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PREDGOVOR 

 

Sveopća povijest čovječanstva izučava i bilježi već nekoliko tisuća godina događaje i spominje osobe 
koje su u njima odigrale važne uloge. Međutim, pojava Isusa Krista je događaj koji predstavlja prekre-
tnicu u općoj povijesti čovječanstva i ostaje u njoj zapisan zlatnim slovima. 

Zvijezda koja je na nebu Bliskog Istoka obasjala mudracima put do Betlehema ima pored proročkog i 
simbolički značaj. 

Novorođenče iz Davidovog grada, kasnije Drvodjelja iz Nazareta, najveći Učitelj svih vremena, Pro-
povjednik radosne vijesti spasenja sa Galilejskog jezera, svojom naukom i djelima, smrću i uskrsnu-
ćem blista kao svjetlost podnevnog Sunca, zračeći život i ozdravljenje čovječanstva širom zemaljske 
kugle. 

Nažalost, "ljudima više omilje tama" i zato ni povijest kršćanske crkve nije uvijek u skladu s evanđeos-
kom naukom i djelom Isusa Krista. To nas u prvi mah može iznenaditi, pa i razočarati, ali kad uzmemo 
u obzir što su Isus i njegovi apostoli kazali, misleći na budućnost kršćanske crkve, događaji nam bivaju 
jasniji. Matej 7,13.14; 24,24; Djela 20,29.30; 2. Solunjanima 2,3-7; Luka 18,8b i Matej 24,24. 

Prvi pokušaj u našoj sredini da se sistematski obradi povijest kršćanske crkve učinio je prije četrdese-
tak godina Albin Močnik, jedan od pionira adventističkog pokreta u Jugoslaviji. Ovog posla se ponov-
no prihvatio pastor Mirko Golubić, direktor Srednje teološke škole u Maruševcu, i poslije toliko godi-
na ovo je drugi pokušaj naših teologa da se napiše povijest kršćanske crkve. 

Pripremajući gradivo, pisac je prvenstveno imao u vidu đake u našim teološkim školama, te ovo djelo 
izdajemo kao udžbenik. Mada ono nije namijenjeno širem krugu čitalaca, nadamo se da će dobro doći 
svim našim propovjednicima i njihovim suradnicima u mjesnim crkvama i da će im pomoći da bolje 
razumiju ljepotu i uzvišenost kršćanstva a i da shvate da su ljudi koji su kroz vjekove prihvaćali ovu 
ideju ipak samo slaba i nepostojana ljudska bića. Iako se moramo pomiriti s nemilom činjenicom da je 
čovjek uopće, pa i kršćanin, kolebljiv i podložan lošem utjecaju vremena i okolnosti, kršćanstvo ipak u 
toku prohujalih stoljeća nije zbog toga izgubilo ništa od svoje veličanstvenosti, božanskog autoriteta i 
pozitivnog oplemenjujućeg utjecaja na čovječanstvo. 

Izdavač se zahvaljuje svim stručnim suradnicima, lektorima kao i svima onima koji su se trudili da ovo 
djelo bude stručno i tehnički na što većoj visini. 

Izdavač 
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UVOD U CRKVENU POVIJEST 

 

1. POJAM CRKVENE POVIJESTI 

Da bismo ustanovili što je crkvena povijest, moramo najprije definirati pojam crkve. Pod crkvom u ši-
rem smislu razumijemo Bogom osnovanu zajednicu ljudi radi uspostavljanja, održavanja i unapređi-
vanja veze čovječanstva sa Bogom. Tu zajednicu osnovao je Bog još u raju. Krist ju je samo usavršio i 
obnovio. Prema tome, crkva u širem smislu dijeli se na crkvu Staroga i na crkvu Novoga zavjeta, to 
jest na pretkršćansku i kršćansku crkvu. Crkva u užem smislu je kršćanska crkva, to jest crkva koju je 
Krist osnovao. 

Crkvena povijest sama po sebi je razvitak crkve u toku vremena. Međutim, crkvena povijest kao nau-
ka je naučno istraživanje i izlaganje razvitka crkve u toku vremena. Mi ćemo se ovdje baviti samo izla-
ganjem razvitka kršćanske crkve, to jest crkve u užem smislu. 

U razvitku crkve razlikujemo vanjski i unutarnji razvitak crkve. Unutarnji razvitak obuhvaća razvitak 
crkvenog uređenja, crkvenog učenja, crkvenog bogosluženja ili kulta, crkvene discipline i religiozno-
moralnog života u crkvi. Pod vanjskim razvitkom crkve razumijemo njeno rastenje izvana, njeno šire-
nje pri raznim povoljnim ili nepovoljnim prilikama. 

Kazali smo da je crkvena povijest naučno izlaganje razvitka kršćanske crkve. Naučno izlaganje crkvene 
povijesti je samo ono izlaganje koje je istinito i dobro raspoređeno. Istinito izlaganje je onda ako se 
temelji na vjerodostojnim izvorima i ako su ti izvori ispravno iskorišteni i iznijeti. 

 

2. IZVORI ZA CRKVENU POVIJEST 

Najstariji izvori za povijest kršćanstva su knjige Novoga zavjeta. Rijetka su svjedočanstva svjetovnih 
povjesničara. Nekoliko napomena o kršćanstvu nalazimo kod rimskih povjesničara Tacita i Svetonija, 
zatim kod Josipa Flavija, hebrejskog povjesničara, i kod Plinija Mlađeg, rimskog upravitelja u Betaniji. 

Za najstariji period, to jest od početka do sredine IV stoljeća, izvori za crkvenu povijest rasijani su po 
djelima apostolskih Otaca (Klement Rimski, Ignacije Antiohijski, Polikarp iz Smirne, itd.), u djelima 
Otaca apologetičara (Justin Martir, Tacijan, itd.), u djelima Otaca hereziologa (Irenej, Hipolit, itd.). In-
teresantne pojedinosti o razvitku kršćanske crkve nalaze se također u anonimnim spisima, kao što su 
Didahe. 

Izvori za crkvenu povijest su također stara crkveno-povijesna djela. 

Najznamenitije djelo ove vrste je Povijest crkve u 10 knjiga od Euzebija, biskupa Cezarejskog. Euzebija 
se obično smatra ocem crkvene povijesti. U svome djelu on obrađuje razvitak kršćanske crkve od nje-
nog osnivanja do 324. godine. 

Na Euzebija su se ugledala tri mlađa povjesničara: Sokrat, Sozomen i Teodoret. Prva dvojica su biti 
advokati u Carigradu, a treći je bio biskup iz Cira u Siriji. Sva trojica pisala su na grčkom jeziku, a obra-
đuju razvitak crkve od Konstantina do sredine V stoljeća. 

Na Zapadu, na latinskom jeziku, crkvenom poviješću su se bavili Rufin, Jeronim, Sulpicije Sever, Kasi-
odor i drugi. 

U doba reformacije crkvenom poviješću se bavio Vlacić (Flacius). U suradnji sa drugim protestantskim 
naučnicima on je počeo izdavati Magdeburške centurije (Basel 1560-1574.). Izašlo je svega trinaest 
svezaka, od kojih svaki svezak obrađuje jedno stoljeće (centurije). 

U 18. stoljeću javlja se daroviti protestantski povjesničar Mosheim, a u devetnaestom stoljeću imamo 
čuvene naučnike na području crkvene povijesti kao što su Neander, Gieseler, Ph. Schaff, E. Chastel, A. 
Harnack, P. Fargues, H. Lietzmann i drugi. 
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Na strani katolika, najznamenitije djelo iz područja crkvene povijesti napisao je u 16. stoljeću kardinal 
Baronius, vatikanski bibliotekar, koji je od godine 1588-1593. izdavao svoje crkvene anale kao odgo-
vor na Vlacićeve centurije. On je obradio prvih trinaest vjekova. 

Između crkvenih povjesničara najnovijeg vremena spominjemo Dushesnea, kardinala Hergeroethera, 
profesora Ch. Guineberta, G. Krügera i Kenneth Scott Latourettea. 

 

3. RIMSKI IMPERIJ U VRIJEME OSNIVANJA KRŠĆANSKE CRKVE 

U vrijeme osnivanja kršćanske crkve vladao je svijetom veliki Rimski imperij koji je u posljednja dva 
stoljeća prije Krista anektirao veći dio teritorija kojim je ranije vladao Aleksandar Veliki Makedonski, 
osnivač takozvanog trećeg svjetskog carstva. 

Rim je 168. prije Krista pobijedio Makedonsko carstvo kod Pidne, a 146. ga je anektirao. Grčka je tada 
stavljena pod administraciju rimskog guvernera Makedonije. Godine 133. prije Krista pripojena je 
Rimskom carstvu i država Pergam, koja je obuhvaćala znatan dio Male Azije. Godine 64. Pompej je 
pobijedio Seleukovićevsko carstvo – Siriju, a zatim krenuo dalje na jug u Palestinu, zauzeo je Jeruza-
lem i ukinuo hebrejsku nacionalnu dinastiju Hazmonejaca. Sirija i Judeja pripojene su 63. prije Krista 
rimskom teritoriju. U odlučnoj bitci kod Aukcija, na zapadnoj obali Grčke, Oktavijan je pobijedio svoje 
protivnike Antonija i Kleopatru, koji su pobjegli u Egipat prepustivši svoju vojsku na milost i nemilost 
pobjedniku. Slijedeće godine je Oktavijan pošao na Egipat. Antonije i Kleopatra su izvršili samouboj-
stvo, tako je 30. prije Krista Egipat, posljednji dio nekadašnjeg velikog Grčkog carstva, pripojen Rim-
skom carstvu. 

Oktavijanu je Senat 27. prije Krista dao titulu August, ime koje označava strahopoštovanje i zahval-
nost za njegove naročite zasluge. August je zadržao vanjski oblik republikanskog vladanja, ali povjes-
ničari imaju pravo kad kažu da je sa njime republika umrla i da je August u stvari bio prvi rimski car. 
Njegove titule Cezar i August postale su nazivi vladara ili careva. August je bio mudar i trezven vladar 
koji je donio mir i prosperitet svom prostranom carstvu. Za vrijeme popisa stanovništva koji je on na-
redio radio se u Betlehemu Isus. (Luka 2,1-4) 

August je 13. prije Krista uzeo i titulu Pontifeks Maksimus, naziv svećeničkog poglavara državne religi-
je. On je oživio rimsku religiju. Ponovno je sagradio porušene hramove i podigao nove. Svečanim ob-
redima nastojao je da probudi kod naroda interesiranje za religiju. U to vrijeme u grčko-rimskom svi-
jetu širile su se i tajne religiozne organizacije nazvane misterijama, koje su bile donijete sa istoka. U 
imperiju se također širio kult egipatske božice Izis i perzijskog boga Mitre. Ovom kultu priključuje se 
sada i kult careva. Grci su vjerovali da se u velikom i darovitom čovjeku, naročito u državniku ili voj-
skovođi otkriva nešto božansko. Tako su oni smatrali Aleksandra Velikog ne samo herojem već i in-
karnacijom božanstva. Istu su čast Rimljani počeli ukazivati Augustu. "Pored obožavanja 'Roma' sada 
se uvodi kult cara. U Pergamu je podignut hram Romu i Augustu, prvi hram ove vrste u Maloj Aziji." 1 

Materijalna kultura bila je u Rimskom carstvu na većem stupnju od duhovne. Grčka, vojnički pobije-
đena, odnijela je duhovnu pobjedu nad svojim pobjednikom još prije osnivanja Augustovog carstva. 
Latinski duh se hranio grčkim mlijekom; grčka filozofija presađena je na rimsko tlo, i kao sredstvo 
sporazumijevanja služio je svuda grčki govorni jezik, takozvani koine. 

August je osigurao svojim građanima mir, Pax Romana – rimski mir, koji je održavala njegova moćna 
armija od 250.000 vojnika, raspoređenih po svim krajevima carstva. 

August je povezao periferne gradove i garnizone sa Rimom dobrim cestama. Osigurao je i sustav poš-
te, ali samo za državnu potrebu. Pomoću kurira na konjima, stacioniranih na svakih 7-10 km, pošta se 
mogla u toku dana prenijeti na udaljenost od preko 100 km. 

Mir, sloboda i sigurnost koje je August osigurao svojim građanima, zatim dobri putovi i opća raspros-
tranjenost grčkog jezika mnogo su kasnije doprinijeli širenju kršćanstva. 
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4. PALESTINA U KRISTOVO VRIJEME 

Zbog svog osobitog zemljopisnog položaja narod Palestine je mnogo trpio u ranijim vjekovima. Pales-
tina je bila most između istočnih carstava i faraonovog carstva; ona je bila jabuka za koju su se otimali 
moćni rivali. 

Bog je odvojio izraelski narod da mu bude njegov osobit narod, 5. Mojsijeva 7,6-9; 26,18.19. On je 
tom narodu obećao zaštitu i prvenstvo u slavi, u glasu i u dostojanstvu pod uvjetom ako ne odstupi 
od njegovih zapovijedi i ne pristane za drugim bogovima da im služi. 5. Mojsijeva 28,13.14. Ali ovaj se 
narod počeo miješati sa drugim narodima, čije je idolopoklonstvo zarazilo i njega, zatim je počeo tra-
žiti izmjeničnu pomoć na sjeveru i na jugu. Ova dvostruka nevjernost dovela je do velikih katastrofa: 
propast sjevernih deset plemena, koja su 722. prije Krista odvedena u asirsko ropstvo, a zatim pad 
Judinog carstva i odvođenje njegovih stanovnika u babilonsko ropstvo 586. prije Krista. 2. Kraljevima 
17,1-7; 25,8-22. 

Nakon pada Jeruzalema, Judeja je babilonska pokrajina. Poslije amnestije koju je Kir dao Hebrejima 
(Ezdra 1,1-3), ovi su osnovali državu koja je bila pod vlašću Perzijanaca (538-332). Poslije toga je Pale-
stina pala pod vlast Aleksandra Velikog i njome su upravljali makedonski guverneri. Nakon smrti Alek-
sandrove za nju su se otimali Ptoleomejci i Seleukovići. Jedno kraće vrijeme je ona bila pod vlašću 
egipatskih Ptolomeja, a zatim ju je Antioh IV Epifan pripojio svome sirijskom carstvu. Pod Seleukovi-
ćima je izraelski narod bio ugnjetavan teškim porezima koji su izazvali u Jeruzalemu nerede. Antioh 
Epifan je iskoristio te nerede da bi opljačkao jeruzalemski hram. Godine 168. Antioh Epifan je opusto-
šio Jeruzalem ognjem i mačem, porušio njegove zidove i u Jeruzalemsku tvrđavu smjestio jedan sirij-
ski garnizon. Da bi ubrzao proces helenizacije, Antioh je ukinuo hebrejsko bogoslužje, prinošenje ju-
tarnjih i večernjih žrtava, a podigao je ispred hrama oltar idolima, na kome je naredio da se prinose 
svinje na žrtvu. Ovim postupcima Antioh Epifan izazvao je ogorčeni revolt kome je na čelu stao Mata-
tija, čovjek svećeničkog porijekla, sa svojih pet sinova. Nakon Matatijeve smrti 167/66. na čelo ustan-
ka protiv sirijskog jarma stao je Matatijin sin Juda, prozvan Makabejac. Juda je u više navrata uspio 
pobijediti sirijsku vojsku, a 165. je ponovno oslobodio Jeruzalem i obnovio u hramu službu pravome 
Bogu. Neznabožački oltar bio je porušen, a podignut je novi oltar za žrtve paljenice. 25. dana mjeseca 
Čisleva ponovno je posvećen hram, i od tog dana se taj datum uvijek slavio kao naročiti praznik u 
spomen tog značajnog događaja. Taj se praznik nazivao praznik svjetlosti ili obnovljenja. Ivan 10,22. 
Josip Flavije kaže da je hram bio obnovljen točno tri godine poslije njegovog oskvrnjenja. 

Ustanak Makabejaca na kraju duge borbe urodio je vjerskom i političkom slobodom. Po prvi put na-
kon više vjekova Izraelci su opet postali slobodni. Veliki svećenik je bio knez i kasnije je uzeo naziv 
kralja. Davidov prijestol je bio obnovljen. Pod velikim svećenikom Aleksandrom Janeusom (103-76) 
koji je uzeo titulu kralja, hebrejsko carstvo je doseglo najšire granice, proširilo se u Transjordaniju. 
Ova nacionalna dinastija iz porodice Makabejaca naziva se hazmonejskom dinastijom. 

Poslije Janeusove smrti 76/75. moć hazmonejske dinastije postepeno opada zbog unutarnjih trvenja i 
borbe o vlast Janeusovih sinova Hirkana II i Aristobula II. Obojica su zatražili rimsku intervenciju. 
Pompej je došao sa svojom vojskom, ali time je nestalo i hebrejske neovisnosti, 63. prije Krista. Judej-
ski gradovi su bili pripojeni sirijskoj rimskoj provinciji. Hirkan II je ostavljen Hebrejima kao veliki sve-
ćenik i etnarh, tj. narodni knez. Kad je u Rimu nastala borba između Cezara i Senata, Hirkanov vješt 
ministar Antipater, Edomac, uspio je da izvuče korist iz te borbe za Palestinu – isposlovao je kod Ce-
zara za Hebreje oslobođenje od poreza i od vojne dužnosti. Njegov sin Herod, kasnije nazvan Veliki, 
također je uspio da stekne naklonost Oktavijana i Antonija, te mu je na njihovu preporuku Senat do-
dijelio naslov "kralj Judejaca". 

Herod je prolio mnogo krvi dok je uspostavio svoju vlast u Jeruzalemu. Godine 37. svrgnuo je s prijes-
tolja posljednjeg vladara iz hazmonejske dinastije, Antigona, i pogubio ga. Tako je Herod postao "go-
spodar grada u ruševinama i kralj nacije koja ga je mrzila". Vladao je Judejom skoro 40 godina. 

Herod je bio veliki graditelj. Sagradio je u Jeruzalemu treći hram, znamenit Herodov hram. Na mjestu 
stare Samarije sazidao je grad Sebastiju, a na sredozemnoj obali podigao je Cezareju, koja je postala 



10 
 

glavni grad provincije. Sagradio je mnoge dvorce, palače, hramove i akvadukte. Strasno je volio hele-
nističku kulturu. Da bi dobio naklonost Hebreja oženio se lijepom Mirjam, iz kuće Hazmonejaca, unu-
kom Hirkana II. 

Herod Veliki se ženio deset puta. Bio je vrlo okrutan. Ubio je više članova svoje obitelji iz kaprica ili 
običnog sumnjičenja. Između ostalih, ubio je svoju vlastitu ženu Mirjam, svoja dva sina Aristobula i 
Aleksandra, kao i Antipatera, sina svoje sestre Salome. 

Uoči svoje smrti Herod je zapovjedio svojoj sestri da zatvori u hipodrom sve hebrejske vođe, članove 
Sinedriona i da ih pogubi onog časa kad on bude izdahnuo, da bi narod plakao na dan njegove smrti. 
Saloma je zaista zatvorila članove Sinedriona, ali ih je kasnije oslobodila. 

Jedno od najokrutnijih djela ovog svirepog vladara bio je pokolj djece u Betlehemu sa ciljem ne bi li 
ubio i Isusa o kome je čuo od mudraca sa istoka. Matej 2,1-18. Josip i Marija su pobjegli sa Isusom u 
Egipat gdje su ostali do Herodove smrti. 

Poslije Herodove smrti njega su naslijedila njegova tri sina: Arhelaj, Herod Antipa i Filip. 

Arhelaj je dobio Judeju, Samariju i Idumeju sa titulom etnarha, tj. narodnog ili zemaljskog kneza, dok 
su njegova dva mlađa brata nosila naziv tetrarha, tj. četverovlasnika. Arhelaja je August već 6. godine 
poslije Krista na tužbu Hebreja svrgnuo s prijestolja i prognao u Galileju. Njegovo područje pripojeno 
je rimskom guverneru Sirije, koji je stanovao u Cezareji. U jeruzalemsku tvrđavu Antoniju smješten je 
bio rimski garnizon. Zapovjednik tog garnizona upravljao je gradom i određivao porez i carinu. Hebre-
jima je bila ostavljena unutarnja uprava i sudska vlast, koja je bila utemeljena u Sinedrionu. 

Herod Antipa, drugi Herodov nasljednik, naslijedio je Galileju i Pereju. Njega Isus zbog njegovog lu-
kavstva i prevrtljivosti naziva "lisicom". Luka 13,32. Kad je na rimski prijestol sjeo Tiberije, 14. godine 
poslije Krista, Antipa je stekao njegovu naklonost. U znak poštovanja i lojalnosti prema Tiberiju, He-
rod Antipa je na zapadnoj obali Galilejskog jezera podigao grad koji je nazvao Tiberijada, a poslije je 
to ime proširio na cijelo jezero. 

Herod Antipa se oženio kćerkom arapskog vladara Arete, koju je kasnije ostavio, pošto se zaljubio u 
svoju snahu, ženu svog polubrata Heroda Filipa. Protiv ove nezakonite veze ustao je Ivan Krstitelj, koji 
je zbog toga bačen u zatvor gdje je ubijen. Luka 3,19.20; Matej 14,3-12. Antipa, progonjen svojom 
savješću, vjerovao je da je Isus možda uskrsli Ivan Krstitelj i pokušao je da ga ubije. Prilikom suđenja 
Isusu, Herod Antipa je ipak odbio da izrekne nad njime smrtnu presudu koju su tražili Hebreji. 

Treći nasljednik Heroda Velikog, Filip, vladao je u Betaniji i u krajevima istočno i sjeverno od Geneza-
retskog jezera. Njegovo vladanje obilježeno je unutarnjim i vanjskim mirom. Oženio se Salomom, 
kćerkom Herodijadinom, što mu je olakšalo da održava prijateljstvo sa svojim bratom Antipom. 

Filipovo sjedište je bilo u gradu Paneji, nazvanom po bogu Panu. On je obnovio i uljepšao taj grad i 
nazvao ga Cezareja u počast caru. Za razliku od drugog grada na obali Sredozemnog mora sa istim 
imenom, ovaj grad se naziva Cezareja Filipova. Marko 8,27; Matej 16,13. Filip je također obnovio 
Bethezdu na sjeveroistočnoj obali Galilejskog jezera i nazvao ju Julija, u čast Augustove kćeri Julije. 

Zbog poreza koji je namjesnik Kvirinije nametnuo Hebrejima kao i zbog pripadanja Judeje sirijskoj 
provinciji, Hebreji su digli ustanak pod Judom Galilejcem. Ustanak je uskoro bio krvavo ugušen, ali je 
od tog vremena ostala među Hebrejima jedna stranka veoma neprijateljski raspoložena prema Rim-
ljanima, stranka revnitelja ili zelota. Judejom su od tog vremena upravljali rimski prokuratori sa sjedi-
štem u Cezareji Palestinskoj. Poncije Pilat (26-36) bio je peti od tih prokuratora. Rimski prokuratori su 
toliko pritiskivali zemlju da je 66. izbio opći ustanak protiv rimske vlasti, koji je doveo do rata između 
Rimljana i Hebreja. 

U jesen 66. Cestije Gal, guverner Sirije, pošao je na Jeruzalem. To je bilo za vrijeme Praznika sjenica. 
Iako je bila subota, Hebreji su napustili vjerske obrede i pojurili izvan gradskih zidina da napadnu Ces-
tijevu vojsku. Na veliko iznenađenje Rimljana, oni su probili rimski frontu. Oko 500 Rimljana je ubije-
no dok su Hebreji izgubili 22 čovjeka. Cestije je ponovno prikupio svoje snage, i ohrabren obećanjima 
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nekih Hebreja rojalista da će mu otvoriti vrata Jeruzalema pošao je u novi napad. Tada se dogodilo 
nešto neobično: Cestije je iz nepoznatih razloga povukao svoju opsadu i utaborio se među Judejskim 
brežuljcima, na strateški vrlo slabim položajima. Tu su njegovu vojsku Hebreji ponovno napali i ubili 
više od 5.000 pješaka i oko 500 konjanika. Ovo iznenadno povlačenje rimske vojske i njen poraz pruži-
lo je kršćanima priliku da prema Kristovom savjetu napuste grad. Matej 24,15-19. Oni su izašli iz Jeru-
zalema, sklonili su se u grad Pelu, u Pereji. Tako su izbjegli strašnu katastrofu koja je snašla Jeruzalem 
70. godine kad je rimska vojska pod Titom zauzela grad. Tom prilikom u gradu je ubijeno oko 
1,000.000 ljudi – građana i hodočasnika, a 97.000 odvedeno je u ropstvo. Tit se vratio u Rim u trijum-
falnoj povorci, praćen zarobljenicima i trofejima pobjede. Na Titovom slavoluku u Rimu vide se i da-
nas  neki trofeji ove njegove pobjede, između ostaloga sedmokraki zlatni svijećnjak, koji je Tit uzeo iz 
hebrejskog hrama. 

 

5. RELIGIOZNE PRILIKE U HEBREJA ZA OSNIVANJA KRŠĆANSKE CRKVE 

Vjera je bila izvor moralne snage izraelskog naroda za vrijeme babilonskog ropstva. Ona je održavala 
jedinstvo progonjenog naroda i vratila ga natrag u Palestinu. Veliki proroci Ezekijel i Danijel krijepili su 
vjeru naroda za vrijeme babilonskog ropstva. Oni su narodu pokazali da su nedaće koje ga stižu samo 
Božja kazna zbog njegovog otpada, ali su također isticali da Božji gnjev neće uvijek trajati i da će Bog 
ispuniti svoje obećanje – da će mu poslati osloboditelja. 

Za vrijeme sirijskog i rimskog ugnjetavanja kod pobožnih Hebreja sve više raste nada u dolazak obe-
ćanog Mesije, koji će povesti rat za oslobođenje, kao što su tu učinili Makabejci. Čudom će on oslo-
boditi zemlju od Rimljana. Tada će Jeruzalemu biti vraćena prva slava. Dvanaest plemena će mirno 
živjeti unutar starih izraelskih granica i prognani će se vratiti iz dijaspore. Eto to su bile nade koje su 
gajili pobožni Hebreji uoči Kristovog rođenja. 

Pri kraju drugog stoljeća prije Krista među Hebrejima su postojale tri vjerske grupe: farizeji, saduceji i 
eseni. Farizeji znači "odvojeni". Oni izbjegavaju društvo nevjernika. Nazivaju se još "hasidim", to jest 
pobožnima. Oni revnuju za Mojsijev zakon ali i za tradiciju, koja se kao biljka parazit ovija oko zakona i 
ugušuje ga. U ovoj se sredini razvija nauka književnika, koji sistematski proučavaju Zakon i tradiciju. 
Književnici bilježe tradiciju, i u drugom stoljeću naše ere izdaju je pod naslovom Mišna (ponavljanje, 
nastava), a u IV i V stoljeću izdaju novu zbirku tradicije pod imenom Gemara. Iz ova dva dijela se sas-
toji hebrejski Talmud. 

Saduceji su sačinjavali svećeničku aristokraciju. Ime saducej izgleda da potječe od Salomunovog sve-
ćenika Sadoka. Saduceji nisu predstavljali neku školu, već prije jednu kastu. Njihova politička aktiv-
nost dovodi ih u vezu sa grčko-rimskom civilizacijom i oni primaju izvjesne slobodoumne nazore zbog 
kojih ih farizeji mrze. Saduceji se drže samo Starog zakona, a odbacuju apokrifne knjige i Talmud. Od-
bacuju vjeru u uskrsenje, ne žele da govore o anđelima i demonima i racionalističkim tumačenjem 
rado uklanjaju iz Svetog pisma ono što se iznosi kao natprirodno. 

Josip Flavije spominje i treću grupu – esene. Eseni su  bili neka vrsta samostanskog reda. Imali su svo-
je općine po palestinskim selima i u Judejskoj pustinji kraj Mrtvog mora. 1947. otkrivena je njihova 
biblioteka u jednoj pećini na sjeverozapadnoj obali Mrtvog mora. Tu su nađeni dragocjeni biblijski i 
izvanbiblijski hebrejski rukopisi koji svjedoče o živoj duhovnoj djelatnosti ove sljedbe. Između ovih 
rukopisa najbolje je sačuvana knjiga proroka Izaije. Ostali rukopisi koji zaslužuju da ih spomenemo je-
su: Komentar knjige proroka Habakuka, Priručnik o disciplini, fragment proroka Danijela, zbirka du-
hovnih pjesama slična Psalmima, fragmenti prve, treće i pete knjige Mojsijeve. 

Eseni su se većinom odricali ženidbe. Odbacivali su životinjske žrtve. Cijenili su Zakon i strogo su svet-
kovali subotu. Onaj koji je pristupao njihovom redu dolazeći iz svijeta trebao je da se okupa u čistoj 
vodi. Povjesničar H. Graetz piše o njima: "najomiljenije knjige bilu su im Psalmi i knjiga proroka Dani-
jela … Na osnovi proročanstava u Psalmima i u knjizi proroka Danijela eseni su se trudili da priprave 
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narod za skori dolazak Božjeg carstva i za Mesiju. Oni su prvi obznanili da će Mesija skoro doći i da je 
Božje carstvo pred vratima." 2 

Eseni nisu imali robova, mrzili su rat, bili su strogi u hrani i odijevanju, radili su mnogo i odricali su se 
uživanja. Isticali su poštenje i nisu se zaklinjali. Brinuli su se za siromašne. Mnogo od onoga što znamo 
o njima podsjeća nas na kršćansko učenje, ipak nema dokaza o utjecaju esena na kršćansku vjeru. 

Jedna karakteristična crta hebrejskog naroda bila je potreba da prošire svoje uvjerenje i da zadobiju 
pristalice. Matej 23,15. Ova propaganda je imala uspjeha. Neznabošci su se sakupljali oko Sinagoge 
privučeni monoteizmom i čistoćom morala Mojsijevog zakona. Oni koji su prihvatili Mojsijev Zakon i 
obrezanje zvali su se prozelitima. 

Hebreji koji su živjeli izvan Palestine nazivali su se "oni koji žive u dijaspori, to jest rasijani". Ovi su za-
boravili hebrejski jezik i služili su se najčešće grčkim jezikom. Zato su ih nazivali Grcima ili Helenistima. 
Djela 6,1; 9,26. Njihovo glavno sjedište je bilo Aleksandrija, i uopće Egipat, gdje su u Leontopolisu 
imali svoj hram kao filijalu jeruzalemskog hrama. 

U Aleksandriji je Stari zavjet oko sredine trećeg stoljeća prije Krista preveden na grčki jezik. To je ta-
kozvani aleksandrijski prijevod ili septuaginta, to jest prijevod sedamdesetorice. U Elefantini, na oto-
ku u gornjem Egiptu, nađeni su dragocjeni dokumenti egipatske dijaspore pisani aramejskim jezikom, 
a koji potječu iz V stoljeća prije Krista. U svim drugim mjestima dijaspora je ostavila samo grčke spise. 

Promjena jezika koja je nastala u Palestini kao i u dijaspori imala je utjecaj i na kult. Uobičajeno čita-
nje Pisma u sinagogama Palestine moralo je biti praćeno aramejskim prijevodom koji je narod razu-
mio. Tekst čiji smisao nije bio jasan morao se pročitati samo na hebrejskom jeziku. Prijevodi koji su u 
početku prilikom čitanja Starog zavjeta u sinagogama vršeni usmeno poprimili su kasnije pismeni ob-
lik. Tako je u V stoljeću izašao aramejski Targum, aramejski prijevod biblijskih tekstova određenih za 
čitanje u sinagogi. 

U dijaspori služili su se pri bogoslužju grčkim prijevodom, septuagintom. Najistaknutiji predstavnik 
egipatske dijaspore iz prvog stoljeća prije Krista je bio Philon, rođen u Aleksandriji. On je u svoje ko-
mentare Staroga zavjeta unio alegorijsko tumačenje, Platonovu nauku o idejama, simboliku brojeva 
pitagorejske škole i stoičku filozofiju. On je u neku ruku začetnik gnosticizma, koji će se kasnije pojav-
ljivati u raznim oblicima i zadavati mnogo muke kršćanskoj crkvi. 

Na formiranje religioznog duha među Hebrejima uoči Kristovog rođenja znatno je utjecala religiozna 
apokaliptička literatura nastala u periodu između četvrtog i prvog stoljeća prije Krista, kad je već bio 
završne kanon Staroga zavjeta. Pisci ove apokaliptičke literature stavljali su svoje riječi u usta nekog 
starog vjerskog heroja da bi im tako dali veću važnost. Na ovaj način nastali su pseudoepigrafski spisi 
kao što su Henokova knjiga, Testament dvanaest patrijarha i Mojsijevo uznesenje. 

Naročito jak utjecaj je izvršila Henokova knjiga. Ovaj apokrif se nadovezuje na knjigu proroka Danije-
la. U njemu se u obliku alegoričnih slika iznosi povijest svijeta do određenog kraja, kome će prethoditi 
velika pokvarenost. Božji gnjev će se otkriti u obliku poremećaja u prirodi i pravdi; tada će vladati 
oganj i mač. Jedna čudesna katastrofa će dovesti do svršetka svijeta. Bog će doći sa tisućama anđela 
da sudi svijetu. Mesija, sin čovječji, o kome piše prorok Danijel, sjest će na prijestol i sudit će bezbož-
nima. Mrtvi će uskrsnuti, i poslije uništenja grešnika, nastat će nov svijet. Nova nebesa će primiti u 
novi svoj neiskazani sjaj "svete, pravedne i izabrane", koji će pjevati Bogu slavu kroz svu vječnost. 

"Potrebno je da razumijemo nauku sadržanu u ovim apokaliptičkim spisima, jer ideje, koje su ovdje 
izražene, u izvjesnom su smislu preteče onih koje će par vjekova kasnije biti izražene u kršćanskom 
apokaliptičkom mišljenju." 3 

______________________________ 
1 H. Lietzmann, Historie de l'Eglise ancienne, Paris 1936, str. 117. 
2 Geschichte der Juden, I, 480.487, H. Graetz 
3 Le Roy E. Froom, The Prophetic Faith of our Fathers, vol. I, p. 182 
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I 

P R V O   S T O L J E Ć E 

 

APOSTOLSKA CRKVA 

 

1. IVAN KRSTITELJ 

U doba kad je Herod Antipa vladao u Galileji (4. prije n. ere do 39. n. ere) pojavio se čovjek po imenu 
Ivan. On je bio odjeven u haljine od kamilje dlake i nosio je oko pojasa kožni opasač. Hranio se ska-
kavcima i divljim medom. Objavljivao je da je na pragu Božje carstvo i da nitko ne treba da oklijeva sa 
pokajanjem. Pozivao je sve koji se kaju i žele da promijene život da dođu k njemu i da se krste u Jor-
danu za oproštenje grijeha. Njegov poziv na pokajanje je bio silan i mnoštvo ljudi dolazilo je sa svih 
strana da ga čuje. On im je upućivao teške ukore: 

"Porodi aspidini! Tko vam kaza da bježite od gnjeva koji ide? Rodite dakle rodove dostojne pokajanja, 
i ne govorite u sebi: oca imamo Abrahama; jer vam kažem da Bog može i od ovoga kamenja podignuti 
djecu Abrahamu. Jer već i sjekira stoji drvetu kod korijena; i svako drvo koje dobra roda ne rađa sije-
če se i u oganj se baca, I pitahu ga ljudi govoreći: što ćemo dakle činiti? On pak odgovarajući reče im: 
koji ima dvije haljine neka da jednu onome koji nema; i tko ima hrane neka čini tako. Dođoše pak i ca-
rinici da ih krsti, i rekoše mu: učitelju! što ćemo učiniti? A on im reče: ne ištite više nego što vam je 
rečeno: Pitahu ga pak i vojnici govoreći: a mi što ćemo činiti? I reče im: nikome da ne činite sile niti 
koga da opadate, i budite zadovoljni svojom plaćom. A kad narod bijaše u sumnji i pomišljahu svi u 
srcima svojim za Ivana: da nije on Krist? Odgovaraše Ivan svima govoreći: ja vas krstim vodom; ali ide 
za mnom jači od mene, kome ja nisam dostojan odriješiti remena na obući njegovoj: on će vas krstiti 
Duhom Svetim i ognjem. On ima lopatu u ruci svojoj, i očistit će gumno svoje, i skupit će pšenicu svo-
ju, a pljevu će sažeći ognjem." Luka 3,7-17; Matej 3,1-12. 

Ivan Krstitelj se pojavio kao obećani Kristov preteča. Izaija 40,3.9; Malahija 4,5.6; Matej 11,10.14. On 
je propovijedao pokajanje i najavljivao sud. U narodu je postojalo vjerovanje u naročite privilegije re-
zervirane za djecu Abrahamovu. Ivan je rušio to vjerovanje. On je tražio obraćenje, jednostavnu česti-
tost u životu i vladanju i držanje moralnih zapovijedi božanskog zakona. On je krštavao one koji su se 
kajali. Krštenje vodom značilo je oproštenje grijeha i pokajanje. 

I prije Ivana Krstitelja postojalo je u Hebreja krštavanje prozelita kao uvjet ulaska u njihovu zajednicu. 
Ivanovo krštenje znači više od toga. To je "krštenje pokajanja za oproštenje grijeha" (Marko 1,4), ko-
jim treba da se očiste oni koji čekaju Mesiju, sud i novo doba. 

Ivan je imao učenike koji su postili, i koje je on učio da se mole. Marko 2,18; Luka 11,1. 

On je krstio i Isusa na Jordanu; i tada, nadahnut Božjim Duhom, prorekao je njegovu misiju: "Gle, Ja-
nje Božje, koje uzima na sebe grijehe svijeta." Ivan 1,29. 

Ispunivši svoju ulogu preteče, Ivan se povukao sa pozornice, prepustivši misiju Isusu: "On treba da 
raste, a ja da se umanjujem." Ivan 3,30. 

Ivan Krstitelj je završio svoj život mučeničkom smrću u tamnici tvrđave Meheront, istočno od Mrtvog 
mora, gdje ga je Herod Antipa zatvorio zbog toga što je javno osuđivao njegovu preljubu s Herodija-
dom, ženom njegovog polubrata Filipa. Marko 6,17-28. 

Isus je dao slijedeću ocjenu o Ivanovom radu i karakteru: "Zaista, zaista vam kažem: nijedan između 
rođenih od žene nije izašao veći od Ivana Krstitelja." Matej 11,11. 
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2. ISUS KRIST, OSNIVAČ CRKVE – NJEGOVA NAUKA, OSOBNOST I DJELO 

Isus Krist je osnivač univerzalne crkve. Pod pojmom univerzalna crkva podrazumijevamo cijeli skup ili 
cijelu Božju obitelj na zemlji, od Adama do drugog Kristovog dolaska. Univerzalnu crkvu dijelimo na 
crkvu staroga i crkvu novoga zavjeta ili kršćansku crkvu. Krist je, u naročitom smislu, u užem smislu, 
osnivač crkve novoga zavjeta. 

Isus se nije pojavio u neiskazanoj slavi Božanstva da osnuje kršćansku crkvu. On se pojavio u obličju 
nalik našem grešnom tijelu. Rimljanima 8,3. Nije se pojavio ni kao carski potomak, već kao običan 
čovjek iz naroda, čime je razočarao Hebreje koji su očekivali Mesiju u carskom sjaju. 

Isus se rodio u Betlehemu, a odrastao je u malom gradu Nazaretu u Galileji. Njegov očuh Josip je rano 
umro; Evanđelje više govori o njegovoj majci Mariji. Isus je imao četiri brata: Jakova, Josu, Judu i Ši-
muna, i više sestara. Matej 13,55-56. To su bila Josipova djeca iz ranijeg njegovog braka. Isus, kao 
mladić, obavljao je drvodjeljski zanat. Kad je Ivan Krstitelj počeo propovijedati, i On je pošao na Jor-
dan i krstio se. Zatim ga je Duh odveo u pustinju i tamo, u molitvi, pripremao se za službu i borio se sa 
kušačem. Raskinuvši vezu sa domaćima, koji počinju da ga preziru, On prihvaća Božji poziv. 

Vrativši se iz pustinje u Galileju, Isus počinje učiti i propovijedati. Učio je najviše primjerom svog čis-
tog života, ali i divnim parabolama. Riječi istine koje je iznosio jednostavnim jezikom, osvajale su srca 
siromašnih kao i grijehom potamnjelih grešnika; čak i oni koje su nečisti duhovi opsjeli, čuli su riječi 
njegove i poslušali ih. 

Isus nije samo propovijedao; On je živio bezgrešnim životom i činio čudesa. Time je najbolje dokazao 
svoje božansko poslanstvo. Svojom božanskom moći, silom Svetog Duha, On je dizao mrtve, liječio 
bolesne; utišavao oluju; izgonio demone, hranio gladne. Sve je to obavljao tiho, bez buke, često nala-
žući onima koje je izliječio da to nikome ne kazuju. Ipak, njegovo djelo nije se moglo sakriti. Ono je 
mnoge privuklo.  

Njegova nauka. – U svojim propovijedima Isus je naglašavao da zakonska pobožnost, kakvu su gajili 
farizeji, nije dovoljna da netko postane građanin nebeskog carstva. Bog se ne zadovoljava vanjskim 
ispunjavanjem zapovijedi. On zahtijeva potpunu promjenu srca, čistoću života i svetost. Ivan 3,1-5. 
Isus nije raspravljao o determinizmu ili indeterminizmu, o predestinaciji ili slobodnoj volji, ali je isti-
cao da čovjek ima dovoljno moći da odbaci ili prihvati uvjete za ulazak u Božje carstvo. 

Čovjek po svojoj prirodi je grešan, odvojen od Boga, u neprijateljstvu s Bogom. Želi li da se spasi, on 
treba da napusti to nenormalno stanje, da se vrati Ocu uskim vratima pokajanja, punom vjerom u 
njegovu milost koja prašta i u silu koja oslobađa od zla. 

Isus je učio da je potrebno da čovjek održava intimnu vezu s Bogom u molitvi. On je svojim primjerom 
pokazao što znači ta veza. Marko 1,35; Luka 1,42. Kod Isusa, život u vezi s Bogom je kao široka rijeka 
koja sve poplavljuje i ruši sve brane; nema ničega što ne bi njeni valovi pokrili. Iz nje izvire sve što 
čovjek naziva pravdom, vrlinom i dobrim djelima. 

Svrha njegovog dolaska. – Isus je došao da nam otkrije Oca, da nam svojim primjerom pokaže da čov-
jek, poduprt silom Svetog Duha, može da živi u skladu sa Božjom voljom, i da nas svojim stradanjem i 
smrću pomiri sa Bogom i osigura vječni život. 

Neznabošci su se bojali svojih bogova i nastojali su da ih umilostive žrtvama. I Hebreji su gledali na 
Boga kao na uvrijeđeno Božanstvo, koje traži priliku da se osveti neposlušnima. Oni su mislili da mogu 
da ga umilostive naročitim načinom života, striktnim ispunjavanjem zakona, vanjskim obličjem pobo-
žnosti i beskrajnim žrtvama koje je zakon tražio. Oni su nastojali da zasluže Božju naklonost svojom 
pravdom. Isus je pokazao da je Otac milostiv prema onima koji se kaju i rado ih prima. 

Isus je došao da ljudima otkrije karakter svog nebeskog Oca, a ne toliko njegovu moć i slavu. 2. Mojsi-
jeva 33,18 do 34,9. On nam je otkrio Božju milost, pravdu i ljubav. On je govorio o slavi i o sudu, ali je 
naročito naglašavao radost u Bogu i ljepotu svetosti. Ivan 14,6.9. 
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Njegova osobnost. – Isus je djelovao privlačnom snagom svog primjera. Ivan 13,15. Koliko duhovne 
energije izvire iz njegove svetosti! Nikad nije bilo na ovoj zemlji moralne osobe kao što je On. Iskušan, 
ali nikad nije podlegao iskušenju. Poniznog srca i nečastoljubiv, no uvijek svjestan svoje visoke misije. 

Isus je imao dušu pjesnika. Bio je ljubitelj prirode. Volio je da bude s ljudima i smatrao je sve ljude 
djecom istog Oca. Zračio je povjerenje i zdravlje. Osnovno u njemu bilo je njegova poslušnost Bogu i 
apsolutno povjerenje u njega. Isus je prava duhovna priroda. Kad promatra sjajne poljske ljiljane, u 
njima gleda otkrivenje velikog Umjetnika, koji je stvorio ljepotu. Gledajući djecu, On u njihovoj čed-
nosti gleda simbol čistoće i povjerenja koje čovjek mora pokazati prema Bogu. On, koji je bio utjelov-
ljena istina, bio je u isto vrijeme i živi moral. Kad bismo njegovu unutrašnju svjetlost pustili kroz priz-
mu, ona bi se raspala na sve ljudske i božanske vrline. Kolike li spasonosne snage u Njemu! 

Mesija i Otkupitelj. – Isus je uskoro navukao na sebe gnjev farizeja i saduceja, i to zbog svojih djela, 
svojih propovjedi i zbog svoje tvrdnje da je Mesija. 

Isus Krist je bio Mesija. Hebreji nisu razumjeli dvije važne istine u odnosu na Mesiju: prvo, da Mesija 
mora sam da bude Bog, i, drugo, da Biblija govori o dva Mesijska dolaska. Prvi Mesijski dolazak će biti 
u poniženju. Mesija će prvi put doći da "osudi grijeh u tijelu" (Rimljanima 8,3), i "da okusi smrt za sva-
kog čovjeka". Hebrejima 2,9. Drugi dolazak će biti u nebeskoj slavi, da sakupi plod svoga truda. 

Isusova javna misija trajala je tri i pol godine. Poslije krize u Cezareji Filipovoj (Marko 8,27), Isus osje-
ća da se približava čas njegovog stradanja i smrti (Matej 23,37). Došavši u Jeruzalem uoči Pashe, Isus 
je po drugi put očistio hram od onih koji su ga oskvrnili. Time je još više razgnjevio farizeje, koji su sa-
da stvorili definitivan plan kako da ga pogube. Poslije molitve u Getsemanskom vrtu, Isus je bio uhap-
šen i odveden pred svećenički sud – Sinedrion, koji je podigao protiv njega lažnu optužbu da je pohu-
lio na Boga i na kraju ga osudio na smrt. Hebreji nisu smjeli sami izvršiti nad njime smrtnu presudu, 
pa su ga predali rimskim vlastima pod optužbom da se gradi carem, da izaziva javne nerede i da buni 
narod učeći ga da ne valja davati porez Cezaru. Prokurator Poncije Pilat, koji se u to vrijeme nalazio u 
Jeruzalemu, ukratko je Isusa saslušao, zatim ga je dao bičevati i pribiti na križu. To je bilo 31. g. naše 
ere. 

Isus je umro za nas. Izaija 53,5; 1. Petrova 2,24. Bog je uvijek imao na umu plan koji je načinio da bi 
otklonio grijeh: po tom planu je Sin Božji trebao da de rodi u tijelu, da živi bezgrešnim životom na 
zemlji i da tako dokaže da se pomoću Svetog Duha zakon može držati; da umre, iako nevin, da osudi 
"grijeh u tijelu" (Rimljanima 8,3) i da ispuni starozavjetne žrtve. On je umro za sve (Hebrejima 2,9), 
uzevši na sebe grijehe svih koji budu prihvatili "tako veliko spasenje" (Hebrejima 2,3). On je umro kao 
da je sam bio grešnik, zamijenivši svoju pravdu, danu badava, za grijehe ljudi, i svoj život, za grešniko-
vu smrt. 2. Korinćanima 5,21; 1. Petrova 2,21-23. 

Sa Otkupiteljem svijeta se postupalo kao što smo mi zaslužili da se s nama postupa, da bi se s nama 
postupalo kao što je On zaslužio da se s njime postupa. On je došao na naš svijet i uzeo na sebe naše 
grijehe, da bismo se mi kroz njega opravdali. On je bio osuđen za naše grijehe u kojima nije imao ud-
jela, da bismo mi bili opravdani njegovom pravdom, u kojoj mi nismo imali udjela. 

Kristova smrt i njegovo slavno uskrsnuće koje se zbilo treći dan zalog je našeg vječnog života. Krist je 
uskrsnuo i On živi. Kolike li nade za nas u tom saznanju! 

Preporoditelj i reformator. – Da li je potrebno naglašavati originalnost Kristovih misli? To pokazuje 
već njegov stav prema moralu i zakonu. 

Isus je veliki preporoditelj na moralnom području. On razvija svoj moralni ideal kao stijeg novog car-
stva. On propovijeda bolju pravdu, koja se uzdiže iznad općeg shvaćanja, višu od religioznih ceremo-
nija u kojima nema ni trunke ljubavi. Nije li Isus kritizirao one koji su dopuštali da njihovi roditelji umi-
ru od gladi, izgovarajući se da su novac posvetili za religioznu službu? Marko 7,11-13. Tu pravdu, koje 
je klica pravni osjećaj, želi Isus da vidi da se razvije u osobnu vrlinu ili bolji socijalni instinkt. Ta pravda 
istovjetna je s ljubavlju. On nije asketa, koji bi prezirao tijelo, već je nastojao da oslobodi tijelo od bo-
lesti i da mu olakša rad. 
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Moral i prava religija su u Kristovoj misiji usko sjedinjeni. Prava religija sastoji se u pouzdanju u Boga, 
u traženju oprosta od njega računajući na njegovu milost, obraćajući se njemu kao svome Ocu i poko-
ravajući mu se, kao što se sin ocu pokorava. Isus je osobito naglašavao, da je duši, potamnjeloj zbog 
njenih poroka, potreban Sveti Duh, da bi mogla sjati čistom svetošću. 

Isus se nije borio protiv Zakona, nije došao da ga ukine, već da ga ispuni. Matej 15,17. U posebnim 
slučajevima On je čak branio taj zakon od različitih tradicija, koje su prekomjernim propisima iskvarile 
korisne ustanove, kao što je subota, ili koje su dozvoljavale da se na račun službe u hramu zakida 
pomoć roditeljima. Krist je naglašavao razliku između starog shvaćanja religije i njegove nauke, i po-
kazao je da nema među njima nikakvog kompromisa. Marko 2,22. Nasuprot rastave braka, stavlja On 
nerazrješivost ženidbe (Marko 10,11.12); nasuprot običaja odmazde, ljubav prema neprijatelju (Ma-
tej 5,44); nasuprot običaja uzaludnog zaklinjanja, zabranu zakletve (Matej 5,33-37). Stroži od Zakona, 
On smatra mržnju ubojstvom, a strastan pogled preljubom (Matej 5,22.27.28). Mjesto pozivanja na 
stare propise, On u slučaju potrebe odgovara: "Ja vam kažem!" 

On ustaje protiv lažnih vođa duše, licemjera i duhovnih slijepaca. Kori nadutost velikaša i ne boji se 
Heroda nazvati lisicom. No iz njegovih moralnih i religioznih propovijedi nikli su socijalni rodovi: rav-
nopravnost čovjeka i žene pred zakonom i oslobođenje robova. 

Isus energično kida svaku vezu koja bi spajala Evanđelje s ritualizmom. On naglašava potrebu duhov-
ne veze s Bogom, a ne vjeru u spasiteljsku moć vanjskih obreda. Zato se ni jedina dva evanđeoska ob-
reda: krštenje i večera Gospodnja, koje je Isus uspostavio, ne treba da smatraju kao sredstva spase-
nja, već uspomene na djelo spasenja koje je Krist izvojevao smrću na križu i slavnim uskrsnućem. 

Obećanje o ponovnom dolasku. – Tijekom 40 dana nakon uskrsnuća Isus se javio pojedincima, učeni-
cima i jednom prilikom mnoštvu od preko pet stotina braće. 1. Korinćanima 15,3-8. 

"Četrdeset dana javljaše im se i govoraše im o carstvu Božjem." Djela 1,4. Tom prilikom ponovio im je 
i ranije obećanje o dolasku Duha kao svog zamjenika: "Nego ćete primiti silu kad siđe Duh Sveti na 
vas, i bit ćete mi svjedoci u Jeruzalemu, po svoj Judeji i Samariji i sve do kraja zemlje." Djela 1,8. 

Prije svog stradanja Isus je svojim učenicima dao obećanje da će ponovno doći i uzeti ih k sebi da i oni 
budu gdje je On. Ivan 14,1-3. Ovo obećanje je više puta ponovljeno. 

U času kada se Isus pred očima apostola i ostalih vjernih uzdizao na nebo, i kad su njihova srca zbog 
toga rastanka bila ispunjena žalošću, dva anđela su se pojavila pred njima i tješila su ih radosnom po-
rukom: "Ljudi Galilejci što stojite i gledate na nebo? Ovaj Isus koji se od vas uze na nebo tako će doći 
kao što vidjeste da ide na nebo." Djela 1,11. Ova poruka ih je utješila i ispunila njihova srca velikom 
radošću. Luka 24,52. Sada je vjera i nada u Kristov ponovni dolazak ispunjavala srca prvih Kristovih 
sljedbenika. Ta vjera i nada bila je u srcima prvih kršćana tako živa da su se pozdravljali riječju: Maran 
ata! što znači: Gospod dolazi! Ova nada ih je poticala na bratsku ljubav, na molitvu i na misionarsku 
vjernost. Ona im je davala snagu u trenutcima progonstva i stradanja. 

 

3. APOSTOL PAVAO 

Apostol Pavao se rodio u Tarzu, velikom središtu grčke kulture i neznabožačkih "misterija". Podrijet-
lom je bio Izraelac, koljena Benjaminova. Rimljanima 11,1; Filipljanima 3,5. U Jeruzalemu je učio Za-
kon kod nogu Gamalijelovih. Djela 22,3. Izučio je također ćilimarski zanat u namjeri da postane rabin, 
jer je rabin morao imati i jedno praktično zanimanje da bi mogao zarađivati svoj kruh. Bio je revan fa-
rizej. Sudjelovao je u progonstvu kršćana i u ubojstvu Stjepana. Djela 26,10; 7,58-60. Iznenada, na pu-
tu za Damask, nakon jedne neočekivane vizije, on se obratio. Djela 9,1-19. 

Tek što se malo pribrao od velikog potresa koji je doživio na putu za Damask i u Damasku, uputio se u 
Arapsku pustinju, u zemlju Nabatansku, južno i istočno od Palestine, gdje se pripremao za daljnji rad. 
Po povratku u Damask, nastavio je da propovijeda po zbornicama. Djela 9,20. Kad su se Hebreji po-
bunili protiv njega, on je noću napustio grad. 2. Korinćanima 11,32; Djela 9,23-25. Otišao je u Jeruza-
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lem da bi se upoznao s Petrom i drugim apostolima, ali je tamo našao samo Jakova, brata Isusovog. 
Galaćanima 1,18-20. Poslije toga propovijedao je u Siriji i Ciliciji, i njegovi uspjesi obradovali su judej-
ske crkve. Galaćanima 1,21-23. Djela potvrđuju ovu aktivnost i dodaju da je Barnaba pošao po Pavla u 
Tarz da bi ga doveo u Antiohiju Sirijsku, gdje se Evanđelje već ukorijenilo i gdje su oni čitavu godinu 
dana zajedno poučavali crkvu. 

Godine 45-47. Pavao i Barnaba, praćeni Barnabinim nećakom Markom, pošli su na prvo misijsko pu-
tovanje propovijedajući i liječeći. Pošli su najprije na Cipar, a odande u Malu Aziju. Djela 13,1-14. Ta-
da, po povratku sa toga putovanja, došlo je bez sumnje do spora sa Petrom u Antiohiji. Galaćanima 
2,11-14. Tom prilikom je i Barnaba napustio Pavla. 

U to vrijeme, 49. godine, došao je Pavao drugi put u Jeruzalem da bi prisustvovao saboru na kome je 
trebalo da se riješi pitanje primanja neznabožaca u crkvu. Takozvani judeo-kršćani su zahtijevali da se 
i neznabošci, koji žele da budu primljeni u crkvu, obrežu. Tome se Pavao odlučno usprotivio. Sabor je 
riješio to pitanje oslobodivši neznabošce od bremena obrezanja, preporučivši im jedino da se čuvaju 
"bluda, od udavljenoga i od krvi" i da pomažu siromašnim crkvama Judeje. Djela 15; Galaćanima 2,1-
10. Poslije ovog sabora Pavao se potpuno posvećuje evanđeoskom radu. 

Poslije kraćeg vremena otputovao je sa Silom na drugo misijsko putovanje. Ovo je trajalo od 49-52. 
Djela 15,36-18,22. Za vrijeme ovog drugog misijskog putovanja Pavao je dobio u viziji poziv da dođe u 
Makedoniju. "I Pavlu se javi utvara noću: bijaše jedan čovjek iz Makedonije, i stajaše moleći ga i govo-
reći: dođi u Makedoniju i pomogni nam. A kad vidje utvaru, odmah gledasmo da iziđemo u Makedo-
niju, doznavši da nas Gospod poziva da im propovijedamo Evanđelje. Djela 16,9.10. Ovo je početak 
evanđeoskog djela u Europi. U Filipi, u Makedoniji, Pavao je osnovao prvu crkvu. Prognan iz Filipe, 
Pavao se uputio u Solun, u kome je bilo dosta Hebreja. Tu je sa uspjehom propovijedao u sinagogi 
nekoliko tjedana. Djela 17,1-10; 1. Solunjanima 1,9-10. Kad je i ovdje došlo do progonstva, pošao je u 
Bereju, a odavde se uputio u Atenu. U Ateni nije uspio da osnuje crkve, te se vratio u Korint. Djela 
18,1. Tu je obratio Hebreja Akvilu sa njegovom ženom Priscilom, kod kojih se bio zaposlio kao tkalac 
šatora. Sastanci su se održavali u kući prozelite Justa, i sam starješina sinagoge Krisp je dolazio na ove 
sastanke i primio Evanđelje. Djela 18,7.8. Odavde je Pavao pisao Solunjanima dvije poslanice pune 
apostolske nježnosti, kojima je budio nadu Solunjana na drugi Kristov dolazak i opominjao ih da se 
čuvaju lijenosti. Iz Korinta se Pavao opet vratio u Antiohiju Sirijsku. To je bilo 52. godine. 

Iz Antiohije je Pavao pošao na treće misijsko putovanje od 53-58. godine. Djela 18,23. Za vrijeme tog 
putovanja stigao je u Efez, gdje je duže vremena boravio. Ovaj boravak je obilježen surovim progon-
stvima koja su apostola skoro stajala života. 1. Korinćanima 16,9; Djela 20,12; 2. Korinćanima 1,8; 1. 
Korinćanima 15,32. U toku ovog perioda nastale su njegove poslanice Galaćanima i Korinćanima, oko 
53-56. godine. 

Iz Efeza Pavao se uputio u Makedoniju i odande u Korint. U Korintu je proveo zimu 56-57. godine i tu 
je napisao svoju poslanicu Rimljanima. Iz Korinta se Pavao vratio u Jeruzalem. Da bi izbjegao okrivlja-
vanje od judeo-kršćana, podvrgnuo se jednom hebrejskom obredu. Ali uskoro iza toga napadnut je 
bio od Hebreja iz Male Azije koji su ga optuživali da je Grke uveo u hram. Zapovjednik straže ga je 
spasio od sigurne smrti i poslao ga je namjesniku Feliksu u Cezareju, gdje je bilo sjedište guvernera. 
Tu je Pavao ostao u zatvoru dvije godine. Odavde je napisao poslanicu Kološanima, da bi ih upozorio 
protiv nekih heretika koji su propovijedali kult anđela i asketizam. Kološanima 2,18.23. 

Fest, nasljednik Feliksov, na zahtjev samog utamničenika poslao je Pavla u Rim, gdje je on stigao pos-
lije brodoloma na Malti, 61. godine. Tamo je dobio dozvolu da stanuje u jednoj privatnoj kući, pod 
stražom jednog vojnika, čekajući na sud. Njegovo tamnovanje u Rimu se produžilo na preko dvije go-
dine. Djela 28,30. Iz rimskog zatvora pisao je Pavle svoju prvu i drugu poslanicu Timoteju, poslanicu 
Efežanima, Titu, Filemonu i Filipljanima. 

U toku drugog tamnovanja u Rimu Pavao je umro mučeničkom smrću pod carem Neronom. Ovo dru-
go tamnovanje spominje Euzebije, a potvrđuje ga i tradicija, sačuvana u takozvanom Muratorijevom 
Kanonu, 170. godine poslije Krista, otkrivenom 1738. u Milanu. Po toj tradiciji Pavao je nakon prvog 
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tamnovanja otišao u Španjolsku, i kad se vratio sa zapada, pošto je tamo posvjedočio za Krista, otišao 
je u Troju, gdje je uhapšen i ponovno otpremljen u Rim. Umro je u Rimu mučeničkom smrću između 
66-68. godine. 

Pokušajmo sada da prikažemo nauku koju propovijeda apostol Pavao. Glavna tema njegovog propovi-
jedanja je nauka o spasenju. Kako će se čovjek opravdati pred Bogom? To je pitanje koje postavlja 
apostol Pavao. Odgovor je: Kristovim djelom i njegovom osobom, Kristovom uračunatom i danom 
pravdom. 

Apostol Pavao gleda u zakonu direktno otkrivenje Božje volje. Zakon je mjerilo pravde. 5. Mojsijeva 
6,25; Psalam 119,172. Nije dovoljno da ga čitamo i proučavamo, već treba da ga i držimo. Rimljanima 
2,13. Bog je pravedan, tj. On kažnjava prijestupnika svog zakona, a nagrađuje one koji ga slušaju. 

Bog želi da se ljudi spasu, ali ljudi su svi grešnici, i oni ne mogu ispuniti zakon. Kad bi Bog bio samo 
formalna pravda, onda bi svi ljudi morali umrijeti vječnom smrću, jer je plaća za grijeh smrt. Rimlja-
nima 6,23. Međutim, Božja pravda se otkriva u novoj formi. Bog prima grešnika u milosti i "opravdava 
ga" uračunavajući mu pravdu koju ne može steći djelima. Bog u svojoj bezgrešnoj milosti uračunava 
grešniku koji se kaje Kristovu pravdu, Kristov bezgrešan i čist život, kao zamjenu za njegove prošle gri-
jehe. Rimljanima, 5,17. 

Pravda se dobiva pod jednim uvjetom: čovjek mora da vjeruje u Krista kao svog osobnog Spasitelja. 
Apostol Pavao piše: "Jer ste milošću spašeni kroz vjeru, a to nije od vas, dar je Božji. Ne od djela, da 
se nitko ne pohvali." Efežanima 2,8.9. Dar pravde dolazi grešniku kroz vjeru. On ne čini ništa da bi taj 
dar zaslužio. Isus je sve učinio za njega. On treba samo taj dar vjerom da primi od Krista. Rimljanima 
3,20-22. 

Netko će možda pitati kako će Bog osloboditi grešnika od grijeha i uračunati mu Kristovu pravdu kad 
grešnik nije pretrpio kaznu za grijeh. Apostol Pavao daje na to pitanje odgovor. Grešnik je platio kaz-
nu; on je pretrpio smrt u svome Zamjeniku, u Isusu. Kad je Isus izdahnuo na križu, On je okusio smrt 
za svakog čovjeka; i On je ponio naše grijehe na križ, jer je Gospod stavio na nj bezakonja sviju nas. 
Apostol Pavao piše: "Jer onoga, koji ne znadijaše grijeha, nas radi učini grijehom, da mi budemo 
pravda Božja u njemu." 2. Korinćanima 5,19. 

Tu istu misao naglašava apostol Pavao u poslanici Rimljanima: "Jer svi sagriješiše, i izgubili su slavu 
Božju, i opravdat će se za badava milošću njegovom, otkupom Isusa Krista, kojega postavi Bog, očiš-
ćene vjerom u krvi njegovoj, da pokaže svoju pravdu oproštenjem prijašnjih grijeha." Rimljanima 
3,23-25. 

Ako vjerujemo u Krista kao u osobnog Spasitelja, koji je uzeo na sebe naše grijehe i mjesto nas pretr-
pio smrt, i ako se kajemo za naše grijehe i priznajemo ih njemu, onda nam on prašta grijehe i očišćava 
nas od svakog bezakonja. Njegov čist i svet život uračunava nam se mjesto naših grijeha, i njegova 
smrt mjesto naše smrti. Mi stojimo pred Bogom opravdani, to jest nevini, kao da nismo nikada sagri-
ješili. To je nauka apostola Pavla o uračunatoj pravdi. 

Blagoslovljene rezultate opravdanja iznosi apostol Pavao u sljedećim stihovima: "Opravdavši se dakle 
vjerom, imamo mir s Bogom kroz Gospoda našega Isusa Krista." Rimljanima 5,1. "Nikakve dakle sad 
nema osude onima koji su u Kristu Isusu, i ne hode po tijelu nego po duhu. Jer zakon Duha, koji oživ-
ljava u Kristu Isusu, oprostio nas je od zakona grijeha i od smrti. Jer što zakonom bijaše nemoguće, jer 
bijaše oslabljen tijelom, posla Bog Sina svojega u obličju tijela grešnog, i za grijeh osudi grijeh u tijelu. 
Da se pravda zakona ispuni u nama, koji ne živimo po tijelu, nego po Duhu." Rimljanima 8,1-4. 

Jedini put kojim grešnik može doći do pravde jeste vjerom. Vjerom on pruža Bogu Kristove zasluge, i 
Bog mu uračunava poslušnost svog Sina za njegove grijehe. Bog prima, oprašta, opravdava grešnika 
koji se kaje, smatra ga pravednim i ljubi ga kao što ljubi svoga Sina. To je "Evanđelje", "radosna vi-
jest", koja je ikada bila objavljena svijetu. Na taj način mi smo se pomirili s Bogom, dovedeni smo u 
sklad s Božjim zakonom i u nama je obnovljeno Božje obličje. Božja je namjera da se sada "pravda za-
kona ispuni u nama, koji ne živimo po tijelu, nego po Duhu." Rimljanima 8,4. 
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Ali grešnik, komu su grijesi oprošteni, nema u sebi silu da živi životom pravde. On je još uvijek bez si-
le. Ako se bude oslanjao na sebe, on će uskoro upet utonuti u grijeh. On ovisi o Kristu i uvijek će ovisi-
ti o njemu. Krist želi da se Duhom Svetim nastani u srcu obraćenog grešnika i da mu da silu da živi ži-
votom pravde. Krist želi da se tako sjedini sa vjernikom da ponovno živi svojim životom kroz njega. To 
je bilo iskustvo apostola Pavla: "A ja više ne živim, nego živi u meni Krist. A što sad živim u tijelu, živim 
vjerom Sina Božjega, kojemu omiljeh i predade sebe za mene." Galaćanima 2,20 

Krist u nama to je najveća tajna kršćanskog iskustva. Pavao naziva tu tajnu tajnom vjekova, tajnom 
pobožnosti. 

"Tajna sakrivena od svih vremena i vjekova, ali sad objavljena svetima njegovim, kojima Bog htjede 
pokazati koliko je slavno bogatstvo ove tajne među neznabošcima, to jest Krist u vama, nada slave!" 
Kološanima 1,26-29. 

Krist prebiva u srcu Duhom Svetim. To je dana pravda. Uračunata pravda nam daje pravo na nebo, a 
dana pravda, Krist u nama, osposobljava nas za nebo. Filipljanima 2,13; Hebrejima 13,20.21; Kološa-
nima 1,28.29; Efežanima 3,20. 

Eto to je ukratko nauka apostola Pavla o opravdanju kroz vjeru. To je srž Evanđelja. "Misao da nam se 
uračunava pravda Kristova, ne zbog kakve zasluge s naše strane, već kao besplatan Božji dar, jeste 
dragocjena misao. Neprijatelj Boga i ljudi ne želi da ova istina bude jasno iznijeta jer zna ako je narod 
bude prihvatio, onda će njegova sila biti slomljena." 1 

Prema evanđeoskoj nauci čovjek se spašava Kristovom uračunatom i danom pravdom. Čovjek se ne 
spašava onim što on čini za Boga, već onim što je Bog učinio u svojoj ljubavi za njega kroz Isusa Krista 
i što danas čini za nas i u nama kroz Svetoga Duha. Prema tome sva hvala za naše spasenje pripada 
Ocu, i Sinu i Svetome Duhu. 

Ova nauka je dijametralno suprotna svim religijama svijeta, pa čak i hebrejstvu Kristovog vremena. 
Zato je Isus kazao učenicima: "Ako pravda vaša ne bude veća nego što je pravda farizeja i književnika, 
nećete ući u Božje carstvo." Matej 5,20. 

Nažalost, ova nauka o opravdanju kroz Kristovu pravdu nije bila u prošlosti shvaćena; i danas ima ma-
lo kršćana koji ju razumiju. Razne zablude koje su se u toku vjekova pojavljivale u kršćanskoj crkvi, 
kao na primjer: gnostički asketizam, hodočašća u sveta mjesta itd., čime su ljudi željeli da zasluže spa-
senje, samo su posljedica nerazumijevanja osnovne istine Evanđelja, a to je da čovjek ne zaslužuje 
spasenje, već ga vjerom prima kao dar Božje ljubavi u Kristu Isusu. Poslušnost Božjim zapovijedima i 
djela kršćanskog milosrđa su plod vjere koja nas spašava, a ne sredstva spasenja, kao što to uče neke 
kršćanske crkve. 

Krist je postojao prije nego što je došao u tijelu. Filipljanima 2,6-11. On je jedno s Ocem. On je došao 
u tijelu na zemlju i pobijedio grijeh u tijelu. Rimljanima 8,3. Isus je umro mjesto čovjeka i zatim je us-
krsnuo. On je dovršio svoje djelo, i Bog ga je uzvisio na prijestol s desne strane sebi, i dao mu je ime 
koje je iznad svakog drugog imena, ime Kyrios – Gospod. Spasiti ljude znači dovesti ih kao pojedince u 
vezu s Kristom. 

Pod pritiskom grijeha, tjelesan čovjek vodi na ovoj zemlji život kojim vlada "tijelo". Ali Bog je Duh, 
pneuma; on taj nebeski element daje svakome koji mu se predaje. Tko postaje kršćanin prima Duha i 
stvarno se sjedinjuje sa proslavljenim Gospodom. Njegovo tijelo postaje ud Kristovog tijela. 1. Korin-
ćanima 6,15; 12,13; 10,17; Rimljanima 12,5.  Duh postaje gospodar u čovjeku; on savladava strasti ti-
jela i vodi čovjeka bogougodnim životom. Kršćanin živi u "duhu", a ne u "tijelu"; on ispunjava zapovi-
jedi božanskog zakona. Rimljanima 8,4. Ali ta zajednica s Kristom je također i zajednica s njegovim 
mukama. Rimljanima 8,17; 2. Korinćanima 4,10; Filipljanima 3,10.11; Galaćanima 6,17.  

Kako grešan čovjek može da ima udio u tom spasenju? To počinje propovijedanjem. Bog poziva ljude 
da se pomire s njime, da se daju spasiti. Oni treba da vjeruju. Ali ta vjera nije samo osjećanje duše. To 
je u isto vrijeme volja koja goni na akciju i prihvaća božansku ruku oslobođenja. Ova odluka se potvr-
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đuje krštenjem "u Isusa Krista". Krštena osoba postaje vlasništvo Kristovo. Tako je krštenje ne samo 
svjedočanstvo da se grešnik, koji se kaje, odriče svog starog života, već i znak da je on sada osobno 
Kristovo vlasništvo. On je promijenio gospodara. On je sada Božje dijete. 

Krštenje za novorođenog čovjeka ima dvostruko značenje. Ono je ne samo sredstvo kojim on izražava 
svoju vjeru u Kristovu žrtvu kao sredstvo otkupljenja, već ono također svjedoči o osobnom iskustvu 
kroz koje on sam prolazi postajući Božje dijete. Kao što je Krist umro za ljudske grijehe i tri dana kas-
nije uskrsnuo, tako i grešnik, koji se kaje, umire duhovnom smrću grijehu, sahranjujući starog čovjeka 
u vodeni grob i ustaje kao nov čovjek u Isusu Kristu. On je bio kršten "u Krista". S njime je postalo sve 
novo. Rimljanima 6,1-11. 

Kršćanin koji je "kršten u Krista", to jest uronjen u Krista, biva obučen u Krista. Kološanima 3,1-
4.12.13. Kršćanin prima Kristovog Duha, njegov život. Galaćanima 3,27.28; 1. Korinćanima 12,13; 
15,17; Rimljanima 6,18-23; 8,9-11. Prvi čimbenik je dakle vjera, drugi pokajanje, treći krštenje, a če-
tvrti Duh. Tako je čovjek opravdan i stavljen na put spasenja. Pored krštenja postoji i večera Gospod-
nja. 1. Korinćanima 11,23-26. 

Kao što je prinašanje životinjske krvi, kao simbol Kristove žrtve, trebalo da traje do Kristove smrti na 
križu, tako ovaj novi obred, koji je uspomena na njegovu smrt, treba da se slavi u crkvi dok On ne do-
đe drugi put. 1. Korinćanima 11,26. 

Najveći dar Duha je ljubav. To je novi put koji Pavao spominje u 1. Korinćanima 12,31. Taj novi put je 
Pavao opisao u 13. glavi svoje Prve poslanice Korinćanima. Zakon nije sredstvo spasenja; on priprema 
spasenje; on je "pedagog" koji nas vodi Kristu. Galaćanima 3,23-25. 

"Pavao je originalan mislilac, sa svojim karakterističnim stilom; usprkos svega svog znanja, on ne go-
vori "kao književnik", već sa čudnom silom jednog proroka, čiji pogled se diže iznad ljudi i gubi se u 
dubinama vječnosti." 2 

______________________________ 
1 E. G. White, Gospel Workers, p. 161. 
2 Liezmann, Histore de l' Eglise ancienne, p. 118. 

 

4. DJELATNOST APOSTOLA PETRA I DRUGIH APOSTOLA 

Apostol Petar spominje se kao jedan od glavnih govornika na saboru u Jeruzalemu. Djela 15,7-11. Po-
slije toga njegovo se ime više ne spominje u Djelima apostola. Prva poslanica, koja nosi njegovo ime, 
a koju je objavio njegov drug Silvan, ne govori o Petrovoj djelatnosti, ali spominje da je napisana u 
Babilonu (1. Petrova 5,12.13), tj. kako neki misle, uzimajući riječ Babilon u simboličkom značenju, u 
Rimu, te iz toga izvode zaključak o Petrovom boravku u tom gradu. Drugi neki povjesničari samovolj-
no tumače stih iz Djela 12,17, gdje se kaže da je Petar bježeći pred jeruzalemskim progonstvom oti-
šao na "drugo mjesto". Pod tim izrazom, misle oni, treba da se razumije grad Rim. Sve su to samo hi-
poteze. Podaci koje nam daje Novi zavjet o Petrovom životu i njegovoj djelatnosti su vrlo oskudni, te 
je potrebno da ih dopunimo svjedočanstvima crkvenih Otaca. 

Postoji tradicija da je Petar proveo mnogo godina u Rimu kao biskup rimske crkve i prvi papa. 

Euzebije, prema armenskoj verziji svoje Kronike, izvještava da je Petar otišao u Rim u trećoj godini 
vladanja Kaligule, tj. 39. Kasnije u istom dokumentu stavlja Petrovo mučenje u Rimu u 66. godini; 
prema tome Petar je bio u Rimu 27 godina. 

Jeronim u svom djelu "De Viris Illustribus" (Slavni muževi) izjavljuje da je Petar otišao u Rim druge 
godine vladanja Klaudijeva (tj. 42. poslije Krista i da je ostao u Rimu do 67. tj. 25 godina. 

Nijedna od ovih tradicija nije vjerojatna. Da je on bio u Rimu, morao bi da prekine svoj boravak da bi 
prisustvovao saboru u Jeruzalemu, zatim za svoj put u Antiohiju i za svoj evanđeoski rad u Pontu. Pa-
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da u oči i činjenica da Pavao u poslanici Rimljanima (napisanoj 57. godine), i u onima koje je pisao iz 
Rima (61-63.), nigdje ne spominje Petra. 

Tradicija o Petrovom boravku u Rimu mogla se pojaviti u vezi sa izvještajem o dolasku u Rim Šimuna 
Maga, koga je Petar ukorio u Samariji (Djela 8,9-23), o čemu svjedoče Justin Martir i Irenej. 

Apokrifni spis "Petrova djela" iz 200. godine poslije Krista priča kako je Petar dobio viziju u kojoj mu 
se javio Krist koji mu je naredio da ide u Rim da suzbije Šimuna Maga. Pošto je Šimun Mag došao u 
Rim za vrijeme Klaudija (41-54. godine, svjedočanstvo Justina Martira), to se počelo vjerovati da je 
Petar tada došao u Rim. No legenda o Šimunovom boravku i čudima u Rimu nije dovoljna da se zak-
ljuči da je Petar došao u Rim tako rano. 

Rana kršćanska tradicija o Petrovom boravku u Rimu je jaka. Ignacije (Rimljanima, glava 4) ističe da je 
Petar učio u Rimu, a Irenej (185.) izjavljuje da su Petar i Pavao pošto su "osnovali i izgradili crkvu, pov-
jerili ju u ruke Linusu kao biskupu". 1 Ipak, moramo napomenuti da ni Petar ni Pavao nisu osnovali 
rimsku crkvu (Rimljanima 1,13; 15,23-24), što ne znači da Petar uopće nije nikad bio u Rimu. Vjeroja-
tno je da je Petar umro u Rimu oko 66. godine gdje je došao kratko vrijeme prije svoje mučeničke 
smrti. Gaius (Gaj), jedan rimski kršćanin, izjavljuje oko 200. godine da se Petrov trofej nalazi u Vatika-
nu. Pod izrazom "trofej" misli se na njegov grob ili mjesto njegovog mučeništva. Vatikan je tada bio 
groblje. 

Apostol Ivan. – O apostolu Ivanu znamo još manje. U Djelima apostolskim vidimo Ivana gdje prati Pet-
ra u hram (Djela, glava 3). Petar i Ivan su poslani u Samariju da pomognu Filipu. Djela, glava 8. Poslije 
se više ne spominje, osim u Galaćanima 2,9. 

Irenej stavlja pisanje Ivanovog Otkrivenja pred kraj vlade cara Domicijana, koji je umro 96. godine. 
Irenej također izjavljuje da je Ivan sa Patmosa otišao u Efez na početku vladanja cara Trojana (98-
117), i da je tu napisao svoje Evanđelje. 

Prema apokrifu "Djela svetih apostola i Ivana Teologa", Ivana je bio zatvorio Domicijan, pred kojim je 
morao popiti čašu otrova, ali mu otrov nije naudio. Tom prilikom je podigao iz mrtvih i nekog kralje-
vog slugu. Prema Tertulijanu (početak 3. stoljeća), Ivan je bio bačen u kotao vrelog ulja iz koga je iza-
šao nepovrijeđen, te je zatim poslan na Patmos. 

Drugi apostoli: - Andrija, brat Šimuna Petra, propovijedao je u Skitiji i Trakiji, sjeverno od Grčke, i um-
ro je mučeničkom smrću – razapet na križu (X), Andrijin križ. 
Jakov Mlađi, - o njegovoj djelatnosti ne znamo ništa pouzdano. 
Juda, pisac poslanice, propovijedao je u Palestini, Siriji i Arabiji. 
Matej, propovijedao je među Partima i u Perziji. 
Matej, izabran da popuni Judino mjesto, propovijedao je u Kapadociji i umro mučeničkom smrću u 
Judeji. 
Jakov, brat Gospodnji, kamenovan u predvorju hrama (Josip Flavije). 
Marko, propovijedao je u Egiptu, u Aleksandriji. Tu je umro za vrijeme Nerona mučeničkom smrću. 
Natanael (Bartolomej), propovijedao je u Arabiji i umro je mučeničkom smrću u jednoj od armenskih 
provincija. 
Filip je propovijedao u Frigiji. 
Šimun Zelot, propovijedao je u Sjevernoj Africi. 
Toma, propovijedao je među Partima u Perziji i Edesi, gdje je umro mučeničkom smrću. Postoji tradi-
cija da je Toma propovijedao i u Indiji, jer ondje ima kršćana koji se nazivaju Tominim kršćanima. 

______________________________ 
1 Adversus Haereses (Protiv krivovjerja), III, 3; A.N.F. vol 1, p. 416. 

5. APOSTOLSKA CRKVA – UČENJE, BOGOSLUŽJE I ORGANIZACIJA 

U Jeruzalemu je bila osnovana prva kršćanska crkva. Ova se crkva sastojala od Hebreja koji su uzvje-
rovali u Krista kao obećanog Mesiju i Spasitelja. 
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Prvi kršćani su se nazivali "svetima", "izabranima", "ostatkom" koji je odvojen i o kome govore proro-
ci i Otkrivenje. U Antiohiji počeli su se vjerni nazivati "kršćanima". 2. Korinćanima 1,1; Djela 11,26. 

Na osnovu spisa proroka i apostola možemo jasno zaključiti kakvo je bilo vjersko učenje apostolske 
crkve. Evo kratkog prikaza njihovog vjerovanja i učenja. 

1. Sveto pismo, spisi proroka i apostola, je nadahnuto od Boga. Ono je otkrivenje Božje volje i nepog-
rešivo pravilo vjere i života. 2. Timoteju 3,15-17. 

2. Božanstvo ili Trojstvo se sastoji od Vječnog Oca, koji je osobno, duhovno biće; od Isusa Krista, koji 
je Sin vječnog Oca, kroz koga je sve stvoreno i koji je Spasitelj ljudi, i od Svetoga Duha, koji je moćna 
preporađavajuća sila u djelu otkupljenja. Matej 28,19; 1,16-18; Djela 4,12; Ivan 14,26; 16,7-13; Rim-
ljanima 8,1-10; Efežanima 4,30. 

3. Božja volja u pogledu čovjekovog moralnog vladanja sadržana je u njegovom zakonu, u deset zapo-
vijedi, koji je vječan i nepromjenljiv. 2. Mojsijeva 20,1-17; Matej 5,17; Rimljanima 2,13; 7,12; 3,21. 

4. Zakon deset zapovijedi otkriva grijeh, kojega je plaća smrt. Rimljanima 7,7. Zakon ne može spasiti 
prijestupnika od grijeha niti mu može dati silu da više ne griješi. Bog je u svojoj ljubavi i milosti prona-
šao za to jedan put. On je pronašao zamjenu, Isusa Krista pravednika, koji je umro umjesto čovjeka: 
"njega, koji nije poznavao grijeha, učini za nas grijehom, da mi postanemo pravda Božja u njemu." 2. 
Korinćanima 5,21; Rimljanima 3,23-25. 

5. Duh Sveti, kojega pokajnik prima vjerom, preporađa njegovo srce i osposobljava ga da živi po nače-
lima moralnog zakona, izraženim u deset zapovijedi. Galaćanima 3,14; Ivan 3,1-7; Rimljanima 8,1-4; 
Hebrejima 8,10-12; Galaćanima 2,20; Efežanima 3,17. 

6. Bog jedini ima besmrtnost. 1. Timoteju 6,16. Smrtan čovjek već po svome rođenju ima grešnu i 
smrtnu prirodu. Vječni život je dar Božji vjerom u Krista. "Tko ima Sina, ima život." Rimljanima 6,23; 1. 
Ivanova 5,12. Besmrtnost će dati pravednima prilikom Kristovog drugog dolaska. Tada će mrtvi pra-
vedni ustati iz grobova, a živi pravedni će se preobraziti. Oni koji se budu tada našli vjerni, "obući će 
se u besmrtnost." 1. Korinćanima 15,51-55. 

7. Smrt je stanje bez svijesti. Svi ljudi, dobri i zli, ostaju u grobu od smrti do uskrsenja. Ivan 5,28.29. 

8. Ima dva uskrsnuća: uskrsnuće pravednih u času Kristovog dolaska i uskrsnuće zlih, tisuću godina 
kasnije. Ivan 5,28.29; 1. Solunjanima 4,13-18; Otkrivenje 20,5-10. 

9. Na kraju tisuću godina će sotona biti uništen zajedno sa nepokajanim grešnicima. Tako će svemir 
biti očišćen od grijeha i grešnika. Rimljanima 6,23; Malahija 4,1-3; Otkrivenje 20,9.10. 

10. Drugi Kristov dolazak je velika nada kršćana, dan potpunog ostvarenja spasenja. Taj dolazak je 
pred vratima. Vjerni treba da su spremni za ovaj veliki dan. Ivan 14,1-3; Djela 1,9-11; Hebrejima 9,28; 
Matej 24,36.44. 

11. Kršćanin je pozvan da živi svetim životom. Skromnost i jednostavnost treba da su njegove odlike u 
odijevanju. 1. Solunjanima 3,13; 1. Petrova 2,21; 1. Timoteju 2,9.10. 

12. Kršćanin treba da smatra svoje tijelo hramom Svetog Duha. Zato treba da slavi Boga brinući se za 
svoje tijelo i uzdržavajući se od svega što bi moglo da naruši njegovo zdravlje. 1. Korinćanima 3,16.17; 
6,19.20; 2. Korinćanima 7,1; Galaćanima 5,17-21. 

13. Kršćanin je pozvan da surađuje s Bogom na širenju evanđeoskog djela svojim sposobnostima i 
sredstvima. Otkrivenje 22,17; 2. Korinćanima 5,17-20; 9,6.7; 1. Korinćanima 9,13-14; Matej 23,23. 

14. Krštenje uronjavanjem je jedan od glavnih obreda kršćanske crkve. Ono predstavlja smrt, ukop i 
uskrsnuće Kristovo. Ono izražava vjeru u Kristovu spasonosnu milost, odricanje od grijeha i svijeta; 
ono se smatra uvjetom za ulazak u crkveno članstvo. Matej 3,13-17; 28,19; Djela 2,38.41-47; 8,35-39; 
Rimljanima 6,1-11; Galaćanima 3,27; Kološanima 3,1-3. 
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15. Obred večera Gospodnja je uspomena na Spasiteljevu smrt. Tom obredu prethodi obred pranja 
nogu kao priprema za tu svečanu službu. Matej 26,26-29; 1. Korinćanima 11,23-26; Ivan 13,1-17; 1. 
Korinćanima 11,27.30. 

Prva crkva je svetkovala subotu. Crkveni povjesničar Lietzmann piše: "Prva je zajednica također svet-
kovala subotu kao što to pokazuje Matej 24,20… Ovaj se dan dakle slavio na hebrejski način i nije se 
smio oskvrnuti putovanjem. 1 

Čuveni francuski povjesničar L. Duchesne piše: "Pravi kršćani u vrijeme kad su još bili svi na okupu u 
Jeruzalemu, posjećivali su bogoslužje u hramu. Izvan Jeruzalema, njihov vjerski život najviše je dolazio 
do izražaja, kao kod Hebreja, u tjednim sastancima u sinagogi. Ovi sastanci su se održavali subotom." 
2 

Dr Theodor Zahn piše: "Nema sumnje da su kršćani najsavjesnije svetkovali subotu, jer ako je ne bi 
svetkovali, Hebreji bi ih kamenovali. Ne može se ničim dokazati da svetkovanje nedjelje datira iz tog 
vremena. Naročito je subota bila jaka veza koja ih je spajala sa životom cijelog naroda. A svetkova-
njem subote oni su slijedili primjer i naređenja Kristova." 3 

Jevsenije Popović u svojoj Opštoj crkvenoj istoriji, str. 428, potvrđuje da se subota slavila u prvom 
crkvenom periodu, naročito na Istoku, kao dan odmora i uspomena na stvaranje svijeta: "Dok se na 
Zapadu počelo kasnije, i to prije svega u Rimu, postiti subotom, svakako zato što je Krist u subotu le-
žao u grobu, i jer se u subotnjom poslu gledalo dostojno spremanje za praznovanje nedjelje, dotle je 
na Istoku, gdje je subota još uvijek imala značenje dana odmora od stvaranja, bilo direktno zabranje-
no postiti subotom, pošto su gnostici toga dana postili u znak žalosti, što je stvoren materijalni svijet, 
te što je time po gnostičkom učenju prouzrokovano zatvaranje duhovnoga u zlu materiju." 4 

U apostolskoj crkvi bila je živa nada u skori Kristov dolazak. Ta nada izražena je i u njihovom pozdra-
vu: "Maran Ata", što znači "Dođi, Gospode!" 

Kršćansko bogoslužje odlikovalo se u početku velikom slobodom i jednostavnošću nasuprot neznabo-
žačkim ceremonijama. Bogoslužje se odlikovalo visokom duhovnošću. Prvi kršćani su se sastajali po 
kućama gdje su održavali večeru Gospodnju i agape, večere ljubavi, tj. večere koje je trebalo da razvi-
jaju ljubav i bratstvo među vjernima. Djela 2,42. Bogoslužje je obuhvaćalo molitvu, čitanje iz Pisma, 
propovijed, izmjenično pjevanje i Svetu večeru. 5 

Kršćani u Jeruzalemu posjećivali su judejske sinagoge i hramove, ali su imali svoje posebne sastanke, 
koji su se održavali uvečer. Kao što je već spomenuto, praznovanje subote bila je najizrazitija manife-
stacija njihovog duhovnog života. 

"Kađenje i gorenje svjetiljaka kao simbolički sastavni dijelovi kulta i pored uzora u Starom zavjetu iz-
gleda da u ovom periodu ne bijaše još u upotrebi." 6 

"Ni posebnih liturgijskih odjeća i pored uzora u Starom zavjetu također još nije bilo." 7 

Na čelu prve crkve stoje apostoli, proroci i učitelji. 1. Korinćanima 12,28; Rimljanima 12,6-9; Efežani-
ma 4,11. 

Apostoli su bili putujući evanđelisti. Proroci su propovijedali u crkvama. Učitelji su darom tumačenja 
Pisma služili crkvi. 

Ove tri službe su duhovne službe, i oni koji se njima bave ne smiju da imaju i sporedno svjetovno za-
nimanje. Zato se crkva brine za uzdržavanje apostola, proroka i učitelja. 

Pored ovih općih službenika crkve, u apostolskoj crkvi imamo i lokalnih službenika. To su prezbiteri, 
biskupi i đakoni. Oni su pored službe u crkvi imali i svoje osobno zvanje. Riječ "prezbiter" je grčkog 
porijekla, a znači starješina. Riječ "biskup" znači nadglednik. U početku nema razlike u časti i funkciji 
između biskupa i prezbitera; ove riječi su se izmjenično upotrebljavale kao sinonimi. Ako je crkva pov-
jerila upravu nad vjernima starijem čovjeku, onda se on obično nazivao prezbiterom; a ako je uprava 
bila povjerena mlađem čovjeku po godinama, onda se on nazivao biskupom, tj. nadglednikom. 1. Ti-
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moteju 1,5.7; Filipljanima 1,1; Djela 20,17.18. Crkva je također birala đakone koji su upravljali financi-
jama crkve i brinuli su se za siromašne. Riječ đakon znači sluga. 

Ove prve službenike, apostole, proroke i učitelje, određuje Bog, prema daru (karizma) koji im je dao, 
a ove posljednje: biskupe, starješine i đakone, birala je crkva. 

"Ispod ili pokraj apostola, proroka i učitelja, koji su svoj poziv primili direktno od Boga i koji su uglav-
nom bili putujući službenici, svaka mjesna crkva je morala iz svoje sredine izabrati lokalne službenike, 
starješine (prezbyteroi), biskupe (episkopoi, nadglednici) i đakone (diaconoi, sluge)… Tako su se poja-
vili crkveni službenici koji će malo po malo potisnuti slobodno i putujuće apostolstvo i apsorbirati ga." 
8 

______________________________ 

1 H. Lietzmann, Historie de l' Eglise ancienne, pp. 65.66 
2 L. Duchesne, Origine du culte chretien, 5. ed. p. 47-48. 
3 Zahn, Geschichte des Sontags, str. 13.14. 
4 Jevsevije Popović, Opšta crkvena istorija, knjiga 1, str. 428 
5 Paule Fargues, Historie de christianisme, vol. I, str. 428. 
6 Jevsevije Popović, Opšta crkvena historija, knjiga I, str. 421 
7 Isto, str. 421. 
8 Sabatier, Religion, p. 60.  

 

6. MORALNI I DRUŠTVENI ŽIVOT KRŠĆANA PRVOG STOLJEĆA 

Kršćanstvo se raširilo u neznabožačkom društvu kao kvasac u tijestu. Ono mu je ulilo novu silu, pro-
budilo ideju o dostojanstvu i bratstvu. 

Da bismo bolje razumjeli koliki je doprinos kršćanstva osobnom i društvenom moralu, treba da se 
podsjetimo na običaje sredine u kojoj se kršćanstvo razvijalo. 

Staro rimsko zakonodavstvo je bilo zasnovano na nejednakosti i sili. Žena je bila zapostavljena. Ona 
nije mogla biti nasljednik imanja, jer je nasljedstvo prelazilo samo od muškarca na muškarca. Dijete 
po rođenju nije imalo nikakva prava; ono se smatralo članom obitelji samo ako ga je otac priznao tak-
vim. Otac je imao nad djecom apsolutnu vlast. A što da se kaže o robovima, koje su čak grčki filozofi 
ubrajali među životinje. Osobni fizički rad se smatrao poniženjem i prepušten je bio robovima. 

Kršćanski moral se pokazao ubrzo kao živ kontrast nemoralnosti neznabožaca. Kršćani su živjeli mo-
ralnim životom, svjesni da je Bog svuda nazočan; njihov moral bio je na visini i zbog toga jer su se pri-
premali da ih Kristov drugi dolazak zatekne "bez mane i bilo kakve ljage." 

Novi duh došao je do izražaja u međusobnim odnosima, u društvenom životu. Pavao propovijeda so-
lidarnost, međusobno pomaganje i uzdiže vrijednost rada. "Nema tu Hebreja ni Grka, nema roba ni 
gospodara, nema muškog roda ni ženskoga, jer ste vi svi jedno u Kristu Isusu." Galaćanima 3,28. 

Kršćanstvo je bilo u početku jedna stvaralačka sila. Ono je sjedinilo u duhovnu zajednicu ljude koji su 
ranije bili razdvojeni narodnošću, vjerom ili klasnim položajem. Prve crkve su bile "društvene zajedni-
ce na religioznoj bazi." Kršćani su se sakupljali, ne samo da se mole, već su imali zajedničke večere, i 
ove "agape" su bile veze koje su povezivale kršćane u bratsku zajednicu. Ovaj duh bratstva i ljubavi 
poticao je vjerne na samoodricanje koje ih je navelo da osnuju imovinsku zajednicu, ali ne zajednicu 
proizvodnje, već zajednicu potrošnje. "A i svi koji vjerovahu bijahu zajedno, i imahu sve zajedno. I po-
sjede i imanje prodavahu i razdavahu svima kao što tko trebaše." Djela 2,44.45. Neki kršćani, kao na 
primjer Barnaba, odrekli su se svoga imanja u korist zajednice. Djela 4,35-37. Kršćani su se brinuli za 
siromašne i stare, za udovice i siročad, za gostoprimstvo evanđeoskih putnika i za zatvorenu braću. 
Jakov 1,27; Hebrejima 13,3; Galaćanima 6,9-10. 

Kao što vidimo, kod prvih kršćana je bila veoma razvijena društvena svijest, socijalni osjećaj. Taj druš-
tveni osjećaj se temeljio na svjesnosti duhovnog jedinstva i zajedničkog cilja. Lozinka prvih kršćana je 
bila: "Blaženije je davati, negoli uzimati." 
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Kršćanstvo je nastojalo da olakša položaj robova. Efežanima 6,9; 1. Timoteju 6,1.2; Kološanima 4.1. 

Ono je zauzelo određeno stanovište prema radu. Ono naglašava dužnost rada: "Tko ne radi, ne treba 
ni da jede." 2. Solunjanima 3,10. Ono uzima u zaštitu radnike; radnik je dostojan svoje plaće, i Božja 
kazna će stići onoga tko radniku zakida plaću. Jakov 5,4. 

Kršćanstvo je pristupilo i rješavanju problema koji su se pojavili u bračnim odnosima zbog ideje da je-
dna kršćanka ne može da živi s jednim neznabošcem; pojavilo se dakle pitanje rastave braka zbog 
vjerskog uzroka. Apostol Pavao ne odobrava rastavu braka zbog spomenutog razloga: "Jer se posveti 
muž nekršten ženom krštenom, i posveti se žena nekrštena od muža krštenog." 1. Korinćanima 7,13. 

Kršćanstvo je kidalo svaku vezu s neznabožačkom religijom; odbacivalo je idolske žrtve i kult cara. 1. 
Korinćanima 8,1-13; 10,14-33. Ipak kršćanstvo uči da je kršćanin dužan slušati vlasti i pokoravati im 
se. Rimljanima 13,1-3. Apostol Pavao preporučuje poslušnost vlastima i molitvu za vlasti. Titu 3,1; 1. 
Timoteju 2,1-3; 1. Petrova 2,13-17; 4,12-16. 

Kršćani predstavljaju veliku obitelj u kojoj vlada uzajamna poslušnost, poštovanje i nježnost. Kršćani 
su jedan izabrani narod, svet narod, kome je glava Krist. 1. Petrova 2,9; Kološanima 3,18.25. 

 

7. JUDAIZAM – PRVI TEŽAK PROBLEM APOSTOLSKE CRKVE 

Bilo je neizbježno da će nastati ozbiljne teškoće i nerazumijevanje čim se crkva bude posvetila svjets-
kom misijskom radu. Prvi kršćani su bili Hebreji. Oni su znali da je hebrejska vjera jedina prava vjera, i 
da se u njoj slavi Bog kao jedini pravi Bog. Vjerovali su u Pismo kao u nadahnutu Božju riječ. Znali su o 
prozelitizmu, a to je značilo dovesti neznabošce u hebrejsku vjeru. 

Isus je svoj program i učenje temeljio na Pismu. On je, istina, kritizirao formalnost i licemjerstvo heb-
rejskih duhovnih vođa, ali je, s druge strane, naglašavao da nije došao da pokvari ili promijeni zakon i 
proroke. Hebreji koji su prihvatili Isusovo učenje pogrešno su zaključili da će oni koji budu prihvatili 
Isusovo učenje nastaviti da izvršavaju običaje hebrejske crkve. Oni koji žele da postanu članovi krš-
ćanske zajednice, treba po njihovom mišljenju, da postanu najprije članovi velike hebrejske crkve. 

Vođe judejske grupe su budno motrile što će činiti njihove kolege u pogledu neznabožaca. Filip je krs-
tio Etiopljanina, ali ovaj je već bio hebrejski prozelit. Petar je krstio Kornelija, ali se morao pravdati 
pred braćom posvjedočivši da je Kornelije još prije krštenja primio Svetog Duha. 

Problem kako da se postupa prema obraćenicima iz neznaboštva nastao je u Antiohiji. Djela 15,1.2. 
Postavilo se pitanje: treba li neznabošci da se obrežu; treba li da svetkuju tri velika godišnja praznika 
kad svako muško treba da dođe u Jeruzalem; treba li da pomoću žrtava izražavaju svoju vjeru u spa-
senje? 2. Mojsijeva 23,14-17; 5. Mojsijeva 16,16.17; itd. Pavao i Barnaba su na ova pitanja odgovorili 
sa odlučno: Ne! Neki kršćani su odgovorili sa: Da! To je bila pozadina i prilika za sazivanje jeruzalem-
skog sabora, o kome se govori u 15. glavi Djela apostolskih. 

Sabor u Jeruzalemu. - Na saboru u Jeruzalemu 49. bili su prisutni Pavao i Barnaba kao predstavnici 
antiohijske crkve i novoosnovanih crkava u Maloj Aziji. Tu su bile i starješine kršćanskih crkava iz Pa-
lestine. Mnogi od tih starješina su pripadali farizejskoj grani judejstva. Djela 15,5. Petar je iznio svoje 
iskustvo u pogledu obraćenja Kornelija, a Pavao i Barnaba ispričali su kako je Bog njihov rad posvje-
dočio čudima. Sve je to doprinijelo da je sabor donio zaključak na usta starješine Jakova. Djela 
15,13.19.20. Ovo je kasnije formulirano i kao pismo, koje su Pavao i Barnaba, praćeni Judom Barsa-
bom i Silom, ponijeli sa sobom u Antiohiju: "Jer naše za dobro Sveti Duh i mi da nikakvih tegoba više 
ne mećemo na vas osim ovih potrebnih: da se čuvate od priloga idolskih i od krvi i od udavljenoga i 
od bludništva, i što nećete da se čini vama ne činite drugima; od čega ako se čuvate, dobro ćete činiti. 
Budite zdravi." Djela 15,28.29. 

Jeruzalemski sabor je bio veliki događaj u povijesti kršćanske crkve. Odlukom ovog sabora mlada krš-
ćanska crkva se emancipirala rasnih i nacionalnih okova judejstva, što joj je omogućilo brži napredak. 
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Neki teolozi, osobito pravoslavni, žele da dokažu da je sabor u Jeruzalemu 49. ukinuo i svetkovanje 
subote. Pitanje subote nije bilo stavljeno na dnevni rad, jer subotnja zapovijed je dio moralnog zako-
na, a ne obrednog. Sabor je ukinuo obveze prema obrednom zakonu, a ne prema moralnom. 1. Ko-
rinćanima 7,19; Djela 24,14. 

Rad judaista. Judaisti nisu bili zadovoljni odlukom sabora. Čak i Petar, koji je u početku bio vatren pri-
stalica novog smjera, počeo je da se koleba kad su u Antiohiju došli neki navodni izaslanici Jakovljevi. 
Galaćanima 2,12.13. Petar i Pavao vodili su oštru polemiku. Pavao je naglasio da je vjera način spase-
nja, a ne držanje zakona. Galaćanima 2,16. Ova borba je potakla Pavla da piše poslanicu Galaćanima i 
Rimljanima. Problem judaista je trajao još puna dva stoljeća. 

Postoji čitava apokrifna literatura o navodnoj doživotnoj borbi između Petra i Pavla. Tipična literatura 
ove vrste su takozvana Klementova prepoznavanja i Klementove homilije. U ovoj literaturi se govori o 
Petrovoj borbi protiv Šimuna Maga. Misli se da je judaistička grupa proizvela tu literaturu da bi prika-
zala svog predstavnika Petra kao heroja nasuprot Maga, pod kojim imenom misle na Pavla. 

Možda je judaistička grupa kršćana svoje nezadovoljstvo prema Pavlu prenijela i na same Hebreje, što 
je povećalo antipatiju ovih prema kršćanima. Ta mržnja prema Pavlu od strane Hebreja dobila je vid-
ljiv oblik kad je Pavao na kraju svog trećeg misijskog puta došao u Jeruzalem i tu bio napadnut, zatvo-
ren i kasnije odveden u Rim. S druge strane, kršćanstvo je sve više nastojalo da se oslobodi običaja, 
ceremonija i karakterističnih obilježja hebrejstva. 

 

8. POMAGAČI I NEPRIJATELJI ŠIRENJA KRŠĆANSTVA 

Kršćanstvo se u prvom stoljeću širilo ne toliko zbog svoje doktrine, koja bi bolje odgovarala religioz-
nim potrebama vremena, već zbog vrline, koju su kršćani otkrivali u svom životu, zbog bratstva, ideje 
o božanskoj milosti, koja spašava grešnika. Ipak valja spomenuti da su i prilike u neku ruku doprinijele 
tom širenju. 

Prvo što je omogućilo širenje kršćanstva bile su hebrejske sinagoge, rasijane po cijelom tadašnjem 
svijetu, u krilu kojih je kršćanstvo našlo zaštitu i svoje prve pristalice. 

Raseljavanje Hebreja (dijaspora), koje je doseglo svoj vrhunac pod Augustom, dalo je povod osniva-
nju kolonija u Arabiji, Egiptu, Babiloniji i drugim mjestima. Hebrejska kolonija u Rimu brojila je naj-
manje 10.000 ljudi, ne računajući žene i djecu. Hebrejske kolonije su uživale zakonske privilegije, koje 
su im omogućavale slobodu bogoslužja i pravo da imaju svoje suce, koji su sudili po zakonu. 

Hebrejstvo je brojilo veliki broj prozelita, koji su mu se pridružili privučeni njegovim strogim bogosluž-
jem, monoteizmom i apologetima, koji su pokazali Mojsijevu objavu kao jedinu pravu filozofiju, koje 
je svjetska filozofija samo slabi odbljesak. Osim prozelita, koji su se dali obrezati, bilo je i prozelita 
drugog reda, koji su jedino ispovijedali monoteizam i držali moralne propise dekaloga. Njih su nazivali 
onima "koji se boje Boga." 

Kršćanstvo je našlo okrilje kod rasijanih Hebreja i uživalo je u početku zakonske privilegije, koje su šti-
tile Hebreje. Kršćani su zamjenjivani Hebrejima. To pokazuje izgnanstvo Hebreja u masi iz Rima za vri-
jeme Klaudija oko 49. i 50. godine, kako priča Svetonije (Vita Claudii, 25), i držanje prokonzula Ahaje, 
koji je otpustio i Pavla i starješinu hebrejske sinagoge. Djela 18,12-17. Tu zaštitu, kako ćemo vidjeti, 
nisu kršćani dugo uživali, ali ona im je omogućila da stvore jača uporišta za svoj daljnji rad i da se or-
ganiziraju. 

Širenju kršćanstva mnogo je doprinijela rimska civilizacija i opća rasprostranjenost grčkog jezika. 
Mreža putova, koji su sa svih strana vodili u Rim, uređena pošta, morski putovi, civilizirano uređenje, 
sve je to pomoglo da se vijest Evanđelja lakše prenese sa jednog mjesta u drugo. Grčki jezik postao je 
univerzalni ili opći (koine); njime su se apostoli mogli služiti na cijeloj rimskoj teritoriji. Mir unutar 
Rimske imperije (Pax Romana) također je pogodovao širenju kršćanstva. 
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Drugi čimbenik koji je išao u prilog širenju kršćanstva bila je socijalna bijeda naroda onog vremena. 
Talijansko seljaštvo i zanatlije bili su upropašteni konkurencijama stranog žita i strane robe. Provincije 
su stenjale pod teškim porezima. Narod je tražio zaborav i utjehu u raznim istočnjačkim obredima, a 
mnogi između njih potražili su okrilje križa. Robove je privlačila evanđeoska propovijed o moralnoj 
jednakosti svih ljudi. 

U prilog širenja kršćanstva išlo je mnoštvo društava, udruženje zanatlija, trgovaca, muzičara, svećeni-
ka, koji su se međusobno pomagali u slučaju bolesti ili smrti. Pogrebna društva osiguravala su svojim 
članovima pogreb. Sve je to potpomagalo širenju kršćanske crkve u prvom stoljeću. 

Kršćanstvo je imalo i svojih neprijatelja: izvana su to bili Hebreji i neznabošci, a iznutra neka krivovjer-
ja. 

Hebreji su ustali protiv Stjepana, kad je javno posvjedočio da je Isus obećani Mesija. Oni su još većom 
žestinom progonili Pavla i druge učenike. Djela 7,58.60; 16,20. 

Još brutalnije bili su progonjeni kršćani od strane neznabožaca. Ti su progoni počeli 64. godine kad se 
kršćanstvo već jasno razlikovalo od hebrejstva. Protiv kršćana digao se žestok progon poslije požara 
Rima 19. VII 64. godine, kad je Neron, želeći da na drugima iskali gnjev naroda, "dao mučiti strašnim 
mukama izvjesnu klasu omrznutih ljudi, koje je narod nazivao kršćanima, zbog njihovih mrskih djela." 
1 

Da li je progon kršćana bio posljedica prolazne ćudljivosti ludog vladara ili su već u to doba bili izdani 
zakoni protiv kršćana? Povjesničari još nisu odgovorili na to pitanje. Vjerojatno je da je već Neron iz-
dao zakon protiv kršćana. To potvrđuje svjedočanstvo Tertulijana: "Pregledajte vaše arhive", veli on, 
"pa ćete vidjeti da je Neron prvi bjesnio protiv kršćana svojim carskim mačem." (Apologetika, ch. 5). 
Ta aluzija na arhive i mač čini se da potvrđuje vjerojatnost o zakonskom progonu kršćana. 

Ovu pretpostavku potvrđuju u riječi Svetonija, koji u svom djelu Život Neronov (g. 116 ?) ne dovodi 
progonstvo kršćana u vezu s požarom Rima nego s nizom zakona koje je izdao taj vladar protiv gosti-
onica, kočijaša i napokon protiv kršćana, ljudi koji su se odali novom, "štetnom praznovjerju." 

Širenju kršćanstva smetali su i mnogi unutrašnji neprijatelji – hereze. 

Glavna krivovjerja prvog stoljeća protiv kojih se borio apostol Pavao mogu se označiti imenom gnosti-
cizam. To je bila smjesa raznih religioznih shvaćanja prožetih grčkom filozofijom. Glavni predstavnici 
gnostičkih sustava bili su Bazilid, Valentin i Marcion. Svi ti sustavi imaju neke zajedničke oznake: istu 
težnju za poznavanjem natprirodnog svijeta, koji predstavljaju na način Platonove hijerarhije ideja; 
religiozno shvaćanje u duhu stoicizma i istočnih religija o općem spasenju duše i svijeta; naklonost 
prema asketskom moralu. 

Podrijetlo gnosticizma još nije potpuno rasvijetljeno, usprkos istraživanju odličnih naučnika. Prouča-
vanja komparativne povijesti religija i religije starih Egipćana, Babilonaca, Perzijanaca dokazala su is-
točnjačko podrijetlo gnosticizma. 

Danas se uglavnom smatra da je glavni začetnik gnosticizma bio Hebrej Philon iz Aleksandrije. Philon 
je rođen oko 20. godine prije Krista i istaknuo se mnogobrojnim komentarima o Mojsijevim knjigama. 
Odan Mojsijevom zakonu i prožet grčkom kulturom, on je volio da pronalazi u Bibliji, zahvaljujući svo-
joj alegorijskoj metodi, ideje grčkih velikih filozofa, koje su po njegovom mišljenju dijelovi istine ob-
javljene u zakonu. Biblijske osobe tumači Philon apstraktno; Adam i Eva, na primjer, predstavljaju od-
nos između uma i osjećanja. On je stvorio religiozni sustav iz građe koju je crpio u platonizmu, stoici-
zmu, religioznom sinkretizmu i hebrejstvu. Philon na prvo mjesto stavlja vrhovni Razum, Boga, koji se 
ne može definirati, koji je apsolutan, nepromjenljiv, posljednji Uzrok svega. Nasuprot Bogu stavlja 
materiju, svijet. Bog upravlja svijetom, uči Philon. Bog to čini kroz posrednika – Logosa, koji je pro-
dukt Božjeg sjaja. Zlo potiče, uči Philon, od materije koja pomračuje dušu, a vrlina je plod poznavanja. 
Poznavanje dolazi do izražaja u asketizmu, koji podvrgava tijelo duhu. U tome se uglavnom sastoji 
svaki gnosticizam. 
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Prvi širitelji gnosticizma su neki učitelji iz Kolose, koje spominje apostol Pavao u svojoj poslanici tom 
gradu. 

Gnostička grana, koja je cvjetala u Kolosi, bila je dio judejskog stabla, kako to zaključujemo na osnovu 
raznih ograničenja kojih su se držali pored zakona. Kološanima 2,16. Njihova religiozna filozofija je 
plod čudnovatog sinkretizma, koji Pavao naziva "mudroslovljem" i "praznom prevarom." Ona se oči-
tovala u pretjeranom asketizmu (2,21.) i kultu anđela (1. Timoteju 4,1-4). 

Pri kraju prvog stoljeća javlja se ta sekta u Efezu i na Kreti, kako to pokazuju Pavlove poslanice Timo-
teju i Titu, u kojima pisac prikazuje tu sektu. Glavne crte te sekte su sljedeće: propovjednici su Hebreji 
ilil judaisti. Drže se obrezanja, nazivaju se učiteljima zakona (Titu 1,10; 2. Timoteju 1,17), polažu važ-
nost na hebrejske bajke (Titu 1,14); prepiru se o zakonu (Titu 3,9). To su zavodnici, licemjeri, klevetni-
ci, svadljivci, ljudi pokvarena uma, koji pričaju ono što ih uši svrbe, organizatori stranaka i izazivači ra-
zdora. 

Apokalipsa spominje krivovjerje nazvano "nikolaici". Njegov začetnik Nikola je nepoznata osoba. 

Pored gornjeg krivovjerja kršćanska povijest spominje neka osamljena imena obavijena tajnom. Poz-
nato je, na primjer, ime Šimuna Mađioničara, kojeg je tradicija učinila ocem krivovjerja, zatim se 
spominje Menander, vračar iz Samarije, Cerint, teozof i judaista, koji je učio u Efezu, i najzad Cerdon, 
koji je živio u Rimu, gdje je bio učitelj Marcionov, kako to potvrđuje Tertulijan u svom spisu protiv tog 
heretika. 

 

9. HELENISTIČKE IDEJE I NJIHOV UTJECAJ NA KASNIJE KRŠĆANSTVO 

Utjecaj helenističkih ideja bio je velik, osobito na obrazovane kršćane drugog stoljeća. Taj utjecaj je 
učinio da se vrlo brzo mutna voda neznabožačke filozofije počela ulijevati u čistu rijeku apostolskog 
kršćanstva, što je dovelo do odstupanja od prvobitne Kristove nauke. Najrasprostranjeniji filozofski 
sustavi onoga vremena su: platonizam, Aristotelova filozofija, pitagoreizam, cinizam, stoicizam i neo-
platonizam. Najjači utjecaj imala je Platonova filozofija. 

Platon je učio da od vječnosti postoji savršen inteligentan duh, najviši bog, iz koga proizlaze niži bo-
govi ili duhovi, među ovima i ljudski duhovi. Pored boga i pored svijeta duhova od vječnosti postoji i 
materija, kaotična, s nerazumnom dušom. Iz božanskog razuma neprestano izviru ideje, među kojima 
je ideja dobra najviša ideja; pored ove su ideje istinitog i lijepog. Po ovim idejama bog je formirao svi-
jet. Svijet nije ništa drugo nego otisak božanskih ideja u materiji. Pri stvaranju svijeta bog je prvo 
stvorio svjetsku dušu, tako što je nerazumnu dušu materije pomiješao sa emanacijama svoga božan-
skog razuma. Ta svjetska duša raširila se po cijelom svijetu, i ljudske duše nisu ništa drugo nego dije-
lovi te svjetske duše. Otuda se ljudska duša sastoji od razuma, besmrtnog razumnog elementa, koji 
ima od boga i koji je ranije postojao, i iz čulne duše, tj. iz elemenata koji sasvim potječu od nerazum-
ne duše, materije, i postaju i propadaju zajedno sa tijelom. Čulna duša sastoji se iz dva elementa - uz-
budljiv element, hrabri element, tj. srce, i požudni element, koji nema ničeg zajedničkog sa božan-
skim razumom. Prema tome Platon dijeli ljude na tri dijela: na ljude od razuma ili filozofe; na hrabre, 
ljude srca ili vojnike; i na obične ljude kojima vladaju požude. 

Drugi put Platon predstavlja čovjeka kao trihotomijsko biće, kao takvog koji se sastoji iz tri dijela – iz 
duha ili razuma, iz čulne duše i iz tijela. 

Ljudske duše su u svom najrazumnijem dijelu postojale još prije rođenja ljudi, i to kao duhovi u du-
hovnom svijetu, ali su zabludjele i zgriješile, te moraju grijeh ispaštati u ljudskom tijelu kao zatvoru. 
One duše koje to ispaštanje dobro izdrže očekuje poslije smrti blaženstvo, sjedinjenje s božanstvom u 
duhovnom svijetu, a druge koje to ispaštanje ne izdrže tako dobro, morat će poslije tjelesne smrti 
proći još jedan period čišćenja, zatvorene u druga tijela ili putem drugih kazni; treće pak, koje terete 
teški grijesi, padaju u vječnu kaznu. Platon je živio od 429 - 348. prije Krista. 
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Iz ovih Platonovih ideja crkva je kasnije formirala svoju nauku o besmrtnosti duše, o čistilištu i paklu, 
koje ideje nemaju ništa zajedničko sa naukom proroka, Krista i apostola o čovjekovoj prirodi i njego-
voj sudbini. 

Aristotel (384-322), učenik Platonov, ne polazi od vječnih ideja, nego od konkretne stvarnosti i tek se 
od konkretne stvarnosti uzdiže do općih ideja; po njemu apstrakcijom od konkretnoga dolazi čovjek 
do općih ideja. Aristotel je tvorac logike i prirodnih nauka, ali i psihologije, retorike, poetike i metafi-
zike. Njemu je bog ili um samo pokretač svijeta. Bog se nalazi izvan i iznad svijeta. Aristotel ništa ne 
govori o zagrobnom životu. 

U doba skolastike crkveni učitelji su se mnogo služili Aristotelovom logikom u teologiji. 

Pitagorejska škola uzima mjeru i broj kao element koji stvara i održava svijet. Ova škola je vjerovala u 
seobu duše i davala je mnogo na uzdržljivost. Pitagora je živio od 580-500. godine prije Krista u Do-
njoj Italiji. 

Cinicima je osnivač Antisten (455-365). Ovaj sustav teži da se učini neovisnim od svih vanjskih potre-
ba i nalazi u tome približavanje božanstvu, koje nema nikakvih potreba. 

Stoici. – Stoička filozofija naziva se po Stoa Poikile, po trijemu u Ateni, gdje je učio Zenon, njen osni-
vač, oko 300. godine prije Krista. Zenon je bio sa otoka Cipra, po svoj prilici semitskog podrijetla. Stoi-
cizam je sjedinio u sebi religiozne pojmove Istoka sa klasičnom kulturom Zapada. Tri najistaknutija 
predstavnika stoicizma su bila bivši rob Epiktet, filozof Seneka i car Marko Aurelije. 

Stoicizam je neka vrsta materijalističkog panteizma. Prema njemu sve je materijalno, čak i Bog i ljuds-
ke duše. Svemir prožima i njime upravlja svjetska duša ili razumna sila, koja je Bog. Čovjek je ne samo 
stvoren po Božjem obličju, već ima u sebi iskru božanstva. Po toj iskri on je dijete Božje. 

Stoici su naglašavali da je život pun vrlina cilj čovjekovog postojanja. To je život u skladu sa prirodom 
ili božanskom voljom. Učili su da sve što se događa i mimo čovjekove volje potiče od Boga. Zato čov-
jek treba da to prima sa mirom, ravnodušno. Stoici nastoje da budu ravnodušni kako prema radosti-
ma tako i prema bolu. Da bi postigli savršenstvo, podvrgavali su se samodisciplini i samoispitivanju. 
Četiri glavne vrline koje naglašavaju stoici jesu: mudrost, pravda, hrabrost i umjerenost. Oni su smat-
rali samoubojstvo kao nešto časno. 

Stoici su propovijedali bratstvo i jedinstvo svih ljudi, jer su sva ljudska bića pod istim zakonom. Učili 
su da vjera treba da poruši sve klasne razlike, jer su one umjetne pregrade. Njihov alegorički sustav 
tumačenja grčkih mitova je Philon primijenio na Stari zavjet, a neki kasniji tumači primjenjivali su ga i 
na Novi zavjet. 

Stoicizam ima mnogo zajedničkog sa hebrejstvom i sa kasnijim srednjevjekovnim kršćanstvom. Nasto-
ji da svojim naporima zasluži spasenje. 

Ova je škola našla pristalice naročito među Rimljanima. Epiktet, bivši rob, koji je oko 100. godine pro-
povijedao stoicizam u Rimu, sažeo je stoičku filozofiju u četiri riječi: "Podnosi, i uzdržavaj se!" – "Stoi-
čka nauka o neosjetljivosti mudraca, koja ga čini većim od Jupitera, osamila ga je na zaleđenom vrhu 
njegove oholosti." 1 

Epikur. – Epikurejci nazivaju se po Epikuru, koji je živio u Ateni 342-270. prije Krista. U doba apostola 
epikurejci uče da je božanstvo odviše daleko od ljudi da bi se brinulo o njima, o njihovim žalostima ili 
grijesima. Epikur je učio da je glavni cilj čovjekov postizanje sreće, a sreća se sastoji u osjećanju zado-
voljstva ili blagostanja. Sam Epikur, izgleda, odlikovao se vladanjem nad sobom, ljubaznošću, pleme-
nitošću i patriotizmom. On je znao da popuštanje čulnim prohtjevima ne donosi pravo zadovoljstvo, 
jer je često praćeno velikim patnjama. Zato, učio je on, čovjek treba da izbjegava senzualne ekscese. 
Nije uvažavao viši moral. Smatrao je da čovjek treba da je sam sebi zakon. 

Sljedbenici Epikurovi su se kasnije prepuštali čulnim uživanjima smatrajući da je to jedini smisao živo-
ta. "Danas uživaj, a ne čekaj što će ti sutrašnji dan donijeti" – bila je njihova lozinka. 
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Epikur je smatrao kao i prije njega Demokrit, da je svijet postao od atoma, koji su se slučajno našli za-
jedno. I bogovi i ljudi su takvi agregati atoma. Bogovi se ne brinu za svijet i za ljude, a ovi se ne mora-
ju njih bojati; svaki neka gleda da što ugodnije i udobnije živi, i pri tome bi baš vrlina bila nešto što 
doprinosi sreći, jer njome čovjek postiže mir, zadovoljstvo i druge koristi. Dok je stoicizam bio pantei-
zam, dotle je epikureizam bio neka vrsta materijalizma, ili, bolje reći, deizma, tj. učenje da se Bog ne 
brine o svijetu. 

Neoplatonizam. – Neoplatonizam je imao duboko religiozne crte. On je nastojao da pomoću asketiz-
ma savije tijelo i njegove želje, da očisti dušu od mrlja koje je zadobila svojim padom iz svog prvobit-
nog stanja i da kontemplacijom postigne jedinstvo s Bogom. Kršćanski srednjovjekovni misticizam 
mnogo duguje neoplatonizmu. Dualizam je obilježje svih ovih filozofskih grčkih strujanja. 

______________________________ 
1 E. de Pressensé, Vie des chrétiens, p. 402.  

 

10. MISTERIJE I MITRIN KULT 

Misterije grčkih religija i Mitrin kult, pored grčke filozofije, također su izvršile jak utjecaj na formiranje 
vjerovanja i običaja kršćanske crkve u drugom stoljeću. Zato je potrebno da se ovdje osvrnemo na 
neke od tih misterija. 

Misterije su bogoslužja kojima su mogli prisustvovati samo posvećeni, tj. tajno bratstvo, u koje se ula-
zilo poslije niza uzdržavanja i u kojima se jedinstvo vjernih među sobom i sa njihovim božanstvima 
održavalo pomoću naročitih obreda. Cilj ovih tajnih bratstava bio je da vjernima osiguraju spasenje i 
sretnu besmrtnost pomoću sustava dogmi i obreda, koji su narodu bili većim dijelom nerazumljivi. 
Ove misterije obično vjeruju u jednog boga spasitelja koji je umro i uskrsnuo. Kao pobjednik smrti, on 
daje vječni život onima koji se izjednačuju s njime nizom obreda, naročito škropljenjem krvlju i zajed-
ničkim posvećenim objedima. 

Najrasprostranjenije i najutjecajnije bile su Atisove misterije i s njima u vezi kult Cibele ili Magne Ma-
ter, majke bogova Atisa i Adonisa. Atis je ubijen u vrijeme proljetnog ekvinocija, ali ga Magna Mater 
uskrsava. 

Ovom kultu je bio dodan obred taurobolijum – posvećeni članovi su se "kupali" u krvi zaklanog bika 
kao sredstvu očišćenja. Budući član bratstva, ležeći u jednoj jami, bio je obliven krvlju bika, zaklanog 
iznad rešetke koja je pokrivala jamu. Kult je bio rasprostranjen u Kapadociji odakle je prenijet u Rim. 

Dionizijeve misterije, koje su se vršile u Ciliciji na početku kršćanske ere, temeljile su se na mitu Dio-
nizija Zagreusa, sina Zeusovog, koga su raskomadali i pojeli Titani, ali je uskrsnuo kao lijep mladić. Po-
svećeni članovi ove misterije su zubima kidali živog bika, simbol Dionizija, koji im je davao besmrt-
nost. 

Misterije božice Izis bile su mnogo rasprostranjene u Rimskom carstvu i zadržale su se sve do četvrtog 
stoljeća. Po njima se ljudi spašavaju smrću Ozirisovom, čije je tijelo rastrgao njegov brat Set, ali je 
njegova sestra Izis pokupila rastrgane udove i uskrsla brata za vječni život. Posvećeni su ulazili u brat-
stvo putem krštenja. 

Mitrin kult je bio najprije nacionalna religija Perzijanaca  (mazdeizam). Ovaj bog svjetlosti, kome je 
bio posvećen 25. prosinac, ubio je strašnog bika, čija je krv oplodila zemlju. Njegovi vjernici su ga zato 
slavili kao stvoritelja. Oni su ga također učinili Posrednikom između nepristupačnog boga i ljudi, i spa-
siteljem, koji će na kraju obnoviti svijet i osloboditi ga od smrti. Mitra je također vrhovni sudac, koji 
određuje sudbinu duša. Ovaj kult je bio donijet u Rim 67. prije naše ere i održao se do kraja četvrtog 
stoljeća. U Mitrinu religiju se ulazilo putom krštenja koje je imalo za cilj da opere moralnu nečistoću. 
U tijeku obreda svećenik je krštenika označavao križem, što znači da je on od sada posvećen Mitri i da 
pod njegovim znakom pobjeđuje sile tame. Krštenju je slijedio sveti ručak. Posvećenima se davao 
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kruh i čaša vode u koju se kasnije dodavalo vino. Svećenik je izgovarao molitvu nad ovim jelom, koje 
se smatralo hranom i pićem besmrtnosti. Članovi ove religije su se međusobno nazivali braćom. 

Mitraizam je bio neko vrijeme rival kršćanstvu. Odlikovao se svojom visokom starinom, propovijeda-
njem bratstva, impresivnim obredima, jakom crkvenom organizacijom, naukom o očišćenju od grije-
ha, naukom o borbi između sila dobra i zla koje se bore za prevlast u svijetu, i, naročito, po svojoj na-
uci o posljednjem sudu i o obećanju blažene vječnosti. Pošto je mitraizam imao izvjesnih dodirnih to-
čaka sa kršćanstvom, to su pristalice mitraizma kasnije, kad je kršćanstvo postalo pobjedonosno, lako 
prešle njemu ili manihejstvu, koje je već sjedinilo obožavanje Zoroastra sa obožavanjem Krista. Ostaci 
borbe između mitraizma i kršćanstva nalaze se u dvjema ustanovama koje je kršćanstvo prihvatilo od 
svog rivala u četvrtom stoljeću, a to su: mitraistički sveti dan, 25. prosinac, koji se slavio kao dies na-
talis solis (dan rađanja sunca), a koji postaje kod kršćana dan Isusovog rođenja; prvi dan sedmice, koji 
su mitraisti slavili kao "časni dan sunca", postaje kršćanska nedjelja – posvećena u spomen Kristovog 
uskrsnuća. 

Neki kritičari su htjeli dokazati da su ove misterije i Mitrin kult utjecali na formiranje kršćanske dogme 
i njenih obreda u doba apostola. Apostolsko kršćanstvo nema ništa zajedničko sa ovim misterijama. 

"Smrt Atisova, smrt Mitrinog i Cibelinog bika su ubojstva. Kristova smrt je dragovoljna žrtva. Zatim 
žrtva i uskrsnuće ovih bogova se neprekidno obnavljaju, dok je Krist umro jedanput za sve." 1 

U kasnijim vjekovima, počevši od drugog stoljeća i dalje, utjecaj ovih misterija na kršćanski kult bio je 
velik. U kršćanstvo ulazi običaj da svećenik novokrštene obilježava na čelu križem. Nema sumnje, ovaj 
je običaj uzet iz Mitrinog kulta. Slavljenje Isusovog rođenja, koje je uvedeno tek u IV stoljeću, a odr-
žava se  25. prosinca, uzeto je također iz Mitrinog kulta, jer je, kao što je spomenuto, 25. prosinac bio 
posvećen tom božanstvu. 

Slavljenje Isusove majke kao Bogorodice uvedeno je pod utjecajem Izise, majke bogova, kuju su Rim-
ljani nazivali Magna Mater. Kult svetaca, kao posrednika između Boga i ljudi, također se formirao pod 
utjecajem Mitrine religije i drugih orijentalnih religija. 

______________________________ 
1 H. Monnier, Essai…, p. 96.  
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II 

 

DRUGO I TREĆE STOLJEĆE 

 

CRKVA U PROGONSTVU ZA VRIJEME RIMSKIH CAREVA 

 

1. APOSTOLSKI OCI 

Apostolskim ocima nazivaju se istaknute crkvene osobe iz početka drugog stoljeća od kojih su neki 
osobno poznavali apostole. 

Najstariji među njima je Klement Rimski. On je bio biskup ili  "nadglednik" rimske crkve. Poznat je na-
ročito po poslanici upućenoj korintskoj crkvi. Poslanica je napisana za vrijeme cara Domicijana, oko 
95. godine poslije Krista. 

Klement je napisao poslanicu Korinćanima u ime svoje crkve sa željom da pomogne korintskoj crkvi 
da sredi svoje unutarnje prilike. U korintskoj crkvi se bila podigla buna protiv nekih njenih prezbitera. 
Klement podsjeća Korinćane na glavne kršćanske vrlina: na ljubav, poniznost i gostoprimstvo. Zatim 
poziva krivce da se pokaju. 

U ovoj poslanici dolazi do izražaja adventna nada: 

"Zaista, skoro će Gospod ispuniti svoju volju, kao što Pismo svjedoči, govoreći: 'Skoro će on doći i ne-
će zakasniti' i 'Gospod će iznenada doći u svoj hram, doći će Svetac na koga čekate'." 1 

Druga Klementova poslanica Korinćanima je, u stvari, jedna homilija, koju je trebalo čitati u Korintu. 
Ta se poslanica ne može pripisati Klementu, jer se njen stil i njene ideje odviše razlikuju od Prve pos-
lanice. Harnack misli da je tu poslanicu napisao rimski biskup Soter, oko 170. godine naše ere. 

Ignacije Antiohijski, poznat još pod imenom Theophor, umro je mučeničkom smrću u Rimu za vrijeme 
cara Trojana, 107. godine poslije Krista. 

Ignacije je napisao sedam poslanica: poslanicu Efežanima, Magnezijancima, Tralijancima, Rimljanima, 
Filadelfijancima i biskupu Polikarpu. 

Najpoznatija od tih poslanica je poslanica Rimljanima, koju je Renan nazvao "biserom stare kršćanske 
literature." U njoj Ignacije moli kršćane Rima da ne poduzimaju ništa za njegovo oslobođenje. "Ja sam 
pšenica Božja i treba da budem samljeven zubima zvijeri da bih postao čist kruh Kristov." 

Uzrok njegove žeđi za mučeništvom je nada u uskrsnuće: 

"Ako budem stradao, onda sam slobodan čovjek u Kristu i ustat ću slobodan u Njemu." 

Kao apostol Ivan, i Ignacije se bori protiv lažnog učenja nazvanog docetizam, koje je poricalo da je 
Krist došao u tijelu. 

"Gledajte na Krista, Božjeg Sina, koji je bio prije vremena, ali se javio u ovo vrijeme; koji je bio po pri-
rodi nevidljiv, ali je bio vidljiv u tijelu." 

Šest ostalih poslanica se veoma razlikuju od poslanice Rimljanima. Pitanje je da li je Ignacije autor i tih 
poslanica ili su one nastale kasnije. U ovim poslanicama pisac upozorava vjerne da se čuvaju nekih 
misionara koji propovijedaju hebrejske običaje i poziva vjerne da ostanu vjerni svojim biskupima, pre-
zbiterima i đakonima, koji su čuvari istine. U ovim poslanicama dolazi do izražaja evolucija crkvene hi-
jerarhije, naročito na istoku – pojavljuje se monarhički episkopat, strogo odvojen od prezbitera i đa-
kona. Crkvom upravljaju biskupi koji imaju apsolutnu vlast. Na "svetu Večeru" gleda se kao na "pro-
tuotrov smrti." 
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Polikarp, biskup iz Smirne, napisao je kratku poslanicu Filipljanima u kojoj ima mnogo citata iz Novog 
zavjeta. 

Polikarp je stradao mučeničkom smrću oko 155. godine. Uhvaćen u jednom selu kraj Smirne, gdje se 
sklonio za vrijeme progonstva, on je bio odveden u grad na jednoj magarici. Vlasti su na saslušanju 
tražile od njega da prinese tamjan caru kao bogu i da prokune Krista. On je odbio da to učini rekavši: 
"Ima 86 godina kako služim Kristu, i on mi nikada nije učinio ništa nažao: kako bih mogao kleti svog 
Cara i svog Spasitelja?" Osuđen je bio na smrt na lomači. Kad je bio spaljivan, vjerni su vidjeli da je 
plamen za trenutak načinio svod oko njega. 

Mnoge pojedinosti iz Polikarpovog života spominje njegov učenik Irenej u svom djelu "Protiv hereti-
ka." Prema Ireneju, heretik Marcion je jednog dana zapitao Polikarpa: "Prepoznaješ li me?" na što je 
ovaj odgovorio: "Prepoznajem prvog sina sotoninog." 

Polikarp je pobijao lažne učitelje, docete i gnostike, koji su poricali tajnu krštenja, uskrsnuće i sud. 

Evo Polikarpovih riječi: 

"Tko god ne priznaje da je Isus došao u tijelu, taj je antikrist; i tko god ne priznaje svjedočanstvo križa, 
od đavola je; i tko god izvrše Božje riječi svojih želja radi, i tko kaže da nema ni suda, ni uskrsnuća, taj 
je prvorođeni sin sotone." 2 

U red apostolskih otaca povjesničari stavljaju i Papija (Papias), biskupa iz Hijerapolisa u Frigiji, koji je 
umro mučeničkom smrću oko 163. godine. 

Svi Papijevi spisi su se izgubili. Smatra se da je on prvi egzegeta. Euzebije spominje njegovo djelo "Ob-
jašnjenje Isusovih govora." Pisao je služeći se najviše tradicijom. Euzebije i Irenej navode neke dijelo-
ve iz njegovih spisa. 

Euzebije skreće pažnju na Papijevo shvaćanje o osobnom Kristovom carstvu na zemlji za vrijeme tisu-
ću godina (hilijazam). 

"Ista osoba (Papije) je napisala i druge stvari koje su došle do nje putem nenapisane tradicije, među 
ovima neke čudne parabole i Isusove pouke, kao i mnoge druge još nevjerojatnije stvari. On kaže da 
će poslije uskrsnuća nastati milenij, kad će Krist osobno vladati na ovoj zemlji." 3 

Pored apostolskih otaca, povjesničari stavljaju i tri spisa, koji potiču po prilici iz istog vremena. To su: 
Nauka dvanaest apostola (grčki Didahe – to jest Doktrina), Barnabina poslanica i Hermin Pastir. 

Didahe se dijeli na tri dijela: prvi dio sadrži pouke koje treba da prime katekumeni. Tu se govori o dva 
puta, o putu života i o putu smrti. Put života je ukrašen kršćanskim vrlinama i u skladu je sa Isusovom 
besjedom na Gori, a put smrti je put praznovjerja i poroka. 

Drugi dio govori o kršćanskim obredima. "Krštenje se vrši uronjavanjem, ali ako za to nema prilike, 
krstitelj može politi krštenika tri puta po glavi izgovarajući formulu: U ime Oca i Sina i Svetoga Duha." 
4 

Treći dio govori o disciplini u crkvi i o crkvenoj organizaciji. Ovdje se spominju putujući propovjednici, 
koje treba primati "kao Gospoda" ako je njihova nauka u skladu sa primljenom naukom. Tu je dakle 
riječ o apostolima, pionirima vjere, čiji boravak u jednoj mjesnoj crkvi treba da je kratak. Zatim je riječ 
"o prorocima", koji govore u duhu i koji treba da su primjer dobrih običaja i nesebičnosti. Pored ovih 
spominju se učitelji (didascaloi), biskupi i đakoni. 

Prema naučniku Puechu, ovaj je spis nastao oko 100. godine poslije Krista. "On je nastao u jednoj ju-
deo-kršćanskoj crkvi Sirije ili Palestine sudeći po izvjesnim judaističkim obilježjima ovog spisa (kao što 
je post) i po arhaičnom duhu svojstvenom sredini koja se razlikuje od teoloških centara velikih grado-
va." 

Barnabinu poslanicu nije napisao apostol Barnaba, drug Pavlov, već po svoj prilici jedan hebrejski krš-
ćanin, koji je bio veoma prožet alegoričkim Philonovim shvaćanjem Biblije. Naučnici smatraju da je 
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takozvana Barnabina poslanica nastala u Aleksandriji između 100. i 150. godine. Puech drži da je nas-
tala oko 130. godine. 

Nepoznati pisac spiritualizira dan odmora koji je bio osnovan pri stvaranju svijeta i suprotstavlja mu 
osmi dan u čast novog svijeta koji će nastati iza uništenja ovog svijeta; zatim, ne pozivajući se na Pis-
mo, dodaje: "Zbog toga mi sa radošću držimo osmi dan, dan kad je Isus uskrsnuo iz mrtvih, te se 
mnogima pokazao prije nego što se uznio na nebo." 

Barnaba govori o "bezakoniku", o "crnome" koga će Krist uništiti svojim drugim dolaskom i sudom pri 
kraju šest tisuća godina. 

"O suboti govori on u početku stvaranja; i Bog je učinio djela svojih ruku za šest dana, i dovršio je se-
dmoga dana, i počinuo je u njemu, i posvetio ga je. Pazite, djeco, što to znači; On je dovršio u šest 
dana. To znači da će za šest tisuća godina Gospod sve dovršiti; jer dan kod njega znači tisuću godina; i 
to On sam kaže: 'Gle, dan Gospodnji će biti tisuću godina'. Zato, djeco, u šest dana, to jest u šest tisu-
ća godina, doći će sve kraju. I on je počinuo u sedmi dan. To znači kad njegov Sin bude došao i kad 
bude uništio djela bezakonikova i kad bude sudio bezbožnima i kad bude promijenio sunce, mjesec i 
zvijezde, tada će on zaista počivati sedmog dana." 5 

Špekulativna teorija takozvanog Barnabe sastoji se iz slijedećih točaka: 

1. Bog je u početku uspostavio subotu. 

2. Sedmičnim danima sedmice stvaranja odgovara sedmica od sedam tisuća godina, koja će također 
imati svoju subotu. 

3. Prije nastanka tisućugodišnje subote nitko, ni Hebrej ni kršćanin, ne može dostojno da svetkuje su-
botu. 

4. Nedjelja, ili osmi dan, odgovara osmoj tisućgodišnjici, koja će nastati iza subotnje tisućgodišnjice i 
značit će ispunjenje Božjeg carstva. 

5. Kršćanin može da svetkuje osmi dan koji ne zahtijeva istu svetost kao subota i koji treba da bude 
dan radosti koji najavljuje osmu tisućgodišnjicu. 

6. Kršćanin koji bude stigao u ovu tisućgodišnjicu moći će da slavi sedmičnu subotu. 

Svatko može lako da uvidi da sve ove točke, osim prve, nisu ništa drugo nego proizvod špekulacije i 
da nemaju nikakvog biblijskog temelja. U ovim špekulacijama dolazi do izražaja lažno učenje protiv 
koga je apostol Pavao upozoravao starješine efeške crkve: "Jer ovo znam da će po odlasku mome ući 
među vas teški vuci, koji neće štedjeti stada. I između vas postat će ljudi koji će govoriti izvrnutu nau-
ku da odvraćaju učenike za sobom." Djela 20,29.30. 

"Služeći se alegorijskim tumačenjima, Barnaba ističe misao da samo kršćanin može da razumije Stari 
zavjet i da sve njegove uredbe treba shvatiti u duhovnom smislu, a ne u doslovnom i duhovnom." 6 

Hermin Pastir je zbirka takozvanih vizija, zapovijedi i parabola napisana u Rimu oko sredine drugog 
stoljeća. Prvi put se spominje u Muratorijevom kanonu oko 170. godine. Ovaj je spis bio u drugome 
stoljeću veoma cijenjen i smatran takoreći nadahnutim. 

Hermin Pastir je napisan u apokaliptičkom obliku. Sastoji se od niza otkrivenja koja su dana Hermi po 
Crkvi, koja mu se javlja u obliku žene, prvo stare, pa zatim mlade; otkrivenja su mu dana i po Pastiru, 
ili anđelu pokajanja; i po velikom anđelu, koji ima vlast nad kršćanima. Svako otkrivenje je praćeno 
objašnjenjem. 

"On će pokrenuti nebo, brda, brežuljke i mora, i sve će se poravnati pred njegovim Izabranikom, da bi 
ispunio s velikom slavom i radošću obećanje koje im je dao ako budu držali sa velikom vjerom Božje 
uredbe, koje su primili." 7 
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U to vrijeme postavlja se u Rimu izvanredan problem: kako mogu kršćani, koji su sagriješili poslije krš-
tenja, da povrate izgubljenu svetost, kad se ovaj obred ne može obnavljati? Oni će moći opet zadobiti 
svetost, uvjerava Herma, izvanrednim pokajanjem i pomoću Božje milosti. 

"Slikom koju nam daje o kršćanskom društvu iz sredine drugog stoljeća, po utjecaju koji je izvršio na 
crkvenu disciplinu pokajanja, po svom originalnom temperamentu, Pastir je jedan od najpoučnijih 
dokumenata stare kršćanske literature." 8 

______________________________ 
1 Prva Klementova poslanica Korinćanima, glava 23. 
2 The Epistle of Polycarp to the Philippians, chap. 7. 
3 Fragments of Papias, cited from Euzebius, Church H. book 3, chap. 39 
4 Aimé Puech, Historie de la littérature gréque chretiène, vol. II, p. 15; Paris 1928. 
5 The Epistle of Barnabas, cited in The Prophetic Faith of our Fathers, vol. I. p. 211, by L. E. Froom. 
6 Fargues, op. cit. p. 154 
7 Herma, prva vizija, glava 3. cit. u "The Proph. Faith of our Fathers", vol. I. p. 213. 
8 Puech, op. cit. I. II. p. 95. 

 

2. OCI APOLOGETE 

Ime oci apologete dano je obrazovanim kršćanima drugog stoljeća koji su branili kršćansku vjeru pred 
rimskim carevima i pred vlašću i javnim mišljenjem. 

Kršćani su bili izloženi najmrskijim optužbama. Najobičnija optužba je bila da su ateisti. Ta riječ znači 
"bez Boga"; ali ona u to vrijeme nije označavala ljude koji nisu vjerovali u Boga, već se primjenjivala 
na one koji nisu htjeli da obožavaju rimske bogove i koji su odbijali da žrtvuju pred carevom slikom. 
Kršćanima se također predbacivalo da su društveno nekorisni. Ovim prigovorima pridružilo se i ogo-
varanje: tvrdilo se da kršćani na svojim tajnim sastancima jedu djecu i da se odaju nemoralu. Neprija-
teljstvo prema kršćanima nije se izražavalo samo u predbacivanjima. Neznabožački filozofi su pisali 
knjige protiv kršćana, a carevi su ih progonili. Apologete su sebi postavili u zadatak da obrane kršćane 
od svih ovih napada. Pokazali su da su kršćani najlojalniji građani carstva i da savjesno vrše sve gra-
đanske dužnosti i povjerene funkcije. Apologete su se trudili da obrane dobar glas kršćana i da op-
ravdaju njihovo vjerovanje. Ovaj drugi zadatak je učinio da su apologete postali propovjednici kršćan-
stva. 

"Apologija", to jest govor koji je optuženi trebao da održi pred sudom u svoju obranu, postao je pro-
povijed neznabošcima. 

Mnoge apologije su se izgubile, i mi poznajemo samo imena njihovih pisaca. Najpoznatije apologete 
su Kvadratus, Aristid, Justin Martir, Tacijan, Atenagora i Teofil Antiohijski. 

Kvadratus (Quadratus), po Euzebiju, napisao je jednu obranu koju je uputio caru Hadrijanu. U svojoj 
obrani spominje iscjeljenja koja je Krist izvršio i navodi svjedočanstva suvremenika koji su poznavali 
osobe koje je Isus iscijelio ili uskrsnuo. Euzebije dodaje u svojoj Kronici da je pisac predao svoju apo-
logiju caru 125. godine prilikom njegovog kratkog boravka u Ateni. 

Aristid je također uputio svoju apologiju Hadrijanu. On kritizira neznabožačku religiju, a u drugom di-
jelu svoje apologije crta dirljivu sliku kršćanskog života. 

Justin Martir (100-165) je najistaknutiji apologeta drugog stoljeća. Rođen je u mjestu Flavia Neapolis, 
stari Sihem u Samariji, gdje je primio i helenističko obrazovanje. Uzalud je tražio istinu u raznim filo-
zofskim sustavima svoga vremena. Susret sa jednim starcem kršćaninom "zapalio je iznenada vatru u 
njegovoj duši", i doveo ga kršćanstvu. Obratio se u zrelom dobu. Tražeći istinu, našao je na kraju u 
Kristu ono što nije mogao naći u Platonu. 

Ostavivši Palestinu, postao je putujući misionar-učitelj, ali bez redovne službe u crkvi. I poslije obra-
ćenja, nosio je svoj filozofski plašt kao znak da je našao jedinu pravu filozofiju. 
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Za vrijeme svog boravka u Rimu napisao je svoje dvije Apologije. Prva Apologija je napisana oko 147. 
godine i upućena je Antoniju Piju. Druga Apologija je napisana za vrijeme vlade Marka Aurelija. U svo-
joj prvoj ili većoj Apologiji on izjavljuje da ne treba kršćane osuđivati, jer oni nisu ni ateisti, ni bestid-
nici, ni ubojice, ni neprijatelji carstva. Dalje izjavljuje da su kršćani u "skladu sa nekim točkama naju-
važenijih filozofa i pjesnika", jer je Logos u sva vremena bio izvor intelektualne svjetlosti, i on je lju-
dima omogućio da dođu do izvjesnih istina. Apologija se završava slikanjem kršćanskih vrlina i na kra-
ju opisuje tijek nedjeljnog bogoslužja koje se u to vrijeme bilo udomaćilo u Rimu. Ovaj posljednji dio 
Apologije najbolje pokazuje početak otpada od apostolske nauke i prakse, koji je već pustio korijen u 
mladoj kršćanskoj crkvi. 

"U dan nazvan sunčevim danom, svi koji stanuju u gradu ili na selu okupljaju se na istom mjestu i čita-
ju Memoare apostola ili spise proroka koliko to vrijeme dopušta… Mi se skupljamo svakog sunčevog 
dana najprije zato jer je to prvi dan kad je Bog izvukao materiju iz tame i stvorio svijet i jer je istog 
dana Isus Krist, naš Spasitelj, uskrsnuo iz mrtvih. Njega su razapeli uoči Saturna, a u dan iza Saturna, u 
sunčev dan, javivši se apostolima i učenicima, on ih je učio stvarima koje smo vam upravo iznijeli." 1 

U svojoj Drugoj Apologiji, koja je mnogo kraća od prve, Justin izjavljuje da ljudi ne poznaju uzvišenu 
kršćansku nauku i besprijekoran život kršćanina. 

Treće Justinovo djelo je "Dijalog sa Trifonom." Trifon je bio najistaknutiji hebrejski učitelj onog vre-
mena. 

U svom "Dijalogu sa Trifonom" Justin tvrdi da patrijarsi nisu svetkovali subotu i da je nepotrebno da 
ju danas mi svetkujemo; da je zakon sinajski zastaro i da vrijedi samo za Hebreje; da kršćani imaju no-
vog zakonodavca i "novi zakon", koji je veći od Dekaloga; da je njihova subota vječna i sastoji se u 
tome da se ne čini zlo; da je osmi dan tajanstveno veći od sedmog. Dalje Justin spominje da ima krš-
ćana koji još svetkuju subotu i kaže: "Što se tiče onih koji zbog slabosti duha žele da drže subotu i 
druge slične običaje, njih treba primati i družiti se s njima kao s braćom rođenom od iste majke, jer se 
i oni mogu spasiti!" 2 

Iz ova dva citata vidi se da je Justin jedan od "otaca" i branitelja nedjelje. Svetkovanje nedjelje u to 
vrijeme bilo je obilježeno samo jednim jutarnjim bogoslužjem, poslije koga je svatko mogao ići na 
svoj posao. To svetkovanje nije bilo opće, jer Justin spominje kršćane koji svetkuju subotu i koji će se 
također spasiti. Za svetkovanje nedjelje ne navodi Justin nikakav biblijski dokaz. 

Svakako, Justinovi spisi pokazuju da je već u sredini drugog stoljeća jedan dio kršćana, naročito iz 
Aleksandrije i Rima, odstupio od apostolske nauke i prakse u pogledu dana odmora. Sunčev dan, ned-
jelja, počela je potiskivati subotu, četvrtu zapovijed Božjeg zakona, koju su Krist, apostoli i prvi kršćani 
svetkovali kao od Boga izabran i posvećen dan. 

U Justinovoj nauci može se primijetiti vjera u starozavjetna proroštva, vjera u otkupljenje Kristovom 
krvlju, vjera u Kristov drugi dolazak, vjera u milenij koji je ograničen sa dva uskrsnuća, prvo, koje 
prethodi mileniju i drugo, poslije tisuću godina, vjera u besmrtnost kroz Krista, a ne vjera u besmrtnu 
dušu. 

"Radom Justina i njegovog učenika Tacijana kršćanstvo se pretvara u teologiju." 3 

Tacijan je rodom iz Sirije. Bio je najprije neznabožački filozof, ali ga je privukla kršćanska nauka: jasno 
učenje o stvaranju svijeta, proročanstvima o budućnosti i divna načela života koja kršćanstvo propo-
vijeda. 

Tacijan je bio u Rimu Justinov učenik. On je napisao svoje govore Grcima, to jest neznabošcima. Dru-
go njegovo poznato djelo je Diatessaron, to jest Sklad. Tim djelom je želio da pokaže sklad koji postoji 
između četiri Evanđelja. 

Tacijan je kasnije prišao gnosticima i učio je o eonima, emanacijama božanstva i o poganštini ženidbe. 
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Atenagora je bio atenski filozof koji se obratio kršćanstvu. On brani kršćane protiv optužbi sa su ateis-
ti, ljudožderi i nemoralni. 

Teofil, za koga se smatra da je bio biskup antiohijski, nije napisao svoju Apologiju za cara ili za publi-
ku, već za jednu osobu, po imenu Atuolicus, koji je bio obrazovan neznabožac. Teofil je naglašavao 
nauku o Trojstvu.  

U apologetsku literaturu može da se ubroji i Poslanica Diognetu od nepoznatog autora. 

Neznabožac Diognet pita pisca zašto kršćani ne obožavaju neznabožačke bogove. Ovaj mu odgovara: 
"Kršćani odbacuju ove bogove, jer su to samo kamen, drvo ili metal, a ne pravi Bog." Zatim slika du-
hovni život kršćana: to je novo pokoljenje obraćenih, "koji imaju tijelo, ali ne žive po tijelu", koji "sta-
nuju na zemlji, ali su građani neba", "koji su siromašni, ali druge obogaćuju", "koji ljube sve ljude, ali 
su od svih progonjeni". Dalje kaže: "Kršćani su u svijetu ono što je duša u tijelu." Pismo se završava 
pozivom na obraćenje. 

"Apologete", kaže istaknut naučnik Puech, obraćajući se neznabošcima izložili su samo izvjesne as-
pekte vjere, a ne sve, i to u cilju svoje propagande." 

Ipak, nema sumnje, da u ovoj literaturi dolazi do izražaja kompromis sa grčkom filozofijom i gnostici-
zmom, koji je u to vrijeme bio u modi, i da je crkva počela odstupati od jednostavnog apostolskog 
učenja. 

"Njihova metoda obrane je bila nesavršena. Što više, oni su ostavili odviše u sjenci Kristovo djelo ot-
kupljenja. Ali koliko su osjetili i propovijedali apologetičku vrijednost kršćanskog života! Ove vatrene 
slike morale su zadobiti mnogo duša za vjeru svetaca i mučenika." 4 

______________________________ 
1 I Apologija, glava 67. 
2 Dijalog sa Trifonom, glava 47 
3 Vidi, p. 38 
4 P. Fargues, op. cit. I. p. 175. 

 

3. GNOSTICIZAM 

Pored progonstva od strane rimskih careva i napada od neznabožačkih filozofa, kršćanska crkva u 
drugom stoljeću bila je uznemiravana još od jednog neprijatelja – od gnosticizma. 

Ovo ime potiče od grčke riječi "gnosis", što znači znanje. Gnosticizam predstavlja sustav ideja i starih 
orijentalnih vjerovanja koja su se proširila u prvoj kršćanskoj eri i koja su dovela do formiranja novih 
vjerskih zajednica u koje su se dali uvući mnogi kršćani. Teško je objasniti glavne ideje gnosticizma, 
jer je bilo više vrsta gnosticizma. Može se reći da je to mješavina religioznih ideja uzetih iz grčke filo-
zofije, orijentalnih misterija, judaizma, kao i iz kršćanske ideologije. Tu susrećemo ideju o stvaranju 
svijeta, o čovjekovom grijehu i otkupljenju čovjeka, ali sve to je iznijeto na način vrlo čudnovat i stran 
biblijskoj nauci. 

Gnosticizam je nastojao da izgradi teoriju o svemiru – kozmogoniju – i da objasni kako je u početku 
nastao svemir i kako je došlo do propasti višeg svijeta. Po nauci gnosticizma, harmonija će biti uspos-
tavljena tek pošto bude uništena sva materija. 

Gnosticizam neznabožačkog podrijetla odlikovao se mnoštvom formula i obrada uzetih iz babilonskog 
i perzijskog vjerovanja. Temelj tog gnosticizma je orijentalni dualizam. Ovaj dualizam uči da postoje 
dva svijeta, svijet dobra i svijet zla, svjetlost i tama, božanski i materijalni svijet. Materijalni svijet je 
sjedište svakog zla. Ovaj dualizam uči da iz višeg Bića izvire niz duhova, od kojih je najniži pao u rop-
stvo materije. Otkupljenje se sastoji u tome da se ta "iskra božanstva" opet oslobodi od materije. 

Profesor Lietzmann piše o gnostičkoj teoriji slijedeće: 
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"U samoći visine prebiva Otac bez rođenje i bez imena, on je najprije rodio razum… i niz drugih ema-
nacija je slijedilo kao um, mudrost, sila sve do Sila i arhanđela koji su stvorili prvo nebo. Iz ove grupe 
su proizašle nove emanacije duhovnih sila koje su stvorile nebo i tako se nastavljao broj tih emanacija 
i nebesa sve do svetog broja 365. 

Najniže od ovih nebesa je nebo koje mi vidimo; njegovi stanovnici su stvorili našu zemlju i podijelili 
vlast na njoj. Njihov glavni vođa je Bog Hebreja koji želi da podčini druge narode svojim izabranicima i 
koji na taj način potiče druge anđele i njihove narode protiv sebe i svoga naroda. 

Kad je Otac vidio bijedu ljudi, on je poslao svog prvorođenog Sina… kao Krista, da oslobodi ispod vlas-
ti stvoritelja svijeta (Dimijurga) one koji budu u nj uzvjerovali. Sin se pojavio na zemlji u obliku čovje-
ka, javio se ljudima i činio je čudesa. Ali njegov ljudski oblik je bio samo prividan; on je zapravo bio 
bestjelesno biće. Također i njegovo stradanje na križu nije bilo stvarno; na putu stradanja predao je 
svoj križ Šimunu iz Cirene kome je dao i svoj ljudski oblik i koji  je bio razapet mjesto Isusa, dok je pra-
vi Isus  u Šimunovom obliku promatrao raspeće i rugao se svojim neprijateljima. Zatim, nevidljiv za 
neprijateljske sile, on se uznio na nebo." 1 

Takozvani kršćanski gnosticizam je vjerovao u Krista i u izvor prave nauke koju je Krist povjerio užem 
krugu ljudi. Međutim, gnostici su smatrali da većina apostola nije razumjela Isusovu nauku i da su je 
baš oni iskvarili. Pored spomenutog izvora oni su vjerovali i u druge izvore svjetlosti, u otkrivenja pro-
svijetljenih ljudi širom svijeta. uključivši neznabožačke pjesnike i filozofe. 

S obzirom na to što je gnosticizam smatrao materiju grešnom i bezvrijednom, gnostici us odbacivali 
tjelesno uskrsnuće kao nepotrebno i nepoželjno. Asketizam je bio jedna od dominantnih obilježja 
gnosticizma; ženidba se smatrala bezvrijednom i zlom. 

Gnosticizam je bio nadahnjivan misticizmom. Volio je simbole i svečane ceremonije pri bogoslužju. 
Dok je u apostolskoj crkvi temelj svakog bogoslužja bila Božja riječ, gnosticizam je bio religija sakra-
menata i tajni, i mnogi od tih elemenata su se uvukli u kršćansku crkvu. Tako je gnosticizam najviše 
pridonio formiranju katoličkog gledišta o spasenju kroz religiozne forme-sakramente." 2 

Najčuveniji gnostici su Bazilid, Valentin, Herakleon, Ptolomej i Marcion. 

Bazilid je boravio u Egiptu. Prema Hipolitu, Bazilid je učio da od Boga izviru duhovi i anđeli. Jedan od 
njih je Bog Starog zavjeta, zaštitnik izraelskog naroda, prožet ratničkim duhom. Hipolit također pred-
bacuje ovom gnostiku što ne vjeruje da je Krist došao u tijelu. Bazilid je napisao jedan komentar 
Evanđelja – Ta Exegetica, u kome nastoji da riješi problem zla i stradanja. Po njegovom mišljenju sva-
ko stradanje je kazna za neke grijehe poznate ili nepoznate, učinjene u ovom životu ili u prethodnom. 
On čak dopušta mogućnost "metempsychose", to jest ideju o seljenju duše poslije smrti u tijelo neke 
životinje. 

Valentin je učio da je nevidljivi svijet nastanjen eonima-duhovima. On uči da je svaki božanski par 
proizveo drugi par. Trideseti eon je pao. Taj pad je doveo do stvaranja svijeta, čovjeka i do pojave zla. 
Trideseti eon-Sophia (mudrost) je željela da upozna Boga i njegovu prirodu. U njenoj radoznalosti je 
začetak grijeha. Ovaj eon je stvorio svijet i čovjeka. 

Krist je također produkt onoga što je najbolje u eonima. 

Gnostici dijele ljude u tri grupe: u pneumatike, psihike i fizike ili materijalne. 

Pneumatici imaju u sebi "iskru božanstva" i ne mogu poginuti, jer "ako je zlato uvaljano u glib, ono 
ipak ostaje zlato i ne gubi svoju ljepotu." Krist je došao radi psihika, to jest radi onih kojima vladaju 
grešne strasti, i On im pribavlja spasenje. Treća klasa, fizici, materijalni, moraju da propadnu sa mate-
rijom. 

