
 
 

 

 

 



 
 

 

Povzetki krģľanske vere 

 

Copyright É www.si.opusdei.org  

 

Junij 2017  

http://si.opusdei.org/sl-si/


3 
 

KAZALO  

 

Uvod  ....................................................................................................................................................... 9 

1. OBSTOJ BOGA ................................................................................................................................ 10 

Religiozna razseĥnost ľloveģkega bitja .................................................................................................................. 10 

Od materialnih stvari do Boga  ................................................................................................................................ 11 

Ľloveģki duh razodeva Boga ................................................................................................................................... 12 

Zanikanje Boga: vzroki za ateizem ......................................................................................................................... 13 

Agnosticizem in verska brezbriĥnost ..................................................................................................................... 14 

Verski pluralizem: obstaja edini in resniľni Bog, ki se je razodel v Jezusu Kristusu ....................................... 15 

2. RAZODETJE .................................................................................................................................... 17 

Bog se razodene ljudem ........................................................................................................................................... 17 

Sveto pismo, priľevanje o razodetju ....................................................................................................................... 18 

Razodetje kot zgodovina odreģenja z vrhuncem v Kristusu ............................................................................... 19 

Prenaģanje boĥjega razodetja ................................................................................................................................... 20 

Cerkveno uľiteljstvo, varuh in pooblaģľeni razlagalec razodetja ....................................................................... 21 

Nespremenljivost dediģľine razodetja ................................................................................................................... 22 

3. NADNARAVNA VERA  ................................................................................................................ 24 

Pojem in predmet vere ............................................................................................................................................. 24 

Znaľilnosti vere ......................................................................................................................................................... 24 

Motivi verodostojnosti  ............................................................................................................................................. 25 

Spoznanje vere .......................................................................................................................................................... 26 

Skladnost vere in ĥivljenja ....................................................................................................................................... 26 

4. BOĤJA NARAVA IN NJEGOVO DELOVANJE ........................................................................ 28 

Kdo je Bog? ................................................................................................................................................................ 28 

Kakģen je Bog? ........................................................................................................................................................... 29 

Kako spoznavamo Boga? ......................................................................................................................................... 31 

5. PRESVETA TROJICA ..................................................................................................................... 33 

Razodetje enega in troedinega Boga ....................................................................................................................... 33 

Bog in njegovo notranje ĥivljenje ............................................................................................................................ 34 

Naģe ĥivljenje v Bogu ............................................................................................................................................... 35 

6. STVARJENJE ................................................................................................................................... 37 

Uvod  ........................................................................................................................................................................... 37 

Stvarjenjsko dejanje................................................................................................................................................... 37 

Stvarstvo..................................................................................................................................................................... 42 

Nekatere praktiľne posledice resnice o stvarjenju ................................................................................................ 44 

7. NADNARAVNO POVZDIGNJENJE IN IZVIRNI GREH ........................................................ 46 

Nadnaravno povzdignjenje  ..................................................................................................................................... 46 

Izvirni greh  ................................................................................................................................................................ 47 

Nekatere praktiľne posledice .................................................................................................................................. 50 

8. JEZUS KRISTUS, PRAVI BOG IN PRAVI ĽLOVEK ................................................................. 51 



4 
 

Uľloveľenje Besede ................................................................................................................................................... 51 

Jezus Kristus, pravi Bog in pravi ľlovek ................................................................................................................ 52 

Hipostatiľno zedinjenje ............................................................................................................................................ 53 

Jezusova presveta ľloveģka narava......................................................................................................................... 54 

9. UĽLOVEĽENJE .............................................................................................................................. 57 

Dejanje uľloveľenja ................................................................................................................................................... 57 

Devica Marija, Boĥja Mati ........................................................................................................................................ 57 

Podobe in prerokbe uľloveľenja ............................................................................................................................. 60 

Kristusova imena ...................................................................................................................................................... 60 

Kristus je edini popolni srednik med Bogom in ljudmi. Je Uľitelj, Duhovnik in Kralj. ................................... 61 

Vse Kristusovo ĥivljenje je odreģilno ...................................................................................................................... 62 

10. TRPLJENJE IN SMRT NA KRIĤU ............................................................................................. 64 

Sploģni pomen Kristusovega kriĥa ......................................................................................................................... 64 

Kriĥ razodeva boĥje usmiljenje in praviľnost v Jezusu Kristusu ........................................................................ 65 

Kriĥ in njegovo zgodovinsko uresniľenje .............................................................................................................. 66 

Daritev in odreģenje .................................................................................................................................................. 66 

Uľinki kriĥa................................................................................................................................................................ 67 

Soodreģevanje s Kristusom  ...................................................................................................................................... 67 

11. VSTAJENJE, VNEBOHOD IN DRUGI PRIHOD JEZUSA KRISTUSA................................. 69 

Kristus je bil pokopan in je sestopil v predpekel  .................................................................................................. 69 

Sploģni pomen Kristusovega poveliľanja .............................................................................................................. 69 

Vstajenje Jezusa Kristusa.......................................................................................................................................... 70 

Kristusovo slavno poveliľanje: òĢel je v nebesa in sedi na desnici Boga Oľeta Vsemogoľnegaó .................. 71 

Gospodov drugi prihod: òOd ondod bo priģel sodit ĥive in mrtveó.................................................................. 72 

12. VERUJEM V SVETEGA DUHA. VERUJEM V SVETO KATOLIĢKO CERKEV ................. 74 

Verujem v Svetega Duha .......................................................................................................................................... 74 

Verujem v sveto katoliģko Cerkev .......................................................................................................................... 75 

13. VERUJEM V OBĽESTVO SVETNIKOV IN ODPUĢĽANJE GREHOV ................................ 81 

Obľestvo svetnikov ................................................................................................................................................... 81 

Verujem v odpuģľanje grehov ................................................................................................................................. 83 

14. ZGODOVINA CERKVE  .............................................................................................................. 85 

Cerkev v zgodovini ................................................................................................................................................... 85 

Krģľanski stari vek (do propada Zahodnega rimskega cesarstva leta 476) ....................................................... 85 

Srednji vek (do 1492, ko Kriģtof Kolumb odkrije Ameriko) ................................................................................ 86 

Novi vek (do zaľetka francoske revolucije leta 1789) ........................................................................................... 88 

Sodobnost (od leta 1789) .......................................................................................................................................... 89 

15. CERKEV IN DRĤAVA ................................................................................................................. 92 

Poslanstvo Cerkve v svetu ....................................................................................................................................... 92 

Odnos med Cerkvijo in drĥavo ............................................................................................................................... 93 

Obravnavanje meģanih zadev ................................................................................................................................. 96 

Laiľnost in laicizem .................................................................................................................................................. 97 

Druĥbeni pluralizem katoliľanov ........................................................................................................................... 98 



5 
 

16. VERUJEM V VSTAJENJE MESA IN VEĽNO ĤIVLJENJE ................................................... 100 

Vstajenje mesa ......................................................................................................................................................... 100 

Krģľanski pomen smrti........................................................................................................................................... 101 

Veľno ĥivljenje v intimnem obľestvu z Bogom .................................................................................................. 102 

Pekel kot dokonľna zavrnitev Boga ..................................................................................................................... 103 

Oľiģľenje, potrebno za sreľanje z Bogom ............................................................................................................ 104 

Otroci, ki umrejo brez krsta  ................................................................................................................................... 104 

17. LITURGIJA IN ZAKRAMENTI NA SPLOĢNO ..................................................................... 106 

Velikonoľna skrivnost: ĥiva in poĥivljajoľa skrivnost ....................................................................................... 106 

Velikonoľna skrivnost v ľasu Cerkve: liturgija in zakramenti ......................................................................... 106 

Liturgija  .................................................................................................................................................................... 109 

18. KRST IN BIRMA ......................................................................................................................... 112 

Krst ............................................................................................................................................................................ 112 

Birma ........................................................................................................................................................................ 115 

19. EVHARISTIJA (1) ....................................................................................................................... 118 

Zakramentalna narava presvete evharistije......................................................................................................... 118 

Obljuba in postavitev evharistije  .......................................................................................................................... 120 

Liturgiľno obhajanje evharistije ............................................................................................................................ 121 

20. EVHARISTIJA (2) ....................................................................................................................... 123 

Daritvena razseĥnost svete maģe .......................................................................................................................... 123 

Cilji in sadovi svete maģe ....................................................................................................................................... 127 

21. EVHARISTIJA (3) ....................................................................................................................... 129 

Resniľna evharistiľna navzoľnost ........................................................................................................................ 129 

Transsubstanciacija ................................................................................................................................................. 129 

Lastnosti evharistiľne navzoľnosti ....................................................................................................................... 130 

Ľeģľenje evharistije ................................................................................................................................................. 130 

Evharistija, velikonoľna gostija Cerkve ............................................................................................................... 131 

22. POKORA (1) ................................................................................................................................ 136 

Boj krģľenih proti grehu ......................................................................................................................................... 136 

Zakrament pokore in sprave  ................................................................................................................................. 137 

Spokornikova dejanja ............................................................................................................................................. 138 

23. POKORA (2) ................................................................................................................................ 141 

Delivec zakramenta ................................................................................................................................................ 141 

Uľinki zakramenta pokore .................................................................................................................................... 141 

Potreba in koristnost pokore  ................................................................................................................................. 142 

Obhajanje zakramenta pokore............................................................................................................................... 143 

Odpustki  .................................................................................................................................................................. 143 

24 (1). BOLNIĢKO MAZILJENJE ................................................................................................... 145 

Bolniģko maziljenje, zakrament odreģenja in ozdravljanja ................................................................................ 145 

Struktura zakramentalnega znamenja in obred zakramenta ............................................................................ 146 

Delivec bolniģkega maziljenja ............................................................................................................................... 147 

Prejemnik bolniģkega maziljenja ........................................................................................................................... 147 



6 
 

Potreba po tem zakramentu .................................................................................................................................. 148 

Uľinki bolniģkega maziljenja ................................................................................................................................. 148 

24 (2). SVETI RED ............................................................................................................................. 149 

Kristusovo  duhovniģtvo ......................................................................................................................................... 149 

Duhovniģtvo pri apostolih in v apostolskem nasledstvu .................................................................................. 149 

Podeljevalec in prejemnik ...................................................................................................................................... 152 

25. ZAKON  ........................................................................................................................................ 154 

Boĥji naľrt o zakonu ............................................................................................................................................... 154 

Obred zakona .......................................................................................................................................................... 155 

Bistvene znaľilnosti zakona ................................................................................................................................... 155 

Odgovorno starģevstvo .......................................................................................................................................... 157 

Zakon in druĥina ..................................................................................................................................................... 158 

26. SVOBODA, POSTAVA IN VEST ............................................................................................. 160 

Svoboda boĥjih otrok .............................................................................................................................................. 160 

Naravni moralni zakon  .......................................................................................................................................... 161 

Pozitivni boĥji zakon .............................................................................................................................................. 162 

Civilni zakoni  .......................................................................................................................................................... 163 

Cerkveni zakoni in zapovedi  ................................................................................................................................. 163 

Svoboda in zakon .................................................................................................................................................... 164 

Vest ........................................................................................................................................................................... 164 

Vzgoja vesti .............................................................................................................................................................. 165 

27. MORALNOST ĽLOVEĢKIH DEJANJ ..................................................................................... 167 

Moralnost ľloveģkih dejanj .................................................................................................................................... 167 

Predmet dejanja ....................................................................................................................................................... 167 

Namen ...................................................................................................................................................................... 168 

Okoliģľine ................................................................................................................................................................ 169 

Posredno prostovoljna dejanja .............................................................................................................................. 169 

Odgovornost  ............................................................................................................................................................ 170 

Zasluĥenje ................................................................................................................................................................ 170 

28. MILOST IN KREPOSTI .............................................................................................................. 172 

Milost  ........................................................................................................................................................................ 172 

Opraviľenje .............................................................................................................................................................. 173 

Posveľenje ................................................................................................................................................................ 173 

Boĥje kreposti .......................................................................................................................................................... 174 

Ľloveģke kreposti .................................................................................................................................................... 175 

Kreposti in milost. Krģľanske kreposti ................................................................................................................. 176 

Darovi in sadovi Svetega Duha ............................................................................................................................. 177 

Vpliv strasti na moralno ĥivljenje ......................................................................................................................... 177 

29. ĽLOVEĢKA OSEBA IN DRUĤBA ........................................................................................... 179 

Ľlovekova druĥbenost ........................................................................................................................................... 179 

Druĥba ...................................................................................................................................................................... 180 

Oblast ........................................................................................................................................................................ 181 



7 
 

Skupni blagor  .......................................................................................................................................................... 182 

Druĥba in preseĥna dimenzija osebe .................................................................................................................... 183 

Udeleĥenost katoliľanov v javnem ĥivljenju ....................................................................................................... 184 

30. OSEBNI GREH ............................................................................................................................ 187 

Osebni greh: ĥalitev Boga, nepokorģľina boĥji postavi ...................................................................................... 187 

Smrtni greh in mali greh  ........................................................................................................................................ 187 

Mnoĥitev greha ....................................................................................................................................................... 190 

Skuģnjave ................................................................................................................................................................. 191 

31. DEKALOG. PRVA BOĤJA ZAPOVED ................................................................................... 193 

Deset boĥjih zapovedi ali dekalog ........................................................................................................................ 193 

Prva zapoved ........................................................................................................................................................... 193 

Vera in upanje v Boga............................................................................................................................................. 195 

Ljubezen do drugih zaradi ljubezni do Boga  ...................................................................................................... 196 

Ljubezen do samega sebe zaradi ljubezni do Boga ............................................................................................ 197 

32. DRUGA IN TRETJA BOĤJA ZAPOVED ................................................................................ 198 

Druga zapoved ........................................................................................................................................................ 198 

Tretja zapoved ......................................................................................................................................................... 200 

33. ĽETRTA BOĤJA ZAPOVED: SPOĢTUJ OĽETA IN MATER .............................................. 203 

Razlika med prvimi tremi in preostalimi sedmimi zapovedmi dekaloga  ....................................................... 203 

Pomen in obseg ľetrte zapovedi ........................................................................................................................... 203 

Dolĥnosti otrok do njihovih starģev ..................................................................................................................... 204 

Dolĥnosti starģev ..................................................................................................................................................... 204 

Dolĥnosti do cerkvenih oblasti .............................................................................................................................. 206 

Dolĥnosti do civilnih oblasti .................................................................................................................................. 206 

Dolĥnosti civilnih oblasti ....................................................................................................................................... 207 

34. PETA BOĤJA ZAPOVED .......................................................................................................... 208 

òNe ubijajó ............................................................................................................................................................... 208 

Polnost te zapovedi ................................................................................................................................................. 208 

Spoģtovanje ľloveģkega ĥivljenja .......................................................................................................................... 209 

Spoģtovanje ľlovekovega dostojanstva ................................................................................................................ 212 

Ohranjevanje miru  .................................................................................................................................................. 214 

35. ĢESTA BOĤJA ZAPOVED ........................................................................................................ 216 

Ustvaril ju je moģkega in ĥensko ........................................................................................................................... 216 

Poklicanost k ľistosti............................................................................................................................................... 216 

Vzgoja v ľistosti ....................................................................................................................................................... 217 

Ľistost v zakonu ...................................................................................................................................................... 219 

Ľistost v celibatu ..................................................................................................................................................... 220 

Grehi proti ľistosti .................................................................................................................................................. 220 

36. SEDMA BOĤJA ZAPOVED ...................................................................................................... 223 

Vesoljna namenitev dobrin in zasebna lastnina .................................................................................................. 223 

Uporaba dobrin: zmernost, praviľnost in solidarnost ....................................................................................... 224 

Spoģtovanje tuje lastnine ........................................................................................................................................ 224 



8 
 

Druĥbeni nauk Cerkve ........................................................................................................................................... 225 

Gospodarske dejavnosti in druĥbena praviľnost ............................................................................................... 226 

Praviľnost in ljubezen ............................................................................................................................................ 228 

37. OSMA BOĤJA ZAPOVED ........................................................................................................ 230 

Ĥiveti v resnici ......................................................................................................................................................... 230 

Resnica in ljubezen.................................................................................................................................................. 231 

Priľevanje o resnici ................................................................................................................................................. 231 

Krģitve resnice ......................................................................................................................................................... 232 

Spoģtovanje zasebnosti ........................................................................................................................................... 233 

38. DEVETA IN DESETA BOĤJA ZAPOVED .............................................................................. 235 

Notranji grehi  .......................................................................................................................................................... 235 

Oľiģľenje srca ........................................................................................................................................................... 237 

Bitka za ľistost ......................................................................................................................................................... 238 

Uboģtvo srca ............................................................................................................................................................ 238 

39. MOLITEV .................................................................................................................................... 240 

Kaj je molitev? ......................................................................................................................................................... 240 

Vsebina molitve  ....................................................................................................................................................... 240 

Izrazi ali o blike molitve  .......................................................................................................................................... 242 

Pogoji in znaľilnosti molitve ................................................................................................................................. 244 

40. OĽE NAĢ, KI SI V NEBESIH .................................................................................................... 246 

Jezus nas uľi klicati Boga Oľe ............................................................................................................................... 246 

Boĥje otroģtvo in krģľansko bratstvo .................................................................................................................... 246 

Ľut za boĥje otroģtvo kot temelj duhovnega ĥivljenja ....................................................................................... 247 

Sedem proģenj v oľenaģu ....................................................................................................................................... 249 

Deli  s prijatelji  ................................................................................................................................... 252 

 



9 
 

Uvod  

Vsi krģľeni so poklicani, da priľujejo, kako pomeni krģľanska vera edini popolnoma veljaven 

odgovor (é) na probleme in upanja, ki jih ĥivljenje prinaģa vsakemu ľloveku in vsaki druĥbi (Sv. Janez 

Pavel II., Apost. spod. Christifideles laici, 30. 12. 1988, 34). Ta naloga pomeni ģtudirati, usvojiti 

in premiģljevati sporoľilo evangelija, da bi Kristus v naģe bivanje vtisnil svoje Ĥivljenje. Na ta 

naľin bomo kristjani njegove priľe ñ alter Christus, ipse Christus ñ v druĥinskem ĥivljenju, pri 

vsakdanjem delu na razliľnih podroľjih druĥbe, tako da bomo izpolnjevali nasvet apostola 

Petra: Gospoda Kristusa posvetite v svojih srcih. Vselej bodite vsakomur pripravljeni odgovoriti, ľe vas 

vpraģa za razlog upanja, ki je v vas (1 Pt 3, 15). 

Kot pomoľ pri poglabljanju v evangeljsko sporoľilo je bila pripravljena ta zbirka Povzetki 

krģľanske vere. To so kratka besedila, ki so jih pripravili teologi in strokovnjaki za cerkveno 

pravo ñ mnogi izmed njih so profesorji na Papeģki univerzi sv. Kriĥa v Rimu ñ ter nudijo 

strnjeno predstavitev naukov katoliģke Cerkve. 

Cilj tega besedila je torej v prvi vrsti katehetski. Zaradi tega j e glavni vir Katekizem 

katoliģke Cerkve in njegov Kompendij, skupaj z ustreznimi navedbami Svetega pisma, cerkvenih 

oľetov in uľiteljstva. 

Posebno oporno toľko predstavljajo tudi dela sv. Joĥefmarija Escriv§ja, uľitelja laiģke 

duhovnosti, ob kateri se navdihuje teoloģko razumevanje vsakdanjega ĥivljenja. 

Upamo, da bo ta zbirka ľlankov koristna tako za osebni ģtudij kot v skupinah, tako da 

bo vsakdo lahko bolj cenil dragoceni dar vere, ga krepil v svoji duģi in ģiril med ljudmi okoli 

sebe: Kako lepa je naģa katoliģka vera! ñ Ponuja reģitev za vse naģe tesnobe, pomirja razum in polni 

srce z upanjem (Sv. Joĥefmarija, Pot, 582). 

J. M.  MARTIN  (UR.) 
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1. OBSTOJ BOGA 

Religiozna razseĥnost ľloveģkega bitja 

Religiozna razseĥnost zaznamuje ľloveģko bitje vse od njegovega zaľetka. Po oľiģľenju 

od vraĥeverja, ki je konec koncev posledica nevednosti in greha, kaĥejo izrazi ľlovekove 

religioznosti prepriľanje, da obstaja Bog stvarnik, od katerega je odvisen svet in naģ osebni 

obstoj. Ľe je res, da je politeizem spremljal mnogo obdobij ľloveģke zgodovine, je prav tako 

res, da je najgloblja razseĥnost ľlovekove religioznosti in filozofske modrosti utemeljitev sveta 

in ľloveģkega ĥivljenja poiskala v enem in edinem Bogu, ki je temelj stvarnosti in izpolnitev 

naģega hrepenenja po sreľi (prim. Katekizem, 28).1 

Kljub njegovi razliľnosti je umetniģkemu, filozofskemu, knjiĥevnemu izraĥanju, ki je 

navzoľe v kulturah ljudstev, v vseh primerih skupno razmiģljanje o Bogu in o srediģľnih temah 

ľloveģkega obstoja: ĥivljenje, smrt, dobro, zlo, konľna usoda in smisel vseh stvari.2 

Kot je videti po teh izrazih ľloveģkega duha v teku zgodovine, lahko reľemo, da 

referenca Boga pripada ľloveģki kulturi in predstavlja bistveno razseĥnost druĥbe in ľloveka. 

Verska svoboda zato predstavlja prvo izmed pravic in iskanje Boga prvo izmed dolĥnosti: vsi 

ljudje so po svoji naravi èpa tudi nravno dolĥni iskati resnico, zlasti tisto, ki zadeva religijo. 

Dolĥni so tudi drĥati se spoznane resnice.ç3 Zanikanje Boga in poskus, da se ga izkljuľi iz 

kulture ter dru ĥbenega in civilnega ĥivljenja, so razmeroma nedavni pojavi, omejeni na 

nekatera obmoľja zahodnega sveta. Dejstvo, da velika religiozna in eksistencialna vpraģanja 

ostajajo nespremenjena v toku ľasa4, ovrĥe idejo, da bi bila religija omejena na nekakģno 

òotroģkoó fazo ľloveģke zgodovine in bi bila ob napredku spoznavanja obsojena na izginotje. 

Krģľanstvo prevzema to, kar je dobrega v raziskovanju in ľaģľenju Boga, ki se 

zgodovinsko kaĥe v ľloveģki religioznosti, ob tem pa razkriva njen resniľni pomen, to je pot 

do edinega in resniľnega Boga, ki se je razodel v zgodovini odreģenja, izroľeni izraelskemu 

ljudstvu, in ki nam je priģel naproti s tem, da je postal ľlovek v Jezusu Kristusu, uteleģeni 

Besedi.5 

                                                      
1 
Prim. SV. JANEZ PAVEL II. , Okr. Fides et ratio, 14. 9. 1998, 1. 

2 
èOnkraj vseh razlik, ki zaznamujejo posameznike in ljudstva, obstaja temeljna skupna razseĥnost, kajti 
razliľne kulture so v resnici razliľni naľini sooľanja z vpraģanjem o pomenu osebnega obstoja. Prav v 
tem lahko najdemo vir spoģtovanja, ki ga dolgujemo vsaki kulturi in vsakemu narodu: vsaka kultura je 
prizadevanje za refleksijo o skrivnosti sveta in na poseben naľin ľloveka. Je naľin za izraĥanje preseĥne 
dimenzije ľloveģkega ĥivljenja. Srce vsake kulture je v njenem pribliĥevanju najviģji izmed skrivnosti: 
skrivnosti Boga.ç SV. JANEZ PAVEL II. , Govor na skupģľini OZN, New York, 5. 10. 1995, ģt. 9. 
3 
II.  VATIKANSKI KONCIL , Dignitatis humanae, 2. 

4 
Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Gaudium et spes, 10. 

5 
Prim. SV. JANEZ PAVEL II. , Ap. pismo Tertio millennio adveniente, 10. 11. 1994, 6; Okr. Fides et ratio, 2. 
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Od materialnih stvari do Boga  

Ľloveģki um more priti do spoznanja o obstoju Boga tako, da se Mu pribliĥa preko poti, 

katere izhodiģľna toľka je ustvarjeni svet in ki obsega dva ònaľrta potovanjaó: materialne 

stvari in ľloveģko osebo. Ľeprav so to pot razvili predvsem krģľanski avtorji, so ònaľrte 

potovanjaó, ki izhajajoľ iz narave in iz dejavnosti ľloveģkega duha vodijo do Boga, razlagali in 

prehodili mnogi filozofi ter misleci razliľnih obdobij in kultur. 

Poti do obstoja Boga se imenujejo tudi òdokazió, ne v pomenu, ki ga temu terminu daje 

matematiľna ali naravoslovna znanost, temveľ v smislu konvergentnih in prepriľljivih 

filozofskih argumentov, ki jih subjekt dojame z veľjo ali manjģo globino, odvisno od njegove 

specifiľne izobrazbe (prim. Katekizem, 31). To, da dokazov za obstoj Boga ni mogoľe razumeti 

v istem smislu kot dokaze, ki jih uporablja eksperimentalna znanost, jasno izhaja iz dejstva, da 

Bog ni predmet naģega empiriľnega spoznavanja. 

Vsaka pot do obstoja Boga doseĥe zgolj en doloľen vidik ali razseĥnost absolutne boĥje 

stvarnosti, vidik specifiľnega filozofskega konteksta, v katerem se ta pot odvija: èNa podlagi 

gibanja in nastajanja, prigodnosti, reda in lepote sveta moremo spoznati Boga kot izvir in cilj 

vesoljstvaç (Katekizem, 32). Bogastvo in neizmernost Boga sta tolikģna, da nobena izmed teh 

poti  sama po sebi ne more doseľi popolne in osebne podobe Boga, marveľ le kakģno izmed 

njenih potez: obstoj, um, previdnost itd.  

Med t.i. kozmoloģkimi potmi, se med najbolj znane ģteje znamenitih òpet potió, ki jih je 

razdelal sv. Tomaĥ Akvinski in ki v dobrģni meri povzemajo dognanja njemu predhodnih 

filozofov; za njihovo razumevanje je potrebno poznati nekaj elementov metafizike. 6 Prvi dve 

poti predlagata idejo, da si vzroľne verige (prehod od moĥnosti k deju, prehod od tvornega 

vzroka k uľinku), ki jih opazimo v naravi, ne morejo slediti v preteklost do neskonľnosti, 

temveľ se morajo opirati na nekega prvega gibalca in na nek prvi vzrok; tretja izhaja iz 

opaĥanja prigodnosti in omejenosti naravnih bitij, iz ľesar sledi, da mora biti njihov vzrok 

neomejeno in nujno Bitje; ľetrta iz razmisleka o stopnjah delne popolnosti, ki se nahajajo v 

stvareh, izpelje obstoj vira vseh teh popolnosti; peta pot opazuje red in smotrnost, ki sta 

navzoľa v svetu kot posledica specifiľnosti in stabilnosti njegovih zakonov, ter od tod izpelje 

obstoj urejevalnega uma, ki je tudi ciljni vzrok vsega.  

Te in ģe druge podobne itinerarje so razliľni avtorjih predloĥili v razliľnih govoricah in 

oblikah vse do danaģnjih dni. Zato ohranjajo svojo aktualnost, ľetudi je za njihovo 

razumevanje potrebno izhajati iz poznavanja stvari, ki temelji na realizmu (v nasprotju z 

oblikami pojmovne misli) in ki ne omejuje spoznanja stvarnosti zgolj na empiriľno 

eksperimentalno raven (s tem se izogne ontoloģkemu redukcionizmu), tako da se, skratka, 

ľloveģka misel more od vidnih uľinkov povzpeti do nevidnih vzrokov (trditev metafiziľne 

misli).  

Spoznavanje Boga je dostopno tudi zdravi pameti, t.j. spontanemu filozofskemu 

razmiģljanju, ki ga izvaja vsako ľloveģko bitje kot rezultat eksistencialne izkuģnje vsakega 

posameznika: obľudovanje lepote in reda v naravi, hvaleĥnost za zastonjski dar ĥivljenja, 

temelj in smisel dobrega in ljubezni. Tovrstno spoznanje je pomembno tudi za dojemanje tega, 

                                                      
6 
Prim. SV. TOMAĤ AKVINSKI , Summa theologiae, I, q. 2, a. 3; Contra gentiles, I, c. 13. Za podroben pregled 
bosta bralcu koristni ti dve besedili sv. Tomaĥa in kakģen uľbenik metafizike ali naravne teologije. 
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na kateri subjekt se nanaģajo filozofski dokazi o boĥjem obstoju: sv. Tomaĥ, na primer, zakljuľi 

svojih pet poti tako, da jih poveĥe s trditvijo: èTemu pa vsi pravijo Bog.ç 

Priľevanje Svetega pisma (prim. Mdr 13, 1-9; Rim 1, 18-20; Apd 17, 22-27) in nauki 

cerkvenega uľiteljstva potrjujejo, da je ľloveģki um izhajajoľ iz ustvarjenih bitij sposoben priti 

vse do spoznanja o obstoju Boga stvarnika7 (prim. Katekizem, 36-38). Istoľasno pa tako Sveto 

pismo kot uľiteljstvo opozarjata, da greh in slabo moralno nagnjenje lahko napravita to 

priznanje bolj teĥavno. 

Ľloveģki duh razodeva Boga 

Ľloveģko bitje dojema svojo edinstvenost in prvenstvenost nad preostalo naravo. Ľeprav 

ima z drugimi ĥivalskimi vrstami mnogo skupnih znaľilnosti bioloģkega ĥivljenja, se priznava 

za edinstvenega v svoji fenomenologiji: premiģljuje o samem sebi, je sposoben kulturnega in 

tehniľnega napredka, zaznava moralnost lastnih dejanj ter s svojim spoznavanjem in s svojo 

voljo, predvsem pa s svojo svobodo, presega preostali materialni kozmos.8 Skratka, ľloveģko 

bitje je subjekt duhovnega ĥivljenja, ki presega materijo, od katere pa je kljub temu odvisen. 9 

Od vsega zaľetka so kulture in religioznost ljudstev to preseĥnost ľloveģkega bitja razlagale s 

poudarjanjem njegove odvisnosti od Boga, katerega odsev vsebuje ľloveģko ĥivljenje. Skladno 

s tem obľim obľutjem uma uľi judovsko-krģľansko razodetje, da je ľloveģko bitje bilo 

ustvarjeno po boĥji podobi in podobnosti (prim. 1 Mz, 1,26-28) 

Ľloveģka oseba sama je na poti proti Bogu. Obstajajo naľini popotovanja do Boga, ki 

izhajajo iz lastne eksistencialne izkuģnje: èS svojo odprtostjo za resnico in za lepoto, s svojim 

ľutom za nravno dobro, s svojo svobodo in z glasom svoje vesti, s svojim teĥenjem po 

neskonľnem in po sreľi se ľlovek spraģuje o bivanju Boga. V teh odprtostih zaznava znamenja 

svoje duhovne duģeç (Katekizem, 33). 

Prisotnost moralne vesti, ki odobrava dobro, ki ga storimo, in graja slaba dejanja, ki jih 

delamo ali bi jih hoteli storiti, vodi do priznanja Najviģjega dobrega, ki smo se mu poklicani 

predati in katerega glasnik je naģa vest. Izhajajoľ iz izkuģnje ľloveģke vesti in brez poznavanja 

bibliľnega razodetja so razliľni misleci ĥe v davnini razvili refleksijo o etiľni razseĥnosti 

ľloveģkega delovanja, refleksijo, katere je zmoĥen vsak ľlovek glede na to, da je ustvarjen po 

boĥji podobi. 

Skupaj z lastno vestjo ľloveģko bitje priznava svojo osebno svobodo kot pogoj za lastno 

moralno ravnanje. V tem priznanju lastne svobode ľloveģka oseba v sebi razbere ustrezno 

odgovornost za lastna dejanja in obstoj Nekoga, pred komer je odgovorna; ta Nekdo mora biti 

veľji od materialne narave in ne manjģi, temveľ veľji od nam podobnih, ki so ravno tako 

                                                      
7 
Prim. I. VATIKANSKI KONCIL , Konst. Dei Filius, 24. 4. 1870, DH 3004; Motu Proprio Sacrorum Antistitum, 

1. 9. 1910, DH 3538; KONGREGACIJA ZA NAUK VERE, Donum veritatis, 24. 5. 1990, 10; Okr. Fides et ratio, 67. 
8 
èS hvaleĥnostjo zaradi dojemanja sreľe, h kateri smo poklicani, smo se nauľili, da so bila vsa ustvarjena 
bitja priklicana iz niľ od Boga in za Boga: tako razumna bitja, torej ljudje, ľeprav pogosto izgubimo 
pamet; kakor nerazumna, ki tekajo po povrģju zemlje, prebivajo v njeni globini, ali pa preletavajo 
modrino neba, nekatere celo tako, da gledajo naravnost v sonce. Toda sredi te ľudovite raznolikosti se 
samo mi, ljudje ñ tukaj ne govorim o angelih ñ, zdruĥujemo s Stvarnikom preko naģe svobode: 
Gospodu lahko damo ali pa odreľemo slavo, ki mu pripada kot Avtorju vsega, kar obstaja.ç SV. 
JOĤEFMARIJA, Boĥji prijatelji, 24. 
9 
Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Gaudium et spes, 18. 
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poklicani k odgovornosti kot mi. Obstoj ľlovekove svobode in odgovornosti vodi do obstoja 

Boga, ki jamľi za dobro in zlo, ki je Stvarnik, zakonodajalec in plaľnik. 

V sedanjem kulturnem kontekstu je pogosto zanikana resnica o ľlovekovi svobodi, pri 

ľemer je oseba zreducirana na raven malo bolj razvite ĥivali, katere ravnanje pa naj bi v bistvu 

urejali nujni vzgibi; ali pa je srediģľe duhovnega ĥivljenja (um, zavest, duģa) poistoveteno s 

telesnostjo moĥganskega dela in nevrofizioloģkih procesov, s ľimer je zanikan obstoj 

ľlovekove moralnosti. Na takģno gledanje je mogoľe odgovoriti z argumenti, ki na ravni 

razuma in ľloveģke fenomenologije dokazujejo samopreseĥnost osebe, svobodno voljo, 

delujoľo tudi v izbirah, ki jih pogojuje narava, ter dejstvo, da uma ni mogoľe zreducirati na 

moĥgane. 

Tudi v prisotnosti zla in nepraviľnosti v svetu mnogi dandanes vidijo dokaz za neobstoj 

Boga, kajti ľe bi obstajal, tega ne bi dopustil. V resnici je tudi ta tegoba in to vpraģanje òpotó 

do Boga. Oseba dejansko dojema zlo in nepraviľnost kot pomanjkanje, kot boleľo nezasluĥeno 

situacijo, ki terja dobro in praviľnost, h kateri teĥi. Ľe torej najintimnejģe v naģem bitju ne bi 

hrepenelo po dobrem, potem v zlu ne bi videli ģkode in pomanjkanja. 

V ľloveģkem bitju obstaja naravna ĥelja po resnici, po dobrem in po sreľi, ki so 

pokazatelji naģega naravnega hrepenenja po gledanju Boga. Ľe bi takģna zahteva ostala 

nepoteģena, bi se ľlovek spremenil v eksistencialno kontradiktorno bitje, kajti to hrepenenje 

predstavlja najgloblje jedro duhovnega ĥivljenja in dostojanstva osebe. Njegova prisotnost v 

najveľjih globinah srca kaĥe na obstoj Stvarnika, ki nas kliľe k sebi preko upanja vanj. Ľe 

òkozmoloģkeó poti ne zagotavljajo moĥnosti za dospetje do Boga kot osebnega bitja, pa je 

preko òantropoloģkihó poti, ki izhajajo iz ľloveka in iz njegovih naravnih ĥelja, mogoľe 

razbrati, da Bog, pred katerim priznavamo vso naģo odvisnost, mora biti oseba, ki je zmoĥna 

ljubi ti, osebno bitje pred osebnimi ustvarjeninami.  

Sveto pismo vsebuje izrecne nauke o obstoju moralnega zakona, zapisanega od Boga v 

ľlovekovo srce (prim. Sir 15,11-20; Ps 19; Rim 2,12-16). Krģľansko navdihnjena filozofija ga je 

poimenovala ònaravni moralni zakonó, dostopen vsem ljudem vseh ľasov in kultur, ľeprav 

lahko njegovo priznanje, kot je v primeru obstoja Boga, ostane zatemnjeno zaradi greha. 

Cerkveno uľiteljstvo vedno znova poudarja, da je obstoj ľlovekove vesti in svobode pot do 

Boga.10 

Zanikanje Boga : vzroki za ateizem  

Razliľna filozofska utemeljevanja z namenom òdokazatió obstoj Boga ne povzroľijo 

nujno vere v Boga, temveľ le zagotavljajo, da je takģna vera razumna. In sicer zaradi veľ 

razlogov: a) ľloveka vodijo do priznanja nekaterih filozofskih lastnosti boĥje podobe (dobrota, 

razum itd.), med katerimi je njegov obstoj, toda niľesar ne povejo o tem, Kdo naj bi bilo osebno 

bitje, h kateremu je usmerjeno dejanje vere; b) vera je svoboden odgovor ľloveka Bogu, ki se 

razodeva, ne pa nujna filozofska izpeljava; c) Bog sam je vzrok vere: On je tisti, ki se zastonj 

razodeva in s svojo milostjo nagiba ľlovekovo srce, da bi se zedinilo z Njim; d) treba je 

                                                      
10

 Prim. prav tam, 17-18. Nauk o moralni vesti in odgovornosti, povezani s ľloveģko svobodo, v okviru 
razlage ľloveģke osebe kot boĥje podobe, je obseĥno razvil SV. JANEZ PAVEL II. , Okr. Veritatis splendor, 6. 
8. 1993, 54-64. 
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upoģtevati zatemnjenost in negotovost, s katero greh rani ľlovekov um, in ovira tako priznanje 

boĥjega obstoja kot odgovor vere na njegovo Besedo (prim. Katekizem, 37). Zaradi teh razlogov, 

posebno zaradi zadnjega, je vedno mogoľe zanikanje Boga s strani ľloveka.11 

Ateizem obsega teoretiľen izraz (poskus pozitivne negacije Boga po racionalni poti) in 

praktiľen izraz (zanikanje Boga z lastnim obnaģanjem, ĥiveti, kot da ne bi obstajal). Izpoved 

pozitivnega ateizma kot posledica racionalne analize znanstvenega, empiriľnega tipa, je 

kontradiktorna, kajti ñ kot reľeno ñ Bog ni predmet znanstveno-eksperimentalnega znanja. 

Pozitivna negacija Boga izhajajoľ iz filozofske racionalnosti je mogoľa v specifiľnih 

aprioristiľnih gledanjih na stvarnost, ki so skoraj vedno ideoloģkega znaľaja, med katerimi je 

na prvem mestu materializem. Neskladnost teh gledanj je mogoľe pokazati s pomoľjo 

metafizike in realistiľne gnoseologije. 

Razģirjen vzrok pozitivnega ateizma je miģljenje, da pritrditev boĥjemu obstoju 

predstavlja kaznovanje za ľloveka: ľe Bog obstaja, potem ne bi bili svobodni niti ne bi uĥivali 

polne avtonomije v zemeljskem bivanju. To staliģľe ne upoģteva tega, da odvisnost 

ustvarjenine od Boga utemeljuje svobodo in avtonomijo ustvarjenine. 12 Resniľno je prej 

obratno: kot je vidno iz zgodovine ljudstev in naģega nedavnega kulturnega obdobja, se, kadar 

se zanika Boga, nazadnje zanika tudi ľloveka in njegovo preseĥno dostojanstvo. 

Drugi pridejo do zanikanja Boga z razmislekom, da religija, zlasti krģľanstvo, predstavlja 

oviro za ľloveģki napredek, ker je sad nevednosti in vraĥeverja. Na ta ugovor lahko 

odgovorimo z zgodovins kimi izhodiģľi: mogoľe je dokazati pozitiven vpliv krģľanskega 

razodetja na dojemanje ľloveģke osebe in njenih pravic ter celo na izvor in razvoj znanosti. Za 

Katoliģko cerkev je bila nevednost vedno ovira na poti do resniľne vere. Na sploģno tisti, ki 

zanikajo Boga, da bi pritrdili izpopolnjevanju in napredku ľloveka, tako ravnajo zato, da bi 

branili imanentni pogled na zgodovinski napredek, ki se konľa s politiľno utopijo ali z zgolj 

materialnim blagostanjem, ki nista zmoĥna v polnosti zadovoljiti priľakovanj ľloveģkega srca. 

Med vzroki za ateizem, posebno za praktiľni ateizem, je treba navesti tudi slab zgled 

vernikov, èkolikor je treba o njih reľi, da zaradi zanemarjanja verske vzgoje, zaradi takega 

razlaganja nauka, ki vzbuja nesporazume ali pa s pomanjkljivostmi svojega religioznega, 

moralnega in socialnega ĥivljenja pristni obraz Boga in religije bolj zakrivajo kakor pa 

odkrivajo.ç13 Na pozitiven naľin Cerkev od drugega vatikanskega koncila dalje vselej navaja 

priľevanje kristjanov kot glavni faktor za uresniľenje potrebne ònove evangelizacijeó.14 

Agnosticizem in verska brezbriĥnost 

Agnosticizem, ki je razģirjen zlasti v intelektualnih okoljih, trdi, da ľloveģki um ne more 

niľesar zakljuľiti o Bogu in o njegovem obstoju. Njegovi zagovorniki se pogosto lotijo 

prizadevnega osebnega in druĥbenega ĥivljenja, vendar brez kakrģne koli povezave s konľnim 

ciljem, in tako skuģajo ĥiveti nekakģen humanizem brez Boga. Agnostiľno staliģľe pogosto 

nazadnje postane istovetno praktiľnemu ateizmu. Razen tega pa nekdo, ki bi skuģal delne cilje 

                                                      
11 

Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Gaudium et spes, 19-21. 
12

 Prim. prav tam, 36. 
13

 Prav tam, 19. 
14

 Prim. prav tam, 21; PAVEL VI., Okr. Evangelii nuntiandi, 8. 12. 1975, 21; SV. JANEZ PAVEL II. , Okr. Veritatis 
splendor, 93; SV. JANEZ PAVEL II. , Ap. pismo Novo millennio ineunte, 6.1. 2001, pog. III in IV. 
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svojega vsakdanjega bivanja usmerjati brez kakrģne koli zavezanosti, h kateri po naravi teĥi 

konľni cilj njegovih dejanj, bi v resnici moral reľi, da je v bistvu za svoje ĥivljenje ĥe izbral nek 

cilj, ki je imanentnega znaľaja. Agnostiľno staliģľe na vsak naľin zasluĥi spoģtovanje, ľetudi 

njegovi zagovorniki potrebujejo pomoľ, da bi dokazali pravilni namen svojega ne-zanikanja 

Boga in bi ostali odprti za moĥnost, da priznajo njegov obstoj in razodetje v zgodovini. 

Verska brezbriĥnost predstavlja danes glavni izraz nevernosti in kot taka je bila deleĥna 

vedno veľje pozornosti s strani cerkvenega uľiteljstva.15 Vpraģanje Boga ni resno vzeto, ali pa 

se sploh ne obravnava, ker je v praksi zaduģeno zaradi ĥivljenja, ki je usmerjeno k materialnim 

dobrinam. Verska brezbriĥnost soobstaja z doloľeno simpatijo do svetega in morda do 

psevdoreligioznega, ki sta izkoriģľana na moralno neurejen naľin, kot da bi bila to potroģna 

dobrina. Da bi ľloveģko bitje moglo daljģi ľas vzdrĥevati staliģľe verske brezbriĥnosti, 

potrebuje nenehno razvedrilo, da se tako ne ustavlja ob najpomembnejģih eksistencialnih 

vpraģanjih, ampak jih izloľi tako iz lastnega vsakdanjega ĥivljenja, kakor tudi iz svoje vesti: 

smisel ĥivljenja in smrti, moralna vrednost lastnih dejanj itd. Ker pa v ľlovekovem ĥivljenju 

vedno obstajajo dogodki, ki òpustijo svojo sledó (zaljubljenost, oľetovstvo in materinstvo, 

prezgodnja smrt soľloveka, trpljenje in veselje itd.), je staliģľe verskega òindiferentizmaó 

nemogoľe vzdrĥevati skozi vse ĥivljenje, kajti ľlovek se ne more izogniti temu, da bi se vsaj 

kdaj ne vpraģal o Bogu. Ob takģnih eksistencialno pomembnih dogodkih je potrebno 

indiferentnemu pomagati, da se resno odpre za iskanje in pritrditev Bogu.  

Verski pluralizem: obstaja edini in resni ľni Bog, ki se je 

razodel v Jezusu Kristusu 

Ľloveģka religioznost ñ ki, ľe je pristna, predstavlja pot do priznanja edinega Boga ñ 

se je izraĥala in se kaĥe v zgodovini in kulturi ljudstev na razliľne naľine ter vľasih tudi v 

ľaģľenju razliľnih podob ali idej o boĥanstvu. Religije, ki izkazujejo iskreno iskanje Boga in 

spoģtujejo preseĥno dostojanstvo ľloveka, je treba spoģtovati: Katoliģka cerkev upoģteva, da je 

v njih prisotna iskra, skoraj udeleĥenost pri boĥji Resnici.16 Pri obravnavanju razliľnih religij 

zemlje ľloveģki razum predlaga primerno razloľevanje: priznati prisotnost vraĥeverja in 

nevednosti, oblik neracionalnosti ter praks, ki niso skladne z dostojanstvom in svobodo 

ľloveģke osebe. 

Medverski dialog ni v nasprotju z misijonom in z evangelizacij o. Ģe veľ, ob spoģtovanju 

svobode vsakega posameznika mora biti namen dialoga vselej oznanjevanje Kristusa. Semena 

resnice, ki jih nekrģľanske religije lahko vsebujejo, so dejansko semena edine Resnice, ki je 

Kristus. Zaradi tega imajo te religije pravico do tega, da prejmejo razodetje in da z usmerjanjem 

doseĥejo zrelost s pomoľjo oznanitve Kristusa, ki je pot, resnica, ĥivljenje. Kljub temu pa Bog 

ne odreka zveliľanja tistim, ki brez lastne krivde ne poznajo evangeljskega oznanila in ĥivijo 

skladno z naravnim moralnim zakonom ter priznavajo njegov temelj v edinem in resniľnem 

Bogu.17 

                                                      
15

 Prim. SV. JANEZ PAVEL II. , Ap. spod. Christifideles laici, 30. 12. 1988, 34; Okr. Fides et ratio, 5. 
16

 Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , Nostra Aetate, 2. 
17

 Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Lumen gentium, 16. 
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V medverskem dialogu lahko krģľanstvo nadaljuje s tem, da pokaĥe, da religije zemlje, 

kolikor pristno izraĥajo vez z resniľnim in edinim Bogom, doseĥejo v krģľanstvu svojo 

dovrģitev. Samo v Kristusu Bog razodeva ľloveka ľloveku samemu, mu nudi razreģitev 

njegovih ugank in mu razkriva globoki pomen njegovega hrepenenja. On je edini posrednik 

med Bogom in ljudmi. 18 

Kristjan se lahko medverskega dialoga loti z optimizmom in upan jem, saj ve, da je vsako 

ľloveģko bitje ustvarjeno po podobi edinega in resniľnega Boga in da vsakdo, ľe zna 

premiģljevati v tiģini svojega srca, more sliģati priľevanje lastne vesti, ki prav tako vodi k 

edinemu Bogu, razodetem v Jezusu Kristusu. èJaz sem zato rojen in sem zato priģel na svet,ç 

reľe Jezus pred Pilatom, èda priľujem za resnico. Kdor je iz resnice, posluģa moj glasç (Jn 18, 

37). V tem smislu lahko kristjan govori o Bogu brez tveganja nestrpnosti, kajti ta Bog, h 

kateremu kristjan spodbuja dru ge, naj ga priznajo v naravi in v vesti vsakega posameznika, 

Bog, ki je ustvaril nebo in zemljo, je isti Bog zgodovine odreģenja, ki se je razodel izraelskemu 

ljudstvu in je v Kristusu postal ľlovek. To je bila pot prvih kristjanov: zavraľali so to, da bi 

Kristusa ľastili kot enega izmed bogov rimskega Panteona, ker so bili prepriľani o obstoju 

edinega in resniľnega Boga; in istoľasno so si prizadevali pokazati, da je Bog, ki so ga filozofi 

zaznali kot vzrok, smisel in temelj sveta, bil in je isti Bog Jezusa Kristusa.19 
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2. RAZODETJE 

Bog se razodene ljudem 

èBog je v svoji dobroti in modrosti hotel razodeti samega sebe in razkriti skrivnost svoje 

volje, da bi ljudje po Kristusu, uľloveľeni Besedi, imeli v Svetem Duhu dostop k Oľetu in bi 

postali deleĥni boĥje narave. V tem razodetju nevidni Bog iz preobilja svoje ljubezni nagovarja 

ljudi kakor prijatelje in obľuje z njimi, da bi jih povabil in sprejel v svoje obľestvoç20 (prim. 

Katekizem, 51). 

Prvi korak boĥjega razodetja je stvarjenje, v katerem On podaja veľno priľevanje samega 

sebe21 (prim. Katekizem, 288). Preko ustvarjenin se je Bog razodeval in se razodeva ljudem vseh 

ľasov ter jim s tem daje spoznati svojo dobroto in svoje popolnosti. Med temi je ľloveģko bitje, 

boĥja podoba in podobnost, ustvarjenina, ki v najveľji meri razodeva Boga. Vendar pa se je 

Bog hotel razodeti kot osebno Bitje, preko zgodovine odreģenja, tako da je ustvaril in vzgajal 

ljudstvo, ki naj bi bilo varuh tega, kar je imel namen povedati ljudem, in v katerem bi pripravil 

uteleģenje njegove Besede, Jezusa Kristusa22 (prim. Katekizem, 54-64). V Njem Bog razodeva 

skrivnost svojega trinitariľnega ĥivljenja: Oľetov naľrt, da osredini v svojem Sinu vse stvari 

ter da izvoli in posinovi vse ljudi kot otroke v svojem Sinu (prim. Ef 1,3-10; Kol 1,13-20), tako 

da jih po Svetem Duhu zdruĥi za udeleĥenost pri njegovem veľnem boĥanskem ĥivljenju. Bog 

se razodeva in izpolnjuje svoj naľrt odreģenja preko poslanstva Sina in Svetega Duha v 

zgodovini. 23 

Vsebina razodetja so tako naravne resnice, ki bi jih ľloveģko bitje moglo spoznati tudi 

samo s pomoľjo razuma, kakor tudi resnice, ki uhajajo ľloveģkemu razumu in ki jih je mogoľe 

spoznati samo po svobodni in zastonjski dobroti, s katero se Bog razodeva. Glavni predmet 

boĥjega razodetja niso abstraktne resnice o svetu in ľloveku: njegovo bistveno jedro je to, da 

Bog posreduje skrivnost svojega osebnega ĥivljenja in vabi k udeleĥbi v njem. 

Boĥje razodetje se uresniľuje preko besed in preko dejanj; na nerazdruĥljiv naľin je 

skrivnost in dogodek; istoľasno kaĥe objektivno razseĥnost (beseda, ki razodeva resnico in 

nauke) ter subjektivno razseĥnost (osebna beseda, ki nudi priľevanje o sebi in vabi k dialogu). 

To razodetje je zato treba razumeti in posredovati kot resnico in kot ĥivljenje24 (prim. Katekizem, 

52-53). 

Poleg zunanjih dejanj in znamenj, preko katerih se razodeva, Bog naklanja notranje 

vzgibe njegove milosti, da bi ljudje mogli s srcem sprejeti razodete resnice (prim. Mt  16,17; Jn 
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 II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Dei Verbum, 2. 
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6,44). Tega intimnega boĥjega razodetja ne gre zamenjevati s t.i. òzasebnimi razodetjió, ki kljub 

temu, da so sprejeta v tradicijo svetosti v Cerkvi, ne posredujejo nobene nove in izvirne 

vsebine, temveľ ljudi spominjajo na edino boĥje razodetje, udejanjeno v Jezusu Kristusu, in jih 

spodbujajo, da se po njem ravnajo (prim. Katekizem, 67). 

Sveto pismo, priľevanje o razodetju 

Izraelsko ljudstvo je po boĥjem navdihu in ukazu skozi stoletja zapisovalo priľevanje o 

boĥjem razodetju v zgodovini in ga neposredno povezovalo z razodetjem edinega in 

resniľnega Boga, ki so ga bili deleĥni naģi oľetje. V Svetem pismu se besede Boga predstavljajo 

kot ľloveģke besede, vse dokler v uteleģeni Besedi ne prevzamejo same ľloveģke narave. Poleg 

izraelskih Pisem, ki jih je Cerkev sprejela in ki so znana pod imenom Stara ali Prva zaveza, so 

tudi apostoli in prvi uľenci zapisali priľevanje o boĥjem razodetju, tako kot se je v polnosti 

uresniľilo v njegovi Besedi, katere zemeljskega bivanja so bili priľe, ģe posebej glede 

velikonoľne skrivnosti o njegovi smrti in vstajenju, kar je dalo izvor knjigam Nove zaveze. 

Resnica o tem, da je Bog, o katerem priľujejo izraelska Pisma, edini in resniľni Bog, 

stvarnik neba in zemlje, se jasno pokaĥe zlasti v òmodrostnih knjigahó. Njihova vsebina 

presega meje izraelskega ljudstva in zbuja zanimanje za obľo izkuģnjo ľloveģkega rodu glede 

velikih vpraģanj eksistence, od smisla vesoljstva do smisla ľloveģkega ĥivljenja (Knjiga 

modrosti); od vpraģanj o smrti in o tem, kar pride po njej, do pomena ľlovekove dejavnosti na 

zemlji (Pridigar); od druĥinskih in druĥbenih odnosov do kreposti, ki jih mora urejati, da bi 

ĥiveli po naľrtih Boga Stvarnika in tako dosegli polnost lastne ľloveģkosti (Pregovori, Sirah 

itd.).  

Bog je avtor Svetega pisma, ki so ga sveti pisci (hagiografi), ki so tudi avtorji besedila, 

zabeleĥili pod navdihom Svetega Duha. Za njegovo sestavo je On èizbral ljudi, ki jih je tako 

naravnal, da so ob uporabi svojih sposobnosti in moľi ñ na temelju njegovega delovanja v 

njih in po njih ñ kot resniľni avtorji zapisali vse to in samo to, kar je on hotelç25 (prim. 

Katekizem, 106). Za vse, kar trdijo sveti pisci, lahko smatramo, da to trdi Sveti Duh: èzato 

moramo izpovedovati, da svetopisemske knjige zanesljivo, zvesto in brez zmote uľijo resnico, 

ki jo je Bog hotel imeti zaradi naģega zveliľanja zapisano v Svetem pismuç.26 

Da bi prav razumeli Sveto pismo, je treba upoģtevati razliľne pomene ñ dobesednega 

in duhovnega; slednjega prepoznamo tudi v alegoriľnem, moralnem in mistiľnem ñ ter 

raznolike literarne zvrsti, v katerih so bile sestavljene razliľne knjige ali njihovi deli (prim. 

Katekizem, 110, 115-117). Ģe posebej je treba Sveto pismo brati znotraj Cerkve, oziroma v luľi 

njenega ĥivega izroľila in analogije vere (prim. Katekizem, 111-114): Sveto pismo moramo brati 

in razumeti v istem Duhu, v katerem je bilo napisano.  

Razliľni strokovnjaki, ki si prizadevajo za interpretacijo in poglabljanje v vsebino 

Svetega pisma, predlagajo svoje izsledke izhajajoľ iz njihove znanstvene avtoritete. 

Cerkvenemu uľiteljstvu pripada naloga, da oblikuje pristno razlago, ki je za vernike 

obvezujoľa in temelji na oblasti Duha, ki podpira uľiteljsko sluĥbo papeĥa in ģkofov, ki so z 

njim v obľestvu. Po zaslugi te boĥje pomoľi je Cerkev ĥe od prvih stoletij dalje priznavala, 
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katere knjige vsebujejo priľevanje razodetja v Stari in v Novi zavezi, s ľimer je oblikovala 

òkanonó Svetega pisma (prim. Katekizem, 120-127). 

Pravilna interpretacija Svetega pisma s priznavanjem razliľnih pomenov in literarnih 

zvrsti, ki so v njem prisotni, je potrebna, kadar sveti avtorji opisujejo vidike sveta, ki spadajo 

tudi v obmoľje naravoslovnih znanosti: oblikovanje elementov vesoljstva, pojav razliľnih 

oblik ĥivljenja na zemlji, izvor ľloveģkega rodu, naravni pojavi na sploh. Treba se je izogniti 

zmoti fundamentalizma, ki se ne oddalji od dobesednega pomena in od zgodo vinske literarne 

zvrsti, kadar bi bilo to potrebno storiti. Prav tako se je potrebno izogibati napaki, ki bibliľne 

pripovedi jemlje kot ľisto mitoloģke oblike brez kakrģne koli vsebine resnice o zgodovini 

dogodkov in o njihovi radikalni odvisnosti od boĥje volje.27 

Razodetje kot zgodovina odreģenja z vrhuncem v Kristusu 

Kot dialog med Bogom in ljudmi, preko katerega jih On vabi k udeleĥenosti pri 

Njegovem osebnem ĥivljenju, ima razodetje od vsega zaľetka znaľilnost òzavezeó, ki daje 

izvor òzgodovini odreģenjaó. èKer pa je hotel odpreti pot do nadnaravnega zveliľanja, je povrh 

tega ĥe v zaľetku razodel samega sebe prastarģem. Po njihovem padcu je v njih z obljubo 

odreģenja prebudil upanje na zveliľanje. Nenehno je skrbel za ľloveģki rod, da bi podelil veľno 

ĥivljenje vsem, ki vztrajno v dobrih delih iģľejo odreģenje. Pozneje je poklical Abrahama, da bi 

iz njega naredil veliko ljudstvo, ki ga je za oľaki vzgajal po Mojzesu in prerokih, da bi 

priznavalo samo njega kot ĥivega in resniľnega Boga, kot skrbnega Oľeta in praviľnega 

sodnika in bi priľakovalo ljubljenega Odreģenika. Tako je skozi vekove pripravljal pot 

evangeliju.ç28 

Zaveza Boga s ľlovekom se zaľne ĥe s stvarjenjem naģih prastarģev in s povzdignjenjem 

v ĥivljenje milosti, ki jim je omogoľalo deleĥ pri boĥji intimnosti, nato je preoblikovana v 

vesoljnem dogovoru z Noetom, eksplicitno pa se razodene pri Abrahamu in kasneje na 

poseben naľin pri Mojzesu, ki mu Bog izroľi tabli zaveze. Ģtevilno potomstvo, obljubljeno 

Abrahamu, in Mojzesu izroľena postava sta priprava in podoba nove in veľne zaveze, ki je 

zapeľatena z Jezusom Kristusom, Boĥjim Sinom, uresniľena in razodeta z njegovim 

uteleģenjem ter z njegovo velikonoľno daritvijo. Zaveza v Kristusu odreģuje greha prastarģev, 

ki sta z nepokorģľino prelomila prvo ponudbo zaveze s strani Boga Stvarnika. 

Zgodovina odreģenja se kaĥe kot veliľastna boĥja vzgoja, ki meri h Kristusu. Preroki, 

katerih vloga je bila spominjati na zavezo in na njene moralne zahteve, govorijo na poseben 

naľin o Njem, obljubljenem Mesiju. Oznanjajo ekonomijo neke nove zaveze, duhovne in veľne, 

ki je zapisana v srcih; razodel jo bo Kristus v blagrih in nauku evangelija, ko bo razglasil 

zapoved ljubezni, ki je uresniľenje in dopolnitev celotne postave. 

Jezus Kristus je hkrati posrednik in pol nost razodetja; On je Razodevalec, razodetje in 

vsebina le-tega kot Beseda Boga, ki je postala ľlovek: èVelikokrat in na veliko naľinov je Bog 

nekoľ govoril oľetom po prerokih, v teh dneh poslednjega ľasa pa nam je spregovoril po Sinu. 
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Njega je postavil za dediľa vsega in po njem je tudi ustvaril svetoveç (Heb 1,1-2). Bog je v svoji 

Besedi povedal vse in na dokonľen naľin: èKrģľanski odreģenjski red kot nova in dokonľna 

zaveza ne bo nikdar preģel; in preden se bo naģ Gospod Jezus Kristus prikazal v slavi, ne 

smemo priľakovati nikakrģnega novega javnega razodetjaç29 (prim. Katekizem, 65-66). Na 

poseben naľin se uresniľenje in polnost boĥjega razodetja kaĥeta v velikonoľni skrivnosti 

Jezusa Kristusa, torej v njegovem trpljenju, smrti in vstajenju, kar je dokonľna Beseda, s katero 

je Bog do konca izkazal svojo ljubezen v popustljivosti in prenovil svet. Samo v Jezusu 

Kristusu Bog razodeva ľloveka njemu samemu in mu daje razumeti, kakģno je njegovo 

dostojanstvo in vzviģena poklicanost.30 

Vera kot krepost je odgovor ľloveka na boĥje razodetje, osebno pristopanje k Bogu v 

Kristusu, k ľemur spodbujajo njegove besede in dela, ki jih On uresniľuje. Verodostojnost 

razodetja se opira zlasti na verodostojnost osebe Jezusa Kristusa v vsem njegovem ĥivljenju. 

Njegov poloĥaj, ki ga ima kot posrednik, polnost in temelj verodostojnosti razodetja, 

razlikujejo osebo Jezusa Kristusa od katerega koli drugega ustanovitelja kakģne religije, ki od 

svojih privrĥencev ne zahteva, naj verujejo vanj, niti se ne predstavlja kot polnost in 

uresniľenje tega, kar hoľe Bog razodeti, temveľ se ponuja zgolj kot posrednik, da bi ljudje 

takģno razodetje spoznali. 

Prenaģanje boĥjega razodetja 

Boĥje razodetje je vsebovano v Svetem pismu in v izroľilu, ki predstavljata eno samo 

dediģľino vere, v kateri je ohranjena boĥja beseda.31 Med seboj sta vzajemno odvisna: izroľilo 

predaja in razlaga Sveto pismo, slednje pa spet preverja in potrjuje to, kar je ĥivo v izroľilu32 

(prim. Katekizem, 80-82). 

Izroľilo, ki temelji na oznanjevanju apostolov, na ĥiv in dinamiľen naľin priľuje in 

predaja to, kar je v Svetem pismu zbrano v obliki doloľenega besedila. èTo apostolsko izroľilo 

v Cerkvi ob podpori Svetega Duha napreduje. Raste namreľ razumevanje izroľenih stvari in 

besed po preudarjanju [ex contemplatione] in preuľevanju vernikov, ki to premiģljujejo v 

svojem srcu, po notranjem uvidevanju duhovnih stvarnosti, kakrģnega dobivajo iz izkustva, 

in po oznanjevanju tistih, ki so s ģkofovskim nasledstvom prejeli zanesljivo karizmo resnice.ç33 

Nauk cerkvenega uľiteljstva, cerkvenih oľetov, liturgiľne molitve, verski ľut vernikov, 

ki ĥivijo v boĥji milosti, pa tudi vsakdanja stvarnost, kot je vzgoja v veri, ki jo starģi prenaģajo 

na svoje otroke, ter krģľanski apostolat, prispeva k predajanju boĥjega razodetja. Dejansko to, 

kar so prejeli apostoli in predali svojim naslednikom, ģkofom, obsega èvse tisto, kar pospeģuje 

sveto ĥivljenje boĥjega ljudstva in pomnoĥuje njegovo vero. In tako Cerkev s svojim naukom, 
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z ĥivljenjem in bogoľastjem trajno nadaljuje in vsem rodovom predaja naprej vse, kar sama je, 

vse, kar veruje.ç34 

Veliko apostolsko izroľilo je treba razlikovati od razliľnih teoloģkih, liturgiľnih, 

disciplinarnih in drugih izroľil, katerih veljava je lahko omejena ali celo zaľasna (prim. 

Katekizem, 83). 

Razodetje v celoti, kot resnica in kot ĥivljenje, pomeni, da predmet predajanja ni samo 

nek nauk, ampak tudi ĥivljenjski slog: doktrina in zgled sta neloľljiva. To, kar se prenaģa 

naprej, je dejansko ĥiva izkuģnja, izkuģnja sreľanja z vstalim Kristusom in tega, kar je ta 

dogodek pomenil in ģe vedno pomeni za ĥivljenje vsakega posameznika. Iz tega razloga 

Cerkev v zvezi s prenaģanjem razodetja govori o fides et mores, o veri in navadah, o nauku in 

ravnanju. 

Cerkveno uľiteljstvo, varuh in pooblaģľeni razlagalec 

razodetja  

èNaloga obvezujoľe razlagati zapisano ali izroľeno boĥjo besedo je zaupana ĥivemu 

cerkvenemu uľiteljstvu, ki svojo avtoriteto izvrģuje v imenu Jezusa Kristusa,ç35 t.j. ģkofom, ki 

so v obľestvu s Petrovim naslednikom, rimskim ģkofom. Ta naloga uľiteljstva Cerkve je 

sluĥenje boĥji besedi in njen cilj je zveliľanje ljudi. Zaradi tega èto uľiteljstvo ni nad boĥjo 

besedo, ampak ji sluĥi, ko uľi samo tisto, kar je izroľeno: po boĥjem naroľilu in ob podpori 

Svetega Duha to poboĥno posluģa, sveto ľuva in zvesto razlaga; in iz tega edinega zaklada 

vere ľrpa vse tisto, kar predlaga v verovanje kot od Boga razodeto.ç36 Nauk cerkvenega 

uľiteljstva predstavlja najpomembnejģi kraj, kjer je zaobseĥeno apostolsko izroľilo: uľiteljstvo 

je glede tega izroľila kakor njegova zakramentalna razseĥnost. 

Sveto pismo, sveto izroľilo in cerkveno uľiteljstvo sestavljajo torej doloľeno enoto, tako 

da nobena izmed teh treh stvari, ne more obstajati brez ostalih dveh.37 Temelj te enotnosti je 

Sveti Duh, avtor Svetega pisma, protagonist ĥivega izroľila Cerkve, vodilo uľiteljstva, ki ga 

podpira s svojimi karizmami. Izvorno so cerkve protestantske reforme hotele slediti naľelu 

sola Scriptura, s ľimer bi bila interpretacija Svetega pisma prepuģľena individualno vsakemu 

verniku. Takģno staliģľe je povzroľilo veliko razprģitev protestantskih veroizpovedi in 

izkazalo se je, da ga je teĥko zagovarjati, kajti vsak tekst potrebuje kontekst, natanľneje reľeno, 

potrebuje neko izroľilo, v naroľju katerega se je rodil, se bere in se razlaga. Tudi 

fundamentalizem loľuje Sveto pismo od izroľila in uľiteljstva, ko zmotno poskuģa vzdrĥevati 

enotnost interpretacije s tem, da se zasidra izkljuľno v dobesedni pomen (prim. Katekizem, 108). 

Ko uľi o vsebini razodete dediģľine, je Cerkev subjekt nezmotljivosti in docendo, ki temelji 

na obljubah Jezusa Kristusa o njeni brezhibnosti; to pomeni, da se bo poslanstvo odreģenja, ki 

ji je zaupano, zagotovo uresniľilo (prim. Mt  16,18; Mt  28,18-20; Jn 14,17.26). To nezmotljivo 

uľiteljstvo se izvaja: a) kadar se ģkofje zberejo na ekumenskem koncilu z naslednikom apostola 

Petra, ki je glava apostolskega zbora; b) kadar papeĥ razglasi kakģno resnico ex cathedra, ali 
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kadar s tonom izraĥanja in zvrstjo dokumenta, ki se izrecno nanaģata na njegovo vesoljno 

petrinsko poslanstvo, razglasi kakģen specifiľen nauk, ki ga ģteje za potrebnega za dobro 

boĥjega ljudstva; c) kadar so ģkofje Cerkve, v obľestvu s Petrovim naslednikom, soglasni pri 

izpovedovanju iste doktrine ali nauka, ľetudi niso zbrani na istem kraju. Kljub temu, da za 

oznanjanje posameznega ģkofa, ki samostojno predstavi doloľen nauk, ne velja karizma 

nezmotljivosti, so verniki ravno tako obvezani k spoģtljivi pokorģľini, tako kot se morajo drĥati 

naukov s strani ģkofovskega zbora ali s strani papeĥa tudi, ľe le-ti niso dokonľno in 

nespremenljivo formulirani. 38 

Nespremenljivost dediģľine razodetja 

Dogmatiľno pouľevanje Cerkve (dogma pomeni nauk, pouľevanje) je prisotno ĥe od 

prvih stoletij. Glavne vsebine apostolskega oznanjevanja so bile zapisane in tako so nastale 

izpovedi vere, ki so bile zahtevane od vseh, ki so prejeli krst, kar je na ta naľin prispevalo k 

doloľanju identitete krģľanske vere. Ģtevilo dogem naraģľa z zgodovinskim razvojem Cerkve: 

ne zato, ker bi se spreminjal ali veľal nauk, tisto, v kar je treba verjeti, temveľ zato, ker pogosto 

nastopi potreba, da se razjasni kakģna zmota ali da se boĥjemu ljudstvu pomaga z ustreznimi 

poglobitvami, tako da se stvari opredeli na jasen in natanľen naľin. Kadar cerkveno uľiteljstvo 

predstavi kakģno novo dogmo, ne ustvarja niľesar novega, temveľ zgolj izrecneje pokaĥe to, 

kar je ĥe zaobseĥeno v razodeti dediģľini. èCerkveno uľiteljstvo v polnosti uporabi avtoriteto 

(oblast), ki jo ima od Kristusa, kadar definira dogme, opredeli verske resnice, se pravi, kadar 

v obliki, ki obvezuje krģľansko ljudstvo k nepreklicnemu pritrjevanju vere, predloĥi resnice, 

vsebovane v boĥjem razodetju, ali resnice, ki so z njim v nujni zvezi.ç (Katekizem, 88). 

Dogmatiľni nauk Cerkve, kot so na primer ľleni Creda, je nespremenljiv, saj izraĥa 

vsebino razodetja, ki je prejeto od Boga in ne narejeno s strani ljudi. Kljub temu dogme so 

dopuģľale in dopuģľajo homogeni razvoj, bodisi zato ker se poznavanje vere s ľasom 

poglablja, bodisi zato ker se v razliľnih kulturah in obdobjih pojavljajo nova vpraģanja, na 

katera mora cerkveno uľiteljstvo dati odgovore, ki so skladni z boĥjo besedo, tako da 

eksplicitno izrazi to, kar je v njej vsebovano na impliciten naľin.39 

Zvestoba in napredek, resnica in zgodovina, to ni nekaj, kar bi bilo v nasprotju z 

razodetjem40: Jezus Kristus je neustvarjena Resnica in tudi srediģľe in dovrģitev zgodovine; 

Sveti Duh, Avtor boĥjega razodetja, je porok njegove zvestobe in tudi tisti, ki omogoľa 

poglabljanje v njegov pomen v teku zgodovine in tako vodi èdo vse resniceç (prim. Jn 16,13). 

