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Jevandelje po Mateju

Jedan od nacina proucavanja jedne biblijske knjige je njeno Citanje od po-
Cetka do kraja, s puno razmisljanja i molitve, u Sto je moguce kraéem vremenu.
Sledece sugestije ¢e ti pomoc¢i da dobijesS najviSe od ozbiljnog Citanja Mateja.

Citaju éi Matejevo Jevan delje, upisuj na jednom listu beleZnice za Mateja
Sta je, po tvom miSljenju, onovna misao ili ideja u svakoj glavi. Kako ta
misao ili ideja doprinosi temi koja se u knijizi sve viSe razvija?

1. Za svaku glavu nabroj ili podvuci najmanje jednu ideju ili tekst sa
posebnim zna €ajem, vazno$ ¢éu za tvoje duhovno putovanje. Zasto ti je
ta misao tako izuzetna ili dragocena?

Vecina hriS¢ana ima svoje omiljeno Jevandelje. Neki se opredeljuju za
Jovana zbog njegovog jednostavnog jezika i dubokog duhovnog uvida u Isusov
zZivot i sluzbu. Drugima najbolje odgovara velika lako¢a brzopoteznog Marko-
vog pisanja, dok drugi daju prednost Luki, zato Sto stavlja u srediSte interes-
ovanja ono 5to je znacajno za — coveka.

Ipak, mnoge Citaoce privlaCi Matej zbog izuzetnog izlaganja Hristove nauke.
Takvi hriS¢ani bi ¢ak mogli da se sloZe s [teologom] Majklom Grinom, koji sma-
tra da “je Jevandelje po Mateju mozda i najznacajniji pojedina¢ni dokument u
Novom zavetu, poSto u njemu imamo najpotpuniji i najsistematicniji izvestaj o
rodenju, Zivotu, nauci, smrti i vaskrsenju Mesije Isusa, osnivaca hriS¢anstva”
(M. Green, 1).

Jedna od prvih stvari koje ¢e Citalac zapaziti u vezi sa Cetiri Jevandelja je
¢injenica da su ona istovremeno i sli¢na i razli€ita. Slicnost je najociglednija u
Jevandeljima po Mateju, Marku i Luki. Ta tri Jevandelja, govorec¢i u Sirem
smislu, izveStavaju o istovetnim dogadajima u Isusovom Zivotu. Osim toga, ona
mahom koriste isti jezik i velikim delom postuju isti redosled dogadaja.

Matej, Marko i Luka su Siroko poznati kao sinopticka Jevandelja. Re¢ sinop-
ticki dolazi od dve grcke reci koja znacCe “videti zajedno”. Tako je nastao izraz

sinoptika Jevadelja —Jevandelja koja izlazu Isusov Zivot i nauku iz zajedniCke
perspektive.

S druge strane, Jovanovo Jevandelje, predstavlja Hristov zivot s vidljivo
drugacijeg ugla posmatranja. Ono dodaje mnogo materijala koga nema u si-
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noptickim Jevandeljima. Osim toga, Jovanovo Jevandelje tezi da zakopa dublje
od drugih u istrazivanju duhovnog znacenja Isusovih dela i reci.

Medutim, sinopticka Jevandelja nisu verne kopije jedni drugih. Svaki pisac
ima sebi svojstvenu nameru i cilj. Zahvaljujuci tome, Cetiri Jevandelja se medu-
sobno dopunjuju u stvaranju celovitosti i zaokruzenosti Isusove slike. Svako
Jevandelje predstavlja po jednu sliku, portret za sebe, dok udruzena, ta Jevan-
delja daju najpotpuniju i najcelovitiju predstavu o Isusu.

Autor Frenk Kolkuhon nam pomaZze da uoc¢imo unikatnost Matejevog dopri-
nosa ovom jedinstvenom kolazu Jevandelja o Isusu:

“U Matejuga mi vidimo u njegovoj mesijanskoj ulozi kao obec¢anog Cara, koji
je ispunjenje onoga Sto je proreceno u jevrejskim spisima.

“U Marku ga vidimo u Njegovoj neumornoj sluzbi kao Gospodnjeg Sluge koji
poslusno gazi Njemu odredenom stazom stradanja i Zrtve.

“U Luki ga vidimo u savrSenstvu Njegove muZevne zrelosti kao Spasitelja
sveta i prijatelja greSnika.

“U Jovanuga vidimo u Njegovom samoponiZenju kao ve¢nog Sina ne-
beskog Oca, koji je za nas postao telo” (Kolkuhon, 82, 83).

Matejev cilj

Za razliku od drugih Jevandelja, kako je gore vec reCeno, Matej je namen-
ski pisan za jevrejsku zajednicu. Glavni Matejev cilj je bio da predstavi Isusa iz
Nazareta kao obecanog Mesiju Staroga zaveta. To je jedan od razloga zasto
prvo Jevandelje opsSirno koristi starozavetne citate — ukupno viSe od Sezdeset.
Izvan ovih citata, Matej sadrzi bezbroj pojedinacnih reci i aluzija koje su odjek
Starog zaveta. Ovaj “jevrejizam” se vidi i u Matejevom interesovanju za Hristov
rodoslov: zakon, tradicije judaizma i ispunjenje proroCanstava.

Drugi Matejev cilj je bio prikazivanje zna¢ajnih dogadaja u Isusovom Zivotu
od rodenja do smrti i vaskrsenja. lako se ne moZe predstaviti kao biografija u
savremenom smislu, prvo Jevandelje izlaZze najvazniji pregled Hristovog Zivota
u kontekstu sve snaznijeg antagonizma od jevrejskih voda i izgradivanja vere u
srcima ucenika. Isusova nauka je ugradena u biografskoj narativi Njegovog
Zivota.

Treéi cilj prvog Jevandelja je bio priprema udzbenika i prirucnika za
hriS¢ansku zajednicu. U toj ulozi je Matej bio prvi koji je sistematizovao Isusovu
nauku. To se pokazalo u njegovom izlaganju Hristovog u€enja o razli¢itim te-
mama u pet velikih blokova, prikazanih u okviru odseka “Struktura” koji sledi.

Funkcija poufavanja u prvom Jevandelju istaknuta je i naglaskom na
ucenju u okviru velikog Gospodnjeg naloga, u kojem je deo Isusove poslednje
naredbe u€enicima bio “idite i naucite sve narode, ... uce¢i ih da sve drze” sto
im je On zapovedio (28,19.20).

Zeleéi da pospesi realizaciju svog cilja pougavanja, Matej je svoje materijale
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sredio na nacin da olakSaju uCenje napamet. Tako, ne samo 5to je Isusovu
nauku izlozio u blokovima predmeta poucavanja, nego ju je i slozZio u grupama
od po troje i sedmoro. Rodoslov koja €ini poCetak Jevandelja, sa svoje tri grupe
od po Setrnaest imena dobar je primer Matejeve tehnike pisanja. Cetrnaest je,
sluc¢ajno, numercko znacenje Davidovog imena u jevrejskom jeziku. Prvo
Jevandelje pada u oci istovremeno po svojoj sistematizaciji i po primeni tehnika
koje ¢ine da su ucenje napamet i poucavanje postali lakSi. To je bilo posebno
vazan doprinos u jednoj kulturi koja je nauku prenosila uglavhom usmenim
putem.

lako je — kao i druga tri — prvo Jevandelje bez potpisa autora, anonimno,
postoje interne aluzije, nagovestaji koji kazu da je Matej, uteriva¢ poreza, koji je
postao jedan od dvanaestorice, bio njegov autor. Taj stav je zastupala rana
crkva.

Postoje i indikacije po kojima je Matejevo Jevandelje dobilo svoj pisani oblik
pre pada Jerusalima, 70. godine n.e. Jedna od najsnaznijih od tih indikacija je
to Sto, prema tekstu Jevandelja, izgleda potpuno ocigledno da u vreme pisanja
hram jo$ nije bio razoren.

Struktura Jevan delja

Mnogi struénjaci za Bibliju su se divili knjizevnoj vestini prikazanoj u Mate-
jevoj knjizi. Komponente koje upuéuju na Matejevu knjizevnu vestinu su
dramati¢no i kompleksno razvijanje pri€e o Isusu u kontekstu Njegovog odnosa
prema svojim uc¢enicima i svojim neprijateljima medu Jevrejima; jasno oznaceni
odseci Jevandelja, koriS¢enje ponovljenih izraza [formula] i grupisanje materi-
jala na nacin u kojem jedna epizoda baca svetlo na drugu.

Matejevo Jevandelje, kao progresivna pri¢a o Isusu, deli se u tri odseka dva
puta ponovljenom frazom “Od tada poce Isus ...” (4,17; 16,21). Sve do teksta u
4,16 Matejev fokus je licnost Mesije Isusa.

Medutim, glavna promena u izlaganju najavljena je stihom 4,17 — “Od tada
poce Isus uciti i govoriti: pokajte se, jer se priblizi carstvo nebesko.” Tako
imamo da je Zizna taCka drugog dela Jevandelja (4,17-16,20) objavljivanje
Mesije Isusa.

Sledeca krupna promena u narativi je 16,21, kada Matej piSe: “Od tada
poce Isus kazivati u€enicima svojim da Njemu valja i¢i u Jerusalim, i mnogo
postradati ... i da ¢e ga ubiti, i tre¢i dan da ¢e ustati.” Tako imamo da je nagla-
sak u trecem delu Matejevog Jevandelja (16,21-28,20) stradanje, smrt i vask-
rsenje Mesije Isusa. Kulminacija svakog od tri glavna dela Jevandelja je izjava
da je Isus “Sin Bozji” (3,17; 16,16; 27,54).

Druga upadljiva organizaciona stavka u Mateju je ponavljanje izraza “I kad
svrsi Isus reci ove” (7,28; 11,1; 13,53; 19,1; 26,1). Taj izraz se, uz neznatne
modifikacije, ponavlja na kraju svake od Isusovih velikih propovedi. Svaka
propoved je usredsredena na nebesko carstvo. Propovedi se mogu nabrojati
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na slededéi nadin:

1. Propoved na gori, nacela carstva (5-7).
Duznosti vodecih licnosti carstva (10).
2. Parabole, pri€e o carstvu (13).

3.  Veli¢ina i prastanje u carstvu (18).
4. Dolazak carstva (24, 25).

Svaka od ovih pet propovedi je postavljena izmedu pripovedackih odseka
koji opisuju Isusa “uceci ... propovedaji jevandelje o carstvu, i isceljujuci
svaku bolest i svaku nemoc po ljudima” (4,23; vidi takode 9,35; 11,1). Time su
pet glavnih odseka u srcu Matejevog Jevandelja jednaki u strukturi, pri ¢emu
svaki pripovedacki odsek obraduje Isusovu sluzbu, da bi zatim sledio poucni
odsek kojim je izloZzena Njegova nauka.

lako nijedna obrada strukture Matejevog Jevandelja ne moZe adekvatno da
odgovori na sva pitanja koja s njome u vezi mogu nastati, zapravo je ve¢ dovol-
jno re¢eno da bismo razumeli da je prvo Jevandelje zapravo paZljivo nacinjeno
i sastavljeno knjizevno delo. Prelazimo na Matejeve glavne teme.

Glavne ta cke Matejeve nauke

1. Jedna od najociglednijin tema u Mateju je tvrdnja da su Isus i Njegova
sluzba ispunjenje starozavetnih préamstava. lako svi pisci Jevandelja toj temi
posvecuju odredenu paznju, Matej se izdvaja i predstavlja zna¢ajne dogadaje
Isusovog zivota kao ispunjenja proro¢anstva.

U tu kategoriju spadaju Njegovo rodenje (1,23), mesto Njegovog rodenja
(2,6), povratak s putovanja u Egipat (2,15), ubijanje male dece u Vitlejemu
(2,17.18), Njegov boravak u Nazaretu (2,23), delo preteCe (3,3), mesto
obavljanja Njegovih najvaznijih aktivnosti (4,15.16), Njegova sluzba lecenja
(8,17), Njegovo drzanje u ulozi Bozjeg sluge (12,17-21), neprihvatanje od
Jevreja (13,14.15), Njegovo koriS¢enje prica u propovedanju svoje nauke
(13,35), nacin kako je usao u Jerusalim (21,4.5), Njegovo hvatanje (26,56) i
cena Njegovog izdajstva (27,9).

Gornji tekstovi naglasavaju ispunjenje prorostva, a deset od njih su upotre-
bili glagol ispuniti. Za Mateja je Isus — kao ispunjenje starozavetnog proroStva
— bio obecani Mesija.

2. Druga tema u Mateju je sdm Hristos. Kako je gore napomenuto, celo
Jevarielje usredsrduje paznjucitaoca na Hrista: najpre na Njegovu li¢nost (1,1-
4,16), zatim na Njegovu javnu sluzbu (4,17-16,20) i na kraju na Njegovu smrt i
vaskrsenje (16,21-28,20).

Matej govori o Isusu kao ocekivanom Mesiji (1,16.18). Izraz, doslovno,
znadi “pomazanik”. Cinjenica da ée Onaj koji treba da dode biti Sin Davidov
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tesno je povezana s idejom o Mesiji (1,1.16.17.20.25). Medutim, taj naziv je
Jevrejima znacio samo poreklo od Davida, a ne i nebesko bice (Jeremija 30,9;
Jezekil] 34,23.24; 37,24; Osija 3,5). U judaizmu prvog veka bilo je prisutno i
veliko ocekivanje buduc¢eg Mesije kao izbavitelja, i zbunjenost u pogledu pre-
cizne prirode Njegove misije.

Prema tome, od vrhunskog je znacaja to Sto Matej o Isusu govori kao o
“Emanuilu ... s nama Bog” (,123). Mesija nije samo sin Avramov ili sin Davidov,
nego bozanski Sin BoZji. Ta definicija ¢e biti dominantna u Matejevom izlaganju
Jevandelja. SAm Isus je ispunjenje Bozjih obecanja. Tako je On pravi temel;
svake vere u Boga.

Za Mateja je Isus ujedno i bozanski Car. Od samog pocetka svog Jevan-
delja Matej govori o Isusu kao osobi carske loze (1,1-17). Cak su i mudraci
dosli i trazili “cara judejskog” (2,2). S&m Isus pred Pilatom prihvata titulu Cara
(27,11). Jevandelje se zavrSava situacijom u kojoj Isus raspolaze boZzanskom
carskom vlasc¢u (28,18).

3. Blisko povezana s idejom boZanskog Mesije-Cara u Mateju se nalazi
treca glavna tema — carstvo nebeskoSredisSnji naglasak Jevandelja nalazi se u
“jevandelju o carstvu” (4,23; 9,35; 24,14).

Radosna vest je 5to je BoZja vladavina u istoriji doSla u prisutnosti Hrista.
Sve Sto nalazimo u Matejevom Jevandelju se, na ovaj ili onaj nacin, odnosi na
temu “carstva nebeskog”.

Treba napomenuti da nebesko carstvo Matej prikazuje istovremeno i kao
sadasnje (12,28) i kao buduc¢e (20,21; 24,1-25,46). Tako Isus ne samo Sto
moze da vlada u ljudskim zivotima u sadasnjem vremenu, nego ¢e vladati na
jo$ potpuniji nacin u vreme svog Drugog dolaska.

4. Tako dobijamo da nam eshatologija, doktrina o Hristovom ponovnom do-
lasku na svrSetku vremena, u Mateju pruza cCetvrti teoloski akcent. Njegovo
posebno interesovanje za eshatologiju mozZze se videti na osnovu proSirenja
kojim on obraduje temu u 24. i 25. glavi i u tekstovima u 13,24-30.47-53; 20,1-
161 22,1-14.

Veliki deo Matejevog bavljenja eshatologijom odnosi se na ponasSanje

hris¢anina u svetlosti budu¢eg suda. Prema tome, kako to iznosi Matej, esha-
tologija nije znaCajna samo za razumevanje nego i za dimenziju sledbenistva.

5. Ovo nas dovodi do petog naglaska u Mateju — eticke implikacije nebeskog
carstva. Matejevo Jevandelje grcke reci za ucenistvo Kkoristi u vecoj meri nego
druga Jevandelja. Ucenistvo, sledbenistvo znaci hodanje Isusovim stopama.

Matej jasno izraZzava da slediti Isusa znacCi ujedno i odbaciti stari nacin Ziv-
ota i ponaSanja i prihvatiti zakon nebeskog carstva. Ljubav i praStanje, koji su
nekoga doveli u carstvo, on ili ona treba da prenese dalje svom bliznjem (7,12;
18,21-35).

Matej govori da se jevandelje i etika ne mogu razdvojiti. Etika carstva je
jasnim rec€ima izgovorena u Propovedi na gori (5,1-7,29). Ako je Ucitelj uzeo
krst i postao Sluga, onda to moraju i Njegovi sledbenici. Razapinjanje sebe i
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uloga sluge nalaze se u srediStu etike carstva (10,38.39; 16,24-26; 20,26.27,;
23,11.12). Ljudi donose odluke o tome kako ¢e ziveti svoj zivot (7,13.14.24-27).

6. Misao o donoSenju odluka dovodi nas do Seste teme u Mateju — real-
nost sukoba izm@&u nebeskog carstva i carstva zlo@k3,31-43). Sukob pocinje
pokuSajem beskrupuloznog Iroda da ubije Isusa, prelazi u kuSanje u pustinji i
kulminira u Getsimaniji i na Golgoti.

Matej iscrtava sukob duz tri glavne linije: (1) sukob sa jevrejskim vodama
koji su Isusa na kraju ubili; (2) sukob s u€enicima koji se bore s idejom da Isusa
kao Gospoda mogu prihvatiti jedino verom i (3) sukob samog Isusa, koji se
borio da prihvati smrt na krstu. Sva tri sukoba ulaze u razreSenje u Matejevim
zavrsnim poglavljima.

Svi Hristovi ucenici moraju da se suoCe s tim borbama i sukobima u sva-
kom periodu istorije. Svi uc€enici se suocavaju s moralnim odlukama izloZzenim
u Matejevom Jevandelju. U sukobu izmedu dobra i zla, pred svakog Coveka se
postavlja moguénost biranja izmedu gradenja na steni ili na pesku (7,24-27),
izmedu uskih i Sirokih vrata (7,13.14), izmedu nebeskog carstva i carstva zloga.

7. Sedma tema u Matejevom Jevandelju je zauzimanje za spasenje
neznabozacalako je prvo Jevandelje pisano uglavnom za Jevreje, ono od svoje
prve do poslednje glave izlaZze osnov nade za sve ljude.

Mi tako u Isusovom rodoslovu u 1. glavi nalazimo nekoliko neznaboSaca
Zenskog roda, mudrace s Istoka kao “vernike” u 2. glavi i Hristov veliki nalog o
objavljivanju vesti jevandelja celome svetu u zavrSnim stihovima knjige. Osim
toga, protkani kroz celo Matejevo Jevandelje nalaze se stihovi koji pokazuju
veru neznabozaca i neznabosce koji su pozvani u carstvo (npr. 8,5-13; 15,21-
28; 21,33-43; 22,1-10; 24,14).

8. Osma stavka koju pominjemo u vezi s Matejevim Jevandeljem je da je
ono jedino u kojem se pojavljuje gr¢ka re¢ za crkvu (16,18; 18,17). lzvan toga,
celokupno Jevandelje je organizovano kao sredstvo poducavanja radi izgradi-
vanja hriS¢anske zajednice.

9. | poslednje, kao i u tri ostala Jevandelja, vrhunac Matejevog Jevandelja
je Isusova smrt i vaskrsenjePrvi nagovestaj te teme dat je u 12,40, ali Isusova
smrt i vaskrsenje dominiraju narativom posle Petrovog priznanja u 16,16, da je
Isus “Hristos, Sin Boga zZivoga”.

Pregled Matejevog Jevan delja

l. Li¢nost Cara (1,1 — 4,16)

Careve ljudske i bozanske preporuke (1,1-25)
Carevo detinjstvo (2,1-23)

Carev preteca i pomazanje (3,1-17)

Carev ispit (4,1-16)

l. Proglasavanje Cara (4,17 — 16,20)

o0 wp
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Carev rani period sluzbe (4,17-25)

Nacela carstva (5,1 — 7,29)

Demonstracija Carevog autoriteta (8,1 — 9,38)
Prenos Carevog autoriteta 10,1-42)

Razliciti odgovori Caru (11,1 — 12,50)

Pri¢e o carstvu (13,1-53)

RazliCite reakcije na Carevu nauku i ¢uda i Carevo povlaCenje
— 16,20)

Carevo stradanje, smrt i vaskrsenje (16,21 — 28,20)

moow>»

25,46)
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Prizori krsta i carstva (16,21 — 17,27)

Kvalifikacije za pravo gradanstva u carstvu (18,1 — 20,34)

Carev povratak u Jerusalim (21,1-22)

Rasprave izmedu Cara i jevrejskih voda (21,23 — 23,39)
Razorenje Jerusalima, povratak Cara i dolazak carstva (24,1 —

Zarobljavanje Cara, sudenje, smrt i vaskrsenje (26,1 — 28,15)
Careva poslednja zapovest (28,16-20)
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PRVI DEO: CAREVA LI CNOST
Matej 1,1 — 4,16

PRVA GLAVA
ISUS — OBECANI CAR

Matej 1.1 2. glava

Prva dva poglavlja Matejevog Jewdlja pripremaju put za Isusovu sluzbu. Prva
glava nas upoznaje s Isusom i pokazuje nam i Ngdjodske i Njegove bozanske
preporuke, ili akreditive. Otkrivamo da On nije sawbeani Mesija — Car po Davi-
dovoj lozi, nego i bozanski Emanuilo — “s nama Bdgfva glava Mateja je istovre-
meno obeleZena posebno djaom najavom pravog karaktera Isusove misije.

Druga glava nas, sa tri “snimka”, brzo provodi krégusovo detinjstvo: mudraci
koji traze “cara judejskog”, putovanje u Egipat opratak u Nazaret. Osim toga su u
ovoj glavi prikazana tri vrste reakcija na pojaviinje Isusa i time ustanovljene teme
kojece se razviti u okviru ostatka Jevéahja.

Ove dve glave pripremajdtaoca za javno ‘“izlazenje” Isusa i petak Njegove
javne sluzbe, u 3. i 4. glavi.

® Upoznavanje s Recju

Matej 1
Pro¢itaj tekst iz Mateja 1. glave dva puta. Prilikom dr  ugog €itanja po €ni da
razmisljas o slede €éim pitanjima:

1. Da li bi mogao da zamisliS da tekst jedne knjige poéne rodoslovom?
Zasto je Matej, po tvom misljenju, bas na taj na ¢&in zapo €eo svoje
Jevan delje? Konkretno, prema 1. i 17. stihu, Sta on svoji  m rodoslovom
pokuSava da dokaze?
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2. Progéitaj Isusov rodoslov u Luki 3,23-38. U  €emu su sli €éne Matejeva i
Lukina genealogija, a u €emu se razlikuju? Konkretno, prona di ko je (u
istorijskom smislu) najstarije ime u svakom rodoslo vu. ZasSto Matej i
Luka zapo €éinju spisak Isusovih predaka s razli ~ &itim li énostima? Sta bi
to moglo da nam kaze kada je re € o razli €itim grupama ljudi koji su
sluSali njihova Jevan delja?

3. Koje ¢€etiri zene (izuzimaju ¢€i Mariju) nalaziS u Matejevoj genealogiji?
IspiSi njihova imena na komadu hartije. Zatim, kori ste éi konkordanciju
i/ili Bibliju s primedbama u marginama, saznaj ono Sto mozes$ o tim

Zenama u ostatku Biblije. Konkretno, kakve su to bi le osobe? Kakvo je
bilo njihovo rasno poreklo? Kakvi su im bila zanima nja ili eti €ka
iskustva?

4. Da li je me du Jevrejima bilo uobi €ajeno da u svoje rodoslove uklju  €uju
Zzene? U trazenju odgovora na ovo pitanje mozda  ¢e biti od koristi da
prou €iS starozavetne rodoslove kao Sto su one koje nalaz ~ imo u 1. Mo-
jsijevoj, 10. glavi i Jezdri, 2. glavi. Zasto je, p 0 tvom miSljenju, Matej
uvrstio bas one Zene koje je uvrstio, ane li  énosti kao Sto su bile Sara,
Reveka ili Rahilja?

5. Dok ¢itas deo teksta od 18. do 25. stiha, izdvoj re  €i za koje smatras da
su najblize definisanju Isusove misije. Kakva veza bi, ako je ima, po
tvom misljenju mogla da postoji izme  du tog teksta i €etiri Zene nave-
dene u Matejevoj genealogiji?

Kakav je dublji smisao Isusove kvalifikacije po kojoj je On “s nama Bog"?

® |strazivanje Reci

Cudan na éin zapo éinjanja knjige: Carevi “akreditivi”

Nesto od onoga Sto savremenog &itaoca u najvecoj meri zapanjuje je nacin
na koji Matej pocinje svoju knjigu. Ko uopste Zeli da — pre pocetka stvarne
radnje u knjizi — vidi dug spisak imena? Za autora iz dvadesetog veka ovakav
postupak bi bio garancija da ¢e njegov ili njen rukopis zavrSiti u urednikovoj
korpi za otpatke.

Medutim, pocinjanje pripovedanja o Zivotu neke osobe rodoslovom je za

toriCar prvog veka, pisao svoju autobiografiju, na njen pocetak je stavio svoju
genealogiju, koju je najverovatnije nasSao u javnoj arhivi u Sinedrionu.

Jevrejsko interesovanje za rasno poreklo poti¢e od €injenice da su Cistoci
rodoslova Jevreji pridavali izuzetno veliku vaznost. Primera radi, jedan
svestenik je imao obavezu da pokaze neprekinut zapis svog rodoslova unazad
sve do Arona. Posle vavilonskog ropstva odredene porodice nisu mogle da
sluZze kao svestenici, posto “traziSe po knjigama da bi pokazali rod svoj, ali se
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ne nadoSe, zato biSe odlu¢eni od svestenstva” (Jezdra 2,62).

Irod Veliki, posto je bio Idumejac, bio je tako ogorcen Sto njegovog imena
nije bilo u zvani¢nim rodoslovima, da je naredio da se oni uniste.

Jevrejin iz prvog veka ne samo Sto je smatrao da je rodoslov na pocetku
neke biografije prirodna i zanimljiva, nego ju je smatrao i kljuéno vaznom. Ta
konstatacija bi se na poseban nacin odnosila na knjigu koja je tvrdila da je
predmet njenog sadrzaja Hristos(grcka re¢ za jevrejsku Mesijg). Tako Matej vec
u prvom stihu kaze: “Pleme’ Isusa Hrista, sina Davidova, Avraamova sina.” Da
Matej nije mogao da dokaze Cistotu Isusovog porekla, on ne bi mogao da piSe
ni ostatak svog Jevandelja, jer ga nijedan Jevrejin ne bi Citao.

Medutim, Matejev zadatak nije bio samo da demonstrira Isusovu rasnu cis-
totu, nego i da istovremeno pokaze da je Isus imao stvarne, konkretne pretke.
Prvo, Mesija je trebalo da dode iz Davidove loze. “Dom tvoj i carstvo tvoje”,
rekao je Davidu Bog preko proroka Natana, “bi¢e tvrd doveka pred tobom, i
presto Ce tvoj stajati do veka” (2. Samuilova 7,16). Medu Jevrejima je bio Siroko
zastupljen stav da je to obecanje upucivalo na dolazak Mesije.

Novi zavet u viSe navrata istiCe podatak da je Isus bio Davidov potomak.
Petar to naglaSava u prvoj zapisanoj hrisS¢anskoj propovedi (Dela 2,29-36).
Pavle predstavlja Isusa da je “od semena Davidova” (Rimljanima 1,3; 2. Timo-
tiju 2,8). I, pretposlednje Isusove reci u Bibliji glase: “Ja sam koren i rod Davi-
dov” (Otkrivenje 22,16). Osim ovoga, Isusa u Matejevom Jevandelju u vise
navrata oslovljavaju kao Davidovog sina — narocito oni koji su prepoznali
mesijanski prizvuk Njegove sluzbe (12,23; 15,22; 20,30.31; 21,9.15).

Mateju je takode vazno da dokaze da je Isus sin Avramov. Avram nije bio
samo otac jevrejske rase, nego je i Bog obec¢ao da ¢e u njemu [kroz njega]
blagosloviti sve narode na Zemlji (1. Mojsijeva 12,1-3). Tako imamo da Matej
naglaSava da je rodoslov u njegovoj knjizi zapravo [rodoslov] Isusa Hrista [Me-
sije], sina Davidova, Avraamova sina” (1,1). Drugim recCima, buduc¢i da je is-
tovremeno i iz Davidove i iz Avramove loze, Isus je “kvalifikovan”, ispunjava sve
uslove, za ulogu Mesije. Ostatak Matejeve genealogije pokazuje to Njegovo
dvojno poreklo.

Ovo nas dovodi do uporedenja rodoslova po Mateju i po Luki. Jedna od na-
dok Luka bez zaustavljanja polazi ve¢ od Adama. Jedan od razloga postojanja
te znacajne razlike je Sto Matej prvenstveno piSe za jevrejske Citaoce, dok Luka
(jedini neznaboZacki autor u Novom zavetu) piSe za nejevrejsku publiku.

Ova dva autora ¢e svoje razliCite polazne osnove primenjivati u razradi svo-
jih knjiga. Matej, na primer, u viSe navrata Isusa prikazuje kao ispunjenje staro-
zavetnog proroStva — naglasak kojeg nema u Luki. S druge strane, Luka je
jevandelista koji piSe pri¢e kao Sto je ona o milostivom Samarjaninu (terminska
kontradikcija u odnosu na Jevrejina) i koji istiCe Cinjenicu da je lliji pomogla

! Knjiga rodenja (Bakoti¢); rodoslovlje (Sari¢, Stvarnost), poreklo (Stefanovié)
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sidonska udovica (a ne jevrejska) i da je Jelisije izle€io “samo” Nemana, Sirijca,
iako je u lzrailju zivelo mnogo gubavaca (Luka 10,30-37; 17,11-19; 4,24-27);
vidi takode 13,29).

Poenta je u tome Sto Matej na prvom mestu istiCe da je Isus obec¢ani Me-
sija-Spasitelj Jevreja, dok je Lukin prvenstveni fokus — Isus kao Spasitelj svih
naroda na svetu. Tako se Luka u Isusovom rodoslovu vrac¢a skroz do Adama,
dok se Matej vra¢a samo do Avrama.

Za mnoge krupne razlike medu tim dvema genealogijama nema potpuno
zadovoljavaju¢eg odgovora, imaju¢i na umu nemoguénost istrazivanja zapisa
koji su bili uniSteni u vreme velikih progona i strahota kojima su Jevreji bili
izlozeni u prvom veku. S druge strane, verovatno bi oba ova rodoslova bilo
moguce verifikovati u vreme kada su ova Jevandelja bila pisana.

Za razlike izmedu Matejeve i Lukine genealogije imamo dva posebno
uverljiva objaSnjenja. Prvo je Sto je Matej iSao linijom Josifovog porekla, dok je
Luka iSao Marijinim. Prema tom shvatanju, Josif je postao zakoniti sin Marijinog
oca (llije) zahvaljuju¢i mogucénostima u jevrejskim brakovima iz zakona koji su
bili dati preko Mojsija.

Drugo objasnjenje za te razlike kaze da su oba rodoslova — Josifova, s tim
Sto je Luka naveo stvarno krvno poreklo, a Matej naveo poreklo po usvajanju u

srodnu porodi¢nu lozu. Na taj nac¢in imamo da je Josif mogao istovremeno da
bude i Jakovljev i llijev sin.

lako su neuskladenosti medu rodoslovima problem za ljude savremenog
doba, one nisu stvarale nikakve teSkoce Citaocima prvog veka, koji su potpunije
shvatali pravila sastavljanja rodoslova i imali pristup zvani¢nim porodi¢nim
rodoslovima. Svaki pisac Jevandelja je svoj materijal paZzljivo pripremao, kako
bi dokazao ono Sto tvrdi. Oba pomenuta pisca su nesumnjivo imala uspeha kod
svojih prvih Citalaca.

