, da bi postal prezbiterijanski 
pridigar. Leta 1824 je bil posvečen v duhovnika prezbiterijanske cerkve. Leta 1832 se je 
preselil v New York. Finney je bil prvi evangelist v sodobnem pomenu besede in velja za 
»očeta sodobnega preporoda«. Organiziral je številna evangelizacijska srečanja. Opustil je 
staro prepričanje, da morajo tisti, ki sodelujejo v evangelizaciji, moliti in pridigati, ostalo pa 
prepustiti Bogu. Zavzemal se je za dobro pripravljene evangelizacijske dogodke, na katerih 
je pridigal o temah, ki so zanimale ljudi, in jih tudi pozival, naj stopijo naprej in se javno 
pokesajo svojih grehov ter sprejmejo Jezusa kot svojega Odrešenika. Ti evangelizacijski 
dogodki prebujenja so se več dni ponavljali na določenem mestu, evangelij pa so pridigali z 
veliko napetostjo, da bi ljudi spodbudili k sprejetju poziva k pokori, veri v Jezusa in 
spreobrnjenju. Finney je bil sicer prezbiterijanec, vendar je zavrnil kalvinistično učenje o 
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predestinaciji. Učil je, da ima človek svobodno voljo, da sprejme ali zavrne evangelij, in to je 
bil eden od razlogov za njegovo resno pripravo na vsak evangelizacijski dogodek. Po 
njegovem mnenju je spreobrnjenje bistvo krščanstva. Priporočal je, da se spreobrnjene 
kristjane takoj sprejme v cerkev kot njen sestavni del, kar je bilo nekaj novega. Posebej je 
poudarjal pokoro in osvoboditev od alkoholizma ter zvestobo zakonu z eno žensko. 
Zagovarjal je odpravo suženjstva in enake pravice do izobraževanja za ženske in 
Afroameričane. Bil je tudi profesor teologije na Univerzi Oberlin v Ohiu, kasneje je postal 
njen predsednik. Univerza je sprejemaal vse vrste študentov, ne glede na spol ali raso. Umrl 
je leta 1875. 
 
B. Tretje veliko prebujenje 
 
To novo prebujenje v Združenih državah Amerike se je začelo nekje v 50. letih 19. stoletja in 
trajalo do 20. stoletja. Potekalo je v protestantskih pietističnih denominacijah in močno 
poudarjalo socialno dejavnost. Posebno pomembno je bilo vprašanje skorajšnjega 
ponovnega prihoda Jezusa Kristusa, ki je evangelizaciji dalo poseben zagon. Morda 
najpomembnejše gibanje, ki je nastalo v tem obdobju, je bilo gibanje svetosti, ki se je pojavilo 
med metodisti in se razširilo med druge veroizpovedi. Gibanje svetosti je poudarilo drugo 
izkušnjo milosti prek Svetega Duha, ki je verniku dal moč, da svoje življenje posveti popolni 
predanosti, da bi dosegel popolnost. 
 
a. Dwight Lyman Moody 
 
Najbolj znan predstavnik Tretjega velikega prebujenja v Združenih državah Amerike je bil 
Dwight Lyman Moody (1837–1899). Njegov oče je umrl, ko je bil Moody star 4 leta, zato ni 
imel možnosti za dobro izobrazbo. Leta 1855, ko je bil star 18 let, se je obrnil h Kristusu, 
obiskoval vrouk in slišal o veliki Božji ljubezni. Med državljansko vojno je pridigal med vojaki. 
Živel je v Chicagu in vodil uspešno podjetje. Začel je voditi verouk, kamor je pripeljal svoje 
prijatelje. Ko se je to delo razvilo, je zapustil podjetje in se posvetil službi za Boga. Od leta 1865 
do 1869 je bil predsednik YMCA (Young Men’s Christian Association). Moody je nato v Chicagu 
ustanovil novo cerkev. Leta 1871 se je med njimi začelo veliko prebujenje in nadaljevali so z 
velikimi evangelizacijskimi srečanji po vsej Ameriki, celo v Angliji, Škotski in na Švedskem. 
Moody je le pridigal evangelij Jezusa Kristusa in na tisoči ljudi je bilo odrešenih. Izjemno je 
prispeval k razvoju množične evangelizacije. Posebej pomemben del njegovega služenja je bila 
kakovost vodenja bogoslužja z Ira David Stankeyjem, uglednim pevcem gospelov in 
skladateljem. D. L. Moody je umrl leta 1899. Med svojim življenjem je v Chicagu ustanovil tudi 
univerzo Moody Bible Institute. 
 
38.3. Problemi razdeljenosti v cerkvi 
 
Vendar pa obdobje velikega prebujenja v Združenih državah Amerike ni minilo brez izzivov in 
problemov. Eden od glavnih problemov je bil pojav številnih razdelitev in nesoglasij med 
cerkvami. Obstoječe denominacije in cerkve so se razdelile v številne podskupine in nove 
denominacije. Tako so se cerkve razdelile glede na kalvinistično-arminijansko kontroverzo, 
glede na pristop k evangelizaciji, glede na doktrino o zadnjih dneh in ponovnem prihodu 
Kristusa, glede na pristop k bogoslužju, glede na to, ali je poleg spreobrnjenja potrebna 
dodatna izkušnja vere in predanosti, glede na doktrino o krstu in mnoge druge vprašanja, ki 
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so povzročila nastanek desetine novih denominacij. Dobra stran je, da so po vsej Združenih 
državah Amerike nastale nove cerkve in da v smislu, da se je veliko novih ljudi spreobrnilo v 
krščansko vero, razdelitve in tekmovanje niso bile tako hude. Vendar pa bodo razdelitve ostale 
ena izmed bolj izrazitih slabosti evangeličanske in protestantske ekleziologije na splošno. 
 
оуΦпΦ tƻƧŀǾ ǎŜƪǘŀǑƪƛƘ ŘŜƴƻƳƛƴŀŎƛƧ  
 
Večji problem za navdušenje nad Velikim prebujenjem v Združenih državah je bil pojav 
mnogih novih heretičnih naukov. Val prebujenja se je razširil prehitro. Verniki so delovali 
popolnoma svobodno, z velikim navdušenjem za evangelizacijo in hitro in enostavno 
pripravo učencev in novih pridigarjev. Amerika je bila svobodna država svobodnih idej. 
Vendar pa je obstajal močan antiintelektualizem, cerkve so pogosto delovale neurejeno, brez 
škofij in župnij, kar je bilo po eni strani dobro, po drugi pa slabo. Prišlo je do številnih 
razkolov. Mnogi nepismeni ljudje so si upali pridigati in celo ustvarjati krščanske doktrine in 
teološke koncepte. To je bilo obdobje, ko je mnogim sanjačem, lažnim prerokom in 
fanatičnim voditeljem uspelo širiti svoje verske ideje. Na prizorišče so stopile številne nove 
ideje in heretična učenja, ki so začela delovati kot sekte. 
 
Sekte so običajno strogo centralizirane organizacije. Vodja sekte je imel ogromno avtoriteto, 
navadni verniki pa niso imeli veliko prostora za svobodno in kritično preučevanje in 
razmišljanje. Nekatera učenja sekt so bila tudi škodljiva za zdravje ljudi. Poseben prispevek k 
razvoju sekt v Ameriki je dala ideja Američanov, da so zdaj oni Božje izbrano ljudstvo, da je 
Amerika nova obljubljena dežela in da se bliža konec sveta in ponovni prihod Kristusa, kjer 
bo vloga Amerike zelo pomembna. Ameriški preroki bodo glavni glasniki konca časov. Pojav 
teh heretičnih naukov v Združenih državah Amerike je zgodovinska lekcija za krščanstvo, da 
svobode sicer ne smemo žrtvovati. Toda upoštevati moramo velike nevarnosti mesijanskega 
kompleksa narodov in držav, različnih novih preroških razodetij, knjig in odkritij, pa tudi 
nevarnost antiintelektualizma v krščanstvu in zavračanje potrebe po podrobnem in 
kakovostnem teološkem izobraževanju krščanskih delavcev in pridigarjev evangelija. 
 
A. Herezija mormonov 
 
Mormoni, znani tudi kot Cerkev Jezusa Kristusa svetih iz poslednjih dni, so verska sekta, ki 
sega v čas Josepha Smitha (1805–1844). Joseph Smith je trdil, da je leta 1823 imel videnje, v 
katerem mu je angel Moroni povedal, da so vse cerkve napačne in da je na hribu zakopana 
knjiga, napisana na zlatih ploščah, na katerih je zapisana verska zgodovina starodavnega 
ljudstva. Joseph Smith je trdil, da je leta 1827 našel kamnito skrinjo in zlate plošče, da mu je 
uspelo prevest hieroglife s posebnimi očali, ki mu jih je dal Moroni. Leta 1830 je bila 
objavljena Mormonova knjiga. Mormonova knjiga je postala dodatna kanonična knjiga za to 
skupnost, poleg Biblije, ki so jo brala izključno v verziji kralja Jakoba. 
 
Mormonova knjiga opisuje zgodovino Amerike od časa Babilonskega stolpa. Po tej knjigi so 
ameriški staroselci izgubljena plemena Izraela, ki so se v Ameriki naselila leta 600 pr. n. št. 
Moroni je bil sin Mormona in zadnji izmed Nefitov, izbranega ljudstva. Sedaj se je vrnil, da bi 
Joseph Smithu povedal resnico. Joseph Smith se je predstavljal kot sodobni prerok, enak 
prerokom iz Stare zaveze. Začel je zbirati številne privržence in ustanovil mesto, ki ga je 
poimenoval Sion. Ob smrti je imel že okoli 10.000 privržencev. Leta 1844 ga je umorila 
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razjarjena množica, ki ni sprejela njegovih pogledov in prepričanj. Nekatera heretična 
prepričanja mormonov so krst vernikov v imenu (v imenu koga?) ter krst mrtvih, ki niso bili 
krščeni. Mormoni so verjeli, da je bila apostolska vera izkrivljena s strani Grkov in da jo je 
treba obnoviti preko Josepha Smitha. Ne verjamejo v Sveto Trojico, ampak Očeta, Sina in 
Svetega Duha obravnavajo kot tri bogove, ki imajo ločeno in na nek način človeško večno 
naravo. Verjamejo v predobstoj duš kot božjih otrok. Te duše naj bi v njihovem odrešenju 
prejele telo, zato je zelo pomembno imeti čim več otrok, da se te duše lahko rodijo v ta svet. 
To jim pomaga doživeti polnost veselja v procesu božanskega poveličevanja. Pri tem igra 
pomembno vlogo odkupna žrtev Jezusa Kristusa, po kateri bo vsak, ki veruje, našel odrešitev. 
Zato so mormoni imeli veliko otrok in je bila sprva dovoljena poligamija, ki so jo kasneje 
odpravili. V času, ko so dovolili poligamijo, so jih ameriške oblasti zaradi tega zapirale. 
Mormoni so bili dejavni pri širjenju svoje vere in so v parih pričevali povsod, širili svojo vero 
po Ameriki in mnogih drugih delih sveta. Njihov sedež je v Salt Lake Cityju v zvezni državi 
Utah. 
 
B. Adventisti 
 
Baptistični pridigar William Miller (1782–1849) se je ukvarjal s preučevanjem preroštev 
Daniela in Razodetja in bil prepričan, da je odkril natančen datum Kristusovega drugega 
prihoda, ki naj bi se zgodil med 21. marcem 1843 in 21. marcem 1844. Od leta 1831 naprej 
je Miller povsod pridigal svoje prepričanje in pridobil veliko privržencev, njegovo gibanje pa 
se je neuradno imenovalo Millerizem. Ko se je ta dan približeval, so se vsi njegovi privrženci 
pripravljali nanj. Nekateri so celo prodali svoje premoženje in zvesto čakali na ta dan. Ko pa 
se ni nič zgodilo, je predlagal več drugih možnih datumov, vendar so bili mnogi njegovi 
privrženci počutili popolnoma razočarane in ogoljufane. Nato so se pojavili nekateri njegovi 
privrženci, ki so želeli to sporočilo duhovno pojasniti in trdili, da je Jezus leta 1844 v svojem 
duhu vstopil v presveto v nebeškem templju in začel sodbo mrtvih. 
 
Leta 1846 je ena od Millerjevih privrženk, mlada deklica in prerokinja Ellen, domnevno imela 
videnje, v katerem je spoznala, da mora biti sobota sveti dan počitka. Skupaj z adventistoma 
Josephom Batesom in svojim možem Jamesom Whiteom je ustanovila Cerkev adventistov 
sedmega dne. Ellen White je domnevno prejela razodetje prek »duha preroštva«, ki jo je 
spodbudil k pisanju knjige Veliki boj, ki je postala temelj adventistične teologije. Adventisti 
poleg tega, da dajejo velik poudarek nauku o ponovnem prihodu Kristusa, poudarjajo tudi 
potrebo po spoštovanju postave, in sicer do stopnje legalizma. Posebno osrednje mesto v 
njihovi teologiji ima spoštovanje sobote kot dneva počitka, ko se ne sme delati. Ellen White 
je spodbujala tudi zdravo prehrano in vegetarijanstvo, ki sta postala posebni znak njihove 
vere, prepovedala pa je uživanje alkohola, cigaret, kave in podobnega. Adventisti ne 
verjamejo v obstoj nesmrtne duše in verjamejo, da so verni adventisti, ki umrejo, v stanju 
spanja in da bodo ob Kristusovem ponovnem prihodu vstali v telesu, medtem ko bodo 
neverniki ostali mrtvi, ker adventisti ne verjamejo v obstoj pekla. Eden najhujših grehov je 
po njihovem mnenju počitek v nedeljo namesto v soboto. 
 
C. Herezija spiritualizma 
 
V 19. stoletju, zlasti po letu 1840, se je v Združenih državah Amerike pojavil spiritualizem. 
Spiritualisti verjamejo, da imajo nekateri ljudje sposobnost, podobno kot mediji, da 
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komunicirajo z dušami mrtvih. Verjeli so, da se duše v posmrtnem življenju razvijajo in da 
lahko duše mrtvih povečajo naše znanje o Bogu, morali in življenju po smrti. Med spiritualisti 
so nekateri trdili, da imajo sposobnost neposrednega komuniciranja z angeli in celo z Bogom. 
 
5Φ IŜǊŜȊƛƧŀ ƪǊǑőŀƴǎƪŜ Ȋƴŀƴƻǎǘƛ 
 
Krščanska znanost se je kot gibanje pojavila leta 1866, ko je ustanoviteljica Mary Baker Eddy 
okrevala po hudi poškodbi. Razvila je celoten »znanstveni« sistem božanskega zdravljenja. 
Leta 1875 je napisala knjigo ½ƴŀƴƻǎǘ ƛƴ ȊŘǊŀǾƧŜ ǎ ƪƭƧǳőŜƳ Řƻ {ǾŜǘŜƎŀ ǇƛǎƳŀ, v kateri trdi, da 
so bolezni iluzija, ki jo je mogoče popraviti z molitvijo. Ta knjiga je poleg Svetega pisma 
postala temelj tega učenja. Leta 1879 so Mary Baker Eddy in njeni privrženci ustanovili 
Cerkev Kristusa, znanstvenika. Verjeli so, da je svet duhoven, medtem ko je materialni svet 
le iluzija. Bolezen je duševna napaka, ne fizična motnja, zato bolnikov ne smemo zdraviti z 
zdravili, ampak s posebno molitvijo, ki verniku pomaga popraviti iluzije, ki povzročajo 
bolezen. Doseči moramo harmonično duševno delovanje, ki ga vodi Bog. Oblasti so to sekto 
preganjale zaradi več primerov, v katerih so odrasli ali otroci umrli v grozljivih razmerah, ker 
so zavrnili zdravljenje. 
 
E. Herezija Jehovovih ǇǊƛő 
 
Charles Taze Russell (1852-1916) je leta 1870 v Pittsburghu v Pensilvaniji ustanovil skupino 
za preučevanje Svetega pisma. Zavračal je nauke o peklu in Sveti Trojici, še posebej pa je 
skušal razodeti dogodke ob koncu sveta. Po njegovem mnenju se je Kristus leta 1874 vrnil 
kot nevidni duh, leto 1914 pa bo zaznamovalo zadnje obdobje pred končno in popolno 
vzpostavitvijo Božjega kraljestva na zemlji. Leta 1879 je začel izdajati revijo, ki je pozneje 
postala znana pod imenom {ǘǊŀȌƴƛ ǎǘƻƭǇ. Kmalu bile ustanovili številne skupnosti. Svoje 
nauke so začeli širiti povsod. Leta 1909 so sedež založbe revije {ǘǊŀȌƴƛ ǎǘƻƭǇ preselili v 
Brooklyn, New York. Leta 1931 so za svojo veroizpoved sprejeli ime »Jehove priče«. Učili so, 
da bo v nebesa prišlo le 144.000 ljudi, ki bodo vladali s Kristusom nad zemljo, ostale Jehovove 
priče pa bodo po Harmagedonu vstale od mrtvih in živele v tisočletnem kraljestvu na očiščeni 
zemlji, medtem ko bodo neverniki po smrti izginili in pekel ne bo obstajal. 
 
Jehovove priče zavračajo vero v Sveto Trojico in vztrajajo, da Boga imenujejo Jehova. 
Zavračajo božanskost Jezusa in po njihovem mnenju je on prvo stvarstvo, po katerem je bilo 
ustvarjeno vse ostalo. Po njihovem mnenju je Jezus umrl na lesenem kolu, ne na križu. 
Svetopisemska mesta, ki se nanašajo na nadangela Mihaela, govorijo o Jezusu. Sveti Duh pa 
je po njihovem dejavna sila, ne oseba Svete Trojice. Jehove priče verjamejo, da je Satan prišel 
na zemljo leta 1914 in da so se od takrat začeli zadnji dnevi. Jehove priče zavračajo prisege 
zastavi, orožje, transfuzijo krvi in tako naprej. 
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39. Svetovna misija v 19. stoletju ς ƪƻƭƻƴƛŀƭƛȊŜƳΤ ǊŜǎƴƛőƴŀ ƳƛǎƛƧŀΥ ²ƛƭƭƛŀƳ /ŀǊŜȅΣ !ŘƻƴƛǊŀƳ 
Judson, David Livingstone, James Hudson Taylor 
 
39.1. Kolonializem 
 
To je bilo stoletje, v katerem so najmočnejše države osvojile svet. Osvojili so znatne dele 
Azije, Afrike, Severne in Južne Amerike ter Avstralije. 
 
Najmočnejša kolonialna država na svetu je bila Velika Britanija, ki je vladala nad Kanado, 
Indijo, Nepalom, Cejlonom, Hongkongom, Burmo, Avstralijo, Novo Zelandijo, delom 
muslimanskega sveta, delom Afrike, Egiptom, Sudanom, Rodezijo, Južno Afriko, Nigerijo, 
Ugando, Kenijo, Sierro Leone, Gano in drugimi. Skupno ozemlje te imperialne sile je merilo 
33,8 milijona km2. Njihova najmogočnejša kraljica je bila Viktorija (1819–1901), ki je vladala 
od 1837 do 1901. To obdobje je za Veliko Britanijo predstavljalo pomemben vzpon. 
Viktorijanska doba je bila zaznamovana s posebno kulturo, specifično modo in moralo, 
dostojnim vedenjem in jezikom, spolnim konzervativizmom (ljudje so na plažo hodili v dolgih 
oblekah z visokim izrezom), obsojali so zločine in veljala je visoka socialna etika. Mnogi 
pravijo, da je bila to kultura, polna hinavske lažne morale. Drugi pa odgovarjajo, da je 
hinavsko dobro bolje kot nehinavsko zlo. 
 
Naslednja največja imperialna sila je bila Rusija z 22,8 milijoni km2, nato Francija z 11,1 
milijoni km2, Nemčija z 3,4 milijoni km2, potem Nizozemska, Španija, Portugalska, Belgija, 
Danska, Italija itd. 
 
Vsi kolonialisti so na splošno v kolonijah vladali na krut način. Izkoriščali so surovine in 
naravne vire teh držav, uporabljali pa so tudi poceni suženjsko delovno silo. Kolonializem je 
pomenil popolno gospodarsko izkoriščanje, arheološko in kulturno bogastvo kolonij pa je 
bilo izropano. Danes so v muzejih v Londonu, Parizu, Berlinu in drugod na ogled številni 
arheološki eksponati iz teh držav. Vstop v Britanski muzej je brezplačen, kar je nekakšen izraz 
zavedanja, da so njegovi eksponati svetovna kulturna dediščina. 
 
Po drugi strani so kolonialisti v kolonije prinesli tudi zahodno civilizacijo. Prinesli so tudi 
infrastrukturo, industrijo, znanost, pismenost in še več. Vse kolonialne sile so ljudem vsilile 
tudi svojo vero: Velika Britanija je širila protestantizem, predvsem anglikansko vero, Rusija 
pravoslavno vero, Francija katolicizem in tako naprej. Vendar so v moderni dobi kolonialne 
sile širile predvsem zahodno kulturo, ne vedno evangelij. Kolonializem je neposredno ali 
posredno pomagal širiti krščanstvo, vendar je zaradi svojega imperializma hkrati ustvaril 
mnoge sovražnike krščanstva. 
 
Navdihnjene z ameriško vojno za neodvisnost so južnoameriške države začele boj za 
osvoboditev izpod španske in portugalske nadvlade, v prvi polovici 19. stoletja pa so bile 
večinoma že neodvisne države. 
 
офΦнΦ wŜǎƴƛőƴŀ ƳƛǎƛƧŀ 
 
Tudi v času kolonializma so obstajali pravi misijonarji, ki so iskreno želeli deliti evangelij z 
narodi. Prve misijonarske organizacije in svetopisemske družbe so bile ustanovljene v 19. 
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stoletju, organizirana pa je bila tudi misijonska pomoč. Najbolj razvita misija v tem stoletju 
je bila britanska in ameriška, vendar so bili dejavni tudi Nizozemci, Nemci, Danci in drugi. 
Leta 1792 je bila kot plod evangelijskega prebujenja ustanovljena prva misijonarska 
organizacija, in sicer Baptistična misijonarska družba. Leta 1795 so ustanovili Londonsko 
misijonarsko družbo, ki je bila sicer medkonfesionalna, vendar je kasneje postala pretežno 
kongregacionalistična. Kongregacionalisti so leta 1810 ustanovili Ameriški odbor komisarjev 
za tuje misije. V 30 letih so poslali 694 misijonarjev. Ustanovili so tudi organizacije za 
prevajanje, tiskanje in distribucijo Biblij ter pripravo evangelizacijskih traktatov. Leta 1804 je 
bila ustanovljena Britanska in tuja svetopisemska družba. Ameriško svetopisemsko družbo 
so ustanovili leta 1816, Ameriško traktatsko družbo pa leta 1825. 
 