Herakleon je bio učenik Valentinov. Po njemu se Logos utjelovio u Kristu da bi izvršio spasenje pomo-
ću znanja, koje daje vjernicima. Logos je inspirator Dimijurga koji  je stvorio svijet. 
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Ptolomej je također bio učenik Valentionov. On je napisao raspravu o Mojsijevom zakonu. Po njego-
vom učenju, taj zakon ne potiče sav od Oca, jer je nesavršen. On također ne potječe od đavola, jer 
zabranjuje nepravdu. Ptolomej smatra da jedan dio tog zakona potječe od Mojsija (zakon o rastavi 
braka), drugi od "starješina", drugi opet od Boga. Neki zakoni su pravedni (Dekalog), drugi nesavršeni 
i promjenjivi (zakon o talionu), drugi simbolički, itd. Ovaj Mojsijev zakon potječe od Dimijurga, koji ni-
je ni dobar ni apsolutan, ali je pravedan, uči Ptolomej. 

Naročito mjesto među gnosticima treba da damo Marcionu. Dok su mnogi gnostici ostali unutar veli-
ke crkve kao zasebna društva, Marcion je obrazovao posebnu crkvu. On je svoju nauku izložio u svo-
jim djelima: Antitheses i Novi zavjet. 

Marcion uči da postoje dva božanstva: najviši Bog i Bog Staroga zavjeta. Prvi je stvoritelj nevidljivog 
svijeta, i njegova najviša osobina je dobrota. Krist je došao da ljudima otkrije tog Boga. Drugi Bog, ko-
ga je Mojsije otkrio, odlikuje se pravdom kao najvišom osobinom. On je također "surov i ratoboran." 

On je stvoritelj vidljivog svijeta. Polazeći od ovog shvaćanja, Marcion suprotstavlja Evanđelje zakonu 
ili Starom zavjetu. On je odbacio sve što je prožeto idejama Staroga zavjeta, čak i Evanđelja. Zadržao 
je jedino Lukino Evanđelje i Pavlove poslanice. Po Marcionu, Krist je došao da oslobodi čovjeka od 
vlasti Stvoriteljeve. Krist nije sin Boga koji je stvorio svijet niti njegov poslanik. On je izaslanik najvišeg 
Boga, i pojavio se kao gotov čovjek, a ne kao rođen od žene. 

Marcion je propovijedao asketizam, uzdržavanje od vina i mesa i bračno uzdržavanje. Prakticiranje 
ovog uzdržavanja je učinio uvjetom za primanje krštenja. 

Marcioniti su se brzo širili. Njih je bilo u Italiji, Arabiji, Egiptu i čak u Perziji. Budući da su mnogi od njih 
umrli mučeničkom smrću, to je ljude privlačilo toj religiji. Ova je sekta imala svoje hramove i biskupe, 
i ona je svojom propagandom i naukom zadava mnoge brige velikoj crkvi. 

Jedan od istaknutih učenika Marcionovih bio je Apel. On također u svojim Sylogizmima napada Stari 
zavjet koji naziva mitom. Boga Staroga zavjeta naziva uzročnikom zla i daje mu ime "anđeo ognja." Po 
njemu se spasenje sastoji u tom eda se čovjek oslobodi od vlasti tog Boga i da se duša oslobodi od 
grešnog tijela. On je ispravio Marcionov docetizam. 

Po njegovom mišljenju, Krist je imao stvarno tijelo, ali to tijelo nije bilo od ove naše "tjelesne materi-
je", već od "elemenata supstance višeg svijeta". Njegova smrt i uskrsnuće su bili stvarni. 

Gnosticizam je dosegao vrhunac u drugoj polovini drugog stoljeća. Sredinom trećeg stoljeća primje-
ćujemo već njegovo opadanje. Veći dio gnostičke literature je propao. Ostali su samo fragmenti. Naj-
važniji svjedoci u pogledu gnostičkih teorija su Irenej, Tertulijan, Hipolit, Origen i Epifanije. 

______________________________ 
1 Historie de l' Eglise ancienne, p. 304. 
2 The Prophetic Faith of our Fathers, vol. I. p. 224. 

 

4. IRENEJ – PROTIVNIK GNOSTICIZMA 

Najrevniji protivnik gnostičkih heretika bio je Irenej, biskup lionski. Irenej je rođen u Maloj Aziji (130-
202). Za njega se kaže da je u mladosti slušao Polikarpa, koji je bio učenik apostola Ivana. Iako je Ire-
nej primio grčko obrazovanje, ipak pripada zapadu. Pisao je grčkim jezikom, kao i svi crkveni pisci pr-
vog i drugog stoljeća. 

Irenej je napisao čuveno djelo u pet knjiga poznato pod imenom Adversus Haereses – Protiv krivov-
jerja. On je proučavao lažne nauke kao što liječnik proučava bolesti. Irenej je pokazao da su i Stari i 
Novi zavjet protiv gnosticizma. Također je pokazao razliku između apokrifnih spisa i kanonskih spisa. 
Budući da se u to vrijeme gnosticizam širio kao kuga po crkvama, Irenej se trudio da omogući svako-
me da uvidi razliku između pravog kršćanstva i gnosticizma, koji ne može da bude dugog stoljeća. 
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Njegovo veliko oruđe protiv krivovjerja je "jedinstvo kršćanske vjere". Više puta Irenej spominje svoje 
– vjerujem, koje naziva "pravilom istine". Evo članaka onog vjerujem: "Jedan Bog, Otac svemogući, 
jedan Krist, Sin Božji; utjelovljen za naše spasenje; Sveti Duh, koji je preko proroka objavio namjere 
Božje; bezgrešno začeće, stradanje, uskrsnuće, uznesenje ljubljenog Isusa Krista našeg Gospoda, naj-
zad njegov dolazak za uskrsnuće tijela ljudskog roda. Crkva ima samo jednu dušu. Ona je jedna kao 
što je sunce jedno za svemir." 

Autoritet kršćanske vjere, po Ireneju, počiva u Kristovoj riječi, koja je sadržana u Evanđeljima, protu-
mačena u spisima apostola i predavana preko crkava, u kojima je zagarantirana redovnim nasljeđiva-
njem biskupa, koji se nižu počevši od apostola. 

 

5. EBIONITI I MONTANISTI 

Sa preseljenjem kršćana u Pelu i razaranjem Jeruzalema 70. godine, pokoleban je prestiž prve kršćan-
ske crkve. Kršćani hebrejskog podrijetla su tada bili u manjini, a broj kršćana iz neznaboštva je sve vi-
še rastao. Iz početka, u prvom stoljeću, nije bilo nikakve razlike između jednih i drugih. Jeruzalemski 
sabor 49. godine oslobodio je neznabošce koji su se obraćali u kršćanstvo od obreda obrezanja. Krš-
ćani iz hebrejstva, kao i kršćani iz neznaboštva, živjeli su zajedno u bratskoj ljubavi, kao što to pokazu-
je slučaj antiohijske crkve. 

Tijekom drugog stoljeća, kršćanske crkve na zapadu, osobito one u Aleksandriji i u Rimu, počinju, pod 
utjecajem neznabožačke filozofije i gnosticizma, odstupati od prvobitnih načela Kristove nauke. Tako 
je nastao jaz između ostatka kršćana hebrejskog podrijetla, koji su ostali vjerni apostolskoj nauci i 
ovih kršćana neznabožačkog podrijetla, koji su odstupili od izvjesnih točaka nauke, naročito što se ti-
če svetkovanja subote, četvrte zapovijedi, na mjesto koje su polako uvodili neznabožački praznik dies 
solis, sunčev dan ili nedjelju. 

Koliko su se udaljili kršćani neznabožačkog podrijetla od svoje braće kršćana hebrejskog podrijetla? 
Vidimo najbolje po jednoj izjavi apologeta Justina oko 150. godine koji se pita da li kršćani koji drže 
Mojsijev zakon mogu biti spašeni. Trideset godina ranija, Ignacije upozorava čitaoce svojih poslanica 
da se čuvaju judaizma, ali ne može se sa sigurnošću reći da Ignacije misli na kršćane hebrejskog podri-
jetla – judeo-kršćane. 

Prema kraju drugog stoljeća Irenej iz Liona naziva ove kršćane ebionitima, što znači siromašni. Tako 
se nazivala i prva jeruzalemska crkva. Ovaj naziv vezuje ove kršćane sa njihovim stablom – sa prvom 
jeruzalemskom crkvom. 

Ovi kršćani su se odlikovali držanjem svih zapovijedi, pa i subote kao četvrte zapovijedi Dekaloga. T. 
Zahn piše o njima: "Svetkovanjem subote ne samo da su slijedili Isusov primjer, nego su slijedili i nje-
gove upute." 1 

Neki od ebionita bili su sljedbenici onih farizeja u prvoj crkvi koji su učili da svi kršćani, bilo hebrejskog 
ili neznabožačkog podrijetla, moraju držati sav Mojsijev zakon. To su bili sljedbenici onih prvih judais-
ta koje apostol Pavao tako oštro napada u svojoj poslanici Galaćanima. Oni su prihvatili Isusa kao 
obećanog Mesiju, Sina Davidova, ali samo kao čovjeka, kao što su bili Mojsije i David. Po njima Isus je 
bio samo sin Josipa i Marije, koji je postao svjestan svoje misije tek u času kad ga je Ivan krstio i kad je 
primio Svetoga Duha. 

Učenje da je Isus kao čovjek prilikom krštenja primio božanskog Duha koji ga je učinio Sinom Božjim, 
je početak kasnijeg lažnog učenja nazvanog adopcijanizam, posinjenje. Ovi ebioniti koji su odbacivali 
da je Krist došao u tijelu, to jest da je rođen od Boga, i koji su naginjali držanju cijelog Mojsijevog ob-
rednog zakona, obrezanja i ceremonijalnih praznika, nisu predstavnici pravih kršćana. Oni se s pra-
vom ubrajaju u heretičare. Euzebije tvrdi da je bilo ebionita koji su svetkovali i subotu i nedjelju. 2 

Oko 172. godine došlo je u Frigiji, u Maloj Aziji, do naročitog religioznog probuđenja koje je poznato 
pod imenom montanizam. 
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Frigiju možemo nazvati drugim važnim centrom pravog kršćanstva. "Poslije razaranja Crkve u Jeruza-
lemu, mnogi palestinski kršćani su došli u Malu Aziju i zahvaljujući njima kršćanstvo je ovdje dobilo 
novi snažni impuls. Između vjernika koji su se ovamo preselili, bio je veći broj onih, koji su bili kadri da 
vjerodostojno prenesu onima koji su željeli da ih slušaju izvještaje skore prošlosti." 3 

U ovoj sredini počelo je oko 172. godine naročito probuđenje izazvano proročkim darom koji je pri-
mio novoobraćeni kršćanin po imenu Montan. Uskoro su se Montanu priključile dvije žene, Priska i 
Maksimila, koje su pokazivale znakove istog dara. 

"Tijekom svojih ekstaza one su se direktno obraćale onima koji su ih slušali, i to na jedan oštar i pro-
doran način, koji je činio na duše silan utisak. Sad su slavile i veličale otkrivenja koja su im bila dana, a 
sada opet savjetovale nazočne da očiste i promijene svoj život, budeći njihovu savjest da bi uvidjeli 
svoje slabosti; ovi ukori su bili tako snažni i iskreni da su slušatelji bili dirnuti i osvjedočeni da ih Bog 
opominje." 4 

Montan nije propovijedao neku novu nauku; on je samo želio da se crkva vrati apostolskoj čistoći i 
jednostavnosti. 

Oko Montana, Priske i Maksimile skupljale su se pristalice, u početku malobrojne, ali se taj broj počeo 
povećavati. Pokret je primio organiziran oblik. Uskoro je ova grupa bila isključena iz Velike crkve, jer 
se učenje i duh ovog pokreta nisu u svemu slagali sa Velikom crkvom. 

U novom pokretu sprovedena je stroga biblijska organizacija. Uveden je i sustav dragovoljnog dariva-
nja. Tako je pokret mogao poslati plaćene evanđeliste, koji su širili dobru vijest. 5 

Na osnovu oskudnih podataka koje nalazimo o tom pokretu u spisima Euzebija, Epifanija, Origena, 
Tertulijana, Hipolita i drugih možemo da donekle ustanovimo glavne crte ovog evanđeoskog pokreta. 

Evo glavnih obilježja tog pokreta: 

1. Montanisti su pokret u kome dolazi do izražaja proročki dar. Nova proroštva nisu u suprotnosti sa 
primljenom vjerom. "U svemu ovom nema doktrinarnih novina, ni posebnih teorija, već dosljedno 
prihvaćanje i čvrsto zastupanje naslijeđenog blaga." 6 

Montan je isticao da svi oni koji učine neki težak grijeh treba da budu isključeni iz crkve. Montanisti 
su osuđivali drugi brak smatrajući ženidbu duhovnom vezom koju ni smrt ne raskida. 

2. U prvoj apostolskoj crkvi je plamtjela nada u skori Kristov dolazak i svršetak svijeta. Ta nada počela 
se gasiti u drugom stoljeću. Proroštva montanističkog pokreta su opet oživjela tu nadu. Narod je hrlio 
ka frigijskim gradovima Pepuzu i Timionu da ondje dočeka tako dugo odlagano tisućgodišnje doba. 7 

3. Da bi se vjerni pripremili za Kristov drugi dolazak, montanistički pokret preporučuje post. Joel 
2,12.13. 

4. Grešnik koji se kaje može da dobije oprost samo od Boga. 

5. Pokret preporučuje da se hrabro podnosi mučenička smrt, ali ne da se bez potrebe srlja u nju. 

6. Oživljenje prave pobožnosti je bio cilj tog pokreta. Propovjednici su drmali duše prikazujući im ne-
minovnost strašnog suda, ali su im također ulijevali silnu nadu ukazujući im na Krista koji je umro za 
njihove grijehe i na Svetoga Duha koji im pomaže da se oslobode svih slabosti. 

7. Montanisti su na osnovu proročkog dara koji se pojavio u njihovoj sredini dokazivali božansko pod-
rijetlo svog pokreta. Proročki dar je bio obilježje apostolske crkve. Djela 11,27-30; 21,10.11; 15,22; 
27,32; 15. Vjerovalo se da će proročki dar biti stalno nazočan u Božjoj crkvi sve do drugog Kristovog 
dolaska. 8 

8. Montanistički pokret je smatrao Sveto pismo Starog i Novoga zavjeta temeljem svoje vjere i života. 
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"Ono što zapanjuje u cijelom ovom starom periodu sekte jeste čisto tradicionalistički duh, kojim su bi-
le prožete pristalice proroka i samo proroci. Mi ne kažemo ništa, a da ne potkrijepimo Pismom – ovo 
bi mogao biti epigraf na svim njihovim propisima i apologijama." 9 

9. Montanisti su vjerovali da svaki kršćanin treba da bude hram Svetog Duha. Na vjernima treba da se 
ispuni Isusovo obećanje o Parakletosu, koji će ih uvesti u cijelu istinu. Oni su vjerovali u misiju Sveto-
ga Duha, koji će kroz one koji mu se predaju dovršiti Božje djelo na zemlji. 10 

Oni su dijelili kršćane na dvije grupe – na pneumatike, to jest na duhovne, koji su primili Svetoga Du-
ha, kojima Duh upravlja, u kojima Duh izgrađuje Kristove vrline i na psihike, to jest na one kojima još 
vladaju tjelesne želje. 

10. Montanisti su vjerovali u skori Kristov dolazak, u tisućgodišnje carstvo, u Novi Jeruzalem kao pri-
jestolnicu obnovljene zemlje, gdje će vjerni vječno živjeti; gdje neće više biti ni suza, ni bolesti, ni smr-
ti. 

Ovaj pokret je naišao na žestok otpor od strane Velike crkve. Našlo se i takvih protivnika koji su iz 
mržnje prema novom pokretu počeli odbacivati Otkrivenje i Ivanovo Evanđelje, na kojima su monta-
nisti zasnivali svoju nauku o Kristovom dolasku i o dolasku Parakletosa ili Utješitelja, to jest Svetoga 
Duha. 

Ovi protivnici Otkrivenja i Ivanovog Evanđelja nazivani su "Aloges", tj. oni koji su "bez Logosa". 11 

 

Širenje montanističkog pokreta 

Adolf Harnack ističe brzo širenje montanizma izvan Anatolije. "Već oko 200. godine ime novih proro-
ka je bilo isto tako poznato među kršćanima Sirije, Egipta, u Rimu, u Sjevernoj Africi i u Galiji kao što 
je bilo poznato u Frigiji i u Aziji; i tisuće kršćana primalo je vijest iz Timiona i Pepuza sa istom vjerom 
kao da je dolazila iz Nazareta ili Jeruzalema." 12 

Prvi put susrećemo montanizam na Zapadu krajem drugog stoljeća u vezi sa progonstvom i mučenič-
kom smrću nekolicine lionskih kršćana za vrijeme cara Marka Aurelija. Lionski mučenici Sanctus, đa-
kon iz Vienne, novokršten Maturus, atala iz Pergama i ropkinja Blandina uspjeli su da iz zatvora napi-
šu jednu poslanicu braći u Frigiji da ih izvijeste o svome stanju i o gotovosti da podnesu mučeničku 
smrt za Krista. 

Ovi mučenici su hrabro podnijeli mučeničku smrt. Njihovo pismo je poslije njihove smrti bilo poslano 
u Frigiju da bi se i drugi ohrabrili njihovim iskustvom. 

I sam Irenej, biskup lionske crkve, bio je u prijateljskom odnosu sa montanističkim pokretom. U svom 
čuvenom djelu "Protiv krivovjerja", on nigdje ne napada montaniste kao krivovjerce. On napada one 
koji uvode veći broj Evanđelja, to jest prihvaćaju i apokrifna Evanđelja kao autentična, zatim napada 
one koji su smanjili broj Evanđelja na jedno jedino Evanđelje kao što je to učinio gnostik Marcion. Ima 
također i takvih, piše Irenej, koji ne priznaju proročki dar, "oni su zaista za žaljenje: oni ne žele lažne 
proroke, i zato odbacuju milost proročkog dara!" 

"Irenej je dakle branitelj proročkog dara protiv nekih katolika koji su u manifestaciji proročkog dara 
gledali više smetnje nego što bi bili voljni da priznaju blagoslov tog dara." 13 

"Izgleda da je Irenej sačuvao duh nepristranosti prema montanističkom pokretu, koliko je bilo najviše 
moguće. On ne osjeća protiv montanizma nikakvo neprijateljstvo." 14 

Smatra se da je i Hipolit, čuveni tumač proročanstava i biskup rimski, bio pod utjecajem montanistič-
kog pokreta. 

U Sjevernoj Africi je montanistički pokret također bio rasprostranjen. Veliki kršćanski pisac Tertulijan 
prišao je tom pokretu u svojim zrelim godinama. Navodno, prema riječima Augustinovim, Tertulijan 
se kasnije odvojio od montanista i širio je svoje osobne ideje. 15 
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U trećem i četvrtom stoljeću bilo je montanista kako na Istoku, tako i na Zapadu; u Rimu, u Galiji i u 
Španjolskoj. Krajem trećeg, i u četvrtom stoljeću montanizam se u mnogim mjestima sjedinio sa novi-
cijanizmom, koji je također propovijedao potrebu strože discipline u kršćanskoj crkvi. "Duhovni" iz 
redova montanista i "čisti" (Kataroi) iz redova novicijanizma pružili su jedni drugima ruku. 16 

U četvrtom stoljeću, kad se Velika crkva pomirila sa carstvom, pisci Euzebije, Didim, Epifanije i Jero-
nim spominju montanizam kao živu sektu koja ima pristalica u svim krajevima carstva. 

Ovaj ostatak Božjeg naroda bio je počevši od četvrtog stoljeća teško gonjen od takozvanih kršćanskih 
careva Istoka i Zapada. 

Već 331. godine je car Konstantin izdao zakon kojim se montanistima imaju oduzeti "molitveni do-
movi". 

Godine 398. car Istočnog carstva Arkadije je izdao oštar edikt protiv montanista. Počevši od 408. go-
dine Teodozije II, sin i nasljednik Arkadijev, počeo je borbu protiv ovih kršćana istom žestinom kojom 
je vodio njegov otac. Teodozijev Kodeks sadrži pet zakona izdanih u razmaku od 21. II 410. do 30 V 
428. godine protiv montanista ili pepuzita ili priskilijanista. Zakonodavac nabraja ta imena u strahu da 
se ne bi propustilo goniti koju od montanističkih crkava, jer su montanisti u nekim krajevima bili poz-
nati pod imenom pepuzijani ili priskilijani. 

Car Justinijan također zabranjuje ovim kršćanima održavanje sastanaka i oduzima im pravo da svoju 
imovinu predaju u nasljedstvo svojoj djeci ili rodbini ako su i ovi montanisti. 17 

"Zakone izdane protiv montanista od strane rimskih careva od 4-6 stoljeća izdao je profesor Pierre de 
Labriolle u svome djelu "Les sources de L' Histoire du montanisme". 

Na Zapadu je 22. II 407. godine car Honorije izdao zakon protiv frigijaca ili priskilijanista. Evo nekoliko 
rečenica iz tog zakona koji pokazuje oštrinu napada koji je išao za tim da istrijebi ovaj Božji ostatak sa 
zemlje: "Naređujemo da se zaplijeni njihovo imanje i da ono prijeđe u nasljedstvo njihovoj rodbini… 
ali samo pod uvjetom ako oni nisu zaraženi." Montanisti ne mogu praviti testament, darovnice, kupiti 
ni prodati, niti sklopiti kakav drugi ugovor. Njihove bogomolje bit će zaplijenjene, a vlasnici kuća u ko-
jima su se održavali sastanci bit će poslani u izgnanstvo. 18 

Pored svih progonstava, montanisti su se održali i na Istoku i na Zapadu sve do devetog stoljeća kada 
su se sjedinili sa novim evanđeoskim pokretima koje je Bog podigao u to vrijeme da sprovedu djelo 
reforme. 

Nasljednici montanističkog pokreta bili su novicijani, donatisti, pavlikijani, bogumili, katari, valdenža-
ni, kvekeri, Zincendorf i drugi. 

Baklja istine zapaljena u Jeruzalemu i kasnije prenijeta u Frigiju, a odavde u mnoge gradove Rimske 
imperije, nije se mogla ugasiti nikakvom olujom progonstva. 

______________________________ 
1 Geschiechte des Sonntags, st. 13.14. 
2 Euzebije, Ecclesiastical History, III, 27.5. 
3 Pierre de Labriolle, La Crise montaniste, p-8 
4 Op. c. p. 13. 
5 Op. cit. p. 26.27. 
6 P. de Labriolle, op. cit. p. 107. 
7 Op. cit. p. 108. 
8 Op. cit. p. 122. 
9 Op. cit. p. 123. 
10 Op. cit. p. 135. 
11 V. Op. cit. p. 191. 
12 Mission, II, p. 264. 
13 P. de Labriolle, op. cit. p. 238. 
14 Op. cit. p. 242. 
15 Op. cit. p. 469. 
16 Op. cit. p. 495. 
17 Cod. Iust. I. V. 18. 
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18 Vidi Codex Theodosianus, preveden na francuski u djelu "Les sources de l' Historie du montanisme", pp. 197.198. 

  

6. MONARHIJANIZAM I UČENJE O LOGOSU 

U drugoj polovici drugog stoljeća, kao reakcija na učenje montanista o nastupanju ere Svetog Duha, 
koja slijedi eri Oca i Sina, javljaju se takozvani monarhijanisti, kojima je glavni cilj bio da objasne je-
dinstvo Boga. Monarhijanisti su se dijelili u dvije glavne grupe: na dinamističke i modalističke monar-
hijaniste. 

Dinamistički monarhijanisti su učili da je Isus bio čovjek rođen od djevice Marije i da je u njemu bila 
bezlična sila (dynamis), koja je proizišla od Boga. Neki su učili da je ta sila došla na Isusa prilikom krš-
tenja, i da je On tada posinjen. To su takozvani adopcijanisti. 

Glavni predstavnik ovog učenja bio je Pavao Samosatski, darovit biskup antiohijski (260-272). On je 
naglašavao Kristovu ljudsku prirodu. Učio je da su u Bogu Logos i Mudrost, ali Logos nije posebno bi-
će. Logos je ono što je razum u čovjeku. On je predstavljao Logosa, koga je nazivao i Sinom Božjim, 
kao bezličnu silu, kao atribut Boga Oca. Logos je inspirirao Mojsija i proroke. Isus je bio čovjek, a nje-
gova odlika bila je u tome što je rođen od djevice, koja je bila puna sile Božje, to jest ispunjena Logo-
som. I Isus je bio ispunjen Božjom silom, i tako je bio u jedinstvu s Bogom, ali nije bio jedno s njime u 
biti. Ovo učenje je osuđeno i odbačeno na uzastopne tri sinode između 264 i 269. Za vrijeme cara Au-
relijana Pavao Samosatski je isključen i konačno protjeran. 

Drugu grupu predstavlja modalistički monarhijanizam koji se naziva i patripasijanizam. Riječ "patripa-
sijanizam" znači "otac trpi". Sabelije, glavni predstavnik ovog učenja, propovijedao je da je Otac bio 
rođen kao Isus Krist, postavši tako Sin, i da je on umro i sebe uskrsnuo od mrtvih. Sabelije je učio da 
su Otac, Sin i Sveti Duh tri aspekta ili oblika istog Boga, kao što je sunce svjetlo, toplo i okruglo. To su 
tri imena jednog Boga koji se otkrivao na razne načine prema prilikama. Kao Otac, dao je zakon u Sta-
rom zavjetu, kao Sin, on se utjelovio, a kao Duh, nadahnjivao je apostole. Prvi zastupnici ovog učenja 
bili su: Noetus, vjerojatno iz Smirne, i njegov sljedbenik Prakseas, za koga je Tertulijan rekao: "Prak-
seas je u Rimu učinio dvije đavolske stvari: prognao je proročanstvo i uveo je herezu; prognao je Sve-
tog Duha i razapeo Oca." 1 

Modalistički monarhijanizam dobio je u Rimu podršku od strane biskupa Zefirina (198-217) i Kalista 
(217-222). Kalist je isključio Sabelija, a sam je učio da su Otac i Sin ista osoba, i da Sveti Duh, koji se 
utjelovio u Mariji, nije drugačiji od Oca. Otac, Sin i Sveti Duh, učio je Kalist, su imena "jednog nevidlji-
vog duha". Sin je ono što je vidljivo u božanstvu, to jest Isus; dok je Otac bio Duh u njemu. Ova nazo-
čnost Oca u Sinu je Logos. Kalist je odbacio učenje da je Otac trpio na križu; ali je učio da je Otac trpio 
sa Sinom, Isusom. 

Protiv ovog učenja ustao je Hipolit, koji je naglašavao ulogu Logosa, kao posebne osobe. Pojam Troj-
stva prvi je objasnio Tertulijan iz Kartage, naglašavajući da su u Božanstvu tri osobe. On je isticao raz-
liku između ljudske i božanske prirode Kristove. 

Ovu nauku o Trojstvu zastupao je i Novacijan, između 240 i 250. Ovaj veoma učeni teolog je prvi po-
čeo pisati latinskim jezikom u lokalnoj rimskoj crkvi. On naglašava da između Oca i Sina postoji "jedin-
stvo biti". 2 

Tumačeći tekst iz Ivan 10,30: "Ja i Otac jedno smo", kaže: "Neka heretici shvate da Isus ističe 'jednu 
stvar' (unum), a ne jednu osobu." Novacijan je isticao da je Isus bio pravi Bog i pravi čovjek. Konačno, 
oko 266, rimski biskup Dionizije (259-268), pišući protiv Sabelija, prikazao je nauku o Logosu na način 
kako će ona biti iznijeta na saboru u Niceji 235. Zapad je dakle došao do jedinstvenog pogleda što se 
tiče nauke o Logosu mnogo ranije od Istoka. 

______________________________ 
1 Praxeas, I 
2 Trinity, 31 
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7. ALEKSANDRIJSKA ŠKOLA 

Aleksandrija, velika svjetska luka na zapadu od delte Nila, bila je krajem drugog stoljeća milijunski 
grad, trgovački i duhovni centar, u kome su se miješali razni narodi i razni filozofski utjecaji. 

Hebreji su ovdje imali veliku koloniju i tu su oni osnovali, još prije Krista, pravu filozofsku školu, čiji je 
najistaknutiji predstavnik Philon nastojao da pomiri Bibliju sa Platonovom filozofijom. Ovo stapanje 
hebrejstva s helenizmom izvedeno pomoću alegorijskog tumačenja, izvršilo je dubok utjecaj i prodrlo 
je kroz aleksandrijsku kršćansku školu, u samu crkvu. 

Aleksandrija je došla na glas po slavnim učiteljima Pantenu, Klementu i Origenu koji su u njoj, jedan 
za drugim, upravljali takozvanom katehetskom školom (škola koja je pripremala za krštenja). 

Panten. – Povjesničar Euzebije izvještava da je u Aleksandriji bio osnovan Institut za Sveta pisma, po 
uzoru na hebrejske škole, i da je Panten bio prvi upravitelj tog Instituta. Panten je bio slavan učitelj, 
ali nijedan njegov spis nam se nije sačuvao. Klement Aleksandrijski, njegov učenik, dao je o njemu li-
jepo svjedočanstvo: "On je bio", kaže Klement, "prava sicilijska pčela, - koja je sisala med iz cvijeća 
proročkih i apostolskih livada." 1 

Početkom trećeg stoljeća njega je naslijedio njegov učenik Klement, koji je neko vrijeme bio njegov 
mlađi kolega u toj katehetskoj školi. 

Klement Aleksandrijski. – Klement Aleksandrijski (150 - 200) rođen je od nekršćanskih roditelja, vjero-
jatno u Ateni ili Aleksandriji. Postavši kršćanin Klement je putovao po Grčkoj, Italiji, Palestini, Egiptu i 
Istoku tražeći istinu kod nogu najslavnijih učitelja svog vremena. 

Vrativši se u Egipat, u Aleksandriju, došao je pod utjecaj Pantena, učitelja katehetske škole u tom 
gradu. Tu je Klement postavljen za prezbitera i zatim je naslijedio Pantena kao direktor katehetske 
škole (oko 190). Tu je predavao do 202. kada ga je progonstvo pod carem Septimijem Sevrom prisililo 
da napusti svoje mjesto i da se skloni u Palestinu, a kasnije u Kapadociju gdje je umro oko 215. godi-
ne. 

U Aleksandriji je Klement napisao svoja glavna djela po kojima je postao slavan. Prema Harnacku, 
Klement je izvršio ogroman utjecaj na kršćansku crkvu svog vremena. On je u svoja tumačenja uvodio 
sve više elemenata iz Platonove filozofije, koji su bili suprotni kršćanstvu, ali koji su postepeno postali 
sastavni dio crkvenog učenja. 

Klementova tri najveća djela, koja zajedno sačinjavaju jednu trilogiju, jesu: Protrepticus (Savjeti nez-
nabošcima), Paedagogus (Instruktor) i Stromata (Skup raznolikih stvari). Osim ovih djela važno je da 
spomenemo još dva: Hipotiposes (Plan tumačenja Pisma) i Koji bogataš može da bude spašen? 

Savjeti neznabošcima je učena apologija kršćanske istine. Cilj je ovog djela da pridobije neznabošce za 
kršćansku vjeru. 

Instruktor, kao što već njegovo ime kaže, trebao je da obraćene pouči o pojedinostima kršćanskog ži-
vota: o hrani, odijelu, igrama, o obiteljskom i društvenom životu. Stil je jasan, ali je dosta natrpan ci-
tatima neznabožačkih autora. 

Stromata (grčka riječ koja znači – ćilim – skup raznolikih stvari) je pokušaj sistematskog iznošenja krš-
ćanske vjere. Ovo djelo sadrži kronologiju, filozofiju, poeziju i kršćansku teologiju. U prvoj knjizi ovog 
djela Klement ističe da je vjerniku dopušteno i korisno da proučava grčku filozofiju i nauku. Grčka fi-
lozofija je u neku ruku priprema za razumijevanje kršćanstva. Ova misao će kasnije biti sve više nagla-
šavana. 

Od Klementa je sačuvana i jedna homilija o temi: "Koji bogataš može da bude spašen?" (temeljni 
tekst Marko 10,17-31). 

Klement je bio više moralist negoli dogmatičar. Ipak teološka problematika ga interesira. I za njega 
krštenje poprima sakramentalno značenje – ono daje oproštenje grijeha i pruža poznanje o Bogu. I on 
zastupa ideju o biskupima kao nasljednicima apostola. Vjerovao je da su apostoli odredili svoje nas-
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ljednike, koji će upravljati crkvama; tako su Petar, Jakov i Ivan izabrali Jakova za biskupa jeruzalemske 
crkve. Ali, po riječima Harnacka, "teologija koja pripisuje biskupima kontrolu nad kršćanskim istinama 
bila mu je potpuno strana". 

Što se tiče učenja o čovjekovom podrijetlu i njegovoj sudbini, napominjemo da u svojim ranijim dje-
lima Klement ne govori o duši kao besmrtnom dijelu čovjeka. To je u to vrijeme bilo gnostičko i pla-
tonsko gledište, a ne još opće kršćansko gledište. Ali u svojim posljednjim spisima on uči da je duša 
besmrtna i čak priprema put Origenovom restitucionizmu (grčki apocatastasis), učenju da će na kraju 
sve duše biti spašene, pa čak i demoni. 

Origen, učenik i nasljednik Klementov bio je bez sumnje najveći pisac stare crkve. Filozof, teolog, apo-
logeta, moralist, on je sjedinio u svojoj osobnosti najizvanrednije talente uma, srca i duše. 

Origen je rođen oko 185. godine. Od svog oca Leonide primio je kršćansko obrazovanje. Leonida je 
umro 202. godine mučeničkom smrću, a mladi Origen je morao sam zarađivati sredstva za život daju-
ći sate iz raznih predmeta. Usprkos svojoj mladosti, on je u katehetskoj školi (Didaskale) zamijenio 
Klementa, koji je za vrijeme progonstva napustio Aleksandriju. Njegov je talent ubrzo privukao veliki 
broj slušatelja muškog i ženskog spola. 

U svom oduševljenju za biblijsku istinu, Origen je prodao sve svoje grčke spise. Počeo je da prakticira 
strogi asketizam. Shvativši doslovno Isusove riječi u Mateju 19,12, on je sam sebe kastrirao. Postavši 
umjereniji, opet je počeo proučavati grčke filozofe da bi vidio što oni kažu o istini. Ovo studiranje grč-
ke filozofije izvršilo je na njega dubok utjecaj. "Sa filozofima Origen je prodro u svetište grčkog genija. 
Nije se moglo dugo dogoditi negoli da izađe iz tog svetišta preobražen u obličje tog genija." 2 

"Jedini utjecaj pod koji je Origen pao bio je utjecaj filozofije. Ako Origenov asketizam nije kršćanskog 
podrijetla, on svakako potječe od neznabožačke filozofije." 3 Na Origena su izvršili najjači utjecaj Pla-
ton, Aristotel i stoik Zenon. 

Origenov boravak u Aleksandriji bio je prekinut putovanjima u Rim, Arabiju i u Palestinu. Na poziv 
Demetrija, biskupa aleksandrijske crkve, vratio se u Aleksandriju i tu, počevši od 218. godine, počinje 
svoj intenzivan rad kao nastavnik katehetske škole i kao neumoran pisac. 

Godine 230. Origen je otišao u Cezareju Palestinsku i tamo je bio posvećen za prezbitera. Ovdje je os-
novao novu katehetsku školu sličnu onoj u Aleksanriji. Za vrijeme Decijevog progonstva bio je bačen u 
tamnicu u Tiru. Poslije je bio oslobođen, ali je uskoro iza toga umro u Cezareji 254. godine. 

Origen je najplodniji kršćanski pisac. Jedna tradicija koju je sačuvao Epifanije pripisuje mu 6000 spisa! 
Origen je pisao grčkim jezikom, kao i svi crkveni pisci o kojima smo do sada govorili. Od velikog Ori-
genovog djela ostalo je sačuvano vrlo malo, i to u latinskom prijevodu. Origenova djela su naročito 
prevodili Jeronim i Rufin. 

Najznamenitije Origenovo djelo je Heksapla. To je kritički tekst Staroga zavjeta poredan u šest kolona. 
U prvoj koloni je hebrejski tekst pisan hebrejskim pismom, u drugoj hebrejski pisan grčkim pismom, u 
trećoj se nalazi Akvilin grčki prijevod, u četvrtoj Simahov grčki prijevod, u petoj tekst Septuaginte, a u 
šestoj Teodocionov grčki prijevod. Ovo ogromno djelo završeno je u Cezareji. Nažalost ono je propalo 
zajedno sa Cezarejskom bibliotekom koju su Saraceni uništili 638. Ovim djelom Origen se pročuo kao 
najveći egzegeta svog vremena. 

U svom velikom djelu De Principiis (O načelima), Origen dolazi do izražaja kao teolog i mislilac. Ovo 
djelo se sastoji iz četiri knjige. U prvoj raspravlja o "Bogu i nebeskim bićima"; u drugoj "o svijetu, lju-
dima, utjelovljenju i o vječnom životu"; u trećoj "o slobodnoj volji" i u četvrtoj "o nadahnuću Pisma". 

Origenova kozmologija nadahnjuje se idejama Platona, stoika i velikih gnostika. Po njemu su duhovi 
nevidljivog svijeta padom postali duše, koje su se sjedinile s tijelom. Najgrešniji duhovi su se degradi-
rali u duše združene s ljudskim tijelom, i čak u demone. Manje grešni duhovi postali su anđeli. Neki su 
postali zvijezde. Svi duhovi će se na kraju vratiti, prešavši kroz više svjetova, u prvobitno bezgrešno 
stanje. 
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Origen je odbacio učenje o vječnim mukama zlih u paklu, koje je počelo da se uvlači u crkvu. Po nje-
govom učenju kažnjavanje se sastoji u tome što će oganj gehene (tajni oganj, grižnja savjesti), očistiti 
dušu od grijeha i pripremiti ju za vječno blaženstvo. Origen uči o općoj restituciji ili obnovi. On uči da 
će se spasiti sve duše, pa i demoni. 

"Origen uči o preegzistenciji duša i, grijehom učinjenim u jednom ranijem životu, objašnjava zla koji-
ma su ljudi podvrgnuti." 4 

Origen smatra da je Krist dao apostolima samo elemente vjere i najosnovnija načela, i da je prepustio 
nasljednicima apostola da razviju i dopune ta načela. 

Origen se smatra samo tumačem apostolske "tradicije". Ali proučavanje njegovih religioznih ideja do-
vodi nas do drugog zaključka. "Svojim alegoričkim tumačenjima potpuno je izmijenio smisao Biblije; 
smisao svetog teksta zamijenio je filozofskim idejama potpuno stranim svetim spisima." 5 

Origen je također jedan od najvećih apologeta. U svom djelu "Contra Celsum" (Protiv Celza) on prou-
čava kršćanstvo u odnosu na državu, nauku i filozofiju. On stavlja prirodni zakon iznad ljudskih zako-
na, vječnu istinu iznad promjenljivih zakona ljudskih. Naročito naglašava unutarnju silu kršćanske vi-
jesti koja jedina ima silu da promijeni srca, kako učenih tako i neukih. 

Djelo "Contra Celsum" sačuvalo se čitavo u latinskom prijevodu. To djelo je Origen napisao kao odgo-
vor na žučan pamflet "Istiniti govori" velikog neprijatelja kršćana filozofa Celza. 

Osim spomenutih djela, Origen je napisao velik broj homilija i dvije rasprave: O mučeništvu i O molit-
vi. 

Iako je Carigradski sabor godine 553. osudio veći broj njegovih djela, naročito De Principiis, kao here-
tička, Origen ipak predstavlja odlučnu prekretnicu u kršćanskoj ideologiji. Svojim alegoričkim tuma-
čenjima potpuno je zamračio smisao Pisma. Povjesničar J. Milner kaže: "Nijedan čovjek nije nanio Kri-
stovoj crkvi više štete od Origena koji je uveo kompliciran način fanatističkog tumačenja kojim je kroz 
mnoge vjekove zamračio svjetlost Biblije." 6 

Najvažniji predstavnik Aleksandrijske škole poslije Origena bio je Denis. Po riječima Euzebijevim, De-
nis je bio velik biskup. Umiješan u različite vjerske sporove, on je uvijek poticao na pomirljivost i 
bratsku slogu. Sa Denisom nestaje posljednji istaknuti predstavnik ove škole. 

 

8. SJEVERNA AFRIKA – TERTULIJAN I CIPRIJAN 

Počeci kršćanske crkve u Sjevernoj Africi zastrti su tamom. Već 180. godine je nekoliko kršćana pogi-
nulo mučeničkom smrću u Scilli, malom mjestu kraj današnjeg Tunisa. 

U trećem stoljeću Kartaga postaje centar kršćana Sjeverne Afrike. Tu je po svoj prilici prevedena i pr-
va Biblija na latinski jezik – Vetus Latina (stari latinski prijevod). Ovdje je nastala prva kršćanska litera-
tura na latinskom jeziku. Tu je najprije grčki jezik bio zamijenjen latinskim. 

Tertulijan i Ciprijan su najistaknutiji predstavnici Sjeverne Afrike u trećem stoljeću. Oni su ujedno prvi 
veliki kršćanski pisci koji su pisali latinskim jezikom. 

Tertulijan – propovjednik nauke o vječnim mukama zlih i slavni apologeta. Latinsko kršćanstvo je nik-
lo u Africi. Tu su veliki crkveni učitelji – Tertulijan, Origen i Augustin – doveli do pobjede Platonovo 
učenje o besmrtnosti. 

Tertulijan (160-240), obdaren sjajnim umom, rodio se u Kartagi od neznabožačkih roditelja. Završio je 
prava u Rimu. Vrativši se u Kartagu, kad mu je bilo oko 40 godina, prihvatio je kršćansku vjeru, privu-
čen hrabrošću mučenika i svetim životom kršćana. 

Tertulijan je bio prvo kateheta, zatim svećenik i najzad biskup kartaške crkve. Bio je najplodniji pisac 
svoga vremena i smatra se osnivačem i ocem latinske teologije. 
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Tertulijan je autor većeg broja apologetskih, teoloških, polemičkih i asketskih djela, pisanih većim di-
jelom na latinskom jeziku. Bio je neustrašiv borac kršćanstva protiv neznaboštva, hebrejstva i hereti-
ka. Uvijek je bio angažiran u borbi. 

Nekoliko godina nakon što je postao svećenik, Tertulijan je prišao montanističkom pokretu. To je uči-
nio zbog labavosti discipline u rimskoj crkvi pod upravom biskupa Zefirina. Montanisti su nastojali da 
obnove apostolsko kršćanstvo. Osuđivali su pijanstvo, žderanje i razvrat. Preporučivali su celibat kao 
reformu i reakciju na nemoral u Velikoj crkvi. Očekivali su izlijevanje Svetog Duha i skori kraj svijeta. 

Tertulijan je izgleda prvi formulirao nauku o "traducijanizmu" – učenje da duša djeteta, pri rođenju, 
proističe iz duše očeve, a da se ne stvara tek pri rođenju tijela. Za njega duša je izrazito različita od ti-
jela, i ona je besmrtna. Tertulijan je prvi tvrdio da će  mučenje zlih biti vječno, kao što će i sreća spa-
šenih biti vječna. 

Da bi ovo tvrđenje podupro, Tertulijan je namjerno promijenio značenje nekih biblijskih izraza. Tako, 
na primjer, on tumači pojam "smrt" kao vječnu bijedu, a "uništenje" kao muku i strah. "Pakao" znači 
po njemu vječno umiranje, a ne smrt. Drugim riječima, smrt je za njega druga faza beskonačnog, vje-
čnog života. Smrt zlih znači za njega vječno mučenje, a ne uništenje. Pod utjecajem stoičke filozofije, 
Tertulijan je zadržao dualistički koncept suprotnih načela vidjela i tame, života i smrti, živog i neživog, 
i smatra da je postojanje zla vječni fakat i filozofska nužda, slično dualizmu Manesa, osnivača mani-
hejstva. 

Pregled njegovih važnih djela. – U svom djelu Apologetika (Obrana kršćanstva), napisanom oko 197. 
godine i upućenom rimskim vlastima, on tvrdi da su kršćani dobri građani, koji odbijaju da obožavaju 
cara zbog toga što su monoteisti. U polemičkom spisu De praescriptione haereticorum (Protiv hereti-
ka) ističe katoličko načelo o tradiciji i autoritetu crkve. Poriče hereticima pravo da tumače Pismo sma-
trajući da je Pismo vlasništvo crkve i da ga samo ona može ispravno tumačiti. 

U svom djelu De Animae (O duši) iznosi svoje poglede o podrijetlu, prirodi i sudbini ljudske duše. Uči 
da duša ima neku vrstu tijela, ne pokušavajući da to Pismom dokaže. Djelo De Resurrectione Carne 
(Uskrsnuće tijela) pisano je protiv heretika koji su poricali uskrsnuće tijela. U tom djelu dolazi najjače 
do izražaja Tertulijanovo shvaćanje o besmrtnosti duše i o vječnim mukama zlih. Tu je on nastavljač 
Platona i svog prethodnika apologete Atenagore. 

Na čemu temelji Tertulijan svoje učenje o besmrtnosti duše i o vječnim mukama zlih? 

Tertulijan se prije svega poziva na Platona, a ne na Bibliju. "Nešto je poznato samo po sebi: mnogi, na 
primjer, vjeruju u besmrtnost duše, svi vjeruju da ima Boga. Ja, dakle, mogu upotrijebiti Platonovo 
mišljenje. On kaže: 'Sve su duše besmrtne'." 1 

Ipak, Tertulijan odbacuje Platonovo učenje o preegzistenciji duše – to jest učenje da su duše nerođe-
ne i nestvorene, i da prema tome postoje od vječnosti. 

Tertulijan uči da su duše stvorene supstance koje imaju početak u vremenu. "Jer kad mi priznajemo 
da je duša proizašla iz Božjeg daha, time joj pripisujemo početak. To Platon ne priznaje duši, jer on 
kaže da je duša nerođena i nenačinjena." 2 

Pošto je jednom duša rođena ili stvorena, sada ona posjeduje život kojeg više ne može biti lišena, uči 
Tertulijan. Duša više ne može da umre ili da prestane postojati. To važi za duše pravedne i zle, spaše-
ne i osuđene. 

Tertulijan se poziva i na 1. Mojsijevu 2,7 kao dokaz o besmrtnosti duše. Ovaj tekst glasi: "Gospod Bog 
načini čovjeka od praha zemaljskoga i dunu mu u nos dah života. Tako postade čovjek živa duša." 
Tekst ne kaže da je Bog udahnuo čovjeku "besmrtnu dušu" već "dah života". Tertulijan misli da se iza 
izraza "živa duša" krije besmrtnost. No on ne primjećuje da se izraz "živa duša" primjenjuje i na niža 
stvorenja, 1. Mojsijeva 1,20.21. 
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Govoreći o duši, Tertulijan daje o njoj sljedeću neobičnu definiciju: "Mi dakle smatramo da duša proi-
stječe iz Božjeg daha, da je besmrtna, da ima tijelo, oblik, da je jednostavna po supstanci, da je po 
svojoj prirodi razumna, da može razvijati svoje moći na različite načine, da je slobodna u svom odluči-
vanju, podložna promjenama, obdarena instinktom predosjećanja i da se razvila iz jedne prvobitne 
stvorene duše. 3 

Napor da sjedini ljudsku filozofiju sa božanskom istinom odveo je Tertulijana u beznadnu zbrku. Po 
njemu, duša je nalik na Boga, ali je u isto vrijeme podložna promjenama kao i svako drugo vremensko 
stvorenje. Ipak, čovjek ima besmrtnost nalik na Boga i u neku ruku je sam dio božanske supstance, 
tvrdi Tertulijan. 4 

Da bi dokazao da je duša besmrtna i tjelesna, Tertulijan se poziva i na svjedočanstvo jedne montanis-
tičke proročice čiju viziju doslovno citira. U pogledu te vizije on kaže: "Pošto se narod poslije svete 
službe razišao, ona nam je pričala što joj je bilo pokazano u viđenju… 'Između ostalog, rekla je ona, 
pokazana mi je duša u tjelesnom obliku, i u onome što mi je pokazano, bio je duh. To nije bilo nešto 
prazno, već  nešto što bi se rukom moglo uhvatiti, nježno, prozirno i eteričke boje, nešto potpuno na-
lik na ljudsko biće.'" 5 

To je Tertulijanovo shvaćanje o duši i to su temelji na kojima to shvaćanje počiva. 

Tertulijan zastupa teoriju o vječnim mukama zlih. Zli se nalaze u paklu i ne mogu umrijeti, jer je duša 
besmrtna. Što se tiče njihovog tijela, vječni oganj pakla ih ne može spaliti. Naprotiv, vječni oganj ta ti-
jela stalno obnavlja, i ona će se mučiti kroz svu vječnost. 

Da bi objasnio kako može oganj pakla paliti zle kroz svu vječnost, a da ih ne uništi, Tertulijan uči da je 
oganj pakla naročiti oblik ognja, "tajni oganj", "božanski oganj", koji, iako sažiže, ne spaljuje već ob-
navlja i nanovo stvara ono što spaljuje. Tu ideju o "tajnom ognju" ili "božanskom ognju" Tertulijan je 
preuzeo iz neznabožačke filozofije. 6 

Tertulijan opisuje vječne muke osuđenih u svom spisu De Spectaculis (Prizori). Taj opis nadmašuje 
opise pakla svih njegovih prethodnika. On ne pokazuje nimalo sažaljenja prema patnicima koji se mu-
če milijune i milijune godina, a da se nimalo ne približuju  kraju svojih agonija. Najgore je to što on či-
ni Boga autorom tih patnji. Ovo užasno shvaćanje pretvara Boga ljubavi u okrutnog mučitelja koga će 
vječno proklinjati njegove bezbrojne žrtve. To nije drugo nego manihejski dualizam – vječna koegzis-
tencija dobra i zla. Ako bi to bila istina, onda bi sažaljenje, užas, strah i bol ispunjavali svako nebesko 
biće, jer bi grijeh bio zauvijek ovjekovječen. 

Tertulijanova koncepcija o vječnim mukama zlih temelji se dakle na dva filozofska shvaćanja – na Pla-
tonovoj ideji o urođenoj besmrtnosti duše i na neznabožačkoj ideji o "tajnom" ili "božanskom" ognju. 

Tertulijan pokušava poduprijeti svoju teoriju i biblijskim argumentima. Da bi to učinio, on izvrće smi-
sao biblijskih izraza ili ih krivo primjenjuje. Na primjer, on govori o "nepropadljivosti" zlih u paklu, dok 
Biblija ovaj izraz upotrebljava samo uvezi sa spašenima (1. Korinćanima 15,42.53.54), u svezi sa Bo-
gom (Rimljanima 1,23; 1. Timoteju 6,16) i u svezi sa nasljedstvom spašenih (1. Petrova 1,4). 

On također krivo primjenjuje izraz "besmrtnost" na zle, dok Biblija taj izraz upotrebljava samo u svezi 
s Bogom (2.Timoteju 6,16) i sa svetima koji će se prilikom uskrsnuća obući u besmrtnost (1. Korinća-
nima 15,53). 

Tertulijan također citira Isusove riječi: "I ne bojte se onih koji ubijaju tijelo, a dušu ne mogu ubiti; ne-
go se bojte onoga koji može i dušu i tijelo pogubiti u paklu." Matej 10,28. 

Ovaj tekst jasno uči da će tijelo i duša zlih biti uništeni i da će prestati da postoje. Tertulijan ne prih-
vaća ovo gledište. On uči da "ubiti", "pogubiti" u paklu nije kazna, zato on smatra da ovi izrazi znače 
nešto drugo: "smrt" znači vječna bijeda, a "ubiti" ili "uništiti" vječno mučenje ili "vječno ubijanje". 
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Ovako izvrtanje biblijskih izraza vodi zbrci i kontradikciji. Ipak, pored sve svoje okrutnosti i nelogičnos-
ti Tertulijanovo učenje o vječnim mukama zlih je sebi prokrčilo put u katoličku crkvu i do danas se u 
njoj održalo kao dogma. 

Tertulijan je veliki apologeta. Najznačajnija njegova apologetska djela jesu: Ad Nationes (Narodima), 
Apologeticum (Apologetika) i De Testimonio Animae (O svjedočanstvu duše). 

U prvom dijelu on brani kršćane od neznabožačkih kleveta, koje su često bile povod za izdavanje car-
skih edikata o progonstvu kršćana. U svojoj Apologetici napada postupak protiv optuženih kršćana, 
koji je po njegovom mišljenju nepravilan i apsurdan. On ističe da su kršćani progonjeni samo zbog 
imena, a ne zbog kakvog stvarnog zločina. "Mrze nevino ime u nevinim ljudima. Što ljudi bivaju bolji 
postajući kršćani, više postaju mrski!" Odbacuje klevete neznabožaca da kršćani na svojim sastancima 
kolju djecu i piju njihovu krv. Taj zločin mogao bi se prije pripisati neznabošcima koji prinose ljudske 
žrtve i koji se za vrijeme svojih obreda odaju nemoralu, kaže Tertulijan. 

On odbacuje optužbu da kršćani nanose uvredu božanstvu i caru. Neznabožački bogovi, kaže Tertuli-
jan, su od drveta i kamena. Oni su neosjetljivi i ne mogu se uvrijediti. Pravi Bog je jedino onaj koji je 
stvorio nebo i zemlju, i koji se otkriva u Bibliji. Kršćani obožavaju tog Boga. 

Što se tiče druge optužbe: da kršćani vrijeđaju cara, Tertulijan kaže: "Mi molimo Boga da da dug život 
svim carevima i da da mir u svijetu… Mi u njima poštujemo Božje izabranike. Jesmo li mi dakle nepri-
jatelji države? Mi smo njihovi mirni i odani podanici, usprkos nevoljama koje nam zadaju." 

U posljednjem dijelu svoje Apologetike Tertulijan opisuje kršćansko bogoslužje i vrline kršćana. Prili-
kom svog bogoslužja kršćani čitaju Sveto pismo, sakupljaju darove za siromašne i nesretne, učestvuju 
u Svetoj Večeri i mole se Bogu. Oni gaje duh bratstva. Njihova međusobna ljubav je svima poznata. 
Čak njihovi neprijatelji govore: "Gle, kako se ljube među sobom, kako su spremni da umru jedan za 
drugoga!" 

U djelu O svjedočanstvu duše ističe da je u duši već latentno sakrivena vjera u Božju dobrotu, ali tu 
misao on dopunjuje značajnom rečenicom "Čovjek se ne rađa kršćaninom, već to postaje!" 

Progonstva, kaže on, ne mogu uništiti kršćane. "Što nas više kosite, to se mi više množimo: Krv muče-
nika je sjeme iz koga niču novi kršćani!" 

Tertulijan također brani kršćanstvo od judaizma i gnosticizma. U Tu svrhu napisao je djela Adversus 
Judoeos (Protiv Hebreja) i Adversus Marcionem (Protiv Marciona). 

Oko 213. godine Tertulijan je pristao uz montanistički pokret. Poticaj za raskid sa Velikom crkvom dao 
mu je stav te crkve prema proročkom daru i tvrdnja rimskog biskupa da on ima vlast oprostiti grijehe 
preljubnicima i bludnicima koji se kaju i da ih može razriješiti od krivice. Pravo opraštanja grijeha, po 
Tertulijanovim riječima, jeste suvereno pravo Božje, a ne njegovog sluge; to je pravo samog Boga, a 
ne pravo svećenika. 

Što se tiče lakših grijeha, crkva koja je vjerna proročkom daru, ovlaštena je da oprosti te grijehe, ali 
ona ne može da oprosti teške grijehe kao što su idolopoklonstvo, preljuba, itd. Vrhovna vlast pripada 
Parakletosu, to jest Svetom Duhu, čija je služba "da određuje disciplinu u crkvi, da tumači Pismo i da 
vjerne usavrši." Što se tiče opraštanja grijeha, u svom djelu O pokajanju Tertulijan je dopustio mogu-
ćnost da vjerni koji je poslije krštenja pao u kakav težak grijeh može da dobije oproštenje ako se du-
boko kaje i ako svoj grijeh prizna "pred svom braćom". Ali kasnije, u djelu "De Pudicitia" (O čednosti), 
zauzima mnogo stroži stav. On razlikuje lake od teških grijeha. Lake grijehe Bog prašta poslije javnog 
priznanja, a teški navlače osudu. 

I kod Tertulijana nailazimo na strogi asketizam: ističe vrijednost celibata (iako je sam bio oženjen), 
propisuje post srijedom i petkom i osuđuje drugu ženidbu. Tertulijan vjeruje u Kristov drugi dolazak i 
u uskrsnuće prilikom drugog Kristovog dolaska. 
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"Jer su  nam otkrivena dva Kristova dolaska: prvi, koji se zbio u poniznom ljudskom tijelu; i drugi, koji 
će se zbiti sada, pri završetku svijeta, u svoj slavi Božanstva." 7 

Također Tertulijan vjeruje u tisućgodišnje Kristovo carstvo, koje je ograničeno sa dva uskrsnuća: prvo, 
prilikom Kristovog dolaska, u kome će uskrsnuti pravedni, i drugo uskrsnuće, poslije tisuću godina, u 
kome će uskrsnuti zli. On savjetuje vjerne da se mole Bogu da bi imali udjela u prvom uskrsnuću. 8 

Tertulijan dalje vjeruje u uništenje svijeta na kraju tisuću godina i u preobraženje vjernih u anđele, 
čime će im biti dana neraspadljivost. Tada će vjerni biti uzeti na nebo. 9 

Iako se Tertulijan u mnogim točkama svog učenja strogo držao Pisma, u drugim točkama se povodio 
za običajima za koje sam kaže da nisu biblijski. 

Pišući protiv gnostika Marciona, on ističe subotu kao zapovijed koju je Bog posvetio i odredio da bude 
čovjeku na blagoslov. Dalje on kaže da Krist nije subotu ukinuo već je posvetio svojim životom i ra-
dom. 10 Ali kad piše Hebrejima, tada naglašava da je subota hebrejska i da ona ima privremen karak-
ter; on ističe duhovnu subotu koja počinje sa novim zavjetom, koji Bog sklapa sa svojim vjernima. 

Tertulijan ističe da kršćani prakticiraju mnoge neznabožačke običaje; mole se prema istoku, slave ne-
djelju; drže običaje koji se ne mogu dokazati Pismom kao: trostruko zagnjurivanje u krštenju, prino-
šenje darova za mrtve, uzdržavanje od posta i klečanja na molitvi u dan Gospodnji, pretjerano pošto-
vanje kruha i vina Večere Gospodnje i upotreba znaka križa. Zatim slijedi iskreno priznanje. "Ako za 
ove i druge takve propise tražite pozitivne biblijske naredbe, vi nećete naći nijedne takve naredbe. 
Tradicija je njihov izvor, običaji ih potvrđuju i vjera ih drži." 11 

Kao što vidimo, Tertulijan često pada u kontradikciju. On je ultraindividualist; jedno vrijeme bio je 
član montanističkog pokreta, ali kasnije se od njega odvojio i osnovao je u tom gradu posebnu zajed-
nicu koja se održala do četvrtog stoljeća kad se (prema Augustinu) opet vratila u krilo Velike zajedni-
ce. 

Ciprijan (200-258) je rođen u Kartagi. Podrijetlom je iz bogate plemićke obitelji, primio je visoko obra-
zovanje. Obratio se i krstio oko 246. godine. Odrekao se svijeta, podijelio je dio svog imanja siromaš-
nima i posvetio se proučavanju Pisma i crkvenih učitelja, naročito Tertulijana. Zbog naročitog dara 
upravljanja bio je već dvije godine poslije svog obraćenja, to jest 248. godine, izabran biskupom  Kar-
tage, a deset godina kasnije, 258. godine, pod Valerijanovim progonstvom, završio je život mučenič-
kom smrću. Kad mu je bila čitana smrtna osuda, on je kazao: "Srdačno ti zahvaljujem, svemogući Bo-
že, što je tvoja volja da me oslobodiš od okova tijela." Kad su ga vodili na gubilište, njegovi prijatelji su 
plačući molili: "Dajte da i mi umremo s njime!" On je kleknuo na molitvu, pokrio lice rukama i čekao 
da mu krvnik odrubi glavu. 

Uskoro nakon što je Ciprijan postao biskup Kartage, došlo je do velikog progonstva pod carem Deci-
jem 249. godine. Ciprijan se povukao u samoću da bi izbjegao hapšenje. Car Decije je imao namjeru 
da iskorijeni kršćanstvo. Izdao je sveopći dekret kojim se od svih stanovnika carstva tražilo da se od-
ređenog datuma jave naročitoj komisiji i da prinesu žrtvu bogovima. U toj velikoj nevolji kršćanima je 
oduzimano imanje, stavljeni su bili na muke i mnogi su umrli mučeničkom smrću. Ali svi nisu imali 
hrabrost da izdrže mučeničku smrt. Neki su se odmah odrekli vjere i prinijeli žrtvu caru. Ovima su po-
stojani kršćani dali nadimak – lapsi, to jest "pali". Drugi su opet pribavili od članova komisije potvrdu 
kao da su žrtvovali bogovima, iako to nisu. Ovi su dobili nadimak libellatici (od libellus - svjedočan-
stvo, to jest oni koji su došli do svjedočanstva). Pošto je progonstvo prestalo, mnogi od tih palih krš-
ćana su sa suzama tražili da budu ponovno primljeni za članove crkve. Sada je nastao težak problem: 
Što da se radi sa ovim palim kršćanima? 

Ciprijan je smatrao da treba svaki slučaj posebno razmotriti i da onima koji pruže dokaz pravog poka-
janja treba omogućiti povratak u crkvu. Ali je istakao da ne želi ništa da čini na svoju ruku, bez pris-
tanka prezbitera i vjernika. Sabor održan 251. godine raspravljao je to pitanje i dao je preporuke kako 
da se u crkvi opet uspostavi mir. 
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U sporu sa rimskim biskupom Stjepanom, koji je tražio da uzdigne svoj autoritet iznad autoriteta dru-
gih biskupa, Ciprijan zastupa gledište da su svi biskupi jednaki i da vlast u crkvi pripada svim biskupi-
ma zajedno. 

Kad je nastao problem o ponovnom krštavanju heretika, Ciprijan je objasnio da svaki heretik koji želi 
da postane član crkve treba da se krsti, jer postoji samo jedna crkva i jedno pravo krštenje. Heretici 
se "ne krštavaju ponovno", već se "krštavaju", jer se njihovo prvo krštenje uopće ne smatra kršte-
njem. Ciprijanovo gledište o najvišoj vlasti u crkvi sažeo je Auguste Sabatier ovako: "U Ciprijanovom 
sustavu nema mjesta za jednog univerzalnog biskupa. Vrhovna vlast Crkve je u savjetu svih biskupa, u 
ovom Senatu kršćanskom i općem koji se naziva Saborom." 12 

______________________________ 
1 De Resurrectione Carne, ch. 3. p. 547. 
2 Traktat o duši, chap. 4, u ANF, vol. p. 184 
3 Tertulijan, Traktat o duši, chap. 22, u ANF, vol. 3. p. 202. 
4 Protiv Marciona, knjiga 2, chap. 5, u ANF, vol. 3, p. 801 
5 Traktat o duši, chap. 9, u ANF, vol. 3. p. 888 
6 Vidi Apologetika, ch. 48, u ANF, vol. 3. p. 54 
7 Apologetika, glava 21. 
8 O uskrsnuću tijela, glava 22. 
9 Protiv Marciona, knjiga 3, glava 25 
10 Protiv Marciona, knjiga 4, glava 12 
11 De Corona, glava 1-3. 
12 Religions, p. 178.  

 

9. HIPOLIT – PRVI SUSTAVNI TUMAČ PROROČANSTAVA 

Poslije Tertulijana Hipolit je najistaknutiji pisac na Zapadu u prvoj polovici trećeg stoljeća. Euzebije ga 
naziva biskupom, iako ne spominje grad u kome bi on bio vršio svoju biskupsku funkciju. Neki ga na-
zivaju biskupom Rima, a drugi biskupom grada Portus Romanus (Ostia). Za vrijeme progonstva Mak-
simina Tračanina (235), koje je bilo upereno protiv prezbitera i biskupa crkve, on je bio deportiran na 
otok Sardiniju, odakle je njegovo mrtvo tijelo bilo poslano natrag u Rim. Godine 1551. otkopana je na 
terenu starog groblja u Rimu njegova statua, sa postoljem na kojemu je urezana lista njegovih djela. 

Broj njegovih djela je znatan. Lista urezana na spomeniku treba da se dopuni Euzebijevim i Jeronimo-
vim katalogom. Stvarni broj njegovih djela penje se na četrdeset i dva. 

Njegova djela možemo podijeliti u apologetska, egzegetska i dogmatska djela. 

U prvu grupu spadaju dva djela protiv hereza, od kojih se jedno sačuvalo. Ovo djelo nosi naziv "Pobi-
janje svih hereza". 

U egzegetska djela spadaju komentar Pjesme nad pjesmama, komentar proroka Danijela i rasprava o 
Kristu i Antikristu. 

Najvažnije djelo dogmatskog karaktera je rasprava "O uskrsnuću". 

Budući da je Hipolit prvi istaknuti tumač proročanstava, prikazat ćemo glavne crte njegovog tumače-
nja proroka Danijela. 

Hipolit tumači paralelno drugu, sedmu i osmu glavu proroka Danijela. Lav, medvjed, leopard i bezi-
mena četvrta zvijer predstavljaju redom četiri svjetska carstva koja slijede jedno za drugim: Babilon, 
Medo-Perzija, Grčka i Rimski Imperij. Posljednja sila će se podijeliti na deset carstava, zatim će doći 
Antikrist koji će strašno progoniti svete. Sve će se ovo završiti Kristovim slavnim, osobnim dolaskom, 
koji će biti praćen prvim uskrsnućem, uskrsnućem pravednih. Zatim će slijediti sud nad zlima i unište-
nje Antikrista. Hipolit je naglašavao da je cilj proročanstava drugi Kristov dolazak. 

Tumačeći "mali rog" iz sedme glave proroka Danijela, Hipolit stupa na područje špekulacije. On smat-
ra da će Antikrist, koji će se pojaviti nakon podjele Rimskog carstva, biti hebrejskog podrijetla. Ovo 
Hipolitovo shvaćanje, koje nema nikakvog biblijskog temelja, postalo je opće tumačenje rimske crkve. 
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Hipolit je također prvi pao u zabludu postavivši određen datum za Kristov drugi dolazak. Po njegovom 
računu Krist bi trebao da dođe 500. godine. Kao osnovu za izračunavanje tog datuma uzeo je teoriju o 
šest tisućgodišnjem trajanju svijeta. 

"Iako se u nekim točkama žalosno prevario, Hipolit je svakako duboko vjerovao u Kristov osobni drugi 
dolazak u slavi. On je vjerovao da će Krist doći da uskrsne vjerne, da uništi Antikrista i da proslavi sve-
te u njihovom vječnom carstvu. On je živio u kritičnom času i nastojao je da umiri duhove i učvrsti 
vjeru onih koji su bili uzbuđeni teškim progonstvom i koji su vjerovali da je kraj pred vratima." 1 

Hipolit se nije slagao sa tadašnjim rimskim biskupom Zefirinom i njegovim nasljednikom Kalistom. 
Protiv prvoga je bio zato što je ovaj zastupao ideju o "Božjoj monarhiji", dok je on naglašavao Kristo-
vo božanstvo. Korio ga je zato što je dopustio da njime gospodari Kalist, koji je po njegovom mišljenju 
opasan intrigant. Kad je Kalist postao biskup, Hipolit mu prebacuje što sebi prisvaja pravo da može 
oprostiti teške grijehe kao što su idolopoklonstvo, nemoral i čak ubojstvo, i što zabranjuje da crkva 
otpusti biskupe koji su učinili kakav težak grijeh. 

Suprotno rimskoj crkvi, u kojoj je moral biskupa i naroda pao na nizak stupanj, i u koju su se uvukle 
razne zablude, on je podigao svoju crkvu kao društvo vjernih kojoj je on bio biskup. 

Odvajanje od rimske crkve, koje je otpočeo Hipolit, oživio je 251. godine prezbiter Novacijan. Do od-
vajanja je došlo zbog pitanja discipline prema "lapsima", to jest palima. 

______________________________ 
1 Le Roy E. Froom, The Prophetic Faith of our Fathers, vol. I. p. 278. 

 

10. ARNOB I LAKTANCIJE 

Dva posljednja apologeta iz ovog razdoblja su Arnob i Laktancije. 

Arnob je bio profesor retorike u Siki (Sicca), u malom gradu Numidije. Kad mu je bilo šezdeset godina 
obratio se u kršćanstvo. Oko 300. godine napisao je raspravu u 7 knjiga Protiv neznabožaca (Adversus 
Nationes). Vjera koja dolazi do izražaja u toj raspravi je mješavina platonizma, stoicizma i čak gnostič-
kih špekulacija. Ipak, u jednome se on oslobodio od platonizma: za njega je velika stvar da dokaže da 
duša nije božanska, da ona nije dio Boga: on se dakle bori protiv preegzistencije duše i protiv njene 
besmrtnosti po suštini. 

U svom djelu "Protiv neznabožaca" Arnob ističe da Bog nije stvorio čovjeka ni smrtnog ni besmrtnog, 
već sa sposobnostima da postane ili jedno ili drugo. Za Arnoba ljudska duša, sa svojim urođenim gri-
jehom i nesavršenošću ne može sama po sebi postati besmrtna, već to može postati samo Božjom 
milošću. Za nepokajane grešnike mora da bude druga smrt, gehena, neugasivi plamen, koji postepe-
no spaljuje i na kraju potpuno uništava zle, ne ostavivši im ni "korijena ni grane". 

Arnob je dakle bio kondicionalist, kao i Justin Martir, Tacijan, Irenej, Teofil Antiohijski i čitava grupa 
apostolskih otaca prije njih. 

Laktancije (250-330), istaknuti otac Latinske crkve, naziva se kršćanskim Ciceronom zbog elegancije 
izraza i savršenstva svog stila. On je bio jedan od velikih učitelja četvrtog stoljeća. Jeronim ga naziva 
najučenijim čovjekom svoga vremena. Suvremenik crkvenog povjesničara Euzebija, koji je pisao grč-
kim jezikom, Laktancije je pisao latinskim jezikom. 

Najznamenitije Laktancijevo djelo su Divinae Institutiones (Božanske institucije – uredbe), posvećene 
Konstantinu kao prvom kršćanskom princu. 

Laktancije je imao širok pogled na biblijska proročanstva, iznijeta u Danijelu i Otkrivenju. Smatrao je 
da je Rim četvrto svjetsko carstvo koje će se podijeliti u deset manjih carstava. Tada će moćni neprija-
telj sa sjevera uništiti tri od ovih carstava, i ovaj će razvitak voditi ka uspostavljanju antikristove vla-
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davine. Laktancije je povezao vladavinu antikrista sa vlašću "zvijeri" iz 13. glave Otkrivenja. Veliko be-
zakonje će biti obilježje posljednjeg vremena. 

Laktancije je vjerovao u drugi Kristov dolazak i u uskrsnuće pravednih prilikom Kristovog drugog do-
laska. Zatim će slijediti milenij, sa vladavinom svetih, i drugo uskrsnuće, uskrsnuće zlih, koje će biti 
praćeno uništenjem zlih i obnovljenjem zemlje. 

Laktancije uči da besmrtnost nije čovjeku urođena, već mu se daje kao dar. "Jer druge životinje se sa-
ginju ka zemlji, jer su od zemlje i nesposobne su za besmrtnost, koja je sa neba; ali čovjek je uspravan 
i gleda ka nebu, jer mu je usađena težnja za besmrtnošću, koja, međutim, ne dolazi, osim ako mu je 
dana od Boga. Jer inače ne bi bilo razlike između pravednika i nepravednika ako bi svatko tko se rodi 
postao besmrtan. Besmrtnost,  dakle, nije posljedica čovjekove prirode, već nagrada ili plaća za život i 
vrline." 1 

Prema Laktanciju, čovjek nije rođen besmrtan, već može da postane besmrtan. Laktancijev zaključak 
glasi: "Čovjek se rađa smrtan, ali kasnije postaje besmrtan ako počinje da živi u skladu sa Božjom vo-
ljom, to jest ako čini što je pravo." 2 Laktancije je dakle kondicionalist, on vjeruje u uvjetnu besmrt-
nost kao što su to prije njega vjerovali Justin Martir, Irenej, Novacijan i Arnob. 

Međutim, Laktancije nije uvijek dosljedan kondicionalist. To on nije kad crpi građu za svoja djela od 
grčkih filozofa i pokušava da njihovu nauku prilagodi osnovnim dogmama kršćanstva. Tako, na prim-
jer, on piše: "Jer mi, kao nebeska i besmrtna bića, upotrebljavamo vatru, koja nam je dana kao dokaz 
besmrtnosti, jer je vatra sa neba… načelo života." 3 

Dalje on piše: "Ako duša, koja potječe od Boga, nadjača tijelo, ona je besmrtna i živi u vječnoj svjet-
losti; ako, s druge strane, tijelo nadjača dušu i pokori ju sebi, ona će biti u vječnoj tami i smrti. Ona 
neće biti odmah uništena, već će biti podvrgnuta vječnoj kazni." 

Laktancije je hilijast – vjeruje u tisućugodišnje vladanje vjernih s Kristom na zemlji poslije prvog us-
krsnuća. O konačnoj nagradi vjernih i kazni zlih piše: "Poslije toga Bog će obnoviti svijet i preobraziti 
pravedne u oblike anđela da bi, obučeni u haljine besmrtnosti, mogli služiti Bogu za uvijek, i to će biti 
Božje carstvo koje neće nikad prestati. Tada će i zli ustati, ne za život, već za kaznu, jer će Bog i njih 
uskrsnuti za vrijeme drugog uskrsnuća da bi, budući osuđeni za vječno mučenje i predani vječnom 
ognju, trpjeli kaznu koju su zaslužili zbog svojih zločina." 4 

"Laktancije, koji je izvršio tako velik utjecaj na latinsku Crkvu, pokušao je da prilagodi doktrine grčke 
filozofije osnovnim dogmama kršćanstva." 5 

Laktancije propovijeda besmrtnost u svom djelu Divinae Institutiones. On za to ne navodi biblijski do-
kaz već dokaze iz razuma kao: religiozni instinkt, težnju za nebom; zatim osjećanje potrebe da se dob-
ro nagradi, a zlo kazni, jer vrlina, koja je gotovo uvijek ovdje potlačena, treba da bude na drugom 
mjestu nagrađena. 

Ma kako bile Laktancijeve ideje zanimljive, njegovi argumenti nikako ne dokazuju besmrtnost duše; 
oni samo ističu moralnu potrebu budućeg života praćenog nagradom ili kaznom – vječnim životom ili 
vječnom smrću. 

Kao i Tertulijan, Laktancije se još drži biblijske nauke o dva uskrsnuća koja su odvojena razmakom od 
tisuću godina. Ova nauka će uskoro iščeznuti iz službene crkvene teologije. 

Na kraju potrebno je da spomenemo dva Laktancijeva traktata: De Ira Dei (O Božjem gnjevu) i De 
Mortibus Persecutorom (Smrt progonitelja). 

U prvom djelu bavi se problemom kako da pred grčkom filozofijom, koja zastupa ideju o božanskoj 
neosjetljivosti, obranimo ideju o Bogu koji se gnjevi protiv grešnika? On naglašava da je Božji gnjev 
samo osjećanje svetog negodovanja. To osjećanje može da bude izvor pravedne kazne, a može i da se 
ustrpi. 
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U drugom djelu sa zadovoljstvom opisuje poraz velikih gonitelja kršćana, tragičnu smrt krvnika - Mak-
simijana, koji se objesio, i Galerija, koji je umro izjeden od crvi. U ovoj knjizi ima zanimljivih podataka 
o povijesti onog vremena. Laktancija su mnogo zanimala proročka pitanja, kao i Hipolita. Proučavao 
je proročanstva koja se odnose na prvi i drugi Kristov dolazak. Pokazao je da je Kristov život, strada-
nje, smrt, uskrsnuće i uznesenje ispunjenje starozavjetnih i drugih spisa. On govori i o drugom Kristo-
vom dolasku. 

Kao i Hipolit, on je prihvatio teoriju o trajanju svijeta za šest tisuća godina. Na osnovu Septuagintine 
kronologije, koja je za tisuću godina duža od hebrejske kronologije, on je izračunao da će kraj svijeta 
biti 500. godine poslije Krista, to jest dvjesta godina poslije njegovih dana. 

______________________________ 
1 The Divine Institutes, knjiga 7, p. 201. 
2 Isto, p. 201. 
3 The Divine Institutes, book 2, chap. 10, p. 58. 
4 Laktancije, the Epitome of the Divine Institutes, chap. 72, in ANF, vol. 7, p. 255. 
5 Rene Pichon, Lactance, p. 456 

 
11. NOVACIJAN 

Za vrijeme Decijevog progonstva (oko 250), mnogi kršćani su se odrekli vjere i napustili su crkvu. Ta-
da, pošto je oluja prošla, mnogi takvi otpali kršćani tražili su ponovno prijem u crkvu. Labava crkvena 
uprava, naročito u Rimu, odmah je takve primala u članstvo bez ikakve primjene discipline. 

Novacijan (210-280), ugledan prezbiter Rima, energično se usprotivio labavosti od strane popustljivog 
Kornelija, novoizabranog biskupa Rima i zahtijevao je da se prema lapsima – to jest prema svima koji 
su se pod pritiskom civilnih vlasti odrekli vjere, primijeni stroža disciplina. 

Novacijan je poricao vrijednost katoličkog kršćanstva i najzad je istupio iz katoličke crkve. Za njim se 
poveo velik broj vjernika, tako da su osnovane nove crkve u Sjevernoj Africi, Maloj Aziji i Španjolskoj. 
Novacijanov pokret se smatrao pravom crkvom i održao se sve do 6. stoljeća. 

Novacijan je bio istaknuta osoba trećeg stoljeća. Čak njegovi neprijatelji su priznavali njegovu česti-
tost i doktrinarnu ispravnost. 

Novacijan je poznat po svom djelu Rasprava o Trojstvu, napisanom oko 257. U prvom dijelu govori o 
Bogu kao apsolutno savršenom biću, koji je Stvoritelj svega. Njemu pripisuje vječnost, jedinstvo, dob-
rotu, nepromjenljivost, besmrtnost i duhovnost. Bog je bez početka i bez kraja. U drugom dijelu go-
vori o Isusu Kristu i dokazuje da je on pravi Bog i pravi čovjek. Kaže da je na križu umrla samo Kristova 
ljudska priroda, a ne i Božanstvo. Bog ne može da umre. "U njemu nije umrlo ono što je božansko, 
već samo ono što je ljudsko. Samo njegova ljudska priroda je umrla, ali Logos ili Riječ u njemu nije po-
stala smrtna." U posljednjem dijelu svoje Rasprave govori o Svetom Duhu i njegovom djelovanju. 

Novacijan je bio kondicionalist: vjerovao je da je vječni život dar koji primamo vjerom u Krista i poslu-
šnošću načelima Božje riječi. 

 

12. PROGONSTVO KRŠĆANA ZA VRIJEME RIMSKIH CAREVA 

Carevi i rimski narod počeli su vrlo rano izražavati mržnju protiv nove religije. U prvom stoljeću kršća-
ne su progonili Neron (54-68) i Domicijan (81-96). 

19. srpnja 64. godine buknuo je strašan požar u jednoj četvrti Rima i taj požar pustošio je više od šest 
dana. Tvrdilo se da je car Neron promatrao ovaj požar kao veličanstveni prizor i da je pri tome pjevao 
pjesme uz pratnju lire. Kaže se čak da je on sam zapalio grad da bi ga uništio i sagradio veći i ljepši. 
Osjećajući da će zbog toga izgubiti popularnost u narodu, nastojao je da na druge prebaci odgovor-
nost za tu katastrofu. Optužio je kršćane Rima da su krivi za tu katastrofu. Tako je otpočelo krvavo 
progonstvo protiv ovih nevinih ljudi, koje su mrzili i Hebreji i neznabošci. Neki su bili omotani u kože 
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zvijeri i zatim rastrgani od pasa; drugi su bili premazani smolom i zapaljeni kao žive baklje u veličan-
stvenim carskim vrtovima. To je bilo prvo progonstvo koje su kršćani morali da podnesu od neznabo-
žačkih careva. Računa se da je u toku prva tri stoljeća bilo oko deset velikih progona kršćana. 

U najviše slučajeva progoni su bili lokalnog ili regionalnog karaktera, tako da su kršćani koji su bili uz-
nemiravani u jednom kraju mogli pobjeći u drugi. Ipak, bilo je i nekoliko velikih progona, koji su zah-
vatili veći dio carstva, i broj mučenika je bio vrlo velik. Točan broj mučenika nije poznat, jer nam nije 
sačuvana nijedna potpuna lista kršćanskih mučenika ovog perioda. 

Domicijan je gonio kršćane pod optužbom ateizma i hebrejskih običaja. Prema Tertulijanu, apostol 
Ivan je u to vrijeme bio bačen u Rimu u kotao vrelog ulja, ali mu ono nije naškodilo, i on je zatim bio 
poslan u izgnanstvo na otok Patmos. Prema Ireneju, ovo je izgnanstvo bilo krajem vladavine cara 
Domicijana. Euzebije i Jeronim ponavljaju tu tradiciju. 

Na početku drugog stoljeća kršćane je gonio car Trajan (98-117). On je izdao zakon protiv takozvanih 
tajnih društava (heterija), koji je bio naročito primjenjivan protiv kršćana. 

Odnos neznabožačkih careva prema kršćanima najbolje dolazi do izražaja u jednome pismu koje je 
car Trajan poslao svome prokonzulu Pliniju Mlađem u Bitiniji. Plinije je pitao cara kako da postupa s 
kršćanima. Car je odgovorio da državni organi ne treba da traže kršćane, ali ako ih tko osobno prijavi, 
a oni priznaju da su kršćani i odbiju da žrtvuju caru, onda ih treba pogubiti. No ako takvi kažu da nisu 
kršćani ili se odreknu kršćanstva, i to potvrde time što su voljni da prinesu žrtvu bogovima, onda im 
treba oprostiti. 

Nije li čudno što car preporuča da kršćane ne treba tražiti, a s druge strane daje zapovijed da se po-
gube ako budu prijavljeni i ne odreknu se vjere. Nije li to paradoks? Ako bi kršćani bili krivi za kakav 
zločin, onda bi dužnost vlasti bila da ih traži. Vlastima je bio poznat život kršćana, njihovo poštenje, 
njihov visoki moral, a ipak ih gone. Zašto ih gone? Oni ih gone samo zato što su kršćani. Tertulijan, 
govoreći o smrtnim osudama kršćana, kaže: "Vaše osude ne spominju drugo nego ime, taj i taj kršća-
nin. Zašto ne dodate i ubojica?" Kršćani su pazili na savjet apostola Petra: "Samo da ne postrada koji 
od vas kao krvnik, ili kao lupež ili kao zločinac, ili kao onaj koji se miješa u tuđe poslove. A ako li kao 
kršćanin, neka se ne stidi, već neka slavi Boga u ovom događaju." 1. Petrova 4,15.16. 

Za vrijeme cara Trajana umro je mučeničkom smrću Ignacije, biskup antiohijski. Mnoge pojedinosti iz 
njegovih posljednjih dana poznate su nam iz njegovih poslanica koje je napisao pojedinim crkvama na 
svome putu za Rim, kuda je bio vođen na lancu između deset "leoparda" (vojnika). U Smirni su ga do-
čekali biskup Polikarp sa vjernima i predstavnicima okolnih crkava. On se nije bojao mučeničke smrti, 
što vidimo iz njegove poslanice Rimljanima, u kojoj moli braću u Rimu da ništa ne poduzimaju za nje-
govo oslobođenje. "Ja sam Božja pšenica i bit ću samljeven zubima divljih zvijeri da bih postao bijeli 
kruh za Krista." 

Za vrijeme cara Hadrijana (117-138), mržnja neznabožaca protiv kršćana bila je toliko velika da su pri-
likom javnih svečanosti navaljivali na vlasti da im dopuste da se obračunaju sa kršćanima. U to vrije-
me javlja se prvi kršćanski apologet Kvadratus, koji spominje da u njegovo doba ima još živih Kristovih 
svjedoka, to jest onih koje je Isus izliječio ili uskrsnuo. 

Za vrijeme Antonina Pija (138-161) kršćani su progonjeni u Rimu. 

Želja neznabožaca izgleda da se ispunila za vrijeme Marka Aurelija (161-180). Za svaku nepogodu koja 
bi zadesila zemlju neznabošci su bacali krivicu na kršćane i tražili da se bace zvijerima da bi se umirila 
srdžba bogova. Progoni protiv kršćana su bjesnili u Rimu, u Galiji i u Maloj Aziji. U Rimu je u to vrije-
me stradao mučeničkom smrću apologet Justin. 

Naročito teško progonstvo je bilo u Smirni, u Maloj Aziji, i u Lionu, u Galiji. 

Za vrijeme velikih igara priređenih u Smirni u carevu čast, masa je počela vikati: "Dolje ateisti!" – "Sa 
kršćanima pred zvijeri!" – "Uhapsiti Polikarpa!" Mnogi kršćani su tom prilikom bili uhapšeni i bačeni 
pred divlje zvijeri. Polikarp, nagovoren od prijatelja, napustio je grad i sklonio se u jednoj seljačkoj ku-
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ći blizu grada, gdje je cijelo vrijeme provodio u molitvi "za sve ljude i sve crkve u svijetu". Jedne večeri 
kada se molio vidio je u viziji stup od ognja nad svojom glavom. To mu je bio predznak da će biti spa-
ljen. Uskoro poslije toga je njegovo sklonište bilo otkriveno. Prije nego što su ga vojnici odveli, zatra-
žio je da mu dozvole da se pomoli Bogu. Doveden u Smirnu, Polikarp je bio podvrgnut ispitivanju. 
Carski isljednik ga je nagovarao da kaže: "Cezar je Bog" i da prinese tamjan caru pa će biti odmah puš-
ten. Polikarp je odgovorio: "Ne mogu učiniti što predlažeš!" Zatim je sam prokonzul počeo nagovarati 
Polikarpa da se odrekne kršćanstva i da prokune Krista. "Prokuni Krista!" rekao je prokonzul, "pa ću 
te pustiti." Polikarp mu je odgovorio: "Ima 86 godina kako služim Kristu, i on mi nije nikada ništa na-
žao učinio; kako bih mogao kleti svog Kralja i svog Spasitelja?" Na to je prokonzul dodao: "Ne znaš li 
da te ja mogu spaliti ili baciti zvijerima ako se ne pokaješ." Polikarp je odgovorio: "Pokajati se ne mo-
že značiti napustiti što je bolje i prihvatiti što je gore. Oganj, kojim mi ti prijetiš, pali za trenutak, ali 
postoji oganj suda koji će doći, i taj pali za vječnost. Čini sa mnom što hoćeš!" 

Prokonzul je bio zapanjen ovim odgovorom. Odmah je poslao glasnika da tri puta objavi u stadionu 
gdje je bila sakupljena masa svijeta da se Polikarp ne odriče Krista. "Polikarp je priznao da je kršća-
nin!" objavljivao je glasnik. Razjarena gomila je počela vikati: "Polikarp na lomaču!" 

Odmah je bila pripremljena lomača. Kad su ga htjeli prikovati za stup lomače, Polikarp je kazao svojim 
mučiteljima: "Pustite me, jer onaj koji mi je dao snagu da pođem u oganj, dat će mi snagu da stojim 
na lomači bez pomoći klinova. Krvnici su pristali da ga samo užetom privežu za stup lomače. 

Stojeći na lomači, Polikarp je pogledao k nebu i izgovorio slijedeću molitvu: "O Gospode Bože Svemo-
gući, Oče tvog ljubljenog i blagoslovljenog Sina Isusa Krista, kroz koga smo primili puno poznanje o 
Tebi. Blagoslivljam Te što si me pronašao dostojnim ovoga časa. Primi me ovoga dana među svoje 
mučenike kao ugodnu žrtvu, o Bože, koji si istinit i ne možeš slagati. Za ovo i za sve zahvaljujem, bla-
goslivljam i slavim Tebe, kroz ljubljenog Sina, našeg vječnog i nebeskog Velikog Svećenika Isusa Krista, 
kroz koga neka je slava Tebi sada i u vječnosti, Amen!" 

Godine 177. su gradovi Lion (Lyon) i Vien (Vienne) u Dofineji bili pozornica najtežih i najkrvavijih pro-
gona. Izvještaj o progonu kršćana lionske i vienske crkve sačuvan nam je u jednom pismu koje je je-
dan svjedok ovih događaja napisao u ime ovih crkava i poslao crkvama u Frigiji, s kojima su ove crkve 
stajale u srdačnim odnosima. Prema tom pismu "car je propisao da se pogube svi oni koji bi uporno 
odbijali da se odreknu kršćanstva, a drugi da se oslobode." Oko četrdeset vjernika je ostalo nepoko-
lebljivo. 

Progon kršćana nastao je u svezi sa velikim svečanostima koje su neznabošci Liona održavali mjeseca 
kolovoza 177. godine u čast posvećenja oltara Rimu i caru. Tom prilikom su delegati iz svih krajeva 
Galije došli u Lion da prisustvuju ovim svečanostima. 

Već prije početka svečanosti kršćanima je bio zabranjen ulaz u gradska kupališta i u druga javna mjes-
ta. Neki su bili na ulici napadnuti kamenjem, a drugi uhapšeni i bačeni u zatvor. Potin, devedesetogo-
dišnji nadglednik lionske crkve, izudaran od gomile, sav pokriven ranama i u smrtnoj agoniji, bačen je 
bio u zatvor gdje je dva dana poslije toga umro. 

Gnjev krvnika iskalio se uglavnom na Sanctusu, đakonu iz Viena, na Maturusu, novokršteniku, na Ata-
lu iz Pergama, na dječaku Ponticusu i na mladoj ropkinji Blandini. 

Sanctus i Maturus su bili izbijeni bičevima, zatim posađeni na užarenu peć i iza toga bačeni pred divlju 
zvjerad koja ih je rastrgla. Oni su prvi umrli kao mučenici. 

Mlada ropkinja Blandina bila je obješena na jedan stup u areni sa rukama raširenim u obliku križa, ali 
je zvijeri toga dana nisu htjele rastrgnuti, te je bila natrag odvedena u zatvor. Posljednjeg dana igara, 
bila je izbičevana, posađena na užarenu peć i poslije toga umotana u jednu mrežu i bačena pred jed-
nog bijesnog bika, koji ju je više puta bacio u zrak. Krvnik je mačem učinio kraj patnjama ove herojske 
žene koja se molila sve do posljednjeg trena. 
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U Africi je centar kršćana bio u Aleksandriji i Kartagi. Godine 180. je u Kartagi bilo osuđeno na smrt 12 
kršćana, sedam muškaraca i pet žena, koji su bili svi pogubljeni. 

Pod utjecajem neznabožačkog filozofa Celza, koji je prikazivao kršćanski internacionalizam kao poli-
tičku opasnost za Rim, izdani su novi edikti protiv kršćana u kojima je točno označeno koga treba go-
niti, kakve kazne da se primijene protiv kršćana. 

Septimije Sever (193-211) je bio prvi koji je izdao takav edikt protiv kršćana. Godine 202. je on izdao 
zakon kojim zabranjuje pod smrtnom kaznom prijelaz u hebrejstvo i kršćanstvo. Zakon je imao za cilj 
da suzbije prozelitizam. 

Za vrijeme progona 202. godine stradali su u Kartagi Perpetua, mlada žena od 22 godine, ropkinja Fe-
licita, i tri muškarca: Saturninus, Saturus i Revocatus. 

Sačuvan je izvještaj jednog svjedoka tih događaja. Evo nekoliko izvadaka iz njega: 

"Mi smo još bili sa svojim čuvarima, priča Perpetua. Moj otac je pokušavao da me odvrati od moje 
odluke; svojom ljubavlju pokušao je da pokoleba moju vjeru." 
"Oče, rekla sam mu ja, vidiš li ove predmete? Na primjer ovu vazu, ovaj vrč i druge predmete?" 
On je odgovorio: "Vidim." 
Tada sam mu ja kazala: "Može li se ovom predmetu dati drugo ime negoli njegovo pravo ime?" 
"Ne", odgovorio je on. 
"E dobro! Ni ja ne mogu sebi dati drugo ime nego što je moje pravo ime: Ja sam kršćanka!" 

Najzad je došao za mučenike dan pobjede. Napuštajući svoj zatvor, išli su brzim koracima u amfitea-
tar kao da se penju na nebo. Lica su im bila ozarena i divna; ako su drhtali, to nije bilo od straha već 
od radosti. Otraga je dolazila Perpetua. Za žene su čuvali jednu bijesnu kravu. Perpetua je bila prva 
bačena u zrak rogovima ove krave. Pala je na zemlju na križa; čim je mogla sjesti pričvrstila je iglom 
kosu koja joj se bila rasplela, jer mučenica ne treba da ima rasutu kosu za vrijeme svog mučenja da ne 
bi izgledala kao da žali u dan svoje slave. Najzad ona se digla na noge. U taj tren opazila je Felicitu, ko-
ja je bila teško ranjena. Približila se njoj, pružila joj je ruku i pomogla joj da se digne. Kad ih je gomila 
vidjela obje na nogama, njena je okrutnost bila pobijeđena: izveli su ih na vrata živih. 

Kasnije je narod opet zatražio da ove ranjene žene budu dovedene u arenu da bi promatrale borbu 
gladijatora i da bi tako njihove oči bile suučesnice ubojstva. Mučenice su same ustale i pošle su na 
mjesto gdje je gomila željela. Najprije su jedna drugoj dale poljubac mira, da bi se pripremile za smrt. 
Zatim su ostale nepomično stajati. U miru su dočekale smrtni udarac… Ovoga puta Perpetua je osjeti-
la strašan bol: udarena mačem u rebro, ona je strašno kriknula. Ali je odmah prihvatila drhtavu ruku 
mladog nevještog gladijatora i sama ju je podigla ka svome grlu. Sotona se nje bojao: vidio je da ona 
želi umrijeti. 

O hrabri i blaženi mučenici! O mučenici uistinu pozvani i izabrani za slavu našeg Gospoda Isusa Krista! 
Onaj koji ga hvali i slavi treba da čita ova nova svjedočanstva, jednaka onima iz ranijih vremena, za iz-
gradnju Crkve. Ova nova svjedočanstva također potvrđuju da jedan isti Sveti Duh djeluje danas kao i 
nekada; i sa njime Bog Otac svemogući i njegov Sin Isus Krist, naš Gospod, kome pripada slava i moć u 
sve vjekove. Amen." 1 

Izgleda više nego vjerojatno da su ovi mučenici iz Kartage kao i oni iz Liona i Viena bili pripadnici mon-
tanističkog pokreta. U Galiji, u Lionu, umro je u to vrijeme mučeničkom smrću biskup Irenej. 

Maksimin Tračanin (235-238) bio je surov i fanatičan car. On je izdao edikt protiv kršćana koji je izaz-
vao težak progon kršćana naročito u Kapadociji. Vladavina Maksiminova je bila kratkog vijeka, tako i 
njegov progon. U to vrijeme, kaže Origen, bile su spaljivane i kršćanske bogomolje. 

Za vrijeme cara Decija (249-251) bjesnio je najžešći progon kršćana. Decije je sebi postavio dvostruki 
zadatak: obraniti zemlju od invazije Gota i reformirati život Rima. On je smatrao kršćane krivcima za 
moralno propadanje Rima, te je odlučio iskorijeniti kršćansku religiju da bi na taj način sproveo želje-
nu reformu. 
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Car Decije je izdao edikt kojim je bio u cijeloj imperiji određen jedan dan kad su se svi stanovnici gra-
dova i sela morali javiti jednoj mjesnoj komisiji. Na proziv svog imena svaki je morao izaći i pred nazo-
čnima dokazati jednim idolopokloničkim činom da nije kršćanin ili ako je bio da se odrekne kršćan-
stva. Članovi komisije su mu zatim izdali svjedočanstvo (libellus), uredno potpisano i ovjereno kao 
dokaz da je ispunio carsku naredbu. 

Neki kršćani su odmah u strahu prinijeli žrtvu idolima da bi izbjegli mučeničku smrt. To su bili takoz-
vani "lapsi" – pali, ili "sacrificati", to jest koji su prinijeli žrtvu. Drugi su imali prijatelje u lokalnim ko-
misijama, od kojih su dobili ovjerena svjedočanstva kao da su udovoljili zakonu carskom tako nisu 
osobno izašli pred komisiju i žrtvovali. To su bili libellatici ili acta facientes, to jest oni koji su došli do 
svjedočanstva ili akata. 

Mnogi su bili natjerani glađu, žeđu i drugim mukama, dok nisu na kraju pristali da žrtvuju. Ali, i broj 
mučenika je bio veliki. Lomače su bile na dnevnom redu, drugi su bili bačeni pred divlje zvijeri ili im je 
bila odrubljena glava. Bjeguncima kao i mučenicima bila je zaplijenjena sva imovina. 

Progon je prestao krajem 250, a već početkom 251. je Decije poginuo u borbi protiv Gota. 

Car Valerijan (254-260) izdao je dva edikta protiv kršćana, jedan 257, a drugi godinu dana kasnije. Prvi 
je bio uperen protiv crkvenih vođa, a drugi, stroži od prvoga, bio je uperen i protiv crkvenih vođa i 
vjernika. Ovaj drugi edikt, objavljen na Istoku, nalagao je da se crkvene vođe odmah pogube. Imućni-
jim kršćanima je bilo oduzeto imanje i oni su bili poslani na prisilne radove na državna imanja. Broj 
mučenika je bio velik. U Kartagi je u to vrijeme poginuo Ciprijan. Posljednja dva žestoka progona bje-
šnjela su pod carevima Aurelijanom (270-275) i Dioklecijanom. 

Godine 303. počelo je najteže progonstvo koje su kršćani ikada iskusili. Na carskom prijestolju je tada 
sjedio Dioklecijan, jedan od najmoćnijih rimskih careva. 

Ne zna se zašto je Dioklecijan postao progonitelj kršćana. Misli se da ga je na to nagovorio njegov zet 
i suvladar Galerije, koji je želio da naslijedi Dioklecijana te mu je za to bila potrebna podrška vojske 
koja je još uvijek bila većim dijelom nekršćanska. 

Progon za vrijeme Dioklecijana bio je opći, od Britanije do Arabije. Naročito je bio žestok na istoku, 
gdje su kršćani bili najbrojniji. Taj progon trajao je 10 godina. U to vrijeme stradao je blizu Londona 
Alban, koji se smatra prvim mučenikom Britanskih otoka. U Maloj Aziji je jedan čitav grad bio opko-
ljen od rimskih vojnika i spaljen zajedno sa njegovim stanovnicima. Kršćani su bacani u rijeke i divljim 
zvijerima. Jedan očevidac kaže da je vidio kako divlje zvijeri ostavljaju kršćane nepovrijeđene, a baca-
ju se na one koji su kršćane bacili pred njih. Na kršćanima ovog vremena ispunile su se riječi: "Gle, 
đavao će neke od vas baciti u tamnicu, da se iskušate, i imat ćete nevolje do deset dana." Otkrivenje 
2,10. 

Nevolja od deset dana doslovno se ispunila pod carem Dioklecijanom. Progon je počeo 303. godine i 
trajao je do 313, to jest 10 proročkih dana, ili 10 godina. Dok su trajala progonstva, crkva je ostala re-
lativno čista. Ali vremena će se promijeniti, i Božjem narodu će prijetiti još veće opasnosti. 

Dolaskom cara Konstantina na carski prijestol i objavljivanjem Milanskog edikta 313, kojim je progla-
šena sloboda svih vjeroispovijesti, završava se period progona i crkva ulazi u novu fazu života, slobo-
dnijeg ali ne manje opasnijeg po svoj duhovni razvitak. 

______________________________ 
1 Izvod iz La vraie legende dorée, par P. Monceaux, p. 159-188. 

 

13. PROMJENE U NAUCI NASTALE U DRUGOM I TREĆEM STOLJEĆU 

U ovoj glavi ukazat ćemo na dvije velike promjene u nauci, koje su nastale u tijeku drugog i trećeg 
stoljeća. Te promjene znače odstupanje od prvobitnog apostolskog učenja i početak velikog otpada 
koji je apostol Pavao prorekao u 2. Solunjanima 2,3-10. 
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a) Prva promjena – potiskivanje subote i isticanje nedjelje 

Stav Isusa i apostola prema suboti – Iz Evanđelja se jasno vidi da je Isus Krist svetkovao subotu. On je 
svake subote odlazio na bogosluženje u sinagogu: "I dođe u Nazaret gdje bijaše odrastao, i uđe po 
običaju svome u dan subotnji u zbornicu, i ustade da čita." (Luka 4,16). Apostoli su također svetkovali 
subotu. Da je Isus očekivao da oni i kasnije svetkuju subotu, pokazuju riječi koje im je kazao u svom 
proročkom govoru u kome je prorekao razorenje Jeruzalema i njihovo bježanje iz grada: "Nego se 
molite Bogu da ne bude bježanje vaše u zimu ni u subotu." (Matej 24,20). Isus nije kazao ove riječi za-
to što bi bilo grijeh bježati ispred neprijatelja u subotu, već zato što bi to bježanje subotom onemo-
gućilo da radosno i u miru održe subotnje bogoslužje. 

Učenici su slijedili Kristov primjer svetkujući subotu kao četvrtu Božju zapovijed. To je došlo jasno do 
izražaja u trenutku Kristovog raspeća. Isus je bio razapet u petak poslije podne, kratko vrijeme prije 
zalaska sunca. Sa zalaskom sunca počinje za Božji narod novi dan. Naravno, ovo računanje važi i za 
subotu. (3. Mojsijeva 23,32; Marko 1,32). Subota počinje sa zalaskom sunca u petak uvečer i traje do 
zalaska sunca u subotu uvečer. Ovo računanje dana sa zalaskom sunca održalo se još mnogo vjekova 
u kršćanskoj crkvi. 

Što su učinili kršćani na žalostan dan raspeća? Izvještaj kaže: Oni su se požurili da prije zalaska sunca 
smjeste Kristovo tijelo u grob, "i u subotu, dakle, ostadoše na miru po zakonu". Luka 23,56. 

I apostol Pavao je svetkovao subotu. Izvještaj kaže da je u Antiohiji Pizidijskoj u subotu nazočio bo-
goslužju u sinagogi i tom prilikom nazočnima propovijedao Krista razapetog i uskrslog u kome imamo 
oproštenje grijeha. (Djela 13,13-34). Na kraju ovog bogoslužja neznabošci su ga zamolili da im i druge 
subote o tome govori. "A u drugu subotu sabra se gotovo sav grad da čuje riječi Božje." (Djela 13,44). 
Apostol Pavao nije ugovorio s neznabošcima nedjelju kao dan bogoslužja. Oni su se sastali u subotu 
da slušaju Božje riječi. 

Godine 49. održan je bio prvi sabor u Jeruzalemu da se riješe neki problemi neznabožaca koji su pri-
mili kršćanstvo. Na tom saboru je donijeta odluka da se neznabošci oslobode od starih hebrejskih ob-
reda kao što su obrezanje, prinošenje žrtava i drugih propisa ceremonijalnog zakona. (Djela 15,24-
29). Od njih se tražilo da se čuvaju od idolskih žrtava i od mesa u kome je još krv. Naročito je bilo nag-
lašeno da se čuvaju bluda, koji je među neznabošcima bio vrlo raširen (stih 20). Da su apostoli svet-
kovali nedjelju, to bi bila divna prilika da se neznabošcima kaže da treba da svetkuju nedjelju kao dan 
Kristovog uskrsnuća! Biblija ne govori o svetkovanju nedjelje. To je dokaz da apostoli nisu svetkovali 
nedjelju niti su izdali bilo kakvu zapovijed o svetkovanju tog dana. 

U gradu Filipi u Makedoniji apostol Pavao održava također bogoslužje u subotu, zadobiva prve kršća-
ne u tom gradu. Djela 16,12-15. Također u Solunu redovno održava sastanke subotom: "I Pavao po 
običaju svome uđe k njima, i tri subote razgovarao se s njima." Djela 17,2. U Korintu je proveo 18 
mjeseci i tu se svake subote sastajao sa Hebrejima i vjernima u sinagogi. Djela 18,1-11. Kad su ga He-
breji protjerali iz sinagoge, nastavio je da održava subotnje sastanke s vjernima u privatnoj kući. 

Apostoli su svetkovali subotu sjećajući se Isusovih riječi: "Ne mislite da sam došao da ukinem zakon i 
proroke, nisam došao da ih ukinem, već da ih ispunim." Matej 5,17.18. 

Apostol Pavao je ukazao na činjenicu da su Kristovom žrtvom prestali vrijediti razni hebrejski obredi, 
kao: prinošenje krvnih žrtava, obrezanje, svetkovanje naročitih praznika, itd. Kološanima 2,13-17. 
Zbog tog učenja mnogi Hebreji su gledali na Pavla kao na "heretika". Ali Pavao je vjerno držao Božje 
zapovijedi. "Ovo ti pak priznajem da u putu, koji ovi nazivaju herezom, tako služim Bogu otaca, vjeru-
jući sve što je  napisano u zakonu i u prorocima." (Djela 24,14). Pavao je mogao iskreno reći o sebi i o 
svojim sljedbenicima: "Kvarimo li dakle zakon vjerom? Bože sačuvaj! nego ga još utvrđujemo!" Rim-
ljanima 3,31. 

Ovih nekoliko citata iz Svetog pisma jasno pokazuju kakav je bio Kristov odnos i odnos apostola pre-
ma zakonu Božjem i suboti. Ni Isus ni apostoli nisu ukinuli Božji zakon a ni subotu kao četvrtu zapovi-
jed tog zakona. Naprotiv, oni su ih utvrdili i uzvisili! 
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Nedjelja u Novom zavjetu. – Neki teolozi spominju tri biblijska teksta pomoću kojih žele dokazati da 
su kršćani već u doba apostola, pored subote, svetkovali nedjelju kao isključivo kršćanski praznik. Ti 
tekstovi su: Djela 20,7; 1. Korinćanima 16,2 i Otkrivenje 1,10. Razgledajmo svaki stih posebno. 

"A u prvi dan nedjelje, kad se sabraše učenici da lome kruh, govoraše im Pavao, jer htjede sutradan 
da pođe, i proteže besjedu do ponoći. I bijahu mnoge svijeće gore u sobi gdje se bijasmo sabrali." Dje-
la 20,7.8. Vraćajući se za Jeruzalem na kraju svog trećeg misijskog putovanja, Pavao se zaustavio u 
Troadi da bi se vidio sa braćom i proveo s njima sedam dana. Izvještaj kaže da se sastao prvog dana 
sedmice  sa crkvom da lomi kruh, to jest da održe svetu Večeru, i tom prilikom propovijedao je cijelu 
noć, sve do zore. Izvještaj kaže da su svijeće gorjele za vrijeme sastanka. Kad je bio održan taj sasta-
nak? Po hebrejskom računanju prvi dan sedmice počinje sa zalaskom sunca u subotu uvečer. Prema 
tome, sastanak u Troadi održao se noću od subote na nedjelju. u NEDJELJU UJUTRU JE Pavao nastavio 
svoj put. Da je to bio noćni sastanak jasno pokazuje sam tekst koji kaže: "I bijahu mnoge svijeće gore 
u sobi gdje se bijasmo sabrali" (stih 8.). Tom prilikom je jedan mladić pao kroz prozor nadvladan od 
tvrdog sna, i Pavao mu je povratio život. Jasno je, dakle, da se ovdje radi o jednom izvanrednom noć-
nom sastanku, koji ne može da se uzme kao dokaz o kršćanskom svetkovanju nedjelje. Kršćani su lo-
mili kruh u sve dane sedmice. Djela 2,42.46. 

"Ako je ovaj sastanak bio u nedjelju uvečer, tj. ako Luka ovdje naznačuje rimsko računanje vremena, 
onda je već bila prošla nedjelja, a ako je po hebrejskom računanju vremena, onda je sastanak održan 
noću između subote i nedjelje, a Pavao je u nedjelju pješice nastavio put. Iz ovoga se ne može zaklju-
čiti da je apostolska crkva svetkovala nedjelju umjesto subote." 1 

Drugi tekst na koji se neki pozivaju da bi dokazali da je apostolska crkva svetkovala nedjelju jeste 1. 
Korinćanima 16,2. "Svaki prvi dan nedjelje neka svaki od vas ostavlja kod sebe i skuplja koliko može, 
da ne bivaju skupljanja kad dođem." Pavao ovdje ne govori o nedjeljnom sastanku. Naprotiv, ovdje je 
riječ o osobnom odvajanju novca kod kuće, i to za dobrotvorne svrhe. 

"A Pavao daje ovdje upute Korinćanima. Svaki član crkve u Korintu trebao je već od prvog dana tjed-
na, to jest poslije subote, misliti na siromašne u Jeruzalemu, i da kod svoje kuće stavlja na stranu ono 
što je uštedio za ovu svrhu. Nije riječ ovdje o danu odmora ili sakupljanju kršćana, nego o jednom sta-
rom običaju da se u prvi dan tjedna, u nedjelju, daju darovi za siromašne. Iz ovog mjesta se nikako ne 
može zaključiti da su se ovi darovi javno prikupljali u crkvi, jer iz teksta jasno vidimo da su vjerni ovaj 
novac stavljali na stranu kod svojih kuća." 2 

Ostaje još jedan tekst koji se često navodi kao dokaz da se nedjelja svetkovala već u doba apostola. 
To je Otkrivenje 1,10: "Bijah u duhu u dan Gospodnji." (Vuk pogrešno prevodi ovaj tekst: "Bijah u du-
hu u dan nedjeljni." Originalni tekst kaže da je Ivan bio u duhu u "dan Gospodnji". Koji je to dan bio? 
Biblijski odgovor jeste – subota. Subotu Bog naziva svojim danom, Izaija 58,13. Ni ovaj tekst ne može 
da posluži kao dokaz da se nedjelja svetkovala već u doba apostola. 

Apostolski oci i nedjelja. – Katolički povjesničari tvrde da je običaj svetkovanja nedjelje uveden u crk-
vu vrlo rano, i da on potječe od samih apostola. U prilog tog tvrđenja oni navode svjedočanstva crk-
venih otaca iz drugog i trećeg stoljeća, i svjedočanstvo Plinija Mlađeg. Mi ćemo redom pregledati ta 
svjedočanstva i vidjet ćemo koliko se ona mogu smatrati dokazom da nedjelja potječe još iz prvog 
stoljeća. 

Prvi, najstariji dokument koji navode svetkovatelji nedjelje da bi dokazali da se nedjelja svetkovala 
već u početku drugog stoljeća jeste izvještaj Plinija Mlađeg, prokonzula u Bitiniji, caru Trajanu, koji 
potječe iz 110-112. godine. U Plinijevim pismima, knjiga 10, pismo 96 kaže se da je glavna krivica krš-
ćana u tome što se sastaju u određeni dan (stato die) prije izlaska sunca i pjevaju pjesme u čast Kristu 
kao Bogu. 

Plinije ne kaže koji je to dan bio. Oni koji tvrde da je "taj određeni dan" bio nedjelja ne mogu za to 
navesti nikakav dokaz. Biblija dokazuje suprotno: po njoj je subota određeni dan za bogoslužje. 
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Drugi svjedok koji se navodi u prilog ranog svetkovanja nedjelje je Ignacije Antiohijski. Ignacije ne po-
kušava da subotu zamijeni nedjeljom: on nastoji da nedjelji načini mjesto pored subote. U svojoj pos-
lanici Magnezijancima on kaže, prema slobodnom prijevodu Lelonga: "Oni koji su živjeli pod starim 
redom prihvatili su novu nadu i ne svetkuju više subotu, već dan Gospodnji u kome se (zvijezda) na-
šeg života podigla zahvaljujući Gospodu i njegovoj smrti." Valja da upozorimo da grčki original ne sa-
drži riječi: subota, niti "dan Gospodnji". Mjesto subota original upotrebljava glagol "subotovati – 
svetkovati po hebrejskom načinu", a mjesto "dan Gospodnji", original upotrebljava izraz "život Gos-
podnji". Prema tome, grčki tekst glasi: "Oni koji su živjeli pod starim redom ne svetkuju više po heb-
rejskom načinu, već žive po Gospodnjem životu…" Tekst ističe da uskrsli Spasitelj osposobljava kršća-
ne da žive životom vjere, koji ih oslobađa od hebrejskog legalizma, kome je hebrejski način svetkova-
nja bio primjer. Izraz "dan" Gospodnji mjesto "život" Gospodnji interpoliran je u navedeni tekst tek 
između 300. – 400. godine. U stvari, u poslanici Magnezijancima nema govora o danu bogoslužja. Kad 
bi ova poslanica Magnezijancima sadržala neki dokaz o prvenstvu nedjelje nad subotom, to još ne bi 
bio nikakav dokaz da su kršćani oko 110. godine svetkovali nedjelju, jer neki crkveni povjesničari sma-
traju da ovu poslanicu nije napisao Ignacije, već da je napisana po nekom kasnijem piscu, koji je bio 
veliki neprijatelj judaizma. "U jednoj zbirci ima 15 Ignacijevih poslanica, u drugoj 7, a u trećoj samo tri 
(Efežanima, Rimljanima i Polikarpu). Izgleda da je poslanica Magnezijancima lažna, jer crkveni oci do 
Euzebija citiraju samo tri poslanice." 3 

Dalje se navodi Didahe (učenje 12 apostola), kao dokaz da se nedjelja svetkovala već u prvoj polovini 
drugog stoljeća. U 14. glavi tog djela koje je nastalo između 130-165. godine kaže se: "Prema Gospo-
dnjem, pošto su se sakupili da lome kruh i drže euharistiju." Tekst ne kaže: prema Gospodnjem "da-
nu", kako mnogi prevodioci prevode, gledajući u tom izrazu nedjelju. Mjesto izraza "dan" možemo 
staviti i koju drugu riječ, kao na primjer Prema Gospodnjoj "zapovijedi", "pošto su se sabrali…" Ni ovaj 
tekst ne pruža nikakav dokaz o tome da su kršćani u prvoj polovici II stoljeća svetkovali nedjelju mjes-
to subote. 

Nema sumnje da je pod utjecajem nekih takozvanih kršćanskih filozofa iz druge polovice drugog sto-
ljeća, pa zatim iz trećeg i četvrtog stoljeća, koji su nastojali da pomire kršćanstvo sa neznabožačkom 
filozofijom i religijom, polako uvođena nedjelja kao kršćanski praznik potiskujući biblijsku subotu. 
Aleksandrija i Rim su bili centri u kojima je najprije došlo do te promjene. Ova promjena ubrzana je 
također sve većom mržnjom prema hebrejstvu koje je kod Rimljana palo u nemilost poslije Barkohbi-
nog ustanka 131-134. godine. Neki povjesničari su više voljeli da ih se smatra neznabošcima negoli 
Hebrejima, te su prihvatili neznabožački sunčev dan kao svoj praznik mjesto subote koja je bila obilje-
žje hebrejstva. Ova tendencija se opaža u lažnoj Barnabinoj poslanici, kod apologete Justina, kod 
Klementa Aleksandrijskog, kod Origena i kod Tertulijana. 

Počeci uvođenja nedjelje. – Govoreći ranije o Barnabinoj poslanici i o Justinu Martiru, mi smo ukazali 
na njihov način špekuliranja u vezi sa nedjeljom. Jasno je da se u njihovim djelima osjeća utjecaj gnos-
tičke filozofije, s jedne strane, i s druge sve veća netrpeljivost prema svemu što ima hebrejsko obiljež-
je. 

Justin Martir je prvi izričiti zastupnik nedjelje ili sunčevog dana. On piše: "U dan nazvan Sunčevim svi 
koji žive u gradu ili na selu sakupljaju se na jedno mjesto gdje se čitaju uspomene apostola ili spisi 
proroka." 4 

Od tog vremena nalazimo sve češće izjave koje pokazuju da su kršćani počeli slaviti uskrsnuće prvog 
dana tjedna, u nedjelju, koja se nazvala sunčevim danom. Oko 200. godine se dan sunčev počinje na-
zivati "danom Gospodnjim". Izraz "dan Gospodnji" spominje se prvi put u apokrifnom Petrovom 
Evanđelju. Od tog vremena taj izraz susrećemo u spisima Klementa Aleksandrijskog, Tertulijana i dru-
gih kao sinonim za nedjelju ili dan uskrsnuća. 

Klement Aleksandrijski u svom djelu "Stromata", sastavljenom za vrijeme cara Septimija Severa (193-
211), piše: "Subota je pripremila nedjelju, druga je ispunjenje prve i vezuje se bilo za stvaranje svjet-
losti u prvi dan tjedna bilo za uskrsnuće Kristovo, izvor prave svjetlosti, prave mudrosti." 5 
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U suboti vidi Klement simbol uzdržavanja od zla, a u  nedjelji simbol vršenja dobrih djela i pravog po-
znanja. Odatle on ističe prvenstvo osmog dana nad sedmim. Klement ne ističe nedjelju kao dan od-
mora; o njemu svi dani u sedmici treba da se jednako svetkuju. 

Origen je protiv svetkovanja subote, jer se protivio svakom doslovnom tumačenju Svetog pisma. On 
je protiv svetkovanja određenog dana Gospodnjeg, bio to subota ili nedjelja. On piše: "Ja imam da 
kažem da su za savršenog kršćanina, koji uvijek u svojim mislima, riječima i djelima služi Gospodu, svi 
njegovi dani Gospodnji, i on uvijek svetkuje Gospodnji dan." 6 

Tertulijan, pišući protiv Gnostika Marciona, ističe subotu kao dan koji je Bog posvetio na blagoslov 
čovjeku i koji je Krist također posvetio svojim životom i radom. 7 Ali kad isti pisac piše Hebrejima, on 
tvrdi da je subota bila privremena i naglašava potrebu duhovnog svetkovanja dana Gospodnjeg. 

Kod Tertulijana 8 spominje se prvi put prestanak svakog svjetovnog posla u dan Gospodnji. Dalje Ter-
tulijan ističe da su kršćani primili razne običaje, kao: trostruko zagnjurivanje pri krštenju, prinošenje 
žrtava za mrtve, zabranjivanje klečanja i posta na dan Gospodnji, upotrebu znaka križa i naročito poš-
tovanje kruha i vina svete Večere, zatim iskreno dodaje: "Ako za ove i druge običaje želite naći biblij-
sku zapovijed, vi ju nećete naći. Tradicija je izvor ovih pravila; običaj ih podupire i vjera ih drži." 9 

Tradicija je jedini izvor za svetkovanje nedjelje, i to ne apostolska tradicija već kasnija. Za kršćanina 
koji zida svoju vjeru i svoj život na Bibliji, kao Božjem otkrivenju (i to samo na Bibliji), takva tradicija 
nije dovoljna. 

Kako je došlo do pojavljivanja običaja da se u kršćanskoj crkvi nedjelja svetkuje, a ne subota, koju su 
svetkovali Krist i apostoli. Koji su čimbenici utjecali na tu promjenu? 

Prvi čimbenik. – Na pojavljivanje nedjelje kao praznika u čast Kristovog uskrsnuća najjače je utjecao 
kult sunca, i to tzv. mitraizam, koji je u prvom i drugom stoljeću bio dominantna religija u Rimskoj 
imperiji. 

Poznato je da su od najstarijih vremena mnogi narodi obožavali sunce kao svoje božanstvo. Perzijanci 
su ga nazivali Mitrom, Asirci su ga poštovali pod imenom Bel, Kaldejci pod imenom Šamaja, Feničani i 
Sirci pod imenom Bal, Egipćani pod imenom Amon-Ra, Grci pod imenom Apolon. 

Tom božanstvu su bili podizani veličanstveni hramovi. U Rimskoj imperiji je bog sunce, ili kako su ga 
Rimljani nazivali "Sol Deus invictus" bio glavno božanstvo, personificirano u Apolonu ili u caru.  

Tom božanstvu bio je posvećen i jedan dan u tjednu, i to prvi dan, nedjelja. Stara astronomija je poz-
navala sedam planeta, odnosno sunce i mjesec i još pet planeta. Svakom od tih nebeskih tijela posve-
tila je jedan dan u tjednu, i po tim planetama nazivali su se u starih Babilonaca i kasnije u Rimljana 
dani tjedna, jer je naime svaki dan bio stavljen pod zaštitu jednog boga. Prvi dan tjedna bio je stavljen 
pod zaštitu glavnog boga, boga sunca, te se kod Rimljana nazivao "dies solis", "sunčev dan". 

Mitraisti su imali također posebne dane, tzv. "sebaste", dane posvećene caru. Otpale vođe kršćan-
stva su se pitale: Zašto i kršćani ne bi imali naročite dane posvećene svome Caru i Suncu pravde - Isu-
su Kristu. I zašto ne bi imali iste dane koje su njihovi protivnici posvetili caru i Suncu? Na ovaj način 
sunčev dan i dan posvećen caru postao je kod kršćana "dan Gospodnji" (Kyriake). U četvrtom stoljeću 
je biskup rimski Silvestar I (314-337) odlučio da se prvi dan tjedna ne zove više "dies solis", već "dies 
Dominica", što znači Dan Gospodnji, kao uspomena na Kristovo uskrsnuće. Taj naziv je uveden kod 
svih romanskih naroda, koji su došli pod utjecaj crkve. Tako imamo u talijanskom jeziku za prvi dan 
tjedna izraz "dominica", u španjolskom "domingo" i u francuskom "dimanche". No, taj naziv nije uve-
den u sjeverne zemlje Europe, koje su ostale izvan sfere rimskog utjecaja. Tu je još danas sačuvan sta-
ri neznabožački naziv "sunčev dan", kao što pokazuju izrazi "Sunday", "Sonntag" i "Sondag", nazivi za 
prvi dan tjedna u engleskom, njemačkom i švedskom jeziku. 

Već u drugom stoljeću, kršćanska crkva, odnosno njeni upravitelji, počeli su da padaju pod utjecaj ne-
znabožačke sredine. Poticani željom da oslabe vatru progonstva, oni su popustili iskušenju te su po-
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čeli podržavati i prihvaćati izvjesne neznabožačke običaje i obrede. Među tim prvim običajima bilo je 
prihvaćanje nedjelje, pored ranije subote, i to naročito na Zapadu, u Rimu i Aleksandriji. 

"Već rano su kršćani prihvatili prvi dan tjedna kao dan bogoslužja. Sunce koje su Rimljani obožavali 
zamijenili su Suncem Pravde… U Novom zavjetu nema propisa koji bi se odnosio na svetkovanje pr-
vog dana, niti je to svetkovanje ikada naređeno." 10 

Povjesničar Loisy piše: "Dan posvećen suncu postaje kod kršćana iz neznaboštva dan Spasiteljev." 11 

Th. Zielinski piše: "Bog sunce posljednjih neznabožačkih careva ustupio je u kalendaru mjesto Spasite-
lju kršćana… Sunčev dan, dies solis, postao je kršćanska nedjelja, praznik uskrsnuća. Godišnjica sun-
čevog rođenja, Natalis Solis Invicti, koja se slavila 25. XII prihvaćena je kao dan Spasiteljeva rođenja." 
12 

Vođe kršćanske crkve prihvaćaju nedjelju iz oportunističkih razloga: prvo, da bi oslabili vatru progon-
stva i, drugo, da bi lakše pridobili neznabožačke mase za kršćanstvo, jer je bilo vrlo teško odvojiti ne-
znabošce od njihovih običaja. Vođe crkve vodile su dakle politiku prilagođavanja, i to ih je odvelo u 
otpad. 

Drugi čimbenik, - koji je već u drugom stoljeću utjecao na uvođenje nedjelje u kršćansku sredinu po-
red ranije subote bilo je negodovanja rimskog svijeta prema hebrejstvu. 

Godine 131. digli su Hebreji u Rimu veliki ustanak pod Barkohbom. Rat je trajao od 131-135. godine, 
kad su Hebreji doživjeli poraz. Taj sukob između Hebreja i Rimljana raspirio je kod Rimljana ogorčenu 
mržnju protiv svega što je mirisalo na hebrejstvo. Hadrijan, rimski car onoga vremena, izdao je edikt o 
zabrani svetkovanja subote. Ovaj carev edikt utjecao je na rimskog biskupa da je naredio da se kršća-
ni nedjeljom okupljaju na vjerske svečanosti. 

Jevsevije Popović piše: "Pošto se kršćanstvo više oslobađalo od judejstva (zbog straha da ne bude s 
njime izjednačeno), tim je više prestajala subota da važi kao praznik, ali se kao odličan sedmični dan 
još uvijek praznovala na Istoku držanjem javnog zajedničkog bogoslužja, no ne tako na Zapadu." 13 

Antinomijanizam (učenje da zakon više ne vrijedi) veoma je naglašen u spisima nekih crkvenih otaca 
drugog stoljeća. Upravo u spisima tih ljudi nalazimo prve izjave protiv subote, a u prilog nedjelje. Go-
voreći o Ignaciju i Justinu Martiru, jedan suvremeni crkveni povjesničar, koji je sam pristalica svetko-
vanja nedjelje, kaže: "Ova dva pisca (Ignacije i Justin Martir) izgleda da predstavljaju krajnost antino-
mijanizma. Zapovijed da se svetkuje subota unijeta je u Dekalog, a upravo samo Dekalog, jedino De-
kalog iz Mojsijevog zakona, smatrali su kršćani hebrejskog podrijetla obaveznim da se drži. Pojedini 
kršćanski pisci koji su zahtijevali da se odbaci sve ono što i najmanje podsjeća na hebrejstvo nisu 
predstavljali opće mišljenje kršćana. Neki opet su zastupali kompromis. Takvi su svetkovali i subotu i 
nedjelju." 14 

Treći čimbenik, - koji je mnogo doprinio uvođenju nedjelje bio je utjecaj gnostičkog učenja, koje je 
došlo do izražaja kroz spise takozvanih crkvenih učitelja drugog, trećeg i četvrtog stoljeća. Gnostici-
zam je djelovao iznutra kao kvasac da bi izopačio Kristovu nauku. 

"Gnostici su svetkovali nedjelju. Veliki crkveni povjesničar Neander, govoreći o manihejstvu kaže da 
su manihejci svetkovali nedjelju, i to ne zbog Kristovog uskrsnuća, jer bi to bilo protiv njihovog doce-
tističkog učenja, već kao dan posvećen Suncu, koje je u stvari bilo njihov Krist." 15 

Gnosticizam je vršio dvojaki utjecaj, čas u duhu slobodoumlja, stvarajući naraštaj lakom, neumjeren, 
okrutan, a čas opet u duhu asketizma, zabranjujući čak ženidbu i neka jela. 

Apostol opominje vjerne da se čuvaju te lažne filozofije koja nadima. 1. Timoteju 6,20; Kološanima 
2,8. 

Gnosticizam je izašao za tim da oslabi kod ljudi povjerenje u Boga kao izvor mudrosti, u njegovu riječ i 
zakon, kao izražaj Božje volje, te da ojača njihovo povjerenje u njihov vlastiti razum, i njihove vlastite 
sposobnosti. Posljedica toga bila je da je kod ljudi slabilo povjerenje u Boga i u njegov autoritet, kao i 
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poslušnost prema njegovim zapovijedima, a naročito prema četvrtoj zapovijedi koja je znak Božjeg 
autoriteta. Gnostici su napadali cio Stari zavjet, ili su ga tumačili alegorički. Razumije se da je pod tak-
vim učenjem subota bila izložena stalnim napadima. 

Pored ova tri spomenuta čimbenika valja da naglasimo utjecaj Konstantinovog zakona od 7. ožujka 
321. godine, kojim je službeno nametnuo svetkovanje nedjelje. Ovome treba da dodamo i utjecaj 
rimske crkve i njenih koncila. 

Euzebije, otac crkvene povijesti, pisao je u četvrtom stoljeću: "Sve što je trebalo činiti u subotu, mi 
smo prenijeli na dan Gospodnji, kao pogodniji dan, koji ima prvenstvo i uživa ugled viši nego hebrej-
ska subota." 16 

Eto to su čimbenici koji su doveli do svetkovanja nedjelje umjesto subote. 

Slavni povjesničar Neander, profesor crkvene povijesti na univerzitetu u Berlinu, pisao je: "Svetkova-
nje nedjelje, kao i svi ostali kršćanski praznici, ljudska je ustanova; apostoli nisu u tom pravcu izdali 
nikakvu zapovijed, a ni apostolska crkva nije nikada pomišljala da svetkovanje subote prenese na 
nedjelju." 18 

______________________________ 
1 Dr. Stojčević, Nauka o spasenju, str. 111. 112. 
2 Isto, str. 112. 
3 Nauka o spasenju, str. 114. 
4 Prva Apologija, glava 67. 
5 Cit. ap. II, p. 193. 
6 Protiv Celza, knjiga 8, glava 22; u ANF, vol, 4. p. 647. 
7 Protiv Marciona 
8 O Kruni, glava 3. 
9 O Kruni, glava 4. 
10 Schaff-Herzog, A Religious Encyclopedia, 3 ed., exp 2250. 
11 Jesus et la tradition evangelique, p. 203. 
12 La Sybille p. 95. 
13 Isto, str. 427. 
14 D. W. Dugmore, The Influence of the Synagoge Upon the Divine Office, pp. 24.30. 
15 General History of the Christian Relilgion and Church, vol. 2, p. 194. 
16 Komentar o 92 Psalmu – Migne, Patrologie Greque, t. XXIII col. 21. 
17 Hefele, I, 2e, p. 1015. 
18 Historie de la religion chretiènne, p. 339. 

 

b) Od biblijske nauke o čovjekovoj prirodi ka grčkoj filozofiji o besmrtnosti ljudske du-
še 

Neposredni izvor kršćanske nauke je Biblija, Kristovo propovijedanje i propovijedanje apostola. Vrlo 
rano počeo se osjećati utjecaj stranih nauka. Apostol Pavao to primjećuje i zato upozorava starješine 
efeške crkve: "Pazite dakle na sebe i na sve stado u kome vas Duh Sveti postavi biskupima da pasete 
crkvu Gospoda i Boga koju steče krvlju svojom. Jer ja ovo znam da će po odlasku mome ući među vas 
teški vuci koji neće štedjeti stada; i između vas samih postat će ljudi koji će govoriti izvrnutu nauku da 
odvraćaju učenike za sobom." Djela 20,28-30. 

U ranijem poglavlju smo vidjeli kako su strani utjecaji polako potiskivali subotu, biblijski dan odmora, 
dok nije konačno uspostavljen sunčev dan kao kršćanski praznik.  

Ovdje ćemo pokazati kako je u isto vrijeme djelovanjem stranih utjecaja došlo do promjene nauke o 
čovjekovoj prirodi i sudbini i do uspostavljanja nauke o urođenoj besmrtnosti ljudske duše. 

Što uči Sveto pismo o čovjekovoj prirodi? – Po nauci Svetog pisma, smrt, koja razara čovječje tijelo 
(raspadanje organizma), također pogađa dušu (raspadanje čovjekove osobnosti). Job 33,18.22. 

Boravište mrtvih je mjesto tišine (Psalam 115,17; 94,17); to je također mjesto odmora – Otkrivenje 
6,11; 14,13. Ovdje se ne može više slaviti Bog, niti misliti na Božja djela. Psalam 6,5. Mrtvi su potpuno 
lišeni svake svijesti (Propovjednik 9,5.6.10); niti osjećaju, niti misle, niti žele, niti mogu slaviti Boga. 
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Svaki osobni odnos između njih i Boga je prestao, i kad ne bi jednog dana uskrsnuli, bili bi kao da ih 
nikada nije bilo. 

Ovo stanje potpune nesvjesnosti uspoređeno je u Svetom pismu sa snom, a ne mjestom radosti ili 
stradanja. Kad Isus govori o mrtvima, On također upotrebljava riječ san. Danijel 12,2; Luka 8,52-55; 
Ivan 11,11-13. 

Apostol Pavao isto govori. 1. Korinćanima 15,50-64; 1. Solunjanima 4,13-15; 3,10. 

Evanđelje nije nauka očajanja. Utjeha koju Biblija nudi žalosnima, nije uništenje našeg ja, nego pro-
buđenje čitavog bića – uskrsnuće. 1. Solunjanima 4,13-15; 1. Korinćanima 15,12.13. 

Besmrtnost nije urođena kvaliteta duše. Čovjek ne posjeduje u sebi nikakvo načelo beskonačnog živo-
ta. Bog nam daje vječni život u svome jedinome Sinu. Taj život možemo dobiti jedino vjerom, to jest 
intimnom vezom sa Kristom – izvorom života. Vječni život koji nam je dan u Kristu osigurava besmrt-
nost cijelog ljudskog bića; prema tome, on obuhvaća uskrsnuće tijela. Ivan 5,24-29; 6,40; 1. Ivanova 
5,12. 

Grešan čovjek može dobiti besmrtnost jedino pod uvjetom da se pokaje i vjerom primi Krista, izvor 
života. Nepokajane čeka smrt, uništenje i istrebljenje. Rimljanima 6,23; 9,22; Djela 3,23. 

Eto, to je ukratko biblijska nauka o čovjekovoj prirodi i njegovoj sudbini. Ona ne poznaje nauku o 
urođenoj besmrtnosti ljudske duše, niti nauku o raju, paklu i čistilištu kao mjestima prebivališta duša 
pokojnika. 

Kako je nauka o besmrtnosti duše ušla u kršćansku crkvu? – Istraživanja na tom području dokazuju, 
kao neospornu činjenicu, da je nauka o besmrtnosti duše došla u kršćansku crkvu tek potkraj drugog 
stoljeća i u trećem stoljeću. Grčka filozofija, judejska apokrifna literatura i literatura kasnijih crkvenih 
otaca i učitelja – to su kanali kroz koje se mutna voda zabluda ulila u prvobitno čistu rijeku kršćan-
stva. 

Sokrat se neodređeno izražava o ljudskoj duši: "Kako bi čovjek mogao da zna sa sigurnošću ono što 
nitko ne zna?" 

Platon je kod Grka prvi formulirao dogmu o besmrtnosti duše. 

"Naša duša je besmrtna; vječnost je njena osobina – to je glavna Platonova teza." 1 

"Duša je besmrtna; ona ne može a da ne bude besmrtna; ona je vječna; njeno postojanje u tijelu je 
samo prolazno… To je tvrdnja koju susrećemo na svakoj stranici Platonovih djela. Ona svjedoče o nje-
govoj dubokoj vjeri u besmrtnost i u život poslije smrti tijela." 2 

"Platon vjeruje u osobnu besmrtnost." 3 

U prvom stoljeću prije Krista ideju o besmrtnosti duše je već opće prihvaćena u grčko-rimskom svije-
tu, osim u školi epikurejaca. Duša po izlazu iz tijela odlazi na sud i potom se sjedinjuje sa bogovima 
ako je bila pravedna, ili mora da trpi ako je bila zla. Jedne duše – pravedne, odlaze u Elizejska polja, a 
druge, zle, u Tartar. Katkada se govori i o trećem boravištu za neke koji nisu sasvim dobri, a niti okor-
jeli zlikovci. 

Ideja o besmrtnosti duše pojavljuje se tu i tamo u apokrifnoj i pseudoepigrafnoj literaturi Hebreja po-
slije povratka iz Babilonskog ropstva. 

U apokrifu "Knjiga mudrosti", koja je napisana oko stote godine prije Krista, stoji napisano: "Bio sam 
dijete dobrog srca, i primio sam u nasljedstvo dobru dušu; ili, bolje reći, budući da sam bio dobar do-
šao sam u tijelo bez ljage." Mudrost 8,20. Ove riječi nisu nadahnute čitanjem Starog zavjeta. Ideja o 
preegzistenciji duše je strana čisto hebrejskoj ideologiji. Tu ideju je pisac Knjige mudrosti pozajmio od 
Platona i Pitagore. 

Četvrta knjiga Makabejaca, koja je nastala oko 70. godine prije Krista, zamjenjuje uskrsnuće besmrt-
nošću duše i otvara pravednima raj odmah u času njihove smrti. 
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U apokrifu "Knjiga Jubileja", koja potječe iz 109-105. godine prije Krista, pojavljuje se najranije ideja o 
besmrtnosti duše. "I njihove kosti će počivati u zemlji, a njihovi duhovi će imati mnogo radosti, i znat 
će da je Bog onaj koji vrši sud i pokazuje milost na tisućama tisuća i svima koji ga ljube." 4 

U pseudoepigrafu "Enohove tajne", koji je nastao oko 1-50. godine naše ere, iznosi se nauka da su sve 
duše pripremljene od vječnosti, prije nego što su nastale u materijalnom, tjelesnom obliku 5, i da su 
za njih pripravljeni stanovi od vječnosti prije stvaranja svijeta. Mnogi su stanovi pripremljeni za ljude, 
dobri za dobre, a zli za zle, mnogi bez broja. Blago onima koji uđu u dobre stanove, jer u zlima nema 
mira niti ima iz njih povratka." 6 

"Raj je u trećem nebu… Na sjevernom kraju trećeg neba je pakao, mjesto strašne tame, koje osvjet-
ljava zamagljen plamičak. Svuda je oganj i svuda je mraz. Okrutan i nemilostiv anđeo muči strašnim 
mukama one koji su osuđeni da tu vječno žive zbog svojih grijeha protiv Boga." 7 

Iste ideje o besmrtnosti duše nalaze se kod Platona. Po njemu, duša se jasno razlikuje od tijela; ona je 
suprotna tijelu i strada zbog svog jedinstva sa tijelom. Duša je besmrtna, i to ne samo pravednika već 
i duša slih. Sve duše treba da poslije smrti tijela nastave život da bi primile nagradu ili kaznu koju su 
zaslužile. Iz grčke filozofije, s jedne strane, i iz apokrifne hebrejske literature, sa druge strane, uvukla 
se polako ideja o besmrtnosti duše u kršćansku crkvu. 

Već smo na početku spomenuli da ni Stari ni Novi zavjet ne uče o besmrtnosti duše. Po nauci Svetog 
pisma, samo Bog posjeduje besmrtnost. "Koji sam ima besmrtnost, i živi u svjetlosti kojoj se ne može 
pristupiti." 1. Timoteju 6,16. 

Najstariji kršćanski pisci, takozvani apostolski Oci, ne govore nigdje o urođenoj besmrtnosti; vječni ži-
vot je privilegija spašenih; zli će biti postepeno i konačno potpuno uništeni. 8 To je nauka Klementa 
Rimskog, takozvane Barnabine poslanice, Herme u njegovom Pastiru i spisa Didahe. 

Oci apologete su podijeljeni što se tiče pitanja prirode i sudbine ljudske duše. Justin, Tacijan, Irenej, 
Arnob i Laktancije su kondicionalisti, tj. vjeruju da je besmrtnost dar koji se prima pod uvjetom poka-
janja i vjere u Krista. 

Justin Martir smatra hereticima one koji vjeruju da duša pravednika odmah poslije smrti odlazi u ne-
bo. 9 

"Ako bi duša bila besmrtna, uči Justin, onda bi ona morala biti također nerođena. Ako bi to bila odlika 
duše, onda bi ona bila božanske biti, bila bi dio vječnog Duha. To bi značilo izbrisati svaku razliku iz-
među stvorenja i Stvoritelja. Ne, duša je stvorena, pa prema tome po prirodi smrtna." 10 

Irenej je po svom učenju u protivnosti sa dvjema međusobno suprotnim strujama, koje se upravo po-
činju pojavljivati: u protivnosti kako sa Tertulijanovim učenjem o besmrtnosti duše i vječnim mukama 
zlih tako i s Origenovim učenjem također o besmrtnosti duše i konačnoj restituciji ili spasenju svih 
zlih. Irenej je kondicionalist; on vjeruje u uvjetnu besmrtnost, to jest u vječni život jedino kroz Isusa 
Krista. Samo otkupljeni će naslijediti taj život koji neće nikada prestati – ovo "vječno trajanje". To je 
dar od Boga kroz Isusa Krista, i on je ograničen samo na spašene. Nevjerni i zli neće naslijediti vječni 
život. Nepopravljivo zli će primiti vječnu kaznu koja, po njegovom tumačenju, znači prestanak posto-
janja, što vodi prestanku ili kraju svega zla. "Biti lišen postojanja je najveća kazna i biti toga lišen za 
uvijek znači "vječnu kaznu". U ovom pogledu Irenej je u potpunoj suprotnosti sa Tertulijanom i kasni-
je sa Augustinom koji uče da je vječno postojanje određeno svima, dobrima i zlima. 

Oci apologete naročito ističu nauku o uskrsnuću. Oni jasno vide nepomirljivost između vjere u uskrs-
nuće i vjere u osobno nagrađivanje duše odmah poslije smrti. Kao što smo kazali, Justin smatra here-
ticima one koji vjeruju u osobno nagrađivanje odmah poslije smrti. 

Pored Otaca apologeta koji su ostali vjerni biblijskoj nauci ima također takvih koji su se trudili da po-
mire biblijsku nauku o uskrsnuću sa Platonovom dogmom o prirodnoj besmrtnosti duše. 
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Atenagora iz Atene, koji je pisao oko 180, prvi je pokušao da pomiri grčku filozofiju o besmrtnosti du-
še sa kršćanskom naukom o uskrsnuću tijela. 

"Atenagora je prvi crkveni pisac koji je potkraj drugog stoljeća prekinuo sa takozvanom uvjetnom be-
smrtnošću." 11 

Tertulijan iz Kartage je uspio da uvede ideju o besmrtnosti duše u latinsku crkvu. Između godine 208-
211, kratko vrijeme prije svog prijelaza u montanizam, napisao je svoje spise "O uskrsnuću tijela" i "O 
duši". 

Tertulijan odbacuje dio platonističkih ideja: vječnost duše, seobu duše, ali on zadržava besmrtnost 
duše i njen svjesni opstanak poslije smrti tijela. Po njemu samo duše mučenika idu odmah u nebo. 
Druge silaze u niži svijet. One tamo ne spavaju, već ili se muče ili primaju utjehe čekajući na konačni 
sud. 

Prema tome Katolička nauka o raju, čistilištu i paklu nalazi se već kod Tertulijana. 

Samo mučenici odlaze odmah u raj, (O duši). Pravedni će ući u raj tek poslije suda. Sada se oni nalaze 
u hadešu kao što se Isus nalazio u hadešu između svoje smrti i uskrsnuća. 12 

"Poslije smrti duše silaze u podzemlje, čekajući posljednji sud… Postoji samo jedan izuzetak: duše 
mučenika odlaze ravno u nebo." 13 

Tertulijan uči o vječnim mukama pakla. "Neka se svatko sjeti da je oganj pakla vječan, i da je oganj 
navješten kao vječna kazna." 14 

Origen. – Tertulijanovo učenje o vječnim mukama izazvalo je kod Origena razumljivo negodovanje; 
ali, on je pao u drugu krajnost: propovijedao je univerzalnu restauraciju, tj. spasenje svih ljudi, pa čak 
i demona. Dok je Tertulijan zle slao u vječne muke, u pakao, Origen je pakao pretvorio u ogromno čis-
tilište za zle i demone, iz kojega će konačno svi izaći obnovljeni i sjesti s desne strane Bogu gdje će 
vječno uživati radost i blaženstvo. Dva osnovna učenja Origenova bila su učenje o preegzistenciji duše 
i o univerzalnom spasenju svih duša. 

Tertulijan i Origen imali su svaki svojih podupiratelja. Tertulijanovo gledište o vječnim mukama zas-
tupali su kasnije Ciprijan, Ambrozije Milanski, Ivan Zlatousti i donekle Jeronim, a Origenovo učenje o 
univerzalnom spasenju propovijedali su Gregorije Taumaturg, Euzebije Cezarejski, Diodor iz Tarza i 
Teodor iz Mopsuestije. Drugi Carigradski sabor 553. godine osudio je Origenovo učenje o općem spa-
senju, i ono se od tada rjeđe javlja. 

Laktancije koji je također izvršio velik utjecaj na latinsku crkvu uči o besmrtnosti duše u svojim Divi-
nae institutiones, (knjiga 7, ch. 5.8.9.13.) 

Govoreći o eshatologiji kršćana trećeg stoljeća, J. Tixeront kaže: "Sveti Ciprijan uči da duše odmah po 
izlazu iz tijela odlaze na prvi sud… odmah također, osim slučaja čistilišta, izabrani odlaze u posjed svo-
je sreće, a zli počinju trpjeti svoju kaznu. On nije znao za stoljeća čekanja koja bi bila nametnuta jed-
nima i drugima. Tertulijan i autor Djela svete Perpetue vjeruju da duše mučenika odmah odlaze u ne-
bo. Ali izvan ovih autora, naši pisci obično misle da po izlazu iz tijela duše idu u jedno podzemno 
mjesto, koje se sastoji iz tri dijela – jedan najniži dio – pakao, kuda će duše zlih biti bačene na kraju 
vremena, dva viša mjesta, odvojena jedno od drugoga. Prvo je određeno za pravedno: to je "krilo Ab-
ramovo", gdje će oni okusiti prvine svog budućeg blaženstva; drugo je privremeni zatvor u kome će zli 
početi da trpe svoju kaznu. Jedni i drugi čekaju uskrsnuće svog tijela i posljednji sud koji će im otvoriti 
vrata neba ili će ih strmoglaviti u pakao." 15 

Klement Aleksandrijski je pomiješao nauku Biblije sa platonizmom. On propovijeda univerzalno spa-
senje. 

Kao što vidimo, većina pisaca trećeg stoljeća prihvatila je nauku o besmrtnosti duše, stranu Svetom 
pismu i nauci prvih kršćanskih pisaca. 
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Kršćanska crkva je malo po malo napustila Kristovu nauku i nauku apostola o čovjekovoj prirodi i nje-
govoj sudbini i prihvatila je nauku Platona i drugih grčkih filozofa. Strana nauka, protiv koje je Pavao 
upozoravao starješine Efeške crkve, odnijela je pobjedu i kasnije (1513.) je službeno proglašena dog-
mom katoličke crkve. 

______________________________ 
1 C. Piat, Platon, p. 238 
2 J. Ithurriague, La croyance de Platon a l' immortalité, p. 22. 
3 Ervin Rihde, Psyche, p. 499. 
4 Knjiga Jub. 23,31 
5 Slav. Enoh, 23,4.5 
6 Slav. Enoh, 61,2.3 
7 Slav. Enoh, 10,1… - cit. Proph. faith, vol. I. p. 196. 
8 E. Petavel-Olliff, Le probleme de l'immortalité, II, p. 50. 
9 Dialog sa Triphonom. 80,3.4 
10 Aimé, Puech, Les apol. Gecs, p. 127-128. 
11 Petavel-Olliff, Coup d' Oeil, p. 19. 
12 O duši, 50. 
13 Pierre de Labriolle, crise montaniste, p. 53. 
14 Knjiga 7, ch.5,8.9.13. 
15 Histoire des gognes, pp. 455,466 

 

14. RAZVIJANJE CRKVENE ORGANIZACIJE I DISCIPLINE 

U doba apostola pored lokalne uprave pojedinih crkava postojala je i centralna uprava. Apostoli su u 
početku bili u Jeruzalemu i odande su upravljali cijelom crkvom. Odande su oni poslali Petra i Filipa u 
Samariju. Kad je Petar obratio Kornelija, braća u Jeruzalemu su se uznemirila i tražila od Petra da im 
položi račun o svom radu. Kad se pojavilo pitanje treba li neznabošci da se obrežu, sazvan je sabor i 
odluke tog sabora su saopćene crkvama. Sve ovo pokazuje da je u doba apostola postojao u crkvi veći 
autoritet od mjesnih crkava. 

U prvo vrijeme Duh Sveti je bio glavni inspirator i vođa u upravljanju crkvom i njenim aktivnostima. 
Starješine i đakoni se ne spominju u crkvi u Antiohiji. Proroci i učitelji, duhovni ljudi, bili su ti koji su 
poslali Pavla i Barnabu na njihov prvi misijski put. 

Ljudi Duha, apostoli, proroci, učitelji i evanđelisti su  bili aktivni u upravljanju crkvom. Đakoni su bili 
određeni da nadgledaju razdjeljivanje hrane siromašnima u Jeruzalemu. To je bila administrativna 
funkcija. Bilo je i đakona evanđelista, kao što je bio Filip. Zato se u početku ne može govoriti o oštroj 
razlici između ovih dviju grupa – između đakona i ljudi sa duhovnim darovima. Ali kasnije se sve više 
povećavala razlika: starješine i đakoni dobivaju sve veću vlast i njihov utjecaj sve više raste, dok je 
broj ljudi Duha bivao sve manji i njihova funkcija se počela podcjenjivati. 

Prezbiteri. – Za vođe lokalnih crkava imamo dva izraza "prezbiteros", "stariji", označava častan polo-
žaj, i "episkopos" – nadglednik. Te dvije titule nisu u apostolskoj crkvi označavale dvije različite fun-
kcije; one se upotrebljavaju kao sinonimi. Djela 20,17.18; Titu 1,5-9. 

Klement Rimski u svojoj poslanici Korinćanima poznaje samo službu prezbitera, koje naziva i biskupi-
ma. Irenej naziva prethodnika biskupa Viktora prezbiterom. 

Zašto ova dva termina? Izgleda da je naziv "Prezbiter" služio kao titula za časnu službu, a "biskup" – 
nadglednik, kao ime koje je određivalo funkciju te službe. 

Biskupija u Antiohiji. – Crkvom u Antiohiji upravljaju ljudi Duha – pneumatikoi. Euzebije spominje da 
su vođe antiohijske crkve bili Petar, Evodije i zatim Ignacije. Tradicija o Petrovoj biskupskoj službi u 
Antiohiji ne slaže se sa izvještajem Djela apostolskih. Petar je bio u Antiohiji, ali je "dvoličio" u odnosu 
na judaističke zahtjeve. Galaćanima 2,11-21. U to vrijeme je crkva već bila organizirana i ne može se 
zaključiti da je Petar bio njen vođa, biskup. Kao što smo spomenuli, u Antiohiji su bili na čelu crkve 
pneumatici, ali kasnije, možda u vrijeme Ignacijevo, dolaze na kormilo crkve jaki ljudi, koji su potisnuli 
funkciju pneumatika. Tako se u Antiohiji pojavljuje monarhička biskupija. 
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Monarhička biskupija. – Za vrijeme Ignacija koji je umro mučeničkom smrću u Rimu 115. godine po-
javljuje se monarhička biskupija. Za Ignacija se pretpostavlja da je napisao, na svom putu za Rim, više 
poslanica, što nije malo vjerojatno. U tim poslanicama se veliča autoritet biskupa. Philip Schaff misli 
da je veći broj tih poslanica apokrifan i da je u njima rimska crkva interpolirala ono što će ići u prilog 
crkvene hijerarhije, tako da je teško reći što je u njima zaista od Ignacija, a što od lažnog ili pseudo-
Ignacija. Evo nekoliko citata iz tih nazovi Ignacijevih poslanica: "Vaš prezbiter je 'ugođen' prema bis-
kupu kao žice prema harfi." – "Budi podčinjen biskupu kao Isusu Kristu." – "Neka nitko ne čini ništa 
bez biskupa." Smirjanima 8. 

U djelu Didahe (Učenje dvanaest apostola – sredina drugog stoljeća) biskupima se ne pripisuje tolika 
vlast. Tu se kaže: "Izaberite zato sebi biskupe i đakone dostojne Gospoda… Ne prezirite ih, jer su oni 
vaši uvaženi ljudi zajedno sa prorocima i učiteljima." Ovaj dokument potječe iz Sirije, to jest iz iste 
sredine kao i tzv. Ignacijeve poslanice. Klement Rimski i Irenej ne veličaju moć biskupa, već ih radije 
nazivaju prezbiterima. Iz ovoga proizlazi da su izjave o neograničenoj vlasti biskupa koje nalazimo u 
tobožnjim Ignacijevim poslanicama kasnijeg podrijetla. 

Apostolsko nasljedstvo. – Nešto prije 200. godine Irenej, biskup lionski, formulirao je teoriju o apos-
tolskom nasljedstvu (Protiv krivovjerja, knjiga III). Njegova je teza da su apostoli predali pravu kršćan-
sku nauku biskupima, koji su ih naslijedili. On smatra da su biskupi crkava osnovanih po apostolima 
čuvari svete tradicije. 

Kako se pojavila monarhička biskupija? – Tek u vrijeme Ciprijana (umro mučeničkom smrću 258.) vi-
dimo da crkvom upravljaju biskupi kao autoritativne vođe. 

Što je povećalo ugled i vlast biskupa? 

1) Što je grad bio veći, to je i ugled biskupa bio viši. 
2) Biskupi su čuvali Sveta pisma i tumačili nauku. Na njih se gleda kao na utjelovljenje prave vjere, ko-
ja je jednom bila dana svetima. 
3) Biskupi su čuvali stado od krivovjerja; što su u tome bili uspješniji, to je viši bio njihov ugled. 
4) Biskup upravlja financijama crkve i dijeli pomoć potrebitima. 
5) Hrabro i nepokolebljivo držanje biskupa u doba progona povećalo je njihovu vlast i utjecaj. 
6) Opadanje pneumatika je išlo u korist povećanja moći i utjecaja biskupa. 

Hermin Pastir je pokušao da povrati ugled pneumaticima, proročkom daru. 

Oko 250. godine Ciprijan izlaže teoriju biskupije da bi opravdao njeno postojanje: biskupi, redovni na-
sljednici apostola, posjeduju sakupljeni na saboru, najvišu vlast. Oni su svi međusobno jednaki, i oni 
su čuvari apostolske tradicije. 

"U Ciprijanovom sustavu", kaže A. Sabatier, "nema mjesta za univerzalnog biskupa. Vrhovna vlast 
crkve nalazi se u vijeću svih biskupa, u tom kršćanskom i općem Senatu koji se naziva Saborom. 1 U ti-
jeku drugog i trećeg stoljeća svećenstvo još ne nosi posebne haljine kojima bi se razlikovalo od laika. 
Neženstvo ili celibat se u to vrijeme još nikome ne nameće. Kler se sredinom trećeg stoljeća sastojao 
od biskupa, starješine, đakona, podđakona, exorciste, lektora i čak čuvara vrata." 2 

Kad je jednom bila uspostavljena monarhička biskupija, crkva se brzo kretala ka uspostavljanju uni-
verzalnog biskupa – pape. 

Pretenzije rimskog biskupa za vrhovnom vlašću. – Povjesničari navode postupak rimskog biskupa Vik-
tora prema azijskim crkvama kao rođendan papinstva. Godine 194. je Viktor isključio istočne crkve 
zbog njihovog upornog stava u držanju starog običaja svetkovanja Uskrsa. Istočne crkve su svetkovale 
Uskrs po hebrejskom običaju 14. nisana. Uskrs, kao uspomena na Kristovu smrt i uskrsenje, bio je 
pomičan praznik te je padao u razne dane u tjednu. Rimska crkva, koja je slavila Uskrs ne kao uspo-
menu na Kristovu smrt, već isključivo kao uspomenu na njegovo uskrsnuće, uspostavila je običaj da 
se taj praznik slavi uvijek u nedjelju poslije 14. nisana. 
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Dok pisci do trećeg stoljeća gledaju u Petru samo simbol apostolskog jedinstva, njihovi nasljednici di-
skutiraju o riječi: "Ti si Petar" (Matej 16,18), i iz nje izvode božansko podrijetlo papinstva. Tertulijan 
se ruga takvom tumačenju i pretenzijama rimskog biskupa na sveopću vlast. On piše: "Čujem da je iz-
dan i neki edikt, i to konačni; Pontifex Maksimus, biskup nad biskupima javlja; opraštam i prijestupe 
preljube i blud onima koji se pokaju." (O čednosti). Tertulijan se ruga biskupu Zefirinu i Kalistu koji ka-
žu da će oprostiti grijehe koje nema pravo da otpusti nijedan biskup. Da li si ti neki neograničeni vr-
hovni svećenik (Pontifex maximus), kakvog imaju neznabošci u caru, te prisvajaš sebi pravo oprašta-
nja grijeha kao što su preljuba i blud, pita ljutito Tertulijan. Usprkos Tertulijanovom  izrugivanju, ideja 
o rimskom biskupu kao "pontifexu maximusu" krči sebi put. 

Oko 250. godine, rimski biskup Stjepan htio je da ostalim biskupima nametne svoj stav o primanju he-
retika u crkvu bez ponovnog krštavanja. Tom stavu odlučno se odupro Ciprijan zajedno sa ostalim bi-
skupima Afrike. Diskusija koja se u to vrijeme vodila o ponovnom krštenju heretika pokazuje da su bi-
skupi u to vrijeme bili međusobno jednaki i da se rimskom biskupu nije priznavao jurisdikcijski primat 
nad drugim biskupima. Ciprijan je imao uz sebe sve ostale biskupe koji su se osjetili ugroženim u svo-
jim pravima i u svojoj neovisnosti. Slučaj biskupa Viktora s kraja drugog stoljeća i slučaj biskupa Stje-
pana iz sredine trećeg stoljeća pokazuju težnju rimskih biskupa za dominacijom nad ostalim biskupi-
ma i nad cijelom crkvom. Rimski biskup je smatrao da ima veće pravo od ostalih biskupa jer je Rim bio 
glavni grad carstva, a rimska crkva je uživala veliki ugled kao stara crkva. 

Težnja rimskog biskupa za supremacijom ostvarila se tek poslije pada Zapadnorimskog carstva. 

"Malo pomalo" kaže Harnack, "rimska crkva zauzima mjesto Rimskog carstva koje u njoj produžava 
život." Poslije pada Rima 476. godine papa je prva osoba na Zapadu. 

Crkvena disciplina u drugom stoljeću je malo poznata. Ona se svodila na savjetovanje, ukoravanje i 
isključivanje. U najstarije vrijeme se uvijek opraštanje vezivalo sa pokajanjem i samo se Bogu prizna-
valo pravo praštanja grijeha. Ako je crkva od grešnika tražila javni čin pokajanja, kao što je to bio obi-
čaj u drugom stoljeću, ništa ne pokazuje da je crkva igrala ulogu djeliteljice milosti. Prema Herminom 
Pastiru, pokajnik je mogao samo jedanput dobiti od crkve rehabilitaciju, jer je postojala bojazan da ne 
bi velikodušnost crkve poticala grešnike da se mogu ubuduće nadati uzastopnim opraštanjima. 

U trećem stoljeću disciplina je već organizirana. Grešnik koji se kaje pokrivao se pokorničkim odije-
lom, postio je i tražio od vjernih da se mole za njega; zatim je trebalo da pokajnik pred crkvom prizna 
svoj prijestup. Prema Tertulijanu, pokajnik je samo jedanput mogao dobiti rehabilitaciju. U dvama 
spisima s kraja trećeg stoljeća, u takozvanim Didaskalijama apostola i u crkvenim Kanonima apostola, 
napisanim u Siriji, nalazimo razne disciplinske propise koji su se u to vrijeme primjenjivali. 

