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Sazetak

Nas je svijet pod utjecajem munjevitih promjena potaknutih velikim otkri-
¢ima u tehnologiji i znanosti, sve vecim klimatskim problemima i pomaci-
ma u geopolitickoj dinamici. Ako misiju definiramo kao stalan BoZji rad na
pomirenju, iscjeljenju i obnovi svega stvorenog, Crkva se mora ozbiljno po-
svetiti razmisljanju o tome §to Bog trenutno cini i kako najbolje sudjelovati
u tome. Dinamicna misijska praksa proizlazi iz robusne misijske teologije
koja promislja o stvarnostima u lokalnom i globalnom kontekstu i stoga se
uvijek mora kreativno prilagodavati. Ovaj clanak evandeoskim crkvama u
Hrvatskoj predlaze da promisle o vlastitom razumijevanju misije u proslo-
sti i upuste se u misijsku hermeneutiku koja ukljucuje svjedocanstvo Svetoga
pisma, kontekst i teologiju Crkve. U tom pogledu, naglasava glavno pitanje
u sadasnjoj misijskoj teologiji i praksi, naime, izostanak nauka o tvorevini u
evandeoskoj teologiji. Ovo je stvorilo Crkvu s bestjelesnom misijom koja nije
spremna progovoriti o danasnjim krizama. Medutim, u svjetlu sadasnjih iza-
zova, postoji i znacajna mogucnost za misijski utjecaj u Hrvatskoj.

Kljucne rijeci: misijska teologija, nauk o tvorevini, dualizam, Hrvatska, kon-
tekst

1 Clanak je napisan kao dio istrazivackog projekta Biblijskog instituta u Zagrebu pod naslovom
»Crkve reformacijske bastine u Republici Hrvatskoj: 1990. - 2020.
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Uvod

Svijet se neprestano mijenja pod utjecajem munjevitih promjena potaknutih
velikim otkri¢ima u tehnologiji i znanosti, neprestanim ratovima i pomacima u
geopolitickoj dinamici. Uza sve ovo, prijete nam klimatske promjene i ogroman
gubitak bioraznolikosti. Trenutno na planetu zivi osam milijardi ljudi, a ljudi u
razvijenom svijetu godi$nje potro$e prirodne izvore u vrijednosti od nekoliko
planeta, $to znaci da mnogi drugi zive u oskudici. Postoji osam milijuna poznatih
zivotinjskih i biljnih vrsta, a barem milijunu prijeti izumiranje. Primjerice, nestalo
je 50 posto tropskih prasuma, $to znaci da je nestalo 50 posto bioraznolikosti. U
meduvremenu su ljudi za 23 posto smanyjili produktivnost tla te svake godine u
oceane bacaju 400 milijuna tona otrovnog otpada. Klimatske promjene povecéava-
ju ve¢ postojedi jaz izmedu bogatih i siromasnih - od 60-ih godina prosloga sto-
lje¢a povecao se za 25 posto (Hayhoe 2020, Predgovor). Milijuni ljudi napustaju
svoje domove zbog ratova, nasilja, ekonomskih poteskoca i klimatskih promjena.

Ovakvi su statisticki podaci mracni i porazni te stoga mogu potaknuti razlicite
kric¢anske reakcije: od molitve, namjernog utjecaja i teoloskog promisljanja do
zbunjenosti, namjernog neznanja ili apatije. Na osnovnoj razini u evandeoskoj
je ortopraksi Cesto prisutan implicirani dualizam - suptilna poruka da se krs¢ani
samo trebaju usredotociti na osobno spasenje i svetost dok ne odu na nebo. Prema
Jonathanu R. Wilsonu ovakvo razmisljanje moze izroditi religijski sustav koji je
Dietrich Bonhoefter kritizirao kada je pisao o ,,bezreligijskom® kr§¢anstvu — ,,reli-
gija“ je nesto $to prihvaca stvari kakve jesu te nudi obrede i strukturu koji ljudima
pomazu da se s njima nose (Wilson 2013, 70; Bonhoeffer 2010, 362-364).

Dio je teoloskog zadatka razmrsiti ideje iz interpretativnih okvira kako bi
nasa vlastita teologija postala pogonskim gorivom ortoprakse koja je prilagodena
suvremenim izazovima. U tom pogledu prirodne posljedice skupa ideja o svijetu
nastalih tijekom modernizma i industrijske revolucije jedan su od razloga zasto
se ljudska bic¢a danas suocavaju s takvom krizom. Katherine Hayhoe dobro pri-
mjecuje da je modernizmu uroden mit beskona¢ne zemlje i neogranic¢enoga ljud-
skog napretka i razvoja (Hayhoe 2020, Predgovor). Ova problemati¢na ideologija
precesto je prizma kroz koju evandeoske crkve na Zapadu gledaju na mandat u
Postanku o podlaganju zemlje i gospodarenju, a isprepletena je s eshatologijom
koja tvrdi da ¢e nebo i zemlja posve izgorjeti. Ovo je pak rezultiralo kr§¢anskom
perspektivom koja je u najbolju ruku nemarna ili ravnodusna prema Bozjoj
ljubljenoj tvorevini, a u najgoru je jednako eksploatacijska kao i neke sekular-
ne sile. Moglo se pretpostaviti da ¢e valovi evandeoskih misionara koji su nakon
Domovinskog rata stigli sa Zapada u Hrvatsku donijeti barem djeli¢ ove teologije
u Srednjoisto¢nu Europu.
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Bez pazljiva teoloskog promisljanja o vaznosti tjelesnog - materije, svijeta,
nasega tijela — Jonathan R. Wilson (2013, 8) tvrdi da izostanak ovoga nauka u
evandeoskom kr$c¢anstvu rezultira takozvanim ,crkvenim patologijama“ gnosti-
cizma, naime, smanjenim naglaskom na tijelu i suzenim poimanjem spasenja. On
zastupa miSljenje da misija mora biti ,,pitanje svjedocenja o Bozjem ukupnom dje-
lu u Kristu za spasenje kozmosa“. Zapravo, ova se pitanja ticu samoga srca evan-
delja jer ono podrazumijeva na$ stav prema svijetu i nasem bliznjemu u pogledu
pravde, ljubavi i holistickog djelovanja. Dakle, Zele li evandeoski kr§¢ani razmo-
triti neka od gore spomenutih tekucih pitanja, to ¢e iziskivati pazljivu procjenu
nase misijske teologije i prakse, slicno kao $to su misiolozi iz proslih vjekova bili
primorani razdvojiti biblijski pojam misije od dominantne filozofije ili drustveno-
kulturoloskih vrijednosti svoga vremena.

