
DOI: 10.24229/kents.2020.19.3.006

요한계시록의 전능하신 주 하나님 호칭의 ‘ ’ 

구약 배경 

김경식

웨스트민스터신학대학원대학교 부교수( )

초록[ ]

본 논문은 요한계시록에 번 사용되고 있는 전능하신 주 하나7 ‘

님’(ku,rioj ò qeo.j ò pantokra,twr 호칭의 구약 배경을 연구한다 구약) . 

에 하나님 호칭은 수없이 많이 사용되지만 계시록에 사용된 전능하, ‘

신 주 하나님 호칭은 특정하게 아모스서 에 사용되는 전능하’ (LXX) ‘

신 주 하나님 호칭 을 배경으로 하고 있다 그 이유는 아모스서’ . 

와 계시록 사이에 문자적 유사성이 명백하고 빈도수로 보더(LXX) , 

라도 이 호칭이 다른 구약본문에는 회 정도 사용되지만 아모스서1-2 , 

에서는 회나 사용되고 있기 때문이다10 . 

아모스서 에서 이 호칭이 사용될 때는 하나님의 창조주 심(LXX) , 

판주 모든 만물의 통치자 되심 그리고 우상에 대한 공격이라는 주, , 

제와 함께 사용된다 흥미롭게도 계시록에서도 비슷한 문맥에서 이 . 

호칭이 사용되는데 셀 수 없는 많은 무리 만국 이라는 단어가 함, ‘ ,’ ‘ ’

께 사용되거나 통치 의 개념 혹은 심판 의 개념이 함께 사용되고 , ‘ ’ ‘ ’

있다 이런 현상은 계시록에 사용된 전능하신 주 하나님 호칭이 아모. 

스서의 문맥과 주제를 그대로 계시록 본문으로 끌고 들어와 아모스

서의 신학과 교훈을 연상시키는 역할을 한다고 볼 수 있게 만든다. 
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계시록은 아모스서의 하나님 호칭을 사용하여 아모스서의 주제인 , 

우상이 아니라 하나님만이 진정한 예배의 대상임을 상기시키면서, 

로마황제라는 우상이 예배대상이 아니라 보좌에 앉으신 하나님만이 , 

유일한 참 예배의 대상임을 정교하게 드러낸다 로마황제가 전능하. ‘

신 주 하나님 이 아니라 보좌에 앉으신 분이 전능하신 주 하나님 이’ , ‘ ’

시다 그분이 세상을 창조하셨고 심판하시며 하나님의 백성뿐만 아. , 

니라 모든 사람의 통치자이시기 때문이다 계시록은 아모스서. (LXX)

의 하나님 호칭을 사용하면서 아모스서의 전체 문맥을 끌어다가 이 

주제들을 연상시키며 신학적 권면을 표현하고 있다.

주제어

계시록의 아모스서 사용 전능하신 주 하나님 우상숭배 비판 계시록, , , 

의 하나님 호칭 신약의 구약 문맥존중, 

들어가는 말1. 

이 논문은 요한계시록에 번 사용되는 하나님 호칭인 전능하신 7 ‘

주 하나님’(ku,rioj ò qeo.j ò pantokra,twr 의 구약 배경을 다룬다 요한) . 

계시록은 수많은 구약사용을 통해 소아시아 일곱교회에게 예수 그리

스도의 계시를 전달한다.1) 구약사용을 빼놓고 계시록을 연구하는 것 

은 거의 불가능하거나 충분하지 못한 해석작업이 된다 특히 구약 . 

선지서 본문들이 계시록에 빈번히 사용된다는 것은 새로운 사실이 

아니다 그럼에도 불구하고 계시록에서 아모스 사용을 체계적으로 . , 

분석한 연구논문은 찾아보기 어렵다 이 연구는 아모스서의 배경하. 

에 계시록에 사용되는 전능하신 주 하나님 호칭을 해석하면서 계시‘ ’ 

이 논문은 웨스트민스터신학대학원대학교의 연구비 지원을 통해 수행되었음* .

1) 김추성 요한계시록 장 서울 킹덤북스 , 1-9 , ( : , 2018), 65-66.『 』
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록 해석의 빈틈을 채워보려고 한다 이 논문은 아모스서를 해석의 . 

렌즈로 삼아 계시록의 전능하신 주 하나님 호칭의 의미를 아모스서‘ ’ 

와의 관계에서 이해하려는 시도이다. 

계시록에서 하나님을 일컫는 호칭들은 리처드 보컴이 제시하듯이 

알파와 오메가 전에도 계셨고 지금도 계시며 장차 오실 이 보“ ,” “ ,” “

좌에 앉으신 이 그리고 전능하신 주 하나님 이 있다” “ ” .2) 이 외에 보 

컴이 언급하지 않은 세세토록 살아계신 이 호칭‘ ’(4:9,10; 10:6; 15:7) 

도 있다 이들 호칭 중에서 전능하신 주 하나님 은 문자적 유사성의 . “ ”

기준으로 볼 때 명확하게 아모스서에서 온 표현이다 흥미롭게도 계. 

시록에 나타나는 하나님 호칭을 다른 학자들보다 더 치밀하게 분석

한 보컴도 전능하신 주 하나님 호칭에 관한 논의는 다른 논의에 “ ” 

비해 지나치게 간략하다.3) 또한 그는 이 하나님 호칭이 구약에 근거 , 

하고 있다고 주장하지만 아모스서와의 연관성은 거의 간과하면서 구

약 특히 선지서 여러 곳에서 사용되는 주 만군의 여호와“ , ”(the Lord, 

호칭이 개념적 배경이라고만 간략히 언급하고 지the God of hosts) 

나가는 한계를 가지고 있다.4) 

또한 계시록에서의 소선지서 사용을 연구한 쟈우히아이넨, (Marko 

은 계시록에 사용된 다양한 소선지서 본문을 분석하고 종Jauhiainen)

합하는 값진 노력을 했다 그럼에도 불구하고 그의 논문은 아예 계. , 

시록의 아모스 사용 자체를 다루고 있지 않아 본 논문이 다루고자 

하는 하나님 호칭과 관련해 충분한 통찰력을 제공하지 못하고 있

다.5) 또한 계시록에서의 구약사용연구에서 아직도 그 위치를 점하 , 

2) Richard Bauckham, The Theology of The Book of Revelation (Cambridge: Cambridge 

University Press, 1993), 23-35.
3) Bauckham, The Theology of The Book of Revelation, 30.
4) Bauckham, The Theology of The Book of Revelation 김추성 교수도 보컴과 , 30. 

비슷한 주장을 한다 김추성 요한계시록 장. , 1-9 , 136.『 』
5) Marko Jauhiainen, “Minor Prophets in the Book of Revelation” in Minor Prophets 

in the New Testament (London: T&T Clark, 2009), 155-171.
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고 있는 비일 도 그의 계시록 주석에서 아모스서 사용의 (G.K. Beale)

분석과 관련해 그렇다 할 종합적이고 체계적인 논의를 제공하지 못

한다 그의 아모스서 언급은 주로 계시록의 특정 구절을 주석할 때 . 

참고구절 정도로 가볍게 언급하는 것이 일반적인 패턴이다.6) 비일의  

아모스서 사용에 관한 논의는 계시록 장 특히 절과 절 에 국한10 ( 3 7 )

된 것이 전부이다.7) 그리고 그 논의도 한 단락을 벗어나지 못하는  

정도이다. 

계시록에 사용된 전능하신 주 하나님 호칭을 아모스서의 배경하‘ ’ 

에 연구하기 위해 먼저 우리는 이 호칭이 과연 아모스서에서 온 호, 

칭인지부터 증명하는 작업을 하려고 한다 이후 아모스서에 등장하. , 

는 이 호칭의 가지고 있는 신학적 의미를 아모스서의 문맥을 따라가

며 분석 종합하고 이를 근거로 계시록에 사용되는 전능하신 주 하, ‘

나님 호칭의 의미를 아모스서의 문맥과 신학의 렌즈로 해석하는 과’ 

정을 밟으려고 한다.

전능하신 주 하나님 호칭의 구약 배경2. ‘ ’ 

가 구약과 구약외경의 전능하신 주 하나님. ‘ ’(ku,rioj ò qeo.j ò pantokra,twr)

계시록에 사용되는 전능하신 주 하나님 호칭이 다른 구약 본문들‘ ’ 

이 아닌 아모스서의 호칭에 기반하고 있다는 근거는 무엇보다도 문

자적 유사성과 빈도수에 근거한다 구약 칠십인역에는 전능자. 

(pantokra,twr 혹은 ), ku,rioj가 생략된 어구인 전능하신 하나님‘ ’(o` 

qeo.j o` pantokra,twr 이라는 호칭은 셀 수 없이 많이 사용되고 있다) . 

6) G. K. Beale, The Book of Revelation, NIGTC (Grand Rapids: Eerdmans, 1999), 

의 각주 153, 332, 466, 850. 923 253.
7) Beale, Revelation, 533, 543.
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하지만 우리가 관심을 가지고 있는 전능하신 주 하나님“ ”(ku,rioj o` 

qeo.j o` pantokra,twr 호칭은 구약성경 에서 총 회만 사용된) (LXX) 18

다.8) 우선 전능하신 주 하나님 이라는 호칭 혹은 어순은 다르지만  “ ” , 

동일한 단어들인 주 하나님 전능하신 이 가 결합된 하나님 호“ ,” “ ,” “ ”

칭이 상대적으로 몇 안 되는 구약본문들에서 사용되고 있다 예를 . 

들면 사무엘하 장의 다윗의 기도 장면에서 번 사용 되고 7 2 (7:25,27)

있고 역시나 평행본문으로 볼 수 있는 역대상 에서도 사무엘, 17:24

하 장과 7 같은 형태인 ύ ά ὸκ ριε παντοκρ τωρ θε ς가 사용되고 있다. 

계시록과 매우 흡사한 형태가 호세아 에 이스라엘 백성의 하12:6

나님과의 언약관계에 보여준 불충스러운 모습을 언급하는 문맥에

서 ὁ ύ ὁ ὸ ὁ άκ ριος θε ς παντοκρ τωρ 형식으로 사용된다.9) 맨 앞에 관 

사가 없는 형태인 ύ ὁ ὸ ὁ άκ ριος θε ς παντοκρ τωρ가 소선지서의 두 

본문 나훔 슥 에 사용되고 있고 스가랴 에서는 이 ( 3:5, 10:3) , 12:5

관사없는 어구의 변형된 형태가 전치사의 목적어구인 여격 형태(ἐν 

κυ ίῳ ά ῷρ παντοκρ τορι θε 로 사용된다) . 

구약 외경에서도 전능하신 주 하나님‘ ’(ku,rioj ò qeo.j ò pantokra,twr)

이라는 어구는 사용된다 하나님 전능하신 이 주 라는 세 개의 . ‘ ,’ ‘ ,’ ‘ ’

단어가 함께 사용되는 구절은 유딧서 마카비 서 그리고 15:10, 3 5:7 

므낫세의 기도인 그리고 바룩서 이다 이 구절 가운Odes 12:1 3:1,4 . 

데 유딧서 과 마카비 서 은 계시록과는 달리 하나님 단어15:10 3 5:7 ‘ ’ 

와 전능하신 이 주 가 분리되어 나타나고 있다 문자적 유사성과 ‘ , ’ . 

어순을 놓고 볼 때 계시록과 가장 비슷한 어구는 이다Odes 12:1 .10) 

8) 구약 칠십인역 어구 분석과 통계는 논자가 와 를 사용해 직접  Grammcord Bibleworks 9

조사했다.
9) cf. W. Edward Glenny, Hosea: A Commentary based on Hosea in Codex Vaticanus 

(Leiden: Brill, 2013), 161.
10) 는 에서 므낫세의 기도 라는  Odes 12 New English Translation of the Septuagint ‘ ’

제목으로 구약 정경 시편의 부록으로 처리되고 있다. Albert Petersma and Benjamin 

G. Wright, A New English Translation of the Septuagint (New York: Oxford 

University Press, 2007), 620.
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하지만 와 계시록의 하나님 호칭에 개념상의 차이점이 존재한, Odes

다 계시록의 전능하신 주 하나님 호칭은 온 세상을 통치하시는 . ‘ ’ 

분이라는 의미를 가지고 있다 반면에 의 하나님 호칭 어구는 . Odes

우리 조상 의 전능하신 주 하나님“ ” ( ύ ά ὁ ὸ ῶκ ριε παντοκρ τωρ θε ς τ ν 

έ ἡ ῶπατ ρων µ ν 이라고 표현되어 이스라엘의 하나님이라는 의미를 지)

니기 때문에 계시록의 하나님 호칭의 개념과 차이가 있다.

