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Richard K. Emmerson je profesor engleskog jezika na fakultetu Walla Walla
Collegea, gdje je dosao 1971. Magistrirao je iz engleskog na sveucilistu Andrews
(1971) i ima diplomu doktora filozofije sveucili§ta Stanford (1977). U njegova iz-
danja ubrajamo Antichrist in the Middle Ages: A Study of Medieval Apocalypti-
cism, Art, and Literature (1981), Homo, Memento Finis: The Iconography of Just
Judgment in Medieval Art and Drama, Census and Bibliography of Medieval Ma-
nuscripts Containing Apocalypse Illustrations, c. 800-1500, uz veliki broj doprinosa
stru¢nim casopisima.

SAZETAK
Adventna nada u srednjem vijeku

Srednjovjekovni kr§cani, premda zabrinuti zbog protjecanja vremena, s pouzdanjem su Ce-
kali Kristov drugi dolazak. Kako kaze cistercitski otac Guerric iz Ignyja: “Apsolutno sam
siguran da e se on na kraju pojaviti i pokazati da me nije prevario; stoga ¢u ga, unato¢
odgadanja $to ga odreduje, i dalje pouzdano cekati jer ¢e on sigurno do¢i i nece zakasniti
nijedan dan.” (Guerric iz Ignyja, Liturgical Sermons I, Cistercian Fathers Series 8 /Shannon,
1971/, str. 3.) Zar §to ga osje¢amo u ovoj prvoj Guerricovoj propovijedi o dobu adventa
iznenadit ¢e neke (itatelje, jer su protestantski kr§¢ani uceni da je adventna nada u srednjem
vijeku nestala. No to je daleko od istine.

Kljucne rijeci: Adventna-nada; Srednji-vijek; eshatologija
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Na nesrecu, razdoblje od Augustina do Luthera je ¢esto pogresno shva¢eno, mozda zato
$to su reformatori u $esnaestom stoljecu, koji su isprva napali papinstvo, sve vise svoje pro-
tivljenje usmjerili na rimokatolicku teologiju. Ove su polemike, s pravom usmjerene na istin-
ske administrativne i duhovne zloporabe, ponekad pogresno predstavile klju¢ne doktrine
srednjovjekovne teologije, da bi pokazale §to su Reformatori smatrali njihovom nebiblijskom
osnovom, pretjeranom uporabom alegorije i oslanjanju na upitnu predaju. Posljedica toga
je da su protestanti, kao bastinici Reformacije, skloni isticati doktrine koje ih odvajaju od
srednjovjekovnog razvoja rimokatolicke tradicije pa ¢esto ne prepoznaju kontinuitet kr§¢an-
ske vjere, brojna vjerovanja koja dijele sa srednjovjekovnim kr$¢anima, ili razmjer u kojem
se teologija Reformacije razvila od postojece srednjovjekovne duhovnosti. Kao Reformato-
ri i srednjovjekovne su egzegete i teolozi trazili istinu pazljivim tumacenjem Svetog pisma.
Zbog toga je za zaljenje Sto konzervativni protestanti ponekad velike teologe latinske crkve
ne ubrajaju medu oceve vjere.!

Krs¢ansko vjerovanje tijekom srednjeg vijeka nije bilo stati¢no, jer se razvijalo tijekom
tisu¢u godina da zadovolji potrebe kristijanizirane Europe, reagirajuci na razna krivovjerja
i nekr$c¢anske prijetnje, i mijenjaju¢i se s rastu¢om institucijalizacijom crkve. Povjesnicari
uglavnom dijele povijest srednjeg vijeka u tri velika razdoblja: rani srednji vijek (500.-100.
godine), visoki srednji vijek (1000.-1300. godine) i kasni srednji vijek (1300.-1500. godina).
Crkvena povijest svakog od ova tri razdoblja ima poseban znacaj i odrazava promjene u in-
telektualnoj i politickoj klimi svog vremena. Opcenito receno, religiozna vjerovanja ranog
srednjeg vijeka, pod snaznim utjecajem crkvenih otaca i samostanske duhovnosti, najbolje su
prikazana biblijskim tumacenjima (glosama) i didaktickim djelima, dok se reprezentativne
doktrine sredine tog vijeka, razdoblja koje je obiljezeno rastu¢om povijesnom svijesti pove-
zanom s teoloskim $pekulacijama, odrazavaju u univerzalnim historijama, enciklopedijama,
skolastickim sazecima i mnogim vizualnim i knjizevnim umjetnic¢kim djelima. Tijekom ka-
snog srednjeg vijeka tradicionalno ucenje ostalo je standardno, ali je s po¢etkom nezadovolj-
stva s hijerarhijskim vlastima, kako naroda tako i ucena svijeta, i poticano pokretima koje
je crkva smatrala krivovjerjima, doslo do procvata novih oblika duhovnosti i neortodoksnih
vjerovanja, kako je to vidljivo iz brojnih mistickih i polemickih traktata onog vremena.

Medutim, tijekom srednjeg vijeka postojao je op¢i skup katolickih (sveopéih) doktrina. Nji-
ma je sredi$nje vjerovanje bilo da povijest ima pocetak, sredinu i kraj na osnovi Kristovih “triju
adventa’: na pocetku kao Stvoritelja, u sredini povijesti kao utjelovljenog Boga Otkupitelja i na
kraju kao Suca. Tako je srednjovjekovno kri¢anstvo ocekivalo Kristov povratak na kraju vremena,
posebno zato da uskrisi mrtve, sudi ljudskom rodu i uspostavi novi svijet. Ova doktrina, jasno
iznesena u Novom zavjetu i nau¢avana u prvoj krs¢anskoj crkvi, uklju¢ena je u sva ranokrs¢anska
i srednjovjekovna kreda.?

Ocekivanje Kristovog drugog adventa kod srednjovjekovnih kr§¢ana ucvrstio je Augustin
(354.-430.), komplicirani i ponekad kontroverzni biskup iz Hippoa, koga su nazvali “ najutje-
cajnijim misliocem zapadne intelektualne tradicije”® Augustina, ¢iji rad predstavlja sintezu mno-
gih strukova ranokr$¢anske misli, Cesto opisuju kao antiapokaliptika i ¢ovjeka koji je gotovo sam
zadao smrtni udarac hilijazmu.* Premda u svom autoritativnom djelu City of God objasnjava da
je prvo vjerovao kako ¢e milenij slijediti nakon uskrsnuca mrtvih u tijelu na kraju svijeta, ovu je
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doktrinu odbacio prvenstveno zato $to je osjecao da vodi iskljucivo materijalistickom shvacanju
milenija: “No u stvari ovi ljudi tvrde da ¢e uskrsnuli provoditi svoj pocinak u najneobuzdanijim
materijalnim gozbama, na kojima Ce biti toliko i¢a i pi¢a da ove koli¢ine ne samo $to ¢e premasiti
granice umjerenosti, ve¢ ¢e prijeci i granice vjerojatnosti. No tako nesto mogu vjerovati samo
materijalisti”® Nasuprot tome Augustin je tvrdio da milenij treba razumjeti kao pocetak Kristova
osnivanja crkve; prema njemu On je vezao Sotonu. Kako to pokazuje Otkrivenje 20,7 na kraju
tog vremena Zmaj Ce biti odrije$en, $to ukazuje na uZzase posljednjih dana prije Kristova dolaska.
No “u meduvremenu, dok je davao vezan tisu¢u godina, sveti vladaju s Kristom, takoder tisu¢u
godina; ove godine treba shvatiti u istom smislu, da oznac¢avaju isto razdoblje, odnosno, razdoblje
koje pocinje Kristovim prvim dolaskom™*

Glediste prema kojem “je crkva ve¢ sada Kristovo kraljevstvo i nebesko kraljevstvo” nije
bez biblijske osnove, niti je Augustin njegov zacetnik. Kao sto je Jaroslav Pelikan zapazio,
liturgijska praksa prvih kr§¢ana ukazuje na dvostruko znacenje Kristovog dolaska. “Kristov
dolazak je bio ‘ved, ali i ‘ne jo§™: On je ve¢ dosao u utjelovljenju i zahvaljujudi utjelovljenju
doci ¢e i u euharistiji; On je ve¢ dosao u euharistiji i doci ¢e na kraju u novoj ¢asi koju ce piti
s njima u kraljevstvu svoga Oca.” Istina je da je Augustinovo razumijevanje milenija moglo
umanyjiti osjecaj hitnosti s obzirom na vrijeme i ne$to promijeniti ranije isticanje neposred-
nosti Kristovog drugog dolaska, posebno kad je vezano s Tikonijevim razumijevanjem crkve
kao Kristova tijela i kasnijim srednjovjekovnim inzistiranjem da je Krist stvarno prisutan u
misi.* Medutim, proglasiti Augustina protivnikom apokaliptike pogresno je, ako smatramo
da to znaci kako za Augustina kr$¢aninovo i$¢ekivanje kraja i drugog dolaska nije bilo od
najvece vaznosti. Augustin nije bio zaokupljen samo drugim adventom ve¢ i o¢ekivanjima
posljednjih dana kao $to su oslobadanje Goga i Magoga, dolazak Antikrista, uskrsnuce mr-
tvih i unistenje svijeta, premda nije Zelio biti dogmatik u vezi s to¢nom naravi i redoslijedom
ovih dogadaja.’