Srec¢om, sve viSe teoloskih izvora naglasava vaznost otjelovljenja, tvorevine i
nedualisticke eshatologije koja preusmjerava angazman Crkve na materijalni svi-
jet.? Nadalje, u posljednjih se nekoliko desetlje¢a primjecuje zamjetna promjena u
kojoj krs¢anske tradicije, denominacije, ekumenske inicijative i paracrkvene orga-
nizacije promoviraju neraskidivu vezu izmedu kr$¢anske misije i brige o Zemlji,
nasemu zajednickom domu.’ No u kojoj se mjeri ova promjena u teologiji misije
prelila u praksu na osnovnoj razini lokalne crkve? Ako lokalna crkva ne njeguje
smislen odgovor ili angazman u odnosu na cijeli niz kriznih situacija, to znaci
da crkva okolnoj zajednici ne moze ponuditi uvjerljiv narativ kojim ljudi mogu
tumaciti znakove vremena - drugim rije¢ima, pricu o Bozjem stvaranju, pomire-
nju, otkupljenju i obnovi Bozjega ljubljenog svijeta.

Ovaj ¢lanak najprije govori o razlozima zasto je vazno razumjeti kako su kon-
tekst i ideje utjecale na misijsku teoriju i praksu, naglasavaju¢i pritom rascjep koji
Cesto postoji izmedu teorije i prakse. Drugo, sumira ideje i cimbenike koji su pri-
donijeli postupnom prestajanju naglasavanja nauka o tvorevini u teologiji. Trece,
usredotocuje se na jedan vid nauka o tvorevini - ispreplitanje tvorevine i otku-
pljenja te zasto je to toliko vazno za teologiju misije. Clanak na koncu sjedinjuje
ova razmatranja te predlaze potrebu za analizom misijske teologije u hrvatskom
evandeoskom kontekstu te tvrdi da su globalne datosti i kontekstualna pitanja
prigode za duboko promisljanje, postavljaju¢i pitanje kako bi izgledala ,bezreli-
gijska“ misija u hrvatskom kontekstu kada bi Crkva djelovala kao da su spasenje i
otkupljenje znacajni za cijeli kozmos.

Vidi, primjerice, Volf i McAnnally-Linz 2022; Wright 2011; Willard 2009.

Vidi, primjerice, pet anglikanskih obiljezja misije: https://www.churchofengland.org/sites/defa-
ult/files/2017-11/mtag-the-5-marks-of-mission.pdf; dokument “ The Cape Town Commitment”:
https://lausanne.org/content/ctcommitment#p1-7; encikliku Pape Franje “Laudio Si’: https://
www.vatican.va/content/francesco/en/encyclicals/documents/papa-francesco_20150524_en-
ciclica-laudato-si.html, te globalno djelovanje i izdavastvo organizacije A Rocha: https://arocha.
org/en/.
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1. Medudjelovanje misije, teologije i konteksta

Krs¢anska misija proizlazi iz nase teologije — nasih vjerovanja o Bogu i BoZjem
odnosu sa svijetom tijekom povijesti. Premda se poziv Crkvi da sudjeluje u Bozjoj
misiji nije promijenio — nova pitanja i izazovi trebali bi potaknuti Crkvu svakoga
narastaja i kulturoloskoga konteksta da ponovno razmisli o teologiji koja je osno-
va njezine misijske prakse kao i o samim misijskim praksama. Misijska se teologi-
ja nuzno mijenja u razli¢itim kontekstima i povijesnim razdobljima dok pokusava
razabrati $to Sveto Trojstvo Zeli ¢initi u odredenom vremenu i mjestu preko svog
naroda (Van Engen 2017). Ovo pak iziskuje stalno promisljanje i kriticku analizu.*