구약성경과 구약외경을 놓고 볼 때 계시록과 문자적으로 일치하, 

는 전능하신 주 하나님 어구는 아모스서 에서 가장 많이 사‘ ’ (LXX)

용되고 있다 또한 아모스서의 이 하나님 호칭은 다음의 비교와 같. 

이 계시록과 문자적으로 유사할 뿐만 아니라 어순도 정확하게 일, , 

치한다. 

아모스서 (LXX) 계시록

3:13
  ἀ ύ ὶ κο σατε κα

ἐ ύ ῷ ἴ ῳ πιµαρτ ρασθε τ ο κ Ιακωβ 
έλ γει ύ ὁ ὸ ὁ κ ριος θε ς 

άπαντοκρ τωρ

4:13
  ό ἰ ὺ ἐ ὼ ῶδι τι δο γ στερε ν 

ὴ ὶ ί ῦ ὶ βροντ ν κα κτ ζων πνε µα κα
ἀ έ ἰ ἀ ώ ὸπαγγ λλων ε ς νθρ πους τ ν 

ὸ ὐ ῦ ῶ ὄ ὶ χριστ ν α το ποι ν ρθρον κα
ὁ ί ὶ ἐ ί ἐ ὶ ὰ µ χλην κα πιβα νων π τ
ὕ ῆ ῆψη τ ς γ ς ύ ὁ ὸ ὁ κ ριος θε ς 

άπαντοκρ τωρ ὄ ὐ ῷ νοµα α τ

5:8
  ῶ ά ὶ ποι ν π ντα κα

ά ὶ ἐ έ ἰµετασκευ ζων κα κτρ πων ε ς 
ὸ ὶ ὰ ά ὶ τ πρω σκι ν θαν του κα

ἡ έ ἰ ύ ά ὁ µ ραν ε ς ν κτα συσκοτ ζων 
ύ ὸ ὕ ῆπροσκαλο µενος τ δωρ τ ς 

ά ὶ ἐ έ ὐ ὸ ἐ ὶ θαλ σσης κα κχ ων α τ π
ώ ῆ ῆπροσ που τ ς γ ς ύ ὁ ὸκ ριος θε ς 

ὁ άπαντοκρ τωρ ὄ ὐ ῷ νοµα α τ

5:14  ἐ ή ὸ ὸ ὶ ὴ κζητ σατε τ καλ ν κα µ
ὸ ό ὅ ή ὶ τ πονηρ ν πως ζ σητε κα

1:8
  Ἐ ώ ἰ ὸ ἄ ὶ ὸ ὦ, γ ε µι τ λφα κα τ

έλ γει ύ ὁ όκ ριος θε ς, ὁ ὢ ὶ ὁ ν κα
ἦ ὶ ὁ ἐ ό , ν κα ρχ µενος ὁ 

ά .παντοκρ τωρ  

4:8
  ὶ ὰ έ ῷ , ἓ ᾽ κα τ τ σσαρα ζ α ν καθ

ἓ ὐ ῶ ἔ ἀ ὰ έ ἕ , ν α τ ν χων ν πτ ρυγας ξ
ό ὶ ἔ έκυκλ θεν κα σωθεν γ µουσιν 

ὀ ῶ , ὶ ἀ ά ὐφθαλµ ν κα ν παυσιν ο κ 
ἔ ἡ έ ὶ ὸχουσιν µ ρας κα νυκτ ς 
έ · ἅ ἅ ἅλ γοντες γιος γιος γιος 
ύ ὁ ὸ ὁ άκ ριος θε ς παντοκρ τωρ, ὁ 

ἦ ὶ ὁ ὢ ὶ ὁ ἐ ό . ν κα ν κα ρχ µενος

11:17
  έ · ὐ ῦ έλ γοντες ε χαριστο µ ν 

, σοι ύ ὁ ὸ ὁ άκ ριε θε ς παντοκρ τωρ, 
ὁ ὢ ὶ ὁ ἦ , ὅ ἴ ὴν κα ν τι ε ληφας τ ν 
ύ ί ὴ ά ὶ δ ναµ ν σου τ ν µεγ λην κα

ἐ ί . βασ λευσας

15:3
  ὶ ᾄ ὴ ᾠ ὴκα δουσιν τ ν δ ν 

έ ῦ ύ ῦ ῦ Μωϋσ ως το δο λου το θεο
ὶ ὴ ᾠ ὴ ῦ ἀ ίκα τ ν δ ν το ρν ου 

έ · ά ὶ ὰ λ γοντες µεγ λα κα θαυµαστ
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계시록에서 전능하신 주 하나님이라는 호칭은 항상 ku,rioj o` qeo.j 

o` pantokra,twr의 단어 배열 순서로 사용되는데 계 ( 1:8, 4:8, 11:17, 

이 어순이 정확하게 아모스서에 나오는 15:3, 16:7, 19:6, 21:22), 

어순과 일치한다 또한 관사의 유무를 기준으로 요한계시록의 하. , 

나님 호칭 어구 형식을 살펴보더라도, 계시록 을 제외하고는21:22  

ἔ ὕ ᾽ ὑ ῶσται ο τως µεθ µ ν ύ ὁ κ ριος 
ὸ ὁ άθε ς παντοκρ τωρ ὃ όν τρ πον 

ἴε πατε 

5:15
  ή ὰ ὰ ὶ µεµισ καµεν τ πονηρ κα

ἠ ή ὰ ά ὶ γαπ καµεν τ καλ κα
ἀ ή ἐ ύποκαταστ σατε ν π λαις 

ί ὅ ἐ ή ῃ κρ µα πως λε σ ύ ὁ ὸκ ριος θε ς 
ὁ άπαντοκρ τωρ ὺ ίτο ς περιλο πους 

ῦ το Ιωσηφ
 16  ὰ ῦ ά έδι το το τ δε λ γει ύκ ριος 
ὁ ὸ ὁ άθε ς παντοκρ τωρ ἐ άν π σαις 

ί ό ὶ ἐ άπλατε αις κοπετ ς κα ν π σαις 
ὁ ῖ ῥ ή ὐ ὶ ὐ ί δο ς ηθ σεται ο α ο α

ή ὸ ἰ έκληθ σεται γεωργ ς ε ς π νθος 
ὶ ὸ ὶ ἰ ἰ όκα κοπετ ν κα ε ς ε δ τας 
ῆθρ νον

5:27
  ὶ ῶ ὑ ᾶ ἐ έκα µετοικι µ ς π κεινα 

ῦ έ∆αµασκο λ γει ύ ὁ ὸ ὁ κ ριος θε ς 
άπαντοκρ τωρ ὄ ὐ ῷ νοµα α τ

9:6  ὁ ἰ ῶ ἰ ὸ ὐ ὸο κοδοµ ν ε ς τ ν ο ραν ν 
ἀ ά ὐ ῦ ὶ ὴν βασιν α το κα τ ν 
ἐ ί ὐ ῦ ἐ ὶ ῆ ῆπαγγελ αν α το π τ ς γ ς 

ῶ ὁ ύ ὸ θεµελι ν προσκαλο µενος τ
ὕ ῆ ά ὶ ἐ έδωρ τ ς θαλ σσης κα κχ ων 
ὐ ὸ ἐ ὶ ό ῆ ῆα τ π πρ σωπον τ ς γ ς 
ύ ὁ ὸ ὁ άκ ριος θε ς παντοκρ τωρ 

ὄ ὐ ῷ νοµα α τ

 9:15
  ὶ ύ ὐ ὺκα καταφυτε σω α το ς 

ἐ ὶ ῆ ῆ ὐ ῶ ὶ ὐ ὴ π τ ς γ ς α τ ν κα ο µ
ἐ ῶ ὐ έ ἀ ὸ ῆ ῆκσπασθ σιν ο κ τι π τ ς γ ς 
ὐ ῶ ἧ ἔ ὐ ῖ έα τ ν ς δωκα α το ς λ γει 
ύ ὁ ὸ ὁ άκ ριος θε ς παντοκρ τωρ 

ὰ ἔ , τ ργα σου ύ ὁ ὸ ὁ κ ριε θε ς 
άπαντοκρ τωρ· ί ὶ δ καιαι κα

ἀ ὶ ἱ ὁ ί , ὁ ὺληθινα α δο σου βασιλε ς 
ῶ ἐ ῶ · τ ν θν ν

16:7
  ὶ ἤ ῦ Κα κουσα το

ί έ · ὶ θυσιαστηρ ου λ γοντος να ύκ ριε 
ὁ ὸ ὁ άθε ς παντοκρ τωρ, ἀ ὶ ληθινα

ὶ ί ἱ ί .κα δ καιαι α κρ σεις σου

19:6  ὶ ἤ ὡ ὴΚα κουσα ς φων ν 
ὄ ῦ ὶ ὡ ὴχλου πολλο κα ς φων ν 
ὑ ά ῶ ὶ ὡ ὴδ των πολλ ν κα ς φων ν 

ῶ ἰ ῶ ό · βροντ ν σχυρ ν λεγ ντων
ἁ ά, ὅ ἐ ίλληλουϊ τι βασ λευσεν 
ύ ὁ ὸκ ριος θε ς [ἡ ῶ ] µ ν ὁ 

άπαντοκρ τωρ. 

21:22
  ὶ ὸ ὐ ἶ ἐΚα να ν ο κ ε δον ν 

ὐ ῇ, α τ ὁ ὰγ ρ ύ ὁ ὸ ὁ κ ριος θε ς 
άπαντοκρ τωρ ὸ ὐ ῆ ἐνα ς α τ ς στιν 

ὶ ὸ ἀ ί .κα τ ρν ον
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앞ku,rioj 에 관사가 없는 형태이고 뒤, 따라오는 두 명사인 qeo.j, 

에는 관사가 있는pantokra,twr 형태가 계시록에 사용되는데 대다수 , 

가 아모스서의 하나님 호칭의 패턴과 일치한다. 

게다가 더 의미심장한 사실은 이 호칭의 빈도수를 놓고 볼 때 전, , ‘

능하신 주 하나님’(ku,rioj o` qeo.j o` pantokra,twr 호칭이 구약성경에) 

서 가장 많이 사용되는 책은 다름 아닌 아모스서 로 모두 회 (LXX) , 10

사용되고 있다는 점이다(3:13; 4:13; 5:8,14,15,16,27; 9:5,6,15).11) 이 

에 비해 계시록과 비슷한 하나님 호칭 어구가 사무엘하 에 회, (LXX) 2

역대상 에 회 호세아서 에 회(7:25,27), (LXX) 1 (17:24), (LXX) 1 (12:6), 

나훔서 에 회 학개서 에 회 그리고 스가랴(LXX) 1 (3:5), (LXX) 1 (1:14), 

서 에 회 밖에 사용되지 않는다 그리고 이 어구들 (LXX) 2 (10:3, 12:5) . 

대다수가 계시록의 어구와 문자적으로 일치하지 않는다. 

물론 이 구약본문 중에서 계시록의 하나님 호칭인 ku,rioj o` qeo.j 

와 o` pantokra,twr 정확한 문자적 유사성을 보여주는 구절이 호세아, 

나훔 스가랴서의 칠십인역 본문에 회 씩 호 나 슥 사, 1 ( 12:6, 3:5, 10:3) 

용되는 것이 사실이다 하지만 이 호칭이 아모스서 에 무려 . , (LXX) 10

회나 사용되고 있다는 점 그리고 계시록과 아모스서 사이의 밀접한 , 

문자적 유사성이 있다는 점은 계시록의 전능하신 주 하나님 호칭이 ‘ ’ 

아모스서 의 전능하신 주 하나님 호칭을  가져다 사용했을 (LXX) ‘ ’ 

개연성을 높여준다.

나 아모스서 에 사용된 전능하신 주 하나님 호칭의 특징. (LXX) ‘ ’ 

칠십인역 아모스서의 전능하신 주 하나님 호칭 사용은 아모스서‘ ’ 

11) 요한계시록 저자인 요한이 구약본문을 사용하면서 참고한 저본 에 대한 논쟁은  (Vorlagen)

지금도 계속되고 있다 최근에 이 주장한 것처럼 요한계시록에 사용된 구약본문의 . Allen

대다수가 헬라어 칠십인역 에서 온 것이지만 때에 따라서는 히브리어 본문을 (LXX) , 

가져다 사용하는 경우도 있기 때문이다. Garrick V. Allen, “Textual Pluriformity 

and Allusion in the Book of Revelation: the Text of Zechariah 4 in the Apocalypse,” 

ZNW 또한 김경식 구약을 품은 신약 본문 해석 서울 106. no 1 (2015), 144-145. , ( : 『 』 

새물결플러스 전능하신 주 하나님 호칭은 칠십인역 아모스서 본문과 , 2020), 252-253. “ ” 

문자적으로 일치하고 있다.
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의 신론을 잘 반영하는 어구이다 칠십인역 아모스서의 번역기법을 . 