Pitanja discipline bila su naročito na dnevnom redu poslije velikog Decijevog progonstva koje je prou-
zrokovalo velik broj otpalih – "lapsi". Što da se radi sa otpalima koji su željeli da se vrate u crkvu? U to 
vrijeme pojavio se običaj da "lapsi" traže od ispovjednika vjere, koji su se još nalazili u zatvoru, da im 
dadnu takozvana milostiva pisma, neka vrsta preporuke, na osnovu koje bi ih crkva opet primila u 
članstvo. Mučenici i ispovjednici su bili veoma slavljeni, i oni su to znali. Neki između njih su počeli 
vjerovati da to što stradaju sa Kristom daje im pravo da "dijele oproštenje". U jednom pismu, koje su 
ispovjednici pisali iz zatvora, oni izvještavaju Ciprijana da su dali mir svim "lapsima", kod kojih su 
mogli ustanoviti dobro vladanje poslije njihovog odricanja vjere. Dali su na tisuće takvih oproštajnih 
pisama, katkada za cijele obitelji, sa formulom: "da se dâ zajednica tome i tome sa svim njegovima." 
Posjednici ovih pisama su katkada silom navaljivali da budu primljeni u crkvu. Ciprijan je smatrao da 
treba svaki slučaj individualno razmatrati prije nego što se kome da rehabilitacija. 

 

15. PRAZNIČNI DANI 

Pisci Novog zavjeta kao i kršćanski pisci drugog stoljeća malo govore o danu kršćanskog bogoslužja. 
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Krist je posjećivao bogoslužje u subotu. Luka 4,16-38; Marko 1,21-29. Njegova nazočnost u sinagogi u 
subotu bila je osobni akt obožavanja, "njegov običaj", a ne samo traženje prilike da Hebreje poučava i 
da propovijeda. Svojim iscjeljivanjem bolesnih u dan subotnji i odbijanjem da ukori učenike zato što 
su u dan subotnji trgali klasje, Isus nije pokazao nepoštovanje prema suboti već je želio da hebrejski 
narod oslobodi nerazumnih običaja koji su učinili od svetkovanja subote teško breme. 

Iz evanđeoskog izvještaja se vidi da je Isus umro prije zalaska sunca koje je prethodilo suboti, počivao 
je u grobu preko subote i ustao je iz groba u prvi dan tjedna. Svakako je to bio Božji plan što je Isus 
počivao u grobu tijekom subote. Dok je on počivao u grobu, njegovi učenici su počivali ili svetkovali 
subotu "po zakonu". Luka 23,56. 

U Djelima apostolskim nalazimo više izvještaja o apostolu Pavlu, koji je imao običaj da za vrijeme svo-
jih misijskih putovanja posjećuje sinagoge u dan subotnji. On je te sinagoge posjećivao ne samo zato 
da bi Hebrejima objavio Krista, već i zbog osobnog čina obožavanja. Za vrijeme svog misijskog prvog 
puta posjetio je u dan subotnji sinagogu u Antiohiji Pizidijskoj. Tada su ga neznabošci zamolili da im 
propovijeda i iduće subote, što je on i učinio. Djela 13,14-16,42-44. Tijekom drugog misijskog putova-
nja, u Solunu, "Pavao je po običaju svome ušao k njima (Hebrejima) i tri subote razgovara s njima iz 
Pisma". Djela 17,2. 

U Korintu gdje je proveo 18 mjeseci, Pavao je sam sebe izdržavao radeći svoj zanat sa svojim prijate-
ljem koji je bio istog zanata. Djela 18,2.3. Nemoguće je zamisliti da je Pavao, živeći sa svojim prijate-
ljima Hebrejima, radio u sedmi dan. Izvještaj kaže da je svake subote bio u sinagogi. Djela 18,4. Kad se 
digla opozicija, otišao je odande (stih 7). 

Pisci Evanđelja poznaju samo subotu kao dan odmora. Ivan izvještava o sebi da je bio u Duhu "u dan 
Gospodnji". Otkrivenje 1,10. Dan nad kime je Isus Gospodar ili Gospod je subota. Marko 2,28; Matej 
12,8; Izaija 58,13. Apostol Ivan, pisac Otkrivenja i Evanđelja koje nosi njegovo ime, poznaje samo je-
dan tjedni praznik, a to je subota. On spominje i prvi dan tjedna, ali ne kao praznični dan, već kao 
obični radni dan. Ivan 5,1-9; 9,6-14; 20,1.19. Pošto je Ivan napisao svoje Evanđelje u isto vrijeme ili 
možda poslije Otkrivenja, imao je priliku da dâ prvom danu tjedna naročito ime ili da kaže da taj dan 
kršćani treba naročito da slave. On to ne čini. Sama činjenica što pisci Novog zavjeta ne raspravljaju o 
pitanju koji dan valja svetkovati je najbolji dokaz da nije bilo u njihovom umu nikakvog pitanja u pog-
ledu promjene dana odmora. Kršćani su svetkovali sedmi dan – subotu – za vrijeme apostola. Mnogi 
kršćani su subotu svetkovali i tijekom kasnijih vjekova. 

Godišnje subote. – Pošto je Krist umro na križu, prestali su da vrijede propisi Mojsijevog obrednog 
zakona koji su se odnosili na žrtve i na takozvane godišnje subote, što je bilo sjena Kristovog djela ot-
kupljenja. Kološanima 2,16.17. Prestanak obrednog Mojsijevog zakona je prorečen u Danijelu 9,24-
27, gdje se kaže da će Mesija u polovini sedmice ukinuti žrtvu i prinos. Danijel 9,27. Kad se zavjesa u 
Jeruzalemskom hramu razderala od gornjeg kraja do donjeg u trenu Kristove smrti (Matej 27,50.51), 
Gospod je time pokazao da se otvorio put u nebesku svetinju kroz Kristovu posredničku službu i da 
hebrejski narod ne mora više da prinosi žrtve koje je dotle prinosio. 

Na saboru u Jeruzalemu se raspravljalo o pitanju obrezanja kao i o drugim točkama obrednog zakona, 
ali pitanje svetkovanja subote nije pokretano, jer je subota bila dana prije čovjekovog pada u grijeh; 
ona nije dana kao sjena na Krista, već kao uspomena na Stvoritelja i stvaranje, i kao takva ostaje nep-
romijenjena. 

Pavao također opominje Galaćane protiv svetkovanja određenih "dana, mjeseci, vremena i godina". 
Galaćanima 4,10. Da li Pavao ovdje misli na neke neznabožačke ili hebrejske praznike? To nije jasno. 
Međutim jasno je na što on misli kad piše u Kološanima 2,16.17: "Prema tome neka vas nitko ne osu-
đuje zbog jela ili pića, ili zbog godišnjih praznika, ili mladina, ili subota. To je samo sjena stvarnosti ko-
ja je imala doći, a stvarnost je Krist." Ovdje je jasno da su praznici koji su predstavljali određene faze 
Kristovog djela spasenja ukinuti sa Kristovom žrtvom na križu. Pavao ovdje misli na žrtve prinosnice 
žrtve ljevanice, zatim na subote koje su bile "sjene" stvarnosti koja je imala doći. Ovdje Pavao ne kaže 
koje su to subote, ali je jasno da je Pavao dobro poznavao razliku koju Mojsije pravi između godišnjih 
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subota i tjedne subote. U red godišnjih subota ubrajaju se dani u koje se nije smjelo raditi, dani u sve-
zi sa velikim hebrejskim praznicima: dvije subote (dva dana odmora) u svezi sa praznikom prijesnih 
kruhova, jedan dan odmora u svezi sa Pedesetnicom, jedan dan odmora u svezi sa Praznikom truba, 
jedan dan odmora u svezi sa Danom očišćenja, dvije subote ili dva dana odmora u svezi sa Praznikom 
sjenica. 3 Mojsijeva 23,7.8.21.25.28.35.36. Pošto su nabrojene ove godišnje subote, Božja riječ ističe: 
"To su praznici Gospodnji koje ćete svetkovati na saborima svetim… osim subota Gospodnjih i osim 
darova vaših…" Ovdje se jasno ukazuje na dvije vrste subota: 

1. Na tjednu subotu, koja na naročiti način pripada Gospodu, jer je objavljena u 4. zapovijedi vječnog 
moralnog zakona (2. Mojsijeva 20,8-11); 

2. Na godišnje ili obredne subote, kojih je bilo sedam, i koje je Krist ukinuo, jer su u njemu našle svoje 
ispunjenje. 

Prema tome na križu su ukinute sljedeće starozavjetne uredbe: 

1. Žrtve različite vrste koje su ukazivale na Kristovu službu pomirenja. 

2. Obrezanje, znak pripadanja hebrejskoj naciji. Ovaj obred je Kristovim prvim dolaskom ukinut, jer 
poslije Krista nema više jednog plemena koje bi predstavljalo Krista. Kristova obitelj se sastoji od raz-
ličitih nacija i od ljudi i žena iz različitih društvenih prilika. 

3. Godišnji praznici sa svojim obrednim subotama, koje su bile sjena stvarnosti, koja je Krist. 

Prvi kršćani nisu odmah razumjeli da su godišnje subote i žrtve ukinute na križu. Iz Djela apostolskih 
se vidi da su prvi kršćani upotrebljavali godišnje praznike kao kalendarske termine pomoću kojih su 
planirali svoja putovanja. Djela 20,16. 

Uskrs. – Međutim, svetkovanje Pashe i Pedesetnice, sa promijenjenim značenjem, postalo je kasnije 
među kršćanima uobičajeno. Pitanje svetkovanja Pashe ili Uskrsa postalo je uskoro predmet ozbiljne 
rasprave. Grupa kršćana na istoku svetkovala je 14. nisan kao dan u spomen Kristovog raspeća. Ovi 
kršćani su poznati po imenu "kvartodecimani", to jest oni koji svetkuju četrnaesti dan. Na zapadu, na-
ročito poslije drugog hebrejskog ustanka, kršćani Rima nastoje da izbjegnu sve ono što bi ih moglo 
poistovjetiti sa Hebrejima, koji su u Rimskoj imperiji postali omraženi. Iz tog su razloga kršćanske vo-
đe Rima inzistirale da kršćani ne slave takozvanu Pashu, dan Kristove smrti, već uskršnju Pashu, to 
jest dan Kristovog uskrsnuća. Tražili su također da ovo slavljenje pada uvijek u prvi dan tjedna, jer je 
Krist ustao u prvi dan tjedna. Iz ovoga je potekao običaj da se svakog proljeća slavi praznik uskrsnuća. 
Rimski biskup Viktor je krajem drugog stoljeća pokušao da rimski običaj slavljenja Uskrsa nametne is-
točnim crkvama; u tome je išao tako daleko da im je prijetio isključenjem ako ne prihvate rimski obi-
čaj slavljenja Uskrsa. 

Nedjelja. – Vjerojatno da je rimski običaj slavljenja Uskrsa u prvi dan tjedna odigrao značajnu ulogu 
pri uspostavljanju i uvođenju tjednog bogoslužja u prvi dan tjedna ili nedjelju. Prvi nesumnjivi dokaz o 
održavanju nedjeljnog bogoslužja nalazimo kod Justina Martira (oko 155.) u njegovoj Prvoj Apologiji, 
67 gl. ANF, vol. I p. 186. Poznato je da je sekta astrologa već prvi dan posvetila u čast suncu i da su i 
mitraisti prvi dan tjedna slavili u čast boga Mitre. Prihvaćen je isti praznik, ali su mu kršćani promijeni-
li značenje. 

U početku je nedjelja uvođena samo kao dan bogoslužja, a Tertulijan oko 225. preporučuje i izbjega-
vanje posla u nedjelju ili u sunčev dan. Međutim, tek u četvrtom stoljeću, objavljivanjem Konstanti-
novog zakona o obveznom svetkovanju sunčevog dana, učinjen je prvi ozbiljan pokušaj da se nedjelja 
proglasi danom odmaranja. 

Dakle, nije potrebno da se u Svetom pismu traži dokaz u prilog svetkovanja nedjelje. Svetkovanje ne-
djelje pojavljuje se u crkvi tek oko 100 godina poslije smrti apostola. Astrolozi su prvi dali danima tje-
dna imena neznabožačkih božanstava kao što su sunce, mjesec i saturn. Kasnije i kršćani prihvaćaju te 
nazive, kao što to pokazuje Justin Martir, koji kaže da kršćani održavaju u "sunčev dan" bogoslužje. 
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Prva crkva nije napuštala subotu kao dan odmora. Na Istoku se sačuvalo kroz duži niz vjekova svetko-
vanje subote, ali na Zapadu, gdje je utjecaj Rima bio jak, svetkovanje nedjelje je uskoro postalo opća 
praksa. 

Dani posta. – U kršćansku crkvu, kako se vidi iz spisa Didahe, rano se uvodi i običaj da se neki dani 
proglase danima posta. Hebreji su postili ponedjeljkom i četvrtkom, a kršćani prihvaćaju srijedu i pe-
tak kao dane posta. Srijeda se smatrala danom u koji je Juda izdao Krista, a petak danom Kristovog 
raspeća i sahrane. 

U trećem stoljeću na Istoku se javlja također praznik Epifanija ili Bogojavljanje, koji se svetkovao 6. si-
ječnja kao uspomena na Kristovo krštenje. 

U to vrijeme pojavljuje se i kult mučenika. "Najprije je bio običaj, kaže Eugene De Faye, da članovi 
obitelji i njihovi prijatelji odaju duboko poštovanje mrtvom junaku koji je umro za svoju vjeru. Uskoro 
se mjesna crkva u kojoj se dogodio ovaj događaj, udružila s obitelji u iskazivanju ove počasti. Vrlo ra-
no bilo je organizirano pravo bogoslužje koje se održavalo na godišnjicu mučenikove smrti na njego-
vom grobu. Ušlo je u običaj da se tom prilikom čita jedna bilješka koja opisuje slavan mučenikov zavr-
šetak i tada je biskup održao govor u slavu umrlog heroja… Katkada se to bogoslužje održalo u samoj 
crkvi ili na grobu se podigla kapela i kasnije bazilika. Crkva svetog Petra je tome primjer. U isto vrije-
me u mjesnim crkvama su se čuvale liste mučenika koji su proslavili te crkve. Kasnije, u 4. stoljeću 
praznovjerje je sve više izopačilo taj kult. Tražilo se sve što je ostalo od mučenika, trag njegove krvi, 
komadiće njegovog odijela i ostatke njegovog tijela. Tako se stvorio kult relikvija. Najgori običaj koji 
se uvukao bio je taj da se nakon bogoslužja održi svečana gozba. Augustin je imao mnogo muke da is-
trijebi taj običaj." 1 

 

16. BOGOSLUŽJE, OD SVETIH UREDABA KA SAKRAMENTIMA 

U Svetom pismu imamo malo opisa o kršćanskom bogoslužju (Vidi Djela 2 i 20; 1. Korinćanima 11 i 
14.). U neznabožačkoj literaturi Plinije Mlađi, prokonzul Bitinije, ostavlja u svojoj 96. poslanici opis 
kršćanskog bogoslužja i kaže da se kršćani sastaju "u određeni dan". 1 

Justin Martir je prvi od kršćanskih pisaca koji nam u 67. glavi svoje Prve apologije opisuje tijek kršćan-
skog bogoslužja za koje kaže da se vrši u sunčev dan. 

Bogoslužje je u kršćanskoj crkvi počelo pjevanjem psalama. Efežanima 5,19. Možda su se recitirale ili 
pjevale kratke formule o kršćanskoj vjeri kao 1. Timoteju 3,16; 2. Timoteju 2,11-13. 

Na bogoslužju su se čitali dijelovi Starog i Novog zavjeta; ti dijelovi su se objašnjavali i zatim je crkva 
ustala na molitvu. Poslije je slijedila Večera Gospodnja i sakupljanje dara za siromašne. Daljnji opisi 
kršćanskog bogoslužja nalaze se u spisima Tertulijana i u takozvanim Konstitucijama Svetih apostola 
iz trećeg stoljeća. 

Krštenje je prva sveta uredba koju susrećemo u Novom zavjetu. Ivan je krštavao one koji su se kajali 
za svoje grijehe. I učenici Kristovi obavljaju krštenje. 

Krštenje su prakticirali i Hebreji. Oni koji su prelazili na hebrejsku vjeru krštavali su se uronjavanjem; i 
eseni su naglašavali važnost ceremonijalnog pranja. 

Sam Isus se podvrgnuo krštenju. To nije učinio u znak pokajanja za svoje grijehe, jer on nije imao gri-
jeha, već u svezi sa svojim djelom kao Otkupitelj. On je trebao da ispuni svaku pravdu (Matej 3,15), 
da uđe u svaki korak kršćanskog iskustva, ne zbog sebe, već za dobro svijeta. Svojim krštenjem Krist je 
bio primjer svojim sljedbenicima. On je ujedno sjedinio ovaj obred sa činjenicom spasenja. Ovdje je 
također po prvi put dar Duha pratio obred krštenja. 

"Cilj krštenja koji je Spasitelj tražio bi je isti kao i cilj njegovog rođenja: da se izjednači sa grešnim čov-
ječanstvom. Izaija je prorokovao da će Mesija biti "ubrojen među zločince". Zaista, naš Gospod odgo-
vara Ivanu: "Pusti me da izvršim svaku pravdu." To ti ne izgleda opravdano, ali to je ipak u skladu sa 
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mojim dolaskom. Krist nije došao na Jordan da se krsti kao privatna osoba, već kao predstavnik greš-
nog čovječanstva, iako je sam bio bez grijeha." 2 

Ivanovo krštenje nije bilo dovoljno za one koji su željeli da budu Kristovi sljedbenici. To vidimo na os-
novu činjenice da je Pavao ponovno neke krstio u Efezu, koji su bili kršteni samo Ivanovim krštenjem, 
a nisu znali ništa o Svetome Duhu. On ih je više poučio o kršćanskom životu, objasnio im je ulogu Sve-
tog Duha i onda ih je ponovno krstio. 

U doba apostola krštenje je bilo simbol preporođenja i obećanje dobre savjesti Bogu. Titu 3,5; 1. Pet-
rova 3,21. Biblijsko krštenje je potpuno zagnjurivanje u vodu. Djela 8,38.39; Ivan 3,23. Isus naglašava 
potrebu osobne vjere kao uvjet krštenja. Marko 16,16. Sveto pismo spominje i pokajanje kao uvjet 
krštenja. Djela 2,38; 16,14.15.30.33. Budući da ne možemo vjerovati i pokajati se za druge, već je to 
osobna stvar svakog čovjeka, zato Sveto pismo osuđuje običaj krštavanja male djece. 

Krštenje se obavljalo uronjavanjem, bez nekog utvrđenog i razrađenog rituala. Krštenju je uvijek 
prethodilo poučavanje. 

Uskoro nakon smrti apostola krštenje je pretrpjelo značajne promjene. Razrađen je čitav ritual u svezi 
sa krštenjem; samo krštenje je doživjelo promjenu, kao i značenje krštenja. Sredinom drugog stoljeća 
pisac Didahea ističe da se krštenje mora obavljati samo u tekućoj vodi, ali ako nema dovoljno tekuće 
ili stajaće vode, krštenje se može obaviti polijevanjem vodom po glavi krštenika. (Didahe 7). Ovdje je 
promjena ne samo u obliku krštenja već i u razumijevanju značenja ovog obreda: polijevanje ne može 
nikada predstavljati smrt "starog čovjeka" i uskrsnuće na novi život." Rimljanima 6,3.4. Didahe prepo-
ručuju trostruko zagnjurivanje pri krštenju. Tertulijan smatra trostruko zagnjurivanje "punijim zalo-
gom" krsnog zavjeta. 3 

U trećem stoljeću pojavljuje se običaj krštavanja male djece. Tertulijan ističe da nije potrebno kršta-
vati malu djecu, jer krštenje nije potrebno za njihovo spasenje. On više voli da se krštavaju ona djeca 
koja su sposobna da poznaju Krista i njegovu nauku. 4 Iz same činjenice što se Tertulijan protivi običa-
ju krštavanja male djece zaključujemo da se taj običaj počeo uvoditi u crkvu u njegovo vrijeme. Ori-
gen (umro 254.) izjavljuje da je običaj krštavanja djece "apostolska tradicija". Krštenje male djece fa-
vorizira i Ciprijan. Naročito na zapadu forsira se krštavanje male djece, jer se počinje isticati da kršte-
nje pere "istočni grijeh", grijeh naslijeđen od Adama, i da treba djecu oprati od tog grijeha da bi mog-
la da budu spašena. Bez krštenja, počinje se vjerovati, grešnik je osuđen na propast. Tako je krštenje 
od običnog simboličnog obreda, sa dubokim unutrašnjim značenjem, pretvoreno u sakrament. Pošto 
je samo biskup mogao da krštava, to je povećalo njegovu moć i ugled. Biskup je postao potrebno 
oruđe u spašavanju grešnika, jer bez njegove funkcije djelitelja sakramenta ne bi moglo da bude spa-
senja. 

Ovdje konstatiramo trostruku zabludu: 1. javlja se lažna nauka o nasljedstvu prvobitnog grijeha; 2. 
jednostavno uronjavanje krštenika zamjenjuje se trostrukim polijevanjem vode po glavi krštenika; 3. 
krštenje poprima sakramentalno značenje, a biskup postaje sakramentalni svećenik. Taj otpad se odi-
grao već krajem trećeg stoljeća. 

Večera Gospodnja. – Hebreji su imali takozvane "mirotvorne žrtve" i Pashu. Isus je jeo Pashu sa uče-
nicima i tom prilikom osnovao svetu Večeru. Prije toga on je opravo učenicima noge. Pasha je uspos-
tavljena da nas podsjeća na Kristovu smrt na križu. U Ignacijevim poslanicama Filadelfijcima i Smir-
ncima upotrebljava se za Večeru Gospodnju izraz "euharistija", (pričest), tehnički izraz za Večeru Go-
spodnju. 

Večera Gospodnja se u Didahe naziva žrtvom, a ovaj izraz se javlja još češće počevši od vremena Gr-
gura Niskog (od Nisse). Tako se počelo vjerovati da je Večera Gospodnja ponavljanje Kristove žrtve. 

Sveta Večera, kao glavni dio bogoslužja, počela se pretjerano obilježavati. Na nju se počelo gledati ne 
samo kao na žrtvu zahvalnosti za poklonjeno spasenje, već kao na jedan čin koji je namijenjen da do-
puni Kristovu žrtvu i koji kao takav čisti od grijeha. Također se počelo vjerovati, po Origenovoj teoriji, 
da i stradanja mučenika dopunjuju Kristovu žrtvu i povećavaju blago milosti. Počelo se vjerovati da 
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mučenici mogu posredovati za druge i pribaviti im oproštenje grijeha. Također su se prilikom Večere 
Gospodnje spominjala imena mrtvih jer se vjerovalo da ova "ponovljena nekrvna žrtva" može i njima 
pomoći, može ih izbaviti iz čistilišta. 

Ovaj kult značio je u stvari podcjenjivanje Kristove žrtve na Golgoti i odbacivanje njegove posredničke 
službe na nebesima. Krist je došao na ovaj svijet i jedanput je prinio sebe za otkup grešnika. "On se 
samo jedanput zauvijek – u punini vremena – pojavio da svojom žrtvom uništi grijeh." Hebrejima 
9,26. On nije ostavio nikakvu "nekrvnu žrtvu" koja bi trebala da obnavlja njegovu žrtvu kao da ta žrtva 
nije bila dovoljna da uništi sotonu i grijeh. 

Vjerovanje u posredničku moć mučenika i svetaca u suprotnosti je sa naukom Svetog pisma koje uči 
da je samo "jedan Bog i jedan posrednik između Boga i ljudi, čovjek Isus Krist". 1. Timoteju 2,5. 

U početku se Večera Gospodnja naziva euharistija, to jest služba zahvalnosti za spasenje koje smo 
primili kroz Kristovu žrtvu. Sada, postepeno, Večera Gospodnja postaje sredstvo spasenja, pošto se 
uči da je ona ponavljanje Kristove žrtve. Tako Večera Gospodnja, kao i krštenje, postaje spasonosni 
obred, i taj sakrament može dijeliti samo biskup koji postaje svećenik u smislu starozavjetnog sveće-
nika ili čak u neznabožačkom smislu. To je, u stvari, otpad. Ljudsko svećenstvo u crkvi potisnulo je Kri-
stovu ulogu kao našeg poglavara svećeničkog u nebeskoj svetinji. 

______________________________ 
1 Pismo 96, Loeb, ed. vol. 2, p. 403. 
2 T. J. Sheen, Vie de Jésus, p. 67. 
3 De Corona, 3. 
4 O krštenju, 18. 

 

17. KRŠĆANSKA UMJETNOST 

Kršćani su osuđivali ništavost i beskorisnost neznabožačke umjetnosti. Osuđivali su njene pokušaje da 
predstave božanstvo, što Hebreji i kršćani nisu mogli odobriti na osnovu izričite zabrane Dekaloga ko-
ja zabranjuje predstavljanje božanstva u obliku kipa ili slike u svrhu obožavanja. Naročito su bili protiv 
neznabožačke umjetnosti koja je propagirala bestidnost. To ne znači da su kršćani bili protiv umjet-
nosti. Oni su odobravali da se u crkvama upotrebljava glazba, ali pod uvjetom da ta glazba bude jed-
nostavna i ozbiljna. Crkva je također bila dala mjesto literaturi, ali pod uvjetom da ta literatura ne ra-
spaljuje strasti već oplemenjuje um i srce. Što se tiče slikarstva, crkva nije zauzimala prema njemu 
negativan stav što pokazuju slike otkrivene na zidovima katakombi. Najčešći simboli otkriveni na gro-
bovima bili su golub kao simbol Svetog Duha, lađa, slika crkve, sidro, znak kršćanske nade, riba, sim-
bol Krista ali također simbol duša izvučenih iz oceana grijeha, paun ili feniks, čije je mijenjanje perja 
predstavljalo uskrsnuće. Mogle su se vidjeti i dirljive slike kao: dobar Pastir kako nosi ovcu na rame-
nima, Isus koga obožavaju mudraci; Isus u razgovoru sa Samarjankom, David sa svojom praćkom, Da-
nijel u jami lavovskoj, tri mladića u užarenoj peći, Ilija kako se uzdiže na nebo, križ sa Kristovim mo-
nogramom, itd. Tu i tamo u trećem stoljeću susreću se već i neznabožački motivi koji su pomiješani sa 
kršćanskim, što pokazuje da su neznabožački umjetnici postavši kršćani sačuvali svoj raniji način rada 
i da su nastojali da spajanjem dekorativnih uzoraka kršćanske umjetnosti sa neznabožačkom umjet-
nošću postignu što veći umjetnički efekt. 

Poezija se razvijala vrlo sporo. U prvom stoljeću vjerni su se napajali na biblijskoj poeziji – na psalmi-
ma i na drugim lirskim stihovima Staroga zavjeta. U drugom stoljeću vjerni pjevaju himne u čast Kris-
tu. Najpoznatija je zbirka starih himni pod naslovom "Salomonove ode", koja se sastoji od četrdeset i 
dvije pjesme. To je u početku bila zbirka kojom se služila sinagoga, a kršćani su je također upotreblja-
vali na svojim sastancima dodavši joj pjesme o Kristovom natprirodnom rođenju i o njegovoj posred-
ničkoj službi. 

Kršćanska poezija došla je također do izražaja u čudnim Sibilinim proroštvima, čija je ideja pozajmlje-
na od neznabožačke i hebrejske tradicije. Kršćani su se ispočetka služili postojećim zbirkama proroš-
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tva nazvanim Sibilama, a kasnije su sami stvarali takve zbirke. U crkvi su se te zbirke Sibila dugo vre-
mena upotrebljavale. 

Grčka kršćanska poezija došla je napokon do izražaja i u malobrojnim nadgrobnim natpisima. Najpoz-
natiji takav natpis je Aberciosov natpis, u 22 stiha, koji potječe iz otprilike oko 200. godine, a otkrio ga 
je čuveni istraživač Ramsay. 

Latinska kršćanska poezija ograničila se na tumačenje i parafraziranje pojedinih biblijskih tekstova. I 
tu se primjećuje utjecaj neznabožačke filozofije u drugim opisima Tartara i Elizejskih polja. Jedan od 
prvih crkvenih pjesnika na latinskom jeziku bio je Komodijan, koji je živio u Africi pri kraju trećeg sto-
ljeća. Njegove pjesme su poziv na milostinju, i on sebe naziva "prosjakom na Krista" (mendikus Hris-
ti)! Mnogo poznatiji od Komodijana je Juvencus, španjolski prezbiter iz početka četvrtog stoljeća. 
Njegovo djelo "Evanđeoska povijest" je prava kršćanska epopeja. On je kazao: "Želim da opjevam ve-
lika Kristova djela na zemlji!" Mjesto Muza on priziva u pomoć Svetog Duha. Njegova pjesma broji 
oko 3000 stihova. U njima se osjeća utjecaj Ovidija, Lukrecija i naročito Virgilija. 

Juvencusov nastavljač u latinskoj poeziji pri kraju četvrtog stoljeća bio je Prudens. 
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III 

 

ČETVRTO I PETO STOLJEĆE 

 

CRKVA POD POKROVITELJSTVOM CAREVA 

 

1. KONSTANTIN VELIKI I  CRKVA 

Sa četvrtim stoljećem otvara se nov period u povijesti crkve – mučenička crkva zamijenjena je car-
skom crkvom. Progonstva tijekom prva tri stoljeća su usporavala proricani "otpad" (2. Solunjanima 
2,3-8), ali kad je Konstantin uzdigao kršćansku crkvu na položaj privilegirane religije, tada su svi nez-
nabožački utjecaji nesmetano ulazili u crkvu kao bujica poplave koja se širi kad su porušene sve bra-
ne. 

Tisuću godina je neznaboštvo cvjetalo u Rimu. Ono je imalo bezbrojne hramove. Bilo je tijesno pove-
zano sa rimskom državom. Ali u četvrtom stoljeću je taj sustav dobio smrtni udarac pod Konstanti-
nom. Kršćanstvo nedavno oslobođeno od progonstva, postalo je najprije carska religija, a zatim, oko 
četrdeset i pet godina poslije Konstantinove smrti, pod Teodozijem I – jedina priznata religija u car-
stvu. 

Neki povjesničari prikazuju Konstantina kao vješta političara koji nastoji da održi ravnotežu između 
neznaboštva i kršćanstva. Međutim, istina izgleda sasvim drugačije: neko vrijeme bile su u imperiji 
dvije religije koji su kao dvije zdjelice vage stajale u istoj vodoravni, ali došao je odlučan čas kad je 
Konstantin bacio svoj mač u zdjelicu vage koja je predstavljala kršćanstvo. 

Kako je došlo do te promjene? Da bismo odgovorili na to pitanje, potrebno je da spomenemo neke 
pojedinosti iz Konstantinovog života i vladanja. 

U početku četvrtog stoljeća u rimskoj imperiji vladala su četiri vladara – dva Augusta (Dioklecijan i 
Maksimijan) i dva njihova pomoćnika – Cezara – (Konstancije Klor i Galerije). Dioklecijanovo sjedište 
je bilo u Nikomediji, a njegovog kolege Maksimijana u Milanu. Njihovi zamjenici (Cezari) imali su svoje 
sjedište također u dva različita grada – Konstancije Klor u Trijeru, a Galerije u Sirmijumu (Mitrovici). 
Galerije, smrtni neprijatelj kršćana, utjecao je na Dioklecijana, tako da je ovaj izdao strašan edikt pro-
tiv kršćana. Ovo je dovelo do velikog progona koji je trajao od 303-313. godine, kad je Konstantin iz-
dao svoj edikt u Milanu kojim je zagarantirao slobodu "kršćanima i drugima". 

Konstantin stupa na pozornicu uskoro poslije Dioklecijanove abdikacije (305.) i smrti svoga oca Kon-
stancija Klora godine 306. Konstantin je poslije šest godina borbe izvojevao pobjedu nad svojim pro-
tivnikom Maksencijem, kod Milivijanovog mosta, i tako je 312. godine zadobio kontrolu nad cijelim 
Zapadom. Konstantin je svoju pobjedu nad Maksencijem, sinom Maksimijanovim, pripisao pomoći 
kršćanskog Boga. Njemu se, naime, po pričanju Euzebijevu, prije bitke bio pokazan križ na nebu u 
kome je čitao riječi: "u tom ćeš znaku pobijediti"; iste noći javio mu se Krist u snu i poučio ga da taj 
nebeski znak učini svojim ratnim znakom. U bitci koja je zatim nastala, Konstantin je pobijedio svog 
protivnika Maksencija koji se u svom bjekstvu udavio u rijeci Tibar kraj Rima (28. X 312. godine). Tako 
je Konstantin postao apsolutni vladar Zapada. Iduće godine (veljače 313.), proglasio je u Milanu edikt 
o toleranciji. 

Sam Galerije, vladar Istoka, najkrvaviji neprijatelj kršćana, izdao je 30. travnja 311. godine u Nikome-
diji, tijekom svoje teške bolesti, sličan edikt kojim obustavlja progonstvo i traži od kršćana da se mole 
za njegovo zdravlje i za spas države. Poslije njegove smrti naslijedio ga je Maksimin Daja, ali ovoga je 
uskoro pobijedio Konstantinov šurjak Licinije (313. godine), koji je iste godine proglasio edikt o tole-
ranciji u Nikomediji (13. lipnja), iako je sam ostao neznabožac. Tako su 313. godine Rimskim carstvom 
vladala dva cara: Konstantin na Zapadu i njegov šurjak Licinije na Istoku. Uskoro iza toga došlo je do 
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trvenja između Konstantina i Licinija. Dva cara postala su dva rivala. Ukoliko je Konstantin više nagi-
njao kršćanstvu, utoliko je Licinije više ograničavao kršćanima slobodu, i čak je opet potekla krv. Posli-
je dva nesretna rata, Licinije je već 314. godine izgubio znatan dio svoga posjeda, a zatim 323. godine 
prijestol i uskoro iza toga život. Od 324. godine pa do svoje smrti 337. Konstantin je bio vladar cijelog 
Rimskog carstva, Istoka i Zapada. U to vrijeme on je donio odluku da prenese svoje sjedište u novoo-
snovani centar imperija – Konstantinopolis. 

Iz Konstantinovog života možemo izdvojiti dvije faze: prvu, koja se proteže od 312. do 324. i drugu od 
324. do njegove smrti 337. g. Već u prvoj pokazuje naklonost prema kršćanima, a u drugoj fazi on je 
pobornik kršćanstva. 

Već prije svoje pobjede nad Maksencijem, on je urezao simbol Isusa na štit svojih vojnika. Prilikom 
svog ulaza u Rim, 29. X 312. godine zapovjedio je da se stavi križ u ruke statue koju mu je Senat pok-
lonio kao znak njegovog božanstva. U carsku zastavu, labarum, utkao je kršćanski monogram. Na car-
skom novcu koji je dao kovati između 317 – 320. godine također se primjećuju dva kršćanska monog-
rama na carskoj kacigi. 

Od 324. godine, poslije Licinijeve propasti, Konstantin pokazuje osobitu revnost prema kršćanstvu. 
"On osniva crkve, kao što je u Lateranu, u Rimu; uskoro je priznao kršćanskoj religiji nova prava, i to 
najprije ona koja je uživalo neznaboštvo: oslobodio je svećenike od javnih građanskih obveza, dopus-
tio je crkvi da akceptira testamente, potvrdio je oslobođenje robova, koje se moglo vršiti isto tako u 
kršćanskim crkvama kao i u neznabožačkim hramovima i prihvatio je nedjelju kao dan javnog odmo-
ra." 1 

"On je dao katoličkom svećenstvu imunitet; dao je biskupima civilnu vlast; miješao se u crkvene pos-
love; sazvao je Nicejski koncil; pozvao je svoje podanike da postanu kršćani; osudio je Apolonov kult 
čije je proroštvo izazvalo Dioklecijanov progon; zabranio je privatne žrtve i službenicima je zabranio 
javno prisustvovanje neznabožačkom bogoslužju." 2 

Konstantin je u crkvi zauzimao neku vrstu "vanjskog biskupa", neku vrstu vođe koji je crkvu podupi-
rao, ali koji je tražio također da ga se pita za savjet i u vjerskim stvarima. Odluke crkvenog sabora po-
jačao je civilnim zakonom te je progonio one kršćane koji ne bi te odluke prihvatili. Ovaj intiman od-
nos Konstantinov prema velikoj kršćanskoj crkvi nazivaju povjesničari vjenčanjem Konstantina Velikog 
sa Crkvom. 

Konstantin se nije "vjenčao" sa kršćanstvom na osnovu proučavanja kršćanske nauke. Njegov prvi ko-
rak kršćanstvu bio je prihvaćanje takoreći magičnih simbola koji su mu bili pokazani u snu, Kristov 
monogram, kojem pripisuje svoju pobjedu nad Maksencijem. Već tada su neki kršćani smatrali križ za 
magični znak pred kime sotona bježi. To praznovjerje je bilo ono što je Konstantina vezivalo sa krš-
ćanstvom. O poznavanju Kristove nauke i o unutrašnjem kršćanskom iskustvu nema kod Konstantina 
ni traga. On je sve do svoje smrti ostao katekumen; krstio se tek na samrtnoj postelji 338. godine. Do 
kraja života nosio je neznabožačku titulu Pontifeks Maksimus "pa i život mu nije bio bez mrlja. Strog i 
vrlo surov pokazao se ne samo prema svojim rivalima, nego i prema svojoj obitelji, jer je pored svoga 
šurjaka Licinija i sina mu Licinijana (koje je ubio 324. godine), ubio i svog rođenog sina Krispa 326, a 
po nekima, dok drugi to poriču, čak i svoju drugu ženu Faustu 327. godine." 3 Ovog višestrukog uboji-
cu je crkva kasnije proglasila svecem. 

U čemu je Konstantinova "zasluga" za kršćanstvo? Njegova je "zasluga" za kršćanstvo u tome što je 
želio da sjedini kršćanstvo sa neznaboštvom i da tako proširi kršćanstvo. 

Konstantin je primijetio da nedjelja, koju su neki kršćani već svetkovali u trećem stoljeću, može da 
posluži kao pečat jedinstva. U tu svrhu on je 7. III 321. godine izdao svoj čuveni zakon o svetkovanju 
"časnog dana sunca" koji glasi: "U časni dan sunca neka se stanovnici gradova odmaraju i sve trgovine 
treba da su zatvorene. Samo oni koji se bave zemljoradnjom mogu slobodno obavljati svoje obične 
poslove, jer se događa da drugi koji dan nije povoljan za sijanje ili obrađivanje vinograda; ne iskoris-
tivši pogodno vrijeme, mogli bi nam propasti dragocjeni darovi koje nam nebo pruža." 4 
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"Želeći da uspostavi jedinstvo u svom uznemirenom carstvu, Konstantin je očito vidio u svetkovanju 
nedjelje ustanovu koju bi mogao uzdići kao vezu jedinstva. Kršćani su već svetkovali nedjelju. Nju su 
svetkovali i mitraisti. Konstantin je učinio nedjelju vezom obiju velikih religija." 5 

Konstantin je dakle uzdigao nedjelju kao pečat novog jedinstva između kršćana i neznabožaca. 

"To uporno prianjanje starom bogu svjetlosti ostavilo je trag, čak do naših dana, na jednu od najsveti-
jih i najopćenitijih ustanova kršćanskih. Zadržavanje starog neznabožačkog imena "dies solis" ili 
"sunday" (nedjelja), za tjedni kršćanski praznik, jeste, u velikoj mjeri, izraz onog jedinstva između ne-
znabožaca i kršćana koje je poslužilo Konstantinu kao povod da preporuči svojim podanicima, kako 
kršćanima tako i neznabošcima, svetkovanje "časnog dana Sunca". Konstantinov zakon koji propisuje 
to svetkovanje dana sunca s pravom se naziva "novom erom u povijesti Gospodnjeg dana. Na ovaj 
način je želio Konstantin da sjedini različite religije svoga carstva pod jednom zajedničkom ustano-
vom. 6 

Ovaj zakon o svetkovanju nedjelje je bio kasnije pooštren u više navrata i to: 368, 386, 429. i 469. Te-
odozijevi edikti 423. i 428. bili su čak upereni protiv onih kršćana koji su svetkovali subotu. Crkveni 
sabori su također radili na učvršćivanju nedjelje. U tom su bili izdani zakoni u Arlu (314.), u Niceji 
(325.),  u Laodiceji (364.), u Kartagi (401.), u Orleanu (538.) itd. 

Budući da svetkovanje nedjelje nije imalo biblijskog temelja, zato je bilo potrebno da se ta ljudska us-
tanova oslanja na ljudsku ruku i mišicu. Državni i crkveni zakoni su bili potrebni da se osigura svetko-
vanje nedjelje kroz vjekove, ipak svi kršćani nisu prihvatili tu ustanovu. Mnogi su po cijenu progon-
stva i mučeničke smrti i dalje ostali vjerni Božjem zakonu i suboti kao pečatu tog zakona, koji je vje-
čan i nepromjenjiv. 

Zaključci Nicejskog sabora bili su poduprti Konstantinovim građanskim zakonom. O tome Schaff kaže: 

"Ovo je prvi primjer građanskog kažnjavanja hereze; i to je početak dugog niza civilnih progona upe-
renih protiv svih onih koji odstupaju od katoličke vjere. Prije sjedinjenja crkve i države crkveno isklju-
čenje je bila najviša kazna. Sada je bilo dodano progonstvo i kasnije čak smrt, jer se uvreda nanijeta 
crkvi smatrala u isto vrijeme zločinom protiv države i građanskog društva." 7 

"Državna sila upotrebljavala se za crkvenu propagandu, a sa druge strane, crkva se stavila u službu 
države. Čak u to vrijeme odluke crkvenih sabora i crkvene kazne mogu da se donesu i za prijestupe 
građanske prirode, a u drugu ruku, biskupima je dana vlast da vrše svjetovnu sudsku vlast." 8 

Ovi postupci i ove metode doveli su do izopačenja kršćanstva. Tada se broj kršćana počeo naglo po-
većavati, ali i načela su se isto tako brzo počela snižavati. 

Schaff kaže: "Uzdizanje kršćanstva kao državne religije pruža također suprotnu sliku. To je dovelo do 
velikog izopačenja kršćanstva… Masa je bila krštena vodom, a ne i Duhom i ognjem Evanđelja, a u 
crkvu su se počeli uvlačiti neznabožački običaji pod novim imenom." 9 

Evo jednog primjera kako se kršćanstvo nakalemljivalo na neznabožačke običaje: Prilikom posvećiva-
nja novog Konstantinovog glavnog grada Konstantinopolisa, podignuta je bila u gradu statua Apolo-
na, boga sunca. Kaže se da je toj statui bila dana Konstantinova glava umjesto glave neznabožačkog 
boga, i ta glava je bila ukrašena krunom sa zrakama koji su bili čavli sa pravog Kristovog križa. Statua 
je predstavljala sjedinjenje neznabožačkog vrhovnog božanstva sa kršćanskim Bogom i predstavljala 
je kako Isusa tako i Sol Invictus – Boga sunca – kao jednake simbole božanstva. 

Kardinal Newman kaže da je Konstantin uveo u crkvu mnoge običaje koji su bili neznabožačkog podri-
jetla. 

"Euzebije nam kaže da je Konstantin, da bi preporučio novu religiju neznabošcima, uveo u nju vanjske 
ukrase na koje su neznabošci bili naviknuti u svojoj religiji. Nije potrebno da se na tome zadržavamo 
jer su nas protestanti s tim dobro upoznali. Upotreba hramova, posvećivanje tih hramova pojedinim 
svecima, tamjan, svjetiljke, svijeće, zavjetni darovi za ozdravljenje od bolesti, sveta voda, praznici i 
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svetkovine, procesije, blagoslivljanje polja, svećeničke haljine, tonzura, ženidbeni prsten, okretanje k 
istoku pri molitvi, kasnije obožavanje slika, možda čak i crkveno pjevanje i Kyrie Eleison – sve su to 
običaji neznabožačkog podrijetla, posvećeni time što ih je crkva prihvatila." 10 

Dreper kaže da se kršćanska vjera ovim miješanjem s neznaboštvom tako pokvarila da sve do refor-
macije, dakle više od tisuću godina, nije se moglo prepoznati istinito od lažnoga. Pokajanje je bilo za-
mijenjeno pokorom; krštenje je bilo pretvoreno u obred preporođenja, večera Gospodnja je bila pre-
tvorena u žrtvu očišćenja. U crkvu se uvlači znak križa, molitve za mrtve, obožavanje učenika, a kasni-
je kult svetaca i slika. 

Veliki crkveni povjesničar Moscheim opisujući prilike u crkvi onoga vremena kaže: "Veliki broj raznih 
praznovjerja postepeno je istisnuo pravu religiju i pravu pobožnost. Toj sramnoj revoluciji bili su razni 
uzroci: smiješno jurenje za novim teorijama, luda želja za imitiranjem poganskih obreda i spajanje tih 
obreda s kršćanskim kultom." 11 

Neznabožačko praznovjerje se uvuklo u kršćansku crkvu. Moć, koja se nekada pripisivala neznabožač-
kim hramovima, slikama i kipovima, počela se sada pripisivati kršćanskim crkvama, posvećenoj vodi i 
slikama svetaca. 

Ova promjena, nastala u crkvi četvrtog stoljeća, ispunjenje je proročanstva o velikom otpadu o kome 
je pisao apostol Pavao u 2. Solunjanima 2,2-8. Na tu Konstantinovu carsku crkvu odnose se riječi iz 
Otkrivenja 2,13: "Znam prebivalište tvoje, znam da je ondje prijestol Sotonin." 

"Pod plaštem kršćanstva uvukao se sam sotona u crkvu da bi pokvario vjeru i odvojio ljude od Riječi 
istine." 12 

"Od tog vremena veliki Protivnik je nastojao da lukavstvom postigne ono što nije uspio nasiljem. Pro-
gonstvo je prestalo, i zamijenjeno je bilo opasnim mamcem svjetskog blagostanja i časti… Mnogoboš-
tvo, prividno pobijeđeno, je postalo stvarni pobjednik. Njegova nauka, ceremonije i praznovjerja sje-
dinili su se sa vjerom i kultom Kristovih učenika." 13 

To doba bilo je vrijeme strašne krize za Božju crkvu. Većina je izabrala lakši put, put kompromisa sa 
neznaboštvom. Odbačen je Božji zakon i subota, odbačena je Božja riječ kao pravilo vjere i života, a 
prihvaćene su čudne teorije, gruba praznovjerja, poganski običaji i lažni dan odmora – nedjelja. U toj 
krizi jedan mali broj je odlučio da ostane vjeran Gospodu. Ovi kršćani su od sada bili progonjeni od 
državne crkve i morali su tražiti utočište u pustim mjestima i nepristupačnim gorskim stijenama. Ipak, 
istina se nije mogla pobijediti! 

______________________________ 
1 Jaques Zeiller, L' empire romain et l' Eglise, p. 62. 
2 P. Fargues, op. cit. p. 325. 
3 Jevsevije Popović Opšta crkv. historija knjiga I, str. 457.458. 
4 Codex Just. Knjiga 3,12 
5 F. H. Jost, Separatiion of Church and State, p. 219. 
6 Stanley, P. Lectures on the History of the Eastern Church, p. 184. 
7 Schaff, History, vol. 3, p. 630. 
8 Uhlhorn, the Conflict of Christianity With Heathenism, vol. w, p.449. 
9 Schaff, History, volo. 3, p. 93. 
10 J. H. Newman, An Essay on the Development of Christian Doctrine, pp. 359.360. 
11 Ecclesiastical History, vol. I, pp. 355. 
12 E. G. White, Tragedie des Siècles, p. 47. 
13 Op. cit. pp. 47.54. 

 

2. ARIJE I NICEJSKI SABOR 

Konstantinovo vladanje praćeno je bilo velikom borbom koja je imala za cilj da definira odnos između 
Oca i Sina. Začetnik te borbe bio je Arije, prezbiter aleksandrijski. Po njemu Sin je bio stvoren. Sin nije 
jednak Ocu, učio je Arije. On nije iste biti s Ocem i nije vječan. On je iz druge supstance. On je imao 
slobodu da ostane dobar ili da se okrene ka zlu. Pošto nije bio po prirodi Bog, on je to postao kroz Bo-
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žju milost. Ipak, Sin je stariji od svakog stvorenja; on je čak Stvoritelj svijeta i njegov upravitelj. Ovi 
Arijevi nazori bili su osuđeni na jednom Koncilu egipatskih i libijskih biskupa koji je 321. godine sazvao 
aleksandrijski biskup Aleksandar u gradu Aleksandriji. Arije je bio ekskomuniciran i 322. godine prog-
nan iz Aleksandrije. Ali borba je nastavila da se širi. Dva održana sinoda, jedan u Bitiniji, a drugi u Pa-
lestini, tražili su Arijevu reintegraciju. Narod je bio zagrijan za tu borbu – jedni su podržavali Aleksan-
dra, a drugi Arija. Čak u trgovinama se raspravljalo o odnosu Oca i Sina. Ta borba je privukla i Kon-
stantinovu pažnju. Car Konstantin je 325. godine sazvao sabor u Niceji da bi riješio taj spor. Saboru je 
nazočilo 318 biskupa, najviše sa Istoka, i izvjestan broj prezbitera i đakona. To je bio prvi sveopći sa-
bor. 

Na tom saboru Arije je iznio svoje nazore, ali je bio energično pobijen od Atanazija, đakona aleksan-
drijskog, koga je podupro Hozije, biskup iz Kordobe i osobni carev savjetnik. Poslije mnogih rasprava 
većina se složila objavivši tekst koji kaže da je Sin druga osoba Trojstva, i da je iste supstance s Ocem. 
Sabor je anatemizirao protivničku nauku. Arije i biskupi koji nisu htjeli prihvatiti odluku Nicejskog sa-
bora bili su osuđeni kao heretici i prognani u Ilirik. 

Time se borba nije završila. Prognani nisu ostali neaktivni u svom progonstvu. Oni su stvorili u Iliriku 
dva nova centra arijanizma – Singidum (Beograd) i Mursu (Osijek), kojima su stajali na čelu biskupi 
Urzacije i Valens. Odavde se širilo arijevstvo među gotska plemena koja su u to vrijeme već nadirala 
preko Save i Dunava. 

Konstantinova revnost prema katolicizmu nije bila stalna. Arijev prijatelj Euzebije Nikomedijski prido-
bio je cara za Arijeve nazore, tako da je car odlučio da Arije bude rehabilitiran u Aleksandriji. Atanazi-
je, nasljednik Aleksandrov na biskupskom položaju u Aleksandriji, i ogorčeni Arijev protivnik, nije se 
dao zastrašiti ni carevim prijetnjama. Nije htio skinuti ekskomunikaciju koja je na Ariju počivala. Kas-
nije je bio pozvan na sabor u Tiru 335. godine, na kome su takozvani euzebijevci, to jest pristalice Eu-
zebija Nikomedijskog, skinuli ekskomunikaciju sa Arija i svrgli Atanazija. Uskoro iza toga je Atanazije 
bio poslan u izgnanstvo u Trijer. Euzebijevci su poslije toga održali sabor u Aleksandriji na kome su 
donijeli odluku da se Arije svečano primi u crkvu; ali je Arije iznenada umro u Konstantinopolisu 336. 
godine, uoči dana određenog za njegovu svečanu reintegraciju. Atanazijevci su u toj nagloj smrti gle-
dali direktnu Božju kaznu. 

Time još uvijek nije bila završena borba između arijevaca i katolika. Na samrtnoj postelji Konstantin je 
bio kršten od arijevskog biskupa. Konstantinovi sinovi nisu bili istog vjerskog uvjerenja. Konstancije, 
vladar Istoka, bio je pristalica arijevaca. Njegova dva brata, Konstantin II i Konstans, vladari Zapada, 
bili su revni katolici. Konstantin II stvorio je Atanaziju mogućnost da se povrati u Aleksandriju. Ali već 
346. godine bio je po drugi put prognan iz Aleksandrije. Poslije Konstancijeve smrti 362. godine Ata-
nazije je bio opet pozvan u Aleksandriju, ali je iza toga bio još dva puta prognan pod Julijanom i Va-
lensom; na kraju je ipak umro u miru. 

Konstantincijev nasljednik, njegov nećak Julijan, nazvani apostata, nije se zanimao za ove vjerske 
borbe i prepustio je kršćanima da se glođu među sobom. Julijanov nasljednik Valens, vladar Istoka, 
bio je zaštitnik arijevaca. Gracijan, vladar Zapada, i Teodozije, Valensov nasljednik na Istoku, bili su 
pristalice odluka Nicejskog sabora, dakle katolici. Teodozije je vratio konstantinopolske crkve katoli-
cima koji su bili lišeni tih crkava kad su na Istoku i u Konstantinopolisu zavladali euzebijevci, to jest 
Arijeve pristalice. Godine 381. Teodozije je sazvao drugi sveopći sabor u Konstantinopolisu, na kome 
je katolicizam proglašen državnom religijom. Arijevstvo je bilo zabranjeno, ali ne i pobijeđeno. Proga-
njano u rimskoj imperiji, ono se više širilo među barbarima izvan granica rimskog carstva. 

Konstantinopolski sabor učvrstio je također nauku o božanstvu Svetog Duha, koja je bila potkopana 
naukom biskupa Macedonija iz Konstantinopolisa i Maratonija iz Niceje, koji su učili da je Sveti Duh 
stvoren duh, dakle nije Bog. Konstantinopolski sabor je osudio tu nauku i dopunio nicejski simbol vje-
rovanjem u Duha Svetoga, "koji je također naš Gospod, i koji daje život, koji izlazi od Oca, koga obo-
žavaju i slave zajedno s Ocem i Sinom, i koji je govorio kroz proroke. Taj sabor je anatemizirao sve 
one koji se ne bi složili s tom formulom. 
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Tako se završila duga borba koja je više od pola stoljeća potresala crkvu. Jedna od najtežih posljedica 
te borbe bila je da je podijelila kršćanski svijet na dva dijela, na Zapad, s Italijom, i na Istok, s Grčkom; 
ta je borba pripremila put velikoj šizmi koja je pukla u jedanaestom stoljeću. 

Iako je sabor u Konstantinopolisu uspostavio vjersko jedinstvo u Rimskom Imperiju, ipak on nije osi-
gurao trajan mir. U petom stoljeću nastale su nove vjerske prepirke djelomično iz ljubomore i rival-
stva duhovnih vođa kršćanstva, s jedne strane rimskog biskupa, a s druge strane carigradskog patri-
jarha, koji su težili obadvojica za univerzalnom vlašću, kao i zbog novih razlika u nauci. 

Značaj Nicejskog i Konstantinopolskog sabora. – Prvi opći crkveni sabor održan u Niceji 325. godine je 
bez sumnje jedan od najznačajnijih događaja četvrtog stoljeća. Saboru je nazočilo 318 biskupa. Do 
nedavno su rimski carevi progonili kršćane, a sada je Konstantin pozvao kršćanske biskupe u svoju 
carsku palaču da s njima raspravlja o unapređivanju crkve, da bi ju učinio jakom i jedinstvenom. Kak-
ve li promjene! 

Nicejski sabor je donio formulu o vjerovanju koja je postala temelj vjerovanja za cijelo kršćanstvo, za 
Istok i Zapad. 

U tom vjerovanju je također jasno formulirana nauka o drugom Kristovom dolasku i uskrsnuću. Čla-
nak vjere koji se odnosi na tu nauku glasi: "On (Krist) je stradao, i treći dan uskrsnuo iz mrtvih, uznio 
se na nebo i odande će doći suditi žive i mrtve." 

Ali ova vjera u Kristov drugi dolazak i u njegovo vječno carstvo na obnovljenoj zemlji počela se uskoro 
gubiti. Zemaljsko carstvo, u kome je kršćanska crkva bila uzdignuta na položaj državne crkve, počelo 
se uzvisivati kao Kristovo carstvo. Euzebije, biskup iz Cezareje, otac crkvene povijesti, veliki obožava-
lac Konstantina, gleda u crkvi koju je Konstantin podigao u Jeruzalemu ispunjenje Ivanovog proročan-
stva iz Otkrivenja 21,2 koje govori o nebeskom Jeruzalemu. 2 Slava Konstantinovog carstva, u kome je 
crkva bila uzdignuta, zasjenila je Euzebija. On je u tom carstvu gledao početak prorečenog milenija. 
Tako se počela izopačavati nauka o Kristovom drugom dolasku, koja će kasnije sasvim iščeznuti. 

Što se tiče crkvene organizacije, Šesti kanon Nicejskog sabora je priznao jednak autoritet tada vode-
ćim patrijarsima Rima, Aleksandrije, Antiohije i Efeza. 

Konstantinopolski ili Carigradski opći sabor održan 381. dopunio je formulu Nicejskog sabora o Troj-
stvu. On je istaknuo da Otac, Sin i Sveti Duh sačinjavaju jednog Boga, koji je odjeven istim veličan-
stvom i sjedinjen u Sveto Trojstvo. Carigradski sabor je priznao patrijarhu carigradskom počasni pri-
mat odmah iza Rima. Kasnije, 451. godine Kalcedonski sabor je izjednačio carigradskog patrijarha u 
dostojanstvu i privilegijama sa rimskim biskupom. To nije bilo po volji rimskom biskupu koji je želio da 
ima univerzalnu vlast. 

Pod Konstantinovom vladavinom, kršćanstvo je postalo religija cara; pod Teodozijevom vladavinom, 
pedeset godina kasnije, ono je postalo državna religija, ali tada još nije bio izdan zakon koji bi osigu-
rao i učvrstio zahtjev rimskog biskupa za prvenstvom. To će učiniti Justinijan u šestom stoljeću. 

______________________________ 
1 Schaff, The Creeds of Christendom, vol. 1, p. 29. 
2 Euzebije, Život cara Konstantina, 3 knjiga, glava 33. 

 

3. TRI KAPADOČANA 

Odluke Nicejskog sabora branila su riječju i perom tri slavna teologa i govornika iz četvrtog stoljeća: 
Bazilije, njegov mlađi brat Grgur iz Nise i Grgur Nazijanski. 

Bazilije Cezarejski, nazvan Veliki, rodio se u Cezareji, glavnom gradu provincije Kapadocije. Završivši 
školu u Cezareji, nastavio je studije u Ateni i Konstantinopolisu. Po povratku u Cezareju, predavao je 
sa uspjehom retoriku. Uskoro privučen monaškim životom, poslije svog krštenja, posjetio je samosta-
ne Ponta i Armenije, a poslije je sam osnovao monaške kolonije u svojoj zemlji. 
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Postavši biskup Cezareje (370.), bio je još aktivniji. U Cezareji je podigao besplatno svratište za putni-
ke i prvo lječilište za bolesnike kao i zajedničku blagovaonicu za siromašne. Ove dobrotvorne ustano-
ve je narod krstio po Baziliju i nazvao ih Bazilijade. Te ustanove su služile kao model za osnivanje slič-
nih ustanova u Kapadociji i u drugim provincijama. 

Najbolje svoje snage je Bazilije posvetio obrani prave nauke, naročito poslije smrti Atanazija (373.). 
Njegovi spisi se dijele na teološke rasprave, egzegezu, asketsku literaturu i korespondenciju. 

Najpoznatija njegova djela su Adversus Eunomium i De Spirito sancto. 

Grgur iz Nise. – Bazilijev brat Grgur iz Nise ističe se kao kršćanski filozof. Velik je bio njegov utjecaj na 
Carigradskom saboru 381. godine. Umro je oko 400. godine. 

On je gajio sve vrste kršćanske literature: egzegezu, asketsku literaturu, homilije, poslanice, dogmati-
ku itd. Značajnija njegova djela su: Komentari o Pjesmi nad pjesmama, o Mojsijevom životu i o Bla-
ženstvima; Veliki katehetski govor, rasprava o utjelovljenju; Dijalog o duši i o uskrsnuću i polemički 
spis protiv Eunomija. 

Njegova djela, nažalost, prožeta su neoplatonskom filozofijom i alegorizmima sličnim Origenovim, od 
koga je prihvatio metodu egzegeze i neke nauke, naročito nauku o konačnom spasenju cijelog svemi-
ra. 

Grgur Nazijanski se rodio 330. godine. Bio je intimni prijatelj Bazilija Velikog. Imenovan carigradskim 
biskupom, da ondje brani nauku, on je predsjedavao Carigradskom saboru 381. godine i istaknuo se 
kao odličan govornik. Branio je protiv arijevaca nauku o Trojstvu. 

Grgur Nazijanski je u prvom redu govornik i pjesnik. Njegovi govori su privukli velik broj slušatelja, 
među njima i Jeronima, koji ga naziva svojim učiteljem. Njegova teologija došla je do izražaja u njego-
vim Govorima. Poznat je njegov nadgrobni govor o Baziliju. 

Ova tri Kapadočana odlikuju se svaki jednim posebnim darom. Tixeront kaže da je Bazilije bio ruka ko-
ja radi, Grgur iz Nise glava koja misli i Grgur Nazijanski usta koja govore. Ova karakteristika je točna, 
ali samo onda ako se ne shvati odviše ekskluzivno, jer i Bazilije je znao misliti i govoriti. Grgur iz Nise 
bio je bolji filozof nego govornik, čovjek akcije, dok je Grgur Nazijanski bio u prvom redu kontempla-
tivna pjesnička priroda. 

 

4. IVAN CHRYSOSTOM – VELIKI PROPOVJEDNIK I SOCIJALNI REFORMATOR 

Propovijedanje igra važnu ulogu u crkvi. Neki propovjednici više naglašavaju nauku, dok drugi ističu 
praktičan život kršćana. Među ove posljednje spada Ivan Chrysostom, jedan od najvećih govornika 
svih vremena. 

Njegov život. – Ivan se rodio u Antiohiji (347. godine), u Siriji, od jednog višeg službenika. Prvo obra-
zovanje primio je od svoje majke Antuze, kršćanke, koja je u dvadesetoj godini ostala udovica i više se 
nije htjela ponovno udavati. Ona je izvršila na svog sina jak utjecaj, i on njoj najviše duguje ono što je 
kasnije postao. Sam Chrysostom priča koliko je divljenje kod njegovog učitelja izazvala požrtvovnost 
njegove majke, koja se sva posvetila obrazovanju svog sina. "Kakvih li se žena susreće kod kršćana!", 
uskliknuo je Ivanov učitelj Libanije kad je čuo neke pojedinosti o njegovoj majci. 

Pod uplivom Melesa, biskupa antiohijskog, i Diodora, biskupa tarškog, Ivan napušta svjetovne studije 
i prima krštenje. Tada se u njemu probudila želja za monaškim životom, izazvana primjerom njegovog 
prijatelja Bazilija, ali ga je majka odvratila od toga: "Ne čini me po drugi put udovicom"; rekla mu je sa 
suzama. "Čekaj barem dok umrem. Podnosi moju nazočnost, i neka ti ne bude dosadno živjeti sa 
mnom. Ne navlači na sebe Božji gnjev!" 

Godinu ili dvije kasnije, poslije smrti svoje majke, Ivan je mogao da ostvari svoj san. Nastanio se među 
pustinjacima gdje je proveo šest godina. Njegovo slabo zdravlje ga je primoralo da se vrati u Antiohi-
ju. Godine 381. je bio rukopoložen za đakona, a 386. za prezbitera. Antiohijski biskup Flavijan povje-
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rio mu je propovijedanje, jer je sam bio star i slabo rječit. Mladi i divni govornik propovijedao je dva-
naest godina u Antiohiji. On se dao svim žarom na posao da bi oživio i reformirao kršćansku pobož-
nost. 

Bilo je bogatih neženja koji su uzimali kao domaćice djevice posvećene Bogu, i ovo zajedničko stano-
vanje je izazvalo ruganje od strane Hebreja i neznabožaca. Chrysostom je ustao protiv tog običaja. Bi-
lo je žena koje su nosile skupocjene naušnice. "Hranu za tisuću siromašnih", kako je govorio 
Chrysostom. Neki gospodari su grubo postupali sa svojim robovima. Neki kršćani su postali sujevjerni: 
vjerovali su u magiju, poštivali ovu ili onu pećinu, ovaj ili onaj sveti gaj, nosili su amajlije od listova 
Evanđelja, vjerujući da ih oni čuvaju od nesreće. Protiv svih tih predrasuda i grubosti ustao je 
Chrysostom u svojim propovijedima. On ustaje protiv neznabožačkih igara. Kao socijalni reformator, 
naglašava "da je ropstvo neprirodno"; dalje on ističe da je "laž i nasilje često korijen velikom bogat-
stvu". 1 Propovijeda kršćansku ljubav koja jedina može da ublaži postojeće stanje. Njegovih Homilija, 
zajedno sa komentarima, ima oko šest stotina. Godine 398. poslije smrti carigradskog patrijarha Nek-
tara, Chrysostom je pozvan da ga naslijedi. Njegove propovijedi kojima je želio da reformira ne samo 
narod već i svećenstvo i dvor, izazvale su gnjev carice Eudoksije, i pružile su njegovom takmacu, am-
bicioznom Teofilu, patrijarhu aleksandrijskom, priliku da isposluje njegovo progonstvo iz grada 403. 
godine. Uskoro je bio natrag pozvan u Carigrad, ali 404. godine je bio opet prognan u Kukus, malo se-
lo na granici Cilicije i Armenije, gdje je napisao gotovo sva svoja pisma. Umro je u izgnanstvu 407. go-
dine, sa riječima: "Neka bude hvala Bogu za sve što čini!" Nadimak Chrysostom, što znači "zlatousti", 
dan mu je poslije smrti. 

Njegova djela. – Osim propovijedanja, Ivan je radio kao evanđelist u Perziji, Arabiji i Feniciji. Njegov li-
terarni rad je znatan. Najpoznatija njegova djela su: Protiv protivnika monaškog života i Šest knjiga o 
svećenstvu. Pisao je također homilije sa komentarima o Starom i Novom zavjetu i objavio je 238 pi-
sama. Mnogo je pomagao siromašne i osnovao je mnoge zavode za zbrinjavanje siromašnih, slabih i 
nemoćnih. 

Njegove ideje. – Već  smo istaknuli da je Chrysostom bio socijalni reformator i moralist. Treba tako-
đer da spomenemo njegove poglede koji dolaze do izražaja u njegovim komentarima. On ističe da 
proročanstva Svetog pisma označavaju kako sadašnje tako i buduće događaje. 

Objašnjavajući tekst iz 1. Solunjanima 4,15-17 – Kristov dolazak u posljednjoj trubi da uskrsne mrtve i 
preobrazi žive, Chrysostom uči doslovno uskrsnuće mrtvih i njihovo sabiranje od strane anđela pri 
Kristovom dolasku. 2 

Chrysostom dalje tumači da će pojava Antikrista prethoditi Kristovom drugom dolasku. Otpad i poja-
va Antikrista neće se dogoditi samo u Jeruzalemu već u svakoj crkvi. 3 

Za zadržavanje Antikrista kaže: "Netko će pitati tko je onaj koji zadržava i zašto ga ne imenuje Pavao? 
2. Solunjanima 2,6-9. Neki kažu da je Sveti Duh onaj koji zadržava, a drugi da je to Rimsko carstvo, s 
čime se ja slažem. Zašto? Kad bi Pavao mislio na Svetog Duha, on ne bi trebao da se nejasno izražava, 
već bi otvoreno kazao da Sveti Duh zadržava pojavljivanje Antikrista… Ali budući da on misli na Rim-
sko carstvo, on se izražava uvijeno, nejasno. To on čini zato, da ne bi navukao na sebe nepotrebno 
neprijateljstvo i nepotrebnu opasnost. Jer kad bi on kazao da će Rimsko carstvo skoro propasti, bio bi 
odmah uhapšen kao po državu opasna osoba." 4 

Chrysostom nije bio teolog; on se ograničio da brani nicejsku vjeru i nije se miješao u kristološke ras-
prave. Njegova slava je u tome što je bio najrječitiji i najrevniji moralist, "socijalni reformator svoga 
vremena i veliki govornik, sličan Demostenu, Ciceronu ili Bossuetu! 

______________________________ 
1 P. Fargues, Histoire du christianisme, tome II. p. 101. 
2 Homilije o Prvoj Solunjanima; Homilije br. 8. 
3 Himilija 9 i 3. 
4 Homilije H. 
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5. JERONIM – SLAVNI PREVODITELJ I TUMAČ BIBLIJE 

Jeronim (345 – 420), Ambrozije Milanski i Augustin su tri najslavnija učitelja latinske crkve ovog peri-
oda. Po riječima P. de Labriolla, "Jeronim duguje svoj utjecaj svojim svojstvima čovjeka nauke i svojim 
inicijativama čovjeka akcije." 1 On se specijalizirao u grčkom i hebrejskom jeziku da bi točno preveo 
Bibliju i stavio ju na raspolaganje svih. 

Njegov život i djelo. – Jeronim se rodio oko 345. godine, u Stridonu, na granici između Dalmacije i Pa-
nonije, pored današnjeg mjesta Grahova. Kao mladić pošao je u Rim da bi tamo stekao klasično obra-
zovanje. Iako rođen od kršćanskih roditelja, on je bio kršten tek kasnije u Rimu po završetku svojih 
studija. 

Završivši studije u Rimu, uputio se u Galiju, a odatle se vratio u Akvileju, gdje ga susrećemo u krugu 
osoba koje su se odale asketizmu. Iznenada, u društvu nekolicine hodočasnika, krenuo je u Palestinu. 
Preboljevši na putu tešku bolest, zaustavio se među pustinjacima pustinje Chalcis, nedaleko od Anti-
ohije Sirijske. Bio je obučen u vreću, opaljen od sunca, znojav i prašnjav, spavao je na tvrdome i hra-
nio se samo korijenjem, ali ipak nije bio zaštićen od iskušenja. Tada je uvidio da ga samo proučavanje 
može zaštititi od misli koje su ga progonile. Već je poznavao grčki jezik, a sada, pod vodstvom jednog 
obrazovanog i obraćenog Hebreja, u pustinji, naučio je hebrejski. U pustinji je ostao tri godine (375 – 
378), tada se vratio u Antiohiju, gdje je bio rukopoložen za prezbitera, a odatle je krenuo za Carigrad, 
gdje se upoznao sa Grgurom Nazijanskim i iskoristio je priliku da sluša njegova tumačenja Biblije i da 
se usavrši u grčkom jeziku. Na poziv rimskog biskupa Damasa, Jeronim je 382. godine krenuo u Rim. 

U Rimu je Jeronim poduzeo svoj veliki zadatak da prevede Svete spise na latinski jezik. Na poticaj bis-
kupa Damasa, poduzeo je reviziju starih latinskih prijevoda Novog zavjeta koji su tada bili u upotrebi. 
On je te tekstove ispravio prema starim grčkim rukopisima Novog zavjeta. Iz tog vremena potječe i 
njegova revizija Psaltira prema Septuaginti. To novo izdanje Psaltira, nazvano Psalterium romanorum, 
ostalo je u upotrebi u rimu sve do XVI stoljeća. 

Poslije smrti svoga zaštitnika Damasa, Jeronim je opet krenuo za Istok. Proputovavši Egipat i Palesti-
nu, zaustavio se u Betlehemu (386), u samostanu koji je sagradila jedna bogata Rimljanka Paula, Je-
ronimova pratiteljica. Tu je Jeronim stvorio svoja glavna djela. Tu je osnovao i vjersku školu za mladi-
će. 

Jeronim je odlučio da prevede Sveto pismo Staroga zavjeta sa hebrejskog na latinski jezik. U tu svrhu 
počeo je ponovno da proučava hebrejski jezik i Origenovo kritičko izdanje Staroga zavjeta – Hexaplu. 
Služeći se Hexaplom, koja pruža, u šest kolona, hebrejski tekst Staroga zavjeta i četiri grčka prijevoda, 
on je nanovo preveo Psaltir i veći broj drugih knjiga Staroga zavjeta. Jedino knjiga o Jobu prevedena 
je sa hebrejskog originala i sačuvana u cjelini. Zbog toga što je Jeronim prevodio direktno sa originala, 
u njegovim prijevodima su se pokazala izvjesna odstupanja od Septuaginte, koja je tada bila u upot-
rebi. Ta odstupanja od Septuaginte dovodila su neupućene u zabunu, tako da je uskoro veći broj njih 
počeo protestirati protiv Jeronimovih prijevoda, jer da oni idu za tim da se napusti Septuaginta kojom 
su se apostoli služili. Jeronim je isticao prednost prijevoda sa hebrejskog originala, ali da bi izbjegao 
kritiku da njegovi prijevodi unose u crkvu zabunu, on je, po Augustinovom savjetu, nastavio prijevod 
po Septuaginti. Tako je nastala Vulgata, Jeronimov narodni prijevod Biblije na latinski jezik, koju je 
crkva na saboru u Trentu 1564. proglasila autentičnom. 

U Betlehemu je Jeronim napisao i svoje mnoge komentare. Od 386 – 420. godine Jeronim je radio 
dan i noć, "sa perom u rukama", čitajući i pišući. 

Pored spomenutih djela, Jeronim je 392. godine napisao djelo "De viris illustribus" (Slavni muževi), 
koje je bilo namijenjeno da pokaže Celzu, Porfiriju i Julijanu, "ovim bijesnim psima koji laju protiv 
Krista", širinu i talent muževa koji su osnovali crkvu i koji su je "razvili i poljepšali". 

Ostala Jeronimova djela koja zaslužuju da ih spomenemo jesu "Protiv Helvidiusa", koji je poricao Ma-
rijino djevičanstvo poslije Isusovog rođenja; "Protiv Jovinijana", koji je osuđivao istočni asketizam i 
"Protiv Rufina, pisca "Crkvene Povijesti" i prevoditelja Origenovih "Načela" koje je crkva proglasila he-
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retičkim i koje je i Jeronim smatrao takvima, iako je ranije sam cijenio Origena i čak preveo njegova 
"Načela" na latinski jezik. 

Značaj Jeronima i Jeronimova vremena. – Jeronim je živio u vrijeme kad su barbarska plemena sve vi-
še ugrožavala opstanak Rimskog carstva. On je živio za vrijeme careva Julijana (361 – 363), Valensa 
(364 – 378), Valentijana I (364 – 375), Gracijana (373 – 383), Teodozija (379 – 395) i njegovih sinova. 
U to vrijeme (410.) je gotski vladar Alarik oplijenio Rim. Huni su već provaljivali u Siriju. Jeronim izjav-
ljuje da se proroštva ispunjavaju pred njegovim očima – proroštva koja govore o propasti Rima. 

Iako je veliki otpad u crkvi bio već prilično razvijen, neka od starih tumačenja proročanstava su još bi-
la u uporabi. Jeronim kao tumač proročanstava drži se stare linije, koju je i Hipolit zastupao. On spo-
minje četiri proročka carstva iz druge glave proroka Danijela i naglašava da je Rim četvrto carstvo. 
(Komentar o proroku Danijelu). Krist je kamen koji će ispuniti svu zemlju (Isto). Antikrist će se skoro 
pojaviti, uči Jeronim. On ne može doći dok ne bude razoreno Rimsko carstvo. Po Pavlovim riječima, 
Rimsko carstvo je ono koje zadržava pojavljivanje Antikrista. 2 On spominje deset rogova, deset bar-
barskih plemena koja se već pojavljuju na teritoriji četvrtog carstva. "Da, antikrist je blizu. Njega će 
Gospod Isus ubiti Duhom usta svojih. Divlja plemena su porušila cijelu Galiju. Cijela zemlja između Al-
pa i Pirineja, između Rajne i Oceana, pustošena je hordama Kvada, Vandala, Sarmatijana, Alana, Ge-
pida, Herula, Saksonaca, Burgunda, Alemana i čak Panonaca." 3 Mali rog predstavlja Antikrista. Mali 
rog će iščupati tri roga, koja Jeronim stavlja u Afriku – to su carstva Afrike, Egipta i Etiopije. Antikrist 
će ratovati tri i pol godine, koje Jeronim shvaća kao doslovne godine. Sveti nemaju zemaljskog car-
stva već nebesko. 

Kao tumač Biblije i biblijskih proročanstava, Jeronim još zastupa staru povijesnu školu apostolske crk-
ve. Poslije Jeronima dolazi veliki otpad u tumačenju biblijskih proročanstava. 

______________________________ 
1 Krist. de la lit. latine chret. p. 448. 
2 Komentar o Jeremiji, Knjiga 5, glava 25. 
3 Jeronim, Pismo, br. 123. 

 

6. AMBROZIJE MILANSKI – ČOVJEK AKCIJE I UČITELJ CRKVE 

Među crkvenim osobama iz druge polovice četvrtog stoljeća naročito se ističe, pored Jeronima, Am-
brozije Milanski. On je bio biskup, državnik i učitelj crkve. Njegov je cilj bio da oslobodi crkvu od unut-
rašnjeg miješanja države, ali, s druge strane, želio je da osigura suradnju države koja bi trebala da štiti 
pravu vjeru i da poštuje kršćanski moral. 

Njegov život. – Ambrozije (340 – 397) se rodio u Trieru od kršćanskih roditelja. Bio je sin pretorijan-
skog prefekta Galije. Poslije očeve smrti preselio se sa svojom majkom, svojim bratom i sestrom u 
Rim, gdje je stekao solidno obrazovanje. Oko 370. godine bio je postavljen guvernerom dviju provin-
cija, Ligurije i Emilije, sa sjedištem u Milanu, jednom od najvećih i najstarijih europskih gradova. 

Godine 373. poslije smrti Auksencija, arijevskog biskupa Milana, nastala je borba između arijevske i 
ortodoksne partije u pogledu izbora novog biskupa. Bojeći se da ne dođe do većih nereda u gradu, 
Ambrozije se na dan izbora novog biskupa uputio u gradsku baziliku da bi svojom nazočnošću sprije-
čio svađu između dva rivala i osigurao miran izbor. Po pričanju đakona Paulina, Ambrozijevog biogra-
fa, kad je guverner stupio u crkvu, jedno dijete je uzviknulo: "Ambrozije biskup!" Sav narod je prihva-
tio taj usklik. Ambrozije je htio da odbije ponuđenu čast, jer još nije bio ni kršten, ali pošto su biskupi i 
car Valentijan odobrili izbor, on je na kraju pristao da prihvati službu. 

Novoizabrani je primio krštenje koje je po običaju onog vremena bio odlagao, i osam dana kasnije bio 
je posvećen za biskupa. Budući da mu je bila povjerena dužnost "da druge uči prije nego što je sam 
bio poučen", on se revno posvetio proučavanju Biblije. Njegovi kasniji spisi, koji su puni biblijskih cita-
ta, više nego spisi drugih crkvenih pisaca, pokazuju da je on bio revan učenik Biblije. Pored Biblije 
proučavao je i spise velikih crkvenih pisaca kao Origena, Atanazija, Grgura Nazijanskog i Hipolita. 
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Njegove propovijedi bile su sasvim prožete Biblijom. Augustin priznaje da su one izvršile veliki utjecaj 
na njega i doprinijele njegovom obraćenju. 

Njegova vjerska politika. – Kao državnik, Ambrozije je sebi postavio trostruki cilj: "Najprije zaštititi 
crkvu od svakog nasilja i svakog miješanja države… Zatim primorati civilnu vlast da poštuje moralni 
zakon, čak u aktima koji nisu vjerskog karaktera, i to pod uvjetom i prijetnjom crkvene discipline. Naj-
zad, osigurati usku suradnju između Crkve i Države, od koje će crkva imati korist." 1 

Evo nekoliko primjera koji pokazuju kako je energično Ambrozije sprovodio tu politiku. 

Da bi ojačao položaj crkve, Ambrozije je otvoreno suzbijao utjecaj arijevstva i poganstva. Kad je posli-
je smrti cara Valentijana, carica Justina, koja je bila arijevka, zahtijevala da se u Milanu otvori arijev-
ska crkva, Ambrozije se tome energično odupro. On je u tom sporu ne samo pobijedio, već je svojom 
čistoćom i odanošću državi zadobio povjerenje caričinog sina i budućeg vladara Gracijana, koji ga je 
za cijelo vrijeme svog vladanja smatrao kao oca. Pod utjecajem Ambrozijevim je Gracijan 382. godine 
otklonio iz Senata neznabožački kip Pobjede, ukinuo je neznabožačkim ustanovama novčane subven-
cije, zabranio je prinošenje žrtava i sam se odrekao neznabožačkog naslova "pontifex maksimus". Kad 
se poslije Gracijanove smrti, neznabožački senat uroti, na čelu sa Simakom tražiti od novog cara Va-
lentijana II da im vrati ranija prava, Ambrozije je pisao caru: "Oni se žale na svoje gubitke, oni koji su 
tako malo štedjeli našu krv i naše crkve! Oni od nas traže privilegije, oni koji su nam jučer, pod carem 
Julijanom, oduzimali svako pravo govora i učenja." 2 

Ambrozije se također borio da car poštuje kršćanski moral. Poslije smrti Valentijana II, došao je na 
vlast bivši Gracijanov general Teodozije, koji je opet ujedinio Istok i Zapad. 

Godine 390. u Solunu, nastala je buna, u kojoj je bilo ubijeno više carskih službenika. Car je odredio 
odmazdu – jednog dana iznenada pobijeno je bilo u solunskom amfiteatru sedam tisuća ljudi. Kad je 
užasna vijest o tome došla u Milano, sinod biskupa koji je tu zasjedao donio je odluku, da car kao 
ubojica sedam tisuća ljudi, treba da se podvrgne javnoj pokori ako želi da mu se dozvoli ulaz u crkvu. 
Ambrozije je o tome obavijestio cara pismom. Kad je car jednog dana želio da uđe u crkvu, Ambrozije 
mu je zakrčio put. Osam mjeseci, čak ni na Božić, car nije mogao ući u crkvu. Na kraju je posjetio Am-
brozija i pitao ga je što bi trebalo da učini da bi mogao biti primljen u crkvu. Ambrozije mu je kazao da 
mora izdati zakon da se nijedna smrtna osuda neće izvršiti dok ne prođe rok od 30 dana, tako da bi se 
moglo razmisliti da li je osuda bila pravedna. Car je pristao da izda taj zakon i da izvrši traženu poko-
ru. "Skinuo je carsko odijelo, pao je na zemlju i sa suzama je tražio oproštaj. To je bila velika pobjeda 
za kršćanska načela milosrđa." 3 

Njegova djela i ideje. – Literarni Ambrozijev rad je prilično značajan. Njegovi spisi su većim dijelom 
propovijedi koje je ranije održao i dotjerao. Napisao je pet rasprava u kojima preporučuje dragovolj-
no djevičanstvo. Među dogmatske rasprave spadaju njegovi spisi "O vjeri", "O Svetome Duhu", "O 
tajnama" i "O Pokori". U spisu "O tajnama" on govori o dvama sakramentima: O krštenju i o Večeri 
Gospodnjoj. U spisu "O pokajanju" ističe pravo crkve da veže i razvezuje grijehe. Napisao je također 
knjigu "O dužnostima propovjednika". 

Ambrozije je otac zapadne himnologije. On je bio revan učenik Biblije, koju je smatrao pravilom vjere. 
"Propovijedao je spasenje vjerom, koju je definirao kao živu osobnu vezu s Kristom; vjerovao je u op-
roštenje grijeha kroz Kristovu žrtvu očišćenja, a ne kroz ljudske zasluge… I kroz svoje propovijedi, koje 
su obratile Augustina, on je bio velikim dijelom izvor Augustinovih pogleda o grijehu i milosti, iz kojih 
je Luter crpio inspiraciju." 4 

"On je poštovao Petrovu stolicu kao čuvaricu apostolskog vjerovanja, ali ne zbog njene jurisdikcije. 
Držeći svoju stolicu u potpunoj neovisnosti od Rima, on je jačao sjevernotalijansku crkvu u njenoj ne-
ovisnosti prema Rimu, što je pomoglo da se tu održao ne rimski oblik bogoslužja. Postoji neizbježna 
veza između duge crkvene neovisnosti milanske biskupije i kasnijih evanđeoskih pokreta koji su nas-
tali na teritoriji sjeverne Italije i jugoistočne Francuske." 5 
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Istina, u ambrozijevim spisima nalazi se i sjeme zabluda koje je već bilo u ono doba posijano u crkvi. 
Njegovo stanovište o euharistiji, o molitvi za mrtve, o čistilištu, o poštovanju svetaca i o celibatu bilo 
je kasnije mnogo dalje razvijeno po kasnijim crkvenim piscima nego što je to on u početku zastupao. 
Njegova nauka da elementi euharistije postaju pravo tijelo i krv Kristova smatra se kao polazna točka 
iz koje se kasnije razvila dogma o transupstancijaciji, ipak on je naglašavao da je euharistija duhovna 
hrana. 

O Ambroziju piše F. H. Dudden: "Možda najizrazitija crta njegove osobnosti je karakteristična crta 
rimske praktične energije. On je bio prije svega čovjek akcije. Istina je da je on bio mislilac. Najzad, 
Ambrozije je bio duboko religiozan. Njegova aktivnost je bila nadahnuta vjerom u Boga i usrdnom že-
ljom da bude koristan u Božjoj službi. Rezultat njegovih zajedničkih četiriju vrlina neustrašive energi-
je, moralne ozbiljnosti, ljubaznosti i žarke pobožnosti bio je karakter naročitog dostojanstva i uzviše-
nosti. Njegov karakter osigurao mu je jedinstveno mjesto među njegovim suvremenicima. On je bio 
istaknuta osoba svog vremena." 6 

______________________________ 
1 P. de Labriolle, Hrist. de la lit. chret. latine, p. 376. 
2 P. de Labriolle, op. cit. p. 362. 
3 Alington, Christianity in England, p. 20. 
4 Froom, The Prophetic Faith of our Fathers, vol. I, p. 418. 
5 Op. cit. p. 424. 
6 Dudden, The Life and Times of St. Ambrose, vol. II, p. 492. 494. 495. 

 

7. AUGUSTIN – SLAVNI TEOLOŠKI AUTORITET KATOLICIZMA 

U povijesti afričke crkve, gdje u trećem stoljeću zauzimaju vidno mjesto Tertulijan i Ciprijan, u četvr-
tom stoljeću se ovdje pojavljuje najslavniji učitelj latinske crkve Augustin. 

Njegov život i obraćenje. – Augustin (354 – 430) se rodio u Tagastu, kraj Kartage, u Sjevernoj Africi. 
Njegov otac je bio neznabožac, ali majka mu je bila pobožna kršćanka i zvala se Monika. Ona se trudi-
la da pouči svoga sina u vjeri, ali u početku nije vidjela od svog truda mnogo uspjeha. Završivši školo-
vanje u Madauri i Kartagi, on je postao profesor retorike. 

Predavao je u Kartagi, u rimu i Milanu. U Milanu (384.) Augustin se upoznao sa biskupom Ambrozijem 
"koji ga je primio kao otac". Tu je on posjećivao Ambrozijeve propovijedi. Ambrozije ga je upoznao sa 
naukom Svetog pisma, i tada je on napustio manihejsku sektu s kojom je bio povezan. Iz Pavlovih 
poslanica je naučio da samo kroz Božju milost čovjek može da upozna Boga, i da čovjek također treba 
da bude izliječen da bi mogao živjeti u vezi sa Bogom. On je čeznuo za tim izlječenjem, ali strasni, nje-
govi "stari prijatelji", vukli su ga još za "haljine njegovog tijela". Izvojevavši Božjom riječju pobjedu 
nad tijelom, on se 386. godine obratio i krstio. Krstio ga je Ambrozije; tada mu je bilo trideset i tri go-
dine. Od tog vremena posvetio je svoj život propovijedanju i obrani kršćanske vjere. Na povratku za 
Afriku, zadržao se kratko vrijeme u Rimu. Odavde je pošao u Kartagu, a zatim se povukao u Tagstu 
gdje je proveo tri godine u proučavanju Biblije i razmišljanju. Godine 391. bio je aklamacijom vjernika 
izabran za svećenika, a 395. godine izabran je bio za biskupa Hipona; koju službu je vršio trideset i pet 
godina. 

Za vrijeme Augustinovog biskupovanja Vizigoti su pod Alarikom godine 410. zauzeli Rim. Mnogi krš-
ćani su tada mislili da je došao kraj svijeta. Međutim, neznabošci su smatrali pad Rima kao kaznu bo-
gova, koji se osvećuju zato što je Rim napustio neznaboštvo. Da bi utješio kršćane i suzbio glasove ne-
znabožaca, on je napisao svoje najslavnije djelo De Civitate Dei (Božji grad), u kome je pokazao da su 
takve nesreće bile česte i prije pojave kršćanstva, kao i poslije, i zatim je istaknuo da pored ljudskog 
grada, koji je podvrgnut zlu, postoji također Božji grad, zajednica izabranih, utjelovljena na zemlji u 
Crkvi koja se bori protiv svojih neprijatelja, ali koja će na kraju slavno pobijediti. 

Pri kraju Augustinovog života, Genzerik, kralj Vandala došao je preko Španjolske u Sjevernu Afriku i 
počeo opsjedati grad Hipon. Opsada je trajala 14 mjeseci. Augustin je umro u sredini te opsade 28. III 
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430. Uskoro je Afrika bila izgubljena za Rimsko carstvo, a poslije nekoliko desetljeća propalo je i cijelo 
Zapadno rimsko carstvo. 

Augustinove ideje. – Augustin se borio protiv manihejaca, pelagijevaca i donatista, takozvanih hereti-
ka onog vremena. U početku je on bio branitelj vjerske slobode i stajao je na stanovištu da se samo 
duhovnim oružjem treba boriti protiv zabluda, ali je kasnije pristao uz teoriju sile i odobravao građan-
sko progonstvo takozvanih heretika; krvavi plod ovog stanovišta pokazao se u srednjem vijeku, kad su 
Augustinovi spisi poslužili kao "biblija inkvizicije". On je bio možda prvi koji je zastupao stvar progon-
stva i netolerancije zloupotrebljavajući Kristove riječi: "Natjerajte ih neka uđu!" Na njegovu interven-
ciju i na intervenciju biskupa Bagaja bio je izdan zakon protiv donatista kojim se naređivalo zatvaranje 
njihovih crkava i progonstvo njihovih biskupa i propovjednika. "Tijekom ovih borbi sa donatistima, 
Augustin, koji je u početku bio pristalica široke tolerancije, poželio je direktnu intervenciju države i 
priznao je da bi "koristan strah" bio blagotvoran, jer bi on doveo u stado ili spriječio da se iz njega ne 
udalje kolebljivi i plašljivi." 1 

Ovo načelo je tijekom kasnijih vjekova urodilo strašnim posljedicama koje sigurno Augustin ne bi 
odobrio. Njegovo se ime citiralo da bi se opravdalo uništenje heretika pod Inkvizicijom, da bi se op-
ravdalo ubojstvo Mihaela Servetusa i da bi se odobrio pokolj protestanata u Francuskoj za vrijeme ta-
kozvane Bartolomejske noći. 

Augustin je također tvorac nauke o predestinaciji oko koje su se kasnije lomila koplja. On je išao tako 
daleko da je tvrdio da Bog ne želi da se svi ljudi spasu. On je prvi koji šalje u pakao djecu koja umru 
bez krštenja. 

Što se tiče tumačenja proročanstava, on napušta ranija tumačenja crkve. On pretjerano uzvisuje Crk-
vu kao ispunjenje obećanog Božjeg carstva. Sadašnja crkva je Kristovo carstvo. 

"Zato crkva je čak sada Kristovo carstvo i nebesko carstvo. Prema tome već sada njegovi sveci vladaju 
s njime." Ali dok je sotona svezan, sveti vladaju s Kristom za vrijeme istih tisuću godina, to jest od 
vremena njegovog prvog dolaska." 2 

Tisućugodišnje carstvo, o kome govori Otkrivenje 20, počinje, po Augustinovom tumačenju, sa Kristo-
vim prvim dolaskom. Prvo uskrsnuće o kome je riječ u istoj glavi znači "duhovno uskrsnuće", dok će 
"tjelesno uskrsnuće" biti na kraju tisuću godina. Vezivanje sotone se već ispunilo pobjedom kršćan-
stva nad neznaboštvom. Sotona je bačen u "bezdan", to jest prognan je među nekršćanske narode. 
Tisućugodišnje carstvo nije više predmet za kojim se čezne već stvarnost. To je Augustinovo tumače-
nje Otkrivenja. 

Danijelovo proročanstvo o kamenu koji će udariti u lik i satrti ga i poslije će od njega nastati gora koja 
ispunjava cijelu zemlju znači – po Augustinovom tumačenju – pojavljivanje kršćanske crkve i njeno ši-
renje po cijelome svijetu, a ne drugi Kristov dolazak i uspostavljanje Kristovog vječnog carstva. 

Ovim svojim tumačenjima Augustin je učinio da se počela zaboravljati i kasnije se sasvim zaboravila 
nada u Kristov drugi dolazak. 

"Augustin u svome djelu 'Božji grad' učinio je više nego svi raniji oci da idealizira Rim kao kršćanski Si-
on. Istina je da on nije znao kakav će se sustav izgraditi na tom shvaćanju… Ali on je pružio materijal 
od kojeg će se kasnije sagraditi srednjovjekovna teorija o religiozno-političkoj moći crkve." 3 

Ali u Augustinovim djelima ima i dragocjenih misli. Jedna od tih je njegovo shvaćanje o vjeri, o božan-
skoj milosti i o unutrašnjoj vezi sa Kristom bez koje ni obredi nemaju nikakvu vrijednost. On se molio: 
"Hram moje duše je preuzak da bi ti mogao doći da u njemu nastavaš. Proširi ga! On je u ruševinama: 
sagradi ga! On sadrži mnogo štošta što vrijeđa tvoje oči: ja to priznajem i znam. Ali tko će ga očistiti? 
Kome drugome ću vikati: očisti me od tajnih grijeha, Gospode, i sačuvaj me da drugi ne ovladaju 
mnome. Ja vjerujem, zato govorim. Zar nisam kazao svoje grijehe i ti si mi oprostio?... Jer, ako ćeš na 
bezakonje gledati, Gospode, Gospode, tko će opstati?" 4 
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Srednjovjekovna crkva je odbacila ovu nauku o opravdanju kroz vjeru, da bi je kasnije Luter opet oži-
vio. 

"Ali Augustin nije bio rimski katolik. U svom "Božjem gradu" on ne smatra papu glavom crkve. On iz-
gleda više drži do Ambrozija Milanskog. On čak nastoji da učvrsti, zajedno sa drugim kolegama, neo-
visnost afričke crkve u odnosu prema rimskim biskupima." 5 

Augustin je bio aklamacijom izabran za svećenika, i zato on tijekom svoje službe obraća uvijek pažnju 
na volju naroda. "Kad je imao namjeru da svog nasljednika izabere, on ga nije rukopoložio, već ga je 
predložio i tražio da ga vjerni prihvate. 6 

Augustin je veoma cijenio Bibliju. On ju je stavljao iznad svih drugih knjiga. 

Po svojoj nauci o Božjoj milosti, po svom stavu prema Rimu, po svom poštivanju volje naroda u pita-
njima crkvene organizacije, i po svom poštivanju Biblije, Augustin je blizak protestantima, tako da su 
neki od reformatora 16. stoljeća gledali u njemu svog preteču. 

______________________________ 
1 P. de Labriolle, Hist. de la lit. chret. latine, p. 543. 
2 Božji grad, knjiga 20, glava 9. 
3 Froom, The proph. Faith, vol. I, p. 490. 
4 Ispovijesti, I, V, 6. 
5 P. Fargues. Hist. du christ. vol. II, p. 230. 
6 Fargues, op. sit. p. 231. 

 

8. BORBA ZA ČISTOĆU CRKVE 

U vrijeme kad se crkva počela puniti neobraćenim osobama i praviti kompromis sa poganstvom, po-
digla su glas protesta tri čovjeka: Novacijan, u trećem stoljeću, i Donat i Priscilijan u četvrtom. Njihov 
jedini cilj bio je da očuvaju čistoću crkve. Velika crkva, ne mogavši podnijeti njihove kritike, osudila je 
njih kao heretike i isključila ih. 

Novacijan je s bolom u duši promatrao kako crkva sve više tone u neznaboštvo. Naročito se bavio 
problemom takozvanih otpalih (lapsi). Izrazom "lapsi" označeni su oni kršćani, koji su tijekom progon-
stva odstupili od vjere, a nakon progonstva su opet željeli da budu članovi crkve. Mnogi od tih otpalih 
nisu pokazivali pravo pokajanje pri ponovnom stupanju u crkvu, te se Novacijan protivio njihovom 
primanju. Popuštanje u crkvenoj disciplini je bio razlog da je Novacijan 251. godine istupio iz nomi-
nalne crkve. Njegov primjer je slijedio veliki broj vjernih. "Svuda po Imperiju su nicale puritanske ili 
čiste crkve, koje su se lijepo razvijale u tijeku sljedeća dva stoljeća. Kasnije kad su ih kazneni zakoni 
prisilili da se povuku i da privatno i kradom služe svome Bogu, oni nose razna imena. Ti kršćani su se 
održali sve do reformacije." 1 

O nauci i disciplini novacijanske crkve piše William Jones: 

"Nauka Novacijana bila je u duhu Svetog pisma, i disciplina njihovih crkava bila je veoma stroga. Oni 
su bili prva klasa vjernih koji su dobili ime (cathari), čisti, koje sami sebi nisu nadjenuli, već su im ga 
nadjenuli njihovi protivnici. Iz ovoga možemo zaključiti da je njihov život bio jednostavan i besprijeko-
ran." 2 

Donatisti. – Nastavši u Sjevernoj Africi poslije Dioklecijanovog progonstva, dobili su ime po biskupu 
Donatu, jednome od vođa beskompromisne struje tijekom progonstva. "Godine 316. Konstantin je 
izdao edikt protiv donatista. Njihovi biskupi su bili prognani i njihove crkve zatvorene. Godine 330. su 
donatisti održali Sinodu kojoj je nazočilo 270 biskupa. Na kraju je Konstantin bio primoran da ih tole-
rira, a sin Konstantinov opet je izdao najstroži edikt protiv njih. Mnogi od njihovih biskupa su bili po-
gubljeni; Donat je bio prognan, njihove su crkve bile zatvorene." 3 Sličan edikt izdan je bio protiv do-
natista u početku petog stoljeća. Zakon je propisao da se zatvore donatističke crkve i naredio je pro-
gonstvo donatističkih biskupa i njihovih propovjednika. 
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Govoreći o nauci i moralu donatista, G. Waddington piše: "Donatiste se nije nikada optuživalo da su i 
najmanje odstupili od istine ili popustili u crkvenoj disciplini i moralu." 4 

Glavni pobornici donatizma bili su Donat, pisac većeg broja djela; Parmenjan, nasljednik Donatov u 
Kartagi, koji je napisao raspravu u pet knjiga pod naslovom "Protiv crkve traditora" i Tikonije, dobar 
poznavalac Biblije, ali loš njen tumač, koga su donatisti kasnije isključili. Tikonije je svojim tumačenji-
ma izvršio velik utjecaj na Augustina koji se u mnogome povodi za njegovim djelom "Sedam pravila". 

Priscilijani. – Priscilijanov pokret dovodi se obično u vezu sa manihejstvom, ali prije bismo ga mogli 
dovesti u vezu sa montanizmom. "Priscilijan se uvijek branio da je pripadao manihejstvu i u njegovim 
spisima ne može se naći elemenata manihejstva. Njemu bi se moglo prije pripisati za "grijeh" jedino 
vjera u osobnu inspiraciju (koja podsjeća na montanizam), naročito u pitanju tumačenja Pisma." 5 

Priscilijan je bio čovjek plemenit i obrazovan, koji se nije mogao pomiriti sa kompromisom crkve sa 
neznaboštvom. Njegovo područje propovijedanja je bila Španjolska i Galija. Uz njega su odmah u po-
četku pristala dva biskupa: Salvijan i Instancije, koji su ga uskoro posvetili za biskupa grada Avila. Broj 
njegovih pristalica je brzo rastao. Koncil održan u Saragossi 380. ih je isključio. Ali ova osuda nije iz-
gledala dovoljna njihovim protivnicima, na čelu sa biskupima, Itacijem iz Osonove i Idacijem iz Meri-
de, koji su tražili da se protiv njih primijene civilne kazne. Oni su zadobili uzurpatora Maksima, koji je 
u Trieru održao sud Priscilijanu i nekim njegovim pristalicama, koji su bili lažno optuženi. Priscilijan i 
četiri njegove pristalice, među kojima se nalazila i ugledna gospođa Euchrotia, bili su osuđeni na smrt 
i zapljenu cijele imovine. "Ovo je bila", kaže Jundt, "prva krv koju su kršćani prolili za zločin krivovjer-
ja." Ovaj krvavi zločin izazvao je gnušanje kako kod neznabožaca tako i kod pravih kršćana. Poslije to-
ga priscilijanizam se još više širio, tako da je na kraju četvrtog stoljeća bio vodeća crkva u nekim pro-
vincijama Španjolske i Galije. 

Ni osude koncila (399. i 447.) ni carski edikti nisu mogli zaustaviti širenje pokreta koji je imao za cilj da 
očuva crkvu Kristovu čistu u doba kad je duh ovoga svijeta sve više izopačavao nauku i moral nomi-
nalne crkve. 

______________________________ 
1 Robert Robinson, Ecclesiastical Researches, p. 126. 
2 The History of the christian Church, p. 181. 
3 P. Farques, Hist. du christ. vol. II, pp. 131. 132. 
4 A History of the Church, p. 153. 
5 Jacques Zeiller, L' empire rromaine et l' Eglise, pp. 86. 87. 271.  

 

9. HEREZE OVOG PERIODA 

U ovom periodu su se dalje razvijale hereze koje su ranije nastale, a također su se pojavile nove here-
ze. Neke od tih su bile univerzalnog karaktera, kao na primjer manihejstvo; druge su se širile samo na 
Zapadu; pelagijevstvo, a druge opet samo na Istoku kao apolinarizam, nestorijanizam i monofizitizam. 

Manihejstvo vodi podrijetlo od Manesa, rođenog u Perziji 216. godine, a obrazovanog u Babiloniji. 
Duboko religiozan, Manes ili Mani pao je pod utjecaj tadašnjih velikih religija s kojima je dolazio u 
dodir: zoroastrijanizam svojih predaka, stara babilonska vjerovanja, judejstvo i kršćanske velike crkve. 
Kaže se da je svoje poslanice obično počinjao riječima: "Manes, apostol Isusa Krista." Vjerovao je da 
je obećani Parakletos ili da Parakletos govori preko njega. Mnogo je putovao i propovijedao po Cen-
tralnoj Aziji i Indiji. Umro je mučeničkom smrću. 

Manihejstvo se odlikovalo trima karakteristikama: to je univerzalna religija, misionarska religija i reli-
gija knjige. 

Manihejstvo je bilo dualistička religija. Ono je ispovijedalo uvjerenje: 1) da je postojalo jedno pretho-
dno stanje – stanje dualiteta, podvojenosti dobra i zla, svjetlosti i tame; 2) da postoji mješavina tih 
elemenata – sadašnje stanje i 3) da će opet postojati dualitet – buduće stanje. 
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Po nauci manihejstva "postoji konsupstancijacija između Boga i duša; duše su samo djelići božanske 
supstance". 1 Duša je dakle dio Boga, koji je pao ovdje dolje, vezan za tijelo i materiju, pomiješan sa 
zlim. U isto vrijeme Bog ne može biti ravnodušan prema svojim "udovima", koji su ovako zatrpani ma-
terijom i muče se u njoj; on će te udove vratiti natrag i Bog će u isto vrijeme biti "spasitelj i spašeni"! 

Manihejstvo je neka vrsta "gnoze". Pojam gnoze znači znanje usmjereno u traženju spasenja. To je 
znanje koje dovodi čovjeka u vezu sa Božjim znanjem koje mu donosi spasenje. To znanje treba da je 
dopunjeno asketizmom, koji propisuje mučenje tijela i zabranjuje ženidbu. 

Manihejci su dijelili vjerne na savršene i na nesavršene, na slušatelje i na izabrane. Obavljali su kršte-
nje kao uvod u posvećen život. Imali su đakone i starješine koje su katkada nazivali biskupima. Glavni 
propagatori manihejstva u četvrtom stoljeću bili su Faust i Fortunat. Oba su djelovala u Sjevernoj Af-
rici. 

Pelagijevstvo, semi-pelagijevstvo i semi-augustinijanizam. – Pelagije je bio britki kršćanin, laik, čovjek 
izvjesnog teološkog znanja i strogog asketskog života. Došao je u Rim potkraj četvrtog stoljeća i bio 
zaprepašten razuzdanim životom mnogih koji su se smatrali kršćanima, te je pokušavao da ih dovede 
do probuđenja i reforme. Učio je da ako uistinu žele da čine Božju volju, Bog će im pomoći da drže 
njegove zapovijedi. Između onih koje je pridobio za svoje učenje bio je Celestije, mladi rimski pravnik. 

Oko 411. godine Pelagije i Celestije su došli u Sjevernu Afriku, možda zbog toga što su u to vrijeme 
Goti pod Alarikom pljačkali Rim. Malo kasnije oni odlaze na Istok, i Celestije je zaređen za prezbitera 
u Efezu. 

Sabor u Efezu 431. godine koji je osudio Nestorija, osudio je također i Pelagija i Celestija. 

Pelagijeve pristalice nisu sve zastupale iste poglede. Uopće može se reći da su pelagijevci, za razliku 
od Augustina, učili da je svakom čovjeku rođenjem dana moć da izabere dobro, dok je Augustin pro-
povijedao predestinaciju. Pelagijevci su također učili da Adamov grijeh ne prelazi na Adamove po-
tomke, da ne postoji istočni grijeh koji bi trebalo oprati krštenjem, kako je učio Augustin, te zato nije 
potrebno da se novorođenčad krštavaju. Božja milost, tako su barem učili neki pelagijevci, sastoji se u 
tome što je pri stvaranju Bog dao čovjeku slobodnu volju, moć izbora, što mu je dao zakon kao vođu 
u pogledu onoga što treba da izabere, i što je poslao Isusa Krista, koji svojim učenjem i primjerom 
pomažu čovjeku da čini dobro. Prema tome, kako Augustin tvrdi, pelagijevci su poricali potrebu mi-
losti, kao naročitog Božjeg dara, i malo su se razlikovali od stoika. 

Iako je pelagijevstvo bilo službeno osuđeno na saboru u Efezu 431, svi katolici nisu se slagali sa Augu-
stinovim učenjem o predestinaciji, o neodoljivoj milosti, o postojanosti koja ovisi jedino o Bogu, jer bi 
to značilo odbaciti svaki čovjekov moralni napor. Ako grešnik ne može ništa učiniti za svoje spasenje, 
ako samo od Boga ovisi tko će se spasiti, zašto da se onda čovjek trudi da čini što je pravo? 

Protiv Augustinovog učenja o predestinaciji ustao je Ivan Kasijan, monah sa Istoka, koji je oko 415. 
godine osnovao jedan samostan blizu Marseja u Galiji. On je učio da Bog želi da se svi ljudi spasu i kad 
vidi da u čovjeku postoji samo mala iskra ka dobru, on tu iskru jača. Kasijanovu nauku zastupao je Vi-
cent, monah iz Lerinsa, koji je učio da je Augustin unio u crkvu novotarije i da treba da se poduzmu 
sve mjere kako bi se "sačuvala nauka koju svi ispovijedaju svagda i svuda". 

Neki u Galiji pokušali su da obrane i objasne Augustinovo učenje. Biskup grada Arlesa sazvao je sino-
du u Orangesu 529. godine na kome je potvrđena Augustinova nauka o istočnom grijehu i izjavljeno 
je da je čovjek grijehom prvog čovjeka izgubio svu moć da se vrati Bogu i da povratak Bogu ovisi jedi-
no o Božjoj milosti. Osudio je one koji su učili da početak vjere i želje da služimo Bogu može da bude 
bez slobodnog dara milosti. Sinoda nije ništa rekla o neodoljivoj milosti i izjasnila se protiv učenja da 
su neki predestinirani za zlo. 

Sinoda ne govori o čovjeku kao o biću čija je volja zbog Adamovog pada sasvim izopačena, već samo 
ističe da je čovjekova volja slaba, tako da nitko ne može ljubiti Boga ili činiti nešto za Boga, osim ako 
mu najprije Bog ne pritekne u pomoć svojom milošću. Sinoda u Orangesu je također pripisala veću 
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moć krštenju nego što mu je dao Augustin. Sinoda je izjavila da kroz milost koja nam se daje kršte-
njem "svi koji su kršteni mogu i treba da, Kristovom pomoću, čine sve ono što je potrebno za spase-
nje". Čovjekova volja nije Adamovim grijehom toliko oštećena da se ne bi mogla oporaviti. Iscijeljena 
Kristovom milošću i njome stalno jačana, ona može postići spasenje. Tu je dakle formulirana nauka 
semi-augustijanizma. Ovaj stav o krštenju će odsada biti stav rimske crkve. 

Apolinarizam. – Vjerske borbe na Istoku vodile su se oko kristološkog problema. U tim borbama uzi-
ma vidno učešće car kao zaštitnik crkve. "Ove vjerske borbe u petom stoljeću su nastale djelomično 
zbog ljubomore i rivalstva duhovnih vođa kršćanstva (zbog rivalstva između patrijarha rimskog, carig-
radskog i aleksandrijskog) kao i zbog novih razlika u nauci." 6 

Već u početku četvrtog stoljeća pojavilo se na Istoku arijevstvo, koje je učilo da je Božji Sin stvoreno 
biće i prema tome niže od Oca. Ta hereza je dugo potresala Istok; na kraju je bila osuđena na Carig-
radskom sveopćem saboru 381. godine. 

Nove rasprave koje su se vodile nisu se bavile pitanjem božanstva Božjeg Sina već pitanjem Isusa Kris-
ta, Bogo-čovjeka, nastojeći da objasne njegovu prirodu. 

Apolinarije, biskup laodicejski, iz Sirije, privukao je oko 360. godine na sebe pažnju naukom koja je 
kasnije bila proglašena heretičkom. Tada se naime postavljao nov problem, koji je bio riješen tek u 
petom stoljeću; naime: kako da se objasni jedinstvo dviju priroda, božanske i ljudske, u osobi Isusa 
Krista? 

Apolinarije je učio, kao i ostali ljudi onoga vremena, da se čovjek sastoji od tijela, duše i duha ili ra-
zuma. Razum ili duh je ono po čemu se čovjek razlikuje od nižih stvorenja. Apolinarije je osjećao da u 
Kristu ne mogu u isto vrijeme postojati dvije suprotne prirode, naime, božanska, koja je vječna, nep-
romjenljiva i savršena, i ljudska, koja je vremenska, promjenljiva i pokvarena. Ako bi u Isusu bile dvije 
potpune prirode, onda bi u njemu bila dva bića, što je uostalom učila antiohijska škola, na čelu sa Di-
odorom iz Tarza. Apolinarije, pristalica aleksandrijske škole koja je više naglašavala božansku prirodu 
u Kristu, mislio je da je riješio problem odnosa između ljudske i božanske prirode u Kristu time što je 
učio da je u Isusu razumni element (grčki nus) zamijenio Logos. Prema tome Isus nije imao cijelu 
ljudsku prirodu. 

Nestorijanstvo. – Godine 428. je Nestorije, pobožan i netolerantan prezbiter antiohijski postao patri-
jarhom carigradskim. Uskoro nakon što je sjeo na patrijaršku stolicu zapleo se u vjersku borbu koja je 
donijela njemu propast i rasplamtjela razdor između Istoka i Zapada. Prva dva sveopća sabora, nicej-
ski i carigradski, prihvatili su nauku da su u Kristu bile dvije prirode, božanska i ljudska, ali do sada nije 
bilo dano dovoljno objašnjenje kako treba da se shvati jedinstvo tih dviju priroda. Već pri kraju četvr-
tog stoljeća pokušali su da riješe to pitanje teolozi Antiohije, među kojima se naročito isticao Teodor 
iz Mopsuestije, u Siliciji. Teodor je priznavao natprirodno Kristovo rođenje, ali je u Kristu gledao samo 
višeg čovjeka, koji se postepeno sjedinjavao s Logosom i postao savršen tek u času uskrsnuća. Jedin-
stvo između Krista kao čovjeka i Logosa nije supstancijalno već moralno. Nestorije je prihvatio tu na-
uku. On je odbio da oponaša neznabošce koji su davali majke svojim božanstvima. "Bog", govorio je 
on, "ne može imati majku, jer stvorenje ne može roditi Stvoritelja." On je dodao: "Ne treba uzdizati 
Mariju na položaj božica." Ne treba je zvati Theotokos – Bogorodica, već Christotocos – majkom Kris-
tovom. 

Protiv ove nauke ustao je Ćiril, patrijarh aleksandrijski (412 – 444). On je optužio Nestorija kod rim-
skog biskupa Celestina i kod cara Teodozija II da poriče Kristu božanstvo i da uči da su u njemu bile 
dvije osobe. Sazvan je bio novi sveopći sabor u Efezu 431. godine da riješi taj spor. 

Ćiril je učio da su u Kristu dvije potpune prirode, božanska i ljudska; ljudska sa svojim racionalnim 
elementom, ali jedinstvo u Kristu je po Logosu, koji se utjelovio u Kristu i koji je, postavši čovjek, uzeo 
opće karakteristike čovjeka, uzeo je na sebe ljudsku prirodu, a ne prirodu jednog određenog grešnog 
čovjeka. Spasenje je izvršio Logos koji je uzeo na sebe bezličnu ljudsku prirodu, sjedinivši ju sa božan-
skom prirodom. To gledište zastupao je ranije Atanazije. 



95 
 

Ćiril je također Mariju nazivao Theotokos, "Bogorodicom" ili "Majkom Božjom". 

Na tom saboru pobjedu je odnio Ćiril, patrijarh aleksandrijski. Nestorije je bio svrgnut i isključen. Sirij-
ski biskupi, koji su kasnije stigli na sabor, nisu se složili sa ranijom odlukom. Oni su osudili Ćirila i re-
habilitirali Nestorija. Ali Ćiril je bio odviše moćan i lukav da bi se dao pobijediti. Uspio je pridobiti za 
sebe cara, tako da je car priznao Ćirilovu sinodu. Nestorije je bio prognan u Egipat, gdje je i umro. 

Pristalice Nestorijeve su brzo bile suzbijene u Imperiji, ali su se raširile po Perziji, Turkestanu i doprle 
su čak do Kine. U formi nestorijanstva ove zemlje upoznale su kršćanstvo već u srednjem vijeku. 

Monofiziti. – Efeški sabor nije uspostavio religiozni mir. Uskoro su se rasplamtjele na Istoku nove 
vjerske borbe. 

Aleksandrijski teolozi razvili su nauku da je Kristova ljudska priroda bila potpuno apsorbirana božan-
skom prirodom, tako da je u stvari postojala samo jedna priroda u Kristu, i to božanska. Monofiziti-
zam, kako se nazvala ta nauka, proširio se po istočnom Imperiju, a osobito je bio popularan u Egiptu. 

Zastupnik te nauke u Carigradu bio je Eutih (Eutiches), utjecajan carigradski arhimandrit. Eutih je učio 
da su prije utjelovljenja postojale dvije prirode, božanska i ljudska, ali da su se poslije utjelovljenja 
dvije prirode tako stopile da je postojala samo jedna priroda, i to potpuno božanska priroda. Drugim 
riječima, Isus Krist je bio homoousim (jedne prirode) sa Ocem ali ne sa čovjekom. 

Patrijarh carigradski Flavijan osudio je tu nauku na jednoj lokalnoj sinodi godine 448. Rimski biskup 
Leon I podupro je Flavijana, napisavši mu pismo – Dogmatsku poslanicu ili Leonov Tom Flavijanu, u 
kome je izložio katoličku nauku o tom spornom pitanju. U tom dokumentu on je objasnio da u Kristu 
postoje dvije prirode, svaka sa svojim posebnim osobinama, ali jedna osoba, i te dvije prirode rade u 
međusobnoj intimnoj vezi. Međutim uz Eutiha je pristao Dioskur, nasljednik Ćirilov u Aleksandriji. Da 
bi se ovaj spor riješio, Teodozije II je sazvao novi sabor u Efezu (449.). Dioskur, koji je predsjedavao 
tom saboru, spriječio je Leonove legate da čitaju njegovu poslanicu Flavijanu. Taj sabor je svrgao Fla-
vijana, koji je brutalno izudaran nekoliko dana iza toga umro. Eutih je bio rehabilitiran. 

Dvije godine kasnije, 451. car Marcijan, koji je naslijedio Teodozija II, sazvao je novi sabor u Kalcedo-
nu, koji se smatra četvrtim ekumenskim ili sveopćim saborom. Taj sabor je trebao da revidira odluke 
ranijeg, takozvanog "razbojničkog sabora", s kojima nije bio zadovoljan ni Rim ni novi carski dvor. Na 
tom saboru bilo je nazočno više od šest stotina biskupa. Bila su nazočna i četiri papina legata. Oni su 
pročitali Leonovu poslanicu Flavijanu, koja je izazvala veliko oduševljenje nazočnih. Oni su jednoduš-
no uskliknuli: "Petar je govorio kroz Leona." Pošto je osudio one koji su poricali Mariji naziv "Božja 
majka", i one koji su učili da je u Kristu bila samo jedna priroda, sabor je proglasio da je Krist "jedno 
biće (konsupstancijalan) sa Ocem što se tiče njegovog božanstva i jedno biće (konsupstancijalan) – sa 
nama što se tiče njegove ljudske prirode, jedan te isti Krist,… a da jedinstvo osobe ne isključuje razli-
čitost dviju priroda." Isti sabor je svrgnuo i prognao Eutiha  i Dioskura, i ponovno osudio Nestorija. Taj 
sabor je izglasao kanon, poznat kao 28 kanon Kalcedonskog koncila, koji je povećao prestiž i teritori-
jalnu jurisdikciju carigradskog patrijarha. "Ovaj kanon postao je izvor mnogih trvenja između biskupa 
Rima i biskupa Carigrada." 7 Rivalstvo između carigradskog i rimskog biskupa dovelo je kasnije do ve-
like šizme u jedanaestom stoljeću. 

Kalcedonski sabor je uspostavio religiozni mir. Jeruzalem, Aleksandrija i Antiohija ostale su na strani 
monofizita. To je imalo također velike političke posljedice. Istočne provincije, u kojima je monofiziti-
zam bio u porastu, nastojale su da se i nacionalno oslobode od tiranije Carigrada. Egipatska crkva je 
ukinula uporabu grčkog jezika u bogoslužju i uvela je egipatski, koptski jezik. Mnoge vjerske i nacio-
nalne bune u istočnim provincijama pripremale su teren za invaziju tih provincija najprije od strane 
Perzijanaca, a poslije od Arapa. 

______________________________ 
1 Robert Robinson, Ecclesiastical Researches, p. 126. 
2 The History of the christian Church, p. 181. 
3 P. Fargues, Hist. du christ. vol. II, pp. 131. 132. 
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4 A History of the Church, p. 153. 
5 Jacques Zeiller, L' Eglise, pp. 86. 87. 271. 
6 P. Charanis, Church and State, p. 8. 

 

10. MONAŠTVO I RELIGIOZNI ŽIVOT CRKVE ČETVRTOG I PETOG STOLJEĆA 

Monaštvo se javlja u isto vrijeme kad se u crkvi javljaju i razne druge zablude i nastranosti, to jest u 
trećem stoljeću. Ono se pojavilo, izgleda, pod utjecajem dalekog Istoka. Još od najstarijih vremena bi-
lo je u Indiji i u Kini vjerskih revnitelja koji su se povlačili u usamljena mjesta želeći da se uklone od is-
kušenja u društvu i pripreme za budući vječni život. 

Kolijevka kršćanskog monaštva je Egipat. Tu su se pojavili prvi pustinjaci, anahoreti ili hermiti, koji su 
živjeli u malim kolibama ili ćelijama razasutim po pustinji. Tu su se također pojavile cenobitske koloni-
je, u kojima su se monasi udruživali da se mole i da zajedno vrše pokore. 

Prvi znamenitiji pustinjak bio je Antun, rođen oko 251. godine. On je počeo da živi kao asketa pred 
vratima svoje kuće, zatim pokraj svog sela i na kraju se povukao u pustinju. Za njim se poveo veći broj 
imitatora željnih da žive u samoći i tišini, nastojeći da molitvom i mučenjem tijela pribave sebi spase-
nje. Tako je Antun postao otac pustinjaka. 

Učenik Antunov je bio Pahomije, veliki organizator egipatskih samostana. Na čelu jedne grupe mona-
ha bio je Šnudi, koji je bičem i batinom kažnjavao neposlušne monahe. 

Iz Egipta monaštvo je prenio u Palestinu Hilarion, čiju je biografiju napisao Jeronim. Hilarion je osno-
vao kolonije pustinjaka, hermita, a ne samostane. Monaštvo se brzo raširilo od Sinaja do Eufrata. Je-
ruzalem i Palestina su se napunile monaha. Tu su nicali samostani raznih jezika: grčki, sirijski, latinski 
itd. Jeronim je bio upravitelj latinskih samostana. On je u samostanu u Betlehemu proveo 34 posljed-
nje godine svoga života. 

Mnogi pustinjaci su prihvatili vrlo strog režim. Neki su živjeli u otvorenoj šumi i hranili su se samo si-
rovim korijenjem, drugi su tražili da budu prikovani lancima za stijenu, noseći ogromnu težinu i vršeći 
kojekakve ekstravagantnosti – kao indijski fakiri; neki su se popeli na drvo i tamo su provodili cijeli vi-
jek, drugi su se zatvarali i zazidavali u usku sobicu iz koje nisu izlazili; pustinjak Šimun je živio na viso-
kom stupu te je dobio nadimak Šimun Stupnik (Stylit). 

Ovi asketski virtuozi izazivali su divljenje gomile i postali su vrlo popularni. Oni su se također uplitali u 
vjerske rasprave koje su potresale Istok u IV i V stoljeću: ako se jedna grupa monaha izjasnila za ili 
protiv Origena, za ili protiv Nestorija, za ili protiv dvije Kristove prirode, čitave crkve bi se povodile za 
njima. 

U carigradskoj patrijaršiji bilo je 536. godine šezdeset i osam muških samostana; a s druge strane Fos-
fora, u okolici Kalcedona bilo je četrdeset samostana. Carigrad i njegova predgrađa bila su u to vrije-
me najznačajniji monaški centar Carstva. 

Monaštvo je također privuklo mnoštvo djevojaka i udovica. One su organizirale ženske samostane. 

Monaška struja je također zahvatila Zapad: Italiju, Galiju i Bretanju. Atanazije Veliki, kad je 340. godi-
ne bio prognan u Italiju, donio je tamo monaštvo. Ambrozije Milanski i Jeronim propagirali su monaš-
ki život u Italiji. 

Prvi predstavnik monaškog života u Galiji bio je Martin. "Ovaj revni misionar", piše francuski povjes-
ničar Michelet, "bio je kao Bog za narod. Španjolac uzurpator Maksim, koji je pobijedio Galiju sa voj-
skom Bretonaca, nije vjerovao da je siguran dok nije pozvao k sebi Martina. Carica ga je posluživala 
kod stola. U svom obožavanju tog čovjeka išla je tako daleko da je sakupljala i jela mrvice sa njegovog 
stola." 
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Dva velika centra monaškog života u Galiji bili su otok Lerin i Marselj. Lerinski samostan osnovao je 
410. godine Honorat, ugledan građanin koji se povukao iz svijeta. Marseljski samostan osnovao je Ka-
sijan, rodom iz provincije Skitije. 

Egipatski monasi pleli su košare i rogizine, te su se time izdržavali. Više puta preko dana sakupljali su 
se na zajedničku molitvu. Monaški asketizam pružio je bez sumnje dirljive primjere samoodricanja. 
Samostani su također vršili djela dobročinstva: hranili gladne, njegovali bolesne i štitili potlačene. 
Samostani su kasnije bili značajni kulturni centri. Sretan je bio dan kad je monah zabacio rogožine pa 
stao prepisivati rukopise. Ali monaštvo je imalo i svojih negativnih strana. Često su monasi bili fanati-
ci i izazivači buna, širitelji lažnih čuda i svakojakih grubih praznovjerja. Propagirajući jedan umjetni i 
antisocijalni način života monasi su oduzimali ljudskom društvu snage koje su ga mogle uzdići i ople-
meniti. 

Duhovni život crkve. – Nakon Konstantina, kršćanstvo je postalo religija masa. Ali to kršćanstvo nije 
imalo ni vremena ni sile da preporodi njihove običaje. Neznabošci su zajedno sa svojim običajima i 
praznovjerjima ušli u crkvu, tako da sada više nije postojala velika razlika između kršćanskog stanov-
ništva gradova kao što su bili Rim, Aleksandrija, Antiohija i Carigrad i neznabožačkog stanovništva tih 
gradova. 

Sa pobjedom kršćanstva i njegovim brzim širenjem, udvostručio se ugled biskupa. Biskup, zajedno sa 
svojim klerom, predstavlja "senat crkve". On je "Bog zemaljski iza Boga" 1 U četvrtom i petom stoljeću 
potpuno se učvrstila Ciprijanova teorija o biskupovom autoritetu. "On je držao da je biskup Kristov 
predstavnik i kao takav on ima nad svojom crkvom istu vlast koju Krist ima nad cijelom crkvom. Krist 
je bio svećenik; On je sebe prinio na žrtvu. Biskup je svećenik koji prilikom prikazivanja Euharistije 
ponavlja Kristovu žrtvu. Krist može oprostiti grijeh, zato njegov predstavnik također može oprostiti 
grijehe. Ovi Ciprijanovi pogledi su na kraju prevladali i pretvorili kršćanskog propovjednika u svećeni-
ka." 2 

Duhovnim funkcijama biskupa – propovijedanju i krštavanju, dodana je u IV stoljeću od strane Države 
jedna nova funkcija: da sudi, i to ne samo svojim vjernima nego i neznabošcima. 

Među biskupima ima nekih koji uživaju veći prestiž od ostalih – to su biskupi velikih gradova: Rima, 
Antiohije, Aleksandrije i Carigrada. Sa osnivanjem Carigrada ili Konstantinopola, naglo je porastao 
prestiž carigradskog biskupa. A Carigradski sabor (381.) i sabor Kalcedonski (451.) dali su carigrads-
kom biskupu počasni, pa zatim jurisdikcijski primat, izjednačivši ga takoreći sa rimskim biskupom. 

Rimski biskup teži za dominacijom nad ostalim biskupima i cijelom crkvom. To se najbolje vidi iz pis-
ma koje je rimski biskup Gelasije poslao 394. godine caru Anastaziju u kome naglašava svoju duhovnu 
i svjetovnu vlast. "Jer, zaista, o uzvišeni care, postoje dvojica koji upravljaju svijetom: sveta vlast Pon-
tifa i kraljevska vlast. Od ovih dviju, vlast svećenika je veća… Znaj, zaista, najblaži sine, da iako ti nad-
visuješ dostojanstvom ostale ljude, ipak kao pobožan čovjek, u pitanju vjere, ti svoj vrat podčinjavaš 
prelatima, i od njih očekuješ spasenje… I ako je pravo da srca vjernih budu podčinjena svim svećeni-
cima koji pravo dijele božanske tajen, koliko više treba da se ukazuje poštovanje prema prelatu one 
stolice koja po božanskoj volji treba da bude iznad svih svećenika i čiju pobožnost poštuje cijela crkva. 
3 

Pored ovih jasnih pretenzija za supremacijom, rimski biskup još nije postao papa sa univerzalnom vla-
šću. "Papinstvo", dopušta Mgr. Duchesne, "kakvog je Zapad kasnije poznavao, bilo je još stvar buduć-
nosti." 4 Autoritet rimskog biskupa bio je niži od autoriteta koncila, koji je rješavao sva sporna discip-
linska i doktrinarna pitanja. "Uostalom, budući da su se biskupi katkada protivili jedni drugima, mo-
žemo dodati da još nije postojao centralni autoritet u crkvi." 5 

Davanje oproštenja grešnicima koji se kaju nije u IV stoljeću imalo još klerikalan karakter. Ni svećenici 
ni crkva nisu se gradili djeliteljima božanske milosti. Ipak, grešnik koji se kajao, i koji je želio da mu 
krivica bude oproštena, morao ju je priznati pred cijelom crkvom. 
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U četvrtom stoljeću crkva je počela slaviti Božić na dan 25. prosinca. Svećenici su toga dana morali 
obući najljepše odijelo i crkve su bile ukrašene tepisima. 

Krštenje se smatralo sredstvom i znakom ulaska u crkvu. Krštenju se počela pripisivati sakramentalna 
vrijednost, tj. počelo se vjerovati da ono pribavlja oprost grijeha i dar Svetog Duha, koji zapečaćava 
dušu pečatom, kao pečatni znak utisnut na ovcu. Ovaj sakramentalni pojam o krštenju dao je poticaja 
za krštavanje djece. Ipak, u ovom periodu, krštenje je bilo često odlagano za kasniji datum, jer se vje-
rovalo da su grijesi učinjeni poslije krštenja mnogo teži od onih učinjenih prije krštenja. 

U pojam o Euharistiji ili Svetoj Večeri uvlači se u četvrtom stoljeću ideja transupstancijacije. Ta se teo-
rija susreće kod Atanazija, Ćirila i Hrizostoma. Suprotno, Euzebije iz Cezareje i Grgur Nazijanski gledali 
su u elementima Svete Večere samo simbole Kristovog tijela i Kristove krvi. 6 

Sa pobjedom kršćanstva i pojavom lijepih crkava, pojavljuje se i svečana liturgija. Evo glavnih točaka 
nedjeljnog bogoslužja: Vjerni su najprije glasno ispovijedali svoje grijehe na samom pragu crkve. Za-
tim za vrijeme pjevanja više psalama lektor se popeo na propovjedaonicu koja je bila usred dvorane 
(ambon) i počeo je službu progovorivši najprije riječi: "Mir s vama!" Na što je crkva odgovorila: "I s 
duhom tvojim!" Zatim je slijedilo čitanje izvjesnih dijelova iz Starog i Novog zavjeta i iza toga propovi-
jed. Poslije propovjedi đakon je pozvao nevjerne da napuste crkvu. Tada je počeo drugi dio bogosluž-
ja. U ovom dijelu đakon se molio za katekumene i za pokajnike koji su trebali da budu primljeni u crk-
vu. Pošto su oni bili otpušteni, počeo je treći dio, liturgija. Ona je obuhvaćala veliku molitvu, koja je 
kasnije postala litanija. Vjerni su ponavljali simbol vjere i Oče naš, i pošto je biskup kazao: "Svete 
stvari svetima!", oni su primali kruh i vino pričesti. Sa molitvom zahvalnosti i blagoslova završilo se 
ovo produženo bogoslužje. 

______________________________ 
1 Const. apost. L. II. 
2 G. A. Barton, The Religions of the Word, p. 325. 
3 P. Charamis, Church and State, p. 22. 
4 H. II. p. 661. 
5 P. Fargues, T. II. p. 165. 
6 P. Fargues, T. II. p. 171. 

 

11. ŠIRENJE KRŠĆANSTVA IZVAN RIMSKOG IMPERIJA 

Među velikim barbarskim plemenima Goti su bili prvi koji su primili kršćansku vjeru. Vjerni, i čak pre-
zbiteri iz Male Azije, zarobljeni od Gota u III stoljeću, dirnuli su ih svojim svetim životom i iscjeljenjima 
koja su izvršili nad njihovim bolesnicima. 1 Najslavniji između Gota, jedan od zarobljenih maloazijskih 
kršćana bio je Wulfila (311 – 380), koga je Euzebije Nikomedijski posvetio za biskupa Gota. On je izu-
mio gotski alfabet i preveo veći dio svetih knjiga na gotski jezik. Ovaj prijevod, koji se temelji na grč-
kom tekstu i na latinskim prijevodima kao pomoćnim tekstovima, jeste najstariji poznati literarni 
spomenik ovog naroda. Wulfila je djelovao oko sredine IV stoljeća. Njegovi Goti su primili arijanski 
oblik kršćanstva. "Gdje god su živjeli arijanski Goti, tamo je dopro blagoslov gotske Biblije i duhovni 
Wulfilov utjecaj. Nijedan katolički German nije pokušavao da učini nešto slično što je učinio i postigao 
Wulfila. U Engleza, može tek Wycliffe, a u Nijemaca Luther da se usporede s njime." 2 

U Perziji se kršćanstvo proširilo već u drugom stoljeću. U četvrtom stoljeću kršćani Perzije doživjeli su 
teško progonstvo pod kraljem Saporom II. Potican Udruženjem maga, koji su bili oslonac dinastije, 
kralj je 343. godine osudio na tešku globu sve one koji ne bi htjeli da žrtvuju nacionalnim bogovima. 
Šimun, biskup Seleukije, koji nije htio da obožava sunce i koji je ostale hrabrio da se ne odreknu Kris-
ta, bio je posljednji pogubljen, pošto je prethodno pred njegovim očima bilo pogubljenje sto prezbi-
tera. Iduće godine bilo je još teže progonstvo. Broj mučenika bio je vrlo velik, oko šesnaest tisuća. 

U početku petog stoljeća situacija kršćana se poboljšala, pošto je mir bio sklopljen između Rima i ove 
zemlje (410.). Ali godine 418. opet je nastalo progonstvo, izazvano nerazumnim fanatizmom Abdasa, 
biskupa Suze, koji je izdao naređenje da se poruši jedan hram u kome je gorio sveti oganj, znak Or-
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muzda. Progonstvo je trajalo trideset godina. Barnaba, nasljednik Izdegardov, izumio je najteža mu-
čenja. On je čak tražio od istočnorimskog cara da mu izruči kršćane Perzijance koji su pobjegli ispred 
progonstva. Pošto je car odbio da ispuni to traženje, buknuo je rat između dviju zemalja, što je još vi-
še otežalo situaciju kršćana Perzije. 

Velikodušnim zauzimanjem biskupa, koji je platio otkupnu cijenu za zarobljenike, uspostavljen je bio 
mir između dvije zemlje. U to vrijeme su perzijske crkve prihvatile nauku Nestorijevih pristalica, koje 
je Istok osudio. 

U Armeniju je donio kršćansku vjeru Gregorije Kapadocijski (Prosvjetitelj). Ovaj Armenac je bio pos-
većen za biskupa u Cezareji Kapadocijskoj, odakle se vratio u svoju zemlju kao misionar. Umro je oko 
332. godine. Kršćani Armenije prošli su kroz teško progonstvo kad je Valens predao ovu zemlju Perzi-
jancima. U petom stoljeću kršćanstvo je u ovoj zemlji dalje napredovalo. Zahvaljujući zajedničkim na-
porima Izaka Sahaga i bivšeg ministra Mesroba, koji je postavši monahom izumio armenski alfabet, 
prevedena je Biblija na armenski jezik. 

U Arabiji je u trećem stoljeću bilo već toliko kršćana da se ondje mogao održati jedan sinod, kome je 
nazočio Origen. U četvrtom stoljeću osnovana je jedna arijevska crkva u Južnoj Arabiji, u Jemenu. Ži-
vot monaha i pustinjaka učinio je dubok utisak na neka arapska plemena. Naročito je privlačio pažnju 
Šimun Stilit, koga su mnogobrojni nomadi promatrali na njegovom stupu kao natprirodno biće. 

U Etiopiju su donijeli kršćansku vjeru za vrijeme Konstantina misionari Frumencije i Edesije. Car Etio-
pije je cijenio njihov rad, i oni su čak bili pozvani da obrazuju njegovog sina. Kasnije je Frumencije bio 
posvećen za biskupa u Aleksandriji, odakle se opet vratio na sjeveroistok Etiopije, u Aksum, gdje je 
obratio kralja te provincije. Iz tog vremena potječe osnivanje etiopske crkve, koja, iako okružena nez-
nabošcima i muhamedancima, mogla je da sačuva, zahvaljujući teškoj pristupačnosti tog kraja, sve do 
početka 17. stoljeća stari oblik kršćanstva i svetkovanje subote kao karakteristični znak apostolskog 
kršćanstva. Već u četvrtom stoljeću etiopska crkva dobila je prijevod Biblije po septuaginti na svoj 
koptski jezik. 

U Velikoj Britaniji kršćanstvo je došlo po trgovcima i vojnicima već u drugom stoljeću. U četvrtom sto-
ljeću se ono dalje širi. Godine 314. bila su nazočna tri biskupa iz Britanije na saboru u Arlesu. Progon-
stvo za vrijeme cara Dioklecijana pogodilo je britanske kršćane. U to vrijeme umro je mučeničkom 
smrću Alban, prvi engleski mučenik. Alban, dok još nije bio kršćanin, sakrio je jednog kršćanina pred 
progoniteljima. Promatrao je navike i život tog kršćanina. Bio je ganut ustrajnošću tog kršćanina u 
molitvi "dan i noć". Tražio je da  bude poučen u vjeri i primio je kršćanstvo. Kad su progonitelji došli 
da bjegunca uhapse, Alban ih je sreo i sam se njima predao. Bio je odveden pred vlasti koje su od 
njega tražile da prinese tamjan bogovima, ali on je to odbio da učini. Zatim su ga odveli i pogubili na 
jednoj livadi kraj grada Verulamiuma, koji je kasnije dobio njegovo ime. 

U petom stoljeću kršćanstvo u Engleskoj je dobilo težak udarac. Kad su se 409. godine Honorijeve le-
gije povukle sa Britanskih otoka, novi osvajači, Germani i Skandinavci, donijeli su sa sobom mnogobo-
štvo. Ovi stranci su se počeli osvećivati kršćanima, smatrajući ih odgovornim za otpor koji je dugo 
vremena Britanija pružala ovim plemenima. Crkve su bile porušene, samostani opljačkani i svećenici 
poklani na podnožju oltara. Većina onih koji su uspjeli da izbjegnu pokolj potražila je utočište u Škots-
koj i Irskoj. 

U petom stoljeću evangelizirao je Irsku mladi Škot, koji je kasnije dobio ime Patrik. – Patrik je bio sin 
kršćanskih roditelja. Otac mu je bio đakon a djed prezbiter. Kad mu je bilo šesnaest godina, pao je u 
ropstvo i bio je odveden u Irsku gdje je oko šest godina čuvao stada. Iz Irske je uspio brodom da pob-
jegne u Galiju, a odande se poslije nekoliko godina vratio u Britaniju kući. Kasnije je u snu čuo glas ko-
ji ga je pozvao da dođe u Irsku. Poziv je glasio: "Molimo te, sveti mladiću, dođi i živi opet s nama." On 
se odazvao pozivu, i vratio se u Irsku gdje je obratio na tisuće njih u kršćansku vjeru. Osnovao je crkvu 
prema apostolskom uzoru, različitu od rimske crkve. Irska, koja je nazvana "otok svetaca", postala je 
jak misijski centar. 
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______________________________ 
1 Sozomen, H. E. II, 6. 
2 Cherer, Geschiche der Deutschen Nacionalliteratur, ss. 50. 51. 

 

12. KRŠĆANSTVO I SVIJET 

Oko 500 godina poslije Krista, većina stanovnika Rimskog carstva je sebe smatrala kršćanima. Ali, ra-
zmjerno mali dio zemljine površine je bio taknut kršćanstvom. Većina Perzijanaca, Indijaca i Kineza 
nisu još ništa čuli niti znali o kršćanstvu. 

Što je kršćanstvo značilo za one koji su ga primili? Kako je ono utjecalo na njihov život i kulturu? Da li 
je ono promijenilo ljude? Da li ih je preobrazilo u Kristovo obličje? 

Najprije su apostoli pošli da objave neznabožačkom svijetu uskrslog Spasitelja. Prikupljena je kršćan-
ska literatura, kanon Novog zavjeta, i razvijena je organizacija. Oformljeno je vjerovanje i bogoslužje 
koje i danas karakterizira veći dio onih koji se nazivaju kršćanima. 

Kršćanstvo nije preobrazilo grčko-rimski svijet. U prva dva stoljeća kršćanstvo je predstavljalo manji-
nu u tom svijetu. Prvi kršćani su očekivali skori i vidljiv Kristov dolazak, kojim će se završiti povijest 
ovog svijeta. Njihov je cilj bio da pripreme ljude za taj veliki događaj. Kritičari kršćana su optuživali 
kršćane da su neprijatelji društva, ali kršćanski apologeti su se trudili da obrane kršćanstvo od ovih 
optužbi. Apologeti su dokazivali da kršćani nisu neprijatelji postojećeg društva, jer se oni mole za ze-
maljske vladare i njihove službenike, i čak za one koji ih progone. Na optužbu neznabožačkog svijeta 
da su oni uzrok čestih nedaća i nepogoda koje pogađaju rimski svijet, apologeti su isticali da su neda-
će uvijek pogađale ljude zbog njihovih grijeha, i to prije Krista više nego sada kad se pojedinci obraća-
ju kršćanskoj vjeri, jer je sada grijeh donekle obuzdan, i ljudi se više mole da bi bili zaštićeni od Božjeg 
gnjeva. Istina, apologeti su i napadali izvjesne crte tadašnjeg društva: njegov politeizam, njegovu ne-
moralnost, njegove gladijatorske borbe, nemoralnost njegovih kazališta, običaj ubijanja djece i starih 
robova, njegove seksualne perverznosti, ali čineći to apologeti su vjerovali da time pomažu da se sa-
čuva carstvo i njegova civilizacija, a ne da se unište. 

U četvrtom stoljeću kršćanstvo je vladajuća religija u Rimskom imperiju. No ta religija nije preobrazila 
grčko-rimski svijet, već je svijet preobrazi nju. Kršćanstvo je izgubilo svoju prvobitnu čistoću time što 
je crkva širom otvorila vrata nepreporođenoj masi koja je nagrnula u nju, i što se vodstvo te crkve, os-
lanjajući se na državu i ugledajući se na njenu hijerarhiju, počelo samo više boriti za čast i vlast nego 
za ostvarenje pravih kršćanskih ideala, za izgrađivanje karaktera po uzoru na Kristov karakter. 

Kao reakcija na to stanje pojavljuju se pokreti unutar crkve (monaštvo) i odvajanje od crkve, Novaci-
janov pokret i donatistički pokret – u cilju da se sačuva čistoća nauke i morala i ostvari kršćanski ideal. 

Jedan od problema u kome su prvi kršćani stajali u opreci sa grčko-rimskim svijetom bio je problem 
učestvovanja u ratu. Usprkos opće težnje kršćana za pacifizmom, u trećem stoljeću bio je već znatan 
broj kršćana koji su služili u legijama. Kad je kršćanstvo postalo vladajuća religija Rimskog imperija i 
kad su vođe kršćana preuzele i političke odgovornosti, tada se i stav većine kršćana prema ratu pro-
mijenio. Većina kršćana je tada počela da misli da su neki ratovi opravdani. Augustin je isticao da je 
onaj rat opravdan koji vodi kralj i kome je cilj da kazni nepravdu i da uspostavi mir, ali treba da se vo-
di bez nepotrebnog nasilja. 

U pogledu zabava kršćani su u početku bili također u opreci sa grčko-rimskim svijetom. Tada su bile u 
običaju gladijatorske borbe, borbe između ljudi i životinja, konjske utrke i kazališta. Kršćani su se pro-
tivili posjećivanju kazališnih predstava smatrajući da su to škole licemjerstva, jer glumci simuliraju 
ljubav, gnjev, strah i žalost. Bili su protiv gladijatorskih predstava smatrajući ih "kanibalskim banke-
tom za duše" i promišljenim ubojstvom. U Rimu su se održavale gladijatorske igre čak i u petom sto-
ljeću kad je većina njegovog stanovništva ispovijedala kršćansku vjeru. Za vrijeme jedne gladijatorske 
predstave u arenu je skočio redovnik Telemah da bi rastavio borce, ali ga je masa zasula kamenjem. 
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Ti gledatelji bili su vjerojatno kršćani! Car je poslije toga zabranio održavanje gladijatorskih borbi, a 
Telemah je bio proglašen mučenikom. 

Kršćanstvo se borilo da olakša stanje robova. Grčko-rimski svijet je počivao na robovlasničkom susta-
vu. Robovi su obrađivali velika imanja koja su bila vlasništvo države ili privatnih posjednika. Sudbina 
robova je bila često veoma tužna, a javno mišljenje je opravdavalo da se roba može batinati, ubiti kad 
je nekoristan ili prodati po niskoj cijeni kad ostari. 

Malo je kršćana koji su otvoreno osudili ropstvo, ali kršćanstvo je ipak mnogo doprinijelo olakšavanju 
njihovog položaja. Apostol Pavao zapovijeda kršćanskim gospodarima da ne zlostavljaju svoje robove; 
oni treba da se sjećaju da Bog ne gleda na osobnost i da je on gospodar i robova i njihovih gospodara. 
Veliki apostol neznabožaca uči da su pred Bogom svi jednaki, da nema roba ni slobodnjaka, već da su 
svi jedno u Kristu. 

Kršćanski pisci kasnijih vjekova su podsjećali vjernike da su pred Bogom gospodari i robovi jednaki, i 
da će Bog suditi jednima i drugima. Augustin je izjavio da Bog nije stvorio razumnog čovjeka da vlada 
nad svojim razumnim drugom. Često su neznabošci oslobađali svoje robove proglašavajući ih slobod-
nima; to isto su činili i mnogi kršćani. Bilo je kršćana koji bi postali robovi da bi druge otkupili od rop-
stva. 

Rad koji su obično obavljali robovi smatrao se ponižavajućim za slobodnog čovjeka. Kršćanski učitelji 
su učili da svi treba da rade i da vršimo rad kao Kristu i kao pred očima Boga. Rad je postao kršćanska 
dužnost. 

Pitanje kojim se prva kršćanska crkva bavila bilo je također: može li kršćanin posjedovati svoje osob-
no vlasništvo? U početku je prva kršćanska crkva prakticirala zajednicu dobara. Kršćanski učitelji su 
više preporučivali vjernicima da se bave zemljoradnjom i ručnim radom nego trgovinom. 

Kršćanski učitelji nisu zabranjivali privatno vlasništvo, ali su osuđivali raskoš, neumjerenost u jelu i pi-
ću i svaki čin prevare. 

Iz ljubavi i zahvalnosti prema Kristu koji je nas radi osiromašio, prvi kršćani su odvajali dio svojih pri-
hoda za podupiranje crkvenih djelatnosti, za podupiranje udovica, siročadi, bolesnih i iznemoglih, kao 
i onih koji su zbog vjere izgubili zaposlenje ili bili u zatvoru. Također su otkupljivali mnoge koji su zbog 
svoje vjere bili odvedeni na prisilan rad. Jedna crkva je pomagala drugoj kad je ovoj prijetila glad. Krš-
ćanska crkva je bila bratska zajednica u kojoj su svi članovi bili povezani međusobnom ljubavlju i u ko-
joj je bilo pravilo da se vjerni uzajamno pomažu. 

Kršćani su se trudili da pokažu svoju ljubav i prema onima koji nisu bili kršćani. Kad je kuga harala u 
Kartagi i Aleksandriji, i kad su neznabošci pobjegli da bi se spasili, kršćani su ostali i starali su se oko 
bolesnih i umirućih. Imućniji kršćani su osnovali bolnice. 

Kršćanstvo je učinilo mnogo u pogledu poboljšanja međusobnih odnosa u obitelji i izvan nje. Ono je 
uzdiglo položaj žene u obitelji i u društvu, i učinilo je da se nježnije postupa sa djecom i ublažilo je 
stanje robova. U IV stoljeću izgleda da je kršćanstvo utjecalo na donošenje Konstantinovog zakona o 
zabrani gladijatorskih borbi, o staranju za udovice, za siročad i siromašne, protiv nemorala, o zabrani 
da se prodajom rastavi oženjenog roba od njegovog bračnog druga, protiv ubijanja djece, protiv pro-
daje djece u ropstvo, protiv prostitucije i nemoralnih religioznih obreda i protiv starog običaja da otac 
ima pravo da ubije svoje dijete. 

Sila Evanđelja pokazala se naročito u preobraženju ljudi koji su postali Kristovi sljedbenici i koji su se 
njemu potpuno predali. Novorođenjem oni su postali već sada članovi Božje obitelji i Božjeg carstva. 
Dokaz da su iskusili novorođenje, to uskrsnuće na nov život, mogao se vidjeti u rodovima Duha. Ti ro-
dovi su: ljubav, radost, mir, trpljenje, dobrota, milost, vjera, krotkost i umjerenost. Galaćanima 
5,22.23. 

Kad je velika kršćanska crkva u četvrtom stoljeću počela da se oslanja na državu i kad je većina ulazila 
u crkvu ne doživjevši prethodno novorođenje, onda su u crkvu počeli ulaziti i mnogi običaji neznabo-
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žačkog podrijetla: grčko-rimski politeizam, koji je došao do izražaja u obožavanju svetaca; sakramen-
talno shvaćanje kršćanskih obreda (krštenja i večere Gospodnje) po uzoru na neznabožačke misterije, 
i mnoge primjese iz grčke neznabožačke misli, kao na primjer učenje o urođenoj besmrtnosti ljudske 
duše, te naročito stoicizam i platonizam. Platonizam je ušao u crkvu preko učitelja ranijih vjekova, 
preko Klementa Aleksandrijskog i Origena, a u petom stoljeću naročito preko Augustina i preko spisa 
koji nose ime Dionizija Areopagita. 

Iako se kršćanstvo počelo kvariti kako u pogledu nauke tako i u pogledu morala, ipak bilo je uvijek 
kršćana, mada u malom broju, koji su čuvali vjeru "koja je jedanput bila predana svetima" i kroz koju 
se sila Božja moćno otkrivala na spasenje iskrenih duša. 

 

13. PROPAST ZAPADNOG RIMSKOG CARSTVA – POJAVLJIVANJE PAPINSTVA 

Počevši od biskupa Viktora, iz kraja drugog stoljeća, rimski biskupi teže za supremacijom nad ostalim 
biskupima i nad cijelom crkvom. Oni žele da se svuda sluša njihov glas. Karakterističan je u tome 
primjer rimskog biskupa Stjepana koji traži da svi biskupi prihvate njegov stav u pogledu krštavanja 
heretika. Njemu se odlučno odupro kartaški biskup Ciprijan. Dok je Stjepan zastupao gledište da se 
krštene heretike prima u crkvu na osnovu njihovog pokajanja, Ciprijan je tražio ponovno krštenje kao 
uvjet primanja u crkvu. 

Rimskim biskupima, zbog velike starosti rimske crkve i zbog toga što je Rim bio glavni grad Imperija. 
priznavao se uopće počasni primat, ali ne i jurisdikcijski. Međutim, rimski biskupi su željeli da im se 
prizna i jurisdikcijski primat. 

Sa osnivanjem nove prijestolnice carstva – Konstantinopolisa (Carigrada), i sa izjednačavanjem carig-
radskog patrijarha sa rimskim biskupom, što je proglašeno 28. kanonom Kalcedonskog sabora (451.), 
zadan je bio težak udarac pretenzijama rimskog biskupa; zato Leon I (440 – 461) nije htio potvrditi taj 
kanon. 

Dok su carigradski patrijarsi bili manje-više ovisni o caru, dotle su se rimski biskupi, počevši od četvr-
tog stoljeća, sve više oslobađali carskog utjecaja i miješanja u unutrašnje poslove crkve. U šestom 
stoljeću oni su postali potpuno samostalni. Tom uzdizanju rimskog biskupa pomogle su i prilike koje 
su u to vrijeme nastale u Italiji, naročito sa invazijom barbarskih plemena u Italiju i propašću Zapad-
no-rimskog carstva. 

Prvi težak udarac zadobio je Rim od Alarika, vođe Zapadnih Gota, koji su zauzeli grad 24. kolovoza 
410. godine. Poznato je da je u IV stoljeću postojalo veliko gotsko carstvo, koje se sastojalo od dvaju 
plemena, od Zapadnih Gota, koji su stanovali zapadno od rijeke Dnjepra, i od Istočnih Gota, nastanje-
nih istočno od te rijeke. Zapadni Goti prešli su Dunav i nastanili su se u Meziji. Car Valens vodio je rat 
protiv njih i pao je u bitci kod Adrinopola (378). Njegov nasljednik Teodozije je sklopio s njima savez i 
primio ih u svoju vojsku. Poslije Teodozijeve smrti, Alarik je želio da postane glavni komandant carske 
vojske, ali kad mu je Teodozijev sin Arkadije uskratio taj zahtjev, on se odmetnuo sa svojim Gotima i 
pokušao je da igra veću ulogu na Zapadu. Kad mu ni Honorije, car Zapadnorimskog carstva, nije dao 
željenu titulu,on je pošao protiv Rima i zauzeo ga 410. godine. Alarik je plijenio Rim, ali pošto je i on 
bio obojen arijanskim kršćanstvom, to je poštedio crkve. Uskoro iza toga Alarik je umro, a njegovi Go-
ti prešli su u Galiju, a odatle na Pirinejski poluotok. 

Drugi udarac zadao je Zapadnorimskom carstvu Atila, vođa Huna. On je 452. godine sa svojim Mon-
golima sišao u Italiju, razorio je Akvileju i druge gradove, i prijetio da će ići na Rim. Car Valentijan III, 
zabarakadiran u Raveni i nesposoban da se odupre moćnoj Atilinoj vojsci, odlučio je zajedno sa Sena-
tom da ponudi Atili mir. Na čelu poslanstva, koje je trebalo pregovarati sa Atilom, car je stavio velikog 
papu Leona. Atila je prihvatio mir i povukao se sa svojom vojskom u Panoniju, kraj Dunava, gdje je 
već 453. godine umro. 
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Tri godine poslije Atiline najezde, 455. godine pojavila se na ušću Tibera flota vandalskog kralja Gen-
zerika. Valentijana nije biše bilo; on je bio ubijen, izgleda, od Petronija Maksima, koji je oženio njego-
vu udovicu Eudoksiju, kćer Teodozija II. Maksim je htio da pobjegne pred Vandalima, ali ga je očajno 
rimsko stanovništvo rasjeklo na komade. Zatim, bez kralja i bez vojske, narod se opet obratio svome 
biskupu da posreduje kod Genzerika u pogledu kapitulacije Rima. Leon je isposlovao kod Genzerika 
da neće biti nepotrebnih ubojstava i paljenja. Ali grad i crkve bili su četrnaest dana plijenjeni; tisuće 
zarobljenika je bilo odvedeno u Afriku, na čelu sa carskim princezama, od kojih je Eudokija postala 
ženom Genzerikova sina Hunerika. Poslije toga pošto je Rim ostao bez svjetovne vlade, Leon je figuri-
rao kao jedini predstavnik preživjele vlasti. Tako su na ovaj način prilike pridonijele da se rimskom bi-
skupu, koji se pokazao kao "defenzor civitatis" – branitelj građana – počela pripisivati i svjetovnu 
vlast. 

Prošlo je tek dvadeset godina poslije invazije Vandala, Italija je postala kraljevstvo jednog german-
skog vođe. Odoakar, vođa Herula, svrgnuo je (476.) posljednjeg rimskog cara Romula Augusta, kome 
više nije bio postavljen nasljednik. Kraljevstvo Odoakarovo nije dugo trajalo. Godine 489. je Teodorik, 
kralj Istočnih Gota, sišao iz Panonije u Italiju. Pobijeđeni Odoakar zatvorio se u Ravenu, gdje je izdržao 
opsadu za vrijeme tri godine. Na kraju su dva rivala sklopila mir i podijelila između sebe carstvo Italije, 
ali nekoliko dana kasnije, tijekom jednog banketa, Teodorik je ubio Odoakara svojom vlastitom ru-
kom – 15. III 493. 

Teodorik je vladao u Italiji od 493 – 526. godine kao saveznik istočnorimskih careva. Gotima je davao 
vojničke položaje, a upravu je povjeravao Rimljanima. Savjetnikom mu je bio čuveni crkveni povjesni-
čar onoga vremena Kasiodor. Na njegovu dvoru je oživjela klasična kultura. Čak učeni Boecije, pisac 
djela "Utjeha filozofije", bio je privučen njegovim dvorom. 

Iako je bio podčinjen Carigradu, Teodorik je igrao ulogu cara Zapada. Svoju moć je ojačao ženidbom. 
Njegova žena je bila sestra franačkog kralja Klodovika, a svoju je sestru udao za kralja Vandala. Zbog 
svojih vjerskih ideja kao arijanac, on je navukao na sebe nepovjerenje crkve i istočnog cara. Osjetivši 
da se oko njega pletu intrige, počeo se nemilosrdno svetiti. Ubio je konzula Boecija i senatora Simaka 
(525.). Njegovo se carstvo održalo do 552. godine kad ga je oborio Justinijanov vojvoda Belizar. Umro 
je 526. godine. 

"Ovo postepeno slabljenje i konačno iščezavanje carske vlasti, uspostavljanje barbarskih carstava u 
Italiji i u drugim krajevima, stvorilo je Crkvi i papinstvu nove uvjete života, - nove i definitivne, jer bi-
zantijska obnova VI stoljeća nije bila dovoljno jaka da uspostavi staro stanje stvari, i ona je trajala 
kratko vrijeme. Papa je zaista odsada prva osoba Rima, i Crkva je jedino univerzalno društvo Zapada." 
1 

______________________________ 
1 Jacques Zeiller, L' Empire romain et l' Eglise, pp. 352. 353. 
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IV 

 

SREDNJI VIJEK 

 

CRKVA POD DOMINACIJOM PAPINSTVA 

 

1. JUSTINIJAN I PAPINSTVO 

Justinijan I (527 – 565) je najveći vladar Istočnog Rimskog carstva. Podrijetlom barbar, on je stekao 
odlično obrazovanje u Carigradu. Bio je osrednje inteligencije, ali veoma marljiv, tako da je dobio na-
dimak "car koji nikada ne spava". Oko 523. godine se oženio slavnom glumicom Teodorom, ženom 
častoljubivom i jake volje. Mnogo se bavio teologijom, jer se smatrao boljim teologom od bilo kojeg 
svećenika svog vremena. Njegov je ideal bio da obnovi Rimsku imperiju. Ali najveći je glas stekao kao 
zakonodavac. Eto takav je bio čovjek koji je skoro četrdeset godina upravljao sudbinom Carstva. 
Mnogi pisci ističu da sa njime počinje u povijesti nova epoha. 

Obnovitelj carstva. – Justinijanova je prva briga bila da obnovi slavu ranijeg Carstva koje su barbari 
podijelili. Još prije sto godina (428.) Vandali su zaposjeli Sjevernu Afriku. Sjeverna Afrika se smatrala 
kćerkom Rimske crkve. Katolici Sjeverne Afrike su tražili da ih Justinijan oslobodi od arijanskih Vanda-
la. Godine 533. je jedna flota od pet stotina brodova prenijela u Afriku petnaest tisuća vojnika. Slavni 
vojskovođa carske vojske Belizar zauzeo je grad Kartagu 15. rujna i oborio Vandalsko carstvo. 

Italija i Rim pali su 476. godine pod vlast Odoakara, vođe germanskih Herula. Car Istočnog carstva Ze-
non bio je uznemiren na Istoku nazočnošću Istočnih Gota, te je odobrio ovom germanskom plemenu 
da se preseli u Italiju i da joj nametne svoju vlast. Kad je Teodorik, vođa Istočnih Gota, također arija-
nac, stigao u Italiju 489. godine sukobio se sa Odoakarom, koga je pobijedio i 493. godine konačno 
uništio. Teodorik se proglasio kraljem Italije. Tako je bio iščupan Odoakarov rog, koji je uznemiravao 
papinstvo. 

