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1. PAVLOVO DELOVANJE V KORINTU 

 

Ključno besedilo: Apd 18,9.10; 1 Kor 1,1-3; Apd 18,4-10 

 

Splošni pregled 

Nedavna karikatura prikazuje zelo debelo starejšo gospo v zdravnikovi ordinaciji. Na 
zdravnikovem obrazu je videti začudenje. Pod karikaturo je napisano: »Doktor, identificiram 
se kot vitka 16-letnica in globoko ste me užalili, ko ste rekli, da moja teža v moji starosti 
ogroža moje zdravje.« 

Kot ta karikatura na humoren način prikazuje, je dojemanje samega sebe ključni del 
identitete. Bitja, ki se trudijo opredeliti svojo identiteto, se bodo trudila tudi doseči svoj 
namen ali poslanstvo v življenju. 

Ta teden lekcija predstavlja dve knjigi Nove zaveze, in sicer 1. in 2. pismo 
Korinčanom, ki sta osredotočeni na poslanstvo. Spoznali bomo tudi avtorja, samega Pavla, 
zlasti njegovo poslanstvo in namen, da doseže Korinčane. Poleg uvodnega pregleda 
zgodovinskega ozadja cerkve v Korintu in njenega nastanka se bo lekcija osredotočila na 
naslednje teme: 

1. Kulturno in zgodovinsko ozadje. Raziskali bomo pomembno kulturno in 
zgodovinsko ozadje, ki je koristno za proučevanje pisma Korinčanom. 

2. Strateško delovanje. Kakšna je bila Pavlova strategija delovanja v Korintu? Pri 
iskanju odgovora na to vprašanje bomo obravnavali Pavlovo misijonsko strategijo v Korintu 
v okviru zgodnje krščanske cerkve. 

3. Identiteta. Identiteta je ključna za misijonsko delo. Ponovno poudarjamo, da bodo 
bitja, ki se ne trudijo opredeliti svoje identitete, imela težave pri izpolnjevanju svoje misije 
oz. naloge. V naši razpravi o identiteti bomo poskušali odgovoriti na naslednja vprašanja: 

a. Zakaj se je Pavel identificiral kot apostol? 

b. Kakšno vlogo ima identiteta v misijonskem delu? 

c. Kakšno identiteto je imela cerkev v Korintu? 

d. Kako lahko ohranimo krščansko identiteto v svetu, ki poudarja drugačne vrednote 
in ideale? 

 

Razlaga 

1. Ozadje: 1. pismo Korinčanom je eno daljših pisem v Novi zavezi. Podobno kot 
pismo Rimljanom obsega 16 poglavij in skupaj 433 vrstic. Je pastoralno pismo nedavno 
ustanovljeni cerkvi, ki se sooča s precejšnjimi etičnimi in teološkimi težavami, kakor tudi s 
težavami v medsebojnih odnosih vernikov. Pavel se jasno predstavi kot avtor tega pisma (1 



Kor 1,1), v 1 Kor 16,21 pa navaja tudi sklic na svoj lastnoročni podpis. 2. pismo Korinčanom 
je krajše (13 poglavij, skupaj 257 vrstic) in vsebuje veliko več osebnih podatkov o apostolu 
Pavlu. Pismo izčrpno opisuje apostolovo razumevanje svojega apostolskega poslanstva. 
Nekateri so latinski izraz apologia pro vita sua, »obramba svojega življenja«, uporabili kot 
ustrezno poimenovanje vsebine in osrednjega poudarka 2. pisma Korinčanom (glej Leland 
Ryken in Philip Graham Ryken: »2 Corinthians: Introduction« v The Literary Study Bible: 
ESV [Wheaton, IL: Crossway Bibles, 2007], str. 1715). V tem pismu Pavel brani svoje 
apostolsko delovanje pred nekaterimi kritiki v korintski cerkvi in ponuja primer, kako živeti 
krščansko življenje in delovati. 

Dopisovanje med Pavlom in mlado cerkvijo v Korintu je predmet znanstvene 
razprave. 1. pismo Korinčanom se zdi odgovor na nekatera vprašanja, ki so bila po pošti 
poslana Pavlu (glej na primer 1 Kor 7,1) – morda v odgovor na prejšnje pismo, ki ga je 
apostol poslal in se je, na žalost, izgubilo, a je morda omenjeno v 1 Kor 5,9. Možno je, da je 
bilo po tem prvem pismu še več dopisovanja med Pavlom in krščansko skupnostjo v Korintu, 
a nam ta pisma danes niso znana. 

Verjetno je ta izmenjava potekala pred drugim pismom, ki je zdaj del našega 
svetopisemskega kanona. 1. pismo Korinčanom je bilo napisano okoli leta 55 n. št. v Efezu 
(primerjaj s »1 Corinthians« Andrews Bible Commentary, ur. Ángel Manuel Rodríguez et al. 
[Berrien Springs, MI: Andrews University Press, 2022], str. 1613), medtem ko je 2. pismo 
Korinčanom verjetneje nastalo v letu 56 n. št. 

2. Strateško delovanje v Korintu: Pavlovo delovanje v Korintu je opisano v Apd 18. 
Apostol je tam deloval več kot 18 mesecev. Starodavno mesto Korint so Rimljani uničili leta 
146 pr. n. št.., leta 44 pr. n. št. pa ga je Julij Cezar ponovno zgradil kot rimsko kolonijo. 
Kmalu je postalo pomembno politično in gospodarsko središče, ki je bilo strateško locirano v 
vzhodnem delu Rimskega imperija. Njegovi dve pristanišči, Cenchreae na vzhodu in 
Lechaeum na zahodu, sta zagotavljali varno kopensko povezavo med Egejskim in Jonskim 
morjem. Korintov nadzor nad obema pristaniščema in cesto, ki je prečkala 6 kilometrov širok 
kopenski del, je mestu omogočil pobiranje davkov na trgovino med severom in jugom ter 
vzhodom in zahodom (primerjaj z Jerome Murphy-O’Connor: »Corinth«, v The New 
Interpreter’s Dictionary of the Bible, ur. K. Doob Sakenfeld [Nashville: Abingdon, 2006], 
vol. 1, str. 732-735). 

Mesto je ponujalo velike gospodarske možnosti, priložnosti za socialno napredovanje 
pa so privabile številne narodnosti. Ker je bil Korint relativno mlado mesto, ga niso tako 
močno obvladovale stare tradicije in je bil bolj odprt za nove ideje. Rim je mesto imenoval za 
glavno mesto province Ahaje, s čimer je poudaril njegov politični pomen. Pavlova strateška 
odločitev, da več kot 18 mesecev svojega življenja posveti službi v Korintu, nam ponuja 
dober primer njegovega namernega načrtovanja misije. 

Pavlovo delovanje v Korintu je potekalo po znanem vzorcu. V mestu sta ga gostila 
Akvila in Priscila, judovska kristjana, ki sta bila iz Rima izgnana po Klavdijevem odloku, ki 
je iz mesta izgnal vse Jude (Apd 18,2). Akvila in Priscila sta bila tudi izdelovalca šotorov 
(Apd 18,3). Strateško je Pavel najprej obiskal shodnico na sobotni dan (Apd 18,4) in se v 
svojem poučevanju – ko je bil povabljen, da prebere tedensko branje iz Tore – osredotočil na 
Jezusovo življenje, smrt in vstajenje (Apd 18,5). 



S prikazom prave razlage znanih mesijanskih besedil je pritegnil judovske člane 
skupnosti na znanem terenu. Pavlova razlaga in pridiganje pa sta med njegovimi 
misijonskimi potovanji pogosto povzročala konflikte in napetosti, kar ga je v Korintu 
pripeljalo do tega, da je svojo pozornost preusmeril na »bogaboječe«. Bogaboječi so bili 
pogani, ki so se pogosto strinjali z judovskimi nauki, vendar niso bili prozeliti (glej Mt 
23,15). Apd 18,7 poroča, da je Pavel pridigal v hiši Titija Justa, nejudovskega soseda 
sinagoge v Korintu. Med tistimi, ki jih je Pavlova pridiga prepričala, je bil Krisp, vodja 
sinagoge, skupaj z vsem svojim domom in mnogimi drugimi (Apd 18,8). 

 3. Pomembnost identitete: Identiteta oblikuje naša prepričanja, naše razumevanje 
zgodovine in tudi naš občutek lastnega bivanja. Po izkušnji na poti v Damask (Apd 9) je 
Pavlova identiteta zasidrana v božanskem klicu, da sledi Jezusu in da je apostol (tj. 
odposlanec in glasnik). Pavel skupaj s svojim soavtorjem Sostenom začne svoje pismo 
korintski cerkvi s trditvijo, da je bil »po Božji volji poklican apostol Kristusa Jezusa« (1 Kor 
1,1; primerjaj z 2 Kor 1,1). Grški glagol apostellein, »poslati«, je osnova za samostalnik 
apostolos, ki je presenetljivo redko uporabljen v grški literaturi zunaj Nove zaveze. Uporaba 
relativno redke besede za označevanje ključnega služenja v zgodnji krščanski cerkvi je bila 
morda zavesten poskus, da se poudari temeljni pomen apostolskega služenja in tudi 
edinstveno delovanje tistih, ki so bili poslani in ki so, vključno s Pavlom, presegli dvanajst 
apostolov, kot nakazuje besedilo v Rim 16,7: »Pozdravite Andrónika in Junijo, moja rojaka in 
sojetnika, odlična apostola, ki sta bila že pred mano v Kristusu«. 

 Pavlova identiteta temelji na treh stvareh: (1) izkušnji njegovega poklica, v kateri je 
videl vstalega Gospoda (1 Kor 15,8.9; Gal 1,15.16); (2) Božjem pooblastilu, da oznanja 
evangelij (Gal 1,1; primerjaj z Apd 9,15); in (3) sadovih njegove apostolske službe, ki jih 
predstavljajo spreobrnjenci in nove cerkve (1 Kor 9,2). Apostolska dela ponujajo številna 
Pavlova pričevanja, ki potrjujejo njegov poklic, poslanstvo in sadove, s čimer poudarjajo 
pomembnost teh elementov za njegovo služenje. Čeprav priznava svojo odlično izobrazbo pri 
znanih učenjakih in članstvo v strogi sekti farizejev, njegova identiteta ne temelji na prestižu 
in dosežkih, temveč na njegovem srečanju z Jezusom Kristusom.  

Identiteta se zdi pomembna tudi v novo ustanovljeni korintski cerkvi. Pavel se močno 
odzove na novico, da v cerkvi obstaja razkol, ki temelji na tem, da se ljudje močno 
povezujejo z različnimi krščanskimi voditelji. Pavel svoje poslušalce spomni, da so predvsem 
Kristusovi sledilci, ne pa Pavlovi, Apolovi ali Petrovi (1 Kor 1,10-12). Njegov argument za 
enotnost temelji na nerazdeljenem Kristusu, njegovi žrtvi in zveličavni milosti (1 Kor 1,13). 
V prihodnji lekciji se bomo vrnili k vprašanju identitete v korintski cerkvi in se z njim 
ukvarjali še podrobneje. 

 

Uporaba 

Danes mnoga podjetja vlagajo čas in denar v blagovno znamko in lastno identiteto. 
Zavedajo se, da v konkurenčnem poslovnem svetu početje tega, kar so vedno delali, ne 
zagotavlja preživetja. Potrebujejo jasno vizijo o tem, kdo so in katere edinstvene potrebe 
lahko zadovoljijo. Zdi se, da je tudi Pavel poznal pomen identitete. 



1. V skupini raziščite, kako se je Pavel identiciral za apostola. Kaj je pomenila ta 
identiteta in s kakšno pravico je zase zahteval ta naziv? Kako je njegovo apostolstvo vplivalo 
na namen in poslanstvo njegovega življenja? 

2. Razmislite in razpravljajte o tem, kako nam lahko naša individualna in skupinska 
adventistična identiteta pomaga odkriti in izpolniti potrebe naše skupnosti. 

3. Cerkev v Korintu je bila edinstvena kulturna mešanica. Večina skupine ni imela 
judovskega kulturnega ozadja. Ne bi jih bilo mogoče opredeliti kot judovsko vejo ali sekto. 
To pomanjkanje jasne identitete je podlaga za mnoge težave, ki jih Pavel obravnava v 
korintski cerkvi. V skupini razpravljajte o odnosu med identiteto in vedenjem. Zakaj 
poznavanje tega, kdo smo, od kod prihajamo in kam gremo, vpliva na to, kaj delamo in kako 
živimo? 

4. Kako lahko ohranimo krščansko identiteto v svetu, ki poudarja drugačne vrednote 
in ideale? 

 

  



2. SPOROČILO KRIŽA 

 

Ključno besedilo: 1 Kor 1,18; 1 Kor 1,17-31 

 

Splošni pregled 

Če bi se soočili z visokim zidom plamenov sredi gozdnega požara, verjetno ne bi 
najprej pomislili, da bi že tako izredno nevarni situaciji pridali še več ognja. Čeprav se to zdi 
neumno, gasilci pogosto naredijo prav to. Ogenj potrebuje kisik in gorivo, na primer suho 
vegetacijo ali vnetljive snovi, da lahko gori. Če lahko prekinemo dovod kisika ali goriva, 
lahko ogenj obvladamo. Gasilci pogosto uporabljajo to tehniko, znano kot »protipožar«, da 
ustavijo ali preusmerijo ogenj.  

Morda se nam zdi nerazumno ali celo neumno boriti se proti ognju z ognjem, ko se 
soočimo s premikajočim se zidom ognja, ki se hitro približuje mestu ali naselju. Vendar pa 
lahko ta strategija, če se izvede ustrezno in previdno, pomeni razliko med preživetjem in 
uničenjem zaradi požara. 

Enako je Pavlovo poveličevanje Kristusove žrtve na križu v nasprotju s takratnim 
mišljenjem. V uvodu svojega prvega pisma korintski cerkvi Pavel poudari naravo 
krščanskega sporočila križa, ki pa je bila v nasprotju s takratno kulturo. Tisti, ki živimo v 
zahodnem ali krščanskem kontekstu, to težko razumemo. Večina nas je odraščala v svetu, 
kjer so križi na cerkvah ali drugih javnih mestih pomenili krščanstvo in sporočilo odrešitve. 

Toda križ je za večino ljudi, ki so živeli v grško-rimskem svetu v prvem stoletju 
našega štetja, pomenil kruto smrt, hudo kazen in absolutno sramoto. V nasprotju s takratnim 
splošnim mišljenjem je Pavel učil, da je evangelij Jezusa Kristusa Božja moč zanje, ki ga 
sprejmejo (1 Kor 1,18). 

 

Teme lekcije 

Lekcija tega tedna poudarja številne pomembne teme, med drugim: 

1. Sporočilo križa. Križ je Božji presenetljivi in vsestranski odgovor na težavo greha. 
Je temelj evangeljskega sporočila, ki so ga Pavel in drugi apostoli oznanjali svetu, ki je imel 
povsem drugačen svetovni nazor. 

2. Prava modrost. Modrost je bila pomemben element grške filozofije in glavna tema 
v različnih filozofskih šolah. Pavlova raba tega izraza je v ostrem nasprotju z njegovo rabo v 
grški filozofiji in se lažje poveže z razumevanjem modrosti v Stari zavezi. 

3. Križ: neumnost ali pot domov. Križ postane bodisi kamen spotike bodisi neumnost 
za tiste, ki o njem slišijo, ne da bi sprejeli Jezusa, ki je visel na njem. Jezus je umrl na križu, 
da bi svetu ponudil odpuščanje, preobražujočo milost in pot domov k Bogu, ki vlaga vse, da 
bi rešil svoje padlo stvarstvo. 

 



Razlaga 

1. Ozadje: Helenistični pojem modrosti (sofia) v obdobju Nove zaveze je dajal 
prednost inteligenci in teoretičnemu znanju pred praktičnimi spretnostmi. Filozof je bil 
»ljubitelj modrosti«, nekdo, ki je razumel in širil znanje o naravnem svetu in človeški 
izkušnji. Resnico je bilo mogoče uvrstiti v splošni sistem, ki je pomagal razložiti svet. V 
tistem času je obstajalo precej različnih grških filozofskih šol z različnimi poudarki, vse pa so 
se osredotočale na opazovanje, razum, logiko in intelektualne argumente, čeprav niso bile 
brez etičnih pomislekov. 

Razlikovati je treba šest glavnih grško-rimskih filozofskih šol, vključno s Pitagorovo 
šolo, Platonovo šolo in njegovimi nasledniki, Aristotelovo peripatetično šolo, Epikurjevo 
šolo, ki je kot ideal poudarjala ravnodušnost, cinike (ki so poudarjali preprostost in 
osvoboditev od družbenih konvencij) in šolo stoikov, ki je bila v času dogodkov iz Nove 
zaveze znana kot rimski stoicizem (ali pozna stoa) in je postala najvplivnejša filozofska šola 
tistega časa (glej John T. Fitzgerald: »Greco-Roman Philosophical Schools«, v The World of 
the New Testament, ur. Joel B. Green in Lee Martin McDonald [Grand Rapids: Baker 
Academic, 2013], str. 135–148). 

V Stari zavezi modrost ni omejena zgolj na znanje ali na integracijo znanja v skladen 
sistem, temveč opisuje sposobnost človeka, da pravilno uporabi znanje, ki je v odnosni 
povezavi z Bogom. To znanje je torej od Boga dano in vodi k sprejemanju etičnih (v jeziku 
stvarjenja bi rekli »dobrih«) odločitev. V 2 Mz 31,1-5 so uporabljeni trije ključni izrazi jezika 
modrosti (ḥokmah, »modrost«, binah, »inteligenca«, in da‘ at, »znanje«), ki opisujejo 
božansko spretnost, ki jo je umetnik Bezalel potreboval za izdelavo shodnega šotora in 
njegovih pripomočkov. Uporaba teh izrazov v tem posebnem kontekstu nam pomaga 
razumeti, da je modrost v Stari zavezi praktična in presega zgolj intelektualno prizadevanje. 

Avtorji Stare zaveze zastavljajo velika vprašanja o Božji pravičnosti in o tem, kako 
lahko ljudje pridobijo resnično modrost, čeprav se zavedajo, da ne bodo vsa naša vprašanja 
niti naše iskanje modrosti vedno vodilo do jasnih odgovorov (na primer Prg 20,24; Job 
28,20.21). Literatura modrosti v Stari zavezi vključuje Jobovo knjigo, Pregovore, knjigo 
Pridigar in izbrane psalme modrosti (na primer Ps 37, Ps 49, Ps 73). 

Odkritje zajetnega korpusa modrostne literature med spisi skupnosti iz Khirbet 
Qumrana v 1. stoletju pred Kristusom (znanih tudi kot Kumranski zvitki), ki poudarja znanje, 
poudarja dejstvo, da so bile razprave o modrosti pomemben element intelektualnih in 
filozofskih razprav med judovskimi skupnostmi pred prihodom Mesija v Palestino (glej J. I. 
Kampen: »Wisdom Literature at Qumran«, v Dictionary of New Testament Background: A 
Compendium of Contemporary Biblical Scholarship, ur. C. A. Evans in Stanley E. Porter 
[Downers Grove, IL: InterVarsity Press, 2000], str. 1263–1268). 

2. Norost in modrost: Pavel po uvodnih pozdravih, zahvali in pozivu k edinosti 
začne svoje sporočilo mladi cerkvi v Korintu s poudarkom na norosti in modrosti. 1. pismo 
Korinčanom 1,18-31 je retorični vrhunec Nove zaveze. Pavlova teza, naslovljena na 
Korinčane, nakazuje, da je evangelij za nekatere norost, za druge pa predstavlja Božjo 
odrešitveno moč (1 Kor 1,18). Ta paradoks je pomemben. Šibkost človeštva je v resnici 
priložnost za Boga, da pokaže svojo moč, kot Pavel poudari v poznejših poglavjih. 



Preostanek odlomka ponuja številne kontraste med modrostjo in nespametnostjo, 
Bogom in svetom, močnim in šibkim. Križ, orodje krutega rimskega mučenja in smrti, je 
postal sredstvo, po katerem je Bog uresničil odrešitev. Ta argument, ki je podlaga vsemu 
Pavlovemu pridiganju in zgodnjekrščanski cerkvi, se je mnogim novo spreobrnjenim 
vernikom izmed poganov verjetno zdel protikulturen in paradoksen. »Beseda o križu« (1 Kor 
1,18) je, skrajšano, sporočilo o smrti in vstajenju Jezusa Kristusa, ki ponuja odrešitev tistim, 
ki so to besedo slišali in vanjo verjeli. Zaznajmo »neumnost«, ki bi jo v tem sporočilu zaznalo 
katero koli grško-rimsko občinstvo: kako bi lahko Bog rešil ljudi (in svet) po smrti križanega 
obsojenega zločinca? Judje pa bi to sporočilo dojemali kot »kamen spotike« ali grško 
skandalon, kot je navedeno v 1 Kor 1,23. Ta kamen spotike po eni strani ali neumnost po 
drugi se metaforično nanaša na oviro za vero. 