Nadalje, uvijek postoji potreba za kritikom proslih misijskih pristupa; Crkva je
tijekom povijesti djelovala pod snaznim utjecajem dominantnih drustveno-kul-
turnih i filozofskih paradigmi ili je vjeru spajala s nacionalizmom. Povijest misije
puna je takvih primjera premda se kritika ne smije toliko baviti strogom osudom
prethodnih pogresaka koliko u¢enjem iz proslosti i razumijevanjem procesa zbog
kojih crkve padaju pod snazan utjecaj dominantnih interpretativnih paradigmi.
Izraz misija razvio se u razli¢itim kontekstima i vremenskim razdobljima zbog
¢ega je ponekad obojen nezgodnim aluzijama. Na primjer, pojam misija stopio se
s carstvom, silom i osvajanjem tijekom Konstantinova vremena, a takvo se stapa-
nje ponovno javljalo kada god bi se misija ispreplitala s kolonijalnim osvajanjem u
osamnaestom i devetnaestom stolje¢u (Van Engen 2010, 13). Stephen Neill (1964,
450) ukratko je opisao ovo razdoblje:

Svidalo nam se to ili ne, povijesna je ¢injenica da se veliko Sirenje kr$¢anstva
vremenski podudaralo s eksplozivnim $irenjem Europe po cijelomu svijetu
nakon renesanse; da su kolonizatorske sile bile kr§¢anske sile; da su izmedu
misionara i vlasti postojale razne vrste kompromitiraju¢ih odnosa; te da se
kr§¢anstvo uglavnom propagiralo putem utjecaja zapadnjackoga prestiza i
mocl.
Kao jo$ jedan primjer, protestanti su u devetnaestom stolje¢u, potaknuti spisi-
ma Williama Careya i evandeoskim probudenjima, koristili ono §to je postalo
poznato kao ,Veliki nalog“ u Matejevu evandelju kao poticaj na misiju. Medutim,
zbog filozofskih i kulturnih normi toga vremena, njihovo se tumacenje temeljilo
na pretpostavkama individualistickoga spasenja i pretpostavljalo je da ¢e nove
crkve na jugu i istoku nalikovati na crkve sa sjevera i zapada koje su ih osniva-
le - zapadnjacka se kultura smatrala vrhuncem civilizacije i ta je pretpostavka
postala nerazdvojivo povezana s kr§¢anstvom (Van Engen 2010, 15). U drugom
dijelu dvadesetoga stoljeca i u dvadeset prvom stoljecu, evandeoski su misiolo-
zi, reagirajuci na isprepletenost misije, mo¢i i sve veceg individualizma, naglasili

4 Charles Van Engen (2017) kao koristan model predlaze da se ova analiza treba odvijati unutar
spleta koncentri¢nih krugova koji uklju¢uju Bibliju, promisljanje Crkve, kulturu i osobno isku-
stvo.
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ideju o Bozjem kraljevstvu kao pristup koji je kvalitativno holisti¢an i usmjeren
na transformaciju. Ovo se temeljilo na ideji missio Dei, odnosno na misiji Bozjoj.’
Kao sto objasnjava David Bosch (1991, 10), missio Dei je ,,Bozja samoobjava kao
Onoga koji voli svijet, Bozja ukljucenost u svijet i zajedno sa svijetom, Bozja narav
i djelovanje, koje obuhvaca i Crkvu i svijet, a u kojemu Crkva ima povlasticu
sudjelovati“®

Unato¢ tomu $to svako razdoblje i svaki narastaj treba procijeniti ideju o misiji
prema pitanjima lokalnoga i globalnoga konteksta, misijska teologija i misijska
praksa Cesto djeluju u razli¢itim sferama - misijska praksa nastavlja djelovati iz
starih paradigmi i stoga postaje nevazna ili neucinkovita. Primjerice, koncept
policentri¢ne misije — po kojemu misija ide od svakoga prema svakomu mjestu, na
temelju radikalnih promjena u globalnom krs¢anstvu - ve¢ je godinama prihva-
¢ena Cinjenica i istrazen fenomen. Unato¢ tomu, na nekim mjestima rije¢ misija
jos uvijek doziva u um geografsko razumijevanje misije prema kojemu misionari s
»krs¢anskoga Zapada“ idu na nezapad (Goheen 2014). Neke bi se americke crkve
jo$ uvijek duboko potresle da nabasaju na misionare koji su dosli njima iz dru-
gih dijelova svijeta. Zapravo, postoje misijske organizacije ili misionari poslani iz
americkih crkava koji uopce nisu duboko promisljali o svojoj misijskoj teologiji
ili praksi u svjetlu dramati¢nih globalnih promjena u posljednjih pedeset godina.
S druge strane, neke nacije koje su tradicionalno bile misijski ,,primatelji, poput
Hrvatske, takoder su precesto sputane ovom idejom geografske misije — po kojoj
je misija nesto $to se dogada ,,tamo negdje®, ,od nas k njima“ili ,,od njih k nama®

Drugo, jo$ jedan raskorak izmedu prakse i teorije ¢ine misijske rasprave o kva-
liteti misije u kontekstu njihove usredotocenosti na rije¢ ili djelo. Prije vise od sto-
ljeca, misiolozi nisu razdvajali ova dva pojma; no kao reakcija na velike promjene
koje su nastale zbog rata, drustvenih preokreta i radanja novih nacija, evandeoski
su kr§c¢ani poceli naglasavati osobno spasenje i propovijedanje umjesto ekumen-
skih pristupa drustveno-politickim ciljevima koje su njegovali drugi protestanti.
No kako se Crkva na Zapadu nastavila smanjivati, Crkva je na drugim mjestima
Cesto bila siromasnija i potlacenija zbog cega je ideja o ,,misiji samo kao navje-
$taju kontekstualno postala manje relevantnom. Sredinom dvadesetoga stoljeca,
misiolozi poput Renéa Padille razvili su pojam ,,integralne misije“ naglasavajuci
jo$ snazniji holisticki pristup misiji (Van Engen 2004), a prvi je Lausannski kon-
gres 1974. ozbiljno pokusao povezati ova dva zarista. Danas neki misiolozi vise

5 Missio Dei prvi je upotrijebio Karl Barth 1932. godine, a 1952. izraz se na konferenciji IMC-a
povezao s teologijom o Svetom Trojstvu. Nakon toga je postao temeljni pojam u misijskim ra-
spravama (Van Engen 2004, 98).