Od tog vremena Rimom i Italijom vladaju Istočni Goti. Istočni Goti pod Teodorikom su bili vrlo tole-
rantni. Ali papinstvo nije moglo podnositi vlast arijanskog kralja. Ono je tražilo od Justinijana da odu-
zme Gotima vlast. Justinijan je poslao generala Belizara da oslobodi Italiju od arijanskih Gota, koje je 
on kao zaštitnik katolicizma mrzio. Godine 535. Belizar se iskrcao na Siciliju, i tada je počeo rat protiv 
Istočnih Gota koji je trajao skoro dvadeset godina. 536. godine Belizar je zauzeo Napulj i Rim, a 537. 
godine je kralj Istočnih Gota, Vitiges, sa 150.000 Gota, uzalud pokušavao da opet zauzme Rim. Goti su 
opsjedali Rim godinu i devet dana. U ožujku 538. godine se druga rimska vojska iskrcala u Italiji, ova je 
vojska primorala Gote da napuste opsadu i da se povuku u Ravenu. Tako je stara rimska prijestolnica 
bila sačuvana za papinstvo. Rat protiv Gota se nastavio. Dovršio ga je energični Justinijanov general 
Narzes, koji je 552. godine pobijedio i ubio hrabrog gotskog kralja Totilu. Posljednji gotski garnizoni su 
kapitulirali tek 554. godine. Italija je opet postala rimskom provincijom, na čelu sa vice-kraljem koji je 
boravio u Raveni. 

Sa pobjedom nad Vandalima i Istočnim Gotima Justinijan je mogao da vjeruje da je ostvario svoj san, 
to jest da je obnovio Rimsku imperiju i zato je uzeo naslov "Vandalicus et Gothicus". 1 

"Njegovi su vojnički uspjesi (pobjede u Africi, Italiji i Španjolskoj) duboko utjecale na cijelu budućnost 
Europe i njegove su intervencije promijenile čitav status rimskog biskupa. Justinijan je izvojevao veli-
ke pobjede nad narodima koji su velikim dijelom pripadali Arijevoj nauci. Pokoreni mačem, ovi su se 
narodi odrekli arijevstva i postali sljedbenici Atanazijevog učenja. Time su ojačali moć rimskog bisku-
pa i automatski su došli pod njegovu vlast. Vidjeli su da je u njihovom interesu da dođu pod vodstvo 
rimskog pape. Tako nesreća koja je druge zadesila, u svakom je pogledu išla u prilog ambicijama rim-
skog biskupa." 2 
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Justinijan kao zakonodavac. – Justinijanova je slava u njegovom djelu zakonodavstva. Slavni pravnik 
Tribonijan, veliki kancelar i ministar pravde, objelodanio je 529. godine sa carskom komisijom tzv. 
Codex Justinianeus u dvanaest knjiga kao zbirku ranijih zakona. Drugo i potpuno izdanje izašlo je 534. 
obuhvaćajući Codex, Diguestu ili Pandektes i Institucije, koji zajedno sačinjavaju Corpus Juris Civilis 
(građanski zakonik). To je zbirka od 4.652 zakona počevši od vlade cara Adrijana (138.) do 534. godi-
ne. Nijedan drugi pisani zakonik nije izvršio veći utjecaj na razvitak povijesti svijeta od tog zakona. 
"Codex, Pandektes i Institucije bili su proglašeni zakonitim sustavom građanskog prava; samo ovi za-
koni su vrijedili na sudovima i samo oni su se predavali u akademijama Rima i Konstantinopolisa." 3 
Zakoni dodani poslije 534. godine, tijekom Justinijanova života i za vrijeme nekolicine nasljednika, ob-
javljeni su pod nazivom Novellae (Novi Zakoni). 

Justinijan i Papinstvo. – Justinijanovo treće značajno djelo jeste uređenje crkvenih i teoloških pitanja. 
Najznačajnije u ovom pogledu je njegovo pismo upućeno rimskom biskupu Ivanu II, godine 533. u 
kome ga naziva glavom svih svetih crkava, položivši na taj način zakonit temelj za papinsku crkvenu 
supremaciju. 

U tom pismu između ostalog Justinijan kaže: "Žurimo se da upoznamo Vašu svetost sa svime što se ti-
če prilika u crkvi, jer je naša najveća želja uvijek bila da sačuvamo jedinstvo Vaše Apostolske Stolice… 
Zato smo se trudili da ujedinimo sve svećenike Istoka i da ih podvrgnemo stolici Vaše Svetosti… Jer mi 
ne želimo, što se tiče stanja u crkvi, da se u bilo čemu raspravlja, makar problemi bili jasni i nesumnji-
vi, a da vaša Svetost ne bude s time prethodno upoznata, budući da ste vi glava cijele Svete crkve, i 
mi ćemo se truditi da povećamo čast i autoritet Vaše Stolice." 4 

Ovo Justinijanovo pismo papi Ivanu II tražilo je crkveno odobrenje za carske odluke protiv nestorije-
vaca. Papin odgovor, koji potvrđuje carsku odluku, zajedno sa Justinijanovim pismom, uvršteni su u 
Kodeks. 

Na Justinijanovo pismo papa Ivan je odgovorio: "Stolica je zaista glava cijele crkve kao što to potvrđu-
ju pravila Otaca, dekreti careva i riječi Vaše najdublje pobožnosti." Ovo pokazuje da je rimski biskup 
potpuno razumio carsko priznanje o primatu Rimske Stolice. 

Postoji i drugi značajan dokument u kome Justinijan potvrđuje primat rimskog biskupa. To je njegovo 
pismo carigradskom patrijarhu Epifaniju (533.). Justinijan u njemu kaže: "Pošto smo primijetili da se 
neki iz svete katoličke crkve povode za zabludama zlog Nestorija i Eutiha…, objavili smo sveti edikt, 
koji je poznati i Vašoj Svetosti, kojim smo odbacili ludost heretika… da bi sačuvali jedinstvo svetih cr-
kava sa presvetim papom i patrijarhom starog Rima, kome smo također pisali o tome. Jer mi želimo 
da sve što se tiče stanja u Crkvi bude saopćeno Njegovoj Svetosti kao glavi cijelog svetog Božjeg sve-
ćenstva." 5 

U Justinijanovom kasnijem zakoniku poznatom pod imenom Novellae, koji sadrži zbirku od 168 zako-
na, nalaze se dva zakona koji također potvrđuju papin primat. U Noveli 9 (zbirka 2, glava 4), iz godine 
535 kaže se da je Rim "vrh najvišeg svećenstva"; a u Noveli 131, glava 2 ističe se primat rimskog bis-
kupa: 

"Stoga, u skladu sa odlukama ovih Koncila, mi naređujemo da presveti Papa starog Rima bude prvi 
među svim svećenicima, a preuzvišeni arhiepiskop carigradski, ili Novi Rim, zauzimat će drugo mjesto 
iza Svete apostolske Stolice starog Rima, koja će biti predsjednica nad svim ostalim stolicama." 

Ovi zakoni kojima se priznaje papa glavom svih svetih crkava postali su efektivni tek godine 538, kad 
je Rim bio definitivno oslobođen od opasnosti Istočnih Gota, čime je bio uklonjen treći barbarski rog, 
dok su prva dva bila još ranije uklonjena – Heruli 493, a Vandali 534. godine. Time je bila stvorena fi-
zička i pravna mogućnost za nesmetani razvitak religiozno-političke dominacije papinstva, koja je u 
Danijelovom proročanstvu, u sedmoj glavi, stih 8 i 24 prikazana simbolom malog roga, pred kojim su 
se iščupala tri druga roga. Danijel 7,8.24. 
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Justinijanova pisma papi Ivanu II i patrijarhu Epifaniju, u kojima se ističe primat, kao i dvije napomene 
o tom primatu u kasnijem zakonu Novela 9 i 131, predstavljaju značajnu etapu u razvitku papinske 
supremacije koja će doseći vrhunac pod papama Grgurom VII, Inocentom III i Bonifacijem VIII. 

Justinijanovoj sankciji rimskog primata prethodile su dvije druge sankcije tog primata, i to Gracijanov 
edikt iz godine 378. ili 379. i edikt Teodozija II i Valentinijana III iz godine 445. Gracijanov edikt je pri-
pisivao da izvjesni slučajevi u crkvi na Zapadu treba da budu iznijeti pred papu ili pred sabor biskupa 
kao vrhovne suce u vjerskim stvarima. Edikt Valentinijana III iz godine 445. ističe podčinjenost sveg 
svećenstva Zapada rimskom biskupu kao Petrovom nasljedniku. Međutim Justinijanovo pismo i nje-
govi zakoni ističu rimskog biskupa kao glavu cijele crkve i vrhovnog suca u svim vjerskim pitanjima. 

Justinijan je ozakonio vjerske edikte svojih prethodnika kao i prihvaćene crkvene kanone uvrstivši ih u 
Kodeks ili u Novele. Tako su na primjer u Kodeks uvršteni dekreti protiv krivovjerja, koji su sa Justini-
janovim kanonima zajedno objavljeni u Novelama postali temelj na kome je kasnije inkvizicija nastavi-
la da zida. U Kodeksu se također nalaze zakoni o praznicima, uključujući svjetovne i vjerske praznike 
kao što su Božić i Uskrs, kao i zakone o nedjelji, počevši sa Konstantinovim zakonom o svetkovanju 
nedjelje izdanim 7. ožujka 321. godine. 

Tako je Justinijan ne samo ozakonio vjerske edikte svojih prethodnika, već je naročito istaknuo rim-
skog biskupa kao glavu crkve i suca hereze, a učinio je također kanonske zakone crkve dijelom civil-
nog zakonika, te je tako sjedinio crkvu sa državom." 6 

______________________________ 
1 P. Fargues, T. 2, p. 255. 
2 The prophetic Faith, vol. I, p. 505. 
3 Gibbon, History of the Decline and Fall of the Riman Empire, vol. 4, p. 465. 
4 Justinijanov Kodeks, book 1, titles 1,8. 
5 Kodeks Just. Book 1, titles 1,7. Krueger edition. 
6 Froom, op. cit. p. 935. 

 

2. JUSTINIJANOVI NASLJEDNICI, ISLAM I BORBA OKO SLIKA 

Poslije Justinijanove smrti sve više opada moć Istočnog carstva. Langobardi su osvojili veći dio Italije 
(568.). Avari, potiskivani sa istoka od turskih plemena, doprli su do Dunava i zajedno sa Bugarima po-
čeli su da pljačkaju Balkanski poluotok. U to vrijeme Slaveni su se počeli naseljavati u balkanskim kra-
jevima. 

Za vrijeme Justinijanovih nasljednika Justina II, Mauricija, Foke i Heraklija bizantijsko carstvo je izlo-
ženo stalnim napadima Perzijanaca. Ovi dugi ratovi iscrpili su Bizant i Perziju, te se poslije nisu mogle 
oduprijeti novom zajedničkom neprijatelju – muslimanskim Arapima. 

Pojava islama i ikonoborstvo. – Raspadanje Rimskog carstva, koje je za neko vrijeme zaustavio Justini-
jan, ubrano je erupcijom naroda sa jugoistoka, Arapa, nositelja nove religije – islama. 

Osnivatelj islama je Muhamed, rođen u Meki (570 – 632). Kao mladić bio je sluga bogate udovice Ka-
didže, s kojom se kasnije oženio. 

Mladi Muhamed bio je uznemiren kad je mislio na idole koje je njegov narod obožavao. Središte ido-
lopokloničke službe bila je Ćaaba, svetište u Meki, u kome se čuvao velik crni kamen, za koji se vjero-
valo da je pao s neba. 

Muhamed je bio iskreno pobožan. Često je odlazio u samoću na molitvu. Jednom prilikom u jednoj 
pećini, kako on tvrdi, javio mu se anđeo Gabrijel, koji mu je rekao da on treba da bude prorok, usta 
Gospoda Boga. Razumio je da su idoli ništa i da ljudi treba da obožavaju Boga, Alaha, koji je sve stvo-
rio. 
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Na svojim putovanjima sa karavanama u cilju trgovine Muhamed je sreo Hebreje i kršćane. Od Hebre-
ja je saznao o velikim ljudima kao što su bili Abram i Mojsije, a od kršćana o Isusu. Tako je on počeo 
da propovijeda u Meki: "Ima jedan Bog, a Muhamed je njegov prorok." 

U početku malo ga je njih slušalo. Njegova supruga Kadidža bila je prvi njegov sljedbenik. Neki su ga 
mrzili, naročito čuvari Ćaabe i idola, i on je morao pobjeći iz Meke da bi spasio život. Sklonio se u grad 
Medinu, oko 300 km udaljen od Meke. To je bilo 622. i svi muslimani broje od te godine svoju eru. To 
Muhamedovo bjekstvo se naziva Hegira. 

Do tada je Muhamed nastojao da zadobije sljedbenike uvjeravanjem. Govorio im je da treba da vjeru-
ju u jednoga Boga – Alaha, da ne piju alkoholno piće, da ne jedu svinjskog mesa, da se mole pet puta 
na dan, da odvajaju darove za siromašne. Svi treba da žive prema zakonu koji je napisan u knjizi – u 
svetoj knjizi, nazvanoj Kuran. Bog je stvorio sve, i Njegova volja treba da upravlja našim životom. "Is-
lam", rekao je on, znači "podčiniti se Božjoj volji." 

Ali uvjeravanjem je malo njih prihvatilo novu vjeru. Muhamed je odlučio da ljude natjera da slušaju i 
prihvate islam. Stavio  se na čelo svojih pristalica naviklih ratovanju. Pošao je u osvajanje. Sljedbenici 
novog proroka bili su strašni u bitkama, jer im je Muhamed kazao da će svaki koji padne pod njego-
vom zastavom ići direktno u nebo. Meka je bila ponovno zauzeta. Svaki otpor bio je silom slomljen. 
"Vjeruj Muhamedu, živi po Kuranu, ili umri od mača" – to je bio jedini izbor koji je stajao pred araps-
kim plemenima. 

Deset godina poslije Hegire, 632, umro je Muhamed. Upravu nad muslimanima preuzeli su kalifi, što 
znači "nasljednici" Muhamedovi. Pod kalifima su Arapi, iako svi nisu odmah primili islam, počeli da ju-
rišaju na bizantijsku i zatim na perzijsku teritoriju. Godine 635. zauzeli su Damask, 636. cijelu Siriju, 
poslije dvogodišnje opsade zauzeli su Jeruzalem 638. Godine 641. i 642. zauzeli su Aleksandriju i Egi-
pat. Tom prilikom spalili su čuvenu aleksandrijsku biblioteku. "Ako se njene knjige slažu sa Kuranom", 
rekao je Omar, arapski general, "onda nam one nisu potrebne. Ako se ne slažu, onda su rđave, i treba 
da se unište." 

Muslimanska invazija se nastavila. Godine 697. Arapi su zauzeli Kartagu, središte bizantijske moći u 
Sjevernoj Africi. Prešavši Gibraltar iskrcali su se u Španjolskoj. Okupiravši Pirinejski Poluotok, počeli su 
da prijete Francuskoj. Arapska muslimanska plima zaustavila se kod Tura i Poatijea. Tu su Franci 732. 
godine pobijedili Arape, koji od sada počinju da uzmiču. 

Obožavanje slika. – Prvi kršćani nisu u svojim molitvenim domovima imali nikakvih slika. Tek u trećem 
stoljeću pojavljuju se u katakombama i simbolične slike. Kasnije se pojavljuju slike koje predstavljaju 
svete osobe i biblijske događaje. 

Tijekom IV stoljeća u kršćanskoj crkvi događaju se duboke promjene. Pod utjecajem neznaboštva, a u 
težnji da neznabošcima olakšaju prijelaz u kršćansku crkvu, crkvene vođe pretvaraju neznabožačke 
hramove u kršćanske crkve, a neznabožačke bogove u kršćanske svece. Najprije se u kršćanskim crk-
vama ovog razdoblja javljaju slike, i to u istočnim crkvama samo slike, a u zapadnim pored slika i ki-
povi. 

"Narod je u slici (ikoni) gledao neposrednu blizinu Božju; vjerovao je da slike imaju čudotvornu moć. 
Bilo je čak svećenika koji su strugali boju sa ikona, pomiješali ju sa svetom pričesti i tako pričešćivali 
one koji su to tražili; bilo je majki koje su uzimale ikone za kumove." 1 

Protiv obožavanja slika, relikvija i drugih zabluda koje su se počele uvlačiti u crkvu ustaju u 4. i 5. sto-
ljeću pojedini kršćani kao, na primjer, Vigilant iz Liona, Jovinijan iz Rima, Helvidije, također iz Rima. 
Ovom protestu priključuje se u 9. stoljeću biskup Klaudije iz Torina. 

Protiv obožavanja ikona podigli su svoj glas naročito pavlikijani, radikalni kršćani, koji su zahtijevali 
povratak evanđeoskoj jednostavnosti. Oni su također odbacili obožavanje križa, kult Djevice Marije i 
svetaca. 
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U borbu za reformu crkve umiješali su se i bizantijski carevi. Borba protiv ikona, nazvana ikonokla-
zam, trajala je preko 100 godina. 

Borbu protiv ikona otpočeo je car Lav III Isaurijski (717 – 741). On je 726. prvi put otvoreno istupio 
protiv kulta ikona, a 17. siječnja 730. izdao je edikt protiv kulta ikona. 2 

Sin Lava III i nasljednik Konstantin V (741 – 755) bio je još vatreniji ikonoborac no njegov otac. Ovaj 
car je sazvao crkveni sabor u Hijereji, na maloazijskoj obali. Sabor je počeo sa radom 10. veljače 754. 
U saboru je učestvovalo 333 biskupa. Obožavanje slika, izjavili su biskupi, protivi se nauci Svetog pis-
ma, što se jasno vidi iz stihova: Ivan 4,24; 1,15; 20,29; 5. Mojsijeva 5,8.9; Rimljanima 1,23; 10,17; 2. 
Korinćanima 5,7 itd. 

Protiv odluka sabora ustalo je monaštvo na čelu sa igumanom Stjepanom Novim. Car je pribjegao re-
presalijama: naredio je da se zatvore samostani. Čak je dao pogubiti spomenutog igumana. 

Za vrijeme nasljednika Konstantinovog, Lava IV (775 – 780) vođena je umjerena politika, no pod utje-
cajem Lavove žene carice Irene, koja je bila vatrena pristalica kulta ikona, počinje da jača ikonofilska 
stranka. Za vrijeme nasljednika Lava, maloljetnog Konstantina VI, umjesto koga vlada njegova majka 
carica Irena, došlo je do promjene u stavu prema ikonama. Carica Irena u dogovoru sa patrijarhom 
Terazijem sazvala je VII opći sabor u Niceji. Pod predsjedništvom patrijarha Terazija, u nazočnosti oko 
350 biskupa i velikog broja redovnika, održano je ovdje, između 24. rujan i 13. listopada 787. jedna za 
drugom, sedam sjednica. Ukinuti su zaključci sabora od godine 754. i uspostavljen je kult ikona. 3 

Na zapadu je Karlo Veliki i njegova francuska crkva odbio da prihvati zaključke drugog nicejskog sabo-
ra iz godine 787. Karlo Veliki je sazvao sabor u Frankfurtu 794. na kome se izjasnio protiv obožavanja 
ikona i nazvao je obožavanje ikona idolopoklonstvom. 

Sa istočno-bizantijskim carem Lavom V Jermeninom (813 – 820) opet je obnovljena ikonoklastička 
borba. Duhovni vođa ove borbe bio je učeni Ivan Gramatičar. Sazvan je sabor u Svetoj Sofiji i taj sabor 
je ukinuo zaključke VII općeg sabora, a potvrdio odluke ikonoklastičkog sabora iz 754. godine. 

Za vrijeme vladanja Mihajla II (820 – 829) nastupilo je u vjerskom sporu izvjesno zatišje. Mihajlov sin 
Teofil (829 – 842) bio je protiv obožavanja ikona, a kad je 842. car Teofil umro, ikonoborski pokret je 
doživio kraj. Pošto je Ivan Gramatičar umro i za patrijarha postavljen Metod, ožujka 843. je zalaga-
njem carice Teodore proglašena restauracija ikona. Opet je jednim sinodom uspostavljeno obožava-
nje slika, i 11. ožujka 843. godine se slavio kao pobjeda pravoslavlja. Taj praznik je istočna crkva saču-
vala do danas kao "nedjelju pravoslavlja." 4 

Veliki borac protiv obožavanja ikone na Zapadu bio je ranije spomenuti Klaudije, biskup u Torinu. On 
je bio neko vrijeme dvorski kapelan Ljudevita Pobožnog. Klaudije je smatrao da je samo jedan gospo-
dar nad crkvom – Gospod nebeski; vjerovao je da Petar nije viši vlašću od drugih apostola; da ljudske 
zasluge nemaju nikakvu vrijednost, već da se čovjek spašava vjerom u Krista. Odbacio je tradiciju, mo-
litvu za mrtve i obožavanje relikvija. Vjerovao je da je Večera Gospodnja uspomena na Kristovu žrtvu, 
a ne ponavljanje te žrtve. Borio se ogorčeno protiv obožavanja slika, ljubljenja križa, itd. Njegov stav 
prema križu dolazi do izražaja u njegovim riječima: "Bog nam zapovijeda da nosimo križ, a ne da ga 
obožavamo. Oni žele da ga obožavaju jer ne vole da ga nose ni duhovno niti tjelesno." 5 

Klaudijeva borba protiv ikona najbolje je opisana njegovim vlastitim riječima: "Protiv svoje volje uzeo 
sam na sebe teret pastirske službe. Poslan od pobožnog Kneza, sina svete Božje Crkve, Ljudevita, do-
šao sam u Italiju, u grad Torino. Našao sam sve crkve (protivno redu istine) pune svakovrsne gnusobe 
prokletih stvari i slika… Što su ljudi obožavali, ja sam sam počeo rušiti. Zato su svi otvorili usta da me 
ruže, i da mi Gospod nije pomogao, možda bi me bili živog progutali!" 6 

Bojeći se štetnog utjecaja Rima, kolijevke praznovjerja i idolopoklonstva, Klaudije je nastojao da sa-
čuva svoju biskupiju neovisnu o Rimu. On je učio svoje vjernike da ne treba da traže oprost grijeha u 
Rimu, već u pokajanju i u vjeri u Krista; da je uzalud svako obožavanje svetaca ili njihovih relikvija i da 
je obožavanje slika idolopoklonstvo. 
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Klaudijev utjecaj se osjećao u Italiji, Francuskoj i Germaniji. Njega neki s pravom nazivaju reformato-
rom devetog stoljeća. Poslije njegove smrti (839) njegovo djelo reforme nije našlo nastavljača ni u je-
dnome od istaknutih vođa do pojave Petra Valda u XII stoljeću, koji je poduzeo istu borbu protiv zab-
luda u crkvi. 

______________________________ 
1 S. Srkulj, Povijest srednjeg vijeka, str. 36. 
2 G. Ostrogorski, Povijest Bizanta, str. 171 – 172. 
3 G. Ostrogorski, Id. str. 182 – 183. 
4 G. Ostrogorski, Povijest Bizanta, str. 204 – 219. 
5 Apologeticum 
6 De Cultu Imaginum, citirano u Prophetic Faith, vol. I, p. 822. 

 

3. GRGUR VELIKI – UTEMELJITELJ SREDNJOVJEKOVNOG PAPINSTVA 

Justinijanov zakon koji priznaje papu "glavom svih crkava" kao i njegovi ratni uspjesi nad papinim ne-
prijateljima – arijanskim Gotima, osigurali su pravnu i fizičku mogućnost za razvijanje srednjovjekov-
nog papinstva. Papa Vigilije koji je došao na rimsku stolicu poslije svrgnuća Silverija, koga je protjerao 
Justinijanov vojvoda Belizar 537. bio je prvi papa koga je car Justinijan ovlastio da "zajedno sa tri gra-
đana upravlja svetim gradskim poslovima, i on je imao udjela u izboru i nadziranju upravitelja provin-
cija." 1 

Iako 538. godine papa Vigilije nije još svjetovni knez koji bi igrao važniju političku ulogu između eu-
ropskih vladara, ipak počevši od tog vremena pape se sve više upliću u svjetovne poslove. "Od tog 
vremena pape se sve više upliću u svjetovne poslove, a ne pripadaju samo crkvi; oni postaju funkcio-
nari države, a zatim upravitelji države." 2 

Vigilije je došao na papinsku stolicu uz pomoć Justinijana koji je zakonom priznao crkvenu supremaci-
ju rimskog biskupa i postavio ga također funkcionarom države. Od tog vremena pape su se sve više 
penjale ka političkoj vlasti koja je dosegnula vrhunac u vladama papa kao što su bili Grgur VII, Inocent 
III i Bonifacije VIII. Važnu etapu u tom penjanju ka svjetskoj dominaciji papske moći predstavlja ponti-
fikat Grgura I. 

Grgur I (540 – 604) je potjecao iz aristokratske obitelji. Kao student odlikovao se velikom darovitošću 
i ozbiljnošću. Oko godine 573. imenovao ga je Justin II prefektom Rima. Ali uskoro je prekinuo sa svi-
jetom i postao monah. Osnovao je šest samostana na Siciliji i jedan u Rimu. Pošto je bio zaređen za 
đakona, papa Pelagije II ga je poslao na carigradski dvor kao svog predstavnika – nuncija (579.). Već 
je tada stupio u dugu i ogorčenu raspravu sa carigradskim patrijarhom. Istočni patrijarsi se nisu nika-
da potpuno pokoravali papama, a i sada su  bili u razmirici s njima, jer se još vodila borba oko supre-
macije. Tako je Grgur imao prilike da okuša svoje sposobnosti i kao svjetovni upravitelj i kao diplomat 
i kao starješina samostana. Kad se vratio u Rim, pozvan je bio 590. godine jednodušnim izborom se-
nata, klera i naroda da zamijeni na papinskoj stolici preminulog Pelagija II. U početku se opirao tom 
izboru, ali je na kraju popustio. 

Veliki organizator. – Grgurov Pontifikat (590 – 604) počeo je u vrijeme velike unutrašnje i vanjske ne-
volje. Ali zahvaljujući svojoj velikoj organizatorskoj sposobnosti, Grgur je uspio znatno da uzdigne 
prestiž svoje stolice. 

U njegov vrijeme je bizantski car bio suveren Italije. Ustvari, u carskom posjedu je bio samo dio Italije, 
sa Ravenom kao sjedištem eksarhata. Ostalim dijelom su gospodarili Langobardi. Zaokupljen ratovi-
ma na Istoku, bizantski car se sve manje interesirao za svoje posjede na Zapadu koji su bili sami sebi 
prepušteni. Ti posjedi su se morali braniti od napada Langobarda koje je predvodio njihov kralj Agi-
lulf. Dva puta su se Langobardi približili Rimu, 591. i 593. godine. U odsutnosti Bizantinaca, Grgur se 
stavio na čelo otpora; stupio je u pregovore sa langobardskim kraljem i prisilio ga da se povuče, bilo 
da ga je udobrovoljio svojim darovima ili svojim prestižom. Grgur je spasio Rim. U isto vrijeme stavio 
se na čelo obrane drugih gradova kojima je prijetila ista opasnost: organizirao je prehranu tih grado-
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va, opskrbu trupa i obnovio je gradske bedeme. Ukratko, on je djelovao kao svjetovni i kao duhovni 
vođa naroda; postao je pravi vođa Italije. Pošto je tako povećao svoj ugled, nametnuo je svoju vlast 
talijanskom svećenstvu, a zatim je malo po malo proširivao svoju duhovnu vlast izvan granica Italije. 
Slao je svoje svećenike po cijelom Zapadu, bio je u pismenoj vezi sa svim glavnim biskupima Galije, 
Španjolske i Sjeverne Afrike. Istina, svuda ga nisu jednako slušali, ali kršćanski Zapad se počeo navika-
vati da računa sa Papinstvom. 

Papa je učvrstio disciplinu u crkvi, reformirao je molitvu i reorganizirao liturgijsko pjevanje. 

Misijska djelatnost. – Još kao opat, Grgur se oduševljavao mišlju da pođe u daleku zemlju kao misio-
nar. Kad je jednog dana ugledao na rimskom trgu robova nekoliko mladića u bijelim košuljama, lijepa 
lica i srebrne kose, upitao je tko su ti mladići. "To su Angli (Englezi)", glasio je odgovor. – To nisu An-
gli, rekao je on, već anđeli, jer imaju anđeosko lice i anđeosku kosu. – "Kako se zove njihov kralj" - pi-
tao je dalje Grgur.  

"On se zove Aella." 

- O, ja ću jednog dana poslati Aleluju, slava Bogu, u tu daleku zemlju, da ju obrati pravoj vjeri. 

Kad je Grgur postao papom, poslao je Augustina, starješinu jednog rimskog samostana, sa četrdeset 
redovnika da evangeliziraju Englesku. "Moment je bio pogodan. U to vrijeme počele su se uspostav-
ljati veze između anglo-saksonske dinastije i francuskog kraljevstva, koje je već primalo kršćanstvo. 

Elbert, kralj od Kenta (najjače pokrajine) oženio se kršćanskom princezom Bertom… Iskrcavši se 597. 
godine na otoku Thanetu, Augustin i njegovi drugovi su dobili dozvolu da propovijedaju i borave u 
Kenterberiju. Tamo su njihov jednostavni način života, njihovo tajanstveno i svečano bogoslužje i nji-
hovo prijateljstvo sa caricom – galskom princezom, učinili snažan utisak na Saksonce, koji su primili 
krštenje na broju oko deset tisuća." 3 

Godine 601. Grgur je imenovao Augustina nadbiskupom Engleske. Tako je nova teritorija bila dodana 
Rimu. 

Njegovi spisi. – Grgur je jedan od prvih tumača religiozne misli u srednjem vijeku. Pored svojih posla-
nica i propovijedi, on je ostavio djelo pod naslovom Regula pastores, četiri knjige Dialoga i naročito 
Moralia, zbroj dogme i kršćanskog morala. Iako ga je crkva stavila u red svojih učitelja, Grgur se ne 
odlikuje toliko teološkom finoćom koliko trudom da iz dogmi izvuče moralnu pouku, da pripremi krš-
ćane za dan suda. 

U Grgurovoj religioznoj misli ogleda se duh Augustina iz hipona. Kao Augustin, i Grgur smatra da mi 
već živimo u vremenu tisućugodišnjeg carstva i da je sotona već svezan. Po njegovom učenju, Kristov 
drugi dolazak i uskrsnuće zlih i pravednih zbit će se na kraju tisuću godina. Grgur propovijeda o zna-
cima drugog Kristovog dolaska i napominje da se ti znaci već svuda primjećuju. Ali još nije kraj, ističe 
on. "Jer će ustati narod na narod, i carstvo protiv carstva. Zatim će slijediti zemljotresi, kuga, glad i 
veliki znaci na nebu i na zemlji. Konačnoj nevolji će prethoditi mnoge nevolje kao predznaci zla bez 
kraja. Grgur dalje uči da će se na kraju tisuću godina pojaviti antikrist, i to iz Danovog plemena. Grgur 
ističe da je Antioh bio preteča Antikristov, da Danijelov Mali Rog i Pavlov Čovjek bezakonja označuju 
antikrista. Antikrist već živi u svojim udovima, dodaje Grgur, ali na kraju će se on osobno pojaviti. On 
će činiti čudesa, oborit će trećinu zvijezda (crkve), i to upravo pred krajem, ali će ga Krist uništiti svo-
jim dolaskom. 4 

Grgur ustaje protiv starog svetkovanja subote i ističe da je propovijedanje svetkovanja subote obiljež-
je antikrista. Ovo je dokaz da je još u početku sedmog vijeka (603) bilo u Rimu kršćana koji su ostali 
vjerni Kristovoj nauci u pogledu dana odmora, i Grgur se bori protiv tih kršćana. 

"Došlo mi je do ušiju da su neki ljudi pokvarenog uma posijali među vama neke krive stvari, koje se 
protive svetoj vjeri, kao što je zabranjivanje svakog posla u subotnji dan. Kako drugačije da nazovem 
ove propovjednike već propovjednicima antikristovim, koji će, kad bude došao, zapovjediti da se ne 
radi nikakav posao ni subotom ni na Gospodnji dan. Jer, budući da antikrist tvrdi da je umro i uskrs-
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nuo, on želi da se poštuje Gospodnji dan; i, budući da on primorava ljude da se vrate hebrejskim obi-
čajima, on želi da se svetkuje subota." 5 

Grgur se zalaže za duhovno svetkovanje dana subotnjeg, a ne za prestajanje od rada. To je nauka koja 
se već nalazi u lažnoj Barnabinoj poslanici kao i kod drugih crkvenih otaca. 

On piše: "Zato mi primamo duhovno i držimo duhovno ono što je napisano u pogledu subote… Ali mi 
imamo pravu subotu u našem Otkupitelju, Gospodu Isusu Kristu… Mi ne nosimo dakle teret kroz vra-
ta u dan subotnji ako ne dopuštamo da grijeh ulazi u našu dušu kroz naša čula." 

Tako Grgur dovodi svetkovanje subote u vezu sa propovjednicima antikrista; time jasno pokazuje da 
su neki kršćani oko 603. godine još svetkovali subotu, ili oba dana – subotu i nedjelju. 

Grgur je vodio oštru borbu protiv carigradskog patrijarha Ivana Isposnika, koji je uzeo titulu "univer-
zalni biskup". Pišući svome nunciju u Carigrad, Grgur ga opominje da poradi kod cara da bi car zapov-
jedio patrijarhu da ne upotrebljava titulu "univerzalni biskup". "Čujemo da on sebe naziva univerzal-
nim biskupom, što ne bi smio izgovoriti i što je uvreda za Svetu Stolicu. Čak ni rimski biskup ne prisva-
ja sebi takvo ime – to je zao i bogohulni naziv, ohola i pompozna fraza. Biskup rimski traži da ga samo 
nazivaju "slugom slugu Božjih". Upozori presvijetlog cara da je njegovo dostojanstvo povrijeđeno ta-
kođer tako monstruoznim zahtjevom." To je sadržaj pisma koji je Grgur slao svome legatu u Carigrad. 

Obraćajući se patrijarhu Ivanu, Grgur piše: "Što ćeš ti kazati Kristu koji je glava cijele crkve u dan pos-
ljednjeg suda, budući da si pokušavao da sve njegove udove podčiniš sebi uzimajući naziv univerzalni? 
Za kime se ti povodiš, pitam ja, uzimajući ovaj krivi naziv, ako ne za onim koji je prezreo legije anđela i 
pokušao je da se uzdigne iznad zvijezda, da ne bi bio nikome podčinjen i da bi bio sam nad svima?..." 
Izaija 14,13. 6 

Ovo je pismo predao Ivanu papin legat Sabinianus. A caru Mauriciju, koji je štitio patrijarha, papa je 
pisao: "Moj kolega Ivan pokušava da se nazove univerzalnim biskupom. Primoran sam da uskliknem i 
kažem: "O tempora, o mores!" 7 

Ovu borbu oko prvenstva završio je uzurpator Foka, koji je ubio cara Mauricija, pokrovitelja carig-
radskog patrijarha Ivana, i sam sjeo na carski prijestol. Grgur je pozdravio tu promjenu na carskom 
prijestolju kao akt Božje volje. Uskoro nakon toga, oko 606. godine, Foka je potvrdio ponovno da sa-
mo rimskom biskupu pripada pravo na naslov "glava sve svete crkve", naziv koji je ranije Justinijan 
priznao papi. U Rimu još i danas postoji jedan stup podignut 608. godine, kao uspomena na ovaj čin 
cara Foke. 

Uskoro nakon Grgurove smrti, pape se nisu ustručavale da prisvoje isti naziv koji je Grgur osudio kod 
svog istočnog kolege kao bogohulnu drskost. Iako je Grgur sebe nazvao "slugom slugu Božjih", on je 
ipak više uzdigao i proširio teoriju o primatu rimskog biskupa nego li bilo koji papa prije njega. Pod 
njegovim vještim upravljanjem papinska se vlast učvrstila i silno porasla u Zapadnoj Europi. Kad je Gr-
gur umro, utemeljeno je bilo papinstvo srednjeg vijeka, i ono je veoma sličilo carstvu. "On je stopio 
carsku službu i službu kršćanskog biskupa u bitno jednu službu i tako je postao prvi utemeljitelj sred-
njovjekovnog papinstva." 8 

______________________________ 
1 P. Fargues, op. cit. t. II. pp 291 – 292. 
2 Charles Bemond Medieval Europe, p. 121. 
3 Chastel, Hist. du Christianisme, T. II, p. 72. 
4 Moralia, knjiga 32, glava 15, secs. 25 – 27. 
5 Epistles, knjiga 13, prva poslanica rimskim građanima. 
6 Epistles 18, p. 166. 
7 Epistles, 20, p. 170, citirano u Prophetic Faith, vol. I, p. 526. 
8 Flick, The Rise of the Medieval Church, pp. 188. 189. 
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4. FRANAČKA I PAPINSTVO 

Od država koje su Germani osnovali na rimskom zemljištu najznačajnija je franačka država. Osnivač 
franačke države je Klodovik (Clovis) iz obitelji Merovinga (481 – 511). "Klodovik je primio krštenje po 
katoličkom obredu, što je bilo od izvanrednih posljedica, jer je jednim mahom priklonio svoje rimske 
podanike sebi, a i one što su bili pod arijanskim Gotima; tako je franačka država postala prirodnim sa-
veznikom rimskih papa. Katolicizam je pomogao Klodoviku, te je potisnuo Zapadne Gote preko Pirine-
ja. Uklonivši napokon što silom, što opet lukavštinom ostale franačke župske vladare sjedinio je sve 
Franke pod svojim žezlom. Za prijestolnicu je odabrao grad Pariz." 1 

Franačka se država više puta dijelila među baštinike, ali su se uglavnom odvojile tri skupine: Austrazi-
ja (istočna zemlja) s njemačkim stanovništvom, a na zapadu Neustrija (ne istočna, to jest Zapadna 
zemlja) i Burgundija, obje sa romanskim stanovništvom. 

Česte podjele su znatno oslabile državu, a s njome i kraljevsku vlast, jer su se braća i rođaci upravo 
groznim načinom zatirali. "Usto su predali kraljevi, podajući se bezbrižnom životu, vlast majordomi-
ma, koji su isprva bili upravitelji kraljevskog dvora i kraljevskih dobara, a pomalo su se dokopali naj-
veće vlasti u državi, jer su u ime kraljevo vladali. Najprije je svaka država imala svoga majordoma, po-
slije su austrazijski majordomi iz obitelji Karlovića postali majordomi cijele države." 2 

U to vrijeme tek što se crkva oporavila od udaraca koje su joj zadala barbarska plemena sa sjevera, 
zaprijetila joj je druga još veća opasnost sa jugoistoka. To su bili muslimanski Arapi, koji su preko Sje-
verne Afrike prodirali u Španjolsku i počeli okruživati Sredozemno more prijeteći zapadnom kršćan-
stvu. Papa je tražio pomoć da obrani vjeru od sljedbenika arapskog proroka. U toj nevolji pritekao mu 
je u pomoć Karlo Martel sa svojim Francima. On je potukao Saracene u Galiji u bitci između Toursa i 
Poitiersa 732. godine, te je spasio kršćanstvo od islama. U znak zahvalnosti papa Grgur III poslao mu 
je "ključeve" groba Svetog Petra. 

Pipin Mali, sin Karla Martela, želio je da postane pravi kralj franačke države, a ne samo njen upravitelj 
u kraljevo ime. On je upitao papu Zaharija kome pripada kraljevska kruna: da li onome tko nosi naziv 
ili onome tko stvarno upravlja kraljevstvom. Zaharija je odgovorio: "Bez sumnje, onaj treba da nosi 
kraljevsku titulu tko stvarno upravlja kraljevstvom." Papa je zapovjedio svom legatu da u njegovo ime 
u skupštini u Soissonsu pomaže Pipina svetim uljem i da ga na taj način opremi vrhovnom vlašću 
(752). Tako je oborena dinastija Merovinga i uspostavljena dinastija Karlovića. 

Pošto je papinstvo učinilo toliku uslugu Pipinu, on je sa svoje strane bio spreman da mu se oduži. Kad 
su Langobardi zauzeli Ravenu, pustošili Italiju i prijetili Rimu, papa Stjepan II (752 – 757) zatražio je 
pomoć od Pipina. Pipin je prešao Alpe; u dvjema uzastopnim ekspedicijama oduzeo je Langobardima 
svu teritoriju koju su bili zauzeli. Tu teritoriju, ravenski eksarhat zajedno sa Pentapolisom (pet grado-
va) poklonio je papi. Tako je 755. bila osnovana papinska država, i papa je postao svjetovnim vlada-
rom. "Darom jednog stranog pobjednika papa je postao svjetski vladar velikog dijela Italije, iako je 
tvrdio da je nasljednik Svetog Petra, koji nije imao ni srebra ni zlata, i Isusa Krista, koji je kazao: 'Moje 
carstvo nije od ovoga svijeta'. Svjetovna vlast je učinila papinstvo neovisnim u pitanju jurisdikcije, ali 
je nanijela veliku štetu njegovom duhovnom karakteru." 2 

Lažna Konstantinova darovnica i Pseudo-Izidorove dekretalije – temelji papinske supremacije. – Da bi 
dokazao da je Pipinov poklon samo obnavljanje ili restauracija posjeda koji je ranije uživao, papa 
Stjepan je upotrijebio legendu o tobožnjoj "Konstantinovoj darovnici". Taj lažni dokument pojavio se 
odmah poslije sredine osmog stoljeća i postao je poznat nakon što je sredinom devetog stoljeća bio 
uvršten u jedan drugi lažni dokument, u takozvane Pseudo-Izidorove Dekretalije (847 – 853). Dio te 
lažne Konstantinove darovnice spominje se i u Gratianovom Dekretumu iz sredine 12. stoljeća. 

U lažnoj "Konstantinovoj darovnici" se kaže da je već Konstantin I, 331. godine, kad je osnovao Carig-
rad, poklonio papi grad Rim i Ravenski eksarhat. U tom fantastičnom dokumentu se dalje kaže da je 
Konstantin predao papi Silvestru ne samo Lateransku palaču, tijaru, kraljevske insignije, već i "sve 
provincije, distrikte i talijanske gradove" i postavio ga je za duhovnu glavu nad četiri patrijaršijske sto-
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lice – nad Antiohijom, Jeruzalemom, Aleksandrijom i Carigradom (iako ova posljednja nije još bila os-
novana) i "nad svim Božjim crkvama u svijetu". 

Konstantin je navodno kazao "U našem poštovanju prema Petru, mi sami držimo uzde njegovog konja 
i pomažemo mu da se uspne na njega pridržavajući mu stremen; mi zapovijedamo da svi njegovi nas-
ljednici nose istu tijaru u svojim procesijama oponašajući cara; i da carska kruna ne bude nikad sniže-
na već uzvišena iznad kruna zemaljskih careva. Mi poklanjamo ne samo naše palače već i grad Rim, 
sve provincije, palaču, talijanske gradove i cijeli zapadni teritorij našem ranije spomenutom presve-
tom Pontifu i univerzalnom Papi." 4 

Ovaj lažni dokument je mnogo doprinio učvršćenju papinske duhovne i svjetovne vlasti. Tek sredinom 
15. stoljeća je Lorenzo Valla dokazao da je taj dokument običan falsifikat. 

U ovom dokumentu se papa prvi put naziva Vicarius Filii Dei, što znači "Namjesnik Sina Božjeg". U 
tom latinskom izrazu nađen je broj 666, koji nosi zvijer iz trinaeste glave Otkrivenja, a koja označava 
Papinstvo. Tumačenje tog izraza je jednostavno – latinskim slovima se daje njihova brojčana vrijed-
nost. 

Drugi lažni spis nastao sredinom devetog stoljeća u okolici Remsa su takozvane Pseudo-Izidorove De-
kretalije. Tvrdi se da ih je napisao Izidor Merkator i da sadrže zbirke odluka ranijih sabora i papinskih 
odluka počevši od Klementa rimskog na početku drugog stoljeća. Tim spisom se htjelo dokazati da se 
pape od početka vršile u crkvi vrhovnu vlast i da nisu podlijegale nikakvoj svjetovnoj kontroli. 

Poslije smrti Pipina Malog (768.), došlo je do ustanka Langobarda u Italiji. Na molbu pape, Pipinov sin 
Karlo (742 – 814) oborio je vlast Langobarda i krunisao se njihovim željeznom krunom (774). Zatim je 
Karlo krenuo protiv Saksa, uspostavio je mir na granicama i pripremio je mirnu penetraciju njihove 
zemlje odašiljanjem misionara. Karlo je također poveo uspješan rat protiv Avara u Panoniji, od kojih 
su neki prihvatili kršćanstvo. Još prije ovog rata primorao je bavarskog vojvodu Tasila na kapitulaciju. 
U svojim službenim aktima Karlo Veliki se nazvao "kraljem Franaka, kraljem Langobarda i patricijem 
Rimljana". Sada je ovim titulama dodao još titulu "cara". Tako je bilo osnovano veliko Karlovo carstvo. 

Karlo Veliki je više puta posjetio Rim. Ali za vrijeme njegove posljednje, četvrte posjete Rimu, papa 
Leon III, na dan Božića, 800 godine, pomazao ga je u crkvi za cara i stavio mu na glavu bogatu carsku 
krunu dok je narod oduševljeno klicao: "Uzvišenom Karlu, po Božjoj volji krunisanom caru, velikom i 
miroljubivom vladaru, čast i pobjeda!" Moralna podrška koju je na ovaj način Karlo primio od papin-
ske Stolice, povećala je njegov autoritet i učinila ga službenim predstavnikom latinskog svijeta. Tak-
vim ga je priznao čak Harun-al-Rašid koji mu je iz Bagdada poslao darove. Karlo Veliki je sebe smatrao 
nasljednikom Cezara i nazvao se Augustom. 

Karlo je smatrao svoju državu u neku ruku "Božjom državom" uređenom po uzoru države Svetog Au-
gustina. "Karlo je smatrao svoje carstvo 'Božjom državom'. Osjećao je da je po Božjoj volji određen za 
zemaljsku glavu kršćana. Čitao je i volio Augustinovu knjigu de Civitate Dei. Vjerovao je da je osnovao 
Božju državu kao duhovno jedinstvo svih svetih pod Božjom milošću i kao veliku zemaljsku organizaci-
ju koja treba da se brine za opće potrebe na način ugodan Bogu kao i da vodi brigu o pripremi za bolji 
životu u budućem svijetu… Za njega je crkveno tijelo i svjetovno tijelo isto. On je sebe smatrao gla-
vom. I dok je Augustin smatrao Rimsko carstvo četvrtim svjetskim carstvom i zemaljskim carstvom 
(Civitas Terrena), suprotnim Božjem carstvu, Karlo ne vidi više taj dualizam – njegovo Rimsko Carstvo 
nije više Civitas Terrena. Ono je zemaljski dio Božjeg carstva koje je Krist osnovao." 5 

"Karlo nije samo zaštitnik papin, on je u prvi mah i vrhovni gospodar njegov; on ili carski sudac, zam-
jenik carev u Rimu, potvrđuju papu, koga bira svećenstvo i plemstvo rimsko; a jer je opet car primio 
krunu iz ruku pape, donekle je po tome podređen papi. Isprva se ta vlast carska i svećenička popunja-
vaju i jedna drugu podupire, eda bi se tako sav Zapad skupio pod jednom svjetskom i jednom duhov-
nom glavom." 6 

Kralj i papa stoje sada zajedno na vrhu carstva. I ovdje počinje nepopustljiva borba za prvenstvo, koja 
će vjekovima trajati, dok ne uspiju pape uzdići svoju vlast nad carskom vlašću. Tek sa reformacijom u 
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16. stoljeću nastat će nova era. Namjera je dakle papinstva bila već u to vrijeme da se uzdigne iznad 
carstva. U tu svrhu papinstvo se poslužilo lažnim dokumentima, takozvanim Pseudo-Izidorovim Dek-
retalijama i Konstantinovom darovnicom, koji pripisuju papama svjetovnu i duhovnu vrhovnu vlast. 

Na ovim lažnim dokumentima sazidana je zgrada papinske duhovne i svjetovne supremacije koja se 
održala i onda kad su se njeni temelji srušili, to jest kad se u 15. stoljeću dokazala neistinitost dekre-
talija. 

Papa Nikola I (858 – 867) se obilno poslužio tim dekretalijama da bi uzdigao papinstvo na stupanj ap-
solutne monarhije. Taj papa je izjavio da su ove dekretalije ravne Svetom pismu. 

Pape su počele da prisvajaju vlast da postavljaju i svrgavaju kraljeve i da razrješuju podanike od zakle-
tve vjernosti njihovim kraljevima. Grgur VII i Rimski Sinod izjavili su 1080. godine: "Želimo pokazati 
svijetu da mi možemo dati i oduzeti po svojoj volji carstva, vojvodstva i grofovije, jednom riječju, pos-
jede svih ljudi, jer mi možemo svezivati i razrješivati." 7 

Grgur VII (1073 – 1085) bio je prvi papa koji je uspio da uzdigne papinsku vlast iznad carske. Njegova 
je želja bila da pretopi europske države u jedno svećeničko kraljevstvo kojega bi on bio glava, vlada-
jući nad svima. Döllinger ide tako daleko da kaže: "Bez Pseudo-Izidora ne bi bilo Grgura VII." 8 

______________________________ 
1 Srkulj, op. cit. str. 21. 
2 Op. cit. 22. 
3 Schaff, History, vol. 4, pp. 234. 235. 
4 Henderson, Select. Historical Documents of the Middle Ages, pp. 319 – 329. 
5 The Cambridge Medieval History, vol. II. p. 628. 
6 srkulj, op. cit., str. 100. 
7 Mansi – Sacrorum Conciliorum Nova et Amplissims Collectio, vol. 20. sol. 535. 
8 Döllinger, The Pape and the Council, p. 105. 

 

5. KULDEJSKA CRKVA 

Već sredinom II stoljeća je kršćanstvo doprlo u Britaniju. Točan datum se ne može odrediti, a također 
ni način niti put kojim je kršćanska vjera prodrla na Britanski otok. Milman piše: "Nema sumnje da je 
pobijeđena i polucivilizirana Britanija, kao i ostali dio Rimskog carstva, postepeno prihvatila kršćansku 
vjeru tijekom drugog i trećeg stoljeća." 1 

Neander ističe da je Britanija primila kršćanstvo iz Male Azije, preko Galije, a ne iz Rima, jer se obredi 
britanske crkve više podudaraju sa obredima maloazijske crkve nego li sa onima rimske crkve. 

Godine 314. su tri biskupa iz Britanije bila nazočna na sinodu u Arlu, u Galiji. Također na saboru u 
Ariminiju, Rumunjskoj, godine 359. prema svjedočanstvu Sulpicija Severa, bila su nazočna tri biskupa 
iz Britanije. 

Godine 410. su rimski vojnici bili povučeni sa Britanskih otoka. Od tog vremena pa do početka sed-
mog stoljeća je povijest Britanije slabo poznata. 

Oko 449. godine su germanski Angli, Sasi i Juti počeli prodirati sa kontinenta na Britanske otoke. Pred 
nadiranjem ovih poganskih plemena, britanski kršćani su se povlačili u zapadna brda Walesa, gdje su 
živjeli u općinama koje su bile uređene nalik na samostane. Svakoj općini stajao je na čelu starješina. 
Ovi kršćani su bili marljivi učenici Biblije i revni misionari. Njihovo područje misionarske djelatnosti bi-
lo je među sjevernim Piktima, zatim Francuska i Njemačka. Naročito su se u evanđeoskom radu istica-
li irsko-škotski Kelti, poznati još pod imenom kuldejski kršćani. 

Kuldeji (keltska riječ "Kele De" – "Sluge Božje") su sačinjavali tri istaknute grupe: irsku, škotsku i gal-
sku. 

U Irskoj je propovijedao Patrik (396 – 469). Pod njegovim vodstvom je Irska – "otok svetaca", postala 
moćan misijski centar. 
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Ovi misionari su živjeli sasvim jednostavno, skromno, sa puno samoodricanja. Bogoslužja su održavali 
pod nebom, u šumi, i u polju i u kolibama seljaka. Stalno su posjećivali ljude u njihovim siromašnim 
domovima i tako ih utvrđivali u vjeri Isusa Krista i u blaženoj nadi prvih kršćana. Zbog njihove pobož-
nosti je njihova zemlja dobila nadimak "otok svetaca". Na sve strane se razašiljali svoje misionare, i 
ovi su proširili Kristovu vjeru među galskim, germanskim i skandinavskim mnogobošcima. Oni su do-
nijeli vidjelo Evanđelja u Nizozemsku, u Galiju, u Švicarsku i Njemačku, i čak dolje u Italiju. 

Druga grupa je bila škotska grupa kuldeja. Oko 570. godine je Kolumban (520 – 597), irski evanđelist, 
sa dvanaest drugova došao na otok Iona, na jugozapadnoj obali Škotske, gdje je osnovao pravu misij-
sku školu za neznabožačku Škotsku kao i za kontinent, koja je djelovala puna tri stoljeća. Tada su pri-
mili Evanđelje Pikti Škotske i znatan dio sjeverne Engleske. Otok Iona je bio žarište velike intelektual-
ne aktivnosti. Škola na otoku Ioni bila je jedno od posljednjih utočišta u kome su se održali kršćani ko-
ji se nisu htjeli pokoriti Rimu. "Kuldejski kršćani su se održali u Škotskoj sve do trinaestog stoljeća, kad 
ih je Rim počeo smatrati heretičarima." 2 

Treća, keltska grupa, obuhvaćala je Galiju i francusku Bretanju. Na tom području je djelovao Kolum-
ban sa svojih dvanaest pomoćnika. On je 505. godine došao u Južnu Francusku iz Ione. 

Za vrijeme ovog perioda je britanska crkva došla prvi put u sukob sa rimskim svećenicima. Do sukoba 
je došlo zbog razlike u učenju i bogoslužju između britanskih misionara i rimskih svećenika kao i zbog 
toga što britanski misionari nisu htjeli priznati papin primat. Stvorena je bila zavjera protiv britanskih 
misionara. Kolumban je sa nekoliko drugova otišao u Švicarsku, gdje je radio među Suevima i Alema-
nima. Poslije izvjesnog vremena bio je protjeran odatle i sklonio se u sjevernu Italiju, gdje je u Apeni-
nima osnovao samostan Bobbio, u kome je 615 umro. 

Učenik Kolumbanov, irski misionar Gall naročito se istaknuo svojim nastojanjem da evangelizira tada 
još neznabožačku Švicarsku. "On je došao u tu zemlju i u jednom divljem kraju osnovao je samostan 
koji je nazvan Saint Gall, oko kojeg je iskrčio šumu i sagradio ceste. Biblioteka koju je tu osnovao spa-
dala je u red najbogatijih biblioteka srednjeg vijeka. Sveti Gall se istaknuo svojim Kronikama i svojom 
neovisnošću prema tradiciji." 3 

"Organizacija kod Kuldeja je bila jednostavna. Jednostavni svećenici su posvećivali biskupa. Monasi 
nisu priznavali ni vječne zavjete ni celibat, nisu se isticali nadutošću koja je obilježavala visoke rimske 
misionare. Njihova duhovna neovisnost je bila velika. Čak ni opat Augustin nije uspio da podjarmi 
kuldeje rimskoj crkvi i svome autoritetu." 3 

Aktivnost kuldejskih misionara bila je tolika da je neko vrijeme izgledalo da će keltska a ne rimska 
crkva zavladati sudbinom crkava na Zapadu. 

Borba kuldejskih kršćana sa predstavnicima rimske crkve. – Prodiranje Anglosaksonaca na Britanske 
otoke, s jedne strane, i velika misijska revnost keltskih irskih crkava da objave Evanđelje kontinentu, s 
druge strane, privukli su pažnju pape Grgura I na Britaniju. Godine 596. poslao je on svog opata Au-
gustina sa četrdeset redovnika da podčine kuldejske kršćane rimskom katolicizmu. "Ali kuldeji, to jest 
britski, irski i škotski svećenici nisu htjeli duže vremena da stupe u zajednicu sa anglosaskim svećeni-
cima, tj. sa rimskim misionarima i njihovim nasljednicima… Tek pri kraju sedmog stoljeća pošlo je za 
rukom Anglosasima da uvuku u svoju zajednicu kuldeje i da ih primoraju da napuste svoje stare krš-
ćanske običaje." 4 

Engleske crkve su se stalno opirale stranoj rimskoj agresiji, dok im konačno nije uspjelo da za vrijeme 
engleske reformacije odbace rimski jaram. 

Uporište rimske agresije u Engleskoj bila je država Kent sa Canterburyjem kao sjedištem katoličkog 
biskupa. Odatle se latinsko kršćanstvo širilo prema sjeveru potiskujući keltsku kuldejsku crkvu. Augus-
tinov cilj je bio da kuldeje podvrgne papinskom autoritetu, ali oni nisu bili voljni da priznaju ljudski 
autoritet u pitanju religije; bili su također uvrijeđeni nadutošću i svjetskim duhom rimskih misionara. 
Osim toga oni su se razlikovali u pogledu običaja slavljenja Uskrsa i obavljanja krštenja od rimske crk-
ve. Dok je rimska crkva uvela nove običaje, kuldeji su se pridržavali starih istočnih običaja u svetkova-
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nju Pashe i obavljanju krštenja. Također u načinu misioniranja su se rimski misionari razlikovali od 
kuldejskih. Papa je poučio Augustina da zadržava neznabožačke običaje; neznabožački hramovi su bili 
jednostavno pretvoreni u kršćanske crkve i neznabožački praznici u dane kršćanskih svetaca. 

Godine 603. je Augustin organizirao dvije konferencije ne bi li uspio nagovoriti kuldeje da priznaju 
papinski duhovni autoritet i da se pokore njemu kao njegovom predstavniku. Augustin je tražio tri 
stvari: 1. da kuldeji slave Uskrs po uzoru na rimsku crkvu; 2. da krštavaju po rimskom obredu i 3. da 
udruže svoj rad sa misionarskim radom rimskih svećenika. Kuldejski biskupi su ove Augustinove zah-
tjeve odbacili: "Nećemo činiti ništa od toga niti ćemo tebe priznati svojim nadbiskupom." 5 

Ni druga konferencija nije urodila boljim rezultatom. Sedam britskih biskupa i veći broj učenih ljudi 
Engleske sastalo se sa Augustinom. Bede kaže da su se oni dogovorili da će postupati prema Augusti-
novom držanju. Ako bude on ustao i pošao im u susret, onda će popustiti njegovom zahtjevu, ali ako 
bude oholo ostao da sjedi, onda mi nećemo popustiti. Augustin je pri njihovom dolasku ostao da sje-
di. Zato oni nisu htjeli da popuste niti su ga priznali svojim biskupom. Augustin je bio gnjevan i izjavio 
je: "Ako ne želite da živite u miru sa svojom braćom, morat ćete da vodite s njima rat kao s neprijate-
ljima; i ako ne želite da propovijedate put života Anglosasima, iz njihovih ruku ćete trpjeti kaznu." 6 

To je bio početak otvorenog sukoba između keltskih kršćana i rimske crkve. Nedugo poslije toga su 
Nortumbrijanci pod Etelfridom u strašnom pokolju poklali 1200 britskih monaha. Augustin se povu-
kao u Kent, gdje ga je zamijenio Laurencije, koji također nije uspio da pridobije kuldeje za Rim. Augus-
tinov pokušaj da romanizira britsku crkvu je propao. 

Pobjeda katolicizma u Whitbyju godine 664. – Poslije nemira u Nortumbriji, Etelfridov sin je našao 
utočište u Ioni, i Kolumbovi učenici su bili pozvani da pošalju jednog učitelja da uči narod. Tako je Ai-
dan iz samostana na otoku Ioni bio poslan u Nortumbriju. Aidan je bio pozvan od kralja nortumbrij-
skog Osvalda da evangelizira njegovu zemlju. Godine 635. se Aidan sa svojim pomoćnicima iskrcao na 
Lindsfarnu, jednome otoku pokraj obale Nortumbrije. Ovdje je on podigao jednu crkvu i školu, i odat-
le je pošao da propovijeda, uči i osniva druge crkve i škole. Veliki broj se obratio kršćanskoj vjeri. 
Lindsfarne je bio pravi misijski centar. Odavde su za vrijeme od trideset godina izlazili misionari koji 
su zadobili veliki broj Britanaca za Kristovu vjeru. Zato je Lighfoot s pravom kazao: "Aidan, a ne Augu-
stin, jest prvi apostol Engleske." 7 

Prilike za pobjedonosnu keltsku crkvu su se izmijenile kad je Osvald oženio Ingobergu, princezu iz 
Kenta, koja je sa sobom dovela neke rimske svećenike. Sam Osvald je uskoro prihvatio katoličke ob-
rede. Konferencija u Whitbyju 664. godine je donijela zaključak da se prizna supremacija Rima. Ipak, 
škotska delegacija je odbila da prihvati rimske poglede vrativši se sa te konferencije. 

Počevši od 664. godine rimska crkva, uz podršku kralja Osvalda, počela je naglo da se učvršćuje u En-
gleskoj. Teodor iz Tarza, posvećen u Rimu za nadbiskupa Canterburyja, došao je u Englesku kao glava 
katoličke crkve. On je organizirao Engleske crkve u parohije sa Canterburyjem kao središtem, i sve ih 
na taj način povezao sa Rimom. Sagrađene su bile divne crkve. Iz Tima su bile donijete svećeničke ha-
ljine i svete slike. Također su došli naročiti učitelji koji su poučavali korove u crkvenom pjevanju. Os-
novane su i škole koje su brzo počele da šire rimski utjecaj. 

Godine 673. održan je bio sabor u Hertfordu. Na ovom saboru je definitivno odnijela pobjedu rimska 
crkva. S vremena na vrijeme su kuldeji pokušavali da izazovu probuđenje apostolskog kršćanstva, ali 
rimska kontrola je bila odviše jaka da bi se mogla porušiti. 

U pojedinim dijelovima Škotske održala se keltska kuldejska crkva sve do XI stoljeća. Neki dijelovi Ir-
ske održali su se neovisni od Rima sve do XII stoljeća. 

Whitby je bio prekretnica u povijesti kršćanske crkve u Engleskoj. Tu je bio suzbijen utjecaj keltske 
kuldejske crkve. Narod se poveo za primjerom kralja Osvalda, koji je prešao na stranu Rima. Iona je 
doživio poraz, i ukinuta je bila škola u Lindsfarneu. Tako je Rim uzeo kontrolu nad crkvom u Engleskoj. 
Jedinstvo crkve je bio prvi korak ka jedinstvu države. To je bio uzrok zašto su Bede i drugi odobrili da 
se prizna autoritet Rima. 
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______________________________ 
1 Milman, Latin Christianity, book 4. p. 226. 
2 Fargues, op. cit. vol. II, p. 287. 
3 Fargues, op. cit. vol. II, pp. 300. 301. 
4 J. Popović, Opšta crkvena historija, I, pp. 476. 477. 
5 Bede, Ecclesiastical History, book, 2, chap. 2. 
6 Henry H. Howath, Saint Augustina of Canterbury, pp. 163 – 165. 
7 Lightfoot, Leaders in the Northern Church, pp. 42. 43. 

 
6. ČASNI BEDE 

Bede (673 – 736), obično nazvan "Časni" (Venerabilis), otac engleske povijesti, jeste, bez sumnje, naj-
slavniji karakter svoga vremena. 

Bede se rodio u Jarrowu, u Durhamu. Kad mu je bilo sedam godina, bio je odveden u benediktinski 
samostan Svetog Petra u Wearmouthu, u Nortumbriji. Kasnije je bio premješten u samostan Svetog 
Pavla u Jarrowu. Tu je ostao do kraja svoga života. Zaređen je bio za đakona u svojoj devetnaestoj 
godini, a za svećenika u dvadeset i devetoj godini. Cijeli je život posvetio učenju i pisanju. On sam ka-
že: "Uvijek mi je bilo drago učiti, propovijedati i pisati; i tako sam činio do kraja." 

Bede je bio veoma pobožan. Nikada nije izostao od bogoslužja. U ono vrijeme bio je običaj da se bra-
ća jednog benediktinskog samostana sastaju sedam puta tijekom dvadeset i četiri sata na zajedničku 
molitvu. Posljednja molitva bila je u pola noći. Bede nije nikada izostao od tih molitvenih sastanaka. 
Kad ga je jedanput opat zapitao zašto je uvijek nazočan na tim sastancima, Bede je odgovorio: "Ja 
znam da u određene sate za molitvu anđeli dolaze u crkvu, i kad ja ne bih bio u to vrijeme u crkvi, an-
đeli bi pitali: 'Gdje je Bede? Zašto nije došao da se sjedini sa braćom u molitvi?'" 

Pored ovih zajedničkih trenutaka molitve, Bede bi odlazio i sam u crkvu da se u samoći pomoli Bogu. 
Jedna anegdota kaže da se jednom prilikom dugo sam molio u crkvi Bogu. Neki njegovi drugovi su 
vidjeli gdje se sam moli, i u tišini su čekali da završi molitvu. Najednom čulo se mnoštvo glasova koji 
su izgovorili riječi: "Amen, časni Bede!" To su anđeli kazali amen na njegovu molitvu. Odatle mu je os-
tao nadimak "Časni Bede". 

Njegova djela. – Bede je bio plodan pisac. Misli se da je napisao oko 150 djela. Nama je poznato nje-
govih trideset i šest svezaka, koji su objavljeni u 78 knjiga. On je bez sumnje bio najslavniji naučnik 
Zapada i veliki povjesničar Anglosaksonaca. Njegovo područje proučavanja bili su teologija, proročan-
stva, prirodne nauke, povijest i jezici, - grčki, hebrejski i latinski. Bede je bio prvi kroničar koji je raču-
nao datume od Kristovog rođenja, uvodeći tako Dionizijev metoda računanja, novu eru, u običaj bro-
jenja godina na Zapadu. 

Između 692. i 703. godine Bede je posvetio svoje spise teologiji. Oko 703. godine napisao je svoje dje-
lo "De Temporibus" (O vremenima), u kome govori o podjeli vremena na šest doba i objasnio je tako-
đer računanje Uskrsa. Oko 716. godine napisao je svoje tumačenje Otkrivenja. Njegovo najznameniti-
je djelo, naravno, jeste: Historia Ecllesiastica Gentis Anglorum (Crkvena povijest engleskog naroda). 
Ovo djelo obuhvaća pet debelih svezaka. A. L. Maycock kaže: "U doba Karla Velikog, njegova djela su 
se nalazila u gotovo svakoj katedrali i u svakoj samostanskoj biblioteci Zapadne Europe. Povjesničari i 
teolozi su se potpuno oslanjali na njega, navodeći velike odlomke iz njegovih djela u svojim spisima." 
1 

U svojim tumačenjima proročanstava Bede se povodi za Tihonijevim "Sedam pravila" i Augustinovim 
"De civitate Dei". Iako se u tumačenju otkrivenja drži prošlog načina tumačenja, ipak u izvjesnom 
pogledu nadvisuje svoje suvremenike uvodeći povijesno-gramatičko načelo u svom objašnjavanju Bi-
blije. 

Bede je veoma oduševljen u pogledu sedam epoha svijeta, u čem se vjerojatno povodi za Augusti-
nom. On povlači paralelu između šest dana stvaranja i šest epoha svijeta, koje su: 

1. Od Adama do Noe. 
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2. Od Noe do Abrama. 
3. Od Abrama do Davida. 
4. Od Davida do Babilonskog ropstva. 
5. Od Babilonskog ropstva do Krista. 
6. Od Krista do kraja svijeta. 
7. Vječna subota. 

Bede se javlja u početku srednjeg vijeka. Njegov utjecaj je dalekosežan jer je postao autoritet na koga 
su se teolozi pozivali sve do dvanaestog stoljeća. 

Najčuvenije djelo ovog slavnog pisca, njegova Crkvena povijest engleskog naroda, završava se molit-
vom: 

"Molim Te, milostivi Isuse, da onome kome si u svojoj dobroti dopustio da pije iz izvora Tvoga znanja, 
daš da bude s Tobom, izvorom sve mudrosti, i da uvijek stoji pred Tvojim licem." 

Bede je diktirao svoje djelo sve do posljednjeg svog časa. Pošto je pisar napisao posljednju rečenicu 
koju je autor trebao da izdiktira, umoran povjesničar je izdahnuo govoreći: "Slava Ocu, i Sinu i Sveto-
me Duhu!" 

______________________________ 
1 A. L. Maycock, "Bede and Alcuin", Hibbert Journal, travanja 1935. 

 

7. KRŠĆANSTVO U NJEMAČKOJ 

Njemačku su evangelizirali Anglosaksonci. Wilfrid iz Yorka je 678. godine evangelizirao Frize. Dvade-
set godina kasnije se Winfrid, poznatiji pod rimskim imenom Bonifacije, također posvetio Frizima i 
drugim germanskim plemenima. Posjetivši Rim, papa Grgur II ga je 719. godine imenovao svojim le-
gatom, a 723. ga je posvetio za biskupa Germanije. Bonifacije je organizirao njemačku crkvu povezav-
ši ju sa Rimom. U Bavarskoj, koja je već bila evangelizirana, slomio je neovisnost župa pokorivši ju ap-
solutnom autoritetu pape. Još je osnovao veći broj biskupija i samostana. Nove njemačke biskupije 
što su bile na granicama slavenskim, nastojale su oko pokrštavanja Slavena. Salzburški su se biskupi 
prihvatili pokrštavanja Slovenaca, pasavskih Moravljana i regensburških Čeha. 

Oko 740. godine Pipin i Karloman su pozvali Bonifacija u Francusku da uspostavi disciplinu između 
franačkih svećenika, koje se odviše odalo lovu i zabavama. Pod njegovom inspiracijom održana su tri 
sabora koja su objavila mnogobrojne kanone i usko povezala franačke crkve sa papinstvom. Papa je 
imenovao Bonifacija nadbiskupom Njemačke, sa sjedištem u Maincu, gdje ga je naslijedio poslije nje-
gove smrti vjeran njegov učenik Lul. Potkraj života krenuo je opet k Frizima, ali na putu ga je napala 
jedna mnogobožačka horda, i on je bio ubijen sa četrdeset svojih drugova (753). 

 

8. MONAŠTVO NA ZAPADU 

Rani srednji vijek je period postepenog povećavanja neznanja i poroka. Crkva je asimilirala običaje 
pretkršćanskog mnogoboštva, ali nije mogla da to učini a da se sama ne promijeni. Barbarski narodi 
koji su se nastanili na teritoriju Zapadno-rimskog carstva, bili su na grub način postepeno pokrštavani, 
ali su se mnoga njihova vjerovanja i običaji i dalje održavali pod kršćanskim imenima. Kršćanstvo ovih 
obraćenih barbara nije prodrlo dublje od njihove kože. Franački vladari, kao i njihovi franci, iako ob-
raćeni na katoličku vjeru, ostali su grubi i krvožedni. Kad je Klodovik čuo o Kristovom raspeću, usklik-
nuo je: Zašto ja nisam bio tamo sa svojim Francima!" Sinovi barbara koji su postali svećenici i biskupi, 
ostali su često barbari i nasilnici; duh nasilja i grubosti je preplavio crkvu. 

Pojedini ljudi, želeći da izbjegnu pokvarenost koja je vladala u svijetu, povlačili su se u samoću. Takav 
je bio Benedikt, veliki organizator monaštva za Zapadu. 
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Benedikt se rodio 480. godine u Nursiji, sjeveroistočno od Rima. S njime se rodila i sestra bliznakinja 
po imenu Skolastika. Bio je potomak stare rimske plemićke obitelji. Kao mladić stekao je temeljito 
poznavanje Svetog pisma i crkvenih otaca. Želeći da se potpuno posveti Bogu, napustio je svijet i Rim 
i pobjegao je u Subiaco. Tu je nekada car Neron imao svoj ljetnjikovac pored koga je načinio jezero. 
Današnji malen gradić Subiaco (sub-lacum, što znači pod jezerom) nosi ime po tom starom Nerono-
vom ljetnjikovcu. 

Benedikt se nastanio u jednoj teško pristupačnoj pećini. Jedan monah po imenu Roman, koji je živio 
nedaleko od njega, spuštao mu je svaki dan pomoću konopca jedan kruh sa vrha stijene. 

Kruta disciplina koju je sebi nametnuo, post i odricanja, proširili su njegovu slavu u okolini. Pastiri su 
dolazili da slušaju od njega Božju riječ; dolazili su također mladići koji su željeli da budu njegovi učeni-
ci. Uskoro je on osnovao dvanaest samostana po dvanaest monaha,  od kojih je svakome stajao na 
čelu po jedan opat. 

Cijeli ovaj period njegovog života, je samo priprema koja će mu omogućiti da osnuje benediktinski 
red i da mu da pravila po kojima će se upravljati. 

Benedikt je napustio Subiaco zbog zavisti nekog svećenika po imenu Florencija, koji je stao da kvari 
prve monahe, te je pošao prema jugu i nastanio se na brdu Monte Cassino. Tu je osnovao centar svog 
monaškog reda. Na ruševinama Apolonovog hrama, koji je porušio sa ljudima tog mjesta koji su još 
bili mnogobošci, podigao je slavni samostan u kome će stanovati 14 godina, od 529 – 543. godine. 

Život Benediktov u tom samostanu bio je prije život jednog misionara i apostola nego li običnog pus-
tinjaka. Evangelizirao je susjedne predjele, liječio je i njegovao bolesnike onog kraja i dijelio je siro-
mašnima hranu koju su mu imućni slali. Tu je napisao i svoja čuvena Pravila ili Regula. 

Benedikt se odlikovao proročkim darom. To pokazuje jedan slučaj iz posljednjih godina njegovog živo-
ta. Jedan germanski vođa po imenu Totila kretao je k jugu i prolazio je ispod brda Cassina. Želio je da 
posjeti tog neobičnog čovjeka i da ga iskuša da li je istina što se govori o njemu. Najavio je svoj dola-
zak. Želeći da se uvjeri da li ovaj sveti čovjek ima proročki dar, zapovjedio je da se njegov sluga Rigo 
odjene u njegove kraljevske haljine i sa svečanom pratnjom poslao ga k Benediktu. Božji čovjek je 
sjedio pred vratima svoje ćelije kad je Rigo sa pratnjom ulazio u samostan. Vidjevši ga gdje dolazi, po-
vikao je: "Skini, moj sine, skini haljine koje ne pripadaju tebi." Rigo se u strahu bacio pred njime na 
koljena, i njegovi prestrašeni drugovi su učinili to isto. Vrativši se k Totili, ispričali su mu što se dogo-
dilo. Tada je sam Totila otišao k starom Benediktu. Ne usudivši se približiti mu se, bacio se pred njime 
na koljena. Benedikt je morao prići k njemu i podignuti ga. Ukorio ga je za njegova nasilja i prorekao 
je što će mu se dogoditi. "Ti činiš mnoga zla, rekao mu je, i mnoga zla si učinio. Vrijeme je da presta-
neš sa time. Ući ćeš u Rim, prijeći ćeš more i vladat ćeš još devet godina, ali desete ćeš umrijeti." Kralj 
se veoma prestrašio i od tog vremena je činio manje zla. Ušao je u Rim, zatim se iskrcao na Siciliju, a 
desete godine, Božjim pravednim sudom, izgubio je život i carstvo. 

Benedikt je umro 21. ožujka 543. godine nadživjevši nekoliko dana svoju sestru Skolastiku. Sahranjeni 
su u istom grobu. 

Životno djelo Benedikta je "Regula Monahorum" (Pravila monaha), koje se sastoji od 73 glave. U tim 
Pravilima naglašava se stabilnost monaha u jednom samostanu, da bi se učinio kraj lutajućem životu 
monaha koji je tada bio u običaju; dalje se naglašava poslušnost, glavno načelo života u zajednici, i 
rad, ručni i literarni, koji pored proučavanja Svetog pisma i molitve treba da ispunjava život monaha u 
samostanu. Ove tri osobine učinile su da su benediktinski samostani postali žarišta religioznog života, 
kulture, zanatstva i zemljoradnje. 

U pravilima se dalje ističu tri vrline koje treba da krase monaha, i to: poniznost, čistoća života i siro-
maštvo. Naročito se naglašava poslušnost monaha opatu, koji, treba da pita za savjet skupštinu mo-
naha. Redovnici se odriču osobne svojine u korist zajednice. Dnevni program redovnika je određen: 
dva sata proučavanja i sedam ručnog rada. 
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Po primjeru Psalmista, monah benediktinskog reda slavi Boga sedam puta na dan. U tu svrhu Bene-
dikt je razvrstao sto i pedeset psalama, i to na taj način da psalmi odgovaraju dobu dana i noći kad ih 
monasi pjevaju i da svaka služba bude podjednako duga. 

Razvitak benediktinskog reda bio je brz i znatan. U Francuskoj je osnovao benediktinski samostan 
slavni učenik Benediktov Mauro. To je samostan Glanfeuil d' Anjou. Kasnije 910. godine podignut je 
čuveni samostan Clini u Bourgognji. 

 

9. POKRŠTAVANJE SLAVENA 

Prije dolaska Slavena na Balkanski poluotok, u ovim krajevima su živjeli većim dijelom Iliri, a u dalma-
tinskim gradovima grčki i rimski kolonisti. Politički su ovi krajevi pripadali Rimskom carstvu. Panonija i 
Dalmacija su bile važne rimske provincije. 

Prvi tragovi kršćanstva pojavili su se pred kraj prvog stoljeća u Dalmaciji. U drugoj polovici trećeg sto-
ljeća već se spominje biskupija u Saloni. Tada je u Delminiju umro mučeničkom smrću Venancije, prvi 
poznati dalmatinski biskup (257). Oko 284. godine izabran je za solinskog biskupa Dujam (284 – 304). 
Biskup Dujam je poginuo kao mučenik za vrijeme cara Dioklecijana (304). Njegov nasljednik je bio 
Primus (305 – 325). "Da je u 4. stoljeću i u unutrašnjosti Dalmacije bilo kršćana, pokazuje nam činje-
nica, da se Sveti Jeronim rodio u Stridonu godine 340. od kršćanskih roditelja." 1 

"Kršćani koji su prije smatrani neprijateljima države, bilježe na ulaznim vratima u baziliku u Manasti-
rima u Solinu molitvu: "Deus noster, propitius esto rei publicae Romanae." (Bože naš, budi sklon dr-
žavi rimskoj!) 2 

U isto vrijeme proširilo se kršćanstvo u Panoniji sa sjedištima u Sirmiumu (Mitrovici), Mursi (Osijeku) i 
Sisciji (Sisku). I ovdje je bjesnilo Dioklecijanovo progonstvo. "Među mnogobrojnim panonsko-
srijemskim mučenicima ističu se naročito Kirin, biskup siscijski (bačen oko 305. godine u Savariji u rje-
čicu danas zvanu Gyöngyös), Irenej biskup sirmijski, Hermagoras i pet kipara u fruškogorskim kame-
nolomima. Kad oni uskratiše caru Dioklecijanu poslušnost, ne htijući kao kršćani isklesati kip boga Es-
kulapa, biše živi zatvoreni u olovne sanduke i bačeni (306) u rijeku (Dunav)." 3 Ovdje je i Arijev pokret 
našao pristalica. Mursijski (osječki) biskup Valent i singidunski (beogradski) biskup Ursacije su stajali 
na čelu tog pokreta. 

U četvrtom, petom i šestom stoljeću Dalmacija i Panonija bile su neprekidno izložene pljačkanju bar-
barskih četa, naročito gotskih i hunskih. Pobjedom Justinijanovom nad Gotima, pripale su Panonija i 
Dalmacija istočnom carstvu. 

Prve provale Slavena u bizantijske provincije južno od donjeg Dunava, koje nam zabilježiše britanski 
ljetopisci, započinju se u prvoj polovici šestog stoljeća, za vrijeme vladanja Justina I (518 – 527), a još 
više za njegovog nasljednika Justinijana I (527 – 565). Sredinom šestog stoljeća, po odlasku Langobar-
da u Italiju (568), zaposjeli su turanski Avari srednje Podunavlje i Potisje. "Sa Avarima su polazili i po-
micali se naprijed još mnogobrojni Slaveni, njihovi podanici u Panoniji, a i Slaveni saveznici iz Dacije 
(Vlaške). Sada nasele bez većih događaja Južni Slaveni svu današnju Slavoniju, Hrvatsku, jugozapadnu 
Ugarsku i slovenske zemlje do talijanske međe na Zapadu, a do izvora Mure i Murice na sjeveru… Oko 
614. godine su Avari i Slaveni zauzeli Salonu; time je pala i vlast Bizanta u sjeverozapadnom dijelu 
Balkanskog poluotoka." 4 

Godine 626. doživjeli su Avari težak poraz pod Carigradom, i odsada počinje slabiti njihova vlast na 
Balkanskom poluotoku. Konačnim padom sile avarske oko polovice VII stoljeća završi se i posljednji 
prizor doseljenja Južnih Slavena (dakle Hrvati i Srbi) na Balkanski poluotok, koje su oni pomalo nase-
ljavali već od prve polovice VI stoljeća." 5 

Iz ovog doba imamo jedan dokument koji rasvjetljava stanje na Balkanskom poluotoku za vrijeme 
Avara i Slavena. Papa Ivan I (640 – 642) poslao je 640. godine "kroz čitavu Dalmaciju i Istru opata 
Martina s obiljem novca, da iskupi zarobljenike od poganaca, tj. od Avara i Slavena, što mu je i uspje-
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lo." 6 Tom prilikom je opat Martin sabrao i kosti kršćanskih mučenika, salonitanskih biskupa Venancija 
i Dujma i odnio ih u Rim, gdje ih je papa dao položiti uz Lateransku baziliku Svetog Ivana u posebnoj 
kapeli svetog Stjepana (a onda zvana Svetog Venancija). 

Od sredine sedmog stoljeća do sredine osmog stoljeća žive Južni Slaveni mirno pod okriljem bi-
zantskog carstva. Krajem osmog stoljeća, pobjedom Karla Velikog nad Bavarcima (788) i Avarima 
(791. i 795-796), došli su Slovenci i panonski Hrvati pod franačku vlast. "Kako je većina naroda još uvi-
jek bila poganska sada iščeznu njegovim krštenjem mnogoboštvo iz Panonske Hrvatske (krajem VIII 
stoljeća), i sva zemlja između Drave i Save do Dunava potpade pod Karla Velikog." 7 

U početku devetog stoljeća uspjelo je Francima podvrgnuti svojoj vlasti dalmatinsko-hrvatsku oblast 
između mora, Cetine i Vrbasa, izuzevši gradove Zadar, Trogir i Split, te otoke Krk, Cres, Lošinj i Rab, 
koji su ostali pod Bizantom s nazivom Dalmacija. Sada početkom devetog stoljeća, bili su i dalmatinski 
Hrvati pokršteni od franačkih misionara, a doskora je bila u Ninu osnovana zasebna hrvatska biskupi-
ja, koja je bila direktno podvrgnuta papi. Prvi knez hrvatski kršćana bio je Višeslav (oko 800), čije je 
sjedište bio Nin. 

U to vrijeme pokršteni su i Slovenci. 

Pokrštavanje Srba i Bugara vršilo se iz Carigrada sredinom IX stoljeća. U Češku je kršćanstvo ušlo po-
vršno 845. godine, kad je iz čisto političkih razloga kršteno pred Ludvigom Njemačkim četrnaest češ-
kih plemića. Ti krajevi su pali pod regensburšku biskupiju. 

Za učvršćivanje kršćanstva među Slavenima od naročite je važnosti rad braće Ćirila i Metoda. 

Braća Ćiril i Metod su bili rodom iz Soluna, sinovi visokog bizantskog službenika Leona, Grka po rodu i 
krvi. Konstantin, kasnije prozvan Ćiril, bio je rođen oko 827. godine. Volio je nauku, te je učio u Carig-
radu kod Fotija, kasnije čuvenog carigradskog patrijarha. 

Stariji brat Metod, rođen oko 820. godine, bio je upravitelj jednog kraja u kome su živjeli Slaveni, ali 
se kasnije odrekao tog zvanja i stupio je u samostan. 

Kad je Moravski knez Rastislav uputio (863) bizantskom caru Mihajlu III delegaciju sa molbom da mu 
pošalje učitelje vješte slavenskom jeziku, da bi poučili narod kršćanskoj vjeri i rastumačili mu Sveto 
pismo, car je za tu misiju izabrao braću Ćirila i Metoda. koji su poznavali slavenski jezik. Rastislav je 
tražio slavenske učitelje da bi se obranio od njemačke prevlasti koja je uvijek prodirala sa njemačkim 
misionarima. 

Još prije svog polaska u Moravsku Ćiril je, pripremajući se možda za misijski rad među Bugarima, pre-
veo neke dijelove Svetog pisma i druge liturgijske knjige na bugarski jezik, za koji je izumio posebni al-
fabet, danas zvan glagoljica, kojem je temelj grčka minuskula, a neka su slova preuzeta iz hebrejskog i 
samarićanskog pisma. Sa ovim knjigama su braća krenula 864. godine u Moravsku kao obični misio-
nari. Tri i pol godine su braća propovijedala u Moravskoj nesmetano, podupirana od kneza Rastislava. 
Ali tada se našlo među njemačkim svećenicima takvih kojima se nije sviđao rad slavenske braće i oni 
su ih optužili pred papom Nikolom I. kao heretike, na što ih je papa pozvao u Rim da opravdaju svoju 
nauku. Oni su se odazvali pozivu (867). Međutim umro je papa Nikola I, a naslijedio ga je Adrijan II. 
Adrijan je odobrio prijevode liturgijskih knjiga, a kroz to, razumije se, i pismo i crkveni jezik slavenski, 
a osim toga je posvetio Metoda svećenikom kao i neke njegove učenike. Ćiril, razboljevši se, povukao 
se u neki rimski samostan, gdje je 14. II 869. umro. 

U drugoj polovini 869. godine ostavio je Metod sa svojim učenicima Rim. Na putu za Moravsku zaus-
tavio se u Panoniji, u Koceljevoj kneževini, u Blatnom Gradu. Kocelj je bio oduševljen slavenskom li-
turgijom i želio je da Metoda bude panonskim biskupom, sa središtem u Mitrovici. Tom Koceljevom 
planu usprotivili su se njemački biskupi, koji su smatrali Panoniju dijelom salzburške biskupije. Ipak 
papa je udovoljio Koceljevoj molbi, želeći na taj način da istrgne Podunavske Slavene kako utjecaju 
Carigrada tako i utjecaju Nijemaca. Pobjedom Nijemaca u Moravskoj (870), kojom prilikom je Rastilav 
oslijepljen i strpan u neki samostan gdje je doskora umro, porasla je moć Nijemaca i u Koceljevoj kne-
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ževini. Metoda je bio uhvaćen i bačen u jedan samostan gdje je čamio gotovo dvije i pol godine. Kad 
je moravski knez Svetopluk postao neovisnim knezom, on je opet pozvao Metoda u Moravsku. Na 
novu optužbu Nijemaca protiv Metoda, papa Ivan VIII zabranio je upotrebu slavenskog jezika kod slu-
žbe. Kad je Metod ponovno dokazao ispravnost svoje nauke, papa mu je dozvolio da obavlja liturgiju 
na slavenskom jeziku, ali ipak uz dodatak da treba za službe Božje pročitati Evanđelje i poslanice naj-
prije latinskim jezikom, a onda tek slavenskim. Njemački biskupi su i dalje pravili smetnje Metodu, ta-
ko da je on na kraju otišao u Carigrad, ali se uskoro ipak vratio u Moravsku gdje je umro 6. IV 885. 
godine, imenovavši za svog nasljednika moravca Gorazda, svoga učenika. Papa Stjepan V, pod utjeca-
jem Metodovog neprijatelja biskupa Wichinga, definitivno je zabranio slavensku liturgiju. "Sada ne 
preostade Gorazdu i njegovim drugovima drugo, nego li da se pokore i napuste slavenski jezik, ili da 
ostave Moravsku; oni odabraše ovo drugo i pođoše u Bugarsku i Hrvatsku, gdje su nastavili veliko dje-
lo svetih svojih učitelja, koje je tako došlo ovima, kojima je od početka i bilo namijenjeno." 8 

Iste teškoće koje je Metoda trpio u Moravskoj od strane njemačkih svećenika, trpjeli su njegovi uče-
nici u Hrvatskoj od latinskog svećenstva. Na drugom splitskom saboru 928. godine ukinuta je hrvatska 
ninska biskupija, ali se služba na narodnom jeziku održala još dalje zbog energičnog držanja biskupa 
Grgura. Pokušaj pokreta (1063) kojem su stajali na čelu svećenik Vuk, opat Potepa i starješina Zdeda, 
a koji je imao za cilj odcjepljenje hrvatskih narodnih crkava od dalmatinskih latinskih crkava, nije us-
pio. Vođe tog pokreta bili su osuđeni kao heretici i bačeni u zatvor. 

Među Polapskim Slavenima širili su kršćanstvo njemački misionari i redovnici, ali su ti Slaveni mrzili 
kršćanstvo kao njemačku vjeru, koja im nosi njemački jaram. Da bi se spasili od uništenja, oni su na 
kraju primili i vjeru i jezik njemački. 

Sredinom desetog stoljeća (oko 960), poljski knez Mječeslav primio je kršćanstvo oženivši se kćerkom 
češkog kneza Boleslava I, Dubravkom. On je osnovao biskupiju u Poznanju. 

U Češkoj kršćanstvo se širi pod Vaclavom ili Venceslavom (923). U Mađarskoj se kršćanstvo širi pod 
kraljem Stjepanom i njegovim sinom Gejzom, oko godine 1000. 

Rusi su primili kršćanstvo iz Carigrada. Osobito se kršćanstvo počelo širiti kad su sa carigradskom 
princezom Anom, koja se udala za ruskog kneza Vladimira, došli u Rusiju i carigradski svećenici. Godi-
ne 989. su se pokrstili Kijevljani, a zatim je počelo krštenje ostale Rusije. "Bilo je dosta opiranja. Dosta 
je vremena proteklo, dok se sav narod pokrstio. Radi tih zasluga proglasi ruska crkva Vladimira sve-
cem. Kršćanstvo je od velikog političkog zamašnjaka; jer je došlo iz Carigrada, odijeli istočne Slavene 
od zapadnih i stvori od njih jedan narod s posebnom narodnom crkvom." 9 

______________________________ 
1 Grga Novak, Prošlost Dalmacije, I, str. 85. 
2 Isto, str. 85. 
3 Šišić, op. cit., str. 42. 
4 Isto, str. 62. 
5 Isto, str. 63. 
6 Isto, str. 67. 
7 Isto, str. 71. 
8 Isto, str. 100. 
9 Srkulj, op. cit., str. 176. 

 

10. PAPINSTVO I FRANAČKO–GERMANSKO CARSTVO U IX I X STOLJEĆU 
ANTIKRIST NA PAPINSKOJ STOLICI 

Deveto stoljeće je obilježeno opadanjem kraljevske moći i istovremenim uzdizanjem papinske moći u 
Francuskoj u težnji da se ono sasvim oslobodi podčinjenog položaja u koji ga je stavila jaka ruka Karla 
Velikog. U desetom stoljeću papinstvo je palo vrlo nisko. Ono je ekspozitura pojedinih rimskih obitelji 
ili njemačkih kraljeva, i njegova povijest je veoma sramna. 
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Uzroci slabljenja franačke države. – Glavni uzrok propadanja države Karla Velikog bilo je samo njeno 
unutrašnje uređenje i njen ustav. Karlo Veliki učinio je veliku nerazboritost. "On je pripremio moć fe-
udalnog režima dopuštajući 'preporuku', ili pravo svakog čovjeka da izabere svog gospodara, i ustupa-
jući svojim ratnicima velike komplekse zemlje (leno) kao povlastice, a Karlo Ćelavi je još povećao tu 
opasnost priznajući ediktom da su te povlastice nasljedne. Karlo Veliki je izložio opasnosti carsko nas-
ljedstvo unijevši u javno pravo običaj iz privatnog germanskog prava koji je propisivao da se očevo 
nasljedstvo ima podijeliti djeci u jednakim dijelovima…, što je neizbježno vodilo komadanju carstva." 1 

Karla Velikog je naslijedio na prijestolju njegov jedini sin koji ga je nadživio – Ludvig Pobožni (814 – 
840). On je bio slab vladar. Papinstvo je to iskoristilo, tako da se već papa Stjepan IV (816 – 817) oslo-
bodio carskog tutorstva; on se dao izabrati za papu bez sudjelovanja cara. Ludvig je obožavao papu, 
čak i na političkom polju je smatrao da su njih dvojica jednaki. 

Godine 839. u Wormsu je stari vladar podijelio carstvo između sinova Lotara i Karla, ostavivši sinu Lu-
dvigu Njemačkom samo Bavarsku. Nasuprot ovom slabom carstvu podiže se veliki papa Nikola I (858 
– 867), pravi preteča Grgura VII i Inocenta III. "Ohol i energičan, uvjeren, po riječima jednog kroniča-
ra, da je gospodar cijelog svijeta, tek izabran – zahvaljujući Ludvigu II, koji je bio tada nazočan u Rimu 
– on već vlada nad njime, iako ga obasipa darovima. Car drži papinskog konja za uzde – prvi put posli-
je Adrijana I. Oslanjajući se na izmišljotinu o Petrovom Pontifikatu, koji kao da je primio vlast od sa-
mog Boga, on je tvrdio da papa nije ovdje nikome odgovoran. Njegova moć ne poznaje druge granice 
osim prirodno pravo i Sveto pismo. Samo on rješava sporna pitanja vjere i discipline. On je gospodar 
cijele crkve pa i istočne: biskupi su njegovi činovnici, a uloga sabora se sastoji u tome da objavljuje i 
izvršava njegovu volju. Što se tiče države, ona nema nikakvu vlast nad crkvom i njenim dobrima, već 
treba da joj je podčinjena. Car je vazal svetog Petra, dakle pape. Građanski zakoni vrijede onda ako 
nisu u suprotnosti sa papinskim pravom." 2 

Ovu teoriju o papinskoj supremaciji izgradio je Nikola I na osnovu Lažnih dekretalija, takozvanih Pse-
udo-Izidorovih dekretalija kao i na osnovu lažne Konstantinove darovnice. Ovi lažni dokumenti su na-
stali sredinom devetog stoljeća da bi poduprli papinske zahtjeve za supremacijom, ali  su raskrinkani 
u XVI stoljeću u velikoj povijesnoj kolekciji pod naslovom Magdeburške centurije. 

Moralno opadanje papinstva. – Poslije moćnog pape Nikole I (858 – 867) i dvojice njegovih nasljedni-
ka (Adrijana II (867 – 872) i Ivana VIII (872 – 882), koji su znali da sačuvaju ugled koji je crkva stekla, 
pao je taj ugled iznenada tako nisko, da je papinska stolica postala igračkom u rukama velikaša rim-
skih, koji su postavljali pape ne mareći za njihovu moralnu vrijednost. 

Krajem devetog stoljeća vladao je na papinskoj stolici papa Formoza (891 – 896). On je kovao urotu 
protiv svog prethodnika Ivana VIII, koga su njegovi politički neprijatelji otrovali i čekićem dotukli. 

"Od tog vremena, kaže kardinal Hergonröther, počela je za Svetu Stolicu era dubokog poniženja." Ti-
jekom osam godina, devet se papa izredalo na papinskoj stolici; svima njima je gospodarila Algitruda; 
njihovi nasljednici nisu se mogli osloboditi njenog kobnog utjecaja već su padali sve dublje pod još ža-
losniji jaram bestidne Marozije. "Papinstvo, kaže Fliche, nema više cara koji bi ga štitio, i rimska aris-
tokracija će to iskoristiti da bi se dočepala tijare." 3 

Drugi papa koji je došao na papinsku stolicu poslije Formoze, Stjepan VI, poslušno oruđe Algitrude, 
udovice Guya od Spoleta, dao je po njenom nalogu iskopati papu Formozu koga je ona mrzila. Mrtvo 
papinsko tijelo bilo je obučeno u svećeničko odijelo i stavljeno pred jedan rimski sud koji mu je sudio. 
Pokojni Formoza bio je isključen, i zatim ga je narod odvukao do Tibra gdje ga je bacio u vodu. Kratko 
vrijeme poslije toga je Stjepan VI bio uhapšen i zadavljen (897). 

Počevši sa papom Sergijem III (904 – 911), Rim je pao u nečiste ruke Teodore, žene jednog papinskog 
službenika i njenih dviju kćerki, Teodore Mlađe i Marozije. Teodora, prodajući svoju ljepotu, stekla je 
veliko bogatstvo i veliki politički utjecaj. Njena kćerka Marozija, žena markiza Alberika, također se 
obogatila na isto tako sraman način. Po tvrdnji kroničara Flodoarda i Luitpranda, i čak po tvrdnji pa-
pinskih anala (Liber pontificalis), ona je bila papinska ljubavnica. 
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Poslije dvojice beznačajnih papa, na papinsku stolicu je sjeo Ivan X (914 – 928), nadbiskup ravenski, 
izabran, kao i njegovi prethodnici, voljom Teodore i Marozije. Ovaj je papa vodio uspješno ratove 
protiv Saracena. Poginuo je kao žrtva intriga i mržnje Teodorine kćerke Marozije – ugušen jastukom. 
Uskoro je poslije toga Marozija proglasila papom svoga sina kao Ivana XI (931 – 935). Za ovoga mnogi 
tvrde da mu je otac bio papa Sergije III. 

Kasnije se vlasti u Rimu dočepao sin Marozijin Alberik Mlađi. Zauzevši dvorac Sveti Anđeo, proglasio 
se "knezom i senatorom svih Rimljana". Također je njegov sin Oktavijan, dječak od 16 godina, postao 
"knezom Rimljana" i zatim nasljednik Svetog Petra pod imenom Ivan XII. "Njegov život, kaže opat Mu-
ret, bio je najužasnija sablazan." Provodio je dane i noći u lovu, u igrama i orgijama. "Sam i bez po-
moći, bojeći se Berengara, mladog kralja Italija, Ivan XII je pozvao u pomoć njemačkog kralja Otona I. 
Kralj je prešao Alpe u mjesecu kolovozu 961. godine, ušao je u Paviju, gdje se po drugi put proglasio 
gospodarom Italije, zatim je krenuo u Rim gdje je 9. veljače 962. godine bio krunisan od strane pape i 
pozdravljen kao "car" i "August". Tako je rimsko carstvo koga je bio uskrsnuo Karlo Veliki prešlo u 
njegovo nasljedstvo. Novi Karlo Veliki, Oton I, potvrdio je i obnovio privilegije koje je njegov slavni 
prethodnik bio dao papinstvu, ali je također osnažio odluku Ludviga Pobožnog i proglasio kao zakon 
da nijedan papa neće biti izabran "bez pristanka i izbora Otona i njegovog sina." Na ovaj način je izbor 
papa postao ovisan o njemačkim vladarima. 

Kad je Ivan XII igrao dvoličnu ulogu, šurujući sa Otonovim neprijateljima, talijanskim kraljem Adalber-
tom i bizantskim carem Cimiskom, Oton ga je svrgnuo i za papu postavio Leona VIII. Ivan se nije htio 
pokoriti, ali kad je Oton krenuo na Rim, dođe mu vijest da je Ivan tajanstveno ubijen. Pošto su Rim-
ljani na svoju ruku izabrali novog papu Benedikta V, ne pitajući cara, Oton nije htio da prizna taj izbor. 
On je zarobio papu i odveo ga u Njemačku gdje je papa umro iduće godine u Hamburgu. Nakon krat-
kog vladanja Leona VIII, car je podigao na papinsku stolicu Ivana XIII, sina Teodore Mlađe. Ovaj papa 
je na Božić 967. godine posvetio Otonova sina Otona II za suvladara Njemačke. 

Kad je 7. svibnja 973. godine umro Oton I, nastao je u Italiji antinjemački pokret. Vođa tog pokreta 
bio je Krescencije, sin Teodore Mlađe. On je svrgnuo tadašnjeg papu Benedikta VI (972 – 974). Zatvo-
ren u dvorcu Sveti Anđeo, papa je tamo umro zadavljen, na poticaj Bonifacija koga su već prije rimski 
plemići proglasili papom. Međutim carska stranka je uspjela protjerati izabranog papu i postavila je 
svog kandidata. Poslije ovoga Oton II je postavio na papinsku stolicu pavijskog biskupa Petra kao Iva-
na XIV, ali kad je Oton I prerano umro, Bonifacije se vratio iz progonstva u Bizantu i, poduprt bi-
zantskom vojskom, opsjeo je kulu Svetog Anđela. Papa Ivan XIV je u njoj umro od gladi ili je bio ubi-
jen. Papom je postao Bonifacije, ali je već iduće godine umro. Rimljani, koji su ga mrzili zbog njegove 
lakomosti, vukli su po gradu njegovo mrtvo tijelo. 

Sa Ivanom XV opet je došla na vlast moćna obitelj Krescencija, koje je on bio potomak. Izbor je potvr-
dila i udovica Otona II po imenu Teofana, koja je vladala kao regentkinja svog sina Otona III. Za vrije-
me ovog pape potpisan je mirovni ugovor između Ethelfreda, kralja Engleske, i vojvode normandij-
skog; također je u to vrijeme primio krštenje ruski car Vladimir (978), čime su prestala progonstva 
kršćana u Rusiji. 

Poslije smrti ovog pape 996. godine, Oton III je imenovao papom jednog od svojih nećaka, Brunona, 
koji je uzeo ime Grgur V. To je bio prvi njemački papa; bilo mu je tek dvadeset i tri godine. Tri mjeseca 
poslije toga, Krescencije je protjerao tog papu kao eksponenta njemačke politike, ali je Oton III ugušio 
ovaj protunjemački pokret i kaznio njegove kolovođe. Na to se Grgur V vratio u Rim gdje se i dalje po-
kazao kao vjeran sluga Otona III. Sam kralj Oton III također se nastanio u Rimu, u jednoj palači na 
Aventinu, odakle je vladao gradom i svijetom. Ovaj kralj je uzeo naslov: "Oton III, Rimljanin, Saksonac 
i Talijan, sluga apostola, Božjom milošću car rimskog svijeta." 

Poslije smrti Grgura V, Oton je povjerio tijaru svome starom učitelju, koji je uzeo ime Silvestar II (999 
– 1003). To je bio prvi papa Francuz. Za njegovog pontifikata došlo je do većeg širenja kršćanstva me-
đu Poljacima i Mađarima. On je posvetio za cara Stjepana, prvog mađarskog kralja (999). Usprkos 
straha koji je vladao u to vrijeme u svezi sa godinom 1000, u kojoj se očekivao kraj svijeta, pontifikat 
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ovog pape obilježen je procvatom kulture, koje su centri bili papin i kraljev dvor, te samostani St. Gal, 
Cluniy, Fleury, kraj Orleana i Fulda, u Pruskoj. Godine 1001. je rimsko plemstvo diglo ustanak protiv 
Otona III, i ovaj je morao napustiti Aventin. Kralj je poveo sa sobom u Njemačku i papu Silvestra II. 
Iduće godine, 24. I je kralj iznenada umro, a 1003. je umro i njegov prijatelj Silvestar II. 

Otona III naslijedio je na njemačkom prijestolju njegov nećak Henrik II (1002 – 1024). I ovaj kralj je 
uspio nametnuti svoju vlast crkvi kao i njegovi prethodnici. Imenovao je biskupe, na više položaje je 
postavio svoje rođake, borio se da suzbije moć feudalnog plemstva koje je znatno ojačalo u Njemač-
koj zbog odsutnosti njegovog prethodnika. Kad je Henrik II umro 1024. godine, biskupi i vlastela izab-
rali su kraljem Konrada II, čija je kuća vladala Njemačkom sto godina (1024 – 1125). 

U to vrijeme, poslije smrti Silvestra II, Rimom i papinstvom su vladale dvije obitelji koje su se među-
sobno borile za vlast: Krescenciji i grofovi Tuskulum. "I opet je Rim morao vidjeti na apostolskom pri-
jestolju jednog derana ispod dvanaest godina, Benedikta IX (1033). O ovom je pontifu, jedan od nas-
ljednika njegovih, Viktor III, rekao da mu je život bio tako pogan i tako gnjusan i sramotan, da se on 
grozi opisati ga. On je vladao prije kao harambaša hajdučki nego kao prelat. Naposljetku narod skoči 
na njega, ne mogavši trpjeti dalje njegove preljube, ubojstva i gnjusnosti. Očajavajući da će održati 
svoj položaj, on iznese papinstvo na prodaju. Kupi ga neki prezbiter Gracijan, koji se prozove Grgur VI 
(1045). 4 

O ovom papi kaže povjesničar Fargues: "Ovo dijete od dvanaest godina, već pokvareno, izabrano je za 
papu za novac i silom. Dva puta je on bio istjeran iz Rima; na kraju, pod pritiskom jednog antipape, 
bio je primoran da se odrekne stolice u korist svećenika Gracijana koji mu je za to morao platiti veliku 
sumu novca." 5 

S pravom kaže Dreper: "Osobit je znak papinstva taj: da mu povijest može biti impozantna, ali biogra-
fija mu je pogana." 6 

Izjava Arnulfa Orleanskog. – Nije čudo što su istaknuti ljudi onog vremena, sami crkveni velikodostoj-
nici, počeli gledati u papi antikrista. 

Upravo u ono vrijeme kad su se na papinskoj stolici redale pape sve gori jedan od drugoga, čuju se 
usklici biskupa orleanskog Arnulfa na saboru u Rheimsu 991: "O jadni Rime! Nekada si obasjavao naše 
pretke svjetlošću svetih otaca, a sada si razastro nad nama oblake tame koji će biti sramota u budu-
ćim stoljećima… Gledajući na sadašnje stanje papinstva, što možemo vidjeti? Ivana XII, nazvanog Ok-
tavijanom, valjajući se u prljavoj bludnosti i kujući zavjeru protiv cara koga je sam nedavno krunisao, 
zatim Leona VIII, novokrštenika, koga je Oktavijan iz Rima prognao; a zatim opet samu nakazu Ivana, 
koji je, pošto je učinio mnoga ubojstva i okrutnosti, umro od ruke ubojice." 7 

Usred samog sabora biskup Arnulf se usudio da nazove papu antikristom: "Što ćemo kazati časni oci? 
Kojoj sramoti možemo pripisati činjenicu da onaj koji je bio prvi u Božjoj crkvi, koji je jednom bio tako 
visoko uzdignut i okrunjen slavom i čašću, sada je pao tako nisko i pokriven je sramotom i stidom? 
Ali, ako u konačnici očekujemo da ozbiljnost, čistoća života, svjetovno i duhovno znanje resi svakog 
čovjeka koji je posvećen za biskupa, zar se ne bi to isto trebalo očekivati od onoga koji želi da bude 
učiteljem svih biskupa. Kako je onda moguće da su na najvišu stolicu došli oni koji uopće nisu dostojni 
da budu svećenici? Što je u vašim očima, časni oci, onaj pontif, koji sjedi na prijestolju, obučen u pur-
pur i zlato? Ako nema ljubavi, a ponosi se samo svojim znanjem, on je antikrist koji sjedi u crkvi Božjoj 
kao Bog, pokazujući sebe da je bog; on je sličan kipu u hramu, sličan nijemom idolu, i tražiti od njega 
odgovor, isto je što i obraćati se kipu od kamena." 8 

Ova čudnovata izjava dana je od strane jednog katoličkog biskupa usred svečanog sabora o odsutnom 
papi! Nastalo je novo doba u tumačenju biblijskih proročanstava koja se odnose na antikrista. Biskup 
Arnulf je izjednačio papinstvo svoga vremena sa antikristom. Citirajući 2. Solunjanima 2, on kaže da je 
u papinstvu, koje je ponizilo Kristovu religiju, otpočela "tajna bezakonja". 

"Značenje rimskog sabora u pogledu tumačenja proročanstava je u tome što ovdje nalazimo odjek 
protesta Grgura I protiv antikristove oholosti, koja se sada ipak utjelovila u uobraženoj papinskoj oho-
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losti. On je preteča drugih glasova, koji će izjednačiti papinstvo sa antikristom, glasova koji će se sve 
više povećavati dok ne budu narasli u moćan crescendo u vrijeme Reformacije." 9 

______________________________ 
1 Fargues, op. cit., Tom. III, p. 11. 12. 
2 P. Fargues, op. cit. vol. III, pp. 18. 19. 
3 Chrétienteé, p. 196. 
4 D. U. Dreper, Historija umnoga razvića Evrope, str. 315. 316. 
5 Histoire du Christianisme, t. III, p. 56. 
6 Op. cit., str. 313. 
7 Schaff, History, vol. 4, p. 290. 
8 Villemain, Life of Gregory the Seventh, pp. 174. 175. 176. 
9 Froom, The Proph. Faith, vol. I, p. 543. 

 

11. OČEKIVANJE KRAJA SVIJETA U GODINI 1000. 

Poslije sabora u Rheimsu 991. gdje je izjavljeno da antikrist sjedi na papinskoj stolici, sve veći broj je 
počeo očekivati skori dan suda i završetak svijeta. Ovo očekivanje kraja temeljilo se na Augustinovom 
učenju da je tisućugodišnje carstvo, o kome govori Otkrivenje, počelo sa Kristovim rođenjem. Tada je 
sotona bio svezan, i sada, na kraju tisuću godina, treba da bude odriješen i uništen. U to vrijeme na 
papinskoj stolici je sjedio nekadašnji tajnik reimskog sabora Gerbert, koji je uzeo ime Silvestar II. Već 
samo ovo ime podsjećalo je na Silvestra I, koji je učinio kompromis sa Konstantinom Velikim i tako 
poveo crkvu putem svjetske sile. 

Računajući tisuću godina od Kristovog rođenja, očekivalo se da oko godine 1000. treba da se pojavi 
antikrist i kraj svijeta. Kardinal Raronius izjavljuje da je to očekivanje bilo "objavljeno u Galiji, da je pr-
vo bilo propovijedano u Parizu, i zatim da je kružilo po cijeloj zemlji. Mnogi su u to vjerovali; naročito 
su prosti ljudi s poštovanjem prihvatili ovo vjerovanje dok su ga obrazovaniji odbacivali." 1 

Baronius citira svjedočanstvo opata od Fleurya, koji je kazao francuskom kralju Robertu: 

"U svojoj mladosti slušao sam u crkvi u Parizu propovijed o kraju svijeta. U toj propovijedi bilo je re-
čeno da će na kraju tisuću godina doći antikrist i poslije toga će uskoro slijediti opći sud. Ja sam se us-
protivio u svojoj nutrini tom učenju suprotstavljajući mu nauku Evanđelja, Otkrivenja i proroka Dani-
jela… Ovaj je glas ipak ispunio gotovo cijelu zemlju." 2 

Neki monah po imenu Bernard iz Thuringije propovijedao je 960. godine pred skupštinom plemića i 
knezova u Würzburgu o skorom kraju svijeta. U naroda su se pjevale pjesme koje su izražavale uvje-
renje o približavanju dana gnjeva. Stari monah Raul Glaber je isticao da poremećaji u prirodi svjedoče 
da je došao kraj svijeta. 

Godine 999. pojavili su se po svoj zemlji mnogi proroci, koji su govorili o dolasku kraja svijeta u pola 
noći između 31. prosinca 999. i 1. siječnja 1000. godine. Svuda gdje su živjeli kršćani, osobito u Rimu, 
oni su sa strahom i trepetom očekivali kraj te godine. Svuda je zavladao smrtni strah i panika. Većina 
seljaka nije još od jeseni obrađivala svoje njive, sva je trgovina stala pa ni tekući državni poslovi nisu 
više obavljani. Ljudi su prodavali svoja imanja, pili i jeli da bi iskoristili što bolje posljednje dane koji 
im još ostaju prije kraja svijeta. Drugi su opet, provodili dane u molitvi, postu i u kajanju… 

Godina 1000. je prošla, ali nije primijećeno da je sotona pušten iz svoje tamnice, niti se je pojavio 
osobni antikrist, kako je svijet očekivao, niti je došao kraj. To je porušilo povjerenje u teoriju o tisuću-
godišnjem carstvu na zemlji i o kraju svijeta pri kraju tisuću godina koja se temeljila na Augustinovom 
učenju. "Čim je prošla godina 1000 – 1033. (jer neki su računali tisućugodišnjicu od Kristovog rođenja, 
a drugi od njegove smrti) u narodu je zavladalo gorko razočaranje. Da bi umirila zbunjene duhove, 
crkva je dala novo tumačenje. Jedan klinijevski fratar je izjavio da mu se Isus javio u viziji i da mu je 
kazao da još neće doći." 3 

Kasnije u trinaestom stoljeću, pojavili su se crkveni tumači koji su, primjenjujući biblijsko načelo da 
jedan dan u proročanstvu znači jednu godinu – počeli tvrditi da će antikristova vlast prestati 1260. 
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godine, budući da Biblija govori o antikristovom vladanju za vrijeme tri i pol godine, ili četrdeset i dva 
mjeseca ili 1260 dana. (Danijel 7,2; Otkrivenje 13,5; 12,6.) 

Oko 1260. godine nalazimo slično uzbuđenje u svijetu izazvano propovijedanjem o Kristovom dolasku 
kao ono u godini 1000. 

______________________________ 
1 Baronius, Annales Ecclesiastici, anno 1001, vol. 11, col. 2 
2 Op. cit., tom. 11, col. 3. 
3 Hanck, Kirchen geschishte, III, p. 499, - cit. A. Močnik, op. cit., str. 199. 

 

12. ISTOČNA CRKVA OD IX DO XI STOLJEĆA – VELIKI RASKOL 

Povijest istočne crkve u IX stoljeću može da se sažme u dva glavna problema: borba oko slika i borba 
oko prevlasti između Rima i Carigrada. 

Vidjeli smo da je bizantski car Leon III Isaurijski zabranio obožavanje slika. Ta zabrana ostala je na 
snazi i za vrijeme njegovog sina Konstantina Kopronima. Međutim carica Irena je opet uspostavila 
kult ikona (787). Te godine, na inicijativu pape Andrijana I patrijarha Tarasija sastao se u Carigradu 
sabor koji je zatim bio prenijet u Niceju, te je zato dobio ime: drugi nicejski sabor (sedmi sveopći sa-
bor). Ovaj je sabor poništio zaključke prethodnog sabora iz 754. godine održanog u Heriji na Bosforu. 
Drugi nicejski sabor je izjavio da svaka Kristova, Marijina ili slika anđela ili svetaca zaslužuje da joj se 
iskazuje pozdrav (aspasmos) i smjerno obožavanje (proskunesis) i da im se može u njihovu čast prini-
jeti tamjan i zapaliti svijeća. Taj je sabor također potvrdio sve kanone šest prethodnih sabora, te je 
tako uspostavio zakonik crkvenog zakonodavstva za Istok. Među odlukama ovog sabora treba naroči-
to istaći one koje se odnose na reformu morala u crkvi i odluku koja proglašuje nevažećim izbor jed-
nog crkvenog službenika ako bi on bio diktiran svjetovnom vlašću. 

Poslije protjerivanja carice Irene (802), Nikifor I je tolerirao oba stava naroda prema ikonama, ali Le-
on V Armenski (813 – 820) opet je otpočeo borbu protiv slika. Carigradski sinod (815) potvrdio je od-
luke sabora herijskog iz 754. godine koje se odnose na zabranu obožavanja slika. Mihajlo II Mucavi 
(820 – 829), koji je zamijenio Leona V ubijenog na Božić, pokazao se tolerantan prema ovim stranka-
ma, ali njegov nasljednik Teofil (829 – 842) je opet izdao zakon o zabrani obožavanja slika. Najzad, 
Teodora, regentkinja svoga sina maloljetnog Mihajla III Pijanice (842 – 867), opet je jednim sinodom 
uspostavila obožavanje slika, i 11. ožujka 843. se slavio kao "Pobjeda pravoslavlja". Taj praznik je isto-
čna crkva sačuvala do danas kao "nedjelju pravoslavlja". 

U to vrijeme pada i početak rascijepa između Carigrada i Rima, koji se završio velikim raskolom godi-
ne 1054. Dugotrajna borba oko poštovanja ikona je prva iskopala dubok jaz između ovih crkava. Tek 
što je bio uspostavljen sklad između Carigrada i Rima, izazvao je carski dvor nov sukob. 

Mihajlo III Pijanica (842 – 867) i njegov ujak Bardas svrgli su i protjerali (857) carigradskog patrijarha 
Ignacija (sina cara Mihajla I), zato što ih je javno ukorio zbog njihovog razuzdanog života. Na patrijar-
šku stolicu car je postavio svog tajnika, najvećeg naučnika svog vremena, Fotija. Fotije, običan laik, 
primio je tijekom šest dana sve crkvene redove koje je iziskivao njegov visoki položaj. Poslije godinu 
dana borbe sa monasima, Fotije je obavijestio papu o svom izboru. I car Mihajlo je sa svoje strane 
zamolio papu da prizna novog patrijarha. Na papinskoj stolici je tada sjedio Nikola I, koji je, oslanjaju-
ći se na Pseudo-Izidorove dekretalije, smatrao da je papinska vlast "neovisna o svjetskoj vlasti", čak 
"ona je nad njom". 

Na molbu Fotija, kao i na tužbu svrgnutog patrijarha Ignacija koja mu je u međuvremenu također 
stigla, papa je odgovorio caru Mihajlu i Fotiju i javio im da će dati stvar ispitati po svojim legatima i 
zatim će izreći presudu. Na sinodu sakupljenom u Carigradu 861. godine, papinski legati, možda pot-
kupljeni, izjasnili su se u prilog Fotija, a protiv Ignacija. Poslije povratka papinskih legata, a na novu 
tužbu svrgnutog Ignacija i njegovih pristalica, papa Nikola sazove u Rimu crkveni sabor (travnja 863), 
a taj zbaci Fotija iz svećeničkog staleža i zaprijeti mu isključenjem iz crkve, ako se bude još i dalje gra-
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dio patrijarhom; ujedno bi Ignacije proglašen jedinim zakonitim patrijarhom. "Na ovo odgovori Fotije 
tako, da je i on sazvao ljeti 867. godine u Carigradu sabor istočnih biskupa te udario crkvenim prok-
letstvom papu i njegove pristalice, optuživši ujedno još i zapadnu crkvu, da uči neke zablude, naime: 
post u subotu, zabranu svećeničke ženidbe, zabacivanje krizme po običnom svećeniku i samovoljni 
umetak "filioque" u simbol vjere." Konačno ovaj je sabor zaprijetio isključenjem svima koji bi i dalje 
ostali u svezi s papom. Sada se čitav kler unutar granica bizantskog carstva okupio oko Fotija smatra-
jući samo njega svojom glavom. 

Na Fotijevu kritiku, zapadni teolozi su odgovorili perom. Ratramne je napisao raspravu "Protiv kritika 
Grka koji ruže rimsku crkvu", a pariški biskup Enej napisao je djelo "Liber adversus Groecos". 

Kratko vrijeme poslije toga došao je na bizantski prijestol Vasilije Makedonski, koji je dao ubiti Mihaj-
la III i zauzeo njegovo mjesto. Pošto ga je Fotije javno ukorio zbog njegovog zločina i uskratio mu pri-
čest, novi car je svrgnuo patrijarha i zatvorio ga u jedan samostan na otoku Cipru, a na patrijaršku je 
stolicu postavio starog Ignacija. Dvije godine poslije toga, jedan rimski sinod koji je sazvao papa Adri-
jan II, ponovno je zbacio Fotija. Zaključak tog sinoda bio je potvrđen na novom carigradskom saboru 
koji je sazvao patrijarh Ignacije 869/870. godine, a koji je poznat kao VIII sveopći sabor. Taj sabor je 
priznao papu apsolutnim gospodarom Crkve, ali mu je odrekao pravo na bugarsku crkvu koja se opet 
povezala sa istočnom crkvom. 

Poslije Ignacijeve smrti 878. godine, Vasilije I, koji je cijenio Fotija, ponovno ga je uzdigao na patrijar-
šku stolicu. Patrijarh je 879. godine sazvao sabor koji ga je priznao patrijarhom i poništio odluke sino-
da iz godine 869. Taj sabor je priznao papi primat samo nad zapadnim crkvama. Papa Ivan VIII odbio 
je da prizna zaključke tog sabora i tako je počeo rascjep. Leon Filozof, sin Vasilija I, svrgnuo je Fotija 
886. godine i zatvorio ga u jedan armenski samostan gdje je ovaj umro 891. godine. 

Veliki raskol. – Odnosi između istočne i zapadne crkve opet su se zategli sredinom jedanaestog stolje-
ća sa pretenzijama pape Leona IX koji je želio da proširi svoju jurisdikciju na stare bizantske teritorije 
južne Italije koje je Henrik III upravo oteo Normanima. Leon je otišao u Apuliju i imenovao jednog 
nadbiskupa za Siciliju. On je želio da se sporazumiju sa bizantskim carem Konstantinom IX Monoma-
kom (1042 – 1054), ali carigradski patrijarh Mihajlo Kerularije, u znak protesta, dao je zatvoriti crkve i 
samostane u Carigradu, u kojima se služila služba Božja po latinskom obredu, i zatim je uputio papi 
oštro pismo u kome ga je optužio za zablude koje su se uvukle u zapadnu crkvu: upotreba kruha bez 
kvasca u pričesti, "filioque", itd. Zbog toga je nastala rasprava, koju je car htio utišati. Na carevu mol-
bu, papa je poslao u Carigrad svoje legate, na čelu sa Kardinalom Humbertom, da porade na izmire-
nju. No do izmirenja nije došlo. "Kardinalovo netaktično i izazovno ponašanje, naime, urodilo je pos-
ljedicom, da je uvrijeđeni patrijarh Mihajlo Kerularije zabranio papinskim legatima u Carigradu služiti 
misu, na što se oni vratiše u Rim izrekavši pred polazak crkvenu kletvu nad patrijarhom i njegovim 
pristalicama." 2 

Ovaj znamenit događaj opisuje crkveni povjesničar Fargues sljedećim riječima: "Tada su papinski le-
gati položili na oltar crkve (6. VII 1054) Svete Sofije slavnu bulu isključenja kojom se energično osuđu-
ju i njegove pristalice, krivi za mnoge zablude, naročito što odobravaju svećenički brak i odbacuju 
"filioque". Zatim su izašli iz crkve govoreći: 'Neka Bog vidi i sudi!' Nekoliko dana kasnije, na jednom 
sinodu u Carigradu, Mihajlo je isključio i prokleo papu. Svi patrijarsi Istoka, pak i antiohijski patrijarh 
Petar, koga je malo interesirao cijeli ovaj spor, stali su uz Carigrad." 3 

Odsada (1054) ima jedna zapadna ili katolička i jedna istočna ili pravoslavna (ortodoksna ili anatolska) 
crkva, koje stoje jedna prema drugoj u opreci i sporu. 

______________________________ 
1 F Šišić, op. cit., str. 84. 
2 Šišić, op. cit., str. 117. 
3 Op. cit., vo. III, p. 86. 
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13. GRGUR VII – GRADITELJ SREDNJOVJEKOVNE PAPINSKE AUTOKRACIJE 

Sa Grgurom VII otvara se nov period u povijesti srednjeg vijeka – period moćnog uzdizanja papinstva, 
period papinske autokracije. Papa Grgur VII (1073 – 1085), Inocent III (1198 – 1216) i Bonifacije VIII 
(1294 – 1303) predstavljaju vrhunac papinske moći. 

Vladavina ovih triju papa obuhvaća više od dvjesta godina. Ova trojica papa, koje međusobno odvaja 
razmak od oko sto godina, uspjela su da podignu trajnu zgradu rimske crkve kakva postoji do danas. 
Istina je da je rimska crkva postojala i prije Grgura VII, ali ona je imala drugačiju fizionomiju. Grgur je 
promijenio njeno lice, i ona je postala rimska crkva, svjetska sila. 

Ovaj period srednjeg vijeka jeste vrijeme dubokog religioznog zanosa, vrijeme novih monaških redova 
(takozvanih prosjačkih redova), vrijeme križarskih ratova, vrijeme pojavljivanja velikih stvaralačkih 
osoba, ali također i vrijeme mnogih zabluda, skandala i zločina. To je period moćnih kraljeva i careva 
kao što su bili Vilim Osvajač i Fridrik Barbarossa, Rikard Lavljeg Srca i Fridrik II. To je period prvog bu-
đenja nacionalizma. Filip Lijepi kralj Francuske je predstavnik tog nacionalizma koji teži za podizanjem 
građanstva a smanjenjem moći plemstva i feudalnih grofova. 

To je vrijeme velikih religioznih pokreta, kojima je cilj da povrate crkvu  apostolskoj jednostavnosti, ali 
i vrijeme Inkvizicije, prve organizacije uhođenja, koja je imala za cilj da pronalazi i kažnjava takozvane 
heretike. To je također vrijeme kad su velike epidemije, glad i kuga, više puta pohodile Europu, de-
setkovavši njezino stanovništvo. 

Kratko vrijeme prije pojave Grgura VII na papinskoj stolici, papinstvo je bilo palo veoma nisko. Henrik 
III svrgnuo je na sinodu u Sutryu, u Italiji, papu Grgura VI (1046), a rimski sinod svrgnuo je protupapu 
Benedikta IX. Ipak nitko nije mislio da ukine papinstvo. Smatralo se da je ono osnovano od Krista da 
upravlja njegovom crkvom. Ali ljudi u svećeničkim redovima i laici željeli su da se ono preporodi. 

Ova želja za preporađanjem papinske moći ostvarila se pod Grgurom VII, koji je za vrijeme od dvade-
set i četiri godine, od (1049 – 1073) pomogao u upravljanju crkvom petorici papa, a 1073. godine je 
sam uzeo uzde u ruke. 

Grgur VII, ranije poznat pod imenom Hildebrand, rodio se blizu Firence, od siromašnih roditelja. Bio 
je malog rasta, imao je slab glas, ali mu je pogled sijevao munjama, i duh m u je bio ognjen. Prvi peri-
od svoje zrelosti proveo je u samostanu Klini, gdje je oko sebe skupljao nemirne duhove koji su kao i 
on težili za reformom crkve. Tamo je u tišini samostanskih zidina sanjao svoj san o crkvi kao vjerenici 
Krista Kralja, o crkvi kao izvršitelju božanske volje, vidljivoj predstavnici Boga na zemlji. Zato crkva 
treba da bude priznata kao najviša vlast na zemlji, viša od knezova i vojvoda, viša čak od kraljeva i ca-
reva. Ukratko, crkva treba da vlada svijetom. To je Hildebrandov san. 

Ali Hildebrand nije bio samo sanjalica; on je bio i praktičan graditelj. Čim je 1073. godine bio izabran 
papom, dao se na posao da reformira crkvu. Dva zla, po njegovom mišljenju, potkopavala su ugled 
crkve; nedolično ponašanje svećenika zbog nepoštovanja celibata (što je on po Otkrivenju 2,6 nazivao 
nikolaitstvom) i trgovinu crkvenim položajima ili simonija (nazvana tako na osnovu Djela 8,18). On je 
odlučio da suzbije ta dva zla. 

Celibat, prva od dviju radikalnih reformi. – Na sinodu u Rimu ožujka 1074. godine, Grgur VII je otpo-
čeo borbu. Taj sinod je zabranio svećeničku ženidbu, zapovjedio oženjenim svećenicima da otpuste 
svoje žene, zabranio je laicima da nazoče njihovim službama. Kasnije, u svojoj enciklici iz 1079. godine 
papa je zabranio oženjenim svećenicima da ulaze u crkvu i da čitaju misu. 

Ovim zakonom o celibatu papa je želio da oslobodi svećenike svih zemaljskih veza i tereta običnog ži-
vota, da ih sjedini u jedno tijelo i učini dostojnim svog svetog zvanja, da bi bili pravi Kristovi vojnici, 
ecclesia militans, crkva koja se bori. Papa je smatrao celibat dijelom svog ideala, koji čovjeka posveću-
je i uzdiže iznad drugih ljudi. I zatim koliki prestiž u očima žena, koje su više sklone povjeriti svoje taj-
ne jednom neoženjenom svećeniku nego li oženjenom! 
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Kad je papinski dekret o celibatu bio proglašen kroz zapadnu Europu, nastala je svuda prava buna. 
Mnogi njemački svećenici nazvali su papu ludom i heretikom koji je zabacio Kristovo učenje (Matej 
19,11) i učenje apostola (1. Korinćanima 7,9). U Francuskoj su njegovi legati bili izbijeni. U Španjolskoj 
je naišao na veliki otpor, i čak u Rimu se njegov dekret mogao sprovesti jedino uz velike teškoće. Ali 
Grgur je ostao neumoljiv i nepokolebljiv. Željeznom voljom je sprovodio svoj dekret. Kad knezovi i bi-
skupi nisu bili voljni da sprovedu njegove odluke, on je podigao laike protiv oženjenog klera dok oni 
nisu bili protjerani iz svojih župa, često mučeni i zlostavljani, a njihove žene žigosane kao bludnice i 
djeca kao kopilad. 

Grgurova je volja pobijedila; celibat je postao utvrđeni fakat u rimskoj crkvi, a svećenik je postao savi-
tljiv, oruđe onoga tko je imao vlast u crkvi. 

Međutim, papin strogi dekret o celibatu nije uspio uzdići moralno stanje u crkvi. U opisima prilika u 
crkvi u srednjem vijeku često se spominje veliki nemoral u redovima klera, višeg i nižeg, naročito pos-
lije uvođenja edikta o celibatu. 

Grgur VII ustaje protiv simonije i laičke investiture. – Druga Grgurova reforma bila je uperena protiv 
zlog običaja simonije, tj. prodavanja crkvenih službi onome koji više za nju plati. Usko sa time bila je 
povezana treća Grgurova reforma, ukidanje laičke investiture. Investitura se sastojala u tome što je 
kralj dao biskupu, pošto je ovaj bio izabran, palicu i prsten, kao simbole njegovog duhovnog vladanja i 
mistične ženidbe sa crkvom. Prema feudalnom sustavu, koji je bio sagrađen na takozvanom "lenu" i 
na uzajamnim obavezama gospodara i njegovog vazala, crkva, koja je često dobivala velike posjede 
od kraljeva, bila je primorana da ispunjava obveze koje je takvo "leno" nametnulo. Kraljevi i grofovi 
smatrali su se zaštitnicima crkve i smatrali su da imaju pravo da postavljaju biskupe i da ih uvode u 
službu poklanjajući im štap i prsten. Tako su biskupi postali kraljevi vazali, njemu su se zaklinjali na 
vjernost i njemu su služili. Grgur je želio da oslobodi Crkvu od tog vazalnog položaja i da ju uzdigne 
iznad Države. U tome ga je vodila njegova smjela i veoma drska ideja o papinskom autoritetu. U jed-
noj zbirci od dvadeset i sedam kratkih rečenica, nazvanoj Dictatus papae, o kojoj ćemo kasnije kazati 
nešto više, a koja je sačuvana među njegovim pismima, nalaze se ove drske tvrdnje: "Papa je jedini 
čovjek kome svi svećenici treba da ljube noge… Njemu je dopušteno da skida careve i da razrješuje 
njihove podanike zakletve vjernosti prema njihovim nepravednim vladarima." Iz ovih pretpostavki 
potekao je prijezir prema svjetovnoj vlasti. U jednom pismu Vilimu Osvajaču (8. V 1080), Grgur VII us-
poređuje Crkvu sa suncem a Državu sa mjesecom koji prima svjetlost od sunca. Dalje je on tvrdio da 
je biskupsko dostojanstvo toliko više iznad carskog koliko je nebo više od zemlje. On je išao tako da-
leko da je govorio da je Država produkt otimačine i ubojstva pod utjecajem sotone. Tvrdio je također 
da Crkva treba da uspostavi jednakost i pravdu. "Ljudska oholost, govorio je on, izmislila je vlast kra-
ljeva; a božanska milost uspostavila je vlast biskupa." 

"Od ovoga je vodio samo jedan korak ka proglašavanju zemlje Božjom svojinom, i prema tome Božji 
predstavnik na zemlji treba da postavlja kraljeve i careve i da ih odijeva njihovim božanskim pravi-
ma." 1 

Ove ideje vodile su Grgura i gonile ga da otpočne borbu za oslobođenje Crkve – borbu protiv simonije 
i svjetovne investiture. 

Na rimskom sinodu 1074. godine papa je izdao strogi zakon protiv simonije. Zaprijetio je Filipu I, kra-
lju Francuske, da će staviti njegovu zemlju pod interdikt ako se ne bude odrekao ove zlouporabe. Na 
rimskom sinodu 1075. godine oduzeo je pravo investiture Henriku IV i svakom laiku. Na saboru koji se 
održao u studenom iste godine papa je isključio pet kraljevih savjetnika optuženih za simoniju. Zauzet 
suzbijanjem jedne saksonske pobune, Henrik IV je pristao da ih otpusti, ali čim je izvojevao pobjedu, 
opet ih je pozvao na dvor. Njemački kralj je zatim postavio đakona Tedalda nadbiskupom Milana, 
čemu se papa usprotivio, jer je već imenovao svog čovjeka za to mjesto. To je bio povod spora izme-
đu Henrika IV i pape. Henrik IV je sazvao sabor u Wormsu, kome je predsjedavao Siegfried, nadbiskup 
Mainza. Taj sabor je svrgnuo Grgura VII sa papinske stolice. U jednom pismu kralj poručuje papi: "Ja, 
Hernik, Božjom milošću kralj, kažem ti sa svojim biskupima: Siđi! (descende, descende!)" Po prijemu 
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ovog pisma, papa je odmah isključio kralja i razriješio njegove podanika od zakletve vjernosti (22. II 
1076). Također je isključio sve biskupe koji su pristali uz kralja. Ova smjela papina osuda učinila je du-
bok utisak na Europu. Neki su poricali papi pravo svrgavanja kralja, ali većina ga je poduprla, tim prije 
što je Hernik IV bio vrlo žestok, naprasit i razuzdan. 

Čuvši o toj papinskoj osudi, kralj je sazvao protiv pape dva sabora, koji nisu mogli ništa učiniti. Napro-
tiv, na jednom saboru velikaša održanom u Triburu (16. X 1076), carskom dvorcu kraj Mainza, odlu-
čeno je da papa ima pravo svrgnuti kralja. Velikaši, nezadovoljni s kraljem koji je nastojao ojačati svo-
ju vlast zaključe, ako se kralj za godinu dana ne odriješi prokletstva, da će birati drugog kralja. Odlu-
čeno je također da kralj dođe na sabor u Augzburg koji će se održavati u veljači 1077. godine, a kome 
će papa predsjedavati, gdje će se raspravljati njegovo pitanje. Osjećajući se napušten od sviju, kralj je 
odlučio da se pokori. 

Nekoliko dana prije Božića (1076), po najjačoj zimi, kralj je zajedno sa svojom ženom Bertom i sinči-
ćem Konradom prešao preko Alpa u Sjevernu Italiju gdje je boravio papa, odmarajući se na svom pu-
tu za Njemačku da u Augzburgu sam riješi spor. Ostavivši svoju ženu i sinčića u Reggiu, Henrik se po-
peo ka utvrđenom dvorcu Canossa, južno od tog grada, koji je bio vlasništvo grofice Matilde, papin-
ske prijateljice, kod koje se papa zaustavio na svom putu za Njemačku. Došavši na podnožje ove tvr-
đave, kralj je poručio Matildi da ima namjeru da se podčini papi. Ali papa je tražio da se kralj odrekne 
krune ako želi da ga razriješi prokletstva. Da bi ga umilostivio, Henrik IV je odlučio da se podvrgne 
najstrožoj pokori. Za vrijeme tri dana (od 25. do 28. siječnja 1077. godine) stajao je svaki dan po više 
sati u dvorištu pred tvrđavom, gologlav i bos, dršćući u lanenoj košulji i uzalud kucajući na vrata. Stari 
papa, "tvrd kao stijena i hladan kao led" (Schaff), nije htio da ga primi, usprkos Matildinog zaklinjanja. 
Najzad je pristao. Zatražio je da kralj obeća da će se podvrgnuti njegovim odlukama, da će ga štititi na 
putu za Augzburg i da do rješenja njegovog pitanja u Augzburgu neće vršiti kraljevsku službu. 

Kralj je na se to pristao. Dva biskupa i nekoliko plemića su u njegovo ime potpisali pred papom obe-
ćanje. Tada su se otvorila vrata. Kakvog li prizora! Mlad i visok kralj baca se pred noge malog i debe-
log starca moleći sa suzama: "Poštedi me, sveti Petre, poštedi me!" Papa je bio ganut, podigao ga, 
dao mu odrješenje i apostolski blagoslov. Zatim ga je odveo u kapelu gdje je bila održana misa. Poslije 
ga je pozvao na ručak i zatim ga je otpustio uz očinske opomene. 

Canossa, kaže jedan povjesničar, označava najdublje poniženje Države i najviše uzvišenje rimske Crk-
ve, ali papa je prekoračio granicu. Sami njegovi prijatelji vidjeli su u njegovom držanju prije okrutnu 
tiraniju nego li apostolsku strogost. On će biti istjeran iz Rima od onoga pred kime je sada držao zat-
vorena vrata." 2 

Nečuveno poniženje koje je Henrik podnio u Canossi dalo je povoda novim nemirima. Opet su se zao-
štrili odnosi između pape i kralja. Na sinodu u rimu ožujka 1080. godine Grgur VII je svrgnuo Henrika 
IV i imenovao je kraljem njegovog rivala Rudolfa Švapskog. Nato je kralj na jednom saboru u Brixenu 
25. lipnja 1080. godine (Tirol) svrgnuo papu i postavio za protupapu Guiberta, isključenog nadbiskupa 
ravenskog. To je bio znak početka strašnog građanskog i vjerskog rata. Kad je u tom ratu uskoro pao 
Rudolf Švapski, Henrik je imao smjelosti da krene protiv Rima. Lipnja 1083. godine pao je Rim; papa 
se zatvorio u anđeosku tvrđavu odakle je ponovno prokleo Henrika. U proljeće 1084. godine Henrik je 
na jednom saboru svrgnuo Grgura VII. Guibert je bio posvećen za papu, i zatim je Henrik sa ženom 
Bertom primio od njega carsku krunu. Poslije toga su car i protupapa napustili Rim. 

Dva mjeseca iza toga, na poziv Grgura VII, ušao je u Rim Robert Guiscard sa svojim Hormanima da bi 
oslobodio papu. Tada je Rim bio izložen strašnoj pljački, tako da su građani proklinjali Guiscarda i pa-
pu. Ne osjećajući se sigurnim u Rimu, Grgur VII se sklonio u Salerno gdje je umro 25. svibnja 1085. 
godine "izgovarajući znamenite riječi koje pokazuju koliko oholost može oslabiti osjećanje krivice kod 
jednog nadutog pape: "Ljubio sam pravdu i mrzio bezakonje, zato umirem u progonstvu!" 3 

Za tog papu je kazao povjesničar Francois Guizot da je to bio "reformator putem despotizma", opijen 
ohološću, sklon tvrdoći koja nema ništa zajedničko sa apostolskom strogošću. 
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Henrik V, sin Henrika IV, sklopio je s papom Kalistom II tzv. Wormski konkordat, godine 1122. Po tom 
ugovoru car se odriče laičke investiture. Štap i prsten će davati odsada biskupima crkva, a ne car. Car 
će davati investituru samo u svezi sa svjetovnim funkcijama koje će biskupi ili nadbiskupi vršiti. 

Grgurovi drski zahtjevi izraženi u "Dictatus Papae". – Grgurovo shvaćanje o papinskoj moći i o ulozi 
papinstva u svijetu izraženo je najbolje u spisu "Dictatus papae". To shvaćanje proizlazi iz pretpostav-
ke: Ako je Država odviše slaba da dijeli pravdu, onda treba Crkva uzeti svjetovnu vlast u svoje ruke. 
Papa ima vlast da svrgne vladara i da da krunu kome hoće. To shvaćanje izraženo je u spisu "Dictatus 
papae", koji istina nije napisan papinskom rukom, ali najbolje izražava pogled Grgura VII. Ovaj spis 
potječe iz godine 1087, a sadrži dvadeset i sedam kratkih rečenica. Evo neke od njih: 

1. Rimska crkva je utemeljena od samog Boga. 
2. Rimski biskup ima jedini pravo da se naziva univerzalnim. 
3. Jedino on ima pravo skidati i postavljati biskupe. 
4. Papin legat, iako niži po rangu, predsjedava svim biskupima okupljenim na saboru, i on može doni-
jeti presudu o skidanju biskupa. 
5.  Papa može skinuti biskupe i u njihovoj odsutnosti. 
9. Papa je jedina osoba kome svi knezovi ljube noge. 
12. On ima vlast da svrgne careve. 
16. Bez njegovog pristanka ne može se sazvati nijedan opći sabor. 
17. Bez njegovog odobrenja ne može se smatrati kanonskim nijedan zaključak sinoda i nijedna knjiga. 
18. Njegove odluke ne može nitko poništiti, a on može poništiti svačiju. 
19. Njemu ne može nitko suditi. 
22. Rimska crkva nije nikad pogriješila, ona ne griješi, niti će ikada, po svjedočanstvu Pisma , pogriješi-
ti… 

Proročanstvo označava papinstvo. – O "malom rogu", kojim je u proročanstvu predstavljen antikrist, 
stoji napisano "da će govoriti velike riječi protiv Svevišnjega (Danijel 7,25). Također za "zvijer" iz tri-
naeste glave Otkrivenja, koja predstavlja istu silu, kaže se: "I dadoše joj se usta koja govore drske i 
hulne riječi." Otkrivenje 13,5. Nisu li drske riječi Hildebrandovog Diktatusa ispunjenje ovih proročan-
stava? Prema tome, nije nikakvo čudo što su mnogi već u ono doba gledali u papi antikrista. 

E. G. White piše: "Jedna od glavnih nauka rimske crkve jeste da je papa vidljiva glava cijele Kristove 
crkve, i da je on odjeven vrhovnom vlašću nad svim biskupima i svećenicima u svim dijelovima svijeta. 
Još više, papi je dana božanska titula. On je nazvan "Gospod Bog Papa" i proglašen je nepogrešivim. 
On traži da ga svi obožavaju. Isti zahtjev koji je sotona izrazio u pustinji kušanja, izražava on danas 
kroz rimsku crkvu, i mnogi su voljni da mu se poklone." 4 

"Treba imati na umu da se rimska crkva hvali da se ona nikada ne mijenja. Načela Grgura VII i Inocen-
ta III su još načela rimske crkve. Kad bi ona imala silu, sprovodila bi danas ta načela istom žestinom 
kao u prošlim stoljećima." 5 

______________________________ 
1 Froom, Proph. faith, vol. I, p. 668. 
2 Schaff, Historie, vol. V, p. 57. 
3 Fargues, op. cit., vol. III, p. 98. 
4 The Great Controversy, p. 50. 
5 Op. cit., p. 581. 

 

14. VITEŠTVO I KRIŽARSKI RATOVI 

Sa godinom 1000. možemo reći da se završava tamni vijek crkvene povijesti i počinje srednji vijek. 
Počelo je polako svitanje novog dana. Već smo spomenuli da je Alcuin organizirao škole u Francuskoj. 
U početku su škole bile povezane sa nekom crkvom ili samostanom. Kasnije se pojavljuju univerziteti 
na kojima se uči crkveni zakon (kanonsko pravo), teologija a i medicina. 
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Reformni pokret koji je otpočeo u samostanu Cluny nastojao je da proširi svoj utjecaj – da reformira 
kler i preko njega svijet. Crkva je pokušavala da navede ratnike da se vladaju po kršćanskim načelima. 
Pokušavala je da smanji ratovanja između kršćanskih careva i feudalaca uvođenjem takozvanog Mira 
Božjeg – dana kad se nije smjelo ratovati. 

Grofovi i baruni bili su veleposjednici. Obični ljudi bili su njihove sluge, koji su obrađivali njihovu zem-
lju. Što će raditi sinovi plemića? Oni nisu mislili da rade rukama. Neki su otišli u samostane, neki su 
postali biskupi, a neki su se bavili lovom i borbama. Plemić je imao svog pratitelja koji ga je opremao 
za borbu. Mlad plemić je morao da nauči da jaše, da nosi oružje i da rukuje oružjem. Ako je bio dosto-
jan, mogao je da postane vitez. 

Riječ vitez ima još uvijek plemenit prizvuk. Reći da je netko vitez znači da je hrabar, istinit i plemenit. 
Prije nego što je netko bio proglašen vitezom morao je cijelu noć probdjeti. Morao se okupati, obući 
u bijele haljine i pred crkvenim oltarom klečati i moliti se kako bi bio vjeran vitez. Zatim u ceremoniji, 
kojoj su nazočili i drugi vitezovi, stavljene su mu mamuze, dana mu je akolada (udarac mačem posred 
ramena) i poljubac. Tako je bio primljen u viteški red, zakleo se na zakon časti koji je vezao sve vite-
zove. Crkva je blagoslovila sa molitvom njegov mač da će ga mladi vitez upotrebljavati da brani crkvu, 
udovice, siročad, djevice i sve sluge Božje. Tako je nastalo viteštvo. 

O viteštvu se mislilo dvojako – vitezovi su bili pozvani da brane čestite ljude od nasilja zlih ljudi; s dru-
ge strane na njih se gledalo kao na dangube, koji troše vrijeme tukući se međusobno na turnirima. 

Tada je jednom papi sinula misao: zašto da se viteštvo ne potakne na nešto što bi donijelo slavu crk-
vi? Papa Urban II je odlučio da pozove vitezove i sve ljude na borbu za oslobođenje Svete zemlje. Sto-
ljećima su kršćani sa Zapada i iz drugih krajeva hodočastili u Jeruzalem. Međutim, sada je Jeruzalem 
bio u rukama Seldžuka Turaka. Da se Jeruzalem i druga sveta mjesta vrate u ruke kršćana i sačuvaju – 
to je bio jedan od glavnih ciljeva križarskih ratova. 

Drugi cilj križarskih ratova je bio da se pruži pomoć Bizantskom carstvu, kome je prijetila neposredna 
opasnost od muslimanskih Turaka, i da se, ako je moguće, opet uspostavi crkveno jedinstvo koje je 
bilo 1054. godine tako teško narušeno kad se istočno krilo crkve odvojilo od zapadnog. 

Prvi križarski rat. – Godine 1095. papa Urban II održao je sinod i svoj čuveni govor u Klermontu, u 
Francuskoj. U svom govoru pozvao je narod i vitezove na križarski rat. Onima koji se budu odazvali 
obećano je oproštenje grijeha i vječni život. Narod je bio duboko dirnut papinskim govorom i vikao je: 
Deus lo volt – Bog to hoće. Svi koji su se odazvali pozivu stavili su na leđa veliki znak križa kao simbol 
svetog rata. 

Nakon održanog sinoda u Klermontu razaslani su propovjednici po cijeloj zapadnoj Europi pozivajući 
narod na križarski rat. Među ovim propovjednicima naročito se isticao Petar Pustinjak, koji je ranije 
bio u Jeruzalemu. Prost narod je uzeo alat koji je imao pri ruci: vile, motike, kose, itd. i pošao je na Je-
ruzalem. Kad bi došli pred neki dvorac ili grad, pitali bi: Je li to Jeruzalem? Uz put su pljačkali sela i 
gradove u kojima su živjeli kršćani. Većina ovih prvih križara iz redova neukog naroda nije ni stigla do 
Svete Zemlje. 

U međuvremenu su se naoružali vitezovi. Oni su 1096. krenuli na put. Dojahali su u Konstantinopolis. 
Zatim su prešli u Malu Aziju. Zauzeli su Niceju, Tarz, Antiohiju i došli pred Jeruzalem. Godine 1099. 
zauzeli su Jeruzalem prolivši mnogo krvi. Pod Gotfridom Bujonskim osnovali su Jeruzalemsko carstvo. 
Ali jedno je bilo zauzeti Jeruzalem, a drugo braniti ga. Dvjesta godina su nove vojske morale dolaziti u 
pomoć Jeruzalemu, a ipak ga nisu uspjele sačuvati. 

Ostali Križarski ratovi. – Pola stoljeća nakon zauzimanja Jeruzalema, Turci su povratili neka područja 
koja su ranije izgubili. Ponovno su zauzeli Edesu godine 1144. koja se smatrala ključem u obrani Jeru-
zalemskog carstva. Kad je vijest o tome doprla u Zapadnu Europu, organiziran je drugi križarski rat. 
Propovjednik ovog rata je bio Bernard iz Clairvauxa. Ovaj rat su vodili kraljevi: francuski kralj Ljudevit 
VII i njemački kralj Konrad III. Drugi križarski rat je svoj cilj promašio – nije mu uspjelo da povrati ni 
Edesu ni Damask, koje su opet bili zauzeli Turci. 
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Trideset godina kasnije se pojavio u Egiptu veliki muslimanski vođa, muslimanski vitez Saladin, koji je 
poveo muslimane u sveti rat protiv križarskog Jeruzalemskog carstva. Poslije kratkog žestokog napa-
da, Jeruzalem je opet pao u ruke muslimana (1187). 

Gubitak Jeruzalema je bio povod da se organizira treći križarski rat godine 1189. Ovaj rat predvodili 
su Fridrik Barbarossa, njemački car, Filip August, francuski kralj i Rikard Lavljeg Srca, engleski kralj. 
Pored odličnog vodstva i dobre organizacije, rat je donio križarima malo koristi – sa Saladinom je 
sklopljen ugovor po kome hodočasnici mogu posjećivati sveta mjesta u Jeruzalemu, ali sam grad je 
ipak i dalje ostao u rukama Saladinovim. 

Misao da se opet zauzme Jeruzalem nije križare napustila. Godine 1202. na poticaj pape Inocenta III 
organiziran je četvrti križarski rat. Ovaj rat su financirali mletački trgovci, i ovi su mu odredili i cilj. Kri-
žari, ukrcavši se u mletačke brodove zaplovili su put Konstantinopolisa umjesto put Jeruzalema. Oni 
su zauzeli Konstantinopolis i oplijenili ga. Od zauzetog područja organizirali su takozvano Latinsko 
carstvo. Bizantsko carstvo je i dalje postojalo u smanjenom obliku, u Maloj Aziji, nedaleko od Kon-
stantinopolisa. Godine 1261. opet je Bizantsko carstvo zauzelo Konstantinopolis i tako je Latinsko 
carstvo doživjelo sraman kraj. 

Četvrti križarski rat je oslabio Bizantsko carstvo, i Konstantinopolis, kršćanska tvrđava, pao je 1453. 
godine u ruke Turaka. 

Križarski rat pokrenut 1212. godine, takozvani dječji križarski rat, također je propao. Većina mladih 
koji su pošli u ovaj rat došli su u Italiju vjerujući da će tamo moći da nađu brodove koji će ih povesti 
na Istok, ali su pali u ruke pirata koji su ih prodali kao robove u Egipat. 

U trinaestom stoljeću je Ljudevit IX, kralj Francuske, pokušao da povede križarski rat za oslobođenje 
Svete Zemlje. Umro je na putu, u Tunisu, 1270. 

Križarska ideja o svetom ratu, koju je crkva propovijedala, bila je u stvari negacija Kristovog učenja, ali 
je bila u skladu sa Augustinovim učenjem: mogu da se upotrijebe oruđa zemaljskog carstva da bi se 
unaprijedilo Božje carstvo – Božji grad. Crkva je dakle odlučila da se posluži metodama ovog svijeta, 
kojeg Isus naziva neprijateljem Evanđelja, da bi postigla svoje ciljeve. Crkva je upotrijebila križarske 
ratove ne samo za obranu Svete Zemlje, već i protiv muslimana na Iberskom poluotoku, protiv bo-
gumila, katara, albigenza, valdenžana i protiv svih onih koje su pape smatrale neprijateljima vjere. 

 

15. REAKCIJA PROTIV POKVARENOSTI U CRKVI 

Tijekom srednjeg vijeka nastajali su razni reformatorski pokreti kao reakcija na pokvarenost koja je 
zavladala u velikoj crkvi. Te pokrete možemo da smatramo karikom između ranog kršćanstva i kasnije 
reformacije. Svi oni su težili za prvobitnom evanđeoskom čistoćom i jednostavnošću, odričući se svi-
jeta i težeći da slijede Kristove stope. 

Potrebno je da spomenemo ukratko glavne točke u kojima je velika crkva, istočna i rimska , odstupila 
od svog prvobitnog stanja, da bismo bolje razumjeli nužnost tih pokreta. 

U prvim stoljećima crkva je uglavnom vjerovala u jednostavne evanđeoske istine i tek je postepeno 
definirala svoju nauku. Njeno bogoslužje je bilo relativno jednostavno – molitva, čitanje Pisma, pro-
povijedanje, pjevanje himni u čast Bogu, večera Gospodnja i krštenje. Crkvena organizacija je u po-
četku bila također jednostavna. Na čelu crkve stajali su apostoli, proroci i učitelji. Pored ovih općih 
službenika, svaka lokalna crkva je birala svoje službenike: starješine (prezbiteroi), biskupe (episkopoi 
– nadglednik) i đakone (diaconoi – sluga). Kasnije je riječ biskup, koja znači nadglednik ili pastir, pop-
rimila značenje vođe jedne grupe crkava. Uskoro nakon toga biskupi velikih centara kao što su Rim, 
Aleksandrija, Antiohija i Jeruzalem počinju da sebi prisvajaju naročita prava, gradeći se direktnim nas-
ljednicima apostola. Tako se pojavio monarhički episkopat. Povučena je bila oštra razlika između kle-
ra i laika. Moć biskupa je sve više rasla. Rimski biskup je težio da se dokopa počasnog i jurisdikcijskog 
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primata nad cijelom crkvom. To mu je uspjelo kad je Justinijan podupro njegov zahtjev za prvenstvom 
nad crkvom. Tako je nastala crkvena hijerarhija. 

Tijekom stoljeća crkva je pretrpjela također znatnu promjenu u bogoslužju i u nauci, naročito tijekom 
četvrtog stoljeća, kad je kršćanstvo zamijenilo poganstvo i postalo državnom religijom. 

Stari obožavatelji idola unijeli su u crkvu svoje stare običaje. Hramovi su se stali ukrašavati slikama i 
kasnije kipovima, koji su postali predmeti obožavanja, i u bogoslužje su se uvukli poganski elementi. 
Sjaj ceremonija trebalo je da privuče neznabošce. Pojavljuju se svečane procesije, obožavanje slika, 
svetaca i njihovih kostiju, hodočašća, zavjetni darovi i asketizam. 

Nauka se postepeno također mijenjala. Mjesto subote uvedeno je svetkovanje nedjelje. Mjesto biblij-
ske nauke o Kristovom drugom dolasku, uvedena je nauka o čistilištu. Po toj nauci duše koje nisu sas-
vim čiste provode vrijeme čekanja do uskrsnuća ili ulaska u nebo u takozvanom čistilištu, i od sveće-
nika ovisi da li će se netko duže ili kraće vrijeme mučiti u njemu. Mise za mrtve mogu osloboditi duše 
od tih muka i otvoriti im raj. Večera Gospodnja, koja je u početku bila uspostavljena da podsjeća vjer-
ne na Kristovu žrtvu, postala je postepeno takozvana nekrvna žrtva za otpuštanje grijeha kako živih 
tako i mrtvih. U crkvu su ušle zablude kao što su vjera u skoro magičnu moć sakramenata, vjera da se 
čovjek može spasiti svojim djelima i posredovanjem svetaca. Povećalo se također poštovanje za miš-
ljenja takozvanih crkvenih otaca i prava sabora da utvrđuju smisao Pisma, što je vodilo ka sve većem 
uzvisivanju tradicije na račun Pisma. 

Tako prihvaćanjem ovih zabluda, kršćanstvo se postepeno izopačilo; ono nije bio drugo nego "pokrš-
teno poganstvo". Protiv tih zabluda i pokvarenosti u crkvi ustali su srednjovjekovni reformatorski po-
kreti. Neki od njih odlikuju se čistom evanđeoskom naukom, kao što je to slučaj sa valdenžanskim po-
kretom, kod drugih, po mišljenju crkvenih povjesničara, primjećuju se izvjesni elementi gnostičko-
manihejskog gledanja na svijet. Moramo napomenuti da je naše znanje o tim pokretima nepotpuno 
zbog tiranije papinstva koje je išlo za tim da te pokrete u korijenu uništi, a da bi u tome imalo više us-
pjeha pripisivalo im je zablude kojih nije bilo u njihovom vjerovanju. Prava povijest "Božjeg naroda za 
vrijeme mračnih stoljeća papinske dominacije napisana je na nebu; ona ima malo mjesta u ljudskim 
analima." 1 

Pregledajmo sada ukratko povijest tih pokreta. 

