Uvod v Novo zavezo

Novozavezno ozadje

Vsako resno preucevanje Nove zaveze mora upoStevati ozadje novozaveznega sveta.
Dogodki, ki so zapisani v evangelijih in pismih, se niso zgodili v vakuumu, ampak v kontekstu
resnicnih zgodovinskih dogodkov, v katerih so bili udelezeni resnicni ljudje. Razumevanje
teh dogodkov nam omogoca, da se spopademo z nekaterimi vprasanii, ki jih morda imamo
in na katera besedila, ki jih preuCujemo, niso odgovorila. Na primer: Kako je bil lahko Pavel
hkrati Jud in rimski drzavljan? Zakaj so se morali Judje obrniti na Poncija Pilata, da bi krizali
Jezusa? Zakaj se je Pavel, ko so ga rimske oblasti zadrzale v Palestini, obrnil na cesarja?
Odgovor na ta in $tevilna druga podobna vprasanja je mogoée najti v $tudiji ozadja. Ceprav
je o ozadju mogoce povedati veliko vec€, kot je zapisanega v tem razdelku, bo le-ta precej
daljSi od razdelkov, ki sledijo, saj je temeljito razumevanje ozadja podlaga za razumevanje
drugih razdelkov. Ozadje Nove zaveze je treba obravnavati s treh vidikov, ki ustrezajo trem
glavnim akterjem, ki so pomembno vplivali na vse, kar beremo v sedemindvajsetih knjigah

novozaveznega kanona. Trije svetovi, ki jih je treba razumeti, so rimski, grski in judovski.

Rimski svet

Do ¢asa, ko so se v Betlehemu v Judeji odvijali dogodki povezani z Jezusovim

rojstvom, je mogocni stroj rimskega cesarstva v tem oddaljenem koti¢ku Sredozemlja

deloval Ze dolgo Casa. Zatiral je vso opozicijo in se pehal za vladavino z absolutno

mocjo in skoraj brez usmiljenja.

Judeja je bila zelo majhen del rimskega imperija, pa vendar najpomembnejsi v celotnem
sredozemskem podrocju. Predmet te Studije so podroc€ja, ki imajo opraviti z drzavami in kraji,
omenjenimi v Novi zavezi, in sicer Palestina, Mala Azija (danasnja Turcija), Grcija in Italija (del

imperija je bil tudi Egipt).

Rimljani so v Judih videli ponosno in trmasto ljudstvo, ki je osvajalcem ozemlja
predstavljalo trdovraten trn v mesu. Kar zadeva Jude, je Rim priSel v Palestino

razmeroma pozno. Judom je Palestina predstavljala predvsem obljubljeno dezelo.



Videli so jo kot neizpodbitno njihovo in Zeleli, da takdna tudi ostane. Vendar, kot bomo
videli kasneje, je bila Palestina Zze pred obdobjem Aleksandra Velikega le redkokdaj
svobodna gospodarica svoje usode. Rim je postopoma razSiril njeno vladavino nad

Sredozemljem in pod palestinsko oblast vkljucil vsa obmodja, ki jih omenja NZ.

Oktavijan je, ko je kon&no prevzel vodstvo iz rok drugih rimskih generalov, postal znan kot
cesar Avgust. Ta naziv mu je podelil senat, ki ga je imenoval tudi princeps (prvi med enakimi)
t.j. prvi drzavljan. Leta 27 pr. n. §t. je ustanovil pax Romana (rimski mir) in republiko predal

nazaj senatu in rimskemu ljudstvu.

Rimska vlada
Rimska vlada ni delovala na enak nacin po sem imperiju. Nacin delovanja in

upravljanja je bil odvisen od tega, kako so ozemlja prvotno prisla pod rimsko oblast.

Nekatera obmocja so bila mirnejSa od drugih in so imela precejsnjo svobodo pri urejanju
svojih zadev. Druga so se nenehno skusala izviti izpod teze rimskega jarma in se osvoboditi.
V taksnih provincah je bila vojska vedno navzoca. Med uporniske province sta spadali tudi

Galatija in Sirija.

Rimska vlada je za Rim in podrocja pod svojo oblastjo, res uvedla rimski mir, vendar je to
poslediéno pomenilo, da ni bilo mesta za nepokorna ljudstva in njihove nacine. Poleg izgube
svobode, so ¢lane podjarmljenih drzav pestili tudi visoki davki. Ta davéni dejavnik pa je
Judom v povezavi s prisotnostjo rimskih legij povzro€al posebej ostro bole€ino. Poskusi

upora volji Rima so bili brez izjeme v imperiju hitro zatrti.

Vlada provinc (provinca je predstavljala ozemlje, ki ga je osvojil general in je bilo zato pod
njegovo oblastjo) je bila ve€inoma sestavljena nepristransko: Preden bi sprejela kakrSnekoli
odlocitve, je rimska oblast upostevala predloge lokalnih svetov. Azija, rimska provinca v
Turciji in Ahaja (Korint je bil v Ahaji) sta bili pod neposrednim vodstvom senata, ki je
prokonzule obicajno imenoval letno. To dejstvo je kljucnega pomena za datiranje Nove
zaveze, saj so se prokonzuli obi¢ajno menjali vsako leto. Judeji je v obdobjih med 40 pr. n.

8t. in 6 n. §t.; in spet med 41. in 44. n. t. vladal vazalni kralj iz Herodove linije.

Jeruzalem je, ker je veljal za tempeljsko mesto s kultnimi pravicami, dobil tudi poseben

status. Po letu 6 n. §t. je bil veliki duhovnik skupaj z velikim zborom odgovoren za vse



judovske civilne in verske zadeve. Rim je bil odgovoren za pravi¢nost, zakon in javni red ter
izvrSevanje smrtne kazni. Smrtna kazen t.i. jus gladii (mo¢ meca) se je izvajala po presoji s
strani Rima imenovanega prokuratorja (prefekta). Eden izmed prokuratorjev je bil Poncij

Pilat. Po potrebi je lahko poklical legionarske Cete iz Sirije.

Rimska obdavgéitev
Da bi ohranili svoje vojaske in inZzenirske projekte, so Rimljani so zahtevali pobiranje davkov
od vseh podjarmljenih ljudstev. Da bi lahko oblikovali realne proradune, so si pomagali s
popisi prebivalstva. S tem namenom je bil v €asu, ko je bil Kvirinij guverner province Sirije,
izdan tudi odlok cesarja Avgusta, v katerem beremo v Lukovem evangeliju 2,2. Prav ta popis
je Marijo in Jozefa pripeljal v vas Betlehem. Povprecen Jud je za davke namenil 30-40%
vseh svojih prihodkov. Ne preseneca, da so Judje menili, da rimskega miru ne potrebujejo in

da so se leta 66 kon&no uprli.

Trgovinain promet
Da so se njihove legije lahko gibale neomejeno in hitro po vsem imperiju, so Rimljani gradili
ceste povsod, kamor so $li. Ker je bil Rim imperialna sila, ni bilo potrebe po dokumentaciji,
kot jo zahtevajo potovanja po vzhodni Evropi dandanes. Trgovska mornarica je plula po
Sredozemskih vodah, in rimske galeje so jo varovale pred pirati. Mornarica je omogocala
potovanje v kateri koli del Sredozemlja v razmeroma kratkem &€asu (prim. Pavel in njegova

misijonarska potovanja v Apostolskih delih).

Jezikovna zmogljivost
Ceprav je bila latindgina prvi jezik Rima, so Grki po osvojitvi Gréije postali ugitelji
Rimljanov. Seznanili so jih s svojim jezikom in kulturo. Grsko so govorili celo v Rimu.
Skupni jezik je pospesSil Sirjenje evangelija in pomagal apostolom, Se posebej Pavlu, na

misijonarskih potovanjih.

Raznolikost prebivalstva

Prebivalstvo Rima so v obdobju Nove zaveze sestavljale tri razlicne skupine ljudi:

* Drzavljani — niso bili vsi, ki so Ziveli v Rimu, avtomatsko rimski drzavljani. Samo
Clani elitnih rimskih druzin in njihovi potomci so rimsko drzavljanstvo prejeli

samodejno. Otroke, rojene drZzavljanom, je bilo treba prijaviti v tridesetih dneh.

o Drzavljanstvo se je lahko podelilo tudi tistim, ki so dokazali svoje sluzenje drzavi.

V provincah so imeli pooblastilo za podeljevanje drzavljanstva generali. Morda je



Pavlova druZina, ki je izdelovala Sotore, dobila drzavljanstvo zaradi dela, ki ga je
opravila za generale -tezko je recCi z gotovostjo. Prav tako je bilo drzavljanstvo z

visokim denarnim zneskom mogoce kupiti (prim. Apd 22,25-29).

o Drzavljani so imeli doloCene pravice, ki so pripadale samo njim: ni jim bilo treba
plaCevati davkov; in e so menili, da so bili krivicno sojeni, so se kot zadnje
pravno sredstvo lahko obrnili na cesarja. To je storil Pavel. Protizakonito je bilo,
da bi sodnik zaprl ali pretepel drzavljana, ne da bi bil ta prej obsojen (prim. Apd

16,37). Poleg tega je bilo drzavljana prepovedano krizati ali vreci zZivalim v areni.

* Svobodni — svobodni so bili tisti, ki niso bili niti suznji niti drzavljani. Niso imeli
pravic drzavljanov, vendar so lahko svobodno odlocali o svojem gibanju. Veliko
svobodnih je bilo zelo revnih. Nekateri so se celo prodali v suZenjstvo, da bi si
zagotovili hrano in posteljo. Del svobodnih je tvoril srednji razred. Vecina

pripadnikov srednjega razreda se je prezivljala z obrtjo.

» Suznji — ocenjujejo, da je bilo razmerje med suzniji in svobodnimi v obdobju rasti
med leti 222 in 146 pr.n.St. tri proti ena. Gospodarstvo imperija je bilo odvisno od
suzenjskega dela. Ceprav so nekateri suznji imeli dobre in postene gospodarije, so
bili mnogi delezni velike brutalnosti. Kr§€anstvo je svoje prve nejudovske
spreobrnjence pritegnilo ravno iz vrst suzenjskega prebivalstva. Suznji niso imeli
pravic. Ironi¢no so bili mnogi suznji bolj izobrazeni od svojih gospodarjev. Med njimi
so bili ucitelji in zdravniki. Grski suznji so pogosto uspeli kupiti svobodo s
poucevanjem in prakticiranjem medicine, v ¢asu, ko niso opravljali del za svoje

gospodarie.

Caséenje cesarja
Avgust je spodbujal oZivitev drzavne religije. Ta se je vrtela okoli kulta imperija, kjer je bil
predmet cascenja Rim, ki so ga smatrali kot najviSjega. Kasneje so, zlasti v provincah, kjer je
bila zahtevana zvestoba drzavi, po boZje Castili cesarja kot Gospoda in Boga (cesarski kult).
Do obdobja vladavine Domicijana (konec prvega stoletja) so bili Rimljani prisiljeni Castiti
cesarja. Rimljani so bili politeisti, zato dodaten bog v njih ni vzbujal moralnih zadrzkov.
Kristjani pa se zaradi svoje vere o enem in edinem Bogu niso mogli cesarju prikloniti in ga
klicati Kurios (Gospod). Na tej tocki je priSlo do takojSnjega spopada med kristjani in drzavo.

Se je pa to zgodilo Sele po tem, ko je bila ve€ina NZ Ze napisana.



Helenisticni svet

Kljub prisotnosti rimskega imperija, ki je bil na oblasti ves €as pisanja Nove zaveze, so

prevladovali grski jezik, filozofija in religija.

Sirjenje helenizma
Prisotnost grskih viadarjev v Palestini je trajala skoraj dve stoletji. Z jezikom in kulturo
je bila seznanjena vsa regija. Makedonec Aleksander Veliki je Palestino, eno izmed
Stevilnih osvojenih ozemelj, preplavil leta 333 pr. n. St.. Ampak Aleksander je umrl na
vzhodu in cesarstvo je bilo po smrti razdeljeno med njegove Stiri generale. Na lzrael
so izmeni¢no vplivali potomci dveh: Selevkida (Sirija) in Ptolomeja (Egipt), ki so se
nenehno borili za oblast v regiji. Izrael je bil ujet v to dogajanje. Grska izobrazevalna
srediS€a so bili vzpostavljena po vsem Sredozemlju. Aleksandrija, znana po svoji
knjiznici in odgovorna za prevod hebrejske stare zaveze v grS¢ino v Septuaginti
(LXX), je bila eno taksnih srediS¢. Prav tako je bilo izobrazevalno sredis¢e tudi

Pavlovo rojstno mesto Tarz. Septuaginta je bila zgodnja kr§€anska Biblija.

Skupna oblika grskega jezika (koin€) je za Sest stoletij postala lingua franca t.j. delovni
jezik Sredozemlja. To je jezik, v katerem je bila napisana Nova zaveza in v katerem

so na misijonarskih poteh pridigali apostoli.

Judovski svet

Da bi lahko razumel judovski svet Nove zaveze, mora biti Student seznanjen s strukturo
Svetega pisma in razumeti kontekst Stare zaveze. Obdobje med Staro in Novo zavezo je
znano kot »Stiristo tihih let«, ker je to €as, v katerem v Izraelu ni bilo glasu prerokov. Vendar
ta Cas Se zdale€ ni bil neproduktiven ali statiCen. Pregled apokrifnih knjig Makabejcev nam

daje vpogled v to, kaje se je v tem €asu dogajalo z narodom.

Vladarji Palestine
Videli smo, da je bila Palestina pod tujo vladavino Zze od najzgodnejSih ¢asov. Na
zaCetku novozaveznih dokumentov se sreCamo s prvim izmed tujih vladarjev:
Herodom Velikim (prim. Matej 2,1; Luka 1,5).

Herod Veliki
Pred obdobjem NZ je druzina Makabejcev Jude osvobodila iz rok grskih voditeljev, ki so

pisali njihovo zgodovino. Makabejci so sluzili kot kralji in kot duhovniki, vendar so se njihovi



potomci zaceli vojskovati med seboj. To je privedlo do tega, da so bili Rimljani leta 63 pr.n.st.
vabljeni, da posredujejo v sporu med Hirakanom Il. in Aristobulom Il, kar je Rimu omogocilo

prevzem nadzora nad Palestino.

Sredi spora je Antipater, idumejski Sejk, Cigar druZina je bila spreobrnjena v
judovstvo, izvedel uvedbo v Rim. 1z Idumejcev (iz Ezava) je izhajal Herod Veliki. S
politicno prebrisanostjo in pogodbami z Rimljani je Herod, ko je priSel v Rim, da bi

predstavil svoj primer, pridobil zaupanje senata in se leta 40 pr. n. St. imenoval za

"kralja Judov". Herod ni zaupal nikomur, niti ¢lanom svoje druzine. Poln sumov je
usmrtil celo Mariamno, svojo "jubljeno" Zeno. Poleg tega je usmrtil vse njene sinove in
pet drugih iz svojih desetih zakonov. Niti duhovniska sluzba posameznika ni
obvarovala smrti. Ta slika se dobro ujema z ¢lovekom, ki je v svetopisemskih
pripovedih najbolj znan po poskusu, da bi ubil »dojen¢ka Jezusa« in po poboju
dojenckov v Betlehemu (prim. Mt 2,16). Herod je umrl leta 4 pr. n. §t. ko je bil Jezus
star vsaj 18 mesecev (od koder izhaja, da gregorijanski koledar potrebuje nekaj
prilagoditev).

Trije Herodovi sinovi

Po Herodovi smrti je cesar Avgust kraljestvo razdelil Herodovim trem sinovom:

Arhelaj (sin Samarijanke) je bil etnarh Judeje (prim. Mt 2,22), Samarije in Idumeje. On bi bil
razlog, da so po tem, ko so se vrnili iz Egipta, JoZef, Marija in Jezus od$li iz Judeje v
Galilejo. Ker je bil slab vladar, je bil odstavljen in leta 6 n. §t poslan v izgnanstvo. Po tem

Casu je Judeji vladal prokurator iz Rima.

Herod Antipa je bil tetrarh Galileje in Pereje (prim. Lk 3,1). Njegova vioga v NZ je
pomembna. Znan je kot Herod, ki je obglavil Janeza Krstnika, in ki je tekom sojenja
zaslisal Jezusa (prim. Mr 6,14-27; Evangelij po Luku 13,32; 23,6-12). Odseva Stevilne

zlobne lastnosti svojega ocCeta.

Filip je bil tetrarh Itureje in Trahonitide, obmocja, ki se v Svetem pismu imenuje

Basan. V dogodkih NZ ne igra pomembne vioge.



Judovska verska in upravna struktura
Struktura je bila zapletena in razvita. Dejavniki, ki jih je potrebno upostevati, so

naslednji (ne bomo se posebej ukvarjali z duhovs¢ino):

Avtoriteta Svetih Spisov

Judovske svete spise tvorijo Postava (ali Tora), Preroki in Spisi. Vendar pa so si sveti spisi
polozaj najvisje avtoritete pogosto delili z izro€ili ki so zrastla iz spisov in z zapisanimi
opombami, ki so pojasnjevale njihov pomen. Judje pogosto ne lo€ujejo med samimi svetimi

spisi in dodanimi izro€ili in zapisi.

Tempelj

Tempelj je bil visoko spostovan. Duhovniki so skrbeli, da se vsi drzijo pravil o tem, kdo se
sme priblizati posameznim obmocjem templja. Poganom dostop do dolocenih delov templja
ni bil dovoljen. NeupoStevanje pravil je bilo kaznivo tudi s smrtno kaznijo. Rimljani so
pristojnost glede izrekanja smrtne kazni v zvezi s tempeljskimi kaznivimi dejanji podelili

Judom.

Sobotni dan in prazniki

Od Judov se je pri¢akovalo, da spostujejo sobotni dan, ki se je zaCel ob sonénem zahodu v
petek in trajal do sonénega zahoda v soboto. Na ta dan je bilo prepovedano vsakrdno delo.
Judje so si izmislili zelo zapletena pravila o tem, kaj to¢no to pomeni. Zato so denimo
Jezusovim u€encem ocitali, ko so na sobotni dan jedli koruzo. Koruzo so namre¢, preden bi jo
lahko pojedli, morali najprej utrgati, potem pa Se z nje odstraniti li¢je. Drugi pomembni prazniki
v Jezusovem Casu so bili pasha in praznik nekvasenega kruha, ki sovpadata z danasnjo veliko
nocjo. Pomembna sta bila tudi praznik tednov ali binkosti in praznik Sotorov (prim. 2 Mz 12,1.;
19,1 in 3 Mz 23,42).

Sinagoga (shodnica)
Potreba po sinagogi se je pojavila, ko je bil Izrael v ujetnidtvu v Babilonu, dale¢ stran
od mesta CasCenja. Sinagoge so postale srediS€a verske vzgoje in druzbene

dejavnosti za Jude. Za ustanovitev sinagoge je bilo potrebnih deset moskih.



Judovske locine
Judovstvo v Jezusovem €asu ni bilo monolitno. To je pomenilo, da so, tedaj tako kot
danes, obstajale razlicne smeri u€enja in prakticiranja judovstva. Med judovskimi

lo¢inami so bili tudi:

Farizeji

Izvor farizejev ni povsem jasen, znano pa je, da so nastali kot odgovor na poudarjanje
pomembnosti svetosti in zvestobe Bozji besedi. V obdobju po izgnanstvu so se takSne
skupine posameznikov pojavile po vsej Palestini. |1z njih so zrastli farizeji. Farizeji so
imeli v vsakdanjem Zivljenju velik vpliv in so bili med Judi priljubljeni. Verjeli so, da je
njihova vera prava in se glede tega nenehno soocali z Jezusom. Na koncu so ravno
oni zahtevali, da Jezusa krizajo. Farizeji so verjeli v aktiven duhovni svet z angeli.

Verovali so tudi v vstajenje mrtvih (prim. Apd 23,8).

Saduceji

Saduceje so zanimala predvsem politi¢na vprasanja. Ceprav jih je bilo v Izraelu manj
kot farizejev, so v sanhedrinu (vladajo€em judovskem svetu, imenovanem tudi veliki
zbor) Stevilcno presegali farizeje. Vecina visokih duhovnikov v obdobju nove zaveze je
prihajala iz vrst saducejev. Nova zaveza navaja, da so se za spore med farizeji in
Jezusom zaceli zanimati Sele ko so sliSali, da Kristus trdi, da je mesija. Pred tem se
niso zeleli vpletati. Saduceji so bili tisti, ki so po Jezusovi smrti in vstajenju Se naprej
preganjali njegove privrZzence. Bali so se namreC rimskega posredovanja in izgube
vpliva. Odlo¢no so nasprotovali prepri¢anju farizejev glede vstajenja. V nekaterih
pogledih so bili saduceji podobni liberalnim kristianom. Niso verjeli niti v angele niti v
duhove (Apd 23,8) niti v vstajenje (Mt 22,23).

V Novi Zavezi med farizeji in saduceji nenehno poteka tihi boj za polozaj. Farizej Pavel
je moral, ko je hotel preganjati kristjane, najprej dobiti dovoljenje saducejskega velikega
duhovnika (Apd 9,1.2); po tem, ko se je spreobrnil, in so ga saduceji v velikem zboru
obtoZili, pa se je za podporo obrnil na farizeje. Gamaliel, farizej, se zdi uravnotezen in

strpen, skorajda naklonjen apostolom (Apd 5,34-39).