3. Veselo sporočilo križa: Pavel že na samem začetku trdi, da je sporočilo o križu 
Božja moč tistim, ki se rešujejo. Križ vernikom ponuja ključ za razumevanje Božje modrosti, 
da ponuja odrešitev tistim, ki si pravičnosti ne zaslužijo in je nikoli ne morejo doseči. Križ je 
tudi več kot znak ali simbol, čeprav ga Judje ne priznavajo kot takega, kljub temu da 
hrepenijo po čudežnih znamenjih (Mt 12,38.39; Mr 8,11.12; tudi 1 Kor 1,22). Želja po 
znamenjih in čudežih odraža osnovno duhovno slepoto in morda celo otrdelost srca tistih, ki 
jih »zahtevajo« (ne »prosijo«). Evangelij o križanem in vstalem Kristusu pri Judih ali Grkih 
ne vzbuja vere, marveč jim postane »spotika« oziroma »neumnost«. Pavel to resničnost 
povzame v 1 Kor 1,25: »Kajti Božja norost je modrejša od ljudi in Božja slabotnost močnejša 
od ljudi«.  

Ta izjava Pavla pripelje do naslednje pomembne trditve: Božja izbira tistih, ki 
sestavljajo cerkev v Korintu, ni temeljila na njihovi modrosti ali njihovi moči in vplivu, 
marveč izključno na Božji suverenosti (1 Kor 1,26-29). Božja izbira nikoli ne temelji na 
človeških dosežkih, moči ali vplivu, temveč se zgodi v odgovor na to, da z vero zgrabimo 
Jezusovo roko. Včasih lahko zgrabimo celo roko, včasih pa komaj uspemo držati konico 
njegovega mezinca – vendar smo lahko prepričani, da smo v središču Božje milosti. To 
spoznanje nas po Pavlovih besedah rešuje tudi pred hvalisanjem z lastnimi »dosežki vere«. In 
»Kdor se hvali, v Gospodu naj se hvali« (1 Kor 1,31 CHR, sklicujoč se na Jer 9,23.24). 
Zanimivo je (in morda je bilo to že predvideno v poosebljenju modrosti v Prg 8 v Stari 
zavezi), da je Jezus Kristus poosebljena modrost od Boga, njegova pravičnost, posvečenje in 
odrešenje (1 Kor 1,30). 

 

Uporaba 

Modrost in norost sta v Pavlovem uvodnem poglavju, naslovljenem na cerkev v 
Korintu, tesno povezani. Pavel bralcem pomaga razumeti, da »človeška modrost ne more 
voditi do resničnega in odrešilnega spoznanja Boga, ki je dostopno le po norosti evangelija 
(v. 21)«. (»1. Korinčanom« v Andrews Bible Commentary, ur. Ángel Manuel Rodríguez et 
al. (Berrien Springs, MI: Andrews University Press, 2022), str. 1620)) Ob razmišljanju o 1 
Kor 1,17-31 v skupini razpravljajte o naslednjih vprašanjih: 

1. Kaj bi lahko bilo kamen spotike naši veri, čeprav imamo prednost, da lahko 
pogledamo nazaj na skoraj dvatisočletno zgodovino cerkve in zgodovino razlage Svetega 
pisma? 



2. Kakšen bi bil najboljši argument za tiste, ki menijo, da je evangeljsko sporočilo 
neumno ali le »pomirjevalo za nevedne«? 

3. Kateri vidik ali vidiki veselega sporočila križa bi pritegnili ljudi v vaši skupnosti 
zunaj cerkve? Kaj bi jim otežilo sprejetje evangelija? 

 

 

  



3. ENOTNOST V KRISTUSU 

 

Ključno besedilo: 1 Kor 1,10; 1 Kor 1,10-17; 1 Kor 3,18-23; Flp 2,1-8 

 

Splošni pregled 

V majhnem mestecu se je skupina prostovoljcev zbrala, da bi po nevihti obnovila 
občinski center. Temelji so bili trdni, gradbeni materiali pa kakovosten. Imeli so opeko, 
malto, orodje – vse, kar so potrebovali. 

A ko se je delo začelo, so izbruhnila nesoglasja. Ena ekipa je vztrajala: »Opeko je 
treba zlagati tako, ker je tako bolj učinkovito.« Druga ekipa je ugovarjala: »Ne, mi smo to 
vedno delali tako!« Nekateri delavci so se upirali navodilom drugih in rekli: »Sledimo samo 
navodilom našega vodje ekipe.« Nekateri so celo odšli z gradbišča in rekli: »Če je vključena 
ta skupina, ne želimo sodelovati pri tem delu.« 

Ob koncu dneva je bilo tisto, kar bi moralo biti trdna stena, bila le neurejena 
zmešnjava – nekatere opeke so bile poševne, druge so manjkale, celotna konstrukcija pa je 
bila nestabilna. Že rahel dotik bi jo lahko podrl. Mimo je šel star zidar, zmajal z glavo in 
rekel: »Sama opeka je le kamen. A opeke, ki se stikajo in so povezane z malto, ki jih drži na 
mestu – to je stena. To je moč.« 

Tako kot te opeke lahko cerkev v Korintu – in danes – trdno stoji zgolj če je združena 
v Kristusu, ki je temelj. Razdeljenost oslabi telo. Ko damo na stran ponos in sledimo 
Kristusovemu zgledu služenja, postanemo neomajni. 

V zgodnji cerkvi enotnosti ni najbolj ogrožalo preganjanje, ampak ponos. V odlomkih 
tega tedna najdemo dve glavni temi, povezani s to problematiko. Na kratko ju lahko 
povzamemo takole: 

1. Nevarnost kultov osebnosti: V 1 Kor Pavel piše, kako so se verniki razdelili na 
podlagi zvestobe različnim voditeljem – oblikovali so kulte osebnosti okoli Pavla, Apola in 
Kefa oz. Petra. Te frakcije so nadarjene voditelje spremenile v vir razdora in cerkev odvrnile 
od njenega pravega temelja: Kristusa. 

2. Moč Kristusovega služenja: Nasprotno pa Flp 2,1-8 ponuja protistrup: Kristusovo 
ponižnost. Pavel vernike spodbuja, naj se odpovejo sebičnim ambicijam in ne gledajo na 
svoje lastne interese, temveč na interese drugih. Kaže na Jezusa, ki je, čeprav enak Očetu, 
prevzel podobo služabnika, se ponižal in postal poslušen do smrti. To je pravi vzor edinosti: 
požrtvovalna ljubezen. 

Ti odlomki skupaj vabijo cerkev, naj zavrne ponos in igranje moči ter namesto tega 
stremi k edinosti po ponižnosti s srcem služabnika, po zgledu Kristusa. 

 

 

 



Razlaga 

1. Ozadje: Suženjstvo je bilo v svetu Nove zaveze žalostna realnost. Grška 
terminologija, uporabljena v Novi zavezi, ne razlikuje jasno med služabnikom (na primer 
zaposlenim, ki ima nadrejenega in opravlja določene naloge ter za to prejema plačilo) in 
sužnjem. Pravilen prevod grškega izraza doulos, »služabnik, suženj«, bi bil na primer lahko 
bodisi »služabnik« bodisi »suženj«, odvisno od konkretnega konteksta. Zgodovinarji 
ocenjujejo, da je bilo v Rimskem imperiju v prvem stoletju po Kristusu v suženjstvu kar 
dvanajst milijonov ljudi – med 16 in 20 odstotkov celotnega prebivalstva, ki je štelo vsaj 
šestdeset milijonov (glej S. Scott Bartchy: »Slaves and Slavery in the Roman World«, v: The 
World of the New Testament, ur. Joel B. Green in Lee Martin McDonald [Grand Rapids: 
Baker Academic, 2013], str. 170). 

Sužnji so bili pogosto cenjeni člani večjega gospodinjstva in so včasih zasedali 
odgovorne položaje v domu. Za razliko od prakse suženjstva v Novem svetu med prebivalci 
Rimskega imperija statusa sužnja nista označevala niti barva kože niti etnično/rasno poreklo. 
Rimsko pravo je skrbno urejalo ravnanje s sužnji in mnogi sužnji so lahko pričakovali, da jih 
bodo njihovi lastniki kasneje v življenju osvobodili. Kljub temu suženjstvo ni bila dobrosrčna 
institucija. Mnogi sužnji so strašno trpeli pod krutimi gospodarji in doživeli vse vrste zlorab. 

Dejstvo, da več besedil Nove zaveze uporablja terminologijo in prispodobe, povezane 
s suženjstvom, kaže na njegov pomen za tiste, ki želijo razumeti kulturno ozadje Nove 
zaveze: »Tri ključne besede v Pavlovem besednjaku – ‚odkup‘, ‚opravičenje‘ in ‚sprava‘ – se 
neposredno navezujejo na proces in rezultate osvoboditve iz suženjstva,« ugotavlja Bartchy 
(glej S. Scott Bartchy: »Slaves and Slavery in the Roman World«, v The World of the New 
Testament, ur. Joel B. Green in Lee Martin McDonald [Grand Rapids: Baker Academic, 
2013], str. 176). Takšna terminologija in pojmi so bralcem pomagali razumeti pomembne 
teološke koncepte, vključno s tistim, ki opisuje osvoboditev vernika iz suženjstva greha in 
odtujenosti od Boga. 

2. Kulti osebnosti – grožnje edinosti: Grožnje edinosti se pojavljajo v najrazličnejših 
oblikah in Pavel se z nekaterimi izmed njih ukvarja že na začetku svojega pisma. Že dolgo 
pred pojavom vplivnežev na družbenih omrežjih, športnih superzvezdnikov, pastorjev velikih 
cerkva, neizmerno bogatih milijarderjev ali karizmatičnih svetovnih voditeljev so ljudje 
sledili svojim najljubšim duhovnim voditeljem. Sledenje različnim duhovnim voditeljem v 
okviru cerkvene skupnosti lahko vodi do sporov in pogosto povzroča razdore. Ta razdeljenost 
se lahko nadalje razcepi v nasprotujoče si skupine, ki so v sporih med seboj. V cerkvi v 
Korintu je očitno obstajalo več skupin, ki so podpirale različne voditelje. 

1 Kor 1,12 omenja več imen. Nekateri so trdili, da so privrženci Apola. Apolo je bil 
judovski kristjan, rojen v Aleksandriji. »Bil je izobražen in dober izvedenec v Pismih.« (Apd 
18,24) Bil je verjetno dober govorec in pridigar, ki je s svojo retoriko in navdušenjem za 
oznanjevanje Jezusa navdušil svoje poslušalce (Apd 18,25). Apolo je pomagal graditi cerkev 
v Korintu, medtem ko je bil Pavel v Efezu (Apd 19,1.2); vendar se zdi, da pred tem ni slišal 
za krst z Duhom (Apd18,25). 

Drugi so izkazovali zvestobo Kefu, kar je aramejska oblika imena Peter. Peter je bil 
prvi med apostoli, ki je služil nejudom (Apd 10).Zaradi njegove vodilne vloge med apostoli 
so ga mnogi očitno šteli za glavnega krščanskega voditelja ali vodilno osebnost gibanja. 



Drugi so trdili, da sledijo Pavlu. Čeprav so imeli očitno različne pristope k misijonskemu 
delu, je zanimivo opaziti, da so si ti voditelji prizadevali podpirati delo drug drugega, ne pa 
ga kritizirati (glej na primer Petrovo podporo Pavlu v 2 Pt 3,15 in Pavlovo odobravanje 
Apolovega dela v 1 Kor 3,4-7). 

Moramo pa tudi opozoriti, da so bili pripravljeni kritično razpravljati drug z drugim, 
če je to zahtevala določena zadeva. Dobro primer tega je Pavlova razprava s Petrom glede 
pomembnega vprašanja občestva z verniki iz poganstva ter vprašanja pomembnosti in 
pomena obrednih zakonov ter pravičnosti po veri (glej Gal 2,11-21). Kljub močnim vezem, ki 
so povezovale različne voditelje zgodnje cerkve, so nekateri verniki še vedno uspeli 
izkoristiti nauke teh različnih voditeljev enega proti drugemu, da bi ustvarili razkol. 

Pavlov predlog rešitve je mogoče najti v 1 Kor 3,18-23. Pavel poudarja nevarnost 
iluzije korintskim bralcem. Ti so se imeli za »modre« in niso razumeli, da se božanska 
modrost nevernim zdi neumnost. Da bi podprl svoj argument, citira dve starozavezni besedili 
(Job 5,13 in Ps 94,11), potem pa komentira različne frakcije. Namesto da bi se vključil v 
razpravo o tem, kdo je teološko bolj utemeljen ali vrednejši vplivnež, Pavel poudari potrebo 
vsakega vernika, da ohrani Kristusa v središču svojega duhovnega življenja in ne dovoli 
nobenemu voditelju zavzeti prostora, ki pripada Kristusu, ne glede na to, kako zgovoren ali 
dober je ta vodja. »Zato naj se nihče ne ponaša z ljudmi,« (1 Kor 3,21) predlaga, kajti »vi ste 
Kristusovi, Kristus pa Božji« (1 Kor 3,23). Najti svojo identiteto in dom v Kristusu pomaga 
preprečiti razdeljenost. 

3. Kristusovo služenje: Večina nas ne razume v celoti pojma »služabnik«, kot se 
uporablja v Novi zavezi. Pismo Filipljanom 2,1-8 ponuja koristen primer služenja v okviru 
edinosti. Pavel svojim bralcem poudarja pomen edinosti. Semantično moč štirih pogojnih 
stavkov »če« v Flp 2,1 bi bilo treba razumeti »kot poziv, ki temelji na gotovosti (»ker 
obstaja«) duhovnih resničnosti, izraženih … v krščanskem življenju.« (Geslo »Philippians« v 
Andrews Bible Commentary, ur. A. M. Rodríguez et al. (Berrien Springs, MI: Andrews 
University Press, 2022), str. 1730.) Pavel nato deli svoje osebno upanje in veselje, da bi 
morala biti cerkev »istih misli in iste ljubezni, ene duše in enega mišljenja« (Flp 2,2), kar na 
koncu pomeni, da njegovi bralci ne bi iskali svojih interesov, ampak bi se osredotočali na 
interese drugih (Flp 2,4). 

Naslednji odstavek uporablja Jezusov primer kot vzor za cerkev. Verniki cerkve naj v 
medsebojnih odnosih posnemajo Jezusovo popolno predajo. Teologi se sklicujejo na to 
besedilo, da bi opisali Kristusa pred učlovečenjem (Flp 2,6.7), med njegovim učlovečenjem 
na zemlji (Flp 2,7.8) in njegovim povišanjem po vstajenju (Flp 2,9-11). Jezus je postal 
doulos, služabnik ali suženj. »Se je izpraznil« (Flp 2,7) ali »se je izničil«. Prostovoljno se je 
odločil, da ne bo uporabil svoje moči in božanskih lastnosti, da bi lahko bil »Božji služabnik« 
in rešil planet, ki se je uprl. »To mislite v sebi, kar je tudi v Kristusu Jezusu,« (Flp 2,5) je 
Pavlov opomin, da moramo tudi mi posnemati Jezusovo ljubezen – čeprav bo ta nepopolna v 
krhkih in grešnih ljudeh – v odnosih z našo versko skupnostjo. 

 

 

 



Uporaba 

 

 Enotnost (ali njeno pomanjkanje) je bila glavna tema v korintski cerkvi in je tudi v 
vedno prisotna med adventisti sedmega dne. Nekateri med nami na družbenih omrežjih 
sledimo svojemu najljubšemu govorniku ali preživimo veliko časa ob gledanju 
videoposnetkov naše najljubše službe. Pogosto naši konflikti izhajajo iz različnih razlag 
svetopisemske resnice ali pa se srečujemo z osebnostnimi nesoglasji med vodstvom. Pavlovo 
sporočilo Korinčanom nas opominja, da ta konflikt ni nič novega. Vodenje s služenjem je 
pogosto slišana fraza; vendar se s težavo trudimo, da bi njena načela uporabili pri sebi in v 
odnosih med seboj. 

1. Kako se lahko izognemo nesoglasjem zaradi različnih skupin znotraj cerkve? 

2. Katere strategije lahko najdemo v Svetem pismu, ki nam pomagajo osredotočiti se na 
Jezusa kot središče naše vere in naše cerkvene skupnosti? 

3. Korenina mnogih sporov je naše različno razumevanje svetopisemske resnice. Trdimo, da 
ljubimo resnico in smo ji zavezani. Kako naj se torej vedemo do drugih, katerih razumevanje 
Svetega pisma se razlikuje od našega? Česa se lahko naučimo od Jezusa, ki je trdil, da je 
»pot, resnica in življenje«? 

4. Zakaj je tako težko slediti Kristusovemu zgledu popolnega služenja? 

5. Katere bi bile svetopisemske strategije in praktični koraki, s katerimi bi v naše cerkve 
vnesli več enotnosti? 

 

  



4. GREH V CERKVI 

 

Ključno besedilo: 1 Kor 6,19.20; 1 Kor 5,1-13; 1 Kor 6,1-13 

 

Splošni pregled 

Pri vožnji s podzemno železnico v Združenem kraljestvu potnike zvočna sporočila in 
vizualna opozorila nenehno opozarjajo, naj »pazijo na vrzel«. Zdi se povsem samoumevno, 
da bi morali ljudje gledati, kam stopajo, in da stopiti v vrzel med vlakom in peronom 
povzroči hude poškodbe. A kljub temu ljudje še vedno stopajo v vrzel. Zdi se torej, da je 
treba potnike nenehno opozarjati na to, kar je očitno.  

Razlika med znanjem in delovanjem, med nekaj »vedeti« in to nekaj »početi«, je 
koncept, ki se nanaša na neskladje med tem, kar vemo, da bi morali narediti, in tem, kar 
dejansko naredimo. Ta koncept lahko opredelimo kot imeti znanje, veščine ali sposobnost, da 
nekaj dosežemo, a nam to ne uspe. 

Ko razmišljamo o temi greha v cerkvi in o odločitvah, ki jih verniki sprejmejo (ali ne 
sprejmejo) in te vplivajo na širše Kristusovo telo, nam lahko koncept znanja in delovanja 
ponudi dobro izhodiščno točko za vključitev v svetopisemsko razpravo. 

Lekcija tega tedna izpostavlja tri pomembne teme: 

1. Nevarnosti racionalizacije greha. Pogosto ločujemo etična in moralna vprašanja 
od naše prakse in odločitev, ki jih sprejemamo, tako da bodisi ignoriramo očitno bodisi 
zatiramo svoja prepričanja, da bi racionalizirali svoje vedenje. Pavlovo sporočilo Korinčanom 
ponuja dober primer takšnega vedenja in jasno pokaže, kako rešiti to situacijo. 

2. Svetopisemska osnova za zakonsko zvezo. Svetopisemski koncept zakonske zveze 
temelji na teologiji stvarjenja in bi moral nuditi temelj našemu razmišljanju o tej temi. 
Incestni primer iz 1 Kor 5,1 in pomanjkanje kritičnega razmišljanja o tej temi s strani 
korintske cerkvene skupnosti nas spominjata na realnost vrzeli med védenjem in delovanjem 
znotraj cerkve. 

3. Reševanje konfliktov. Reševanje konfliktov med verniki cerkve bi moralo potekati 
znotraj cerkve in ne na posvetnih sodiščih. Reševanje konfliktov znotraj cerkve ponuja 
priložnost za odrešilno pravičnost in poudarja prepričanje, da je cerkev, Kristusovo telo, 
zmožna rešiti tudi zahtevna vprašanja. 

 

Razlaga 

1. Ozadje: Poroka in spolne prakse: Poroka je bila v grško-rimski družbi 
zaznamovana z avtoriteto glave gospodinjstva (običajno moža) v odnosu do žene. Razširjene 
družine, ki so vključevale več generacij družinskih članov ter služabnikov in sužnjev, so bile 
običajne. Žene so običajno skrbele za vsakodnevno vodenje gospodinjstva: vodile so 
služabnike in sužnje, usmerjale vzgojo otrok in nadzorovale oskrbo shramb. 



Rimljani so poznali dve vrsti zakonitih zakonskih zvez: z manusom (lat., dobesedno 
»roka«) ali brez nje. Manus je bila pravna in ekonomska avtoriteta, ki jo je oče ohranil nad 
svojo hčerjo po njeni poroki. »V zgodnjem rimskem obdobju je bila zakonska zveza z 
manusom pogosta. V obdobju Nove zaveze pa je bila veliko bolj običajna zakonska zveza 
brez manusa, pri čemer je oče ohranil pravno in ekonomsko avtoriteto (lat. potestas) nad 
svojo poročeno hčerjo. ... Takšni ukrepi [zakonska zveza z manusom] so okrepili vez hčera z 
družino in jim v zakonskih sporih lahko zagotovili močne zaveznike.« (Margaret Y. 
MacDonald: »Marriage, NT« v The New Interpreter’s Dictionary of the Bible, ur. K. Doob 
Sakenfeld, 5 zvezkov (Nashville: Abingdon Press, 2006), zvezek 3, str. 812) Zakonske zveze 
so lahko sklepali le svobodni državljani, čeprav pogrebni napisi kažejo, da so se sužnji 
»pogosto razumeli kot poročeni in si prizadevali ustvariti stabilno družinsko enoto« (str. 813) 
tudi brez uradnih poročnih pogodb. 

Judovska poroka je imela veliko skupnega s poroko v grško-rimskem svetu. 
Pomembno je bilo plačilo dote; poroke so običajno urejale družine in ustvarjale mrežo 
razširjenih gospodinjstev. Pavlov pogled na poroko odraža njegovo judovsko ozadje, čeprav 
sam ni bil poročen. 

