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Култура комуникације у Посланици Галатима

Дарко Крстић

А. Увод
Пре него што пређемо на анализу културе комуникације у посланици Галатима 
неопходно је са неколико речи ближе семантички одредити појмове културе и ко
муникације. Латинска реч „комуникација“ (communicatio), одомаћена у многим је
зицима, па и у српском, изведена је из придева communus, што значи „општи, за
једнички“. У том смислу може се преводити речју „заједничарење“, „општење“. У 
грчком језику, дакле у језику на ком је Апостол Павле писао своје посланице, пој
му комуникације би одговарао појам κοινωνία и глагол κοινωνεῖν, који су, као и у ла
тинском, истог корена са придевом κοινός. Придев κοινός у грчком језику има два 
основна значења: а) означава нешто што је опште, заједничко и б) означава нешто 
што је, као последица првог значења, профано, посветовњачено и самим тим су
протно светом и намењеном искључиво Богу.

Појам културе је такође латинског порекла и ако прихватимо да је етимоло
шки везан за реч cultus, онда се појам културе односи на свето и намењено Богу. На 
тај начин, синтагма из наслова „култура комуникације“ може да се схвати на два 
начина, зависно од тога које се значење корена –κοιν- (κοινωνία, κοινωνεῖν, κοινός) 
узима у обзир.

У првом случају израз „култура комуникације“ би се схватио као култура оп
штења, култура заједничарења, док у другом случају, где придев κοινός означава 
нешто профано и не-свето, означавао би додир светог (култског) и не-светог. Јасно 
је да у другом случају долази до нестајања конвенционалних граница јасно устано
вљеног бинарног света, где су сфере светог (култског, па самим тим и културног) и 
не-светог, профаног јасно разграничене. То има за последицу драму, слободно мо
жемо рећи, космичких димензија. Резултат ове кризне ситуације може бити дво
струк: или профанација светог или освештање профаног, општег. Циљ овог члан
ка је да испита у ком виду постоји култура комуникације у Посланици Галатима у 
односу на горе наведена значења (као култура општења или као додир светог и не-
светог или као оба истовремено) као и да установи њихов међусобни однос. 

Б. Контекст Павлове културе комуникације у посланици Галатима
Хришћанство, као религија откривења, је засновано на комуникацији. Богоот
кривене истине о Богу, свету и човеку, које хришћанство доноси свету, нису плод 
људског интелектуалног или спиритуалног достигнућа, већ су комунициране 
(са-општене) људима Богочовеком Исусом Христом. Овај апсолутни метод те
олошког сазнања најјезгровитије је изразио Јеванђелист Јован у свом Прологу: 
„Бога (θεὸν) нико није видео никад; Јединородни, Бог (θεὸς), који је у наручју 
Оца, он Га објави“ (Јн. 1,18). Једино Логос, као Бог, као заједничар Богу Оцу, може 
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да говори о Богу Оцу, управо из перспективе свог заједничарења, своје комуни
кације са Богом Оцем1.

Дело Месије Исуса настављају Његови Апостоли (Мт. 28,19–20), а изузетно ме
сто међу њима заузима Апостол Павле. Изузетност Павлове апостолске мисије не 
огледа се само у Његовом чудесном обраћењу, нити у броју текстова који се везу
ју за Његово име у Канону Новог Завета2. Можемо слободно рећи да се јединстве
ност Апостола Павла огледа пре свега у јединствености Његове апостолске миси
је, јер је Павле први апостол који програмски и конзистентно комуницира (са-оп
штава) Јеванђеље незнабошцима.

Средином шесте деценије првог века Апостол Павле пише изразито живу и 
богату теолошким садржајем посланицу црквама у једном незнабожачком народу 
централне Мале Азије- посланицу Галатима. Епистоларном формом Апостол Па
вле комуницира (општи) са галатијским Црквама, подсећајући их на јеванђеље ко
је им је проповедао. За нашу тему ово је изузетно важан догађај, јер дефинише кон
текст у којем треба да се схвати и испитује појам комуникације (општења) у посла
ници Галатима. 

Сама Посланица сведочи да се Апостол Павле свесно упутио овом незна
божачком народу да му комуницира (са-општи) Христово Јеванђеље (Гал. 1,7: τὸ 
εὐαγγέλιον τοῦ Χριστοῦ). То се најбоље види у програмској изјави Апостола Па
вла, којом описује своје апостолско послање: „А када благоволи Бог, који ме изабра 
(ἀφορίσας) од утробе матере моје (ἐκ κοιλίας μητρός μου) и призва (καλέσας) бла
годаћу својом, да објави Сина Својега у мени, да га благовестим (εὐαγγελίζωμαι) 
међу незнабошцима (ἐν τοῖς ἔθνεσιν)...” (Гал. 1,15–16). Необично је важно да Апостол 
Незнабожаца описује своју апостолску мисију Галатима, а самим тим и сврху 
јеванђелске комуникације овом незнабожачком народу, у светлу позива староза-
ветних пророка, нарочито пророка Јеремије и Слуге Господњег Дефтеро-Исаије. 
На то упућује сама терминологија наведеног Павловог апологетског двостиха (Гал. 
1,15–16), која асоцира на стихове Јер. 1,5 и Иса. 49,1–6. При опису „слуге Господњег“ 
( ) у Иса. 49,1–6 читамо: „Господ ме позва од утробе (ἐκ κοιλίας μητρός3 μου 
ἐκάλεσε)... А сада говори Господ, који ме је саздао од утробе материне (ἐκ κοιλίας) 
да сам му слуга, да му доведем натраг Јакова...И рече ми: мало је да ми будеш слуга 
да се подигне племе Јаковљево...него те учиних видело народима (εἰς φῶς ἐθνῶν) да 
будеш моје спасење до крајева земаљских“.