èĽeprav je razodetje dovrģeno, ģe ni v celoti razloĥeno: krģľanski veri ostane naloga, da v 

potekanju stoletij postopoma dojema ves njegov pomen in daljnoseĥnostç (prim. Katekizem, 

66). 

                                                      
38

 Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Lumen gentium, 25; I. VATIKANSKI KONCIL , Konst. Pastor aeternus, 
18. 7. 1870, DH 3074. 
39

 èZato je prav, da skozi vse ľase in obdobja raste in napreduje umevanje, znanost in modrost vsakega 
posameznika in skupnosti ljudi, tako s strani celotne Cerkve, kot glede vsakega izmed njenih ľlanov. 
Toda ta rast mora slediti svoji naravi, to pomeni, mora biti skladna s potezami dogme in mora slediti 
dinamizmu ene same in iste doktrine,ç SV. VICENC IZ LERINSA, Commonitorium, 23. 
40

 Prim. SV. JANEZ PAVEL II. , Okr. Fides et ratio, 11-12, 87. 
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Dejavniki razvoja dogme so isti kot dejavniki, ki omogoľajo napredovanje ĥivega izroľila 

Cerkve: oznanjevanje ģkofov, prouľevanje vernikov, molitev in meditacija boĥje besede, 

izkuģnja duhovnega, zgled svetnikov. Pogostoma uľiteljstvo zbere in z avtoriteto uľi nekaj, 

kar so pred tem prouľevali teologi, kar so verovali verniki, kar so oznanjali in ĥiveli svetniki.  

GIUSEPPE TANZELLA -N ITTI  

Osnovna literatura  

ñ Katekizem Katoliģke cerkve, 50-133. 

ñ II. vatikanski koncil, Konst. Dei Verbum, 1-20. 

ñ Sv. Janez Pavel II., Okr.  Fides et ratio, 14. 9. 1998, 7-15. 
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3. NADNARAVNA VERA  

Pojem in predmet vere 

Dejanje vere je ľlovekov odgovor Bogu, ki se razodeva (prim. Katekizem, 142). èZ vero 

ľlovek v celoti podredi svoj razum in svojo voljo Bogu. Z vsem svojim bitjem daje ľlovek 

pritrditev razodevajoľemu se Boguç (Katekizem, 143). Sveto pismo to pritrditev imenuje 

èposluģnost vereç (prim. Rim 1, 5; 16, 26). 

Krepost vere je nadnaravna krepost, ki ľloveka ñ z razsvetljevanjem njegovega razuma 

in z nagibanjem njegove volje ñ dela zmoĥnega, da trdno pritrdi vsemu, kar je Bog razodel, 

ne zaradi notranje oľitnosti razodetega, temveľ zaradi oblasti Boga, ki se razodeva. èVera je 

najprej ľlovekova osebna privrĥenost Bogu; hkrati in neloľljivo pa je tudi svobodna pritrditev 

celotni resnici, ki jo je Bog razodelç (Katekizem, 150). 

Znaľilnosti vere 

ñ èVera je boĥji dar, nadnaravna krepost, ki jo vlije Bog (prim. Mt  16, 17)ç (Katekizem, 153). 

Za odgovor vere je potrebna boĥja milost. Da bi sprejeli razodeto resnico, ni dovolj razum; 

potreben je dar vere. 

ñ Vera je ľloveģko dejanje. Ľeprav je dejanje, opravljeno po zaslugi nadnaravnega daru, 

je èvera pristno ľloveģko dejanje. Zaupati Bogu in drĥati se resnic, ki jih je razodel, ne 

nasprotuje ne ľlovekovi svobodi ne njegovemu razumuç (Katekizem, 154). V veri razum in volja 

sodelujeta z boĥjo milostjo: èVerovati je dejanje razuma, ki pritrdi boĥji resnici na ukaz volje, 

ki jo Bog nagiblje z milostjo.ç41 

ñ Vera in svoboda. èĽe naj bo odgovor vere ľloveģki, ga mora ľlovek dati Bogu 

prostovoljno; nikogar torej ni dovoljeno proti njegovi volji siliti, naj se oklene vere. Dejanje 

vere je namreľ ĥe po svoji naravi prostovoljnoç (Katekizem, 160).42 èKristus je vabil k veri in k 

spreobrnjenju, nikakor pa ni prisiljeval. Spriľal je resnico, toda ni je hotel vsiliti tistim, ki so 

mu nasprotovaliç (prav tam). 

ñ Vera in razum. èĽeprav je vera nad razumom, vendar ne more nikoli biti resniľnega 

nesoglasja med njima. Saj je isti Bog, ki razodeva skrivnosti in podarja vero, ľloveģki duģi dal 

tudi luľ razuma. Bog pa ne more zanikati sam sebe, in resnica nikoli ne more biti v nasprotju 

z resnico.ç43 èZato je treba reľi: metodiľno raziskovanje na kateremkoli znanstvenem 

podroľju, ľe se vrģi na resniľno znanstveni naľin in v skladu s pravili nravnosti, nikdar ne bo 
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 SV. TOMAĤ AKVINSKI , Summa Theologiae, II-II, q. 2, a. 9 
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 Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , Odlok Dignitatis humanae, 10; ZCP, 748, Ä2. 
43

 I. VATIKANSKI KONCIL : DS 3017. 
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v resnici nasprotovalo veri; saj svetne stvarnosti in stvarnosti vere izvirajo od istega Bogaç 

(Katekizem, 159). 

Brezsmiselno bi bilo poskuģati dokazati nadnaravne verske resnice; po drugi strani pa 

se lahko vedno dokaĥe, da je napaľno vse, kar bi hotelo nasprotovati tem resnicam. 

ñ Eklezialnost vere. òVerovatió je dejanje, lastno verniku kot takemu, t.j. kot ľlanu 

Cerkve. Kdor veruje, pritrjuje resnici, kot jo uľi Cerkev, ki varuje dediģľino razodetja. èVera 

Cerkve prehiteva, poraja, nosi in nahranja naģo vero. Cerkev je mati vseh verujoľihç 

(Katekizem, 181). èNihľe ne more imeti Boga za Oľeta, ľe nima Cerkve za mater.ç44 

ñ Vera je potrebna za zveliľanje (prim. Mr  16, 16, Katekizem, 161). èBrez vere namreľ ne 

moremo biti Bogu vģeľç (Heb 11, 6). èTisti, ki brez lastne krivde ne poznajo Kristusovega 

evangelija in njegove Cerkve, a iģľejo Boga z iskrenim srcem in skuģajo pod vplivom milosti v 

dejanjih spolnjevati njegovo voljo, kakor jo spoznavajo po glasu vesti, morejo doseľi veľno 

zveliľanje.ç45 

Motivi verodostojnosti  

èNagib (motiv) za to, da verujemo, ni dejstvo, da se razodete resnice kaĥejo kot resniľne 

in umljive v luľi naģega naravnega razuma. Mi verujemo òzaradi avtoritete samega Boga, ki 

se razodeva in ki se ne more motiti in ne nas varatió (Katekizem, 156). 

Vendar pa nam je, da bi bilo dejanje vere skladno z razumom, Bog hotel dati èmotive 

verodostojnosti, ki pokaĥejo, da pritrditev veri na noben naľin ni slepo gibanje duhaç46. Motivi 

verodostojnosti so gotova znamenja, da razodetje je boĥja beseda. 

Med drugimi so ti motivi naslednji:  

ñ vstajenje naģega Gospoda Jezusa Kristusa v slavi, kar je dokonľno znamenje njegove 

boĥanskosti in trdni dokaz za resniľnost njegovih besed; 

ñ èľudeĥi Jezusa Kristusa in svetnikovç (prim. Mr  16, 20; Heb 2, 4)ç (Katekizem, 156);47 

ñ izpolnitev prerokb (prim. Katekizem, 156) o Kristusu in tistih, ki jih je izrekel on sam 

(npr. prerokbe o trpljenju naģega Gospoda, prerokba o uniľenju Jeruzalema itd.). Ta izpolnitev 

je dokaz za resniľnost Svetega pisma; 

ñ tudi vzviģenost krģľanskega nauka je dokaz za njegov boĥji izvor. Kdor pozorno 

premiģljuje Kristusov nauk, lahko v njegovi globoki resniľnosti, v njegovi lepoti in skladnosti 

odkrije modrost, ki presega ľloveģko zmoĥnost razumevanja in razlaganja tega, kaj je Bog, kaj 

je svet, kaj je ľlovek, njegova zgodovina in njegov preseĥni pomen; 
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 SV. CIPRIJAN, De catholicae unitate Ecclesiae: PL 4,503. 
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 II.  VATI KANSKI KONCIL , Konst. Lumen gentium, 16. 
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 I. VATIKANSKI KONCIL : DS 3008-3010; Katekizem, 156. 
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 Veljavnost Svetega pisma kot popolnoma zanesljivega zgodovinskega vira je mogoľe ugotoviti s 
trdnimi dokazi: na primer s tistimi, ki se tiľejo njegove starodavnosti (veľ knjig Nove zaveze je bilo 
napisanih le nekaj let po Kristusovi smrti, kar priľuje o njihovi veljavi), ali pa z dokazi v zvezi z analizo 
vsebine (ki dokazuje resniľnost priľevanj). 
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ñ ģirjenje in svetost Cerkve, njena plodovitost in trdnost so èpopolnoma zanesljiva 

znamenja boĥjega razodetja, primerna umevanju vsehç (Katekizem, 156). 

Motivi verodostojnosti ne samo, da tistim, ki nimajo vere, pomagajo preseľi predsodke, 

ki jih ovirajo, da bi jo sprejeli, marveľ tudi tistemu, ki vero ima, potrjujejo, da je verovati 

razumno, in ga oddaljujejo od fideizma.  

Spoznanje vere 

Vera je spoznanje: daje nam spoznavati naravne in nadnaravne resnice. Navidezna tema, 

ki jo izkusi vernik, je posledica omejenosti ľloveģkega razuma nasproti preseĥku luľi boĥje 

resnice. Vera je predujem boĥjega gledanja òiz obliľja v obliľjeó v nebesih (1 Kor 13, 12; prim. 

1 Jn 3, 2). 

Gotovost vere: èVeri pripada gotovost, veľja gotovost kakor pa vsakemu ľloveģkemu 

spoznanju, kajti vera se opira na samo besedo Boga, ki ne more lagatiç (Katekizem, 157). 

èGotovost, ki jo daje boĥja luľ, je veľja od tiste, ki jo daje luľ naravnega razuma.ç48 

Razum pomaga pri poglobitvi vere. èNekaj neloľljivega od vere je, da verujoľi hrepeni po 

tem, da bi bolje spoznal tistega, v katerega je postavil svoje zaupanje, in bolje razumel to, kar 

je razodel: globlje spoznanje bo s svoje strani klicalo po veľji veri, bolj in bolj razĥarjeni od 

ljubezniç (Katekizem, 158). 

Teologija je znanost o veri: s pomoľjo razuma si prizadeva bolje spoznati resnice, ki jih 

posedujemo po veri; ne zato, da bi jih naredila sijajnejģe same po sebi ñ kar je nemogoľe ñ, 

temveľ razumljivejģe za vernika. To prizadevanje, kadar je pristno, izhaja iz ljubezni do Boga 

in ga spremlja trud, da bi se bolj pribliĥali Njemu. Najboljģi teologi so bili in vedno bodo 

svetniki.  

Skladnost vere in ĥivljenja 

Vse kristjanovo ĥivljenje mora biti izraz njegove vere. Ni nobenega podroľja, ki ga vera 

ne bi mogla razsvetliti. èPraviľni bo ĥivel iz vereç (Rim 1, 17). Vera deluje iz ljubezni (prim. 

Gal 5, 6). Brez del je vera mrtva (prim. Jak 2, 20-26). 

Kadar manjka ta enotnost ĥivljenja in ľlovek popuģľa v ravnanju, ki ni skladno z vero, 

takrat vera nujno oslabi in ľlovek tvega, da jo izgubi. 

Vztrajnost v veri: Vera je zastonjski boĥji dar. Toda ta neprecenljivi dar lahko izgubimo 

(prim. 1 Tim 1, 18-19). èDa bi ĥiveli, rastli in do konca vztrajali v veri, moramo le-to nahranjatiç 

(Katekizem, 162). Prositi moramo Boga, naj nam pomnoĥi vero (prim. Lk 17, 5) in nas napravi 

èfortes in fideç (1 Pt 5, 9). V ta namen je treba z boĥjo pomoľjo opravljati mnogo dejanj vere. 

Vsi katoliģki verniki so obvezani, da se izogibajo nevarnostim za vero. Med ostalimi 

sredstvi se morajo odreľi branju besedil, ki nasprotujejo veri ali morali ñ ľe je to izrecno 

nakazalo uľiteljstvo ali ľe to zaznajo s pravilno oblikovano vestjo ñ, razen ľe obstaja tehten 

razlog in je zaradi okoliģľin takģno branje neģkodljivo. 
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Ģirjenje vere. èSvetilke tudi ne priĥigajo in ne postavljajo pod mernik, temveľ na 

podstavek (é) Tako naj vaģa luľ sveti pred ljudmiç (Mt  5, 15-16). Prejeli smo dar vere zato, da 

ga ģirimo, ne zato, da ga skrijemo (prim. Katekizem, 166). Vere ne moremo pustiti ob strani pri 

naģem poklicnem delu.49 V Kristusovem nauku in duhu je treba oblikovati celotno druĥbeno 

ĥivljenje. 

FRANCISCO DĊAZ 
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Priporoľeno branje 
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4. BOĤJA NARAVA IN NJEGOVO DELOVANJE 

Kdo je Bog? 

V teku zgodovine so si vse kulture zastavljale to vpraģanje; to potrjuje tudi dejstvo, da 

se prvi znaki civilizacije na sploģno nahajajo v okolju kulta in religije. Verovati v Boga je na 

prvem mestu za ljudi vseh ľasov.50 Bistvena razlika je v tem, v katerega Boga ľlovek veruje. V 

nekaterih poganskih verstvih so ľastili sile narave kot konkretne izraze svetega in na voljo so 

imeli hierarhiľno urejeno mnoĥico bogov. V stari Grľiji, na primer, je bilo tudi najviģje 

boĥanstvo med mnoģtvom bogov po svoji strani podvrĥeno absolutni nujnosti, ki je obsegala 

svet in bogove same.51 Mnogi strokovnjaki s podroľja zgodovine religij so mnenja, da je v 

precejģnjem ģtevilu ljudstev priģlo do postopnega izgubljanja po nekem òprvotnem razodetjuó 

edinega Boga; v vsakem primeru pa je celo v najbolj degradiranem obredju ali pa v navadah 

mogoľe najti odsev in znamenja resniľne religioznosti: ľaģľenje, ĥrtev, duhovniģtvo, izroľanje, 

molitev, zahvala itd.  

Razum je tako v Grľiji kot drugod poskuģal religijo oľistiti in pokazati, da mora biti 

najviģje boĥanstvo istovetno z Dobrim, z Lepoto in z Bitjo s§mo, kolikor je vir vsega dobrega, 

vsega lepega in vsega, kar obstaja. Vendar to nakazuje na druge probleme, in sicer na 

oddaljitev vernika od Boga, kajti na ta naľin je najviģje boĥanstvo postalo izolirano v popolni 

samozadostnosti, saj je ĥe samo moĥnost vzpostaviti odnos z boĥanstvom predstavljala 

znamenje ģibkosti. Poleg tega tudi ni razreģena prisotnost zla, ki se na nek naľin zdi nujna, ker 

je vrhovno poľelo povezano z verigo vmesnih bitij, neprekinjeno vse do sveta. 

Judovsko-krģľansko razodetje je ta okvir radikalno spremenilo: Bog je v Svetem pismu 

predstavljen kot stvarnik vsega, kar obstaja, in izvor vsakrģne naravne sile. Obstoj Boga je 

absolutno pred obstojem sveta, ki je skrajno odvisen od Boga. V tem je pojem preseĥnosti: med 

Bogom in svetom je neskonľna razdalja in med njima ne obstaja nujna povezava. Ľlovek in 

vse stvarstvo bi mogla ne obstajati, in v tem, kar sta, sta vedno odvisna od nekoga drugega; 

medtem ko Bog je, in sicer je sam od sebe. Ta neskonľna razdalja, ta absolutna ľlovekova 

majhnost pred Bogom kaĥe, da je vse, kar obstaja, hoteno od Boga po njegovi volji in svobodi: 

vse, kar obstaja, je dobro in je sad ljubezni (prim. 1 Mz 1). Boĥja moľ ni omejena niti v prostoru 

niti v ľasu, zato je njegovo stvarjenjsko dejanje absoluten dar: je ljubezen. Njegova moľ je tako 

velika, da hoľe vzdrĥevati odnos z ustvarjeninami; in jih celo reģiti, ľe bi se zaradi svoje 

svobode oddaljile od Stvarnika. Zato je treba izvor zla umestiti v povezavi z morebitno 
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 Ateizem je moderen pojav, ki ima verske korenine, kolikor zanika absolutno resnico o Bogu in se pri 
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 Bogovi so bili podvrĥeni Hadu, ki je vse skupaj vodil z mnogokrat brezsmiselno nujnostjo: od tod 
izhaja tragiľno obľutje eksistence, ki je znaľilno za grģko misel in knjiĥevnost. 
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napaľno uporabo svobode s strani ľloveka ñ kar se je dejansko zgodilo, kot pripoveduje 

Geneza, glej 1 Mz 3 ñ, ne pa kot nekaj notranje lastnega materiji. 

Obenem je treba zaradi pravkar omenjenega priznati, da je Bog oseba, ki deluje s 

svobodo in z ljubeznijo. Religije in filozofija so se spraģevale kaj je Bog; nasprotno pa razodetje 

ľloveka spodbuja, da se vpraģa kdo je Bog (prim. Kompedij, 37); Bog, ki mu prihaja naproti in 

iģľe ľloveka, da bi mu spregovoril kot prijatelj (prim. 2 Mz 33, 11). Tako Bog Mojzesu razodene 

svoje ime èJaz sem, ki semç (2 Mz 3, 14) kot dokaz, da je zvest zavezi in da ga bo spremljal v 

puģľavi, ki je simbol skuģnjav v ĥivljenju. To je skrivnostno ime52, ki nam vsekakor daje 

spoznavati bogastvo, zaobseĥeno v njegovi nedoumljivi skrivnosti: samo On je, od vekomaj in 

za vedno, tisti, ki presega svet in zgodovino, vendar za svet tudi skrbi in zgodovino vodi. On 

je naredil nebo in zemljo ter ju ohranja. On je zvesti in previdni Bog, vselej blizu svojemu 

ljudstvu, da bi ga odreģil. On je Sveti v pravem pomenu besede, òbogat v usmiljenjuó (Ef 2, 4), 

vedno pripravljen odpuģľati. èJe duhovno, presegajoľe, vsemogoľno, veľno, osebno in 

popolno Bitje. Je resnica in ljubezenç (Kompendij, 40). 

Tako je torej razodetje predstavljeno kot absolutna novost, kot dar, ki ga ľlovek prejme 

od zgoraj in ki ga mora sprejeti s hvaleĥnim priznanjem in religiozno ustreĥljivostjo. Zato 

razodetje ne more biti omejeno zgolj na ľloveģka priľakovanja, ampak gre mnogo dlje: ob 

sooľenju z besedo Boga, ki se razodene, je na mestu samo ľeģľenje in zahvala, ľlovek od 

osuplosti pade na kolena pred Bogom, ki je transcendenten in postane interior intimo meo53, 

bliĥji meni kot pa jaz sam, in ki iģľe ľloveka v vseh okoliģľinah njegovega obstoja: èStvarnik 

nebes in zemlje, edini Bog, ki je vir vse biti, ta edini stvaritel jski Logos, ta stvariteljski Um 

osebno ljubi ľloveka, ģe veľ, strastno ga ljubi in ĥeli biti ljubljen tudi sam. Zaradi tega ta 

stvariteljski Um, ki istoľasno ljubi, daje ĥivljenje zgodovini, ki je zgodba o ljubezni (é), 

ljubezni, ki je polna neizľrpne zvestobe in usmiljenja; to je ljubezen, ki odpuģľa onkraj vsakih 

meja.ç54 

Kakģen je Bog? 

Bog Svetega pisma ni nekakģna projekcija ľloveka, kajti njegovo absolutno preseĥnost je 

mogoľe odkriti samo od zunaj glede na svet, torej kot sad razodetja; to pomeni, da ni razodetja, 

ki bi bilo tako rekoľ znotraj sveta. Oziroma, reľeno na drug naľin, narava kot kraj boĥjega 

razodevanja55 nas vedno usmerja k presegajoľemu Bogu. Brez te perspektive ľloveku ne bi bilo 

                                                      
52

 èBog se razodene Mojzesu kot ĥivi Bog, òBog Abrahamov, Bog Izakov in Bog Jakobovó (2 Mz 3,6). 
Prav tako Bog razodene Mojzesu svoje skrivnostno ime: òJaz sem, ki sem (YHWH)ó. Neizrekljivo boĥje 
ime so ĥe v ľasih stare zaveze nadomeģľali z besedo Gospod. Tako se v novi zavezi Jezus, z imenom 
Gospod, javlja kot pravi Bog (Kompendij, 38). Boĥje ime dopuģľa tri moĥne interpretacije: 1) Bog 
razodene, da ga ni mogoľe spoznati, in tako od ľloveka odvrne skuģnjavo, da bi izkoriģľal svoje 
prijateljstvo z Njim, kakor je bil pogost primer uporabe magije v povezavi s poganskimi boĥanstvi; na 
ta naľin potrdi tudi svojo preseĥnost; 2) po uporabljenem hebrejskem izrazu Bog potrdi, da bo vedno z 
Mojzesom, ker je zvest in stoji ob strani ľloveku, ki zaupa v Njega; 3) skladno z grģkim prevodom Biblije 
se Bog razodene kot Bit sama (prim. Kompendij, 39), kar se ujema s tem, kar je slutila filozofija.  
53

 SV. AVGUĢTIN, Izpovedi, 3, 6, 11. 
54

 BENEDIKT XVI., Discurso en la IV Asamblea Eclesial Nacional Italiana, 19. 10. 2006. 
55 

SV. JANEZ PAVEL II. , Okr. Fides et ratio, 14. 9. 1998 , 19. 
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mogoľe priti do teh resnic. Bog je obenem zahteven56 in ljubeľ, mnogo bolj kot bi si ľlovek 

drznil upati. Dejansko si zlahka predstavljamo vsemogoľnega Boga, teĥje pa nam je priznati, 

da nas ta vsemogoľnost lahko ljubi.57 Med ľlovekovim pojmovanjem in razodeto podobo Boga 

obstaja istoľasno prekinjenost in neprekinjenost, kajti Bog je Dobro, Lepota, Bit, kot pravi 

filozofija, toda obenem ta Bog ljubi mene, ki v primerjavi z Njim nisem niľ. To, kar je veľno, 

iģľe to, kar je ľasno, in s tem se radikalno spremenijo naģa priľakovanja in naģe gledanje na 

Boga. 

Na prvem mestu je Bog eden, vendar ne v matematiľnem smislu kakor toľka, marveľ je 

eden v absolutnem pomenu tistega Dobrega, tiste Lepote, tiste Biti, iz katere vse izhaja. Lahko 

reľemo, da je eden, ker ni drugega boga in ker ni razdeljen; obenem pa je treba tudi reľi, da je 

eden zato, ker je vir vsake edinosti. Zares brez Njega vse razpade in se vrne v nebivanje: 

njegova edinost je edinost Ljubezni, ki je tudi Ĥivljenje in daje ĥivljenje. Tako je torej ta edinost 

neskonľno veľ kakor preprosto zanikanje mnogoterosti. 

Edinost vodi k priznanju Boga kot edinega resniľnega. Ģe veľ, On je Resnica ter mera in 

izvir vsega, kar je resniľno (prim. Kompendij, 41); to pa zato, ker je ravno On Bit. Vľasih obstaja 

strah pred tem istovetenjem, ker se zdi, da ko reľemo, da je resnica ena, postane vsakrģen 

dialog nemogoľ. Zato je tako pomembno upoģtevati, da Bog ni resniľen v ľloveģkem pomenu 

besede, ki je vedno delen pomen. Temveľ je v Njem Resnica istovetna z Bitjo, z Dobrim in z 

Lepoto. Ne gre za zgolj logiľno ali formalno resnico, ampak za resnico, ki se istoveti z 

Ljubeznijo, ki je obľestvo v polnem pomenu besede: stvarjenjsko izlitje, obenem izkljuľujoľe 

in vesoljno, notranje ĥivljenje, v katerem je udeleĥen ľlovek. Ne govorimo o resniľnosti formul 

ali idej, ki nikoli ne zadostujejo, temveľ o resnici stvarnosti, ki v primeru Boga sovpada z 

Ljubeznijo. Razen tega, reľi, da je Bog Resnica, pomeni reľi, da je Resnica Ljubezen. To ne 

vzbuja nikakrģnega strahu in ne omejuje svobode. Zato boĥja nespremenljivost in njegova 

edinost sovpadata z njegovo Resnico, v smislu, da je to resnica Ljubezni, ki ne mine. 

Tako vidimo, da je za pristno krģľansko razumevanje boĥjih lastnosti potrebno zdruĥiti 

trditev o vsemogoľnosti z dobroto in usmiljenjem. Samo potem, ko smo razumeli, da je Bog 

vsemogoľen in veľen, se lahko odpremo silni resnici, da je prav ta Bog Ljubezen, hotenje po 

Dobrem, vir vse Lepote in vsakrģnih darov.58 Zato so podatki, ki jih nudi filozofski premislek, 

bistvenega pomena, ľetudi so na nek naľin nezadostni. Ko sledimo tej poti od znaľilnosti, ki 

jih dojemamo kot prvotne, do tistih, ki jih je mogoľe razumeti samo preko osebnega sreľanja 

z razodevajoľim se Bogom, zaľnemo slutiti, kako so te lastnosti izraĥene z razliľnimi termini 

samo v naģem jeziku, medtem ko v boĥji stvarnosti sovpadajo in so istovetni. Edini je Resniľni 

in Resniľni je istoveten Dobremu ter Ljubezni. Z drugaľno podobo lahko reľemo, da naģ 
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 Bog od ľloveka ñ od Abrahama ñ zahteva, da zapusti svoje varno okolje, zaupa majhnim, priľakuje 
nekaj, kar usmerja logika, drugaľna od ľloveģke, kot je bilo v primeru Ozeja. Jasno je, da to ne more biti 
projekcija ľloveģkih hrepenenj in ĥelja. 
57 
èKako je sploh mogoľe, da bi to spoznali, opazili, da nas Bog ljubi, in ne bi tudi sami znoreli od 
ljubezni? Pustiti moramo, da nam te resnice naģe vere prodrejo v duģo, dokler v celoti ne spremenijo 
naģega ĥivljenja. Bog nas ljubi, Vsemogoľni, On, ki je naredil nebesa in zemljo!ç (SV. JOĤEFMARIJA, Jezus 
prihaja mimo, 144). 
58 
èBog se razodeva Izraelu kot tisti, ľigar ljubezen je moľnejģa od oľetove ali materine ljubezni do svojih 
otrok ali od ljubezni ĥenina do svoje neveste. Bog òje Ljubezenó sam v sebi (1 Jn 4,8.16), ki se popolnoma 
in zastonjsko podarja in ki òje svet tako ljubil, da je dal svojega edinorojenega Sina, da bi svet po njem 
zveliľaló (Jn 3,16-17). Ko Bog poģilja svojega Sina in Svetega Duha, razodeva, da je Bog sam veľno 
izmenjavanje ljubezniç (Kompendij, 42). 
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razum deluje nekako kot prizma, ki razľleni svetlobo na razliľne barve, med katerimi je vsaka 

zase ena boĥja lastnost; v Bogu pa sovpadajo z njegovo Bitjo, ki je Ĥivljenje in vir vsakega 

ĥivljenja. 

Kako spoznavamo Boga? 

Po tem, kar smo povedali, lahko spoznamo Boga izhajajoľ iz njegovih del: samo sreľanje 

z Bogom, ki ľloveka ustvarja in odreģuje, nam lahko razodene, da je Edini obenem tudi 

Ljubezen in vir vsega Dobrega. Tako je Bog priznan ne samo kot um ñ Logos po grģko ñ, ki 

daje svetu racionalnost (do te mere, da so ga nekateri pomeģali s svetom, kot se je dogajalo v 

grģki filozofiji in kot se znova dogaja v primeru nekaterih modernih filozofij), temveľ je 

priznan kot osebna volja, ki ustvarja in ki ljubi. Tako gre za ĥivega Boga; ģe veľ, za Boga, ki je 

Ĥivljenje s§mo. Na ta naľin Bog, kot Bit, ki je ĥiva ter ima voljo, ĥivljenje in svobodo, v svoji 

neskonľni popolnosti ostaja vedno nedoumljiv; oziroma, ga ni mogoľe zreducirati na ľloveģke 

pojme. 

Preko tega, kar obstaja, preko gibanja, popolnosti itd., je mogoľe priti do dokaza o 

obstoju najviģjega Bitja, ki je vir tega gibanja, teh popolnosti itd. Toda, da bi spoznali osebnega 

Boga, ki je Ljubezen, ga je treba iskati v njegovem delovanju v zgodovini v korist ljudem in 

zaradi tega je potrebno razodetje. Ob gledanju na njegovo odreģenjsko delovanje odkrijemo 

njegovo Bit na enak naľin, kot postopoma spoznavamo kakģno osebo preko druĥenja z njo. 

V tem smislu sestoji spoznavanje Boga vedno in samo v tem, da ga priznamo, kajti On 

je neskonľno veľji od nas. Vsako spoznanje o Njem prihaja od Njega in je njegov dar, sad 

njegove odprtosti, njegove pobude. Ko se bliĥamo temu spoznanju, mora biti zato naģe 

ravnanje drĥa globoke poniĥnosti. Noben konľen um ne more zaobjeti Tistega, ki je Neskonľni, 

nobena moľ si ne more podvreľi Vsemogoľnega. Lahko ga spoznavamo samo po tem, kar nam 

On daje, t.j. po udeleĥenosti pri njegovih dobrinah, ki temelji v njegovih dejanjih ljubezni do 

vsakega posameznika. 

Zaradi tega je naģe spoznanje o Njem vselej analogiľno: kadar nekaj trdimo o Njem, 

moramo hkrati zanikati, da bi ta popolnost v Njem obstajala v smislu omejitev, ki jih vidimo 

v ustvarjenem svetu. Izroľilo govori o trojni poti: trditev, zanikanje in odliľnost, pri ľemer 

zadnje izmed gibanj uma sestoji v trditvi o boĥji popolnosti, ki je onkraj tega, kar ľlovek zmore 

misliti, in ki je izvor vseh uresniľitev te popolnosti, vidnih v svetu. Na primer, lahko je priznati, 

da je Bog velik, teĥje pa se je zavedati, da je On tudi majhen, kajti v ustvarjenem svetu sta si 

veliko in majhno v nasprotju. Kljub temu, ľe pomislimo, da biti majhen lahko pomeni 

popolnost, kot je vidno v fenomenu nanotehnologije, pote m mora biti Bog tudi izvor te 

popolnosti in v Njem mora ta popolnost sovpadati z veliľino. Zato moramo zanikati, da je 

majhen (ali velik) v omejenem smislu, ki ga imamo v ustvarjenem svetu, da bi oľistili to 

lastnost in preģli k odliľnosti. Posebno upoģtevanja vreden vidik je krepost poniĥnosti, ki je 

Grki niso ģteli med kreposti. Ker je to popolnost, mora Bog krepost poniĥnosti ne samo imeti, 

temveľ se z njo istoveti. Tako pridemo do presenetljivega sklepa, da je Bog Poniĥnost; zato ga 

lahko spoznamo samo v drĥi poniĥnosti, ki ni niľ drugega kot udeleĥenost pri podarjanju 

samega Sebe. 

Vse to pomeni, da je mogoľe krģľanskega Boga spoznati preko zakramentov in preko 

molitve Cerkve, ki ponavzoľuje njegovo odreģenjsko delovanje za ljudi vseh ľasov. 
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5. PRESVETA TROJICA 

Razodetje enega in troedinega Boga 

èOsrednja skrivnost vere in krģľanskega ĥivljenja je skrivnost presvete Trojice. Kristjani 

so krģľeni v imenu Oľeta in Sina in Svetega Duhaç (Kompendij, 44). Celotno Jezusovo ĥivljenje 

je razodevanje enega in troedinega Boga: z oznanjenjem, z rojstvom, ko se pri dvanajstih letih 

izgubi in je najden v templju, s svojo smrtjo in vstajenjem se Jezus na nov naľin razodeva kot 

Boĥji Sin glede na sinovstvo, ki ga je poznal Izrael. Poleg tega na zaľetku njegovega javnega 

ĥivljenja v trenutku krsta sam Oľe svetu izpriľa, da je Kristus ljubljeni Sin (prim. Mt  3, 13-17), 

in Sveti Duh se spusti nadenj v obliki goloba. Temu prvemu eksplicitnemu razodetju Trojice 

ustreza vzporednica v spremenjenju, ki uvaja v velikonoľno skrivnost (prim. Mt  17, 1-5). 

Nazadnje, ko se Jezus poslavlja od svojih uľencev, jih poģlje krģľevat v imenu treh boĥjih oseb, 

da bi bilo vsemu svetu oznanjeno veľno ĥivljenje Oľeta, Sina in Svetega Duha (prim. Mt  28, 

29). 

V Stari zavezi je Bog razodel svojo edinstvenost in svojo ljubezen do izvoljenega ljudstva: 

Jahve je bil kakor Oľe. Toda potem, ko je mnogokrat govoril po prerokih, je Bog spregovoril po 

Sinu (prim. Heb 1, 1-2) in tako razodel, da Jahve ni samo kakor Oľe, ampak je Oľe (prim. 

Kompendij, 46). Jezus se v svoji molitvi k Njemu obraľa z aramejsko besedo Aba, s katero so 

izraelski otroci klicali svoje oľete (prim. Mr  14, 36), in vedno razlikuje svoje sinovstvo od 

sinovstva uľencev. To je tako ģokantno, da je mogoľe reľi, da je bil resniľni razlog za kriĥanje 

ravno to, da je samega sebe imenoval Boĥji Sin v edinstvenem pomenu. Gre za dokonľno in 

neposredno razodetje59, saj se Bog razodeva s svojo Besedo: ne moremo priľakovati drugega 

razodetja glede tega, da je Kristus Bog (prim. npr. Jn 20, 17), ki se nam daje in nas vkljuľuje v 

ĥivljenje, ki izvira iz naroľja njegovega Oľeta. 

V Kristusu Bog odpira in izroľa svojo intimnost, ki je ľlovek ne bi mogel doseľi zgolj z 

lastnimi moľmi.60 To razodetje s§mo je dejanje ljubezni, saj osebni Bog Stare zaveze svobodno 

odpre svoje srce in Edinorojeni od Oľeta pride nam naproti, da bi postal eno z nami in nas 

znova privedel k Oľetu (prim. Jn 1, 18). Gre za nekaj, ľesar filozofija ni mogla dognati, saj je to 

do skrajnosti mogoľe spoznati le preko vere. 

                                                      
59

 Prim. SV. TOMAĤ AKVINSKI , In Epist. Ad Gal., c. 1, lect. 2. 
60

 èBog je sicer pustil sledove svojega troedinega bitja v stvarjenju in v stari zavezi, toda sveta Trojica 
kot najgloblja notrina boĥje Biti je takģna skrivnost, ki je nedostopna samemu ľloveģkemu razumu in 
celo veri Izraela pred uľloveľenjem Boĥjega Sina in poslanjem Svetega Duha. Takģno skrivnost nam je 
razodel Jezus Kristus, in je izvir vseh drugih skrivnostiç (Kompendij, 45).  
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Bog in njegovo notranje ĥivljenje 

Bog ne samo da ima notranje ĥivljenje, temveľ je z njim istoveten, Bog je njegovo notranje 

ĥivljenje; ĥivljenje, ki ga zaznamujejo veľni odnosi spoznanja in ljubezni, ki nas vodijo k temu, 

da skrivnost boĥanskosti izraĥamo s pomoľjo izhajanj. 

Razodeta imena treh boĥjih oseb dejansko zahtevajo, da mislimo na Boga kot na veľno 

izhajanje Sina iz Oľeta in v medsebojnem, prav tako veľnem odnosu Ljubezni, ki èizhaja od 

Oľetaç (Jn 15, 26) in èjemlje od Sinaç (prim. Jn 16, 14), kar je Sveti Duh. Razodetje nam tako 

govori o izhajanjih v Bogu: rojevanje Besede (prim. Jn 17, 6) in izhajanje Svetega Duha. S 

posebno znaľilnostjo, da sta oba odnosa imanentna, ker sta v Bogu, ģe veľ: sta Bog sam, kolikor 

je Bog oseben. Ko govorimo o izhajanju, obiľajno mislimo na nekaj, kar prihaja iz drugega ter 

vkljuľuje spreminjanje in gibanje. Glede na to, da je bil ľlovek ustvarjen po podobi in sliľnosti 

enega in troedinega Boga (prim 1 Mz 1, 26-27), lahko najboljģo analogijo z boĥjimi izhajanji 

najdemo v ľloveģkem duhu, kjer spoznanje, ki ga imamo o samem sebi, ne pride ven iz nas: 

pojem, ki si ga ustvarimo o sebi, je razliľen od nas samih, vendar ni zunaj nas. Enako lahko 

reľemo o ljubezni, ki jo imamo do sebe. Na podoben naľin v Bogu Sin izhaja iz Oľeta in je 

njegova Podoba, analogno kot je pojem podoba spoznane stvarnosti. Samo da je ta Podoba v 

Bogu tako popolna, da je Bog sam, z vso svojo neskonľnostjo, veľnostjo, vsemogoľnostjo: Sin 

je eno z Oľetom, isti Nekaj, to je edina in nerazdeljena boĥja narava, ľetudi je to drugi Nekdo. 

Nicejsko-carigrajska veroizpoved to izrazi z obrazcem: èBog od Boga, Luľ od Luľi, pravi Bog 

od pravega Boga.ç Dejstvo je, da Oľe rojeva Sina in se Mu podarja, izroľa mu svoje bistvo in 

svojo naravo; ne deloma, kot se zgodi pri ľloveģkem rojstvu, ampak popolnoma in neskonľno. 

Isto je mogoľe reľi o Svetem Duhu, ki kot Ljubezen izhaja iz Oľeta in iz Sina. Izhaja iz 

obeh, ker je veľni in neustvarjeni Dar, ki ga Oľe izroľa Sinu z rojevanjem in ki ga Sin vraľa 

Oľetu kot odgovor na njegovo Ljubezen. Ta Dar je Dar sebe, kajti Oľe z rojevanjem na Sina 

prenese svojo lastno bit preko svojega Duha. Tretja oseba je zato medsebojna Ljubezen med 

Oľetom in Sinom.61 Tehniľno ime tega drugega izhajanja je dahnjenje. Sledeľ analogiji 

spoznanja in ljubezni lahko reľemo, da Duh izhaja kakor volja, ki se giblje proti spoznanemu 

Dobremu. 

Ti dve izhajanji se imenujeta imanentni in se radikalno razlikujeta od stvarjenja, ki je 

tranzitivno, v smislu, da je nekaj, kar Bog dela navzen od sebe. Ker sta izhajanji, govorita o 

razliľnosti v Bogu, medtem ko z imanentnostjo potrjujeta enoto. Zaradi tega skrivnost enega 

in troedinega Boga ne more biti omejena na nekakģno enoto brez razliľnosti, kakor da bile tri 

osebe le tri maske; ali pa na tri bitja brez popolne enotnosti, kot da bi ģlo za tri razliľne bogove, 

ki bi bili skupaj.  

Obe izhajanji sta osnova za razliľne odnose, ki v Bogu sovpadajo z boĥjimi osebami: biti 

Oľe, biti Sin in biti dahnjen od Njiju. Zares, tako kot ni mogoľe biti oľe in biti sin iste osebe v 

istem smislu, tako ni mogoľe biti hkrati oseba, ki izhaja po dahnjenju, in hkrati obe osebi, iz 

katerih izhaja. Treba je pojasniti, da so odnosi v ustvarjenem svetu akcidence, v smislu, da 

odnosi ne sovpadajo z bitjo, kljub temu, da jo zaznamujejo v najglobljem pomenu, kot je v 
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 èSveti Duh je tretja oseba presvete Trojice. Je Bog, prav isti Bog z Oľetom in Sinom. òIzhaja iz Oľetaó 
(Jn 15,26), ki je kot poľelo brez poľela, izvir vsega troedinega ĥivljenja. Izhaja tudi iz Sina (Filioque) zaradi 
veľnega daru, ki ga Oľe naklanja Sinu. Poslan od Oľeta in uľloveľenega Sina, Sveti Duh vodi Cerkev 
òk spoznanju vse resniceó (Jn 16,13)ç (Kompendij, 47). 
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primeru sinovstva. V Bogu pa je drugaľe; ker je v izhajanjih izroľeno celotno boĥje bistvo, so 

odnosi veľni in sovpadajo z bistvom samim. 

Ti trije odnosi ne samo oznaľujejo, temveľ sovpadajo s tremi boĥjimi osebami, kajti 

misliti na Oľeta pomeni misliti na Sina; in misliti na Svetega Duha pomeni misliti na njiju, v 

odnosu do katerih je On Duh. Tako so boĥje osebe trije Nekdo, toda en sam Bog. Ne tako kot 

je pri ljudeh, ki so deleĥni iste ľloveģke narave, brez da bi jo izľrpali. Tri osebe so vsaka zase 

celotno Boĥanstvo, ki sovpada z eno samo boĥjo naravo62: osebe so Ena v Drugi. Zaradi tega 

Jezus reľe Filipu, da kdor je videl Njega, je videl Oľeta (prim. Jn 14, 6), ker sta On in Oľe eno 

(prim. Jn 10, 30 in 17, 21). Ta dinamika, ki jo strokovno imenujemo peric·resis ali circumincessio 

(dva termina, ki se nanaģata na dinamiľno gibanje, v katerem se eden izmenjuje z drugim 

kakor pri plesu v krogu), pomaga k razumevanju, da je skrivnost enega in troedinega Boga 

skrivnost ljubezni: èBog sam je veľno izmenjavanje ljubezni: Oľe, Sin in Sveti Duh; in namenil 

nam je deleĥnost pri tem veľnem izmenjavanjuç (Katekizem, 221). 

Naģe ĥivljenje v Bogu 

Ker je Bog veľno izmenjavanje ljubezni, je razumljivo, da se ta ljubezen izliva ven iz 

Njega v njegovem delovanju. Vse boĥje delovanje v zgodovini je skupno delo treh oseb, saj se 

razlikujejo samo v notranjosti Boga. Kljub temu pa vsaka od njih boĥjim dejanjem ad extra 

vtisne svojo osebno znaľilnost.63 S prispodobo bi lahko rekli, da je boĥje delovanje vedno 

enotno kakor darilo, ki bi ga prejeli od kakģne prijateljske druĥine, ki je sad enega samega 

dejanja; toda kdor pozna osebe, ki sestavljajo to druĥino, bo mogel prepoznati roko ali potezo 

vsake od njih po osebnih sledeh, ki so jih pustile v enem samem darilu. 

To prepoznavanje je mogoľe, ker smo spoznali boĥje osebe v njihovi osebni razliľnosti 

preko poslanj, ko je Bog Oľe skupaj poslal Sina in Svetega Duha v zgodovino (prim. Jn 3, 16-17 

in 14, 26), da bi postala navzoľa med ljudmi: èSvojstva boĥjih oseb razodevata predvsem dve 

boĥji poslanji: uľloveľenje Sina in podaritev Svetega Duhaç (Katekizem, 258). Onadva sta kakor 

dve Oľetovi roki64, ki objemata ljudi vseh ľasov, da bi jih privedli v Oľetovo naroľje. Ľe je Bog 

navzoľ v vseh bitjih kot poľelo tega, kar obstaja, postane s poslanjem Sina in Svetega Duha 

prisoten na nov naľin.65 Prav Kristusov kriĥ ľloveku vseh ľasov kaĥe veľni dar, s katerim Bog 

daje samega sebe, ko v svoji smrti razodene notranjo dinamiko ljubezni, ki zdruĥuje vse tri 

osebe. 

To pomeni, da je konľni smisel stvarnosti, kar si vsak ľlovek ĥeli, kar so iskali filozofi in 

religije vse ľasov, skrivnost Oľeta, ki veľno rojeva Sina v Ljubezni, ki je Sveti Duh. V Trojici se 

                                                      
62 
èCerkev izraĥa svojo trinitariľno vero tako, da izpoveduje enega Boga v treh osebah: Oľeta in Sina in 
Svetega Duha. Tri boĥje osebe so en Bog, ker je vsaka izmed njih istovetna s polnostjo ene same in 
nerazdeljive boĥje narave. Tri boĥje osebe so stvarno razliľne med seboj edinole v odnosih, ki postavljajo 
te osebe v medsebojno razmerje: Oľe rojeva Sina, Sin je rojen od Oľeta, Sveti Duh izhaja iz Oľeta in 
Sinaç (Kompendij, 48). 
63 
èBoĥje osebe, ki so neloľljive v tem, kar so, so neloľljive tudi v tem, kar delajo: Trojica ima eno samo 
in prav isto delovanje. Toda v enem samem boĥjem delovanju je vsaka oseba navzoľa glede na svojski 
naľin, ki ji je lasten v Trojiciç (Kompendij, 49). 
64 

Prim. SV. IRENEJ, Adversus haereses, IV, 20, 1. 
65 

Prim. SV. TOMAĤ AKVINSKI , Summa Theologiae, I, q. 43, a. 1, c. in a. 2, ad. 3. 
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tako nahaja izvorna oblika ľloveģke druĥine66 in njeno notranje ĥivljenje je resniľno hrepenenje 

vsake ľloveģke ljubezni. Bog hoľe, da bi bili vsi ljudje ena sama druĥina, to pomeni eno z Njim 

samim, da bi bili sinovi v Sinu. Vsak ľlovek je bil ustvarjen po podobi in sliľnosti Trojice (prim. 

1 Mz 1, 27) in je poklican k ĥivljenju v obľestvu z drugimi ljudmi ter predvsem z nebeģkim 

Oľetom. V tem je konľni temelj vrednosti, ki jo ima ĥivljenje vsake ľloveģke osebe, neodvisno 

od njenih zmoĥnosti ali premoĥenja. 

Dostop do Oľeta pa je mogoľe najti samo v Kristusu, ki je Pot, Resnica in Ĥivljenje (prim. 

Jn 14, 6): po milosti morejo ljudje postati eno samo mistiľno telo v obľestvu Cerkve. Preko 

kontemplacije Kristusovega ĥivljenja in preko zakramentov imamo dostop do samega 

notranjega ĥivljenja Boga. Po krstu smo vsajeni v ljubezen druĥine treh boĥjih oseb. Zaradi 

tega gre v krģľanskem ĥivljenju za to, da lahko pridemo do Boga izhajajoľ iz obiľajnega 

ĥivljenja, iz mnogoterih odnosov, ki jih vzpostavljamo, in iz naģega druĥinskega ĥivljenja, 

katerega popolni vzor je sveta druĥina iz Nazareta: èSpodbujaj odnos z vsemi tremi osebami, 

z Bogom Oľetom, z Bogom Sinom, z Bogom Svetim Duhom. In da bi dospel do presvete 

Trojice, pojdi preko Marije.ç67 Na ta naľin je mogoľe odkriti smisel zgodovine kot pot od trojice 

do Trojice, ko se od òzemeljske trojiceó ñ od Jezusa, Marije in Joĥefa ñ uľimo povzdigovati 

pogled k nebeģki Trojici. 
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 èBoĥji òMi(dva)ó predstavlja veľni vzor za ľloveģki òmi(dva)ó; zlasti za tisti òmidvaó, ki ga sestavljata 
moĥ in ĥena, ustvarjena po boĥji podobi in sliľnostiç (SV. JANEZ PAVEL II. , Pismo druĥinam, 2. 2. 1994, 6). 
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 SV. JOĤEFMARIJA, Kovaľnica, 543. 
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6. STVARJENJE 

Uvod 

Pomembnost resnice o stvarjenju se opira na dejstvo, da je to ètemelj vseh odreģenjskih 

boĥjih zamisli; [é] je zaľetek zgodovine odreģenja, ki doseĥe vrhunec v Kristusuç (Kompendij, 

51). Tako Sveto pismo (1 Mz 1, 1) kot Credo se zaľneta z izpovedjo vere v Boga Stvarnika. 

Za razliko od drugih velikih skrivnosti naģe vere (Trojica in uteleģenje) je stvarjenje èprvi 

odgovor na osnovna ľlovekova vpraģanja o njegovem izvoru in njegovem ciljuç (Kompendij, 

51), ki si jih ľlovekov duh zastavlja in na katera more do doloľene mere tudi odgovoriti, kot se 

pokaĥe s filozofsko mislijo; in kljub pripovedim o izvoru sveta, navzoľim v verski kulturi 

mnogih l judstev (prim. Katekizem, 285), je bil specifiľni pojem stvarjenja dejansko zaobjet ģele 

z judovsko-krģľanskim razodetjem. 

Stvarjenje je torej skrivnost vere in obenem resnica, ki je dostopna naravnemu razumu 

(prim. Katekizem, 286). Zaradi te posebne umeģľenosti med vero in razumom je stvarjenje 

dobra izhodiģľna toľka pri nalogi evangelizacije in dialoga, h kateri so kristjani vedno ñ ģe 

zlasti pa v danaģnjem ľasu68 ñ poklicani, tako kot je storil ĥe sv. Pavel na atenskem Areopagu 

(Apd 17,16-34). 

Navadno loľimo med stvarjenjskim dejanjem Boga in stvarstvom, ki je posledica tega 

boĥjega delovanja.69 Skladno s to shemo so v nadaljevanju predstavljeni osnovni dogmatski 

vidiki stvarjenja.  

Stvarjenjsko dejanje  

èStvarstvo je skupno delo svete Trojiceç (Katekizem, 292) 

Razodetje predstavlja boĥje stvarjenjsko dejanje kot sad njegove vsemogoľnosti, njegove 

modrosti in njegove ljubezni. Stvarjenje po navadi na poseben naľin pripisujemo Oľetu (prim. 

Kompendij, 52), tako kot odreģenje pripisujemo Sinu in posveľevanje Svetemu Duhu. Obenem 

pa so dejanja svete Trojice ad extra (prvo izmed teh je stvarjenje) skupna vsem trem osebam, 

zato je na mestu vpraģanje o specifiľni vlogi vsake osebe pri stvarjenju, kajti èvsaka boĥja oseba 

izvrģuje skupno delo v skladu s svojim osebnim svojstvomç (Katekizem, 258). V tem je pomen 

prav tako tradicionalnega pripisovanja bistvenih lastnosti (vsemogoľnost, modrost, ljubezen) 

stvariteljskemu delovanju Oľeta, Sina in Svetega Duha. 

V nicejsko-carigrajski veroizpovedi izpovedujemo naģo vero v èenega Boga, Oľeta 

vsemogoľnega, Stvarnika nebes in zemljeç; èv enega Gospoda Jezusa Kristusa [é], [po 
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 Poleg mnogih drugih besedil, prim. BENEDIKT XVI ., Govor na Rimski kuriji, 22. 12. 2005; Vera, razum 
in univerza (Govor v Regensburgu), 12. 9. 2006; Angel Gospodov, 28. 1. 2007. 
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 Prim. SV. TOMAĤ, De Potentia, q. 3, a. 3; Katekizem sledi isti shemi. 
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katerem] je vse ustvarjenoç; in èv Svetega Duha, Gospoda, ki oĥivljaç (DH 150). Krģľanska 

vera torej ne govori zgolj o stvarjenju ex nihilo, iz niľ, kar nakazuje na vsemogoľnost Boga 

Oľeta; temveľ tudi o stvarjenju, uresniľenem z razumom, z boĥjo modrostjo ñ Logos, po 

katerem je vse nastalo (prim. Jn 1,3); in o stvarjenju ex amore (GS 19), ki je sad svobode in 

ljubezni, ki je Bog sam, Duh, ki izhaja iz Oľeta in Sina. Poslediľno so veľna izhajanja boĥjih 

oseb temelj za njihovo stvariteljsko delovanje.70 

Tako kot enotnost Boga ni v nasprotju z njegovim bitjem v treh osebah, tako na analogen 

naľin enotnost stvariteljskega poľela ne nasprotuje razliľnosti v naľinih delovanja vsake boĥje 

osebe. 

èStvarnik nebes in zemljeç 

èòV zaľetku je Bog ustvaril nebo in zemljo.ó Te prve besede Svetega pisma zatrjujejo tri 

stvari: veľni Bog je postavil zaľetek vsemu, kar biva razen njega. Samo on je stvarnik (glagol 

òustvaritió ñ hebrejsko bara ñ ima za osebek vedno Boga). Celota vsega, kar obstaja (izraĥeno 

z obrazcem ònebo in zemljaó), je odvisna od njega, ki ji daje bitç (Katekizem, 290). 

Samo Bog lahko ustvarja v pravem pomenu besede71, kar pomeni dati stvarem izvor iz 

niľ (ex nihilo), ne da bi izhajal iz neľesa ĥe obstojeľega; za to je potrebna neskonľna aktivna 

zmoĥnost, ki pripada samo Bogu (prim. Katekizem, 296-298). Zato je stvariteljsko vsemogoľnost 

primerno pripisati Oľetu, saj je on v Trojici ñ reľeno v klasiľnem izrazoslovju ñ fons et origo, 

to pomeni oseba, iz katere izhajata drugi dve, poľelo brez poľela. 

Krģľanska vera trdi, da je temeljna razlika v stvarnosti razlika, ki obstaja med Bogom in 

njegovimi ustvarjeninami. To je prineslo novost v prvih stoletjih, ko je nasprotje med dvema 

poloma, med duhom in materijo, povzroľalo med seboj nezdruĥljive poglede (materializem in 

spiritualizem, dualizem in monizem). Krģľanstvo je prelomilo te kalupe predvsem s trditvijo, 

da je tudi materija (tako kot duh) del stvarjenja edinega preseĥnega Boga. Kasneje je sv. Tomaĥ 

razvil metafiziko stvarjenja, ki opisuje Boga kot samostojno obstojeľega (Ipsum Esse Subsistens). 

Kot prvotni vzrok absolutno presega svet; in obenem je z udeleĥenostjo njegove biti v 

ustvarjeninah notranje navzoľ v njih, one pa so v vsem odvisne od njega, ki je vir njihove biti. 

Bog je superior summo meo in istoľasno intimior intimo meo (Sv. Avguģtin, Izpovedi, 3, 6, 11; prim. 

Katekizem, 300). 

èIn je po njem vse ustvarjenoç 

Modrostna literatura Stare zaveze predstavlja svet kot sad boĥje modrosti (prim. 

Mdr  9,9). èSvet ni proizvod kakrģnekoli nujnosti, slepe usode ali nakljuľjaç (Katekizem, 295), 

temveľ vsebuje razumljivost, ki jo ľloveģki razum, ko je deleĥen luľi boĥjega uma, lahko 

dojame, vendar ne brez truda ter v duhu poniĥnosti in spoģtovanja do Stvarnika in njegovega 

dela (prim. Job 42,3; prim. Katekizem, 299). Ta razvoj doseĥe svoj polni izraz v Novi zavezi: ko 

Sina, Jezusa Kristusa, istoveti z Logosom (prim. Jn 1,1 sl.), zatrjuje, da je boĥja modrost oseba, 

uteleģena Beseda, po kateri je bilo vse ustvarjeno (prim. Jn 1,3). Sveti Pavel izrazi ta odnos 
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Prim. SV. TOMAĤ, Super Sent., lib. 1, d. 14, q. 1, a. 1. 
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Zato pravimo, da Bog pri ustvarjanju ne potrebuje orodij, saj nobeno orodje nima neskonľne 
zmoĥnosti, ki je potrebna za ustvarjanje. Od tod sledi, da kadar govorimo, na primer, o ľloveku kot o 
ustvarjalcu ali celo o njegovi udeleĥenosti pri stvarjenjski moľi Boga, ta beseda ni uporabljena v 
analogiľnem, temveľ v metaforiľnem smislu. 
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stvarstva do Kristusa s pojasnilom, da so bile vse stvari ustvarjene v njem, po njem in zanj 

(prim. Kol 1,16-17). 

Pri izvoru kozmosa je torej navzoľ nek stvariteljski um (prim. Katekizem, 284)72. 

Krģľanstvo ima od vsega zaľetka veliko zaupanje v spoznavno zmoĥnost ľloveģkega razuma; 

in trdno gotovost v to, da razum (znanstveni, filozofski itd.) nikoli ne bo mogel dospeti do veri 

nasprotnih trditev, saj oboje izhaj a iz istega izvora. 

Neredko je sliģati, da kdo postavlja neresniľna nasprotovanja, kot na primer med 

stvarjenjem in evolucijo. V resnici pa primerna epistemologija ne le razlikuje med podroľji, ki 

so lastna naravnim znanostim in veri, temveľ tudi priznava filozofiji nek potreben element 

posredovanja, kajti znanosti s svojo lastno metodo in predmetom prouľevanja ne pokrijejo 

celotnega podroľja ľloveģkega razuma; in vera, ki se nanaģa na isti svet, o katerem govorijo 

znanosti, potrebuje filozofske kategorije zato, da se izrazi in vstopi v dialog s ľloveģko 

racionalnostjo.73 

Zato je razumljivo, da je Cerkev od vsega zaľetka iskala dialog z razumom: z razumom, 

ki se zaveda, da je ustvarjen, ker ni sam sebi dal obstoja niti ne razpolaga v polnosti s svojo 

prihodno stjo; z razumom, odprtim za to, kar ga presega, skratka, odprtim za izvorni Razum. 

Na paradoksen naľin pa razum, zaprt v samega sebe, ki misli, da bo v sebi naģel odgovor na 

svoja najgloblja vpraģanja, na koncu pride do trditve o brezsmiselnosti obstoja in do 

nepriznavanja moĥnosti za spoznanje stvarnosti (nihilizem, iracionalizem itd.). 

èGospod, ki oĥivljaç 

èVerujemo, da [svet] izhaja iz svobodne volje Boga, ki je hotel, da bi ustvarjena bitja 

postala deleĥna njegove biti, njegove modrosti in njegove dobrote: òTi si ustvaril vse stvarstvo, 

po tvoji volji je vse nastalo in vse bivaó (Raz 4,11). [é] òDober je Gospod vsem, usmiljen do 

vseh svojih deló (Ps 145,9)ç (Katekizem, 295). Zaradi tega, èker je izģlo iz boĥje dobrote, je 

stvarstvo deleĥno te dobrote (òBog je videl, da je dobro [é]prav dobroò: 1 Mz 1, 

3.10.12.18.21.31). Kajti Bog je hotel stvarstvo kot darç (Katekizem, 299). 

Ta znaľaj dobrote in svobodnega daru nam omogoľa v stvarjenju razbrati delovanje 

Duha ñ ki èje vel nad vodamiç (1 Mz 1,2) ñ, ki je v Trojici oseba Dar, samoobstojeľa Ljubezen 

med Oľetom in Sinom. Cerkev izpoveduje svojo vero v stvarjenjsko delo Svetega Duha, ki daje 

ĥivljenje in je vir vsega dobrega.74 

Krģľanska trditev o svobodnem dejanju stvarjenja omogoľa preseganje ozkoglednosti 

drugih pogledov, ki s tem, ko v Boga polagajo nekakģno nujnost, na zadnje pridejo do trditev 

o fatalizmu ali determinizmu. Niti òznotrajó niti òzunajó Boga ni niľesar, kar bi ga obvezovalo 

k stvarjenju. Kakģen je torej cilj, ki ga nagiba? Kaj je hotel s tem, ko nas je ustvaril? 

                                                      
72 
Ta tema se pogosto pojavlja v uľenju Benedikta XVI., npr. Pridiga v Regensburgu, 12. 9. 2006; Govor v 

Veroni, 19. 10. 2006; Sreľanje z duhovniki rimske ģkofije, 22. 2. 2007; itd. 
73 
Tako scientistiľni racionalizem kot neznanstveni fideizem potrebujeta popravek s strani filozofije. 
Prav tako se je treba izogibati laĥni apologetiki, ki iģľe prisiljene skladnosti in v znanstvenih podatkih 
poskuģa najti empiriľno potrditev ali dokaz za verske resnice, medtem ko v resnici, kot je bilo ĥe reľeno, 
gre za podatke, ki spadajo v razliľne metode in discipline. 
74 

Prim. SV. JANEZ PAVEL II. , Okr. Dominum et vivificantem, 18. 5. 1986, ģt. 10. 
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èSvet je bil ustvarjen za boĥjo slavoç (I. vatikanski koncil) 

Bog je ustvaril vse ène zato, da bi svojo slavo poveľal, temveľ, da bi jo razodel in 

posredovalç (Sv. Bonaventura, Sent., 2,1,2,2,1). Prvi vatikanski koncil (1870) uľi: èV svoji 

dobroti in z vsemogoľno moľjo je ta edini pravi Bog ñ ne zato, da bi pomnoĥil svojo blaĥenost 

ali da bi pridobil svojo popolnost, temveľ zato, da bi svojo popolnost razodeval z dobrotami, 

ki jih podeljuje stvarem ñ s popolnoma svobodnim sklepom v zaľetku ľasov iz niľ ustvaril 

hkrati obojno stvarstvo, duhovno in telesnoç (DS 3002, prim. Katekizem, 293). 

èBoĥja slava je v tem, da se uresniľuje to razodevanje in to priobľevanje boĥje dobrote, 

zaradi ľesar je bil svet ustvarjen. Narediti nas po Jezusu Kristusu za svoje posinovljene otroke, 

òtakģen je bil blagohotni sklep Oľetove volje, da bi slavili veliľastvo njegove milosti, s katero 

nas je oblagodariló (Ef 1,5-6). òKajti boĥja slava je ĥivi ľlovek, in ľlovekovo ĥivljenje je gledati 

Boga (Sv. Irenej, Adversus haereses, 4,20,7)ç (Katekizem, 294). 

Daleľ od dialektike nasprotujoľih si poľel (kot je v primeru dualizma manihejskega tipa 

in tudi v primeru Heglovega monistiľnega idealizma), trditev, da je boĥja slava cilj stvarjenja, 

ne pomeni zanikanja ľloveka, ampak nepogreģljivo danost za njegovo uresniľenje. Krģľanski 

optimizem poganja svoje korenine v skupnem povzdigovanju Boga in ľloveka: èľlovek je velik 

samo, ľe je Bog velikç.75 Gre za optimizem in logiko, ki dajeta absolutno prednost dobremu, 

vendar pa zaradi tega nista slepa glede zla v svetu in v zgodovini.  

Ohranjanje in previdnost. Zlo  

Stvarjenje ni omejeno na zaľetek; ès stvarjenjem Bog ne prepusti ustvarjenega bitja 

njemu samemu. Ne daje mu samo biti in bivanja, ampak ga vsak trenutek vzdrĥuje v biti, mu 

daje delovati in ga nosi v smeri k ciljuç (Katekizem, 301). Sveto pismo to boĥje delovanje v 

zgodovini primerja s stvarjenjskim dejanjem (prim. Iz 44,24; 45,8; 51,13). Modrostni spisi 

izrecno govorijo o boĥjem delovanju, ki ohranja svoje ustvarjenine v bivanju. èIn kako bi kaj 

moglo obstajati, ako ti ne bi hotel, in kako bi se moglo obdrĥati, ľesar ti ne bi poklical?ç (Mdr  

11,25). Sveti Pavel gre ģe dlje in to ohranjajoľe delovanje pripisuje Kristusu: èOn je obstajal 

pred vsemi stvarmi in v njem je utemeljeno vseç (Kol 1,17). 

Krģľanski Bog ni urar ali arhitekt, ki bi napravil svoje delo, potem pa bi ga prepustil 

samemu sebi. Takģne prispodobe so znaľilne za deistiľno pojmovanje, po katerem se Bog ne 

vmeģava v zadeve tega sveta. Toda to predstavlja popaľenje pristnega Boga stvarnika, saj 

vkljuľuje striktno loľevanje stvarjenja od boĥjega ohranjanja in vodenja sveta.76 

Pojem ohranjanja je kakor òmostó med stvarjenjskim dejanjem in boĥjim vodenjem sveta 

(previdnost). Bog ne le ustvari svet in ga ohranja v bivanju, temveľ tudi vodi svoje ustvarjenine 

èk poslednji popolnosti, h kateri jih je poklicalç (Kompendij, 55). Sveto pismo govori o 

absolutno najviģji oblasti Boga in nenehno priľuje o njegovi oľetovski skrbi, tako v manjģih 

stvareh kot v velikih dogo dkih zgodovine (prim. Katekizem, 303). V tem kontekstu se Jezus 

razodeva kot òuteleģenaó previdnost Boga, ki kot dobri Pastir poskrbi za gmotne in duhovne 

                                                      
75 

BENEDIKT XVI., Pridiga, 15. 8. 2005. 
76 
Deizem predstavlja napako v metafiziľnem pojmovanju stvarjenja, kajti le-to, kot posredovanje biti, 
povzroľi ontoloģko odvisnost ustvarjenine, ki je ni mogoľe loľiti s tekom ľasa. Oboje sestavlja eno samo 
dejanje, ľetudi ju lahko pojmovno razlikujemo: èOhranjanje stvari s strani Boga se ne uresniľuje z nekim 
novim dejanjem, temveľ z nadaljevanjem dejanja, ki daje bit, ki je zagotovo dejanje brez gibanja in brez 
ľasa (SV. TOMAĤ, I, q. 104, a. 1, ad 3). 
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potrebe ljudi ( Jn 10,11.14-15; Mt  14,13-14 itd.) ter nas uľi prepuģľanja njegovi skrbnosti (Mt 

6,31-33). 

Bog vse ustvari, ohranja in vodi z dobroto. Od kod torej prihaja zlo? èNa to vpraģanje, 

tako pereľe kakor neizogibno, tako boleľe kakor skrivnostno, ne more zadoģľati nikakrģen 

nagel odgovor. Celota krģľanske vere je tista, ki sestavlja odgovor na to vpraģanje [é]. Niti 

enega vidika krģľanskega sporoľila ni, ki ne bi bil v neľem odgovor na vpraģanje zlaç 

(Katekizem, 309). 

Stvarjenje ni od vsega zaľetka dokonľano, temveľ ga je Bog naredil in statu viae, to 

pomeni, da je usmerjeno k nekemu poslednjemu cilju, ki ga ģele mora doseľi. Pri uresniľevanju 

svojih zamisli se Bog posluĥuje ustvarjenih bitij in ljudi napravlja deleĥne njegove previdnosti, 

pri ľemer spoģtuje njihovo svobodo tudi, kadar delajo slabo (prim. Katekizem, 302, 307, 311). 

Zares pa je presenetljivo, da èmore Bog v svoji vsemogoľni previdnosti izvesti kaj dobrega iz 

posledic kakega zlaç (Katekizem, 312). Skrivnostna, toda velika resnica je to, èda njim, ki ljubijo 

Boga, vse pripomore k dobremuç (Rim 8,28).77 

Zdi se, da izkuģnja zla kaĥe na napetost med boĥjo vsemogoľnostjo in dobroto v 

njegovem delovanju v zgodovini. Odgovor, ki je vsekakor skrivnosten, najdemo v dogodku 

Kristusovega kriĥa, ki razodeva, kakģen je boĥji naľin, in je zato vir modrosti za ľloveka 

(sapientia crucis).  

Stvarjenje in odreģenje 

Stvarjenje je èje prvi korak k zavezi edinega Boga s svojim ljudstvomç (Kompendij, 51). V 

Svetem pismu je stvarjenje odprto za boĥje delovanje v zgodovini, katerega vrhunec je 

Kristusova velikonoľna skrivnost in ki bo doseglo svojo konľno popolnost ob koncu ľasov. 

Stvarstvo je narejeno tako, da je usmerjeno na soboto, na sedmi dan, ko je Gospod poľival, na 

dan, ko doseĥe vrhunec prvo stvarjenje in ki se odpira osmemu dnevu, s katerim se priľne 

neko ģe ľudovitejģe dejanje: odreģenje, novo stvarjenje v Kristusu (2 Kol 5,7; prim. Katekizem, 

345-349). 

Tako se pokaĥe neprekinjenost in enotnost boĥjega naľrta stvarjenja in odreģenja. Med 

njima ni nobene vrzeli, kajti ľloveģki greh ni popolnoma pokvaril boĥjega dela, ampak je 

pretrgal vez. Odnos med obema deloma ñ med stvarjenjem in odreģenjem ñ lahko izrazimo 

z razlago, da je stvarjenje prvi odreģenjski dogodek, po drugi strani pa ima zveliľavno 

odreģenje znaľilnosti nekega novega stvarjenja. Ta odnos osvetljuje pomembne vidike 

krģľanske vere, kot je usmerjenost narave k milosti ali obstoj enega samega nadnaravnega cilja 

za ľloveka. 

                                                      
77 
V sosledju z izkuģnjo mnogih svetnikov v zgodovini Cerkve je bil ta pavlinski izraz pogosto prisoten 
v besedah svetega Joĥefmarija, ki je tako ĥivel in druge spodbujal k veselemu sprejemanju boĥje volje 
(prim. SV. JOĤEFMARIJA, Brazda, 127; Kriĥev pot, IX, 4; Boĥji prijatelji, 119). Po drugi strani zadnja knjiga 
JANEZA PAVLA II., Spomin in istovetnost, predstavlja globok razmislek o delovanju boĥje previdnosti v 
ľloveģki zgodovini, skladno z onimi drugimi besedami sv. Pavla: èNe daj se premagati hudemu, temveľ 
premagaj h¼do z dobrimç (Rim 12,21). 
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Stvarstvo  

Rezultat boĥjega stvarjenjskega dejanja je celota ustvarjenega sveta, ònebo in zemljaó 

(1 Mz 1,1). Bog je èStvarnik vseh stvari, vidnih in nevidnih, duhovnih in telesnih; ki je s svojo 

vsemogoľno moľjo v zaľetku ľasa iz niľ ustvaril hkrati obojno stvarstvo, duhovno in telesno, 

angelski in zemeljski svet; nato pa ģe ľloveka, ki obsega na neki naľin oboje, ker sestoji iz duha 

in telesa.ç78 

Krģľanstvo presega tako monizem (ki trdi, da se materija in duh med seboj meģata, da 

stvarnosti Boga in sveta sovpadata), kot tudi dualizem (v katerem sta materija in duh dve 

izvorni in nasprotujoľi si poľeli). 