분석하면서 pantokra ,twr의 용법을 연구한 글레니(Edward Glenny)

의 관찰은 우리의 연구와 관련해 매우 중요한 통찰력을 제공한다. 

그가 지적하듯이 이 pantokra,twr는 칠십인역 아모스서에서 이 단어 

단독으로 사용되지 않고 항상 ku,rioj ò qeo.j ò pantokra,twr 어구 안에

서 고정된 형태로 사용된다.12) 그에 의하면 이  pantokra,twr는 칠십

인역 소선지서에 번 사용되는데 일관되게 110  를 번역할 때הַצְּבָאֽוֹת 

사용되는 헬라어 단어이다.13)  

하지만 글레니는 아모스서의 칠십인역에서 이 호칭의 독특한 점을 

발견하는데 아모스서의 칠십인역 번역자가 히브리어 원문에 헬라어 , 

번역단어에 상응하는 히브리어 단어가 나타나지 않은 없는 문장에도 

부가적으로 를 사용하면서 pantokra,twr 전능하신 주 하나님“ ”(ku,rioj 

ò qeo.j  pantokra,twr 어구를 세 번 더 추가한다는 점을 ) (5:8; 9:6,15) 

지적한다.14) 이렇게 함으로써 칠십인역 아모스서의 헬라어 번역에  

전능하신 주 하나님 의 개념이 더 많이 부각되어 강조된다고 설명한‘ ’

다. 

또한 그는 구약 칠십인역 에 사용된 전능하신 이, (LXX) ‘ ’(pantokra,twr)

의 용례를 연구한 도그니에즈 의 연구를 요약 소개(Cécile Dogniez)

하면서 다음과 같이 아모스서에 사용된 전능하신 이 어구 개념을 “ ” 

설명한다 첫째 도그니에즈에 의하면 칠십인경 소선지서에 사용된 . , 

전능하신 이 호칭은 구약의 만군의 여호와라는 어구를 번역한 것“ ” 

으로 이 어구가 히브리어 구약본문에서는 하나님을 전사 혹(warrior) 

은 전쟁의 하나님으로 묘사하는데 사용된 반면에 칠십인역 그리고 , 

아모스서에 와서 전쟁의 하나님으로서의 개념이 약화되고 그 대신, 

12) Edward Glenny, Finding Meaning in the Text: Translation Technique and Theology 

in the Septuagint of Amos 각주 , (Leiden: Brill, 2009), 186. 6.
13) Glenny, Finding Meaning, 186.
14) Glenny, Finding Meaning, 186-187.
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에 모든 능력을 가진 주권자로서의 하나님의 특징이 더 강조되고 있

다.15) 도그니에즈에 의한 두 번째 특징은 전능하신 이라는 호칭이  

칠십인역 아모스서에서 하나님의 창조사역을 설명하는데 두드러지

게 사용된다는 점이다.16) 마지막 세 번째로 칠십인경 아모스서 그리 

고 더 넓게는 칠십인경 소선지서에서 사용된 pantokra,twr를 통해 

제시되는 하나님은 이스라엘의 하나님 이 아니라 온 세상의 통치‘ ’ ‘

자 라는 개념에 강조점이 있다는 사실이다’ .17) 

글레니의 분석이나 그 이전의 도그니에즈의 연구가 pantokra,twr

라는 한 개의 단어에 집중되어 있음에도 불구하고 이들의 관찰은 우

리가 이 논문에서 분석하고 있는 계시록의 전능하신 주 하나‘

님’(ku,rioj ò qeo.j  pantokra,twr 호칭 연구를 위해 매우 유익한 통찰) 

력을 제공하고 있다 아모스서 처럼 계시록이 . (LXX) pantokra,twr를 

사용할 때는 항상 ku,rioj o` qeo.j pantokra,twr라는 고정된 형태로 사

용하고 있기 때문이다. 

 

다 아모스서 의 문맥과 전능하신 주 하나님. (LXX)

아모스서는 단지 전능하신 주 하나님‘ ’(ku,rioj ò qeo.j pantokra,twr) 

호칭을 통해서만 하나님이 온 세상의 통치자라는 점을 부각하지는 

않는다 사실은 아모스서 전체가 하나님이 이스라엘 민족만의 하나. 

님이 아니라 온 세상과 우주의 통치자라는 점을 드러낸다, .18) 아모스 

서는 전반부에서 유다 그리고 최종적으로 이스라엘의 죄악(2:4-5) 

또한 장 을 지적하며 하나님의 심판을 예고한다 하지만 (2:6-16, , 3-6 ) . 

그 이전에 이스라엘 주위의 개 이웃 나라들인 다메석 가사 두로6 , , , 

15) Glenny, Finding Meaning, 187-88.
16) Glenny, Finding Meaning, 188.
17) Glenny, Finding Meaning, 188-89.
18) Douglas Stuart, Hosea-Jonah, WBC 31 (Waco: Word, 1987), 289.
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에돔 암몬 모압의 죄를 언급하며 하나님의 심판이 이들에게도 임한, , 

다고 경고한다(1:3-2:3).19) 다시 말해 아모스서는 하나님께서 이스라 

엘만 통치하시는 분이 아니라 이방나라들도 통치하시며 하나님이 , 

세우신 질서를 따르지 않는 이방나라들도 예외없이 심판하신다고 가

르친다 특히 하나님이 이방나라의 통치권자들 을 심판. (1:8, 15; 2:5)

하신다는 내용은 하나님이 온 세상의 궁극적인 통치자이심을 명백하

게 보여주는 대목들이다.20) 결국 심판의 범위라는 관점을 놓고 볼  

때 하나님은 단순히 이스라엘 민족만 통치하며 심판하시는 분이 아, 

니다. 

아모스서 전체가 하나님의 온 세상의 통치자되심을 보여주지만, 

이 개념을 가장 잘 요약하는 어구가 다름 아닌 아모서의 전능하신 “

주 하나님”(ku,rioj o` qeo.j pantokra,twr 호칭이다 이 호칭은 칠십인) . 

역 아모스서 에서 회에 걸쳐 사용된다 계시록의 전능하신 (LXX) 10 . “

주 하나님 호칭은 아모스서 와 문자적으로 일치하기 때문에” (LXX) , 

다음의 논의는 칠십인역 본문에 한정해 이 호칭의 사용 문맥과 의미, 

를 살펴보고자 한다.

아모스 이스라엘과 자연만물의 통치자 우상숭배와 심판(1) 3:13, 4:13 ( , )

아모스서 에서 전능하신 주 하나님 호칭이 맨 처음 사용되는 (LXX)

본문은 아모스 이다 이 본문은 사마리아에 임하는 하나님의 심3:13 . 

판을 설명하면서 이스라엘이 하나님의 심판을 피해갈 수 없을 것이

라고 경고하는 본문이다 즉 하나님이 이스라엘의 운명을 주관하고 . 

통치하시는 분이라고 말한다 이스라엘에 임하는 하나님 심판의 이. 

유는 우상숭배와 관련이 있다 절의 벧엘의 제단. 14 “ ”( ὰ ήτ θυσιαστ ρια 

Βαιθηλ 이 우상숭배를 암시하기 때문이다 참고 암 ) ( , 4:4, 5:5, 7:10).21) 

19) William J. Dumbrell, The Faith of Israel: Its Expression in the Books of the 

Old Testament, (Leister: Apollos, 1989), 157-58.
20) Stuart, Hosea-Jonah, 290.
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아모스서에서 두 번째로 전능하신 주 하나님 호칭이 사용되는 본문

은 인데 이 구절은 아모스서에 등장하는 네 개의 찬송 가운데 4:13 , 

하나로 이스라엘에게 임할 하나님의 심판을 경고하면서 하나님이 , 

자연만물을 창조하신 분이면서 땅의 높은 데를 밟는 심판자라고 묘

사한다.22) 첫 번째 본문이 이스라엘을 심판하시는 분이라는 점을 부 

각시켰다면 두 번째 본문은 하나님의 통치권을 자연창조와 관련지, 

어 설명하면서 이스라엘을 심판하시는 분이 세상의 창조주시고 심판

자라는 개념을 덧붙인다 아모스서에서 하나님은 이스라엘뿐 아니라 . 

자연만물을 통치하시는 분이다. 

아모스 과 에 사용된 전능하신 주 하나님 호칭은 일종에 3:13 4:13

를 형성하고 있다 그리고 이 두 호칭 사이의 본문에 지속적으inclusio . 

로 반복되는 내용은 너희가 내게로 돌아오지 아니하였느“ 니라”( ὶ κα

ὐ ἐ έ όο κ πεστρ ψατε πρ ς µε 는 우상숭배에 빠져 회개를 거부하는 이스)

라엘을 향한 책망이다(4:6, 8, 9, 10, 11).23) 이 비판은 결국 하나님이  

이스라엘을 심판하는 이유이기도 하다 절이 결과를 의미하는 그. 12 ‘

러므로’( ὰ ῦδι το το 라는 어구로 시작하면서 하나님의 심판을 설명하)

고 때문이다.

아모스 우상과 다른 만물의 창조주(2) 5:8 ( )

아모스 장은 회에 걸쳐서 전능하신 주 하나님 호칭을 집중적5 5 ‘ ’ 

으로 사용하고 있다 이미 앞선 논의에서 언급했지(5:8,14,15,16,27). 

만 칠십인역 아모스서 에는 히브리어 아모스서 본문 에 사, (LXX) (HB)

용되지 않는 전능하신 주 하나님 호칭 이 더 첨가된 본문이 세 군데 ‘ ’

있는데 그 가운데 하나가 아모스서 이다 이 구절 은 아모스5:8 . (5:8-9)

21) Stuart, Hosea-Jonah, 331.
22) 반 게메렌 예언서 연구 김의원 외 역 서울 엠마오 아모스서에 나오는  , , ( : , 1990), 225. 『 』

네 개의 찬송은 그리고 이다1:2, 4:13, 5:8-9 9:5-6 .
23) Stuart, Hosea-Jonah, 338. J. L. Crenshaw, “YHWH Sebot Semo: A Form-Critical 

Analysis,” Zeitschrift fur die alttestamentliche Wissenschafẗ , 81 no 2 (1969): 161.
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서에 등장하는 네 개의 찬송 가운데 세 번째 찬송이다.24) 특히 전능 ‘

하신 주 하나님 호칭이 문맥상 하나님의 창조사역과 하나님의 능’ 

력을 설명하는 대목에서 사용되어 하나님을 모든 만물을 통치하시

며 주권을 행하시는 분으로 묘사한다.25) 아모스 장 절이 보여주 5 8

는 하나님은 창조주시면서 무소불위의 능력을 행하시는 분으로 묘, 

사된다 아모스서의 칠십인역 번역자는 창조주와 전능하신 분으로. 

서의 하나님을 묘사하기에 사용된 히브리어 아모스 본문의 그의 “

이름이 여호와”(שְׁמֽו ה  יְהוָ֥ 라는 히브리어 표현보다는 )ֹ ku,rioj o` qeo.j  

pantokra,twr가 가장 적절한 하나님 호칭이라고 판단해 이 헬라어 

표현을 번역과정에서 아모스서 번역에 첨가한 것으로 보인다. 

특히 이 문맥에서 주목해 볼 부분은 만물을 창조하시고 통치하시

는 하나님을 찾으라 절 는 권면이다 이 권면은 이스라엘 백성들“ ”(8 ) . 

이 빠져 있는 우상숭배를 염두에 둔 권면이다.26) 이스라엘이 섬기는  

우상들 은 거짓 신이며 하나님만이 유일하고 참된 예배의 (5:26, 8:14) , 

대상이라는 신학이 하나님을 찾으라 절 는 권면에 암시되어 있다(8 ) . 

이스라엘이 만든 신들의 별 형상 은 거짓된 것이다 왜냐하면 (5:26) . 