Pisarji oz. doktorji prava
Pismouki so bili poklicni u€enci, ki so postali gore€i glede interpretacije postave in

Zivljenja v skladu z njo. V tej dolznosti so nadomestili duhovnike. Mnogi pismouki so bili



farizeji. Nekateri, kot sta Hillel in Shammai, so ustanovili Sole interpretacij. Smatrali so

se za strokovnjake razumevanja pomena postave.

Sanhedrin
Sanhedrin se najprej pojavi kot aristokratski senat, ki mu je predsedoval zadokitski veliki
duhovnik. Po judovskem izrocilu je sandehrin prvi ustanovil Mojzes, pozneje pa ga je

ponovno obudil Ezra. Zgodovinskih dokazov za tak$ne trditve ni.

Sanhedrin je bil sestavljen iz 70 predstavnikov in velikega duhovnika na €elu. V €asu
nove zaveze je bil veliki duhovnik obi¢ajno saducej, ¢lani pa veCinoma farizeji.
Sandehrin je imel svojo policijo in je lahko nepridiprave svobodno aretiral in jim sodil; ni

pa imel pristojnosti dosojanja in izvrSitve smrtne kazni (prim. Jn 18,31).

Zeloti
Ime izhaja iz grSke besede zélotai, kar pomeni tiste, ki so gore€i. Aramejski ekvivalent

gan'anayya je ¢rkovan kanaansko (prim. Lk 6,15; Apd 1,13).

Premor za razmislek: Kako dobro poznate SirSe ozadje Nove zaveze? Kako bi
razumevanje ozadja lahko pripomoglo k Novi zavezi pristopiti drugace? (NapiSite cca
100 besed.)

Evangeliji

Opredelitev besede »evangelij« je pomembna, saj opisuje (a) pridigano sporocilo
(-evangelij<) iz grSke besede euangelion, kar pomeni >dobro sporocilos, in (b) kasneje literarni
zanr (>evangelij<). V grSko-rimskem kontekstu bi se evangelion lahko nanasal na vzpon
novega cesarja; v judovski literaturi je napovedal prihajajo¢o odreSitev Gospoda (Izaija
40,9); medtem ko se v zgodnejSih novozaveznih pismih, zlasti pri Pavlu, nanasa na

razglasanje sporocila o Jezusu (Rimljanom 1,1-4; 1 Korinanom 1,17; 15,1).

»Evangelij« kot literarni Zzanr

Pricakovanja bralca o neki knjigi so pogosto doloCena z bralCevo percepcijo zvrsti, ki ji
knjiga pripada. Razumevanje zanra lahko bralcu stoletja kasneje pomaga razumeti
priCakovanja cilinega obcinstva tedanjega €asa in njihovo dozZivljanje knjige. Da bi
danasnji bralec lahko pravilno razumel Mateja, Marka, Luka in Janeza, mora najprej

spoznati literarni Zanr »pogodba«. Tudi poznavanje razlicnih zgodb o Jezusu, ki so
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krozile v novozaveznem cCasu, lahko prispeva k razumevanju zakaj se je vsak izmed
piscev evangelijev odlocil, da dolo€eno zgodbo vklju€i, drugih pa ne. (Luka 1,1- 4;
Janez 20,30— 31). TakSne odloCitve razkrivajo doloCene teoloSke namere pisca in

njegov namen.

Evangeliji so na nek nagin podobni starogrskim »Zivljenjenjepisom« (latinsko Vita ali gr$ko
Bios), ki jih je pisal Plutarh; ali »Anabazi o Aleksandru Velikem« (Arijan) in »Spomini na
Sokrata« (Ksenofont). To so bile razli¢ne literarne zvrsti, ki so ohranile dele preteklosti v o¢eh
avtorja pomembne osebe. Ceprav so nekateri teologi prepriani, da so evangeliji primeri teh
literarnih zvrsti, drugi menijo, da je namen evangelijev odlo¢no drugacen. Zdi se, da
evangeliji Jezusovo zgodbo ohranjajo na bolj »zabelezniski« nacin. Evangeliji niso Jezusovi
Zivljenjepisi, ampak se zdi, da so pisani z namenom, da ohranijo pridige in pripovedovanja
zgodnje cerkve. Marko v samem zacCetku evangelija pravi: » Tako se je zacCel evangelij...«
(Marko 1,1). Evangeliji niso le zgodovinski dokumenti — seveda so zgodovinski, govorijo o
Jezusu, so pa tudi druzbeni —pripovedujejo o pridiganju prvih kristjanov (in morda o njihovih

tezavah); in tudi teoloSki —povedo nam, kaj so verovali prvi kristjani.

Pisanje evangelijev

Kristjani so si pisce evangelijev pogosto predstavljali kot »zapisnikarje Svetega Duhax.
Bozanski narek, ki so ga sliSali, so preprosto zapisali. Ta pogled pa ni skladen z vidikom
navdihnjenega Svetega pisma, ki ga pisci omenjajo:

Se mnogo drugih znamenj je storil Jezus vpri¢o svojih uencev, katera niso
zapisana v tej knjigi. Ta pa so zapisana, da bi vi verovali, da je Jezus -Kristus

bozji Sin, in da bi po veri imeli zivljienje v njegovem imenu. (Janez 20,30-31).

Ker so Ze mnogi poskusili urediti porocilo o dogodkih, ki so se dovrsili med
nami, kakor so nam sporocili tisti, ki so od zaCetka bili oCividci in sluzabniki
besede, sem sklenil tudi jaz, ko sem vse od zaCetka natanéno poizvedel, tebi,
plemeniti Teofil, to po vrsti popisati, da spoznas resni¢nost naukov, v katerih si
bil poucen. (Luka 1,1-4).

Zdi se, da so pisci evangelijev skrbno premislili o tem, kaj vklju€iti in predstaviti. To
postane ocitno, Ce $tiri evangelije opazujemo skupaj. Sledi nekaj vprasanj, ki se ob

tem naravno porajajo:



11

* Zakaj Matej, Marko in Luka vcCasih kazejo izjemno podobnost, spet drugi¢ pa
izpade, da nimajo dosti skupnega? Primerjajte na primer njihove pripovedi o
Jezusovem rojstvu.

« Zakaj se nekatere prilike pojavijo v Mateju in Luku, vendar v razlicnih
kontekstih?

- Zakaj se nekatere prilike in zgodbe pojavljajo samo v enem evangeliju?

- Zakaj ima Janezov evangelij drugacno kronologijo in druge zgodbe kot ostali?

« Zakaj je nabor pomembnih zgodb o dogodkih po vstajenju tako razlicen med

Stirimi evangeliji?

Odgovori na nekatera od zgornjih vprasanj terjajo zivljenje preucevanja Nove zaveze.
Lahko pa podamo nekaj zacetnih opazanj, ki bodo v pomo¢ pri razmisleku o klju¢nih
vidikih sestave evangelijev. V veliko pomoc¢ je lahko prej naveden Lukov komentar z

zacCetka evangelija.

1. Ugotovimo, da so bila evangelistom predana sporocila. V akademskem ali kriticnem
pristopu k Novi zavezi se porajajo vprasanja o obdobju pred pojavom pisnih
dokumentov o Jezusu. Te pred-evangelijske zgodbe so »ustno izroCilo«, po katerem
so porocila o dogodkih >povedanas, ne >prebrana«. »Kritika forme« preucuje nacin
prenasanja in poti do kon&nih zapisanih oblik evangelijev.

2. Luka ugotavlja, da ni edini, ki je zapisal evangelij. Opazili bomo, da najdemo
podobnosti v besedilu in zaporedju dogodkov, zlasti med Matejem, Markom in
Lukom. To je strokovnjake pripeljalo do prepri€anja, da gre pri njihovih evangelijin za
izmenjavo informacij, kar ne preseneca, saj isto uvodoma pove tudi Luka. »Kritika

vira« raziskuje ta vidika razvoja evangelija.

3. Luka vpliva na obliko zgodbe, ki jo je zapisal, kar je razvidno iz dejstva, da Luka tudi
sam raziskuje. Zgodbe organizira v dolo¢eno zaporedje in jih pripoveduje na

posebej urejen nacin. »Redakcijska kritika« obravnava ta vidik evangelijev.

Te vrste preuCevanj se zaradi medsebojne podobnosti osredotocajo predvsem na Mateja,
Marka in Luka. Njihove evangelije zaradi »skupnega pogleda« imenujemo tudi »sinopticni
evangeliji«. Posebej koristno orodje pri preuCevanju je sinopsa evangelijev t.j. vzporedno
preuCevanje Mateja, Marka in Luka. Skupne zgodbe treh evangelijev, razporejenih v
vzporednih stolpcih, lahko primerjate odlomek za odlomkom. Za lazje sledenje podobnostim

in razlikam je v pomo¢ tudi sistem podcrtovanja in oznacevanja besedila.
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»Harmonizacija< evangelijev
Poskusi, da bi vsebino stirih evangelijev poenaotili v eno samo usklajeno porocilo o Jezusovem
Zivljenju so zabelezZeni ze od najzgodnejSih Casov cerkve. Prvi in najbolj znan med njimi je
Tacijanov Diatessaron iz drugega stoletja. Razli¢ni poskusi z istim namenom vztrajajo tudi
danes. Ceprav je za kr&anski nauk harmonizacija zanimiva, obstajajo nevarnosti pretiranega
usklajevanja. TakSen pristop namre¢ ne uposteva niti teoloskih ciljev vsakega izmed piscev,

niti kontekstov, v katerih so bili posamezni evangeliji pisani; in prezre naslovljene skupnosti.

Klju€éna vprasanja: Prvenstvo Marka in hipoteza o viru »Q«
Narava podobnosti med Matejem in Lukom, ki se razlikujeta od Marka, je vecino
strokovnjakov v zadnjem stoletju pripeljala do razmisleka o moznosti, da sta Matej in Luka
izhajala predvsem iz (a) Marka, najzgodnejSega evangelija, in (b) drugega neznanega vira,
splosno znanega kot 'Q' (nem3ko Quelle: »Vir«). Ker so podro¢ja, glede katerih sta si Matej
in Luka najbolj enotna, medtem ko se z Markom razhajata, Jezusove izreke, se domneva, da
je bil vir Q verjetno ustno izroCilo Jezusovega nauka, ki je krozilo v zgodniji cerkvi. Oglejmo si

spodnji diagram:

Trajno
izrocilo

41% 46%

LUKA MAT. 10%
35% 23% 24% 20%

Edinstveno Edinstveno
za Luko za Mateja
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Kljuéna vprasanja: »Zgodovinski Jezus«
Razlike v nacinu, kako pisci evangelijev pripovedujejo svoje zgodbe, v kombinaciji s
sumnicavostjo, znacilno za razsvetljenski racionalizem, so mnoge strokovnjake v preteklih
stoletjih vodile k vprasanju o zgodovinski veljavnosti evangelijev. V odgovor na to vprasanje
so se Stevilni akademiki lotili postopka, ki ga je Albert Schweitzer poimenoval »iskanje
zgodovinskega Jezusa«. Zgodovina tega iskanja je dolga in razgibana. Na nekih tockah
razprave je prevladovala stran, ki je do resniCnosti evangelijev bolj skeptiCna, spet na drugih pa

tista, ki si prizadeva potrditi tocnost evangelijev.

S tem pristopom se pogosto sreCamo pri vprasanijih, kot so:

e Kdo je bil Jezus?

e Kaj vemo o Jezusu?

e Kako zanesljiv je Jezusov portret, ki ga sreCamo v evangelijin?
e Je Jezus res govoril in pocel, kar trdijo pisci evangelijev?

e Je Jezus res mislil, da je Bog?

e Zakaj je Jezus mislil, da je umrl?

e Je Jezus res vstal od mrtvih?

To so dobra in zdrava zgodovinska vprasanja. Nanje velikokrat poskusajo odgovoriti tudi
sami evangeliji. PreucCevalec bo morda zamikan, da se odzove podobno, kot so k
vprasanjem pristopali preu€evalci v preteklosti: skepti¢no. V mislih moramo imeti, da gre tu
res za zgodovinsko vprasanje. Vprasevalca ne zanimajo teoloSki pogledi kasnejSe cerkve na
Jezusa, ampak zgolj €e gre verjeti evangelijem glede opisa Jezusa oz. ali je/kako verjetno je
evangelijska predstavitev Jezusa ustrezna in to¢na. Ce pripovedovanje zgodb o Jezusu ni
nekaj, kar si lahko predstavljate, da bi poc€el Jud prvega stoletja ... So lahko resni¢ne? Da bi
zagotovil pravilno razumevanje evangelijev, jih lahko preu€evalec namesto v teoloSkem,

preucuje v njihovem zgodovinskem kontekstu.

VpraSanje datiranja in avtorstva evangelijev utegne biti sporno. Sami naslovi so kasnejsi
dodatek zgodnje cerkve. Izvirni dokumenti so bili imenovani preprosto »evangeliji«. Imena
»po Marku«, »po Luku« itd., so bil dodana pozneje, ko so jih cerkve zaCele uporabljati
skupaj. Noben izmed evangelijev ne navaja trditev o avtorstvu. Imena, ki jih uporabljamo
danes, izhajajo iz zgodnjega krSCanskega izrocila, ki ga nekateri smatrajo za veljavnega,
drugi pa ne. Vendar pa zgodovinsko avtorstvo evangelijev ne rabi nasprotovati ali vplivati na

vprasanja o njihovi pristnosti, to¢nosti ali nauku o BoZjem navdihu.
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Evangelij po Marku

Markov evangelij najdemo na drugem mestu v Novi zavezi, predvsem zaradi Matejeve velike
pomembnosti v zgodniji cerkvi. Avgustin je celo razmisljal, e ni Marko okrajSava za Mateja.
Vecina strokovnjakov je mnenja, da je Markov najzgodnejSi evangelij Nove zaveze, kar mu
daje pomemben polozaj v krS€anski zgodovini. Njegova predstavitev pozrtvovalnega,
trpeCega Mesije je orisala okvirje evangeljske kristologije. Poleg tega je tudi pozval cerkev,

naj sledi zgledu tega Mesija.

Avtorstvo, datum in kraj

Evangelij sam po sebi ne navaja avtorja, vendar ga izroCilo prepozna kot Janeza Marka,
pomocnika in u¢enca Pavla in Petra ter bratranca Barnabe. Janez Marko se v Novi zavezi
pojavi osemkrat, v vsakem primeru v povezavi z enim od prej imenovanih apostolov:
Apostolska dela 12,12-25; 15,37-41; KoloSanom 4,10; 2 Timoteju 4,11; Filemon, 24; in

1 Peter 5,13. Nekateri so celo predlagali, da je Marko skrivnostni ¢lovek (Marko 14,51-52).
Papij (135 n. &t.) je rekel: »Marko je postal Petrov tolmac in zapisal natan¢no, ne pa po
vrstnem redu, kolikor se je spomnil Kristusovih izrekov in dejanj.« (Evzebij, Cerkvena
zgodovina, 3.39.15).! Irenej je avtorja poimenoval »Marko, Petrov u¢enec in tolmac« (Irenej,
Proti herezijam 3.1.1.). Sklepati gre, da je Peter v Rimu pridigal o Jezusu, Marko pa je
njegove besede zapisal (Apd 10,37-38). V samem evangeliju ni veliko dokazov za avtorstvo
Janeza Marka, vendar pa dramati¢en slog evangelija odraza pridigarja, ki zivo poro¢a o

dejanjih. Beseda »takoj« je v Markovem evangeliju zapisana vec¢ kot Stiridesetkrat.

Po izrogilu je bil Marko napisan pred uni¢enjem jeruzalemskega templja leta 70 n. &t.. Ce

bi bil pisan po uni€enju, bi namre¢ pri¢akovali omembo izpolnitve Jezusovih napovedi glede
templja. Datum v Sestdesetih letih bi pisanje postavil v ¢as cesarja Nerona in njegovega
preganjanja cerkve. Vsebina evangelija podpira njegov rimski izvor. Zaradi domnevnih
poganskih bralcev so judovski obi€aji razlozeni (npr. umivanje rok v 7,1-4 in dan priprave v
15,42), aramejske besede pa prevedene (npr. 3,17; 7,11; 15,22). Pojasnjeni so tudi drugi
aramejski in grski izrazi (12,42; 15,16). Uporabljenih je ve€ latinskih besed: na primer modius
za >mernik« (4:21); census za »davek« (12,14); speculator za >krvnika« (6:27); centurio za

»stotnikac (15:39); in legion za slegijo< (5:9). Izrocilo oba, Petra in Marka povezuje z Rimom,

1 Evzebij, Cerkvena zgodovina, knjige 1-5, prevod v angles¢ino Kirsopp Lake, LCL 153
(Cambridge, MA: Harvard University Press, 1926).
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kjer naj bi bil Peter muC€en. Mozno je, da je v evangeliju omenjen ¢lan rimske cerkve, Rufus
(15,21; Rimljanom 16,13). IzroCilo pravi, da je Janez Marko ustanovil tudi cerkve v

Aleksandriji.

Posebnosti Markovega evangelija

Markov evangelij je evangelij oCividca. Osebne geste so opazZene in zabelezene (npr.
3:5; 5:41; 8:23; 9:27; 10:16). Opazene so celo Jezusove o€i (bodite pozorni na
periblepo, oziranje naokrog v 3,5, 34; 5:32). Dolo¢ene besede so zabeleZzene v
izvornem jeziku (5:41; 7:34; 14:36; 15:34).

Gre za knjigo o dejanijih, ki belezi ve€ kot polovico Jezusovih ¢udezev. Pisatelj zabelezi
tudi odziv ljudi, ki so srecali Jezusa. Bili so zacudeni (1,27); kritiCni (2,7); prestraseni
(4,41); osupli (7,37); in sovrazni (14,1).

V preprostem orisu Markov evangelij razdelimo na dva dela:

*  Poglavja 1 do 8: Kdo je Jezus? Potovanje do spovedi v Cezareji Filipovi.

* Poglavja 8 do 16: Kaj Jezus po¢ne? Prepoznano je poslanstvo Mesije.

Marko povezuje naravo Jezusove identitete z njegovim poslanstvom. Priznanju Jezusove
identitete v Marku 8,29 sledi razlaga Jezusovega poslanstva; izpolnitvi njegovega

poslanstva v 15,39 pa sledi novo priznanje njegove identitete.

Rimski um »ni bil pripravljen na abstrakcije in literaren incest« (Tenney). Zato se prilike in
starozavezni citati pojavljajo redko; poudarek je na stvareh, ki jih je Jezus pocel. Marko ni
zivljenjepis, ampak bolj album izsekov iz Jezusovega delovanja. Zanimajo ga tudi demoni in
videti je, kako Jezus zmaguje nad Satanovimi mo&mi. CudeZi pa niso bili za razkazovanije,
ampak so bili vedno povezani z dolo¢eno potrebo Cloveka ali nujnim primerom. Nadnaravno je

v evangeliju moc¢no prisotno.

Tudi trpljenje je ena izmed Markovih kljuénih tem. Ce bi bil evangelij napisan med neronskim
preganjanjem rimske cerkve, bi bil vzpodbuda tistim, ki so zaradi Kristusa trpeli (tema
Prvega Petrovega pisma). Trpljenje je v Marku predstavljeno kot znamenje BoZjega
odobravanja, ne Njegove zavrnitve. Ko Jezus umre, ga poganski stotnik razglasi za Bozjega

Sina (15,39). Tema trpljenja v evangeliju pomaga poudariti pomen kriza.
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1. Bodite pozorni na Jezusovo ucenje o trpljenju (8,34-38); krst in kelih trpljenja
(10,35-40); obljuba prihodnjega trpljenja Jezusovim u¢encem (10,30b; 13,9-3).
2. Jezus trpi med zvermi (1,13) in v Getsemani sprejme kelih trpljenja (14,35-36). UCencem

pravi: »Sin ¢lovekov mora trpeti ...« (8,31) in postane zgled za vse trpecCe vernike.

Druga znacilnost tega evangelija je »mesijanska skrivnost«, izraz, ki ga je skoval
William Wrede. Jezus veckrat opozori svoje ucence ali osebo, za katero je storil
cudez, naj mol€i o tem, kdo je ali kaj je storil (gl. 1,34 in 44, 3,12; 5,43; 7,36; 8,26 in
30; 9,9. Opazimo izjemo »poganskega ozemlja« v 5,19). Morda se je Jezus bal, bi ga
ljudje Zeleli postaviti za politicnega kralja (Janez 6,14-15) Priznanje mesijanstva lahko
vodi tudi v smrt (14,61-64). V obzir lahko vzamemo tudi Mateja 16,17 in lzaijo 42,2-3.

Skrivnostni vidik poslanstva mesije je povezan tudi z razumevanjem prilik (4,10- 12).

Uporaba grSkega zgodovinskega sedanjika je znacilnost, ki spet odraza moznost, da
so te zgodbe pridigali in zgodnje datiranje evangelija. Veliko Jezusovih aramejskih
besed najdemo samo v Marku, kot tudi >»vav konsekutiv<t.j. ponavljajo¢a uporaba »>in<

za povezovanje stavkov v pripovedi.

