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Сажетак: Ова богословска студија описује еклисиолошку антропологију која препозна-
је човека као личност, што значи као биће заједнице, и следствено томе, упућује на антро-
полошки оптимизам, на могућност личног (личносног, ипостасног) постојања човека којe 
је Бог даровао човечјем бићу и природи, у заједништву са Oваплоћеним и Васкрслим Бо-
гочовеком. Да би постојала могућност таквог позитивног исхода православне антропо-
логије, било би целисходно да истакнемо да је тај оптимистички резултат просополошке 
теологије, тј. да човек од датог и задатог бића постаје личносно биће (превазилазићи ин-
дивидуалност као егоизам), омогућен призивом Божје љубави, Његовим Откривењем, и 
како би се још могло рећи, Његовим самосаопштењем (Selbstmitteilung Gottes).

Кључне речи: човек, личност, ипостас1, Боговаплоћење, Selbstmitteilung Gottes, христо-
логија десцеденције (христологија силаска), Царство Божје, есхатон

Уводна реч

Човек је створен као иконично биће Очинске љубави Божје са посебним даром 
слободе ради остварења Тајне Христове, стицања бесмртног начина постојања у 
контексту домостроја спасења. Такође, Божје очекивање је било (и јесте) такво да 
ће човек тај дар пројавити тако што ће га изразити као сопствено слагање са Бож-
јом вољом — да се човек кроз Личност Христову обожи и на тај начин постане бе-
смртни син Божји по благодати. Дакле, дар слободе се јавља као она особеност 
човечја која има егзистенцијално значење и онтолошку импликацију по човеко-
во постојање.

Сусрели смо се сa богословским термином самосаопштење Божје (Selbstmittei-
lung Gottes) који је веома значајан за христолошку и сотириолошку тему. Сâм из-
раз је према теолингвистичком контексту употребљаван у немачкој лингвистичкој 
традицији теолошке мисли Карла Ранера. Његов семантички домен2 је веома садр-
жајан и као такав пружа могућности да се користи и у широј хришћанској бого-
словској лексикологији: овај богословски лексички израз означава суштину Бож-
је милости и представља апсолутно слободни чин Божје љубави која се саопштава 
1 Термин „ипостас“ (ἡ ὑπόστασις) је употребљен како је подразумаван у теологији, семантици и лек-

сикологији кападокијских Отаца (коментар аутора). 
2 Приликом превођења овог богословског израза немачке теолошке лексикологије од значајне помо-

ћи је било разматрање богословских размишљања Епископа новосадског и бачког др Иринеја Булови-
ћа који је у својој студији Философски и хришћански појам о Богу изнео мисао о томе да се лични Бог 
свете библијске историје открива, приопштава и дарује човеку у сталном дијалогу и заједници са њим 
(упореди са И. Буловић, „Философски и хришћански појам о Богу“ у Појам Бога у философији, зборник 
радова, Нови Сад 1996, 129.) Следствено томе, указујемо на сродност лексичког појма самосаопштење 
Божје са изразом приопштење Божје, као и са изразом даривање Божје, који у својој студији користи 
Преосвештени Епископ, а у вези је са нашом темом.
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човеку и анђелима, и у њему се показује и шта то значи када се исповеда вера у Бога 
који је љубав (1 Јн 4, 8). Богословски израз описује да Бог као Творац у својој мило-
сти не саопштава само једно божанско постојање о Себи путем Откривења него се 
Сâм дарује у смислу да се може тврдити да је Он и Дародавац заједнице са Собом 
при чему је та заједница и дар Његовог самосаопштења. На тај начин, уласком ес-
хатона у историју, то јест самосаопштењем трансцедентног Бога (Који постаје има-
нентан човеку у Тајни Боговаплоћења) створена бићā постају просветљена и иску-
пљена (спашена) Божјом највластитијом стварношћу. Бог је Онај који се у Својој 
посебности и слави може даровати створеним бићима. Дар Божје заједнице човеку 
путем Његовог самосаопштења јесте сотириолошка нада јер сведочи о реализаци-
ји љубави Божје према свету и представља, такође, и динамички принцип љубави 
човека према Богу. Бог је Дародавац, заједница са Њим је дар, а човек је динамички 
прималац Божје објаве која се у пуноћи своје милости открила у догађају Богова-
плоћења, при чему је сâм Бог Син постао један од људи, Син Човечји.