JoS nesSto treba napomenuti u vezi s Matejevom genealogijom, a to je
vesStina kojom ju je on sastavio. Zapazimo, primera radi, prefinjeni, suptilni
potez u 16. stihu, u kojem Matej u svom materijalu €ini neverovatno nezan
prelaz od Josifa na “Mariju, koja rodi Isusa prozvanoga Hrista”. Taj prelaz,
smena je kljuéno znacajna, posto Isus nije Josifov sin, nego Svetoga Duha i
“devojke” Marije (stihovi 18, 23).

Ako je to tatno, moramo da pitamo zasto Matej insistira na Isusovom ro-
doslovu preko Josifa? “Odgovor”, kaze Majkl Grin, “je da Matej ... nije za-
interesovan za striktno bioloSko poreklo nego za zakonski status. Zakonski je
Isus bio Josifov sin i nasledio je njegovu lozu, poreklo. Bioloski, Matej istiCe,
Isus to nije bio. Bio je roden od devojke Marije, u uslovima direktne intervencije
Svetoga Duha” (M. Green, 42).

Druga strana Matejevog spisateljskog umecéa i metoda je u podeli svoje ro-
doslove u tri kompleta od po Cetrnaest generacija. Isto tako je zanimljivo da se
svaki komplet zavrSava imenom jednog znacajnog cara u judejskoj istoriji.
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Prvi odsek zavrSava se s Davidom — carem koji je jevrejsko car-
stvo doveo do svog vrhunca.

Drugi odsek zavrSava s Jehonijom — carem koji je izgubio car-
stvo.

Tredéi odsek zavrSava se s “Isusom, prozvanim Hristom” — Carem
koji ¢e obnoviti carstvo.

Sastavljanje ove tri grupe u grupe od po Cetrnaest generacija ocigledno je
bilo nacin poducavanja, u kojem je spisak rodoslova bio lakSi za pamcenje.
Lako¢a pamcenja, moramo istaci, imala je klju¢ni zna¢aj sve do ere Stampanih
knjiga.

Broj 14 takode je zanimljiv kao pomoc¢ prilikom memorisanja, buduéi da
predstavlja numericko znaCenje Davidovog imena. Suglasnici u Davidovom
imenu na jevrejskom (jezik bez samoglasnika) su D W D. Buduci da nije bilo
posebnih znakova za brojeve, jevrejska slova su imala i numericki znacaj, pri
¢emu je D bilo za 4, aW za 6. Prematome, D W D je znacilo 4 + 6 + 4, Sto
daje zbir 14. Tako nam ¢ak i nacin sastavljanja Matejeve genealogije pomaze
da ga vidimo kao ucitelja koji se trudi da svoje Jevandelje pripremi kao
udzbenik za sve vecu hrisS¢ansku zajednicu.

Jos jedno treba da nhapomenemo u vezi s Matejevom rodoslovnom listom, a
to je da ona nije kompletna, iako se tvrdi, “svegadakle kolena od Avraama do
Davida, kolena Cetrnaest, a od Davida do seobe vavilonske, kolena Cetrnaest,
a od seobe vavilonske do Hrista, kolena Cetrnaest” (17. stih).

Prosta biblijska €injenica je da je bar u jednoj od tih podela bilo viSe od
Cetrnaest generacija. Ako nacinimo poredenje sa starozavetnim rodoslovi-
mama, vidimo da su u 8. stihu, izmedu Jorama i Ozije, izostavljena tri imena —
Ohozija, Joas i Amasija (2. Carevima 8,24; 1. Dnevnika 3,11; 2. Dnevnika
22,1.11; 24,27). Osim njih, izmedu Josije i Jehonije (poznatog i kao Joahin) je,
u 11. stihu, izostavljen Joakim (2. Carevima 23,34; 24,6.14.15). Ocigledan
razlog za ova brisanja bio je da u svakoj grupi bude po Cetrnaest generacija.

| zato moramo da pitamo: Kako je Matej mogao da kaze da u svakom od tri
rodoslova ima “svega” po Cetrnaest generacija (kolena)? lIzraz bi morao da
znaci sve generacije obuhvacene njegovim rodoslovom, a ne sve generacija u
apsolutnom istorijskom smislu potpuno kompletnih rodoslova.

Pouka za moderne Citaoce iz svega ovoga je da Bibliju treba da ¢itamo u
skladu s osnovnim pravilima ljudi koji su pisali Bibliju, umesto da zamisljamo da
su ti pisci delovali u okviru logickih pravila prakse dvadesetog veka. Jedna od
najtezih od svih lekcija je nauciti da biblijske knjige €itamo iz ugla njihovih pis-
aca. Matej je oCigledno selektirao imena tako da dode na svoj sistem Cetrnaest
puta tri, kako bi jevrejski u€enici mogli lakSe da memoriSu spisak. On je radio “u
skladu s pravilima” svog vremena, uprkos cinjenici da bi savremeni Citaoci
mogli imati problema s nac¢inom kako on barata s dokazima.

Druga pouka koju mozemo dobiti iz Matejevog brisanja imena iz Josifovog
rodoslova je da treba da budemo oprezni kada biblijske tekstove koristimo da
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bismo dokazali ovaj ili onaj istorijski podatak, bez obzira koliko bi on mogao biti
zanimljiv savremenim c¢itaocima. Sigurnije je i vernije samoj Bibliji ako Bibliju
Citamo traZzeci ono Sto su njeni pisci nastojali da istaknu u svakom tekstu,
umesto da trazimo ono Sto mi ho¢emo da oni istaknu. Ocigledna Cinjenica koju
mozemo dobiti iz Matejeve genealogije je da je Isus sin i Davida i Avrama (1. i
17. stih). Tako zaklju¢ujemo da je imao preduslove bitne da bude prihvaéen
kao Mesija-Car lIzrailja. Sama genealogija je dokaz te Cinjenice, dok je njen
organizacioni oblik predviden za memorisanje, koji korisno sluzi uciteljima da
rodoslovnu informaciju prenesu jednoj kulturi koja je znanja najve¢im delom
sticala usmenim putem.

Slu &aj cetiri Zene i Matejev cilj

lako im ne bi bilo ¢udno da vide knjigu koja pocinje rodoslovom, Jevreji su
sigurno bili zgranuti kada bi Citali knjigu koja pocinje rodoslovom koja sadrzi
Zenska imena. Bilo je krajnje neobi¢no u jevrejskim rodoslovima naéi Zenska
imena. Zena nije imala nikakva zakonska prava; na nju se pre gledalo kao na
stvar, nego kao na osobu; bila je imovina svog oca ili svog muza. Jevrejski
muskarci su u svojim jutarnjim molitvama zahvaljivali Bogu S$to nisu
neznabosci, robovi ili — Zene.

Kad smo ve¢ kod toga, ako prihvatimo da su jevrejske genealogije, ukljucu-
ju¢i Matejevu, postojale da se pokaZe Cistota necijeg porekla, Citalac nece biti
narocito zbunjen kada bi video da je Isus imao pretke Zenskog pola kao sto su
bile Sara, Reveka ili Rahilja. Ipak, Citalac bi teSko mogao ocekivati da vidi one
Cetiri koje su odabrane u Mateju. Evo Sta je rekao jedan autor u svojoj raspravi
0 Zenama u rodoslovu: “Sti¢e se utisak da je Matej duboko i dugo kopao po
starozavetnim spisima dok nije nasao najsumnjivije raspolozive Isusove pretke”
(Bruner, 1:6).

Vazno je imati na umu da su jevrejski €itaoci Matejevog Jevandelja pozna-
vali svoju istoriju. Uklju€ivanje Zena u njegov rodoslov ne samo Sto bi ih po-
godilo kao strujni udar, nego bi one Cetiri Zene koje je Matej izabrao tom udaru
dale snagu pravog groma. Pozabavimo se s ova Cetiri Zenska imena.

Prva je Tamara (3. stih). Njenu pri€u obi¢no ne pri€amo svojoj deci za ve-
cernje bogosluzenje, niti je ona u programu pri¢a za deciju subotnu Skolu. Ali
Matejevi Citaoci su Tamaru odmah prepoznali. Njenu pri¢u nalazimo u 1. Mojsi-
jevoj, 38. glavi.

Ta Hananejka je bila udata prvo za jednog, a onda za drugog po starosti
Judinih sinova, Sto je bilo u skladu s odgovarajuéim obiCajem na Bliskom
istoku. Obojica su umrli zbog svog bezakonja, dok je ona ostala bez dece. Na
to joj je, u skladu sa zakonima o braku toga vremena, Juda obecao brak sa
svojim tre¢im sinom, kada decak stasa za zenidbu. U meduvremenu je Tamaru
Juda poslao natrag u kuc¢u njenog oca da tamo zivi kao udovica dok njegov sin
ne odraste.
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Ali kako su godine prolazile, Tamara je shvatila da njen svekar nema
nameru da isposStuje svoje obecanje i zato se preruSila u prostitutku i legla s
Judom, koji niSta nije naslutio. Nekoliko meseci kasnije, kada je njena trudnoc¢a
postala vidljiva, Juda je bio presrecan Sto je Tamara bila zateCena u grehu da
bi je, kako je bilo predvideno tadasnjim zakonskim obi€ajima, mogao dati da se
spali (24. stih).

Ali Juda je bio ne malo iznenaden, kada su je doveli pred njega radi iz-
vrSenja kazne i ona dokazala da je otac deteta koje nosi bas on — Juda. | u
tom trenutku je morao da prizna: “Pravija je od mene” (26. stih).

Istini za volju, teSko je na¢i mnogo pravde na bilo kojoj od te dve strane u
pri¢i o Tamari i Judi. Ipak ju je, pod vodstvom Svetoga Duha, Matej izabrao za
mesto u svojoj najvaznijoj od svih rodoslova!

Druga Zena u Matejevom rodoslovu Isusa bila je Rava (1,5). | razume se,
Rava je, u oCima vecine Jevreja, imala dva poena koji su govorili protiv nje.
Prvo, bila je profesionalna prostitutka. Drugo, bila je neznaboskinja (Isus Navin
2,1-21; 6,22-25).

Matejev treci kandidat Zenskog pola, kao da je bila dovoljno vrsna po pi-
tanju karaktera, ali je bila posebno prezrenog rasnog porekla. Ruta je bila
Moavka (Ruta 1,4). Njen narod je bio proizvod incestnih odnosa Lota i njegove
najstarije neudate kéeri. Zeleéi da ocuvaju porodiénu lozu, dve kéeri su opijale
svog oca i navele ga da, nesvesno, legne s njima radi seksualnog Cina. Sin
kojeg je rodila najstarija k¢erka zvao se Moav, otac naroda koji su Cinili I1zrailjevi
najnepomirljiviji neprijatelji (1. Mojsijeva 19,30-37).

IzvrSavajuci Valamova uputstva, Moavci su kasnije zaveli Izrailjce u razuz-
danost i idolopoklonstvo u velikom otpadu kod Velfegora (4. Mojsijeva 22-25).
Posle tog dogadaja je Bog preko Mojsija objavio da “ne ulazi [nijedan] ...
Moavac [niti bilo ko od njegovih potomaka] u sabor Bozji do veka [sve do de-
sete generacije] (5. Mojsijeva 23,3-6; Nemija 13,1.2). lako Ruta nije bila ni
prostitutka ni preljuboCinica, njeno rasno poreklo je ipak u istoj meri bilo ne-
pozeljno.

Cetvrta Zena koju je Matej upisao u Isusov spisak predaka je na mnogo
nacina najzanimljivija. Deo razloga za to dolazi od Cinjenice da ona nije nave-
dena ¢ak ni imenom.

Da ju je Matej nazvao imenom Vitsaveja, pokrenuo bi secanje na njenu
preljubnicku romansu s carem Davidom. Ali nazvavsi je “Urijnicom”, ili onom
koja je bila Urijina Zena (6. stih), Matej dodatno istiCe dve vazne stvari. Prvo,
¢injenica da se o Uriji obi¢no govori kao o Uriji Hetejinu (2. Samuilova 11,3;
23,39; 1. Dnevnika 11,41), navodi na zakljuCak da se, iako rodena kao Izrailjka,
ona, zakonski, najverovatnije smatrala neznaboskinjom po osnovu braka.

Drugo, i jo$ znacajnije, uvlacenje Urijinog imena u pri¢u, kao Vitsavejinog
prethodnog muza pokrece pitanje viSestrukog ubistva koje je pocinio David,
kako bi prikrio svoj greh preljube. Jasno je da nacin koji je on najradije primen-
jivao kada je trebalo da reSi odredeni problem nije bilo ubistvo, nego prevara. S
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time u mislima, David je naredio da Uriju, oficira njegove vojske, po3alju kuci s
fronta, navodno da bi doneo odredeni izvestaj. Dok je boravio u Jerusalimu,
oCekivalo se da ¢e Urija spavati sa svojom Zenom i da ¢e se zbog toga misliti
da je on zacCeo dete koje je Vitsaveja ve¢ imala na putu u svojoj vezi s Davi-
dom.

Medutim, Davidov plan se izjalovio. On nije raCunao s odanoS¢u i moralnim
shvatanjima ovog oficira-Hetejina. U stvari, ako imamo na umu njegovu seksu-
alnu slabost, David verovatno nije mogao ¢ak ni da zamisli da ¢e Urija postupiti
kako je postupio.

Ubrzo se proculo da Urija uopsSte nije iSao svojoj kuci, kako mu je David
predlozio, nego je spavao na vratima carskog dvora. Kada ga je o tome ispiti-
vao zapanjeni David, Urija je — predstavljen kao najverniji od njegovih ljudi —
rekao da ne bi mogao da prihvati da mu se ugada, ako njegovi ljudi spavaju u
Satorima na ratistu.

Te noci, galopirajuce frustrirani car ga napija, ali i tada, uzorni Urija je sa-
bran i drzi se svojih principa. | ponovo odlazi da, zajedno s Davidovim slugama,
spava kraj Davidove palate.

Vide¢i na horizontu skandal svog “Votergejta”, David je prisiljen da od
blazeg metoda prevare prede na metod ubistva. Bilo mu je najvaznije da prik-
rije svoj greh. Ali kako su se stvari odvijale, on ga je samo umnozavao.

David, na kraju, odlu¢uje da Urija svoju sopstvenu smrtnu presudu ponese
natrag na ratni front. U Davidovom pismu vojskovodi Joavu stajalo je uputstvo:
“Namestite Uriju gde je najzeséi boj, pa se uzmaknite od njega da bi ga ubili da
pogine” (2. Samuilova 11,15). Joav je tek posle toga trebalo da ulozi snage da
izvojuje pobedu.

Plan je bio ostvaren. Urija je poginuo u borbi zajedno sa, nema sumnje,
mnogima iz svog odreda (stihovi od 16-24).

Tako je, potezom pera, Matej pred umove svojih Citalaca izloZio ne samo
preljubu najveceg cara u lzrailju, nego i njegov okrutni ¢in prikrivanja svog
zlodela. Nikada se ne sme zaboraviti da je Matejeva publika vrlo dobro pozna-
vala dogadaje na koje se aludiralo pominjanjem cetiri Zzene u rodoslovu. Za njih
je ta istorija — narocito ako se ima na umu Zivot i poreklo tih Zena — bila
poruka koja kao da je spalila Isusovo poreklo. Tri od Cetiri Zene ucinile su tezak
greh nemorala, tri su bile nesumnjivo prezrene neznaboskinje, dok se Cetvrta
verovatno smatrala neznaboskinjom. Bile su to Zzene koje ne bi bile lako prihva-
¢ene u judaizmu prvog veka — u jednoj kulturi koja teSko da je htela da ima
bilo Sta sa neznaboScima ili greSnicima.

Dobro, a zasto je onda — ne mozemo a da ne pitamo — Matej, koji je pisao
za jevrejske Citaoce, ove Zene svesno i hamerno uneo u svoju genealogiju?
Konaéno, ono Sto je hteo da istakne mogao je da dokaze i bez navodenja
imena tih zena.

Deo odgovora nalazi se u jednom od poznatih tekstova prvog Jevandelja.
Govoreci o0 petoj Zeni na svom spisku (Mariji), Matej je napisao: “Pa ¢e roditi
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sina, i nadeni mu ime Isus; jer ¢e On izbaviti svoj narod od greha njihovih(21.
stih).

Isus je gr¢ki oblik jevrejskog imena Jozua, koje znaci “Jahve spasava’ ili
“Bog spasava”. Medutim, pitacemo — ko je “Njegov narod”? Kakav to narod
Jahve moze da spase kroz nekoga ko je roden od Marije? Kao silna svetlost,
odgovor dolazi iz rodoslova: Isus moze da spase ljude kao Sto su bili Tamara,
Rava, Ruta, Vitsaveja i David. On moze da spase neznaboSce, prostitutke,
preljubocince, varalice i ubice. On mozZe da spase bilo koga! Tako vidimo
Mateja kako ¢ak i u svojoj genealogiji propoveda — jevandelje.

Druga znacajna tacka koju treba da zapazimo u vezi s tekstom u 1,21 je da
je to revolucionarno objavljivanje Mesijine misije. Matej je Isusa jasno predsta-
vio ve¢ od 1. stiha kao Mesiju i Davidovog potomka. U jevrejskom nacinu misl-
jenja obe titule su imale politicke prizvuke. Te dve titule su se sjedinjavale u
viziji o jednom zemaljskom caru. David je bio slavan ratnik i osvajac, pa su
Jevreji prvog veka ocekivali da njihov Mesija-Car “odradi” isti program. Mesija,
ili Hristos, trebalo je da bude nacionalni izbavitel;.

Na primer, u knjizi pod nazivom Psalmi Solomunovi (pisanoj u periodu iz-
medu Starog i Novog zaveta), pomazani Sin Davidov je car koji ¢e ustati iz
naroda da izbavi lIzrailj od njegovih neprijatelja. Ovaj “davidovski” car treba da
bude obdaren natprirodnim darovima. “Palicom gvozdenom razlomice na ko-
made svu njihovu silu, unistiCe bezbozne narode recju svojih usta” (Psalmi
Solomunovi 17,26.27). Sli¢no, u 4. Jezdrinoj knjizi (apokalipticnoj knjizi iz prvog
veka n.e.), Mesija vlada privremenim mesijanskim carstvom tokom nekih Cetiri
stotine godina (4. Jezdrina 7,28.29).

U istoriji Izrailja bilo je tri velika ropstva: egipatsko, vavilonsko i sada, rimsko.
Prva dva ropstva zavrSena su politickim reSenjima. Za Jevreje prvog veka,
Mesija koji narod ne bi oslobodio bar politi¢ki, teSko da bi se mogao smatrati
pravim Mesijom. Mesijanska nada Jevreja se gradila na lozi cara Davida. Tre-
balo je da ih ta loza oslobodi njihovih ugnjeta¢a. Upravo u tom svetlu treba da
vidimo revolucionarni znacaj reci iz Mateja 1,21. Samo jednom nadahnutom
reCenicom Matej rusi ceo jevrejski koncept Mesije. Hristos, kako on iste, nije
doSao da spase svoj narod od njihovih rimskih gdapm nego od njihovih greha.
Cinjenica da Isus kao pomazani Sin Davidov nije do$ao da izbavi svoj narod od
njegovih neprijatelja, dosla je kao strasno razoCaranje za Jevreje Hristovog
vremena, ukljucujuci i u€enike. (Ona je i danas razoCaranje za mnoge.) Jedan
od Matejevih glavnih zadataka je da naucCava stvarni karakter Isusovog mesi-
janskog carstva narodu kome je vazniji model cara-osvajaca.

Doduse, postoji smisao u kojem je Isus ipak doSao kao car koji osvaja. DoSao
je da “izbavi svoj narod od greha njihovih”. Herman Riderbos nesumnjivo je u
pravu kada piSe: “Re€ 'greha’, u ovom tekstu, treba razumeti u njenom na-
jSirem smislu, ne samo od krivice i kazne za greh, nego i njegove moci i njego-
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vih posledica” (Ridderbos, 28).

Drugim re€ima, Isus nije doSao da spase ljude u njihovim gresima, nego od
njihovih greha. Vrlo istaknut fokus Isusovog dela u Matejevom Jevandelju je da
izbavi svoj narod od tiranije, “imperijalizma” njihovih greha, od vlasti greha nad
njihovim svakodnevnim postupcima.

Isus je doSao da nam pomogne da pobedimo greh u naSim Zivotima. To se
dogada na tri nivoa. Prvi, svojim bezgreSnim zivotom i smréu na krstu On
izbavlja svoj narod od kazne greha. Elen Vajt je tu misao lepo izrazila kad je
napisala da se “s Hristom postupalo onako kako mi zasluzujemo, da bi se s
nama postupalo onako kako On zasluzuje. On je bio osuden za naSe grehe u
kojima nije imao uceSc¢a, da bismo mi bili opravdani Njegovom pravednoSc¢u u
kojoj mi nismo imali u¢eS¢a. On je podneo smrt koja je bila naS deo, da bismo
mi primili zivot koji je bio Njegov deo. 'Ranom Njegovom mi se iscelismo™
(White: DA, 25).

Drugi, Isus izbavlja svoj narod, kako smo gore napomenuli, od sile greha nad
njihovim zivotima.

| tredi, Isus ¢e na kraju izbaviti svoj narod od prisutnosti greha, kada se vrati na
nebeskim oblacima da bi im dao njihovu veCnu nagradu. Sva tri ova “iz-
bavljenja” od greha su vidljiva u Matejevom Jevandelju. | zaista, Matejev
“revolucionarni” Sin Davidov i Mesija je Onaj koji “¢e izbaviti svoj narod od
greha njihovih”.

S nama Bog

Drugi revolucionarni doprinos Matejevoj prvoj glavi je to Sto je Mesija “s nama
Bog” (23. stih). U ranijem delu svoje prve glave Matej je naznacio da je Isus
Mesija, sin Davidov i Spasitelj od greha, s tim Sto je ovo poslednje nedvos-
mislena modifikacija u odnosu na militantne jevrejske ideje o mesijanskoj
vladavini Davidovog sina. Cetvrta Matejeva titula za Isusa — Emanuilo — ta-
kode je menjanje pomenutih predstava u jevrejstvu. Negde u Isusovo vreme,
predstave o Mesiji i Davidovom potomku su, na razliCite na€ine, bile kombino-
vane u nadu u jednog moénog Mesiju po liniji cara Davida, koji ¢e oboriti Izrail-
jeve neprijatelje, jer su Jevreji vise Zeleli i oekivali da vide fizickog Davidovog
potomka, nego bozanskog Cara.

Slika koju je Matej naslikao o Isusovom boZzanskom statusu Sina, odnosno
Mesije-Cara, bez poredenja je u Starom zavetu. Prema Matejevom tekstu, Isus
nije Bozji Sin u smislu u kojem su drevni carevi iz Davidove loze, ili Izrailjci
uopsSte, bili sinovi Bozji. Naprotiv, Isus je Bozji Sin tako Sto je zaCet od Svetoga
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Duha u utrobi jedne devojke.

Za to su Matejevi Citaoci, u 1,16, vec¢ bili pripremljeni, kada Matej zavrSava
Isusov zemaljski rodoslov, prefinjeno prebacujuéi nit misli od Josifa na Mariju,
Isusovog jedinog ljudskog roditelja.

Druga polovina 1. glave napusta temu Isusovog ljudskog rodoslova i prelazi na
Njegovo boZansko poreklo, jasno pokazujuci da je Njegov “Otac” — Sveti Duh.
Tako imamo da Isus nije isto 3to i druga deca. On je Bog-Covek. Budug¢i roden
od Svetoga Duha i devojke Marije (stihovi 18, 20, 23, 25), On je istovremeno i
bozansko i ljudsko bice.

Matej tvrdi da je Isus konacno ispunjenje proroCanstva iz Isaije 7,14. Isus je
Emanuilo, ili “s nama Bog” (23. stih). To je mozZda najslavnija tvrdnja u Novom
zavetu. Priznanje da je Isus uistinu Bozji Sin centralna je tacka u Matejevom
Jevandelju (vidi, na primer, 3,17; 16,16).

Apostol ne predstavlja Isusa samo kao velikog ucitelja. U Matejevim oCima Isus
nije ni guru ni videlac, niti Bozji vesnik u smislu u kojem je Muhamed Alahov
vesnik. Nikako! Matej je vrlo jasan: Isus je “s nama Bog’. HriS¢anstvo je
sagradeno na toj sustinski vaznoj tvrdnji. Ona se ne moze odbaciti, a da se i
potpuno ne odbaci vera.

Matej ne predstavlja Isusa ni kao Boga iznad nas. Bog se u Starom zavetu
Cesto prikazuje kao Onaj koji je iznad CoveCanstva. On je Bog Svetinje nad
svetinjama, kojoj se ne moze pristupiti. Medutim, ve¢ od prve glave u Novom
zavetu mi pocCinjemo da stiCemo novi pogled, potpunije otkrivenje Boga iz
Starog zaveta. On viSe nije Bog iznad nas, nego je, u Isusu, prisutan kao “sa
nama Bog.” Svojim propovedanjem, poucavanjem i plemenitim delima izle-
¢enja, Isus postaje najpotpunije otkrivenje Bozjeg karaktera. “[Svako]”, rekao je
Isus, “koji vide mene, vide Oca” (Jovan 14,9). Kako je to Pavle izrazio, Bog je u
Hristu “ponizio sam sebe” i postao ljudsko bi¢e (Filibljanima 2,6-8). Po Jovano-
vim reima, “Bogu tako omile svet, da je i Sina svojega jedinorodnoga dao”
(Jovan 3,16).

U tom jedinorodnom Sinu mi imamo Onoga koji je “s nama Bog”, Sina Davido-
vog i naslednika Davidovog prestola i Bozjih obecanja datih Davidu; imamo
BoZjeg Mesiju, Dete rodeno od Svetoga Duha i devojke Marije, Onoga Cija je
misija “izbavi narod svoj od greha njihovih”. Ta bozanska Li¢nost je tema ne
samo Matejeve prve glave, nego i celog njegovog Jevandelja.

® Ulazenje u Rec€



Matej, 2. glava
Dva puta pro €itaj tekst u Mateju, 2. glavi. Prilikom drugog Citanja po €ni da

1.

tragas za odgovorima na slede ¢a pitanja:

Na koji na €in(e) je 2. glava nastavak 1. glave Mateja? U traze nju
odgovora na ovo pitanje prou ¢€i primere koje Matej razra duje. Kakvo je
znaéenje pomenutog nastavljanja i pomenutih primera?

Jedna od glavnih Matejevih tema po €inje da se razvija u 2. glavi. To
je tema o razli €itim reakcijama na “cara judejskog”. Druga glava iz laze
najmanje tri mogu ¢e reakcije na Isusa, materijalizovane prikazom tri
grupe ljudi (ne uklju €uju ¢i Njegove roditelje). Navedi te tri grupe i stavi
na papir reakciju svake od njih. Postoje li i druge mogu €e reakcije na
Isusa? Ako postoje, koje su?

U kom smislu je “velika borba” izme  du Hrista i sotone o €igledna u
2. glavi Mateja?

Druga glava po €inje da nas upoznaje s odre denim klju €nim li é-
nostima i mestima u Isusovom zivotu. Konkretno pozn avanje tih ljudi i
mesta olakSa ée nam razumevanje Biblije. Na karti Palestine iz Is  uso-
vog vremena prona di Vitlejem i Nazaret. Kori§ €enjem razmernika u
kilometrima, priblizno odredi udaljenost oba ova gr ada od Jerusalima,
imaju éi sve vreme na umu da ¢ée tokom svoje sluzbe Isus mnogo puta
peSice prelaziti put izme du tih gradova i da se ve ¢ina doga daja iz Is-
usovog Zzivota odigravaju u geografski prili  €no sku éenim granicama
Palestine. lako se Nazaret ne pominje u Starom zave tu, on se u Novom
zavetu pominje nekoliko puta kao Isusov dom. Kada p ro¢itas tekst u
Jovanu 1,46, vide ¢eS na kakvom je glasu me du Jevrejima bio Nazaret.
Sta taj tekst ozna éava u odnosu na Isusovo mesto prebivanja? U kon-
kordanciji prona di novozavetne tekstove koji jasno upu €uju na to da
su Jevreji razumeli da Mesija treba da do de iz Vitlejema.

Drugu glavu Mateja razume €eS znatno bolje ako si donekle upoznao
njene glavne li énosti. U biblijskom re €niku [do kakvog mozeS da do-
des] prona di Sta stoji o Irodu (Velikom) i Arhelaju. Na koji n  a€in ti
karakterizacija njihovih li énosti pomaze da razume$ drugu glavu
Mateja? MoZda bi bilo uputno da, uz pomo ¢ biblijskog re €nika, saznas
nesto o mudracima koji se pominju u toj glavi.

® |strazivanje Reci
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Priznavanje Cara: kako ko

Jedna od najoc€iglednijih pojedinosti koje zapaza Citalac u vezi s 2. glavom
Mateja je da se u njoj nastavlja predstavljanje Isusa kao ispunjenja starozavet-
nog proroStva iz 1. glave. Prema tome, iako prva glava predstavlja Isusa kao
Davidovog, a ujedno i Avramovog sina i kao “Emanuila”, ili “s nama Bog”,
druga glava ga prikazuje kao ispunjenje prorostva u smislu Njegovog rodenja u
Vitlejemu, pozivanja iz Egipta i odrastanja u Nazaretu. Matej ¢ak navodi da je
ubijanje muske dece u Vitlejemu bilo ispunjenje proroStva.

Kad god je uopSte moguce, Matej nastoji da svojim jevrejskim Citaocima
usadi tacke koje su za njih najvaznije. On se angazuje da pokaze da su staro-
zavetna proro€anstva ispunjena u Isusu, koji se na taj nain “ispunjava uslove”
za obecanog Mesiju koga je ocekivao jevrejski narod.

lako je ta Cinjenica i dalje predmet najveceg interesovanja i znacCaja za
savremene cCitaoce, druga glava sadrzi jos jedan akcent koji se posebno odnosi
na danasnje izu€avaoce ovog Jevandelja, a to su razliCite reakcije na Isusov
carski status. Ta tema je vazna zato Sto svaki ¢ovek, kada se suoci s Isusovim
izjavama o sebi, mora da reaguje na Njega na ovaj ili onaj nacin. Druga glava
Mateja izlaze tri moguca odgovora na Isusa kao Cara. Ti odgovori ¢ine temu,
koja pocCinje da se razvija dok Citamo Matejevo Jevandelje — prihvatanje i od-
bacivanje Isusa kao Hrista [Mesije].

Prva od ovih je reakcija straha cara Iroda (73.—4. godine pre Hrista). Bib-
lija kaze da se Irod “uplasio” vide¢i mudrace koji su dosli u potrazi za “carem
judejskim Sto se rodio” (stihovi 3, 2).

Svaki car bi se uplaSio na vest da je rodeno dete koje ¢e jednom zauzeti
mesto na prestolu, ali Irod je imao viSe razloga za uznemirenje nego vecina
drugih. Pre svega, Irod Veliki nije ¢ak ni bio Jevrejin po rodenju, nego Idumejac
(potomak drevnih Edomljana). Njegova neznabozacka krv ga je, razume se,
ucinila sumnjivim u o€ima Jevreja koji su, kako smo napomenuli, bili opsednuti
rasnom cistocom.

Medutim, Irod jeste bio Jevrejin — po verskom ispovedanju i drzavljanstvu.
Osim toga, njega je Rim, 37. godine pre Hrista, imenovao za cara Jevreja. Da

jamnom, naslednicom carske dinastije Hazmonen.

