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Abstract

John H. Yoder's Understanding of the Church and its

Significance to Korean Church

Bueng-Guan Kim

How is society changed? What is the proper biblical relationship

between evangelism and social concern? In relation to this question there

are two dominant attitudes among Korean churches; the attitude of

Individualistic Evangelical and the attitude of Secular Christian. The first

argues for that converting individuals through evangelism is of primary

importance. The other regards restructuring society as more important

than the salvation of individual souls. This essay contends that the two

attitudes neglect the socio-political significance of being church. As the

result Korean church is at a crisis to become salt that loses its saltiness.

The failure of mainline Korean church has not only been her

willingness to support the status quo, but her inability to stand as an

alternative to the current forms of Korean social context. The primary

intention of this essay is to help Korean church like that to be true

church. In order to do this, this essay introduces John Howard Yoder's

thought, focusing on his idea on the socio-political significance of being

church. Church in the world has its socio-political significance as a

distinct society with an integrity peculiar to itself. According to Yoder,

church, before the watching world, is "foretaste, model, herald of the

Kingdom." It might be called 'the original revolution' to create church “as

a distinct community with its own deviant set of values and its coherent

way of incarnating them.” Based on this conviction Yoder contends that

the church's responsibility to and for the world is first and always to be

the church. Being convinced that Yoder's idea like this is helpful to

Korean church which tries to become a true church, this essay has some

suggestions on the way how Korean church applies Yoder's idea.

Key Words: The identity of church. The socio-political significance of

being church. Social Change. John Howard Yoder. The Kingdom of God.

Nonviolent Resistance. The Jubilee.
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서론.Ⅰ

오늘날 한국 교회는 전환기 국면에 직면해 있다 과거 몇 십 년 동안 한국.

교회를 대표했던 교회들이 오랫동안 누적된 내부 문제의 표출로 인해 교계,

내에서뿐만 아니라 사회로부터도 심한 질타를 받고 있기 때문이다 이 전환.

기 국면을 어떻게 관리해내느냐 하는 것은 한국 교회의 앞날에 결정적인 영

향을 미칠 것이다 이런 상황을 반영하듯이 과거 한국 교회의 행적을 돌아보.

고 새로운 교회 전형을 모색하려는 크고 작은 노력들이 다양하게 나타나고

있다 이 논문도 이런 노력들 중 하나로 분류될 수 있다 이 논문이 갖는 다. .

른 시도들과의 차이점은 교회의 정체성 추구에 내장된 사회 실천적 의미를,

부각시킴으로써 교회의 정체성에 입각한 사회 갱신의 책임 수행의 길을 제

시한다는 데 있다.

사회 갱신을 위한 교회의 책임 수행에 대한 한국 교회의 논의는 주로 교‘

회의 사회참여 논쟁으로 나타났다 그 논쟁은 어느 정도 양극화 현상으로’ .

드러났다 사회 참여는 교회의 고유 사역에 속하지 않는다고 보는 보수적 교.

회의 입장과 사회 갱신 자체를 교회의 주요 목적인 양 여기는 진보적 교회

의 입장이 그것이다.1) 전자의 입장이 한국 교계의 다수 입장이었다 그러나.

문제는 진보적 입장을 취했던 교회들이나 보수적 입장을 취했던 교회들 모

두가 현재 교회의 정체성 혼란과 함께 누적된 내부 문제의 표출로 인해 어

려움을 겪고 있다는 것이다 말하자면 한국 교회는 남의 눈 사회 에 있는 들. ( )

보를 빼려다가 자기 눈 교회 에 있는 티를 들보로 키운 격이 된 것이다( ) .

한국 교회의 이러한 정체성 혼란과 내부 어려움은 교회의 사회적 책임을

논의하는 과정에서 그 논의의 기초가 되는 교회의 정체성을 추구하는 것과

사회 참여와의 관계에 대한 성경윤리적 합의를 확보하지 못한 데서 기인한

것이다 이러한 판단에 기초하여 이 논문은 그 해결책으로 교회 됨 추구가. ,

갖는 사회 실천적 의미를 중요하게 부각시킨 존 하워드 요더(John H.

의 사상에 주목하고 그의 사상의 적용 가능성을 시험해 볼 것이다Yoder) , .

이어서 이 논문은 존 하워드 요더의 사상을 한국적 상황에 맞게 적용하기

위한 방법을 모색해 볼 것이다.

1) 로날드 사이더의 분류법에 따르면 첫째의 경우는 개인주의적 복음주의에서 발견되고 둘째, ‘ ’ ,

의 경우는 세속적 그리스도인에게서 발견될 수 있다‘ ’ . Ronald J. Sider, One-Sided
Christianity: Uniting the Church to Heal A Lost and Broken World (San Francisco:
HarperSanFrancisco, 1993), 32-35, 43-45.
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교회와 사회의 관계 설정 방식에 대한 반성.Ⅱ

투박하게 정의하자면 교회는 사회 속에 거하는 믿음 공동체라는 작은 사,

회이다 교회의 구성원은 일반적으로 사회의 구성원이 된다 또한 특별한 경. .

우를 제외하고는 교회는 자신의 물질적 필요를 사회생활을 하는 교인들의

헌금에 의존하게 된다 말하자면 교회의 물적 기초가 사회에 있다는 것이다. .

이 두 가지 사실을 염두에 두고 생각해 보면 교회와 사회가 서로 영향을 주,

고받는 매개 세 가지를 추론할 수 있다.

첫째는 직접적 행동을 통해 서로 영향을 주고받는다 교회가 사회를 향해.

그리고 사회가 교회를 향해 어떤 행동을 가함으로써 상대에게 영향을 미칠

수 있다 사회 속에 거하고 있는 교회가 전도를 함으로써 사회 봉사를 함으. ,

로써 사회 불의에 대해 비판을 함으로써 또는 사회 변혁을 위해 직접적 행, ,

동을 함으로써 사회에 영향을 미칠 수 있다 사회는 교회의 활동 내용이나.

범주를 법으로 규정함으로써 교회에 영향을 미칠 수 있다 그러나 종교의 자.

유가 보장된 나라에서 사회가 직접적으로 교회의 활동을 규제하는 일은 드

물다.

둘째는 사회와 교회에 중첩적으로 속해 있는 구성원을 통해 서로에게 영

향을 미친다 신자는 교회 구성원이면서 동시에 사회 구성원이다 교회 가치. .

관에 맞게 훈련된 신자가 사회에서 일할 때 의식적으로든 무의식적으로든

사회에 영향을 미치게 된다 그러나 반대 방향으로도 영향을 미친다 즉 신. .

자는 일주일의 대부분을 사회에서 생활함으로써 사회적 가치관에 익숙해있

기 때문에 교회생활에서도 사회적 가치관으로 일하기 쉽다.

셋째는 존재 자체가 서로에게 영향을 미친다 사회에 동화되지 않은 교회.

는 그 사회 속에서 하나의 이질 사회가 된다 이질 사회로 교회가 사( ) .異質

회 안에 존재하면서 새로운 사회의 가능태를 현실로 보여줌으로써 교회는

사회에 영향을 미칠 수 있다 이 방법에서 중요한 것은 교회가 과연 참된 교.

회 됨을 제대로 견지하고 있는가 하는 데 있다 정체성을 지키지 못한 교회.

는 사회에 영향을 미칠 수 있는 이질 사회가 될 수 없기 때문이다 이 역시.

역방향으로도 작용한다 즉 교회가 자신의 풍토를 형성해나가는 데 사회의.

풍토가 침투함으로써 교회를 세속화시키는 경우도 많이 있다.

교회의 정체성 논의는 대체로 교회의 세속화에 대한 각성에서 이루어졌다.

즉 교회가 사회에 의해 영향을 받는 것을 우려하는 데서 교회의 세속화에

대한 반성과 정체성 모색이 이루어지기 시작했다 반면에 교회의 사회 참여.
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논의는 교회가 사회에 어떻게 영향을 미칠 것인가를 모색하는 방향으로 전

개된다 정체성 논의가 사회의 교회 영향력에 대한 수세적 국면에서의 탈출.

을 위한 소극적 모색의 성격을 갖는다면 사회 참여 논의는 교회의 사회에,

대한 영향력 극대화를 모색하는 적극적 성격을 갖는다 그런데 이 두 가지.