Христологија која тражи и човек као прималац објаве  
божанског Логоса Христа

У складу са претходно изреченим, овде се ради о човековој могућности да реално 
може да искуси спасење захваљујући Христовом богочовештву, при чему православ-
ни мислилац по питању христологије наглашава христологију силаска христологи-
ју десцеденције, односно христологију „од одозго“3 (лат. descensus, силазак; descensio, 
силажење; христологија силаска или христологија „од одозго“; ен. Christology from 
above (код списā Паненберга), нем. Deszendenzchristologie) као онај христолошки ме-
тод учења о Богочовеку који представља почетак свих христолошких размишљања 
јер подразумева преегзистенцију и божанску природу Логоса Божјег на сâмом почет-
ку христолошких разматрања. Свакако, и алтернативни христолошки метод којим 
се служи христологија асцеденције4 (лат. аscensus, узлазак, аscensio, узлажење, успи-
њање; христологија узлажења или христологија „од доле„; ен. Christology from below 
(код списā Паненберга), нем. Aszendenzchristologie) показује интересовање за Хри-
стово богочовештво, међутим, ту је проблематично што се на почетку христоло-
шких разматрања не полази од преегзистенције Божјег Логоса него од историчности 
Сина Човечјег, па се тек онда, на основу историчности Христове, долази до преегзи-
стенције Божјег Логоса. То би онда значило да је постајање Бога човеком истовреме-
но завршетак и циљ христолошких размишљања, при чему се занемарује чињени-
ца да је постајање Бога човеком, заправо, почетак христолошких разматрања. Зато, 
сматрамо да је христолошки метод христологије силаска (вечног Логоса Божјег на 
свет) оправдан и можемо га назвати и трансцеденталном христологијом, будући да 
подразумева имликације Халкидонског Ороса вере као и христолошка учења светог 
Лава Великог и светог Кирила Александријског. Трансцедентална христологија као 
таква описује човеков чин надања за самообећањем Божјим које може бити сагледа-
но и у довршењу долазећег Царства Божјег у будућности као и у приближавању тог 
Царства човеку и свету у Личности Oваплоћеног и Васкрслог Месије. 
3 K. Rahner, Grundkurs des Glaubens — Einführung in den Begriff des Christentums, Freiburg, Basel, Wien 2008, 

173. „Wenn einem Jesus als der Christus faktisch einal begegnet ist, hat auch die Idee eines Gottmenschetums, eines 
Kommens Gottes in usere Geschichte, also eines Deszendenzchristologie, ihre eigene Bedeutung und Kraft.“ („Ако 
је неко фактички сусрео Исуса као Христа, онда своје особито значење и своју снагу има и идеја богочо-
вештва, уласка Бога у нашу историју, дакле, теологија десцеденције“, превео са немачког И. Марчетић).
4 Ibid., ibid.
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Таква аутентична православна христологија која подразумева силазак 
(descensus) Бога у свет подразумева Божју иницијативу и Његово трагање, жудњу 
за човеком. У том смислу можемо говорити да је то христологија која тражи изгу-
бљеног човека (уп. Мт 18, 12–13; Лк 15, 3–7).5 Трагање Бога за човеком обраћа се сло-
бодно историји човечанства при чему се самосаопштење Божје дешава у слобод-
ном прихватању (in freier Annahwendig) од стране слободних субјеката и то у једној 
заједничкој историји (in einer gemeinsamen Geschichte). Даривање Бога човеку је 
историјско, дешава се у историји и обраћа се интеркомуникацији људи јер само на 
тај начин може се историјски дешавати човеково прихватање тог Божјег самодари-
вања, будући да се човек налази у историји. Овде би било целисходно напоменути 
још једну констатацију: човеково прихватање Божјег самодаривања у Тајни Oва-
плоћења Христовог има, такође, не само историјску него и космичку импликаци-
ју будући да је и природа спашена кроз спашеног човека. Догађај Божјег доласка у 
свет потребно је увек разумевати у смислу да је заиста био историјски — у кате-
горијама времена и простора, као посебан догађај који се обраћа свим генерација-
ма у историји. Прихватање Божјег самодаривања од стране појединачних слобод-
них личности дешава се преко односа који створена бића заузимају према догађају 
Божјег самосаопштења. 