Drugi primer Irodove Zelje da ugodi Jevrejima bilo je obnavljanje, rekon-
strukcija jerusalimskog hrama pod njegovom rukom. On je taj posao zapoceo
20. godine pre Hrista i aktivho ga vodio sve do svoje smrti, 4. godine pre
Hrista. Obnavljanje hrama nastavilo se joS oko Sest decenija posle toga, da bi
bilo zavrSeno kratko vreme pre pada Jerusalima, 70. godine n.e.

Da Irod nije bio bas toliko zao, evidentno je na osnovu podatka da je 25.
godine pre Hrista istopio svoje licho zlato da bi kupio hranu za izgladnele
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Jevreje. Zatim, bio je vrlo uspeSan graditelj gradova i javnih gradevina. Ti
poslovi su znacili posao za veliki broj Jevreja. Medutim, Irod ni¢im nije uspevao
da savlada jevrejsku mrznju zbog njegovog porekla po rodenju.

ZakljuCujemo da je Irodova politicka pozicija bila nestabilna. Ta njegova ne-
sigurnost, dovedena u vezu s preteranom Zeljom za vlaS¢u i gotovo bezumnim
podozrenjem prema drugima, ucinila je da je postao okrutan kad je osetio pris-
ustvo i najmanje pretnje koja bi mogla ugroziti njegovu vlast.

Svako ko bi bio pretnja Irodu, bio bi ubijen bez oklevanja. | tako, ubrzo na-
kon Sto je Aristovula (svog Suraka u braku sa Marijamnom postavio za prvos-
vesStenika, Irod ga je “sluajno” potopio u dvorskom bazenu, kada je postao
svestan popularnosti mladica, kao poslednjeg muskog predstavnika dinastije
Hazmonen. Aristovulu je Irod kasnije priredio veliCanstven pogreb, na kojem se
pretvarao da place.

Bratovljevu sudbinu uskoro je dozivela i Marijamna, Irodova najdraza Zena,
kad je Irod posumnjao da kuje zaveru protiv njega. Isti strah bio je razlog ub-
istva njenog dede i dvojice Irodovih sinova. Pet dana pre nego $to ¢e umreti
(ubrzo nakon Sto se Isus rodio), naredio je pogubljenje svog treceg sina, koji je
bio najstariji, pa prema tome i njegov naslednik. Tokom svoje vladavine “po-
Cistio” je sve koji su imali imalo carske krvi u venama. Rimski imperator Avgust
je gorko ustvrdio da je bilo manje opasno biti Irodova svinja nego njegov sin.

Ovde imamo cara koji nije mogao da podnese nijedan izazov ili pretnju svo-
joj vlasti. A Isus je, u Vitlejemu, roden bas na Irodovoj teritoriji! Koga onda cudi
Sto se Irod uplasio €uvsi pitanje mudraca: “Gde je car judejski Sto se rodio?”
Zato i ne treba da nas iznenadi kada ga posmatramo kako ubija svu musku
decu u Vitlejemu do dve godine starosti u pokuSaju da eliminiSe potencijalnog
rivala.

Jedan od najvecih dokaza Irodove okrutnosti je podatak da je, neposredno
pre nego Sto ¢e umreti, naredio da se zatvore u tamnicu najugledniji stanovnici
Jerusalima. Znao je da niko nece plakati zbog njegove smrti, pa je naredio da
se ti zatvorenici pogube u trenutku kada sam umre. Irod je, tako, verovao da
¢e, kada umre, moci da osigura pla¢, umesto radosti. Takav je bio judejski
vladar kad je u Vitlejemu roden Isus, kao “car judejski”. Ubijanje izmedu dvade-
setoro i tridesetoro dece u Vitlejemu bilo je u skladu sa svim onim S§to znamo o
Irodu Velikom.

Irodov odgovor na Isusovo rodenje bilo je odbacivanje i ubistva. Sre¢om, taj
odgovor nije bio jedini.

Druga reakcija na rodenje “cara judejskog” bila je poseta “mudraca od
istoka” (1. stih). Mudraci iz druge glave Mateja verovatno su dosli iz Persije,
gde su Cinili kastu svesStenika. Ti ljudi su bili visokoobrazovane licnhosti svog
vremena, sjajni poznavaoci nauénih oblasti kao Sto su bili filozofija, medicina i
prirodne nauke.

Medutim, jedan od glavnih predmeta njihovog interesovanja bila je as-
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trologija. lako protiv nje Stari zavet govori vrlo ostro, astrologija je dominirala u
celom starom svetu kao nacin otkrivanja namera bogova. | tako, kad su
mudraci ugledali natprirodnu “zvezdu” (2. stih), dali su se na otkrivanje njenog
znacenja.

Mi ne znamo ta¢no kako je doSlo do toga da su onu naroc€itu zvezdu oni
doveli u vezu s rodenjem “cara judejskog”, ali za to ima nekoliko indikacija. Pre
svega, Jevreji koji se nisu vratili iz vavilonskog ropstva u Sestom veku pre
Hrista joS su Ziveli rasejani u mestima po celom Bliskom istoku i podrucjima
Mediterana. PoCev od drugog veka pre Hrista ti rasejani Jevreji su imali grcki
(opste koriSceni jezik toga vremena) prevod spisa Starog zaveta. Tako su
uceni ljudi — narocito oni medu sveStenicima — verovatno imali pristupa Sep-
tuaginti (grckoj verziji Starog zaveta).

Poseban znaCaj za astroloSka istrazivanja mudraca morale su biti reci
drugog neznabozZackog mudraca u 4. Mojsijevoj 24,17, kada je Valam rekao:
“Izaci ¢e zvezda iz Jakova i ustace palica iz lzrailja.” Ba$ taj tekst su mnogi
Jevreji u vreme Isusovog rodenja videli kao predskazivanje dolaska Mesije.

Upravo to ocCekivanje i znatno Sire jevrejsko ocekivanje buduceg Mesije-
Cara ocito je dovelo do vrlo raSirenog verovanja u Rimskom carstvu da ¢e se u
Palestini roditi jedan svetski vladar. Tako je doslo do toga da je rimski istoric¢ar
Svetonijus (oko 100. godine n.e.) pisao: “Po celom Istoku rasirilo se jedno staro
i uvrezeno verovanje da je u to vreme sudeno da ljudi iz Judeje zavladaju sve-
tom” (Life of Vespasian,4,5). Tacit (oko 55-120. n.e.), drugi rimski istori€ar,
pisao je da “postoji ¢vrsto ubedenje ... kako baS u ovo vreme Istok treba da
postane mocan i da ¢e vladari koji dolaze iz Judeje osvojiti jedno sveopSte
carstvo” (Histories,5,13).

S ovim mislima na umu ne bi trebalo smatrati narocito neobi¢nim Sto su
mudraci sledili zvezdu u potrazi za “carem judejskim Sto se rodio” (2. stih).
Dodajuci na gornji podatak, trebalo bi da imamo na umu mogucénost da je Bog
koji je “zapovedio” mudracima “u snu ... da se ne vracaju k Irodu” (12. stih)
njima mozda dao i snove o “zvezdi’ i njenom znacenju, pre nego Sto su poceli
da istrazuju.

Znacajna misao u ovoj pri€i je da su mudraci pozitivho reagovali na Bozje
vodstvo. ISli su za zvezdom i nasli “cara judejskog”.

Tako oni, naSavsi Isusa, “padoSe i pokloniSe mu se” (11. stih). Ovaj po-
datak ima klju¢ni znaCaj u Matejevom pripovedanju posto je, prema zakonu
Deset zapovesti, Jevrejima bilo zabranjeno da se “klanjaju” ili da “sluze” bilo
¢emu osim samome Bogu (2. Mojsijeva 20,3-5). Stavljajuci akcent na podatak
da su mudraci pali na kolena i poklonili se — u knjizi pisanoj za Jevreje, Matej
nedvosmisleno tvrdi da je Isus — Hristos, niko drugi do “s nama Bog” — tema
koju je poCeo da istiCe u 1. glavi i koju ¢e nastaviti da posebno osvetljava kroz
celo svoje Jevandelje.

Komunikacija koju su mudraci imali s Isusom nije bila zavrSena njihovim &i-
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Njemu svojih skupocenih darova (11. stih). OboZavanje se nikada ne zbiva
isklju€ivo u nasim umovima. Naprotiv, ono se preliva u svet svakodnevice kada
ljudi i Zene, iduéi za primerom mudraca, predaju sebe same i svoje bogatstvo u
znak svog odgovora Onome kome “tako omile svet da je i Sina svojega jedino-
rodnoga dao” (Jovan 3,16).

Kada su mudraci predavali svoje darove, to je bilo ¢in oboZavanja u istoj
meri koliko i njihovo savijanje i klanjanje. Pored toga, njihovo davanje je obez-
bedilo ona veoma potrebna materijalna sredstva kojima ¢ée Josif malog Cara
odvesti u Egipat, u zemlju u kojoj ¢e biti bezbedan od zlih namera Iroda Ve-
likog.

Treéi odgovor na Isusa u drugoj glavi Mateja je reakcija jevrejskih voda.
Matej piSe da je “sav Jerusalim” bio “uplasen” dolaskom mudraca i njihovih reci
i pitanja u vezi s rodenjem “cara judejskog” (stihovi 2, 3). Jevrejske vode su
razumele smisao misije mudraca i mogle su da izdvoje malu finu €injenicu da
¢e, prema Miheju 5,2, Mesija biti roden u Vitlejemu (stihovi od 4-6).

Velika tragedija sadrzana u drugoj glavi je, medutim, Sto su jevrejske vode
bile naoko uznemirene zbog straha od onoga Sta bi Irod mogao da ucini,
umesto da budu uzbudeni i sre¢ni zbog verovatnog dolaska Mesije. Njihovu
reakciju na Hrista Matej opisuje kao izrazavanje krajnje ravnodusnosti. Oni nisu
putovali u Vitlejem; nisu ni¢im potvrdili Irodov strah i mrznju, niti su pokazali
interesovanje za mudrace koji su se klanjali Isusu. Nije im bilo vazno

Tako vidimo kako Matej vesto prikazuje tri moguce reakcije na “Isusa proz-
vanoga Hrista” (1,16): Zestoko odbacivanje, obozavanje i ravnodusnost. S ovim
opisom Matej najavljuje nekoliko tema koje ¢e se viSe razvijati kako on bude
nastavio sa svojim izlaganjem Hristovog Zivota.

Jedna od tih tema je da Isusov dolazak uvek deli ljude i dovodi do sukoba.
Suocen s Njegovim zivotom, naukom i izjavama, svaki ¢ovek je prinuden da
reaguje u kontekstu (1) slavljenja i dobrodoslice, (2) mrznje i protivljenja ili (3)
hladne ravnoduSnosti.

Druga tema koju Matej istiCe u drugoj glavi je ¢injenica da neznaboSci Isusa
Cara prihvataju i obozavaju, nasuprot jevrejskom odbacivanju. | jedno i drugo
je svojevrstan paradoks. lako bi Citalac mogao da ocekuje da Jevreji radosno
oCekuju i dobrodoslicom docekaju svog Cara, on bi teSko ocekivao da jedno
Jevandelje, pisano da ubedi Jevreje u Isusovo mesijanstvo, u tako pohvalnom
svetlu slika neznabozacke mudrace.

Tacno je, 0 mudracima se nigde u Novom zavetu ne govori pohvalnim re-
¢ima. lzlaganje price o mudracima u drugoj glavi je zapanjujuce koliko i nacin
na koji je Matej predstavio Cetiri Zene u 1. glavi. Vraci i astrolozi su od Jevreja
bili podjednako prezreni koliko i prostitutke i pokvarenjaci. Ipak, Matej o njima
govori kao o onima koji ulaze u carstvo, dok su Jevreji ostavljeni napolju. Ova
tema se produzava i kroz celo njegovo Jevandelje — Jevandelje koje se
zavrSava Hristovom zapoveSc¢u svojim sledbenicima da “u€ine u€enicima sve
narode” (28,19).
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ZavrSna tema u Mateju koja se odnosi na reakcije na Hrista u drugoj glavi je
misao da “Irod nije samo zlo¢a ovog Jevandelja; ne, on je — bilo koji Covek”
(Bruner 1:51). Irod Zivi u svakome od nas. Sustina “irodizma” je u tome Sto je
on bio car svoga carstva i svog zivota i 5to nije dopustao nikakvu konkurenciju
od Hrista, ili bilo koga drugog. Irodov problem je sredisnji, centralni problem,
srz greha.

Svaki gresnik zeli da bude svoj car, svoj licni Bog. Egocentri¢nost je u
srediStu greha. Tako vidimo da je razapinjanje egocentri¢nog telesnog ¢oveka,
svoga “ja” preuslov za pravo gradanstva u nebeskom carstvu. Matej ¢e tu temu
joS potpunije razviti kroz svoje Jevandelje, kako se Hristos bude kretao u
pravcu svog krsta i stalno govorio svojim ucenicima da i oni moraju da se
razapnu (16,2111-28; 10,38.39).

Kada Irod u meni (ili tebi) sretne Boga u Hristu Isusu, neSto mora da
popusti. lli ¢emo mi na kraju razapeti Njega, ili ¢emo dopustiti Njemu da
razapne nas. Kona¢no, nema srednjeg puta kada je re€¢ o Caru Isusu. “Niko ne
moze dva gospodara sluziti” (6,24).

® Primena Redi

Matej 1. i 2. glava

1. Koje pouke mogu da steknem iz izveStaja o €etiri Zene (s izuzetkom
Marije) u Mateju, 1. glavi za svoj li  €ni zivot?

2. Da sam Ziveo u Isusovo vreme, kakvog cara bih ze leo? ZaSto tak-
vog? Ako sam poStenprema sebi, da li najviSe Zelim cara koji moze da
mi omogu ¢€i sticanje materijalnog bogatstva ili onog koji moz e da me
spase od mojih greha? Kako je ta [izabrana] vrednost izraze  na u mom
svakodnevnom zivotu?

3. Kakva je moja li €éna reakcija na Cara Isusa? Da li je to Irodova reak -
cija ili reakcija mudraca, ili sam svojom ravnodusn o5¢u odustao od
bilo kakvog reagovanja?

4. Kakve bih “darove” mogao ponuditi Hristu? Na koj e naéine mogu
bolje da izrazim te svoje darove na danasnji dan?

5. Da li u meni stvarno zivi jedan “lrod”? Ako zivi , Sta preduzimam na
tom planu?

6.  Ako je Bog dopustio da Isus odraste u mestu kakv o je bilo Nazaret
(Jovan 1,46), zaSto se, za svoje propuste i neuspeh e, ja ponekad
“vadim” na svoje mesto ro denja ili na prednosti koje su mi uskra  éene
rodenjem?

7. Kakve pouke mogu da nau €im iz Matejeve genealogije po pitanju

“naivne” upotrebe tekstova kojima bih dokazao ovu i li onu tvrdnju?
Sta od genealogije mogu nau é&iti o &itanju Biblije?
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® |strazivanje Reci

1. Uporedi tekst iz Mateja 1,22.23 s onim u Isaiji 7,14 u svim prevodima
Biblije do kojih mozeS da do deS i koje mozeS da koristiS. Naro €ito
obrati paznju na tekst u lIsaiji 7,14 u modernim pre vodima. PotraZi
jevrejsko zna €enje re i devojka [virgin] iz Isaije 7,14 u nekoj dobroj
konkordanciji. Sta o toj re  &i u Isaiji i Mateju kaZze SDA Bible Commentary?
Kako ovo kratko prou €avanje moZze da ti pomogne da bolje razumes
probleme koji se pojavljuju prilikom prevo denja biblijskih tekstova?
Sta ti ovo prou éavanje kazuje o na &inu na koji su novozavetni pisci
koristili starozavetne re  €i?

2.  Svako od ¢etiri Jevan delja govori o Isusovom ro denju i ranim godi-
nama (do tridesete godine) iz druga ¢€ijeg ugla. Pro ¢itaj izveStaje o
tome u svim Jevan deljima. Potom, na ¢€istom listu u svojoj beleznici za
Mateja na€ini €etiri vertikalna stupca (po jedan za svako Jevan delje).
Slede ée, nacéini pregled doprinosa svakog Jevan delja u odgovaraju ¢i
stubac. Zasto su po tvom miSljenju pisci polazili o d koncepata
ogromne me dusobne razlike? Da li je ta razli ¢itost dobra ili losa?
Zasto?

® Dalje proucavanje Reci

1. Radi generalnog uvida u materiju, pogledaj tekst Elen Vajt u “ Cezniji
vekova”, str. 19-92 (orig.).
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DRUGA GLAVA
CAR SE PRIPREMA ZA SLUZBU

Matej 3,1 — 4,16

Prve dve glave Mateja izlazu nam Isusove ljudskeZanske “preporuke” i pred-
stavljaju tri mogda na‘ina reagovanja na Njega. One tal@pokazuju da&e fokusna,
Zizna taka Isusovog dela biti da “izbavi svoj narod od gaefjihovih” (1,21).

Sledée dve glave pokte pricu o bozansko/ljudskom Mesiji i Caru, nakon Sto je
dostigao godine zrelosti i postao spreman da @teosvoju javnu sluzbu. U 3. glavi se
upoznajemo s Jovanom Krstiteljeitamo o Isusovom krStenju. Prvih Sesnaest stihova
4. glave nas vode kroz Isusova kuSanja i daljedevpaietka njegove sluzbe propove-
danja i pozivanja prvih ¢enika.

Tekst iz Mateja 3,1 do 4,16 na tajdracini kljucni most izméu prica o detetu i
Caru Isusu, iz 1. i 2. glave i petka Njegove javne sluzbe u 4,17-25 i proglaSavanja
nacela Njegovog carstva od 5. do 7. glave. O teksMateju 3,1 — 4,16 najbolje je
misliti kao o zavrSnim koracima u priprenga i pripremi samogCara, pre nego Sto
otpa‘ne svoju viSe nego vaznu javnu sluzbu.

® Ulazenje u ReC

Matej, 3. glava

Proéitaj 3. glavu Mateja dva puta. Za vreme drugog  €itanja po €ni da se
boriS sa slede ¢im pitanjima i problemima:

1. Isusa smo, u 2. glavi, ostavili kao dete. Njemu je u me duvremenu
trideset godina. U 34. godini  ée umreti. Istrazi drugu glavu Luke i
prona di jedini izveStaj koji je sa €uvao neko od pisaca Jevan delja o
“nepokrivenim” godinama Isusovog zivota. Zasto je, po tvome misl-
jenju, Matej presko ¢€io gotovo ceo Isusov zemaljski zivot? U jednom
kratkom pasusu objasni Sta to, po tvom misljenju, z naéi u odnosu na
razliku izme du Matejevog Jevan delja (ili bilo kojeg drugog Jevan delja)
I neke tradicionalnije biografije. Kako tu razliku povezati s razlikom u
nameri izme du jednog Jevan delja i tradicionalnih biografija?

2. Nagcini spisak li €nih osobina Jovana Krstitelja. Kako bi okarakteri-
sao Jovana kao li énost? Posluzi se marginalnim napomenama uz 3. i
4. stih, radi otkrivanja simboli €nog zna €enja Jovanove ode ¢e. Radi
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dobijanja pune dubine smisla tog simbolizma, potraz i reference o lliji u
Malahiji i Mateju u nekoj konkordanciji.

3. Sluze ¢éi se marginalnim podacima u Bibliji, na  di starozavetno mesto
za citat u 3,3. Kakvu je krupnu promenu u €inio Matej, koja se odnosi
na liénost u poslednjem redu marginalnog komentara? Kakav je dublji
smisao te promene?

4. Nabroj osnovne karakteristike Jovanove poruke u 3,2-12. Koje su,
po tvom misljenju, dve najvaznije zizne ta  €ke te poruke? Zbog ¢ega si
bas te dve izabrao za zna €ajnije od drugih aspekata njegove poruke?

5. Razumevanje odre denih klju €énih re €i u 3. glavi pomo ¢€i ée ti da bolje
razumes$ to poglavije. U biblijskom re  €niku potrazi zna €enje re €i kao
Sto su pokajati se, nebesko carstvo, krStenje, farisejadskej [repent, king-
dom of heaven, baptism, Pharisee, Sadducee].

6.  ZaSto je Isusu bilo potrebno da se krsti? U jedn  om ili dva pasusa
objasni na koji na €in se Isusova potreba za krStenjem razlikuje od
nase.

7. Navedi glavne stvari koje su se dogodile priliko  m Isusovog krstenja,
u 16. i 17. stihu. U nekoliko re ¢&enica objasni zna €aj svakog od tih
dogadaja za pri éu Jevan delja i plan spasenja.

® |strazivanje Reci
Carev prete ¢a

“U ono pak doba”, kaze tekst u Mateju 3,1, “dode Jovan Krstitelj, i uc¢ase.”
Izgovorivsi tu kratku frazu, Matej preskaCe gotovo preko deset jedanaestina
Isusovog celog zivota. U potpunosti nedostaju bilo kakvi podaci o Njegovom
detinjstvu, mladosti i ranom periodu sazrevanja. Druga glava ga ostavlja kao
malo dete u Nazaretu, a treca prihvata pripovedanje u vreme kada ga je krstio
Jovan, kada mu je, kako kaze Luka, bilo “oko trideset godina” (Luka 3,23).

Jedini izvestaj koji nam daje neki od jevandelista o Isusu u meduperiodu od
trideset godina je Lukin prilog o dogadaju kada je Isus kao decak bio u hramu i
kada je Josifu i svojoj majci izjavio da se odvojio od njih zato Sto mu je trebalo
“u onom biti Sto je Oca mojega” (Luka 2,49). Jedini preostali podatak koji u
Novom zavetu imamo o0 “nedostaju¢im” godinama Isusovog zivota je da On
“napredovase u premudrosti i u rastu i u milosti kod Boga i kod ljudi” (Luka
2,52).

Potpuna tiSina na strani Mateja, Marka i Jovana i gotovo potpuna tiSina na
strani Luke o najvecem delu Isusovog Zivota porucuju nam nesto o karakteru
Jevandelja: ona su “abnormalne biografije”. Matejevo Jevandelje, kao i ostala
tri Jevandelja, nije optimalno uravnoteZen izveStaj o Isusovom Zivotu. Naprotiv,
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re€ je o izveStaju “izvan ravnoteze” koji, kako ¢emo videti, daje neproporcion-
alni prostor dogadajima koji su vodili prema Isusovoj smrti i vaskrsenju. Dok
“normalna” biografija postavlja fokus na ukupan Zivotni vek centralne li¢nosti i
verovatno daje veoma mali broj strana izveStaja o smrti junaka, Matej i njegove
“kolege” stavljaju te proporcije “naglavacke”. Zasto, pitacemo? Razlog je u
tome Sto Isus nije bio obi¢an Covek i zato Njegova biografija ne moze da bude
obi¢na biografija. Naprotiv, bice to prica o Bogo-Coveku koji je doSao na Zemlju
da, umiranjem za grehe sveta (26,28; 16,21), “izbavi svoj narod od greha nji-
hovih” (1,21). Ova disproporcija nastaje zbog toga Sto Isusova smrt i pobeda
nad smréu €ine klju€ni deo priCe. Bez njegove smrti i vaskrsenja nema potrebe
za iznoSenjem ostatka price.

Jevandelje se, od pocetka do kraja, usredsreduje na temu beznadeznosti u
kojoj se nalaze greSna ljudska bic¢a i Bozjeg reSenja za tu beznadeznost u
Isusu. Tako imamo da Matej materijal za svoje Jevandelje bira na bazi njego-
vog doprinosa razumevanju Isusove spasonosne otkupiteljske misije.

Jedan od Kklju€nih elemenata u tom razumevanju koncepcije je uloga
Jovana Krstitelja kao Isusovog preteée. Cetiri stotine godina pre Isusovog ro-
denja je prorok Malahija izloZio ideju da ¢e jedan pretec¢a naciniti uvod u mesi-
jansko doba. Malahija je prorokovao da ¢e preteca biti prorok llija (Malahij 4,5).
Matej se ukljuCuje u tu aluziju o preteci, piSuc¢i o Jovanu koji je imao “haljinu od
dlake kamilje i pojas kozan oko sebe” (4. stih). Nije slu¢ajnosti Sto 2. Carevima
1,8 daje isti opis llijine odece. Prakticno, Matej identifikuje Jovana, opisujuci
njegovu odecu, kao proroCki predskazanog preteCu mesijanskog carstva i nje-
govog Cara. Na tu temu Matej Ce se vratitiu 11,14.

Matej u meduvremenu spaja simboliku llije s drugom aluzijom na pretecu,
koju je izvadio iz Starog zaveta. Matej u 3. stihu citira Isaiju 40,3 i predstavlja
taj citat kao proroCanstvo po kojem ¢e Jovan doci kao “glas onoga 5to vie u
pustinji: pripravite put Gospodu, i poravnite staze Njegove”. Mastovito pri-
kazivanje Isaijine slike crtane reCima je priprema puteva u ocekivanju posete
cara. To je, po Matejevim reCima, Jovanov posao. On priprema put.

Ono Sto Zelimo da naglasimo u vezi s nainom kako Matej koristi tekst iz
Isaije 40,3 jeste da on vrSi krupnu zamenu u znacenju prorokovih reci. Dok
Isaija kaZze da treba poravniti staze za “Boga”, Matej re¢ “Bog” zamenjuje za
“Njega” — odnosno, Isusa. Matejevi Citaoci na ovaj nacin dobijaju novu dozu
poucavanja koje je on zapoc€eo u 1,23 — da je Isus, prozvani Hristos, stvarno
“nama Bog”. Na jednostavan, a ipak vest nacin, naS pisac ¢e neprestano
usadivati u naSe misli glavne teme svog Jevandelja.

Matejeva ukupna slika Jovanove odecée i onoga Cime se hranio odiSe jed-
nostavnoSc¢u. Njegov nacin Zivota je u velikoj saglasnosti s njegovim propove-
danjem i porukom o pokajanju.

lako je Krstiteljev nacin Zivota verovatno bio jednostavan, njegova vest je is-
tovremeno i slozena i duboka. U njoj je sadrzano najmanje Sest elemenata. Na
prvom mestu i pre svega Jovanova vest je poziv ha pokajanje (2. stih). Bas taj
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poziv ponovo postavlja Jovana u liniju s prorokom llijom, &ija se sluzba koncen-
trisala oko njegovog sukoba s Ahavom, Jezaveljom i otpalim sveStenstvom,
kada je pozivao i Izrailj i njegove vode da se pokaju od onoga Sto rade.

Gréka re¢ za pokajanje moze se prevesti u smislu “predomisliti se” ili
“promeniti svoj nacin razmisljanja”. Medutim, u Jovanovim mislima, kao i u
celom Novom zavetu generalno, pokajanje podrazumeva ne samo promenu
misli nego i promenu Zivota. Zahvaljuju¢i tome, Jovan od svojih sluSalaca trazi
da “rode rod dostojan pokajanja” (8. stih). Mentalna osvedocCenja o tome $ta je
pravo nisu dovoljna. Jovan poziva na promenu u usmerenju celokupnih Zivota
svojih sluSalaca, usmerenju koje se odrazava u Zivotima koji ¢e se Ziveti u
skladu s Bozjim nacelima.

Drugi element u Krstiteljevom propovedanju je izjava da “se pribliZi carstvo
nebesko” (2. stih). Ta najava podrazumeva da je ispunjenje proroanstva na
pragu, da ¢e se Bog joS jednom otkriti kao Car lzrailja, kako su to predskazali
proroci (vidi, na primer, Mihej 4,7; Zaharija 14,9). U tom trenutku je doSao kraj
jedne ere, jednog doba, a druga ¢e uskoro poceti. Nebesko carstvo ¢e uskoro
probiti zemaljske sfere; Narodi na Zemlji uskoro ¢e biti suoceni s Bozjim
spasenjem i sudom.

Ovakvi pojmovi su u jevrejskoj misli pre Jovana bili uobicajeni. Njegov do-
prinos temi bila je blizina carstva.

Sama po sebi, blizina ne bi bila tako zastraSujuéa, ali bi, u jevrejskom raz-
misljanju, dolazak carstva bio vreme suda, vreme kada Bog kaznjava zle, a
nagraduje pravedne. Taj element suda Cini tre¢i i nezamenljivi aspekt vesti
Jovana Kirstitelja. Rezultat toga je da on moze da govori o “gnevu koji ide” (7.
stih), o sekiri koja vec stoji “kod korena drvetu” (10. stih) i Onome koji ¢e doci
da “skupi pSenicu svoju u zitnicu”, dok ¢e plevu spaliti “ognjem veénim” (12.
stih).

U svetlosti kako blizine, tako i veliine carstva koje dolazi, Jovan viCe i trazi
od svoijih sluSalaca da donesu pokajanje, kao i da dovedu “rod” (Zivote) u sklad
s tim pokajanjem.

Nazalost, kako Jovan vidi — Jevreji i njihove vode ne razumeju ni dubinu
trazenog pokajanja niti znacenje trazenog roda. Oni su pogresno shvatili uslove
spasenja. Ovo nas dovodi do Cetvrtog elementa u Jovanovoj zastrasujucoj
vesti: beskorisnost verskih rodoslova. Ubrajati se u decu Avramovu nece biti
dovoljno za prolazak kroz predstoje¢i sud (9). Za mnoge Jevreje je bilo
nezamislivo da potomci velikog patrijarha budu izuzeti od BoZzjih blagoslova.

Jevreji nisu jedini koji su primili tu misao. Mnogi hriS¢ani u svojim razli¢itim
ograncima (npr. katolici, baptisti, adventisti itd.) bavili su se sli¢nim mislima.
Medutim, svako takvo razmiSljanje je varljivo. Kona¢no, “moze Bog i od
kamenja ovoga podignuti decu Avramu” (9. stih). Bog nije zavisio od Avramovih
potomaka po pitanju ostvarenja svojih namera u Jovanovo vreme, niti On u
dvadesetom veku zavisi od bilo koje odredene grupe. Ono Sto je pred Bogom
vredno, je, po Jovanovim rec€ima, srce koje se kaje i zivot obelezen radanjem
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zdravog roda.

Tako dolazimo do petog aspekta Jovanove vesti — priznavanja greha i
krStenja (6. stih). Narod se masovno odazivao njegovom propovedanju. | tako
“izlazaSe k njemu Jerusalim i sva Judeja, i sva okolina Jordanska” (5. stih). Oni
u Krstitelju osecaju silu i osobine llije i drugih proroka. Osecaju originalnost
Jovanove lignosti i njegove vesti. Cak su i verske vode toga vremena (fariseji i
sadukeji) oduSevljeni i dolaze, oCekujuci da Jovan nad njima izvrSi obred, a od
svega toga im je ostala osuda koju im je Jovan uputio. Svoj deo govora o
Avramu Jovan drzi tek posle njihovog dolaska. Ocito je da su gradanske i
svestenicke verske vode jevrejske crkve bile posebno sklone da se oslanjaju
na svoju versku pripadnost.

Od svih koji su dolazili Jovan je trazio priznanje greha i krstenje. DoduSe,
za Jevreje krstenje nije bilo nikakva novost. Oni su redovno primenjivali obred
krStenja kad bi primali neznaboSce u judaizam. Ali Jovan je u tom delu ucinio
divovski korak napred kad je pozvao na krstenje one koji su bili Jevreji po ro-
denju. To je bio sablaznjujuci, uvredljiv deo njegovog rada. Nikada do tada
videno krStavanje Jevreja nesumnjivo je ucinilo Jovana na daleko poznatim, pa
su mnogi dolazili da ga slusaju.

On je prakti¢no govorio da nije dovoljno biti samo roden kao Avramov po-
tomak. | Jevreji moraju da priznaju svoje grehe i da se operu od svoje proSlosti
ocCiS¢ujucom vodom krStenja. Tako je on mnoge “krS¢avao u Jordanu” (6. stih).