하나님이 이 별들을 만드신 분이기 때문이다 글레니 에 (5:8). (Glenny)

의하면 아모스서가 칠십인역으로 번역될 당시에 이 구절 은 당(5:8-9)

시 신들이었던 헤르메스 제우스 바알 그리고 기타 다른 신들에 대, , 

한 암묵적 공격을 내포하고 있다.27) 

아모스 무능한 우상과 달리 심판과 구원으로 다스리시는 (3) 5:14-16 ( , 

예배의 진정한 대상)

아모스 은 전능하신 주 하나님 호칭이 연속해서 각 (LXX) 5:14-16 ‘ ’ 

24) 반 게메렌 예언서 연구 , , 225.『 』
25) W. Edward Glenny, Amos: A Commentary based on Amos in Codex Vaticanus. 

Septuagint Commentary Series, (Leiden: Brill, 2013), 87.
26) cf. J. L. Crenshaw, “YHWH Sebot Semo: A Form-Critical Analysis,” 163.
27) Glenny, Amos, 87.
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절마다 회씩 총 번 반복되어 사용되는 본문이다 절은 절1 3 . 14-15 16

과 내용상 구원과 심판의 내용으로 대조를 보인다 절에서 전능. 14-15

하신 주 하나님은 이스라엘 백성들에게 구원의 소망을 주시는 분으

로 묘사된다 이스라엘 백성들이 살려면 선을 구하고 악을 구하지 . 

말아야 한다 절 문맥상 선을 구하는 것 암 은 하나님을 (14 ). “ ”( 5:14) “

찾는 것 암 과 같은 의미로 예배와 윤리가 따로 분리될 수 없”( 5:4,6)

음을 암시한다.28) 다시 말해 우상숭배와 이로 인한 삶의 타락이 맞 , 

물려 있다 하나님의 언약을 저버리고 우상숭배에 빠지면 아모스서. 

에 설명되는 언약이 요구하는 것과 대조되는 비도덕적 삶을 살게 된

다.29) 아모스서에서 우상숭배와 함께 도덕적 타락이 자주 언급되는  

이유가 여기에 있다 그래서 선을 구하는 것과 하나님을 찾는 것은 . 

거의 같은 의미라고 볼 수 있다 아모스서 와 같이 선을 행하. 5:14,15

면 하나님이 그들과 함께 하실 것이다 또한 절도 요셉의 남은 . 15 “

자를 불쌍히 여겨주시리라 고 설명하면서 하나님이 남은 자 즉 회” ‘ ’ 

개하는 이스라엘 백성들에게 구원의 소망을 주시는 분으로 제시된

다 아모스서는 단지 이스라엘에게 심판만을 선언하지 않고 회개할 . , 

경우 요셉의 남은 자 절 에게 주어지는 구원의 소망도 함께 선포“ ”(15 )

하고 있음을 볼 수 있다.30) 그리고 이런 구원의 문맥에서 하나님을  

전능하신 주 하나님 이라는 호칭을 사용해 아모스 서는 하나“ ” (LXX)

님이 심판을 구원으로 바꿀 수 있는 전능한 분이심을 분명하게 제시

한다. 

절은 다시 심판의 내용으로 돌아온다 특히나 모든16 . ‘ ’( άπ σαις 이)

라는 형용사를 사용해 모든 광장 모든 거리 모든 포도원에서 “ ” , “ ” , “ ” 

애곡과 슬픔이 있다고 설명하여 이 심판의 범위가 이스라엘 민족 전

28) James L. Mays, Amos (London: SCM, 1969), 100.
29) Stuart, Hosea-Jonah, 292.
30) Daniel J. Simundson, Hosea Joel Amos Obadiah Jonah Micah: Minor Prophets 

(Nashville: Abingdon, 2005), 198. 
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체에게 임하는 것임을 강조한다.31) 결국 절에 사용된 전능하신  16 “

주 하나님 호칭을 통해 아모스서가 전달하려는 내용은 하나님은 모” 

든 악인들까지도 다스리며 심판하는 분이라는 점이다 결국 아모스. , 

에 사용된 전능하신 주 하나님 호칭은 하나님께서 (LXX) 5:14-16 “ ” 

악인과 의인 전부를 대상으로 구원과 심판까지 통제하시는 분이심을 

보여준다는 데 의미가 있다 게다가 보다 중요한 내용은 우상과 달. , 

리 하나님만이 만물의 통치자로 그 어떤 신도 하나님과 견줄 수는 

참된 예배의 대상이라는 점이 부각되고 있다.

아모스 무능한 우상과 대조되는 유일하신 전능자(4) 5:25-27 ( )

아모스서 장에서 마지막으로 전능하신 주 하나님 호칭이 사용되5

는 대목은 절이다 이 구절은 더 넓은 문맥인 에 속해 25-27 . 5:18-27

있는 본문으로 여호와의 날 에 임할 심판을 설명하는 맥락에서 사“ ”

용된다.32) 이 본문은 이스라엘의 불의한 삶 과 우상숭배 가 이스라 ‘ ’ ‘ ’

엘에게 임할 심판의 이유임을 명시하고 있다 절은 우상숭배의 . 25-26

죄를 지적한다 이 우상숭배의 죄는 과거 이스라엘 백성들이 광야 . 

40년 시기에 행하던 죄이다 그리고 이 과거 우상의 죄는 아모스서. 

를 받는 당시 이스라엘백성들에게도 적용되는 전형적인 죄이다.33) 

과거 광야에서의 우상숭배 절 때문에 앞으로 이스라엘이 포로(26 ) 

로 잡혀가는 절 심판을 받는다고 하여 과거 이스라엘의 광야시(27 ) 

대 우상숭배와 현재 이스라엘의 심판이 긴밀하게 관련되어 설명되

고 있기 때문이다.34) 이스라엘은 제사 형식 자체가 이스라엘과 하 

31) cf. Glenny, Amos, 101.
32) Stuart, Hosea-Jonah, 351-352.
33) Glenny, Amos, 109. 
34) Hans M. Barstad, The Religious Polemics of Amos Studies in the Preaching of 

Am 2, 7B-8; 4,1-13; 5,1-27; 6,4-7; 8:14 (Leiden: Brill, 1984), 가  121. Barstad

지적하듯이 히브리어 아모스서 의 동사 지고 가리라 가 어느 시점 미래(HB) 5:26 “ ” ( , 

현재 과거 을 가리키는지의 논란이 있다 하지만 헬라어 아모스서 은 , ) . , (LXX) 5:26

이 동사를 부정과거시제 ἀ άνελ βετε로 번역하고 있으며 문맥상 이스라엘의 과거 광야시대, 
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나님과의 관계를 지탱하는 수단으로 착각했다 참고 암 하( 5:21-22). 

나님께 드리는 제사라는 형식은 있었지만 몰록, ‘ ’(Μολοχ 과 라이) ‘

판’(Ραιφαν 즉 자기들을 위해 만든 우상신들의 형상) “ ”( ὺ ύτο ς τ πους 

ὐ ῶ ὓ ἐα τ ν ο ς ποιή ἑ ῖσατε αυτο ς 을 섬기며 하나님과의 언약적 관계를 우)

상숭배와 혼합해 버렸다 따라서 절은 절에 설명된 이스라엘. 27 25-26

의 우상숭배의 결과로 다메섹 너머“ ”(ἐ έ ῦπ κεινα ∆αµασκο 의 지역으)

로 옮겨지는 포로생활이라는 심판이 이스라엘에게 임할 것이라고 선

언한다.35) 이 심판을 선언하는 대목에서 하나님은 전능하신 주 하 “

나님 이라고 소개되며 이 심판을 전능하신 주 하나님 이 말씀하신” , ‘ ’

다고 설명한다. 

우리가 다루고 있는 하나님 호칭이 사용되는 이 문맥에서도 하나

님은 우상과 대조되는 유일하신 참신으로 설명된다 이 구절의 히브. 

리어 본문상의 불명확성 때문에 숙곳과 기윤 이라 호칭되는 우상, “ ”

들의 정확한 원래명칭과 의미에 대해서는 논란이 많지만 분명한 부

분은 별 과 관련된 우상숭배가 아모스 당시에 있었음을 암시한다‘ ’ .36) 

하나님은 우상과 비교되는 신들 가운데 한 분이 아니다 우상들은 . 

사람들이 자신들을 위해 절 만든 신 즉 인간의 제작품에 불과“ ”(26 ) , 

하다 하지만 하나님은 모든 자연세계를 창조하셨고 이스라엘뿐만 . , 

아니라 이방나라들까지도 통치하시는 분이기에 어느 지역에만 국한, 

된 지역 신이 아니다 우상들은 자기들을 숭배하는 이스라엘 백성들. 

을 포로로 잡혀가는 심판으로부터 구하지도 못하는 무력한 신이다

절 반면에 하나님은 이 우상들도 벌하시는 분이시다 아모스 (26-27 ). . 

에서 전능하신 주 하나님 이라는 호칭이 말하고자 하는 핵심5:25-27 ‘ ’

에 범한 우상숭배라고 표현한다.
35) 히브리어 아모스서 는 다메섹 너머 로 잡혀가는 것이라는 표현을 통해 앗수르에서의  (HB) “ ”

포로생활을 의미한다(Stuart, Hosea-Jonah 하지만 이 본문의 칠십인경 아모스서, 356). , 

를 읽는 독자들은 이 포로생활을 바벨론 유수로 이해했을 것이다(LXX) (Glenny, Amos: 

A Commentary, 109).
36) Barstad, The Religious Polemics of Amos 특히 참고, 126. p 120-26 .
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이 바로 이점이다 우상숭배에 빠진 이스라엘에게 심판을 선언하시. 

는 분은 다름 아닌 무력한 지역신이 아닌 하나님이시다 그래서 전, . “

능하신 주 하나님 이라는 호칭이 그의 이름” (ὄ ὐ ῷ/ νοµα α τ שְׁמֽוֹ 이라고 )

아모스는 강조한다 암( 5:27).

아모스 하나님의 창조사역과 모든 피조물을 향한 능력(5) 9:5-6 ( )

아모스서 장은 전능하신 주 하나님 이라는 호칭을 회에 걸쳐 9 ‘ ’ 3

사용한다 장에서 특이한 점은 히브리어 본문에는 사용되지 않는 . 9

전능하신 주 하나님 호칭을 칠십인역은 번역과정에서 두 번이나 ‘ ’ 

첨가하고 있다는 점이다(9:6,15).37) 아모스 장 절은 앞에서 다룬  9 5-6

아모스서의 여러 구약본문들과 유사하게 하나님의 창조사역과 모든 

피조물 위에 행하시는 하나님의 능력을 묘사하는 찬양이다.38) 절은  5

하나님의 땅 과 강 에 대한 통치와 이것들에 대한 하나님의 주권을 ‘ ’ ‘ ’

설명한다 그리고 절은 땅 과 강 뿐만 아니라 하늘 을 창조하시고 . 6 ‘ ’ ‘ ’ ‘ ’

통치하시는 하나님의 능력을 설명한다. 

또한 더 큰 문맥에서 아모스 은 바로 앞에 언급되는 하나님, 9:5-6

이 죄인들이 어디에 있든지 심판 하시는 분이라 묘사하는 맥락에 ‘ ’

위치해 있다 이런 관계는 하나님의 창조주되심과 하늘과 땅에 행하. 

시는 그의 능력이 결국 심판 과 밀접하게 연관되어 있음을 보여준‘ ’

다 특히 하나님의 주권이 스올과 하늘 갈멜산 꼭대기와 바다 . ‘ ’(9:2), ‘

밑 절 으로 표현되는 온 세상을 대상으로 하는 통치를 통해 드러난’(3 )

다고 설명하는 맥락이다 히브리어 아모스 장 절의 첫 부분과 절. 9 5 6

의 맨 마지막 부분이 하나님 호칭으로 수미쌍관법 을 이룬“ ” (inclusio)

다 같은 본문의 칠십인역은 앞서 설명한 것처럼 히브리어 본문 절. 6

에는 없는 하나님 호칭을 덧붙여 더 명확하게 전능하신 주 하나님“ ”

( ύ ὁ ὸ ὁ άκ ριος θε ς παντοκρ τωρ 호칭이 두 구절을 수미쌍관법으로 둘) 

37) Glenn, Amos, 186.
38) Mays, Amos, 155. Stuart, Hosea-Jonah, 392.
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러싸고 있다 결국 절이 두드러지게 부각시키는 초점은 하나님이. 5-6

다 전능하신 주 하나님 은 단지 이스라엘만 통치하시는 지역신이 . “ ”

아니라 이방나라 와 온 피조세계를 통치하시는 분이다, (9:7,12,15) .39) 

특히나 에 언급된 제단 이 벧엘의 제단을 지칭하고 이것과 연관9:1 ‘ ’

된 북이스라엘의 종교혼합주의를 가리킨다.40) 따라서 문맥에서  

의 하나님 호칭도 결국은 우상숭배에 대한 공격과 관련이 있음9:5-6

을 알 수 있다.