Света (свештена) историја (Heilsgeschichte) почиње позивом праоца Авраама, 
али ту је потребно истаћи и следеће: тумачење старозаветне историје спасења мо-
гуће је само у Христу јер и таква историја се тада разуме као најнепосреднија и нај-
ближа предисторија oваплоћеног Бога. У складу са таквим разматрањем за нас по-
стоје две базе полазишта у нашој историји спасења категоријалне одређености: то 
су почетак и пуноћа историје спасења у Христовој Личности, при чему почетак 
сматрамо догађај Његовог Oваплоћења, а пуноћу — догађај Његовог Васкрсења, 
односно догађај Његовог славног Другог доласка. На основу свега реченог сасвим 
је евидентно да сакрална историја има потребу за сотириолошком христологијим 
силаска (десценденције), односно потребу за апсолутним божанским Спаситељем. 
Божански Спаситељ (Месија) је историјска Личност у којој је: а) ток процеса само-
саопштења Божјег несумњиво присутан, б) у којој се објава Бога спознаје као еви-
дентна, в) у којој ток процеса самодаривања Божјег долази до врхунца при чему се 
тај процес збива у историјској реалности. У чистој историји слободног дијалога из-
међу Бога и човека који нуди свештена историја спасења може се замислити пола-
зиште на којем је једнозначно дата чињеница о Божјем доласку ка човеку, о дола-
ску који представља радост и победу која пружа ток Божје објаве у том описаном 
дијалогу. Притом мислимо на победу као превазилажење смртности и радост по-
стајања човека као личности, и то вечне личности, као апсолутног и непоновљивог 
бића. На то указује и људска профана историја у којој се у делима људи, почевши 
од великих градитељских подухвата до уметничких остварења, огледа човекова те-
жња за личним и бесмртним животом (просопологија и сотириологија), при чему 
човек може све то да постигне само уз једну конкретну божанску Личност као што 
5 Мт 18, 12–13: „Шта вам се чини? Ако неки човјек има сто оваца па залута једна од њих, не остави ли 

деведесет и девет у планини, и иде те тражи ону залуталу? И ако се догоди да је нађе, заиста вам ка-
жем да се њој радује више него оним деведесет и девет што нису залутале.“; Лк 15, 3–7: „Који човјек од 
вас, имајући сто оваца и изгубивши једну од њих, не остави деведесет и девет у пустињи и не иде за 
изгубљеном док је не нађе? И кад је нађе, метне је на рамена своја радујући се. И дошавши дома, сазо-
ве пријатеље и сусједе говорећи им: Радујте се са мном, јер нађох овцу своју изгубљен. Кажем вам да ће 
тако бити већа радост на небу због једнога грјешника који се каје, неголи за деведесет и девет правед-
ника који немају потребе за покајањем.“ 
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је оваплоћени Богочовек Исус Христос. Зато можемо говорити о Христу као о ап-
солутном Спаситељу (der apsolute Heilbringer, литерарно преведено „апсолутни 
Доносилац спасења“, коментар аутора).

Апсолутним спасењем називамо управо тај почетак иреверзибилне радосне 
историје спасења која представља пуноћу времена. Ми говоримо о томе да се пуно-
ћа есхатона пројављује у историји кроз личност Богочовека при чему никако не ис-
кључујемо реалност историчности, него само примећујемо снагу историјског кре-
тања према циљу; и када мислимо на историју и историчност сматрамо да се она 
креће према отворености будућности, говоримо о томе да је историја ношена бу-
дућношћу, есхатоном (gerade darum und insofern von dieser Zukunft getragen).6 Шта-
више, есхатолошка димензија у историји је омогућена Христовим рођењем са ко-
начним циљем да се успостави Царство Божје на земљи. Христос као истинити 
Спаситељ и Месија је уведен у историју делатношћу Духа Светога и тиме је већ по-
чела да се остварује есхатолошка димензија у историји будући да је Начaлник Цар-
ства Божјег дошао у историју.