2. Vrzel med vedeti in početi: Pavel je v svojem pismu korintski cerkvi odkrit glede 
očitne razlike med vedeti in početi v njihovi cerkveni skupnosti. Ta razlika je bila povezana s 
spolno nemoralnostjo (porneia), kot navaja 1 Kor 5,1 (»takšno, kakršnega niti med pogani 
ni«). Razlika med vedeti in početi je pogosto odraz človeške šibkosti in grešnosti. Pavel to 
stanje dobro opiše v Rim 7,19: »Ne delam namreč dobrega, ki ga hočem, marveč delam zlo, 
ki ga nočem.« Večina bi se v nekem trenutku svojega življenja strinjala s Pavlovim 
opažanjem. Na neki način dobro, o katerem smo prepričani ali smo se ga celo zavezali početi, 
včasih ni tisto, kar se odločimo narediti. Proučevalci Nove zaveze so razpravljali o identiteti 
pripovedovalca (»jaz«) v Rim 7 in ponudili številne predloge. Nobena od teh razlag ne bo 
zmanjšala ali spremenila osnovne realnosti vrzeli med vedeti in početi v življenju Jezusovih 
sledilcev. Božja postava, ki je tako prevladujoča v Rim 7, ni dovolj, da nas reši pred nami 
samimi in pred našim grehom. Resnično potrebujemo Odrešenika! 

Kar resnično potrebujemo, je preobrazba srca, ki jo lahko naredi le Božji Duh. Pavel 
potrjuje to resničnost z močnimi besedami v Rim 8,1: »Zdaj ni torej nobene obsodbe za tiste, 
ki so v Kristusu Jezusu«. Ko smo »v Kristusu Jezusu«, smo varni in se lahko začne 
preobrazba. Premagovanje vrzeli med vedeti in početi zahteva zavezanost in odprtost za 
spremembo, saj sprememba – zlasti duševna sprememba in kognitivno-vedenjska sprememba 
– zahteva nove vzorce in veliko vaje. Z besedami Jamesa K. A. Smitha: »Ne morem se 
preprosto z mislimi prebiti do kreposti. . . . Zakoni, pravila in zapovedi opredeljujejo in 
izražajo dobro; obveščajo me o tem, kaj naj bi naredil. Toda krepost je drugačna: kreposti se 
ne pridobi intelektualno, ampak čustveno. Vzgoja v kreposti ni kot učenje desetih zapovedi 
ali naučiti se na pamet Kol 3,12-14. Vzgoja v kreposti je vrsta oblikovanja, preoblikovanja 
naših nagnjenj. »Učenje kreposti – postati krepostni – je bolj podobno vadbi lestvic na 
klavirju kot učenju glasbene teorije: cilj je v nekem smislu, da se prsti naučijo lestvic, da 
lahko nato igrajo ‚naravno‘, kot da bi bilo to samoumevno. Učenje tukaj ni le pridobivanje 
informacij; je bolj kot vdelovanje nečesa v samo tkivo tvojega bitja.« (James, K. A. Smith: 
You Are What You Love: The Spiritual Power of Habit (Grand Rapids, MI: Brazos Press, 
2016), str. 18) 



3. Spolna nemorala: Le malo grehov med verniki sproža več razprav kot greh, 
povezan s spolnostjo. Izraz »porneia«, ki pomeni »spolna nemorala«, je v pismu prvič 
omenjen v 1 Kor 5,1, podrobneje pa je obravnavan v poglavjih 5–7. »V koine grščini se ta 
beseda lahko nanaša na splošno nemoralo, vendar je bila najpogosteje povezana s plačilom za 
prostitute (moške ali ženske, op. lekt.) ali občasno s prešuštvom.« (Paul Gardner: 1. 
Corinthians, Zondervan Exegetical Commentary on the New Testament (Grand Rapids, MI: 
Zondervan, 2018), str. 224) 

Spolna etika judovstva in zgodnje cerkve je temeljila na Svetem pismu: odobren je 
heteroseksualni odnos v okviru zakonske zveze, ki je sama po sebi zakoreninjena v teologiji 
stvarjenja. Jasno je, da so imeli prebivalci Korinta veliko bolj ohlapno razumevanje spolne 
etike – vendar so bili tudi oni zgroženi nad spolnim odnosom med moškim in ženo njegovega 
očeta. Grška terminologija, uporabljena za opis žene, nakazuje, da ni bila biološka mati te 
osebe, temveč njegova mačeha, kar je še vedno resno kršenje morale. 

Pavla pa je skrbelo ravnodušje korintske cerkve do te situacije. Namesto da bi 
obžaloval to realnost, Pavel opisuje cerkev kot »arogantno« (1 Kor 5,2) in pripravljeno 
spregledati to situacijo. Nekateri strokovnjaki menijo, da je morala biti oseba, ki je 
prakticirala tovrstno spolno nemoralo, zelo vplivna ali bogata. Ta situacija ni zahtevala 
strpnosti, marveč odločno ukrepanje. 

Pavel v svojem pismu poziva cerkev, naj hitro ukrepa. Pravi, da bi tega »izročil satanu 
v pogubo mesa, da bi se njegov duh rešil na Gospodov dan« (1 Kor 5,5). Ta metaforična 
izjava se nanaša na izključitev človeka iz cerkvenega telesa. Cerkev je morala potrditi 
njegovo lastno odločitev. Kot je opozoril eden od komentarjev: »Ker se je s svojimi dejanji 
odločil vstopiti v Satanovo kraljestvo, je bila odločitev cerkve, da potrdi njegovo izbiro. 
Pustili bi ga, da trpi posledice svojih zlobnih dejanj.« (»1 Corinthians« v Andrews Bible 
Commentary, ur. Ángel Manuel Rodríguez et al. (Berrien Springs, MI: Andrews University 
Press, 2022), str. 1624) 

To cerkveno odločitev je treba razumeti v odrešilnem kontekstu, podobno kot 
Jezusovo izjavo v Mt 18,17, ko govori o konfliktu v cerkvi in ločitvi med cerkvijo in 
zablodelim vernikom, ki naj bi za cerkev postal »kot pogani in davkarji«. Takšno dejanje je 
bilo treba sprejeti, da bi grešni vernik postal predmet ljubeče skrbi in prijaznega zanimanja 
cerkve. Takrat bi cerkev lahko pokazala to ljubezen tako, da bi ga povabila h kesanju in 
ponovni vključitvi v Božje kraljestvo. 

4. Reševanje sporov v cerkvi: Pavlova skrb za korintsko cerkev je zajemala tudi 
način, kako je cerkev reševala napetosti in spore med svojimi verniki. Dejstvo, da so verniki 
cerkve druge vernike vlačili pred uradno sodišče, je bilo za Pavla popolnoma nepojmljivo 
(glej 1 Kor 6,1-8). Ta problem poudarja številne notranje konflikte in spore, ki jih je očitno 
imela cerkev, ter pomanjkanje modrosti in božanske presoje pri reševanju teh konfliktov in 
sporov znotraj »telesa«. 

Cerkev kot združeno telo ponavlja in odmeva Pavlove prejšnje skrbi glede skupin v 
cerkvi in edinosti (1 Kor 3 in 4). Pavlovo vztrajanje pri notranjem reševanju napetosti in 
vprašanj ima očitno svoj precedens in vzgled v Stari zavezi in judovski tradiciji. Ta precedens 
izhaja iz prepričanja, da je bil sam Bog sodnik svojega ljudstva (primerjaj 1 Sam 24,15; Ps 
50,6; Ps 75,7; Iz 33,22 itd.) in vse zemlje (1 Mz 18,25). 



 

Uporaba 

Napetosti in spori v cerkvi niso zadeve, ki jih je enostavno rešiti. Besedila, ki 
obravnavajo vprašanje spolne nemorale in načine, kako naj cerkev reši ta problem, 
sodobnemu bralcu ponujajo pomembne strategije za reševanje greha, napetosti in sporov v 
naših verskih skupnostih. V razredu razmislite o naslednjih vprašanjih. 

1. Kaj bi rekel prijatelju, ki ti pove, da mu je težko ravnati pravilno, čeprav ve, kaj bi 
moral storiti? 

2. Ali ima vrzel med vedeti in početi/delovati kaj opraviti s pravičnostjo po delih? Če 
da, zakaj? Če ne, zakaj ne? 

3. Zakaj je tako težko ponuditi odpuščanje tistim, ki se borijo s spolnimi grehi? 

4. Kaj bi bila najboljša strategija za pomoč tem, ki se borijo s spolnimi grehi? 

 

  



5. VSE NA SLAVO BOGU 

 

Ključno besedilo: 1 Kor 10,31; 1 Kor 10 

 

Splošni pregled 

Predstavljajte si skupino pohodnikov, ki se odpravlja na zahtevno gorsko pot. Pot je 
znana po svojih osupljivih razgledih, a tudi po nevarnih pečinah. Na začetku poti zagledajo 
opozorilni znak: »POZOR: Pred vami so nevarne pečine – mnogi so padli! Ostanite na 
označeni poti.« 

Nekateri pohodniki opozorilo vzamejo resno, ostanejo na označeni poti in se izogibajo 
pečinam. Drugi se ne menijo za znak, saj si želijo doživeti vznemirjenje, ko stojijo na robu in 
slikajo najboljši sebek (selfie). Tretja skupina pohodnikov vztraja, da imajo pravico 
raziskovati, kjer koli želijo, ne da bi morali paziti na označene poti. »To je naša tura. Nihče 
nam ne more narekovati, kaj naj počnemo!« A njihove odločitve ne vplivajo le na njih same – 
če eden od njih pade ali se izgubi, bo s tem v nevarnost spravil tudi tiste, ki mu sledijo. 

Krščansko življenje je seveda veliko več kot le pohod. Vendar pa lahko trije pristopi 
pohodnikov odražajo našo pot vere. V 1. pismu Korinčanom 10 Pavel obravnava te pristope. 

Tako kot večina svetopisemskih avtorjev je tudi Pavel malikovanje obravnaval kot 
zelo resen greh, ki je v nasprotju s pravim čaščenjem Boga. Vprašanje čaščenja je osrednje za 
vsakdanja življenjska vprašanja, saj je vsakršno povezovanje z malikovanjem zavračanje 
Božje vladavine in odpira pot moralni in duhovni izprijenosti. V tem kontekstu Pavel 
podrobneje obravnava več tem: 

1. Učenje iz Izraelove preteklosti: Pavel spomni Korinčane na Izraelove neuspehe v 
puščavi – malikovanje, spolno nemoralo, preizkušanje Boga in godrnjanje. Njihov padec 
služi kot opozorilo vernikom, naj ne ponavljajo istih napak. 

2. Nevarnost malikovanja: Pavel poziva vernike, naj bežijo od malikovanja in naj se 
ne udeležujejo poganskih praks, ter jih opominja, da je čaščenje malikov nezdružljivo s 
čaščenjem Boga. 

 3. Krščanska svoboda in odgovornost (1 Kor 10,23-30): Pavel piše, kako naj verniki 
modro uporabljajo svojo svobodo, zlasti ko gre za uživanje malikom žrtvovane hrane. Samo 
zato, ker je nekaj dovoljeno, še ne pomeni, da je koristno za vse. 

4. Živeti za Božjo slavo (1 Kor 10,31-33): Pavel povzame svoje sporočilo s spodbudo 
vernikom, naj vsako odločitev sprejemajo z mislijo na Božjo slavo. Poleg tega jih opomni, 
naj ravnajo tako, da odražajo Kristusa in druge usmerjajo k njemu. 

 

Razlaga 

1. Ozadje: Oblike čaščenja v Korintu v 1. stoletju po Kristusu: koncept čaščenja 
Korinčanom ni bil tuj. Za razliko od mnogih današnjih sodobnih zahodnih družb takrat 



čaščenje ni bilo zasebna osebna zadeva. Politika, trgovina in družbeno življenje so bili tesno 
prepleteni s čaščenjem. Čaščenje v 1. stoletju v Korintu je vključevalo žrtvovanje, praznike, 
festivale, procesije, v nekaterih kultih pa tudi spolne obrede. Korint je bil pomembno grško-
rimsko mesto, znano po verskem pluralizmu in predanosti različnim bogovom. Mesto je 
imelo številne templje in kulte, kar odraža njegov status bogatega trgovskega središča, na 
katerega so vplivale tako grške kot rimske verske tradicije. 

Čaščenje v Korintu v 1. stoletju po Kristusu je zavzelo mnoge oblike, kar je odražalo 
kozmopolitsko sestavo mesta. Bilo je veliko bogov (glej točko 2 spodaj). Čeprav je imelo 
mesto pogosto priljubljeno božanstvo, so posamezniki lahko izbirali, katere bogove želijo 
častiti, odvisno od tega, kakšne koristi so si želeli pridobiti. Večina ljudi je častila več bogov. 
Po vsem Rimskem imperiju se je od dobrih državljanov pričakovalo, da častijo tudi rimskega 
cesarja. Čeprav je pri izbiri boga obstajala določena svoboda, je lahko zavrnitev čaščenja 
cesarja prinesla družbene in politične posledice, saj se je čaščenje cesarja štelo za izkaz 
zvestobe Rimu. 

V večini templjev so žrtvovali bike, koze ali ptice, ki so jih darovali bogovom, temu 
pa so včasih sledile skupinske gostije. Med temi pojedinami v templjih so častilci jedli hrano, 
ki je bila darovana božanstvu. Potekale so tudi velike javne slovesnosti z verskimi obredi, kot 
so bile istmijske igre (posvečene bogu Pozejdonu). Te slovesnosti so vključevale procesije, 
gostije in predstave. Nekateri od teh obredov so vsebovali spolne elemente, zlasti pri čaščenju 
bogov plodnosti. Nekateri strokovnjaki menijo, da je čaščenje v Afroditinem templju 
vključevalo obredno prostitucijo (primerjaj z Walter A. Elwell in Barry J. Beitzel: »Corinth«, 
v Baker Encyclopedia of the Bible [Grand Rapids, MI: Baker, 1988], str. 514). 

Čeprav je bilo čaščenje na splošno zelo javno, so nekatere religije, kot sta kult 
Demetre in Persefone, imele skrivne iniciacijske obrede in obrede čaščenja. Ta ekskluzivnost, 
ki je obljubljala duhovno razsvetljenje, nedostopno navadnim ljudem, je bila nekaterim 
ljudem nedvomno privlačna. Medtem ko so v večjih templjih potekali javni obredi čaščenja, 
so mnogi ljudje prakticirali tudi zasebno čaščenje, kar je razvidno iz zasebnih svetišč z 
majhnimi kipci in daritvami kadila, ki so jih arheologi odkrili v zasebnih gospodinjstvih. 

2. Opredelitev malikovanja: V svetu, kjer so bili maliki povsod prisotni in so jih 
naslavljali s spoštovanjem in predanostjo bogovom, ki so jih predstavljali, je Pavlova trditev 
v 1 Kor 8,4, da »v svetu ni nobenega malika« in da »nobenega Boga ni razen enega«, 
zagotovo zvenela radikalno. Pavel ne verjame v idejo, da bi figurice ali predmeti (na primer 
maliki) lahko imeli magično moč sami po sebi. Priznava pa, da nekateri verniki, zlasti tisti, ki 
so se šele pred kratkim spreobrnili iz poganstva, svojo spreobrnitev morda še vedno razumejo 
kot preprosto zamenjavo bogov (ali zvestobe tem bogovom). Ta odnos je bil še posebej viden 
pri vprašanju uživanja hrane, ki je bila darovana malikom. 

V 1 Kor 10 Pavel pojasnjuje ta nov svetovni nazor (»in nobenega boga ni razen 
enega«) in hkrati izreka strogo opozorilo proti malikovanju. Kot primer uporabi zgodovino 
Izraela, da poudari, da malikovanje ni zgolj čaščenje kipov. Malikovanje vključuje tudi 
nezvestobo Bogu ter duhovno nevarnost, da ne izkazujemo ljubezni in odgovornosti do 
vernikov. 

Pavel najprej bralce spomni, kako so Izraelci, ki so doživeli Božjo čudežno 
osvoboditev iz Egipta, kljub temu malikovali in bili kaznovani z Božjo sodbo. V 1 Kor 10,1-4 



Pavel našteje blagoslove, ki so jih prejeli Izraelci. Imeli so božansko vodstvo v obliki oblaka. 
Doživeli so čudežno osvoboditev, ko se je morje razdelilo, in vsak dan so bili fizično in 
duhovno oskrbljeni z mano in vodo iz skale (ki jo Pavel v nadaljevanju identificira kot 
Kristusa). 

Kljub tem blagoslovom so mnogi Izraelci padli. Bogu so se zamerili s tem, da so se 
ukvarjali z malikovanjem, kar je odprlo vrata spolni nemorali (1 Kor 10,5-10). Nadaljevali so 
s katastrofalnim preizkušanjem Boga. Njihovo godrnjanje je vodilo v odprt upor in se 
končalo z njihovim uničenjem.  

Pavel te dogodke primerja z verniki v Korintu (1 Kor 10,11-13). Zgodovina Izraela 
služi kot opozorilo pred nevarnostjo malikovanja. Pavel poziva k budnosti, ne pa k strahu in 
tesnobi, ker nam Bog lahko zagotovi zmago nad vsem, kar nas zadene. 

Pavel nato poda neposredno zapoved: »Bežite od malikovanja!« (1 Kor 10,14) 
Pojasni, da čeprav maliki sami po sebi nimajo moči, obstajajo hudobni angeli in hudič, 
katerim posameznik posredno prisega zvestobo, ko sodeluje v malikovalskem čaščenju (1 
Kor 10,20). Zato je sodelovanje v malikovalskih praznikih duhovno nevarno. Pavel opozarja, 
da verniki ne morejo biti deležni tako »Gospodovega keliha« kot »keliha demonov« (1 Kor 
10,21), s čimer poudarja nezdružljivost malikovanja s krščanstvom.  

V 1 Kor 10,15-18 Pavel izpostavi, da tako kot sodelovanje pri Gospodovi mizi 
simbolizira enotnost s Kristusom, tako tudi uživanje malikom žrtvovane hrane ustvarja 
nesveto duhovno povezavo. Čeprav maliki sami po sebi niso nič, sodelovanje v dejanjih 
čaščenja, kot je žrtvovanje malikom, vključuje občestvo z demoni. Malikovanje ni le čaščenje 
lažnih bogov, marveč tudi duhovno zapletanje s silami teme.  

Verniki so poklicani k izključni predanosti Bogu (1 Kor 10,21.22) in ne morejo hkrati 
piti iz Gospodovega keliha in keliha demonov. V skladu s 5 Mz 32,21 Pavel svari, da Bog ne 
tolerira razdeljene zvestobe. Pavel vidi malikovanje kot lažno čaščenje – je duhovno nevarno 
in nezdružljivo z vero v Kristusa. 

3. Razvijanje »protiteles« proti malikovanju: Pavel poziva k popolni ločitvi od 
malikovanja, v 1 Kor 10,23-33 pa nadalje pojasnjuje, da ta ločitev ne sme voditi v kritiziranje 
in nadzorovanje cerkve z namenom, da bi jo ohranili čisto. Kristjani imajo tako svobodo kot 
odgovornost, kar Pavel obravnava v praktičnih pomislekih glede hrane, ki je bila morda 
posvečena malikom in je nato prišla na trg.  

V 1 Kor 10,23.24 je navedeno načelo, da je ljubezen pomembnejša od svobode. 
Nesebičnost in ne oklepanje lastnih pravic ali celo lastnih predstav o krščanskem 
življenjskem slogu bi morala postati norma. Čeprav nekaj v Svetem pismu ni narobe ali 
prepovedano, morda ni koristno za druge. Verniki bi morali duhovno blaginjo drugih 
postaviti pred osebno svobodo. 

V naslednjih nekaj vrsticah (1 Kor 10,25-30) Pavel dovoli uživanje mesa s trga, ne da 
bi spraševal o njegovem izvoru. Vendar odsvetuje njegovo uživanje, če kdo izrecno navede, 
da je bilo žrtvovano malikom, saj je praksa neuživanja takšne hrane služila kot zaščitni ukrep, 
ki je preprečeval, da bi šibkejši verniki padli. Navsezadnje bi si verniki morali prizadevati za 
slavljenje Boga na vseh področjih svojega življenja ter spodbujati druge, ne pa jim jemati 



poguma. Njihova življenjska naloga bi morala biti prizadevanje za odrešitev bližnjih, 
namesto vztrajanja pri lastnih stališčih in pravicah (1 Kor 10,31-33). 

 

Uporaba 

V 1. stoletju po Kristusu je bil Korint izredno versko mesto, v katerem so se prepletali 
grški, rimski in vzhodni kulti. Čaščenje se je izražalo na veliko različnih načinov. Prvi 
kristjani v Korintu so se morali spoprijemati s temi vplivi, hkrati pa ostati zvesti Kristusu, kar 
je Pavla spodbudilo, da je v svojih pismih obravnaval malikovanje, moralno čistost in 
krščansko svobodo. Na podlagi teh tem v razredu razpravljajte o naslednjih vprašanjih: 

1. Pavel spomni Korinčane na pretekle Izraelove napake. Zakaj misliš, da to počne? 
Kakšne lekcije lahko tudi mi izpeljemo iz izkušenj Izraela? 

2. 1 Kor 10,12 opozarja: »Kdor torej misli, da stoji, naj pazi, da ne pade.« Kako se 
lahko varujemo pred preveliko samozavestjo na naši duhovni poti? 