Augustin je prvenstveno govorio protiv onih ¢ije je apokalipticko zanimanje za budué¢nost
smatrao pretjeranim, za Cije je teorije smatrao da su ne samo gubljenje vremena ve¢ i opasne.
Protivio se pokusajima da se pogada nakon Gospodina, da se bezobzirno manipulira Pismo kako
bi se odredila budu¢nost i protivio se besramnom odredivanju datuma dogadaja vezanih uz kraj
i Kristov povratak. Usprotivio se kusnji da nesrece svog vremena proglasi znacima kraja i pozi-
vao one koji su nastojali precizno nabrojiti progonstva $to ¢e ih kr$¢anska crkva pretrpjeti prije
kona¢nog Antikristovog progonstva i odrediti kraj svijeta, “da se kane drskih izjava po tom pita-
nju”. Takoder je podsjecao one koji su Zeljeli odrediti kada e se Krist vratiti da je u Djelima 1,6.7
Krist ¢ak i apostolima odbio otkriti kad ¢e to biti: “Stoga je zaludno kad poku$avamo racunati i
ograniciti broj godina koje preostaju ovom svijetu, posto iz usta Istine cujemo kako ne spada na
nas da to znamo. A ipak, neki su tvrdili da moze prodi Cetiri stotine, pet stotina ili ¢ak i tisu¢u go-
dina izmedu Gospodnjeg uzasasca i Njegovog konac¢nog dolaska. No pokazati kako svaki od njih
potkrepljuje svoje misljenje zahtijevalo bi previSe vremena, a u svakom je slucaju i nepotrebno,
jer se sluze ljudskim nagadenjim i ne navode odlu¢ne dokaze iz autoriteta kanonskih Pisama. U
stvari, za sve koji o tom predmetu prave takve racunice vazi zapovijed: ‘Opustite prste i dajte im
mira A to kaZe onaj koji govori: ‘Ne spada na vas da znate vrijeme i priliku koju je Otac odredio

svojom vlasti”*
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Op¢enito gledano, Augustin je ne samo ocekivao drugi advent ve¢ je svu svoju teologiju za-
snivao na dva grada i, kako ¢emo to kasnije vidjeti, na svom razumijevanju povijesti, na tom oce-
kivanju. U City of God on 20. knjigu posvecuje raspravi o posljednjem sudu — ukljucujuci opsirno
ispitivanje biblijskih proro¢anstava — knjigu 21 kaznjavanju zla i nagradi pravednih, a knjigu 22
uskrsnucu tijela i nebeskom blazenstvu. Ovo su dogadaji koji na kraju utvrduju tko jeste a tko nije
pravi gradanin Bozjeg grada, i oni su svi povezani s Kristovim drugim adventom, koji, prema Au-
gustinu, iS¢ekuju svi kr$¢ani: “To je vjerojvanje $to ga drzi cijela crkva pravoga Boga, u osobnim
kao i u javnim priznanjima, da ¢e Krist do¢i s neba da sudi zive i mrtve, i to je ono §to nazivamo
posljednjim danom, danom bozanskog suda.”*!

Tako je u sam sumrak drevnog svijeta Augustin uspostavio ono $to ¢e postati prihvacenim
srednjovjekovnim razumijevanjem adventne nade: Kristov povratak u slavi na kraju vremena da
sudi i spasi siguran je, premda ne mora biti i neposredan, a svakako je nepredvidiv. Kr§¢anska
crkva predstavlja pocetak Bozjeg kraljevstva, duhovno tisu¢ugodisnje kraljevstvo, ali je zemaljska
crkva privremena, a kraj ¢e joj do¢i kad Bozji sin uspostavi vje¢no kraljevstvo, bastinu pravednih.
Ovaj svijet nije kr$¢aninov dom, i Zivot u ovome svijetu je samo hodocas¢enje usmjereno na
primanje ove bastine: “U ovom svijetu dobivamo samo dio tog nasljedstva, a u odredeno vrijeme
¢emo dobiti bastinu od koje je ovo samo jamstvo; sada mozemo i¢i svojim putem u nadi, iz dana
u dan napredovati ‘pokoravajudi zle postupke tijela snagom Duha”’*?

Augustinova perspektiva adventne nade ostala je relativno stalna tijekom ranog i vrhunca
srednjeg vijeka. Zapravo je vjerovanje u konacni Kristov povratak bilo kamen temeljac na kojem
su bila sagradene druge klju¢ne kr$¢anske doktrine. Srednjovjekovni teolozi zbog toga Cesto na-
vode ovu eshatolosku doktrinu da potkrijepe svoje teologije povijesti, spasenja i Kristove naravi.
Drugi advent i posljednji sud dovode krs¢ansku povijest do kraja koji je odreden: oni “jamce’,
kaze Jaroslav Pelikan, “objektivnost spasenja” i uspostavljanje Krista kao “Gospodara povijesti”."®

Teolozi su nastavili uciti da kr§¢ani zZive u posljednjem vremenu i da se drugi dolazak
necée dugo odgadati, premda su odbijali datirati parusiju ili ¢ak tvrditi da je dolazak na vrati-
ma. Na primjer, u pismu kralju Ethelbertu (lipanj 601.), Grgur Veliki, premda navodi politi¢-
ke nemire i dogadanja u prirodi u ranom srednjem vijeku kao znakove vremena, ne nastoji
ih poistovjetiti sa znakovima kraja. Nema sumnje da je “kraj sadasnjeg svijeta ve¢ blizu”, po-
tvrduje, ali uzasi kraja “nece do¢i u nase dane, nego Ce uslijediti poslije naseg vremena”. Kao
ohrabrenje dodaje: “Ako si svjestan da se neki od njih zbivaju u tvojoj zemlji, neka te to ne
uznemiruje, jer ovi su znaci kraja poslani unaprijed da bismo se brinuli za svoje duse”'* Tako
papa Grgur I ukazuje na srednji put, tako tipi¢an za srednjovjekovnu teologiju. Nije mudro
poistovjetiti o¢ekivane znakove kraja sa suvremenim zbivanjima jer ne mozemo biti sigurni
kad ce se Krist vratiti, ali je sigurno da ¢e se vratiti u ne tako dalekoj budu¢nosti; radi nasih
dusa kr$cani trebaju uvijek drzati na umu vrijeme kraja i sudnjeg dana. Kako to primjecuje
Guerric iz Ignyja, premda Gospodin “zapovijeda da Ga trebamo strpljivo ¢ekati, na drugom
mjestu obecava da ¢e brzo dodi. S jedne strane ukazuje na potrebu velike ustrajnosti, a s dru-
ge jaca oslabljene, zastrasuje lakoumne i potice lijene”"

Zapravo je samo mali broj srednjovjekovnih teologa potpuno spiritualiziralo eshatologiju a
njihovo udenje je kr$¢anska tradicija uglavnom odbacila ili ¢ak proglasila krivovjerjem. Zani-
mljivo je da ¢ak ni spiritualizirane kozmologije nisu uspjele ukloniti koncept “vremena kraja”. Na
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primjer, John Scotus Eriugena (oko 810. do oko 877.), pod jakim utjecajem grckog misticizma
tumacio je prispodobu o mudrim i ludim djevicama u eshatoloskom smislu, tvrde¢i da odgadanje
dolaska zaru¢nika (Mt 25,5) predstavlja “interval vremena izmedu prvog i drugog Gospodnjeg
dolaska ili od pocetka ovog svijeta”.'® Eurigenova helenizirana teologija smatrala je Kristov povra-
tak i Njegov sud duhovnim a ne doslovnim, do kojeg ¢e do¢i u kr§¢aninovoj prosvijetljenoj savje-
sti. Slijede¢i Origena takoder je smatrao da uskrsnuce prethodi univerzalnom spasenju, a odbacio
je ideju vje¢ne osude. Djelomice zbog njegova ucenja o kraju svijeta, koncil odrzan u Parizu 1210.
godine osudio je Periphyseon kao utjecaj krivovjeraca i naredio spaljivanje knjige."”