Христологија која тражи изгубљеног у историји човека претпоставља, дакле, 
чињеницу да је потребно да апсолутни Спаситељ, што Христос јесте, буде не само 
Бог него и истински човек. То је Бог који ће постати истински савршени припад-
ник човечанства што, уосталом, сведочи и христолошки догмат: Исус Христос, 
Син Божји и Бог Син, је, уистину, и човек, припадник човечанства, припадник чо-
вечанства у биолошком смислу речи, човек који је у својој духовној, самилосној 
и харизматичној субјективности једнак нама, сa тим да рођење Христово и начин 
Његовог oваплоћења јесу Божја делатност, али делатност на коју је достојан при-
падник људског рода кроз личност Богородице пристао својом слободном вољом 
(сматрамо за сходно да се подсетимо да Христос као вечни Син Божји има вољу 
увек сагласну Очевој вољи). Богочовечност Христова се не сме разумети као да би 
се Бог, односно Логос, са циљем сотириолошког деловања у извесној мери обукао 
и прикрио привидном човечношћу како би се показао у историји унутар света. То 
никако, јер је Христос заиста истински човек, Богочовек, он једноставно поседу-
је све што припада једном човеку. Темељни христолошки израз, следствено томе, 
и јесте Оваплоћење (утеловљење) Христово, материјализацију божанског Логоса 
у људском телу. На Јовановим речима из Јн 1, 14 ὁ Λόγος σὰρξ ἐγένετο заснована је 
суштина христолошког догмата о божанском Логосу и у потпуности изражен про-
тивдокетистички став јеванђелске поруке. 

Изворна теологија Христовог Васкрсења као основно полазиште  
за теологију уопште и самосаопштење (самодаривање) Божје

Већ је истакнуто да се веза између бића Божјег и бића човековог проналази у Oва-
плоћеном и Васкрслом Христу и у светој историји спасења. Та историја није само 
једна арена у којој се води борба човекова против друштвеног зла, него арена у ко-
6 K. Rahner, Ibid., 189.: „Aber wenn wir die Geschichte als eine denken, dann ist diese Geschichte, auch wenn 

sie gleichsamins Offene einer Zukunft geht, gerade darum und insofern von dieser Zukunft getragen. Das Ziel ist 
nicht nur das, was als nicht Vorhandenes in der Geschichte hergestellt, gemacht, erreicht wird, sondern auch schon 
‚causa finalis‘, Ursache, bewegende Kraft der Bewegung auf das Ziel. Erst dann ist schlechthin unwiderrufliche 
Selbsmitteilung von beiden Seiten aus gegeben und geschichtlich — komunikativ in der Welt anwesend.“ Такође, 
упоредити са И. Мидић, Биће као есхатолошка заједница, Пожаревац 2008, 32.: „Библијска есхатоло-
гија, као што смо већ рекли, претпоставља долазак Месије о остварење Царства Божјег на земљи... То 
значи да је рођење Христово долазак есхатона у историју.“
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јој човек води борбу против очаја и смртности. Историја спасења у Христу има 
превасходно онтолошки карактер, па тек онда социјални јер подразумева да човек 
Христом превазиће смртност, да је победи и да стекне благодатну бесмртност. Зато 
када мислимо на историју спасења која је омогућена у Христовој Личности, иако 
се у контексту подразумева да природа створених бића јесте — створена, истовре-
мено створена бића у таквој сакралној историји учествују у благодатним енергија-
ма Божјег живота.7 Упркос својој трансцедентности Бог је, што је веома важно, от-
крио Себе нама у Христу. Ово самодаривање Божје човеку, самосаопштење Божје, 
омогућено Христом, јесте и тема есхатолошке сентенце апостола Јована Богослова 
који је рекао да „ћемо Га видети као што јесте“ (1 Јн 3,2).8

Оно на шта је свети апостол мислио јесте Откривење са онтолошким контек-
стом и посебно Откривење Бога као Личности, или, речено језиком кападокијских 
Отаца — како Бог јесте.9 То будуће искуство које библијски текст обећава јесте и лич-
носно и искуствено и у вези је са чињеницом да када смо спашени у Личности Сина 
Божјег, као деца Божја, имамо могућност да Христовог Оца зовемо нашим сопстве-
ним Оцем, речју Авва која изражава најсуптилнију везу са Богом као Оцем (Гал 4, 
6–7).10 То посиновљење човека у Христу има онтолошки карактер и повезано је са 
оним што се, према светом Максиму Исповеднику, зове бићем као добро-бићем и 
вечно-бићем.11

