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Sazetak

Autor polazi od prikaza mesijanskih ofekivanja u Zidovstvu Isusova vremena na teme-
lju dostupnih izvora kako bi se u tom kontekstu bolje shvatilo mesijanske tipologije
kojima se Marko sluzi za prikaz Isusova mesijanskog identiteta i poslanja. Posebnu
paznju poklanja naslovu (1,1) i proslovu Markova evandelja (1,2-13), gdje Isus biva
predstavljen naslovima »Krist« i »5in Bozji« od kojih drugi izrazava Isusov bozanski
identitet i kao takav bitno odreduje Isusov mesijanski identitet i narav njegova posla-
nja. U nastavku se autor posebno fokusira na mjesta gdje se ta dva naslova ponovno
susrecu (Petrova vjeroispovijest i preobrazenje, Isusov odgovor velikom sveceniku,
izrugivanje svecenickih poglavara i satnikova vjeroispovijest) da bi istrazio njihov
odnos i znacenje. Uz naslove »Krist« i »Sin BoZji«, autor se pita i o znacenju ostalih
mesijanskih naslova (Sin Covjedji, Prorok, Kralj Izraelov/zidovski, Sin Davidov) za Isu-
sov mesijanski identitet i zaklju¢uje da svi oni u kontekstu Markova evandelja bivaju
semanticki radikalno modificirani kako bi se mogli primijeniti na Isusa kojemu je kao
Sinu Bozjemu jedini kriterij mesijanstva put Gospodnyji.

Kljuéne rijeci: Krist, Sin Bozji, Sin Covijedji, Sin Davidov, Kralj Izraelov, prorok, Marko,
mesijanizam.

Uvod

Tema mesijanizma kako u Starom zavjetu i Novom zavjetu tako i u Zidovstvu
Isusova vremena ne prestaje biti tema mnogih znanstvenih simpozija, a onda
i zbornika.! Kad je u pitanju Markovo evandelje, tema Isusova mesijanskog

! Usp. Annalisa GUIDA —Marco VITELLI (ur.), Gestt e i messia di Israele. Il messianismo giuda-
ico e gli inizi della cristologia, Trapani, 2006., James H. CHARLESWORTH (ur.), The Messiah.
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identiteta jest sredi$nja tema, na Sto upucuje sam naslov evandelja »Pocetak
evandelja Isusa Krista Sina BoZjega« (Mk 1,1). O kristologiji kod Marka ne
prestaje se pisati, o ¢emu svjedoce i novo napisani doktorati na tu temu cija
se novost temelji na primjeni narativne metode kojoj je u centru interes za
Citatelja, onoga implicitnog, kakvog ga pretpostavlja samo djelo.> U ovom
¢lanku posluzit ¢emo se rezultatima novijih kristoloskih studija narativnog
tipa, izbjegavajuci pritom tehnicke termine iz naratologije koji bi mogli biti
manje razumljivi. Usredotocit ¢emo se na kristoloske naslove koje nalazimo
kod Marka, a koji kod njega kao i u Zidovstvu Isusova vremena imaju mesi-
janski karakter.

1. Mesijanske nade u Zidovstvu Isusova vremena

Kad je u pitanju Zidovstvo Isusova vremena, sve se viSe danas govori o njego-
voj raznolikosti §to se mozda najbolje pokazuje na primjeru ondasnjeg shva-
¢anja mesije koje je raznovrsno kao i samo zidovstvo. Ta razlicitost odrazava
povijesni razvoj mesijanstva u Starome zavjetu: od kraljevskog ili davidov-
skog mesijanizma (2 Sam 7,12-16; Post 49,10-11; Br 24,17; 1z 7,14; 9,1-6; 11,1-9;
Ps 2; 72; 110) preko prorockog (Pnz 18,15.18) do svecenickog (Zah 6,9-14) i
apokaliptickog (Dn 7,1-14) tipa mesije. Ovisno o povijesnom razdoblju Izra-
elskog naroda i o instituciji koja je bila dominantna, mesija je poprimao lik
kralja, proroka, svecenika ili nekog nebesnika (Sin Covjeéji, Henok, Mihael,
Melkisedek).> Cini su da su gotovo svi ti tipovi mesijanizma, neki vise neki
manje dominantni, bili prisutni u Zidovstvu Isusova vremena.

Osim Novoga zavjeta dokaz za to imamo u ne tako brojnim tekstovima iz
onoga vremena koji govore o mesijanskim nadama u onodobnom Zidovstvu.
To su prije svega neki kumranski tekstovi koji nam svjedoce da je ta zajednica
ocekivala dvojicu mesija: jednoga iz Davidove loze, »izraelskog mesiju«, koji
treba vladati, i drugoga iz Sadokove loze, mesiju velikog svecenika ili » Aro-

Developments in Earliest Judaism and Christianity, Minneapolis, 2010.; Stanley E. PORTER
(ur.), The Messiah in the Old and New Testaments, Grand Rapids — Cambridge, 2007.

> Usp. Marco VIRONDA, Gesii nel Vangelo di Marco, Bologna, 2003.; Sylvie de
VULPILLIERES, Nature et fonction des injonctions au silence dans I'évangile de Marc, Pendé,
2010.; Paolo MASCILONGO, »Ma voi, chi dite che io sia?« Analisi narrativa dell'identita di
Gesii e del cammino dei discepoli nel Vangelo secondo Marco, alla luce della »Confessione di
Pietro« (Mc 8,27-30), Roma, 2011.

3 Razvoj mesijanske ideje u Starome zavjetu vidi u: Adalbert REBIC, Sredisnje teme Staroga
zavjeta, Zagreb, 1996., 225-242; Bozo LUJIC, Vjera u Boga uvijek novih mogucénosti. Pretpo-
stavke za biblijsku teologiju Staroga zavjeta, Zagreb, 2014., 379-414.
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nova mesiju«, koji treba tumaciti Zakon.* Neki kumranski tekstovi® buduc¢em
mesiji pridaju i kraljevski naslov Sina Bozjega ili Sina SvevisSnjega u smislu Ps
2,7:»Ti si sin moj, danas te rodih.«* Na zakljucak da je davidovski mesijanizam
politickog tipa bio dominantan u Isusovo vrijeme upucuju jos dva spisa vre-
menski bliska Isusovu vremenu: Ps 17 i 18 iz knjige Salomonovi psalmi’ i Zidov-
ska molitva Osamnaest blagoslova ili Semoneh Esreh.® Salomonovi psalmi 17 i
18 izrazavaju nadu o davidovskom mesiji koji ¢e pokoriti pogane i uspostaviti
izraelsko kraljevstvo te ocistiti Jeruzalem od pogana i gresnika.’ Izvorno cetr-
naesti od osamnaest blagoslova koliko ih ima u molitvi Semoneh Esreh jest
molitva za mesijin dolazak i Bozje spasenje: »Mladica Davidova, tvoj sluga,
neka brzo procvijeta i uzvisi svoju moc¢ po svome spasenju, jer u tvoje smo se
spasenje pouzdali uvijek.«!”

Za cjelovito razumijevanje mesijanske ideje u Zidovstvu Isusova vremena
vrlo je vazan apokrifni spis Knjiga parabola, dio Prve knjige Henokove, apokalip-
ticki spis koji nam otkriva na koji su na¢in Zidovi, ili barem jedna Zidovska
struja, tumadili Dn 7,1-14, odnosno tajanstveni lik Sina Covjecjega. U Dani-
jelovu videnju Sin Covjedji se kao tajanstveni nebeski lik pojavljuje niotkuda

* O mesiji vladaru vidi u: QCD 7,19-20; QFlor fr. 1-3,I,11. O mesiji sveceniku vidi u: QSera
2,13.14. Navodi su preuzeti iz: Paolo COLLINI (ur.), Messianismo, Mangano, 2009, 47.
To je djelo treci svezak u nizu Indice concettuale del medio giudaismo, &iji je urednik Paolo
Sacchi. Takoder usp. Pero VIDOVIC, Kumran u Novom zavjetu, u: Obnovljeni Zivot, 51
(1996.) 5, 523.

> Naslov »Sin Bozji« i »Sin Svevisnjega« nalazimo u QMsAr I,1-11,10; 4Q246 1,8-9; 4Q254

fr. 1,IL,6. Usp. Paolo COLLINI (ur.), Messianismo, 47-48.

Ustoli¢enjem kralj u Izraelu preuzima na sebe kraljevsku ulogu koja pripada Bogu i time

postaje adoptivni Bozji sin, Bozji predstavnik i posrednik na zemlji preko kojega Bog

spasava svoj narod.

Salomonovi psalmi zbirka su od osamnaest pjesama nastala u I. st. pr. Kr. Nisu usli u

Bibliju nego pripadaju zidovskoj apokrifnoj literaturi. Obicno se smatra da je ta zbirka

djelo farizeja koji tumace rimsku invaziju na ¢elu s Pompejom kao kaznu za korupciju

saducejskih velikih svecenika. Usp. Joshua R. PORTER, Izgubljena Biblija. Otkriveni zabo-

ravljeni spisi, Zagreb, 2011., 106-107. 5 5

Osamnaest blagoslova ili Semoneh Esreh jest uz vjeroispovijest »Sema — Cuj, Izraele!«

(Pnz 6,4-9) glavna zidovska molitva koju je svaki Zidov molio tri puta na dan za vrijeme

Bozje sluzbe u Hramu. Sastoji se od osamnaest blagoslovnih prosnji od kojih su veéina iz

Isusova vremena. Molitva je dobila konacan oblik krajem L. st. poslije Krista. Usp. Marko

MATIC, Teologija Ocenasa, u: Obnovljeni Zivot, 54 (1999.) 4, 464.