3. Bog nam lahko ponudi izhod, ko smo v skušnjavi (1 Kor 10,13). Si v svojem 
življenju kdaj doživel to pomoč ? Kako te ta vrstica spodbuja? 

4. Medtem ko Pavel svari pred malikovanjem, hkrati tudi opredeli načela za 
prepoznavanje in preprečevanje malikovanja. Kaj so nekatere sodobne oblike malikovanja, s 
katerimi se kristjani danes spopadajo? Kako lahko Pavlov nasvet glede malikovanja 
uporabimo v teh primerih? 

5. Pavel pravi: »Vse je dovoljeno, vendar ni vse koristno.« (1 Kor 10,23) Kako lahko 
razlikujemo med tem, kar je koristno, in tem, kar ni koristno v našem življenju? 

6. V 1 Kor 10,31 nam Pavel pravi, naj vse delamo v Božjo slavo. Kako je v 
vsakdanjem življenju videti to, da vse delamo za Božjo slavo? 

7. Pavel poudarja, naj ne bomo drugim v spotiko (1 Kor 10,32-33). Kako lahko 
uravnotežimo svojo osebno svobodo z odgovornostjo do drugih? 

 

  



6. DUHOVNI DAROVI 

 

Ključno besedilo: 1 Kor 14,1; 1 Kor 12 

 

Splošni pregled 

Predstavljajte si orkester v veliki koncertni dvorani, ki se pripravlja na začetek 
nastopa. Glasbeniki uglašujejo svoje inštrumente, nato pa dirigent dvigne dirigentsko palico. 
Glasbeniki začnejo igrati na različne inštrumente. Violine, čela, trobente, flavte, bobni in 
drugi inštrumenti skupaj ustvarjajo čudovito glasbo, medtem ko sledijo dirigentu. 

Sedaj si predstavljajte, da bi violinist nenadoma rekel: »Ne želim igrati, ker ne igram 
trobente. Moja vloga ni pomembna.« Ali pa bi se bobnar odločil, da bo udarjal po bobnih ali 
udarjal po činelah tako glasno, da bo preglasil vse druge inštrumente. Prelepa harmonija bi se 
spremenila v kaos! 

V orkestru ni nepotrebnega inštrumenta. Vsak glasbenik prispeva k mojstrovini. A 
glasbeniki morajo sodelovati. Če se ena oseba odloči, da ne bo igrala, trpi glasba. Glasbeniki 
ne igrajo zase. Sledijo navodilom dirigenta, da ustvarijo nekaj, kar je večje od njih samih. 

V 1 Kor 12 Pavel uporabi drugo prispodobo, da poudari isto resnico. V cerkvi je vsak 
vernik prejel drugačen duhovni dar. Nekateri darovi so bolj vidni, drugi pa delujejo tiho v 
ozadju; vendar je vsakdo nepogrešljiv. 

Lekcija tega tedna izpostavlja tri pomembne teme: 

1. Najprej najpomembnejše: Ne glede na naše darove ali službo smo poklicani, da se 
osredotočimo na Jezusa kot našega Odrešenika, Zdravnika in Tega, ki nas opremi za službo, 
da pomagamo drugim (1 Kor 12,1-3). 

2. En duh, mnogi darovi: Pavel svoje bralce opominja na dejstvo, da imajo vsi darovi 
na koncu isti izvor, saj je sam Bog tisti, ki svojo cerkev opremlja z darovi, da blagoslovi in 
doseže svet (1 Kor 12,4-11). 

3. Eno telo, mnogi udje: Pavel s prispodobo telesa ponazori raznolikost darov v 
cerkvi, in svoje bralce spodbuja, naj ne izgubijo pogleda na večjo sliko (1 Kor 12,12-31). 

 

Razlaga 

1. Zgodovinsko ozadje 1. Korinčanom 12: V Korintu 1. stoletja so bile mistične 
izkušnje, kot so prerokovanje in ekstatično govorjenje, pogoste v grških in rimskih religijah. 
Te izkušnje so pogosto povezovali z božansko obsedenostjo, skrivnostnimi kulti in preročišči. 
V Delfih, enem najbolj znanih verskih krajev v Grčiji, je delovala svečenica (Pitija), ki je 
vstopila v transu podobno stanje, v katerem so verjeli, da jo je obsedel grški bog Apolon. V 
tem stanju je izgovarjala ekstatična, skrivnostna sporočila. Ta sporočila so nato razlagali 
duhovniki. Tudi v drugih templjih, kot je bilo npr. preročišče Dodona , so imeli preroške 
običaje, v katerih so duhovniki ali duhovnice prejemali božanska sporočila prek naravnih 



znamenj (veter, šumenje listja itd.). Takšno ekstatično govorjenje so šteli za znamenje 
božanske naklonjenosti in vpogleda, podobno kot so nekateri Korinčani gledali na govorjenje 
v jezikih. 

Skrivnostni kulti, kot so kulti Dioniza (Bakhusa), Kibele in Izide, so vključevali 
obrede, glasbo in divje čaščenje, ki je pogosto vodilo v trans, čustvene višine in domnevno 
komunikacijo z bogovi. V dionizijskem kultu so se verniki predajali ekstatičnemu plesu in 
monotonemu petju, prepričani, da jih preveva božja prisotnost. Nekateri strokovnjaki 
domnevajo, da je nekaj korintskih kristjanov pod vplivom teh tradicij, morda povezovalo 
duhovne darove, kot sta govorjenje v jezikih in preroštvo, s podobnimi ekstatičnimi 
izkušnjami. Ta miselnost je verjetno prispevala k razkolom v korintski cerkvi, saj so se 
nekateri verniki na podlagi svojih darov uvrščali med bolj »duhovne«. Pavel izpodbija to 
idejo in poudarja, da vsi darovi izhajajo iz istega Duha (1 Kor 12,4-11) in so namenjeni za 
korist celotne cerkve, ne pa za individualni status. 

2. Najprej najpomembnejše: Pavel v 1 Korinčanom 12,1 uvede novo temo z 
izrazom »glede duhovnih darov«. Podobne označbe za novo temo najdemo v 1 Kor 7,1.25; 1 
Kor 8,1; 1 Kor 16,1.12. Grški izraz pneumatikōn je pridevnik v množini, ki pomeni 
»duhovno«, in lahko označuje bodisi »duhovne stvari« bodisi »duhovne osebe«. Apostol je 
zaskrbljen zaradi vernikov korintske cerkve in njihove neuravnotežene samopodobe, ko 
mislijo, da so »duhovni« (1 Kor 14,37). »Obstajala je nevarnost – in v nekaterih primerih je 
to realnost –, da so ljudje trdili, da imajo višji duhovni status znotraj skupnosti, kar je 
ustvarjalo neenakost med verniki. Pavel je zavrnil tovrstno miselnost.« (»1 Corinthians« v 
Andrews Bible Commentary, ur. Ángel Manuel Rodríguez et al. (Berrien Springs, MI: 
Andrews University Press, 2022), str. 1642) Namesto da bi se osredotočali na darove, Pavel 
svoje poslušalce opominja, naj se veselijo, ko jih Božji Duh prepriča, da priznajo Jezusa za 
svojega Odrešenika (1 Kor 12,3). Nihče, ki ga resnično vodi Duh, ne more preklinjati Jezusa. 
V tem smislu so vsi verniki »duhovni« na podlagi osnovne krščanske izpovedi, da je Jezus 
Gospod. 

3. En Duh, mnogi darovi: Preden se Pavel podrobneje posveti različnim duhovnim 
darovom, v 1 Kor 12,4-6 poda izjavo, ki vključuje vse osebe Božje trojice, pri čemer poudari 
raznolikost darov, ki jih podeljuje Sveti Duh, raznolikost služb, ki jih opravlja Gospod (tj. 
Jezus), ter raznolikost dejavnosti, ki jih omogoča »isti […] Bog, ki dela vse v vseh« (1 Kor 
12,6). Zaporedje je torej Duh–Sin–Oče. Tako postane enotnost Božje trojice matrica ali 
zgled, s katerim se lahko primerja pogosto razdeljena korintska cerkev. 

Pavel bralce spomni, da je prvi dar, ki ga Bog podeli vsem vernikom, izpoved vere, da 
»Jezus je Gospod« (1 Kor 12,2-3). To prepričanje je v skladu z Jezusovo izjavo v Jn 6,44: 
»Nihče ne more priti k meni, če ga ne pritegne Oče, ki me je poslal«. Čeprav nam je dana 
svobodna izbira, nas mora pritegniti Duh (ali Oče), da naredimo prvi korak vere k Jezusu.  

Pavel nato opisuje raznolikosti duhovnih darov ter služb in dejavnosti znotraj 
krščanske skupnosti (1 Kor 12,4-11). »Pavel pojasnjuje, da so darovi Svetega Duha podarjeni 
v korist celotne cerkve (12,7).« (»1 Corinthians« v Andrews Bible Commentary, str. 1642) 
Darovi torej niso znak duhovnega mojstrstva ali superiornosti, marveč znamenja Božje 
milosti, ki nas opolnomoča, da služimo drug drugemu in tudi svetu okoli nas. Raznolikost 
darov, ki so opisani v tem poglavju (vključno z duhovnimi prispevki, ki vključujejo modrost 
in znanje, ozdravljenja ali čudeže, preroško govorjenje, duhovno razsodnost, jezike in še 



več), je dana za blagoslov skupnosti vernikov. Nobenega od darov ne smemo šteti za višjega 
ali pomembnejšega od drugih. 

4. Kristusovo telo – radikalna zamisel: Pavlova prispodoba cerkve kot telesa (1 Kor 
12,12-27) je bila v nasprotju s takratno kulturo. V rimski družbi sta bila družbeni razred in 
status strogo določena, na vrhu so bili bogati in mogočni. Ideja, da je vsak vernik cerkve – 
bogat ali reven, suženj ali svoboden, moški ali ženska – enako dragocen, je bila 
revolucionarna. Pavel poudarja, da so v Kristusu vsi verniki medsebojno povezani in se 
morajo spoštovati in zavračati svetovno hierarhijo. 

Kot je opozoril strokovnjak za Novo zavezo Jason Staples: »Pavel to podobo popelje 
korak dlje od njenega običajnega metaforičnega ali analogičnega pomena. Za apostola 
'Kristusovo telo' ni le prispodoba za posameznike, združene v veri v Jezusa, temveč ontološka 
in relacijska realnost, v kateri osebe, ki prejemajo 'Kristusovega duha' (Rim 8,9), postanejo 
strnjene v Kristusa samega. Verniki dejansko postanejo 'Kristusovo telo', ko so 'krščeni v eno 
telo z enim duhom'. (1 Kor 12,13)« (Staples: »Body of Christ« v Dictionary of Paul and His 
Letters (Downers Grove, IL: IVP Academic, 2023), str. 83) 

Uporaba metafore telesa poudarja enotnost skupnosti, pa tudi enotnost cerkve z 
njenim Gospodom – zlasti v luči dejstva, da je Kristus glava telesa (Kol 1,18; Ef 4,15). V tem 
smislu telo ni v prvi vrsti telo vernikov, marveč je Kristusovo telo; to pomeni, da je glavni 
poudarek prispodobe edinost vernikov s Kristusom. 

Kot je Pavel opisal v tem poglavju, to pomeni, da so etnične, spolne in socialne 
razlike nepomembne za vključitev v Kristusovo telo. Ta ideja ni bila le protikulturna, ampak 
tudi subverzivna in nevarna za grško-rimsko družbo, kjer so status, moč, nečast, čast in tudi 
spol igrali zelo pomembne vloge.  

Upoštevajte naslednji primer strokovnjaka za Novo zavezo Philipa Rykena v zvezi z 
dojemanjem hierarhije, statusa in spola v svetu zgodnje krščanske cerkve: »Pomislite na 
molitev, ki jo včasih pripisujejo Sokratu, v kateri se je grški moški zahvalil Bogu, 'da sem se 
rodil kot človek in ne kot zver, in to kot moški in ne kot ženska, tretjič, kot Grk in ne kot 
barbar'. Pogani so na splošno prezirali svoje sužnje in grdo ravnali s svojimi ženskami. Na 
nekaterih mestih je bilo sužnjem prepovedano vstopati v poganske templje, ženske pa so 
obravnavali kot lastnino.« (Philip Graham Ryken, Galatians: Reformed Expository 
Commentary (Phillipsburg, NJ: P&R Publishing, 2005), str. 148) Jasno je, da je bilo Pavlovo 
sporočilo korintski cerkvi protikulturno. 

 

Uporaba 

Ljudje smo nagnjeni k temu, da darove, ki jih je Bog podaril cerkvi kot Kristusovemu 
telesu, razvrščamo v hierarhično zaporedje. Pavel uvede metaforo o telesu in njegovih udih, 
da bi svojim bralcem pomagal osredotočiti se na enotnost in poslanstvo. Udje telesa, piše, 
sami po sebi ne morejo izstopati. Pravzaprav sami po sebi ne morejo preživeti. Oko potrebuje 
veko; glava potrebuje vrat; stopalo potrebuje noge; in vsi so odvisni od srca, da dobijo dovolj 
kisika in krvi. Na podlagi 1 Kor 12 v svoji skupini razpravljajte o naslednjih vprašanjih: 

1. Kako lahko Pavlovo metaforo o telesu uporabimo v realnosti naše cerkve, kjer 
programi tekmujejo med seboj in imajo različne prioritete? 



2. Kaj bi porekel na idejo, da Bog v svoji cerkvi želi videti telo, ne pa njegovih udov? 

3. Kaj prispodoba o cerkvi kot Kristusovem telesu pove ljudem, ki živijo v 
enaindvajsetem stoletju? 

4. Katero bi bilo najboljše merilo za ocenjevanje duhovnih darov in njihovega pomena 
za cerkev? 

5. Kako lahko odkrijemo svoje darove v okviru poslanstva cerkve? 

6. Če bi bilo mogoče, kateri dar bi si želel imeti in zakaj? 

 

  



7. PORTRET LJUBEZNI 

 

Ključno besedilo: 1 Kor 13,13; 1 Kor 13,1-13 

 

Splošni pregled 

Anna živi s svojo babico, ki je že starejša. Prijateljice jo pogosto vabijo ven, a ona raje 
ostane doma, kjer kuha, pospravlja in bere babici, ki zaradi demence včasih pozabi njeno ime. 

Nekega večera babica postane razdražena in ji ostro odvrne, pri tem pa pozabi na vso 
prijaznost, ki jo je Anna pokazala do nje. Namesto da bi se razjezila ali odšla, Anna nežno 
prime njeno roko in reče: »V redu je, babica. Rada te imam.« Še naprej skrbi zanjo, tudi če v 
zameno ne prejme nobene hvaležnosti. 

Anna ne služi zaradi priznanja ali nagrade. Ne išče pohvale. Preprosto ljubi – 
potrpežljivo, prijazno, brez zavisti, ošabnosti ali zamere. Njena ljubezen traja, tudi ko je 
težko. 

Pavel opisuje tovrstno ljubezen v 1. pismu Korinčanom 13 – ljubezen, ki niso le 
besede ali čustva, marveč vsakodnevna odločitev da bomo nesebični, odpuščajoči in 
stanovitni. To je vrsta ljubezni, ki odraža Božjo ljubezen do nas, ki nikoli ne mine. 

Prvo pismo Korinčanom 13, ki ga pogosto imenujemo »poglavje o ljubezni«, je eden 
najglobljih odlomkov v Svetem pismu. Pavel postavlja ljubezen v središče krščanskega 
življenja in kaže, da je višja od duhovnih darov, znanja in celo vere. Ta teden bomo 
obravnavali naslednje tri glavne teme poglavja o ljubezni: 

1. Vrhunskost ljubezni (1 Kor 13,1-3) 

2. Značilnosti ljubezni (1 Kor 13,4-8) 

3. Trajnost ljubezni (1 Kor 13,8-13) 

 

Razlaga 

1. Ozadje: Ljubezen v grških spisih in filozofiji prvega stoletja po Kristusu: V 
svetu prvega stoletja po Kristusu je bila ljubezen pogosto obravnavana tema v grško-rimski 
filozofiji in literaturi ter pomemben del judovskega mišljenja. Vendar pa se je razumevanje 
ljubezni precej razlikovalo. Rimski pesniki, kot je Ovid, so se v delu Ars Amatoria 
(»Umetnost ljubezni«) bolj osredotočali na idejo ljubezni kot spretnega prizadevanja, pogosto 
prepletenega z manipulacijo in zapeljevanjem. Ljubezen je bila pogosto povezana z lepoto, 
poželenjem in osvajanjem, manj pa z nesebičnostjo. 

Stari Grki in Rimljani so imeli več besed za ljubezen, vsaka pa je odražala drug vidik 
človeških odnosov: ErŌs (ἔρως) se je večinoma uporabljal za opis strastne, romantične ali 
spolne ljubezni. Eros je bil pogosto viden kot intenzivna želja ali celo nevarna sila, ki lahko 
vodi v neracionalnost. Platon pa je v svojem delu Simpozij eros obravnaval kot nekaj, kar 
lahko človeka pelje od fizične privlačnosti do iskanja višje, božanske lepote. Beseda Philia 



(φιλία) se je uporabljala za opis prijateljske ali bratske ljubezni in je pogosto opisovala 
odnose med enakimi. Aristotel je v delu Nicomachean Ethics opisal phileo kot bistveno za 
krepostno in izpolnjeno življenje, zlasti v prijateljstvih, ki temeljijo na vzajemnem dobrem. 
Storgē (στοργή) je opisovala družinsko ljubezen, kot je naravna vez med starši in otroki. Ta 
oblika ljubezni je veljala za instinktivno in zaščitniško. 

Nazadnje, agapē (ἀγάπη) pogosto nosi konotacijo nesebične, brezpogojne ljubezni. 
Čeprav je ta izraz obstajal že pred krščanstvom, v grških filozofskih besedilih ni bil pogosto 
poudarjen. Pavlova pisma – zlasti njegova raba te besede v 1 Kor 13 – so poudarila to 
ljubezen. 

Po judovskem mišljenju je bila ljubezen tesno povezana z zaveznimi odnosi tako med 
Bogom in Izraelom kot med posamezniki. Hebrejska pisma so poudarjala (1) Božjo neomajno 
ljubezen (ḥesed), ki je opisovala njegovo zavezno ljubezen. Ta ljubezen je zvesta, usmiljena 
in trajna (na primer refren iz Ps 136,2: »Ker na veke traja njegova dobrota«); (2) ljubezen do 
bližnjega, kot jo najdemo v zapovedi iz 3 Mz 19,18 (»Ljubi svojega bližnjega kakor samega 
sebe«), načelo, ki ga je Jezus kasneje ponovno potrdil (Mr 12,31); ter (3) ljubezen v družini in 
zakonu, kot je opisana v Pregovorih in Visoki pesmi. 

V prvem stoletju so judovski učitelji, farizeji, poudarjali poslušnost postavi kot odraz 
ljubezni do Boga (5 Mz 6,5). Pavlov opis ljubezni v 1 Kor 13 je bil za tisti čas 
revolucionaren. Za razliko od tekmovalne ljubezni grško-rimskega sveta, ki se žene za 
statusom, ali legalizma nekaterih judovskih učiteljev je Pavel predstavil agape kot najvišjo 
vrlino – večjo od znanja, moči ali celo duhovnih darov. Za razliko od erosa, ki je iskal 
osebno izpolnitev, je bila ljubezen, ki jo je Pavel opisal v 1 Kor 13, požrtvovalna. Ta 
ljubezen, ki je bila nasprotje sebičnosti, je presegala zgolj čustva in je bila trajna ter 
usmerjena v dejanja. Predstavljala je način življenja, ki je zahteval potrpežljivost, prijaznost 
in ponižnost.  

Pavlova vizija ljubezni je bila bolj usklajena z Božjo zavezo ḥesed kakor z grškimi 
filozofskimi ideali; vendar je njegova vizija prav tako presegla tradicionalna judovska 
stališča, saj je vztrajal, da je ljubezen – in ne Tora – temelj krščanske etike. 

2. Premoč ljubezni (1 Kor 13,1-3): 1. pismo Korinčanom 13 je del Pavlovega 
poučevanja o duhovnih darovih (1 Kor 12–14), v katerem poudarja, da je ljubezen večja od 
vsakega daru ali sposobnosti. Ljubezen je večja od znanja, moči ali celo same vere. Pavel 
opisuje ljubezen ne kot čustvo, temveč kot odnos – potrpežljiv, prijazen, nesebičen in trajen. 
Ta vrsta ljubezni (agapē) je osrednja v krščanskem življenju. Ni le ideal, marveč poziv k 
dejanju – izziv vernikom, da odražajo Božjo ljubezen v vsakem odnosu in situaciji. 