6 Ovu povijest sazela sam u drugom ¢lanku: Wachsmuth, Melody. 2013. Misijski uvidi: istrazi-
vanje misijskih temelja u kontekstu Jugoistocne Europe. Kairos 7/1: 97-106. Medutim, postoje
mnogi izvrsni sazeci o pojmovnoj evoluciji misije. Vidi, na primjer, Van Engen 2010; Bosch
1991.
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vole koristiti pojam ,,misije kao transformacije®, definirajuci ga kao ,,promjenu od
stanja ljudskoga postojanja suprotnom Bozjim naumima prema onome u kojemu
su ljudi sposobni uzivati u punini zivota i harmonije s Bogom® (Tizon 2008, 5).”

Kao sto smo ve¢ spomenuli, skrb za Bozju tvorevinu koja je urodena misiji
sve vise dolazi u fokus - od razli¢itih kr$¢anskih tradicija i denominacija — putem
konferencija, knjiga, teoloske naobrazbe i organizacija. No u mnogim kontek-
stima na osnovnoj razini jo$ uvijek precesto u najbolju ruku ostaje ,,sporedno
pitanje®, sekundarno u odnosu na stvarno pitanje osobnog spasenja.® Ne samo da
nam valja vi$e analiticki promisljati o svijetu koji se brzo mijenja, nego moramo
i dublje promisljati o tome na koji na¢in odsutnost nauka o tvorevini utjece na
teologiju evandeoskih crkava u Hrvatskoj i misiju Crkve u svijetu.

2. Umanjena tvorevina

Robustan nauk o tvorevini postulira da je cijeli svemir stvoren na Bozju slavu, da
Bog voli svoj svijet te da je tvorevina Bogu vrijedna i odvojeno od ljudi. Razlog
za sve manju pozornost posvecenu implikacijama ove doktrine ima povijesne
korijene. Richard Bauckham (2012, 20-24) proucavao je krs¢anske stavove prema
prirodi tijekom povijesti i ustanovio da se pojam ,vlasti“ u Postanku tumacio kroz
prizmu grcke filozofije od vremena crkvenih otaca do pocetka modernog doba,
a naglasavao se utilitaristicki pogled prema kojemu je tvorevina stvorena isklju-
¢ivo za ¢ovjecanstvo. Bilo je to hijerarhijsko glediste prema kojemu su stvorenja
bila iracionalna i stoga se pitanja pravde ili moralnosti nisu odnosila na ljudsko
postupanje prema ostatku tvorevine. No ovo je glediste istovremeno naglasavalo
Bozju vrhovnu vlast nad ulogom andela, ljudi i ostatka tvorevine da proslavlja
Boga (Bauckham 2012, 29) te se zato jos uvijek moze razlikovati od suvremenoga
teoloskoga gledista i njegova agresivnog iskoristavanja prirode. Stovise, postojalo
je i paralelno glediste o kojemu svjedoce sveci i mistici koji su otisli Zivjeti u pri-
rodu i sa zivotinjama dok su nastojali Zivjeti posveceni Bogu.’

7 Ovaj izraz takoder ima svoj povijesni razvoj u misiologiji, u kontekstu misiologa i institucija
iz Latinske Amerike, Engleske, Afrike, Filipina i SAD-a. Ovu su ideju najvise razvili Vinay Sa-
muel i Chris Sugden, a razvili su klju¢ne elemente kako bi pojasnili $to znaci holisticka misija u
specificnom kontekstu. Ovo je tih osam elemenata: ,,1. Integralan odnos izmedu evangelizacije
i drustvene promjene 2. Misija kao svjedocanstvo i putovanje u svijetu 3. Misija u kontekstu 4.
Istina, predanost promjeni i imaginacija 5. Teologija, kr§¢anska misija i razumijevanje uvijek
su lokalni 6. Sloboda i mo¢ siroma$nima 7. Pomirenje i solidarnost 8. Izgradnja zajednica koje
donose promjene“ (Tizon 2008, 5).

O ovome sam ve¢ pisala, vidi: Wachsmuth 2021.

Bauckham (2013, 36) pripovijeda o jednom takvom svecu: ,Saksonskoga je sveca Benona od
Meissena (u. 1106.) u kontemplaciji omelo glasno kreketanje Zaba, kojima je stoga zapovjedio
da utihnu. No onda se sjetio rije¢i benedikcionala koji, medu svojim nagovorima svim stvore-
njima da $tuju Boga, kaze, ‘Kitovi i sve §to se mice u vodama, blagoslivljajte Gospoda: hvalite i
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Bauckham (2012, 43) suvremeni duh dominacije nad prirodom temelji na
renesansnom humanizmu, koji naglasava uzviSenost ljudskoga roda, isticuci
bozanski nadahnutu kreativnost ljudi. Medutim, Bauckham smatra kako su pri-
marni katalizator bile ideje Francisa Bacona, tijekom $esnaestoga stoljeca, o ulozi
znanosti i tehnologije u osnazenju ljudske vlasti nad prirodom kako bi se sma-
njile nedace ljudskoga roda. Zapravo, Bacon je vjerovao da su ljudi duzni sto vise
koristiti pa ¢ak i zlorabiti prirodu u korist ljudskoga roda (Bauckham 2012, 50).
Vjerovao je da je religija — koja vi$e zagovara bestjelesna duhovna pitanja — u vrlo
maloj mjeri bitna za prakti¢na zivotna pitanja, koja bi se naprotiv trebala rijesiti i
osloviti putem tehnologije (Wirzba 2003, 66). Ovo je postupno izmijenilo ideju da
je ljudski rod dio tvorevine u ideju prema kojoj je ljudski rod postao odvojen od
tvorevine i stoga tumac njezina smisla (Wirzba 2003, 67).