Dio Ps 17 iz Salomonovih psalama imamo preveden na hrvatski u: Joshua R. PORTER,

Izgubljena Biblija, 109. Navodimo ovdje samo dva retka iz PsSal 17 (21 i 32): »Pogledaj

Gospodine, i uzdigni za njih njihova kralja, sina Davidova, da vlada nad tvojim slugom

Izraelom u vrijeme tebi znano, o Boze... U one dane ne¢e medu njima biti nepravednih,

jer svi Ce biti sveti, i njihov e kralj biti Gospodin Mesija.«

Citav tekst Osamnaest blagoslova na talijanskom jeziku moze se nadi u: http://www.

mastrohora.it/terra/oratio/ebr_diciotto_benedizioni.htm (18. V. 2015.).
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na kraju vremena, a Svevisnji mu povjerava uspostavu nebeskog kraljevstva
koje ce trajati dovijeka. Prema andelovu tumacenju, koje slijedi odmah nakon
videnja, Sin Covjedji bio bi kolektivni lik i predstavljao bi spasene svece Sve-
visnjega, odnosno izraelski narod koji je trpio na zemlji tiransku vlast cetiriju
zvijeri, j. Cetiriju bezboznih svjetskih kraljevstava. U Knjizi parabola za koju se
smatra da je nastala oko 30. g. pr. Kr."" naslov »Sin Covjedji« dobiva jasno indi-
vidualno znacenje i predstavlja tajanstveni nebeski lik, stvoren od vje¢nosti,
ali skriven sve do posljednjih vremena kada ¢e se po Bozjem nalogu pojaviti i
suditi svijetu. Knjiga parabola Sina Covjedjega u tom kontekstu identificira kao
Bozjeg odabranika i pomazanika, odnosno Mesiju.”? Iz toga moderni autori
izvode zakljucak da je odredena struja u Zidovstvu na temelju Dn 7 i Knjige
parabola smatrala da ée odekivani Mesija biti Sin Covjedji, tajanstveni, nebeski,
gotovo bozanski lik, koji ¢e dodi na zemlju kao ¢ovjek, spasit ¢e Zidove od
tudinske vlasti i vladati svijetom."

O mesijanizmu prorockog tipa u Isusovo vrijeme svjedoci, pak, Josip
Flavije,'* govoredi o mesijanskim prorocima svojeg vremena koji su imali poli-
ticke aspiracije i obecavali cudesne znakove' koje nisu bili sposobni ostvariti,

T Neki smatraju da je Knjiga parabola nastala puno kasnije pod utjecajem Novoga zavjeta.
Protiv te teze je ¢injenica da se Sin Covijedji na kraju Knjige poistovjecuje s Henokom, a
ne s Isusom. Usp. Joshua R. PORTER, Izgubljena Biblija, 34.

12 Paolo Collini citira sljede¢a mjesta u Knjizi parabola: 1HLP 10,45; 45,3 i 46,1-2. Usp.
Paolo COLLINI (ur.), Messianismo, 47. Takoder usp. Joshua R. PORTER, Izgubljena
Biblija, 35.

13 Usp. Chrys C. CARAGOUNIS, The Son of Man. Vision and Interpretation, Tiibingen, 1986.,
61-81; Francesco TESTAFERRI, Sei tu il Messia? Gesui di fronte ai messianismi del suo tempo,
Assisi, 2009., 24; Daniel BOYARIN, The Jewish Gospels. The Story of the Jewish Christ, New
York, 2012, 142. Boyarinova je teza da utjelovljenje i trinitarizam ili barem binitarizam
(postojanje dvaju bozanskih likova) imaju svoj korijen u Zidovstvu Isusova vremena.
Tek krajem 1. st. poslije Krista Zidovstvo je dobilo normativni oblik, ¢ega je posljedica
bila odbacivanje svega onoga sto je slicilo krS¢anstvu. Osim toga, Boyarin smatra da je
u tadasnjem zidovstvu postojala i ideja o Mesiji patniku koju ¢e nekoliko stolje¢a nakon
Isusa zidovski rabini sasvim otvoreno izlagati pozivajuci se kao i Novi zavjet na Iz 53.
Usp. Daniel BOYARIN, The Jewish Gospels, 134-135. D. Boyarina zbog toga vrlo ostro
kritizira Peter Schéfer, tvrdedi da su rabinski tekstovi o trpecem Mesiji puno mladi.
Osim toga, Peter Schéfer ne prihvaca Boyarinovo poistovje¢ivanje Sina Covjejega iz Dn
7 sa Sinom Bozjim na ¢emu Boyarin temelji svoju ideju o binitarizmu u zidovstvu. Peter
Schifer naglasava da je u Zidovstvu binitarizam bio prisutan, ali ne i tirinitarizam, te da
je ideja o Mesiji patniku za Zidove mogla biti prihvatljiva, ali ne i sablazan kriza. Usp.
http://www.newrepublic.com/article/103373/books-and-arts/magazine/jewish-gospels-
christ-boyarin (20. V. 2015.).

4 Usp. Giuseppe FLAVIO, Guerra Giudaica, 11,261-262, u: http://digidownload.libero.it/

Hard_Rain/Guerra%20Giudaica.pdf (15. V. 2015.); Giuseppe FLAVIO, Antichita Giuda-

iche, XX,97-98.169-171, u: http://www.alateus.it/Antichitait.pdf (15. V. 2015.).

Francesco Testaferri te likove naziva »prorocima znakac. Istice da oni nisu sebi prisvajali kra-

lievsko dostojanstvo nego su se predstavljali kao ljudi od Boga poslani s ciljem da povuku za
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nego su samo izazivali krvoprolice. Ponasali su se poput karizmatskih voda, a
ciljevi su im bili politi¢ki, tj. uklanjanje neprijatelja i stranaca i obnavljanje izra-
elskog kraljevstva. Jedan od takvih proroka bio je Teuda, kojega spominju i Dj
5,36. Teuda je povukao sa sobom grupu sljedbenika kojima je obecao da ce, kao
Sto je to nekoc ucinio JoSua, prodi s njima po suhom preko Jordana i ponovno
osvojiti Obecanu zemlju kojom sada vladaju pogani, odnosno Rimljani. Luka
jednom recenicom izvjeStava o rezultatu avanture: »Bi smaknut i sve mu se
pristase razbjegose i netragom ih nesta« (Dj 5,36). Premda rijetko, i kumranski
spisi u QTest rr. 5-8 govore da ¢e mesija, u skladu s biblijskim tekstom, biti
prorok.'

Nekad se na temelju navedenih dokumenata smatralo da je Isusovo vri-
jeme bilo u potpunosti prozeto mesijanskom nadom. Danas je tendencija da
se vaznost navedenih dokumenata kao i uop¢e prisutnost teme mesijanizma u
Isusovo vrijeme radikalno premisli.'” Mi ¢emo se ovdje fokusirati na Markovo
evandelje koje ve¢ u prvom retku Isusa identificira kao Krista (Mk 1,1). Ima-
judi u vidu navedeno ideolosko okruZenje Sto se tice shvacanja mesije, Zelimo
vidjeti na koji nac¢in Marko prikazuje Isusa kao Krista. Krenut ¢emo od naslova
i proslova evandelja, a zatim ¢emo se usredotociti na pojedine mesijanske
naslove kojima se Marko sluZi.

2. Naslov Markova evandelja (1,1)

Prvi redak Markova evandelja: »Pocetak evandelja Isusa Krista Sina BozZjega«
(1,1), namece viSe vaznih pitanja i problema. Prvi problem je tekstualne naravi.
U 27. po redu Nestle-Aland kritickom izdanju Novoga zavjeta zadnje dvije
rijeci su u uglatim zagradama: "Apxn tob ebayyeriov ‘Inood Xpiotod [viod Beod].’
Time izdavaci naznacuju da je originalnost rijeci viod 6eod (Sina Bozjega) u
Mk 1,1 diskutabilna, odnosno da je vrlo tesko odluciti je li originalna duza ili

sobom narod u pothvat vojnog karaktera, nadahnut religioznim motivima. Usp. Francesco
TESTAFERRI, Sei tu il Messia?, 30-31.

16 Usp. Paolo COLLINI (ur.), Messianismo, 109.

17 Usp. Giorgio JOSSA, L’idea del Messia al tempo di Gesti, u: Annalisa GUIDA — Marco
VITELLI (ur.), Gesti e i messia di Israele, Trapani, 2006., 28-29. Po G. Jossu, ipak se ¢ini
da Salomonovi psalmi kao i Osamnaest blagoslova dobro odrazavaju razocaranje naroda
hasmonejskim vladarima, $to je onda moglo osnaziti mesijanska ocekivanja davidov-
skog tipa. Zahvaljujuci Henokovim parabolama moZemo zakljuditi da je u Isusovo vrijeme
bila ve¢ rasirena individualna i mesijanska interpretacija Sina Covjecjega iz Dn 7.

18 Eberhard i Erwin NESTLE - Barbara i Kurt ALAND - Johannes KARAVIDOPOULOS
— Carlo M. MARTINI - Bruce M. METZGER (ur.), Novum Testamentum graece, Stuttgart,
71993., 88.
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kraca varijanta.”” U prilog duZe varijante jest ponajprije vrlo snazno tekstualno
svjedocanstvo, odnosno velik broj rukopisa razli¢ite geografske provenijen-
cije (%!, B, D, L, W, 2427) kao i nekih latinskih, sirijskih i koptskih prijevoda.?’
Duza varijanta Mk 1,1 odgovara i teologiji Markova evandelja, koje vrlo cesto
predstavlja Isusa kao Sina Bozjega: 1,11; 3,11; 5,7; 8,38; 9,7; 12,6; 13,32; 14,36.61;
15,39. Odsutnost naslova »Sin Bozji« u kratkoj varijanti lako se objasnjiva kao
posljedica greske prepisivaca koji je previdio zadnje dvije rijeci (viob 6eod) zbog
njihove sli¢nosti s dvjema prethodnima ('Incod Xpiotod). Uostalom, izraz viod
6eod bez clana jest vjerojatnije Markov izraz (usp. 15,39: aAn6d¢ obtog 0 dvépwmog
ulog Beod M) nego dodatak kopista koji su preferirali umetanje clana.

U prilog krace varijante ide starost i geografska raznolikost tekstualnih
svjedoka (8*, ©, 28, 1 2211, pc sa™, Or) kao i mogucnost da su upitne rijeci
naknadno nadodane, odnosno da je kopist podlegao Cestoj napasti prosiriva-
nja naslova knjige. U tekstualnoj kritici kraca i teZa varijanta imaju u pravilu
prednost pred duZom i lakSom. LakSe je pretpostaviti da su prepisivaci nado-
dali kristoloski naslov viod Beod, nego da su ga se usudili ispustiti. Buduci da
duza varijanta odgovara vise teologiji Markova evandelja, ona je i laksa. Kraca
varijanta je dakle teza, a time i izvornija, jer je vjerojatnije da ju je netko imao
potrebu popravljati.