Stvarjenjsko dejanje spada v boĥjo veľnost, toda uľinek tega dejanja je zaznamovan s 

ľasnostjo. Razodetje uľi, da je bil svet ustvarjen kot svet s ľasovnim zaľetkom79, to pomeni, da 

je bil svet ustvarjen hkrati s ľasom, kar se izkaĥe za zelo skladno z enotnostjo boĥjega naľrta, 

da se razodene v zgodovini odreģenja.  

Duhovni svet: angeli  

èObstoj duhovnih, netelesnih bitij, ki jih Sveto pismo navadno imenuje angeli, je verska 

resnica. Priľevanje Svetega pisma je tako jasno kakor enoduģnost izroľilaç (Katekizem, 328). 

Oba jih prikazujeta v njihovi dvojni vlogi slavilcev Boga in pri naģalcev sporoľila o njegovem 

odreģenjskem naľrtu. Nova zaveza predstavlja angele v odnosu do Kristusa: ustvarjeni so po 

njem in zanj (Kol 1,16), v Jezusovem ĥivljenju so navzoľi od njegovega rojstva do vnebohoda 

in so znanilci njegovega drugega prihoda v slavi (prim. Katekizem, 333). 

Ravno tako so prisotni od zaľetka ĥivljenja Cerkve, ki je deleĥna njihove mogoľne 

pomoľi in se v svoji liturgiji zdruĥuje z njimi v ľaģľenju Boga. Ĥivljenje vsakega ľloveka od 

rojstva spremlja angel, ki ga varuje in vodi k Ĥivljenju (prim. Katekizem, 334-336). 

Teologija (zlasti sv. Tomaĥ Akvinski, angelski uľitelj) in cerkveno uľiteljstvo sta 

prouľevala naravo teh ľisto duhovnih bitij, obdarjenih z razumom in voljo, in pravita, da so 

osebna in nesmrtna bitja, ki v popolnosti pr esegajo vse bitja vidnega sveta (prim. Katekizem, 

330). 

Angeli so bili ustvarjeni v stanju preizkuģnje. Nekateri so se nepreklicno uprli proti 

Bogu. Satan in drugi hudobni duhovi ñ ki so bili ustvarjeni kot dobri, vendar so se sami 

napravili za zle ñ so zapadli v greh in naģľuvali naģe prastarģe, da so greģili (prim. Katekizem, 

391-395). 

Materialni svet  

Bog èje ustvaril vidni svet v vsem njegovem bogastvu, njegovi raznoliľnosti in njegovem 

redu. Sveto pismo simboliľno prikazuje Stvarnikovo delo kot zaporedje ģesterih dni boĥjega 

òdelaó, ki se konľajo s òpoľitkomó sedmega dne (1 Mz 1,1-2,4)ç (Katekizem, 337). èCerkev je 

                                                      
78 

IV. lateranski koncil (1215), DH 800. 
79 
Tako uľi IV. lateranski koncil, ki mu sledi I. vatikanski cerkveni zbor (prim. DH 800 in 3002). Gre za 
razodeto resnico, ki je razum ne more dokazati, kot je uľil sv. Tomaĥ v znameniti razpravi o veľnosti 
sveta: prim. Contra Gentiles, lib. 2, cap. 31-38; in v njegovi filozofski knjiĥici De aeternitate mundi. 
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morala ponovno in ponovno braniti dobrost stvarstva, vkljuľno s snovnim svetom (prim. DS 

286; 455-463; 800; 1333; 3002)ç (Katekizem, 299). 

èVse stvarnosti prejmejo prav na temelju ustvarjenosti svojo lastno trdnost, resniľnost in 

dobrost ter svoje lastne zakone in svoj redç (GS 36,2). Resniľnost in dobrost ustvarjenega sveta 

izhajata iz enega Boga Stvarnika, ki je hkrati troedin. Tako je ustvarjeni svet na doloľen naľin 

odsev delovanja boĥjih oseb: èV vseh ustvarjeninah se kakor sled nahaja upodobitev Trojice.ç80 

V kozmosu je lepota in dostojanstvo, kolikor je to delo Boga. Obstaja neka solidarnost in 

hierarhija med bitji, kar mora voditi h konte mplativni drĥi do ustvarjenega sveta in do 

naravnih zakonov, ki ga urejajo (prim. Katekizem, 339, 340, 342, 354). Zagotovo je bil kozmos 

ustvarjen za ľloveka, ki je od Boga dobil nalogo, da gospoduje zemlji (prim. 1 Mz 1,28). Takģen 

ukaz ni povabilo h gospodovalnemu izkoriģľanju narave, marveľ k udeleĥenosti pri boĥji 

stvariteljski moľi: preko svojega dela ľlovek sodeluje pri izpopolnjevanju stvarstva. 

Kristjan se zaveda praviľnih zahtev, ki jih je ekoloģki ľut izpostavil v zadnjih desetletjih, 

brez da bi pri tem zapadel v nekakģno medlo poboĥanstvenje sveta, ter potrjuje vzviģenost 

ľloveka nad ostalimi bitji kot èvrhunec stvarjenjskega delaç (Katekizem, 343). 

Ľlovek 

Ľloveģka bitja uĥivajo poseben poloĥaj v boĥjem stvarjenjskem delu s tem, ko so hkrati 

deleĥna snovne in duhovne stvarnosti. Samo za ľloveka pravi Sveto pismo, da ga je Bog 

ustvaril èpo svoji podobi in sliľnostiç (prim. 1 Mz 1,26). Od Boga je bil postavljen na ľelo 

vidnega sveta in uĥiva posebno dostojanstvo, kajti èod vseh vidnih stvari je samo ľlovek 

sposoben spoznavati in ljubiti svojega Stvarnika; je edina stvar, katero je Bog hotel zaradi nje 

same; samo on je poklican, da bi bil po spoznanju in ljubezni deleĥen boĥjega ĥivljenja. Za ta 

namen (cilj) je bil ustvarjen, in to je temeljni razlog za njegovo dostojanstvoç (Katekizem, 356; 

prim. prav tam, 1701-1703). 

Moģki in ĥenska v svoji razliľnosti in komplementarnosti, kot ju je hotel Bog, uĥivata isto 

dostojanstvo kot osebi (prim. Katekizem, 357, 369, 372). V obeh obstaja bistvena enotnost telesa 

in duģe, ki je òlikó telesa. Ľloveģka duģa je duhovna, je ustvarjena neposredno od Boga (ni 

ònarejenaó od starģev niti ni vnaprej obstojeľa) in je nesmrtna (prim. Katekizem, 366). Oboje 

(duhovnost in nesmrtnost) je mogoľe filozofsko dokazati. Zaradi tega trditev, da ľlovek izhaja 

izkljuľno iz bioloģke evolucije (absolutni evolucionizem), predstavlja redukcionistiľen pogled. 

V resnici obstajajo ontoloģki skoki, ki jih samo z evolucijo ni mogoľe razloĥiti. Moralna vest in 

ľlovekova svoboda, na primer, izkazujeta vzviģenost nad materialnim svetom in sta dokaz za 

njegovo posebno dostojanstvo. 

Resnica o stvarjenju pomaga preseľi tako zanikanje svobode (determinizem), kot tudi 

skrajno nasprotje, ki jo neupraviľeno povzdiguje: ľloveģka svoboda je ustvarjena, ne 

absolutna, in obstaja v vzajemni odvisnosti z resnico in dobrim. Sanje o svobodi kot o ľisti 

moľi in samovoljnosti spadajo v popaľeno podobo ne le o ľloveku, temveľ tudi o Bogu. 

                                                      
80 

SV. TOMAĤ, I, q. 45, a. 7, co.; prim. Katekizem, 237.  



44 
 

S svojo dejavnostjo in s svojim delom je ľlovek deleĥen boĥje stvarjenjske moľi.81 Poleg 

tega sta njegov razum in volja udeleĥenost, iskra boĥje modrosti in ljubezni. Medtem ko 

preostali vidni svet predstavlja zgolj sled Trojice, je ľloveģko bitje pristna imago Trinitatis. 

Nekatere praktiľne posledice resnice o stvarjenju 

Radikalnost boĥjega stvarjenjskega in odreģenjskega dejanja zahteva od ľloveka 

odgovor, ki naj ima prav tako znaľilnost totalnosti: òLjubi Gospoda, svojega Boga, z vsem 

srcem, z vso duģo in z vso moľjo!ó (5 Mz 6,5; prim. Mt  22,37; Mr  12,30; Lk 10,27). V tem odzivu 

se nahaja resniľna sreľa, edino, kar izpopolni njegovo svobodo. 

Istoľasno ima univerzalnost boĥjega dejanja tako intenziven kot ekstenziven pomen: Bog 

ustvari in odreģi vsakega ľloveka in vse ljudi. Ľlovekov odziv na boĥji klic k temu, da Ga ljubi 

z vsem svojim bitjem, je tesno povezan s posredovanjem njegove ljubezni vsemu svetu.82 

Spoznanje in obľudovanje boĥje moľi, modrosti in ljubezni ľloveka usmerja k drĥi 

spoģtovanja, ľaģľenja in poniĥnosti, k ĥivljenju v boĥji navzoľnosti, pri ľemer se zaveda, da je 

njegov otrok. Obenem vera v boĥjo previdnost kristjana vodi k otroģkemu zaupanju v Boga v 

vsakrģnih okoliģľinah: s hvaleĥnostjo za prejete dobrine in s preprosto predanostjo v primeru 

tega, kar se zdi sl§bo, kajti Bog iz zla izpelje veľje dobrine. 

Zavedajoľ se, da je bilo vse ustvarjeno za boĥjo slavo, si kristjan v vseh svojih dejanjih 

prizadeva iskati resniľni cilj, ki navdaja njegovo ĥivljenje s sreľo: to je boĥja slava, ne pa lastno 

slavohlepje. Trudi se popraviti namen svojih dejanj, tako da bo mogoľe reľi, da je edini cilj 

njegovega ĥivljenja ta: Deo omnis gloria!83 

Bog je hotel ľloveka postaviti na ľelo svojega stvarstva in mu dal oblast nad svetom, da 

bi ga izpopolnjeval s svojim delom. Na ľloveģko dejavnost lahko zaradi tega gledamo kot na 

udeleĥenost pri boĥjem stvarjenjskem delu. 

Veliľina in lepota ustvarjenin ljudi nagovarja k obľudovanju ter v njih zbuja vpraģanje o 

izvoru in usodi sveta in ľloveka, pri ľemer jim omogoľa razbrati resnico o njihovem Stvarniku. 

Ravno tako lahko kristjan v resnici o stvarjenju najde odliľno izhodiģľno toľko pri njegovem 

dialogu z verniki razliľnih religij, saj gre za resnico, ki je deloma skupna in ki predstavlja 

osnovo za potrditev nekaterih temeljnih moralnih vrednot ľloveģke osebe. 
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Prim. SV. JOĤEFMARIJA, Boĥji prijatelji, ģt. 57. 
82 
To, da je apostolat preobilje notranjega ĥivljenja (prim. SV. JOĤEFMARIJA, Pot, ģt. 961), se pokaĥe kot 

soodnosnost dinamike ad intra τ ad extra boĥjega delovanja, to pomeni, kot intenzivnost biti, modrosti 
in ljubezni Trojice, ki se razliva nad njene ustvarjenine.  
83 

Prim. SV. JOĤEFMARIJA, Pot, ģt. 780; Brazda, ģt. 647; Kovaľnica, ģt. 611, 639, 1051. 
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7. NADNARAVNO POVZDIGNJENJE IN 

IZVIRNI GREH  

Nadnaravno povzdignjenje  

Ob stvarjenju ľloveka ga je Bog postavil v stanje svetosti in praviľnosti ter mu podelil 

milost pristne deleĥnosti pri svojem boĥjem ĥivljenju (prim. Katekizem, 374, 375). Tako sta 

izroľilo in uľiteljstvo skozi stoletja razlagala opis raja v Prvi Mojzesovi knjigi. To stanje 

teoloģko imenujemo nadnaravno povzdignjenje, saj pomeni zastonjski dar, ki ga ľlovek zgolj z 

naravnimi moľmi ne bi mogel doseľi, ki ni zahtevan, ľetudi je skladen s stvarjenjem ľloveka 

po boĥji podobi in sliľnosti. Da bi to pravilno razumeli, je treba upoģtevati nekaj vidikov: 

a) Ni primerno loľevati stvarjenja od povzdignjenja na nadnaravni red. Stvarjenje ni 

ònevtralnoó glede obľestva z Bogom, marveľ je usmerjeno k njemu. Cerkev je vedno uľila, da 

je ľlovekov cilj nadnaraven (prim. DH 3005), kajti èpred stvarjenjem sveta nas je izvolil v njem 

[v Kristusu], da bi bili pred njegovim obliľjem svetiç (Ef 1,4). To pomeni, nikoli ni obstajalo 

stanje òľiste naraveó, saj Bog ľloveku od vsega zaľetka ponuja svojo zavezo ljubezni.  

b) Kljub dejstvu, da je ľlovekov cilj prijateljstvo z Bogom, nas razodetje uľi, da se je na 

zaľetku zgodovine ľlovek uprl in zavrnil obľestvo s svojim Stvarnikom: to je izvirni greh, 

imenovan tudi padec ravno zato, ker je bil ľlovek prej povzdignjen v boĥjo bliĥino. Vseeno pa 

po izgubi prijateljstva z Bogom ľlovek ni izniľen, ampak je ģe naprej ľlovek, ustvarjenina. 

c) Od tod sledi, da ľeprav boĥje zamisli ni primerno pojmovati v òneprepustnih 

oddelkihó (kot da bi Bog najprej ustvaril òpopolnegaó ľloveka, potem pa bi ga ģe 

òpovzdigniló), je potrebno znotraj edinega boĥjega naľrta razloľevati med dvema redoma.84 

Na podlagi dejstva, da je z grehom ľlovek nekatere darove izgubil, druge pa obdrĥal, je 

krģľansko izroľilo razloľevalo med nadnaravnim redom (poklicanost k prijateljstvu z Bogom, 

katerega darovi se z grehom izgubijo) in med naravnim redom (kar je Bog podelil ľloveku, ko 

ga je ustvaril, in kar ostane tudi kljub njegovemu grehu). Ne gre za dva neodvisna reda, ki bi 

obstajala drug ob drugem, kajti naravno je od vsega zaľetka usmerjeno in vstavljeno v 

nadnaravno; nadnaravno pa izpopolnjuje to, kar je naravno, brez da bi se to izniľilo. Istoľasno 

pa se razlikujeta, zgodovina odreģenja namreľ kaĥe, da je zastonjskost boĥjega daru milosti in 

odreģenja drugaľna od zastonjskosti boĥjega daru stvarjenja, pri ľemer je prva od njiju 

neizmerno veľji izraz boĥjega usmiljenja in ljubezni.85 

                                                      
84 
Tridentinski koncil ne pravi, da je bil ľlovek ustvarjen v milosti, ampak da je bil postavljen, ravno zato, 
da bi se izognili meģanju med naravo in milostjo (prim. DH 1511). 
85 
Ravno zaradi tega je bila razvita teoloģka hipoteza o òľisti naravió, da bi bila poudarjena nadaljnja 

zastonjskost daru milosti glede na stvarjenje. Ne zato, ker bi takģno stanje zgodovinsko obstajalo, 
temveľ zato ker bi teoretiľno lahko obstajalo, ľetudi dejansko ni bilo tako. Ta doktrina je bila 
vzpostavljena nasproti nauku, ki ga je ģiril Mihael de Bay; ena izmed njegovih obsojenih tez se je glasila: 
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d) Teĥko je opisati stanje izgubljene nedolĥnosti Adama in Eve86, o katerem je v Genezi 

malo povedanega (prim. 1 Mz 1,26-31; 2,7-8.15-25). Zaradi tega izroľilo to stanje obiľajno 

predstavlja posredno, tako da iz posledic greha, opisanega v 1 Mz 3, sklepa na to, katere darove 

so naģi prastarģi uĥivali in bi jih morali prenesti na svoje potomce. Na ta naľin pridemo do 

trditve, da so prejeli naravne darove, ki ustrezajo njihovemu normalnemu poloĥaju, poloĥaju 

ustvarjenih bitij. Prav tako sta Adam in Eva prejela nadnaravne darove, to pomeni, 

posveľujoľo milost, poboĥanstvenje, ki ga ta milost prinaģa, in konľno poklicanost h gledanju 

Boga. Poleg teh darov krģľansko izroľilo priznava obstoj òmimonaravnih darovó, t.j. darov, ki 

niso bili zahtevani zaradi narave, vendar pa so bili z njo skladni in so jo izpopolnjevali v 

naravnem smislu ter so bili izraz milosti. Ti darovi so bili: nesm rtnost, prostost od trpljenja in 

obvladanje poĥelenja (prim. Katekizem, 376).87 

Izvirni greh  

S pripovedjo o ľloveku, ki se je naģľuvan od kaľe prekrģil zoper boĥjo zapoved, naj ne je 

od sadu prepovedanega drevesa (1 Mz 3,1-13), Sveto pismo uľi, da so se na zaľetku zgodovine 

naģi prastarģi uprli proti Bogu, s tem ko mu niso bili pokorni in so podlegli skuģnjavi, da bi 

hoteli biti kakor bogovi. Kot posledica sta Adam in Eva prejela boĥjo kazen in izgubila velik 

del darov, ki so jima bili podeljeni ( 1 Mz 3,16-19), ter bila izgnana iz raja (1 Mz 3,23). To je 

krģľansko izroľilo razlagalo kot izgubo nadnaravnih in mimonaravnih darov, pa tudi kot 

oģkodovanje same ľloveģke narave, ľetudi ni postala bistveno pokvarjena. Kot sad 

nepokorģľine, kot sad tega, da je imel rajģi sebe namesto Boga, ľlovek izgubi milost (prim. 

Katekizem, 398-399) in tudi harmonijo s stvarstvom ter s samim sabo: v zgodovino vstopita 

trpljenje in smrt (prim. Katekizem, 399-400). 

Prvi greh je imel znaľaj sprejete skuģnjave, kajti za ľlovekovo nepokorģľino se skriva 

glas kaľe, ki predstavlja Satana, padlega angela. Razodetje govori predhodnem grehu, ki so ga 

storili on in drugi angeli, ki so bili ustvarjeni kot dobri, a so nepreklicno zavrgli Boga. Po 

ľlovekovem grehu sta stvarstvo in zgodovina podvrĥena zlemu vplivu èoľeta laĥi in morilca 

ljudi od zaľetkaç (prim. Jn 8,44). Ľeprav njegova moľ ni neskonľna, ampak mnogo ģibkejģa od 

boĥje, povzroľa resniľno zelo hudo ģkodo v vsakem ľloveku in v druĥbi, zato dejstvo o boĥjem 

dopuģľanju hudiľevega delovanja ostaja skrivnost (prim. Katekizem, 391-395). 

Pripoved vsebuje tudi boĥjo obljubo odreģenika (1 Mz 3,15). Na ta naľin odreģenje 

razsvetli doseg in teĥo ľloveģkega padca ter pokaĥe na ľudovito ljubezen Boga, ki ne zapusti 

                                                      
èCelovitost prvega stvarjenja ni bilo nepripadajoľe povzdignjenje ľloveģke narave, marveľ njen naravni 
pogojç (DH 1926).  
86 
Ta teĥava postaja dandanes ģe bolj pereľa zaradi vpliva evolucionistiľnega pogleda na celoto 

ľloveģkega bitja. V tovrstnem staliģľu gre razvoj stvarnosti vedno od manj proti veľ, medtem ko nas 
razodetje uľi, da se je na zaľetku zgodovine zgodil padec z viģjega stanja v niĥje. To ne pomeni, da ni 
bilo procesa òhominizacijeó, ki ga je treba razlikovati od òhumanizacijeó. 
87 
Nesmrtnost, ki jo je s svetim Avguģtinom treba razumeti ne kot nezmoĥnost umreti (non posse mori), 
ampak kot zmoĥnost ne umreti (posse non mori), je dopustno razlagati kot poloĥaj, v katerem prehod v 
dokonľno stanje ni povezan z dramatiľno izkuģnjo smrti, ki jo ľlovek trpi po izvirnem grehu. Trpljenje 
je znamenje in anticipacija smrti, zato je nesmrtnost na neki naľin vkljuľevala odsotnost trpljenja. Prav 
tako je to pomenilo stanje integritete, v katerem je ľlovek brez teĥav obvladoval svoje strasti. 
Tradicionalno se obiľajno dodaja ģe ľetrti dar, dar vednosti v sorazmerju s stanjem, v katerem se je 
ľlovek nahajal. 
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svoje ustvarjenine, marveľ ji stopa naproti z Jezusovim delom zveliľanja. èPotrebno je spoznati 

Kristusa kot vir milosti, da spoznamo Adama kot vir grehaç (Katekizem, 388). èòSkrivnost 

hudobijeó (2 Tes 2,7) se osvetli samo v luľi òskrivnosti poboĥnostió (1 Tim 3,16)ç (Katekizem, 

385). 

Cerkev je to zgodbo vedno razumela kot zgodovinski dogodek ñ ľetudi nam je bil 

posredovan v zagotovo simboliľnem jeziku (prim. Katekizem, 390) ñ, ki je bil tradicionalno (od 

svetega Avguģtina dalje) poimenovan kot òizvirni grehó, ker se je zgodil v zaľetnem ľasu. 

Toda greh ni òizvorenó ñ ľetudi predstavlja òizviró osebnih grehov, storjenih v zgodovini ñ

, ampak je vstopil v svet kot sad slabo uporabljene svobode s strani ustvarjenih bitij (najprej 

angelov, nato ľloveka). Moralno zlo torej ne pripada strukturi ľloveka, ne izhaja niti iz 

ľlovekove socialne narave niti iz njegove materialnosti, seveda tudi ne iz Boga ali iz neizogibne 

usode. Krģľanski realizem postavlja ľloveka pred njegovo lastno odgovornost: kot sad svoje 

svobode lahko dela zlo in odgovoren za to ni nihľe drug kot on sam (prim. Katekizem, 387). 

V teku zgodovine je Cerkev izoblikovala dogmo o izvirnem grehu, ki je v kontrastu s 

pretiranim optimizmom in eksistencialnim pesimizmom (prim. Katekizem, 406). Nasproti 

Pelagiju, ki je trdil, da more ľlovek delati dobro zgolj z naravnimi moľmi in da je milost le 

zunanja pomoľ, s ľimer je skrajno omejil tako doseg Adamovega greha kot Kristusovega 

odreģenja ñ ki sta bila zreducirana odnosno zgolj na slab in dober zgled ñ, je cerkveni zbor 

v Katargini (418) sledeľ svetemu Avguģtinu potrdil absolutno prednost milosti, kajti ľlovek je 

po grehu postal okrnjen (prim. DH 223.227; prim. tudi drugi oranģki koncil leta 529: DH 371-

372). Nasproti Lutru, ki je trdil, da je po grehu ľlovek bistveno pokvarjen v svoji naravi, da je 

njegova svoboda izniľena in da je v vsem, kar dela, prisoten greh, je tridentinski koncil (1546) 

potrdil ontoloģki pomen krsta, ki izbriģe izvirni greh; ľetudi ostanejo njegove posledice ñ med 

katerimi je poĥelenje, ki ga ne gre enaľiti z grehom samim, kot je storil Luter ñ, je ľlovek 

svoboden v svojih dejanjih in more doseľi zasluĥenje z dobrimi deli, podprtimi z milostjo 

(prim. DH 1511-1515). 

V temelju luteranskega staliģľa in tudi nekaterih nedavnih interpretacij besedila 1 Mz 3 

gre za vpraģanje ustreznega razumevanja odnosov: 1) med naravo in zgodovino, 2)  med 

psiholoģko-eksistencialno in ontoloģko ravnijo, 3) med individualnim in skupnim. 

1) Kljub temu, da je v Genezi nekaj elementov mitiľnega znaľaja (pri ľemer razumemo 

pojem òmitaó v njegovem najboljģem pomenu, t.j. kot besedo-pripoved, ki daje izvor in je 

zaradi tega temelj kasnejģe zgodbe), bi bilo napaľno interpretirati besedilo o padcu kot 

simboliľno razlago izvornega greģnega poloĥaja ľloveka. Takģna interpretacija spreminja neko 

zgodovinsko dejstvo v naravo, ga mitificira  in ga naredi za nekaj neizogibnega: na 

paradoksalen naľin bi tako ľut krivde, ki ľloveka vodi do priznanja, da je òv naravió greģen, 

privedel do ublaĥitve ali do izloľitve osebne odgovornosti pri grehu, saj se ľlovek ne bi mogel 

izogniti temu, k ľemur spontano teĥi. Toda pravilno je trditi, da greģen poloĥaj pripada 

ľlovekovi zgodovinskosti, ne pa njegovi izvorni naravi. 

2) Ker po krstu ostanejo nekateri sledovi greha, lahko kristjan na silen naľin izkusi 

nagnjenje k slabemu in se ľuti globoko greģnega, kot se dogaja v ĥivljenju svetnikov. Vendar 

pa ta eksistencialni vidik ni edini niti ni najbistvenejģi, kajti krst je resniľno izbrisal izvirni greh 

in nas naredil za boĥje otroke (prim. Katekizem, 405). Ontoloģko je kristjan, ki je v stanju milosti, 

pred Bogom praviľen. Luter je eksistencialni vidik pripeljal do skrajnosti, ko je izhajajoľ iz te 

toľke doumeval celotno stvarnost, ki je na ta naľin postala ontoloģko zaznamovana z grehom. 
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3) Pri tretji toľki gre za vpraģanje prenaģanja izvirnega greha, za èskrivnost, ki je ne 

moremo v polnosti razumetiç (Katekizem, 404). Sveto pismo uľi, da so naģi prastarģi prenesli 

greh na vse ľloveģtvo. Poglavja Geneze, ki sledijo (prim. 1 Mz 4-11; prim. Katekizem, 401), 

opisujejo postopno naraģľanje pokvarjenosti ľloveģkega rodu; sveti Pavel postavi vzporednico 

med Adamom in Kristusom ter pravi: èKakor so namreľ zaradi neposluģnosti enega ľloveka 

mnogi postali greģniki, tako bodo tudi zaradi posluģnosti enega [Kristusa] mnogi postali 

praviľniç (Rim 5,19). Ta paralelizem pomaga pravilno razumeti interpretacijo, po kateri se 

t¯rmin adam§h razlaga kot kolektivna ednina: tako kot je Kristus eden in hkrati glava Cerkve, 

tako je Adam eden in hkrati glava ľloveģtva.88 èPo tej òenoti ľloveģkega roduó so vsi ljudje 

vkljuľeni v Adamov greh, kakor so vsi vkljuľeni v Kristusovo praviľnostç (Katekizem, 404). 

Cerkev na analogen naľin razume izvirni greh prastarģev in greh, ki ga je podedovalo 

ľloveģtvo. èAdam in Eva se vdata skuģnjavcu, storita osebni greh; toda ta greh [é] se bo 

prenaģal po razmnoĥevanju na vse ľloveģtvo, se pravi s prenaģanjem ľloveģke narave, ki je 

zdaj brez prvotne svetosti in praviľnosti. In prav zato se izvirni greh imenuje ògrehó na 

analogen naľin: je ònakopanió greh in ne òstorjenió, je stanje in ne dejanjeç (Katekizem, 404). 

Tako da, èľeprav je izvirni greh vsakomur lasten, [é] nima pri nobenem Adamovem potomcu 

narave osebne krivdeç (Katekizem, 405).89 

Nekaterim ljudem je teĥko sprejeti pojem podedovanega greha90, zlasti ľe ima nekdo 

individualistiľen pogled na ľloveģko osebo in svobodo. Kaj imam jaz opraviti z Adamovim 

grehom? Zakaj moram plaľevati za posledice greha drugih ljudi? Ta vpraģanja odsevajo 

odsotnost ľuta za resniľno solidarnost, v kateri so udeleĥeni vsi ljudje kot boĥje ustvarjenine. 

Paradoksalno je, da je mogoľe ravno odsotnost tega ľuta razumeti kot izraz greha, ki se 

prenaģa na vsakega ľloveka. Se pravi, da izvirni greh zamegli razumevanje tega globokega 

bratstva v ľloveģkem rodu, ki omogoľa njegovo prenaģanje. 

Spriľo obĥalovanja vrednih posledic greha in njegove sploģne razģirjenosti se velja 

vpraģati: èToda zakaj Bog pri prvem ľloveku ni prepreľil greha? Sv. Leon Veliki odgovarja: 

òNedopovedljiva Kristusova milost nam je podarila boljģe dobrine, kakor pa so tiste, ki nam 

jih je odvzela nevoģľljivost hudobnega duhaó (serm. 73,4). In sv. Tomaĥ Akvinski pravi: 

òNiľesar ni, kar bi nasprotovalo temu, da je bila ľloveģka narava potem, ko je bil greh storjen, 

doloľena za dosego veľjega cilja. Bog namreľ dopuģľa, da se dogodi kaj zlega zato, da bi iz 

tega napravil nekaj boljģega. Od tod beseda sv. Pavla: ôKjer se je pomnoĥil greh, se je ģe veliko 

bolj pomnoĥila milostõ (Rim 5,20). In velikonoľna hvalnica: ôO sreľna krivda, ki je bila vredna 

imeti takega in tako velikega Odreģenika!õó (Summa Theologiae, III, 1, 3, ad 3)ç (Katekizem, 412). 

                                                      
88 
To je glavni razlog za to, da je Cerkev besedilo o padcu vedno razumela v luľi monogenizma (izhajanja 
ľloveģkega rodu iz enega samega para). Za nasprotno hipotezo, poligenizem, se je nekaj let zdelo, da se 
bo vsilila kot znanstven (ali celo eksegetski) podatek, toda danes se na znanstveni ravni kot verjetnejģe 
smatra bioloģko izhajanje iz enega samega para (monofiletizem). Z vidika vere je poligenizem 
problematiľen, saj ni videti, kako bi bil lahko zdruĥljiv z razodetjem o izvirnem grehu (prim. PIJ XII. , 
Okr. Humani Generis, DH 3897), ľeprav gre za vpraģanje, o katerem bo ģe potrebno raziskovanje in 
premiģljevanje. 
89 
V tem smislu se po izroľilu razlikuje med povzroľujoľim izvirnim grehom (osebni greh, ki so ga storili 
naģi prastarģi) in povzroľenim izvirnim grehom (stanje greha, v katerem se rodimo njihovi potomci).  
90 

Prim. SV. JANEZ PAVEL II. , Sploģna avdienca, 24. 9. 1986, ģt. 1. 
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Nekatere praktiľne posledice 

Glavna praktiľna posledica nauka o povzdignjenju in izvirnem grehu je realizem, ki vodi 

ĥivljenje kristjana tako, da se ta zaveda tako svoje veliľine kot boĥji otrok kot tudi bede svojega 

poloĥaja kot greģnik. Ta realizem: 

a) Se izogne tako naivnemu optimizmu kot tudi brezupnemu pesimizmu ter èdaje 

pogled jasnega razloľevanja, ko gre za ľlovekov poloĥaj in za njegovo delovanje v svetu. [é] 

Neupoģtevanje dejstva, da je ľlovekova narava ranjena, nagnjena k zlu, daje povod za hude 

zmote na podroľju vzgoje, politike, socialnega delovanja in nraviç (Katekizem, 407). 

b) Daje vedro zaupanje v Boga, Stvarnika in usmiljenega Oľeta, ki ne zapusti svoje 

ustvarjenine, ki vedno odpuģľa in vse vodi k dobremu, celo sredi nadlog. èPonavljaj: òOmnia 

in bonum!ó Kar koli se zgodi, òkar koli se mi zgodió, je v moje dobro ... Zatorej ñ to je sklep 

na mestu ñ sprejmi tisto, kar se ti zdi tako teĥko, kakor sladko stvarnost.ç91 

c) Vzbuja drĥo globoke poniĥnosti, ki ľloveka brez osuplosti vodi do priznanja lastnih 

grehov in do kesanja nad njimi zato, ker so ĥalitev Boga, in ne toliko zaradi tega, ker 

predstavljajo osebno pomanjkljivost.  

d) Pomaga razloľevati med tem, kar je lastno ľloveģki naravi kot taki, in med 

posledicami rane v ľloveģki naravi zaradi greha. V obdobju po grehu ni vse dobro, kar ľlovek 

izkuģa kot spontano. Ľloveģko ĥivljenje ima torej znaľaj boja: potrebno se je boriti, da bi se 

vedli na ľloveģki in krģľanski naľin (prim. Katekizem, 409). èVse cerkveno izroľilo govori o 

kristjanih kot o milites Christi, Kristusovih vojakih, ki drugim prinaģajo vedrino, medtem ko se 

neprenehoma bojujejo proti osebnim slabim nagnjenjem.ç92 Kristjan, ki si prizadeva za 

izogibanje grehu, s tem ne izgubi niľesar, kar dela ĥivljenje dobro in l®po. Zoper idejo, da 

ľlovek mora delati zlo, da bi izkusil svojo neodvisno svobodo, ľeģ da naj bi bilo ĥivljenje brez 

greha v bistvu dolgoľasno, se dviga lik brezmadeĥno spoľete Marije, ki pokaĥe, da je ĥivljenje, 

ki je popolnoma izroľeno Bogu, daleľ od tega, da bi povzroľalo naveliľanost, temveľ postane 

pustolovģľina, polna luľi in brezmejnih preseneľenj.93 
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92 
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Prim. BENEDIKT  XVI., Homilija, 8. 12. 2005. 
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8. JEZUS KRISTUS, PRAVI BOG IN PRAVI 

ĽLOVEK 

Uľloveľenje Besede 

èKo pa je nastopila polnost ľasa, je Bog poslal svojega Sina, rojenega iz ĥeneç (Gal 4, 4). 

Tako se izpolni obljuba o Odreģeniku, ki jo je Bog dal Adamu in Evi ob izgonu iz raja: 

èSovraģtvo bom naredil med teboj in ĥeno ter med tvojim zarodom in njenim zarodom. On bo 

preĥal na tvojo glavo, ti pa boģ preĥala na njegovo petoç (1 Mz 3, 15). Ta vrstica iz Prve 

Mojzesove knjige je znana pod imenom protoevangelij, ker predstavlja prvo oznanilo vesele 

novice o odreģenju. Po izroľilu se razlaga, da je ĥena, o kateri govori besedilo, tako Eva v 

neposrednem pomenu, kot Marija v polnem pomenu;  in da se ĥenin zarod nanaģa tako na 

ľloveģtvo kot na Kristusa. 

Od takrat do trenutka, ko je èBeseda postala meso in se naselila med namiç (Jn 1, 14), je 

Bog pripravljal ľloveģtvo, da bi moglo plodovito sprejeti njegovega edinorojenega Sina. Bog je 

zase izbral izraelsko ljudstvo, z njim sklenil zavezo in jo postopoma oblikoval tako, da je 

posegal v njegovo zgodovino, mu kazal svoje naľrte preko oľakov in prerokov ter ga 

posveľeval zase. Vse to je kot priprava in podoba tiste nove in popolne zaveze, ki se je morala 

dopolniti v Kristusu, in tistega polnega in dokonľnega razodetja, ki ga je izvrģila sama 

uteleģena Beseda.94 Ľeprav je Bog pripravljal Odreģenikov prihod predvsem z izvolitvijo 

izraelskega ljudstva, to ne pomeni, da je zapustil ostala ljudstva, òpoganeó, saj nikoli ni 

prenehal s priľevanjem o samem sebi (prim. Apd 14, 16-17). Po boĥji previdnosti so pogani 

imeli zavest, bolj ali manj eksplicitno, o potrebnosti odreģenja in vse do skrajnih kotiľkov 

zemlje je bila ohranjena ĥelja po zveliľanju. 

Uteleģenje ima svoj izvor v boĥji ljubezni do ljudi: èBoĥja ljubezen do nas pa se je 

razodela v tem, da je Bog poslal v svet svojega edinorojenega Sina, da bi ĥiveli po njemç (1 Jn 

4, 9). Uteleģenje je najodliľnejģi dokaz boĥje ljubezni do ljudi, saj se v njej Bog sam izroľi 

ljudem, ko postane deleĥen ľloveģke narave v eni osebi. 

Po padcu Adama in Eve v raju ima uteleģenje cilj odreģenja in zveliľanja, kot 

izpovedujemo v veri: èzaradi nas ljudi in zaradi naģega zveliľanja [je] priģel iz nebes. In se je 

utelesil po Svetem Duhu iz Marije Device in postal ľlovek.ç95 Kristus je sam zase rekel, da je 

èSin ľlovekov priģel iskat in reģit, kar je izgubljenoç (Lk 19, 10; prim. Mt  18, 11) in da èBog 

svojega Sina ni poslal na svet, da bi svet sodil, ampak da bi se svet po njem reģilç (Jn 3, 17). 

Uteleģenje ne izkazuje samo neskonľne boĥje ljubezni do ljudi, njegovega neskonľnega 

usmiljenja, praviľnosti in moľi, ampak tudi skladnost boĥjega naľrta odreģenja. Globoka boĥja 

                                                      
94

 II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Lumen Gentium, 9. 
95

 I. CARIGRAJSKI KONCIL , Symbolum, DS 150; prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Lumen Gentium, 55. 
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modrost se kaĥe v tem, kako je Bog odloľil odreģiti ľloveka, t.j. na naľin, najprimernejģi njegovi 

naravi, kar je prav uteleģenje Besede. 

Jezus Kristus, uteleģena Beseda, èni mit niti nekakģna abstraktna ideja. Je ľlovek, ki je 

ĥivel v konkretnem okolju in ki je umrl, potem ko je svoje lastno ĥivljenje vnesel v razvoj 

zgodovine. Zgodovinsko raziskovanje o Njem je torej zahteva krģľanske vereç.96 

To, da je Kristus ĥivel, spada v nauk vere, kakor tudi, da je resniľno umrl za nas in tretji 

dan vstal (prim. 1 Kol 15, 3-11). Jezusovo ĥivljenje je z zgodovinsko znanostjo dokazano 

dejstvo, zlasti preko analize Nove zaveze, katere zgodovinska vrednost ni vpraģljiva. Obstajajo 

ģe druga nekrģľanska priľevanja, poganska in judovska, o Jezusovem obstoju. Ravno zaradi 

tega ni sprejemljivo staliģľe, ki zgodovinskega Jezusa postavlja v nasprotje s Kristusom vere 

in ki zagovarja predpostavko, da naj bi bilo skoraj vse, kar Nova zaveza pove o Kristusu, 

interpretacija vere, ki so jo napravili Jezusovi uľenci, ne pa njegova prava zgodovinska 

podoba, ki naj bi bila za nas ģe vedno zakrita. Ta glediģľa, ki mnogokrat vsebujejo moľan 

predsodek proti nadnaravnemu, ne upoģtevajo, da sodobne zgodovinske raziskave sovpadajo 

s trditvijo, da je Jezusova podoba, ki jo podaja prvotno krģľanstvo, utemeljena na pristnih 

dogodkih, ki so se resniľno zgodili. 

Jezus Kristus, pravi Bog in pravi ľlovek 

Uteleģenje je èskrivnost ľudovitega zdruĥenja boĥje in ľloveģke narave v eni sami osebi 

Besedeç (Katekizem, 483). Uteleģenje Boĥjega Sina ène pomeni da je Jezus Kristus delno Bog in 

delno ľlovek, tudi ne, da v njem obstaja nerazloľena meģanica boĥjega in ľloveģkega. Postal je 

resniľno ľlovek in ostal resniľno Bog. Jezus Kristus je pravi Bog in pravi ľlovekç (Katekizem, 

464). Boĥanskost Jezusa Kristusa, veľne boĥje Besede, smo obravnavali v poglavju o sveti 

Trojici. Tukaj se bomo posvetili predvsem njegovi ľloveģkosti. 

Cerkev je v prvih stoletjih to versko resnico branila in pojasnjevala spriľo herezij, ki so 

jo izkrivljale. Ĥe v prvem stoletju so nekateri kristjani judovskega izvora, ebioniti, imeli 

Kristusa za navadnega, a zelo svetega ľloveka. V drugem stoletju se pojavi adopcionizem, ki 

je trdil, da je bil Jezus posinovljeni boĥji sin; Jezus naj bi tako bil zgolj ľlovek, v katerem prebiva 

boĥja moľ; zanje je bil Bog samo ena oseba. To herezijo so obsodili leta 190 papeĥ sv. Viktor, 

leta 268 prvi carigrajski koncil in leta 382 rimska sinoda.97 Arijanska herezija je z zanikanjem 

boĥanskosti Besede zanikala tudi to, da je Jezus Kristus Bog. Arij je bil obsojen na prvem 

nicejskem koncilu leta 325. Tudi v sedanjem ľasu Cerkev znova spominja, da je Jezus Kristus 

Boĥji Sin, ki obstaja od vekomaj in je z uteleģenjem prevzel ľloveģko naravo v svojo edino boĥjo 

osebo.98 

Cerkev pa se je sooľila tudi z drugimi zmotami, ki so zanikale resniľnost Kristusove 

ľloveģke narave. Mednje spadajo herezije, ki so zavraľale resniľnost Kristusovega telesa in 

duģe. Med prvimi je doketizem s svojimi razliľnimi variantami, ki ima gnostiľno in manihejsko 

ozadje. Nekateri izmed njegovih zagovornikov so trdili, da je imel Kristus nebeģko telo ali da 

je bilo njegovo telo ľisto navidezno ali pa da se je naenkrat pojavil v Judeji, ne da bi se mu bilo 
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treba roditi in rasti. Ĥe sv. Janez se je moral spopadati s tovrstnimi zmotami: èV svet je namreľ 

odģlo veliko zapeljevalcev. Ti ne priznavajo, da je Jezus Kristus priģel v mesuç (2 Jn 7; prim. 1 

Jn 4, 1-2). 

Arij in Apolinarij iz Laodikeje sta trdila, da Kristus nima prave ľloveģke duģe. Drugi je 

bil na tem podroľju posebno pomemben in njegov vpliv je bil navzoľ veľ stoletij v kasnejģih 

kristoloģkih sporih. V poskusu, da bi obranil Kristusovo edinost in brezgreģnost, je Apolinarij 

zagovarjal staliģľe, da Beseda opravlja naloge ľloveģke duhovne duģe. Ta nauk pa je 

predpostavljal zanikanje resniľne Kristusove ľloveģkosti, ki je tako kot pri vseh ljudeh 

sestavljena iz telesa in duhovne duģe (prim. Katekizem, 471). Obsojen je bil na prvem 

carigrajskem koncilu in na rimski sinodi leta 382. 99 

Hipostatiľno zedinjenje 

Na zaľetku petega stoletja se je po predhodnih razpravah jasno kazala potreba po trdni 

obrambi celovitosti obeh narav, ľloveģke in boĥje, v osebi Besede; tako zaľne ta tema postajati 

srediģľe pozornosti v patristiľni kristologiji in soteriologiji. K temu poglabljanju so doprinesle 

nove razprave. 

Prvo veliko sporno vpraģanje je izviralo v nekaterih trditvah carigrajskega patriarha 

Nestorija, ki je uporabljal izrazoslovje, iz katerega je bilo mogoľe razumeti, da sta v Kristusu 

dva subjekta: boĥji subjekt in ľloveģki subjekt, ki sta med seboj povezana z moralno vezjo, 

fiziľno pa ne. Iz te kristoloģke zmote izvira njegovo zavraľanje naziva Boĥja mati, Theot·kos, ki 

se nanaģa na sveto Marijo. Marija naj bi bila Kristusova mati, toda ne mati Boga. Spriľo te 

herezije sta sv. Ciril Aleksandrijski in efeģki koncil leta 431 opomnila, da èKristusova ľloveģka 

narava nima drugega subjekta kakor to boĥjo osebo Boĥjega Sina, ki je to ľloveģko naravo 

privzel in naredil za svojo vse od svojega spoľetja. Zato je efeģki cerkveni zbor leta 431 

razglasil, da je Marija v vsej resnici postala boĥja mati s ľloveģkim spoľetjem Boĥjega Sina v 

svojem telesuç (Katekizem, 466; prim. DS 250 in 251). 

Nekaj let pozneje se je pojavilo monofizitsko krivoverstvo. Ta herezija izhaja iz 

apolinarizma in iz napaľnega razumevanja nauka in izrazoslovja, ki ga je uporabljal sv. Ciril, 

s strani arhimandrita v nekem carigrajskem samostanu. Le-ta je med drugim trdil, da je Kristus 

oseba, ki obstaja v eni sami naravi, saj naj bi bila ľloveģka narava absorbirana v boĥjo. To zmoto 

sta obsodila papeĥ sv. Leon Veliki v svojem delu Tomus ad Flavianum100, ki je pravi biser 

latinske teologije, in ekumenski kalcedonski koncil leta 451, ki je obvezna referenca v 

kristologiji. Takole pravi: èé soglasno uľimo, da je Sin, naģ Gospod Jezus Kristus, popolnoma 

isti. Isti je popoln v boĥanstvu in popoln v ľloveģkostiç101 ter dodaja, da je zedinjenje obeh 

narav ènepomeģano, nespremenjeno, nerazdeljeno in neloľeno.ç102 

Kalcedonski nauk je bil potrjen in razjasnjen na drugem carigrajskem koncilu leta 553, ki 

podaja pristno interpretacijo predhodnega koncila. Potem, ko veľkrat poudari Kristusovo 
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enotnost103, izpove, da zedinjenje dveh Kristusovih narav nastane glede na hipostazo104, in 

tako preseĥe dvoumnost izraĥanja sv. Cirila, ki je govoril o zedinjenju glede na òfisisó. V tej 

smeri je drugi carigrajski koncil tudi doloľil pomen, v katerem je treba razumeti znano formulo 

sv. Cirila, o èeni uteleģeni naravi boĥje Besedeç105; sv. Ciril je mislil, da je ta stavek od sv. 

Atanazija, v resnici pa je ģlo za apolinaristiľno potvarjanje. 

V teh koncilskih definicijah, katerih namen je bil razjasniti nekatere konkretne zmote, ne 

pa razlaganje Kristusove skrivnosti v celoti, so koncilski oľetje uporabljali jezik svojega ľasa. 

Tako kot je nicejski koncil uporabljal termin sobistven, je kalcedonski uporabljal termine, kot 

so narava, oseba, hipostaza itd. glede na pomen, ki so jih imeli v obiľajnem govoru in v 

teologiji tistega ľasa. To ne pomeni, kot so trdili nekateri, da se je evangeljsko sporoľilo 

heleniziralo. V resnici so bili na strani toge helenizacije ravno tisti, ki so predlagali krivoverske 

nauke, kot npr. Arij ali Nestorij, ki niso znali uvideti omejitev filozofskega izrazoslovja 

njihovega ľasa glede skrivnosti Boga in Kristusa. 

Jezusova presveta ľloveģka narava 

Pri uľloveľenju je bila èľloveģka narava privzeta, ne pa uniľena (GS 22, 2)ç (Katekizem, 

470). Zaradi tega Cerkev izpoveduje èpolno stvarnost Kristusove ľloveģke duģe z njenimi 

dejavnostmi razuma in volje ter njegovega ľloveģkega telesa. Toda vzporedno je morala 

vsakokrat klicati v spomin, da Kristusova ľloveģka narava pripada kot lastna boĥji naravi 

Boĥjega Sina, ki je to ľloveģko naravo privzel. Vse, kar Kristus je in kar dela v njej, je odvisno 

od òenega od svete Trojiceó. Boĥji Sin torej priobľuje svoji ľloveģkosti svoj lasten naľin 

osebnostnega bivanja v Trojici. Tako Kristus v svoji duģi kakor v svojem telesu ľloveģko izraĥa 

boĥje ĥivljenje Trojice (prim. Jn 14, 9-10)ç (Katekizem, 470). 

Kristusova ľloveģka duģa ima resniľno ľloveģko spoznanje. Katoliģki nauk po izroľilu 

uľi, da je Kristus kot ľlovek imel pridobljeno spoznanje, neposredno spoznanje in blaĥeno 

spoznanje, lastno svetim v nebesih. Kristusovo pridobljeno spoznanje ni moglo biti samo po 

sebi brezmejno: èZato je Boĥjemu Sinu bilo mogoľe hoteti, da je kot uľloveľeni ònapredoval v 

modrosti, starosti in milostió (Lk 2, 52) in prav tako, da mu je bilo treba spraģevati in 

poizvedovati glede tistega, ľesar se moramo v ľloveģkem stanju izkustveno nauľiti (prim. Mr  

6, 38; 8, 27; Jn 11, 34)ç (Katekizem, 472). Kristus, v katerem se nahaja polnost Svetega Duha z 

njegovimi darovi (prim. Iz 11, 1-3), je bil obdarjen tudi z notranjim in neposrednim 

spoznavanjem, t.j. s tistim spoznanjem, ki ni pridobljeno z delom razuma, temveľ je vlito 

neposredno od Boga v ľloveģki um. Dejansko je èSin tudi v svojem ľloveģkem spoznavanju 

kazal boĥjo prodornost, s katero je segal do skritih misli ľloveģkega srca (prim. Mr  2, 8; Jn 2, 

25; 6, 61)ç (Katekizem, 473). Kristus je imel tudi spoznanje, ki je lastno blaĥenim: èPo svojem 

zedinjenju z boĥjo modrostjo v osebi uľloveľene Besede je bilo Kristusovo ľloveģko znanje v 

polnosti deleĥno vednosti o veľnih naľrtih, ki jih je razodel s svojim prihodom (prim. Mr  8, 31; 

9, 31; 10, 33-34; 14, 18-20.26-30)ç (Katekizem, 474). Zaradi vsega tega je treba potrditi, da je 

Kristus kot ľlovek nezmotljiv: dopustiti zmoto v Njem, bi pomenilo dopustiti zmoto v Besedi, 

edini osebi, ki obstaja v Kristusu. Kar se tiľe morebitne nevednosti v pravem pomenu besede 
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je treba upoģtevati, da èglede tistega, o ľemer pravi, da na tem podroľju ne ve (prim. Mr  13, 

32), izjavlja drugod, da ni v njegovem poslanstvu, da bi to razodel (prim. Apd 1, 7)ç (Katekizem, 

474). Razumljivo je, da se je Kristus ľloveģko zavedal tega, da je Beseda, in svojega odreģilnega 

poslanstva.106 Po drugi strani pa je katoliģka teologija ob upoģtevanju, da je Kristus ĥe na zemlji 

uĥival neposredno gledanje Boga, vedno zanikala obstoj kreposti vere v Kristusu.107 

Nasproti herezijam, ki so v logiľnem sosledju s predhodnim monofizitizmom trdile, da 

je v Kristusu ena sama dejavnost ali ena sama volja, je Cerkev na tretjem ekumenskem 

carigrajskem koncilu leta 681 izpovedala, da èima Kristus dve naravni volji in dve naravni 

dejavnosti, boĥjo in ľloveģko, ki si ne nasprotujeta, ampak sodelujeta tako, da je uľloveľena 

Beseda v pokorģľini svojemu Oľetu ľloveģko hotela vse, kar je skupaj z Oľetom in Svetim 

Duhom po boĥje odloľila za naģe zveliľanje (prim. DS 556-559). Kristusova ľloveģka volja òje 

pokorna; ne upira se in ne nasprotuje, temveľ se podreja njegovi boĥji in vsemogoľni voljiò 

(DS 556)ç (Katekizem, 475). Gre za temeljno vpraģanje, saj je neposredno v zvezi s Kristusovim 

bivanjem in z naģim zveliľanjem. Sv. Maksim Spoznavalec izstopa v tem doktrinalnem 

prizadevanju za pojasnjevanje in se je zelo uľinkovito posluĥil znanega odlomka o Jezusovi 

molitvi na vrtu Getsemani, v kateri se pokaĥe skladnost Kristusove ľloveģke volje z voljo Oľeta 

(prim. Mt  26, 39). 

Posledica dvojnosti narav je tudi dvojnost dejavnosti. V Kristusu so dvoje dejavnosti, 

boĥje, ki izhajajo iz njegove boĥje narave, in ľloveģke, ki izhajajo iz ľloveģke narave. Govorimo 

tudi o bogoľloveģki dejavnosti, takrat, ko ľloveģka dejavnost deluje kot orodje boĥje: tako je v 

primeru ľudeĥev, ki jih je delal Kristus. 

Realizem uteleģenja Besede se je pokazal tudi pri zadnjem velikem kristoloģkem sporu 

patristiľne dobe: v razpravi o podobah. Navada upodabljati Kristusa na freskah, ikonah, 

reliefih ipd. je izredno starodavna in obstajajo priľevanja, ki grejo nazaj vsaj do drugega 

stoletja. Do ikonoklastiľne krize je priģlo v Carigradu na zaľetku 8. stoletja, njen izvor pa leĥi 

v neki cesarjevi odloľitvi. Ĥe pred tem so se nekateri teologi skozi stoletja izrekali v prid ali 

proti uporabi podob, vendar sta obe struji mirno obstajali ena ob drugi. Tisti, ki so bili proti, 

so navadno poudarjali, da Bog ni omejen in ga zato ni mogoľe zaobjeti v nekaj potez, v nekaj 

ľrt, ni ga mogoľe orisati. Kljub temu pa, kot je dejal sv. Janez Damaģľan, je prav uteleģenje 

orisalo neorisljivo Besedo. èKer se je Beseda uľloveľila tako, da si je privzela resniľno 

ľloveģkost, je bilo Kristusovo telo omejeno. Zaradi tega smemo Jezusovo ľloveģko obliľje 

ònaslikatió (Gal 3, 2)ç (Katekizem, 476). Dejansko èposebne individualne znaľilnosti 

Kristusovega telesa izraĥajo osebo Boĥjega Sina. On je poteze lastnega ľloveģkega telesa 

naredil za svoje do te mere, da jih lahko ľastimo na naslikani sveti podobi, kajti vernik, ki ľasti 

njegovo podobo, ľasti osebo, ki jo ta predstavlja.ç108 

Kristusova duģa, ki po svojem bistvu ni boĥja temveľ ľloveģka, je bila izpopolnjena, tako 

kot duģe drugih ljudi, s habitualno milostjo, ki je ètrajen dar, nadnaravna dispozicija, ki 

izpopolnjuje duģo samo tako, da jo naredi sposobno ĥiveti z Bogom, delati po njegovi ljubezniç 

(Katekizem, 2000). Kristus je svet, kot je nadangel Gabrijel naznanil sveti Mariji pri oznanjenju: 

Lk 1, 35. Kristusova ľloveģkost je radikalno sveta, vir in paradigma svetosti vseh ljudi. Z 
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uteleģenjem je bila Kristusova ľloveģka narava povzdignjena na veľje zedinjenje z 

boĥanskostjo ñ z osebo, ki je Beseda ñ kot je lahko povzdignjena katera koli ustvarjenina. Z 

vidika Gospodove ľloveģkosti je hipostatiľno zedinjenje najveľji dar, ki ga je mogoľe prejeti, 

in je znan pod imenom milost zedinjenja. S habitualno milostjo je bila Kristusova duģa 

poboĥanstvena s preobrazbo, ki naravo in dejavnosti duģe povzdigne vse do ravni intimnega 

boĥjega ĥivljenja ter njeni nadnaravni dejavnosti daje sonaravnost, ki je drugaľe ne bi imela. 

Njegova polnost milosti pomeni tudi vlite kreposti in darove Svetega Duha. Iz te polnosti 

Kristusove milosti èsmo vsi prejeli milost za milostjoç (Jn 1, 16). Milost in darovi so bili 

Kristusu podeljeni ne samo zaradi dostojanstva Sina, temveľ tudi z ozirom na njegovo 

poslanstvo novega Adama in glave Cerkve. Zato govorimo o milosti, ki jo ima Kristus kot 

glava, ki ni nekaj razliľnega od Gospodove osebne milosti, marveľ je eden od vidikov te iste 

milosti, ki svoje posveľevalno delo namenja ľlanom Cerkve. Cerkev je dejansko èKristusovo 

teloç (Katekizem, 805), telo, èkateremu je Kristus glava: Cerkev ĥivi iz njega, v njem in zanj; on 

ĥivi z njo in v njejç (Katekizem, 807). 

Srce uteleģene Besede. èJezus nas je vse in vsakogar poznal in ljubil v ľasu svojega 

ĥivljenja, svojega smrtnega boja in svojega trpljenja ter se daroval za vsakogar od nas: òBoĥji 

Sin me je vzljubil in daroval zame sam sebeó. Ljubil je nas vse s ľloveģkim srcemç (Katekizem, 

478). Zaradi tega je Jezusovo presveto Srce najodliľnejģi simbol ljubezni, s katero nenehno ljubi 

veľnega Oľeta in vse ljudi. 

JOS£ ANTONIO RIESTRA 

Osnovna literatura  

ñ Katekizem Katoliģke cerkve, 422-483 

ñ Benedikt XVI. ñ Joseph Ratzinger, Jezus iz Nazareta 
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9. UĽLOVEĽENJE 

Dejanje uľloveľenja 

Dejanje, s katerim druga boĥja oseba (Beseda) prevzame ľloveģko naravo, je delo vseh 

treh boĥjih oseb. Uľloveľenje Boga je uľloveľenje Sina, ne Oľeta, niti Svetega Duha. Kljub temu 

je bilo uľloveľenje delo celotne Trojice. Zato je v Svetem pismu vľasih pripisano Bogu Oľetu 

(Heb 10,5; Gal 4,4) ali samemu Sinu (Flp 2,7) ali pa Svetemu Duhu (Lk 1,35; Mt  1,20). Na ta naľin 

je poudarjeno, da je bilo uľloveľenje eno s§mo dejanje, skupno vsem trem boĥjim osebam. 

Sveti Avguģtin razlaga, da je èto, da je Marija spoľela in rodila, delo Trojice, kajti dela Trojice 

so neloľljiva.ç109 Gre za boĥje dejanje ad extra, katerega uľinki so zunaj Boga, v ustvarjeninah, 

je skupno delo treh boĥjih oseb, kajti ena sama je boĥja bit, ki je neskonľna boĥja moľ (prim. 

Katekizem, 258). 

Uľloveľenje Besede nima uľinka na boĥjo svobodo, kajti Bog bi lahko odloľil, da se 

Beseda ne uľloveľi, ali pa da se uľloveľi kakģna druga boĥja oseba. Vendar pa to, da je Bog 

neskonľno svoboden, ne pomeni, da so njegove odloľitve arbitrarne, in to tudi ne zanika, da 

je razlog njegovega delovanja ljubezen. Zaradi tega teologi navadno iģľejo razloge 

primernosti, ki jih je mogoľe razbrati iz razliľnih boĥjih odloľitev, tako kot se kaĥejo v 

ojkonomiji odreģenja. S tem skuģajo zgolj predoľiti ľudovito modrost in skladnost, ki je 

prisotna v vsakem boĥjem dejanju, ne pa morebitno nujnost Boga. 

 Devica Marija, Boĥja Mati 

Devica Marija je bila vnaprej od vekomaj doloľena, da postane Mati Boga, skupaj z 

uľloveľenjem Besede: èv Kristusovi skrivnosti je Marija navzoľa ĥe òpred stvarjenjem svetaó 

kot tista, ki jo je Oľe òizbraló za Mater svojega Sina pri uľloveľenju, in skupaj z Oľetom jo je 

izbral Sin ter jo za veľno izroľil Duhu svetosti.ç110 Boĥja izvolitev spoģtuje svobodo svete 

Marije, kajti èOľe usmiljenja je hotel, naj v boĥjih sklepih vnaprej doloľena mati pred izvrģitvijo 

uľloveľenja da svojo privolitev, da bi tako ĥena prispevala tudi k ĥivljenju, kakor je prispevala 

k smrti (C 56; prim. 61)ç (Katekizem, 488). Zato so ĥe v starih ľasih cerkveni oľetje v Mariji videli 

novo Evo. 

èBog je Marijo, da bi postala Odreģenikova mati, òobogatil z darovi, vrednimi takģne 

nalogeó (C 56)ç (Katekizem, 490). Nadangel Gabrijel jo ob oznanjenju pozdravi z besedami 

èmilosti polnaç (Lk 1,28). Preden se je Beseda uľloveľila, je Marija ĥe bila polna milosti zaradi 

njenega odgovora na prejete darove. Milost, ki jo je prejela, jo naredi za Bogu vģeľno in jo 

pripravi na to, da bo postala deviģka Mati Odreģenika. Popolnoma prevzeta od boĥje milosti 

je mogla svobodno privoliti na oznanjenje njene poklicanosti ( prim. Katekizem, 490). èTako je 
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Marija dala boĥji besedi svojo privolitev in postala Jezusova mati. In ko je z vsem srcem in 

neovirana od kakrģnega koli greha sprejela odreģenjsko boĥjo voljo, je sama sebe popolnoma 

v celoti izroľila osebi in delu svojega Sina, da bi v odvisnosti od njega in skupaj z njim sluĥila 

po boĥji milosti skrivnosti odreģenja (prim. C 56)ç (Katekizem, 494). Vzhodni cerkveni oľetje 

Boĥjo Mater navadno imenujejo èvso svetoç in èslavijo jo kot òprosto vsakega madeĥa greha, 

na neki naľin oblikovano od Svetega Duha in narejeno za novo stvaró (C 56). Po boĥji milosti 

je Marija vse svoje ĥivljenje ostala obvarovana vsakega osebnega grehaç (Katekizem, 493). 

Marija je bila odreģena ĥe pri svojem spoľetju: èTo izpoveduje verska resnica o 

brezmadeĥnem spoľetju, ki jo je 1854 razglasil papeĥ Pij IX.: òBlaĥena Devica Marija je bila v 

prvem trenutku svojega spoľetja obvarovana vsakega madeĥa izvirnega greha, in sicer po 

edinstveni milosti in posebni pravici, ki ji jo je podelil vsemogoľni Bog glede na zasluĥenje 

Kristusa Jezusa, Zveliľarja ľloveģkega roduò (DS 2803)ç (Katekizem, 491). Brezmadeĥno 

spoľetje razodeva zastonjsko ljubezen Boga, saj je bila to boĥja pobuda in ne Marijina, ampak 

Kristusova zasluga. èTa òsijaj popolnoma edinstvene svetostió, s katerim je bila òobdarjena od 

prvega trenutkaó (C 56), ji v celoti prihaja od Kristusa: Marija je òzaradi zasluĥenja svojega 

Sina odreģena na odliľnejģi naľinó (C 53)ç (Katekizem, 492). 

Sveta Marija je Boĥja Mati: èTisti namreľ, katerega je kot ľloveka spoľela od Svetega 

Duha in ki je po mesu postal resniľno njen Sin, je veľni Oľetov Sin, druga oseba presvete 

Trojice. Cerkev izpoveduje, da je Marija resniľno Boĥja Mati (prim. DS 251: S 172)ç (Katekizem, 

495). Seveda ni rodila boĥanskosti, temveľ ľloveģko telo Besede, s katerim se je takoj zedinila 

njegova duģa, od Boga ustvarjena kakor vse druge, in tako je nastala ľloveģka narava, ki jo je 

v istem trenutku nase prevzela Beseda. 

Marija je bila vedno Devica. Cerkev ĥe od davnine v credu izpoveduje in v sv oji liturgiji 

slavi èMarijo kot (é) òvedno devicoó (prim. C 52)ç (Katekizem, 499; prim. Katekizem, 496-507). 

Ta vera Cerkve se odseva v starodavnem obrazcu: èDevica pred porodom, med porodom in 

po porodu.ç Od vsega zaľetka èje Cerkev izpovedovala, da je bil Jezus spoľet samo z moľjo 

Svetega Duha v naroľju Device Marije, poudarjajoľ tudi telesni vidik tega dogodka: Jezus je 

bil spoľet òabsque semine ex Spiritu Sanctoò (lateranski koncil 649: DS 503: S 195) ñ òbrez 

moģkega semena iz Svetega Duhaóç (Katekizem, 496). Marija je bila devica tudi med porodom, 

saj èga je rodila, brez da bi bila okrnjena njena deviģkost, tako kot ga je brez izgube deviģkosti 

spoľela (é). Jezus Kristus se je na ľudovit naľin rodil iz deviģkega telesa.ç111 Dejansko 

Kristusovo rojstvo èòni zmanjģalo deviģke nedotaknjenostió njegove matere, òampak jo je 

posvetiloó (C 57)ç (Katekizem, 499). Po porodu je Marija ostala vedno devica. Cerkveni oľetje 

so v svojih razlagah evangelijev in v svojih odgovorih na razliľne ugovore vselej potrjevali to 

dejstvo, ki izraĥa njeno popolno pripravljenost in absolutno izroľitev boĥjemu odreģenjskemu 

naľrtu. Sveti Bazilij je to povzel rekoľ, da ètisti, ki ljubijo Kristusa, ne dopuģľajo trditve, da bi 

Boĥja Mati v kakģnem trenutku prenehala biti devica.ç112 

Marija  je bila vzeta v nebesa. èKo je brezmadeĥna Devica, obvarovana v nedotaknjenosti 

od kakrģnega koli madeĥa izvirnega greha, dovrģila tek zemeljskega ĥivljenja, je bila konľno s 

telesom in duģo vzeta v nebeģko slavo; in Gospod jo je poviģal za Kraljico vesoljstva, da bi bila 

v popolnejģi meri upodobljena po svojem Sinu, Gospodu gospodov in zmagovalcu nad 
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grehom in smrtjo.ç113 Vnebovzetje Device Marije predstavlja anticipacijo vstajenja preostalih 

kristjanov (prim. Katekizem, 966). Marijino kraljevo dostojanstvo temelji na njenem boĥjem 

materinstvu in na njeni zedinjenosti z delom odreģenja.114 Pij XII. je 1. novembra 1954 postavil 

praznik Svete Marije Kraljice.115 

Marija je Odreģenikova Mati. Zaradi tega njeno boĥje materinstvo vkljuľuje tudi njeno 

sodelovanje pri zveliľanju ljudi: èTako je Marija, Adamova hľi, pritrdila boĥji besedi in postala 

Jezusova mati. In ko je z vsem srcem in neovirano od kakrģnega koli greha sprejela odreģitveno 

boĥjo voljo, je sama sebe kot Gospodovo deklo popolnoma posvetila osebi in delu svojega Sina 

in je tako pod njim in z njim sluĥila po milosti vsemogoľnega Boga skrivnosti odreģenja. Po 

pravici torej menijo cerkveni oľetje, da je Bog Marijo uporabil ne kot zgolj pasivno orodje, 

temveľ da je s svobodno vero in pokorģľino sodelovala pri odreģenju ľloveģtva.ç116 To 

sodelovanje se kaĥe tudi v njenem duhovnem materinstvu. Marija, nova Eva, je resniľna mati 

ljudi v redu milosti, saj sodeluje pri rojstvu v ĥivljenje milosti in pri duhovnem razvoju 

vernikov: Marija je èna popolnoma edinstven naľin sodelovala pri Odreģenikovem delu za 

obnovitev nadnaravnega ĥivljenja v duģah. S tem je postala mati v redu milosti.ç117 (prim. 

Katekizem, 968). Marija je tudi posrednica in njeno materinsko posredovanje, ki je vselej 

podrejeno edinstvenemu posredovanju Kristusa, se je zaľelo z njenim fiat ob oznanjenju in se 

nadaljuje v nebesih, kajti èvzeta (é) v nebesa te zveliľavne naloge ni odloĥila, temveľ nam z 

mnogotero priproģnjo ģe naprej pridobiva darove veľnega zveliľanja. (é) Zato blaĥeno Devico 

kliľemo z naslovi priproģnjice, pomoľnice, bes®dnice in sr®dniceç118 (prim. Katekizem, 969). 

Marija je podoba in vzor Cerkve: èDevica Marija je za Cerkev zgled glede vere in 

ljubezni. Zato je òpreodliľni in docela edinstveni ud Cerkveó (C 53) ter celo òvzorno 

uresniľenjeó (é) Cerkve (C 63)ç (Katekizem, 967). Pavel VI. je 21. novembra 1964 slovesno 

imenoval Marijo za Mater Cerkve, da bi izrecno poudaril njeno materinsko vlogo nad 

krģľanskim ljudstvom.119 

Iz doslej povedanega je razumljivo, da je poboĥnost Cerkve do presvete Device bistven 

notranji element krģľanskega ľeģľenja.120 Devici Mariji èCerkev po pravici izkazuje posebno 

ľeģľenje. Ĥe od najstarejģih ľasov so namreľ blaĥeno Devico ľastili z naslovom òboĥje 

Porodniceó, pod katere varstvo se verniki v molitvi zatekajo v vseh svojih nevarnostih in 

potrebah. (é) To ľeģľenje (é) je sicer docela edinstveno, vendar se bistveno razlikuje od 

ľeģľenja, kakrģnega izkazujemo tako uľloveľeni Besedi kakor tudi Oľetu in Svetemu Duhu in 

katerega Mariji izkazovano ľeģľenje kar najbolj pospeģuje.ç121 Ľeģľenje svete Marije èse izraĥa 

v bogosluĥnih praznikih, ki so posveľeni Boĥji Materi (prim. B 103) in v marijanskih molitvah, 

npr. v svetem roĥnem vencuç (Katekizem, 971). 

                                                      
113 

DRUGI VATIKANSKI KONC IL , konst. Lumen Gentium, 59; prim. razglasitev dogme o vnebovzetju blaĥene 
Device Marije, papeĥ Pij XII. leta 1950: DS 3903. 
114 

Prim. PIJ XII. , Okr. Ad coeli reginam, 11. 10. 1954: AAS 46(1954)625-640. 
115 

Prim. AAS 46(1954)662-666. 
116 

DRUGI VATIKANSKI KONC IL , konst. Lumen Gentium, 56. 
117 

Prav tam, 61. 
118 

Prav tam, 62. 
119 

Prim. AAS 56(1964)1015-1016. 
120 

Prim. PAVEL VI., Marialis cultus, 56. 
121 

DRUGI VATIKANSKI KONC IL , konst. Lumen Gentium, 66. 



60 
 

 Podobe in prerokbe uľloveľenja 

Pri obravnavanju prejģnje teme smo videli, da po grehu naģih prastarģev, Adama in Eve, 

Bog ľloveka ni zapustil, ampak jima je obljubil Zveliľarja (prim. 1 Mz 3,15; Katekizem, 410). 

Po izvirnem grehu in obljubi Odreģenika je znova Bog tisti, ki da pobudo in sklene 

zavezo z ljudmi: z Noetom po potopu (prim. 1 Mz 9-10), nato pa predvsem z Abrahamom 

(prim. 1 Mz 15-17), kateremu je obljubil, da mu bo dal obilno potomstvo in iz njega naredil 

veliko ljudstvo, ki mu bo dal v posest novo deĥelo in v katerem bodo nekega dne blagoslovljeni 

vsi narodi. Zaveza je bila potem obnovljena z Izakom (prim. 1 Mz 26,2-5) in z Jakobom (prim. 

