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“PUNINA VREMENA” (Gal 4,4) — ISKAZ PRISUTNOSTI
ESHATONA U POVIJESTI (II.)

Marinko Vidovié, Split

5. “PUNINA VREMENA” — PARADOKS ESHATONA U POVIJESTI

Vec¢ smo vidjeli da je Pavlov govor o “punini vremena”, koja je
nastupila BoZjim slanjem svoga Sina u povijest, originalan utoliko
ukoliko Pavao tim izricajem tvrdi ostvarenje eshatona u vremenu,
unutar povijesti. Takva je tvrdnja potpuno u suprotnosti s grékim
mentalitetom, koji uopée ne pozna vremenski eshaton, ali je u
suprotnosti i sa zidovskom vjerom, za koju eshaton nuzno oznacava
kraj povijesti. Kako je Pavao doSao do tako iznenadujuce tvrdnje? Je
li ona njegov izum ili ima uporiste u NZ-noj tradiciji?

5.1. “Punina vremena” i NZ-na tradicija

Ideja o Zivljenju na kraju vremena, o eshatonu koji je s Isusovim
nastupom i djelovanjem ve¢ zapoceo, pripada kr$¢anstvu od samih
pocetaka i Pavao ju je mogao preuzeti iz kr§¢anske tradicije.

Ako podemo od najstarijega Evandelja, onoga Markova,
uocavamo da i on govori o nekom obliku punine vremena. Naime,
veé¢ u pocetnom sazetku, kojim ukratko izrazava Isusov navjestaj i
djelovanje, Marko u Isusova usta stavlja rijeci: “Ispunjeno je vrijeme
i priblizilo se kraljevstvo Bozje” aneninpotal 6 Kapog Kot Nyyikev 1 B
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actiela tob Ogod: 1,15). Prvi glagol ninpodv, po kojem se ovaj tekst
priblizava Pavlovu, stoji u pasivnom perfektu, dakle, u bozanskom
pasivu, $to znaci da mu je subjekt Bog, da on vodi i upravlja proces
ispunjavanja, koji je, zbog upotrijebljenog perfekta, ve¢ okonc¢an i ima
ucinke u sadasnjosti. Radi se upravo o procesu ispunjavanja koji je
vec ostvaren, a ne koji se treba ostvariti tek u buduénosti. Taj proces
je dovrSen Isusovim dolaskom u Galileju, gdje navijeSta Evandelje
Bozje (usp. r. 14). Prema tome, zbog Markove sintagme, ispunjenje
je sigurno vezano uz Isusovu osobu i njegovo djelovanje ovdje i sada.
Isus je onaj koji daje vrijednost vremenu, koji ga ¢ini ispunjenim ili po
kojemu vrijeme jest ispunjeno. Tu su veé ocite mnoge podudarnosti
izmedu Pavlove i Markove misli: Bog upravlja vremenom, vodi ga
prema odredenoj punini, a ta je punina vezana uz Isusovu osobu i
njegov povijesni nastup, posebice njegov navjestaj.

Ipak, za razliku od Pavla koji je upotrijebio termin ypovoc,
Marko je upotrijebio termin xaipdg, koji ima drukéiju nijansu
znacenja. Ne oznacava, kako smo vidjeli, objektivno vrijeme, opéenito
vrijeme, nego prigodu, pogodan moment, konkretno vrijeme koje je
u funkciji subjekta, odnosno kojemu subjekt daje znacenje. Marko
viSe misli na ispunjenje moga vremena, na dolazak konkretne
prigode, pogodnoga momenta koji se mene osobno tice, konkretne
Bozje ponude moga spasenja u Isusu i njegovu navjestaju. I Marko,
kao i Pavao, u nastavku govori o konkretnim udincima ispunjenja
vremena koje je nastalo slanjem BoZjega Sina ili Isusovim dolaskom
u Galileju: blizina, odnosno nastup?’ Bozjega Kkraljevstva i poziv na
obracéenje i vjeru, kod Marka, a otkupljenje podloznika Zakona i
primanje posinstva, kod Pavla. I kod Marka i kod Pavla odzvanja
apokalipticko poimanje vremena, samo Marko vise misli na vrijeme
koje je u odnosu s povijeS¢u pojedinca, a Pavao na vrijeme koje je u
odnosu prema makro-povijesti. Marko vise istice puninu vremena u
odnosu na Isusov navjes$taj, a Pavao u odnosu na Isusovo poslanje
od Oca i dolazak u svijet. I Marko i Pavao unose pojam ispunjenja
u predpashalno razdoblje, ali, vazno je istaknuti, poticaj za takvo
unosenje nije doSao od Isusova navjestaja o blizini-dolasku kraljevstva
Bozjega, nego od vjere da su se Isusovi eshatoloski navjestaji barem
pocetno ostvarili u Mesijinoj smrti i uskrsnuéu. Upravo je pashalni
dogadaj glavni poticaj kr§¢anskoj svijesti o punini-kraju vremena
koji je usao u povijest.

47 U paralelizmu s nenAnpwtot glagol fyyikev koji je takoder u perfektu vise izrazava

misao da je u tom priblizavanju, koje je ostvareno i ima svoje u¢inke u sadasnjosti,
zapravo ostvaren nastup Kraljevstva Bozjega. Usp. J. Schlosser, Le Reégne de
Dieu dans les dits de Jésus, 1, EtB, Paris, 1980., ad locum.
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To nam potvrduju neki Pavlovi tekstovi u kojima on izrazava
svijest i uvjerenje Prve Crkve o nastupu odlu¢noga vremena, koje je u
Kristu ostvareno na neopoziv na¢in. Tumacecéi SZ-nu povijest izlaska,
u 1 Kor 10,11 Pavao tvrdi: “Sve se to, kao pralik, dogadalo njima, a
napisano je za upozorenje nama, za koje je dosao kraj eona-vremena
(elg obG 0L TEAN TdV alwveVv katnvinkev). Upotrijebljeni pojam “pralik”
(tumikog) mogao bi nas usmjeriti na pomisao da Pavao tipoloski
tumaci SZ-ne tekstove i dogadanja, a ipak se ovdje viSe radi o Pavlovoj
tvrdnji da se sada u Crkvi i u zivotu kr$éanina ostvaruje temeljna
nakana SZ-noga teksta: pazite da i vi ne budete nevjerni kao Izrael u
pustinji.*® Stoga, ono “nama, za koje je doSao Kraj eona” oznacava
cilj prema kojemu su usmjerena Pisma. “Kraj eona” oznacava ovdje
vrhunac kojem Bog vodi povijest spasenja, koji je zbog onoga “nama”,
koji se odnosi na krséane, vezan uz Isusovu osobu. Usporedujuéi “kraj
eona” s onim §to se dogadalo Izraelcima u pustinji izrazom tomkaog,
Pavao, s jedne strane, priznaje odredenu podudarnost, slijed dvaju
razdoblja povijesti spasenja, a s druge utvrduje njihov diskontinuitet,
razlicitost tipa i antitipa, pralika i ostvarenja.