Још занимљивија је алузија на позив у пророчку службу пророка Јеремије у 
Јер. 1,5: „Пре него те саздах у утроби (ἐν κοιλίᾳ), знах те; и пре него изиде из утробе, 
посветих те (ἐκ μήτρας ἡγίακά σε); за пророка народима (εἰς ἔθνη) поставих те“. Из 
алузија на оба старозаветна описа позива у пророчку службу очито је инсистирање 
Апостола Павла да је Његова апостолска служба, као и служба пророка Јеремије и 
Раба Божијег код Дефтеро Исаије, укорењена у незаслуженом Божијем изабрању4 

1 Види B. Gaertner, “The Pauline and Johannine Idea of “to know God” against the Hellenistic Background”, 
New Testament Studies 14 (1968), 209–231.

2 Од двадесет седам књига Новозаветног Канона, четрнаест се приписују Апостолу Многобожаца. Ако 
не узмемо у обзир различиту дужину новозаветних текстова, сам овај статистички податак нам указу
је да у корпусу Новозаветног канона више од половине текстова носе печат Апостола Многобожаца.

3 С правом је необичан грчки израз “ἐκ κοιλίας (μητρός)” назван “септуагинтизам”, јер представља син
тагму превода Седамдесеторице за јеврејски израз . Види опширније у Johannes Behm, “κοιλία”, The
ological Dictionary of the New Testament 3.786–789.

4 О једностраности иницијативе при Божанском изабрању Апостола Павла по угледу нарочито на про
рока Јеремију види P. N. Tarazi, Galatians, Saint Vladimir’s Seminary Press, Crestwood, New York 1999, 43.
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и да има за сврху комуникацију (са-општење) Божијег спасења незнабошцима. 
Међутим, у Гал. 1,15 Апостол Павле наглашава и један битан елеменат своје апос- 
толске мисије који је експлицитно представљен у Јер. 1,5. Користећи глагол ἀφορίζειν 
у Гал. 1,15 за опис свог изабрања од стране Бога да проповеда јеванђеље, Апостол 
Павле алудира на јеврејски глагол  (qadash) из Јер. 1,55. Овај јеврејски глагол 
има превасходно култско значење и описује ствар или личност која је повучена из 
опште употребе, а самим тим и из општења са профаним, свакодневним стварима. 
На тај начин такав објекат или човек је из-општен и посвећен Богу за специјалну 
службу. Зато се он сматра и светим (ἅγιος)6, и као такав супротан општем (κοινός) 
и профаном (Мк. 7,2.5; ДАп. 10,14.28; 11,8; Римљ. 14,14, Откр. 21,27)7. 

Из свега реченог можемо да изведемо два закључка која се тичу самог кон-
текста комуникације у посланици Галатима. Прво, непосредни контекст, објекат и 
сврха комуникације (општења) Апостола Павла са Галатима је Јеванђеље Христово, 
проповедање јеванђеља незнабожачким Галатима. На тај начин, комуникација 
(општење) Апостола Павла са Галатима није било каква комуникација, већ  
стриктно јеванђелска комуникација, са-општавање Јеванђеља Христовог Галатима. 
У том смислу и синтагма из наслова овог чланка, дакле „култура комуникације“ 
представља општење у домену култског, и самим тим светог. 

Друго, неопходан услов за са-општавање (комуникацију, κοινωνεῖν) јеван-
ђеља Христовог Галатима од стране Апостола Павла је Апостолово из-општење 
(ἀφορίζειν) из сфере општег (κοινόν), уобичајеног, профаног и Његово назначење 
за специјалну службу Богу, дакле за комуникацију (κοινωνεῖν) јеванђеља Галатима 
као нечистим незнабошцима. Од суштинског је значаја приметити да Апостол 
Павле, као φύσει Јеврејин, види све не-Јевреје, па самим тим и Његову публику у 
Галатији којој са-општава јеванђеље, као ἐξ ἐθνῶν ἁμαρτωλοί (Гал. 2, 15). Израз ἐξ 
ἐθνῶν ἁμαρτωλοί одсликава јеврејски (фарисејски) концепт људске грешности, на 
основу кога су незнабошци по дефиницији грешници. Ово схватање се базира на 
схватању Торе као јединог средства којим је обзнањена Божија воља, Божији За-
кон; пошто не-Јевреји не познају и немају Тору (Римљ. 2,14), они не само да крше 
тај Божији Закон, него немају ни свест ни средство да једино Тором могу да се 
ослободе грешности и постигну праведност пред Богом8. Можемо да закључимо 
да ова дијалектика између а) из-општавања (ἀφορίζειν) Апостола Павла из домена 
општег и профаног у сврху комуникације јеванђеља незнабожачким Галатима и б) 

5 Види J. L. Martyn, Galatians, The Anchor Bible 33A, Doubleday, New York 1997, 156.
6 Иако се у преводу Седамдесеторице глагол преводи са глаголом ἁγιάζειν, његова култска упо

треба је истозначна глаголу ἀφορίζειν, који користи Апостол Павле у опису свог пророчког позива у 
Гал. 1,15. Да су култски глаголи ἀφορίζειν и ἁγιάζειν истозначни у мисли Апостола Павла, нарочито у ко
нтексту проповедања јеванђеља незнабошцима, најбоље се види у уводу посланице Римљанима (Римљ. 
1,1–7), која у многоме представља теолошки manifesto Апостола Павла. Ту читамо да је Павле, по угледу 
на пророка Јеремију и Слугу Гослподњег Дефтеро-Исаије, “δοῦλος Χριστοῦ Ἰησοῦ, κλητὸς ἀπόστολος 
ἀφωρισμένος εἰς εὐαγγέλιον θεοῦ…ἐν πᾶσιν τοῖς ἔθνεσιν”. Занимљиво је да одмах после описа свог ап
остолата Павле истим терминима описује и римске хришћане као “κλητοὶ Ἰησοῦ Χριστοῦ” и обраћа им 
се “πᾶσιν κλητοῖς ἁγίοις”. За Апостола Павла глаголи καλεῖν, ἀφορίζειν и ἁγιάζειν, који се користе за опис 
апостолског позвања у циљу проповедања јеванђеља, представљају свесно усвојену пророчку термино
логију из књига пророка Јеремије и Исаије. О овој тематици у одломку Римљ. 1,1–7 види у E. Kaesemann, 
Commentary on Romans, Eerdmans, Grand Rapids, Michigan 1980, 6–8. 