Jezus Kristus v Marku

»Bozji Sin« — Marko se ukvarja z delovanjem nekoga, ki je Bozji Sin: prvi izraz, ki ga je
uporabil zanj (1,1) in izraz, ki so mu ga pripisali stotnik (15,39), demoni (1,23-27; 3,11; 5,7) in
celo sam Bog (1,11; 9,7). To sinovstvo ni misljeno v doktrinarnem smislu Janezovega
evangelija ali kasnejSega trinitarnega izrocCila, ampak v prikazu boZanske moci. Jezus ima
neustavljivo oblast nad vsemi vrstami bolezni, hudimi duhovi in naravnimi silami. U¢enci
spraSujejo: »Kdo vendar je ta, da sta mu celo veter in morje pokorna?« (4,41). Ko ga Kajfa
vprasa: »Si ti Kristus, Sin Blagoslovljenega?,« odgovori »Jaz sem« (14,61-62; prim. Psalm
110,1 in Daniel 7,13). On je ljubljeni BoZji Sin tako pri krstu kot tudi pri preobrazbi (1,11; 9,7)
in odpusca Cloveku greh, kar je nekaj, kar lahko naredi »samo Bog« (2,5-8; prim. Daniel
7,13-14). Markov Jezus se obnasa podobno kot Bog iz Stare zaveze: odpusc¢a, dela Cudeze,

je »Jaz sem« in njegove besede ne minejo (13,31).

»Clovek« — Jezus se v evangeliju odziva z obiéajnimi &loveskimi reakcijami, kot so jeza
(3,5), vzdihovanije (7,34; 8,12), socutje (1,41; 6,34) in zalost (14,33). Druzi se z navadnimi
ljudmi in gresniki; in potrebuje molitev. V evangeliju je ve€ kot osemdesetkrat imenovan

preprosto »Jezus.
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»UCitelj« — Ceprav je Marko zapisal precej manj Jezusovih izrekov in naukov, kot pisci drugih
treh evangelijev, je poudarek na Jezusu kot ucitelju izjemen. Besede, kot so »ucitelj«, »uci,

»poucuje« in »rabin«, so za Jezusa v Marku uporabljene devetintridesetkrat.

»Gospodov sluZabnik« — Kristus s trpljenjem izpolnjuje viogo obljubljenega Jahvejevega
sluzabnika (lzaija 42,1-4; 52,13-53,12), -osebe, ki trpi namesto drugih. Ta izraz najdemo
predvsem v kasnejSih poglavjih Izaije. Marko 10,45 je klju¢na vrstica, ki Jezusa Kristusa
razodene kot Sluzabnika in Odkupitelja. Ta aluzija morda pojasnjuje pomembnost
Jezusovega trpljenja in smrti v Markovi teologiji. »Mesija« (Kristus), »Kralj« in »Davidov sin«
so v kontekstu Markovega evangelija v prvem stoletju sorodni izrazi. Peter je Jezusa
identificiral kot Mesijo (8,29), enak izraz uporabi tudi veliki duhovnik v 14,61. Kristusovo
najljubSe samoimenovanje v Marku je »Sin ¢lovekov«. V judovskem kontekstu se ta izraz po
vsej verjetnosti ne sklicuje na njegovo Cloveskost, ampak gre predvsem za aluzijo na
mesijansko osebo iz Daniela 7,13. Jezus je v Jeruzalem prispel kot kralj v (Marko 11,1-11).
Cudezi, ki jih je delal, so pogosto nosili mesijanski pomen (ozdravljenja slepih, gluhih in
hromih). Marko 7,32 se navezuje na lzaijo 35,6 iz Septuaginte (»govorna motnja«, grsko

mogilalos) — prvotnim bralcem bi zato morda pomembno izstopal.

Ta kristoloSka predstavitev pomaga bralcu raziskati drugo pomembno znacilnost Markovega
evangelija, ki je u€enstvo. Kljucni izraz za Marka je »>pot<«. Janez jo pripravlja (1,2f), Jezus uci
o njej (12,14) in u€enci ji 'sledijo’. Pogosto so uéenci, ko jih Jezus uci, »na poti« v Jeruzalem,
kraj, kjer je Jezus predstavljen kot Mesija. Tudi bralec je redno vabljen k sledenju (3,35;
8,34f; 9,35-37; 11,23), predstavitev u€encev pa je poucna. Bodite pozorni na pri¢akovanja,

neuspehe in obnovo ucenstva.

Podrobnosti, ki jih najdemo samo v Marku

Samo trije pripovedni odlomki so ekskluzivni za Marka. Vsak od njih je nenavaden: Marko
7,31-37; 8,22-26 in 14,51-52. Zaradi tega so mnogi verjeli, da je bil Marko glavni vir za druge
evangelije. Binkostnikom je zanimivo sklicevanje na glosolalijo, ki se pojavi samo v daljSem

koncu Markovega evangelija (16,17).

Kriticna vprasanja: »daljSi konec« Markovega evangelija
Obstaja sploSno soglasje, da nobeden izmed dveh »koncev«, najdenih v mnogih zgodnjih

Markovih rokopisih, ne prihaja iz rok izvirnega avtorja in da so se najstarejSi ohranjeni

izvodi Marka koncali pri 16,8. Sodobni preucevalci ve€inoma uporabljajo zelo zgodnja
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kriticna grSka besedila, ki se pogosto imenujejo aleksandrijska, in izpu$€ajo razdelek od
vrstice 9 do konca. Podobno ta del izpustijo tudi druga, npr. zgodnji Sinajski kodeks in
Vatikanski kodeks (Eeprav v slednjem takoj po 8. vrstici 16. poglavja najdemo prazen
stolpec, ki je sicer edini popolnoma prazen del v celotnem rokopisu, in v katerem je dovolj
prostora, da bi bile zapisane vse »manjkajoCe« vrstice). Nekateri domnevajo, da je bila na
neki toCki zbrana mnoZica vrstic iz drugih evangelijev in prilozena koncu Marka. Vendar bi
to pomenilo, da se je Markov prvotni zaklju¢ek kon€al po vstajenju, v trenutku ko so price
v strahu zbeZale iz groba (16,8) in zamudile kakrsno koli Jezusovo prikazovanje po
vstajenju. Tak zakljuCek se zdi malo verjeten. Izvirno gr8ko besedilo evangelija se kon¢a z
veznikom. Je bil prvotni konec izgubljen ali unicen ne da bi Marko vedel? Ali je Marko
nameraval kon&ati evangelij z »odprtim« koncem, podobno kot beremo v Apostolskih
delih? Je bilo delo preprosto nedokon¢ano? So bile vrstice izpuS€ene, ker vsebujejo
Cudnosti (kace in strup itd.)? Odlomek iz izgubljenega Evzebijevega dela iz Cetrtega
stoletja gotovo mec€e dvom na pristnost Marka 16,9-20. Ta dvom je izrazil tudi Hieronim,
ko je vrstice vkljucil v latinsko Vulgato (382 n. §t.), prevod starejSega afriSkega rokopisa iz
drugega stoletja. Imejmo pa v mislih:

* Justin Mucenik, 151 n. &t., citira iz Marka 16,20, kar razkriva, da so bile

vrstice znane ze v petdesetih letih po smrti zadnjega evangelista.
*  Tatijan je »manjkajoCe« vrstice vkljucil v grski Diatessaron, okoli leta 170 n. st.

* Irenej citira iz daljSega konca, okoli leta 180 n. St.

Vecdina strokovnjakov — tudi tisti, ki zavracajo, da bi bile vrstice lahko del izvirnega
evangelija, verjame, da je Marko 16,9-20 starodaven, verjetno z zacetka drugega
stoletja. Kurt in Barbara Aland, ki dvomita v Markovo avtorstvo evangelija, priznavata, da
je bil daljSi konec priznan kot kanonicen. Besedilni strokovnjak Bruce Metzger poudarja
besediSCe in slog vrstic 9-20. Trdi, da je v njih mogoce najti sedemnajst »nemarkovskih
besed« 0z. besed, ki se uporabljajo na »nemarkovski na€in«. Vendar pa je John Broadus
preucil Se dvanajst vrstic, napisanih v Markovem evangeliju neposredno pred vrsticami
16,9-20, in ugotovil, da tudi te vsebujejo enako Stevilo besed oz. besednih zvez, ki jih
avtor prej ni uporabljal. To je fascinantna tema za preucevanje Nove zaveze in podrocje

za nadaljnje raziskovanje.
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Evangelij po Mateju

Matej ohranja veCino Markovih izro€il o Jezusu, vendar ga oriSe drugace - kot
razlagalca in izpolnitelja Tore, judovske postave. Matejev Jezus je UCitelj. Tema
uCenstva se razvije preko Marka. Matej na vprasanje kako naj u¢enec sledi Jezusovi
poti odgovarja z bogato vkljucitvijo »izrekov«. V Marku ucenci sledijo Jezusu do
trpljenja na krizu. V Mateju sledijo Jezusu tako, da so poslusni njegovemu etiCnemu

in duhovnemu nauku.

Avtorstvo, datum in kraj

Nikakor ne moremo biti prepri¢ani, kdo je bil avtor Matejevega evangelija. Mozno je, da je
naslov evangelija »Matej« besedna igra, saj Matej v grscini zveni podobno besedi »u€enec«
(13,52; 28,19). Po izrocilu avtorstvo pripisujejo Mateju Leviju, pobiralcu davkov, enemu izmed
dvanajsterih (9,9-13; 10,3; Apostolska dela 1,13), vendar je to teZko utemeljiti s samim
besedilom evangelija. V Novi zavezi je zelo malo podrobnosti o Mateju Leviju. Od kod prihaja
njegovo izroCilo?

a) V drugem stoletju je Papij, ¢lan zgodnje cerkve, zapisal (okoli 135 n. §t.): »Matej je

zapisal prerokbe v hebrejsCini in vsak jih je razlagal po svojih najboljsih moceh.«
(Evzebij, Cerkvena zgodovina, 3.39.15). Irenej (okoli 150 n. &t.) je zapisal:
»Medtem ko sta Peter in Pavel pridigala v Rimu in postavljala temelje cerkve, je
Matej med Hebrejci izdal pisan evangelij v njihovem domacem narecju.« (Irenej,
Proti herezijam, 3.1). Morda je bila zgodnja kopija evangelija prvotno napisana v
hebrejs€ini, kasneje pa prevedena v grscino.

b) Strukturiranost evangelija po mnenju nekaterih strokovnjakov namiguje na
knjigovodjo. Davkoplacevalci so bili pismeni in v sklopu svoje poslovne dejavnosti
vajeni beleziti opombe in zaznamke. Uporaba nomisma, tedanjega davCnega
novca (22:19) morda odraza izkuSnje pobiralca davkov.

Datiranje je podobno zahtevno. Ce je Markov prvi evangelij datiran okoli poznih 60-ih,
potem bi bil Matej napisan po tem datumu. Mnogi strokovnjaki menijo, da napetosti
med razli¢nimi predstavljenimi judovskimi skupinami nakazujejo, da je bil napisan v
burnih, manj strpnih €asih uni€enja templja po letu 70 n. &t., drugi pa oporekajo, da
zgodba o tempeljskem davku v 17,24-27 nakazuje na zgodnejSi datum. Do Casa 85-
90 n.St. je bil evangelij morda ze citiran. Napisan je bil morda v Jeruzalemu, kar pa ni
splosno sprejeto. Mnogi strokovnjaki menijo, da je bil Matej napisan v sirski Antiohiji.

Zgodovina cerkve v tej provinci se dobro ujema z obravnavanimi tematikami
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evangelija. Ta cerkev je bila ustanovljena za judovske kristjane, ki so postajali vse bolj
poganski in so se verjetno soocali z vprasanii, ki bi potrebovala pojasnila o Jezusovem
nauku. Matej jih prinasa (glej Galacanom 2,1-14). Po izroCilu je Matej Levi umrl med

pridiganjem v Etiopiji.

Posebne znacilnosti Mateja

Vsebina in organizacija tega evangelija sta mnoge pripeljala do zaklju¢ka, da je bil pisan za
kr§Canske ucitelje zgodnje cerkve. Jezusova biografija je sestavljena iz dveh delov. Prvi
govori 0 vzponu Jezusovega oznanjevanja, kar je pritegnilo pozornost javnosti. Drugi del
govori o zaCetku upadanja njegove priljubljenosti in bralca usmeri na kriz kot vrhunec

njegovega poslanstva. Oba dela se zaéneta z besedno zvezo »Od takrat ...« (4,17; 16,21).

Evangelij je izrazito judovske narave. Na primer, namesto o »BoZjem« govori o »nebeskem
kraljestvu, saj se na ta nacin izogne uporabi Bozjega imena (primerjaj Mateju 4,17 z Marko
1,15); poslanstvo cerkve je najprej do Judov (10,5-6), prav tako tudi Jezusovo delovanje
(15,26); Kristusov rodovnik (ki namiguje na Staro zavezo) sega nazaj vse do Abrahama
(1,1-2). Te judovske teme so lahko namenjene judovskemu obcinstvu ali pa poganskim

kristianom pomagajo razumeti starozavezne korenine njihove nove vere.

Mateju je v skladu s Peteroknijizjem, petimi knjigami Tore (od 1. do 5. Mojzesove knjige), vse€
Stevilo pet. Evangelij je razdeljen na pet glavnih sklopov besedila. Vsak izmed sklopov se konca
s povedio tipa »Ko je Jezus kon¢al ...«. Glej 7,28; 11,1; 13,53; 19,1 in 26,1. V evangeliju
najdemo pet velikih govorov: Pridiga na gori (poglavja 5-7), Napotki dvanajsterim (10. poglavje),
Prilike o nebesSkem kraljestvu (13. poglavje), Izreki o veli€ini in odpus€anju (18. poglavje) in
Govor o poslednjih dneh (24. poglavje). Evangelij bi lahko razdelili na uvod, 5 osrednjih delov in
zakljucek:
Uvod: Jezusovo rojstvo (1,1-2,23)

1. del: Pridiga na gori (3,1-7,29)

2. del: Govor apostolom (8,1-11,1)

3. del: Prilike o kraljestvu (11,2-13,53)

4. del: Cerkvena pravila za Zivljenje (13:54-19,1)

5. del: Nasprotovanje farizejem (19,2—-26,2)

Zaklju€ek: Trpljenje, vstajenje in naroCanje (26,3—-28,20)
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Avtor tako v Pridigi na gori, kot tudi v Matejevem pripovedovaniju o rojstvu Jezusa oriSe kot
novega Mojzesa, ki Bozjemu ljudstvu prinasa novo zavezo. Avtor poudarja tudi izpolnitev
starozaveznih prerokb, saj se na staro zavezo (ve€inoma na lzaijo in Psalme) sklicuje veC
kot Sestdesetkrat. Dvanajst vrstic njegovega evangelija se zacne z povedjo tipa »Vse to pa
se je zgodilo, da bi se izpolnilo, kar je rekel Gospod ...«. Glej 1,22; 2,5, 15, 17, 23; 4,14,
8,17;12,17; 13,35; 21,4; 27,9. Jezusovo zZivljenje in njegov nauk sta predstavljena kot

izpolnitev Bozjih obljub lzraelovemu ljudstvu.

Judovski tematiki ne manjka raznolikosti. Jezus se v Matejevem evangeliju ¢udi veri dveh
poganov in potesi njune potrebe. Gre za stotnika (8,10) in kanaansko Zeno (15,28). Po
vstajenju se poslanstvo k »izgubljenim ovcam Izraelove hiSe« (10,6) spremeni v veliko
poslanstvo »narediti u€ence iz vseh narodov« (28,19). Zanimivo je, da v Matejevem
evangeliju najdemo tudi vec€ vrstic, ki govorijo proti izraelskim voditeljem (3,7; 12,34; 21,43,
23,33-34); Izraelcem (8,10-12; 27,25) in ki napovedujejo preganjanje (10,17; 23,34). Mark
Goodacre ta paradoks imenuje »Matejeva uganka«. Matej se zanima tudi za cerkev. Beseda
ekklésia se v Mateju pojavi dvakrat (16,18 in 18,17), v drugih evangelijih pa je ne najdemo. V
Septuaginti je ta beseda oznacevala zbrano skupino Bozjih ljudi. Obravnavan je primer
neposlusnega in greSnega ¢lana (18,10-20), morda odraz piscu znane situacije tistih dni.
Matejev teoloski pogled cerkev morda vidi kot novi Izrael. Ceprav se beseda ekklésia
pojavlja samo v tem evangeliju, lahko trdimo, da koncept cerkve najdemo v Jezusovem

nauku o kraljestvu, ki se pojavi v vseh §tirih evangelijih.

Podrobnosti, ki jih najdemo samo v Matejevem evangeliju

JoZefova vizija (1,20-24); obisk modrih (2,1-12); beg v Egipt (2,13-15); pokol
dojenckov (2,16); stater iz ribjih ust (17,24-27); Judov samomor (27,3-10); sanje
Pilatove Zene (27,19); vstajenje svetih (27,52-53); podkupovanje vojakov (28,11-15); in

zapoved, naj krstimo in delamo ucence (28,19-20).
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Jezus Kristus v Mateju

V Matejevem evangeliju je Jezus Mesija, judovski kralj. V prvi vrstici je Abrahamov sin in
Davidov sin (1,1). Vprasanje: »Kje je tisti, ki se je rodil kot kralj Judov?« (2:2) dolo¢a ton
celotni knjigi. Jezusov rodovnik ga povezuje s kralji Judeje in v Matejevem evangeliju je
pravi kralj Jezus nasprotje laznemu kralju Herodu. Bodite pozorni na kraljevski vstop v
Jeruzalem (21,5-7), kjer je citiran Zaharija 9,9. Devetkrat ga naslavljajo z »Davidov sin«
(npr. 9,27). Bodite pozorni tudi na obtozbo na krizu (27,37) in sklicevanje na Jeruzalem kot
»Sveto mesto« in »mesto velikega kralja« (5,35). Nebesko kraljestvo je omenjeno
sedemintridesetkrat. Podobno kot duhovniki in kralji v Stari zavezi, je Jezus v reki Jordan
maziljen za sluzenje po Svetem Duhu, ki je vir njegove moci (12,28). Jezusovi CudeZi
kazejo, da je on Mesija in v Mateju se to kaze na nacin, da so bolni prisli k njemu po
pomog, kot da bi prisli pred kralja. Ceprav so Mesija, Kralj in Davidov sin vsi nazivi za
priCakovanega CloveSkega odreSenika, Matejev Jezus obljublja tudi, da bo vseprisoten
Gospod (18,20; 28,20). Castijo ga, ko hodi po vodi (14,33); ko vstane od mrtvih (28,9 in 17)
in poslje u€ence kot svoje odposlance po vsem svetu. On ima »vso oblast v nebesih in na
zemlji« (28,18). Jezus je veliko poslanstvo, omenjeno v 11,28-30. Evangelij se zaklju€i brez

vhebohoda — Jezus ne bo nikoli zapustil svojih u€encev (28,20).

Evangelij po Luku

Nenavadno je, da nam Evangelij po Luku ponuja predvidenega bralca — Teofila (1,3). Ime
pomeni »Bozji prijatelj«, zato bi to lahko bil sploSen izraz, vendar je najverjetneje zgodovinski
posameznik. V prvem stoletju ne bi bilo nenavadno, da bi sponzorja dela pozdravili na ta
nacin. Prav tako bi lahko bil odgovoren za financiranje in razdeljevanje gradiva kateri koli

poganski cerkvi, povezani s Pavlovo misijo.

Avtorstvo, datum in kraj

Zgodnji cerkveni dokumenti so soglasno pri¢evali, da je ta Evangelij in Apostolska dela
napisal pogan Luka, rojen v sirski Antiohiji. Bil je izobrazen Clovek, zdravnik in Pavlov
spremljevalec (Kolo$anom 4,14; 2 Timoteju 4,11 in Filemonu 24). Ceprav je bil Luka eden
od zgodnijih kristjanov, ni bil Jezusov osebni spremljevalec in se je spreobrnil Sele kasneje,
najverjetneje v Antiohiji. Evangelij po Luku 1,1-4 je kljuénega pomena za naSe razumevanje
podatkov iz Evangelija. Pisatelj pravi, da je njegovo gradivo temeljilo na »ocividcih in
sluzabnikih besede« (1,2), morda na pisnih virih, saj Luka ni bil prisoten na nobenem od

dogodkov, zapisanih v evangeliju. Ceprav Luka ni imenovan v Apostolskih delih, se
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tradicionalno pojavlja v odlomkih »mi«. Luka je spremljal Pavla iz Troade v Filipe na
njegovem drugem misijonarskem potovanju, vendar ni bil vrzen v je€o po eksorcizmu
sluzabnice (Apostolska dela 16,10-17). V Filipih je ostal ve€ let, kasneje pa je s Paviom
odpotoval nazaj v Makedonijo (20,5-6); ostal je pri evangelistu Filipu v Cezareji (21,8) in
spoznal Masona (21,16), zgodnjega ucenca in zelo verjetno dober vir za Jezusovo tradicijo;
in na koncu je s Pavlom prispel v Rim (27,1-28,16). Bil je eden prvih misijonarjev, napolnjenih
z Duhom (Apostolska dela 28,9) in morda pastor v Filipih.

Evangelij po Luku naj bi bil napisan zunaj Palestine, morda v Ahaji ali Rimu. Predlagan je bil
tudi Efez. Datiranje Apostolskih del bo seveda vplivalo na Lukovo datiranje, prav tako pa tudi
sprejetje izroCila in notranjih dokazov, da je bil avtor Pavlov spremljevalec. V zvezi z
Apostolskimi deli upostevajte naslednje:

1. Padec Jeruzalema leta 70 n. §t. ni omenjen, Ceprav nekateri u€enjaki menijo, da
obstajajo neocitne razlike v razpravnem gradivu o uni€enju templja v Lukovem
evangeliju (glej 21. poglavje).