Odvajanje ljudskoga roda od tvorevine, tj. takozvanoga ,,duhovnog®“ od mate-
rijalnog, ucinilo je od ljudskoga roda ,stvoritelja znacenja“ putem znanosti i teh-
nologije. Ovo je pak imalo znacajne posljedice u buduc¢nosti, poticuci agresivnu
dominaciju nad prirodom koja se razvila izmedu sedamnaestoga i dvadesetog sto-
lje¢a. Tomu su doprinijeli kompleksni ¢imbenici. Na primjer, razvoj nominaliz-
ma, koji je toliko naglasio Bozju svemo¢ da vise nije imala nikakvu vezu s Bozjom
tvorevinom, sto je pak rezultiralo time da ,viSe nismo mogli govoriti o tvorevini
u smislu Bozje skrbi, uzivanja i sudjelovanja u njoj na racionalno obranjiv nacin®
(Wirzba 2003, 67). U pogledu ekonomskih promjena, Wirzba (2003, 69) upucuje
na promjenu ekonomija koje sada vise vodi potraga za osobnom zaradom nego
nekom ,transcendentnom vizijom pravde i dobra® Gubitak nauka o tvorevini
otvorio je prostor ovom antropocentricnom gledistu vertikalnoga, hijerarhijskog
i utilitaristickog odnosa izmedu ljudi i prirode. Nebo i zemlja postali su ,,objek-
tima“ stvorenim za ljudski rod, a tvorevina Bogu vise nije bila vrijedna odvojeno
od ljudskoga roda. Wirzba (2003, 70) je to ovako srocio: ,,Shvacanje da su ljudi
mikrokozam stvaranja i da su odgovorni tvorevinu dovesti do njezina savrsenstva
u Bogu, zamijenilo je autonomno ja, koje, uz svesrdnu pomo¢ znanstvenih tehni-
ka, transformira svijet u skladu s ljudskim planovima.*

Ovo je rezultiralo ,amputiranim pogledom na spasenje, odredenom vrstom
slaboga gnosticizma u kojemu materija nije posvema zla, ali nije ni posve vazna.
Krs$¢ani su se nastavili povlaciti iz znanosti i s vremenom se poceli pretezno baviti
osobnim ,,otkupljenjem®, odvojeni od kozmosa. Ishod je takoder bio bestjelesna
misija na mjestu ,integralne® ili holisticke misije. Ako tijela nisu odviSe vazna te
ako su odvojena od uma i duha, onda se u pogledu spasenja zacijelo na prvo mje-
sto mora staviti duh. Ne samo to, nego se mora preispitati u kojoj su mjeri ove vri-
jednosti napretka i razvoja doprinijele misijskom pothvatu, umjesto trinitarnom

uzvisujte ga dovijeka!’ (Dn 3,79). Promisljajuci da bi Bog mozda vise uzivao u pjevanju zaba,
nego u njegovoj molitvi, zapovjedio je Zabama da nastave hvaliti Boga na svoj nacin.“
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pogledu na misiju. Svakako, ¢ak i danas ¢ujemo odjek trijumfalistickih planova
»dovrsavanja“ Velikoga poslanja ili eksplozivnih shema crkvenoga rasta bez obzi-
ra na kontekstualne ¢imbenike. Na kraju, kr§¢anstvo prikladno jedino za osobnu
duhovnost otklanja teologiju iz javne sfere — materijalne stvari mogu se rijesiti
djelovanjem znanosti i tehnologije. Nasa sposobnost da zivimo zivot ,,s Bogom"
odmaknuta je od rada, igre, umjetnosti, ljepote, Zivota i smrti (Wirzba 2004, 70).