V 19. stoletju svetovna misija ni prinesla velikih rezultatov. Iskreno širjenje evangelija je 
potekalo zelo slabo. Domačini niso marali tujcev, niso sprejemali tuje kulture in niso hoteli 
spremeniti vere svojih očetov in svojih tradicij. Ker so dobili slab vtis o imperialistih, so imeli 
tudi slabo mnenje o kristjanih. Toda z Božjim delovanjem je preko Svetega Duha nemogoče 
postalo mogoče. Misijonarji so videli malo rezultatov, vendar je bilo njihovo delo odlična 
priprava za širjenje krščanstva v 20. stoletju. Tukaj bomo predstavili nekaj bolj pozitivnih 
primerov misijonarjev. To so bili ljudje, ki so imeli teološko izobrazbo, dobro so poznali jezike 
Svetega pisma in se naučili jezika staroselskega prebivalstva ter spoznali njihovo kulturo in 
vero. Misijonarji so pogosto nudili socialne storitve in pomoč, zlasti zdravstveno oskrbo in 
izobraževanje, da bi se približali lokalnemu prebivalstvu. Eden najpomembnejših elementov 
misijonske dejavnosti je bilo opismenjevanje nepismenega prebivalstva. Razvoj 
izobraževanja moškega in ženskega prebivalstva je bil velik prispevek k krščanski misiji. Dobri 
misijonarji so bili ljubili državo, v kateri so delovali. Niso vsiljevali zahodne kulture, ampak so 
ponujali čisti evangelij. Mnogi misijonarji so plačali visoko ceno in veliko tvegali. Umrli so 
njihovi otroci in žene, začetki so bili skromni, vendar so odprli prostor za uspešnejšo 
prihodnost. 
 
A. William Carey 
 
William Carey je bil misijonar posebnih baptistov. Velja za »očeta sodobnih misij«. Rodil se 
je leta 1761 v vasi Paulerspury v Angliji v anglikanski družini. Bil je dober v šoli, zlasti v 
botaniki in jezikih. Kasneje je poučeval latinščino. Delal je kot čevljar, kasneje pa se je naučil 
grščine. Poročil se je z Dorothy, nepismeno žensko, s katero je imel 7 otrok (3 so umrli v 
mladosti). 
 
Kasneje se je naučil hebrejščine, italijanščine, nizozemščine in francoščine. Leta 1783 je bil 
Carey krščen in postal baptist. Kasneje je postal pastor baptistične cerkve. Prebral je dela 
Jonathana Edwardsa, pa tudi poročila mornarja Jamesa Cooka, in se pripravil na misijonarsko 
delo. Njegova glavna vzornika sta bila John Eliot in apostol Pavel. Začel je pisati in pridigati o 
misijonarskem delu. Leta 1792 je postal eden od ustanoviteljev Baptistične misijonarske 
družbe, leta 1793 pa je kot prvi misijonar te organizacije odšel v Indijo s svojo družino. 
Njegova žena je komajda lahko odšla z njim, ker je bila noseča. 
 
V Indiji se je Carey najprej naučil bengalskega jezika. Nato je prevedel Novo zavezo v 
bengalski jezik. Njegov sin je umrl zaradi dizenterije, žena pa je zaradi tega in vseh drugih 
stresov doživela živčni zlom, od katerega se ni nikoli več opomogla. Šele leta 1800, sedem let 
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po prihodu v Indijo, se je prvi hindujec po imenu Krishna Pal spreobrnil v krščanstvo. Carey 
je nameraval ustanoviti samostojne cerkvene občine in domače duhovnike. Kasneje je 
prevedel celo Sveto pismo v bengalski jezik. Napisal je bengalsko in sanskrtsko slovnico in 
poučeval jezike v šoli. Sveto pismo je prevedel tudi v sanskrt. Leta 1807 je umrla njegova 
žena Dorothy, ki je dolgo časa trpela za duševno boleznijo. Kasneje se je poročil z Charlotte 
Rhumohr, ugledno intelektualko, s katero je bil poročen 13 let, do njene smrti. Prevedel je 
Sveto pismo v druge indijske jezike in s svojimi ekipami izdal kar šest popolnih prevodov 
Svetega pisma in več kot 24 delnih prevodov Svetega pisma v različne jezike Indije. Objavil je 
tudi več knjig o slovnici, slovarjev in prevodov drugih knjig. Poročil se je še tretjič. Carey je 
prispeval tudi k razvoju medicine in kmetijstva v Indiji. Pomagal je odpraviti hindujsko prakso 
sežiganja vdov in spodbujal idejo, da je poroka med člani različnih kast dopustna. Umrl je v 
Seramporeju v Indiji leta 1834. 
 
B. Adoniram Judson 
 
Adoniram Judson se je rodil leta 1788 v Massachusettsu. Kot mladenič je doživel krizo vere 
in padel v deizem ter filozofski skepticizem. Toda potem se je vrnil h Kristusu, šel študirat 
teologijo in se odločil, da bo postal misijonar. Postal je eden od ustanoviteljev Ameriškega 
odbora komisarjev za tuje misije in prek nje bil poslan na misijo v Indijo. Kot mladoporočenec 
je v starosti 24 let postal prvi misijonar iz Združenih držav Amerike. V Indiji je bil seznanjem 
s krstom za odrasle spreobrnjence, se dal krstiti in postal baptist. Ker v Indiji niso bili dobro 
sprejeti, so se preselili v Burmo (danes Mjanmar). Žena je izgubila prvega otroka. Podpirala 
ga je Ameriška baptistična misijonarska družba pod vodstvom Lutherja Ricea. V Burmi je 
deloval med budisti. Judson je poznal latinščino, grščino in hebrejščino, po treh letih pa se je 
naučil tudi burmanski jezik, ki je bil za zahodnjake težak, zato se je, da bi se ga naučil, mučil 
in izoliral, včasih tudi po 12 ur na dan. Judson je nosil burmansko versko obleko, vendar belo, 
ne rumeno, kot so jo nosili budisti. Kasneje, ko je videl, da to ni pomagalo, se te navade ni 
držal, čeprav je prevzel mnoge burmanske običaje. 
 
Po petih letih službovanja je prvič prišlo 15 ljudi na bogoslužje, a jih ni zanimalo. Vendar pa 
je kmalu zatem, leta 1819, krstil prvega spreobrnjenca. Po smrti drugega otroka je sledilo 
novo razočaranje. Judson je napisal knjigo o burmanski slovnici in del Svetega pisma prevedel 
v burmanski jezik. Njegova slovnica se v tej državi uporablja še danes. Do leta 1822 je imel 
18 spreobrnjencev. Sledili so nevarni časi, ko so oblasti uvedle smrtno kazen za vsakogar, ki 
bi se spreobrnil v drugo vero. Judson je govoril s kraljem, da bi ta odločitev preklical, vendar 
brez uspeha. Leta 1823 je prevedel celoten Novi testament v burmanski jezik. Leta 1824 je 
izbruhnila anglo-burmanska vojna. Judsona, čeprav Američan, so za 17 mesecev zaprli in 
brutalno mučili. Njegova žena Ann je bila izjemno sposobna ženska, ki je tekoče govorila več 
jezikov in se borila za njegovo osvoboditev. Leta 1826 sta umrla njegova žena in tretji otrok. 
Burma je padla v roke Britancem. Judson je bil osvobojen in število krščanskih baptistov je 
začelo naraščati, vendar ne med budisti, ampak med plemenom Karen, ki je imelo 
animistično primitivno vero. Judson je med njimi usposobil tudi domače duhovnike. Do 
konca življenja je deloval tudi kot prevajalec v pogovorih med Britanci in Burmanci. Poročil 
se je drugič in imel še 8 otrok, od katerih so 3 umrli kot majhni otroci. Umrla je tudi njegova 
druga žena, poročil se je tretjič in s tretjo ženo imel hčerko. Umrl je v Burmi leta 1850 po 37 
letih službovanja v tej državi. V Ameriki je bil, kljub podpori ameriške cerkve, le enkrat. Do 
konca svojega življenja je Judson prevedel Sveto pismo v burmanski jezik in ustanovil okoli 



82 
 

100 cerkva s približno 8000 verniki. Posebej uspešen je bil med plemeni Karen in Kachin, 
njegovo Sveto pismo in slovnica pa se v Mjanmaru še danes uporabljata. Danes je v 
Mjanmaru ogromno baptistov, po številu baptistov pa je Mjanmar tretja država na svetu, 
takoj za Združenimi državami Amerike in Indijo. 
 
C. David Livingstone 
 
David Livingstone se je rodil leta 1813 v pobožni družini na Škotskem. Njegov oče je bil učitelj 
verouka. David se je že kot otrok zaljubil v Sveto pismo in znanost. Po spreobrnjenju je začutil 
Božji klic k misijonarskemu delu in se v Glasgowu in Londonu izobraževal za medicino in 
teologijo, da bi se pripravil na to delo. Znan je kot pionir medicinske misije in član 
Kongregacijske cerkve. V Afriko je bil poslan prek Londonske misijonarske družbe. V Južno 
Afriko je odpotoval leta 1841. Najprej je prišel v majhno vasico, kjer je evangeliziral Robert 
Moffat. Na samem začetku svojega dela v Afriki ga je napadel lev, ki mu je poškodoval levo 
roko, zaradi česar je vse življenje trpel bolečine v roki. Leta 1845 se je poročil z Moffatovo 
hčerko Mary. Na misijskem področju se je najprej naučil jezika Tswana in krstil moškega in 
njegovo družino, vendar se je ta moški zaradi poligamije odpovedal svoji veri. Livingstone ni 
bil preveč uspešen v misijonarskem delu. Krščanstvo je rušilo kulturne vezi Afričanov, ker je 
nasprotovalo poligamiji, poleg tega pa Livingstone ni našel skupnega jezika z nekaterimi 
drugimi misijonarji. Zaradi neuspeha kot misijonar mu cerkev ni več nudila finančne podpore. 
Nato je postal raziskovalec Srednje Afrike, tja ga je poslala britanska vlada. 
 
Livingstone je svoje največje uspehe dosegel kot znanstveni raziskovalec. Leta 1849 je prvi 
raziskal puščavo Kalahari in porečje reke Zambezi ter odkril slapove Victoria (imenovane po 
britanski kraljici Viktoriji) in jezero Nyasa (v Malaviju). Leta 1867 je odkril izvir reke Kongo. 
Po njem so poimenovali slapove Livingstone Falls v spodnjem toku reke Kongo, med mesti 
Matadi in Kinšasa v vzhodnem Kongu. Da bi rešil svoje otroke pred afriškimi boleznimi, jih je 
poslal nazaj v Britanijo, kjer so odrasli brez njega. Afriko so pestile malarija, dizenterija in 
spalna bolezen. Njegova žena je leta 1862umrla za malarijo, potem ko mu je poskušala slediti 
na potovanjih po Afriki. Na začetku svojih potovanj je Livingstona podpirala britanska vlada 
v interesu kolonializma, vendar je bil Livingstone odločen borec proti suženjstvu in trgovini s 
črnimi sužnji. Boril se je za enakopravnost vseh ljudi, zato mu je vlada prenehala nuditi 
podporo in ostal je sam, reven, pozabljen od vseh in že bolan. Na svoje odprave se je 
odpravljal brez vojaškega spremstva. Leta 1871 je Livingstona našel Henry Morton Stanley, 
raziskovalec, ki ga je poslala britanska kolonialna oblast. Stanley je o njem napisal knjigo in 
postal zelo cenjena osebnost v Združenem kraljestvu. David Livingstone je umrl zaradi 
malarije in dizenterije v Zambiji leta 1873. Njegovo srce je bilo pokopano v Afriki, telo pa v 
Westminstrski opatiji v Londonu. David Livingstone je tako utrl pot misijonarjem v Afriki in 
prihodnjim medicinskim misijskim odpravam. 
 
D. James Hudson Taylor 
 
James Hudson Taylor se je rodil leta 1832 v Angliji, njegov oče je bil farmacevt in metodistični 
laični pridigar. Taylor je sprejel Kristusa, ko je bil star 17 let in takoj je želel oditi na 
misijonarsko pot v Kitajsko. Začel se je učiti mandarinščine, grščine, hebrejsščine in 
latinščine. Leta 1852 se je dal krstiti in postal baptist, v okviru priprav na misijonarsko pot pa 
je začel študirati medicino v Londonu. Leta 1854 je v času državljanske vojne končno prispel 
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v Šanghaj na Kitajskem. Pridigal je, vendar brez uspeha. Odločil se je, da se bo oblačil kot 
Kitajci, da bi se jim približal. Razdelil je veliko traktatov. Leta 1858 se je poročil s hčerjo 
drugega misijonarja. Imela sta lastne otroke, vendar sta posvojila tudi kitajskega otroka po 
imenu Tianxi. 
 
Taylor je ljubil Kitajsko, zato je v pismu svoji sestri napisal: »Če bi imel tisoč funtov, bi jih dal 
Kitajski – če bi imel tisoč življenj, bi jih dal Kitajski. Ne! Ne Kitajski, ampak Kristusu. Ali lahko 
storimo preveč zanj? Ali lahko storimo dovolj za tako dragocenega Odrešenika?« Leta 1860 
se je Taylor zaradi bolezni vrnil v Anglijo. Medtem ko je bil v Angliji, je prevedel Sveto pismo 
v ningboški dialekt. Nato je končal študij medicine in se v Londonu pridružil Spurgeonu, ki je 
postal močan podpornik njegovih prihodnjih misijonskih prizadevanj. Leta 1865 je ustanovil 
medkonfesionalno organizacijo China Inland Mission. Nato se je s celotno skupino vrnil na 
Kitajsko, vsi pa so bili oblečeni v kitajska oblačila. Več njegovih otrok je umrlo, tudi žena pa 
zaradi kolere. Vrnil se je v Anglijo in se poročil z drugo ženo. Taylorju je uspelo zbrati veliko 
misijonarjev iz Anglije in Združenih držav Amerike ter jih odpeljati na Kitajsko. D. L. Moody 
je bil eden tistih, ki so ga podpirali v misiji. Taylor je napisal tudi več knjig o misiojnarstvu. 
James Hudson Taylor je umrl leta 1905 na Kitajskem in je pokopan poleg groba svoje prve 
žene. V svojem življenju je bil 11-krat na Kitajskem in tam preživel skupno 51 let. Misijonarska 
organizacija China Inland Mission je v času njegovega življenja iz Anglije in Združenih držav 
Amerike poslala okoli 800 misijonarjev. Ti so pridobili okoli 18.000 spreobrnjencev in odprli 
125 šol ter več kot 300 cerkvenih postaj. Vendar je ta misijonarska organizacija tudi veliko 
žrtvovala. Ubitih je bilo 58 misijonarjev in 21 njihovih otrok. Komunisti so grob Jamesa 
Hudsona Taylora kasneje uničili. Njegova organizacija, China Inland Mission, je postala ena 
največjih misijonarskih organizacij, Taylorjevo delo pa je pustilo neizbrisen pečat v zgodovini 
kitajske cerkve. 
 

 
Ozemlja kolonialnih sil leta 1900 
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WŀƳŜǎ IǳŘǎƻƴ ¢ŀȅƭƻǊ Ǿ ƪƛǘŀƧǎƪƛƘ ƻōƭŀőƛƭƛƘ 
 
40. Svet od leta 1901 do danes ς pregled zgodovinskega razvoja; razvoj islama; razvoj 
ƧǳŘƻǾǎǘǾŀ ƛƴ ŘǊȌŀǾŜ LȊǊŀŜƭΤ ǑƛǊƧŜƴƧŜ ŀǘŜƛȊƳŀ ƛƴ ƛȊȊƛǾƛ ǇƻǎǘƳƻŘŜǊƴƛȊƳŀΤ ǊŀȊǾƻƧ ǇǊŀǾƻǎƭŀǾƴŜ 
ŎŜǊƪǾŜΤ ǊŀȊǾƻƧ ǊƛƳǎƪƻƪŀǘƻƭƛǑƪŜ ŎŜǊƪǾŜ 
 
40.1. Pregled zgodovinskega razvoja 
 
Pomemben dogodek za Makedonijo na začetku 20. stoletja je bil Ilindenski upor leta 1903 in 
ustanovitev Kruševske republike, ki je bil najresnejši poskus osvoboditve Makedonije izpod 
osmanske vladavine, ki je trajala skoraj pet stoletij in pol. Upor je bil krvavo zatrt, vendar je 
bil Balkan v letih 1912–1913 v prvi balkanski vojni s pomočjo Srbije, Bolgarije, Grčije in Črne 
gore, ki so bile že v prejšnjem stoletju delno osvobojene izpod osmanske suženjstva, končno 
osvobojen izpod osmanskih Turkov. Leta 1913 se je začela druga balkanska vojna, eden od 
izidov te vojne med sprtimi balkanskimi narodi je bila delitev Makedonije na tri dele: Egejski 
del Makedonije je pripadel Grčiji in je še danes del Grčije, vzhodni del (Pirinska Makedonija) 
je pripadel Bolgariji in je še danes del Bolgarije, Vardarski del Makedonije pa je pripadel Srbiji, 
po prvi svetovni vojni pa je postal del Kraljevine Srbov, Hrvatov in Slovencev, kasneje pa del 
Kraljevine Jugoslavije. Po 2. svetovni vojni je postal enakovredna republika socialistične 
federacije šestih republik Jugoslavije. Po razpadu Socialistične federativne republike 
Jugoslavije je leta 1991 Republika Makedonija postala neodvisna in suverena država. 
 
Evropa in svet sta 20. stoletju doživela dve strašni svetovni vojni. 1. svetovna vojna je trajala 
od leta 1914 do leta 1918. Na eni strani so bile centralne sile: Nemčija, Avstro-Ogrska, 
Osmansko cesarstvo in Bolgarija, na drugi strani pa sile Antante: Velika Britanija, Francija, 
Rusija, Srbija, ki so se jim kasneje pridružile Združene države Amerike in druge države. V tem 
sporu so bile nevtralne skandinavske države, nato Švica, Španija, Nizozemska in druge. 
Neposredni povod za vojno je bil atentat na avstrijskega nadvojvodo Franca Ferdinanda, ki 
ga je v Sarajevu izvedel Srb Gavrilo Princip. Razlog za vojno je bilo nezadovoljstvo centralnih 
sil z imperializmom in kolonialno prevlado Velike Britanije, Francije in Rusije. Na začetku 
vojne so bile centralne sile v vzponu, pridružila se jim je Kraljevina Bolgarija, ki je nameravala 
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Srbiji odvzeti Vardarsko Makedonijo. Zavezniki Antante so na koncu zmagali, zlasti po tem, 
ko so se leta 1917 na njihovi strani v vojno vključile Združene države Amerike. Združene 
države Amerike so od takrat pomembna vojaška sila na političnem zemljevidu sveta. 
Obdobje 1. svetovne vojne je bilo čas velikega tehnološkega razvoja vojaškega orožja in 
orožja za množično uničevanje, kot so vojni strupi, tanki, letala, podmornice in drugo. Strašni 
izid te grozne vojne je bila poleg ogromne materialne škode smrt približno devetih milijonov 
vojakov in sedmih milijonov civilistov ter desetine milijonov ranjenih. Vzroki vojne pa niso 
bili v celoti odpravljeni, tako da se bo vojna približno dvajset let kasneje nadaljevala z 
izbruhom druge svetovne vojne. 
 
Medtem se je 7. novembra (25. oktobra po starem julijanskem koledarju) leta 1917 v Rusiji 
začela oktobrska komunistična revolucija pod vodstvom Vladimirja Iljiča Lenina. Boljševiška 
stranka je v tej državljanski vojni zmagala in ustanovila socialistično družbo, Ruski imperij pa 
je postal Zveza sovjetskih socialističnih republik (ZSSR), ki je uvedla enostrankarsko 
komunistično vlado. Sovjetska revolucija je želela nadaljevati širjenje marksistične 
komunistične ideologije po vsem svetu. ZSSR je postala ateistična družba, sovražna do vere, 
in v tridesetih letih 20. stoletja je takratni voditelj Josip Stalin zaprl večino cerkva ter jih 
spremenil v muzeje, kinematografe in tovarne. Pravoslavna cerkev je delovala v tajnosti, 
mnogi duhovniki pa so bili zaprti. Po ocenah je bilo zaprtih 130.000 pravoslavnih duhovnikov, 
od katerih je bilo ubitih 95.000. Število škofov se je zmanjšalo na 4, cerkva je bilo le nekaj 
sto, samostanov in teoloških šol pa ni bilo. Vendar je Stalin v 2. svetovni vojni spoznal, da 
lahko cerkev pomaga združiti ljudstvo, zato je dovolil relativno obnovo cerkve in kmalu je 
obstajalo okoli 20.000 cerkva. Nikita Hruščov je kasneje ponovno začel preganjati kristjane 
in vero na splošno, zaprl številne cerkve in samostane ter verske voditelje in otrokom 
prepovedal obiskovanje cerkve. Če je otrok šel v cerkev, so ga lahko odvzeli krščanskim 
staršem in ga poslali na prevzgojo. Verniki niso imeli možnosti za poklicno napredovanje, ker 
kot verniki niso mogli vstopiti v komunistično stranko. Med Hruščovim preganjanjem, od leta 
1959 do 1964, se je število cerkva zmanjšalo z 22.000 na 8.000, število samostanov pa na 
manj kot 20. 
 
2. svetovna vojna je trajala od leta 1939 do 1945. Nemčija in Italija, skupaj z Japonsko,  so 
kot trojni pakt fašistične osi bile na eni strani, kot satelitski zavezniki so se jim pridružile 
Madžarska, Romunija, Bolgarija, ustaška Hrvaška, balisti v Albaniji in druge države. Glavne 
države protifašistične zveze so bile: Velika Britanija, Sovjetska zveza in ZDA pod vodstvom 
Churchilla, Stalina in Roosevelta. Na protifašistični strani so bile tudi Kitajska in Koreja proti 
Japonski in mnogim drugim evropskim in svetovnim silam. Za začetek 2. svetovne vojne se 
šteje nemška invazija na Poljsko leta 1939. Fašisti so začeli z osvojitvijo Poljske, nato 
nadaljevali z Dansko, Norveško, državami Beneluksa, nato Francijo, Jugoslavijo, Grčijo itd., 
napredovali v Sovjetsko zvezo in Veliko Britanijo, vojna pa je izbruhnila po vsem svetu. Razlog 
za vojno je bilo nezadovoljstvo sil osi z rezultati po koncu prve svetovne vojne in razdelitvijo 
moči. Adolf Hitler, glavni ideolog nacizma in fašistične osi, obseden z nacionalizmom in željo 
po zmagi za vsako ceno, je vojno vodil z nacističnim fanatizmom in napredoval, dokler ga ni 
v Sovjetski zvezi porazila Rdeča armada, ki je počasi napredovala proti zahodu. Britanija je 
fašiste porazila v Britaniji in Egiptu, vojna pa je počasi pripeljala do končnega poraza 
fašističnih sil. Najprej je kapitulirala Italija, vendar se za konec vojne v Evropi šteje 
kapitulacija Nemčije 8. maja 1945. Kasneje, 2. septembra 1945, se je predala Japonska, 
potem ko so Združene države Amerike odvrgle atomske bombe na Hirošimo in Nagasaki, 
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tako se je 2. svetovna vojna končno končala z zmago protifašističnih sil. 2. svetovna vojna je 
bila najgrozovitejša vojna v zgodovini človeštva. Umrlo je več kot 60 milijonov ljudi, od tega 
več kot 40 milijonov civilistov. To je bilo tudi obdobje strašnega trpljenja in mučenja 
civilistov, žensk in otrok, zlasti v zloglasnih nacističnih koncentracijskih taboriščih. Vsa 
optimistična pričakovanja glede moralnega razvoja človeštva so se izjalovila. 
 
2. svetovni vojni je sledilo pomembno obdobje osvoboditve mnogih držav izpod 
kolonializma. Zlasti v 50. in 60. letih 20. stoletja so številne afriške, azijske, ameriške in 
oceanske države pridobile neodvisnost od imperialističnih kolonialnih sil Evrope. Svobodo in 
neodvisnost so te države osvojile s trdim delom, krvavimi vojnami in revolucijami. Kot 
najvidnejšega borca proti kolonializmu bomo tu omenili Mahatmo Gandhija, ki je z nenasilno 
civilno nepokorščino uspel izboriti neodvisnost Indije leta 1947. Najvidnejši borec proti 
apartheidu in za pravice črnskega prebivalstva v Južni Afriki je bil Nelson Mandela, ki je leta 
1994 postal prvi črnski predsednik Južne Afrike. 
 