논의는 분리되어서는 안 된다 왜냐하면 위에서 살펴본 대로 교회와 사회는. ,

세 가지 매개를 통해서 서로 영향을 주고받기 때문이다.

그러나 한국 교회의 사회 참여 논의는 두 가지 점에서 아쉬움을 남긴다.

첫째는 교회가 어떻게 해야 사회에 영향을 많이 끼칠 수 있을까 하는 데 초

점이 맞추어졌지 교회가 사회에 의해 영향을 받는다는 사실에 대해서는 간,

과였다는 점에서 일방향적 한계를 드러냈다.2) 둘째는 위에서 언급했던 교회

와 사회의 세 가지 매개 중에서 셋째 매개를 경시했다는 점에서 편협성을

드러냈다 즉 사회에 영향을 끼치기 위한 교회의 직접적 사역과 변화된 신자.

를 통해 사회에 영향을 미치는 사역에 대해서는 논의가 되었지만 교회의 정,

체성 추구가 갖는 사회 실천적 의미는 고려되지 않았다는 것이다.

교회가 사회에 적극적인 영향을 미치기 위해 어떤 사역을 하여야 하는지

에 대한 논의는 주로 두 가지 흐름으로 나타났다 첫째는 영혼을 구원하는.

전도나 선교를 교회가 해야 할 일 중 가장 중요한 것으로 상정한 후 그것에

맞추어 교회의 다른 사역들을 서열화하는 흐름이다 이 경우는 사회 문제를.

해결하는 노력을 배제하지는 않는다 다만 사회 문제의 해결은 개인 영혼 구.

원의 열매로 나타날 수 있다는 전제를 깔고 논의가 진행된다 그리고 이 경.

우의 사회적 책임 수행은 대체로 온정주의나 인정주의의 형태로 이루어진다.

이러한 흐름들은 복음주의적 교회에서 상대적으로 많이 나타난다 둘째는 교.

회의 주요 사역을 사회 정의 실현에 초점을 맞추어 이해하는 흐름이다 이.

경우에는 사회 불의에 대항할 수 있는 단서를 성경에서 찾고 성경의 명령적

권위에 힘입어 교회가 사회 정의 실현을 위해 노력해야 한다는 당위를 끌어

낸다 진보적 교회에서 이런 흐름을 상대적으로 많이 발견할 수 있다 년. . 70

대와 년대 한국 교회의 사회 참여 논쟁이 개인구원이냐 사회구원이냐 라80 “ ”

2) 예를 들면 다음과 같은 주장을 보면 쉽게 확인할 수 있다 복음주의 자 의 일차적 관심은: “ ( )

영혼구원이지만 그와 동시에 사회적인 관심과 책임을 가져야 한다 먼저는 전도자요 다음, .

은 아니 동시에 사회적 일군이 되어야 한다 하나님의 성실한 청지기는 개인과 사회에 대( ) .

한 청지기이기 때문이다 우리는 이 주장을 흔쾌히 받아들일 수 있다 그러나 이 주장에서.” .

우리는 교회가 사회에 어떤 일을 해야 하는지에 초점이 맞춰졌을 뿐 교회가 사회에 의해

어떻게 영향을 받는지에 대한 고찰이 결여되어 있음을 알 수 있다 한영태 온전한 복음. , “ :

개인적 구원과 사회적 구원 성경과 신학 권,” , 33 (2003): 7.｢ ｣
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는 도식으로 전개된 것은 이러한 점을 잘 반영해 준다.3)

사회 참여 논의가 이런 방향으로 진행됨으로써 한국 교회는 교회의 정체

성에 대한 관심과 논의 지평을 매우 협소하게 만드는 오류를 범하게 된다.

그 결과 예수의 몸인 교회의 됨됨이와 관련한 내부 논의 비판 가 쉽게 차단( )

되었을 뿐 아니라 설혹 그 문제가 논의된다 하더라도 교회 사역의 목표 달,

성과만 연관시켜 논의하게 만듦으로써 정작 중요한 교회 내부의 인간 관계

나 운영 방식 등에 대한 논의는 배제시켜 왔다 년대와 년대에 왕성하게. 70 80

활동했던 교회들이 그 활동의 주요 내용이 개인 영혼 구원이든 사회 정의-- ‘ ’ ‘

실현 이든 상관없이 교회 내부 문제로 오늘날 심각하게 어려움을 겪고 있는’ --

것은 이러한 진단이 타당하다는 사실을 반증해 준다.

이상의 논의를 통해 우리는 교회의 사회 참여 논의에 대한 한국 교회의,

기존 성과를 계승하면서 동시에 그 한계를 극복하기 위해서는 교회 됨 자체

가 갖는 사회 실천적 의미를 발견하고 그것을 한국 교회에 잘 적용하는 것

을 과제로 삼아야 한다는 사실을 확인할 수 있다 이 과제와 관련하여 우리.

에게 좋은 통찰력을 주는 기독교 윤리학자가 존 하워드 요더(John H.

이다Yoder) .4)

교회 됨 추구의 사회 정치적 의미에 대한 요더의 생각. -Ⅲ

요더에게 있어서 교회는 교리론적 이해의 대상이 아니라 현실 사회 속에,

존재하는 사회적 실체이다 관념적으로 선취된 이상론적 교회상은 요더의. ‘ ’

관심 대상이 되지 않는다 이상론적 교회상은 현실 교회에 대한 대비 개념으.

로 나온 보이지 않는 교회론과 직결시켜 이해되곤 한다 그러나 교회를 보‘ ’ . ‘

3) 한완상 편 한국교회 이대로 좋은가 서울 대한기독교서회, ( : , 1981), 239-62.｢ ｣
4) 년 는 미국 메노나이트파의 대표적인 기독교 윤리학자이다 그John Howard Yoder(1927-1997 ) .

는 미국 메노나이트 교단의 직영 학교인 고센대학에서 공부한 후 스위스 바젤 대학교의 칼

바르트 밑에서 공부하고 세기 운동의 역사와 관련된 논문으로 박사학위를 받16 Anabaptist

았다 이후 고센신학교와 노틀담 대학 등에서 가르쳤다 는 그의 대표. . The Politics of Jesus

적 저서 중 하나이다 여기서 요더는 십자가에 못 박히신 예수를 따르는 삶이 참된 기독교.

윤리학의 근원이 되어야 한다는 점을 강조한다 그러나 그의 신학의 초점은 단순히 예수. “

께 순종함 에만 있는 것이 아니다 참된 교회 됨이 갖는 사회 정치적 의미 역시 그의 신학” . -

적 작업에 중요한 초점이 된다 그의 논문들 중 상당수가 교회됨의 사회 정치적 중요성과. ‘ ’ -

관계된다 나 같은 책들은 그 주. Body Politics The Priestly Kingdom, The Royal Priesthood

제와 관련된 논문들을 모아 편집된 것이다 요더는 우리나라 일반 독자들에게는 별로 알려.

져 있지 못하다 그러나 요더의 노틀담 대학 제자이며 교회 갱신 신학자이고 새술은 새부. ｢
대에 의 저자인 는 많이 알려져 있는 편이다Howard Snyder .｣
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이는 교회와 보이지 않는 교회로 나누어 생각하는 이원론적 교회 이해는’ ‘ ’

콘스탄틴 황제 이후 기독교가 국교가 됨으로써 나타난 현상이라고 요더는

진단한다 즉 콘스탄틴 황제가 기독교를 공인한 이후 기독교가 국교화 되면.

서 로마 제국에 속한 모든 사람들이 신자가 된다 그 결과 기독교는 이전의.

핍박받던 소수파 자리에서 사회의 주류로 격상하게 되지만 교회의 내적 질

은 떨어질 수밖에 없게 된다.5) 이로 인해 교회의 정체성은 모호하게 된 것

이다 이런 상황에서 이상적 교회에 대한 그리움이 보이지 않는 교회 개념. ‘ ’

으로 정착되고 현실의 교회는 보이는 교회 개념으로 수렴된 것이라고 요, ‘ ’

더는 판단한다 요더는 이런 분류를 거부하면서 보이는 교회인 현실 교회가.

참된 교회가 되어야 한다고 주장한다.