Sigurno je da sintagmom “kraj vremena” Pavao ovdje ne misli
na zemaljski Isusov ministerij, jer o njemu nikada izric¢ito ne govori,
nego na poslijepashalnu situaciju kr§¢ana. U 1 Kor 15,14.17 on tvrdi:
“Ako Krist nije uskrsnuo, uzaludno je nase propovijedanje i isprazna
je vasa vjera.” Kraj vremena je odreden osobnim odnosom s Kristom,
ali on je zapoceo Kristovim uskrsnuéem.

U 1 Kor, za razliku od izri¢aja u Gal, Pavao govori o “kraju
eona”’, a ne o “punini vremena”. Ima li razloge za to? Glavni razlog
je kristolosko-soterioloski kontekst poslanice Gal, a parenetsko-
moralni u poslanici Kor. Dok se u Kor Pavao ne bavi toliko lomom u
povijesti spasenja, u Gal Zeli istaknuti upravo lom u povijesti spasenja
koji se dogada u odnosu na Zakon: Krist ili Zakon. Eon je, prisjetimo
se, oznaka vremena u njegovu neodredenomu i uvijek novomu i
sveobuhvatnomu trajanju, te stoga vise oznaka vremena s BoZje tocke
gledista,*® a ypovogje viSe objektivno i prolazno vrijeme, vrijeme u
tijeku, koje nije potpuno nezavisno o ljudskoj egzistenciji i ljudskim
odlukama, odnosno oznaka vremena kako ga ljudi uocavaju. Kada u

48 Usp. G. Barbaglio, La prima lettera agli Corinzi, SOC 16, Bologna, 1996., str.
477-478.

49 To nam potvrduju druge Pavlove upotrebe toga termina. On viSe puta spominje
sintagmu “ovaj eon”, ali uvijek u negativnom smislu (usp. Rim 12,2; 1 Kor
1,20; 2,6.8; 3,18; 2 Kor 4,4). Njezin sinonim je “ovaj svijet” (1 Kor 7,31) koji je
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Gal govori o “punini vremena”, Pavao misli i na zauzimanje ljudskoga
stajaliSta prema Zakonu, odnosno na opredjeljenje za Bozjega Sina
koje izaziva odredeni povijesno-spasenjski lom, a u 1 Kor misli samo
na vrijeme Bogom odredeno, koje je doSlo svome vrhuncu i koje
odreduje, posebice moralno, krséanski zivot i Zivljenje.

U poslanici EfeZanima, koja je na crti pavlovske misli, autor
takoder govori o “punini vremena” (16 tAnpoua tdv kapdv: 1,10). Taj
je izri¢aj po mnogim elementima jednak onome u Gal: ista imenica
nAnpowpo, upotreba odredenoga ¢lana i genitivna konstrukcija. Razlika
je u zamjeni pojma “vrijeme” (xopogumjesto ypovog) kao i u upotrebi
toga pojma u mnozini (kop®dv), a ne u jednini (ypovov). Sintagma se
pojavljuje u kontekstu govora o oc¢itovanju “otajstva njegove (= BoZje)
volje... Sto ga prije u njemu (=Kristu) zasnova (= Bog)”. U kontekstu,
ocitovanje toga otajstva odnosi se na uskrsnuce, a cilj mu je “da se
provede punina vremena (gig oikovopiav 100 TANPOUATOS TOV KOLPDV):
uglaviti u Kristu sve — na nebesima i na zemlji”. Punina vremena tu
moze biti shvaéena na dva nacina:>° u punktualnomu smislu, naime
kao moment u kojemu, po Kristu umrlom i uskrslom, vremena koja
mu prethode dolaze ostvarenju; ili, zbog upotrijebljenoga termina
Kapdg, puninu vremena je moguce shvatiti i kao trajanje koje u sebi
sadrzi mnoge momente korisne za spasenje (kaipot), koji stoje izmedu
Kristova uskrsnuca i njegova konacnoga dolaska. U tom slucaju
“punina vremena” oznacava trajanje novoga razdoblja spasenja koje u
Kristu ima svoju glavu i za koje je on odgovoran.®! Da se radi o trajanju
razli¢itih spasenjskih momenata, upucuje nas imenica oikovouio
koja izrazava upravo “provedbu” u trajanju, a ne njezino dovrsenje.
Prema tome, ovdje je rijec viSe o punini koja traje, nego o ostvarenju
bez trajanja, premda je i ostvarenje uklju¢eno, ali samo s obzirom

oznacen negativnoSéu. U Gal 1,4 je u istomu smislu spomenuo “ovaj sadasnji zli
eon”. Tek s Bozje toc¢ke glediSta koja ¢e se potpuno ostvariti u “buduéem eonu”
koji je bez ikakvih drugih odrednica, Pavao moZe sadasnji eon tako negativno
vrednovati.

50 Za ova dva razli¢ita shvaéanja vidi: M. J. Fuéak (ur.), Novi zavjet s uvodima i

biljeskama Ekumenskog prijevoda Biblije, KS, Zagreb, 1992., biljeska i uz tekst
Ef 1,10. Tu ¢itamo: “Izricaj se moze shvatiti na dva nac¢ina: 1) U smislu Gal 4,4,
kada dode punina vremena, odasla Bog Sina svoga; u tom slucaju smjera na
utjelovljenje koje je doslo na kraju SZ. 2) U smislu vlastitom poslanici: punina
vremena oznacava vrijeme Crkve zapoceto uskrsnué¢em, a ekonomija nac¢in na koji
Bog vodi povijest njezinu ispunjenju.

51 Usp. M. Zerwick, Poslanica Efezanima, KS, Zagreb,1974., str. 23.

146



Crkva u svijetu, 40 (2005), br. 2, 143-160

na prethodna vremena.’? Dok u Gal 4,4 Pavao promatra puninu
vremena pod vidom Kristova dolaska u povijest kao promjenu koja
je nastupila u povijesti spasenja, autor poslanice Efezanima govori o
punini vremena kao o novom spasenjskom razdoblju koje obuhvaca
sve dogadaje: od Kristova dolaska, posebice od njegova uskrsnuca,
do pojavka u slavi. Ta “punina” se ne moze ograni¢iti samo na neki
pocetak nego izrazava i ostvarenje i dovrSetak posljednjih vremena,
kako u povijesti (uskrsli Krist), tako i izvan povijesti (pojavak
Proslavljenoga).

I NZ-na tradicija koja nije na crti pavlovske misli govori o punini
vremena. Tako, autor 1 Pt predstavlja Krista kao jaganjca bez mane,
koji “bijasSe predviden prije postanka svijeta, ali se oc¢itova na kraju
vremena (13 £6ydtov OV Ypovmv) radi vas” (1,20). Autor spominje
potpuni vremenski ciklus, od apsolutnoga pocetka vremena do
njegova kraja, Sto mu ne smeta paradoksalno se izraziti da je kraj
vremena ve¢ ostvaren u povijesti, premda i nastavlja svojim nor-
malnim tijekom. Ovdje je kraj vremena vezan uz Isusovu zZrtvu, kako
pokazuje upotrijebljeni termin “jaganjac”. Izricaj o “kraju vremena”
nalazi se u kontekstu (1,10-25) kojim vlada 5 vrlo istaknutih
imperativa, $to znac¢i da izrazava vrlo izostren krséanski smisao o
vaznosti Boga i Krista i njihovih darova, posebice dara otkupljenja u
Kristu.53 Kraj vremena je dakle vezan uz ¢in Kristova otkupiteljskoga
djela. Najvjerojatnije, zbog ¢injenice ostvarenja toga djela u Isusovoj
smrti (i uskrsnucu), autor rabi termin “kraj”, koji zajedno s terminom
y¥pOvog U mnozini oznacava konac¢ni BoZji zahvat, onaj koji ¢e oznaciti
prestanak vremena i o kojem se u SZ-u govori kao o “posljednjem
danu” (Iz 2,2), o “kraju dana” (Br 24,14; Jr 23,20; 25,19; HosS 3,5;
Ez 38,16)%, ili pak kao o “danu Gospodnjem”. Ipak, i ovaj autor, kao
i Pavao, vidi kraj vremena ostvaren u povijesti, a ne tek s njezinim
zavrSetkom, premda ga, za razliku od Pavla, koji ga veZe uz Kristov
dolazak u povijest, veZe uz Kristov izlazak iz povijesti po smrti i
uskrsnucu.