1 Mz 28,12-15; 35,9-12). V stari zavezi doseĥe najbolj dovrģeno obliko v Mojzesu (prim. 

2 Mz 6,2-8; 2 Mz 19-34). 

Pomemben trenutek v zgodovini razmerja med Bogom in Izraelom je bila Natanova 

prerokba (pri m. 2 Sam 7,7-15), ki oznani, da bo Mesija izmed Davidovih potomcev in da bo 

kraljeval nad vsemi narodi, ne samo nad Izraelom. O Mesiju je v drugih preroģkih besedilih 

zapisano, da se bo rodil v Betlehemu (prim. Mih  5,1), da bo pripadal Davidovemu rodu (pri m. 

Iz 11,1; Jer 23,5); da mu bodo dali ime èEmanuelç, kar pomeni Bog z nami (prim. Iz 7,14); da 

bo imenovan èMoľni Bog, Veľni Oľe, Knez miruç (Iz 9,5) itd. Poleg teh besedil, ki Mesija 

opisujejo kot kralja in Davidovega potomca, so ģe druga, ki ravno tako na preroģki naľin 

govorijo o Mesijevem odreģenjskem poslanstvu in ga imenujejo Gospodov sluĥabnik, trpeľi 

sluĥabnik, ki bo na svoje telo prevzel spravo in mir (prim. Ef 2,14-18): Iz 42,1-7; 49,1-9; 50, 4-9; 

52,13-53, 12. V tem kontekstu je pomemben odlomek Dan 7, 13-14 o Sinu ľlovekovem, ki na 

skrivnosten naľin preko poniĥnosti in sestopanja premaga poloĥaj ľloveka in dokonľno 

vzpostavi mesijansko kraljestvo (prim. Katekizem, 440). 

Glavne podobe Odreģenika v stari zavezi so nedolĥni Abel, v®liki duhovnik Melkizedek, 

Izakovo ĥrtvovanje, Joĥef, ki ga prodajo njegovi bratje, pashalno jagnje, bronasta kaľa, ki jo 

Mojzes povzdigne v puģľavi, ter prerok Jona. 

Kristusova imena  

V teku stoletij so teologi in duhovni pisci Kristusu pripisovali ģtevilna imena in nazive. 

Nekaj jih je vzetih iz stare zaveze in nekaj iz nove. Nekatere je uporabljal ali sprejemal Jezus 

sam, druge mu je skozi stoletja dodala Cerkev. Oglejmo si najpomembnejģa in najpogostejģa 

med temi imeni.  

Jezus (prim. Katekizem, 430-435), kar v hebrejģľini pomeni èBog reģujeç: èPri oznanjenju 

mu angel Gabrijel da kot lastno ime ime Jezus, ki izraĥa hkrati njegovo identiteto in njegovo 

poslanstvoç (Katekizem, 430), to pomeni, da je On Boĥji Sin, ki je postal ľlovek, da bi èsvoje 

ljudstvo odreģil grehovç (Mt  1,21). Ime Jezus pomeni, èda je ime Boga samega navzoľe v osebi 

njegovega Sina (prim. Apd 5,41; 3 Jn 7), ki se je uľloveľil za vesoljno in dokonľno odreģenje 

grehov. Je to boĥje ime, ki edino prinaģa zveliľanje (prim. Jn 3,5; Apd 2,21) in ki ga morejo odtlej 

klicati vsi, kajti z uľloveľenjem se je zdruĥilo z vsemi ljudmiç (Katekizem, 432). Jezusovo ime je 

v srcu krģľanske molitve (prim. Katekizem, 435). 

Kristus (prim. Katekizem, 436-440), kar izhaja grģkega prevoda hebrejske besede èMesijaç 

in pomeni èmaziljenecç. To postane Jezusovo lastno ime, èker Jezus popolnoma izpolnjuje 

boĥje poslanstvo, katerega naznaľuje. V resnici so bili v Izraelu v boĥjem imenu maziljeni tisti, 
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ki so bili Bogu posveľeni za poslanstvo, prihajajoľe od njega (Katekizem, 436). Tako je bilo v 

primeru duhovnikov, kraljev in izjemoma prerokov. Na najodliľnejģi naľin je moralo tako biti 

v primeru Mesija, ki ga Bog poģlje, da dokonľno vzpostavi njegovo kraljestvo. Jezus je izpolnil 

Izraelovo mesijansko upanje v svoji trojni vlogi duhovnika , preroka in kralja (prim. prav tam). 

Jezus je èsprejel naslov Mesija, do katerega je imel pravico (prim. Jn 4,25-26; 11,27), a ne brez 

pridrĥka, ker ga je del njegovih sodobnikov razumelo po preveľ ľloveģkem pojmovanju (prim. 

Mt  22,41-46), v bistvu politiľno (prim. Jn 6,15; Lk 24,21)ç (Katekizem, 439). 

Jezus Kristus je Boĥji Edinorojenec, edini Boĥji Sin (prim. Katekizem, 441-445). Jezusovo 

sinovsko razmerje do njegovega Oľeta ni posinovljenje, tako kot v naģem primeru, temveľ 

naravno boĥje sinovstvo, to pomeni, èedinstveno in veľno razmerje Jezusa Kristusa do Boga, 

njegovega Oľeta: Jezus Kristus je edinorojeni Oľetov Sin (prim. Jn 1,14.18; 3,16.18) in Bog sam 

(prim. Jn 1,1). Za to, da smo kristjani, je potrebno verovati, da je Jezus Kristus Boĥji Sin (prim. 

Apd 8,37; 1 Jn 2,23)ç (Katekizem, 454). Evangeliji èv dveh slovesnih trenutkih, pri Kristusovem 

krstu in njegovem spremenjenju, navajajo Oľetov glas, ki ga oznaľuje kot svojega òljubljenega 

Sinaó (prim. Mt  3,17; 17,5). Jezus sam sebe oznaľuje kot òedinorojenega Boĥjega Sinaó (Jn 3,16) 

in s tem naslovom potrjuje svojo veľno preeksistencoç (Katekizem, 444). 

Gospod (prim. Katekizem, 446-451): èv grģkem prevodu starozaveznih knjig je ono 

neizrekljivo ime, s katerim se je Bog razodel Mojzesu (prim. 2 Mz 3,14), namreľ YHWH, 

podano s òKyriosó [òGospodó]. Gospod postane od tedaj naprej najbolj obiľajno ime za 

oznaľevanje boĥjosti Izraelovega Boga samega. V tem krepkem pomenu uporablja nova 

zaveza naslov òGospodó hkrati za Oľeta, a tudi ñ in to je novost ñ za Jezusa, ki je s tem 

priznan za Boga samega (prim. 1 Kor 2,8)ç (Katekizem, 446). Prve cerkvene veroizpovedi Jezusu 

pridevajo  boĥji naslov Gospod in s tem èpotrjujejo od samega zaľetka (prim. Apd 2,34-36), da 

oblast, ľast in slava, ki gredo Bogu Oľetu, pripadajo tudi Jezusu (prim. Rim 9,5; Tit  2,13; Raz 

5,13), ker je òboĥje naraveó (Flp 2,6) in ker je Oľe razglasil to Jezusovo najviģje gospostvo s tem, 

da ga je obudil od mrtvih in ga poviģal v svoje veliľastvo (prim. Rim 10,9; 1 Kor 12,3; Flp 2,11)ç 

(Katekizem, 449). Krģľanska molitev, liturgiľna in osebna, je zaznamovana z naslovom 

èGospodç (prim. Katekizem, 451). 

Kristus je edi ni popolni srednik med Bogom in ljudmi. Je 

Uľitelj, Duhovnik in Kralj. 

èJezus Kristus je pravi Bog in pravi ľlovek, v enoti svoje boĥje osebe; zaradi tega je edini 

sr®dnik med Bogom in ljudmiç (Katekizem, 480). V Novi zavezi najdemo najgloblji izraz o 

Kristusovem posredovanju v Prvem pismu Timoteju: èBog je namreľ samo eden. Samo eden 

je tudi srednik med Bogom in ljudmi, ľlovek Kristus Jezus, on, ki je sam sebe dal v odkupnino 

za vseç (1 Tim 2,5). Tukaj je predstavljena oseba srednika in njegovo delovanje. V Pismu 

Hebrejcem pa Kristus nastopa kot srednik nove zaveze (prim. Heb 8,6; 9,15; 12,24). Jezus 

Kristus je srednik, ker je popoln Bog in popoln ľlovek, toda srednik je v svoji ľloveģkosti in 

preko nje. Ta novozavezna besedila predstavljajo Kristusa kot preroka in razodevalca, kot 

v®likega duhovnika in kot Gospoda vsega stvarstva. Ne gre za tri razliľne sluĥbe, ampak za 

tri razliľne vidike odreģilne funkcije enega srednika. 

Kristus je prerok, oznanjen v Peti Mojzesovi knjigi (18,18). Za preroka so Jezusa imeli 

ljudje (prim. Mt  16,14; Mr  6,14-16; Lk 24,19). Sam zaľetek Pisma Hebrejcem je tozadevno 

nadvse pomenljiv. Toda Kristus je veľ kot prerok: On je Uľitelj, to pomeni, tisti, ki uľi z lastno 
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oblastjo, z do tedaj nepoznano oblastjo, nad katero so bili posluģalci preseneľeni. Vzviģeni 

znaľaj Jezusovega nauka temelji na dejstvu, da je Bog in ľlovek. Jezus ne samo uľi resnico, 

temveľ je On Resnica, ki je postala vidna po uteleģenju. Kristus, veľna Oľetova Beseda, èje ena 

sama, popolna in nepresegljiva Oľetova Beseda. V njem nam pove vse, in nobene druge besede 

ne bo kakor taç (Katekizem, 65). Kristusov nauk je dokonľen, tudi v smislu, da je z njim boĥje 

razodetje ljudem v zgodovini doseglo svojo konľno dovrģitev. 

Kristus je duhovnik. Posredovanje Jezusa Kristusa je duhovniģko posredovanje. V Pismu 

Hebrejcem, katerega osrednja tema je Kristusovo duhovniģtvo, je Jezus Kristus predstavljen 

kot v®liki Duhovnik nove zaveze, èv®liki duhovnik (é) po Melk²zedekovem reduç (Heb 5,10; 

6,20), èsvet, nedolĥen, neomadeĥevanç (Heb 7,26), èki je òz eno daritvijo za vselej naredil 

popolne tiste, ki jih posveľujeó (Heb 10,14), to je po eni sami ĥrtvi na kriĥuç (Katekizem, 1544). 

Na enak naľin kot je Kristusova daritev ñ njegova smrt na kriĥu ñ ena sama zaradi enotnosti 

med duhovnik om in ĥrtvijo neskonľne vrednosti, tako je tudi njegovo duhovniģtvo eno samo. 

On je edina ĥrtev in edini duhovnik. Daritve stare zaveze so bile podoba Kristusove daritve in 

so svojo veljavo dobivale ravno zaradi njihove usmerjenosti h Kristusovi daritvi. S luĥbeno 

duhovniģtvo in duhovniģtvo vernikov sta deleĥni Kristusovega duhovniģtva, veľnega 

duhovniģtva, ter se mu ne dodajata niti ga ne nasledita (prim. Katekizem, 1544-1547). 

Kristus je Kralj. Kralj je ne samo kot Bog, ampak tudi kot ľlovek. Kristusova vzviģenost 

je temeljni vidik njegovega odreģilnega posredovanja. Kristus odreģuje, ker ima dejansko moľ, 

da to stori. Vera Cerkve govori o Kristusovi kraljevskosti in v veroizpovedi izpriľuje, da 

ènjegovemu kraljestvu ne bo koncaç, s ľimer ponavlja besede nadangela Gabrijela Mariji 

(prim. Lk 1,32-33). Kristusovo kraljevo dostojanstvo je bilo oznanjeno ĥe v Stari zavezi (prim. 

Ps 2,6; Iz 7,6; 11.1-9; Dan 7,14). Vendar pa Kristus ni veliko govoril o svoji kraljevskosti, ker je 

bilo med Judi tistega ľasa zelo razģirjeno materialno in zemeljsko pojmovanje mesijanskega 

kraljestva. Je pa to priznal v posebej slovesnem trenutku, ko je na Pilatovo vpraģanje odgovoril: 

èTi praviģ, da sem kraljç (Jn 18,37). Kristusovo kraljevo dostojanstvo ni metaforiľno, ampak 

stvarno in pomeni oblast zakonodajalca in sodnika. Je kraljevanje, ki temelji na dejstvu, da je 

On uľloveľena Beseda in da je naģ Odreģenik.122 Njegovo kraljestvo je duhovno in veľno. Je 

kraljestvo svetosti in praviľnosti, ljubezni, resnice in miru.123 Kristus kraljuje tako, da k sebi po 

svoji smrti in vstajenju pritegne vse ljudi (prim. Jn 12,32). Kristus, Kralj in Gospodar vesoljstva, 

je postal vsem sluĥabnik, ko èni priģel, da bi mu stregli, ampak da bi stregel in dal svoje 

ĥivljenje v odkupnino za mnoge (Mt  20,28)ç (Katekizem, 786). 

Vsi verniki so udeleĥeni èpri trojni Kristusovi sluĥbi in nosijo odgovornost za poslanstvo 

in sluĥenje, ki iz tega izhajataç (Katekizem, 783). 

Vse Kristusovo ĥivljenje je odreģilno 

Kar zadeva Kristusovo ĥivljenje, èveroizpoved govori (é) samo o skrivnostih 

uľloveľenja (spoľetje in rojstvo) in velike noľi (trpljenje, kriĥanje, smrt, pokop, sestop pred 

pekel, vstajenje, vnebohod). Izrecno niľesar ne pove o skrivnostih Jezusovega skritega in 
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Prim. PIJ XI., Okr. Quas primas, 11. 11. 1925, AS 17(195)599. 
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Prim. RIMSKI MISAL , Hvalospev pri maģi na praznik Kristusa, Kralja vesoljstva. 
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javnega ĥivljenja; toda ľleni vere, ki se tiľejo Jezusovega uľloveľenja in velike noľi, osvetljujejo 

celotno Kristusovo zemeljsko ĥivljenjeç (Katekizem, 512). 

Vse Kristusovo ĥivljenje je odreģilno in katero koli njegovo ľloveģko dejanje vsebuje 

preseĥno vrednost odreģenja. Celo v najpreprostejģih in na videz manj pomembnih Jezusovih 

dejanjih se nahaja uľinkovito udejanjanje njegovega posredovanja med Bogom in ljudmi, saj 

so to vedno dejanja uľloveľene Besede. Ta nauk je posebej globoko doumel sveti Joĥefmarija, 

ki je uľil, da je treba vse zemeljske poti preoblikovati v boĥje poti posveľevanja: èPribliĥa se 

polnost ľasov in za izpolnitev te naloge (é) se rodi Dete v Betlehemu. On je Odreģenik sveta; 

a ģe preden spregovori, ljubi z deli. S seboj ne prinaģa nobene ľarobne formule, ker ve, da mora 

odreģenje, ki ga ponuja, najprej prodreti skozi srce ľloveka. Njegova prva dejanja so smeh, 

otroģki jok, nemoľno spanje uľloveľenega Boga ñ da bi se zaljubili, da bi ga znali sprejeti v 

svoje roke.ç124 

Leta Kristusovega skritega ĥivljenja niso zgolj priprava na njegovo javno delovanje, 

temveľ so pristna odreģilna dejanja, usmerjena v dovrģitev pashalne skrivnosti. Velik teoloģki 

pomen je vsebovan v dejstvu, da je Jezus veľji del svojega ĥivljenja preĥivel na enak naľin, kot 

ogromna veľina ljudi: v vsakdanjem ĥivljenju druĥine in dela v Nazaretu. Nazaret je ģola 

druĥinskega ĥivljenja, ģola ľloveģkega dela.125 Kristus uresniľuje naģe odreģenje tudi v dolgih 

letih svojega skritega ĥivljenja in tako znotraj odreģenjske zgodovine daje poln boĥanski 

pomen vsakodnevnemu delu kristjana ter milijonov ljudi dobre volje: èJezus raste in ĥivi, 

kakor eden izmed nas, in nam razodeva, da ima ľloveģko ĥivljenje, vsakdanje in obiľajno 

ĥivljenje, boĥanski smisel.ç126 

JOS£ ANTONIO RIESTRA 

Osnovna literatura  

ñ Katekizem katoliģke Cerkve, 484-570, 720-726 in 963-975. 

ñ Benedikt XVI. ñ Joseph Ratzinger, Jezus iz Nazareta (Uvod in pog. 10). 
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SV. JOĤEFMARIJA, Jezus prihaja mimo, 36. 
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Prim. PAVEL VI., Allocuzione a Nazaret, 5. 1. 1964: Insegnamenti di Paolo VI 2(1964)25. 
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SV. JOĤEFMARIJA, Jezus prihaja mimo, 14. 
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10. TRPLJENJE IN SMRT NA KRIĤU 

Sploģni pomen Kristusovega kriĥa 

Uvod 

Skrivnost kriĥa je umeģľena v sploģni okvir boĥjega naľrta in Jezusovega prihoda na 

svet. Smisel stvarjenja je doloľen z njegovim nadnaravnim ciljem, ki je v zedinjenju z Bogom. 

Toda greh je globoko spremenil red stvarstva; ľlovek je prenehal na svet gledati kot na 

stvaritev, polno dobrote, in ga je spremenil v nekaj zmotnega. Svoje upanje je poloĥil v 

ustvarjenine in si kot cilj zastavil laĥne zemeljske cilje. 

Namen Jezusovega prihoda na svet je ponovno vzpostaviti boĥji naľrt v svetu in le-tega 

uľinkovito pripeljati do dokonľnega zedinjenja z Njim. Zaradi tega je Jezus, resniľna Glava 

ľloveģkega rodu127, vzel nase vso ľloveģko stvarnost, degradirano zaradi greha, jo napravil za 

svojo in jo sinovsko izroľil Oľetu. Na ta naľin je Jezus vsakemu ľloveģkemu odnosu in 

poloĥaju povrnil njegov resniľni smisel v odvisnosti do Boga Oľeta. 

Ta pomen ali cilj Jezusovega prihoda se uresniľuje v vsem njegovem ĥivljenju, z vsako 

izmed njegovih skrivnosti, v katerih Jezus v polnosti poveliľa Oľeta. Vsak dogodek in vsako 

obdobje Kristusovega ĥivljenja ima specifiľen pomen znotraj tega zveliľavnega cilja.128 

Skrivnost kriĥa 

Smoter skrivnosti kriĥa je izbrisati greh sveta (prim. Jn 1,29), nekaj, kar je popolnoma 

potrebno, da bi bilo mogoľe uresniľiti sinovsko zedinjenje z Bogom. To zedinjenje je, kot 

reľeno, konľni cilj boĥjega naľrta (prim. Rim 8,28-30). 

Jezus izbriģe greh sveta s tem, ko si ga naloĥi na svoje rame in ga izniľi v praviľnosti 

svojega svetega srca.129 Skrivnost kriĥa bistveno sestoji v naslednjem: 

a) Nase je vzel naģe grehe. To nakazuje na prvem mestu poroľilo o njegovem trpljenju in 

smrti v evangelijih. Ker so ta dejanja zgodovina uľloveľenega Boĥjega Sina in ne katerega koli 

bolj ali manj svetega ľloveka, imajo vesoljno vrednost in uľinkovitost, ki doseĥeta celoten 

                                                      
127 
On je naģa Glava, ker je Boĥji Sin in ker je postal solidaren z nami v vsem razen v grehu (prim. 

Heb 4,15).  
128 
Jezusovo otroģtvo, njegova leta dela v delavnici, njegov krst v Jordanu, njegovo oznanjevanje é, vse 

prispeva k odreģenju ljudi. V zvezi s Kristusovim ĥivljenjem v nazareģki vasici je sv. Joĥefmarija dejal: 
èTista skrita Gospodova leta niso brez pomena, pa tudi ne zgolj priprava na prihodnja leta, na leta 
javnega delovanja. Ĥe od leta 1928 jasno razumem, da Bog ĥeli, da se kristjani zgledujejo po celotnem 
Gospodovem ĥivljenju. Posebej sem spoznal njegovo skrito ĥivljenje, ĥivljenje obiľajnega dela med 
ljudmi: Gospod ĥeli, da bi mnoge duģe naģle svojo pot v tihih letih, letih brez sijajaç (Jezus prihaja mimo, 
20). 
129 

Prim. Kol 1,19-22; 2,13-15; Rim 8,1-4; Ef 2,14-18; Heb 9,26. 
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ľloveģki rod. V njih vidimo, da je Jezusa Oľe izroľil v roke greģnikov (prim. Mt  26,45) in da je 

On sam prostovoljno dopustil, da njihova hudobija v vsem doloľi Njegovo usodo. Kot pravi 

Izaija, ko predstavlja ľudovito podobo Jezusa130: èUklonil [se je] in ni odprl svojih ust, kakor 

jagnje, ki ga peljejo v zakol, in kakor ovca, ki umolkne pred tistimi, ki jo striĥejo, in ne odpre 

svojih ustç (Iz 53,7). 

Kot jagnje brez madeĥa je svobodno sprejel telesno in moralno trpljenje, naloĥeno zaradi 

kriviľnosti greģnikov, in v njem je nase prevzel vse grehe ljudi, vse, kar ĥali Boga. Vsaka 

ľloveģka krivica je na nek naľin vzrok za Kristusovo smrt. V tem pomenu govorimo, da je 

Jezus na Golgoti ònosiló naģe grehe (prim. 1 Pt 2,24). 

b) S svojo izroľitvijo je odstranil greh. Toda Kristus ni samo nosil naģih grehov, temveľ jih 

je tudi òuniľiló, odstranil. Trpljenje je namreľ prenaģal v sinovski praviľnosti, v posluģni in 

ljubeľi zedinjenosti z njegovim Oľetom Bogom ter v nedolĥni praviľnosti nekoga, ki ljubi 

greģnika, ľetudi si ta tega ne zasluĥi, nekoga, ki hoľe odpuģľati ĥalitve iz ljubezni (prim. 

Lk 22,42; 23,34). Svoje trpljenje in smrt je izroľil Oľetu v naģo korist, za naģe odpuģľanje: èpo 

njegovih ranah smo bili ozdravljeniç (Iz 53,5). 

Sad kriĥa je torej odstranitev greha. Ta sad prejema ľlovek preko zakramentov (zlasti pri 

zakramentalni spovedi), dokonľno pa ga bo prejel po koncu tega ĥivljenja, ľe je bil zvest Bogu. 

Iz kriĥa izhaja za vse ljudi moĥnost, da ĥivijo daleľ od greha ter da boleľino in smrt vkljuľijo 

v svojo lastno pot k svetosti. 

Kriĥ razodeva boĥje usmiljenje in praviľnost v Jezusu 

Kristusu  

Bog je hotel svet reģiti s pomoľjo kriĥa, vendar ne zato, ker bi imel rad boleľino ali 

trpljenje, saj Bog ljubi le dobro in uresniľevanje dobrega. Kriĥa ni hotel brezpogojno, tako kot 

na primer hoľe, da obstajajo ustvarjenine, temveľ ga je hotel praeviso peccato, na predpostavki 

greha. Kriĥ obstaja, ker obstaja greh. Ampak tudi zato, ker obstaja ljubezen. Kriĥ je sad boĥje 

ljubezni, sooľeni s ľloveģkim grehom. 

Bog je hotel poslati svojega Sina na svet, da bi ta z ĥrtvovanjem lastnega ĥivljenja 

uresniľil odreģenje ljudi, kar na prvem mestu pove veliko o Bogu samem. Konkretno kriĥ 

razodeva boĥje usmiljenje in praviľnost: 

a) Usmiljenje. Sveto pismo pogosto navaja, da je Oľe izroľil svojega Sina v roke greģnikov 

(prim. Mt  26,54), da ni prizanesel svojemu lastnemu Sinu. Zaradi enote boĥjih oseb v Trojici je 

v Jezusu Kristusu, uľloveľeni Besedi, vedno navzoľ Oľe, ki ga poģilja. Zato za Jezusovo 

svobodno odloľitvijo, da za nas izroľi svoje ĥivljenje, stoji izroľitev, s katero nam Oľe daje 

svojega ljubljenega Sina in ga prepuģľa greģnikom; ta izroľitev bolj kot katero koli drugo 

dejanje v zgodovini odreģenja izraĥa Oľetovo ljubezen do ljudi in njegovo usmiljenje. 

b) Kriĥ nam razodeva tudi boĥjo praviľnost. Ta ne sestoji toliko v zahtevi, da ľlovek plaľa 

za greh, ampak bolj v vraľanju ľloveka na pot resnice in dobrega, v ponovni vzpostavitvi 

dobrin, ki jih je uniľil greh. Kristusova zvestoba, pokorģľina in ljubezen do njegovega Oľeta 
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Ģtirje spevi, posveľeni skrivnostnemu òJahvejevemu Sluĥabnikuó so ľudovito preroģtvo 

Kristusovega trpljenja v stari zavezi ( Iz 42,1-9; 49,1-9; 50,4-9; 52,13-53,12). 
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Boga; Jezusova velikoduģnost, dobrota in odpuģľanje do njegovih bratov ljudi; njegova 

resnicoljubnost, praviľnost in nedolĥnost, ki jih je ohranil in potrdil ob uri njegovega trpljenja 

in smrti, uresniľujejo to nalogo: grehu odvzamejo njegovo obsodilno moľ ter naģa srca 

odpirajo za svetost in praviľnost, saj se On izroľa za nas. Bog nas osvobodi naģih grehov s 

pomoľjo praviľnosti, s Kristusovo praviľnostjo. 

Kot sad Kristusove daritve in zaradi navzoľnosti njegove odreģilne moľi se moremo 

vedno obnaģati kot boĥji otroci, v kateri koli situaciji. 

Kriĥ in njegovo zgodovinsko uresniľenje 

Jezus je od zaľetka in na naľin, primeren razvoju njegovega poslanstva in ľloveģkega 

zavedanja, vedel, da pot njegovega ĥivljenja vodi do kriĥa. To je v polnosti sprejel: priģel je 

izpolnit boĥjo voljo vse do poslednjih podrobnosti (prim. Jn 19,28-30) in to izpolnjevanje ga je 

vodilo, da je èdal svoje ĥivljenje v odkupnino za mnogeç (Mr  10,45). 

Pri uresniľevanju naloge, ki mu jo je zaupal Oľe, se je sreľal z nasprotovanjem verskih 

oblasti Izraela, ki so Jezusa imele za sleparja. Tako so ènekateri voditelji Izraela obdolĥili 

Jezusa, da deluje zoper postavo, zoper jeruzalemski tempelj in zlasti zoper vero v enega 

samega Boga, ker se je razglaģal za Boĥjega Sina. Zato so ga izroľili Pilatu, da bi ga obsodil na 

smrtç (Kompendij, 113). 

Tisti, ki so Jezusa obsodili, so greģili, ko so zavrgli Resnico, ki je Kristus. V resnici je vsak 

greh zavraľanje Jezusa in resnice, ki nam jo je On prinesel od Boga. V tem smislu je v Jezusovo 

trpljenje umeģľen vsak greh. èJezusovega trpljenja in smrti ni mogoľe pripisovati niti vsem 

tedaj ĥiveľim Judom brez razlike niti drugim Judom, ki so potem priģli v ľas in prostor. Vsak 

posamezni greģnik, se pravi vsak ľlovek, je tako rekoľ povzroľitelj in orodje vseh muk, ki jih 

je pretrpel Odreģenik. Za krivce tega straģnega hudodelstva moramo imeti tiste, predvsem ľe 

so kristjani, ki spet in spet padajo v grehe in se naslajajo v zablodah in grehihç (Kompendij, 

117). 

Daritev in odreģenje 

Jezus je umrl za naģe grehe (prim. Rim 4,25), da bi nas od njih osvobodil in nas odreģil 

suĥnosti, ki jo greh prinese v ľloveģko ĥivljenje. Sveto pismo pravi, da je Kristusovo trpljenje 

in smrt: a) daritev zaveze, b) daritev zadoģľevanja, c) daritev sprave in povraľila za grehe, d) 

dejanje odreģenja in osvoboditve ljudi. 

a) Jezus je na kriĥu z izroľitvijo svojega ĥivljenja Bogu vzpostavil novo zavezo, to pomeni, 

novo obliko zedinjenosti med Bogom in ljudmi, o kateri so prerokovali Izaija (prim. Iz 42,6), 

Jeremija (prim. Jer 31,31-33) in Ezekijel (prim. Ezk 37,26). Novi òpaktó je zaveza, ki je 

zapeľatena v darovanem Kristusovem telesu in v njegovi krvi, ki je bila prelita za nas (prim. 

Mt  26,27-28). 

b) Kristusova daritev na kriĥu ima zadoģľevalno vrednost, t. j. pomen izbrisanja in oľiģľenja 

od greha (prim. Rim 3,25; Heb 1,3; 1 Jn 2,2; 4,10). 

c) Kriĥ je daritev sprave in povraľila za greh (prim. Rim 3,25; Heb 1,3; 1 Jn 2,2; 4,10). Kristus 

je Oľetu izkazal ljubezen in pokorģľino, ki smo mu jo ljudje odrekli z naģimi grehi. Njegova 
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daritev je dosegla pravico in zadostila oľetovski ljubezni Boga, ki smo jo zavrgli ĥe na zaľetku 

zgodovine. 

d) Kristusov kriĥ je dejanje odreģenja in osvoboditve ľloveka. Jezus je naģo svobodo poplaľal 

s ceno svoje krvi, s ceno svojega trpljenja in smrti (prim. 1 Pt 1,18). S svojo izroľitvijo je zasluĥil 

naģe odreģenje, da bi nas vkljuľil v nebeģko kraljestvo: èOn nas je namreľ iztrgal iz oblasti teme 

in nas prestavil v kraljestvo svojega ljubljenega Sina, v katerem imamo odkupitev, odpuģľanje 

grehovç (Kol 1,13-14). 

Uľinki kriĥa 

Glavni uľinek kriĥa je odstranitev greha in vsega, kar nasprotuje zedinjenju ľloveka z 

Bogom. 

Poleg tega, da izbriģe grehe, nas kriĥ tudi osvobaja hudiľa, ki na skrivaj vodi spletke greha, 

ter veľne smrti. Hudiľ ne more niľ proti nekomu, ki je zedinjen s Kristusom (prim. Rim 8,31-

39), in smrt preneha biti veľna loľitev od Boga ter ostane le ģe kot vrata za vstop v veľnost 

(prim. 1 Kor 15,55-56). 

Z odstranitvijo vseh teh ovir odpre kriĥ vsemu ľloveģtvu pot zveliľanja, vesoljno 

moĥnost za milost. 

Skupaj z njegovim vstajenjem in slavnim povzdignjenjem je kriĥ razlog za opraviľenje 

ľloveka, to pomeni, ne samo za odstranitev greha in ostalih ovir, ampak tudi za vlitje novega 

ĥivljenja (Kristusove milosti, ki posveľuje duģo). Vsak izmed zakramentov je drugaľen naľin 

udeleĥenosti v Kristusovi pashi in pridobivanja odreģenja, ki iz nje izhaja. Krst, na primer, nas 

osvobodi smrti, ki jo je povzroľil izvirni greh, in nam omogoľa ĥiveti novo ĥivljenje Vstalega. 

Jezus je edini in vesoljni vzrok ľloveģkega odreģenja: edini posrednik med Bogom in 

ljudmi. Vsa odreģenjska milost, ki je dana ljudem, izhaja iz njegovega ĥivljenja, ģe posebno iz 

njegove velikonoľne skrivnosti. 

Soodreģevanje s Kristusom 

Kot je bilo pravkar reľeno, je odreģenje, ki ga je Kristus izvrģil na kriĥu, vesoljno in se 

razteza na ves ľloveģki rod. Vendar pa je potrebno, da se sad in zasluge Kristusovega trpljenja 

in smrti naklonijo vsakemu ľloveku, predvsem preko vere in zakramentov. 

Naģ Gospod Jezus Kristus je edini srednik med Bogom in ljudmi (prim. 1 Tim 2,5). Toda 

Bog Oľe je hotel, da smo ne samo odreģeni, ampak tudi soodreģeniki (prim. Katekizem, 618). 

Kliľe nas, naj vzamemo njegov kriĥ in hodimo za njim (prim. Mt  16,24), èsaj je tudi Kristus 

trpel za vas in vam zapustil zgled, da bi hodili po njegovih stopinjahç (1 Pt 2,21). 

Sveti Pavel piģe: 

a) èSkupaj s Kristusom sem kriĥan; ne ĥivim veľ jaz, ampak Kristus ĥivi v meniç 

(Gal 2,19-20) ñ da bi dosegli poistovetenje s Kristusom, se je treba okleniti kriĥa; 

b) èS svoje strani dopolnjujem v svojem mesu, kar primanjkuje Kristusovim bridkostim, 

in to v prid njegovemu telesu, ki je Cerkevç (Kol 1,24) ñ lahko smo soodreģeniki s Kristusom. 
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Bog nas ni hotel osvoboditi vseh tegob tega ĥivljenja zato, da bi jih sprejeli in se tako 

poistovetili s Kristusom, si zasluĥili veľno ĥivljenje ter sodelovali pri tem, da ģe drugim 

ponesemo sadove odreģenja. Veliko odreģilno vrednost doseĥeta bolezen in trpljenje, ki sta v 

zdruĥitvi s Kristusom izroľena Bogu, prav tako pa telesno mrtviľenje, ki se izvaja v istem 

duhu, v katerem je Kristus svobodno in prostovoljno trpel: iz ljubezni, da bi nas odreģil in 

zadostil za naģe grehe. Na kriĥu nam Jezus Kristus daje zgled vseh kreposti: 

a) zgled ljubezni: èNihľe nima veľje ljubezni, kakor je ta, da d§ ĥivljenje za svoje 

prijateljeç (Jn 15,13); 

b) pokorģľine: èPostal [je] pokoren vse do smrti, in sicer smrti na kriĥuç (Flp 2,8); 

c) poniĥnosti, krotkosti in potrpeĥljivosti: prenaģal je trpljenje, brez da bi se mu izogibal 

ali ga ublaĥil, kakor krotko jagnje (prim. Jer 11,19); 

d) nenavezanosti na zemeljske reľi: Kralj kraljev in Gospod nad vsemi vladarji se na 

kriĥu pokaĥe gol, zasmehovan, opljuvan, biľan, okronan s trnjem, zaradi ljubezni. 

Gospod je hotel s skrivnostjo svojega zveliľavnega trpljenja, tesneje kot kogar koli 

drugega, zdruĥiti svojo Mater (prim. Lk 2,35; Katekizem, 618). Devica Marija nas uľi stati pod 

kriĥem njenega Sina.131 

ANTONIO DUCAY  
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11. VSTAJENJE, VNEBOHOD IN DRUGI 

PRIHOD JEZUSA KRISTUSA  

Kristus je bil pokopan in je sestopil v predpekel  

Po trpljenju in smrti je bilo Kristusovo telo poloĥeno v nov grob, nedaleľ od kraja, kjer 

so ga kriĥali. Njegova duģa pa je sestopila v predpekel. Kristusov pokop dokazuje, da je 

resniľno umrl. Bog je doloľil, naj Kristus gre skozi stanje smrti, to pomeni loľitev duģe od 

telesa (prim. Katekizem, 624). V ľasu, ko je bil Jezus v grobu, sta tako njegova duģa kot njegovo 

telo, ki sta bila med seboj loľena zaradi smrti, ostala zedinjena z njegovo boĥjo osebo (prim. 

Katekizem, 626). 

Ker je Jezusovo mrtvo telo ģe naprej bilo del boĥje osebe, ni bilo podvrĥeno trohnenju v 

grobu (prim. Katekizem, 627; Apd 13,37). Kristusova duģa je sestopila v predpekel. èòPredpekeló 

ñ za razliko od òpeklaó pogubljenja ñ je sestavljal stanje vseh tistih, praviľnih in hudobnih, 

ki so umrli pred Kristusomç (Kompendij, 125). Praviľni so se nahajali v stanju sreľe (pravimo, 

da so poľivali v òAbrahamovem naroľjuó), ľetudi ģe niso dosegli gledanja Boga. Ko reľemo, 

da je Jezus sestopil v predpekel, mislimo na njegovo navzoľnost v òAbrahamovem naroľjuó, 

s katero je odprl nebeģka vrata praviľnim, ki so ĥiveli pred njim. èV svoji duģi, zedinjeni z 

njegovo boĥjo osebo, je Jezus dosegel v predpeklu praviľne, ki so priľakovali svojega 

Odreģenika, da bi konľno priģli do gledanja Bogaç (Kompendij, 125). 

Kristus je s sestopom v predpekel dokazal svojo oblast nad hudiľem in smrtjo ter 

osvobodil svete duģe, ki so bile tam zadrĥane, da bi jih popeljal v veľno slavo. Na ta naľin je 

odreģenje ñ ki je moralo doseľi ljudi vseh ľasov ñ priģlo do tistih, ki so ĥiveli pred Kristusom 

(prim. Katekizem, 634). 

Sploģni pomen Kristusovega poveliľanja 

Kristusovo poveliľanje sestoji v njegovem vstajenju in v njegovem povzdignjenju v 

nebesa, kjer sedi na Oľetovi desnici. Sploģni pomen Kristusovega poveliľanja je v zvezi z 

njegovo smrtjo na kriĥu. Tako kot je s Kristusovim trpljenjem in smrtjo Bog izniľil greh in svet 

spravil s seboj, tako je na podoben naľin s Kristusovim vstajenjem Bog odprl vrata ĥivljenja 

prihodnjega sveta ter ga ponudil ljudem.  

Dobrine odreģenja ne izhajajo samo iz kriĥa, ampak tudi iz Kristusovega vstajenja. Ti 

sadovi se naklanjajo ljudem po posredovanju Cerkve in po zakramentih. In sicer, po krstu 

prejmemo odpuģľanje grehov (izvirnega greha in osebnih grehov) in smo po milosti odeti z 

novim ĥivljenjem Vstalega. 
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Vstajenje Jezusa Kristusa 

òTretji danó (po njegovi smrti) je Jezus vstal v novo ĥivljenje. Njegova duģa in telo, ki sta 

bila popolnoma spremenjena od slave njegove boĥje osebe, sta se ponovno zedinila. Duģa je 

znova prevzela telo in slava duģe je bila v celoti posredovana telesu. Zaradi tega èKristusovo 

vstajenje ni bilo vrnitev v zemeljsko ĥivljenje. Njegovo vstalo telo je telo, ki je bilo kriĥano in 

nosi znamenja njegovega trpljenja, a je odslej deleĥno boĥjega ĥivljenja z lastnostmi 

poveliľanega telesaç (Kompendij, 129). 

Gospodovo vstajenje je temelj naģe vere, saj neizpodbitno izpriľuje, da je Bog posredoval 

v ľloveģki zgodovini, da bi odreģil ľloveka. Jamľi tudi za resniľnost tega, kar Cerkev oznanja 

o Bogu, o Kristusovi boĥanskosti in o odreģenju ljudi. Nasprotno pa, kot pravi sv. Pavel, èľe 

Kristus ni bil obujen, je prazna vaģa veraç (1 Kor, 15,17). 

Apostoli se niso mogli zmotiti ali si izmisliti vstajenja. Prviľ, ľe Kristusov grob ne bi bil 

prazen, ne bi mogli govoriti o Jezusovem vstajenju; razen tega, ľe se jim Gospod ne bi prikazal 

veľkrat in vpriľo ģtevilľnih skupin ljudi, moģkih in ĥensk, potem mnogi Kristusovi uľenci 

vstajenja ne bi mogli sprejeti, kot se je na zaľetku zgodilo v primeru apostola Tomaĥa. Ģe teĥje 

pa bi oni sami dali svoje lastno ĥivljenje za nekaj laĥnega. Kot pravi sv. Pavel: èĽe pa Kristus 

ni bil obujen, (é) smo laĥnive boĥje priľe, ker smo proti Bogu priľali, ľeģ da je obudil Kristusa, 

ki ga ni obudilç (1 Kor 15,14-15). In ko so judovske oblasti hotele utiģati oznanjanje evangelija, 

je sv. Peter odgovoril: èBogu se je treba pokoravati bolj kot ljudem! Bog naģih oľetov je obudil 

Jezusa, ki ste ga vi pribili na kriĥ in usmrtili. In mi smo priľe teh dogodkovç (Apd 5,29-30.32). 

Poleg tega, da je zgodovinsko dejstvo, potrjeno in izpriľano z znamenji in priľevanji, je 

Kristusovo vstajenje preseĥni dogodek, saj èkot skrivnost vere presega in preraģľa zgodovinoç 

(Kompendij, 128), kolikor predstavlja vstop Kristusove ľloveģkosti v boĥjo slavo. Zaradi tega 

vstali Kristus, ľeprav ģe vedno ima resniľno fiziľno-telesno identiteto, ni podvrĥen zemeljskim 

fizikalnim zakonom in se jim podreja le, kolikor  to ĥeli: èVstali Jezus je popolnoma svoboden, 

da se prikaĥe svojim uľencem kakor in kjer hoľe in pod razliľnimi podobamiç (Kompendij, 129). 

Kristusovo vstajenje je skrivnost odreģenja. Je dokaz boĥje dobrote in ljubezni, ki poplaľa 

poniĥanje Sina in ki svojo vsemogoľnost uporablja zato, da ľloveka napolni z ĥivljenjem. Vstali 

Jezus v svoji ľloveģkosti poseduje polnost boĥjega ĥivljenja, ki ga posreduje ljudem. èVstali, 

zmagovalec nad grehom in smrtjo, [je] poľelo naģega opraviľenja in naģega vstajenja: ĥe sedaj 

nam daje milost posinovljenja, ki je stvarna deleĥnost pri njegovem ĥivljenju edinorojenega 

Sina; nato bo ob koncu ľasov obudil naģe teloç (Kompendij, 131). Kristus je prvorojeni med 

mrtvimi in vsi bomo vstali po Njem in v Njem.  

Iz vstajenja naģega Gospoda lahko za nas pridobimo: 

a) Ĥivo vero: èVĥgi svojo vero. ñ Kristus ni nekaj, kar je minilo. Ni spomin, ki se izgubi 

v zgodovini. Ĥivi! òIesus Christus heri et hodie: ipse et in saecula!ó pravi sveti Pavel ñ Jezus 

Kristus je isti vľeraj in danes in na veke!ç132 

b) Upanje: èNikoli ne obupaj. Lazar je bil mrtev in je ĥe razpadal: òIam foetet, 

quatriduanus est enimó ñ zaudarja, kajti ĥe ľetrti dan leĥi, reľe Marta Jezusu. Ľe zasliģiģ boĥji 
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SV. JOĤEFMARIJA, Pot, 584. 



71 
 

navdih in se mu odzoveģ ñ òLazare, veni foras!ó ñ Lazar, pridi ven! ñ, se boģ povrnil v 

ĥivljenje.ç133 

c) Ĥeljo, da bi nas milost in ljubezen preoblikovali ter nas vodili do tega, da bomo ĥiveli 

nadnaravno ĥivljenje, ki je Kristusovo ĥivljenje: da bi si prizadevali biti zares sveti (prim. Kol 

3,1 sl.) Ĥeljo po tem, da bi se oľistili naģih grehov pri zakramentu pokore, ki nam daje, da 

vstanemo v nadnaravno ĥivljenje ñ ľe smo ga pred tem izgubili s smrtnim grehom ñ in da 

zaľnemo znova: nunc coepi (Ps 76,11) 

Kristusovo slavno poveliľanje: òĢel je v nebesa in sedi na 

desnici Boga Oľeta Vsemogoľnegaó 

Kristusovo slavno poveliľanje obsega njegov vnebohod, ki se je zgodil ģtirideset dni po 

vstajenju (prim. Apd 1,9-10), in njegovo ustoliľenje v nebesih, da bi tudi kot ľlovek bil deleĥen 

Oľetove moľi, ter da bi bil Gospod in Kralj stvarstva.  

Ko v tem ľlenu vere izpovedujemo, da Kristus èsedi na desnici Oľetoviç, se ta izraz 

nanaģa na èslavo in ľast boĥanstva, kamor je tisti, ki je kot Boĥji Sin bival pred vsemi ľasi kot 

Bog in istega bistva z Oľetom, sedel telesno, potem ko se je uľloveľil in je njegovo telo postalo 

poveliľano.ç134 

Z vnebohodom se zakljuľi Kristusovo poslanstvo, njegov prihod med nas v ľloveģkem 

telesu, da bi izvrģil odreģenje. Bilo je potrebno, da po vstajenju Kristus ostane navzoľ med 

nami, da bi razodel svoje novo ĥivljenje in dokonľal izobraĥevanje uľencev. Toda ta 

navzoľnost se konľa na dan vnebohoda. Kljub temu pa, ľeprav se Jezus vrne v nebo k Oľetu, 

ostane med nami na razliľne naľine, predvsem pa zakramentalno, v sveti evharistiji. 

Vnebohod je znamenje novega Jezusovega poloĥaja. Vzpne se na Oľetov prestol, da bi 

ga bil deleĥen ne samo kot veľni Boĥji Sin, ampak tudi kot pravi ľlovek, zmagovalec nad 

grehom in smrtjo. Slava, ki jo je fiziľno prejel ob vstajenju, je zdaj dopolnjena z javnim 

ustoliľenjem v nebesih, kjer je Vladar stvarstva skupaj z Oľetom. Jezus prejme poklon in hvalo 

nebesnih prebivalcev. 

Ker je Kristus priģel na svet, da bi nas odreģil greha in nas privedel do popolnega 

obľestva z Bogom, je vnebohod zaľetek vstopanja ľloveģtva v nebesa. Jezus je nadnaravna 

Glava ljudi, tako kot je bil to Adam na ravni narave. Glede na to, da je Glava v nebesih, imamo 

tudi mi, njeni udje, stvarno moĥnost, da to doseĥemo. Ģe veľ, On je ģel tja, da bi nam pripravil 

prostor v Oľetovi hiģi (prim. Jn 14,3). Na Oľetovi desnici Jezus ģe naprej vrģi svojo nalogo 

vesoljnega Srednika odreģenja. èKristus je Gospod, ki odslej kraljuje s svojo ľloveģko naravo v 

veľni slavi Boĥjega Sina in nenehno posreduje za nas pri Oľetu. Poģilja nam svojega Duha in 

nam daje upanje, da bomo nekoľ priģli k njemu, saj nam je pripravil prostorç (Kompendij, 132). 

Dejansko je deset dni po svojem vnebohodu Jezus uľencem poslal Svetega Duha, kot jim 

je obljubil. Od takrat Jezus ljudem nenehno poģilja Svetega Duha, da bi jim posredoval svojo 

poĥivljajoľo moľ in jih po svoji Cerkvi zedinil v eno samo boĥje ljudstvo. 
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Prav tam, 719. 
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SV. JANEZ DAMAĢĽAN, De fide ortodoxa, 4, 2: PG 94, 1104; prim. Katekizem, 663. 



72 
 

Po Gospodovem vnebohodu in prihodu Svetega Duha na binkoģti je bila presveta Devica 

Marija vzeta v nebo z duģo in telesom, kajti primerno je bilo, da Boĥja Mati, ki je nosila Boga v 

svojem telesu, ni podvrĥena razpadanju v grobu, po podobnosti z njenim Sinom.135 

Cerkev vnebovzetje Device Marije praznuje 15. avgusta. èVnebovzetje svete Device je 

posebna deleĥnost pri vstajenju njenega Sina in anticipacija (predujem) vstajenja drugih 

kristjanovç (Katekizem, 966). 

Kristusovo slavno poveliľanje: 

a) Nas vodi k ĥivljenju s pogledom, uprtim v nebeģko slavo: quae sursum sunt, quaerite 

(Kol 3,1), in nas spominja, da nimamo tu stalnega mesta (Heb 13,14), ter nam daje ĥeljo po 

posveľevanju ľloveģke stvarnosti; 

b) Nas spodbuja, da ĥivimo iz vere, saj vemo, da nas spremlja Jezus Kristus, ki nas pozna 

in ljubi iz nebes, in ki nam brez prestanka daje milost svojega Duha. Z boĥjo moľjo moremo 

uresniľevati apostolsko delo, ki nam ga je zaupal: privesti k Njemu vse duģe (prim. Mt  28,19) 

in Ga postaviti na vrh vseh ľloveģkih dejavnosti (prim. Jn 12,32), da bi njegovo kraljestvo 

postalo resniľnost (prim. 1 Kor 15,25). Poleg tega nas On vselej spremlja z navzoľnostjo v 

tabernaklju. 

Gospodov drugi prihod: òOd ondod bo priģel sodit ĥive in 

mrtveó 

Kristus Gospod je Kralj vesoljstva, vendar mu ģe niso podvrĥene vse stvari tega sveta 

(prim. Heb 2,7; 1 Kor 15,28). Ljudem naklanja ľas, da bi preizkusil njihovo ljubezen in njihovo 

zvestobo. Ob koncu ľasov pa bo nastopilo njegovo dokonľno zmagoslavje, ko bo Gospod 

priģel òz moľjo in veliko slavoó (prim. Lk 21,27). 

Kristus ni razodel ľasa njegovega drugega prihoda (prim. Apd 1,7), vendar nas spodbuja, 

naj bomo vedno ľujeľi in nas opozarja, da bo pred tem drugim prihodom oz. paruzijo, priģlo 

do poslednjega napada hudiľa z velikimi nadlogami in drugimi znamenji (prim. Mt  24,20-30; 

Katekizem, 674-675). 

Gospod bo tedaj priģel kot vrhovni usmiljeni Sodnik, da bi sodil ĥive in mrtve: to je 

vesoljna sodba, v kateri bodo skrivnosti vseh src razodete, kakor tudi obnaģanje vsakega ľloveka 

do Boga in do bliĥnjega. Ta sodba bo potrdila razsodbo, ki jo vsakdo prejme po svoji smrti. 

Vsak ľlovek bo prejel polnost ĥivljenja ali pa bo vekomaj obsojen, glede na svoja dela. Tako se 

bo dovrģilo boĥje kraljestvo, kajti èBog bo vse v vsemç (1 Kor 15,28). 

Na poslednji sodbi bodo sveti javno prejeli zasluĥeno nagrado za dobro, ki so ga storili. 

Na ta naľin bo zadoģľeno praviľnosti, saj so v tem ĥivljenju mnogokrat hvaljeni tisti, ki delajo 

slabo, in zaniľevani ali pozabljeni tisti, ki delajo dobro. 

Poslednja sodba nas spodbuja k spreobrnjenju: èSporoľilo o poslednji sodbi kliľe k 

spreobrnjenju, dokler Bog ljudem ģe daje òľas milosti in dan reģitveó (2 Kor 6,2). Navdihuje nas 

s svetim strahom pred Bogom. Zavezuje nas, da se zavzemamo za pravico boĥjega kraljestva. 
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Oznanja òblaĥeno upanjeó (Tit  2,13) z ozirom na vrnitev Gospoda, ki òbo priģel, da se poveliľa 

v svojih svetihó in se izkaĥe ľudovitega òv vseh, ki so verovalió (2 Tes 1,10)ç (Katekizem, 1041). 

ANTONIO DUCAY  
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12. VERUJEM V SVETEGA DUHA. VERUJEM V 

SVETO KATOLIĢKO CERKEV 

Verujem v Svetega Duha 

Tretja oseba presvete Trojice 

V Svetem pismu je Sveti Duh poimenovan z razliľnimi imeni: med drugim kot Dar, 

Gospod, Boĥji Duh, Duh resnice in Tolaĥnik. Vsaka izmed teh besed nam nakazuje nekaj o 

tretji osebi presvete Trojice. Je òDaró, ker nam ga Oľe in Sin poģiljata zastonj: Sveti Duh je priģel 

prebivat v naģa srca (prim. Gal 4,6); On je priģel, da bi bil vedno z ljudmi. Poleg tega od Njega 

izhajajo vse milosti in darovi, med katerimi je najveľji dar veľno ĥivljenje skupaj z drugima 

dvema boĥjima osebama: v Njem imamo dostop do Oľeta po Sinu. 

Duh je òGospodó in òBoĥji Duhó ñ ti dve imeni se v Svetem pismu uporabljata samo za 

Boga ñ, ker je Bog skupaj z Oľetom in Sinom. Je òDuh resniceó, ker nas celovito uľi vse, kar 

nam je razodel Kristus, ter vodi in ohra nja Cerkev v resnici (prim. Jn 15,26; 16,13-14). Je òdrugió 

Paraklet (Tolaĥnik, Advocatus), ki ga je obljubil Kristus, ki je prvi Tolaĥnik (grģko besedilo 

govori o òdrugemó Tolaĥniku in ne o nekem òdrugaľnemó tolaĥniku, zato da pokaĥe na 

obľestvo in neprekinjenost med Kristusom in Duhom).  

V nicejsko-carigrajski veroizpovedi molimo: èEt in Spiritum Sanctum, Dominum et 

vivificantem: qui ex Patre [Filioque] procedit. Qui cum Patre et Filio simul adoratur, et conglorificatur: 

qui locutus est per Prophetas.ç V tem besedilu so koncilski oľetje carigrajskega cerkvenega zbora 

(381) hoteli uporabiti nekatera svetopisemska imena za Duha. Z besedami òGospod, ki oĥivljaó 

so imeli v mislih dar boĥjega ĥivljenja, ki je podeljeno ľloveku. Ker je Gospod in ker oĥivlja, je 

Bog skupaj z Oľetom in Sinom ter zatorej prejema isto ľeģľenje kot drugi dve boĥji osebi. Na 

zadnje so ĥeleli ģe pokazati na poslanstvo, ki ga Duh uresniľuje med ljudmi: govoril je po 

prerokih. Preroki so tisti, ki so govorili v boĥjem imenu, navdihnjeni od Svetega Duha, da bi 

njegovo ljudstvo spodbudili k spreobrnjenju. Razodevanje Duha v starozaveznih prerokbah 

doseĥe polnost v skrivnosti Jezusa Kristusa, ki je dokonľna boĥja beseda. 

èSimboli Svetega Duha so ģtevilni: ĥiva voda, ki izvira iz Kristusovega prebodenega srca 

in odĥeja krģľene, maziljenje z oljem, ki je zakramentalno znamenje birme; ogenj, ki 

preoblikuje, ľesar se dotakne; temen ali svetal oblak, v katerem se razodeva boĥja slava; 

polaganje rok, po ľemer se podeljuje Duh; golob, ki se spusti na Kristusa in ostane nad njim 

pri krstuç (Kompendij, 139). 

Poslanstvo Svetega Duha 

Tretja oseba presvete Trojice sodeluje z Oľetom in Sinom od zaľetka zamisli o naģem 

odreģenju do njene dovrģitve; toda v òposlednjih ľasihó, ki so se priľeli z zveliľavnim 

uľloveľenjem Sina, se je Duh razodel in nam je bil dan, bil priznan in sprejet kot oseba (prim. 

Katekizem, 686). Po delovanju Duha se je Boĥji Sin uľloveľil v preľistem telesu Device Marije. 



75 
 

Duh ga je mazilil ĥe na zaľetku; zato je Jezus Kristus Mesija od zaľetka njegove ľloveģkosti, t.j. 

od njegovega uľloveľenja dalje (prim. Lk 1,35). Jezus Kristus razodeva Duha s svojim naukom, 

ko izpolnjuje obljubo, dano oľakom (prim. Lk 4,18 sl.), in ga podeli porajajoľi se Cerkvi, ko 

dihne v apostole po vstajenju (prim. Kompendij, 143). Na binkoģti je bil Duh poslan, da bi od 

tedaj ostal v Cerkvi, v Kristusovem mistiľnem Telesu, da bi jo poĥivljal in vodil s svojimi 

darovi in s svojo navzoľnostjo. Zato tudi reľemo, da je Cerkev tempelj Svetega Duha in da je 

Sveti Duh kakor  duģa Cerkve. 

Na binkoģtni dan je Duh priģel nad apostole in prve uľence, ter tako z zunanjim 

znamenjem pokazal na ĥivost od Kristusa ustanovljene Cerkve. èPoslanstvo Kristusa in Duha 

postane poslanstvo Cerkve, ki je poslana, da oznanja in razģirja skrivnost troedinega obľestvaç 

(Kompendij, 144). Po Duhu svet vstopa v òposlednje ľaseó, v ľas Cerkve. 

Dejstvo, da Sveti Duh poĥivlja Cerkev, zagotavlja, da se poglablja in da se brez izgub in 

ĥivo ohranja vse, kar je Kristus rekel in uľil v dneh, ko je ĥivel na zemlji, do njegovega 

vnebohoda136; poleg tega po obhajanju-podeljevanju zakramentov Duh posveľuje vernike in 

Cerkev ter ji omogoľa, da ģe naprej vodi duģe k Bogu.137 

èV nerazdeljivi Trojici sta Sin in Duh razliľna, vendar neloľljiva. Od zaľetka do dovrģitve 

ľasa, namreľ, ko Oľe poģlje svojega Sina, poģlje tudi svojega Duha, ki nas zedinja s Kristusom 

v veri, da moremo kot posinovljeni otroci klicati Boga òOľeó (Rim 8,15). Sveti Duh je neviden, 

vendar ga spoznavamo po njegovem delovanju, ko nam razkriva Besedo in ko deluje v 

Cerkviç (Kompendij, 137). 

Kako Kristus in Sveti Duh delujeta v Cerkvi?  

Po zakramentih Kristus daje svojega Duha ľlanom svojega Telesa in jim naklanja boĥjo 

milost, ki daje sadove novega ĥivljenja po Duhu. Sveti Duh deluje tudi tako, da nekaterim 

kristjanom podeljuje posebne milosti za dobro vse Cerkve, in je Uľitelj, ki vse kristjane 

spominja na to, kar je razodel Kristus (prim. Jn 14,25 sl.). 

èDuh zida, oĥivlja in posveľuje Cerkev: Duh ljubezni vraľa krģľencem sliľnost z Bogom, 

izgubljeno z grehom, in jim daje, da v Kristusu ĥivijo od samega ĥivljenja svete Trojice. Poģilja 

jih priľevat za Kristusovo resnico in jih ureja v njihovih medsebojnih nalogah, da bi vsi obrodili 

òsad Duhaó (Gal 5,22)ç (Kompendij, 145). 

Verujem v sveto katoliģko Cerkev 

Razodetje Cerkve 

Cerkev je skrivnost (prim. npr. Rim 16,25-27), to pomeni stvarnost, v kateri pride do stika 

in obľestva med Bogom in ljudmi. Cerkev prihaja iz grģke besede òekklesiaó, ki pomeni tudi 

zborovanje sklicanih. V stari zavezi je ta beseda uporabljena kot prevod termina òquahal 
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Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , konst. Dei Verbum, 8. 
137 
èSlovesni prihod Duha na binkoģti ni bil zgolj osamljen dogodek. V Apostolskih delih skoraj ni strani, 

ki ne bi govorila o Njem in o delovanju, s katerim vodi, usmerja ter spodbuja ĥivljenje in dela prvotne 
krģľanske skupnosti. (é) Ta globoka resniľnost, ki nam jo posreduje bibliľno besedilo, ni spomin iz 
preteklosti, iz zlate dobe Cerkve, ki je postala zgodovina. Kljub bedi in grehom vsakega od nas je to tudi 
resniľnost danaģnje Cerkve in Cerkve vseh ľasov. (SV. JOĤEFMARIJA, Jezus prihaja mimo, 127-128). 
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Yahwehó oz. zborovanje, sklicano od Boga, da bi bil poľaģľen s pripadajoľim kultom. Primer 

za to je sinajsko zborovanje in zborovanje v ľasu kralja Jo§ģa z namenom hvaljenja Boga in 

povratka k ľistosti postave (reforma). V novi zavezi ima veľ pomenov, ki so v kontinuiteti s 

staro, zlasti pa oznaľuje ljudstvo, ki ga Bog skliľe in zbere z vseh koncev zemlje, da bi 

vzpostavil zbor vseh, ki so po veri v njegovo Besedo in po krstu boĥji otroci, Kristusovi udje 

in tempelj Svetega Duha (prim. Katekizem, 777; Kompendij, 147). 

V Svetem pismu je Cerkev imenovana z razliľnimi imeni in vsako izmed njih na poseben 

naľin poudarja doloľen vidik skrivnosti boĥjega obľestva z ljudmi. òBoĥje ljudstvoó je naziv, 

ki ga je prejel Izrael. Kadar se nanaģa na Cerkev, novi Izrael, pomeni, da Bog ni hotel ljudi 

odreģiti posamiľno, ampak tako, da jih po enoti Oľeta, Sina in Svetega Duha zedini v eno samo 

ljudstvo, ki ga bo poznalo v resnici in mu sveto sluĥilo.138 Pomeni tudi, da je bila izvoljena od 

Boga, da je vidna skupnost, ki je sredi narodov na poti do svoje dokonľne domovine. V tem 

ljudstvu je vsem skupno dostojanstvo boĥjih otrok, skupno poslanstvo, biti sol zemlje, in vsi 

imajo skupni cilj, boĥje kraljestvo. Vsi so deleĥni treh Kristusovih sluĥb: kraljevske, preroģke 

in duhovniģke (prim. Katekizem, 782-786). 

Ko pravimo, da je Cerkev òKristusovo teloó, ĥelimo poudariti, da preko poslanja Svetega 

Duha Kristus vernike tesno zedinja s seboj, zlasti pri evharistiji, jih po Svetem Duhu pridruĥuje 

svoji osebi, pri ľemer se ohranjajo in enotni rastejo v ljubezni ter tvorijo eno samo telo v 

raznolikosti udov in sluĥb. Prav tako je s tem povedano, da zdravje ali bolezen enega uda 

vpliva na vse telo (prim. 1 Kor 12,1-24) in da so verniki, kot Kristusovi udje , njegova orodja, da 

delujejo v svetu (prim. Katekizem, 787-795). Cerkev je imenovana tudi òKristusova nevestaó 

(prim. Ef 5,26 sl.), kar znotraj edinosti Cerkve s Kristusom nakazuje na razlikovanje obeh 

subjektov. Oznaľuje tudi to, da je boĥja zaveza z ljudmi dokonľna, saj je Bog zvest svojim 

obljubam, in da mu Cerkev zvesto na to odgovarja tako, da je rodovitna Mati vseh boĥjih otrok. 

Cerkev je tudi òtempelj Svetega Duhaó, kajti On ĥivi v telesu Cerkve in jo izgrajuje v 

ljubezni z boĥjo besedo, z zakramenti, s krepostmi in karizmami. 139 Ker je bil resniľni tempelj 

Svetega Duha Kristus (prim. Jn 2,19-22), nakazuje ta podoba tudi na to, da je vsak kristjan 

Cerkev in tempelj Svetega Duha. Karizme so darovi, ki jih Duh naklanja vsakomur za dobro 

ljudi, za potrebe sveta in ģe posebej za izgrajevanje Cerkve. Razloľevanje in vrednotenje 

karizem pripada pastirjem (prim. 1 Tes 5,20-22; Kompendij, 160).  

èCerkev najde izvor in dovrģitev v veľnem boĥjem naľrtu. Bila je pripravljena v stari 

zavezi z izvolitvijo Izraela, znamenjem prihodnjega zbiranja vseh narodov. Kot utemeljena na 

besedah in dejanjih Jezusa Kristusa je bila uresniľena zlasti z njegovo odreģenjsko smrtjo in 

njegovim vstajenjem. Nato je bila razglaģena kot odreģenjsko-zveliľavna skrivnost z izlitjem 

Svetega Duha na binkoģti. Dovrģena bo ob koncu ľasov kot nebeģki zbor vseh odkupljenihç 

(Kompendij, 149; prim. Katekizem, 778). 

Ko Bog razodeva svoj odreģenjski naľrt, ki je nespremenljiv, pokaĥe tudi naľin, kako ga 

ĥeli uresniľiti. Tega naľrta ni izvrģil z enim samim dejanjem, ampak je najprej pripravljal 

ľloveģtvo na sprejem odreģenja; ģele kasneje se je v polnosti razodel v Kristusu. Ta izroľitev 
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Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , Lumen Gentium, 4 in 9; SV. CIPRIJAN, De Orat Dom, 23 (CSEL 3, 285). 
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èKadar torej kliľeģ k Bogu Oľetu, se spominjaj, da je bil Sveti Duh tisti, ki ti je z nagibanjem tvoje duģe 

dal to molitev. Ľe Sveti Duh ne bi obstajal, ne bi bilo v Cerkvi nobene besede modrosti ali vednosti, kajti 
pisano je: po Duhu je dana beseda modrosti (1 Kor 12,8) é Ľe Sveti Duh ne bi bil navzoľ, Cerkev ne bi 
obstajala. Ľe pa Cerkev obstaja, potem Sveti Duh gotovo ne manjkaç (SV. JANEZ ZLATOUSTI , Sermones 
panegyrici in solemnitates D. N. Iesu Christi, hom. 1, De Sancta Pentecostes, n. 3-4, PG 50, 457). 
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odreģenja v boĥjem obľestvu in v edinosti ľloveģtva je bila dokonľno podeljena ljudem po daru 

Svetega Duha, ki je bil izlit v srca vernikov ter jih je osebno in permanentno povezal s 

Kristusom. Ker smo boĥji otroci v Kristusu, se ģtejemo za brate drugih boĥjih otrok. Ni bratstva 

ali enotnosti ľloveģkega rodu, ki ne bi temeljilo na skupnem boĥjem otroģtvu, ki nam ga je Oľe 

izroľil v Kristusu; ni bratstva brez skupnega Oľeta, h kateremu pridemo po Svetem Duhu. 

Cerkve niso ustanovili ljudje; niti ni to nek plemenit ľloveģki odgovor na izkuģnjo 

odreģenja, ki ga je Bog uresniľil v Kristusu. V skrivnostih ĥivljenja Jezusa Kristusa, ki je bil 

maziljen po Duhu, so se izpolnile obljube, oznanjene v postavi in v prerokih. Lahko tudi 

reľemo, da ustanovitev Cerkve sovpada z ĥivljenjem Jezusa Kristusa; Cerkev se oblikuje 

skladno s Kristusovim poslanstvom med ljudmi in za ljudi. Ni en ega samega trenutka, v 

katerem bi Kristus ustanovil Cerkev, temveľ jo je ustanovil z vsem svojim ĥivljenjem: od 

uľloveľenja do njegove smrti, vstajenja, vnebohoda in s poslanjem Tolaĥnika. Skozi vse svoje 

ĥivljenje je Kristus ñ v katerem je prebival Duh ñ kazal, kakģna mora biti njegova Cerkev. Po 

njegovem vnebohodu je bil Cerkvi poslan Duh, v njej je ostal in jo pridruĥuje Kristusovemu 

poslanstvu, tako da jo spominja na to, kar je Gospod razodel, in jo vodi skozi zgodovino proti 

njeni polnosti. On je vzrok  za Kristusovo navzoľnost v njegovi Cerkvi po zakramentih in po 

besedi ter jo nenehno krasi z razliľnimi hierarhiľnimi in karizmatiľnimi darovi.140 Z njegovo 

navzoľnostjo se izpolnjuje Gospodova obljuba, da bo ostal ob tistih, ki so mu bili zaupani, do 

konca ľasov (prim. Mt  28,20). 

Drugi vatikanski koncil je povzel nek starodavni izraz, ki opisuje Cerkev: òobľestvoó. S 

tem je nakazano, da je Cerkev razģiritev notranjega obľestva svete Trojice nad ljudi; in da je na 

tem svetu ona ĥe obľestvo s Trojico, ľetudi ģe ni dosegla svoje polnosti. Poleg obľestva je 

Cerkev tudi znamenje in orodje tega obľestva za vse ljudi. Po njej smo deleĥni notranjega 

ĥivljenja Boga in pripadamo boĥji druĥini kot sinovi v Sinu po Duhu.141 To se na poseben naľin 

uresniľuje v zakramentih, predvsem v evharistiji, ki jo prav tako mnogokrat imenujemo 

obľestvo (prim. 1 Kor 10,16). Slednjiľ jo imenujemo obľestvo tudi zato, ker Cerkev oblikuje in 

doloľa prostor krģľanske molitve (prim. Katekizem, 2655, 2672, 2790). 

Poslanstvo Cerkve 

Cerkev mora oznanjati in med vsemi narodi vzpostavljati boĥje kraljestvo, katerega 

zaľetnik je Kristus. Je vir in zaľetek tega kraljestva na zemlji. Po svojem vstajenju je Gospod 

apostole poslal oznanjat evangelij, krģľevat in uľit ljudi, naj izpolnjujejo, kar je On naroľil 

(prim. Mt 28,18 sl.). Gospod je svoji Cerkvi izroľil isto poslanstvo, ki mu ga je zaupal Oľe 

(prim. Jn 20,21). Od zaľetka Cerkve so to poslanstvo uresniľevali vsi kristjani (prim. Apd 8,4; 

11,19), ki so mnogokrat ĥrtvovali lastno ĥivljenje, da bi ga izpolnili. Gospodovo misijonsko 

naroľilo korenini v veľni boĥji ljubezni, ki je poslal svojega Sina in svojega Duha, ker èhoľe, 

da bi se vsi ljudje reģili in priģli do spoznanja resniceç (1 Tim 2,4). 

To misijonsko poslanstvo vsebuje vse tri naloge Cerkve na zemlji: munus profeticum 

(oznanjanje vesele novice o odreģenju v Kristusu), munus sacerdotale (dejansko ponavzoľevanje 

in posredovanje Kristusovega ĥivljenja, ki odreģuje po zakramentih) ter munus regale 

(pomagati kristjanom, da izpolnjujejo poslanstvo in rastejo v svetosti). Kljub temu da si vsi 

verniki delijo isto poslanstvo, pa ne vrģijo vsi iste vloge. Nekatere je Gospod izbral za izvajanje 
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doloľenih sluĥb, kot npr. apostole in njihove naslednike, ki so po zakramentu svetega reda 

pridruĥeni Kristusu, glavi Cerkve, na poseben naľin, drugaľe kot drugi ljudje. 

Ker je Cerkev od Boga prejela za ljudi odreģilno poslanstvo na zemlji in jo je Bog doloľil, 

da ga uresniľi, pravimo, da je Cerkev vesoljni zakrament odreģenja, saj je njen cilj boĥja slava 

in zveliľanje ljudi (prim. Katekizem, 775). Je vesoljni zakrament odreģenja, ker je znamenje in 

orodje za spravo in obľestvo ľloveģtva z Bogom ter za edinost vsega ľloveģkega rodu.142 

Pravimo tudi, da je Cerkev skrivnost, ker v njeni vidni stvarnosti postane navzoľe in deluje 

nekaj duhovnega in boĥanskega, kar je mogoľe zaznati le z vero. 