요더는 교회를 동태적 개념으로 이해한다 현실 교회 자체가 어떻( ) .動態的

게 생겨났고 어떤 과정을 거쳐 형성되고 있으며 무엇을 지향하며 나아가야

하는가에 관심을 갖는다 이러한 관점을 견지하였기 때문에 요더는 콘스탄틴.

적 교회와 비콘스탄틴적 교회라는 구분선을 명확히 할 수 있었다 그에게 있.

어서 참된 교회는 비콘스탄틴적 교회 즉 콘스탄틴 이전 교회의 유산을 견지

하는 교회만이다 콘스탄틴 이후 주류 교회들은 시대에 따라 다양한 옷을 입.

고 나타나지만 그 시대의 주류 권력에 포섭되었기 때문에 참된 교회의 속성

을 잃어버렸다는 점에서는 공통적이라고 요더는 진단한다.6) 그래서 교회의

탈콘스탄틴화는 요더에게 있어서 매우 중요한 윤리학적 과제가 된다.

요더에게 있어서 교회의 탈콘스탄틴화는 세상 안에서 교회의 타자성을‘ ’

잘 견지하는 자세와 직접적으로 관계된다.7) 세상과 타협하여 세상에 잘 조

화된 교회가 되려고 해서는 안 되고 세상 안에서 교회의 특성을 끝까지 잘,

견지하여야 한다는 것이다 이것을 위해 요더가 선택한 윤리적 입장은 복종. ‘

의 윤리 이다 요더에 따르면 복종의 윤리에 대항하는 개념은 효과성의 윤’ . ‘ ’ ‘

리 나 책임 윤리이다’ ‘ ’ .8) 어떤 상황에서 윤리적 선택을 해야 할 때 예수의 명

5) John H. Yoder, The Priestly Kingdom: Social Ethics as Gospel (Indiana: University of

Notre Dame Press, 1984), 136: John H. Yoder, The Royal Priesthood, ed., Michael G.

Cartwright (Michigan: Grand Rapids/William B. Eerdmans Publishing Company, 1994),

57.

6) 요더는 콘스탄틴 이후 교회가 주류 사회에 포섭되어Yoder, The Priestly Kingdom, 141-44.

간 다양한 유형들을 제 제 제 제 의 콘스탄티니아니즘2, 3, 4, 5 (neo-Constantinianism, neo-

이라고 부른다neo-Constantinianism, neo-neo-neo-Constantinianism) .

7) Yoder, The Royal Priesthood, 54-64.

8) 복종의 윤리와 효과성의 윤리에 대한 대비는 요더의 책에서 자주 반복된다‘ ’ ‘ ’ . John H.

Yoder, The Politics of Jesus (Michigan: William B. Eerdmans Publishing Company, 1972),
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령 자체에 순종하려는 자세보다 효과성이나 책임을 고려하려들면 어쩔 수

없이 다수 또는 사회적 주류의 흐름에 휩쓸려 윤리적 판단을 내리기 쉽다.

이런 점에서 효과성의 윤리나 책임 윤리는 본질상 주류 또는 다수의 윤리가

될 수밖에 없다 교회가 이런 윤리적 선택의 유혹에 빠지게 될 경우 콘스탄. ,

틴화의 오류를 다시 밟게 된다는 것이 요더의 진단이다.9)

요더는 자신의 본래적 특성을 잘 견지하는 공동체가 세상 안에 선다는 것,

자체를 참된 혁명의 시작 이라고 본다 그것은 오늘날로‘ ’(original revolution) .

치자면 지하정치단체나 적진 침투조 세포운동조직 같은 것이기 때문이( ) ,敵陣

다.10) 예수가 창조한 교회는 바로 이런 성격의 공동체이다 그것은 단순히‘ ’ .

종교적 예식을 거행하거나 행정을 수행하기 위한 모임이 아니라 하나님의,

이름으로 일을 하고 하나님이 그들과 세상에게 약속하신 색다른 질의 삶, ‘ ’

을 살기 위한 모임이다 그래서 예수는 신실한 이스라엘인들에게 올바른 종. “

교예식이나 하나님에 대한 새로운 이론을 가져다 주신 것이 아니라 새로운,

백성됨의 길과 더불어 사는 새로운 방법을 주신 것이다 이런 의미에서 교.”

회 그 자체는 세상 속에서 정치적 공동체의 의미를 갖는다‘ ’ .11)

교회에 대한 이러한 이해에 기초하여 요더는 교회됨과 사회변혁과의 관계

를 두 가지 관점에서 설명한다 첫째는 예수가 제시한 삶의 질을 간직하고.

있는 교회의 존재 그 자체가 사회 정치적 의미를 갖는다는 것이다 교회가- .

세상에 존재한다는 것 그 자체가 이미 깊이 있는 사회적 변혁이 될 뿐 아니

라 교회가 세상을 향해 아무 일을 하지 않더라도 교회는 세상에 위협거리가,

된다고 요더는 주장한다 둘째는 사회변혁의 가장 강력한 수단은 교회가. ‘ ’

자신의 본분을 충실히 살아내는 것이라는 것이다.12) 이 두 가지 주장은 요더

의 사회실천 윤리의 근저를 이룬다 그래서 그는 세상을 향한 그리고 세상. “ ,

을 위한 교회의 첫 번째 책임은 교회로 하여금 교회가 되게 하는 것 이라고”

주장한다.13) 여기서 교회로 교회 되게 하는 것은 단순히 종교적 역할 수행을

잘 하는 것을 의미하지는 않는다 또한 세상에서 도피하거나 사회적 이슈에.

서 물러나 개인적 경건에 몰입하는 것도 아니다 그것은 새로운 질의 삶을. ‘ ’

20, 131, 240.

9) Ibid., 63.

10) John H. Yoder, The Original Revolution: Essays on Christian Pacifism (Scpttdale, Pa.:

Herald Press, 2003), 28.

11) Ibid., 30-31.

12) Ibid., 31.

13) Yoder, The Royal Priesthood, 61.
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잘 사는 것을 의미한다 즉 교회가 사회적 온갖 차이를 극복한 새로운 인간.

성의 본보기가 되는 것을 의미한다.14) 요더가 강조하고 싶었던 것은 복음이“

다른 구조들을 변혁시키기 위해 사용하는 일차적 사회 구조가 그리스도인

공동체의 구조 라는 데 있다” .15)

요더의 이러한 주장을 세상에 대한 교회의 전시 효과를 노리는 정‘ ( ) ’展示

도로 해석해서는 안 된다 세상의 주 를 거부하고 예수를 주로 삼아 그분. ( )主

의 가르침을 따라 세상 속에서 조직 공동체 또는 사회 을 이루어 실제로 산( )

다는 것은 혁명적 실천이라고 할 수 있다 말하자면 세상에 대한 주권 싸‘ ’ . ,

움에서 예수가 세상을 정복했다는 사실에 대한 선언적이고 가시적인 의미가

교회의 삶 안에 들어 있는 것이다 세상 권력에 대해 교회가 공격할 필요가.

없다고 요더가 주장하는 이유는 이런 맥락에서 이해되어야 한다.16)

교회 됨의 구체적 내용.Ⅳ

교회 내적 구성 및 특성1.

요더는 교회가 사회 앞에서 실현해 보여야 할 새로운 질서의 내용을 구체

적으로 제시한다 그 구체적 내용들은 그의 예수의 정치학 과 몸의 정치학. ｢ ｣ ｢
에서 찾아볼 수 있다 예수의 정치학 에서 요더는 예수를 따르는 자들 교. , (｣ ｢ ｣
회 이 따라야 할 새로운 질서의 내용을 희년의 규례와 관련하여 설명한다) .

그리고 몸의 정치학 에서는 교회 행습 또는 성례전과 관련하여 교회에서｢ ｣
뿌리내리고 있는 것들의 사회적 의미를 규명하면서 제시한다 이러한 내용들.

이 없으면 요더의 주장은 교회 됨 추구가 갖는 사회 정치적 의미에 대한 당-

위만 강조하는 데 그치게 될 것이기 때문에 공허할 수밖에 없다.

메시아인 예수에게서 시작된 하나님의 나라 즉 하나님의 통치는 구약에‘ ’ ‘ ’

서 희년의 규례를 통해 이미 예시되었다고 요더는 주장한다 예수로 인해 시.

작된 하나님 백성의 갱신 즉 교회의 갱신은 희년의 형태를 취한다 그것은‘ ’ .