Komentatori razli¢ito preferiraju kracu ili duzu verziju. Medutim, svi
se slazu da naslov »Sin BoZji« izvrsno pristaje, u Mk 1,1 koji funkcionira kao
naslov citava evandelja. S druge strane, ako naslov »Sin BoZji« i nije izvorno
bio u samom naslovu evandelja Citatelj nije puno izgubio jer ve¢ u 1,11 u okviru
prologa doznaje posredstvom nebeskog glasa da je Isus Sin Bozji. Naime, kako
¢emo vidjeti, naslov i prolog imaju u mnogo ¢emu sli¢nu funkciju.

Na temelju cega tvrdimo da Mk 1,1 predstavlja naslov Markova evande-
lja? Naslovi su u antici sadrZavali ime pisca u genitivu i naslov koji je oznaca-
vao sadrzaj djela, npr. IIhoutapyov Biol mepaiiniou ili @Lhootpdtov Blol coprotdiv.
Mk 1,1 ne otkriva ime autora, ali izvrsno sazima sadrzaj samoga spisa. Da bi
to bilo razumljivo, treba precizirati znacenje dpyn i ebayyeov u Mk 1,1. Izraz
apyn preveden kao »pocetak« ne valja shvatiti u prostornom smislu jer ni rijec
edayyeélov u Mk 1,1 ne znaci evandelje kao literarno djelo, nego kao Zivi navje-

¥ Usp. Bruce M. METZGER, A Textual Commentary on the Greek New Testament, Stuttgart,
21994., 62.

2 Kao svjedocanstvo za ovu varijantu moze se uzeti i one tekstualne svjedoke (8, %, A,
33, Byz) koji imaju tre¢u varijantu koja se od duZze razlikuje time Sto ispred zadnje rijeci
dodaje ¢lan: "Apyn tob edayyeriov ‘Inood Xpiotod viod tod Beod. Tu varijantu lako je obja-
sniti kao gramaticku korekciju kopista sklonog arhaicnosti.
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Staj.”! Prihvatljivije je vremensko znacenje imenice apyn iz kojega onda proizlaze
i znacenja kao »izvor, porijeklo, temelj«.? Rijec je dakle o pocetku, izvoru, pori-
jeklu, temelju evandelja kao radosne vijesti. Genitivi »Isusa Krista, Sina BoZjega«
(Tnood Xpuotod [ulod Beod]), koje mozZemo shvatiti kao subjektivne ili objektivne
preciziraju o kakvoj se radosnoj vijesti radi: o evandelju koje Isus navijesta (usp.
Mk 1,14-15) ili o evandelju kojemu je Isus Krist, Sin Bozji sadrzaj, a navijesta ga
Crkva.” Premda su obje opcije prihvatljive, ¢ini se da druga kao naslov bolje
odgovara Markovu evandelju koje za glavnu temu ima upravo Isusov identitet.
Markovo evandelje, nakon prologa (1,1-13) sastoji se od dvaju dijelova:
od Isusova djelovanja u Galileji (1,14 - 8,26), koje dovodi do Petrove mesijan-
ske vijeroispovijesti (8,29: »Ti si Pomazanik - Krist!«) i od drugog dijela, koji
je sav usmjeren prema Isusovoj muci, smrti i uskrsnucu (8,27 - 16,8) i koji
kulminira u satnikovoj vjeroispovijesti (15,39: »Zaista, ovaj covjek bijase Sin
Bozji!l«). Marko, dakle, pocetnim retkom koji funkcionira kao naslov otkriva
o ¢emu Zeli pisati: o pocetku, izvoru i temelju radosne vijesti da je Isus Krist
i Sin Bozji. Kao sto dolikuje naslovu, Marko u pocetnom retku nema glagola
a izbjegava i odredene ¢lanove.* Jedino je imenica evandelje odredena clanom
(tod ebayyeAiov). Radosna vijest koju Crkva navijesta da je Isus Krist i Sin Bozji
Citatelju je ve¢ poznata. Marko svojim djelom Zeli pokazati na ¢emu se to evan-
delje temelji i u skladu s time kako ga onda na pravi nacin navijestati.>
Isusov mesijanski identitet, sudec¢i prema naslovu, glavna je tema Mar-
kova evandelja i sadrzaj radosne vijesti koju Crkva navijesta: Isus iz Nazareta
jest Mesija, posljednji BozZji poslanik kojega je Bog poslao da dadne puninu
zZivota svojem narodu. Na ¢emu treba temeljiti taj navjestaj da bi bio ispravan?
Koju ulogu za ispravno shvacanje Isusova mesijanskog identiteta ima naslov
»Sin BoZji«, koji se takoder nalazi u naslovu (ili barem u prologu) evandelja?
Ima li i on tek mesijansko znacenje u smislu naslova koji se u Starom zavjetu

21 Rijec evandelje tek u IL. st. poslije Krista pocinje oznacavati i literarno djelo.

2 Usp. Fredrick William DANKER (ur.), A Greek-English Lexicon of the New Testament and
other Early Christian Literature, Chicago — London, 32000., 137-138.

Usp. Klemens STOCK, Marco. Commento contestuale al secondo Vangelo, Roma, 2003., 11, 18.
Poredbeni veznik ka8o¢ (kao), kojim zapocinje Mk 1,2, na prvi pogled sugerira da su
poredbenim odnosom povezana prva dva retka evandelja, Sto bi stavilo u pitanje karak-
ter naslova prvog retka. Medutim, kad se malo bolje pogleda, vidi se da tekst uspo-
redbom povezuje starozavjetni citat (1,2-3) i njegovo ostvarenje (1,4). Usp. Gianfranco
NOLLI, Evangelo secondo Marco. Testo greco, neovolgata latina, analisi filologica, traduzione
italiana, Citta del Vaticano, 1992., 1.

M. Vironda naglasava da imenica é¢pyn moze znaciti i kriterij. Markovo evandelje bi
prema njemu predstavljalo jedini ispravni kriterij za navjestaj radosne vijesti da je Isus
Krist i Sin Bozji. Usp. Marco VIRONDA, Gesii nel Vangelo di Marco, 42, 267-270.
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pridavao izraelskim kraljevima (usp. Ps 2,7) ili upucuje na nesto vise? Naslov
ne otkriva ¢itav sadrzaj djela, nego ga samo najavljuje. Nesto vise o Isusovu
identitetu mogao bi nam reci prolog (1,2-13).

3. Prolog Markova evandelja (1,2-13)

Cilj prolog ili uvoda jest upoznati citatelja s dogadajima koji prethode onome
o ¢emu se pripovijeda kako bi ¢itatelj mogao shvatiti pripovijest i ispravno
povezati dogadaje. Citatelj u prologu dobiva informacije koje obi¢no likovi
u pripovijesti jos ne znaju. Glavnu informaciju o Isusu Marko je naveo ve¢ u
naslovu djela, da je Isus Krist i Sin BoZji. Ta informacija je citatelju kao vjerniku
sigurno vec¢ poznata, ali ne i likovima u pripovijesti. Koje nove informacije o
Isusu dobiva ¢itatelj u prologu?®

Starozavjetni citat kojim pocinje prolog Marko pripisuje Izaiji, a zapravo
je rezultat stapanja i prerade triju razlicitih tekstova:

Izl 23,20: Saljem, evo, svog andela pred
tobom da te ¢uva na putu i dovede te u mje-

sto koje sam priredio. Mk 1,2-3: Evo Saljem glasnika svoga

pred licem tvojim da ti pripravi put (i 686v
oov). Glas vice u pustinji:
»Pripravite put Gospodinu (tiy 060v kupiov)

Mal 3,1: Evo Saljem glasnika
da put preda mnom pripravi.

Iz 40,3: Glas vice: »Pripravite Gospodinu
put kroz pustinju. Poravnajte u stepi stazu
Bogu nasemu.«

poravnajte mu staze!«

Nacin na koji je Marko donio ovaj starozavijetni citat dovodi nas do vise
zanimljivih zakljucaka. Kao prvo, primjecujemo da Markov tekst predstavlja
novu interpretaciju starozavjetnih tekstova. Ne pripravlja se put Bogu, nego
Bozjem sugovorniku; glasnik ne ide pred Bogom nego pred »ti« kojemu se
Bog obraca. Tko je taj nevidljivi sugovornik kojemu se isto tako nevidljivi Bog
obraca? Iz konteksta je jasno da je Isus »ti« kojemu se Bog obraca, jer njemu
Ivan Krstitelj kao glasnik pripravlja put. Kada se dogada taj razgovor? Ne pret-
postavlja li taj razgovor Isusovu preegzistenciju?” Jos vise iznenaduje parale-
lizam izmedu Isusova i Gospodnjeg puta, Sto sugerira da je Isus Gospodin.

% Mk 1,2-13 je prva sekcija Markova teksta koju povezuje mjesto (pustinja), vrijeme (konti-

nuitet dogadaja), likovi (krtenje u tom smislu povezuje periferne perikope), akcija (sta-
rozavijetno obecanje i ispunjenje) i funkcija (upoznati Citatelja s protagonistom).

7 Usp. Marco VIRONDA, Gesit nel Vangelo di Marco, 76-77. Vironda primjecuje da se raz-
govor odvija puno prije nego ono Sto se u evandelju pripovijeda; prenosi ga Izaija (VIIL
st. pr. Kr.) kao nesto sto se ve¢ dogodilo bez vremenskih oznaka - od vje¢nosti. Razgo-
vor i sugovornici su preegzistentni u odnosu na pripovijest. Bog stoji na pocetku povije-
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Na isti naslov e se kasnije u Hramu pozvati Isus, citirajuci Ps 110,1-2 i, protiv
stajaliSta farizeja, ustvrditi da Krist ne moze biti tek sin Davidov, jer ga sam
David naziva svojim Gospodinom (Mk 12,35-37).2% Ako Isus kao Gospodin nije
tek sin Davidov, ¢iji je onda sin? Odgovor na to pitanje Citatelju je poznat ve¢
od pocetka evandelja: Isus je Sin Bozji (1,1), i kao takav koraca Gospodnjim
putem,” tj. ostvaruje svoje mesijansko poslanje.