7 Види H. D. Betz, Galatians, Hermeneia, Fortress Press, Philadelphia 1979, 70.
8 Види J. B. Lightfoot, Saint Paul’s Epistle to the Galatians, Macmillan, London 1890, 115; A. Oepke, Der Bri­

ef des Paulus an die Galater, Theologischer Handkommentar zum Neuen Testament 9, Evangelische Verlag
sanstalt, Berlin 1973, 90; H. Schlier, Der Brief an die Galater, Kritisch-Exegetischer Kommentar ueber das Ne
ue Testament 7, Vanderhoeck & Ruprecht, Goettingen 1971, 88.
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сама комуникација, само општење (κοινωνεῖν) јеванђеља φύσει нечистим и греш
ним Галатима чини семантичку и теолошку матрицу културе комуникације у по-
сланици Галатима. Тек из ове перспективе можемо да пређемо на анализу различи
тих аспеката комуникације у посланици Галатима.

В. Култура комуникације као култура општења 
У жестокој апологији свог апостолског ауторитета и јеванђеља Исуса Христа које 
је проповедао незнабошцима (Гал. 1–2), Апостол Павле користи по први пут у 
посланици реч κοινωνία. Говорећи о сусрету са Јерусалимским Апостолима, Апо
стол Павле наглашава да је постигнут договор, тј. заједничарење са њима у вези 
проповедања Христовог јеванђеља. У Гал. 2,9 Апостол Павле пише: „И познавши 
благодат која је мени дана, Јаков и Кифа и Јован, који су сматрани да су стубо
ви, дадоше мени и Варнави деснице заједништва (δεξιὰς κοινωνίας), да ми идемо 
незнабошцима (εἰς τὰ ἔθνη) а они обрезанима“. Апостол Павле користи израз 
κοινωνία да покаже да је јеванђеље, које је Он проповедао незнабошцима, исто и 
заједничко са јеванђељем које су Јерусалимски апостоли проповедали Јеврејима. 
Суштина Христовог Јеванђеља је иста и за Јевреје и за незнабошце и састоји се 
у спознању да се човек више не оправдава пред Богом делима Закона (Торе), већ 
само вером (у) Исуса Христа (Гал. 2,16). Једина разлика између Павлове и пропо- 
веди Јерусалимских Апостола је у циљној групи којима се проповеда Христово 
Јеванђеље; Апостол Павле је назначен за проповед незнабошцима а Јерусалимски 
Стубови Јеврејима. Давање δεξιὰς κοινωνίας означава да су Јерусалимски Апостоли 
признали да су заједно са Апостолом Павлом ступили у заједничарење (κοινωνία) 
поводом заједничког дела-проповедања Христовог Јееванђеља. Тиме се искључује 
свака интерпретација Павловог сусрета са Јерусалимским Апостолима у смислу 
акредитације и признавања Његовог јеванђеља од стране Стубова. Јерусалимски 
Апостоли дају Апостолу Павлу десницу заједништва не зато што су ауторитет и 
супериорнији у односу на Њега, већ зато што су препознали Божје дело у Павло
вој мисији незнабошцима9 и у том делу ушли у равноправну заједницу са Њим10.

У следећем стиху Павле описује практичан и суштински битан аспект појма 
κοινωνία. Павле не схвата заједничарење само као формални договор, или само 
као заједничарење на речима. Пошто су конкретни људи бића са конкретним 
потребама у одређеним историјским ситуацијама, κοινωνία у Христовом Јеванђе
љу не може да пренебрегне и материјални аспект људске егзистенције, већ прона-
лази свој конкретан израз у дељењу материјалних добара. Зато се Апостол Павле 
„кинонијом“ обавезује да помогне сиромашне хришћане економски неразвијене 
римске провинције Јудеје (Гал. 2,10).

После заједничарења са Јерусалимским Апостолима у Јеванђељу Христо
вом, Апостол Павле говори о заједничарењу у Христовом Јеванђељу и са Галатиј
ским хришћанима. У стиху Гал. 6,6 Павле говори о заједничарењу, о κοινωνία из
међу учитеља речи и његовог слушаоца: “Κοινωνείτω δὲ ὁ κατηχούμενος τὸν λόγον 
τῷ κατηχοῦντι ἐν πᾶσιν ἀγαθοῖς”. Апостол Павле овде користи гномички материјал, 

9 Види J. P. Sampley, Pauline Partnership in Christ, Fortress Press, Philadelphia 1980,50.
10	 Да су између Апостола били равноправни односи, да је постојала κοινωνία и да ни у ком случају Апо

стол Павле није био инфериоран сведочи ауторитативни наступ Апостола Павла у Антиохији, када је 
иступио против Петровог дволичног понашања за трпезом, јер је управо таквим понашањем Апостол 
Петар прекршио заједничарење (Гал. 2,11–15).
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распрострањен у јелинском и јелинистичком свету11, где се подразумевало да κο
ινωνία између учитеља и ученика имплицира материјалну помоћ ученика учитељу. 
У контексту Апостоловог проповедања Јеванђеља Христовог Галатима, реч λόγος 
добија специфично значење проповедане речи, тј. Јеванђеља12. Иако је неоспор-
но да ова максима упућује на постојање одређене институционализоване врсте 
подучавања Јеванђеља у галатијским црквама од стране надлежних за то лица13, 
не смемо изгубити из вида да се у крајњој линији то односи на Апостола Павла, 
као проповедника Јеванђеља Галатима (Гал. 1,11–12). Према томе, у Гал. 6,6 Апостол 
Павле назначује јеванђелски контекст глагола κοινωνεῖν у сфери своје апостолске 
службе. 

Као што у Гал. 2,9–10 κοινωνία у Јеванђељу Христовом подразумева као свој 
видљиви израз дељење материјалних добара, тако исто у Гал. 6,6 глагол κοινωνεῖν 
имплицира дељење свих добара (ἐν πᾶσιν ἀγαθοῖς) са заједничарима у истој вери. 
Ова материјална компонента, као видљиви израз Павловог схватања појма κοινων
ία, нарочито ће добити на значају у каснијој анализи културе комуникације у По
сланици Галатима.