Eshatologija vec¢ine srednjovjekovnih teologa, medutim, bila je ortodoksnija i nije dozivjela
sudbinu Periphyseona. Zapravo se stalno naglasavalo fizicki i tjelesni Kristov povratak ne samo u
teoloskim raspravama ve¢ i u vi$e popularnim djelima. Prema Memoriale Credencium, engleskoj
kompilaciji iz kasnog srednjeg vijeka razli¢itih moralnih djela, namijenjenoj poduci laika u osno-
vama kr$canske teologije, Krist je uza$ao na nebo “u putiikrvi, u tijeluidusi” i “doci ¢e na sudnji
dan u proslavljenom ¢ovje¢jem liku”*® To je “nada svih naroda’, oc¢ekivanje koje sjedinjuje “tijelo
Kristovo na zemlji” i povezuje krs¢ansku crkvu s njenim starozavjetnim prethodnikom. Kako to
kaze Guerric iz Ignyja: “Kao §to je crkva u svetima iz starine iS¢ekivala prvi dolazak, tako ona u
nama ocekuje drugi dolazak. Kao $to se ona ustrajno nadala prvom dolasku za svoje otkupljenje,
tako se nada drugom dolasku za svoju nagradu.” I tako, premda zabrinut zbog prividnog odgada-
nja Kristovog povratka, Guerric stalno naglasava da obecanje drugog dolaska treba drzati u vjeri
i ocekivati s nadom. “U ovome dusa nema neku golu nadu; ona je prepuna nade, nade koja se
gomila na nadu kao §to nevolje dolaze na nevolju, odgadanje na odgadanje**

Guerric iz Ignyja, kao i drugi srednjovjekovni pisci, jasno pokazuje da adventna nada treba
preobraziti kr§¢ane i navesti crkvu da odbaci lazne nagrade ovog svijeta: “Ovo ocekivanje s na-
dom uzdize je iznad zemaljskih briga; njezine su o¢i s radosnom ceznjom uperene u nebo. Ima
nekih, nestrpljivih u traZenju srece u zbivanjima sada$njeg Zivota, koji zanemaruju Gospodnji
savjet i ulazu ozbiljan trud da zgrabe nagrade koje nudi ovaj svijet. No blago ¢ovjeku cija cijela
nada pociva u Gospodnjem imenu i koji ne obraca pozornost na lazne i prazne ludosti”* Vrijeme
odgadanja je stoga vrijeme nevolje i kusnje, ali je isto tako vrijeme milosti kad se gresnik moze
pokajati i pripremiti za susret s Kristom. “Zato, ako ste mudri, pogledajte malo sebe i vidite kako
koristite ovo odgadanje. Ako si gresnik, ne budi nemaran ve¢ iskoristi priliku da se pokajes. Ako
si svet, dobio si vrijeme da napreduje$ u svetosti, a ne da otpadnes od vjere*!

Takva briga, naravno, prirodno proistjece iz srednjovjekovnog krs¢anskog vjerovanja da dru-
gi advent predstavlja uvod u doslovno sudenje koje zavr$ava bilo vje¢nim kaznjavanjem zlih ili
vje¢nim blazenstvom spasenih. U jednoj propovijedi u Rimu, Leo Veliki (oko 400.-461.) je ovo
ocekivanje sazeo sljede¢im rije¢ima: “Gospodin ¢e dodi u velicanstvu svoje slave, kao $to je sam
prorekao, a pratit ¢e Ga bezbrojno mnostvo andeoskih vojski u bljestavom sjaju. Svi ce se narodi
okupiti pred prijestoljem Njegove mo¢i i svi ¢e ljudi svih vremena, koji su ikada rodeni na Zemlji,
stati pred Suca. Onda ¢e razdvojiti pravedne od nepravednih, neduzne od krivih; i kada sinovi po-
boznosti, nakon pregleda njihovih milosrdnih djela, budu primili njima pripravljeno kraljevstvo,
nepravednici ¢e dobiti grdnju zbog svojih praznih ruku i oni s lijeva, koji nemaju nista zajednicko
s onima zdesna, ¢e presudom Svemoc¢nog Suca biti baceni u oganj pripravljen za mucenje davla i

njegovih andela, da s njime podijele kaznu jer su izabrali vrsiti njegovu volju”*
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Teolosko zanimanje za eshatologiju vidljivo je i u srednjovjekovnim biblijskim komentarima.
Tijekom ranog srednjeg vijeka egzegete su, dijele¢i Augustinovu zabrinutost zbog ekscesa u pret-
kazivanju kraja vremena i njegovo razumijevanje crkve kao milenija na Zemlji, vise bili skloni
opisivati narav i znacaj Kristova povratka nego njegovo vrijeme. Na kraju vremena Krist ¢e se
pojaviti u slavi da sudi svim ljudima, da osudi zle i spasi pravedne. Drugi dolazak ¢e biti posljednji
sukob u ratu izmedu dobra i zla koji bijesni u crkvenoj povijesti, i dovest ¢e kraju psychomachiju,
moralnu borbu koja se vodi u dusi pojedinog kr$¢anina. Vise su isticali moralne argumente nego
povijesna misljenja. Zbog toga tumacenja Otkrivenja obi¢no odbacuju hilijazam i svaki poku-
$aj odredivanja posljednjih dana ra¢unanjem. Znacajni prvi komentatori kao $to su Beda (oko
672.-735.), Beatus iz Liebana (umro oko 800.) i Haimo iz Auxerrea (oko 843.) vjerovali su da
Otkrivenje sadrzi nihil historicus, ni$ta povijesno. Simbolima i slikama u Otkrivenju pristupali su
kao prikazima duhovnog svijeta, smatrajuci da su prorocanstva nesto $to, citiramo Tomu Akvin-
skog, “nije moguce spoznati ljudima osim bozanskim otkrivenjem”*

Prorostvo nije ograniceno na pretkazivanje budu¢nosti, ve¢ ukljucuje sve $to je duhovno, bilo
proslo, sadasnje ili buduce. Smatrali su da posljednja knjiga Biblije istrazuje budu¢nost i sadrzi
moralne upute zasnovane na osjecaju djelovanja zla u sadasnjosti, s tim $to njezin simbolizam
predstavlja kozmicku bitku izmedu dobra i zla, kao $to je vidljivo u Zivotu crkve danas i Sto ce se
vidjeti u posljednjoj bitci u buduénosti. Zato mnogi od prvih komentatora daju dvostruko tuma-
¢enje odredenih simbola izrazima sadasnjosti i budu¢nosti. Ambrozije Autpert (umro oko 781.),
na primjer, razumije trijumfalno videnje u Otkrivenju 11,15-18 kao “dva Gospodnja adventa...
prvi i drugi, ponizni i uzviseni, tajni i vidljivi>. Sli¢no tomu, Berengaud smatra da pad Babilona
(Otk 18,2) s jedne strane prikazuje sada$nju pobjedu crkve zahvaljujuci navijestanju evandelja, a
s druge strane unistenje zla u posljednje dane.*

Zbog znacaja Otkrivenja kao zavrsne knjige Svetog pisma i kr§¢anskog proricanja buduénosti,
egzegete su mnogo vremena posvetile istrazivanju simbola i slika Ivanove vizije, pokusavajuci
objasniti njenu vijest za crkvu svog vremena, ali uvijek priznajuci da su njihova tumacenja na-
gadanja. Pravilnim proucavanjem i svjesni egzegetskih pravila — posebno onih $to ih je skicirao
donatisticki pisac Tikonije — kr$¢anske egzegete su mogle do¢i do neke sigurnosti u pogledu du-
hovnoga. No ipak, mnogo toga ostaje skriveno; postoji mnogo nagadanja. U svom djelu On Chri-
stian Doctrine Augustin je prigovarao Tikoniju $to tvrdi da ¢e s njegovim pravilima “ono $to je
zatvoreno biti otvoreno, a nejasno biti rasvijetljeno”. Svojim uobicajenim zdravim razumom Agu-
stine zacrtava srednji put, tvrdeci da ¢e nesto ili ¢cak mnogo “onoga sto je zatvoreno biti otvoreno’,
ali na nesre¢u mnogo toga ostaje neodredeno.> No ipak su simboli i slike iz Otkrivenja, kad ih se
tumaci prema Tikonijevim pravilima, mogle pomo¢i objasniti duhovnu bitku izmedu dva grada.
Biblijskom tekstu se ne pristupa kao kontinuiranom izvjestavanju, ve¢ kao nizu rekapituliranih
dijelova, obi¢no prema uzorku broja sedam. Slijede¢i Tikonijevo sedmo pravilo u vezi s “davlom
i njegovim tijelom”, egzegete su svoje komentare popunili uopéenim i bezvremenskim slikama
koje se stalno ponavljaju: vrline i poroci, prave i lazne crkve, Sotona i Krist, demoni i andeli, vjerni
i — posebno u eshatoloskim ulomcima — Antikrist. Ovaj posljednji predstavnik zla pojavljuje se u
ovim komentarima kao Zivo bice.”