На тај начин, када смо усиновљени као синови Божји у Јединородноме Сину 
Божјем по природи, однос који постоји између Оца и Сина понуђен је и нама у 
Светоме Духу, при чему се реализује онтолошка димензија нашег спасења. Догађај 
Васкрсења Христовог је пројавио да се љубав Бога Оца свету пројављује, самоса-
општава, приопштава у Личности Сина Божјег, Исуса Христа, јер је Бог тиме што 
је васкрсао Исуса показао да је Исус заиста Његов љубљени Син. Након догађаја 
Васкрсења Христовог, хришћанин има природну жељу за сазнањем шта је истина 
света, више него шта је реалност света. Заједно са Васкрслим Христом хришћанин 
хода кроз историју знајући да је смртност побећена, и да познање Истине Божје је-
сте могуће као слободан сусрет са Васкрслим Сином Божјим што је делатност Бога 
Оца Духом Светим. Зато је Личност Васкрслог Христа извор сваке аутентичне те-
олошке мисли јер подразумева Христову Пар — усију, у оквиру пасхално — пен-
тикосталне тајне, Христово ипостасно откривање и даривање нашој слободи и љу-
бави.12 На тај начин сврховитост теологије уводи човека у присуство Васкрслога 
Спаситеља Који је присутан међу нама на начин који се тиче онтологије и вечног 
постојања човека. Зато бисмо рекли да је теологија Цркве превасходно опис тог и 
таквог искуства заједнице у којој она богословствује ходећи вером и новим начи-
ном постојања онтолошке радости који је утемељен на искуственој заједници са 
7 J. D. Zizioulas, The One and the Many — studies on God, Man, the Church and the World Today, Sebastian 

Press, 2010, 35.
8 Ἀγαπητοὶ νῦν τέκνα θεοῦ ἐσμεν, καὶ οὔπω ἐφανερώθη τί ἐσόμεθα. οἴδαμεν ὅτι ἐὰν φανερωθῇ, ὅμοι-

οι αὐτῷ ἐσόμεθα, ὅτι ὀψόμεθα αὐτόν, καθώς ἐστιν.
9 J. D. Zizioulas, Ibid., 35.
10 Ὅτι δέ ἐστε υἱοί, ἐξαπέστειλεν ὁ θεὸς τὸ πνεῦμα τοῦ υἱοῦ αὐτοῦ εἰς τὰς καρδίας ἡμῶν κρᾶζον· αββα 

ὁ πατήρ. ὥστε οὐκέτι εἶ δοῦλος ἀλλ’ υἱός· εἰ δὲ υἱός, καὶ κληρονόμος διὰ θεοῦ. 
11 J. D. Zizioulas, Ibid., 36.
12 Упоредити са М. Васиљевић, „Догмати и живот Цркве између трансцедентности и контекстуално-

сти“ у Српска теологија данас 2011., зборник радова, Београд 2012, 221. Владика Максим је целисходно 
нагласио да Христова Пар-усија (присуство) представља откривење Личности Његове у пуноћи, лич-
носно деловање постојања, долазак из одсуства у при-суство.
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Васкрслим Божјим Сином. Имајући ово у виду, црквеној теологији је страна сва-
ка метафизика патње, па и кенотичка теологија у којој нема претпоставке ново-
пасхалне радости. Христова васкрсна радост има примат и над радосном тугом 
јер етос Литургије има такву интенцију да уводи само у радост Онога који је заи-
ста васкрсао, и следствено томе, у Литургији свака радосна туга прелази у ту ново-
пасхалну радост.13