Nakon starozavjetnog citata odmah slijedi izvjestaj o ispunjenju BoZje
rijeci, najprije Sto se tice glasnika. Opisom Krstiteljeva djelovanja, nacina
Zivota i navijestanja (1,4-8), evandelist daje Citatelju do znanja da u Krstitelju
vidi Iliju, kojeg su Zidovi u ono vrijeme ocekivali kao Mesijina prete¢u, o
¢emu svjedoci i sam Marko u perikopi o preobrazenju (Mk 9,11-13).*° Krsti-
telj najavljuje buduceg Mesiju kao onog koji ga nadvisuje u snazi i dosto-
janstvu i koji nece krstiti vodom, nego Duhom Svetim (1,7-8). Nakon Sto ga
je Ivan krstio, na Isusa silazi Duh Sveti ¢ime se ispunja Izaijino mesijansko
prorocanstvo: »Isklijat ¢e mladica iz panja Jisajeva, izdanak ce izbit" iz nje-
gova korijena. Na njemu ¢e duh Jahvin pocivat’,, duh mudrosti i umnosti,
duh savjeta i jakosti, duh znanja i straha Gospodnjeg« (Iz 11,1-2; usp. 61,1).
Bududi da je Isus obdaren Duhom Svetim, moZe njime i krstiti. Ivanovo
krstenje na oprostenje grijeha imalo je cilj ponovno uspostavljanje grijehom
narusena odnosa ljudi s Bogom. Snagom svoje zive i savrSene povezanosti
s Bogom Isus dolazi uvesti ljude u zajednistvo s Bogom, tj. krstiti ih Duhom
Svetim.”!

Specifi¢nost Isusova odnosa s Bogom i njegova poslanja potvrduju BoZje
rije¢i koje Isus ¢uje nakon krstenja: »Ti si Sin moj, Ljubljeni! U tebi mi sva
milinal« (1,11: o €l 0 vld¢ pov 0 dyamrdg, €v dol €vdoknow). Te rijeci sje-
dinjuju u sebi tri starozavjetna teksta: 1) kraljevski mesijanski psalam — Ps

sti spasenja a »ti« u Bozjim planovima od vijeka. Budu¢i da mu se obraca kao osobi »ti«,

direktno, »ti« dijeli s Bogom vrijeme, odnosno vjecnost.

Naslov Gospodin (kbproc) kod Mk dolazi sveukupno Sesnaest puta od ¢ega se osam puta

ocito odnosi na Boga (11,9; 12,9.11.29.230.36; 13,20), ostalih osam puta direktno ili indirek-

tnonalsusa (1,3; 2,28; 5,19; 7,28; 11,3; 12,36s; 13,35). Dakle Boga i Isusa povezuje isti naslov

»Gospoding, koji kad je u pitanju Isus nije jednoznacan. Katkada ga nalazimo kao izraz

postovanja uobicajen medu ljudima (7,28; 11,3) ili u socioloSkom smislu kao »gospodar«

(2,28; 13,35), a Cetiri puta ocito je da se radi o bozanskom naslovu (1,3; 5,19 12,36s).

Sintagmu iy 660v kupiov mozemo shvatiti i kao »Gospodnji ili Bozji put« kojim ¢e Isus

i¢i tijekom svojega mesijanskog djelovanja.

%0 O povratku Ilije koji ¢e navijestiti dolazak Mesije i o posljednjem sudu govori Proa Heno-
kova knjiga, 90,31-38. Ilijin ponovni dolazak vezan uz Dan Gospodnji najavljuje Mal 3,23-
24. U Isusovo vrijeme se tijekom pashalne vecere pila Ilijina ¢asa i vrata su se drzala
poluotvorenima kako bi Ilija mogao u¢i i navijestiti Mesijin dolazak.

3t Usp. Klemens STOCK, Marco, 22.
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2,7: »Ti si sin moj (viég pov €l ov), danas te rodih«; 2) Prvu pjesmu o Sluzi
Jahvinu u 1z 42,1: »Evo Sluge mojega koja podupirem, mog izabranika, milje-
nika duse moje (mpooedefuto adtov N Yuxn pov — w2y nNs7).? Na njega sam
svoga duha izlio da donosi pravo narodimac; 3) Zrtvovanje Izaka u Post 22,2:
»Uzmi svoga sina, jedinca svoga Izaka koga ljubis (tov viév cov tov dyammrov),
i podi u krajinu Moriju pa ga ondje prinesi kao Zrtvu paljenicu na brdu koje
¢u ti pokazati« (usp. Post 22,12.16). Spajanjem razlic¢itih starozavjetnih tipo-
logija glas s neba otkriva ¢itatelju Isusov identitet i poslanje (Iz 42,1). Citira-
njem Ps 2,7 glas s neba potvrduje Isusov mesijanski identitet koji je Citatelju
poznat vec¢ iz naslova evandelja (1,1). Aluzija na Izaka, ljubljenog i jedinog
Abrahamova sina, sugerira pak da se znacenje izraza »Sin moj, Ljubljeni« ne
iscrpljuje u mesijanskom naslovu kojim se oznacavalo kraljevu funkciju kao
BoZjeg predstavnika i zamjenika na zemlji. Kao Sto je Izak jedini ljubljeni sin
Abrahamov, tako je i Isus jedini ljubljeni Sin BoZji, ne samo po onome $to
¢ini nego ponajprije po onome $to jest.*® Tu jedinstvenost Isusova postojanja
i odnosa s Bogom sugerira ve¢ ranije ¢injenica da Bog s njime komunicira
direktno i bez ikakve zapreke (1,2.11: otvoreno nebo), zatim indirektni govor
o Isusovoj preegzistentnosti i naslov »Gospodin« (1,3.11) kao i ¢injenica da na
njemu Dubh Sveti trajno silazi (particip prezenta katofaivor). Aluzija na Slugu
Jahvina upucuje, pak, na Isusovo poslanje* — predanje samoga sebe radi spa-
senja drugih (usp. 10,45), koje medutim Isus nece izvrsiti kao Sluga, nego kao
Sin ljubljeni (usp. 12,6).

Objava koju Isus prima kod krstenja otkriva nam, barem na razini pripo-
vijesti, Isusovu samosvijest s kojom zapocinje svoje poslanje. Isus je u potpu-
nosti svjestan svojega jedinstvenog odnosa s Bogom kao i svojega mesijanskog
poslanja. Isusovo krstenje anticipira nacin na koji ¢e Isus izvrsiti svoje posla-
nje: vrsit ¢e ga u snazi Duha Svetoga, ali i u slabosti ovjeka koji dopusta da
ga krsti slabiji od njega i solidarizira se s gresnicima.” Ocev glas s neba funk-
cionira kao potvrda takva paradoksalnog pristupa, potvrda da je to Gospodnji
put, put koji mu je Otac predvidio. Tako se ve¢ kod krstenja vidi da je Isus kao

32

Prijevod LXX nije ovdje u potpunosti vjeran MT 1z 42,1 tako da Mk 1,11 viSe upucuje na
hebrejski nego na greki tekst.

% Klemens STOCK, Marco, 25-26; Marco VIRONDA, Gesii nel Vangelo di Marco, 86.

¥ Izrazi »izabranik« i »miljenik duse moje« kod Izaije oznacavaju da je Sluga Jahvin iza-
bran od Boga da izvede zadac¢u koju mu je Bog povijerio. Usp. Calus WESTERMANN,
Isaiah 40-66, London, 1996., 94.

Ta paradoksalnost nastavlja se i u Isusovu boravku u pustinji (1,12-13). S jedne strane
biva kuSan od sotone i okruZen opasnim zvijerima (slabost), a s druge strane voden je
Duhom i andeli mu sluze.

35
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Sin savrSeno uskladen sa svojim Ocem i da ¢e ta uskladenost biti temeljna za
vrSenje njegova mesijanskog poslanja. Isus ¢e biti Krist, ali kao Sin Bozji, ;.
vrsit ¢e svoje mesijansko poslanje u savrsenoj sinovskoj poslusnosti Ocu.

Naslov i prolog Markova evandelja jasno pokazuju koliko je za Isusov
mesijanski identitet i njegovo mesijansko poslanje vazan ne samo naslov
»Krist« nego i »Sin Bozji«. Mogli bismo reci da Isusovo bogosinovstvo bitno
odreduje njegovo mesijanstvo. Zato smatramo da naslov Markova evandelja
nije potpun bez naslova »Sin Bozji«. Za pitanje Isusova identiteta naslov Krist
nije dovoljan odgovor, nego je nuzno reéi da je Isus i Sin BoZji. Stovise, ¢ini
se da je za Marka naslov »Sin BoZji« vazniji, jer se jedino tim naslovom Bog
obraca Isusu kod krstenja. Pogledajmo sada u kakvu su odnosu ta dva naslova
u samome evandelju.

4. Uporaba naslova »Krist« u Markovu evandelju

Buduci da se naslov Krist kao oznaka njegova mesijanskog identiteta nalazi u
samom naslovu evandelja (1,1), kao bitni sadrzaj Markova navjestaja u nara-
tivnom obliku zacuduje ¢injenica da se rije¢ xpiotoc u Markovu evandelju, u
usporedbi s drugim novozavjetnim spisima pojavljuje relativno rijetko, sve-
ukupno samo sedam puta (1,1; 8,29; 9,41; 12,35; 13,21; 14,61; 15,32). * Ono Sto
povecava vaznost naslova »Krist« kod Marka jest ¢injenica da ga nalazimo na
strateski jakim pozicijama: u naslovu evandelja (1,1), na pocetku drugog dijela
evandelja (8,29), u perikopi koja funkcionira kao poveznica izmedu prvog
(1,4 - 8,26) i drugog dijela (8,27 — 16,8), u pocetnom dijelu muke (14,61) i pri
njezinu zavrsetku (15,32). Nadalje, primjecujemo takoder da naslov Krist viSe
puta dolazi zajedno s apozicijama ili drugim izrazima koji ga pobliZe odre-
duju: evandelist u naslovu definira Isusov identitet dvama naslovima »Krist
Sin BoZji« (1,1); Isus stavlja u pitanje misljenje pismoznanaca da je »Krist sin
Davidov« (12,35); u eshatoloSkom govoru Isus upozorava da ¢e se pojaviti
»lazni kristi« (13,21); veliki svecenik pita Isusa je li on »Krist, Sin Blagoslovlje-
noga« (14,61); svecenicki glavari se rugaju raspetom Isusu nazivajuci ga »Krist,
kralj Izraelov« (15,32). Cini se da je naslov Krist prili¢no nejasan pa ga treba
dodatno definirati Sto nimalo ne ¢udi ako uzmemo u obzir svu raznolikost
mesijanskih ocekivanja Isusova vremena. Dvaput je naslov »Krist« odreden
apozicijom »Sin BoZji«, odnosno »Sin Blagoslovljenoga«. Da je Isus Mesija

% Rijec xprotog nalazimo kod Mt 17 puta; Lk-Dj 37 puta; Iv 21 puta; Pavao 379 puta; Heb 12
puta...