하나님의 백성 안에서 가시적으로 이루어진 사회 정치 경제적 재구조화‘ - - (再構

로서 하나의 역사적 실체이다)’ ‘ ’ .造化 17) 요더는 복음서에 제시된 다양한 예

14) Yoder, The Politics of Jesus, 154.

15) Ibid., 157.

16) Ibid., 153.

17) Ibid., 36-39.
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수의 가르침을 희년의 규례와 관련시켜 해석한다 예를 들면 아무 것도 염. , “

려하지 말고 먼저 하나님의 나라를 구하라 는 눅 절 말씀을 안식년” 12:29-31

에 땅을 쉬게 하는 규례와 관련시켜 해석한다 먹을 것을 염려하여 안식년이.

나 희년에도 땅을 놀리지 못하는 유대인들에게 이 말씀은 경구가 된다 예수.

님이 희년을 선포하였기 때문에 제자들은 모든 것을 버려 두고 예수를 따라

야 한다.18) 주기도문에 나오는 우리가 우리에게 죄지은 자를 사하여 준 것“

같이 우리의 죄를 사하여주옵소서 라는 구절은 희년의 규정인 빚의 탕감과” ‘ ’

관련시켜 해석된다.19) 불의한 청지기 비유나 자비를 베풀 줄 모르는 종의 비

유를 통해 예수는 채무자들의 부채를 탕감시켜 노예로 전락할 처지에서 그

들을 해방시켜 주는 것의 당연함을 설명하는데 이는 희년의 실현과 관계된,

다고 요더는 해석한다.20) 또한 오직 너희는 그의 나라를 구하라 너희 소“ ......

유를 팔아 구제하라 는 눅 절에 나오는 예수의 권면은 자본의 재분” 12:30-33 ‘

배 의 성격을 갖는데 이는 지금 여기서 실천되어야 할 희년의 법령 이라고’ “ ”

요더는 주장한다.21)

이러한 희년의 규정들은 예수의 제자들이 실천해도 되고 안 해도 되는 선

택의 문제가 아니라 하나님의 나라 하나님의 통치 에 참여하기 위해서는 반, ( )

드시 실천해야 할 사항들이라고 요더는 강조한다.22) 그리고 이러한 실천 내

용들이 자비를 베푸는 정도로 약화시켜서도 안 되고 수도승이나 성자의 계,

열에 들 수 있는 사람들만이 실천해야 할 규정으로 그 대상을 축소시켜서도

안 된다고 주장한다.23) 그리고 요더는 교회가 이러한 희년의 규정들을 제대

로 실천하지 않았기 때문에 피를 부른 수많은 혁명들이 일어났다고 진단한‘ ’

다.24)

몸의 정치학 에서 요더는 예수에게서 기인되고 교회 안에서 전통적으로｢ ｣
행해져오던 행습들의 사회 정치적 의미를 조명하면서 교회 안에 이루어졌던-

새로운 사회 질서의 구체적 내용 다섯 가지를 설명한다 즉 성경에서 강조하.

는 용서의 실천 과정은 사회적 갈등의 해결 방식과 관련되고 떡을 떼는 것‘ ’ ,

은 경제적 나눔의 문제와 관련되며 침례 세례 는 다양한 그룹이나 인종으‘ ’ , ( )

18) Ibid., 65.

19) Ibid., 66.

20) Ibid., 66-74.

21) Ibid., 76.

22) Ibid., 74.

23) Ibid., 74-75.

24) Ibid., 77.
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로 구성된 사회를 통합시키는 문제와 관련되며 그리스도의 충만은 구성원, ‘ ’

각자가 자신이 가진 은사를 활용함으로써 약한 자를 실제적으로 돕고 사회

의 그릇된 위계질서를 극복하는 방식과 관련되며 교회에서의 열린 대화를,

통한 합의를 도출해내는 것은 민주주의적 방식의 기초와 관계된다는 점을

상세하게 설명한다.25)

요더는 예수 공동체 안에서 존중되어 오던 예식 또는 행습들이 갖는 사‘ ’ ‘ ’

회 정치적 의미를 규명한 후 그것들이 현실 사회 속에서도 충분히 의미를- ,

갖는다는 사실을 반복적으로 강조한다.26) 기독교의 예식과 행습들은 사회화‘

과정의 용어들과 관계되고 그것들은 비종교적 용어들로 대체될 수 있다는’ , ‘ ’

것이다.27) 요더의 이러한 작업은 그의 학문 여정의 초창기에서부터 꾸준히

계속 되었다.28)

요더의 이러한 노력은 세 가지 점에서 주목할 만한 가치가 있다 첫째는 여.

기서 제시된 윤리적 가치들은 세상의 사상이나 철학에서 기인된 것이 아니

라 예수 공동체에서 기인되었다는 점에서 독창적인 것들이라는 점이다 물.

론 그러한 가치들이 오늘날 사회에서 존중되는 사회 정치적 가치들과 다르, -

거나 틀린 것은 아니지만 그 뿌리가 다르다는 점에서 주목할 만한 것이다, .

둘째는 위에서 제시했던 새로운 사회의 구체적 특징들은 세상에서도 어느

정도 나타나고 있다는 것이다 예를 들면 오늘날 신용불량자들을 구제하기. ,

위한 정책들은 희년에 시행되는 빚의 탕감 문제와 관계되고 남녀 평등의‘ ’ ,

구체화 정책들은 침례 세례 를 통해 형성된 새로운 피조물 안에 어떠한 차별( )

도 없다는 것과 관계되며 사회 안전망 구축을 위한 다양한 시도들은 떡을, ‘

떼는 것 과 관계된다 그런데 요더는 교회 안에서 이러한 사회적 가치들이’ .

세상보다 먼저 그리고 온전하게 그리고 자발적으로 시행되어야 한다고 주장

한다 그렇게 함으로써 교회는 사회 앞에 참된 대안 사회의 모델이 될 수 있.

고 사회를 성경적 가치관에 맞게 견인해 낼 수 있다고 본 것이다, .29) 셋째는

25) John H. Yoder, Body Politics: five practices of the Christian Community before the

waching world (Nashville: Discipleship Resources, 1992).

26) Ibid., 11, 27, 44.

27) Ibid., 72.

28) 예를 들면 마 절에 근거하여 교회 내에서 이루어지는 용서의 과정이 갖는 사회적, 18:15-20

의미를 규명한 논문인 같은 것은 년도에 나왔다“Binding and Loosing” 1967 . John H.

Yoder, The Royal Priesthood: Essays Ecclesiological and Ecumenical, ed., Michael G.

Cartwright (Michigan: Wm. B. Eerdmans, 1994), 323.

29) 희년의 규정에 뿌리를 둔 사회적 실천 내용들이나 교회 행습에 내장된 사회적 실천 내용들

은 일차적으로 믿음 공동체 안에서 행해져야 할 내용들이다 그러나 그것은 믿음 공동체의.
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예수 공동체에 뿌리를 둔 이러한 가치들은 요더뿐 아니라 다른 기독교윤리

학자들 사이에서 꾸준히 발견되고 있고 그 발견이 우리에게 과제로 남겨지,

고 있다는 점이다.30)

교회의 사회적 실천 방식 비폭력 저항2. :

교회의 됨됨이를 논의할 때 단순히 교회의 내적 됨됨이만 염두에 두어서,

는 안 된다 교회가 자신이 거하고 있는 사회와 어떤 관계를 설정하고 있는.

지 교회가 자신의 됨됨이를 일궈나가는 방식과 과정을 어떻게 관리해내고,

있는지 등도 염두에 두어야 한다 말하자면 교회의 됨됨이는 단순히 그 목. ,

표만이 아니라 목표에 이르는 과정까지도 고려해서 논의되어야 한다는 것이

다 목표에 이르는 과정과 관련하여 사회 단체들이 취하는 입장을 무력 사용.

여부와 관련하여 나누어 보면 크게 세 가지가 있다 비폭력 무저항 방식과.

비폭력 저항 방식 그리고 폭력을 허용하는 저항 방식이 그것이다 이 세 가.

지 방식 중 교회가 취하여야 할 방식으로 비폭력 저항 방식을 요더는 주장

한다.