Pavlikijani. – Nastavljači tradicije prvih kršćana u Armeniji i na Balkanskom poluotoku bili su pavlikija-
ni, na koje se nadovezuje djelatnost bogumila. Ime "pavlikijani" dano je ovim kršćanima zbog njihove 
revnosti u proučavanju spisa svetog Pavla i zbog njihovog osobitog poštovanja prema ovom velikom 
apostolu. To su bili radikalni kršćani, neprijateljski raspoloženi prema obožavanju slika i prema sak-
ramentima. U prvoj polovici IX stoljeća ovu vjersku zajednicu reorganizirao je reformator Sergije, naz-
van Tihikom, koji je ubijen 835. godine. "Pavlićani su se bili u Carigradu početkom IX stoljeća tako 
umnožili da im je car Nikifor godine 810. podijelio pravo građanstva." 2 

Za vrijeme carice Teodore (842 – 856) nastali su za pavlićane teški dani. Tisuće njih je bilo poubijano, 
a ostatak se povukao u brdovite krajeve Armenije podčinjene muslimanima. Kad je 971. godine Bu-
garska postala Grčkom pokrajinom, "grčki car Ivan Cimiskim preselio je pavlikijane sa jugoistočne 
granice svoga carstva na Zapad. Smjestio ih je kod Filopolja, današnjeg Plovdiva, i Adrianopolja, i dao 
im slobodu da ispovijedaju svoju vjeru. Ovu slobodu uživali su sve do sredine 11 stoljeća." 3 

"Jedan ogranak ovih kršćana svetkovao je subotu kako svjedoči Humbert, izaslanik pape Lava IX. 4 
Kardinal Hergenroether također kaže da su pavlikijani svetkovali subotu i krštavali samo odrasle. 5 
Učili su da će Isus Krist ponovno doći, da prije njegovog dolaska nijedan čovjek ne dolazi u donji svi-
jet, niti u raj, niti će itko tamo doći dok ne bude izrečena presuda na dan Božjeg suda." 6 

Bogumili. – U desetom stoljeću, za vrijeme cara Petra, reorganizirao je pavlićanstvo u Bugarskoj Je-
remije Bogumil, te se po njemu pavlićanstvo u Bugarskoj naziva bogumilstvom. O tom podrijetlu bo-
gumilstva svjedoče dva stara bugarska dokumenta "Slovo svetoga prezbitera Kozma protiv heretika" 
– propovijed održana protiv bogumila krajem X stoljeća – i "Sinodik cara Borisa" iz godine 1210. 7 
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"Bogumil, ovaj učeni i plemeniti čovjek, preteča kršćanskih reformatora, propovijedao je na narod-
nom jeziku protiv pokvarenosti Rima i Bizanta. Upućivao je narod na istine Evanđelja, na čistu kršćan-
sku vjeru, bez sujevjerja, koja jedino pruža spasenje, bez koje čovjek ne može da postigne duhovno i 
moralno savršenstvo. Bogumil i njegovi suradnici bili su obrazovani, vrijedni i požrtvovni ljudi, koji su 
cijenili istinu i vrline više nego li svoj život. Zato ih je narod brzo zavolio i rado primao." 8 

Sljedbenici popa Bogumila nisu se zvali bogumili, nego "kršćani". 9 

"Odmah u početku sekte osnovane su dvije crkve, jedna u Bugarskoj, a druga u Makedoniji u krajini 
Dragovičkoj. Odande su vrlo rano nastale općine u Plovdivu i Carigradu, gdje je od ranije Pavlićana bi-
lo. S druge strane nauka je prenesena u Italiju, a odavde u Francusku, gdje joj zametak nalazimo po-
četkom devetog stoljeća. Pristalice vjere popa Bogumila zvali su sebe svuda, u Bugarskoj, na istoku, u 
Italiji i Francuskoj, kristijanima, sva ostala imena, pod kojima se spominju u spomenicima, ne potječu 
od njih nego od katolika, njihovih protivnika." 10 

"Bogumili kao i Patareni osuđivali su sakramente crkve. Odbacivali su krštenje, osobito djece, odbaci-
vali su potvrdu ili krizmu, nadalje, poricali su pretvaranje kruha i vina u tijelo i krv Gospodnju, odbaci-
vali su križ, posljednje pomazanje, napokon, sakramentalnu ženidbu." 11 

Bogumili su se molili Bogu na svakom mjestu vjerujući da je Bog svuda gdje se dva ili tri skupe u nje-
govo ime. Prebacivali su katolicima da "na poganski način grade crkve", i da se Bog, kome nebo sjedi-
šte, ne poštuje djelima ljudskim. Nisu se klanjali križu niti su ga ljubili, "jer kako se može kršćanin dr-
vetu križa klanjati, kada Hebreji na njemu razapeše Sina Božjega? ako bi tko sina careva ubio drve-
tom, bi li to drvo caru bilo milo? tako ne može ni Bogu križ goditi." 12 

Bogumili su odbacivali poštivanje ikona, smatrajući ih poganskim idolima. Odbacivali su također poš-
tivanje svetaca. 

"Osuđivali su, dalje, one nakite u katoličkim crkvama, onaj sjaj crkvenih odijela i posuđa, onu sveča-
nost u bogoslužju, držeći da je sve to isprazno, izmišljeno po čovjeku i uvedeno protiv Božje zapovije-
di." 13 

Kod bogumila "služba se Božja sastojala iz molitve Gospodnje (Očenaša), čitanja odlomaka iz Novoga 
zavjeta, propovijedi i blagoslova. Obred je bio tako udešen da su kod službe jednako imali učešća i 
općina i njen rukovoditelj. 14 

Nije nikakvo čudo što su ovi radikalni kršćani uskoro navukli na sebe mržnju od strane državne crkve 
koja ih je počela nemilice goniti i uništavati. "Kad je car Aleksej I Komnen (1081 – 1118) prvih godina 
svoga vladanja došao u Plovdiv, da učvrsti balkanske granice protiv tiranskog Polovca, upotrijebi on 
ovu priliku da očisti onaj predio od krivovjerstva. Cara su u tom poslu pomagali plovdivski metropoli-
ta i nicejski Evstratij." 15 

Žestoko progonstvo bogumila bilo je i u Carigradu. "Taj posao preuzeli su u svoje ruke same glave obi-
ju vlasti: car Aleksej i patrijarh Nikola; o bok im stajahu crkveni i državni dostojanstvenici. Istraga 
onih, o kojima se znalo ili bar sumnjalo da su bogumili, bijaše prvi korak u tom postupku. Slijedila je 
kazna protiv onih, koji su u svojoj vjeri bili toliko osvjedočeni, da je se nisu htjeli odreći. Lomačom za 
starješine, doživotnom tamnicom za ostale, zadovoljilo se crkvenim i državnim zakonima bizantske 
carevine onog vremena." 16 

U to vrijeme spaljen je bio na lomači vođa bogumila Bugarske po imenu Vasilij. Kad je Aleksej čuo za 
Vasilija, pozvao ga je k sebi na dvor i predstavio mu se kao onaj koji se interesira za njegovu nauku u 
želji da se obrati, što je Vasiliju otvorilo srce i dalo mu povoda da iznese cijeli sustav bogumilskog 
učenja. "Kad je starac sve ispričao, smetne car s vida prenavljanje, odmakne zavjesu i zapovijedi da se 
vrata otvore. Odmah pristupi sazvani zbor otaca, sakupe se pretorjani, dođe vojničko i crkveno vijeće. 
Tada je na prijestolju carskog grada sjedio patrijarh Nikola. Pročitana bude bezbožna i mrska nauka 
Vasilijeva. Vasilije sve potvrdi dodajući da je za obranu svoje nauke pripravan trpjeti vatru, bič i neb-
rojene smrti." 17 
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Car je zatim sjeo na prijestol i izrekao nad njim smrtnu presudu. "Vasilije je bio odveden u hipodrom 
gdje je bila podignuta lomača. Tu su doveli i velik broj bogumila u lancima kao najveće zločince da 
gledaju smrt svog učitelja. Mnoštvo svijeta je okruživalo mjesto gdje je Vasilije trebalo da bude spa-
ljen. Tu su bili i sam car Aleksej i patrijarh Nikola i drugi crkveni i državni velikodostojnici. Pred hipod-
rom su podigli velik križ, i kad je bilo sve pripremljeno, car je pozvao Vasilija da cjelovom križa spasi 
svoj život. Tada je odgovorio devedesetogodišnji starac: "Za svoje učenje gotov sam pretrpjeti muče-
nje, oganj i tisuće smrti. Na to su krvnici svukli Vasilija i bacili njegove haljine u oganj. Sa svetim uzbu-
đenjem i nepokolebljivom vjerom popeo se poslije Vasilij na lomaču odakle je još jednom pogledao 
na svoje sljedbenike u lancima, i pun bola i brige za njih počeo je da pjeva 90 psalam. Ali visoki pla-
men brzo je obuhvatio starog reformatora i ugušio njegov glas. Na toj istoj lomači zapečatili su svoje 
vjerovanje još mnogi sljedbenici ovog prvog mučenika južnih Slavena za slobodu vjere i savjesti." 18 

Početkom XIII stoljeća, za vlade bugarskog cara Borisa, došlo je opet do žestokog progonstva bogumi-
la. Boris je zapovjedio da se potraže i pronađu svi bogumili po cijeloj Bugarskoj. Car je dao zapovijed 
da se sazove sabor u jednoj od velikih crkava prijestolnog grada Trnava (11. veljače 1210). "Bogumili 
su dovedeni pred zbor; najprije se pregovorom htjelo da se pobije kriva vjera. Nauka popa Bogumila i 
njegovih učenika bude osuđena, te on sa spomenutim starješinama bude proklet, a protiv krivovjera-
ca izrečene kazne od kojih se progonstvo, zatočenje izrekom spominje." 19 Izvještaj o tom saboru sa-
čuvan je u takozvanom sinodiku, rukopisu iz XIV stoljeća nađenom u Trnovu. 

Sredinom XIV stoljeća, za vrijeme vladanja cara Ivana Aleksandra, sazvan je bio ponovno sabor u Tr-
novu (1360). Na tom saboru bili su nazočni svi crkveni i državni velikodostojnici. Sabor je osudio i 
prokleo bogumile; mnogi su bili pogubljeni ili prognani iz zemlje. Trideset godina poslije trnovskog 
sabora Bugarska je pala pod tursku vlast, otada se izgubio u njoj i trag bogumila. 

Iz Bugarske i Grčke bogumilstvo se proširilo i u susjednu Srbiju, gdje ga je progonio veliki Župan Ste-
van Nemanja (1168 – 1196). Stevan Nemanja je dao naređenje da se pohvataju bogumili i onda je sa-
zvao sabor na kome je nazočio i raški arhijerej Jeftimije. "Pošto se sabor osvjedočio o opstanku bo-
gumilske vjere u Srbiji, osudio je i izrekao nad njom kaznu. Knjige bogumilske da budu spaljene, na-
čelniku jezik odrezan, a onda u zatočenje prognan, neki od Bogumila na lomaču, drugi na progon iz 
države osuđeni, a svima imetak oduzet i među pravovjerne razdijeljen." 20 

"Bogumilima izgnanim iz Srbije bila je susjedna Bosna i Hum najbliže utočište. Iz Raše vodi u ovu zem-
lju najkraći put; pa se zaista u njih pojavljuje ova sekta na izmaku XII stoljeća." 21 

Bosanski kristijani. – Osnivačem crkve bosanske (bosanski bogumili) smatra profesor A. Solovljev dje-
da Rastudija, koga proklinju srpski sinodici iz XIII stoljeća. Solovljev smatra da je Rastudije ista osoba 
koju splitski arhiđakon Toma naziva Aristodijem. Postojanje bosanske crkve posvjedočeno je doma-
ćim rukopisima kao i latinskim dokumentima. Od domaćih rukopisa valja spomenuti Hvalov rukopis 
(Starine III), Rukopis bosanskog kristijanina Radosava (Starine XIV), Testament Gosta Radina i Nikolj-
sko Evanđelje. Od latinskih izvora, koje je podvrgnuo kritičkoj analizi dr. Dragutin Kniewald (Rad Jugo-
slavenske akademije nauka 270), u kojima se spominju bosanski kristijani treba spomenuti slijedeće: 
Abjuricija na Bolinu polju 1303. godine, koju je sastavio legat Inocenta III Ivan Casamaris, Uputi bo-
sanskog vikara Bartola Grgura XI. 1373. (nazvan u arhivi Jugoslavenske akademije Miscellanea I), Su-
ma inkvizitora Rajnera Sachoni o Katarima (iz godine 1250), Rasprava kardinala Torquemade protiv 
"bosanskih manihejaca" iz godine 1461, i drugi. 

Na osnovu spomenutih dokumenata danas se pouzdano zna da je krajem XI i početkom XII stoljeća 
postojala posebna bosanska crkva različita od katoličke i istočne pravoslavne crkve, jer ju jedna i dru-
ga smatraju heretičkom, te ju proklinju i progone. Ova crkva, kaže profesor Šidak, "pripada svojom 
naukom, a vjerojatno i obredima, istočnoj crkvenoj kulturi, ali se od istočne crkve razlikuje svojim 
osobitim ustrojstvom i okolnošću, da ne priznaje carigradskog patrijarha za svoju vrhovnu glavu. "Bo-
sanska crkva" je potpuno neovisna crkva bez ikakvih jurisdikcijskih veza i prema Zapadu i prema Isto-
ku." 22 
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Po mišljenju Dr. Kniewalda "bosanski su kristijani bili neomanihejska vjerska zajednica, srodna i slična 
zapadnim katarima, patarenima i albigenzima, kao i istočnim bogumilima. Čini se, da su i sami potekli 
od bugarskih bogumila, a da su onda zajedno s njima utjecali na neomanihejske vjerske zajednice na 
Zapadu." 23 

Crkvu bosansku, kako znamo iz oporuke gosta Radina, sačinjavali su "pravi kristijani i kristijanice, koji 
grijeha ne ljube, i obični vjerni, koje gost Radin zove "mrsnim ljudima". Brojni domaći izvori suglasno 
tvrde, da crkvom bosanskom upravljaju djed (biskup) crkve bosanske, starac (starješina) i strojnici 
(propovjednici – učitelji vjere). 

Protiv bosanskih kristijana papinstvo je organiziralo više križarskih pohoda. Naročito je bio težak pro-
gon kad je ugarski kralj Koloman, nagovoren od pape, sa križarima pošao u rat protiv kršćana Slavoni-
je i Bosne (1235). Tada je Bosna izgubila svoju samostalnost, postavši dijelom Ugarskog carstva. 

Gonjeni u našoj zemlji, bogumili su bježali na sve strane, naročito u Italiju, gdje su poznati pod ime-
nom patareni, i u Francusku, gdje ih nazivaju katarima; po svom sjedištu Albi u Južnoj Francuskoj po-
znati su i kao albigenzi. 

Katari i albigenzi. – "Katarizam je došao iz daleka. Podrijetlom sa istoka, on se udomaćio kod Grka i 
Slavena Balkanskog poluotoka, naročito kod Bugara. Odatle je došao u Bosnu, Dalmaciju i kroz jad-
ranske luke u Sjevernu Italiju. Početkom XI stoljeća unijet je u Francusku po studentima i trgovcima." 
24 

Ovi kršćani su bili čednog vladanja, skromni u odijevanju, neporočnog morala. Lakoumnost, nepris-
tojne šale, ogovaranje, laž i kletva nisu nikada oskvrnavili njihova usta. Čedni, blagi, trezveni, oni su 
izbjegavali krčme i sva mjesta javnih zabava. 

Godine 1167. albigenzi su održavali svečani sabor u Toulousu. Na tom saboru, pod predsjedništvom 
jednog vođe katarske crkve, koji je došao iz Grčke, raspravljano je o pitanjima organizacije i unutraš-
nje discipline. Godine 1179. katolička crkva po Lateranskom saboru je izglasala da se primijeni sila 
protiv katara i albigenza kao i protiv drugih heretika. 

Kakva je bila nauka katara i albigenza, da su ih zbog nje katolici toliko mrzili? Katari su rimsku crkvu 
nazivali bludnicom, a papu antikristom. Oni su odbacivali sakramente, kupovanje opraštanja za no-
vac, oltare, svećeničko odijelo i križ. Pored krštenja vodom propovijedali su krštenje Duhom kao više 
od krštenja vodom. Umjesto hostije upotrebljavali su posvećen kruh. 

Neke katarske grupe su bile prožete gnostičko-manihejskim učenjem; vjerovale su da postoje dva su-
protna boga – bog dobra i svjetlosti i bog zla i tame. Mnogi katari su bili docetisti, to jest vjerovali su 
da Krist nije uzeo na sebe pravu ljudsku prirodu, već je došao u eteričnom tijelu. Odbacivali su Stari 
zavjet, osim onih dijelova koji se spominju u Novom zavjetu. Smatrali su smrtnim grijehom posjedo-
vanje blaga, druženje sa svjetskim ljudima, laž, rat, ubijanje životinja osim zmija, i iznad svega, svaki 
spolni odnos, pa i ženidbu. Članovi su se dijelili na savršene i nesavršene. Uzdržavanje od ženidbe i 
mesne hrane bilo je pravilo kojeg su se morali pridržavati savršeni. Najfanatičniji su se podvrgavali 
naročitom postu "endura", koji je vodio takoreći samoubojstvu. Ove pojedinosti o katarskom učenju 
poznate su nam iz zapisnika katoličkih inkvizitora, koji  su ih saslušavali. Razumije se da ne možemo 
imati potpuno povjerenje u te izvještaje – tim kršćanima se pripisivalo i ono što oni nisu učili, samo 
da bi ih se osudilo. 

"Sigurno njihov veliki utjecaj ima se pripisati njihovom ispravnom i poštenom životu nasuprot pokva-
renosti katoličkog klera; bez sumnje, mnogi od njih, naročito oni koji su bili u vezi sa petrobruzijanci-
ma i valdenžanima, bili su pravi evanđeoski kršćani, kod kojih su dualistički elementi bili svedeni na 
minimum. Uostalom oni su bili pravi mučenici za svoje svjedočanstvo protiv Rima, nastojeći da žive 
po svjetlosti koju su imali, u skladu sa idealima Novog zavjeta." 25 

Protiv albigenza Francuske podigao je papa Inocent III križarski rat. Smatrajući Rajmonda VI, tuluskog 
grofa, pokroviteljem heretika, papa ga je isključio i njegovu regiju stavio pod interdikt. Zatim, prene-
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ražen ubojstvom svog legata Petra Castelnau 1207. godine, papa je podigao veliki križarski rat protiv 
albigenza u kome je učestvovalo oko 20.000 vitezova i 20.000 pješaka. Usprkos pokornosti tuluskog 
grofa, koji se podvrgnuo bičevanju u crkvi jednog samostana, novi legat Arnold de Citeaux pošao je 
na križarski pohod protiv albigenza. Pod vodstvom okrutnog Simona Montfordskog križari su 1209. 
godine ušli u Baziers i ondje počinili užasan pokolj. Tom prilikom je ubijeno oko 40.000 osoba. Papin 
legat je kazao križarima: "Ubijajte ih, jer Gospod poznaje svoje." U Carcassonu se stanovnicima dopu-
stilo da napuste grad u košuljama, "noseći sobom samo svoje grijehe". Rat je sve žešće bjesnio. Zaro-
bljenicima su sjekli nosove, uši i usta. Rat se nastavio pod Honorijem III u suradnji sa francuskim kra-
ljevima, te se završio 1229. godine. Tuluski sabor, koji se sastao iste godine, organizirao je inkviziciju. 
Lomače, progonstva, tamnice ili prividna podčinjenost skršili su tijekom vjekova albigenski pokret. U 
Albi je podignuta katedrala kao znak pobjede nad albigenzima. 

Od kolikog je značaja bio reformatorski rad popa Bogumila ne samo za spomenute pokrete već i za 
kasniju reformaciju istaknuo je Rački jasno slijedećim riječima: 

"Dualizam sekte nije se mogao održati, niti izvan nje korijen uhvatiti; valjalo mu se na svjetlu napret-
ka rastvoriti. Ali dva su načela preko popa Bogumila prodrla na Zapad, te su ondje došla do izražaja u 
kasnijim borbama protiv crkve, sjećajući svijet na bugarskog reformatora. Ova su dva načela: opće 
svećenstvo i Sveto pismo, bez obzira na ugled crkve, slobodno tumačeno kao jedini izvor vjere." 26 

______________________________ 
1 The Great Contraversy, p. 61. 
2 Rački, Bogumili i Patareni, Srpska akademija, posebno izdanje, str. 351. 
3 J. Popović, op. cit. sv. II, 110. 
4 Migne, CXLV, str. 936, Fotius III, 746. 
5 Algemeine Kirchengeschichte, I, 527. 
6 A. Močnik, op. cit. p. 220. 
7 Rački, op. cit., str. 347. 
8 A. Močnik, op. cit., str. 221. 
9 Rački, op. cit., str. 355. 
10 D. F. Rački, Bogumili i Patareni, str. 359; posebno izdanje Srpske akademije. 
11 Dr. F. Rački, op. cit., str. 509. 510. 
12 Rački, op. cit., str. 526. 
13 Rački, op. cit., str. 527. 
14 Rački, op. cit., str. 530. 
15 Rački, op. cit., str. 365. 
16 Rački, op. cit., str. 368. 369. 
17 Rački, op. cit., str. 366 
18 Hristo V. Vrgov, Revolucionari, str. 245. 
19 Rački, op. cit., str. 486. 
20 Rački, op. cit., str. 377; izvještaj u Žitijama sv. Simeona, glava VI. 
21 Idem, str. 378. 
22 Rad. jug. akademije, knj. 259, str. 116. 
23 Rad. jug. akademije, knjiga 270, str. 269. 
24 Achille Luchaire, Innocent III – La croisade des Albigeois, p. 11, Paris 1905. godine. 
25 Froom, The proph. Faith, vol. I, pp. 810. 811. 
26 Rački, op. cit., str. 598. 

 

16. TRI EVANĐEOSKA REFORMATORA IZ PRVE POLOVICE XII STOLJEĆA 

Pored bogumilsko-katarskog pokreta, koji je po svom naziranju bio dualistički i koji usprkos divnih ka-
raktera koje je proizveo ne može da se smatra čisto evanđeoskim pokretom, bilo je i drugih glasova 
koji su u vrijeme opće pokvarenosti pozivali na reformu i vraćanje evanđeoskoj jednostavnosti. Jedan 
od tih postojanih branitelja evanđeoske istine bio je Petar Bruzijanski (de Bruis). Njegovi sljedbenici 
nazvani su petrobruzijancima. 

Petar Bruzijanski (1105 – 1126) bio je vatren propovjednik. Propovijedao je u Južnoj Francuskoj. Novi 
zavjet – Evanđelja i poslanice – bili su ugaoni kamen njegovog propovijedanja. Propovijedao je protiv 
mise, raskošnih obreda i krštenja djece. Oni koji su primili krštenje kao djeca trebalo je da se ponovno 
krste. Odbacivao je transupstancijaciju, obožavanje slika i relikvija, kao i molitve za mrtve. Bio je pro-
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tiv celibata, tražio je od svećenika koji su prihvatili njegovu nauku da se ožene. Odbacio je crkvene 
praznike kojih nema u Svetom pismu. 

Njegova velika revnost da suzbije idolopoklonstvo gonila ga je da spaljuje križeve koje je narod obo-
žavao. Jednom prilikom praznovjerna masa gnjevna na njega zbog njegovog stava prema križu bacila 
ga je na gomilu križeva koju je on bio sam zapalio. On je spaljen 1126. godine. Njegovi sljedbenici iz-
gleda da su se uskoro stopili s jačom i bolje organiziranom kršćanskom vjerskom zajednicom valden-
žanima. 

Drugi rječiti propovjednik je bio Henrik Lozanski 

(de Lozanne). On je bio benediktinac; vrlo učen i sa izvanrednim govorničkim sposobnostima, ali 
skroman i pobožan. Godine 1101. došao je u Mans i dobio je od biskupa dozvolu da propovijeda. 
Propovijedao je protiv formalnog kršćanstva, protiv nemorala u crkvi i tražio je plodove pokajanja. Is-
ticao je da je uzalud oslanjati se na lažne vođe, na relikvije, na kupljeni oproštaj i slično. 

On je bio reformator prije Reformacije, tražio je duhovno probuđenje i mnogi su bili dirnuti njegovim 
pozivima. Putovao je po Francuskoj i došao u pokrajinu Languedoe, gdje je stupio u dodir sa Petrom 
Bruzijanskim i sjedinio se s njime u propovijedanju. Njegovi sljedbenici nazvani su henričanima. Oko 
1135. godine ga je zatvorio biskup arlski i izveo ga pred sinod u Pisi, ali ovaj ga nije htio osuditi. Ipak 
on je umro u zatvoru oko 1148. godine. 

Arnold od Brescije (1100 – 1155) je treći reformator tog vremena, čije djelo ima osobitu fizionomiju. 

Arnold je bio učenik čuvenog Abelarda, strastvenog protivnika crkvenih tradicija, i mnoge ideje Abe-
lardove su na njega učinile velik utisak. Iako nije bio toliko snažan mislilac kao Abelard, ali je bio mno-
go opasniji od njega u svojim praktičnim pothvatima. Baronius ga naziva ocem političkih hereza. 

"Pravac njegovog razvitka bio je već određen sredinom u kojoj je odrastao: duh milanske patarije, koji 
je strujao lombardijskim gradovima od 11. stoljeća i dalje, spajao je u sebi vjerski radikalizam s demo-
kracijskim idealima mladog građanstva." (Hrvatska enciklopedija, sv. I, str. 640) 

Dovršivši nauke u Parizu, Arnold se vratio u Bresciju, gdje je postao opatom augustinskog samostana. 
Brzo je došao na glas ne samo strogom askezom, već i plamenim propovijedima, kojima je tražio od 
crkve da se odrekne svjetovne vlasti i zemaljskih dobara i zadovolji desetinom i dobrovoljnim darovi-
ma. Dok je Hildebrand tražio teokratsku supremaciju crkve, Arnold je tražio reformu u crkvi, podsje-
ćajući da su apostoli bacali mreže "da hvataju duše, a ne zlato i srebro". Zbog njegovih propovijedi 
drugi Lateranski sabor (1139) ga je svrgnuo kao raskolnika i protjerao iz Italije. Tako je ponovno kre-
nuo u Francusku, te je u Parizu održavao predavanja protiv sebičnosti i nemoralnosti svećenstva, po-
mažući Abelarda u njegovoj borbi protiv Bernarda iz Clairvauxa. Primoran da napusti Pariz, sklonio se 
u Zürich. Ali čak i ovdje ga je Bernard iz Clairvauxa progonio, izjavljujući da je njegov jezik kao med, ali 
nauka mu je otrov. 

Kad je 1144. godine buknuo u Rimu ustanak, te je papa Eugen III morao da napusti Rim, Arnold se 
opet pojavio u Rimu te je počeo sa Kapitola uzbudljivo propovijedati kao nekad – rat protiv sebičnosti 
i gramzljivosti papinstva i kardinala, zahtijevajući apostolsko siromaštvo crkve. Kad je ustanak bio 
slomljen, on je bio zatvoren, pogubljen i spaljen, a njegov prah bio je bačen u rijeku Tiber (1155). 
Njegove se pristalice, arnoldovci ili lombardi, stopiše potkraj 12. stoljeća s gornje-italskim valdenža-
nima. 

 

17. VALDENŽANI – CRKVA PUSTINJE 

Ime Valdenžani pripada danas relativno maloj grupi evangelističkih kršćana koji žive u nekoliko 
alpskih dolina blizu Torina. U drugoj polovici XII stoljeća i kasnije valdenžani su bili jak evanđeoski po-
kret sa mnogo grana, čiji misionari su putovali po cijeloj Europi šireći svjetlost evanđeoskih istina. 
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Podrijetlo valdenžana. – Valdenžani su za sebe tvrdili da su nastavljači stare kršćanske crkve iz vre-
mena prije nego što je Rim otpao od apostolske vjere. No, papinstvo je na njih gledalo kao na novu 
herezu koja je poprimila razne elemente od katarske vjerske zajednice da bi zadavala muku staroj 
rimskoj crkvi. 

I danas su još podijeljena gledišta o podrijetlu valdenžana. Neki povjesničari dovode vandenžane u 
vezu sa Petrom Valdom kao osnivačem pokreta, drugi to ime dovode u vezu sa riječju Vaudois – što 
znači stanovnici doline. Tako, na primjer profesor Comba tvrdi da su valdenžani dobili ime po Petru 
Valdu, oko 1170. godine, bogatom trgovcu iz Lyona. Oni se još nazivaju "siromašnima iz Lyona" ili 
"sandalatima", po obući koju su nosili. 

Ali daljnja istraživanja na području srednjovjekovnih religioznih pokreta pokazala su da valdenžani 
sjeverne Italije, poznati pod imenom "lombardijski siromasi", ne treba da se dovode u vezu samo sa 
Petrom Valdom; oni su postojali još prije Petra Valda i treba da se dovedu u vezu sa ranijim pokreti-
ma tog kraja. 

Francuski valdenžanin Alexis Muston piše u svom monumentalnom djelu: "Po mom mišljenju valden-
žani alpskih dolina su potomci primitivnih kršćana koji su se sačuvali u ovim dolinama od svih izopa-
čenja koja je Rim postepeno unosio u evanđeosku nauku. Nisu se oni odvojili od katolicizma, nego se 
je katolicizam odvojio od njih izmijenivši prvobitnu nauku." 1 

Engleski povjesničar Beard, nazivajući valdenžane "biblijskim kršćanima", piše: "Točnija istraživanja 
novijeg vremena upućuju nas na dvostruki izvor, čije struje su se brzo pomiješale, i zato ih je bilo ota-
da teško razlikovati. S jedne strane bili su to Vaudois, "ljudi doline", koji još stanuju u brdima Dauphi-
neje i Piemonta; s druge strane, "lyonski siromasi", sljedbenici Petra Valda, bogatog trgovca tog gra-
da, koji se sam posvetio apostolskom radu i prihvatio apostolsku jednostavnost u životu. Ali Valden-
žani, ma koji bio njihov izvor, bili su biblijski kršćani. Oni su preveli Sveto pismo na svoj jezik i tumačili 
su ga samo u njegovom prirodnom smislu. Održali su načelo sveopćeg svećenstva vjernih." 2 

Suvremeni dokumenti jasno dijele valdenžane na dvije grane: na "lyonske siromahe", kojima je osni-
vač Petar Valdo, i na "lombardijske siromahe". Ali i sama talijanska grana valdenžana obuhvaća i sta-
rije pokrete kao što su bili humiliati, arnoldisti, petrobruzijanci, koji su prihvatili Petrovo vodstvo. 

Petar Valdo nije dakle osnivač piemontske valdenžanske crkve, koja je postojala dugo vremena prije 
njega. Valdenžani Italije bili su duhovni potomci onih kršćana koji su se još za vrijeme Dioklecijanova 
progonstva sklonili u zatvorene alpske doline i tamo su, daleko od utjecaja Rima, sačuvali čistu vjeru. 
Oni su također duhovni potomci ranijih duhovnih propovjednika kao što su bili Vigilantije i Klaudije. 
Vigilantije je bio suvremenik Jeronimov. Njegovo djelovanje pada potkraj četvrtog stoljeća. On je us-
tao protiv novotarija koje su se u ono vrijeme uvlačile u crkvu; propovijedao je protiv celibata, mona-
štva, obožavanja relikvija, svetaca i tobožnjih čuda koje čine relikvije. On je živio na podnožju Pirineja, 
ali izgleda da je također posjetio kršćane Kotijskih Alpa kao i Lombardijske doline. 

Klaudije (839), biskup iz Torina, ustao je u IX stoljeću protiv obožavanja slika i križa, koje smatra gnju-
snim stvarima. On je bio optužen da je oživio Vigilantijevu nauku, protiv koje je pisao Jeronim. Albert 
H. Newman smatra Klaudija "karikom" između ranih kršćana i evanđeoskih pokreta XII stoljeća. 

Osim toga treba spomenuti da je moćna milanska biskupija, koja je obuhvaćala Lombardiju, Piemont i 
dio Francuske, bila sve do XI stoljeća neovisna od rimske stolice. Tako je neovisnost ovih područja 
pružala slobodu koje nije bilo blizu Rima. Također gorski predjeli ovog kraja pružali su utočište onima 
koji nisu htjeli da se podčine Rimu. Duh neovisnosti i slobode koji je vladao u sjevernoj Italiji omogu-
ćio je da se ovdje sačuvala stara kršćanska nauka, koja je s vremena na vrijeme imala svojih vatrenih 
propovjednika. Jedan od tih propovjednika bio je i Petar Valdo, koji je dao evanđeoskom pokretu novi 
polet, ujedinivši razne evanđeoske grupe u jedan snažan pokret. 

Petar Valdo. – Petar Valdo (Valdes, Valdesius, Valdensis – ime po zemljopisnom mjestu), bogati obra-
ćeni trgovac iz Lyona je osnivatelj takozvanih "lyonskih siromaha". Ganut naglom smrću jedne ugled-
ne lyonske osobe, Petar Valdo je počeo razmišljati o prolaznosti ljudskog života. Poslušao je savjet je-



142 
 

dnog prijatelja koji mu je savjetovao apsolutno siromaštvo. Valdo je podijelio svoje imanje siromaš-
nima i posvetio se propovijedanju evanđeoske nauke. Dao je prevesti na narodni jezik Evanđelje i 
druge dijelove Svetog pisma. Uskoro je oko sebe okupio dosta učenika. Ovi "lyonski siromasi" pošli su 
dva po dva da objave Evanđelje francuskim selima. Oni su iz Pisma dokazivali da ne propovijedaju no-
vu nauku već da pripadaju staroj biblijskoj vjeri. Isticali su da službena rimska crkva nije Kristova crk-
va; rimska crkva je apokaliptička zvijer i Babilon iz Otkrivenja. 3 

Kad im je nadbiskup lyonski zabranio propovijedanje, zatražili su odobrenje od pape Aleksandra III; 
ovaj je odobrio njihov zavjet siromaštva, ali im je zabranio propovijedanje. Kad se oni nisu htjeli toj 
zabrani pokoriti, veronski sinod ih je 1184. godine isključio iz crkve. Progonjen u Lyonu, Valdo se 
sklonio u Dauphineju. Kasnije je morao napustiti i taj kraj te je potražio utočište u Belgiji. Odatle je 
otišao u Njemačku i zatim u Češku, gdje je umro. 

Njegovi sljedbenici rasprostranili su se u južnoj Francuskoj, Pijemontu i u Lombardiji, gdje su se pomi-
ješali sa drugim vjerskim pokretima, poprimajući i šireći nauku starijih vjerskih zajednica. Tako je ime 
valdenžani obuhvatilo različite grupe, od kojih su neke imale čistiju evanđeosku nauku od lyonskih si-
romaha. Petrovi sljedbenici su prihvatili načela valdenžana – stanovnika alpskih dolina, i odlučno su 
se protivili izopačenim novotarijama Rima. Tako je u Petrovo vrijeme došlo do sjedinjenja Piemonta i 
Lombardije. 

Organizacija i misijska djelatnost. – Talijanski i francuski valdenžani koji su se sjedinili u Petrovo vri-
jeme,  nisu dugo ostali jedno tijelo. Francuski valdenžani su gledali u Petru osnivača čitavog pokreta, 
ali su lombardijski siromasi imali nešto drugačiju organizaciju i zadržali su svoj pogled na euharistiju, 
to jest smatrali su da pričest ne vrijedi ako je dijeli nedostojan svećenik. Poslije jednog pokušaja izmi-
renja na konferenciji u Bergamu 1218. godine dvije grupe su se odvojile. Jedan dio se vratio natrag u 
katoličku crkvu. 

Francuski valdenžani su se još bojali definitivnog odvajanja od crkve; os straha pred crkvom bojali su 
se da prekorače Rubikon. Njihova braća u Milanu, naprotiv, naučili su u dugoj školi da kompromis 
znači zamka. Oni su odlučili da nastave borbu." 4 

Valdenžanski propovjednici su se zvali "barbes" ili "barbas", što znači "stric", ime dano od milja i du-
bokog poštovanja. Oni su bili odvojeni za propovjedničku službu polaganjem ruku, i svaki koji bi kasni-
je pao u kakav težak grijeh bio je isključen iz crkve i iz propovjedničke službe. Propovjednici su propo-
vijedali, posjećivali bolesne, krštavali i dijelili Svetu Večeru. Propovjednici su se spremali za službu u 
valdenžanskoj teološkoj školi kod Pra del Tor, u Piemontu, iza skoro nepristupačne Angrogna doline, 
koja je služila trostrukoj svrsi – kao utvrđenje, škola i mjesto za održavanje godišnjih sabora. 

Poslije završene škole mladi "barbes" su odlazili na velike europske univerzitete da ondje mirno šire 
svoje evanđeoske istine. 

Na godišnjem saboru koji se obično održavao svakog rujna, a koji se sastojao od svih propovjednika i 
isto toliko članova, birane su vođe koje će upravljati pokretom za iduću godinu. Sinodu je predsjeda-
vao glavni upravitelj, sa nazivom predsjednik ili moderator. Pokret nije poznavao hijerarhije; prizna-
vao je samo godine, službu i sposobnost. Na sinodu se raspravljalo o mladim propovjednicima koji su 
trebali da budu uzeti u službu, birani su oni koji treba da putuju kao misionari u daleka mjesta ili u da-
leke crkve; sinod je također raspravljao o promjenama koje je trebalo izvršiti u okruzima; propovjed-
nici su se obično izmjenjivali svake druge ili treće godine, a misijska služba, služba posjećivanja dale-
kih crkava i mjesta trajala je po dvije godine. 

Misionari su posjećivali razasute evanđeoske crkve u drugim mjestima; glavni njihov posao bio je 
evangelizacija. Oni su odlazili u Italiju, Francusku, Španjolsku, Englesku, Njemačku, Češku, Poljsku, 
Ugarsku, Hrvatsku, pa čak i u Bugarsku i i Tursku. Njihov put je bio obilježen novim valdenžanskim 
crkvama i lomačama mučenika. Kad ih je inkvizicija počela nemilosrdno progoniti, ovi misionari su 
morali prikrivati pravu svrhu svog putovanja. Putovali su kao prodavači svile i bisera, i gdje god im se 
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pružila prilika prodavali su bez novca dragocjeni biser, Božju riječ, koju su uvijek nosili sa sobom, obi-
čno svoje vlastite prijepise. 

Na svom javnom bogosluženju crkva se često zajednički molila, osobito prije i poslije propovjedi. Na 
sastancima su također pjevali himne u slavu Bogu. Mnogi valdenžanski propovjednici i članovi su znali 
napamet veći dio Svetog pisma, tako da su ga za vrijeme službe izgovarali napamet. U crkvi su molili 
jedino Očenaš. 

Nauka valdenžana. – Valdenžani su vjerovali u apsolutni autoritet i nadahnuće Pisma, u Trojstvo, u 
spasenje kroz Krista, u dužnost da propovijedaju Evanđelje bez obzira na crkvenu zabranu; poricali su 
nedostojnom svećeniku pravo da dijeli sakramente; bili su protiv zakletve, smrtne kazne; odbacivali 
su čistilište, molitvu za mrtve, priznavanje svetaca i obožavanje relikvija. Prema popisu takozvanih 
"zabluda" valdenžanske crkve, koji je načinio inkvizitor Petar 1398. godine, valdenžani imaju sljedeću 
nauku: 

Oni vjeruju da im vlast za propovijedanje dolazi od samog Boga, a ne od pape ili katoličkih biskupa. 

Vjeruju da su predstavnici i nasljednici Kristovih apostola. 

Osuđuju rimsku crkvu, jer je za vrijeme pape Silvestra otpala od istine. Vjeruju da su blažena djevica 
Marija i drugi sveci toliko zauzeti svojom radošću da ne mogu misliti na nas, ne mogu posredovati za 
nas, i zato ih ne treba prizivati, obožavati i služiti im. 

Oni poriču postojanje čistilišta, vrijednost misa, milostinje za mrtve, obožavanje relikvija, hodočašća i 
oprosta. 5 

Prema popisu "zabluda" lombardijskih siromaha, koji je sastavio 1250. godine inkvizitor Reiner, val-
denžani uče da je grijeh svaka zakletva i da vlasti nemaju pravo kažnjavati one koji se protive službe-
noj crkvi. Uče da tijelo Gospodnje može posvetiti svaki čovjek koji nije u stanju smrtnog grijeha. Rim-
sku crkvu zovu crkvom zločinaca, apokaliptičkom zvijeri i bludnicom. Kažu da nije nikakav grijeh protiv 
zabrane rimske crkve u korizmi i u petke jesti meso, ako se time drugima ne daje sablazan. Kažu da je 
Kristova crkva u biskupima i ostalim starješinama ostala čista sve do pape Silvestra. Po Silvestru je ot-
pala od Krista. Ipak priznaju da je i u međuvremenu bilo pojedinaca koji su se Boga bojali i koji su se 
spasili. Kažu da se djeca spašavaju bez krštenja." 6 

Valdenžani su također imali neku vrstu ispovijedi za one koji su tražili savjet i utjehu. Ali njihovi pro-
povjednici nisu govorili, kao katolički svećenici: "Ja te odrješujem", već "neka te Bog odriješi od tvojih 
grijeha". 

Valdenžani nisu svetkovali praznike rimske crkve osim nedjelje, koju su smatrali četvrtom Božjom za-
poviješću. 7 Ostale praznike smatrali su ljudskim izumima, osim možda Božića, Uskrsa, Uznesenja i 
Duhova. Među valdenžanima u širem smislu bilo je i takvih koji su svetkovali subotu, to su bili Pasaži-
ri, "valdenžanska braća" Češke i Pikardisti. 8 

Život valdenžana i značenje valdenžanskog pokreta. – Valdenžani su živjeli besprijekornim kršćanskim 
životom kao pravi nasljednici apostola i prvih kršćana. O tome svjedoče i sami njihovi neprijatelji. Pa-
savski inkvizitor piše o lyonskim siromasima ili lionićanima: 

"Između svih sekta koje postoje ili koje su postojale nema opasnije za Crkvu od lionićana, i to iz tri ra-
zloga: 1) Ta sekta dugo postoji; neki kažu da postoji od vremena pape Silvestra, a drugi od vremena 
samih apostola 2) Ona je najopćenitija, jer gotovo nema zemlje gdje nema njenih pristalica. 3) Dok 
sve druge sekte svojim bezbožnostima pobuđuju užas kod slušatelja, lionisti su pobožni,oni žive pra-
vedno pred ljudima i vjeruju sve što je sadržano u člancima Vjere i poštuju Boga, samo hule na rimsku 
crkvu i na svećenstvo." 9 

Sam inkvizitor Reiner je priznao tri karakteristike koje obilježavaju valdenžanski pokret – veliku sta-
rost pokreta, njegovu univerzalnost i besprijekoran život vjernih ove stare apostolske crkve. 
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Evanđeosko sjeme koje su valdenžani posijali u Engleskoj i Njemačkoj pripremilo je put reformacije u 
tim zemljama. Također i češka reformacija duguje mnogo valdenžanima. 

Komenski, češki biskup, kaže da su oko 1450. godine neki husiti, sljedbenici Petra Chelčickoga, poslali 
svoja tri propovjednika k Stjepanu, biskupu valdenžana, da bi ih rukopoložio, vjerujući da valdenžan-
ska crkva predstavlja pravu apostolsku crkvu. Postoji nesumnjiva veza između valdenžana s jedne i 
husita, pikardista i valdenžanske češke braće s druge strane. 10 

Svojom neovisnošću, cijenom u očima svjetovnih ljudi i smislom za evanđeoske istine pripremili su 
valdenžani put velikoj Reformaciji. 

Sudbina valdenžana. – Kad je u XV stoljeću gotovo cijela Europa priznavala vlast Rima, u Italiji, u sa-
mom središtu papinstva, bilo je jedno područje koje nije priznavalo papinsku vlast. To su bile doline 
Pijemonta – Lucerna (dolina svjetlosti), Bora (dolina rose) i Angrogna (dolina jecaja), Peruzija i San 
Martino, okružene visokim planinama. Tu se još nisu obožavale slike ni služila misa. Rim je sada bacio 
pogled na te doline s čvrstom odlukom da iskorijeni valdenžane. 

Godine 1487. papa Inocent VIII je pozvao europske kraljeve i kneževe u križarski rat protiv mirnih 
stanovnika pijemontskih dolina. No, taj križarski rat, pod vodstvom Alberta Capetaneusa, se slomio 
naišavši na žestok otpor valdenžanskih heroja. 

Kad su valdenžani 1532. godine pristali uz reformaciju, ponovno su skrenuli na sebe pažnju rimske 
kurije. Vojne naoružane ekspedicije koje je Rim poslao protiv njih 1534, 1560. i 1561. završile su neu-
spjehom. Sada je nastao period relativnog mira. Godine 1650. opet je Rim počeo kovati zavjeru protiv 
valdenžana. Te godine su jezuiti osnovali inkviziciju u Torinu, a godine 1655. je vojvoda od Savoje, 
knez Pijemonta, potaknut jezuitima izdao nalog da svi valdenžani treba da prijeđu na katoličku vjeru. 
Valdenžani su se povukli u alpske doline. Tada je počeo križarski pohod protiv valdenžana. To je bilo 
najkrvavije progonstvo od vremena Dioklecijana. Progonitelji su pretraživali sve šume i pećine. Kad bi 
našli kojeg sakrivenog valdenžanina, tjerali bi ga preko snježnih brda i strmoglavili sa koje visoke sti-
jene u dubok ponor. Papinska vojska prodrla je u doline gdje su se povukli valdenžani i izvršila silan 
pokolj. Na glas o tom pokolju protestantske zemlje Europe digle su oštar protest. 

Na intervenciju britanskog poslanika Morlanda, vojvoda savojski je kolovoza 1655. godine povukao 
svoj edikt; tada su se vjernici crkve pustinje mogli opet slobodno sakupljati na molitvu bez straha da 
će zbog toga izgubiti imanje ili život. 

Poslije opozivanja Nantskog edikta 1685. godine Luj XIV je tražio da njegov susjed, vojvoda savojski, 
eliminira valdenžansku crkvu. Kad su se valdenžani oduprli ediktu i nisu dopustili da im se crkve poru-
še i propovjednici protjeraju, neprijateljska vojska – papinski križari – prodrli su zimi, 1686/87. godine 
ponovno u njihove mirne doline. Tisuće njih su bili pobijeni, i tisuće ljudi, žena i djece pomrli su u zat-
vorima. Preživjeli, njih tri tisuće, bolesni, ranjeni i izgladnjeli, uputili su se preko snježnih Alpa da nađu 
utočište u protestantskoj Ženevi. Ženeva im je pružila toplo gostoprimstvo. 

Valdenžani nosi mogli zaboraviti svoj rodni kraj. Srce ih je vuklo u njihove Alpe i u njihove doline. Go-
dine 1689. valdenžanski heroji Henri Arnaud, Junavel i Turel organizirali su povratak u svoj zavičaj. 
Mnogi su se odazvali tom pozivu. Uspjeli su da se probiju kroz neprijateljske posjede i da opet ugleda-
ju svoj zavičaj. Godine 1690. se većina izgnanika vratila svojim domovima. Neopisiva je bila njihova 
radost kad su opet ugledali svoj rodni kraj. Taj povratak su oni nazivali "slavnim povratkom". 

Ali time nisu prošle nevolje za ovu crkvu pustinje. Valdenžani su i dalje bili trn u oku jezuita, koji su 
poduzimali protiv njih nova gonjenja tijekom osamnaestog stoljeća. Više slobode su dobili veldenžani 
kad je Pijemont pao pod vlast Napoleona, i kasnije, kad je Garibaldi donio slobodu svim stanovnicima 
Italije bez razlike na vjeru i narodnost. 

Valdenžanska crkva se održala u pijemontskim dolinama okruženim visokim Alpama za cijelo vrijeme 
papinske dominacije od 538 – 1798, dakle punih 1260 godina. Danas pijemontske doline: Lucerna, 
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Perusia, San Martino, Rora i Angrogna opet sjaje u svojoj ljepoti, i plemeniti narod tih dolina dobio je 
slobodu da služi Bogu po svojoj savjesti. 

______________________________ 
1 History of the Waldenses, vol. I, p. 17. 
2 The Reformation of the Sixteenth Century, p. 24. 
3 Suma inkvizitora Reinera Sachonia, iz godinhe 1250. 
4 Comba, History of the Waldenses of Italy, p. 72. 
5 Döllinger, Beiträge, vol, II. pp. 305 – 311. 
6 Dr. D. Kniewald, op. cit., Rad jugoslavenske akademije, knjiga 270, str. 239. 
7 Comba, op. cit., pp. 283 – 286. 
8 Döllinger, Beiträge, vol. II, pp. 327. 662. 
9 Reiner, Contra Valdenses, chap. 4. 
10 Rački, op. cit., p. 599. 

 

18. INOCENT III I INKVIZICIJA 

Inocent III (1198 – 1216) spada u red najvećih papa srednjeg vijeka. On je učvrstio teokraciju teoretski 
i stvarno; postavljao je i skidao kraljeve, podigao je četvrti križarski rat i pripremao peti, sazvao je IV 
Lateranski sabor. On se odlikovao velikim znanjem, diplomatskom vještinom i čvrstinom karaktera. 

Papa Inocent III potječe iz obitelji de Conti Segni. Ranije mu je bilo ime Lotar. Studirao je pravo u Pari-
zu i Bolonji. Bio je ne samo odličan naučnik, već i čovjek rođen da vlada. U 29. godini života, njegov 
ujak, papa Klement III, imenovao ga je kardinalom – đakonom. Za pape Celestina III držao se po stra-
ni, jer mu taj papa nije bio naklonjen. Kao kardinal napisao je djelo "Prijezir svijeta", nadahnuto Bibli-
jom, i jedno djelo o misi (De missarum mysteriis). 

Godine 1198. u trideset sedmoj godini, izabran je bio jednodušno papom. U crkvi Svetog Petra primio 
je tijaru, koju je Konstantin, kako se vjerovalo, poklonio papi Silvestru. Tom prilikom bile su izgovore-
ne značajne riječi: "Znaj da si ti otac kneževa i kraljeva, gospodar svijeta!" Jašući na bijelom parad-
nom konju, praćen gradskim velikodostojnicima, uputio se on u Lateran, gdje je primio srebrni ključ 
palače i zlatni ključ bazilike. Poslije toga bio je banket, na kome je sam sjedio za jednim stolom. 1 

Tek što je postao papom, Inocent iznosi teoriju  papinskoj vlasti. U svom čuvenom pismu patrijarhu 
carigradskom izjavljuje da je njemu kao, i Kristu, podčinjeno sve na nebu, na zemlji i u paklu. Povode-
ći se za Grgurom VII, koji je papinsku vlast usporedio sa suncem, a carsku sa mjesecom, on kaže, da 
kralj prima svoju vlast i dostojanstvo od pape, kao što mjesec prima svoju svjetlost od sunca. Sveće-
nik pomazuje kralja, a ne kralj svećenika. Onaj, koji pomazuje, veći je od onoga tko je pomazan. On 
ide još dalje i kaže: "Svećenstvo je rezultat božanske odredbe, a kraljevska vlast je rezultat ljudskog 
prinuđivanja. On tvrdi da može oboriti knezove i sve narode staviti pod interdikt. U svojoj poslanici 
carigradskom patrijarhu on izlaže također teoriju o nepogrešivosti pape u pitanju vjere. 

Pod Inocentom III Petrova stolica je postala prijestol svijeta, i iz njegove kancelarije su gotovo svaki 
dan odlazila pisma kraljevima, knezovima, kardinalima i biskupima. Tvrdio je da je ne samo cijela crk-
va povjerena Petru već i cijeli svijet. To jest papa je ne samo Kristov nasljednik, već Božji nasljednik na 
zemlji. Kao Kristov nasljednik primio je duhovnu vlast nad dušama, a kao nasljednik Boga, koji je vla-
dar svemira, primio je vlast nad cijelom zemljom. Da bi sproveo ovu teoriju u praksu, služio se straš-
nim oružjem koje mu je stajalo na raspolaganju: isključenjem i interdiktom. 

Isključenje i interdikt. – Isključenje znači da privatna osoba koja dođe pod tu osudu – gubi svako pra-
vo. Nitko ne smije da joj pruži utočište; ona gubi svaku zakonsku zaštitu i lišena je prava da prima sak-
ramente crkve. Budući da se prema nauci srednjeg vijeka nitko nije mogao spasiti bez primanja sak-
ramenata, isključena osoba je prema tome bila određena za vječnu pogibao. 

Drugo papinsko oružje je bio interdikt, koji se izricao nad gradom, pokrajinom ili nad cijelim kraljev-
stvom. Kad je jedan grad pao pod interdikt, onda su u njemu bili obustavljeni svi vjerski obredi osim 
krštenja i ispovijedi. Interdiktom se također obustavljalo sve civilno poslovanje – zatvoreni su bili su-
dovi, bilo je onemogućeno pravljenje testamenta i zabranjeni su bili svi drugi javni službeni poslovi. 
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Interdikt je ležao kao strašno prokletstvo nad zemljom ili gradom. Inocent ga je počeo primjenjivati i 
u političke svrhe, i to u svojim sukobima sa europskim kraljevima. 

Papa je interdiktom prisilio Filipa Augusta, francuskog kralja da se rastavi od lijepe Agneze i da opet 
uzme svoju prvu ženu Ingeburgu, princezu dansku. Španjolskog kralja je interdiktom prisilio da otpus-
ti svoju ženu, jer je bio s njome u srodstvu. 

U Engleskoj je došao u konflikt sa Ivanom Bez Zemlje, sinom Henrika II, zbog imenovanja nasljednika 
nadbiskupu Hubertu kanterberijskome. Papa je stavio čitavu zemlju pod interdikt, i Ivan Bez Zemlje 
se na kraju morao poniziti pred papinskim legatom Nikolom, izručivši crkvi rimskoj kraljevstvo Engles-
ke i Irske i primivši ga natrag od nje kao leno. Kralj se obvezao u ime zemlje da će papi plaćati godišnji 
danak. Papina pobjeda je bila potpuna, ali to poniženje je kasnije izazvalo otpor od strane biskupa 
Roberta Grosseteta i profesora Wyclifa. 

Četvrti lateranski sabor i njegove odluke. – Papa Inocent III izdao je naređenje da se sazove IV Late-
ranski koncil (1215), kojemu je nazočilo mnoštvo crkvenih velikodostojnika i velik broj predstavnika 
svjetovnih vladara. Na tom saboru utvrđena je dogma o transupstancijaciji, određena je peta križar-
ska vojna i uspostavljena inkvizicija. Kao heretici su osuđeni Joakim iz Flore, Bene, profesor u Parizu, a 
naročito albigenzi i valdenžani. 

Transupstancijacija i inkvizicija. – Da kažemo nekoliko riječi o dvjema odlukama tog sabora – o dogmi 
transupstancijaciji i o inkviziciji. 

Transupstancijacija znači da se sadašnje stvarno Kristovo tijelo i krv nalaze u oltarskom sakramentu, u 
hostiji kojom svećenik pričešćuje vjerne; pri tome kruh i vino zadržavaju samo svoje vanjske oblike, 
dok se njihova supstanca mijenja u tijelo i krv Kristovu. Ova dogma je silno povećala svećenikov ugled 
i učinila ga jedinim posrednikom između Boga i ljudi. Jedino svećenik ima vlast da, takoreći, ponovno 
stvara Božjeg Sina da bi vjerni mogao jesti tijelo njegovo i piti njegovu krv, bez čega nema spasenja. 
Tako su zapravo "ključevi" neba i pakla bili stavljeni u svećenikove ruke. 

Evo koliko je po katoličkom učenju dostojanstvo i moć jednog svećenika: 

"Njegovo dostojanstvo se cijeni i po sili koju on ima nad stvarima i mističnim Kristovim tijelom. 

S obzirom na moć koju ima svećenik nad stvarnim Kristovim tijelom, na njegove riječi: "Ovo je tijelo 
moje", Krist je sebe primorao da posluša i da dođe u svećenikove ruke pod oblicima kruha i vina. Mi 
smo iznenađeni čudom što je na glas Jošue Nunova Bog zaustavio sunce. Ali treba da se još više ču-
dimo što na svećenikove riječi – Ovo je tijelo moje – sam Bog silazi na oltar, on dolazi svuda gdje ga 
svećenik poziva, i uvijek kad ga poziva, i stavlja se u njegove ruke, makar on bio njegov neprijatelj. I 
pošto je došao, on ostaje potpuno u njegovoj vlasti – svećenik ga može micati, može ga zatvoriti u ta-
bernakl ili izložiti na oltar ili nositi izvan crkve; može, ako želi, jesti njegovo meso i može ga dati dru-
gima za hranu. Nikada nije Božja dobrota dala toliku vlast anđelima. Anđeli se pokoravaju Božjoj za-
povijedi, ali svećenik uzima Boga u svoje ruke, daje ga vjernome kao hranu i sam se njime hrani." 3 

Druga odlika Lateranskog koncila jeste uspostavljanje inkvizicije, strašan izum nazvan "sanctum offi-
cium". Karlo Müller, poznavalac prilika srednjeg vijeka, veli o inkviziciji sljedeće: "Inkvizicija je možda 
najgnjusnije djelo, koje poznaje povijest čovječanstva." 4 Crkva se brani da ona nije osuđivala na smrt, 
jer ona ne voli krv. Ali to je slab izgovor. Kad je ona krivovjerce predala svjetovnim vlastima, znala je 
dobro kakva ih sudbina čeka. 

Bernard Gui u svom djelu Practica, p. 176 veli da inkvizicija potječe od "svete stolice". Inkviziciju odo-
bravaju Fridrich II, sv. Luis, Bonaventura i Toma Akvinski. Toma Akvinski povodeći se za učenjem Au-
gustinovim, osobito za krivim tumačenjem teksta u Luka 14,23 – "prisilite ih da uđu", usudio se da iz-
javi u svom djelu (Summ II, 11), da krivovjerci zaslužuju ne samo da budu odcijepljeni od crkve isklju-
čenjem, nego i da budu isključeni iz ovog svijeta smrću. 

Progonstva albigenza su otpočela 1163. godine, saborom u Toursu. Godine 1215. na IV Lateranskom 
saboru je osnovana inkvizicija. Papa Inocent III je obećao oprost svima, koji bi učestvovali na istreb-
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ljenju heretika. Godine 1229. na koncilu u Toulousu određeno je da svaki biskup u svojoj biskupiji 
imenuje jednog svećenika i laike, koji će otkrivati sumnjive i predavati ih sudu. Time je uspostavljena 
inkvizicija. 

Crkva je našla jaku potporu inkviziciji u vladarima Petru Aragonskom, Fridrichu II, Sv. Ljudevitu, itd. 
Grgur IX je povjerio inkviziciju dominikancima. Godine 1252. dano im je bilo pravo mučenja. 

Poznat je proces inkvizicije: zatvaranje na temelju sumnjičenja,kažnjavanje oduzimanjem imanja, vje-
čni zatvor, a katkada iskopavanje mrtvih heretika, kao na primjer Wyclifa i Rogera, grofa grada Foix, 
čiji posmrtni ostaci su bili spaljeni. Tako su "psi gospodnji" postali "hijene gospodnje". 

Da spomenemo neke inkvizitore. Naročito su na glasu: Bernard iz Cauxa, "bat heretika" (1244 – 
1248); Bernard Guy, koji je živio u Toulousu (1306 – 1323) i izrekao 561 osudu; Robert Mali, inkvizitor 
u Bourgonji; Eymerik, španjolski dominikanac, pisac djela Directorium Inquisitorum; a naročito je na 
glasu Conrad Marburški, krvnik kraljice Elizabete Tirinške, mlade 24 godišnje udovice, majke troje 
djece, koju je ubio bičevanjem. 

Progonstva su bila strašna u Francuskoj i Nizozemskoj. 12. svibnja 1234. godine spaljeno je u Toulou-
su 6 mladića, 12 ljudi i 11 žena. U Španjolskoj su u početku progonstva bila rijetka, isto tako i u Italiji, 
Njemačkoj, osim u Kölnu gdje je bilo mnogo žrtava. Godine 1401. i u Engleskoj je donijet zakon o spa-
ljivanju heretika na lomači. 

Inocent III je bio veliki državnik, revni svećenik, čovjek jake volje, ali odviše častoljubiv. Gibbon veli o 
njemu: "On se može hvaliti dvjema značajnim pobjedama nad zdravim ljudskim razumom: naukom o 
transupstancijaciji i uspostavom inkvizicije." 

______________________________ 
1 Hurtes, T. I, p. 92. 
2 A. de Liguori, Dignity and Duties of the Priest, pp. 26. 27. 
3 Kirchengeschichte, T. I, p. 590. 

 
19. MONAŠTVO I MONAŠKI PROSJAČKI REDOVI – GLAVNI POBORNICI PAPINSKE MOĆI 

U ovom periodu susrećemo tri velika monaška pokreta: reformatorski pokret samostana Cluny, cis-
tercitski pokret, i konačno dva nova prosjačka reda – franjevački i dominikanski. 

Monaštvo je jedna od glavnih karakteristika srednjovjekovnog života. Ali dok su se na Istoku monasi 
najviše bavili meditacijom, na Zapadu se pored molitve naglašavala potreba rada. Samostanski život 
upravljao se po Benediktovim pravilima koja su propisivala siromaštvo, čistoću, poslušnost, pobož-
nost i rad. Ali nije u svim samostanima uvijek vladala ovakva disciplina, naprotiv, često su samostani 
postali mjesto lijenosti i poroka, a vjerska služba izrodila se u njima u puku formalnost. 

Jedno od glavnih obilježja srednjovjekovnog monaštva jeste njegova uska povezanost sa papinstvom. 
"Čudan je to savez, savez monaha koji preziru svijet, sa papinstvom, koje želi da vlada svijetom! Mo-
nasi su pomogli papama da učvrste svoju vlast nasuprot autokracije biskupa, pomagali su im u borbi 
protiv kraljeva, punili su njihove blagajne, pokretali u njihovo ime križarske ratove i suzbijali heretike. 
Za uzvrat, pape su ih obasipali milostima, tim radije što su sami često nosili monaške haljine ili pisali o 
askezi." 1 

Samostani su vrlo brzo postali veliki posjednici, jer su često primali na dar velike zemljišne komplekse. 
Govorilo se da onaj koji podiže samostan, podiže sebi ljestve za nebo. Malo po malo samostani su po-
stali skupi i umjetnički spomenici. jedan od takvih je bio samostan Klini u Francuskoj. 

Pokret samostana Klini težio je sa svjetskom dominacijom. – Samostan Klini koji se nalazi na rijeci Ro-
ni nedaleko od Lyona, osnovao je Berno 910. godine. To je bio benediktinski samostan neposredno 
podčinjen papi. Prema pravilima samostana, glavno težište je bilo položeno na asketski život. Obave-
zujući se na potpunu šutnju i poslušnost, monasi su osobitu brigu posvetili crkvenim obredima i moli-
tvi, a zanemarili su ručni i znanstveni rad. Reformne težnje koje su zastupali Odilo (994 – 1048) i Hugo 
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(1049 – 1109), čuveni opati tog samostana, zahvatile su uskoro mnoge samostane u zapadnoj Europi. 
Benediktinski samostani tog vremena sa Klinijem na čelu, sačinjavali su posebnu federaciju. U 12. sto-
ljeću brojala je federacija više od tri stotine samostana. Svi samostani bili su pod kontrolom glavnog 
opata, arhiabasa, koji je imao gotovo neograničenu moć. 

Opati slavnog samostana Klini su imali za cilj da podvrgnu pod svoju kontrolu sve samostane i sve 
svećenstvo; njihov cilj je čak bio da stave pod svoju kontrolu papinsku stolicu. U samostanu Klini je 
bio odgojen Hildebrand; tu je on sanjao svoj san o svjetskoj dominaciji crkve, koji je kasnije kao papa 
Grgur VII sproveo u djelo. Između 1122. i 1156. godine Klini je dosegnuo svoj vrhunac moći; on je po-
stao drugi centar katolicizma, odmah iza Rima. Iz toga samostana došle su na papinsku stolicu pape 
Grgur VII, Urban II i V i Paskal II. 

Harnack opisuje uspjeh tog samostana, njegov odnos prema svjetskim vladarima i zatim revolucio-
narni preokret koji je doživio taj samostan pod Hildebrandom ili Grgurom VII. 

"Samostan Cluny, osnovan u X stoljeću, postao je središte velike reforme kroz koju je crkva prošla u 
XI stoljeću… Kad je Hildebrand uzeo upravu nad njime, i kasnije kao kardinal i Petrov nasljednik, on je 
iskoristio taj samostan kao svoje oruđe u borbi protiv knezova, svjetovnog svećenstva i cara… 

Što je bio cilj novog pokreta koji je zavladao cijelom crkvom u drugoj polovici XI stoljeća? Prvi i glavni 
je bio obnova stare discipline u samim samostanima, odricanje i pobožnost; zatim, prvo monaško ob-
razovanje svjetovnog svećenstva; a drugo, vladanje tog monaški obrazovanog svećenstva nad svje-
tovnjacima, nad knezovima i narodima; treće, podčinjavanje svih nacionalnih crkava vlasti Rima." 2 

Slobodno možemo reći da bez reformatorskog utjecaja samostana Klini, oslabljena crkva ne bi bila 
kadra da dođe do sile koja joj je bila potrebna da zavlada svijetom i da kraljeve i knezove podvrgne 
svojoj vlasti. 

Samostan Bek (Bec) u Normandiji, za razliku od Klinija, je bio centar intelektualnog života i teološke 
aktivnosti. Njegov osnivatelj Herluin je bio ratnik, a zatim u svojoj tridesetoj godini posvetio se mona-
škom životu. Samostan Bek je na glasu po tome što su u njemu radili i živjeli Lanfrank i Anzelmo, koji 
su kasnije uzastopce bili nadbiskupi Kanterberija. Oni su manastiru Bek dali njegovo izrazito obilježje: 
spojili su duboku religioznu pobožnost sa naučnim radom. 

U XI stoljeću je nastao i kartuzijanski monaški red. Osnivatelj mu je Bruno (1084), a red je dobio ime 
po mjestu Chartreuse. Ovaj red je bio vrlo strog. Monasi su nosili haljine od dlake, mnogo su postili, 
molili se, radili i prepisivali rukopise. 

Bernard iz Klervoa (de Clairvaux) i cisterciti. – Drugi poticaj za novi život, život koji se temelji na stro-
gim samostanskim pravilima dao je Bernard iz Klervoa, jedna od najpoznatijih osoba XII stoljeća. On 
je stupio u cistercitski samostan, ali je uskoro osnovao novu samostansku granu. 

Cistercitski red je osnovao Robert 1098. godine u Francuskoj, pokraj Sitoa (Citeaux), trideset kilome-
tara daleko od Dižona. Ovaj red je proizašao iz benediktinskog; težio je za većom strogošću i naglaša-
vao je ručni rad, ali je također bio poznat po svojoj kolekciji i prijepisima starih rukopisa. Njegov je ut-
jecaj naročito porastao kad je u njega stupio Bernard, koji se odlikovao dubokom religioznošću i veli-
kom rječitošću, tako da je uskoro okupio oko sebe velik broj sljedbenika. Za razliku od samostana Kli-
ni, koji je svu vlast skoncentrirao u osobi glavnog opata, cistercitski samostani su imali demokratičnije 
uređenje, svaki od njih je birao svog opata, koji se zaklinjao papi na poslušnost i vjernost. 

Bernard iz Klervoa (1090 – 1153) je potjecao iz visokog burgundskog plemstva. Vrlo rano se povukao 
u samostan Sito (1112). Već 1115. godine je osnovao novi samostan u Vallé d' Abstinthe, koji je sam 
prozvao Claire Vallée (Clairvaux). Tu je postao prvim opatom. "Za četrdeset godina svoje opatske slu-
žbe Bernard je ne samo podigao, proširio i razvio svoj red, (osnovao je sam 68 novih samostana), ne-
go je i na sva velika crkvena i državna pitanja svog vremena imao velik utjecaj. Njegovim nastojanjem 
prestala je borba između Inocenta II i antipape Anakleta II (1130 – 1138), te su dokrajčene dogmatske 
razmirice Petra Abelara, Gilberta Poatijerskoga i Petra Bruiskoga, kao i revolucionarni pokret Arnolda 
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iz Brescie." 3 On je propovijedao II križarski rat. Pokrenuo je cara Conrada protiv Arnolda iz Brescie i 
svojim denunciranjem učinio je da je propovjednik Herni de Lanzanne bio osuđen na vječni zatvor. 

Bernard je bio rječit propovjednik, velik teolog, mistik, pisac crkvenih himni i državnik. Dobio je nadi-
mak sladak doktor, jer je njegovoj riječi sve uspijevalo. 

Njegovo vjersko iskustvo dolazi do izražaja u njegovim dugim pjesmama, od kojih je neke Marulić 
preveo na naš jezik.  Poznata je njegova pjesma Jesu, dulcis memoria. Bernard je bio veliki ljubitelj 
Biblije, latinske Vulgate, koju je znao napamet. 

On je bio također plodan pisac, čija je djela Migne prikupio u četiri ogromne sveske, ostavio je 480 pi-
sama, 340 propovijedi i nekoliko pjesama koje su postale čuvene, ali on je bio naročito veliki mistik. 
Vjerovao je u potrebu božanske milosti da bi ljudska volja bila pokrenuta k svjetlosti. Zbog njegove 
ljubavi prema Isusu i zbog njegove vjere da se čovjek spašava Božjom milošću cijenili su ga reforma-
tori Luter i Kalvin. Bernard je također kritizirao zloupotrebe koje su se uvukle u crkvu. U tom pravcu 
napisano je njegovo djelo "Liber de modo bene vivendi" – O načinu dobrog življenja. U djelu "De Con-
sideratione" daje savjete papi Eugenu III, koji je ranije bio njegov đak. U ovom djelu nalaze se refor-
matorske preporuke, koje je Kalvin pohvalio u svojim "Institutions Chretiennes". Bernard je antipapu 
nazvao antikristom. "Zvijer iz Otkrivenja 13,5-7, kojoj su dana usta koja govore hulne riječi i koja ratu-
je protiv svetaca sjedi na Petrovoj Stolici, kao lav koji je gotov da skoči na svoj plijen." 4 

Vjerni papi i veoma aktivni u križarskim ratovima protiv albinžana, cisterciti su se neizbježno upleli u 
svjetovne poslove i tako su se udaljili od prvobitnih strogih Benediktovih regula. Ali na pozornici su se 
u to vrijeme pojavili novi redovi – prosjački redovi: franjevci, dominikanci, karmelićani i augustinovci. 

Franjevci i dominikanci. – Nov impuls dala su monaštva i religioznom životu srednjeg vijeka dva velika 
prosjačka reda – franjevci i dominikanci, koji su se pojavili u XIII stoljeću. S njima dolazi do izražaja 
nov monaški ideal. "Živi", govorili su Franjo i Dominik, "kao da postojiš samo radi drugih". Raniji mo-
naški redovi su se bavili uglavnom osobnim spasenjem, a ovi novi redovi su željeli da budu na korist 
čovječanstvu. 

Franjo Asiški i Dominik, osnivači ovih dvaju prosjačkih redova, nisu nimalo sličili jedan na drugoga. 
"Prvi", veli Schaff, "je bio najskromniji i najljubazniji između svih monaških svetaca, drugi je bio hla-
dan i strog. 

Franjo je bio evanđeoski apostol, dok je Dominik bio opunomoćenik crkvene vlasti. Jedan je živio da 
spasi duše, a drugi da povede crkvu u rat protiv prestrašenih heretika. Jedan je bio nježan, a drugi 
tvrd kao malj." 5 

Franjevački red, naravno, potječe od Franje Asiškog, rođenog u Italiji u gradu Asisi 1182. Otac mu je 
bio bogat trgovac a zvao se Pietro Bernardone. Otac je želio da mu sin Giovani Bernardone, sa na-
dimkom Frančesko, bude također ugledan trgovac kao što je on. Dao je sinu lijepo odijelo i novaca za 
trošenje. Frančesko je bio veseo mladić i imao je mnogo prijatelja s kojima je provodio vesele dane. 
Ali u dubini svoje duše Frančesko ipak nije bio zadovoljan. Težio je za nečim čemu bi mogao dati cije-
log sebe, cijelo svoje srce. 

Jednog dana Frančeskovi prijatelji su primijetili da se kod njihovog prijatelja zbila neka čudna prom-
jena koju nisu mogli objasniti. Izgledao im je kao čovjek u transu. Od tog vremena Frančesko je često 
odlazio na brežuljak izvan grada da bi bio sam, da bi mogao u tišini razmišljati i moliti se. 

Jednog dana Frančesko je vidio na ulici grupu prosjaka. Skinuo je svoje odijelo i dao ga jednome od 
njih, a sam je obukao prosjakove krpe. Drugom prilikom je sreo blizu leprozarija jednog gubavca. Sja-
šio je brzo sa svog konja i počeo ljubiti iznakaženo lice gubavca. Narod je počeo da misli da je Fran-
česko poludio. Sav novac koji je Frančesko dobio od oca utrošio je na opravku jedne stare kapele. 
Otac nije mogao više to podnositi i tužio je sina biskupu. Tada je Frančesko rekao biskupu: "Gospodi-
ne, ja ne samo da ne želim više novaca od svog oca nego mu vraćam i odijelo koje mi je dao." 
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Jednom prilikom za vrijeme bogoslužja čuo je Isusove riječi iz Evanđelja: "A hodeći propovijedajte i 
kazujte da se približilo carstvo nebesko. Bolesne iscjeljujte, gubave čistite, mrtve dižite, đavole izgoni-
te; za badava ste dobili i za badava i dajte. Ne nosite zlata ni srebra ni mjedi u pojasevima svojim, ni 
torbe na put… Jer je radnik dostojan svoga jela." Matej 10,7-10. Frančesko je rekao: "Iz ljubavi prema 
Kristu koji je umro za mene, ja ću ići i činiti ono što je on rekao svojim učenicima." 

Frančesko je otišao u Rim i od pape Inocenta III dobio je dozvolu da može da propovijeda. Obučen u 
grubo smeđe odijelo kakvo su nosili obični ljudi na poslu, bosonog počeo je da propovijeda. Uskoro 
mu se priključio velik broj sljedbenika koji su se razišli po cijeloj zemlji objavljujući Evanđelje prostom 
narodu, živeći u siromaštvu kao što su vidjeli da živi Frančesko. Tako je nastao franjevački prosjački 
red. Franjo je propovijedao ne samo u Italiji, nego i u Španjolskoj, Egiptu i Palestini. Trudio se da učini 
Evanđelje tako divnim i uzbudljivim kao najljepša pjesma. Pošto se potpuno uzdao u Boga, nikoga se 
nije plašio. Zbog njegove ljubavi i dobrote narod je hrlio da ga sluša. Priča se da su čak ptice voljele da 
sjedaju na njegova ramena i na njegove ruke, a i divlje zvijeri su osjećale da je on drugačiji od ostalih 
ljudi. Njegova omiljena tema je bila Božja ljubav i dobrota prema njegovim stvorenjima. Napisao je 
pjesmu Slavopoj suncu u kojoj slavi Boga za sunce, mjesec i zvijezde i zahvaljuje mu za sve blagoslove 
koje daje našoj Zemlji. 

Red je naglo rastao. Malo po malo njegov se prvobitni ideal promijenio. Sagrađene su bile velike crk-
ve, naročito u Italiji, da bi primile veliku gomilu koja je dolazila, da sluša nove popularne franjevačke 
propovjednika ili minorite, malu braću, kako su se oni često nazivali. "Franjevci, nevjerni duhu sv. 
Franje, koji je ukorio Petra Staccia što je otvorio školu u Bolonji, stekli su velik glas, naročito u 
Oxfordu, osnivanjem svojih katedri. Oni su osnovali teološku školu u jednome od svojih samostana u 
Parizu 1230. godine, nakon što su dominikanci osnovali 1217. godine svoj samostan Sv. Jakov, i oba 
reda su primila od Univerziteta pravo da dijele svjedodžbe. U Parizu, Oxfordu i Kölnu pojavili su se ve-
liki skolastici – kod dominikanaca Albert Veliki i Toma Akvinski, a kod  franjevaca Bonaventura, Duns 
Scot i Roger Bacon. Među velikim religioznim osobama treba također spomenuti kod prvih Eckarta, 
Taulera i Savonarolu, a kod drugih egzegetu Nikolu de Lyre i pisce himna Tomasa de Celano i Jacopo-
na de Todi." 6 

Dominikanski red je osnovao Dominik iz Kastila (Castill), rođen 1170. godine. Papa Honorije III je priz-
nao njegov red godine 1216. Dominik je imao cilj da osnuje red putujućih propovjednika po uzoru na 
valdenžanske putujuće misionare. Glavni zadatak tih propovjednika je bio da propovijedaju ispravnu 
nauku, da utvrđuju pravu vjeru i da iskorjenjuju sve hereze iz Kristovog carstva. Oni su bili rano proz-
vani "Demini – canes", što znači "psi Gospodnji, naročito otkako su se 1232 godine posvetili Inkviziciji. 
Papa Honorije III je potvrdio to ime davši im za grb psa koji drži u gubici zapaljenu baklju. 

Dominikanci su se naročito odlikovali svojom velikom revnošću u proganjanju heretika, to jest onih 
koji su se u vjerskim stvarima držali svog uvjerenja nasuprot službenog mišljenja crkve. Kao inkvizito-
ri, dominikanci su sačinjavali posebnu grupu, oslobođeni od pastorske brige za duše. Oni su čak imali 
vlast nad svećenicima i biskupima; iznad njih je bio jedino papa. Papa je nagradio njihovu revnost 
davši im pravo – koje je bilo rezervirano samo svjetovnom svećenstvu – da ispovijedaju, razrješuju i 
da nalažu pokoru što je dovelo do sukoba između njih i svećenstva i čak gradskih visokih službenika. 

Dominikanci su naglašavali potrebu obrazovanja. Oni su bili učeni latinisti i dobri poznavatelji teologi-
je i kanonskog prava. Došli su brzo na glas kao profesori univerziteta u Parizu, Oxfordu, Montpellieru, 
Bologni i Toulouseu. Najveća njihova zvijezda je bio Toma Akvinski. 

"Ono što napokon karakterizira ova oba prosjačka reda jeste njihova apsolutna poslušnost papi, čija 
su tjelesna straža oni postali. Oni su pomogli papama da podčine sebi biskupe i kraljeve i da iskorijene 
hereze. Grgur IX je povjerio dominikancima Inkviziciju 1232. godine, ali i franjevci su primili jedan dio 
ove okrutne funkcije. Pape su znale nagraditi njihovu vjernost obasipajući ih privilegijama na koje su 
bili lakomi i braneći ih od svjetovnog svećenstva čija prava su prisvajali, slušajući ispovijedi i dajući 
odrješenja." 7 

______________________________ 
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1 P. Fargues, op. cit., pp. 144. 145. 
2 Harnarck, History of Dogma, vol. t, pp. 3. 4. 73. 74. 
3 Hrvatska enciklopedija, sv. 2, str. 433. 
4 Bernard, Pismo 125. 
5 Vol. V, str. 381. 
6 P. Fargues, op. cit. vol. III, str. 162. 
7 P. Fargues, op. cit. str. 162. 163. 

 

20. UNIVERZITETI I SKOLASTIKA 

Karlo Veliki je učinio mnogo za razvitak prosvjete. On se najprije brinuo o obrazovanju svećenika. 
"Kako bi neznalice mogle objasniti i drugima propovijedati Božji zakon?", uskliknuo je on 769. godine. 
On je tražio da se otvore elementarne ili župne škole, zatim više škole, samostanske i katedralske za 
obrazovanje svećenika. Karlo je pozvao iz Engleske jednoga od najčuvenijih ljudi onog vremena, Alku-
ina, indirektnog Bedeinog učenika. Njega F. Guizot naziva Karlovim "ministrom prosvjete". Učenici su 
učili vještinu govora i pisanja; vješti prepisivači prepisivali su stare rukopise. Sam car je pružao prim-
jer marljivog učenja. Prema Einhardu, on je stavljao pločicu za pisanje pod jastuk svog kreveta da bi 
se vježbao pisanju u svojim slobodnim trenutcima, i njegova korespondencija sa Alkuinom pokazuje 
njegovo oduševljenje za nauku i književnost. 

Prosvjetni pokret, koji je pokrenuo Karlo Veliki, nastavio se tijekom stoljeća poslije Karlove smrti. 
Centri obrazovanja su bili samostani i katedrale. Najpoznatije škole u Italiji su bile u Parmi i Milanu, a 
u Francuskoj u Parizu, Orleanu i Reimsu. U tim školama se predavalo sedam slobodnih vještina, i to: 
gramatika, retorika, dijalektika, aritmetika, geometrija, astronomija kao i glazba. Disciplina u tim ško-
lama je bila vrlo stroga. 

Knjige su se nalazile samo u samostanima i katedralama. U ono doba je postojala poslovica: samostan 
bez biblioteke (sine armario) isto je što i tvrđava bez oružja (sine armamentario). Već u prvim samos-
tanima u Monte-Cassinu, u Fuldi, u Yorku i na drugim mjestima, nalazile su se male zbirke knjiga. U 
kasnijim samostanima i katedralama obično su se nalazili Sveto pismo, Augustinova djela, zatim djela 
drugih slavnih učitelja kao što su Jeronim, Grgur Veliki, Bede, Alkuin i drugi. 

Knjige su se isprva čuvale u ormarima, a kasnije na policama; knjige koje su bile skupocjene obično su 
bile privezane o lanac da ih ne bi tko ukrao. 

Univerziteti. – U XII stoljeću su se pojavili univerziteti. Jedni su bili osnovani na poticaj sjajnih i čuve-
nih profesora, drugi ukazom papa ili kraljeva. Univerziteti su se pojavili na tlu katedralskih škola, ali su 
se razvijali neovisno. Naziv "univerzitet" značio je u početku udruženje profesora i studenata, neka 
vrsta literarnog ceha. 

Prvi univerziteti su se pojavili u Italiji; u Salernu je bio prvi medicinski fakultet, a u Bolonji pravni fa-
kultet. Slična ustanova je u Parizu osnovana sredinom XII stoljeća; ona je postala centrom teološkog 
studija, ali je uskoro pala pod nadzor crkve. Zatim su bili osnovani univerziteti u Engleskoj i Španjol-
skoj, pa poslije u Njemačkoj i Češkoj. U XIV stoljeću je bilo u Europi 45 univerziteta. Pariz je bio najva-
žniji obrazovni centar u Europi pri kraju srednjeg vijeka, tako da je u XIII stoljeću kružila uzrečica: "Ita-
lija ima papu, Njemačka cara, a Francuska univerzitet!" U Salernu se predavala medicina, u Bolonji 
pravo, a u Parizu teologija. 

Univerzitet je imao svoju upravu i svoje posebne privilegije; on je bio izuzet od vlasti gradske policije. 
Na čelu univerziteta je bio izabran vođa – rektor. Studije su trajale sedam do devet godina. Četiri ili 
pet godina je bilo potrebno da đak dobije svjedočanstvo zrelosti (baccalaureus artium, B. A.), i još tri 
do četiri godine da dobije diplomu (magister artium M. A.). Poslije ovih studija student je mogao da 
prijeđe na viši fakultet teologije, prava ili medicine. Studija teologije zahtijevala je najmanje osam go-
dina, da bi student stekao titulu doktora. 

Da kažemo nekoliko riječi o pojedinim važnim univerzitetima onoga vremena. 
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Univerzitet Bolonje osnovan je 1088. godine; imao je odličnih profesora prava; naročito je bila na gla-
su Novella D' Andrea (XIV stoljeće), koja je predavala iza zavjese da ne bi svojom ljepotom uzbuđivala 
studente. Pariški univerzitet je na glasu kao najveći teološki institut; ostao je u službi crkve. On se 
morao kasnije izjasniti protiv Reformacije i morao je spaliti Luterove knjige. Oxfordski univerzitet je 
nastao kad je Pariz protjerao strane profesore (1167). On je imao odličnih profesora kao što su bili bi-
skup Grossetete, Dun Scot, Ockam i Wyclif. On je bio veliki teološki centar. Cambridge se spominje 
prvi put 1209. Od njegovih profesora na glasu su Erazmo, reformator Bucer i Tyndal, prevoditelj Bibli-
je na engleski jezik. 

Skolastika. – Jedna od najupadljivijih karakteristika zapadnog kršćanstva tijekom četiri stoljeća, od 
950 – 1350. godine je bila živa intelektualna djelatnost. Ta se aktivnost ogledala u širenju kršćanstva, 
u stvaranju novih monaških redova, u pojavljivanju novih reformatorskih pokreta i kroz papinsku ak-
tivnost da vjera prožme sve djelatnosti, kako filozofsku tako i teološku djelatnost. 

Teologija je u to vrijeme bila glavni predmet proučavanja, "kraljica nauke". Neki od najsposobnijih 
umova su bili angažirani tom naukom. Proučavali su temeljito što je bilo ranije napisano: Novi zavjet, 
crkvene oce, naročito Augustina i Grgura Velikog. 

Djelatnost učenih ljudi onog vremena – djelatnost u svezi sa kršćanskom mišlju i teologijom naziva se 
skolastika. Skolastici su proučavali djela Aristotela i Platona, kao i arapskih pisaca, a od Hebreja naro-
čito se cijenio Maimonides (1135 – 1204). Skolastičari su se trudili neobičnom upornošću da dogma-
ma pruže racionalnu podršku i da ih sistematiziraju u ogromne rasprave, prostrane kao "katedrale", 
nazvane "summa", zbroj. Njihova polazna točka je bila apsolutni autoritet crkve, udvostručen dvjema 
manjim autoritetima u njihovim očima, autoritetom Pisma i autoritetom crkvenih Otaca. Filozofija je 
za njih bila sluškinja (ancilla) teologije, ali sluškinja koja je na kraju kazala posljednju riječ. Ona je pos-
tala gospodar religije, ostavljajući svoj otisak na svaku dogmu i na tumačenje svake nauke. 

Skolastika potječe od Augustina i Aristotela. Prvi joj je dao dogmatsku orijentaciju, a drugi ju je snab-
dio dijalektičkom metodom. Era skolastike se obično dijeli na tri perioda: njeno djetinjstvo, XI i XII 
stoljeće; zlatno doba, XIII i XIV stoljeće, kad su cvjetali veliki univerziteti i veliki vjerski redovi, i zatim 
njeno opadanje, petnaesto stoljeće. 

Između velikih imena prvog perioda spadaju Anzelmo, Abelar i Petar Lombardski. Drugi period obuh-
vaća Aleksandra iz Hala, Alberta Velikog, Tomu Akvinskog i Bonaventuru, a treći period je poznat po 
Dun Scotu, Roger Baconu i William Occamu. 

Prvi period skolastike. – Među prve skolastike spada Anzelmo Kanterberijski (1033 – 1109), rodom iz 
Aoste u Pijemontu. Učio je kod čuvenog učitelja Lanfranca u samostanu Bec, u Francuskoj. Po smrti 
svog učitelja, postao je prior i kasnije opat tog samostana. Tu je napisao većinu svojih knjiga. Poslije 
je bio imenovan nadbiskupom Kanterberijskim i tako je postao glavom Engleske crkve. Bio je blag i 
ponizan, ali je u isto vrijeme branio prava crkve protiv zahtjeva krune. 

Zadatak skolastike po Anzelmu jeste da pokaže logički razvitak crkvene nauke kakva je predana po 
crkvenim ocima i da pruži razumsku potvrdu toj nauci. Anzelmo je naročito poznat po svojoj religioz-
noj filozofiji i po svojim teološkim raspravama. On je naglašavao potrebu vjere i iskustva. "Tko ne vje-
ruje", govorio je on, "neće iskusiti, a tko neće iskusiti, ne može razumjeti." 1 

"Kršćanin treba da napreduje vjerom k razumu, a ne razumom ka vjeri." 2 

S druge strane, on kori vjeru koja ne traži znanje. Za njega postoje dva izvora znanja – Biblija i crkveno 
učenje; ova dva izvora se slažu i predstavljaju pravu filozofiju. Anzelmo također priznaje da se otkri-
venje i razum podudaraju, jer proizlaze iz istog vrhovnog Razuma. U svojoj čuvenoj raspravi Cur Deus 
Homo (Bogo-Čovjek), Anzelmo izjavljuje da je Utjelovljenje imalo za cilj da pruži Bogu "zadovoljenje" 
za grijehom nanijetu uvredu i da tako osigura spasenje. Njegova glavna djela su Monologium, Proslo-
gium (govor ili rasprava) i Cur Deus Homo (Zašto Bogočovjek). 



153 
 

Monologium je rasprava o Božjoj egzistenciji. Bog je biće, najbolje, najveće i najviše od svih bića. On 
postoji sam od sebe, a sve drugo postoji od njega; sve stvari su prije svog postojanja postojale u umu 
Stvoriteljevom. 

Proslogium (kratka rasprava). Bog postoji ne samo u čovjekovoj misli, već kao stvarno biće. Razum 
traži postojanje jednog savršenog Bića. 

Cur Deus Homo (Zašto Bogočovjek). Ovdje Anzelmo raspravlja o utjelovljenju i pomirenju. Anzelmo 
objašnjava da je zadovoljštinu za prekršeni Božji zakon mogao dati samo Bogočovjek. Novostvoreni 
čovjek ne bi mogao dati tu zadovoljštinu. Isti Sin koji je od početka postojao sa Ocem, rođen je od 
Marije, jer u protivnom slučaju bila bi dva sina. 

Anzelmo je branio ideju o Trojstvu nasuprot Ivana Roscelina, koji je naginjao da zastupa ideju o tri 
Boga. Potkraj svoga života se bavio također problemom kako da pomiri slobodu čovjekove volje sa 
sveznajućim Božjim predznanjem i Božjim predodređenjem (predestinacijom). Odlikovao se jasno-
ćom misli i lakoćom izraza. 

Petar Abelar (Pierre Abélard, 1079 – 1142) naziva se ocem modernog duha. On je stavio razum iznad 
autoriteta i tradicije. On se slaže sa Anzelmom da se razum i otkrivenje moraju podudarati, ali se ne 
slaže s njime u načelu: "Ja vjerujem da bih razumio", već radije izjavljuje: "Čovjek ne može ništa vje-
rovati, ako nije prethodno shvatio." 

Petar Abelar se rodio blizu Nanta (Nantes) u Francuskoj. Učitelji su mu bili "nominalist" Roscelin, i za-
tim "realist" Guillaume de Champeaux. Nominalisti su tvrdili da opći pojmovi do kojih dolazimo - uni-
verzalia – jesu samo imena, koja nemaju stvarni sadržaj. Realisti, naprotiv, tvrdili su da opći pojmovi 
imaju realni sadržaj. Tako, na primjer, nominalisti su tvrdili da drvo postoji samo u našem umu, i da 
nema stvarnosti koja bi poduprla ovaj pojam. Realisti, naprotiv, tvrdili su da drvo stvarno postoji, i da 
su razne vrste drveća samo ogranci općeg pojma drvo. Abelar je bio nezadovoljan učenjem svojih uči-
telja te je osnovao svoju školu u Melenu i kasnije na brdu Sveta Genoveva kraj Pariza. Kasnije je bio 
pozvan da vodi katedralsku školu u Parizu, gdje je privukao velik broj učenika originalnošću i sjajem 
svojih predavanja. Postavši preceptorom lijepe Heloize, nećakinje kanonika Fulberta, on se u nju za-
ljubio i potajno s njome oženio. Ali Heloiza, uvjerena da bi ta veza prekinula njegovu sjajnu karijeru, 
poricala je da mu je žena i stupila je u samostan Aržantej kao duvna. Cijeli vijek su njih dvoje živjeli ra-
stavljeno. Želeći da dobije od njega pisma, Heloiza mu se često obraćala pitanjima u pogledu pojedi-
nih točaka nauke ili praktičnog života, ali on joj je odgovarao bez oduševljenja. Čestitao joj je što je 
ušla u viši život nego što je ženidba i poslao joj je nekoliko propovijedi i stroga pravila. 

Zbog svojih pogleda na Trojstvo, Abelar je bio optužen za herezu. Najveći protivnik mu je bio Bernard 
iz Klervoa. Na sinodu u Sensu (1141) bio je osuđen na vječnu šutnju i povučen život u jednom samos-
tanu. Umro je 1142. godine. Njegov prijatelj Petar Časni kaže da je umro kao prvi čovjek molitve pre-
poručivši svoju dušu Otkupitelju. Njegovo tijelo je sahranjeno u kapeli koju je on bio podigao i nazvao 
"Parclet". Dvadeset i dvije godine kasnije je Heloiza bila položena pokraj njega. 

Njegova najpoznatija knjiga je Sic et Non (Da i ne). Cilj ove knjige je da potakne neovisno mišljenje. 
Kod njega su vjera i razum išli ruku pod ruku. Bernard ga je optužio da uči krivu nauku o Trojstvu, o 
očišćenju, o slobodnoj volji i istočnom grijehu. Bio je isključen. Samostan Klini mu je dao utočište; on i 
Bernard su se kasnije pomirili; svoje posljednje dane je proveo u molitvi i u čitanju Božje riječi. 

Njegov pridonos teologiji je naročito na području etike i nauke o pomirenju. 

On je smatrao da je grijeh prvenstveno u motivima, a ne samo u vanjskim djelima. Odbacivao je Au-
gustinovo učenje o istočnom grijehu. Učio je da čovječanstvo ne dijeli krivicu Adamovog grijeha, već 
da svi kroz Adamov grijeh snose kaznu zbog Adamovog grijeha. Učio je da svako ljudsko biće može da 
surađuje sa Božjom milošću i da kroz dobra djela izbjegne kaznu. Čovjek ima sklonost ka zlu, a i sklo-
nost ka dobru. Razumom koji nam je dan od Boga možemo zaključiti što je dobro. Zatim možemo da 
upotrijebimo svoju volju da činimo dobro. Grijeh je u pobudama. Običaj ispovijedanja na uho sveće-
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niku, ne može donijeti oproštenje grijeha, smatra Abelar, jer vlast zadržati ili otpustiti grijehe dao je 
Krist svojim apostolima, i ta vlast nije prešla na biskupe. 

U pogledu nauke o očišćenju on odbacuje Anzelmovo učenje o zadovoljštini tvrdeći da je Bog opros-
tio grijeh prije nego što je Krist došao. Ako je oproštenje dar milosti, onda ono mora da je besplatno, 
bez traženja zadovoljštine za grijeh. Bog je postao čovjek i dragovoljno je uzeo na sebe stradanje koje 
grijeh donosi čovjeku. Ovaj čin pobuđuje ljubav prema Bogu. Krist nam je dao primjer što mi treba da 
budemo; promatrajući njega vidimo svoje grijehe i kroz Božju ljubav, otkrivenu u Kristu, privučeni 
smo Bogu što rađa u nama novi život. 

Hugo od svetog Viktora (1196 – 1141) je bio član augustinskog reda u Parizu. Mnogo je učio i pisao. 
Najpoznatije djelo mu je De Sacramentis Fidei Christianae. To je, u stvari, pregled cijele teologije. On 
uči da postoje tri organa kroz koja znanje dolazi čovjeku – fizičko oko, oko uma i oko duha. Hugo je 
bio mistik, i on je najviše cijenio ono što je ulazilo u njega kroz oko duha. Bio je branič nauke o tran-
supstancijaciji u euharistiji, nasuprot Berengaru iz Tura (Tours), koji je učio da je u euharistiji Krist 
samo duhovno nazočan. Ova je nauka proglašena dogmom na Četvrtom lateranskom koncilu. 

Petar Lombardijski (1100 – 1164) – poznat je po svojim Sentencijama, najviše upotrijebljenom udž-
beniku iz teologije u srednjem vijeku. Na njega su znatan utisak učinili Augustin, Ivan Damaskus i Gra-
cijan Kanonist. Naslov njegovog glavnog djela je Quatuor Libri Sententiarum – Sentencije. Pored Bibli-
je, Sentencije su bile glavni udžbenik teologije onog vremena. 

Zlatni vijek skolastike. – U posljednjim godinama XII i XIII stoljeća skolastika je dosegnula vrhunac po-
pularnosti i stvaralaštva. Trgovina se povećavala, gradovi su porasli, nove ideje su dolazile kroz heb-
rejske i arapske naučnike i kroz kontakt sa Istokom pomoću trgovaca i križara. Više grčkih djela je bilo 
pristupačno na latinskom jeziku. Naročito je Aristotel postao poznat. Univerziteti su se pojavili i oni su 
pružali više nego što su to pružali samostani ili Katedralske škole. U isto vrijeme pojavili su se prosjač-
ki redovi. Iz ovih redova su došli ljudi koji su u XIII i XIV stoljeću doveli skolastiku do njenog vrhunca. 

Ovdje ćemo spomenuti neka od tih imena. Franjevci, uglavnom, podržavali su Platonove i Augustino-
ve poglede, dok su dominikanci više cijenili Aristotela. 

Jedan od istaknutih skolastičara između franjevaca je bio Ivan od Fidance (1221 – 1274), poznatiji pod 
imenom Bonaventura, nazvan "doctor seraphicus". Bio je mistik. Mnogo je cijenio Augustina i spise 
takozvanog Dinizija Aeropagita. Potkraj svoga života je bio biskup grada Albona i zatim kardinal. Bo-
naventura je smatrao da je najveće znanje ono koje možemo steći u svezi sa Bogom kroz razmišljanje 
i molitvu. Aristotela je mrzio. 

Bonaventurin učitelj bio je Englez, Aleksandar Haleski, koji je postao franjevac i poznat je kao "doctor 
irrefragabilis". Aleksandar Haleski je bio upoznat sa Aristotelom i želio je da ga pomiri sa augustiniz-
mom. Prijatelj i učitelj Aleksandrov je bio Robert Grostet (Grosseteste), također poštovatelj Aristote-
la. I on je pokušavao da pomiri augustinizam sa Aristotelom. Grostet je također bio  borac za reformu 
među svećenstvom i nastojao je da biskupije oslobodi od kontrole kralja. On je također protestirao 
protiv financijskog iznuđivanja od strane pape i papinske kurije. 

Na kasnije skolastike je snažan utjecaj izvršio musliman Averoes (Averroes) iz Kordobe, plodan pisac 
XII stoljeća, veliki poštovalac Aristotela. Ovaj je poricao osobnu besmrtnost, zato što su se njega kato-
lici bojali i kritizirali ga. Averoisti su tvrdili da je razum glavni put ka istini. Averoizam je imao zastup-
nike među dominikancima, koji su mislili u duhu i po razumu Aristotelove logike. Dva najistaknutija 
skolastika dominikanca su bili Albert Veliki (Albertus Magnus, 1206 – 1280) i Toma Akvinski. 

Albert Veliki se rodio u Njemačkoj. Učio je u Padovi i Kölnu, a kasnije predavao u Italiji i Parizu. Bio je 
neko vrijeme biskup Regensburga (Ratisbone). Najveći dio svojih posljednjih godina je proveo u 
Kölnu. On je mnogo cijenio Aristotela, naročito zbog njegovih istraživanja na području egzaktnih nau-
ka. I sam je u tom pravcu radio. Pisao je također komentare Biblije i teološke rasprave. On je siste-
matski upotrebljavao Aristotela u obrađivanju teologije i pokušavao je da ovog velikog filozofa učini 
slugom kršćanske misli. 
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Toma Akvinski je knez skolastike. On je bio marljiv student Aristotela i upotrijebio je njegove metode 
u svom naučnom radu na području teologije. Odlikovao se darom proricanja i sintetiziranja onoga što 
je već ranije bilo utvrđeno kao istina katoličke crkve. 

Toma Akvinski je poznat još kao "doctor angelicus", rođen je oko 1223. godine blizu Monte Kasina u 
Italiji. Najprije je bio u benediktinskom samostanu u Monte Kasinu, a kad mu je bilo oko 19 godina, 
privučen prosjačkim redom, napustio je samostan i pošao u Pariz, gdje je bio učenik Alberta Velikog. 

Počeo je da predaje razmjerno mlad i uskoro je došao do glasa. Zatim su slijedile godine predavanja i 
pisanja u Francuskoj, Španjolskoj i Italiji. Odbio je nadbiskupsku stolicu Napulja, koju mu je nudio je-
dan od papa. 

On je smatrao svojim glavnim poslom naučni rad, predavanje i pisanje. Bio je duboko religiozan. Pisao 
je himne i komentare pojedinih knjiga Svetog pisma; izradio je liturgiju za praznik Tijelovo. Borio se 
protiv averoista i pobijao one njihove postavke koje su se suprotstavljale katoličkoj dogmi. Među nje-
govim protivnicima je bilo i nekoliko franjevaca koji su više cijenili Augustina i Platona nego li Aristo-
tela. Zadatak koji je Toma Akvinski sebi postavio bio je da pomiri Aristotela sa kršćanskom vjerom. 

Njegova dva najpoznatija djela su Summa contra Gentilis, u kojem je želio da snabdije misionare do-
kazima za rad među muslimanima i Summa Theologiae. Po Tomi kao i po Aristotelu, znanje dolazi 
preko čula. Činjenice koje nam pružaju čula, protumačene razumom su put ka znanju. Tomi je i vjera 
put ka istini. Neke istine dane su nam otkrivenjem i treba da ih prihvatimo vjerom, to jest osjećanjem 
i voljom. Ali čovjek je i natprirodno biće, i njegova najveća sreća se sastoji u viziji Boga. Taj cilj ne mo-
že se potpuno postići u ovome svijetu, niti se on može postići samo ljudskim razumom i voljom. Vizija 
Boga, što je čovjekov najveći cilj, može da dođe jedino kroz izlijevanje božanske dobrote i milosti. 
Kroz tu viziju čovjek može da postane dioničar vječnog života. Pošto je Bog uzrok prirode i otkrivenja, 
onda razum i vjera potječu od njega i ne suprotstavljaju se jedno drugome. 

Toma je smatrao da se postojanje Boga može dokazati pomoću znanja koja nam pružaju naša čula i 
naš razum. 

Zatim Toma govori o čovjeku i opisuje dušu i razne njene moći. Iako je grijeh oslabio čovjekovu priro-
du, čovjek još uvijek može da gaji četiri vrline: razboritost, pravdu, hrabrost i kontrolu nad sobom. Ali 
samo kroz milost Božju mogu čovjeku biti dane izrazito kršćanske vrline: vjera, nada i ljubav. Samo 
kroz Božju milost koju ne možemo zaslužiti može čovjek biti promijenjen i postići viziju Boga. Kroz bo-
žansku milost može da zna što treba da čini i kroz njenu pomoć može to činiti. Milost pokreće čovjeka 
na pokajanje i omogućuje mu pokajanje, stvarajući na taj način uvjet za novorođenje. Kad je novoro-
đenje izvršeno, milost nastavlja da osposobljava kršćanina da hoće i učini ono što se Bogu sviđa. 

Zbog čovjekovog grijeha postao je Bog čovjekom u Kristu, Bogočovjek. Toma nije išao tako daleko da 
je vjerovao da je i Marija bila bez grijeha začeta. On je smatrao da Mariju možemo poštovati, ali samo 
kroz Krista nam se daje milost. Kroz Kristovo stradanje i žrtvu čovjek je oslobođen od sile grijeha i od 
kazna grijeha, i pomiren s Bogom. Krist je dao zadovoljštinu za čovjekov grijeh i pokrenuo čovjeka na 
ljubav. 

Milost, smatrao je Toma, dolazi kroz sakramente. Sakramenti primaju vrijednost kroz Kristovu žrtvu. 
Bog kroz njih radi. Njihov uspjeh ovisi o Bogu, a ne o čovjeku. Oni djeluju "ex opere operato", to jest 
sami po sebi. 

Tomin cilj je bio da iznese i obrazloži kršćansku vjeru kakvu ispovijeda katolička crkva. Njegova djela 
su i danas temelj katoličke teologije. On je pokazao da između vjere i razuma nema kontradikcije. 

Skolastika na prijelazu. – Sa Tomom Akvinskim je skolastika dosegnula i svoj vrhunac. Pisci ovog peri-
oda kritiziraju svoje prethodnike što su tražili istinu više u filozofiji nego u Bibliji i što se uza dogme 
tražili više dokaz u razumu nego li u Bibliji. 
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Dun Scot, podrijetlom Englez, franjevac, predavao je u Oxfordu i Parizu. Umro je u Kölnu 1308. godi-
ne. On je kritizirao svoje prethodnike, naročito je kritizirao Tomu Akvinskoga. Naginjao je da rastavi 
razum od vjere. 

Roger Bacon (1214 – 1274), franjevac, studirao je u Oxfordu i Parizu. Bavio se prirodnim naukama i 
teologijom. Tvrdio je da su male zvijezde veće nego naša zemlja i naglašavao je potrebu hebrejskog i 
grčkog jezika da bi se ispravila Vulgata. Često je bio krivo shvaćen i podnosio je mnogobrojne teškoće. 
Neko vrijeme mu je bilo zabranjeno da piše, čak je bio držan u zatvoru u jednom samostanu. 

Njegova čuvena djela su "Opus majus", "Opus minus" i "Opus tertium", koje je na molbu svog prijate-
lja pape Clementa IV poslao u Rim. U svom djelu "Opus Majus" otvoreno kritizira suvremene metode 
proučavanja, naročito oslanjanje na spekulativnu filozofiju. Teologija je božanska nauka, tvrdi on, za-
to ona treba da se temelji na božanskim načelima, a ne da se troši u praznim filozofskim nadmudri-
vanjima. Kritizira suvremenike što više proučavaju Sentencije Petra Lombardijskog nego li Sveto pis-
mo, u kome su prave neznalice, i on svima preporučuje čitanje Biblije, koja je neiscrpan izvor istine, iz 
koje su svi filozofi, čak i neznabošci, crpili direktno ili indirektno svoje znanje. On također žigoše nez-
nanje i lakomstvo klera i teži za jednom posvećenom crkvom. 

William Ockam (1280 – 1349) također Englez i član franjevačkog reda, bio je profesor u Oxfordu i Pa-
rizu. Njegov glas kao filozofa i logičara je bio toliki da mu je dan nadimak "nepobjedivi doktor". U 
svađi koja je u to vrijeme nastala između pape i franjevaca o pitanju siromaštva, on je sa drugima us-
tao protiv pape. Godine 1323. bio je pozvan na papin dvor u Avignonu, gdje je bio zatvoren više od 
četiri godine. Godine 1328. pobjegao je u Italiju gdje je našao utočište kod Ljudevita Bavarskog, koji je 
prekinuo vezu sa avinjonskim vlastima. 

Ockam je bio zastupnik ideje o odvajanju Države od Crkve, svjetovnih vlasti od duhovnih. Nastojao je 
da dokaže da su političke pretenzije papinstva protiv Kristove volje. Tvrdio je da samo papinstvo, u 
svom monarhističkom obliku, nije potrebno crkvi kojom bi mogao da upravlja jedan kolektivni autori-
tet. Po ovim idejama on je u neku ruku Luterov preteča, i Luter ga naziva svojim "dragim učiteljem". 

Dok su skolastičari prvog i drugog perioda bili oslonac i propagatori papinske supremacije, ovi poslje-
dnji su bili u neku ruku pripravljači puta reformacije, koja je trebalo da dođe u određeno vrijeme. 

______________________________ 
1 La Trinite, ch. II 
2 Poslanice, II, 41. 

 

21. OBREDI, DOGME I HIJERARHIJE SREDNJEG VIJEKA 

Crkveni život srednjeg vijeka počiva na dva stupa: na sakramentima i na hijerarhiji. Skolastičari su de-
finirali sakrament po Augustinu: "vidljiv znak nevidljive milosti". Njemu su pripisivali vlast da "sadrži i 
daje milost", i to ex opere operato – kako kaže Toma Akvinski, to jest krijepošću, koja se nalazi u nje-
mu, i koja ovisi o Bogu i Kristovoj muci. Vrijednost sakramenata ne ovisi o svećeniku. Glavno je obred. 

Pod utjecajem Petra Lombardijskog i Tome Akvinskog broj sakramenata je utvrđen na sedam. Tvrdilo 
se da ih je Krist osnovao i da se čovjek ne može spasiti ako ih ne poštuje. 

Krštenje. – Krštenje se smatralo najvažnijim sakramentom. Ono preporađa, veli Toma. Ono oduzima 
grijeh i njegovu kaznu i daje milost. Krštenje je neizbrisivo (Toma). Ono vrijedi samo ako se vrši u ime 
Trojstva. Obred se vršio zaklinjanjem i mazanjem uljem da bi se istjerali zli duhovi. U usta, nos i uši 
stavljala se sol, simbol primanja milosti Božje. 

U slučaju nužde mogao je krstiti i običan vjernik, pa čak i nekršteni. Krštenje se smatralo neophodnim 
i isključivalo je iz raja svu djecu koja bi bez krštenja umrla. 

Potvrda. – Potvrda se vrši uz pristajanje odraslog da primi milost koju taj sakrament sadrži. Obred vrši 
biskup uz riječi: "Označavam te znakom križa i potvrđujem te uljem spasenja, u ime Oca, Sina i Sveto-
ga Duha. 
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Pokora. – Pokora dopunjuje krštenje, vele skolastici. Ona uništava smrtni grijeh počinjen poslije krš-
tenja. To je druga daska spasenja bačena grešniku. To je također stup svećeničkog autoriteta. Čovjek 
je oslobođen od grijeha, kaže Bonaventura, združen sa crkvom i pomiren sa Kristom posredovanjem 
ključa svećeničkog. 

Djelima pokore – molitvi i milostinji, koju priznaju Tertulijan i drugi oci, dodaje se ispovijed svećeniku 
i odrješenje od grijeha, kao potrebni uvjeti za oproštenje. 

Pokora, prema Tomi Akvinskom, sadrži četiri elementa. Prvo, žalost zbog učinjenog grijeha, a Alek-
sandar iz Halesa i Bonaventura dodaje ovdje žalost ili egoistični strah pred kaznom zbog učinjenog 
grijeha. 

Drugo, ispovijed svećeniku, osim nekih smrtnih grijeha, koje mogu izbrisati samo molitve crkve. 

Treće – zadovoljština. Ona se sastoji u molitvi, postu, hodočašću i drugim dobrim djelima. Može ju 
dati i drugi netko, a ne baš krivac. 

Najzad – odrješenje, četvrti element. U tom elementu primjećuje se evolucija u korist svećenika. Pe-
tar Lombardijski kazao je da samo Bog otpušta grijehe i da je uloga svećenika ista kao u staro doba 
hebrejskih svećenika koji su konstatirali da li je gubavac očišćen ili ne. 1 Ali obična formula: "Da te 
Svemogući Bog odriješi!", zamijenjena je formulom Tome Akvinskog: "Ja te odrješujem u ime Oca, Si-
na i Svetog Duha!" 2 

Oproštenje od nekih težih grijeha mogao je dati samo biskup, a od još težeg grijeha: kad tko zapali 
crkvu ili istuče svećenika, mogao je dati samo papa. 

Naročiti oblik oproštenja grijeha je poznat po imenom indulgencija. Taj izraz znači otpuštanje kazne i 
čak grijeha koji je kaznu prouzročio, i to smanjivanjem ili ukidanjem zadovoljštine koja se obično tra-
žila. Indulgencija se temelji na pravu crkve, koje ona ima zbog svoje uske veze s Kristom, da iz "riznice 
zasluga" Kristovih, djevice Marije i svetaca, crpi milost. Toma Akvinski kaže, da tih zasluga ima toliko 
da one nadmašuju cijelu kaznu koju bi zahtijevali grijesi svih sadašnjih živih. 3 On dodaje da se takvo 
oproštenje može dati i pokajnicima. Crkva je odmah shvatila financijsku važnost te kobne doktrine. 
Ona je pružila oproštenje u zamjenu za određene usluge: građenje crkava, mostova, putova, polazak 
u križarske ratove, borba sa neprijateljima, albinžanima i carevima. 

Četvrti sakrament je euharistija. – Taj sakrament se smatra glavnim zbog važnosti koju daje svećeni-
ku. Euharistija uključuje transupstancijaciju i neprekidnu žrtvu Kristovu na križu. Toma ju naziva "hos-
tija" – žrtva – jer ona sadrži svetu žrtvu. 4 Dano joj je također ime misa. Skolastičari kažu da posveće-
njem: "Ovo je tijelo moje", koje je izgovorio svećenik, elementi kruha i vina prelaze u tijelo i krv Spasi-
teljevu. 

Vanjski znaci – boja, oblik i težina ostaju, ali supstanca se mijenja (Toma, Bonaventura). To je čudo 
koje se ne može shvatiti ni razumom ni čulima, nego samo vjerom. 5 Toma kaže da je Krist čitav u sak-
ramentu, pa čak i u svakom elementu. 

Ta doktrina je povlačila za sobom različita pitanja, koja su skolastičari željeli riješiti. Da li hostijom je-
demo Krista? Da, odgovara Toma, - ali ako miš pojede hostiju, da li i on prima pravo tijelo Kristovo? – 
Ne, odgovara on; on jede samo kruh, jer ne prima hostiju na "sakramentalan način". 

Euharistija ima karakter žrtve, kako uči Hugues de Saint-Victor. Ona je nekrvna, ali "stvarna" žrtva, 
koju svećenik vrši. Kao sakrament, euharistija hrani dušu, a kao žrtva, ona dušu oslobađa od njenih 
grijeha. 

Godine 1264. Urban IV je osnovao blagdan Tijelovo, a Toma Akvinski je načinio liturgiju za taj blag-
dan. Papa Ivan XXII odredio je za taj blagdan velike procesije. 

U to vrijeme je uzeta laicima čaša kod svete pričesti. Toma savjetuje da se laicima ne daje čaša, da se 
slučajno ne bi prolilo posvećeno vino. 6 Taj je prijedlog prihvaćen na saboru u Konstanci. 
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Posljednje pomazanje. – Posljednje pomazanje je peti sakrament. On se temelji na savjetu u Jakov 
5,14. Skolastici uzimaju taj stih kao dokaz da je to ustanova koju su odredili Krist i apostoli, i da se tim 
sakramentom opraštaju grijesi i čak da on daje ozdravljenje. Sakrament posljednjeg pomazanja dijeli 
biskup mazanjem posvećenim uljem očiju, ušiju, nosnica, usnica, ruku i nogu bolesnika. 

Sveti red. – Sveti red dijeli biskup. Tonzura je znak primanja u red. Okrugla tonzura je prihvaćena kao 
znak pravila i savršenstva. Sveti red je neizbrisiv. 

Ženidba. – Ženidba je posljednji sakrament, jer "sadrži najmanje spiritualnosti". 7 Ona je uzeta na lis-
tu sakramenata zbog krivog prijevoda Vulgate, koji je u Efežanima 5,31 preveo grčku riječ mysterion 
sa "sakrament". Nabrojane su bile i zapreke ženidbi, dvanaest na broju, među ostalima krvno srod-
stvo i razlika u vjeri. Bračna veza je vječna, simbol Kristove veze sa crkvom. Rastava je dozvoljena je-
dino u slučaju preljube, ali ni onda se supružnici ne mogu ponovno oženiti, osim ako jedan od njih 
umre. 

Dogmatika. – Da sebi sada ukratko predstavimo sliku katoličke dogmatike kakva proizlazi iz sakrame-
nata. 

Ta dogmatika polazi od stanovišta istočnog grijeha koji je zarazio ljudski rod, pa i ženidbu, koja je prije 
pada bila bez tjelesnosti i požude. Tim grijehom čovjek je izgubio milost i njegova su prirodna svojstva 
oslabila. Neposlušnošću je Adam postao pokvaren – izgubio je milost, oslabio je – nije umro. Ta ljaga 
ili oskvrnjenje prelazi na djecu, ali ne po majci, nego po ocu, kao nositelju roda ljudskog. 

Nasuprot istočnom grijehu skolastičari stavljaju Božju milost. Bez milosti čovjek ne može zaslužiti vje-
čni život, težiti za svjetlošću, poznavati istinu. Toma ipak priznaje čovjeku zasluge koje su plod njego-
vih prirodnih darova, ali i ono što je dobro u čovjeku potječe od Boga. 

U pitanju temelja spasenja, skolastičari su dosta liberalni. Petar Lombardijski ne gleda u križu golgots-
kom otkrivenje Božje pravde, već njegove i Kristove ljubavi, koja u srcu vjernika budi zahvalnost. To-
ma i Bonaventura misle da bi Bog mogao spasiti svijet čistom milošću, bez Isusove žrtve. 8 – Toma oc-
jenjuje zasluge križa po njegovim posljedicama: primjer poniznosti, otkrivenje Božje ljubavi, poziv da 
prekinemo s grijehom i da na ljubav uzvratimo ljubavlju. 9 

U čemu se sastoji opravdanje grešnika? Grešnik se opravdava milošću, dragovoljnim vraćanjem 
_Bogu putem vjere, protivljenjem zlu, oproštenjem grijeha. Skolastičari ne poznaju opravdanje vje-
rom, već u tom elementu gledaju samo jednu vrlinu. Ipak, veli Schaff, oni su naglasili načelo da prava 
vjera djeluje ljubavlju i da je svaka druga vjera uzaludna. 

U pitanju budućeg, onozemaljskog života, skolastičari su pošli svojim putem. Biblijskom otkrivenju u 
tom pitanju dodali su dječje sanjarije. Između neba, gdje pravednici gledaju Boga, i pakla, gdje se be-
zbožnici muče u ognju, postoje još tri mjesta gdje mrtvi borave; mjesto boravka velikih duša starog 
zavjeta (limbus patrum), odakle ih je Krist oslobodio; limbus puerorum, mjesto gdje borave djeca um-
rla bez krštenja, u mraku – (strašna nauka koju su izmislili ljudi bez djece), i čistilište – škola za čišće-
nje, izmišljena, prema jednom tekstu u apokrifima 2. Makabejcima 12,40, za nedovoljno kršćanske 
duše, koje se mogu odatle osloboditi posredovanjem svećenika, i to čitanjem mise za mrtve. 

Sada ćemo pregledati drugi stup na kojem počiva crkveni život srednjeg vijeka: hijerarhija. 

Crkvena hijerarhija se oslanja na Gracijanov dekret, opširnu kompilaciju kanonskog prava. Bonifacije 
je tom djelu dodao šestu knjigu, a papa Klement sedmu, nazvanu Klementina. Ovome su dodane i 
dekretalije Ivana XXII. Svi ovi spisi zajedno čine Corpus Juris canonici, koji je izdao Grgur XIII. Döllinger 
konstatira da je taj zbornik pun zabluda i laži, i da on naročito koristi papi, jer govori u prilog papinske 
vlasti i njegovih namjera. U tom zborniku se nalazi potvrda za gnjusno načelo, drago skolastičarima, 
upotreba sile protiv ljudi drugačijeg vjerskog mišljenja. Koncil Tridentski je izradio novo kanonsko 
pravo, koje je potisnulo taj stari kodeks. 

Da vidimo kakva je ta hijerarhija. Na čelu crkvene hijerarhije je papa, okružen kardinalima ili dvorom, 
papinskim činovnicima. 
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U XIII stoljeću papa je središte svijeta i njegov gospodar. Njegovo krunisanje se vrši carskim sjajem. 
Papa se kruniše trostrukom krunom, tijarom koja je simbol njegove tobožnje vlasti na nebu, na zemlji 
i u zraku. On nosi naslov "nasljednik Krista", "nasljednik Božji", "nasljednik Sina Božjeg", "sveti", "pre-
sveti". On je gospodar crkve i države i raspolaže sa dva mača – spiritualnim i materijalnim. 

Papu bira konklava – zbor kardinala, koji poslije pogreba pape ostaju 10 dana na okupu u jednoj sali 
papinskog dvora, da bi bez vanjskog utjecaja izabrali novog papu. Takav način izbora pape uveden je 
1059. godine, rimskim koncilom, a potvrđen trećim lateranskim koncilom 1179. godine, i lionskim 
koncilom 1274. godine. Inocent IV je dao kardinalima crven šešir, a kasnije su dobili grimizni plašt; 
njih ima 70 na broju. 

Papini legati predsjedavaju saborima i nadziru biskupije. Glavna njihova karakteristika u ono vrijeme 
je bila gramzivost. Sveti Bernard kaže da samo dvojicu poznaje koji su bili nepodmitljivi i pošteni: 
Martin i Gautfrid Akvitanski. 

Papin dvor – kurija – je papin ured, vrhovni sud, koji rješava pitanja upućena papi. 

Prihodi kurije su različiti i mnogobrojni: porez od crkava u novcu i naturi, darovi od samostana i bolni-
ca, takse od svećenika i biskupa, takse za oproštenje, Petrov novčić itd. Prihod dijeli kurija sa papom, 
koji ima svog blagajnika. "Kad je Rim odbio novac?" povikao je sv. Bernard. A Toma Akvinski kaže da 
papa u to vrijeme nije mogao reći kao nekada Petar: "Zlata i srebra nemam!" 

Upravljači biskupija su biskupi. Biskupa biraju kanonici koji čine kaptol. Arhiđakoni pomažu biskupima 
u administraciji. 

Svećenici su bili neškolovani, rijetko sposobni da propovijedaju. Mnogi od njih su živjeli nemoralnim 
životom, posjećivali krčme i kazališta, igrali karte, bavili se lovom, odijevali se egzotično itd. Koncil i 
pape su se morali boriti da poprave to stanje i da obuzdaju samovoljno svećenstvo. 

Duhovna hrana vjernika je bila katkada zdrava i jaka, katkada nezdrava i umjetna. Uglavnom, stado je 
ovisilo o hrani koju je primalo od svojih duhovnih pastira. 

Najbolja hrana je bila Biblija, koju je naročito uzdigao Alcuin – izdavač novog izdanja Vulgate. Ali crkva 
se protivila izdavanju Biblije na narodnom jeziku. Koncil u Tuluzu 1229. godine je strogo ustao protiv 
učenika Petra Valda i katara, koji su širili Bibliju na narodnom jeziku. 

Poznavanje Biblije je bilo slabo, a njeno tumačenje ponajviše alegorično. Nikola de Lyre, profesor u 
Parizu, preporučio je u svojoj Postilli, da se više pažnje obrati na literarni smisao Biblije. On je protu-
mačio cijelu Bibliju. U XII stoljeću se najednom probudilo crkveno govorništvo. Veliki govornici tog 
vremena su: Sv. Bernard – dobar poznavalac Biblije, Anton iz Padove, Berthold iz Regenzburga, Ino-
cent III, Albert Veliki, Bonaventura, Toma Akvinski i drugi. 

Duhovna hrana je bila također duhovna poezija, nikla u samostanima. To su himne, tropi (umetci u li-
turgiju) i psaltiri. Duhovne pjesme su ispjevane u čast Trojstvu, Isusu i Mariji. Javlja se i pobožna poe-
zija, koju narod pjeva u crkvi. 

Glavni pjesnici himna su Anzelmo, Petar Damaški, Hildebert, Adam de Saint Victor, Petar Abelar, Ber-
nard de Cluny – a naročito Bernard iz Clairvauxa. 

Najdirljivije himne srednjeg vijeka su Dies irae i Stabat mater. Autor prve je Tomas de Celano, a drugu 
je ispjevao čuveni franjevac Jacopone de Todi, žrtva Bonifacija VIII. 

Druga vrsta duhovne hrane su crkvena prikazanja, misterije. Pored ozbiljnih predstava biblijskog sa-
držaja priređivale su se i šale – Juda i Đavao, praznik magarice i praznik ludih – Festum Asinarum i Fe-
stum Stultorum. Prva su se prikazivanja davala u crkvama, a kasnije na trgu pred crkvom. U srednjem 
vijeku naročito se razvio kult Marije i relikvija. Schaff kaže da su se viteštvo i religija združili u oboža-
vanju Marije. Najveći obožavatelji Marije su bili redovnici, neprijatelji ženidbe. Pojedini samostanski 
redovi su bili posvećeni Mariji (Cisterciti, Karmelićani). U čast Mariji se dižu veličanstvene katedrale 
(Notre Dame de Paris). Anzelmo i Bonaventura proglašavaju majku Mariju našom zagovornicom i po-
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srednicom na nebu, a sv. Bernard kaže: "Tko se boji Oca, neka ide k Isusu, a tko se boji obratiti Isusu, 
neka ide k Mariji." U to doba javlja se teorija o bezgrešnom začeću Marije (Duns Scot), protiv nje us-
taje sv. Bernard. Nakon dužih rasprava pobijedili su skotisti i tomisti. Godine 1854. je papa Pio IX pro-
glasio praznik Imakulata – bezgrešno začeće. 

Najzad, spomenut ćemo materijalistički kult relikvija. Relikvije su sveti predmeti i ostaci svetaca, koji , 
navodno, imaju čudotvornu moć. Ti predmeti su doneseni iz Palestine i Carigrada (Sveto koplje, sveta 
tunika, pehar Isusov, križ Isusov, kruna Isusova, suze Petrove, mlijeko Marijino, kosti mudraca sa isto-
ka, kosti nevine djece koju je Herod pogubio, kamen sa Isusova groba, stol na kojem je Isus držao 
posljednju večeru itd.) 

Sa relikvijama se razvila prava trgovina, tako da je četvrti Lateranski koncil ustao protiv poštovanja 
novih relikvija, koje bi se uvodile bez papinske dozvole. Skolastičari su pokušali da opravdaju oboža-
vanje ikona i relikvija tvrdeći da ikonama dajemo samo poštovanja (dulia), a ne da ih obožavamo (lat-
ria). I poštovanje koje dajemo ikonama, ne dajemo materiji, nego onome koga slike ili kipovi preds-
tavljaju. Ipak, to nije spriječilo da se dalje širi praznovjerno obožavanje predmeta bez vrijednosti, o 
kojima je Luter kazao u svom velikom katekizmu: "To su mrtve stvari, kroz koje se nitko ne može spa-
siti." 

Evo, to je slika katoličke nauke srednjeg vijeka i crkvene hijerarhije. Koliko je kršćanstvo tog vremena 
odmaklo od nauke apostola, morala prve kršćanske crkve i crkvene organizacije u početku, o tome ne 
treba posebno govoriti. Razlika je očita. To su primjećivali napredniji duhovi onog vremena, i zato se 
sve više čuo poklič za reformacijom – in capite et in membris, - i malo po malo svitala je zora refor-
macije! 

______________________________ 
1 Sentences IV, 18,6. 
2 Summa III, 84,3. 
3 Summa III, 83,1. 
4 Summa III, 73,4. 
5 Summa III, 75,1. 
6 Summa III, 80,12. 
7 Summa III, 65,2. 
8 Sentences III, 20. 
9 Summa III, 46,3. 

 

22. BONIFACIJE VIII I BORBA PROTIV PAPINSTVA 

Sa Bonifacijem VIII (1294 – 1303) se otvara posljednji period crkvene povijesti srednjeg vijeka. Glavno 
obilježje tog razdoblja je slabljenje moći papinstva. 

Uzroci slabljenja papinske moći su poznati, a to su: reakcija nekih velikih država protiv političke sup-
remacije Svete Stolice, zatim protest slobodnih duhova protiv papinske svjetovne vlasti i njegove ti-
ranije nad savješću crkve i pojedinaca, loš primjer avinjonskih papa, veliki raskol u zapadnoj crkvi, na-
stojanje koncila da bez pape i čak protiv pape sprovedu reformu u crkvi; sve je to pokolebalo impo-
zantnu zgradu papinstva. 

Propadanje papinske moći ubrzao je dolazak na papinsku stolicu jednog okrutnog i drskog pape. To je  
bi Bonifacije VIII. O njemu su suvremenici govorili da je "ušao kao lisica, vladao kao lav, a umro kao 
pas". Fink, katolički povjesničar, sa žalošću priznaje njegov nepotizam i škrtost, njegovu drskost i nje-
gov neprijatan karakter koji ga je lišio svih osobnih prijatelja. 

Gergorovius također daje o njemu loše svjedočanstvo: "Bijaše bez svake apostolske vrline, nagao, že-
stok, nemilosrdan, neumoljiv i častoljubiv." Dante ga naziva "knezom modernih farizeja" i stavlja ga 
među simoniste kraj Klementa V. Bonifacije je najviše naškodio papinstvu svojim divljaštvom i drsko-
šću. Ipak on spada u red velikih papa, ne svojim karakterom, nego pretjeranim zahtjevima i drskošću, 
kojom se htio uzdignuti u red Grgura VII i Inocenta III. Bonifacije VIII je potomak jedne stare rimske 
obitelji. Ranije se zvao Benedikt Gaetani, a papa je postao kad mu je bilo osamdeset godina. Njegovo 
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krunisanje je bilo vrlo svečano. Papu, koji je jahao na bijelom paradnom konju, patili su kraljevi Napu-
lja i Mađarske. Kad je sutradan bio priređen ručak u Lateranu, papa je obojici vladara okrenuo leđa. 

Pored oholosti, papa se već u početku istaknuo svojom okrutnošću. On je u zatvoru zadržao svog 
prethodnika, Celestina V, isključio je obitelj Colonna, koja je poricala zakonitost njegovog izbora, a 
najslavnija njegova žrtva je bio franjevac Jacopone de Todi, čuveni pjesnik lauda na narodnom jeziku i 
latinskih himni. Jacopone je bio pristalica Celestina V, i on se pridružio obitelji Colonna u borbi protiv 
Bonifacija VIII, koga je napadao oštrim stihovima. Pobjednik, Bonifacije VIII, bacio ga je u zatvor, oda-
kle je bio oslobođen tek milošću Bonifacijevog nasljednika. 

Bonifacije VIII je vodio veliku brigu o financijama Svete Stolice. Pronašao je unosnu novotariju, slav-
ljenje jubileja 1300. Svim hodočasnicima koji bi te godine posjetili Svetoga Petra, obećao je potpuno 
oproštenje grijeha. Prema izvještaju florentinskog kroničara Ivana Villanija, bilo je te godine u Rimu 
svaki dan oko dvjesta tisuća hodočasnika. Tom prilikom je bilo doneseno na oltar Svetog Petra toliko 
darova da su dva svećenika morala stalno stajati pored oltara odgrćući ih grabljama. 

Najviše je Bonifaciju naudila svađa sa svjetskim vladarima. Nad Albertom, njemačkim carem, odnio je 
pobjedu, prisilivši ga da od njega primi krunu kao dar. Isto je želio da to učini sa Eduardom I, engles-
kim kraljem, ali je engleski parlament porekao papi svaku vlast nad njihovim kraljem. 

Težak je bio papin konflikt sa francuskim kraljem Filipom Lijepim. 

Filip Lijepi je došao u sukob sa papom zato što je oporezovao crkvena dobra. Na to je papa uputio 
kralju bulu "Clericis laicos" (1296), u kojoj poriče kralju pravo da dira crkvena dobra. Uvrijeđen, Filip 
zabrani svaki izlazak zlata i srebra iz Francuske i protjera strance. Ništa nije pomogla ni druga papin-
ska bula "Ausculta fili", kojom papa poziva kralja na rimski sabor. U francuskom parlamentu Filip je 
učvrstio neovisnost kraljevstva i odbio poziv za koncil. Kralj je pisao papi: "Neka tvoja krajnja taština 
zna da u zemaljskim stvarima nismo nikome podložni." 

Godine 1302. održan je u Rimu sabor. Sa tog sabora je izaslana čuvena bula "Unam sanctam", koja 
veliča crkvu i papu. U toj poslanici se kaže da je za spasenje apsolutno potrebno pokoriti se papin-
skom autoritetu. Evo nekoliko drskih tvrdnji iz te bule: "Uvjereni svojom vjerom, mi znamo i držimo 
da postoji samo jedna sveta, katolička i apostolska Crkva. Izvan nje nema spasenja i oproštenja grije-
ha… Nadalje, da je svako ljudsko biće podčinjeno rimskom pontifu, i to mi izjavljujemo, kažemo, utvr-
đujemo i proglašavamo kao potrebno za spasenje." 1 

Šest mjeseci kasnije je papa isključio kralja iz crkve. Uzalud je papa pokušao nagovoriti Alberta, nje-
mačkog cara, da otme krunu Filipu. Francuski parlament je na to optužio papu zbog simonije, vračar-
stva, nezakonitog odnosa sa njegovom nećakinjom, zbog umorstva pape Celestina V, i pozvao ga je 
da dođe na opći crkveni sabor. 

Pet nadbiskupa, dvadeset i jedan biskup, Univerzitet, pariški kaptol, redovnici i gradovi pristali su uz 
kralja. Poznat je tragičan svršetak te borbe: poniženje u Anagni kao odgovor na poniženje u Canossi i 
tragična smrt očajnog pape. 

Odjek papinskih drskih zahtjeva. – Papinska teorija, po kojoj je papa jedini Božji predstavnik na zemlji 
i gospodar nad carevima, zasniva se na tobožnjem Petrovom nasljedstvu i poduprta je dokazima kao 
što su vlast ključeva, Konstantinova lažna darovnica, krunisanje Pipina i Karla Velikog, i slikama kao 
što su sunce, mjesec, tijelo i duh. "Tu teoriju je zastupao Nikola I, Hildebrand, Aleksandar III, Inocent 
III, i ona je došla do vrhunca sa Bonifacijem VIII. Na jubileju 1300. godine, je papa sjedeći na Konstan-
tinovu prijestolju, opasan carskim mačem, sa krunom na glavi i žezlom u ruci, klicao gomili vjernih 
hodočasnika: "Ja sam Cezar – Ja sam car!" 2 

Ovo otkrivenje papinskog pravog karaktera i njegove ranije tvrdnje, dale su povoda duhovnim ljudi-
ma onog vremena – monasima, opatima, biskupima i čak nadbiskupima da podignu svoj glas protesta 
protiv ovog neshvatljivog papinskog odstupanja od apostolske jednostavnosti i čistoće. U papinskom 
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karakteru i u njegovim drskim zahtjevima vidjeli su ispunjenje proročkih simbola kao što su tajna be-
zakonja, čovjek grijeha, Babilon, bludnica i antikrist. 

Civilni pravnici su uzvisivali ugled cara, jer je po Justinijanovom kodeksu car najviši autoritet. Pod ut-
jecajem ovih nazora u Italiji su se razvile dvije partije: gelfi, za papinsku i crkvenu neovisnost, i gibelini 
koji su uzdizali autoritet cara. 

Zastupnik carevog autoriteta je bio Dante svojim djelom Monarchia. Papa je stavio njegovo djelo na 
indeks. 

Na početku XIV stoljeća Ivan Pariški, je pisao raspravu o odnosu između papinske i carske vlasti u ko-
joj obuzdava papinske ambicije i nastoji da uspostavi ravnotežu između ovih dviju sila. 

Radikalno djelo je bilo "Defensor Pacis", čiji je pisac Marsiglio iz Padove (1324). Defensor Pacis napa-
da papinske zahtjeve u pogledu supremacije u crkvi, kao i u državi. Marsiglio je bio kratko vrijeme 
rektor pariškog univerziteta. On je bio revan gibelin. 

Franjevac William Ockam je bio također protiv papinskog autoriteta kao najviše vlasti u crkvi i državi. 
On je tvrdio da papa treba da je podvrgnut caru u svjetovnim poslovima. Tvrdio je da papinstvo nije 
nužni oblik uprave nad crkvom, da Krist nije odredio Petra za glavu apostola. Tvrdio je da papa i sabor 
nisu nepogrešivi. Nepogrešivo je samo Sveto pismo. 

Postoje još tri anonimna pamfleta uperena protiv svjetovne papinske vlasti: "Dvostruko pravo" (Dou-
ble Prerogative), u kojem se spominje zakon, koji je levitima zabranjivao da posjeduju zemaljska dob-
ra i navodi se Kristov primjer, koji nije htio igrati ulogu kralja; "Papinska vlast", u kojem se navodi 
primjer Arona, kao običnog svećenika, dok je Mojsije vođa naroda, i "Rasprava između svećenika i vi-
teza", koja priznaje vladaru pravo da oporezuje crkvu, jer je brani od njenih neprijatelja. Najjači brani-
telj kraljevih prava je bio Petar Dubois. On u više rasprava napada Konstantinovu darovnicu kao ne-
zakonitu i priznaje papi samo duhovni autoritet. Pokazuje koliko se zlo pojavilo u crkvi otkako su joj 
dana materijalna dobra i zaključuje: crkvi treba oduzeti imanje. 

Biskup Guillaume Durante u svome djelu "Organizacija općeg koncila i reforma crkvenih zlouporaba" 
(gdje se prvi put spominje izraz "reformacija u glavi i udovima"), suprotstavlja papinskoj vlasti vlast 
biskupa i crkvenog sabora, kao vrhovnog duhovnog autoriteta. 

Ali i papa je imao oduševljenih branitelja. Aegidius Colonna, nadbiskup, napisao je djelo "Crkvena 
vlast, tj. vlast pape", u kome kaže da je papa iznad zakona, glava čovječanstva, kao što je Bog glava 
svemira, sličan moru, koje zapljuskuje sve lađe, i suncu, koje sve obasjava svojim zracima. Jakob de 
Viterbe, profesor, i kasnije nadbiskup grada Napulja, napisao je djelo "Kršćanska vladavina", u kome 
naziva papu "svetim gospodarom zemaljskih vladara". Henri de Cremone (umro 1312) trudio se da 
papinsku svjetovnu vlast opravda kanonskim pravom, crkvenim ocima, pa čak Pismom i razumom. 

 

23. PAPE U AVINJONU I VELIKI RASCJEP 

Poslije 1350. godine u zapadnoj crkvi primjećuje se sve veće opadanje, slično onome iz 500-950. go-
dine. Bilo je tu i tamo i znakova zdravog života. Najprije ćemo se zadržati na rđavoj slici, a tada ćemo 
promatrati svjetliju sliku i pokazati zdrav život koji je ostao i nove izraze sile Božje. 

Najupadljiviji simptom bolesti u zapadnom kršćanstvu je bio opadanje papinstva. Godine 1309. je pa-
pinska stolica bila premještena u Avinjon. Pape su boravile u Avinjonu do 1377. godine i bile većim di-
jelom podčinjene francuskim kraljevima. Sedam papa je učinilo Avinjon svojim sjedištem, ali nijedan 
od njih nije bio tako zao kao neke od papa koje su ih naslijedile. Dok su pape boravile u Avinjonu, ovaj 
grad je bio najkozmopolitskiji grad u Europi u XIV stoljeću. Na papinskom dvoru je cvjetao nepotizam 
– neke pape su na najunosnije položaje u crkvi postavljale svoje bliže rođake. Pokvarenost se raširila 
po cijeloj crkvi kojoj je papa bio glava. Vladao je "pluralizam" (običaj da jedan crkveni velikodostojnik 
drži više položaja od kojih vuče prihode), "aspentizam" (običaj da vuče prihode iz mjesta gdje ne živi, 
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preko titularnih namjesnika); vladali su lakomstvo i raspojasanost među svećenstvom. Ali gore je još 
slijedilo. 

Papa Grgur XI je 1377. godine prenio svoju prijestolnicu u Rim. Time je završeno "Babilonsko sužanj-
stvo". Ali ovo vraćanje papinske stolice u Rim, za čime su mnogi težili, dalo je povoda za nastanak ve-
likog raskola na Zapadu koji je slijedio. Tijekom jednog naraštaja, od 1378 – 1417. godine zapadna Eu-
ropa je bila podijeljena između rivalskih papa, u početku dva, a kasnije tri. 

Velika šizma. – Avinjonskom sužanjstvu učinio je kraj Grgur XI, koji se, kao što smo maločas spomenu-
li, preselio u Rim 1377. godine, ali je već iduće godine umro. 

Godine 1378. je konklava sakupljena u Vatikanu izabrala za papu nadbiskupa barskog Bartolomea 
Prignana, koji je uzeo ime Urban VI. Izbor novog pape učinjen je pod pritiskom bijesne mase, koja je 
vikala: "Želimo Rimljanina ili barem Talijana!" Francuski kardinali, kojih je bila većina, nisu se mogli 
složiti u izboru kandidata, na kraju su ipak pristali da papom postane nadbiskup barski. 

Novi papa je bio strog kršćanin, veliki poštovatelj Svetog pisma, ali mu je nedostajao takt i oštroum-
nost. Brzo je navukao na sebe nezadovoljstvo od strane kardinala, kojima je prebacivao što žive ras-
trošno i što su lakomi, a francuski kardinali ustali su protiv njega što nije htio izabrati Avinjon svojim 
sjedištem. Kardinali, sakupljeni u Anagni, pozvaše Urbana VI da se odrekne, jer je njegov izbor neva-
ljan, pošto je izabran pod pritiskom mase. 

Papa je odgovorio u spisu nazvanom Factum, da je njegov izbor bio redovit. Na to su kardinali, povu-
kavši se u Fondi, na napuljskoj teritoriji, izabrali jednoglasno za papu Roberta Ženevskog, političara 
krvavih ruku, koji je uzeo ime Klement VII (20. IX 1378). Tako je nastao u katoličkoj crkvi rascjep. Uz 
Urbana VI, pristade veći dio Italije i Engleske, ali univerzitet pariški, Škotska, Španjolska i neki dijelovi 
Njemačke podupirali su protupapu, koji se nastanio u Avinjonu. 

"Poslije smrti ovih dvojice papa, izabrala je opet svaka stranka za sebe novog papu. Da bude smutnja 
još veća, prokune jedan papa drugoga, a s njim i njegove vjernike, te je takoreći cijela katolička crkva 
bila prokleta, a mnogi od vjernika nisu znali koji je pravi papa. Rascjep se s papinske stolice prenese i 
u biskupije i opatije; gdje nije cijela zemlja pristala uz jednog papu (na primjer u Njemačkoj), ondje je 
svaki papa imenovao svoje biskupe. Uz to je jedan papa htio drugoga natkriliti crkvenim dohocima, te 
je uvodio neke nove namete, a to urodi velikim ogorčenjem." 1 

Ovaj rascjep u crkvi je trajao četrdeset godina. Kroz cijelo to vrijeme su postojala dva niza papa, jedni 
su boravili u Rimu, a drugi u Avinjonu. 

Da bi se ovim nesnosnim prilikama u crkvi učinio kraj, devet kardinala iz Rima u sporazumu sa četvo-
ricom kardinala iz Avinjona, odlučili su da sazovu opći crkveni sabor u Pisi za 25. ožujak 1409. godine. 

Koncil u Pisi (1409) označava početak novog doba. Odluke tog sabora su vrlo smione. Koncil je prog-
lasio sebe prvim autoritetom u crkvenim poslovima. Na njemu su vodili glavnu riječ Petar d' Ailly i 
Ivan Gerson. Koncil je naglasio da crkva ima pravo sazvati sabor, kao što je to učinila u prvom stolje-
ću. Koncil je podsjetio na činjenicu da saboru u Jeruzalemu nije predsjedavao Petar nego Jakov. Sabor 
je dalje tvrdio da može svrgnuti papu, i to vlašću ključeva, koja su dana ne jednom apostolu nego 
svima. 

Sabor se stvarno zabavio pitanjem svrgnuća pape i protupape i pozvao ih je da dođu na sabor, ali se 
nijedan od njih nije odazvao pozivu. Protiv obadvojice papa čitana je 24. travnja u saboru optužba u 
trideset i osam točaka, a 5. svibnja su bili i papa i protupapa svrgnuti kao "uzročnici rascjepa, pravi 
krivovjerci, krivi za mnoga vjerolomstva". Zatim su kardinali izabrali novog papu, Philargia, nadbisku-
pa milanskog, koji je uzeo ime Aleksandar V. 

Ali time je rascjep puknuo još jače, jer se ona dvojica nisu htjela pokoriti, a novoga nisu svugdje priz-
nali. Tako je katolička crkva odjednom imala tri pape. 
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Aleksandar V je umro u Bolonji 1410. godine, a da nije ušao u Rim. Na njegovo mjesto koncil je posta-
vio Baltazara Cossa vješta pravnika, ali čovjeka bez moralne vrijednosti, koji se nazvao Ivan XXIII. 

Ivan XXIII na pritisak pariškog univerziteta je sazvao sabor u Konstanci (1414). Saziv sabora je tražio 
osobito Sigismund, izabrani car rimski, zbog pojave Husitskog pokreta u Češkoj. 

Sabor u Konstanci, kaže Funk, je bio sabor cijelog zapada. Njemu su nazočila trideset i tri kardinala, 
pet patrijaraha, četrdeset sedam nadbiskupa, veliki broj biskupa i zastupnika državnog poglavara i 
univerziteta. Ivan XXIII je ušao u grad vrlo svečano, na bijelom paradnom konju u pratnji devet kardi-
nala i šest stotina konjanika. Još sjajniji je bio ulazak Sigismunda, kralja Mađarske, drugo sina slavnog 
češkog kralja Karla IV. Kao govornici su se isticali kardinali Petar d' Ailly, kancelar Gerson i Zabarella, 
pravnik iz Bolonje. 

Koncil koji je bio otvoren 16. studenog 1414. godine, imao je u programu da se zabavi pitanjem crk-
venog jedinstva i moralne obnove. Nieheim, pisac jednog traktata o crkvenoj reformi, i Fillastre, autor 
jednog spisa o saborskim vijećanjima, tražili su da se svrgnu sva trojica papa. Taj prijedlog je nailazio 
na odobravanje sve većeg broja članova sabora. Talijani su ustali u obranu Ivana XXIII, ali sabor, da bi 
oslabio njihov utjecaj, odlučio je da se glasa po nacijama (Francuska, Italija, Njemačka i Engleska). 
Traktat jednog Talijana, u kome su bili iznijeti poroci pape Ivana XXIII, još je više zaoštrio krizu. U ve-
ljači 1415. godine papa je dao ostavku pod uvjetom, da isto učine i druga dvojica papa. Sabor se zap-
repastio od čuda kad je saznao da je papa pobjegao, no on je bio uhvaćen i Sigismund ga je predao 
svom palatinu da ga čuva. 

Na četvrtoj i petoj sjednici sabor se proglasio općim, naglasivši da njegova vlast potječe od Krista. Istu 
misao je naglasio Gerson u jednom govoru održanom pred članovima sabora; ona se nalazi i u ano-
nimnom traktatu "Jedinstvo i reforma crkve", u kojem se papa naziva običnim sinom čovječjim, "zem-
ljom od zemlje" (limus de limo), koji može postati "gorim od Đavola". Zatim se sabor zabavio proce-
som Ivana XXIII. Strašan dosje! Negiranje budućeg života, laži, simonija, zavođenje opatica i mladih 
djevojaka, blud, sve su to bili grijesi koji su ga teško teretili. To čudovište, kojeg su odviše dugo toleri-
rali, bilo je svrgnuto 29. svibnja 1415. godine. On se podvrgnuo osudi i četiri godine kasnije umro. 

Ostala su još druga dvojica papa: Grgur XII i Benedikt XIII. Prvi se odrekao pošteno, a drugi se opirao 
odluci koncila sve do svoje smrti (1424). 

Sabor u Konstanci, pošto je svrgnuo svu trojicu papa, izabrao je za novog papu kardinala Odu Collon-
na, koji se prozvao Martin V. Sabor se također pozabavio slučajem Jana Husa, o kome ćemo kasnije 
govoriti. Ali delegati su već bili umorni od konferencija. Pošto je na jednoj sjednici bio donijet zaklju-
čak o redovnom sazivanju sabora, koncil odgodi konferenciju za pet godina i članovi se raziđu. "Ob-
nova crkve" – kaže opat Fleury, "koja je tek otpočela, bila je odgođena za dugo vrijeme". 

______________________________ 
1 Srkulj, op. cit. str. 277. 

 

24. PRETEČE REFORMACIJE U ENGLESKOJ I ČEŠKOJ 

Glas kršćanske savjesti se digao snažno u XV stoljeću protiv papinske tiranije i pokvarenosti svećen-
stva, osobito u Engleskoj i Češkoj, na čelu sa J. Wyclifom i J. Husom, pretečama reformacije. 

Engleska je već u XIII stoljeću protestirala protiv papinskih zahtjeva u Engleskoj. Papa je sebi zadržao 
pravo da ovdje potvrđuje biskupe, da u velikim biskupijama sam postavlja biskupe, često djecu, i da 
ih po volji premješta. Crkva i engleski velikaši su protestirali protiv tih zlouporaba svojom Konstituci-
jom klarendonskom 1164. godine, ali se papa nije dao pomaknuti. Oni su nastavili borbu i u idućem 
stoljeću. Danak Ivana Bez Zemlje i Petrov novčić bili su plaćani neredovno i samo djelomično. Kad je 
Inocent IV tražio trećinu crkvenih prihoda za tri i pol godine, njegov prijedlog je bio odbijen na jednoj 
skupštini biskupa i opata. Martin, papin legat, bio je pozvan da napusti zemlju. Godine 1236. su En-
glezi odbili pokušaj da se kanonska prava uvedu i u njihovu zemlju. Bolji su duhovi protestirali i protiv 
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neznanja svećenstva, protiv neurednog života neoženjenih svećenika, protiv raskoši visokih crkvenih 
dostojanstvenika. Isto tako dizao se protest protiv kraljeva koji bi pokušavali da kome od svojih dvo-
rana daju biskupski položaj ili da udare nove takse na crkvu. 

U prilog jačanju svjetovne vlasti išlo je posvećenje vlasti parlamenta, koji se konačno ustrojio u dvije 
kuće (1348). Parlament je zabranio svećenicima da se miješaju u više svjetovne poslove (1370); crk-
vena dobra su bila također oporezovana. 

U tom periodu engleska vlast se bori i protiv papinske supremacije. Posebnim zakonima zabranjeno 
je da papa uvodi nove takse koje se ne bi slagale sa postojećim običajima u zemlji ili da Englezima su-
di strani sud. 

"Prethodni su zakoni", veli povjesničar Thomas Fuller, "potkresali papi nokte, a ovi posljednji su mu 
odsjekli prste." Ipak papa je nastavio svojim tutorstvom nad Engleskom, smiješeći se Englezima kao 
"dobrim magarcima", koji nose sve terete koji su im nametnuti, pa i one nepodnošljive. 

Wyclif i lolardi. – Najzad se javlja Wyclif, čovjek velikog duha, oštre i budne savjesti, koga se sa pra-
vom naziva "zvijezdom reformacije" i "evanđeoskim učiteljem". Ako i nije propovijedao opravdanje 
vjerom, on je Bibliju uzdignuo iznad pape i izjavio je da se spasenje dobiva vjerom u Krista. 

Wyclif (1320 – 1384) je rođen u Yorkshireu. Učio je u Oxfordu i postao profesor filozofije i teologije.  
Na njega su učinili veliki utjecaj Augustin i Platon; bio je realist. Također su na nj utjecali Robert Gros-
seteste i Duns Scotus). Grosseteste je bio biskup Lincolna i zastupnik reforme u crkvi. 

Godine 1374. postao je propovjednik područja Lutterworth. Jednom prilikom je bio na europskom 
kontinentu kao kraljev izaslanik zajedno sa Johnom Gauntom, mladim i utjecajnim sinom kralja Edu-
arda III, koji ga je kasnije branio. Kad se vratio u Englesku, Wyclif je otvoreno govorio o papi kao "an-
tikristu". Jasno je vidio zla crkve i počeo je da upozorava na njene zablude i gnjusnosti. Ustao je protiv 
opraštanja grijeha, križarskih ratova, transupstancijacije, hodočašća i relikvija. Wyclif se borio za dva 
načela: prvo, da oslobodi crkvu od njenih veza sa svjetovnim poslovima; i drugo, da sprovede refor-
mu crkve uvodeći "zakon Evanđelja" na mjesto "crkvene tradicije". 

Tek posljednjih osam ili devet godina svoga života Wyclif se dao na pisanje i na rad po kome je postao 
slavan. U raspravi "O božanskoj vladavini" zastupa gledište da je Bog vlasnik svega i da on povjerava 
imanje čovjeku pod uvjetom da čovjek njime služi na dobro, to jest da vjerno njime upravlja. Dalje je 
on tvrdio u spisu "O civilnoj vladavini" da ako neki crkveni velikodostojnik ne upravlja dobro povjere-
nim imanjem, država može da mu ga oduzme. Smatrao je također da pape mogu pogriješiti i da oni 
nisu nužni za upravljanje nad crkvom. 

"Svjetovni papa je heretik i treba da bude skinut sa svoje funkcije." U Engleskoj su mnogi pozdravili 
ove ideje, jer je u to vrijeme Engleska stenjala pod teškim porezima koje su joj nametale avinjonske 
pape. Parlament je 1376. smanjio papinski novčić u Engleskoj. John Gaunt je otklonio mnoge visoke 
crkvene službenike koje nije mogao da kontrolira. Zaštita Johna Gaunta je štitila Wyclifa od akcija ko-
je su poduzimali protiv njega biskup iz Londona i nadbiskup iz Kanterberija. 

Poslije, Wyclif je zauzeo još radikalniji stav. Tvrdio je da je prava crkva sastavljena samo od onih koje 
je Bog izabrao, te zato vidljiva crkva i njeni službenici ne mogu kontrolirati primanje u crkvu niti mogu 
koga iz nje isključiti. Spasenje ne ovisi o vezi sa vidljivom crkvom i o posredovanju svećenika, već je-
dino o Božjem izboru (Augustin). Kritizirao je monahe i prosjačke redove. Držao je da je svatko od 
izabranih svećenik i da Novi zavjet ne priznaje razliku između svećenika i biskupa. Osudio je kult sve-
taca, relikvija i hodočašća. Odbacio je učenje o transupstancijaciji. Odbacio je vrijednost crkvenih in-
dulgencija i misa za mrtve, ali je zadržao vjerovanje u čistilište. Izjavio je da iskrenost u službi Bogu vi-
še vrijedi nego oblik službe. 

Kad je Oxfordsko sveučilište ustalo protiv Wyclifa, on je Latervort učinio centrom svoje aktivnosti. 

Da bi proširio svoje uvjerenje, preveo je Vulgatu na engleski jezik. Isticao je da je Pismo vrhovno pra-
vilo vjere, da svećenici i biskupi treba da su s njime dobro upoznati, i da čak nepismeni i jednostavni 
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mogu da ga razumiju i treba da ga proučavaju. On i njegovi suradnici su preveli cijelu Bibliju na naro-
dni engleski jezik. 

Da bi upoznao ljude sa Evanđeljem kao što ga je on razumio, poslao je putujuće propovjednike - vjer-
ne i jednostavne svećenike, kojima je bila dužnost da propovijedaju gdje god bi mogli da imaju sluša-
telja: na putu, u selu, u crkvi ili crkvenom dvorištu. Da bi im pomogao u radu, Wyclif je za njih pripre-
mio dispozicije propovijedi. Nasuprot propovijedanju onih dana, koje je mnogo isticalo čuda, bajke i 
život svetaca, on je naglašavao važnost izlaganja dijelova iz Biblije. 

Wyclifovi spisi i evanđeoski rad ovih putujućih propovjednika su zadobili veliki broj pristalica. Oni su 
poznati pod imenom lolardi. Progonstva su bila neizbježna, jaka i duga. Putujuće propovjednike su 
optužili da su izazvali seljačku bunu od 1381. godine. Ta tužba je neosnovana. Ustanak je bio revolt 
protiv teških dadžbina i loše uprave. Sam Wyclif je umro u miru 1384. U početku su lolardi bili štićeno 
od moćnih prijatelja. No već 1401. godine je Parlament izglasao oštar zakon protiv krivovjerja. Godine 
1407. su poduzete mjere protiv nekih lolarda, a 1409. godine je nekoliko njih bilo spaljeno. 

Lord Cobham, vjerni Wyclifov sljedbenik je spaljen 1417. godine. Na saslušanju je on izjavio: 

"Ja vjerujem, kao što sam ranije kazao, da je cijelo Sveto pismo istina. Sve što sam kazao vjerujem da 
se temelji na njemu. Ali ja ne vjerujem u vaše zakone i u vaše prazne odluke. Jer vi ne sačinjavate dio 
svete Kristove crkve, kao što to pokazuju vaša otvorena djela. Vi ste antikrist koji se uporno protivi 
Božjem svetom zakonu i njegovoj volji. I neka svi ljudi dobro obrate pažnju na to da je Krist bio blag i 
milostiv, a papa je ohol i tiranin; Krist je bio siromašan i rado je praštao, a papa je bogat i zloban os-
vetnik kao što to pokazuju njegova svakodnevna djela. Rim je samo antikristovo gnijezdo i iz tog gni-
jezda izlaze svi njegovi učenici." 1 

Wyclifova nauka se proširila u Škotsku, gdje je 1425. godine parlament donio protiv nje slične zaključ-
ke. Od 1450. godine do 1517. godine najveći je broj Wyclifovih pristalica bio na selima. Godine 1507. 
opet je bilo veliko progonstvo wyclifista, kojom prilikom su mnogi otpali od vjere; to je poznato kao 
"veliki otpad". Kasnije su se wyclifisti sjedinili sa Luterovim sljedbenicima. 

Wyclifova nauka je doprla u Češku. Praški univerzitet je rado čitao djela pariških oxfordskih profesora, 
pa tako i djela Wyclifova. Evanđeosku slobodu i neovisnost propovijedali su u Češkoj Jan Milic, Tho-
mas Stitny i Matija Janov, naglašavajući vrijednost osobnog unutrašnjeg života i potrebu vjere u Kris-
ta, koji spašava svakoga koji u njega vjeruje. Tu težnju za evanđeoskom slobodom je poduprlo i naci-
onalno osjećanje Čeha, nezadovoljnih zbog njemačke prevlasti u svojoj zemlji, koju je crkva zastupala. 
U toj sredini izgrađivala se osobnost Jana Husa. 

Jan Hus. – U drugoj polovici XIV stoljeća nastao je živ pokret reforme u Češkoj. I tamo su mnogi sve-
ćenici bili pokvareni i lakomi. I tamo su propovjednici žigosali zla u crkvi i društvu, ističući Bibliju kao 
pravilo života i tražeći češću nazočnost večeri Gospodnjoj. 

Na čelu ovog pokreta reforme stao je Jan Hus (1373 – 1415). Bio je iz siromašne obitelji. Otac mu je 
rano umro; majka je sina ohrabrila i pomogla mu je da se školuje. Studirao je filozofiju i teologiju na 
praškom univerzitetu. Oko 1403. godine bio je zaređen za svećenika. Godine 1402. bio je imenovan 
za propovjednika Betlehemske kapele u Pragu. Na tom položaju je svojom rječitošću i ozbiljnošću pri-
vukao širok krug slušatelja od najviših do najnižih slojeva i uskoro postao jedan od najutjecajnijih ljudi 
u zemlji. U svojim propovijedima koje je održavao na latinskom i češkom jeziku, žigosao je zla u crkvi, 
od svećenika do pape. Smatrao je da je Krist glava crkve, a ne Petar; Krist je temelj na kome je sazi-
dana crkva, a pape ne samo da nisu nepogrešivi, već veliki broj njih su bili krivovjerci. 

Češki pokret reforme našao je poticaja u spisima Wyclifa. Ženidbom Rikarda II kralja Engleske sa 
Anom Luksemburškom, sestrom češkog kralja, uspostavljeni su tijesni odnosi između ove dvije zem-
lje. Ana, izgleda, bila je žena plemenitog karaktera i težila je za čišćim vjerskim životom. U njeno vri-
jeme su mnogi studenti studirali u Engleskoj, u Oxfordu. U to vrijeme na oxfordskom univerzitetu se 
vodila borba oko Wyclifovih spisa koje je naročito napadao biskup Kanterberija William Courtenay, 
praunuk kralja Eduarda I. Češki studenti su bez sumnje donijeli sa sobom te spise iz Oxforda u Češku, i 
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Hus se s njima kao student upoznao. Prije nego što je postao slavan propovjednik, Hus je svojom ru-
kom prepisao neke Wyclifove spise. Ipak, Hus nije slijepo podržavao Wyclifa; bio je mnogo umjereniji 
i konzervativniji. 

Protiv Husa se digla opozicija na čelu sa praškim nadbiskupom. Nadbiskup je tražio da Hus preda 
Wyclifove spise da se spale. Hus je odbacio da se pokori, na što ga je ovaj isključio. Hus se žalio papi 
Ivanu XXIII, ali uskoro se okrenuo protiv njega kad je ovaj podigao križarski rat protiv kralja napuljskog 
i prodavao oprost u Pragu da bi došao do novca za tu akciju. Tim korakom Hus je izgubio podršku 
praškog univerziteta. Papa Ivan XXIII je isključio Husa i stavio Prag pod interdikt. Da bi olakšao položaj 
Praga, Hus je napustio grad 1412. 

Sada se na Husa i Wyclifove spise počelo gledati kao na europski problem. Sigismund koji je bio glavni 
sazivač Sabora u Konstanci, bio je najviše zabrinut pošto je on bio brat češkog kralja. On je tražio da 
Hus iznese svoju stvar pred sabor i dao mu je garantno pismo za put, kojim mu je jamčio sigurnost ži-
vota. Hus je došao u Konstancu, tamo je bio uhapšen i zatvoren, jer je bio pod interdiktom Ivana 
XXIII. Od Husa se tražilo da porekne svoje učenje i da prizna svoje zablude, na što je on izjavio da je 
gotov to da učini ako mu sabor dokaže da je na krivom putu i ako čineći to ne bude uvrijedio Boga i 
svoju savjest. Hus je osuđen. Ivan Gerson i Petar d' Ailly su odigrali značajnu ulogu u ovom procesu 
kao Husovi tužitelji. Godine 1415. Hus je lišen svog svećeničkog reda, predan svjetovnim vlastima i 
spaljen na lomači. Njegove posljednje riječi su bile: "Gospode, u tvoje ruke predajem duh svoj." 