Trditev èzunaj Cerkve ni zveliľanjaç pomeni, da vsako zveliľanje prihaja od Kristusa-

Glave preko Cerkve, ki je njegovo telo. Nihľe se ne more zveliľati, ľe jo ob spoznanju, da je 

bila ustanovljena od Kristusa za odreģenje ljudi, zavraľa oz. ne vztraja. Istoľasno morejo po 

zaslugi Kristusa in njegove Cerkve doseľi veľno zveliľanje vsi tisti, ki brez kakrģne koli krivde 

ne poznajo Kristusovega evangelija in njegove Cerkve, toda iskreno iģľejo Boga in se pod 

vplivom milosti trudijo izpolnjevati njegovo voljo, ki jo spoznavajo po narekovanju vesti. Vse, 

kar je dobrega in resniľnega v drugih religijah, prihaja od Boga, more biti priprava na sprejem 

evangelija in voditi k edinosti ľloveģtva v Kristusovi Cerkvi (prim. Kompendij, 170 in sl.). 

Lastnosti Cerkve: ena, sveta, katoliģka, apostolska 

Lastnosti so elementi, ki so za Cerkev znaľilni. Najdemo jih v mnogih izpovedih vere 

vse od starodavnih obdobij Cerkve. Vse lastnosti so boĥji dar, ki s seboj prinaģa nalogo, ki jo 

morajo izpolnjevati kristjani.  

Cerkev je ena, ker je njen izvor in vzor presveta Trojica; ker Kristus ñ njen ustanovitelj 

ñ vzpostavlja enotnost vseh v enem samem telesu; ker Sveti Duh zdruĥuje vernike z Glavo, 

ki je Kristus. Ta enotnost se kaĥe v tem, da verniki izpovedujejo eno samo vero, obhajajo iste 

zakramente, so zedinjeni v eni sami hierarhiji, imajo eno skupno upanje in isto ljubezen. 

Cerkev obstaja kot zdruĥba, vzpostavljena in organizirana na svetu v katoliģki Cerkvi, ki jo 

vodi Petrov naslednik in ģkofje, ki so v obľestvu z njim.143 Samo v njej je mogoľe pridobiti 

polnost sredstev zveliľanja, saj je Gospod dobrine nove zaveze zaupal zboru apostolov s 

Petrom na ľelu. V nekatoliģkih krģľanskih cerkvah in skupnostih je mnogo dobrin 

posveľevanja in resnice, ki izhajajo od Kristusa in stremijo h katoliģki edinosti; Sveti Duh jih 

uporablja kot orodja zveliľanja, kajti njihova moľ prihaja iz polnosti milosti in resnice, ki jo je 

Kristus dal katoliģki Cerkvi (prim. Katekizem, 819). Ľlani teh cerkva in skupnosti se Kristusu 

pridruĥijo pri krstu in zato jih priznavamo kot brate. Rasti v enotnosti je mogoľe: tako da se 

bolj pribliĥamo Kristusu in drugim kristjanom pomagamo, da bi bili bliĥje Njega; tako da 

spodbujamo enotnost v bistvenem, svobodo v postranskem in ljubezen v vsem144; tako da 

boĥjo hiģo napravimo drugim prijetnejģo; tako da rastemo v globokem spoģtovanju do papeĥa 

in do hierarhije, jim pomagamo in sledimo njihovemu nauku.  

Ekumensko gibanje je eklezialna naloga, ki stremi k vzpostavitvi edinosti med kristjani 

v edini Cerkvi, ki jo je ustanovil Kristus. Je Gospodova ĥelja (prim. Jn 17,21). Uresniľuje se z 
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molitvijo, s spreobrnjenjem srca, z vzajemnim bratskim spoznavanjem in s teoloģkim 

dialogom.  

Cerkev je sveta, ker je njen avtor Bog, ker se je Kristus daroval zanjo, da bi jo posvetil in 

jo napravil posveľujoľo, ker jo Sveti Duh poĥivlja z ljubeznijo. Ker ima v sebi polnost sredstev 

odreģenja, je svetost poklicanost vsakega izmed njenih ľlanov in cilj vsake njene dejavnosti. Je 

sveta, ker nenehno daje sadove svetosti na zemlji, ker je njena svetost vir posveľevanja njenih 

otrok, ľetudi se na zemlji vsi priznavajo za greģnike in potrebne spreobrnjenja ter oľiģľenja. 

Cerkev je sveta tudi zaradi svetosti, ki so jo dosegli njeni ľlani, ki so ĥe v nebesih ñ na 

najodliľnejģi naľin presveta Devica Marija ñ, ki so njeni vzori in posredniki (prim. Katekizem, 

823-829). Cerkev lahko postane bolj sveta preko naloge posveľevanja, ki jo vrģijo njeni verniki: 

osebno spreobrnjenje, asketski boj, da bi bili bolj podobni Kristusu, reforma, ki pomaga k 

boljģemu izpolnjevanju poslanstva in se izogiba rutini, oľiģľenje spomina, ki vzbuja laĥne 

predsodke o drugih, ter konkretno izvrģevanje boĥje volje v ljubezni. 

Cerkev je katoliģka ñ to pomeni vesoljna ñ, ker je v njej Kristus, ker hrani in upravlja z 

vsemi sredstvi odreģenja, ki jih je prinesel Kristus, ker njeno poslanstvo obsega ves ľloveģki 

rod, ker je prejela in celovito posreduje ves zaklad zveliľanja in ker se je sposobna inkulturirati, 

tako da povzdiguje in izboljģa katero koli kulturo. Katoliģkost raste v intenzivnosti in 

ekstenzivnosti s pomoľjo vedno veľjega razvoja poslanstva Cerkve. Vsaka delna cerkev, t.j. 

vsak del boĥjega ljudstva, ki je glede vere in zakramentov v obľestvu s svojim ģkofom ñ preko 

apostolskega nasledstva ñ, ki je oblikovana po podobi vesoljne Cerkve in v obľestvu z vso 

Cerkvijo (ki je ontoloģko in kronoloģko pred njo), je katoliģka. 

Njeno poslanstvo obsega vse ľloveģtvo, zato vsi ljudje ñ na razliľne naľine ñ pripadajo 

oz. so vsaj usmerjeni h katoliģki edinosti boĥjega ljudstva. V Cerkev je v polnosti vkljuľen, 

kdor ima Kristusovega Duha in je povezan z vezjo veroizpovedi, zakramentov, cerkvene 

oblasti ter obľestva. Katoliki, ki ne vztrajajo v ljubezni, so sicer vkljuľeni v Cerkev, vendar ji 

pripadajo s telesom, ne pa tudi s srcem. Krģľeni, ki v polnosti ne udejanjajo omenjene katoliģke 

edinosti, so v doloľenem, toda nepopolnem obľestvu s katoliģko Cerkvijo (prim. Kompendij, 

168). 

Cerkev je apostolska, ker jo je Kristus zgradil na apostolih, ki so izvoljene priľe njegovega 

vstajenja in temelj njegove Cerkve; ker ob podpori Svetega Duha uľi, varuje in zvesto 

posreduje zaklad vere, ki ga je prejela od apostolov. Apostolska je tudi po svoji strukturi, 

kolikor jo do Kristusove  vrnitve usmerjajo, posveľujejo in vodijo apostoli ter njihovi nasledniki 

ģkofje v obľestvu s Petrovim naslednikom. Apostolsko nasledstvo je posredovanje poslanstva 

in oblasti apostolov na njihove naslednike preko zakramenta svetega reda. Po zaslugi tega 

posredovanja se Cerkev ohranja v obľestvu vere in ĥivljenja z njenim izvorom, ko v teku 

stoletij usmerja svoje apostolsko poslanstvo v ģirjenje Kristusovega kraljestva na zemlji. Vsi 

ľlani Cerkve glede na razliľne sluĥbe sodelujejo pri poslanstvu, ki so ga prejeli apostoli, da 

ponesejo evangelij po vsem svetu. Krģľanska poklicanost je po svoji naravi sami poklicanost k 

apostolatu (prim. Katekizem, 863). 
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13. VERUJEM V OBĽESTVO SVETNIKOV IN 

ODPUĢĽANJE GREHOV 

Obľestvo svetnikov 

Cerkev je communio sanctorum: obľestvo svetnikov, to pomeni skupnost vseh, ki so prejeli 

prenavljajoľo milost Duha, po kateri so boĥji otroci, zedinjeni s Kristusom in se imenujejo sveti. 

Nekateri so ģe na poti na zemlji, drugi so umrli in se oľiģľujejo tudi s pomoľjo naģih molitev. 

Na koncu so ģe tisti, ki ĥe uĥivajo gledanje Boga in posredujejo za nas. Obľestvo svetih pomeni 

tudi, da so nam vsem kristjanom skupni sveti darovi, v katerih srediģľu je evharistija, vsi ostali 

zakramenti, ki so usmerjeni vanjo, ter vsi drugi da rovi in karizme (prim. Katekizem, 950). 

Po obľestvu svetnikov nam zasluge Kristusa in vseh svetnikov, ki so ĥiveli pred nami, 

pomagajo pri poslanstvu, ki nam ga Gospod sam naroľa izvrģevati v Cerkvi. Svetniki, ki so v 

nebesih, niso brezbriĥni do ĥivljenja popotujoľe Cerkve: spodbujajo nas s svojim 

posredovanjem pred boĥjim prestolom in priľakujejo, da se polnost obľestva svetnikov 

uresniľi z drugim Gospodovim prihodom, s sodbo in vstajenjem teles. Dejansko ĥivljenje 

Cerkve na poti in vsakega izmed njenih ľlanov, zvestoba vsakega krģľenega ima velik pomen 

za uresniľenje poslanstva Cerkve, za oľiģľenje mnogih duģ in za spreobrnjenje drugih.145 

Obľestvo svetnikov je organsko strukturirano na zemlji, ker sta ga Kristus in Duh 

naredila in ga delata za zakrament odreģenja, t.j. sredstvo in znamenje, po katerem Bog 

ľloveģtvu ponuja odreģenje. Na svoji zemeljski poti je Cerkev tudi na zunaj strukturirana v 

obľestvu delnih cerkva, ki so oblikovane po podobi vesoljne Cerkve, vsako izmed njih pa vodi 

lasten ģkof; v teh delnih cerkvah obstaja posebno obľestvo med verniki, z njihovimi zavetniki, 

ustanovitelji in njihovimi svetimi predstojniki. Na analogen naľin obstaja to obľestvo drugod 

v Cerkvi.  

Smo tudi v doloľenem obľestvu molitve in drugih duhovnih dobrin ter celo v doloľenem 

obľestvu v Svetem Duhu s kristjani, ki ne pripadajo katoliģki Cerkvi.146 

Cerkev je obľestvo in druĥba. Verniki: hierarhija, laiki in posveľeno ĥivljenje. 

Cerkev na zemlji je hkrati obľestvo in druĥba, strukturirana po Svetem Duhu preko 

boĥje besede, zakramentov in karizem. Zatorej se njena struktura ne more loľevati od njene 

obľestvene stvarnosti, ne more prevladati nad njo, niti je ni mogoľe razumeti kot nek naľin, s 

katerim se sama vzdrĥuje in sama obvladuje potem, ko je minilo neko prvo obdobje 

òkarizmatiľneó goreľnosti. Zakramenti sami, ki gradijo Cerkev, jo strukturirajo tako, da bi bila 

na zemlji univerzalen zakrament odreģenja. In sicer, po zakramentih krsta, birme in reda so 

                                                      
145 
èOd tega, da se ti in jaz obnaģava, kot hoľe Bog ñ ne pozabi na to ñ je odvisno mnogo velikih stvari. ç 

(SV. JOĤEFMARIJA, Pot, 755). 
146 

Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , konst. Lumen Gentium, 15. 
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verniki ñ v razliľnih oblikah ñ deleĥni Kristusovega duhovniģkega poslanstva in torej 

njegovega duhovniģtva.147 Iz delovanja Svetega Duha v zakramentih in preko karizem izhajajo 

trije veliki zgodovinski poloĥaji, ki jih vsebuje Cerkev: laiģki verniki, posveľeni nositelji sluĥbe 

(ki so prejeli zakrament svetega reda in sestavljajo cerkveno hierarhijo) ter redovniki (prim. 

Kompendij, 178). Vsem je skupen poloĥaj vernikov, to pomeni, da èse s krstom vľlenijo v 

Kristusa in postanejo udje boĥjega ljudstva. Deleĥni so Kristusove duhovniģke, preroģke in 

kraljevske sluĥbe, vsak po svoji zmoĥnosti pa je poklican k izvrģevanju poslanstva, ki ga je Bog 

zaupal Cerkvi. Med njimi vlada resniľna enakost glede dostojanstva boĥjih otrokç (Kompendij, 

177). 

Kristus je postavil cerkveno hierarhijo s poslanstvom, da vsem vernikom prinaģa 

Kristusa po zakramentih in preko oznanjanja boĥje besede z oblastjo, skladno z naroľilom, ki jo je 

prejela od Njega. Ľlani hierarhije so prejeli tudi poslanstvo, da vodijo boĥje ljudstvo (prim. Mt  

28,18-20). Hierarhijo sestavljajo posveľeni nositelji sluĥbe: ģkofje, prezbiterji in diakoni. 

Cerkvena sluĥba ima kolegialno razseĥnost, to pomeni, da je edinost ľlanov hierarhije v sluĥbi 

obľestva vernikov. Vsak ģkof izvaja svojo sluĥbo kot ľlan ģkofovskega zbora ñ ki je nasledil 

zbor apostolov ñ in v edinosti z njegovo glavo, ki je papeĥ, tako da je skupaj z njim in z 

ostalimi ģkofi deleĥen skrbi za vesoljno Cerkev. Poleg tega, ľe mu je bila zaupana kakģna delna 

cerkev, jo vodi v imenu Kristusa s prejeto avtoriteto, z redno, lastno in neposredno oblastjo v 

obľestvu z vso Cerkvijo in v podrejenosti svetemu oľetu. Ģkofovska sluĥba ima tudi osebni 

znaľaj, kajti vsakdo je odgovoren pred Kristusom, ki ga je osebno poklical in mu podelil 

poslanstvo pri prejemu zakramenta svetega reda v polnosti. 

Papeĥ je rimski ģkof in naslednik svetega Petra; je trajno in vidno poľelo ter temelj 

edinosti Cerkve. Je Kristusov vikar, glava ģkofovskega zbora in pastir vse Cerkve, nad katero 

ima po boĥji postavitvi polno, vrhovno, neposredno in vesoljno oblast. Zbor ģkofov, v obľestvu 

s papeĥem in nikdar brez njega, prav tako izvaja vrhovno in polno oblast nad Cerkvijo. Ģkofje 

so prejeli poslanstvo, da uľijo kot verodostojni priľevalci apostolske vere; da posveľujejo, tako 

da podeljujejo Kristusovo milost pri obhajanju besede in zakramentov, zlasti evha ristije; in da 

vodijo boĥje ljudstvo na zemlji (prim. Kompendij, 184, 186 in sl.). 

Gospod je obljubil, da bo njegova Cerkev vedno ostala v veri (prim. Mt  16,19) in zanjo 

jamľi s svojo navzoľnostjo po Svetem Duhu. To lastnost Cerkev poseduje v svoji celoti (ne v 

vsakem izmed delov). Zaradi tega se verniki kot celota ne motijo, ko se stalno drĥijo vere, pri 

ľemer jih vodi ĥivo uľiteljstvo Cerkve, v kateri deluje Sveti Duh, ki vodi ene in druge. Podpora 

Svetega Duha vsej Cerkvi, da se ta ne bi zmotila pri verovanju, je dana tudi uľiteljstvu, da bi 

zvesto in verodostojno uľilo boĥjo besedo. V nekaterih posebnih primerih ta pomoľ Svetega 

Duha jamľi za to, da trditve uľiteljstva ne vsebujejo zmote; zato navadno reľemo, da je v teh 

primerih uľiteljstvo deleĥno tiste nezmotnosti, ki jo je Gospod obljubil svoji Cerkvi. 

èNezmotnost se udejanja, kadar rimski ģkof v moľi svoje oblasti vrhovnega pastirja Cerkve ali 

zbor ģkofov v obľestvu s papeĥem zlasti na vesoljnem cerkvenem zboru dokonľno razglasi 

kak nauk o veri ali nraveh, in tudi kadar papeĥ in ģkofje v svojem rednem uľiteljstvu soglasno 

predlagajo kak nauk kot dokonľen. Takģnih naukov se moramo oklepati s posluģnostjo vereç 

(Kompendij, 185).  

                                                      
147 

Prim. prav tam, 10. 
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Laiki so tisti verniki, katerih poslanstvo je iskanje boĥjega kraljestva s tem, da 

razsvetljujejo in urejajo ľasno stvarnost skladno z Bogom. Na ta naľin odgovarjajo na klic k 

svetosti in apostolatu, ki je namenjen vsem krģľenim.148 Glede na to, da so deleĥni 

Kristusovega duhovniģtva, so laiki pridruĥeni tudi njegovemu posveľevalnemu, preroģkemu 

in kraljevskemu poslanstvu (prim. Kompendij, 189-191). Udeleĥeni so v Kristusovem 

duhovniģkem poslanstvu, kadar kot duhovno daritev, zlasti pri evharistiji, darujejo svoje 

ĥivljenje z vsemi svojimi deli. V preroģkem poslanstvu so udeleĥeni, ko v veri sprejemajo 

Kristusovo besedo in jo oznanjajo svetu s priľevanjem ĥivljenja in z besedo. Deleĥni so 

kraljevskega poslanstva, ker od Njega prejemajo moľ za premagovanje greha v njih samih in 

v svetu, preko odpovedi in svetosti svojega ĥivljenja, ter z moralnimi vrednotami prepajajo 

ľlovekove ľasne dejavnosti in druĥbene ustanove. 

Izmed laiģkih vernikov in iz hierarhije izhajajo verniki, ki se Bogu na poseben naľin 

posvetijo preko izpovedi evangeljskih svetov: ľistosti (v celibatu ali deviģtvu), uboģtva in 

pokorģľine. Posveľeno ĥivljenje je od Cerkve odobren ĥivljenjski stan, ki je deleĥen njenega 

poslanstva preko polne predanosti Kristusu in bratom ter priľuje o upanju v nebeģko 

kraljestvo (prim. Kompendij, 192 in sl.).149 

Verujem v odpuģľanje grehov 

Kristus je imel oblast odpuģľati grehe (prim. Mr  2,6-12). Predal jo je svojim uľencem, ko 

jim je izroľil Svetega Duha, jim dal èoblast kljuľevç in jih poslal krģľevat in odpuģľat grehe 

vsem ljudem: èPrejmite Svetega Duha! Katerim grehe odpustite, so jim odpuģľeni; katerim jih 

zadrĥite, so jim zadrĥaniç (Jn 20,22-23). Sveti Peter svoj prvi govor po binkoģtih zakljuľi s 

spodbujanjem judov k pokori in èvsak izmed vas naj se d§ v imenu Jezusa Kristusa krstiti v 

odpuģľanje svojih grehov in prejeli boste dar Svetega Duhaç (Apd 2,38). 

Cerkev pozna dva naľina za odpuģľanje grehov. Krst je prvi in glavni zakrament, s 

katerim se odpuģľajo grehi. Za grehe, storjene po krstu, je Kristus postavil zakrament pokore, 

pri katerem se krģľeni spravi z Bogom in s Cerkvijo. 

Pri odpuģľanju grehov delujeta Kristus in Duh v Cerkvi in po njej. Ni nobenega 

prestopka, ki ga Cerkev ne bi mogla odpustiti, kajti Bog lahko odpuģľa vedno in to vedno hoľe 

storiti, ľe se ľlovek spreobrne in prosi odpuģľanja (prim. Katekizem, 982). Cerkev je orodje 

svetosti in posveľevanja ter dela za to, da bi bili vsi mi bliĥje Kristusu. Kristjan lahko s svojim 

bojem za sveto ĥivljenje in s svojo besedo pripomore, da se drugi ljudje Kristusu pribliĥajo in 

se spreobrnejo. 

M IGUEL DE SALIS AMARAL  

                                                      
148 

Prim. prav tam, 31. 
149 
èPoslanstvo nas kristjanov je v tem, da oznanjamo Kristusovo kraljestvo, da ga oznanjamo s svojo 

besedo in svojimi deli. Gospod hoľe imeti svoje na vseh razpotjih tega sveta. Nekatere pokliľe v 
puģľavo, da se oddaljijo od nestalnosti ľloveģke druĥbe ter s svojim priľevanjem druge spominjajo, da 
Bog obstaja. Nekaterim zaupa duhovniģko sluĥbo. Veliko veľino ljudi pa si ĥeli sredi sveta, v povsem 
zemeljskih opravilih. Zato morajo ti kristjani ponesti Kristusa v vsa okolja, kjer se odvijajo ľloveģke 
dejavnosti: v tovarno, v laboratorij, na polje, v obrtniģko delavnico, na ceste velikih mest in na gorske 
potiç (SV. JOĤEFMARIJA, Jezus prihaja mimo, 105). 
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ñ Katekizem katoliģke Cerkve, 976-987. 

ñ Kompendij katekizma katoliģke Cerkve, 200-201. 
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14. ZGODOVINA CERKVE  

Cerkev v zgodovini  

Cerkev ohranja Kristusovo navzoľnost v ľloveģki zgodovini; ravna se po apostolski 

zapovedi, ki jo je izrekel Jezus, preden se je vzpel v nebo: èPojdite torej in naredite vse narode 

za moje uľence: krģľujte jih v ime Oľeta in Sina in Svetega Duha in uľite jih izpolnjevati vse, 

kar koli sem vam zapovedal! In glejte: jaz sem z vami vse dni do konca svetaç (Mt  28,19-20). V 

zgodovini Cerkve torej sreľamo prepletanje med boĥjim in ľloveģkim, ki ju je vľasih teĥko 

loľiti. 

Dejansko ob pogledu na zgodovino Cerkve najdemo dejstva, ki opazovalca, celo 

nevernega, presenetijo: 

a) enotnost v ľasu in prostoru (katoliģkost): katoliģka Cerkev je v teku dveh tisoľletij 

vedno ostala isti subjekt, z istim naukom in istimi temeljn imi elementi: enotnost vere, 

zakramentov, hierarhije (po apostolskem nasledstvu); poleg tega je v vseh generacijah 

zdruĥevala moģke in ĥenske najrazliľnejģih deĥel in kultur ter geografska obmoľja vseh 

koncev zemlje; 

b) misijonsko delovanje: Cerkev je vedno in povsod uporabljala kateri koli dogodek ali 

zgodovinski pojav za oznanjevanje evangelija, tudi v najbolj nenaklonjenih okoliģľinah; 

c) zmoĥnost, ki je prisotna v vsaki generaciji, da obrodi sadove svetosti v ljudeh vseh 

narodov in poloĥajev;  

d) presenetljiva moľ, da si opomore ob sooľenju s krizami, ki so vľasih izredno hude. 

Krģľanski stari vek (do propada Zahodnega rimskega 

cesarstva leta 476) 

V 1. stoletju se krģľanstvo zaľne ģiriti pod vodstvom sv. Petra in apostolov, kasneje pa 

njihovih nasledniko v. Tako smo priľa naraģľajoľemu ģtevilu tistih, ki sledijo Kristusu, 

predvsem znotraj meja Rimskega cesarstva: na zaľetku 4. stoletja je bilo to pribliĥno 15% 

prebivalstva cesarstva in bili so skoncentrirani v mestih in v vzhodnem delu rimske drĥave. 

Nova religija pa se je vsekakor ģirila tudi onkraj teh meja: v Armenijo, Arabijo, Etiopijo, Perzijo, 

Indijo.  

Rimska politiľna oblast je v krģľanstvu videla nevarnost, ker je le-to zahtevalo obmoľje 

svobode v ľlovekovi vesti glede na drĥavno oblast; Kristusovi privrĥenci so morali trpeti 

ģtevilna preganjanja, ki so mnoge privedla do muľeniģtva: zadnje, najbolj kruto preganjanje, 

sta v 4. stoletju izvajala cesarja Dioklecijan in Galerij. 

Leta 313 je cesar Konstantin I., ki je bil novi religiji naklonjen, podelil k ristjanom svobodo 

izpovedovanja njihove vere in priľel z njim zelo naklonjeno politiko. S cesarjem Teodozijem I. 
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(379-395) je krģľanstvo postalo uradna vera Rimskega cesarstva. Na koncu 4. stoletja so 

kristjani ĥe predstavljali veľino prebivalstva v drĥavi. 

V 4. stoletju se je Cerkev morala sooľiti s hudo notranjo krizo: z arijanizmom. Arij, 

duhovnik iz Aleksandrije v Egiptu, je zagovarjal heterodoksne teorije, s katerimi je zanikal 

boĥanskost Sina, ki naj bi bil prvi izmed ustvarjenih bitij, ľetudi nad vsemi ostalimi; arijanci so 

zanikali tudi boĥanskost Svetega Duha. Doktrinalna kriza, s katero so se pogosto prepletali 

politiľni posegi cesarjev, je Cerkev vznemirjala veľ kot 60 let; razreģena je bila po zaslugi prvih 

dveh ekumenskih koncilov, prvega nicejs kega (325) in prvega carigrajskega koncila (381), na 

katerih je bilo arijanstvo obsojeno, slovesno je bila razglaģena boĥanskost Sina (consubstantialis 

Patri, grģko homoousios) in Svetega Duha, in sestavljena je bila nicejsko-carigrajska veroizpoved 

(credo). Arijanstvo je preĥivelo ģe do 7. stoletja, ker so arijski misijonarji uspeli v svojo vero 

spreobrniti ģtevilna germanska ljudstva, ki so le polagoma preģla h katolicizmu. 

Po drugi strani pa je v 5. stoletju priģlo do dveh kristoloģkih herezij, katerih pozitivni 

uľinek je bil ta, da se je bila Cerkev primorana poglobiti v dogmo, da bi jo formulirala bolj 

natanľno. Prvo krivoverstvo je bilo nestorijanizem, nauk, ki v praksi zagovarja obstoj dveh 

oseb v Kristusu, poleg obstoja dveh narav; obsojen je bil na efeģkem koncilu (431), ki je znova 

potrdil enost Kristusove osebe; iz nestorijanizma izvirata sirska vzhodna cerkev in malabarska 

cerkev, ki sta ģe vedno loľeni od Rima. Druga herezija pa je bil monofizitizem, ki je v praksi 

trdil, da v Kristusu obstaja samo ena narava, in sicer boĥja; kalcedonski koncil (451) je 

monofizitizem obsodil in zatrdil, da sta v Kristusu dve naravi, boĥja in ľloveģka, ki sta 

zdruĥeni v osebi Besede, brez da bi se pomeģali ali spremenili (zoper monofizitizem), brez 

deljenosti ali loľenosti (zoper nestorijanizem): to so ģtirje prislovi kalcedonskega koncila: 

inconfuse, immutabiliter, indivise, inseparabiliter. Iz monofizitov izhajajo koptska, sirska zahodna, 

armenska in etiopska cerkev, ki so loľene od katoliģke Cerkve. 

V prvih stoletjih zgodovine krģľanstva smo priľa velikemu razcvetu krģľanske 

knjiĥevnosti, homiletike, teologije in duhovnosti: gre za dela cerkvenih oľetov, izredno 

pomembna za rekonstrukcijo izroľila. Med njimi najbolj izstopajo: na zahodu sv. Irenej 

Lyonski, sv. Hil arij iz Poitiersa, sv. Ambroĥ, sv. Hieronim in sv. Avguģtin; na vzhodu pa sv. 

Atanazij, sv. Bazilij, sv. Gregor Nacianģki, sv. Gregor iz Nise, sv. Janez Zlatousti, sv. Ciril 

Aleksandrijski ter sv. Ciril Jeruzalemski.  

Srednji vek (do 1492, ko Kriģtof Kolumb odkrije Ameriko)  

Leta 476 propade Zahodno rimsko cesarstvo, ki so ga napadla razliľna germanska 

ljudstva, nekatera so bila arijanska, druga poganska. Naloga Cerkve v sledeľih stoletjih je bila 

prispevati k civilizaciji in evangelizirati ta ljudstva, kasne je pa tudi slovanska, skandinavska 

in ogrska ljudstva. Visoki srednji vek (do leta 1000) je bil gotovo teĥko obdobje za evropsko 

celino zaradi situacije politiľnega in socialnega nasilja, kulturnega osiromaģenja in 

ekonomskega nazadovanja, kar je bilo posledica nenehnih vpadov (ki so trajali do konca 10. 

stol.). Cerkev je s svojim delovanje korak za korakom uspela ta mlada ljudstva voditi v smeri 

nove civilizacije, ki je svoj sijaj dosegla v ľasu od 12. do 14. stoletja. 

V 5. stoletju se rodi benediktinsko meniģtvo, ki je okoli samostanov zagotavljalo otoke 

miru, zbranosti, kulture in blaginje. V 7. stoletju je bila po vsej celini velikega pomena 

misijonska dejavnost irskih in ģkotskih menihov; v 8. stoletju pa misijoni angleģkih 
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benediktincev. V tem stoletju  se tudi zakljuľi obdobje patristike s poslednjimi cerkvenimi oľeti: 

sv. Janez Damaģľan na vzhodu, sv. Beda Ľastitljivi na zahodu. 

V 7. in 8. stoletju se v Arabiji rodi islamska vera; po Mohamedovi smrti sproĥijo Arabci 

vrsto osvajalnih vojn, s katerimi vz postavijo ogromen imperij: med drugim si podvrĥejo 

krģľanska ljudstva Severne Afrike in Iberskega polotoka ter loľijo bizantinski svet od latinsko-

germanskega. Pribliĥno 300 let so bili biľ za ljudstva evropskega Sredozemlja in izvajali vpade, 

plenjenja, ropanja in deportacije, kar se je dogajalo praktiľno neprekinjeno in sistematiľno. 

Proti koncu 8. stoletja je bila institucionalizirana ľasna oblast papeĥa (papeģke drĥave), 

ki je dejansko ĥe obstajala od 6. stoletja in je vzniknila kot odgovor na praznino oblasti, do 

katere je v osrednji Italiji priģlo zaradi pomanjkanja interesa s strani bizantinske cesarske 

oblasti, ki je naľeloma vladala tej regiji, vendar ni zmogla zagotavljati uprave in obrambe 

prebivalstva. Sľasoma so papeĥi ugotovili, da je bila omejena ľasna oblast uľinkovito 

zagotovilo za neodvisnost od razliľnih politiľnih oblasti (cesarjev, kraljev, fevdalnih 

gospodov). 

Na boĥiľno noľ leta 800 je bilo obnovljeno cesarstvo na zahodu (Sveto rimsko cesarstvo): 

papeĥ je okronal Karla Velikega v baziliki sv. Petra; tako se je rodila katoliģka drĥava svetovnih 

ambicij, za katero je bila znaľilna moľna sakralizacija politiľne oblasti ter kompleksna 

prepletenost politike in religije, ki je trajala do leta 1806. 

V 10. stoletju je papeģtvo utrpelo hudo krizo zaradi poseganja plemiģkih druĥin iz 

osrednje Italije v volitve papeĥa; pa tudi bolj na sploģno, ker so si kralji in fevdalni gospodje 

prilaģľali pravico do imenovanja ģtevilnih cerkvenih funkcij. Do papeģke reakcije na tak· 

nezgledno situacijo je priģlo v 11. stoletju z gregorijansko reformo in t.i. òinvestiturnim bojemó, 

ko je cerkvena hierarhija uspela znova pridobiti obseĥno obmoľje svobode v primerjavi s 

politiľno oblastjo. 

Leta 1054 je carigrajski patriarh Mihael Kerularij izvedel dokonľno loľitev Grkov od 

katoliģke Cerkve (vzhodni razkol): ģlo je za zadnji dogodek v vrsti prelomov in sporov, ki se 

je zaľela ĥe v 5. stol. ter je bila v veliki meri posledica hudih poseganj vzhodnorimskih cesarjev 

v ĥivljenje Cerkve (cezaropapizem). Ta razkol je vplival na vse od patriarhata odvisne narode 

in ģe danes njegove posledice nosijo Bolgari, Romuni, Ukrajinci, Rusi in Srbi. 

Na zaľetku 11. stoletja so italijanske pomorske republike muslimanom odvzele prevlado 

nad Sredozemljem in s tem omejile islamske napade. Ob koncu stoletja se je kot odraz porasta 

vojaģke moľi v krģľanskih deĥelah pojavil fenomen kriĥarskih vojn v Sveti deĥeli (1096-1291), 

vojaģkih pohodov religiozne narave, katerih cilj je bil osvojitev ali obramba Jeruzalema. 

V 13. in 14. stoletju smo priľa vrhuncu srednjeveģke civilizacije z v®likimi doseĥki 

teologije in filozofije (visoka sholastika: sv. Albert Veliki, sv. Tomaĥ Akvinski, sv. 

Bonaventura, blaĥeni Duns Skot) ter knjiĥevnosti in umetnosti. Kar zadeva versko ĥivljenje, je 

velikega pomena nastanek beraģkih redov (franľiģkani, dominikanci idr.). 

Nasprotovanje med papeģtvom in cesarstvom, ki se je zaľelo ĥe z òinvestiturnim bojemó, 

se je v razliľnih dejanjih nadaljevalo v 12. in 13. stoletju ter nazadnje povzroľilo oslabitev obeh 

institucij: cesarstvo je bilo praktiľno zreducirano na nemģko drĥavo, papeģtvo pa je utrpelo 

hudo krizo ñ od leta 1305 vse do 1377 je bil papeĥev kraj bivanja prenesen iz Rima v Avignon 

na jugu Francije, kmalu po vrnitvi v Rim, leta 1378, pa se je zaľel zahodni razkol. To je bila 

teĥka situacija, v kateri sta se najprej pojavila dva papeĥa in nato trije (rimski, avignonski in 

pisanski), medtem pa je bil katoliģki svet tiste dobe zmeden in ni vedel, kdo je legitimni papeĥ. 
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Tudi to trdo preizkuģnjo je Cerkev zmogla premagati in edinost je bila obnovljena na 

konstanģkem koncilu (1415-1418). 

Leta 1453 so otomanski Turki, muslimani, osvojili Carigrad in s tem zadali konec 

tisoľletni zgodovini Vzhodnega rimskega cesarstva (395-1453) ter zasedli Balkan, ki je ostal 

ģtiri stoletja pod njihovo oblastjo.  

Novi vek (do zaľetka francoske revolucije leta 1789) 

Novi vek se zaľne s prihodom Kriģtofa Kolumba v Ameriko, z dogodkom, ki je skupaj z 

raziskovanjem Afrike in Azije povzroľil zaľetek evropske kolonizacije drugih delov sveta. 

Cerkev je ta zgodovinski pojav izkoristila za ģirjenje evangelija na celine izven Evrope: tako 

smo priľa nastanku misijonov v francoskih kolonijah Kanadi in Lousiani, v ģpanski Ameriki, 

v portugalski Braziliji, v kraljestvu Kongo, v Indiji, Indokini, na Kitajskem,  Japonskem, na 

Filipinih. Z namenom koordinacije teh prizadevanj za ģirjenje vere je Sveti sedeĥ leta 1622 

ustanovil kongregacijo z imenom Sacra Congregatio de Propaganda Fide. 

Medtem ko se je katolicizem ģiril na geografska podroľja, kjer evangelij ģe nikdar ni bil 

oznanjen, je istoľasno Cerkev trpela teĥko krizo na stari celini: verska òreformaó, ki so jo 

zagovarjali Martin Luther, Ulrich Zwingli, Jean Calvin (ustanovitelji razliľnih vej 

protestantizma), je skupaj z razkolom, ki ga je povzroľil angleģki kralj Henrik VIII. 

(anglikanstvo), privedla do loľitev v Cerkvi na obseĥnih podroľjih: Skandinavija, Estonija in 

Latvija, dobrģen del Nemľije, Nizozemska, polovica Ģvice, Ģkotska, Anglija ter pripadajoľa 

kolonialna ozemlja, ki so bila ĥe osvojena ali pa zavzeta kasneje (Kanada, Severna Amerika, 

Antili, Juĥna Afrika, Avstralija, Nova Zelandija). Protestantska reforma nosi teĥko 

odgovornost, da je pretrgala tisoľletno versko enotnost v zahodnokrģľanskem svetu in 

povzroľila pojav konfesionalizacije, to pomeni socialne, politiľne in kulturne loľitve Evrope in 

nekaterih njenih regij na dva pola: katoliģkega in protestantskega. Ta sistem se je izkristaliziral 

v naľelu cuius regio, eius et religio, po katerem so bili podloĥniki obvezani slediti veroizpovedi 

vladarja. Zoperstavljanje med tema dvema svetovoma, je privedlo do pojava verskih vojn, ki 

je prizadel zlasti Francijo, germanska ozemlja, Anglijo, Ģkotsko in Irsko, in ki se je konľal ģele 

z vestfalskim mirom (1648) na celini ter z Limerickovo kapitulacijo (1692)  na britanskem 

otoľju. 

Katoliģka Cerkev je kljub razdejanju zaradi krize in odpada tolikih narodov v le nekaj 

desetletjih znala najti nesluteno energijo za odziv in zaľetek uresniľevanja resniľne reforme: 

ta zgodovinski proces je dobil ime protireformacija , njegov vrhunec je tridentinski koncil 

(1545-1563), na katerem so bile na jasen naľin razglaģene nekatere dogmatiľne resnice, ki so 

jih pod vpraģaj postavili protestanti (kanon Svetega pisma, zakramenti, opraviľenje, izvirni 

greh itd.), sprejete pa so bile tudi disciplinarne odloľitve, ki so Cerkev okrepile in jo napravile 

bolj trdno (npr. ustanavljanje semeniģľ in obveznost bivaliģľa v ģkofiji za ģkofe). 

Protireformacijsko gibanje se je lahko oprlo tudi na aktivnost ģtevilnih redov, ustanovljenih v 

16. stoletju: gre za reformo na podroľju beraģkih redov (kapucini, bosonogi karmeliľani) in za 

ustanove regularnih klerikov (jezuiti, teatinci, barnabiti idr.). Cerkev je tako iz krize izģla 

globoko prenovljena in okrepljena ter je zmogla izgubo nekaterih evrops kih regij nadomestiti 

z resniľno svetovno ģiritvijo po zaslugi misijonskega dela. 

V 18. stoletju se je morala Cerkev bojevati proti dvema nasprotnikoma: proti rojalizmu 

in razsvetljenstvu. Prvi je sledil razvoju absolutne monarhije: s pomoľjo organiziranja 
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modernega uradniģtva, so vladarji evropskih drĥav uspeli vzpostaviti sistem avtokratske in 

totalne oblasti ter odstraniti ovire, ki so bile v napoto (institucije srednjeveģkega izvora, kot je 

fevdalni sistem, cerkveni privilegiji, mestne pravice itd.). V tem procesu centralizacije oblasti 

so katoliģki monarhi teĥili k poseganju na podroľje cerkvene jurisdikcije v poskusu, da bi 

ustvarili Cerkev, ki bi bila podvrĥena in posluģna do kraljeve oblasti. Gre za pojav, ki nosi 

razliľna imena, odvisno od drĥave: rojalizem na Portugalskem in v Ģpaniji, galikanizem v 

Franciji, joĥefinizem na habsburģkih ozemljih (Avstrija, Bohemija, Slovaģka, Madĥarska, 

Slovenija, Hrvaģka, Lombardija, Toskana, Belgija), jurisdikcionalizem v Neaplju in Parmi. Ta 

fenomen je dosegel kritiľno toľko z izgonom jezuitov s strani ģtevilnih vladarjev in z grozeľim 

pritiskom na papeģtvo, naj red razpusti (kar se je zgodilo leta 1773). 

Drugi nasprotnik, s katerim je bila Cerkev sooľena v 18. stoletju, je bilo razsvetljenstvo, 

na prvem mestu filo zofsko gibanje, ki je doseglo velik uspeh med vodilnimi razredi: njegova 

osnova je kulturna struja, ki povzdiguje razum in naravo, istoľasno pa izvaja nerazsodno 

kritiko tradicije; to je zelo kompleksen pojav, ki na vsak naľin kaĥe moľne materialistiľne 

tendence, naivno povzdigovanje znanosti, zavraľanje razodete religije v imenu deizma ali 

nevere, nerealen optimizem glede ľlovekove naravne dobrote, pretiran antropocentrizem, 

utopiľno zaupanje v napredek ľloveģtva, razģirjeno sovraģtvo do katoliģke Cerkve, drĥo 

samozadostnosti in preziranja preteklosti, ukoreninjeno teĥnjo po zagovarjanju 

poenostavljenih redukcionizmov pri iskanju vzorcev za razlago stvarnosti. Gre torej za skupek 

in v veliki meri za izvor mnogih modernih ideologij, ki vizijo stvarnosti zred ucirajo tako, da 

iz svojega pojmovanja izloľijo nadnaravno razodetje, ľlovekovo duhovnost in ne nazadnje 

hrepenenje po iskanju poslednjih resnic o ľloveku in Bogu. 

V 18. stoletju so bile ustanovljene prve prostozidarske loĥe; med njimi so ģtevilne zavzele 

jasno protikatoliģko staliģľe in delovanje. 

Sodobnost (od leta 1789) 

Francoska revolucija, ki se je zaľela z odloľilnim doprinosom niĥje duhovģľine, se je hitro 

razvila v smeri skrajnega galikanizma in naposled povzroľila cerkveni razkol 

(konstitucionalna Cerkev), nato pa je zavzela jasno protikrģľansko staliģľe (vzpostavitev kulta 

najviģjega Bitja, ukinitev krģľanskega koledarja itd.), vse do krutega preganjanja Cerkve (1791-

1801): papeĥ Pij VI. je leta 1799 umrl kot ujetnik francoskih revolucionarjev. Vzpon Napoleona 

Bonaparteja, pragmatiľnega ľloveka, na oblast je prinesel verski mir s konkordatom iz leta 

1801; vendar so kasneje sledili spori s Pijem VII. zaradi nenehnih vmeģavanj francoske vlade 

v ĥivljenje Cerkve: kot posledica tega je bil papeĥ pribliĥno pet let v Bonapartejevem 

ujetniģtvu. 

Z restavracijo predrevolucionarnih monarhij (1815) se je za Cerkev vrnilo obdobje 

umirjenosti, ki ga je spodbujala tudi romantika, prevladujoľi miselni tok v prvi polovici 19. 

stoletja. Toda kmalu se je zaľrtala nova, katoliģtvu globoko nasprotujoľa ideologija: 

liberalizem, dediľ idealov francoske revolucije, ki se je malo po malo uspel politiľno utrditi in 

je spodbujal vzpostavitev zakonodaj, ki bi Cerkev diskriminirale ali preganjale. Liberalizem se 

je v mnogih drĥavah zdruĥil z nacionalizmom, kasneje, v drugi polovici stoletja, pa se je 

povezal z imperializmom in pozitivizmom, ki sta doprinesla k nadaljnjemu razkristjanjenju 

druĥbe. Istoľasno se je kot reakcija na socialne krivice, ki so jih povzroľile liberalistiľne 

zakonodaje, rodila in se razģirila vrsta ideologij, usmerjenih k temu, da prevzamejo vlogo 
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glasnika druĥbenih razredov, zatiranih s strani novega ekonomskega sistema: utopiľni 

socializem, òznanstvenió socializem, komunizem, anarhizem ñ vse te ideologije so bile 

povezane s projekti druĥbene revolucije in s filozofsko podlago materialistiľnega tipa. 

Katolicizem je v 19. stoletju pri skoraj vseh narodih izgubil drĥavno zaģľito, ģe veľ, odnos 

je preģel v drĥo nasprotovanja; leta 1870 se z italijansko osvojitvijo papeģkih drĥav in 

zedinjenjem polotoka konľa papeĥeva ľasna oblast. Obenem pa je Cerkev znala napraviti 

nekaj koristnega iz te krize z namenom, da bi utrdila edinost vseh katolikov okrog Svetega 

sedeĥa in da bi se znebila vmeģavanja drĥav v zadeve notranjega vodenja Cerkve ñ za razliko 

od tega, kar se je zgodilo v obdobju konfesionalnih monarhij novega veka. Vrhunec tega 

pojava je bila slovesna razglasitev dogme o papeĥevi nezmotljivosti leta 1870 na prvem 

vatikanskem koncilu, ki je bil sklican v ľasu pontifikata Pija IX. (1846-1878). V tem stoletju je 

bila za ĥivljenje Cerkve znaľilna tudi velika misijonska ģiritev (v Afriki, Aziji in Oceaniji), 

razcvet v ustanavljanju ĥenskih redovnih skupnosti aktivnega ĥivljenja ter organizacija 

obseĥnega laiģkega apostolata. 

V 20. stoletju je bila Cerkev sooľena s ģtevilnimi izzivi: Pij X. je moral zatreti 

modernistiľne teoloģke tendence znotraj lastnega cerkvenega telesa. Ti tokovi so v svojih 

najskrajnejģih oblikah izkazovali verski imanentizem, ki je kljub ohranjanju tradicionalnih 

formulacij vere le -te izpraznil vsake vsebine. Benedikt XV. se je zoperstavil nevihti prve 

svetovne vojne in uspel ohraniti nepristranskost med sprtimi stranmi ter izvajal humanitarno 

dejavnost v korist vojnih ujetnikov in prebivalstva, ki ga je prizadela vojna katastrofa. Pij XI. 

se je uprl razliľnim totalitarizmom, ki so bolj ali manj odprto preganjali Cerkev v ľasu 

njegovega pontifikata: to so bili komunizem v Sovjetski zvezi in Ģpaniji, nacionalsocializem v 

Nemľiji, faģizem v Italiji, totalitarizem prostozidarskega izvora v Mehiki; nadalje je ta papeĥ 

izvedel velik napredek krajevne duhovģľine in ģkofovstva v misijonskih deĥelah Afrike in 

Azije, s ľimer je nadaljeval njegov naslednik, Pij XII., in kar je Cerkvi omogoľilo, da je ob 

pojavu dekolonizacije nastopila kot avtohtoni element, ne kot tujek.  

Pij XII. se je moral spoprijeti s straģno preizkuģnjo druge svetovne vojne, med katero je 

na razliľne naľine deloval, da bi pred nacionalsocialistiľnim preganjanjem reģil ľim veľ Judov 

(ocenjeno je, da jih je katoliģka Cerkev reģila pribliĥno 800.000). Z realistiľnim pristopom je 

ocenil, da javna obsodba ne bi bila primerna, saj bi to poslabģalo teĥek poloĥaj katolikov, ki so 

bili preganjani na razliľnih ozemljih pod nemģko okupacijo, in bi izniľilo njegovo moĥnost za 

posredovanje v korist Judov. Mnoge visoke osebnosti izraelskega sveta so po vojni javno 

priznale velike zasluge tega papeĥa do njihovega ljudstva. 

Janez XXIII. je sklical drugi vatikanski koncil (1962-1965), ki ga je zakljuľil Pavel VI. in 

ki je v Cerkvi odprl drugaľno pastoralno obdobje s poudarkom na poklicanosti vseh k svetosti, 

na pomembnosti ekumenskega prizadevanja, na pozitivnih vidikih moderne dobe, na ģirjenju 

dialoga z drugimi religijami in s kulturo. V letih po koncilu j e Cerkev doĥivela globoko 

notranjo krizo doktrinalnega in disciplinarnega znaľaja, ki jo je uspela v veliki meri premagati 

v ľasu dolgega pontifikata Janeza Pavla II. (1978-2005), papeĥa izjemne osebnosti, s katerim je 

Sveti sedeĥ dosegel raven priljubljenosti in ugleda, ki je bil poprej nepoznan znotraj in zunaj 

katoliģke Cerkve. 

CARLO PIOPPI 
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15. CERKEV IN DRĤAVA 

Poslanstvo Cerkve v svetu 

Odreģenje, ki ga je uresniľil Kristus, in poslediľno poslanstvo Cerkve je usmerjeno k 

ľloveku v njegovi celovitosti: zaradi tega se Cerkev, kadar uľi svoj druĥbeni nauk, nikakor ne 

oddaljuje od svojega poslanstva, temveľ ga zvesto izpolnjuje. Ģe veľ, evangelizacija ne bi bila 

pristna, ľe ne bi upoģtevala odnosa med evangelijem in osebnim ravnanjem, tako na 

individualni kot na druĥbeni ravni. Poleg tega Cerkev ĥivi v svetu in razumljivo in celo 

obvezujoľe je, da je z njim v harmoniľnem odnosu, tako da spoģtuje zgradbo in namen, ki sta 

lastna naravi razliľnih ľloveģkih organizacij. 

Tako torej Cerkev ima poslanstvo, ki je tudi pravica, da se ukvarja z druĥbenimi 

problemi; in kadar to poľne, èje ni mogoľe obtoĥiti, da s tem presega specifiľno podroľje svoje 

pristojnosti, ģe manj pa od Gospoda prejeto zapoved.ç150 

Poslanstvo Cerkve ne tem podroľju ni omejeno na predlaganje neke etiľne normative. 

Bolj temeljno gre za to, da pokaĥe na evangeljsko razseĥnost druĥbenega ĥivljenja, skladno s 

celotno resnico o ľloveku, da uľi o ravnanju, ki je skladno s to resnico, in da spodbuja 

izpolnjevanje tega nauka. 

Dejansko med krģľanskim ĥivljenjem in ľloveģkim napredovanjem obstaja globoka in 

bistvena povezava: antropoloģka zveza, teoloģka vez in dolĥnost ljubezni.151 Ta harmonija pa 

vendar ne pomeni pomeģanosti: cilj krģľanskega ravnanja je poistovetenje s Kristusom; 

njegova osvoboditev je v osnovi osvoboditev od greha, ki vsekakor zahteva prizadevanje za 

podroľne osvoboditve.152 To razloľevanje je temelj avtonomnosti zemeljskih zadev.  

Nauk cerkvenega uľiteljstva na tem podroľju zatorej ne posega v tehniľne vidike niti ne 

predlaga sistemov druĥbene organizacije, kar ne spada v njegovo poslanstvo. Ta doktrina ĥeli 
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zgolj oblikovati ľlovekovo vest; na ta naľin pa ne ovira avtonomnosti, ki pripada zemeljskim 

stvarnostim. 153 

Tako cerkveni hierarhiji ne pripada neposredna vloga pri organizaciji druĥbe; njena 

naloga je uľiti in na pristen naľin interpretirati moralna naľela na tem podroľju. Zaradi tega 

Cerkev sprejema kateri koli druĥbeni sistem, ki spoģtuje ľloveģko dostojanstvo; verniki pa 

morajo druĥbeni nauk sprejemati z razumom, voljo in z dejanji (prim. Lk 10,16; Katekizem, 2032 

in 2037). 

Odnos med Cerkvijo in drĥavo 

Religija in politika sta razliľni podroľji, vendar ne loľeni, saj se veren ľlovek in drĥavljan 

stapljata v eni osebi, ki je poklicana k izpolnjevanju tako svojih verskih dolĥnosti, kot svojih 

druĥbenih, ekonomskih in politiľnih dolĥnosti. Vendar pa je potrebno, da èse verniki nauľijo 

dobro razlikovati med tistimi pravicami in dolĥnostmi, ki jih obvezujejo, ker pripadajo Cerkvi, 

in med tistimi, katere jim gredo, ker so udje ľloveģke druĥbe. Prizadevajo naj si, da bi oboje 

med seboj skladno zdruĥevali, in naj pomnijo, da jih mora v vsaki ľasni zadevi voditi 

krģľanska vest, ker ne moremo nobene ľloveģke dejavnosti, tudi ne v ľasnih reľeh, odtegniti 

boĥjemu gospostvu. V naģem ľasu je kar najbolj potrebno, da ta razlika, pa tudi skladnost kar 

najjasneje odsevata v naľinu delovanja vernikov.ç154 Lahko reľemo, da je naľin, kako morajo 

katoliki ĥiveti Gospodov nauk, povzet v teh besedah: èDajte torej cesarju, kar je cesarjevega, 

in Bogu, kar je boĥjegaç (Mt  22,21). 

Razmerje med Cerkvijo in drĥavo torej vsebuje razlikovanje brez loľenosti, ter enoto brez 

meģanja obeh elementov (prim. Mt  22,15-21). Ta odnos bo pravilen in plodovit, ľe sledi trem 

temeljnim naľelom: sprejemanje obstoja etiľnega podroľja, ki je pred politiľno sfero in jo 

oblikuje; razloľevanje med poslanstvom religije in politike; naklonjenost do sodelovanja med 

tema dvema podroľjema. 

Moralne vrednote morajo oblikovati politiľno ĥivljenje 

Predlog òetiľne drĥaveó, ki hoľe urejati moralno vedenje drĥavljanov, je v veliki meri 

ovrĥena teorija, saj pogosto privede do totalitarizma ali vsaj nakazuje izrazito avtoritarno 

teĥnjo. Drĥavi ne pripada odloľanje o tem, kaj je dobro in kaj slabo, po drugi strani pa ima 

obveznost, da iģľe in spodbuja skupno dobro, in v ta namen mora vľasih urejati ravnanje 

drĥavljanov. 

Vendar pa zavraľanje òetiľne drĥaveó ne sme pripeljati do nasprotne zmote: do njene 

moralne ònevtralnostió, kar v resnici ne obstaja niti ni mogoľe. Moralne vrednote dejansko 

kaĥejo na kriterije, ki spodbujajo celovit razvoj osebnosti; ta razvoj v svoji druĥbeni razseĥnosti 
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 Glede vrednot, ki spodbujajo razvoj ľloveģkega dostojanstva, pravi Kompendij: èSpoģtovanje zakonite 
avtonomije zemeljskih stvarnosti Cerkev navaja, da si ne pridrĥuje posebne pristojnosti tehniľnega in 
ľasnega reda, kar pa je ne ovira, da se ne bi oglasila in tako pokazala, da se te vrednote v razliľnih 
ľlovekovih odloľitvah potrjujejo ali pa, nasprotno, zanikajoç (Kompendij druĥbenega nauka Cerkve, 197). 
Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Gaudium et spes, 36 in 42; PAVEL VI., Okr. Populorum progressio, 26. 3. 
1967, 13; SV. JANEZ PAVEL II. , Okr. Sollicitudo rei socialis, 41; Kompendij druĥbenega nauka Cerkve, 68 in 81. 
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 II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Lumen gentium, 36. Prim. Katekizem, 912. 
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je del skupnega zemeljskega dobrega; glavno odgovornost za skupno dobro pa ima drĥava. 

Drĥava mora med drugim spodbujati moralno ravnanje ljudi, vsaj v druĥbenem ĥivljenju. 

Cerkev in drĥava se razlikujeta po svoji naravi in po svojih ciljih 

Cerkev je od Kristusa prejela apostolsko poslanstvo: èPojdite torej in naredite vse narode 

za moje uľence: krģľujte jih v ime Oľeta in Sina in Svetega Duhaç (Mt  28,19-20). S naukom in 

apostolsko dejavnostjo Cerkev prispeva k pravilni ureditvi ľasnih stvari, tako da bi pomagale 

ľloveku dosegati njegov konľni cilj in ga ne bi od njega odvraľale. 

Sredstva, ki jih Cerkev uporablja za uresniľevanje svojega poslanstva, so predvsem 

duhovna: oznanjanje evangelija, podeljevanje zakramentov, molitev. Uporabljati mora tudi 

materialna sredstva, primerna naravi njenih ľlanov, ki so ľloveģka bitja (prim. Apd 4,32-37; 

1 Tim 5,18); ta sredstva morajo biti vedno skladna z evangelijem. Cerkev poleg tega potrebuje 

neodvisnost za uresniľevanje svojega poslanstva v svetu, ne pa prevlade, ki bi bila politiľnega 

ali ekonomskega znaľaja (prim. Katekizem, 2246; Kompendij druĥbenega nauka Cerkve, 426).155 

Drĥava je institucija, ki izhaja iz naravne druĥbenosti ľloveka, katere namen je ľasno 

skupno dobro civilne druĥbe; to dobro ni zgolj materialno, ampak tudi duhovno, saj so ľlani 

druĥbe osebe s telesom in duģo. Druĥbeni napredek poleg materialnih sredstev zahteva ģe 

mnoga druga sredstva, duhovnega znaľaja: mir, red, praviľnost, svoboda, varnost itd. Te 

dobrine je mogoľe doseľi le z udejanjanjem druĥbenih kreposti, ki jih mora drĥava spodbujati 

in varovati (npr. javna moralnost).  

Razliľnost med religioznim in politiľnim podroľjem s seboj prinaģa to, da drĥava ne 

uĥiva nekakģne òsakralnostió niti ne sme upravljati s ľlovekovo vestjo, saj se moralni temelj 

politike nahaja zunaj nje; poleg tega Cerkev nima prisilne politiľne oblasti; kar zadeva 

pripadnost Cerkvi, je le -to s civilnega vidika prostovoljno, njena oblast je duhovnega znaľaja 

in ne nalaga politiľnih reģitev v smislu, da bi bila le ena prava. Na ta naľin se drĥava in Cerkev 

urejata skladno s funkcijami, ki jima pripadajo, in to je koristno za versko in druĥbeno 

svobodo. 

Od tod izhajata dve pomembni pravici: pravica do verske svobode, ki sestoji v 

nedotakljivosti verskega podroľja glede na prisilo s strani drĥave; in pravica do svobode 

ravnanja v ľasnih zadevah, ki jo imajo katoliki v razmerju do cerkvene hierarhije, ľeprav to 

vkljuľuje obveznost slediti cerkvenemu uľiteljstvu (prim. ZCP, 227). Razen tega Cerkev ès 

tem, da uľi evangeljsko resnico in da razsvetljuje vsa podroľja ľloveģke dejavnosti s svojim 

naukom in s priľevanjem vernikov, hkrati spoģtuje in pospeģuje tudi politiľno svobodo in 

odgovornost drĥavljanov.ç156 

Sodelovanje med Cerkvijo in drĥavo 

Razloľevanje med Cerkvijo in drĥavo ne pomeni ñ kot ĥe reľeno ñ njune popol ne 

loľenosti niti tega, da bi morala Cerkev svoje delovanje omejiti na zasebno in duhovno 

podroľje. Cerkev se zagotovo ène more in ne sme postaviti na mesto drĥave. Toda v boju za 
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 Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Gaudium et spes, 76; Dignitatis humanae, 13. 
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 II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Gaudium et spes, 76. 
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praviľnost tudi ne more in ne sme stati ob strani.ç157 V tem pogledu ima Cerkev pravico in 

dolĥnost, da èuľi svoj nauk o druĥbi (socialni nauk), neovirano spolnjuje svojo nalogo med 

ljudmi ter izreka nravno sodbo, in to tudi glede zadev politiľnega podroľja, kadar to zahtevajo 

osnovne osebne pravice ali zveliľanje duģ.ç158 

Tako npr. Cerkev more in mora povedati, da je neki zakon nepraviľen, ker je v nasprotju 

z naravnim zakonom (zakoni o splavu ali loľitvi), ali da so doloľene navade ali situacije 

nemoralne, ľetudi jih dopuģľa civilna oblast, ali da katoliki ne smejo dajati svoje podpore 

osebam ali strankam, katerih cilji nasprotujejo boĥji postavi in zaradi tega tudi ľloveģki osebi 

in skupnemu dobremu. 159 

Tako Cerkev kot politiľna aktivnost ñ ki jo voditelji izvajajo preko razliľnih institucij ali 

preko strank ñ sta, ľeprav na razliľen naľin, v sluĥbi ľloveka, in èto sluĥbo bosta opravljali 

tem uľinkoviteje v prid vsem, ľim bolj zdravo bo njuno sodelovanje.ç160 Ľe politiľna skupnost 

(se pravi druĥba v svoji celoti: voditelji in v·deni posamezniki doloľene drĥave) Cerkev 

ignorira, se postavlja v kontradikcijo sama s sabo, saj ovira pravice in dolĥnosti doloľenega 

dela drĥavljanov, in sicer katoliģkih vernikov. 

Praktiľne oblike urejanja teh odnosov so lahko razliľne glede na okoliģľine: npr. naľin v 

drĥavah s katoliģko tradicijo ne bo isti kot v drugih deĥelah, kjer je navzoľnost katolikov 

manjģinska. 

Bistveni vidik, ki ga je vedno treba spoģtovati, je varovanje pravice do verske svobode.161 

Paziti na spoģtovanje te pravice pomeni paziti na spoģtovanje celotnega druĥbenega reda. 

Pravica do druĥbene in civilne svobode v verskih zadevah, je vir in povzetek vseh ľlovekovih 

pravic.162 

V mnogih drĥavah ustava (ali sistem temeljnih zakonov, ki urejajo vodenje drĥave) 

obseĥno zagotavlja versko svobodo vseh drĥavljanov in verskih skupin; po tej poti lahko tudi 
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 BENEDIKT XVI., Okr.  Deus caritas est, 25. 12. 2005, 28. Prim. BENEDIKT XVI., Govor v Veroni, 19. 10. 2006. 
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 II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Gaudium et spes, 76. 
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 Prim. prav tam, 40 in 41. 
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 Prav tam, 76. Prim. Kompendij druĥbenega nauka Cerkve, 425. 
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 Ta pravica ne pomeni, da je ľlovek pred Bogom svoboden, da izbere eno ali drugo religijo, obstaja 
namreľ le ena resniľna religija in ľlovek je obvezan iskati resnico ter se je okleniti, ko jo enkrat najde 
(prim.  II.  VATIKANSKI KONCIL , Dignitatis humanae, 1). Pravica do verske svobode èje v tem, da morajo biti 
vsi ljudje prosti od siljenja tako s strani posameznikov kakor tudi s strani druĥbenih skupnosti in 
katerekoli ľloveģke oblasti; in to tako, da v verskih reľeh ni dovoljeno nikogar siliti, da bi ravnal zoper 
svojo vest, niti ga ovirati, da ne bi ñ znotraj zahtevanih meja ñ ravnal po svoji vesti zasebno in javno, 
naj bo sam ali zdruĥen z drugimiç (II.  VATIKANSKI KONCIL , Dignitatis humanae, 2). 
 èSpoģtovanje pravice do verske svobode s strani drĥave je znamenje spoģtovanja do preostalih 
temeljnih ľlovekovih pravic, saj implicitno priznava obstoj nekega reda, ki presega politiľno razseĥnost 
bivanja, reda, ki se poraja iz obmoľja svobodnega pristopanja k skupnosti odreģenja, ki je pred drĥavoç 
(SV. JANEZ PAVEL II. , Govor, 9. 1. 1989, 6). Pravimo, da je skupnost odreģenja pred drĥavo, ker se ľlovek 
vanjo vkljuľi z namenom doseľi cilj, ki se nahaja na viģji ravni od ciljev politiľne skupnosti. 
162

 Prim. SV. JANEZ PAVEL II. , Okr. Centesimus annus, 1. 5. 1991, 47. 
 Pravica do svobode v verskih zadevah èje povezana z vsemi ostalimi oblikami svobodeç; ģe veľ, vse te 
jo èzahtevajo kot svoj temeljç (SV. JANEZ PAVEL II. , Govor, 23. 3. 1991, 2). 
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Cerkev najde zadostno svobodo za izpolnjevanje svojega poslanstva in prostor za razvoj svojih 

apostolskih iniciativ. 163 

Razen tega, ľe je mogoľe, Cerkev skuģa z drĥavo vzpostavljati sporazume, v sploģnem 

imenovane konkordati, v katerih se dogovorijo konk retne reģitve cerkvenih vpraģanj, 

povezanih z namenskostjo drĥave: svoboda Cerkve in njenih ustanov pri izvrģevanju njenega 

poslanstva, dogovori na ekonomskem podroľju, prazniki itd. 

Obravnavanje meģanih zadev 

Obstajajo podroľja, v katera morata posegati tako Cerkev kot drĥava z vidika njunih 

lastnih pristojnosti in namenskosti (t.i. meģane zadeve), kot npr. vzgoja, zakon, druĥbeno 

komuniciranje, oskrba pomoľi potrebnih.164 V teh zadevah je ģe posebej potrebno sodelovanje, 

da bi vsaka stran mogla izpolnjevati  svoje poslanstvo, ne da bi jo druga pri tem ovirala.165 

a) Cerkev je pristojna, da ureja zakonsko skupnost katoliľanov, ľetudi je le eden izmed 

zakoncev katolik; tudi zato, ker je zakon zakrament in Cerkvi pripada naloga doloľati pravila 

za njegovo podeljevanje. Po drugi strani pa je drĥava pristojna, da ureja uľinke civilnega reda: 

ureditev premoĥenja med zakonci ipd. (prim. ZCP, 1059). Drĥava ima dolĥnost, da katolikom 

prizna pravico do sklepanja cerkvenega zakona. 

b) Vzgoja otrok ñ tudi v verskih zadevah ñ pripada starģem po naravnem zakonu; oni 

so tisti, ki morajo doloľiti vrsto pouka, ki ga ĥelijo za svoje otroke, in sredstva, ki jih bodo 

uporabili za dosego tega cilja (ģola, verouk itd.).166 Tam, kjer iniciativa starģev in druĥbenih 

skupin ne bi bila zadostna, mora drĥava subsidiarno vzpostaviti svoje ģole, pri ľemer mora 

vselej spoģtovati pravico starģev do usmerjanja vzgoje njihovih otrok. 

Ta pravica vkljuľuje to, da lahko spodbujajo in vodijo ģole, v katerih njihovi otroci 

prejemajo ustrezno vzgojo; upoģtevajoľ socialno vlogo takģnih ģol, jih mora drĥava priznavati 

in subvencionirati. 167 Prav tako pa vkljuľuje to, da njihovi otroci v ģolah ñ drĥavnih ali ne ñ 

hodijo k pouku, ki je v skladu z njihovim verskim prepriľanjem.168 

V pristojnosti drĥave je, da doloľa predpise v zvezi z izobraĥevanjem, ki so potrebni za 

skupno dobro (ravni, stopnje, dostopnost ģolanja za vse, obvezne vsebine za pridobitev 
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 Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , Izjava Dignitatis humanae, 13. 
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 Vedno, kadar okoliģľine to dopuģľajo, vzpostavi Sveti sedeĥ z drĥavami diplomatske odnose, da bi 
na ta naľin omogoľal stalni dialog glede zadev, ki zanimajo obe strani (prim. Kompendij druĥbenega nauka 
Cerkve, 427). 
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 Zato je treba jasno povedati, da èni res, da biti dober katoliľan in zvesto sluĥiti civilni druĥbi 
predstavlja nasprotje. Kajti ni razloga, da bi Cerkev in drĥava med seboj trľili pri legitimnem izvajanju 
svojih oblasti glede na poslanstvo, ki jima ga je Bog zaupalç (SV. JOĤEFMARIJA, Brazda, 301). 
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 èPravica in dolĥnost vzgoje sta za starģe prvobitni in neodtujljiviç (Katekizem, 2221). Prim. SV. JANEZ 

PAVEL II. , Apost. spod. Familiaris consortio, 22. 11. 1981, 36. 
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 Prim. SV. JANEZ PAVEL II. , Apost. spod. Familiaris consortio, 40. 
168

 èKot tisti, ki so prvi odgovorni za vzgojo svojih otrok, imajo starģi pravico, da izberejo zanje ģolo, ki 
ustreza njihovim lastnim prepriľanjem. To je temeljna pravica. Dolĥnost starģev je, kolikor je to mogoľe, 
izbrati ģole, ki jim bodo najbolje pomagale pri njihovi nalogi krģľanskih vzgojiteljev (KV 6). Javne oblasti 
so dolĥne, da zajamľijo to pravico starģev in zagotovijo stvarne pogoje za njeno izvajanjeç (Katekizem, 
2229).  
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doloľene stopnje izobrazbe, priznavanje nazivov itd.). Gre za tiranijo, ľe si drĥava, ľeprav to 

poľne na posreden naľin, skuģa pridrĥati zase monopol nad izobraĥevanjem (prim. ZCP, 797). 

Cerkvi vedno pripada naloga doloľati in bedeti nad vsem, kar zadeva pouľevanje in 

ģirjenje katoliģke vere: uľni naľrti, vsebine, knjige, primernost uľiteljev. To je del oblasti 

uľiteljstva, ki pripada cerkveni hierarhiji, in pravica Cerkve, s katero brani in jamľi za svojo 

istovetnost ter za celovitost svojega nauka. Nihľe se torej ne more sam postaviti za uľitelja 

katoliģkega nauka (v ģolah katere koli stopnje), ľe to ni odobreno s strani cerkvene oblasti 

(prim. ZCP, 804-805). 

Cerkev ima tudi pravico ustanavljati lastne (uradno katoliģke) izobraĥevalne centre, ki 

so priznani in prejemajo drĥavno pomoľ pod istimi pogoji kot ostale drĥavne izobraĥevalne 

ustanove, ne da bi se zaradi tega morali odpovedati katoliģki usmeritvi ali svoji odvisnosti od 

cerkvene oblasti (prim. ZCP, 800). 

c) Nadalje ima Cerkev pravico ģiriti socialne iniciative, ki so skladne z njenim verskim 

poslanstvom (bolniģnice, sredstva obveģľanja, sirotiģnice, centri za sprejem pomoľi 

potrebnih), in ima pravico do tega, da drĥava te òkatoliģkeó dejavnosti prizna pod istimi pogoji 

kot ostale tovrstne iniciative, ki jih vodijo druge osebe (davľne oprostitve, nazivi zaposlenih, 

subvencije, sodelovanje prostovoljcev, moĥnost za prejemanje donacij itd.). 

Laiľnost in laicizem 

Zelo aktualna tema je razlikovanje med laiľnostjo in laicizmom. Laiľnost pomeni, da je 

drĥava neodvisna od cerkvenih zakonov; medtem ko laicizem zagovarja avtonomijo politike 

glede na moralni red in na boĥje naľrte, ter teĥi k zapiranju religije na povsem zasebno 

podroľje. Na ta naľin krģi pravico do verske svobode in ģkoduje druĥbenemu redu (prim. 

Kompendij druĥbenega nauka Cerkve, 572). Pristna laiľnost se izogiba dvema skrajnostma: 

vsiljevanju moralne teorije, ki bi civilno druĥbo spremenila v nekakģno etiľno drĥavo169, in 

apriornemu zavraľanju moralnih vrednot, ki izhajajo iz kulturnih, religioznih in drugih okolij, 

za katere velja svobodna pripadnost in oblast z njimi ne sme upravljati. 170 

Razen tega je treba poudariti, da bi bilo iluzorno in nepraviľno zahtevati od vernikov, 

naj v politiki ravnajo òtako, kot da Bog ne bi obstajaló. To je iluzorno, ker vsi ljudje delujejo na 

podlagi svojih kulturnih prepriľanj (religioznih, filozofskih, politiľnih itd.), ki izhajajo iz 

doloľene veroizpovedi ali pa ne; to so torej prepriľanja, ki vplivajo na druĥbeno obnaģanje 

drĥavljanov. Bilo bi tudi nepraviľno, kajti nekatoliľani se ravnajo po svojih doktrinah, 

neodvisno od njihovega izvora.  