요더는 하나님이 우리를 위해 싸울 것 이라는 약속의 말씀과 그와 관련“ ”

된 출애굽의 사건 예수의 십자가의 모범 등을 근거로 예수를 따르는 자들이,

비폭력을 취해야 한다고 주장한다.31) 이때 요더가 실제로 의도하는 바는 비

폭력 무저항이 아니라 비폭력 저항의 방식이다 비폭력 무저항의 입장을 취.

하는 자들에게서 자주 볼 수 있는 현실도피적 경향에 대해서 요더는 강력하

게 반대한다 예수가 보인 비폭력의 모범을 따르며 교회를 교회되게 하는 것.

은 현실 도피가 아니라 강력한 현실 참여이며 부정한 현실에 대한 참된 저

항이라는 것이 요더의 일관된 주장이다 신약 성경에서 그려진 교회의 위상. “

을 사회적 문제에 직면해서 도피하는 것으로 이해하는 것은 잘못이다 또‘ ’ .

한 교회의 태도를 자신의 약함 수적 열세 낮은 사회적 지위 박해에 대한, , , ,

범주를 넘어 사회와 더 넓은 세계에까지 확대해서 적용될 수 있다고 요더는 주장한다.

Yoder, Body Politics, 21, 25.

30) 예를 들면 은 오늘날 우리에게 중요한 사회적 가치로 부각되고 있는 인권, Glen H. Stassen ‘

의 기독교적 기원을 발견해 낸다 그는 계몽사상이나 프랑스 혁명이 일어나기 반세기 전’ . “

에 자유교회들 가운데서 이미 인권이라는 용어와 개념이 나타났다 는 사실을 입증한다” .

Glen H. Stassen, Just Peacemaking: Transforming Initiatives for Justice and Peace

(Louisville, Ky.: Westminster/John Knox Press, 1992), 137-63.

31) Yoder, The Politics of Jesus, 78-89.
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두려움 세상에 의해 오염되기 싫어하는 마음 등에서 오는 어떤 것으로 이해,

하는 것도 잘못이다 사회 안에서 교회의 태도는 연약함이 아니라 강함에.” “

뿌리박고 있다.”32) 교회가 폭력을 포기하는 것도 이와 같은 맥락에서 이해되

어야 한다 예수와 제자들은 국면 타개를 위한 최후의 수단으로서 남은 것이.

오직 폭력뿐일 때 그 폭력이라도 사용해서 좋은 목적을 이루려고 하기보‘ ’ -- ‘ ’

다는 그 폭력 사용을 포기했다는 점에서 비폭력적이라는 것이다-- .33)

물론 요더가 비폭력 무저항의 입장을 취한 듯한 부분이 있긴 하다 예를.

들면 로마서 장을 설명하면서 그는 압제적인 정부에 대해서 무저항의 태13 , ‘

도 를 취하는 것이 신자들의 소명이라고 말한다 그러’(nonresistant attitude) .

나 여기서 그가 사용한 무저항 이라는 표현은 악을 묵인하거나‘ ’(nonresistant)

악에 순응하는 것을 의미하지 않는다 또한 악에 대해서 저항하는 것을 반대.

하는 것을 의미하지도 아니다 그것이 의미하는 바는 오직 고통을 감수하면. ‘

서라도 보복하는 것을 포기하는 것이라고 요더는 강조한다’ .34)

그럼에도 불구하고 비폭력 저항의 방법을 제시하면서 요더가 자신의 관심,

을 저항보다는 비폭력에 더 많이 두었다는 것은 결과적으로 아쉬움을 남‘ ’ ‘ ’

긴다 실제로 요더는 저항의 방식에 대한 구체적 강조나 실천 지침을 제시하.

는 데보다는 비폭력의 성경적 당위성을 입증하는 데 훨씬 더 많은 지면을‘ ’

할애한다.

교회 됨의 추구와 현실적 타당성 문제.Ⅴ

교회 됨을 추구하는 것이 갖는 사회 정치적 의미에 대한 요더의 생각을-

한국적 상황에 적용하기 전에 그의 생각이 갖는 장점과 단점을 평가해볼 필

요가 있다 이 평가를 위해서 우리는 성경적 근거의 충실성과 현실적 타당성.

이라는 두 잣대를 차용할 수 있다.

요더의 주장이 성경에 충실히 뿌리박고 있는가 하는 문제에 대해서는 한

마디로 답한다는 것이 그리 쉬운 일은 아니다 우선 그의 성경해석 방식 중.

세밀한 부분에서는 성경 신학적 입장에 따라 찬반이 나뉠 수 있기 때문이다.

그럼에도 불구하고 요더는 어떤 기독교 윤리학자보다 성경에 충실하려고 노,

력한 점은 인정된다 신약학자인 리처드 헤이스 는 요더의. (Richard B. Hays)

32) Ibid., 151.

33) Ibid., 158.

34) 특히 각주 을 보라Ibid., 204. 13 .
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윤리 사상은 성경에 충실하였다고 인정한다 왜냐하면 성경이 요더의 윤리학.

에서 구성적 역할을 하고 있기 때문이다‘ ’ .35) 요더가 본문들의 배경과 모양“

에도 세심한 주의를 기울 였고 자세하고 미묘하며 또한 설득력 있게 석” , “ , ”

의를 하고 있다고 헤이스는 칭찬한다 요더는 전체 성경 정경을 다 고려하. “

려고 노력하며 이점에서 인상적일 정도로 성공을 거둔다 또한 요더는 해.” “

석의 과정 속에 전통 이성 경험이 있어야 할 필수적인 위치를 주의 깊게, ,

인정하는 해석학을 발전시킨다.”36) 이런 점에서 요더는 헤이스가 분석한 다

른 네 명의 학자 라인홀드 니버 칼 바르트 스탠리 하우어와스 엘리자베스-- , , ,

쉬슬러 피오렌자 보다 자기 주장에 대한 성경적 근거를 탁월하게 확보해냈--

다고 볼 수 있다.37)

요더가 자신의 사회윤리적 실천 방법을 주장하기 위해 성경의 초점 이미‘

지 로 채용한 하나님의 통치 희년 예수의 십자가 등은 오늘날 복음주의’ ‘ ,’ ‘ ,’ ‘ ’

교회에서 받아들이기에 큰 문제가 없다고 본다 이러한 초점 이미지는 기독.

교 윤리학자들 사이에서 큰 반대 없이 일반화되어 있기 때문이다 또한 그러.

한 초점 이미지를 통해 교회 됨의 구체적 내용들을 제시한 것도 보편성을

확보한 것으로 인정받을 만하다.38)

요더가 제안한 교회 됨 추구의 사회 정치적 의미가 과연 현실적 타당성‘ ’

을 갖는가 하는 물음은 구체적으로 두 가지 내용과 관계된다 첫째는 요더의.

35) 신약의 윤리적 비전 유승원 역 서울Richard B. Hays, , ( : IVP, 2002), 335.｢ ｣
36) 헤이스가 요더의 성경해석을 전부 인정하는 것은 아니다 요더의 석의에Ibid., 381-83, 392. .

설득력이 없는 부분도 있다고 지적한다 그럼에도 불구하고 요더의 성경 해석은 전반적으.

로 괄목할 만한 수준의 성실성을 갖추었다고 평가한다.

37) 헤이스의 평가와는 달리 신원하는 요더의 성서해석에는 기본적인 문제가 있다고 지적한다, .

즉 예수의 삶에 대한 지나친 자의적인 정치적 해석 교회가 에클레시아라는 단어를 사용“ , ‘ ’

한 것이 바로 교회가 스스로 정치적인 성격을 지녔다 라고 규정한 것 하나님의 뜻을 이해‘ .’ ,

하는 인식론의 문제에서 배타적 기독론 중심적 입장 등이 그가 제시한 문제점들이다 신” .

원하의 이러한 지적의 적실성 여부를 여기서 논할 여유는 없다 다만 설혹 그의 지적이 타.

당성을 갖는다 하더라도 그것이 우리가 관심을 갖고 있는 교회 됨 추구의 사회 실천적 의‘

미에 대한 요더의 사상을 근본적으로 부인할 수 있을 정도는 아니라고 본다 따라서 우리’ .