Priznavanje greha i krStavanje u ovom kontekstu moralo se ubrajati u “rod
dostojan pokajanja” (8. stih). U svetlosti brzog priblizavanja carstva, Jovan
poziva izrailjske vernike da se odvrate od svojih starih na€ina razmisljanja i da
¢ine korake ka novom nacinu Zivota.

Predmet krStenja nas dovodi do kulminacije Jovanovih tema — do Isusa.
Prema Jovanovim re€ima, njegovo vodeno krstenje je samo simboli¢ki na-
govestaj jednog vaznijeg krstenja koje ¢e voditi Onaj koji dolazi za njim. Taj koji
dolazi nec¢e krStavati samo vodom nego “Duhom Svetim i ognjem” (11. stih).
lako nije sasvim jasno kako Ce Isus krStavati Svetim duhom i ognjem, najprib-
liznija ideja je da “Ce On iskreno pokajane krstavati u blagodati Svetoga Duha,
a nepokajane u ognju suda” (Bruner 1:80). Ta sugestija se pouzdano uklapa
kako u opsti kontekst 3. glave, tako i u specifi¢ni kontekst 12. stiha koji prika-
zuje Isusa na poslednjem sudu kako vitla orudem za trebljenje i skuplja
“pSenicu svoju u Zitnicu [tj. nebo], plevu (spaljuje) ognjem vecnim (vidi takode
Otkrivenje 14,14-20).

Carevo pomazanje

Jedan od dogadaja iz 3. glave koji najviSe zapanjuje je podatak da Isus
dolazi da ga Jovan krsti. Konac¢no, zar Jovan vec¢ nije javno predstavio Isusa
kao Onoga koji ¢e krstavati krStenjem vec¢im od njegovog (11 stih)? Ali ovom
prilikom Isus dolazi kao primalac obreda krStenja i to je Njegov prvi ¢in kao
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odrasle osobe u pri¢i Jevandelja. Zaista, nije ¢udo 5to je Jovan zapanjen.

Razmotrimo, zatim, zna¢enje Jovanovog krstenja. To je krStenje pokajanja,
za kojim sledi priznanje greha, a sada ovde imamo Nekoga ko dolazi da se
krsti, a kome nisu potrebni ni pokajanje ni priznanje greha. Imajuci to u vidu, ne
treba da nas Cudi Sto se Jovan raspravlja s Isusom i protestuje, tvrdeéi da
Njemu nije potrebno da ga on [Jovan] krsti, nego da treba da se dogodi obr-
nuto (14. stih).

Isus ne prihvata odbijanje i kaze Jovanu, “ostavi sad”, misleé¢i da ¢e se niji-
hov odnos promeniti u buduénosti kada Isusov status, kao Gospoda, postane
pravdu” (15. stih). Ove reci, koje je medu piscima Jevandelja ostavio samo
Matej, pokrenule su mnoge diskusije po pitanju njihovog pravog znacenja.

Znacenje ovih Isusovih reci treba da posmatramo u kontekstu celokupne
poruke Jovana Krstitelja u 3. glavi Mateja. Tako se stiCe utisak da se Isusova
upotreba reci pravdaodnosi na kvalitet Zivota kakav je Jovan zahtevao od svo-
jih kandidata za krStenje. “Dolazeci i pokoravajuéi se obredu krstenja”, kaze
autor Majkl Grin, “Isus prihvata okolnost da Bog od Njega, kao i od ostalih,
zahteva potpuno posvecenje Zivota i svetost karaktera” (M. Green, 61).

Jovanovo krStenje je simbol tog apsolutnog predanja. Pod takvim okol-
nostima Jovan “pristaje” da krsti Onoga za koga je javno priznao da je veci od
njega.

Za Isusovo krstenje su nesumnjivo postojali i drugi razlozi. Jedan od njih je
bio Sto ¢e On pred kraj svoje sluzbe traziti krStenje od svojih sledbenika
(28,19). 1z te perspektive posmatrano, Hristovo krStenje se moze gledati kao
davanje primera drugima za oponasSanje. Zbog toga je i Elen Vajt mogla da
kaze da “Isus nije prihvatio obred krStenja u kontekstu priznanja krivice koja bi
Njemu mogla biti pripisana. On se identifikovao sa greSnicima, preduzimao
korake koje mi treba da preduzmemo i radio posao koji mi treba da radimo”
(EGV, DA 111).

Ne treba nikada da zaboravimo da se, iako je sdm bio bez greha, Isus to-
kom celog svog zivota poistovecivao s gresSnicima. Ne samo Sto je svoju sluzbu
zavrSio na krstu izmedu dvojice razbojnika, nego je i svoj javni rad otpoceo u
reci, medu gresnicima koji su se kajali. Matej dosledno odslikava Isusa kao
Onoga koiji je “s nama Bog”.

Isusovo krstenje treba razumeti i kao javno obznanjivanje dolaska Mesije i
pocetka Njegove sluzbe. Ne samo Sto je Jovanu ovim pruzena prilika da javno
predstavi Isusa kao Mesiju i Spasitelja (Jovan 1,29-34), nego je i Bogu Ocu
pruZzena prilika za javno opravomocenje, iako je nemoguce proceniti koliko
medu prisutnima bilo onih koji su razumeli Sta se dogodilo neposredno posle
Isusovog krstenja.

Najmanje Sto mozemo prihvatiti je okolnost da su bar Jovan i Isus uogili
znacCaj zbivanja u tekstu Mateja 3,16.17, dok nam je jedino moguce da na-



34 MATEJ: JEVANDELJE O CARSTVU

gadamo i pretpostavljiamo da su oni koji su, duhovno, bili u dodiru s Bogom
morali naslutiti ponesSto od tajanstvenosti koje su nastale kad je Isus izaSao iz
vode. | razume se, do trenutka kad su Jevandelja nastala u pisanom obliku,
Bog je za sledece generacije ve¢ otkrio vaznost i smisao dogadaja posle ovog
krstenja.

Tih dogadaja je, kako je izlozeno u Mateju, bilo tri. Prvi, otvaranje neba,
simbolic¢ki je pokazivao da je ponovo uspostavijena komunikcija izmedu neba i
Zemlje (uporedi Jezekilj 1,1). Od vremena kad su umrli trojica poslednjih jevre-
jskih proroka (Agej, Zaharija i Malahija), pre oko Cetiri stotine godina, u Izrailju
nije bilo direktnih vizija od Svetoga Duha. Otvaranjem neba simbolizovan je
zavrSetak perioda prorocke praznine.

Izvan toga, otvaranje neba je pripremilo put za drugi dogadaj posle krstenja
— “i Duha Bozjega gde silazi kao golub i dode na Njega” (16. stih). Taj dogadaj
ne treba shvatiti tako da Isus nije imao Svetoga Duha pre krstenja. Konacno,
On je bio Marijin Sin “od Duha Svetoga” (1,18). Ne, ovo “oznacava prekretnicu
u istoriji spasenja, jer tek kada Duh dode, pocinje Mesijina sluzba” (uporedi
Dela 10,38), a Isusa postavlja u red s odredenim narodnim vodama u Starom
zavetu — Gedeonom (Sudije 6,34), Samsonom (15,14), Saulom (1. Samuilova
10,6) — na koje je doSao Sveti Duh, i sa prorocima” (Davies and Allison,
1:335). Uvek iznova imamo primere kako su pojedinci svoj rad za Boga zapo-
¢injali nakon Sto biSveti Duh poc¢inuo na njima. Tako je bilo i s Isusom (vidi
takode Isaija 11,1.2).

Treéi dogadaj posle krstenja bio je glas s neba koji je rekao: “Ovo je Sin
moj ljubazni [ljubljeni] koji je po mojoj volji” (17. stih). Te reci su pokazale da je
nebo i stvarno bilo otvoreno.

Ali sadrzaj poruke je zapanjio ljude viSe nego sdm dogadaj. Reci s neba
bile su spoj, fuzija dvaju starozavetnih stihova — Psalam 2,7 i Isaija 42,1. Svi
Jevreji su prihvatali 2. psalam kao opis Mesije, Cara od Boga, koga su ocekiv-
ali. Citat iz Isaije, 42. glave (“koji je po mojoj volji” [3,17]) poCetak je teksta o
sluzi Gospodnjem kome je odredeno da trpi zlostavljanje i protivljenje. S tim
¢injenicama na umu Vilijem Barkli zakljuCuje da je “u krStenju Isus bio suocen s
dve izvesnosti — jednom da je zaista On bio taj izabrani od Boga i izvesnoSc¢u
da je put koji je bio pred njim bio put krsta. U tom trenutku je znao da je izabran
za Cara, a znao je i to da Njegov presto mora da bude — krst” (Barclay, 1:53).

® Ulazenje u ReC

Matej 4,1-16
Tekst u Mateju 4,1-16 pro €itaj najmanje dva puta. Prilikom poslednjeg
€itanja po €ni da trazis odgovore na slede ¢€a pitanja i probleme.

1. Navedi zajedni €ke elemente izme du 3,16.17 i 4,1.2. Kako ti zajedni €Ki
elementi pokazuju vezu izme du pri€e o krStenju iz 3. glave i pri €e o
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kuSanju iz 4. glave?

2. Navedi zajedni €ke elemente u tri iskuSenja. U istom prou  €avanju, uo €i
razlike u na ¢éinu kako se davo obra ¢a Isusu u tre éem iskuSenju, za
razliku od obra €anja u prva dva. U jednom ili dva pasusa napiSi svo ja
razmiSljanja o zna €enju zajedni €kih elemenata. Na sli €an nagin, napisi
i svoja razmiSljanja o razlici pristupa u tre  éem iskuSenju.

3. Da li nalazi$ neke elemente progresije u tri isk  uSenja? Ako je odgovor
potvrdan, koji su to elementi?

4. Kakav je opsti zna €aj pri €e o kuSanju u odnosu na razvijanje Matejeve
priée? Uoéi Sta je po tvome misljenju sustina ili sredisni du blji smisao
svakog kuSanja. Da li Sveti Duh ikada nekoga vodi u iskusenje?

® |strazivanje Reci
Car na ispitu

Sva tri sinopti¢ka Jevandelja stavljaju Isusovo kuSanje, hronoloSki nepos-
redno posle Njegovog krStenja i boZanske manifestacije Njegovog statusa
BozZjeg Sina. Isus je u ovom trenutku spreman da otpocne svoj javni rad
propovedanja Bozjeg carstva ljudima. Kljuéno pitanje s kojim se On suocio je
kako treba da izvrSi taj svoj zadatak. S krstenja je, kako smo videli u prethod-
nom odseku, otiSao, a u uSima su mu odzvanjali delovi teksta iz Psalma 2,7
(ovo je Sin moj”) i Isaije 42,1 (“koji je po mojoj volji”) (3,17). Prvi od tih tekstova
upucuje na mogucu ulogu Cara-osvajaCa, a drugi na ulogu Sluge koji pati.
Najvazniji izbor s kojim se suoCavao Hristos u pocetku svoje sluzbe je sama
priroda te sluzbe. Da li ¢e prihvatiti stazu Cara-osvajaca ili Sluge koji pati? Da li
¢e se odluditi za presto ili za krst? IskuSenja kojima je ovom prilikom Isus bio
izlozen moramo posmatrati u kontekstu njihovog mesijanskog znacenja.

Veliko Hristovo iskuSenje tokom celog Njegovog zemaljskog Zivota bilo je
da izbegne krst namenjen Sluzi koji pati. To iskuSenje je sustina 4. glave
Mateja. Osim toga, kako Matej objasSnjava, to iskuSenje ¢e i dalje ostati vidljivo
u velikim kriznim momentima Hristovog Zivota, sve do Getsimanije, u kojoj se
On bori s odlukom da izvrSi Bozju volju (vidi, na primer, 16,21-24; 26,36-44).

U 4. glavi nam Matej predstavlja Hristovog glavnog neprijatelja u velikoj
borbi izmedu dobra i zla. U 1. stihu je njemu ime “davo”, a u 3. “kusac”, da bi
ga u 10. stihu Hristos nazvao sotonom (neprijatelj) — koje je njegovo ime od
pada u greh naovamo. Vremenski pre 4. glave davo je bio aktivan iza kulisa,
kao na primer s Irodom, dok sada dolazi u prvi plan.

Dobro je da napomenemo da ni Bog ni Sveti Duh ne igraju aktivhu ulogu u
Hristovom kuSanju. Matej je posebno pazljiv prilikom formulacije svog teksta:
“Tada Isusa odvede Duh u pustinju da ga davokusa” (1. stih). Jakov nam jasno
govori da Bog ne kuSa nikoga (Jakov 1,13). Ali Bog ipak dopusta kuSanje svo-
jih sledbenika radi izgradivanja njihovih karaktera. Kada dodu na teSka mesta,
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hriS¢ani ne treba da misle da viSe nisu u skladu s Bogom. Kona¢no, Hristovo
kuSanje je nastupilo odmah posle Njegovog duhovnog vrhunca prilikom
krStenja. Bozji sledbenici nisu izuzeti od pritisaka u svetu. Naprotiv, oni dobijaju
snagu da se suprotstave tim pritiscima (1. Korinéanima 10,13). Tako je bilo i u
Isusovom slu€aju. On je bio suoCen sa uobicajenim iskuSenjima koja poznaje
ljudski rod, ali je pobedio (Jevrejima 4,15).

Davo pristupa Isusu najpre na tacki Njegove najvece neposredne potrebe
— na hrani. Po tradiciji Mojsija (2. Mojsijeva 34,28) i llije (1. Carevima 19,8)
Hristos je bio bez hrane cCetrdeset dana. Po onome kako kaze Matej, On
“‘ogladne” (2. stih). Onako kako radi sa svima nama, sotona se hvata na Is-
usovu neposrednu, goruéu potrebu, kao moguéu tacku hvatanja, ulaska u
tvrdavu Njegove duse.

Ovde vidimo jednu istinsku potrebu, koju Isus moze da zadovolji ako tako
odludi. Imajuci to na umu, davo uzima bas one reci koje je Otac uputio Hristu
prilikom krStenja. “Ovo je Sin moj”, rekao je Bog potvrdujuci Cinjenicu (3,17).
Sotona u ove reci unosi svoje licno iskrivljenje: “Ako si Sin Bozji”, glasi izazov,
“reci da kamenje ovo hlebovi postanu” (3. stih). Kao i u slu¢aju Eve u Edem-
skom vrtu, prva tacka neprijateljevog napada je izazivanje sumnje i nepover-
enja u Boga i u pouzdanost Njegove reci (1. Mojsijeva 3,1). Zato i imamo izraz,
“ako si...”

Treba vec¢ na pocetku istaci da je iskuSenje da od kamenja nacini hleb —
mesijansko iskuSenje, precizno usmereno na Onoga koji ne samo $to ima mo¢
da to ucini, nego je i svestan da je ima.

IskuSenje da od kamenja nacinimo hleb, za tebe i mene uopSte i nije
iskusenje. Mogli bismo provesti i sledece tri godine na nekom kamenitom pros-
toru i tamo zapovedati kamenju da postane hleb, pa da nikada ne dobijemo
nijednu veknu. Ali — u ovome je poenta —kao autor svega Sto je stvoreno
(Jovan 1,3), Isus je mogao da nacini hleb od kamenja, ili ¢ak iz nicega.

Neki hris¢ani ulaze u beskrajne diskusije o tome Sta je znacilo Sto je Isus
bio “u svaCemu iskuSan kao i mi, osim greha” (Jevrejima 4,15). Na osnhovu
jednostavnog cCitanja Biblije izgleda da je, bez obzira na konstituciju svoje ljud-
ske prirode, Isus bio kusan daleko izvan granice onoga u ¢emu bilo koji Covek
ikada moze biti kuSan. Vecina Njegovih iskuSenja za nas ¢ak i nisu iskusenja,
zato Sto nemamo sposobnost da im se uspeSno odupremo.

lako je Isus nesumnijivo bio gladan i, mada je predlog da od kamenja nacini
hleb morao biti priviaGan, mi promaSujemo poentu ako prvo iskuSenje posma-
tramo samo kao iskuSenje radi zadovoljenja Njegovog apetita. U sustini je to za
Isusa bilo iskuSenje da radi zadovoljenja sopstvenih potreba iskoristi svoju
bozansku mo¢. Da je tako ucinio, znacilo bi da se opredelio da ne Zivi kao
svaki drugi Adamov potomak. Takav postupak bi bio poguban za plan
spasenja, posto bi u takvom trenutku Isus odustao od svog plana da dode na
Zemlju i zivi kao ljudsko bi¢e. Da je upotrebio svoju silu da pomogne sebi,
znacilo bi da je odlucio da postane politicki Car, a ne BoZji Sluga koji pati i
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strada.

Jos vecu specificnu tezinu od iskuSenja s hlebom imala je iz toga nastala
implikacija izbegavanja sveobuhvatno vaznog — krsta. Stvaranjem hleba od
kamenja Isus bi mogao istog trenutka da uspostavi ekonomsko/politicko car-
stvo, pa bi Jevreji vrlo rado poSli za Njim. To je jasno uodljivo iz teksta u
Jovanovoj 6. glavi, kad je Isus nahranio pet hiljada ljudi. Jevreji su u tom cudu
videli obe¢anog proroka koji ¢e biti kao Mojsije (4. Mojsijeva 18,18). Konac¢no,
nije li Isus ucinio ¢udo koje se poredi s cudom dobijanja mfne? Jovan o tome
piSe: “A ljudi videvsi ¢udo koje ucini Isus govorahu: ovo je zaista onaj prorok
koji treba da dode na svet.” Njihov plan je bio “da ga uhvate i da ga ucine
carem” (Jovan 6,14.15). Cak su i uéenici dozvolili da u tom trenutku budu
uklju€eni u akciju promovisanja Isusa u politickog Mesiju (Matej 14,22).

U srzi iskuSenja s hlebom nalazilo se iskuSenje da Isus svoje carstvo
osnuje bez krsta; iskuSenje da postane politi€ko/ekonomsko/vojni Mesija, kak-
vog su Jevreji oCekivali. Odgovarajuéi sotoni, Isus odbija put slave, da bi
umesto njega uzeo put krsta. On se ipak opredeljuje da postane BozZji Sluga
koji pati i strada, koji moze da bude Bogu po volji.

Treba napomenuti da je u sva tri iskuSenja Isus odgovorio davolu re€ima iz
Biblije. “Pisano je”, bio je Njegov dosledni odgovor. Njegova tri odgovora poti¢u
iz 5. Mojsijeve 8,3; 6,161 6,13. Isus je izuCavao svete spise.

Uprkos razlikama medu njima, drugo i trece iskuSenje treba posmatrati u is-
tom svetlu kao prvo. Ako je prvo iskuSenje doslo u trenutku Isusove najvece
neposredne slabosti (glad), u drugom je na meti bila najistaknutija tacka Nje-
gove snage — Njegova bliskost s Biblijom i Bozjim obec¢anjima. Citirajuci iz
Psalma 91,11.12, sotona Isusu predlaze da skoci, “da se pokaze” (stihovi od 5-
7). Posto je Isusa odveo na vrh jerusalimskog hrama, citirajuci Bibliju sotona
nagovara Isusa da svoju boZansku prirodu dokaZze skakanjem u zgusnuto
mnosStvo dole u podnozju.

Ma kako nam to izgledalo apsurdno, ovo nije bila loSa ideja. Konac¢no, zar
Jevreji nisu uvek trazili da vide “znak” (12,38; 1. Korin¢anima 1,22) po kojem ¢e
prepoznati Mesiju kada dode? | ovde imamo savrSen znak. Skok s vrha hrama,
koji se uzdizao preko 120 m nad dolinom “sinova Enomovih” bio bi zaista im-
presivan! Malahija je prorekao da “Gospod, kojega vi traZite”, “iznenada ¢e doci
u crkvu svoju” (Malahija 3,1), pa su odredeni rabini prorekli da “kad se pojavi
car Mesija, bice to stojec¢i na krovu hrama” (Pesikta Rabbati36).

U ocima Jevreja niSta nije imalo takvu teZinu kao ispunjavanje biblijskog
prorodanstva. Ljudi bi se lako “postrojili” iza takvog Mesije. Zeleli su da Mesija
koji dode bude spektakularan. Skok s nacionalnog hrama je bio iskuSenje
upravo zato 5to bi bilo popularnije i bezbolnije na taj nacin okupiti sledbenike
nego putem raspeca. Osim toga, rezultati bi bili odmah prisutni.

Medutim, Isus sotoni ponovo odgovara Pismom. Ovom prilikom On biblijske
reCi suprotstavlja drugim biblijskim re¢ima (“ali i to stoji napisano” — 7. stih),
Sto je posebno umesno u ovoj situaciji, posto je sotona zloupotrebio reci iz 91.
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psalma. Upucujuci sotoni svoj odgovor, Isus nas poucava da nije dovoljno
samo citirati iz nadahnutih spisa. Takve citate moramo precizno istumaciti radi
njihovog znacenja unutar njihovog specificnog konteksta i unutar sveobuhvat-
nog konteksta Bozjeg karaktera. KoriS¢enje citata odlazenjem izvan njihovog
konteksta moze od Coveka da nacini fanatika; takva aktivnost ljude ne moze da
nacini sledbenicima Isusa kakvog nam predstavlja Mate;.

Trece iskuSenje je upereno protiv samog razloga i svrhe Isusovog dolaska
na Zemlju. On moZe da postane vladar sveta (pa u okviru toga verovatno i da
izbavi svoj narod od njihovih greha [1,21]) ako samo padne i pokloni se sotoni
(9. stih). Sustina tre¢eg iskuSenja je u tome Sto su Jevreji s pravom videli
vladavinu svetom kao nesto Sto pripada Mesiji (Isaija 2,2; Jeremija 3,17). lzrail-
jski narod je bio spreman za politickog Mesiju koji ¢e zbaciti omrazeni rimski
jaram.

Medutim, Isus nece ni na koji nacin da se “petlja” sa davolom ili njegovim
metodima. U pustinju kuSanja je doSao tako 5to su mu u uSima joS odzvanjale
tenzije izmedu opcija Cara-osvajaca i Sluge koji pati i strada. Iz ovog svog
iskustva izaci ¢e s potpuno definisanim planom i namerom. I¢i ¢e Bozjim putem
Sluge koji pati i strada, putem koji ¢e ga na kraju dovesti i do mrskog krsta.
Ukupno posmatrano, to je jedini pravi, legitimni put ka cilju Cara-osvajaca (vidi
Otkrivenje 19).

IskuSenja su zavrSena. Isus se opredelio za Bozji put, umesto za stazu
udobnosti i manjeg otpora. Odlucio se za put krsta — krsta koji ¢e biti kulmi-
nacija Matejevog Jevandelja.

Matej nas obaveStava da, u tom trenutku, “ostavi ga davo, i gle, andeli pris-
tupiSe i sluzahu mu” (11. stih). Isus je polozZio ispit i sada je spreman za po-
Cetak svoje javne sluzbe.

® Primena Redi

Matej 3,1 — 4,16
1. Kakve implikacije za svoj li €ni Zivot nalazim u pozivu na pokajanje
koji je uputio Jovan Krstitelj nao  €igled skorog dolaska Bozjeg car-
stva? Na koje sve na €ine moj zivot donosi “rod dostojan pokajanja”?

2. Da li je moj primarni odnos okrenut mojoj crkvi ili Bogu? U kojoj
meri se oslanjam na svoje versko poreklo, svoj vers ki “pedigre”? Je-
sam li i ja, kao nekada Jevreji, doSao do zaklju €ka da Bog, da bi me
mogao pozvati u carstvo, na odre deni naéin zavisi od moje verois-
povesti? Kakav je dublji smisao moje pozicije, one koju ja vidim kao
poziciju svoje veroispovesti?

3. Cemu treba da se nau éim od poniznosti Jovana Krstitelja? (Uporedi
naéin kako Matej govori o Krstitelju, s tekstom u Jova nu 3,30.)



4.

Koliko dobro poznajem Bibliju? Mogu li i ja, kao Isus, da odgovorim
sotoni preciznim citatom, “Pisano je”? Sta mogu da u  &inim da bih un-
apredio svoje poznavanje Bozje re ¢€ii na¢in na koji je treba razumeti?

Kakve pouke iz Hristovih iskuSenja mogu izvu  €i za svoj zivot? Da li
moj svakodnevni Zivot pokazuje da se trudim da se u gledam na carski
put ili na put krsta? Kako to  €inim?

® |strazivanje Redi

Potrazi u konkordanciji re € krstiti [baptize] i njoj srodne re ¢&i (npr.
krStenje i krStavanje).Prou €i svaki citat i na ¢€ini spisak tekstova koji ti
olakSavaju razumevanje (1) zna €enja novozavetnog krstenja, (2) me-
toda biblijskog krstenja, (3) uslova za krStenje. Posle temeljitog prou-
€¢avanja teme samo u Bibliji, mozda ¢ée$ zaklju €iti da je korisno da
temu prou €iS iz perspektive biblijskog re €nika ili nekog sli €nog
priru €nika.

Jovan Kirstitelj nam u 3,2 kaze da se “priblizi ¢ arstvo nebesko”.

Upotrebi konkordanciju (najadekvatnije za ovu svrhu su Strongova,
Jangova ili NIV Exhaustive) i otkrij priviemenu pri rodu carstva. Da li je
carstvo dosSlo prilikom Hristovog prvog dolaska, ili ¢e doéi prilikom

drugog? Na éini spisak svojih dokaza. Sta je druga &ije u tvojim
zaklju &cima? Sta je to nebesko carstvo? Uporedi svoje nala  ze s onima
u biblijskom re €niku.

® Dalje prouCavanje Redi

Radi dobijanja opste slike, pogledaj tekst Elen Vaj  t u DA, 97-131, orig.
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DRUGI DEO: OBJAVLJIVANJE CARA
Matej 4,17 — 16,20

TRECA GLAVA
NACELA CARSTVA — 1. DEO

Matej 4,17 — 5,48

Prva cetiri Matejeva poglavlja provelaO0 su nas kroz cesripd od Isusovog ro-
denja do pdetka Njegove sluzbe u “Galileji neznabdkaj” (4,15). U 4,17 imamo
jedan od najznéanijin stihova u prvom Jevaelju. Izraz “od tada poe Isus’ je
knjizevni oblik koji Matej koristi ovde i u 16,24ako bi Jevadielje podelio na njegova
tri osnovna dela.

Prve cetiri glave su se bavile dno%u Cara. Sledéh dvanaest govore o ob-
javljivanju Cara. U Mateju 4,17 Isus objavljuje civo; tekst u 4,18-25 bavi sedet-
kom Hristove sluzbe i ranim razvijanjem carstv, &. i 7. glava, u okviru impresivne
Propovedi na gori, iznose tiela carstva.

Na osnovu mesta na koje Matej postavlja propovedemo da vidimo logiku. Is-
usova sluzba je do toga trenutka brzo osvajala tproga je bilo potrebno omoditi
ljudima da saznaju odega se sastoji Njegova misija — Stadrati Isusov sledbenik.
Propoved na gori je objasSnjenje za to. PropovedjojKdsus izlaZze néela novog doba,
na nain da svi mogu da vide i razumeju, Matej stavlj@roloski na sam petak
Isusovog dela.

Isusova propoved se pokazala kao jedan od najglawitokumenata u svetskoj is-
toriji. U njoj se On bavi hri&anskim karakterom, uticajem, pravdom, poboZup$
cillevima i prioritetima, odnosima i predanjem Bogu

Propoved se zavrSava napomenom da Isus nije kegjgkviritelji, zato Sto je tio
s “vlascu” (7,29). Priroda te “vlasti” bice tema 8, 9. i 10 glave Mateja.



® Ulazenje u Re€

Matej 4,16 — 5,12

Da bi mogao ste €i ose ¢aj za celu Propoved na gori i njen kontekst,

pro €itaj ceo tekst, od 4,17 do 7,29, jednom ilidva pu ta.

1.

Zapazi kako se materija razvija. Obrati paznju i na glavne razlike u
kontekstu izme du 5, 6. i 7. glave. U Bibliji obi €no imamo podnaslove za
ovu Propoved. Oni su korisni, ali pokuSaj da na  €iniS pregled propov-
edi u svojoj beleznici za Mateja na na ¢€in koji €e odslikati unutrasnju
logiku.

Nakon Sto si prou ¢€io Propoved kao celinu, odvoj vreme za  ¢itanje
njenog konteksta u 4,17 do 5,1 i njenog prvog glavh  og odseka u 5,2-
12. Posle drugog ¢itanja po ¢€ni da obra dujes slede ¢e tacke.

Tekst u Mateju 4,23 (vidi tako de 9,35) istiée tri aspekta Isusove
sluzbe. Navedi ih. Koriste ¢i biblijski re €nik ili komentar prona di pre-
cizno zna €enje svakog od tih aspekata. Kako se oni odnose jed an
prema drugome u ukupnom kontekstu Hristove sluzbe?

Poéni da analiziraS osam blaZenstava (tekst u 5,10-12  raéunaj kao
jedno dvostruko blazenstvo), tako Sto ¢eS na praznom listu hartije
nac€initi €etiri stupca. U prvom stupcu navedi ljudske osobine u sva-
kom blazenstvu; u drugom, dublji smisao svake od ti h osobina; u tre-
¢em, blaZzenstvo i u ¢€etvrtom, kada se blaZzenstvo daruje.

Autor Donald Krejbil je pre nekoliko godina napi sao knjigu na os-
novu na €ela iz teksta u Mateju 5,3-12, s naslovom Carstvo postavljeno na-
glavacke. Gledaju éi u osam blazenstava, napiSi za svako od njih po
jedan kratak pasus, pokazuju ¢i kako se na ¢ela BozZjeg carstva razli-
kuju od principa ovog sveta.

Prou €avaju éi blazenstva, da li si pronaSao na ¢€in da ih kategoriziras
ili 0 njima na ¢€iniS pregled? Da li u njima vidis liniju razvijanja , 1li je nji-
hov redosled nevaZzan? Svoja razmiSljanja o tome i/i  li pregled upiSi u
svoju beleznicu za Mateja.

® |strazivanje Reci

Rani period Careve sluzbe

Verovatno prvo Sto ¢emo primetiti kada Citamo tekst od 4,17 do 5,2 jeste da

je Isusova vest identiCha s veS¢u Jovana Krstitelja: “Pokajte se, jer se pribliZi
carstvo nebesko” (4,17; 3,2). Isusovu sluzbu treba da posmatramo kao nasta-
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vak sluzbe Njegovog preteCe. Kao i Jovan pre Njega, On poziva ljude da se
odvrate od svojih greha i okrenu Bogu, odnosno, da se pokaju, zato Sto“se
priblizi” carstvo nebesko. Vazno je zapaziti da Isus ne poziva na pokajanje da bi
carstvo moglo da dode, nego zato Sto je blizu.

Medutim, koliko blizu je blizu? Konac¢no, Isus i Jovan su svoje reci izgova-
rali pre gotovo dve hiljade godina, a svet joS oCekuje Isusov drugi dolazak.

Ova misao nas dovodi do znacenja nebeskog carstva. Izraz “carstvo ne-
besko” je izraz koji naglaSava jevandelista Matej i koristi ga trideset i dva puta.
Poredenja radi, Luka i Marko radije govore o “carstvu Bozjem”. U sustini ova
dva izraza se odnose na isto, da bi ih Matej poistovetio u 19,23.24. Ipak, postoji
razlog zasto Matej, govoreci o carstvu, generalno koristi nebeskpa ne Bozje 1z
postovanja prema BoZjem imenu Jevreji su izbegavali da ga izgovore. Matej,
koji piSe za Jevreje, respektuje taj deo kulture i svesno koristi izraz “carstvo
nebesko”, dok su Luka i Marko slobodni u upotrebi izraza “carstvo BozZje”,
piSuci za svoje Citaoce neznabosSce.