2. Ni omenjena Pavlova smrt, po izroCilu leta 68 n. st., ali Petrova smrt, po izroCilu
leta 67 n. §t. Nekateri u€enjaki, ki poskusajo delo datirati pozneje, so predlagali, da
se pisatelj zaveda Pavlove smrti, vendar to Se zdale€ ni zagotovo (prim. Apd
20,25).

3. O Pavlovih pismih ni o€itnega znanja, kar morda odraza, da se zbiranje teh pisem
Se ni zgodilo (konec prvega stoletja).

4. Zdi se, da zapis Pavlovega poslovilnega govora v Apostolskih delih 20,25-38 ne pozna

Pavlovega kasnejSega obiska v Efezu (1 Timoteju 1,3).

Ce so Apostolska dela napisana pred letom 68 n. &t., je Evangelij po Luku verjetno bil
napisan prej. Nekateri u€enjaki so izpodbijali te datume in trdili, da bi obseg in namen
dela, da bi razlozili Sirjenje evangelija iz Jeruzalema v Rim, nakazovali datum po koncu
Sestdesetih let, vendar je to precej sporno. Zanimivo je, da bi se vsebina Apostolskih del po
Luku dobro ujemala z enim standardnim zvitkom prvega stoletja, zaradi Cesar je Evangelij
po Luku del dela v dveh zvezkih, katerega tema je zaCetek krS€anstva. Zacne se tako, da

gre iz Judeje v Jeruzalem in nato gre iz Jeruzalema do skrajnih mej sveta.
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Posebnosti Luke
Howard Marshall je Luko opisal kot »zgodovinarja in teologa«? in to ostaja morda najboljSi

nacin za opis pisanj tega misijonarja.

Luka, zgodovinar

Luka belezi Jezusovo Zivljenje in rast zgodnje cerkve kot zgodovinski dokument.

a. Luka postavi svojo zgodbo v kontekst cesarske zgodovine (1,5; 2,1-3 in 3,1-2). Je
edini pisatelj v Novi zavezi, ki je imenoval rimskega cesatrja.

b. Sre€¢amo tudi rimske guvernerje: Kvirinija, Pilata, Sergija Pavla, Galija in Festa.
Vkljuuje Heroda, Antipo, Agripo, Berniko in Drusillo; pa tudi vodilne ¢lane
judovskega sveta, kot so Kajfa, Ana, Ananija in Gamaliel, ki je bil najvecji sodobni
rabin in farizejski voditelj (Apostolska dela 5,33-40).

C. Jezusovo Zivljenje je predstavljeno popolneje kot v drugih evangelijih — na primer, tri
poglavja so posvecena njegovemu rojstvu in zgodnjemu otrostvu.

d. Apostolska dela 27 podajajo najboljSo pripoved o starodavnem ladijskem prometu, ki
je izhajal iz antike.

Medtem ko Luka piSe zgodovinsko delo, to ni le vaja za pripovedovanje dogodkov, saj

piSe tudi z mislijo na svoje obcinstvo in vklju€uje gradivo, ki sovpada z njegovim

teoloSkim nacrtom.

Luka, teolog

Luka se zanima za nauk in pou€evanje, Se posebej za posredovanje evangelija poganom.

Upostevajte naslednje teme:

a. Univerzalizem — evangelij ni samo za Jude, kot v Evangeliju po Mateju 10,5-6, temvec€ za
vse narode. Kot Pavlov spremljevalec ima Luka jasen poudarek na odreSitvi poganov
(2,14 in 32; 3,6; 4,25-27; 9,51-56; 10,33; 17,16; 24,47). Jezusov rodovnik sega nazaj do
Adama, ne do Abrahama (primerjaj Evangelij po Luku 3,37 z Evangelijem po Mateju 1,2).

2Howard Marshall, Luke: Historian and Theologian (Exeter: Paternoster Press, 1979).
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Sveti Duh — Sveti Duh se pogosto Steje za glavni lik v Apostolskih delih, vendar ima
tudi pomembno vlogo v Evangeliju po Luku. Vsi glavni liki v Luku so opolnomoceni s
Svetim Duhom. Med njimi so Janez Krstnik (1,15); Marija (1,35); Elizabeta (1,41);
Zaharija (1,67); Simeon (2,25-27) in Jezus, Ki je bil spoCet po Duhu (1,35), prejel je
Duha (3,22), preizkusan je bil po Duhu (4,1), opolnomocen je bil z Duhom (4,14 in 18),
razveselil se je po Duhu (10,21) in priCakoval, da bodo njegovi sledilci nadaljevali
njegovo poslanstvo v moc¢i Duha (Apostolska dela 1,8). Obstajajo Stiri preroSke pesmi:
Marija v 1,46-55; Zaharija v 1,67-69; angeli v 2,14; in Simeon v 2,28-32. Dar
ozdravitve je pri Jezusu v 5,17. Evangelij po Luku vsebuje ve¢ omemb Duha kot
Matejev in Markov evangelij skupaj, tema pa se ocitno nadaljuje v Apostolskih delih.
Odresenje — moski in Zenske so v Luku »izgubljeni«; petnajsto poglavje je
posveceno tej temi. Sin ¢lovekov prihaja, da bi »iskal in resil izgubljene« (19,10).
Nauk o opravi€enju se pojavi v 18,14, koncept Jezusovega poslanstva in sluzbe
odkupitve pa je v 1,68. Luka uporablja ve€ jezika o odreSenju kot katerikoli drug
evangelij. Beseda »odreSitev« se v Luku pojavi sedemkrat, nikoli pa v Marku ali
Mateju. To je morda poosebljeno v Jezusovi razglasitvi svobode (Evangelij po Luku
4,14-30). Nekateri so predlagali, da Luka predstavlja Jezusovo smrt v nekoliko
drugacnih teoloskih izrazih kot drugi evangeliji, pri ¢emer raziskuje SirSe posledice
Jezusove smrti, ki presegajo jezik »odkupitve«, kar je razvidno tako v pripovedi kot v
pridigah.

Molitev in €éas€enje — v Lukovih pisanjih je devetinpetdeset omemb molitve in tri
prilike o molitvi: Prijatelj ob polnoci v 11,5-8; Krivicen sodnik v 18,1-8; Farizej in
cestninar v 18,9-14. Jezusovo molitveno zZivljenje je Se posebej poudarjeno — moli,
preden izbere dvanajstere (6,12-13), pred Petrovo izpovedjo vere (9,18-20) in na gori
spremenitve (9,29). Zdi se, da Luka povezuje molitev s posedovanjem bozanske moci
(5,16-17) in poudarja prihod Duha kot odgovor na molitev (Luka 3,21-22; Apostolska
dela 2,1-4; 4:31; 8:15-17; 9:11, 17; 19,6). V Apostolskih delih je petindvajset primerov
molitve. Hvalnica in ¢asCenje sta pomembna tudi za Luko. Evangelij se s tem zacCne in
zakljucuje (1,10 in 24,52-53) in se nadaljuje v Apostolskih delih (4,24; 11,18; 16,25).
Zenske, otroci in revni —znaéaj in vioga Marije se v tem Evangeliju razvijata.

Luka omenja tudi Elizabeto, prerokinjo Ano in Zene, ki so sledile Jezusu, Zalovale

ob njegovi smrti in prigle h grobu (8,2-3; 23,55-24,3). Zenske so morda

predstavljene z vecjo naklonjenostjo kot moski. Pomembnost otrok je prav tako

zelo nenavadna. Trikrat je zabeleZeno, da je Jezus naredil Gudez na edinem otroku

(7,12; 8,42; 9,38). Luka se ukvarja tudi z revnimi in omenja osem prilik, ki obsojajo

zlorabo bogastva, npr. Nespametni bogatas (12,15-21) ter Bogata$ in Lazar
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(16,19-31). Luka ponuja ubogim eshatolo$ki preobrat — tisti, ki trpijo zdaj, bodo
blagoslovljeni kasneje, gorje pa tistim, ki zdaj Zivijo v razkosju (1,52-53; 6,20-26).
Obstaja pri¢akovanje, da bodo Jezusovi u¢enci revni (5,11 in 28; 6,20; 14,33).

Toda Mesija oznanja dobro novico revnim (4,18-19).

Posebnosti Lukovega evangelija

Priblizno polovica gradiva je ekskluzivna, vkljuéno z rojstvom Janeza Krstnika, betlehemski

pastirji, Jezusovo otrostvo, Herodova vioga pri krizanju, popotnika iz Emavsa, prilike, kot so

Usmiljeni Samarijan, Izgubljeni sin, Bogata$ in Lazar. Odlomek iz Luke 9,51-19,28 je

ekskluziven in ga najdemo samo v Lukovem evangeliju.

Jezus Kristus v Luku

V Lukovem evangeliju sta jasno izrazena ¢loveénost in boZzanstvo Jezusa Kristusa.

a.

Jezus, €lovek — Lukov Jezus je Adamov Sin (3,37). Skrbi za revne, tiste v potrebi in
izob&ence. Je »prijatelj cestninarjev in greSnikov« (7,34). To zadeva vse ljudi:
vesoljni OdreSenik, »lu€ za razodetje poganom« (2,32). On je Sin Clovekov, ki je
poslan, da poisCe in resi izgubljene. Evangelij po Luku 19,10 je kljucni verz.
Jezusova Clovecnost se nadalje odraza v njegovem molitvenem Zivljenju in
odvisnosti od Duha. Jezus v Luku je zgled za vse vernike: kr§&en je, trpi skusnjavo;
prejme mo¢ Duha, da izpolni svoje poslanstvo in je zato popolnoma ¢loveski. Luka v
svoji pripovedi o pasijonu poudarja tudi Jezusovo nedolznost. Pilat ga je trikrat
razglasil za nedolznega (23,4, 14, 22), kot tudi drugi (23,15, 41, 47). Luka morda
predstavlja Jezusa kot vzor praviénega, odpus€ajo¢ega mucenca (bodite pozorni na

uporabo Psalma 31,5 namesto Psalma 22,1).

Jezus, Gospod —izraz »Gospod« (gr§ko Kurios) se v Luku uporablja za Jezusa
pogosteje kot v katerem koli drugem Evangeliju (7,13, 19; 10,1, 39, 41; 11,39;
12,42; 13,15; 17,5; 18,6; 19,8, 31, 34, 22,61; 24,3, 34). Izraz je bil morda
uporabljen pri evangelizaciji poganov, namesto izraza v »Kristusu« ali »Bozjem
Sinu« (poganski pogani so imeli veliko »gospodov« in so bili zelo seznanjeni z
bozansko konotacijo v povezavi s tem verskim imenom — gl. 1 Korin€anom 8,5-6).
Odnos med Jezusom in njegovim nebeskim Oc¢etom najdemo v 2,49 in 10,21-22,
ki spominja na Janezovo literaturo. Angeli razglasajo Jezusa kot Odresenika,
Kristusa in Gospoda v 2,11. Lukov poudarek na vnebohodu odraza tudi Jezusov
nebeski izvor (opomba: Jezusov vnebohod se pojavi le v eni vrstici v Evangeliju po
Luku in enkrat v Apostolskih delih). Jezusovo gospostvo se jasno nadaljuje v
Apostolskih delih, kjer nadaljuje svoje delo po osebi in moci Duha v cerkvi. Savel iz

Tarza sreCa poveliCanega Kristusa na cesti v Damask (Apd 9,1-19).
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Apostolska dela

Literarni Zanr Luka-Apostolska dela je zelo zanimiv. Prva poglavja obeh knjig zvenijo kot
Septuaginta, ko pa se Evangelij po Luku vedno bolj oddaljuje od Jeruzalema, zaCne zveneti
bolj helenisticno in manj judovsko. Ko Pavel govori v Atenah (17,16-31), zveni kot grski
filozof, toda ko Peter nagovarja jeruzalemsko mnozico na Dan binkosti, razpravlja o Stari
zavezi kot rabin (2,14-36). Apostolska dela so najdaljSa knjiga v Novi zavezi. Pripovedujejo
zgodbo o tem, kako je Bog z delovanjem Svetega Duha prenesel sporoCilo o Jezusu vsemu

svetu z dejavnostmi zgodnje cerkve.

Avtorstvo, datum in kraj

Luka, »ljubljeni zdravnik« in Pavlov spremljevalec, je bil tradicionalno avtor tretjega
evangelija in Apostolskih del (primerjaj Apd 1,1-3 z Luka 1,1-4) Morda je ta misijonar v
prvem stoletju vodil dnevnik potovanj, ki ga je kasneje razvil v pogovorih z drugimi apostoli
in zgodnjimi Jezusovimi spremljevalci (21,8 in 16). Evangelij po Luku in Apostolska dela sta
bila sprva verjetno en dokument, ki ga je zgodnja cerkev kasneje razdelila na dva dela, ko

S0 vzpostavili novozavezni kanon.

Namen Apostolskih del

Uc€enjaki so predlagali tri mozne razloge za pisanje Apostolskih del:
1. Luka si prizadeva, da bi Teofilu in [judem, povezanimi z njim, zagotovil zanesljivo porocilo
0 izvoru evangelija in njegovem Sirjenju po celotnem rimskem cesarstvu. Kristusovo

sporocilo je jasno tako za Jude kot za pogane.

2. Luka dokazuje, da krs€anstvo ni groznja cesarskemu zakonu in redu. Morda si

prizadeva braniti Pavla pred njegovimi sovrazniki, znotraj in zunaj cerkve.

3. Luka, teolog in ucitelj, predstavlja modele, ki bi jim lahko sledili v prihodnosti; npr.

cerkvena uprava, misija, sporoc€ilo evangelija, krst v Duhu itd.

Tema knjige je misijonarsko prizadevanje. Njena klju€na vrstica je: » Toda prejeli boste moc,
ko bo Sveti Duh prisel na vas; in boste moje price v Jeruzalemu in po vsej Judeji in Samariji
ter do skrajnih mej sveta« (Apd 1,8). Avtor sledi Apostolskim delom 1,8 kot dobesednemu
orisu: u¢enci postanejo zivahne Kristusove price in potem, ko je Duh priSel nanje, pokazejo
njegovo moc€. Evangelij in njegovi glasniki se premikajo iz Jeruzalema po vsej Judeji in

Samariji, kK poganom in kon¢no v Rim, srediSCe cesarskega sveta.



28

Posebnosti Apostolskih del

a.

Osebnosti — knjiga se osredoto€a na dejavnosti dveh moz: Petra (poglavja 1-12),
apostola Judov; in Pavla (poglavja 13-28), apostola poganov. Tako Peter kot Pavel
imata podobno Zivljenje in sluzbo kot Jezus. Na primer, vsak je imel ¢as priprave;
bil maziljen od Duha; oznanjal besedo s ¢udezi; obudil mrtve; srecal se z
nasprotovanjem; in Bog ga reSi pred nevarnostjo. Oba delujeta v Kristusovi mo i
na dramati¢ne nacine (5,15-16 in 19,11-12). Poleg teh apostolov Luka omenja tudi
karizmatiéno sluzbo Barnabe (14,1-20), Stefana (6,8) in Filipa (8,5-8 in 26-40).

Cerkev — Ceprav kot metodi¢ni zgodovinar, so Apostolska dela selektivha
pripoved o dogodkih, morda misljena kot priroCnik (prim. 2,42-47). Luka se je
odlocil, da bo izpostavil cerkve v Jeruzalemu, Antiohiji in Efezu. V knjigi so
predstavljene sluzbe iz Pisma Efezanom 4,11. Luka poleg apostolov predstavlja
preroke (11,27-30; 13,1; 15,32; 21,10-12), evangeliste (8,26-40; 21,8), pastirje
in uCitelje (13,1; 18,19 in 24-28). Z veseljem belezi Stevilcno rast zgodnje cerkve
(2,41in 47;5,14; 6,7; 9,31; 12,24, 16,5; 19,20). Vendar pa Luka poleg rasti
beleZi tudi rezultate rasti, in sicer razvoj krS¢anske skupnosti. Te skupnosti se
razvijejo zgodaj v Apostolskih delih kot izziv za skoraj vsak vidik Zivljenja.
Cerkev izzove politi€no strukturo, druzbene strukture, strukture bogastva in
etni€ne strukture. Verjetno bi morali vklju€ujo€o naravo cerkve v Apostolskih

delih videti kot nadaljevanje poslanstva pravega Izraela.

Sveti Duh — Apostolska dela se v€asih imenujejo »Dejanja Svetega Duha« — liki
prejmejo mo¢ Duha, preden zacnejo svojo sluzbo (celo »sluzabniki« v 6,3-6).
Joelova prerokba (2,16-21) je klju¢na: Duh se izlije na »vse meso« — najprej na
Jude (2,1-4) in nato na pogane (10,44-48). Model v Apostolskih delih je, da se novi
verniki takoj krstijo in nato prejmejo molitev za krst v Duhu (2,38-39; 8,14-17). Luka
se zanima za pojave krsta v Duhu in karizmati¢ne darove (2,4; 10,46; 19,6). Bodite
pozorni na namige o bozanskosti Svetega Duha v Apostolskih delih 5,3-4 in
trinitarni vidik v 16,6-10. Od zacetka do konca Sveti Duh usmerja cerkev v njenem
poslanstvu, z ni¢ manj kot petimi porocili o izlitju Duha, od katerih ima vsako izlitje
spremljajo€a znamenja, ki vodijo k Sirjenju cerkve. Opomba: iz Apostolskih del se v
kasnejSih Pavlovih pismih ne nau€imo skoraj niCesar o perspektivi Duha v

skupnosti.
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Jezus je Gospod - v Apostolskih delih Jezus nadaljuje svoje delo po delovanju
svojega Duha (1,1-7). »Kristologija« je zelo poudarjena v molitvi (1,24), pri pridigah
apostolov (2,36; 3,15), pri poro&ilu o Pavlovem spreobrnjenju (9,1-19), Stefanovi smrti
(7,54-60); v Kornelijevi hisi (10,33-36; 11,16-17) in v Pavlovih preizku$njah (23,11). Tako
kot v svojem evangeliju Luka tudi tu pogosto uporablja oznako Kurios (Gospod), da bi
se skliceval na Jezusa (na primer 9,1 in 26,15). Jezus je tudi v srediS¢u teme knjige.
Vendar pa je za razliko od Evangelija po Luku, kjer je bil poudarek na Jezusovi smrti, v
Apostolskih delih osrednji poudarek na Jezusovem vstajenju. Luka tukaj gradi na svoji
kristoloSki predstavitvi v evangeliju. Osredotoenost na »Jezusovo ime« se povecuje: v
odpusc€anju (2,38), ozdravljenju (3,6), pridiganju (4,17), krstu (10,48), trpljenju (15,26) in
izganjanju hudobnih duhov (16,18). Besedna zveza v€asih predstavlja Jezusa samega,

drugi€ pa njegovo moc in avtoriteto.

Govori — govori o evangeliju so redna znacilnost v Apostolskih delih. Enadi jih z
»BoZjo besedo« in Luka dojema pridigano sporocilo kot BoZje delovanje. Poleg
znamen;j in Cudezev cerkev v Apostolskih delih raste preko govorov, pridig in javnih
razprav. S preucevanjem glavnih pridig v Apostolskih delih lahko povzamemo

oshovno vsebino kerygme (sporocilo evangelija):
Apd 2,14-40 Apd 3,12-26 Apd 5,29-32
Apd 10,34-38 Apd 13,26-41 Apd 17,24-32

Apd 26,2-29
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A.M. Hunter je v knjigi Introducing New Testament Theology (str. 65-68) vsebino pridig

povzel takole:

1.

© © N o g &~ w D

Prerokbe so se izpolnile in zaCela se je nova doba.

Pojavil se je Mesija, rojen iz Davidovega semena.

On je Jezus iz Nazareta, Bozji sluzabnik.

Hodil je naokoli in delal dobro ter zdravil z Bozjo mocjo.

Krizan je bil v skladu z Bozjim namenom.

Tretji dan je vstal od mrtvih.

Zdaj je povzdignjen na Bozjo desnico.

Spet bo priSel v slavi, da bi izvrSil sodbo.

Naj se vsi pokesajo, verujejo, se krstijo za odpusCanje grehov in dar Duha. Zanimivo je,
da se v govorih v Apostolskih delih (pridige evangelija) vsaki¢ pojavi Kristusova smrt in
vstajenje, Cemur pogosto sledi starozavezna obljuba o njegovem prihodu in potreba po
spreobrnjenju oziroma kesanju. Obstaja razlika v vsebini pridiganja vernim in nevernim
ljudem. »OpraviCenje po veri« se prvi€ pojavi v Apostolskih delih 13,38-39. Zbrano
sporocilo evangelija Apostolskih del se ujema s prvim delom novozavezne kerygme, ki
jo najdemo v Prvem pismu Tesaloni€anom. Pavel piSe: »... odvrnili ste se od malikov, da
bi sluzili zivemu in resni€nemu Bogu ter priCakovali iz nebes njegovega Sina. Tega je

obudil od mrtvih, Jezusa, ki nas reSuje pred prihodnjo jezo.« (1 Tesalonic¢anom 1,9-10)

Nadaljnje Studije: Nova zaveza in zgodovinski spisi

Pogosto je zanimivo brati sodobne posvetne vire Nove zaveze, ki lahko tem, ki jih

krSCanstvo ne preprica, ponudijo dokaze, ki kazejo na zanesljivost novozaveznih porocil. Ni

treba posebej poudarjati, da so znanstveniki izpodbijali neodvisno veljavnost virov informacij,

ki jih uporabljajo ti zgodovinariji.