Leta 1904 je Ellen G. White zapisala naslednje: »Gospod želi, da opozorim njegovo 
ljudstvo na trinajsto poglavje Prvega pisma Korinčanom. Berite to poglavje vsak dan in iz 
njega črpajte tolažbo in moč. Iz njega spoznajte, kakšen pomen pripisuje Bog posvečeni, 
nebeški ljubezni, in naj se lekcija, ki jo poučuje, globoko vtisne v vaše srce. Spoznajte, da je 
Kristusova ljubezen nebeškega izvora in da so brez nje vse druge lastnosti brez vrednosti.« 
(The Advent Review and Sabbath Herald, 21. julij 1904) 

Pavel na začetku poudari, da so brez ljubezni tudi najbolj impresivni duhovni darovi 
in verska dejanja brez pomena. Navede tri primere. (1) Po Pavlovem mnenju je govorjenje »v 
človeških in angelskih jezikih« brez ljubezni kot »brneč bron ali zveneče cimbale« (1 Kor 



13,1). (2) Oseba s preroško močjo, znanjem in celo vero je brez ljubezni »nič« (1 Kor 13,2). 
(3) Dejanja skrajne radodarnosti in požrtvovalnosti ne bodo darovalcu »ničesar prinesla« (1 
Kor 13,3), če ga ne spodbuja ljubezen. Ker je Bog ljubezen (1 Jn 4,8), »ga je mogoče v celoti 
spoznati le skozi ljubezen. ... Brez ljubezni ne moremo poznati Boga, brez Boga pa nismo 
nič.« (»1 Corinthians« v Andrews Bible Commentary, ur. Ángel Manuel Rodríguez et al. 
(Berrien Springs, MI: Andrews University Press, 2022), str. 1643) Ta odstavek poudarja 
dejstvo, da morajo biti duhovni darovi in verska predanost ukoreninjeni v ljubezni, da bi 
resnično kaj pomenili. 

3. Značilnosti ljubezni (1 Kor 13,4-8): V naslednjih vrsticah Pavel pojasnjuje naravo 
ljubezni. Ljubezen ni zgolj čustvo, temveč dejaven način življenja. Zanimivo je, da Pavel za 
opredelitev narave ljubezni ne uporablja pridevnikov, temveč glagole. Skupaj uporabi 16 
glagolov, od katerih jih devet opisuje negativno vrednost, sedem pa pozitivno ali 
konstruktivno vrednost. Naslednja tabela ponuja vizualni pregled (in temelji na tabeli iz 
Andrews Bible Commentary, str. 1644): 

 

Pozitivne lastnosti/Negativne lastnosti 

Ljubezen je potrpežljiva (vr.4) / ni nevoščljiva (vr.4) 

Ljubezen je dobrotljiva (vr. 4) / se ne ponaša (vr. 4) 

Veseli se resnice (vr. 6) / se ne napihuje (vr. 4) 

Vse prenaša, vse ščiti (vr. 7) / ni brezobzirna, ne misli hudega (vr. 5) 

Vse veruje, ali vedno zaupa (vr. 7) / ne išče svojega (vr. 5) 

Vse upa (vr. 7) / ne da se razdražiti (vr. 5) 

Vse prestane ali je stanovitna (vr. 8) / ne beleži krivic in ne misli hudega (vr. 5) 

Se ne veseli krivice (vr. 6) 

Nikoli ne mine (vr. 8). 

Ta seznam je v nasprotju z vedenjem Korinčanov. Korinčani so se spopadali z 
ošabnostjo, razdvojenostjo in tekmovanjem za duhovne darove. Pavel jih poziva k višjemu 
standardu ljubezni, kar potrjujejo tudi spisi Ellen White: »Lastnost, ki jo Kristus najbolj ceni 
v človeku, je dobrodelnost (ljubezen) iz čistega srca. To je sad, ki ga rodi krščansko drevo.« 
(Manuscript 16, 1892) 

4. Trajnost ljubezni (1 Kor 13,8-13): Pavel zaključi tako, da pokaže večnost 
ljubezni, medtem ko so duhovni darovi začasni. »Ljubezen nikoli ne mine,« piše Pavel v 1 
Kor 13,8, darovi (prerokovanje, govorjenje v jezikih, spoznanje) pa bodo minili. Te darove 
potrebujemo le v našem nepopolnem, zemeljskem stanju, ne bodo pa več potrebni, ko bomo v 
Božji prisotnosti dosegli popolno spoznanje. V 1 Kor 13,12 Pavel svoje poslušalce opominja, 
da ljudje v najboljšem primeru vidimo le »megleno«. To megleno zavedanje postavi v 
nasprotje z zagotovilom, da bomo v kraljestvu videli »iz oči v oči«. Pavel primerja naše 
sedanje razumevanje z gledanjem zamegljenega odseva v ogledalu. V večnosti bomo v celoti 
poznali Boga in On bo v celoti poznal nas. Od treh vrlin – vere, upanja in ljubezni – bo ostala 



samo ljubezen, saj je ljubezen »največja« izmed njih. Medtem ko sta vera in upanje bistvena 
v našem sedanjem življenju, je ljubezen edina, ki bo trajala večno. 

 

Uporaba 

Pavlov govor o ljubezni v 1. pismu Korinčanom 13 poudarja, da je ljubezen temelj 
krščanske vere in odnosov. Ljubezen (ali agapē) ni povezana s čustvi, privlačnostjo ali 
osebno koristjo. Gre namreč za načelo, ki temelji na predanosti, vztrajnosti in preobražanju 
ter odraža Božjo ljubezen do nas. Pavel vernike spodbuja, naj to ljubezen utelešajo v 
vsakodnevnem življenju in jo postavijo za najvišjo vrlino tako v veri kot v dejanjih. 

1. Pavel pravi, da so tudi veliki duhovni darovi in žrtve brez ljubezni brez pomena. 
Zakaj meniš, da je ljubezen pomembnejša od znanja, vere ali radodarnosti? 

2. Ali se spomniš primerov, ko ljudje delajo »dobre stvari«, a brez ljubezni? Kako to 
vpliva na posledice njihovih dejanj? 

3. Kako 1. pismo Korinčanom 13 izziva naš način opredeljevanja uspeha? 

4. Kateri od opisov ljubezni (na primer potrpežljivost, prijaznost, nesebičnost) ti 
pomeni največ? Zakaj? 

5. Katero od zgoraj navedenih lastnosti ti je najtežje izvajati v vsakodnevnem 
življenju? Kako lahko rasteš na tem področju? 

6. Kako lahko izvajaš agapē ljubezen v situacijah, ko se ti ne zdi, da bi lahko ljubil 
(na primer v težkih odnosih, nesoglasjih, vsakdanjih frustracijah)? 

7. Spomni se osebe v svojem življenju, ki resnično ponazarja vrsto ljubezni, ki jo 
Pavel opisuje v 1. pismu Korinčanom 13. Česa se lahko naučiš od te osebe? 

8. Kako nam razumevanje Božje ljubezni pomaga, da bolje ljubimo druge? 

 

 

  



8. MOČ KRISTUSOVEGA VSTAJENJA 

 

Ključno besedilo: 1 Kor 15,14-17; 1 Kor 15 

 

Splošni pregled 

Deklica je opazovala babico, kako je v vrtu sadila čebulice tulipanov. Zmedena je 
vprašala: »Babica, zakaj zakopavaš povsem dobre čebule?« Babica se je zasmejala in rekla: 
»To niso čebule – to so tulipani! Zdaj jih zakoplješ, spomladi pa zrastejo v čudovite cvetice.« 
Deklica je ošvrknila s pogledom čebulice, ki jih je babica zakopavala. »Te grde stvari umrejo 
in potem se vrnejo fantastične?« »Tako je,« je rekla babica. Deklica je za trenutek pomislila 
in potem vprašala: »Ali se to zgodi tudi nam, ko nas Jezus obudi od mrtvih? Ali se vrnemo … 
bolj fantastični?«  

To sploh ni slabo povedano – in Pavel bi se verjetno nasmehnil ob domiselni izjavi 
deklice. V 1 Kor 15 Pavel pravi nekaj radikalnega: vstajenje je resnično in naša strta, 
»navadna« telesa bodo vstala v slavi – preobražena, izpopolnjena in boljša, kot si lahko 
predstavljamo. To je krščanska upanje: smrt ni konec. Za vernika je smrt le obdobje čakanja 
ali zimski spanec pred veliko preobrazbo. 

1. pismo Korinčanom 15 je teološko eno najbogatejših poglavij v Novi zavezi. 
Osredotoča se predvsem na Kristusovo vstajenje in vstajenje vernikov ob Jezusovem drugem 
prihodu. Ta lekcija bo obravnavala štiri glavne teme v tem poglavju: 

1. Kristusovo vstajenje: Pavel začne s potrditvijo zgodovinske resničnosti 
Kristusovega vstajenja, pri čemer navaja očividce (1 Kor 15,1-11). Ta potrditev je temeljna 
za evangelijsko sporočilo in bistvena za krščansko vero. 

2. Vstajenje mrtvih: Pavel trdi, da če je Kristus vstal od mrtvih, bodo tudi verniki 
obujeni (1 Kor 15,12-34). Nasprotuje trditvam, da vstajenja ni in pojasnjuje njihove 
zavajajoče posledice: brez telesnega vstajenja iz smrti in groba je vera zaman, verniki pa so 
še vedno v grehu. 

3. Narava vstalega telesa: Pavel nato pojasni, s kakšnim telesom bodo mrtvi vstali (1 
Kor 15,35-49). Uporablja metafore (npr. seme, ki umre, da postane rastlina), da prikaže 
preobrazbo iz minljivega telesa v neminljivo, poveličano. 

4. Zmaga nad smrtjo: Vrhunec tega poglavja je zmagoslavna izjava, da je bila smrt 
premagana po Kristusu (1 Kor 15,50-57). »Smrt je použita v zmagi« (1 Kor 15,54) je ključna 
vrstica – vstajenje preobrazi človeško usodo. Pavel konča s spodbudo (1 Kor 15,58): ker je 
vstajenje resnično, naj verniki trdno stojijo in vedo, da njihovo delo v Gospodu ni zaman. 

 

Razlaga 

Sporočilo iz 1. Korinčanom 15 je v ostrem nasprotju s prevladujočimi poganskimi 
prepričanji Korinta v 1. stoletju, ki je bilo kulturno grško, a filozofsko gledano zelo raznoliko 
mesto. Pavlov nauk o vstajenju je trčil z okoliškim svetovnim nazorom. 



Grško (zlasti platonsko) mišljenje je telo obravnavalo kot nekaj manjvrednega ali celo 
kot zapor za dušo. Odrešitev je v tem pogledu pomenila pobeg iz materialnega telesa in vstop 
v čisto duhovno, breztelesno bivanje. Pavel pa vztraja pri vstajenju telesa – ne le pri 
duhovnem nadaljevanju, temveč pri preobrazbi fizičnega v nekaj neumrljivega. Ta zamisel je 
bila za mnoge v korintski intelektualni sceni radikalna in celo odvratna. 

Mnogi Grki so verjeli v nesmrtnost duše, ne pa v vstajenje. Zanje je vstajenje telesa 
zvenelo kot nazadovanje, ne kot osvoboditev. Pavel pravi nasprotno. Poudarja celostni 
svetopisemski pogled na človeka kot celovito bitje, ne pa na kot bitje z dušo, ki lahko obstaja 
brez telesa. Za Pavla je vstajenje končna zmaga, kjer je premagana sama smrt – ne z begom, 
temveč s preobrazbo celotne osebe. 

V širšem grško-rimskem poganstvu so se pogledi na posmrtno življenje razlikovali. 
Nekateri so bili skeptiki ali agnostiki; drugi so verjeli v nejasne ali zamegljene obstoje po 
smrti (kot je Hades). V nasprotju s tem je Pavlov nauk poln upanja in prepričljiv: vstajenje je 
gotovo, veličastno in fizično. Temelji na Kristusovem vstajenju, ki je imelo priče in je bilo 
oznanjeno. Poganska stališča so pogosto vodila k občutku fatalizma – smrt je bila dokončna, 
ali pa je bilo življenje po smrti nejasno in brez moči, da bi vplivalo na vsakodnevno življenje. 

Pavel zaključi poglavje s pozivom k trdnosti in odločnosti ter poslušalce spomni, da 
njihov »trud v Gospodu ni prazen« (1 Kor 15,58). Vstajenje daje smisel, upanje in motivacijo 
za zvesto življenje. Pavlov nauk v 1. Korinčanom 15 je protikulturen – drzen spopad z 
intelektualnimi predpostavkami Korinta. Namesto breztelesnih duš, ki v meglicah lebdijo v 
etru, Pavel naslika sliko novega stvarstva, v katerem je smrt premagana in kjer so ljudje 
odrešeni. 

2. Kristusovo vstajenje: 1. Korinčanom 15,1-11 je temeljni odlomek, v katerem 
Pavel postavi okvir za celotno poglavje. Ta del je tako oseben kot teološki, saj Pavel ponovno 
potrdi evangeljsko sporočilo in poudari Jezusovo vstajenje kot njegovo jedro. Začne s tem, da 
Korinčane spomni na evangelij, ki ga že poznajo. Ne uvaja kaj novega, temveč vernike 
ponovno poveže s tistim, od česar so bili v nevarnosti, da se oddaljijo. Poudarja, da mora biti 
vera trdna – vera ne sme biti le kratki trenutek sprejetja, marveč nenehno zaupanje. V 1 Kor 
15,3-4 najdemo enega najzgodnejših povzetkov krščanskega verovanja v Novi zavezi, ki 
temelji na naslednjih štirih ključnih zgodovinskih elementih: 

1. Kristus je umrl. Njegova smrt ni bila le mučeništvo, temveč je umrl zaradi naših 
grehov. 

2. Bil je pokopan. Njegov pokop potrjuje, da je resnično umrl. 

3. Bil je obujen. Njegovo vstajenje je osrednji čudež. 

4. Vsi ti dogodki so se zgodili v skladu s Svetim pismom. Kristusova smrt, pokop in 
vstajenje so bili torej od začetka Božji načrt.  

Kristusova smrt in vstajenje nista bila mnenje ali filozofija – ti dogodki so dejanska 
zgodovina, utemeljena v Svetem pismu in preroštvu. Vstajenje je bilo javno, fizično in 
dokazljivo. V 1 Kor 15,9-11 Pavel uporabi svojo življenjsko zgodbo kot primer delovanja 
moči vstajenja in s tem pokaže, da vstajenje ni le doktrina, v katero je treba verjeti; je 
preobražujoča moč, ki spreminja življenja. 



3. Vstajenje mrtvih: V 1 Kor 15,35-49 se Pavel loteva pomembnega vprašanja o 
vstajenju, ki so si ga verjetno zastavljali Korinčani, ki so bili pod vplivom grške filozofije. 
»Čeprav je bilo telesno vstajenje ves čas v ospredju, se izraz 'telo' prvič pojavi v tem poglavju 
in postane osrednja tema odstavkov 15,35-49.« (Mark Taylor v The New American 
Commentary: 1 Corinthians, Vol. 28, ur. E. Ray Clendenen et al. (Nashville, TN: B&H 
Publishing, 2014), str. 401) 

Pavel začne in uporabi prispodobo poljedelstva, da se sooči s svetovnim nazorom, ki 
gleda zviška na fizično telo. Prispodoba je o semenu, ki mora »umreti«, da obrodi novo 
življenje. Vstajenje ne pomeni, da Bog reciklira sedanje telo – pomeni, da ga preoblikuje v 
nekaj veličastnega. S sklicevanjem na Božjo ustvarjalno raznolikost Pavel bralcem zagotovi, 
da nam Bog lahko da novo, primerno telo. Naše sedanje telo neposredno primerja s telesi po 
vstajenju. Zdaj nosimo podobo zemeljskega človeka (Adama); vendar bomo nosili podobo 
nebeškega Človeka (Kristusa). Tako kot smo podedovali Adamovo strto telo, bomo 
podedovali Kristusovo vstalo, poveličano telo. Končno bomo manj podobni Adamu in bolj 
Jezusu – v slavi, moči in življenju, polnem Duha. 

4. Zmaga nad smrtjo: Po razlagi narave vstalega telesa Pavel v zadnjem delu 
poglavja (1 Kor 15,50-58) razglasi končno zmago nad smrtjo in upanje, ki izhaja iz nje. Izraz 
»meso in kri« v vr. 50 se nanaša na naše sedanje, propadajoče človeško stanje. Ne pravi, da 
so naša telesa slaba, ampak da potrebujejo preobrazbo. 

Ta preobrazba se zgodi ob Kristusovi vrnitvi, ko bodo tako mrtvi kot živi verni takoj 
preoblikovani. Pavel nato uporabi prispodobo oblačil in pravi, da moramo biti »oblečeni« za 
večnost. Vstajenje pomeni, da smo oblečeni v nesmrtnost, ne le da preživimo smrt, ampak da 
postanemo veličastno celoviti. S kombinacijo delnih citatov iz Iz 25,8 in Oz 13,14 Pavel 
pokaže, da je Kristusovo vstajenje smrt použilo, ne le ranilo, marveč docela uničilo. »Želo« 
smrti je kot čebela – boli, a Kristus je odstranil njen strup. 

Besedilo v 1 Kor 15,56 se lahko ob prvem branju zdi zahtevno, saj je moč greha 
povezana s postavo. Kot je opozoril strokovnjak za Novo zavezo Mark Taylor: »Pavel ne 
razlaga podrobneje odnosa med smrtjo, grehom in postavo. Nedvomno bi Korinčani 
»razumeli to teološko skrajšavo« na podlagi prejšnjega nauka. Podrobnosti so razdelane in 
ohranjene za nas v drugih besedilih, zlasti v Rim 5–7. Čeprav je Pavlov posmeh smrti in 
njegova trditev o zmagi v sedanjiku, končna zmaga čaka na Kristusovo vrnitev, ko bodo tisti, 
ki mu pripadajo, obujeni (15,23). Z drugimi besedami, Pavel razmišlja o porazu smrti v luči 
dneva vstajenja.« (Mark Taylor v The New American Commentary: 1 Corinthians, Vol. 28, 
str. 415) Pavel poudarja, da je postava razkrila greh in s tem pokazala, da je človeštvo 
obsojeno, s čimer je dala grehu moč. Brez Kristusa greh vodi v smrt in sodbo. S Kristusom je 
greh odpuščen in smrt je brez moči. Vstajenje ni le teologija – je razlog za čaščenje, upanje in 
življenje brez strahu. 

 

Uporaba 

1. Korinčanom 15 predstavlja ključno poglavje v Pavlovem razmišljanju o vstajenju 
vernih ob Kristusovem drugem prihodu. Naslednja vprašanja naj bi spodbudila tako teološko 
razmišljanje kot tudi osebno uporabo: 



1. Zakaj Pavel poudarja očividce Jezusovega vstajenja? 

2. Kako bi pojasnil pomen vstajenja nekomu, ki dvomi v krščansko vero? 

3. Kako Pavlova osebna zgodba (1 Kor 15,9.10) daje večjo težo njegovemu sporočilu? 

4. Kakšne so po Pavlovem mnenju posledice, če ni vstajenja (1 Kor 15,14-19)? 

5. Ali sodobna kultura tudi odraža podobne dvome o vstajenju, kot so jih imeli 
Korinčani? 

6. Kako vstajenje oblikuje tvoje razumevanje življenja, smrti in tega, kar pride potem? 

7. Kako ti prispodobe, ki jih uporablja Pavel (kot je seme, ki postane rastlina), 
pomagajo razumeti idejo preobrazbe? 

8. Kako te to besedilo spodbuja, ko se soočaš z žalostjo ali izgubo? 

9. Kako lahko vera v vstajenje daje smisel in spodbuja duha vztrajnosti in moči v 
vsakodnevnem življenju? 

 

  



9. SLUŽBA, KI JO POGANJA LJUBEZEN 

 

Ključno besedilo: 2 Kor 2,4; 2 Kor 1,3-14; 2 Kor 2,1-17 

 

Splošni pregled 

Anna je v manjši vasi vodila pekarno. Vsako jutro je napolnila zrak z vonjem sveže 
pečenega kruha in toplih začimb. Vonj se je širil po ulicah in privabljal ljudi. Nekateri so 
željno prihajali kupovat, drugi pa so ob hoji skozi vas preprosto uživali v prijetnih vonjavah. 

Vendar pa jih niso cenili vsi. Sosed, gospod Grayson, je vonj dojemal kot premočan in 
se nenehno pritoževal. »Ta vonj je povsod! Ne morem mu ubežati!« je godrnjal. 

Nekega dne je med hudo zimsko nevihto v vasi zmanjkalo elektrike. Mnogi so bili 
prezebli in lačni, a Annina pekarna je imela peč na drva. Odprla je vrata in ponudila toplino 
in hrano vsem, ki so jo potrebovali. Ljudje so sledili znanemu vonju, vedoč, da vodi do kraja 
tolažbe in hrane.  

Celo gospod Grayson, ki se je poprej pritoževal, se je znašel tam. Ko je sprejel topel 
hlebec kruha, se je zavedel, da ga zdaj ohranja prav vonj, ki ga je nekoč preziral.  

Krščanstvo je več kot le gola temeljna prepričanja ali teološka razmišljanja. Vključuje 
ljudi, skupnosti in Boga, ki je z nami v naših najtemnejših trenutkih in na najvišjih vrhovih 
uspeha. V 2. pismu Korinčanom lahko veliko izvemo o Pavlovem življenju in delovanju 
skozi njegovo interakcijo s cerkvijo. Spet spoznamo, da bolj kot naše besede pravzaprav naše 
vedenje in odnosi prenašajo vonj Kristusa in privlačijo svet, ki hrepeni po upanju. 