Ako ostavimo terminologiju po strani, ocito je da je temelj hitnosti u okviru
Jovanovog i Isusovog propovedanja — blizina carstva. Da li je Bozje carstvo
sadasnjost ili buduénost, bila je tema rasprava joS od Hristovog vremena. Bibli-
jski odgovor je, kako izgleda, da je ono — i jedno i drugo. Postoji smisao u
kojem je dolazak Cara Isusa na Zemlju ujedno i najava carstva, ali je tu i drugi
smisao u kojem je njegovo ispunjenje joS u buducnosti. Zbog toga Isus moze
da kaze da “od vremena.. do sadcarstvo nebesko na silu se uzima” (11,12) i da
“le doslo k vama carstvo nebesko” (12,28), iako od svojih u€enika trazi da se
mole za [buduci] dolazak carstva (6,10). Punina carstva ¢e doéi prilikom
Drugog Hristovog dolaska (24. i 25. glava).

Tako se svecano proglaSenje carstva dogodilo prilikom prvog dolaska, ali
0oNno ne postoji u svojoj potpunosti sve do drugog dolaska. Prisutan je i smisao
po kojem je carstvo svuda gde Car viada ili ima podrucje vladavine. Prema
tome, i danas, Car mozZe da vlada u ljudskim srcima, iako Njegovo polaganje
prava nad celom Zemljom Ceka svrSetak sadasnje civilizacije.

Znacajan momenat na koji treba da obratimo paznju na ovom mestu je da
ljudi kao pojedinci mogu da udu u carstvo u trenutku kada prihvate da je Isus
postao Gospodar njihovih Zivota. Sledecih nekoliko Matejevih stihova opisuju
neke od prvih gradana Isusovog novog carstva. Prvo, Matej govori o pozivanju
Cetvorice najranijih ucenika (4,18-22), a onda o tome kako je carstvo dobilo
neke od svojih prvih “obi¢nih” gradana (stihovi od 23-25).

Zagonetni izveStaj o pozivanju Petra, Andrije, Jakova i Jovana ne treba da
sSmatramo potpunim izveStajem o pozivanju tih u€enika, ve¢ pre jednim
uzorkom izveStaja. Osim toga, tekst ne iskljuCuje mogucnost postojanja ranijeg
kontakta s Isusom. Pozitivni aspekti su ono Sto se naglaSava u okviru dvostru-
kog pripovedanja u principu iste priCe. Tekst izdvaja dva momenta. Prvo, oba
“para” brace okrenula su se “taj ¢as” od svog dotadasnjeg nacina zivota i ozbil-
jno primili Isusov poziv. Ne samo Sto su ostavili svoje dotadasnje zanimanje,
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nego “za Njim otidoSe” (stihovi 20 i 22). Drugo, tada je trebalo da postanu “lovci
ljudski”, umesto ribari, ili ribolovci (19. stih).

Ovi najraniji pozivi ilustracija su radikalne prirode hriS¢anskog sledbenistva.
Novi zavet prikazuje hris¢anski Zivot kao prekid s vrednostima i ciljevima starog
Zivota, a ne kao postepeno napredovanje ili nastavljanje starim putevima. U
jednom drugom kontekstu Isus je to nazvao novorodenjem (Jovan 3,3.5), dok
ulazak u hris¢anski zivot (carstvo) Pavle opisuje kao smrt starom zivotu i vask-
rsenje novom nacinu Zivota (Rimljanima 6,1-11). Prvi u€enici su dobar primer
odvracanja od starih puteva, Sto je posebno jasno izrazeno u 0SNovnoj poruci
Jovana Krstitelja i Isusa (3,2; 4,17).

S pozivanjem prvih u¢enika mi imamo osnivanje crkve. Izvan toga, dat nam
je prvi nagovestaj misionarskog karaktera te crkve. Konaéno, trebalo je da njeni
prvi vernici postanu “lovci ljudi”.

Matej brzo prelazi od pozivanja u€enika na Isusov rani uspeh u narodu. U
tom svome radu Isus demonstrira trostroku metodologiju Cara — ucenje,
propovedanije i isceljivanje (4,23). Taj opis Isusovog dela ima tako vazno mesto
u Matejevim mislima, da on to ponavlja u 9,35. Optimalno izbalansirana sluzba
carstva sastoji se od sve tri aktivnosti.

Grcka re€ upotrebljena za propovedanjeopisuje posao vesnika u nekom
grckom gradu. Ona upucuje na znacajnu objavu od zvani¢nika koju treba sas-
luSati. Isusova objava se opisuje kao “jevandelje [radosna vest] o carstvu”
(4,23). Isus je objavljivao dolazak nebeskog carstva.

“UcCenje” je aktivnost koja se uglavnom odvijala u jevrejskoj sinagogi. Ono
je, u odredenom smislu, znacilo tumacenje Bozje volje. Isusovo ucenje se
nalazilo u bliskoj vezi s Njegovim propovedanjem i daje odgovore na pitanja
koja nastaju Njegovim propovedanjem. Propoved na gori je primer Isusovog
ucenja.

“Isceljivanje” je ono Sto je pripremalo put Isusovom propovedanju i uéenju.
Tako u 4,24.25 ¢itamo da su ljudi predmet Isusovog sazaljenja il isceljenja, pre
nego Sto c¢e sluSati Njegove reci. On le¢i mnostvo ljudi i zbog toga oni idu za
Njim i rado sluSaju Njegove reci. Blagodat dolazi pre Isusovih zapovesti, a
isceljivanje pre Propovedi na gori.

U Mateju 5,1 ¢itamo da se “naroda mnogo” (4,25), privu¢eno Isusovim
sazaljenjem, okupilo “na gori” da ga Cuje. Mnogi naucnici su uocili paralelu
izmedu gore u ovom tekstu i Sinaja u Starom zavetu. Tako, na primer, dvojica
od njih W.D. Dejvis i D.C. Elison shvataju tekst u Mateju od 1. do 5. glave kao
materiju formiranu na osnovu simbolike iz 2. Mojsijeve knjige. “Jevandelje
zapocinje”, kazu oni, “dogadajima koji podsec¢aju na Mojsijevo rodenje i detin-
jstvo. Potom je tu Isusovo krstenje, koje je paralela prelazenju lIzrailja kroz
vodu. Za tim sledi kuSanje u pustinji u kojem Isus ponovo “docCarava” iskusenja
o kojima je re€ u 5. Mojsijevoj. Konacno, tu je i tekst u 4,23 — 5,2 kada Isus,
kao nekada Mojsije, sedi na gori otkrivenja. Drugim recima, svi krupni dogadaiji
u delu Jevandelja od 1. do 5. glave, kako izgleda, imaju svoju kopiju u dogada-
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jima oko Izrailjevog izlaska iz Egipta. Stavise, redosled dogadaja u Mateju —
Isusovo detinjstvo, kuSanje, gora otkrivenja — poklapa se s hronoloskim re-
dosledom dogadaja iz Mojsijevih knjiga — Mojsijevo detinjstvo, izlazak iz
Egipta, ulazak u pustinju, Sinaj. Simbolika na taj nacin postaje sveobuhvatna i
nesto Sto je dosledno promiSljeno. Tako kada Isus odlazi gorom uzbrdo radi
drzanja svoje Propovedi na gori, On govori kao Nest Mojsijevog okvira i izlaze
mesijansku Toru’{Davies and Allison, 1:427).

Ovakva paralelna simbolika, izloZzena u jednoj briZljivo pripremljenoj knijizi,
nece oti¢i mimo jevrejskih Citalaca [i sluSalaca] Matejevog Jevandelja. Posto je
Bog preko Mojsija na gori Sinaj izloZio naCela Staroga zaveta, On sada preko
Isusa izlaze naCela novozavetnog carstva na neimenovanoj gori iz Mateja 5,1.

Svoja nacela carstva Isus izlaze u sedam odseka. Prvi od njih se bavi
hriS¢anskim karakterom.

Hris éanski karakter

BlaZenstva iz Mateja 5,3-12 opis su idealnih karakteristika Hristovih sled-
benika. Za razliku od darova Duha, od kojih su neki dati jednoj osobi a drugi
drugoj, svih osam karakteristika moraju da budu obeleZje svakog hriS¢anina.
To znaci da hris¢anin nije neko ko je ili krotak ili ¢istoga srca, nego neko ko je i
krotak i Cistoga srca. Isto se moZe reéi i za ostalih Sest karakteristika. Ovih
osam karakteristika moraju da formiraju moralni profil svakog Isusovog sled-
benika. One su nacela Njegovog carstva, sustinski znacajne karakteristike
njegovih gradana.

Razumljivo je, naime, da nacela za koje ljudi bivaju nagradeni ili su zbog
njih blaZzeni u Hristovom carstvu nisu isti oni za koje se uglavnom nagraduje u
svetu uopste. Na primer, mudrost sadasnjeg svetskog poretka kaze da najvise
zemlje poseduje [“nasleduje zemlju”] agresivan, a ne krotak ¢ovek. Na slican
nacin carstva ovoga sveta pripadaju oholima i bahatima, a ne onima koji su
siromasni duhom. Sli¢ne primedbe mogli bismo izreéi i za preostala blaZzenstva.
Poenta je u tome Sto su naCela Bozjeg carstva suprotha principima ovoga
sveta. Ona dva para suprotnih principa stoje u sustini velike borbe izmedu
Hrista i sotone.

Dalje, tih osam karakteristika nisu karakteristike onoga Sto Biblija opisuje
kao telesnog Coveka. Naprotiv, one su rod Bozjeg milosrda, blagodati koja
preobrazava Coveka i daje mu snagu. One su suprotnost idealu sveta za
telesnog €oveka. One su rod onih koji su se, zbog carstva, pokajali od svog
starog nacina Zivota (3,2; 4,17). One su deo “roda dostojnog pokajanja” (3,8).
One predstavljaju ideal onih koji su se odrekli starog zivota i “za Njim otidose”
(4,22.25).

Svako od Isusovih osam blaZzenstava (stihove od 10 do 12 treba posmatrati
kao jedno dvostruko blazenstvo) pocinje grckom re€i makarios Tu re¢ mozemo
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prevesti na viSe nacina, uklju€ujuéi “blazen” i “sre¢an” (vidi razliCite prevode
Biblije). Medutim, izgleda da bi bilo pogreSno tumacenje onoga Sto je Isus
Zeleo da poruci kad bismo makariosu Mateju 5,3-12 preveli sa “sre¢an”. Ko-
nacno, Isus ne govori o nekom subjektivnom stanju. Naprotiv, On daje objek-
tivnu ocenu o takvim ljudima. Oni su “blazeni”, “blagosloveni” od Boga, ili
“blago njima” — zbog onoga Sto jesu. To je beskrajno daleko od pitanja — da li
se osecaju sre¢nima.

Drugi deo svakog blaZzenstva opisuje osam blagoslova. Tako, kao $to osam
osobina hris¢ana Cine ideal za svakog vernika, tako i svih osam blagoslova
pripadaju svakom verniku. Slicno samom carstvu — blagoslovi su jednim
delom sadasnje iskustvo, a drugim delom su buducnost. Sadasnji predukus
dostiéi ¢e svoj puni obim, svoju puninu, s kulminacijom carstva, prilikom Hristo-
vog drugog dolaska. Tako, iako se hris¢anima koji su tuzni i placu pruza odre-
dena uteha u sadasSnjosti, u to vreme ¢e biti potpunouteSeni, a tako ¢e se po-
tom dalje nastaviti.

Najjednostavnija podela blazenstava bila bi podela na isti na¢in kao dve
ploCe zakona. Tako bismo prvih Cetiri mogli gledati kao one koje opisuju
hris¢aninov odnos s Bogom, dok se drugih Cetiri bave ¢ovekovim odnosom s
drugim ljudima. Isto tako treba napomenuti da su blazenstva sloZzena u jednom
progresivnom redu, tako da svaka od osobina vodi u sledecu.

Na samom pocetku Hristove klasifikacije hriS¢anskih osobina je siro-
mastvo duhom _ (3. stih). U Starom zavetu je siromasStvo imalo duhovne priz-
vuke koji su bili poistovecivani s poniznim oslanjanjem na Boga. Dok su bogati i
samozadovoljni bili skloni oslanjanju na sopstvenu snagu, siromasni su jedino
mogli da, gledajuci u Boga, o¢ekuju spasenje i pomo¢ u vreme nevolje. Bog je
izbavljao one koji su bili “skruSena srca i smerna duha” (Isaija 57,15; vidi ta-
kode 41,17.18; Psalam 34,6). Isus je bio poslat da propoveda jevandelje o
carstvu ba$s takvim “siromasima” (Isaija 61,1.2; Luka 4,18; Matej 11,5).

Zajedno s carinikom u Isusovoj pri€i stoje bas ovi “siromasni duhom” i vape
ponizno: “Boze! milostiv budi meni greSnome” (Luka 18,13). U grékom tekstu
ispred reci “greSnome” u stvari stoji odredeni ¢lan, a ne kako je to u nekim
prevodima, neodredeni [u naSem, srpskom jeziku, neodredeni &lan se ne vidi]*.
Carinik je osetio nepodnosljivo siromaStvo onoga S$to je imao da da Bogu.
Znacajno je Sto Isus napominje da je u carstvo uSao taj carinik, sakupljac
poreza, covek poniznog duha, a ne farisej koji se onoliko hvalio svojim dobrim
delima (Luka 18,9-14). Kako kaze DzZon Stot, carstvo u paraboli Jevandelja su
primili “carinici i bludnice, izopStenici od ljudskog drustva, koji su znali da su
tako siromasni da ne mogu ni neSto da ponude, niti bilo Sta da postignu. Oni
nisu mogli da ucine drugo nego da vape Bogu za milost i On je ¢uo njihov va-
paj’ (Stott, Christian Counter-culture40). “Theirs is the kingdom of heaven”
(5:3).

Posle uvidanja sopstvene bespomocnosti i duhovnog siromastva, sledeci

2 Prim. prev.
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korak je Zalost pokajanja_ (4. stih). Jedno je priznati svoje duhovno siromastvo,
a drugo biti zbog njega zalostan. “Pla¢ o kojem je ovde rec”, kaze Elen Vaijt, “je
istinska Zalost srca zbog greha” (White, TMB, 9).

Prema tome, hriS¢anski Zivot nije Zivot stalne bezbrizne radosti i smeha,
kako bi neki Zeleli da nam sugeriSu. HriS¢anin place zbog svojih propusta, onih
koji su Hrista razapeli na krst.

Takvi zalosni ¢e, kaze nam Isus, biti uteSeni. Bi¢e uteSeni jedinom utehom
koja moZze da olak3a njihovu patnju — BoZjim praStanjem.

Treéi kvalitet  na Hristovom progresivnom spisku je krotost (5. stih). Gréka
re¢ za krotak moze se prevesti i sa “blag”, “smeran”, “obziran” i “nezahtevan”.
Oni koji su istinski siromasni duhom i placu zbog tog svog siromasStva, ujedno
¢e biti i krotki i ponizni.

Krotost ne treba da brkamo sa slaboS¢u. Krotki mogu da imaju veliki
autoritet i snagu, ali ih po sopstvenom izboru ne koriste za sebi¢ne svrhe.
Snagu krotkih prati poniznost i istinsko oslanjanje na Boga. Autor Leon Moris
kaze da su “jaki koji se pokazu vredni ovog blagoslova zapravo jaki koji se
saginju da bi vladali” (Morris, Matthew,98). Isus, u Mateju 11,29, opisuje sebe
kao krotkog. On je savrSena ilustracija ove vrline. lako je imao svu vlast i silu,
tiho je uSao u Jerusalim i tiho otiSao na krst. Bila je to suprotnost programu
zelota, koji su oCekivali da Mesija silom srusi Rimljane.

Bilo da su jaki ili slabi, krotki ispoljavaju vrline poniznosti i blagosti. U slu-
¢aju gresnih ljudskih bi¢a krotost izvire iz njihovog osecanja bespomocnosti i
greha u situaciji kada pokuSavaju da Zive odvojeni od BoZje blagodati, BoZjeg
milosrda. Takvi ljudi ¢e, a ne samouvereni meSetari moci, na kraju naslediti
Zemlju. U svakom slucaju, blagoslov treceg blaZzenstva ima sasvim odreden
eshatoloski fokus. On za svoje ispunjenje — u vecoj meri nego blagoslovi koji
prate druga blaZzenstva — ocCekuje Drugi Isusov dolazak.

Glad i ze d za pravdom je €etvrta osobina hriS¢anskog karaktera koju Isus
izdvaja. Na ovom mestu smo dosli do glavne prekretnice u blazenstvima. Prva
dva blaZenstva su ilustrovala odvracanje odnaSe ljudske slabosti i greha, dok je
tre¢e izrazilo hriéaninovu poniznost u svetlosti te slabosti. Cetvrto blaZzenstvo,
s druge strane je, nasuprot njemu, okretanje prema pozitivnom aspektu
hriS¢anstva. To je glad i zed za slicnoS¢u Bogu.

Tako imamo da je hriS¢anski Zivot viSe od Zaljenja za proSlim gresima — on
je i glad za pravdom koja je u buducnosti. On je zelja da budemo sveti kao Sto
je Bog svet, da budemo kao Isus. Prema re€ima autora Martina Lojd-DZonsa,
glad i Zzed pravde “znaci da je necija najviSa zZivotna Zelja da upozna Boga, da
bude u zajednici s Njime, da 'hodi’ s Bogom Ocem, Sinom i Svetim Duhom”
(Lloyd-Jones, 1:79). Takve osobe nece biti razoCarane, nego Ce biti u narasta-
jucoj meri ispunjene [Duhom].

Cetvrto blaZenstvo &ini prirodni most izmedu prva &etiri i druga &etiri
blaZzenstva. Kona¢no, pravednost karaktera za kojom gladuju hriS¢ani povezuje
ih s drugim ljudima, njihovim bliznjima, kao i s Bogom. Tako ne treba da
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budemo iznenadeni kada utvrdimo da se peto blazenstvo usredsreduje na
milostive (7. stih).

Milost je sazaljenje prema ljudima u nevolji. Ona ima svoj koren u milosti
koju je Bog hriS¢anima vec¢ ukazao, prastajuci im grehe i vadedi ih iz jame
beznada. Jedno od slavnih u€enja iz Matejevog Jevandelja je potreba da Bozja
deca prenesu drugim ljudima milost koju je On pre toga ukazao njima. Petrova
mozda najveca ilustracija ovog principa je prica o nemilosrdnom sluzi (18,21-
35; vidi takode 6,12.14).

Sesto_blazenstvo _&istota_srca_ (8. stih). Prema grékom originalu “Gisto”
srce je zaista Cisto srce. To srce bismo mogli zamisliti kao iskreno srce, srce
koje je slobodno od lazi i lukavstva.

Kada se u Bibliji pomene srce, misli se na celokupno unutrasnje stanje
covekovo. Telesno (prirodno) srce je egocentricno i necisto, dok Isus poziva na
preobrazavanje srca. To preobrazenje ima klju¢ni znacaj za hriS¢anski zivot jer,
kako ¢e nam On kasnije reci, “od srca izlaze zle misli, ubistva, preljube, kurvar-
stva, krade, lazna svedo&anstva, hule na Boga” (15,19). Cistota srca je sustin-
ski bitna, budu¢i da “iz srca izlazi zivot”. Oni koji su Cistoga srca nece samo
videti Boga u vecoj punini ovde na Zemlji, nego Ce se sresti s Njime licem Kk licu
u zivotu vec€nosti.

Sedmo blazenstvo je mirotvorstvo (9. stih). Graditi mir je prirodni proiz-
vod cistog srca, buduéi da je najéeSci uzrok sukoba medu ljudima — splet-
karenje i sebi¢nost. Graditi mir je bozansko delo jer je to ¢in pomirenja. Hristos
je veliki Mirotvorac. “Kroza Nj” je Bog radio “da primiri sve sa sobom, umirivsi
krvlju krsta Njegova, kroza Nj sve, bilo na Zemlji iil na nebu” (KoloSanima 1,20;
vidi takode: Isaija 9,6).

Bog je veliki Mirotvorac u Bibliji, dok je davo veliki uzro¢nik zala i nevolja.
Nazalost je tako da hriS¢anin koji gradi mir, s vr.emena na vreme mora da radi u
prilog miru u uslovima konfrontacije. Tako je bilo u Isusovom Zivotu, a bice tako
i u naSem. Cilj hris¢ana nije po svaku cenu nego mir utemeljen na hriséanskim
nacelima. Ovakav mir je pokretacka sila u hriS¢anskom zivotu.

Nije iznenadenje Sto su takvi ljudi blazeni kao “sinovi Bozji” koji, konacno,
postupaju onako kako postupa njihov Otac.

Paradoksalno je medutim Sto je osmo i zavrSno blazenstvo naoko u kon-
tradikciji sa sedmim. Mirotvorci, “mirograditelji” bivaju nagradeni progonstvom
(stihovi od 10-12). Ovakve okolnosti nastaju zato 5to neki ljudi odbacuju mir.
Prirodno, telesno srce se protivi Bozjim idealima i ustaje u pobunu protiv njih.
Prema tome, progonstvo u stihovima od 10-12 nije apstrakcija. Bozja deca trpe
progonstvo “pravde radi” (10. stih) i “mene [Isusa] radi” (11. stih).

Pravo hriS¢anstvo prihvata sukob izmedu principa ovog sveta i principa ne-
beskog carstva kao stvarnost. Dve grupe principa nalaze se na dijametralno
suprotnim pozicijama. Temelj jedne od njih je oholost i sebiCnost, a temelj
druge — poniznost i sluZzenje drugima. Velika borba izmedu Hrista i sotone
zbog ovih osnovnih skupova principa je jedna od definitivnih stvarnosti, kako u
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Bibliji, tako i u svakodnevnom Zivotu.

Konacni rezultat je u tome Sto ¢e ponizni “mirograditelji”, mirotvorci, biti
progonjeni zbog svojih principa i vernosti. Medutim, nije sve izgubljeno. Svim
takvima Hristos kaZe: “Velika je plata vasa na nebesima” (12. stih). To obe-
¢anje je povod da hriS¢ani mogu da se “raduju i igraju” naocigled nevolja ovde
na Zemlji (Luka 6,23). lako im nije obe¢ana bezmerna sre¢a u ovom Zivotu, oni
dobijaju uverenje u kona¢nu pobedu.

U tih deset jednostavnih i jezgrovitih stihova Hristos izlaZze profil karaktera
hriS¢anina. U slede¢em tekstu On se bavi uticajem hriS¢anina.

® Ulazenje u ReC

Matej 5,13-48
Pro¢itaj dva puta tekst u Mateju 5,13-48. Prilikom drug  og €itanja po €ni
da posve €éujes paznju slede ¢im ta €kama:

1. U stihovima od 13-16 govori se o hriS éanima kao onima koji su so
zemlji i svetlost svetu. U kom smislu je to istina? Kako moZe so da
izgubi ukus? Uporedi 5,14 sa tekstom u Jovanu 8,12 i 9,5. Kako to da
se i Hristos i hriS éani mogu nazvati svetlo§ ¢u svetu?

2. Na Sta se, u 5,17, misli pod izrazom “zakon i pr  oroci"? Mozda ¢eS$
zaklju €iti da ovaj stih treba da uporediS s tekstom u Luki 24,44, raz-
misljaju éi o svom odgovoru na pitanje. Na koji na  €in je Isus “ispunio”
zakon i proroke? Potrazi re €& zakon [law] u biblijskom re ¢&niku i na €ini
pregled njegovih brojnih novozavetnih upotreba. Nav edi dokaze koje
si naSao u 5,17-48 o tome da Isus nije “pokvario”, ili ukinuo zakon De-
set zapovesti.

3. Fariseji su ceo zivot provodili u nastojanju da savrSeno drze zakon.
Pa ipak, Isus u 5,20 kaZe, ako pravda hri§ ¢€ana ne bude ve ¢éa od pravde
fariseja, da “ne €e uéi u carstvo nebesko”. Pravdau Novom zavetu ima
viSe zna €enja. Upotrebom konkordancije potrazi svako pominja nje
pravde u Mateju. IspiSi svoja razmiSljanja o tome § ta, po tebi, Mate]
misli kada govori o pravdi u 5,20. Ispitaj deo teks ta u 5,21-48 i na €ini
spisak onoga Sto si otkrio da nije u redu s farisej skom pravdom. Osim
toga, na€ini spisak na €ina na koje hriS éanska pravda mora da bude
“ve €a” od pravde fariseja i knjizevnika. Da li Matej ov  de moZda govori
0 nekoj vrsti opravdanja delima? Ako ne, kakvu ulog uu 5,21-48 ima
blagodat?

4, Jedan od tekstova iz Propovedi na gori o kojima se najviSe disku-
tuje nalazi se u 5,48, u kojem Isus poru €uje hri§ éanima da budu
savrSeni, kao Sto je i Bog savrSen. U jednom ilidv  a pasusa objasni Sta
je Isus mislio tom zapoveS ¢éu. Pre nego Sto odgovoris, vodi ra €una da
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prou €iS neposredni kontekst (5,43-48) i paralelni tekst u Luki 6,32-36.
Nabroj na €ine na koje neposredni kontekst (5,43-48) osvetljav  a BoZje
postupke koje su hri§ €ani pozvani da oponaSaju. U kom smislu nam i
Lukin paralelni tekst olakSava razumevanje? Kako Hr  istova definicija
najvaznije zapovesti u zakonu (22,37-40) osvetljava  mogu ée znaéenje
teksta u 5,48, ako misliS da osvetljava?

® |strazivanje Redci
Hris éanski uticaj

Isusovo izlaganje o hriS¢anskom uticaju, kada je koristio metafore o soli i
videlu (svetlosti) u stihovima od 13 do 16, vrlo je srodno Njegovom opisu
hriS¢anskog karaktera u stihovima od 3 do 12. Konacno, uticaj hriS¢anina ili
hris¢anke zavisi od njihovog karaktera. Bez “hriS¢anskog” karaktera ne moze
biti “hriS¢anskog” uticaja. Da bi bila delotvorna, so mora biti slana, a videlo
mora da svetli.

So ima mnogo funkcija. U civilizacijama bez hladenja i frizidera ona se
koristi kao sredstvo za Cuvanje hrane. Utrljava se u meso da spreci proces
raspadanja. Druga pozitivna uloga soli je davanje ukusa. Mnoge vrste hrane
imaju bolji ukus ako im se doda so. Medutim, da bi dostigla svoj cilj, so mora da
prodre u hranu. So ostavljena samo jedan centimetar do hrane nec¢e moci da je
oCuva ni da joj popravi ukus.

Isus hriS¢ane opisuje kao “so zemlji” (13. stih). On nam nije zapovedio da
postanemco, nego je utvrdio €injenicu — “vi (je)ste so”. HriS¢ani deluju kao so
kada se meSaju sa svojom okolinom. Samo na taj na¢in mogu da izvrSavaju od
Boga dobijeni zadatak oCuvanja i “davanja ukusa” drustvu u kojem se krecu.
lako hriS¢ani ¢€esto nisu svesni toga, njihovi svakodnevni Zivoti smiruju,
ublazavaju ljude i drustvo oko njih, zato Sto u zivotu prakti¢no isijavaju “blazen-
stva”. Njihovi svakodnevni Zivoti “daju ukus” drusStvu putem malih ljubaznosti
koje pokazuiju, poniznosti koju ispoljavaju i tako dalje. Cak je i oholim i bezose-
¢ajnim ljudima Cesto teSko da ne poStuju prave hriS¢ane, iako mozda nece
odluciti da ih oponaSaju. Tako zaklju¢ujemo da je jedan od rezultata hriS¢an-
skog uticaja — usporavanje li¢ne i drusStvene degeneracije, koju apostol Pavle
u Rimljanima 1,18-32 tako uspesno opisuje.

HriS¢ani nemaju izbora o tome da li hoce ili neée da budu so. Ako su
stvarno hris¢ani, oni ¢e se meSati sa svetom tako da svet postane mesto u
kome se bolje Zivi.

lako hriSéani ne mogu da izbegnu da budu so, oni ipak mogu da odluce da
ne deluju kao so. Oni svoj kvalitet slanog ukusa mogu da zadrze tako Sto ga
nece odavati. Takve ljude Isus opisuje kao bljutavu so. On za njih prakticno
kaze da su izgubili svoje — hriS¢anstvo. Kona¢no, za so je nemoguce da ne
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bude slana. Takvo hris¢anstvo “ve¢ nece biti nizasto, osim da se prospe na-
polje i da je ljudi pogaze” (13. stih).

S ovim poslednjim re€ima daje nam se prvi nagovestaj u Propovedi na gori
0 boZanskoj kazni namenjenoj nevernima. Tako 13. stih ne samo Sto istiCe
hriS¢ane i njihovu misiju spasavanja sveta, nego i upucuje na mogucu katas-
trofu koja njima preti. “Kakvog li poniZenja, kakvog pada”, usklikuje autor A. B.
Brus, “od uloge spasavalaca druStva do okolnosti u kojoj si samo materijal po
kojem se gazi!” (A.B. Bruce, 102).

U Mateju 5,14-16 imamo svetlost kao metaforu paralelnu sa solju. I ovom
prilikom Isus istice svetsku misiju crkve, opisujuci hris¢ane kao “videlo svetu”
(Jovan 8,12; 9,5; vidi takode Matej 4,16). HriS¢ani su sli¢ni Isusu kada
dopustaju da njihova “dobra dela” (5,16) svetle ljudima kojima su okruzeni.
Ipak, oni to ne Cine za sopstvenu slavu (6,1), nego zato da bi ljudi mogli da
slave njihovog “Oca na nebesima”.

Kao i u slu€aju slanosti, hriS¢ani ne utiCu na to da li ¢e biti — videlo. Medu-
tim, oni mogu da odlu€e da ne upraznjavaju funkciju videla. Dublji smisao je isti
kao i u slu€aju onih koji su “obljutavili”: na kraju ¢e hriS¢anima koji su odbili da
odaju svoju svetlost biti presudeno da budu “udaljeni iz tora” (vidi takode
10,32.33).

Rezimirajuci, Isus je dao dve ilustracije, zele¢i da nam olakSa razumevanje
hris¢anskog uticaja. One su, kako smatra autor Helmut Tilike, sli¢ne utoliko Sto
“se odaju i troSe — pa su na taj nacin suprotnost svakoj i svim vrstama egocen-
tricne religioznosti”. Pa ipak, razlikuju se po nacinu svog delovanja. “So radi i
troSi se tajno; ne mozeS da je vidiS kada deluje. PomiSljacemo na tihi, ne-
nametljivi uticaj hriS¢anina na svoju okolinu, svoju porodicu, svoje prijatelje, koji
on Siri samo time Sto je ono Sto jeste, Sto je prisutan — svojom molitvom i
ljubavlju. ... Na drugoj strani, svetlost se mozZe videti; ona deluje otvoreno i
vidljivo. Ovde mislimo na zadatak crkve da svedoci javno o istini jevandelja i o
slanju saradnika u sve ogranke javnog Zivota” (Thielicke, 33).

Na taj nacin je, u slavnoj Propovedi, Isus govorio o hriS¢aninovom karakteru
i uticaju. U ovom trenutku On prelazi na temu hriS¢anske pravde.

Hris éanska pravda

Hristos je u blaZenstvima govorio o hriS¢anskom karakteru, a sada se na tu
temu vraca u preostalom delu 5. glave, ali ovom prilikom je obraduje u kontek-
stu Starog zaveta i jevrejskog zakonika, zakonskog kodeksa.

Isus je Zeleo da Njegovi sledbenici potpuno razumeju Njegov odnos prema
Starom zavetu (jedinim svetim spisima toga vremena). On svojim sluSaocima
poru€uje najjednostavnijim re€ima da stoji u saglasnosti s jevrejskim spisima
(zakonom i prorocima). On nije doSao da promeni ili ukine bilo koji od nijih,
nego da ih ispuni (stihovi 17, 18).
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Rec ispuniti shva¢ena je na najmanje tri nacina: (1) Isus je zahteve Starog
zaveta ispunio ili poslusnos¢u prihvatio svojim poslusnim zivotom, (2) svojom
naukom je istakao puno znacenje Pisma i (3) ispunio prorocke elemente Starog
zaveta, posto su takvi bili sastavni deo i proroStva i Zrtvene sluzbe.