의 관심과 관련하여 요더의 생각을 받아들이는 데 있어서 성경적 근거의 충실성 문제는 흔

쾌히 용납할 수 있다고 생각한다 신원하 전쟁과 정치 서울 대한기독교서회. , ( : , 2003), 32.｢ ｣
38) 예를 들면 위에서 언급했던 등의 윤리학에서 이 점을 확, Ronald J. Sider, Glen H. Stassen

인할 수 있다 뿐만 아니라 등. , Stanley Hauerwas, Stephen Charl Mott, Donald B. Kraybill

의 윤리학적 작업에서도 같은 점을 확인할 수 있다. Stanley Hauerwas, A Community of

Character: toward a constructive christian social ethic (Indiana: University of Notre Dame

Press, 1981), 36-52; Stephen Charles Mott, Biblical Ethics and Social Change (New York:

Oxford University Press, 1982), 82-106; Donald B. Kraybill, The Upside-Down Kingdom,

2nd ed. (Pennsylvania: Herald Press, 1990), 17-34.
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제안이 과연 실천가능한가 하는 것이고 둘째는 요더의 방법이 실제로 사회,

적 영향력을 발휘할 수 있는가 하는 것이다 요더 사상에 대한 비판은 대체.

로 두 번째 내용과 관계된다.39) 그러나 첫 번째 내용을 검토하는 것은 두 번

째 내용을 점검하기 위한 전제조건이 된다 왜냐하면 신자들이 요더가 제안. ,

한 방법들을 실천하기가 현실적으로 불가능한 것이라면 그의 구상이 실현될,

경우 사회적 영향력을 충분히 발휘할 수 있을 것이라는 확신이 있다 하더라

도 그의 사상은 아무런 실천적 의미를 가질 수 없기 때문이다.

요더의 제안이 실천 가능한가 하는 질문은 한 마디로 십자가를 지고 예수,

를 따르는 혁명가의 운명을 현실 사회 속에서 살아낼 수 있는가 하는 질문‘ ’

으로 요약될 수 있다.40) 이 혁명가의 운명은 예수를 따르기 위해 세상과 타,

협하지 않는 데서 오는 억울한 고난을 비폭력적으로 수용하는 것이다 여기.

서의 비폭력은 정당한 목적을 위한 무력 사용이나 자기 방어를 위한 무력

사용조차도 거부하는 것을 의미한다.41) 예수를 따른다는 것은 또한 지배 대

신 섬김의 태도를 취하고 적대감 대신 용서를 일상생활에서 실천하는 것을,

의미한다.42) 현대 사회 속에서 이러한 삶을 실천한다는 것은 결코 쉬운 일이

아니다 요더의 표현대로 하자면 혁명적 복종의 자세가 없으면 불가능하. , ‘ ’

다.43) 그렇다고 해서 요더의 제안이 실천 불가능하다고 단정해서는 안 된다.

한 발은 이 세상의 가치관에 놓고 또 다른 한 발은 성경적 가치관에 두고

살고자 하는 그리스도인에게는 불가능하지만 철저한 제자도를 갖춘 그리스,

도인에게는 가능한 일이다 그래서 요더는 자신의 제안이 다수가 아니라 소.

39) 신원하의 요더 비판을 보면 이 점을 쉽게 알 수 있다 그는 요더의 사회변혁 패러다임이.

갖고 있는 문제점을 다음과 같이 두 가지 지적한다 첫째 그가 강조하는 신앙 공동체의: “ ,

삶의 양식 을 통한 증거가 끼칠 선교적 영향이 과연 얼마나 실제로 선교적인 작(life style) ‘ ’

용을 할 수 있을 것인가 하는 것이다 두 번째 비판은 요더의 패러다임 즉 예수의 십자.” “ ,

가의 정치학이 과연 오늘날 현사회에서 실제로 고통당하는 사람들의 고통을 경감시켜 주고

또 현실적인 불의를 제거해 나가는 데 얼마나 기여하고 적합성을 지니는가에 관한 것이다.”

신원하가 지적한 이 두 가지 사항은 요더에 대한 비판의 일반적 내용을 거의 다 담고 있다

고 볼 수 있다 그런데 이 두 가지 내용은 모두 요더 제안의 실천 가능성과 관계된 비판이.

라기보다는 사회적 영향력의 실현 가능성과 관계된 비판이다 신원하 전쟁과 평화. , , 33,｢ ｣
35-6.

40) 각주 참조 요더는 여기서 예수의 십자가와 관련하여Yoder, The Politics of Jesus, 46, 28 .

예수 제자가 된다는 의미를 다음과 같이 설명한다 만약 너희가 나를 따르면 너희 운명은: “ ,

나의 운명 즉 혁명가의 운명이 될 것이다 그러한 운명을 받아들일 수 없다면 너희는 결코.

나를 따를 수 없다.”

41) Ibid., 98, 100.

42) Ibid., 134.

43) Ibid., 190
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수를 위한 윤리라는 사실을 인정한다 실제로 요더는 자신의 제안을 역사적.

으로 실천했던 그룹들은 주류 교회가 아니라 자유교회 계열의 소수파 교회

였다고 한다 그렇다고 해서 요더가 자신의 제안이 오직 종파적 교회에서만.

이루어질 수 있다고 생각하지는 않는다 그는 자신의 제안이 기독교의 고전.

적이고 보편적인 확신에 근거한 것이기 때문에 예수의 모범을 충실히 따르,

려고 한다면 어떤 계열의 교회라도 실천할 수 있는 제자도라고 주장한다.44)

요더의 방법이 실제로 사회적 영향력을 발휘하여 사회갱신을 이루어낼 수

있는가 하는 질문에 답하기 위해서는 현실의 다양한 측면들을 고려하여야

한다 우선 영향력을 발휘한다는 것이 무엇을 의미하는지에 대해서 생각해볼.

필요가 있다 영향력에 대해서 언급하기 위해서는 성취 시간의 완급 문제. ,

직접적 영향과 간접적 영향의 문제를 고려하여야 한다 참된 교회 됨이 사회.

에 어떻게 영향을 미치는가 하는 것을 살펴보기 위해서는 판단의 시간 잣대

가 길어야 한다 조급하고 직접적인 영향만을 찾으려해서는 안 된다 만약. .

예수의 십자가 사건이 사회에 어떤 영향을 미쳤는가를 판단한다고 할 때 30

년짜리 자로 재면 실패라고 판단할 수밖에 없다 그러나 년짜리 자로 재. 2000

면 큰 성공이라고 판단할 수 있을 것이다 참된 교회의 존재가 사회에 영향.

을 미치는 것도 같은 방법으로 이해되어야 한다 참된 교회 됨이 어떻게 사.

회갱신을 이루어낼 수 있는가 하는 문제는 교회가 속한 사회의 다양한 역학,

관계를 고려하면서 다루어져야 한다 한 사회의 변화는 그 사회에 속한 다양.

한 그룹들의 역학 관계에 크게 영향을 받기 때문이다.

요더가 제안한 비폭력 저항의 방식이 현실 사회 속에서 어떤 의미를 갖는

가를 평가하기 위해서는 사회의 다양한 운동 방식 속에서 비폭력 저항의 방,

식이 갖는 효과성을 가늠해야 한다 위에서 언급했던 것처럼 사회를 갱신하.

려는 운동단체들의 실천방식을 무력 사용 여부와 관련하여 나누어 보면 비

폭력 무저항 방식과 비폭력 저항 방식 그리고 폭력을 허용하는 저항 방식의

세 가지로 분류될 수 있다 사회의 갱신은 이 세 가지 방식의 운동이 함께.

어울려 기존 질서를 옹호하려는 진영의 운동을 극복함으로써 이루어진다 진.

행되는 운동의 국면에 따라서 셋 중 한 가지 방식이 주도권을 잡고 운동의

대세를 이끌어가기는 하지만 세 가지 방식이 함께 있으면서 서로를 견제함,

으로써 저항 진영은 내부 균형을 이루게 된다 따라서 어느 한 가지 운동 방.

식이 역사를 창조하거나 일구어냈다고 보는 것은 특정 입장의 편향적 시각

44) Yoder, Priestly Kingdom, 5, 9.
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에 기인한다 교회 됨의 추구와 비폭력 저항 방식이 갖는 사회 정치적 의미. -

는 이러한 사회운동 세력들의 다양한 입장과의 관계 속에 교회의 위치를 정

함으로써만 온당한 평가를 내릴 수 있다 사회 변혁은 한 가지 요소에 의해.