Закључно разматрање

На основу претходно изреченог, можемо бити сигурни да догаћај Васкрсења Го-
сподњег открива ту нову реалност по питању христологије у односу на њено ра-
зумевање као и на разумевање израза самосаопштење Божје. Посредством свог 
славног Васкрсења Христос је потврдио да је Он апсолутни Спаситељ Којим је 
омогућено Божје самосаопштење и самодаривање. Христос је тај Син Божји Које-
га жели исказати новозаветна и црквена христологија, Он је Логос Божји, преегзи-
стентни Логос са његовом људском реалношћу као таквом — наравно — због ње-
гове слободне жеље да прими ту реалност — а да се тиме не западне у „двоструко 
синовство“ што је одбацила класична христологија потврђујући апсолутност јед-
нога Сина — Господа. Јер Он није „слуга“ у неком низу пророкā, Он је, дакле, Син; 
Он не пружа само неку реч о Богу, Он је, дакле, као Личност — Реч Божја: Он као 
Логос Који нам је исказан у свему ономе што је Он био, што јесте и како је коначно 
пројављено Његовим Васкрсењем. Нама је исказана христологија која полази од је-
динства Исусове Личности и искуства Његовог Васкрсења. Када се говори о новим 
контекстуалним интерпретацијама класичне правоверне христологије то мора 
остати полазна тачка као и то да је место сусрета, односно сједињења двеју приро-
да Личност преегзистентног Логоса, зато што је један те исти Логос божански Су-
бјект, ипостасни Поседник (Носилац) тих двеју природа. Наука о unio hypostatica 
следствено имплицира и христолошки домен науке о communicatio idiomatum, од-
носно, о томе да се природе у Христу не мешају да би дале трећу природу, него се 
међусобно тако односе (обавезно истичемо да Логос њима делује у том одношењу 
јер природе не могу саме да делују без Личности Логоса (!)) да постоје нераздељиво 
(опет, по Логосу, не саме од себе (!)) и непомешане, несливене (међу собом). Прави 
Субјект и Вршилац радње, и у онтичком и логичком смислу, јесте Логос — Субјект 
Који је преегзистентан у односу на то сједињење природа (Несторије ово није ува-
жио и зато је пао у христолошку јерес). Из тога произилази да би хришћанин тре-
бало да најпре неспутано и са сигурношћу пројављује такву христологију у своме 
животу, у једној вери Цркве, нарочиту у односу на веру у њеног Васкрслог Господа. 
Такав хришћанин врло добро познаје значење апостолских речи упућених Спаси-
тељу: Господе, коме ћемо отићи? Ти имаш речи живота вечнога (Јн 6, 68).14

Било би значајно размотрити још једно теолошко питање: ако знамо да је исти-
на у есхатону, поставља се питање зашто већ та истина није у пуноћи пројављена 
још на почетку времена? Одговор на ово питање ћемо потражити у христологији 
Васкрсења, или пасхалној христологији. На почетку, рецимо да је Христос као ова-
плоћена Истина ипостасно открио Себе као Истину у своме славном Васкрсењу и 
тај догађај, догађај Васкрсења Његовог, већ представља један догађај из есхатона 
13 Ibid., 212.
14 Ἀπεκρίθη αὐτῷ Σίμων Πέτρος· κύριε, πρὸς τίνα ἀπελευσόμεθα; ῥήματα ζωῆς αἰωνίου ἔχεις.
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(суштински есхатолошки догађај)!15 Разматрајући суштину објављивања и самоса-
опшења божанске Истине од неког догађаја, христолошки посматрано, тај догађај 
је изнад свих других у сакралној историји — догађај Христовог Васкрсења. Зато, 
Истина из есхатона је већ пројављена, јер Васкрсење Христово јесте есхатолошки 
догађај који се десио у историји (или историјски догађај који је пројавио есхатон). 
Догађај Васкрслога Господа представља фундаментални основ истинске христоло-
гије. За прве библијске хришћане у палестинској заједници било је битно нагла-
сити да Васкрсење Христово показује да Исус Христос јесте есхатолошки Месија. 
Следствено томе, сазнање о Месији се не базира на првенствено неком епистемо-
лошком нивоу макар он био постављен и као импликација библијске егзегезе, него 
превасходно на васкрсном искуству Христа које је, након Вазнесења Његовог и се-
дења са десне стране Бога Оца, доступно у светој Литургији. Онтологија љубави 
Христове која подразумева заједницу човека са Богом показује Васкрсење Христо-
во истинском светлошћу за разумевање христологије и суштинске поруке самода-
ривања и самосаопштења Божјег у историји. Васкрсли Христос је сео са десне стра-
не Бога Оца. Богочовек је Посредник целог човечанства, Посредник између Бога и 
људи. Христове речи из Јн 17, 1–26 нам откривају управо онтолошки смисао христо-
лике љубави, Христос се молио да они које му је Бог Отац поверио буду заједно са 
Њим како би гледали Христову есхатолошку славу која му је дата од Бога Оца јер Га 
је Бог љубио пре постања света. Христос се, знајући да се враћа Оцу своме, молио 
да оне које му је Отац дао, Отац сачува у своје Име јер они остају у свету. У том све-
ту је могуће имати Христову радост (онтолошку Христову васкрсну радост) и то у 
њеном испуњењу. Знајући да они које му је Бог поверио остају у свету, Христос се 
није молио да они буду узети од света, него да буду сачувани у Божје име, да буду 
сачувани од злога. Посвети их истином Твојом: реч Твоје јесте истина — изразио 
је Спаситељ у својој Првосвештеничкој молитви указујући на то да познање Исти-
не јесте могуће код оних који су у свету, али то познање јесте благодатни дар Божје 
љубави и милости. Васкрсење Христово је, дакле, повезано са описаном онтологи-
јом љубави, јер Васкрсли Богочовек у своме сећању чува „оне које му је Отац дао“. 
Христово посредништво и месијанство омогућују човечанству да оно има истин-
ско заједништво са Богом Оцем. 