V lekciji tega tedna so izpostavljene številne pomembne teme, med drugim: 

1. Božja tolažba v trpljenju: Bog nas tolaži v trenutkih trpljenja in nam omogoča, da 
tolažimo druge (2 Kor 1,3-7). 

2. Zanašanje na Boga, ne nase: Trpljenje nas uči zanašanja na Boga (2 Kor 1,8-11). 

3. Poštenost in zvestoba v službi: Krščanska služba mora biti iskrena in odražati 
Božjo zvestobo (2 Kor 1,12-14.17-22). 

4. Odpuščanje in obnova: Služba, ki jo vodi ljubezen, si prizadeva za spravo, ne za 
obsodbo (2 Kor 2,5-11). 

5. Kristusova vonjava: Naše življenje naj širi Kristusovo sporočilo, podobno kot 
prijeten vonj, tudi če ga nekateri zavračajo (2 Kor 2,14-17). 

 

Razlaga 

1. Zgodovinsko ozadje 2 pisma Korinčanom: Pavlovo avtorstvo drugega pisma 
Korinčanom ni bilo nikoli vprašljivo. Kot njegovo pismo so ga priznavali že cerkveni očetje, 
med njimi Polikarp (okoli leta 155 n. št.), Irenej (okoli leta 185 n. št.), Klement 
Aleksandrijski (okoli leta 200 n. št.) in Tertulijan (okoli leta 210 n. št.). Vendar, kot so opazili 



nekateri, je 2. pismo Korinčanom »vsekakor Pavlovo pismo z najbolj zapletenim nizom 
zgodovinskih, družbenih in skupnostnih elementov v ozadju«. (Philip Towner: »Corinthians, 
Second Letter To« v The New Interpreter’s Dictionary of the Bible, ur. K. Doob Sakenfeld, 
(Nashville, TN: Abingdon Press, 2006), zv. 1, str. 744)  

Eden od razlogov za te zapletenosti so nič kaj gladki prehodi med temami in nenadni 
premiki v tonu. Pismo je bilo verjetno napisano v daljšem časovnem obdobju, ko je Pavel 
potoval po Makedoniji (2 Kor 2,1-12), se srečeval s spreminjajočimi se razmerami in morda 
celo prejemal dodatne novice iz cerkve v Korintu. Te razmere in informacije so morda 
privedle do dodatnih tem, ki se zdijo nepovezane z drugimi, že omenjenimi. 

2. Služba, ki jo vodi ljubezen: V 2 Kor 1–2 Pavel poudari več ključnih značilnosti 
službe, ki jo vodi ljubezen. Njegove osebne izkušnje, vključno s trpljenjem, odpuščanjem in 
iskrenostjo, kažejo, kako mora pravo krščansko službo motivirati Božja ljubezen, ne pa 
osebni interes ali status. V svetopisemskem besedilu lahko najdemo naslednje podkategorije, 
o katerih bi lahko razpravljali v okviru sobotne šole: 

a. Sočutje in tolažba (2 Kor 1,3-7): Pavel opisuje Boga kot »Očeta usmiljenja« in 
»Boga vsake tolažbe« (2 Kor 1,3). Sočutje (ali usmiljenje) in tolažba sta prav tisto, kar je 
Pavel prejel od Boga v svojih lastnih preizkušnjah. Tako je apostol lahko to isto usmiljenje 
razširil na ljudi okoli sebe, vključno s svojimi cerkvami. Služenje, ki ga vodi sočutje, nudi 
tolažbo drugim, tako kot nas Bog tolaži v našem trpljenju (2 Kor 1,4). Služenje ni povezano z 
močjo ali nadzorom, temveč s tem, da deliš bolečino ljudi in jih usmerjaš h Kristusu. Pavel 
spomni Korinčane, da mu je lastno trpljenje omogočilo bolje razumeti in služiti drugim, ki 
trpijo (2 Kor 1,6). 

b. Zanašanje na Boga, ne nase (2 Kor 1,8-11): V tem drugem delu uvodnega dela (ali 
pozdrava) Pavel opisuje čas, ko je bil pod izjemnim pritiskom, ki je presegal njegove moči, in 
je celo obupoval nad življenjem (2 Kor 1,8). Namesto da bi se zanašal nase, je zaupal v Boga, 
ki ima moč obujati mrtve (2 Kor 1,9). Prispodoba vstajenja je tu uporabljena, da pokaže, da je 
Bog sposoben storiti (in je storil) nemogoče, ko se zanesemo nanj. Služba, ki jo vodi 
ljubezen, je odvisna od Božje moči, ne od človeških sposobnosti. Pavel vabi svoje poslušalce 
(in tudi nas), naj ne ravnajo, kot da imajo vse odgovore, temveč naj ljudi usmerjajo k 
zaupanju v Boga, ki svoje otroke rešuje iz preizkušenj (2 Kor 1,10). 

c. Poštenost in iskrenost (2 Kor 1,12-14): Pavel vztraja, da je svojo službo opravljal s 
svetostjo, iskrenostjo in preglednostjo, ne iz posvetne modrosti, marveč po Božji milosti (2 
Kor 1,12). Pavel se brani pred obtožbami, da ni zanesljiv in da je nedosleden, ter zagotavlja 
Korinčanom, da ni zavajal, ko je spremenil svoje potovalne načrte (2 Kor 1,15-18). Ta 
poštenost in iskrenost temeljita na Božji zvestobi in postaneta očitni v Pavlovem 
kristocentričnem pridiganju, kot je navedeno v 2 Kor 1,20: »Vse Božje obljube imajo v njem 
svoj »da [tj. Kristusu]. Zato se po njem prek nas dviga k Bogu v slavo tudi 'amen'«. Služba, ki 
jo vodi ljubezen, ne manipulira in ne zavaja, marveč deluje pošteno in iskreno. 

d. Zvestoba Božjim obljubam (2 Kor 1,18-22): Pavel poudarja, da so Božje obljube v 
Kristusu vedno »da« (2 Kor 1,20). Služba, ki jo vodi ljubezen, se osredotoča na Božjo 
zvestobo, ne na človeško nedoslednost. Delo Svetega Duha opisuje tri glavne dejavnosti. 
Najprej »utrjuje« vernika (2 Kor 1,21). Glagol, ki je tu uporabljen, je v sedanjiku, kar 
nakazuje trajen učinek. Drugič, vernika »mazili«, da lahko deli veselo sporočilo s svetom, kot 



bi to storil duhovnik ali levit v Stari zavezi. Nazadnje Duh v srce vernih vtisne pečat, ker so 
Božji (2 Kor 1,22), in jim tako zagotovi svojo predanost. Pavel ta pečat opisuje kot 
»poroštvo« (ali polog, grško arrabōn) (2 Kor 1,22), da se vernik lahko prepriča o Božji 
zanesljivosti in njegovih nespremenljivih obljubah. 

e. Odpuščanje in sprava (2 Kor 2,5-11): Pavel poziva Korinčane, naj odpustijo in 
ponovno sprejmejo v cerkev pokesanega vernika, ki je povzročil bolečino (2 Kor 2,6.7). 
Cerkev, ki jo vodi ljubezen, si prizadeva za spravo, ne za kaznovanje ali maščevanje. Pavel 
nato nadaljuje z izjavo, da neodpuščajoč duh daje Satanu oporo v cerkvi (2 Kor 2,11). 
Namesto da služba, ki jo vodi ljubezen goji zamere, si prizadeva obnoviti pretrgane odnose z 
milostjo in usmiljenjem. 

3. Kristusova vonjava (2 Kor 2,14-17): Vonjave komunicirajo neverbalno. Neprijetni 
vonji nas, na primer, odganjajo. Nasprotno pa so prijetni vonji privlačni in lahko globoko 
vplivajo na naša čustva. Vonj najljubše jedi lahko v nas zbudi že davno pozabljena čustva in 
nas spomni na dom, družino ali praznovanja. Vonjave so bile pomembne v kulturnem 
kontekstu svetopisemskega sveta, saj so pogosto delovale kot podaljšek osebnosti nosilca. V 
Stari zavezi so bili maziljeni duhovniki in kralji (kot tudi svetišče), sestava mazilnega olja pa 
nakazuje močno dišečo dišavo (primerjaj z 2 Mz 30,22-33), ki vsebuje cimet, miro, bambus 
in cimetovec. Pogost je bil tudi obred maziljenja, pri katerem so določene osebe ali kraje 
pomazilili, da pripadajo Bogu, čigar dišavo so zdaj nosili. 

Pavel uporablja metaforo vonja v povezavi s zmagovalno procesijo (v mislih 
občinstva jo poveže z dobro znanimi rimskimi zmagovalnimi procesijami). Med temi 
zmagoslavji so pokazali dokaze zmage. Za Pavla je bila korintska cerkev – z vsemi njenimi 
slabostmi in notranjimi izzivi – dokaz uspeha njegovega oznanjanja kljub preizkušnjam (2 
Kor 2,14). Poleg tega so bili za Pavla verniki »kadilna daritev, katere vonj, ki se širi povsod, 
je poznanje Kristusa, ki rešuje.« (»2 Corinthians« v Andrews Bible Commentary, ur. Ángel 
Manuel Rodríguez et al. (Berrien Springs, MI: Andrews University Press, 2022), str. 1665) 
Delovanje naj bi ljudi privabljalo h Kristusu tako, kakor sladka dišava napolni sobo. Vendar 
je evangelij nekaterim sramota, kakor vonjava smrti (2 Kor 2,16). 

 

Uporaba 

Služba, ki jo vodi ljubezen, lahko doseže ljudi, ki hrepenijo po upanju. Takšna služba 
zahteva sočutje, poštenost, iskrenost in zvestobo Božjim obljubam. Na koncu bodo tisti, ki so 
srečali Jezusa in jih je On spremenil, kakor dišava, ki privablja druge, ki iščejo odrešitev. Prvi 
poglavji Pavlovega drugega pisma Korinčanom predstavljata tovrstno službo, saj Pavel 
zagovarja svoje delovanje. Na podlagi 2. Korinčanom 1–2 v sobotni šoli razpravljajte o 
naslednjih vprašanjih: 

1. Zakaj sta sočutje in milost bistvena za službo, ki jo vodi ljubezen? Katere vzornike 
lahko najdemo v Svetem pismu, ki ponazarjajo te lastnosti? 

2. Mnogi med nami ne marajo biti odvisni od drugih. Zakaj je pomembno, da se v 
naših cerkvah učimo odvisnosti drug od drugega? 

3. Pavel v svojih odnosih s cerkvami in posamezniki večkrat poudarja preglednost in 
integriteto. Zakaj je integriteta tako pomembna v naših odnosih? 



4. Kakšen pomen imajo Božje obljube v tvojem življenju? Kako bi prijatelju, ki ne 
hodi v cerkev, razložil, da so Božje obljube zanesljive? 

5. Mahatma Gandhi naj bi dejal: »Šibki nikoli ne morejo odpustiti. Odpuščanje je 
lastnost močnih.« Zakaj je odpuščanje bistveno v naših odnosih tako znotraj kakor tudi zunaj 
cerkve? 

 

  



10. PRISTNA KRŠČANSKA SLUŽBA 

 

Ključno besedilo: 2 Kor 4,8-10; 2 Kor 3–7 

 

Splošni pregled 

Mladi pastor, ki je ravno končal fakulteto, je prišel na svoje prvo delovno mesto v 
cerkvi z debelo mapo v roki. V njej so bila bleščeča priporočila – od profesorjev, prejšnjih 
pastorjev in mentorjev. Ponosen jih je predal cerkvenemu odboru, prepričan, da so ključ do 
pridobitve zaupanja in dokaz njegove vrednosti. Na žalost pa po nekaj mesecih stvari niso 
potekale po načrtu. Njegove pridige so delovale brezizrazno. Verniki so bili odmaknjeni. 
Trdo je delal, a nekaj je manjkalo.  

Nekega dne ga je starejša vernica povabila k sebi domov. Prijazno je prisluhnila 
njegovim frustracijam, nato pa mu je rekla nekaj, česar ne bo nikoli pozabil: »Ne 
potrebujemo pisma, ki nam pove, kako dober si. V tebi moramo videti Kristusa. Pokaži nam 
svoje srce. Naj vidimo, kako te je Bog spremenil, potem da pusti, da nas Bog spremeni po 
tebi.« To je bil prelomni trenutek. Nehal je poskušati narediti vtis in začel odpirati svoje srce. 
Obiskoval je domove. Molil je z ljudmi. Jokal je z njimi. Delil je lastne težave. In sčasoma so 
se življenja začela spreminjati – ne zaradi njegovih referenc, ampak ker je Sveti Duh deloval 
skozi pristno srce. 

V 2. pismu Korinčanom 3–7 apostol Pavel svoje sporočilo osredotoča na pristno 
službo. Korinčane spomni, da pri pristni službi ne gre za priporočila ali duhovno delovanje. 
Gre za srca, ki jih je spremenil Sveti Duh, za služabnike, ki so odprti in ranljivi, ter za 
življenje, ki odraža Božjo slavo. Pavel nas vabi h globljemu razumevanju službe: take, ki jo 
vodi Sveti Duh, ki je čustveno iskrena in močno preoblikuje. 

V lekciji tega tedna so izpostavljene štiri pomembne teme: 

1. Duhovna preobrazba: Služba vodi k življenju, ki ga je spremenil Sveti Duh. 

2. Čustvena iskrenost: Prava služba vključuje ranljivost in odprtost srca. 

3. Moralna integriteta: Služabniki so poklicani k svetosti in ločitvi od posvetnih 
kompromisov. 

4. Sprava v odnosih: Služba si prizadeva za obnovitev odnosov po resnici in milosti. 

 

Razlaga 

1. Ozadje: Priporočila v grško-rimskem svetu: Korint je kot premožno, 
svetovljansko mesto v rimskem imperiju z etnično in socialno raznolikim prebivalstvom, 
odražal je vrednote sredozemskih družb tistega časa, to pomeni poudarjanje časti, sramote, 
statusa in javnega priznanja. Premožni pokrovitelji so podpirali svoje varovance in si s tem 
pridobivali vpliv, v zameno pa so pogosto pričakovali javno pohvalo in zvestobo. Spretne 



govornike so oboževali. Ljudi so privlačili govorniki, ki so bili zgovorni, zabavni in so se 
sami promovirali. Mnogi tako imenovani »superapostoli« so ustrezali temu vzorcu. 

Pavel se je namerno izogibal posvetni zgovornosti ali manipulaciji (glej 1 Kor 2,1-5). 
Služil je v šibkosti in ponižnosti, poudarjal pa je moč Duha, ne človeške modrosti. Pavlovo 
ponižno služenje, polno požrtvovalnosti in trpljenja, je trčilo s korintskimi vrednotami moči, 
karizme in statusa.  

V takšnem vzdušju so bila priporočila pomembna. »Takšna pisma so bila v grško-
rimskem svetu dobro znana in so delovala na ozadju sredozemskih pojmov časti in nečasti. 
Potniki so pogosto nosili priporočila, ki so jih zanje napisali prijatelji, da bi prosili za 
prijaznost ali uslugo, kot so gostoljubnost, pomoč ali zaposlitev. Avtor pisma je pohvalil 
popotnika in v bistvu prosil prejemnika, naj zaupa njegovi presoji o značaju nosilca pisma. 
Prejemniki priporočilnih pisem so razumeli svojo obveznost, da morajo nosilca pisma 
obravnavati enako, kot bi obravnavali pisca. Takšna pisma so običajno vsebovala značilnosti, 
skupne drugim grško-rimskim pismom, kot so uvod, zaključek in pozdravi.« (Derek R. 
Brown in Wendy Widder z E. Todom Twistom, »2 Corinthians« v Lexham Research 
Commentary, ur. John D. Barry (Bellingham, WA: Lexham Press, 2013), opombe k 2 Kor 
3,1-3, digitalna izdaja Logos) 

Pavel navaja, da ni prišel s takšnimi pismi (2 Kor 3,1), temveč da je bilo njegovo 
priporočilno pismo mogoče »prebrati« v obstoju same korintske cerkve: »Naše pismo ste vi; 
pismo, ki je zapisano v naših srcih in ga poznajo in berejo vsi ljudje.« (2 Kor 3,2) Služba v 
Korintu je pomenila službo proti toku – natančneje, proti kulturi, ki je bila obsedena z močjo, 
statusom in samopromocijo. Pavel je bil zgled delovanja, odvisnega od Duha, požrtovalnega 
in pristnega, kar je po svetovnih merilih bilo videti šibko, vendar je kazalo na Kristusovo 
slavo. 

2. Duhovna preobrazba: Pristna krščanska služba izhaja iz Svetega Duha, ne iz 
človeških dosežkov, in vodi k spreminjanju življenja, kar opravlja Sveti Duh. 2. Kor 3,1-9 je 
osrednjega pomena za Pavlovo vizijo pristnega krščanskega vodstva in evangeljskega 
služenja. Pavel brani svoje služenje pred kritiki v Korintu, ki so se navduševali nad vidnimi 
referencami – priporočilnimi pismi, zgovornostjo, duhovnim nastopaštvom. Pavel ne 
odgovori s hvalisanjem, marveč s ponovno opredelitvijo samega služenja: to ni človeški 
dosežek, ampak božansko delo, ki se izvaja po Svetem Duhu. 

Pavel začne tako, da poudari, da pravi dokaz njegovega služenja ni življenjepis ampak 
sami korintski verniki (2 Kor 3,1-3). Pravi dokaz ni v priporočilih, marveč v spremenjenih 
ljudeh. Duh piše na srca, ne na papir. Pavel to idejo ponazori s sklicevanjem na deset 
zapovedi, ki so bile napisane na kamen. To podobo primerja z delovanjem Duha, po katerem 
Bog v nas utrdi zavezo, tako da jo piše v naše srce – izpolnitev novozavezne obljube, ki jo 
najdemo v Stari zavezi (primerjaj Jer 31,33; Ezk 36,26.27). 

Pavel ne trdi, da je samozadosten; ni samonikli apostol. Služba ni »iz črke, ampak 
Duha« (2 Kor 3,6). Postava sama po sebi ubija (s tem, da razkriva greh); Duh pa daje 
življenje (s preporodom in milostjo). Sposobnost za službo je nekaj, kar nam podeli Bog, ne 
pa nekaj, kar si zaslužimo ali podedujemo. 

V 2 Kor 3,7-9 Pavel postavi v nasprotje dve službi: službo smrti in službo Duha. 



Stara zaveza (postava) 

Napisano na kamnu 

Prinaša obsodbo 

Minljiva slava 

Vodi v smrt 

 

Nova zaveza (Duh) 

Napisana v srcih 

Prinaša pravičnost 

Slava, ki narašča 

Daje življenje 

Pavel ne podcenjuje postave niti je ne imenuje slabe. Postava namreč ni slaba (kako bi 
tudi bila, če jo je dal Bog!); razkriva greh in obsodi zlo. Vendar pa je Duh ta, ki po Kristusu 
preoblikuje in opravičuje. Slava službe Duha presega celo slavo Mojzesovega obraza na 
Sinaju. Vsaka služba mora biti osredotočena na Kristusa, da privabi ljudi v Kristusovo 
življenje, pravičnost in slavo (podrobneje razloženo v 2 Kor 3,18). Strategija brez Duha je le 
hrup. 

3. Čustvena iskrenost: 2 Kor 6,11-13 in 2 Kor 7,2-4 razkrivata enega najbolj 
čustveno bogatih in pastoralno ranljivih trenutkov Pavlovih pisem. Pavel ta odstavek začne z 
osebnim, skoraj intimnim vabilom: »Naše srce se je na široko odprlo« (2 Kor 6,11). Pavel ni 
zadržan ali manipulativen – komunicira iskreno, jasno in čustveno. Njegovo »široko odprto 
srce« odraža globoko ljubezen, četudi je bil odnos napet. V mestu, kot je Korint, kjer so bili 
odnosi pogosto transakcijski in je bila javna podoba zelo pomembna, je bila Pavlova 
neposredna odprtost protikulturna. Ni se pretvarjal; razgalil je svojo dušo. Hrepenel je po 
vzajemni ljubezni, ne kot obveznosti, marveč kot znamenju pristne skupnosti v Kristusu. 

Pavel pokaže, da pristno krščansko služenje ni enostransko. Vključuje vabljenje 
drugih, ne le poučevanje. Pristno krščansko služenje ustvarja tudi prostor za medsebojno 
zaupanje, ne le vodstvo od zgoraj navzdol. Tvega zavrnitev, saj ve, da ljubezen včasih ostane 
neuslišana. Čustveno izražanje za Pavla ni bila šibkost – bila je ljubezen, oblikovana po 
evangeliju. 

4. Moralna integriteta: Osrednja nit v njegovi viziji pristnega služenja je moralna 
integriteta. Služabniki niso le glasniki evangelija – njihova naloga je, da ga utelešajo. Njihova 
življenja morajo odražati svetost Boga, ki ga oznanjajo. Vsako služenje mora biti 
ukoreninjeno v resnici in mora biti transparentno (2 Kor 4,2). Ni prostora za manipulacijo, 
skrite motive ali razvodenelo doktrino.  

Integriteta pomeni živeti brez očitkov tako v javnosti kot v zasebnem življenju. 
Služabniki se morajo izogibati kompromisom, še posebej, ko so pod pritiskom. Svetost ni 
popolnost. Je pa doslednost (2 Kor 6,3).  



2. Korinčanom 6,14 se pogosto uporablja v širšem smislu, a sobesedilo neposredno 
govori o poklicu služabnika k ločenosti. Ne gre za izolacijo, temveč življenje, ki je dano na 
stran – izrazito drugačno od vzorcev in vrednot sveta. Pavel ne zagovarja obsojanja, temveč 
poziva k radikalni zvestobi Bogu namesto posvetnim sistemom. Pavel poudari, da sporočila 
ni mogoče ločiti od glasnika. Moralna integriteta ni dana na izbiro – je bistvena za 
verodostojnost, moč in rodovitno delovanje. 