Jedan od najboljih primjera vaznosti Antikrista u ranom srednjem vijeku je mala rasprava
koju je napisao redovnik Adso iz Montier-en-Dera u desetom stoljecu, Libellus de Antichristo.
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Ovo djelo, snaznog utjecaja u visokom srednjem vijeku, analizira “prorocanstva” o Antikristu,
biblijska i Sibilina. Adso je izgradio ¢itav prorocki “Zivot” ovog posljednjeg predstavnika zla kojeg
su srednjovjekovni teolozi smatrali ljudskom parodijom Krista s davolskim vezama, a koji ¢e se
pojaviti u posljednje dane da prevari i progoni crkvu. Premda je pisao u vrijeme koje povjesni-
¢ari smatraju prepunim apokaliptickih ocekivanja, Adso je paZljivo izbjegao stvaranje osjecaja
neposredne propasti. On isti¢e da nakon unistenja Antikrista dolazi vrijeme pokore za one koje
je Antikrist ranije prevario; osim toga, “nitko ne zna koliko ¢e vremena proci nakon $to zavrse
pokorom, dok ne dode Gospodin da sudi; ali ostaje prepusteno Bozjoj providnosti da sudi svijetu
u vrijeme koje je kroz svu vje¢nost predodredio za sudenje”*

Premda su ranije zanimanje za op¢i sukob izmedu sila dobra i zla i eshatoloske slike kao Anti-
krist presli u visoki srednji vijek, ovo kasnije razdoblje bilo je mnogo vise povijesno usmjereno. Uz
alegorijske i moralne prikaze, teolozi i egzegete su se sve viSe zanimali za “ljudsku univerzu svete
povijesti”* Pocetkom dvanaestog stolje¢a povecano zanimanje za povijesna zbivanja posebno je
utjecalo na tumacenje knjige Otkrivenja, kako je to vidljivo iz komenatara Ruperta iz Deutza
(umro 1129.), Richarda iz Saint Victora (umro 1173.) i Joachima iz Fiore (oko 1135.-1202.).% Na-
suprot razumijevanju da Otkrivenje ne tumaci povijest ve¢ je prvenstveno skup moralnih iskaza
u ranom srednjem vijeku, komentari sada u posljednjoj knjizi Bibliji vide prikaz crkvene povijesti.
Prema ranijem Augustinovom videnju povijesti spasenja, egzegete i povjesni¢ari mogli su pratiti
faze povijesti od stvaranja do utjelovljenja, ali budu¢i da uspostava kr§¢anske crkve predstavlja
vrhunac povijesti spasenja (nakon, kako Augustin tvrdi, okivanja Zmaja i uvodenja milenija),
povijesni razvoj prestaje. Medutim, komentatori iz dvanaestog stoljeca pro$iruju Augustinovu
strukturu daljnjom podjelom sadasnjeg doba crkve na povijesna razdoblja. Komentirajudi o otva-
ranju sedam pecata (Otk 6,1-8,5) kao prorocke Geistesgeschichte, na primjer, Anzelm iz Havelbur-
ga (umro 1158.) slijedi razli¢ita progonstva i krivovjerja kojima je bila izlozena krs¢anska crkva
tijekom povijesti do pojave Antikrista na kraju svijeta.*

Citanje Apokalipse kao historia najpotpunije je razvijeno u komentaru Alexandera Minorita
iz Bremena, cije je djelo utjecalo na poznate kasnije egzegeticare kao $to su Hugh iz Saint-Chera
(oko 1190.-1263.) i Nicholas iz Lyra (1270.-1340.), a preko njih na komentare Reformacije.”!
Piuci oko 1242. godine, Alexander je smatrao da je posljednja knjiga Biblije uglavnom ispunjeno
prorodanstvo, naracija uspostavljena u vremenu i nepromjenjiva, prikaz kr§¢anske povijesti od
njezinih pocetaka u prvom stolje¢u do osnivanja bratskih redovnickih zajednica u trinaestom
stoljecu. Iz perspektive trinaestog stoljeca i uz pomoc¢ kronika i opée povijesti, egzegete su mogla
utvrditi istinu i razjasniti apokalipticke simbole i slike stvarnim podacima. U to je vrijeme na-
pustena rekapitulacija i naglaSen narativni redoslijed teksta. Slike i dogadaji iz Otkrivenja nisu
izolirani ve¢ vremenski nizovi. Franjevacki komentator identificirao je simbole s imperatorima,
kraljevima, generalima i crkvenim velikodostojnicima, biblijske dogadaje s odredenim bitkama,
progonstvima i krivovjerjima. Neodredene slike kozmicke bitke izmedu dobra i zla sada su na-
domjestene povijesnim licnostima kao $to su Neron, Tit, Domicijan, Trajan, Pelagije, Justinijan,
Sveti Benedikt, Karlo Veliki i Muhamed. Krecu¢i se kronologki kroz vrijeme, slike Otkrivenja
vode posljednjem videnju, Kristovom povratku u slavi.

Odrazavajudi sve vece zanimanje za post-biblijsku povijest, u tom je razdoblju srednjeg vi-
jeka doslo do kompilacije brojnih kronika i op¢ih povijesti. Obi¢no s poc¢etkom od stvaranja i
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preko biblijske i svjetovne (posebice rimske) povijesti do uspostave kr$¢anstva i osnivanja ra-
zlic¢itih srednjovjekovnih kraljevstava i gradova-drzavica, ova su djela Cesto zavrsavala sa zavrs-
nim dogadajima i o¢ekivanim drugim adventom. Ponovno se ne moze dovoljno naglasiti utjecaj
Augustina. Djelo City of God, u nastojanju da opiSe povijest dva grada od Kajina i Abela preko
svjetovne povijesti i povijesti spasenja do kraja vremena, predstavljalo je model za opce povijesti.
Osim toga, Augustinovo strukturiranje povijesti na Kristova “tri adventa” — stvaranje, utjelovlje-
nje i sudnji dan - znacilo je da se povjesnicari nisu trebali samo koncentrirati na pocetne i prosle
dogadaje vec i da vode ra¢una o zavrsetku povijesti. Posebno je utjecajna bila Augustinova ideja
o Sest razdoblja svjetske povijesti zasnovanih na tjednu stvaranja, pri ¢emu je prvih pet dana
simboliziralo pet razdoblja od stvaranja do utjelovljenja, Sesti je dan bio prikaz razdoblja crkve
sve do subotnjeg razdoblja, koje su razli¢ito tumacili kao odmor spasenih poslije smrti ili nebeski
pocinak.*? Ovu shemu je u srednji vijek prenio Isidor iz Sevilje (oko 560.-636.), ¢ija Etymologiae
opisuje pojedinosti Sest razdoblja, i Beda (oko 673.-735.), koji nize $est razdoblja u svom djelu De
Temporum Ratione.

Znacaj posljednjih dogadaja u srednjovjekovnoj povijesti vidljiv je u djelima dvojice poznatih
i utjecajnih povjesnicara, Ottoa iz Freisinga i Vincenta iz Beauvaisa. Otto, biskup s pocetka dva-
naestog stoljeca i stric Fredericka Barbarosse, pocinje povijest s Adamom do 1146. godine u prvih
sedam knjiga svoje Chronica sive Historia de Duabus Civitatibus. U osmoj knjizi izlaze eshatolosku
buducénost, uklju¢ujuéi Antikristovo progonstvo, znakove sudnjeg dana i drugi dolazak. Slijedeci
Augustina, Otto tumaci milenij kao sadasnje vrijeme, tisu¢u godina kao “puninu vremena” nakon
koje ¢e Sotona biti pusten iz paklene tamnice.”» Mozda je simptomati¢no za mnoga suvremena
istrazivanja i stavove prema srednjovjekovnoj historiografiji da su urednici Ottove Chronica za
vrlo znacajnu seriju Monumenta Germaniae Historiae raspravljali treba li ili ne treba ukljuciti
osmu knjigu u njihovo izdanje, bududi da ona raspravlja o eshatologiji. No ovaj pokusaj da se
razlikuje izmedu povijesti i eshatologije nesumnjivo odrazava suvremene predrasude, i nije sred-
njovjekovno. Na srecu, u izdanje su ukljucili i osmu knjigu. Njezin je eshatoloski sadrzaj bitni
sastojak krsc¢anske filozofije povijesti i stoga bitan dio Ottova prikaza vjerske i svjetovne povijesti.
Ona je “integralni dio cijele kompozicije”**

Na sli¢an nacin je i povjesnicar i enicklopedist Vincent iz Beauvaisa svoju Speculum Historiale
(pisana oko 1250.) zavrsio s raspravom o buducoj povijesti — dogadajima posljednjih dana. Nakon
izvjestaja o krs¢anskim kriZarskim ratovima protiv Saracena, Speculum razmatra veliko bezakonje
vremena, biblijska i popularna proro¢anstva o posljednjim danima, Antikristov Zivot, znakove
sudnjeg dana i posljednji sud.”