I Luka govori o “posljednjim danima”, dovodeé¢i ih u vezu s
izljevom Duha Svetoga nad Apostole. Nakon opisa dogadaja Duhova,
Luka stavljauPetrova usta tumacenje toga dogadaja. Navodeci proroka

52 Usp. R. Penna, Lettera agli Efesini, SOC 10, Bologna, 1988., str. 95-101.

53 Usp. U. Vanni, Lettere di Pietro, Giacomo e Giuda, LOB, Queriniana, Brescia,
1986., str. 15-16.

54 Usp. W. Bauer, Wérterbuch zum Neuen Testament, de Gruyter, Berlin-New York,
61988., stup. 635.
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Joela (3,1),%® Petar izgovara i jedan vrlo znacajan dodatak: “Dogodit
¢e se u posljednje dane (¢v taig éoyataig nuépaig), govori Gospodin,
izlit éu svoga Duha na svako tijelo” (Dj 2,17). Prorok je najavio izljev
Duha Bozjega bez ograni€enja, “na svako tijelo”, Sto Petar u dogadaju
Pedesetnice dozZivljava ostvarenim, ali to ostvarenje tumaci kao znak
dolaska “posljednjih vremena”. Izljev Duha na Pedesetnicu, sukladno
proroc¢kom navjestaju (usp. jos Ez 36,26; 37; 1z 44,3), Petar dozivljava
i tumaci kao izraz posljednje, odlu¢ne teofanije-Bogoobjave, koja
nudi ljudima mogucénost (ne)prihvaéanja evandelja o Isusu Kristu
umrlom i uskrslom za njihovo spasenje. Izljev Duha osposobljava
Apostole za svjedoCanstvo,?® jer ne pripada antropoloskoj dimenziji,
nego zadrZava potpuno svoju stvarnost drukéijosti, boZanske moci
koja pokrece®” one u koje je uliven. To apostolsko svjedocanstvo,
unato¢ svim protivStinama, koje se dogada snagom primanja Duha
Svetoga, Luka vidi i tumaci kao eshatoloSku dimenziju dogadanja
u Prvoj Crkvi, kao ostvarenje posljednjih vremena. A buduéi da je
izlijevanje Duha nad Apostole nerazdvojivo povezano s Isusovom
smréu i uskrsnuéem, eshatoloSka dimenzija je i ovdje, koliko god
pneumatoloski, toliko i kristoloski obojena. Prema tome, i za Luku,
kao i za Pavla, dogadaj Isus, za Luku posebice njegovo pashalno
otajstvo u dimenziji uskrsle proslave i trajne nazoc¢nosti u povijesti
u Duhu Svetomu, odreduje i oznacava eshatolo$Ska, posljednja
vremena, odnosno puninu vremena, koja se uprisutnjuje i ostaje
prisutna u povijesti djelovanjem onih koje uskrsli Krist obdaruje
Duhom Svetim.

Spomenimo na kraju i tekst koji je najbliZi onome Sto Pavao s
obzirom na puninu vremena tvrdi u Gal 4,4. Nalazimo ga na samom
pocetku poslanice Hebrejima, gdje ¢itamo: “ViSe puta i na viSe nac¢ina
Bog neko¢ (mara) govorase ocima po prorocima; kona¢no u ove dane/
ili: na kraju dana koji su ovi (£1> éoyatov @V NuepdV T00TOV) progovori

55 U J13,1 prorok govori: “Dogodit ¢e se da ¢u izliti svoga Duha na svako tijelo”.

56 Svjedocéanstvo je temeljna teza Dj koja je jasno izraZena u Dj 1,8: “Nego primit
éete snagu Duha Svetoga koji ¢e siéi na vas i bit éete mi svjedoci u Jeruzalemu,
po svoj Judeji i Samariji i sve do kraja zemlje.” Duh Sveti je istinski zacetnik
apostolskog poslanja, a njegova se mo¢ razli¢ito ocituje: govorom u jezicima (2,4),
prorokovanjem (2,17; 11,8; 20,23; 21,4.11), propovijedanjem i svjedo¢enjem
(4,8.31; 5,32; 6,10).

Dostatno je sjetiti se zgode apostolske molitve nakon $to je Zidovsko Vijece otpustilo
Petra i Ivana, posto ih je prethodno ispitalo o njihovoj djelatnosti. Luka zaklju¢uje
apostolsku molitvu rije¢ima: “I poSto se pomoliSe, potrese se mjesto gdje bijahu
sabrani, i svi se napuniSe Duha Svetoga, te stanu navjesc¢ivati rije¢ BoZju smjelo”
(4,31).

57
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nama u Sinu (éAaincev Nuiv £v vid), koga postavi bastinikom svega
(Ov #0nkev KAnpovopov Tévimv), po kojem i sazda eone (813 o kal én
oincev 1oL aidvog) (Heb 1,1-2). Bozjem govoru iz proslosti (“neko¢”
- maho), autor suprotstavlja i isti¢e razli¢iti govor koji, buduéi da je
u Sinu, Stovise, u jednomu koji je Sin (¢v vi®: bez ¢lana), oznacava
kao govor “na kraju dana koji su ovi”. Upravo zbog Sina i njegove
prisutnosti, “dani koji su ovi”, dakle aktualni i sadasnji, poprimaju
kvalifikaciju “posljednjih dana / kraja dana”. Taj Sin jo$ nista ne
progovara, jer ga autor spominje na samom pocetku Poslanice, ali
sama njegova prisutnost u povijesti, upravo kao i kod Pavla u Gal
4,4, oznacava pocetak posljednjih dana, odnosno eshatoloske punine
vremena. On je i bastinik po Bogu, ¢iju bastinu Pavao u Gal prenosi
na one koje otkupljuje od podloznosti Zakonu da prime posinstvo.
On je i posrednik BozZjega stvaranja eona, vremena, o kojem Pavao
u Gal govori kao o punini koja je doSla njegovim slanjem u svijet
od Boga. Dakle, mnoge su podudarnosti izmedu onoga Sto Pavao
tvrdi u Gal 4,4 i onoga Sto autor poslanice Hebrejima tvrdi odmah na
pocetku svoga spisa.