이루어지는 것이 아니기 때문이다 요더의 비폭력 저항 방식의 사회 실천적.

의미를 논할 때는 이 점을 고려하여야 한다.

요더는 비폭력 저항의 효과성에 대해서 사례를 들어 입증한다.45) 요더뿐

아니라 다른 학자들도 비폭력 저항의 방식이 사회 변화에 적지 않은 영향을

끼친 사례들을 많이 제시해준다.46) 그럼에도 불구하고 교회가 취한 비폭력

저항의 실천 방식만이 사회를 갱신할 수 있는 유일한 방법이라거나 가장 효

과적인 방법이라고 주장하기에는 충분히 입증되지 않았기 때문에 무리가-- --

있다 반대로 비폭력 저항의 실천 방식이 가시적 효과를 창출하지 못하고 무.

력을 사용한 강압적 저항이 국면을 주도해나가는 사건에서조차도 비폭력 저

항이 사회에 영향을 미치지 못한다고 속단해서도 안 된다 비폭력 저항 그룹.

이 폭력적 저항 운동 방식에 일정한 제동장치 역할을 함으로써 폭력이 극단

화되는 경우를 진정시킬 수도 있기 때문이다 상황이 아주 악화되어 쌍방이.

전투적 상황으로까지 치달았을 때에라도 그리하여 비폭력 저항을 주장하는--

자의 목소리가 완전히 수면 밑으로 가라앉아 있을 때에라도 그들의 존재 자--

체는 사후 처리에서 온건 국면을 견인해내는 데 일정한 역할을 하게 된다.

이런 점을 고려한다면 폭력과 악이 횡행하는 사회 속에서 교회가 비폭력 저,

항의 보루로 존재한다는 것은 그 자체로서 사회 정치적 의미가 충분히 있다-

고 볼 수 있다.

성경은 하나님이 이 세상을 통치하는 방식 중 하나로 무력을 사용하는 자

를 허락하셨다고 증거한다 롬 따라서 정당한 이유로 무력을 사용하( 13:3-4).

는 정부에 대해서 교회가 비판해서는 안 된다 동일한 논리가 악한 정부를.

대항하는 집단에게도 적용될 수 있다 즉 악한 정부를 대항해서 최후의 수. ‘

단 으로 무력을 사용하는 저항 세력에 대해서 교회는 단순히 무력을 사용했’

45) Yoder, The Politics of Jesus, 90-93.

46) 는 그의 책 에서 가 쓴Walter Wink Engaging the Powers , Gene Sharp The Politics of

에 언급된 비폭력적 행동이 역사적으로 일정한 효과를 거둔 사례들Nonviolent Action 198

가지 중 수십 가지를 소개한다. Walter Wink, Engaging the Powers: Discernment and

글렌Resistance in a World of Domination (Minneapolis: Fortress Press, 1992), 243-57. H.

스테슨은 폭력을 사용하지 않고도 변화를 이루어 낼 수 있는 방법 으로 사회적 효과를 발“ ”

휘한 것들에 대한 구체적 사례들도 비폭력 저항 운동에 해당한다고 볼 수 있다. Glen H.

Stassen, Just Peacemaking, 19-21.
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다는 이유만으로 그들을 비판하려 해서는 안 된다 그렇게 할 경우 교회는. ,

정체성을 지킨다는 명목으로 기득권 세력 편들기를 범하는 오류를 범하게

될 것이다 인류 역사를 볼 때 기존의 질서를 지키려는 세력과 그 질서를 변.

혁시키려는 세력들 사이에 발생한 무력 충돌이 새로운 질서를 창출하는 데

큰 역할을 해왔다는 사실을 부인할 수 없기 때문이다 그리고 현존하는 질서.

가 이전에는 저항 세력의 질서인 경우도 많기 때문이다.

그렇다고 해서 이러한 역사적 사실을 근거로 삼아 교회가 특정한 목적을

위해서 무력을 사용할 수 있다는 식으로 해석해서는 안 된다 그렇게 할 경.

우 정의를 실현한다는 이유로 교회의 정체성을 포기하는 오류를 범하게 될,

뿐 아니라 사회 안에서 비폭력의 보루로서 교회가 갖는 사회 정치적 의미를, -

상실하게 될 것이다.

요더의 제안을 교회만이 사회를 변화시킬 수 있다거나 비폭력만이 사, ‘ ’ , ‘ ’

회적 실천 방식의 유일한 방식이어야 한다는 식으로 해석해서는 안 된다 사.

회 동학 을 염두에 둔다면 그런 식의 주장은 독선적 주장일 뿐이다 실( ) , .動學

제로 요더는 그렇게 주장하지 않았다 그러나 다양한 이해집단이 혼거하고.

다양한 사회 실천 전략들이 상존하는 세상에서 요더가 제시한 바대로 교회, ,

가 세상 의 방법 을 따르지 않고 참된 교회가 되면서 비폭력 저항의 방식을( )

실천한다면 교회 됨의 사회 정치적 의미는 실현된다고 결론 내릴 수 있다- .

교회 됨의 추구와 외연의 확대를 위한 제안.Ⅵ

교회 됨의 추구가 갖는 사회 정치적 의미에 대한 요더의 제안을 받아들이-

고 사회 갱신을 위한 실천 방식의 하나로 비폭력 저항의 방식이 갖는 성경,

적 적합성과 현실적 타당성을 받아들인다고 하더라도 요더의 사상에서 미진,

함이 느껴지는 것은 사실이다 첫째는 주어진 사회 안에서 교회가 정체성 실.

천을 한다고 할 때 그 실천 범주에 대한 포괄적 제시가 요더의 저술에서 발

견할 수 없다는 점이다 둘째는 첫째와 연결되는 문제인데 사회적 악에 대. ,

한 구체적 저항 방식이나 사랑의 구체적 실천 방식에 대한 제안이 미흡하다

는 점이다.47)

말하자면 요더는 교회의 내포 를 공고히 다지는 데는 충실하였지만, ( )內包

외연 의 확대와 관련하여서는 상대적으로 미흡함을 보였다는 것이다( ) .外延

47) 물론 이러한 미진함은 요더의 저술이 예수의 정치학 외에는 모두 산발적으로 발표된 논｢ ｣
문들의 묶음이었다는 점을 고려할 때 충분히 이해할 수 있다.
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이럴 경우 교회는 게토화 되기 쉽다 반대로 교회가 내포를 공고히 다지는, ‘ ’ .

데 신경을 쓰지 않고 외연 확대에만 치중하다 보면 속빈 강정의 교회로 변, ‘ ’

질되기 쉽다 이런 교회를 요더 식으로 표현하자면 콘스탄틴화 된 교회라. ‘ ’

고 할 수 있을 것이다 요더는 게토화 된 교회도 반대하고 콘스탄틴화 된 교.

회도 반대한다 그럼에도 불구하고 그의 제안들을 현실에서 그대로 실천하려.

고 할 때 게토적 경향성에 이끌릴 가능성이 적지 않은 것이 사실이다 이런.

단점을 보완하기 위해서는 요더가 사용했던 하나님의 통치 개념을 좀더 확‘ ’

대해서 적용해 볼 필요가 있다 즉 요더가 하나님의 통치와 희년 규정을 연.

결시켜 설명했던 내용에다 하나님의 통치 개념에 내장된 다음의 네 가지 사

항을 첨부한다면 교회 됨 추구에 대한 요더의 제안이 좀더 포괄적이 될 수,

있을 것이다.

첫째 하나님의 통치가 미치는 영역을 믿음 공동체 교회 뿐 아니라 세계의, ( )

모든 영역에 이른다는 것을 부각시킬 필요가 있다 이것은 신구약 전체에서.

반복적으로 강조되고 있다.48) 구약은 여호와의 통치가 온 세상에 미치는 것

으로 자주 묘사한다 사 등 또한 하나님의 영광이 피조세계 전체에( 6:3, 5 ).

충만함을 자주 찬양한다 시 모든 나라와 모든 백성들이 하나님의 통( 95:3-5).

치 아래 놓여 있다는 것도 자주 선언한다 렘 하나님의 대리( 10:10-12, 22:28).

자로 묘사된 메시아의 사역을 말하면서 이사야는 이방과 세상이 메시아의‘ ’ ‘ ’

사역 영역에 들어감을 보여준다 사 부활하신 예수 그리스도는 신약( 42:1-4).