Hladna vojna je prav tako zaznamovala 20. stoletje. Po drugi svetovni vojni je bil svet 
razdeljen na dva velika bloka. Na eni strani je bil NATO – Severnoatlantska zveza zahodnih 
kapitalističnih sil pod vodstvom Združenih držav Amerike, na drugi pa Varšavski pakt 
socialističnih držav Srednje in Vzhodne Evrope pod vodstvom ZSSR. Nemčijo so ločili na dva 
dela, Berlin pa je bil razdeljen z berlinskim zidom. Ideološko se je hladna vojna med 
kapitalizmom in socializmom razplamtela na svetovni ravni, kar je pogosto vodilo do vojaških 
konfliktov. Korejo so po državljanski vojni razdelili na Severno Korejo, ki je postala 
komunistična država, in Južno Korejo, ki je kapitalistična. Vojna med Združenimi državami 
Amerike in Vietnamom, ki je postal socialistična republika, je prav tako povzročila veliko 
krizo. Tudi Kitajska je postala komunistična država. ZSSR je bil v vojni z Afganistanom, ki je 
imel močno podporo ZDA. Latinska Amerika je doživljala nenehne ideološke spore med 
ameriškim kapitalističnim imperializmom in različnimi levičarskimi notranjimi ideološkimi 
gibanji. 
 
Morda največja kriza hladne vojne se je zgodila na Kubi pod Fidelom Castrom, ki bi lahko leta 
1962 pod predsednikoma Johnom F. Kennedyjem in Nikito Hruščovom pripeljala do jedrske 
vojne med Združenimi državami Amerike in Sovjetsko zvezo. Hladna vojna je bila ideološka 
vojna, v kateri so bile najbolj vključene tajne službe, zlasti ameriška CIA in sovjetska KGB, v 
tej vojni pa so kapitalistične sile želele uničiti komunistično ideologijo, medtem ko so 
socialistične države želele osvoboditi vse narode izpod kapitalističnega razrednega reda in 
pele: »Amerika in Anglija bosta proletarski državi«. Hladna vojna se je končala z zmago Nata 
in kapitalistične ideologije, ki je uspela uničiti komunizem, vsaj v Evropi, začenši z padcem 
berlinskega zidu leta 1989 in združitvijo Nemčije, čemur je sledil razpad Varšavskega pakta 
in Sovjetske zveze. SFR Jugoslavija, ki je bila socialistična država, ni bila del Varšavskega 
bloka, ampak je bila neuvrščena in ena od vodilnih držav tretjega sveta v gibanju neuvrščenih 
držav. Tudi njo je razdejala krvava državljanska vojna v 90. letih. 20. stoletje se je končalo z 
absolutno prevlado kapitalističnega Zahoda, ki so ga vodile Združene države Amerike, 
najmočnejša vojaška in gospodarska velesila, in z oblikovanjem Evropske unije. 
 
V 21. stoletju se je poleg Združenih držav Amerike na politično prizorišče kot velesila vrnila 
Rusija pod vodstvom Vladimirja Putina, povečal pa se je tudi vpliv in moč Kitajske, Indije, 
Evropske unije, Brazilije, Japonske in drugih držav. 



88 
 

40.2. Razvoj islama 
 
Končnemu porazu Osmanskega cesarstva v prvi svetovni vojni je sledilo pomembno obdobje 
notranjih sprememb v Turčiji v 20. in 30. letih 20. stoletja. Pod vodstvom Mustafe Kemala 
Ataturka se je končal kalifat in vladavina sultana, ustanovili so novo moderno, demokratično 
in sekularno republiko Turčijo s prestolnico v Ankari. 
 
V procesu sekularizacije je Ataturk odpravil kalifat, zavzemal se je tudi za sodobne zakone po 
zahodnem vzoru, uvedel uporabo latinice, odpravil nošenje tančice, feza in turbana zunaj 
verskih objektov in dejavnosti. Spodbujal je nošenje moderne in evropske garderobe, zlasti 
za uradnike, zagovarjal je modernizacijo medicine in odpravo vraževernih zdravilskih praks, 
zagovarjal koncept enakosti vseh državljanov, vključno s pravicami žensk, ki jih je spodbujal 
k izobraževanju in enakopravni udeležbi v turškem javnem življenju. Spremenil je merske 
enote in koledar v skladu z evropskimi normami ter izvedel številne druge reforme. 
Demokratična sekularna Republika Turčija je postala vzor za proces sekularizacije mnogih 
drugih islamskih držav. 
 
Po drugi svetovni vojni, v naslednjih nekaj desetletjih, so se mnoge muslimanske države 
osvobodile kolonializma in pridobile neodvisnost. Čeprav so mnoge muslimanske države 
preživele obdobja sekularizacije, se z naraščanjem nezaupanja do Zahoda in zahodnih 
vrednot mnoge izmed njih obračajo k ponovni islamizaciji, radikalizaciji in protizahodnim 
sentimentom, ta trend ni prizanesel niti Turčiji. 
 
Proti koncu 20. stoletja se je odpor islamskega sveta do Zahoda okrepil, pri čemer so bila 
zlasti med arabskimi muslimani še posebej napeta vprašanja odnosi med Izraelom in 
Palestino ter ogromno naftno bogastvo arabskih držav, za katerega je Zahod, zlasti Združene 
države Amerike, pokazal zanimanje. Vrhunec protiameriških čustev nekaterih radikalnih 
muslimanov morda predstavlja teroristični napad in porušenje dveh stolpnic Svetovnega 
trgovinskega centra v New Yorku, ki ga je leta 2001 izvedla islamistična teroristična 
organizacija Al-Kaida in v katerem je umrlo okoli 3000 ljudi. To je ZDA in Nato spodbudilo k 
začetku popolne vojne proti islamu in različnim oblikam terorizma, s čimer so napovedali 
vojno Afganistanu in nato Iraku. 
 
Pod vplivom Zahoda so mnoge islamske države v 21. stoletju doživele pomembne notranje 
pretrese, kot je bila tako imenovana „arabska pomlad“ v Tuniziji, Egiptu, Libiji, Bahrajnu, 
Siriji, Jemnu, Alžiriji in drugih državah, v poskusu demokratizacije svojih družb in 
strmoglavljenja oblasti z močno totalitarno obliko vladavine. Spremembe so se zgodile med 
grozovitimi protesti in krvavimi revolucijami ter državljanskimi vojnami, da bi strmoglavili 
svoje vlade, ki so v mnogih državah privedle do še večjega kaosa. Konflikt med Zahodom in 
islamskim svetom se z arabsko pomladjo ni umiril. Nasprotno, postal je še bolj zapleten, zlasti 
z nastankom ISIS – Islamske države v Iraku in Siriji, ki je prevzela velik del ozemlja teh dveh 
držav in skušala obnoviti idejo islamskega kalifata s strogim šeriatskim pravom in fanatično 
sveto džihadistično vojno za širjenje islamskega fundamentalizma. Rezultat vsega tega je bila 
strašna vojna in kaos, zlasti na ozemlju Sirije, pa tudi splošno širjenje idej islamskega 
fundamentalizma in vpliva vahabizma in salafizma po vsem svetu, celo na Zahodu. Zahod, 
zlasti Evropska unija, se je soočila z valom muslimanskih beguncev iz kriznih območij, pa tudi 
iz mnogih drugih držav islamskega sveta. V zadnjem desetletju se je v zahodnoevropskih 
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državah naselilo na milijone migrantov. Tako se je odstotek muslimanskega prebivalstva, ki 
že raste zaradi višje stopnje naravnega prirasta, še povečal, kar je povzročilo krizo v Evropski 
uniji. Zahodni sekularisti težko najdejo rešitev za to versko krizo. Po njihovem mnenju je 
rešitev problema v popolni sekularizaciji zahodnih družb, zatiranju vere na ravni zasebnih 
pravic, brez večjih pravic v javnem življenju družb, kar bi Evropo pripeljalo do opustitve 
krščanske zgodovinske dediščine. 
 
Nekateri kristjani vidijo v naraščajočem deležu muslimanov v Evropi identitetno krizo za 
evropski kontinent, ki bi moral imeti jasno krščansko kulturno podlago, zato nekateri med 
njimi izražajo odprto nesoglasje s sprejemanjem muslimanskih priseljencev v svoje države. 
Število kristjanov, ki verjamejo, da je ta čas množične migracije na Zahod obdobje velikih 
priložnosti za evangelizacijo muslimanskega prebivalstva, ni majhno. Ti ljudje prihajajo iz 
držav, ki so bile stoletja najtežja območja za širjenje evangelija in kjer je bilo krščanstvo 
stoletja preganjano, pravica muslimanov do spreobrnjenja v krščanstvo pa je bila še posebej 
zanikana. Na evropskih tleh je veliko muslimanskih priseljencev, ki sprejemajo Jezusa 
Kristusa kot svojega Gospoda in Odrešenika in so se krstili ter sprejeli krščanstvo, zato to 
razumevanje novih razmer v Evropi ni le izraz naivne analize dejanskih zgodovinskih razmer. 
 
Na svetovni ravni islam ostaja največji konkurent in izziv za krščansko vero, saj je islam danes 
druga največja religija na svetu po krščanstvu in najhitreje rastoča religija na svetu z več kot 
1,8 milijarde vernikov. V mnogih islamskih državah po svetu krščanstvo preganjajo, 
krščanske misije in evangelizacija pa sta povsem prepovedani. 
 
плΦоΦ wŀȊǾƻƧ ƻŘƴƻǎƻǾ Ȋ WǳŘƛ ƛƴ ŘǊȌŀǾƻ LȊǊŀŜƭ 
 
Judje so bili v krščanski Evropi skozi stoletja, od časa Konstantina Velikega naprej, pogosto 
tarča preganjanj. Nekatera preganjanja so bila izredno kruta. Kot bolj strašljive primere 
bomo navedli preganjanje med prvim križarskim pohodom (1096–1099), nato njihovo 
preganjanje iz Anglije leta 1290 in iz Francije (1306, 1322 in 1394). Bili so prisiljeni postati 
kristjani, če pa se niso hoteli krstiti, so se morali izseliti iz teh ozemelj. V Španiji je bilo njihovo 
preganjanje s strani inkvizicije izredno kruto. Leta 1492 so bili skoraj vsi Judje izgnani iz 
Španije. Jude po vsej Evropi so pogosto prisilili, da so na oblačilih nosili oznake, niso se smeli 
mešati s kristjani in živeti so morali v getih. Treba je omeniti, da so bili Judje med vladavino 
arabskih muslimanov v Španiji bolje obravnavani in so imeli več pravic kot med 
rimskokatoliško vladavino, ko so bili kruto preganjani. Preganjani sefardski Judje iz Španije 
so pogosto bežali na ozemlje Osmanskega cesarstva, kjer so se pod vladavino islama počutili 
varnejše kot v krščanski Evropi. Judje v Solunu so bili pod osmansko vladavino stoletja 
največji del prebivalstva v mestu in daleč presegli polovico celotnega prebivalstva tega 
velikega in pomembnega mesta. Toda, ko je Solun v 20. stoletju postal grško mesto, so do 
druge svetovne vojne mnogi Judje zapustili mesto, njihov delež prebivalstva pa se je znatno 
zmanjšal, kar je ogrozilo njihove pravice in varno življenje. Celo ljudje, kot je bil Martin 
Luther, niso imeli pozitivnih občutkov do Judov in so bili do njih sovražni. Preganjali so jih 
tudi v Rusiji, od leta 1881 do 1914, ko so milijone Judov deportirali, večinoma v Združene 
države Amerike. Po francoski revoluciji pa so Judje izkoristili trenutek, da so promovirali ideje 
svobode, enakosti in bratstva ter uspeli doseči svojo emancipacijo in se v veliki meri 
integrirati v evropske družbe. 
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Preganjanje Judov je doseglo vrhunec v holokavstu, tik pred drugo svetovno vojno in med 
njo, s strani Hitlerjeve nacistične Nemčije. Adolf Hitler je verjel, da Judje vladajo in vodijo 
svet. Ljudem je zagotovil, da so bogati in da to v Nemčiji počnejo v škodo nemškega naroda. 
Zato jih Hitler ni hotel le preganjati, ampak popolnoma uničiti kot narod. Na najbolj brutalni 
način, z veliko poniževanjem in trpljenjem, so bili Judje odpeljani v nacistična taborišča, kjer 
so bili podvrženi različnim mučilnim poskusom, med holokavstom pa je bilo ubitih skoraj 6 
milijonov Judov, kar je predstavljalo več kot polovico njihovega takratnega prebivalstva v 
Evropi. 
 
Po veliki travmi holokavsta in porazu nacističnega režima so Judje z relativno podporo 
zahodnih držav leta 1948 uspeli obnoviti državo Izrael. Po uničenju templja v Jeruzalemu 
(leta 70 n. št.) in drugi judovski vojni (132–135), ko so bili Judje skoraj popolnoma izgnani z 
ozemlja zgodovinskega Izraela, so se po več kot osemnajst stoletjih Judje začeli množično 
naseljevati v svoji novi državi, prihajali so iz različnih delov sveta in ponovno gradili svojo 
državo Izrael v osrčju arabskega sveta. Oblikovanje države Izrael je povzročilo in še vedno 
povzroča ogromne konflikte, ne le med Izraelom in palestinskim narodom, ampak tudi med 
celotnim zahodnim svetom, ki ga vodijo Združene države Amerike, najresnejši podpornik 
države Izrael, na eni strani, in celotnim arabskim in islamskim svetom na drugi strani. 
 
плΦпΦ ~ƛǊƧŜƴƧŜ ŀǘŜƛȊƳŀ ƛƴ ƛȊȊƛǾƛ ǇƻǎǘƳƻŘŜǊƴƛȊƳŀ 
 
Z začetkom oktobrske komunistične revolucije in ustanovitvijo Sovjetske zveze se je začelo 
praktično izvajanje ateizacije v tej socialistični družbi. Po drugi svetovni vojni se je 
komunistična ideologija razširila v mnoge države, kar je pomenilo širjenje ateizma. V 
Sovjetski zvezi in mnogih državah Varšavskega pakta je sledilo preganjanje vseh religij in 
izredno težki pogoji za delo domačega duhovništva, pa tudi tujih misijonarjev, zlasti če so ti 
prihajali iz zahodnih držav. Takšen je bil primer na Poljskem, Češkoslovaškem, Madžarskem, 
v Romuniji, Bolgariji, Vzhodni Nemčiji in celo v neuvrščeni socialistični Jugoslaviji. Albanija je 
postala prva ateistična država, ki je z zakonom prepovedala vero in preganjala tako 
muslimane kot kristjane. Ateizem se je razširil na Kubo in Vietnam ter vse države, ki so 
sprejele komunizem. Na Kitajskem so preganjanja potekala skozi vso zgodovino, vendar je 
pod novim komunističnim voditeljem Mao Cetungom sledila nova kruta faza preganjanja 
vere. V Severni Koreji, ki je postala komunistična država, je sledilo veliko preganjanje 
vernikov. 20. stoletje je bilo v mnogih delih sveta zelo nevarno za izražanje vere. S padcem 
komunizma v Evropi je agresivni ateizem v teh državah upadel in vera se je vrnila na 
prizorišče. 
 
Toda pobude za sekularizacijo in ateizacijo ljudi, zlasti v tradicionalno krščanskem svetu, niso 
prenehale. Nasprotno, sekularizem, ateizem in agnosticizem so se na Zahodu razširili, in ta 
vrsta ateizma in agnosticizma ter prekinitev z vero na splošno je morda nevarnejša za vero 
kot zakonsko prisiljeni ateizem, ker je rezultat svobodne izbire posameznikov, ne pa 
sistematičnega ateizma, ki ga država vsiljuje neprepričanim ateistom, kot je bilo pogosto v 
socialističnih državah. Marksizem, darvinizem, Nietzschejevo sporočilo, »Bog je mrtev«, in 
drugi ateistični misleci, kot so Sigmund Freud, Franz Kafka, Jean-Paul Sartre in drugi, so 
močno vplivali na ateizem zahodnega sveta. Pozneje so se jim pridružili Bertrand Russell, 
Richard Dawkins, Christopher Hitchens, Stephen Hawking in drugi. K temu je pomembno 
prispevala popularna kultura, ki je spodbujala nebrzdano življenje. Ta ideologija je 
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spodbujala seks, droge in rock'n'roll s pomočjo znanih osebnosti, celotnega hipijevskega, 
rockovskega in punkovskega gibanja. Heavy metal je promoviral ateistične in celo satanske 
vrednote in tako naprej. Tudi hollywoodska filmska industrija in mnogi drugi so spodbujali 
hedonistično, uporniško in neverno življenje. 
 
Najbolj so bile prizadete krščanske vrednote, zato je popularna kultura, tudi kadar ni 
promovirala ateizma, ampak duhovnost, to počela v korist vzhodnih religij, hindujskih 
verskih filozofij in praks, joge, meditacije, New Age, verskega ezoterizma, okultizma in tako 
dalje, ne pa krščanstva. Cerkev sama je postala vedno bolj tolerantna do grehov med svojimi 
člani, vse bolj se je širila toleranca do razvez, splavov in celo homoseksualnih odnosov in 
porok. Danes Zahod množično izgublja vero v Boga, zlasti v Zahodni Evropi, zato številne 
cerkve, ki se zaradi pomanjkanja vernikov ne morejo ekonomsko vzdrževati, zapirajo in 
preurejajo v klube, muzeje, javne prostore in celo mošeje. Danes je v mnogih evropskih 
državah odstotek ljudi, ki se opredeljujejo kot nereligiozni, tj. ne pripadajo nobeni religiji ali 
ne verjamejo v Boga, precej velik in še raste. 
 
Drug izziv za krščanstvo v 20. stoletju, zlasti v osemdesetih letih in pozneje, je bil 
postmodernizem. Postmodernizem kot gibanje, ki je zajelo vse segmente sodobne zahodne 
kulture, zlasti v umetnosti, literaturi, filozofiji, arhitekturi itd., je bil reakcija na vrednote, ki 
jih je vzpostavil modernizem. Postmodernizem je spodbujal subjektivizem kot nasprotje 
modernističnemu objektivizmu. Nasprotoval je vsakemu poskusu vzpostavitve dogmatičnih 
okvirov, vsaki ideji univerzalnosti, metapripovedi in generalizaciji ter zagovarjal relativizem 
v nasprotju z modernističnim objektivizmom. Nasprotoval je vsakemu poskusu vzpostavitve 
dogmatičnih okvirov, vsaki ideji univerzalnosti, metanaraciji in generalizaciji ter zagovarjal 
relativizem, subjektivno resnico in dvoumnost, destrukturalizem, decentralizem itd. 
Postmodernizem je spodbujal spoštovanje svetovnega nazora vsakega posameznika ali 
skupine. Vsakdo ima svojo resnico , ni absolutne in objektivne resnice. Resnica ni nekaj 
danega, kar je treba razkriti, ampak jo mora vsak ustvariti zase. Različna stališča, ki so po 
postmodernizmu pogojena s kulturnimi vplivi na človeško dojemanje, ne štejejo za 
protislovna, ampak za elemente, ki povezujejo kompleksno realnost. Koncepti 
postmodernizma so pogosto prišli v konflikt s krščanstvom, ker je to verjelo v objektivno 
resnico, razodeto v Jezusu Kristusu. Krščanstvo spodbuja univerzalno resnico in 
metapripoved, ki velja za vse. Postmodernizem je spodbujal idejo verskega pluralizma in 
relativizma. Po postmodernizmu Sveto pismo ni absolutna resnica, ampak le ena od možnih 
svetovnih nazorov. Po njihovem mnenju postane tudi razlaga Svetega pisma popolnoma 
subjektivna kategorija. Kar je resnično zame, ni nujno resnično zate. Spoštujem tvoje mnenje 
in ti spoštuješ moje mnenje. To pomeni relativizacijo do te mere, da se vse lahko šteje za 
resnico, kar je v nasprotju s krščanskim prepričanjem, da je Kristus pot, resnica in življenje, 
in da nihče ne more priti k Očetu, razen po njem (glej Janez 14: 6 ). 
 
40.5. Razvoj v pravoslavni cerkvi 
 
V 20. stoletju je večina držav s pretežno pravoslavnim prebivalstvom postala žrtev 
komunističnega ateizma. Mnogi pravoslavni duhovniki in vplivni verniki so bili zaprti, vendar 
so tudi običajni verniki imeli težave pri izražanju svoje vere. Brez članstva v komunistični 
partiji je bilo zelo težko napredovati v karieri, kar je bilo za vernike zelo težko. Ljudje so 
množično zapuščali cerkve, čeprav mnogi na skrivaj niso povsem zapustili svoje vere, veliko 
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ljudi pa je verske praznike in obrede praznovali v zasebnosti. Padcu komunizma konec 20. 
stoletja je sledila obnova pravoslavnih cerkva v nekdanjih socialističnih državah. 
Ustanovljene so bile številne nove cerkve, obnovili so mnoge zanemarjene samostane, krstili 
so veliko nekrščenih oseb, mnogi mladi so se vpisali v teološke šole, da bi postali duhovniki, 
ali se odločili za samostansko življenje itd. S procesi denacionalizacije v postkomunističnih 
državah je pravoslavna cerkev uspela ponovno pridobiti tudi velik del svojega obsežnega 
premoženja v teh državah. 
 
Pravoslavno cerkev so pogosto povezovali s prebujanjem nacionalizma, zlasti v državah, kjer 
je prevladovala in se hotela uveljaviti kot nosilka nacionalne identitete večinskega 
prebivalstva, kot je bilo v primeru Srbije, Rusije, Bolgarije, Makedonije, delno Romunije in 
drugih. Najpomembnejši pravoslavni teologi v 20. in 21. stoletju so bili: Georges Florovsky, 
Vladimir Lossky, Alexandar Schmemann, John Mayendorff, Justin Popovich, Nikolaj 
Velimirovich, Dumitru Staniloae, John Zizioulas in drugi. Danes pravoslavci govorijo o 
povečanju števila pravoslavnih vernikov po svetu, vendar je to predvsem posledica krščenih 
vernikov, ki so v času komunizma zamudili priložnost za krst in zdaj izkoriščajo novo 
priložnost, ko vera ni le dovoljena, ampak je postala priljubljena, zlasti v postkomunističnih 
pravoslavnih državah. Z razpadom komunističnih držav in nastankom več neodvisnih držav z 
večinskim pravoslavnim prebivalstvom se je v pravoslavnem svetu zaostril spor o priznanju 
avtokefalnosti teh cerkva. Zlasti ukrajinska, črnogorska, makedonska in druge pravoslavne 
cerkve so postale problematične v smislu avtokefalije. Konflikti glede priznanja in odobritve 
avtokefalije lokalne nacionalne cerkve so se zaostrili in danes obstajajo velike napetosti in 
nesoglasja, zlasti med najvišjimi avtoritetami v pravoslavnem svetu, in sicer med ruskim 
patriarhom na eni strani in ekumenskim patriarhom Konstantinopla na drugi strani. Danes je 
na svetu približno 270 milijonov pravoslavnih vernikov. Eden največjih problemov 
pravoslavstva, ki mu preprečuje bolj dinamično rast in širjenje, je prekomeren etnocentrizem 
in etnofiletizem nacionalnih cerkva, ki so običajno zaprte vase in niso zelo zainteresirane za 
misijonarsko delo. 
 