429



430

Bozidar MRAKOVCIC, /susov mesijanski identitet u Markovu evandelju

ukoliko je i Sin Bozji, slazu se evandelist (1,1) i sam Isus (14,62), ali ne i veliki
svecenik koji to smatra hulom. Apozicije »Sin Davidov« i »kralj Izraelov«
otkrivaju s druge strane da farizeji i svecenicki glavari prizeljkuju mesiju poli-
tickoga kraljevskog tipa. Valja takoder primijetiti da se od sedam puta cak pet
puta naslov »Krist« odnosi na Isusa, ali i da ga nikada na Isusa ne primjenjuje
Bog ili Bozji glas, koji Isusa dosljedno naziva svojim Sinom (1,11; 9,7).

Jedino kod Petrove vjeroispovijesti (8,29: ob €l 0 xpiotdc) i kad Isus svoje
ucenike naziva »Kristovima« (9,41: 6u Xpiotod éote) nemamo objasnjenja
naslova. Za Isusa moZemo biti sigurni da poznaje svoj vlastiti mesijanski iden-
titet i poslanje.” Je li to tako i s Petrom?

5. Petrova vjeroispovijest i Isusovo preobrazenje

Petrova mesijanska vjeroispovijest je o¢ito preopcenita. Naslov »Krist« moZe se
shvatiti na razli¢ite nacine. Prvim nagovjeStajem svoje muke, smrti i uskrsnuca
Isus konkretizira svoje, odnosno Bozje shvacanje mesijanizma (8,31).% Petrova
burna reakcija (8,32) pokazuje da njegovo shvacanje Isusova mesijanstva nije
u skladu ni s BozZjom, a onda ni s Isusovom perspektivom, jer ne ukljucuje
ni poznavanje ni prihvacanje Isusove sudbine (muka, smrt i uskrsnuce). Za
razliku od Isusa koji poznaje i prihvaca Bozji plan i put kojim on kao Mesija
treba i¢i, Petru »nije na pameti ono $to je Bozje, nego ono sto je ljudsko« (8,33).

Valja ipak zapaziti da Isus ne nijece istinitost Petrove vjeroispovijesti.
Ako pogledamo $to je toj vjeroispovijesti prethodilo, vidimo da ju je sam Isus
isprovocirao,” inzistiraju¢i na razumijevanju svojih ucenika (8,14-21) da bi u
8,27s konkretizirao $to od njih ocekuje: razumijevanje svojeg identiteta. Pret-
hodni govor o nerazumijevanju ucenika (6,52; 8,14-21) u kontekstu je Isusovih
silnih djela, osobito umnoZavanja kruha (6,30-44; 8,1-10), koja su trebala dove-
sti ucenike do spoznaje da je Isus ocekivani Mesija. Evandelist neposredno

¥ U 9,41 Isus naglasava da vrijednost ¢ina ljubavi prema ucenicima ne ovisi o njihovoj
osobi, nego o Cinjenici da su Kristovi. Interes te tvrdnje nije direkino kristoloski, nego
vise ucenicki. Povezanost s Isusom Kristom daje ucenicima posebnu vaznost. Usp.
Marco VIRONDA, Gesii nel Vangelo di Marco, 145.

% Bezli¢ni izraz »treba«, na grékom &€, upucuje da iza svega stoji Bozji plan. Takoder usp.
9,11; 13,7.10.

¥ Usp. Paolo MASCILONGO, »Ma voi, chi dite che io sia?«, 283. Mascilongo argumentira da
je do mesijanske vijeroispovijesti koju Petar izri¢e ne samo u svoje ime nego i u ime osta-
lih ucenika dovelo to $to su oni stalno bili s Isusom kao i njegova »zahtjevna vjernost« na
koju oni odgovaraju vjernim i mukotrpnim nasljedovanjem. Isus s ucenicima sve djjeli,
a oni su uvijek na njegovoj strani. Sve to razlikuje ucenike od drugih likova u evandelju
i posljedi¢no rezultira i drukdijim odgovorom.
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prije Petrove vjeroispovijesti izvjeStava o ozdravljenju slijepca iz Betsaide
(8,22-26), koji ne vidi odmah jasno nakon prvog Isusova tretmana, nego tek
nakon $to mu Isus drugi put stavlja ruke na oci. Tom perikopom pripovjedac
priprema Citatelja na Petrovu mesijansku vjeroispovijest koja je tek prva faza
u njegovu razumijevanju tajne Isusova mesijanskog identiteta. Druga faza lije-
¢enja sljepoce, odnosno nerazumijevanja ucenika u odnosu na Isusov mesi-
janski identitet, zapocinje Isusovim prvim nagovjestajem svoje muke, smrti i
uskrsnuca. Taj nagovjestaj predstavlja korekciju Petrove vjeroispovijesti koja je
tocna, ali ne i potpuna, jer se Petrovo shvacanje Krista ne poklapa s Isusovim,
a Isus ne prihvaca bilo kakvo znacenje naslova Krist, nego svojim rije¢ima i
zivotom pokazuje na koji nacin on shvaca taj naslov.

Isus ¢e cak tri puta tijekom svojeg puta prema Jeruzalemu ponoviti taj
nagovjestaj (8,31; 9,31; 10,32-34), nakon cega ¢e uvijek uslijediti negativna
reakcija. Nakon prvog nagovjestaja slijedi Petrovo izri¢ito odbijanje (8,32), a
nakon drugog ucenici ne razumiju Isusove rijeci, ali ga se boje pitati (9,32).
Trazenje Jakova i Ivana, neposredno nakon treceg nagovijestaja, da im Isus
dopusti da u njegovu kraljevstvu budu prvi do njega konkretno otkriva da su
ucenici ocekivali mesiju kraljevsko-politickog tipa. Isus se ne umara u kori-
giranju njihova ljudskog, trijumfalistickog shvacanja mesije, nego ih poucava
da se njegovo kraljevstvo sastoji u sluzenju i davanju zivota kao otkupnine za
mnoge (10,45). Nerazumijevanje ucenika, koje se nastavlja nakon Petrove vije-
roispovijesti, ima zapravo kristolosku funkciju: naglasava posebnost Isusove
osobe i poslanja, poznate i razumljive samo Isusu. Daje Isusu priliku da kori-
gira njihovo pogresno shvacanje mesijanizma i da ih uvijek iznova zove da ga
nasljeduju na putu Gospodnjem (1,2), jer ¢e ga jedino tako modi i razumjeti i to
tek kada Isus dode do kraja svojeg puta (usp. 9,9).%

Kristolosku ulogu imaju i zapovijedi Sutnje kojih kod Marka nalazimo
sveukupno devet: prve tri upuc¢ene demonima (1,25.34; 3,12) i zadnje dvije upu-
¢ene ucenicima (8,30; 9,9) odnose se na Isusov identitet (Svetac Bozji, Sin Bozji,
Krist, Sin Bozji), dok su ostale cetiri upucene izlije¢enim bolesnicima (1,44; 5,43;
7,36; 8,26) i odnose se na Isusova cudesa, odnosno na Isusovu mesijansku moc.
Demoni i ucenici su poslusni Isusovim zapovijedima, a izlijeCenima je to jed-
nostavno nemoguce. Stovise, toliko su pod dojmom Isusove ¢udesne moéi da
»5to im je on viSe branio, oni su to viSe razglaSavali« (8,36). Isusove zapovijedi
postizu, dakle, suprotan ucinak. Povecanje fame o Isusu navodi ljude da se

#  Usp. Sylvie de VULPILLIERES, Nature et fonction des injonctions au silence dans I'évangile
de Marc, 314.
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zbog Isusovih silnih djela pitaju o njegovu identitetu (usp. 6,14-16). Zapovije-
dima Sutnje Isus daje do znanja da njegova djela treba na pravi nacin interpre-
tirati: ne kao spektakl i trijumfalisticko pokazivanje moc¢i, nego kao ocitovanje
radosne vijesti o kraljevstvu Bozjem na djelu. Osim toga, zapovijedima Sutnje
Isus daje do znanja da za ispravno otkrivanje njegova identiteta nisu dovoljna
samo njegova djela, nego treba uzeti u obzir i njegov put.

Isusove zapovijedi Sutnje ozdravljenima na paradoksalan nacin postizu
ucinak da se Isusov identitet ne sakriva, nego otkriva. Slican ucinak imaju i
zapovijedi Sutnje demonima i ucenicima koje se ti¢u direktno Isusova identi-
teta i koje se obdrzavaju. Kljuc njihova razumijevanja jest posljednja zapovijed
Sutnje upucena ucenicima nakon preobrazenja: »Dok su silazili s gore, naloZi
im da nikomu ne pripovijedaju $to su vidjeli dok Sin Covjedji od mrtvih ne
ustane« (9,9). O Isusu kao Kristu i Sinu BozZjemu ucenici ¢e mo¢i propovijedati,
ali tek kad Isus prijede kompletno svoj put. Tek tada ¢e ucenicima biti moguce
na pravi nacin razumjeti Isusov identitet. Isus, dakle, Zeli sprijeciti krivo i pri-
jevremeno razglasavanje svojeg identiteta. [Isusova zabrana u 8,30 sprecava da
se Petrovoj mesijanskoj vjeroispovijesti dadne pogresan sadrzaj. Istu funkciju
imaju sve ostale zapovijedi Sutnje koje se ticu Isusova identiteta: njima cilj nije
sakriti Isusov identitet, nego poticati njegovo ispravno otkrivanje.*

Osobito su u ovom pogledu znacajne posljednje dvije zapovijedi Sutnje
(8,33; 9,9), koje povezuju naslove »Krist« i »Sin Bozji« medusobno te jedan i
drugi s Isusovom mukom, smr¢u i uskrsnu¢em. Ta dva naslova ve¢ smo vidjeli
medusobno povezana u naslovu evandelja (1,1) i u prologu (1,11). Za razliku
od naslova Krist, koji se po drugi put pojavljuje tek u Petrovoj vjeroispovijesti,
naslove »Svetac Bozji« (1,24), »Sin Bozji« (3,11) i »Sin Boga Svevisnjega« (5,7)
nalazimo tijekom Isusova javnog djelovanja u Galileji na ustima demona, koji
svoje nadnaravno poznavanje koriste kako bi naveli Isusa na trijumfalisticki
mesijanizam, odnosno na otkrivanje bozanskog identiteta bez konteksta muke,
smrtiiuskrsnuca, tj. jelokupnog Isusova puta. Isus zapovijedima Sutnje odlucno
odbija napasnika i prijevremeno otkrivanje svojega boZanskog identiteta.