3. Tvorevina i otkupljenje - dijalektika kraljevstva

Zelimo li nauk o tvorevini ponovno uvesti u svoju radnu teologiju, bilo bi dobro
poceti s nerazrjeSivom vezom izmedu tvorevine i otkupljenja. Ovaj odnos
Jonathan R. Wilson (2013, 51) naziva dijalektikom kraljevstva, pri ¢emu je kra-
ljevstvo ,stvarnost Bozjeg otkupljenja u tvorevini® Kao $to pise: ,,Odvojeno od
otkupljenja, tvorevina gubi svoju svrhu kako je objavljena u evandelju Isusa Krista.
Odvojeno od tvorevine, otkupljenje nema svrhe u evandelju“ (Wilson 2013, 49).
Da se posluzimo Moltmannovim (1985, 56) rije¢ima, povijest spasenja nema
nikakva znacenja izvan nove tvorevine zato $to je ultimativno znacenje povijesti
dovrsena tvorevina. Drugim rije¢ima, ne mozemo odgovoriti na ogromne izazove
nasega vremena ako nasi odgovori nisu ukorijenjeni u Kristu; s druge strane, ne
mozemo shvatiti istinsko znacenje Kristove smrti i uskrsnuca ako ih ne primijeni-
mo na materijalan svijet, ¢itavi kozmos. Ova dijalektika konac¢no se sastaje u novoj
tvorevini kada ce telos ili svrha tvorevine biti kona¢no ispunjena (Wilson 2013,
53). Zivot je ustvari telos tvorevine, odnosno svrha radi koje je stvorena — zivot
koji odrzava, u¢vrs¢uje i omogucuje Trojedini Bog. Kao evandeoski kr§¢ani ¢esto
mislimo, kao §to naglasava Wilson, da nas Bozje otkupljenje spasava od Zivota u
tvorevini, kao da je tvorevina tek pozornica za dramu povijesti spasenja, stati¢no
mjesto na kojemu se odigrava kozmicka drama prije nego $to se ne preseli u drugu
stvarnost, umjesto da razumijemo da je tvorevina takoder akter u Bozjemu djelu
otkupljenja (Wilson 2013, 60). Bozja kona¢na obnova dovrsit ¢e se u eshatonu,
kad Bog u svoj svojoj svetosti bude prebivao u svemu sto je nac¢inio. Miroslav Volf
(2022, 212) obrazlaze telos odnosa izmedu tvorevine i Boga u ovom kona¢nom
dovrsenju: ,Iako Bog boravi u svijetu, svijet nije istovjetan Bogu; upravo kao sve-
tinja nad svetinjama, svijet je nebozanska stvarnost koja je postala sobom time §to
u njoj prebiva Bog.”

Sto ova dijalektika izmedu tvorevine i otkupljenja znadi za misijsku teologi-
ju? Znaci ponovnu konceptualizaciju rijeci ,misija“ s tim na umu. Za ekoteologe,
misija zapocinje tvorevinom (Bookless 2023). Na§ identitet kao nositelja Bozje
slike prisno je povezan uz nas odnos s Bozjom ljubljenom tvorevinom. Kao $to
su ekoteolozi primijetili, stihovi u Postanku 1,26-28 i 2,15 izrazavaju prvo Veliko
poslanje, a to je gospodariti drugim stvorenjima, obradivati i cuvati vrt. Rije¢ ,,gos-
podariti“ mora se postaviti unutar okvira Isusova modela vodstva, koji je ,,sluziti®
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Ovo prvo Veliko poslanje moze se povezati s drugim u Mateju 28 - trebamo ¢initi
ucenike u svakom plemenu i jeziku. Ti su ucenici ugradeni u Bozji ljubljeni svijet,
u svoje kulture i kontekste — jednom nogom na pocetku s Bozjom vladavinom u
vrtu, a drugom nogom u eshatoloskoj novoj tvorevini Bozje vladavine.

Shvatimo li misiju kao transformaciju, onda vidimo da transformaciju zajed-
nice djelomi¢no ¢ine ekosustavi oko ljudi. U Bibliji su oskvrnuce zemlje i patnja
Cesto povezani uz idolopoklonstvo ili nepravedne prakse. Primjerice, u Jeremiji,
Hosei i Izaiji proroci ne placu samo nad posljedicama koje grijeh ostavlja na lju-
dima, nego i na zemlji i zZivotinjama, pa i sima zemlja ide u Zalost." U danasnje
su vrijeme probudenja i obnove u razli¢itim kontekstima takoder dokumentirale
povratak divljih vrsta ili morskog Zivota.!! Vrac¢anje u zivot gotovo izumrle vrste ili
rehabilitacija koraljnih grebena morali bi potaknuti krs¢ane da $tuju Boga otku-
pitelja na djelu jer to je malen predokus dovrsene tvorevine koja odzvanja kako-
fonijom vrsta oslobodenih prokletstva. Kao $to kaze Dave Bookless (2023): ,,Bilo
$to manje od integralnog pristupa misiji, odnosno trazenja vlasti Bozjega kra-
ljevstva u svakoj dimenziji drustva i tvorevine, u konacnici je nijekanje Kristova
gospodstva.”

4. Misija u Hrvatskoj - istraZivacka pitanja i moguce nove putanje

U svjetlu globalnih okolnosti i ove rasprave o misijskoj teologiji i nauku o tvore-
vini, kako bismo to mogli primijeniti na hrvatski kontekst? Medutim, prije nego
$to se okrenemo pitanjima konteksta, moramo se vratiti korak unatrag i zapitati
§to je trenutna misijska teologija ili teologije koje zastupaju evandeoske crkve u
Hrvatskoj? Ovo je pitanje preveliko za trenutnu raspravu, ali dovoljno je napo-
menuti da je to iznimno vazno pitanje koje vrijedi dalje istrazivati. Kao $to je ve¢
receno, Srednjoistocna Europa (CEE) podrudje je na koje je posljednjih desetljeca
dosao velik broj misionara.'> Macelaru (2021, 81) istice da je ¢esto dolazilo do
znacajne podjele na sveto-svjetovno, pri ¢emu se vodila veca briga o dusama ljudi,
a manje se razmisljalo o sveobuhvatnijem pogledu na kr§¢anski zivot.