На једном другом месту Апостол Павле наглашава још један битан елеменат 
комуникације. Када у Гал. 4,12 апелује на Галате “γίνεσθε ὡς ἐγώ, ὅτι κἀγὼ ὡς ὑμεῖς, 
ἀδελφοί”, онда се он служи познатим топосом популарне философије „о пријатељ
ству“ да опише потпуно поистовећивање између Њега и Галата, као заједничара у 
Христовом Јеванђељу. Да Апостол још једном трансформише популарну максиму 
у јеванђелски контекст види се из Гал. 4,13, где Апостол описује Своје проповедање 
Галатима и њихово прихватање Јеванђеља као потврду успостављеног пријатељства 
међу њима14. Поистовећивање и имитација између заједничара у Јеванђељу Христ
овом, као последица истинске κοινωνία, представља специфичну мисионарску та
ктику Апостола Павла при проповедању Јеванђеља Христовог незнабошцима. Да 
би проповедао Јеванђеље Христово Галатима, који су као не-Јевреји сагласно Тори 
грешници по дефиницији, Апостол Павле постаје као један од њих, тј. ван јеврејске 
Торе (Гал. 1,11–16). Ради заједничарења, комуникације Јеванђеља Христовог фари-
сеј Шаул постаје Апостол Павле, тј. не-Јеврејима постаје као не-Јеврејин. На овом 
месту само се намеће поређење са 1 Кор. 9,19–2315: „Јер будући слободан од сви
ју, свима себе учиних робом, да их што више придобијем. И постадох Јудејцима 
као Јудејац, да Јудејце придобијем; онима који су под Законом као под Законом, да 
придобијем оне који су под Законом. Онима који су без Закона постадох као без 
Закона (τοῖς ἀνόμοις ὡς ἄνομος), премда нисам Богу без Закона, него сам у Закону 

11 О паралелама Павлове максиме у јелинској и јелинистичкој литератури види детаљније H. D. Betz, 
исто, 304–305.

12	 Види J. L. Martyn, исто, 551. О оваквој употреби појма λόγος, као синонима за Јеванђеље, види 1 Сол. 
1,6; Кол. 4,3, као и паралеле ових места са 1. Кор. 15,1–3.

13	 Види J. D. G. Dunn, The Theology of Paul the Apostle, Eerdmans, Grand Rapids, Michigan/ Cambridge, U. 
K. 1998, 582.

14	 Да се у Гал. 4,12–13 ради о κοινωνία између Апостола Павла и галатијских хришћана у Христовом Је
ванђељу, изражено топосом “о пријатељству“, види се и у Гал. 4,16. Ту се реторичким питањем са изве
сном дозом ироније (“ὥστε ἐχθρὸς ὑμῶν γέγονα ἀληθεύων ὑμῖν;”) Апостол Павле обраћа Галатима у дом
ену топоса „о пријатељству“ помињањем антитетског појма ἐχθρὸς. Топос „о пријатељству“ се, међутим, 
одмах дефинише глаголом ἀληθεύειν, који непосредно упућује на Павлову синтагму ἡ �����������������ἀ����������������λήθεια τοῦ εὐαγ-
γελίου (Гал. 2,14). О Павловом схватању истине као одређене Јеванђељем Христовим види Д. Крстић, 
„Појам „Једног“ као Стожер Теологије Апостола Павла у Посланици Галатима“, Црквене Студије 5 (2008), 
21, фуснота 22. 

15	 Види Franz Mussner, Der Galaterbrief, Herder, Freiburg 1974, 305.
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Христову, да придобијем оне који су без Закона...А ово чиним за јеванђеље (διὰ τὸ 
εὐαγγέλιον) да будем Његов заједничар (ἵνα συγκοινωνὸς αὐτοῦ γένωμαι)”. Као и у 
посланици Галатима, тако и у овом одељку из Прве Посланице Коринћанима појам 
заједничарења (συγκοινωνὸς) се схвата једино у контексту Јеванђеља Христовог. 
Апостол Павле постаје свима све, али и тражи да га сви имитирају у овој миси- 
онарској тактици, да би сви тако постали заједничари у Јеванђељу Христовом. 

Овде се, међутим, оправдано поставља питање: који је извор овакве Павлове 
јеванђелске теологије заједничарења? Који је извор теологије и културе заједни
чарења Апостола Павла и Галата у Јеванђељу Христовом? Несумњиво да је то сам 
Исус Христос, који се својом смрћу поистоветио са људским родом. Христос тек 
својом смрћу комуницира до крајњих граница у људској егзистенцији; да би за
једничарио људима није било довољно само да се роди ὑπὸ νόμον (Гал. 4,4), нити 
само да умре, већ да умре на специфичан начин, осуђен од Закона. Пре него што 
пређемо на анализу Христове комуникације са људима, потребно је направити 
малу дигресију и у кратким цртама појаснити Павлово схватање појма Закона16, 
нарочито у Гал. 4,4.