U izvesnom smislu Isus je ispunio Stari zavet na sva tri nacina, ali drugi
nacin formira neposredni kontekst Njegovog ucenja u 17. i 18. stihu. Isus u
stihovima od 21 do 48 izlaze puninu znacenja ideja izrazenih u Starom zavetu.

Dok 17. i 18. stih govore o Isusovom odnosu prema zakonu, 19. i 20. stih
se bave pitanjem hriS¢anina i zakona. Isus je nepokolebljiv kada kaze da
hriS¢ani ne¢e samo biti li€no verni Bozjim zapovestima, nego ¢e i druge uciti da
postupaju na slic¢an nacin.

Odmah zatim On izrazava jednu od najneocekivanijin misli u Matejevom
Jevandelju: hriS¢aninova pravda mora da bude veéa od pravde fariseja i
knjizevnika (“ucitelja zakona”), ako zele da udu u carstvo (20. stih). Ono Sto
gornju misao C€ini apslolutno zapanjuju¢om je okolnost da su knjizevnici i fariseji
ceo Zivot provodili u razmiSljanju o zakonu i nastojanju da Zivotom ispune nje-
gove zahteve. Bili su to totalno predani verski revnosnici. Ne samo Sto su u
Mojsijevim knjigama otkrili 613 zapovesti (248 pozitivnih i 365 negativnih), nego
su i razvili ogroman broj usmenih tradicija (ili usmenih zakona), da posluze
ovima kao podrSka i potvrda. Primera radi, samo za svetkovanje subote izradili
su oko 1.521 pravilo! Njihova usmena tradicija je pokrivala sve aspekte Zivota.
Da bi Ziveo Zivotom jednog fariseja, Covek kao pojedinac je morao da bude
“revnosnicki” iskrena osoba.

Nema sumnje da su se Isusovi sluSaoci ¢udili kako je mogucée da neko
bude pravedniji od knjizevnika i fariseja. Isto to je brinulo i mnoge hriS¢ane.
Neki su Cak otisli tako daleko da su izjavili kako Isus nikako nije mogao da
propoveda ideje iz 20. stiha — odnosno, da je taj tekst morao biti nekakav
pozniji dodatak nekog “farisejskog” hriS¢anina, koji je crkvi zeleo da nametne
neki novi legalizam.

Sire poznat nadin beZanja od dubljeg smisla 20. stiha bila je tvrdnja da
pravda koja se trazi od hriS¢ana zapravo nije njihova sopstvena pravda, nego
Hristova pravda koja se prihvata verom. Jedno ovakvo tumacenje moglo bi biti
vredno hvale kao poku3aj da se jevandelje besplatne blagodati saCuva kroz
veru, ali ono u celini pada kada uzmemo u obzir znaCenje Matejeve 5. glave
kao celine. Dvadeseti stih izri¢ito kaze: “ Ako ne bude vecéa pravda vasa...”.
Osim toga, tekst od 21. do 48. stiha govori o tome kakopravda hriS¢anina moze
i nadmasice farisejsku pravdu.

Najvaznije je da Matejevo izlaganje Isusove nauke ne pobrkamo s Paviovim
izlaganjem jevandelja. Po ugledu na Jakova, Matej piSe primarno za Jevreje i
zato naglasava njihovu okupiranost zakonom i delima. To ne znaci da Matej (ili
Jakov) veruje u nacin spasenja koji se razlikuje od onoga o kojem piSe Pavle,
nego da Matej ima sebi svojstven nacin pristupa istini spasenja u izlaganju
Isusove nauke. Ako smo strpljivi s Matejem i ne pokuSavamo da ga prebrzo
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“krstimo” u Pavla, uvidecemo da on propoveda jevandelje. Na ovom mestu
Matejev Isus nam usaduje jednu realnu licnu pravdu.” U nastavku svog teksta
Bruner, zapravo, istiCe da ¢e akcenat prvog Jevandelja na “vecoj” pravdi na
kraju nagnati hriS¢ane da se mole za bozansku pomo¢ (Bruner 1:172).

U tekstu od 21. do 48. stiha Isus slikovito govori kako hriS¢anska pravda
mora biti ve¢a od pravde fariseja. Njegov fokus nije na ve¢em broju zapovesti i
zabrana, nego na pitanju kvaliteta.

U nastojanju da posluSnost ucine dostupnijom, knjizevnici i fariseji su se
igrali zahtevima zakona. Tako imamo da su, kako istiCe autor Dzon Stot,
ogrankiili zapovesti i proSirili dopustenja zakon@tott, Christian Counter-Culture,
79, 80). Na primer, knjizevnici i fariseji su biblijske zabrane koje se odnose na
ubijanje i preljubu o€igledno suzili na akt ubistva i akt preljube. Na drugoj strani,
imamo Isusa, koji ih prosiruje (ili ispunjava) na na¢in da njima obuhvata gnevne
misli, uvredljive reci i poZudne poglede (stihovi od 21-30).

Ne zadovoljavajuci se smanjivanjem zakonskih ograni¢enja kako njima na-
jbolje odgovara, knjizevnici i fariseji su istovremeno i proSirili njegova
dopusStenja. Tako imamo da su neki od njih nastojali da dopustenje za razvod
braka proSire izvan linije jednostavnog biblijskog razloga koji upucuje na “Sto
on nade na njojzi Stogod ruzno” (5. Mojsijeva 24,1) na nacin da podrazumeva
gotovo svaki razlog za nezadovoljstvo kakav bi muSkarac mogao naci na svojoj
Zeni. Isus se usprotivio takvim proSirenjima, napominjuci da za razvod postoji
samo jedan razlog (Matej 5,31.32).

U sustini, Isus ukida jevrejsku sklonost ka ograni¢avanju zahteva zapovesti
i proSirivanju zakonskih dopustenja. Drzati zakon u skladu s Isusovim tumacen-
jem bilo je beskrajno teZe nego u uslovima “trivijalizacije”, obeznacajenja koje
su ucinili Jevreji. Oni su naglaSavali drzanje odredenih aspekata slova zakona,
dok je Isus rekao da se mora drzati duh zakona.

Isus nam, od 21. do 48. stiha daje Sest ilustracija o dubini zakona. Upravo
ta dubina upuéuje na pravdu srca, na potrebu za blagodacu, milosrdem
prastanja kada se zakon ne poStuje u duhu i na potrebu za blagodacu koja
daje snagu, ako postoji Zelja da se zakon zaista primeni u svakodnevnom
Zivotu. Ta pravda srca bila je upravo pravda o kojoj je prore¢eno za mesijansko
doba. Jeremija je pisao: “metnucu zavet [zakon] svoj u njih, i na srcu njihovu
napisacu ga” (Jeremija 31,33), a Jezekilj dodaje svojim perom: “I dacu vam
novo srce, i nov ¢u duh metnuti u vas. ... | Duh svoj metnuéu u vas, i u€inicu da
hodite po mojim uredbama” (Jezekilj 36,26.27).

Dok su fariseji ucili da je spoljasnja prilagodenost zakonu dovoljan stepen
pravde, Isus poziva na dublju i puniju pravdu. On propoveda pravdu koja drzi i
duh i slovo zakona, pravdu dublju i veéu od pravde fariseja. Ovo duhovno
drzanje zakona mogu ostvariti samo oni koji, buduci rodeni odozgo od Duha
koji daje snagu, mogu Boga nazvati svojim “Ocem” (5,16.45.48; 6,9; Jovan
3,3.5). Na kraju, iako je moguce izbeéi sam c&in preljube i ljubiti, voleti svog
bliznjeg jedan deovremena, da bi neko voleo svoje neprijatelje svevreme, neo-
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phodan je ¢in BoZje blagodati koja preobrazava (stihovi od 43-48).

Isus tako svojim sluSaocima pruza Sest primera kojima ilustruje duh za-
kona, koji poc€iva na srzi pravde vece od pravde knjizevnika i fariseja (20. stih).
U tom kontekstu On sebe prikazuje kao autoritet kako se nijedan ucitelj zakona
ne bi usudio da ugini. “Jer vam [ja] zaista kazem” (18. stih) i “Culi ste kako je
kazano ... a ja vam kazem” (stihovi 27.28). Bilo je to kako Isus radi. Zaista, On
“ih u¢ade kao onaj koji vlast ima, a ne kao knjizevnici” (7,29). Zelimo da na-
glasimo da u svojih Sest primera Isus nije stavljao na tapet Stari zavet nego
ljudske tradicije koje su obrasle oko starozavetnog zakona. Njegova namera
nije bila da “pokvari” Stari zavet, nego da ispuni, dovrSi njegov smisao, hjegovo
znacenje (17. stih).

Pre nego Sto napustimo stihove od 21 do 48, ukratko ¢emo se osvrnuti na
48. stih: “Budite vi dakle savrSeni, kao Sto je savrSen Otac vasS nebeski.” Taj
tekst treba da dovedemo u vezu s 20. stihom, koji poziva na pravdu vecu od
pravde knjizevnika i fariseja. Ta dva teksta su rubni tekstovi unutar kojih se
nalaze Sest primera koji govore o dubini zakona. Oni govore o BoZjem idealu
pre i posle tih ilustracija.

Prema tome, postoji smisao u kojem je — biti savrSen kao Otac — pois-
toveceno s drzanjem duha zakona, nasuprot njegovom legalistiCkom slovu. O
tome sledece istiCu autori Dejvis i Elison: “Svih Sest pasusa u odseku [stihovi
od 21-48] pozivaju na ’'savrSenstvo’, Sto znaci, svaki od njih izrazava jedan
apsolutni zahtev koji se ne moZe nadmasiti. Sta se vi$e, na primer, moze udiniti
po pitanju pozude nego da se izbaci iz srca (5,27-30)? | koga joS [ko je joS
ostao koga] treba da voli neko ko voli svog neprijatelja (5,43-48)?" (Davies and
Allison, 1,560).

Ali na jedan joS specifi¢niji nacin 48. stih pripada pasusu koji pocinje u 43.
stihu. To vidimo na osnovu poredenja 45. stiha sa 48. stihom. Oba stiha
pozivaju hris¢ane da budu kao njihov Otac na nebu. U stihovima od 43 do 47
sasvim izri€ito se objasSnjava ta sli€nost. Hristos se ovde ne bavi apstrakcijama.
Biti slican Ocu znadci voleti svoje neprijatelje, kao Sto Bog voli svoje neprijatelje.
Konaéno, zar On ne obezbeduje sunce i kiSu za zle ljude na isti nacin kako to
¢ini za dobre? Svako moze da voli svoje prijatelje, pa ¢ak i sakuplja¢ poreza.
Bog, medutim, zahteva natprirodnu ljubav prema svimljudima. Kao Sto je Otac
tako ljubio svet da je dao svog Sina da umre za ljude koji su bili bezbozni i za
svoje neprijatelje (Jovan 3,16; Rimljanima 5,6-10), i hriS¢ani treba da vole ¢ak i
one koji im se suprotstavljaju. To je konacna slichost Bogu. ldeja koja u 48.
stihu trazi od Njegove dece savrSenu ljubav, ojatana je paralelnim tekstom u
Luki 6. glavi. Tamo u stihovima od 32 do 35, Isus govori o ljubavi prema nepri-
jatelju, u Lukinom ekvivalentu Propovedi na gori. Potom On u 36. stihu
porucuje hris¢anima “budite dakle milostivi kao i Otav vas Sto je milostiv”. Tako
vidimo da Luka i Matej savrSenu ljubav poistovecuju s pokazivanjem milosti.
Pokazati milost ¢ak i prema svojim neprijateljima znaci oponaSati sustinu
Bozjeg savrSenog karaktera.

Tako sustina Bozjeg karaktera kao karaktera ljubavi (1. Jovanova 4,8)
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dolazi u istu ravan sa srediStem zakona kako ga je Isus video — ljubavi prema
Bogu i svom bliznjem (Matej 22,37-40). Ali, vazno je imati na umu da je Isus
definisao bliznjega tako da su obuhvaceni i neprijatelji (Luka 10,29-37).

Tako je srediSte karaktera sli€nog Bozjem, savrSenog karaktera — dopustiti
Bogu da ispuni zivote svojom ljubavlju, unutraSnjim prebivanjem Duha. Takvi
ljudi poStuju duh zakona. Oni poseduju kvalitet pravde koja je superiornija,
veca od pravde knjizevnika i fariseja.

Ovaj ideal je, otprilike, visok onoliko koliko ljudska misao moze da zamisli.
Nedostizanje tog ideala ¢e, nuzno, naterati iskrenog hriS¢anina na kolena, u
trazenju BoZje milosti prastanja. Isus je baS tu milost obecao u sledecem od-
seku svoje propovedi kada nas, u molitvi OCena$, poziva da se molimo za
oprostenje.

U ovom trenutku smo dosli do zavrSetka Isusove rasprave o pravdi hriS¢an-
ina. U prvoj polovini 6. glave Mateja On ¢e objasniti predmet hriS¢aninove
poboznosti.

® Primena Redi
Matej 4,17 — 5,48

1. Na koji na €in mi pokajanje omogu ¢ava ulazak u Bozje carstvo
(4,17)? Sta za mene zna éi pokajanje u kontekstu mog [Zivotnog]
iskustva? U kom smislu sam druga  €iji kada se kajem nego kada se ne
kajem? Da li je pokajanje za mene povremeni  €in, stav, ili je ono za
mene naé&in Zivota? Sta podrazumeva svaka od ovih ideja?

2. Na koji na €in moj Zivot dostiZe nivo svakog od prvih sedam bla Zen-
stava (5,3-9)? Za koje od blazenstava mi je potrebn o da u molitvi
trazim dodatnu meru BoZje blagodati?

3. Kako sam tokom proteklih nekoliko meseci doZiveo “progonstvo”?
Gledaju €i unazad, mogu li re €éi da se radujem zbog tih iskustava? Ako
ne, kakve prakti €éne korake mogu da preduzmem danas da bih ispunio
Isusovo obe €éanje vernima, da ¢ée se radovati i veseliti u
progonstvima?

4. Na koji na €éin sam sluzio kao so (tiho prozimanje) i svetlost (  ot-
voreno svedo €enje) svetu u poslednjih nekoliko dana? Na koji na  €in
bih u jo3 ve éoj meri mogao biti to? Sta u slede éih nekoliko dana mogu
da ué€inim kako bih pove ¢€ao svoju “slanost” i svetlost za svet?

5. Kada razmisljam o svojim mislima i stavovima iz poslednjih neko-
liko dana, mogu li re ¢éi da sam drzao zakon u maksimalno duhovnom
smislu? Da li sam ose ¢ao mrznju, pozudu ili imao neki drugi duhovni
problem? Ako jesam, kada? Da li sam iskusio pobedu nad tim duhov-
nim problemima? Ako jesam, kada? Kako sam ostvario tu pobedu?
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Sta mogu u €initi da obezbedim pobede i u budu  énosti?

6. Koliko sam “savrSen” u oponaSanju Isusove ljubav i u svojim od-
nosima sa svojim ljubaznim i ne bas ljubaznim komsi jama? Na koji
naéin bih mogao da napredujem danas,uz blagodat od Boga?

® |strazivanje Redi

1. Koriste ¢i neku od studijskih konkordancija (Strong’s, Young 's ili NIV
Exhaustive), prona di sva mesta u kojima se u Mateju 1. do 5. glave i
Rimljanima 3. do 5. glave nalazi re € pravda [righteousness]. (Isti
zadatak, ako nemas konkordanciju, mozesS obauviti ¢itanjem tih poglav-
lja.) Uporedi kako su dva autora u svojim tekstovim a koristila re €
pravda Zatim, uz pomo ¢ konkordancije potrazi re ¢€i opravdatii opravdan
[justify, justified] u Rimljanima 3. do 5. glave. (  Glagol za biti opravdanje
u grékom jeziku istog korena kao re € za pravdu.) Kako na €in na koji
Pavle koristi re & opravdati doprinosi tvome razumevanju razlika me du
nasa dva autora u tekstu koji obra dujemo? Da li re € za pravdu i
opravdatiPavle uvek koristi na istina €in? Dok razmisljaS o poslednjem
pitanju, koristi konkordanciju (ili ¢itaj u Bibliji), kada razmatras 2.
glavu Poslanice Rimljanima (posebno obrati paznju n a 13. stih), kao i
6. glavu. Cemu te je ova vezba nau éila u smislu automatske primene
zna€enja re ¢i upotrebljene u jednom tekstu, na razli  ¢&ite druge delove
Biblije, ili ¢éak na druge delove iste knjige? Na koji na €in se mogu
dovesti u sklad Pavlova i Matejeva teologija? MoZzda ¢e§, za dalje
prou €avanje, na éi za shodno da prou €iS podatke iz Biblijskog re €énika
o re €ima o kojima si prou €avao u ovoj vezbi.

2. Uporedi Matejevu Propoved na gori (5,1 — 7,27) s  Lukinom Propovedi

“na mestu ravnom” (Luka 6,17-49). U dva stupca na|l istu hartije na €ini
prikaz sadrzaja obe propovedi. U €éemu su one sli éne? U éemu se
razlikuju? SmatraS li da se ta dva izveStaja odnose na odvojene

propovedi ili na istu propoved odrZzanu u dve posebn e prilike? Kakve
razloge mozes dati za svoj odgovor?

® Dalje proucavanje Reci

Vidi na kraju 4. glave.
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CETVRTA GLAVA
NACELA CARSTVA — 2. DEO

Matej 6.1 7. glava

U petoj glavi Mateja Isus izlaZe ¢gla hrisanskog karaktera, uticaja i pravde. U
6. glavi govorée o hriganskoj poboznosti, ciljevima i prioritetima, do& se u 7. glavi
usredsrediti na hri&anske odnose i postenost. Ukupno ocenjena, Propoved na gori
je Siroko utemeljeni dokument, s principima kojiosiose na sva podfja covekovog
Zivota.

® Ulazenje u Re€
Matej, 6. glava

Sestu glavu Mateja pro &itaj odjednom, brzo, nekoliko puta. Dok  é&itas,
drzi otvorene o €i za odgovore na slede ¢a pitanja. Ako svoje odgovore
upisujes u beleznicu, olakSa ¢eS sebi pam €enje svojih zaklju ¢aka.

1. Uporedi 6,1 sa 5,16. Mogu li se ovi tekstovi dov esti u sklad? Ako
mogu, kako?

Matejeva upustva u vezi s davanjem milostinje, m  olitve i posta (sti-
hovi od 2-6, 16-18) nastala su na osnovu trostrukog ponavljanja istog
sklopa. Analiziraj sklop i navedi njegove osnovne k omponente.

3. Potrazi u biblijskom re ¢€niku re € licemer [hypocrite]. Kako zna €enje
grcéke re €i osvetljava nijanse te re €i u srpskom jeziku?

N

4. Neki su zastupali miSljenje da Isus, u 6. stihu, govori protiv javne
molitve. Navedi nagovestaje iz 5. i 6. stiha, kaoi  u molitvi O €enas (sti-
hovi od 9-13) koji bi mogli doprineti reSavanju tog problema.

5. Neki ljudi tvrde da je molitva O ¢€enas$ — idealna molitva. Navedi os-
novne elemente ove molitve u redosledu kako ih Isus daje (na primer,
prvi element je oboZavanje Boga). ObrazloZzi logiku redosleda tih ele-
menata.

6. Svaki pasus u delu teksta od 19. do 34. stiha sa  drZi po jednu re ce-
nicu zasnovanu na principu, koja se posebno izdvaja zbog saveta
upu €éenih hris éanima. Podvuci po tvom misljenju najvaznijure  €enicu u
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svakom od tih pasusa, a potom, u nekoliko redova ob razlozi na koji
nacin re éenica koju si podvukao osvetljava zna ¢enje pasusa u kojem
se nalazi.

7. Navedi argumente koje Isus u stihovima od 19. do 34. iznosi protiv
brige. 1zrazi u jednoj re €enici ono Sto je, po tvom razmisljanju, sustina
Njegovih argumenata protiv brige.

® |strazivanje Redi
Hris éaninova poboZnost

Isus u 6. glavi prelazi od teme moralne pravde (5,21-48) na nesto Sto bi se
moglo nazvati “religioznom” pravdom. Prvi deo glave obraduje tri podrucja licne
poboZnosti — davanje milostinje, molitvu i post. Buduc¢i da su ovo troje bili
uobiCajeni akti jevrejske poboznosti, Isus ta podrucja koristi da bi ilustrovao
nacela koja se mogu primeniti na druge akte verske pobozZnosti. Drugim re-
¢ima, ovde se govori o primerima poboznosti, a ne o pravljenju iscrpnog spiska
dela koja ¢ine hriS¢anski Zivot.

Zapazimo da Isus ne zapoveda hriS¢anima da vrSe te aktivnosti. Naprotiv,
On oc€ekuje da ih primenjuju gradani nebeskog carstva. Ta Cinjenica je za-
nimljiva sama po sebi, posto je jedna od te tri (post) izaSla iz upotrebe medu
evangelickim hriS¢anima, tako da post neki smatraju hriS¢anskom
izopacenoscu iz vremena srednjeg veka.

U Mateju 6,1 jasno stoji da hriS¢ani ne treba da dopuste da drugi ljudi vide
njihovu “pravdu”, ili akte njihove pravde. Kada bi to dopustili, to bi im uskratilo
nagradu, ili “platu” od Oca. A ipak smo, u 5,16, videli da hris¢ani treba da se
pobrinu da drugi ljudi vide njihova “dobra dela”. Ovako na povrSini, ova dva
stiha kao da su medusobno suprotstavljena, dok u realnosti predstavljaju kom-
plementarna ucenja. Tema iz stiha 5,16 je javno svedoCenje, dok je predmet tri
ilustracije u 6. glavi — licno predanje Bogu. JoS vaznije od ovoga je 5to je cilj
teksta u 5,16 — proslavljanje Boga, dok lazna demonstracija poboznosti u 6.
glavi ima za cilj glorifikaciju aktera. U tom svetlu takvi akti su negativno okrak-
terisani, buducéi da svi oblici bogosluZzenja (obozavanja) i svaki ¢in u hris¢an-
skom zivotu treba da budu usmereni na proslavljanje Boga, koji je Izvor svega
Sto imamo i svih naSih blagoslova.

Isusove tri ilustracije li€ne poboznosti u osnovu ponavljaju isti obrazac. Prvo
se pojavljuje opis lazne vrste poboznosti, koja ima za cilj javno isticanje “sveto-
sti” onoga koji €ini akt poboznosti. Imaju¢i na umu neiskrene pobude, ovakvim
“glumcima” (grcki pojam koji stoji u osnovu reci licemer)porucuje se da je njihov
akt samoljublja zapravo jedina nagrada koju ¢e dobiti na osnovu onoga Sto
rade. Drugim re€ima, Bog njihovu poboZnost ne prihvata kao pravu.
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Druga polovina svake ilustracije iznosi pravilan na¢in za izvrSenje duznosti.
U svakom pojedinom slu€aju je srediSnja misao tih re€i u tome da je licna
poboZnost nesto izmedu Coveka kao pojedinca i Boga. To prakti¢no znaci da bi
motivacija za licno predanje trebalo da pociva na temelju odnosa date osobe
sa Ocem, umesto na njenoj greSnoj Zelji za samouzdizanjem. Sve tri ilustracije
zavrSavaju se izjavom da ¢e od Boga primiti nagradu oni koji mu verno sluze.

Nekim ¢itaocima je ideja nagrade za lichu poboznost odbojna, posto, kako
je oni vide, izraZzava ideju spasavanja zaslugama. Ipak, takvo razmisljanje ne
uzima u obzir da je Propoved na gori upu¢ena onima koji su ve¢ spaseni, koji
Boga mogu da nazivaju svojim “Ocem”. Prema tome njihovi akti pobozZnosti
nisu “zasluzni€ki” akti radi ulazenjau carstvo, nego odgovor ljubavi i obozavanja
od onih koji su ve’ unutra

Jedna od glavnih ideja Novog zaveta, a naroCito Mateja, je da ¢e ono Sto
ljudi rade biti nagradeno (vidi, na primer, 16,27; 25,14-46). Takvi postupci,
razume se, ne stoje sami za sebe. Oni su proizvod hriS¢aninovog odnosa s
Ocem. Ukratko, licna pobozZnost i druge hriS¢anske aktivnosti nisu sredstva za
ulazak u carstvo nego rod onih koji su ¢lanovi Bozje porodice.

Na isti nacin kao Sto je Isusova rasprava o pitanjima davanja milostinje, mo-
litve i posta prikazana kroz primere liche poboznosti, tako je i molitva “O¢enas”
ilustracija javne poboznosti. Javni karakter molitve “O¢ena$” oznacen je upot-
rebom mnozinske prisvojne zamenice “Oce naS” u 9. stihu, kao i pluralnih
zamenica u celoj molitvi.

Isus istiCe da duzina nasSih molitava ne €ini da one budu uspesne (stihovi 7,
8), nego njihova iskrenost. Njegova slavna uzor-molitva sastavljena je od neko-
liko elemenata koji pokazuju jednu ugradenu logiku. Najelementarnija podela u
Isusovoj molitvi je izmedu zahteva koji se odnose na Boga [“Ti"] i onih koji se
odnose na nas [‘hama, nas, itd.]. Idealna molitva zapocinje oboZavanjem
Boga, da bi se tek posle toga pristupilo ljudskoj potrebi. Tako Isusova molitva,
nakon Sto oslovljava Boga s “Oc¢e na$”, slavi Njegovo ime, traZi zavrSetak plana
spasenja dolaskom Njegovog carstva u njegovoj punini i moli da se na Zemlji
ispuni Njegova volja (stihovi 9, 10).

Tek kada se pozabavi Bogom i onim Sto se odnosi na Njega, molitva prelazi
u molbe u vezi s ljudskim potrebama, kao 5to su svakodnevna hrana, prastanje
greha, zastita i izbavljenje (stihovi od 11-13). Svojom uzor-molitvom Isus je
fokus molitve vratio na Boga, gde i treba da bude, posto je On izvor svega Sto
postoji. Hris¢anima je viSe nego lako da se u svojim molitvama brzo udalje od
Boga i Sireg konteksta carstva u oblik “daj-daj”, u kojem se molitva usredsre-
duje na ljudska bic¢a i njihove Zelje i potrebe.

Ne Zelimo da kazemo da su te potrebe i Zelje nevazne, ali one treba da se
postave u svoju pravu perspektivu. | upravo o pravoj perspektivi Isus pocinje da
govori u drugoj polovini 6. glave.




Ciljevi i prioriteti hriS  éanina

Dok se prva polovina Matejeve 6. glave najvecim delom bavi privatnim
Zivotom hriS¢anina u “tajnosti”, druga polovina se bavi pojmovima materijalne
prirode. Isus poziva svoje sledbenike da budu drugaciji od ljudi svoje sredine
— drugacdiji od licemerja religioznih u okviru licne poboznosti (stihovi od 1-18) i
drugaciji od materijalizma nereligioznih (stihovi od 19-34). lako su na pocetku
poglavlja Isusu najveéim delom bili na umu fariseji, On nas u drugom delu
poziva da se odreknemo sistema vrednosti neznabozaca (32. stih).

Isus u delu teksta od 19. do 24. stiha predstavlja svojim sluSaocima tri para
antiteza: zemlja i nebo (stihovi od 19 do 21), tama i videlo (stihovi 22, 23) i
novac i Bog (24. stih). U prvoj antitezi govori nam se o dva blaga, dva oka i dva
gospodara. Sve tri se bave ciljevima i prioritetima ¢oveka pojedinca. Sustina tri
oblika izraZzavanja licne poboZnosti iz dela teksta od 1. do 18. stiha, kako nam
govori autor F. D. Bruner, “bila je da viSe tezimo Ocevoj pohvali, nego pohvali
sveta. Tri izraza licne poboZnosti daju nam primere kakoto da ¢inimo. Ciljevi
sada doteruju te izraze licne poboznosti tako Sto nas uCe kudada usmerimo
pravac svog Zivota” (Bruner, 1:259).

Prva antiteza (stihovi od 19-21) govori o reorijentaciji vrednosti. Ljudska
bica su rodeni kolekcionari. Neki sakupljaju devize, drugi sakupljaju stoku,
drago kamenje i tako dalje. Ali u svim drustvima se kaze da su velike i znaca-
jne one li¢nosti koje poseduju najvece kolekcije stvari koje se smatraju vred-
nima. Isus na ovom mestu svojim sledbenicima zapoveda da preokrenu svoja
shvatanja o vrednostima i namerama. OCekuje od njih da svoje ambicije i pla-
nove usmere na sabiranje blaga u valuti neba. U kontekstu Propovedi na gori
ovakva blaga su ljudske i duhovne vrednosti o kojima je Isus do tada govorio.
Takve vrednosti su trajnog karaktera i neunistive.

Druga antiteza uporeduje ljudsko oko (stihovi 22, 23) s naSim planovima i
ambicijama, koji boje i oblikuju nacin na koji opazamo sve drugo u svojoj oko-
lini. Tako, kao Sto zdravlje fizickog oka odlucuje o tome da li c¢emo ziveti u
fiziCkoj svetlosti ili tami, i stanje naSeg duhovnog oka odlu€uje o tome da li
¢emo boraviti u duhovnoj svetlosti ili tami. Stoga je, dakle, bitno da imamo
pravilan pogled na svoje prioritete i svoje vrednosti.

U trecoj antitezi (24. stih), Isus poentu ka kojoj se kretao u prve dve an-
titeze stavlja na liniju na kojoj ¢e svi moci jasno da je uocCe. Mi ¢emo ili sluziti
Bogu, ili sadaSnjem svetu. Mi se suoCavamo sa ocitim ilzborom koji ¢e stvoriti
motivacionu bazu naSeg Zivota, nasih namera i naSih prioriteta. “Niko ne moze
dva gospodara sluziti. ... Ne moZete Bogu sluziti i mamoni [novcu].

Svako od nas je prisilien da izabere gospodara svog Zivota. Bruner sazima
nameru tri antiteze i tvrdi da je “starozavetna zapovest 'nemoj imati drugih
bogova uza me’ sada dobila paralelu u novozavetnoj suptilnijoj verziji iste
zapovesti, jer — 'gde je vaSe blago [ciljevi, planovi] tamo ¢e biti i vaSe srce’
(Bruner 1:261).
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Isusovo ucenje o predmetu brige je vrhunac Njegovog u€enja o prioritetima,
planovima i pravom bogatstvu. Centralnu misao Njegovog poucavanja
nalazimo u 32. i 33. stihu. On ovde svojim sledbenicima poruc€uje da ne treba
da se ponaSaju kao neznaboSci koji ne znaju Oca i koji, zbog toga, provode
Zivot u jurnjavi za sticanjem materijalnin dobara — samo da bi o njima brinuli
kada ih jednom steknu. Umesto da se ponaSaju kao neznaboSci koji se klanjaju
novcu, hris¢ani treba da traZze najpre BozZje carstvo i Njegovu pravdu, a na
kraju, “ovo [ostalo] ¢e vam se sve dodati”. To obec¢anje dolazi u istu ravan s
obec¢anjem u blaZzenstvima u kojima je Isus rekao da ¢e krotki “naslediti Zemlju”
(5,5). Ukratko, prioriteti hriS¢anina su pre prioriteti carstva nebeskog nego ze-
maljski.