Petrova vjeroispovijest i Isusovo preobraZenje nisu povezani samo zapovi-
jedima Sutnje nego i kronoloski. Naime, Isus vodi sa sobom Petra, Jakova i Ivana
na goru preobrazenja Sest dana nakon Petrove vjeroispovijesti (9,2), koja s prvim
nagovjestajem Isusove sudbine i poukom o nasljedovanju koja slijedi s obzirom
na mjesto, likove i vrijeme radnje, tvori jedinstvenu cjelinu (8,27 — 9,1). Teofanija

# Isto, 304-316. Autorica naglasava da zapovijedi Sutnje nemaju cilj objasniti Isusov
neuspjeh niti sakriti njegovu bozansku bit, nego su u sluzbi Markove kristologije.



Bogoslovska smotra, 85 (2015.) 2, 419-441

kojoj trojica ucenika prisustvuju ima funkciju daljnje korekcije Petrove vjerois-
povijesti. Isusovo preobrazenje i BoZja poruka: »Ovo je Sin moj, Ljubljeni! Slu-
Sajte gal« (9,7) otkrivaju Isusov boZanski identitet ¢cime pitanje Isusova identiteta
(8,27) dobiva cjelovit odgovor. Kao jedini Bozji Sin Isus savrSeno poznaje Bozju
volju. Ucenici su ga zbog toga pozvani u svemu slusati, osobito kada nagovijesta
muku, smrt i uskrsnuce kao svoj mesijanski put koji ocituje njegovo bozansko
sinovstvo. Naime, Bog proglasava svojim ljubljenim Sinom upravo Isusa koji
prihvaca patnju i smrt, kao Sto ga je takvim proglasio kod krstenja kada se dao
Ivanu krstiti i tako solidarizirao s gresnicima.* Kao i kod krstenja, Isus ocituje
svoje bozansko sinovstvo prihvacajuci svoj put u poslusnosti i povjerenju u
Ocevu volju (8,31: 6€t).

Marco Vironda smatra da se Isusova zapovijed Sutnje u 8,30 odnosi ne
samo na Petrovu vjeroispovijest nego i na nagovjestaj muke, smrti i uskrsnu-
¢a.® Primjecuje se, naime, da sva tri nagovjeStaja svoje sudbine kojoj ide u
susret Isus upucuje samo svojim ucenicima. Nakon Petrove vjeroispovijesti
Isusov mesijanski identitet nije viSe tajna, barem ne za ucenike. Medutim, Isu-
sova sudbina ostaje za njih tajna, ne zato jer je ne znaju, nego zato jer je ne
uspijevaju shvatiti i prihvatiti. Isto tako i Isusov bozanski identitet ostaje tajna
usprkos preobraZzenju. Naime, Petar, Jakov i Ivan se nakon preobraZenja ne
ponasaju nimalo drukcije od ostalih apostola sto pokazuje da od onoga sto su
vidjeli i ¢uli nisu puno razumjeli. Marko i na taj na¢in pokazuje da je do pra-
vog razumijevanja Isusa kao Krista i Sina BoZjega moguce dodi tek u svjetlu
cjelovitog Isusova puta, odnosno u svjetlu njegove muke, smrti i uskrsnuca.

6. Krist »Sin Davidov« i »Kralj Izraelov«

Kako se priblizava ostvarenje Isusova puta muke, smrti i uskrsnuca tako kod
Marka dolazi do sve veceg odredivanja i ogradivanja viSeznacnog mesijan-
skog naslova »Krist«. U Jeruzalemskom hramu Isus samoinicijativno zapocinje
raspravu o stajaliStu pismoznanaca da je Krist sin Davidov, $to podrazumijeva
da mu porijeklo mora biti davidovsko a narav njegova poslanja kraljevsko-poli-
ticka (12,32-35). Sluzeci se Pismom (Ps 110,1-2), Isus odbacuje takvo shvacanje
mesije i njegova poslanja. Kao Sto je prije korigirao Petrovo shvacanje mesije
Bozjom perspektivom (8,31: &€l), tako to ¢ini i sada sa stajaliStem pismoznanaca
sluzedi se Pismom. Za Isusa, dakle, naslov »Sin Davidov« ne izrazava prikladno

# Usp. Isto, 311.
# Marco VIRONDA, Gestt nel Vangelo di Marco, 144.
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tajnu porijekla Mesije i na¢ina njegova poslanja. Citatelju je to razumljivo, jer od
pocetka zna da naslov »Krist« najbolje definira naslov »Sin BoZji« (1,1). Isus nije
Mesija, sin Davidov, nego Mesija, Sin BoZji, sa znacenjem koje Sin BoZji ima kod
Marka, sto ukljucuje prihvacanje puta koji je Bog za njega predvidio.

Sto je medutim s Bartimejom koji neposredno prije Isusova ulaska u Jeru-
zalem Isusa opetovano zaziva »Isuse, Sine Davidov, smiluj mi se!« i Isus ga ne
uSutkava (10,47s)? Time Sto ga ne uSutkava ne znac¢i da mu i odobrava. Osim
toga, u kontekstu ozdravljenja Bartimeja i ulaska u Jeruzalem, mjesto Isusove
muke, smrti i uskrsnuca, naslov »Sin Davidov« gubi svoju kraljevsko-poli-
ticku ostricu i dobiva spasenjsko-terapeutsko znacenje.* Isus kao Sin Davidov
ne vlada nad Bartimejem, nego mu vracajuci zdravlje sluzi i tako djelom oci-
tuje na koji nacin shvaca svoju kraljevsku funkciju. Na taj nacin naslov »Sin
Davidov« u kontekstu Markova evandelja dobiva novo znacenje.

Slicno mozemo reci i za mesijansko-politicki naslov »Kralj Izraelov«
kojim Isusovi protivnici ironi¢no definiraju naslov »Krist« i takvog ga pridaju
raspetom Isusu (Mk 15,32). Izraz kralj pojavljuje se kod Marka sveukupno dva-
naest puta od cega se pet puta odnosi na kralja Heroda, koji je Ivanu Krsti-
telju dao odrubiti glavu (6,14.22.25ss), jedanput na kraljeve koji ¢e progoniti
Isusove ucenike (13,9) i Sest puta na Isusa, uvijek u kontekstu njegove muke
(15,2.9.12.18.26.32) kada vise nije bila moguca nikakva kraljevsko-trijumfali-
sticka tipologija. Pet puta se Isusu pridaje naslov »Kralj Zidovski« i Sesti put
istoznac¢ni naslov »Kralj Izraelov«. Taj naslov ima uvijek negativne konota-
cije: razlog je Isusove osude i pridaju mu ga njegovi protivnici koji ga uopce
ne smatraju kraljem, nego mu se kao takvome rugaju. Sam Isus je suzdrzan
prema tom naslovu i na Pilatovo izravno pitanje odgovara s enigmatic¢nim:
»Ti kaza« (15,2: a0 Aéyeig). Odbaceni, osudeni, poniZeni i raspeti Isus sama je
suprotnost onome $to su Isusovi protivnici pod tim naslovom podrazumije-
vali. Medutim, ¢itatelj koji zna na koji nacin Isus shvaca svoje kraljevanje, kao
sluZenje i davanje vlastitog Zivota kao otkupninu za mnoge (10,45), shvaca da
Isus jest Krist, kralj Izraelov i da to dokazuje upravo time Sto ne silazi s kriza
da bi spasio samoga sebe, nego ostaje na kriZu i tako spasava mnoge. Zahva-
ljujuci dramatskoj ironiji ¢itatelj prepoznaje vrijednost toga naslova koji na taj
nacin shvacen dobiva sasvim novi smisao.*

# Kumranski tekst 4Q521, fr. 2,II koji se naslanja na Iz 62,1-2 svjedoci da se u Isusovo vri-
jeme od mesije davidovskog tipa ocekivalo ozdravljenja.

% Usp. Marco VIRONDA, Gesii nel Vangelo di Marco, 157. Vironda naglasava da se ovdje
radi o novom modelu kraljevanja (u dubljem i eshatoloskom smislu) koje on ostvaruje
upravo u proturjecju sa svakim prethodnim modelom.
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7. Pitanje velikog svecenika i satnikova vjeroispovijest

Jedan jedini put u Markovu evandelju Isus otvoreno govori o svojem mesijan-
skom identitetu i to pred Zidovskim vijecem kad mu veliki svecenik izravno
postavlja pitanje: »Ti li si Krist, Sin Blagoslovljenoga?« (14,61). Isus ne okolisa
nego daje jasan potvrdan govor: »Ja jesam!« (14,62). Citatelju je taj odgovor
poznat od samog pocetka evandelja (1,1). Zato ga ne zacuduje Isusov potvrdni
odgovor, koji dolazi u trenutku kada nema vise opasnosti da se njegovo mesi-
janstvo shvati trijumfalisticki jer je njegova muka ve¢ zapocela. Osim toga, u
pitanju uz naslov »Krist« stoji i naslov »Sin BoZji«, ¢ime se sugerira da je Isus
onakav Krist kako ga je Bog zamislio. Kod Marka su naime poslusnost i neogra-
niceno povjerenje u Oca glavne karakteristike Isusa kao Sina i njegova odnosa
s Ocem, $to je najocitije u Isusovoj molitvi u Getsemaniju: »Abba! Oce! Tebi je
sve moguce! Otkloni ¢asu ovu od mene! Ali ne $to ja hocu, nego Sto hoces ti'«
(14,36). Medutim, koje znacenje za velikog svecenika ima naslov »Sin Blago-
slovljenoga«? Bududi da potvrdan Isusov odgovor razumije kao hulu, ¢ini se
ispravnim zakljuciti da veliki svecenik ne misli tek na Isusov kraljevsko-mesi-
janski nego na bozanski identitet. ** Inace ne bi bilo dovoljnog razloga da on i
sinedrij u Isusovu odgovoru vide hulu. Isusa su i prije nazivali mesijanskim
naslovima, sjetimo se samo Bartimeja (10,47s), pa to nitko nije smatrao hulom.
Da se Isus smatra Sinom Bozjim ¢lanovi sinedrija mogli su zakljuciti iz pris-
podobe o vinogradarima ubojicama (12,1-12) koju je Isus njima uputio (usp.
11,27) i oni su je dobro razumjeli (12,12). Razumjeli su da Isus misli na sebe
kada govori o jedinome ljubljenom sinu kojega gospodar vinograda salje kao
posljednjega (12,6). Reakcija velikog svecenika i sinedrija na Isusov odgovor
pokazuje da oni dobro razumiju Isusove rijeci, ali ih ne prihvacaju kao istinite.
Smatraju ga bogohulnikom i osuduju na smrt.