У стиху Гал. 4,4 Апостол Павле описује заједничарење Христово са свим 
људима. То је очигледно у изразу γενόμενον ἐκ γυναικός, док се паралелни израз 
γενόμενον ὑπὸ νόμον сам по себи схвата као Павлово сведочење о Исусу као Јевре- 
јину. Према томе, уобичајено је тумачење да док први израз описује Христово пос-
тојање као људског бића, други израз говори о Његовом постојању као Јеврејина17. 
И док би се такво тумачење подразумевало изоловано из свог контекста, у контекс
ту Павлове теологије о Закону (Гал. 3,19–23) оно добија друго значење. За Апостола 
Павла Закон (Тора) не представља критеријум бинарне поделе света на Јевреје и не-
Јевреје, као што је то било уобичајено у јеврејској мисли првог века. Тора више није 
средство оправдања и живљења ван греха за Јевреје, средство које незнабошци 
немају, па су зато грешници по дефиницији. За Апостола Павла Тора подједнако 
држи под грехом (Гал. 3,22: ὑπὸ ἀμαρτίαν) и Јевреје и не-Јевреје. Ова космичка власт 
Закона да држи под собом све људе и целу твар (Гал. 3,22: τὰ πάντα) чини све људе 
заједничаре у ропству Тори, које Павле метафорички представља као боравак свих 
људи у тамници. У Гал. 3,22–23 Павле описује католичанско робовање људи под 
Законом глаголима συγκλείειν и φρουρεῖν, који јасно упућују на контекст затво-
ра18. У овој Ториној универзалној функцији поробљивача људког рода, израз ὑπὸ 
νόμον (Гал. 4,4) не треба схватити као исказ о Христовом јеврејству, већ као Њего
во заједничарење свим људима у њиховом ропству под Законом, у тамници Зако-
на19. Другим речима, израз носи са собом антрополошку а не националну конота

16	 О овој теми види ���������������������������������������������������������������������������������Β. Π. Στογιάννος, “Η περί Νόμου διδασκαλία της προς Γαλάτας επιστολής του Αποστό-
λου Παύλου”, Δελτίο Βιβλικών Μελετών 2 (1972), 312–329; L. L. Belleville, “„Under Law”: Structural Analysis and 
the Pauline Concept of Law in Galatians 3.21–4.11”, Journal for the Study of the New Testament 26 (1986), 53–78.

17	 Види репрезентативно тумачење већине коментатора у H. D. Betz, исто, 207.
18	 Користећи глагол φρουρεῖν за описивање негативне функције Закона као католичког поробљивача 

људи, Апостол Павле суптилном игром речи трансформише традиционалну фарисејску терминоло
гију за поштовање Закона у крајње негативан израз робовања под Тором. Глагол φρουρεῖν у контексту 
помињања Торе асоцира нас на јеврејски глагол  (shamar), који представља terminus technicus јудеј
ства за чување Закона, за поштовање Торе од стране верних Јевреја. Међутим, у свом тумачењу Апо
стол Павле схвата наведени јеврејски глагол, као позадину глагола φρουρεῖν, у једном од могућих зна
чења наведеног јеврејског глагола, дакле у смислу чувања у затвору.

19	 Павлов теолошки аксиом да Тора поробљава и затвара све под грех може да нам се чини као чисто 
хришћанска реинтерпретација улоге Торе у свету, немогућа у Павловој мисли пре преобраћења, док 
је још био фарисеј. Међутим, овакав песимизам у односу на Тору има изразито апокалиптички карак
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цију. На тај начин, Христос је представљен као заједничар свих људи, а не само Јев
реја, што се одлично уклапа у теолошки аргумент Апостола Павла у Посланици 
Галатима о јединству Јевреја и не-Јевреја како пре Христа (јединство у робовању 
Тори) тако и после Христа (у вери у Исуса Христа)20. 

Ако се после ове мале дигресије вратимо на нашу основну тему, онда ћемо 
видети да се Христово заједничарење људима не ограничава само на начин рођења 
и на постојање ὑπὸ νόμον, већ оно сеже до крајњих граница људске егзистенције, до 
смрти. Сходно реченом, и Христова смрт није смрт ван одређеног контекста, већ 
смрт човека ὑπὸ νόμον, дакле смрт човека у сфери робовања и затворености под 
Тором. Међутим, ако Христос заједничари са свим људима целокупну људску егзи
стенцију, од рођења до смрти, ипак постоји једна суштинска разлика између Њега 
и људи. Ова разлика се најбоље види у истом стиху Гал. 4,4, где се за Сина (Христа) 
каже да је послат од Бога. Битно је да запазимо да Павле овде не користи уобичајени 
глагол за слање ἀποστέλλειν, већ јачи и прецизнији глагол ἐξαποστέλλειν, који ука
зује да је Син послат од Бога у свет. Тиме Апостол Павле указује на постојање Сина 
као небеског бића, као становника ἐκ τῶν ἄνω света (упор. Јн. 8,23), сасвим по угле
ду на Софију у мудросној књижевности21 (Прем. Сол. 9,10.17). Сходно томе, Син се 
разликује од људи, који су становници ἐκ τῶν κάτω света. Иако је Син божанско 
биће, то га не омета да заједничари са нама људима у свим аспектима људске егзи
стенције, чији врхунац достиже у смрти ὑπὸ νόμον. То је управо κοινωνία Христа 
са људима коју Павле описује у Гал. 3,13: „Христос нас је искупио (ἐξηγόρασεν) 
од проклетства Закона (ἐκ τῆς κατάρας τοῦ νόμου) поставши за нас проклетство 
(γενόμενος…κατάρα), јер је написано: Проклет (ἐπικατάρατος) сваки који виси на 
дрвету“. Син, као небеско биће, идентификовао се, ушао је у заједницу са људима 
управо у њиховом егзистенцијалном стању клетве (κατάρα) под Тором. Ову мисао 
Павле потврђује цитатом из те исте Торе (Пон. Зак. 27,26), као доказ те исте Торе 
да је Син својом смрћу на крсту постао κατάρα ὑπὸ νόμον. Тиме је комплетирано 
заједничарење, κοινωνία Христа, као Сина, као небеског бића, са људима који се 
налазе под клетвом Закона. 

 Из реченог се види колико је Христова κοινωνία са људима супериорнија 
од свих досад поменутих видова комуникације (κοινωνία Апостола Павла са 
Јерусалимским Апостолима са једне стране и са галатијским хришћанима са дру
ге) и да је, следствено томе, она стварни извор јеванђелске комуникације Апостола 
Павла у Посланици Галатима. Док је κοινωνία Апостола Павла хоризонтална, дакле 
упућена на друге људе као становнике истог ἐκ τῶν κάτω света, Христова κοινωνία 
је вертикална, превазилазећи границе просторног дуализма јеврејске софиологије. 