Da je eshatologija imala glavnu ulogu u crkvenoj povijesti pri kraju srednjeg vijeka vidljivo
je u Liber Chronicarum djelu Hartmanna Schedela, objavljenom u Niirbergu 1493. Kao i druge
opce povijesti u tradiciji Augustina, takozvana Niirberska kronika dijeli povijest na $est razdoblja.
Ocekuje se da Antikrist zavrsi $esto doba i tako uvede u eshatolosku buduénost, u dogadaje po-
sljetka i u sudnji dan. Medutim, Schedel je dopustio postojanje kratkog vremena izmedu sadas-
njih i posljednjih dana. Na kraju svoje rasprave o prvih $est doba koja je doveo do 1492. godine,
ostavio je $est praznih stranica prije nego $to je poceo raspravljanjem o eshatoloskoj budué¢nosti.*
Ocekivao je da ¢itatelj sam zapiSe posljednje dogadaje svjetovne povijesti. Ovi su dogadaji kao i
to¢no vrijeme njihova zbivanja ostali nejasni, ali je jasno da Schedel nije o¢ekivao da bi ispunili
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mnogo stranica povijesti. Medutim, bio je siguran da ¢e nepoznato slijediti prorocki poznatome,
da ¢e pojava Antikrista biti uvod za dogadaje budu¢nosti. Tako su od Orosija u petom stolje¢u
do Schedela srednjovjekovni povjesnicari, kao vecina srednjovjekovnih teologa i egzegeta, bili
zaokupljeni eshatologijom, posebno drugim Kristovim dolaskom i posljednjim sudom. Posljednji
dogadaji predstavljali su cilj povijesti i njihovim djelima dali vjerodostojnost i znacenje. Tako su
povjesnicari naglasavali eshatologiju i adventnu nadu, stavljaju¢i ove dogadaje u blisku, premda
ne neposrednu, buduc¢nost.

Naravno, kr§c¢ansko razumijevanje povijesti nije bilo ograni¢eno na komentare Otkrivenja
ili na op¢e kronike. Ono je takoder utjecalo na krs¢ansko bogosluzje i slavilo se u liturgiji. Ovo
apokalipticko glediste znacilo je da su kré¢ani — nasuprot Greima koji su povijest promatrali ci-
Kklicki (kretanje od “zlatnog doba” i vracanjem na njega) — povijest razumjeli linearno. Polazeci
od stvaranja do sudnjeg dana, povijest se ne ponavlja, $to je Augustin zucljivo zastupao. Govoreci
o grckom cikli¢nom gledistu, Augustin tvrdi: “Sacuvaj Boze, ponavljam, da to vjerujemo. Jer se
Krist jednom prinese da grijehe mnogih ponese’ i ‘ustade od mrtvih da nikad vi$e ne umre””” Pa
ipak, u uspomeni na povijest spasenja, liturgijski kalendar se krece, kao i sama godisnja doba, u
krugu, premda bi srednjevjekovni ljudi vjerojatno radije rekli da se krece spiralno.* Buduci da se
temelji na Kristovom Zivotu, izgleda kao da se ponavlja u dva adventa koja se oba slave u razdoblju
adventa. I kao $to srednjovjekovna engleska zbirka propovijedi iz petnaestog stoljeca jasno poka-
zuje, “Sveta Crkva spominje Kristov dolazak na dva nacina. Prvi je da izbavi ¢ovjeka od davoljeg
ropstva i vlasti kako bi ga doveo u rajsko blazenstvo. Drugi dolazak ¢e biti na sudnji dan kad Bog
bude nagradio i sudio svakog ¢ovjeka i Zenu prema onome §to su zasluzili”*

Stivo predvideno za ¢&itanje u razdoblju adventa uklju¢ivalo je ne samo prorocanstva o Kri-
stovom rodenju, ve¢ i o kraju svijeta i o drugom dolasku. Evandelje za prvi tjedan u adventu (Lk
21,27) govori o dolasku Sina Covje¢jeg. U $tivo je bio uklju¢en i najpopularniji biblijski izvor za
srednjovjekovnu tradiciju Antikrista, 2. Solunjanima 2,1-13. Osim toga, u ovom je ranom razvoju
liturgije, kako Josef Jungmann tvrdi, “neka vrst pred-adventnog” naglasavanja drugog Kristovog
dolaska zavrsila liturgijsku godinu, upravo kad ju je advent zapocinjao. “U ovom pred-Adven-
tnom razdoblju dominira ideja kona¢nog dolaska naseg Gospodina, parusija, kao $to je u samo-
me Adventu. Podsjecajudi se na drugi i slavni Advent, mi se pripremamo da proslavimo sje¢anje
na prvi advent.*

Cinjenica da razdoblje adventa nije bilo namijenjeno samo proslavi Kristova rodenja ve¢ i
pripremi kr$¢ana za drugi dolazak i posljednji sud, znacila je da je ovo doba i radosno i sve-
¢ano. Legenda Aurea, izuzetno popularna hagiografska kompilacija Jacobusa de Voraginea (oko
1228.-1298.), objasnjava: “Zato je Adventni post radostan post i post pokore. Radostan je zato §to
podsjeca na Gospodnji advent u tijelu, a post pokore je zato §to predstavlja ocekivanje adventa
posljednjeg suda*! Ova mjesavina radosne ljubavi za dijete Krista i straha od Suca posebno je pri-
sutna u adventnim propovijedima kao i u posebnim pjevanjima i ritualima tog doba. John Mir-
keov Festial, popularna zbirka propovijedi, ne samo §to je primjer standardnog srednjovjekovnog
ucenja o liturgiji, vec i pokazatelj Sto su krS¢ani mogli osjecati u vezi s drugim adventom. “Ovaj
prvi dolazak Krista Isusa na svijet donio je radost i blazenstvo... svim kr§¢anskim stvorenjima.
Stoga Sveta Crkva upotrebljava pjesme radosti kao sto je ‘Aleluia’ Ali drugi dolazak Isusa Krista ¢e
biti tako okrutan i pracen takvom osvetom da to jezik ne moze opisati. Stoga u znak ovog stras-
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nog Kristovog dolaska da sudi, Sveta Crkva predlaze za ovo adventno vrijeme pjesme kao $to su
“Te Deum, ‘Gloria Excelsis,, ‘Tte, missa est’ i slicne. Takoder u to sveto vrijeme prestaje posvecenje
braka i vjencanje, jer poslije sudnjeg dana vjencanja vise nece biti”*

Liturgijsko slavljenje drugog Kristovog adventa naglasavalo je zastrasujuci Kristov povratak
u slavi i strah od posljednjeg suda nad svim gresnicima. Malo je onih koji znaju, na primjer, da je
¢uvena skladba Thomasa de Celanoa (oko 1200. do oko 1255.) Dies Irae (“Dan gnjeva’) izvorno
bila napisana za nedjelju prije adventa.” Medutim, ovaj “"izvanredan izraz nade i straha s ob-
zirom na sud” nije bio usamljen u podsje¢anju kr§¢ana na sudnji dan. Tijekom srednjeg vijeka
liturgijska i svjetovna lirika snazno je opisivala uzase kraja, kako je to vidljivo u latinskoj poemi iz
devetog stoljeca, “Quidue cupitis audire’, kao i u odgovorima u misi za umrle.*

Ovo naglasavanje pravednosti Kristova suda i patnji $to Ce ih trpjeti osudeni bilo je ojacano
idejom da kr$¢anin treba prezirati svijet kao mjesto grijeha, da na svom hodocas¢u prema Zivotu
ne smije oklijevati u grijehu. Tijekom ranog srednjeg vijeka, kad je kr§¢anska Europa bila izloze-
na stalnom napadu barbarskih i islamskih naroda, Zivot je bio izuzetno tezak i zbog toga je bilo
prirodno odbaciti ovaj svijet. Osim toga, samostanski asketizam institucionalizirao je svjetonazor
contemptus mundi, koji je u ucenju vaznosti unutarnjeg zivota i odbacivanja svijeta isticao i strah
od suda i kazne. Zato jako utjecajno djelo Rules of Saint Benedict, u propisivanju sredstava za vr-
$enje dobrih djela, kao $to su Deset zapovijedi, ljubav prema Kristu, ljubav prema neprijateljima
i teznja za vje¢nim zivotom, takoder uci redovnike “da budu sigurni kako Bog sve vidi’, “da pred
sobom svakodnevno vide smrt  “da se boje sudnjeg dana” i “da se boje pakla”* Jedna od posljedi-
ca takvog gledista bila je da su neki od kr§¢ana poceli Kristov dolazak smatrati ne toliko blazenom
nadom ve¢ vremenom straha, posljednjim nastavkom Zivota bijede. Mozda je najbolji primjer
takvog gledista o kraju vremena izrazen u djelu De Miseriis Humane Conditionis pape Inocenta I1I
(1160.-1216.), koje detaljno opisuje dan suda i nabraja razli¢ite kazne u paklu.*s

Kao ispomo¢ masti u stvaranja slike stvarnosti sudnjeg dana i popularna djela su nadugacko
opisivala sud. Sluze¢i se rje¢nikom svjetovnih sudova i sudenja, Legenda Aurea u pojedinosti-
ma opisuje broj prisutnih optuzenika i svjedoka, kategorije ljudskog roda kojima se sudi i narav
izrecene presude. Krist kao sudac “bit ¢e neumoljivo strog” i treba Ga razlikovati od zemaljskih
sudaca na koje se lako utjece: “Na njega nece utjecati strah jer je svemocan, ni mito jer sam ima
obilje svega, ni greska jer je sam mudrost. Pred Njegovom mudrosti ne mogu opstati ni molbe od-
vjetnika ni sofizmi filozofa, ni govori oratora ni trikovi licemjera”¥ Naravno, takvi su argumenti
trebali osvjedociti prosjecnog kréc¢anina da ¢e sudenje biti stvarno i da nece biti priziva. S istom
su namjerom srednjovjekovne propovijedi posebno naglasavale konac¢nost posljednjih dogadaja.
Tipi¢no za propovjednike svih vremena, u propovijedima tijekom srednjeg vijeka naveliko se ko-
ristilo uZase kraja i prijetnje sudom kako bi se potaklo kr§¢ane na pokajanje od grijeha i vodenje
zivota posvecenog dobru.