에서 주님으로 불린다 하나님의 통치는 그리스도의 다스림 속에 나타나며‘ ’ . ,

그리스도의 다스림으로 실현된다 계시록에서는 예수를 땅의 임금들의 머리. “

가 되신 분으로 묘사한다 계 이러한 사실을 알 때 우리는 우리의 관” ( 1:5). ,

심을 교회 안이나 인간의 내면 세계에만 국한시킬 수 없을 것이다 예수가.

우리의 주님이고 그리고 그 주님이 온 세상의 주님이기에 우리의 관심은 세

상 모든 일에까지 확대되는 것이 마땅하다.

둘째 하나님의 통치가 예수로부터 시작된 사실에 내장된 은혜의 우선성, ‘ ’

을 부각시키면서 독자적 주도권을 취하기 위해 노력할 필요가 있다 하나‘ ’ .

님 통치가 이 땅에서 이루어지기 시작한 것은 전적인 하나님의 은혜이다 그.

리고 우리를 죄와 억압의 굴레에서 구원하기 위해 하나님이 독자적인 주도

권을 잡고 행하신 일이다 하나님 통치의 이러한 특성을 아는 우리는 고착된.

질곡 상황을 타개하고 하나님의 통치를 확산시키기 위해 하나님 은혜에 기

48) Stephen Charles Mott, Biblical Ethics and Social Change (New York: Oxford University

Press, 1902), 83-90.
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반한 독자적 주도권을 쥐고 행동할 수 있어야 한다.49)

셋째 하나님 통치의 포괄성에 기초하여 독립적 연대 개념을 부각시킬 필, ‘ ’

요가 있다 하나님의 통치가 단순히 교회 안에서만이 아니라 교회 밖 세상에.

까지 이른다는 개념은 교회 및 신자와 사회운동 단체와의 연대를 위한 매개

고리를 제공해준다 공동체를 회복하는 정의를 지향하는 범위 내에서 교회. ‘ ’

는 비폭력 저항의 방법을 취하는 교회 밖 사회운동 단체들과 사안별로 연‘ ’

대할 수 있다 그렇게 함으로써 교회는 정확한 정보를 얻을 수 있고 좀더. ,

효과적으로 사회를 변화시켜 나갈 수 있으며 게토화의 함정에 빠지지 않을,

수 있다.50)

넷째 하나님의 통치는 하나님이 완성하신다는 사실을 부각시킬 필요가 있,

다 인간은 예수에게서부터 시작된 하나님의 통치에 참여하라는 명령을 받았.

지 그 통치를 완성하라는 명령를 받지 않았다 즉 예수는 자기를 따르는 제.

자들에게 따르라 듣고 행하라라는 식의 순종만 요구한다 이 사실을 알‘ ,’ ‘ ’ .

때 우리는 사회 갱신의 과제 앞에서 겸손할 수 있다 사회적 선이나 의를 완.

성하겠다는 과도한 집착에서 야기되는 수단의 무분별한 선택이나 과정에서,

의 무리함 등을 피할 수 있기 때문이다 하나님께서 완성하신다는 것을 알.

때 우리는 하나님보다 앞서지 않으며 하나님의 길이 아닌 곳으로 가지 않을

수 있기 때문이다.

결론.Ⅶ

너희는 세상의 소금이니 소금이 만일 그 맛을 잃으면 무엇으로 짜게 하“

리요 후에는 아무 쓸데없어 다만 밖에 버리워 사람에게 밟힐 뿐이니라 마”(

오늘날 한국 교회는 이 경고의 말씀 앞에서 자유롭지 못한 처지에 있5:13).

다고 생각한다 교회 밖에서 교회를 걱정하고 비난하는 소리가 끊이지 않을.

뿐 아니라 예수의 경고 그대로 밖에 버리워 사람에게 밟힐 뿐 인 처지에, “ ”

몰려 있는 듯한 징조들이 적지 않게 드러나고 있기 때문이다 이런 처지에.

있는 한국 교회는 교회 됨을 회복하기 위해 진지하게 노력해야 한다 이 노‘ ’ .

력에 요더의 제안이 큰 도움이 될 수 있다는 점을 이 논문은 밝혔다 그 구.

체적 내용은 다음과 같이 세 가지로 정리될 수 있다.

49) 이러한 점을 성경적이고 현실적으로 잘 설명해주고 있는 책이 의Stassen Just Peacemaking

이다 특히 그 책의 장과 장을 참조하라. 3 4 . Stassen, Just Peacemaking, 53-113.

50) 참조Ibid., 109-11 .
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첫째 콘스탄틴화 된 교회에 대한 요더의 염려는 주류 사회 또는 주류 문, ‘ ’

화에 편승함으로써 교세 확장을 꾀하려는 유혹으로부터 자유롭지 못한 교회

들에게 경종이 된다 또한 교회가 사회로부터 어떻게 영향을 받았는가에 대.

한 성찰보다는 어떻게 사회를 변화시킬 것인가에만 관심을 많이 보여왔던

흐름에 대한 반성의 계기를 제공해 준다 둘째 교회 됨의 사회 정치적 의미. , -

를 부각시킨 요더의 사상은 교회 됨을 경시한 채 주로 교회의 행동을 통해,

사회에 영향을 미치고 그것으로 교회의 정체성을 확보하려고 했던 한국 교

회에게 발상의 전환의 소재가 된다 셋째 교회 됨의 내용으로 요더가 제시. ,

했던 사항들은 참된 교회가 되기 위해서 한국 교회가 지향해야 할 구체적,

내용이 무엇인지를 보여준다.

물론 사회 악에 대한 저항을 구체적으로 어떻게 해야하는가 하는 점과 관,

련하여서 보면 요더의 사상에 미진한 점이 있는 것은 사실이다 그러한 점을.

보완해 가면서 한국 교회가 참된 교회가 되도록 노력해야 하는 것이 우리에

게 주어진 과제라 생각한다.

참고문헌

Hauerwas, Stanley. A Community of Character: toward a constructive christian social

ethic. Indiana: University of Notre Dame Press, 1981.

Mott, Stephen Charles. Biblical Ethics and Social Change. New York: Oxford

University Press, 1982.

Sider, Ronald J. One-Sided Christianity: Uniting the Church to Heal A Lost and Broken

World. San Francisco: HarperSanFrancisco, 1993.

Stassen, Glen H. Just Peacemaking: Transforming Initiatives for Justice and Peace.

Louisville, Ky.: Westminster/John Knox Press, 1992.

Wink, Walter. Engaging the Powers: Discernment and Resistance in a World of

Domination. Minneapolis: Fortress Press, 1992.

Yoder, John H. Body Politics: five practices of the Christian Community before the

waching world. Nashville: Discipleship Resources, 1992.

________. The Original Revolution: Essays on Christian Pacifism. Scpttdale, Pa.: Herald

Press, 2003.

________. The Politics of Jesus. Michigan: William B. Eerdmans Publishing



의 교회 이해가 한국 교회에 주는 의미John H. Yoder

115

Company, 1972.

________. The Priestly Kingdom: Social Ethics as Gospel. Indiana: University of Notre

Dame Press, 1984.

________. The Royal Priesthood, ed., Michael G. Cartwright. Michigan: Grand

Rapids/William B. Eerdmans Publishing Company, 1994.

신약의 윤리적 비전 유승원 역 서울Hays, Richard B. . . : IVP, 2002.｢ ｣
신원하 전쟁과 정치 서울 대한기독교서회. . : , 2003.｢ ｣
한완상 편 한국교회 이대로 좋은가 서울 대한기독교서회. . : , 1981.｢ ｣

김병권교수

김병권 교수는 중앙대학교 기계공학과를 졸업하고 침례신학대학원,

에서 를 마치고 침례신학대학교 대학원에서 기독교윤리학 전M.Div.

공으로 을 받았다 년에 미국Th.M . 1997 The Southern Baptist

에서 기독교윤리학으로 를 받았다Theological Seminary Ph.D . 1997

년 월부터 년 월까지 살림침례교회에서 공동 담임 목사로 섬9 2002 7

기다가 년 월부터 침례신학대학교에서 기독교윤리학을 가르, 2002 8

치고 있다. 지금은 침례신학대학교 기독교윤리학 전공 조교수로 있다.