Jozef, judovski zgodovinar iz prvega stoletja (37-95 n. &t.), je zapisal naslednje:

»In priblizno v tem Casu je vstal Jezus, moder moz, €e ga res imenujemo ¢Elovek;
kajti bil je uresniCevalec ¢udeznih del, ucitelj ljudi, ki z veseljem sprejemajo
resnico. Odpeljal je veliko Judov in tudi veliko Grkov. Ta ¢&lovek je bil Kristus. In ko
ga je Pilat obsodil na kriz, ko so ga vodilni mozje med nami obtozili. Tisti, ki so ga
sprva ljubili, niso prenehali, kajti tretji dan se jim je spet prikazal ziv. BoZji preroki
so o0 njem govorili te in tiso€e drugih ¢udovitih stvari: in celo sedaj rod kristjanov, ki

je tako poimenovan po njem, Se ni izumrl ...«
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Tacit (rojen okoli leta 52 n. §t.) je bil najvecji zgodovinar v rimskem cesarstvu. Ko pise

o velikem pozaru v Rimu (64 n. §t.), opisuje, kako je Neron poskusal kriviti kristjane za

nesreco. Govorilo se je, da je Neron odgovoren:
»Zato, da bi zatrl govorice, je Neron kot dezurne krivce nasel in kaznoval z najvecjo
prefinjeno krutostjo skupino ljudi, ki jih je sovraZili zaradi svojih lastnih pregreh in ki jih je
mnozica imenovala kristjani. Kristus, po katerem so dobili ime, je bil usmréen pod sodbo
prokuratorja Poncija Pilata, ko je bil Tiberij cesar. Pogubno vrazeverje je bilo za kratek
Cas zaustavljeno, a je ponovno izbruhnilo, ne samo v Judeji, domu kuge, temvec tudi v

samem Rimu, kjer se vse grozne in sramotne stvari na svetu zbirajo in najdejo dom ...«

Svetonij, rimski pisatelj, je leta 120 n. &t. zbral zgodovino dvanajstih cezarjev. Ti
vklju€ujejo naslednje reference:
»Kaznovani so bili kristjani, razred ljudi, ki so bili odvisni od novega in hagajivega
vrazeverja« (Neronovo Zivijenje, 16,2).
»Ko0 so Judje nenehno vznemirjali, jih je na Krestovo pobudo izgnal iz Rimax
(Zivljenje Klavdija, 25,4).

Plinij, rimski guverner Bitinije, je zasliSeval in mudil Stevilne kristjane in od njih pridobil
naslednje informacije, ki jih je napisal v pismu cesarju Trajanu leta 112 n. §t.:
»Imeli so navado, da so se srecali na doloCen dan, preden je bilo svetloba, ko so peli
himno Kristusu kot Bogu in se s slovesno prisego zavezali, da ne bodo storili nobenega
hudobnega dejanja, ampak da se vzdrzijo vsakrSne prevare, kraje in preSustva, da nikoli
ne prelomijo svoje besede ali zanikajo zaupanja, ko so poklicani, da ga spostujejo.
Potem je bil njihov obic¢aj, da se locijo in se nato spet srecajo, da bi jedli hrano, vendar

obi¢ajno in nedolzno ...«

Lucijan je bil v drugem stoletju rimski satirik in je namigoval na Kristusa kot na

»Cloveka, ki je bil krizan v Palestini, ker je v svet uvedel ta novi kult«. Imenovan je bil,

da piSe naslednje o svojih povezavah s kristjani:
»Ubogi bedniki so se najprej prepric¢ali, da bodo nesmrtni in Ziveli za vse Case, zaradi
Cesar prezirajo smrt in se celo prostovoljno predajo v pripor, ve€ina od njih. Poleg tega
jih je njihov prvi zakonodajalec prepri€al, da so vsi bratje drug drugega, potem ko so
enkrat za vselej prestopili, ko so zanikali grS8ke bogove in Castili krizanega sofista in
zZiveli po njegovih zakonih. Zato vse stvari prezirajo brez razlikovanja in jih imajo za

skupno lastnino ...«
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Farizejski rabini prvega stoletja so pisali tudi o Jezusu, ki se ob&asno pojavlja v seriji spisov,
znanih kot Talmud. Jezusa iz Nazareta imenujejo »prestopnik v Izraelu, ki se je ukvarjal s
Carovnistvom, zaniCeval besede modrih, zapeljal ljudstvo in rekel, da ni priSel, da bi unicil
postavo, temvec da bi jo dopolnil. Obes&en je bil na predvecer pashe zaradi herezije in
zavajanja ljudi. Njegovi ucenci, od katerih jih je pet imenovanih, so v njegovem imenu
ozdravljali bolnike.« Imenuje se Ha-Taluy, kar pomeni obeSeni«< in Ben-Pantera, kar pomeni

»Sin devicec.

Janez

V zadnijih dveh stoletjih je med ucenjaki narasc¢ala teznja, da o evangelijih razmisljajo
kot o dokumentih, napisanih za dolocene kr§€anske skupnosti, kot pri Pavlovih pismih
(to bi pojasnilo razlike v Janezovem evangeliju). Ce je temu tako, bi besedilo
evangelija Studentu dalo vpogled v vprasanja skupnosti, ki ji je evangelist pisal. Za
razliko od pisem pa ta vprasanja niso jasna in tako Studentom kot u€enjakom ostaja
le malo ve¢ kot Spekulacije. Na primer, zakaj je evangelist ohranil dolo¢ene tradicije in
ne drugih? Ce pisatelj predstavi Jezusa v razpravi o davkih, sobotnem dnevu ali
nauku o vstajenju, je to morda bil problem v tej kr§€anski skupnosti. Gotovo pa ni niti
to, da so te skupnosti sploh obstajale. Raymond Brown v svoji knjigi The Community
of the Beloved Disciple (Skupnost ljubljenega uéenca) »rekonstruira« Janezovo
skupnost, medtem ko knjiga Richarda Bauckhama The Gospel for All Christians
(Evangelij za vse kristjane) trdi, da so bili evangeliji, tako kot Pavlova pisma, vedno
namenjeni vsakemu kr§€anskemu bralcu. Za Cetrti evangelij je Janez 20,31 Se
posebej zanimivo besedilo v tej razpravi, saj so izvirni grski rokopisi enakomerno
razdeljeni med tiste, ki berejo Janeza, da pravi, da je bil evangelij napisan zato, da bi
»Se naprej verovali«, in tiste, ki ga berejo kot »da bi prisli do vere« (za to spremembo

je potrebna samo ena »sigma« [ ¢ ]).

Avtorstvo, datum in kraj

Evangelij po Janezu 21,20-24 nam pravi, da je bil avtor Cetrtega evangelija »uCenec, ki ga je
Jezus ljubil«. Ta u€enec je bil z Jezusom od zacetka in zdi se, da je bil o€ividec stvari, ki jih je
Jezus rekel in storil. Bil je tesen Petrov sodelavec in je bil blizu Jezusa ob zadnji vecCerii
(13,23), na krizu (19,26-27) in morda na Jezusovem sojenju (18,15-16). Tradicionalno je bil
ta udenec Janez, Zebedejev sin. Ceprav v evangeliju ni imenovan, Zivo opisuje dogodke, v

katerih so bili prisotni samo u€enci (13. in 17. poglavje). Najzgodnejsi citat iz evangelija (1,1)
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najdemo v spisih Teofila Antiohijskega (okoli 180 n. &t.), ki piSe: »In zato nas ucijo sveti spisi
in vsi ljudje, noSeni od Duha, izmed katerih eden od njih, Janez, pravi: »Na zacetku je bila
Beseda in Beseda je bila Bog.«« Za avtorstvo Cetrtega evangelija so znanstveniki ponudili
nekatere druge kandidate, vklju¢no z Janezom Markom (Apostolska dela 13,5), Lazarjem

(Janez 11,3) ali drugim Janezom v zgodniji Cerkvi.

Papirus 52

P52 — Recto (sprednja stran) Janez 18,31-33 Knjiznica Johna Rylandsa, Manchester,

Velika Britanija

Tradicija umesca Janeza, ki piSe evangelij, v Efez — to je v veliki meri zaradi tradicionalne
povezave med Janezovo literaturo in avtorjem Razodetja. Poganske bralce izzove nacin,
kako so razlozeni judovski obi¢aji (4,9; 19,31). Datiranje evangelija se je izkazalo za tezavo,
zato obstaja veliko predlogov. Novozavezni uenjaki so pogosto poskusali umestiti Janezov
evangelij v sredo do konca drugega stoletja nasega Stetja, predvsem zaradi prevec razvitih
kristoloskih. Vendar pa je odkritje papirusa Johna Rylandsa 52 v zgodnjih 1900-ih, ki vsebuje
nekaj verzov iz Janeza 18 in je bil datiran v leto 120 n. &t., vecino u€enjakov pripeljalo do
tega, da menijo, da je Evangelij po Janezu bil napisan v poznem prvem stoletju, verjetno okoli
leta 90 n. St.

Posebne lastnosti Evangelija po Janezu

Namen tega evangelija je evangelizacija (Ceprav bodite pozorni na vprasanje 'sigma'), kot je
navedeno v 20,30-31. Ce je Matej priroénik za pougevanje in Luka zgodovinski dokument,
potem je Janez evangelizacijski traktat. Jezus je poslan od Oceta, da uci ljudi o Bogu preko
strateSkih Cudeznih znamenj in z zasebnimi pogovori z ljudmi. B. F. Wescott je evangelij
razdelil na Stiri dele:

a. Prolog (1,1-18)

b Razodetje Besede svetu (1,19-12,50)

C. Razodetje Besede njegovim u¢encem (13-20)

d Epilog (21)
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Za razliko od sinopti¢nih evangelijev se Janezov evangelij zaCne v veCnosti. »Na zacetku
...« je neposredna navezava na prvo vrstico Septuaginte. V evangeliju so Stevilne
kljuCne besede in teme. Med njimi so Zivljenje, svetloba, ljubezen, slava, pricevanje,
resnica, vera, svet in tema. Vecino teh je mogoce najti v samem prologu. Pripoved
evangelija je razporejena okoli sedmih znamenj (gr8ko semeia), od katerih vsako kaze
na Jezusa kot Kristusa in razodeva njegovo slavo (2,11). Sedem znakov je:
Spremenitev vode v vino (2,1-11)

Ozdravitev plemiCevega sina (4,46-54)

Ozdravitev invalida (5,1-9)

Nahranitev pet tisoc€ ljudi (6,1-14)

Hoja po vodi (6,16-21)

Ozdravljenje slepega (9,1-12)

Vstajenje Lazarja (11,1-44)

N o o b~ w0 Dbd R

V sinopti¢nih evangelijih je osrednje sporocilo »BoZje kraljestvo« in znamenja kazejo nanj,
medtem ko v Janezu znamenja kazejo na Jezusa. »Vec€no zZivljenje« je pomembnejSe od
kraljestva in je nasprotje »propadanja« (Janez 3,16), ki je najbolj jasno opredeljeno v 17,3.
V Janezu je glasnik sporocilo, ki temelji na sedmih Jezusovih izrekih »Jaz sem«:

1. Jaz sem kruh Zivljenja (6,35)

Jaz sem lu€ sveta (8:12; 9:5)

Jaz sem vrata (10,7-9)

Jaz sem dobri pastir (10,11)

Jaz sem vstajenje in Zivljenje (11,25)

Jaz sem pot, resnica in zivljenje (14,6)

N o g s~ D

Jaz sem prava trta (15,1)

Janezov evangelij vsebuje tudi »izreke o Tolazniku« (poglavja 14-16) — Jezusov nauk
o0 Svetem Duhu. Sveti Duh je predstavnik Jezusa in O&eta in bo za u€ence Jezusova
navzocnost, ko bo sam odsoten. Sveti Duh je tudi pomemben oznacevalec v Janezo-
vem razumevanju upanja za prihodnost. V Janezu se pri¢akuje nekaj, kar bo »Sele
priSlo« (21,22), toda navzocnost Svetega Duha potrjuje, da je ve€no Zivljenje Ze prislo
(3,18; 5,24). Vera ali verovanje ima pomembno vlogo. To je pot do ve€nega Zivljenja
(20,31). »Verovati v Jezusa« je enako kot priti k Jezusu in ga sprejeti (6,35; 1,11-13)
ter kako je posameznik vklju€en v Jezusovo druzino. Jasno je, da je Duh vkljuen v ta

proces, saj se drugace ne bi zgodil (3,5-8; 6,44).
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Edinstvene podrobnosti v Evangeliju po Janezu

Vecina Janezovega gradiva je edinstvena. OsredotoCa se na Jezusovo sluzbovanje Judom, pri
C¢emer je Jeruzalem osrednjega pomena. Pasha (2,13; 6,4; 13,1) kaze, da je Jezusovo
delovanije trajalo vec€ kot dve leti (»tri leta in pol« prihaja od Origena in Evzebija, ki navajata
Daniela 9,26-27). Pet od sedmih Cudezev v Janezu je edinstvenih. Drugi edinstveni material
vklju€uje poroko v Kani (2,1-11); »ponovno rojstvo« (3,3.7; prim. 1 Pt 1,23); vstajenje Lazarja
(11,1-44); Tomazev dvom (20,25). Bolj zanimivo je opaziti dogodke, ki jih Janez izpusti. Ni
spremenitve na gori, skudnjav, izganjanje hudih duhov, zadnja vecerje, prilik; Getsemanskega

vrta (Ceprav glej 12,27) in pripovedi 0 Jezusovem rojstvu.

Jezus Kristus v Janezu

Beseda — grski filozofi so sklenili, da sveti Bog ne more imeti nobenega opravka z zlobnim
in hudobnim Clovestvom. Zamislili so si logos — posrednik med Bogom in ljudmi. Tudi
judovski rabini so imeli logos — Postavo ali Toro, ki je bila tudi Bozji komunikacijski
pripomocek in je kot izgovorjena beseda ustvarila vesolje (Prva Mojzesova knjiga 1). Niti
Grki niti Judje niso verjeli, da je logos oseben. Janez pravi, da je logos postal meso (Clovek)

v 1,1 in 14; koncept, ki je bil za Grke nepredstavljiv in judovske rabine nepri¢akovan.

Bog — prva vrstica jasno pove, da je Jezus Bog. Eno je z Ocetom (10,30 in 14,9) in trdi, da
je bil pred Abrahamom (8,58). Janezov Jezus je Ze obstajal prej, kot kaZe prolog, in jezik
logos sluZi le za okrepitev te trditve. Bodite pozorni na to, da je v 8,58 Jezus »Jaz sem« in
da se evangelij zaklju€i s Tomazovo veliko kristoloSko izpovedijo (20,28), ki dopolnjuje uvod
0z. prolog. Tako kot v Luku je poimenovanje Gospod pomembno, ker lahko namiguje na
Drugo Mojzesovo knjigo 3,14-15. Jezus je v vsem Janezovem evangeliju omenjen kot
Kurios; glej 6,23; 11,2; 13,13. Tudi Janez 12,37-41 je zanimiva referenca.

Clovek — gnostiéno krivoverje, imenovano doketizem, je ugilo, da Jezus nikakor ni
mogel biti pravi Clovek, temvec je bil le videti kot ¢lovek. Eden od glavnih razlogov za
Janezovo pisanje je bil boj proti tem gnosti¢nim idejam, ki so se zvlekle v cerkve. Glej
1 Janez 4,1-3 in 2 Janez 7. Velikokrat je se pripoved dotika vprasanja Jezusove
Cloveskosti. On je meso (1,14), utrujen in Zejen (4,6-7), jok (11,35), je vznemirjen
(12,27), trpi (19,28), kri in voda teCeta iz njegove strani (19,34) in kasneje je pojedel
hrano (21,9-13). Ta Janezova predstavitev Jezusove Cloveskosti se razlikuje od
predstavitve v Sinopti¢nih evangelijin. Ob svojem trpljenju Janezov Jezus ne trpi
tesnobe, temvec je predstavljen kot tisti, ki nadzoruje situacijo (presenetljiva je

primerjava Marka 14,33 in Janeza 18,1-16). Janezov Jezus zmagoslavno dopolni
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svojo bozansko nalogo: »Dopolnjeno je« (Janez 18,33-19,30), medtem ko Markov

Jezus pravi, »Eloi Eloi, lema sabachthani« (Marko 15,34).

Mesija — Jezus je v Janezu priblizno sedemnajstkrat poimenovan »Mesija« (glej 1,41). Za
razliko od Sinopti¢nih evangelijev se o Jezusovem mesijanskem statusu prosto razpravlja od
prvega poglavja naprej. To je Se posebej judovska oznaka in Janez raziskuje polnost
»Jezusa kot Juda«. Redno se pojavlja na judovskih praznovanijih, kjer je predstavljen kot
izpolnitev teh dogodkov. Redno je vklju€en v razpravo z Judi o svojem polozaju kot Mesija.
On je »kralj Izraela« (1,49), »Bozje Jagnje« (1,36), »Sin Clovekov« (1,51), kré&evalec z
Duhom (1,32-33), »OdreSenik sveta« (4,42) in Izaijev obljubljeni Gospodov sluzabnik (13.
poglavije).

Janezova pisma

Avtorstvo in datum

Za razliko od vecine novozaveznih pisem, Prvo Janezovo pismo ne navaja imena avtorja,
vendar ga identificirajo zgodniji cerkveni oCetje: Irenej (okoli 140-203 n. §t.), Klemen
Aleksandrijski (okoli 155-215 n. §t.), Tertulijan (okoli 150-222 n. t.) in Origen (185-253 n. §t.)
so zapisali, da je bil Janez, Zebedejev sin (Marko 1,19-20), apostol in avtor Cetrtega
evangelija in Razodetja, tudi pisec teh pisem. Prvo pismo navaja, da je bil o€ividec Jezusove
slave (1,1-4) in da je imel z njim tesen odnos (1,1; 2,5-6, 24, 27-28) kot u€enec, »ki ga je
Jezus ljubil« (Janez 13,23). Obstaja tudi sklep, da je bil avtor morda precej star, ko je pisal ta
pisma (2,1 in 28; 3,7). Janez je bil Jezusov bratranec — njegova mati Salome je bila Marijina
sestra (Matej 27,56; Marko 16,1; Janez 19,25).

Slog in nauk Janezovega evangelija in teh pisem sta presenetljivo podobna, z veliko
prekrivanjem v stavkih in izrazih, kot so dualizmi lui in teme, Zivljenja in smrti, resnice

in lazi, ljubezni in sovrastva itd. Primerjajte naslednje:



1 Janez 2 Janez Janezov evangelij
1Janez 1,1 Janez 1,1in 14
1Janez 1,4 2 Janez 12 Janez 15,11, 16,24
1 Janez 1,6-7 Janez 3,19-21

1 Janez 2,7 2 Janez 5 Janez 13,34-35

1 Janez 3,8 Janez 8,4

1 Janez 3,14 Janez 5,24

1 Janez 4,2-3 2 Janez 7

1 Janez 4,6 Janez 8,47

1 Janez 4,9 Janez 1,14,18; 3,16
1 Janez 5,3 2 Janez 6 Janez 14,23
1Janez 5,9 Janez 5,32 in 37

1 Janez 5,12 Janez 3,36
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Evzebij navaja Klemena Aleksandrijskega, ki pravi, da je Janez pisal, da bi dopolnil poroc€ila v
drugih evangelijih, zaradi Cesar so nekateri u€enjaki Spekulirali, da so bile njegove knjige
napisane precej pozneje v prvem stoletju, eprav to nikakor ni gotovo. Ce je temu tako, bi
lahko bila Janezova pisma napisana azijskim cerkvam med 85. in 95. n. &t., tik pred njegovim
izgnanstvom, zapisanim v Razodetju. Zgodnje cerkveno izrocCilo postavlja Janeza v mesto
Efez v poznejsih letih njegovega Zivljenja, kjer so ga morali nositi na cerkvena sre¢anja, da bi

prenesel sporocilo ljubezni drug do drugega.

Kot smo Zze omenili, je bil v etrtem evangeliju pisateljev namen navdihniti vero: »Ta pa so
zapisana, da bi vi verovali [Se naprej verjeli], da je Jezus Mesija, BoZji Sin, in da bi s tem, da
verujete, imeli Zivljenje v njegovem imenu.« (Jn 20,31) Janezovo pismo je napisano, da bi
nudilo gotovost. »To vam piSem, da boste vedeli, da imate vecno Zivljenje, ki verujete v ime

Bozjega Sina.« (1 Janez 5,13)
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Ozadje: Gnosticizem — Janezovi bralci so se soocili z zgodnjo obliko gnosti¢ne religije (ki je
postala prevladujocCa in bolj formalizirana v drugem stoletju). Beseda gnosticizem izhaja iz
grSke besede »gnosis¢, kar pomeni znanje. Psevdoevangeliji Marije, Tomaza, Filipa in Jude
so med kasnejSimi gnosti¢nimi spisi, od katerih so nekateri Se naprej priljubljena sodobna
religijska literatura in herezija v enaindvajsetem stoletju. Janez je bil prepri¢an, da imajo
gnostiki in njihove ideje potencial, da zavedejo kristjane (1 Janez 2,26).