плΦсΦ wŀȊǾƻƧ ǊƛƳǎƪƻƪŀǘƻƭƛǑƪŜ ŎŜǊƪǾŜ 
 
Komunizem je prizadel tudi nekatere rimskokatoliške države, po njegovem padcu pa so bile 
cerkve obnovljene in ponovno je oživela verska dejavnost katoliških vernikov. Danes je 
rimskokatoliška cerkev svetovni pojav, prisoten v vseh delih sveta, in ima okoli 1,25 milijarde 
vernikov, kar pomeni, da je rimskokatoliška cerkev najštevilčnejša krščanska veroizpoved na 
svetu. 
 
V 20. stoletju je v rimskokatoliški cerkvi prišlo do več pomembnih dogodkov in odločitev. 
Leta 1950 je papež Pij XII izdal ex cathedra, s katerim je razglasil apostolsko konstitucijo 
Munificentissimus Deus in trdil, da je Devica Marija vstopila v nebesa. To je bilo starejše 
prepričanje rimokatoličanov, ki ga je papež zdaj le uradno potrdil. Konstitucija ne navaja, ali 
je prej umrla, ampak pravi, da je bila vzeta v nebo in »kot kraljica sedi v veličastvu na desnici 
svojega Sina, nesmrtnega Kralja vseh časov«. Tako je Marija postala še pomembnejša oseba 
v čaščenju rimokatoličanov, kot soodrešiteljica in posrednica pri Sinu. 
 
Drugi zelo pomemben dogodek za rimskokatoliško cerkev v 20. stoletju je bil II. vatikanski 
koncil, ki je potekal od leta 1962 do 1965. Ta koncil je sklical papež Janez XXIII. in podaljšal 
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papež Pavel VI. Bil je koncil za obnovo rimskokatoliške cerkve. Na tem koncilu so se pogledi 
na protestante in pravoslavce omilili, in ta koncil jih je imenoval ločeni bratje, namesto 
dosedanjega izraza za njih – krivoverci. Glede na ta koncil so razdelitve tragičen dogodek in 
greh, ki se mora končati, vendar so druge cerkve, čeprav napačne, še vedno del Božjega 
načrta odrešenja. Koncil je dal splošno pomirjujoč ton tako drugim krščanskim 
veroizpovedim kot drugim religijam, zlasti judovstvu in islamu, ter sodobnemu svetu na 
splošno. Preganjanje s strani Cerkve je bilo zavrnjeno in cerkev je priznala, da je bila taka 
praksa v preteklosti napaka. Na koncilu je bilo potrjeno, da je kanon vere Sveto pismo in 
tradicija, najvišja avtoriteta v cerkvi pa pripada papežu in nato škofom. Koncil je odločil, da 
se vernikom prepove uporaba vseh kontracepcijskih sredstev, razen naravne kontracepcije 
s štetjem plodnih in neplodnih dni, potrjena pa je bila tudi odločitev o obvezni celibatu za 
duhovnike. Vsem katolikom je bilo dovoljeno brati Sveto pismo v svojem jeziku. Poleg tega 
je koncil vernike spodbudil k branju Svetega pisma in sklenil, da je zelo pomembno, da se 
Sveto pismo prevede v razumljive jezike, ter spodbudil prevajanje Svetega pisma v 
sodelovanju s protestanti. Spodbujala se je tudi odločitev, da se bogoslužje opravlja v jeziku, 
ki ga verniki razumejo. Sklenjeno je bilo, da mora duhovnik med bogoslužjem gledati vernike 
in ne sme jim biti obrnjen s hrbtom. Sprejeta je bila odločitev, da lahko laiki prejemajo 
obhajilo v obeh vrstah, kruhu in vinu, vsi verniki. Na splošno so se s sklepi II. vatikanskega 
koncila teološka stališča rimokatoličanov in protestantov bolj zbližala. 
 
Ena najvidnejših osebnosti rimokatolištva v drugi polovici 20. stoletja je bil papež Janez Pavel 
II. (1920–2005). Njegovo rojstno ime je bilo Karol Jozef Wojtyla, bil je Poljak, prej je bil 
nadškof, nato kardinal v Krakovu. Za papeža je bil izvoljen leta 1978 in to funkcijo je opravljal 
do svoje smrti. Po štirih stoletjih in pol papeževanja italijanskih papežev je bil prvi papež, ki 
ni bil italijanskega porekla. Kot človek iz komunistične države je bil njegov glavni boj 
usmerjen v padec komunizma in vrnitev vere v postkomunistične družbe, zato ga mnogi 
štejejo za enega najpomembnejših borcev za padec komunizma v Evropi. Pomemben del 
njegovih pridig je bilo sporočilo o svetovnem miru in spodbujanje k prenehanju vojn in 
vojaških konfliktov po vsem svetu. 
 
Papež Janez Pavel II. je svoj duhovni boj usmeril proti fašizmu, komunizmu, vsem oblikam 
diktature, materializmu, splavu, uporabi kontracepcijskih sredstev, ločitvi, homoseksualnosti 
in revščini, proti teologiji osvoboditve, ki je prevladovala v Latinski Ameriki, ker je vsebovala 
številne elemente marksistične ideologije, ter proti relativizmu postmodernizma. V času 
njegovega papeževanja se je krščanstvo razširilo v tretjem svetu, vendar je upadlo na 
Zahodu. Uradno je obiskal 104 držav in govoril deset jezikov. Pripisujejo mu pomembno 
zasluge za obnovo duhovne verodostojnosti papeža. Bil je ekumensko usmerjen papež, zlasti 
do kristjanov drugih veroizpovedi. Pokazal je pobude za spravo s pravoslavci, judi in 
muslimani, bil je prvi papež, ki je leta 1979, tisoč let po veliki shizmi, uradno obiskal 
konstantinopelskega patriarha, po tem pa se je srečal še z drugimi pravoslavnimi patriarhi. 
Bil je tudi prvi papež, ki je vstopil v sinagogo, in prvi, ki je Jude prosil za odpuščanje za 
preganjanje, ki so ga utrpeli s strani rimokatoličanov v Evropi. Bil je tudi prvi papež, ki je 
vstopil v mošejo in molil. Imel je osem srečanj s tibetanskim budističnim voditeljem, 
Dalajlamo, ki mu je dal brezpogojno podporo v preganjanju, ki ga je doživljal s strani 
komunistične Kitajske. Vendar je Janez Pavel II. v teološkem smislu veljal za konzervativnega 
papeža, ki ni podpiral posvetitve žensk v duhovnice in se zavzemal za ohranitev 
konservativnih pogledov na zakonsko zvezo in družino. Leta 2004 je prejel Nobelovo nagrado 
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za mir. Preživel je atentat leta 1981, ko ga je Turek iz neznanih razlogov dvakrat ustrelil v 
trebuh. Atentator je preživel 19 let v zaporu, papež pa ga je med njegovim bivanjem v zaporu 
večkrat obiskal in mu odpustil. 
 
Verjetno najpomembnejša osebnost rimskokatoliške cerkve v 20. stoletju je bila Mati 
Terezija. Mati Terezija, ali Gonxha Bojaxhiu, se je rodila leta 1910 v albanski katoliški družini 
v Skopju. Pri 18 letih je Gonxha, gnana z željo, da postane misijonarka, zapustila dom v Skopju 
in po bivanju v Dublinu na Irskem, kjer je od loretskih sester prevzela ime Terezija, odšla na 
misijo v Kalkuto v Indiji. Znana je kot ena največjih humanitarnih osebnosti v zgodovini 
Cerkve. V Indiji je postala znana kot Mati Terezija zaradi svojega humanitarnega dela. Leta 
1950 je ustanovila red Misijonarke ljubezni, ki je imel le 12 redovnic, in začele so pomagati 
revnim in lačnim, število redovnic pa se je počasi povečevalo. Mati Terezija je pomagala 
bolnim, revnim, brezdomcem, sirotam in umirajočim zaradi aidsa, gobavosti, tuberkuloze in 
drugih bolezni. Leta 1979 je prejela Nobelovo nagrado za mir. Umrla je v Kalkuti leta 1997. 
 
Zanimivo teološko gibanje, ki je takoj po II. vatikanskem koncilu zajelo tretji svet, zlasti med 
katoličani v Latinski Ameriki, je tako imenovano gibanje teologija osvoboditve, ki s pravo 
osvoboditvijo v Jezusu Kristusu pomeni tudi osvoboditev od zatiranja, od vseh oblik 
izkoriščanja in boj za emancipacijo vseh zatiranih in ponižanih ljudi na svetu. Teologija 
osvoboditve na nek način združuje krščanstvo z marksistično ideologijo in širi krščanski 
socializem. V središču tega gibanja je boj za svobodo in socialno pravičnost. Najbolj znani 
teologi tega gibanja so Gustavo Gutierrez iz Peruja, Camilo Torres iz Kolumbije, Leonardo 
Boff iz Brazilije, Jon Sobrino iz Španije, Juan Luis Segundo iz Urugvaja in drugi, delo Teologija 
ƻǎǾƻōƻŘƛǘǾŜΥ ȊƎƻŘƻǾƛƴŀΣ ǇƻƭƛǘƛƪŀΣ ƻŘǊŜǑƛǘŜǾ Gustava Gutierreza pa velja za manifest 
krščanskega socializma. To gibanje je zaradi prekomerne politizacije in prekomernega vpliva 
marksizma obsodil Vatikan, tako papež Janez Pavel II. kot papež Benedikt XVI. 
 
Najbolj znani teologi rimskokatoliške tradicije v 20. stoletju so Joseph Ratzinger (papež 
Benedikt XVI.), Karl Ruhner, Henri de Lubac, Hans Urs von Balthasar, Yves Congar, Bernard 
Lonergan, Frederick Copleston, Dietrich von Hildebrand, Thomas Merton, Alasdair 
MacIntyre, pa tudi kontroverzni teologi Hans Küng, Pierre Tielhard de Chardin in drugi. 
 
Največji škandal, ki je pretresel rimskokatoliško cerkev v 20. in 21. stoletju, je bilo ogromno 
število odkritih primerov pedofilskih napadov na otroke s strani rimskokatoliških duhovnikov 
in visokih cerkvenih dostojanstvenikov. Žrtve pedofilskih napadov so bili predvsem dečki, po 
nekaterih ocenah v približno 81 % primerov, vendar so bile žrtve seveda tudi deklice. V 
homoseksualne škandale je bilo vpletenih tudi več duhovnikov. Pedofilski napadi so bili 
grozljivi, napadeni so bili tudi otroci, stari komaj tri leta, najpogostejše žrtve pa so bili otroci 
med 11. in 14. letom. Zlorabe žrtev so se pogosto nadaljevale več let. Ta problem je v 
rimskokatoliški cerkvi prisoten že stoletja, vendar so ti škandali konec 20. stoletja postali 
javni, najprej v Kanadi, Združenih državah Amerike in Avstraliji, nato pa tudi v mnogih drugih 
državah. 
 
Število vpletenih duhovnikov in žrtev je osupljivo. Samo v Združenih državah Amerike je bilo 
v 50 letih v pedofilske napade vpletenih več kot 4000 duhovnikov, žrtev pa je bilo več kot 
10.000 otrok. Številke v drugih državah niso veliko boljše, včasih so bili vpleteni celo najvišji 
duhovniki na ravni kardinalov. Mnogi drugi duhovniki so odgovorni za prikrivanje 
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grozodejstev, ki so jih zagrešili njihovi kolegi. Takšni škandali so pustili ogromno sled v 
rimskokatoliški cerkvi po vsem svetu, število ljudi, ki zapuščajo rimskokatoliško cerkev, pa je 
enormno. Takšni grozljivi škandali so ponovno sprožili vprašanje upravičenosti obveznega 
celibata za duhovnike v rimskokatoliški cerkvi. Morda je obvezen celibat duhovnikov in 
menihov ena od stvari, ki privablja skrite homoseksualce in spolno sprevržene ljudi, da 
vstopijo v duhovništvo ali postanejo menihi, ker želijo prikriti svojo sramoto in greh, vendar 
se njihov skriti greh stopnjuje v veliko hujše oblike spolne perverzije, vključno s strahotnimi 
napadi na otroke. 
 

 
½ŜƳƭƧŜǾƛŘ 9ǾǊƻǇŜ ƛȊ ǇǊǾŜ ǎǾŜǘƻǾƴŜ ǾƻƧƴŜΥ ¢ǊƻƧƴŀ ŀƴǘŀƴǘŀ ƧŜ ƻȊƴŀőŜƴŀ Ȋ ƻǊŀƴȌƴƻ ōŀǊǾƻΣ 
ŎŜƴǘǊŀƭƴŜ ǎƛƭŜ ǎƻ ƻȊƴŀőŜƴŜ Ȋ ǊƻȊŀ ōŀǊǾƻΣ ƴŜǾǘǊŀƭƴŜ ŘǊȌŀǾŜ Ǉŀ Ȋ ƳƻŘǊƻ ōŀǊǾƻΦ 
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½ŜƳƭƧŜǾƛŘ ƻȊŜƳŜƭƧ όƻōŀǊǾŀƴƛƘ Ǿ ƳƻŘǊƻύΣ ƪƛ ǎƻ ƧƛƘ ŦŀǑƛǎǘƛőƴŜ ǎƛƭŜ ǳǎǇŜƭŜ ƻǎǾƻƧƛǘƛ Ǿ 9ǾǊƻǇƛ ƳŜŘ 
svojimi osvajanji v drugi svetovni vojni. 
 

 
 
½ŜƳƭƧŜǾƛŘ 9ǾǊƻǇŜ ƛȊ őŀǎŀ ƘƭŀŘƴŜ ǾƻƧƴŜ όƻŘ ƭŜǘŀ мфслύΥ őƭŀƴƛŎŜ ±ŀǊǑŀǾǎƪŜƎŀ Ǉŀƪǘŀ ǎƻ ƻȊƴŀőŜƴŜ 
Ȋ ƻǊŀƴȌƴƻ ōŀǊǾƻΣ ŜǾǊƻǇǎƪŜ őƭŀƴƛŎŜ bŀǘŀ ƛȊ ǘŜƎŀ ƻōŘƻōƧŀ Ǉŀ Ȋ ȊŜƭŜƴƻ ōŀǊǾƻΤ ǎǾŜǘƭƻ ƻōŀǊǾŀƴŜ 
ŘǊȌŀǾŜ ǎƻ ōƛƭŜ ƴŜǾǘǊŀƭƴŜΣ WǳƎƻǎƭŀǾƛƧŀ Ǉŀ ƧŜ ōƛƭŀ ƴŜǳǾǊǑőŜƴŀ ǎƻŎƛŀƭƛǎǘƛőƴŀ ŘǊȌŀǾŀΦ 
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2ƭŀƴƛ L{L{ ǎŜ ǇǊƛǇǊŀǾƭƧŀƧƻ ƴŀ ǳǎƳǊǘƛǘŜǾ нм ǳƎǊŀōƭƧŜƴƛƘ ƪƻǇǘǎƪƛƘ ŜƎƛǇǘƻǾǎƪƛƘ ƪǊƛǎǘƧŀƴƻǾ Ǿ {ƛǊǘƛ Ǿ 
Libiji februarja 2015. 
 

 
[ŀőƴƛ WǳŘƧŜ ƛƴ ŘǊǳƎƛ ǳƧŜǘƴƛƪƛ ƛȊ ƴŀŎƛǎǘƛőƴŜƎŀ ƪƻƴŎŜƴǘǊŀŎƛƧǎƪŜƎŀ ǘŀōƻǊƛǑőŀ ƳŜŘ ƘƻƭƻƪŀǾǎǘƻƳ 
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½ŜƳƭƧŜǾƛŘ 9ǾǊƻǇŜ ƛȊ ƭŜǘŀ нлмлΣ ƪƛ ǇǊƛƪŀȊǳƧŜ ƻŘǎǘƻǘŜƪ ǇǊŜōƛǾŀƭǎǘǾŀΣ ƪƛ ƧŜ ƛȊƧŀǾƛƭƻΣ Řŀ ηǾŜǊƧŀƳŜ, 
da obstaja .ƻƎζΦ DƭŜŘŜ ƴŀ ǘƻ ǊŀȊƛǎƪŀǾƻ ¢ǳǊőƛƧŀ ƛƴ wƻƳǳƴƛƧŀ ƛȊǎǘƻǇŀǘŀ ƪƻǘ ŘǊȌŀǾƛ Ȋ ƴŀƧōƻƭƧ 
ǾŜǊƴƛƳ ǇǊŜōƛǾŀƭǎǘǾƻƳΣ Ǿƛǎƻƪƻ Ǉŀ ǎƻ ǳǾǊǑőŜƴŜ ǘǳŘƛ tƻƭƧǎƪŀΣ LǊǎƪŀΣ LǘŀƭƛƧŀΣ DǊőƛƧŀ ƛƴ ŘǊǳƎŜΦ DƭŜŘŜ 
ƴŀ ǘƻ ǊŀȊƛǎƪŀǾƻ 2ŜǑƪŀΣ ~ǾŜŘǎƪŀΣ 9ǎǘƻƴƛƧŀΣ Ǉŀ ǘǳŘƛ bƛȊƻȊŜƳǎƪŀΣ CǊŀƴŎƛƧŀΣ 5ŀƴǎƪŀΣ bƻǊǾŜǑƪŀ ƛƴ 
ŘǊǳƎŜ ƛȊǎǘƻǇŀƧƻ ƪƻǘ ƴŀƧōƻƭƧ ŀǘŜƛǎǘƛőƴŜ ŘǊȌŀǾŜΦ 
 

 
{ƭƛƪŀ ǇǊǾŜƎŀ ƻōƛǎƪŀ ǇŀǇŜȌŀ WŀƴŜȊŀ tŀǾƭŀ LLΦ ǇǊƛ ŜƪǳƳŜƴǎƪŜƳ ǇŀǘǊƛŀǊƘǳ YƻƴǎǘŀƴǘƛƴƻǇƭŀ 
Demetriosu I., 30. 11. 1979. 
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Mati Terezija 
 
пмΦ wŀȊǾƻƧ ǇǊƻǘŜǎǘŀƴǘǎƪƛƘ ǘŜƻƭƻǑƪƛƘ ƪǊƻƎƻǾ ƻŘ ƭŜǘŀ мфлм Řƻ ŘŀƴŜǎ ς razvoj svetopisemske 
ǘŜƻƭƻƎƛƧŜ ƛƴ ǇƻƧŀǾ ǎǾŜǘƻǇƛǎŜƳǎƪŜ ƪǊƛǘƛƪŜΤ ǊŀȊǾƻƧ ƭƛōŜǊŀƭƴƛƘ ǘŜƻƭƻǑƪƛƘ ƪǊƻƎƻǾΤ ŦŜƳƛƴƛǎǘƛőƴŀ 
teologija; Karl Barth; Dietrich Bonhoeffer; C.S. Lewis; John Stott; drugi pomembni teologi 
нлΦ ǎǘƻƭŜǘƧŀ ƛƴ ȊŀőŜǘƪŀ нмΦ ǎǘƻƭŜǘƧŀΦ 
 
41.1. Razvoj svetopisemske teologije in pojav svetopisemske kritike 
 
Svetopisemska teologija je doživela drastične spremembe od starih tradicionalnih pristopov 
k njenemu študiju, zlasti s prihodom svetopisemske kritike. Ko govorimo o svetopisemski 
kritiki, imamo v mislih metode preučevanja svetopisemskih besedil, ki podrobno proučujejo 
besede in slovnične oblike v svetopisemskem besedilu ter njihovo rabo v biblijskem in 
zunajbiblijskem kontekstu, nato pa raziskujejo tudi zgodovinski kontekst nastanka besedil, 
vire, ki so bili uporabljeni kot podlaga za končno obliko besedila, proces kanonizacije, vpliv 
drugih religij na nastanek besedila, poseg urednikov v besedilo, vpliv ustnih tradicij in njihov 
razvoj v besedilno obliko, vlogo bralca pri razumevanju besedila, avtorstvo, nastanek in izvor 
besedila, žanr in obliko besedila, psihološko in sociološko ozadje pri ustvarjanju in 
razumevanju besedila ter mnoga druga vprašanja. 
 
Zgodovina svetopisemske kritike sega v 17. stoletje, ko je bilo prvič postavljeno pod vprašaj 
avtorstvo Mojzesa prvih petih knjig Stare zaveze. Pomembno je k njenem razvoju prispeval 
nemški pietizem, ki se je ukvarjal z natančno eksegezo besedila, in racionalizem 
razsvetljenstva, ki je iskal logiko v vsaki dani trditvi. Vseeno je največji razvoj svetopisemske 
kritike potekal v 19. in 20. stoletju. V tem času so je začelo podrobno preučevanje razlik med 
različnimi svetopisemskimi avtorji, upoštevali so podrobnosti, na primer v spisih apostola 
Pavla, ki zadevajo Petra, Janeza, Luka in tako naprej. Poskušali so najti razlike med Jezusom, 
opisanim v sinoptičnih evangelijih, in Jezusom, opisanim v Janezovem evangeliju. 
 
Raziskovali so povezavo med sinoptičnimi evangeliji in kako je ta nastala, pojavila se je teorija 
o dokumentu Q kot viru sinoptičnih evangelijev skupaj z evangelijem po Marku in tako 
naprej. V teologiji Stare zaveze je pomembna sprememba nastala z delom Uvod v zgodovino 
Izraela, ki ga je leta 1878 napisal Julius Wellhausen. Vzpostavil je teorijo štirih različnih virov 
iz štirih različnih tradicij pri nastanku besedila Peteroknjižja tj. petih Mojzesovih knjig. To je 
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teorija JEDP, kar pomeni J (jahvistični vir), E (elohistični vir), D (devteronimičen vir) in P 
(duhovniški vir). Kasneje so te ločene vire, o katerih je govoril Wellhausen, združili v celoto. 
 
Svetopisemska kritika je pri nastanku biblijskih besedil raziskovala tudi različne teološke 
koncepte, ki so izvirali iz judovstva, v nasprotju z idejami grške filozofije in kulture. Preučevali 
so druge starodavne civilizacije in njihova besedila, zlasti egipčansko, kanaansko, asirsko, 
babilonsko, perzijsko, helensko, rimsko in druge civilizacije, da bi ugotovili njihov vpliv na 
svetopisemska besedila. Pomemben poudarek je bil dan določitvi datuma nastanka 
svetopisemskih knjig in na pregled knjig v kronološkem zaporedju, da bi razumeli njihov 
medsebojni vpliv in potek nastajanja biblijskih idej in konceptov. Svetopisemska kritika je 
vzbudila tudi zanimanje za študij različnih žanrov, zlasti pesniških knjig, apokaliptične 
literature, zgodovinskih pripovedi itd. Nekateri znanstveniki, ki so se ukvarjali z Novim 
testamentom, so šli tako daleč, da so razlikovali med »zgodovinskim Jezusom« in 
dogmatičnimi prepričanji, ki jih je o njem dodala cerkev. Govorili so celo o mitološko 
predstavljenih  čudežih in znamenjih v poveličevanju Njegovega življenja in značaja. To je 
spodbudilo še bolj natančno preučevanje biblijskih besedil s strani konservativnih in 
ortodoksnih svetopisemskih znanstvenikov kot odgovor na liberalna stališča v svetopisemski 
teologiji, da bi potrdili biblijsko resnico, doslednost in predvsem njen božanski izvor in 
avtoriteto. V 20. stoletju je odkritje mrtvomorskih oziroma kumranskih rokopisov, najdenih 
leta 1948, močno prispevalo k svetopisemski kritiki in povečalo zanimanje za arheologijo ter 
njeno povezavo z biblijskimi raziskavami. Kot najbolj specifične ločene kritike v splošni 
biblijski kritiki bomo izpostavili: tekstualno kritiko, kritiko virov, kritiko oblike, zgodovinsko 
kritiko, kritiko redakcije, literarno kritiko, narativno kritiko, kritiko odziva bralcev itd. 
 