Poričući papinsku nepogrešivost i njegovu neophodnost, stavljajući Sveto pismo i savjest iznad crkve, 
Hus je bio preteča reformacije. Luter je dao o njemu ganutljivo svjedočanstvo: "Ako se takvog čovjeka 
smatra heretikom, onda nitko na svijetu nije pravi kršćanin." 

Godinu dana poslije Husovog mučeništva stigla je ista sudbina njegovog prijatelja Jeronima Praškog. I 
on je navukao na sebe mržnju svećenstva zbog pristajanja uz Wyclifovu nauku, koju je smatrao bo-
ljom od Augustinove, i zbog svoji propovijedi protiv oprosta. Usprkos opomene svojih prijatelja, on je 
došao u Konstancu 4. travnja 1415. godine. Poslije jedanaest dana je bio uhvaćen i bačen u jedan 
mračan i smrdljiv zatvor gdje je ostao 340 dana. Rujna mjeseca 1415. godine Jeronim se odrekao svog 
pristajanja uz Husovu i Wyclifovu nauku, ali prilikom ponovnog saslušavanja požalio je što je to učini-
o. 30. svibnja 1416. godine, bio je odveden u katedralu, gdje mu je bila pročitana osuda i stavljena na 
glavu pogrdna kapa. Vedra lica stupao je na gubilište. Krvnik mu je ponudio da zapali lomaču iza nje-
govih leđa, da ne vidi plamen, na što je on odgovorio: "Ne, zapali ispred mene! Da sam se bojao, ne 
bih bio ovdje!" Jeronim je podnio mučeničku smrt na istom mjestu gdje i njegov učitelj Hus. 

Spaljivanje Husa nije ukinulo pokret kojega je on bio vođa. Njegov pokret uskoro se podijelio u dva 
tabora, - jedan aristokratski, poznat kao utrakvisti, jer su davali pričest u oba vida, i svećenstvu i lai-
cima, i drugi – taborićani, nazvan tako po svojoj glavnoj utvrdi, većinom iz nižih slojeva, a na čelu je 
bio slijepi general Žiška. Neko vrijeme su se oba pokreta borila protiv križarskih pohoda koji su bili 
slani protiv njih, ali 1434. godine su taborićani, izdajom utrakvista bili pobijeđeni u odlučnoj bitci kod 
Lipana. Utrakvisti su 1436. godine dobili od baselskog koncila izvjesne koncesije – pravo da daju vino i 
laicima, i bili su natrag primljeni u katoličku crkvu. 

Sredinom XV stoljeća se pojavila druga grupa – Unifas fratrum, ili Češka braća, koja su se sastojala od 
utrakvista, taborićana i valdenžana. Njih ćemo opet sresti, naročito kao pretke takozvanih Moravljana 
ili moravske braće. 

______________________________ 
1  Foxe, Acts, vol. 1, pp. 640. 641. 

 

25. RELIGIOZNI I MORALNI ŽIVOT POTKRAJ SREDNJEG VIJEKA 

Religiozni i moralni život potkraj srednjeg vijeka nosi obilježje ranijih stoljeća. On je ne samo izraz po-
božnosti svog vremena, nego i duhovne hrane koju je narod u to vrijeme primao. 
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Duhovnu hranu crpio je narod ponajviše iz propovijedi koje je blagdanima slušao u crkvi. Neki pro-
povjednici su bili vrlo popularni. Među ostalim spomenut ćemo Bernardina iz Siene, koji je imao veliki 
utjecaj u Lombardiji i Rimu. Ivan Capistrano vršio je isto toliko utjecaj u Njemačkoj, a Vincent Ferrier u 
sjevernoj Italiji i Francuskoj. 

Kao duhovna hrana služila je bilo kakva mistična lektira ili ilustrirana Biblija, koja se pojavila prije re-
formacije (Biblija pauperum). U Njemačkoj su se čitale i druge knjižice – priručnici o pripremi za ispo-
vijed i pričest: "Vodič duše" i "Put nebeski", gdje je prikazan kršćanski obiteljski život; "Kola nebeska", 
čiji konji su kršćanske vrline, a upravitelj sveto Trojstvo, "Ogledalo kršćanina" – tumačenje apostol-
skog simbola, itd. 

I crkvena prikazanja su se priređivala u cilju učvršćivanja vjere i podizanja morala. Takva prikazivanja 
su se davala obično na javnim trgovima. U njima su se obrađivale biblijske teme: Rođenje Isusovo, 
Pokolj nevine djece, parabole. Parabola o deset djevojaka je bila prikazivana 1324. godine u Eisenac-
hu i učinila je tako silan dojam na nazočne da se markgrof od uzbuđenja razbolio i umro. Kasnije se 
pojavila muka Isusova u Oberammergau, u Bavarskoj i od tada se to prikazivanje priređivalo svake 
desete godine. 

Osim spomenute duhovne hrane, koja je barem donekle namirivala potrebe duše, bilo je i takve koja 
je više škodila pravom vjerskom životu i moralu, nego li mu koristila. 

Tu možemo spomenuti mnogobrojna hodočašća u Jeruzalem, u Rim, u Trijer – gdje se čuvala sveta 
tunika, u Köln – gdje su se pokazivala tjelesa mudraca, u Achen, gdje se čuvao Kristov pojas. Osobito 
je Halle bio poznat po svojim relikvijama. Ondje se čuvala posudica s manom, čudotvorno vino iz Ka-
ne, boca Marijinog mlijeka. Redovnici su bili marljivi dobavljači tih smiješnih privlačnosti. Mjesta ho-
dočašća su bila često mjesta rendez-vous-a, i njihov je utjecaj bio štetan. Posve su opravdane riječi, 
koje se nalaze u čuvenom djelu "Mitationes": "Raro sanctificantur qui multum peregrinantur" – (rijet-
ko se posvećuju, koji mnogo hodočaste). 

Isto tako se može reći i o obožavanju svetaca. Erazmo je kasnije kazao u svome djelu "Pohvala glu-
posti", da svaki od njih ima posebnu službu i čudi se što se njima upućuje više molitava nego li Petru i 
Pavlu i čak Kristu. 

"Njih su smatrali", veli Huizinga, "opunomoćenicima Božjim". Njih su prizivali u pomoć u slučaju kakve 
bolesti. Tako je na primjer sveti Sebastijan bio zaštitnik od kuge, a sveti Antun od nekih kožnih boles-
ti. Na kraju se po njima prozvala i bolest, koju, kako se držalo, mogu oni izliječiti, pa se reklo "bolest 
svetog Antuna", "bolest svetog Maura" itd. Pored obožavanja svetaca proširio se kult anđela čuvara i 
Marije, kojoj su u čast ispjevane mnoge himne na latinskom jeziku. Kult Marije se osobito udomio u 
samostanima, njoj se pridružio i kult svete Ane, majke Marijine. U to doba javljaju se i druge novotari-
je kao Pozdrav Gospin, molitva Anđeo Gospodnji u čast utjelovljenja, i zvonjenje tri puta na dan, koje 
prati spomenutu molitvu. 

Da bi zlo bilo veće, svemu tome pridružuje se i kobna ustanova indulgencija ili prodavanje oprosta. 
Monopol prodavanja oprosta je bio u rukama biskupa i osobito Svete Stolice. Godine 1476. je papa 
Siksto IV proširio oprost i na duše u čistilištu, koje, prema učenju Tome Akvinskog stoje pod upravom 
crkve. 

Lako možemo zamisliti kakav je u to doba bio opći moral, kao plod formalističkog i praznovjernog krš-
ćanstva, opasnog po savjest. Moral je bio na niskom stupnju. Život velikaša je često bio tužna mješa-
vina pobožnosti i nemorala. I svećenstvo, osim rijetkih izuzetaka, bilo je pokvareno; nemoral se po-
javljivao u svećeničkim redovima ponajviše zbog celibata, te protuprirodne ustanove. Crkvene vlasti 
su pokušavale da spriječe to zlo. Jedini pravi lijek – ženidbu svećenika – predložili su kardinal Zabarel-
la, Piccolomini i Jean Gerson, ali ih crkva nije poslušala. Crkva je radije trpjela neuredan život, jer je i 
iz toga znala izvući materijalnu korist. U biskupijama su bile određene posebne takse za djecu rođenu 
od svećenika. U bamberškoj biskupiji ta taksa je iznosila za svako dijete pet zlatnika (guldena), i jedne 
godine ta biskupija je dobila od te takse 1500 guldena. 
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Ako je moral bio na niskom stupnju, kakvo je bilo društveno stanje srednjeg vijeka? Da li je u tom po-
gledu bio postignut kršćanski ideal? Da li je crkva ispunila pacifističku i dobrotvornu zadaću koju joj je 
Krist namijenio? 

Političko i društveno stanje naroda potkraj srednjeg vijeka nije ni malo ohrabrujuće. 

U Francuskoj je bjesnio stogodišnji rat, koji je uništio veliki dio stanovništva. U Italiji su bili neredi na 
dnevnom redu. Pijemont su razdirale obiteljske svađe između obitelji Montferrat, Salucija i vojvode 
od Savoje. Genova ratuje protiv Venecije. Firenca je poprište borbi između bankara Ivana Medici i Al-
bizzi, dok nije Cosmo postao diktatorom grada. Rim su razdirale svađe između obitelji Orsini i Colon-
na, koje su postale još žešće kad se papa preselio u Avinjon. U početku XV stoljeća su se otimali za 
Rim Ladislav, sin Karla Durazzo i Ljudevit II Anžuvinac, sin Ljudevita I, dok ga Ivana II, sestra i nasljed-
nica Ladislava nije predala papi Martinu V, koji je u njega ušao 1420. godine. 

Nemiri vladaju također u Španjolskoj, u Aragonu, u Češkoj (husitski ratovi), na Balkanu – pad Srbije, 
Bugarske, Carigrada, Bosne i Hercegovine. 

Pored tako teškog političkog stanja bilo je i krvavih socijalnih ustanaka: flamanski ustanak (1322 – 
1328), žakerski ustanak u Francuskoj 1358. godine, ustanak u Engleskoj 1381. godine, ustanak "popu-
lo minuto" u Firenci, itd. Kakav stav je zauzela crkva u tom općem metežu? Ona se ni malo nije trudila 
da posreduje oko izmirenja klasa i naroda. Što nas još više čudi jeste ratoborni duh mnogih prelata i 
papa, koji podižu vojsku protiv kraljeva, husita ili za nemoguće oslobođenje kršćanskog istoka. 

Jedini melem na rani tog palog kršćanstva srednjeg vijeka bila su dobrotvorna bratstva, koja su podu-
pirala slabe, nemoćne i bolesne. Pored pokušaja da se u ljudska srca unese malo radosti, XV stoljeće 
bijaše jedno žalosno doba. Filip Lijepi, kome je sudbina bila ipak naklonjena, uskliknuo je: "Da je Bog 
dao da sam mlad umro, bio bih sretan." Osjećanje sveopće taštine i smrti pritiskalo je kao mora grudi 
većine stanovnika. Opet se javlja u kiparstvu i slikarstvu stara tema – raspadanje tijela – poznata as-
ketima srednjeg vijeka. U celestinskom samostanu u Avinjonu, vidjela se slika koja je predstavljala že-
nu kako stoji ogrnuta u mrtvački plašt, divno počešljana, a grudi joj žderu crvi. Burgonjski vojvoda je 
dao 1449. godine da naslika u svom dvorcu mrtvački ples, strašna vizija – pokojnik kao plesač dolazi 
da traži žive vukući za sobom plemića, građanina, dijete, luđaka, redovnika, papu i cara. 

Tuga tog vremena došla je do izražaja u pojavi flagelanata (bičevnjaka). Oni su u uzastopnim valovima 
prolazili kroz gradove i sela Europe bičujući se do krvi, dok nisu postali nepopularni zbog prljavštine i 
zbrke. Oni su imali visok ideal i slobodan duh, pošto su odbacivali oprost i obožavanje slika, ali njiho-
vo neobičan obred i običaj da oprost zamijeni bičevanjem navukao je na njih mržnju papa i inkvizito-
ra. Još tužnija pojava su bili plesači, koji su se polugoli vrtjeli na ulici, trgu pa i u crkvi, sve dok nisu iz-
nemogli. 

Žalosno doba, žalosno zbog nemorala i slabosti crkve da unese u svijet mir i da se sama obnovi, doba 
tjeskobnog čekanja, u kome su uznemirene i obeshrabrene duše težile za zdravijom i spasonosnijom 
religijom u nadi da je blizu čas kad će slobodno odjeknuti evanđeoski glas i uliti u srca više svjetlosti i 
utjehe i kad će se čuti radostan poklič reformacije: "Ipak je dobro živjeti!" 

 

26. ISTAKNUTI SREDNJOVJEKOVNI TUMAČI PROROČANSTAVA 

Sa Joachimom de Flore dolazimo do najistaknutijeg srednjovjekovnog tumača proročanstava. Sa nji-
me nastaje prekretnica u tumačenju proročanstava: napušta se Tihonijev sustav tumačenja, koji je 
dominirao punih sedam stotina godina i zamjenjuje se sasvim novim shvaćanjima. 

Joachim se rodio oko 1130. godine blizu mjesta Cozenza u Italiji. Bio je opat cistercitskog samostana, 
a kasnije je osnovao svoj samostan San Giovanni di Fiore, u kome je 1202. godine umro. Joachim je 
vršio ne samo jak utjecaj na svoje suvremenike, već i na tumače proročanstava kasnijih stoljeća. Dan-
te, Wyclif, Cusa, Hus i neki od reformatora XV stoljeća su bili pod utjecajem nekih njegovih načela. 
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"Joachim je sačinjavao jednu od prvih karika dugog duhovnog lanca koji se proteže preko sv. Franje i 
spiritualista sa njihovim apokalipticizmom i siromaštvom do kasnijih asketa, mistika i protucrkvenih 
pokreta koji su prethodili reformaciji i čak se kasnije održali." 1 Joachim je uživao velik glas kao tumač 
proročanstava; neki su ga čak smatrali prorokom. 

Njegov sustav tumačenja. – Joachim kaže da je prilikom sastavljanja svog djela "Liber Concordiae No-
viet Testementi" (Knjiga slaganja Novog i Starog zavjeta), dobio naročito prosvjetljenje od Boga za vri-
jeme jedne noći koje mu je omogućilo da pronikne u mnoge odnose i veze Boga sa čovjekom i da bo-
lje razumije Božje namjere koje su mu dotle bile nejasne. Joachim je shvatio Trojstvo – Bog Otac, Bog 
Sin i Bog Sveti Duh – kao uzor za sve što je bilo, što jeste i što će biti na zemlji. On cijelu povijest pro-
učava sa gledišta ovog glavnog načela. Zato on dijeli povijest na eru Oca, na eru Sina i na eru Svetog 
Duha. Svaka era ima svoj period početka i svoj period zrelosti. Period zrelosti jedne ere je u neku ruku 
period početka iduće ere. Tako ere prelaze jedna u drugu bez nekog iznenadnog prekida. Prva era je 
Stari zavjet; druga je Novi zavjet; treća je era vječnog Evanđelja, Evanđelja koje proizlazi iz Starog i 
Novog zavjeta. 

Joachimova podjela povijesti obuhvaća dakle eru Oca, od Adama do Krista, eru Sina, od Krista do go-
dine 1260, i eru Svetog Duha od 1260. godine do kraja svijeta. Što uči Joachim o eri Svetog Duha? U 
čemu će se ona razlikovati od ere Sina? 

Druga  era, era Sina obuhvaća srednjovjekovnu crkvu sa njenom hijerarhijom i svjetskim ciljevima. To 
je era u kojoj su još pomiješane tjelesne i duhovne stvari. Ali treća era će biti nova era; ona se neće 
temeljiti na klerikalnom društvu, na biskupima i kardinalima koji se bore za svjetsku prevlast, već na 
novom monaškom redu koji će imati samo jedan cilj: imitacio Christi – nasljedovanje Krista. Tom nau-
kom Joachim je uzdrmao jedan od glavnih stupova na kojima je počivala srednjovjekovna crkva - hije-
rarhiju. Dao je također poticaj za organizaciju kasnijih pokreta kao što su franjevački prosjački red i 
evanđeoski reformatorski pokreti koji su težili za višim duhovnim životom i nasljedovanjem Krista. 

Joachim primjenjuje načelo dan za godinu u simboličkom proročkom vremenu. – Za Joachimovo vri-
jeme učinjen je napredak u pogledu razumijevanja simboličnog vremena koje se često spominje u 
proroku Danijelu i Otkrivenju. Do sada su uglavnom svi tumači smatrali sedamdeset tjedana o kojima 
govori prorok Danijel u devetoj glavi, godišnjim tjednima, ali nitko nije to načelo primijenio na 1260 
godišnjih dana. Joachim je bio prvi koji je primijenio načelo dan za godinu na 1260 proročkih dana. 
Trideset i pet godina poslije Joachimove smrti Eberhard je ukazao na papinstvo kao na ispunjenje Da-
nijelovog proročanstva o Malom Rogu. Tako je malo po malo, s jedne strane pod utjecajem Joachi-
movog učenja o primjeni načela dan za godinu u tumačenju proročkog vremena, i sa druge strane 
pod utjecajem sve većeg broja tumača, koji su u papinstvu gledali antikrista, Babilon, Zvijer, Čovjeka 
Bezakonja i Tajnu Bezakonja, stvoreno tumačenje o 1260 godišnjoj eri papinske supremacije. Joachim 
nije nikada produžio načelo dan za godinu na 2300 proročkih dana, vjerojatno zato jer je ranije očeki-
vao kraj svijeta. Poslije njegove smrti su drugi tumači primijenili to načelo na 1290, 1335 i na 2300 
dana, koji se spominju u Danijelovim proročanstvima. Među ovima istaknuto mjesto zauzimaju Ar-
nold de Villanova, Pierre Jean d' Olivi i Nicola de Cusa. 

Arnold de Villanova (1235 – 1313) je poznat kao odličan španjolski liječnik i alkemičar, a manje poznat 
kao teolog. On je bio revan nastavljač Joachimovih ideja. Godine 1297. Villanova je primijenio načelo 
dan za godinu na 1290 i 1335 proročkih dana iz Danijela 12. glave. Te godine je on napisao prvi dio 
traktata "O vremenu dolaska antikrista" (Tractatus de Tempore Adventus Antichristi), kojim je navu-
kao na sebe gnjev pariških teologa. 

Po njegovom računu antikrist treba da dođe na kraju 1290 i 1335 proročkih dana, to jest u XIV stolje-
ću. "Danijel prorok u 9 glavi", kaže Villanova, "daje vrijeme prvog Kristovog dolaska, a u 12. glavi daje 
vrijeme antikrista." Villanova također primjenjuje dan za godinu za 2300 dana i noći iz osme glave 
proroka Danijela, pozivajući se na Ezekijel 4,6: "Nije neobično u Božjem Pismu da dan znači godinu. 
To je običaj i čest slučaj." Tako i Duh svjedoči proroku Ezekijelu: 'Dajem ti po jedan dan za svaku godi-
nu.'" Po njegovom mišljenju 2300 godina se protežu do svršetka svijeta. "Ako bi netko znao", kaže on, 
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"koliko je godina prošlo od treće Baltazarove godine do Krista, i kad bi tim godinama dodao vrijeme 
proteklo od Krista do sada, mogao bi lako da izračuna koliko ostaje još od 2300 godina do godine kad 
bude zauvijek ukinuto bezakonje i kad vremena više neće biti!" On očekuje da bi kraj mogao biti u XV 
stoljeću. 

Iako je Villanova pisao o antikristu, on ga ipak ne identificira. Svoje protivnike smatra on pretečama 
antikristovim. 

Pierre Jean d' Olivi (1248 – 1298) ušao je 1260. u franjevački red i stekao je najviše teološko obrazo-
vanje svog vremena. Njega je privuklo učenje tzv. spiritualista u redovima franjevaca i uskoro je on 
postao njihovim istaknutim pobornikom. Spiritualisti su vjerovali da je njihova dužnost da reformiraju 
crkvu. Da bi u tome uspjeli, nastojali su da dovedu svoje predstavnike na istaknute crkvene položaje. 
Katkada im je to polazilo za rukom. Ali kad je umro njihov prijatelj papa Celestin V, i kad je Bonifacije 
VIII sjeo na papinsku stolicu, spiritualisti su doživjeli konačni poraz, jer ih je novi papa počeo odmah 
progoniti. To je ukratko povijesna pozadina vremena u kome je djelovao Olivi i kad je on još jedanput 
pokušao da uzdigne zastavu spiritualista. 

Olivi je napisao veći broj djela. Najznačajnije njegovo djelo je Postilla in Apocalypsim (Komentar o Ot-
krivenju), napisana oko 1297. godine. 

U tom djelu Olivi napada hijerarhijsku ili feudalnu srednjovjekovnu rimsku crkvu kao tjelesnu crkvu 
koja je zanemarila svoju dužnost da drži zapaljenu baklju istine. Tu crkvu će uskoro naslijediti spiritua-
listi, očišćena i posvećena crkva, koja će skoro doći do svog prava, jer ona ima svoje povijesno mjesto 
u Božjem planu sa čovječanstvom. Ako franjevački red, a posebno spiritualisti predstavljaju pravu Bo-
žju crkvu, tada rimska crkva koja goni Kristove sljedbenike nije ništa drugo nego crkva sotonina, i ona 
mora da je antikrist. Rimska crkva, piše Olivi, jeste bludnica iz 17. glave Otkrivenja i zvijer iz 13. glave 
Otkrivenja. Zbog ovog učenja Olivijev Komentar Otkrivenja je bio 1310. godine osuđen kao heretički 
od strane rimskih doktora teologije. Na sreću Olivi je već bio mrtav, tako da ga nije mogla stići loma-
ča, koja je stigla četvoricu minorita 1319. godine zbog toga što su dijelili iste poglede. 

Olivi je u isto vrijeme kada i Villanova, ako ne čak i ranije, primijenio načelo dan za godinu na 1290 i 
1335 dana. 

Olivi uzima 1290 godina samo kao varijantu 1260 godina; jedna i druga godina su zapravo 3 i ½ pro-
ročkih godina. 

1335. godina se pruža do uspostavljanja jubilarne godine mira ili godine milosti. Olivi uzima 2300 dos-
lovni i simbolički. U doslovnom smislu primjenjuje 2300 dana na period Antiohijine tiranije nad Jeru-
zalemom. U prijenosnom smislu računa ih kao godine uzimajući za polaznu točku Antiohov period, to 
jest drugo stoljeće prije Krista. Kao što vidimo, Olivi primjenjuje načelo dan za godinu na 2300 dana, 
ali uzima drugačiju polaznu točku od Villanove. 

Nikola de Cusa, (1300 – 1464) je jedan od najslavnijih naučnika u XV stoljeću. U 23. godini je postao 
doktor prava. Zatim je počeo da proučava teologiju i postao je također doktor teologije. Na saboru u 
Baselu (1431 – 1449) se borio za autoritet općeg sabora koji treba da je iznad pape, ali je kasnije 
promijenio svoje poglede. U to vrijeme je Cusa napisao svoje čuveno djelo De Concordantia Catholica 
(O katoličkoj slozi), koji je posvetio saboru godine 1433. U tom djelu on ističe da Petar nije imao veću 
vlast od ostalih apostola, da su svi biskupi jednaki i da crkvena vlast nije povjerena rimskoj stolici. Ba-
selski koncil je izglasao zaključak da je sabor iznad pape, čime je bio uzdrman sam temelj papinstva. 
Cusa je uvijek ostao sin crkve. Čak je za svoje zasluge bio imenovan kardinalom, ali njegov rade je 
izvršio jak utjecaj na Fabera Stapulensisa, koga možemo smatrati Luterovim pretečom u Francuskoj. 

Cusa je raskrinkao zablude skolastike u svom djelu De Docta Ignorantia (O učenom neznanju). Smat-
rao je da je ljudska mudrost u tome da prizna svoje neznanje i da u osjećanju stvarnosti Boga postoji 
zaštita od skepticizma. U djelu Concordantia Catholica, koje se smatra jednim od najboljih djela sred-
njeg vijeka, naglasio je potrebu reforme u crkvi. Cusa kao i Reginaldo Pecock i Lorenzo Valla su doka-



172 
 

zali sredinom XV stoljeća patvorenost i takozvane Konstantinove darovnice koja se do tog vremena 
smatrala najjačim dokazom o papinskom primatu kao nasljedniku Petrovog primata. 

Zanimljivo je i njegov djelo Coniectura ili Nagađanje o posljednjim događajima. U tom djelu Cusa naj-
prije ističe da cijeli svijet ovisi o Božjoj volji; da sadašnjost pripada nama, a samo Bog poznaje buduć-
nost. Ipak, naša je prednost da saznamo nešto o budućnosti ako poniznim duhom istražujemo Sveto 
pismo. Cusa napominje da će u posljednje dana ustati ljudi u Ilijinoj sili, koji će pripremiti put Kristo-
vom drugom dolasku, kao što je Ivan Krstitelj pripremio put Kristovom prvom dolasku. Dalje, Cusa 
govori o progonstvu crkve, koje će biti izazvano antikristovim duhom. U tom progonstvu će otpasti 
najjači stupovi crkve; neće ostati ni jedan nasljednik apostola; svi će podleći iskušenju. Ali crkva će 
opet ustati; tada će antikristovi sljedbenici vidjeti da su pobijeđeni, pokorit će se Kristu kao pobjedni-
ku i bit će "jedno stado i jedan pastir". Na kraju će doći "vječni mir", sa crkvom kao nevjestom koja će 
vladati s Kristom. Ali taj kraj još nije tu. Cusa je mislio da će kraj doći između 1700. i 1734. godine, 
dodavši da nitko ne zna kad će Krist doći. 

Cusa je primijenio načelo dan za godinu na 2300 proročkih dana iz Danijelove osme glave. Kao polaz-
nu točku za računanje 2300 godina je uzeo godinu 559. prije Krista, tako da bi 2300 godina isteklo 
oko 1741. godine. Pod "svetinjom" koja će se očistiti na kraju 2300 godina, smatrao je on crkvu. To 
mišljenje je iznio Cusa u jednoj propovijedi godine 1440, a kasnije u pisanom obliku 1452. godine u 
svojim Coniecturama, koje sačinjavaju dio njegovih 1565. godine objavljenih Opera. 

Cusa nije primijenio biblijske simbole "mali rog" i "zvijer" na papinstvo. Broj zvijeri 666 primjenjuje na 
Muhameda i na njegovo djelo, koje se javlja oko 666. godine poslije Krista. Cusa je živio u vrijeme pa-
da Carigrada 1453. godine, i ti je još više učvrstilo u njemu mišljenje da u otomanskoj sili gleda zvijer 
iz trinaeste glave Otkrivenja. Kao čovjek slobodoumnog duha, on je težio i radio na ujedinjenju svih 
religija da bi prestali religiozni ratovi i progonstva. 

______________________________ 
1 "Joachim of Flora", pp. 259. 260. 

 

27. SAVONAROLA 

Pri kraju srednjeg vijeka je ustalo mnogo religioznih vođa koji su podigli svoj glas protiv zlouporaba u 
crkvi, a neki su čak platili životom svoju smjelost. Najslavniji među onima koji su umrli kao mučenici 
za istinu je bio Savonarola. 

Girolamo Savonarola (1452 – 1498) se rodio kod Ferrare u Italiji u plemićkoj obitelji. Njegovi roditelji 
su željeli da studira medicinu, ali on je 1475. godine odlučio da postane monah stupivši u dominikan-
ski samostan. Poslije toga je proveo petnaest godina u napornom radu i studiranju. Njegov prvi poku-
šaj da propovijeda pokazao je slab uspjeh, ali on je izdržao dok je postao najjača duhovna sila u Italiji 
poslije Joachima od Flore, koji je propovijedao skoro prije tri stoljeća. 

Još kao mlad monah, Savonarola je pisao vatrene pjesme protiv pokvarenosti u crkvi i ukazivao je na 
neizbježnost Božjeg suda. Godine 1481. nastanio se u Firenci i uskoro je postao profesorom ili lekto-
rom Svetog pisma u samostanu sv. Marka. 

Godine 1483. je počeo propovijedati o proročanstvima, a 1486. je počeo držati dirljive propovijedi na 
osnovu Otkrivenja. Težio je da reformira crkvu i bio je neustrašiv propovjednik pravde. Tvrdio je da 
mora doći do probuđenja u crkvi, inače bi čovjek mogao pomisliti da je Bog odbacio svoju Vjerenicu 
kao što je nekada odbacio Sinagogu. Oko 1490. godine gomile su dolazile da ga slušaju. Godine 1491. 
je bio izabran priorom samostana Svetog Marka. 

Savonarola je najprije propovijedao u crkvi Svetog Marka, a kasnije u katedrali Santa Maria del Fiore. 
Mnoštvo je dolazilo da sluša njegove propovijedi iz Otkrivenja. Osvajao je srca svojih slušatelja koji su 
često na glas plakali zajedno sa njime. Njegova vijest je bila upućena jednako svećenicima kao i laici-
ma. U svojoj propovijedi on je kazao: "Vidite, kako su u naše dane prelati i propovjednici privezani za 
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zemlju ljubavlju prema zemaljskim stvarima; više se ne brinu za spasenje duša; glavno im je prihod; 
propovjednici propovijedaju da bi ugodili knezovima, da bi ih velikaši hvalili. Oni su učinili još gore; ne 
samo da su razorili Božju crkvu, već su podigli drugu po svom ukusu… Zato pođite u Rim i kroz cijelo 
kršćanstvo; u palačama prelata i knezova i vidjet ćete da se gaji samo poezija i govorništvo. U njiho-
vim rukama ćete vidjeti samo humanističke knjige i čut ćete gdje govore kako mogu voditi ljudske du-
še pomoću Virgilija, Horacija i Cicerona… U apostolskoj crkvi su čaše bile od drveta, a svećenici od zla-
ta; u ovim danima su čaše od zlata, a svećenici od drveta." 1 

Sa propovjedaonica Rima propovijedala se grčka mudrost, međutim Savonarola je temeljio svoje 
propovjedi jedino na Bibliji. "Biblija je moj jedini vodič", govorio je on. On je znao napamet mnoge di-
jelove Pisma. Građanima Firence je savjetovao da se posvete proučavanju Biblije. Posljednjih godina 
svoga života Savonarola je čitao samo Bibliju, koja mu je ulijevala blaženu nadu u opravdanje kroz 
Božansku milost. Ljubav otkrivena na križu je bila temelj na kome je on zidao svoju vijest. 

Savonarola je 1492. godine počeo propovijedati proročanstva – propovijedao je dolazak Kristove teo-
kracije koja će zamijeniti pokvarenu crkvenu vlast. Mnogi su vjerovali da je Savonarola obdaren pro-
ročkim darom. On je izjavljivao: "Gle, mač Gospodnji će uskoro i iznenada doći na zemlju." On je vidio 
kako se usred Rima pojavio crni križ koji je svojim vrhom dodirivao nebo, a ruke je raširio iznad zem-
lje. Nakon tog prizora vidio je užas pustošenja. Zatim mu se ukazao sličan križ, ali od zlata, podignut u 
Jeruzalemu; taj križ je tako sjajio da je rasvijetlio cijelu zemlju. Isto tako 1492. godine, poslije izbora 
pape Aleksandra VI Borgie, Savonarola je izjavio da je vidio na nebu ruku s mačem i napisane strašne 
riječi osude. 

Godine 1494. je francuska vojska pod Karlom VIII ušla u Italiju. Savonarola, koji je prorekao invaziju, 
nagovorio je Karla da bude blag prema Firenci. Grad je protjerao obitelj Medići i obrazovao je neku 
vrstu teokracije na čelu sa Savonarolom. Godine 1496. Savonarola je u katedrali održao propovijed u 
kojoj je žigosao pokvarenost pape Aleksandra VI Borgie i njegovog dvora pozvavši ljude da napuste 
Rim, moderni Babilon, na kojega će se uskoro izliti Božje kazne. 

"Bježite iz Rima, jer Babilon znači zbrka, a Rim je pobrkao cijelo Pismo, pobrkao je sve zablude, sve je 
pobrkao. Bježite dakle iz Rima i pokajte se." 2 

Posljednje godine života ovog reformatora su ispunjene borbom protiv pape Aleksandra VI, čije intri-
ge, podmićivanje, simonija, nemoral i podla ubojstva ispunjavaju vjerojatno najcrnje stranice papin-
skih anala. Aleksandar VI je htio ušutkati Savonarolu diplomacijom, podmićivanjem ili silom. Ponudio 
mu je čak crveni kardinalski šešir, ali Savonarola je odbio da ga primi izjavivši: "Ne želim ni šešir, ni 
mitru, veliku ili malu; želim ono što je dano svetima – smrt; - crveni šešir – krvavi šešir." 3 

Godine 1497. je Savonarola bio isključen iz rimske crkve. Ali Savonarola je izjavio da ga nepravedna 
papinska osuda ne veže. Do kraja 1497. godine se uzdržavao od propovijedanja, ali 1498. godine je 
opet u katedrali grmio protiv papinskih nedjela. Pošto je papa prijetio da će staviti Firencu pod inter-
dikt, Savonarola je morao obustaviti propovijedanje. Sada su njegovi neprijatelji prešli u napad. Sa-
vonarola je bio pozvan pred jedan gradski koncil i proglašen krivim za herezu. Poslije toga mu je vlada 
Firence zabranila propovijedanje. Savonarola se povukao u ćeliju samostana, ali samostan je bio na-
padnut i Savonarola je bio izručen njegovim neprijateljima koji su ga zajedno sa dva njegova druga 
bacili u mračan inkvizicijski zatvor. Savonarola je bio podvrgnut mučenju i zatim izveden pred sud koji 
se sastojao od njegovih najljućih neprijatelja. Sud je čitao Savonaroli njegove "zablude" i zatražio od 
njega da ih porekne. Evo glavnih spornih točaka Savonarolinog učenja. 

1. Besplatno opravdanje kroz vjeru u Krista; 
2. pričest pod oba vida; 
3. papinski oprosti bez vrijednosti; 
4. propovijedanje protiv pokvarenog života kardinala; 
5. poricanje papinske supremacije; 
6. ključevi nisu dani Petru već cijeloj crkvi; 
7. papa je antikrist; 
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8. papinsko isključenje bez vrijednosti i ispovijed na uho je nepotrebna. 

Savonarola se nije htio odreći tog učenja. Tada ga je sud osudio na smrt; prvo će biti obješen i onda 
spaljen. 

Osuda je bila izvršena 23. svibnja 1498. godine. Najprije mu je bilo skinuto monaško odijelo; stajao je 
bos sa svezanim rukama kad je biskup iz Vasone izgovarao nad njime prokletstvo i lišavao ga sveće-
ničkog čina. Zatim mu je bila pročitana smrtna osuda kao i njegovim drugovima Dominiku i Silvestru. 
Kad je biskup izgovarao riječi: "Odvajam te od crkve koja se bori i od crkve koja će pobijediti", Savo-
narola je odvratio: "Ne od crkve koja će pobijediti, jer to nije u tvojoj vlasti." 4 Savonarola je bio obje-
šen i zatim spaljen. Njegovi drugovi Dominiko i Silvestro bili su obješeni jedan njemu s desne strane, a 
drugi s lijeve. Zatim su njihova napola spaljena tjelesa bila zasuta pljuskom kamenja. Savonarola je 
umro kao svjedok za istinu. Njegov pepeo je bio bačen u obližnju rijeku Arno. 

Luter je smatrao Savonarolu pretečom reformacije. Njegova mučenička smrt je bila Luteru dokaz da 
je uzalud nadati se da će se Rim ikada reformirati. 

Gomila svjedoka koji su pozivali na reformu. – Kao što je spomenuto, Savonarola nije bio jedini koji je 
umro za svoju vjeru. Slična sudbina je zadesila i druge koji su se usudili da žigošu papinske zablude. 
Thomas Conecte iz Flandrije spaljen je 1432. godine, a Dominikanac Andrew, nadbiskup i kardinal, 
umro je u zatvoru 1484. godine, zato što je karao papu Siksta IV. Johan de Wesel, vice – rektor er-
furtskog univerziteta, završio je svoj život u zatvoru zato što je napao papinske zablude i pokazivao 
narodu put ka Bibliji. Franjevac Johannes Hilten iz Thüringije, čamio je u zatvoru od 1477. godine do 
svoje smrti oko 1500. godine, zato što je ustao protiv nekih dobro poznatih zabluda u rimskoj crkvi. 
On je izjavio da je papa izopačio Kristovo nasljedstvo; u Turcima je gledao Božju kaznu nad palim krš-
ćanstvom. Kao i Joachim, i on je čeznuo za reformom crkve. 

Kolika je u to vrijeme bila pokvarenost rimske crkve, pokazuje i izjava florentiskog političara Machia-
vellija (1469 – 1527), koji je hrabro izjavio: "Jedna od dviju stvari mora da dođe na rimsku crkvu; ili 
potpuna propast ili vrlo teška kazna." 

______________________________ 
1 Pasquale Villari, Life and Times of Girolamo Savonarola, pp. 182-184. 
2 Villari, op. cit. p. 413. 
3 Villari, op. cit. pp. 400. 401. 
4 Villari, op. cit. p. 756. 

 

28. ŠPANJOLSKA INKVIZICIJA 

Sredinom XIV stoljeća u Španjolskoj je bilo više nekršćana nego bilo u kojoj drugoj državi Europe. He-
breji su bili mnogobrojni i na istaknutim položajima, muslimani su bili u većini u Granadi. Početkom 
XV stoljeća, nešto od straha od pokolja, a nešto pod utjecajem rječitog propovjednika Vincenta Fere-
ra, tisuće Hebreja su primili krštenje. Mnogi od obraćenih i i njihovih potomaka su se uzdigli do viso-
kih položaja u crkvi. Godine 1492. Ferdinand i Izabela su naredili svim Hebrejima, koji su se držali vje-
re svojih predaka da se pokrste ili da napuste zemlju. Mnogi su se pokrstili. Isti pritisak je bio učinjen 
na muslimane. Godine 1492. je pala Granada, muslimanska država. U početku su muslimani uživali 
slobodu, ali su ih uvjeravanjem željeli obratiti na katoličku vjeru, i tisuće su se pokrstile. Ksimenes, 
nadbiskup Toleda, vjerovao je da su te metode prespore i upotrijebio je oštrije. To je izazvalo pobunu 
kod Maura koja je bila okrutno ugušena. Godine 1502. su iste mjere, to jest prisilno pokrštavanje, bile 
primijenjene na milijune koji su ostali u Kastilji. Tisuće njih su izabrale lakši put i pokrstile se. 

U ovakvim prilikama, za mnoge pokrštene Hebreje (nazvane Maranos) i za mnoge pokrštene musli-
mane (nazvane Mariskos) promjena religije je bila samo vanjska forma. Katolici su često bili gnjevni 
na ove obraćenike, naročito na Marones, koji su potajno održavali svoja bogoslužja. Vjerojatno su ih 
mrzili i zbog njihovog ekonomskog napretka. Da bi otkrili potajne Hebreje i muslimane, a na poticaj 
dominikanca Tomasa de Torquemada, priora dominikanskog samostana u Segovii, Ferdinand i Izabela 
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su 1478. godine zatražili od Rima da se inkvizicija proširi i na Kastilju. Papa Sikstus IV je 1480. godine 
dao pristanak i za osnivanje inkvizicije u Španjolskoj, i za inkvizitora je postavljen Torquemada. Inkvi-
zicija je  bila uperena u prvom redu protiv konverzosa (obraćenika), i uskoro su tisuće bile izvedene 
na lomaču, a drugi, možda većina, bili su teško globljeni ili su bili podvrgnuti ponižavajućoj pokori. In-
kvizicija je bila sprovedena s velikim religioznim fanatizmom, koji je bio karikatura pravog kršćanstva. 
Španjolska inkvizicija je vjerojatno spriječila da protestantizam nije mogao uhvatiti čvršćeg korijena u 
Španjolskoj. 

 

29. PRERENESANSA I HUMANIZAM 

Srednjovjekovna crkva je dosegnula svoj vrhunac u XIII stoljeću. Izgledalo je da je papinska suprema-
cija zauvijek osigurana, ali već u XIV stoljeću se dogodilo nešto što je do temelja uzdrmalo papinski 
autoritet. Najprije je došlo babilonsko ropstvo (1309 – 1377) u Avinjonu. Najzad to se ropstvo završi-
lo, i papinstvo se vratilo u Rim pod Grgurom XI. U to je pukao veliki raskol: Talijani su izabrali za papu 
Urbana VI, a francuski kardinali izabrali su Klementa VII. Taj raskol sa dva niza papa trajalo je od 1378. 
godine do 1417. godine. Vrijeme Babilonskog ropstva i vrijeme velikog raskola se smatra mračnim 
stoljećem papinstva. To vrijeme je ujedno vrijeme početka nove epohe – period opadanja crkvene 
moći i ujedno period buđenja europskog nacionalizma. Ovo je pružilo misliocima priliku da napadnu 
pokvarenost u crkvi. Javno mišljenje je podiglo svoj glas tražeći reformu. 

Jedan od moćnih čimbenika koji su doveli do promjene u naziranju na život, bilo je oživljavanje stare 
klasične grčke i rimske literature. To je bilo takoreći jedno otkriće, jer je za vrijeme srednjeg vijeka 
grčki jezik skoro iščeznuo u zapadnoj Europi. Propagatori stare klasične literature su se nazivali hu-
manistima. Taj pokret je počeo u Italiji, i njegovi najjači predstavnici su Dante i Petrarca. Taj pokret se 
naziva još prerenesansom, jer je pripremao put kasnijem preporodu umjetnosti nazvanom renesan-
sa. 

"Ovaj intelektualni pokret, sa njegovim oživljavanjem književnosti označava prijelaz iz srednjeg vijeka 
u modernu povijest. To je postignuto obaranjem skolastike i oslobođenjem nauke i države od domi-
nantne moći crkve, što je dovelo do buđenja novog nacionalizma. U Engleskoj je Wyclifova Biblija bila 
preteča novog dana, a u Njemačkoj i Nizozemskoj je proučavanje originalnih biblijskih jezika krčilo put 
reformaciji." 1 

Prvi pjesnik prerenesanse je bio Dante Alighieri (1261 – 1325). Njegova je "Božanstvena komedija", 
kako kaže njegov komentator Scartuzzini, posljednje djelo srednjeg vijeka, a u isto vrijeme pjesma, 
koja najavljuje dolazak novog doba. Božanstvena komedija otvara europsku literaturu kao što Ilijada 
otvara grčku književnost. Svojim pristajanjem uz religiju srca i otporom protiv papinske svjetovne 
vlasti, Dante priprema put reformaciji. U svoj "Pakao" stavlja Bonifacija VIII, Klementa V i čitavu voj-
sku papa odanih simoniji; time je on pripremio put Luteru. 

U svom djelu "De Monarchia", Dante raspravlja o odnosu između svjetovne i duhovne vlasti. Dante 
naglašava da su te dvije vlasti jednake, da vlast svjetovnih vladara potječe direktno od Boga i da je 
ona starija od kršćanske crkve. "Mi smo dokazali i odbacili zablude na koje se uglavnom pozivaju oni 
koji izjavljuju da vlast rimskog kneza ovisi od rimskog pape." 2 

U Božanstvenoj komediji Dante opisuje crkvu i papinstvo služeći se simbolima iz 17. glave Otkrivenja. 
U papi Nikoli III izgleda da se ispunilo proročanstvo o ženi koja sjedi na zvijeri sa sedam glava i deset 
rogova držeći u ruci čašu bluda. Dante je primoran da izjavi da mu se čini da nema više pred Bogom ni 
pravog pape ni prave crkve. Jedino obzir prema Petrovim ključevima zadržava ga da ne upotrijebi te-
že riječi o papinskoj pokvarenosti i lakomstvu koji su bacili svijet u žalost. Papinski otpad smatra Dan-
te gorim od neznabožačkog idolopoklonstva. To je svjedočanstvo florentinskog pjesnika. 

Drugi pjesnik prerenesanse je Francesco Petrarca (1304 – 1374), veliki firentinski domoljub, pjesnik 
krunisan vijencem na Capitolu, autor 317 soneta i 29 canzona u kojima slavi talijanske gradove, a 
osobito Lauru koju je vidio u Avinjonu. Više nego Dante, Petrarca obraća pažnju na staru grčku i rim-
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sku književnost. Otkrio je djela Ciceronova i fragmente Kvintilijanove; time je otvorio period sakuplja-
nja i istraživanja starih spisa i umjetničkih djela. Napisao je biografiju "De viris", u kojoj slavi rimske 
prvake. 

Petrarca je bio član deputacije koja je posjetila Clementa VI u Avinjonu moleći ga da se vrati u Vječni 
Grad. Tako je imao priliku da upozna raskoš papinskog dvora u Avinjonu koji naziva zapadnim Babilo-
nom. U svojim Pismima ističe poniznost i siromaštvo apostolske crkve nasuprot raskoši i moći crkve 
svog vremena. I on pruža strašnu sliku o francuskom Babilonu i o apokaliptičnoj ženi "koja je pijana 
od krvi svetaca". To su riječi drugog velikog talijanskog pjesnika. 

Petrarcin učenik i prijatelj je bio Giovanni Boccaccio (1313 – 1375), veliki humanist i otac popularne 
talijanske proze. Njegova je mladost bila raskalašna. Između 1348. i 1353. godine napisao je svoje po-
znato djelo "Decameron" (Knjiga o deset dana), u kojoj crta pokvarenost svećenstva i svjetovnjaka 
svoga vremena, ismijava licemjerstvo redovnika, obožavanje relikvija i ispovijed. Godine 1355. napuš-
ta on lakouman život i posvećuje se nauci. Za uzor uzima sebi Petrarcu, koga smatra učenim klasikom, 
oplemenjenim Evanđeljem. Naučio je grčki i nastojao je da se Ilijada i Odiseja prevedu na talijanski je-
zik. Kao Petrarca, i on slavi vrline Rimljana i Grka u dva latinska djela: "Život slavnih žena" i "Događaji 
slavnih muževa". Godine 1373. Firenca mu je ponudila katedru tumača Danteove Božanstvene Ko-
medije, ali ga uskoro zateče smrt. Ipak imao je još sreću da opiše Danteov život – Vita di Dante. 

Humanizam je utirao put razvitku nauke, koja se oslobodila skolastičkih okova. Na mjesto slijepog 
vjerovanja budi se kritički duh. 

Sa Lorencijem Vallom se učvršćuje kritički humanizam koji se temelji na filologiji i povijesti. Lorencije 
Valla je bio profesor retorike u Paviji, zatim tajnik Alfonza Napuljskog. Njega Renaudet smatra osniva-
teljem latinske lingvistike. Svoju kritičku sposobnost je primijenio Valla na Konstantinovu darovnicu i 
dokazao je da je to apokrifni spis, pošto se protivi povijesti, a jezik te povelje ima srednjovjekovno 
obilježje. Valla je udario i na papinsku svjetovnu vlast, prebacuje mu lakomost i optužuje ga da je on 
kriv za građanske ratove u Italiji. Daljnjim istraživanjem je otkrio apokrifni karakter pisma Abgara, kra-
lja Edesse, Isusu. 

Lorencije Valla je također dokazao da takozvano apostolsko vjerovanje nisu apostoli formulirali, nego 
da je kasnijeg datuma. Valla je poticao proučavanje grčkog i hebrejskog originala Svetog pisma te je 
time uzdrmao povjerenje u Vulgatu kao u jedini autoritativni prijevod Pisma. 

U Firenci je Cossimo de Medici osnovao 1442. godine Platonsku akademiju, koja je okupljala kršćan-
ske humaniste, nasuprot tzv. poganskoj Atenskoj akademiji. Jedan od vodećih članova Platonske aka-
demije je bio Marsilio Ficino, 1433 – 1499), obožavatelj Augustina i poštovatelj Dionizija Areopagita. 
Ovom krugu kršćanskih humanista pripadao je i Pico della Mirandola, 1463 – 1494), koji je mnogo po-
štovao i volio svog suvremenika reformatora Savonarolu. 

U Francuskoj humanistički profesor je Jacques Lefevre d' Etaples, (1455 – 1536). On je studirao u Pa-
rizu, Firenci, Veneciji i u Rimu. Vrativši se u Pariz, predavao je kao svećenik na univerzitetu i izvršio je 
jak utjecaj na neke koji su kasnije postali pioniri protestantskog pokreta. On je mnogo vremena pos-
vetio proučavanju Biblije, preveo je Bibliju na francuski jezik i nastojao je da se crkva vrati apostol-
skom kršćanstvu. Zalagao se za Sveto pismo kao vrhovni autoritet kršćanske vjere. 

Među engleskim humanistima najpoznatiji su Chauser, John Colet (1467 – 1519) i Tomas More (1478 
– 1535). Colet je bio istaknuti propovjednik, a More je prevodio spise Pico della Mirandola na engles-
ki jezik. Tomas More je igrao značajnu ulogu u engleskoj povijesti za vrijeme Henrika VIII, koji ga je 
dao pogubiti, zato što More nije htio da prizna kraljevu vlast nad crkvom. Chauser je poznat po svo-
jim pričama iz Kanterberija. 

Od njemačkih humanista na glasu su bili Röelof Huysmann (1443 – 1485), poznatiji pod imenom Ru-
dolf Agrikola, nastavnik na univerzitetu u Heidelbergu. Još poznatiji bili su Johann Reuchlin (1455 – 
1522), središte borbe između crkve i humanista, te Ulrich von Hutten. 
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Oduševljeni branitelj hebrejske Kabale i hebrejske literature, bio je Reuchlin. U kolovozu 1498. godine 
Reuchlin je došao u Italiju. Prošlo je tek tri mjeseca od Savonaroline smrti. "Prorokov pepeo je još bio 
mlak; sve je još bilo puno njega, puno njegovih biblijskih riječi, kao da su poginuli Izaija ili Jeremija. To 
se vidi iz uspomena koje je Reuchlin zadržao o tome u svojim hebrejskim studijama. Tada je on obja-
vio svoje knjige protiv monaha i svoje radove u prilog hebrejske nauke." 3 

Hutten (1488 – 1525) je objavio 1514. godine svoje Epistolae obscurorum virorum. Mračni muževi 
(obscuri viri) su tvorci mraka, zli slijepi miševi koji bi željeli da nam svojim krilima zaklone svjetlost 
dana – to su dominikanci sa svojom inkvizicijom. Hutten je pobjednik dominikanaca, neustrašiv nepri-
jatelj inkvizicije u Njemačkoj. On je uspio da razoruža Rim uoči dana kad će ga Luter napasti. 

Knez kršćanskih humanista je bio Erazmo Roterdamski (Desiderius Erasmus, 1466 – 1536). On je naj-
veći filozof svoga vremena. Bio je odličan poznavatelj latinskog jezika. Želio je da vidi crkvu očišćenu 
od praznovjerja upotrebom razuma i vraćenu etičkom Kristovom učenju. Bio je veliki pobornik mira. 
Njegova najčitanija i najpoznatija djela su "Priručnik kršćanskog vojnika", koji je trebalo da posluži kao 
vodič u kršćanski život, zatim "Tužba mira", u kome hvali mir i kudi rat, te "Pohvala ludosti". 

"U 'Pohvali gluposti' nepodmitljiv je kritičar svoje epohe prikazao zlouporabe u krilu katoličke crkve; u 
'Priručniku kršćanskog borca' nacrtao je iz svojih snova opće shvatljivi ideal produhovljene i humanizi-
rane religioznosti. Istodobno pak prevodeći ponovno – kao kritičar tekstova, filozof i egzegeta - Evan-
đelje s grčkog na latinski, ostvario je svoju teoriju, koja je nagovještavala nužnost, da se iskopavaju 
praizvori kršćanstva. Taj je prijevod za tadašnje doba djelo gotovo iste vrijednosti kao Luterov prije-
vod Biblije na njemački jezik, kojemu je Erazmov prijevod prokrčio put." 4 

"Pohvala gluposti" je duhovita satira na društvene prilike onoga vremena. Gospođa Stultitia (Glupost) 
u togi učenjaka, penje se na katedru i drži akademski pohvalni govor sebi samoj u čast. Da na strogi 
akademski način dokaže svoju tezu točku po točku, revno vuče na svom luđačkom konopcu niz svje-
doka. Svaki stalež očituje pri toj velikoj paradi svoju osobitu obmanu. Erazmo je na taj način javno ži-
gosao poroke monaha, svećenika i same rimske kurije. Evo kako "Stultitia" raskrinkava poroke kurije: 
"Sada slijede najviši svećenici, pape, namjesnici Kristovi; ako bi se pape potrudili da u životu budu sli-
čni Isusu, ako bi podnosili njegovo siromaštvo, njegovu muku, proučavali njegovu nauku, ako bi pri-
mali njegov križ na sebe, i poput Isusa prezirali sve svjetovno, te ako bi samo jedanput razmišljali o 
imenu "papa", tj. otac i o atributu "sveti", koji ih oslovljava, tko bi se na svijetu tada više tužio nego 
oni? Tko bi mogao sa svim svojim dobrima iskupiti ono mjesto? Tko bi htio ili trebao braniti njihov 
posjed oružjem, otrovom i svakom silom? Koliko bi blaga morali da izgube sveti oci kad bi mudrost 
samo jedanput zagospodarila njihovim duhom. Mudrost – zar velim? – da, kada bi imali samo zrnce 
soli o kojoj Spasitelj govori. Ona strašna bogatstva, one božanske počasti, one divne pobjede, podjela 
mnogih službi i časti, tako brojne dispenze, tako raznovrsni porezi, tako mnogi oprosti, tako velika če-
ta konja, mazgi, sluga, tako mnogi drugi užici i veselja – kako vidite tu sam iznijela pred vas s malo ri-
ječi bogatu žrtvu, cijeli trg, formalno ocean blaga. Na mjesto ovih dobara nastupile bi noći bez sna, 
suze, molitve, propovijedi, vježbe u pobožnosti, uzdasi i tisuće drugih muka. I ne smije se pustiti s vi-
da da bi tada bili prepušteni smrti od gladi nebrojeni pisari, kopisti, bilježnici, lihvari… ukratko svi ti 
ljudi koji padaju na teret svetoj rimskoj stolici. To bi bilo neljudski, bezbožno i sramotno, ali bi bilo još 
strašnije kada bi se htjelo ponovno vrhovnom glavaru crkve, tom istinitom svjetioniku svijeta, objesiti 
prosjačku vreću i dati prosjački štap u ruke. Tako prepuštaju u pravilu svaki teški posao Petru i Pavlu, 
koji imaju za to dosta vremena i volje; pruži li se međutim neko sjajno veselje, tada ga zadržavaju za 
sebe." 5 

"Ta prividno lakrdijaška 'Pohvala gluposti' bila je ispod svoje pokladne maske jedna od najopasnijih 
knjiga svoga vremena. Ono što nas danas privlači kao duhovite iskre humora, ustvari je odigralo ulogu 
eksplozije, koja je prokrčila put reformaciji." 6 

Erazmo je 1516. godine iznova preveo Novi zavjet na latinski jezik i izdao također  kritički tekst Novog 
zavjeta na grčkom jeziku. "Taj novi prijevod Biblije, koji istodobno izlazi na latinskom i grčkom jeziku 
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godine 1516. kod Trobena u Baselu, znači ponovno jedan revolucionarni korak: duh slobodoumnog 
istraživanja pobjedonosno je prodro i u posljednji fakultet, teologiju." 7 

Erazmov grčki Novi zavjet je bio divno djelo; on se temeljio na originalnom tekstu i pokazao je da je 
uglavnom prihvaćen latinski prijevod Vulgate dokument druge ruke. 

______________________________ 
1 Proph. Faith, vol. II, p. 18. 
2 Monarchia, book 3, chap. 13. 
3 J. Michelet, La Reforma, p. 31. 
4 Stefan Zweig, trijumf i tragika Erazma Roterdamskog, str. 66. 
5 Pohvala gluposti, p. 261. 
6 Zweig, op. cit. p. 61. 
7 Op. cit. p. 67. 
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V 

 

OD 16. DO 18. STOLJEĆA 

 

CRKVA U VRIJEME REFORMACIJE 

 

1. REFORMACIJA ROĐENA IZ BIBLIJE 

Kao slavno rađanje sunca poslije tužne noći, reformacija šesnaestog stoljeća pojavljuje se u doba ve-
će svjetlosti, nade, slobode, istine i napretka. Europa je počela da se budi od svog dugog sna praznov-
jerja. Kolumbo je otkrio novi svijet. Otkrivena je također vještina tiskanja. Evanđeoska svjetlost je po-
čela prodirati u mnoge narode, i opet je oživjela vjera prve kršćanske crkve. Posijano je sjeme gra-
đanske i vjerske slobode, a oživljavanje nauke ubrzalo je pokret. Rim je zadrhtao na svojih sedam 
brežuljaka; on je izgubio veliki dio svog posjeda. Pojavljuju se protestantski narodi. Nova era počinje – 
nastaje prekretnica u povijesti čovječanstva. 

Reformacija nije bila polagano formiranje prave crkve već njeno reformiranje. S pravom se kaže da je 
Duh Sveti na dan Duhova "formirao" kršćansku crkvu, papinstvo ju je "deformiralo", a protestantizam 
16. stoljeća ju je "formirao"! 

Crkva je bila užasno deformirana i potrebno je bilo da bude temeljito reformirana. Ona je odstupila 
od Kristove vjere i trebalo je da bude vraćena pravoj vjeri. Papinstvo je pogazilo i Božju istinu i ljudske 
slobode. Krist je bio pomračen, i put spasenja grubo izopačen. Namjesto u Krista, ljudi su gledali u 
papinskog svećenika, i tajna bezakonja zauzela je mjesto tajne pobožnosti. Bog je podigao reformaci-
ju da bi oslobodio ljude od stoljetnih zabluda. To oslobođenje je došlo tadašnjem svijetu pod Lutero-
vim vodstvom. 

Reformacija se rodila iz Biblije koju je Luter pronašao u erfurtskoj univerzitetskoj biblioteci. Luter je 
počeo proučavati Sveto pismo sa velikim žarom i još prije 1517. godine je otkrio "Krista i njegov put 
spasenja; otkrio je također da je papa u Bibliji prorečeni antikrist. Luteru su se vrlo brzo priključili Me-
lanchton, Carlstadt, Amsdorf, Jonas, Cellarius i drugi. Nove u Bibliji otkrivene istine su im dale snagu 
da hrabro i neustrašivo podignu glas protesta protiv Rima. Te istine su ih također krijepile u času mu-
čeničke smrti. 

 Načela reformacije sadržana su bila u latinskoj Bibliji koju je Luter otkrio u erfurtskoj univerzitetskoj 
biblioteci. Kasnije je Luter u Wartburgu preveo Bibliju na njemački jezik. On je osjećao da jedino Bibli-
ja, koja je njega oslobodila, može osloboditi narod. Zato je Biblija bila tiskana u velikim nakladama i 
rasprostranjena kao lišće u jesen. Uzalud je Rim spaljivao protestantsku Bibliju; to je još više povećalo 
zahtjev za njome. Reformacija je postala vijek knjige. Sveto pismo je bilo uzdignuto u redovima prote-
stanata, a tradicija je bila potisnuta u pozadinu. U to vrijeme Biblija se počinje prevoditi na različite 
europske jezike. 

Protestantski pokret, koji je Luter otpočeo, podijelio je zapadno kršćanstvo na dvije polovice. Nje-
mačka, Švicarska, Nizozemska, Norveška, Danska, Engleska, Švedska i Škotska su se odvojile od Rima. 
Ali za vrijeme takozvane protureformacije opet je znatan dio protestantskih teritorija bio pripojen 
Rimu; tada je Rim još čvršće podjarmio svoje podanike nego u ranijim stoljećima. 

 

2. LUTER – ŠIRENJE PROTESTANTIZMA 

Luter (Luther Martin) se s pravom smatra glavnim pionirom protestantizma. Protestantizam je mno-
gostruk. On ima više izvora. Nastao je gotovo istovremeno u raznim zemljama Europe. Na pojavu pro-
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testantizma su utjecali raniji reformatorski pokreti: lolardi, husiti, valdenžani; on je crpio od Augusti-
na, iz Biblije i iz humanizma. 

Luter se rodio u Eislebenu 10. studenog 1483. godine; bio je najstariji od sedmero braće. Otac mu je 
bio rudar i član seoskog savjeta. Mladi Martin je odrastao u pobožnoj katoličkoj obitelji. U svemu je 
ispunjavao propise katoličke crkve. 

U sedmoj godini je počeo da pohađa školu. Studirao je u raznim mjestima i završio filozofiju i prava. 
Bio je fizički čvrste građe, bistar, marljiv i odličan đak. Kao student Erfurtskog univerziteta proučavao 
je skolastiku Occamovog smjera, koja je tada bila u modi kao "moderna" filozofija. Occam je učio da 
se kršćanske istine mogu dokazati razumom, ali treba da se prihvate vjerom na osnovu autoriteta 
Biblije i Crkve. 

Kad je 1505. godine za vrijeme jednog sparnog ljetnog dana šetao u polju strijela groma ga je oborila 
na zemlju i u strahu pred smrću učinio je zavjet da će postati monah. Smatrao je da je monaški život 
najbolji put da se izbjegne pakao i zadobije nebo. 

Stupio je u augustinski samostan, koji se držao strogih pravila, želeći da na taj način osigura sebi spa-
senje za kojim je težio. Na poticaj Staupitza, generalnog vikara augustinskog reda, počeo je da studira 
teologiju. Godine 1507. bio je zaređen za svećenika. Obuzeo ga je strah za vrijeme čitanja svoje prve 
mise da on, grešan čovjek, može da govori sa Bogom. Sada su slijedile godine duševne borbe. Nasto-
jao je da pomoću posta i mučenja tijela učini sebe ugodnim Bogu i da zasluži spasenje svojoj duši. No, 
nije time mogao da postigne unutrašnji mir. Staupitzov savjet bio je: baci se u naručje Onoga koji te je 
prvi ljubio. Poslovno je posjetio Rim, ali bezbrižnost i pokvarenost koje je tamo vidio još su ga više ra-
zočarali. 

Vrativši se iz Rima, na poticaj Staupitza nastavio je teološke studije u Wittenbergu gdje je i doktorira-
o. Uskoro je bio imenovan za profesora na istom univerzitetu koji je 1502. godine osnovao Fridrich III 
Mudri, Saksonski. Na Lutera za vrijeme studija učinili su jak utjecaj Occam Pierre d' Ailly, Gabriel Biel, 
Augustin, Bernard iz Clairvauxa i Toma Akvinski. 

Dugo je Luter bio u teškoj duševnoj depresiji. Tek sa proučavanjem poslanice Rimljanima sinulo mu je 
svjetlo. Naročito je na njega snažan utjecaj učinio stih: "Pravednik će od vjere živ biti." Rimljanima 
1,17. 

Luter je počeo da razumijeva nauku o opravdanju vjerom, koja će po njemu postati načelo protestan-
tizma. 

U djetinjstvu je Luter mnogo slušao o Bogu kao sucu. Ali sada je počeo da razumijeva Boga kao njež-
nog Oca koji čezne da spasi grešnika i koji je u Kristu pripremio sredstvo pomoću kojeg nas spašava – 
to je Kristova žrtva. 

Luterova vjera nije bilo samo intelektualno pristajanje uz točke vjere; to je bilo zahvalno davanje cije-
loga sebe Božjoj ljubavi i otkrivenoj u Kristu – to je bilo potpuno pouzdanje u Boga. 

Luter je vjerovao da se čovjek opravdava samo vjerom (sola fide). Vjerovao je da je to učenje u skladu 
sa Pismom, sa Ambrozijem i Augustinom. Iskustvo i proučavanje ga je dovelo do uvjerenja da čovjek 
ne može nikad zaslužiti Božju naklonost dobrim djelima bilo kakve vrste – moralnošću ili primanjem 
sakramenata. Nije prezreo dobra djela; po njemu dobra djela nisu sredstvo opravdanja već plod vje-
re; ona su znak zahvalnosti i ljubavi za dano spasenje, dokaz novorođenja, koji prati pravu vjeru. 

Čitanje Anzelmovog "Cur Deus Homo" još je više produbilo njegov pogled na opravdanje kroz vjeru. 
Ovim otkrivenjem božanske svjetlosti dobio je toliku pomoć da odsada nije više mogao da šuti a da to 
otkrivenje ne prenese drugima. To je činio u svojim predavanjima  studentima i u svojim propovije-
dima u župnim crkvama. 

Vanjski sukobi. – Nenamjerno i na svoje osobno iznenađenje, Luterovo vjersko iskustvo o opravdanju 
vjerom, koje mu je donijelo unutrašnji mir, učinilo ga je uskoro prvom osobom u Njemačkoj. U svojim 
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propovijedima je tražio reformu u crkvi, kao što su to činili i mnogi drugi propovjednici prije njega. No 
to nije bilo razmjerno neopasno. Pažnju na sebe privukao je pitanjem prodavanja oproštajnica koje je 
pokrenuo. Pape su tvrdile da mogu iz riznice svetaca crpsti milost za oproštenje vremenskih kazni za 
grijehe ne samo živih već i mrtvih, tj. za duše u čistilištu. U propovijedima 1516. godine Luter je stavio 
u pitanje vrijednost oproštajnica i izjavio da pape nemaju vlast da oslobode duše iz čistilišta. 

Godine 1517. prodavao je u Njemačkoj oproštajnice Tetzel, dominikanac. Tetzel je tvrdio da čim no-
vac padne u sandučić za darove, duša se odmah oslobađa iz čistilišta. On je na taj način sakupljao pri-
loge za podizanje nove katedrale Svetog Petra u Rimu. 

Luter je ustao protiv običaja prodavanja oproštajnica. 31. listopada 1517. godine pribio je na vrata 
crkve u Wittenbergu 95 teza koje je želio javno da brani. Protestirao je protiv pljačkanja Njemačke u 
svrhu zidanja katedrale u Rimu tvrdeći da će se malo Nijemaca ondje moliti i da je papa dosta bogat 
da svojim novcem sagradi tu zgradu, i da bi bilo bolje da jednoj crkvi odredi dobrog pastora nego li da 
joj da oproštenje. Tvrdio je da indulgencije ne otklanjaju krivicu i da papa može oprostiti samo one 
kazne koje je sam nametnuo na zemlji i da nema vlast nad čistilištem. Vjerovao je da indulgencije uli-
jevaju ljudima lažnu sigurnost i da su zbog toga očito štetne. Kasnije je Luter izjavio da i papa i opći 
sabor mogu pogriješiti; jedino Pismo je nepogrešivo. Kazao je da će priznati da je pogriješio ako mu 
se dokaže da je to što zastupa protiv Biblije i zdravog razuma. Inzistirao je na pravu i dužnosti indivi-
dualnog suda koji ne smije da se zanemari ni pred glasom crkve. 

Luter je jedan primjer svojih teza poslao nadbiskupu Albertu iz Mainza koji ih je poslao papi. Leon X je 
zapovjedio starješini augustinskog reda da ušuti monaha, ali augustinovci su bili prijateljski naklonjeni 
Luteru. Među augustinovcima je Luter zadobio prve sljedbenika. 

Ljeta 1518. godine papa je pozvao Lutera da dođe u Rim da odgovara za svoje krivovjerje i bezobzir-
nost. No posredovanjem Friedricha Mudrog, saslušanje je bilo prenijeto u Njemačku, u Augsburg, 
gdje je bilo zasjedanje državnog sabora. Papu je na tom zasjedanju predstavljao kardinal Cajetan To-
mas Vio. Ovaj državni sabor je kritizirao crkvu što uzima njemački novac. Sabor nije bio na stani kar-
dinala Cajetana, i Luter je mogao da zatraži da o njegovom sporu sa papom sudi univerzitet ili opći 
sabor. 

Rim je uvidio da se taj spor neće tako lako riješiti te je diplomatskim putem pokušao da ušuti Lutera. 
Tu misiju je povjerio papa saskom plemiću Karlu von Miltitzu koji je kao papin izaslanik pokušao lije-
pim postupkom da umiri Lutera. Miltitz je donekle uspio. Na sastanku održanom 6. siječnja 1519. go-
dine Luter je pristao da će šutjeti ako i njegovi protivnici budu šutjeli; obećao je također da će moliti 
papu za oprost i da će opomenuti narod da se ne odvaja od majke crkve. Ali uskoro poslije toga prili-
kom proučavanja crkvene povijesti u njemu se pojavila ozbiljna sumnja u pogledu vrijednosti dekreta-
lija na kojima počiva papin primat. 13. ožujka 1519. godine napisao je povjerljivo pismo Spalatinu u 
kome kaže: "Nisam još na čisto da li je papa antikrist ili njegov apostol, tako je Krist užasno izopačen i 
razapet u papinskim dekretalijama." 

Daljnji korak koji je Lutera doveo do uvjerenja da je papinstvo antikristov predstavnik bila je rasprava 
sa dr. Eckom u Leipzigu mjeseca lipnja i srpnja 1519. godine. Tamo se raspravljalo ne samo o "opros-
tu", čistilištu itd., već i o pitanju papinskog primata. Luter je sada istaknuo Bibliju kao jedino pravilo 
vjere. 

Godine 1520. Luter je hrabro iznio svoj stav u pet rasprava koje sadrže njegove najranije poglede u 
pitanju vjere i odnosa sa papinstvom. To su: Propovijed o dobrim djelima, Rimsko papinstvo, Riječ 
njemačkom plemstvu, Babilonsko sužanjstvo crkve, Sloboda kršćanina. 

U prvom traktatu je istaknuo da je vjera u Krista "najplemenitije djelo". Luter ne smatra dobrim dje-
lom samo molitvu, post i milostinju, već i svako vjerno obavljanje domaćih dužnosti. 

U traktatu "Riječ njemačkom plemstvu" ističe da je rimska crkva podigla tri zida u svoju obranu od ko-
jih trpi cijelo kršćanstvo. Ove zidove je on napao. Prvi zid je superiornost klera nad laicima; drugi, pa-
pinska tvrdnja da samo on ima pravo da tumači Pismo, a treći, papinski zahtjev da samo on može saz-
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vati sabor i potvrditi njegove zaključke. Napao je raskoš papa i kardinala i izjavio da je Italija opljačka-
na od strane papinske kurije, te da Njemačka ne treba da ide njenim tragom. Pozvao je knezove i 
gradove da prestanu da plaćaju papi anate; tražio je da se smanji broj procesija, prazničnih dana, 
osim nedjelje, da se ukine čitanje misa za mrtve, papinski legati da se protjeraju iz Njemačke, a da se 
svećenicima dozvoli ženidba. 

U traktatu "Babilonsko sužanjstvo crkve" utvrdio je da je papinstvo Babilonsko carstvo koje je odvelo 
crkvu u ropstvo. Ovdje Luter raspravlja o sakramentima i pokazuje koje je zablude papinstvo uvelo u 
crkvu. 

Jedan oblik ropstva koji je Rim nametnuo jeste uskraćivanje čaše laicima u pričesti. Drugi oblik rop-
stva je nauka o transupstancijaciji. Luter stoji na stanovištu da se na oltaru nalazi pravi kruh i vino, i 
da se u njima nalaze "tijelo i krv Krista" (konsupstancijacija). 

Treći vid ropstva je učenje da je misa dobro djelo i žrtva. Euharistija je dar Božji koji treba da se primi 
vjerom i zahvalnošću. 

Luter cijeni krštenje, ali ono ne vrijedi ako čovjek nema vjere. Samo krštenje ne opravdava nikoga, 
već vjera u riječ obećanja kojoj je krštenje dodano. Krštenje je simbol Kristove smrti i uskrsnuća, i Lu-
ter više cijeni krštenje uronjavanjem nego li škropljenjem jer je uronjavanje pravi simbol ukopa i us-
krsnuća. Luter odobrava krštenje djece, što anabaptisti odbacuju; u tome se on od njih razilazi. Za os-
talih pet sakramenata Luter ne nalazi biblijski temelj zato ih odbacuje. 

U traktatu "Sloboda kršćanina", upućenom papi, nalazi se tvrdnja: "Kršćanin je najslobodniji čovjek, 
ali on je čovjek koji svima treba da služi, rob sviju." Luter time misli da, pošto se čovjek opravdava 
samo vjerom, i pošto se opravdanje ne može zaslužiti djelima, onaj koji ima tu vjeru slobodan je od 
ropstva grijeha i zakona i od pokušaja da zasluži spasenje djelima. Kršćanin je, u drugu ruku, sluga svi-
ju, jer ga njegova vjera koja radi kroz ljubav obvezuje da radi na spašavanju svojih bližnjih. Vjera ne 
dopušta nemoralnost, jer iako dobra djela ne čine dobrog čovjeka, dobar čovjek čini dobra djela. 
"Vjera nas ne oslobađa od djela već od uzaludnog pokušaja da tražimo opravdanje kroz djela." Kršća-
nin će postiti, bdjeti i raditi da bi obuzdao želje tijela, a ne da bi se tom disciplinom opravdao. 

U prvim traktatima su iznijeta gledišta koja su postala osnova protestantizma: opravdanje samo kroz 
vjeru, svećenstvo svih vjernih, autoritet Božje riječi kakav nam je dan u Bibliji i pravo i dužnost svakog 
kršćanina da tumači Pismo. Luter i njegovi suradnici su tvrdili da oni samo ponovno otkrivaju i iznova 
utvrđuju istine povijesnog kršćanstva kakve su bile prije  nego što ih je Rim izopačio. 

Papa, gnjevan zbog ovih spisa, izdao je 15. lipnja 1520. godine bulu Exsurge Domine, koja počinje rije-
čima: "Ustani, Gospode, i rasudi svoju stvar. Divlji vepar ušao je u tvoj vinograd." U toj buli je osuđe-
na 41 tobožnja Luterova zabluda, određeno je da se spale sve njegove knjige, a Luteru je dano 60 da-
na da se podčini papi. 

Luter je napao papinsku bulu i, 10. prosinca 1520. godine, pred skupom profesora, studenata i naro-
da Wittenberga, bacio ju je u oganj i spalio, a sa njome i spise svojih protivnika i neke spise koji su 
podržavali papinske zahtjeve za jurisdikcijom. Time je pokazao da definitivno raskida sa Rimom. Iza 
toga je izdao spis pod naslovom "Zašto je dr. Martin Luter spalio papinske knjige i knjige njegovih 
učenika." U tom spisu on kaže: "Mislim da tko god je tvorac te Bule, on je pravi antikrist… Ali ja ti ka-
žem, antikriste, da Luter, koji je naučio da se bori, neće se dati zaplašiti tvojim praznim Bulama, jer je 
on navikao da pravi razliku između komada papira i svemoguće Božje riječi." 1 

Godine 1521., 4. siječnja, papa je izdao drugu bulu "Damnatio et excommunicatio Martini Lutheri". 
Luter i njegove pristalice su bili sada isključeni i stavljeni pod prokletstvo. Jedini cilj papinstva je sada 
bio da se heretike što prije istrijebi. 

Luter u Wormsu. – Rim je učinio sve što je mogao da bi Lutera uništio, ali nije uspio. Sada se Rim ob-
ratio za pomoć mladom njemačkom caru Karlu V. Papinska Bula je Lutera osudila; svjetska vlast je 
trebala da izvrši presudu – da Lutera zatvori i pogubi. Papinski legat Aleander je lako uvjerio mladog 
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kralja da mu je dužnost da upotrijebi silu protiv reformacije. S druge strane, izborni knez saski Fried-
rich, kome je car velikim dijelom dugovao svoju krunu, molio je cara da se ništa ne poduzima protiv 
Lutera dok ga se najprije ne sasluša. Car je pristao da Luter bude pozvan na sabor u Worms koji je 
trebalo da se održi 1521. godine. Carski glasnik je uručio Luteru poziv za sabor 2. travnja 1521. godi-
ne. Nakon dvotjednog putovanja Luter je stigao u Worms. 17. travnja Luter je prvi put izašao pred sa-
bor. U trenutku kad je Luter trebalo da izađe pred svoje suce, general Frundsberg, jedan od najslavni-
jih njemačkih generala, ljubazno ga je potapšao po ramenu i rekao mu je: "Moj jadni redovniče! Moj 
mali redovniče! Ti imaš pred sobom bitku kakvu ja i moji satnici nismo nikad vodili tijekom naših ra-
tova. Ali ako si siguran u pravednost svoje stvari, onda pođi naprijed u Božje ime i budi hrabar. Bog te 
neće napustiti." 2 

Na saboru u prvom svom saslušanju Luter je priznao da su knjige koje su se nalazile u gomili pred 
njim njegove, ali na pitanje da li je gotov da se odrekne nekih svojih pogleda, zatražio je da mu se da 
jedan dan za razmišljanje jer se to tiče spasenja duše. Na saslušanju idućeg dana opet je priznao da su 
ti spisi njegovi, ali je odbio da ih se odrekne osim ako mu iz proroka i Evanđelja dokažu da je u zablu-
di. Na daljnje pitanje je ponovio da je njegova savjest vezana Božjom riječju i da on ne može ništa po-
reći, osim ako mu se dokaže na osnovu Pisma i razuma da je u zabludi, jer on ne prihvaća autoritet ni 
pape ni crkvenog sabora, pošto su se oni često međusobno pobijali. Završio je svoj govor riječima: 
"Ovdje stojim. Drugačije ne mogu." Govorio je njemački, a zatim je na traženje nazočnih ponovio svoj 
govor na latinskom jeziku. 

Sabor je bio podijeljenog mišljenja o Luteru. Jedni su zastupali njegovo gledište, a drugi su tvrdili da 
on treba da bude osuđen kao heretik. Car se izjasnio protiv Lutera, jer on mora da je kriv pošto ustaje 
protiv kršćanstva starog tisuću godina. U svibnju 1521. godine sa pristankom grupe članova sabora 
koji su još ostali u Wormsu, Karlo V je presudio da Luteru, kao "odsječenom udu crkve, tvrdoglavom i 
okorjelom heretiku", treba da bude uskraćeno svako gostoprimstvo, stan, hrana i piće, da bude 
uhapšen i izručen Caru, a slično treba da se postupi i sa njegovim prijateljima i pristalicama, i da se 
zaplijeni sva njihova imovina. Dekret je također zabranio tiskanje, kupovanje i prodavanje Luterovih 
djela. Do kraja svog života je Luter bio pod sjenom tog edikta. 

Edikt protiv Lutera nije bio silom primijenjen. Luter je imao moćne zaštitnike, među njima Friedricha 
Izbornog kneza i Ludviga Palatinskog. Ipak, neko vrijeme opasnost je izgledala velika. Da bi zaštitio Lu-
tera, Friedrich Mudri je pripremio tobožnju otmicu Lutera i naredio da ga odvedu u tvrđavu 
Wartburg, gdje je Luter ostao do ožujka 1522. godine. Tijekom zatočeništva on nije bio lijen; napisao 
je skoro tucet knjiga i preveo Bibliju na njemački jezik. Luterov prijevod Biblije je najviše doprinio da 
se utvrdi literarni jezik njemački. Ovaj prijevod je imao još veći utjecaj na Nijemce nego što je King 
Jamesov prijevod kasnije imao na Engleze. Luter se trudio da učini da proroci i apostoli "progovore" 
Nijemcima kao da su njihovi zemljaci. Luter, kao i drugi protestanti, naglašavao je prvenstveno Božje 
riječi kakve su u Bibliji i, smatrajući da su svi vjerni svećenici, naglašavao je da svi kršćani treba da či-
taju Bibliju i da su oni sposobni da ju razumiju ako ih vodi Sveti Duh. 

Dok je Luter bio u Wartburgu, pokret koji je on otpočeo brzo se širio. On je poprimio radikalne oblike. 
Carlstadt, jedan od Luterovih drugova, napao je misu, upotrebu slika i zahtijevao je oslobođenje od 
svećeničkog zavjeta. Carlstadt je skinuo sa sebe svećeničko odijelo, služio je misu u skraćenom obliku 
na njemačkom jeziku i davao je pričest laicima u oba vida – kruh i vino. 

Crkve su bile očišćene od oltara i slika. Carlstadt i drugi redovnici su uzeli žene. Ukinut je običaj ispovi-
jedanja na uho. Zabranjeno je prošenje i prostitucija. Od monaha se tražilo da zarađuju sredstva za 
život radom. Iz Zwiekaua su došli radikalni propovjednici, koji su tvrdili da imaju proročki dar i propo-
vijedali su skori svršetak svijeta. Oni su također propovijedali protiv krštenja male djece. 

Friedrich, izborni knez Saski, bio je uznemiren ovim radikalnim oblikom pokreta i nastojao je da ga 
obuzda. 
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6. ožujka 1522. godine Luter se ponovno vratio u Wittenberg i ponovno je stao na čelo pokreta koji je 
bio otpočeo. Wittenberg je bio centar u koji su dolazili radoznali studenti da bi pili sa izvora reforma-
cije. 

Luter je propovijedi pripisivao prvo mjesto. Vjerovao je u nju kao u propovijedanje Božje riječi. Mno-
go je također polagao na glazbu i pjesmu. Sastavio je i komponirao više himni, od kojih je najpoznati-
ja: "Moćna tvrđava je naš Bog". Smatrao je da ono što nije protiv Pisma da je za Pismo. Bio je naklo-
njen upotrebi svijeća, križa, slika, dok su radikalni reformatori, kao na primjer Carlstadt, bili protiv 
ovih stvari. Luter se brinuo o obrazovanju djece i odraslih, želeći da sve obrazovanje bude prožeto Pi-
smom. Poticao je proizvodnju vjerske literature za djecu, i sam je sastavio Mali katekizam za djecu. 
Također je sastavio jedan katekizam za odrasle želeći da svi vjerni poznaju svoju vjeru. 

Luter je naglašavao važnost obitelji. Odobrio je opaticama koje su napustile samostan da se udaju, i 
sam se oženio Katarinom fon Bora. 

Iako je smatrao da je prava Božja crkva nevidljiva, Luter se ipak pridržavao takozvane teritorijalne 
crkve koju su sačinjavali svi oni koji su bili kršteni. Smatrao je da knezovi mogu mnogo pomoći da se 
održi red u crkvi. Knezovi su odredili inspektore koji su trebali da nadgledaju stanje u župama (neka 
vrsta biskupa). Luter se rastao sa humanistima (Erazmom), jer su oni bili skloni da gaje optimistički 
nazor o ljudskoj prirodi i smatrali su da čovjek može da zaradi svoje spasenje; tome se Luter protivio, 
kako iz iskustva tako i čitajući Augustina. Luter se smatrao čovjekom grešnikom čija su najplemenitija 
djela pokvarena ohološću i sebičnošću. Dok je Erazmo propovijedao da čovjek ima slobodnu volju, 
dotle je Luter držao da čovjek nema slobodne volje. "Čovjekova volja je kao zvijer koju jaše ili Bog ili 
Sotona, i on čini ono što zapovijeda onaj koji se nalazi na sedlu." 

Luter je izgubio veliki broj humanista, a također i veliki broj seljaka za vrijeme seljačke bune (1524 – 
1525). Buna je bila uperena protiv plemića kao i protiv biskupa i opata, jer su seljaci na njih gledali 
kao na eksploatatore. U Saskoj na čelu seljačkog pokreta bio je Thomas Müntzer, radikalni reforma-
tor. Seljaci u Južnoj Njemačkoj su gledali na Lutera kao na izdajnika zbog njegovog spisa "Protiv fana-
tika i pljačkaških seljačkih bandi." 

Luter je također odbio od sebe radikalnije reformatore kao što je bio Carlstadt. Carlstadt je poricao 
stvarnu Kristovu nazočnost u misi, smatrao je večeru Gospodnju samo simbolom – uspomenom; bio 
je protiv kipova i krštenja male djece. Carlstadt je čak pomišljao da prihvati svetkovanje subote i čistu 
hranu. Carlstadt i Müntzer su bili protjerani iz Saske. Luter ih naziva fanaticima. 

Listopada 1529. godine Filip Hessenski je pozvao njemačke i švicarske reformatore na dogovor u 
Marburg po pitanju euharistije. Dogovor se završio neuspjehom. Nazočni su bili Luter, Zwingli, Brucer 
i Melanchton. 

Od sabora u Speyeru 1526. godine do vjerskog mira u Augsburgu 1555. godine. – Kad je Njemačka 
izašla iz socijalne revolucije 1525. godine jasno je bilo da su vjerska pitanja ostala neriješena i da je 
zemlja podijeljena na dva dijela, na pristalice reformacije i na katolike. Katolički knezovi južne Nje-
mačke udružili su se u takozvanu Švapsu ligu. U katoličkim gradovima su pristalice Luterovog učenja 
bili progonjeni. Mnogi su bili osuđeni na konfiskaciju imanja ili na smrt. 

S druge strane protestantski knezovi su se dogovorili o obrani svoje vjere, iako još tada nisu bili sklo-
pili savez za međusobnu obranu od eventualnog napada protiv svoje vjere. Na čelu protestantske 
grupe knezova stajali su Johan Saski, Filip Hessenski, vojvode Otto, Ernest i Frank Brunswick - 
Lüneburški i grofovi od Mansfelda. 

Godine 1526. obje grupe su se sastale na saboru u Speyeru. Saboru je predsjedao Ferdinand Austrij-
ski, brat Karla V. Ferdinand je predlagao da se pooštri Wormski edikt i da se zabrani svaka novotarija 
u nauci i bogoslužju. Ali sabor nije bio voljan da prihvati predložene prijedloge. Luterovi simpatizeri 
na saboru su bili u većini i donijeta je odluka da svaka njemačka država u vjerskim pitanjima postupi 
onako kako misli da najbolje odgovara Božjim i carskim interesima dok ne bude sazvan opći sabor koji 
će se pozabaviti vjerskim prilikama u zemlji. 
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Godine 1529. sazvan je bio drugi sabor u Speyeru. Na tom saboru je katolička grupa bila jača od pro-
testantske. Cilj sabora je bio da se iskorijeni protestantska vjera u Njemačkoj. Katoličko svećenstvo i 
katolički knezovi su zahtijevali da protestantske pokrajine priznaju rimsku jurisdikciju. Protestanti ni-
su mogli pristati da budu ponovno podvrgnuti pod rimski jaram. Na kraju je sabor većinom izglasao 
sljedeću odluku: Zemlje koje se pridržavaju Wormskog edikta, to jest u koje još nije ušlo Luterovo 
učenje, treba i dalje da ostanu zatvorene za protestantizam; tamo, pak, gdje je već prodrlo novo uče-
nje, neće se to učenje dalje propagirati, neće se raspravljati o spornim točkama vjere, neće se zabra-
njivati katolicima da nazoče misi i nijednom katoliku se neće dopustiti da prijeđe na protestantizam. 

U tim zemljama neće se više tolerirati ni anabaptiste ni cvinglijevce. Katolička stranka je sa zadovolj-
stvom prihvatila tu odluku sabora. 

Kad bi se ta odluka sprovela, reformacija se ne bi mogla dalje širiti niti bi se mogla učvrstiti tamo gdje 
je već postojala. Sloboda govora bi bila ukinuta. Svako novo obraćenje smatralo bi se zločinom. Upra-
vo ta odluka sabora je nagnala reformatore da ulože slavni Protest, od koga potječe ime protestant. 
U svom Protestu evangelistički knezovi i propovjednici su ustali protiv dviju zloupotreba: prvo, protiv 
miješanja civilne vlasti u pitanje vjere, i, drugo, protiv samovoljne vlasti svećenika. Protiv ovih zabluda 
oni su naglasili: 1) nasuprot moći civilne vlasti, moć savjesti, i 2) nasuprot samovolje svećenika, vlast 
Božje riječi. Oni su digli svoj glas protiv vjerske netolerancije i kategorički su tvrdili da svaki čovjek ima 
pravo da služi Bogu po svojoj savjesti. 

Godine 1530. car Karlo V se vratio iz Italije u Njemačku i sazvao je sabor u Augsburgu. Na tom saboru 
25. lipnja dr. Christian Bayer, pročitao je takozvanu Augsburšku konfesiju, u kojoj su protestanti obra-
zložili svoju nauku. Jedan primjerak Augsburške konfesije na latinskom jeziku uručen je bio caru. "To 
je bio svečani trenutak, koji se s pravom naziva najvećim danom reformacije i jednim od najljepših 
dana u povijesti kršćanstva i čovječanstva." 3 

Augsburšku konfesiju (Confessio Augustana) je napisao Melanchton. Ona se sastoji iz dva dijela – u 
prvom dijelu se izlaže protestantska nauka i ističu se dodirne točke sa katolicizmom: podvlači se sla-
ganje sa velikim crkvenim učiteljem Augustinom u pitanju opravdanja kroz vjeru i odbacuje se radi-
kalno učenje Zwinglijevo i anabaptista. U drugom dijelu protestanti ističu što ih je nagnalo da se od-
voje od srednjovjekovne crkve: prisilni celibat, učenje o misi kao žrtvi, tajna ispovijed, monaški zavjet 
i zbrka koja postoji u njemačkim biskupijama koje su prigrabile svjetovnu i duhovnu vlast. Ova Augs-
burška konfesija se i danas smatra izražajem protestantske vjere. Sam car je priznao da ona sadrži is-
tinu. 

Protiv Augsburške konfesije katolički teolozi su iznijeli svoju Confutaciju ove konfesije. Melanchton je 
na to napisao Apologiju Augsburške konfesije. Car je odbio da ju primi. 

Poslije augsburškog sabora protestantski knezovi su primijetili da su car i katolički knezovi odlučili da 
slome reformaciju. Zato su se oni 1531. godine udružili u Schmalkadenski savez. Taj savez je preds-
tavljao jednu od europskih sila – garanciju sigurnosti protestanata. Snaga tog saveza pokazala se idu-
će godine na saboru u Nürnbergu, gdje je sklopljen takozvani Nürnberški religiozni mir, koji je trajao 
sve do smrti Luterove 1546. godine. Car je tada opet pokušao izmiriti protestantizam sa katoliciz-
mom, ali kad mu to nije uspjelo, odlučio je poduzeti nasilne mjere. 

Car je doveo u Njemačku španjolsku pješadiju i digao je rat protiv protestantskih knezova. Prvaci pro-
testantske Lige Johan Friedrich Saski i Filip Hessenski su pali u ropstvo. Sada je car diktirao protestan-
tima mir iz Augsburga (1548). To je činio u takozvanom Interimu, u kom se protestantstvo obvezuje 
da za neko vrijeme svede dogmatske protivnosti prema rimokatolicizmu na minimum i da prizna vlast 
biskupa i papa, ali, s druge strane, dobiva dozvolu da zadrži svoje oženjene svećenike i upotrebu čaše 
pri pričešćivanju laika. Ni rimokatolici ni protestanti nisu bili tim Augsburškim Interimom zadovoljni. 

Do promjene stanja je došlo 1552. godine kad je knez Moritz Saski prekršio vjernost caru da bi prite-
kao upomoć svojoj braći u vjeri kojima je opet zaprijetila teška opasnost od tridentskog sabora. Mo-
ritz je iznenadio cara jednim ratnim pohodom, tako da mu je ovaj skoro pao u ropstvo; tridentski sa-
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bor se razbjegne; i protestanti se opet digoše. Car je tada uvidio da ne može ukoriti duh protestanti-
zma i da ne može ništa protiv njega; zapovjedio je svome bratu Ferdinandu da sklopi sa protestanti-
ma primirje, a zatim i mir. Tako je 1552. godine došlo do Passauskog ugovora; a poslije tri godine 
(1555) sklopljen je Augsburški religiozni mir. Tu je utvrđeno: svakom državnom staležu stoji od volje 
da u svojoj zemlji pomaže ili rimokatolicizam ili protestantizam (po tadašnjem načelu: "cuius regio, il-
lius relligio, tko je gospodar u zemlji, taj je gospodar i u vjeri"). 

Augsburški religiozni mir se smatra pobjedom za religioznu slobodu. Ta pobjeda nije bila velika, jer 
Zwinglijeva i Calvinova crkva nije bila obuhvaćena tim zakonom. Jedino Luterovi sljedbenici su bili to-
lerirani. Ni osobna sloboda savjesti nije bila zagarantirana. "Pobjeda leži u tome što je bio zadan prvi 
udarac da se oslobodi čovječanstvo od okova rimskog apsolutizma; na putu religiozne slobode, prvi 
koraci su bili nesigurni; oni ne znače sami po sebi nešto od vrijednosti, već je njihova važnost u ono-
me što predstavljaju za budućnost." 4 

______________________________ 
1 Foxe, Acts, vol. II, p. 547. 
2 T. Lindsay, op. cit. p. 279. 
3 E. G. White, op. cit. p. 220. 
4 Lindsay, History of the Reformation, p. 399. 

  

3. ULRICH ZWINGLI 

Reformacija u Švicarskoj je počela već u početku XVI stoljeća, i to neovisno o njemačkoj reformaciji. 
Ona je imala univerzalan karakter; to je bio u isto vrijeme politički, socijalni, moralni i religiozni pok-
ret. Godine 1505 – 1507. je Thomas Wyttenbach ustao protiv izvjesnih nauka rimske crkve. Kasnije je 
Capiton propovijedao u Baselu na osnovu poslanice Rimljanima. Tu je djelovao i Erazmo Roterdamski 
pripremajući put reformaciji. 

Jak utjecaj na njega je učinio Augustin. Također jak utjecaj na njega je učinio i Pico della Mirandola. 

Zwingli (1484 – 1531) se rodio 1. siječnja 1484. godine u selu Wildhausu. U šestoj godini je počeo po-
laziti seosku školu, a u desetoj je bio poslan na daljnje školovanje u Bern. Malo kasnije Zwingli je oti-
šao na bečki univerzitet (1498 – 1499), odakle se 1502. godine ponovno vratio u Basel, gdje je slušao 
predavanja profesora Thomasa Wyttenbacha, koji je prije Lutera napadao prodavanje indulgencija i 
branio svećenički brak. Tek je Josip II 1781. godine dao nekatolicima potpunu slobodu vjeroispovijes-
ti. Wyttenbach je bio jedan od prvih ljudi koji su u to vrijeme proučavali Bibliju na osnovu originalnih 
tekstova i u evanđeoskom smislu." 1 

"On je učio da postoji jedna starija i mnogo dragocjenija istina nego li što su teorije naučnika i filozo-
fa; to je istina da je Krist jedini otkup za grešnika. Ove riječi su bile Zwingliju prvi zraci koji su pretho-
dili zori." 2 

Za vrijeme ovog svog boravka u Baselu, Zwingli se sprijateljio sa Leonom Judom, Kapitonom i Pelika-
nom koji su postali kasnije njegovi vjerni suradnici. Godine 1506. Zwingli je na preporuku svog ujaka 
Bartolomea postao svećenik u mjestu Glarusu. Po običaju primio je svećenički red u Konstanci, bis-
kupskom sjedištu. Zatim je odslužio prvu misu u svom rodnom mjestu Wildhausu. U malom mjestu 
Glarusu Zwingli se pored svog redovnog svećeničkog posla posvetio proučavanju humanističkih nau-
ka, glazbi i naročito proučavanju Biblije. "Božja riječ dovela me je dotle da sam kazao samome sebi: 
Treba da sve to ostaviš (filozofiju i skolastiku) i da naučiš poznavati grijeh." 2 

Neko vrijeme je službovao kao kapelan u Italiji sa četom švicarskih najamnika. Vratio se sa odvratnoš-
ću prema toj službi koja je tražila od Švicaraca da prodaju svoje duše i tijela stranim knezovima. Mo-
rao je napustiti Glarus zbog neprijateljstva od strane Francuza kojima se zamjerio svojom politikom 
otpora prema najamničkoj službi. Zatim je postao svećenik u hodočasničkom centru Einsiedelnu, 
1516. 
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Uvijek je ovamo dolazilo mnogo hodočasnika koje je privlačio Marijin kip; ali na velike godišnje praz-
nike koji su se slavili njoj u čast, dolazilo je mnoštvo hodočasnika iz svih dijelova Švicarske, čak i iz 
Francuske i Njemačke. Za vrijeme ovog svog boravka u Einsiedelnu Zwingli se uvjerio da je Erazmo 
imao pravo što je s tolikom ironijom napao praznovjerje kulta svetaca i relikvija. Zwingli je u Einsie-
delnu propovijedao čisto Kristovo Evanđelje. Otvoreno je govorio hodočasnicima da ih hodočašće, 
sveci i relikvije ne mogu spasiti. Bog gleda na srce; a naše srce je daleko od Boga… Krist koji se jed-
nom prinio na križu, jeste žrtva očišćenja za grijehe svih vjernih koji se kaju. Ta žrtva je dovoljna za ci-
jelu vječnost. 

Godine 1518. u ljeto stigao je u Švicarsku Bernard Samson, papin opunomoćenik, da bi prodavao op-
rost. Sa dozvolom biskupa Konstance, Zwingli je energično podigao svoj glas protiv prodavanja indul-
gencija. Iste godine je Zwingli bio premješten u Zürich. Uzalud je Samson pokušavao da prodre u 
Zürich. Zwingli je isposlovao od züriških vlasti da se Samsonu ne dopusti ulazak u grad već da ga se 
definitivno protjera iz Švicarske. 

Zanimljivo je istaći analogiju između početka Luterovog reformatorskog rada i početka Zwinglijevog 
reformatorskog rada. Obadvojica su stekla solidno klasično obrazovanje koje im je omogućilo da utje-
ču na ugledne osobe svog vremena. Obadvojica su prvi javni napad otpočeli napadom protiv indul-
gencija. 

Za vrijeme svog propovijedanja u züriškoj katedrali godine 1518. Zwingli se još uvijek smatra sinom 
katoličke crkve. Ni papa ni njegov biskup ne smatraju ga heretikom. Njegov utjecaj sve više raste. 
Građani su ga cijenili ne samo kao učenog humanista, već i kao vatrenog domoljuba, kojemu su inte-
resi naroda bili iznad ropskog podčinjavanja papi. Zwingli je iznenadio građane svojim programom: 
objavio je da će u svojim propovijedima redom iznositi Evanđelje po Mateju. Mnogi koji su ranije ri-
jetko kada dolazili u crkvu, sada su nazočili njegovim propovijedima. Nije potrebno istaći da je Zwingli 
nailazio na žestoko protivljenje od strane konzervativnih elemenata koji su se bojali jednog socijalnog 
pokreta kao i od strane monaha i pristalica najamničke papinske vojske, regrutirane iz redova Švica-
raca, čije interese je on kvario. Ali i krug Zwinglijevih prijatelja i simpatizera se sve više povećavao. 

Godine 1519. Zwingli je teško obolio od kuge. Mnogi su sumnjali da će moći da preboli tu bolest; neki 
su već širili vijest da je umro. Zwingli nije u tim kritičnim trenutcima očajavao. Gledajući na Golgotu sa 
vjerom, došao je do uvjerenja da je Kristova žrtva potpuno dovoljna za spasenje. Oporavivši se od bo-
lesti, počeo je sa novim žarom objavljivati Kristovo Evanđelje. Teška bolest koju je Zwingli proživio ut-
jecala je na promjenu njegovog religioznog osjećanja. 

"Bolest, neminovnost smrti i njegovo nenadano ozdravljenje promijenili su njegovu vjeru, koju je iz-
razio u pjesmama punim oduševljenja i povjerenja. U to mu je smrt ugrabila i mlađeg brata Andriju 
koga je mnogo volio. Tako je stradanje imalo na njega isti preporađajući i posvećujući utjecaj kao ne-
kad na Lutera: on je iz njega izašao nov čovjek, očeličen stradanjem." 3 

Na promjenu Zwinglijevog vjerskog stava svakako su utjecala djela Erazmova i Luterova, iako on to ne 
priznaje. "Ali sjeme koje je Luter posijao, postalo je u njemu nova biljka. Ovom metamorfozom Lute-
rova mistika, koja je sačuvala izvjesne elemente rimske tradicije, postat će radikalni Zwinglijev spiri-
tualizam." 4 

Od 1520 – 1522. godine Zwingli se sve više približava reformaciji. U svojim propovijedima ističe Bibliju 
kao jedino pravilo vjere i života. Nju treba da više slušamo nego li svećenike, učitelje, pape ili sabor. 
Odmah u početku je Zwingli umio da za svoju reformu pridobije i gradsko vijeće. On je učinio propovi-
jed centrom bogoslužja. Godine 1522, 23. ožujka Zwingli je propovijedao protiv zabrane izvjesne hra-
ne u izvjesna godišnja doba. To je bila propovijed protiv posta koji crkva propisuje u vrijeme takozva-
ne korizme. On je kazao: "Kršćanska sloboda oslobađa nas od ceremonijalnog legalizma. Post ima 
samo onda vrijednost ako je spontan." Više crkvene vlasti su ustale da spriječe slobodno propovije-
danje Evanđelja. Ali reforma se više nije mogla zaustaviti. Zwingli je našao podršku u gradskom savje-
tu. 
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Krajem 1522. godine i početkom 1523, Zwingli je pripremio 67 teza za javnu diskusiju o pitanjima vje-
re koja se održala 29. siječnja 1523. godine. Od tih teza svaka počiva na čvrstom biblijskom temelju. 
Vjera u Kristovo Evanđelje je jedini uvjet spasenja; Krist, vječni prvosvećenik, jedini je posrednik iz-
među Boga i ljudi. Papina stranka nije mogla pružiti dovoljne biblijske dokaze da  bi dokazala isprav-
nost vjere u posredničku službu svetaca i u celibat. Na to je gradsko vijeće donijelo zaključak da 
Zwingli i dalje propovijeda u Zürichu i da uvede reformu; također svi drugi propovjednici imaju da 
propovijedaju samo ono što mogu dokazati Biblijom. 

26. listopada 1523. godine gradsko vijeće je organiziralo novu diskusiju na kojoj se raspravljalo o obo-
žavanju slika i kipova. To pitanje je definitivno riješeno siječnja 1524. godine, izbacivanjem slika i ki-
pova iz crkava u Zürichu i u drugim gradovima koji su pristali uz reformaciju. U to vrijeme je ukinuta 
također misa i zamijenjena svetom Večerom kao uspomenom na Kristovu žrtvu. 

Širenje reformacije i Zwinglijeva smrt. – Zwinglijeva reformacija je počela da se širi i u susjedne kan-
tone. Već u početku primjećuju se dvije struje – jedna za, a druga protiv reformacije. Takozvani šum-
ski kantoni, potpomognuti Freiburgom, počeli su da sa svoje teritorije iskorjenjuju svako pojavljivanje 
novih ideja. S druge strane reformacija je donijela definitivnu pobjedu u kantonima Basela, Berna, 
Schaffhausena, Glarusa, Appenzela i St. Gallena, uključivši i Toggenburg. Reformacija je imala također 
priličan broj grupa vjernih na teritoriju katoličkih kantona. 

Od 19. svibnja do 8. lipnja 1526. godine održavala se velika vjerska rasprava u Badenu, koju su sazvali 
katolici. Zwingli nije toj raspravi nazočio znajući da katolici namjeravaju da ga ubiju. Od strane protes-
tanata glavni diskutanti su bili Oecolampade iz Basela i Haler iz Berna. Katoličku grupu je predvodio 
čuveni dr. Eck. 

Papine pristalice, naduti sigurnošću u pobjedu, došli su u Baden odjeveni u svilu i ukrašeni biserima. 
Vrijeme izvan crkvenih dužnosti su provodili na gozbama i orgijama. Reformatori su pružali upadljiv 
kontrast. Bili su obučeni skromno, a slobodno vrijeme su provodili u proučavanju Božje riječi i u moli-
tvi. Za vrijeme rasprave Oecolampad se uvijek pozivao na Bibliju kao na jedino pouzdano pravilo vje-
re, dok su se katolici pozivali na autoritet pape i crkve. "Kontrast između dva protivna tabora nije os-
tao bez utjecaja. Mir, vedrina i skromnost Oecolompadova, kao i jasnoća njegovog izlaganja, zadobili 
su slušatelje, koji su sa gađenjem odbacili bučne i drske tvrdnje dr. Ecka. Rasprava je trajala osamna-
est dana. Papisti su sebi pripisali pobjedu. Budući da su na toj raspravi katolici bili u većini, sabor je 
odlučio da su reformatori pobijeđeni i da su isključeni, sa Zwinglijem kao svojim vođom, iz katoličke 
crkve. Ali rezultati konferencije su pokazali tko je bio jači. Upravo poslije te konferencije su se važni 
gradovi Basel i Bern odlučili za reformaciju." 5 

Sudbina reformacije zapečaćena je bila definitivno u Bernu dvama događajima koji su se zbili tijekom 
1527. i 1528. godine. 

Na izborima održanim u Bernu 25. travnja 1527. godine isključeni su bili iz novog Savjeta elementi 
protivni reformaciji. 

6. siječnja 1528. godine otvorena je bila u Bernu velika vjerska rasprava pripremljena od protestana-
ta. Haler i Zwingli su pripremili točke o kojima je trebalo raspravljati. Evo tih deset točaka: 

1) Krist je jedina glava kršćanske crkve. Ta crkva je rođena iz Božje riječi; Božja riječ joj održava život, i 
ona ne sluša nijednog stranca. 
2) Crkva može propisivati samo one uredbe koje se temelje na Božjoj riječi… 
3) Krist je naša jedina mudrost, pravda, spasenje i očišćenje grijeha. Tražiti na drugom mjestu svjet-
lost i oproštenje znači odreći se Krista. 
4) Pismom se ne može dokazati transupstancijacija. 
5) Misa u kojoj se Krista žrtvuje Bogu za grijehe živih i mrtvih je hula protiv Kristovog stradanja i nje-
gove smrti; zloupotreba koja odatle proizlazi je gad pred Bogom. 
6) Jedino Krist je umro za nas. Samo njega treba da prizivamo kao posrednika između Boga i nas. Sva-
ko drugo posredovanje treba odbaciti. 
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7) Pismo ništa ne govori o čistilištu. 
8) Obožavanje slika je protiv tekstova Staroga i Novoga zavjeta. Treba ih dakle odbaciti. 
9) Sveta ustanova braka nije zabranjena nijednoj klasi ljudi. Ali preljuba i nemoral su svima zabranje-
ni. 
10) Budući da Pismo zahtijeva da se oni koji su se očito ogrezli u nemoral isključe iz crkve, iz toga pro-
izlazi da je skandal nemoralnosti izazvan od strane svećenika gori nego li u svakom drugom slučaju. 6 

Šumski kantoni, zajedno sa Glarusom, Solenturnom i Freiburgom, kao i katolički biskupi, odbili su po-
ziv da dođu na bernsku raspravu. Sam Bern se grozničavo pripremao za konferenciju; svatko je želio 
da pruži Zwingliju gostoprimstvo. 

Rasprava je počela 6. siječnja 1528. godine i trajala je tri tjedna. Diskusijama je predsjedao Vadian. 
Sam Zwingli je uzeo riječ 107 puta. On je tom prilikom razvio glavne točke kršćanske vjere. Rezultat 
rasprave je bio neposredan i odlučan. Već 28. siječnja prestala se služiti misa u Bernu i crkve su bile 
očišćene od svih slika i kipova. Bern je sklopio savez sa gradovima Zürichom i Konstancom. 

27. rujna 1529. godine došlo je u Marburgu do sastanka između Zwinglija i njegovih suradnika s jedne 
i Lutera i njegovih suradnika s druge strane. Konferencija u Marburgu je imala za cilj da uspostavi je-
dinstvo između Švicarske i Njemačke reformacije. Nažalost do tog jedinstva nije došlo. Reformatori se 
nisu mogli složiti u pitanju euharistije. Luter je zastupao nauku o tjelesnoj Kristovoj nazočnosti u kru-
hu i vinu Svete Večere (konsupstancijacija), dok je Zwingli stajao na stanovištu da su kruh i vino znaci i 
uspomena na Kristovu smrt; te simbole treba da kršćani vole kao što žena voli vjenčani prsten. 

Nakon što je Marburška konferencija doživjela propast došlo je do sve većeg zaoštravanja odnosa iz-
među katoličkih kantona Švicarske i protestantskih kantona. Neprijateljstvo je na kraju dovelo do ot-
vorenog rata kod Kapele, u kome je poginuo Ulrich Zwingli (11. listopada 1531. godine). Nad 
Zwinglijem su se ispunile riječi kojima je hrabrio svoje ratne drugove: "Ako im damo naša tijela, ali 
duše im nećemo dati." 

Pobjednici su diktirali mir. Protestantskim kantonima Zürichu, Bernu i drugim kantonima sa većinom 
protestantskog stanovništva daje se pravo da sačuvaju "svoje vjerovanje" pod uvjetom da ne pokuša-
vaju više da ga šire u katoličkim kantonima. Nadalje, pobijeđeni će platiti sve ratne troškove. 

Zwinglijevo djelo u Zürichu i u istočnoj Švicarskoj nije propalo sa njegovom smrću. Sigurno da je nje-
gova smrt značila težak udarac tom djelu. Reformacija se dalje održala i razvijala po liniji koju joj je 
Zwingli označio. Njegova je zasluga u tome što je oslobodio građansku vlast od vlasti Vatikana, očistio 
je duhovno i moralno stanje stanovništva koje je imalo povjerenje u njega i otvorio je kršćanskoj vjeri 
nepresušive izvore Božje riječi, koju je prije Lutera tumačio i prevodio na njemački jezik. 

______________________________ 
1 H. Hug, Ulrich Zwingli, p. 31. 
2 E. G. W. op. cit. p. 182. 
3 Hug, op. cit. p. 73. 
4 Hug, op. cit. p. 73. 
5 E. G. W. op. cit. p. 195. 
6 Hug, op. cit. pp. 158. 159. 

 

4. JEAN CALVIN 

Jean Calvin (1509 – 1564), se rodio u Noyonu u Pikardiji, sjeveroistočno od Pariza. Od svog najranijeg 
djetinjstva bio je duboko religiozan. U svojoj 14. godini se upisao na pariški univerzitet, gdje su u isto 
vrijeme studirali Franjo Ksaverski i Ignacije Loyola, koji će igrati glavne uloge u katoličkoj obnovi ili 
protureformaciji. Kad mu je bilo 19 godina, Calvin je napustio Pariz da bi studirao prava. Kao većina 
obrazovanih ljudi onog vremena, i on je bio oduševljen humanizmom. Pisao je elegantnim jezikom, a 
naučio je također grčki i hebrejski. Prva njegova knjiga koju je napisao kad mu je bilo 23 godine bila je 
komentar Senekinog djela "De Clementia". 
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U to vrijeme Calvin je doživio obraćenje, ali nam nisu poznati detalji tog obraćenja. On je bez sumnje 
došao pod utjecaj pariške protestantske grupe i bio je upoznat, direktno ili indirektno, sa nekim Lute-
rovim ili Erazmovim spisima, koji su učinili na nj snažan utisak. Godine 1534, kad mu je bilo oko 25 
godina, morao je da napusti Pariz i Francusku da bi izbjegao smrti. Našao je utočište u Baselu koji je 
nedavno postao jak protestantski centar. 

U 26. godini svoga života Calvin je objavio u Baselu svoju knjigu "Institutio Christianae Religionis" - 
Načela kršćanske vjere. Djelo je posvetio kralju Franji I, koji je neko vrijeme naginjao reformaciji. Dje-
lo je napisao najprije na latinskom jeziku, a zatim i na francuskom. Ovo djelo je više puta prerađivao i 
dopunjavao; četvrto izdanje objavljeno je 1559. godine. Djelo se odlikuje jasnoćom, logičkim povezi-
vanjem misli i razumljivošću. "Institucije" su najsistematskije iznošenje kršćanske vjere protes-
tantskog pogleda koje je do tada objavljeno. U njima je iznijeta cijela drama vjekova – stvaranje, gri-
jeh i otkupljenje, kako to uči Božja riječ. 

Posljednje izdanje "Načela kršćanske religije" sadrži četiri knjige. Prva govori o Bogu Ocu kao Stvorite-
lju, očuvatelju i upravitelju svemira, jer Bog je prvi u Calvinovim mislima. Druga knjiga govori o Isusu 
Kristu – Otkupitelju, treća o Svetom Duhu i četvrta o crkvi i o odnosu njenom prema vlastima. 

Calvin je najviše crpio iz Biblije i Augustina. Nije toliko pobijao zablude koliko se trudio da pozitivno iz-
loži i dokazima potkrijepi ono što je smatrao pravim kršćanstvom. 

Calvin smatra da Boga ne možemo dokučiti, ali ga donekle možemo poznati po njegovim djelima (zvi-
jezde, simetrija, ljepota i funkcija tijela, i kroz Pismo). 

Bog upravlja svim događajima, tako da se ništa ne zbiva bez njegovog savjeta. Pod Božjom providnoš-
ću Calvin smatra Božju specijalnu brigu za svako pojedino biće, a ne pasivno Božje promatranje onoga 
što se zbiva pod djelovanjem općih zakona koje je On uspostavio. 

Čovjek je stvoren po Božjem obličju; duša čovjekova je obdarena intelektom, sposobnošću da razliku-
je dobro od zla, pravdu od nepravde, i ona je besmrtna. 

Grijeh prvog čovjeka bio je, u stvari, pobuna protiv Božjeg autoriteta, i taj grijeh je obuhvatio oholost, 
častoljublje i nezahvalnost. Grijehom prvog čovjeka, istočnim grijehom, izopačeni su svi Adamovi po-
tomci, u njima je izopačena Božja slika. Čovjekova volja je tako oslabila da čovjek ne može da čini do-
bro ako nije poduprt Božjom milošću, specijalnom milošću koju Bog daje izabranima, onima koje je 
on izabrao i primio kroz preporođenje. 

Iako mrzi grijeh u čovjeku, Bog čovjeka ljubi. Zato je načinio plan spasenja. Da bi taj plan bio ostvaren, 
Krist je morao da postane čovjek, a da nije prestao biti Bog. Krist je svojim stradanjem i smrću zado-
voljio pravedni sud Božji, otklonio je prokletstvo koje je počivalo na čovjeku zbog njegovog grijeha i 
pobijedio je smrt koja je kazna za grijeh. Uskrsnućem je Krist pobijedio smrt. Zato naša vjera prven-
stveno počiva na Kristovom uskrsnuću. Kristovo uznesenje označava početak njegove carske vladavi-
ne. 

Sveti Duh pokreće grešnika na vjeru koja prihvaća ono što je bilo učinjeno za njega u Kristu. Kao i Lu-
ter, Calvin vjeruje u spasenje kroz vjeru. Vjera može da dođe jedino kao rezultat rada Svetog Duha. 
Ona je više nego intelektualno pristajanje uz istinu. Vjera i pokajanje su usko povezani, ali pokajanje 
je posljedica vjere. Pokajanje znači odricanje od samoga sebe i obraćanje Bogu, svlačenjem starog 
čovjeka (uma) i oblačenjem novoga. To je pravo obraćenje našeg života Bogu, koje proistječe iz iskre-
nog i ozbiljnog straha pred Bogom i sastoji se u usmrćivanju našeg tijela i starog "ja" i oživljavanju 
Svetim Duhom. 

Kao i Luter, Calvin vjeruje u Božanski poziv. Vjeruje da je Bog svima odredio njihove dužnosti. Calvin 
naglašava molitvu kao razgovor sa Bogom. Budući da nitko od nas nije dostojan da izađe pred Boga, 
nebeski Otac nam je dao Krista kao branitelja i posrednika kod Oca. 

Calvin vjeruje u dvostruku predestinaciju, tj. Bog je izabrao neke da budu spašeni a neki izgubljeni. To 
je Božja tajna, smatrao je Calvin. Čovjek ne treba da se uznemirava pitanjem da li se nalazi među iza-
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branima. Kad bismo bili u to sigurni, prijetila bi nam opasnost da budemo zadovoljni sa sobom i da se 
uzoholimo. Ali ispravan život je znak da smo među izabranima. Proslaviti Boga treba da je naš glavni 
cilj. 

Na kraju Calvin raspravlja o crkvi. Crkva nije identična sa nekom vidljivom ustanovom, već ona obuh-
vaća sve izabrane, mrtve i žive. Crkva je univerzalna. Ona ne može biti podijeljena, jer to bi značilo da 
je Krist podijeljen. Glava crkve je Krist i kroz njega svi izabrani rastu u jedno tijelo. Calvin je vjerovao i 
u vidljivu Crkvu, koju sačinjavaju svi vjerni "koji pristaju uz istu božansku istinu i sjedinjeni su vezom 
iste vjere". Calvin je priznavao dva sakramenta – krštenje i večeru Gospodnju. Crkva treba da je orga-
nizirana po uzoru na apostolsku crkvu. On je smatrao da izrazi biskup, starješina, pastor i propovjed-
nik imaju isto značenje. Đakoni se brinu za siromašne. Calvin je preporučivao zaređivanje polaganjem 
ruku. 

Calvin smatra da država i crkva treba tijesno da surađuju. Država se brine da njeni građani imaju hra-
nu i piće, čuva javni mir, štiti osobnu imovinu, omogućuje da se trgovina odvija bez laži i prevare, i 
čuva vjerne da mogu slobodno vršiti službu Bogu. 

Ženeva, primjer i centar reformirane religije. – Farel je bi onaj koji je nagovorio mladog Calvina da mu 
pomogne u Ženevi, ali poslije dvije godine morali su napustiti Ženevu, jer se nisu slagali sa uplitanjem 
građanskih vlasti u crkvene poslove (travanj 1538). 

Calvin je našao utočište u Strasbourgu , i tu mu je postao prijatelj Butzer. Calvin je bio pastor francus-
kih izbjeglica i intenzivno se bavio literarnim radom. Tu se i oženio. Usprkos rane smrti njihovog jedi-
nog djeteta i ženine kronične bolesti, ovaj brak je bio sretan. Kad je u Ženevi došla na upravu stranka 
naklonjena njemu, on je bio pozvan da se vrati u Ženevu, što je i učinio. Od 1541 – 1564. godine on je 
glavna osoba Ženeve. 

Calvin je pripremio Katekizam i osnovao je u Ženevi teološku školu koja je postala Univerzitet. Vjero-
vao je u potrebu obrazovanih propovjednika koji će moći da objavljuju pravu vjeru, i prosvijetljenih 
članova, koji će moći da ih razumiju. Vjerovao je da je vjersko obrazovanje osobito važno. On je pro-
povijedao, učio, pisao, održavao ogromnu korespondenciju i savjetovao vlasti u pitanjima zakonodav-
stva i uprave. Napisao je komentare gotovo o svim knjigama Biblije. 

Calvin je u Ženevi došao u sukob sa Miguelom Servetom (1511 – 1553). Serveto je bio španjolski liječ-
nik i u svojoj dvadesetoj godini je postao radikalni reformator. Nije se slagao s Calvinom o pitanju 
Trojstva, predestinacije i krštavanja djece. Učio je da je duša smrtna. On i Calvin su se već razišli kad 
je 1553. godine, bježeći pred katoličkom inkvizicijom, došao u Ženevu gdje je po Calvinovom nalogu 
bio uhapšen i spaljen na lomači 27. X 1553. godine. 

Calvin je umro 27. V 1564. godine na rukama svog učenika i nasljednika Theodora Beza. Zadnje nje-
govo pismo je bilo upućeno Farelu. 

Kao Luter, Calvin je izvršio svojim spisima ogroman utjecaj na zapadnu Europu. Dok je Luter bio više 
emocionalan, Calvin je bio jasan, logičan, racionalan, stavljajući malo osjećanja u svoje propovijedi i 
pisanje. Iako se Luter i Calvin nisu slagali u pitanju večere Gospodnje, ipak oni su bliži jedan drugome 
nego Luter i Zwingli. 

Calvinov plašt je pao na ramena Theodora Beza (1519 – 1605). Theodeor Beza je u Parizu upoznao 
evanđeoski pokret. Učitelj mu je bio Melchior Wolmar, koji je bio i Calvinov učitelj. Wolmar je bio du-
boko religiozan i bio je toliko odan reformaciji da je i on morao da bježi iz Francuske i Njemačke. 

Švicarske reformirane crkve su se sjedinile. Između Calvina i Bullingera je postignut sporazum u pog-
ledu sakramenata i glavnih točaka istine. 

Valdenžani su također prišli reformaciji. Već 1530. je Farel pridobio neke za reformaciju, a poslije su i 
sami njihovi propovjednici koji su posjetili Strasbourg, Basel i Bern radili na sjedinjenju ostalih valden-
žana sa reformiranim crkvama. Valdenžanska Konfesija iz godine 1655. je kalvinistička. 
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Reformiranih crkava je bilo u 16. stoljeću u Čehoslovačkoj, Poljskoj i naročito u Mađarskoj. Reformi-
ranih crkava bilo je također u Njemačkoj, a naročito u Nizozemskoj. U Nizozemskoj se vodila žestoka 
borba između Filipa II, sina Karla V, i nizozemskog pokreta za neovisnost kome je stajao na čelu 
William Oranski. William Oranski, u početku katolik, postao je 1573. godine protestant iz uvjerenja. 
On je bio ubijen 1584. prije nego što je ugledao potpunu slobodu svoje zemlje. Tek 1609. godine su 
neprijateljstva prestala. 

 

5. REFORMACIJA U FRANCUSKOJ – HUGENOTI* 

Čak prije nego što se čulo za Luterovo ime, počela je svitati zora reformacije u Francuskoj. Jedan od 
prvih koji su primili poznanje evanđeoskih istina bio je Jacques Lefèvre d' Etaples, starac od skoro 70 
godina, prevoditelj Biblije na francuski jezik, profesor pariškog Univerziteta. Kao oduševljeni obožava-
telj Marije i svetaca, Lefèvre je odlučio da napiše jedan životopis svetaca i mučenika. Ovaj rad je izis-
kivao mnogo literarnih istraživanja. Tijekom rada došla mu je misao da bi mu Biblija mogla pomoći u 
poslu koji je bio pred njime. Počeo je da proučava Bibliju i zaista je u njoj našao mnogo svetaca, ali ne 
takvih kakvi se nalaze na kalendaru rimske crkve. Što je više proučavao Sveto pismo, više je u njemu 
hladnjelo oduševljenje prema zadatku koji je bio sebi postavio. Odustao je od zamisli da napiše živo-
topis svetaca i potpuno se posvetio proučavanju Božje riječi. U Bibliji je otkrio dragocjene istine koje 
je počeo propovijedati. Još 1512. godine napisao je: "Samo Bog svojom milošću i kroz vjeru opravda-
va za vječni život… Neiskazana zamjena! Nevini je osuđen, a krivac opravdan; na blagoslovljenog je 
palo prokletstvo, a proklet je postao blagoslovljen; onaj koji je život je umro, da bi smrtan čovjek pri-
mio vječni život." Iako je Lefèvre učio da sva slava za spasenje pripada Bogu, ipak on je također nagla-
šavao da čovjek treba da je poslušan Bogu. Ako si ti Kristova crkva, onda si ud tijela Kristova, a ako si 
ud tijela Kristova, onda si ispunjen božanstvom, jer punina božanstva stanuje u njemu tjelesno. O kad 
bi ljudi mogli razumjeti tu prednost, kako bi se držali čistima, nevinima i svetima i kako bi svu slavu 
svijeta držali za sramotu u usporedbi sa unutrašnjom slavom, koja je sakrivena tjelesnim očima!" 1 

Reformacija je počela u malenom gradu Meauxu blizu flamanske granice. Farel, prvi Lefèvreov uče-
nik, počeo je da propovijeda radničkim slojevima Meauxa i rasprostranjivao je među njima nove tis-
kane prijevode Evanđelja. Narod je sa velikom radoznalošću slušao objašnjavanje o istinama koje su 
bile mnogo stoljeća sakrivene. Uskoro je veći dio grada pristao uz reformaciju. Čak biskup Meauxa 
Briconnet je stao na stranu reformacije. 

Iz Meauxa reformacija se širila u sve krajeve Francuske. Broj obraćenika se iz dana u dan povećavao. 
Iz početka je francuski kralj François I (1515 – 1547) bio tolerantan prema protestantima, jer je bio u 
borbi protiv Karla V, a dobro je stajao sa protestantskim knezovima Njemačke. Rimske pape su stalno 
huškale dvor protiv protestanata i tražile njihovo istrebljenje. Međutim kralj je bio kolebljiv; čas je 
podržavao jednu, a čas opet drugu stranu. 

Godine 1525. papa Klement VII je osnovao francusku inkviziciju sa ciljem da saslušava i osuđuje "he-
retike". Zatim je slijedio niz kraljevih edikata koji su stavili protestante izvan zakona. U Francuskoj su 
počele gorjeti lomače. Grad Meaux je bio napadnut bandom papinskih progonitelja. Biskup Briconnet 
je stavljen na probu da izabere ili vatru ili da se odrekne nove vjere; izabrao je lakši put. Ali stado je 
ostalo vjerno usprkos otpada njihovog vođe. Mnogi su posvjedočili istinu usred plamena. 

Pristalica reformacije bilo je ne samo među radnicima, seljacima i zanatlijama, već i u redovima plem-
stva i na samom dvoru. Iz ovih viših krugova bio je Luis Berquin, dvorski vitez, čovjek hrabar, veoma 
učen i pobožan. On je bio ispočetka jedan od najrevnijih pristalica papinstva; bio je redovan slušatelj 
mise, propovijedi, strogi praktikant postova i crkvenih praznika. Luterovu nauku, koja je još tada bila 
nova u Francuskoj, mrzio je iznad svega. Ali Božja providnost ga je pokrenula, kao i mnoge druge, da 
proučava Pismo, i on se iznenadio što u njemu nije našao ni čistilišta, ni mise, ni papinske supremaci-
je, ni samostana, ni relikvija, ni čudotvornih slika ni indulgencija. Od tog momenta on se potpuno po-
svetio evanđeoskom djelu. Theodor Beza kaže da bi Francuska možda bila našla u Berquinu drugog 
Lutera da je ovaj našao u François I drugog Izbornog Kneza. Bačen u zatvor pod optužbom krivovjerja, 
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on je bio oslobođen od strane kralja, koji se još uvijek kolebao između Rima i reformacije, i tri puta ga 
je kralj, koji je cijenio njegovo visoko obrazovanje i njegovu plemenitost, spasio od željenih kandži 
rimske inkvizicije. Berquin se nije plašio nikakve opasnosti već je nastavio da napada zablude rimske 
crkve. 

U to vrijeme je nađen u uglu jedne ulice u Parizu osakaćen kip djevice Marije. Narod se veoma uzbu-
dio; kralj je bio duboko ganut. Monasi su iskoristili ovaj incident da bi optužili Berquina. Oni su počeli 
vikati: "To su plodovi Berquinove nauke; luteranska zavjera ima namjeru da uništi sve: religiju, zakone 
i sam prijestol. Berquin je bio ponovno uhapšen. Budući da je François I bio upravo otputovao iz Pari-
za, monasi su mogli raditi po svojoj volji. Berquin je bio osuđen na smrt, i u strahu da kralj ne bi opet 
intervenirao, istog dana je bila izvršena smrtna presuda. "Došavši do lomače, Berquin je pokušao da 
govori gomili koja se sakupila, ali su monasi, bojeći se njegovih riječi, nadrli viku, a vojska je počela 
zveckati oružjem… Berquin je bio zadavljen, zatim je njegovo tijelo bilo spaljeno ognjem." 2 

Pet godina kasnije, 1534. godine, zadesila je protestante Pariza nova nesreća izazvana pojavom pla-
kata koji su bili svuda nalijepljeni, čak i na kraljevom dvoru. U tim plakatima se pozivalo narod da uni-
šti "katoličko idolopoklonstvo". Još se ne zna da li su plakati bili djelo nekog nerazumnog prijatelja re-
formacije ili nekog lukavog neprijatelja. Ovi su plakati izazvali gnjev kralja François I, i on je odlučio da 
iskorijeni protestante. Njegove prve riječi su bile: "Neka se pohapse svi sumnjivi zbog luteranstva. Ja 
ću ih sve uništiti." Žrtve su bile izlagane najvećim mučenjima. Naređeno je bilo da vatra ne bude pre-
više jaka da bi se žrtve duže mučile. Ali vjerni su umirali kao pobjednici. Pariška Sorbona je bila naro-
čito gnjevna na tiskare koji su tiskali Luterove spise. Tijekom šest mjeseci godine 1534. bilo je spalje-
no u Parizu dvadeset tiskara i jedna žena. 

"U Meauxu, kolijevci reformacije, bilo je četrnaest osoba živih spaljeno na trgu. U južnoj Francuskoj 
su bila dva protestantska grada, Cabrieres i Merindol, do temelja uništeni. Svaka kuća je bila poruše-
na, a stanovnici su bili na ulici pobijeni." 3 

Godine 1537. je bila uhapšena jedna čitava grupa protestanata koji su u jednoj privatnoj kući održa-
vali Večeru Gospodnju. Uhapšenima se nudilo oslobođenje pod uvjetom da se odreknu svoje vjere. 
Ali nitko nije pristao da se odrekne. Među uhapšenima se nalazila Philippa de Lunz, mlada udovica 
koja je imala tek dvadeset i dvije godine. Na nju je bio vršen veliki pritisak ne bi li se odrekla od vjere. 
Ona je bila određena da bude zadnja pogubljena. Doveli su ju na gubilište zajedno sa još druga dva 
protestanta kojima su već odsjekli jezike. Ali Philippa je prije nego što je napustila zatvor skinula svoju 
udovičku crninu i obukla je svoje najljepše haljine govoreći: "Zašto da se ne radujem? Ja idem da se 
sastanem sa svojim suprugom." 

Ali i pored svih tih progonstava, broj protestanata se stalno povećavao. Krajem četrdesetih godina u 
Francuskoj se širi kalvinizam, koji je u početku imao najviše uspjeha među građanstvom, zanatlijama i 
radnicima. Ali pod Henrikom II, sinom François I, pristupa kalvinizmu i plemstvo, naročito na jugu u 
Dauphinei. U to vrijeme je bilo u Francuskoj oko 300.000 protestanata. Kalvinizam je težio ka uspos-
tavljanju samouprave, dok se luteranizam oslanjao na civilnu vlast. I dok je kalvinizam u Ženevi pro-
povijedao pasivno podnošenje progonstva, francuski kalvinizam je bio spreman da pruži oružani ot-
por progoniteljima, što je dovelo do vjerskih ratova. 

Vjerski ratovi u Francuskoj. – Poslije smrti Henrika II na francuski prijestol su dolazili jedan za drugim 
njegovi slabi i nesposobni sinovi. Autoritet kraljevske vlasti je sve više opadao. Za vrijeme najstarijeg 
Henrikovog sina, François II, vlast su prigrabile vojvode od Guisea. Oni su držali u svom posjedu og-
romna imanja, naročito duhovničke sinjorije, zbog čega su postali svesrdni zaštitnici katolicizma. 

Vojvoda od Guisea je bio najpopularniji vojnik Francuske. On je bio šef obitelji, dvora i kralja. Njegov 
brat Charles, kardinal od Lorraine, bio je u neku ruku papa Francuske. On je bio najogorčeniji neprija-
telj reformacije. Ova dva Guisea, vojvoda François i Kardinal, dobili su od svojih suvremenika nadimak 
"mesari". Ništa im nije pružalo toliku radost kao prizor hugenota koji su umirali na mukama. Običaj je 
bio Kardinala od Lorraine da poslije obilnog ručka pripremi gostima naročitu "zabavu" – da pred nji-
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hovim očima naredi da se pokolje veći broj mučenika hugenota. "Takve nakaze kao što su bili Guisei, 
Katarina Medici i njeni sinovi rijetko će se naći. Oni su bili nužni rezultat rimske nauke sile." 3 

Samovlašće Guisea i njihovo bezobzirno gonjenje protestanata ozlojedilo je hugenotsko plemstvo. Na 
čelu hugenotske stranke su došli Burboni, najbliži rođaci kraljevske dinastije Valois. Najstariji Burbon 
je bio kralj Navare, male kraljevine u Pirinejima, na granici između Francuske i Španjolske. Jeanne d' 
Albert, kraljica od Navare i majka Henrika IV, vladala je svojom malom kraljevinom muškom energi-
jom. Ona je protjerala iz svoje kraljevine katoličke svećenike, ukinula misu i smjelo prkosila papi. Vo-
dila je korespondenciju sa Calvinom. Druga hrabra žena u redovima protestantskog plemstva je bila 
Charlotte de Laval, supruga velikog hugenotskog vojskovođe Colignyja. Ona je molila svoga supruga 
da uzme u ruke oružje u obranu reformacije u Francuskoj. 

Stranka Hugenota je bila uskoro pokrenuta na akciju. Pokrenuta je bila strašnim zvjerstvom koje je 
počinio vojvoda od Guisea u malom mjestu Vassyju 1. ožujka 1562. godine. On je sa svojom pratnjom 
napao protestante za vrijeme njihovog bogoslužja i pomiješao je njihovu krv sa njihovim žrtvama. 
Ovaj pokolj u Vassyju je doveo do otvorenog rata između katolika i protestanata, između Guisea i 
Burbona. Tijekom trideset godina bilo je deset ratova koji su vođeni s promjenjivim uspjehom. Huge-
note su pomagali Engleska i protestantski njemački knezovi. Katolici, pak, dobivali su pomoć od Špa-
njolske. 

Vojvodu od Guisea je 18. 2. 1563. ubio Poltrat, da bi osvetio krv žrtava Vassyja. Katarina Medici je 
smatrala Colignyja odgovornim za to ubojstvo. Njena je želja sada bila da se domogne glave Colignyja 
i ostalih protestantskih vođa. "Godine 1569. je Katarina priznala da je ponudila 50.000 kruna za glavu 
Colignyjevu i odgovarajuće sume za glave drugih vođa." 4 

Godine 1570. je došlo do potpisivanja St. Germainskog ugovora, koji je trebalo da izmiri katolike sa 
protestantima. Međutim, nadbiskup od Nazareta je izvijestio papu da je taj ugovor potpisan samo za-
to da bi se protestante uhvatilo u zamku i likvidiralo. Katarina je predložila Jeanne d' Alberti i huge-
notskim vođama da učvrste savez između dviju stranaka ženidbom njene kćeri sa mladim vođom hu-
genotom Henrikom Navarskim, sinom Albertinim. Karlo IX, tadašnji francuski kralj i sin Katarinin pris-
tao je na tu ženidbu. 

U kolovozu 1572. godine bila je u Parizu proslavljena svečana vjeridba između katolkinje Margarite i 
protestantskog princa Henrika Navarskog. Za tu vjeridbu i svadbu koja je trebalo da se iza toga održi, 
sakupili su se u Parizu svi protestantski prvaci. Upravo tu zgodu je Katarina odlučila da iskoristi da bi 
uništila protestante. Coligny, uzdajući se u kraljevo obećanje, smjelo je išao u susret kobnoj zamci. 
Mudri i vjerni prijatelji su ga odvraćali da ne ide u Pariz, da se ne oslanja na riječi varalica, ali nikakve 
molbe i opomene nisu ga mogle odvratiti od njegove odluke. On je sa svojom pratnjom ušao u Pariz, 
koji je bio isključivo katolički i neprijateljski raspoložen prema protestantima. Kralj Karlo IX, njegova 
majka Katarina, mladi vojvoda od Guisea i Henry Anjou, mlađi Karlov brat, primili su svoje žrtve s naj-
većom ljubaznošću. Karlo je zaželio dobrodošlicu Colignyju kao ocu. Nekoliko je dana prošlo u zaba-
vama i lovu. 

U petak 22. kolovoza, kad se Coligny vraćao u svoj stan, na njega je bio izvršen atentat. Atentator je 
pucao na Colignyja sakriven iza kraljeva prozora. Atentat su organizirali Katarina Medici i mladi voj-
voda od Guisea. Coligny je bio teško ranjen. Uskoro iza toga Colignyja je posjetio kralj Karlo IX praćen 
svojom majkom Katarinom i vojvodom od Anjoua. Ovi su se gradili kao da sažalijevaju ranjenog star-
ca, međutim došli su samo kao uhode. "Oni su se bojali da mudri i dobri Coligny ne bi uspio da pro-
budi bolje elemente u prirodi nesretnog Karla." 

Bartolomejska noć. – U subotu 23. kolovoza Parizom se pronijela vijest da su se protestantski knezovi 
zakleli da će pogubiti mladog vojvodu od Guisea. Na poticaj Katarine Medici i pariškog svećenstva 
građani Pariza su uzeli u ruke oružje. Kasno u noć istog dana u kraljevom dvoru je bio održan naročiti 
savjet. Kraljica majka je uložila sav napor da pridobije svog sina da izda nalog za pokolj svih hugenota 
koji se nalaze u Parizu. Ona ga je plašila da će protestanti zbog atentata izvršenog na Colignyja ustati 
na samog kralja i da će podignuti sve gradove na ustanak, tako da kralj neće imati gdje da se skloni. 



195 
 

Kralj je pristao da dâ nalog za pokolj. "Od tog trena u njemu je zauvijek umrla posljednja iskra pleme-
nitosti koju je imao, i on je postao glavni poticatelj općeg pokolja, aktivno oružje u rukama Rima." 5 
Određeno je bilo da zvono sa crkve St. Germain l' Auxerroisa objavi početak pokolja. 

Poslije završenog sastanka, mladi vojvoda od Guisea je otišao sa svojom pratnjom da otpočne svoj kr-
vavi posao. Najprije su prodrli u spavaću sobu admirala Colignyja i njega ubili. Njegovo tijelo je bilo 
bačeno kroz prozor u dvorište. Smrt vođe hugenota je dala poticaj zavjerenicima za nove zločine. Ka-
tarina je izdala nalog da se dâ znak za opći pokolj. Zvono sa crkve St. Germain počelo je zvoniti na uz-
bunu. Sada je otpočeo strašan pokolj koji je u povijesti poznat pod imenom Bartolomejska noć (23 – 
24. VIII 1572.). U Parizu je ubijeno oko dvije tisuće osoba, a u ostalim dijelovima Francuske oko dva-
deset tisuća. 

Papa i španjolski kralj su bili izvan sebe od oduševljenja kad su dobili vijest o pokolju. Papa je naredio 
da u Rimu zvone sva zvona u znak radosti; brat vojvode od Guisea, kardinal od Lorraine je pjevao Te 
Deum; iskovana je medalja u čast tog događaja. U znak zahvalnosti papa Grgur XIII je poslao Karlu zla-
tnu ružu. Rimski propovjednici su slavili Karla, Katarinu i Guisea kao nove osnivatelje papinske crkve. 
Španjolski kralj je čestitao Karlu IX što ima takvu majku, a Katarini Medici što ima takvog sina. Još da-
nas mogu se u Vatikanu vidjeti tri Vasarijeve freske koje predstavljaju tri glavna momenta iz Bartolo-
mejske noći: ubojstvo Colignyja, kralja koji u savjetu daje svoj pristanak za pokolj i sam pokolj. 

"Uostalom, ne treba da se varamo. Bartolomejska noć nije bila jedna noć i jedan dan; to je bilo cijelo 
godišnje doba. Ubijalo se ovdje ondje cijeli mjesec rujan i listopad." 6 

Poznat je slučaj dječaka Caumonta, koji je pokazao toliko opreznosti. Pokriven ubijenim tjelima svog 
oca i svoje braće, on se pravio kao da je mrtav. Slušao je kako ljudi dolaze i odlaze i čuo je njihove raz-
ličite primjedbe. Neki su govorili: "Tako i treba! Ništa ne vrijedi poklati vukove, ako ostanu vučići." 
Drugi su govorili: "Šteta!" Ali dijete se nije micalo. Uvečer je u tu sobu ušao jedan čovjek koji je podi-
gao ruke k nebu i sa suzama je progovorio: "O, Bog će to kazniti!" Tada je dječak podigao glavu i re-
kao: "Nisam mrtav; vodite me u Arsenal. M. de Biron će vam dobro platiti." Povjesničar Michel kaže 
da bi papir plakao kad bi se na njega stavili svi zločini koji su se u to vrijeme dogodili u Francuskoj. 

Katarina Medici je vjerovala da će događaj iz Bartolomejske noći zastrašiti hugenote i natjerati ih da 
se vrate katolicizmu, ali dogodilo se suprotno. Mnogi katolici, dirnuti užasom Bartolomejske noći, od-
lučili su da napuste katolicizam. "Ovaj čin, rekao je jedan od njih, učinio je da od tog dana volim pro-
testante i njihovu religiju." 8 

Bijedan završetak zločinaca Bartolomejske noći. – I samu kraljevsku kuću zadesila je uskoro poslije 
toga velika katastrofa. Protestantski knezovi sa juga Francuske, poduprti Engleskom, pobunili su se 
protiv kralja. Primorska tvrđava La Rochelle, glavno uporište protestanata, izdržala je deset juriša od 
strane kraljevske vojske. Godine 1574. umro je Karlo IX. Umro je mučen grižnjom savjesti zbog zločina 
koje je prouzrokovao. Savjest mu nije dala da spava. Slušao je oko sebe glasove umirućih hugenota. 
Činilo mu se kao da duhovi pokojnika stoje pokraj njegovog kreveta i da je pod njegove sobe poliven 
krvlju. Njega je naslijedio na prijestolju njegov lakomisleni i razvratni brat Henrik III. Pod njim se auto-
ritet kraljeve vlasti sasvim srozao. Francuska se raspala na dijelove. Jednim dijelom je vladao Henrik 
Burbonski, vođa hugenota, s druge strane postojale su vlade Henrika III, Henrika od Guisea, vođe ka-
toličke lige i "Savjet šesnaestorice" na čelu Pariza. Među katolicima nije bilo sloge. Sam Hernik III je 
naredio da se ubije vojvoda od Guisea, vođa katoličke lige. Kad se poslije toga Henrik III htio sjediniti 
sa Henrikom Navarskim, da bi zajednički zauzeli Pariz, kralja je ubio Jacques Clement 1589. godine. 

S Henrikom III se ugasila dinastija Valois. Sada je prijestol prešao na vođu hugenota, Henrika IV Bur-
bona, kojim je počela burbonska dinastija. Da bi zadobio naklonost katolika Parižana, Hernik IV je 
formalno prešao na katoličku vjeru. On je kazao: "Pariz vrijedi jedne mise." Na to mu je Pariz otvorio 
svoja vrata. 

Godine 1598. Henrik IV je objavio u Nantesu edikt o toleranciji. Tim ediktom je kalvinizam bio priznat 
za dozvoljenu religiju Francuske. Izdavanje Nanteskog edikta i Henrikova vjerska snošljivost ozlojedili 
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su revne katolike naročito jezuite. Konačno, 1610. godine jedan ubojica, koga su poslali jezuiti, zaklao 
je Henrika IV. 

Za vrijeme Henrika IV i njegovog nasljednika Louisa XIII  (1610 – 1643) protestantizam je opet počeo 
jačati. Hugenoti kao pošten i vrijedan narod su najviše pridonijeli brzom ekonomskom usponu zemlje. 
Ali za vrijeme apsolutističkog režima Louisa XIV (1643 – 1715) opet su bili podignuti progoni protiv 
hugenota. Inicijatori tih progonstava su bili jezuiti. Njihova je lozinka bila: "Jedan Bog, jedan zakon i 
jedan kralj." Njihov utjecaj je bio na dvoru veoma jak. Kraljevi savjetnici kancelar Le Tellier i jezuit 
Père La Chaise, odlučili su da zadobiju naklonost Neba potpunim uništenjem hugenota. Kancelar Le 
Tellier je čak na svojoj samrtnoj postelji molio kralja da ukine Nanteski edikt i iskorijeni hugenote. Lo-
uis XIV je poslušao molbu jezuita. Godine 1685. je kralj ukinuo Nanteski edikt. Sada su za protestante 
opet nastali dani velike nevolje i užasa. Hugenoti su bili ubijani, zatvarani i odašiljani kao robijaši na 
galije. Njihova je imovina bila opljačkana, sela, gradovi i crkve porušeni. Mnoge hugenotske obitelji su 
se počele tajno iseljavati. Do sredine XVIII stoljeća iselilo se oko četiri stotine tisuća hugenota. Većina 
hugenota se bavila privrednom radinošću i trgovinom. Među njima je bilo mnogo veoma vještih maj-
stora. Iseljavanjem hugenota, Francuska počinje naglo da propada. Ona se više nije mogla ekonomski 
podići, što je neminovno dovelo do velike francuske revolucije, koja je obračunala sa kraljem i sve-
ćenstvom kao glavnim krivcima za to stanje. 

Istrebljivanje hugenota je izazvalo veliku radost u Rimu. Opet su pjevani Te Deumi. Papa je čestitao 
Louisu XIV; u Parizu, na gradskoj vijećnici, podignut mu je bio kip od bronce s natpisom: "Branitelju 
dostojanstva kraljeva i crkve". Za vrijeme revolucije taj je kip bio pretvoren u top, kojim se gađalo na 
prijestol i na svećenstvo. 

Pod vladom jezuita (1700 – 1764) hugenoti koji su ostali u Francuskoj živjeli su u velikom strahu i 
opasnosti. Održavali su svoja bogoslužja na usamljenim mjestima, u šumi ili u nekoj špilji. Često su 
održavali sastanke noću. Nazivali su se "Crkva u pustinji". 

Jedan od posljednjih i najstrašnijih prizora rimske tiranije u Francuskoj je bila tragedija Jean Calasa iz 
Toulousa 1761. Calas je bio miran protestantski trgovac. Svi su ga cijenili zbog poštenja i skromnosti. 
Imao je ženu, šestero djece i jednu sluškinju katolkinju. Njegov najstariji sin Marko Antonije je nagi-
njao neurednom životu. Tražio je društvo katoličkih mladića, ali su ga ovi prezirali kao heretika. Zbog 
toga je zapao u tešku melankoliju; u svom poremećenom stanju je izvršio jedne večeri samoubojstvo 
– objesio se u jednoj praznoj sobi. 

Tragedija koja je zadesila obitelj Calas nije neprijateljima te obitelji bila dovoljno velika. Među katoli-
cima se počelo govoriti da su Calas i njegova obitelj ubili svog sina da bi mu spriječili prijelaz na kato-
licizam. Calas je bio uhapšen. Stavljen je bio na najteže muke da bi priznao ubojstvo, ali je odbio da to 
učini. Na kraju je bio zadavljen. Sluškinja, koja bi mogla da posvjedoči, da se Calas nije nalazio u sobi 
gdje se dogodila kobna nesreća, nije uopće bila pozvana na saslušanje. 

Voltaire je ustao u zaštitu obitelji Calas. Javno mišljenje Europe osudilo je zločin izvršen nad Calasom. 
Pariški sud, na udovičinu žalbu, je obnovio proces, i pokojni Calas je bio proglašen nevinim. Ipak, ka-
tolička crkva, uvjerena u svoju nepogrešivost, nikad nije priznala da njene žrtve nisu krive. 

Uskoro je došlo do francuske revolucije. Oni koji su bili stoljećima progonitelji nevinih ljudi, sada su 
želi plod svog krvavog djela. Galije i zatvori, nekada puni hugenota, bili su sada puni njihovih progoni-
telja. 

______________________________ 
* Hugenoti – Eidgenossen = saveznici (A. Franzen, Pregled povijesti Crkve, KS Zagreb, 1993, p.249. 
1 E. G. White, op. cit. pp. 225 - 6. 
2 E. G. White, op. cit. pp. 232. 233. 
3 E. Lawrence, op. cit. pp. 272. 273. 
4 Y. E. Acton, Lectures on Modern History, p. 161. 
5 Eugene Lawrance, op. cit. p. 280. 
6 E. Lawrance, op. cit. 281. 
7 J. Michelet, Geurres de religion p. 388. 
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8 J. Michelet, op. cit. p. 384. 
9 Michelet, op. cit. p. 389. 

 

6. REFORMACIJA I PROTUREFORMACIJA U SLOVENIJI I HRVATSKOJ 

U prvoj polovici XVI stoljeća prodire reformacija i među južne Slavene, naročito među Slovence i Hr-
vate. U Sloveniju dolazi protestantizam iz Njemačke, a u Hrvatsku iz Slovenije, zatim iz Venecije preko 
Istre i iz Mađarske preko Međimurja. 

Vjerske, kulturne, političke i društvene prilike južnih Slavena u 16. stoljeću bile su vrlo teške. Veći dio 
južnih Slavena se nalazio tada pod turskim jarmom dok se ostatak žilavo borio protiv nadmoćnijeg 
neprijatelja oslanjajući se na pomoć bečkih Habsburgovaca. 

Slovenija, Hrvatska, Slavonija, Istra i Međimurje su bile od davnina strogo katoličke. Svećenstvo se ni-
je mnogo brinulo za duhovni odgoj vjernika. Ono je samo bilo na veoma niskom duhovnom stupnju. 
U crkvi je nestalo svake discipline i reda, a među svećenstvom se sve više širilo neznanje i nemoral. O 
kulturnim prilikama onoga vremena piše Franjo Bučar: "Kod nas je doduše tada bilo nešto crkvene 
književnosti, i to glagoljaške, ali je i ona bila slabo rasprostranjena u našem narodu. Pa i u samim sve-
ćeničkim krugovima u Hrvatskoj je bila slaba literarna inteligencija. Malo je bilo onih koji su znali da 
čitaju. Osim toga su vječni turski ratovi Hrvatsku tako apsorbirali, da nije bilo kada baviti se knjigom." 
1 

Ove teške kulturne i političke prilike bile su velika zapreka širenju protestantizma u našim krajevima; 
ipak, protestantizam je prodro i u te krajeve, zahvaljujući energičnim naporima domaćih reformatora, 
materijalnoj pomoći pojedinih velikaša njemačkih gradova i staleža kao i težnji naših naroda za nap-
retkom, a protestantizam je značio napredak prema katolicizmu. 

Primož Trubar – reformacija u Sloveniji. – Primož Trubar je bio jedan od najznačajnijih reformatora u 
Sloveniji. Rodio se u selu Raščići, blizu Ljubljane, kao sin jednog mlinara. Školovao se kao pitomac trš-
ćanskog biskupa Petra Bonoma, koji ga je također prvi uveo u "tajne prave istine". Oko 1530. godine 
posvetio ga je Bonomo za svećenika. Prvo mjesto mu je bilo Loka kod Radeča. "Godine 1531. je poz-
van u Ljubljanu za propovjednika u sabornoj crkvi. Tu je proučavao spise Zwinglijevih učenika Bullin-
gera i Pelikana, koje je nazvao svojim ocima." 2 Godine 1542. Trubar je postao kanonikom. Tada je 
počeo da propovijeda otvoreno protiv celibata, hodočašća, mise i obožavanja slika, kipova i svetaca. 

"U ono vrijeme su se počele po Kranjskoj širiti reformatorske ideje, te je Trubar odmah otvoreno pris-
tupio reformaciji." 3 U početku je našao podršku kod biskupa F. Kazianera, koji je sam bio sklon re-
formaciji. Ali njegov nasljednik, ljubljanski biskup Urban Tekstor (Tkalac – Weber – 1544 – 1558.), je 
bio veliki protivnik reformacije. On je isposlovao da je Ferdinand izdao nalog da se protestanti protje-
raju. Tada je Trubar morao napustiti Sloveniju; pošao je u Trst; odavde se još jednom vratio u Kranj-
sku, ali pošto nije smio da obavlja propovjedničku službu, iselio se godine 1548. u Njemačku. 

Trubar je najprije došao u Nürnberg, gdje se upoznao sa književnim pokretom "Češke braće". Tu se 
još više uputio u reformaciju, te je zatim postao propovjednikom u Rotenburgu na Tauberi u Bavar-
skoj, gdje se 1549. godine oženio. 

"Trubar nije mogao zaboraviti svoju domovinu i svoj narod, pa je naumio, poput Lutera i ostalih pro-
testanata, da narodnom knjigom uvodi reformaciju u svoj narod." 4 

Pripremivši slova za slovenski jezik (njemačka gotica), Trubar je tiskao u njemačkoj tiskari u 
Tübingenu, 1550. prve dvije slovenske knjige: Katekizam i Abecedarium. Godine 1557. izdao je Trubar 
cijeli Novi zavjet a 1567. izdao je prvu slovensku pjesmaricu. Trubarov učenik Juraj Dalmatin je pre-
veo cijelu Bibliju na slovenski jezik u Wittenbergu, 1584. Adam Bohorič je izdao također u 
Wittenbergu prvu slovensku gramatiku 1584. Prijevod cijele Biblije na slovenski jezik od istog je zna-
čaja za kulturni razvitak Slovenaca kao i Luterov prijevod Biblije za Nijemce: time je bio udaren temelj 
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književnog slovenskog jezika. Trubar je umro 1586., takoreći s perom u ruci. "Još tri dana prije smrti 
je diktirao svome sinu posljednju glavu Luterove "Kušćne Postile". 

Protestantizam u Hrvatskoj. – Inicijator protestantske književne djelatnosti među Hrvatima je bio ču-
veni diplomata Petar Pavao Vergerije (1498 – 1565), bivši koparski biskup, savjetnik vojvode Krištofa, 
poznat i po svom kasnijem radu u Poljskoj. 

Vergerije je bio venecijanski pravnik. Neko vrijeme je bio papin tajnik. Godine 1548. primio je protes-
tantsku vjeru, pošto je pročitao više protestantskih knjiga. Godine 1553. odazvao se pozivu vojvode 
Krištofa i došao u Wittenberg kao njegov savjetnik, odakle je poduzimao više putovanja u cilju propa-
giranja evanđeoskog djela. 

"Od Vergerija je potekla i misao, da se propaganda ne ograniči na Slovence, za koje je radio Trubar, 
već da se proširi na susjedne Hrvate, skojima je Vergerije kao biskup u Istri i kao naslovni biskup mod-
ruški imao dosta doticaja. 

Jednom iznesena, ova misao više nije napuštana, sve dok nije dobila konkretan oblik u glasovitoj hr-
vatskoj tiskari u Urachu kraj Tübingena, podignutoj novčanim prinosima njemačkih staleža i gradova, 
a uzdržavanoj naročito požrtvovnošću baruna Hansa Ungnada, bivšeg štajerskog zemaljskog kapeta-
na, nasljednog velikog župana varaždinskog i vojnog zapovjednika na hrvatsko-turskoj granici, koji se 
kao dragovoljni emigrant od 1557. godine također sklonio u Urachu kod vojvode Krištofa." 5 Iz ove i 
nekih drugih tiskara u Njemačkoj, izašli su hrvatski prijevodi Novog zavjeta (Prvo djelo novog testa-
menta, glagoljicom 1562. godine. Drugo djelo novog testamenta, Drugi dio novoga testamenta, ćirili-
com, oba djela 1563. godine i "Vsih prorokov stumačenje hrvatsko", latinica 1564.) Osim ovih knjiga 
izašle su i neke druge kao: Katekizam, Artikule (augsburška konfesija), Postila (jedno po Luteru i Me-
lanchtonu, druga po Brenziju), Bramba (apologija augsburške konfesije, i još neke druge, tiskane svim 
trima pismenima naših krajeva, glagoljicom, latinicom i ćirilicom. 

Prva tiskana protestantska hrvatska knjiga izašla je 1555. godine pod naslovom "Razgovaranje među 
papista i jednim luteranom"; to je polemički spis koji je po svojoj prilici napisao sam Vergerije. 

Glavni prevoditelji i urednici hrvatskih protestantskih knjiga su bili reformatori Stjepan Konzul Istranin 
iz Istre i Antun Dalmatin iz Dalmacije ili iz Senja. "U nekim se izdanjima spominje i ime Jurja Juričića iz 
Vinodola, dok se u knjigama nigdje ne spominje Juraj Cvečić iz Pazina, premda je i on surađivao kod 
prevođenja. 6 

Tiskara u Urachu je prestala raditi smrću Ungnadovom 1564. godine. 

Poslije prestanka rada tiskare u Urachu 1564. protestantske knjige su se još neko vrijeme tiskale u 
Nedelišću kraj Čakovca i u Varaždinu. U Nedelišću je knjige tiskao putujući tiskar koga je ovamo poz-
vao Juraj Zrinski. A u Varaždinu je tiskao Mandel, koji je morao da zatvori tiskaru u Ljubljani. U Nede-
lišću je tiskao svoje knjige protestant Mihajlo Bučić, a u Varaždinu Antun Vramec, koji je također na-
ginjao protestantizmu. 

Reformacija u Slavoniji i Istri. – U Slavoniju je reformacija prodirala iz Međimurja i iz susjedne Mađar-
ske. Mađarski doseljenici su bili većim dijelom kalvinisti, pa je u Slavoniji prevladala najviše Calvinova 
nauka. Tu nauku propovijedao je u Slavoniji 1544. godine mađarski Slovak Mihajlo Starin. Protestanti 
su se tako raširili po Slavoniji, da su održali i svoj crkveni sinod u Tordincima 1551. godine." 7 

U Slavoniji usprkos žestokih progonstava, održao se kalvinizam u nekim mjestima sve do danas. Istra 
je reformirana preko Venecije. U Istri su djelovali u duhu reformacije braća Vergerije, Flacius Illyricus 
(Vlačić), Stjepan Konzul Istranin i mnogi drugi ugledni svećenici, te je gotovo sveukupno tamošnje 
svećenstvo prihvatilo Luterovu nauku. 

Od svih hrvatskih i slovenskih reformatora najobrazovaniji i najiskusniji je bio Vlačić, urednik i izdavač 
Magdeburških centurija. On po svom djelovanju pripada više njemačkoj reformaciji nego li hrvatskoj. 
Ipak, mi ćemo se ovdje osvrnuti na njegov rad. 
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Matija Flacius (Vlačić) Illyricus (1520 – 1575) rodio se u Labinu u Istri. Humanističke nauke je učio u 
Veneciji. Tražeći duševni mir, želio je da stupi u samostan Male Braće, ali prior samostana Baldo Lu-
petina, vidjevši veliku Vlačićevu ljubav za istinu, savjetovao mu je da ide u Njemačku. Lupetina je bio 
već tada pristalica Luterove nauke. Od njega je Vlačić primio evangeličku vjeru. Iz Venecije je pošao 
Vlačić u Basel, gdje ga je srdačno primio Grineus, a odavde je 1540. godine krenuo u Tübingen, a slje-
deće godine u Wittenberg. Tu se iste godine upoznao sa Luterom, koji je bio već star, bolestan i iz-
nemogao. Godine 1544. postaje Vlačić profesor hebrejskog jezika na wittenberškom univerzitetu. 
Godine 1545. se Vlačić oženio sa kćerkom pastora Fausta. Godine 1546. Luter je umro. Iste godine 
Karlo V i papa Pavao III počinju rat protiv protestantskih knezova i gradova. Nastaju teški dani za pro-
testante. 