아모스 종말에 이스라엘과 이방인을 다 구원하시는 하나님(6) 9:15 ( )

아모스에서 맨 마지막으로 전능하신 주 하나님 호칭이 사용되“ ” 

는 구절은 흥미롭게도 아모스서의 맨 마지막 구절인 장 절이다9 15 . 

이 구절이 의미 있는 것은 히브리어 본문에는 너의 하나님 여호“

와”(י� אֱ�הֶֽ ה  יְהוָ֥ 라고 된 어구를 헬라어로 번역한 칠십인역 본문에서)

는 전능하신 주 하나님“ ”( ύ ὁ ὸ ὁ άκ ριος θε ς παντοκρ τωρ 으로 번역하여 )

ὁ άπαντοκρ τωρ를 첨가하기 때문이다 아모스 장 절은 하나님이 . 9 15

주시는 미래에 있을 구원의 소망을 다루는 아모스 장 절 안에 9 7-15

위치하고 있다 장 절까지 이방나라들을 심판하시면서 야곱의 . 9 7-10

집과 이스라엘 족속 가운데서 몇몇의 구원받을 자를 남겨두시겠다는 

약속을 한 후 절에서 다시 다윗의 무너진 장막 을 세운다고 , 11-15 “ ”

하는 유다 자손의 회복을 언급한다 그리고 이어지는 절에서는 . 12

에돔의 남은 자와 내 이름으로 일컫는 만국 의 구원을 약속한다“ ” .41) 

다시 절은 이스라엘 백성의 회복을 약속하며 이 약속을 하신 분이 15

39) Glenny, Amos, 153.
40) Thomas Edward McComiskey, The Minor Prophets: An Exegetical and Expository 

Commentary, Vol 1 Hosea, Joel and Amos (Grand Rapids: Baker, 1992), 479. 

는 문맥상 이 하나님 호칭을 와 연관지어 우상숭배와 관련있다고 cf. Crenshaw 8:14

해석한다. Crenshaw, “YHWH Sebot Semo: A Form-Critical Analysis,” 163.
41) 이 표현은 사도행전 장 절에서 이방인들의 구원으로 해석되고 있으므로 우리는  15 16-18 , 

이 구절이 이방인들의 구원을 예언하는 내용이라고 간주할 수 있다 참고 행 ( , 15:19).



김경식 요한계시록의 전능하신 주 하나님 호칭의 구약 배경 ‘ ’ ‧ ‧ 651

전능하신 주 하나님 이라는 점을 부각시키며 아모스서는 끝난다 아‘ ’ . 

모스서 맨 마지막 구절인 절이 보여주는 하나님은 이스라엘과 이15

방나라들을 다 구원하시는 능력이 있는 분이시다. 

종합 아모스서의 전능하신 주 하나님(7) : ‘ ’

요약하면 지금까지 분석하며 살펴왔듯이 아모스서가 설명하는 , 

전능하신 주 하나님 은 이스라엘만의 지역신이 아니라 이방나라들“ ”

을 통치하시는 분이다 또한 그는 자연과 우주를 만드신 분으로 창조. 

하신 대상을 통치하시며 이 통치를 심판과 구원의 방식으로 실현해 

가신다 그리고 모든 인간과 온 세상을 통치하시는 분이 하나님이라. 

는 아모스서의 신학은 또한 우상들에 대한 공격과 비판의 성격이 농

후하다 다시 말해 자기를 위해 만든 신들 은 무능하여 아무것도 . , ‘ ’

아니며 오직 하나님만이 유일한 예배의 대상이라는 신학적 의미를 

아모스서의 전능하신 주 하나님 호칭이 내포하고 있다 칠십인역 아. 

모스서의 신론을 연구한 글레니는 전능하신 이“ ”( άπαντοκρ τωρ 라는 )

호칭이 하나님의 창조사역 그의 우주적 통치 그리고 유대인들과 이, , 

방인들의 하나님되심을 강조하는 의미가 있다고 본다.42) 그러나 지 

금까지 우리가 살펴본 아모스서의 전능하신 주 하나님 호칭은 무엇‘ ’ 

보다도 우상들에 대한 비판과 공격이며 하나님만이 참된 예배의 대

상이라는 점을 천명하고 있면서 아모스 당시 있었던 종교혼합주의 , 

형태의 예배를 비판하는 의도가 있다.43) 계시록에서 아모스서의 전 ‘

능하신 주 하나님 호칭을 가져다 사용하면서 이 의미를 그대로 계시’ 

42) Glenny, Finding Meaning, 그는 전능하신 이 라는 호칭이 하나님의 창조사역 71. “ ” , 

그의 우주적 통치 그리고 유대인들과 이방인들의 하나님되심을 강조하는 의미가 있다고 , 

본다 그러나 필자는 이 호칭이 한걸음 더 나가 우상들에 대한 공격이며 하나님만이 . 

참된 예배의 대상이라는 점을 표현하며 아모스 당시 있었던 종교혼합주의 형태의 , 

예배를 비판하는 의도가 있다고 본다.
43) 아모스서에 나타난 우상에 대한 공격과 비판을 다룬 연구에는  Barstad, The Religious 

Polemics of Amos가 있다 또한. , Stuart, Hosea-Jonah, 292-93.
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록에 투영하고 있다고 볼 수 있다 이 같은 사실은 계시록에서의 하. 

나님 호칭을 분석하며 더 명확히 드러나게 될 것이다.

계시록에서의 전능하신 주 하나님3. ‘ ’

계시록에서 아모스서의 전능하신 주 하나님 호칭을 가져와 사용“ ” 

하는 본문은 모두 개이다7 (1:8, 4:8, 11:17, 15:3, 16:7, 19:6, 21:22). 

우리는 여기에서 이 본문들이 아모스서에 나오는 하나님 호칭을 사

용하고 있다는 점을 증명하고 이 호칭을 가져다 사용하며 전달하고, 

자 했던 계시록의 신학적 의도를 분석해 보고자 한다. 

가 계시록 계시록 서두. 1:8 ( )

이 본문은 요한계시록의 서론부로 하나님이 직접 인칭으로 말씀1

하시는 대목이다 이 구절의 하나님 호칭은 정확히 아모스 에 . (LXX)

총 회 사용되는 하나님 호칭인 전능하신 주 하나님10 “ ”( ύ ὁ ὸκ ριος θε ς 

ὁ άπαντοκρ τωρ 과 문자적 유사성을 보일 뿐 아니라 심지어 어순까지 ) , 

일치한다.44) 문자적 유사성 이외에 이 구절이 아모스서의 하나님 호 

칭을 배경으로 하고 있다는 또 다른 근거는 주제적 유사성으로 바로 

앞 구절인 절에 있는 땅에 있는 모든 족속7 “ ”( ᾶ ἱ ὶ ῆπ σαι α φυλα τ ς 

ῆγ ς 이 애곡하는 내용이다 절은 예수 그리스도의 재림을 설명하는 ) . 7

44) 는 여기에 사용된  Craig Koester άπαντοκρ τωρ가 히브리어 체바오트‘ ’(sebaot)를 번역한 

단어라고 언급하면서 아모스서 을 참고 구절 중 하나 정도로만 간주한다3:13 . Craig 

R. Koester, Revelation 계시록의  (New Haven: Yale University Press, 2014), 220. 

구약사용을 다루는 주석도 이 구절에서 아모스서가 직접적 배경이라고 보지 않고, 

선지서들에 반복적으로 등장하는 주 하나님이 말씀하신다의 전형적 패턴으로 간주하며, 

하나님의 주권을 의미하는 어구라고 치부한다. G. K. Beale & D. A. Carson, 

Commentary on the New Testament Use of the Old Testament (Grand Rapids: 

Baker, 2007), 1091.
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대목으로 그가 이 땅에 오실 때 사람들이 보일 반응까지 언급하고 

있다 사람들이 보일 반응이 회개의 애통인지 아니면 심판으로 생긴 . 

애통인지 논란이 있다.45) 하지만 중요한 것은 이 애통의 반응을 보이 

는 사람들이 땅에 있는 모든 족속“ ”( ᾶ ἱ ὶ ῆ ῆπ σαι α φυλα τ ς γ ς 이라는 )

점이다 이미 앞서 살펴본 대로 아모스서는 하나님께서 단지 이스라. 

엘만의 지역 신이 아니라고 강조했다 유사하게 계시록에서도 땅에 . ‘

있는 모든 족속 이라는 포괄적 언어가 예수의 재림 때에 애통하는 ’

대상들을 지칭하고 있다.46) 그리고 이어지는 절은 하나님을 묘사하 8

면서 다시 한번 아모스서의 하나님 호칭에 기댄다 이를 통해 계시록. 

은 하나님께서 단지 특정 지역과 민족을 다스리시는 지엽적인 신이 

아니라 모든 사람 땅에 있는 모든 족속 을 통치하시는 분이며 이 (“ ”) , 

통치를 구원과 심판의 방식으로 행사하실 것이라고 암시하고 있다.

나 계시록 하늘보좌 환상. 4:8 ( )

계시록 장과 장은 하늘보좌 환상을 기록하고 있는 한 장면이다4 5 . 

보좌에 앉으신 하나님을 장에서 집중해서 묘사하고 장에서는 하4 , 5

나님으로부터 두루마리를 넘겨받으시는 어린양 예수께서 집중 조명

을 받고 있다 장은 장소 면에서 둘 다 하늘 어전에서 벌어지는 . 4-5

장면을 다루고 있고 등장하는 주체들도 장에 나오는 네 생물과 , 4 24 

장로가 그대로 장에 등장하고 있어 장은 하나의 문맥단위로 볼 5 4-5

수 있다.47) 장의 하나님 호칭을 다루면서 장을 함께 보아야 할 이 4 5

유가 여기 있다. 

아모스서에서 온 하나님의 호칭 전능하신 주 하나님 어구는 “ ” 4:8

45) Grant Osborne, Revelation, BECNT, (Grand Rapids: Baker, 2002), 68-69.
46) Beale, The Book of Revelation, 197.
47) 김추성 하나님과 어린양의 보좌 경기 이레서원 도현석 요한계시록의  , , ( : , 2015), 141. , “『 』

하나님 이제도 계시고 전에도 계시고 장차 오실 이 보좌 위에 앉으신 이 두 : ‘ ,’ ‘ ’ －

칭호의 상호 관계성 신약논단 권 호 ,” 23 2 (2016), 535.『 』 
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에서 네 생물이 부르는 찬양 가운데 사용되고 있다 아모스서에서 . 

전능하신 주 하나님 호칭이 대부분 찬양본문에 사용되는 것과 패“ ” 

턴이 유사하다 네 생물의 찬양은 이사야 에서 온 표현과 아모스. 6:3

서의 하나님 호칭을 결합한 형태로 표현된다 찬양의 첫 부분인 거. “

룩하다 거룩하다 거룩하다, , ”(ἅ ἅ ἅγιος γιος γιος 는 표현은 정확히 이)

사야 에 기반을 둔 표현이다6:3(LXX) .48) 계시록 이 이사야 장에 4:8 6

서 온 이미지들을 사용한다는 근거는 이사야 장에 나오는 여섯날개6

의 스랍이 계시록의 여섯 날개를 가진 네 생물을 묘사하는데 그대로 

사용된다는 점에 의해서도 뒷받침된다.49) 그러나 이어지는 주 하나 “

님 곧 전능하신 이여 어구는 이사야 의 표현을 가져다 사용하지 ” 6:3

않고 아모스서의 하나님 호칭을 사용한다 이사야에서 하나님 호칭. 

은 만군의“ 주 ”( ύκ ριος σαβαωθ 이다 하지만 계시록에서는 이 호칭 ) . 

대신 아모스서의 전능하신 주 하나님“ ” ( ύ ὁ ὸ ὁ κ ριος θε ς παν άτοκρ τωρ) 

호칭을 그대로 사용한다.50) 다시 말해 하나님 호칭을 사용하면서 의 

도적으로 이사야서의 호칭이 아닌 아모스서의 호칭을 가져다 사용하

고 있다. 

그렇다면 계시록 장 하나님의 보좌 환상의 찬양부분에서 아모스4

서의 전능하신 주 하나님 어구를 사용한 이유는 무엇일까 아모스‘ ’ ? 

서는 하나님이 온 세상을 만드신 분이며 따라서 온 세상을 통치하시

는 분이라는 점이 강조되었고 이 점을 부각하는 이유는 아모스 시대, 

에 있었던 종교혼합주의적 요소 즉 하나님과 우상을 동시에 예배하

고 섬기는 거짓 예배를 배격하기 위함이었다. 