тер и присутан је у одређеним апокалиптичким текстовима интертестаменталне књижевности (2 Је
здр. 7,46). Није онда чудно да Апостол Павле изриче једну изразито апокалиптичку мисао у послани
ци у којој инсистира на апокалиптичком карактеру свог Јеванђеља (Гал. 1,12.16). 

20 Теолошком разлогу католичког схватања израза ὑπὸ νόμον морамо придодати и врло битан тек
стуално-структурални елемент, који потврђује овакво тумачење поменуте грчке синтагме. Очит пара
лелизам израза γενόμενον ἐκ γυναικός и γενόμενον ὑπὸ νόμον, који се користе за описивање Христове 
људске егзистенције, приморава нас да их схватимо као истозначне, дакле као описе егзистенције за
једничке свим људима.

21	 О софиолошким коренима представе Сина у Гал. 4,4 види E. Schweizer, „Zum religionsgeschichtlic
hen Hintergrund der „Sendungsformel“ Gal 4:4f; Rom 8:3f; John 3:16f; 1 John 4:9“, Zeitschrift fuer die neute­
stamentliche Wissenschaft 57 (1966), 199–210; исти, „Was meinen wir eigentlich, wenn wir sagen „Gott sandte 
seinen Sohn…“ New Testament Studies 37 (1991), 204–224; B. L. Mack, Logos und Sophia. Untersuchungen zur 
Weisheitstheologie im hellenistischen Judentum, Vanderhoeck & Ruprecht, Goettingen 1973; J. L. Martyn, исто, 
406–408.
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Ако је Христова κοινωνία са свим људима основ Павлове јеванђелске κοινωνία 
са Галатима, морамо да се запитамо која је сврха Христове комуникације и иден- 
тификације са људима. На ово питање одговор нам даје сам Апостол Павле, у сти-
ху који непосредно следи наведеном стиху Гал. 3,13. У Гал. 3,14 Павле прецизира да 
је сврха Христовог заједничарења са људима: „ἵνα εἰς τὰ ἔθνη ἡ εὐλογία τοῦ Ἀβραὰμ 
γένηται ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ“22. Христос је, према томе, једина нада незнабожаца да 
партиципирају, да заједничаре, да комуницирају у благослову Авраамовом (Пост.  
12,3). Док Тора квалификује τὰ ἔθνη као ноторне, a priori грешнике, блокирајући 
им тако пут ка Авраамовом благослову, Христос представља једини пут за њихово 
заједничарење са Авраамом у благослову који је изрекао Бог Аврааму у Пост. 12,323. 
Другим речима, док Тора незнабошцима онемогућује комуникацију са Авраамом, 
Христос представља једино средство комуникације незнабожаца у благослову 
Авраамовом. Ово се нарочито јасно види у Гал. 3,8–9: „А Писмо, предвидевши да 
Бог оправдава незнабошце вером, унапред објави (προευηγγελίσατο)24 Аврааму: У 
теби ће се благословити сви незнабошци. Тако се они који су од вере благосиља
ју са верним Авраамом (σὺν τῷ πιστῷ Ἀβραὰμ)”. Комуникација незнабожаца са 
верни Авраамом је сврха Христове κοινωνία са људима и та је комуникација је- 
ванђелског карактера (προευηγγελίσατο). У мисли Апостола Павла протојеванђеље 
о јеванђелској комуникацији незнабожаца са верним Авраамом (Пост. 12,3) ак
туализовано је јеванђелском комуникацијом Христа незнабожачким Галатима 
посредством Јеванђеља Апостола Павла. 

Видели смо претходно да јеванђелска κοινωνία у свести Апостола Павла није 
ограничена само на речи, на проповед, већ да се актуализује у дељењу материјалних 
добара између заједничара. Јединствени контекст јеванђелске комуникације пред-
ставља учешће у заједничкој трпези, која представља најопипљивији доказ јеван
ђелског заједничарења. Универзални карактер Христове комуникације са људима 
и комуникација незнабожаца (и Јевреја) у благослову Авраамовом као последица 
Христове κοινωνία, имају за последицу не само теоријско заједничарење верних Је
вреја и верних незнабожаца са Авраамом, већ и њихово конкретно учествовање 
у заједничкој трпези, као пуноправних и равноправних синова Авраамових25. У 

22	 Види T. L. Donaldson, “The „Curse of the Law” and the Inclusion of the Gentiles: Galatians 3.13–14”, New 
Testament Studies 32 (1986), 94–112.

23	 Апостол Павле непрекидно наглашава да је Христос једини пут за учествовање у благослову Авраа
мовом не само незнабожаца, већ и Јевреја. У Гал. 2,16, у програмској изјави о оправдању целог човечан
ства вером у Христа, Апостол користи универзалне антрополошке категорије ἄνθρωπος и πᾶσα σάρξ. 
Иако никад не доводи у питање ову универзалистичку црту свог Јеванђеља, Апостол Павле се у Посла
ници Галатима ипак фокусира, пре свега, на проблем учешћа незнабожаца у благослову Авраамовом, 
што и јесте сама суштина проблема у галатијским црквама, које Апостол покушава да разреши Посла
ницом Галатима. О овом проблему види детаљније у H. Boers, The Justification of the Gentiles: Paul’s Let­
ters to the Romans and the Galatians, Hendrickson, Peabody 1994.

24 Превод Комисије Светог Архијерејског Синода СПЦ (1998) преводи hapax legomena целог Новог 
Завета глагол προευαγγελίζομαι са врло општим „унапред објавити“, отупљујући тако оштрицу Павло
вог аргумента да је Писмо (Пост. 12,3) еванђелизовало, проповедало јеванђеље Аврааму пре Јеванђеља 
Христовог, и да је као тако потпуно истоветно Јеванђељу које је проповедао Апостол Павле незнабо
жачким Галатима. Још једном се види да је Јеванђеље Христово, проповедано како Аврааму тако и Га
латима, сфера у којој незнабожачки Галати комуницирају са праоцем Авраамом.