Kad je Hrvatska posrijedi, valja znati da je doslo do eksplozije misionara netom
poslije Domovinskoga rata i to prvenstveno, iako ne iskljucivo, sa zapada (SAD,
Australija, zapadna Europa). Iako su hrvatski evandeoski kr§¢ani bili aktivni na

10 Vidi, primjerice HoSeu 4,1-4, gdje nalazimo pojedinosti ljudskoga grijeha i njegove posljedice
na zemlju.

11 Vidi, na primjer, dokumentarne filmove o preobrazbi na Fijiju i medu Inuitima u produkciji
Sentinel Group: https://www.sentinelgroup.org/.

12 Marcel Macelaru (2021, 80) pise da su neki misionari i agencije djelovali na temelju shvacanja

da donose Krista u ,isto¢noeuropske bezbozne zemlje* unato¢ trajnom svjedo¢anstvu Crkve u
vrijeme komunizma.
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mnogim poljima (zalazudi se za svoj pravni status u novoj demokraciji, teolosko
obrazovanje, humanitarnu pomo¢, evangelizaciju i osnivanje crkava), nema sum-
nje da je na njih duboko utjecao ovaj odnos primatelja — posiljatelja misije. Stoga
bismo mogli re¢i da su koncepti misije barem djelomi¢no oblikovani tim odno-
som te da su na njima ostavile traga vrijednosti i teologije koje su dosle kao sasta-
van dio zapadnjackih misijskih organizacija. Do koje je mjere doslo do toga tesko
bi se moglo procijeniti bez zna¢ajnoga kvalitativnog istrazivanja. Ustvari, bilo bi
zanimljivo napraviti istrazivanje u kojem bi se redovne ¢lanove evandeoskih crka-
va pitalo kako definiraju misiju i misionare. Za one koji su u svojim crkvama bili
domacini kratkoro¢nim misijskim skupinama i/ili stalnim misionarima odgovori
bi zacijelo bili informirani tim odnosima i iskustvima, $to bi se onda moglo uspo-
rediti s odgovorima iz crkava koje nisu primale mnoge misionare.

Drugo pitanje koje je od kriti¢ne vaznosti za ovu raspravu o misiji u kontekstu
je razumijevanje vaznih pitanja koja proizlaze iz hrvatske kulture i, s obzirom na
sve globaliziraniji svijet, iz svijeta uopce. Razmislja li evandeoska crkva o pitanji-
ma koje kultura postavlja ili raspravlja o neCemu sasvim drugom? Primjerice, ako
je nekim mladim ljudima stalo do situacije u kojoj se nalazi na$ planet, ali crkvena
teologija ne govori ili ne moze govoriti o tom pitanju, oni ¢e vjerojatno biti privu-
¢eni alternativnim narativima koji se bave tim pitanjem. Kad je prije 40 godina A
Rocha, internacionalna kr$¢anska organizacija posvecena brizi o tvorevini, zapo-
Cela s radom, pise Dave Bookless, mnogi su njenu praksu proucavanja i ocuvanja
ptica i cvije¢a smatrali apsurdnom jer to nije bila evangelizacija. Medutim, kad
se ovaj model misije poceo $iriti, pi$e on, ,ljudi iz razli¢itih pozadina poceli su se
odazivati ovom izrazu kr$c¢anske vjere, koji se ¢esto odvijao u zajednicama i oci-
tovao integriranom brigom za ljude i planet te bio poduprt proucavanjem Biblije i
molitvom. Kao $to je evangelizator Rob Frost poslije pojasnio: ‘Kad kr$c¢ani ozbilj-
no shvate Zemlju, ljudi ozbiljno shvate evandelje™ (Bookless 2023).

Trece, kako bi evandeoska crkva u Hrvatskoj mogla prakticno povezati ova
dva Velika poslanja, povezujudi pritom otkupljenje i stvorenje? Hrvatska je viso-
ko odnosan kontekst tako da ¢e nam mozda pomoci slika Moltmannove ideje o
zajednici tvorevine u kojoj su ljudska i neljudska tvorevina ukljucene u dijalog i
slavljenje Stvoritelja (1985, 5). Briga za tvorevinu nije toliko nekakva zadaca koju
valja obaviti koliko odnos koji treba njegovati, postovati i u njemu uzivati dok
postajemo sve sli¢niji Bogu kao nositelji njegove slike."* To nas oslobada od robo-
vanja napretku i razvoju, tim gonic¢ima koji su se uvukli u gotovo sve pore moder-

13 David Warners i Matthew Heun (2019, Uvod) doti¢u se ovoga u knjizi Beyond Stewardship, gdje
nalazimo pri¢u o smecu u rijeci zvanoj Plaster Creek. Dok su nastojali samo ukloniti smece, nisu
rijesili problem. No kad su poslije shvatili da se ljudi odnose prema rijeci kao prema zlostavlja¢-
kom odnosu, odlucili su popraviti odnos izmedu rijeke i ljudi. Kako kazu: ,,Plaster Creeku nije
trebalo ¢i$¢enje, nego pomirenje!*
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noga doba i misije — i nismo viSe toliko fokusirani na rezultate koliko na svoje
motive. Kao §to Bauma-Prediger (2020, pogl. 2) primjecuje: ,Mnogo toga vrijedi
¢initi jednostavno zato $to postuje intrinzi¢nu vrijednost drugoga stvorenja ili nas
oblikuje u dobre ljude.”