48) Osborne, Revelation, 236-37. Beale, Commentary on the New Testament Use of 

the Old Testament, 1100.
49) Robert H. Mounce, The Book of Revelation, Revised Edition (Grand Rapids: Eerdmans, 

1997), 125. Beale, The Book of Revelation, 328.
50) 대다수의 주석들이 이사야 장을 계시록 의 배경으로 보면서도 아모스서의 하나님 6 4:8 , 

호칭과의 연관성을 제대로 보지 못하고 있다 예를 들면. , Beale, Commentary on the 

New Testament Use of the Old Testament, 1100. Koester, Revelation, 364.
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흥미롭게도 계시록 장은 아모스서에서 전능하신 주 하나님 호4 “ ” 

칭과 연관되어 다루고 있는 이같은 내용 창조 통치 예배 우상배격( , , , )

이 전부 등장한다 먼저 하나님이 세상을 창조하신 분이시다 은 . , . 4:11

하나님의 만물 창조사역 주께서 만물을 만드신지라 과 창조된 세(“ ”)

상을 지탱하고 계심 만물이 주의 뜻대로 있었고 을 설명한다(“ ”) .51) 둘 

째 통치 개념의 관점에서 볼 때 하나님께서는 보좌에 앉으신 , , ‘

이 혹은 단지 앉으신 이 라도 설명되기도 한다 계시’(4:2,9,10), ‘ ’ (4:3). 

록 장에서 하나님의 보좌 는 정치적 이미지로 하나님의 통치자 되4 ‘ ’

심을 응축적으로 나타내는 표현이다.52) 동시에 로마황제숭배를 연상 

시키는 다양한 표현들을 통해 로마황제의 주장에 대항하여 보좌에 

앉아 계신 하나님만이 참된 예배의 대상임을 천명한다 장로 라는 . ‘ ’

용어도 정치적 이미지와 연관이 있으며 장로에서 라는 숫자는 , 24 24

도미티안 황제의 주위에 있는 명의 하급관리24 (lictores 를 연상시키)

는 숫자이다.53) 게다가 에서 하나님께 사용되는 호칭 중 주  4:8,11 ‘

하나님 이라는 호칭은 도미티안 황제이 자신을 호칭하면서 사용하라’

고 한 명칭 을 연상시킨다(Dominus et Deus) .54) 요한계시록은 로마황 

제와 관련있는 호칭을 사용하고 로마황제의 통치를 연상시키는 다, 

른 표현들을 사용하면서 결국 로마황제가 아니라 하늘보좌에서 통, 

치하시는 하나님이 진정한 통치자이심을 명백하게 드러낸다 마지막 . 

세 번째로 계시록 장은 예배의 개념이 풍부하다 장에서 하나님4-5 . 4

은 이십사장로와 네생물 그리고 이들을 둘러 싼 수 많은 천사들(11

절 로부터 찬양과 예배를 받으신다 경배하다 는 동사가 두 번 사용) . “ ”

51) Osborne. Revelation, 242. Beale, Revelation, 335.
52) Bauckham, The Theology of The Book of Revelation, 31, 34.
53) David Aune, Revelation 1-5, WBC 52A, (Dallas: Word, 1997), 292. Osborne, 

Revelation, 240.
54) M. Eugene Boring, Revelation 물론 는  (Louisville: John Knox, 1989), 103. Koester

이 호칭이 도미티안 황제만을 지칭하는데 사용된 것은 아니고 도미티안 이전부터 , 

로마황제들을 지칭하면서 사용되었다고 주장한다. Koester, Revelation, 365-366.
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되고 있으며 장로와 네 생물이 이 경배의 행동을 하는 (4:10; 5:14), 24

것으로 그려진다 또한 장에 등장하는 찬양들. 4-5 (4:8,11; 5:9-10, 12, 

은 보좌에 앉으신 하나님과 두루마리를 여실 수 있는 어린양만이 13)

경배의 대상임을 분명하게 보여준다 계시록 장에서 하나님과 어. 4-5

린양을 찬양하는 주체들은 네 생물 장로 수많은 천(4:8-9), 24 (4:10), 

사들 그리고 의미심장하게 하늘 위에 와 땅 위에 와 땅 아래(5:11) “ , , 

와 바다 위에와 또 그 가운데 모든 피조물들 이다 원심원을 , ”(5:13) . 

그리듯 보좌와 근접한 네 생물에서 시작해 모든 피조물 이 하나님“ ”

과 어린양을 찬양하는 내용으로 계시록 장은 구성되어 있다 따라4-5 . 

서 이런 구조는 하나님과 어린양이 온 세상 의 예배를 받기에 합당‘ ’

하신 유일한 대상임을 보여주고 있는 것이다.55)

결국 아모스서에서 가져온 하나님 호칭인 전능하신 주 하나님, ‘ ’

계 은 계시록 에서 아모스서의 문맥을 연상시키면서 하나님( 4:8) 4:8

은 지역적인 신이 아니고 모든 만물을 창조하시고 통치하시는 분이, 

라는 점을 효과적으로 보여준다 무엇보다 아모스서의 전능하신 주 . , ‘

하나님 호칭은 계시록 장에 들어와서 우상숭배에 대한 배격과 하’ 4

나님만을 찾으라는 권면 암 을 연상시켜는 역할을 하는데 이렇( 5:4-8) , 

게 함으로써 계시록은 로마제국의 다신론과 황제숭배 요구에 맞서, 

서 로마황제를 포함한 그 어떤 것도 예배의 대상이 아니라 오직 보‘

좌에 앉으신 하나님 만이 예배의 유일한 대상임을 주장하는 역할을 ’

하고 있다. 

다 계시록 일곱째 나팔 재앙. 11:17( )

일곱째 나팔재앙을 다루고 있는 는 최후심판을 그 내용으11:15-19

로 한다 절에 세상 나라가 우리 주와 그의 그리스도의 나라가 된 . 15

55) Elisabeth Schüssler Fiorenza, Revelation: Vision of a Just World (Edinburgh: T&T 

Clark, 1991), 58.
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상태라고 선언하고 있다는 점 그리고 절에 하나님의 호칭 가운데 , 17

장차 오실 이 라는 표현이 나타나지 않는다는 점은 일곱째 나팔 재‘ ’

앙에서 하나님께서 이미 이 땅에 오셨고 따라서 세상 끝날이 도래했, 

음을 보여준다.56)

특히 우리가 주목하고 있는 전능하신 주 하나님 호칭은 이십사 ‘ ’ 

장로들이 그들의 보좌에서 내려와 하나님 앞에 엎드려 경배하며 드

리는 찬양 의 문맥에 사용되고 있다 아모스서에서 전능하신 (17-18) . ‘

주 하나님 호칭이 찬양의 문맥에서 사용되었던 것과 같이 계시록에’ , 

서도 찬양의 문맥에서 전능하신 주 하나님 호칭이 사용되고 있다는 ‘ ’ 

점은 아모스서의 문맥뿐만 아니라 아모스서에서의 이 호칭의 기능까

지도 고려하며 계시록이 사용하고 있음을 보여준다. 

아모스서의 하나님 호칭이 계시록 에서도 사용된다고 보는 11:17

이유는 아모스서와의 문자적 유사성( ύ ὁ ὸ ὁ άκ ριος θε ς παντοκρ τωρ)뿐

만 아니라 주제적 유사성이 또한 있기 때문이다.57) 아모스서의 하나 

님 호칭이 사용되는 절의 찬양은 하나님께서 큰 권능을 가지시17,18 “

고 왕노릇”(ὅ ἴ ὴ ύ ί ὴ ά ὶ ἐτι ε ληφας τ ν δ ναµ ν σου τ ν µεγ λην κα βασίλευσας)

하신다고 설명하여 하나님의 통치자 되심을 주제로 삼고 있다 찬양. 

의 내용이 대다수가 부정과거 시제를 사용한 반면에 하나님이 큰 , 

권능을 잡으시는“ ”( ἴε ληφας 상태는 문맥상 가장 두드러지게 하는 기) 

능 을 하는 완료시제 동사가 사용되어 하나님께서 (frontgrounding) , 

큰 권능을 잡으시는 상태가 강조되고 있다‘ ’ .58) 하나님이 찬양을 받 

56) Bauckham, The Theology of The Book of Revelation, 29.
57) 과 의 주석은 신약에서의 구약사용이라는 관점으로 신약본문을 주석하는데 Beale Carson , 

흥미롭게도 계 에서 구약사용의 흔적을 발견해 내지 못하고 있다11:17 . Beale, 

Commentary on the New Testament Use of the Old Testament 도 , 1122. Koester

그의 주석에서 이 구절에 사용된 전능하신 이 호칭을 설명하면서 단순하게 이 어구가 ‘ ’ 

하나님의 통치능력을 의미한다고만 설명한다. Koester, Revelation, 515.
58) cf. David L. Matthewson, Verbal Aspect in the Book of Revelation: the Function 

of Greek Verb Tenses in John’s Apocalypse 헬라어  (Leiden: Brill, 2010), 126. 

에 의하면 완료시제는 상태상 로 문맥에서 Verbal Aspect Theory ‘ ’(Stative aspect) , 
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으시는 이유는 절뿐만 아니라 이미 절에 제시되는 것처럼 하나17 15

님의 통치권자 되심에 있다 세상나라가 하나님과 그리스도의 나라. 

가 되어 그가 영원토록 왕노릇하시기( ὶ ύ ἰ ὺ ἰῶκα βασιλε σει ε ς το ς α νας 

ῶ ἰώτ ν α νων 때문에 이십사 장로가 하나님께 경배한다 절 아모) , (16 ). 

스서의 하나님 호칭이 하나님이 가지고 계신 모든 세상을 향한 통치

권과 관련이 있는 것과 유사하다.

더 나아가 아모스서의 하나님 호칭과 관련해 계시록 장과 의미, 11

있는 연관성은 하나님이 통치하시는 세상‘ ’(11:15 όκ σµος 이라는 대)

상에서 찾을 수 있다 이 세상 이라는 단어는 계시록에 번 사용되. ‘ ’ 3

는데 다른 두 본문에서 하나님이 창조하신 모든 대상을 가리키는 , 

말로 사용된다 따라서 의 세상 도 하나님이 창조하(13:8,17:8). 11:15 ‘ ’

신 세계를 가리킨다고 보는 것이 타당하다 결국 하나님의 통치권은 . 

지엽적이고 지역적인 것이 아니라 온 세상, ‘ ’( όκ σµος 을 대상으로 하)

신다 아모스서가 보여주고자 했던 하나님의 온 세상의 통치자 되심. 

을 계시록이 여기서도 그대로 보여주고 있다. 

게다가 절은 하나님의 심판을 다루고 있는 내용인데 심판하, 18 , “

다”( ῆκριθ ναι 상 주다) “ ”( ῦ ὸ ὸδο ναι τ ν µισθ ν 멸망시키다) “ ”( ῖδιαφθε ραι)

라는 부정과거 부정사 개를 사용해 상과 벌을 포함하는 포괄적이고 3

보편적인 심판을 설명한다 절은 절에 언급된 하나님의 통치가 . 18 17

표현되는 방식을 설명한다고 볼 수 있다 이렇게 보면 하나님은 상. , 

을 주시고 동시에 멸망시키는 일을 행하심으로 자신의 왕되심을 드, 

러내신다. 

아모스서의 하나님 호칭의 계시록 장에서의 사용과 관련해 놓치11

지 말아야 할 또 다른 내용은 심판의 대상이다 절에 의하면 하나. 18 , 

님은 이방들 이 분노하니 죽은 자들 을 심판하시고 종 선지자들“ ” “ ” , ‘ , 

성도들 주의 이름을 경외하는 자들 에게 상을 주신다 또한 땅을 , ’ . , ‘

의 역할을 수행한다frontgrounding .
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망하게 하는 자들 을 멸망시키신다 다시 말해 하나님은 자기 백성’ . , 

절 주의 이름을 경외하는 자들 만을 통치하시는 분이 아니다(18 , “ ”) . 

이방인들‘ ’( ὰ ἔτ θνη 도 통치하시고 그들의 행동에 맞게 심판하시는 )

분이다.59) 결국 전능하신 주 하나님 은 아모스서의 문맥처 “ ”(11:17)

럼 온 세상‘ ’(11:15, όκ σµος 을 통치하면서 자기 백성뿐만 아니라 하)

나님의 통치를 거부하는 이방인들도 심판하시는 분이다 아모스서의 . 