25 Израз υἱοί Ἀβραὰμ (Гал. 3,6) не среће се нигде више у Павловим посланицама. На основу тога је оправ
дано претпоставити да је ова синтагма припадала теолошком речнику његових јудаистичких против
ника у галатијским црквама, који су дефинисали комуникацију незнабожачких Галата са Авраамом у 
оквиру стриктног поштовања Торе, и пре свега обрезања (Гал. 5,2–4), по угледу на праоца Авраама. На 
тај начин, вера у Христа била би у мисли Павлових противника идеално средство за прозелитизирање 
Галата у јудаизам. Рецепцији ове синтагме његових противника од стране Апостола Павла следи њено 
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контексту материјалне пројекције јеванђелске комуникације треба разумети 
инцидент у Антиохији, који Апостол Павле жучно описује у Гал. 2,11–14. Као потвр
да јеванђелске комуникације равноправних синова Авраамових, Апостол Петар 
учествује у Антиохији у заједничкој трпези са незнабошцима26. Међутим, после до
ласка извесне групе, која је била у вези са Јаковом Јерусалимским, Павле приказу
је Петра као човека који се бојао ових људи27, што је резултирало у његовом повла
чењу од заједничке трпезе са хришћанима из незнабоштва. Ако заједничка трпе
за хришћана из јеврејства и хришћана из незнабоштва представља опипљиви 
доказ њихове јеванђелске комуникације, онда је логично да је Павле видео у пона
шању Апостола Петра атак и кршење истине јеванђеља (Гал. 2,14), тј. јеванђелске 
κοινωνία. Још једном видимо како је у свести Апостола Павла појам комуникације 
неодвојиво везан за Јеванђеље и да је заједничарење у материјалним добрима ак
туализација јеванђелске комуникације.   

  Г. Култура комуникације као додир светог и не-светог
Специфичан контекст јеванђелске културе комуникације у Посланици Галатима, 
као што смо видели, представља проповедање, тј. комуникација Јеванђеља 
Христовог незнабожачким Галатима. С обзиром да су у класичној јеврејској ми
сли првог века незнабошци по дефиницији грешници, онда свако заједничарење 
са њима, κοινωνία са њима може да се протумачи као профанација. Другим 
речима, ако је заједничарење хришћана из незнабоштва и хришћана из јудеј-  
ства за Апостола Павла позитиван резултат Христовог универзалног заједнича
рења са свим људима, то није била и једина интерпретација овог догађаја. Тај исти 
догађај може да се протумачи и у негативном светлу, као губљење границе између 
сфера светог и не-светог, као контаминација светог не-светим. Да је овакво виђење 
заједничарења хришћана из незнабоштва и хришћана из јудејства играло значајну 
улогу у немирима изазваним у младим галатијским црквама најбоље сведочи стих 
Гал. 2,17. У њему Апостол Павле, у маниру класичне дијатрибе, поставља реторич
ко питање које одсликава теолошку позицију његових јудаистичких противника, 
на које одговара са класичним “μὴ γένοιτο”28. У ширем контексту аргументације 
поводом инцидента у Антиохији Павле објашњава: „Ако ли се ми, који тражи
смо да се оправдамо у Христу, нађосмо и сами грешници (ἁμαρτωλοί), је ли онда 
Христос слуга греху (ἁμαρτίας διάκονος)? Боже сачувај (μὴ γένοιτο)”. Наведени стих 
(Гал. 2,17) представља један од најтежих за интерпретацију у целом Новом Завету 
и за њега су везани многи ерминевтички проблеми29. Међутим, нама није неоп

редефинисање вером, чиме вера у Христа, а не више стриктна послушност Тори, постаје неопходан и 
довољан услов за комуникацију са Авраамом, како Јевреја тако и незнабожаца. 

26 Да би показао свесну одлуку Апостола Петра да учествује у заједничкој трпези са хришћанима из 
незнабоштва, Апостол Павле користи у Гал. 2,12 имперфект συνήσθιεν, чиме указује на често понавља
ње заједничке трпезе Петра са хришћанима из паганства.

27	 Када Павле описује Петра као φοβούμενος τοὺς ἐκ περιτομῆς (Гал. 2,12), онда се оваква реакција јед
ног од Стубова схвата као директно супротна понашању Апостола Павла, који сматра да је угађање љу
дима неспојиво са понашањем апостола, као Слуге Божијег (Гал. 1,10). Према томе, Павлов опис Апо
стола Петра имплицира да је Петар Стуб који се врло лако показао као несигуран. Види R. E. Brown, 
Peter in the New Testament, Augsburg Press, Minneapolis 1973,29–30.

28	 О дијатриби као честом начину Павловог теолошког аргументовања види класично дело R. Bultmann, 
Der Stil der paulinischen Predigt und die kynisch-stoische Diatribe, Vanderhoeck & Ruprecht, Goettingen 1910). 

29	 Најчешћи проблеми који се постављају пред тумаче су: да ли је ситуација у Гал. 2,17 стварни израз 
теологије Павлових противника или представља Павлову ad hoc конструкцију, којом представља хи
потетичку ситуацију; да ли се појам греха односи на стање пре крштења или после крштења, тј. да ли 
означава по дефиницији грешност незнабожаца (Гал. 2,15) или грехове после крштења. 
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ходно да уђемо толико дубоко у детаље наведених ерминевтичких тешкоћа, јер 
за нашу тему је значајна очигледна чињеница да је стих Гал. 2,17, као и целокупни 
одељак Гал. 2,15–21, теолошко објашњење одељка Гал. 2,11–14, који представља опис 
инцидента у Антиохији приликом учествовања за заједничком трпезом хришћана 
из незнабоштва и хришћана из јудејства.