пмΦнΦ wŀȊǾƻƧ Ǿ ƭƛōŜǊŀƭƴƛƘ ǘŜƻƭƻǑƪƛƘ ƪǊƻƎƛƘ 
 
V 20. stoletju se je v nekaterih teoloških krogih nadaljeval trend prilagajanja krščanske 
teologije sodobnim trendom sekularizirane znanosti in filozofije. Da bi se prilagodili tokovom 
sekulariziranega sveta, so bili liberalci pripravljeni žrtvovati nekatera dogmatična krščanska 
ortodoksna verovanja, predvsem tista, ki so se nanašala na čudeže. Tako so poskušali 
približati krščanstvo visoko racionaliziranemu in skeptičnemu umu sodobnih ljudi. 
 
Morda najbolj izstopajoči predstavnik liberalnega teološkega toka 20. stoletja je bil Rudolf 
Bultmann, čeprav se je poskušal upreti liberalcem 19. stoletja z zagovarjanjem 
eksistencialističnih pogledov, navdihnjenih z vero. Bultmann (1884–1976) se je rodil v 
Nemčiji. Študiral je teologijo v Tübingenu, Berlinu in Marburgu. Na več univerzah je poučeval 
teologijo, večino svoje kariere pa je preživel kot profesor Nove zaveze v Marburgu. Bil je bolj 
strokovnjak za Novo zavezo kot dogmatik, v svojih raziskavah evangelijev pa je zagovarjal 
formno kritiko. Razlikoval je med tem, kar je zgodovinska resničnost o Jezusu v evangelijih, 
in tem, kar mu je zgodnja cerkev dodala v procesu častitve, poveličevanja in pridiganja o 
Jezusu. Tudi v Jezusovih pridigah in izjavah je Bultmann razlikoval med tem, kar je Jezus 
dejansko rekel, in tem, kar mu je pripisala kasnejša cerkev. Učil je, da je potrebno 
demitologizirati evangelije, in da je potrebna hermenevtična interpretacija, da bi lahko 
razumeli sporočilo Nove zaveze v 20. stoletju. 
 
Bultmann je verjel, da danes ne moremo verjeti v angele, demone in čudeže, zato je v svojem 
delu Novi testament in mitologija ter druga osnovna dela iz leta 1941 napisal: »Ne moremo 
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uporabljati električne luči in radia ter v primeru bolezni izkoristiti sodobna medicinska in 
klinična sredstva, in hkrati verjeti v duhovni in čudežni svet Novega testamenta« (str. 4). 
Vendar je Bultmann verjel da, čeprav je svetovni nazor sodobnega človeka bistveno 
drugačen od svetovnega nazora človeka v 1. stoletju, mitov, v katere je takrat verjel človek, 
danes ne smemo zavračati, ampak jih je treba pravilno razlagati, da bi razumeli, kaj bi 
pomenili za nas in kakšna eksistencialna sporočila lahko izpeljemo iz tega pomembnega 
evangelijskega sporočila. Na mite ne smemo gledati s kozmološkega vidika, ampak z 
antropološkega ali, natančneje, z eksistencialnega vidika, ker veliko govorijo o položaju 
človeka, njegovem mestu in pomenu v svetu. Bultmann je besede o Bogu spremenil v besede 
o človeškem življenju. Kritiki Bultmannove teologije upravičeno obsojajo njegovo učenje, da 
če zavrnemo pojme, zgodovinsko podlago in objektivnost Svetega pisma glede inkarnacije 
Boga, odkupne žrtve Jezusa, vstajenja in ponovnega prihoda Kristusa, od krščanstva ne bo 
ostalo nič. 
 
V tem kontekstu bomo omenili še enega teologa, in sicer Paula Tillicha (1886–1965). Rojen 
je bil v Nemčiji. Po študiju je prve uspehe kot univerzitetni profesor dosegel na več univerzah 
v Nemčiji. Zaradi svojih socialističnih prepričanj pa je bil leta 1933 zaradi nacističnih napadov 
prisiljen preseliti se v Združene države Amerike, kjer je poučeval filozofsko teologijo na Union 
Theological Seminary v New Yorku in bil predavatelj na Harvard Divinity School in Univerzi v 
Chicagu. Na krščansko sporočilo je gledal s sodobnimi očmi, da bi ugotovil, kaj je večno 
sporočilo krščanstva in kako ga je mogoče posredovati sodobnim ljudem. Na ta način je 
njegova teologija pridobila apologetičen ton, saj je stare novice kontekstualiziral za novo 
sodobno rabo, ne da bi spremenil večne elemente sporočila. Po njegovi interpretaciji večne 
resnice je Bog sam po sebi Bit. Po njegovem je Boga mogoče opisati kot osebo, vendar ni 
oseba. Bog je najgloblja stvar v nas, vir našega bivanja, in da bi resnično videli, kdo je, 
moramo pozabiti vse, kar smo doslej izvedeli o njem, in se poglobiti v njegovo globino. Bog 
je najvišja stvar, ki jo lahko izkusimo, in to je izkušnja svetega, kar pomeni, da ideja o Bogu 
postane skoraj »izkušnja svetega«. 
 
Mnoge teološke fakultete in protestantske cerkve so sprejele poglede liberalne teologije in 
etike. Čeprav so si prizadevale približati se svetu, da bi ohranile sodobne ljudi v cerkvi, je bil 
učinek takšne teologije pogosto nasproten. Mnoge liberalne cerkve so v 20. in 21. stoletju 
izgubile in še vedno izgubljajo svoje člane, na mnogih teoloških fakultetah pa upada število 
študentov, ker če krščanstvo izgubi sporočilo o utelešenju Božjega Sina, o odrešilnem delu 
Kristusa na križu, o njegovem vstajenju kot zgodovinskem dejstvu, o njegovem ponovnem 
prihodu in resnični upi na vstajenje in večno življenje ter sporočilo o moči greha in potrebi 
po pokori in ponovnem rojstvu, potem krščanstvo izgubi svojo bistvo in svetu ne more 
ponuditi več ničesar. 
 
пмΦоΦ CŜƳƛƴƛǎǘƛőƴŀ ǘŜƻƭƻƎƛƧŀ 
 
Z napredkom pravic žensk in emancipacijo v 20. stoletju na vseh področjih življenja na 
Zahodu se je razvila tudi razprava o pravicah žensk v Cerkvi. Tako je nastala tako imenovana 
feministična teologija. Feministično gibanje v teoloških krogih se je najprej začelo z 
zagovarjanjem pravice žensk do duhovniškega posvečenja. Nato se je v boju proti 
krščanskemu patriarhatu razvila do te mere, da je trdila, da je krščanstvo preveč patriarhalno 
in da je treba v sodobnem času nekatere nauke popraviti. To je zlasti v liberalnih krogih šlo 
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tako daleč, da so nasprotovali samemu krščanstvu, ker ima predstave o Bogu v moškem 
spolu in ga imenuje Oče, in ker vztraja, da je moral biti Odrešenik moški in da je Sin. Skrajne 
feministke so vztrajale tudi, da če je Bog brez spola, ga lahko imenujemo tudi Mati, ne le 
Oče. Najbolj znane predstavnice feminizma v rimskokatoliški cerkvi so Rosemary Radford 
Ruether, Elisabeth Schussler Fiorenza in Mary Daly, ki je v boju za depatriarhalizacijo 
krščanske vere nazadnje popolnoma zapustila vero in se razglasila za radikalno lezbijsko 
feministko. 
 
Feministke so poudarjale tudi vlogo žensk v zgodnji cerkvi in poudarile, da svetopisemski 
tekst skuša opisati, kako je zgodnje krščanstvo pripadalo enako moškim kot ženskam. Zato 
so feministke zagovarjale, da se v prevodih Biblije, kjer se uporablja beseda bratje, uporablja 
beseda bratje in sestre. Evangelijske feministke so iskale srednjo pot, da bi ohranile prvotno 
biblijsko učenje in so vztrajale pri prvotnem prevodu Biblije brez zunanjih posegov v besedilo, 
hkrati pa poskušal izboljšati in izenačiti položaj žensk v cerkvi in cerkvenem služenju. 
Evangelijske feministke niso zahtevale pravice do enakopravnosti žensk na podlagi 
spremembe izvirnih svetopisemskih besedil, ampak na podlagi dejstva, da je Novo zaveza 
ženskam dala pomembno mesto v razvoju zgodnje Cerkve, pa tudi na podlagi razvojnega 
koncepta krščanske svobode, enakopravnosti in pravic, ki temelji na konceptu iz Pisma Gal 
3,28: „Ni ne Juda ne Grka, ni ne sužnja ne svobodnjaka, ni ne moškega ne ženske: kajti vsi 
ste eden v Kristusu Jezusu.“ Evangelijske feministke so se borile za pravice in popolno 
enakost žensk, hkrati pa poudarjale posebnosti obeh spolov in njihove različne vloge in 
darove, s katerimi prispevajo k družini, družbi in cerkvi, ter vztrajale pri Božjem konceptu 
zakona med moškim in žensko. Med znanimi feministkami iz evangelijskih protestantskih 
krogov bomo omenili Elaine Storkey, Catherine Clark Kroeger, ki je prispevala k boju proti 
nasilju in zlorabi žensk, in mnoge druge. 
 
41.4. Karl Barth 
 
Eden najpomembnejših teologov 20. stoletja in na splošno v zgodovini krščanstva je bil Karl 
Barth. Karl Barth se je rodil leta 1886 v Baslu, njegov oče je bil pastor reformirane cerkve. 
Teologijo je študiral v Bernu, Berlinu, Tübingenu in Marburgu, največkrat pri teologih 
progresivnega liberalizma. Barth je nato postal pastor reformirane cerkve v Švici. Vendar pa 
so po njegovem mnenju začetek in grozote prve svetovne vojne porazile vsa optimistična 
pričakovanja liberalcev za človeštvo in verjel je, da mora svoji cerkvi v tem času krize ponuditi 
bolj smiselno eksistencialno sporočilo. Začel je intenzivno preučevati Sveto pismo. Med 
dvanajstletnim dušnim pastirstvom je napisal komentar k Pismu Rimljanom, ki je bil objavljen 
leta 1919, druga revidirana izdaja pa leta 1922. Ta komentar je kmalu izpostavil njegovo ime 
v svetu teologije in postal izredno pomemben odgovor na težnje liberalnih teologov 19. 
stoletja. Barth je poudaril, da med Bogom in človekom obstaja ogromna razlika in vrzel. Niti 
Feuerbach niti kateri koli drug humanist ni imel prav, ko je verjel, da je Bog le projekcija 
človeških želja in da se teologijo lahko zreducira na antropologijo ali, kot je dejal Freud, da je 
Bog božanska podoba očeta. Kot bi rekel Barth: »O Bogu ne moremo govoriti preprosto tako, 
da glasno govorimo o človeku.« 
 
Po njegovem mnenju je Bog popolnoma drugačen in Ga ne smemo odkrivati v človeških 
filozofijah, ampak v Svetem pismu. Mi smo popolnoma odvisni od njegovega razodetja. Boga 
ne moremo najti sami, ampak je Bog tisti, ki najde nas. Za verski humanizem nam zadostuje, 
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da pustimo Bogu, da je Bog. Barth je verjel, da krščanstvo ni religija, ampak Božje razodetje 
človeku, pot od Boga k človeku, na katero je človek poklican, da odgovori z vero. Teologija je 
popolnoma odvisna od Svetega pisma. Kmalu zatem je postal profesor teologije v Nemčiji. 
Tam je med drugim napisal knjigo .ƻȌƧŀ ōŜǎŜŘŀ ƛƴ őƭƻǾŜƪƻǾŀ ōŜǎŜŘŀ. Na začetku vladavine 
Adolfa Hitlerja v Nemčiji so njegove nacistične politične ideje močno podpirali številni 
duhovniki, od rimskokatoliške cerkve do luteranske in drugih protestantskih cerkva, 
nacistična svastika pa je postala običajna cerkvena dekoracija. Poleg cerkvenih himen so peli 
tudi nacistične himne. Le peščica teologov se je temu uprla in ustanovila lastno Izpovedujočo 
cerkev (Bekennende Kirche) ter se izrekla proti nacionalističnemu gibanju v Nemčiji, ki je 
prevevalo cerkev, in leta 1934 izdala Barmensko deklaracijo, katere eden glavnih ustvarjalcev 
in protagonistov je bil Karl Barth. Ta deklaracija je potrdila, da mora cerkev služiti le Jezusu 
Kristusu in verjeti le v Božje razodetje, podano v Svetem pismu. 
 
Deklaracija je zavrnila možnost, da bi cerkev služila drugim ciljem in drugim ideološkim in 
političnim prepričanjem, kar bi pomenilo, da se ne sme brezpogojno podrediti idealu 
nacistične države in firerju ter postati državni organ za posvetne namene. Mnogi teologi in 
duhovniki v Nemčiji so se podredili in sprejeli nacistične ideale, Karl Barth pa je nacizem 
odločno zavrnil. Po tem so mu  prepovedali poučevati v Bonnu in izgnali iz Nemčije. Moral se 
je preseliti v Švico, začel je poučevati teologijo v Baslu, kjer je preživel večino svoje delovne 
kariere. Tam je nadaljeval boj proti nacizmu in poskrbel, da cerkev v Švici ni podlegla tem 
tokovom. V enem od svojih govorov leta 1937 je Barth dejal: 
 

»Naša cerkev, prav naša cerkev, še vedno preveč verjame v dobrega človeka in 
premalo v edinega dobrega Boga. Preveč in premalo – zato naša cerkev verjetno ni 
več luč, ki osvetljuje temo, kar bi morala biti cerkev. Je prešibka cerkev, liberalna 
cerkev, prav tako kot nemška cerkev, ki je bila poražena leta 1933.« 
 

Najbolj znano delo Karla Bartha je Cerkvena dogmatika, ogromno delo v štirih zvezkih, z 12 
knjigami in trinajsto nedokončano, s skupaj preko 9000 stranmi. V štirih zvezkih piše o: auku 
o Božji besedi, Nauku o Bogu, Nauku o stvarjenju in Nauku o spravi. Načrtoval je napisati še 
peti zvezek o Nauku o odrešenju, vendar ga ni uspel dokončati. 
 
Barthova teologija temelji na Besedi, ki je po njegovem mnenju glavno razodetje Boga. 
Beseda je dinamična povezava Boga z nami, ki nam govori preko Jezusa Kristusa, ni le statična 
črka. Božja Beseda je dinamično razodetje Boga. Besede Biblije in besede pridigarja so 
običajne, dokler se Bog ne odloči, da bo spregovoril preko njih in iz njih naredil živo Besedo. 
Cerkev nima pravice pridigati ničesar drugega kot Besedo. Filozofija in razum nimata moči, 
da bi spoznala Boga. Kar povemo o Bogu zunaj Svetega pisma, ne more biti res. Po Barthu je 
le Bog iz Biblije pravi Bog, in vsa Božja dejanja do človeka so v Jezusu Kristusu in potekajo 
preko Njega. Greh pa je mogoče spoznati le po Jezusu Kristusu, zato tisti, ki ga ne pozna, tudi 
greha ne razume resnično. Barthova teologija se imenuje tudi neoortodoksija, ki je bila odziv 
na liberalno teologijo in nas je pozvala k vrnitvi k ortodoksiji, razodeti v Svetem pismu. Toda 
nova ortodoksija ni videla Svetega pisma kot dejansko razodetja Boga, ampak kot poročilo o 
razodetju, v nas oživi po našem živem odnosu z Bogom v Jezusu Kristusu. Barth je zavrnil 
možnost naravne teologije. Emilu Brunnerju, ki je napisal, da se Bog razodeva v Jezusu 
Kristusu, pa tudi v naravi, čeprav nepopolno, je Barth odgovoril s knjigo Ne!, v kateri je zavrnil 
možnost naravne teologije. Barth je verjel, da Bog govori z nami v kontekstu, v katerem 
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živimo, vendar nam govori preko Biblije, zato je znana njegova izjava: »Vzemite svojo Biblijo 
in svoj časopis in preberite oba. Toda časopis razlagajte iz svoje Biblije.« Drugo njegovo 
najpomembnejše delo je bilo 2ƭƻǾŜǑƪƻǎǘ .ƻƎŀ. Njegov prispevek k teologiji je bil ogromen, 
zato je bil predmet študija ne le protestantov, ampak tudi rimokatoličanov. Hans Küng je 
podrobno študiral teologijo Karla Bartha, papež Pij XII. pa je izjavil: »Karl Barth je bil največji 
teolog po Tomažu Akvinskem.« Barth je bil poročen z Nelly Hoffmann, s katero je imel pet 
otrok. Njegova najbližja sodelavka in pomočnica, ki mu je veliko pomagala pri pisanju, je bila 
Charlotte von Kirschbaum. Živela je v njegovem domu in po nekaterih podatkih je bila 
njegova ljubica. To omadežuje Barthovo integriteto in kaže, da je bil tudi on navaden in grešni 
človek, vendar njegov ogromen prispevek k teologiji ostaja nesporen. Umrl je leta 1968. 
 
41.5. Dietrich Bonhoeffer 
 
Težki časi in krize so rodili dobre teologe in cerkvene voditelje, zelo težki in kritični časi pa so 
rodili zelo dobre teologe in cerkvene voditelje. Drugi pomemben teolog, ki je postal znan v 
odporu proti nacizmu v Nemčiji, je bil Dietrich Bonhoeffer. 
 
Bonhoeffer se je rodil leta 1906. Teologijo je študiral v Tübingenu in doktoriral v Berlinu. Leta 
1930 je odšel na študij v New York, njegovo bivanje v Ameriki je močno vplivalo na njegovo 
vero in teološka stališča. Vrnil se je v Nemčijo in postal pastor v luteranski cerkvi, ki je v času 
njegovega duhovništva močno podpirala politiko Adolfa Hitlerja. Dva dni po Hitlerjevem 
prihodu na oblast ga je Bonhoeffer kritiziral v radijski oddaji, njegov govor pa je bil prekinjen. 
Ko je kasneje spoznal nevarnost in škodo nacističnega režima v Nemčiji, se je udeležil 
ustanovitve nove Izpovedujoče cerkve. Leta 1933 je odšel v London, kjer je bil pastor nemške 
cerkve in napisal svojo znamenito knjigo /Ŝƴŀ ǳőŜƴőŜǾǎǘǾŀ. V njej piše, da nekateri ljudje 
zlorabljajo pojem odrešitve po milosti, ker si domišljajo, da lahko prosto grešijo, Bog pa jim 
bo kljub temu odpustil po milosti, čeprav ne želijo spremeniti svojega življenja in prevzeti 
križa vere. Bonhoeffer je to imenoval poceni milost, ki je prevara in slepilo, medtem ko mora 
pravi vernik po veri doživeti temeljito spremembo življenja in plačati ceno učenčevstva. 
 
Bonhoeffer se je kasneje vrnil v Nemčijo in kot profesor teologije prišel v konflikt z nacisti. 
Kot rezultat njegovih teoloških prizadevanj v tem času krize je nastalo njegovo najbrž najbolj 
znano delo {ƪǳǇƴƻ ȌƛǾƭƧŜƴŜ. Skupnostno življenje cerkvene skupnosti je zelo pomemben vidik 
naše vere, Kristus pa je središče, okoli katerega se zbiramo. V tem kontekstu je napisal: »Kdor 
ne more biti sam, naj se boji skupnosti. Kdor ni v skupnosti, naj se boji samote.« V času krize 
za Jude v Nemčiji je pomagal svoji sestri in njenemu judovskemu možu ter njunim otrokom 
zapustiti Nemčijo in oditi v London. Kasneje, ko so začeli pošiljati Jude v koncentracijska 
taborišča, pa je Bonhoeffer pomagal rešiti življenje štirinajstim Judom. Leta 1939 se je njegov 
položaj v Nemčiji poslabšal in moral je pobegniti v Združene države Amerike. Toda na poti v 
Združene države Amerike je spremenil mnenje in Reinholdu Niebuhrju, ki ga je povabil v 
Združene države Amerike, da bi poučeval teologijo, napisal naslednje: »Prišel sem do 
zaključka, da sem storil napako, ko sem prišel v Ameriko ... Nisem upravičen sodelovati pri 
obnovi krščanskega življenja v Nemčiji po vojni, če ne bom delil preizkušenj tega časa s svojim 
ljudstvom.« Nekaj mesecev kasneje se je vrnil v Nemčijo in se aktivno vključil v odpor proti 
nacizmu. Na ukaz gestapa mu je bilo prepovedano govoriti in pridigati, zato je začel pisati 
knjigo Etika, v kateri je med drugim postavil vprašanje, ali lahko kristjani v skladu s svojo 
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vestjo ne ubogajo vlade, lažejo in ubijajo v izredno težkih okoliščinah, s kakršnimi se je takrat 
soočal sam. 
 
Leta 1943 je skupaj z odporniškimi silami sodeloval pri pripravi dveh neuspelih atentatov na 
Hitlerja, po katerih so ga aretirali. Zaprt je bil do 9. aprila 1945, ko je bil obsojen na smrt in 
obesili so ga v starosti 39 let, manj kot mesec dni pred kapitulacijo nacistične Nemčije. 
Pomembni teološki zapisi so tudi njegova pisma in dokumenti, ki jih je napisal med bivanjem 
v zaporu. Pisal je o »nereligioznem krščanstvu«, tj. o potrebi, da kristjan ve, kako deliti 
evangelijsko sporočilo svetu na način, ki je blizu ljudem. Cerkev naj bi bila aktivni del 
družbenega življenja in sveta, ne pa zaprta vase. Kristjan mora živeti življenje v svetu, da bi 
ga spremenil. Moral bi biti človek za druge, tako kot je bil Jezus. Vprašanja, ki so Bonhoefferja 
posebej zanimala, so se nanašala na povezavo med osebno vero in družbeno odgovornostjo, 
nato pa na to, katere dejavnosti so dovoljene v odporu proti nepravičnemu režimu, ali naj 
tvegamo osebno varnost na račun krščanske dolžnosti itd. 
 
41.6. C. S. Lewis 
 
Clive Staples Lewis je eden najbolj znanih krščanskih pisateljev in eden najpomembnejših 
zagovornikov krščanske vere v 20. stoletju. Njegove zgodbe, romani in apologetska dela so 
navdih za mnoge kristjane in izziv za mnoge nekristjane. Njegove knjige nas spodbujajo, da 
iščemo Boga in resnico z razumskimi argumenti, pa tudi z domišljijo, in prepričljivo kažejo, 
da do Boga pridemo tako z razumom kot s srcem. C.S. Lewis se je rodil leta 1898 v Belfastu 
na Irskem. Njegova mama je umrla za rakom, ko je bil star deset let, in ta dogodek je bil zanj 
odločilnega pomena, da je izgubil vero v Boga in postal ateist v najstniških letih, vendar je bil 
hkrati tudi izziv zanj, saj mu je mama pred smrtjo podarila Biblijo. Lewis je študiral v Oxfordu, 
kjer je večino svoje učiteljske kariere poučeval angleško književnost. Zadnja leta svoje 
učiteljske kariere je preživel v Cambridgeu, kjer je poučeval srednjeveško in renesančno 
književnost. Pri 32 letih se je vrnil k veri in začel verjeti v Jezusa, spoprijateljil se je z znanim 
pisateljem J.R.R. Tolkienom in drugimi kristjani, nato pa je postal aktiven član anglikanske 
cerkve. 
 