Delovanje v politiki skladno z  lastnim verskim prepriľanjem, ľe le-to ustreza 

ľloveģkemu dostojanstvu, ne pomeni, da bi bila politika podrejena religiji; to pomeni, da je 

politika v sluĥbi osebe in zato mora spoģtovati moralne zahteve, kar z drugimi besedami 

pomeni, da mora spoģtovati in spodbujati dostojanstvo vsakega ľloveģkega bitja. Politiľna 
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 Prim. PAVEL VI., Apost. pismo Octogesima adveniens, 14. 5. 1971, 25; SV. JAN EZ PAVEL II. , Okr. 
Centesimus annus, 25. 
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 Prim. KONGREGACIJA ZA NAUK VERE, Doktrinalno navodilo o nekaterih vpraģanjih, ki zadevajo udejstvovanje 
in vedenje katoliľanov v politiľnem ĥivljenju, 24. 11. 2002, 6; Kompendij druĥbenega nauka Cerkve, 571. 
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dejavnost, ki jo ĥenejo transcendentni motivi, je ravno tako popolnoma v skladu s ľloveģko 

naravo in zatorej takģno prizadevanje spodbuja ter prinaģa boljģe rezultate. 

Druĥbeni pluralizem katoliľanov 

Vse, kar je bilo do sedaj povedano, se sklada z legitimnim pluralizmom katoliľanov na 

druĥbenem podroľju. Dejansko je iste koristne cilje mogoľe doseľi po razliľnih poteh; zato je 

povsem razumljiv pluralizem v mnenjih in v ravnanju za doseganje neke ga druĥbenega cilja. 

Naravno je, da si privrĥenci vsake izmed reģitev legitimno prizadevajo, da bi jo uresniľili; kljub 

temu pa nobena opcija nima jamstva, da bi bila edina ustrezna alternativa ñ med drugim zato, 

ker politika v veliki meri operira z bodoľimi moĥnostmi: je umetnost za uresniľevanje 

moĥnega ñ, ģe manj pa ima zagotovilo, da je edina, ki ustreza nauku Cerkve171: èNihľe nima 

pravice prilaģľati si cerkveno avtoriteto izkljuľno v prid svojemu mnenju.ç172 

V tem smislu imajo vsi verniki, zlasti pa laiki , pravico, da se v Cerkvi prizna njihova 

zakonita neodvisnost pri upravljanju ľasnih zadev po njihovem lastnem prepriľanju in 

prioritetah, ľe so le skladne s katoliģkim naukom. Imajo pa dolĥnost, da ne vpletajo Cerkve v 

svoje osebne odloľitve in druĥbeno nastopanje ter se izogibajo temu, da bi te reģitve 

predstavljali kot katoliģke reģitve.173 

Pluralizem ni nekakģno manjģe zlo, temveľ je ñ tako kot svoboda ñ pozitiven element 

civilnega in verskega ĥivljenja. Bolje je sprejeti razliľnost v ľasnih zadevah, kot pa doseľi neko 

namiģljeno uľinkovitost s pomoľjo enaľenja opcij za ceno omejevanja osebne svobode. 

Pluralizma pa ne smemo zamenjevati z etiľnim relativizmom.174 Ģe veľ, pristni pluralizem 

zahteva celoto vrednot kot oporo druĥbenih odnosov. 

Pluralizem je moralno sprejemljiv, dokler gre za odloľitve, usmerjene v osebno in 

druĥbeno dobro; ni pa sprejemljiv, ľe odloľitev nasprotuje naravnemu zakonu, javnemu redu 

in temeljnim pravicam ľloveģke osebe (prim. Katekizem, 1901). Ob izogibanju tej skrajnosti je 

koristno  spodbujati pluralizem v ľasnih zadevah, kot nekaj dobrega za osebno, druĥbeno in 

cerkveno ĥivljenje. 

ENRIQUE COLOM  
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 Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Gaudium et spes, 75; PAVEL VI., Apost. pismo Octogesima adveniens, 
50; Kompendij druĥbenega nauka Cerkve, 417. 
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 Prim. SV. JOĤEFMARIJA, Pogovori, 117. 
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 èRelativistiľno pojmovanje pluralizma nima niľ opraviti z legitimno svobodo katoliģkih drĥavljanov, 
da se med politiľnimi izbirami, zdruĥljivimi z vero in z naravnim moralnim zakonom, odloľijo za tisto, 
ki po njihovi presoji bolj ustreza zahtevam skupnega  dobrega. Politiľna svoboda ni in ne more biti 
utemeljena na relativistiľni ideji, da so vsa pojmovanja o ľlovekovem dobrem enako resniľna in enako 
vredna, ampak je utemeljena na dejstvu, da politiľne dejavnosti od primera do primera merijo v zelo 
konkretno uresniľitev resniľnega ľloveģkega in druĥbenega dobrega v dobro opredeljenem 
zgodovinskem, zemljepisnem, ekonomskem, tehnoloģkem in kulturnem zgodovinskem okolju. Iz 
konkretnosti uresniľitve in raznolikosti okoliģľin v sploģnem vzniknejo mnogotere usmeritve in reģitve, 
ki pa morajo biti moralno sprejemljive ç (KONGREGACIJA ZA NAUK VERE, Doktrinalno navodilo o nekaterih 
vpraģanjih, ki zadevajo udejstvovanje in vedenje katoliľanov v politiľnem ĥivljenju, 24. 11. 2002, 3). Prim. 
Kompendij druĥbenega nauka Cerkve, 569 in 572. 
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16. VERUJEM V VSTAJENJE MESA IN VEĽNO 

ĤIVLJENJE 

Na koncu apostolske veroizpovedi Cerkev razglaģa: èVerujem v vstajenje mesa in veľno 

ĥivljenje.ç Ta obrazec v kratki obliki vsebuje temeljne elemente eshatoloģkega upanja Cerkve. 

Vstajenje mesa 

Cerkev je mnogokrat razglasila svojo vero v vstajenje vseh mrtvih ob koncu ľasov. Na 

nek naľin gre za òrazģiritevó vstajenja Jezusa Kristusa, èprvorojenca med mnogimi bratiç 

(Rim 8,29), na vse ljudi, ĥive in mrtve, praviľne in greģnike, kar se bo zgodilo, ko bo On priģel 

ob koncu ľasov. S smrtjo se duģa loľi od telesa; pri vstajenju pa se telo in duģa znova zdruĥita 

med seboj za vedno (prim. Katekizem, 997). Dogma o vstajenju mrtvih govori o polnosti 

nesmrtnosti, h kateri je poklican ľlovek, istoľasno pa ga ĥivo spominja na njegovo 

dostojanstvo, zlasti po telesni strani. Govori o dobrosti sveta, telesa, o vrednosti zgodovine, ki 

jo ľlovek ĥivi dan za dnem, o veľni poklicanosti materije. Zaradi tega so proti gnostikom iz 2. 

stoletja govorili o vstajenju mesa, se pravi ĥivljenja ľloveka v njegovem najbolj materialnem, 

ľasnem, spremenljivem in na videz minljivem pogledu.  

Sveti Tomaĥ Akvinski pravi, da je nauk o vstajenju naraven glede ciljnega vzroka (ker je 

duģa ustvarjena, da bi bila zdruĥena s telesom, in obratno), da pa je nadnaraven glede 

ustvarjajoľega vzroka (ki je Bog).175 

Vstalo telo bo stvarno in materialno; toda ne zemeljsko niti umrljivo. Sveti Pavel 

nasprotuje ideji o vstajenju, ki bi bilo kot preoblikovanje, ki se uresniľuje znotraj ľloveģke 

zgodovine, in govori o vstalem telesu kot o òpoveliľanemó (prim. Flp 3,21) in òduhovnemó 

(prim. 1 Kor 15,44) telesu. Tako kot Kristusovo bo ľlovekovo vstajenje za vse nastopilo po 

smrti.  

Cerkev v imenu krģľanske vere ljudem ne obljublja ĥivljenja z zagotovljenim uspehom 

na tem svetu. Ne govorimo o utopiji, kajti naģe zemeljsko ĥivljenje bo vedno zaznamovano s 

kriĥem. Istoľasno pa se je s prejemom krsta in evharistije proces vstajenja na nek naľin ĥe priľel 

(prim. Katekizem, 1000). Po nauku sv. Tomaĥa bo pri vstajenju duģa tako globoko izoblikovala 

telo, da bo le-to odsevalo njene moralne in duhovne kvalitete. 176 V tem smislu bo konľno 

vstajenje, ki se bo zgodilo ob Kristusovem prihodu v slavi, omogoľilo dokonľno sodbo ĥivih 

in mrtvih.  

Glede nauka o vstajenju lahko dodamo ģtiri opaĥanja: 
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Prim. SV. TOMAĤ, Summa contra gentiles, IV, 81 
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Prim. SV. TOMAĤ, Summa Theologiae, III. Suppl., qq. 78-86 
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ñ nauk o konľnem vstajenju izkljuľuje teorije o reinkarnaciji, ki uľijo, da ľloveģka duģa 

po smrti preide v drugo telo, celo veľkrat, ľe je potrebno, dokler ni dokonľno preľiģľena. V 

zvezi s tem drugi vatikanski koncil govori o èenkratnem teku naģega ĥivljenjaç,177 kajti 

èljudem je doloľeno enkrat umretiç (Heb 9,27); 

ñ vera Cerkve v vstajenje teles se jasno izraĥa tudi v ľaģľenju relikvij svetnikov; 

ñ ľeprav kremacija ľloveģkega trupla ni nedopustna, razen ľe bi se za to odloľili iz veri 

nasprotnih razlogov (ZCP, 1176), Cerkev ĥivo priporoľa, da se ohranja poboĥna navada 

pokopavanja trupel. èS telesi umrlih je treba ravnati s spoģtljivostjo in ljubeznijo v veri in 

upanju na vstajenje. Pokopavanje mrtvih je eno telesnih del usmiljenja; to delo izkazuje ľast 

boĥjim otrokom, templjem Svetega Duhaç (Katekizem, 2300); 

ñ vstajenje mrtvih sovpada s tem, kar Sveto pismo imenuje prihod ènovega neba in 

nove zemljeç (Katekizem, 1042; 2 Pt 3,13; Raz 21,1). V slavo ne bo vstopil le ľlovek, temveľ bo 

preoblikovano celotno vesoljstvo, v katerem ľlovek ĥivi in deluje. èCerkev, v katero smo v 

Kristusu Jezusu poklicani vsi in v kateri po boĥji milosti dosegamo svetost,ç beremo v Lumen 

Gentium (ģt. 48), èbo dosegla dovrģitev ģele v nebeģki slavi, ko bo priģel ľas prenovitve vsega 

(Apd 3,21). Tedaj bo s ľloveģkim rodom v Kristusu popolnoma prenovljen tudi ves svet, ki je 

tesno zvezan s ľlovekom in se po njem pribliĥuje svojemu namenu.ç Zagotovo bo obstajalo 

nadaljevanje med tem svetom in novim svetom, toda priģlo bo tudi do pomembne 

pretrganosti. Priľakovanje dokonľne vzpostavitve Kristusovega kraljestva ne sme oslabiti, 

temveľ mora, skupaj s teologalno krepostjo upanja, poĥivljati prizadevanje za doseganje 

zemeljskega napredka (prim. Katekizem, 1049). 

Krģľanski pomen smrti 

Vpraģanje ľlovekove smrti je mogoľe razumeti le v luľi Kristusovega vstajenja. Smrt, 

izguba ľloveģkega ĥivljenja, dejansko nastopa kot najveľje zlo v naravnem redu ravno zato, 

ker je nekaj dokonľnega, kar bo popolnoma premagano ģele, ko bo Bog v Kristusu obudil vse 

ljudi.  

Po eni strani je smrt naravna v smislu, da se duģa lahko loľi od telesa. S tega zornega kota 

smrt oznaľuje konec zemeljske poti. Po smrti ľlovek ne more veľ delati zasluĥnih ali 

nezasluĥnih dejanj. èĽlovekova ĥivljenjska odloľitev je s smrtjo dokonľna.ç178 Kasneje ne bo 

veľ moĥnosti za kesanje. Takoj po smrti gre v nebesa, v pekel ali v vice. Da bi se to zgodilo, 

obstaja nekaj, kar je Cerkev poimenovala posebna sodba (prim. Katekizem, 1021-1022). Dejstvo, 

da smrt predstavlja konec preizkusnega obdobja, ľloveku pomaga, da prav usmerja svoje 

ĥivljenje, da izkoristi svoj ľas in ostale talente, da ravna poģteno, da se iztroģi v sluĥenju 

drugim.  

Po drugi strani Sveto pismo uľi, da je smrt vstopila v svet zaradi izvirnega greha (prim. 

1 Mz 3,17-19; Mdr  1,13-14; 2,23-24; Rim 5,12; 6,23; Jak 1,15; Katekizem, 1007). V tem pomenu je 

treba v njej videti kazen za greh: ľlovek, ki je hotel ĥiveti mimo Boga, mora kot sad svoje 

oddaljitve sprejeti razklanost odnosa do druĥbe in do samega sebe. Toda Kristus je sprejel smrt 

èv dejanju popolne in svobodne podreditve volji svojega Oľetaç (Katekizem, 1009). S svojo 
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pokorģľino je premagal smrt in ľloveģtvu pridobil odreģenje. Za nekoga, ki po krstu ĥivi v 

Kristusu, je smrt ģe vedno boleľa in mu zbuja odpor, vendar to ni veľ ĥiv spomin na greh, 

marveľ dragocena priloĥnost, ki mu omogoľa, da soodreģuje s Kristusom preko mrtviľenja in 

izroľanja samega sebe drugim. èĽe smo z njim umrli, bomo z njim tudi zaĥiveliç (2 Tim 2,11). 

Torej èzaradi Kristusa ima krģľanska smrt pozitiven smiselç (Katekizem, 1010). 

Veľno ĥivljenje v intimnem obľestvu z Bogom 

S stvarjenjem in odreģenjem ľloveka ga je Bog doloľil za veľno obľestvo z Njim, kar sv. 

Janez imenuje òveľno ĥivljenjeó, ali ľemur navadno reľemo ònebesaó. Jezus takole opiģe 

Oľetovo obljubo: èPrav, dobri in zvesti sluĥabnik! V malem si bil zvest, ľez veliko te bom 

postavil. Vstopi v veselje svojega gospodarja!ç (Mt  25,21). Veľno ĥivljenje èni vedno 

nadaljujoľa se zapovrstnost koledarskih dni, marveľ nekaj takega kakor izpolnjeni trenutek, v 

katerem nas zajema celota in mi zajemamo celoto. To bi bil trenutek potopitve v ocean 

neskonľne ljubezni, v katerem ni veľ ľasa, ni nobenega prej in potem. Lahko samo poskuģamo 

misliti, da je ta trenutek ĥivljenje v polnem smislu, vedno novo potapljanje v prostranost bitja, 

medtem ko nas veselje preprosto prevzame.ç179 

Veľno ĥivljenje daje smisel ľloveģkemu ĥivljenju, etiľnemu prizadevanju, velikoduģni 

predanosti, poĥrtvovalnemu sluĥenju, trudu za posredovanje Kristusovega nauka in ljubezni 

vsem duģam. Krģľansko upanje na nebesa ni individualistiľno, temveľ vkljuľuje vse ljudi.180 

Opirajoľ se na to obljubo je kristjan lahko trdno prepriľan, da òse splaľaó ĥiveti krģľansko 

ĥivljenje v polnosti. èNebesa so poslednji cilj in uresniľenje najglobljih ľlovekovih hrepenenj, 

stanje najviģje in dokonľne sreľe.ç (Katekizem, 1024); takole je to izrazil sv. Avguģtin v Izpovedih: 

èK sebi si nas ustvaril in nemirno je naģe srce, dokler ne poľije v tebi.ç181 Veľno ĥivljenje je 

zares glavni predmet krģľanskega upanja. 

èTisti, ki umrjejo v boĥji milosti in boĥjem prijateljstvu in ki so popolnoma oľiģľeni, za 

vekomaj ĥivijo s Kristusom. Za vekomaj so podobni Bogu, ker ga gledajo òtakģnega, kakrģen 

jeó (Jn 3,2), òiz obliľja v obliľjeó (1 Kor 13,12)ç (Katekizem, 1023). Teologija je to stanje 

poimenovala òblaĥeno gledanjeó. èZaradi njegove preseĥnosti (transcendentnosti) je Boga 

mogoľe gledati takģnega, kakrģen je, le tedaj, ko sam odpre svojo skrivnost ľlovekovemu 

neposrednemu zrenju (kontemplaciji) in mu podeli sposobnost za toç (Katekizem, 1028). 

Nebesa so najviģji izraz boĥje milosti. 

Po drugi strani pa nebesa ne pomenijo ľiste, abstraktne in negibne kontemplacije Trojice. 

V Bogu bo ľlovek mogel zreti vse, kar je na nek naľin povezano z njegovim ĥivljenjem, se tega 

veselil, in ģe posebej bo lahko s ľisto in veľno ljubeznijo ljubil tiste, ki jih je ljubil na zemlji. 

èNikoli ne pozabite: po smrti vas bo sprejela Ljubezen. In v boĥji ljubezni boste naģli tudi vse 

ľiste ljubezni, ki ste jih imeli na zemlji.ç182 Nebeģko veselje doseĥe vrhunec svoje polnosti z 
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vstajenjem mrtvih. Po besedah sv. Avguģtina sestoji veľno ĥivljenje v veľnem poľitku ter v 

prijetni in vzviģeni aktivnosti.183 

To, da nebesa trajajo veľno, ne pomeni, da ľlovek preneha biti svoboden. V nebesih 

ľlovek ne greģi, ne more greģiti, kajti ko gleda Boga iz obliľja v obliľje, ko ga gleda tudi kot 

ĥivi vir vse ustvarjene dobrote, v resnici noľe greģiti. Svobodno in sinovsko bo odreģeni ľlovek 

ostal v obľestvu z Bogom za vedno. Njegova svoboda s tem doseĥe svoje polno uresniľenje. 

Veľno ĥivljenje je dokonľni sad boĥjega podarjanja ľloveku. Zaradi tega vsebuje nekaj 

neskonľnega. Kljub temu pa boĥja milost ne izniľi ľloveģke narave, niti v njenem bivanju niti 

v njenih zmoĥnostih, niti ľlovekove osebnosti niti tega, kar je zasluĥnega storil v ĥivljenju. Zato 

obstaja razlikovanje in razliľnost med tistimi, ki uĥivajo gledanje Boga, ne glede predmeta, ki 

je Bog sam, katerega zrejo brez posrednikov, temveľ glede lastnosti subjekta: èKdor ima veľ 

ljubezni, je bolj deleĥen luľi slave, bolj popolno bo gledal Boga in bo sreľen.ç184 

Pekel kot dokonľna zavrnitev Boga 

Sveto pismo na veľ mestih uľi, da bodo ljudje, ki se ne pokesajo svojih teĥkih grehov, 

izgubili veľno nagrado obľestva z Bogom in bodo trpeli veľno nesreľo. èUmreti v smrtnem 

grehu, ne da bi se ga bili skesali in ne da bi sprejeli usmiljeno boĥjo ljubezen, pomeni po svoji 

lastni svobodni izbiri ostati za veľno loľeni od njega. In to je tisto stanje dokonľne 

samoizkljuľitve iz obľestva z Bogom in z blaĥenimi, ki ga oznaľujemo z besedo òpekelóç 

(Katekizem, 1033). Ne gre za to, da bi Bog kogar koli vnaprej doloľil za veľno obsodbo; ľlovek 

je tisti, ki s tem, ko svoj konľni cilj iģľe zunaj Boga in njegove volje, zgradi zase izoliran svet, v 

katerega luľ boĥje ljubezni ne more prodreti. Pekel je skrivnost, skrivnost zavrĥene ljubezni, 

je znamenje uniľevalne moľi, ki jo ima ľloveģka svoboda, kadar se oddalji od Boga.185 

Glede pekla po izroľilu razlikujemo med najpomembnejģo in najbolj boleľo kaznijo, ki 

sestoji v veľni loľenosti od Boga, po katerem ľloveģko srce vedno hrepeni; in med mukami, ki 

se nanaģajo na ľute, kar evangeliji pogosto opisujejo s podobo veľnega ognja. 

Nauk o peklu je v Novi zavezi predstavljen kot klic k odgovornosti pri uporabi prejetih 

darov in talentov ter klic k spreobrnjenju. Njegov obstoj daje ľloveku slutiti teĥo smrtnega 

greha in potrebo po tem, da se mu izogiba z vsemi sredstvi, predvsem pa seveda z zaupno in 

poniĥno molitvijo. Moĥnost veľne obsodbe kristjane spominja, kako potrebno je ĥiveti v celoti 

apostolsko ĥivljenje. 

Brez dvoma je obstoj pekla skrivnost: skrivnost boĥje praviľnosti glede tistih, ki se 

zapirajo njegovemu usmiljenemu odpuģľanju. Nekateri avtorji so pisali o moĥnosti izniľenja 
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nespokorjenega greģnika, ko ta umre. Ta teorija se izkaĥe za teĥko zdruĥljivo z dejstvom, da je 

Bog iz ljubezni vsakemu ľloveku dal obstoj, ki je duhoven in nesmrten.186 

Oľiģľenje, potrebno za sreľanje z Bogom 

èTistim, ki umrjejo v boĥji milosti in boĥjem prijateljstvu, a so nepopolno oľiģľeni, je sicer 

njihovo veľno zveliľanje zagotovljeno, vendar pa po smrti trpijo oľiģľevanje, da bi dosegli 

svetost, ki je potrebna za vstop v nebeģko veseljeç (Katekizem, 1030). Menimo lahko, da se 

mnogi ljudje, ľeprav na zemlji niso ĥiveli svetega ĥivljenja, vseeno niso dokonľno zaprli v greh. 

Moĥnost, da se ľlovek po smrti oľisti neľistoľ in nepopolnosti bolj ali manj neposreľenega 

ĥivljenja, se tako pojavi kot ponovna boĥja dobrota, kot priloĥnost za pripravo na vstop v 

intimno obľestvo s svetostjo Boga. èVice so izraz boĥjega usmiljenja za oľiģľenje 

pomanjkljivosti tistih, ki se ĥelijo poistovetiti z Njim.ç187 

Stara zaveza govori o pozemskem oľiģľevanju (prim. 2 Mkb 12,40-45). Sveti Pavel v 

Prvem pismu Korinľanom (1 Kor 3,10-15) krģľansko oľiģľenje v tem in prihodnjem ĥivljenju 

predstavi s podobo ognja; ognja, ki nikakor ne izhaja iz Jezusa Kristusa, Odreģenika, Sodnika 

in Temelja krģľanskega ĥivljenja.188 Kljub temu, da nauk o vicah formalno ni bil definiran do 

srednjega veka, je starodavna in enoduģna praksa izroľanja molitev za pokojne, zlasti pri 

evharistiľni daritvi, jasen pokazatelj vere Cerkve v pozemsko oľiģľevanje. Dejansko ne bi 

imelo smisla moliti za pokojne, ľe bi bili bodisi odreģeni v nebesih bodisi obsojeni v peklu. 

Protestanti veľinoma zanikajo obstoj vic, saj se jim to zdi pretirano zaupanje v ľloveģka dela 

in v zmoĥnost Cerkve, da posreduje za tiste, ki so zapustili ta svet. 

Bolj kot kraj moramo vice imeti za stanje zaľasne in boleľe oddaljenosti od Boga, v 

katerem so ľloveku odpuģľeni mali grehi, se preľisti nagnjenje k zlu, ki ga greh pusti v duģi, 

in je premagana òľasna kazenó zaradi greha. Greh ne samo ĥali Boga in ģkoduje greģniku 

samemu, temveľ po obľestvu svetnikov dela ģkodo Cerkvi, svetu, ľloveģtvu. Molitev Cerkve 

za pokojne na nek naľin znova vzpostavi red in praviľnost: zlasti s sveto maģo, miloģľino, 

odpustki in spokornimi deli (prim. Katekizem, 1032). 

Teologi uľijo, da v vicah ľlovek zelo trpi, skladno s situacijo vsakega posameznika. 

Vendar gre za trpljenje s smislom, za èblaĥeno boleľinoç.189 Zato so kristjani povabljeni k temu, 

da iģľejo oľiģľenje od grehov v sedanjem ĥivljenju preko kesanja, mrtviľenja, zadoģľevanja in 

svetega ĥivljenja. 

Otroci, ki umrejo brez krsta  

Otroke, ki umrejo, brez da bi prejeli krst, Cerkev zaupa boĥjemu usmiljenju. Obstajajo 

razlogi za mnenje, da jih Bog na nek naľin sprejme, bodisi zaradi velike ljubezni, ki jo je Jezus 

izkazoval otrokom (prim. Mr  10,14), bodisi ker je poslal svojega Sina v ĥelji, da bi se vsi ljudje 
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reģili (prim. 1 Tim 2,4). Istoľasno pa to, da zaupamo v boĥje usmiljenje, ni razlog za odlaģanje 

s podeljevanjem zakramenta krsta otrokom kmalu po rojstvu (ZCP 867), kar jim daje posebno 

upodobljenje po Kristusu: ènaznaľuje in uresniľuje smrt grehu in vstop v ĥivljenje presvete 

Trojice z upodobitvijo po Kristusovi velikonoľni skrivnostiç (Katekizem, 1239). 
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17. LITURGIJA IN ZAKRAMENTI NA 

SPLOĢNO 

Velikonoľna skrivnost: ĥiva in poĥivljajoľa skrivnost 

Jezusove besede in dejanja v ľasu njegovega skritega ĥivljenja v Nazaretu in v njegovem 

javnem delovanju so bila odreģilna in so vnaprej oznanjala moľ njegove velikonoľne 

skrivnosti. èKo je priģla njegova ura (prim. Jn 13,1; 17,1), je Jezus preĥivel edinstveni dogodek 

zgodovine, ki ne bo nikoli minil: umrl je, bil je pokopan, vst al je od mrtvih in s®del na Oľetovo 

desnico òenkrat za vselejó (Rim 6,10; Heb 7,27; 9,12). Gre za realen (stvaren) dogodek, ki se je 

zgodil v naģi zgodovini, a je edinstven: vsi drugi dogodki v zgodovini se zgodijo enkrat, nato 

preminejo, pogoltnjeni v preteklost. Nasprotno pa Kristusova velikonoľna skrivnost ne more 

ostati samo v preteklosti, ker je Kristus s svojo smrtjo uniľil smrt in ker je vse tisto, kar Kristus 

je, ter vse, kar je storil in pretrpel za vse ljudi, deleĥno boĥje veľnosti in zaobjema vse ľase ter 

je navzoľe vsem ľasom. Dogodek kriĥa in vstajenja ostaja in vse priteguje k ĥivljenjuç 

(Katekizem, 1985). 

Kot vemo, je èna zaľetku kristjanovega bitja (é) sreľanje z nekim dogodkom, z neko 

Osebo, ki daje njegovemu ĥivljenju novo obzorje in s tem njegovo odloľilno usmeritev.ç190 Od 

tod izhaja, da je èizvor vere in evharistiľnega bogosluĥja dejansko isti dogodek: je dar, ki ga je 

Kristus izvrģil z darovanjem sebe v velikonoľni skrivnosti.ç191 

Velikonoľna skrivnost v ľasu Cerkve: liturgija in 

zakramenti  

èTo delo odreģenja ľloveģkega rodu in popolnega boĥjega ľeģľenja (é) je izvrģil Kristus 

predvsem z velikonoľno skrivnostjo svojega blaĥenega trpljenja, vstajenja od mrtvih in 

slavnega vnebohoda.ç192 èTo Kristusovo skrivnost Cerkev oznanja in obhaja v bogosluĥjuç 

(Katekizem, 1068). 

èPo pravici velja bogosluĥje za izvrģevanje duhovniģke sluĥbe Jezusa Kristusa; vidna 

znamenja v bogosluĥju oznaľujejo in vsako na svoj naľin povzroľa posveľenje ľloveka in tako 

skrivnostno telo Jezusa Kristusa, namreľ glava in udje, izvrģuje celotno javno bogosluĥje.ç193 

èCelotno liturgiľno ĥivljenje Cerkve se odvija okoli evharistiľne daritve in zakramentovç 

(Katekizem, 1113). 
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BENEDIKT XVI., okr. Deus caritas est, 25. 12. 2005, 1 
191 

BENEDIKT XVI., apost. spod. Sacramentum caritatis, 22. 2. 2007, 34 
192 

II.  VATIKANSKI KONCIL , konst. Sacrosanctum Concilium, 5; prim. Katekizem, 1067 
193 

II.  VATIKANSKI KONCIL , konst. Sacrosanctum Concilium, 7; prim. Katekizem, 1070 
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èKristus, ki òsedi na Oľetovi desnició in razliva Svetega Duha v svoje telo, ki je Cerkev, 

deluje odslej po zakramentih, ki jih je on sam postavil, da prek njih priobľuje svojo milostç 

(Katekizem, 1084). 

Narava, izvor in ģtevilo zakramentov 

èZakramenti so uľinkovita znamenja milosti, ki jih je postavil Kristus ter jih izroľil 

Cerkvi in se nam po njih podeljuje boĥje ĥivljenje. Vidni obredi, s katerimi obhajamo 

zakramente, oznaľujejo in podeljujejo milosti, kakrģne so lastne vsakemu od zakramentovç 

(Katekizem, 1131). èZakramenti so vidna znamenja (besede in dejanja), dostopna naģi sedanji 

ľloveģki naraviç (Katekizem, 1084). 

èOpiraje se na nauk Svetega pisma, na apostolska izroľila in na soglasje (é) oľetov,ç 

izpovedujemo, da je èvse zakramente nove zaveze postavil naģ Gospod Jezus Kristus.ç194 

èV Cerkvi je sedem zakramentov: krst, birma ali maziljenje s krizmo (chrismatio), 

evharistija, pokora, bolniģko maziljenje, sveti red, zakonç (Katekizem, 1113). èSedem 

zakramentov se dotika vseh obdobij in vseh pomembnih trenutkov kristjanovega ĥivljenja: 

podeljujejo prerojenje in rast, ozdravljenje in poslanstvo za versko ĥivljenje kristjanov. Pri tem 

je neka podobnost med obdobji naravnega ĥivljenja in med obdobji duhovnega ĥivljenjaç 

(Katekizem, 1210). Sestavljajo urejeno celoto, katere srediģľe je evharistija, saj vsebuje prav 

Njega, ki je zakramente postavil (prim. Katekizem, 1211). 

Zakramenti pomenijo troje: posveľujoľi vzrok, ki je smrt in vstajenje Jezusa Kristusa; 

posveľujoľi uľinek ali milost; in cilj posveľenja, ki je veľna slava. èZakrament je znamenje, ki 

spominja na to, kar je bilo prej izvrģeno, se pravi, Kristusovo trpljenje; in ki kaĥe na to, kar v 

nas povzroľi Kristusovo trpljenje, se pravi milost; in ki napoveduje, se pravi vnaprej naznanja 

prihodnjo slavo.ç195 

Zakramentalno znamenje, lastno vsakemu zakramentu, je sestavljeno iz stvari (to so 

materialni elementi ñ voda, olje, kruh, vino ñ in ľloveģkih dejanja ñ umivanje, maziljenje, 

polaganje rok itd.), ki jih imenujemo materija; ter tudi iz besed, ki jih izgovarja delivec 

zakramenta in ki jih imenujemo forma. Dejansko je èzakramentalno opravilo sreľanje boĥjih 

otrok z njihovim Oľetom, v Kristusu in Svetem Duhu in to sreľanje se izraĥa kot pogovor, z 

dejanji in besedamiç (Katekizem, 1153). 

V liturgiji zakramentov obstaja del, ki je nespremenljiv (kar je Kristus sam doloľil glede 

zakramentalnega znamenja), in drugi deli, ki jih Cerkev more spremeniti v dobro vernikov in 

za veľje spoģtovanje do zakramentov, tako da jih prilagaja okoliģľinam prostora in ľasa.196 

èNobenega zakramentalnega obreda ni mogoľe modificirati ali z njim manipulirati po volji 

delivca ali skupnostiç (Katekizem, 1125). 
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TRIDENTINSKI KONCIL : DS 1600-1601; prim. Katekizem, 1114 
195 

SV. TOMAĤ AKVINSKI , Summa Theologiae, III, q. 60, a. 3; prim. Katekizem, 1130 
196 

Prim. Katekizem, 1205; TRIDENTINSKI KONCIL : DS 1728; PIJ XII.: DS 3857 
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Uľinki in potreba po zakramentih 

Vsi zakramenti podeljujejo posveľujoľo milost tistim, ki se temu ne upirajo.197 Ta milost 

je èdar Duha, ki nas opraviľi in nas posvetiç (Katekizem, 2003). Poleg tega zakramenti 

podeljujejo zakramentalno milost, ki je milost, èlastna vsakemu zakramentuç (Katekizem, 

1129): doloľena boĥja pomoľ za doseganje cilja tega zakramenta. 

Ne prejmemo le posveľujoľe milosti, temveľ Svetega Duha samega. èSvojega Duha, 

svetega in posveľevalca, priobľuje Kristus udom svojega skrivnostnega telesa po zakramentih 

Cerkveç (Katekizem, 739).198 Sad zakramentalnega ĥivljenja je v tem, da Sveti Duh 

poboĥanstvuje vernike, tako da jih ĥivljenjsko zedinja s Kristusom (prim. Katekizem, 1129). 

Trije zakramenti, krst, birma in sveti red, podeljujejo poleg milosti tudi (zakramentalno) 

neizbrisno znamenje, ki je v duģo vtisnjen duhovni òpeľató199, po katerem je kristjan deleĥen 

Kristusovega duhovniģtva in postane del Cerkve glede na stan in funkcijo. Neizbrisno 

znamenje ostane v kristjanu za vedno kot pozitivna pripravljenost na milost, kot obljuba in 

poroģtvo boĥjega varstva ter kot poklicanost k bogoľastju in sluĥenju Cerkvi. Zaradi tega ti 

trije zakramenti ne morejo biti ponovljeni (prim. Katekizem, 1121). 

Zakramenti, ki jih je Kristus zaupal svoji Cerkvi so ñ vsaj v obliki ĥelje ñ potrebni za 

odreģenje, za doseganje posveľujoľe milosti, in nobeden izmed njih ni odveľ, ľetudi niso vsi 

potrebni vsakemu ľloveku.200 

Uľinkovitost zakramentov 

èZakramenti so uľinkoviti, ker v njih deluje Kristus sam: on krģľuje, on deluje v svojih 

zakramentih, da bi priobľil milost, ki jo zakrament oznaľujeç (Katekizem, 1127). Zakramentalni 

uľinek nastane ex opere operato (zaradi samega dejstva, da je zakramentalno znamenje 

izvrģeno).201 èZakrament se ne realizira (nima uľinka) na podlagi praviľnosti ľloveka, ki ga 

podeli ali prejme, temveľ po moľi Boga samega.ç202 Zaradi tega èkakor hitro zakrament 

obhajamo v skladu z namenom Cerkve, deluje v njem in po njem moľ Kristusa in njegovega 

Duha, neodvisno od osebne svetosti delivcaç (Katekizem, 1128). 

Oseba, ki izvrģuje zakrament se postavi v sluĥbo Kristusa in Cerkve, in se imenuje delivec 

zakramenta; to ne more biti katerikoli krģľanski vernik, temveľ je obiľajno potrebna posebna 

upodobitev po Kristusu Duhovniku, ki jo daje zakrament svetega reda. 203 

                                                      
197 

Prim. TRIDENTINSKI KONCIL : DS 1606 
198 

Delo Svetega Duha v nas je v tem, èda bi mi vsi ĥiveli iz ĥivljenja vstalega Kristusaç (Katekizem, 1091); 

èzedinja Cerkev s Kristusovim ĥivljenjem in poslanstvomç (Katekizem, 1092); èozdravlja in preoblikuje 

tiste, ki prejmejo zakrament, upodabljajoľ jih po Boĥjem Sinuç (Katekizem, 1129). 
199 

Prim. TRIDENTINSKI KONCIL : DS 1609 
200 

Prim. TRIDENTINSKI KONCIL : DS 1604 
201 

Prim. TRIDENTINSKI KONCIL : DS 1608 
202 

SV. TOMAĤ AKVINSKI , Summa Theologiae, III, q. 68, art. 8 
203 
èSluĥbeno duhovniģtvo jamľi za to, da je v zakramentih Kristus sam tisti, ki deluje po Svetem Duhu 

v prid Cerkve. Odreģenjsko poslanstvo, ki ga je Oľe zaupal svojemu uľloveľenemu Sinu, je bilo zaupano 

apostolom in po njih njihovim naslednikom: ti prejmejo Jezusovega Duha, da delujejo v njegovem 

imenu in v njegovi osebi (prim. Jn 20,21-23; Lk 24,47; Mt  28,18-20). Tako je z zakramentom svetega reda 
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Uľinkovitost zakramentov izhaja iz Kristusa samega, ki v njih deluje, èvendar so sadovi 

zakramentov odvisni tudi od pripravljenosti (dispozicij) prejemnikaç (Katekizem, 1128): ľim 

veľja je njegova pripravljenost glede vere, spreobrnjenja srca in zedinjenosti z boĥjo voljo, tem 

obilnejģi so uľinki milosti, ki jo prejme (prim. Katekizem, 1098). 

èRazen tega je sveta mati Cerkev postavila zakramentale. To so sveta znamenja, ki 

nekako posnemajo zakramente ter oznaľujejo predvsem duhovne uľinke, katere zaradi 

priproģnje Cerkve po njih tudi prejemamo. Zakramentali ljudi pripravljajo na sprejetje 

glavnega uľinka zakramentov in posveľujejo razliľne ĥivljenjske okoliģľine.ç204 èNe podelijo 

milosti Svetega Duha na naľin zakramentov, marveľ po molitvi Cerkve pripravljajo na prejem 

milosti in razpoloĥijo za sodelovanje pri temç (Katekizem, 1670). èMed zakramentali stopajo na 

prvo mesto blagoslovi (oseb, obeda, predmetov, krajev)ç (Katekizem, 1671). 

Liturgija  

Krģľanska liturgija je èv svojem bistvu Boĥje delo (actio Dei), ki smo ga deleĥni v Jezusu 

po Svetem Duhuç205 in vsebuje dvojno razseĥnost: gibanje v smeri navzgor in navzdol. 206 

èBogosluĥje je dejanje celotnega Kristusa (Christus totus = ves Kristus)ç (Katekizem, 1136), zato 

ga èobhaja celotna skupnost, Kristusovo telo, zedinjeno s svojo glavoç (Katekizem, 1140). V 

srediģľu zbranih se torej nahaja sam Jezus Kristus (prim. Mt  18,20), vstali in poveliľani. Kristus 

je pred zborom, ki obhaja liturgijo. On, ki deluje v neloľljivi zedinjenosti s Svetim Duhom, ga 

skliľe, ga zbere in uľi. On, v®liki in veľni Duhovnik je glavni protagonist obrednega dejanja, 

ki ponavzoľuje ustanovitveni dogodek, ľetudi uporablja svoje sluĥabnike, da bi ponovno 

predoľil svojo odreģilno daritev (da bi postala navzoľa, stvarna in resniľna tukaj in zdaj pri 

obhajanju liturgije) ter da bi nas napravil deleĥne gostijskih darov svoje evharistije. 

Ne da bi pozabila, da s Kristusom Glavo sestavlja èkakor eno samo mistiľno 

(skrivnostno) oseboç207, Cerkev v zakramentih deluje kot òorgansko strukturiranaó 

òduhovniģka skupnostó: po krstu in birmi duhovniģko ljudstvo postane pripravljeno na 

obhajanje liturgije.  Zato èbogosluĥna dejanja niso zasebna dejanja, marveľ opravila Cerkve 

                                                      
posveľeni duhovnik zakramentalna vez, ki liturgiľno dejanje povezuje s tem, kar so govorili in delali 

apostoli, in prek njih s tem, kar je govoril in delal Kristus, izvir in temelj zakramentovç (Katekizem, 1120). 

Ľeprav uľinkovitost zakramenta ne izhaja iz moralnih vrlin delivca, pa vseeno njegova vera in 

poboĥnost, poleg tega, da doprinese k njegovemu osebnemu posveľevanju, zelo spodbuja dobro 

pripravljenost prejemnika zakramenta in s tem tudi sad, ki ga je pri tem deleĥen. 
204 

II.  VATIKANSKI KONCIL , konst. Sacrosanctum Concilium, 60; prim. Katekizem, 1667 
205 

BENEDIKT XVI., apost. spod. Sacramentum Caritatis, 37 
206 
èDvojno razseĥnost krģľanske liturgije torej razumemo kot odgovor vere in ljubezni na òduhovne 

blagosloveó, s katerimi nas obdarja Oľe. Z ene strani Cerkev, zedinjena s svojim Gospodom in òv Svetem 

Duhuó (Lk 10,21), òblagoslavljaó (poveliľuje) Oľeta òza njegov neizrekljivi daró (2 Kor 9,15) s ľeģľenjem 

(adoracijo), hvaljenjem in zahvaljevanjem. Z druge strani Cerkev prav do dovrģitve boĥjega sklepa ne 

neha darovati Oľetu òdaritev od njegovih lastnih darovó in ga prositi, naj poģlje Svetega Duha na to 

daritev, na Cerkev samo, na vernike in na ves svet, da bi z deleĥnostjo (communio) pri smrti in vstajenju 

Kristusa-Duhovnika in po moľi Svetega Duha ti boĥji blagoslovi obrodili sadove ĥivljenja v slavo 

òveliľastva njegove milostió (Ef 1,6)ç (Katekizem, 1083). 
207 

PIJ XII. , okr. Mystici Corporis, cit. v Katekizem, 1119 
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(é), so stvar celotnega telesa Cerkve, ga razodevajo in prizadevajo; posameznih njegovih 

udov pa se dotikajo na razliľen naľin, v skladu z razliľnostjo stanov, nalog in dejavnega 

sodelovanja.ç208 

Pri vsakem liturgiľnem obredu je soudeleĥena celotna Cerkev, nebesa in zemlja, Bog in 

ljudje (prim. Raz 5). Krģľanska liturgija, ľeprav se obhaja samo tukaj in zdaj, na doloľenem 

kraju in izraĥa tisti òdaó neke doloľene skupnosti, je po naravi katoliģka, izhaja iz celote in 

vodi k celoti, v edinosti s papeĥem, s ģkofi, ki so z njim v obľestvu, z verniki vseh ľasov in 

krajev, èda bo Bog vse v vsemç (1 Kor 15,28). S tega glediģľa je temeljnega pomena naľelo, da 

je resniľni subjekt liturgije Cerkev, natanľneje communio sanctorum vseh krajev in ľasov.209 Ľim 

bolj je torej pri obredu ĥiva ta zavest, tem jasneje se v njem uresniľi smisel liturgije. Izraz te 

zavesti o edinosti in vesoljnosti Cerkve je uporaba latinģľine in gregorijanskega korala pri 

nekaterih delih liturgiľnega obreda.210 

Izhajajoľ iz teh razmislekov lahko reľemo, da je zbor, ki obhaja, skupnost krģľenih, ki so 

ès prerojenjem in z maziljenjem s Svetim Duhom posveľeni za duhovno stavbo in za sveto 

duhovniģtvo, da bi z vsemi dejanji krģľanskega ľloveka darovali duhovne daritve.ç211 To 

òskupno duhovniģtvoó je duhovniģtvo Kristusa, edinega Duhovnika, ki so ga deleĥni vsi 

njegovi udje.212 èPri obhajanju zakramentov torej opravlja bogosluĥje celotno obľestvo, vsak v 

skladu s svojo vlogo toda v òedinosti Duhaó, ki deluje v vsehç (Katekizem, 1144). Zaradi tega 

udeleĥba pri bogosluĥju ñ ľeprav ne zaobjema celotnega notranjega ĥivljenja vernikov ñ 

predstavlja zanje, tako kot za vso Cerkev, vrh, h kateremu teĥi vsa njihova dejavnost, in vir, iz 

katerega izhaja njihova moľ.213 Dejansko èCerkev sprejemamo in se hkr ati izraĥa po sedmerih 

zakramentih, po katerih boĥja milost neposredno vpliva na bivanje vernikov, da bi vse njihovo 

ĥivljenje, odreģeno po Kristusu, postalo Bogu prijetna daritev (bogosluĥje).ç214 

Ko govorimo o zboru vernikov kot o subjektu bogosluĥja, to pomeni, da vsakdo dejavno 

sodeluje kot ľlan zbora ter vrģi vse in samo tisto, kar mu pripada. èVsi udje nimajo istega 

opravilaç (Rim 12,4). Nekateri so od Boga poklicani, da v Cerkvi opravljajo posebno sluĥenje 

skupnosti. Ti sluĥabniki so izbrani z zakramentom svetega reda, po katerem jih Sveti Duh 

napravi zmoĥne, da delujejo v osebi Kristusa Glave v sluĥenju vsem ľlanom Cerkve.215 Kot je 

ob razliľnih priloĥnostih pojasnil sv. Janez Pavel II., èpomeni in persona Christi veľ kakor le òv 

                                                      
208 

II.  VATIKANSKI KONCIL , konst. Sacrosanctum Concilium, 26; prim. Katekizem, 1140 
209 
èNaj bo daritev v korist odreģenju vseh ljudi ñ Orate, fratres, moli duhovnik ñ, daritev je moja in 

vaģa, vse svete Cerkve. Molite, bratje, ľeprav vas je malo; ľeprav je resniľno prisoten le en kristjan in 
ľeprav bi bil maģnik ľisto sam: vsaka maģa je vesoljna daritev, v odreģenje vseh rodov in jezikov in 
narodov in ljudstev (prim. Raz 5,9). 
 Vsi kristjani, v obľestvu s svetniki, prejmejo maģne milosti, pa naj bodo pri maģi tisoľi ali pa maģniku 
pomaga le otrok, in ģe ta je morda raztresen. V vsakem primeru se zemlja in nebo zdruĥita in zapojeta 
z angeli: Sanctus, sanctus, sanctus éç (SV. JOĤEFMARIJA, Jezus prihaja mimo, 89). 
210 

Prim. BENEDIKT XVI., apost. spod. Sacramentum caritatis, 62; II.  VATIKANSKI KONCIL , konst. 

Sacrosanctum Concilium, 54 
211 

II.  VATIKANSKI KONCIL , konst. Lumen Gentium, 10 
212 

Prim. II.  VATIKANSKI KON CIL , konst. Lumen Gentium, 10 in 34; odl. Presbyterorum Ordinis, 2 
213 

Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , konst. Sacrosantum Concilium, 20 
214 

BENEDIKT XVI., apost. spod. Sacramentum caritatis, 29 
215 

Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , odl. Presbyterorum Ordinis, 2 in 15 
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imenuó ali ònamestoó Jezusa Kristusa. Darovati òv osebió se pravi darovati v posebnem 

zakramentalnem poistovetenju z òveľnim velikim duhovnikomó, ki je zaľetnik in glavni 

subjekt daritve samega sebe, pri kateri ga resniľno ne more nihľe nadomestiti.ç216 Na slikovit 

naľin lahko reľemo, kakor pravi Katekizem, da je èposveľeni sluĥabnik kakor òikonaó 

Kristusa ñ Duhovnikaç (Katekizem, 1142). 

èSkrivnost, ki jo [Boĥje Cerkve] obhajajo v bogosluĥju je ena sama, toda oblike obhajanja 

te skrivnosti so razliľne. Nedoumljivo bogastvo Kristusove skrivnosti je takģno, da ga ne more 

izľrpno izraziti nobeno liturgiľno izroľiloç (Katekizem, 1200-1201). èLiturgiľna izroľila ali 

obredi, ki so v Cerkvi dejansko v rabi, so: latinski obred (v glavnem rimski, a tudi obredi 

nekaterih krajevnih Cerkva, kako r ambrozijanski, ali obredi nekaterih redov) in bizatinski 

obredi, aleksandrijski ali koptski, sirski, armenski, maronitski in kaldejskiç (Katekizem, 1203). 

èSveta mati Cerkev ima vse zakonite obrede za enake glede pravic in ľasti ter jih hoľe v bodoľe 

ohranjati in podpirati.ç217 
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18. KRST IN BIRMA  

Krst  

Postavitev in svetopisemski temelji  

Med ģtevilnimi starozaveznimi podobami krsta izstopajo vesoljni potop, prehod ľez 

Rdeľe morje in obrezovanje, ker se izrecno omenjajo v Novi zavezi v zvezi s tem zakramentom 

(prim. 1 Pt 3,20-21; 1 Kor 10,1; Kol 2,11-12). Z nastopom Janeza Krstnika se obred z vodo, ki ģe 

nima odreģilnega uľinka, pridruĥi doktrinalni pripravi, spreobrnjenju in ĥelji po milosti, ki so 

stebri prihodnjega katehumenata. 

Jezus je krģľen v Jordanu na zaľetku svojega javnega delovanja (prim. Mt  3,13-17), ne 

zaradi potrebe, temveľ iz odreģilne solidarnosti. V tistem trenutku je dokonľno doloľena voda 

kot materialni element zakramenta. Poleg tega se odpre nebo, spusti se Sveti Duh v obliki 

goloba in glas Boga Oľeta potrdi Kristusovo boĥje sinovstvo: to so dogodki, ki na Glavi 

prihodnje  Cerkve razodevajo tisto, kar se bo kasneje zakramentalno uresniľilo na njenih udih. 

Kasneje pride do sreľanja z Nikodemom, ko se Jezus izreľe o pnevmatoloģki vezi, ki 

obstaja med krstno vodo in odreģenjem, iz ľesar izhaja potreba po njej: èĽe se kdo ne rodi iz 

vode in Duha, ne more priti v boĥje kraljestvoç (Jn 3,5). 

Velikonoľna skrivnost podeli krstu njegovo odreģilno vrednost; Jezus je dejansko èĥe 

prej govoril o svojem trpljenju, ki ga bo prestajal v Jeruzalemu, kot o òkrstuó, s katerim mora 

biti krģľen (prim. Mr  10,38 Lk 12,50). Kri in voda, ki sta pritekli iz prebodene strani kriĥanega 

Jezusa (prim. Jn 19,34), sta podobi krsta in evharistije, zakramentov novega ĥivljenja (prim. Jn 

5,6-8)ç (Katekizem, 1225).  

Predno se povzpne v nebo reľe Gospod svojim apostolom: èPojdite torej in naredite vse 

narode za moje uľence: krģľujte jih v ime Oľeta in Sina in Svetega Duha in uľite jih izpolnjevati 

vse, karkoli sem vam zapovedalç (Mt 28,19-20). To naroľilo, ki se ga zvesto drĥijo od binkoģti 

naprej, oznaľuje glavni cilj evangelizacije, ki je ģe vedno aktualen. 

Ob teh besedilih sv. Tomaĥ Akvinski razlaga, da je bila postavitev krsta veľkratna: glede 

materije se to zgodi pri Jezusovem krstu; njegova potreba je bila potrjena v Jn 3,5; njegova 

uporaba se je zaľela, ko je Jezus poslal svoje uľence oznanjat in krģľevat; njegova uľinkovitost 

izhaja iz trpljenja; njegovo ģirjenje je bilo zapovedano v Mt  28,19.218 

Opraviľenje in uľinki krsta 

V Rim 6,3-4 beremo: èAli mar ne veste, da smo bili vsi, ki smo bili krģľeni v Kristusa 

Jezusa, krģľeni v njegovo smrt? S krstom smo bili torej skupaj z njim pokopani v smrt, da bi 

prav tako, kakor je Kristus v moľi Oľetovega veliľastva vstal od mrtvih, tudi mi stopili na pot 

novosti ĥivljenja.ç Krst, ki v verniku obnovi Kristusovo pot na zemlji in njegovo odreģenjsko 
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delo, podeli kristjanu opraviľenje. Prav o tem govori Kol 2,12: èS krstom ste bili namreľ 

pokopani skupaj z njim, v njem ste bili tudi obujeni, po veri v delovanje Boga, ki ga je obudil 

od mrtvih.ç Tu se sedaj vkljuľi vidik vere, po kateri si skupaj z obredom vode èobleľemo 

Kristusaç, kot je zapisano v Gal 3,26-27: èVi vsi ste namreľ po veri v Kristusa Jezusa Boĥji 

sinovi.  Kajti vsi, ki ste bili krģľeni v Kristusa, ste oblekli Kristusa.ç 

Ta resniľnost o opraviľenju po krstu prevzame konkretne uľinke v kristjanovi duģi, ki 

jih teologija predstavlja kot ozdravljajoľe in povzdigujoľe uľinke. Prvi se nanaģajo na 

odpuģľanje grehov, kakor poudarja Petrovo oznanjanje: èPeter jim je odgovoril: òSpreobrnite 

se! Vsak izmed vas naj se d§ v imenu Jezusa Kristusa krstiti v odpuģľanje svojih grehov in 

prejeli boste dar Svetega Duhaóç (Apd 2,38). To vkljuľuje izvirni greh in pri odraslih tudi vse 

osebne grehe. V celoti je odstranjena tudi ľasna in veľna kazen. Vseeno pa v krģľencu ostanejo 

èneke ľasne posledice greha, kakor so trpljenje, bolezen in smrt ali ĥivljenju lastne krhkosti, 

kakor so to znaľajske slabosti itn., pa tudi ona nagnjenost h grehu, ki ji izroľilo pravi 

poĥeljivost, ali, reľeno v prispodobi ònetivo grehaó (fomes peccati)ç (Katekizem, 1264). 

Povzdigujoľi vidik se nanaģa na izlitje Svetega Duha; kajti èv enem Duhu smo bili 

namreľ mi vsi krģľeniç (1 Kor 12,13). Ker gre za èKristusovega Duhaç (Rim 8,9), prejmemo 

èduha posinovljenjaç (Rim 8,15), kot sinovi v Sinu. Bog podeli krģľencu posveľujoľo milost, 

teologalne in moralne kreposti ter darove Svetega Duha. 

Skupaj s podeljeno milostjo èkrst zapeľati kristjana z neizbrisnim duhovnim znamenjem 

(òcharacteró) za pripadnost Kristusu. Tega znamenja ne izbriģe noben greh, ľeprav greh 

prepreľuje, da bi krst obrodil sadove odreģenjaç (Katekizem, 1272). 

Ker smo bili krģľeni v enem Duhu, da bi bili èeno teloç (1 Kor 12,13), je vľlenitev v 

Kristusa istoľasno tudi vľlenitev v Cerkev in v njej ostanemo povezani z vsemi kristjani, tudi 

s tistimi, ki  niso v polnem obľestvu s katoliģko Cerkvijo. 

Nazadnje omenimo ģe to, da so krģľeni èizvoljeni rod, kraljevsko duhovniģtvo, svet 

narod, ljudstvo za boĥjo last, da bi oznanjali odlike tistega, ki vas je poklical iz teme v svojo 

ľudovito luľç (1 Pt 2,9): deleĥni so torej skupnega duhovniģtva vernikov in so èòdolĥni pred 

ljudmi izpovedovati vero, ki so jo po Cerkvi prejeli od Bogaó (LG 11), in se udeleĥevati 

apostolske ter misijonske dejavnosti boĥjega ljudstvaç (Katekizem, 1270). 

Potrebnost krsta  

Novozavezna kateheza za Kristusa kategoriľno trdi, da èpod nebom ljudem ni dano 

nobeno drugo ime, po katerem naj bi se mi reģiliç (Apd 4,12). In glede na to, da biti èkrģľen v 

Kristusaç pomeni èobleľi Kristusaç (Gal 3,27), je treba v vsej njihovi teĥi razumeti Jezusove 

besede: èKdor bo sprejel vero in bo krģľen, bo reģen, kdor pa ne bo sprejel vere, bo obsojenç 

(Mr  16,16). Od tod izhaja vera Cerkve v to, da je krst potreben za zveliľanje. 

Slednje velja razumeti v skladu s skrbno formuliranimi besedami uľiteljstva: èKrst je 

potreben za zveliľanje tistim, ki jim je bil evangelij oznanjen in so imeli moĥnost prositi za 

zakrament (prim. Mr  16,16). Cerkev ne pozna drugega sredstva za zagotovitev vstopa v veľno 

blaĥenost, kakor je krst; zato se skrbno varuje zanemarjanja poslanstva, ki ga je prejela od 

Gospoda, naj dela za to, da se òiz vode in Duhaó prerodijo vsi tisti, ki morejo biti krģľeni. Bog 

je zveliľanje navezal na zakrament krsta, toda on sam ni vezan na svoje zakramenteç 

(Katekizem, 1257). 
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Dejansko obstajajo posebne situacije, v katerih je glavne sadove krsta mogoľe pridobiti 

brez zakramentalnega dejanja. Toda ravno zato, ker ni zakramentalnega znamenja, tudi ni 

gotovosti o podeljeni milosti. To, kar cerkveno izroľilo imenuje krst krvi in krst ĥelja, ni 

èprejeto dejanjeç, temveľ skupek okoliģľin, ki sovpadajo pri nekem ľloveku in doloľajo pogoje 

za to, da je mogoľe govoriti o zveliľanju. Tako razumemo ètrdno prepriľanje, da so tisti, ki 

pretrpijo smrt zaradi vere, ne da bi bili prejeli krst, s svojo smrtjo krģľeni za Kristusa in s 

Kristusomç (Katekizem, 1258). Na analogen naľin Cerkev pravi, da èvsak ľlovek, ki ob 

nepoznanju Kristusovega evangelija in njegove Cerkve iģľe resnico in izpolnjuje boĥjo voljo, 

kolikor jo spozna, more biti zveliľan. Mogoľe je predpostavljati, da bi taki ljudje imeli izreľno 

ĥeljo po krstu, ľe bi poznali njegovo potrebnostç (Katekizem, 1260). 

Okoliģľine za krst krvi in ĥelja ne vkljuľujejo primerov, ko otroci umrejo brez krsta. 

Glede njih èCerkev ne more drugega kakor zaupati boĥjemu usmiljenju, kakor to dela pri 

pogrebnem obredu zanjeç; vendar nam ravno vera v usmiljenje Boga, ki hoľe, da se vsi ljudje 

zveliľajo (prim. 1 Tim 2,4), omogoľa zaupanje v to, da obstaja tudi pot zveliľanja za otroke, 

umrle brez krsta (prim. Katekizem, 1261). 

Liturgiľni obred 

èObredi sprejemaç skuģajo pravilno razloľevati voljo kandidatov ali njihovih starģev, da 

prejmejo zakrament in prevzamejo njegove posledice. Sledijo svetopisemska berila, ki orisujejo 

krstno skrivnost in so obrazloĥeni v pridigi. Nato se obrnemo k posredovanju svetnikov, v 

katerih obľestvo bo kandidat pridruĥen; molitev eksorcizma in maziljenje z oljem 

katehumenov oznaľujeta boĥje varstvo zoper pasti hudega duha. V nadaljevanju se blagoslovi 

vodo z obrazci visoke katehetske vsebine, ki zvezi voda-Duh dajo liturgiľno obliko. Vera in 

spreobrnjenje se izrazita pri trinitariľni izpovedi ter pri odpovedi Satanu in grehu. 

Nato se zaľne zakramentalni del obreda, ès kopeljo vode z besedoç (Ef 5,26). Ne glede 

na to, ali se izvede izlivanje vode ali potopitev, je treba poskrbeti, da voda teľe po glavi, s ľimer 

se ponazarja resniľno oľiģľenje duģe. Veljavna materija (prvina) zakramenta je voda, ki jo kot 

tako smatrajo ljudje po sploģnem prepriľanju. Medtem ko delivec zakramenta trikrat izlije 

vodo na kandidatovo glavo oz. jo potopi, izgovarja besede: èNN, jaz te krstim v imenu Oľeta 

in Sina in Svetega Duha.ç 

Pokrstni (oz. razlagalni) obredi orisujejo skrivnost, ki je bila udejanjena. Mazili se 

kandidatovo glavo (v primeru, da takoj zatem ne sledi birma), kar zaz namuje njegovo 

deleĥnost pri skupnem duhovniģtvu in naznanja kasnejģe maziljenje s krizmo. Krģľenec 

prejme belo oblaľilo kot spodbudo k ohranjanju krstne nedolĥnosti in kot simbol novega 

ĥivljenja, ki mu je bilo podeljeno. Sveľa, priĥgana s plamenom velikonoľne sveľe, simbolizira 

Kristusovo luľ, ki jo prejmemo, da bi ĥiveli kot otroci luľi. Tako imenovani obred effeta, ki se 

izvede na uģesih in ustih krģľenca, ponazarja drĥo posluģanja in oznanjanja boĥje besede. Na 

zadnje ģe molitev oľenaģ pred oltarjem pokaĥe na nov poloĥaj boĥjega otroka. 

Delivec in prejemnik  

Redni delivec je ģkof, duhovnik in v latinski Cerkvi tudi diakon. V primeru potrebe more 

krstiti katerikoli moģki ali ĥenska, celo nekristjan, ľe je le njegov namen storiti tisto, kar veruje 

Cerkev, ko to izvrģuje. 
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Krst je namenjen vsem moģkim in ĥenskam, ki ga ģe niso prejeli. Potrebni pogoji 

kandidata so odvisni od tega, ali je otrok ali odrasel. Otroci, ki ģe niso dosegli starosti 

razsodnosti, morajo prejeti zakrament v prvih dneh ĥivljenja, kakor hitro to omogoľa njihovo 

in materino zdravje; drugaľno ravnanje je, reľeno z moľnimi besedami svetega Joĥefmarija, 

èhud prekrģek proti praviľnosti in ljubezniç219. Dejansko je krst, kot vrata v ĥivljenje milosti, 

absolutno zastonjski dogodek, za katerega veljavnost je dovolj to, da ni zavrnjen; po drugi 

strani pa je kandidatova vera, ki je nujno eklezialna, izraĥena v veri Cerkve. Kljub temu pa 

obstajajo doloľene omejitve glede krģľevanja otrok: to ni namreľ dopustno, ľe ni soglasja 

starģev ali ľe ni zadostnega jamstva o bodoľi vzgoji v katoliģki veri. V zvezi s slednjim se 

doloľijo botri, ki so izbrani izmed zglednih ljudi. 

Odrasli kandidati se pripravljajo na katehumenatu, ki je strukturiran skladno s krajevno 

prakso, s ciljem, da v okviru istega obreda prejmejo tudi birmo in prvo obhajilo. V tem ľasu so 

deleĥni spodbude k temu, da bi gojili ĥeljo po milosti, vkljuľno z namenom prejeti zakrament, 

kar je pogoj za veljavnost. Istoľasno poteka doktrinalno pouľevanje, ki si prizadeva v 

kandidatu postopoma vzbudit i nadnaravno krepost vere in resniľno spreobrnjenje srca, kar 

lahko zahteva tudi radikalne spremembe v kandidatovem ĥivljenju. 

Birma  

Svetopisemski in zgodovinski temelji  

Prerokbe o Mesiju so oznanjevale, da bo èna njem poľival Gospodov duhç (Iz 11,2), in 

da bo on izvoljeni, ki je poslan: èGlejte, moj sluĥabnik, ki ga podpiram, moj izvoljeni, ki se ga 

veseli moja duģa. Poloĥil sem nanj svojega duha, narodom bo delil pravicoç (Iz 42,1). Preroģko 

besedilo je ģe bolj izrecno, ko prihaja iz Mesijevih ust: èDuh Gospoda Boga je nad menoj, ker 

me je Gospod mazilil. Poslal me je, da oznanim blagovest ubogimç (Iz 61,1). 

Nekaj podobnega je oznanjeno tudi za celotno boĥje ljudstvo; njegovim ľlanom Bog 

pravi: èSvojega duha denem v vaģo notranjost in storim, da se boste ravnali po mojih zakonihç 

(Ezk 36,27); v Jl 3,2 pa je poudarjena univerzalnost tega izlitja: èTudi na hlapce in dekle bom v 

tistih dneh razlil svojega duha.ç 

V skrivnosti uľloveľenja se uresniľi mesijanska prerokba (prim. Lk 1,35), ki je potrjena, 

dopolnjen a in javno razodeta z maziljenjem ob Jordanu (prim. Lk 3,21-22), ko se nad Kristusa 

spusti Duh v obliki goloba in Oľetov glas udejanji prerokbo izvoljenosti. Gospod sam se na 

zaľetku svojega delovanja predstavi kot boĥji maziljenec, v katerem se izpolnjujejo prerokbe 

(prim. Lk 4,18-19) in ki se pusti voditi Duhu (prim. Lk 4,1; 4,14; 10,21) vse do trenutka svoje 

smrti (prim. Heb 9,14). 

Preden izroľi svoje ĥivljenje za nas, Jezus obljubi, da bo poslal Duha (prim. Jn 14,16; 

15,26; 16;13), kar se dejansko zgodi na binkoģti (prim. Apd 2,1-4) v neposredni navezi na 

Joelovo preroģtvo (prim. Apd 2,17-18), in s tem se priľne vesoljno poslanstvo Cerkve. 

Isti Duh, ki se je v Jeruzalemu razlil nad apostole, se po njih prenaģa na krģľene preko 

polaganja rok in molitve (prim. Apd 8,14-17; 19,6); ta praksa postane tako znana v prvotni 

Cerkvi, da je v Pismu Hebrejcem izpriľana kot del èzaľetne besedeç in ètemeljevç (Heb 6,1-2). 
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Ta svetopisemski okvir se dopolni s Pavlovim in Janezovim izroľilom, ki poveĥe pojma 

èmaziljenjeç in èpeľatç z Duhom, izlitim nad kristjane (prim. 2 Kor 1,21-22; Ef 1,13; 1 Jn 2,20.27). 

Slednje se pojavlja v liturgiji ĥe v najstarodavnejģih dokumentih kot maziljenje kandidata z 

diģavnim oljem. 

Isti dokumenti izpriľujejo prvotno obredno enotnost treh zakramentov uvajanja, ki so se 

podeljevali med velikonoľnim slavjem, ki ga je v stolnici vodil ģkof. Potem ko se krģľanstvo 

razģiri izven mest in krģľevanje otrok postane mnoĥiľno, pa ni veľ mogoľe slediti prvotni 

praksi. Medtem ko je na zahodu birmanje pridrĥano ģkofu in loľeno od krsta, se na vzhodu 

ohrani enotnost zakramentov uvajanja, ki jih novorojenemu istoľasno podeli duhovnik. Temu 

se na vzhodu doda ģe naraģľajoľi pomen maziljenja z miro (myron), ki se razģiri na razliľne 

dele telesa; na zahodu se polaganje rok spremeni v sploģno polaganje nad vse birmance, 

vsakdo pa prejme maziljenje na ľelu. 

Liturgiľni pomen in zakramentalni uľinki 

Krizmo, ki sestoji iz olivnega olja in balzama, posveti izkljuľno ģkof ali patriarh med 

krizmeno maģo. Maziljenje birmanca s sveto krizmo je znamenje njegove posvetitve. èZ birmo 

so kristjani, to se pravi tisti, ki so maziljeni, bolj deleĥni poslanstva Jezusa Kristusa in polnosti 

Svetega Duha, s katerim je on napolnjen, da bi vse njihovo ĥivljenje razģirjalo òprijeten 

Kristusov vonjó (prim. 2 Kor 2,15). S tem maziljenjem, prejme birmanec òznakó, peľat Svetega 

Duhaç (Katekizem, 1294-1295). 

Kadar se podeljuje loľeno od krsta, je pred tem maziljenjem obnovitev krstnih obljub in 

izpoved vere birmancev. èTako se jasno pokaĥe, da birma stoji na ľrti krsta kot njegovo 

nadaljevanjeç (Katekizem, 1298). Nato v rimski liturgiji sledi extensio manuum ģkofa nad vse 

birmance, medtem ko izgovarja molitev z globokim pomenom epikleze (se pravi klica nja in 

proģnje). S tem pridemo do specifiľno zakramentalnega dela obreda, ki se èpodeljuje z 

maziljenjem s sveto krizmo na ľelu med poloĥitvijo roke in z besedami: òSprejmi potrditev ñ 

dar Svetega Duha.óç V vzhodnih Cerkvah se maziljenje opravi na najpomembnejģih delih 

telesa, kar vsakokrat spremlja obrazec: èBodi zapeľaten (zaznamovan) z darom Svetega Duhaç 

(Katekizem, 1300). Obred se zakljuľi s poljubom miru, ki naznaľuje cerkveno obľestvo s ģkofom 

(prim. Katekizem, 1301). 

Tako torej birma vsebuje notranjo povezanost s krstom, ľeprav to ni nujno izraĥeno v 

enem samem obredu. Prejem birme v kandidatu dopolni krstno dediģľino z nadnaravnimi 

darovi, znaľilnimi za krģľansko zrelost. Birma se podeljuje samo enkrat, saj èvtisne v duģo 

neko neizbrisno duhovno znamenje, òcharacteró. To je znamenje za to, da je Jezus Kristus 

zaznamoval kristjana s peľatom svojega Duha in ga odel z moľjo od zgoraj, da bi bil njegova 

priľaç (Katekizem, 1304). S tem zakramentom kristjani prejmejo posebno obilje darov Svetega 

Duha, se tesneje poveĥejo s Cerkvijo in tako prejmejo èstroĥjo dolĥnost, da kot resniľne 

Kristusove priľe hkrati z besedo in z dejanjem razģirjajo in branijo vero.ç220 
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 II.  VATIKANSKI KONCIL , konst. Lumen Gentium, 11. 
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Delivec in prejemnik  

Kot nasledniki apostolov so samo ģkofje èprvotni delivci svete birmeç221. V latinskem 

obredu je redni delivec izkljuľno ģkof; duhovnik more veljavno birmati samo v primerih, ki so 

predvideni v sploģni zakonodaji (krģľevanje odraslih, sprejem v katoliģko obľestvo, smrtna 

nevarnost), ali kadar prejme posebno pooblastilo od ģkofa. V vzhodnih Cerkvah je redni 

delivec tudi duhovnik, pri ľemer mora vedno uporabljati krizmo, ki jo je posvetil patriarh ali 

ģkof. 

Kot zakrament uvajanja je birma namenjena vsem kristjanom, ne le nekaterim 

izbrancem. V latinskem obredu se podeljuje, ko kandidat doseĥe starost razsodnosti; 

konkretna zahtevana starost je odvisna od krajevne prakse, ki mora upoģtevati, da gre za 

zakrament uvajanja. Za prejem je potrebno predhodno izobraĥevanje, resniľen namen in stanje 

milosti.  

PHILIP GOYRET 
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19. EVHARISTIJA (1)  

Zakramentalna narava presvete evharistije  

Kaj je evharistija?  