У складу са тим, христолошки посматрајући, оно што у потпуности доноси 
победу над смрћу и над пропашћу јесте догађај Васкрсења Спаситеља, док је ова-
плоћење Његово почетак пута ка тој победи. Зато је христологија увек про-васкр-
сна, про-пасхална. Танатолошки проблем је суштински проблем човека и решење 
овог проблема може се пронаћи у пасхалним доменима христологије: Христос је 
заиста победио смрт и васкрсао као Првенац од оних који су умрли. У Њему је на 
есхатолошки начин већ побеђена смрт оних који су умрли, који ће искусити васкр-
сни живот приликом Његовог поновног доласка. Описујући импликације Васкр-
сења Христовог по вечни живот људи, апостол Павле је истакао да након васкрсе-
ња умрлих и чудесног преображења у бесмртност телесно живих хришћана који 
буду у животу дочекали Долазак Господњи, Христос ће укинути сваку власт и хи-
јерархију предајући Царство Богу Оцу. Васкрсење Христово укида све облике хије-
рархије створених бића какве је познавала јелинска онтологија, или, пак, јеврејска 
онтологија, стога је библијски псалмопевац усхићено узвикнуо Ко је тај Цар сла-
ве? (Пс 24, 8), задивљен догађајем да је један Син Човечји сео са десне стране Бога 
15 Упоредити са М. Васиљевић, History, Truth, Holiness, Sebastian Press, 2011, 36.
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Оца као једносуштан, еквалан Богу по божанству, што указује на то да људска при-
рода кроз Личност Христову учествује у слави и прослављењу које јој је донео Бо-
гочовек. Другим речима, људска природа аутентично учествује као прослављена у 
Личности Васкрслог Богочовека.16 Процес самосаопштења Божјег човеку се засни-
ва на Христовој Личности што је омогућено Христовим доласком у историју. Хри-
стово Оваплоћење које се догодило у историји — најзначајнији историјски догађај 
афирмише историју; истовремено, есхатолошка реалност догађаја Васкрсења Хри-
стовог ослобађа од окова историје, сведочећи о томе да догађај Господњег Васкрсе-
ња даје значење и творевини, и Боговаплоћењу и, следствено томе, историји и спа-
сењу човека.17

Man as a Person (Hypostasis) of the Event of Free  
and Compassionate Self — communication of God  

in the Context of the Orthodox Christology and Anthropology
Summary: This theological study describes the ecclesiological anthropology that knows the 
man as a person, which means as a being of community, and consequently, indicates the an-
thropological optimism, the possibility of personal (hypostatic) existence of man that God 
has given to the human being and nature, in union with the Incarnate and Resurrected God 
— man. In order to have the possibility of such a positive outcome of the Orthodox Christian 
anthropology, it would be appropriate to point out that this optimistic result of personalistic 
theology, ie. that one man from the given being can become the personal being (surpassing in-
dividualism as egoism), is enabled by invocation of God’s love, His revelation, and how else 
could be say, by His Self — communication (Selbstmitteilung Gottes).

Key words: man (the human being), person (personhood), hypostasis, Incarnation of God, 
Selbstmitteilung Gottes, Christology from above, the Kingdom of God, the eschaton
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