Godine 1548. car je diktirao takozvani Interim. To je bio zakon koji je trebalo da uredi crkveno pitanje 
u Njemačkoj. Po tom zakonu crkveni poslovi će se rješavati na jednom zajedničkom katoličko-
protestantskom saboru. Do tada treba da prestanu sve akcije protestantske. Protestanti imaju pravo 
da zadrže svećenički brak, ali ponovno treba da prihvate mnoge katoličke obrede: misu, odijela, svije-
će, zvonjenje, krizmu, pomazanje itd. Car je neke plemiće pridobio za Interim mitom, druge obeća-
njima, dok je gradove htio da pridobije silom. Krajem 1548. godine je došlo do sporazuma između 
predstavnika protestantskih teologa, među njima i Melanchtona, s jedne strane, i zastupnika carskog 
Interima, saskog kneza Morica i brandeburškog kneza Joakima, s druge strane. Tada je objavljen ta-
kozvani "mali Interim" ili leipziški. Po tom Interimu protestanti zadržavaju nauku o opravdanju vje-
rom, ali dopuštaju tzv. "adiaphoru", to jest neutralne stvari, koje nisu ni zabranjene ni naložene Sve-
tim pismom; čak su opet prihvatili u protestantske crkve takve elemente kao što su posljednje poma-
zanje, misa, svijeće, odijela, posuđe, slike, Marijine praznike i postove. Mireći se sa nekim formama 
katoličkih obreda u malom Interimu, protestantski teolozi su to opravdali time da su to forme neut-
ralne prirode. Flacius, vidjevši da je čisto protestantsko učenje u opasnosti, pošao je u Magdeburg 
1549, grad koji nije prihvatio Interim, i odatle se počeo riječju i perom boriti protiv Interima, naziva-
jući saske teologe "ljubavnicima babilonske bludnice i tajnim papistima." 

U Magdeburgu je počeo Vlačić pisati svoje djelo "Catalogus testium veritatis…" (Cijeli naslov glasi: Ka-
talog svjedoka istine, koji su prije našega vremena ispravljali rimskog pontifeksa i zablude papizma i 
oštrim pisanjem borili se protiv njih). Prvo izdanje ovog djela tiskano je u Baselu 1556. godine, drugo 
izdanje 1562. godine, novije izdanje 1666. godine. U ovom djelu Vlačić prikupio 430 "svjedoka istine", 
dokumente četrnaest stoljetne borbe, intelektualno i moralno najjačih ljudi… protiv pogrešaka, pro-
turječnosti i nedosljednosti Rima… Među tim svjedocima su Augustin i Jeronim, nicejski koncil koji 
odobrava svećenički brak, Dante koji se žali na rimskog vuka, koji pustoši crkvu i Evanđelje zamjenjuje 
svojim dekretima, Petrarka, koji u rimskoj stolici vidi "azil svih pogrešaka", itd. 7 

U Magdeburgu je Vlačić također počeo pisati svoje najčuvenije djelo – Eclesiastica Historia – (Crkvena 
povijest), poznatija pod imenom Magdeburške centurije. Za ovaj rad on je angažirao veliki broj sura-
dnika koji su tražili izvore za tu povijest u svim pristupačnim bibliotekama Europe. Sedam ljudi (studi-
osi) je radilo samo na prepisivanju tih izvoda. Pet urednika, među njima i Vlačić, Wigand u Judex da-
vali su konačnu redakciju. Tako su nastale poznate Magdeburške centurije. Prve tri sveske su izašle 
1559. godine u Baselu. Svih trinaest centurija je izašlo još za života Vlačićeva do 1547. godine. 

Magdeburške centurije su neobično smion pothvat. One otvaraju nov put kritičkom istraživanju crk-
vene i svjetovne povijesti. Čak moderni katolički komentatori, kao Buhberger, priznaju da ovo djelo, 
iako puno mržnje prema katoličkoj crkvi, služi kao primjer u korištenju izvorne građe, i tek su ga kas-
nije natkrilili crkveni Anali kardinala Baroniusa (1538 – 1607), koji je za svoje djelo iskoristio vatikan-
ske arhive. 

"U Magdeburškim centurijama Flacius brani Apokalipsu, a 2. Solunjanima 2,2-10 primjenjuje izričito 
na rimskog biskupa. On prihvaća načelo "dan za godinu", koje su ranije zastupali: Joakim, Kuza i De Li-
re i računa 1260 dana kao godine papinske duhovne supremacije, računajući tu supremaciju od 606. 
godine (Foka i Grgur); s druge strane ističe broj 666 kao godine svjetovne papinske supremacije. Us-
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tvari, Flacius primjenjuje izraz antikrist na papu i na Muhameda – jedan unutar crkve, a drugi izvana. 
Vlast prvoga računa od 606. godine, a drugoga, nekoliko godina kasnije." 8 

Godine 1570. Vlačić je napisao i jedan traktat o Antikristu, u kome poziva sve čestite kršćane da se 
odvoje od antikristovog sustava: 

"Šesti i posljednji razlog da se odvojimo od pape i njegovih sljedbenika jeste: 'Mnogim spisima naše 
crkve, nadahnutim Božjom riječju, proročanstvima o budućnosti i specijalnim karakteristikama papin-
stva, potpuno je i temeljito dokazano da je papa sa svojim prelatima i svećenicima pravi veliki Antik-
rist, da je njegovo carstvo pravi Babilon, vječni izvor i majka sveg gnjusnog idolopoklonstva!" (Etliche 
Hochwichtige Ursachen und Gründe, warum das sich alle Christen von dem Antichrist… absondern 
sollen). 

Svoje teološko učenje Vlačić je želio da sistematski poveže u svom velikom djelu "Ključ Svetog pisma 
ili o govoru svetih knjiga". I ovo je djelo pisano na latinskom jeziku; tiskano godine 1567. u Baselu i 
1547. godine u Jeni. U tumačenju Pisma on ističe veliki značaj poznavanja originalnih biblijskih jezika: 
hebrejskog i grčkog. 

Poslije dužeg boravka u Magdeburgu, Vlačić je 1557. godine bio pozvan u Jenu za profesora teologije. 
Jena je tada bila sjedište takozvanih "Flacianista", dok je Wittenberg bio sjedište "Filipista". Zbog nes-
laganja sa vojvodom Friedrichom bio je 1561. godine prognan iz Jene. Poslije je uzastopno živio u Re-
gensburgu, Antwerpenu i Strasbourgu, dolazeći uvijek u sukob sa vlastima i svećenstvom tih gradova 
zbog svog beskompromisnog stava u pogledu biblijskih istina. 

Vlačić je bio Hrvat bez domovine, koji je mnogo godina svog života proveo u bijedi i progonstvu, zato 
što je učio Nijemce kako da čuvaju učenja svojih učitelja. Umro je u Frankfurtu na Maini 1575. godine. 

Protureformacija. – Protureformacija u Hrvatskoj je vršena sa velikim uspjehom. Nju je prihvatilo 
plemstvo i hrvatski sabor. Ona započinje u Hrvatskoj sa biskupom grofom i banom Đurom Draškovi-
ćem (1563 – 1578). Sabor je 1567. godine donio prvi protureformacijski zakon. Tko istupi iz katoličke 
crkve, ne može u Hrvatskoj i Slavoniji da ima neki imetak, i ne može da zauzme nikakav položaj, čast 
ni mjesto u javnoj službi. Izgleda da je sličan zakon bio prije donijet od strane mađarskog sabora u 
Požunu. Ali dok su Mađari kasnije sebi ipak izborili crkvenu slobodu, hrvatski sabori su ostali odlučno 
na protureformacijskoj liniji, priznajući samo katoličku crkvu." 9 

Veliki protivnik reformacije je bio naročito Tomo Erdödy, kad je po drugi put (1608 – 1615) bio izab-
ran banom Hrvatske. Kad su na saboru u Požunu 1608. godine mađarski plemići htjeli izglasati zakon 
o vjerskoj slobodi kojim bi se protestantima u Mađarskoj i Hrvatskoj priznala ista prava koja uživaju 
katolici, Erdödy, trgnuvši mač iz korica izgovorio je poznate riječi: "Ovim ću mačem istjerati tu lute-
ransku kugu iz svoje zemlje, te ćemo se prije i odvojiti od Ugarske, nego li dopustiti, da se ona ukori-
jeni u našim krajevima. Imamo rijeke Savu, Dravu i Kupu, pa ćemo iz jedne dati piti tim novim gosti-
ma." 

"Godine 1609. zaključi hrvatski sabor, da se u krajevima Hrvatskoj i Slavoniji ima priznati samo jedna, 
i to katolička vjera. Taj zaključak se ticao poglavito Varaždina, te su protestantski propovjednici mora-
li sve naše zemlje ostaviti." 10 

Usprkos žestoke protureformacije, tragovi protestantizma su se održali dugo u Hrvatskoj, naročito u 
Međimurju. 11 

Da bi suzbila protestantizam u Hrvatskoj, protureformacija se služila ne samo političkim sredstvima 
već i perom. Prva hrvatska djela napisana od strane katolika u početku protureformacije su bila napi-
sana sa svrhom da zamijene i potisnu hrvatsku protestantsku literaturu. Tako je Nikola Krajačević tis-
kao svoje "Molitvene knjižice" (1640), zagrebački biskup Petar Petretić je tiskao u Grazu 1651. godine 
"Svete evangeliome", isusovac J. Habdelić izdao je svoje veliko djelo "Praoca našega Adama grijeh", 
(Graz 1674). Najistaknutiji pisac protureformacije je bio jezuit Bartolomej Kašić, koji je preveo cijelo 
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Sveto pismo na hrvatski jezik da bi potisnuo hrvatske protestantske prijevode. No Kašićevo je djelo 
ostalo u rukopisu. 

Papinska protureformacija je budnim okom motrila na naše krajeve i poduzimala je sve mjere da bi u 
njima iskorijenila reformaciju. U toj borbi su jezuiti bili najposlušnija oruđa. 

Glavni pobornik protureformacije u Slavoniji je bio biskup Tomas Hren, koji je 1613. godine tiskao u 
Grazu svoja "Evanđelja i poslanice". To je prvo poznato djelo protureformacije, i ono se većim dijelom 
oslanja na Dalmatinovu Bibliju. 

Značenje reformacije za duhovni razvitak južnih Slavena. – Ocjenjujući značaj reformacije za kulturni 
razvitak južnih Slavena, M. Mirković piše: "Ono što je od hrvatskog protestantizma ostalo, ipak je od 
zamašnog kulturnog značenja. 

U svom pristupnom predavanju na češkom sveučilištu u Pragu i u svom kasnijem djelu o značaju re-
formacije i protureformacije za duhovni život južnih Slavena profesor Murko ocjenjuje prvo taj značaj 
jezično. Hrvatski protestanti su počeli da izdaju knjige na narodnom jeziku. Taj jezik je bio istarsko-
primorska čakavština sa primjesom štokavštine. Ali su oni u isto vrijeme tražili i osnovu za formiranje 
jednog književnog jezika. I pokušaji Sebastijana Krelja, Vlačićeva učenika, išli su istim pravcem. Vra-
mec je pisao pod utjecajem Konzula i Dalmatina. Protureformacija je usvojila ove jezične napore re-
formacije, tj. ona je bila prisiljena da radi istim metodama, da izdaje knjige (evangelistare i pjesmari-
ce) na narodnom jeziku i da traži osnove za jedinstveni hrvatski književni jezik." 12 

______________________________ 
1 Dr. F. Bučar, Povijest hrvatske protestantske književnosti, str. 26. 
2 A. Močnik, op. cit. str. 254. 
3 Bučar, op. cit. str. 50. 
4 Bučar, op. cit. str. 51. 
5 M. Kombol, Povijest hrvatske književnosti, str. 194. 
6 Kombol, op. cit. str. 194. 
7 Mijo Mirković, Flacius, str. 121. 
8 Froom, op. cit. str. 317. 
9 M. Mirković, Flacius, str. 195. 
10 Bučar, op. cit. str. 20. 
11 Dr. M. Murko, Die Bedeutung der Reformation, p. 25. 
12 M. Mirković, op. cit. str. 210. 211. 

 

7. REFORMACIJA U NIZOZEMSKOJ I U SKANDINAVSKIM ZEMLJAMA 

Luterovo učenje je našlo plodno tlo u Nizozemskoj, ali je također malo zemalja u kojima se pristalice 
nove vjere bile okrutnije progonjene nego li u Nizozemskoj. 

Iz jedne od nizozemskih provincija je izašao Menno Simons. Bio je obrazovan u katoličkoj crkvi i pos-
tao je svećenik. Bojao se da čita Sveto pismo da ne bi pao u krivovjerje. Kad ga je počelo mučiti pita-
nje transupstancijacije i kad su se u njegovom duhu pojavile sumnje u pogledu te nauke, on je smat-
rao da su to sotonina iskušenja i trudio se da ih molitvom i ispoviješću otkloni. Ali sve je bilo uzalud. 
Poslije je pokušavao da raznim uživanjima umiri glas savjesti, ali ni time nije uspio. Na kraju je odlučio 
da prouči Novi zavjet. Tom proučavanju je dodao Luterove spise. Ova proučavanja su ga dovela da je 
prihvatio reformaciju. "Uskoro poslije toga nazočio je u susjednom selu pogubljenju jednog čovjeka 
koji je bio optužen zbog toga što se ponovno krstio. Ovo ga je potaklo da je počeo da proučava iz Sve-
tog pisma pitanje krštenja djece. 

U Bibliji nije našao dokaza da bi trebalo djecu krštavati, već, naprotiv, opazio je da su pokajanje i vjera 
neophodni uvjeti za primanje krštenja." 1 

Menno je izašao iz rimokatoličke crkve i počeo je da propovijeda evanđeosku nauku, uključivši tu i 
zahtjev o ponovnom krštavanju onih koji povjeruju u Evanđelje. Njegovi sljedbenici bili su teško go-
njeni, naročito zbog toga što ih se često zamjenjivalo sa revolucionarnim i fanatičkim pristalicama 
Müntzerovim. Mnogi menoniti su se kasnije iselili u Englesku i Ameriku. 
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"Protestante u Nizozemskoj nemilosrdno je gonio Karlo V, a još više njegov sin Filip II. Karlo V je 1522. 
godine uveo protiv njih španjolsku inkviziciju. Stotine njih bili su spaljeni na lomači. Žene su stajale 
pokraj lomača svojih muževa da bi ih tješile i da bi im pjevale psalme dok je plamen proždirao njihova 
tijela. Mlade djevojke su bile žive pokopane u grob i pri tome su šutjele kao da odlaze na noćni od-
mor; ili su se penjale na lomaču u najljepšim haljinama kao da je to njihova svadba." 2 

Filip II (1556 – 1598) je poslao protiv Nizozemske okrutnog vojvodu Albu, da povrati narod katoličkoj 
vjeri. Počela su nova svirepa gonjenja. Ali sve je bilo uzalud. Tada se diglo (1579) sedam sjevernih 
provincija nizozemskih pod vodstvom plemenitog i hrabrog Vilima Oranskog i one su sebi izborile slo-
bodu da služe Bogu. Godine 1581. je bila osnovana Republika nizozemskih oblasti sa kalvinističkom 
konfesijom. 

Reformator Danske je bio Taussen, sin jednog seljaka. Bio je veoma darovit, te ga je crkva poslala da 
studira na jednom njemačkom univerzitetu koji bude sam izabrao, pod jedinim uvjetom da to ne bu-
de Wittenberg. On je otišao u Köln, jednu od tvrđava katolicizma. Tu su mu došli u ruke Luterovi spisi, 
i on ih je čitao sa velikim čuđenjem i interesiranjem. Sada se u njemu probudila neodoljiva želja da 
ode u Wittenberg i da sluša predavanja samog njemačkog reformatora. Ovu odluku je za kratko vri-
jeme ostvario; upisao se na wittenberški univerzitet. 

Po povratku u Dansku, on se vratio u svoj samostan i tamo je svojim drugovima pažljivo počeo objaš-
njavati smisao Svetog pisma. Govorio im je o Isusu kao o jedinom Spasitelju grešnika i jedinoj nadi 
spasenja. Više redovnika se uskoro obratilo protestantizmu. Starješine samostana su ga premjestile u 
drugi samostan i zatvorile u jednu ćeliju. Ali tamo je kroz ključanicu razgovarao sa novim drugovima i 
tumačio im evanđeoske istine. Na kraju su ga starješine protjerale iz samostana, i tada je stao javno 
da propovijeda novu nauku. Danska je primila Evanđelje. Danski kralj Kristijan III (1533 – 1559) je pri-
stao uz reformaciju. "On je 1536. godine skupio sve biskupe na jednom mjestu, zatvorio ih i dao im 
slobodu samo pod uvjetom ako se odreknu biskupske stolice i da se ne protive luteranstvu." 3 

Švedsku su evangelizirali mladi studenti koji su primili istinu u Wittenbergu kao Luterovi i Melanchto-
novi učenici. To su bila braća Olaf i Lorentz Petterson, sinovi jednog kovača, i Lavrentije Anderson. 

"U nazočnosti kralja i najuglednijih osoba Švedske, Olaf je branio evanđeosku vjeru protiv pobornika 
Rima. On je izvijestio da nauku otaca možemo primiti samo onda ako se slaže sa Svetim pismom, i da 
su glavne istine u Bibliji iznijete tako jednostavno i jasno da ih svatko može razumjeti." 4 

Kao rezultat rasprave, švedski kralj Gustav Vasa (1523 – 1560) je prihvatio novu vjeru. Tada su na kra-
ljevu molbu braća Olaf i Lorentz preveli Bibliju na švedski jezik. Kralj je zapovjedio da propovjednici 
propovijedaju samo Božju riječ i da je djeca također uče u školi. 

Oslobođena od rimskog jarma, Švedska se uzdigla do veličine i moći kakvu nikada ranije nije poznava-
la. Ona je postala jedna od tvrđava protestantizma. Jedno stoljeće kasnije, u jednom trenutku velike 
nevolje i opasnosti, ova mala i do tada slaba država, imala je hrabrost da pritekne u pomoć Njemač-
koj da se odupre nasrtanju katoličke protureformacije koja je željela da mačem pokori protestante. 
Zahvaljujući toj pomoći, protestanti u Njemačkoj su mogli i dalje da uživaju slobodu savjesti. 

______________________________ 
1 E. G. White, op. cit. p. 260. 
2 E. G. White, op. cit. p. 262. 
3 J. Popović, op. cit. sv. II, str. 253. 
4 E. G. White, op. cit. p. 264. 

 

8. REFORMACIJA U ENGLESKOJ 

Reformacija u Engleskoj se razlikuje od reformacije na europskom kontinentu. Na kontinentu u 16. 
stoljeću su se pojavile dvije reformirane crkve – Luterova i Calvinova. Luteranizam se brzo proširio u 
tri skandinavske zemlje: u Švedsku, Norvešku i Dansku. Kalvinizam se proširio, kao što smo vidjeli u 
prethodnom poglavlju, u mnoge europske zemlje na kontinentu i u Škotsku. U Engleskoj se pojavio 
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treći tip protestantizma – anglikanska ili biskupska crkva. Kad su se ove tri grupe učvrstile, pojavio se i 
veći broj manjih protestantskih zajednica. 

Engleska nema jednog reformatora kao što su bili Luter ili Calvin. Na razvitak engleskog protestanti-
zma su utjecali razni čimbenici; lolardi, njemački protestantizam, Henrikov spor sa papinstvom, pro-
gonstvo engleskih protestanata koje ih je dovelo u vezu sa vođama reformacije na kontinentu, reakci-
ja na krvavu vladu Marije Tudor, itd. Reformacija se definitivno učvrstila u Engleskoj za vrijeme kralji-
ce Elizabete. 

Da bismo imali jasnu sliku o engleskoj reformaciji, važno je da imamo na umu četiri uzastopna en-
gleska vladara koji su svaki na svoj način utjecali na razvitak crkve u Engleskoj. To su: 

1. Henrik VIII (1509 – 1547), katolik, koji je prekinuo sa Rimom zbog razvoda braka sa Katarinom Ara-
gonskom. 
2. Eduard VI (1547 – 1553), sin Henrika VIII sa Jane Seymour , protestant. 
3. Marija "Krvava" ili Marija Tudor (1553 – 1558), kći Henrika VIII sa Katarinom Aragonskom, katolki-
nja. 
4. Elizabeta I (1558 – 1603), kći Henrika VIII sa Anom Bolen, protestantkinja. 

Kao i u drugim zemljama Europe, Engleska je bila zrela za reformaciju. Crkva u Engleskoj je utonula u 
pokvarenost. Stotine svećenika su imali priležnice, a samostani su postali mjesta lijenosti i neznanja. 
Spisi posljednjih skolastika engleskog podrijetla pripremali su put reformi, naročito spisi John Duns 
Scotusa i William Occama. Za reformom su težili i pripremali joj put humanisti Colet, Thomas More i 
Erazmo. 

Luterovi spisi su našli pristalica u krugu studenata  u Oxfordu i Cambridgeu. U Cambridgeu je nastalo 
veliko probuđenje. Tu je vođa grupe koja je proučavala Božju riječ i Luterove spise bio Thomas Bilney. 
Bilney je postao protestant, i 1531. godine je bio spaljen u Norviku. On je učinio snažan utisak na 
mladog svećenika Hugh Latimera, koji će kasnije igrati važnu ulogu u reformaciji i koji će također za-
pečatiti svoje svjedočanstvo na lomači. 

Pionir reformacije u Engleskoj je bio William Tyndale (1494 – 1536). Tyndale je razumio da je nemo-
guće raširiti istinu i utvrditi narod u njoj bez Biblije na narodnom jeziku. Zato je odlučio da nastavi 
djelo koje je prije njega započeo Wyclif; da prevede Bibliju na engleski. Oko 1522. godine on je rekao: 
"Ako mi Bog poštedi život, učinit ću da će seoski dječak koji ide za plugom znati više iz Pisma nego što 
znaju rimski svećenici koji kritiziraju moje propovijedanje." 

Tyndale se latio svog zadatka. Odlučio je da prevede Novi zavjet na engleski jezik. Pri tome se služio 
Erazmovim grčkim novim zavjetom kao izvornim tekstom. Ali uskoro su ustali neprijatelji reformacije 
sa namjerom da osujete ovaj njegov pothvat. Tyndale je uvidio da nema za njega mjesta u Londonu 
niti u cijeloj Engleskoj gdje bi mogao obaviti taj posao, zato je otišao u Njemačku. U Kölnu je tiskao 
Evanđelja po Mateju i Marku. Kad su ga neprijatelji ovdje vrebali da ga ubiju, pobjegao je u Worms i 
zatim u Antwerpen gdje je nastavio svoj posao. Tisuće primjeraka njegovog Novog zavjeta bilo je pro-
krijumčareno u Englesku, gdje su se crkvene vlasti svom žestinom borile protiv njega. Engleski biskupi 
su isključili svakoga tko bi čitao Tyndaleov Novi zavjet. 

U Antwerpenu je Tyndale pao u ruke neprijatelja. Izdao ga je jedan mladi Englez kome je on ukazao 
gostoprimstvo. Tyndale je bio odveden izvan teritorije "slobodnog grada", na područje koje je pripa-
dalo caru Karlu V i bačen je bio u zatvor. Iz tog vremena sačuvano nam je jedno njegovo pismo u ko-
me on traži da mu se pošalje toplije odijelo, hebrejska Biblija, gramatika i rječnik. Poslije sedamnaest 
mjeseci zatvora, izveden je bio na sud i osuđen na smrt kao heretik. Najprije je bio lišen svećeničke 
časti, zatim obješen i spaljen. Tyndale je bio za takav kraj spreman, jer je osam godina ranije napisao: 
"Samo je jedan put koji vodi u carstvo života – to je put kroz progonstvo, stradanje i samu smrt po 
Kristovom primjeru." Njegove posljednje riječi su bile: "Gospode, otvori oči kralju Engleske!" Ispočet-
ka je izgledalo da će njegova molitva ostati neuslišana, jer je Henrik VIII izdao zapovijed kojom je zab-
ranio prevođenje Biblije na narodni jezik. Ali već iduće godine je on promijenio odluku. Engleski prije-
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vod Biblije, takozvani Coverdaleov Novi zavjet, bio je stavljen u svaku crkvu u Engleskoj. Za engleski 
prijevod Biblije je plaćena velika cijena – od pet ljudi koji su u 16. stoljeću radili na izdavanju engleske 
Biblije, četvorica su umrla mučeničkom smrću – Tyndale, Rogers, Thomas Cromwell i Cranmer, samo 
je Coverdale umro u miru. Tyndaleovim prijevodom koristili su se mnogo kasnije prevodioci koji su 
pripremali takozvani King James verziju. "Možda nitko, osom Shakespearea nije izvršio tako snažan 
utjecaj na razvitak engleskog jezika kao Tyndaleov prijevod Biblije.! 1 

Kakav bi tijek poprimila reformacija u Engleskoj da nije bilo Henrika VIII ne možemo znati. Ali, on je 
bio onaj koji je raskinuo sa Rimom, učinio englesku crkvu neovisnom i dao joj neka izrazita obilježja. 

Henrik VIII (1491 – 1547) je postao kralj Engleske poslije smrti svog starijeg brata Arthura. 

Henrik je došao u spor s papom zbog pitanja ženidbe. Godine 1501. se njegov brat Arthur, kome je bi-
lo 14 godina, zaručio sa Katarinom, španjolskom princezom, koja je imala 16 godina. Kad je Arthur 
uskoro umro, njegov otac je zbog političkih i materijalnih razloga inzistirao da se Katarina zaruči za 
Henrika. Da bi mogla poći za budućeg Henrika VIII trebalo je da papa dâ odobrenje, jer po crkvenom 
zakonu nije bilo dopušteno da brat uzme udovicu svog brata. Papa je dao odobrenje, i tako se Henrik 
VIII godine 1509. vjenčao sa Katarinom. Katarina je Henriku rodila šestero djece, od kojih su sva, osim 
jednog ženskog djeteta – Marije, umrla u ranom djetinjstvu. Henrik nije bio vjeran svojoj ženi. Neza-
dovoljan je bio što mu nije rodila sina. Uskoro mu je oko zapelo za Anu Boleyn. Ova je željela da pos-
tane kraljica, i zato je trebalo da se Henrik razvede sa Katarinom. Papa nije htio da dâ razvod, i tada je 
Henrik prekinuo sa papinstvom. Godine 1534. parlament je izjavio da kralj treba da bude glava en-
gleske crkve. Sljedeće godine se Henrik proglasio "in terra supremum caput Anglicanae ecclesiae". 
Oni koji nisu htjeli da priznaju Henrika za glavu crkve bili su likvidirani, među ovima bili su John Fisc-
her, kardinal i humanist Thomas More. 

Odvajanje crkve od Rima nije nužno značilo da će protestantizam pobijediti u Engleskoj. Henrik VIII se 
hvalio svojom ortodoksijom, svojim svakodnevnom nazočnošću misi i svojom upotrebom ispovjedni-
ka. Ranije je on ustao protiv Luterovog učenja, tako da mu je papa Leon X dao nadimak branič vjere. 
Henrik je imenovao Thomasa Cromwela svojim zamjenikom u crkvenim poslovima. Cromwel je bio 
naklonjen protestantizmu. Pod njegovom upravom je počelo sustavno proučavanje pitanja monaštva. 
Ovo je dovelo do ukidanja samostana u Engleskoj. 

Godine 1536., dvije godine nakon što je parlament proglasio kralja glavom crkve, objavljen je jedan 
izvještaj o vjeri engleske crkve pod naslovom "Deset člana." Autor ovih Člana vjere je bio sam Henrik 
kome je u tom poslu pomogao Cranmer. Tu se ističe da postoje tri sakramenta: krštenje, pokora i eu-
haristija. Naglašava se potreba da se narod poučava Bibliji i Nicejskom vjerovanju; izjavljuje se da se 
čovjek spašava vjerom, ali također ispovijedanjem, odrješenjem i dobrim djelima; ističe se da je Krist 
fizički nazočan u euharistiji; da su misa za mrtve, prizivanje svetaca i uporaba slika poželjni. Godine 
1537., je izišao jedan priručnik o kršćanskoj vjeri, a 1539. je parlament izglasao takozvanih "Šest člana 
vjere", kojima je autor bio Henrik, a s kojima se Cranmer nije slagao, jer su bili bliži katolicizmu nego li 
ranije objavljenih Deset člana. Ovdje se branila transupstancijacija, celibat klera, ispovijed na uho, 
misa itd. Oni koji nisu htjeli da prihvate ove točke nauke su bili spaljeni na lomači. 

Međutim, poduzeti su bili i neki koraci koji su išli u prilog protestantizmu. Godine 1536. Cromwel je 
naredio da se u svaku crkvu stavi latinska i engleska Biblija da bi ohrabrio čitanje Biblije od strane lai-
ka. Sada se naveliko počela čitati Tyndaleova Biblija, ali pošto taj prijevod nije bio odobren, pristupilo 
se novom prevođenju Biblije. Taj je rad obavio Miles Coverdale, služeći se pri prijevodu Vulgatom, Lu-
terovim i Tyndaleovim prijevodom. Ova je Biblija bila sada stavljena u sve crkve. Poslije je izašla i veli-
ka Biblija, novo izdanje Coverdaleove Biblije, kome je John Rogers dodao apokrife. Ova Biblija se nazi-
va još i Cranmerova Biblija. 

Henrik VIII je umro 1547. godine, a naslijedio ga je Eduard VI, koga mu je rodila njegova treća žena 
Jane Seymour, koju je oženio nakon što je dao pogubiti Anu Boleyn zbog nevjerstva i što mu nije rodi-
la muškog potomka. Eduard je imao 9 godina kad je postao kralj, a umro je već 1553. u šesnaestoj 
godini života. Eduard je bio veoma religiozan i sklon protestantizmu. On je naredio da se ukine "Šest 
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člana" i zakon po kome su heretici bili spaljivani; naredio je da se izbace slike iz crkava; uveo je javnu 
ispovijed umjesto ispovijedi na uho, sada je dopušteno svećenicima da se žene, no misa se još čitala 
na latinskom jeziku; vodećim protestantima sa kontinenta dani su istaknuti položaji. 

Da bi se održao red u nauci i organizaciji, godine 1549. je od strane parlamenta objavljen Act of 
Uniformity koji je naređivao da se u crkvama uporabljuje Book of Common Prayer (Opći molitvenik) 
koji je sastavio odbor na čelu sa Cranmerom. Cranmer je bio veoma sklon protestantizmu i htio je da 
u taj molitvenik unese protestantsko učenje, čemu su se protivili mnogi u parlamentu. Molitvenik nije 
odmah prihvaćen; katolici su ga smatrali protestantskim, a protestanti su smatrali da sadrži odviše 
katoličkih elemenata. 

Godine 1552. je objavljen novi Act of Uniformity kojim je parlament dao svoje odobrenje novom iz-
danju Općeg molitvenika, koji su sastavili Cranmer i Ridley. Ovaj molitvenik je bio više blizak protes-
tantizmu nego raniji. U njemu se oltar zamjenjuje riječju stol, a svećenik riječju propovjednik. No Act 
of Uniformity je zapovijedao da svi treba da nazoče nedjeljnom bogoslužju i određene su bile stroge 
kazne za one koji bi izostali sa bogoslužja. Godine 1553. izašla su "Četrdeset i dva člana vjere", kojima 
se definira vjerovanje engleske crkve; autor tih člana je bio Cranmer. 

Pod Eduardom VI protestantizam je u Engleskoj najviše napredovao. Ali je doživio strašan udarac pod 
Marijom Tudor, Henrikovom kćerkom, koja je željela da obnovi papinsku vlast u Engleskoj. Sada je 
nastalo teško progonstvo protestanata. Neki su se spasili pobjegavši na kontinent. Mnogi drugi, ista-
knute vođe protestantizma, našli su mučeničku smrt na lomačama Smithfielda i na drugim mjestima. 
Tada, poslije Marijine smrti, počeli su se vraćati prognani. Reakcija koju je izazvala krvava Marijina 
strahovlada učinila je više za utvrđivanje protestantizma u Engleskoj nego li naklonost njenog pret-
hodnika. Pod Elizabetom (1558 – 1603) Engleska je postala pretežno protestantskom zemljom – 
osamdeset od sto stanovnika je primilo protestantizam anglikanskog tipa. 

_____________________________ 
1 C. A. Alington, op. cit. p. 89. 

  

9. MUČENICI ZA VRIJEME REŽIMA MARIJE "KRVAVE" 

Za vrijeme kratke četiri godine Marijine strahovlade spaljeno je na lomači u Smithfieldu oko dvjesto 
ljudi zbog njihovog vjerskog uvjerenja. Ovdje ćemo spomenuti nekoliko istaknutih imena iz redova 
engleskih reformatora koji su svoju vjeru zapečatili mučeničkom smrću. 

Hugh Latimer (1490 – 1555), je bio jedan od najistaknutijih prelata anglikanske crkve. Ispočetka je bio 
ogorčeni neprijatelj reformacije, ali kad je postao protestant, njegova antipatija prema rimskoj crkvi 
bila je isto tolika kolika je ranije bila njegova revnost za nju. Godine 1535. bio je imenovan biskupom 
Worcestera, gdje je aktivno širio reformaciju. Mrzio je obožavanje slika i relikvija kao đavolske izume, 
koji odvraćaju narod od službe pravome Bogu. Oko 1539 godine se odrekao crkvenog položaja jer nije 
htio da potpiše "Šest člana" objavljenih od Henrika VIII: transupstancijacija, pričest pod jednim vi-
dom, celibat svećenstva, ispravnost monaškog zavjeta, misa i ispovijed na uho. Posljednjih godina 
Henrikovog vladanja je bio zatvoren u londonsku Kulu kao heretik. Prilikom dolaska na prijestol Edu-
arda VI bio je oslobođen i stekao je velik ugled na dvoru mladog kralja koji je sam bio protestant. Sa-
da je Latimer nastavio da propovijeda ne štedeći licemjerstvo i tiraniju kao ni korupciju i laž na viso-
kim položajima. U jednoj propovijedi održanoj pred kraljem 1549. godine, Latimer je izjavio kako je 
moguće poznati antikrista: 

"Antikrista možemo poznati po tome što je uzvisio u crkvi i što izriče sud prije vremena. To što on 
proglašava neke osobe svetima, što sudi ljudima prije sudnjeg dana – eto to je znak po kome se može 
poznati antikrist." 1 

Latimerova aktivnost je bila zaustavljena dolaskom na prijestol Marije Tudor 1553. godine. On je bio 
uhvaćen i zatvoren u Kulu, u istoj sobi sa Cranmerom, Ridleyem i Bradfordom. Pošto je njegovo uče-
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nje bilo osuđeno kao heretičko, on je u Oxfordu bio spaljen zajedno sa Ridleyem 1555. godine. Prije 
nego što se popeo na lomaču, kazao je Ridleyu čuvene i proročke riječi: "Budi hrabar, Master Ridley, 
danas ćemo, Božjom milošću, zapaliti u Engleskoj takvu svijeću koja se nikada neće ugasiti." 2 

Nickolas Ridley (1500 – 1555), rodom iz Northumberlanda, stekao je visoko obrazovanje na univerzi-
tetu u Cambridgeu, zatim u Sorboni, u Parizu, i na univerzitetu u Leuvenu, u Belgiji. Oko 1545. godine 
Ridley je odbacio nauku o transupstancijaciji. Godine 1547. poslije smrti Henrika VIII, postao je bisku-
pom Rochestera, a 1550. biskupom Londona. Za vrijeme vlade Eduarda VI (1547 – 1553) bio je vrlo 
aktivan u širenju protestantizma. Kao biskup Londona pomagao je Cranmeru u sastavljanju 41 člana 
vjere. Ridley je pokušavao da obrati princezu Mariju, ali ga ona nije htjela slušati. 

Kad je Marija I ili Krvava Marija došla na vlast, Ridley je bio odmah uhapšen i zatvoren u londonsku 
Kulu. Godine 1554. je zajedno sa Latimerom i Cranmerom bio prebačen u zatvor Bokardo u Oxfordu. 
Oxfordski teološki fakultet ga je proglasio 1555. heretikom. Kad mu je bio obe3ćan život ako se odre-
kne vjere, Ridley je odgovorio: "Dok imam daha u grudima, neću se odreći svog Gospoda i njegove 
otkrivene istine." 3 Za vrijeme posljednje istrage u rujnu 1555. godine, pred kraljičinim izaslanikom, 
Ridley je rekao: "Ja ne priznajem uzurpiranu vlast rimskog biskupa i zato osuđujem i prezirem svaku 
vlast koja dolazi od njega." 4 

Zbog svoje vjere, Ridley je bio lišen svećeničke časti jedan dan prije nego što je stradao na lomači. Na 
dan svoje smrti, kad je bio odveden na gubilište, poljubio je lomaču na kojoj je trebalo da umre za 
Krista. Kad je plamen polako palio donji dio njegovog tijela, Ridley je nekoliko puta uzviknuo: "Dajte 
više vatre, ne mogu izgorjeti." Njegov kraj je došao kad je oganj dosegnuo do torbe sa puščanim ba-
rutom koju mu je njegov šurjak objesio o vrat. 

Thomas Cranmer (1489 – 1556), je bio u službi Henrika VIII kao njegov poslanik kod Karla V u Nje-
mačkoj, da bi pridobio njemačke prelate za Henrikovu stvar razvoda braka sa Katarinom Aragonskom. 
Cranmer je odobravao Henrikov razvod i njegov raskid sa papinstvom. Po povratku iz Njemačke bio je 
imenovan nadbiskupom Canterburyja 1531. Ovo je bila za njega neočekivana čast, pošto se on bio u 
međuvremenu oženio sa kćerkom Osiandera, pastora u Nürnbergu, istaknutog njemačkog reformato-
ra. 

Godine 1535. Cranmer je otkazao vjernost papi; za njim se poveo veći broj engleskih biskupa. Papino 
ime je bilo izbrisano iz molitvenika, a kralj je bio istaknut kao glava crkve. Sada su bili u Engleskoj uki-
nuti samostani. Godine 1537. je bilo tiskano treće izdanje Coverdaleove Biblije (prvo je izišlo 1535. 
godine). Na naslovnoj stranici tog trećeg izdanja stajalo je: "Tiskano sa kraljevom dozvolom". Sigurno 
je Cranmer bio taj koji je isposlovao tu dozvolu. Godine 1538. Cranmer je posredovao da bi usposta-
vio jedinstvo između Njemačke i engleske protestantske crkve. Tada je došlo do razočaranja. Oko 
1540. je Henrik VIII najavio rat Luterovoj vjeri. Izdan je njegov Akt od šest člana kojim se proglašava 
zločincem i izdajicom svatko tko bi odbio da prizna Šest člana – transupstancijaciju, pričest samo u 
obliku hostije, celibat svećenstva, ispravnost monaškog zavjeta, misu i ispovijed na uho. Godine 1546. 
kralj je naredio da se spale sve protestantske knjige, uključujući Coverdaleovu i Tyndaleovu englesku 
Bibliju. Neprijateljstvo protiv protestanata je sve više raslo, i nadbiskup Canterburyja je izbjegao zat-
vor u Kuli jedino zahvaljujući svom prijateljstvu sa kraljem. Pred svoju smrt, Henrik je Cranmera ime-
novao jednim od regenata mladog kralja Eduarda VI. Eduard je pristao uz Reformaciju. On je ukinuo 
Šest člana i druge akte uperene protiv protestanata; tada su bile iz engleskih crkava odstranjene slike, 
izdan je bio engleski Molitvenik (1549); svećenicima je bilo dopušteno da se žene; rimski oltari su bili 
zamijenjeni stolom za pričest; objavljeni su bili novi članci vjere. Godine 1552. je izašao drugi molit-
venik koji je još više zastupao protestantsku liniju. 

Dolaskom na prijestol Marije "Krvave", Engleska je bila natrag vraćena u krilo papinstva. Sada su nas-
tali za protestante dani velike nevolje. Tisuće protestantskih vođa je otišlo u izgnanstvo, stotine njih 
je bilo zatvoreno i veliki broj njih spaljeno. Cranmer je bio uhapšen i zatvoren u londonsku Kulu rujna 
1553. godine. Tada, u ožujku 1554., on i njegovi drugovi Ridley i Latimer su bili odvedeni u Oxford 
gdje su bili podvrgnuti ispitivanju od strane rimskih prelata. Sva trojica – Cranmer, Ridley i Latimer – 
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bili su osuđeni i isključeni kao heretici. Ridley i Latimer su bili spaljeni osam mjeseci kasnije, 16. listo-
pada 1555. godine, a Cranmer je bio zadržan i zatvoren još šest mjeseci za vrijeme kojih je bio po-
dvrgnut ponovnom ispitivanju i nagovaranju da se odrekne svog učenja. Lišen svog svećeničkog polo-
žaja i osuđen na smrt, Cranmer je izgubio hrabrost. Napisao je i potpisao nekoliko izjava kojima je po-
rekao pojedine točke svog učenja. Ali Cranmeru se vratila hrabrost i on se odrekao danih izjava. Ali 
prije nego što je stupio na lomaču napisao je svojom rukom: "A sada dolazim do velike stvari koja uz-
nemirava moju savjest više nego bilo što što sam ikada učinio ili rekao, a to je što sam napisao neke 
stvari protiv istine, a što sada odričem i odbacujem kao nešto što sam napisao svojom rukom protiv 
istine koju sam imao u srcu, i što sam napisao od straha pred smrću da bih spasio svoj život… I budući 
da je moja ruka pogriješila, pišući protivno mom srcu, zato će moja ruka biti prva kažnjena: jer ako 
budem stavljen na lomaču, onda će biti prva spaljena. A što se tiče pape, odbacujem ga kao Kristovog 
neprijatelja i antikrista, zajedno sa svom njegovom lažnom naukom." 5 

Pošto je izjavio ove riječi, Cranmer je bio odveden na lomaču; lancem je bio privezan za stup lomače, i 
zatim je bila potpaljena vatra. Kad ga je vatra počela obavijati, ispružio je svoju ruku, kojom je bio 
potpisao odricanje, i rekao: "Ova ruka je pogriješila." Na kraju je uskliknuo: "Gospode Isuse, primi duh 
moj!" Kao Petar, on se u jednom času slabosti odrekao svog Gospoda, ali on se također kao Petar 
potpuno pokajao i postao mučenik za istinu. 

John Bradford (1510 – 1555) je bio dvorski kapelan Eduarda VI. Uskoro poslije Marijinom dolaska na 
prijestol bio je uhapšen i zatvoren u Kulu zajedno sa Latimerom, Ridleyom i Cranmerom. Neprijatelji 
su mu za neko vrijeme poštedjeli život u nadi da će se odreći svoje vjere, ali on je više volio da umre 
nego da osramoti Krista. Prije nego što se popeo na pripremljenu lomaču, podignuo je obje ruke k 
nebu i uskliknuo: "O Engleska, Engleska, odbaci svoje grijehe, odbaci svoje grijehe. Čuvaj se idolopok-
lonstva, čuvaj se lažnih antikrista; pazi da te oni ne prevare." 

John Philpot (1516 – 1555), je studirao pravo u Oxfordu. Završivši studije, proputovao je kroz Italiju; i 
tada je već u njemu sazrelo uvjerenje da je rimska religija neistinita. Vratio se u Englesku u vrijeme 
kad je Eduard VI sjeo na prijestol, i kad su bili pušteni na slobodu reformatori Hooper, Rogers i drugi, 
koje je Henrik VIII bio zatvorio potkraj svog života. 

Za vrijeme Eduardovog vladanja bio je arhiđakon Winchestera i istaknuo se u širenju protestantskih 
pogleda. Kad je Marija preuzela vlast, smjelo se na jednom sinodu biskupa i drugih crkvenih velikodo-
stojnika odupro ponovnom uvođenju katolicizma. Na kraju tog sinoda je bio lišen svoje crkvene časti i 
bačen u zatvor, gdje je čamio skoro dvije godine. Za to vrijeme je bio šesnaest puta saslušavan. Godi-
ne 1554. je bio odveden u Oxford gdje je nazočio čuvenoj raspravi između reformatora Ridleyja, La-
timera i Cranmera s jedne strane i papinskih izaslanika s druge, nakon čega su spomenuti reformatori 
bili osuđeni i isključeni. Pošto je podnio mnoga zlostavljanja i ostao čvrsti u vjeri, bio je osuđen kao 
heretik. Kad je bio odveden k lomači u Smithfieldu 1555. godine, poljubio je drvo i rekao: "Zar da ne 
pristanem da stradam na lomači kad je moj Gospod i Spasitelj pristao da strada za mene najstrašni-
jom smrću na križu?" Na lomači usred ognja je ponavljao psalme i usrdno se molio Bogu dok nije smrt 
učinila kraj njegovom stradanju. 

John Hooper (1495 – 1555), je studirao u Oxfordu i poslije toga stupio u cistercitski red. Pristao je uz 
reformaciju na osnovu proučavanja Zwinglijevih i Bullingerovih spisa. Kad je Hernik VIII objavio svojih 
Šest člana vjere, kojima je želio svima nametnuti rimske zablude, Hooper je pobjegao na kontinent da 
bi izbjegao progonstvo. Poslije dolaska na prijestol Eduarda VI, on se vratio u Englesku i uzeo je aktiv-
nog učešća u širenju reformacije. 

Hooper se razlikovao od drugih engleskih reformatora time što je nastojao da se Engleska crkva oslo-
bodi svih rimskih tradicija po uzoru na reformirane crkve Švicarske. Bio je protiv nošenja svećeničkog 
odijela, jer je ono rimskog podrijetla; također je nastojao da se u crkve postave stolovi za Svetu veče-
ru, i da se iz njih uklone rimski oltari. Na taj način Hooper je postavio temelj kasnijem puritanskom 
pokretu. 
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Čim je Marija došla na vlast, Hooper je bio zatvoren. Poslije godinu i pol dana teškog zatvora bio je li-
šen svećeničke časti i osuđen na smrt na lomači kao heretik. Odveden je bio u Gloucester, gdje je za 
njega bila pripremljena lomača. Oko sedam tisuća ljudi se sakupilo da bi nazočilo njegovim posljed-
njim trenucima, i mnogi su plakali. Prije nego što se popeo na lomaču, Hooper je kleknuo i molio se 
Bogu. Tada je željeznim užetom bio svezan za stup lomače. Oko njega je bila stavljena trska i na nju 
svežnjevi granja, koje je vrlo teško i sporo gorjelo. U samrtnoj agoniji Hooper je viknuo: "Dajte više 
vatre!" Njegovi udovi su gorjeli, dok je tijelo bilo takoreći nedirnuto. Molio se do posljednjeg trena. 
Izdahnuo je nakon skoro jedan sat strašnog mučenja. 

Latimer, Ridley, Cranmer, Bradford, Philpot, Hooper, bili su svi spaljeni zbog svog svjedočanstva pro-
tiv pape kao antikrista upravo tako kao Cobham, Hus, i Jeronim prije njih. Tako je gomila svjedoka za-
pečatila svoju vjeru mučeničkom smrću. 

______________________________ 
1 Latimer, Treća propovijed održana pred Eduardom VI, Works, vol. 1, pp. 148. 149. 
2 Memoir of Hugh Latimer, Works, vol. 1, p. 13. 
3 Ridley, Works, p. 295. 
4 Ib. 258. 
5 Cranmer, Works, vol. 2, appendix, p. 256. Cit. Froom, op. cit. p. 311. 

 

10. REFORMACIJA U ŠKOTSKOJ 

Glavni cilj reformacije u Engleskoj je bio oslobođenje prijestolja od papinske supremacije; međutim 
cilj reformacije u Škotskoj je bio oslobođenje savjesti od papinske vjere. 

Škotski Parlament je 1525 – 1527. godine nastojao da zakonima onemogući napredovanje reformaci-
je u Škotskoj. Zabranjeno je bilo držati i rasturati Luterove spise i spise drugih reformatora. Ali posto-
jane pristalice reformacije nisu se bojale smrti na lomači. Takav je bio Patrick Hamilton, koji je svoje 
svjedočanstvo zapečatio smrću na lomači 1528. godine. Isto tako je George Wishart (1513 – 1546), 
pošto se vratio iz progonstva 1544. godine propovijedao Evanđelje sa apostolskom revnošću dok i on 
nije bio spaljen 1546. godine. Knox, budući veliki reformator Škotske, čuo je najprije od Wisharta o ne 
biblijskom karakteru papinstva. Knox je kao student često pratio Wisharta da bi ga štitio od neprijate-
lja reformacije. Na posljednjem svom putu Wishart je zamolio Knoxa da se vrati, rekavši mu: "Jedan 
je dosta za jednu žrtvu." 

John Knox (1505 – 1572), reformator Škotske i osnivatelj škotske crkve se rodio u selu Gifordu blizu 
Edinburgha. Studirao je na univerzitetu u Glasgowu, gdje mu je nastavnikom bio John Major, najslav-
niji učitelj svog vremena u Škotskoj. Knox je postao vatren pristalica reformacije tek 1545. godine. Na 
njegovo obraćenje mnogo je utjecao George Wishart. 

Godine 1547. protestantski propovjednik John Rough je pozvao Knoxa da propovijeda. On je bio iz-
nenađen neočekivanim i svečanim pozivom, te je malo oklijevao. Ali se uskoro odazvao i održao je 
prvu propovijed u crkvi St. Andrews, koja je služila kao utočište progonjenim protestantima Škotske. 
Već u svojoj prvoj propovijedi Knox je kazao da je rimska crkva antikrist o kome govore biblijska pro-
ročanstva. 

Godine 1547. je zamak St. Andrews bio zauzet od strane Francuza. Knox je pao u zarobljeništvo i od-
veden je u Rouen u Francusku, gdje je proveo kao rob devetnaest mjeseci na francuskim galijama. 

1549. godine Knox je bio oslobođen, vratio se odmah u Englesku gdje je surađivao sa engleskim re-
formatorom Cranmerom, pomažući mu u reviziji Molitvenika godine 1552. i u sastavljanja Člana vje-
re. 

Po dolasku na vlast Marije Tudor, Knox je bio primoran da se povuče na Kontinent, da bi izbjegao zat-
vor i sigurnu smrt. Godine 1554. posjetio je Calvina u Ženevi i Bullingera u Zürichu. Krajem 1555. go-
dine Knox je odlučio da se vrati u svoj rodni kraj. Bio je vrlo sretan kad je u Škotskoj našao izvjestan 
broj onih "koji nisu prignuli svoja koljena pred rimskim idolima niti primili antikristov žig". Mjeseca li-
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pnja 1556. godine, primivši poziv od engleske crkve u Ženevi, napustio je Škotsku. Od 1556 – 1559. 
godine Knox je intimno surađivao sa Calvinom u Ženevi. Tu je službovao kao propovjednik engleske 
crkve i učio hebrejski. 

Vrativši se 1559. godine u Škotsku, Knox je postao vođa škotske reformacije. On je propovijedao sa 
takvom silom i takvim uvjerenjem da su slušatelji odmah očistili crkve od svih slika, kipova i oltara. 
Knoxu je u evanđeoskom radu pomagao Christopher Goodman, njegov suradnik iz Ženeve. Goodman 
je propovijedao u Edinburghu i St. Andrewsu, gdje je držao propovijedi iz Otkrivenja. Lord Napier i 
drugi su bili ohrabreni da istražuju proročanstva i pišu o njima. Kao rezultat pobune škotskih protes-
tanata protiv francuske alijanse i rimske crkve, reformacija je u Škotskoj izvojevala pobjedu. Godine 
1560. parlament je izglasao Škotsku konfesiju vjere. Papinska vlast je bila u Škotskoj ukinuta, i protes-
tantizam Calvinovog tipa je postao državna religija Škotske. Škotska kraljica Marija je uzalud pokuša-
vala da povrati katolicizam. Ona je 1567. godine bila primorana da se odreče prijestolja u korist svog 
sina, koji je potvrdio odluku parlamenta iz 1560. godine o uspostavljanju nove vjere. Godine 1567. je 
londonski biskup Grindal pisao Bullingeru u Zürich "o stvarima Škotske" i tom prilikom mu je kazao da 
je u Škotskoj "prava Kristova religija utvrđena i da je bezbožno papinsko praznovjerje ukinuto." 

Do svoje smrti 1572. godine Knox se riječju i perom borio protiv zabluda Rima i odluka Tridentskog 
koncila. Knox je bio hrabar i oštrouman čovjek. On je po riječima engleskog povjesničara Froudea, bio 
"najneobičniji čovjek koji je živio u ono najneobičnije doba" 1 Prilikom njegove sahrane rekao je Mor-
ton, novoizabrani regent Škotske: "Ovdje leži onaj koji se nikad nije bojao čovječjeg lica." 2 

______________________________ 
1 James Froude, History of England, vol. 4, p. 63. 
2 Mc Crie, Life of john Knox, p. 38. 

 

11. POJAVLJIVANJE MANJIH PROTESTANTSKIH ZAJEDNICA 

Protestantizam šesnaestog stoljeća je dao narodu Bibliju i uveo je bogoslužje na narodnom jeziku. 
Papinska supremacija je bila u Engleskoj zamijenjena kraljevskom supremacijom, a kod protestanata 
na europskom kontinentu autoritetom Lutera, Zwinglija i Calvina. Narod je odbacio veliki broj rimskih 
zabluda, ali je neke još zadržao. Veliko načelo vjerske slobode je bilo još nepoznato. u to vrijeme jedni 
su tvrdili da je reformacija izvršila svoje djelo i kazala svoju posljednju riječ (Calvin), dok su drugi sta-
jali na stanovištu da je reformacija tek otpočela, i da Bog ima još mnoge istine koje želi da otkrije 
svome narodu (Castalion). Velike protestantske crkve postale su državne crkve, i one su pored Biblije 
kao jedinog izvora i pravila vjere dodale svoje Konfesije vjere, kao što je rimska crkva dodala Bibliji 
tradiciju. Svi oni koji su željeli da slijede glas svoje savjesti pridržavajući se otkrivene biblijske istine, 
koja je često bila u suprotnosti sa Konfesijama službenog protestantizma, bili su smatrani hereticima i 
nemilosrdno gonjeni. U red ovih spadaju sljedeće protestantske grupe: 

Anabaptisti. – Riječ "anabaptist" znači "onaj koji se ponovno krštava". Anabaptisti su smatrali kršte-
nje male djece bezvrijednim, jer po biblijskoj nauci krštenju treba da prethodi svjesno vjerovanje i 
pokajanje. Isus je kazao: "Tko vjeruje i pokrsti se, bit će spašen." Marko 16,16. 

"Prvi je u srednjem vijeku tražio ponovno krštenje ili, bolje, upotpunjavanje krštenja u zrelijim godi-
nama, Pierre de Bruis. U XV stoljeću je taj zahtjev bio ponovljen u krajevima koji su bili blizu husits-
kom pokretu, tako u Češkoj i Moravskoj, zatim u Saskoj i Tiringiji. Preko Austrije je ista težnja našla 
odziva u Švicarskoj." 1 

Anabaptisti nisu željeli da učestvuju u ratu. Povlačili su se od svijeta i sačinjavali su odvojene općine, 
koje neće biti opoganjene svijetom. Bogoslužje im je bilo jednostavno. U početku su stvarali mnoge 
himne. Očekivali su skori Kristov dolazak. Vjerovali su u nastavak proročkog dara u kršćanskoj crkvi. 
Bili su revni misionari, težili su za strogim moralom i gajili su jednostavnost u hrani, odijelu i govoru. 
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Nisu vjerovali u spasenje djelima, ali su vjerovali da prava vjera rađa dobra djela. Mnogi od njih su bili 
potpuni apstinenti od sveg alkoholnog pića. Čak i njihovi najstroži kritičari priznaju da su oni bili vrlo 
pošteni, miroljubivi, umjereni u jelu i piću; izbjegavali su grubost i vulgarnost, bili su ispravni, pošteni, 
blagi, slobodni od lakomstva i oholosti. 

Obično protestanti i katolici su anabaptiste strašno progonili, smatrajući ih opasnim revolucionarima, 
koji potkopavaju postojeći poredak. Oni su preteče evanđeoskih pokreta u Engleskoj: independenata, 
baptista i kvekera. 

Jedan od ranih centara anabaptista je bio Zürich. Ovdje su radili Conrad Grebel (1498 – 1526) i Felix 
Manz. Grebel je bio u početku Zwinglijev suradnik, ali se 1523. godine počeo odvajati od njega, kad 
ovaj nije htio brže provoditi reformu nego što su to civilne vlasti dopuštale. 

Grebel je vjerovao da civilne vlasti ne bi trebalo da kontroliraju crkvu; u tome se on razlikovao od 
Zwinglija. Grebel je tražio veću reformaciju nego što je Zwingli bio spreman da brani. Švicarska braća 
su bila u svezi sa Carlstadtom, koji je također u Njemačkoj tražio veću reformaciju nego što je to Luter 
bio spreman da zastupa. Grebel je pisao Luteru da primjenjuje Sveto pismo sa manje kompromisa 
nego što je to on činio. U jesen 1524. godine Grebel i njegovi drugovi su odbacili krštenje male djece, 
zbog toga su došli u sukob sa zürichškim vlastima. Braća su također održavala večeru Gospodnju sa 
vrlo jednostavnim obredom. 

Grebel i Manz su u svom misijskom radu imali veliki uspjeh. No zürichške vlasti su ih uhapsile i osudile 
na doživotnu robiju. Poslije nekoliko mjeseci oni su pobjegli iz zatvora. Manz je bio uhvaćen i u jezeru 
udavljen, 25. siječnja 1527. godine. Grebel je umro nekoliko mjeseci ranije. 

Balthasar Hübmaier, svećenik u Waldshutu, primio je od Grebela istinu 1525. Budući da je bio aka-
demski obrazovan, imao je veliki utjecaj kao propovjednik. U Waldshutu je krstio oko 300 odraslih. 
Večeri Gospodnjoj je prethodilo pranje nogu. Neko vrijeme je bio zatvoren u Zürichu. Kad je bio otpu-
šten, otišao je u Nikolsburg u Moravsku i propovijedao sa tolikim uspjehom da su se tisuće njih krsti-
le. Bio je zatvoren po naredbi nadvojvode Ferdinanda Austrijskog, odveden u Beč, optužen, osuđen i 
spaljen 10. ožujka 1528. 

Anabaptisti su bili progonjeni. Optuživani su da su odgovorni za građanski rat u Njemačkoj (1524 – 
1525). Thomas Müntzer je bio kolovođa pobune u Saskoj. 

U gradu Münsteru nedaleko nizozemske granice propovijedao je Bernard Rotman opravdanje kroz 
vjeru. Godine 1533. prestao je da krštava malu djecu. On je bio anabaptist. 

Pošto je Münster postao anabaptistički, u njega su došli mnogi vjernici; neki su smatrali da će se ov-
dje spustiti novi Jeruzalem. Luterani i katolici su bili zauzeli grad 24. VI 1535. godine. Vođe anabaptis-
ta su bili mučeni i poubijani. 

Osim nauke o krštenju odraslih, neki anabaptisti su također propovijedali biblijsku nauku o besvjes-
nom stanju duše poslije smrti i svetkovanje subote umjesto nedjelje. 

Dr. Sebastijan Frank je pisao godine 1536. o anabaptistima. "Neki su podnosili mučenja, jer nisu htjeli 
da svetkuju nedjelju koju svetkuju drugi ljudi. Kazali su da je nedjelja antikristov praznik i zakon s ko-
jim neće da imaju posla kao ni s ostalim praznicima." 2 

Menoniti su najjača grana preživjelih anabaptista. Nazvani su po Mennou Simonsu (1496 – 1561). 
Menno Simons se rodio u Nizozemskoj; bio je svećenik, dobar poznavatelj latinskog jezika a nešto i 
grčkog. Najprije je počeo da sumnja u vrijednost mise, a poslije i u vrijednost krštenja male djece. Po-
gubljenje jednog anabaptiste ga je veoma potreslo i on je sam postao anabaptist. Propovijedao je u 
Nizozemskoj i Njemačkoj, uvijek izložen progonstvima od strane katolika i luterana. Svojim spisima, 
propovijedanjem, organiziranjem crkava je postao istaknuti vođa. 

Menoniti su bili veoma rasprostranjeni u Nizozemskoj prije kalvinista, oni su imali većinu u toj zemlji. 
Trudili su se da žive uzornim kršćanskim životom; prijestupnike su isključivali. 
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Anabaptisti su našli utočište u Mađarskoj, a naročito u Južnoj Rusiji. 

Sabatarijani. – Riječ "sabatarijani" znači oni koji svetkuju subotu. Prva kršćanska crkva je svetkovala 
subotu. Svetkovanje subote se održalo kroz sve vjekove. Neki povjesničari ubrajaju valdenžane, kata-
re i druge u red onih koji su svetkovali subotu. 

Naročito je češka i moravska grana valdenžana bila poznata po svom svetkovanju subote. Odavde se 
sabatarijanski pokret proširio ne samo u Njemačku i Nizozemsku već i u Norvešku, Švedsku i Engles-
ku. Gustav Vaza, prvi luteranski kralj Švedske, podigao je križarski rat protiv svetkovatelja subote u 
skandinavskim zemljama 1554. Norlin, pisac Povijesti švedske crkve, konstatira da svetkovatelja su-
bote ima po cijeloj Švedskoj i spominje tri slučaja u kojima su vlasti intervenirale 1597. godine. 

U Ugarskoj i Transilvaniji je sabatarijanski pokret bio vrlo snažan pri kraju XVI stoljeća. Na čelu tog 
pokreta se nalazio Nagy Sabo, koga je naslijedio Andreas Eössi, 1595 – 1610. 

Pokret je bio gonjen od strane Sigmunda Batorija, ugarskog Sabora, Gabrijela Batorija i kneza Betena. 
Eössijevo djelo je nastavio njegov prijatelj Simon Peši, koji je pod Ferdinandom II bio državni kancelar. 
"Padnuvši u nemilost, on je proveo devet godina u zatvoru, gdje je u trenucima dokolice sastavljao 
himne o suboti i pisao komentar o Prvoj knjizi Mojsijevoj. Pušten na slobodu, nastavio je da prikuplja 
pristalice. Pošto mu je knez Rakoci I oduzeo imanje, on je bio bačen u zatvor, gdje je 1640. godine 
umro." 4 Veliki broj Pešijevih pristalica je bio pogubljen a ostatak se iselio u Carigrad. 

Sabatarijanski pokret je bio u to vrijeme rasprostranjen i u Rusiji. Pristalice pokreta su nazvani Sabat-
niki. Progonjeni u Moskvi, oni su se naselili u Voronežu. 

Svetkovatelja subote bilo je u Engleskoj, već u doba carice Elizabete, 1585. Godine 1618. neki je Trask 
sa svojom ženom stradao mučeničkom smrću zbog svetkovanja subote. Nekoliko godina kasnije je 
Teofil Barborne napisao knjigu o suboti. Njegovo djelo nastavili su James Ockford, Edmond Stenet, 
Francis Bamfild, Thomas Bamfield i drugi. Tako je udaren temelj zajednici baptista sedmog dana. Neki 
od sljedbenika ove crkve su se preselili u Ameriku. Tako se svetkovanje subote proširilo i na Novom 
Kontinentu. 

Puritanci. – Sa dolaskom na vlast Elizabete I (1558 – 1603), protestanti su opet ojačali. Mnogi koji su 
živjeli u izgnanstvu na Kontinentu za vrijeme vladanja Marije Krvave vratili su se u Englesku. Njihov 
cilj je bio da očiste englesku crkvu od tragova rimske crkve. Zato su dobili nadimak "puritanci". Puri-
tanci su tražili da bogoslužje bude jednostavnije, da se više pažnje obraća propovijedanju Božje riječi, 
a manje obredima, i da se nedjelja strože svetkuje. Neki od puritanaca su tražili da crkvom upravljaju 
prezbiteri, a ne biskupi. 

Još radikalniji od puritanaca su bili separatisti ili independenti. Dok su puritanci željeli da ostanu unu-
tar engleske ili anglikanske crkve trudeći se da ju očiste, separatisti ili independenti, kao i anabaptisti 
na Kontinentu, smatrali su da crkva treba da se sastoji od sakupljenih i obraćenih, koji su se odvojili 
od državne crkve. Separatisti su se razvili u kongregacionaliste, koji su isticali punu autonomiju mjes-
ne crkve. Mjesna crkva sama bira svog pastora i druge službenike. Istaknuti vođa ove kršćanske grupe 
je bio Robert Braun (1550 – 1633). 

______________________________ 
1 Hrvatska enciklopedija sv. 1, str. 390. 
2 Chronica, III, pp. 193. 194. 
3 Strong's Enciklopedija, vol. I, p. 660. 
4 J. Vuilleumier, Le jour du repos a travers les ages, p. 162. 

 

12. CRKVA U ENGLESKOJ POSLIJE ELEZABETE TUDOR 

Poslije smrti Elizabete Tudor, u Engleskoj je došla na vlast nova dinastija, škotski Stjuartovci. Jakov VI, 
vladar Škotske postao je kralj Engleske kao Jakov I (1603 – 1625). On je odmah od početka ustao pro-
tiv katolika u Engleskoj kao i protiv ekstremnih protestanata. Katolici su pripremali atentat na kralja 
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(Gunpowder Plot), koji je bio otkriven, što je imalo za posljedicu poduzimanje još oštrijih mjera protiv 
njih. 

Godine 1604. održana je konferencija puritanskih vođa i biskupa u Hampton Courtu, na kojoj je zak-
ljučeno da se pripremi novo izdanje Biblije na engleskom jeziku. Da bi se Biblija iznova prevela na en-
gleski jezik, Jakov je odredio 54 naučnika koje je zadužio tim poslom. Cijeli tekst morao je kasnije pre-
gledati odbor od 12 članova. Prijevod je završen i tiskan 1611. 

Seoba separatista u Ameriku. – Pošto su separatisti ili independenti bili gonjeni u Engleskoj, neki od 
njih su najprije tražili utočište u Nizozemskoj. U Amsterdamu među separatistima, pod vodstvom Jo-
hna Smitha pojavila se prva engleska baptistička crkva. Separatisti, koje su prezirali anglikanci kao i 
puritanci, nisu našli rješenje svog problema time što su se odselili u Nizozemsku. Oni su se kasnije 
vratili u Englesku i ukrcali na brod Mayflower koji ih je 1620. godine prevezao u Ameriku. 

Druga veća grupa iseljenika nonkonformista krenula je za Novi Svijet pod vlašću Karla I (1625 – 1649); 
među ovima je bio i veći broj puritanaca. Ovi su se naselili u Massachusettskom zaljevu i osnovali su 
takozvanu Massachusetts Bay Colony (Koloniju Massachusettskog zaljeva). Ovi puritanci iseljenici su 
osnovali neku vrstu starozavjetne teokracije: objavili su stroge zakone i kazne protiv svih onih koji ne 
bi dolazili na bogoslužje u nedjelju ili koji ne bi svetkovali "dan Gospodnji". Zakoni ovih iseljenika su 
bili toliko netolerantni kao i oni radi kojih su napustili domovinu. Neslaganja sa vođama kolonije Mas-
sachusettsa dala su povoda osnivanju druge kolonije, Rhode Island. Osnivatelj ove nove kolonije je 
bio Roger Williams, koji je bio prognan iz Massachusettsa zbog svojih vjerskih nazora. Roger Williams 
je smatrao grubom povredom osnovnih prava čovjeka prisiljavati nekoga da nazoči bogoslužju držav-
ne crkve, dok on ima neko drugo vjersko uvjerenje. Isto je tako smatrao licemjerstvom prisiljavati 
ravnodušne i ateiste da posjećuju bogoslužja. 

Zbog ovih svojih pogleda Roger Williams je bio progonjen. Da bi se spasio od zatvora, morao je potra-
žiti utočište na drugom mjestu. Godine 1636. Williams je osnovao naselje Providence (Providnost) u 
Narragansettskom zaljevu. Ova kolonija je bila prva moderna država koja je priznavala pravo slobode 
savjesti. Osnovno načelo nove kolonije je bilo: "Svatko ima pravo da služi Bogu po svjetlosti svoje sav-
jesti. Mala država Rhode Island je bila određena da bude utočište svih progonjenih. Njen utjecaj je 
tako rastao da su njena osnovna načela – građanska i vjerska sloboda – postali ugaoni kamen američ-
ke republike. 

Karlo I i puritanci. – Karlo I (1625 – 1649), sin i nasljednik Jakova I, bio je zastupnik doktrine o božan-
skom pravu kraljeva, koju je zastupao jezuit kardinal Richelieu, savjetnik francuskog kralja Luja XIII. 
Karlo I, koji je oženio sestru Luja XIII, bio je oduševljen idejom kardinala Richelieua o božanskom pra-
vu kraljeva, te je nastojao da se oslobodi svake kontrole parlamenta i naroda. Zbog takve politike je 
došao u sukob sa parlamentom. Sukob se sve više i više zaoštravao i na kraju je izbio građanski rat, 
koji se završio porazom Karla I i njegovim pogubljenjem 1649. godine. U tom ratu pobjedu su izvoje-
vali puritanci. Puritanci su likvidirali i svog glavnog vjerskog protivnika biskupa Williama Lauda, koji je 
bio Karlov glavni savjetnik. On je pogubljen 1645. 

Westminsterska skupština. – Parlament, koji se sastojao većim dijelom od puritanaca, ukinuo je upot-
rebu Općeg molitvenika (Book of Common Prayer) i zamijenio ga je oblikom bogoslužja koji je sastavi-
la Westminsterska skupština. Westminsterska skupština je bila neka vrsta savjeta parlamentu za vjer-
ska pitanja. Sastojala se od laika i svećenika, uglavnom puritanaca. Skupština je izradila "upute za jav-
no bogoslužje" i "Westminstersku konfesiju vjere". Ova Konfesija vjere se zalagala za puritanski oblik 
bogoslužja (bez propisanih molitava) i došla je do izražaja u objavljivanju dvaju Katekizama; duži za 
upotrebu u crkvi, i kraći, za pouku djece. Katekizmi zastupaju prezbiterijansku nauku i prezbiterijanski 
oblik upravljanja crkvom. 

Crkva pod Oliverom Cromwellom. – Civilni rat se završio pobjedom parlamenta i njegove vojske ko-
jom je komandirao Oliver Cromwell (1649 – 1660). Engleska je proglašena republikom, a Cromwell je 
1653. godine postao Lord Protektor Britanskog Commonwealtha. On je ojačao mornaricu, borio se 
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protiv katolika u Irskoj i odupro se španjolskoj ekspanziji. Cromwell je promijenio Englesku u puritan-
sku teokraciju u kojoj se smatralo da njegova vojska vodi ratove Gospodnje. 

Za vrijeme Cromwella pojavljuju se nove struje od kojih su naročito značajni takozvani Ljudi pete mo-
narhije (The Fifth Monarchy Men) i kvekeri. 

Ljudi pete monarhije su učili da su četiri monarhije iz Danijela 2. glave prošle i da sada treba da nas-
tane peta monarhija – Kristovo carstvo na Zemlji. Neki su bili spremni da uporabe silu da bi ubrzali 
uspostavljanje pete monarhije. 

Osnivatelj kvekera ili Društva prijatelja je George Fox (1624 – 1691). Kad mu je bilo 19 godina, razoča-
ran proturječnošću između teorije vjere i prakse pošao je da traži istinu. Crkveni ljudi nisu mu mogli 
pružiti pomoć za kojom je osjećao toliku potrebu. Konačno 1647. godine je počeo osjećati da Krist 
govori njemu osobno. Vjerovao je da je Bog ljubav i istina i da je svim ljudima moguće da mu otvore 
svoja srca i da žive pobjedonosnim životom. On je odbacio svaku upotrebu zakletve, naglašavao je 
potrebu poštenja i govorenja istine. Fox je propovijedao jednostavnost u odijevanju, ishrani i govoru 
– protivio se učestvovanju u ratu, borio se protiv svih oblika formalizma u religiji i bogoslužju (protiv 
obreda i svakog utvrđenog programa bogoslužja). Tvrdio je da nije primio novu svjetlost već "novo 
otkrivenje dobrog starog Evanđelja" i izjavio je "da se vječno Evanđelje treba propovijedati silom Sve-
tog Duha kojom su ga propovijedali apostoli; kršćani treba da prime Svetog Duha kao što su ga apos-
toli primili. Fox je učio da svaki čovjek treba da je vjeran "svjetlosti koja je u njemu", to jest glasu Sve-
tog Duha. 

Prvi krekeri nisu nikoga oslovljavali sa "vi", već samo sa "ti", niti su skidali pred drugim šešir u znak 
poštovanja. Šešir su skidali samo pred Bogom u molitvi. Jednom prilikom je mladi William Penn, sin 
jednog admirala, bio pozvan na dvor Karla II. Penn nije skinuo šešir, jer to bi bilo protiv njegove sav-
jesti. Međutim, kralj je sa smiješkom skinuo svoj šešir. Nato ga je Penn zapitao: "Prijatelju Karlo, zašto 
si skinuo svoj šešir?" Kralj je odgovorio: "Prijatelju Penn, ovdje je običaj da samo jedan može imati še-
šir na glavi." 

Za vrijeme Cromwella djelovali su, osim Georgea Foxa i drugi veliki ljudi kao što su bili John Bunyan i 
John Milton, oba po uvjerenju baptisti. Bunyan je poznat po svojim knjigama "Putovanje kršćanina" i 
"Obilna milost", a Milton, intimni Cromwellov suradnik, poznat je po svom epu "Izgubljeni i povraćeni 
raj". 

Šesnaesto i sedamnaesto stoljeće su bili još uvijek doba netolerancije. Na Kontinentu su u to vrijeme 
bjesnili ratovi između katolika i protestanata. Engleska je bila pošteđena od tih ratova ali ideja vjerske 
trpeljivosti bila je u njoj strana. Cromwell je pokušavao da ulije tu ideju u tadašnje društvo. Za vrijeme 
njegove vladavine uživali su slobodu i anglikanci i katolici i svi protestanti, osim Kvekera. 

Povratak Stuarta. – Poslije Cromwellove smrti 1658. godine u Engleskoj je nastao kaos. U tom kaosu 
popela se na vlast katolička partija. George Moak, jedan od najjačih generala, pošao je na London; za-
tim je došao iz izgnanstva Karla II (1660), sin Karla I. Karlo II (1660 – 1680) je u svemu imitirao Luja 
XIV. On je počeo progoniti puritance i ostale protestante. Samo anglikanska vjera je bila priznata. 

Karla II je naslijedio njegov brat Jakov II (1685 – 1688). On je bio katolik. Kad se Jakovu II rodio sin 
(1688) i kad je ovaj kršten kao katolik, izgledalo je da će rimokatolicizam zauvijek zagospodariti Engle-
skom. To je dalo povoda izbijanju "slavne revolucije" koja je dovela na prijestol Williama Oranskog i 
Mariju Stewart, koji su bili protestanti. Jakov II je pobjegao u Francusku. Marija i William Oranski su 
ukinuli zakone koje je izdao Jakov II i 1689. izdali su Bill of Rights (Zakon o pravima), po kome ubudu-
će nijedan katolik ne može nositi englesku krunu. Anglikanska crkva postaje državna crkva. 

 

13. PROTUREFORMACIJA 

Šesnaesto i sedamnaesto stoljeće otkrivaju dvostruki religiozni aspekt – protestantsku i papinsku 
stranu. Reformacija je izazvala oštru reakciju ili protureformaciju. Kad je reformacija nastajala u isto 
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vrijeme u raznim zemljama Europe, papinstvo nije odmah shvatilo pravo značenje onoga što se zbiva-
lo. Bilo je potrebno izvjesno vrijeme da papinstvo to shvati. Reformacija je iskoristila taj mir da bi se 
učvrstila prije nego što će biti poduzeti ozbiljni napadi protiv nje. Ali u drugoj polovici šesnaestog sto-
ljeća, i u sedamnaestom stoljeću, javlja se već velika papinska reakcija – protureformacija. 

Protureformacija je bila snažan pokret koji se u svojoj borbi služio peterostrukim oružjem: 1) jezuits-
kim redom, 2) akcijama i odlukama Tridentskog koncila, 3) uspostavljanjem Indeksa, 4) progonstvom i 
5) svojim tumačenjem proročanstava protiv sustava. 

Jezuitski red. – Od svih oruđa kojima se papinstvo služilo u borbi protiv reformacije nijedno nije bilo 
moćnije od jezuita. 

Osnivatelj jezuitskog reda je Ignacije Loyola, (1491 – 1556). Podrijetlom je španjolski plemić, on je 
služio na dvoru Ferdinanda i Izabele. U jednom ratu je bio ranjen, tako je postao nesposoban za voj-
ničku karijeru. 

Za vrijeme dok se oporavljao od dobivenih rana, došlo mu je u ruke djelo "Život Kristov" od Ludolfusa 
Saskog i popularno djelo "Cvijet svetih". Ova djela su učinila na nj dubok utisak, naročito život Franje 
Asiškog i život Dominika. Odlučio je da pođe njihovim stopama, ostavio je svijet i postao je Kristov 
vojnik. Nakon jednog hodočašća u Jeruzalem (1523), vratio se u Španjolsku i počeo je da studira. Go-
dine 1528. upisao se u Montaigu College u Parizu, i to upravo u vrijeme kad je Calvin napuštao taj ko-
ledž. 

Ovdje, u Parizu, zajedno sa šest istomišljenika, Loyola je osnovao novi red putujućih misionara, koji se 
nazvao "Društvo isusovaca". Godine 1534. je ovih sedam ljudi prisvojilo zavjet siromaštva i celibata i 
odlučilo da pođe u Svetu Zemlju kao misionari. Loyola je sastavio "Pravila društva", koja je papa Pa-
vao III odobrio. U osobnoj audijenciji sa papom Pavlom III, Franjo Ksaverski (Francis Xaver), Petar Fa-
ber (Pierre Lefevre) i Loyola su papi objasnili cilj svog društva. Cilj društva je bio da pokore Bogu sva 
carstva ovoga svijeta. To je značilo da dovedu sve ljude u krilo rimske crkve i da papin autoritet uzdi-
gnu iznad autoriteta svih zemaljskih vladara. Godine 1540. papa je definitivno potvrdio red. Papin-
skom bulom (Regimini Militantis Ecclesiae) uspostavljena je papinska vojska koja treba da se vječno 
bori za papinstvo protiv svih napadača svuda i po svaku cijenu. 

Utjecaj društva se odmah počeo osjećati. Društvo je iz godine u godinu sve više raslo i postajalo sve 
utjecajnije. Služilo se naukom, umjetnošću, kulturom, politikom, trgovinom i industrijom da bi postig-
lo svoj cilj. Isusovci su počeli propovijedati na ulicama i trgovima, kao što su to činili protestantski 
propovjednici. Doktrinarni sustav jezuita se temeljio na Tomi Akvinskom. Oni su postali najrevniji 
branitelji crkvenih dogmi, naročito onih koji ističu papinsku supremaciju iznad supremacije zemaljskih 
vladara. Uveli su i neka naročita načela kao što je nauka o "intencionalizmu" ili o namjeri, što znači da 
djelo treba da se prosuđuje po namjeri sa kojom je učinjeno. Po toj nauci mogao se opravdati svaki 
zločin; glavno da je bila "namjera" dobra. Uveli su i načelo tajne mentalne rezervacije (reservatio 
mentalis), kojim su mogli opravdati svaku laž. 

Glavni cilj jezuita je bio da se bore protiv protestantizma, da pronalaze slaba mjesta u pozicijama pro-
testanata, da povrate izgubljene teritorije i da prošire papinsku svjetsku dominaciju. Nastojali su da 
uzmu škole u svoje ruke kako bi mogli obrazovati mlada pokoljenja u katoličkom duhu. 

Tridentski koncil. – U prvoj polovici XVI stoljeća protestantizam se naglo širio. Reformacija je bila us-
postavljena u Njemačkoj, Danskoj, Švedskoj, na Islandu i u Engleskoj. Biblija je bila prevedena na 
njemački, danski, švedski i na engleski (Tyndaleov Novi zavjet i Coverdaleova cijela Biblija). 

Da bi učvrstio srednjovjekovne crkvene dogme nasuprot novootkrivenim istinama reformatora i da bi 
na taj način zaustavio daljnje napredovanje reformacije, papa je sazvao veliki Tridentski koncil (1545 
– 1563). Koncil se održavao u Austriji, u malom gradu Trentu ili Tridentu. Većina nazočnih su bili Tali-
jani. Koncil je bio pod kontrolom Rima. Protestantima je bilo jasno da će Koncil glasati po diktatu Ri-
ma, zato su odbacili proceduru Koncila. 



215 
 

Na prvim sastancima Koncila raspravljalo se o protestantskom gledištu. Protestanti su stajali na sta-
novištu: 1) da Sveto pismo sadrži sve istine potrebne za spasenje i da će svetogrđe izjednačiti tradiciju 
sa Biblijom; 2) da su neke knjige koje se nalaze u latinskoj Vulgati apokrifne; 3) da je smisao Pisma ja-
san, tako da ga svatko može razumjeti bez pomoći komentara, samo uz pomoć Svetog Duha. Sabor je 
osudio ovo protestantsko gledište. Izjednačio je tradiciju sa Biblijom, latinsku Vulgatu je proglasio je-
dinim autentičnim prijevodom, istaknuo je da se Biblija ne može razumjeti bez crkvenih komentara, 
osudio je nauku o opravdanju kroz vjeru kako ju je Luter objasnio i zabranio je da se tiska bilo kakva 
vjerska knjiga bez pregleda i odobrenja od strane crkve. 

Sabor je usvojio zaključak da je srednjovjekovni katolicizam jedini čuvar istine i povezao ga je željez-
nom vezom u čvrst sustav nauke, koji se više ne može mijenjati. Papa Pio IV je bulom od 26. siječnja 
1564. godine potvrdio odluke sabora. Iste godine u prosincu je on objavio takozvani "Vjeruju", kao je-
zgru Kanona i odluka Tridentskog Koncila, koji su svi svećenici morali prihvatiti i po njemu se ravnati. 
Godine 1566. bio je tiskan Katekizam Tridentskog Koncila kao priručnik za svećenike. Ova dva doku-
menta (Katekizam i "Vjeruju" Pija VI) su temelj katoličke vjere i života do današnjeg dana." 1 

Sustavu katoličkih dogmi utvrđenom na saboru u Tridentu kasnije su dodane samo još tri nove dog-
me – bezgrešno začeće Marije (1854), nepogrešivost pape (1870) i Marijino uznesenje (1950). 

Tridentski Koncil je usvojio sve srednjovjekovne dogme i tome je dodao na nema spasenja izvan pra-
ve katoličke crkve. Time je bila reformacija definitivno odbačena i anatemizirana. Na sastanku od 18. I 
1562. godine, u svom govoru pred članovima sabora, nadbiskup grada Reggia iz Kalabrije – Gaspar 
del Fosso – istaknuo je da je autoritet crkve iznad autoriteta Svetog pisma. Kao dokaz za to, naveo je 
svetkovanje nedjelje, koje je crkva uvela umjesto subote, a koju promjenu prihvaćaju i protestanti. 
"Crkva katolička, poslije Tridentskog koncila, uvijek navodi promjenu subote u nedjelju kao pečat ili 
znak svog autoriteta. Ona ističe da ima vlast da promijeni i IV zapovijed. 

Gaspar del Fosso je kazao: "Subota, najistaknutiji dan u zakonu, promijenjena je u nedjelju… Ovi i sli-
čni propisi nisu ukinuti Kristovom izjavom (jer sam kaže da nije došao da promijeni zakon), već su 
promijenjeni vlašću crkve." 2 

Tridentski koncil se završio izjavom Kardinala od Lorraine koji je kazao: 

"Svi to vjerujemo; svi isto mislimo… To je vjera blaženog Petra i apostola; to je vjera Otaca; to je pra-
va vjera." Nazočni su odgovorili: "To vjerujemo; tako mislimo; to potpisujemo." 

Na završetku Kardinal je uskliknuo: "Anatema svim hereticima"; na što su nazočni odgovorili: "Ana-
tema, anatema." Poslije toga je 265 delegata potpisalo odluke koncila. Tako se završio Tridentski sa-
bor. 

Rimski Indeks. – Protureformacija se borila ne samo protiv protestantskih propovjednika i crkava već i 
protiv protestantskih knjiga, koje su se smatrale sjemenom slobodnih misli. Tridentski koncil je odre-
dio komisiju koja je trebalo da sastavi indeks zabranjenih knjiga. Novi Indeks zabranjenih knjiga obja-
vio je papa Pije IV 1564. godine. Pije V je 1571. godine osnovao specijalnu komisiju kardinala (Kon-
gregaciju Indeksa) koja je trebalo da se bavi pitanjem zabranjenih knjiga. Ta komisija je radila u tijes-
noj vezi sa inkvizicijom. Kongregacija Indeksa je postala stalna ustanova koja je vodila nadzor nad 
svim publikacijama. Ona je bila jako oruđe u rukama papinstva. 

Sila progonstva. – Protiv reformacije crkva je uporabila i silu progonstva. Isusovci i Tridentski koncil su 
ponovno oživjeli inkviziciju. 

Načelo inkvizicije postoji već od Konstantinovih dana. Papa Inocent je osnovao inkviziciju kao poseb-
nu ustanovu i povjerio ju je dominikancima i franjevcima. Španjolska inkvizicija se pojavila u posljed-
njim godinama XV stoljeća. To je bio poseban oblik inkvizicije. Španjolska inkvizicija je bila pod kon-
trolom kralja; kralj je određivao inkvizitore, a zaplijenjeno imanje je najvećim dijelom teklo u kraljev-
sku riznicu. Prva žrtva je bila spaljena 1481. godine pod inkvizitorom Torquemadom. Za vrijeme 
Torquemadovog inkvizitorstva bilo je optuženo 114.000 osoba, od kojih su 10.220 bili živi spaljeni, a 
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ostali su bili osuđeni na doživotni zatvor ili na javnu pokoru. Kaže se da je tijekom jednog i pol stolje-
ća poginulo u Španjolskoj od inkvizicije oko tri milijuna osoba. Inkvizicija je bila oruđe koje je trebalo 
dovesti španjolski narod u sklad sa papinstvom i skršiti protestantizam u Francuskoj, Nizozemskoj, 
Korzici i Sardiniji. 

Jezuiti su se uvlačili na europske dvorove da bi pridobili vladare i knezove za borbu protiv "hereza". 
Engleska kraljica Marija Krvava (1553 – 1558) je spaljivala protestante u Engleskoj; vojvoda od Guisea 
i Katarina Medici istrebljuju francuske protestante, vojvoda od Albe pokušao je da uništi protestante 
u Nizozemskoj. Ovim djelima papinstvo se ponovno otkrilo kao antikrist koji progoni Božji narod. 

Tumačenje proročanstava protiv sustava. – Već u srednjem vijeku neki tumači biblijskih proročansta-
va su došli do pravog shvaćanja da je antikrist o kome govori Biblija sustav koji obuhvaća period od 
1260 godina, a ne jedna osoba. U doba reformacije svi protestantski tumači pokazuju na papinstvo 
kao na prorečenog antikrista. Protureformacija je postavila sebi cilj da svojim tumačenjem protiv sus-
tava pobije protestantska tvrđenja o papinstvu kao antikristu. Tu ulogu su preuzela na sebe dva špa-
njolska jezuita: Francisco Ribera i Luis de Alcazar. Francisco Ribera (1537 – 1591) je pokušao dokazati 
da će antikrist tek doći (futurizam), da će to biti jedan nevjerni Hebrej, koji će se pojaviti uoči Kristo-
vog drugog dolaska u Jeruzalemu i djelovat će tri i pol godine, a ne 1260 godina. Nasuprot tome, Al-
cazar (1554 – 1613) je učio da je car Neron bio antikrist (preterizam). Oba ova katolička tumača, iako 
su zastupala sasvim suprotna gledišta, išla su za tim da oslobode papinstvo od sumnje da je antikrist, 
koji žig mu je dala reformacija. 

Eto to su bila sredstva kojima se služila protureformacija u svojoj borbi protiv reformacije. 

______________________________ 
1 Froom, op. cit. vol. II, p. 476. 
2 Froom, op. cit. p. 477. 
3 Mansi, op. cit. vol. 33, cols. 529. 530. 

 

14. TRIDESETOGODIŠNJI RAT 

Posljednji i najvažniji produkt protureformacije je bio tridesetogodišnji rat. Crkveno pitanje u Nje-
mačkoj je bilo riješeno augsburškim religioznim mirom (1555.) Protestanti su bili u većini, ali carska 
vlast je bila u rukama katolika. 

Austrija je bila najveća i najjača njemačka zemlja. U XVI stoljeću njoj su se pridružile Češka i Mađar-
ska, da bi našle zaštitu od Turske. Habsburgovci, poslije tolerantnog Maksimilijana, počeli su progoni-
ti protestante. Oni su se osjećali tako jaki da su počeli borbu protiv protestanata čak u Češkoj, gdje je 
devet desetina stanovništva bilo protestantsko. Konflikti su se sve više povećavali, i posljedica toga je 
bila to da su 1608. i 1609. godine protestanti i katolici u posebnim savezima stajali jedni protiv dru-
gih. Protestanti su se međusobno udružili u Uniju (1608), a katolici u Ligu (1609). Trebalo je samo po-
voda da bukne vjerski rat. Iskra je planula u Češkoj. 

Česi su vidjeli da im prijeti sve veća opasnost od protureformacije, i odlučili su da se odupru caru Fer-
dinandu II i da na njegovo mjesto izaberu drugog cara. Vođe tog pokreta, na čelu sa grofom Turnom, 
prodrle su u Hradčane, kraljevsku palaču u Pragu, i bacile su kroz prozor dva člana kraljevske vlade, 
Slavatu i Martinica. Tako je došlo do rata između čeških protestanata i cara Ferdinanda II. To je poče-
tak tridesetogodišnjeg rata (1618 – 1648). Tijekom vremena u borbu je bila uvučena većina europskih 
država, tako da je ona konačno postala prvi veliki europski rat. 

Car Ferdinand II je uputio protiv Čeha, pod komandom Tillyja, veliku vojsku, koja je do nogu potukla 
češku vojsku kod Bele Gore, nedaleko od Praga (1620). Sa Česima je izvršen svirep obračun. U pojedi-
nim oblastima Češke nije ostala ni trećina tadašnjeg življa. Češko plemstvo je bilo dijelom istrijeblje-
no, a dijelom zauvijek protjerano izvan čeških granica. Jan Amos Komenski, propovjednik moravske 
braće i čuveni pedagog, sklonio se u Poljsku. Plemićka imanja su bila konfiscirana i kao nagrada razdi-
jeljena među pristalice Ferdinanda II. U Češkoj su sad bili stvoreni ogromni spahiluci koje su seljaci 
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kulukom obrađivali. Posljednji ostaci slobodnog seljaštva pali su u kmetsku ovisnost prema novim go-
spodarima, pretežno Nijemcima. 

Češka je bila pretvorena u austrijsku provinciju Bohemiju. Sad su u njoj jezuiti vodili prvu riječ. Oni su 
suzbijali češku kulturu, spaljivali sve knjige na češkom jeziku, bez obzira na njihov sadržaj. 

Careva pobjeda je uznemirila Englesku, Nizozemsku i Francusku. Plašeći se jačanja carske moći i uje-
dinjenja Njemačke, one su sklopile sporazum s Danskim kraljem Kristijanom IV, koji je želio da proširi 
svoje posjede na račun nekih baltičkih oblasti Njemačke. Danska je 1625. godine stupila u vojnu akci-
ju. Ferdinand II je zapao u nezgodan položaj, ali ga je spasio njegov vojskovođa Wallenstein, koji je 
1626. godine potukao Dance. Godine 1629. je Danska sklopila sa Njemačkom mir, obvezujući se da se 
više neće miješati u stvari Njemačke. Time se završio danski period tridesetogodišnjeg rata. 

Godine 1630, uz pomoć Francuske, prihvatio je borbu protiv Ferdinanda II mladi Švedski kralj Gustav 
Adolf. Godine 1631. Šveđani su do nogu potukli Tillyijevu vojsku kod Leipziga. U proljeće iduće godine 
Gustav je pobijedio njemačku vojsku na rijeci Lehi, zatim je krenuo na bavarsku i zauzeo je München. 
Sa 100.000 vojnika produžio je napredovanje prema Beču. Iz ove opasnosti cara je opet spasio 
Wallenstein. On je potukao Gustava Adolfa kod Lützena. U ovoj borbi je poginuo Gustav Adolf, 1632. 
godine. 

Wallenstein je sada bio na vrhuncu svoje slave; želio je da se kruniše češkom krunom i u tu svrhu je 
počeo pregovarati sa Šveđanima, računajući da će oni htjeti da mu pomognu. Ali njegovi generali i 
vojnici nisu htjeli ni da čuju da se prekine rat sa Šveđanima, sklopili su zavjeru i ubili Wallensteina, 
1634. godine. 

Poslije 1634. godine švedska vojska je nastavila pustošenje Njemačke; 1635. godine je francuska voj-
ska ušla u Njemačku, paleći sela i gradove. Rat se konačno završio Vestfalskim mirom, 1648. godine. 
Rat se završio pobjedom knezova nad carem. Francuska je dobila dio Alzasa, a Šveđanima je pripao 
dio Pomeranije s ušćem Odre, Labe i Vezere. Protestantima u Njemačkoj bila su zagarantirana ista 
prava koja su uživali katolici; uopće objavljen je bio augsburški religiozni mir, ali s dodatkom da poda-
nici zadrže religioznu slobodu onako kako su ju imali 1624. godine. Što se tiče slobode savjesti, o to-
me nije bilo ni riječi. Ali je definitivno bila napuštena ideja da se razdor između katolika i protestanata 
može riješiti mačem. "Trebalo je trideset godina neprekidnog prolijevanja krvi da se uguši proture-
formacija." 1 

______________________________ 
1 J. E. Acton, op. cit. p. 194. 

 

15. TRI ZNAČAJNA RELIGIOZNA PROBUĐENJA U XVIII STOLJEĆU 

Uglavnom se može reći da je protestantizam, naročito u Engleskoj, krajem XVII stoljeća i početkom 
XVIII stoljeća bio na veoma niskom stupnju. Anglikanska crkva je trpjela zbog svog tijesnog saveza sa 
političkom vlašću, koji je stvoren u vrijeme kralja Karla I i nadbiskupa Lauda. Po ustavu anglikanske 
crkve, kralj je bio glava crkva. Kralj i ministri su vodili o njoj brigu samo kao o korisnom političkom sa-
vezniku. Rezultat toga je bio da je crkva postajala sve svjetovnijom: više se brinula o svojim pravima i 
o svom vlasništvu nego li o propovijedanju Evanđelja. "Prirodna religija je bila omiljena trema britan-
skog klera; to je bila skoro sva njegova teologija. Više klase su se izrugivale pobožnosti, hvalile su se 
da su iznad onoga što su one nazivale fanatizmom. Niže klase u ogrezle u neznanje i porok, i crkva ni-
je imala ni hrabrosti ni vjere da ustane u obranu istine." 1 Racionalističke i deističke ideje su sve više 
prodirale u crkvu, i biskupi sa svojom neodlučnom teologijom nisu bili sposobni da im se odupru. 

Situacija kod "nonkonformista" nije bila nimalo sjajnija. Kad je poslije Cromwellove smrti bila u Engle-
skoj opet uspostavljena monarhija, takozvana restauracija (1660), nonkonformisti (puritanci, kalvinis-
ti, kvekeri i baptisti) su bili gonjeni. Sa dolaskom na vlast Williama Oranskog (1688), nonkonformisti 
su dobili slobodu, ali tada su među njima nastali unutrašnji razdori. Među kalvinistima je nastao spor 
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oko krštenja djece i crkvene organizacije. Što se tiče organizacije, jedni su tražili crkvenu upravu prez-
biterijanskog tipa, a drugi kongregacionalističkog, tražeći potpunu autonomiju svake lokalne crkve. 
Također se vodila borba oko nauke o predestinaciji. Među nonkonformističkim crkvama se počeo širi-
ti unitarizam, negiranje trojstva, neka vrsta novog arijevstva. "Velika nauka o opravdanju kroz vjeru, 
koju je Luter tako jasno iznio, palo je u zaborav; ona je ustupila mjesto rimskoj nauci o spasenju kroz 
djela." 2 

U to opasno doba crkvi je bila potrebna reforma; potrebno joj je bilo probuđenje. Ono je došlo. U En-
gleskoj je tom probuđenju stajao na čelu John Wesley, u Njemačkoj Spener, a u Moravskoj grof Zin-
zendorf. 

I. Metodistički pokret. – John Wesley (1703 – 1791), je bio istaknuti osnivatelj metodističkog pokreta. 
U svojoj dvadeset i drugoj godini je bio rukopoložen za pastora anglikanske crkve (1725). Iduće godi-
ne je postao profesorom na Oxfordskom univerzitetu. U isto vrijeme upisao se na univerzitet njegov 
mlađi brat Charles. Charles je uskoro okupio oko sebe malen broj drugova, i oni su stvorili malo druš-
tvo "za zajednički rad", i "za uzajamno duhovno usavršavanje". John Wesley je odobrio to društvo i 
stavio mu se na čelo (1729). To malo Oxfordsko društvo sve se više orijentiralo ka unutrašnjem životu 
jedne zajednice, čiji su se članovi zajedno molili, postili i zajedno učestvovali pri večeri Gospodnjoj. 
Godine 1733. društvo je brojilo 15 članova. Oni su se sastajali svaku večer, čitali su Sveto pismo, poti-
cali su jedan drugog na ljubav i na dobra djela i počeli su posjećivati zatvorenike i bolesne. Njihovi 
drugovi studenti dali su im nadimak "metodisti", to jest koji se upravljaju po metodi Charlesa i Johna 
Wesleya. Nadimak "metodist" potječe dakle iz Oxforda, i John Wesley ga je prihvatio. 

Grupa oko Johna i Charlesa Wesleya je razumjela da je prava religija, religija srca, i da zakon Božji 
obuhvaća ne samo riječi i djela, već i misli. Oni su težili za unutrašnjom svjetlošću i željeli su da žive 
novim, ispravnim životom. Molitvom i bdijenjem su se trudili da suzbiju naklonost prirodnog srca. 
Djelima samoodricanja, ljubavi i poniznosti nastojali su da izbore svetost, koja će im osigurati Božju 
naklonost. Ali im to nije uspijevalo. Njihovi napori nisu ih oslobodili ni od osude grijeha ni od njegove 
sile. Prolazili su kroz iskustvo slično onome kroz koje je Luter prolazio u erfurtskoj ćeliji. Njihovo glav-
no pitanje je bilo: Kako će se čovjek opravdati pred Bogom? 3 Na to pitanje Bog im je dao odgovor 
preko moravske braće, s kojom su uskoro došli u vezu John i Charles. 

Novo iskustvo braće Wesley. – Godine 1735. braća Wesley su odlučila da otputuju u Ameriku, u novu 
englesku koloniju Georgiu, da bi objavili Evanđelje Indijancima i kolonistima. Na parobrodu za Ameri-
ku John Wesley je sreo dvadeset i šest članova moravske braće iz Njemačke, čija vjera i pobožnost su 
učinili na njega neobičan utisak. Jednog dana je buknula silna oluja; valovi su prelijevali brod i pokidali 
veliko jedro. Na brodu je nastala panika i očajno zapomaganje. Samo moravska braća su ostala mirna. 
Čak nisu prekinuli pjevanje psalma koji su započeli. Wesley je zapitao jednoga od njih: "Zar se vi i vaše 
žene i djeca ne bojite?" On je blago odgovorio: "Hvala Bogu, naše žene i djeca se ne boje umrijeti." 
Od moravske braće je Wesley naučio što znači prava vjera i prava pobožnost. Vrativši se u Englesku 
1738, Wesley je napisao: "Ja koji sam išao u Ameriku da druge obratim, nisam još sam bio obraćen." 

Po povratku u London, John je počeo posjećivati sastanke moravske braće u tom gradu. Na jednom 
od tih sastanaka John Wesley je doživio pravo obraćenje. To je bilo 24. svibnja 1738. godine u 20,45 
sati. Predstavnik grofa Zinzendorfa, propovjednik Peter Böhler je na tom sastanku čitao i objašnjavao 
Luterov predgovor poslanice Rimljanima koji objašnjava opravdanje kroz vjeru. 

Na tom sastanku Wesley je razumio da čovjek ako želi da se spasi treba da se odrekne svojih djela i 
da se potpuno preda Kristu, Božjem janjetu, koji oduzima grijehe svijeta. Tijekom čitanja je osjetio da 
se vjera zapalila u njegovom srcu. "Osjetio sam da se moje srce neobično zagrijalo. Osjetio sam da se 
uzdam samo u Krista da bih se spasio; dana mi je bila sigurnost da mi je Krist oduzeo grijehe i da me 
je spasio od zakona grijeha i od smrti." 4 

1. siječnja 1739. godine sastali su se Zinzendorf, oba Wesleya i oko 60 prijatelja da održe "agape", ta-
kozvani "praznik ljubavi". Taj običaj su po uzoru na Djela apostolska prakticirala moravska braća. Na 
tom sastanku se zajedno večeralo, zatim se pjevalo i molilo do kasno u noć. Na tom sastanku od 1. I 
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1739. godine Wesley piše: "Oko tri sata ujutro, dok smo se jednako molili, Božja sila je moćno sišla na 
nas, tako da su mnogi počeli vikati, drugi su pali licem na zemlju. Kad smo se pribrali od straha i ču-
đenja koji su nas obuzeli u Božjoj nazočnosti, zajedno smo zapjevali jednim glasom: "Hvalimo te, o 
Bože, mi priznajemo da si ti Gospod!" Zinzendorf je u svom časopisu pisao o tom "prazniku ljubavi" i 
kazao je: "To je bio pravi dan Duhova." 5 Ne samo obraćenje, već i krštenjem Duhom ili ispunjavanje 
Duhom bilo je iskustvo Wesleya i njegovih prvih suradnika. 

Utvrđen u vjeri u Isusa Krista, John Wesley je imao samo jednu želju: da cijelom svijetu objavi slavno 
Evanđelje o besplatnoj Božjoj milosti. "Cijeli svijet je moja župa", govorio je on. "Moje je pravo i moja 
je dužnost da svima, koji me žele slušati, objavim radosnu vijest spasenja." 6 

"Nastavio je svoj život vjernosti i odricanja. Ali on u tome nije gledao temelj, već posljedicu svoje vje-
re; ne korijen, već plod svetosti. Milost Božja u Isusu Kristu je temelj kršćanske nade, i ta milost se 
manifestira kroz poslušnost. Wesley je posvetio svoj život širenju velikih istina koje je primio: oprav-
danje kroz vjeru u Kristovu krv očišćenja i preporođujuća sila Svetog Duha u srcu, čiji je rod život sli-
čan Kristovom životu." 7 Tako je počela njegova propovjednička služba koju je obavljao sve do svoje 
smrti u godini 1791. Tijekom te službe on je proputovao 300.000 kilometara i održao 40.000 propovi-
jedi! Putovao je najviše na konju, i svaki dan je održao više propovijedi. 

Na početku svog javnog rada Wesley je odlučio da posjeti Herrnhut, u Saskoj, da bi se sastao sa gro-
fom Zinzendorfom i vidio njegovu zajednicu moravske braće. Nije bio razočaran, naprotiv, bio je za-
divljen životom moravske braće. Tu je Wesley prikupio čitav dosje o organizaciji Herrnhuta,, u kojoj je 
molitva i pjevanje psalama bilo glavni dio zajedničkog života. Od moravske braće je Wesley naučio od 
kolike je važnosti pjesma za vjerski pokret. 

Poslije svog povratka u Englesku, pošao je za primjerom Whitefielda, jednog od petnaestorice prvih 
metodista, koji je uveo propovijedanje pod vedrim nebom, te je počeo propovijedati na otvorenom 
polju u Bristolu i na drugim mjestima. 

Riječ Evanđelje nije padala na prazno; veliki broj duša se obraćao Bogu. Po uzoru na zajednicu morav-
ske braće, Wesley je organizirao metodistička društva kao male grupe ili neku vrstu "reda" u krilu an-
glikanske crkve. Društvo se dijelilo na "razrede" i "grupe". Svaki razred, koji je brojao 12 članova sas-
tajao se jedanput u tjednu. Na tim sastancima su se rješavale poslovne stvari i skupljala članarina. Na 
čelu razreda je stajao vođa koga je imenovao Wesley. "Grupe" su bile još intimniji sastanci, zasebno 
muških i ženskih, gdje su članovi iznosili svoja iskustva i teškoće,  po savjetu apostola Jakova 5,16. 
Ove grupe su se također sastajale jedanput u tjednu. Jedanput tromjesečno se više grupa udružilo 
zbog održavanja "agapea", "gozbe ljubavi". Agape su bile zajedničke večere, na kojima su se grupe 
molile i pjevale. Neke od tih agapea su bile pravi sastanci očekivanja i pripremanja za izlijevanje Sve-
tog Duha. Wesley je uveo takozvana "bdijenja"; to su bili sastanci koji su se držali jedanput mjesečno 
sa propovijedi i nastavio sa molitvom i pjesmama u slavu Gospodu. Članovi metodističkih grupa su se 
morali obvezati "da neće nedjeljom ni kupovati ni prodavati, da neće piti vina ni rakije, da će pri ku-
povanju i prodavanju imati samo jednu mjeru i jednu riječ, da neće govoriti o pogreškama drugoga 
iza njegovih leđa, da neće trećemu dopustiti da to čini u njegovoj nazočnosti, da neće nositi suvišan 
nakit, da neće pušiti. Svatko je trebao da obeća da će činiti milostinju u granicama svojih mogućnosti, 
da će sa ljubavlju opomenuti one koji pred njim griješe, da će pružati primjer umjerenosti i odricanja, 
da će redovno pohađati crkvu (anglikansku) i učestvovati u pričesti i da će iskoristiti svaku priliku za 
čitanje i razmišljanje o Božjoj riječi." 8 

U propovjedničkoj službi Wesleyju su pomagali pastori anglikanske crkve, koji su prišli metodizmu, i 
ne rukopoloženi pomoćnici (Helpers), koji su se istaknuli svetim životom, revnošću u spašavanju duša 
i koji su imali dar propovijedanja. Ovi pomoćnici su cijelo svoje vrijeme posvećivali propovjedničkoj 
službi. To su u stvari bili ne rukopoloženi propovjednici. O prihodima društva starali su se ekonomi, 
blagajnici, koji su bili laici, i nisu imali nikakvu vodeću ulogu u društvu. 9 

Wesley nije imao namjeru da kida vezu sa anglikanskom crkvom. On je mislio da osnuje "zajednicu u 
crkvi". Do raskida sa anglikanskom crkvom došlo je zbog neprijateljskog stava anglikanskih biskupa 
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prema njemu i njegovim pristalicama, kojima su biskupi uskraćivali pričest. Na kraju je Wesley došao 
do uvjerenja da je i on u biblijskom smislu "biskup", a nauka o neprekidnom apostolskom nasljedstvu, 
koje se drže rimski i anglikanski biskupi, samo je bajka, koju nitko neće nikada dokazati." 10 Kad je to 
uvjerenje u njemu sazrelo, on je odlučio da rukopoloži neke propovjednike za Škotsku i Ameriku. To 
je neizbježno dovelo do raskola, jer po zakonu anglikanske crkve rukopoloženje je mogao izvršiti sa-
mo biskup. 

Wesleyjeva teologija je u prvom redu pastoralnog karaktera. On najviše obrađuje etape kršćanskog 
života: pokajanje, vjeru, opravdanje, novorođenje, posvećenje i potpuno posvećenje. Pokajanje je 
predvorje religije, vjera je vrata, a svetost je sama religija. "Pokajanje, kaže on, obuhvaća uvjerenje o 
osobnoj grešnosti, duboku žalost zbog toga što smo uvrijedili Boga, iz čega izvire poslušnost i nadok-
nada štete. Pokajanje nije samo osjećanje, žalost bez duhovnog sadržaja; ako ono ne rađa rodove, 
ako ne vodi ka vjeri, onda je to samo grižnja savjesti, a ne pokajanje." 11 

Wesley jasno razlikuje novorođenje ili preporođenje od opravdanja. Opravdanje je djelo koje Bog vrši 
za nas, opraštajući nam grijehe; preporođenje je djelo koje Bog vrši u nama, obnavljajući našu palu 
prirodu. U kronološkom pogledu nijedna od ovih milosti ne prethodi drugoj: u trenutku kad smo Bož-
jom milošću opravdani kroz krv Isusa Krista, u tom istom trenutku se rađamo na nov život od Svetog 
Duha. Ali u logičnom pogledu, opravdanje prethodi novorođenju. Ali kao što je tjelesno rođenje čov-
jeka samo početak ili prvi znak rasta, tako ni novorođenje nije još posvećenje. Za rast je potrebna vje-
ra, ali ne samo intelektualna vjera, jer i demoni znaju da je Isus Krist. Za rast je potrebna stalna veza 
sa Kristom; "Krist je čokot, a mi loze", "loza ne može rasti, ako nije na čokotu". Wesley smatra da je 
nauka o vjeri koja posvećuje zalog koji je Bog povjerio metodistima. "Tko je pisao vještije od Martina 
Lutera o opravdanju samo kroz vjeru: I tko je imao, više nego on, nejasan i pogrešan pojam o posve-
ćenju", pitao je Wesley. 

Posvećenje se ne sastoji samo u odbijanju da čovjek učini zlo i da čini dobra djela. To je unutrašnje 
stanje, božanski život u duši, veza sa Kristom, obnavljanje srca Duhom Svetim. "Posvećenje je", uči 
Wesley, "cilj i bit religioznog života; to je progresivno djelo koje se u nama vrši usmrćivanjem tijela i 
umiranjem grijehu, kojim unutrašnji čovjek postaje ravnodušan prema uživanjima, prema časti, pre-
ma novcu, prema gnjevu, prema čulnosti; to je napredak iz milosti u milost, označen dobrim djelima, 
služba Bogu u duhu, poslušnost zapovijedima, nošenje križa, dok ne narastemo do visine Kristovog 
rasta." 12 

Naročito treba da naglasimo Wesleyjev odlučan stav prema tzv. antinomijanizmu (od grčkog anti – 
protiv) i nomos (zakon). Mnogi su u ono vrijeme tvrdili (kao i danas što tvrde) da je Krist ukinuo mo-
ralni zakon, i da kršćanin više nije dužan da ga drži; da je svaki vjernik oslobođen "od ropstva djela". 
Drugi, iako su dopuštali da je zakon vječan, izjavljivali su da nije potrebno slušatelje savjetovati da dr-
že Božje zapovijedi, jer one, koji su izabrani, milost Božja "neodoljivo goni da žive pobožno", dok po-
jedinci, koji su osuđeni na vječni sud "ne mogu držati božanski zakon". Neki su išli tako daleko da su 
tvrdili da "izabrani ne mogu otpasti od Božje milosti" i da zlo koje oni čine nije u stvari grijeh, jer da 
oni ne mogu ništa učiniti što se ne bi bogu sviđalo. Wesley je energično ustao protiv ovih zabluda. Us-
tao je protiv nauke o predestinaciji koja vodi ka antinomijanizmu, jer je ta nauka u suprotnosti sa Sve-
tim pismom. Bog želi da se svi ljudi spasu, i on pruža svoju milost svima (Titu 2,11; 1. Timoteju 2,3-6). 

Onima koji su tvrdili da je Krist svojom smrću ukinuo moralni zakon, on je kazao: "Isus nije ukinuo de-
set zapovijedi dekaloga. Svi dijelovi tog Zakona ostaju obvezni za cijeli ljudski rod i za sva vremena. 
Taj zakon ne ovisi ni o vremenu, ni o mjestu, ni o prilici; on se temelji na prirodi Božjoj i čovječjoj u 
njihovom nepromjenljivom međusobnom odnosu:" 13 

Wesley je propovijedao praktično kršćanstvo: "Jer vjera čista i bez mane pred Bogom jest ova - obila-
ziti sirote i udovice u njihovim nevoljama, i držati sebe neopoganjene od svijeta." Jakov 1,27. Prvo 
metodističko društvo u Oxfordu bilo je ne samo društvo pobožnih ljudi, već i društvo za pomaganje 
siromašnih. "Wesley je tada došao do zaključka da su ukrasi kojima je ukrasio svoju sobu "krv" za si-
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romašne. Čak je odbacio da nosi periku. 95% svojih godišnjih prihoda je davao za siromašne. On je 
govorio: "Ja sam Božji pristav za siromašne." 14 

Wesley je ljubio siromašne. U svom časopisu on je pisao: "Zašto u našim civiliziranim zemljama posto-
ji tako velika nejednakost: jedni plivaju u  izobilju, dok drugi umiru od gladi?" Nitko nije bolje pozna-
vao ljude u njihovoj bijedi; on ih je ljubio takve kakvi su bili da bi postali onakvi kakve bi Isus želio da 
ih vidi. 

Dok su puritanci gledali na materijalni napredak kao na znak Božjeg blagoslova, Wesley je u bogat-
stvu gledao zamku. Bogatima je govorio: "Kako možete sakupljati blago na zemlji i u isto vrijeme na 
nebu?" 

Wesley se borio za ukidanje ropstva crnaca u Americi. Posljednje pismo koje je Wesley uputio 
Wilberforceu, apostolu za oslobođenje crnaca, bilo je da ga ohrabri u toj borbi. 

Metodističko društvo u Oxfordu postavilo je također sebi cilj da se brine o zatvorenicima i zarobljeni-
cima i da im pruži materijalnu, pravnu i duhovnu pomoć. Reformator engleskih zatvora Howard kaže 
da ga je Wesley oduševio za taj poziv. 

"Život Wesleyjev pruža svakom kršćaninu nauku od neprocjenjive vrijednosti. O kada bi Bog učinio da 
bi vjera i poniznost, neumorna revnost, odricanje i prava pobožnost ovog Božjeg sluge bili svojstvo 
današnjih crkava." 14 

"Edmond Schérer, pastor i kasnije senator, priznao je da je Wesley učinio više nego samo osnovao je-
dnu crkvu; on je oživio sve druge crkve i vratio čast nauci reformacije." 15 

Wesleyjevi suradnici. – Jedan od najistaknutijih Wesleyjevih suradnika bio je George Whitefield, naj-
slavniji engleski propovjednik 18. stoljeća. Kao i Wesley, i on je bio pastor anglikanske crkve. On je u 
Bristolu otpočeo propovijedanje pod vedrim nebom; i po njemu je taj način evangelizacije ušao u 
običaj kod metodista i drugih evanđeoskih pokreta. On je imao snažan i melodičan glas. Mogao je da 
govori pred 30.000 slušatelja, i da ga svi dobro čuju. Jedan od njegovih biografa kaže da je mogao iz-
govoriti riječ "Mezopotamija" na tako blag način da je sve slušatelje ganuo do suza. Govorio je kao 
onaj koji stoji između živih i mrtvih. Na kraju svake propovijedi upućivao je poziv nazočnima da se 
predaju Kristu. Jednom takvom prilikom je kazao: "Anđeo koji je bio ovdje nazočan upravo će napus-
titi prag ove svetinje i vratit će se na nebo. Zar će se on vratiti a da ne ponese sa sobom izvještaj bar o 
jednom grešniku koji se kaje?" 

Whitefield je po svom uvjerenju bio kalvinist, što je dovelo do razmimoilaženja između njega i 
Wesleyja, koji je bio pristalica slobodne volje. Kalvinističko krilo metodizma je napustilo Anglikansku 
crkvu i osnovalo je neovisnu crkvu. Pionir misionarskog metodističkog dijela bio je Coke (1747 – 
1814). To je bio čovjek silne energije. I on je bio pastor anglikanske crkve prije nego što je postao me-
todist. 1776. godine mu je Wesley uputio poziv: "Brate, pođi, pođi i objavi Evanđelje cijelome svije-
tu!" Propovijedao je u Zapadnoj Africi i kasnije u Americi. U svojoj 65. godini je Coke krenuo na put za 
Indiju, ali je na tom putu umro. 

II – Pijetizam. – Stanje u njemačkoj protestantskoj državnoj crkvi nije bilo ništa bolje od stanja u an-
glikanskoj crkvi. Prva ljubav u toj crkvi je ohladnjela. Došao je čas da se u njoj sprovede reforma. 

Novi dah duhovnog života došao je od strane pijetista. Pijetistički pokret je nastao u zadnjim godina-
ma 17. stoljeća. Njegovim pretečama mogu se smatrati Johann Arndt (1555 – 1621) i Johannes Coc-
ceius (1603 – 1669). Ali pun razvoj dostigao je pijetizam pod Philipom Spenerom (1636 – 1705). Učeni 
otac pijetizma se rodio u Alzasu. Teologiju je završio u Strasbourgu kod luteranskih profesora. Po zav-
ršenim studijama, otputovao je u Švicarsku gdje je vidio ustanove reformirane crkve. Došao je tako-
đer u Ženevu gdje je stanovao u kući Leyera, pastora valdenžanske crkve. Poslije je služio kao pastor 
u Frankfurtu na Maini (1666 – 1686); njegove propovijedi su bile praktične i duhovne. Zahtijevao je 
temeljitu pripremu prije pristupanja večeri Gospodnjoj, naročito prvi puta. Na zahtjev vjernih osno-
vao je specijalne duhovne sastanke za religiozno poučavanje i molitvu, nazvane Collegia Pietates. 
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Ovdje u Frankfurtu je napisao 1675. malo djelo pod naslovom: "Pia Desideria" ili Težnja srca. U tom 
djelu on ističe da reformacija treba da se dopuni i naročito naglašava potrebu preporođenja. Ova 
knjiga je učinila dubok utisak na sve kršćanske krugove, potakla je mnoge da žive boljim kršćanskim 
životom, ali je također izazvala oluju protesta od strane ortodoksnog luteranskog tabora. Duhovna 
društva i molitvene grupe bili su osnovani u mnogim crkvama. Ova knjiga je učinila Spenera ocem pi-
jetizma." 16 

Spener je bio jedan od najplemenitijih karaktera u Luterovoj crkvi. Njega se smatra reformatorom re-
formacije: njegova je glavna briga bila da svakog člana crkve dovede do prave reformacije srca. 

U svom djelu "Pia Desideria" on se žali na nisko duhovno stanje u protestantskim crkvama. "Mnogi bi 
se voljeli priključiti pravoj crkvi", piše on, "ali ne vide nikakve promjene u našem životu"; zato oni zak-
ljučuju da više nema na zemlji prave crkve, već su sve u babilonskoj zbrci. On piše: "Ne možemo biti 
dovoljno zahvalni za velike blagoslove koje nam je Bog dao kroz djelo reformacije. On je sam otvorio 
vrata rimskog babilonskog ropstva i izveo nas na slavnu slobodu. Ali kao što Hebreji nisu trebali da 
budu zadovoljni time što su napustili Babilon, već im je bilo naređeno da sazidaju crkvu Gospodnju i 
otpočnu službu Božju, tako ni mi ne treba da smo zadovoljni time što smo ostavili Babilon, već treba 
da pažljivo ispravimo sve nedostatke koji još postoje." 17 

Spener se žali što je reformacija ne samo stala već je i nazadovala. Reformacija nije završila svoj po-
sao: mnogo treba da se još učini. Reformacija nauke je samo jedan korak; treba da slijedi reformacija 
života. To je bilo Spenerovo gledište. 

Jedan od glavnih Spenerovih suradnika bio je August Hermann Francke (1663 – 1727). Francke je zav-
ršio studije u Leipzigu. Za vrijeme studija Biblije u Lünebergu, koje su učinile na njega dubok utisak, 
predao je svoje srce Kristu. Posjetio je Spenera u Dresdenu i bio gost u njegovoj kući. 1689. se vratio 
u Leipzig, gdje je držao predavanja iz poslanica apostola Pavla. Po Spenerovom primjeru, on je osno-
vao klubove za proučavanje Biblije i molitvu. Mnogi profesori i studenti su bili članovi tih klubova. Ka-
snije su nastale rasprave oko tih klubova, i njihovim učesnicima je bio dan nadimak "pijetisti". 

1690. su Franckeova predavanja bila zabranjena. On je morao napustiti Leipzig i otišao je u Erfurt. Ali 
i ovdje se digla protiv njega opozicija, tako da je morao napustiti i taj grad i otići u Halle. Njegov prija-
telj Spener, koji je sada bio na utjecajnom položaju u Berlinu, osigurao mu je profesorsku katedru u 
Halleu, gdje je bio veći broj Spenerovih prijatelja. Tu je Francke razvio svoju najveću djelatnost - os-
novao je veliko sirotište, teološku školu i Kraljevski Pedagogium. Ova posljednja ustanova bila je na-
mijenjena za obrazovanje plemićkih sinova. Tu je neko vrijeme učio grof Zinzendorf kao Franckeov 
učenik. Franckeova predavanja iz Biblije su privlačila veliko mnoštvo slušatelja i izvršila su dubok utje-
caj na život grada. On je u svojim predavanjima više naglašavao potrebu proučavanja Biblije i praktič-
no kršćanstvo, nego li što bi se upuštao u raspravljanja o finim teološkim pitanjima. 

III – Moravska braća. – Nikolaus Ludvig, grof od Zinzendorfa (1700 – 1760) je osnivatelj "Bratske zaje-
dnice", crkve u crkvi. On je na svoje imanje primio prognane članove stare moravske crkve; tako je 
uspostavljena veza sa češkom i moravskom zajednicom. Grof Zinzendorf je mnogo putovao po Europi 
i Americi, utvrđujući moravske kolonije u Betlehemu, u Pennsylvaniji. Zajednica moravske braće je 
gajila duh praktičnog kršćanstva, i duh misionstva se rodio u krilu te zajednice. Oni su osnovali misiju 
na Grenlandu kao i među Hotentotima i Papua crncima. 

1710. godine je Zinzendorf bio Franckeov učenik u Halleu, gdje je doživio naročito duhovno iskustvo. 
Poslije toga je osnovao društvo koje je nazvao "Red gorušičinog zrna". Na njegovom imanju u Saskoj, 
pored Češke granice, nazvanom Herrnhut (pod Božjom zaštitom) našli su utočište prognani članovi 
moravske braće. Pod njegovim vodstvom je osnovana Crkva ujedinjene braće koja je obuhvaćala di-
rektne potomke čeških husita, koji su bili teško gonjeni u Češkoj za vrijeme tridesetogodišnjeg rata i 
ranije. 

Zinzendorf je bio čovjek koji je nastojao da živi u suglasnosti sa Božjim zakonom, pa i sa četvrtom za-
poviješću koja nalaže svetkovanje subote. "Prije svog putovanja u Ameriku, gdje je osnovao više zaje-
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dnica ili kolonija, Zinzendorf je pisao: "Već duži niz godina ja upotrebljavam subotu za odmor, i nedje-
lju za propovijedanje Evanđelja!" On je svetkovao subotu zato jer je Bog posvetio sedmi dan kao dan 
odmora pošto je stvorio svijet i jer je Isus počivao subotom u grobu. "Svetkovanje subote prihvatila je 
također betlehemska kolonija u Pennsylvaniji, godine 1741, nakon što je predmet svetkovanja subote 
bio sa svih strana proučen od strane odbora crkve." 18 

Ova tri pokreta, zajedno sa ranijim pokretom kvekera, baptista i baptista sedmog dana, riješila su od-
lučno doktrinarna, crkvena i moralna pitanja koja su reformatori ostavili neriješena, te su na taj način 
dopunila veliko djelo reformacije iz 16 stoljeća. Pokret kvekerski, pijetistički i pokret moravske braće, 
naglašavali su potrebu bratske ljubavi, jednostavnosti i stvarne nazočnosti Svetog Duha u svakidaš-
njem životu vjernih. Baptisti su objasnili značaj krštenja i podvukli važnost vjere kao uvjeta za krštenje 
i stupanje u članstvo crkve. Metodistički pokret se vratio osnovnoj istini Svetog pisma: opravdanje 
kroz vjeru i preporođenje Duhom Svetim koje vodi svetom životu. Metodistički pokret je također ob-
ranio dekalog protiv učenja antinomijanizma kao i slobodnu volju protiv teoloških i moralnih posljedi-
ca predestinacije. Baptisti sedmog dana i Zinzendorf hrabro su načeli pitanje dana odmora, koji su 
povratili na sedmi dan tjedna, posvećen od Boga još od stvaranja svijeta. Svaki od ovih pokreta uštr-
cao je u pospano tijelo protestantizma novu silu i novu snagu. Tako se pojavljuje na povijesnim stra-
nicama herojska manjina onih "koji ne opoganiše svojih haljina" i koje će Isus priznati, "jer su dostoj-
ni". 

______________________________ 
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VI 

 

CRKVA U PERIODU IZMEĐU 1755. – 1844. 

 

1. UMNOŽAVANJE PROROČKOG ZNANJA 

Kao rezultat reformacije počinje se polako dizati zavjesa koja je pokrivala tamnija mjesta Svetog pis-
ma – biblijska proročanstva. Ovdje ćemo spomenuti neka imena iz XVII i XVIII stoljeća koja su svojim 
istraživanjima biblijskih proročanstava naročito pridonijela razumijevanju tih božanskih simbola, a ti-
me i razumijevanju vremena i dužnosti crkve u tom vremenu. 

1. Joseph Mede (1586 – 1638), engleski naučnik, jedan je od prvih koji su otvorili put proučavanju 
proročanstava u XVII stoljeću. Ženevski profesor Gaussen ga naziva "ocem proročke nauke". On je 
poznat po svom djelu Clavis Apocaliptica (Ključ apokalipse). U tom djelu je dokazao da: 1) tri i pol 
vremena ili 1260 dana bavljenja ženinog u pustinji; 2) četrdeset i dva mjeseca vlasti zvijeri; 3) četrde-
set i dva mjeseca gaženja trijema crkve i 4) 1260 dana svjedočenja dvaju svjedoka obučenih u vreće 
označavaju isti period, počinju u isto vrijeme i završavaju se u isto vrijeme. Ova proročka vremena 
počinju sa uzdizanjem papinstva i pružaju se do ere obaranja te vlasti. Mede naziva proročanstva o 
četiri carstva iz Danijela 2 i 7 "abecedom proroštva", "svetim kalendarom ili velikim almanahom pro-
ročanstava". 1 "Mali Rog" o kome govori Danijel označava veliki papinski otpad, otpad od prave vjere, 
koji će trajati 1260 godina. 

2. Thomas Goodwin (1600 – 1680), slavan nonkonformist je učio da se 1335 godina (Danijel 12,12) 
završavaju sa uskrsnućem i tisućgodišnjicom. On je učio da šesta truba predstavlja Tursku, čija će do-
minacija trajati od 1453 – 1849, to jest "jedan sat, jedan dan, jedan mjesec i jednu godinu" ili 396 go-
dina (Otkrivenje 9,15). Goodwin je objašnjavao da "aždaja" iz 12. glave Otkrivenja predstavlja pogan-
ski Rim, "zvijer" iz 13. glave označava papu i njegovu palu crkvu, a neki protestanti će nastojati da na-
čine "sliku starog papinstva" na svoj protestantski način. Goodwin je također učio da je Francuska 
"deseti dio" papinskog kršćanstva koji će otpasti od pape i uskratiti mu svoju podršku. 

3. Andreas Helwig (1572 – 1643), bio je profesor u Berlinu. On je 1612. napisao čuveno djelo Antichri-
stus Romanus (Rimski antikrist). Helwig se naročito bavio proučavanjem antikristovog imena koje no-
si broj 666, Otkrivenje 13,18. Spominjući hebrejsko ime "Romith" (Rimsko carstvo) koje daje 666 i 
grčko ime "Lateinos" koje također daje taj broj, Helwig se zatim zadržava na latinskim imenima kao 
što su: a) Vicarius Filii Dei i b) Dux Cleri, od kojih svako također sadrži u sebi broj 666. 

Helwig pokazuje da tajanstveno ime mora 1) dati traženi broj 666; 2) da mora da se slaže sa papin-
skim ugledom i redom; 3) ne smije biti ružno ime koje neprijatelji daju papi; 4) mora biti ime kojim se 
papa sam ponosi. Helwig uzima ime Vicarius Filii Dei kao ime koje najbolje odgovara prednjim zahtje-
vima. To ime je zapravo ekvivalent imenu Vicarius Christi, kraćoj papinskoj tituli koja se službeno upo-
trebljava. 

Helwig kaže da se papa gradi Kristovim nasljednikom, iako Kristu nije potreban nasljednik; on želi da 
ga se naziva ocem cijele crkve, iako nitko ne treba da se naziva ocem; on se naziva velikim ili prvim 
svećenikom kršćana, iako je Krist naš prvosvećenik; on se smatra glavom crkve, iako je samo Krist 
glava i temelj crkve. 

4. Matthieu Cottiere, Cotterius, hugenotski propovjednik u Pringéu i Toursu, napisao je knjigu 
Explicatio Apocalypseos (Objašnjenje apokalipse) i "Manuel" ili kratki opis rimske crkve. U svom "Ma-
nuelu" objašnjava da "dva svjedoka", o kojima govori Otkrivenje, znače Stari i Novi zavjet. Ovi "svje-
doci" proriču 1260 godina obučeni u vreće. To je isto vrijeme kad se crkva hrani u pustinji, ili tri i pol 
vremena, što znači 1260 proročkih dana ili toliko godina. 
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5. Jacque Cappel (1570 – 1642), istaknuti protestantski teolog počinje računati 496 godina ili sedam-
deset tjedana sa godinom 457. prije Krista. 

6. Isaac Newton (1642 – 1727), slavni pronalazač zakona o gravitaciji, jedan od najvećih genija čovje-
čanstva, bavio se također istraživanjem biblijskih proročanstava. On je proučavao prirodu kao cjelinu, 
povijest kao cjelinu, kronologiju kao cjelinu i u svezi s time i proroštva kao cjelinu – proroka Danijela i 
Otkrivenje. Rezultat tog proučavanja je njegovo djelo Observations upon the Prophecies of Daniel, 
and the Apocalyps of St. John (1733), koje je objelodanjeno šest godina poslije njegove smrti. Newton 
primjenjuje u svom proučavanju proročanstva iste naučne metode kojim se služio na području ma-
tematike i fizike. Na primjer, on sakuplja sva proročanstva koja se odnose na drugi Kristov dolazak. 
Pod katalogom "243 – Proročanstva – Proročanstva o Kristovom drugom dolasku"… zabilježeno je 
oko 15.000 riječi. 

Newton ističe da se u proroku Danijelu nalazi ključ za sva druga proročanstva, zatim dodaje: "odbaciti 
njegova proročanstva značilo bi odbaciti kršćansku religiju." 2 

Prvo proročanstvo, Danijel 2, gdje je položen temelj, jeste najlakše. Svaka iduća utvara dodaje nešto 
novo ranijoj. Metali velikog lika koji je Nabukodonozor vidio u snu predstavljaju četiri velika svjetska 
carstva; zlatna glava predstavlja Babilonsko carstvo, prsa i ruke od srebra predstavljaju Perziju, trbuh 
i bedra od mjedi predstavljaju Grčku, golijeni od željeza predstavljaju Rim. Upadom mnogih sjevernih 
naroda Rimsko carstvo se razbilo u više manjih država, koje su predstavljene željeznim i zemljanim 
prstima u stopalima lika. 

Danijel 7. glava uvodi "neke nove dodatke" – lav ima dva krila, medvjed drži tri rebra u ustima, leo-
pard ima četiri glave, četvrta zvijer ima jedanaest rogova i na kraju Sin čovječji dolazi k Starješini dana 
koji otvara sud. Četiri zvijeri su spomenuta četiri carstva. Tri rebra u ustima medvjeda su Sard, Babi-
lon i Egipat koje je Perzija pobijedila. Četiri glave su četiri kraljevstva na koje se podijelila Aleksandro-
va država poslije njegove smrti: Kasandar je vladao Makedonijom, Grčkom i Egiptom; Lizimah Traki-
jom i Bitinijom; Ptolomej Egiptom, a Seleuk Sirijom. "Četvrta zvijer predstavlja Rimsku državu. Rim je 
osvojio sve grčke zemlje i rastao neprestano do Teodozija Velikog, a zatim se 476. godine razdijelio u 
deset dijelova koje predstavljaju rogovi zvijeri. I u ovom razdijeljenom stanju četvrta zvijer će dočeka-
ti dan Božjeg suda, koji će ju ubiti i izgorjeti ognjem, a također i ostale tri zvijeri. Danijel 7,11.12. Jer 
treba znati da su narodi Babilona i danas prva zvijer; narodi Medije i Perzije su druga zvijer; narodi 
Makedonije, Grčke, Trakije, Male Azije, Sirije i Egipta su treća zvijer, a europski narodi zapadno od 
Grčke su još i danas četvrta zvijer." 3 Mali Rog treba da se traži zapadno od Grčke. 4 

Mali Rog ima naročito obilježje: "Ali to je carstvo drugačije od ostalih deset carstava; ono ima svoju 
naročitu dušu, ono ima oči i usta. Svojim očima ono je Vidjelac; svojim ustima koja govore velike stva-
ri i mijenjaju vrijeme i zakon ono je Prorok i Car. Takav Vidjelac, Prorok i Car je rimska crkva. Vidjelac 
je biskup u doslovnom smislu riječi, a rimska crkva tvrdi da ima pravo nad svim ostalim biskupima. 
Svojim ustima daje zakone kraljevima i narodima kojih se oni moraju držati kao kakvih proročkih rije-
či; rimski biskup tvrdi da je nepogrešiv i da njegove naredbe vrijede za cijeli svijet; on se prema tome 
smatra najvećim Prorokom." 5 Tri "roga" koja su se iščupala pred Malim Rogom su po Newtonu, Ra-
vena, Lombardija i vojvodstvo Rima. 

Govoreći o Danijelu 8,13.14, Newton pokazuje da se gaženje svetinje ne odnosi na Antioha već na 
Antikrista; 2300 dana znače toliko godina; očišćenje svetinje je još stvar budućnosti; Newton ne daje 
datum od kojeg bi trebalo računati 2300 dana i noći. 

Sedamdeset tjedana iz 9. glave proroka Danijela znače 490 godina, a Newton ih počinje računati od 
457. godine prije Krista kao sedme godine vladanja cara Artakserksa (Ezdra 7,7.8). "Artakserks poči-
nje vladati dva ili tri mjeseca poslije ljetnog solsticija; njegova sedmica godina vladanja se podudara 
sa trećom godinom osamdesete Olimpijade; Ezdra je, dakle, pošao u Jeruzalem 4257. godine Julijeve 
Periode ili 457. godine prije Krista." 6 
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Newton ističe da će se u posljednje dane umnožiti poznavanje biblijskih proročanstava (Danijel 12,4) i 
istine, koje su bile dugo zaboravljene, bit će opet otkrivene i objavljene svim narodima prije pada Ba-
bilona i prije nego što dođe velika nevolja i kraj svijeta. 

U objašnjavanju Otkrivenja Newton se u glavnim crtama slaže sa Josephom Medeom, ali odstupa od 
njega u tome što ne smatra da su pečati, trube i zla sinkroni događaji. Peta truba po Newtonu, ili prvo 
zlo, su Saraceni (skakavci), čijih 150 godina on poduplava, te im daje vlast od 637 – 936. godine; šesta 
truba, ili drugo zlo, su Turci, čija vlast traje 391 proročki dan. Turci su počeli podizati svoje carstvo na 
Eufratu 1063, a 1453. godine su zauzeli Carigrad i ugušili Bizantsko carstvo ili Istočni Rim. 

Newton dalje ističe da hebrejski praznik Pasha predstavlja Kristov prvi dolazak, a Dan očišćenja preds-
tavlja Kristov drugi dolazak. Kao što su u simboličkoj službi na Dan očišćenja Izraelci bili zapečaćeni, 
tako isto doći će pravo zapečaćenje u posljednje vrijeme, kao što piše u sedmoj glavi Otkrivenja. 

7. Thomas Newton (1704 – 1882), bristolski biskup, napisao je 1754. godine svoje Dissertations on 
the Prophecies (Rasprave o proročanstvima), koje su prevedene na njemački i danski jezik. U tom dje-
lu Newton uspoređuje proročanstvo sa povijesnim događajima koji znače ispunjenje tih proročansta-
va. On ističe da prvo uskrsnuće, milenij i vezivanje Sotone, nije još počelo. Četvrto carstvo je Rim, a 
ne Seleukidsko carstvo. Spominjući Eberharda (1240) koji je u papinstvu gledao Mali rog, Newton ta-
kođer smatra da Mali rog predstavlja papinstvo, a ne Antioha Epifana. Što se tiče trajanja 1260 godi-
na papinske vlasti, Newton spominje Justinijanov dekret iz 1533. godine i Fokin dekret iz godine 606. 
kao početak trajanja tog perioda. Prelazeći na Otkrivenje, Newton govori o sedam crkava, sedam pe-
čata i sedam truba. Prve četiri trube opisuju kažnjavanje zapadnog Rima od strane barbara, peta i 
šesta truba opisuje Saracene i Turke i pad Istočnog Rima. Muhamed je pala zvijezda, a pet mjeseci se 
protežu od 612. do 762. godine. Tursku vlast računa od 1281. do 1672. godine kad su Turci pobjedom 
nad Poljacima zauzeli Kamenik i time posljednji put povećali svoju carevinu. 7 

U 25. Disertaciji govori o rimskoj poganskoj aždaji, o papinskoj zvijeri iz 13. glave Otkrivenja a i o zvi-
jeri sa dva roga koju smatra rimskim klerom. Duhovni Babilon iz 17. glave Otkrivenja je papinstvo. Mi-
lenij i prvo uskrsnuće su još stvar budućnosti, na kraju milenija bit će opće uskrsnuće, sotona će biti 
razriješen i zatim uništen. Tada će Bog stvoriti novo nebo i novu zemlju. 

8. Johann Albrecht Bengel (1687 – 1752), bio je učenik njemačkih pijetista: Arndta, Spenera i Fran-
ckea. Godine 1713. je postao profesorom u Denkendorfu, a 1741. godine prelatom Herbrechtingena. 
Godine 1740. je izašla njegova knjiga "Objašnjenje Ivanovog Otkrivenja". Bengel je naglašavao potre-
bu osobnog pripremanja za Kristov drugi dolazak i milenij. Njegov utjecaj na suvremenike je bio vrlo 
velik. 

9. Johann Philipp Petri (1718 – 1792), bio je prvi tumač koji je uzimao istu polaznu točku za računanje 
70 tjedana i 2300 godina. Oba perioda je on računao od 453. godine prije Krista. Prema tome kraj 
2300, to jest završetak gnusobe pustošne pada u godini 1847. 

10. Hans Wood, umro oko 1803. godine, iz Irske, također je dokazivao da 2300 godina počinju u isto 
vrijeme kada i 70 tjedana. Prvi, kraći dio, vodi do prvog dolaska, a drugi, duži period, vodi nas ka do-
gađajima u svezi sa drugim dolaskom. 

Ovim smo došli na kraj XVIII stoljeća, a da nismo iscrpili listu onih koji su se interesirali za biblijska 
proročanstva i Kristov drugi dolazak. Ovih nekoliko imena i njihov doprinos razumijevanju biblijskih 
proročanstava pokazuju da je došlo vrijeme "posljetka", o kome je pisao prorok Danijel: "A ti, Danije-
le, zatvori ove riječi i zapečati ovu knjigu do posljednjeg vremena; mnogi će pretraživati (tu knjigu), i 
znanje će se umnožiti." Danijel 12,4. 

______________________________ 
1 The Apostasy of the Latter Times, p. 69. 
2 Newton, Observations, pp. 24. 25. 
3 Observations, pp 31. 32. 
4 Ib. p. 73. 
5 Ibid. p. 75. 
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6 Obser, p. 131. 
7 T. Newton, Dissertations, p. 431. 

 

2. ISPUNJENJE PROROČANSTAVA 

U drugoj polovici XVIII stoljeća su se dogodila tri značajna događaja na koja su suvremenici gledali kao 
na ispunjenje znakova o skorom Kristovom drugom dolasku. Prvi od tih događaja je bio lisabonski po-
tres 1755. godine; drugi, mračni dan od 19. V 1780, a treći, francuska revolucija, koja je svojom bor-
bom dovela do završetka 1260 godina papinske dominacije. 

Lisabonski zemljotres. – Veliki Lisabonski zemljotres (1. XI 1755.) po širini na kojoj se osjetio i po svo-
jim strašnim posljedicama – 60.000 mrtvih u samom gradu, - ostavio je utisak pravog ispunjenja Kris-
tovih riječi: "Zemlja će se tresti po svijetu." Na mnogim mjestima ljudi su vjerovali da je došao kraj 
svijeta. Svjedočanstva koja su nam ostala iz onog vremena, (svjedočanstva Voltairea i Huntera) govo-
re o strahu koji je izazvao ovaj zemljotres kod svih suvremenika. 

Jedan suvremenik tog događaja piše u Gentleman's Magazinu (London) veljače 1756. godine u svezi 
sa lisabonskim zemljotresom sljedeće: 

"Što se mene tiče, ja smatram, na osnovu sadašnjeg stanja Europe, uspoređenog sa Luka 21,25.26, da 
to nije ništa drugo nego ispružena ruka Gospodnja, koja je spremna da željeznim štapom razbije zem-
lju u komadiće i da ju očisti od svake nečistoće i prljavštine tijela i duha, da načini put slavnom car-
stvu milenija; da kao prvi anđeo (Otkrivenja 14,6.7) pozove sve narode da se pokaju dok je dan, i da 
potakne sve pobožne ljude da podignu svoj pogled gore odakle im dolazi spasenje, odakle će ono 
opet doći sa zdravljem na svojim krilima." 8 

Po riječima ovog pisca, lisabonski zemljotres je vjesnik "slavnog carstva milenija". Mnogi propovjed-
nici onog vremena su se osvrtali u svojim propovijedima na lisabonski zemljotres kao na ispunjenje 
jednoga od znakova skorog Kristovog dolaska. Thomas Alcock kaže propovijedajući u Plymouthu: 
"Prestrašeni stanovnici Lisabona i mnogih drugih mjesta, misle da je Gospod ustao da udari zemlju 
štapom; misle da je došao veliki i strašni dan Gospodnji u kome će nebesa s hukom proći, a elementi 
će se od vatre raspasti – a zemlja i djela što su na njoj izgorjet će." Zatim slijede riječi o značenju te 
katastrofe: "Nije njihov strah bez razloga, jer je naš Spasitelj prorekao da će se čuti glasovi o ratovi-
ma, da će ustati narod na narod i zemlja će se tresi po svijetu; i ljudima na zemlji bit će tuga od smet-
nje i od huke morske i valova. Ljudima na zemlji bit će tuga od smetnji onoga što ide na zemlju, jer će 
se i sile nebeske pokrenuti. Isus je kazao da je to sve početak stradanja, neki od prvih znakova njego-
vog dolaska. Premda Gospod još oklijeva sa svojim dolaskom, još nas sve ovo opominje kakvi treba da 
budemo u svetom življenju i pobožnosti, čekajući i želeći da bude skorije dolazak Božjeg dana." 9 

Znak na suncu. – Isus je rekao: "I odmah će poslije nevolja dana tih sunce pomrčati." Matej 24,29. 
Nevolja koja se ovdje spominje je period od 1260 godina papinske dominacije, za vrijeme kojeg je Bo-
žja crkva bila progonjena kao što je to prorečeno u Danijelu 7,25. Taj period progonstva je trebalo da 
bude malo skraćen da bi dio Božjeg naroda bio pošteđen (Matej 24,22); progonstva je trebalo da bu-
du obustavljena prije kraja perioda od 1260 godina koji se završio sa godinom 1798, koja znači kraj 
papinske supremacije. Progonstva su prestala u Europi oko dvadeset i pet godina ranije (1770 – 1775) 
sa ukidanjem jezuitskog reda (1773) i objavljivanjem takozvanog edikta o toleranciji (1781). Proro-
čanstva kažu da će odmah "poslije te nevolje sunce pomrčati i mjesec svoju svjetlost izgubiti." Marko 
13,27. Ovo proročanstvo se ispunilo 19. svibnja 1780. godine. Toga dana sunce je bilo tamno za vri-
jeme više sati. U gradovima i selima su zvonila crkvena zvona; ljudi su prekinuli posao i u velikom bro-
ju išli u crkve. Vjerodostojni očevici su ostavili o ovome događaju detaljnije opise koji se svi potpuno 
slažu. Oni su u njemu gledali ispunjenje jednoga od prorokovanih znakova o Kristovom drugom do-
lasku. O tom događaju čitamo u Websterovu Rječniku slijedeće: "Mračni dan od 19. svibnja 1780. go-
dine nazvan je tako zbog velike tame koja je tog dana pokrila cijelu Novu Englesku. U mnogim mjes-
tima za vrijeme više sati toga dana nije se moglo vani čitati obična tiskana slova. Ptice su pjevale ve-
černje pjesme, nestale i ušutjele. Kokoši su se popele na sjedala, stoka se vraćala sa pašnjaka; u ku-
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ćama su gorjele svjetiljke; pomrčina je počela oko 10 sati ujutro i trajala je sve do ponoći. Pravi uzrok 
ovog značajnog fenomena je nepoznat." 10 Iste noći je mjesec bio crven kao krv. Jedan drugi očevidac 
ovog događaja priča: "Moja majka i otac su mislili da je došao sudnji dan. Cijele noći su bili na noga-
ma; prema jutru su primijetili da se tama gubi i da nebo poprima običan izgled. Ali mjesec koji je tada 
bio pun, bio je crven kao krv." 

Francuska revolucija – kraj perioda 1260 godina papinske dominacije. – Počevši od dvanaestog stolje-
ća kod sve većeg broja ljudi sazrijeva uvjerenje da je papinstvo u Bibliji prorečeni antikrist; ono je pro-
rečeni "Mali rog" (Danijel 7,24), "Čovjek bezakonja" (2. Solunjanima 2,3-8) i "Zvijer iz Otkrivenja 13,1-
10, koja će progoniti Božji narod 42 mjeseca ili 1260 dana, to jest toliko godina (Otkrivenje 13,5), ali 
će na kraju tog perioda zadobiti smrtnu ranu (Otkrivenje 13,3). 

Točno sto godina prije početka francuske revolucije, to jest 1689, čuveni engleski tumač proročansta-
va Drue Cressener je izjavio da je "1260 godina Zvijerine vlasti" počelo za vrijeme cara Justinijana i da 
će ta zvijer zadobiti smrtnu ranu, to jest njena će vlast doći kraju oko 1800. godine. "Prvo pojavljiva-
nje Zvijeri bilo je za vrijeme Justinijanove obnove Zapadnog carstva; od tog vremena do otprilike 
1800. godine će proteći 1260 godina." 11 Uskoro su drugi tumači, kao na primjer Robert Fleming 
(1660 – 1716) zauzeli isto stanovište. 

538 godina – početak papinske dominacije. – Što se dogodilo za vrijeme cara Justinijana što možemo 
smatrati početkom papinske supremacije u Europi? Dva su događaja onog vremena bila od naročite 
važnosti za razvitak papinske supremacije u svijetu. Prvi je bio carski dekret iz godine 533. kojim je Ju-
stinijan priznao rimskog biskupa "Glavom svih svetih crkava". 12 Drugi je bio Justinijanova pobjeda 
nad Istočnim Gotima pred Rimom u proljeće 538. godine. Od proljeća 537. Belizar i njegova vojska su 
bili opsjednuti u gradu Rimu zajedno sa rimskim biskupom i njegovom svitom; Goti su opsjeli Rim i 
držali ga zatvorenog čitavu godinu dana. Tek u proljeće 538. godine je druga Justinijanova vojska po-
bijedila Istočne Gote, protjerala ih i oslobodila grad. Tako je pobjedom nad Istočnim Gotima 538. go-
dine rimskom biskupu bila pružena mogućnost da izvršava vlast koja mu je bila zagarantirana edik-
tom od 533. godine. Godina 538. je dakle početak nove epohe, početak 1260 godina papinske sup-
remacije. 

Glavni momenti iz francuske revolucije. – Kao što je u šestom stoljeću sa uzdizanjem papinstva na po-
ložaj glave svih crkava počela nova epoha, tako je i sa francuskom revolucijom, kojom se završava 
1260 godina papinske dominacije, nastala prekretnica u modernom svijetu – sa njome nastaje doba 
vjerske slobode, slobode govora i tiska; to je ujedno početak moderne misije, osnivanja biblijskih dru-
štava, novih reformatorskih pokreta i razvijanja bržih prometnih sredstava. 

Evo nekoliko momenata iz francuske revolucije: 

Zbog bezizlaznog položaja u kom se nalazila zemlja, kralj je 1788. godine primoran da sazove "Držav-
ne staleže" koji se nisu sastajali od 1614. godine. Državni staleži su se sastojali od predstavnika triju 
staleža – kler, ili prvi stalež, plemstvo, ili drugi stalež, i građanstvo, ili treći stalež. Državni staleži dele-
girali su 1200 članova, i to: prvi stalež 300, drugi 300 i treći 600 članova. 

Skupština je počela rad 5. svibnja 1789. godine. U samom početku je iskrsnula teškoća po pitanju gla-
sanja – da li glasanje treba da bude po glavama ili po staležima? Treći stalež je tražio da se glasa po 
glavama. Kad njegovom zahtjevu nije bilo udovoljeno, članovi trećeg staleža proglasili su se 17. lipnja 
1789. godine Narodnom skupštinom. To je bio prvi revolucionarni akt. Kralj je poništio tu odluku, na 
što je Mirabeau izjavio da se skupština neće razići. 9. lipnja Narodna skupština je pristupila izradi us-
tava i proglasila se Ustavotvornom skupštinom. Parižani su 14. lipnja 1789. godine zauzeli kraljevsku 
tvrđavu – tamnicu Bastilleu. U kolovozu iste godine skupština je ukinula neke feudalne povlastice i 
prihvatila "Deklaraciju o pravima čovjeka i građanina". U listopadu je narod Pariza primorao kralja da 
napusti Versaj i da dođe u Pariz. 

U studenom je protestantima dana građanska i politička sloboda, koja im je bila oduzeta ukidanjem 
Nantskog edikta. U drugu ruku, katoličkoj crkvi je oduzeta sva imovina, iako je kler primio izvjesnu 
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odštetu. Papina imanja u Francuskoj su bila zaplijenjena. To je značilo raskid sa katoličkom crkvom i 
njenim političkim utjecajem. Papa Pije VI je osudio "Dekret o civilnoj konstituciji klera" koji je Skupš-
tina proglasila lipnja 1790. godine. Sada je otpočela ogorčena borba između katoličke crkve i revolu-
cionara, koja je dovela do eliminiranja kršćanstva u Francuskoj i do uspostavljanja takozvanog kulta 
božice razuma. 

20. lipnja 1791. godine je kralj pokušao da pobjegne iz Francuske. Na putu je bio prepoznat i vraćen u 
Pariz. Godine 1792. 20. travnja, Austrija i Pruska su najavile rat Francuskoj. To je bio dinastički rat kra-
ljeva – feudalaca protiv republikanske Francuske. Kolovoza 9. i 10. 1792. godine na poticaj Robespier-
reov, zbačena je monarhija. Kraljevska obitelj je bila uhapšena i bačena u tamnicu Temple. Žirondinci 
su htjeli da spasu kralja, ali su jakobinci uz podršku Komune postigli da Konvent kralja osudi na smrt. 
21. siječnja 1793. godine bio je kralj pogubljen. Kasnije je bila pogubljena i njegova žena Marija Anto-
aneta. 

Krajem 1793. godine revolucionari su ukinuli stari kalendar i tjedan, i uveli novi, sa novim nazivima 
mjeseci i sa dekadama kao zamjenama za tjedan. Sloboda je sada postala novo božanstvo. Drvo slo-
bode je bilo posađeno na ulicama i raskrižjima, oko njega su bogati i siromašni plesali. U studenom 
1793. godine je ateizam dosegnuo vrhunac. Crkva i njezini obredi su bili izloženi ruglu. "Jedna prosti-
tutka je bila ustoličena kao boginja Razuma. Ipak treba da imamo na umu da je to bio revolt protiv 
zastranjivanja rimokatoličke crkve od prave vjere, jer je papinstvo bila jedina religija koju su oni poz-
navali. Ta pobuna je bila dakle uperena prije protiv karikature nego li protiv prave vjere." 13 

"Od jeseni 1793. godine jako se razvio teror jakobinske diktature. Bio je izdan dekret o "sumnjivim … 
Sve sumnjive osobe su bile odmah pohapšene." To je bila vlast giljotine. Tom prilikom je pobijeno u 
Francuskoj oko milijun ljudi. 

Revolucionarna Francuska je imala da se suprotstavi oružanoj intervenciji od strane Austrije i Pruske. 
Godine 1792. buknuo je pravi rat. Godine 1793. Engleska i Nizozemska su stupile u rat protiv Fran-
cuske. U tom ratu se prvi put istaknuo mladi artiljerijski kapetan Napoleon Bonaparte. Kasnije, za vri-
jeme rata protiv Austrije i Sardinije – Napoleon je došao na položaj glavnom komandanta Francuske 
Armije. "Godine 1796. prešao je Alpe, porazio sardinijske snage. Pobijedio je također Austrijance, i 
zatim je došlo do potpisivanja mira u Formiju 1797. godine. Tako je vladavina giljotine bila zamijenje-
na sa vladavinom mača." 14 

Sa Napoleonovim uzdizanjem počinje nova era, i Francuska postaje bič za Europu. Napoleon je žrtvo-
vao milijune ljudi, oborio europska prijestolja i mislio da obnovi carstvo Karla Velikog. 

Napoleonova karijera kao vladara i osvajača dijeli se u dva perioda: prvo se on proglasio konzulom, 
1799; a 1804. godine carem. 

"Napoleon se još ranije pomirio sa novim rimskim papom Pijem VII, zaključivši s njime (1801) konkor-
dat (sporazum). Po ovom konkordatu katolički svećenici su se obvezali da pomažu Napoleonovu vla-
du i da u crkvama čitaju molitve: 'Gospode, podari sreću konzulima' (od 1804. godine – caru). Svećen-
stvu nije bila vraćena zemlja, koja mu je bila oduzeta za vrijeme revolucije, ali je ono sada počelo da 
dobiva plaću od države." 15 Katolički kler je bio priznat kao službeno i privilegirano tijelo u državi. 

U drugom periodu Napoleonovog vladanja protiv njega je bila formirana nova koalicija koja se sasto-
jala od Engleske, Rusije i Austrije. Godine 1805. je Napoleon pobijedio Austriju kod Austerlitza. Godi-
ne 1806. pobijeđena je bila Prusija, a 1807. Rusija. Godine 1810. Napoleon je bio na vrhuncu svoje 
moći. Zatim je slijedila njegova kobna invazija na Rusiju (1812), ustanak Pruske, njegov poraz kod Lei-
pziga (1813) i konačno Waterloo, kojim je zauvijek završena njegova karijera (18. lipnja 1815.) 

Značaj godine 1798. – Godine 1797. Napoleon je pobijedio austrijske i sardinijske snage u sjevernoj 
Italiji i uputio se prema Rimu da svrgne papu. Čuvši o tome, papa Pije VI (1775 – 1798), pokušao je da 
utvrdi svoj položaj i da spriječi katastrofu. Poslao je Napoleonu svog poslanika u Milano i predložio je 
primirje, pristavši da odstupi Napoleonu sjeverne dijelove svoje države – Anconu, Bolognu i Ferrraru. 
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Francuski Direktorij je tražio da papa opozove sve bule i dekrete koje je izdao od početka revolucije. 
Papa je odbio da to učini. Tada je Direktorij tražio da Napoleon uništi papinstvo i da se ne bira naslje-
dnik Piju VI. U isto vrijeme su izbili u Rimu nemiri; sve je više raslo neprijateljstvo prema papinskoj 
vladavini. 

Joseph Bonaparte je bio poslan u Rim kao francuski ambasador i nastojao je da stiša situaciju. Ali pro-
sinca 1797. godine se stanje još više zaoštrilo. Papine trupe su progonile revolucionare, koji su poku-
šali da se sklone u francusku ambasadu. Tada je francuski general Duphot pokušao da umiri gomilu, 
ali je bio ubijen od strane papinskih vojnika. 

Ubojstvo generala Duphota je još više zaoštrilo krizu. Francuski poslanik je u znak protesta napustio 
Rim. Tada je Direktorij (1. siječnja 1798. godine) zapovjedio generalu Berthieru, koji se nalazio u Mi-
lanu, da zauzme Rim i da uspostavi Rimsku republiku. 

Berthier je odmah krenuo prema Rimu, ali se pred samim gradom zaustavio, čekajući poziv da uđe. 
Rimski patrioti su ga pozvali, i francuske trupe su ušle u grad 10. veljače 1798. godine. 

Berthier je pozvao komandanta papinske tvrđave St. Angelo da preda tvrđavu. Kad je ovaj odbio da 
to učini, francuske trupe su zauzele tvrđavu. Papa se zaustavio, sklonio u Vatikan. Berthier je zatim 
naredio da se u Rimu poskidaju svi znaci papinske vlasti i proglasio je grad Rimskom republikom. Drvo 
Slobode je bilo zasađeno na kapitolskom brežuljku, i 15. veljače, bila je obrazovana vlada nove Rim-
ske republike. Istog dana, 15. veljače, kad je papa upravo slavio godišnjicu svog stupanja na prijestol i 
primao od kardinala čestitke u Sikstinskoj kapeli, francuska vojska na čelu sa generalom Halerom 
prodrla je u Kapelu i general je objavio da je došao kraj papinske vladavine. To je bio završetak jedne 
epohe u povijesti papinstva, epohe koja je bila mnogo vremena ranije prorečena u Svetom pismu. 
Papa Pije VI je bio svrgnut sa prijestolja, uhapšen i odveden u zatočeništvo. Papa je bio odveden u Fi-
rencu, zatim u Parmu, odavde u Turin i na kraju u francusku tvrđavu u Valenciji, u Dofineji, gdje je 28. 
lipnja 1799. godine umro. "Održani su bili nadgrobni govori ne nad papom, već nad papinstvom. U 
tvrđavi Sveti anđeo carevala je već božica Slobode, gazeći nogama tijaru." 16 

15. veljače 1798. godine, dan proglašenja Rimske republike, znači kraj papinske supremacije u Europi, 
koja je trajala 1260. godina, od 538 – 1798. 

U svom proglasu od 15. veljače 1798. godine glavni komandant francuskih trupa Aleksandar Berthier 
je između ostaloga rekao: "Glavni komandant vojske priznaje privremenu vladu koju je predložio na-
rod kao najvišu vlast. Prema tome, svaka druga vremenska vlast koja proizlazi iz stare papinske vlada-
vine je ukinuta i više neće obavljati nikakve funkcije… Rimska republika, koju priznaje Francuska re-
publika, obuhvaća sve teritorije koje su ostale pod vlašću pape poslije potpisivanja ugovora u Campo-
formiju." 17 

Godina 1798. znači dakle završetak papinske dominacije u Europi, koja je počela pod vladom cara Jus-
tinijana 538. godine. To je točno ispunjenje proročanstva koje je Duh Božji prorekao preko apostola 
Ivana i proroka Danijela. Govoreći o Malom rogu, koji će progoniti svece Višnjega i pomišljati da pro-
mijeni vremena i zakone, prorok Danijel kaže da će njegova vlast trajati tri i pol godine, to jest 42 
mjeseca ili 1260 godina. Ista sila predstavljena je u Otkrivenju simbolom "Zvijeri", koja će vladati 42 
mjeseca ili 1260 godina, ali će na kraju tog perioda zadobiti smrtnu ranu, koja će se kasnije izliječiti." 
(Danijel 7,25; Otkrivenje 13,5.3.) 