Premda Isusovi protivnici u daljnjem dijelu muke njegov boZanski iden-
titet ne spominju ni u svojim porugama, naslov »Sin Bozji« ponovno se javlja i
to na ustima rimskog satnika koji gledajuci Isusa kako umire ispovijeda: »Zai-
sta, ovaj covjek bijaSe Sin Bozji!« (15,39). Pocetnim »zaista« kao da Zeli reci da
su ¢lanovi sinedrija bili u krivu kad su ga proglasili bogohulnikom. Medutim,
Sto je to satnik vidio da je zakljucio da je Isus bio Sin Bozji i koje znacenje ima
za Citatelja ta njegova vjeroispovijest?

% U kontekstu Markova evandelja je ipak vjerojatnije da je veliki sve¢enik imao na umu
Isusovu samosvijest o vlastitom jedinstvenom sinovskom odnosu s Bogom koje se ne
temelji na izabranju i zastiti, nego na podrijetlu. Usp. Anto POPOVIC, Isusova muka i
smrt prema Markovu evandelju, Zagreb, 2009., 187.
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Prije same vjeroispovijesti Marko govori o hramskoj zavijesi koja se
neposredno nakon Isusove smrti rasparala skroz naskroz, »odozgor dodolje«
(15,38). Glagol oxi{w (»razderati, rasparati«) nalazimo samo ovdje i u 1,10 kod
Isusova krstenja. Oba dogadaja imaju snazan teofanijski karakter. U 1,10 Isus
vidi razderana nebesa koja zakrivaju Boga koji nad njima stoluje, a u 15,28
satnik vidi u potpunosti razderan hramski zastor koji zakriva svetinju nad
svetinjama u kojoj je Bog prisutan. Pasivni glagolski oblici (1,10: oxilopévoug
— particip prezenta pasivnog; 15,38: éoxiobn — indikativ aorista pasivnog) u
oba slucaja pokazuju da je Bog na djelu kao onaj koji uspostavlja nesmetanu
komunikaciju. Objava koju Isus prima u 1,11 nadovezuje se na njegovo krste-
nje, odnosno na poniznost i solidarnost s ljudima koje je time iskazao. Upravo
takvog Otac ga prepoznaje kao svojeg Sina koji ocito poslusno ide putem koji
mu je namijenio (1,2). Taj stav poniznosti, povjerenja i poslusnosti Ocu koji
ga ocituje kao Sina Isusa dovodi do savrSenstva u smrti na krizu. Na najbolji
nacin to pokazuje Isusova molitva na krizu preuzeta iz Ps 22: »BoZe moj, BoZe
moj, zasto si me ostavio?« (15,34). Premda se Isus osjeca napustenim i odbace-
nim ne samo od ljudi nego i od Boga, on ne odustaje od svojeg odnosa s Ocem.
Klemens Stock naglaSava da »nijedan drugi biblijski tekst ne poznaje ovaj dvo-
struki zaziv: ‘BoZe moj, BoZe moj’, kojim molitelj upravo u trenutku u kojem se
najbolnije osje¢a Bozju odsutnost, zeli ostati s njime sjedinjen na najuzi moguci
nacin«”. Isusovo sinovsko jedinstvo s Ocem kao i njegovu vjeru u Bozju mo¢,
ljubav i prisutnost ne moZze pokolebati ni iskustvo udaljenosti od Boga ni mo¢
njegovih neprijatelja. Satnikovom vjeroispovijes¢u nakon Isusove smrti Marko
zeli poruciti Citatelju da je potpuno i ispravno prepoznavanje Isusova mesi-
janskog i bozanskog identiteta moguce tek nakon Isusove smrti kojom Isus
ocituje svoje potpuno sinovsko povjerenje i poslusnost Ocu. Bog ce se, pak,
kao Otac koji daje zZivot ocitovati tako Sto ¢e Isusa uskrisiti od mrtvih (16,6:
bozanski pasiv fyépbn) i time ga potvrditi kao svojeg Sina i Krista.*

Satnikova vjeroispovijest, premda jo$ nesavrsena,” pokazuje da Isus
dovrsava svoje mesijansko poslanje kao Sin Bozji, vjeran do kraja putu Gos-
podnjem (1,2). Svecenicki glavari i pismoznanci vide u nacinu na koji Isus
umire samo poraz, ponizenje i sramotu sto prema njima definitivno iskljucuje
mogucnost da je Isus Mesija (15,32). Premda im se Isus direktno ocitovao kao
Krist i Sin BoZji (14,61s), oni mu nisu povjerovali, nego mu se rugaju. Vrhunac

¥ Usp. Klemens STOCK, Marco, 341.

% Usp. Marco VIRONDA, Gestt nel Vangelo di Marco, 193.

¥ Krscani ispovijedaju da Isus jest Sin BoZji, a ne da je to bio. Prava vjeroispovijest moguca
je tek nakon Isusova uskrsnuca. Usp. Isto, 230-231.
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objave Isusova mesijanskog i boZzanskog identiteta za Marka jest Isusova smrt
na krizu. Satnik gleda isto Sto i Isusovi protivnici i, premda poganin, u Isusu
koji umire prepoznaje i ispovijeda Sina BoZjega (15,39). Time postaje prvi od
ljudi koji se u shvacanju Isusa uskladuje s Bozjim glasom (1,11; 9,7) i pouskr-
snim navjestajem Crkve (1,1).

8. Isus kao Sin Covjedji

Naslov »Sin Covjedji« nalazimo kod Marka sveukupno Cetrnaest puta i to uvi-
jek u Isusovim rije¢ima i uvijek odnoseci se iskljucivo na Isusa. Obi¢no izreke
o Sinu Covijedjemu dijelimo na one koje se odnose na mo¢nog zemaljskog Isusa
(2,10.28), na uzvisenog Isusa koji ¢e doci ponovno u slavi (8,38; 13,26; 14,62) i na
trpeceg Isusa koji umire, ali i uskrisava (8,31; 9,9.12.31; 10,33s.45; 14,21.41). Pre-
vladava treca grupa izreka, a u njima tema Isusove muke i smrti.*® Koju ulogu
imaju naslov »Sin Covjedji« i navedene izreke s obzirom na shvacanje Isusova
mesijanskog identiteta? Trebamo li ovaj naslov razumjeti u svjetlu Dn 7,13 i oce-
kivanja jednog dijela zidovstva da ¢e Mesija doci kao nebeski, transcendentni
ili barem nadljudski lik? U svakom slucaju moZemo pretpostaviti da je Sin
Covijedji u Isusovo vrijeme predstavljao uzvisen lik uz koji se vezivala slava i
eshatoloska mo¢. Kako s time spojiti ¢injenicu da su izreke o uzvisenom Sinu
Covjedjem s karakteristikama moéi i trijumfa ve¢ ovdje na zemlji (2,10.28), a jo3
viSe na koncu svijeta (8,38; 13,26; 14,62), kod Marka zapravo u manjini? Kako
to da se uzviseni lik Sina Covjedjega kod Marka najcesce nalazi u izrekama koje
govore o Isusovom poniZenju, odbacenosti, muci i smrti?

Paradoks™ koji je ovdje viSe nego ocit upucuje na zakljucak da nije sam
naslov »Sin Covjedji« taj koji kod Marka korigira trijumfalisticku kristologiju
nego sudbina Isusa koji nosi taj naslov.”? Prvu takvu paradoksalnu izreku o
Sinu Covje¢jemu (8,31) nalazimo odmah nakon Petrove mesijanske vjeroispo-
vijesti (8,29) i odmah uoc¢avamo da Petrovu nepotpunu i neispravnu kristolo-

% Valja, naime, precizirati da se o kompletnoj Isusovoj sudbini (muka, smrt i uskrsnuce)
govori samo u trima nagovjestajima tijekom puta prema Jeruzalemu (8,31; 9,31; 10,33s).
Nakon preobraZenja Isus govori samo o svojem uskrsnucu (9,9), a u ostalim Cetirima
izrekama govori se samo o Isusovoj muci i smrti (9,12; 10,45; 14,21.41).

51 Usp. Sylvie de VULPILLIERES, Nature et fonction des injonctions au silence dans I'évangile
de Marc, 310. Autorica donosi tri svrhe Isusova paradoksalnog koriStenja naslova »Sin
COV]EC]I« 1) da bi naglasio bozanske mo¢i kojih je on nositelj kao ¢ovijek; 2) da bi navije-
stio da ¢e iS¢ekivani Krist biti covjek podvrgnut patnji, odbacenju i smrti, ali i uskrsnucu;
3) da bi nagovijestio i prorekao da ¢e on koji kao covjek trpi muku i odbacenost biti
proslavljen.

%2 Usp. Marco VIRONDA, Gestt nel Vangelo di Marco, 201.
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giju ne korigira promjena naslova (Krist - Sin Covijedji), nego sadrzaj Isusova
naucavanja u prvom navijestaju muke, smrti i uskrsnuca. Jedna od poznatijih
izreka o Sinu Covjedjemu koji nije dosao da bude sluZen, nego da sluzi i Zivot
svoj dadne kao otkupninu za mnoge (10,45) shvatljiva je u punoj mjeri jedino
ako se uoci njezina paradoksalnost koja proizlazi iz uzvisenosti naslova »Sin
Covjedji«.?