Lewis ni bil niti duhovnik niti poklicni teolog, vendar so njegova apologetska dela zelo 
pomembna za krščanstvo. Njegovo najbolj znano apologetsko delo je Mere Christianity (Golo 
krščanstvo), v katerem brani temelje vere v Boga in Jezusa. V apologetiki je postal znan po 
svojem argumentu o trilemi, ki se glasi: 
 

„Tu poskušam preprečiti, da bi kdor koli rekel resnično neumno stvar, ki jo ljudje 
pogosto govorijo o Njem: Pripravljen sem sprejeti Jezusa kot velikega moralnega 
učitelja, vendar ne sprejemam njegove trditve, da je Bog. To je edina stvar, ki je ne 
smemo reči. Človek, ki je bil le človek in je govoril takšne stvari, kot jih je govoril Jezus, 
ne bi bil velik moralni učitelj. Bil bi bodisi nor – na ravni človeka, ki trdi, da je jajce v 
vreli vodi – ali pa bi bil hudič iz pekla. Odločiti se morate. Ali je bil in je ta človek Božji 
sin, ali pa je bil nor ali še kaj hujšega. Lahko ga utišate kot norca, lahko pljuvate po 
njem in ubijete kot demona ali pa padete pred njim na kolena in ga imenujete Gospod 
in Bog, vendar ne govorite nobenih pokroviteljskih neumnosti o tem, da je bil velik 
učitelj človeštva. Te poti nam ni pustil odprte. Ni hotel. Zdaj se mi zdi očitno, da ni bil 
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niti nor niti demon: in zato, čeprav se zdi še tako čudno, strašno ali neverjetno, 
moram sprejeti stališče, da je bil in je Bog.« (Golo krščanstvo, 55-56). 

 
Druga pomembna dela Lewisa so: The Problem of Pain (Vprašanje bolečine), The Screwtape 
Letters (Pisma izkušenega hudiča), The Great Divorce (Velika ločitev), The Abolition of Man, 
avtobiografsko delo Surprised by Joy in druga. Sedem romanov iz zbirke Zgodbe iz Narnije 
mu je prineslo svetovno slavo, v teh knjigah briljantno predstavlja načela duhovne realnosti 
skozi fantastične in alegorične zgodbe. Kadar je Lewis pisal, je imel v mislih tudi nevernike in 
skeptike ter jih vedno naslavljal. Leta je zavračal krščanstvo kot nelogično, ko pa je postal 
kristjan, je hotel drugim pokazati ravno nasprotno, da je vera v Kristusa izredno razumna in 
da nam daje smisel življenja. Lewis se je poročil v poznih letih, leta 1956, in le štiri leta kasneje 
je njegova ljubljena žena umrla za rakom. Izguba žene ga je navdihnila, da je napisal knjigo A 
Grief Observed. C. S. Lewis je umrl leta 1963. 
 
41.7. John Stott 
 
Eden najpomembnejših teologov evangelijskega krščanstva v 20. stoletju je bil verjetno John 
Stott. Bil je eden glavnih avtorjev enega najpomembnejših evangelijskih izpovedi vere v 
zgodovini, znane kot Lozanška zaveza iz leta 1974. John Stott se je rodil v Londonu leta 1921. 
V najstniških letih se je spreobrnil v krščanstvo, nato pa študiral jezike in teologijo v 
Cambridgeu. Pri 29 letih je postal rektor cerkve All Souls Church v Langham Place, ki je bila 
ena najpomembnejših anglikanskih cerkva v Londonu, in na tem položaju deloval približno 
25 let. Bil je evangelijski kristjan z močnim poudarkom na evangelizaciji, v svoji cerkvi je 
uvedel šestmesečni program usposabljanja za evangelizacijo in člane cerkve v parih pošiljal 
na evangelizacijo, kar je bilo za anglikansko cerkev v tistem času neobičajno in nekakšen 
revolucionarni korak. 
 
пмΦуΦ 5ǊǳƎƛ ǇƻƳŜƳōƴƛ ǘŜƻƭƻƎƛ нлΦ ǎǘƻƭŜǘƧŀ ƛƴ ȊŀőŜǘƪŀ нмΦ ǎǘƻƭŜǘƧŀ 
 
Svet in cerkvena zgodovina sta bila v tem obdobju izredno dinamična, dala sta nam mnoge 
pomembne osebnosti za razvoj teološkega mišljenja. Eden najpomembnejših teologov tega 
obdobja je bil Jürgen Moltmann (1926-). Moltmann je Nemec, ki je večino svoje teološke 
kariere preživel v Tübingenu, pa tudi na mnogih drugih krajih po svetu. V svoji prvi vplivni 
knjigi Teologija upanja trdi, da je središče krščanske vere Kristusov križ in, da imamo upanje 
za prihodnost zaradi Kristusovega vstajenja. Eshatologija, ki govori o prihodnjem upanju 
vstajenja, je po njegovem mnenju bistvena tema za krščanstvo, na kateri krščanstvo temelji 
in ne sme biti sekundarna tema. Toda upanje za prihodnost nas ne sme pasivizirati, 
nasprotno, prav zdaj se moramo boriti za uresničitev idealov eshatološkega upanja. Prav to 
prihodnje upanje je glavni motiv za krščansko poslanstvo in družbeno koristno borbo zdaj. V 
delu The Crucified God (Križani Bog) Moltmann uči, da krščanski Bog ni neveden o trpljenju 
v tem svetu. On je Bog, ki trpi v Jezusu Kristusu, in prav to, da je trpel, je najmočnejši dokaz, 
da je resnični Bog. Kako bi Bog lahko bil brezbrižen do strašnega trpljenja, ki ga preživlja 
človeštvo? Bog sam je trpel iz ljubezni, ki je največja vrednota krščanstva, v trpljenju Boga in 
upanju na večno življenje. Brez tega ni ničesar vrednega. Med njegovimi drugimi 
pomembnimi deli bomo omenili /ŜǊƪŜǾ Ǿ Ƴƻőƛ 5ǳƘŀ, Trojica in kraljestvo in druge. 
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Še en pomemben teolog je bil nemški luteranski teolog Wolfhart Pannenberg (1928–2014). 
Pannenberg je pomembno prispeval k evangelijski teologiji, ker je zavrnil liberalno učenje o 
»zgodovinskem Jezusu«, to je idejo o razlikovanju med resničnim zgodovinskim Jezusom in 
Jezusom, ki ga je priznavala zgodnja cerkev. Po njegovem mnenju Jezusovo vstajenje ni le 
izraz subjektivne vere, ampak zgodovinsko dejstvo, ki ga je mogoče preveriti z zgodovinsko 
kritiko. Za vstajenje imamo močne argumente. Pannenberg je Jezusa raje gledal skozi 
teologijo z vidika spodaj. To pomeni, da izhaja iz Jezusa kot zgodovinske osebnosti, ki je v 
zgodovini vstal od mrtvih, in to vidi kot glavni dokaz njegove božanskosti. 
 
Druga pomembna osebnost v neo-ortodoksiji in dialektičnem teološkem gibanju je bil 
švicarski reformirani teolog Emil Brunner. 
 
Pomembni predstavniki sistematične teologije, ki so prispevali k evangelijskem krščanstvu, 
so Louis Berkhof, Millard Erickson, Paul Fiddes, Peter Forsyth, Thomas Torrance, Benjamin 
Warfield, T.C. Hammond, Helmut Thielicke, Thomas Oden in drugi. 
 
Iz teologije Nove zaveze swo pomembni teologi: F.F. Bruce, ki je ogromno prispeval k 
podpiranju zgodovinske avtentičnosti knjig Nove zaveze; N.T. Wright, Gordon D. Fee, ki je 
eden najbolj znanih binkoštnih znanstvenikov Nove zaveze, zlasti na področju 
pneumatologije Nove zaveze itd. 
 
Pomembni teologi Stare zaveze so Walter Kaiser, Gerhard von Rad, Douglas Stuart in drugi. 
 
Na področju krščanske apologetike bomo omenili Williama Lane Craiga, Josha McDowella, 
Johna Lennoxa, Michaela Greena in druge. 
 
Pomembni teologi na področju etike in politične teologije so Reinhold Niebuhr, Richard 
Niebuhr, John Howard Yoder, Stanley Hauerwas in drugi. 
 
Najpomembnejši misiologi in zgodovinarji so David Bosch, Donald McGavran, Kenneth S. 
Latourette, Jaroslav Pelikan in drugi. 
 
Drugi teologi, ki so pomembno prispevali k evangelijski teologiji, so bili: Francis Schaeffer, J.I. 
Packer, Martyn Lloyd-Jones in drugi. John Gresham Machen je pomembno prispeval k boju 
proti modernističnim liberalnim idejam v cerkvi, zlasti v krogih prezbiterijanske cerkve. 
Alister McGrath je pomemben teolog na področju sistematske teologije, zgodovinske 
teologije, apologetike in odnosa med znanostjo in religijo. Alvin Plantinga je morda 
najpomembnejši krščanski filozof tega obdobja. Carl Henry je bil ameriški evangelijski 
krščanski teolog, ki je v drugi polovici 20. stoletja pomembno intelektualno in institucionalno 
prispeval k neo-evangelijskemu gibanju. Sodeloval je v več pomembnih evangelijskih 
organizacijah, kot so Nacionalno združenje evangelijcev, Fullerjev teološki seminar, 
Evangelijsko teološko društvo in Inštitut za napredne krščanske študije. Bil je tudi urednik 
najvplivnejše evangelijske krščanske revije 20. stoletja, Christianity Today, ki jo je ustanovil 
Billy Graham. Eden najbolj branih avtorjev v evangelijskem krščanstvu, ki je pisal o globljem 
odnosu z Bogom, pastoralni in duhovni oskrbi ter mentorstvu, je bil A. W. Tozer. 
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Najbolj znani teolog, ki izvira iz Balkana in ima pomembno mesto v svetovni teologiji, je 
hrvaški teolog Miroslav Volf. Miroslav Volf je poučeval na Evangelijski teološki fakulteti v 
Osijeku na Hrvaškem, nato na Teološki fakulteti Fuller v Pasadeni v Kaliforniji, trenutno pa je 
profesor teologije na Univerzi Yale, eni najprestižnejših univerz v Združenih državah Amerike. 
Volf je aktiven kot intelektualec v javnem življenju v Združenih državah Amerike in zunaj nje 
ter je direktor Yale Centra za vero in kulturo. Je plodovit teološki avtor, njegovo najbolj znano 
delo, ki ga je revija Christianity Today uvrstila med 100 najvplivnejših knjig 20. stoletja, je 
Exclusion and Embrace (Izključitev in sprejem). Drug pomemben teolog iz tega območja je 
Peter Kuzmich, ki je poučeval svetovno misijonarstvo in evropske študije na Gordon-Conwell 
Theological Seminary v Združenih državah Amerike. Kuzmich je eden od ustanoviteljev in 
dolgoletni rektor Evangelijske teološke fakultete v Osijeku na Hrvaškem, ki je bila v 
osemdesetih, devetdesetih in na začetku tega stoletja eden najpomembnejših 
izobraževalnih centrov za usposabljanje številnih krščanskih delavcev iz mnogih 
vzhodnoevropskih držav, med drugim tudi iz Makedonije. 
 
Evangelijsko krščanstvo je najbolj živahno in najbolj rastoče v podsaharski Afriki, na Daljnem 
vzhodu in v Latinski Ameriki, zato je bilo in še vedno je več pomembnih teologov in krščanskih 
delavcev iz teh držav, na primer:  Watchman Nee, John Mbiti, Desmond Tutu, Kosuke 
Koyama, Rene Padilla, Justo Gonzalez, Samuel Escobar in drugi. Čeprav krščanstvo v Evropi 
in deloma tudi v Združenih državah Amerike preživlja fazo upada in utrujenosti, najbolj 
vplivne teološke razprave in raziskave potekajo na teoloških fakultetah v Združenih državah 
Amerike in v Zahodni Evropi. 
 

 
Karl Barth 
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пнΦ 9ǾŀƴƎŜƭƧǎƪƻ ǇǊƻǘŜǎǘŀƴǘǎƪƻ ƪǊǑőŀƴǎǘǾƻ ƻŘ ƭŜǘŀ мфлм Řƻ ŘŀƴŜǎ ς ōƛƴƪƻǑǘƴƛǑǘǾƻΤ ƪǊƛǘƛőƴƛ 
ǇǊŜƎƭŜŘ ŜƪǎǘǊŜƳƴŜƎŀ ōƛƴƪƻǑǘƴƛǑǘǾŀ ƛƴ ƪŀǊƛȊƳŀǘƛȊƳŀΤ ŜǾŀƴƎŜƭƛƧǎƪƻ ǇǊƻǘŜǎǘŀƴǘǎƪƻ 
ƪǊǑőŀƴǎǘǾƻ ƪƻǘ ǎǾŜǘƻǾƴƛ ǇƻƧŀǾΤ .ƛƭƭȅ DǊŀƘŀƳΤ aŀǊǘƛƴ [ǳǘƘŜǊ YƛƴƎΤ ŜǾŀƴƎŜƭƧǎƪƻ 
protestantskƻ ƪǊǑőŀƴǎǘǾƻ Ǿ aŀƪŜŘƻƴƛƧƛ 
 
пнΦмΦ .ƛƴƪƻǑǘƴƛǑǘǾƻ 
 
Najpomembnejši in najbolj dinamičen pojav v zgodovini Cerkve v 20. stoletju je bil nastanek 
binkoštnega gibanja. Najbolj specifična značilnost binkoštništva je izkušnja govorjenja v 
jezikih. Binkoštništvo je širok pojem, ki združuje številne denominacije in ima različne nianse 
v razumevanju in opredeljevanju izkušenj Duha, vendar bomo tukaj poskusili podati splošen 
pregled tega raznolikega gibanja Svetega Duha. Binkoštniki na splošno verjamejo v tri 
različne bistvene izkušnje za vernika. Prva izkušnja je izkušnja ponovnega rojstva, ki se zgodi, 
ko oseba začne verjeti v Jezusa Kristusa, ga sprejme za svojega Gospoda in Odrešenika ter se 
pokesa svojih grehov. S sprejetjem Jezusa v svoje srce vernik prejme Svetega Duha in postane 
ponovno rojen duhovni človek. Druga izkušnja je izkušnja krsta v vodi. Šele ko se vernik 
pokesa in se ponovno rodi skozi vero, se lahko krsti v vodi. Krst je vidni znak zaveze z Bogom, 
ki se je nevidno že zgodila skozi ponovno rojstvo. Tretja je izkušnja krsta v Svetem Duhu, ko 
vernik doživi izlitje Svetega Duha nase in kot posledica te nove moči v sebi najpogosteje 
začne govoriti v neznanih jezikih. 
 
Različni binkoštni in karizmatični krogi te pojave in vrstni red njihovega doživljanja različno 
opredeljujejo. Nekateri vztrajajo, da mora vsak kristjan, ki je prejel Svetega Duha, hkrati biti 
krščen v Svetem Duhu in govoriti v jezikih, tako da če nima izkušnje govorjenja v jezikih, ni 
niti krščen v Duhu, kar zanje pomeni, da ni niti kristjan. Najpogosteje binkoštniki ne gredo 
tako daleč, da bi vse, ki ne govorijo v jezikih, razglasili za nevernike, vendar pa govorijo o 
velikem pomenu izkušnje izlitja Duha in pojava govorjenja v jezikih. Binkoštniki poudarjajo 
tudi vero v druge darove Svetega Duha. Zlasti poudarjajo duhovne darove, opisane v 1 
Korinčanom 12–14. To je predvsem devet darov Svetega Duha: beseda modrosti, beseda 
znanja, razločevanje duhov, dar vere, dar ozdravljanja, delovanje čudežev, preroštvo, 
govorjenje v jezikih in razlaga jezikov. Binkoštniki imajo pogosto konzervativna stališča in 
nasprotujejo vsaki uporabi alkohola, cigaret, splava in podobnega. Mnogi med njimi, zlasti v 
20. stoletju, so zagovarjali konzervativna stališča o primerni obleki moških in žensk ter 
zavračali svetovne trende v modi, glasbi in druge kulturne vplive. Ena najmočnejših točk 
binkoštništva je, da vse svoje vernike v navdušenju Duha usposablja in spodbuja, da pričajo, 
oznanjajo evangelij vsemu stvarstvu in molijo za različne potrebe ljudi. V mnogih binkoštnih 
denominacijah imajo ženske enako pravico do pridiganja Besede, v zgodovini 
pentekostalnega gibanja pa so mnoge ženske igrale zelo pomembno vlogo. 
 
Začetki binkoštništva segajo v začetek 20. stoletja. Charles F. Parham je bil del Gibanja 
svetosti, ki je pretrgal vezi z metodizmom in začel svoje študente na Bethel Bible College v 
Topeki v Kansasu učiti, da morajo hrepeneti po izpolnitvi Svetega Duha, kot je opisano v 
Apostolskih delih in o dogodku binkošti, ko so apostoli doživeli izpolnitev Svetega Duha in 
govorili v jezikih. Učil je, da mora govorjenje v jezikih biti znak krsta v Svetem Duhu in da jim 
ta izkušnja daje moč za oznanjevanje evangelija in misijonarsko delo. Študente je spodbujal, 
naj molijo za to izkušnjo. Študenti te šole so hrepeneli po duhovni obnovi in si želeli doživeti 
novozavezne izkušnje govorjenja v jezikih in drugih duhovnih darov. Točno na začetku 20. 
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stoletja, 1. januarja 1901, so molili skupaj. Najprej je v jezikih govorila študentka Agnes 
Ozman, nato pa so se ji pridružili drugi študenti. Takšno izkušnjo govorjenja v jezikih so 
imenovali izkušnja krsta v Svetem Duhu. Parham je na različnih evangelizacijskih dogodkih 
začel pridigati po vseh Združenih državah Amerike, pri čemer je posebej poudarjal ta pojav 
krsta v Duhu in govorjenja v jezikih. 
 
Podobno entuziastično gibanje in prebujenje se je nato leta 1904 razširilo v Wales. Na tisoče 
ljudi je bilo odrešenih in nekateri so govorili v jezikih. To veliko navdušenje je trajalo dve leti, 
v katerih so ljudje prihajali molit vsak dan in mnogi so svoje življenje predali Jezusu. 
 
Vendar pa se kot pravi začetek binkoštnega gibanja in za veliko binkoštno prebujenje šteje 
leto 1906. Skupina afroameričanov, ki so leta 1905 želeli prebujenje, je bila izključena iz 
Druge baptistične cerkve v Los Angelesu in se začela zbirati v hiši na ulici Bonnie Brae. Tam 
so se začeli pojavljati izlivi Duha, govorjenje v jezikih in drugi darovi Duha. Skupino je vodil 
skromen in slabo izobražen afroameričan po imenu William Joseph Seymour (1870–1922), 
sin nekdanjega sužnja in študent biblijske šole, kjer je poučeval Parham. Seymour je pridigal 
o potrebi po napolnitvi z Duhom, kar je spremljalo govorjenje v jezikih. Prebudilo se je Sveti 
Duh in kmalu je hiša postala premajhna, da bi lahko sprejela vse vernike. Najeli so prostor na 
ulici Azusa, št. 312, v Los Angelesu, v Kaliforniji in 14. aprila 1906 imeli prvo bogoslužje. 
 
Pridige Williama Seymourjeva so bile maziljene z Duhom in zgodilo se je veliko prebujenje. 
Prihajalo je tisoče ljudi. Najpogosteje so prihajali pripadniki Gibanja svetosti, ki so jih 
metodisti zavrnili kot ekstremiste, vendar so bili prisotni tudi drugi, ki niso imeli ničesar 
opraviti z religijo. Pravijo, da je bil glavni val prebujenja kot veliko neprekinjeno bogoslužje, 
ki je trajalo tri leta, 24 ur na dan in 7 dni na teden. Različni ljudje so prihajali in odhajali na to 
neprekinjeno bogoslužje, včasih jih je bilo več kot 1000. V tem obdobju je prišlo na tisoče 
ljudi, ki so bili odrešeni in so doživeli krst v Svetem Duhu ter govorjenje v jezikih. Novica o 
tem prebujenju se je razširila po vsem svetu in ljudje so prihajali iz vseh koncev Združenih 
držav, pa tudi iz vsega sveta, da bi doživeli binkoštno izkušnjo. Pričevanja kažejo, da so 
nekateri ljudje začeli govoriti v jezikih še preden so vstopili v sobo. Binkoštništvo se je najprej 
razširilo v Združenih državah Amerike, nato pa v Evropi – najprej v Skandinaviji, zlasti na 
Švedskem, nato v Angliji, Nemčiji in drugih evropskih državah, celo v Italiji, kjer se je 
binkoštništvo razširilo veliko hitreje kot druge protestantske denominacije. Gibanje se je 
razširilo v Argentino, Brazilijo, Čile in druge latinskoameriške države, nato v Južno Afriko in 
druge afriške države itd. Danes je binkoštništvo svetovni pojav: večinoma v Latinski Ameriki 
in Afriki, vendar tudi na Daljnem vzhodu, Kitajskem, Južni Koreji, Indoneziji itd., sledijo pa 
Rusija, Ukrajina, Romunija in druge države. 
 
Bogoslužja ozdravljenja so imele pomembno vlogo tudi v zgodovini binkoštnega gibanja. 
Med evangeljskimi kristjani, ki so delovali kot zdravilci, so mnogi verjeli, da je bolezen v 
človeku posledica greha, da je vedno demonski napad na človeka, ki potrebuje osvoboditev, 
in da pomanjkanje vere v človeka lahko povzroči nezmožnost ozdravitve itd. Med najbolj 
znanimi osebami, ki so služili z darom zdravljenja, je angleški evangelist Smith Wigglesworth 
(1859–1947). Po pričevanjih očividcev njegovega delovanja so bili njegovi evangelizacijski 
dogodki zaznamovani z različnimi ozdravitvami vseh vrst bolezni in invalidnosti. Priče so celo 
zabeležile primere ljudi, ki so bili obujeni od mrtvih. Wigglesworth je po Duhu ozdravljal ljudi 
z rakom in, kot pri večini bolezni, verjel, da rak izvira iz zlega duha in da je delo satana. Med 
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molitvami za ozdravljenje je Wigglesworth položil roke na bolnike, pogosto je z avtoriteto 
izganjal zle duhove iz bolnikov, včasih pa se je celo nasilno boril proti zlim duhovom in na 
mestu bolezni udarjal tiste, za katere je molil. Mnogi so bili užaljeni zaradi njegove metode 
molitve za bolnike, vendar je pojasnil, da udarja hudiča in da je metoda sicer videti 
nenavadna, vendar je dejansko prinesla rezultate in ozdravila mnoge ljudi. Wigglesworth je 
tudi verjel, da oseba, ki ne izkusi ozdravitve, nima vere. Ta citat Wiggleswortha dobro opisuje 
poglede in prepričanja navadnega binkoštnega duhovnika tistega časa: 
 

»Želim, da vidite, da tisti, ki govori v neznanem jeziku, gradi samega sebe. Preden 
lahko gradimo cerkev, moramo biti sami zgrajeni. Ne morem oceniti, koliko osebno 
dolgujem metodi duhovne gradnje Svetega Duha. Pred vami stojim kot ena največjih 
ugank na svetu. Nikoli ni bilo šibkejšega človeka na odru. Jezik? Nobenega. 
Nezmožnost – poln sem je. Vse naravne stvari v mojem življenju kažejo ravno 
nasprotno temu, da bi lahko stal na odru in pridigal evangelij. Skrivnost je v tem, da 
je prišel Sveti Duh in prinesel to čudovito preobrazbo Duha. To Besedo sem bral 
neprestano, kolikor sem mogel, toda Sveti Duh je prišel in jo prevzel, kajti Sveti Duh 
je njen dih in mi jo je razsvetlil.« 

 
Eden najvidnejših predstavnikov binkoštnega gibanja je bil David du Plessis. Rodil se je leta 
1905 v Južnoafriški republiki. V mladosti je doživel spreobrnjenje in nato krst v Duhu, ko je 
začel govoriti v jezikih. Svoje pričevanje je začel deliti povsod in redno pridigati. Kmalu je 
postal znan pridigar in začel pridigati v Združenih državah Amerike in po Evropi. Du Plessis je 
kasneje postal sekretar Svetovne binkoštne konference in eden najpomembnejših avtoritet 
v binkoštnih krogih, imenovan tudi »gospod Binkošti«. Na Svetovnem svetu cerkva v Illinoisu 
leta 1954, ki je bilo medkonfesionalno srečanje vseh cerkva s posebnim poudarkom na 
potrebi po evangelizaciji, je David du Plessis zastopal binkoštno gibanje. Do takrat so druge 
krščanske cerkve na binkoštnike gledale s predsodki, njihovo govorjenje v jezikih so imele za 
demonsko, binkoštnike pa za fanatike in čustvene šarlatane. 
 