Postoji napadno podudaranje između Justinijanove vladavine kao epohe uspostavljanja papinske 
svjetske dominacije i Francuske revolucije kao epohe ukidanja te sile. 

Godine 533. Justinijan je svojim dekretom proglasio papu glavom svih kršćanskih crkava; 1260 godina 
kasnije, 1793. u Francuskoj je likvidirana monarhija, koja je bila oslonac papinske vlasti. Godine 538. 
je Justinijanova vojska oslobodila Rim od Istočnih Gota te je time omogućila papi da vrši svoju univer-
zalnu vlast koju mu je 533. Justinijan priznao; 1260 godina kasnije je general Berthier osvojio Rim, 
svrgnuo papu i time zadao smrtnu ranu toj "Zvijeri". Svojim Kodeksom Justinijan je sjedinio crkvu sa 
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državom, dok je Napoleon svojim Građanskim kodeksom odvojio državu od crkve u oduzeo papi sva-
ko pravo da se miješa u državne poslove. 

Godina 1798. priznata kao kraj 1260 godina papinske hegemonije. – Čim je 1798. godine zadesio pa-
pinstvo smrtni udarac, javljaju se dva engleska tumača koji u tom događaju gledaju kraj 1260 godina 
prorečene papinske dominacije. To su bili učeni teolozi Edward King (1735 – 1807) i Richard Valpy 
(1754 – 1836). 

U svom djelu pod naslovom "Remarks on the Sings of the Times" (Primjedbe o znacima vremena), ob-
javljenom 1798. godine, Eduard King piše: 

"Nije li došao kraj papinske vlasti u Rimu koja je jednom bila tako strašna i moćna? Stanimo malo. Ni-
je li to kraj sile za koji sveta proročanstva kažu da će doći poslije 1260 godina? Nije li prorok Danijel 
prorekao da će taj kraj doći poslije "vrijeme, vremena i pol vremena", koje se odnosi na isti period. To 
je godina 1798. I upravo 1260 godina ranije, na početku 538. godine, Belizar je učinio kraj vlasti Istoč-
nih Gota u Rimu. Od 538. godine, nijedna sila u Rimu, osim crkvene političke sile, nije vladala zem-
ljom." 18 

"Istina, poslije Belizarovog zauzeća Rima, grad Rim je bio još dva puta ponovno osvojen, jednom od 
Totile i drugi put od Gota. Ali umjesto da u njemu osnuje vlast, Totila je odveo sa sobom cijeli Senat i 
sve stanovnike protjerao iz njega; drugi put je sam bio uskoro potučen i ubijen; Rim je opet bio vra-
ćen Justinijanu po Narzesu. Prema tome nijedna vlast, nijedna sila koja je vladala svijetom nije od tog 
vremena (538) imala u Rimu sjedište osim papinske sile." 19 

Richard Valpy u jednoj svojoj propovijedi održanoj 1798. godine je kazao slijedeće: "Među proroštvi-
ma, koja su probudila vašu pažnju, nalaze se bez sumnje ona koja se odnose na sadašnje stanje Rima. 
Ako sa svim protestantskim tumačima prihvatimo da je papinstvo ona sila koja je u proroku Danijelu i 
Otkrivenju predstavljena figurativnim znacima ("Mali Rog" i "Zvijer"), a koju apostol Pavao još jasnije 
opisuje, onda moramo biti iznenađeni kako su se točno ta proroštva ispunila. Danijel i Ivan spominju 
period od 1260 godina od uspostavljanja do ukidanja te vlasti. Godine 538. je bilo ukinuto Gotsko 
carstvo u Rimu i od tog vremena brzo raste papinska moć, dok nije postala najutjecajnija sila u Euro-
pi. Ako prihvatimo taj period, onda na osnovu proroštva slijedi da je kraj papinskoj vlasti došao ove 
godine, kad je papa morao da bježi iz Rima." 20 

Dalje isti pisac kaže: "Godine 538. Goti su bili istjerani iz Rima, i u to vrijeme, zahvaljujući svojoj vezi 
sa vještom Teodorom, uzdignut je Vigilije na papinsko dostojanstvo koje je kupio za 200 funti zlata: 
neosporan dokaz karaktera "čovjeka bezakonja". U to vrijeme je papa uzeo naziv Namjesnik Isusa 
Krista. Sada se počeo uglavnom da propagira celibat. Godine 538. Vigilije je prvi put javno preporučio 
upotrebu svete vode." 21 

Ne samo spomenuta dva tumača već i drugi komentatori onog vremena su priznali da su suvremeni 
strašni sudovi ispunjenje proročanstava. Oni su objavljivali da je prestao period od 1260 godina pa-
pinske supremacije i da je došao čas da se Evanđelje objavi cijelom svijetu. 

______________________________ 
8 A. B. The Gentleman's Magazine, London, veljača, 1756, p. 69. 
9 Thomas Alcock, A. Sermon on the Late Earthquackes, More Particularly That at Lisabon, p. 40. 
10 Noah Webster's Dictionary – edition 1869. 
11 Cressener, The Judgments of God Upon the Roman Catholick Church, p. 309; cit. Froom, op. cit. vol, II, p. 596. 
12 Just, codex, knjiga 1, titl. 1,8. 
13 Froom, op cit. vol. II, pp. 738. 739. 
14 Froom, op. cit. vol. II, p. 740. 
15 A. B. Jefimov, op. cit. str. 74. 
16 Joseph Bernhart, Le Vatican, trone du Monde, p. 353. 
17 Cit. Froom, op. cit. vol. II, p. 756. 
18 Remarks, pp. 18. 19; cit. Froom, op. cit. vol. II, p. 767. 
19 Ibid. p. 20. 
20 Richard Valpy, Sermons preached on Public Occasions, vol. I, p. 143; cit. Froom, op. cit. p. 771. 
21 Ibid. p. 258. 
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3. POČETAK MODERNE MISIJE 

Krajem XVIII stoljeća je kod mnogih istraživača Biblije sazrelo uvjerenje da je došao trenutak posljetka 
i da Evanđelje treba da se objavi svim narodima. Bog je podigao ljude koji su odlučili da pođu u nez-
nabožačke zemlje kao misionari; osnovana su Biblijska društva (englesko 1804, američko 1816, i pari-
ško 1818.) sa ciljem da se Biblija prevede, tiska i rasprostrani na što većem broju jezika; Bog je tako-
đer podignuo ljude koji su otkrili i istraživali do tada tamne predjele zemaljske kugle; izumljena su 
nova prometna sredstva koja su omogućila lakše i brže putovanje, smanjivši na taj način udaljenost 
između zemalja i kontinenata. 

Prvi misionar u modernom smislu riječi bio je William Carey (1761 – 1834). On je bio običan postolar 
(popravljač) obuće. Sam je kao šegrt učio latinski i grčki, a kod jednog propovjednika je učio hebrejski, 
da bi mogao čitati Psalme na izvornom jeziku. Godine 1782. je počeo propovijedati, a 1787. godine 
bio je primljen u red redovnih baptističkih propovjednika. 

Na jednom propovjedničkom sastanku Carey je upitao: Ne odnosi li se Kristova zapovijed: "Idite po ci-
jelome svijetu i naučite sve narode…" na današnje propovjednike kao nekada na apostole? Predsjed-
nik tog propovjedničkog skupa mu je odgovorio: "Mladiću, sjedni; kad bude Bog odlučio da obrati ne-
znabošce, on će to učiniti bez tvoje i moje pomoći." Ali Carey se nije tim odgovorom zadovoljio. Usko-
ro je bilo organizirano jedno misijsko društvo i Carey se ponudio da pođe u Indiju. Ova njegova želja 
se ostvarila 13. lipnja 1797. godine. On se zajedno sa svojom ženom ukrcao na brod i krenuo za Indi-
ju. 

Njegovo prvo mjesto boravka je bilo blizu Calcuttae, gdje je počeo da uči bengalski. Uskoro je stao da 
prevodi Bibliju na bengalski jezik. Njemu su se kasnije pridružila još četiri nova misionara. Svi su mar-
ljivo učili indijske jezike, prevodili Bibliju na te jezike. Godine 1808. već su savladali osam jezika, a 20 
godina kasnije je Biblija u cjelini ili u dijelovima bila prevedena na 44 jezika i dijalekta. 

Carey je neumorno propovijedao i energično se borio za ukidanje indijskog običaja spaljivanja udovi-
ca poslije smrti njihovih muževa. Na kraju je doživio radost da je bio izdan zakon (1829) o ukidanju 
tog običaja po cijelome Britanskom dominionu u Indiji. 

Veliko ime u Povijesti Afrike je David Livingstone (1813 – 1873). Kao što stoji napisano na njegovom 
nadgrobnom spomeniku u Westminsterskoj crkvi; "Trideset godina je neumorno trošio svoje snage u 
naporima da evangelizira afrička plemena, da istraži neispitane predjele, da ukine žalosnu trgovinu 
robljem u centralnoj Africi, gdje je napisao svoje posljednje riječi: 'Sve što želim jeste: neka se bogati 
nebeski blagoslovi izliju na svakoga, bio on Amerikanac, Englez ili Turčin, koji bude došao da liječi ovu 
otvorenu ranu čovječanstva'". 

On je umro u Centralnoj Africi okružen samo crnačkim pratiocima. Njegovo srce su urođenici zakopali 
na mjestu gdje je umro, da bi ostalo u Africi, za koju je živio i koju je toliko ljubio, a njegovo tijelo je 
šest urođenika, njegovih sljedbenika, nosilo oko 1800 km kroz močvarne predjele pustinje i kroz nep-
rijateljska plemena da bi ga predali engleskim vlastima, tako da bi ono na kraju moglo počivati u 
Westminsterskoj opatiji. 

Stanley, koji je u međuvremenu bio otišao u Afriku u potragu za Livingstoneom , pisao je pet godina 
kasnije u Englesku, tražeći da novi misionari dođu da nastave Livingstoneovo djelo. U roku pet mjese-
ci je osam misionara krenulo za Afriku. Nešto oko godinu dana kasnije su dvojica iz ove grupe stupila 
na tlo Ugande; jedan od njih je bio skoro slijep jer mu je urođenička strijela izbila oko, a drugi je bio 
teško ranjen u ruku. Jedan iz te grupe je ostao da čuva prtljagu, a ostali su već bili poubijani. Na kraju 
godine dvojica od ove preživjele trojice su umrla kao mučenici za Krista. Tri crnačka mladića koji su 
primili kršćansku vjeru su bila spaljena na sporoj vatri. Ali sjeme je bilo posijano, i krv mučenika ga je 
zalila, tako da je ono raslo. 

25 godina kasnije, u spomen ovih prvih mučenika, podignut je bio na tom mjestu granitni križ u nazo-
čnosti sedamdeset tisuća urođenika kršćana. 
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Eto, to su dva tri svijetla imena koja su prokrčila put modernoj misiji. 

 
4. ADVENTNO PROBUĐENJE NA STAROM KONTINENTU 

Poslije Francuske revolucije kojom se završio period od 1260 godina u epizodama iz 1798. godine, 
ulazimo u novu epohu koju istraživači Biblije onog vremena nazivaju "vremenom kraja" ili "posljed-
njim danima". Kao što je prije francuske revolucije pažnja mnogih tumača Biblije bila skoncentrirana 
na kraj proročkog perioda od 1260 dana-godina, tako je sada, poslije ispunjenja tog proročanstva, pa-
žnja tumača bila skoncentrirana na kraj proročkog perioda od 2300 dana-godina o kome piše prorok 
Danijel u osmoj glavi, stih četrnaesti: "I reče mi: do dvije tisuće i tri stotine dana i noći; onda će se 
svetinja očistiti." Pod pojmom "očišćenje svetinje" većina tumača je smatrala očišćenje crkve ili očiš-
ćenje zemlje vatrom Kristovog drugog dolaska. Završetak tog perioda, očekivao se u godini 1843, 
1844 i 1847. S tim u svezi počela se propovijedati vijest opomene da se približava čas Božjeg suda i da 
je Kristov drugi dolazak pred vratima. Otkrivenje 14,6.7. 

Ništa slično nije se nikad ranije propovijedalo. Kao što se u doba reformacije evanđeoski pokret poja-
vio u isto vrijeme u raznim zemljama i među najrazličitijim narodima, tako su sada u isto vrijeme usta-
li propovjednici u raznim zemljama koji su propovijedali istu vijest – čas Božjeg suda, kraj proročkog 
perioda od 2300 godina i s time u svezi Kristov drugi dolazak. Ovo veliko duhovno probuđenje, koje 
nazivamo adventnim pokretom, pojavilo se u isto vrijeme u Engleskoj, Škotskoj, Irskoj, Njemačkoj, 
Francuskoj, Švicarskoj, Skandinaviji, Americi, Indiji, Sjevernoj Africi i na Bliskom Istoku. U početku to 
nije bio pokret sa posebnom organizacijom, već probuđenje unutar postojećih crkava. Tek kasnije, i 
to u Americi, razvio se taj pokret u posebnu crkvenu organizaciju. 

Adventno probuđenje u Europi. – Među prve vjesnike adventne nade spada svećenik Manuel Lacun-
za, španjolski jezuit, pisac čuvenog djela La Venida del Mesias en Gloria y Magestad (Dolazak Mesije u 
slavi i veličanstvu. 

Manuel Lacunza ili Juan Josafat Ben-Ezra (1731 – 1801), rodio se u Santiagu, država Čile. Godine 
1747. je postao član jezuitskog reda, a 1755. je bio zaređen za svećenika. Poslije toga je bio propov-
jednik u Santiagu i profesor latinskog jezika, dijeleći tako svoje vrijeme između propovijedanja i prou-
čavanja. Godine 1767. bio je zajedno sa drugim jezuitima protjeran iz Čilea; pošao je najprije u Cádiz, 
u Španjolskoj, a zatim se nastanio u mjestu Imola, blizu Bologne, u centralnoj Italiji, gdje je i umro. 

U spomenutom gradiću u Italiji Lacunza je napisao svoje djelo Dolazak Mesije u slavi i veličanstvu. 
Djelo je napisano na španjolskom jeziku (1790. a kasnije je prevedeno na latinski, talijanski i engleski. 
Ono je izvršilo veliki utjecaj početkom XIX stoljeća, naročito u protestantskoj sredini. 

Proučavajući temeljito Sveto pismo, Lacunza je otkrio da Biblija govori o dva glavna događaja: o pr-
vom i drugom Kristovom dolasku. Naglašavao je da Kristov drugi dolazak treba da se dogodi prije us-
postavljanja Kristovog tisućugodišnjeg carstva, a ne poslije tisućugodišnjeg carstva, kao što su učili 
takozvani postmilenisti. Lacunza poziva svećenike da stresu prašinu sa Biblije i da ju počnu iznova 
proučavati, jer je ona najpogodnija knjiga za svećenike. U svom djelu povlači paralelu između hebrej-
ske crkve, koja je na račun tradicije zanemarila zakon, i kršćanske crkve, koja je pošla istim putom uz-
dižući tradiciju na štetu Pisma. Govoreći o drugom Kristovom dolasku, Lacunza kaže: "Isus Krist će se 
vratiti sa neba na zemlju, kad bude došao taj čas, kad bude došlo vrijeme koje je Otac odredio u svo-
joj sili." 

Lacunzinu knjigu je katolička crkva stavila na Indeks zabranjenih knjiga (Indeks Librorum Prohibito-
rum), ali se ona ipak širila kako u rukopisnom obliku tako i kasnije u tiskanom, te je izvršila veliki utje-
caj u Europi i Južnoj Americi. Lacunzina knjiga je izvršila veliki utjecaj na engleske propovjednike, a u 
prvom redu na Edwarda Irvinga. Na čelu adventnog pokreta u Engleskoj su stajali: Edward Irving, 
Henry Drummond, George Müller i drugi. Godine 1826. održana je u Alburi Parku, u Drummondovoj 
kući, takozvana Proročka konferencija, u kojoj je uzelo učešća oko četrdeset propovjednika iz raznih 
protestantskih crkava. Konferencija je trajala šest dana. Na njoj se proučavalo ispunjeno proročan-
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stvo u svezi sa Francuskom revolucijom, to jest 1260 godina papinske dominacije, i proročanstvo o 
2300 dana-godina, koje treba da se uskoro ispuni. Nazočni su došli do čvrstog uvjerenja da je Kristov 
drugi dolazak pred vratima, što je dalo još veću silu vijesti. 

U Nizozemskoj je adventnu vijest propovijedao Hentzepeter, čuvar kraljevskog muzeja; u Njemačkoj 
Bengel, a poslije njega L. H. Kelber i J. H. Richter. U Švedskoj i Norveškoj, gdje je odraslima bilo zabra-
njeno da propovijedaju vijest o skorom Kristovom dolasku, podigao je Bog djecu da propovijedaju tu 
vijest. U Švicarskoj, ženevski pastor i profesor Louis Gaussen posvetio je naročitu pažnju biblijskim 
proročanstvima i nauci o Kristovom drugom dolasku. 

Propovijedanje adventne vijesti u Sjevernoj Africi i Aziji. – Propovijedanje adventne vijesti u Aziji ve-
zano je uz ime Joseph Wolffa (1795 – 1862). On je bio sin hebrejskog rabina. Već kao mladić se inte-
resirao za kršćanstvo; proučavao je kršćansku literaturu i postao katolik. Željan nauke, Wolff je pošao 
u Rim, gdje ga je papa Pije VII ljubazno primio i omogućio mu školovanje o crkvenom trošku. U Rimu 
je Wolff došao rano u sukob sa svojim kolegama i profesorima zbog pojedinih točaka katoličke nauke, 
koje njegov zdrav razum nije mogao prihvatiti, tim više što se takvom učenju protivilo i Sveto pismo, 
koje je on dobro poznavao i smatrao temeljem kršćanske vjere. 

Tako, na primjer, između njega i njegovih drugova zametnula se jednog dana, pri ručku, sljedeća dis-
kusija: 

"Wolff, znaš li ti da je papa Bog?" rekao je jedan njegov kolega. 
"Kako se vi usuđujete reći ovako nešto! Papa je prah zemaljski!", odgovorio je mladi Wolff odlučno. 
Drugom prilikom, u razredu, Wolff je izjavio da crkva nema pravo spaljivati ljude – (krivovjerce). 
"Dokaži to!", zatražio je učitelj. 
"Zapovijed glasi: 'Ne ubij!'", bio je mladićev odgovor. 
"Zar pastir ne smije da ubija vuka, kad on želi iz njegovog tora da otme ovcu?", upitao je učitelj. 
"Čovjek nije životinja!", odgovorio je Wolff. 
"Sedamnaest je papa to činilo", objašnjavao je učitelj dalje. 
"Sedamnaest je papa činilo krivo!", bio je odgovor energičnog mladića. 

Razmimoilaženja između njega i katoličkih svećenika bila su sve veća i on se opet vratio u Englesku. 
Ovdje je dvije godine studirao u Cambridgeu, zatim je na trošak Henryja Drummonda pošao kao misi-
onar među Hebreje na Istok. Wolff još nije bio upoznat sa adventnom viješću. Nakon pet godina se 
Wolff vratio u Englesku. Posjeta Engleskoj ga je dovela u svezu sa Edwardom Irvingom i s drugim is-
traživačima proročanstava. Na osnovu njihovih studija i svog osobnog provjeravanja tumačenja Dani-
jela 8,9-14, on je došao do uvjerenja da će Krist uskoro doći, možda oko 1847. godine. Godine 1827. 
on je sa svojom suprugom krenuo ponovno na daleki put na Istok, ali sada kao vjesnik adventne vijes-
ti. 

Josip Wolff je poznat kao svjetski misionar. Nitko osim apostola Pavla nije propovijedao tako širokom 
krugu, niti je itko podnio toliko progonstava kao on: "Bio je batinan i mučen glađu, prodavan kao rob 
i tri puta bio osuđivan na smrt. Bio je opljačkan od razbojnika i jednom je skoro poginuo od žeđi. Jed-
nom su ga razbojnici na putu napali i opljačkali, i zatim ostavili da je morao stotine milja ići pješice 
preko brda, dok mu je snijeg udarao u lice, a njegova gola stopala gazila su smrznutu zemlju." 2 

Njegov moto je glasio: "Uvijek naprijed u službi za Boga i čovjeka." 

On je propovijedao blaženu nadu u Egiptu i Etiopiji, u Palestini, Siriji, Perziji, Buhari i Indiji. Među Tur-
cima, Hebrejima, Perzijancima, Hindusima i drugim narodima je dijelio Knjigu nad knjigama, Sveto pi-
smo. Na putovanju kroz Buharu je našao u jednom plemenu knjižicu o Kristovom drugom dolasku. 
Oko 1845. godine Wolff je posjetio Ameriku; to je bilo poslije 24 godine njegovog napornog misijskog 
putovanja. 

To je kratak izvještaj o širenju adventne vijesti na Starom Kontinentu. Kao kad čovjek pritisne na elek-
trično dugme i najednom tisuće svjetiljaka bacaju rijeke svjetla i mijenjaju gradsku tamu u dan, tako 
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je u mnogim zemljama Bog na različite načine pozvao istovremeno ljude da zapale baklju istine o Kris-
tovom ponovnom dolasku i da njome obasjaju sav svijet. 

______________________________ 
1 Manuel Lacunza, The Coming of Messiah, vol. 1, p. 57. 
2 Velika borba, 361. 

 
5. ADVENTNO PROBUĐENJE NA NOVOM KONTINENTU 

Prvi koji je počeo da propovijeda vijest o skorom Kristovom dolasku u Americi bio je William Miller. 
Oni koji su se pridružili njegovom učenju bili su uskoro nazvani mileritima (millerovci). Tko je bio 
William Miller koji je svojim propovijedanjem uzbunio čitavu Ameriku? Kakav pokret je on osnovao? 

William Miller se rodio u Pittsfieldu, država Massaachusetts, 15. veljače 1782. godine. Kad je bio još 
dijete, njegovi roditelji su se preselili u zaselak Low Hampton, država New York. Bio je obrazovan u 
religioznom duhu, jer mu je majka potjecala iz religiozne obitelji i sama bila vrlo pobožna. Mladi 
William je volio da čita knjige, jer je želio da ispuni svoj nemiran duh blagom koje se uvijek može naći 
u knjigama. Njegova žeđ za znanjem je sve više rasla. Pošto domaća biblioteka nije mogla više da za-
dovolji tu žeđ, on je počeo posuđivati knjige od pojedinih uglednih susjeda. 

Godine 1803. Miller se oženio sa Lucy Smith. Nastavio je i dalje da čita knjige, i to ne samo povijesne, 
već se počeo baviti filozofskom literaturom. Na njegov duh je u to vrijeme jako djelovao deizam. Dei-
zam je sredina na putu ka ateizmu. Deizam uči da je Bog stvorio svijet, ali se više ne interesira za nje-
ga. Pod utjecajem skeptične literature i prijatelja deista, i Miller je postao deist. 

Godine 1812. buknuo je rat između Sjedinjenih Država i Engleske. Miller je dragovoljno stupio pod 
zastavu kao zapovjednik jedne čete. U proljeće 1813. godine bio je imenovan za poručnika američke 
armije. Istaknuo se kao veliki patriot. 

Poslije dvije godine vojničke službe, pošto se rat završio, Miller se vratio u svoj mirni dom u Low 
Hamptonu. Miller se sada opet našao u svom mirnom mjestu u kome se nadao da će moći mirno pro-
vesti ostale godine svoga života. Ali nije bilo tako. Miller se bio razočarao u ljude. Nezadovoljan je bio 
sa ljudima, ali i sa samim sobom. Čovjek koji gleda sve kroz naočale skepticizma, vidi sve u krivoj svje-
tlosti. A tako je gledao Miller. On je želio mir, ali mira nije bilo u njemu. Počeo je da razmišlja što je 
tome uzrok. Počeo se baviti pitanjem tajanstvenog Božjeg odnosa prema čovjeku. Počeo je da razmiš-
lja o vječnosti, o smrti. A Miller je bio jedan od one grupe ljudi koji svaku stvar temeljito promisle dok 
ne dođu do jednog zaključka. Ustanovio je da je uzrok nezadovoljstva i nemira u njemu samome. Ali 
nije znao kako da se oslobodi toga. Počeo je da jadikuje, ali bez nade. Ali uskoro se u njemu nešto 
slomilo. Dogodila se u njemu jedna promjena koju on opisuje slijedećim riječima: "Konačno, kad sam 
već skoro počeo da očajavam, Bog, kroz svog Duha, otvorio mi je oči. Vidio sam Isusa kao svog prija-
telja i svog jedinog pomoćnika i Božju riječ kao savršeno pravilo dužnosti." 1 

To je bio moment Millerovog obraćenja. To svoje iskustvo opisuje Miller kasnije slijedećim riječima: 
"Odjednom mi je uskrsnuo pred očima Isusov karakter. Pomislio sam kako mora da je dobar i milostiv 
Isus kad je on sam na sebe uzeo naše prijestupe da bi nas spasio od kazne za grijeh. Odmah sam osje-
tio kako mora da je Isus ljubazan; osjetio sam da se mogu baciti u njegovo naručje, da se mogu i uz-
dati u milost takvog Isusa." 2 

Miller je osjetio Isusa; sukob u njegovoj unutrašnjosti je bio riješen, ali Miller je bio čovjek koji je želio 
da podupre svoja osjećanja činjenicama i svoju intuiciju dokazima. Tada je sebi postavio pitanje: "Ka-
ko mogu da dokažem da postoji jedno takvo biće?" Evo njegovog odgovora na to pitanje: "Osjećao 
sam da vjerovati u takovog Isusa bez dokaza bi značilo ići u zanesenjaštvo. Vidio sam da me Biblija 
upoznaje baš sa takvim Spasiteljem kakav mi je potreban; bio sam zbunjen jer nisam mogao da vjeru-
jem kako bi jedna nenadahnuta knjiga mogla da sadrži načela koja tako potpuno odgovaraju potre-
bama palog svijeta. Bio sam primoran da prihvatim da Pismo mora da bude Božje otkrivenje, ono je 
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postalo moja radost, i u Isusu sam našao svog prijatelja." 3 Ta potpuna prekretnica u Millerovom živo-
tu je nastala 1816. godine. 

Miller je od tog vremena postao neumoran istraživač Svetog pisma. Njegovu pažnju je naročito priv-
lačilo proročanstvo proroka Danijela koje glasi: "I reče mi: do dvije tisuće i tri stotine dana i noći; on-
da će se svetinja očistiti." Danijel 8,14. 

Još u srednjem vijeku istaknuti tumači proročanstava  (Joachim de Flore, Arnold de Villanova, Pierre 
Jean d' Olivi i Nicola de Cusa) primjenjuju načelo "dan za godinu", u simboličkom proročkom vreme-
nu. Po tom načelu 2300 dana i noći znače toliko godina. Uopće uzevši mislilo se da se te godine pro-
težu do završetka svijeta. Pojam "očišćenja svetinje" se tumačio kao očišćenje crkve ili očišćenje zem-
lje vatrom prilikom Kristovog drugog dolaska. Već uoči Francuske revolucije njemački istaknuti tumač 
Johan Petri i poslije njega irski tumač Hans Wood ističu da 2300 godina počinju u isto vrijeme kada i 
70 proročkih tjedana, to jest 453. odnosno 457. godine prije Krista, a završavaju se 1844. godine ili 
1847. poslije Krista. Pošto je većina tumača onog vremena prihvatila 457. godinu prije Krista, kad je 
izašao nalog da se Jeruzalem opet sazida, kao povijesno pouzdanu godinu za računanje 2300 proroč-
kih dana, to je i Miller prihvatio 457. godinu prije Krista kao početak 2300 godina. Na osnovu prouča-
vanja ovog Danijelovog proročanstva, Miller je 1818. godine došao do sljedećeg zaključka: "Tako sam 
poslije dvije godine, to jest 1818. godine došao do svečanog zaključka da će računajući dvadeset pet 
godina od tog vremena doći kraj sadašnjem stanju." 4 

Ako godini 1818. dodamo 25 godina, dobit ćemo 1843/44. godinu. Nada u skori Kristov dolazak je is-
punila Millerovo srce neiskazanom radošću. O tome on kaže slijedeće: "Nije bilo potrebno da govorim 
o radosti koja ja ispunjavala moje srce pri pomisli na slavni Kristov dolazak ni o vrućoj želji moje duše 
da učestvujem u radostima spašenih. Biblija je sada postala za mene nova knjiga. Bio sam gotovo 
potpuno siguran u svoje zaključke i počeo sam čekati, bdjeti i moliti se za dolazak mog Spasitelja." 5 

Miller nije odmah potrčao da ovo svoje otkriće objavi svijetu, već je nastavio da proučava Bibliju da bi 
vidio da li bi se mogao biblijskim dokazima suprotstaviti svakom prigovoru u pogledu svoje kronologi-
je o završetku svijeta. U tom proučavanju je proveo još punih 13 godina. 

Početak Millerovog javnog rada. – Godine 1831. odjednom je sazrelo uvjerenje da bi trebalo da ide i 
da objavi vijest o skorom Kristovom dolasku svijetu. Ovo uvjerenje je bivalo iz dana u dan sve jače. 
Uzalud je on pokušavao da ušuti glas koji mu je govorio: "Idi i kaži to svijetu!" Taj unutrašnji glas ga je 
sve više uznemiravao. Tada je odlučio da sklopi sa Bogom svečani ugovor: "Ići ću i ispunit ću svoju du-
žnost prema svijetu, ako mi Gospod otvori vrata… Ako mi dođe poziv da javno govorim na nekom 
mjestu, ići ću i kazat ću im što sam našao u Bibliji o Kristovom drugom dolasku." 6 

Upravo je Miller završio ovaj razgovor sa Bogom, kad zakuca na njegova vrata jedan mladić iz obliž-
njeg grada Dresdena i uruči mu poziv svoje crkve da sutradan dođe k njima i da im drži propovijed o 
Kristovom drugom dolasku. Miller je bio toliko iznenađen da nije mogao odgovoriti. Počeo se ljutiti 
na sebe što je učinio ugovor sa Bogom i namjeravao je da ne ide. U njemu je počela žestoka borba. 
Pošao je van u malu šumicu pokraj kuće ne bi li u tišini čuo Božji glas. Zaista u tišini šumice Božji glas 
mu je govorio preko savjesti: "Zar da tako brzo pogaziš ugovor koji si učinio s Bogom?" Miller je u mo-
litvi ponovno obećao Gospodu da će ići i ispuniti danu riječ ako on bude s njim i ako mu da što će go-
voriti. Tog trenutak u Milleru se dogodila značajna prekretnica u njegovom životu. On je ušao u šumi-
cu kao farmer, a izašao iz nje kao propovjednik. 

Drugi dan Miller je održao propovijed u Dresdenu. Ali ta propovijed nije bila početak i kraj njegove 
javne službe. Uskoro su počeli stizati pozivi iz drugih gradova da dođe da im govori o Kristovom dru-
gom dolasku. Uspjeh njegovih predavanja bio je velik. Svijet je dolazio iz susjednih mjesta da čuje ad-
ventnu vijest. Mnogi su se obraćali Bogu. Miller je tada imao oko 50 godina. Iako slabog zdravlja, on 
je cijelog sebe stavio Bogu na raspolaganje i bio je gotov da ide gdje god Gospod bude otvorio pred 
njime vrata. 
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Miller je imao jasan pogled na glavne istine Svetog pisma. Postavio je četrnaest pravila za tumačenje i 
lakše razumijevanje Pisma. Istaknuo je načelo da Biblija treba da se tumači Biblijom i da se uvijek tre-
ba da držimo povijesno-gramatičkog smisla u objašnjavanju biblijskih tekstova, osim u proročanstvi-
ma gdje se često upotrebljava simbolički ili figurativni jezik. Njegovo četrnaesto pravilo glasi: "Najva-
žnije od svih pravila jeste: treba imati vjeru koja je gotova podnijeti i žrtve, koja se odriče ako je pot-
rebno i najmilijih stvari ovoga svijeta i njegovih želja: glasa, života, zanimanja, prijatelja, kuće, udob-
nosti i svjetskih časti. Ako bi koje od ovoga sprječavalo našu vjeru u Božju riječ, a mi nismo u stanju 
da to pobijedimo, onda će naša vjera biti uzaludna." 7 

Miller je naglašavao ne samo istinu o Kristovom drugom dolasku, već i druge istine koje predstavljaju 
pojedine etape na putu spasenja: pokajanje, spasenje kroz milost, to jest kroz Kristovu uračunatu 
pravdu i kroz posvećenje Svetim Duhom, i na kraju proslavljanje prilikom Kristovog drugog dolaska. 

Godine 1833. Miller je dobio dozvolu od Baptističke crkve da može da propovijeda kao njen službeni 
propovjednik. Te iste godine Miller je doživio čuveno padanje zvijezda, što su mnogi prihvatili kao 
znak skorog Kristovog dolaska. 

Godina 1836. znači daljnji značajni razvitak u njegovom djelu. Te godine je on tiskao 16 svojih preda-
vanja kao knjigu pod naslovom: "Dokazi iz Pisma i povijesti o Kristovom drugom dolasku oko 1843. 
godine." 

Broj onih koji su prihvatili ovo učenje je stalno rastao. U redove njegovih sljedbenika su ulazili ne sa-
mo neuki laici, već i propovjednici, koji teško mijenjaju svoje vjersko uvjerenje. Što je nagnalo mnoge 
propovjednike da pristanu uz Millera? Sigurno ih nije privlačila toliko Millerova osobnost koliko snaga 
logike kojom je on dokazivao da je završetak blizu. Evo što kaže jedan od slušatelja o utisku koji je na 
njega i na ostale učinila Millerova propovijed: "Nikad nisam bio svjedok tako silnog utiska riječi Božje 
na nazočne kao na ovom mjestu. Ma mislim da je ne manje nego stotinu njih, koji su ranije bili ravno-
dušni prema Bibliji, promijenilo svoje mišljenje i da sada vjeruju u Bibliju." 8 

Millerovi suradnici i daljnji razvitak pokreta. – Među prvim istaknutim propovjednicima koji su pristali 
uz Millera bi je Charles Fitch, koji je završio studije na Braun univerzitetu. Fitch je bio duboko religio-
zan čovjek. Drugi propovjednik koji je skoro u isto vrijeme pristao uz Millera bio je Josiah Litch, 1838. 
Litch je uskoro iza toga objavio knjigu "Vjerojatnost o skorom Kristovom dolasku oko 1843." Ali najis-
taknutiji Millerov suradnik je bio Joshua V. Himes, koji se upoznao s Millerom 1839. godine. Miller je 
bio dobar propovjednik, ali loš osnivatelj ili organizator. Međutim, Himes je bio rođen organizator i 
propagator. Miller možda nikad ne bi došao na ideju da uzme u najam veliku dvoranu u jednom veli-
kom gradu i da upotrijebi suvremene publicističke metode da bi privukao mnoštvo. Taj prijedlog je 
došao od Himesa. Himes je bio čovjek vizije. Znao je da u jednom takvom poduhvatu kao što je Mille-
rova misija, mogu velike stvari da izvrše samo pojedini ljudi koji imaju široku viziju, veliku vjeru i rev-
nost. 

Prvo pitanje koje je Himes postavio Milleru bilo je: "Vjeruješ li ti zaista u tu nauku?" Čim je dobio po-
tvrdan odgovor, postavio mu je slijedeće pitanje: "Što činiš da rasprostraniš vijest o skorom Kristo-
vom dolasku po cijelom svijetu?" "Ta pitanja najbolje pokazuju kakav je bio čovjek Himes. Za njega je 
postojalo samo jedno važno pitanje: Ako je vijest o skorom Kristovom dolasku zaista istina, što treba 
da se poduzme da se ona objavi preko cijelog kontinenta? Rad, i to rad na široj bazi i bez odlaganja – 
to je bio duh J. V. Himesa." 9 

Himes je razumio da je jedan časopis prva stvar koja je pokretu potrebna. Zato je već 1840. godine u 
Bostonu pokrenuo časopis Signs of the Times. 17. XI 1842. godine u New Yorku je pokrenut časopis 
The Midnight Cry (Ponoćni poklič). O cilju tog časopisa on piše: "Naše nije da organiziramo jednu sek-
tu. Mi zvonimo na uzbunu: mi vičemo: mi kao stražari stojimo na zidovima moralnog svijeta… i objav-
ljujemo svijetu: Gle, ženik dolazi, iziđite mu u susret!" 

Od 1840 – 1844. godine vijest poprima sve šire razmjere. Tijekom 1840. godine održano je bilo šes-
naest konferencija o drugom Kristovom dolasku, na kojima su propovjednici – delegati, iz raznih pro-



238 
 

testantskih crkava, koji su prihvatili Millerove nazore, raspravljali o pojedinim točkama istine kako  bi 
došli do jedinstvenih pogleda i kako bi vijest o skorom Kristovom dolasku objavili svijetu. Godine 
1843. prihvaćena je bila takozvana "standardna proročka karta", koja je predstavljala veliku pomoć za 
razumijevanje proroka Danijela i Otkrivenja. Godine 1843. i 1844. održavani su bili veliki sastanci pod 
šatorima. Tijekom 1843. i 1844. godine bilo je održano 124 velikih sastanaka pod šatorima. U to vri-
jeme Millerov pokret je bio najznačajniji religiozni fenomen o kome se raspravljalo u svakom mjestu, 
a broj njegovih pristalica iznosio je oko 100.000 

1844. godina. – Kritična godina za Millerov pokret bila je godina 1844. Kristov dolazak očekivao se u 
proljeće te godine (21. III). Ali Krist nije došao, što je predstavljalo za sve milerite dan velikog razoča-
ranja. Miller je poslije toga izjavio: "Ja priznajem svoju grešku i svoje razočaranje, ali ja još vjerujem 
da je dan Gospodnji blizu, i to pred vratima, i ja vas savjetujem da budete budni i da stražarite da vas 
taj dan ne zatekne nespremne." 10 

Neki pojedinci iz redova Millerovog pokreta, među njima na prvom mjestu Samuel Snow, bili su 
spremni da pripišu razočaranje nekoj manjoj greški i kronologiji, jer je kronologija uvijek bila područje 
raspravljanja za povjesničare. Samuel Snow je iznio gledište da bi veliko proročko vrijeme od 2300 
godina o kome govori prorok Danijel 8,14 trebalo računati od jeseni 457. prije Krista do jeseni 1844. 
godine. Tako je bio postavljen novi datum za Kristov drugi dolazak (22. X 1844.). Od proljeća do jeseni 
1844. godine još snažnije je odjekivao poklič: "Gle, ženik dolazi, izađite mu u susret!" U to vrijeme 
neke protestantske crkve su počele isključivati iz svojih redova Millerove sljedbenike. Tada su neki 
propovjednici adventne vijesti počeli propovijedati drugu anđeosku vijest iz Otkrivenja 14,8, primje-
njujući riječ Babilon i na sve protestantske crkve, a ne samo na rimsku crkvu. U svezi sa time upućivan 
je vjernima poziv: "Iziđite iz nje, narode moj." Otkrivenje 18,4. Ta vijest počela se propovijedati naro-
čito od mjeseca kolovoza, kad je na konferenciji u Exsteru bio prihvaćen 22. listopad kao novi datum 
Kristovog drugog dolaska. 

Došao je najzad i 22. listopad kao veliki dan nade. Taj dan nade postao je veliki dan razočaranja, jer 
Krist ni tog dana nije došao. Evo kako jedan od čekaoca Kristovog dolaska opisuje svoje osobno iskus-
tvo u svezi sa tim danom razočaranja: "Naše najmilije nade i očekivanja su se srušili; obuzela me je to-
lika žalost kakvu nisam nikada ranije osjećao. Činilo mi se da gubitak svih zemaljskih prijatelja i sveg 
zemaljskog blaga ne bi predstavljalo ništa prema toj katastrofi. Plakali smo i plakali sve do jutra." 11 

22. X 1844. godine predstavljao je veliki udarac za Millerove sljedbenike. Mnogi su napustili pokret. 
Ali vođe pokreta, naročito Miller i Himes nisu očajavali. Oni su vjernima pokušali da objasne novo 
stanje. Naročito su se pozivali na proroka Jonu, koji je propovijedao gradu Ninivi da će propasti za če-
trdeset dana. Niniva nije propala, i Jona nije zato bio lažni prorok; on je samo izvršio Božji nalog. Tako 
i njihova vijest o određenom vremenu Kristovog dolaska i razočaranja koje su poslije toga doživjeli bili 
su dio Božjeg programa. Kasnije su adventisti razumjeli da je dan nade, koji je postao za njih dan ra-
zočaranja, bio ispunjenje slijedećih riječi iz Otkrivenja 10,8-11: "Idi i uzmi knjižicu otvorenu iz ruke 
onoga anđela što stoji na moru i na zemlji. I otiđoh k anđelu i rekoh mu: daj mi knjižicu. I reče mi: 
uzmi i izjedi ju; i gorka će biti u trbuhu tvojemu, ali u ustima bit će ti slatka kao med. I uzeh knjižicu iz 
ruke anđelove, i izjedoh ju; i bješe slatka kao med u ustima mojim, a kad je izjedoh bijaše gorka u tr-
buhu mojem. I reče mi: valja ti opet prorokovati narodima i plemenima i jezicima i carevima mnogi-
ma." Blažena nada da će Krist doći 22. listopada 1844. godine je bila slatka kao med svima koji su pri-
hvatili adventnu vijest uoči tog datuma, ali kad se ta nada nije ostvarila, srca mnogih adventista su se 
zaista ispunila gorčinom. Proročanstvo kaže da to razočaranje ne treba da znači kraj pokreta, jer do-
daje: "Valja ti opet prorokovati narodima i plemenima i jezicima i carevima mnogima." Stih 11. 

U svom pismu J. Himesu od 10. studenog 1844. godine Miller piše: "Potrebno je da tješimo jedan 
drugoga, da jačamo slabe, učvršćujemo pokolebane i da često razgovaramo o blaženoj nadi." Dalje 
nastavlja: "Braćo, budite čvrsti, ne dajte da tko oduzme vaš vijenac. Ja sam prihvatio drugo mišljenje 
u pogledu Isusovog dolaska i toga ću se držati dok mi Bog ne da više vidjela, a to je: danas, d a n a s, 
DANAS, dok ne dođe!" 12 
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"Ja od danas svaki dan očekujem njegov dolazak i borim se njegovom milošću da bih bio spašen za 
nj." 13 

Završetak Millerovog života. – Poslije 1844. godine Miller se povlači iz javnog rada, ne zbog toga što 
bi bio obeshrabren, nego zbog starosti i slabog zdravlja. Ni vrijeme, ni ruganja ljudi nisu mogli pomra-
čiti njegovu viziju o blaženoj nadi. Ona je dolazila do izražaja kroz njegova pisma, članke i pjesme, ko-
je je pisao u svojim starim danima. Sa slabim zdravljem došao je i slab vid. Njegov je vid toliko oslabi-
o, da na kraju nije mogao više ni čitati, ali misli su njegove bile kod jednog jedinog predmeta: blažene 
nade kršćana. Miller je mirno usnuo u Gospodu 20. prosinca 1849. godine. "Srebrno se uže prekinu-
lo", piše Himes o njegovoj smrti, "zlatni se pehar razbio na bunaru i slomio se točak na studencu. Vra-
tio se prah u zemlju, kako je bio, a duh se vratio Bogu, koji ga je dao. Mirno i blaženo je zaspao, okru-
žen ženom, djecom i prijateljima. 

Zatvorio je oči, dok su oči svih drugih bile pune suza. To je bio svečani trenutak. Dok su žena, djeca i 
prijatelji oplakivali svog dobrog druga i rođaka, ja sam plakao za njim kao za ocem u Izraelu." 14 

Slabost i kraj Millerovog pokreta. – Millerov pokret je bio među-crkveni pokret, bez posebne organi-
zacije. U tome leži i njegova slabost. No ipak sa Millerovom smrću nije umrla i adventna vjera. Gos-
pod je podignuo novi pokret koji je trebalo da ispuni Božju namjeru: da objavi trostruku anđeosku vi-
jest iz Otkrivenja 14,6-12, svim narodima i da pripremi jedan gotov narod za Kristov drugi dolazak. 

______________________________ 
1 The Midnight Cry, No 17, 1842, p. 1, cit. F. D. Nichol, The Midnight Cry, p. 30. p. 30. 
2 William Miller, Apology and Defence, p. 5. 
3 Idem, p. 5. 
4 Ibid p. 11. 12; cit. F. D. Nichol, op. cit. p. 35. 
5 Ibid, p. 12. 13. 
6 Ibid, pp. 17. 18. 
7 Sylvester Bliss, Memoirs of W. Miller, p. 51. 
8 Bliss, op. cit. p. 111. 
9 F. D. Nichol, op. cit. p. 76. 
10 S. Bliss, op. cit. p. 256. 
11 H. Edson, Fragmenat njegovog života, p. 8. 9. 
12 Bliss, op. cit. p. 303. 
13 Pismo. No 8/44 
14 Bliss, op. cit. p. 406.  
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VII 

 

CRKVA OD 1844. GODINE DO DANAS 

 

1. POSTANAK I RAZVOJ VELIKOG ADVENTNOG POKRETA ILI CRKVE ADVENTISTA SEDMOG 
DANA 

Svi reformatori počevši od Lutera do Millera željeli su da vrate kršćanstvo njegovim prvobitnim teme-
ljima. Njihov je cilj bio da oslobode crkvu od ljudskih običaja i tradicija, od raznih ceremonija i grubih 
praznovjerja i da ju vrate prvobitnoj apostolskoj čistoći nauke i morala. Na žalost, svi ti reformatori 
nisu uspjeli da sprovedu potpunu i konačnu reformu. Veliki naučnik i tumač proročanstava Isaac 
Newton, pisao je u početku XVIII stoljeća da će doći vrijeme kad će stare i zaboravljene biblijske istine 
biti ponovno otkrivene, i to otkrivenje zaboravljenih istina bit će u svezi sa proročanstvom o drugom 
Kristovom dolasku i sa uspostavljanjem carstva gdje pravda živi. 

Evo Newtonovih čuvenih riječi o ponovnom otkrivanju zaboravljenih istina uoči Kristovog drugog do-
laska: 

"Proročanstva iz Danijelove knjige i Otkrivenja Ivanovog objavljuju vrijeme kraja; ona također objav-
ljuju da će u vrijeme posljetka ponovno biti otkrivene, u prvobitnoj slavi, evanđeoske istine, koje su 
stoljećima bile zaboravljene. Djelići istine, koje su bezbožne ruke razbacale, bit će opet sakupljeni; 
hram istine bit će opet sazidan da bi vjerni obožavatelji mogli da se klanjaju Bogu u duhu i istini." 1 

Zanimljivu paralelu povlači Newton između Kristovog prvog dolaska i tadašnjeg osnivanja kršćanstva i 
Kristovog drugog dolaska i s njime u svezi ponovnog uspostavljanja dugo zaboravljenih istina: "Kao 
što je nekoliko i nejasnih proročanstava o Kristovom prvom dolasku vodilo uspostavljanju kršćanske 
religije, koju su u kasnijim stoljećima narodi pokvarili; tako mnoga i jasna proročanstva o stvarima ko-
ja treba da se dogode prilikom Kristovog drugog dolaska treba ne samo da objave već i da pridonesu 
otkrivanju i ponovnom uspostavljanju dugo izgubljenih istina i osnivanju carstva gdje pravda živi." 2 

Da li su proročanstva o drugom Kristovom dolasku zaista dovela do otkrića dugo zaboravljenih evan-
đeoskih istina i potpunog vraćanja apostolskim temeljima, a time i do osnivanja posebnog tijela, koje 
treba da izvrši u svijetu ulogu sličnu onoj Ivana Krstitelja – to jest da pripravi svijet za Kristov drugi do-
lazak? 

Tri ponovno otkrivene istine počinju sjati u godini 1844, u godini velike nade i velikog razočaranja u 
svezi sa očekivanjem Kristovog drugog dolaska. 

1. Istina o očišćenju svetinje. – Prva ponovno otkrivena istina u svezi s proročanstvima o Kristovom 
drugom dolasku bila je istina o očišćenju nebeske svetinje. 

Vidjeli smo da su V. Miller i njegovi sljedbenici očekivali Kristov drugi dolazak 22. X 1844. godine. Svo-
ju čvrstu vjeru u drugi Kristov dolazak u mjesecu listopadu 1844. godine temeljili su na Danijelovom 
proročanstvu: "I reče mi: do dvije tisuće i tri stotine dana i noći; onda će se svetinja očistiti." Danijel 
8,14. Računajući proročke dane kao godine i smatrajući da očišćenje svetinje znači očišćenje zemlje 
ognjem u dan Kristovog dolaska, mileriti su zaključili da će Krist doći 22. listopada 1844. godine, jer se 
tada imao završiti period od 2300 proročkih dana koji je počeo 457. godine prije Krista, kako su to 
tvrdili i drugi tumači prije Millera. Kada Krist nije došao određenog datuma, u redovima čekaoca Kris-
tovog dolaska je nastalo veliko razočaranje. Ali već sutradan poslije razočaranja, Bog je na čudnovat 
način otkrio nekolicini vjernih čekaoca Kristovog dolaska u čemu je bila pogreška Millerovog tumače-
nja Danijelovog proročanstva. Kao što ćemo vidjeti, greška nije bila u kronologiji već u shvaćanju 
pojma "svetinja". 

Evo kako je Bog otkrio istinu o očišćenju svetinje jednoj vjernoj grupi adventista odmah drugi dan po-
slije čuvenog dana razočaranja. Ta je istina bila najprije otkrivena Hiramu Edsonu i njegovim prijate-
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ljima koji su bili duboko potreseni što Krist nije došao određenog dana. Oni su ga čekali čitav dan, sve 
do ponoći, a kad nije došao, plakali su sve do zore. Plakali su i molili su se Bogu da bi im objasnio uz-
rok razočaranja. Dobili su svjedočanstva Duha, da je Bog primio njihove molitve i da će im biti objaš-
njeno razočaranje. Evo što dalje priča Hiram Edson o načinu kako mu je Bog otkrio uzrok razočaranja 
objasnivši mu pravi pojam izraza "svetinja". "Poslije doručka rekao sam jednom od braće: hajdemo da 
vidimo i ohrabrimo neke od braće. Pošli smo, i kad smo prolazili kroz jedno veliko polje, ja sam se za-
ustavio usred polja. Nebo je izgledalo preda mnom otvoreno, i ja sam jasno vidio da je naš Poglavar 
svećenički, umjesto da je izašao iz nebeske svetinje nad svetinjama i došao na našu zemlju desetog 
dana sedmog mjeseca, to jest na kraju 2300 dana-godina, tada po prvi put ušao u drugo odjeljenje 
nebeske svetinje gdje ima da izvrši naročito djelo prije svog dolaska na zemlju. Tada je on otišao na 
svadbu (kao što je spomenuto u paraboli o deset djevojaka); drugim riječima, otišao je k Starješini 
dana da primi carstvo, vlast i slavu, i mi treba da čekamo dok se on vrati sa svadbe. Dok sam ja tako 
stajao nasred polja, moji pratioci su otišli naprijed. Kad su primijetili da sam ostao natrag, zapitali su 
me zašto stojim. Ja sam im odgovorio: "Gospod je odgovorio na naše jutarnje molitve davši nam svje-
tlost u pogledu našeg razočaranja." 3 

Proroštvo o kome je riječ izjavljuje da će se na kraju 2300 dana svetinja očistiti. Danijel 8,14. Hiram 
Edson je vjerovao da je Bog prosvijetlio njegov um, ne u tom smislu da bi vidio novi datum i izradio 
novu kronologiju, već da razumije pravi događaj koji se dogodio poslije 2300 dana. On je razumio da 
prorok Danijel govori o jednom djelu koje treba da se izvrši u nebeskoj svetinji, počevši sa završetkom 
2300 dana. Na osnovu brižljivog proučavanja starozavjetne tipske službe u zemaljskoj svetinji, kakav 
je opisana u Mojsijevim knjigama, i s time u svezi novozavjetne Kristove službe u nebeskoj svetinji, 
kakva je opisana u 8. i 9. glavi poslanice Hebrejima, Edson i njegovi prijatelji su došli do jasnog razu-
mijevanja istine o čišćenju svetinje, koja je do tada bila zaboravljena. Njihov način razmišljanja o tom 
predmetu tekao je po svoj prilici ovako: 

Najjednostavnije tumačenje za izraz "svetinja" jeste mjesto gdje su u starozavjetno doba svećenici 
obavljali službu ili mjesto gdje Isus sada obavlja službu. Zemaljska svetinja i njena služba su bili slika 
nebeske svetinje, u kojoj Isus kao poglavar svećenički vrši službu za svoj narod. Hebrejima 8,1-6; 9,2-
8. Zemaljska svetinja je bila načinjena po uzoru na nebesku svetinju, a zemaljska služba je bila slika 
Kristove žrtve i njegove posredničke službe na nebu. U zemaljskoj svetinji služba se vršila preko cijele 
godine, tj. 359 dana, u prvom odjeljenju svetinje. U posljednji dan godine veliki svećenik je ušao u 
drugo odjeljenje, u svetinju nad svetinjama. Svojom službom toga dana trebalo je da očisti svetinju 
od nečistoće naroda, to jest od njegovih grijeha, koji su bili prenošeni u svetinju tijekom godišnje slu-
žbe. To je bio veliki dan u doba starog Izraela, i još danas slave Hebreji taj dan, koji smatraju danom 
suda i nazivaju ga Jom Kippur. 

Zaključak je bio sljedeći: Ako je zemaljska služba bila slika nebeske službe, onda treba da gledamo na 
završno djelo Kristove službe na nebesima; njegova završna služba u nebeskoj svetinji, to jest očišće-
nje nebeske svetinje, treba da odgovara završnoj službi čišćenja zemaljske svetinje. Hebrejima 
9,23.24. 

Nema sumnje da Danijel govori o pravoj svetinji na nebu kad upotrebljava izraz "svetinja" u svom 
proročanstvu o 2300 dana, jer je zemaljska svetinja bila uništena davno prije nego što je isteklo vri-
jeme od 2300 proročkih dana koje se proteže do očišćenja svetinje. Prema tome izraz "tada će se sve-
tinja očistiti" znači Kristov ulazak u svetinju nad svetinjama nebeskog hrama, da ondje izvrši očišćenje 
grijeha svog naroda prije nego što dođe po drugi put "bez grijeha na spasenje onima, koji ga čekaju." 
Hebrejima 9,28. 

Kao što su u staro vrijeme grijesi naroda bili vjerom prenošeni na žrtvu i preko nje, slikovito, u nebes-
ku svetinju; tako u novozavjetno doba grijesi onih koji se kaju i vjeruju u Krista kao svog jedinog Spa-
sitelja i posrednika prenose se vjerom na Krista i s njime u nebesku svetinju. I kao što je u staro doba 
zemaljska svetinja morala biti jednom očišćena uklanjanjem priznatih grijeha, koji su ju oskvrnuli, ta-
ko se i nebeska svetinja mora očistiti uklanjanjem ili brisanjem grijeha, koji su u njoj zabilježeni. Ali 
prije nego što se to može izvršiti, treba da se ispituju knjige, da bi se ustanovilo tko je pokajanjem i 
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vjerom u Krista prenio svoje grijehe u nebesku svetinju i primio milost oproštenja. Čišćenje svetinje 
predstavlja, dakle, djelo istraživanja ili suda. Ovo se djelo mora izvršiti prije Kristovog drugog dolaska, 
jer kad Krist bude došao, on će doći da dâ plaću svakome po djelima njegovim. Otkrivenje 22,14. 

"Predmet svetinje bio je ključ za razumijevanje tajne razočaranja 1844. godine. Njime je otvoren čitav 
sustav istina, povezan i skladan, koje pokazuju da Božja ruka vodi veliki adventni pokret, otkrivajući 
narodu sadašnju dužnost kao i njegov položaj i posao u svijetu." 4 

Adventisti su sada bolje razumjeli prvu i drugu anđeosku vijest i bili su spremni da prime i objave tre-
ću. Otkrivenje 14,9-12. 

2. Istina o suboti. – Godine 1844. Bog je otkrio svome narodu istinu o suboti, koja je stoljećima bila 
zaboravljena. Prva kršćanska crkva je svetkovala subotu. Kasnije je subota bila postepeno sve više po-
tiskivana, dok nije pod dominacijom papinstva sasvim zamijenjena nedjeljom. Ipak, bilo je uvijek ma-
njih grupa koje su ostale vjerne Bogu poštujući njegov zakon i subotu. 

Godine 1682. Dr. Peter Chamberlen, dvorski liječnik britanskog kralja Karla I i Karla II, napisao je je-
dan spis kojim je dokazao da je Mali rog odgovoran za promjenu Božjeg zakona i subote. Već 1664. 
godine je Samuel Mumford, baptist sedmog dana, donio subotu u Ameriku. "Tijekom 1843. i 1844. 
godine baptisti sedmog dana su imali dane molitve i posta da bi Bog podignuo i druge prijatelje koji bi 
uvidjeli značaj njegove pogažene subote." 5 Ova njihova molitva je bila uslišena. 

Godine 1844. rano u proljeće, Rachela D. Preston, baptistica sedmog dana, došla je u Washington. 
Ona je bila poštovatelj subote. Sobom je donijela i literaturu o tom predmetu. U Washingtonu je ona 
došla u dodir s adventistima i uskoro primila njihovu vjeru. No ona je njima mnogo propovijedala o 
nepromjenljivosti Božjeg zakona i o svetosti subote. Jedne nedjelje prije podne na sastanku ustao je 
jedan adventist i rekao da je on uvjeren da je sedmi dan, a ne prvi, po Bibliji pravi dan od odmora i da 
je on odlučio držati subotu. Neki drugi su izjavili isto i odlučili da žive po novom vidjelu. Uskoro je u 
Washingtonu cijela zajednica od četrdeset članova počela da svetkuje subotu. Tako je zajednica u 
Washingtonu počela da svetkuje subotu; to je bila prava zajednica adventista sedmog dana, i to ne-
koliko godina prije nego što su adventisti izabrali ime "Adventisti sedmog dana." 

Prvi adventist koji je odlučio da svetkuje subotu zvao se William Farnsworth; a prvi adventistički pro-
povjednik koji je propovijedao subotu bio je Frederick Wheeler. 

Neki Millerovi suradnici su još u ožujku 1844. godine počeli svetkovati subotu. T. M. Preble objavio je 
istinu o suboti preko tiska. Joseph Bates je primio subotu 1845. godine kao rezultat posjete crkvi u 
Washingtonu. 

Na svom povratku kući sreo je Bates brata Halla. "Hej, brate Bates, što ima novo?", upitao ga je po 
običaju brat Hall. 

"Subota je sedmi dan!", uskliknuo je Bates veselo, dok mu je srce gorjelo novootkrivenom istinom. 
Bates je bio onaj, koga je Bog izabrao da ovu istinu propovijeda i brani perom. On je 1846. godine ob-
javio brošuru "Sedmi dan subota – vječni znak". Nakon Batesa primili su subotu i J. N. Andrews i Ja-
mes White. 

E. G. White, koja se tada još zvala Ellen Harmon, nije u početku uvidjela važnost subote. No Gospod 
joj je u viziji otkrio svetost svog svetog dana. O tome ona kaže: 

"Vidjela sam kako je Isus podignuo poklopac na kovčegu zavjeta. Unutra sam vidjela kamene ploče na 
kojima su bile napisane zapovijedi. Bila sam zapanjena kad sam ugledala četvrtu zapovijed u sredini 
ostalih deset i kako je tu zapovijed okruživalo jako svjetlo. Anđeo je rekao: 'To je jedina zapovijed, ko-
ja definira živoga Boga, koji je stvorio nebesa i zemlju i sve što je u njima. Kad su bili položeni temelji 
zemlje, onda je bio položen i temelj suboti.'" 6 

Adventni narod je primio subotu ne kao običan dan, nego kao uspomenu na stvaranje. Ona je dana 
kao znak ili zastava vjernosti prema Bogu. U isto vrijeme adventisti su uvidjeli da je nedjelja lažna su-
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bota, koju je čovjek uveo, znak poštovanja čovjeka i nevjernosti prema Bogu. Ova istina dovela je 
vjerne do razumijevanja i propovijedanja treće anđeoske vijesti iz Otkrivenja 14 glave. Sada su adven-
tisti bolje uvidjeli da još nije došao trenutak Kristovog dolaska. Oni koji su prihvatili vidjelo o Kristovoj 
posredničkoj službi i o vječnosti Božjeg zakona, vidjeli su da se te istine nalaze u Otkrivenju u 14. gla-
vi. Vijest ovog poglavlja sadrži trostruku opomenu, koja je dana da pripremi stanovnike zemaljske za 
Kristov drugi dolazak. 7 

Adventni narod je primio svjetlost koja je obasjala njegovu stazu poslije tamne noći razočaranja. Ta se 
svjetlost sve više širila, dok nije obasjala svu budućnost blaženom nadom. 

Istina o suboti je bila otkrivena i razvijala se neovisno o istini o svetinji. Istina o suboti se pojavila 
1844. godine u Washingtonu, država New Hampshire, i u državama Massachusetts i Maine. 

Tijekom 1848. godine bilo je održano više takozvanih Konferencija o suboti, na kojima je istina o su-
boti bila glavni predmet proučavanja. Na tim konferencijama je bilo pitanje subote definitivno prou-
čeno, položeni su bili čvrsti temelji Crkve adventista sedmog dana time što su bile jasno definirane 
osnovne točke adventističkog vjerovanja. 

3. Proročki dar. – Božja je namjera bila da u njegovoj crkvi posljednjih dana, kao i u apostolskoj crkvi, 
bude zastupljen i proročki dar, preko koga će Bog voditi svoj narod. Božja crkva posljednjih dana ne 
smije da ima "nedostataka ni u jednome daru." 1. Korinćanima 1,7. 

Apostol Ivan, gledajući u viziji Božju crkvu posljednjih dana, primjećuje dva njena izrazita obilježja: 1) 
ona drži zapovijedi Božje i 2) ona ima svjedočanstvo Isusovo. Otkrivenje 12,17. Biblija sama tumači da 
je "svjedočanstvo Isusovo Duh proroštva." Otkrivenje 19,10. 

Ove dvije karakteristike posjedovali su adventisti, koji su sačuvali nadu u Kristov drugi dolazak i posli-
je razočaranja 1844. godine. 

Kako se dar proroštva pojavio u krilu adventističke crkve? 

Božji vjesnik izabran. – Nekoliko mjeseci poslije razočaranja, u prosincu 1844. godine, Bog je izabrao 
E. G. Harmon, kasnije White, kao svog vjesnika. Taj poziv je došao za vrijeme jednog molitvenog sas-
tanka, kad se udružilo pet osoba da traže od Gospoda više svjetla. U tom skupu bila je i Ellen G. Har-
mon, djevojka od sedamnaest godina. Za vrijeme molitve ona je po prvi put dobila viziju. Vidjela je 
putovanje Božjeg naroda u novi Jeruzalem. To je bila za nju velika utjeha. I drugi su  bili ohrabreni i 
ojačani tom vizijom, jer je ona bila znak Božje nazočnosti u njihovom gorkom razočaranju. 

Ona tada još nije bila svjesna da ju je Gospod pozvao da bude njegov vjesnik. Ali otprilike sedam dana 
kasnije Bog joj je pokazao u snu da će to biti njena životna misija. Neko vrijeme se ona molila da Gos-
pod položi taj teret na nekog sposobnijeg. No zapovijed od Gospoda je glasila: "Objavi drugima što 
sam ti otkrio!" Konačno, poslije ozbiljnog razmišljanja i molitve, ona je rekla Gospodu: "Evo mene, 
pošalji mene!" 

Bog se moćno poslužio ovom ženom kroz cijeli njen život. Preko nje je Gospod vodio Adventnu crkvu 
u nova područja, preko nje je davao pouke o metodama rada, preko nje su dolazile opomene i kara-
nja. Ona je vjerne hrabrila, gradila među njima jedinstvo, pripremala djelo i propovjednike za buduću 
krizu. Ona je ustajala u obranu vjere kad bi se pojavila kakva lažna nauka. 

Na poticaj Duha proroštva su se vjerni organizirali, premda je izvjestan broj propovjednika bio proti-
van takvom planu. Na poticaj Duha proroštva otpočeo je pokret zdravstvene reforme među adven-
tnim narodom, a malo kasnije i obrazovno djelo. Istim duhom je dan poticaj za misijsko djelo u stra-
nim zemljama. 

Katkada su njoj bile unaprijed otkrivene svjetske krize da bi mogla opomenuti Božji narod. Evo na 
primjer što je E. G. White pisala 21. travnja 1890. godine: 

"Vjerni treba ozbiljnije da traže Gospoda. Oluja se približava i mi se moramo pred njom zakloniti ob-
raćanjem Bogu i vjerom u Isusa Krista. Gospod će ustati da strašno potrese zemlju. Na svim stranama 
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bit će pobune. Tisuće će brodova potonuti u morsku dubinu. Ratni bordovi će potonuti i milijuni 
ljudskih života će biti žrtvovano. Iznenada će nastati požari, koje nikakav ljudski napor neće moći uga-
siti. Najljepše palače će biti uništene vatrom. Nesreće će biti sve češće. Zbrka, sudari i smrt događat 
će se iznenada na velikim trgovačkim putovima. Kraj je blizu. Vrijeme milosti je na izmaku. O, tražimo 
Gospoda dok se može naći, prizivajmo ga dok je blizu!" 8 

Događaji potvrđuju istinitost tog proročanstva. Nije potrebno navoditi duge dokaze o istinitosti pro-
ročanstava koja je Bog slao preko svog izabranog vjesnika. Vijesti koje su došle iz pera E. G. White sla-
žu se potpuno "sa zakonom i svjedočanstvima." 9 I to je dokaz njenog božanskog poziva. Njeno stanje 
za vrijeme vizije bilo je isto kao nekada stanje Božjih proroka u viziji. Čudesa i znaci nisu nepogrešiv 
znak božanske nazočnosti i Božjeg vodstva. Poznato je da će baš u posljednje dane Sotona činiti ču-
desa da prevari izabrane. 2. Solunjanima 2,9.10. 

Drugi dokaz o istinitosti jednog proroka, na koji je Isus polagao veću važnost, jeste plod života i utje-
caj učenja. To mora da bude u skladu sa Božjom voljom. 

Isus je rekao: "Čuvajte se od lažnih proroka koji dolaze k vama u odijelu ovčjem, a unutra su vuci gra-
bljivi. Po rodovima njihovim poznat ćete ih. Da li se bere s trnja grožđe, ili s čička smokve? Tako svako 
dobro drvo rodove dobre rađa, a zlo drvo rodove zle rađa. Ne može drvo dobro rodova zlih rađati, ni 
drvo zlo rodova dobrih rađati. Svako dakle drvo, koje ne rađa roda dobra, sijeku i u oganj bacaju. I ta-
ko dakle po rodovima njihovim poznat ćete ih." Matej 7,15-20. 

Kao osoba, čovjek može učiniti i pogrešku. I proroci, kao i svi ljudi osim Spasitelja, imali su izvjesnih 
nedostataka, ali srce mora biti čisto. 

Njihov je život bio okarakteriziran posvećenjem, čvrstim pristajanjem uz istinu. Božji prorok, koji je 
očišćen i posvećen Kristovom nazočnošću pokazat će u svom životu plod tog posvećenja. Taj plod po-
kazala je E. G. White u svom životu i radu. 

Prijatelji E. G. White kao i nezainteresirane osobe slažu se u tome da je E. G. White bila osoba koju 
nitko od kršćana nije nadvisio u moralnom karakteru i vjerskoj ozbiljnosti. Život kao i njena pisana 
djela su još uvijek veliki blagoslov za adventnu crkvu i za cijeli svijet. Njeni spisi daju mnogima poticaj 
da se potpuno predaju Kristu; oni ih prosvjetljuju u razumijevanju Svetog pisma; oni su Crkvi velika 
pomoć u objavljivanju trostruke anđeoske vijesti svijetu. 

Proročki dar se pojavio u prosincu 1844. godine u državi Maine. Istina o svetinji otkrivena je bila neš-
to ranije u državi New York, a subota u Washingtonu, država New Hampshire. Godina 1848. je bila 
naročito važna za adventni pokret. Glavni propovjednici koji su primili novo vidjelo, sastali su se i za-
jednički su proučavali novootkrivene istine. Hiram Edson im je govorio o nebeskoj svetinji. Kapetan 
Bates je naglašavao važnost svetkovanja subote. E. G. White im je donijela dar proroštva. Sjedinje-
njem ovih triju grupa vjernih, to jest onih koji su dobili poznanje o nebeskoj svetinji, zatim onih koji su 
prihvatili subotu i proročki dar, stvoreno je jezgro adventnog pokreta. 

Uskoro je Bog otkrio svojoj crkvi i druge kroz stoljeća zaboravljene istine, kao što je istina o čovjeko-
voj prirodi i o uvjetnoj besmrtnosti. 

Na taj način su podignuti stari  temelji, koji su stoljećima ležali razvaljeni (Izaija 58,12), prikupljeni su 
dijelovi istine koje je bezbožna ruka rasula i noga pogazila. Tih nekoliko istina su stari međaši, koji 
predstavljaju temelje adventnog pokreta. O njima piše E. G. White: 

"Godina 1844. je bila godina velikih događaja. Ona je pred našim očima otkrila djelo koje je počelo u 
nebeskoj svetinji i koje stoji u tijesnoj vezi sa Božjim narodom na zemlji. Objavljivale su se prva i dru-
ga anđeoska vijest, ali je i treći anđeo razvio svoju zastavu, na kojoj stoji napisano: 'Zapovijedi Božje i 
vjera Isusova.' Jedan od putokaza pod tom viješću bio je otvoreni hram na nebu u kome je Božji na-
rod vidio kovčeg zavjeta. Svjetlost koja je izvirala iz subote, četvrte zapovijedi, obasjavala je stazu pri-
jestupnika. Smrtnost zlih je također jedan stari međaš ili putokaz. Ne mogu se sjetiti ničeg drugo što 
bi moglo da se smatra starim međašima (graničarima). 10 



245 
 

Eto tako su postavljeni temelji velikog adventnog pokreta ili Crkve adventista sedmog dana (Kršćan-
ske adventističke crkve). 

Godine 1860. adventisti su uzeli naziv "Crkva adventista sedmog dana". Godine 1863. bila je organizi-
rana prva vrhovna uprava nazvana Generalnom konferencijom. Od 1855 – 1903. godine je sjedište 
Glavne uprave bilo u Batlle Creeku, Michigan, a od 1903. je u Washingtonu, D. C. 

______________________________ 
1 Observation Upon the Prophesies, p. 252. 
2 Op. cit. p. 252. 
3 Hiram Edson, Fragment of manuscript, cit. F. D. Nichol, The Midnight Cry, p. 479. 
4 E. G. White, Velika Borba, p. 423. (original). 
5 Our Firm Foundation, vol. II, p. 158. 
6 Life Sketches p. 237. 
7 Velika borba p. 435. 
8 Sings of the Times, travanj 21. 1890. godine. 
9 Izaija 8,20. 
10 Counsels to Writers and Editors, pp. 30. 31. 

 

2. PIONIRI VELIKOG ADVENTNOG POKRETA 

Među pionirima adventne vijesti svojim naročitim radom i požrtvovnošću istaknuli su se Joseph Bates 
(1792 – 1872), James White (1821 – 1881), John Nevins Andrews (1829 – 1883), John Loughborough 
(1832 – 1924) i Uriah Smith (1832 – 1903). 

Bates je 1846. godine objavio svoj traktat The Seventh Day Sabbath, Perpetual Sign (Sedmi dan subo-
ta, vječni znak). Bates je igrao značajnu ulogu u takozvanim Konferencijama o suboti 1848. godine na 
kojima su se proučavale biblijske istine naročito istina o suboti. 

James White je preko Batesovog traktata prihvatio istinu o suboti 1846. godine. On je 1849. godine 
pokrenuo časopis The Present Truth (Sadašnja istina), a 1850. Advent Review, koji postaje službeni 
organ crkve. On je također pokrenuo Glasnik za mlade, Youth's Instructor, 1852, i Signs of the Times 
(Znaci vremena, 1874, časopis namijenjen široj publici). White je bio jedan od organizatora i glavnih 
administratora adventnog pokreta u njegovim prvim godinama. 

Andrews je bio prvi istaknuti teolog adventističke crkve i prvi njen misionar. Godine 1861. objavio je 
svoju čuvenu raspravu od 340 stranica pod naslovom History of the Sabbath and the First Day of the 
Week (Povijest subote i prvog dana tjedna), a 1874. godine bio je poslan u Švicarsku kao misionar. U 
Baselu je 1876. godine pokrenuo časopis Signes des Temps (Znaci vremena). Umro je u istom gradu 
1883. godine. 

Loughborough je naročito poznat po svom djelu Rise and Progress of Seventh Day Adventists (Posta-
nak i razvoj adventista sedmog dana). 

Uriah Smith je poznat kao urednik službenog organa crkve, Review and Heralda i kao pisac većeg bro-
ja knjiga od kojih valja spomenuti The Prophecies of Daniel and the Revelations, The United States in 
Prophecies, Looking Unto Jesus, itd. 

U našoj zemlji pioniri adventne vijesti su bili: J. F. Huenergardt, Petar Todor, R. Schillinger, M. 
Ludewig i A. Močnik. 

Starješina R. Schillinger (1874 – 1948), djelovao je u našim krajevima kao propovjednik adventne vi-
jesti punih četrdeset godina (1908 – 1948). Adventnu nadu je prihvatio čitajući knjigu "Velika borba" 
od E. G. White. Tijekom čitanja te knjige ponavljao je u sebi: "To je baš ono za čim ja težim." Razum-
jevši vrijednost tiskane vijesti, on je posjećivao osobitu pažnju nakladnom djelu. Kao propovjednik se 
odlikovao jasnoćom u iznošenju biblijskih istina, smislom za organizaciju, samopožrtvovnošću, 
skromnošću, jakom voljom i dubokim povjerenjem u Onoga kome je posvetio svoj život i svoje snage. 
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M. Ludewig je počeo da propovijeda adventnu vijest u Beogradu 1909. godine gdje su iste godine tri 
osobe primile adventnu nadu; tako je bilo stvoreno jezgro adventne crkve u Beogradu. Osim u Beog-
radu, Ludewig je propovijedao u Osijeku, Kikindi, Zagrebu i Novom Sadu, gdje je proveo najduži niz 
godina, od 1912. do 1933. godine, kad se opet vratio u Zagreb kao starješina Savskog Udruženja. 
Zbog slabog vida umirovljen je bio 1944. godine. Umro je 1969. u Njemačkoj. 

Albin Močnik (1888 -        ), jedan je od prvih propovjednika adventne vijesti u Jugoslaviji. On propovi-
jeda adventnu vijest perom i riječju. Njegovu pažnju naročito su privlačila proročanstva proroka Dani-
jela i Otkrivenja, koja je objašnjavao u propovijedima i člancima, te pitanja u svezi sa poviješću krš-
ćanske crkve. Kao dugogodišnji urednik adventističkih časopisa i knjiga, kao oduševljeni propovjednik 
i pjesnik adventne nade, on je mnogo pridonio rasprostranjivanju i učvršćivanju adventne vijesti u na-
šim krajevima. Kao pionir adventne vijesti u našoj zemlji, on je sačuvao sve do danas duh prvih dana 
adventnog pokreta: duh samoodricanja, revne službe, i nepokolebljive vjere u Kristov dolazak. 

 

3. NAUK ADVENTISTIČKE CRKVE, NJEN OBLIK ORGANIZACIJE I DISCIPLINA 

Adventističko učenje se temelji isključivo na Svetom pismu. U tom pogledu adventisti se dosljedniji 
od reformacije XVI stoljeća, koja se nije mogla sasvim osloboditi tradicije. 

Za adventiste bi se moglo s pravom reći da su oni ljudi jedne knjige, a ta knjiga je Biblija. Oni vjeruju 
da je Biblija Božja riječ, otkrivenje Božje volje ljudima i nepogrešivo pravilo vjere i života, 2. Timoteju 
3,15-17. Zašto adventisti toliko cijene Bibliju? Oni cijene Bibliju najprije što im ona otkriva Božji plan i 
njegov program za svijet i čovječanstvo. Ona daje odgovor na pitanje odakle potječemo i kuda idemo. 
Bez nje bismo bili u neizvjesnosti što se tiče prošlosti i u strahu što se tiče budućnosti. Adventisti cije-
ne Bibliju i zbog njenih dragocjenih obećanja, ne samo zbog obećanja koja se odnose na budućnost 
već i zbog obećanja koja se odnose na sve naše sadašnje potrebe! Adventisti cijene Bibliju i zbog nje-
nog spasonosnog utjecaja na život. Biblija sadrži silu Božju, koja umudruje čovjeka za spasenje. Ona 
sadrži silu koja je kadra da oslobodi čovjeka od svih loših običaja i da ga uputi na stazu koja vodi u 
vječni život. 

Adventisti vjeruju u Sveto Trojstvo, koje se sastoji od vječnog Oca, koji je osobno, duhovno biće, svu-
da nazočan, svemogući, sveznajući, beskonačno mudar i dobar; od Isusa Krista, koji je Sin vječnog 
Oca, kroz koga je sve stvoreno i kroz koga će biti dovršeno spasenje otkupljenih; od Svetog Duha, koji 
je treća Osoba Božanstva, moćna preporađajuća sila u djelu spasenja. Matej 28,19. 

Adventisti nemaju neku "svoju" nauku, već ispovijedaju vjeru koju je ispovijedala apostolska crkva. 
Osnovne točke adventističkog vjerovanja su iste koje je ispovijedala apostolska crkva. Srednjovjekov-
na crkva pod dominacijom papinstva, izopačila je mnoge prvobitne evanđeoske istine; reformacija je 
neke od tih istina ponovno otkrila; pioniri velikog adventnog pokreta su otkrili i ostale evanđeoske is-
tine koje su bile stoljećima zaboravljene. 

Evo nekih od osnovnih istina koje adventisti ispovijedaju: 

1. Glavna biblijska nauka koju adventisti ispovijedaju je nauka o opravdanju kroz Kristovu pravdu. U 
čemu se sastoji ta nauka? 

Od svih istina Svetog pisma, opravdanje vjerom je najuzvišenija i najznačajnija. To je, možemo reći, 
jezgro Evanđelja, srce plana spasenja, suština ili bit kršćanstva. 

Raspravljajući o nauci o opravdanju kroz vjeru, treba da istaknemo da adventisti jasno razlikuju dvije 
pravde – uračunatu pravdu i danu pravdu. Prva nam daje pravo na nebo, a druga nas osposobljava za 
nebo. 

Evo najprije nekoliko riječi o uračunatoj pravdi. 

Prvi čovjek – Adam – je pogriješio, i kroz njegov grijeh je cijeli svijet postao grešan. "Zato kao što kroz 
jednog čovjeka dođe na svijet grijeh i kroz grijeh smrt, tako smrt uđe u sve ljude, jer svi pogriješiše." 
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Rimljanima 5,12. Od našeg praroditelja Adama, koji je pao u grijeh, mi smo naslijedili grešnu prirodu. 
Tijekom našeg života povećavala se naša grešnost. 

Sveto pismo uči da je "plaća za grijeh smrt!" Rimljanima 6,23; Jakov 1,15; Rimljanima 5,12. Zašto je 
posljedica grijeha tako strašna? Odgovor jeste: Zato što je grijeh prijestup Božjeg zakona, pobuna 
protiv Boga i načela njegovog carstva. 1. Ivanova 3,4. 

Božji zakon je ustav Božjeg carstva. Nitko ne može da postane građanin tog carstva ako njegov život 
nije u skladu sa ovim božanskim ustavom. 

Dozvoliti grešnicima, to jest prijestupnicima Božjeg zakona, da uđu u Božje carstvo, bi značilo izložiti 
opasnosti budućnost tog carstva i pokvariti cijeli svemir. Zato grešnici moraju da umru. 

Može li se izmijeniti ta sudbina? To je pitanje kojim su se ljudi bavili kroz sve vjekove. Kako možemo 
da izbjegnemo smrtnu presudu? Što moramo da činimo da bismo se spasili? 

Najveća zabluda u tom pogledu jeste vjerovanje da se čovjek može spasiti svojim djelima ili djelima 
zakona, to jest da može zaslužiti spasenje. To je bila zabluda farizeja. To je također bila zabluda mno-
gih vodećih religija u svijetu. Ne može čovjek da se spasi svojim naporom. "Svojom snagom ne mo-
žemo se izbaviti iz ponora u koji smo pali kroz grijeh. Težnje našeg srca su zle, i mi ne možemo da ih 
promijenimo." 1 

Kad bi čak to bilo moguće, naše sadašnje i buduće držanje pravednog zakona ne bi moglo da nas os-
lobodi od kazne prošlih grijeha kad smo živjeli u prijestupu. Krivica bi još bila na nama i nad nama bi 
još lebdjela smrtna presuda. Kako je onda moguće da čovjek izbjegne smrtnu presudu i da se spasi? 
Kako je moguće da se čovjek opravda pred Bogom? Evo odgovora: "Jer ste milošću spašeni kroz vjeru, 
i to nije od vas, dar je Božji." Efežanima 2,8. "Ne od djela, da se nitko ne pohvali." Stih 9. Spasenje nije 
dakle rezultat naših djela. Ono je dar koji nam Bog besplatno pruža. Mi treba da ga samo primimo. 
Bog je dakle našao mogućnost da nas opravda bez prethodnog držanja zakona. "A sad se bez zakona 
javi pravda Božja, posvjedočena od zakona i od proroka. A pravda Božja vjerom Isusa Krista u sve i na 
sve koji vjeruju." Rimljanima 3,21.22. To je put opravdanja. Grešnik nije držao zakon za vrijeme svog 
prošlog života. On se ne može ponovno vratiti u ranije godine i poslušnošću promijeniti izvještaj. 
Prema tome ako se njegovi prošli grijesi mogu i izbrisati, oni se moraju izbrisati bez djela zakona u 
ono vrijeme. Za to pruža mogućnost jedino Krist. "I opravdat će se zabadava, milošću njegovom, ot-
kupom Isusa Krista kojega postavi Bog očišćenjem vjerom u krvi njegovoj da pokaže svoju pravdu, op-
roštenjem prijašnjih grijeha, u podnošenju Božjem, da pokaže pravdu svoju u sadašnje vrijeme da je 
on pravedan i da pravda onoga koji je od vjere Isusove." Rimljanima 3,24-26. 

Divnog li rješenja! Oni koji vjeruju u Kristovu prolivenu krv kao kaznu za svoje grijehe i, krivice oprav-
davaju se zabadava Božjom milošću. Oni primaju spasenje kroz Krista i Kristova pravda zamjenjuje 
njihove prošle grijehe. 

Da bi se grešnik opravdao, mora imati pravdu. A pošto on nema svoje osobne pravde, pravda mora 
da mu se uračuna ili dâ. Drugačije Bog ne može grešnika opravdati. Da bi udovoljio toj potrebi, Krist, 
koji je živio u tijelu na zemlji trideset tri i pol godine, pruža svoju pravdu grešniku, kao zamjenu za 
njegove prošle grijehe. 

Ovaj dar pravde dolazi grešniku kroz vjeru. On ne čini ništa da bi taj dar zaslužio. Isus je sve učinio za 
njega. On treba samo da taj dar vjerom primi od Krista. 

"Krist je naš put spasenja. On je na zemlji bio izložen istim iskušenjima kojima smo mi ljudi izloženi, ali 
je on živio bez grijeha. Umro je za nas i sada je voljan da uzme na sebe naše grijehe i da nam dâ svoju 
pravdu. Ako mu se potpuno predamo, ako ga primimo kao svoga Spasitelja, onda će nas Bog smatrati 
kao pravednike, pa ma kako naš život bio grešan u prošlosti. Kristov karakter zauzima mjesto našeg 
karaktera, i Bog će nas milostivo primiti kao da nismo nikada sagriješili." 2 
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"Pokajanjem, vjerom u Krista i poslušnošću Božjem zakonu grešnik prima Kristovu pravdu koja mu se 
uračunava umjesto grijeha. Kristova pravda postaje njegovom pravdom, i njegovo se ime bilježi u ži-
votnu knjigu Janjetovu. On postaje dijete Božje, član nebeske obitelji." 3 

Sa Otkupiteljem svijeta se postupalo kao što smo mi zaslužili da se sa nama postupa, da bi se sa nama 
postupalo kao što je On zaslužio da se s njime postupi. On je došao na naš svijet i uzeo na sebe naše 
grijehe, da bismo mogli da primimo njegovu uračunatu pravdu. On je osuđen za naše grijehe u kojima 
nije imao udjela, da bismo mi bili opravdani njegovom pravdom u kojoj nismo imali udjela. Tu istinu 
izražava apostol Pavao riječima: "Jer onoga, koji ne znadijaše  grijeha nas radi učini grijehom, da mi 
budemo pravda Božja u njemu." 2. Korinćanima 5,21. Ovo je zaista najdragocjenija istina! Krist je um-
ro da bismo mi živjeli! Izaija 53,4.5. On je uzeo na sebe našu krivicu i u zamjenu daje nam svoju prav-
du. Izvršena je potpuna zamjena: Krist oduzima grešniku sve grijehe i daje mu sve svoje bogatstvo. 
Tako stoji grešnik pred Bogom opravdan na osnovu toga što mu je Bog uračunao Kristovu smrt, kao 
zamjenu za njegovu smrt i Kristov život kao zamjenu za njegove prošle grijehe. To je istina o uračuna-
toj pravdi. 

Uračunata pravda se odnosi na prošlost. Opravdanje znači brisanje naših prošlih grijeha kroz Kristovu 
milost, kroz njegovu žrtvu i prolivenu krv. Rimljanima 3,23-25; 1. Ivanova 2,1.2. Sa čovjekove strane 
se traži vjera, pokajanje i priznanje grijeha. 1. Ivanova 1,9. 

Blagoslovljeni rezultat opravdanja iznosi apostol Pavao u Rimljanima 5,1: "Opravdavši se vjerom, 
imamo mir s Bogom kroz Gospoda svojega Isusa Krista." Pomirenje s Bogom znači suglasnost s Božjim 
zakonom. Pošto smo opravdanjem došli u suglasnost s Božjim zakonom, Božja je namjera da sada ži-
vimo u suglasnosti sa Božjom voljom, to jest da držimo Božji zakon koji je mjerilo pravde. "Da se 
pravda zakona ispuni u nama koji ne živimo po tijelu nego po Duhu." Rimljanima 8,4. 

Reformatori XVI stoljeća su razumjeli istinu o Kristovoj uračunatoj pravdi, ali nisu razumjeli istinu o 
danoj pravdi. Uračunata pravda daje nam pravo na nebo, time što briše naše prošle grijehe, a dana 
pravda nas osposobljava za nebo, time što preobražava naš karakter i čini nas sličnim Kristu. To je 
djelo Svetog Duha u našem srcu. Duh Sveti je onaj koji daje duši Isusov život. Što će biti rezultat dje-
lovanja Duha Svetog u našem srcu? On će raditi u nama, čineći Božju volju kroz nas. "Jer je Bog što či-
ni u vama da hoćete i učinite što mu je ugodno." Filipljanima 2,13. Bogu je ugodno, pošto nas je op-
ravdao, da živimo u suglasnosti sa njegovim zakonom, tj. da držimo Sveti Božji zakon. Rimljanima 8,4; 
3,21. 

Poslušnost svim Božjim zapovijedima i karakter sličan Kristovom karakteru su rod Svetog Duha i do-
kaz da smo spašeni. Naše spasenje ovisi o našoj ljubavi prema Bogu i naše stalne veze s Kristom kao 
izvorom sile koja nam je potrebna da bismo mogli živjeti po Božjoj volji. Samo silom Božjom kroz vje-
ru možemo biti sačuvani za spasenje. 

"Mi ne možemo zaslužiti spasenje poslušnošću, jer je ono dragovoljni dar Božje milosti, koji primamo 
vjerom. Ali poslušnost je plod vjere. 'I znate da se on javi da uzme grijehe naše; i grijeha u njemu ne-
ma. Tko god u njemu stoji ne griješi; tko griješi, ne vidje ga niti ga pozna!' 1. Ivanova 3,5.6. Ovo je 
kamen kušanja. Ako ostanemo u Kristu, ako Božja ljubav ostane u nama, tada će i naša osjećanja, na-
še misli, naš način djelovanja biti u skladu sa Božjom voljom, koja je jasno izražena u Božjem zakonu." 
4 

Eto to je velika evanđeoska istina o spasenju kroz Kristovu uračunatu i danu pravdu kakvu uči adven-
tistička crkva. 

2. Adventisti vjeruju u Kristov drugi dolazak ili advent, zato se i nazivaju adventistima. Svoju vjeru u 
Isusov ponovni dolazak temelje na njegovom obećanju: "I kad odem i pripravim vam mjesto, opet ću 
doći." Ivan 14,1-3. Kristov drugi dolazak bit će stvaran, osoban i vidljiv. Djela 1,11; 1. Solunjanima 
4,16; Otkrivenje 1,7. Sa njegovim dolaskom povezano je uskrsnuće pravednika, uništenje zlih, očišće-
nje zemlje, nagrađivanje pravednih, uspostavljanje vječnog carstva mira i blaženstva. Hebrejima 9,28; 
1. Solunjanima 4,16.17; Otkrivenje 7,16.17. Točno vrijeme tog događaja nije prorečeno. Vjernima je 
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dan savjet da budu gotovi, jer u koji čas ne misle, doći će Sin čovječji." Luka 21,25-27; 17,26-30; Ivan 
14,1-3; Matej 24,36.44. 

3. Adventisti vjeruju da je Božja volja u pogledu našeg moralnog vladanja sadržana u njegovom zako-
nu deset zapovijedi. Poslušnost Božjim zapovijedima je dokaz naše ljubavi prema Bogu. "Jer ljubav 
prema Bogu je u tome da zapovijedi njegove držimo, a zapovijedi njegove nisu teške." 1. Ivanova 5,3. 
Deset zapovijedi sadržane su u 2. Mojsijevoj 20,1-17. Isus je naglasio da su Božje zapovijedi vječne i 
nepromjenljive: "Jer vam zaista kažem: dok nebo i zemlja stoje ne će nestati ni najmanjeg slovca, ili 
jedne title iz zakona, a da se sve ne ispuni." Matej 5,18. Isus nam je primjer u držanju zakona. On ka-
že: "Nemojte misliti da sam ja došao da narušim zakon ili proroke; nisam ja došao da rušim nego da 
ispunim." Matej 5,17. Kod onih koji se potpuno predaju Bogu, Duh Sveti urezuje Božji zakon u njihove 
misli i srca, tako da oni više ne prestupaju taj zakon, već žive u suglasnosti s njime. Hebrejima 8,10; 
10,16. Njima je poslušnost Božjem zakonu radost, a ne teret. 

4. Adventisti poštuju subotu kao sedmi dan od odmora. Oni poštuju subotu zato jer četvrta zapovijed 
Božjeg zakona zapovijeda: "Sjećaj se dana subotnjeg da ga svetkuješ. Šest dana radi i dovrši sve pos-
love svoje, a sedmi je dan subota, odmor Gospoda, Boga Tvojega, tada ne smiješ raditi nikakva pos-
la…" 2. Mojsijeva 20,8-11. Isus je svetkovao subotu, Luka 4,16; prvi učenici su također svetkovali su-
botu, Luka 23,55.56. Poslije Isusovog uskrsnuća apostoli još uvijek svetkuju subotu, Djela 16,13; 17,2; 
13,42. Ni Krist ni apostoli nisu zapovjedili da kršćani treba da svetkuju nedjelju umjesto subote. Ned-
jelja se uopće ne spominje u Novom zavjetu. Dr. Döllinger piše: "Ne može se kazati da su apostoli 
promijenili svetkovanje subote na nedjelju. U pismu nema o tome nikakvog traga." (Christentum und 
Kirche, p. 354). 

Katolička crkva i car Konstantin su odgovorni za uvođenje svetkovanja nedjelje umjesto subote. Me-
đutim, kroz sve vjekove bilo je Božje djece koja su ostala vjerna Bogu u držanju njegovih zapovijedi, 
pa i subote. 

5. Adventisti vjeruju da besmrtnost možemo dobiti samo kroz Krista. "Tko ima Sina, ima život." 1. 
Ivanova 5,12. Vjerovanje u urođenu besmrtnost ljudske duše nema biblijskog temelja. To vjerovanje 
se temelji na Sotoninoj laži: "Nećete vi umrijeti." 1. Mojsijeva 3,4. Povjesničar Herodot izvještava da 
su Egipćani bili prvi koji su učili nauku o besmrtnosti ljudske duše. Od njih je ta nauka ušla kod Grka i 
Rimljana, a od ovih su je kasnije preuzeli hebrejski i kršćanski filozofi. Biblija jasno uči da samo Bog 
ima besmrtnost. 1. Timoteju 6,6; 1,17. Sva druga bića primaju život od njega. Besmrtnost će se dati 
vjernima tek kad Isus bude došao, kad budu mrtvi pravedni ustali iz grobova i kada se živi pravedni 
budu preobrazili i pošli u susret Kristu. 1. Korinćanima 15,51-55. Vječni život obećan nam je pod uvje-
tom vjere u Krista u poslušnost Božjim zapovijedima. Ivan 3,16; Rimljanima 2,7. 

6. Smrt je stanje besvjesnosti. Svi ljudi, dobri i zli, ostaju u grobu od smrti do uskrsnuća. Propovjednik 
9,5.6; Psalam 146,3.4; Ivan 5,28.29. 

Postoje dva uskrsnuća: uskrsnuće pravednih u trenutku Kristovog drugog dolaska i uskrsnuće zlih, ti-
suću godina kasnije, na kraju tisućugodišnjice. Ivan 5,28.29; 1. Solunjanima 4,13-18; Otkrivenje 20,5-
10. 

Na kraju će nepokajani. zajedno sa Sotonom, biti uništeni vatrom posljednjeg dana, te će biti kao da 
ih nije nikad ni bilo. Tada će svemir biti očišćen od grijeha i grešnika. Rimljanima 6,23; Malahija 4,1-3; 
Otkrivenje 20,9.10. 

Boravak pravednih na nebu između prvog i drugog uskrsnuća naziva se tisućugodišnjica ili milenij. Za 
to vrijeme će sveti svih vremena živjeti zajedno sa Kristom na nebu. Na kraju tisuću godina spustit će 
Gospod na zemlju sveti grad Jeruzalem sa svim svetima. Zli, koji će međutim uskrsnuti, opkolit će za-
jedno sa Sotonom i njegovom vojskom sveti grad, ali će tada sići s neba od Gospoda oganj i prožderat 
će ih. Zemlja će biti očišćena od svakog prokletstva i obnovljena. To će biti kraj zla. Svemir će biti oči-
šćen od svake mrlje grijeha. Otkrivenje 20,3-9; Malahija 4,1; Nahum 1,9; Otkrivenje 21,1; Izaija 65,17. 
Eto, to je ukratko adventistička eshatologija. 
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7. Adventisti ne upotrebljavaju nikakva alkoholna pića, ne puše niti uzimaju ikakva narkotična sred-
stva. Oni se uzdržavaju od svega što bi moglo opoganiti tijelo, dušu ili duh. To čine zato da bi sačuvali 
zdravlje tijela i duha i da bi mogli bolje služiti Bogu i bližnjima. 1. Korinćanima 3,16.17; 9,25; 10,31. 

8. Program adventista jeste da objave Kristovo Evanđelje cijelom svijetu. Matej 24,14; Otkrivenje 
14,6.7. 

Njihov je cilj također da ublažuju bijedu nevoljnima i da pružaju pomoć iznemoglima, starima i boles-
nima. Matej 5,14-16. 

9. Adventisti imaju dva sveta obreda: krštenje i Večeru Gospodnju. 

Krštenju treba da prethodi novorođenje. Novorođenje obuhvaća potpunu promjenu života i karakte-
ra kroz Božju silu ponovnog stvaranja vjerom u Isusa Krista. Ivan 3,16; Matej 18,3; Djela 2,37-39. Krš-
tenjem izražavamo našu vjeru u Kristovu krv koja nas čisti od grijeha. Krštenje je simbol Kristove smr-
ti, njegovog pogreba i uskrsnuća. Rimljanima 6,1-6; Djela 16,30-33. Adventisti obavljaju krštenje od-
raslih uronjavanjem, jer je to jedini pravi biblijski način krštavanja. 

10. Večeru Gospodnju ili pričest uzimaju adventisti svaka tri mjeseca. Za tu svečanost upotrebljavaju 
beskvasni kruh i neprevrelo vino. Večera Gospodnja slavi se kao uspomena na Kristovu žrtvu prinijetu 
za nas na Golgoti. 1. Korinćanima 11,23.26. Večeri Gospodnjoj prethodi obred poniznosti i služba 
pranja nogu. Ivan 13,1-17. To je ujedno priprema za Večeru Gospodnju. 

Oblik organizacije u adventističkoj crkvi. – Postoje četiri glavna oblika crkvene uprave – episkopalni, 
papinski, neovisni i predstavnički. 

Adventisti imaju predstavnički sustav crkvene uprave. Svi rukopoloženi propovjednici su jednaki i 
imaju ista prava. 

Svaki član mjesne crkve bira službenike crkve. Mjesne crkve preko svojih delegata biraju službenike 
Federacije ili Oblasti: delegati izabrani od strane Oblasti biraju službenike Savezne uprave, a delegati 
izabrani od strane Saveza ili Unije biraju službenike Generalne Konferencije, koja je najviša crkvena 
vlast na zemlji. 

Crkvena disciplina. – Božja crkva je društvo vjernih. U tom društvu treba da vlada red i čistoća. Crkva 
je ovlaštena da radi mjesto samog Krista u održavanju reda i discipline u njegovom narodu. Ta njena 
vlast zasniva se na Isusovim riječima: "Jer vam kažem zaista: što svežete na zemlji bit će svezano na 
nebu, i što god razdriješite na zemlji bit će razdriješeno na nebu." Matej 18,18. 

U postupanju sa članovima koji blude u crkvi, crkva treba da se pridržava uputa koja joj je dao sam 
Spasitelj: "Ako ti sagriješi brat tvoj, idi i pokaraj ga nasamo. Ako te ne posluša, uzmi sa sobom još jed-
nog ili dvojicu, da se sve završi prema riječima dva ili tri svjedoka. Ako li ni njih ne posluša, kaži crkvi; 
a ako ne posluša ni crkve, neka ti bude kao neznabožac ili carinik." Matej 18,15-18. 

Ako ne sluša nikakve opomene, ni glasa crkve; ako odbija sve što se čini za njegovo dobro, onda je 
crkva dužna da takvoga isključi iz svog članstva. 

Adventistička crkva nastoji da održi u svojoj sredini moral na visini, jer je njen cilj da dočeka Krista bez 
mane, ljage ili ičega sličnog, zato ona pokazuje odlučno i snažno negodovanje prema grijesima kao 
što su blud, preljub, svaki nerazboriti čin u pogledu morala i prema drugim teškim grijesima. Moralno 
savršenstvo, čistoća srca i života – to je ideal adventističke crkve. Taj ideal je moguće postići jedino sa 
Kristom. 

 

4. NEKE SUVREMENE PROTESTANTSKE ZAJEDNICE I NJIHOVO UČENJE 

Uopće o protestantizmu. – Protestantizam je grana kršćanstva koja je niknula u XVI stoljeću u nasto-
janju da otkrije prvobitnu, autentičnu vjeru, čisteći katoličku vjeru od njenih zloupotreba, zabluda i 
predrasuda. 
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Riječ "protestant" dolazi od latinske riječi "profess" i znači objavljivati, svjedočiti. Danas općenito ta 
riječ znači protestirati protiv lažnog učenja i nedostojnog života. 

Svi protestanti ispovijedaju slijedeće zajedničke točke vjere: 

1. Vjera u Isusa Krista kao Gospoda i Spasitelja. 
2. Biblija, pravilo vjere i života. 
3. Bog, Otac sviju, bratstvo svih ljudi. 
4. Direktna veza između Boga i svakog vjernika. 
5. Božji oproštaj kao odgovor na osobno pokajanje i vjeru. 
6. Crkva, zajednica Kristovih sljedbenika. 
7. Svećenstvo svih vjernih. Osjećanje osobne odgovornosti za našu vjeru i život. 
8. Dužnost da istražujemo što je Božja volja i da ju sprovodimo u svom svakodnevnom životu. 
9. Osjećanje dužnosti da unaprijedimo Božje djelo na zemlji. 
10. Vječni život u Božjem carstvu u zajednici sa svetima. 

Razlika između protestanata i katolika jeste: 

Protestantima je Biblija najviši autoritet. 
Katolicima tradicija, Biblija i autoritet crkve. 
Katolička crkva tvrdi da je jedino ona prava, a sve druge crkve su ili "šizmatici" ili "krivovjerci". 
Katolička crkva se oslanja na čuda i propagira kult Marije, što protestanti odbacuju. 
Kršćanstvo je podijeljeno na tri velike grupe: katolici, protestanti i istočno-ortodoksna crkva. 
Pored ovih imamo kršćanske crkve koje su se ranije odcijepile: kopti, sirijska, armenijska i druge crk-
ve. 

Baptisti. – Baptisti vjeruju da je vjera osobni odnos duše prema Bogu. Taj odnos je iznad crkvenog su-
stava, državnih propisa, uredaba, sakramenata, propovjednika ili svećenika. Spasonosna Kristova mi-
lost i beskonačna milost Božja stoje na raspolaganju svakom pojedincu, bez posredovanja svećenika 
ili propovjednika ili crkvenog sustava. Baptisti vjeruju u svećenstvo svih vjernih. 

Baptisti nemaju službeno formuliranog vjerovanja. Oni smatraju Novi zavjet svojim pravilom vjere i 
života. 

Baptisti su pobornici vjerske slobode. Oni su bili prvi borci za apsolutnu slobodu. 

Baptisti krštavaju samo odrasle. Riječ krstiti potječe od grčke riječi "baptizein" što znači uroniti. 

Baptisti ne obožavaju Mariju već joj samo ukazuju čast kao jednoj od najplemenitijih žena. Oni ne pri-
znaju Marijino bezgrešno začeće, niti njeno uznesenje koje je 1950. godine papa Pije XII proglasio do-
gmom. 

Baptisti vjeruju u Trojstvo. 

U pogledu nauke o nebu i paklu baptisti nisu jedinstveni. Većina od njih vjeruje u neku vrstu života 
poslije groba. Neki baptisti teško mogu dovesti u sklad učenje da milostivi Bog može kazniti čovjeka 
beskonačnom kaznom za grijehe koje je isti učinio za vrijeme svog kratkog života na zemlji. 

Baptisti ne vjeruju u sakramente u katoličkom smislu. 

Baptisti ne odobravaju rastavu braka osim za slučaj preljube. 

Baptisti su misijski pokret. U svijetu ima oko 25,000.000 baptista. 

Godina 1611. se smatra godinom osnivanja baptističkog pokreta. Pokret je formiran u Engleskoj. 

Preteče tog pokreta su anabaptisti. Od 1639. godine pokret se širi u Americi (Roger Williams). On je 
osnovao prvu baptističku crkvu u Americi (Rhode Island). 

Metodisti. – Metodistički pokret je počeo u Engleskoj unutar anglikanske crkve. Osnivatelj pokreta je 
John Wesley. Obrazovan u Oxfordu i zaređen za propovjednika anglikanske crkve, mladi Wesley je 
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uzalud pokušavao da postigne svetost striktnim izvršavanjem vjerskih pravila i crkvenih sakramenata. 
Preokret u njegovom životu je nastao na jednom molitvenom sastanku u Londonu 24. svibnja 1738. 
godine. Tada je on po prvi put razumio nauku apostola Pavla o spasenju kroz vjeru. Od tog vremena 
on propovijeda svoje novo iskustvo i organizira svoje sljedbenike u društva kojima je cilj bio da se mo-
le zajedno, da zajedno proučavaju Božju riječ i da paze jedan na drugoga u ljubavi da bi međusobno 
pomogli jedan drugome da izgrade svoje spasenje. 

Pokret se širio prvo u Engleskoj, Irskoj i Americi. Wesleyjeva namjera u početku nije bila da obrazuje 
novu crkvu već pokret unutar anglikanske crkve. Kada londonski biskup nije htio da rukopoloži pro-
povjednike koji su služili metodističkim društvima, niti je htio da rukopoloži propovjednike za Ameri-
ku koji bi tamo vodili metodističke vjernike, Wesley je sam rukopoložio nekoliko propovjednika. Time 
je došlo do odvajanja metodista od anglikanske crkve. Metodisti kao i ostali protestanti vjeruju u op-
će svećenstvo vjernih. Oni se ne mole svecima i ne obožavaju Djevicu Mariju. 

Metodisti imaju samo dva sakramenta – krštenje i pričest. Oni krštavaju malu djecu. 

Metodisti vjeruju da je krštenje znak Božje milosti i čovjekovog preporođenja. Oni priznaju katoličko 
krštenje. 

Oni vjeruju da u posvećenom kruhu, pričesti, primaju Krista u duhovnom obliku, a ne u fizičkom, kao 
katolici. 

Oni nemaju ispovijedanja na uho kao katolici. 

Pod spasenjem podrazumijevaju ne samo blaženstvo na nebu poslije smrti već i sadašnje iskustvo Bo-
žje milosti i sile. Kad se ljudi iskreno pokaju i vjeruju u Božjeg Sina, Bog prašta grijehe prošlosti i daje 
snagu protiv novih iskušenja. 

Dok su ranije metodisti bili protiv neumjerenosti, kockanja, igranja, plesanja, itd., danas su se izjed-
načili s drugim protestantima u vladanju. 

Kongregacionalisti. – Kongregacionalisti su se razvili iz separatističkog pokreta u Engleskoj. 

Separatisti su postali kongregacionalisti godine 1604. kad je formirana mala grupa vjernih u 
Scroobyju, u Engleskoj. Pastor John Robinson je bio primoran da se sa ovom grupom vjernih iseli u 
Nizozemsku 1608. godine, gdje je počeo izdavati traktate u kojima je napadao engleski crkveni sus-
tav. Poslije boravka od 12 godina u Leidenu, Nizozemska, Robinson je ohrabrio izvjestan broj separa-
tista da se isele u Ameriku, gdje je u Plymouthu, država Massachusetts, osnovana prva kongregacio-
nalistička crkva u Americi 1620. godine. 

Kongregacionalisti imaju dva sakramenta: krštenje i Večeru Gospodnju. Krštavaju djecu i odrasle, i to 
prskanjem vodom. 

Crkvom upravlja Krist kroz narod koji sačinjavaju kongregaciju – skup vjernih. 

Kongregacionalisti ne prave razliku između ljudi i žena; i žene mogu biti rukopoloženi pastori. U Ame-
rici ima oko 1,000.000 kongregacionalističkih vjernika. 

Prezbiterijanci. – Današnji prezbiterijanci potječu od Jeana Calvina (1509 – 1564), švicarskog reforma-
tora i John Knoxa, škotskog reformatora, Calvinovog učenika. 

Prezbiterijansko učenje je formulirano takozvano Westminsterskom konfesijom vjere (1643). Prezbi-
terijanci imaju dva sakramenta: krštenje i Večeru Gospodnju. 

Prezbiterijanci se odlikuju od drugih protestanata ne toliko sustavom vjere i bogoslužja koliko svojim 
predstavničkim oblikom organizacije. U grčkom jeziku "presbyteros" znači starješina. Prezbiterijan-
skom crkvom upravljaju starješine: starješine u službi Riječi, koji su rukopoloženi propovjednici ili pas-
tori, i lokalne starješine, birani iz redova crkve. 

Na čelu mjesne crkve je odbor sa predsjednikom ili Moderatorom. Osim ovog odbora postoje i odbori 
đakona. Jedan odbor đakona brine se o siromašnima, a drugi o crkvenoj imovini. 
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Osim odbora mjesne crkve, postoje još tri crkvene instance: Prezbiterijat, Sinod i Generalna skupšti-
na. Prezbiterijat, sastavljen od propovjednika i starješina, ima nadzor nad svim mjesnim crkvama na 
svojoj teritoriji. Sinod se sastoji od propovjednika i izabranih starješina unutar određenog broja Prez-
biterijata. Generalna skupština je najviše crkveno tijelo. Ona se sastoji od predstavnika cijele Crkve – 
propovjednika i starješina, koji se biraju kao delegati iz svih Prezbiterijata. Prezbiterijat, Sinod i Gene-
ralna skupština se sastoje od podjednakog broja propovjednika i starješina. 

Propovjednike rukopolaže Prezbiterijat. 

Prezbiterijat je savez crkava u jednoj provinciji; Sinod je predstavničko tijelo koje upravlja crkvom na 
širem području, često na području cijele države, a Generalna skupština je najviše predstavničko i ad-
ministrativno tijelo. 

Prezbiterijanci krštavaju malu djecu. 

Ispovijedaju se direktno Bogu, bez ljudskog posrednika. 

Vjeruju da je spasenje dar Božji, a dobra djela su plod spasenje, dokaz da rastemo u milosti Gospod-
njoj i u poznanju Gospoda Isusa. 

Današnji prezbiterijanci ne vjeruju u predestinaciju u strogom smislu, to jest da je čovjekova sudbina 
za spasenje ili za propast zapečaćena već kod rođenja. Većina prezbiterijanaca se slaže sa Deklaraci-
jom prihvaćenom 1903. koja kaže da su ljudi odgovorni za ponuđeni dar spasenja, da svatko može da 
ga primi i da će svatko biti osuđen na osnovu svojih grijeha. 

Episkopalna crkva. – Episkopalna crkva spada u red protestantskih crkava. Majka episkopalnih crkava 
je engleska ili anglikanska crkva, koja se za vrijeme Henrika VIII odvojila od rimske crkve. 

Episkopalna crkva je najbliža katoličkoj crkvi. Ona je zadržala stare katoličke sakramente i ispovijeda 
staro katoličko vjerovanje. 

Sveta večera ili Sveta euharistija je središte obožavanja u episkopalnoj crkvi. Učenje o tom sakramen-
tu izraženo je riječima: "Sakrament Večera Gospodnja je uspostavljen da nas stalno podsjeća na Kris-
tovu žrtvu i na blagoslove koje njome primamo." 

Anglikanci vjeruju da je propisani oblik bogoslužja u kome učestvuje kler i narod najpogodniji oblik 
obožavanja. U tu svrhu anglikanci su 1549. godine tiskali Opći molitvenik (Book of Common Prayer), 
koji sadrži jutarnje i večernje molitve, kao i molitve za Svetu pričest ili Svetu euharistiju. 

Pod uskrsnućem episkopalna crkva ne smatra podizanje fizičkog tijela koje sada posjedujemo, već 
ponovno stvaranje pune čovjekove osobnosti, sa "duhovnim tijelom", koje će biti sposobno za nebes-
ki život. 

Episkopalna crkva ima biskupe, svećenike i đakone. Svećenici episkopalne crkve mogu da se žene ili 
da se ne žene. Nadbiskup Canterburyja je glava svih episkopalnih crkava. 

Episkopalna crkva ima monaške redove, muške i ženske. 

Luteranska crkva. – Luteranska crkva nosi ime po Luteru koji je 31. X 1517. godine pribio na vrata 
wittenberške  katedrale svojih 95 teza kojima je izrazio svoje neslaganje s Rimom. 

Biblija je osnova vjere Luterovog pokreta. Glavna točka njenog učenja je opravdanje vjerom u Kristo-
vu žrtvu. 

Luterani ne obožavaju svece niti Djevicu Mariju. Oni obožavaju jedino Boga. 

Luter je uveo u bogoslužje narodni jezik, ali je sačuvao vanjski oblik katoličkog bogoslužja: oltar, križ, 
svijeće i svećeničko odijelo, što su većina drugih protestanata odbacili. 

Za razliku od drugih protestanata, luterani imaju definirano vjerovanje. Oni smatraju da naš način ži-
vota velikim dijelom ovisi o onome što vjerujemo. Zato luterani ističu važnost nauke. Svatko prije ne-
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go što postane član luteranske crkve mora dobro proučiti Luteranski katekizam. Luteranski pastori 
moraju imati solidnu teološku spremu. 

Luteranske crkve u Europi imaju pastore i biskupe, ali u Americi se ne upotrebljava termin biskup, već 
predsjednik. 

Pastori Luteranske crkve se obično žene. 

U Americi ima preko 6,500.000 luterana. Luterani su veoma aktivni u Svjetskom savezu crkava, jer že-
le da unaprijede bolje razumijevanje i suradnju među svim kršćanima. 

Unitarijanci. – Unitarijanci su u svojem vjerovanju ultra liberalni. 

Vjeruju u Isusa, ali ga ne smatraju Božjim Sinom i Gospodom. 

Ne vjeruju u Trojstvo. 

Vjeruju u "univerzalnu crkvu", koja obuhvaća sve ljude bez obzira na boju, narodnost i vjeru, koji tra-
že Boga i služe mu kroz službu svojim bližnjima. 

Unitarijanci smatraju svojim precima ebionite, kao i sljedbenike Pavla Samosatskog i Arija. 

Ime "unitarijanac" se javlja prvi put u XVI stoljeću i obilježava one protestante koji su odbacili dogmu 
o Trojstvu. Faust Socinus i Mihael Servetus (spaljen pod Calvinom u Ženevi 1553.) mogu se smatrati 
osnivateljima modernog unitarijanizma. 

Unitarijanci odbacuju Kristovu žrtvu i vjeruju u "spasenje pomoću karaktera". 

Unitarijanci imaju pričest, ali ne kao uspomenu na Kristovu žrtvu, već kao uspomenu na Posljednju 
večeru. To je za njih obred kroz koji im govori "tihi glas" vjere, nade i ljubavi. Unitarijanci ne obavljaju 
krštenje. Čovjek svojim umom i srcem postaje unitarijanac, a ne prihvaćanjem neke dogme. 

Unitarijanci su pristalice kongregacionalističkog sustava crkvene uprave. Lokalna crkva je autonomna 
u svim stvarima. 

Duhovničari. – Duhovničari (Pentakostalne crkve) smatraju da je dar "govorenja jezika" znak krštenja 
Duhom i da svaki obraćenik mora iskusiti ovaj dar odmah nakon svog obraćenja. Oni se temelje na 
Djelima 2. glava i na proroku Joelu 2,28. 

Bogoslužje im je bez propisanih oblika. U organizaciji slijede kongregacionalistički sustav – ističu au-
tonomiju svake lokalne crkve. 

Sadašnje pentakostalne crkve pojavile su se oko 1895. kao rezultat niza probuđenja u pojedinim 
američkim gradovima. 

Jehovini svjedoci. – Jehovini svjedoci nemaju svog "vjeruju". Oni misle da slijede Biblijsku nauku. 

Njihovo ime se temelji na čestom ponavljanju izraza "svjedok" u Bibliji. Otkrivenje 3,14. 

Smatraju se posljednjima na listi Kristovih sljedbenika tijekom vjekova. 

Oni uče da je Sotona počeo pobunu u raju, oduprijevši se Božjoj supremaciji. Božji je glavni cilj da op-
ravda Božju supremaciju. Zato je poslao Isusa na svijet da prinese otkupnu žrtvu i položi temelj za no-
vi sustav stvari. 

Jehova neće uvijek trpjeti zlo na zemlji. Početak Sotoninog kraja je nastao kad je Krist uzeo svu vlast 
na nebu kao Car. To se dogodilo 1914. godine. Tada je Sotona zbačen sa neba, a taj događaj je praćen 
velikim nevoljama na zemlji. Nevolje će dostići vrhunac u armagedonu – Božjoj bitci, koja će značiti 
kraj ili uništenje Sotone i svijeta. Tada će početi Kristovo tisućugodišnje carstvo. Svi će morati priznati 
Jehovu. Krist je sada ovdje u svojoj drugoj prisutnosti. On će uvijek ostati ljudima nevidljiv, a njegova 
nazočnost je dokazana svjetskim događajima poslije 1914. godine, koji su ispunjenje proročanstava iz 
24. glave Evanđelja po Mateju. 
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Jehovini svjedoci ne vjeruju u Sveto Trojstvo. 

Oni ne pozdravljaju zastave, jer smatraju to idolopoklonstvom. 

Oni ne uzimaju oružje i ne učestvuju u ratu. 

Smatraju da je pakao grob, i grob i pakao bit će uništeni na kraju tisuću godina. 

Vjeruju da je nebo tamo gdje je prijestol Božji. Ono će biti samo za 144.000. Vjeruju u obnovljeni raj 
na zemlji, koji će biti dan u nasljedstvo uskrslim pravednicima. 

Vjeruju u krštenje kao simbol posvećenja Jehovinoj volji. Krštavaju odrasle uronjavanjem. 

Propovjednici se izdržavaju svjetovnim poslom. Centrala Jehovinih svjedoka je Brooklin, New York. 
Organizacija je poznata kao Watch Tower Bible and Tract Society. Na čelu je 7 direktora. Njih bira 402 
člana Watch Tower Bible and Tract Society, koji žive u 24 zemlje. Predsjednik je N. H. Knorr. 

Zabranjuju primanje transfuzije na osnovu 3. Mojsijeve 17,10. Revno propagiraju svoju vjeru. 

Mormoni. – Mormoni je nadimak kršćanske zajednice u Americi koja sebe naziva Kristova crkva sve-
taca posljednjih dana. 

Mormoni vjeruju da se Evanđelje propovijedalo na nebu prije nego što je svijet postao. Na zemlji se 
ono propovijedalo u razna vremena od raznih predstavnika. Posljednje propovijedanje je povjereno 
Josephu Smithu i njegovim sljedbenicima. Joseph Smith je imao utvaru 1820. godine i tada je dobio 
nalog da reformira kršćanstvo. (Svjedočanstva Joseph Smitha). Njegova crkva je organizirana 1830. 
godine, a 1844. godine je masa ubila Smitha. To se dogodilo u Kartagi, država Illinois. Tada su se 
mormoni pod vodstvom Younga, koji je stajao na čelu Dvanaest apostola, preselili u dolinu Slanog je-
zera i tamo podigli svoju centralu i veličanstveni hram. 

Mormoni smatraju Joseph Smitha prorokom, a tako i njegove nasljednike. 

Vjeruju u Trojstvo. Vjeruju u Kristov ponovni dolazak i njegovo vladanje na zemlji. 

Vjeruju u Bibliju. Pored toga vjeruju u Knjigu mormona kao dodatak Bibliji. 

Knjiga Mormona je izvještaj vjerskog i religioznog karaktera koji potječe iz perioda oko 600 godina 
prije Krista do 421. godine poslije Krista. Potječe od naroda azijskog podrijetla koji je nastanjivao 
Ameriku prije Indijanaca. To su ustvari bili Hebreji koji su za vrijeme cara Sedecije pošli na Zapad i po-
nijeli sa sobom svete spise. Kasnije su se oni međusobno istrijebili u ratovima, ali spisi su ostali, zabi-
lježeni na zlatnim pločicama. Sa takvih pločica, sačuvanih "darom i silom Božjom" Smith je preveo 
knjigu Mormona (1830. objelodanio). Knjiga nosi ime po čovjeku čije ime je bilo Mormon, a koji je bio 
prorok u Americi. Knjiga tvrdi da je Isus Krist posjetio Ameriku poslije svog uznesenja. 

Mormoni vjeruju da je materija i duh nerazoriv. Vjeruju u preegzistenciju ljudske duše i njenu vječnu 
trajnost. 

Vjeruju u univerzalno spasenje. 1. Korinćanima 15,22.23. 

Vjeruju u nebo gdje će se nastaviti obiteljski život. Naglašavaju obrazovanje, jer inteligencija koju smo 
ovdje stekli bit će nam vraćena prilikom uskrsnuća. 

Poligamija se više ne prakticira među mormonima. Vjeruju u vječnost braka. 1. Korinćanima 11,11. 

Krštavaju uranjanjem, i to samo odrasle, od osam godina na više. 

Rukopolaganje se vrši odmah poslije krštenja "za primanje Svetog Duha." 

Večera Gospodnja se daje na jednostavan način: blagosilja se kruh i voda i dijeli vjernicima kao "us-
pomena na Spasitelja i svjedočanstvo da će drage volje držati njegove zapovijedi." 

Mormoni imaju 12 kruhova koje upotrebljavaju samo za svečane obrede: vjenčanje i krštenje za mrt-
ve. 1. Petrova 4,6; 1. Korinćanima 15,29. 
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Svatko može da izvjesno vrijeme bude biskup ili svećenik. Crkvene funkcije su besplatne. 

Mormona ima blizu 2 milijuna. 

Mormoni su misijski pokret; kad su misionari, za to vrijeme su rukopoloženi. Izdržavaju se sami ili ih 
izdržavaju njihovi prijatelji i rodbina. Na čelu crkve su: apostoli, proroci, pastori, učitelji, evangelisti, 
biskupi, svećenici. Na čelu je Predsjedništvo sa tri velika svećenika po redu Melkisedekovu: Hebrejima 
5,10. Njima slijedi Savjet dvanaestorice apostola (sa pomoćnicima); jedan patrijarh, savjet sedamde-
setorice i Biskup koji predsjedava aronskom svećenstvu. 

Crkva se izdržava desetinom. 

Mormoni ne upotrebljavaju duhan i alkohol, ili barem to ne preporučuju. 

5. PROMJENE U KRŠĆANSTVU U POSLJEDNJA TRI STOLJEĆA 

Poslije reformacije kršćanstvo je podijeljeno ne samo na katolicizam i protestantizam, već i unutar je-
dne i druge grane kršćanstva pojavljuju se diskusije koje vode bilo većem jedinstvu u nauci ili dalj-
njem cijepanju. 

Luterani i kalvinisti su definirali svoje učenje i postigli jedinstvo, prvi 1580, a drugi na Dortskom sino-
du 1618. 

Vjerski ratovi koji su mučili europske narode su imali za posljedicu da su se mnogi okrenuli protiv reli-
gije. Pojavljuje se racionalistička i antikršćanska reakcija. 

U Engleskoj se javljaju deisti, koji uče da je Bog veoma daleko od našeg svijeta i da je toliko zauzet 
drugim poslovima da nema vremena za naš svijet i njegove probleme. Deisti su ustali protiv crkvenog 
konzervativizma anglikanske crkve kao i protiv puritanskog dogmatizma. Oni su propovijedali "priro-
dnu religiju" i odbacili su religiju Biblije. 

Francuski filozof René Decartes (1596 – 1650) je bio otac racionalizma. On smatra da je sve istina što 
se može razumom jasno shvatiti. Razum počinje da se sve više uzdiže dok za vrijeme francuske revo-
lucije nije za neko vrijeme uzdignut na stupanj božanstva. 

Neki koji nisu odbacili kršćanstvo, pokušavali su da ga dovedu u sklad sa razumom. John Locke (1632 
– 1704), odbacio je kao neprihvatljivo sve ono što se ne slaže s razumom. Locke je smatrao da u Bibliji 
nema ničega što bi bilo suprotno razumu pa ni čuda nisu nešto protivno razumu. 

Neki naučnici su ostali lojalni nauci otkrivenoj u Bibliji. Među ovima je Isaac Newton (1642 – 1727), 
genije na polju matematike i fizike, i autor teorije o univerzalnoj gravitaciji. Newton je bio revan istra-
živač biblijskih proročanstava. Njegovo djelo Observations Upon the Prophecies of Daniel and the 
Apocalypse of St. John je rezultat mnogogodišnjih studija. U tom djelu Newton iznosi povijest u svjet-
losti biblijskih proročanstava. 

Najslavniji francuski deist je bio Voltaire (1694 – 1778), oštrouman i hrabar kritičar, koji je ustao pro-
tiv netolerancije u crkvi i državi. Na njegove ideje o toleranciji naročito su utjecali Locke i Shafesbury. 
Voltaire je uglavnom poznavao katoličku crkvu i u njoj je gledao karikaturu kršćanstva. Smatrao je da 
"dogma vodi fanatizmu i svađi, a moral vodi ka harmoniji". Njegov najveći doprinos je bio njegova 
hrabra i rječita obrana slobode mišljenja i izražavanja. Otvoreno je ustao u obranu onih koji su bili 
nepravedno gonjeni zbog svojih vjerskih i političkih ideja. Poznato je njegovo zauzimanje  za rehabili-
taciju protestantske obitelji Jean Calas. Voltaire je bio nevjernik jer je odbacio kršćanski put spasenja, 
ali on nije bio ateist. Njegove posljednje riječi su bile: "Umirem obožavajući Boga, ljubeći svoje prija-
telje, ne mrzeći svoje neprijatelje i mrzeći jedino praznovjerja." 

Suvremenik Voltairea u Ženevi bio je Rousseau. On je u savjesti gledao središte religije. Smatrao je da 
je čovjek po prirodi dobar, ali ga je društvo pokvarilo. Nastojao je da dokaže da čovjek treba da se sa-
svim drugačije obrazuje nego što je to do sada bio slučaj (Emil), da mora da promijeni svoj pojam o 
svijetu i prirodi (Esej o nejednakosti) i da država treba da se organizira na bazi ugovora između različi-
tih društvenih klasa. Smatrao je da je osjećanje osnovni element religije. Rousseau daje pojmu "pri-
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rodna religija" novo značenje. Pod prirodom smatra jednostavnost i iskrenost nasuprot izvještačenos-
ti. 

Jedan od učenika racionalizma u Njemačkoj je bio Emanuel Kant (1724 – 1804), koji je ukazao na gra-
nice ljudskog razuma. On tvrdi da su Bog i duša postulat praktičnog razuma. Njegov doprinos sa sta-
novišta religije je u tome što je naglašavao dužnost i nepromjenljivu činjenicu Božjeg moralnog zako-
na. 

Francuska revolucija i kršćanstvo. – Dok je srednji vijek bio povoljan za razvitak papinske moći, utjecaj 
racionalizma i povećanje znanja u XVIII stoljeću išli su u prilog razvitku civilne i političke moći. 

Francuska revolucija je težila da izgradi svijet na načelima slobode, jednakosti i bratstva. Pod utjeca-
jem deizma i racionalizma, svijet je bio spreman za promjenu, i feudalni sustav u Francuskoj je došao 
kraju. 

Francuska revolucija je počela 1789. godine kad su se predstavnici triju slojeva francuskog društva sa-
stali u Versaillesu. Treći stalež, građanstvo, je protestirao protiv poreza i taksi. Tražio je da se ograniči 
apsolutna vlast kraljeva. Načinjen je Ustav. Po novom Ustavu kraljeva vlast je ograničena i crkva od-
vojena od države i stavljena pod kontrolu države. 

Godine 1792. kad je Francuska objavila rat Austriji, revolucija je poprimila agresivniji oblik. Odstra-
njeni su svi dosadašnji "neprijatelji naroda" – aristokracija i političke i društvene institucije preko ko-
jih su oni nametali svoju volju. Godine 1792. uhapšen je i kralj Louis XVI, koji je pet mjeseci kasnije 
pogubljen. Godine 1793. je počeo antikršćanski rat u zemlji – rat protiv religije. Razum je proglašen za 
božanstvo i crkve su pretvorene u hramove u čast Razumu. Poslije kraćeg vremena kult Razuma zami-
jenjen je kultom posvećenim Vrhovnom Biću. Kad je Napoleon postao prvi konzul, on je zaključio 
ugovor sa crkvom 1801, vrativši papi mnoge od njegovih ranijih privilegija. 

Katolička crkva u XVIII i XIX stoljeću. – U Francuskoj su u XVII stoljeću veoma ojačali jezuiti kao papin-
ska vojska protiv reformacije. Njihovi najozbiljniji neprijatelji su bili jansenisti, koji su zastupali Augus-
tinovo učenje o spasenju jedino pomoću Božje milosti. Osnivatelj jansenizma je Kornelije Jansen 
(1585 – 1638). Jansen je bio također pristalica Augustinovog učenja o dvostrukoj predestinaciji – o 
predestinaciji jednih za spasenje i drugih za osudu i smrt. 

Jansenove ideje je zastupao i njegov učenik Blaise Paskale (1623 – 1662). Paskale je također bio nep-
rijatelj jezuita. Svoje misli je iznio u svom čuvenom djelu Pensées (Misli). 

Papa Klement XIV je 1773. godine bio primoran da ukine jezuitski red, ali njegov nasljednik se požurio 
da ga opet uspostavi. 

U XIX stoljeću katoličkoj crkvi je zaprijetila opasnost od liberalizma, ali ovoj struji se oko 1850. godine 
suprotstavlja takozvani "ultramontanizam" što znači "s onu stranu brda" – misli se na one koji su gle-
dali na papu u Rimu kao na najviši autoritet u pitanju vjere i filozofije. Papa Pije IX (1846 – 1878) 
proglasio je 1854. godine dogmu o Bezgrešnom začeću blažene djevice Marije, a 1864. je objelodanio 
svoj čuveni spis Silabus zabluda, u kome se okomio protiv svega što nije u skladu sa katoličkim uče-
njem. Godine 1870. održan je Prvi vatikanski sabor na kome je proglašena dogma o papinskoj nepog-
rešivosti, o njegovoj nepogrešivosti kada kao učitelj crkve ex cathedra donosi neku odluku u pitanju 
vjere. Usvajanje ove dogme izazvalo je u crkvi rascjep – "starokatolici" su odbili da prihvate ovu dog-
mu i pošli su svojim putom. 

U Njemačkoj je kancelar Bismarck zapovjedio da se katolička i protestantska crkva stave pod vlast dr-
žave. Država je preuzela brigu da školuje propovjednike i da ih postavlja. Ultramontanisti katolici su 
se energično oduprli Bismarcku čuvenom borbom poznatom pod imenom Kulturkampf (kulturna 
borba). Godine 1880. primorali su Bismarcka da odustane od svojih napada na katoličku crkvu i da 
sklopi s papom Leonom XIII sporazum. 

U Francuskoj je sličan rat protiv katoličke crkve vodio Léon Gambetta. Njegova je parola bila: "Klerika-
lizam – to je neprijatelj". Veliki napori su poduzimani da se zemlja oslobodi od vlasti svećenika, koji-
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ma više nije bilo dopušteno da poučavaju u državnim školama. Konačno je 1905. u Francuskoj donijet 
zakon o odvajanju crkve od države. 

Moderna teologija. – Friedrich Schleiermacher (1768 – 1834), naziva se katkada "ocem moderne teo-
logije". On smatra kršćanstvo prije svega jednim osobitim načinom života, a pobožnost najboljim iz-
vorom kršćanskog učenja. Alexander Vinet je imao u Francuskoj sličan utjecaj na teologiju. Kao Paska-
le, Vinet je smatrao savjest osnovnim elementom kršćanstva. 

Ferdinand Christian Baur (1792 – 1860), pokušavao je da odredi vrijeme postanka spisima Novog zav-
jeta. David Friedrich Strauss (1808 – 1874), u svom 'Isusovom životu' iznosi Evanđelja kao mit, koji je 
stvorila mašta prvih kršćana. U Francuskoj Ernest Renan (1823 – 1892) u svom 'Isusovom životu' gle-
da na Isusa kao na vizionara koji je bio produkt i žrtva svog vremena. Pojavili su se i drugi "Isusovi ži-
voti" pisani na osnovu takozvane povijesne i racionalističke metode. Visoka kritika – produkt takoz-
vane Tübingenške škole, gledala je na Bibliju kao na svaku drugu knjigu, poricala joj je božansko pod-
rijetlo i podvrgavala kritici njen tekst kao tekst ma koje druge knjige. 

Liberalizam devetnaestog stoljeća je bio revolt protiv despotizma države i despotizma velikih crkava. 
To je stoljeće kad su se pojavile mnogobrojne slobodne crkve. 

 

6. NOVIJA ZBIVANJA U KATOLIČKOJ CRKVI 

Poslije 1848. godine u Italiji se sve više širi pokret za nacionalnim ujedinjenjem Italije kome stoje na-
čelu kralj Victor Emmanuel II (1849 – 1878), ministar predsjednik Cavour, te vođa ustanka Garibaldi. 
Rim je pomoću francuske vojske odolijevao napadima Garibaldija, ali kad su tijekom njemačko-
francuskog rata (1870/71) bile iz Rima povučene francuske jedinice, napali su Pijemonćani Rim i osvo-
jili ga 20. IX 1870. To je bio kraj crkvene države koju je bio obnovi Bečki kongres 1815. Papa Pio IX se 
povukao u Vatikan iz kojeg nije više izlazio. Tek je Papa Pio XI riješio rimsko pitanje sklopivši 11. II 
1929. s Mussolinijem Lateranski ugovor. Tim ugovorom se papa odrekao prava na bivšu državu, a do-
bio je potpuni suverenitet u maloj Vatikanskoj državi. 

II vatikanski koncil. – Prvi vatikanski koncil je ostavio mnoga pitanja neriješena zato je papa Ivan XXIII 
sazvao 1962. II vatikanski ekumenski sabor. Cilj sabora je bio da se crkva iznutra podmladi, reformira i 
da se tako otklone prepreke koje stoje na putu ujedinjenju sa nekatoličkim kršćanima. 

Papine ideje u pogledu sabora su našle izraza u geslu: "aggiornamento", što doslovno znači "osuvre-
menjivanje". Taj pojam znači preokret u mišljenju, "prevladavanje konstantinovskog razdoblja i nje-
gove uske povezanosti između religije i politike, države i crkve, odricanje uskog protureformatorskog 
duha konfesionalizma u crkvi i prijelaz iz razdoblja tridentske teologije i životnih oblika na crkvenu eg-
zistenciju u ovome svijetu koja odgovara današnjem mentalitetu i modernim saznanjima." 1 

Sabor je otvoren 11. listopada 1962. u nazočnosti 2540 koncilskih otaca iz svih zemalja. 

Sabor je održao četiri vremenski odijeljenih zasjedanja. 

Prvo zasjedanje je trajalo od 11. listopada do 8. prosinca 1962. Na tom zasjedanju se raspravljalo o 
shemi "O liturgiji". Pobijedio je smjer koji je tražio liturgijske reforme – uvođenje u bogoslužje narod-
nog jezika umjesto latinskog. Na tom zasjedanju se raspravljalo još o shemi "Izvori objave", te o she-
mama "O suvremenim sredstvima društvenog saobraćaja" i "O istočnim crkvama". O tim shemama 
nije postignut sporazum, i tako je prvo zasjedanje završeno bez većeg uspjeha. 

Između prvog i drugog zasjedanja umro je papa Ivan XXIII, a naslijedio ga je milanski nadbiskup i kar-
dinal Montini, kao Pavao VI. 

Drugo zasjedanje je trajalo od 29. rujna do 4. prosinca 1963. Na tom zasjedanju je prihvaćena shema 
"O liturgiji". Raspravljalo se također o shemi "O crkvi", "O pastirskoj službi biskupa i upravi dijeceza", 
kao i "O ekumenizmu" u kojoj su se nalazila sporna poglavlja o Hebrejima i o vjerskoj slobodi. Na tom 
zasjedanju je usvojena shema "O sredstvima društvenog saobraćaja." 
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Treće zasjedanje je trajalo od 14. rujna 1964. do 21. studenog 1964. godine. Na tom zasjedanju su 
prihvaćene sheme o Crkvi i Dekret o ekumenizmu. Raspravljalo se također "O crkvi u svijetu", "O laič-
kom apostolstvu", "O svećeničkom obrazovanju" i "O vjerskoj slobodi." 

Četvrto i posljednje zasjedanje je trajalo od 14. IX do 8. XII 1965. godine. Dugo se raspravljalo o vjer-
skoj slobodi; "objašnjeno je da taj dekret ne briše pojmove apsolutne istine i zablude, već treba samo 
da oslobodi pojedinca od religiozne prisile na građanskom području." 2 "Crkva se u isti mah konačno 
odvojila od koncepcije koja je vladala još od 'konstantinskog pokreta', da je crkvi dopušteno, gdje joj 
se za to pruži mogućnost (u Španjolskoj, Italiji) da se posluži državnom silom i upotrijebi tzv. "bracc-
hium saeculare" (svjetovnu ruku), da tako učvrsti svoje religiozno-moralne zahtjeve i bolje ispuni svo-
je djelo spasenja. Prihvaćanjem ovog dekreta objavila je crkva svečano da načelno odbija svako vanj-
sko prisiljavanje na području savjesti." 3 Dekret o vjerskoj slobodi prihvaćen je 7. XII 1965. Rasprava o 
celibatu je skinuta s dnevnog reda, a prihvaćene su sheme o kojima se ranije raspravljalo – O bis-
kupskoj pastirskoj službi, O kršćanskom obrazovanju, O laičkom apostolstvu, O crkvi u suvremenom 
svijetu, O službi i životu svećenika, i drugo. 7. XII 1965. papa Pavao VI je objavio ukidanje međusob-
nog isključenja kojim su se Rim i Bizant međusobno godine 1054. udarili i time započeli veliki raskol. 
Koncil je na svečan način završen 8. XII 1965. godine. 

Drugi vatikanski sabor je izglasao 16 dekreta, ali nijednu dogmu: "To je rezultat sabora koji nije bio 
doktrinaran već sabor reforme s izričito pastoralnim usmjerenjem." 4 

Promjene u katoličkoj crkvi nakon II vatikanskog koncila. – Većina katoličkih teologa smatra da su se u 
crkvi poslije II vatikanskog koncila zbile značajne promjene. Jedan katolički urednik je izjavio: "Povi-
jest od četiri stotine godina se promijenila za četiri godine." 

II vatikanski sabor je donio četiri velika temeljna dokumenta koji se nazivaju konstitucije ili uredbe. To 
su: 1) Dogmatska konstitucija o crkvi; 2) Dogmatska konstitucija o božanskoj objavi; 3) Konstitucija o 
sv. liturgiji i 4) Pastoralna konstitucija o Crkvi u suvremenom svijetu. Primjena ovih konstitucija je do-
nijela sljedeće promjene: 

1. Promjena u definiciji pojma "crkva". – Sada je dana važnost crkvi kao narodu Gospodnjem, a ne 
uzdiže se toliko sama hijerarhija. 

2. Promjena u odnosu na Bibliju. – Poslije Tridentskog sabora crkva je bila u defenzivi, nastojala je da 
obrani neke istine i pobijedi protivnika. Sada crkva želi da prijeđe u ofenzivu, služeći se Biblijom kao 
duhovnim oruđem. Zato ona sada preporučuje svećenicima i vjernicima da revno čitaju i proučavaju 
Sveto pismo. Također preporučuje prevođenje Biblije na narodne jezike. Kao rezultat ove promjene, 
katolička crkva je već izdala na našem jeziku novi, moderni prijevod Biblije. (Biblija, Stvarnost - Zag-
reb, 1968.) 

3. Promjena u odnosu na liturgiju. – Prilikom služenja mise svećenik sada stoji pred oltarom okrenut 
licem prema narodu i govori narodnim jezikom, a ne latinskim kao ranije. Time što je svećenik okre-
nut prema narodu i služi se narodnim jezikom želi da se sruši bedem koji je do sada razdvajao hije-
rarhiju od laika i da se vjernici pridobiju da učestvuju u bogoslužju. 

4. Promjene u koncepciji evanđeoske misije. – Crkva sada više misli na evangeliziranje "svijeta" u svi-
jetu nego li na proširenje misije na nova geografska polja. Više se želi ići u dubinu nego u širinu, više 
se polaže na kvalitetu nego na kvantitetu. 

5. Promjena u odnosu na vjernike drugih crkava. – Tridentski koncil i Prvi vatikanski koncil su zauzeli 
neprijateljski stav prema protestantima. To se naziva duhom protureformacije. Sada imamo "duh pa-
pe Ivana". Rim je odlučio da napusti crkveni rat i da ga zamijeni dijalogom. Na protestante se više ne 
gleda kao na nepopravljive heretike. Prihvaćen je ekumenizam i počeli su razgovori sa drugim kršća-
nima i sa predstavnicima nekršćanskih crkava. Šizmatici, heretici, Hebreji i neznabošci nisu više svi iz-
van crkve i na listi "crnih". 
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6. Promjene u odnosu na vjersku slobodu. – Stari stav Rima je bio da se uskraćuje "hereticima" pravo 
na vjersku slobodu. Bilo bi apsurdno tvrditi da nema razlike između današnjeg stava Rima i onog prije 
deset ili sto godina. Rim sve više priznaje dostojanstvo ljudske osobnosti. Rimokatolička crkva je priz-
nala izvjesna načela vjerske slobode koja su danas zajedničko naslijeđe čovječanstva. Iako je izjava 
Drugog vatikanskog koncila o vjerskoj slobodi u izvjesnom pogledu nepotpuna (na primjer, ona pravi 
razliku između vjerske slobode katoličke crkve i vjerske slobode drugih crkava); ona ipak proklamira 
da "čovjek ima pravo na vjersku slobodu". Nitko ne može poricati da je to jedna vrlo važna promjena 
u dobrom smjeru (barem u teoriji). 

7. Promjena u pogledu episkopata. – II vatikanski koncil je obrazložio dvije važne točke učenja o epis-
kopatu: sakramentalnost biskupskog posvećenja i biskupski kolegij. Posvećenje biskupa je najviši stu-
panj posvećenja, koji ima sakramentalno značenje, tj. njime se daje punina milosti; zaređenje sveće-
nika je niži stupanj posvećenja. Vrhovnu vlast u crkvi ima papa, ali također vrhovnu vlast ima kolegij 
biskupa zajedno s papom kao glavom kolegija. "Kolegij ili zbor biskupa ne može biti ni djelovati bez 
pape, ali ipak sav kolegij zajedno s papom zaista ima pravu vrhovnu vlast u crkvi." 4 

8. Promjena stava prema laicima. – Po tradiciji katolička crkva je klerikalna crkva. Laici se nalaze na 
dnu ljestvice i predstavljaju vrlo malo; hijerarhija je na vrhu i predstavlja mnogo. Svećenici su imali 
zadatak da dijele blago milosti vjernima. Zadatak laika je bio da to blago primaju. 

Nakon koncila čine se napori da se smanji razlika između hijerarhije i laika. Biskupi počinju da cijene 
suradnju laika; ona im je mnogo potrebna u zemljama gdje nema dovoljno svećenika. Katolička crkva 
je naučila od protestanata da se oslanja na suradnju laika, da cijeni njihovo apostolstvo. 

9. Promjena u tonu ekumenizma. – U prošlosti katolička crkva je zauzimala anti ekumenski stav. Da-
nas je ona promijenila svoj ton. Počela je da radi na zbližavanju kršćanskih crkava. Međutim, pravac 
katoličkog puta je ostao isti. On želi da sve povede istom dobro poznatom kraju puta – u Rim! 

Evo, to su neke od najvažnijih promjena koje su se dogodile u katoličkoj crkvi poslije Drugog vatikan-
skog koncila. Mogli bismo spomenuti i druge, kao na primjer stav u pogledu spaljivanja mrtvih, u pog-
ledu cenzure, u pogledu svećeničkih haljina, kontrole rađanja, itd. …, ali nam mjesto kojim raspola-
žemo to ne dopušta. 

______________________________ 
1 August Franzen, Pregled povijesti crkve, str. 316. 
2 Franzen, op. cit. str. 320. 
3 Isto, str. 320. 
4 T. Šagi – Bunić, Ali drugog puta nema, str. 144. 

 

7. EKUMENIZAM 

Već od svog početka kršćanska crkva je bila podijeljena, jer su se javljale različite sekte. Sredinom je-
danaestog stoljeća je došlo do velike šizme – pravoslavna ili istočna crkva se odijelila od zapadne ili 
rimske crkve. U 16. stoljeću sa pojavom reformacije nastaju nova odvajanja – pojavljuju se protes-
tantske crkve – Luterova, Zwinglijeva, Calvinova i anglikanska crkva. Kasnije dolazi do probuđenja u 
krilu protestantizma i pojavljuju se novi religiozni pokreti: metodisti, baptisti i drugi. Danas je podjela 
među protestantima tolika da vođe ekumenskog pokreta, pokreta za sjedinjenje crkava, ne pokuša-
vaju da sjedine sve vjerske zajednice. Oni će biti zadovoljni ako budu uspjeli da sjedine vjerske crkve 
kao što su: istočna pravoslavna, rimokatolička, luteranska, kalvinistička, metodistička i baptistička. 

Protestantski ekumenizam. – Pokušaj za sjedinjenjem protestanata pojavio se već 1846. godine u 
Škotskoj. Te godine je stvorena takozvana Evangelistička alijansa koja je okupila propovjednike 216 
protestantskih zajednica koje su sve težile da ostvare crkveno jedinstvo. 

Prvi ekumenski pokret 20. stoljeća je počeo sa Edinburškom konferencijom 1910. godine. Predsjednik 
i organizator te konferencije je bio John Mott. Cilj ove prve konferencije je bio da koordinira rad u mi-
sijama. Planirano je da se održi i konferencija koja bi raspravljala o vjeri i redu, ali ona nije održana, 
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jer je izbio prvi svjetski rat. Između dva rata je održano više konferencija na kojima se raspravljalo o 
problemu sjedinjenja. Tako, na primjer, 1937. održane su dvije konferencije, jedna u Oxfordu, na ko-
joj se raspravljalo o "Životu i radu" (naglašavajući praktično kršćanstvo) i druga u Edinburghu, na kojoj 
se raspravljalo o "Vjeri i radu". Na čelu ovih konferencija kao predsjednik i organizator bio je pastor 
Marc Boegner, Francuz. Slična konferencija je održana u Utrechtu 1938. Nju su organizirali nadbiskup 
W. Temple i John Mott. 

Godine 1948. održana je veoma značajna Amsterdamska konferencija na kojoj se raspravljalo o ljuds-
kom neredu i Božjem planu. Tom prilikom organiziran je Svjetski savez crkava (World Council of Chur-
ches). Vodeće protestantske crkve su ušle u taj savez. 

Drugi opći sastanak Svjetskog saveza održan je 1954. u Evanstonu, Illinois. Tema konferencije je bila 
"Krist – nada svijeta". 

Treći opći sastanak Svjetskog saveza održan je 1961. u New Delhiju, Indija. Tom prilikom su se istočne 
ili ortodoksne crkve priključile savezu. 

Četvrti opći sastanak je održan u Upsali, Švedska 1968. To je bio do sada najreprezentativniji sastanak 
u povijesti ekumenizma. Nazočno je bilo oko 2000 crkvenih predstavnika i posjetilaca sa svih konti-
nenata. Tema konferencije je bila "Obnova". 

Odnos katoličke crkve prema ekumenizmu. – U početku je rimska crkva zauzimala negativan stav 
prema ekumenizmu. Godine 1927. je Sveta oficija, rimska inkvizicija, zabranila svojim vjernicima da se 
sastaju sa nekatolicima na ekumenskim konferencijama. Godine 1928. je papa Pije XI izdao svoju en-
cikliku Mortalium animos, u kojoj govori o lažnom obliku jedinstva kakav predstavlja ekumenizam. 
Uoči Amsterdamske konferencije Sveta oficija je upozorila katolike da im nije dopušteno da nazoče 
sastancima sa nekatolicima bez specijalne dozvole od svojih crkvenih vlasti. 

Pod utjecajem liberalnih elemenata u katoličkoj crkvi, naročito sa dolaskom na papinsku stolicu pape 
Ivana XXIII, kao i njegovog nasljednika pape Pavla VI, stanje u katoličkoj crkvi se izmijenilo. Sada je 
Rim za ekumenizam i, nakon II vatikanskog koncila, više ne naziva protestante hereticima već ih sma-
tra "odvojenom braćom". Rim sada uči da su svi oni koji su na ispravan način kršteni djeca Crkve, iako 
žive i rade odvojeno u posebnim vjerskim zajednicama. 

Naročito poslije svjetske konferencije u New Delhiju 1961. kad su ortodoksne crkve pristupile Svjets-
kom savezu, Rim je shvatio kako je Svjetski savez crkava postao ogroman blok. Stoljećima je Rim po-
kušavao da pridobije istočne crkve da se vrate u zajednicu sa papinskom stolicom. Konferencija u 
New Delhiju je bila za Rim težak udarac, jer je izgledalo da su se pravoslavne crkve još više udaljile od 
Rima pošto su ušle u savez sa protestantima. Ovaj stav istočnih Crkava je nagnao Rim da preispita 
svoj stav prema ekumenizmu. I kao uvijek, Rim mijenja svoju taktiku: ako ne može svoje neprijatelje 
pobijediti, on im se priključuje! 

Novi odnos Rima prema ekumenizmu je došao najbolje do izražaja u govoru koji je kardinal Bea, 
predsjednik Vatikanskog sekretarijata za kršćansko jedinstvo, održao u Upsali. On je tom prilikom 
podsjetio na korake koje je katolička crkva poduzela da bi povećala suradnju sa nekatolicima ne samo 
na vrhu već i na lokalnim nivoima. Na kraju je rekao: "Mi smo povezani u jednom zajedničkom eku-
menskom zadatku. Svjesni smo i važnosti i teškoća tog zadatka. Zaista je Božja volja da se svi kršćani 
skupe i da budu sjedinjeni u zajednici jedne jedine crkve. To potvrđuje Pismo. Zato ne smijemo susta-
ti dok s Božjom milošću ne ostvarimo crkveno jedinstvo svih Kristovih učenika." 

Katolička koncepcija ekumenizma. – Katolici su, kako vidimo, promijenili svoj stav prema ekumeniz-
mu koji vode protestanti, tj. prema Svjetskom savezu crkava. Oni su napustili izolacionizam koji ih je 
karakterizirao poslije Tridentskog i Prvog vatikanskog koncila; izašli su, kako neki autori kažu, iz "kata-
kombi" i ulaze sve više u moderno društvo intelektualno, društveno, politički i ekonomski. Katolička 
crkva smatra da joj više ne prijeti opasnost od protestanata i zato može da se upusti s njima u dijalog. 
Ranije ona je izbjegavala dijalog jer se bojala da bi dijalog mogao biti prijetnja vjeri katolika. Danas ta 
prijetnja ne postoji, jer su protestanti većim dijelom napustili težnju da druge obraćaju u svoju vjeru. 
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S druge strane, crkva katolička se osjeća danas jača nego ikada u prošlosti i ona teži da ekumenizam 
upotrijebi kao sredstvo da pridobije one koji nisu njeni članovi. 

Drugi vatikanski koncil je objavio shemu o ekumenizmu, koja se može smatrati jednim od najvažnijih 
dokumenata koncila. Ekumenizam je bio po riječima katolika "jedan od najdelikatnijih problema kon-
cila". U shemi o ekumenizmu dolazi do izražaja katolička koncepcija o ekumenizmu i o odnosu prema 
nekatolicima. Iz tog dokumenta proizlaze sljedeća načela: 

1. Katolička crkva još uvijek priznaje za svoje sinove one koji vjeruju u Krista i koji su kršteni na ispra-
van način, iako nisu formalno članovi katoličke crkve. Oni su odvojena braća. Katolička crkva dalje uči 
da Bog upotrebljava odvojene crkve kao sredstvo spasenja, iako njihova uspješnost potječe od puni-
ne milosti i istine koja je povjerena rimskoj crkvi, jer je ona sveopća posrednica spasenja. 

2. Katolička crkva uviđa potrebu obnove da bi zasjala pred odvojenom braćom u punom sjaju i pri-
vukla ih u svoje krilo. 

3. Katolička crkva naglašava načelo jedinstva u raznolikosti. Katolici se pozivaju da pozdrave slobodu 
u različitim oblicima vjerske prakse, liturgije i teoloških izraza. 

4. Katolici se pozivaju da cijene Kristov dar i darove Duha koji se manifestiraju i kod nekatolika, i to u 
cilju svog osobnog duhovnog obogaćivanja. 

5. Katolici se pozivaju da budu objektivni u prikazivanju stanja i vjerskog učenja nekatolika. 

6. Katolici se pozivaju da traže sredstva kako da bolje upoznaju svoju odvojenu braću. To treba da 
bude na bazi suradnje i molitve. 

Kao što vidimo, Drugi vatikanski koncil se nije upuštao u dogmatske proklamacije ili u definiciju eku-
menizma, već je nastojao da formira svoje blago vjere na pastoralan način koji će utjecati na moderni 
svijet i pomoći na širenju katolicizma. 

Iz poruka pape Pavla VI nakon što je izabran za poglavara Katoličke crkve može se jasno razabrati nje-
gov stav prema ekumenizmu. Prvo, njegov ekumenizam je rimski orijentiran ekumenizam. Pavao VI 
smatra da je papinstvo "jezgro apostolskog mističnog tijela Kristovog", i samo katolička crkva je to ti-
jelo. On je nazvao Rim očinskim domom koji će pružiti novi sjaj kulturnom i duhovnom nasljedstvu 
nekatoličkih kršćana. Dalje, u svom govoru on se zalaže za dijalog sa pravoslavnima i protestantima i 
po prvi put ih naziva kršćanskom braćom. 

Protestantima nije sasvim jasna katolička koncepcija ekumenizma. Neki misle da se katolička crkva 
zalaže za međucrkvenu suradnju u cilju traženja istine koja će voditi duhovnoj obnovi u svakoj crkvi i 
ka napretku na putu jedinstva. Ali, predominantna koncepcija koja izbija iz katoličkih izvora je još uvi-
jek klasični "povratak Rimu", koji bismo mogli nazvati "jedinstvo putem integracije." 

Adventistička koncepcija ekumenizma. – Među propagatorima ekumenizma, bilo protestantskog ili 
katoličkog, ima iskrenih ljudi koji vjeruju da čine Božju volju zastupajući ideju ekumenizma. Adventisti 
njihove napore ne omalovažavaju niti ih osuđuju. Bog je jedini sudac. Adventisti vjeruju da oni nasto-
je da služe Bogu po svojoj svjetlosti. 

Ali, iako ih ne osuđuju, oni se ne mogu s njima sjediniti. To bi se protivilo pravom duhu i prirodi ad-
ventnog pokreta. Ekumenizam upućuje poziv: "Uđite u naš savez! Sjedinite se s nama!" Međutim, Bo-
žji poziv glasi: "Iziđite!" Otkrivenje 18,4. Blago istine koje je Bog povjerio adventistima čini ih osobitim 
narodom. Adventistima je otkrivena istina o opravdanju kroz Kristovu danu pravdu, istina o suboti 
kao Božjem pečatu i znaku Kristove stvaralačke i posvetiteljske moći, istina o svetinji i Kristovoj pos-
redničkoj službi, kao i istina o uvjetnoj besmrtnosti. Adventisti drže da adventni pokret može da pos-
toji samo ako te istine propovijedaju i ako kažu onima koji ih prihvate "Izađite!" Adventisti su jedan 
narod, jer su prihvatili te istine i jer su "izašli" iz svojih ranijih vjerskih zajednica. Oni se pitaju što bi 
drugo i mogli da urade u okolnostima poruke Svetog pisma? Političke ideje odvajaju ljude u svijetu 
političkih stranaka, a doktrinarne ideje odvajaju ljude u svijetu religije. 
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Ekumenizam ima cilj da što više ublaži dogmatske razlike između crkava da bi omogućio jedinstvo. 
Adventisti imaju izvjesne točke nauke zajedničke sa ostalim kršćanima, ali imaju i točaka nauke u ko-
jima se od drugih razlikuju i upravo ove točke opravdavaju njihovo postojanje kao odvojenog naroda. 
Oni se ne mogu upuštati u kompromis. To bi značilo izdaju Boga. 

Vođe ekumenizma kažu adventistima: Dođite. Priključite se nama. Nitko vam ne brani da i dalje svet-
kujete subotu i ispovijedate i ostale točke svoje vjere. Adventisti znaju da bi im to bilo za neko vrije-
me dozvoljeno u krilu ekumenizma. Ali se smatraju pozvanima ne samo da subotu svetkuju, već da ju 
i drugima objave i da ih pozovu da ju drže. To ekumenizam ne bi tolerirao. 

Adventisti se smatraju Božjom crkvom posljednjeg vremena koja drži zapovijedi Božje i ima vjeru Isu-
sovu, Otkrivenje 12,17; 14,12. Oni su pokret koji je Bog podignuo da pripravi put Kristovom drugom 
dolasku kao što je nekada Ivan Krstitelj bio pozvan da pripravi put Kristovom prvom dolasku u krilu 
hebrejskog naroda. To je razlog njihovog postojanja i svrha njihove misije. Bog ima svoje djece i u 
drugim crkvama; adventni narod je pozvan da u sili Svetog Duha objavi svečane istine koje mu je Bog 
dao za ovo vrijeme, i upravo to će sjediniti svu Božju djecu na zemlji, i bit će "jedno stado i jedan pas-
tir", Ivan 10,16). To je Kristov ekumenizam. 

Ekumenizam – znak posljetka. – Razvitak ekumenskog pokreta tijekom posljednjih 60 godina od 
Edinburške konferencije 1910. potpuno se slaže sa proročanstvima koja opisuju religioznu situaciju u 
posljednjim danima. U 13. i 14. glavi Otkrivenja opisuju se tri religiozna pokreta koja će obilježiti pos-
ljednje dane ljudske povijesti. 

U prvih 10 stihova trinaeste glave riječ je o "zvijeri" čija je jedna glava bila ranjena na smrt, ali se smr-
tna rana njezina iscijelila, Otkrivenje 13,3. Smrtna rana koju je papinstvu zadala francuska revolucija 
iscijelila se 1929. godine kad je Mussolini sklopio sa papom konkordat po kome je papa opet postao 
poglavar jedne države – Vatikan, a ne samo poglavar crkve. Poslije drugog svjetskog rata prestiž pa-
pinske stolice sve više raste kako na duhovnom tako i na političkom polju. Zaista, možemo reći da se 
danas "sva zemlja divi iza zvijeri", Otkrivenje 13,3, drugi dio. 

U posljednjem dijelu 13. glave paralelno sa oporavljanjem papinske moći, govori se o pojavljivanju 
"slike zvijerine", Otkrivenje 13,14-17. Ako zvijer predstavlja papinski crkveni sustav, onda "slika zvijer-
rina" predstavlja jedan drugi suvremeni crkveni sustav, koji će se razvijati tako paralelno sa papinskim 
sustavom da će se moći smatrati njegovom slikom. Ako mislimo na razvitak ekumenizma tijekom pos-
ljednjih 60 godina, vidimo dva crkvena sustava – Rim i protestante u Svjetskom savezu crkava, koji se 
jedan drugome sve više približavaju. 

U 14. glavi Otkrivenja se vidi da se na pozornici svijeta u isto vrijeme javlja i treći pokret, Božji eku-
menizam istine, koji će u svoje krilo okupiti sve one koji nisu poklonili svoju vjernost ni "zvijeri" ni 
njenoj "slici", već se odlikuju time što "drže zapovijedi Božje i imaju vjeru Isusovu", Otkrivenje 14,12. 
U tom ekumenskom pokretu istine naći će se pravi Božji narod posljednjih dana. Danas već odjekuje 
Božji poziv širom svijeta: "Izađite iz nje, narode moj, da se ne pomiješate u grijehe njezine i da vam ne 
naude zla njezina." Otkrivenje 18,4. 

Što je kraj vremena bliži, to će se jasnije pokazivati razlika između istine i otpada. U interesu vječnog 
dobra svakog čovjeka je da se nađe na strani Božjoj, Kristovoj i njegovog carstva; na strani ekumeni-
zma istine! 
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