5. Sprava v odnosih: Eden najlepših in pogosto spregledanih vidikov pristnega 
služenja je zavezanost k spravi v odnosih. Služenje ni zgolj oznanjevanje resnice – je 
obnavljanje pretrganih odnosov tako med Bogom in človeštvom kot med ljudmi samimi. 

Pavlovo srce je v 2. Korinčanom globoko usmerjeno v odnose. V središču njegovega 
sporočila je služba sprave (2 Kor 5,18). Evangelij ni zgolj sporočilo o odpuščanju – je 
obnovitev odnosa med grešnim človeštvom in svetim Bogom. Vsakemu verniku je zaupano 
isto poslanstvo. Služba, ki uteleša spravo, bo ljudi vedno vodila nazaj k Božjemu srcu (2 Kor 
5,20). 

Pavel prosi Korinčane, naj se odzovejo zdaj – ne le na evangelij, ampak na milost 
sprave (2 Kor 6,2). Tu je božanska nujnost. Obnovitev ni nekaj, kar bi lahko odložili. Vsaka 
zamuda podaljšuje škodo. Sprava ni le čustvena – je poslanstvo. Spravljeni ljudje odražajo 
spravljivo Božje srce. 

 

Uporaba 

Med branjem 2. Korinčanom 3–7 v skupini razpravljajte o naslednjih vprašanjih: 

1. Na katerih področjih svojega življenja se počutiš šibkega ali strtega in kako bi Bog 
lahko te točke uporabil, da pokaže svojo moč? 

2. Ali svoje težave v služenju Bogu raje skrivaš ali jih uporabiš za pričevanje o Božji 
milosti? Pojasni. 

3. Kako je videti poštenost v kulturi, ki pogosto bolj ceni podobo kot pristnost? 

4. Kako se lahko v vsakodnevnem življenju in pri vodenju zaščitimo pred kompromisi 
s posvetnimi vrednotami? 

5. Česa nas Pavlov primer uči o ravnanju z zlomljenimi odnosi v služenju? 

6. Zakaj je sprava tako osrednjega pomena za evangelij? Kako naj to vpliva na naš 
pristop h konfliktom? 

7. Kako lahko resnica in milost delujeta skupaj pri zdravljenju odnosov? 

 

  



11. OSKRBNIŠTVO IN POSLANSTVO 

 

Ključno besedilo: 2 Kor 8,9 

 

Splošni pregled 

Mlada podjetnica Maja je ustanovila majhen tehnološki startup, katerega fokus je bil 
zdravje skupnosti. Njena ekipa je bila majhna, finančna sredstva so bila omejena, prihodnost 
pa negotova, vendar so globoko verjeli v svoje poslanstvo. 

V prvem dobičkonosnem četrtletju je Maja, namesto da bi vse ponovno vložila v 
razvoj, kot to počne večina startupov, predlagala, da del dobička podarijo neprofitni 
organizaciji, ki pomaga šolam z omejenimi sredstvi pri dostopu do orodij za duševno zdravje. 
Njena ekipa je omahovala. »Ali ne bi bilo bolje počakati in darovati takrat, ko bomo 
stabilnejši?« je vprašal eden izmed njih. 

Maja je odgovorila: »Če dajemo le takrat, ko je to enostavno, ali je to res radodarnost? 
Dajmo voditi z namenom, ne le z dobičkom.« 

Podjetje je darovalo. Ni šlo za ogromen znesek, a je bilo pomembno. Nekaj mesecev 
kasneje je donacija odprla nepričakovana vrata – nova partnerstva, medijsko pokritost in celo 
velikega vlagatelja, ki so ga pritegnile njihove vrednote. 

Ta zgodba odraža bistvo 2 Kor 8.9: radodarnost ne pomeni čakati, da si »pripravljen« 
– pomeni zaupati Bogu, dajati od tega, kar imaš, in opazovati, kako On to pomnoži za druge 
in za tebe. 

 

Oskrbništvo je v središču lekcije tega tedna, ki se bo osredotočila na tri pomembne 
teme iz 2 Kor 8–9: 

1. Radodarnost kot odzraz Božje milosti. Makedonci so kljub težavam darovali z 
veseljem in s tem pokazali, da pravo dajanje izhaja iz srca, ne iz obilja (2 Kor 8,1-5). 

2. Kristus, zgled radodarnosti. Odrekel se je svojim bogastvom, da bi druge duhovno 
obogatil. 

3. Finančna integriteta je pomembna. Pavel zagotavlja odgovornost pri ravnanju z 
darovi, da bi zaščitil vse vpletene. 

 

Razlaga 

1. Ozadje: Korint kot trgovsko središče: Mesto Korint je ležalo na strateški lokaciji 
na ožini, ki je povezovala celinsko Grčijo s Peloponezom. Preko njega je potekal promet 
blaga iz Evrope in Azije, zaradi česar je postalo središče trgovine in bogastva. Rim je mesto 
leta 44 pr. n. št. obnovil in ga naselil z osvobojenci, trgovci in podjetniki, kar je prispevalo k 
močnemu rimskemu vplivu in raznolikemu gospodarskemu okolju. Kot je opozoril 



strokovnjak za Novo zavezo Murphy-O’Connor: »Prvi kolonisti so bili nekdanji sužnji iz 
Grčije, Sirije, Judeje in Egipta, ki so imeli kaj pridobiti. Za preživetje so najprej ropali 
grobove, toda kraj je imel toliko gospodarskega potenciala, da je v petdesetih letih postalo 
več državljanov milijonarjev.« (Jerome Murphy-O’Connor: »Corinth«: v The New 
Interpreter’s Dictionary of the Bible, ur. K. Doob Sakenfeld (Nashville: Abingdon, 2006), zv. 
1, str. 733) 

Najpogostejše valute v Korintu so bili rimski kovanci, zlasti denarij in šesterij, vendar 
so se uporabljali tudi grški kovanci (kot so drahme). Kovanci so bili izdelani iz plemenitih 
kovin (srebra, brona in občasno zlata), njihova vrednost pa je temeljila na teži in vsebnosti 
kovine. Trgovina ni vključevala le kovancev, marveč tudi menjavo in kreditne sisteme, zlasti 
pri večjih transakcijah ali med zaupanja vrednimi strankami. Neformalno bančništvo je bilo 
pogosto: menjalci denarja in posojilodajalci so delovali na tržnicah ali v templjih, kjer so 
ponujali posojila in menjavo valute. Obrestne mere so bile lahko visoke, dolg pa je lahko 
vodil v suženjstvo, zlasti za nižji razred. Templji so včasih delovali kot finančna središča, 
kjer so ljudje deponirali denar ali si zagotovili posojila. 

V Korintu je obstajala velika vrzel med bogatimi in revnimi. Znani pregovor, ki ga je 
citiral grški geograf Strabon (in na katerega se sklicuje tudi rimski pesnik Horacij), dobro 
povzema duh Korinta v tem času: »Potovanje v Korint ni za vsakogar,« kar pomeni, da so v 
mestu preživeli le najmočnejši (glej The New Interpreter’s Dictionary of the Bible, zvezek 1, 
str. 734). 

Bogati trgovci in veleposestniki so živeli v razkošju, medtem ko so mnogi drugi – 
delavci, obrtniki in sužnji – živeli z veliko manj. Zgodnja cerkev v Korintu je verjetno 
vključevala tako bogate pokrovitelje kot revnejše vernike, zato so bila vprašanja enakosti in 
radodarnosti (kot v 2 Kor 8–9) tako pomembna. V grško-rimski kulturi je bilo dajanje 
pogosto povezano s častjo in vzajemnostjo: dajalo se je, da bi si pridobili naklonjenost, ne iz 
nesebične ljubezni. Pavlov poziv k požrtvovalnemu dajanju iz milosti v 2. Korinčanom je bil 
v radikalnem nasprotju s to prevladujočo prakso. Korinčane je spodbujal, naj ne dajejo zaradi 
koristi ali statusa, marveč iz ljubezni, iz enakopravnosti in iz Kristusove radodarnosti. 

2. Radodarnost kot odraz Božje milosti: Pavel začne svojo razpravo o oskrbništvu z 
omembo cerkva v Makedoniji kot primer radodarnosti, pri čemer najverjetneje misli na 
občestva v Filipih, Solunu in Bereji (2 Kor 8,1-5). Radodarne daritve v teh cerkvah niso 
izvirale iz tega, ker bi bili njihovi verniki po naravi radodarni ali premožni. Namesto tega 
Pavel usmerja na Božjo milost, ki deluje v njih (2 Kor 8,1). Celo v hudih preizkušnjah in 
revščini so prekipevali od veselja in so radodarno dajali (2 Kor 8,3-5).  

To ozadje določa ton za temo radodarnosti. Radodarnost ni zgolj odločitev, da dajemo 
– je odziv na božansko milost. Makedonci niso dajali zato, ker bi bili pod pritiskom ali ker bi 
zaradi dajanja bili videti dobro. Njihovo dajanje je bilo prostovoljno, radostno in 
požrtvovalno, spodbujeno s hvaležnostjo in ljubeznijo. Takšno dajanje po posvetnih merilih 
nima smisla – odraža spremenjeno srce, ki ga motivira milost, ne pa ekonomija ali dolžnost. 
Prava radodarnost izhaja iz življenja, predanega Bogu. Ko so ljudje popolnoma predani 
Bogu, z njimi pride tudi vse, kar imajo. Milost preusmerja naše prioritete, tako da darovanje 
ni zgolj dejanje dobrodelnosti, temveč tudi čaščenje. 



Pavel pravi dajanju »milost« – isto besedo uporablja za duhovne darove in Božjo 
nezasluženo naklonjenost (charis). Pravi, da radodarnost ni le dolžnost; je duhovno dejanje, 
božanska sposobnost. 

3. Kristus, zgled radodarnosti: Pavlov poziv korintskim vernikom temelji na 
Kristusovi pripravljenosti, da se žrtvuje za nas, ko smo bili še odtujeni od Boga. Za kristjana 
radodarnost ni povezana z bogastvom – gre za čaščenje. Ne gre za krivdo ali pritisk – gre za 
milost. Ko doživljamo nezasluženo radodarnost Boga v Kristusu, nas to spodbudi, da to 
milost odražamo s prostovoljnim, radostnim in požrtvovalnim dajanjem. 

Kristus kot zgled radodarnosti je ena najglobljih tem v 2 Kor 8 in 9. Ne samo da Pavel 
poučuje o dajanju, ampak dajanje tudi globoko zakorenini v evangeliju. Osrednja vrstica je 2 
Kor 8,9, ki pravi: »Saj vendar poznate milost našega Gospoda Jezusa Kristusa! Bogat je bil, 
pa je zaradi vas postal ubog, da bi vi obogateli po njegovem uboštvu.« Ta vrstica je teološko 
sidro Pavlovega poziva. 

»Bogat je bil.« Te besede se nanašajo na Kristusovo slavo, ki jo je imel od večnosti – 
njegov božanski status, večno občestvo z Očetom in nebeško bogastvo.  

»Postal je ubog.« Jezus se je izpraznil ne le s tem, da je postal človek, ampak tudi s 
tem, da je prenašal zavračanje, trpljenje in na koncu križ (Flp 2,6-8).  

»Da bi vi obogateli.« Zaradi njegove žrtve pridobimo duhovno bogastvo: odpuščanje, 
pravičnost, posvojitev, večno življenje.  

Pavel je jasen. Radodarnost ni povezana z denarjem – gre za radodarno ljubezen. In 
nihče ni dal več kot Jezus. Pavel Korinčanov ne manipulira, da bi dajali; izzove jih, naj 
njihova ljubezen odraža Kristusovo ljubezen.  

Prava radodarnost je dokaz spremenjenega srca, oblikovanega po zgledu Jezusove 
požrtvovalne ljubezni. Prostovoljno in radostno dajanje odraža Kristusa (2 Kor 9,7). Tako kot 
se je Jezus prostovoljno in z veseljem daroval za nas (Heb 12,2), so verniki poklicani, da 
darujejo v istem duhu – ne iz krivde, marveč iz milosti polnega veselja. Pavel Korinčane 
spomni, da ko darujemo kakor Kristus, nismo izčrpani – Bog v nas obnovi zaloge milosti. Isti 
Bog, ki nam je dal Kristusa, naš največji dar, je zvest, da nam daje, kar potrebujemo, da smo 
radodarni. 

4. Finančna integriteta je pomembna: Poleg poziva k radodarnosti, se Pavel zelo 
zavzema za to, kako se ravna z denarjem, ki je bil darovan za podporo cerkvi v Jeruzalemu, 
ki se spopada s težavami. V 2 Kor 8,18-21 zelo pregledno pojasni sistem: »Z njim pošiljamo 
brata, ki ga zaradi evangelija hvalijo vse Cerkve. Pa ne le to. Cerkve so nam ga tudi izvolile 
za sopotnika pri tem delu milosti, ki mu služimo Gospodu samemu v čast in zaradi svoje 
dobre volje. Seveda pa se varujemo, da nam ne bi kdo naprtil kakega očitka zaradi te obilne 
nabirke, ki ji služimo. Za dobro pač ne skrbimo le v očeh Gospoda, ampak tudi v očeh ljudi«. 

Pavel v 2 Kor 8,18-21 trdi, da sta zanesljivost in poštenost dve pomembni vrednoti pri 
gradnji Božjega kraljestva. Ti dve lastnosti zagotavljata, da se vse opravi na način, ki je 
brezgrajen. Poleg tega kažeta odgovornost pred Bogom in ljudmi ter nazadnje ščitita 
poslanstvo – in samega Pavla – pred kakršnim koli sumom zlorabe.  



Pavlov primer je zgled proaktivne integritete. Pavel ne čaka, da se pojavijo vprašanja; 
verodostojnost gradi že od samega začetka. Pavel izbere več ljudi s preizkušenim značajem, 
da nadzirajo darovanje. Ti niso le usposobljeni, ampak so tudi znani po svoji integriteti in 
predanosti evangeliju. Njihov značaj gradi zaupanje v proces in zagotavlja skupno 
odgovornost. V Pavlovih očeh ravnanje z denarjem – še posebej z denarjem, darovanim za 
Božje delo – ni običajna naloga. Je sveta odgovornost. Božja sredstva je treba upravljati na 
način, ki ga časti. Integriteta v financah ne pomeni zgolj izogibanja goljufijam; gre za 
ohranjanje verodostojnosti evangelija in gradnjo zaupanja v skupnosti. 

Eden glavnih razlogov, zakaj se ljudje obotavljajo darovati, je pomanjkanje zaupanja 
– bojijo se, da bi bil lahko njihov denar zlorabljen. Pavel se s tem strahom spopade 
neposredno. S poudarjanjem preglednosti in odgovornosti utira pot večji radodarnosti, saj 
lahko ljudje darujejo z zaupanjem. 

Pavel razume, da finančna integriteta ni le stvar osebne vesti (2 Kor 8,21), ampak gre 
za javno pričevanje. 

 

Uporaba 

V skupini razpravljajte o naslednjih vprašanjih, ko obravnavate 2 Kor 8 in 9, v luči 
lekcije tega tedna. Spodnja vprašanja so zasnovana, da spodbujajo osebno razmišljanje, 
izmenjavo mnenj v skupini in praktično uporabo, pri čemer se osredotočajo na ključne teme, 
kot so milost, radodarnost, finančna integriteta in dajanje po Kristusovem zgledu. 

1. Pavel pravi, da je dajanje »milost«. Kako to spremeni naš način razmišljanja o 
radodarnosti? 

2. Kakšni so razlogi, zaradi katerih oklevamo pri dajanju, čeprav bi lahko dali? 

3. Kako v svojem življenju uravnavaš modro oskrbništvo z radodarnim dajanjem? 

4. Preberi 2 Kor 9,6-7. Kaj pomeni biti »vesel« darovalec in kako lahko gojimo takšno 
srce? 

5. Kaj Pavel misli s tem, da »Bog ljubi veselega darovalca«? Zakaj je pri darovanju 
pomembno, iz kakšnega vzgiba dajemo? 

6. Kateri praktični korak lahko narediš ta teden, da bi daroval na način, ki odraža 
Božjo milost? 

 

  



12. KAKO Z LAŽNIMI UČITELJI 

 

Ključno besedilo: 2 Kor 10,4; 2 Kor 10–12 

 

Splošni pregled 

Predstavljajte si, da se z malo skupino odpravljate na pohod po neznanih gorah. Teren 
je strm, megla gosta, vi pa niste prepričani, kje je prava pot. Nenadoma se pojavi 
samozavesten moški. Oblečen je kot gozdar, ima prenosni radio in celo zemljevid. Reče: »V 
napačno smer hodite. Sledite mi, poznam bližnjico.«  

Skupina mu olajšano sledi. Samozavestno hodi, pripoveduje zgodbe o preteklih 
reševanjih in zdi se, da pozna vsak ovinek. Toda po eni uri se pot zoži, postane nevarnejša in 
nič ni videti prav. Nekdo preveri svoj GPS in ugotovi, da vas vodnik ne vodi po pravi poti. 
Vodi vas globlje v divjino.  

Res je, da je videti kakor vodnik. Zvenel je prepričljivo. A ni bil vodnik, bil je slepar. 
In če bi mu še naprej sledili, bi bilo lahko usodno. Pavel se v 2 Kor 10–12 spopada z istim 
problemom. Lažni učitelji so se vtihotapili v cerkev in se predstavljali za apostole, govorili so 
s karizmo in avtoriteto. A oznanjali so drugačnega Jezusa in vodili ljudi stran od resnice. 

Pavlov odgovor ni le v tem, da brani samega sebe. Gre za zaščito cerkve pred tem, da 
bi jo sleparji, ki so bili videti v redu in so tako tudi zveneli, a niso bili nič podobni resničnim, 
vodili v duhovno nevarnost. 

Ta teden bomo izpostavili in obravnavali tri pomembne teme iz 2 Kor 10–12, pri 
čemer se bomo osredotočili na vprašanje, kako naj ravnamo z duhovnimi sleparji in lažnimi 
učitelji. Teme so naslednje: 

1. Obramba apostolske avtoritete: Pavel brani svoje služenje in odgovarja na obtožbe, 
da je v pismih drzen, v živo pa šibak (2 Kor 10,1–2.10). 

2. Nevarnost lažnih apostolov: Pavel izrazi zaskrbljenost nad dejstvom, da je 
korintska cerkev odvrnjena od čiste predanosti Kristusu (2 Kor 11,2-3). 

3. Duhovna vojna: Pavel poudari, da njegovo orožje ni posvetno, temveč duhovno, 
saj ima »v Bogu moč, da podira trdnjave« (2 Kor 10,4). 

 

Razlaga 

1. Ozadje: Javno govorništvo v Korintu v 1. stoletju po Kristusu: V 1. stoletju je 
bila cerkev v Korintu mlada, raznolika skupnost v bogatem, nemoralnem in filozofsko 
usmerjenem grškem mestu. Kot pomembno pristanišče je Korint privabljal množico verskih 
idej, učiteljev in filozofskih smeri. V tem okolju je bilo običajno, da so priljubljeni grški 
učitelji – zlasti retoriki, filozofi in sofisti – zaslužili za življenje tako, da so bogatemu 
občinstvu zaračunavali predavanja, zasebne ure ali mentorstvo. Vrednost učitelja se je 
pogosto merila po njegovem honorarju; Protagoras je zaračunaval visoke cene, Isokrat pa je 



vodil elitno šolo, kjer so študenti plačevali visoko šolnino. Status je bil izredno pomemben, 
zato so učitelji, kot je bil Gorgias, izvajali izpopolnjene javne govore, da bi privabili donosne 
študente. Celo Dio Chrysostom je kritiziral takšne osebnosti in dejal: »So kot igralci na odru, 
ki ne nastopajo zaradi resnice, ampak zaradi srebra in aplavza.« (Govori, 32.11)  

Retorična moč je bila pogosto povezana z možatostjo in odraslostjo. »Vsak moški, ki 
je v rimskem svetu prvega stoletja stremel k vodilnemu položaju, je bil podvržen skoraj 
neprestanemu ocenjevanju svoje možatosti s strani poslušalcev in tekmecev.« (Jennifer 
Larson: »Paul’s Masculinity« v Journal of Biblical Literature, letnik 123, št. 1 (2004), str. 87) 

V teh okoliščinah se je Pavel v Korintu soočal z nasprotovanjem lažnih učiteljev. Ti 
judovsko-krščanski misijonarji, ki jih je Pavel posmehljivo imenoval »veliki apostoli« (2 Kor 
11,5; 2 Kor 12,11), so napadali Pavla zaradi njegovih pomanjkljivih govorniških sposobnosti, 
njegovega trpljenja in ker ni zaračunaval – torej vedenja, ki je po grških merilih delovalo 
neprepričljivo. Lažni učitelji so širili bolj legalističen, na delih temelječ evangelij, se hvalili z 
duhovnimi izkušnjami in nosili priporočila, da bi okrepili svoj položaj. Njihov vpliv je 
ogrožal čistost evangelija in spodbujal cerkev, da voditelje sodi po zunanjem uspehu in ne po 
Kristusovi ponižnosti. Pavel se je temu vplivu namerno upiral tako, da je delal kot 
izdelovalec šotorov (Apd 18,3) in pridigal brezplačno (2 Kor 11,7-9), čeprav so nekateri to 
videli kot znak šibkosti. Pavel je Korinčane spomnil, da so ti lažni učitelji, za razliko od 
njega, tisti, ki jih »delajo sužnje« in jih »izkoriščajo« (2 Kor 11,20). 