Binkoštniki so imeli tudi velike predsodke do drugih veroizpovedi in so jih imeli za duhovno 
mrtve cerkve, v katerih ni prisotnosti in delovanja Svetega Duha. Ta Svetovna cerkvena 
konferenca je bila konferenca, na kateri so binkoštniki sodelovali prvič in prinesli pomembno 
spremembo v medsebojnem dojemanju in odnosih med binkoštniki in drugimi 
veroizpovedmi, kar je pomirilo skoraj petdeset let trajajoče sovražne odnose med njimi, za 
kar je največ zaslug Du Plessis. V svojem govoru je bil prijazen do drugih denominacij, hkrati 
pa jih je izzval, da življenje, polno Duha, ni izkušnja samo za binkoštnike, ampak izkušnja, ki 
bi morala vplivati na vse verne kristjane vseh denominacij. Na tem koncilu so bili binkoštniki 
sprejeti kot krščanski bratje, hkrati pa je to prispevalo k temu, da so mnoge druge 
veroizpovedi pokazale zanimanje za delovanje Svetega Duha. Du Plessis so povabili na 
številne teološke fakultete, da predava o izkušnji govorjenja v jezikih in o načelih binkoštnega 
gibanja, bil pa je tudi gostujoči pridigar v mnogih velikih cerkvah. Mnoge krščanske cerkve 
različnih veroizpovedi so sprejele izkušnjo Duha in postale žive karizmatične skupnosti. V 60. 
letih 20. stoletja je prišlo do novega vala duhovnega prebujenja, ki je zajel celoten svet in se 
razširil ne le med binkoštniki, ampak tudi med drugimi denominacijami, zlasti med tistimi, ki 
so sprejeli karizmatične izkušnje. 
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Eden najpomembnejših binkoštnh misijonarjev v afriški zgodovini je bil Reinhard Bonnke. 
Reinhard Bonnke (1940–2019) je bil Nemec, ki je začel verovati v Jezusa Kristusa pri devetih 
letih. Kot otrok je prejel božji klic, da postane misijonar v Afriki. Po diplomi na Teološki 
fakulteti v Walesu je kratek čas služil kot pastor v Nemčiji in odšel na misijo v Afriko. V Afriki 
je deloval več desetletij, njegovih evangelizacijskih dogodkov se je udeležilo na stotine 
tisočev ljudi, en dogodek v Nigeriji pa je v petih dneh obiskalo več milijonov ljudi, od katerih 
je več kot milijon ljudi v enem dnevu izpolnilo kartico, na kateri so izjavili, da sprejemajo 
Jezusa za svojega Odrešenika in Gospoda. Bonnke je trdil, da je bilo tako veliko število ljudi, 
ki so se udeležili evangelizacijskih dogodkov in bili odrešeni, mogoče le z močjo in 
maziljenjem Svetega Duha. V intervjuju pravi: 
 

»Potrebujemo veliko poslanstvo, da oznanjamo evangelij, in potrebujemo Svetega 
Duha. Če imamo samo veliko poslanstvo in samo Svetega Duha, imamo moč brez 
namena ali namen brez moči. To je paketna ponudba in to je tisto, čemur Bog izkazuje 
čast.« 

 
Med njegovimi evangelizacijskimi dogodki je bilo odrešenih veliko ljudi, mnogi so bili 
ozdravljeni vseh bolezni in slabosti. Ocenjuje se, da je njegovo evangelizacijsko delo 
pritegnilo nekaj milijonov ljudi, da so začeli slediti Jezusu, tako v Afriki kot v drugih delih 
sveta. 
 
Binkoštništvo je danes najhitreje rastoče gibanje znotraj krščanstva. Od približno 900 
milijonov protestantov na svetu jih večina, približno 500 milijonov, pripada binkoštnim 
cerkvam ali drugim veroizpovednim skupinam s karizmatičnimi prepričanji in praksami. 
Binkoštno gibanje ima mnoge denominacije, med katerimi so najštevilčnejše in 
najvplivnejše: Assemblies of God, Church of God, Foursquare Church, Word of Faith, Church 
of God in Christ, Pentecostal Church of Holiness, Apostolic Church in druge. Binkoštništvo se 
je najprej razširilo med revnimi, delavskim razredom in pripadniki manjšin. Toda gibanje je 
postalo najhitreje rastoča in najštevilčnejša protestantska skupina, ki je začela sprejemati 
tudi bogate ljudi in uspešne poslovneže. Danes je še posebej razširjeno na Daljnem vzhodu, 
v Afriki in Latinski Ameriki. Na Zahodu je binkoštništvo najbolj razširjeno v mestih, zlasti v 
večjih mestih, v Latinski Ameriki pa je pogosto tudi na podeželju. Binkoštno gibanje spremlja 
velika duhovna moč, navdušenje in pričevanja o čudežih. Njihova misija je spontana in 
dogmatično neomejena. Mnoge binkoštne cerkve postanejo megacerkve z več tisoč člani. 
 
Binkoštno gibanje kot hitro rastoče in entuziastično gibanje ne daje velikega poudarka 
teološkemu izobraževanju, zato lahko rečemo, da binkoštništvo običajno deluje kot anti-
intelektualizem, čeprav je danes slika precej drugačna. A karizmatične izkušnje Duha v 20. 
stoletju so se prenesle tudi v druge veroizpovedi, ki imajo stoletno tradicijo teološkega 
razmišljanja in resnih izobraževalnih procesov. Močno karizmatično gibanje obstaja tudi 
znotraj rimskokatoliške Cerkve, kjer je danes po ocenah več kot 100 milijonov karizmatičnih 
katoličanov. Karizmatizem igra pomembno vlogo tudi v mnogih protestantskih 
veroizpovedih. Tudi v anglikanski Cerkvi ima karizmatično gibanje zelo pomembno vlogo. 
Anglikanska evangeljska in karizmatična cerkev Holy Trinity Brompton Church v Londonu je 
ustvarila eno najuspešnejših metod evangelizacije danes, tečaj Alpha, ki v osnovna učenja 
krščanstva vključuje učenje o izpolnitvi z Duhom in možnost govorjenja v jezikih. Druge 
karizmatične denominacije ne vztrajajo, da mora vsak vernik govoriti v jezikih, ampak 
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poudarjajo potrebo po izpolnitvi Svetega Duha, ki jo lahko spremlja govorjenje v jezikih ali 
se manifestira na drugačen način. V vsakem primeru karizmatiki poudarjajo potrebo po moči 
Svetega Duha v življenju vernika, ter tudi dejstvo, da se darovi Duha niso končali z časom 
prvih apostolov in da jih je mogoče danes doživeti na enak način, ker je Sveti Duh isti, tako 
takrat kot danes. 
 
пнΦнΦ YǊƛǘƛőƴƛ ǇǊŜƎƭŜŘ ŜƪǎǘǊŜƳƴŜƎŀ ōƛƴƪƻǑǘƴƛǑǘǾŀ ƛƴ ƪŀǊƛȊƳŀǘƛȊƳŀ 
 
Ko govorimo o binkoštništvu in karizmatizmu, moramo imeti v mislih, da gre za zelo 
dinamično gibanje, ki se je v dobrih sto letih razširilo po vsem svetu ter postalo najhitreje 
rastoče krščansko gibanje s približno 500 milijoni privržencev. Tako dinamično gibanje je 
nemogoče nadzorovati in urediti tako, da ne bi prihajalo do spremljajočih problemov. 
Nekatere binkoštne cerkve so zapadle v skrajne oblike senzacionalizma. Pojavile so se 
skupine, ki so v skladu z Markom 16: 17-18 ne le verjele, da jim tudi strupena kača ne more 
škoditi, ampak so namerno prinašale strupene kače na bogoslužja, da bi dokazale svojo vero. 
Zaradi tega fanatizma so kače lahko smrtno ugriznile osebe, ki so skušale Boga. V nekaterih 
od teh cerkva, so opazili nenadzorovane čustvene reakcije vernikov. Izbruh čustev je med 
njimi pripeljal do nenadzorovanega smeha, nenadzorovanega padanja na tla, tresenja, 
tekanja naokrog, nekateri so lajali kot psi, nekateri so kokodakali, drugi renčali, nekateri so 
glasno kričali, nekateri so namigovali, da rojevajo, in drugo. Ni redko, da so bile tako 
imenovane manifestacije Duha prisiljene in manipulirane s človeškim posredovanjem. 
Dogaja se, da pridigarji vernike potiskajo, da padajo, včasih tudi izgovarjajo preroštva, ki so 
bolj človeške besede kot Božje, včasih pride do lažnih poročil o ozdravitvah in celo zapletenih 
zdravstvenih stanjih ljudi, ki so zavrnili zdravniško pomoč v upanju, da bodo nadnaravno 
ozdravljeni, in drugih pojavov. V teh krogih obstajajo tudi čudna poročila, na primer, da je 
Bog med bogoslužjem z zlatimi zalivkami zapečatil zobe vernikov, da se je materializiral zlati 
prah in podobno. Pogosto so voditelji nekaterih teh cerkva izjemno karizmatični posamezniki 
z veliko močjo privabljanja ljudi, zato postanejo kultne osebnosti, ki jim njihovi privrženci 
brezpogojno sledijo in jih celo častijo. 
 
Nekateri od teh voditeljev zagovarjajo zdravo, bogato in uspešno življenje za vse vernike, 
takšno splošno obljubljanje blaginje pa privablja številne privržence. Toda resnično življenje 
z vsemi svojimi neprijetnostmi tem vernikom s šibkim teološkim ozadjem pogosto prinaša 
razočaranja in izgubo navdušenja, celo izgubo vere. Hkrati pa voditelji sami, kot kultne 
osebnosti, z darovi vernikov, televizijskimi programi z aktivnimi donacijami in prodajo svojih 
knjig kopičijo ogromno bogastvo. Verniki v takih primerih običajno darujejo, prepričani, da 
jih bo Bog blagoslovil in jim dal mnogo več. Obstaja tudi vrsta pridigarjev blaginje, ki 
postanejo multimilijonarji in živijo v hišah, vrednih milijone dolarjev, vozijo Rolls-Royce in 
druga draga vozila, imajo zasebna letala, jahte in helikopterje ter živijo v največjem razkošju. 
Nekateri med njimi so klasični šarlatani, ki imajo veliko karizmo, vendar nimajo krščanskega 
značaja. Škandali med takšnimi pridigarji niso redki, z zlorabo denarja, ločitvami, ponovnimi 
porokami, spolnimi škandali s prostitutkami, homoseksualnimi škandali in drugimi. 
 
Antiintelektualizem v nekaterih binkoštnih cerkvah tudi ne ostane brez posledic. Šibka 
teologija ponuja zelo naivne poglede na življenje in življenjske izzive, pri čemer ni izključeno 
nastajanje različnih bizarnih idej in celo klasičnih teoloških herezij. Obstaja majhno število 
binkoštnih cerkva, ki ne verjamejo v Sveto Trojico, ampak verjamejo, da je Bog samo ena 
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oseba in ima tri načine ali oblike manifestacije, kar je podobno stari hereziji modalizma. 
Takšne cerkve krščujejo ljudi samo v imenu Jezusa in so v binkoštništvu znane kot skupine 
»Samo Jezus«. 
 
Vendar pa negativni pojavi ne smejo pokvariti našega splošnega vtisa o ogromnih koristih 
binkoštnega gibanja in karizmatizma. Binkoštna izkušnja izlitja Duha je v zadnjih sto letih 
igrala zelo pomembno vlogo, in ko izpolnitev Duha najde harmonično povezavo z resnično 
preoblikovanimi krščanskimi značaji in dobrim teološkim izobraževanjem, je dala, daje in 
lahko da izjemne rezultate v Božjem delu. 
 
пнΦоΦ 9ǾŀƴƎŜƭƧǎƪƻ ǇǊƻǘŜǎǘŀƴǘǎƪƻ ƪǊǑőŀƴǎǘǾƻ ƪƻǘ ǎǾŜǘƻǾƴƛ ǇƻƧŀǾ 
Ko govorimo o evangeljskem protestantskem krščanstvu, mislimo na gibanje znotraj 
protestantskega sveta, ki zajema širok spekter denominacij in je medkonfesionalno 
neformalno gibanje, ki nasprotuje vplivom tradicionalizma, nominalizma, formalizma in 
liberalizma na cerkveno moralo in teologijo. Temelji evangeljskega krščanstva v odgovor na 
glavne sodobne izzive Cerkve so naslednji: Sveto pismo se šteje za nezmotljivo Božjo besedo 
in razodetje, dano človeštvu; Jezus Kristus je Božji Sin, rojen od device, ki je živel popolno 
življenje in storil mnoge čudeže. Osrednje sporočilo evangelija je povezano s križem in 
vstajenjem, Jezus je umrl na križu in njegova žrtev ima nadomestno in odrešilno vlogo za 
naše grehe brez katere ne moremo biti odrešeni, Jezus je resnično vstal v spremenjenem 
telesu in to je zgodovinski dogodek, od katerega je odvisno naše odrešenje.  Kristus se je 
vzgignil v nebesa in od tam se bo ponovno vrnil, upanje za vernike je vstajenje in večno 
življenje. Drugo zelo pomembno prepričanja za evangeljske kristjane je potreba, da vsakdo 
spozna svojo grešnost in osebno veruje v Jezusa Kristusa, da se pokesa, spreobrne in doživi 
novo rojstvo po Svetem Duhu, da bo lahko odrešen in imel gotovost v svoje odrešenje. 
 
Cerkev mora prepoznati potrebo po evangelizaciji sveta in zvesto izpolnjevati to poslanstvo, 
ki ji ga je dal Gospod. Cerkev je skupnost vernikov, med katerimi prebiva Sveti Duh. Seveda 
evangelikalizem ohranja tudi temeljna protestantska prepričanja o odrešenju po veri, 
odrešenju po milosti, Svetem pismu kot edinem kanonu vere in Kristusu kot edinem 
posredniku med Bogom in ljudmi, pa tudi o tem, da je samo Bog vreden slave in čaščenja. 
Evangelijski kristjani so po vsem svetu v porastu in danes v najširšem pomenu 
evangelikalizem zajema okoli 620 milijonov vernikov. Večina jih je članov različnih 
binkoštnih, baptističnih cerkev in mnogih neodvisnih in svobodnih lokalnih evangeljskih 
cerkev, vendar je evangelikalizem razširjen tudi v drugih protestantskih denominacijah, kot 
so kongregacionalisti, prezbiterijanci, metodisti in celo reformirani, luteranci in anglikanci, 
zlasti med cerkvami, ki jih je doletel val evangelijskega karizmatizma itd. 
 
Evangeljsko krščanstvo je danes svetovni pojav, ki si prizadeva, da bi se do Kristusovega 
ponovnega prihoda čim bolj razširil med vse jezike in narode sveta. Evangeljske cerkve imajo 
zelo pomembno vlogo pri prevajanju Biblije v številne jezike in širjenju Svetega pisma med 
vse narode sveta, saj menijo, da bi moral imeti vsakdo možnost slišati evangelij. Evangelijski 
kristjani so najmanj prisotni na Bližnjem vzhodu, v pretežno islamskem svetu, kjer se pojavlja 
preganjanje kristjanov, čeprav tudi tam obstajajo znaki rahle rasti, in mnogi muslimanski 
migranti iz Bližnjega vzhoda v Evropi sprejemajo Jezusa. 
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Zlasti je opazen porast kristjanov med Iranci. Drugo najmanj naseljeno evangljsko območje 
na svetu je Vzhodna Evropa, vendar je tudi tam opaziti rahlo povečanje števila novorojenih 
evangeljskih kristjanov, zlasti v Romuniji, Ukrajini, Moldaviji in Bolgariji. V Zahodni Evropi je 
trend le nekoliko boljši, največji odstotek evangeljskih kristjanov pa je na Finskem, 
Norveškem, Švedskem, v Združenem kraljestvu in drugod. Na Daljnem vzhodu evangeljski 
kristjani hitro rastejo, države, v katerih predstavljajo več kot 5 % celotnega prebivalstva, pa 
so Kitajska, Hongkong, Indonezija, Malezija, Mjanmar, Filipini, Singapur itd., medtem ko jih 
je v Južni Koreji okoli 21 %. Leta 1949, na primer, je bilo na Kitajskem le 3 milijone katoličanov 
in 1,5 milijona protestantov, danes pa je več kot 100 milijonov kristjanov, od katerih je večina 
evangeljskih kristjanov. Na Filipinih je samo med letoma 2010 in 2017 njihov delež narasel z 
2,7 % na 14 % celotnega prebivalstva. 
 
V Latinski Ameriki je rast evangeljskega krščanstva še večja, tako da v vsej Latinski Ameriki 
predstavljajo več kot 11 % celotnega prebivalstva. Nad tem splošnim povprečjem za celino 
so države, kot so Argentina, Bolivija, Brazilija, Čile, Kostarika, Nikaragva, Panama, Peru, 
Honduras, Mehika in zlasti Salvador, Gvatemala in druge. V Braziliji, ki je tradicionalno 
rimskokatoliška država, so evangeljski protestanti leta 1960 dosegli 5 %, leta 2000 več kot 15 
% in danes približno 25 %, od tega je približno 19 % binkoštnikov. Od leta 1962 do danes vsak 
dan približno 1000 ljudi v Latinski Ameriki zapusti rimskokatoliško cerkev in se pridruži eni 
od evangeljskih cerkva. V Gvatemali evangeljski kristjani predstavljajo približno 40 % 
celotnega prebivalstva. Tudi v karibskih državah je položaj zelo dober, saj odstotek 
evangeljskih kristjanov v nekaterih državah presega 20 % ali celo 30 % celotnega 
prebivalstva. V Afriki je njihovo število okoli 13 %, vključno s statističnimi podatki 
muslimanskih držav Severne Afrike, kjer je odstotek kristjanov zelo majhen. Vendar je v 
mnogih državah več kot 10 % evangeljskih kristjanov, na primer v Angoli, Burundiju, 
Srednjeafriški republiki, Čadu, Kongu, Etiopiji, Gani, Malaviju, Mozambiku, Namibiji, 
 
Nigeriji, Ruandi, Južni Afriki, Svazilandu, Tanzaniji, Ugandi, Zairu, Zambiji, Zimbabveju itd., 
največ pa jih je v Keniji, kjer predstavljajo več kot 35 % celotnega prebivalstva. V Avstraliji je 
evangeljskih kristjanov okoli 12 %, na Novi Zelandiji okoli 26 %, v mnogih državah Oceanije 
presega 20 %, v Kanadi pa okoli 8 %. 
 
V Združenih državah Amerike je evangelijsko krščanstvo sicer v rahlem upadu, vendar ostaja 
najmočnejše in najvplivnejše na svetu. Vrhunec rasti v Združenih državah Amerike je bil 
dosežen v 60. letih 20. stoletja, danes pa njihov delež znaša približno 26 % celotnega 
prebivalstva. Združene države Amerike so še vedno najbolj dominantna država po številu 
misijonarjev, poslanih po svetu, pa tudi po finančni in drugi podpori evangeljskemu 
krščanstvu po svetu, vendar se je število misijonarjev iz Evrope znatno zmanjšalo, medtem 
ko je po številu misijonarjev na svetu na drugem mestu Južna Koreja, vse pomembnejšo 
vlogo v svetovni misiji pa imajo misijonarji iz Kitajske, Daljnega vzhoda, Latinske Amerike in 
Afrike, veliko jih deluje tudi v Evropi. Evropa vse bolj postaja misijonarsko polje za delo in 
ponovno evangelizacijo. 
 
Ameriški evangeljski pastorji in cerkveni voditelji so v zadnjih sto letih imeli največji vpliv na 
evangeljske kristjane po vsem svetu. Nekateri najvplivnejši v tem obdobju so: evangelist Billy 
Graham, Bill Bright – evangelist in ustanovitelj Campus Crusade for Christ, James Dobson – 
ustanovitelj Focus on the Family, Charles Fuller – pridigar, ki je prek nacionalnega radia 
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dosegel milijone ljudi, Billy Sunday – evangelist, nekdanji baseball igralec, Charles Swindoll – 
pastor, avtor, pedagog in radijski pridigar, Max Lucado – pisatelj in pastor. Pomembni 
pastorji so Rick Warren, John Piper, Adrian Rogers, John MacArthur, Tim Keller, Charles 
Stanley, Andy Stanley, David Wilkerson, Pat Robertson, Craig Groeschel, Dennis James 
Kennedy – pastor in ustanovitelj Evangelism Explosion International, Chuck Smith – 
ustanovitelj Calvary Chapel, Loren Cunningham – ustanovitelj Youth with a Mission, Torrey 
Johnson – soustanovitelj Youth for Christ, Franklin Graham – evangelist in ustanovitelj 
Samaritan's Purse, George Verwer – ustanovitelj Operation Mobilisation, Harold Ockenga – 
pastor in eden od ustanoviteljev najuglednejših evangeljskih teoloških šol Fuller Theological 
Seminary in GordonςConwell  Theological Seminary, kot tudi National Association of 
Evangelicals, Barbara B. Taylor – pridigarica, profesorica in teologinja, Kay Arthur – učiteljica 
Svetega pisma, Albert B. Simpson – kanadski pridigar in ustanovitelj C&MA in mnogi drugi. 
Vplivni ameriški pridigarji latinskoameriškega porekla so: Samuel Rodriguez – pastor, avtor, 
producent in aktivist, Luis Palau – svetovni evangelist argentinskega rodu in drugi. Joni 
Eareckson Tada je kot hendikepirana oseba postala motivacija za mnoge invalide po vsem 
svetu. Danes izjemno uspešni motivacijski govorec in evangelist Nick Vujicic je Avstralec 
srbskega porekla, ki kljub temu, da nima rok in nog, živi polno življenje, kar je motivacija za 
mnoge.  
 