Gnosticizem se je bistveno razlikoval od novozaveznega krs¢anstva na veC nacinov:

a. Gnosti¢na odresitev ni prisla po veri v Jezusa Kristusa, temvec po pridobivanju
skrivnega znanja. Osrednji nauk je bil, da je duh popolnoma dober in da je
materija popolnoma zla. OdreSitev bi bila torej doseZena s pobegom iz fizicnega

telesa, ki bi jo dosegli s skrivnim religioznim razsvetljenjem na zemlji.

b. Gnostiéni nauk ni mogel sprejeti nauka o uélove&enju. Ce bi materijo obravnavali kot
zlo, Kristus ne bi mogel postati pravo ¢lovesko bitje. Obstajali sta dve smeri gnosti¢ne
kristologije. Prvi je bil doketizem: iz grSke besede dokeo (>zdeti se»>). UCil je, da Kristus
v resnici ni prisel kot pravi ¢lovek, ampak se je preprosto »zdelo«, da je ¢lovek. Drug
gnosti¢ni pogled je bil cerinthianizem. Cerint, ki je bil judovski legalist, je u€il, da je
boZanski Kristus ali duh vstopil v Jezusovo telo ob krstu in odSel pred njegovo smrtjo
na krizu. Janez, ki se je v svojem evangeliju veckrat skliceval na Jezusovo Cloveskost,
se je Se naprej boril proti zgodnjim gnosti¢nim idejam o Kristusu v 1 Janezu 1,1-3;
2,22-23; 4,1-3in 2 Janezu 7-11.

C. Gnostiéni moralni zakoni so bili zmedeni. Ce je telo hudobno, potem je treba z njim
ravnati ostro (KoloSanom 2,20-23). Poleg tega, ker so gnostiki imeli telo za hudobno
in ne sam greh, krSenje BoZjega zakona ni imelo moralnih posledic (1 Janez 3,4).
Janez se soo€a z nemoralo gnosti¢nih uciteljev v 1 Janezu 2,3-6 in 3,8-10. Opisuje
jih kot zapeljivce in prevarante (1 Janez 2,26; 3,7; 2 Janez 7), lazne preroke (1 Janez
4,1) in antikriste (1 Janez 2,18; 4,3). Ta ostra obsodba sovpada z Jezusovo
oznacitvijo tradicionalnega Janeza (Marko 3,17) kot »sina groma«. U¢i, da hoja v Iu€i
in bivanje v Kristusu prinasa kesanje, o€iS€enje in sveto Zivljenje (1 Janez 1,6-7). Ti
lazni ucitelji so trdili, da ljubijo Boga, vendar so sovrazili svoje brate (1 Janez 2,9-11,
4,20-21). Ob uc€enju zoper krivi nauk je vedno znova uporabljal grsko besedo
»spoznali smo«. Glej 1 Janez 2,3-5; 3,14, 19, 24; 4,13 in 16; 5,15, 18-20.



39

Drugo in Tretje Janezovo pismo

3 Janez, naslovljen na Gaja, spodbuja gostoljubnost do potujo€ih uciteljev in graja Diotrefa, ker
mu tega ni uspelo (vrstice 5-10). 2 Janez pa svari, da ne bi bili gostoljubni do gnosti¢nih uciteljev
(vrstice 10-11). Prejemnik Drugega Janezovega pisma je dvoumno imenovan kot »izvoljena
gospa in njeni otroci« (1. vrstica), kar je lahko figurativnha ali dobesedna oseba (glej 13. vrstica).
Ce gre za dobesedno osebo, najdemo tu primer novozaveznega Zenskega vodstva. Drugo in
Tretje Janezovo pismo sta bili morda napisani kot spremni pismi (poleg Prvega Janezovega
pisma, ki je krozilo), in sicer, eno cerkvi in eno voditelju ali lokalnemu stiku, ki naj bi bilo zasebno
sporocilo nasveta in pozdrava. »Resnica« je kljuCna beseda pisem (glej 3 Janez 12), ker je to
motiv »premagovanja« (1 Janez 2,1214; 4,4; 5,3-5; Janez 16,33), kar je tema, ki jo najdemo tudi

v Razodetju.

Pavel

Ce obstaja $e drug lik poleg Jezusa, ki prevladuje v novozavezni zgodbi in njenih besedilih, je
to Pavel. Sprva je predstavljen s svojim judovskim imenom »Savel« (Apd 7,58), kasneje pa ga
imenujejo »Pavel, verjetno njegovo rimsko ime, ko je bil predstavljen v nejudovskem okolju
(Apd 13,9). Kot avtor je naveden za priblizno dve tretjini Nove zaveze in klju¢na osebnost v
knjigi Apostolska dela. Tezko bi bilo spregledati ali podcenjevati Pavlov pomen za zgodnje
kr§Canstvo, kajti njegova iskrena predanost misiji med pogani je pripeljala do Sirjenja evangelija

zunaj lzraela.

Nova zaveza ne ponuja Pavlove biografije. Pisma, ki so osredotoCena na izzive evangelija in
kr§Canske skupnosti, ponujajo zelo malo osebnih podatkov o Pavlu samem. Obcasno je
navedenih nekaj geografskih informacij, ki bralcu omogocajo, da predpostavi o krajih, ki jih je

Pavel namenoma obiskal. Obstaja le nekaj utrinkov o0 njegovem zivljenju v judovstvu:<

»... sem preganjal Bozjo Cerkev.« 1 Korinéanom 15,9

»S0 Hebrejci? Jaz tudi. So Izraelci? Jaz tudi ...« 2 Korinéanom 11,22

»SliSali ste namre¢, kako sem neko¢ Zivel v judovstvu, kako sem zagrizeno preganjal
Bozjo Cerkev in jo skusal uniciti. Po svoji strastni vnemi za oCetna izrocila sem v
judovstvu prekasSal mnoge sovrstnike in rojake.«

Galacanom 1,13-14

»... po gorecnosti preganjalec Cerkve, po pravi¢nosti v postavi neoporeCen.«
Filipljanom 3,6
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Pavel je bil Jud z rimskim drzavljanstvom (Apd 16,37), kar je verjetno posledica tega, da je bil
drzavljan Tarza. Svojo izobrazbo v rabinskem izro€ilu (Filipljanom 3,6; Galacanom 1,14) je
dobil od slavnega Gamaliela v Jeruzalemu (glej Apd 22,3 in 5,34) in njegova gorecnost za
postavo ga je naredila preganjalca kristjanov. Apostolska dela in pisma so pogosto
sinhronizirana, da bi poskuSala sestaviti Pavlovo biografijo, vendar to ni vedno preprosto in
obstajajo velike vrzeli: Pavlovo otrostvo, izobrazevanje, manjkajo¢e obdobje med njegovim
spreobrnjenjem in misijonarskimi dejavnostmi ter njegova smrt. Pavel obiS¢e Jeruzalem petkrat

v Apostolskih delih, vendar so le trije od njih omenjeni v pismih.

Zgodovinar je lahko Se bolj razo€aran zaradi nezmoznosti vzpostavitve natan¢nih datumov, s
katerimi bi lahko Pavla umestil v Sir§i zgodovinski kontekst. Dva pomembna datuma, ki ju je
mogoce najti, sta:
* 52 n. &t. Pavel pred Galionom v Korintu (Apd 18,12).
* 57-59 n. &t. Pavlova zaporna kazen v Cezareji ob koncu Feliksovega guvernerstva
(Apd 23-24).

Ti datumi, skupaj z verjetnim krizanjem Jezusa okoli 29-33 n. §t., omogocajo u¢enjakom, da
rekonstruirajo Pavlovo kronologijo. Bodite pozorni na naslednjo tabelo, ki je bila pridobljena iz
L.C.A. Alexander, 'Chronology of Paul' v G.F. Hawthorne in R.P. Martin (ur.), Dictionary of Paul
and his Letters (Downers Grove: IVP, 1993), str. 115-123:



41

34 Spreobrnjenje, Arabija, Damask (3 leta) Gal 1,15-17

37 Obisk Jeruzalema prvic¢, v Siriji in Kilikiji Gal1,18in 21

Enajstletni razpon, vkljuéno z misijo v Galaciji in Prvo Gal 1,21

misijonarsko potovanje

48 Obisk Jeruzalema drugi€, konferenca, incident v Antiohiji | Gal 2,1-10

48- Drugo misijonarsko potovanje, prvo makedonsko Apd 15-18
50 potovanje

50- | Osemnajst mesecev v Korintu, ki mu sledi sreCanje z Apd 18

51 Galionom

EfeSka sluzba (2 leti) in organizacija zbiranja denarja

56- | Zadnje makedonsko potovanje v Jeruzalem z nabirko Rim 15,25-33
57

57- | Zadnji obisk Jeruzalema, dveletna zaporna kazen v Apd 24-25
59 Cezareji

59- Sojenje pred Festom, potovanje v Rim, dveletna zaporna | Apd 26-28
62 kazen

Pavlovo Zivljenje

Nova zaveza poroca, da se je Pavlovo Zivljenje korenito spremenilo zaradi sre€anja z vstalim
Jezusom na poti v Damask (prim. Galatanom in Apostolska dela). Ta izku$nja je bila trojna:
spreobrnjenje, klic in poslanstvo. Pavel se je kasneje skliceval na ta dogodek v jeziku,
podobnem jeziku hebrejskih prerokov (prim. Gala¢anom 1,15-16 z lzaija 49,1-2; Jeremija 1,4-
5). Za Pavlovo teologijo je bilo pomembno, da je bila izku$nja na poti v Damask fizi¢na, ne le
sreCanje z vstalim Jezusom preko vizije. V 1 KorinCanom 15,8 Pavel omenja svoje sreCanje z
Jezusom kot dokaz vstajenja. Ce se je vstajenje zgodilo in je prisel Mesija, potem je pravi &as,

da sprejmemo pogane v BoZje odreSenje (Rim 15,9-12; Apd 13,47).

Seveda to ni bil konec Pavlovega teoloSkega razvoja. Nato poucuje o vlogi Duha, pomembnosti
skupnosti, moc€i evangelija in mnogih drugih temah. Toda cesta v Damask ostaja klju¢ do
njegove celotne krs¢anske teologije. Pavel poro€a o svojih dejanjih po sre€anju z Jezusom v

Galacanom 1,11-24, kjer razkriva razodetje ali apokalipticno naravo svojega apostolstva. Ta
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odlomek je namenjen zagovarjanju Pavlovega statusa apostola, potrditvi to¢nosti njegovega
evangelija in prikazu, da je jeruzalemska cerkev potrdila njegovo imenovanje za »apostola
poganom«. Zacetno misijonarsko potovanje, potovanje z Barnabo, je opisano v Apostolskih
delih 13-14.

Pomembno je, da se v tem obdobju Pavlovega Zivljenja pojavi ena od osrednjih polemik: kako
naj bi bili pogani vklju€eni v Cerkev (Apd 15, prim. Gala¢anom 2). Lukov zapis v Apostolskih
delih 16-18 (prim. 1 Tesaloni¢anom 2,1-2; 3,1-6) pripoveduje o naslednjem obdobju
Pavlovega misijonarskega Zivljenja. Ko se je Pavel lo€il od Barnabe, je potoval s Silo (prim.
Silvan, soavtor Prvega in Drugega pisma Tesaloni¢anom) in Timotejem. To potovanje jih je
vodilo skozi Makedonijo, Filipe, Solun in Berejo, Atene in Korint. Tukaj Pavel napiSe Prvo
pismo Tesaloni¢anom in se sooCa z obtozbami pred Galionom (51 n. §t.). Ta datum sovpada
tudi s Klavdijevim izgonom Judov iz Rima, kar je Pavlu omogocilo, da se je sre€al z Akvilo in
Priscilo (kjer je Pavel morda sliSal za cerkev v Rimu). Nato je Pavel potoval skozi Efez,
Cezarejo, Jeruzalem, Galacijo in Antiohijo (Apd 18), nato pa je prezivel dve leti v Efezu (Apd
19).

Po tem postane sledenje Pavlovim potovanjem nekoliko tezje rekonstruirati. V tem
obdobju piSe Korin€anom, Ceprav je rekonstrukcija zapletena zaradi verjetnosti, da so jim
bila napisana $tiri pisma, od katerih sta prvo in tretje izgubljeni. Od te toCke so podatki o
Pavlovih gibanjih 8e bolj skromni. Zdi se, da ga motivira Zelja, da bi vzel nabirko za
jeruzalemske kristjane (Rim 15). Ko je nabirko dostavil v Jeruzalem, namerava potovati
na zahod proti Rimu in Se dlje. Najverjetneje je Pavlovo vztrajanje pri tem, da so pogani
lahko sprejeti kot polnopravni udje Kristusovega telesa, ne da bi postali »kot Judje«,
tisto, kar je povzrocilo toliko teZav v Jeruzalemu. lzgredi, ki so sledili, so zahtevali rimsko
posredovanje, ki je pripeljalo do obdobij je€e za Pavla v razli¢nih krajih (57-62 n. &t.), ki
je doseglo svoj vrhunec s hiSnim priporom v Rimu na njegovo lastno zahtevo, kot se

zakljuCuje v Apostolskih delih.

Iz tega obdobja je rekonstrukcija Pavlovega Zivljenja mozZna bolj po izroCilu kot po
svetopisemskih besedilih. Ceprav obstajajo razline tradicije, na splo$no velja, da je bil
Pavel obglavljen leta 64 n. §t. med Neronovim preganjanjem. Cena sledenja Jezusu je
bila Pavlu ocitna, kar mu je povzrodilo veliko preganjanja in zalosti (Gal 6,17; 2 Kor 11,23-
27) ter ga s¢asoma stalo Zivljenja. Ze takrat je Pavel menil, da je njegova smrt dovrsitev

njegovega poslanstva (2 Timoteju 4-8).
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Branje Pavla

Pavlov najpomembnejSi prispevek k sodobnemu kristjanu so njegova pisma. Ker je Pavel
veliko potoval po grsko-rimskem svetu, je redno pisal razlicnim cerkvam, ki jih je ustanovil, da bi
spodbudil, izzval in svetoval tem skupnostim ter voditeljem o zadevah kr§€anskega zivljenja.
Mnoga Pavlova pisma vklju€ujejo zagovor evangelija in pogosto tudi opozorilo glede zunanjega
vpliva; spet drugi€ je to kritika same skupine. Pavlova pisma so predstavljena na nacin,
podoben retoriénemu in literarnemu slogu tistega &asa. Ce uporabljamo 1 Tesaloni¢anom kot

vodilo, lahko vidimo tipi¢en primer Pavlove pisemske oblike:

1. Pozdrav:

a Posiljatelj (1,1a)

b Prejemnik (1,1b)

c Pozdrav (1,1c)

2. Zahvaljevanje (1,2-10; 2,13; 3,9-10 — manjka v Galacanom)
3. Telo (2,1-3,8; 3,11-13)

4. Eti¢na spodbuda in navodila (4,1-5,22)
5. Zakljucek:

a Zelja po miru (5,23-24)

b Pozdravljeni (5,26 —Rimljanom 16,1-15; Filipljanom 4,21-22)
c Apostolska zapoved (5,27)

d Blagoslov (5,28)

Pavlova teologija
V pismih je mogoce opaziti Stevilne klju¢ne vidike Pavlove teologije:
« Evangelij:
Jedro Pavlove teologije. Ne le sporocilo o spreobrnjenju, temvec€ razglas, da je
vstali Jezus Mesija in Gospod. To vpliva na vse vidike Pavlovega razmisljanja in
je njegov glavni razlog za Zivljenje (prim. Rim 1,1-5).
« Smrt/ vstajenje
Pavlovo celotno Zivljenje in poslanstvo je osredotoCeno na dogodke prve Velike
noCi. Pomen Jezusove smrti »za nase grehe« je primarnega pomena za celotno
Novo zavezo, pri Pavlu pa predstavlja Se dodatno pomembnost vstajenje, ki
razglasa, da je Jezus Mesija in Gospod sveta (Rimljanom 5,6-10; 1 Korin€anom

15,12-22). To je bistvenega pomena za Pavlovo kristologijo.
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Biti »v Kristusuc

Osnovni koncept Pavlove soteriologije. Status kristjanov kot »odreSenih« je posledica
tega, da so »Vv Kristusu«. Ta udelezba s Kristusom, ki se zgodi po Duhu ob krstu,
vkljudi ljudi v »Kristusovo telo« (Galatanom 3,26-28; 1 Korin€anom 12,13;

2 Korinanom 5,17).

Pravic¢nost/opravicenje po veri

Tema »pravi¢nosti« pri Pavlu je bogato podrocje preu€evanja, zlasti od protestantske
Reformacije. »Opravi€enje« je osrednjega pomena za to teolosko perspektivo. Grska
beseda, ki jo je uporabil Pavel, dikaiosuné, se razlicno prevaja kot »pravi¢noste,
»opravi¢enje« ali »popravek«. Pavel uporablja ta izraz, da bi upravicil vkljuCitev
poganov v evangelij. Medtem ko se zdi, da so nekateri zgodnji judovski kristjani
predlagali, da je sledenje Tori nacin, da pokazete, da ste eden od »oznacenih« ljudi,
Pavel zeli predlagati, da je celoten proces Kristusovo delo in ne ¢lovesko prizadevanje

(prim. Galacanom 2,15-21).

Kristusov Duh

Pavel ima poudarjeno pnevmatologijo. Sveti Duh je klju€ni dejavnik Bozjega
delovanja, nenazadnje tudi zato, ker je to isti Duh, ki je Kristusa obudil od
mrtvih. V Pismu GalaCanom je razodet kot »obljubax, ki jo je Jezus dal na

razpolago.

Apokalipti¢na/eshatologija

V Pavlovih pismih eshatologija ne govori o »odhodu v nebesa, ko umreS«, ampak o tem,
kako bo Bog zaklju€il svoje namene za svet. Za Pavla je bilo Jezusovo vstajenje
apokalipticen dogodek v svetovni zgodovini — Bog je odlo¢no deloval v Kristusu in s
tem razodel svoj nacrt za odreSenje sveta. Te uporabe grSke besede »apokaliptiCno«
ne smemo zamenjevati z apokaliptiCnim zanrom, ki ga najdemo v Stari in Novi zavezi,
toda za Pavla je to Bozje eshatolosko »razodetje« (Apokalypsis, Galatanom 1,1-5;
1 Korin¢anom 10,11).

Posnemanje Jezusa

Pavel redno $iri svoje razumevanje Kristusovega delovanja onkraj »dejanja
odre$enja«, da bi pokazal, da je Jezus zgled tudi za vsakdanje Zivljenje kristjana.
Pavel se v mnogih primerih sklicuje na Jezusovo zivljenje in etiko, ki sta zgled, ki mu je

treba slediti (prim. 1 Korin€anom 11,1; Filipljanom 2,5-12; Rimljanom 8,29).



Ko bralec preuc€uje Pavlova pisma, se mora zavedati, da apostol ne piSe »teologije« kot
tak$ne. Ta pisma ne vsebujejo razmisljanj in pogledov akademika, temve¢ pastoralne
odgovore ustanovitelja cerkve, ki je globoko zaskrbljen zaradi krS€anskih skupnosti, ki jim
piSe. To je koristna perspektiva, saj Pavel morda ne poskusa povedati »vsega« ali biti
iz&rpen v vsakem od svojih pisem; pravzaprav se ponavadi ukvarja z zelo specifinim
nizom problemov ali vprasanj. Poleg tega je treba pri branju Pavla preu€evalca Svetega
pisma spodbuditi, da vsako pismo obravnava posebej in ga prebere »naenkrat« in ne le

dolocenih vrstic ali odlomkov.

Kriti¢na vprasanja: »Nova perspektiva« o Pavlu

Pri poskusu razumevanja Pavlove teologije lahko pride do napetosti med poudarjanjem
razumevanja Pavla v njegovem lastnem pisanju in ozadja kr§¢anske teologije na splosno.

Sistemati¢na teologija, svetopisemska teologija in novozavezna teologija imajo SirSe
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perspektive kot preprosto Pavlova teologija. Od dni Drugega Petrovega pisma 3,16 so pisci

opazili, kako tezko je razumeti Pavla. To je veljalo tudi v drugem stoletju (prim. Polikarp

Filipllanom 3,2). To tezavo so skozi stoletja Se povecali bralci in pisatelji, od Avgustina do

Luthra, ki se morda niso dovolj zavedali Pavla in njegovega konteksta. Pavel je Jud, ki je v

prvem stoletju pisal vse bolj heleniziranemu svetu o najvisjem pomenu tega lika, ki ga

imenuje Jezus Kristus.

»Nova perspektiva Pavla« je izraz, ki se nanasa na prvo pomembno revizijo, ki se je
zgodila v zvezi s tem, kako pristopiti k Pavlu. Od reformacije je bil standardni pristop,
ki ga je zagovarjal Luther, ta, da je Pavlov evangelij kot o sredstvu za iskanje pravega
poloZaja pri Bogu govoril o odreSitvi po veri in ne po delih.® V Pavlovih pismih so
zagotovo elementi teh idej, vendar obstaja nekaj tezav: 1) ne bere nujno Pavla pod
njegovimi lastnimi pogoji in v njegovem lastnem svetu in 2) spodbuja nekoristne

poglede na Jude in judovstvo.

Z »novo perspektivo Pavla« je leta 1960 zacel Krister Stendahl, v 1970-ih jo je spodbujal
E. P. Sanders in od 1980-ih sta jo zagovarjala James Dunn in Tom Wright. »Nova
perspektiva« je poskus, da bi Pavla brali na nacin, da smo v prvi vrsti obcutljivi na izvirni
kontekst in da se izognemo vnasanju sodobnih idej v Pavlova pisma. To je sicer podrocje

za nadaljnji Studij, vendar morate poznati izraz in njegov splosni pomen ter definicijo.