Посланство од Јакова је учествовање Апостола Петра и осталих јудеохришћана 
за заједничком трпшезом са хришћанима из незнабоштва видело као заједнича- 
рење за истом трпезом са грешницима по дефиницији. Учествовање у заједничкој 
трпези, сасвим исправно, ствара заједницу (κοινωνία) између партиципаната (упор. 
1 Кор. 10, 16–18: „Хлеб који ломимо није ли заједница [κοινωνία] тела Христова? 
Јер један је хлеб, једно смо тело многи, пошто се сви од једног тела причешћујемо. 
Гледајте Израиља по телу: који једу жртве нису ли заједничари ������������������[����������������κοινωνοὶ��������] жртве-
ника?“), и то је став у коме се слажу и Апостол Павле и његови јудаистички проти
вници. Из перспективе Јаковљевог посланства заједничарење за трпезом са хри
шћанима из незнабоштва, који се нису подвргли Тори (обрезање, кошер), пре
дставља заједничарење са људима који, иако хришћани, и даље остају ван Торе. 
Пошто је за јудеохришћанско посланство од Јакова Тора апсолутни критеријум 
оправдања, тј. да ли је неко грешан или не, онда и хришћани из незнабоштва, ко
ји не поштују многобројне заповести Торе, остају ἐξ ἐθνῶν ἁμαρτωλοί (Гал. 2,15). У 
контексту овакве јудеохришћанске теологије, где је Тора крајњи критеријум оправ
дања, закључак посланства од Јакова је апсолутно логичан и доследан. Учествовање 
у заједничкој трпези јудеохришћана, који поштују заповести Торе, и хришћана из 
незнабоштва, који не поштују заповести Торе, резултира у заједничарењу првих са 
ἐξ ἐθνῶν ἁμαρτωλοί, чиме и сами хришћани из јудејства постају ἁμαρτωλοί. Пош
то је оваква ситуација била немогућа пре Христовог универзалног заједничарења 
људима, где су сфере светог и не-светог биле јасно дефинисане Тором, јасно је да је 
тек Христовим делом омогућена ова ситуација додира светог и не-светог. Пошто је 
резултат Христовог дела, по јерусалимском посланству, да и хришћани из јудејства 
постану ἁμαρτωλοί, логично је да Христово дело заједничарења са свим људима ви
де као узрок огреховљења, контаминације грехом и хришћана из јеврејства30. На тај 
начин можемо да разумемо зашто је посланство од Јакова сматрало Христа ἁμαρ
τίας διάκονος. Пошто је по њима, као и по Апостолу Павлу- и то је још једна тачка 
у којој деле мишљење- било апсурдно да Христос буде слуга греха, једини излаз из 
такве ситуације је био, по посланству од Јакова, повлачење хришћана из јудејства 
од заједничке трпезе са хришћанима из незнабоштва, што се у ствари и десило са 
Апостолом Петром, Варнавом и осталим јудеохришћанима изузев Апостола Павла. 

Из реченог је очигледно да по питању заједничарења у Јеванђељу Христовом, 
које се конкретизује учествовањем у заједничкој трпези, позиције Апостола Павла 
и његових јудаистичких противника се дијаметрално разликују по питању који је 
критеријум оправдања људи, Тора или Христос. Ако су његови јудаистички проти
вници у праву, дакле ако је Тора критеријум оправдања, онда је њихово повлачење 
из учествовања за заједничком трпезом оправдано јер спречава контаминацију 
грехом хришћана из јудејства, истовремено охрабрујући хришћане из многобо
штва да се подрвгну заповестима Торе чиме би и они постали оправдани Тором 

30	 Види R. N. Longenecker, Galatians, Word Biblical Commentary, Dallas, Texas 1990, 88–90; F. J. Matera, 
Galatians, Collegeville, Minnesota 1992, 95; J. D. G. Dunn, “Echoes of Intra-Jewish Polemic in Paul’s Letter to 
the Galatians”, Journal of Biblical Literature 112 (1993), 465; исти, The Epistle to the Galatians, Peabody 1993, 141; 
исти, The Theology of Paul’s Letter to Galatians, Cambridge University Press, Cambridge 1993, 75.
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и престали да буду ἐξ ἐθνῶν ἁμαρτωλοί. Теолошка позиција Апостола Павла је, ме- 
ђутим, потпуно различита, јер поставља Христа, а не Тору, као критеријум оправ-
дања што Павле програмски изражава у Гал. 2,16: „Знајући да се човек не оправдава 
делима закона него вером Исуса Христа, и ми поверовасмо у Христа Исуса, да се 
оправдамо вером Христовом а не делима закона, јер се делима закона ниједно тело 
неће оправдати“. У случају оправдања вером у Христа, учествовање за заједничком 
трпезом хришћана из јудејства и хришћана из незнабоштва не само што не значи 
више заједничарење првих у грешности последњих- јер Тора више није критеријум 
оправдања- већ представља потврду да и једни и други, као равноправна деца  
Авраамова, партиципирају у заједничкој трпези Царства.

Д. Закључак 
Видели смо да у Посланици Галатима постоје оба схватања синтагме „култура 
комуникације“ која смо назначили у уводу овог чланка. Култура комуникације се у 
Посланици Галатима схвата и као култура заједничарења, наравно у јеванђелском 
контексту, и као култура додира светог и не-светог, дакле као култура профанаци
је. Култура заједничарења у Јеванђељу Христовом са незнабошцима представља 
заједнички став како Апостола Павла тако и његових јудаистичких противника у 
галатијским црквама. Разлика међу њима се огледа у различитим критеријумима 
оправдања тих незнабожаца. Док је за Његове јудеохришћанске противнике то 
Тора, за Апостола Павла Христос  представља једини критеријум оправдања. Ова 
разлика имплицира далекосежне последице на схватање комуникације код Апос
тола Павла и Његових противника. Заједничарење у Христовом Јеванђељу са  
хришћанима из незнабоштва, без њиховог подвргавања Тори и само са вером у 
Христа, у мисли јудеохришћанских противника Апостола Павла има за последицу 
профанацију и контаминацију хришћана из јеврејства. Насупрот томе, Апостол 
Павле схвата јеванђелску комуникацију са хришћанима из незнабоштва као сред
ство њиховог освећења. Другим речима, док Његови јудеохришћански против- 
ници виде јеванђелску комуникацију (κοινωνία) са хришћанима из незнабошца као 
културу профанације, Апостол Павле је доживљава као културу освећења општег 
(κοινόν) и профаног. 