Ovo se djelomi¢no moze ¢initi i tako $to ¢emo eksplicitno povezati ova pod-
rucja misijske prakse, duhovnosti, teologije, Biblije i odnosa. Primjerice, mnogi-
ma nije drago kad vide da se netko prezirno odnosi prema tvorevini, ali mozda
ne znaju kao reagirati osim da se naljute na ljude ili vladu. Ili, na primjer, skupine
poput BIOM-a u Hrvatskoj odraduju odli¢an posao u oc¢uvanju prirode, ali nije
im bas jasno kako bi se kr§¢anska vjera mogla povezati s njihovim radom."* Povrh
toga, ima i drugih skupina s razli¢itim metanarativnim vodiljama koje svojim dje-
lovanjem pruzaju odgovore na pitanja koja ljudi postavljaju, kao sto je radikalna
skupina ,,Pobuna zbog izumiranja“"> U ovom pogledu postoje izvanredne prigode
i kreativne mogucnosti za evandeoske krsc¢ane da se ukljuce u misiju kako bi opet
povezali otkupljenje i tvorevinu na nacin koji podupire zajednice, istinu, prehranu
i, u konacnici, punu sliku radosne vijesti evandelja.

Medutim, postoje i one manje istaknute poveznice. Kako je receno u uvodu,
valja prepoznati da je na$ stav prema tvorevini povezan s ljubavlju prema bli-
znjemu. Nepravda, strukturalna nejednakost i rasizam cesto se znaju pokazati u
sferi o¢uvanja okolisa — a moze se na¢i mnogo takvih primjera u Srednjoisto¢noj
Europi unutar opce populacije, ali jo$ vise kod manjinskih skupina kao $to su:
izbjeglice, migranti i romske zajednice. Oni liSeni mo¢i ¢esto su na milosti i nemi-
losti korporacija, nadasve onda kad se udruze s politickim strankama, a siromasni
gube pristup kvalitetnoj zemlji, vodi i zraku.'® U prethodnim sam radovima opi-
sala konkretan primjer takve situacije, naime, kad je dislocirana romska zajednica
tijekom rata na Kosovu premjestena na zemlju oko rudnika Trepce — mjesto koje
je zagadeno opasnim razinama olova. Iako je globalna zajednica s vremenom uvi-
djela opasnost visokih razina olova (i stoga uklonila svoje osoblje), 600 romskih
obitelji zivjelo je na toj zemlji deset godina, $to je na kraju dovelo do dugorocne
invalidnosti i bolesti kod djece (vidi Wachsmuth 2021). Biblijski koncept pravde
Cesto je isprepleten brigom za siromasne, marginalizirane i zemlju.

14 https://www.biom.hr/

15 Pobuna zbog izumiranja nedavno je odrzala skup na otoku Krku u kolovozu 2023. Samo Zelim
istaknuti da, iako ciljevi ocuvanja okolisa mogu biti sli¢ni, pogled na stvarnost i ono $to ce se

dogoditi u buduénosti drugaciji je od kr$¢anske perspektive.

16 Na online seminaru organizacije A Rocha o environmentalnom rasizmu 29. svibnja 2023. odr-
zanom od strane Lourdes Brazil iz Friend Centro Génesis, moglo se ¢uti mnogo medunarodnih
primjera. Nadalje, Zoom intervju s Dusanom Beradijem, 22. kolovoza 2023., pruzio je mnoge
primjere iz srpskoga konteksta nacina na koji politicke stranke i korporacije iskoristavaju javno
zemljiste na ra¢un naroda.
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Zakljucak

»Bezreligijska“ misija je ona koja je, medu ostalim, ukorijenjena u nauku o tvore-
vini - u dijalektici tvorevine i otkupljenja kojom trojedini Bog ostvaruje kona¢nu
svrhu svega stvorenog. Ovo nije religija koja upravlja nasom osobnom svetos$cu,
nego jednostavno orijentacija prema pravom zivotu, svakodnevnom bivanju s
Bogom koje nas oslobada da postujemo, pazimo i volimo svoje bliznje i ostatak
tvorevine. Kona¢no dovrsenje tvorevine je vje¢ni zivot, odnosno Bozje prebivanje
u punoj slavi zajedno s ¢ovjecanstvom u tvorevini. Bozji svijet na$ je dom; ugra-
deni smo u sloZzenu mrezu Zivota koja svjedo¢i o slavi Trojedinog Boga u raznoli-
kosti, kreativnosti i jedinstvu, ali smo takoder putnici koji ¢ekaju puninu Zivota.
Takva teologija povezana uz misijsku praksu mogla bi doista biti solju za¢injeno
svjedocanstvo nade u kompliciranom svijetu.
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Melody Wachsmuth

A “Religionless” Mission? — Reflecting on Creation’s Place in Mission
Theology with Reference to the Croatian Context

Abstract

Our world continues to change as a result of things such as rapid technological
and scientific advances, the rapidly spiraling climate crisis, and shifting geopoliti-
cal dynamics. If mission is defined as God’s ongoing work to reconcile, heal, and
renew all of creation, the Church must spend serious time reflecting on what God
might be currently doing and how to best participate in it. Dynamic missional
praxis emerges from a robust missional theology reflecting upon the realities in
both local and global contexts—thus, missional praxis must always be creatively
adapting. This paper urges evangelical churches in Croatia to reflect on their past
understanding of mission and engage in a missional hermeneutic involving the
witness of scripture, the context, and the theology of the church. In this regard,
it highlights a central issue in current mission theology and praxis—a missing
doctrine of creation in evangelical theology. This has contributed to a church
with a disembodied mission ill-equipped to speak to the crises of today. However,
because of the current challenges, there is also a significant opportunity for mis-
sional engagement in Croatia.
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