KritiCna vprasanja: drugi pristopi
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Nova perspektiva Pavla (NPP) je ponudila pomemben nov nacin branja Pavla, vendar to ni

edini pristop, ki je bil razvit. Drugi pristopi so:
- Apokalipti¢ni pristop — razumevanje Pavla v ozadju apokalipti¢ne
literature / idej iz tistega Casa.
- Pavel z judovstvom — obravnavanje vprasanj o Pavlovem odnosu z
judovstvom po njegovem »spreobrnjenju.
- Druzboslovni pristop — analiza Pavla v ozadju druzbenega sveta prvega

stoletja.

Obstaja Se nekaj drugih in med njimi so doloena prekrivanja, zato ni tako, da bi morali

izbrati le en pristop.

Pavlova pisma

V tem Studijskem vodniku ni mogoce podati pregleda vsakega Pavlovega pisma. Na
voljo je veliko komentarjev o vsakem pismu, pa tudi Stevilne knjige, ki dajejo pregled

Pavla in njegovih pisem. Eden, ki ga toplo priporoCam, je:

Gorman, Michael J., Apostol krizanega Gospoda: Teoloski uvod v Pavla in njegova

pisma, 2. izdaja Grand Rapids: Zondervan, 2016.

Vaja
Uporabite zgornjo knjigo (ali drugo knjigo), izberite Galacanom, Filipljanom ali 1

Korin€anom in napisite kratek uvod v pismo (pribl. 400 besed).

3Ta pristop se pogosto imenuje »luteranski pristop«, vendar ga bodo drugi, vkljuéno z mano,
imenovali kot »tradicionalni« pristop. Vsekakor vsebuje elemente Lutrovega nauka, vendar ni
nujno, da je resni¢en odsev vsega, v kar je verjel.
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Pismo Hebrejcem, sploSna pisma in Razodetje

Pismo Hebrejcem

Avtorstvo, datiranje in prejemniki

Naslov »Pismo Hebrejcem« je morda neto¢en na dveh ravneh. Prvi¢, malo verjetno je,
da je to pismo, Se posebej v primerjavi z vzorcem drugih novozaveznih pisem. To je
zapisana pridiga, namenjena glasnemu branju, morda hisSni cerkveni skupnosti v Rimu,
Jeruzalemu ali Aleksandriji. Drugi€, obc&instvo, ki je opredeljeno kot »Hebrejci«, temelji
na judovski vsebini dokumenta in ne na katerem koli prejemniku, ki je opredeljen v
besedilu. Timotej je edini kristjan, ki je bil imenovan (13,23). Avtor Pisma Hebrejcem ne
navaja svojega imena. Bil je helenisticni judovski kristjan: izobrazen ¢lovek (njegov
spol potrjuje grski glagol, uporabljen v Hebrejcem 11,32), z velikimi knjizevnimi
vescinami in dobro seznanjen s Staro zavezo, iz katere obSirno citira. Znanstveniki so
dolga leta verjeli, da je Pavel avtor in prevajalci razliice King James Version iz leta
1611 so ga poimenovali »Pavlovo pismo Hebrejcem, tradicija, ki sega v okoli leta 400
n. 8t. Ni tezko razumeti, zakaj so tako domnevali. Avtor ni bil izvirni Kristusov sledilec
(2,3); poznal je Timoteja (13,23) in je bil dobro znan svojim bralcem. Tako kot
Rimljanom 1,17 in Galatanom 3,11 uporablja tudi Habakuka 2,4 kot osrednje besedilo
(10,38). Pismo Hebrejcem 13,22-25 je zelo podobno Pavlovemu pismu. Toda slog,
dikcija in vsebina pisma v€asih ne sovpada s Pavlovim avtorstvom. Tertulijan (okoli
200 n. §t.) je verjel, da je avtor Barnaba. Drugi moznosti sta bili Apolon, ki ga je
predlagal Luther, in Luka, ki ga je predlagal Origen. Origen je zaklju€il: »Kdo je napisal
pismo, samo Bog ve ...« Datiranje Hebrejcem je prav tako teZzko, vendar je bilo morda
napisano pred uni¢enjem templja leta 70 n. &t., ker pismo domneva njegov obstoj.
Namre€ uporablja se grski sedanjik, ko se sklicuje na duhovniSke dejavnosti in tempelj
(glej 5,1-3; 7,27, 8,3-5; 9,25; 10,1-4.11; 13,10-11), avtor pa bi se skoraj zagotovo
skliceval na uni€enje templja in konec judovskega Zrtvovalnega sistema, Ce bi se to ze
zgodilo. Datum v poznih Sestdesetih bi morda najbolje ustrezal vsebini pisma. Klemen
Rimski citira iz njega leta 95 n. &t. (1 Klemen 36,1-5). Pismo je napisano judovskim
kristianom (1,1), z moznimi povezavami z Rimom (13,24), ki so prejeli evangelij od
tistih, ki so bili o€ividci Jezusovega delovanja (2,3-4). Bili so zelo preganjani (10,32-34)
in nekateri njihovi voditelji so umrli (13,7), morda med preganjanjem pod cesarjem
Neronom. Domneva se, da so zaradi ostrega nasprotovanja nekateri v skupnosti prisli

v skusnjavo, da bi se vrnili k judovstvu ali vsaj pojudili kr§€ansko vero.
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Nauk Pisma Hebrejcem

Pismo Hebrejcem se zacne s potrditvijo Bozanstva Sina kot popolnega razodetja Boga. To
opredeljuje velik del narave celotne pridige — vi§ji status Sina. Sredina pisma je dolga razlaga
Jezusove identitete in dosezkov. Z vidika duhovniStva in Zrtvovanja je Jezus predstavljen kot
»boljSa zZrtev«. Ko je pisatelj dosegel tisto, Cesar Tora ni mogla, spodbuja bralca, naj vztraja v
zvestobi Jezusu, tako da ga poveze z zgodovinsko verigo zvestobe in vzdrzljivosti. Pismo
Hebrejcem poskuSa pokazati superiornost Nove zaveze nad Staro zavezo. Jasha tema: dve

grski besedi za »boljSi« in »superiorni« se v pismu pojavita petnajstkrat.

1. Boljsi glasnik — Sin (1,1-4,13). Jezusa se primerja s starozaveznimi preroki in
angeli, ki so veljali za Bozje glasnike. Kristus je boljsi glasnik, ker je »Sin<. Prvo
poglavje vsebuje veC primerov visoke kristologije (glej zlasti vrstice 2-3, 6, 8-12).
Uporaba grske besede prototokos spominja na Pavlovo teologijo (Rimljanom
8,29; Kolosanom 1,15-18). Jezus je postal nizji od angelov v ucloveenju samo
zato, da bi lahko okusil smrt za vse (2,9 in 14-17). Prolog (1,1-4) predstavlja
Kristusa kot popolno in dokonéno BoZje razodetje, ki dale€¢ presega omejeno
predhodno razodetje, dano v Stari zavezi. V tretiem poglavju pisatelj primerja
Jezusa z Mojzesom, ki je bil »zvest kot sluzabnik v vsej Bozji hiSi«, toda »Kristus je
zvest kot Sin nad Bozjo hiSo« (3,5-6). Bralce spodbuja, naj ne otrdijo svojega srca
za evangelij, kot so to storili Mojzesovi sledilci v pusc€avi (3,7-19). Jezus je ved;ji
od Jozueta tudi zato, ker Bozjemu ljudstvu ponuja pravi sobotni poc€itek; pocivati

od samopravicnih del postave po evangeliju milosti (4,8-10).

2. Boljsi duhovnik — Jezus Kristus (4,14-7,28). Avtor Jezusa obravnava kot viSjega
velikega duhovnika od tistih v judovstvu. Za velikega duhovnika se kvalificira ker: a) mu
njegova Clove¢nost omogoca, da soCustvuje s skusnjavami, ki jih trpijo ljudje (4,15; 5,7-
9); b) je bil boZansko imenovan na to sluzbo (5,4-6 in 10); veliki duhovnik v redu
Melkizedeka (Prva Mojzesova knjiga 14,18-20; Psalm 110,4). Malo verjetno je, da je
avtor zelel, da iz 7,3 razmislimo, da je bil Melkizedek starozavezna teofanija.
Melkizedekovo duhovnistvo je vecje od levitskega duhovnistva, pravi avtor, ki predstavi
svoje dokaze iz Prve Mojzesove knjige o Melkizedekovem sreanju z Abrahamom.
Abraham, ki je plaCeval desetino Melkizedeku, ga je blagoslovil, in tako je Levi placeval
desetino Melkizedeku, tako reko€ po Abrahamovem telesu (7,1-10). Psalm 110,4 pravi,

da ima Mesija ve€no duhovnistvo v redu Melkizedeka (7,14-17);
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mozen sklep o Jezusovi bozanskosti. To duhovnistvo je Se bolj vzviseno, ker se lahko
zdaj po Jezusu vsi priblizajo Bogu osebno (7,18-19), ne samo Aronovi duhovniki.
Mesijanska prerokba o »duhovniku kralju« je opisana v Zahariji 6,13. Kristus je

upodobljen na izrazito Lukov nacin v 5,7.

3. Boljsa zaveza — Jeremija 31 (8,1-9,28). Osmo in deveto poglavje pisma Crpata iz
Jeremija 31,31- 34, kjer prerok govori o prihajajoCi »novi zavezi«. Prisotnost nove zaveze
pomeni, da je stara zastarela (8,13). Medtem ko je Aronovo duhovniStvo predstavljalo
vstop, da bi vsako leto darovali, Kristus ni vstopil samo enkrat, temvec je vstopil tudi v
nebesko svetisce, ne le zemeljsko (9,24-26). Njegova duhovniska sluzba deluje v
nebesih (8,1-2). Ni vzel zZivalske krvi, ampak je daroval svojo, po Svetem Duhu (9,12-
14). 9,14 nakazuje boZanskost Duha in njegovo vpletenost v delo kriza. Kristus je hkrati
duhovnik in Zrtev (9,11-12). Njegova smrt vodi v odpuSc¢anje Bozjemu ljudstvu (9,15).
Edina s tem povezana omemba v Novi zavezi o »drugem« prihodu je v 9,28; into je v

duhovniskem kontekstu.

4. BoljsSa zrtev — Bozje jagnje (10,1-31). Aronovi duhovniki niso nikoli sedeli med
svojimi dolZznostmi, Kristus pa je sedel na Bozji desnici. Njegova Zrtev je »enkrat
za vselej« (10,11-14). To bi moralo navdihniti eti€no vedenje in Pismo Hebrejcem

poziva k vztrajanju v stiski (10,19-25; prim. 12,1-3).

5. Boljsi na€in — vera (10,32-12,29). V tem dobro znanem poglavju avtor opisuje vero, ki
lahko prinese odreSitev na zemlji (11,32-35a) in navidezni poraz, ki vodi do boljSega
vstajenja (11,35b-38). Jezus je odlicen zgled nekoga, ki je prestal stisko z vero
(12,2-3) kar dojemamo kot Gospodovo disciplino (12,5-13). Tradicionalni zapis o smrti
preroka lzaija se morda omenja v 11,37. Na koncu bo Bozje ljudstvo prejelo kraljestvo, ki
ga ni mogoce pretresti (12,28). Hebrejcem 12,18-24 je povzetek pridige.

Poseben interes
Pismo Hebrejcem ponuja veliko bralcu Nove zaveze; prispevke, ki ponujajo razvoj teoloskega
misljenja. UpoStevajte naslednje:
* Koncept Jezusa kot »velikega duhovnika« in razvita predstava o njegovi smrti kot Zrtvi.
Jezus je podoben velikemu duhovniku — on je €lovek, ki ga je postavil Bog in daruje
sebe kot zrtev (2,17; 5,1-6; 8,3). Je pa tudi drugacen — s tem, ko je odstranil potrebo po

zrtvovaniju, je prinesel boljSe upanje, nekaj; kar se je prej zdelo nemogoce (7,19.22).
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* Je »predhodnik« (6,20) in »pionir« (2,10; 12,2), prim. Apd 3,15; 5,31. Obstajal je Ze prej,
tako kot pri Janezovi in Pavlovi teologiji — ta prepri€¢anja so bila v kr§€anstvu uveljavljena
zelo zgodaj. Pomen Jezusa, ki se prilega zgodbi Stare zaveze, je tukaj verjetno raziskan
bolj eksplicitno kot drugje.

* V Pismu Hebrejcem je odreSitev prihodnje upanje in sedanja resni¢nost, s koncnim ciljem
da se oseba »izpopolni« (10,14). Ali je mogocCe odreSitev izgubiti z odvracanjem od
Kristusa (6,4-8 in 10,26-31) in morda ne ponovno pridobiti? Ta vprasanja niso misljena
kot teoloSki koncepti — avtor piSe v resnicni situaciji, kjer poskusa bralce opozoriti na

duhovno nevarnost. Glej tudi 6,9 in 10,39.

* Predstavitev Kristusa deluje v smeri ustvarjanja jasnejSe podobe krs€anskega uc¢enca.
Uc&enec, ki ima Jezusa kot svoj vzor, se mora »trdno drzati« tako, da se z zaupanjem
»pribliza« Bogu in se nato pomika »naprej« k duhovni zrelosti. Jezus ne odpira le poti

v Bozjo navzocnost, temvec tudi kaze, kako Ziveti kot uCenec.

* Pismo Hebrejcem razkriva nekaj o zivljenju in strukturi zgodnje cerkve. Ima voditelje
(13,7, 17, 24), temeljne nauke (6,1-3), etiko (13,1-6), redna bogosluzja, ki so jih lani
zanemarjali (10,25) in pridiganje evangelija s spreobrnjeniji, ki jih spremljajo duhovni
darovi in ¢udezi (2,3-4). Pismo Hebrejcem 13,8 je priljubljen verz, vendar bodite

pozorni na kontekst.

Knjiga se zakljuci s spodbudo, da zivimo Zivljenje, kjer se medsebojno podpiramo kot
Kristusova skupnost. To doseZzemo s posluSanjem Bozje besede (1,1-2,18), spoStovanjem
BozZje besede (3,1-4,13), ki je »dolga in tezka beseda« o Jezusovem duhovniSkem delu
(4,14-10,18). Obstaja spodbuda, naj vztrajamo v izraz hvaleznosti za Kristusovo delo
(10,19-13,25).

Splosna pisma

Uvod

Jakobovo pismo, Petrova pisma, Janezova pisma in Judovo pismo so znana kot »katoliSka«
(univerzalna) ali sploSna pisma. Za razliko od Pavlovih pisem ta skupina pisem nima
posebne teoloSke povezave med seboj. Nekateri znanstveniki so poskusali predlagati, da je
ta zbirka pisem »stebrov« jeruzalemske cerkve (Galatanom 2,9) predstavljena zato, da bi
ublazila radikalno naravo Pavlovih pisem, vendar njihovo mesto v izroCilu nakazuje, da so v

novozaveznem kanonu »dopolnjevali« Pavlovo osrednje pisanje.
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Da bi pravilno razumel splo$na pisma, mora bralec razumeti, da so lahko napisana z
drugacnega teoloSkega in druzbenega vidika od tistega, iz katerega piSe Pavel. Med
Pavlom in sploSnimi pismi so nedvomno skupne teme in ideje, vendar Pavlove
teologije ne smemo nujno uporabljati za razlago teologije teh pisem. To je standardna
hermenevti¢na filozofija za vsako dobro svetopisemsko razlago, vendar jo je treba
tukaj Se posebej omeniti. Na primer, Pavel in Jakob piSeta o »veri« in »delih«
(Rimljanom 3,20-28 in Jakob 2,14-26), oba uporabljata Prvo Mojzesovo knjigo 15,6,
vendar se njune ideje razlikujejo. To ni nujno razlika v mnenjih med njima, temvec¢

razliCna vpraSanja v €asu pisanja.

V splosnih pismih je mozno videti nekatere klju¢ne tematike:
+  Clovesko trpljenje daje na preizkusnjo ljubezen kréganske skupnosti do Boga.
* Jezus pokaZze »besedo resnicex, ki se razodeva v trpljenju.
*  Skupnost mora ziveti »Cisto« Zivljenje kot znamenje svojega prijateljstva z Bogom.
*  TeoloSka prepri€anja so dragocena le, Ce so izrazena v dejanjih ljubezni.

*  Poslusnost Bozji besedi je nagrajena z ve€nim Zivljenjem.

Jakobovo pismo trdi, da je prava vera »dosezena po delih« (2,18-24). Dela ne nadomestijo
vere, ampak eno je dokaz drugega. Nekateri uCenjaki, Se posebej znani Martin Luther, so
videli ta pogled v neposredni napetosti s Pavlovim evangelijem, ¢eprav je to morda sodobno
napacno branje Pavla in ne dejanska napetost v Novi zavezi. Petrova pisma trdijo, da se
BoZje ljudstvo »ponovno rodi«, da bi lahko ubogalo Boga na ustrezen nacin, na nacin
svetosti. V skladu z ve€ino novozaveznega ucenja bo resni¢na poslusnost vodila v trpljenje,
saj je Kristusovo trpljenje zgled, ki mu u€enec sledi (Prvo Petrovo pismo 2,21). Janezova
pisma se postavljajo zoper antikriste in lazne ucitelje, ki so se infiltrirali v kr§€ansko skupnost
in spodbujali sistem verovanja, ki ignorira dejanja ljubezni. To perspektivo zaklju€uje Juda, ki
trdi, da ljubiti Boga pomeni ubogati ga (20-21), o€itno z izkazovanjem usmiljenja drugim
(22-23).
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Jakobovo pismo

Avtorstvo

Avtor se identificira (1,1) kot Jakob — toda kateri Jakob? Stiri je mogoge naijti na
straneh in zgodovini Nove zaveze:

1. Ucenec Jakob, Janezov brat in Zebedejev sin (glej Matej 4,21-22).

2. UcCenec Jakob, Alfejev sin (Matej 10,3).

3. StarejSi polbrat Jezusa, sin Marije in Jozefa (Matej 13,54-55).

4

. Judov oce, Jezusov ucenec (Luka 6,16).

Avtor ni mogel biti u¢enec Jakob, Zebedejev sin in Janezov brat, ker je Herod Agripa
tega Jakoba usmrtil najpozneje leta 44 n. st. (glej Apd 12,1-2). Malo verjetno je, da
sta Jakob, sin Alfejev, ali Jakob, Judov oCe, dovolj vidna, da bi bila kandidata. Zato se
avtorstvo pisma tradicionalno pripisuje Jakobu, Jezusovemu bratu. Po pripovedi ta
Jakob sprva ni verjel v bratove trditve (Janez 7,2-5), ampak je po vstajenju postal
kristjan (Apd 1,14) in kasneje nasel pomembno vlogo v vodstvu zgodnje cerkve.

Morda je bil eden izmed glavnih vodij v Jeruzalemu.

* Je eden izmed izbranih posameznikov, ki se jim je Kristus osebno prikazal po
svojem vstajenju (1 Korinanom 15,7).

* Pavel ga je imenoval »steber« cerkve (Galatanom 2,9).

*  Pavel se je srecal z Jakobom ob njegovem prvem obisku v Jeruzalemu
(Gala¢anom 1,18-19) in ob zadnjem obisku (Apd 21,18).

* Ko je bil Peter reSen iz zapora, je svojim prijateljem rekel, naj o tem obvestijo
Jakoba (Apd 12,17).

* Jakob je vodil pomembno zasedanje cerkvenega zbora oz. koncila v
Jeruzalemu glede poganov (Apd 15,13). Primerjaj Apostolska dela 15,23 z
Jakobom 1,1.

* Juda, pisec enega izmed pisem, se preprosto opredeljuje kot »Jakobov brat« (1,1).

Datiranje Jakobovega pisma

Judovski zgodovinar Jozef nam pove, da je bil Jakob mucen leta 62 n. §t. Vendar pa
obstajajo domneve, da je bilo to pismo napisano zelo zgodaj, celo pred letom 50 n. st.
|zrazito judovska narava vsebine kaze, da je bilo pismo napisano, ko je bila cerkev Se vedno

pretezno judovska, tako po svoji naravi kot po sestavi. Na primer:
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1. Napisano je »dvanajstim rodovom v razseljenosti« (1,1).
2. Cerkvena struktura je zelo preprosta, morda imajo samo stareSine ali ucitelje
(5,14; 3,1). Grski izraz sunagoge (sinagoga, shodnica) se uporablja za kraj
sreCanja (2,2).
3. V aluzijah je veliko izraelskega pridiha; na primer morje (1,6), vroCe
sonce in ovenela rastlina (1,11), fige in oljke (3,12).
4. Uporaba hebrejskog naslova za Boga Kurios Sabaoth (‘Gospod Vsemogocni') v 5:4.
5. Nezmotljiva podobnost s starozaveznimi modrostnimi spisi, kot so Pregovori. Glej na

primer, poudarek na modrosti v 3,13-18.

Stevilni preugevalci menijo, da je pismo najzgodnej$a novozavezna knjiga, ki datira okoli leta

45 n. §t., zaradi Cesar je pomembna za kanon. Klemen Rimski citira iz njega leta 90 n. st.