Na kraju mozemo rec¢i da je tematika “punine vremena” na
razli¢ite na¢ine prisutna u spisima NZ-a, da ih prati u vremenskom
luku njihova nastanka i u razli¢itosti njihovih autora. To znaci da je
svijest o punini vremena, o nastupu eshatona s Isusom duboko obilje-
zavala prve krSéane. Ta punina se najcesée izraZavala terminima
nanpoua (Gal 4,4; Ef 1,10), nhepodv (MK 1,15), téin (1 Kor 10,11) ili
sintagmama év taig éoyartaig nuépots (Dj 2,17), én'Eoyatov 1OV pOVOV
(1 Pt 1,20) i éns éoydtov v Nuepdv (Heb 1,2). Za pojam vremena
se koriste sve temeljne leksi¢ke oznacnice: ypovog, kaupdg, aiov i
Nuépa. Sadrzaj punine vremena je od spisa do spisa razli¢it: Isusov
dolazak u svijet, njegov navjeStaj, njegovo uskrsnuce, njegova zrtva,
slanje Duha Svetoga, krSéanski Zzivot i svjedocenje. Dakle, punina
vremena je prvenstveno kristolo§ka odrednica vremena, klju¢ kojim
krSc¢ani promatraju povijest i svoju egzistenciju u njoj, uvjereni da je
u Kristu, posebice u njegovu uskrsnucu, vrijeme doseglo kulminaciju,
da su s njim nastupila posljednja vremena, na temelju kojih je sve $to
se dogadalo prije samo priprava, a ono Sto se dogada poslije samo
posljedica dogadaja Krist u povijesti i njegove proslave u nadpovijesti.

U Gal 4,4 odzvanja ta krS¢anska eshatoloSka svijest, ali svojim
izricajem Pavao u nju unosi i odredenu novost koju trebamo uociti.
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5.2. Novost Pavlove sintagme “punina vremena” u kontekstu
krs¢anske misli

Vidjeli smo da NZ-ni spisi povezuju pojam “punina vremena”
s Isusom, da je taj pojam kristoloski odreden, posebice pashalnim
otajstvom Isusove smrti i uskrsnuca i darom Duha Svetoga, ali
postoje i naznake da je odreden, ocito u postpashalnoj perspektivi,
ve¢ i njegovim dolaskom, ulaskom u povijest i djelovanjem. I Pavao
¢ini isto, ali u Gal 4,4 na originalan na¢in. Tu on posebno naglasava
Isusa kao Bozjega Sina, stavljajué¢i pojam Sina kao objekt BoZjega
djelovanja u srediSte glavne recenice i povezujué¢i ga s pojmom
poslanja (¢¢anécteirev), Kkoji je vrlo rijedak u NZ-u.’® Bez obzira
kako protumacili poslani¢ku Kristologiju,®® tesko se oteti dojmu
da joj u temelju stoji mudrosna refleksija SZ-a, koja pretpostavlja
preegzistenciju Bozje mudrosti kod Boga, koja kao BoZji poslanik ulazi
u svijet da bi ljude privela Bogu.5° Pavlov izri¢aj svakako pretpostavlja
tu snaznu kristologiju odozgor koja racuna s idejom preegzistencije,
idejom posrednistva i objavljivanja smisla cjelokupne stvarnosti.
Upravo mu te ideje omogucéuju da predstavi Isusa, Sina Bozjega kao
puninu vremena, kao definitivnu, eshatoloSku samoobjavu Boga, ali
i otkrivanje smisla svijeta i ¢ovjeka.b!

Tu snaznu kristologiju ili kristologiju odozgo, kristologiju po-
slanja, Pavao u Gal 4 odmah povezuje s kristologijom odozdo, bez koje
bi njegov govor o punini vremena ostao torzo. Sinovo slanje iz BoZje
preegzistencije ima za cilj povijest u kojoj ostavlja uc¢inke i posljedice.
Zato Pavao odmah nakon $to je spomenuo puninu vremena i slanje
Sina, progovara i o njegovu “rodenju od Zene”, odnosno njegovu
uranjanju u univerzalnu ljudsku povijest, ali i o njegovu uranjanju
u judaizam (“rodenom pod Zakonom”), u konkretnu kulturalnu

58 Osim u Rim 8,3, susre¢emo ga jo$ u ivanovskim spisima (vidi, Iv 3,16; 1 Iv 4,9).

59 Tri su klju¢na tumacenja:1) zavisnost o gnosti¢koj misli i spisima, posebice o

gnostickom otkupiteljskom mitu; 2) zavisnost o Zidovskom poimanju silazeceg
i uzlaze¢eg BoZjeg poslanika i u¢enja o zastupnistvu, kako se nalazi u Salijah-
institutu; 3) zavisnost o profanom, juridickom shvaéanju slanja i zastupni$tva
(Sendungsformel). R. Schnackenburg (Osoba Isusa Krista u ¢etiri evandelja, KS,
Zagreb, 1997., str. 245-250) da se poslani¢ka kristologija naslanja na Spekulacije
o nebeskim, andeoskim bi¢ima, posebice u zidovskoj mistici, te da je njezino
izvodenje “iz Zidovskih pretpostavki, iz slanja proroka, literature o Henohu i iz
zidovske mistike puno uvjerljivije nego izvodenje iz gnosti¢kog mita” (str. 247).

60 Vidi, A. Feuillet, Le Christ Sagesse de Dieu. D’'aprés les épétres pauliniennes,
Gabalda, Paris, 1966., posebice str. 385-394.

61 Usp. W. Kasper, Isus Krist, CUS, Split, 22004., str. 228-238.
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i religioznu povijesnu situaciju. Svakako, slanje Sina upravo u
ljudsku povijest predstavlja za Pavla konstituentu njegove sintagme
“punina vremena”. Bez konkretne povijesti koja je cilj slanja Sina,
bez dogadanja u toj povijesti nema i ne mozZe biti govora o punini
vremena.

Ono $to Bozji Sin, poslan u povijest, treba izvesti u njoj, kako
na univerzalnoj, tako i na partikularnoj razini, druga je bitna
konstituenta Pavlove sintagme “punina vremena’. Upravo se tu i
nalazi bitna Pavlova novost i originalnost sadrzaja koji je izrecen tom
sintagmom u kontekstu krS¢anske misli.

Nakon govora o slanju Sina i njegovu ulasku u povijest, Pavao
nastavlja u r. 5 s dvije namjerne-finalne recenice kojima je izrazena
svrha poslanja i sadrZaj punine vremena o kojoj govori. Istina, ur. 5.
kreée obrnutim redom. Prije je na prvome mjestu spomenuo Sinov
ulazak u univerzalnu ljudsku povijest, pa tek onda u partikularnu
zidovsku povijest, a sada najprije donosi svrhu u partikularnoj, pa
tek onda u univerzalnoj povijesti. Cilj ulaska u Zidovsku kulturalno-
religioznu povijest jest “otkupiti one koji su pod Zakonom”. Ovdje
nalazimo specifi¢nost i originalnost Pavlova pojma “punina vremena”.
Nijedan NZ-ni pisac ne govori o otkupiteljskom Kristovu djelu koje
tvori puninu vremena kao o otkupljenju od Zakona, nego uglavnom
kao o otkupljenju ili oslobadanju od grijeha. Pavao, medutim, puninu
vremena kao izraz otkupljenja vidi upravo u oslobadanju od Zakona.
Citava poslanica Gal govori o tome, a posebice argumentacija
Abrahamovim likom. Mojsijev zakon je dominirao ljudima kao
nadziratelj, drZao ih je zatvorene, utamnicene (usp. 3,23s), od njih je
¢inio maloljetnike (usp. 4,1-3), a Krist ih od toga oslobada i upravo
tim oslobodenjem uvodi, ostvaruje puninu vremena, eshatolosko
razdoblje odnosa s Bogom koje je odredeno sinovstvom, tocnije
posinstvom i punoljetno$éu. Krist oslobada za slobodu®? (usp. 5,1),
ne samo podloznike Zakona, ¢ime Pavao jasno izraZzava negativno
poimanje Zakona i njegove uloge,®® nego sve, i one koji nisu bili