Evharistija je zakrament, po katerem pri liturgiľnem slavju Cerkve postane navzoľa 

oseba Jezusa Kristusa (ves Kristus: telo, kri, duģa in boĥanskost) ter njegova zveliľavna daritev 

v polnosti velikonoľne skrivnosti njegovega trpljenja, smrti in vstajenja. Ta navzoľnost ni 

statiľna ali pasivna (kot je navzoľnost kakģnega predmeta na nekem kraju), temveľ aktivna, 

kajti Gospod postane navzoľ z dinamizmom svoje odreģilne ljubezni: v evharistiji nas On vabi, 

naj sprejmemo odloľitev, ki nam jo ponuja, in naj prejmemo dar njegovega telesa in krvi kot 

hrano veľnega ĥivljenja, ter nam omogoľa vstopiti v obľestvo z Njim ñ z njegovo osebo in z 

njegovo daritvijo ñ ter v obľestvo z vsemi udi njegovega mistiľnega telesa, ki je Cerkev. 

Resniľno, kot pravi drugi vatikanski koncil, je ènaģ Odreģenik pri zadnji veľerji, tisto 

noľ, ko je bil izdan, postavil evharistiľno daritev svojega telesa in svoje krvi, da bi s tem daritev 

na kriĥu mogla trajati skozi vse ľase, dokler ne pride, in da bi tako Cerkvi, svoji ljubljeni 

nevesti, zaupal spomin svoje smrti in svojega vstajenja: zakrament dobrotljivosti, znamenje 

edinosti, vez ljubezni, velikonoľno gostijo, v kateri se prejema Kristus, duģa napolnjuje z 

milostjo in nam daje poroģtvo prihodnje slave.ç222 

Imena tega zakramenta 

Za evharistijo, tako v Svetem pismu kot v izroľilu Cerkve, najdemo razliľna imena, ki 

odsevajo mnogotere vidike tega zakramenta in izraĥajo njegovo neizmerljivo bogastvo, vendar 

nobeno ne izľrpa njegovega pomena. Oglejmo si najznaľilnejģa poimenovanja: 

a) nekatera imena spominjajo na izvor obreda: evharistija223, lomljenje kruha, spomin 

Gospodovega trpljenja, smrti in vstajenja, Gospodova veľerja; 

b) druga poudarjajo daritveni znaľaj evharistije: sveta daritev, sveta maģna daritev, oltarni 

zakrament, hostija (= darovana ĥrtev); 

c) nekatera poskuģajo izraziti resniľnost Kristusove navzoľnosti pod posveľenima 

podobama: zakrament Kristusovega telesa in krvi, kruh iz nebes (prim. Jn 6,32-35; Jn 6,51-58), 

najsvetejģi zakrament (ker vsebuje svetega vseh svetih, s§mo svetost uľloveľenega Boga); 

d) druga imena se nanaģajo na uľinke, ki jih povzroľa evharistija v vsakem verniku in v 

vsej Cerkvi: kruh ĥivljenja, kruh otr·k, kelih zveliľanja, popotnica (da ne bi omagali na poti v 

Domovino), obhajilo. Slednje ime nakazuje, da se preko evharistije poveĥemo s Kristusom 
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II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Sacrosanctum Concilium, 47. 
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Izraz evharistija pomeni zahvala in kaĥe na Jezusove besede pri zadnji veľerji: èIn vzel je kruh, se 
zahvalil [se pravi, izrekel evharistiľno molitev in slavilno molitev Bogu Oľetu], ga razlomil, jim ga dal 
in rekel éç (Lk 22,19; prim. 1 Kor 11,24). 
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(osebno obľestvo z Jezusom Kristusom) in z vsemi udi njegovega mistiľnega telesa (cerkveno 

obľestvo v Jezusu Kristusu); 

e) spet druga opisujejo evharistiľno bogosluĥje z besedo, ki v latinskem obredu kaĥe na 

slovo od vernikov po obhajilu: missa, sveta maģa. 

Izmed vseh teh imen je izraz evharistija tisti, ki je polagoma vedno bolj prevladal v 

zahodni Cerkvi, dokler ni postal sploģni termin, s katerim se oznaľuje tako liturgiľno dejanje 

Cerkve, ki obhaja Gospodov spomin, kakor tudi zakrament Kristusovega telesa in krvi.  

Na vzhodu se evharistiľno slavje, zlasti od 10. stoletja dalje, navadno oznaľuje z izrazom 

sveta in boĥja liturgija.  

Evharistija v zakramentalnem redu Cerkve  

èPosledica ljubezni sv. Trojice do ljudi je, da zaradi navzoľnosti Kristusa v evharistiji  

vzklijejo vse milosti za Cerkev in ľloveģtvo.ç224 Evharistija je najodliľnejģi zakrament, saj 

èobsega ves duhovni zaklad Cerkve, Kristusa samega, naģe velikonoľno jagnje in ĥivi kruh, ki 

s svojim mesom, po Svetem Duhu oĥivljenim in oĥivljajoľim, daje ljudem ĥivljenje.ç225 Drugi 

zakramenti, ľetudi vsebujejo posveľujoľo moľ, ki izhaja iz Kristusa, niso takģni kot evharistija, 

ki napravlja resniľno, stvarno in bistveno navzoľo s§mo Kristusovo osebo ñ uľloveľenega in 

poveliľanega Sina veľnega Oľeta ñ, z odreģilno moľjo njegove zveliľavne ljubezni, da bi ljudje 

mogli vstopiti v obľestvo z Njim ter bi ĥiveli po Njem in v Njem (prim. Jn 6,56-57). 

Poleg tega evharistija predstavlja vrh, h kateremu so usmerjeni vsi ostali zakramenti 

glede duhovne rasti vsakega izmed vernikov in celotne Cerkve. V tem smislu drugi vatikanski 

koncil pravi, da je evharistija vir in viģek krģľanskega ĥivljenja, srediģľe vsega ĥivljenja 

Cerkve.226 Vsi ostali zakramenti in vsa dejavnost Cerkve je usmerjena k evharistiji, saj je njen 

cilj voditi vernike k zedinjenju s Kristusom, navzoľim v tem zakramentu (prim. Katekizem, 

1324). 

Kljub temu, da vsebuje Kristusa, vir, preko katerega ľloveģtvo prejema boĥje ĥivljenje, 

in ľetudi je cilj, h kateremu so usmerjeni vsi drugi zakramenti, pa evharistija ne nadomesti 

nobenega izmed njih (niti krsta, niti birme, niti pokore, niti bolniģkega maziljenja), in jo lahko 

posveti samo veljavno posveľeni duhovnik. Vsak zakrament ima svojo vlogo v zakramentalni 

celoti in v samem ĥivljenju Cerkve. V tem pogledu ģtejemo evharistijo za tretji zakrament 

krģľanskega uvajanja. Vse od prvih stoletij krģľanstva sta krst in birma obravnavana kot 

priprava na udeleĥbo pri evharistiji, kot pripravljenost na vstop v zakramentalno obľestvo s 

Kristusovim telesom in  z njegovo daritvijo, ter pripravljenost na bolj ĥivljenjsko vsaditev v 

skrivnost Kristusa in njegove Cerkve.  
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SV. JOĤEFMARIJA, Jezus prihaja mimo, 86. 
225 

II.  VATIKANSKI KONCIL , Odlok Presbyterorum Ordinis, 5. 
226 

Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Lumen gentium, 11. 



120 
 

Obljuba in postavitev evharistije  

Obljuba  

Gospod je naznanil evharistijo v ľasu svojega javnega ĥivljenja, v sinagogi v Kafarnaumu 

vpriľo tistih, ki so mu sledili potem, ko so prisostvovali ľudeĥni pomnoĥitvi kruha, s katerim 

je nasitil mnoĥico (prim. Jn 6,1-13). Jezus je tisto znamenje izkoristil za to, da je razodel svojo 

identiteto in svoje poslanstvo, ter za obljubo evharistije: èResniľno, resniľno, povem vam: Ni 

vam Mojzes dal kruha iz nebes, ampak moj Oľe vam daje resniľni kruh iz nebes. Boĥji kruh je 

namreľ tisti, ki prihaja iz nebes in daje svetu ĥivljenje. Tedaj so mu rekli: Gospod, vselej nam 

daj tega kruha! Jezus jim je dejal: Jaz sem kruh ĥivljenja é Jaz sem ĥivi kruh, ki sem priģel iz 

nebes. Ľe kdo j® od tega kruha, bo ĥivel vekomaj. Kruh pa, ki ga bom dal jaz, je moje meso za 

ĥivljenje sveta é Kdor j® moje meso in pije mojo kri, ima veľno ĥivljenje in jaz ga bom obudil 

poslednji dan. Kajti moje meso je resniľna jed in moja kri resniľna pijaľa. Kdor j® moje meso 

in pije mojo kri, ostaja v meni in jaz v njem.  Kakor je mene poslal ĥivi Oľe in jaz ĥivim po 

Oľetu, tako bo tudi tisti, ki mene j®, ĥivel po meniç (Jn 6,32-35.51.54-57). 

Postavitev  evharistije in velikonoľni kontekst 

Jezus Kristus je ta zakrament postavil pri zadnji veľerji. Trije sinoptiľni evangeliji (prim. 

Mt  26,17-30; Mr  14,12-26; Lk 22,7-20) in sv. Pavel (prim. 1 Kor 11,23-26) nam podajajo poroľilo 

o postavitvi. Tule je povzetek dogodka, kot ga navaja Katekizem katoliģke Cerkve: èPriģel je dan 

opresnikov, ko je bilo treba klati velikonoľno jagnje. Jezus je poslal Petra in Janeza in jima 

rekel: òPojdita in nam pripravita velikonoľno veľerjo, da bomo skupaj jedlió é Odģla sta é 

in sta pripravila velikonoľno veľerjo. Ko je priģla ura, je z apostoli sedel k mizi. Rekel jim je: 

òSrľno sem ĥelel jesti z vami to velikonoľno veľerjo, preden bom trpel, kajti povem vam, da je 

ne bom veľ jedel, dokler je v polnosti ne bom uĥival v boĥjem kraljestvuó ... In vzel je kruh, se 

zahvalil, ga razlomil, jim ga dal in rekel: òTo je moje telo, ki se daje za vas. To delajte v moj 

spomin.ó Prav tako je po veľerji vzel tudi kelih in rekel: òTa kelih je nova zaveza v moji krvi, 

ki se preliva za vasó (Katekizem, 1339). 

Jezus je torej obhajal zadnjo veľerjo v kontekstu judovske pashe, vendar Gospodova 

veľerja vsebuje neko absolutno novost: v srediģľu ni jagnje starozavezne pashe, temveľ Kristus 

sam, njegovo darovano telo (izroľeno Oľetu kot ĥrtev v korist ljudem) é in njegova kri, prelita 

za odpuģľanje grehov (prim. Katekizem, 1339). Lahko torej reľemo, da Jezus ni obhajal stare pashe, 

temveľ je oznanil in uresniľil novo pasho ñ s tem, ko jo je na zakramentalen naľin vnaprej 

udejanjil.  

Pomen in vsebina Gospodove zapovedi 

Jezusovo izrecno naroľilo: èTo delajte v moj spominç (Lk 22,19; 1 Kor 11,24-25), izkazuje 

pravzaprav institucionalni znaľaj zadnje veľerje. S to zapovedjo nam naroľa, naj odgovorimo 

na njegov dar in naj ga zakramentalno zastopamo (naj to znova uresniľujemo, naj obnavljamo 

njegovo navzoľnost, navzoľnost njegovega darovanega telesa in njegove prelite krvi, se pravi 

njegove daritve v odpuģľanje naģih grehov). 

ñ èTo delajte.ç Na ta naľin je odloľil, kdo lahko obhaja evharistijo (apostoli in njihovi 

nasledniki v duhovniģtvu), jim podelil oblast, da jo obhajajo, in doloľil temeljne elemente 

obreda: tiste, ki jih je uporabil On (zato sta za obhajanje evharistije potrebna kruh in vino, 
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molitev zahvale in blagoslova, posvetitev darov v Gospodovo telo in kri, razdelitev in obhajilo 

s tem presvetim zakramentom). 

ñ èV moj spomin.ç S tem je Kristus apostolom (in preko apostolov njihovim 

naslednikom v duhovniģtvu) ukazal, naj obhajajo novi òmemorialó, ki je nadomestil staro 

pasho. Ta obred vsebuje posebno uľinkovitost: ne samo da pomaga òspominjatió verujoľo 

skupnost na Kristusovo odreģilno ljubezen, na njegove besede in dejanja pri zadnji veľerji, 

temveľ poleg tega kot zakrament nove postave napravlja objektivno navzoľe tisto, kar 

ponazarja: Kristusa, ònaģe pashalno jagnjeó (1 Kor 5,7) in njegovo zveliľavno daritev. 

Liturgiľno obhajanje evharistije 

Cerkev je, pokorna Gospodovemu ukazu, takoj zaľela obhajati evharistijo v Jeruzalemu 

(prim. Apd 2,42-48), v Troadi (prim. Apd 20,7-11), v Korintu (prim. 1 Kor 10,14,21; 1 Kor 11, 20-

34) in vsepovsod, kamor je dospelo krģľanstvo. èKristjani so se predvsem òprvi dan v tednuó, 

torej na nedeljo, na dan Jezusovega vstajenja, zbirali òk lomljenju kruhaó (Apd 20,7). Od tistih 

ľasov pa vse do naģih dni obstaja obhajanje evharistije neprestano, tako ga danes sreľamo v 

Cerkvi vsepovsod z isto temeljno notranjo zgradboç (Katekizem, 1343). 

Temeljna notranja zgradba obreda 

V zvestobi Jezusovemu naroľilu in pod vodstvom òDuha resniceó (Jn 16,13), ki je Sveti 

Duh, Cerkev, ko obhaja evharistijo, ne poľne niľ drugega kot to, da se ravna po evharistiľnem 

obredu, ki ga je opravil Gospod pri zadnji veľerji. Bistveni elementi poznejģih evharistiľnih 

obredov ne morejo biti drugaľni od elementov izvorne evharistije, se pravi: a) obľestvo 

Kristusovih uľencev, ki jih On skliľe in zbere okrog sebe; in b) udejanjanje novega obreda. 

Evharistiľno obľestvo 

Vse od zaľetkov ĥivljenja Cerkve je krģľansko obľestvo, ki obhaja evharistijo, hierarhiľno 

strukturirano: obiľajno ga sestavlja ģkof ali duhovnik (ki duhovniģko predseduje 

evharistiľnemu obredu in deluje in persona Christi Capitis Ecclesiae), diakon, drugi  nositelji 

sluĥbe ter verniki, zedinjeni preko vezi vere in krsta. Vsi ľlani tega obľestva so poklicani, da 

zavestno, poboĥno in aktivno sodelujejo pri evharistiľni liturgiji, vsakdo na naľin, ki mu 

pripada: duhovnik maģnik, diakon, bralci, tisti, ki prinaģajo darove, delivec obhajila in celotno 

ljudstvo, katerega òamenó izraĥa njegovo resniľno sodelovanje (prim. Katekizem, 1348). Zato 

mora vsakdo izpolnjevati lastno sluĥbo, brez da bi priģlo do pomeģanja med sluĥbenim 

duhovniģtvom, skupnim duhovniģtvom vernikov ter sluĥbo diakona in drugih morebitnih 

vrģilcev sluĥbe. 

Vloga sluĥbenega duhovniģtva pri obhajanju evharistije je bistvena. Samo veljavno 

posveľeni duhovnik lahko posveti sveto evharistijo, tako da in persona Christi (se pravi v 

specifiľno zakramentalnem poistovetenju z vrhovnim in veľnim Duhovnikom, Jezusom 

Kristusom) izreľe posvetilne besede (prim. Katekizem, 1369). Poleg tega nobena krģľanska 

skupnost ni pooblaģľena, da bi si sama postavljala posveľenega nositelja sluĥbe. èLe-ta je dar, 

ki ga obľestvo prejme po ģkofovskem nasledstvu, segajoľem do apostolov. Ģkof je tisti, ki z 
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zakramentom duhovniģkega posveľenja postavi novega duhovnika in mu podeli oblast 

posveľevati evharistijo.ç227 

Razvoj obreda 

Obred se vse od zaľetka Cerkve razvija v dveh velikih momentih, ki oblikujeta eno s§mo 

dejanje bogoľastja: òbesedno bogosluĥjeó (ki vsebuje oznanjevanje in posluģanje-sprejemanje 

boĥje besede) ter òevharistiľno bogosluĥjeó (ki vkljuľuje darovanje kruha in vina, evharistiľno 

molitev ñ skupaj s posvetilnimi b esedami ñ ter obhajilo). Ta dva glavna dela sta razmejena 

z uvodnim in sklepnim obredom (prim. Katekizem, 1349-1355). Nihľe ne more po svoji volji 

odvzeti ali dodati niľesar od tega, kar je Cerkev doloľila kot liturgijo svete maģe.228 

Postavitev zakramentalnega znamenja 

Bistveni in potrebni elementi za postavitev zakramentalnega znamenja evharistije so: na 

eni strani kruh iz pģeniľne moke229 in vino iz sadu vinske trte 230; in na drugi strani posvetilne 

besede, ki jih duhovnik, ki maģuje, izgovarja in persona Christi, v okviru òevharistiľne molitveó. 

Po uľinku Gospodovih besed in v moľi Svetega Duha se kruh in vino spremenita v uľinkovito 

znamenje z ontoloģko, ne le pomensko polnostjo, v znamenje navzoľnosti Kristusovega 

òdarovanega telesaó in òprelite krvió, se pravi njegove osebe in njegove zveliľavne daritve 

(prim. Katekizem, 1333 in 1375). 
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20. EVHARISTIJA (2)  

Daritvena razseĥnost svete maģe 

V kakģnem smislu je sveta maģa daritev? 

Sveta maģa je daritev v njej lastnem in posebnem smislu, je ònovaó glede na daritve 

naravnih religij in daritvenih obredov stare zaveze: je daritev, ker sveta maģa v sedanjem 

trenutku cerkvene liturgije ponavzoľuje (t.j. povzroľi, da postane navzoľa) edina daritev 

naģega odreģenja, ker je njen spomin (memoriale) in ker naklanja njen sad (prim. Katekizem, 

1362-1367). 

Vsakokrat ko Cerkev obhaja evharistijo, je poklicana, da sprejme dar, ki ji ga Kristus 

ponuja, torej da postane deleĥna pri daritvi svojega Gospoda, tako da se skupaj z Njim izroľi 

Oľetu za zveliľanje sveta. Zato lahko reľemo, da je sveta maģa daritev Kristusa in Cerkve. 

Oglejmo si podrobneje ta dva vidika evharistiľne skrivnosti. 

Evharistija, zakramentalna navzoľnost Kristusove odreģenjske daritve 

Kot smo pravkar povedali, je sveta maģa prava in resniľna daritev zaradi svoje 

neposredne povezave ñ zakramentalne istovetnosti ñ z edino, popolno in dokonľno daritvijo 

na kriĥu.231 To vez je vzpostavil Jezus Kristus pri zadnji veľerji, ko je apostolom pod podobama 

kruha in vina izroľil svoje darovano telo in svojo kri, prelito v odpuģľanje grehov, ter na ta naľin 

vnaprej z obredom izvrģil to, kar se je zgodovinsko gledano zgodilo malo kasneje na Golgoti. 

Od takrat Cerkev z moľjo in pod vodstvom Svetega Duha nenehno izpolnjuje zapoved 

obnavljanja, ki jo je Jezus dal svojim uľencem: èTo delajte v moj spominç (Lk 22,19; 1 Kor 11,24-

25). Na ta naľin òoznanjaó (z besedo in z zakramentom ponavzoľuje) òGospodovo smrtó (se 

pravi njegovo daritev: prim. Ef 5,2; Heb 9,26), òdokler On ne prideó (torej tudi njegovo vstajenje 

in vnebohod) (prim. 1 Kor 11,26). 

To oznanilo, to zakramentalno razglaģanje Gospodove velikonoľne skrivnosti, ima 

posebno uľinkovitost, kajti Kristusova zveliľavna daritev se ne ponavzoľuje samo in signo ali 

in figura (ne samo kot podoba), temveľ postane resniľno navzoľa: prisotna postane njegova 

oseba in zveliľavni dogodek, katerega spomin se obuja. Katekizem katoliģke Cerkve se takole 

izraĥa: èEvharistija je spomin (memoriale) na Kristusovo veliko noľ (pasho), ponavzoľenje 

(aktualizacija) in zakramentalno darovanje njegove enkratne daritve v bogosluĥju Cerkve, ki 

je njegovo teloç (Katekizem, 1362). 

Ko Cerkev obhaja evharistijo postane torej po posvetitvi kruha in vina v Kristusovo telo 

in kri navzoľa ista ĥrtev kot na Golgoti, ki je sedaj poveliľana; isti Duhovnik, Jezus Kristus; 
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Katekizem katoliģke Cerkve pravi: èKristusova daritev in evharistiľna daritev sta ena sama daritevç 

(Katekizem, 1367). 
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isto dejanje ĥrtvene izroľitve (izvirne izroľitve na kriĥu), ki je neloľljivo povezano s Kristusovo 

zakramentalno navzoľnostjo; izroľitve, ki je vedno dejanska v vstalem in poveliľanem 

Kristusu.232 Spremeni se samo zunanji izraz te izroľitve: na Kalvariji se to zgodi s trpljenjem in 

smrtjo na kriĥu; pri maģi pa preko spomina-zakramenta, preko dvojne posvetitve kruha in 

vina v okviru evharistiľne molitve (kar je zakramentalna podoba ĥrtvovanja na kriĥu).233 

Skratka, zadnja veľerja, daritev na Kalvariji in evharistija so tesno povezane: zadnja 

veľerja je bila zakramentalna anticipacija daritve na kriĥu; evharistija, ki jo je takrat postavil 

Jezus Kristus, ovekoveľi (ponavzoľuje) skozi ľas Gospodovo enkratno zveliľavno daritev, kjer 

se zakramentalno obhaja, da bi vsi ljudje vseh ľasov mogli stopiti v stik s Kristusom in sprejeti 

odreģenje, ki ga On ponuja vsemu ľloveģtvu.234 

Evharistija, daritev Kristusa in Cerkve  

Sveta maģa je daritev Kristusa in Cerkve, ker je slednja vsakiľ, ko se obhaja evharistiľna 

skrivnost, udeleĥena pri Gospodovi daritvi ter vstopa v obľestvo z Njim ñ po svoji daritveni 

izroľitvi Oľetu ñ in z dobrinami odreģenja, ki nam jih je On pridobil. Vsa Cerkev daruje in je 

darovana Oľetu v Kristusu po Svetem Duhu. Tako pravi ĥivo izroľilo Cerkve v liturgiľnih 

besedilih in v uľenju cerkvenih oľetov ter uľiteljstva.235 Temelj tega nauka je v edinosti in 

sodelovanju med Kristusom in udi njegovega telesa, kot jasno uľi drugi vatikanski koncil: 

èResniľno si Kristus pri tako velikem delu, s katerim se daje Bogu popolna ľast in se ljudje 

posveľujejo, vedno pridruĥuje Cerkev, svojo preljubljeno nevesto.ç236 

Cerkev daruje skupaj s Kristusom 
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V tej smeri pravi Katekizem katoliģke Cerkve: èV liturgiji Cerkve Kristus naznaľuje in uresniľuje 
(realizira) v prvi vrsti svojo veliko noľno skrivnost. V svojem zemeljskem ĥivljenju je Jezus z uľenjem 
oznanjal in z dejanji vnaprej izvrģeval svojo velikonoľno skrivnost. Ko je priģla njegova ura (prim. Jn 
13,1; 17,1), je Jezus preĥivel edinstveni dogodek zgodovine, ki ne bo nikoli minil: umrl je, bil je pokopan, 
vstal je od mrtvih in s®del na Oľetovo desnico òenkrat za vselejó (Rim 6,10; Heb 7,27; 9,12). Gre za realen 
(stvaren) dogodek, ki se je zgodil v naģi zgodovini, a je edinstven: vsi drugi dogodki v zgodovini se 
zgodijo enkrat, nato preminejo, pogoltnjeni v preteklost. Nasprotno pa Kristusova velikonoľna 
skrivnost ne more ostati samo v preteklosti, ker je Kristus s svojo smrtjo uniľil smrt in ker je vse tisto, 
kar Kristus je, ter vse, kar je storil in pretrpel za vse ljudi, deleĥno boĥje veľnosti in zaobjema vse ľase 
ter je navzoľe vsem ľasom. Dogodek kriĥa in vstajenja ostaja in vse priteguje k ĥivljenjuç (Katekizem, 
1085). 
233 
Zakramentalno znamenje evharistije ne povzroľi na novo, ne uresniľi, niti ne stori, da bi se znova 

zgodilo to, kar se ponavzoľuje (ne povzroľi, da bi se znova zgodila krvava daritev na kriĥu, kajti Kristus 
je vstal in èsmrt nad njim nima veľ oblastiç (Rim 6,9), pa tudi ne doda Kristusu niľesar, ľesar ne bi imel 
ĥe v polnosti in dokonľno: ne zahteva novih dejanj ĥrtvovanja in daritvene izroľitve poveliľanega 
Kristusa). V evharistiji preprosto postane navzoľe nekaj, kar ĥe prej obstaja: Kristusova oseba ñ 
uľloveľena Beseda, ki je bila kriĥana in je vstala ñ, v Njem pa daritveno dejanje naģega odreģenja. 
Znamenje mu doda le nov naľin navzoľnosti, zakramentalne navzoľnosti, ter, kot bomo videli v 
nadaljevanju, omogoľa udeleĥenost Cerkve pri Gospodovi daritvi. 
234 
V zvezi s tem pravi drugi vatikanski koncil: èVsakokrat, ko se na oltarju obhaja kalvarijska daritev, s 

katero je òbilo darovano naģe velikonoľno jagnje, Kristusó (1 Kor 5,7), se izvrģuje delo naģega odreģenjaç 
(Konst. Lumen gentium, 3). 
235 

Prim. Katekizem, 1368-1370. 
236 

II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Sacrosanctum Concilium, 7. 
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Deleĥnost Cerkve ñ hierarhiľno strukturiranega boĥjega ljudstva ñ pri darovanju 

evharistiľne daritve je upraviľena z Jezusovo zapovedjo: èTo delajte v moj spomin,ç in se 

odseva v liturgiľnem obrazcu èmemores ... offerimus é [tibi Pater] é gratias agentes é hoc 

sacrificiumç, ki se je pogosto uporabljal v evharistiľnih molitvah zgodnje Cerkve 237 in je prav 

tako prisoten v sedanjih evharistiľnih molitvah.238 

Kot je izpriľano v besedilih evharistiľnega bogosluĥja, verniki niso zgolj gledalci nekega 

bogoľastnega dejanja, ki ga izvaja duhovnik maģnik; vsi verniki morejo in morajo sodelovati 

pri evharistiľni daritvi, ker so bili po krstu vľlenjeni v Kristusa in so èizvoljeni rod, kraljevsko 

duhovniģtvo, svet narod, ljudstvo za boĥjo lastç (1 Pet 2,9); torej pripadajo novemu boĥjemu 

ljudstvu v Kristusu, ki ga On sam ģe naprej zbira okrog sebe, da bi na vseh krajih njegovemu 

imenu darovalo ľisto daritev (prim. Mal 1,10-11). Darujejo mu ne le duhovno ľeģľenje z 

izroľanjem svojih dejanj in vsega svojega ĥivljenja, temveľ tudi ľisto, sveto in brezmadeĥno 

Ĥrtev ñ v Kristusu in s Kristusom. Vse to je zaobseĥeno v izvrģevanju skupnega duhovniģtva 

vernikov pri evharistiji.  

Daritev Cerkve in Kristusova daritev ne potekata druga ob drugi, ampak sta istovetni. 

Verniki ne darujejo druge daritve od Kristusove, kajti ko se zedinijo z Njim, se darovan je 

Cerkve vľleni v njegovo, tako da daritev Cerkve postane Kristusova daritev. In On, Jezus 

Kristus, je tisti, ki daruje duhovno daritev vernikov, ki je vľlenjena v njegovo. Odnosa med 

tema dvema vidikoma ne moremo oznaľiti kot jukstapozicijo, temveľ kot navzoľnost enega v 

drugem. 

Cerkev se daruje s Kristusom 

Cerkev v edinosti s Kristusom ne le daruje evharistiľno daritev, temveľ je darovana v 

Njem, kajti kot Telo in Nevesta je neloľljivo zedinjena s svojo Glavo in s svojim Ĥeninom. 

Nauk cerkvenih oľetov glede tega je zelo jasen. Pri sv. Ciprijanu je darovana Cerkev 

(nevidna daritev vernikov) ponazorjena z liturgiľnim darovanjem kruha in vina, pomeģanega 

z nekaj kapljicami vode, kot prvina oltarne daritve. 239 Sveti Avguģtin pravi, da se pri oltarni 

daritvi vsa  Cerkev daruje skupaj s svojim Gospodom in da je to razvidno v samem obhajanju 

zakramenta: èTa v polnosti odreģena drĥava, se pravi zbor in druĥba svetih, se daruje Bogu 

kot vesoljna daritev po v®likem Duhovniku, ki se je pod podobo hlapca daroval za nas pri 

svojem trpljenju, da bi iz nas napravil telo, ki pripada tej Glavi é Takģna je daritev kristjanov: 

òĽeprav nas je veľ, [smo] eno telo v Kristusuó (Rim 12,5). Cerkev to skrivnost obhaja v 

oltarnem zakramentu, ki ga verniki dobro poznajo in v katerem se p okaĥe, da v tem, kar ona 

daruje, izroľa s§mo sebe.ç240 Za sv. Gregorja Velikega je evharistiľno slavje spodbuda, da bi 

posnemali Gospodov zgled in izroľali svoje ĥivljenje Oľetu, kakor je storil Jezus; na ta naľin 

bo k nam priģlo odreģenje, ki izhaja iz Gospodovega kriĥa: èKadar obhajamo to evharistiľno 

daritev, se moramo izroľiti Bogu s skesanim srcem, kajti tisti, ki obhajamo skrivnost 

                                                      
237 
Prim. Evharistiľna molitev apostolskega izroľila sv. Hipolita; Anafora Addai in Mari; Anafora sv. Marka. 

238 
Prim. RIMSKI MISAL, Prva evharistiľna molitev (Unde et memores in Supra quae); Tretja evharistiľna 

molitev ( Memores igitur;  Respice, quaesumus in Ipse nos tibi); podobne izraze najdemo v drugi in ľetrti 
evharistiľni molitvi. 
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Prim. SV. CIPRIJAN, Ep. 63,13: CSEL 3,71. 
240 

SV. AVGUĢTIN, De civ. Dei, 10,6: CCL 47,279. 
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Gospodovega trpljenja, moramo posnemati to, kar delamo. In potem bo na naģe mesto pred 

Bogom stopila ĥrtev, ľe postanemo ĥrtve mi sami.ç241 

Tudi evharistiľna liturgija sama znova in znova izraĥa sodelovanje Cerkve pri Kristusovi 

daritvi po delovanju Svetega Duha: èOzri se na daritev svoje Cerkve in glej v njej Jagnje, ki ti 

je bilo darovano v spravo. Napolni nas s Svetim Duhom, da bomo eno telo in en duh v 

Kristusu, ko se hranimo z njegovim telesom in njegovo krvjo. On naj nas spopolni za veľno 

daritev tebi éç242 Na podoben naľin prosimo v ľetrti evharistiľni molitvi: èOzri se na 

darovano Jagnje, ki si ga svoji Cerkvi sam pripravil. Vse, ki bodo deleĥni istega kruha in keliha, 

naj Sveti Duh zdruĥi v eno telo, da postanejo ĥiva daritev v Kristusu, v hvalo tvojemu 

veliľastvu.ç 

Sodelovanje vernikov je predvsem v tem, da se notranje zedinijo s Kristusovo daritvijo, 

ki po sluĥbi duhovnika postane navzoľa na oltarju. Nikakor ne moremo reľi, da verniki 

òsomaģujejoó z duhovnikom,243 kajti samo on vrģi sluĥbo in persona Christi Capitis. Paľ pa so 

udeleĥeni v obhajanju daritve po skupnem duhovniģtvu, ki so ga prejeli pri krstu. To notranje 

sodelovanje se mora odraĥati v sodelovanju navzven: pri obhajilu (h kateremu pristopajo v 

stanju milosti), v odgovorih in v molitvah, ki jih verniki molijo skupaj z duhovnikom; v drĥi 

telesa; vľasih pa tudi z opravljanjem nekaterih delov obredja, kot je branje berila in proģenj za 

vse potrebe. 

Kar zadeva sedanje uľiteljstvo, je tukaj dovolj, da navedemo te besede iz Katekizma 

katoliģke Cerkve: èEvharistija je tudi daritev Cerkve. Cerkev, ki je Kristusovo telo, je udeleĥena 

pri darovanju svoje glave. Skupaj s Kristusom ñ Glavo je darovana v vsej celoti tudi ona sama. 

Zedinja se z njegovo priproģnjo (posredovanjem) pri Oľetu za vse ljudi. V evharistiji postane 

Kristusova daritev tudi daritev udov njegovega telesa. Ĥivljenje vernikov, njihovo 

poveliľevanje, njihovo trpljenje, njihova molitev, njihovo delo ñ vse to je zedinjeno s 

Kristusovim hvaljenjem, trpljenjem, molitvijo in delom ter z njegovim popolnim darovanjem 

in dobi tako novo vrednost. Kristusova daritev, navzoľa na oltarju, daje vsem rodovom 

kristjanov moĥnost, da se zedinjajo z njegovim darovanjemç (Katekizem, 1368). 

Zgoraj opisani nauk je temeljnega pomena za krģľansko ĥivljenje. Vsi verniki so 

poklicani k sodelovanju pri sveti maģi, tako da udejanjajo svoje kraljevo duhovniģtvo, se pravi 

z namenom, da svoje ĥivljenje brez madeĥa greha izroľajo Oľetu, s Kristusom, brezmadeĥno 

Ĥrtvijo, v duhovno-eksistencialni daritvi, tako da mu v sinovski ljubezni in hvaleĥnosti vraľajo 

vse, kar so od Njega prejeli. Na ta naľin bo boĥja ljubezen ñ tok trinitariľne ljubezni, ki deluje 

pri obhajanju evharistije ñ preoblikovala njihovo celotno ĥivljenje. 

Verniki si morajo prizadevati, da bo sveta maģa resniľno srediģľe in korenina njihovega 

notranjega ĥivljenja,244 tako da k njej usmerjajo ves svoj dan, delo in vsa svoja dejanja. To je eden 

od poglavitnih izrazov òduhovniģke duģeó. V tej smeri nas sv. Joĥefmarija spodbuja: èBojuj se, 

da bi sveta oltarna daritev postala srediģľe in korenina tvojega notranjega ĥivljenja, tako da se 

bo ves dan spremenil v dejanje bogoľastja ñ v nadaljevanje maģe, katere si se udeleĥil, in v 
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SV. GREGOR VELIKI , Dialog., 4,61,1: SChr 265,202. 
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RIMSKI MISAL, Tretja evharistiľna molitev: Respice, quaesumus in Ipse nos tibi. 
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Prim. PIJ XII., Okroĥnica Mediator Dei: DS 3850; KONGREGACIJA ZA BOGOSLUĤJE IN DISCIPLINO 
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pripravo na naslednjo ñ, ki bo prekipevalo v molitvenih vzklikih, v obiskih Najsvetejģega, v 

izroľanju tvojega poklicnega dela in druĥinskega ĥivljenja éç245 

Maģe brez udeleĥbe ljudstva imajo ravno tako javen in druĥben znaľaj. Njihov uľinek 

doseĥe vse kraje in ľase. Zaradi tega je zelo primerno, da duhovniki maģujejo vsak dan, tudi 

kadar sodelovanje vernikov ni mogoľe.246 

Cilji in sadovi svete maģe 

Sveta maģa, kolikor je ponovno ponavzoľenje Kristusove daritve na zakramentalen 

naľin, ima iste cilje kot daritev na kriĥu.247 Ti cilji so: ľastilni cilj (hvaljenje in adoracija Boga 

Oľeta po Sinu v Svetem Duhu); evharistiľni cilj (zahvaljevanje Bogu za dar stvarjenja in 

odreģenja); zadoģľevalni cilj (zadostiti Bogu za naģe grehe); ter prosilni cilj (proģnja Bogu za 

njegove darove in milosti). To se izraĥa v razliľnih molitvah, ki so del liturgiľnega obreda 

evharistije, ģe zlasti v slavi, v veri, v delih hvalospeva in evharistiľne molitve, v oľenaģu ter v 

molitvah, ki so lastne  vsaki maģi: glavna proģnja, molitev nad darovi, molitev po obhajilu. 

Sadovi svete maģe so uľinki, ki jih zveliľavna moľ kriĥa, navzoľa v evharistiľni daritvi, 

vzbuja v ljudeh, kadar jo le -ti svobodno sprejmejo z vero, upanjem in ljubeznijo do Odreģenika. 

Ti sadovi prinaģajo rast v posveľujoľi milosti in tesnejģo ĥivljenjsko oblikovanost po Kristusu, 

na naľin, ki nam ga nudi evharistija. 

Takģni sadovi svetosti niso na enak naľin dodeljeni vsem, ki sodelujejo pri evharistiľni 

daritvi; temveľ bodo veľji ali manjģi glede na vľlenjenost vsakega posameznika v liturgiľno 

slavje ter glede na njegovo vero in poboĥnost. Zato so na razliľne naľine deleĥni sadov svete 

maģe: celotna Cerkev; duhovnik, ki maģuje, in tisti, ki se skupaj z njim zberejo pri evharistiľni 

daritvi; tisti, ki se brez udeleĥbe pri sveti maģi duhovno zedinijo z duhovnikom, ki maģuje; ter 

tisti, za katere se maģa nameni, ki so lahko ĥivi ali pokojni.248 

Kadar duhovnik prejme proģnjo, da bi namenil sadove svete maģe za nek namen, ima 

resno obveznost, da to stori.249 
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21. EVHARISTIJA (3)  

Resniľna evharistiľna navzoľnost 

Pri obhajanju evharistije postane navzoľa Kristusova oseba ñ uľloveľena Beseda, ki je 

bila kriĥana, je umrla in vstala za zveliľanje sveta ñ, na poseben naľin, ki je skrivnosten, 

nadnaraven, edinstven. Temelj tega nauka najdemo v sami postavitvi evharistije, ko Jezus 

darove, ki jih izroľa, poistoveti s svojim telesom in s svojo krvjo (èTo je moje telo é to je moja 

kri éç), se pravi s svojo telesnostjo, ki je neloľljivo zedinjena z Besedo in torej z njegovo celotno 

osebo. 

Zagotovo je Jezus Kristus na mnogotere naľine prisoten v svoji Cerkvi: v svoji besedi, v 

molitvi vernikov (prim. Mt 18,20), v ubogih, v bolnih, v jetnikih (prim. Mt  25,31-46), v 

zakramentih in ģe zlasti v osebi duhovnika maģnika. Toda predvsem je navzoľ pod 

evharistiľnima podobama (prim. Katekizem, 1373). 

Edinstvenost Kristusove evharistiľne navzoľnosti je v dejstvu, da najsvetejģi zakrament 

resniľno, stvarno in bistveno vsebuje telo in kri skupaj z duģo in boĥanskostjo naģega Gospoda 

Jezusa Kristusa, resniľnega Boga in popolnega ľloveka, istega, ki se je rodil iz Device Marije, 

umrl na kriĥu in sedaj v nebesih sedi na Oľetovi desnici. èTa navzoľnost se imenuje òresniľnaó 

ne po izkljuľitvi, kakor da bi druge navzoľnosti ne bile òresniľneó, temveľ po odliľnosti, ker 

je ta navzoľnost tudi substancialna; po njej namreľ postane navzoľ celi in neokrnjeni Kristus 

kot Bog in ľlovekç (Katekizem, 1374). 

Termin substancialen poskuģa nakazati obstoj osebne Kristusove navzoľnosti v 

evharistiji: to ni zgolj òpodobaó, ki bi òponazarjalaó in spodbujala ľlovekov um k misli na 

Kristusa, ki pa bi bil v resnici navzoľ nekje drugje, v nebesih; tudi ni preprosto òznamenjeó, 

preko katerega bi do nas prihajala òodreģilna moľó ñ milost ñ, ki izhaja iz Kristusa. 

Evharistija je, ravno nasprotno, objektivna navzoľnost bistva Kristusovega telesa in krvi, se 

pravi njegove celotne ľloveģkosti ñ neloľljivo zdruĥene z boĥanskostjo po hipostatiľnem 

zedinjenju ñ, ľeprav jo zakrivata òpodobió oz. videz kruha in vina. 

Zato navzoľnosti resniľnega Kristusovega telesa in krvi v tem zakramentu èni mogoľe 

zaznati s ľuti, ampak samo z vero, katera se opira na boĥjo avtoriteto (boĥje priľevanje)ç 

(Katekizem, 1381). To je lepo izraĥeno v eni izmed kitic pesmi Adoro te devote (Molim te 

poniĥno): Visus, tactus, gustus, in te fallitur / Sed auditu solo tuto creditur / Credo quidquid dixit Dei 

Filius: / Nil hoc verbo Veritatis verius (Moti se na tebi tip, okus, oko / a kar v veri sliģim, verujem trdno 

/ Vse je res, karkoli Boĥji Sin uľi / in resnice od njegove veľje ni). 

Transsubstanciacija  

Resniľna, stvarna in bistvena Kristusova navzoľnost v evharistiji predpostavlja 

spremenjenje, ki je izredno, nadnaravno, edinstveno. Temelj takģnega spremenjenja je v samih 

Gospodovih besedah: èVzemite, jejte, to je moje telo é Pijte iz njega vsi. To je namreľ moja kri 
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zaveze éç (Mt  26,26-28). Te besede se dejansko uresniľijo samo, ľe kruh in vino prenehata biti 

kruh in vino ter se spremenita v Kristuso vo telo in kri, kajti ni mogoľe, da bi kakģna stvar bila 

istoľasno dvoje: kruh in Kristusovo telo, vino in Kristusova kri. 

V zvezi s tem nas Katekizem katoliģke Cerkve spominja: èTridentinski koncil povzema 

katoliģko vero in izjavlja: òKer pa je naģ Odreģenik Kristus o tem, kar je nudil pod podobo 

kruha, rekel, da je v resnici njegovo telo, zato je v boĥji Cerkvi vedno obstajalo prepriľanje, 

katero ta sveti cerkveni zbor znova izraĥa: s posveľenjem kruha in vina se izvrģi spremenjenje 

vsega bistva kruha v bistvo telesa naģega Gospoda, Kristusa, in vsega bistva vina v bistvo 

njegove krvi. To spremenjenje je katoliģka Cerkev primerno in v pravem pomenu imenovala 

spremenjenje bistva (transubstantiatio)óç (Katekizem, 1376). Vendar pa videz kruha in vina, oz. 

òevharistiľnih podobó ostane nespremenjen. 

Kljub temu, da ľuti dejansko zaznajo videz kruha in vina, nam luľ vere da spoznati, da 

se pod òtanľicoó evharistiľnih podob resniľno nahaja bistvo Gospodovega telesa in krvi. 

Zaradi obstoja zakramentalne podobe kruha lahko trdimo, da je Kristusovo telo ñ vsa njegova 

oseba ñ resniľno navzoľa na oltarju, v ciboriju ali v tabernaklju. 

Lastnosti evharistiľne navzoľnosti 

Naľin Kristusove navzoľnosti v evharistiji je obľudovanja vredna skrivnost. Katoliģka 

vera uľi, da je Jezus Kristus s svojo poveliľano telesnostjo v celoti navzoľ v vsaki izmed 

evharistiľnih podob, in se prav tako v celoti nahaja v vsakem izmed delov, ki nastane pri 

delitvi zakramentalnih podob, tako da lomljenje kruha Kristusa ne razdeli (prim. Katekizem, 

1377).250 Gre za edinstveno obliko navzoľnosti, saj je nevidna in nedotakljiva, poleg tega pa je 

trajna v smislu, da po izvrģeni posvetitvi obstane toliko ľasa, kolikor ľasa traja obstoj 

evharistiľnih podob. 

Ľeģľenje evharistije 

Na podlagi vere v resniľno Kristusovo navzoľnost v evharistiji izkazuje Cerkev 

najsvetejģemu zakramentu ľeģľenje, ki mu pravimo latr²a (adoracija), tako med liturgijo svete 

maģe (zato je predpisano, da pred posveľenima evharistiľnima podobama pokleknemo ali se 

globoko priklonimo), kak or tudi izven bogosluĥnega obhajanja: z najveľjo skrbnostjo hranimo 

posveľene hostije v tabernaklju, jih izpostavljamo vernikom, da bi jih slovesno ľastili, jih 

nosimo v procesijah itd. (prim. Katekizem, 1378).  

Sveto evharistijo hranimo v tabernaklju: 251 

ñ zlasti zato, da bi lahko sveto obhajilo prinesli bolnim in drugim vernikom, ki se ne 

morejo udeleĥiti svete maģe; 

                                                      
250 
Zaradi tega èomogoľa tudi obhajilo le pod podobo kruha prejeti celotni sad milosti evharistijeç 

(Katekizem, 1390). 
251 

Prim. BL. PAVEL VI., Okr. Mysterium fidei, 56; SV. JANEZ PAVEL II., Okr. Ecclesia de Eucharistia, 29; 
BENEDIKT XVI., Apost. spod. Sacramentum caritatis, 66-69; KONGREGACIJA ZA BOGOSLUĤJE IN DISCIPLINO 

ZAKRAMEN TOV, Navodilo Redemptionis Sacramentum, 129-145. 
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ñ nadalje zato, da lahko Cerkev z adoracijo ľasti Boga, naģega Gospoda, v najsvetejģem 

zakramentu (ģe posebej, ko se izpostavi presveta evharistija pri blagoslovu z Najsvetejģim; v 

procesiji z Najsvetejģim na praznik svetega Reģnjega telesa in krvi itd.); 

ñ ter da bi verniki vselej mogli ľastiti Gospoda v presvetem zakramentu s pogostimi 

obiski. Glede tega pravi sv. Janez Pavel II.: èCerkev in svet imata veliko potrebo po 

evharistiľnem ľeģľenju. Jezus nas ľaka v tem zakramentu ljubezni. Ne skoparimo s svojim 

ľasom in pojdimo na sreľanje z njim v adoraciji, v kontemplaciji, ki je polna vere in 

pripravljena zadoģľevati za velike krivde in zloľine sveta. Naj se naģe ľeģľenje nikdar ne 

neha.ç252 

Obstajata dva velika (slovesna) liturgiľna praznika, ob katerih na poseben naľin 

praznujemo to sveto skrivnost: veliki ľetrtek (ko se spominjamo postavitve evharistije in 

svetega reda) in slovesnost sv. Reģnjega telesa in krvi (ki je posebej namenjena adoraciji in 

kontemplaciji Gospoda v evharistiji).  

Evharistija, velikonoľna gostija Cerkve 

Zakaj je evharistija velikonoľna gostija? 

èEvharistija je velikonoľna gostija, ker nam Kristus, ki na zakramentalen naľin 

uresniľuje svojo velikonoľno skrivnost [prehod s tega sveta k Oľetu preko trpljenja, smrti, 

vstajenja in slavnega vnebohoda253], podarja svoje telo in svojo kri kot hrano in pijaľo ter nas 

zdruĥuje v svoji daritvi s seboj in med sebojç (Kompendij, 287). 

Obhajanje evharistije in obľestvo s Kristusom 

èMaģa je hkrati in neloľljivo daritveni spomin, v katerem ģe naprej traja daritev na kriĥu, 

in sveti obed prejemanja Gospodovega telesa in njegove krvi. Toda obhajanje evharistiľne 

daritve je v celoti naravnano  na globoko zedinjenje vernikov s Kristusom po obhajilu. Prejeti 

obhajilo pomeni prejeti Kristusa samega, ki se je daroval za nasç (Katekizem, 1382). 

Sveto obhajilo, kot nam je naroľil Kristus (èVzemite, jejte é Pijte iz njega vsi éç ñ Mt  

26, 26-28; prim. Mr  14,22-24; Lk 22,14-20; 1 Kor 11,23-26), je del temeljne strukture 

evharistiľnega slavja. Samo, kadar verniki prejemajo Kristusa kot hrano veľnega ĥivljenja, 

doseĥe polnost pomena njegova spremenitev v hrano ljudem in se izpolni daritveni spomin, 

ki ga je On postavil.254 Zato Cerkev ĥivo svetuje, naj gredo k obhajilu vsi, ki se udeleĥijo 
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SV. JANEZ PAVEL II. , Pismo Dominicae Cenae, 3. 
253 

Beseda pasha izhaja iz hebrejģľine in izvorno pomeni prehod. V Drugi Mojzesovi knjigi, kjer je opisana 
prva hebrejska pasha (prim. 2 Mz 12,1-14 in 2 Mz 12, 21-27), je ta termin povezan z glagolom òiti mimoó, 
z mimohodom Gospoda in njegovega angela na noľ osvoboditve (ko je izvoljeno ljudstvo obhajalo 
pashalno veľerjo), ter z izhodom boĥjega ljudstva iz egiptovske suĥnosti v svobodo obljubljene deĥele. 
254 

To ne pomeni, da je evharistija neveljavna, ľe vsi navzoľi ne prejmejo obhajila; ali pa da morajo vsi 
prejeti obhajilo pod obema podobama; omenjeno obhajilo je potrebno samo za duhovnika, ki maģuje. 
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evharistiľnega slavja in so pripravljeni, kot je predvideno za vreden prejem presvetega 

zakramenta.255 

Potreba po svetem obhajilu  

Ko nam je Jezus obljubil evharistijo, je rekel, da ta hrana ni le koristna, temveľ je 

potrebna: je pogoj za ĥivljenje za njegove uľence. èResniľno, resniľno, povem vam: Ľe ne jeste 

mesa Sina ľlovekovega in ne pijete njegove krvi, nimate ĥivljenja v sebiç (Jn 6,53). 

Prehranjevanje je ľlovekova potreba. In kakor naravna hrana ohranja ľloveka pri 

ĥivljenju in mu daje moľi, da hodi po tem svetu, tako evharistija na podoben naľin ohranja v 

kristjanu ĥivljenje v Kristusu, ki ga je prejel pri krstu, in mu daje moľi, da bi bil zvest Gospodu 

na zemlji, dokler  ne dospe v Oľetovo hiģo. Cerkveni oľetje so v kruhu in vodi, ki ju je angel 

ponudil preroku Eliju, videli prispodobo evharistije (prim. 1 Kr 19,1-8): potem ko prejme dar, 

izľrpani ľlovek znova pridobi svojo moľ in je zmoĥen izpolnjevati boĥje poslanstvo. 

Obhajilo zato ni nekakģen element, ki se lahko samovoljno dodaja krģľanskemu 

ĥivljenju; ni potreben samo nekaterim vernikom, ki so posebej zavezani poslanstvu Cerkve, 

temveľ je ĥivljenjska potreba za vse: le kdor se hrani s Kristusovim ĥivljenjem samim, lahko 

ĥivi v Kristusu in ģiri njegov evangelij. 

Ĥelja po prejemanju svetega obhajila mora biti vedno navzoľa v kristjanih, tako kot mora 

stalno obstajati volja, da bi dosegli konľni cilj naģega ĥivljenja. Ta bolj ali manj izrecna ĥelja po 

prejemu obhajila je potrebna za doseganje zveliľanja. 

Poleg tega je dejanski prejem obhajila potreben zaradi cerkvene zapovedi za vse kristjane, 

ki so v stanju razsodnosti: èCerkev obvezuje vernike, (é) da prejmejo evharistijo vsaj enkrat 

v letu, po moĥnosti v velikonoľnem ľasu, pripravljeni z zakramentom spraveç (Katekizem, 

1389). Ta cerkvena zapoved je le minimalna zahteva, ki ni vedno zadostna za razvoj pristnega 

krģľanskega ĥivljenja. Zaradi tega Cerkev sama èvernikom ĥivo priporoľa, da prejmejo sveto 

evharistijo ob nedeljah in praznikih, ali ģe bolj pogosto, celo vsak danç (Katekizem, 1389). 

Delivec svetega obhajila  

Redni delivec svetega obhajila je ģkof, duhovnik in diakon.256 Stalni izredni delivec je 

maģni streĥnik (akolit).257 Izredni delivci obhajila so lahko tudi drugi verniki, ki jih je krajevni 

ģkof pooblastil, da delijo sveto obhajilo, kadar je to potrebno iz pastoralnih razlogov in ni na 

razpolago duhovnik, diakon ali akolit. 258 
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Prim. RIMSKI MISAL , Institutio generalis, 80; SV. JANEZ PAVEL II. , Okr. Ecclesia de Eucharistia, 16; 
KONGREGACIJA ZA BOGOSLUĤJE IN DISCIPLINO ZAKRAMENTOV , Navodilo Redemptionis Sacramentum, 81-83; 
88-89. 
256 

Prim. ZCP, kan. 910; RIMSKI MISAL , Institutio generalis, 92-94. 
257 
Prim. ZCP, kan. 910 Ä 2; RIMSKI MISAL , Institutio generalis, 98; KONGREGACIJA ZA BOGOSLUĤJE IN 

DISCIPLINO ZAKRAMENT OV, Navodilo Redemptionis Sacramentum, 154-160. 
258 
Prim. ZCP, kan. 910 Ä 2, in kan. 230 Ä 3; RIMSKI MISAL , Institutio generalis, 100 in 162; KONGREGACIJA 

ZA BOGOSLUĤJE IN DISCIPLINO ZAKRAMENTOV , Navodilo Redemptionis Sacramentum, 88. 
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èVerniki ne smejo jemati posveľenega kruha ali keliha, ģe manj si ga podajati iz rok v 

roke.ç259 V zvezi s tem predpisom je treba upoģtevati, da ima obhajilo vrednost 

zakramentalnega znamenja; to znamenje mora nakazovati, da je evharistija boĥji dar ľloveku; 

zaradi tega je v obiľajnih okoliģľinah pri deljenju evharistije treba razlikovati med delivcem, 

ki podeljuje Dar, ki nam ga izroľa sam Kristus, in med prejemnikom, ki ga v veri in ljubezni 

hvaleĥno prejme. 

Pogoji za prejem svetega obhajila  

Pripravljenost duģe 

Da bi vredno prejeli obhajilo, je potrebno biti v stanju boĥje milosti. èKdor bo torej 

nevredno jedel ta kruh in pil ta Gospodov kelih, se bo pregreģil nad Gospodovim telesom in 

krvjo. Naj torej vsak sebe presodi in tako j® od tega kruha in pije iz keliha, kajti kdor j® in pije, 

j® in pije svojo obsodbo, ľe ne razpoznava telesaç (1 Kor 11,27-29). Zato, tudi ľe se zdi ģe tako 

skesan, ne sme nihľe pristopiti k sveti evharistiji, ľe ima na vesti smrtni greh in ni najprej prejel 

zakramenta spovedi (prim. Katekizem, 1385). 

Da bi bilo obhajilo plodovito, je poleg stanja milosti potrebno tudi resno  prizadevanje, 

da bi Gospoda prejeli s ľim veľjo moĥno poboĥnostjo: priprava (bliĥnja in daljna); zbranost; 

dejanja ljubezni in zadoģľevanja, ľeģľenja, poniĥnosti, zahvale itd. 

Pripravljenost telesa 

Notranja drĥa ľeģľenja do svete evharistije se mora odsevati tudi v telesni 

pripravljenosti. Cerkev zapoveduje post. Za vernike latinskega obreda sestoji post v tem, da 

se eno uro pred obhajilom vzdrĥijo kakrģnega koli uĥivanja hrane in pijaľe (razen vode in 

zdravil). 260 Poskrbeti je treba tudi za snaĥnost telesa, za primeren naľin oblaľenja ter za kretnje 

in dejanja, ki izraĥajo spoģtovanje in ljubezen do Gospoda, navzoľega v najsvetejģem 

zakramentu (prim. Katekizem, 1387). 

Tradicionalni naľin prejemanja svetega obhajila v latinskem obredu ñ ki je sad vere, 

ljubezni in veľstoletne poboĥnosti Cerkve ñ je kleľe in na usta. Razlogi, ki so privedli do te 

poboĥne in starodavne navade, so ģe vedno popolnoma veljavni. Obhajilo se lahko prejme tudi 

stoje; v nekaterih ģkofijah sveta je dovoljeno ñ nikdar pa zapovedano ñ prejemati obhajilo na 

roko.261 

Potrebna starost in priprava na prejem obhajila  

Zapoved prejemanja obhajila obvezuje vernike od doseĥene dobe razsodnosti naprej. 

Prav je, da so otroci deleĥni zelo dobre priprave na prvo sveto obhajilo in da se s tem ne odlaģa: 
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KONGREGACIJA ZA BOGOSLUĤJE IN DISCIPLINO ZAKRAMENTOV , Navodilo Redemptionis Sacramentum, 94; 
prim. RIMSKI MISAL , Institutio generalis, 160. 
260 
Prim. ZCP, kan. 919 Ä 1. 
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Prim. SV. JANEZ PAVEL II. , Pismo Dominicae Cenae, 11; RIMSKI MISAL , Institutio generalis, 161; 

KONGREGACIJA ZA BOGOSLUĤJE IN DISCIPLINO ZAKRAMENTOV , Navodilo Redemptionis Sacramentum, 92. 
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èPustite otroke, naj prihajajo k meni, in ne branite jim, kajti takģnih je boĥje kraljestvoç (Mr  

10,14).262 

Da bi otrok lahko prejel prvo obhajilo, je potrebno, da glede na svoje zmoĥnosti pozna 

glavne skrivnosti vere in da zna razloľevati med evharistiľnim Kruhom in navadim kruhom. 

èZlasti starģi in njihovi namestniki ter ĥupniki so dolĥni poskrbeti, da se bodo otroci, ko pridejo 

k pameti, na potreben naľin pripravili in ľimprej po predhodni zakramentalni spovedi 

nahranili s to nebeģko jedjo.ç263 

Uľinki svetega obhajila  

Kar hrana povzroľi v telesu v dobro telesnega ĥivljenja, to v duģi na mnogo bolj vzviģen 

naľin doseĥe evharistija v korist duhovnega ĥivljenja. Toda, medtem ko se hrana spremeni v 

naģo telesno prvino, pa smo pri prejemu svetega obhajila mi tisti, ki se spreminjamo v Kristusa: 

èVendar se ne bom jaz spremenil vate kakor se jed tvojega mesa, ne, ti se boģ spremenil 

vame!ç264 S pomoľjo evharistije se novo ĥivljenje v Kristusu, ki se v verniku zaľne s krstom 

(prim. Rim 6,3-4; Gal 3,27-28), more utrditi i n se razviti vse do polnosti (prim. Ef 4,13), tako da 

lahko kristjan izpolni ideal, ki ga je naznanil sv. Pavel: èNe ĥivim veľ jaz, ampak Kristus ĥivi 

v meniç (Gal 2,20).265 

Zato nas evharistija oblikuje po Kristusu, napravlja nas deleĥne Sinovega bitja in 

poslanstva, poistoveti nas z njegovimi nameni in ľustvi, daje nam moľ, da bi ljubili, kakor od 

nas priľakuje Kristus (prim. Jn 13,34-35), da bi vse moģke in ĥenske naģega ľasa vĥgali z ognjem 

boĥje ljubezni, ki ga je On prinesel na zemljo (prim. Lk 12,49). Vse to se mora dejansko pokazati 

v naģem ĥivljenju: èĽe smo bili prenovljeni s prejemom Gospodovega telesa, moramo to 

dokazati z deli. Naj bodo naģe misli polne miru, predajanja, sluĥenja. Naj bodo naģe besede 

prave, jasne, na mestu; naj znajo potolaĥiti in pomagati, predvsem pa naj znajo drugim 

prinaģati boĥjo luľ. Naj bodo naģa dejanja skladna, uľinkovita, zadeta v polno: naj imajo bonus 

odor Christi, dobri Kristusov vonj, ker spominjajo na Njegov naľin vedenja in ĥivljenja.ç266 

Bog po svetem obhajilu pomnoĥuje milost in kreposti, odpuģľa male grehe in ľasno 

kazen, varuje nas pred smrtnimi grehi in nam naklanja vztrajanje v dobrem: z eno besedo, 

krepi vezi edinosti z Njim (prim. Katekizem, 1394-1395). Toda evharistija ni bila postavljena za 

odpuģľanje smrtnih grehov; to je lastno zakramentu spovedi (prim. Katekizem, 1395). 

Evharistija je vir edinosti vseh krģľanskih vernikov v Gospodu, se pravi edinosti Cerkve, 

Kristusovega skrivnostnega telesa (prim. Katekizem, 1396). 

Evharistija je poroģtvo prihodnje slave, se pravi vstajenja ter veľnega in sreľnega ĥivljenja 

s troedinim Bogom, z angeli in z vsemi svetniki: èKristus, ki je odģel s tega sveta k Oľetu, nam 

daje v evharistiji poroģtvo slave pri njem: udeleĥevanje pri sveti daritvi nas upodablja po 

njegovem srcu, vzdrĥuje naģe moľi na romanju tega ĥivljenja, nam vzbuja hrepenenje po 
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Prim.  SV. PIJ. X., Odlok Quam singulari, I: DS 3530; ZCP, kan. 913-914; KONGREGACIJA ZA BOGOSLUĤJE 

IN DISCIPLINO ZAKRAM ENTOV , Navodilo Redemptionis Sacramentum, 87. 
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ZCP, kan. 914; prim. Katekizem, 1457. 
264 

SV. AVGUĢTIN, Izpovedi, 7,10: CSEL 38/1, 157. 
265 
Jasno je, da ľe zveliľavni uľinek evharistije ni naenkrat doseĥen v svoji polnosti, èto ni tako zaradi 

pomanjkanja Kristusove moľi, ampak zaradi pomanjkanja ľlovekove poboĥnostiç (SV. TOMAĤ AKVINSKI , 
S. Th., III, q. 79, a. 5, ad 3). 
266 

SV. JOĤEFMARIJA, Jezus prihaja mimo, 156. 
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veľnem ĥivljenju in nas ĥe zdaj zedinja z nebeģko Cerkvijo, s presveto Devico Marijo in vsemi 

svetnikiç (Katekizem, 1419). 
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22. POKORA (1) 

Boj krģľenih proti grehu 

Potreba po spreobrnjenju 

Kljub temu, da krst izbriģe vse grehe, da nas povzdigne v boĥje otroke in nas pripravi na 

prejem boĥjega daru nebeģke slave, pa smo vseeno v tem ĥivljenju ģe vedno izpostavljeni temu, 

da zapademo v greh; nihľe ni izkljuľen iz tega, da se mora proti njemu boriti, in padci so 

pogosti. Jezus nas je nauľil moliti oľenaģ: èOdpusti nam naģe dolge, kakor tudi mi odpuģľamo 

svojim dolĥnikom,ç in to ne le kdaj pa kdaj, ampak vsak dan, zelo pogosto. Apostol Janez tudi 

pravi: èĽe reľemo, da smo brez greha, sami sebe varamo in resnice ni v nasç (1 Jn 1,8). Kristjane 

iz prvih ľasov v Korintu pa je sv. Pavel spodbujal: èZavoljo Kristusa vas prosimo, spravite se 

z Bogomç (2 Kor 5,20). 

Tako torej Jezusov klic k spreobrnjenju: èĽas se je dopolnil in boĥje kraljestvo se je 

pribliĥalo. Spreobrnite se in verujte evangeliju!ç (Mr 1,15), ni namenjen le tistim, ki ga ģe ne 

poznajo, temveľ vsem krģľanskim vernikom, ki se morajo ravno tako spreobrniti in poĥiviti 

svojo vero. èTo drugo spreobrnjenje je neprenehna naloga za vso Cerkevç (Katekizem, 1428). 

Notranja pokora  

Spreobrnjenje se zaľne v naģi notranjosti; kajti ľe bi bilo omejeno le na zunanji videz, to 

ne bi bilo resniľno spreobrnjenje. Ľlovek se lahko grehu, ki je ĥalitev Boga, upre edino z 

dejanjem, ki je resniľno dobro, z dejanjem kreposti, s katerim se pokesa vsega, v ľemer je 

nasprotoval boĥji volji, in si aktivno prizadeva odstraniti ta nered skupaj z vsemi njegovimi 

posledicami. V tem sestoji krepost, ki jo imenujemo pokora. 

èNotranja pokora je korenita preusmeritev vsega ĥivljenja, vrnitev, spreobrnjenje k Bogu 

z vsem svojim srcem, prenehanje greha, mrzitev zla, z odklanjanjem zlih dejanj, ki smo jih 

storili. Hkrati vsebuje ĥeljo in odloľnost, da spremenimo ĥivljenje z upanjem na boĥje 

usmiljenje in zaupanjem v pomoľ njegove milostiç (Katekizem, 1431). 

Pokora ni zgolj ľloveģko dejanje, nekakģna notranja prilagoditev kot sad moľnega 

samoobvladanja, ki bi vkljuľevala vse zmoĥnosti spoznanja samega sebe in vrsto energiľnih 

odloľitev. èSpreobrnjenje je predvsem delo boĥje milosti, ki stori, da se naģa srca vrnejo k Bogu: 

òObrni nas, Gospod, k sebi, in se spreobrnemo!ó (Ĥal 5,21). Bog nam daje moľ, da znova 

zaľnemoç (Katekizem, 1432). 

Razliľne oblike pokore v krģľanskem ĥivljenju 

Spreobrnjenje se rodi v srcu, vendar ne ostane zaprto v ľlovekovi notranjosti, temveľ 

obrodi sadove v dejanjih navzven, pri ľemer je vkljuľena celotna oseba, telo in duģa. Med njimi 

na prvem mestu izstopajo dejanja, ki so del evharistiľnega bogosluĥja, in obred zakramenta 

pokore, ki ga je Jezus Kristus postavil zato, da bi zmagovali v boju proti grehu.  
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Poleg tega ima kristjan na voljo ģe mnogo drugih naľinov, s katerimi lahko udejanja 

svojo ĥeljo po spreobrnjenju. èSveto pismo in Oľetje poudarjajo zlasti tri oblike: post, molitev 

in miloģľino (prim. Tob 12,8; Mt  6,1-18), ki izraĥajo spreobrnjenje v odnosu do samega sebe, v 

odnosu do Boga in v odnosu do drugihç (Katekizem, 1434). Te tri oblike na tak ali drugaľen 

naľin povzemajo vsa dejanja, s katerimi lahko popravimo nered greha. 

Post vkljuľuje ne le umerjeno odpoved v zvezi z okusom pri hrani, ampak tudi vse, kar 

predstavlja zahtevnost do telesa in to, da mu odreľemo doloľeno zadovoljstvo z namenom, da 

bi se posvetili temu, kar Bog od nas priľakuje za dobro drugih in lastno dobro. Kot molitev 

lahko razumemo vsakrģno uporabo naģih duhovnih zmoĥnosti ñ razuma, volje, spomina ñ 

za zedinjenje z Bogom, naģim Oľetom, v domaľnem in zaupnem pogovoru. Glede odnosa do 

drugih, miloģľina ni le dajanje denarja ali drugih materialnih dobrin, temveľ vkljuľuje tudi 

druge vrste podarjanja: posveľati drugim ľas, skrbeti za bolne, odpuģľati tistim, ki so nas 

uĥalili, opominjati tiste, ki to potrebujejo, da bi se popravili, tolaĥiti trpeľe, in ģe mnogo drugih 

dejanj predanosti soljudem. 

Cerkev nas spodbuja k dejanjem pokore zlasti v nekaterih obdobjih, ki nam obenem 

pomagajo biti bolj solidarni do bratov v veri. èĽasi in dnevi pokore v liturgiľnem letu (postni 

ľas, vsak petek v spomin Gospodove smrti) so pomembni trenutki cerkvene spokornostiç 

(Katekizem, 1438). 

Zakrament pokore in sprave  

Kristus je postavil ta zakrament  

èKristus je ustanovil zakrament pokore za vse greģne ude svoje Cerkve, predvsem za 

tiste, ki so po krstu padli v veli ki greh in ki so tako izgubili krstno milost ter ranili cerkveno 

obľestvo. Njim zakrament pokore daje novo moĥnost, da se spreobrnejo in da znova zadobijo 

milost opraviľenjaç (Katekizem, 1446). 

V ľasu svojega javnega delovanja je Jezus ne le spodbujal ljudi k pokori, temveľ je tudi 

sprejemal greģnike in jih spravil z Oľetom.267 èVstali Kristus je s podelitvijo Svetega Duha 

izroľil svojim apostolom svojo boĥjo oblast odpuģľanja grehov: òPrejmite Svetega Duha! 

Komur grehe odpustite, so jim odpuģľeni; komur jih zadrĥite, so jim zadrĥanió (Jn 20,22-23)ç 

(Katekizem, 976). Ta oblast se prenaģa na ģkofe, ki so nasledniki apostolov kot pastirji Cerkve, 

in na duhovnike, ki so duhovniki nove zaveze, sodelavci ģkofov po zakramentu svetega reda. 

èKristus je hotel, da bi njegova Cerkev bila v vsej celoti, v svoji molitvi, svojem ĥivljenju in 

delovanju znamenje in orodje odpuģľanja in sprave, ki nam jo je on pridobil za ceno svoje krvi. 

Izvrģevanje oblasti odvezovanja pa je izroľil apostolski sluĥbiç (Katekizem, 1442). 

Imena tega zakramenta 

Uporabljajo se razliľna imena, glede na vidik, ki ga ĥelimo poudariti. èImenuje se 

zakrament pokore, ker posveľuje osebno in cerkvenostno naravnanost spreobrnjenja, kesanja in 

zadoģľevanja kristjana-greģnikaç (Katekizem, 1423); zakrament sprave, ker podeljuje greģniku 

                                                      
267 
èKo je videl njihovo vero, je rekel: òĽlovek, odpuģľeni so ti tvoji grehi!ó (Lk 5,20); èNe potrebujejo 

zdravnika zdravi, ampak bolni.  K spreobrnjenju nisem priģel klicat praviľnih, ampak greģnikeç (Lk 5,31-
32); èNjej pa je rekel: Odpuģľeni so tvoji grehi!ç (Lk 7,48). 
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ljubezen Boga, ki daje spravoç (Katekizem, 1424); èzakrament spovedi, ker je priznanje, izpoved 

grehov pred duhovnikom bistvena prvina tega zakramentaç (prav tam); èzakrament odpuģľanja, 

ker Bog z zakramentalno duhovnikovo odvezo podeljuje spokorniku odpuģľanje in mirç (prav 

tam); èzakrament spreobrnjenja, ker zakramentalno uresniľuje Jezusov klic k spreobrnjenjuç 

(Katekizem, 1423). 