Osim toga, takve homileticke pozive podrzavala su i knjizevna i umjetnicka djela. U latin-
skim igrokazima dvanaestog stoljeca prikazivana je prispodoba o mudrim i ludim djevicama i
prijevarna pojava Antikrista, dok su veliki ciklusi puckih prikazivanja misterija nastalih tijekom
petnaestog stoljeca uvijek svoju dramatizaciju povijesti spasenja zavrsavali posljednjim sudom.
Ova popularna prikazivanja obi¢no su slikala Krista kao suca, vise andela i davola te uravnote-
zenu skupinu spasenih i osudenih koji su predstavljali razliite slojeve srednjovjekovnog drustva.
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Cesto su se ovim glumci izravno obraéali slusateljima, slaveéi Boga za Njegovu milost ili tugujuéi
zbog svog zlog Zivota i ¢injenice da je sada suviSe kasno za kajanje. Na primjer, Chesterovo djelo
Doomsday prikazuje gresnog papu koji jadikuje:

“Jao, jao, jao, jao!

Sad mi je gore no ikada.

Moje tijelo ponovo ima dusu

Koja je dugo bila u paklu.

Zajedno ¢e biti — sad bez milosti -

Ukaljani pred tvojim licem,

I nakon moje smrti na ovom mjestu

U boli ¢u uvijek trpjeti”™*®

Sli¢no tomu mozaici koji ukrasuju lade ranokr$canskih i bizantinskih bazilika i veli¢anstvene
zidne freske te iz kamena isklesani timpani romanskih i gotskih katedrala, prikazuju srednjovje-
kovne kr$¢ane s posebnom napomenom na Kristov veli¢anstveni povratak, uskrsnuée mrtvih,
vaganje dusa koje zabrinuto prate andeli i demoni i odgovarajucu pla¢u spasenima i osudenima.
Cesto su, kao §to je to na Gislebertovu poznatom timpanu Saint Lazare, Jesen, posebno istaknuti
uzasi pakla.*

No bilo bi pogresno tvrditi da su srednjovjekovni kr§¢ani na kraj gledali iskljuc¢ivo sa strahom.
Dramski prikazi suda, na primjer, uvijek su poduze opisivali radosti spasenih pa ¢ak i popularna
svjetovna djela kao $to je Chaucerovo Canterbury Tales, zavrSavaju obecanjem “beskrajnog nebe-
skog blazenstva” Sto vi$e prikazom Krista obiljezenog ranama s kriza kako dolazi po drugi put,
mnoge ilustracije rukopisa jasno pokazuju da ¢e se vratiti i kao Spasitelj i kao sudac. Isto tako nisu
svi propovjednici ucili da se krcani trebaju bojati groznog sudnjeg dana. I u tome se Augustin
usprotivio pretjeranoj uporabi apokaliptickog isc¢ekivanja radi ostavljanja dojma. Premda je po-
vremeno pozivao narod Hipoa: “Ne oklijevajte da se vratite Gospodinu, niti to odlazite iz dana
u dan jer Njegov gnjev ¢e doci kad ne znate”, komentiraju¢i da “Bog zna kako dr§¢em na svom
biskupskom prijestolju kad ¢ujem tu opomenu”, uglavnom se protivio onima koji su strahom Ze-
ljeli natjerati kr§¢ane na pravedan zivot. U odgovoru na Pelagijevo naglasavanje uzasa posljednjeg
suda, Augustin je odli¢no zapazio da “Covjek koji se boji grijesiti iz straha od paklenog ognja, ne
strasi se grijesiti, ve¢ gorjeti”.*® Posebno u visokom srednjem vijeku, kad se vise isticalo Kristove
patnje, koji je zahvaljujuci krizu postao na$ Spasitelj, i sud se — premda dovoljno stvaran — smatrao
dokazom Kristove milosti i Njegove ljubavi prema nama. Kao $to je veliki general franjevackog
reda Bonaventura (oko 1221.-1274.) pozivao: “Ako vas brine sud, znajte da vlast suda pripada
Kristu, a mi trebamo radosno izabrati Njega za suca jer nas voli. Njemu trebamo re¢i: ‘Gospodine,
Ti nam sudi; ali ¢ini to tako da nas pokrije Tvoja krv2”*! Tako je i u svojoj $estoj propovijedi na
Pjesmu nad pjesmama Bernard od Clairvauxa (1090.-1153.) tvrdio da strah od suda mora imati
protutezu u nadi spasenja, jer “Ce covjek koji razmislja samo o sudu pasti u jamu ocaja’. Bernard je
govorio iz vlastita iskustva: “I ako se ponekad dogodilo da sam zaboravio na Njegovo milosrde pa
sam se uznemirene savjesti suvi$e duboko prepustio mislima o sudu, prije ili kasnije spopao bi me
nevjerojatni strah i sramotna bijeda pa bih okruzen zastrasuju¢om turobnos¢u ocajan povikao:
“Tko je dosad osjetio punu snagu Tvog gnjeva ili naucio se bojati siline Tvoje srdzbe?” Zaklju¢ak
Bernardove propovijedi jedna je od najrjecitijih srednjovjekovnih izjava o adventnoj nadi: “Milo-
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srde i sud bit ¢e tema mojih pjesama u ku¢i mog hodocaséa, dok me jednog dana, kad milost bude
trijumfirala nad sudom, prestane boljeti moja bijeda, a moje srce, koje vise nece Sutjeti, ne zapjeva
Tebi. Bit ¢e to kraj mojoj tuzi”

Dosad je ovaj esej prikazao kontinuitet Augustinove vizije posljednjih dana i drugog adventa
iz ranog i visokog srednjeg vijeka. U kasnom srednjem vijeku ova je tradicija i dalje bila mjerilo
u djelima ortodoksnih pisaca. Medutim, nakon dvanaestog stolje¢a u sve ve¢em broju djela ra-
spravljalo se o i$¢ekivanju posljednjih dogadaja, a u mnogima od njih napusteno je konzervativ-
nije ortodoksno ucenje otaca i doktora. Ova odstupanja, pod utjecajem snaznog osjecaja hitnosti
vremena i iskvarenosti crkve, uklju¢uju novo naglasavanje neposrednosti kraja, prisvajanja apo-
kalipticizma od strane radikalnih vjerskih, politickih i drustvenih pokreta te obnovu ¢ilijazma.

Kao $to smo ranije zamijetili, Augustin se protivio pokusajima datiranja to¢nog vremena dru-
gog adventa. Slijede¢i Augustina, mnogi srednjovjekovni teolozi, premda su ucili da se kréc¢ani
sada nalaze u posljednjem dobu (mileniju crkve), isto su se tako protivili samozvanim prorocima
koji su proricali neposredan kraj svijeta. Bez sumnje kao odraz tipi¢ne reakcije crkvenih velikodo-
stojnika na suvremena apokalipticka pretkazanja, za Bonifacija VIII (pontfikat od 1294. do 1303.)
kaze se da je pitao: “Zasto ovi nerazumnici ocekuju kraj svijeta?”* Teoloska djela su uglavnom
izbjegavala poistovjetiti zla svog vremena sa znacima kraja. Medutim, pisane propovijedi su bile
izuzetak. Propovjednici su se posebno voljeli baviti znacima vremena kao vidljivim dokazima
da je proreceni kraj blizu i da se zato treba odmah pokajati. Na primjer Abbo iz Fleuryja (oko
945.-1994.), pisuci oko 995. godine, primjecuje kako je u mladosti ¢uo u Parizu propovijed u
kojoj su pojava Antikrista i posljednji sud bili predvideni oko 1000. godine.** Mozda je, medutim,
najzanimljiviji primjer starih engleskih propovijedi Wulfstana (umro 1023.), nadbiskupa Yorka i
Worcestera. Njegovo djelo je prepuno eshatoloskih tema jer je namjeravao osvjedociti Anglo-Sak-
sonce da je sadasnje stradanje, uklju¢ujuci napade Danaca, posljedica njihovih grijeha. Premda je
odbio pretkazati odredeni datum kraja, Wulfstan je tvrdio da je sasvim na vratima.>