62 Tematika slobode u Gal posebno je obradena kod C. K. Barret, Freedom and
Obligation. A Study of the Epistle to the Galatians, London, 1985; 1. Herman,
Liberi in Cristo. Saggi esegetici sulla liberta dalla Legge nella Lettera ai Galati,
SPAA 27, Roma, 1986.

63 Vidi, E. P. Sanders, Paul the Law and the Jewish People, SCM Press Ltd., London,
1985; H. Raisanen, Paul and Law, J. C. B. Mohr, Tiibingen, 1986; R. Penna, Il
problema della Legge nelle lettere di San Paolo, u: Id., L’apostolo Paolo. Saggi
di esegesi e teologia, Cinisello Balsamo, 1991., str. 496-518; D. Matak, Zakon u
poslanici Galaé¢anima, u: Biblijski pogledi 3 (1996.) 2, str. 159-165.
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njegovi podloznici, dajuéi im moguénost sinovstva (iva tv vioBectoy
amoAiaBwpev). Pavao tu mijenja subjekt svojih izri¢aja. Vise ne govori
tre¢im licem o otkupljenju “onih koji su pod Zakonom”, nego prvim
licem mnoZine o “nama koji trebamo primiti sinovstvo”. Upravo u
toj Kristovoj osloboditeljskoj ulozi i ponudi sinovstva®® svima, na
univerzalnoj razini, on vidi puninu vremena. Doista, o punini se i
moze govoriti tek onda kada je vrijeme spasenja odredeno jednakom
ponudom i pod istim uvjetima svim ljudima.

Novi sinovski identitet kao pozitivna komponenta Kristova
otkupljenja treéa je konstituenta Pavlova poimanja punine vremena.
Sinovstvo svih, bez iznimke, Pavao je dokazao argumentirajucéi
Abrahamovim likom. To se sinovstvo mjeri vjerom, a ne tjelesnim
porijeklom ili podlaganjem Zakonu. I u ovom sinovstvu - posinov-
ljenju treba traziti originalnost Pavlova poimanja punine vremena.

I drugi NZ-ni pisci govore ili aludiraju na vjernicko sinovstvo
Bozje (usp. Mt 5,9; Iv 1,12; 11,52), ali nitko kao Pavao ovdje ne
govori o sinovstvu na temelju primanja u srca “Duha Sina svoga koji
klic¢e: 'Abba! Oce!” (4,6). Sam Sinov Duh u nama, a ne mi sami (usp.
Rim 8,15)% obracda se Bogu s Oce, $to je potpuna novost u poimanju
sinovstva, novost koja i ¢ini puninu vremena. Naime, prema ovom
tekstu, sinovstvo nije ljudska autonomna stvarnost, kao da je Krist
omogucio vjerniku da se sam svojim silama i mogué¢nostima obraca
Bogu s Oce, nego se sinovstvo uvijek ostvaruje u Sinu, njegov Duh
jedincatoga i neponovljivoga Sinovstva oslobada ljude, ¢ini ih sinovima
u Sinu®® i bastinicima po Bogu, on progovara iz ljudi i obraca se Bogu s
Oce. Prema tome, punina vremena o kojoj Pavao govori nije plod ljud-
skih napora i antropoloske obnove vlastitim naporima, nego je plod
Isusove osobe i njegova spasiteljskoga djela, i to ne samo pashalnim
otajstvom nego ve¢ njegovim ulaskom u povijest i dijeljenjem ljudskih
uvjeta Zivota. Punina vremena zapocinje s povijesnim rodenjem Sina

64 Pojam sinovstva -viofecio juridi¢ki je pojam i ne nalazimo ga ni kod klasi¢nih

autora, ni u drugim zapisima ili papirusima. Nema ga ni u LXX. U NZ-u susrecemo
ga samo kod Pavla: Gal (1x), Rim (3x: 8,15.23; 9,4) i Ef 1,5. Njime on izrazava
pozitivan vid ljudskoga otkupljenja u Kristu.

65 Premda i ovdje kada spominje “nas” koji se obra¢amo Bogu s “Abba”, Pavao ne

zaboravlja da taj zaziv ima pneumatoloski korijen, $to se jasno vidi iz Rim 8,26.

66 Jedincatost Kristova Bozjega sinovstva i nasega posinovljenja koje zavisi o njegovu

sinovstvu Pavao izrazava i tako $to se ovdje uzdrzava odrediti “sinovstvo” tipa
“posinovljenje” nekim odnosom kao sto je to u¢inio u 3,26, tvrdeci izric¢ito: “sinovi
Bozji”. Kada u nastavku govori o “sinovima” (4,6) ili o “sinu” (4,7bis), opet se
uzdrzava od odredenja toga sinovstva, ocito Zeleé¢i zadrzati to odredenje samo za
Krista. On je jedini Sin Bozji.
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Bozjega, premda obuhvaca i ono na ¢emu drugi NZ-ni pisci inzistiraju,
naime njegovu smrt i uskrsnuée ili jednostavno dogadaj-Krist. Pavao
inzistira na tom rodenju u vremenu kao punini vremena, premda je
svjestan da ono kulminira u uskrsnucu. Bez te svijesti o kulminaciji
“punine vremena” u uskrsnuéu ne bi u Gal 2,21, kad zeli iskljuciti
opravdavajué¢u ulogu Zakona, mogao ustvrditi da bi “Krist umro
uzalud”, ako i dalje ostanemo oslonjeni na Zakon, nego bi trebao
ustvrditi da je “Krist roden uzalud”.

Pavlov govor o spasenju uvijek je pashalno odreden. Ipak, u
kontekstu punine vremena on viSe inzistira na Sinovu ulasku u povijest
kao prvoj fazi spasenja koja ¢e kulminirati u pashalnom dogadaju.
Naime, kako s razlogom primjeéuje W. Thiising,5” nije bezrazlozno $to
Pavao rabi pojam “Sin”, a ne pojam “Krist”, premda bi se u kontekstu
govora o Zakonu ocekivao ba$ taj drugi kristoloSki naslov. Sinova
solidarnost s ljudskom situacijom pod Zakonom od samoga ulaska
u povijest oslobada od ropstva i uvodi sve ljude u sinovstvo Bozje,
Bozjim slanjem® Duha Sina svoga u ljudska srca. I nazo¢nost Duha,
koja je neodvojiva od nazoc¢nosti Sina u povijesti i od posinovljenja
ljudi, sastavni je dio Pavlova poimanja punine vremena.