전능하신 주 하나님 호칭이 전달하는 주제인 하나님의 온 세상의 ‘ ’ ‘

통치권 과 심판 의 주제가 계시록의 이 본문에 그대로 반영되고 있’ ‘ ’

다 동시에 계시록 장은 로마황제 숭배의식이라는 우상숭배에 빠. 11

진 자들에 대한 심판의 경고 절 와 더불어 유일하신 하나님만이 (18 )

예배의 대상임 절 을 아모스서의 하나님 호칭을 사용해 다시 한번 (16 )

천명하고 있다. 

라 계시록 모세의 노래 어린양의 노래. 15:3 ( , )

아모스서의 전능하신 주 하나님 호칭이 네 번째로 사용되는 계시‘ ’ 

록 본문은 이다 이 본문은 바다가에 서서 라는 어구 그리고 15:3 .  “ ”

모세의 노래 라는 어구가 연상시키는 출애굽 이미지를 사용해 세상 “ ”

끝날에 최종 승리를 경험할 성도의 상태를 묘사하는 대목이다.60) 모 

세의 노래 즉 어린양의 노래를 부르는 성도들이 하나님을 향해 사용, 

하는 호칭은 아모스서에서 온 전능하신 주 하나님 이다 여기서도 “ ” . 

하나님을 이렇게 부르는 이유가 아모스서와 관련이 있다 아모스서. 

와의 연관성은 전능하신 주 하나님‘ ’( ύ ὁ ὸ ὁ άκ ριος θε ς παντοκρ τωρ) 

어구와의 문자적 유사성과 더불어 계시록 장의 이 찬송에서 반복, 15

59) Osborne, Revelation 은 여기에 언급된 이방에 대한 심판을 구약선지서에 , 445. Osborne

자주 언급되는 열방의 심판 주제를 확대한 내용이라고 보고 있다.
60) Schüssler Fiorenza, Revelation, 92. Beale, Commentary on the New Testament 

Use of the Old Testament, 1134.
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해 등장하는 만국 이라는 단어가 그 근거이다 하나님은 만국의 “ ” . “

왕”(ὁ ὺ ῶ ἐ ῶβασιλε ς τ ν θν ν 이다 절 또한 만국) (3 ). “ ”( ά ὰ ἔπ ντα τ θνη 이 )

와서 그 앞에 경배한다 절 다시 말해 계시록은 여기서 하나님이 (4 ). , 

다시 한번 모든 세계의 통치자이며 그렇기 때문에 경배의 대상임을 , 

밝힌다 아모스서에서 반복적으로 표현되는 주제 즉 하나님은 여러 . , 

신들 가운데 하나의 지역신이 아니라 유일한 경배의 대상이라는 점

이 계시록 에서 전능하신 주 하나님 호칭을 통해 다시 한번 15:3-4 “ ” 

부각된다 구약에 등장하는 열방의 예루살렘으로의 종말론적 순례 . 

전승처럼 세상 끝날에 모든 만국이 하나님이 유일하신 참된 통치, ‘ ’ 

자이심을 보게 될 것이다.61) 

더 나아가 아모스서의 문맥에서 전능하신 주 하나님 호칭이 우, ‘ ’ 

상숭배에 대한 공격의 의미를 가지고 있다는 사실은 계시록 의 15:3

하나님 호칭을 다시 한번 우상숭배에 대한 경고의 암시로 읽어야 함

을 시사한다 에 우상. 15:2 ‘ ’( ῆ ἰ ό ὐ ῦτ ς ε κ νος α το 이 언급되고 우상숭배) , 

를 경고하는 표현인 짐승과 그의 우상과 그의 이름의 수를 이기고 “

벗어난 자들”( ὺ ῶ ἐ ῦ ί ὶ ἐ ῆ ἰ ό ὐ ῦ το ς νικ ντας κ το θηρ ου κα κ τ ς ε κ νος α το

ὶ ἐ ῦ ἀ ῦ ῦ ὀ ό ὐ ῦκα κ το ριθµο το ν µατος α το 이라는 문구가 직접 등장한다)

는 점도 이 같은 해석을 뒷받침한다.62) 종말에 모세의 노래 어린양 , 

의 노래를 부를 수 있는 자들은 우상숭배의 유혹을 뿌리치고 아모스, 

서의 권면대로 모든 것의 통치자이신 하나님만을 예배하는 자들이

다. 

마 계시록 세 번째 대접 재앙. 16:7 ( )

이 본문은 셋째 대접 재앙에 해당하는 내용으로 물을 차지한 천사, 

가 하나님의 심판이 의롭다고 선언하고 나서 제단이 다시 한(16:5) , 

61) Mounce, Revelation, 287.
62) cf. Jürgen Roloff, Revelation, (Minneapolis: Fortress, 1993), 183.
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번 하나님의 심판이 참되고 의롭다 고 반복해 말하는 장면이다(16:7) . 

하나님의 심판이 의로운 이유는 절에 접속사6  ὅτι와 함께 제시된다. 

그들이 성도들과 선지자들의 피 를 흘렸으므로 그들로 피‘ ’ , ‘ ’(16:4,6)

를 마시게 하셨기 때문이다 다시말해 눈에는 눈 이에는 이 라는 . ‘ , ’

동해복수법 의 원리에 따라 하나님이 이들을 심판하시기 (lex talionis)

때문에 그의 심판은 의롭다고 선언한다.63) 물의 천사가 하나님의 심

판을 의롭다고 선포하자 절 제단이 재차 이 선언을 반복하면서 하(5 ), 

나님을 주 하나님 곧 전능하신 이 라고 호칭하고 있다 절 이 호“ ” (7 ). 

칭이 아모스서에서 온 것이라고 보는 이유는 아모스서와 계시록 본

문 사이의 문자적 유사성뿐만 아니라 이 호칭이 하나님의 심판, ‘ ’( ἱ α

ίκρ σεις σου 이라는 개념과 밀접하게 연관되어 사용되기 때문이다) .64) 

아모스서의 전능하신 주 하나님 호칭은 앞서 살핀 대로 아모스서의 ‘ ’ 

여러 문맥에서 하나님을 그의 백성뿐만 아니라 이방인들을 심판하시

는 분으로 묘사하는 데 사용되었다 암 ( 3:13, 4:13, 5:16, 25-27; 

마찬가지로 우리가 분석하고 있는 계시록 도 심판하시9:5-6). 16:7 “

는 것이 참되시고 의로우시도다”(ἀ ὶ ὶ ί ἱ ίληθινα κα δ καιαι α κρ σεις σου)

라고 선언하면서 하나님의 심판과 전능하신 주 하나님 호칭을 밀접‘ ’ 

하게 관련짓고 있다 아모스서와 마찬가지로 계시록에서도 전능하. ‘

신 주 하나님 은 온 세상에 대한 통치권을 통치대상을 심판하는 방법’

으로 행사하신다고 천명하고 있는 것이다. 

또한 아모스서에서 나온 계시록의 하나님 호칭 사용과 관련해 , 

더 의미심장한 부분은 하나님의 심판을 받는 대상과 관련이 있다. 

절에는 동사 6 ἐ έξ χεαν에 인칭 복수형 어미로 표현된 그들 그리고 3 ‘ ’ 

그들에게‘ ’( ὐ ῖα το ς 라고 표현되어 있는 심판받는 대상이 아모스서와)

의 연관성을 드러내기 때문이다 그들 혹은 그들에게 라고 절에  . “ ” “ ” 6

63) Roloff, Revelation, 189. Beale, Revelation, 818. Osborne, Revelation, 583.
64) 과 의 주석은 에서 구약배경을 발견해 내지 못한다 Beale Carson 16:7 . Beale, Commentary 

on the New Testament Use of the Old Testament, 1135.
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지칭되는 자들은 직접적으로는 피를 흘리는 자들‘ ’( ἷα µ ἁ ία γ ων κ ὶ α

ῶ ἐ έπροφητ ν ξ χεαν 이므로 핍박자라고 볼 수 있다) .65) 그러나 한 걸음  

더 나가 이들은 문맥상 절에 언급된 짐승의 표를 받은 사람들과 , 2 ‘

그 우상에게 경배하는 자’( ὺ ἀ ώ ὺ ἔ ὸ άτο ς νθρ πους το ς χοντας τ χ ραγµα 

ῦ ί ὶ ὺ ῦ ῇ ἰ ό ὐ ῦτο θηρ ου κα το ς προσκυνο ντας τ ε κ νι α το 이라고 보는 것이 )

자연스럽다.66) 그 이유는 절에 그들 이 갑작스럽게 등장하는데 문 6 “ ” , 

맥상 이미 절과 절이 자연스럽게 연결이 되고 또한 내용상으로도 2 6 , 

절에 언급된 사람들이 절과 마찬가지로 심판을 받는 대상이기 때문2 6

이다 그렇다면 절의 핍박자들은 결국 로마황제 숭배의식. 6 (imperial 

에 동조하는 우상숭배자들이다 이렇게 되면 계시록 cult) (16:2). , 16:7

의 하나님 호칭과 아모스서와의 연관관계가 더 분명해진다 우리가 . 

살핀 대로 아모스서에서 전능하신 주 하나님 호칭은 우상숭배에 , ‘ ’ 

대한 공격을 포함하고 있다 하나님은 우상들과 같은 지역신이 아니. 

며 온 세상을 창조하시고 통치하시는 분이시며 따라서 예배의 유일, , , 

한 대상이라고 아모스서는 극명하게 밝힌다.67) 이런 아모스서의 문 

맥이 계시록 장에 그대로 반영되어 있다 계시록 은 아모스서16 . 16:7

의 하나님 호칭을 사용해 하나님만이 예배의 유일하고 배타적인 대

상이며 이를 거부하며 우상숭배에 빠지는 자들은 하나님의 심판을 

피해가지 못한다고 암묵적으로 경고하고 있다.

바 계시록 허다한 무리의 찬양. 19:6 ( )

이 장면은 요한이 하늘에서 나는 큰 음성으로 들은 내용을 묘사한

다 지금까지 분석한 대로 요한계시록에서 전능하신 주 하나님 호. , ‘ ’ 

칭은 대부분 찬양의 문맥에서 사용되었는데 에서도 이 호칭이 , 19:6

65) cf. Beale, Revelation, 818. Osborne, Revelation, 584.
66) Roloff, Revelation, 189.
67) cf. Barstad, The Religious Polemics of Amos, 10.
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비슷하게 찬양의 문맥에서 쓰이고 있다 이 찬양의 문맥에서 사용되. 

는 전능하신 주 하나님 호칭은 아모스서의 하나님 호칭과 문자적으‘ ’ 

로 일치할 뿐 아니라 주제적으로도 아모스서와 마찬가지로 하나님, 

의 주권을 나타내는 데 사용된다 그 이유는 이 호칭이 정확하게 절. 6

에서 하나님의 통치를 가리키는 통치하시도다“ ”(ἐ ίβασ λευσεν 라는 )

동사와 함께 등장하기 때문이다 이 하나님의 통치는 하나님의 심판 . 

그리고 하나님을 경배함과 맞물려 있다 우선 허다한 무리의 큰 음. , 

성 같은 소리 가 하나님을 찬양하는데 그 이유는 하나님이 큰 (19:1)

음녀를 심판하셨기 때문이다 하나님의 통치가 바벨론을 멸망(19:2). 

시키는 일을 통해 온 세상에 드러났다 또한 하나님의 통치는 허다. , “

한 무리 가 큰 음성으로 하나님을 찬양하는 결과를 만들어 낸다”

(19:6). 

아모스서의 전능하신 주 하나님 호칭 사용과 관련해 주목할 부분‘ ’ 

은 이 찬양을 하는 주체가 허다한 무리‘ ’(ὄ ῦχλου πολλο 라는 점이다)

이 허다한 무리 는 언뜻보기에 계시록 에 등장하는 셀 (19:1,6). ‘ ’ 7:9 ‘

수 없는 많은 무리’(ὄ ύχλος πολ ς 를 연상시킨다) .68) 계시록 에 언 19:6

급된 허다한 무리 를 성도들이라고 보는 것이 타당하다고 보는 근거‘ ’

는 에 있다 절에서 하나님을 찬양하라는 초청이 하나님의 종19:5 . 5 “

들”( ά ἱ ῦ ὐ ῦπ ντες ο δο λοι α το 즉 하나님을 경외하는 모든 자들에게 주) 

어진다. 그리고 이 초청 바로 뒤에 이어지는 절에서 허다한 무리6 “ ”(ὄ

ῦχλου πολλο 이 큰 음성으로 하나님을 찬양하는 장면이 등장한다 따) . 