Prejemniki

Prva vrstica knjige nakazuje, da so bili prejemniki razprseni judovski kristjani, morda
skupnost hebrejskih kristjanov v mestu, kot je Rim ali nekje drugje (Apostolska dela 8,1;
11,19). Beseda »diaspora« — v razseljenosti (1,1) je tehniCni izraz za Jude, Ki Zivijo zunaj
Izraela. Jakob samo Stirikrat neposredno citira iz hebrejskih spisov (2,8.11 in 23; 4,6),
vendar je knjiga polna posrednih kazateljev na Staro zavezo. Omenja se »nas oce
Abraham« (2,21) in tudi liki, kot so Izak (2,21), Rahaba (2,25), Elija (5,17) in Job (5,11).
Judovska Shema je omenjena v 2,19. Domneva se, da so bili prvotni bralci morda neko¢
&lani jeruzalemske cerkve, ki je zdaj razpr§ena zaradi zgodnjega preganjanja. Ce je temu
tako, potem je bil Jakob dobro seznanjen s prejemniki in za to lahko obstajajo dokazi v
pismu. Nagovorjeni ljudje so bili bogati in revni (1,9-11; 2,15; 5,1-6). Nekateri so bili okuzZeni
s snobizmom (2,1-4), nekateri so bili prepirljivi (4,1- 6) in niso imeli pod kontrolo svojega
jezika (3,1-12). Cerkev prvega stoletja z vso svojo duhovno gore¢nostjo Se zdale€ ni bila v

harmoniji (prim. 1,21).

Jakobovo ucenje

Pismo je bolj prakticno kot doktrinarno in zdi se, da nima fiksne strukture. Napisano je
v odli¢ni grscini. Med Jakobom in naukom, ki ga najdemo v »Pridigi na gori«, je nekaj
izjemne skladnosti. Malo verjetno je, da je imel Jakob pisno kopijo tega besedila, zato
se podobnosti lahko uporabijo za podporo ali potrditev izrocila, da so bili Jezusovi

nauki natan¢no posredovani v ustni obliki. Na primer:
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1,2 Veselje sredi tezav (Matej 5,10-12)

15 Prositi Boga (Matej 7,7)

1,20 Jeza (Matej 5,22)

1,22 Biti posluSalec in izpolnjevalec Besede (Matej 7,24)
2,10 Izpolnjevati celotno postavo (Matej 5,19)

2,13 Blagoslov usmiljenih (Matej 5,7)

3,18 Blagoslov mirovnikov (Matej 5,9)

4.4 Prijateljstvo s svetom in sovrastvo z Bogom (Matej 6,24)
4,10 Blagoslov poniznih (Matej 5,5)

4,11-12  Obsojanje drugih (Matej 7,1-5)

5,2-3 Molj in rja uni€ujeta bogastvo (Matej 6,19-20)
5,10 Zgled prerokov (Matej 5,12)

5,12 Priseganje (Matej 5,33-37)

Vera in dela

Jakob razpravlja o veri in delih v 2,14-26. Martin Luther je Jakoba imenoval »slamnato
pismo«, ker se mu je zdelo, da nasprotuje Pismu Rimljanom in Galatanom glede opravi¢enja
po veri. Vendar pa ni treba iskati protislovja. Pismo vztraja, da mora vera v Kristusa dati
rezultate. Abrahamova vera je privedla do tega, da je Zrtvoval Izaka in pokazal, da je
njegova vera resni¢na (2,21-22). Pavlova in Jakobova pisma se zagotovo strinjajo, da
kristjani niso odreseni po dobrih delih, ampak za dobra dela (Efezanom 2,8-10 in Apd 26,20).

Bodite pozorni na domnevno antropologijo v 2,26.

Petrova in Judovo pismo

Avtorstvo, datum in ozadje

Tradicionalno je Prvo Petrovo pismo napisal apostol Peter (1,1; 5,1-5) s pomocjo Sile (5,12),
kar lahko pojasni opazne razlike v jeziku in slogu z Drugim Petrovim pismom (prim.
»preprosta Cloveka in brez izobrazbe« v Apostolskih delih 4,13). Avtor piSe iz »Babilona«
(5,13), ki bi lahko bil eden od dveh razli¢nih krajev, znanih kot »Babilon« (egipCanski ali

mezopotamski), ali pa bi lahko bil Sifrirano ime za Rim (glej Razodetje 17,3-5, 9-10). Janez
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Marko je bil povezan s Petrom v Rimu (KoloSanom 4,10) in se je zanasal na Petrovo znanje
za vecino gradiva svojega evangelija (glej 2 Peter 1,12-15). Pismo je bilo poslano cerkvam v
severni Mali Aziji, verjetno okoli leta 62-64 n. §t., na predveCer Neronovega straSnega prega-
njanja cerkve, ki je Petra na koncu stalo zZivljenja. Cerkvena zgodovina belezi Petrovo
mucenistvo pod cesarjem Neronom leta 67/68 n. §t., Ceprav je njegovo krizanje na glavo, Ki
ga omenja Evzebij (citira Origena), verjetno iz apokrifnega vira. Prvo Petrovo pismo je citirano

morda ze leta 95 n. §t. (1 Klemen) in s strani zgodnjih cerkvenih o€etov leta 140-150 n. &t.

Teme

Pismo je napisano, da bi spodbudilo kristjane, ki so preganjani zaradi svoje vere v Jezusa.
Trpljenje je klju€na misel pisma in je omenjeno Sestnajstkrat: 1,6-7; 2,19; 3,14-17; 4,12-19;
5,8-9. Preganjalci so najverjetneje sovrazni pogani ali judovski sosedje. Medtem ko njegovi
bralci trpijo vse vrste preizkuSenj (1 Peter 1,6), vkljuéno z verbalnimi zlorabami (1 Peter
3,15-16; 4,14), ni omenjena zaporna kazen mucenca, vendar je preganjanje zelo razsirjeno
(5,9) in avtor ne daje nobene kvalifikacije, ko svojim posluSalcem naroc¢a, naj ubogajo drzavo
v 2,13-17. To datira pismo, po vsej verjetnosti, pred rimskim preganjanjem.

Poleg teme trpljenja ima Prvo Petrovo pismo poudarek na Bozji milosti: 1,10 in 13; 3,7; 4,10 in
5,5, 10-12. Ceprav se skupnost morda soo&a s preganjanjem, Peter pokaze, da lahko upajo v

Boga, ki jih bo podpiral.

Jezus v Prvem Petrovem pismu

Kristus je velik zgled v Prvem Petrovem pismu. Ceprav so cerkve trpele preganjanije, je
Jezus prvi trpel na ta nacdin: 2,21-25; 4,1, 13; 5,1. Kristus je zivi kamen, glavni vogalni kamen
in kamen spotike (2,4-8); glavni pastir (5,4) in Gospod (3,15). Bodite pozorni na Jezusovo
mesto v Trojici v 1,2 in izpeljano Kristusovo bozanstvo v 1 Peter 2,3 (prim. Psalm 34,8). 1
Peter 3,18-20 je fascinanten odlomek, ki se morda nanasa na ¢as in dogodke okoli
Jezusove smrti in vstajenja; morda izvira iz Prve Mojzesove knjige 6,1-3 (glej tudi 2 Peter
2,4 in Juda 6).

Ozadje Drugega Petrovega pisma

To drugo pismo (3,1) je laZje poistovetiti s Petrovim Zivljenjem. Prvo poglavje vsebuje zelo
oseben in spominski odlomek (1,12-18), ki spominja na pogovor z Jezusom po vstajenju na
plazi (Janez 21,18-19) in pripoved o spremenitvi (Matej 17,1-9); avtor vkljuci tudi sklicevanje

na Pavla (3,15-16). Pismo je bilo napisano tik pred Petrovo smrtjo, ki se je zgodila okoli leta
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67-68 n. &t., in svari pred laznimi ucitelji. Za razliko od Prvega Petrovega pisma, v Drugem
Petrovem pismu groznja ni od zunaj, temvec€ znotraj cerkve. Ti lazni ucitelji so bili Grki —
verjetno zgodniji gnostiki (ne Judaisti v Galacanih ali Hebrejcih), ki so zagovarjali doktrino
»Zivi, kakor hoCeS«. Petrovo izpodbijanje njihove herezije je trojno:

1. Svojim bralcem zagotavlja avtoriteto Jezusa in Svetega pisma (1,16-21).
2. V drugem poglavju nedvoumno opisuje strasno usodo tistih, ki ucijo

nemoralnost in nepokors¢ino.
3. Cerkev spominja, da se bo Jezus vrnil — nauk, ki ga gnostiki zanikajo
(3,3-7) —in jih spodbuja, naj Zivijo pobozno Zivljenje v pri€akovanju tega

doloCenega dogodka (3,8-14).

V €asu pisanja Drugega Petrovega pisma so Pavlova pisma Ze Siroko kroZzila in veljala

za avtoritativno Sveto pismo (3,15-16). Drugo Petrovo pismo 3,17-18 je povzetek.

Judovo pismo

Avtorstvo, datum in ozadje

V Novi zavezi je vec kot en Juda (hebrejsko Judah, gr§ko Judas). Avtor Jude je bil
tradicionalno eden od mlajSih Jezusovih bratov in brat Jakoba, voditelja jeruzalemske cerkve
(1,1). Ne more biti Juda iz Evangelija po Luku 6,16 in Apostolskih del 1,13, ker avtor ni bil
apostol (Juda 17). Ni jasnih navedb o tem, kje in kdaj je bilo pismo napisano, vendar se
skuSa boriti proti laznim uciteljem. Ker je vsebina zelo podobna tisti iz Drugega Petrovega
pisma, mnogi verjamejo, da si je Peter sposodil in prilagodil gradivo od Jude. Ce je temu
tako, potem mora biti Judovo pismo datirano okoli leta 65 n. §t. V nasprotnem primeru je
mozen kasnejSi datum okoli leta 80 n. §t. Judovo narocilo bralcem je, da se »borijo za vero«
(3). Tako kot v Drugem Petrovem pismu so bili ti lazni u€itelji gnosti¢ni antinomi in so
zagovarjali, da bi morali ljudje Ziveti brez moralnih omejitev. Zlorabili so svobodo evangelija
in zanikali Jezusovo gospostvo (4); bili so nemoralni in nepokorni (7-10); brezbozni
hvalisavci, ki se bodo soo€ili z BoZjo sodbo (14-16). Judov nasvet cerkvi je mogoce najti v

vrsticah 20-23. Doksologija 24-25 je poseben del kr§¢anskega Pisma.

Apokrifni viri

Juda citira iz »Mojzesove predpostavke« (Juda 9) in »Henohove knjige« (Juda 14-15),
besedil, ki niso bili del svetopisemskega kanona, vendar so bili v prvem stoletju Siroko
razSirjeni. Zgodovinar Evzebij (265-340 n. &t.) je Judovo pismo uvrstil med »vprasljive«

knjige kanona, vsaj delno zaradi uporabe teh citatov. Vendar pa Pavel navaja grSke
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pisce Epimenida in Arata (Apd 17,28; Titu 1,12); in Menanderja (1 Korinanom 15,33).
O Jezusu je pridigal z grSkega oltarja (Apd 17,22-23). Citiranje iz vira ne podpira
njegove avtoritete. V Historia Ecclesiae (Evzebij) Judove vnuke pripeljejo pred cesarja
Domicijana, ki jih je izpustil, ko je izvedel, da je BoZje kraljestvo duhovno, ne fizi¢no.

Kasneje so postali pomembni voditelji v zgodniji cerkvi.

Razodetje

Avtorstvo, datum in nastavitev

Avtor knjige Razodetje se opredeljuje kot Janez. Seznanjen je z vpraSaniji, ki obkrozajo
kristjane, ki jim piSe, in morda Jud, glede na poznavanje Stare zaveze. Tradicionalno so ga
poistovetili z uCencem Janezom iz evangelija in pisem. Ni notranjih dokazov, ki bi to podpirali
in slog pisanja je precej drugaCen. Avtor se ne imenuje apostol ali namiguje, da je Jezusa
videl med svojim zemeljskim delovanjem. Nekateri u€enjaki so predlagali, da je to morda
stareSina Janez, omenjen v Evzebijevi zgodovini Cerkve 3.39.4-6, vendar je to Sibka trditev.

Mozno je, da je bil avtor pisar, ki je zapisal apokalipticno priCevanje Janeza.

Ozadje

Cerkveno izroCilo belezi, da je bil apostol Janez izgnan na Patmos, rimsko kazensko
kolonijo, kjer se je zgodilo videnje. Izgnan je bil med preganjanjem cerkve s strani
cesarja Domicijana, ki je vladal med 81. in 96. n. $t. Razodetje je bilo torej
najverjetneje napisano v tem obdobju (Ceprav je zgodnji datum proti koncu Neronove
vladavine 54-68 n. §t. prav tako povsem mogoc). Vecina u€enjakov datira knjigo v
obdobje okoli leta 95 n. §t. Proti koncu prvega stoletja je rimska nestrpnost do Cerkve
prerasla v veliko sovraznost. Neron je Ze v poznih Sestdesetih letih usmrtil Petra in
Pavla, toda do leta 90 n. §t. je Castiti cesarja postal rimski zakon (prim. 13,15).
Domicijan je podpisoval svoja pisma »tvoj Gospod in Bog« in tako je bil vsakdo, ki je
pridigal, da je Jezus Gospod, podvrzen preganjanju. V besedilu Razodetja so bili
verniki v Smirni opozorjeni na prihajajoCe nasprotovanje (2,10) in cerkvi v Filadelfiji je
bilo povedano, da bo na svet priSla »ura preizkusnje« (3,10). Antipa je bil ubit (2,13)
skupaj z mnogimi drugimi (6,9). Videc spodbuja trpece vernike, da je satanovo
uni¢enje neizbezno, Ceprav so jih hudobne sile vse bolj preganjale, in da morajo trdno
stati! Bodite pozorni na obljube sedmim cerkvam: 2,7, 11, 17, 26-28; 3,5,12,21.
Krs¢ansko pricevanje je pomembno: 1,2; 6,9; 11,7; 12,11 in 17; 19,10.
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Knjiga je sestavljena iz niza vizij, od katerih je vsaka enota sama po sebi. Medtem ko obstaja
veliko majhnih enot, ki jih uvaja besedna zveza »in videl sem« (5,1.11; 6,1.9 itd.), so Stiri

glavne delitve uvedene z besedno zvezo »v Duhu« (1,10; 4,2; 17,1-3; 21,9-10).

ApokaliptiCna literatura

Razodetje je edinstveno med novozaveznimi knjigami, saj se verjame, da je skoraj v celoti
posveceno prihodnjim prerokbam. To je apokalipticna literatura, kot so Ezekiel, Daniel in
Zaharija. Za ta zanr so znacilni:
1. Mocan obup nad sedanjimi okoliS€inami, z goreCim upanjem na Bozje
posredovanje v prihodnosti.
2. Uporaba simbolnega jezika, sanj in vizij.
3. VkljuCitev angelskih in demonskih moci kot glasnikov in posrednikov v
napredovanje Bozjega namena.

4. Napoved sodbe hudobnih in nadnaravne reSitve Bozjih sluzabnikov.

Struktura
Strukturno se vizije Razodetja vrtijo naprej. Bralci so veckrat popeljani skozi krog grozenj in v
Bozjo navzocnost, ko se zgodba premika h konéni odresitvi. Kratek pregled orisa bo pokazal
tudi pomen Stevilk za knjigo:

* Uvod (1,1-8)

*  Sedem cerkva (1,9-3,22)

*  Sedem pecatov (4,1-8,1)

*  Sedem trobent (8,2-11,18)

*  Zmaj, zver in Bozje kraljestvo (11,19-15,4)

* Sedem posod in padec Babilona (15,1-19,10)

*  Velika bitka v Novem Jeruzalemu (19,11-22,5)

*  ZakljuCek (22,6-21)
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Razlaga razodetja

Ceprav je ogitno zelo tezka knjiga, je ne smemo zanemariti (1,3). Prevladujejo tri

interpretativne strategije, ki temeljijo na avtorskem namenu:

Napovedno — besedilo je dobeseden prepis prihodnjih zgodovinskih dogodkov.
Zgodovinsko — besedilo je komentar na dogodke, ki so se odvijali v avtorjevem
obdobju, napisan v apokalipticnem Zanru. Razodetje postane odpornisko
besedilo tako kot Daniel.

Teopoeti¢no — besedilo je vizionarska in poeti¢na predstavitev duhovnega okolja, v

katerem Cerkev Zivi in se bori. To je teoeticno besedilo, ki razkriva BoZjo resnico o

Cloveski situaciji, ki je pomembna za vsako cerkev prvega stoletja.

Poleg tega so ga ucitelji Svetega pisma poskusali razlagati obiCajno na enega od Stirih
nacinov:

1.

3.

Preterist — vsi dogodki v knjigi so se zgodili v prvem stoletju in vsi so se izpolnili;

npr. zver je rimski cesar (glej Se posebej 17,10-11) itd.

Idealist — knjiga simbolizira nenehen boj med dobrim in zlim in kaze, da bo Bog na
koncu zmagal. Razodetje se torej ves Cas izpolnjuje; npr. Stirje jezdeci iz Razodetja
6,1-8 (osvajanje, vojna, lakota in smrt).

Zgodovinar — Razodetje je prerosSka slika zgodovine cerkve, ki se za¢ne na
Patmosu in kon€a s prihodom Jezusa Kristusa. Sedem cerkva v Aziji v poglavjih 2

in 3 predstavlja sedem obdobij cerkvene zgodovine, ki se zakljuCuje z mlacno
laodicejsko cerkvijo ob koncu ¢asov.

Futurist — dogodki v Razodetju, od 4,1 naprej, so v glavhem postavljeni v prihodnost, v
C¢asovno dobo, imenovano »velika stiska«, tik pred paruzijo (Jezusovim drugim

prihodom).

Mozno strukturo lahko najdemo v 1,19: »Zapisi, kar si videl« (1. poglavje) kaj je zdaj (2. in
3. poglavje) in kaj se bo zgodilo kasneje (4. do 22. poglavja) ...« Trikrat je bilo ugotovljeno,
da so dogodki futuristini (1,1 in 19; 4,1). Mnoge sodbe v knjigi (npr. kuga, zabe, morje, ki
se spreminja v kri itd.) se povezujejo z Eksodusom. Na sre€o knjiga pojasnjuje Stevilne
lastne simbole; npr. zvezde so angeli in sve¢niki so cerkve (1,20); »velika preSustnica« v

17,1 je Babilon (17,5 in 18) in nebeski Jeruzalem je Jagnjetova nevesta (21,9-14).
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Teologija razodetja

Nekatere teme prevladujejo v knjigi. Trinitaricni Bog, ki reSuje stvarstvo, je mo¢no
predstavljen skupaj s klicem privrzencem »Jagnjeta«, ko ostanejo in vztrajajo v
nasprotovanju zla, bodisi fiziCnega, politi€nega ali duhovnega. Kr&€anski bralec prvega
stoletja bi se lahko povezal z bojem »jagnjetovih privrizencev« v Razodetju, ki so se soocali z
zatiralskim cesarjevim kultom in poveliCevanjem Rima ter pritiskom, da se pridruZzijo lokalni
druzbi. Janez piSe o tej situaciji in jih spodbuja, naj ne popuscajo pritisku, da bi zapustili
Kristusa, bodisi s podrejanjem cesarskemu ¢ascenju ali morda nasilnim nasprotovanjem
cesarstvu (13,10). Temelj Razodetja je predstavitev Boga kot zmagovalnega po njegovem
odreSilnem delovanju v Kristusu. Jezus, zaklano jagnje, preliva svojo kri za svoje sovraznike,
kot zanesljivo znamenje, da nanj ne vplivajo moci zla (19,11-18). Jezus je izpolnil prvi del
odresitve ¢lovestva in bo izpolnil svoje poslanstvo. To bo imelo za posledico popolno zmago
Bozjega kraljestva in popolno osvoboditev Clovestva izpod sil hudega. Jezusovi sledilci pa
ne bi smeli priCakovati izognitve trpljenju, ko se pridruzijo Jezusu v tem poslanstvu. Da bi to
lahko pojasnilo, kako so se pocutili zgodniji kristjani, je mogoce videti v zgodnjem klicu k

zvestobi, celo do smrti (Razodetje 2,10).

S tematskega in poboznega vidika Razodetje ne govori o prihodnosti ali preteklosti, temvec¢
o Kristusovi osebi. On je lev-jagnje sredi prestola, ki je sposoben odpreti pecate zvitka;
mocan Odresenik, ki jaha bojnega konja kot osvajalec in odkupi svoje ljudstvo na zemlji ter

ga varuje do konca, Kjer je njihov zenin. Leon Morris piSe:

Janez pise o Mesiji, ki bo res priel, vendar je ze priSel in dosegel odlogilno, odmevno
zmago. V svoji nepozabni sliki Jagnjeta, zaklanega od ustanovitve sveta, razlozi
resnico, da je Mesija Ze priSel in je paradoksalno dosegel svojo zmago s krizanjem.

Nosi znamenja svojega trplienja, vendar je Kralj Kraljev in Gospod Gospodov.*

Razodetje daje pogum in namen preganjanim kristianom. Bog je na nebesSkem prestolu in bo
izpolnil svoj namen, na koncu pa bodo hudi€ in njegovi sluzabniki uni¢eni (20,10). Zadnja
obljuba in molitev Svetega pisma je skorajSnja vrnitev Gospoda Jezusa v Razodetju 22,20:

»Ta, ki priCuje za te reci, pravi: »Da, pridem kmalu.< >Amen, pridi, Gospod Jezus!««
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