Medutim, tijekom kasnog srednjeg vijeka ovo zanimanje za neposredni kraj nije bilo ograni-
¢eno samo na homileticka djela. IzloZeni stalnim sukobima crkve i drzave, divljackim ratovima,
gospodarskim nedac¢ama i proteanskoj pojavi brojnih heterodoksnih i heretickih pokreta, zabri-
nuti teolozi i reformatori su od dvanaestog do petnaestog stoljeca ¢esto tvrdili da suvremeni znaci
najavljuju kraj vremena. U svom djelu Fourth Watch of the Night njemacki polemicar Gerhoh von
Reichersberg (1093.-1169.) napao je politicke protivnike crkve i opisao drugi advent kao dogadaj
“koji dolazi ili je ve¢ na vratima”. Jednako je tako i $panjolski dominikanac Vincent Ferrer (oko
1350.-1419.) u svom pisanom izvjestaju papi Benediktu XIII zakljucio da ¢e “vrijeme Antikrista i
kraja svijeta uskoro nastupiti i da je jako blizu, na vratima”>

Medutim nisu svi srednjovjekovni pisci bili zadovoljni ovakvim relativno sigurnim i opéim
izjavama o neposrednom kraju svijeta. Zanemarujuci Pismo i ortodoksnu srednjovjekovnu tradi-
ciju, samozvani proroci postavljali su odredene datume za pojavu Antikrista i dolazak posljetka.
Tvrdedi da “bi bilo smijesno za crkvu da svakodnevno $iri evandelje o kraju i zavrsetku svijeta,
a da ne vodi racuna o priblizavanju tog dogadaja’, Arnold iz Villanove (oko 1240.-1311.) je s
uvjerenjem pretkazao da ¢e “vrijeme progonstva pod Antikristom doci u ¢etrnaestom stolje¢u od
Kristova rodenja, oko sedamdeset i osme godine tog stoljeca””” Takve su se ideje nasle i u popular-
nijim djelima. Na primjer, u propovijedi “Redde Rationem Villicationes Tue” koju je 1388. godine
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iznio u Londonu, Thomas Wimbledon, govore¢i o odredenim zlima svog vremena, rekao je da je
izvjesni doktor prorekao pojavu antikrista oko 1400. godine. Wimbledon je ovu pojedinost uklju-
¢io u propovijed kako bi svoje slusatelje osvjedocio da kao $to svaki ¢ovjek u Zivotu zivi, obolijeva i
stari pa konac¢no ide kraju, tako i ovaj svijet, bolestan od silnog zla svog vremena i pateci od bolova
koje donosi starost (kuge i potresa) takoder mora do¢i kraju.”

Tijekom Cetrnaestog stoljeca prirodne katastrofe i ocita iskvarenost crkve posebno su poticali
apokalipticka ocekivanja. Crna smrt, koja je pokosila oko tre¢ine (oko dvadeset i pet milijuna)
europskog stanovnistva, smatrana je znakom neposrednog unistenja svijeta. Kako to tumaci Bar-
bara Tuchman: “Bi¢ koji bez vidljiva uzroka tako bespostedno kosio, mogao se smatrati samo
bozanskom kaznom nad ¢ovje¢anstvom zbog njegovih grijeha. Mogao je predstavljati ¢ak i Bozje
krajnje razocaranje s Njegovim stvorenjem. Metteo Villani je kugu usporedio s potopom s obzi-
rom na krajnji cilj i bio uvjeren da biljezi ‘istrebljenje ljudskog roda>>

Politicke smicalice i silno bogatstvo papinskog dvora, papin prijelaz iz Rima u Avignon ($to
su suvremeni reformatori nazvali babilonskim ropstvom) te na kraju i veliki raskol, smatrani su
znacima kraja.° Zbog toga su mnogi u kasnom srednjem vijeku, od konzervativnih crkvenih veli-
kodostojnika do ozbiljnih reformatora i revolucionarnih fanatika, svoje protivnike (vjerske i poli-
ticke) proglasavali Antikristom. Umjesto da kr§¢anima pruzi ujedinjujucu nadu, apokalipticizam
je odrazavao politicke i vjerske polemike raskidajuci kr$¢anski svijet. Oxfordski znanstvenik John
Wycliffe (oko 1329.-1384.) posebno pokazuje ovu polemicku uporabu apokalipticizma. U svojim
spisima, u kojima ne razvija pojedinosti tradicionalnog i$¢ekivanja drugog adventa, stalno osudu-
ju mnoge elemente ortodoksnog vjerovanja i crkvenu strukturu, tvrdeci da pripada Antikristu.®

Zbrka u kasnom srednjem vijeku utjecala je i na umjetnike i pjesnike. Premda njihova
djela uglavnom ostaju ortodoksna, ona su ipak odraz apokalipti¢kih ocekivanja svog vreme-
na. Posebno su od sredine trinaestog stoljeca na dalje postale popularne ilustracije Otkrivenja
kod lai¢kih i vjerskih pokrovitelja. Slike Ivanovih prorockih videnja postale su temom fresaka
i slika, i bile naslikane u brojnim Biblijama i religioznim enciklopedijama, na rubovima ra-
sko$nih knjiga satoval” i u neovisnim apokaliptickim knjigama.®* Eshatoloske teme kao $to
su trijumf mrtvih i posljednji sud, takoder su dominirale umjetnos¢u kasnog srednjeg vijeka;
a nakon kuge postale su uobicajenije i ¢e$¢e. Govoredi o freski posljednjeg suda u Pisi, djelu
Francescoa Trainija, Millard Meiss, na primjer, prepoznaje novi pristup prikazivanju Krista.
Nasuprot gotickim sudenjima, koja promatraca podsjec¢aju na Kristovo milosrde, Traini je
prikazao Krista kako se obra¢a “samo osudenima, okrecuci se od njih sa srdzbom na licu,
dizuéi ruku u snaznoj gesti osude”*® Knjizevna djela su na slican nacin bila odraz vjerskih i
drustvenih napetosti kasnog srednjeg vijeka. Najveci pjesnik srednjovjekovnog katolicizma,
Dante (1265.-1321.), bezobzirno je osudio papinsko bogatstvo i pokvarenost, stavljajudi, na
primjer, dvojicu papa (Nikolu III i Bonifacija VIII) poznatih po simoniji u pakao u svom
devetnaestom pjevanju Pakla (Inferno). Uzimajudi iz ikonografije srednjovjekovne tradicije
Antikrista, razvijaju¢i apokalipticku simboliku kao $to je bludnica Babilon i aludirajudi na
posljednji sud, “Dante postaje prava prorocka figura u svojoj osudi papinske pokvarenosti”
I srednjovjekovna engleska poema Piers Plowman, osudujuci pokvarenost crkve zavrsava vi-
zijom posljednjih dana, uklju¢ujuéi Antikristov napad na pravu krs¢ansku crkvu.®® Zamijeti-

1 " Knjige satova sadrzavale su molitve koje je trebalo izmoliti u kanonske sate u ¢ast djevice Marije.
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mo da oboje, BoZanstvena komedija i Piers Plowman osuduju odredene crkvene probleme, a
ne doktrinu ili strukturu crkve niti instituciju papinstva.

Ova uporaba apokaliptickih slika da se osude zla onog vremena i potakne reforma, pred-
stavljaju pesimisticke izraze adventne nade. Medutim, optimisti¢nije izraze nalazimo u obnovi
¢ilijazma u kasnom srednjem vijeku. Naravno, ocekivanja doba mira i Bogu ugodne vladavine
odrzavano je u srednjem vijeku zivim u zidovskom apokalipticizmu, posebno u vezi s onim $to
Gershom Scholem naziva “akutnim mesijanizmom”.* Tijekom citavog srednjeg vijeka Zidovski
ucitelji i komentatori, proucavajuéi proroc¢anstva Starog zavjeta i ¢ak astronomske pojave, pret-
kazali su dolazak Mesije i uspostavu mesijanskog kraljevstva. “Nada u Mesiju nije”, kako to biljezi
Abba Hillel Silver, “nikada nestala iz Izraela”” Na primjer, djelo Book of Elijah ocekivalo je kraj
neposredno nakon arapskog osvajanja Perzije 641. godine, dok je djelo Revelations of Simeon ben
Yohai ocekivalo dolazak Mesije oko 750. Prema drugim zidovskim Spekulacijama, cesto zasniva-
nim na Danielovu prorocanstvu o 2300 dana (8,14), Mesiju su ocekivali 968., 1210., 1300., 1306.,
1324., 1334., 1340. i 1403., a poznati komentator Rasi (1040.-1105.) ocekivao je Mesiju za 1352.
ili 1478.%