Premda to izri¢ito ne kaze niti igdje, poput Ivana, govori o
utjelovljenju Logosa, ¢ini se da upravo sintagmom “punina vremena”
Pavao dijjeli s Ivanom tu misao o utjelovljenju boZanskoga Logosa, koji
ulaskom u povijest pravi u njoj razdjelnicu na povijest pod Zakonom
koji “bijase dan po Mojsiju” i na povijest pod milo$¢u i istinom koje
nastados$e “po Isusu Kristu” (Iv 1,17).%° To novo razdoblje povijesti
u Isusu Kristu odredeno je Logosovom puninom od koje “svi mi
primismo” (Iv 1,16). Logosova punina kvalificira vrijeme kao puninu
vremena.

Ako postoji srodnost Pavlove misli s Ivanovom, zanimljivo
je uociti da ni jedan ni drugi nikada ne spominju Isusovo rodenje

87 W. Thiusing, Per Christum in Deum. Studien zum Verhdltnis von Christozentrik
und Theozentrik in den paulinischen Hauptbriefen, NA 1, Miinster, 21969.,
posebice str. 117.

68 Nije zanemarivo $to Pavao jedino ovdje za slanje Sina rabi glagol £é£anoctéAlo (na
drugim vrlo srodnim mjestima, primjerice, u Rim 8,3s glagol néunw) i Sto tim
istim glagolom izraZava i slanje Duha. Paralelnost tih slanja je odita.

69 Usp. R. Schnackenburg, Paulinische und johanneische Christologie, u: 1d., Das
Johannesevangelium. Erganzende Auslegung und Exkurse, HThKNT IV/4, Freiburg
i. Br., 1984., str. 102-118; H. Merklein, Zur Entstehung der urchristlichen
Aussagen vom prdexistenten Sohn Gottes, u: Studien zu Jesus und Paulus,
WUNT 43, Tiibingen, 1987., str. 247-276.
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od Marije. Pitamo se ipak: moze li se u ovom tekstu Gal 4,4 naéi
i marijanski prizvuk, ulazi li i Marija u kontekst sintagme “punina
vremena’?

5.3. Marijansko znacenje sintagme “punina vremena”

Pavlova “punina vremena”, kako smo vidjeli, snazno je Kkristo-
loski odredena. Odreduju je BoZje slanje svoga Sina, njegov ulazak
u povijest i otkupiteljsko djelo oslobadanja podloznika Zakona i
darivanja posinstva — sinovstva svima, $to je zasvjedoceno Sinovim
Duhom koji u sinovima klice Abba — Oc¢e. Zanimljivo je da u svomu
govoru o punini vremena Pavao puno rabi obiteljsku terminologiju.
Bog je implicitno nazvan ocem u govoru o Njegovu slanju “svoga
Sina” (4,4), a eksplicitno u zazivu “Abba! Oce!” (4,6). Isus je nazvan
Sinom dva puta (4.,4.6), a kr$éani sinovima tri puta (4,6,7bis), osim
Sto su kao takvi obiljeZeni i sintagmom “te primimo posinstvo” (4,5).
U Sirem kontekstu nalazimo i druge termine obiteljske terminologije:
“braéa” (3,15), “potomstvo” (3,16.29a), “bastina” (3,18.29b; 4,1.7),
“sinovi Abrahamovi” (3,7; usp. 4,22), “sinovi Bozji” (3,26), “bastinik”
(4,1.30), “otac” (4,2), “djecCica/djeca” (4,19.27.28.31), “majka”
(4,27), “nerotkinja” (4,27), “udana” (4,27). U 4,19 Pavao metaforic¢ki
primjenjuje na sebe, na svoj apostolski rad s Gala¢anima pojam
majke koja u trudovima rada svoju djecu. Zanimljivo je da Pavao,
u obilju te kontekstualne obiteljske terminologije koju rabi, niSta
ne govori o nekom maj¢inskom liku, kada izravno govori o Kristovu
djelu otkupljenja koje stavlja pod sintagmu “punina vremena”. Tako
se barem c¢ini. Ipak, Pavao nije zaboravio spomenuti da je Sin koji
je poslan od Oca “roden od zZene”. Upravo je time spomenut Zenski
lik koji, premda u neposrednom kontekstu samo naglasava potpuno
Covjestvo Bozjega Sina,”® ne iskljucuje i aluziju na Mariju i njezinu
ulogu u Bozjem djelu otkupljenja.”! Nosi li taj Pavlov iskaz i aluziju
na Marijino djevicansko materinstvo, drugo je pitanje. Takvu aluziju
iskljutuje protestantsko-anglikanska egzegeza, a katolicki autori se
dijele na one koji se ne izjasnjavaju ni za ni protiv i one koji zastupaju

70 Usp. A. Vanhoye, La Mére du Fils de Dieu selon Gal 4,4, u: Marianum 40 (1978),
str. 237-247.

71 Usp. A. Serra, Gal 4,4: una mariologia in germe, u: Theotokos 1 (1993), 2, str.
7-25.
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tezu da Pavao ovdje oc¢ito misli na Marijino djevicansko materinstvo.”?
Zeleéi naglasiti pravo ¢ovjeStvo BoZjega Sina i njegovo otkupiteljsko
djelo, tvrdi Vanhoye, Pavao nije upotrijebio pojam djevica, jer bi time
naglasio njegov boZanski privilegij, nego je upotrijebio pojam Zena,
¢ime istodobno svjedoci da je jedna Zena postala ljudskom majkom
Bozjega Sina, te se izostavljanje imenice djevica ne moze uzeti kao
argument protiv djevicanskog zac¢eca.”® Mozemo ipak re¢i da Pavao
ovom sintagmom ne ulazi u problematiku djevi¢anskog zaceca, ali
je vazno da je spomenuo Zenu koja ovdje stoji potpuno u funkciji
odredivanja identiteta Sina o kojem govori, te da i ona, upravo kao
majka Sina, uz kojega je nerazdvojivo vezana “punina vremena”,
pripada toj punini kao ona koja je s ljudske strane omoguéila BoZje
slanje Sina i njegov ulazak u povijest u jednom to¢no odredenom
trenutku povijesti. Otac je odredio puninu vremena, trenutak slanja
svoga Sina u povijest, ne Marija, ali je u Mariji naSao suradnicu u
kojoj je vrijeme iS¢ekivanja doslo svome vrhuncu, po kojoj je mogao
zapodeti s ostvarenjem svoga plana koji je o¢itovao ve¢ u Abrahamu,
a koji je u Isusu Kristu, BoZjemu i Marijinu sinu, u$Sao u definitivohu
eshatonsku fazu. To ostvarenje BoZjega plana Pavao izrazava
sintagmom “punina vremena” u kojoj i Marija, upravo kao majka
onoga uz kojega je punina vremena neraskidivo vezana, ima svoje
mjesto.