Eden od pojavov, ki je zaznamoval konec 20. stoletja in začetek 21. stoletja, je pojav 
megacerkva. Megacerkve so lokalne cerkve z več kot 2000 člani. Danes je v Združenih 
državah Amerike okoli 1300 megacerkva, okoli 50 cerkva z več kot 10.000 člani in celo nekaj 
cerkva z 20 do 50 tisoč verniki. Te cerkve delujejo z neverjetno urejeno organizacijo in 
različnimi programi za delo z otroki, mladimi, ženskami, moškimi, odvisniki, brezdomci, 
invalidi in starejšimi, razvile pa so tudi programe za učenje, humanitarne dejavnosti itd. 
Mnoge megacerkve so postale ogromni stroji z velikim številom polno zaposlenih cerkvenih 
delavcev in še več prostovoljcev, zato so njihova bogoslužja bogata s programi, elektronskimi 
napravami, svetlobnimi efekti, ogromnimi in večnamenskimi cerkvenimi stavbami, 
opremljenimi z odri, profesionalnimi zvočnimi sistemi itd., kar je zlo privlačno. Tem cerkvam 
se pridružujejo ne le ljudje, ki niso bili aktivni v cerkvenem življenju ali so bili neverniki, 
ampak tudi veliko vernikov, ki zapustijo svoje majhne lokalne cerkve in se pridružijo tem 
večjim in bolj dinamičnim cerkvam. To je trend, podoben trgovskemu trendu, ko veliki 
supermarketi in nakupovalna središča pogoltnejo majhne trgovine z živili in trgovine v 
soseski. Fenomen megacerkva se po svetu še vedno širi in nimamo dovolj zgodovinske 
distance, da bi lahko videli, kakšne so prednosti in morebitne slabosti te oblike cerkvene 
ureditve.  
 
Danes imamo po svetu lokalne megacerkve z okoli 50.000 člani ali več tudi v drugih državah, 
kot so Kolumbija, Peru, Brazilija, Salvador, Nigerija, Indonezija, Indija, Filipini, Južna Koreja in 
drugje. V Avstraliji je verjetno najbolj znana in vplivna megacerkev Hillsong Church v 
Sydneyju. To je karizmatična cerkev, znana po bogoslužju in nastanku ene najbolj znanih in 
priljubljenih sodobnih krščanskih glasbenih skupin v zadnjih tridesetih letih, in sicer glasbene 
skupine Hillsong Worship, iz katere je pozneje nastala skupina Hillsong United, nato pa še 
skupina Hillsong Young & Free in druge. Danes ima cerkev Hillsong okoli 80 cerkva po vsem 
svetu, z več kot 100.000 verniki, ki negujejo njihovo duhovno delo in kulturo glasbenega 
čaščenja. V Južni Koreji je Seul dom največje lokalne megacerkve na svetu vseh časov, ki je 
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imela v letu 2007, ko je dosegla največje število članov, več kot 800.000 članov, in sicer 
binkoštna cerkev Yoido Full Gospel Church, katere pastor je bil takrat David Yonggi Cho.  
 
Morda najpomembnejše mednarodno srečanje v zgodovini evangelijski kristjanov je bil 
kongres v Lozani leta 1974. Srečanja se je udeležilo okoli 3000 uglednih predstavnikov cerkva 
iz več kot 150 držav, ki so razpravljali o temi »Naj zemlja sliši Njegov glas«. Odločitve srečanja 
so bile objavljene v manifestu z naslovom Lozanška zaveza, ki je nekakšno veroizpovedno 
pismo s posebnim poudarkom na potrebi po evangelizaciji sveta. Pomemben pobudnik tega 
dogodka je bil Billy Graham, največji prispevek k pripravi dokumenta Lozanske zaveze pa je 
dal John Stott. Zelo pomembno vlogo na Lozanskem kongresu so imeli teologi iz tretjega 
sveta, ki so predstavljali več kot polovico prisotnih in so pomembno prispevali k oblikovanju 
sklepov.  
 
Lozanška zaveza izpostavlja kesanje zaradi tega, ker mnogi narodi še niso slišali evangelija, 
in spodbuja dodatno delovanje cerkve za širjenje evangelija, pa tudi večjo družbeno 
dejavnost in družbeno-politično odgovornost cerkve v boju proti revščini, z znatnim 
samožrtvovanjem in pomočjo s strani bogatejših, pa tudi v boju za večjo pravičnost, mir, 
enakost in svobodo v svetu. Jezus Kristus je Odrešenik sveta, evangelij pa mora prodreti med 
vse narode in kulture, ki imajo svoje dobre strani, vendar jih je treba spremeniti s pomočjo 
Svetega pisma. Ta kongres je prispeval k večji odgovornosti cerkve za širjenje evangelija po 
vsem svetu. 
 
42.4. Billy Graham 
 
Billy Graham je bil eden najpomembnejših evangeljskih kristjanov in eden največjih 
evangelistov vseh časov. Rodil se je leta 1918 v Severni Karolini v ZDA. Leta 1934 se je udeležil 
evangelističnega dogodka, kjer se je spreobrnil h Kristusu. Kasneje je končal teologijo na 
Florida Bible Institute in antropologijo na Wheaton College v Illinoisu. Poročil se je z Ruth 
Bell, hčerjo nekdanjega misijonarja na Kitajskem, kjer je preživela otroštvo, Billy in Ruth sta 
bila starša petih otrok. Billy Graham je bil najprej pastor baptistične cerkve, kmalu pa je 
postal prvi evangelist gibanja Youth for Christ. V svoji karieri je deloval kot radijski pridigar in 
predsednik teološke fakultete, leta 1950 pa je ustanovil Billy Graham Evangelistic 
Association in se posvetil organizaciji velikih evangelističnih dogodkov, na katerih je po vsem 
svetu pridigal evangelij. Billy Grahamove pridige so bile jasne, obravnavale so moderne 
teme, ki so bile pomembne za sodobnega človeka, vendar so jasno predstavljale evangelijsko 
sporočilo in bile osredotočene na Kristusa ter pozivale poslušalce k pokori in ponovnemu 
rojstvu, jih spodbujale, naj stopijo pred oder in molijo molitev pokore, ki jo je vodil Billy. 
Končni cilj njegovega evangelizacijskega dela ni bilo samo spreobrnjenje ljudi, ampak tudi 
njihova vključitev v življenje lokalne cerkve. Zato je organizacija Billy Graham 
 
Evangelistic Association v sodelovanju z lokalnimi cerkvami v mestih in državah, kjer je 
pridigal, organizirala velike evangelizacijske dogodke. Po teh velikih evangelizacijskih 
dogodkih je bila strategija, da se novi verniki pridružijo lokalni cerkvi za nadaljnjo duhovno 
rast. Evangelizacijski dogodki, na katerih je pridigal Billy Graham, so bili skrbno organizirani, 
z velikimi skupinami za bogoslužje, zbori, odličnimi pevci in veliko skupino ljudi v molitvi, 
delavci in prostovoljci, ki so podpirali te dogodke. Po podatkih Billy Graham Evangelistic 
Association je verjetno pridigal približno 210 milijonom ljudi, več ljudem kot katera koli druga 
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oseba v zgodovini. Mnogi ljudje so Jezusa sprejeli kot svojega Odrešenika prav na njegovih 
evangelizacijskih dogodkih, po nekaterih ocenah pa naj bi bilo takih ljudi kar 3,2 milijona. 
Organiziral je več kot 400 evangelizacijskih dogodkov, 3-4-krat na leto pa je organiziral velike 
evangelizacijske dogodke na različnih mestih, ki so včasih trajali tudi več tednov. V svoji 
karieri je imel več kot 41 velikih evangelizacijskih dogodkov, ki so napolnili ogromne dvorane 
in stadione z deset tisoči obiskovalcev, medtem ko so njegovi tesni sodelavci organizirali 
evangelizacijske dogodke v manjših mestih okoli mesta, kjer je potekal glavni dogodek. 
Graham je pridigal na mnogih mestih po Združenih državah Amerike, pa tudi v več kot sto 
drugih državah na vseh šestih celinah. Pridigal je celo v Sovjetski zvezi med hladno vojno leta 
1982. Leta 1992 je pridigal pred 155.000 ljudmi v Moskvi, od katerih je morda četrtina 
sprejela Jezusa kot svojega Odrešenika in Gospoda. Leta 1988 je pridigal na Kitajskem, leta 
1992 pa je obiskal celo Severno Korejo. V Seulu v Južni Koreji je pred več kot milijonom ljudi 
vodil evangelizacijsko prireditev. Pridigal je na mnogih drugih krajih po svetu, njegove pridige 
so predvajali v mnogih državah in prek satelitskih video projekcij. Leta 1996 so njegova 
pridiga predvajali na satelitski televiziji v mnogih državah po svetu, slišala naj bi jo več kot 
milijarda ljudi. 
 
Billy Graham je bil duhovni svetovalec mnogih ameriških predsednikov, od Harryja Trumana 
do Baracka Obame. Bil je posebej blizu Lyndonu Johnsonu in Richardu Nixonu, pa tudi 
Dwightu Eisenhowerju, Jimmyju Carterju, Ronaldu Reaganu, in starejšemu ter mlajšemu 
Georgeu Bushu. Nixon mu je ponudil mesto veleposlanika v Izraelu, vendar je Graham 
ponudbo zavrnil, saj je duhovno službo postavil pred politiko. Billy Graham je s svojo veliko 
duhovno avtoriteto v Združenih državah Amerike pomembno podprl boj za pravice črncev in 
bil prijatelj Martina Luthra Kinga. Poleg tega je napisal številne knjige, od katerih so nekatere 
uspešnice, najbolj znane pa so: Peace with God, Angels: God's Secret Agents, The Jesus 
Generation, How to be Born Again, avtobiografija Just as I Am in druge. Bil je tudi eden od 
ustanoviteljev najvplivnejše evangelistične revije Christianity Today. Billy Graham se je 
udeležil več pomembnih krščanskih konferenc in bil ustanovitelj Wheaton College Billy 
Graham Center za raziskave evangelizacije in misijonarstva ter drugega centra za 
usposabljanje krščanskih delavcev v Severni Karolini. Umrl je leta 2018 v starosti 99 let. 
 
42.5. Martin Luther King 
 
Martin Luther King mlajši je bil človek, ki je postal simbol političnega aktivizma in boja za 
človekove pravice, ne le v evangelijskih krogih, ampak v svetu na splošno. Rodil se je leta 
1929 v Atlanti v Georgiji. Njegov ded in oče sta bila pastorja baptistične cerkve in voditelja v 
boju za državljanske pravice. Martin Luther King mlajši je odraščal v krščanski družini, ki je 
cenila poštenost, strpnost in izobrazbo. Že v zgodnji mladosti je doživel spreobrnitev in vero 
v Jezusa, zato je že od mladih nog menil, da mora biti cerkev družbeno aktivna, zlasti pri 
izboljšanju življenja afroameričanov v Združenih državah Amerike. Leta 1948 je bil posvečen 
v duhovnika, nato pa je študiral teologijo na Crozer Theological Seminary v Uplandu v 
Pensilvaniji. Med študijem se je seznanil s konceptom nenasilnega upora po zgledu Gandhija 
v Indiji, ki je kasneje postal njegov način upora v boju za pravice afroameričanov. Kot izjemno 
dober študent je zaključil tudi doktorski študij sistematske teologije na Univerzi v Bostonu. 
V Bostonu je spoznal Coretto Scott in se z njo poročil. 
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Leta 1954 je postal pastor baptistične cerkve v Montgomeryju v Alabami in se izkazal kot 
odličen govornik. Prvič se je aktivno vključil v boj za pravice črncev leta 1955, ko je črnka 
Rosa Parks v nasprotju z zakonom zavrnila, da bi vstala s svojega sedeža v mestnem avtobusu 
in ga prepustila belcu, za kar so jo aretirali. Črnci so začeli bojkot mestnega prometa in za 
vodjo protestov izbrali Martina Lutherja Kinga. King sam je pristal v zaporu zaradi domnevne 
prekoračitve hitrosti, nato pa je bila na njegov dom vržena bomba. King in uporniki so uspeli 
preprečiti segregacijo črncev v javnem prometu Alabame. Bojkot se je razširil po vsej državi, 
pridobil nacionalne razsežnosti ter se spremenil v boj za splošne pravice črncev. Pridružili so 
se mu številni črnski voditelji in King je postal nacionalni voditelj v boju za pravice črncev v 
Združenih državah Amerike. Mnogi protesti po vsej državi so postali nasilni, vendar je King 
vedno skušal preprečiti nasilne proteste in se boriti za pravice svoje rase izključno z 
nenasilnimi sredstvi, tudi ko so oblasti najbolj nasilno nasprotovale protestnikom. Luther 
King je bil večkrat zaprt, po nekaterih ocenah celo 30-krat. V zaporu je napisal, da tisti, ki je 
v položaju, da si podreja druge, nikoli ne bo dopustil svobode svojim podrejenim, zato se 
morajo podrejeni sami boriti za svojo svobodo. Leta 1963 je Martin Luther King pred 250.000 
ljudmi v Lincoln Memorialu v Washingtonu, DC, izrekel svoj najslavnejši govor »I Have a 
Dream« (Sanjam), v katerem je izrazil željo po enakih pravicah in svoboščinah za vse. Med 
drugim je dejal: »Sanjam, da bodo moji štirje otroci nekega dne živeli v državi, kjer jih ne 
bodo sodili po barvi kože, ampak po značaju.« Le nekaj dni po tem govoru je bila v 
afroameriško cerkev vržena bomba, ki je ubila štiri deklice. Vendar so pridige in knjige 
Martina Luthra Kinga brali po vseh Združenih državah Amerike, kjer je dobil široko podporo. 
 
Leta 1964 so črnci uspeli izboriti tudi zakon o enakopravni volilni pravici. Istega leta je Martin 
Luther King mlajši prejel Nobelovo nagrado za mir. Bil je tudi aktivist proti vojni v Vietnamu 
in sodeloval v kampanjah proti revščini in neenakomerni porazdelitvi bogastva. 4. aprila 1968 
je bil Martin Luther King umorjen v Memphisu v Tennesseeju, star 39 let. Dan pred umorom 
je King v prenesenem pomenu pridigal po zgodbi o Mojzesu in nakazal, da je tudi sam stal na 
vrhu gore in videl obnovljeno obljubljeno deželo. Dejal je tudi, da sam morda ne bo dosegel 
obljubljene dežele, vendar ve, da jo bo narod dosegel. V sporočilu je tudi zapisal, da je nocoj 
srečen in da se ničesar ne boji. Čeprav je bil Luther King umorjen, je njegov boj za pravice 
črncev obrodil sadove, saj so se pravice črncev v Združenih državah Amerike zaradi njegovih 
prizadevanj močno izboljšale. Na koncu bomo izpostavili dva citata, v katerih opisuje svoj 
ideal in svojo zavezanost. Prvi citat opisuje njegovo motivacijo za nenasilni odpor: »Tema ne 
more pregnati teme, to lahko stori le svetloba. Sovraštvo ne more pregnati sovraštva; to 
lahko stori le ljubezen.« Drugi citat opisuje njegovo pripravljenost in pogum za aktivizem v 
boju za državljanske pravice: »Vedno je pravi čas, da storiš tisto, kar je prav.« Od leta 1983 
je njegov rojstni dan, 15. januar, v Združenih državah Amerike državni praznik. 
 
пнΦсΦ 9ǾŀƴƎŜƭƛőŀƴǎƪƻ ǇǊƻǘŜǎǘŀƴǘǎƪƻ ƪǊǑőŀƴǎǘǾƻ Ǿ aŀƪŜŘƻƴƛƧƛ 
 

Medtem ko je Zahodna Evropa doživljala proces reformacije cerkve in širjenja 
protestantizma, je bila Makedonija pod osmansko vladavino in vpliv reformacije je ni 
dosegel. Šele v 19. stoletju, z oslabitvijo Osmanskega cesarstva in njegovo naraščajočo 
gospodarsko odvisnostjo od evropskih sil in Združenih držav Amerike, so se odprle možnosti 
za zahodni vpliv v cesarstvu in prihod prvih protestantskih misijonarjev. Leta 1831 je Ameriški 
odbor komisarjev za tuje misije ustanovil prvo misijonarsko postajo v Carigradu, 
protestantski misijonarji pa so delovali tudi na področju izobraževanja in ustanovili šole za 
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dečke in deklice. Glavne misijonarske pobude na ozemlju Makedonije so se začele v drugi 
polovici 19. stoletja, predvsem s strani ameriških misijonarjev s kongregacionalnim ozadjem. 
Prva evangeličanska protestantska kongregacija na ozemlju je bila ustanovljena v Banskem 
(v Pirinski Makedoniji, danes Bolgarija) konec 60. let 19. stoletja. Uradno ime, ki so ga 
uporabljale kongregacijske cerkve, je bilo Evangelijska cerkev. Že v 70. letih 19. stoletja so se 
začele misijske pobude v Bitoli in zbiranje prvih spreobrnjencev v tem mestu. Leta 1881 je 
bila v Bitoli odprta prva šola za deklice in dom za otroke brez staršev, že leta 1882 pa je bila 
ustanovljena prva misijonarska postaja v Strumici in evangelij se je razširil v regiji Strumica, 
ki je zajemala mesto Strumica, pa tudi vasi Monospitovo, Murtino, Koleshino itd. 
Misijonarska dejavnost se je nato nadaljevala v Radovišu, Raklišu, Skopju, pa tudi v Kukushu 
(Kilkis), Solunu (Solun), Vodnu (Edessa), Dramu, Petriču in drugih krajih. 
 
V času Osmanskega cesarstva je bila najbolj znana protestantska misijonarka v Makedoniji 
Američanka Ellen Stone (v Makedoniji znana kot Miss Stone). Leta 1901 je bila skupaj s svojo 
prijateljico Katerino Cilko, ki je bila takrat noseča, ugrabljena s strani Jane Sandanskega in 
Makedonska revolucionarna organizacija je zahtevala odkupnino za misijonarko, da bi 
financirala revolucionarne dejavnosti organizacije. Miss Stone je bila prva ameriška 
državljanka v zgodovini, ki je bila ugrabljena zunaj Združenih držav, zato je ugrabitev dobila 
širšo politično razsežnost, v katero so bili vključeni ne le ameriška protestantska misija, 
ampak tudi ameriški konzulat, uradna Osmanska država in celo Bolgarija, ki so si prizadevali 
za njeno osvoboditev. Končno, po šestih mesecih pogajanj, so Miss Stone skupaj z njeno 
spremljevalko Katerino in novorojeno hčerko Eleno leta 1902 odkupili za 14.000 turških 
zlatih lir. Makedonski revolucionarji so prejeli denar za financiranje svojega osvobodilnega 
boja, vendar so v gospodični Stone dobili tudi prijateljico, ki je po vrnitvi v Združene države 
Amerike začela javno podpirati Komitasovo pobudo za osvoboditev Makedonije in pozitivno 
pisati o njej. 
 
Po razdelitvi Makedonije (1913) in po koncu 1. svetovne vojne (1918) je Vardarska 
Makedonija postala del Kraljevine Srbov, Hrvatov in Slovencev, ki je pozneje postala 
Kraljevina Jugoslavija. Ker evangeljska cerkev (kongregacijske denominacije) v Jugoslaviji ni 
bila zastopana, je deset protestantskih cerkva v Vardarski Makedoniji leta 1922 postalo del 
metodistične cerkve Jugoslavije. V Kraljevini Jugoslaviji je bilo delo metodistične cerkve 
precej težko, ker so bili glavni voditelji iz Vojvodine nemškega porekla, kar je bilo na splošno 
šteto za neugodno okoliščino, zato so cerkve doživele tudi preganjanje. Leta 1928 je v Skopju 
začela delovati prva baptistična cerkev v Makedoniji, nato pa so baptisti odprli cerkev v 
Radovici. V začetku 30. let 20. stoletja se je v Ohridu oblikovala še ena majhna skupnost, ki 
je bila kasneje, leta 1968, registrirana kot Cerkev Božja. Celotno obdobje, ko je bila Vardarska 
Makedonija del Kraljevine Jugoslavije, je bilo za razvoj evangeljskih protestantskih cerkva 
dokaj neugodno, zato so ostale precej majhne. 
 
Po 2. svetovni vojni je Makedonija postala enakovredna republika v socialistični federaciji 
Jugoslavije. V novi socialistični in pretežno ateistični Jugoslaviji je bilo delo protestantskih 
cerkva v Makedoniji še težje. Metodistične cerkve iz Makedonije, ki so uspele premagati to 
obdobje, so bile cerkve v Strumici, z več vasmi v Strumici, nato v Skopju, Bitoli, Radovici, 
Prilepu in drugod. 
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Kar zadeva metodistično cerkev in protestantizem v Makedoniji na splošno, je bil najbolj 
znan protestant v makedonski javnosti predsednik Boris Trajkovski. Bil je drugi predsednik 
neodvisne Republike Makedonije v obdobju od 1999 do 2004, ko je umrl v letalski nesreči. 
Predsednik Trajkovski je imel zelo pomembno vlogo pri spravi Makedoncev in Albancev in je 
leta 2001 s pomočjo mednarodne skupnosti uspel razrešiti konflikt med tema dvema 
etničnima skupnostima. Njegova vloga v tem težkem obdobju makedonske zgodovine, pa 
tudi njegova integriteta in moralni zgled so prispevali k temu, da je Boris Trajkovski postal 
zelo spoštovana osebnost tako med Makedonci kot Albanci, s čimer je pomembno prispeval 
k izboljšanju splošnega ugleda evangeljskih protestantov v Makedoniji. 
 
Verjetno najpomembnejše obdobje za evangeljske protestantske cerkve v zgodovini 
Makedonije je bilo zadnjih trideset let, zlasti po padcu komunizma in osamosvojitvi 
Republike Makedonije leta 1991. Republika Makedonija je postala neodvisna demokratična 
država s pluralističnim večstrankarskim sistemom, zato se je verska svoboda znatno 
izboljšala, kar je prispevalo k lažjemu širjenju evangelija in mnogih drugih novih idej. V 
zadnjih tridesetih letih je bila Makedonija precej intenzivno evangelizirana in po vsej državi 
je bilo zgrajenih okoli šestdeset evangeljskih protestantskih cerkva. Najštevilčnejša 
evangeljska protestantska denominacija v državi je trenutno Evangeljska cerkev v 
Makedoniji, ki goji evangeljsko zmerno binkoštno teologijo, ki kot denominacija obstaja že 
okoli 30 let in ima več kot 30 lokalnih cerkva ali misijskih postaj. Evangeljske cerkve s približno 
50 ali več verniki so v Skopju, Štipu, Kumanovu, Strumici, Kocaniju, Negotinu, Gevgeliji, 
Velesu, Prilepu, Bitoli itd. V Makedoniji je več baptističnih, kongregacionalnih in binkoštnih 
cerkva, pa tudi druge manjše denominacije in neodvisne evangeljske protestantske cerkve 
in hišne skupine. 
 
Čeprav se je svoboda delovanja cerkva in evangelizacije v primerjavi s preteklostjo znatno 
izboljšala, to ne pomeni, da je širjenje evangelija enostavno. Nasprotno, Makedonija je ena 
najslabših držav na svetu glede števila evangeljskih kristjanov, ki je izredno majhno in ne 
presega 0,2 % celotnega prebivalstva. Glede vere je Makedonija zelo tradicionalno in 
nominalno okolje, s približno 65 % pravoslavnih kristjanov in približno 33 % muslimanov. 
Vendar so evangeljske protestantske cerkve v državi naredile veliko pozitivnih stvari in imajo 
veliko večji vpliv v primerjavi z majhnim odstotkom vernikov. V zadnjih tridesetih letih je bilo 
zgrajenih veliko cerkvenih stavb in drugih pomožnih objektov, veliko pastorjev in drugih 
krščanskih delavcev je pridobilo trdno teološko izobrazbo na različnih teoloških fakultetah 
po vsem svetu, vključno z magisterijem in doktoratom, cerkve pa so precej aktivne na 
področju izdajanja krščanske literature, pa tudi pri prevajanju, tiskanju in distribuciji Svetega 
pisma, v različnih humanitarnih dejavnostih, izobraževalnih programih, tečajih, forumih, 
razpravah, taborih, kulturnih in umetniških dogodkih itd. 
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