Cak je i veliki filozof Maimonid (1135.~1204.), koji se kao Augustin &esto protivio pokusa-
jima izraCunavanja kraja, prenio predaju iz svoje obitelji prema kojoj je 1216. godina trebala biti
vrijeme kad ¢e u Izraelu biti ponovno uspostavljeno prorostvo, $to je znak neposrednog dolaska
Mesije. Za Maimonida je vjerovanje u Mesiju vazan ¢lanak vjere: “Kralj Mesija Ce se pojaviti u
buduc¢nosti i obnoviti Davidovo kraljevstvo onakvim kakvo je nekad bilo, vladavinu kakva je ne-
kad bila. On ¢e ponovo sagraditi hram i okupiti prognani Izrael. I u njegove ¢e se dane vratiti svi
zakoni koji su nekad postojali”®

Od posebnog zanimanja za srednjovjekovni zidovski mesijanizam je udvajanje Mesije s dvije
licnosti, Mesija ben Joseph i Mesija ben David. Mesiju ben Josepha ubit ¢e mo¢ni voda zla na
Zemlji, Armil (koji u mnogim detaljima jako sli¢i na Antikrista), dok ¢e Mesija ben David, od
koga se ocekuje da porazi Goga i Magoga kao i Armila, pripremiti put za kraj vremena.” Tako je
srednjovjekovno Zidovsko ocekivanje kraja obuhvacalo Mesiju koji pati i koji trijumfira. U to je
bilo ukljuéeno i vjerovanje u uskrsnuée mrtvih, posljednji sud i Novi Jeruzalem. Zidovska agadska
(hagadska) tradicija smatra Mesiju Bozjim ljudskim orudem, posljednjem od velikih kraljeva svi-
jeta. U jednom apokaliptickom midrasu ¢itamo: “Deset je kraljeva vladalo s jednog kraja svijeta
do drugoga. Prvi je kralj Sveti, blagoslovljen bio, koji vlada nebom i Zemljom.” Drugi su kraljevi
Nimrud, Josip, Salomon, Ahab, Nabukodonozor, Kir i Aleksandar Veliki. Na kraju povijesti do¢i
¢e deveti kralj, Mesija, “koji ¢e vladati s jednog kraja zemlje do drugoga, kako je re¢eno. A kamen
koji bijase u kip udario postade veliko brdo te napuni svu zemlju. (Dn 2,35). Deseti kralj: Vladalas-
tvo Ce se vratiti njegovim vlasniku: Onome tko je bio prvi kralj, On je i posljednji””*

Kako to komentira Raphael Patai, “era mesijanske vladavine zamisljena je kao BoZja vladavina
nad cijelim svijetom” kad svi narodi budu prihvatili Gospoda kao vladara. “U ovom velikom tri-
jumfu Gospoda nad idolopoklonickim ¢ovjec¢anstvom, Mesija — ¢ovjek koji je to ostvario svojom
herojskom odvazno$c¢u - postaje gotovo suvisan. Kad se jednom uspostavi nebesko kraljevstvo
na Zemlji, njegovoj je aktivnoj ulozi kraj, i njemu ne preostaje nista drugo osim da sjedi na Davi-
dovom prijestolju u Jeruzalemu i bude vidljivi, ali pasivni predstavnik Boga na ovom ¢ovjekovom
svijetu””? Ovo ocekivanje ¢ovjeka-spasitelja, zajedno s idejom dvojnog Mesije koji ¢e stradati i
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osvajati, a kojeg ¢e ne samo Antikrist poraziti, ve¢ ¢e on pobijediti Goga i Magoga, u mnogo
¢emu nalikuje na milenijsko kr$¢ansko ocekivanje nastalo u ranom srednjem vijeku o budué¢em
posljednjem vladaru svijeta. On ce biti politicki voda, novi rimski (ili francuski ili njemacki) im-
perator koji ¢e unistiti protivnike kr§c¢anstva (posebno Goga i Magoga). Dok se od njega ocekuje
da uspostavi univerzalnu vladavinu u Jeruzalemu i utvrdi vrijeme mira i pravednosti, on ¢e se na
kraju prije dolaska Antikrista odre¢i krune i vlasti.”?

Poslije dvanaestog stolje¢a milenijske nade su dobile izri¢itiju duhovnu i novofilozofsku osno-
vu djelom Joachina iz Fiore (oko 1135.-1202.), cistercitskog mistika koji je za Zivota stekao glas
prorockog tumaca povijesti i budu¢nosti. Njegovo trostruko tumacenje povijesti spasenja bilo
je suptilno i sloZeno i ostaje predmetom mnogih rasprava. Medutim, da to pojednostavnimo,
Joachim je vjerovao: upravo kao $to je novozavjetno doba Sina slijedilo nakon starozavjetnog raz-
doblja Oca, tako ¢e i sadasnje vrijeme prijeci u novo stanje nakon poraza Antikrista. Pojavljujuci
se u toku povijesti, ovo ¢e doba biti obiljezeno reformiranom crkvom pod upravom duhovnih
samostanskih redova. Kako to kaze Bernard McGinn, Joachimov “nacrt je u odredenom smislu
bio obnova ranokrsc¢anskog milenijalizma, ali je takoder bio i mnogo vise, jasan oblik utopije koja
ne samo §to je nastojala dati kona¢nu povijesnu vjerodostojnost institucijama koje su za Joachi-
ma bile na prvom mjestu, posebno samostanskom zivotu, ve¢ je takoder predstavljala originalno
glediste na temu reformatio zamisljenu kao novi prodor u povijest a ne povratak na proslost.””*

Nije jasno da li je Joachim zamisljao ovo novo doba kao milenij. On ga opisuje kao vri-
jeme “pravde na zemlji i obilja mira”, kad ¢e se Zidovi obratiti, a zmaj biti utamnicen “u
preostalim narodima koji se nalaze na kraju svijeta”.”” No ostao je ortodoksan, odbijajuci da
pretkaze to¢no vrijeme i trajanje, a postoje i neki dokazi da je to vrijeme smatrao relativno
kratkim razdobljem prije posljednje bitke s Gogom i Magogom i Kristovog adventa.”” Na
nesre¢u, kako je to Morton Bloofield nedavno zamijetio, u kasnijem srednjem vijeku “Joac-
himovo ime postalo je sinonim za svakog fanatika i apokaliptika””” Joachimovi sljedbenici
su isprva to novo doba koje bi otpocelo 1260 uglavnom zamisljali u duhovnim pojmovima.
Medutim, protjecanjem vremena Joachimovi su odmjereni zakljucci, utemeljeni na pazljivoj
nosti koje bi se ostvarilo u okviru povijesti prije drugog Kristovog adventa postalo je politi-
ziranim, polemic¢kim oruzjem u stalnom sukobu izmedu papinstva i imperija. Takoder ih je
preuzeo Citav niz radikalnih skupina kasnog srednjeg vijeka, od duhovnih franjevaca koji su
osudivali papinsku pokvarenost do razli¢itih revolucionarnih i komunisti¢kih pokreta koji su
pokusavali uspostaviti milenij prije drugog Kristovog dolaska.”®

Tako je kasni srednji vijek postao svjedokom radikalnijih pretjeranosti milenijalizma, upravo
onoga §to je Augustin nastojao sprijeciti svojim protivljenjem hilijazmu i popularnom apoka-
lipticizmu. No nasa suvremena zaokupljenost ovim radikalizmom kasnog srednjeg vijeka, pro-
tivljenjem papinstvu i “prije-reformacijskim” prorockim zZarom ne treba nas uciniti slijepima za
¢injenicu da je ¢ak i u kasnom srednjem vijeku adventna nada bila bitan element ortodoksnog
kr$¢anskog vjerovanja, uglavnom naglaseno augustinska, obi¢no odbacujuéi milenijarizam i pro-
ricanja vezana uz odredivanje vremena kraja. Srednjovjekovni krs¢ani nastavili su vjerovati da
zive u posljednjem dobu i da ¢e ¢ovjekovo hodocasce u grjesnom svijetu uskoro zavrsiti. Nada u
Kristov povratak kao suca i Spasitelja ostala je u srednjem vijeku stalno prisutna.
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SUMMARY
The Advent Hope in the Middle Ages

Medieval Christians, although troubled by the passage of time, confidently awaited the se-
cond advent of Christ. As the twelfth-century Cistercian father Guerric of Igny states, “I am
absolutely sure that in the end he will appear and will prove not to have deceived me; so in
spite of the delay he imposes I shall go on waiting for him confidently, because he certainly
will come and will not be later than the most timely day”” 1 The fervor of these words from
Guerric’s first sermon for the advent season may surprise some readers, for typically, Pro-
testant Christians have been taught that the advent hope was lost during the Middle Ages.
Nothing could be further from the truth.

Key words: Advent-Hope; Middle-Ages; Eschatology
Izvornik: Richard K. Emmerson. ,The Advent Hope in the Middle Ages.“ U Advent Hope in
Scripture and History, Edited by V. Norskov Olsen, Washinhton, D.C.: Review and Herald

Publishing Association, 1987. (pp. 96-114)

Prijevod: Hinko Plesko

107