5.4. “Punina vremena” - eshaton u povijesti

Punina vremena o kojoj govori Pavao bitno je kristoloska
kategorija. Na objektivnoj razini ona je ozna¢ena slanjem BoZjega Sina
i njegovim dolaskom u ljudsku povijest, potpuno pripada povijesti,
ostvaruje obecéanja koja je Bog dao Abrahamovu potomstvu, potjece
od Boga i za cilj ima dovesti ¢ovjecanstvo do stanja punoljetnosti i
slobode po vjeri. Na subjektivnoj razini punina vremena iskljucuje
strah i maloljetnistvo, ropsku podloznost Zakonu, a uklju¢uje Bozje
sinovstvo svih, njihovu punoljetnostislobodu koja se dogada obnovom
srdaca po Duhu jednoga i jedincatoga Sina BoZjega. U tomu smislu
za puninu vremena moze se rec¢i da je prodor eshatona u povijest

72 Za razne autore vidi, A. Vanhoye, nav. ¢l.; Z. 1. Herman, Marijanski prizouk u
poslanici Galaéanima 4,4?, u: Kacié, sv. 32-33. Zbornik “Ancilla Domini” -
Sluzbenica Gospodnja u ¢ast fra Pavla Melade, Split, 2000.-2001., str. 149-156.

73 Usp. A. Vanhoye, nav. ¢l., str. 243.
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¢ovjecanstva, da je ona kvalitativna mjera svih vremena, onih prije
Krista, koja u njezinu svjetlu postaju priprava i oc¢ekivanje, i onih
poslije Krista, koja u njezinu svjetlu postaju posljedica i tijek onoga §to
je u Kristu imalo svoj pocetak. Zbog punine vremena koja se u Kristu
ostvarila, ¢ovjecanstvo ima specificnu mudrost i klju¢ od¢itavanja i
iS¢itavanja povijesti, po kojem povijest vise nije nezaustavljivi fatum
koji sve prozdire, nego je povijest tijek kojim ¢ovjek moze gospodariti
darovanom mu slobodom sina u Sinu BoZjemu. Kao prodor eshatona
u povijest, punina vremena anticipira i definitivni kraj vremena, ona
nije “kalendarski zavrSetak nekog odredenog tijeka vremena; punina
kao ispunjenje vremena je istodobno i njegovo povijesno-spasenjsko
osmisljenje, njegova puna mjera”.” To znaci da se u povijesti vise ne
moze dogoditi niSta apsolutno novo. U Isusovu otkupiteljskom djelu
sve se ve¢ dogodilo Sto se ima dogoditi s povijeSéu, razumljivo u
povijesnim uvjetima, zbog €ega i govorimo o anticipaciji. Definitivna
buduénost jos se oc¢ekuje, ali ona ne postoji izvan tijeka koji je Bozji
Sin zacrtao ulaskom u povijest. Ona ¢e biti samo punina njegova djela
u bozanskim dimenzijama, a ne apsolutni novum. Zato se i moZze reéi
da je krSéanski Zivot viSe utemeljen i odreden vjerom nego nadom.
Naime, oslanja se na ono Sto kao ve¢ dogodeno utemeljuje ono Sto
se treba dogoditi i ¢emu je usmjerena nada. MoZemo tome nadodati
da, zbog pavlovskog poimanja punine vremena, krS¢anska nada ima,
svakako, prospektivnu, ali i retrospektivnu dimenziju. Utemeljena je
u Isusovoj povijesti i onome Sto je Bog u njemu izveo i okrenuta je
novomu stvorenju.

Puninu vremena, to¢nije sadrZaj te sintagme u spoju njezine
objektivne i subjektivne razine znacenja, Pavao ¢e izraziti i jednom
antropoloskom kategorijom:”® novo stvorenje (kaivn kticig: 6,15).7

74 F. Mussner, Der Galaterbrief, HThKNT IX, Freiburg i. Br., 1974., str. 269.

75 Raspravlja se izrazava li ta sintagma znacenje Bozjega stvoriteljskoga ¢ina ili
znacenje uc¢inaka toga ¢ina. Budu¢i da u kontekstu u kojem je upotrebljava Pavao
obrezanju i prepuciju suprotstavlja druge realnosti, upravo xouvn kticig, ocito je
da ta sintagma izrazava stvorenje kao uéinak BoZjega stvoriteljskoga djela, a ne
samo stvaranje. Nije dakle rije¢ o novom stvaranju, nego o novom stvorenju. Usp.
A. Giglioli, Luomo o il creato. Ktisis in S. Paolo, SB 21, Bologna, 1994. Za razliku
nekih drugih prijevoda, hrvatski prijevod je pogoden. Talijanski prijevod (La
Bibbia. Nuovissima versione dai testi originali) ima “creazione”, $to vise upucuje
na BozZji ¢in stvaranja, a ne toliko uc¢inak stvaranja, ¢emu bolje odgovara termin
“creatura”. Njemacki prijevod (Die Bibel. Einheitsiibersetzung) ima “Schépfung”
Sto opet moze oznacavati i stvaranje kao ¢in i stvorenje kao uc¢inak stvaranja.
Znacenje nije precizirano.

76 Za tematiku novoga stvorenja u Pavlovoj misli na hrvatskom govornom podrudju,

osim Komentara moze se vidjeti I. Z. Herman, Novi stvor, u: BS 64 (1994) 1, str.

45-60.
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Ta sintagma ima apokalipticke prizvuke i smjera na eshatoloski
zahvat kojim Bog stvara novo nebo i novu zemlju (usp. Iz 65,17; 2 Pt
3,13; Otk 21,1). Za Pavla je taj Bozji zahvat veé ostvaren u povijesti,
ne u kozmickim, nego u kristoloskim i antropoloSkim dimenzijama.
To ne znaci da je taj zahvat ograni¢en samo na pojedince, nego on
ima univerzalne dimenzije, ukoliko stvara novu povijesno-spasenjsku
situaciju, koja je jednako vrijedna za sve pod uvjetom prihvaéanja
Bozjega djela u Kristu vjerom.

Punina vremena istodobno je kraj povijesnoga hoda prije Krista
i pocetak eshatonske novosti koja se ostvaruje u povijesti. Taj pocetak
je kvalitativno identi¢an onoj eshatonskoj novosti koja ¢e se dogoditi
u buducoj i definitivnoj konzumaciji povijesti. Kr§¢anin zbog punine
vremena ne prestaje zZivjeti u nadi u buduénost,”” ali bududi da je ta
buduénost veé u Kristu anticipirana u povijesti kao punina vremena,
njegov je zivot daleko viSe utemeljen na vjeri nego na nadi,”® premda
su ove dvije isprepletene i nerazdvojive.

Puninom vremena Pavao oznacava dolaziSnu tocku dugoga
povijesnoga hoda, koji polazi od Abrahama, ide preko Mojsija, i u
Kristu nalazi svoje dolaziSte i ostvarenje. To dolaziste je pocetak
eshatona u povijesti, vezano je uz Kristov ulazak u povijest, uz njegovo
djelo otkupljenja, koje Pavao u Gal prvenstveno vidi u oslobadanju od
Zakona i primanju sinovstva. Tu i stoji novost i originalnost Pavlova
izricaja u Gal. Za razliku od Zidovskih i ostalih krséanskih spisa,
punina vremena kao pocetak i povijesna anticipacija eshatona nije
zapocela samo Kristovim uskrsnuc¢em, premda je od njega neodvojiva,
nego ve¢ njegovim utjelovljenjem. Takvu originalnu i iznenadujucu
tvrdnju Pavao je mogao utemeljiti trima ¢imbenicima koji se u
njegovoj misli trajno ispreplecu: kristologijom, odnosno slanjem Sina
s aluzijom na ¢itavo njegovo zemaljsko djelovanje, od utjelovljenja do
kulminacije u kriZu i uskrsnucu; soteriologijom, odnosno radikalnim
nadilazenjem Zakona kao spasenjske paradigme; antropologijom,
odnosno posinovljenjem krstenih koji postaju sinovi BoZji u Kristu i
kao takvi obiljezZeni slobodom i bastinom. Upravo su ta tri ¢imbenika
odredila Pavlovu ideju o punini vremena (tAnpouo 1od xpovov) kao
eshatonu koji se ve¢ pocetno, inhoativno ostvario u povijesti.