Zakrament sprave z Bogom in s Cerkvijo  

èTisti, ki pristopajo k zakramentu pokore, prejmejo od boĥjega usmiljenja odpuģľanje za 

Bogu prizadejane ĥalitve in se hkrati spravijo s Cerkvijo, ki so jo z grehom ranili in katera se z 

ljubeznijo, zgledom in molitvami trudi za njihovo spreobrnjenjeç (Lumen gentium, 11). 

èKer je greh ĥalitev Boga, ki prelomi naģe prijateljstvo z njim, je smoter pokore ljubezen 

in predanost v Gospodu. Greģnik torej po nagibu milosti usmiljenega Boga stopi na pot 

spreobrnjenja, se vrne k Oľetu, ki ònas je prvi vzljubiló, h Kristusu, ki se je izroľil za nas, in k 

Svetemu Duhu, ki je bil obilno izlit nad nas.ç268 

èPo skrivnostnem boĥjem naľrtu so ljudje med seboj povezani z nadnaravnimi vezmi, 

tako da greh enega ģkoduje drugim, kakor svetost enega koristi preostalim; zaradi tega pokora 

vselej prinaģa spravo z drugimi, na enak naľin, kot svetost enega koristi tistim, ki jih teĥi lastni 

greh.ç269 

Temeljna sestava zakramenta pokore 

Bistveni prvini zakramenta sprave sta èdejanje ľloveka, ki se spreobrne po delovanju 

Svetega Duha, in odveza duhovnika, ki v Kristusovem imenu podeli odpuģľanje in doloľi 

naľin zadoģľevanjaç (Kompendij, 302). 

Spokornikova dejanja  

To so èdejanja ľloveka, ki se po delovanju Svetega Duha spreobrne: kesanje, priznanje 

in zadoģľenjeç (Katekizem, 1448). 

Kesanje 

èMed spokornikovimi dejanji prihaja kesanje (contritio) na prvo mesto. Kesanje je 

òduģna ĥalost in stud nad storjenim grehom, s sklepom v prihodnje veľ ne greģitióç (Katekizem, 

1451270). 

èKadar kesanje prihaja iz ljubezni do Boga, ljubljenega nad vse, se imenuje òpopolno 

kesanjeó (kesanje iz ljubezni). Takģno kesanje odpuģľa male grehe; doseĥe tudi odpuģľanje 

smrtnih grehov, ľe vsebuje trdni sklep ľimprej mogoľe pristopiti k zakramentalni spovediç 

(Katekizem, 1452). 

                                                      
268 

Ordo Paenitentiae, Praenotanda, 5.  
269 

Prav tam. 
270 

Citat, ki ga navaja Katekizem, je s tridentinskega koncila (DS 1676). 
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èTudi kesanje, ki ga imenujemo ònepopolnoó (attritio), je boĥji dar, pobuda Svetega 

Duha. Porodi se iz razmiģljanja o grdobiji greha ali iz strahu pred veľnim pogubljenjem in 

drugimi kaznimi, ki grozijo greģniku (kesanje iz strahu). Tak pretres vesti more sproĥiti 

notranji razvoj, ki se po delovanju milosti dovrģi z zakramentalno odvezo. Samo po sebi pa 

nepopolno kesanje ne doseĥe odpuģľanja velikih grehov, paľ pa greģnika pripravi, da dobi 

odpuģľanje v zakramentu pokoreç (Katekizem, 1453). 

èPrimerno je, da prejem tega zakramenta pripravimo z izpraģevanjem vesti, storjenim v 

luľi boĥje besede. Za ta namen najpripravnejģa besedila naj poiģľemo v moralni katehezi 

evangelijev in apostolskih pisem: govor na gori, apostolski poukç (Katekizem, 1454). 

Priznanje grehov 

èPriznanje duhovniku je bistveni del zakramenta pokore: òSpokorniki morajo pri 

spovedi navesti vse smrtne grehe, ki se jih po skrbnem spraģevanju svoje vesti zavedo, pa naj 

bodo ģe kako skrivni ali pa storjeni le zoper zadnji dve od desetih boĥjih zapovedi (prim. 2 Mz 

20,17; Mt  5,28), saj vľasih ti grehi duģo bolj ranijo in so nevarnejģi od oľitno storjenihóç 

(Katekizem, 1456271). 

èIndividualna in celovita spoved ter odveza je ģe vedno edini obiľajni naľin za to, da se 

verniki spravijo z Bogom in s Cerkvijo, razen v primeru, da kakģna telesna ali moralna 

nezmoĥnost opraviľuje od tega naľina spovedi.ç272 Priznanje krivde se poraja iz resniľnega 

spoznanja samega sebe pred Bogom, kot sad spraģevanja vesti in kesanja zaradi lastnih grehov. 

To je mnogo veľ kot pa le ľloveģka izpoved: èSpoved ni pogovor med dvema ľlovekoma, 

temveľ boĥji dialog.ç273 

S priznanjem svojih grehov se krģľanski spokornik podvrĥe sodbi Jezusa Kristusa, ki jo 

izvaja po duhovniku, ta pa spokorniku naloĥi pokoro in ga odveĥe grehov. Spokornik se bori 

proti grehu z oroĥjem poniĥnosti in pokorģľine. 

Zadoģľevanje 

èOdveza odstrani greh, ne popravi pa vsega raznovrstnega nereda, ki ga je povzroľil 

greh. Greha odvezani greģnik, mora znova pridobiti polnost duhovnega zdravja. Storiti mora 

torej ģe to in ono, da popravi svoje grehe: na primeren naľin mora òzadostitió za svoje grehe 

ali òopraviti pokoroó zanje. To zadoģľevanje se imenuje tudi òpokoraóç (Katekizem, 1459). 

Preden podeli odvezo, spovednik naloĥi pokoro, ki jo mora spokornik sprejeti in nato 

opraviti. S to pokoro zadosti za grehe, njena vrednost pa izhaja predvsem iz zakramenta: 

spokornik je bil pokoren Kristusu in je izpolnil, kar je On doloľil glede tega zakramenta, 

Kristus pa to zadostitev enega izmed svojih udov izroľi Oľetu.  

ANTONIO M IRALLES 

Osnovna literatura  

ñ Katekizem katoliģke Cerkve, 1422-1484. 
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Citat, ki ga navaja Katekizem, je s tridentinskega koncila (DS 1680). 
272 

Ordo Paenitentiae, Praenotanda, 31. 
273 

SV. JOĤEFMARIJA, Jezus prihaja mimo, 78. 
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23. POKORA (2) 

Delivec zakramenta  

Kdo je delivec in katera je njegova naloga  

èKristus je zaupal sluĥbo sprave svojim apostolom in njihovim naslednikom ģkofom, 

kakor tudi njihovim sodelavcem duhovnikom, ki postanejo zato orodje boĥjega usmiljenja in 

praviľnosti. Oblast odpuģľati grehe izvrģujejo v imenu Oľeta in Sina in Svetega Duhaç 

(Kompendij, 307). 

Spovednik vrģi sluĥbo sprave na osnovi duhovniģke oblasti, ki jo je prejel z 

zakramentom svetega reda. Izvajanje te oblasti urejajo cerkveni zakoni, tako da mora 

duhovnik imeti pooblastilo, da jo lahko izvrģuje nad doloľenimi ali nad vsemi verniki.  

èKo duhovnik obhaja zakrament pokore, opravlja sluĥbo dobrega pastirja, ki iģľe 

izgubljeno ovco, sluĥbo usmiljenega Samarijana, ki obvezuje rane, oľeta, ki ľaka na 

izgubljenega sina in ga ob njegovi vrnitvi sprejme, praviľnega sodnika, ki ne gleda na osebo 

in ľigar sodba je hkrati praviľna in usmiljena. Skratka, duhovnik je znamenje in orodje 

usmiljene boĥje ljubezni do greģnikaç (Katekizem, 1465). 

èSpriľo koľljivosti in veliľine te sluĥbe ter spriľo ljudem dolĥnega spoģtovanja je vsak 

spovednik brez izjeme in pod zelo strogimi kaznimi dolĥan ohranjati zakramentalni peľat, to 

je popolno tajnost glede grehov, za katere je zvedel v spovedniciç (Kompendij, 309). 

Zakramentalna odveza  

Nekatera spovednikova dejanja so potrebna zato, da bi spovednik lahko opravil dejanja, 

ki pripadajo njemu, in sicer mora spovednik posluģati spokornikovo izpoved in mu naloĥiti 

pokoro. Poleg tega mu z duhovniģko oblastjo zakramenta svetega reda podeli odvezo z 

besedami obrazca, ki je predpisan v Obredniku, èkaterega bistveni del se glasi: òJaz te 

odveĥem tvojih grehov v imenu Oľeta in Sina in Svetega Duha.ç274 

èTako preko zakramenta pokore Oľe sprejme sina, ki se vrne k njemu, Kristus vzame na 

svoje rame izgubljeno ovco, ki jo znova pripelje k ľredi, in Sveti Duh ponovno posveti svoj 

tempelj oz. prebiva v njem na popolnejģi naľin.ç275 

Uľinki zakramenta pokore 

èUľinki zakramenta pokore so: sprava z Bogom in torej odpuģľanje grehov; sprava s 

Cerkvijo; ponovna pridobitev stanja milosti, ľe je bilo izgubljeno; odpustitev veľne kazni, 

                                                      
274 

Ordo Paenitentiae, Praenotanda, 19. 
275 

Prav tam, 6, d. 
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nakopane s smrtnim grehom, ter vsaj delna odpustitev ľasnih kazni za greh; mir in vedrost 

vesti ter duhovna tolaĥba; poveľanje duhovnih moľi za krģľanski bojç (Kompendij, 310). 

Sv. Joĥefmarija Escriv§ na ĥiv naľin povzema te uľinke: èPri tem ľudovitem zakramentu 

Gospod oľisti tvojo duģo in te preplavi z veseljem in moľjo, da ne bi omagal v svojem boju in 

da se nikoli ne bi naveliľal vraľanja k Bogu, tudi kadar se ti vse zdi temaľno.ç276 

èKo se greģnik v tem zakramentu prepusti sodbi usmiljenega Boga, na neki naľin ĥe 

vnaprej doĥivlja (anticipira) sodbo, ki ji bo podvrĥen ob koncu tega zemeljskega ĥivljenjaç 

(Katekizem, 1470). 

Potreba in koristnost pokore  

Spoved je potrebna za odpuģľanje velikih grehov 

èZa tiste, ki so po krstu zapadli v greh, je zakrament pokore potreben tako, kot je krst 

potreben tistim, ki ģe niso prerojeni.ç277 

èPo cerkveni zapovedi òso vsi verniki, ki so priģli v leta razloľevanja, dolĥni spovedati 

se vsaj enkrat v letu velikih grehov, ki se jih zavedajoó (DS 1683; prim. DS 1708; ZCP, kan. 

989)ç (Katekizem, 1457). 

èKdor se zaveda, da je storil smrtni greh, ne sme sprejeti svetega obhajila, tudi ľe ľuti 

veliko kesanje, ne da bi prej prejel zakramentalno odvezo, razen ľe ima velik razlog za 

prejmem obhajila in mu ni mogoľe pristopiti k spovednikuç (Katekizem, 1457); èv tem primeru 

naj se zaveda, da je dolĥan obuditi popolno kesanje, ki vkljuľuje tudi sklep ľimprej opraviti 

spovedç (ZCP, kan. 916). 

Koristnost pogoste spovedi  

èĽeprav ni strogo potrebno, Cerkev vseeno ĥivo priporoľa spoved vsakdanjih 

pregreģkov (malih grehov). Dejansko nam redna spoved malih grehov pomaga oblikovati 

svojo vest, bojevati se zoper svoja zla nagnjenja, dati se Kristusu, da nas zdravi, napredovati v 

ĥivljenju Duhaç (Katekizem, 1458). 

èPogosto in skrbno pristopanje k temu zakramentu je koristno tudi v zvezi z malimi 

grehi. Dejansko ne gre zgolj za obredno ponavljanje niti za nekakģno psiholoģko vajo, temveľ 

za stalno prizadevanje v izpopolnjevanju krstne milosti, ki doseĥe, da se nenehno 

upodabljamo po Kristu sovi smrti na tak naľin, da se tudi v nas razodene Jezusovo ĥivljenje.ç278 

                                                      
276 

SV. JOĤEFMARIJA, Boĥji prijatelji, 214. 
277 

TRIDENTINSKI KONCIL , 14. zasedanje, Nauk o zakramentu pokore, pog. 2 (DS 1672). 
278 

Ordo Paenitentiae, Praenotanda, 7, b. 
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Obhajanje zakramenta pokore  

èIndividualna in celovita spoved ter odveza je ģe vedno edini obiľajni naľin za to, da se 

verniki spravijo z Bogom in s Cerkvijo, razen v primeru, da kakģna telesna ali moralna 

nezmoĥnost opraviľuje od tega naľina spovedi.ç279 

èDuhovnik sprejme spokornika z bratsko ljubeznijo [é]. Nato se spokornik pokriĥa 

rekoľ: òV imenu Oľeta in Sina in Svetega Duha. Amen.ó Istoľasno lahko to stori duhovnik. 

Nato ga duhovnik  s kratkim obrazcem povabi k zaupanju v Boga.ç280 

èPotem, ľe je primerno, duhovnik ali pa spokornik sam prebere odlomek iz Svetega 

pisma; to branje se lahko opravi tudi med pripravo na zakrament. Boĥja beseda kristjana 

razsvetli v spoznanju njegovih grehov in ga kliľe k spreobrnjenju ter k zaupanju v boĥje 

usmiljenje.ç281 

èNato spokornik izpove svoje grehe.ç282 Duhovnik ga spodbudi h kesanju, mu da nekaj 

primernih nasvetov za zaľetek novega ĥivljenja in mu naloĥi pokoro. èPotem spokornik izrazi 

svoje kesanje in sklep, da bo zaľel znova, s pomoľjo molitvenega obrazca, s katerim prosi Boga 

Oľeta za odpuģľanje.ç283 Zatem mu duhovnik da odvezo.  

Po prejemu odveze lahko spokornik s kratkim vzklikom iz Svetega pisma naznani boĥje 

usmiljenje in se mu zahvali, ali pa duhovni k zmoli obrazec, ki vsebuje hvalo Boga in odslovitev 

spokornika.  

èZakrament pokore more imeti svoje mesto tudi v okviru skupnostnega bogosluĥja, v 

katerem se skupno pripravimo na spoved in se skupno zahvalimo za prejeto odpuģľanje. Tu 

sta osebna spoved grehov in posamiľna odveza vkljuľeni v bogosluĥje boĥje besede z branjem 

in homilijo, s skupno opravljenim spraģevanjem vesti, s skupno proģnjo za odpuģľanje, 

molitvijo oľenaģa in s skupno zahvalo.ç (Katekizem, 1482). 

èPredpise o prostorih, namenjenih za spovedovanje, doloľa pristojna ģkofovska 

konferenca, ki mora zagotoviti, da so postavljeni na òvidnem krajuó in morajo imeti òreģetkeó, 

tako da jih lahko uporabljajo verniki in spovedniki sami, ki to ĥelijo.ç284 èIzven spovednice naj 

se ne spoveduje, razen iz upraviľenega razloga.ç285 

Odpustki  

Ľlovek, ki je greģil, potrebuje ne samo odpuģľanje krivde zaradi ĥalitve Boga, ampak 

tudi opraviľenje kazni, ki jo je zasluĥil s tem neredom. Z odpuģľanjem velikih grehov prejme 

greģnik tudi osvoboditev od kazni veľne loľenosti od Boga, vendar obiľajno v njem ostanejo 
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Prav tam, 31. 
280 

Prav tam, 16. 
281 

Prav tam, 17. 
282 

Prav tam, 18. 
283 

Prav tam, 19. 
284 

SV. JANEZ PAVEL II. , Apostolsko pismo Misericordia Dei, 7. 4. 2002, 9, b. 
285 
ZCP, kan. 964, Ä 3. 
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ľasne kazni, t. j. ne veľne. Z malimi grehi si ľlovek prav tako zasluĥi ľasno kazen. èTe kazni 

so naloĥene po praviľni in usmiljeni sodbi Boga, za preľiģľenje duģ in v obrambo svetosti 

moralnega reda ter zato, da bi se obnovila boĥja slava v svojem polnem veliľastvu. Kajti vsak 

greh s seboj prinaģa motnjo v vesoljnem redu, ki ga je Bog vzpostavil z nedojemljivo modrostjo 

in neskonľno ljubeznijo, ter uniľenje ogromne dobrine tako glede greģnika kakor tudi celotne 

ľloveģke skupnosti.ç286 

èOdpustek je odpuģľenje ľasne kazni pred Bogom za tiste grehe, katerih krivda je ĥe 

odpuģľena. Prejme ga kristjan, ki je pravilno pripravljen pod doloľenimi pogoji ob pomoľi 

Cerkve, katera v sluĥbi odreģenja z oblastjo razdeljuje in naklanja zaklad zadostitev Kristusa 

in svetnikovç (Katekizem, 1471). 

èTe duhovne dobrine obľestva svetih imenujemo tudi zaklad Cerkve, òki ni neka vsota 

dobrin kakor nekakģno snovno bogastvo, ki bi se skozi stoletja kopiľilo, marveľ je to 

neskonľna in neizľrpna vrednost, kakrģno imajo pri Bogu zadostitve in zasluĥenja Kristusa 

Gospoda, darovanega za to, da bi se vse ľloveģtvo reģilo greha in priģlo v obľestvo z Oľetom. 

Ta zaklad je sam Kristus Odreģenik, v katerem se nahajajo zadostitve in zasluĥenja njegovega 

odreģenja. Poleg tega spada k temu zakladu zares neizmerna, neprecenljiva in vedno nova 

vrednost, kakrģno imajo pred Bogom molitve in dobra dela blaĥene Device Marije in vseh 

svetih, ki so s pomoľjo Kristusovih milosti hodili po njegovih stopinjah, se posvetili in dovrģili 

delo, ki so ga prejeli od Oľeta. Ko so delali za svoje zveliľanje, so prispevali tudi k zveliľanju 

svojih bratov v edinosti skrivnostnega telesaó287ç (Katekizem, 1476-1477). 

èOdpustek je delen ali popoln v tem smislu, da nas delno ali popolnoma reģi ľasnih 

kazni, ki jih dolgujemo za grehe. Odpustke moremo naklanjati ali ĥivim ali rajnimç (Katekizem, 

1471). 

èVerniku, ki vsaj s skesanim srcem opravi dejanje s pripadajoľim delnim odpustkom, 

Cerkev podeli oproģľenje ľasne kazni, ki si ga ĥe zasluĥi s svojim dejanjem.ç288 

èZa pridobitev popolnega odpustka je potrebno opraviti dejanje s pripadajoľim 

odpustkom in izpolniti naslednje tri pogoje: zakramentalna spoved, prejem obhajila in molitev 

po papeĥevem namenu. Poleg tega velja ģe zahteva, da je izkljuľena vsakrģna navezanost na 

greh, vkljuľujoľ male grehe. Ľe manjka ta popolna pripravljenost in niso izpolnjeni zgoraj 

navedeni pogoji, [é] bo odpustek le delen.ç289  
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BL. PAVEL VI., Ap. konst. Indulgentiarum doctrina, 1. 1. 1967, 2. 
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Prav tam, 5. 
288 

Prav tam, n. 5. 
289 

Prav tam, n. 7. 
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24 (1). BOLNIĢKO MAZILJENJE 

Bolniģko maziljenje, zakrament odreģenja in ozdravljanja 

Narava tega zakramenta  

Bolniģko maziljenje je zakrament, ki ga je postavil Jezus Kristus, na kar nakazuje Markov 

evangelij (prim. Mr  6,13), in ga je vernikom priporoľal ter oznanjal apostol Jakob: èĽe je kdo 

med vami bolan, naj pokliľe stareģine Cerkve in naj nad njim molijo ter ga v Gospodovem 

imenu pomazilijo z oljem.  In molitev vere bo reģila bolnika in Gospod ga bo okrepil; ľe je storil 

grehe, mu bodo odpuģľeniç (Jak 5,14-15). Ĥivo izroľilo Cerkve, ki se odseva v besedilih 

cerkvenega uľiteljstva, priznava ta obred, ki je posebej namenjen tolaĥbi bolnikov in 

njihovemu oľiģľenju od greha ter njegovih posledic, kot enega izmed sedmih zakramentov 

nove postave.290 

Krģľanski smisel trpljenja, umiranja in priprave na dobro smrt 

V obredniku bolniģkega maziljenja je smisel ľlovekove bolezni, njegovega trpljenja in 

smrti opisan v luľi boĥjega odreģenjskega naľrta, oz. natanľneje v luľi odreģilne vrednosti 

trpljenja, ki ga je nase vzel Kristus, uteleģena Beseda, v skrivnosti njegovega trpljenja, smrti in 

vstajenja.291 Katekizem katoliģke Cerkve govori o tem na podoben naľin: èS trpljenjem in smrtjo 

na kriĥu je Kristus dal trpljenju nov smisel: odslej nas more upodobiti po njem in nas zediniti 

z njegovim odreģenjskim trpljenjem (Katekizem, 1505). èKristus vabi svoje uľence, naj vzamejo 

svoj kriĥ in hodijo za njim (prim. Mt  10,38). V hoji za njim dobijo nov pogled na bolezen in 

bolnike (Katekizem, 1506). 

Sveto pismo govori o tesni povezanosti med boleznijo in smrtjo ter grehom. 292 Vendar bi 

bilo zmotno, ľe bi na bolezen s§mo gledali kot na kazen za naģe grehe (prim. Jn 9,3). Smisel 

trpljenja nedolĥnega ľloveka je mogoľe dojeti le v luľi vere, tako da trdno verujemo v boĥjo 

dobroto in modrost, v njegovo ljubeľo previdnost, tako da premiģljujemo o Kristusovem 

trpljenju, smrti in vstajenju, kar je omogoľilo zveliľanje sveta.293 

Hkrati s tem, da nam je Gospod pokazal pozitivni pomen trpljenja za uresniľenje 

odreģenja, je ozdravil tudi mnoĥico bolnikov in tako pokazal svojo oblast nad trpljenjem in 

                                                      
290 

Prim. DS 216; 1324-1325; 1695-1696; 1716-1717; Katekizem, 1511-1513. 
291 

Prim. OBREDNIK BOLNIĢKEGA MAZILJENJA , Praenotanda, 1-2. 
292 

Prim. 5 Mz 28,15; 5 Mz 28,21-22; 5 Mz 28,27; Ps 37 (38),2-12; Ps 38 (39),9-12; Ps 106 (107),17; Mdr  2,24; 
Rim 5,12; Rim 5,14-15. 
293 
èGanjen od tolikega trpljenja Kristus ne samo dopuģľa, da se ga bolniki dotikajo, ampak sprejema 

njihove tegobe za svoje: òOn je prevzel naģe slabosti in si nadel naģe boleznió (Mt  8,17; prim. Iz 53,4). 
(é) Na kriĥu je Jezus vzel nase vse breme zla (prim. Iz 53,4-6) in odvzel ògreh svetaó (Jn 1,29), ki je 
bolezen samo njegova posledicaç (Katekizem, 1505). 
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boleznijo, predvsem pa svojo oblast odpuģľati grehe (prim. Mt  9,2-7). Po vstajenju je poslal 

apostole: èV mojem imenu bodo (é) na bolnike polagali roke in ti bodo ozdraveliç (Mr  16,17-

18) (prim. Katekizem, 1507).294 

Za kristjana moreta in morata bolezen in smrt biti sredstvo za posveľevanje in 

soodreģevanje s Kristusom. Bolniģko maziljenje ľloveku pomaga, da te boleľe okoliģľine v 

ĥivljenju preĥivlja v krģľanskem duhu: èPri bolniģkem maziljenju, kot sedaj imenujemo 

zakrament poslednjega maziljenja, prisostvujemo ljubeznivi pripravi na pot, ki se bo konľala 

v Oľetovi hiģi.ç295 

Struktura zakramentalnega znamenja  in obred zakramenta 

Skladno z Obrednikom bolniģkega maziljenja je prvina tega zakramenta olivno olje, oz. 

drugo rastlinsko olje v primeru potrebe. 296 To olje mora blagosloviti ģkof ali duhovnik, ki ima 

za to posebno dovoljenje.297 

Maziljenje se podeli tako, da se bolnika mazili na ľelu in na rokah.298 Zakramentalni 

obrazec, s katerim se v latinskem obredu podeljuje bolniģko maziljenje, se glasi: èPer istam 

sanctam Unctionem et suam piissimam misericordiam adiuvet te Dominus gratia Spiritus 

Sancti. Amen. / Ut a peccatis liberatum te salvet atque propitius allevet. Amen.ç (Po tem 

svetem maziljenju in svojem dobrotnem usmiljenju naj ti Gospod pomaga z milostjo Svetega 

Duha. Amen. / Odpusti naj ti grehe, te reģi in milostno poĥivi. Amen.)299 

Kot pravi Katekizem katoliģke Cerkve, èje zelo primerno, da [bolniģko maziljenje] vkljuľimo 

v obhajanje evharistije, spomina Gospodove velike noľi. Ľe okoliģľine svetujejo, more pred 

bolniģkim maziljenjem biti zakrament pokore, po maziljenju pa zakrament evharistije. Kot 

                                                      
294 
Trpljenje s§mo po sebi ne odreģuje, ne zveliľa. Samo bolezen, ki jo ľlovek ĥivi v veri, v upanju in v 

ljubezni do Boga, samo bolezen, ki je zedinjena s Kristusom, oľiģľuje in odreģuje. Kristus nas torej ne 
reģuje trpljenja, temveľ v trpljenju, ki postane molitev, òduhovna daritevó (prim. Rim 12,1); 1 Pt 2,4-5), 
ki jo lahko izroľimo Bogu, tako da se zdruĥimo s Kristusovo zveliľavno daritvijo, ki se uresniľuje pri 
vsakem evharistiľnem slavju, da bi mi mogli imeti deleĥ v njej. 
Poleg tega je treba upoģtevati, da ènaľrt boĥje previdnosti vkljuľuje to, da se ľlovek goreľe bori proti 
katerikoli bolezni in si skrbno prizadeva za zdravje, da bi mogel vrģiti svojo vlogo v druĥbi in v Cerkvi, 
ľe je le vedno pripravljen dopolnjevati tisto, kar manjka Kristusovemu trpljenju za odreģenje sveta, ter 
priľakuje osvoboditev v slavi boĥjih otrok (prim. Kol 1,24; Rim 8,19-21)ç (OBREDNIK BOLNIĢKEGA 
MAZILJENJA , Praenotanda, 3). 
295 

SV. JOĤEFMARIJA, Jezus prihaja mimo, 80. 
296 

Prim. OBREDNIK BOLNIĢKEGA MAZILJENJA , Praenotanda, 20; II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Sacrosactum 
Concilium 73; BL. PAVEL VI., Apost. konst. Sacram Unctionem Infirmorum, 30. 11. 1972, AAS 65 (1973) 8. 
297 

Prim. OBREDNIK BOLNIĢKEGA MAZILJENJA , Praenotanda, 21. To besedilo tudi doloľa, skladno z ZCP, 
kan. 999, da lahko v potrebi katerikoli duhovnik blagoslovi olje za bolniģko maziljenje, vendar mora to 
storiti znotraj obreda.  
298 

Prim. PRAV TAM , Praenotanda, 23. V primeru potrebe je dovolj, da se opravi maziljenje samo na ľelu 
ali na drugem primernem delu telesa.  
299 

OBREDNIK BOLNIĢKEGA MAZILJENJA, Praenotanda, 25; prim. ZCP, kan. 847,1; Katekizem, 1513. Ta obrazec 
se razdeli tako, da se prvi del izreľe med maziljenjem na ľelu in drugi med maziljenjem na rokah. Kadar 
je v primeru potrebe mogoľe opraviti samo eno maziljenje, izgovori duhovnik naenkrat celotni obrazec 
(prim. OBREDNIK BOLNIĢKEGA MAZIL JENJA, Praenotanda, 23). 
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zakrament Kristusove velike noľi (pashe) bi morala evharistija biti vedno zadnji zakrament 

zemeljskega romanja, òpopotnicaó za òprehodó k veľnemu ĥivljenjuç (Katekizem, 1517). 

Delivec bolniģkega maziljenja 

Delivec tega zakramenta je samo duhovnik (ģkof ali prezbiter).300 Dolĥnost pastirjev je, 

da vernike pouľijo o koristnosti tega zakramenta. Verniki (ģe posebej druĥinski ľlani in 

prijatelji) morajo bolnike opogumljati, naj pokliľejo duhovnika za prejem bolniģkega 

maziljenja (prim. Katekizem, 1516). 

Dobro je, da se verniki zavedajo, da v sedanjem ľasu obstaja teĥnja, da bi bolezen in smrt 

odrinili proľ. V modernih klinikah in bolniģnicah teĥki bolniki pogosto umirajo v osamljenosti, 

ľetudi jih obdajajo druge osebe na òoddelku za intenzivno negoó. Vsi ñ ģe zlasti kristjani, ki 

delajo v bolniģniľnem okolju ñ si morajo prizadevati, da bolnikom ne bi manjkalo sredstev, 

ki dajejo tolaĥbo in olajģanje telesu in duģi, ki trpi; med ta sredstva pa poleg zakramenta pokore 

in svete popotnice spada tudi zakrament bolniģkega maziljenja. 

Prejemnik bolniģkega maziljenja 

Bolniģko maziljenje lahko prejme vsakdo, ki je krģľen, ki je dosegel starost razsodnosti 

in se nahaja v smrtni nevarnosti zaradi teĥke bolezni ali pa zaradi starostne oslabelosti.301 

Pokojnim bolniģkega maziljenja ni mogoľe podeliti. 

Da bi prejel sadove tega zakramenta, je potrebno, da se prejemnik pred tem spravi z 

Bogom in s Cerkvijo, vsaj v ĥelji, ki je neloľljivo povezana s kesanjem za lastne grehe in z 

namenom, da bi se jih spovedal pri zakramentu pokore, ko je to mogoľe. Zaradi tega je s strani 

Cerkve predvideno, da se pred maziljenjem bolniku podeli zakrament pokore in sprave. 302 

Prejemnik mora imeti vsaj obiľajen in impliciten namen, da prejme ta zakrament.303 

Reľeno ģe drugaľe: potrebna je nepreklicana volja s strani bolnika, da umre, kakor umirajo 

kristjani, z nadnaravno pomoľjo, ki je njim namenjena. 

Ľeprav se bolniģko maziljenje lahko podeli ľloveku, ki ni veľ pri zavesti, si je treba 

prizadevati, da ga prejme v stanju zavedanja, tako da se lahko bolnik bolje pripravi na prejem 

milosti tega zakramenta. Ne sme se podeljevati tistim, ki trdovratno ostajajo nespokorjeni v 

oľitnem smrtnem grehu (prim. ZCP, kan. 1007). 

                                                      
300 
Prim. ZCP, kan. 1003,1. Niti diakoni niti laiki ne morejo veljavno podeljevati bolniģkega maziljenja 

(prim. KONGREGACIJA ZA NAUK VERE, Opomba glede delivca zakramenta bolniģkega maziljenja, èNotitiaeç 41 
(2005) 479). 
301 

Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , konst. Sacrosanctum Concilium, 73; ZCP, kan. 1004-1007; Katekizem, 1514. 
Zato bolniģko maziljenje ni zakrament za tiste vernike, ki so preprosto dospeli do t. i. òtretjega 
ĥivljenjska obdobjaó (ni zakrament za upokojence), pa tudi ni namenjen samo umirajoľim. V primeru 
kirurģke operacije se bolniģko maziljenje lahko podeli takrat, ko bolezen, zaradi katere je operacija 
potrebna, ĥe sama po sebi predstavlja nevarnost za ĥivljenja bolnika. 
302 

Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , konst. Sacrosanctum Concilium, 74. 
303 
V zvezi s tem pravi ZCP: èBolnikom, ki so za ta zakrament vsaj vkljuľno [implicitno] prosili, dokler 

so bili pri zavesti, naj se podeli.ç 
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Ľe bolnik, ki je prejel maziljenje, ozdravi, lahko v primeru druge hude bolezni ponovno 

prejme ta zakrament; tudi v teku iste bolezni se lahko zakrament ponovi, ľe se stanje poslabģa 

(prim. ZCP, kan. 1004, 2). 

Nazadnje je treba upoģtevati ģe naslednjo usmeritev s strani Cerkve: èV dvomu, ali je 

bolnik ĥe pri pameti, ali je res nevarno bolan oziroma ali je ĥe umrl, naj se ta zakrament podeliç 

(ZCP, kan. 1005).  

Potreba po tem zakramentu 

Prejem bolniģkega maziljenja ni nujno potreben kot sredstvo za zveliľanje, vendar ne 

smemo samovoljno odrekati tega zakramenta; ľe je mogoľe, ga prejmemo, saj bi v nasprotnem 

primeru zavrnili izredno uľinkovito pomoľ za zveliľanje. Odreľi to pomoľ bolniku bi lahko 

pomenilo velik greh.  

Uľinki bolniģkega maziljenja 

Kot resniľen zakrament nove zaveze nudi bolniģko maziljenje krģľanskemu verniku 

posveľujoľo milost; poleg tega pa ima posebna zakramentalna milost bolniģkega maziljenja 

naslednje uľinke: 

ñ tesnejģe zedinjenje s Kristusom v njegovem odreģilnem trpljenju za dobro 

posameznika in vse Cerkve (prim. Katekizem, 1521-1522; 1532); 

ñ tolaĥba, mir in pogum za premagovanje teĥav in trpljenja zaradi teĥke bolezni ali 

zaradi starostne oslabelosti (prim. Katekizem, 1520; 1532); 

ñ ozdravitev od posledic greha in odpuģľanje malih grehov, pa tudi smrtnih grehov v 

primeru, da se bolnik pokesa, vendar ne more prejeti zakramenta pokore (prim. Katekizem, 

1520); 

ñ okrevanje glede telesnega zdravja, ľe je takģna boĥja volja (prim. Florentinski koncil: 

DS 1325; Katekizem, 1520); 

ñ priprava na prehod v veľno ĥivljenje. V tem smislu pravi Katekizem katoliģke Cerkve: 

èTa milost [bolniģkega maziljenja] je dar Svetega Duha, ki obnovi zaupanje v Boga in vero vanj 

ter okrepi bolnika zoper skuģnjave hudobnega duha, zoper skuģnjavo maloduģnosti in strahu 

pred smrtjo (pri m. Heb 2,15)ç Katekizem, 1520). 
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24 (2). SVETI RED 

Kristusovo duhovniģtvo 

Znotraj izraelskega ljudstva, ki je v 2 Mz 19,6 opisano kot èkraljestvo duhovnikovç, je 

Bog Levijev rod postavil èľez prebivaliģľe priľevanja in ľez vse njegove pripraveç (4 Mz 1,50); 

izmed levitov so potem posveľevali duhovnike stare zaveze z obredom maziljenja (prim. 2 Mz 

29,1-7) in jim zaupali nalogo èljudem v korist glede tega, kar se nanaģa na Boga: da daruje[jo] 

daritve in ĥrtve za greheç (Heb 5,1). Kot del Mojzesove postave to duhovniģtvo èuvaja boljģe 

upanjeç (Heb, 7,19), èvsebuje le senco prihodnjih dobrinç, vendar s§mo po sebi èkljub istim 

ĥrtvam, ki jih neprestano darujejo iz leta v leto, nikoli ne more pripeljati do popolnosti (é) 

tistih, ki se pribliĥujejoç (Heb 10,1). 

Levitsko duhovniģtvo je na neki naľin v izvoljenem ljudstvu vnaprej upodabljalo 

duhovniģtvo Jezusa Kristusa, ki ni bilo vezano niti na rodovnik, niti na tempeljske daritve, niti 

na postavo, temveľ le na Boga samega (prim. Heb 6,17-20 in 7,1 sl.). Zato èga je Bog razglasil 

za v®likega duhovnika po Melk²zedekovem reduç (Heb 5,10), ki je èz eno samo daritvijo (é) 

za vselej naredil popolne tiste, ki so posveľeniç (Heb, 10,14). Uľloveľena boĥja Beseda dejansko 

kot izpolnitev mesijanskih preroģtev odreģi vse ljudi s svojo smrtjo in vstajenjem, ko svoje 

lastno ĥivljenje izroľi v izvrģevanju svojega duhovniģtva. To duhovniģtvo, ki ga predstavlja 

Jezus sam v smislu posveľenja in poslanstva (prim. Jn 10,14), vsebuje zatorej vesoljno vrednost: 

ni drugega zveliľavnega boĥjega dejanja razen edinega posredovanja Jezusa Kristusa.304 

Duhovniģtvo pri apostolih in v apostolskem nasledstvu 

Pri zadnji veľerji Jezus razodene svojo voljo, da svoje apostole napravi deleĥne svojega 

duhovniģtva, izraĥenega kot posveľenje in poslanstvo: èKakor si mene poslal na svet, sem tudi 

jaz njih poslal v svet, in zanje se posveľujem, da bi bili tudi oni posveľeni v resniciç (Jn 17,18-

19). Ta deleĥnost se udejanja v razliľnih trenutkih v teku Kristusovega delovanja, ki jih lahko 

ģtejemo kot zaporedne korake, ki vodijo do postavitve svetega reda: ko pokliľe apostole in jih 

postavi kot zbor (prim. Mr  3,13-19), ko jih pouľuje in jih poģilja oznanjat (prim. Lk 9,1-6), ko 

jim podeli oblast odpuģľati grehe (prim. Jn 20,22-23), ko jim zaupa vesoljno poslanstvo (prim. 

Mt  28,18-20); vse do posebnega trenutka, ko jim zapove, naj obhajajo evharistijo: èTo delajte v 

moj spominç (1 Kor 11,24). V apostolskem poslanstvu èso bili na binkoģtni dan v polnosti 

potrjeni.ç305 

V ľasu svojega ĥivljenja èniso (é) v svoji sluĥbi imeli samo razliľne pomoľnike, ampak 

so, da bi se njim zaupano poslanstvo nadaljevalo po njihovi smrti, svojim neposrednim 

sodelavcem tako rekoľ po oporoki izroľili nalogo, da izpolnjujejo in utrjujejo tisto delo, 
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katerega so oni sami zaľeli (é), in jim nato naroľili, naj po njihovi smrti prevzamejo njihovo 

sluĥbo drugi preizkuģeni moĥje.ç Tako so èģkofje (é) s svojimi pomoľniki, namreľ duhovniki 

in diakoni, prevzeli sluĥbo v prid skupnosti. V boĥjem imenu predsedujejo ľredi, katere 

pastirji so kot uľitelji nauka, duhovniki svetega bogoľastja in sluĥabniki v vodstvu.ç306 

Obred posveľenja 

V novi zavezi se apostolska sluĥba prenaģa s polaganjem rok, ki ga spremlja molitev 

(prim. Apd 6,6; 1 Tim 4,14; 5,22; 2 Tim 1,6); to je praksa, ki jo najdemo v najstarodavnejģih 

obredih, kakrģne navajata Traditio apostolica in Statuta Ecclesiae Antiqua. To temeljno jedro, ki 

predstavlja zakramentalno znamenje, je bilo v teku stoletij obogateno z nekaterimi 

dopolnilnimi obredi, k i se lahko razlikujejo v razliľnih liturgiľnih izroľilih. èTako zaľetni 

obredi v latinskem obredu ñ predstavitev in izvolitev ordinanda, ģkofov nagovor, ordinandu 

postavljena vpraģanja, litanije vseh svetnikov ñ izpriľujejo, da se je izbira izvrģila v soglasju 

z obiľajem Cerkve, in pripravljajo slovesno dejanje posvetitve, kateri sledi veľ obredov, ki na 

simboliľen naľin izraĥajo in dopolnjujejo skrivnost, ki se je izvrģila: za ģkofa in duhovnika 

maziljenje s sveto krizmo, znamenjem posebnega maziljenja s Svetim Duhom, ki napravlja 

njuno sluĥbo rodovitno; ģkofu izroľitev knjige evangelijev, prstana, mitre in ģkofovske palice 

v znamenje njegovega apostolskega poslanstva, ki je oznanjevanje boĥje besede, njegove 

zvestobe do Cerkve, Kristusove neveste, njegove naloge pastirja Gospodove ľrede; izroľitev 

patene in keliha duhovniku, òdaritveni dar svetega ljudstvaó, dar, katerega je duhovnik 

poklican prinaģati Bogu; izroľitev knjige evangelijev diakonu, ki je pravkar prejel poslanstvo 

oznanjati Kristusov evangelijç (Katekizem, 1574). 

Narava in uľinki prejetega zakramenta 

Po zakramentu svetega reda se podeljuje udeleĥenost pri Kristusovem duhovniģtvu, 

skladno z izroľilom apostolskega nasledstva. Sluĥbeno duhovniģtvo se razlikuje od skupnega 

duhovniģtva vernikov, ki izhaja iz krsta in birme; obe duhovniģtvi èsta naravnani drugo na 

drugoç, vendar pa se èmed seboj razlikujeta po bistvu in ne samo po stopnjiç.307 Za sluĥbeno 

duhovniģtvo je znaľilno in specifiľno to, da je èzakramentalna upodobitev Kristusa Glave in 

Pastirjaç,308 kar duhovniku dovoljuje izvajati Kristusovo oblast v pastirski sluĥbi oznanjevanja 

in vodenja ter delovati in persona Christi pri izvrģevanju zakramentalne sluĥbe. 

Repraesentatio Christi Capitis se vedno nahaja v nosilcu sluĥbe, ľigar duģa je bila 

zapeľatena z zakramentalnim znamenjem, ki je neizbrisno vtisnjen v duģo pri posveľenju. 

Neizbrisno znamenje (character) je torej glavni uľinek tega zakramenta, in zaradi svoje trajne 

narave izkljuľuje moĥnost, da bi bil zakrament svetega reda ponovljen, izbrisan ali podeljen 

za doloľen ľas. èKdor je veljavno posveľen, more seveda biti iz upraviľenih razlogov razreģen 

dolĥnosti in opravil, vezanih na posveľenje, ali se mu prepove, da bi jih opravljal; ne more pa 

niľ veľ postati laik v strogem smisluç (Katekizem, 1583). 

Sveti red v vsaki izmed svojih stopenj podeljuje tudi milost, ki je èmilost Svetega Duha, 

lastna temu zakramentu, (é) milost upodobitve po Kristusu duhovniku, uľitelju in pastirju, 
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za ľigar sluĥabnika je bil posveľeni postavljenç (Katekizem, 1585). Ta sluĥbenost je tako dar kot 

zadolĥitev, kajti sveti red se prejme kot sluĥenje Kristusu in vernikom, ki v Cerkvi sestavljajo 

njegovo skrivnostno Telo. Natanľneje reľeno, je za ģkofa prejeti dar èDuh vodenja, ki si ga dal 

svojemu ljubljenemu Sinu Jezusu Kristusu in ga je on prenesel na svete apostole.ç309 V primeru 

duhovnika (prezbiterja) se prosi Boga za dar Duha, èda bi bil vreden brez graje stopati pred 

tvoj oltar, oznanjati evangelij tvojega kraljestva, vrģiti sluĥbo tvoje resniľne besede, ti darovati 

duhovne ĥrtve in darove, prenavljati tvoje ljudstvo v kopeli ponovnega rojstva; da bi tako 

moglo hoditi naproti naģemu velikemu Bogu in Zveliľarju Jezusu Kristusu.ç310 V primeru 

diakonov gre za to, da èokrepljeni z zakramentalno milostjo v obľestvu s ģkofom in z zborom 

njegovih duhovnikov sluĥijo boĥjemu ljudstvu v streĥniģtvu svetega bogosluĥja, besede in 

ljubezni.ç311 

Stopnje svetega reda 

Diakonat, prezbiterat, ģkofovstvo ohranjajo med seboj notranjo povezanost kot stopnje 

enega samega zakramenta svetega reda, ki se prejemajo zaporedoma na vkljuľujoľ naľin. Po 

drugi strani pa se razlikujejo glede na podeljeno zakramentalno danost in ustrezne funkcije v 

Cerkvi.  

Ģkofovstvo je èpolnost zakramenta svetega reda, ki jo tako liturgiľni obiľaj Cerkve kakor 

govorica cerkvenih oľetov imenuje ònajviģje duhovniģtvoó, òvrhunec svete sluĥbeó.ç312 

Ģkofom je zaupano sluĥenje skupnosti, da èv boĥjem imenu predsedujejo ľredi, katere pastirji 

so kot uľitelji nauka, duhovniki svetega bogoľastja in sluĥabniki v vodstvu.ç313 So nasledniki 

apostolov in ľlani ģkofovskega zbora, v katerega so vkljuľeni takoj ob posveľenju, ohranjajo 

hierarhiľno obľestvo s papeĥem, ki je glava tega zbora, in s preostalimi ľlani. Njim v prvi vrsti 

pripadajo kapitalne naloge tako v vesoljni Cerkvi, kot v krajevnih Cerkvah, ki jih vodijo kot 

èKristusovi namestniki in odposlanciç, ter to nalogo vrģijo èz nasveti, s spodbujanjem, z 

zgledi, pa tudi s svojo avtoriteto in sveto oblastjo.ç314 Med ģkofovskimi nalogami èzavzema 

prvo mesto oznanjevanje evangelija. Ģkofje so namreľ glasniki vere in dovajajo nove uľence h 

Kristusu; so tudi verodostojni uľitelji, to se pravi nosilci Kristusove avtoritete. Sebi zaupanemu 

ljudstvu oznanjajo vero, ki jo je treba sprejeti in po njej uravnavati nravno ĥivljenjeç, in kadar 

èuľe v obľestvu z rimskim papeĥem, [jih] morajo vsi imeti v ľasti kot priľevalce boĥje in 

katoliģke resnice.ç315 Slednjiľ, kot oskrbniki milosti najviģjega duhovniģtva, s svojo oblastjo 

doloľajo zdravo in plodovito podeljevanje zakramentov: èTi urejajo podeljevanje krsta, ki daje 

deleĥ pri Kristusovem kraljevem duhovniģtvu. Oni so prvotni delivci svete birme, podeljevalci 

svetih redov ter urejevalci doloľb glede svete pokore. Dalje svoje vernike skrbno spodbujajo 
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in pouľujejo, naj v bogosluĥju in zlasti pri daritvi svete maģe v veri in s spoģtljivostjo 

izpolnjujejo svojo vlogo.ç316 

Prezbiterat je bil postavljen od Boga, da bi njegovi sluĥabniki èimeli zaradi zakramenta 

svetega reda oblast darovati sveto maģo in odpuģľati grehe in naj bi v Kristusovem imenu za 

ljudi javno opravljali duhovniģko sluĥbo.ç317 Duhovnikom je zaupana sluĥba èv podrejeni 

stopnji (é), da bi v duhovniģkem redu kot sodelavci ģkofovskega reda pravilno izvrģevali od 

Kristusa poverjeno apostolsko poslanstvo.ç318 Deleĥni so oblasti, ès katero Kristus sam svoje 

telo zida, posveľuje in vladaç, in po prejetem zakramentalnem redu èse tako upodobijo po 

Kristusu duhovniku, da morejo delovati v osebi Kristusa, ki je glava Cerkve.ç319 Skupaj s 

svojim ģkofom sestavljajo èen sam duhovniģki zbor, ki pa ima razliľne naloge,ç320 in vrģijo 

svoje poslanstvo v neposrednem stiku z ljudmi. Natanľneje imajo duhovniki prvo dolĥnost, 

èda kot sodelavci ģkofov vsem oznanjajo boĥji evangelij, spolnjujoľ Gospodovo naroľilo: 

òPojdite po vsem svetu in oznanjujte evangelij vsemu stvarstvu.óç321 Svojo funkcijo vrģijo 

èpredvsem v evharistiľnem bogosluĥju ali sinaksi; pri njej nastopajo v Kristusovi osebi in 

razglaģajo njegovo skrivnost, pridruĥujejo molitve vernikov daritvi njihove Glave (prim. 1 Kor 

11,26) in edino daritev nove zaveze, namreľ daritev Kristusa, ki je sam sebe enkrat za vselej 

daroval Oľetu kot brezmadeĥno ĥrtev (prim. Heb 9,11-28), v maģni daritvi do Gospodovega 

prihoda.ç322 Sem spada tudi èsluĥba sprave in polajģanjaç, ki jo vrģijo èv korist spokornim in 

bolnim vernikomç. Kot pravi pastirji èprimerno svojemu deleĥu oblasti izvrģujejo sluĥbo 

Kristusa Pastirja in Glave, zbirajo boĥjo druĥino kot enoduģno bratsko skupnost in jo po 

Kristusu v Svetem Duhu vodijo k Bogu Oľetu.ç323 

Diakoni sestavljajo niĥjo stopnjo hierarhije. Nanje se polagajo roke ène za duhovniģtvo, 

ampak za streĥniģtvoç, ki ga vrģijo kot repraesentatio Christi Servi. Diakon more èslovesno 

podeljevati krst, hraniti in deliti evharistijo, prisostvovati  v imenu Cerkve sklepanju zakona in 

ga blagoslavljati, prinaģati popotnico umirajoľim, brati vernikom Sveto pismo, jih pouľevati 

in spodbujati, voditi bogoľastje in molitev vernikov, deliti zakramentale, voditi pogrebni 

obred in pokop.ç324 

Podeljevalec in prejemnik  

Podeljevanje svetega reda v njegovih treh stopnjah je pridrĥana izkljuľno ģkofu: v novi 

zavezi ga podeljujejo samo apostoli in èker je zakrament svetega reda zakrament apostolske 

sluĥbe, pripada ģkofom kot naslednikom apostolov, da predajajo naprej òduhovni daró (LG 

21) in òapostolsko semeó (LG 20)ç (Katekizem, 1576), ki se skozi stoletja ohranja v sveti sluĥbi. 
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Za ģkofovsko posveľenje je v latinski Cerkvi kot dovoljenje potrebno izrecno naroľilo s 

strani papeĥa (prim. ZCP, 1013); v vzhodnih Cerkvah je posveľenje pridrĥano rimskemu 

papeĥu, patriarhu ali metropolitu, pri ľemer je vselej nedopustno, ľe za to ne obstaja zakonito 

naroľilo (prim. Zakonik kanonov vzhodnih Cerkva, 745). Za duhovniģko in diakonsko posveľenje 

je doloľeno, da mora posveľevalec biti kandidatov lastni ģkof, oz. mora prejeti odpustnico 

pristojne oblasti (prim. ZCP, 1015-1016); v primeru posveľenja izven ģkofovega lastnega 

obmoľja, je potrebno dovoljenje pristojnega krajevnega ģkofa (prim. ZCP, 1017). 

Da bi bilo posveľenje veljavno v svojih treh stopnjah, mora kandidat biti moģki in biti 

mora krģľen. Jezus Kristus je namreľ za apostole izbral samo moģke, ľeprav so bile med tistimi, 

ki so hodili za njim, tudi ĥenske, ki so veľkrat izkazale veľjo zvestobo. To Gospodovo ravnanje 

je normativno za celotno ĥivljenje Cerkve in ga ne moremo obravnavati kot nekaj, kar bi bilo 

odvisno od okoliģľin, kajti ĥe apostoli so se ľutili zavezane tej praksi, da polagajo roke samo 

na moģke, tudi takrat, ko se je Cerkev razģirila na podroľja, kjer navzoľnost ĥensk v tej sluĥbi 

ne bi zbujala zmedenosti. Cerkveni oľetje so zvesto sledili temu predpisu zavedajoľ se dejstva, 

da gre za obvezujoľe izroľilo, ki je bilo ustrezno zapisano v sinodalnih odlokih. Cerkev zaradi 

tega èsmatra, da nima pooblastila pripuģľati ĥensk k duhovniģkemu posveľenju.ç325 

Za zakonito in v polnosti plodovito posveľenje je razen tega na strani kandidata 

potrebna nadnaravna poklicanost, ki je potrjena s povabilom pristojne oblasti (èklic s strani 

hierarhijeç). Po drugi strani velja v latinski Cerkvi zakon cerkvenega celibata za vse tri stopnje; 

èsicer duhovniģtvo po svoji naravi zdrĥnosti ne zahteva nujnoç326, je pa ècelibat iz 

mnogovrstnih razlogov duhovniģtvu primerenç, saj so kleriki tako deleĥni naľina ĥivljenja, ki 

ga je prevzel Kristus za uresniľitev svojega poslanstva, èlaĥe in z nedeljenim srcem se ga 

drĥijo, se svobodneje po Kristusu in z njim posveľajo sluĥbi Bogu in ljudem.ç S popolno 

izroľitvijo ĥivljenja svojemu poslanstvu ordinandi èopozarjajo na ono skrivnostno poroko, ki 

jo je Bog utemeljil (é), v kateri ima Cerkev Kristusa za svojega edinega ĥenina. Vrh tega so 

ĥivo znamenje tistega prihodnjega, po veri in ljubezni ĥe priľujoľega sveta, v katerem se otroci 

vstajenja ne bodo ĥenili ne moĥile.ç327 K celibatu niso zavezani stalni diakoni niti diakoni in 

duhovniki vzhodnih Cerkva. Kot zadnje omenimo ģe to, da se za posveľenje zahteva doloľena 

notranja in zunanja pripravljenost, doloľena starost in znanje ter izpolnitev predhodnih 

pogojev za posveľenje, odsotnost zadrĥkov in iregularnosti (prim. ZCP, 1029-1042; Zakonik 

kanonov vzhodnih Cerkva, 758-762). Glede kandidatov za ģkofovsko posveľenje veljajo posebni 

pogoji, ki zagotavljajo njihovo primernost (prim. ZCP, 378).  

PHILIP GOYRET 
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25. ZAKON  

èZakonska zveza, s katero moĥ in ĥena ustanovita celovito ĥivljenjsko skupnost in je po 

svoji naravi naravnana v blagor zakoncev in roditev ter vzgojo otrok, je med krģľenimi od 

Kristusa Gospoda povzdignjena v dostojanstvo zakramentaç (ZCP, 1055 Ä1). 

Boĥji naľrt o zakonu 

èBog sam je zaľetnik zakona.ç328 Intimna zakonska skupnost med moĥem in ĥeno je 

sveta; urejajo jo posebni zakoni, ki jih je postavil sam Stvarnik in niso odvisni od ľloveģke volje. 

Institucija zakona ni nekakģno vsiljeno poseganje v zasebno podroľje intimnosti moĥa 

in ĥene, temveľ notranja potreba zaveze zakonske ljubezni: je edini kraj, ki omogoľa, da 

ljubezen med moģkim in ĥensko postane zakonska329, se pravi ljubezen izvolitve, ki obsega 

blagor celotnega ľloveka, kot osebe nasprotnega spola.330 Ta vzajemna ljubezen med 

zakoncema èpostane (é) podoba absolutne in neminljive ljubezni, s katero Bog ljubi ľloveka. 

Ľlovek je v Stvarnikovih oľeh dober, zelo dober (prim. 1 Mz 1,31). In ta ljubezen, ki jo Bog 

blagoslavlja, je doloľena, da postaja rodovitna in se uresniľuje v skupnem delu ohranjevanja 

stvarstva: In Bog ju je blagoslovil in jima rekel: òRodita in se mnoĥita, napolnita zemljo in si jo 

podvrzitaó (1 Mz 1,28)ç (Katekizem, 1604). 

Izvirni greh je prelomil izvorno obľestvo med moĥem in ĥeno ter s tem oslabil moralno 

zavest glede enosti in nerazvezljivosti zakona. Stara postava, v skladu z boĥjim pedagoģkim 

pristopom, ne kritizira poligamije oľakov niti ne prepoveduje loľitve; toda ès tem da so preroki 

gledali na boĥjo zavezo z Izraelom pod podobo izkljuľne in zveste zakonske ljubezni (prim. 

Oz 1-3; Iz 54; 62; Jer 2-3; 31; Ezk 16; 23), so pripravljali zavest izvoljenega ljudstva na poglobljeno 

umevanje enosti in nerazvezljivosti zakona (prim. Mal 2,13-17)ç (Katekizem, 1611). 

èJezus Kristus ponovno vzpostavlja od Boga hoteni zaľetni red. Poleg tega daje milost, 

da bi ĥiveli zakon v novem dostojanstvu zakramenta, namreľ kot znamenje njegove zaroľniģke 

ljubezni do Cerkve: òMoĥje, ljubite svoje ĥene, kakor je Kristus ljubil Cerkevó (Ef 5,25)ç 

(Kompendij, 341). 

èMed krģľenimi ne more biti veljavne zakonske pogodbe, ki bi ne bila hkrati zakramentç 

(ZCP, 1055 Ä2).331 
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II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Gaudium et Spes, 48. 
329 

Prim. SV. JANEZ PAVEL II. , Apost. spod. Familiaris consortio, 22. 11. 1981, 11. 
330 

Prim. II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Gaudium et Spes, 49. 
331 
èKajti s krstom sta moĥ in ĥena dokonľno vľlenjena v novo in veľno zavezo, v ĥenitovanjsko zavezo 

Kristusa z njegovo Cerkvijo. Zaradi te neuniľljive vľlenitve je globoka skupnost zakonskega ĥivljenja in 
ljubezni, ki jo je utemeljil Stvarnik, dvignjena in povezana s Kristusovo ĥenitovanjsko ljubeznijo ter 
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Zakrament zakona okrepi posveľujoľo milost in podeli posebno zakramentalno milost, 

ki ima edinstven vpliv na celotno stvarnost zakonskega ĥivljenja332, ģe zlasti na ljubezen med 

zakoncema.333 Vsesploģna poklicanost k svetosti dobiva za zakonce specifiľno doloľenost èiz 

prejetega zakramenta in se udejanja v posebnem okviru zakonskega in druĥinskega 

ĥivljenja.ç334 èZakonci so poklicani, da posveľujejo svoj zakon ter da se posveľujejo v tej zvezi. 

Zato bi storili hudo napako, ľe bi gradili svoje duhovno ravnanje za hrbtom in daleľ od svojega 

doma. Druĥinsko ĥivljenje, zakonsko razmerje, skrb in vzgoja otrok, trud za napredek, 

utrjevanje in izboljģanje ekonomskega stanja druĥine, stik z drugimi osebami iz bliĥnje 

skupnosti ñ vse to so ľloveģke in obiľajne situacije, ki jih morajo krģľanski zakonci spremeniti 

v nadnaravne.ç335 

Obred zakona 

Zakonska zveza izhaja iz osebne in nepreklicne privolitve zakoncev (prim. Katekizem, 

1626). èZakonska privolitev je dejanje volje, s katerim se moĥ in ĥena v nepreklicni zvezi drug 

drugemu izroľita in sprejmeta za ustanovitev zakonaç (ZCP, 1057 Ä2). 

èCerkev normalno zahteva za svoje vernike cerkveno obliko sklenitve zakonaç (Katekizem, 

1631). Zaradi tega èso veljavni le tisti zakoni, ki se sklenejo pred krajevnim ordinarijem ali 

ĥupnikom ali pa pred duhovnikom ali diakonom, ki ju je eden od njiju pooblastil, in pred 

dvema priľama, vendar v skladu s praviliç, ki jih doloľa Zakonik cerkvenega prava (ZCP, 1108 

Ä1). 

V ozadju te doloľbe je veľ razlogov: zakrament zakona je liturgiľno dejanje, predstavlja 

vkljuľitev v cerkveni red ter ustvarja pravice in dolĥnosti v Cerkvi, med zakoncema in glede 

otrok. Ker je zakon ĥivljenjski stan v Cerkvi, je glede tega potrebna gotovost (zato je obvezna 

navzoľnost priľ); javni znaľaj privolitve pa varuje tisti òdaó, ko je bil enkrat izreľen, in pomaga 

k zvestobi do te obljube (prim. Katekizem, 1631). 

Bistvene znaľilnosti zakona 

èBistveni lastnosti zakona sta enost in nerazvezljivost, ki v krģľanskem zakonu zaradi 

zakramenta dobita posebno trdnostç (ZCP, 1056). Moĥ in ĥena èv zakonski zvezi nista veľ dva 

ampak eno telo (Mt  19,6) (é). Takģno tesno zedinjenje, obstojeľe v medsebojni podaritvi dveh 

                                                      
okrepľana in obogatena z njegovo odreģujoľo moľjoç (SV. JANEZ PAVEL II. , Apost. spod. Familiaris 
consortio, 13). 
332 
èZakonca imata stanovsko milost ñ milost zakramenta ñ, da bi ĥivela vse ľloveģke in krģľanske 

kreposti soĥitja: razumevanje, dobra volja, potrpeĥljivost, odpuģľanje, rahloľutnost v medsebojnem 
odnosuç (SV. JOĤEFMARIJA, Pogovori, 108). 
333 
èPrava zakonska ljubezen je povzeta v boĥjo ljubezen, usmerjata ter bogatita pa jo Kristusova 

odreģeniģka moľ ter zveliľavno delovanje Cerkve; to dvoje naj bi zakonca uľinkovito vodilo k Bogu in 
jima dajalo pomoľ in oporo pri vzviģeni nalogi oľeta in matereç (II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Gaudium 
et Spes, 48).  
334 

SV. JANEZ PAVEL II. , Apost. spod. Familiaris consortio, 56. 
335 

SV. JOĤEFMARIJA, Jezus prihaja mimo, 23. 
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oseb, pa tudi blagor otrok ñ oboje zahteva popolno zvestobo zakoncev in terja njuno 

nerazvezno enoto.ç336 

èTudi z dolĥnim priznavanjem enakega osebnostnega dostojanstva tako ĥeni kakor 

moĥu v njuni medsebojni in polni ljubezni se v jasni luľi razodeva od Gospoda potrjena 

enovitost zakona. Mnogoĥenstvo nasprotuje temu enakemu dostojanstvu in zakonski ljubezni, 

ki je ena sama in izkljuľujoľaç (Katekizem, 1645). 

èV svojem oznanjevanju je Jezus brez dvoumja uľil glede prvotnega smisla zveze moĥa 

in ĥene, kakrģno je hotel Stvarnik od zaľetka: od Mojzesa dano dovoljenje, da moĥ odslovi 

svojo ĥeno, je bilo popuģľanje nasproti trdoti srca (prim. Mt  19,8); zakonska enota moĥa in 

ĥene je nerazvezljiva; Bog sam jo je sklenil: òKar je Bog zdruĥil, tega naj ľlovek ne loľujeó (Mt  

19,6)ç (Katekizem, 1614). V moľi zakramenta, s katerim krģľanska zakonca izraĥata in sta 

deleĥna skrivnosti edinosti ter rodovitne ljubezni med Kristusom in Cerkvijo (Ef 5,32), pridobi 

nerazvezljivost nov in globlji pomen, ki okrepi izvorno trdnost zakonske vezi, tako da 

ètrdnega [to pomeni sklenjenega med dvema krģľenima] in izvrģenega zakona ne more 

razvezati nobena ľloveģka oblast in noben razlog; razveĥe ga le smrtç (ZCP, 1141). 

èLoľitev zakona je velik greh zoper naravno nravno postavo. Prelomiti hoľe pogodbo, s 

katero sta zakonca svobodno privolila, da bosta drug z drugim ĥivela do smrti. Loľitev zakona 

je ĥalitev zoper odreģenjsko zavezo, ki je zakramentalna poroka njeno znamenjeç (Katekizem, 

2384). èZgoditi se more, da je eden od zakoncev nedolĥna ĥrtev loľitve, ki jo izreľe civilna 

postava; ta zakonec v tem primeru ne ravna zoper nravno zapoved. Obstaja znatna razlika 

med zakoncem, ki si je iskreno prizadeval, da bi bil zvest zakramentu zakona in se vidi po 

krivici zapuģľenega, ter tistim, ki z veliko krivdo s svoje strani razbije kanoniľno veljaven 

zakonç (Katekizem, 2386). 

èObstajajo pa poloĥaji, ko skupno zakonsko ĥivljenje iz zelo razliľnih razlogov postane 

praktiľno nemogoľe. V takih primerih Cerkev dovoljuje fiziľno loľitev zakoncev in konec 

soĥitja. Zakonca ne nehata biti pred Bogom moĥ in ĥena; nista svobodna, da bi sklenila novo 

zvezo. V tem teĥavnem poloĥaju bi bila sprava ñ ľe je moĥna ñ najboljģa reģitevç (Katekizem, 

1649). Ľe potem, ko sta se razģla, èostane civilna loľitev edini moĥni naľin, kako zagotoviti 

neke zakonite pravice, skrb za otroke ali obrambo dediģľine, jo je mogoľe tolerirati, ne da bi 

sestavljala moralno krivdoç (Katekizem, 2383). 

Ľe je po loľitvi sklenjena nova zveza, tudi ľe jo civilni zakon priznava, se èponovno 

poroľeni zakonec tedaj znajde v poloĥaju javnega in trajnega preģuģtvaç (Katekizem, 2384). 

Loľeni in znova poroľeni, ľeprav so ģe naprej vkljuľeni v Cerkev, ne morejo biti pripuģľeni k 

prejemanju evharistije, ker sta njihov stan in ĥivljenjski poloĥaj v objektivnem nasprotju s tisto 

vezjo nerazvezljive ljubezni med Kristusom in Cerkvijo, ki jo evharistija predstavlja in 

udejanja. èSpravo v zakramentu pokore, ki odpira pot k evharistiľnemu zakramentu, je 

mogoľe podeliti samo tistim, ki obĥalujejo prekrģitev znamenja zaveze s Kristusom in zvestobe 

do njega ter so odkritosrľno pripravljeni ĥiveti tako, da to ne bo v protislovju z 

nerazvezljivostjo zakona. To je konkretno tedaj, kadar moĥ in ĥena iz resnih razlogov ñ na 
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II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Gaudium et Spes, 48. 
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primer zaradi vzgoje otrok ñ ne moreta izpolniti dolĥnosti loľitve, a se obveĥeta ĥiveti 

povsem vzdrĥno, to je, da se vzdrĥita dejanj, ki so pridrĥana zakoncem.ç337 

Odgovorno starģevstvo 

èPo sami svoji naravi sta ustanova zakona in zakonska ljubezen naravnani na roditev in 

vzgojo otrok in doseĥeta v njih tako rekoľ svojo krono. Otroci so zares najodliľnejģi dar zakona 

in kar najveľ prispevajo k blagru starģev samih. Bog, èki je od zaľetka ľloveka ustvaril kot 

moĥa in ĥenoç (Mt  19,4), je ľloveku hotel dati neko posebno deleĥnost pri svojem 

stvariteljskem delovanju in je tudi moĥa in ĥeno blagoslovil z besedami: èRodita in se mnoĥitaç 

(1 Mz 1,28). Zato pravilno pojmovana zakonska ljubezen in celotni iz te izvirajoľi naľin 

druĥinskega ĥivljenja ñ ne da bi podcenjevali druge namene zakona ñ teĥita za tem, da bi 

bili zakonci pripravljeni pogumno sodelovati z ljubeznijo Stvarnika in Odreģenika, ki hoľe po 

njih nenehno veľati in bogatiti svojo druĥinoç (Katekizem, 1652).338 Zato je èizmed zakoncev, ki 

na tak naľin spolnjujejo od Boga jim zaupano nalogo, treba dati posebno priznanje tistim, ki z 

modro in skupno soglasnostjo velikoduģno sprejmejo tudi veľje ģtevilo otrok, da bi jih 

ustrezno vzgojili.ç339 

Stereotip druĥine, ki jo predstavlja sedanja prevladujoľa kultura, nasprotuje ģtevilľni 

druĥini, kar se upraviľuje z ekonomskimi, socialnimi, higienskimi razlogi itd. Toda èprava 

vzajemna ljubezen presega skupnost moĥa in ĥene in se razģirja na njune naravne sadove: na 

otroke. Po drugi strani pa sebiľnost skrľi to ljubezen na preprosto zadovoljitev nagona in uniľi 

odnos, ki povezuje starģe in otroke. Nekdo, ki lahko sklepa, da je priģel na svet proti volji svojih 

starģev: da ni sad ľiste ljubezni, ampak neprevidnosti ali pomote, bo teĥko zaľutil, da je dober 

otrok ñ pravi otrok ñ svojih starģev. (é) Vendar je jasno, da izhajajo napadi na ģtevilľne 

druĥine iz pomanjkanja vere, so sad druĥbe, ki ni sposobna razumeti velikoduģnosti, ki ĥeli 

zamaskirati sebiľnost in nekatere neľedne prakse z navidezno altruistiľnimi nagibi.ç340 

Tudi ob velikoduģni pripravljenosti na starģevstvo se lahko zgodi, da zakonce 

èmnogokrat ovirajo nekatere ĥivljenjske razmere danaģnjega ľasa in da se kdaj utegnejo 

nahajati v okoliģľinah, ko vsaj zaľasno ni mogoľe poveľati ģtevila otrok.ç341 èĽe torej zaradi 

fiziľnih ali psiholoģkih pogojev zakoncev ali pa zaradi zunanjih okoliģľin obstajajo resni 
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SV. JANEZ PAVEL II ., Apost. spod. Familiaris consortio, 84. Prim. BENEDIKT XVI ., Apost. spod. 
Sacramentum Caritatis, 22. 2. 2007, 29; KONGREGACIJA ZA NAUK VERE, Pismo glede prejemanja obhajila 
razvezanih in ponovno poroľenih vernikov, 14. 9. 1994; Katekizem, 1650. 
338 
èNaloga zakoncev je posredovati ľloveģko ĥivljenje in vzgajati; to je njihovo posebno poslanstvo. Pri 

tem se zavedajo, da so sodelavci ljubezni Boga Stvarnika in tako rekoľ njeni razlagalci. (é) Tako 
krģľanski zakonci z zaupanjem v boĥjo previdnost in z gojitvijo duha ĥrtve poveliľujejo Stvarnika in 
teĥijo k popolnosti v Kristusu, ko z velikoduģno ľloveģko in krģľansko odgovornostjo podarjajo 
otrokom ĥivljenjeç (II.  VATIKANS KI KONCIL , Konst. Gaudium et Spes, 50).  
339 

Prav tam. 
340 

SV. JOĤEFMARIJA, Pogovori, 94. èZakonca morata graditi svoje skupno ĥivljenje na odkriti in ľisti 
ljubeznivosti in v veseli zavesti, da imata toliko otrok, za kolikor jima je Bog dal moĥnost, ter da se 
znata, ľe je treba, odpovedati osebnim udobnostim in zaupati v boĥjo previdnost. Imeti ģtevilno 
druĥino, ľe je to boĥja volja, je zagotovilo sreľe in uspeha, ľeprav zagovorniki kakega ĥalostnega 
uĥivaģtva zmotno trdijo drugaľeç (SV. JOĤEFMARIJA, Jezus prihaja mimo, 25). 
341 

II.  VATIKANSKI KONCIL , Konst. Gaudium et Spes, 51. 
































































































































































