라서 절의 허다한 무리 를 절에 언급된 하나님의 종들 곧 그를 6 ‘ ’ 5 ‘

경외하는 자들’( ά ἱ ῦ ὐ ῦ [ ὶ] ἱ ύ ὐ όπ ντες ο δο λοι α το κα ο φοβο µενοι α τ ν 로 )

보는 것은 문맥적으로 자연스럽다 더군다나 허다한 무리가 내는 소. 

리를 많은 물소리 와 큰 우렛소리 에 비유하고 있는데 이 표‘ ’ ‘ ’ (19:6), 

현이 계시록 에서 모든 성도를 상징하는 십사만 사천명을 묘14:1-2

68) Boring, Revelation, 192. 
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사할 때 사용하는 내용과 똑같다 따라서 에 언급된 허다한 무리. 19:6

는 모든 성도라고 보는 것이 타당해 보인다 그렇다면 계시록 에 . 19:6

사용된 아모스서의 하나님 호칭이 가지고 있는 의미가 더 분명해진

다 하나님은 어느 지역 어느 민족만의 하나님이 아니다 온 세상을 . , . 

통치하시며 허다한 무리‘ ’(ὄ ῦχλου πολλο 즉 모든 사람들로부터 경배) 

를 받으셔야 하는 분이다 이것이 아모스서가 전능하신 주 하나님. ‘ ’ 

호칭을 통해 전달하려는 의미이다. 

결국 계시록 에 사용된 아모스서의 하나님 호칭은 하나님만, 19:6

이 온 세상의 통치자이며 예배의 유일한 대상임을 효과적으로 드러, 

내고 있다 아모스서에서는 전능하신 주 하나님 호칭이 우상숭배를 . 

공격하며 하나님께로 돌아오라는 초청의 권면과 함께 사용된다 암(

결국 계시록 에 아모스서의 문맥이 그대로 들어와 있다고 5:8). 19:6

볼 수 있다 계시록은 뒤에 이어지는 장면 즉 요한이 천사에게 경배. 

하는 동작과 이를 제지하는 천사의 대화 를 통해 하나님만이 (19:9-10)

유일한 경배의 대상임을 다시 한번 확인시켜 주고 있다.69) 

사 계시록 새 예루살렘 환상. 21:22 ( )

계시록에서 아모스서에서 온 하나님 호칭이 마지막으로 사용되는 

본문이 이다 요한은 새 예루살렘의 상태를 묘사하는 대목에서 21:22 . 

새 예루살렘에 성전이 따로 없다고 설명한다 그 이유는 하나님과 어. 

린양이 새 예루살렘의 성전이 되시기 때문이라고 요한은 덧붙인다 새 . 

예루살렘에서 전능하신 주 하나님‘ ’(ὁ ύ ὁ ὸ ὁκ ριος θε ς  άπαντοκρ τωρ 과 )

예수 그리스도께서 성전되신다고 설명하면서 이 본문은 아모스서의 

하나님 호칭을 사용한다 아모스서와 계시록 사이에 . 21:22 ύ ὁ κ ριος 

ὸ ὁ άθε ς παντοκρ τωρ 어구의 문자적 유사성이 뚜렷하다 또한 주제의 . , 

69) Richard Bauckham, The Climax of Prophecy: Studies on the Book of Revelation 

(Edinburgh: T&T Clark, 1993), 136. Beale, Revelation, 946.
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유사성도 보인다 즉 아모스서의 하나님 호칭이 사용될 때 계시록의 . 

반복된 패턴은 하나님의 온 세상 통치자되심 그리고 하나님만이 유

일한 섬김의 대상임을 나타내는 개념이 근접 문맥에서 등장하는 것

이다 계시록의 마지막 이 본문도 예외는 아니다 하나님과 어린양이 . . 

성전이 된 이 새 예루살렘에 만국 이 그 빛 가운데로 다닌다 절‘ ’ (24 ). 

또한 땅의 왕들 이 자기 영광을 가지고 그 성에 들어간다 절 그‘ ’ (24 ). 

리고 사람들이 만국 의 영광과 존귀를 가지고 그 성 안으로 들어간‘ ’

다 절 계시록은 여기서 포괄적 용어인 만국(26 ). ‘ ’( ὰ ἔτ θνη 땅 의 왕), ‘ ’

들( ἱ ῖ ῆ ῆο βασιλε ς τ ς γ ς 만국 의 영광과 존귀), ‘ ’ ( ὴ ό ὶ ὴ ὴτ ν δ ξαν κα τ ν τιµ ν 

ῶ ἐ ῶτ ν θν ν 이라는 표현을 사용하고 있다) .70) 이 용어들은 새 예루살렘 

이 특정 인종으로만 구성된 장소와 공동체가 아니라 세상의 회개한 , 

모든 사람으로 이루어진 포괄적 공동체이며 장소라고 강조한다.71) 

덧붙여 구약 선지서 특히 이사야 장에 등장하는 열방의 예루살, 60

렘으로의 종말론적 순례 전승이 계 에서 또 하나의 배경이 21:24-26

된다 사 ( 60:3,5, 11 LXX).72) 이 전승은 종말에 선민뿐만 아니라 이방 

인들도 하나님의 백성이 되고 모든 사람이 하나님을 참된 하나님으, 

로 인정하며 예배하게 될 것이라는 소망과 관련이 있다 이런 배경으. 

로 보면 만국 과 땅 의 왕들이 만국 의 영광을 가지고 새 예루살렘, ‘ ’ ‘ ’ ‘ ’

에 들어간다는 표현은 결국 온 세상 이 하나님의 통치권을 인정하며 ‘ ’

경배한다는 의미이다 무엇보다도 계시록 에 사용된 전능하신 . 21:22 ‘

주 하나님 호칭은 하나님만이 우주적 통치자이시며 예배의 유일한 ’ , 

대상이 우상이 아니라 하나님이심을 보여주어 황제숭배에 타협하지 

70) cf. Ronald Herms, An Apocalypse for the Church and for the World: The Narrative 

Function of Universal Language in the Book of Revelation, BZNW 143. (Berlin: 

는 계시록에서 de Gruyter, 2006), 174. Herms ἔθνος 라는 단어가 문맥에 따라서 (1) 

긍정적이거나 부정적 의미가 없이 단순히 중립적 의미의 인간 전체 민족을 초월해 (2) 

이루어진 성도 공동체 부정적 의미로 사탄의 세력과 동조하고 하나님을 대적하는 (3) 

사람들 종말에 하나님의 통치를 받는 사람들을 의미한다고 관찰했다(4) .
71) Beale, Revelation, 1097.
72) Mounce, Revelation, 396. Roloff, Revelation, 245. Beale, Revelation, 1094.
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않도록 권면하는 기능도 하고 있다고 볼 수 있다.

결론4. 

계시록에 사용되고 있는 전능하신 주 하나님‘ ’( ύ ὁ ὸ ὁ κ ριος θε ς 

άπαντοκρ τωρ 호칭은 구약 아모스서 를 배경으로 하고 있다) (LXX) . 

전능하신 주 하나님 호칭은 아모스서를 제외한 다른 칠십인역 구약‘ ’ 

본문에는 회 밖에 사용되지 않는 호칭이다 또한 아모스서 이외1~2 . , 

의 본문들에서 전능하신 주 하나님 호칭의 특징은 주로 이스라엘의 ‘ ’ 

하나님을 가리킬 때 사용된다는 점이다 삼하 대상 ( 7:25, 27, 17:24, 

호 학 12:6, 1:14).73) 반면에 아모스서의 전능하신 주 하나님 , ‘ ’( ύκ ριος 

ὁ ὸ ὁ άθε ς παντοκρ τωρ 호칭은 이스라엘 백성의 통치자뿐 아니라 이) , 

방나라의 통치자 그리고 자연세계와 온 우주의 통치자라는 개념을 , 

가지고 있다. 

계시록에서 번 나타나는 전능하신 주 하나님 호칭은 아모스서7 ‘ ’ 

에서 회나 사용되는 전능하신 주 하나님 호칭과 문자적으(LXX) 10 ‘ ’ 

로 동일한 형태이다 그뿐 아니라 계시록에서는 전능하신 주 하나님. , 

의 호칭 앞 뒤 문맥에서 모든 사람을 지칭하는 표현들 즉 땅에 있는 ‘

모든 족속’(1:7 ᾶ ἱ ὶ ῆ ῆπ σαι α φυλα τ ς γ ς 민족들) ‘ ’(11:18; 15:3,4; 

21:24,26 ὰ ἔτ θνη 허다한 무리), ‘ ’(19:6 ὡ ὴ ὄ ῦς φων ν χλου πολλο 등의 )

어구들이 사용되고 있다 또한 이 하나님 호칭은 통치 보좌. (4:8-9 , 

만국의 왕 통치하시도다 와 심판11:16-17, 15:3 , 19:6 ) (11:17-18, 

의 주제도 등장하여 아모스서의 전능하신 주 하나님 호칭을 16:7) , ‘ ’ 

둘러싼 주제와 일치한다 따라서 계시록은 구약에서 널리 사용되던 . 

일반적인 하나님 호칭을 문맥과 관계없이 두리뭉실하게 사용한 것이 

73) 하나의 예외는 나훔 인데 여기서 전능하신 주 하나님 으로 호칭이 사용되면서  3:5 , ‘ ’

하나님은 니느웨를 심판하시는 분 즉 이방나라와 전쟁하시는 분으로 묘사된다, .
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아니라 특별히 우상숭배에 대한 공격이라는 아모스서 의 문맥, (LXX)

과 신학을 염두에 두고 사용하고 있다고 볼 수 있다. 

아모스서는 우상이 아니라 모든 사람과 온 세상을 창조하고 통치

하시는 하나님만이 예배의 대상이므로 우상을 버리고 하나님만을 찾

으라 암 는 내용을 전능하신 주 하나님 호칭에 응축하고 있( 5:4,6,8) ‘ ’ 

다 계시록은 아모스서의 이 하나님 호칭의 의미와 문맥을 계시록에 . 

그대로 끌고 들어와 하나님의 온 세상의 통치자 되심 로마황제숭배, , 

라는 우상에 대한 공격 그리고 궁극적으로 하나님만을 예배의 대상

으로 삼으라는 권면을 웅축해서 정교하게 전달하고 있다. 

접수일: ▶ 년 월 일   심사일 월 일   게재확정일 월 일2020 7 22 : 7 23 : 8 31
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<Abstract>

The OT background of ‘the Lord God Almighty’ 

in the Book of Revelation

Kyoung-Shik Kim

(Westminster Graduate School of Theology, Associate Professor)

This study looks into the Old Testament background of the title 

‘the Lord God Almighty’(ku,rioj o` qeo.j o` pantokra,twr) that occurs 

7 times in the Book of Revelation. Although the divine titles are 

used in many different forms in the OT, the title, ‘the Lord God 

Almighty’ in Revelation is closely based on the same divine title 

in the Book of Amos(LXX) in particular. This is because there is 

verbal similarity between God’s title in Amos(LXX) and that in 

Revelation and furthermore the title is employed 10 times in 

Amos(LXX) whereas it is used only once or twice in other OT 

books.

When the divine title ‘the Lord God Almighty’(ku,rioj o` qeo.j o` 

pantokra,twr) is used in the Book of Amos(LXX), it occurs with 

other themes such as God as creator, judge, ruler of all things and 

warning about idolatry. Significantly, the title is employed in similar 

context in John’s Revelation. It occurs with such phrases as ‘a great 

multitude,’ ‘nations’ and also with such themes as ‘God’s kingship’ 

and ‘judgment’. All these indicate that the use of the divine title 

from the Book of Amos in Revelation takes into and even evoke 

the broad context and themes in the Book of Amos to express ex-

hortations in the Book of Revelation.
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The Book of Revelation warns about Roman imperial cult as 

idolatry and encourages believers in Asia Minor to worship only 

God, by using the divine title from Amos(LXX). The use of the 

divine title ‘the Lord God Almighty’ from Amos shows that not 

Roman emperor but the one who sits on the throne is the only one 

who deserves worship as ‘the Lord God Almighty.’ This is mainly 

because God is creator, judge and true ruler of all nations, just as 

he is in the Book of Amos. The Book of Revelation makes such 

a warning and exhortations by using the divine title ‘the Lord God 

Almighty’(ku,rioj o` qeo.j o` pantokra,twr) and thus evoking the broad 

context and themes of the book of Amos(LXX).

Key words

The Use of Amos in Revelation, the Lord God Almighty, Warning 

about Idolatry, the divine title in Revelation, Respect for OT context 

in NT.