Gradeci svoje zakljucke o planovima i prioritetima, Isus nam upucuje neko-
liko korisnih misli o brizi, koje pomazu hriS¢anima da plove kroz nevolje sva-
kodnevnog Zivota. S jedne strane, Isus daje najmanje tri razloga protiv brige.
Prvo, briga je beskorisna. Beskorisnost brige On ilustruje isticanjem da brigom
ljudi ne mogu da dodaju ni jedan jedini sat svojim zivotima (27. stih), niti mogu
brigom da povecaju svoj rast (27. stih).

Drugo, sam Zzivot se temelji na pouzdanju i zavisnosti od Boga po pitanju
najbitnijin svojstava zivota (25. stih). Kona¢no, nasi zZivoti i naSa tela su darovi
od Stvoritelja punog ljubavi. Oni nikada nisu nastali zahvaljujuci brizi. Onaj Sto
je obezbedio onaj slavniji dar — sam zivot — nesumnjivo je u stanju i voljan da
obezbedi i onaj manji — materijalne potrebe — i bez naSe stalne uznemirenosti
i zabrinutosti. Ptice i biljke u prirodi se ne brinu, a ljudi su neuporedivo drago-
ceniji od biljaka i Zivotinja. Onaj Sto brine za manje vredne, joS viSe ¢e brinuti
za one Kkoji viSe vrede.

Trece, briga je paganska, ako ne i ateistiCka (stihovi 31, 32). Brinuti, znaci
ponasSati se kao oni koji nemaju vere ili pouzdanja. Briga je u sustini nepover-
enje u boga. Zabrinuti hriS¢anin je kontradikcija. Gradane carstva ne mozZe da
savlada briga, posto znaju i veruju u Boga koji je ljubav — u Boga koji brine o
svim njihovim potrebama.

Isus ne samo Sto nam daje razloge protiv brige u naSem svakodnevnom
Zivotu, nego i izlaze dva metoda, dve strategije za pobedu nad brigama. Prvo,
potrebno je da pravilno postavimo svoje prioritete — “iStite najpre carstva
Bozjega i pravde Njegove” (33. stih). Ogroman deo naSih briga poti¢e od nasSih
pokuSaja da Zivimo u dva carstva u isto vr.eme — nemoguc¢ zadatak (24. stih).
Mi se veoma Cesto brinemo za propadljive stvari, dok za sve to vreme Isus
govori — ako za iSta treba da se brinemo — to treba da bude na$ odnos s
Bogom i Njegovim carstvom. Kad se usredsredimo na jedan, umesto na dva
cilja, bicemo manje optereceni. Izvan toga, “ovo ¢e vam se sve dodati” u Bozje
vreme i na Bozji nacin (33. stih).

Druga Isusova strategija za pobedu nad brigama je Ziveti samo za jedan
dan u jednom trenutku, posto “dosta je svakom danu zla svojega (34. stih).
Zasto bismo se opterecivali zamiSljenim sutrasnjim problemima, ako danas s
njima u vezi ne mozemo da uc¢inimo nista? Vera i pouzdanje traze odnos s
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Bogom iz dana u dan, iz trenutka u trenutak. Ziveti u carstvu znadi Ziveti u
neprekidnoj vezi s Bogom koji se brine za svoju decu. Bozji odgovor na brigu
moZe se saZeti kao pouzdanjeu Onoga kome kazemo “Oce nas”. To pouzdanje
se mora obnavljati svakodnevno, posto ziveti mozemo samo jedan dan odjed-
nom.

e Ulazenje u Reé¢

Matej, 7. glava

Citaj 7. glavu Jevan delja po Mateju, s ozbiljnim razmisljanjem, dva ili
tri puta. Nakon Sto ti postane jasno kako te  €e poglavlje, pozabavi se sle-
deéim problemima i pitanjima. Neka ti uvek pri ruci bu de beleZnica za
Mateja, radi zapisivanja zna €ajnih misli.

1. U Mateju 7,1 imamo zapovest da ne treba da sudim 0. |z konteksta u
stihovima od 1-6 izradi spisak razloga zaSto ne bi trebalo da sudimo.
Tom svom spisku zatim dodaj i druge razloga iz Bibl ije ili drugih izvora
0 tome zasto ne bi trebalo da sudimo drugim ljudima . Koje crte karak-
tera su o €igledne kod ljudi koji se ne ustru  €avaju da se postave sudi-
jama nad drugim ljudima? Ima li “kontradikcije” izm edu 1. i 6. stiha?
Ako ima, Sta je za tebe problemati éno?

2. Da li stihovi od 7. do 11. nagoveStavaju da  ¢e sve Sto traze od Boga
hri$ ¢éani dobiti ako samo dovoljno uporno traze? Objasni kako bi tek-
stove koji su kao onaj u 2. Korin ¢éanima 12,8.9 i Mateju 26,39-46
povezao sa 7. stihom. Kakav dublji smisao ima 7. st  ih u kontekstu ce-
line Propovedi na gori?

3. U €emu se sastoji uloga 12. stiha u Propovedi? Postoji li veza iz-
medu tog stiha i 5,17-20? Ako postoji, objasni kakvaj e ona?

4.  Stihovi od 13 do 27 prikazuju tri brze slike crt  ane re€ima, koje nas
dovode do sli €nih zaklju €aka. PaZljivo prou &i te tri slike i navedi nji-
hove zajedni €ke poente. Zatim, u jednom ili dva pasusa napiSi op  Sti
utisak koji ovi stihovi ostavljaju na tebe. Kako ov aj tekst mozemo
povezati s opStom porukom Propovedi na gori?

5. Posto smo dosli na zaklju ¢ak Propovedi, pro ¢itaj je celu joS jedan
poslednji put i na ¢&ini spisak (s citatima) na ¢&ina na koje je Isus u €io
kao Onaj “koji ima vlast” (29. stih).

e |strazivanje ReCi

HriS éanin i njegovi odnosi
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Sedma glava Jevandelja po Mateju raspravlja o dva osnovna odnosa sva-
kog hriS¢anina — o njegovom odnosu s drugim ljudima (stihovi od 1-6, 12) i
njegovom odnosu s Bogom (stihovi od 7-12).

Ljudima koji misle da ozbiljno shvataju religiju krajnje je lako da sude svojim
prijateljima, rodacima i svojim savernicima, koji po nekim pokazateljima nisu
bas toliko ozbiljni i revnosni u svom hodanju s Bogom kako su to oni sami, po
sopstvenoj oceni. To je bila bolest fariseja, a problem je nesumnjivo prisutan i u
danasnjoj crkvi. Takav stav je, nazalost, koban po Zivu religiju. Elen Vajt istiCe
da zadovoljstvo koje ljudi osec¢aju sopstvenim religioznim dostignu¢ima stvara
“atmosferu sebi¢nog i uskog kritizerstva koje gusi plemenita i velikoduSna ose-
¢anja i Cini da takvi ljudi postanu egocentricne sudije i bezvredni Spijuni”
(White, TMB, 123). Sudijski stav prema drugim ljudima, tvrdi Daglas Her, je
“bolest duha” u kojoj “osoba koja kritikuje arogantno zauzima superioran stav,
kojim sebi daje za pravo da prosuduje o greSkama i propustima drugih ljudi”
(Hare, 76).

Isus osuduje ovakav stav, polazeci od toga da arogantni ljudi ne mogu da
vide sebe. Uprkos Njegovom uputstvu, “budite savrSeni” (5,48), niko nije
savrSen. Zato ljudi treba da se pozabave €iS¢enjem sopstvenog postupka (3,
4), da bi tek potom bili u poziciji da pruze ljubazan savet svojim bliznjima (5.
stih). Taj ljubazni savet oni ¢e u stvari pruzati uvek u kontekstu nezne milosti
koju je nam Bog podario (18,23-35; 6,14). Takvim ljudima Ce i dalje Bog suditi s
blagosc¢u (7,2; 18,33.35). U svetlosti Isusovih reci, uvek sam oprezan u kontak-
tima sa sveStenicima i vernicima kojima je prioritetno da kritikuju druge ljude i
crkvu, narocito ako je njihov stav arogantan i sarkastican.

Farisejski stav i danas zivi u samopravednim osobama koje su se, u
sopstvenino¢ima, viSe trudile i odlazile dalje u svom hriS¢anskom Zivotu. Takav
stav je, kaze Isus, fatalna obmana. Ona previda i slabost ljudske prirode i pre-
bogatu Bozju milost. Zbog svojih greSaka i propusta sva ljudska bi¢a itekako
imaju razloga i povoda za poniznost. Srecom, ponizni hriS¢ani koji su, zahvalju-
juci Bozjoj blagodati, bili poSteni prema sebi, stoje u poziciji da mogu ponizno
da pomognu svojim bliznjima (5. stih).

Zapovest da ne sudimo jedni drugima ne znaci da hriS¢ani ne mogu da
uoce razliku. Kona¢no, poru¢eno nam je da ne bacamo bisere medu sviinje, niti
da ono Sto je sveto dajemo psima (6. stih). To znaci da hriS¢ani moraju da se
izjaSnjavaju protiv napadnog i otvorenog greha. Tako imamo da je Pavle save-
tovao Korin¢ane da ne trpe divlji brak ¢oveka sa svojom macehom (1. Korin-
¢anima 5,1-5), dok je Isus ucio da jevandelje ne treba silom da nameéemo
onima koji ga otvoreno preziru (Matej 7,6).

Na prvi pogled se Cini da stihovi od 7 do 11 bezuslovno obecavaju mogu¢-
nost dobijanja svega za Sta bismo se molili ako to ¢inimo s dovoljno upornosti.
Medutim, iskustvo pokazuje da je to zabluda. Tako je bilo u slu€aju Pavla, koiji
se uvek iznova molio za izleCenje, a reCeno mu je samo da ¢e ga Bozja blago-
dat podupirati u njegovoj slabosti (2. Korin¢anima 12,8.9). Tako je bilo i u Is-
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usovom slu¢aju, kada se tri puta molio da se od Njega ukloni ¢aSa raspeca, a
ipak je bio raspet (Matej 26,39-46).

Daleko od kvalifikacije bezuslovnog obec¢anja o usliSenju molitava za bilo
Sta i za sve, Isusova zapovest sledbenicima da traze, kucaju i “iStu” mora se
interpretirati u kontekstu Propovedi na gori. Vrlo iskren hriS¢anin ¢e posle Ci-
tanja propovedi biti potpuno savladan Isusovim zahtevom sledbenicima da
njihova pravda treba da bude veca od pravde knjizevnika i fariseja (5,20).

Hristove imperative je, ljudski, nemoguce ispuniti i zato nas oni dovode ka
Bozjoj blagodati ili milosrdu koje praSta i pomaze. Tako mi jedino molitvom
mozemo da nademo blagodat koja ¢e nam pomoci da ispunimo BozZji ideal,
kako je izlozen u Propovedi na gori. Ovako kaze autor Her: “Kada ozbiljno
shvatimo zastrasujuce zahteve iz Propovedi na gori, to ¢e znadciti da joS ozbil-
jnije shvatamo Bozju spremnost da ham pomogne da ih ispunimo” (Hare, 79).
Oni koji traze, “iStu” i kucaju, Zelec¢i takvu pomoé¢, nece biti odbijeni.

Zlatno pravilo (“Cini u svemu drugima onako kako bi Zeleo da oni ugine
tebi” [12. stih]) mora se razumeti i u kontekstu Propovedi. Isus je rekao da je to
pravilo “Zakon i proroci” (12. stih). Tako nas pominjanje zakona i proroka vraca
u 5,17 i na taj naCin 5,17 i 7,12 Cine granicne tekstove kojima je obuhvacena
centalna srz Propovedi na gori. Prema tome, zlatno pravilo moramo posmatrati
kao rezime Hristovog tumacenja zakona i proroka, pri ¢emu je deo propovedi
od 5,21 — 7,11 Njegovo proSirenje principa sadrzanih u tom rezimeu.

HriS§ éaninovo iskreno predanje Bogu

Isus svoju Propoved zavrSava trima snaznim eshatoloSkim ilustracijama
koje se odnose na hriS¢ansko predanje: dva puta (stihovi 13, 14), dva drveta
(stihovi od 15-20 i dva graditelja (stihovi od 24-27). Matej ¢e ovaj obrazac o tri
celine koje govore o eshatoloskim nagradama i kaznama ponoviti u Cetiri od
svojih pet najvec¢ih propovedi. Tako imamo da tri zavrSne celine iz misionarske
propovedi iz 10. glave (stihovi 32.33; 34-39; 40-42) govore o eshatoloskim
nagradama i kaznama. Isto se odnosi na poslednje tri celine iz parabola o car-
stvu iz 13. glave (stihovi 44.45.46.47-50), kao i na poslednje tri parabole na
kraju Isusove poznate eshatoloSke propovedi u Mateju 24. i 25. glavi (25,1-
13.14-30.31-46). Jedina znacajna Isusova propoved u Mateju koja se ne uk-
lapa u trijadni obrazac iz tri eshatoloSka upozorenja, u stvarnosti odudara jed-
ino od trostrukog aspekta pomenutog obrasca, a ne i od eshatoloSkog ele-
menta nagrade i kazne. Tako imamo da se 18. glava (propoved o veliCini i
prastanju) zavrSava parabolom o kaznjavanju onih koji odbijaju da od srca
oproste svojim bliznjima.

Tako vidimo da se i eshatoloski i eticki element koji se odnosi na tu esha-
toloSku stvarnost nalaze u samom srediStu Matejevog predstavljanja Isusa kao
ucitelja. Matej poznaje svoju vest i on, pod bozanskim vodstvom, aranzira Is-
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usovo ucenje na vest nacin, kojim efektno u misli sluSalaca usaduje ono Sto
Zeli da istakne.

Zajednicki element triju celina od kojih se sastoji tekst u 7,13-27 je cinjenje,
bas onako kako je bilo u zlatnom pravilu iz 12. stiha. U celini o dvoja vrata (13. i
14. stih) akcenat na cCinjenju nije eksplicitan. U stvari, u jednom drugacijem
kontekstu bi vrata bilo moguce interpretirati kao pravu i laznu teologiju (ili vero-
vanje). Ali kontekst vrata jasno istiCe da je klju¢ni element — ¢initi ono Sto je
pravo, a ne verovati u pravu doktrinu. Tako imamo da Matej u 12. stihu na-
glasava cinjenje kao zlatno pravilo, a u stihovima od 15-23 (narocCito u 21.
stihu) to je ¢injenje BoZje volje. Tako se dvoja vrata bave etikom (ponaSanjem),
a ne teologijom (verovanjem). Osoba koja izvrSava Isusovu zapovest u telu
propovedi (5,21 — 7,12) imace vecéu pravdu nego knjizevnici i fariseji (5,20).

Na prvi pogled nam izgleda da se stihovi od 15-20 (dva drveta) viSe bave
laZznim prorocima nego etickim “Cinjenjem”. Medutim, obratimo jo$ jednom
paznju da u ilustraciji iz stihova od 16-20 Isus uopSte ne pominje njihovo
ucenje. Naprotiv, On se usredsreduje na njihovo ponaSanje, Sto znaéi da se
lazni proroci ponaSaju kao “vuci grabljivi” (15. stih). Time su oni pokazani kao
loSi uzori za prosec¢ne hriS¢ane.

Behavioristicki aspekt je posebno jasan u poslednja tri stiha celine koja se
nalazi u stihovima od 15-23. Hristos eksplicitno kaZze da ulazak u carstvo ne
obezbeduje ono Sto ljudi veruju, nego Sto Cine (21. stih). Pravda koja je veca od
pravde knjizevnika i fariseja ne sastoji se samo od posedovanja Isusove nauke
nego i postupanja po njoj. Zavrsni prizor suda sa ovcama i jarcima u Mateju
25,31-46 i slavni evandeoski nalog iz 28,18-20 potkrepljuje taj zakljucak. Mnogi
Ce tvrditi da su prorokovali, da su posedovali druge harizmatske darove i da su
se drzali vere u Isusa, ali ako nisu praktikovali agapeljubav koja je osnovna
podloga Propovedi na gori, odbacice ih Car Isus na poslednjem sudu (21. stih;
vidi takode 1. Korin¢éanima 13,1-3).

Svoju Propoved Isus zavrSava ilustracijom o dva graditelja. Obojica su ak-
tivni, nesto Cine, ali ne €ine obojica ono Sto treba da €ine. Mudri graditelj gradi
na steni Isusu i Njegovoj nauci u Propovedi na gori, dok ludi graditelj “ne iz-
vrSuje ...” Isusove “reci” iz propovedi (26. stih). Na sudu je ludi Covek prikazan
kao gubitnik (27. stih).

Epilog propovedi upucéuje na dve misli: prvo, narod se “divljase” Isusovoj
nauci i drugo, divili su se “jer ih u¢aSe kao Onaj koji vlast ima, a ne kao
knjizevnici” (stihovi 28.29).

Pojam Isusovog autoriteta, “vlasti”, prvi put se u Propovedi pojavljuje kada
se Isus postavio na autoritativan poloZaj u odnosu na zakon i jevrejsku tradiciju
(npr. “Ja vam kazem” [5,18.20]; “Culi ste ... ali ja vam kaZzem” [5,27.28]). Tema
Isusovog autoriteta, “vlasti” pojavljivace se povremeno u celom ostatku Mate-
jevog Jevandelja i doZive¢e svoj vrhunac u Njegovom velikom evandeoskom
nalogu ucenicima, u poslednja tri stiha Matejevog Jevandelja — “Dade mi se
svaka vlast na nebu i na Zemlji” (28,18).
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Sedmo poglavlje se zavrSava divljenjem naroda Isusovoj autoritativnoj
nauci. Poglavlja 8 do 10 bave se temom Njegovog autoriteta i primenjuju je na
svet svakodnevice.

e Primena Reci
Matej 6.1 7. glava

1. Dok u svetlosti 6. glave Mateja razmiSljam o svo  m zivotu molitve (ili
drugim aspektima mog predavanja Bogu u praksi), kak 0 sve mogu da
ga unapredim i u €inim bogatijim?

2. Gde se, u svetlosti teksta u 6,19-34, nalazi moj e blago? Na koje
nacine, prema 6. glavi Mateja, mogu da utvrdim gde se  ono nalazi?

3. Kakav je moj stav prema iskuSenju da kritikujem druge ljude? Sta mi
govori o drugim ljudima, kada postane o €igledno da uvek imaju
kriti €ke ili sudijske primedbe u odnosu na druge ljude, o dnosno, kada
njihove kriti €ke primedbe znatno preteZzu nad onim pozitivnima?

4. Da li stvarno verujem u ono Sto kaze zlatno prav  ilo? Na koje konk-
retne na €éine mogu danas da trazim od Boga da mi pomogne sti  m pra-
vilom u mome svakodnevnom Zivotu?

5. Kakve pouke za svoj zivot mogu da zadobijem iz i  lustracije o dvoja
vrata, dva drveta i dva graditelja?

e |strazivanje ReCi

1. Pronadi u konkordanciji sve citate u kojima se, u Mateju, pojavljuju
re€i koje se odnose na molitvu [pray, prayed, prayer(s), praying] i
sliéne. Rezimiraj Sta si nau €io u prou €avanju tih tekstova.

2. U Mateju 6,14 govori se o prastanju. Uz pomo ¢ opSirne konkordan-
cije ispitaj sve citate u Mateju u kojima su sadrza  ne recéi koje se od-
nose na prastanje[forgive, forgiven, forgiveness] i sli  éne. Naéini spisak
zaklju éaka koji se mogu izvesti iz onoga Sto si nasao. Cime si oboga-
tio svoje znanje zahvaljuju ¢éi prou €avanju ovih re €i u preostalom delu
Novog zaveta? Ako si ambiciozan i raspolozen, mozda ¢esS Zeleti da
svoje prou €avanje nastavi$ na isti na ¢in i u Starom zavetu.
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PETA GLAVA
CAREV AUTORITET

Matej 8,1 — 10,42

Kada citamo tekstove u Mateju 4,23 i 9,35 zakifemo da su gotovo idedii. Po
svoj prilici je afigledno da Matej za to ima valjan razlog. Kao pisan je veoma or-
ganizovan i takva ponavljanja koristi da bi obeteZdvajanje kljdnih odseka u
Jevardelju.

Odsek koji péinje tekstom u 4,23 i zavrSava se u 9,35 sadrZi wvoajraniji pe-
riod Isusove sluzbe (4,23-25). Za njim slede dupquiele teksta koje se grade na temi
Isusovog autoriteta.

Prva potpodela je Propoved na gori (glave 5-7). &jat tim poglavljima predstav-
lja Isusa kao autoritativnogditelja.

Druga potpodela obuhvata 8. i 9. glavu, u kojimdses predstavljen kao autorita-
tivna aktivna lénost stvarnoga sveta, kogani cuda, jedno za drugim.

Ove dve potpodele iz pomenutih pet glava povezarekstom u 7,29, koji hapo-
minje da je narod bio zadivljen, zato Sto je Isd®tkao onaj koji vlast ima”. U ok-
viru Matejeve generalne slike, deo teksta od 59.dglave prikazuje Isusa kao Mesiju
autoritativne rei, dok ga 8. i 9. glava predstavljaju kao Mesiju@itativnih dela.

Deseta glava je nastavak teme o autoritetu, pokeenudelu teksta od 5. do 9.
glave. Matej u 10,1 kaze da je Isus svoj autoriegju “vlast” dao svojim denicima.
U nastavku poglavlja vidimo Isusa koji p@dwa wenike za njihovu misiju propove-
danja i powavanja. Tako, dok 5. do 7. glave iznose Isusosie ae8. i 9. Isusova dela,
u 10. glavi vidimo Isusa koji upuje svoje denike da propovedaju Njegovecré da
¢ine Njegova dela.

® Ulazenje u Re€

Matej 8,9
Tekst iz Mateja 8. i 9. glave pro €itaj dva puta odjednom. Potom obrati
paznju na slede ée probleme i pitanja:

1. U 8,2-15 ¢itamo o tri Isusova ¢€uda. Navedi zajedni €ke €inioce u sva
tri éuda i u bilo koja dva od njih. Objasni socijalni st atus trojice pri-
malaca Isusove pomo ¢i unutar jevrejske kulture. Cemu, po tvom
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misljenju, Matej pokuSava da nas pou €i u tim stihovima?

2. U Mateju 8,23 do 9,8 nalazi se druga grupa od tr i Isusova ¢uda. U
svakome od njih prikazan je Isus koji primenuje aut oritet, “vlast” nad
neéim. Navedi to “nesto” u svakom od tih slu  é&ajeva. Sta je druga
grupa Isusovih €uda dodala prvoj grupi, u smislu razumevanja pred-
meta Isusovog autoriteta?

v

3. Citaj izveStaj o pozivanju Mateja u 9,9-13. Ako imas  Bibliju sa cita-
tima i kratkim objasSnjenjima u marginama, pro  €itaj i izveStaje u
Marku i Luki. (Ako u tvojoj Bibliji nema citata u m arginama, na di u
konkordanciji paralelne izveStaje tako Sto ¢eS potraziti re ¢i Matej i
Levija [Matthew, Levi] — koje je njegovo drugo ime.) Sa s va tri iz-
veStaja pred sobom, na ¢€ini meSoviti pregled onoga Sto znamo o
Mateju iz Jevan delja. Svoje zaklju €ke uporedi s opisom iz biblijskog
re€nika.

4. U jednom ili dva pasusa opiSi Sta o tekstu u 9,1 3 moZemo saznati u
njegovom kontekstu, na osnovu prou €avanja marginalnih citata tog
teksta i njegovog konteksta.

5. OpiSi ulogu vere u tre ¢€oj grupi od tri Isusova ¢uda (9,18-33).
6. Uporedi stihove 9,33 sa 7,28.29. Navedi njihove  sli€nosti. Imaju €i na
umu Matejevu temu u progresiji, Sta te sli  €nosti zna e za njegovu

temu? Sta je stvarni uzrok prepirke iz 9,34? Kakva  je, po tvom misl-
jenju, uloga teksta u 9,34 u Matejevoj temi u progr  esiji?

® |strazivanje Reci
Priznavanje Carevog autoriteta

U Mateju 8,2 do 9,33 imamo izveStaje o devet ¢uda. Matej ova ¢uda pazl-
jivo klasifikuje s aluzijama na ljudsko mnostvo. Mi u 8,1 €itamo da “za Njim
idaSe naroda mnogo”, kada je Isus silazio s gore. Zatim u 9,33 c&itamo, “i
divljaSe se narod govoredi: nigda se toga nije videlo u lzrailju”. Zapazimo da
tekst u 9,33 ne samo Sto sluzi kao “zatvaranje zagrade” za tekst o ¢udima,
nego je ujedno paralela zavrSetku Propovedi na gori. Tako je, kako na svrSetku
Isusove propovedi, tako i na kraju Njegovih dela, narod zadivljen Njegovom

“vlasc¢u” i jedinstvenim karakterom Njegove sluzbe (vidi takode 7,28.29).

Matej je u delu teksta izmedu 8,1 i 9,33 pazljivo doterao svoje izlaganje.
Nastavljaju¢i da kao metod poucavanja koristi grupe od po tri predmeta (tri-
jade), tekst ima tri grupe od po tri cuda. Izmedu svake trijade mi nalazimo po
jedan “predah” od dve jedinice tekstovnog materijala. To mozemo graficki pri-
kazati na sledeci nacin:

prva trijada Cuda
predah

druga trijada ¢uda
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predah
treca trijada cuda
U nastavku ¢emo ispitati svaku od ovih trijada i predahe medu njima.

Prva trijada cuda (8,2-15)Sastoji se od tri Cuda isceljenja. Isus le€i gubavca,
slugu neznaboZackog kapetana rimske vojske i Petrovu taStu. Pored toga Sto
su ovo sve Cuda isceljenja, ona za aktere imaju ljude koji su isklju¢eni od
punog ucesca u izrailjskoj religiji.

Guba, ili lepra, je bila bolest koje su se ljudi u starom svetu najviSe grozili.
Pored sporog fizickog propadanja gubavca, ovde imamo socijalno izopstenje,
zbog kojeg su takve osobe bile udaljene od udobnosti doma i ljudskog drustva.
Neposredno nakon utvrdivanja dijagnoze, gubavca bi u potpunosti proterali iz
ljudskog druStva. Mojsije je pisao: “Dokle je god bolest na njemu, neka bude
necist; necist je, neka Zivi sdm, iza okola neka mu bude stan” (3. Mojsijeva
13,46). U Isusovo vreme je gubavcima bio strogo zabranjen pristup svim ozi-
isklju¢eni i od prisustvovanja sluzbama u hramu. U skladu s levitskim
propisima, oboleli od gube morali su da nose pocepanu odecu, da izbegavaju
ceSljanje kose, da pokrivaju donji deo lica i da vicu: “Necist! Necist!” (3. Mojsi-
jeva 13,45), tako da nijedno zdravo ljudsko bi¢e nikada ne bi dolaZzenjem u
dodir s njima dovelo u opasnost sopstveno zdravlje.

A ipak je Isus izleCio jednog gubavca! | ne samo Sto je izleCio gubavca,
nego je “pruzio ruku” i uc€inio nesto nezamislivo — “dohvati ga se”, a onda ga i
izle€io (8,3). Pouka je jasna: Isus je imao “vlast” nad najstrasnijom od svih
bolesti, imao je vlast nad gubom.

Drugo ¢udo je leCenje sluge jednog neznaboSca (stihovi od 5-13). Prema
jevrejskom nacinu razmisljanja, od neznabosSca je jo§ samo gubavac bio vise
necist. Dok gubavci uopste nisu mogli ni u Jerusalim da udu, neznaboSci nisu
mogli u potpunosti da sluze u jevrejskom hramu, posSto u hramski kompleks
nisu mogli da udu dalje od spoljnjeg trema neznaboZzaca.

Ovaj kapetan, svestan svoje nedostojnosti u o€ima Jevreja, pokazao je iz-
vanrednu veru. Uporedujuéi Isusa prema sebi kao vojnog zapovednika,
kapetan kaze da Isus, da bi ucinio ¢udo, uopSte nema potrebe da ide u njegov
dom. Dovoljno je da samo izda zapovest i izleCenje Ce biti izvrSeno. Ovaj
kapetan je prva osoba u Matejevom Jevandelju koja je razumela obim Isusove
“vlasti” — da Isusu €ak nije potrebno ni da bude prisutan, da bi Njegova rec bila
izvrSena. Tako vidimo da Isus nije imao samo vlast nad boleS¢u, nego i nad
udaljenoscu.

Ne samo Sto je kapetana pohvalio zbog njegove vere, Isus je iskoristio i
priliku da nacrta jednu sliku koja ¢e biti bliska jevrejskom srcu. Jevreji su ocCe-
kivali da ¢e se prilikom dolaska Mesije odrzati velika gozba, na kojoj ¢e svi
Jevreji sesti da se goste. NeznaboSci tu nece biti prisutni.

Medutim, Isus u pri¢u unosi novi obrt. Po Njegovim re€ima, na gozbi ¢e i
mnogi neznabosci (oni “s istoka i zapada”) biti za trpezom, dok ¢e se mnogi
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Jevreji (“sinovi carstva”) izagnati “u tamu najkrajnju; onde ¢e biti pla¢ i Skrgut
zuba” (stihovi 11,12).

Tako je jednim udarcem Isus izlozio dve teme koje su se proviacile kroz
celo Matejevo Jevandelje. Prva je spasenje neznaboZaca. Ta tema pocinje s
Isusovim Zenskim neznabozackim precima u rodoslovu iz 1. glave. Ona se
nastavlja s povoljnom reakcijom mudraca (takode neznaboZaca) u 2. glavi.
Vrhunac teme nastupa prilikom davanja evandeoskog naloga na kraju Mate-
jevog Jevandelja, sa zapoveS¢éu o propovedanju jevandelja svim narodima
(28,18-20).

Druga tema je nesigurna situacija u koju dospevaju Jevreji ako odbace Me-
siju. I ovom prilikom se ova tema provlaci kroz celo Matejevo Jevandelje, a
pocinje odbacivanjem novorodenog Isusa kao Mesije od jevrejskih voda i pro-
duzava sve do Isusovog raspeca i situacijom u kojoj jevrejske vlasti odbacuju
Cinjenicu o Njegovom vaskrsenju. Ova dvostruka tema o prihvatanju
neznabozaca i odbacivanja Jevreja od mesijanske trpeze u Matejevom Jevan-
delju deluje kao dvostruki podsticaj za budenje Njegovih sunarodnika Jevreja.

Treée ¢udo u prvoj trijadi (8,14.15), viSe nego uverljivo istiCuci €injenicu da
Isus ima vlast nad boleS¢u, pokazuje i Njegovo saosecanje prema Zzenama —
drugoj grupi koja nije imala potpune prednosti sluzenja u hramu. Cak i ako su
istovremeno i zdrave i — Jevrejke, Zene nisu smele da produ dalje od trema za
Zzene u hramskom kompleksu.

Tako imamo da nam je prva trijada demonstrirala dve stvari: Isusovu vlast
nad boleS¢u i specijalnu prirodu gradanstva Njegovog carstva koje ukljucuje i
neke druge ljude! O tome kaze D. Her: “Isus je Mesija ¢ijom silom i vlas¢éu su
uklju€eni oni koji su bili — iskljuceni” (Hare, 90).

Predah ilzméu prve i druge trijadelzmedu prve i druge trijade ¢uda u 8.1 9.
glavi Mateja nalazimo predah o uceniStvu — temu ka kojoj se Matej progre-
sivno gradi, priblizavajuc¢i se 10. glavi. Predmet ovog predaha (8,19-22) su
dvojica koji su hteli da postanu Isusovi u¢enici. Prvi koji hocCe da ide za Isusom
je obrazovan, ali preterano revan knjizevnik. Isus mu kaze da treba da se pre-
racuna i vidi da li stvarno ho¢e da bude ucenik. Drugi kandidat za ucitelja je
manje revan sledbenik koji, u skladu s obiajima toga vremena, tvrdi kako ¢e
postati uenik ¢im njegov otac umre i bude sahranjen. To bi, razume se, moglo
da potraje i viSe godina. Isus mu skre¢e paznju na hitni karakter odluke koju
treba doneti odmah (stihovi 21.22). Odluka o sledenju Hrista se ne moZe odla-
gati unedogled. Stvar carstva je hitna i nacin na koji ¢e neko odgovoriti Caru
ima vrhunski znacaj. Matej e i dalje isticati moguce reakcije na Isusa i Njegovu
nauku u tekstu 8,23 — 9,8.