77 Usp. H. Schlier, Uber die Hoffnung, u: Id., Besinnung auf das Neue Testament.

Exegetische Aufsidtze und Vortrage, II, Herder, Freiburg-Basel-Wien, 21967, str.
135-145.

78 Suprotno tvrdnjama u knjizi E. Bloch, Das Prinzip Hoffnung, Suhrkamp,
Frankfurt a. M., 1959.
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ZAKLJUCAK

Izvornoj krsc¢anskoj svijesti, pocevsi ve¢ od prvoga narastaja,
pripada svijest, ideja o vremenu koje je doseglo svoju puninu, koje
je doslo svome kraju, barem u Kristovu uskrsnucu. Ta svijest je u
potpunoj oprecnosti s gréckom mislju, ali, premda naslonjena na
Zidovsku misao o kraju vremena koji ¢e se ostvariti tek u neodredenoj
buduénosti, nije u skladu ni sa zidovskom mislju, posebice u Pavlovoj
tvrdnji da se punina, kraj vremena veé¢ ostvario u povijesti Isusovim
ulaskom u povijest. To ostvarenje Pavao ne gleda kao kraj povijesti
i nadilazenje vremena, nego kao povijesnu anticipaciju kraja, kao
prodor eshatona u vrijeme. Ta Pavlova tvrdnja iz Gal 4,4 predstavlja
novost i u kontekstu opce-krséanske svijesti koja je izrazena u drugim
Pavlovim i ostalim NZ-nim spisima. Tvrdeéi da je kraj-punina vremena
ve¢ nastupila u povijesti, Pavao tvrdi nesto paradoksalno: povijest
se nastavlja, premda je dovrSena, ili obrnuto, povijest je zaklju¢ena,
dovrsena, premda nastavlja svoj tijek. Svatko u takvom izri¢aju moze
uociti antinomni, antiteti¢ki izri¢aj, pravi nonsense, ako ne shvati i
ne prihvati da Pavao svojim izricajem ne misli na vremenski kraj
vremena, nego na kvalitativni kraj vremena, na vrijeme oznaceno
Kristom kao srediste”® i kriterij prosudbe svih vremena.

Punina vremena je u kvalitativnom smislu prisutna u tijeku
povijesti. Takva ideja omogucuje novu viziju stvarnosti, premda se
onaj koji je plasira nuzno mora naé¢i u mukama kad je Zeli izraziti.
Ona unosi neocekivanu novost u eshatolosku tradiciju i zidovske i
krséanske misli, razbija unaprijed stvorene sheme, nuzno odzvanja
paradoksalnoséu, ali upravo po tome ona i jest izvorno kr$éanska.
KrSéanski identitet obiljezen je mnogim paradoksima, antitezama i
antinomijama, a Pavao je majstor®® u njihovu izrazavanju. Dosta se
sjetiti njegovih izraza o suprotstavljanju neba i zemlje, svjetla i tame,
mudrosti i ludosti, tijela i Duha, Zakona i slobode, zivota u Kristu
i smrti grijehu, vjere i nevjere, ljubavi i mrznje, istine i pogrjeske,
proslosti i sadasnjosti, sadasnjosti i buduénosti, teznji i ostvarenja.
Svoje majstorstvo u izrazavanju krSéanskoga identiteta, posebice
njegove paradoksalnosti, Pavao je pokazao i sintagmom “punina
vremena” u Gal 4,4. Ta sintagma sadrZi u sebi mnoge elemente koji

79 Takvu dimenziju vremena u odnosu na Lukinu teologiju veé je uocio i istaknuo

H. Conzelmann u svom poznatom djelu Die Mitte der Zeit (Srediste vremena),
Tibingen, 1954.

80 Vidi, A. Brunot, Le génie littéraire de Saint Paul, LD 15, Paris, 1955.
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su nezaobilazni u ispravnom Zivljenju kr$éanstva. Po Zivljenju punine
vremena ili u punini vremena krséanin je protiv svakoga pesimizma
realni optimist, jer kako kaze Pavao: “je li tko u Kristu, nov je stvor.
Staro uminu, novo, gle, nasta!” (2 Kor 5,17).*

“THE FULLNESS OF THE TIME” (Gal 4,4) - THE ENUNCIATION
OF THE ESHATON’S PRESENCE IN THE HISTORY

Summary

Observing that the enunciation about “the completion of the
time” in Ga 4,4 belongs to the conclusion of Paul’s argumentation
about justification through faith by Abraham’s figure, in this article
the author analyses this enunciation in its epistolary, cultural and
Christian-traditional context. Starting from Paul’s expression and
its principal components, pointing out its originality regarding the
Greek and Judaic cultural ambience, and also regarding the Christian
tradition, the author shows that with this expression Paul talks about
the original Christian idea, consisting of the irruption of the Eshaton
into the history. This idea characterises the Christian thought from
the beginning, which is in other new testamentary scripts, as well as
by Paul himself, mostly connected with the paschal mystery of Jesus’
death and resurrection. Contrary to such connecting, in the epistle
to the Galatians, just by the expression “the fullnes of the time”, Paul
expresses the irruption of the Eshaton in the history by Jesus’ birth
itself, by his entry into the history. The fullness of the time, as a
typical Christological category, is the qualitative measure of all times,
not the calendar ending of some defined time. With this expression
Paul talks about the historical-salvation sense of the time. It means
that nothing absolutely new can happen in the history. With the event
of Christ, which begins by Jesus’ entrance into the history and in
which Mary has also her own place, it has already been realized
what is to happen in the history, namely in historical conditions
the definitive end of history is anticipated. Such an original and
surprising affirmation Paul was able to found by three factors, which
are constantly interlaced in his thought: christology, soteriology and
anthropology. In the conclusion the author points out the paradox of
such affirmation: history is going on, although it has been completed,

*  Prvi dio ¢lanka objavljen je u Crkuvi u svijetu 40 (2005), br. 1, str. 7-28.
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or vice versa, history has been concluded, completed, although its
flow is going on. Such an idea, apart from making possible the new
vision of reality, marks the original Christian identity, which is weaved
by many paradoxes, antitheses and antinomies. To live the fullness of
time means to be a real optimist, immersed in God’s newness in the
history, convinced that, as Paul says himself, “so for anyone who is in
Christ, there is new creation: the old order is gone and a new being is
to become!” (2 Co 5,17).

Key words: Completion, Time, Hellenism, Judaism, Apoca-
lyptic, Christianity, History, Justification, Son, Sonship, Birth, End,
Originality, Anticipation, Paradox, Eshaton.
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