Zahvaljujuéi kontrastu izmedu uzviSenosti naslova »Sin Covjedji« i Isu-
sove sudbine Markova korekcija trijumfalisticke kristologije jos je ucinkoviti-
ja.** Primjenjujudi uzviseni naslov »Sin Covjedji« na sebe, Isus mu svojim vla-
stitim ponasanjem i sudbinom daje sasvim novo znacenje. Ipak ne smijemo
zaboraviti da Isusova sudbina ukljucuje uskrsnuce i pobjedu. Naslov »Sin
Covjedji« kod Marka preuzima elemente poniZenja, patnje i odbadenosti, ali
time ne gubi element uzvisenosti. Valja, nadalje, uociti da se naslovom »Sin
Covijedji« Isus ne koristi da bi rekao da je on Sin Covjedji. Naslov »Sin Covijedji«
ne izrazava Isusovo biti, nego njegovo moci, ciniti i podnositi>® To je osobito
vazno za izreku koja slijedi odmah nakon pozitivnog Isusova odgovora na
pitanje velikog svecenika: »Ja jesam!« I gledat éete »Sina Covijedjega gdje sjedi
zdesna Sile i dolazi s oblacima nebeskim« (14,62). Tom izrekom Isus ne dodaje
niSta o svojem identitetu niti ispravlja ili korigira naslove »Krist« i »Sin Bla-
goslovljenoga«, nego najavljuje preokret situacije o njegovu drugom dolasku.
Tada nece viSe njegovi protivnici suditi njemu, nego ¢e on suditi njima. Tada
on nece vise biti njihov zatvorenik, nego ce sjediti zdesne Bogu.”

Od svih naslova koje Isus na sebe primjenjuje, »Sin Covjedji« najvise
ukljucuje Isusove sposobnosti, autoritet i mo¢, ali i Isusovo ponizenje, odbace-
nost i patnju. Zanimljivo je uociti da sam naslov »Sin Covjedji« nije nikada iza-
zvao negativnu reakciju njegovih protivnika. Razlog tome jest njegova nede-
finiranost u tadasnjem Zidovstvu. Zato je taj naslov Isus mogao upotrebljavati
za oznacavanje nebeskog porijekla svojih moci i odnosa s nebeskim svijetom
a da pritom ne otkrije svoj pravi identitet Sina BoZjega i izbjegne pritom rizik
da slusSatelji krivo shvate da njegove moc¢i proizlaze od njega kako kraljevskog
mesije zemaljskog tipa.”

% Usp. Isto, 201-203.

> Valja primijetiti da i one izreke koje se odnose na Isusov zemaljski Zivot (2,10.28) kao i
one koje najavljuju eshatolosku slavu i mo¢ Sina Covjecjega (8,38; 13,26; 14,62) dolaze
kod Marka u kontekstu napetosti i sukoba s protivnicima.

% Naratologija koristi za moci izraz »kompetencija«, a za ciniti i podnositi izraz »perfor-
mance, koja moZze biti aktivna i pasivna.

% Usp. Marco VIRONDA, Gestt nel Vangelo di Marco, 209.

57 Usp. Isto, 210; Francesco TESTAFERRI, Sei tu il Messia?, 52-53.
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9. Isus kao prorok

U kojem je odnosu Isus prema mesijanskim ocekivanjima prorockog tipa Isu-
sova vremena? Imenica prorok (mpopritng) kod Marka se pojavljuje sveukupno
samo Sest puta (1,2; 6,4.15>; 8,28; 11,32), od Cega se Cetiri puta odnosi na Isusa.
Tri puta mnostvo primjenjuje na Isusa naslov proroka (6,15> i 8,28), a jedan-
put, istina na indirektan nacin, sam Isus (6,4). Mnostvo prepoznaje u Isusu
proroka na temelju njegovih ¢udesa (6,14s). U tome im se pridruZzuje i Herod
koji Isusova cudesa objasnjava vjerovanjem da je Isus zapravo Ivan Krstitel]
koji je uskrsnuo od mrtvih. A mnostvo je i Ivana Krstitelja smatralo proro-
kom (11,32). Uzevsi to u obzir moZemo sva tri odgovora mnostva na pitanje
Isusova identiteta (8,28: Ivan Krstitelj, Ilija, »neki od proroka«) svesti na zajed-
nicki nazivnik proroka. Isus ocito nije bio zadovoljan odgovorom mnostva,
jer ocekuje od ucenika drukdiji odgovor. Koliko god naslov »Krist« bio Sirok
naslova »prorok.

Isus jedanput govori o sebi kao o proroku, ali indirektno i u sasvim dru-
gom kontekstu nego mnostvo: ne u kontekstu modi, nego u kontekstu odba-
¢enosti. Isusova mudrost i cudesne modi razlog su sablaznjavanja i nevjere
Nazarecana. Izrekom: »Nije prorok bez casti doli u svom zavic¢aju i medu rod-
binom i svom domu« (6,4), Isus ne kaze za sebe da je prorok, nego uspore-
duje svoju sudbinu odbacenosti s prorockom sudbinom.”* Upravo mnostvo
koje ga sada smatra prorokom od Pilata ¢e traziti da Isusa razapne, a pusti
Barabu (15,11.15). Isus se, dakle, kod Marka koristi prorockom tipologijom
ne za definiranje svojega mesijanskog identiteta, nego za opis svoje sudbine
progonstva i odbacenosti a time i kao korekciju za mesijanske tipologije koje
nose rizik trijumfalizma.”® Zanimljivo je, takoder, da Isus kod Marka poznaje
vlastitu buducnost, buducnost svojih ucenika i protivnika. Medutim, ne zove
zbog toga sebe prorokom. Kad govori o svojem znanju o budu¢nosti, Isus sebe

% Usp. Robert H. GUNDRY, Mark. A Commentary on His Apology for the Cross, Grand
Rapids, 1993., 292. Protiv R. Pescha koji smatra da Isus ovim rije¢ima inzistira na svom
prorockom identitetu i da ga izgon iz Nazareta potvrduje kao proroka kojega legiti-
miraju kao takvog mudrost i ¢udesa. Usp. Rudolf PESCH, Das Markusevangelium, I,
Freiburg, *1980., 231.

¥ Usp. Marco VIRONDA, Gesti nel Vangelo di Marco, 172-173. M. Vironda naglasava da
Isusova sposobnost predvidjeti buducnost ima funkciju ocitovati njegovu slobodu u pri-
hvacanju bozanskog plana koji se na njega odnosi. Isus ne podnosi svoju sudbinu tek
kao ucinak ljudskih planova svojih protivnika. Isusova glavna aktivnost jest naucavanje
koje ga ne povezuje s prorocima, nego s pismoznancima i svec¢enicima. To $to Isus ¢ini
¢udesa kao $to su ¢inili proroci ne znaci nuzno da mora biti prorok.
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predstavlja Sinom (Mk 13,32) ili Sinom éovje(:jim (8,31.38;9,31). Za Marka Isus
ima neke prorocke crte, ali nije identificiran kao prorok, osobito ne kao »pro-
rok znaka«. Cini se da je mnostvo bilo upravo to htjelo, $to za Isusa nije bilo
prihvatljivo.

Zakljucak

Analiza naslova i proslova Markova evandelja kao i mesijanskih naslova
(Krist, Sin Bozji, Sin Davidov, Kralj Izraelov, Sin Covjedji, Prorok) pokazala
je najprije koliko sadrzaju Markova evandelja odgovara duza tekstualna vari-
janta pocetnog retka (1,1), koja uz naslov »Krist« ukljucuje i naslov »Sin Bozji«.
Naslov »Krist« u Markovu evandelju toliko je Sirok da ga je potrebno preciznije
odrediti kako bi ga se na ispravan nacin shvatilo. Marko ocito preferira za Isusa
naslov »Sin BoZji« jer Bog Isusa jedino tim naslovom oslovljava (1,11; 9,7) a
taj naslov predstavlja i Zeljeni sadrzaj vjeroispovijesti koja je moguca tek po
zavrsetku citavoga Isusova puta (15,39). U kontekstu Markova evandelja jasno
je da naslovom »Sin BozZji« autor ne oznacava Isusov mesijanski, nego bozan-
ski identitet, njegov jedinstveni odnos s Ocem. Spajanjem tih dvaju naslova u
pocetnom retku Marko kao kriterij za shvacanje ¢itavog evandelja naglasava
da Isus Krist, ukoliko je Sin BoZji, vsi svoje mesijansko poslanje u savrSenom
jedinstvu, povjerenju i poslusnosti prema svojem Ocu. Isusov mesijanski put
uvijek je put Gospodnji (1,2), uskladen u potpunosti s Bozjom voljom, pa i
onda kad taj put vodi kroz patnju i smrt do uskrsnuca. Sve ostale mesijan-
ske naslove (Sin éovjeéji, Sin Davidov, Kralj Izraelov, Prorok) autor radikalno
semanticki modificira da bi se mogli primijeniti na Isusa kojemu je jedini kri-
terij mesijanstva put Gospodnji.
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Summary
JESUS’ MESSIANIC IDENTITY IN THE GOSPEL OF MARK
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The author starts with an overview of messianic expectations in Judaism of Jesus’ time
on the basis of available sources, so that this context might serve to better understand
messianic typologies that have been used by Mark in order to present Jesus’ messi-
anic identity and mission. The author gives special attention to the title (1:1) and the
prologue of Mark’s Gospel (1:2-13), which present Jesus with titles of Christ and the
Son of God. The latter title expresses Jesus” divine identity and, as such, essentially
determines Jesus’ messianic identity and the nature of his mission. In continuation the
author has specially focused on those places where the two titles reappear (Peter’s con-
fession and transfiguration; Jesus’ reply to the High Priest; mocking of priestly leader-
ship and centurion’s confession) in order to explore their relationship and meaning.
Beside the titles » Christ« and the »Son of God«, the author also explores the meaning
of other messianic titles (the Son of Man, the Prophet, the King of Israel/Jews, the
Son of David) for Jesus’ messianic identity and concludes that all of them have been
semantically radically modified within the context of Mark’s Gospel so that they might
be applied to Jesus to whom, as the Son of God, the only criterion of messianism is the
way of the Lord.

Keywords: Christ, the Son of God, the Son of Man, the Son of David, the King of
Israel, prophet, Mark’s messianism.
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