2. Obramba apostolske avtoritete: V 2 Kor 10–11 Pavel goreče brani svojo 
apostolsko avtoriteto in službo pred kritiko in lažnimi nauki. V 2 Kor 10 se Pavel odziva na 
očitek, da so njegova pisma »ostra in krepka, telesna navzočnost pa je slabotna in njegova 
beseda zanič« (2 Kor 10,10), in trdi, da njegova avtoriteta izhaja neposredno od Kristusa, ne 
pa iz njegove lastne moči ali modrosti. Poudarja, da se ne hvali iz ponosa, temveč trdi, da se 
hvali »sorazmerno s področjem, ki nam ga je odmeril Bog. To pa je takšno, da smo prišli tudi 
do vas« (2 Kor 10,13). Pavel pojasnjuje, da se ne hvali z zadevami, ki presegajo obseg 
njegovega poslanstva, prav tako se ne primerja z drugimi. Njegovo avtoriteto določa Božja 
volja in vsakršno priznanje, ki ga prejme, je namenjeno širjenju evangelija na območjih, ki 
mu jih je dodelil Bog (2 Kor 10,15.16). Čeprav ga nekateri morda štejejo za skromnega 
človeka, njegova pisma odražajo resnost njegovega poslanstva in pripravljenost, da odločno 
ukrepa, kadar je to potrebno (2 Kor 10,11). 

V 2 Kor 11 Pavel izraža svojo »ljubosumje« do Korinčanov, globoko, zaščitniško 
ljubezen, saj se boji, da bi jih lažni apostoli zavedli (2 Kor 11,2.3). Ti lažni apostoli se 
pretvarjajo, da so »služabniki pravičnosti« (2 Kor 11,15). V resnici pa so sleparski in nevarni. 
Pavel opozarja, da so takšni ljudje podobni Satanu, ki se maskira v »angela svetlobe« (2 Kor 
11,14; v 2 Kor 11,3 je že omenil, kako je kača zapeljala Evo), njihovi nauki pa izkrivljajo 
evangelij. Korinčane poziva, naj bodo pazljivi in razsodni, ter jih opominja, da je njegova 
služba utemeljena na poštenosti in Kristusovi resnici, kar je v ostrem nasprotju z lažmi 
zavajajočih delavcev (2 Kor 11,13). 

3. Nevarnost lažnih apostolov: V 2 Kor 11 Pavel obravnava nevarnost, ki jo 
predstavljajo lažni apostoli, pri čemer poudarja teme pobožne ljubosumnosti, izkrivljanja 
evangelija in zavajanja duhovnih voditeljev. Najprej izrazi globoko zaskrbljenost za 
Korinčane, saj se boji, da jih odvrnejo od iskrene predanosti Kristusu (2 Kor 11,2.3). Pavel 
svari pred tistimi, ki oznanjajo drugačnega Jezusa ali drugačen evangelij, in poziva 



Korinčane, naj ostanejo zvesti naukom, ki so jih prvotno prejeli (2 Kor 11,4). Te lažne 
apostole neposredno izpostavi in jih opiše kot zavajajoče delavce, ki se izdajajo za prave 
Kristusove predstavnike (2 Kor 11,13), pri čemer gre celo tako daleč, da opozori, da se lahko 
sam Satan pojavi kot angel svetlobe (2 Kor 11,14). 

V izrazitem nasprotju s tem Pavel sarkastično prevzame ton svojih nasprotnikov, 
razkrije njihovo neumnost in se hvali s svojim trpljenjem za Kristusa (2 Kor 11,21-30). S tem 
razkriva zavajajočo naravo lažnih učiteljev in pokaže, kako je njihova samopromocija v 
ostrem nasprotju s pristno požrtvovalnostjo in šibkostjo, ki ju Pavel prostovoljno sprejema v 
svojem služenju. Poleg tega Pavel v 2 Kor 12 opiše videnje nebes, a ga namenoma postavi v 
ozadje, saj se noče hvaliti (2 Kor 12,1-6). Govori o »trnu v mesu«, ki mu je bil dan, da bi 
ostal ponižen, in s tem pokaže, da se Božja moč izkaže popolna v slabosti (2 Kor 12,7-10). 
Pavel spomni Korinčane, da je pokazal znamenja pravega apostola s potrpežljivostjo, 
znamenji, čudeži in čudežnimi deli (2 Kor 12,12), s čimer je svoje nesebične vzgibe postavil 
v nasprotje z vzgibi lažnih učiteljev. Izraža globoko željo, da bi jih izgrajeval in ne 
obremenjeval, s čimer poudarja svojo iskreno skrb za cerkev in svojo predanost njihovemu 
duhovnemu blagostanju (2 Kor 12,14-18). 

4. Duhovna vojna: V 2 Kor 10,4 Pavel poudarja, da se boj, s katerim se sooča, ne bije 
s posvetnim orožjem, marveč z duhovnim, ki »ima v Bogu moč, da podira trdnjave«. To 
besedilo izpostavlja pojem duhovne vojne, v kateri sovražnik ni zemeljski in ni človek, 
temveč je ta sovražnik duhovne narave – kaže se v silah teme in zavajanja, ki skušajo 
spodkopati resnico evangelija. Pavel ne govori o fizičnih bitkah ali zemeljskih bojih, ampak o 
nevidni bitki, v katero so vpleteni verni, ko si prizadevajo živeti v skladu z Božjo resnico v 
svetu, polnem nasprotujočih ideologij in lažnih naukov. V 2 Kor 11,13 Pavel opozarja na 
lažne apostole in njihove nauke ter jih opisuje kot »prevarantske delavce, ki se pretvarjajo, da 
so Kristusovi apostoli«, ki izkrivljajo evangelij in vodijo druge v zablodo. Ti lažni učitelji so 
del trdnjav, ki jih Pavel poskuša porušiti. Njihovi zavajajoči argumenti in nauki so kakor 
trdnjave, ki nasprotujejo Kristusovi resnici in ljudi zadržujejo v duhovnem suženjstvu. 

Izraz »Božja moč« v 2 Kor 10,4 poudarja dejstvo, da moč za tem duhovnim orožjem 
prihaja izključno od Boga in da je učinkovito, saj je usklajeno z njegovo božansko avtoriteto 
in namenom. Pavlovo omenjanje uničenja sovražnikovih trdnjav se nanaša na rušenje 
globoko zakoreninjenih argumentov, ideologij in miselnih vzorcev, ki nasprotujejo Božji 
resnici. V kontekstu njegovega služenja takšno rušenje vključuje soočenje z lažnimi apostoli 
in njihovimi nauki, ki promovirajo »drugačnega Jezusa« in »drugačen evangelij« (2 Kor 
11,4). Ti lažni apostoli uporabljajo manipulacijo in prevare, da bi spodkopali pravo 
Kristusovo sporočilo, in Pavel priznava, da takšne laži v umu vernih ustvarjajo duhovne 
trdnjave. Trdnjave so prispodoba in predstavljajo miselne vzorce in svetovne nazore, ki 
vodijo v duhovno zatiranje in posameznike zadržujejo v suženjstvu greha in zmote. 

 

Uporaba 

V skupini razpravljajte o naslednjih vprašanjih in pri tem upoštevajte vse, kar smo 
izvedeli o 2 Kor 10 do12. 

1. Pavel imenuje dajanje »milost«. Kako ta pojem spreminja naš pogled na 
radodarnost? 



2. Kateri so sodobni primeri »drugega Jezusa« ali »drugega evangelija« iz 2 Kor 11,4? 
Kako lahko prepoznamo, ko nekdo izkrivlja resnico? 

3. V 2 Kor 10,7.10 so Korinčani Pavla sodili po zunanjem videzu in govoru. Zakaj je 
nevarno soditi o duhovni avtoriteti zgolj na podlagi karizme, videza ali govornih 
sposobnosti? 

4. Kako je glede na to, kar pravi Pavel, videti prava duhovna avtoriteta? V čem se 
razlikuje od posvetnega vodstva? 

5. V 2 Kor 10,3-5 Pavel govori o podiranju razmislekov in podvrženosti misli. Kako 
lahko danes aktivno varujemo svoj um in prepričanja pred lažnim naukom? 

6. Kaj misliš, zakaj se je Pavel odločil poudariti svoje trpljenje namesto svojih 
duhovnih izkušenj? Česa nas njegova odločitev uči o ocenjevanju voditeljev? 

7. Zakaj ljudje včasih prenašajo ali celo občudujejo lažne učitelje? Kaj je v lažnih 
naukih tako privlačnega? 

8. Si se kdaj srečal z »lažnim učiteljem« ali zavajajočim naukom? Kaj se je zgodilo? 
Kako si prepoznal eno ali drugo in česa si se naučil iz te izkušnje? 

 

 

 

  



13. MILOST, LJUBEZEN IN OBČESTVO 

 

Ključno besedilo: 2 Kor 13,14; 2 Kor 13,11-14 

 

Splošni pregled 

Predstavljajte si, da ste na letališču in se poslavljate od bližnjega prijatelja ali ljubljene 
osebe. Skupaj sta preživela dragocene trenutke, morda sta celo premagala nekaj težav. Ko se 
vaš prijatelj ali ljubljena oseba že odpravlja skozi varnostni pregled, se obrne nazaj, da bi 
vam nekaj povedala, morda le nekaj besed. A to je nekaj, kar si boste zapomnili še dolgo po 
tem, ko bo letalo vzletelo. 

Morda je bilo:  

»Pazi nase.«  

»Še dalje delaj, kar imaš rad.«  

»Ne pozabi: verjamem vate.«  

Zadnje besede ostanejo v spominu. Morda so kratke, a pogosto nosijo najgloblja 
čustva, najnujnejši opomnik ali ključno sporočilo, ki naj bi ga na govornikovo željo ohranili v 
spominu. 

Apostol Pavel pogosto zaključi svoja pisma v Novi zavezi na podoben način. Po 
poglavjih poučevanja, popravljanja, zagovarjanja, spodbujanja in doktrine se Pavel ne poslovi 
le bežno. Njegove poslovilne besede so namerne in pogosto zgoščeni izrazi milosti, ljubezni 
in občestva – samega srca evangelija in krščanske skupnosti. 

Pavel svojih pisem ne konča kar tako; blagoslovi, ponovno potrdi in bralce usmeri na 
tisto, kar je najpomembnejše. Ko torej preučujemo zaključke Pavlovih pisem – zlasti 2 Kor 
13,11-14 –, ne beremo le vljudnih poslovilnih besed. Slišimo odmev Pavlovega srčnega 
utripa in, kar je morda še pomembneje, Božjega srčnega utripa. 

V lekciji tega tedna se bomo osredotočili na tri ključne pojme iz 2 Kor 13,11-14, ki jih 
najdemo v Pavlovih zaključnih besedah, naslovljenih na korintsko cerkev: 

1. Milost je izhodišče. Je tudi Jezusov dar. 

2. Ljubezen je gonilna sila. Ljubezen je tudi Božja narava. 

3. Občestvo je rezultat odnosov. Prav tako je občestvo delo Svetega Duha, ki je 
bistveno za zdravo krščansko skupnost. 

 

Razlaga 

1. Ozadje: Navade pri pisanju pisem. V času Nove zaveze je bilo pisanje pisem 
pogost in nepogrešljiv način sporazumevanja zlasti v grško-rimskem svetu, kjer so filozofi, 
učitelji in voditelji, pogosto pošiljali pisma, ki so sledila standardni strukturi: pozdrav, 



zahvala, jedro in zaključek. Pavel je prevzel to strukturo, a ji je vdihnil globok teološki in 
pastoralni pomen. Svoja pisma je običajno narekoval pisarju (amanuensisu), nato pa jih je dal 
dostaviti zanesljivim slom, kot sta bila Timotej ali Fojba. 

Pavlov pozdrav je pogosto združeval judovske in grške običaje (»milost in mir«), 
njegovi zaključki pa so bili več kot le slovo – odražali so njegovo skrb, duhovne prednostne 
naloge in odnos s prejemniki. V 1 Kor 16,19-24 Pavel konča s pozdravi iz drugih cerkva, 
osebnim podpisom za potrditev pisma, strogim opozorilom tistim, ki ne ljubijo Kristusa, in 
srčnim blagoslovom, v katerem poudarja milost in svojo trajno ljubezen do Korinčanov. 

Nasprotno pa se 2 Kor 13,11-14 konča z nežnejšimi spodbudami k veselju, edinosti in 
miru, ki se zaključijo z močnim blagoslovom troedine Božje Trojice: »Milost Gospoda 
Jezusa Kristusa in ljubezen Boga in občestvo Svetega Duha z vami vsemi.« (2 Kor 13,14) Ti 
zaključki prikazujejo Pavlovo edinstveno mešanico nauka in osebne povezanosti, ki 
spreminja poslovilne besede njegovih pisem v trajne duhovne spodbude, osredotočene na 
milost, ljubezen in občestvo. 

2. Izhodišče milosti: V 2 Kor 13,11-14 Pavel zaključi svoje pismo z močnim in 
teološko bogatim blagoslovom, pri čemer močno poudari temo milosti. Blagoslov začne z 
besedami »milost Gospoda Jezusa Kristusa«, s čimer izpostavi milost kot temeljni element 
krščanskega življenja. Ta milost, izražena skozi Kristusovo darovanje sebe (kot smo videli 
prej v 2 Kor 8,9), omogoča obnovo, edinost in mir v razburkani korintski cerkvi.  

Pavlova odločitev, da ne konča z grajo, temveč milostjo, odraža njegovo globoko 
pastoralno srce in zrcali način, kako konča skoraj vsa svoja pisma. Na primer, pisma 
Rimljanom (Rim 16,20), Galatom (Gal 6,18) in Filipljanom (Flp 4,23) se končajo s 
podobnimi pozivi h krepilni prisotnosti Kristusove milosti. V 2 Kor 13,11-14 milost vodi v 
ljubezen (od Boga Očeta) in občestvo (po Svetem Duhu), s čimer oblikuje strukturo, ki 
zajema celoten obseg božanskega odnosa. Za Pavla milost ni le teološki pojem, ampak živa 
moč, ki združuje vernike z Bogom in med seboj. Zato jo apostol v svojih pismih dosledno 
uporablja kot zadnjo besedo, da cerkev spomni, da je milost tista, ki rešuje, podpira in krepi 
krščansko skupnost. 

3. Podporna moč ljubezni: Pavel zaključi svoje pismo (2 Kor 13,11-14) s pozivom k 
edinosti in miru, ki se zaključi z enim najbogatejših blagoslovov v Novi zavezi. Osrednja 
tema v tem besedilu je ljubezen, zlasti kot izraz Božje narave. V 2 Kor 13,14 Pavel postavi 
»Božjo ljubezen« kot ključni del vernikovega doživljanja Boga ob bok milosti in občestvu. 
Ta ljubezen ni nejasno čustvo, ampak samo bistvo Boga – vir tako odrešitve kot življenja 
krščanske skupnosti. Ta ljubezen podpira spodbude v 2 Kor 13,11, v katerih so verniki 
spodbujeni, da si prizadevajo za obnovo, medsebojno tolažbo, enotnost in mir. Te zapovedi 
vernikom cerkve so mogoče le, kadar so verniki najprej utemeljeni v nesebični, spravni 
ljubezni, ki prihaja od Boga. 

Pavel na koncu svojih pisem dosledno poudarja to temo sprave. V Rim 15,30 poziva 
cerkev, naj si »pri ljubezni Duha« skupaj prizadeva v molitvi, in kaže, da je ljubezen gonilna 
sila tudi v duhovnem delu.  

V Ef 6,23-24 Pavel konča z besedami: »Mir bratom ter ljubezen z vero od Boga Očeta 
in Gospoda Jezusa Kristusa,« nato pa doda: »Milost z vsemi, ki v nepropadljivosti ljubijo 
našega Gospoda Jezusa Kristusa.« Tukaj je ljubezen božanskega izvora in ima človeški odziv 



– je odraz Božje lastne ljubezni verniku. Podobno v 1 Tes 3,12 Pavel moli: »Vam pa naj 
Gospod nakloni rast in preobilje v ljubezni, s katero ljubite drug drugega in vse, prav kakor jo 
čutimo mi do vas,« s čimer ponovno povezuje ljubezen tako z Božjim delom kot s 
pričevanjem cerkve.  

V 2 Kor 13 torej Pavel ne le zaključuje, marveč tudi povzema evangelij. »Božja 
ljubezen« je vir »Kristusove milosti« in »občestva Duha«. Samo v tem pismu Pavel uporabi 
formulo troedinega Boga »v epilogu, da poudari posebne vloge Božanstva v delu odrešitve« 
(»2 Corinthians« v Andrews Bible Commentary, ur. Ángel Manuel Rodríguez et al. (Berrien 
Springs, MI: Andrews University Press, 2022), str. 1685). Ljubezen je temeljna Božja 
lastnost, ki ponuja roko milosti in vernike združuje v občestvu. Ko Pavel svoje pismo zaključi 
s trojnim blagoslovom, spomni Korinčane – ki so razdeljena in težavna cerkev – da lahko le 
globoko doživljanje Božje ljubezni obnovi njihovo edinost, ohrani njihov mir in okrepi 
njihovo občestvo. 

4. Občestvo kot rezultat odnosov: Tema skupnosti je v 2 Kor 13,14 poudarjena kot 
rezultat delovanja Svetega Duha. V tem odlomku se »občestvo« (koinōnia) nanaša na skupno 
sodelovanje, globoko vez, ki ne obstaja le med verniki in Duhom, temveč tudi med verniki 
samimi, zaradi združujoče prisotnosti Duha. Ta zaključni blagoslov povzema bistvo 
krščanske skupnosti: Duh je ta, ki ustvarja in ohranja enotnost in globino odnosov znotraj 
cerkve. Korintska skupnost, ki so jo prej zaznamovali razkol in rivalstvo, je zdaj pozvana, da 
doživi spravo in harmonijo po občestvu, ki ga ustvarja Duh. 

Pavel se na temo enotnosti, ki jo omogoča Duh, sklicuje tudi drugod. V Flp 2,1-2 
spodbuja svoje bralce: »Če torej premore kaj opominjanje v Kristusu, če kaj spodbujanje iz 
ljubezni, če kaj občestvo Duha, če kaj sočustvovanje in usmiljenje, dopolníte moje veselje s 
tem, da ste istih misli in iste ljubezni, ene duše in enega mišljenja.« Podobno v Rim 15,5-6 
Pavel moli: »Bog potrpežljivosti in tolažbe pa vam daj, da bi bili med seboj istih misli, v 
skladu s Kristusom Jezusom, da bi z enim srcem in kakor iz enih ust slavili Boga in Očeta 
našega Gospoda Jezusa Kristusa.« Harmonija je odnosni rezultat Božjega Duha, ki spodbuja 
medsebojno ljubezen in čaščenje.  

V Gal 5,22-26 Pavel opisuje sad Duha kot ljubezen, mir in krotkost – vse to so 
lastnosti odnosov, bistvene za življenje v skupnosti. Tako Pavel v 2 Kor 13,14 ne ponuja le 
splošnega ali celo običajnega blagoslova ob slovesu; on predstavlja vizijo tega, kar omogoča 
Duh: spravljeno, milosti polno ljubečo skupnost, povezano v božanski skupnosti. »Milost, 
ljubezen in občestvo niso naravni za človeška bitja, ampak kot božanski darovi pritekajo v 
cerkev od oseb Božje Trojice. To so bili darovi, ki so lahko ozdravili cerkev v Korintu in jo 
pripravili na uresničitev krščanskega upanja ob Gospodovem povratku.« (»2 Corinthians« v 
Andrews Bible Commentary, str. 1685) 

 

Uporaba 

V skupini razpravljajte o naslednjih vprašanjih v luči 2 Kor 13,11-14: 

1. V 2 Kor 13,11 Pavel pravi »izpopolnjujte se«. Zakaj menite, da je Pavel ta cilj 
vključil v zaključno spodbudo? Kako bi bila lahko videti sprava v vaših odnosih ali v 
cerkveni skupnosti? 



2. Kako je mogoče biti »istih misli« (1 Kor 1,10) in »živeti v miru« (Rim 12,18) v 
cerkvi (kakršna je bila v Korintu), v kateri je bilo toliko sporov (glej 1 Kor 1,10-13)? 

3. Kakšno vlogo ima ponižnost pri spodbujanju enotnosti? 

4. V 2 Kor 13,12 je vernikom naročeno, naj se »pozdravljajo s svetim poljubom«. 
Kakšen bi bil danes kulturno primeren način za izražanje te vrste duhovne naklonjenosti in 
enotnosti? 

5. Kako ste v zadnjem času prejeli Kristusovo milost in kako lahko vaša izkušnja 
vpliva na to, kako se odzivate na težavne ljudi ali situacije? 

6. Ali obstajajo v vaši duhovni skupnosti odnosi, ki potrebujejo ozdravitev ali 
okrepitev? Če da, kateri? Kaj lahko naredite, da bi to dosegli? 

7. Pavel konča svoje pismo z radostjo, tolažbo in mirom. Katerega od teh božanskih 
darov trenutno najbolj potrebujete in kako ga lahko poiščete v Božji navzočnosti? Vprašanje 
je lahko tudi osebno. 

 

 