Druga trijada ¢uda. Ovde Matej se usredsreduje na Isusovu moc¢: na Nje-
govu mo¢ nad prirodom kada stiSava buru (8,23-27), Njegovu vilast nad de-
monima prilikom le€enja dvojice opsednutih demonima (stihovi od 28-34) i
Njegovu vlast nad grehom, kada prasta grehe i isceljuje oduzetog ¢oveka (9,1-
8).
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Cinjenicom o Isusovoj vlasti nad grehom, kada je oprostio oduzetom
C¢oveku postaje izri€ito jasno Sta je obuhvaceno predmetom cuda koja su se
odnosila na prirodu i opsednute demonima: u tim trima priCama Isus iz Naza-
reta istiCe svoje pravo na bozanski autoritet. U svetu jevrejske misli je vlast nad
sve tri oblasti u drugoj trijadi bila isklju¢ivo BoZje pravo i Isus ovde upravo po-
kazuje da raspolaze upravo takvom vias¢éu. Tako vidimo progresiju od zapan-
jenosti ljudi koji pitaju kakav je to Covek Isus (8,27), preko situacije u kojoj
“besni”, opsednuti demonima prepoznaju Isusa kao Bozjeg Sina (29. stih), do
Isusovog otvorenog pokazivanja da ima boZansko pravo da prasta grehe (9,2-
6). Matej Isusa ne opisuje samo kao nekoga ko raspolaze silom od Boga, nego
kao Onoga ko je i stvarni BoZji Sin.

Cuda iz druge trijade takode su usko povezana time $to naglaSavaju reak-
ciju posmatraca. Posle stiSavanja bure dolazi Cudenje i postavljanje pitanja: “Ko
je ovaj da ga sluSaju i vetrovi i more?” (8,27). Odgovor na pitanje je ostao ot-
voren. Posle isceljenja ljudi opsednutin demonima reakcija je negativna. “Sav
grad ... moliSe da bi otiSao iz njihovoga kraja” (34. stih). Ali posle izleCenja
uzetog Coveka reakcija je pozitivha. Okupljeni ljudi “CudiSe se, i hvaliSe Boga,
koji je dao vlast takvu ljudima” (9,8).

Tako nas druga trijada ¢uda vraca u jedan od glavnih predmeta iz Matejeve
2. glave — na potrebu da odgovorimo na Isusa, BoZjeg mesijanskog Sina. To
je svakako i tema pri€e o dvojici koji su hteli da postanu ucenici u prvom pre-
dahu, u tekstu 8,19-22).

Predah izmé&u druge i trée trijade. Reakcija na Isusa ponovo je tema price o
dvojici u€enika u kojima je re€ u drugom predahu. Prva pri¢a ilustruje dva
odgovora na Isusa (9,9-13). Jedan se odnosi na Mateja, koji se radosno odrice
svog unosnog posla uterivaca poreza da bi postao jedan od Isusovih u€enika
(9. stih). On je naucio pouke Zrtve i neposredne reakcije, prikazane u priCama o
ucenicima u 8,19-22).

Druga reakcija u toj prvoj prici je reakcija fariseja koji su Zu¢no reagovali
kad je Isus jeo s carinicima i drugim “druStveno neprihvatljivim osobama”,
izopStenima iz drustva, na “velikoj veceri” koju je priredio Matej da proslavi
svoje obracéenje i pozivanje (Luka 5,29; vidi takode 15,1.2). Odgovarajuci faris-
ejima, Isus im skre¢e paznju na njihovo odsustvo duhovnog uvida u svoje
pravo stanje. Citirajuci iz Osije 6,6 u 13. stihu, Isus izri¢ito upucuje na odsustvo
duhovnog razumevanja medu farisejima u svetlosti Starog zaveta (vidi takode
Mihej 6,6-8). Oni su sjajni kada je re¢ o spoljaSnjem drzanju zakona, ali pot-
puno padaju po pitanju duha jevrejske religije (vidi takode Matej 23,23.24). Oni
su duhovno izgubljeni, ali toga nisu svesni. Imaju potrebu da vide sebe medu
gresnicima koje je Isus dosSao da spase (9,13; vidi takode 1,21). Nisu svesni da
im je potreban lekar (9,12).

Poslednja prica o u€enicima u drugom predahu bavi se u€enicima Jovana
Krstitelja (9,14-17) koji su, oc€ito pod uticajem fariseja, kriticki govorili o Isusu.
Pitanje Jovanovih u€enika nije zaSto se Isus gosti s gresSnicima (kao u prethod-
noj pri€i o uenicima), nego zasto se uopste gosti.
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Odgovarajuci im, Isus ne samo $to na sebe licno primenjuje starozavetni
slikoviti bozanski opis zenika (Osija 2,16-23), nego na indirektan nacin skrece
paznju i na svoju smrt (9,15). Razgovor s Jovanovim ucenicima Isus zavrSava
ilustracijom o starim mehovima za vino i starim haljinama. Ono Sto ovom
prilikom Zeli da istakne je sasvim novi “kalup” u koji ¢e morati da da se useli
jevrejsko versko miSljenje i zivot. Radikalna nacela iz Propovedi na gori ne-
sumnijivo su sadrZzana u onom “novome” o ¢emu Isus govori (stihovi 16.17).

Treca trijada cuda. “Novo” je ponovo dominiraju¢a tema u trecoj trijadi Cuda
u 8.1 9. glavi Mateja. Isus u njima leci dve Zene (9,18-26), dva slepa Coveka
(stihovi od 27-31) i nemog Coveka (stihovi od 32-34). Sve su to socijalno
zapostavljeni ljudi, izopsteni, odbadeni od drustva. Zena koja pati od neprekid-
nog menstrualnog krvarenja (20. stih) i mrtva devojcica (18. stih) su neciste,
dok su slepi (27. stih) i nemi ¢ovek (32. stih) vec zigosani, sa margina ljudskog
drustva. U skladu s rabinskom definicijom, oni ne mogu biti sveti. Ipak, Isus
okrec¢e naglavacke ovo sve prisutnije jevrejsko razmiSljanje, kada se umesto za
zrtveni prilog, opredeljuje za milost (vidi 13. stih). Isus se brine za prezrene
izopStenike od druStva. Kako istiCe autor Majkl Grin, On daje “novu svetlost
slepome, novi jezik nemom, novo zdravlje bolesnom, novi zivot onoj koja je bila
mrtva. Eto, Sta znaci “novo” u Isusu! A upravo to je ono Sto je svrha pouke ova
tri cuda” (M. Green, 106).

Ipak, ova ¢uda nam daju i drugu pouku: vera €ini da je Isusova sila postala
dostupna. U ovim pri€ama o ¢udima upravo je vera ta koja primaocima omogu-
¢ava da shvate ono “novo” Sto im donosi Isus. Tako imamo da Isus moze da
kaze Zeni koja boluje od nekontrolisanog menstualnog krvarenja, “Vera tvoja
pomogla ti je” (22. stih) i slepom Coveku, “Po veri vaSoj neka vam bude” (29.
stih). Mozda njihova vera i nije bila savrSena, ali je bila usmerena na Isusa i
zato bila nagradena. Vera, po re¢ima autora Grina, je ono Sto “spaja gresnika i
Spasitelja” (M. Green, 107).

S druge strane, moguce je biti i blizu Isusa, a ne dobiti nikakvu prednost.
Tako vidimo da su ljudi iz mnoStva u kojem se nalazila Zena takode bili blizu
Isusa, ali nisu primili nikakve blagoslove zato Sto nisu verovali. Na sli¢an nacin
su i profesionalne narikace koje su bile oko mrtve devojcice bile udaljene iz
njene sobe bez i€ega, praznih ruku. Isto to se moze reci i za same fariseje. Po
njihovim re€ima, “pomoc¢u kneza davolskog izgoni davole” (34. stih). Oni ne
negiraju Isusova silna dela, ali negiraju njihovo znacenje. U o€ima fariseja
Isusova ¢uda pokazuju da je On od davola, a ne od Boga.

Prema tome, Matej u 8. i 9. glavi priprema svoje cCitaoce za deo od 10. do
13. glave. U 10. glavi se nastavljaju teme autoriteta (ovlas¢enja) i uCenistva,
dok ¢e 11. do 13. glave u vecoj meri obradivati reakcije na Isusa.

® Ulazenje u ReC€

Matej 9,35 — 10,42
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Pro¢itaj tekst od 9,35 do 10,42 najmanje dva puta, a on da se pozabavi
slede éim pitanjima:

1. Kakva je uloga dela teksta u 9,35-38 u planu Mat ejevog izlaganja?
Svaki pojedini stih ima funkciju, a i tekst kao cel ina. Ukratko opiSi te
funkcije. Kakvu svetlost bacaju marginalne referenc e na 36. stih?
Posebno obrati paznju na prvu polovinu glave u svet lu citata iz Jeze-
kilja. Upotrebi i konkordanciju da bi pronasao kako Matej razume Is-
usa kao pastira.

2. Nag€ini pregled glavnih koraka u Isusovom izlaganju u 1 0. glavi.

3. U Matejevom spisku u €enika nalazimo jednog “carinika” (uteriva  €a
poreza) [tax collector, publican] i jednog “zelota” [Zealot] (10,3.4).
Potrazi oba izraza u biblijskom re  €éniku. Kako su se, po tvom miSljenju,
slagali ti u €enici, koji su dolazili sa suprotnih politi ¢kih polova?

4. Navedi paralele izme du sluzbe u éenika u 10,5-25 i Hristove sluzbe.
Navedi citate za paralele u Isusovoj sluzbi kada ih otkrijeS. U jednom
pasusu opisi Sta je po tvom misljenju zna  €enje paralelizma.

5. Kako uskla dujes tekst u 10,34 sa €injenicom da je Isus “Knez mira”
(Isaija 9,6)? Na osnovu neposrednog konteksta u 10, 34 i Sireg kontek-
sta hriS éanske vere, objasni kako to da Isusova vest mira do  nosi su-
kob.

® |strazivanje Redi
Car prenosi svoja ovlaS éenja

Deseta glava je druga velika propoved u Mateju. Prva (Propoved na gori)
imala je za prethodnicu narativni odsek (1,18 — 4,22), koji se zavrSio
napomenom da je Isus ucio u jevrejskim sinagogama, propovedao radosnu
vest, jevandelje o carstvu, i leCio svaku bolest i svaku nemo¢ (4,23). Nije,
dakle, slu¢ajno Sto Matej, inaCe veoma pazljiv pisac, €ini isto sa drugom
propovedi. Narativni odsek koji joj prethodi (tri trjade ¢uda smo upravo razma-
trali) zavrSava se napomenom da je Isus uc€io u jevrejskim sinagogama,
propovedao jevandelje o carstvu i leCio svaku bolest i svaku nemo¢ (9,35).

Tri prelazna pasusalsusova druga propoved ima za temu misiju, a njen
predgovor su tri tranzitivna, ili prelazna pasusa. Prvi prelazni pasus (9,35-38)
priprema put 10. glavi napomenom da je Isus gajio sazaljenje prema ljudima
zato Sto su kao ovce bez pastira (9,36). Bila je to poznata starozavetna slika.
Starozavetne jevrejske vode su zatajile. Ali u Starom zavetu je sdm Bog imao
ulogu njihovog Pastira (Jezekilj 34,1-16; Zaharija 10,2.3). Matej nije dozvolio da
se to ucenje izgubi, pa se verovatno nije izgubilo ni medu onima koji su bili
njegova publika. Hristos kao bozanski Pastir je tema koja se provlaci kroz celo
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Matejevo Jevandelje (vidi 2,6; 25,31-46). Prore€eni slavni Pastir Izrailja doSao
je u licnosti Isusa iz Nazareta.

Bozanski Pastir ne samo $to je doSao, nego ¢e i poslati na rad ucenike da
raSire Njegovo delo i nauku. Prema tome, cilj teksta u 9,37.38 je pozivanje
radnika da saberu zetvu koja dozreva. Ta misao nas dovodi u drugi prelazni
pasus (10,1), koji najavljuje pozivanje dvanaest u€enika i daje stih-temu za 10
glavu — Isus prenosi vlast, autoritet svojim sledbenicima. Za ovim sledi treci
prelazni pasus (stihovi od 2-4), u kojem Isus predstavlja svoje ucCenike po
imenu.

Napomenuc¢emo da broj dvanaest predstavlja pun politiCki spektar medu
Jevrejima u njihovom odnosu prema Rimljanima. Na krajnjoj ekstremnoj tacki
nalazimo izdajnika Mateja koji je kao uteriva€ poreza sluzio rimskoj vlasti kao
jevrejska marioneta. Na drugoj krajnjoj tacki nalazio se Simon revnitelj [zelot].
Zeloti su stajali nasuprot Rimu kao svojevrsni teroristi, koji su nastojali da obore
omrazene okupatore Izrailja. Za jednog zelota je dan bio uspeSan ako bi uspeo
da se ubaci u ljudsko mnostvo i ostavi svoj bodez u kakvom Rimljaninu ili ne-
kom od rimskih kolaboracionista, kakav je bio Matej. Cudo je 3to je Isusova
mala grupa imala i zelota i carinika. Cetiri Jevandelja ne beleZe nijednu
prepirku medu njima, kao Sto beleze prepirke izmedu Petra, Jovana i nekih
drugih. Tokom cele istorije se pokazivalo da hriS¢anska vest moZe istinski da
promeni srca i zivote ljudi. Istinsko pokajanje donosi obraéenje i novi zZivotu u
Isusu, €ak i medu smrtnim neprijateljima.

1. odsek Isusove propovetiusova propoved o misiji deli se na tri glavna od-
seka. Prvi odsek je upucéen direktno dvanaestorici u¢enika (10,5-25), koji ¢e u
odredenom smislu zauzeti mesta jevrejskih poglavara u Bozjem zanemarenom
stadu (9,36-38). PrimetiCemo da 10. glava ne pruza nikakvu informaciju po
pitanju prve misije, prvog zadatka ucenika, nego nam, naprotiv iznosi uputstva
koja im je Hristos dao u vezi s njihovom misijom. Ta uputstva su direktno
upucena dvanaestorici. Vazno je da razumemo da su neke specificnhosti tih
uputstava upucéene njima u njihovom jedinstvenom kulturnom ambijentu i da
one mozda nemaju univerzalnu primenu u svim vremenima i svim mestima. S
druge strane, Isusovo uputstvo sasvim sigurno sadrzZi i nacela koja se mogu
primeniti i treba da budu primenjena na druge kulturne ambijente i okolnosti i
druge istorijske periode.

Poseban znacaj u 10,5-25 ima paralelizam izmedu Isusove sluzbe i sluzbe
ucenika, koji teCe kroz ceo tekst. Tako imamo da ucenici, kao i njihov Gospod,
treba da idu samo izgubljenim ovcama doma lzrailjeva (10,5.6; 15,24). Ta
zapovest je, razume se, uslovljena hronologijom. Hristos je posle svog vask-
rsenja zapovedio svojim u€enicima da idu po celom svetu (28,18-20). OcCito je
da Isus izlaze misionarski princip, koji je kasnije izri€ito izloZio Pavle, koji govori
o0 izlaganju vesti najpre Jevrejima, a kasnije i neznaboScima (vidi, na primer,
Rirmljanima 1,16; Dela 1,8 i Pavlov metod rada u knijizi Dela apostolska).

I od uCenika se ocCekivalo da propovedaju istu vest kakvu je propovedao
Isus — “da se priblizilo carstvo nebesko” (10,7; 4,17; vidi takode 3,2, za Jovana
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Krstitelja). Po ugledu na Hrista, oni imaju zadatak da leCe bolesne, da podizu
mrtve, Ciste gubave i isteruju demone (10,8; 8,2-4.14-17.28-34; 9,18-26). Isto
tako, kao Isus, oni treba da idu od grada do grada i da odsedaju u domovima
drugih ljudi (10,11; 4,23-25; 8,20). Osim toga, jednom ce i stradati kao Isus.
Bi¢e uhvaceni, dovedeni pred vladare i careve i bi¢evani (10,17-19; 26,57 —
27.31). Takode kao Isusa, i njih ¢e izdati oni koji su im najblizi (10,21; 26,47-
56). Matej je ocCito svestan tih paralela, poSto zavrsni stih odseka kaZze da ce
uceniku biti kao njegovom ucitelju i sluzi kao njegovom gospodaru (10,25).

Jedan stih u 10,5-25 stvorio je velike probleme izu¢avaocima Biblije, a to je
23. stih, koji kaze da ucenici nece “obici gradova lzrailjevih dok [ne] dode Sin
covedji”. Na prvi pogled ovaj tekst kao da upucuje na Hristov drugi dolazak.
Medutim, takvo tumacenije je ocigledno greSka, posto je svoje Jevandelje Matej
pisao nekoliko decenija nakon Sto je Isus poslao svoje u€enike, pa je o€igledno
znao da se drugi dolazak jo$ nije dogodio. Autor Robert Mauns istiCe izuzetno
zadovoljavajuce tumacenje ovog stiha kada, iduci za sugestijom R.V.G. Task-
era, tvrdi da se “stih najbolje razume ’imajuéi na umu dolazak Sina ¢ovecjega
kao pobednika posle svog varksenja” (Mounce, 95). Ta tvrdnja se uklapa s
progresivnim tumacenjem teksta 10,5 i 28,18-20, koje je izlozeno u pomenutom
tekstu.

2. odsek Isusove propove@lvaj odsek propovedi o misiji poCinje u 10,26, a
zavrSava se u 10,31. Taj pasus umnogome ima funkciju kakvu su tekstovi 6,25-
34 i 7,7-11 imali u Propovedi na gori. Kao Sto su oni tekstovi ohrabrivali
sluSaoce ili Citaoce, priterane u ugao zahtevima propovedi, tako i tekst 10,26-
31 ohrabruje misionare u uslovima progonstva u 10,17-25).

Zapovest, “ne bojte se”, ponavlja se tri puta u naSem pasusu i daje tri
razloga zasto Isusovi sledbenici ne treba da se boje. Prvi razlog je Sto ¢e
istina na kraju pobediti (10,26.27). Jednoga dana ¢e Bog objaviti svoju silu i
slavu da je svi vide. UCenici i svi hriS¢ani kroz celu istoriju bi¢e odbranjeni, a
Bozje carstvo u potpunosti uspostavljeno. To obecanje se direktno odnosi na
velika eshatoloSka obecanja iz treCeg i osmog blazenstva (5,5.10-12). Imajudi
na umu sigurnost carstva, Hristovi sledbenici ne treba da se boje.

Drugi razlog zasSto Isusovi sledbenici ne treba da se boje je Sto, iako mogu
da ubiju telo, sile zla hriS¢aninu ne mogu da oduzmu vecni Zivot (dakle, ne
mogu da uniste dusu — 10,28). To moze da ucini jedino Bog koji je Stvoritelj.
On ¢e jednom unistiti te osobe (duSe) koje su svesno odlucile da odbace Cara
Isusa i da nastave sa zivotom pobune protiv Njegovog carstva. To unistenje
bice kompletno i ve€no. Nakon §to ih “prozdre” i sagori vatra koja Cisti Zemlju,
posle milenijuma koji se pominje u 20. glavi Otkrivenja, bice kao da zlih
greSnika nikada i nije bilo (Otkrivenje 20,9.11-15; vidi takode 2. Petrova 3,11-
13; Malahija 4,1-3).

Treéi razlog zaSto ne bi trebalo da se boje Isusovi sledbenici je u tome Sto
Bog voli najponiznije od svojih stvorenja. Ako se brine za neugledne vrapce,
sigurno je da ¢e se brinuti i za gradane carstva (10,29-31). Ta tri argumenta
imaju za cilj da odagnaju strah i da Isusove sledbenike ucine neustrasSivim
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braniteljima nacCela i dela Njegovog carstva.

3. odsek Isusove propove#iosledniji, glavni odsek propovedi o misiji (10,32-
42) takode je nacinjen od tri centrale misli. Pre nego Sto ispitamo te misli, valja
napomenuti da je tekst u 10,32-42 ponavljanje nekih tema iz dela teksta u sti-
hovima od 5 do 25. | jedan i drugi istiCu i izdvajaju predmete kao Sto su
progonstvo od vlasti, ruganje od prijatelja i neodobravanje od porodice. Medu-
tim, ovo dupliciranje nije samo ponavljanje radi uspesSnijeg ucenja. Dok je deo
teksta u 10,5-25 koncentrisan na misiju samih ucenika, stihovi od 32 do 42
bave se i uCenicima i svim vernicima u svim vremenima. Promena je na-
govestena reCima kao kojigod, koji (stihovi 32.33.37.38.39.41.42). Tako, dok
stihovi od 5 do 25 sadrze mnogo kulturnih aspekata okrenutih direktno prvoj
misiji samih ucenika Jevrejima, stihovi od 32 do 42 uvode principe bez kultur-
nog “prtljaga” iz prvog dela poglavlja.

Sli¢no kao u Propovedi na gori, i propoved o misiji zavrSava se s tri izreke
koje se odnose na poslednje nagrade i kazne. U prvoj izreci je obecanje da ¢e
Otac priznati one koji javno priznaju Isusa (stihovi 32.33). Druga izreka obe-
Ccava da cCe svako ko Isusa stavi na prvo mesto — c¢ak iznad ¢lanova svoje
porodice — nesumnijivo naéi zivot, u kojem je sadrzan vecni Zivot (stihovi od
34-39). Treca izreka obecCava da ¢e nagradu carstva dobiti oni koji “primaju”
Isusove sledbenike (10,40-42). Ta tema se nalazi u Propovedi na gori (7,12;
5,7.43-48) i predstavljena je kao vrlo izri€ita u Matejevoj paraboli o0 danu suda,
0 ovcama i jarcima (25,31-46).

Jedna od velikih protivre€nosti Hristovog zivota je da, iako je On “Knez
mira” (Isaija 9,6), prihvatanje Njega donosi mac koji proseca tako duboko da
obracenici ¢esto dozivljavaju raskid svojih najprisnijih veza i odnosa. Osnov tog
paradoksa je u €injenici da su nacela Hristovog carstva, kako je izrazeno u
Propovedi na gori (glave 5-7), u dijametralnoj suprotnosti s principima, na-
Celima ovozemaljskih carstava. Kada se jedni Clanovi odredene porodice ili
zajednice rukovode jednim skupom principa, dok se drugi rukovode drugim,
neizbezni rezultat su neprijateljstvo i progonstvo. Hristos porucuje da najvisSi
oblici odanosti jednog hriS¢anina moraju biti okrenuti Njemu i Njegovim na-
Celima, iako ¢e takav stav doneti nevolje.

lako hriS¢ani u ovom Zivotu €esto uZivaju u miru srca, puninu spoljasnjeg
mira nece doziveti dok “Knez mira” ne dovede do kompletnog ostvarenja svog
carstva, prilikom svog Drugog dolaska. Do tog vremena BoZja deca su duZna
da zive u ovozemaljskim carstvima, istovremeno se trudeci da zive u skladu s
nacelima, principima nebeskog carstva. Njihovo dvojno gradanstvo neminovno
donosi i svoje tenzije. Zato hriS¢ani i imaju razloga da se nadaju i o¢ekuju Hris-
tov dolazak na oblacima neba.

Hristova druga propoved u Mateju zavrSava se na isti nacin kakako se
zavrSila prva (i kako ¢e se zavrSiti i ostale tri) — reCima “l kad svrSi Isus
zapovesti dvanaestorici u¢enika svojin” (11,1; vidi takode 7,28; 13,53; 19,1;
26,1). Kao i u drugim propovedima, Matejev tekst u 11,1 se udaljava od Is-
usove nauke i prelazi na narativu koja se bavi Njegovim delima.
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® Primena Redi

Matej 8,1-10 — 10,42
1. Sta znaéi doziveti Hristovu vlast u svome Zzivotu? Na koji n a€in sam,
konkretno, doZiveo Njegovu vilast?

2. Na koji na €in sam bio prisan s Isusom? Da li je se mojaverau  hvatila
za Isusovu silu i primenila je na moj svakodnevni 7 ivot, ili sam mozda
bio kao svetina bez vere koja je dodirivala Isusa, ne primaju €i ni veru
ni blagoslov? Na koji na €in mogu da oja ¢éam svoju veru u Isusa?

3. Da li se bojim da iznosim svoje svedo €anstvo o svom Gospodu u
kraju u kojem Zivim i u krugu svoje porodice? Kakav dokaz mogu do-
neti za svoj odgovor? Kakva saznanja mogu ste  €i iz 10. glave, kojima
bih oja €ao svoju hrabrost za svedo €enje?

4. Jesam li ljubazan prema drugim hri§ éanima u svojoj crkvi i kraju u
kojem zivim? Kakav dokaz imam za svoj odgovor? Na k  oje nadéine,
konkretno, mogu da se popravim?

® |strazivanje Redi

1. Uz pomo ¢ konkordancije prou ¢&i re€ vera [faith] u okviru Matejevog
Jevan delja. OpiSi Sta autor podrazumeva pod izrazom vera. Dalitareé
za njega ima uvek isto zna €enje? Da li i drugi biblijski pisci tu re €
koriste uvek s istim zna é&enjem kako to éini Matej? Sto se ti ée ovog
poslednjeg pitanja, uporedi na ¢€in na koji Matej koristi re € s na¢inom
njene upotrebe u poslanicama Timotiju. Kakve nijans e reéi vera do-
daju ove poslanice na ¢€inu kako je Matej koristi? Uporedi ono Sto si

pronasao s onim 5to je izlozeno u biblijskomre  €niku.

2. Sliénu vezbu s mnogo koristi moze$S primeniti za re € duSa [soul] u
10,28. Medutim, po pitanju te re ¢&i, tvojim prou €avanjem bi trebalo da
bude obuhva éena i upotreba u Starom zavetu.

® Dalje proucavanje Reci

1. Radi opsSteg uvida u materiju, pogledaj EGV, DA, strane 267-280,
290-297, 315-320, 333-358.

2. Da bi stekao pregled ¢€uda iz Jevan delja i shvatio njihov zna ¢€aj, po-
gledaj knjigu od J. B. Green i S. McKnight,  Dictionary of Jesus and the
Gospels549-560.

3. Radi boljeg pregleda u ¢&enistva u Jevan deljima, vidi isto, str. 182-
189.
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SESTA GLAVA
REAKCIJE NA CARA

Matej 11,1 — 13,58

U prvih deset glava Jevdalja Matej govori o Isusu kao Caru judejskom (1+80¢
propovedniku novog zakona i uzviSenije pravde (bkgo coveku lénog i prenetog
ovlag'enja (8-10). Tako poglavlja 1 do 10 u Mateju iznpeaudu Isusa kao Mesije
jevrejskom narodu.

Pocev s 11. glavom, ovo Jevalje cini radikalnu promenu pravca. Od denja
Mesije ono prelazi na lzraillevo odbijanje te poeud- odbijanje koje, kakéemo
videti, kulminira s rasp&m u 27. glavi.

Zato poglavlja 11 do 13ine kljucni deo Matejeve pte. Poglavija 11 i 12 na-
glasavaju jevrejsko odbacivanje Isusa na‘inakoji je u prethodnim poglavljima bio
samo nagovesten. 13. glava —c#revelika Isusova propoved u Mateju — nastavlja
temu reakcija na Isusa, izlaganjem prihvatanja badivanja Isusa i Njegovog carstva,
u vidu prra.

® Ulazenje u Rec€

Matej 11. 1 12. glava
Proéitaj tekst u 11. i 12. glavi dva puta odjednom. Pot  om uradi slede ¢ée
vezbe, upisuju €i rezultate u svoju beleznicu za Mateja.

1. Prema napomeni u margini teksta, zasto je Jovan bio u zatvoru
(11,2)? Osim toga, zasSto je bio razo ¢€aran u Isusa u 11,2.3? Koriste €i
marginalni citat za 11,2, uporedi Jovanova prvobitn  a o€ekivanja od Is-
usa, s Njegovom sadasnjom sluzbom. U kom smislu se Isusovo delo
razlikovalo od onoga kako je Jovan najaviljivao? Kak av je znaé€aj Is-
usovog odgovora u 11,4-6? | ovom prilikom ¢e ti citati iz margina po-
moéi da nades klju é reSenja. Sta je, po tvom misljenju, Isus imao na
umu kad je za Jovana izjavio da je istoviemeno ina  jveé€iinajman;ji (11.
stih)? Sta je po tvom misljenju Isus hteo da kaZe o sebi kada je Jovana
uporedio s lljom u 11,14? U ovome ¢€e ti pomo ¢i marginalna referenca
na Stari zavet.

2. Kakav je zna €aj Isusovog pore denja jevrejskih gradova Horazina i
Vitsaide s Tirom, Sidonom i Sodomom? Koriste  ¢€i biblijski re €nik, kon-
kordanciju i/ili marginalne reference, lakSe ¢eS razumeti simbolizam
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svakog od pomenutih starozavetnih gradova. Svoje za  klju €ke rezimiraj
u jednom kratkom pasusu.

3. Nacini pregled Isusove konfrontacije s farisejima o pi tanju Subote u
12,1-14. Navedi €éemu se mozemo nau ¢€iti iz tog prou €avanja. U okviru
kratkog pasusa rezimiraj principe koji su podloga | susovom pristupu
opisanim doga dajima. Kada uporedi$s 12,14 sa 12,2, Sta u mentalite tu
fariseja vidiS kao posebno zanimljivo? Koriste ¢i pomo éna sredstva u
Bibliji, otkrij Sta dodaje Marko naSem shvatanju na  €ela u njegovoj
paralelnoj obradi konfrontacije oko Subote.

4. Na osnowvu teksta iz 12,38 mogli bismo dobiti uti  sak da knjizevnici i
fariseji nisu videli da je Isus u €inio ijedno €udo. Da li je to ta €no? Gde
su bili ti jevrejski poglavari u 8.1 9. glavii k akva je bila njihova reak-
cija? Kakav je zna €aj njihove molbe u 12,38, u okviru toka Matejevog
Jevandelja? Kakav je zna €aj Isusovog odgovora (stihovi 39.40) u ok-
viru kretanja Jevan delja ka svojoj kulminaciji u 27. i 28. glavi?

® |strazivanje Redi
Odbacivanje, sud i odmor

Tekst u Mateju 11,2.3 nagoveStava prekretnicu u Matejevoj narativi.
Jovan Krstitelj je cuo za “dela Hristova”, pa je njegov um bio ispunjen
sumnjama o tome da li bi to stvarno mogao biti Mesija. “Jesi li ti onaj Sto
¢e dodi”, pita Jovan u oc€ajanju preko svojih u€enika, “ili drugoga da
cekamo?”

Na prvi pogled citalac bi mogao da pretpostavi da je Jovan bio razoCaran
zbog fizi¢kih okolnosti u kojima se nalazio. Kona¢no, on se sukobio s Irodom
Antipom zato 5to ga je kritikovao zbog njegovog nedozvoljenog odnosa sa
snahom (14,3-5). Zbog toga je Jovan Krstitelj bio zatvoren u tvrdavi Maherus,
koja se nalazila istoéno od Mrtvog Mora (Josephus, Antiquities,18.5.1,2). Pa
ipak, Isus nije niSta preduzeo da ga oslobodi. Moguce je da se Jovan osecao
razoCaranim zbog okolnosti u kojima se nalazio.

Dok ga je taj problem verovatno mucio, nesto drugo je za njega bilo izvan
sumnje. Kako je on video, Isus se nije ponaSao kao proemi Mesija.

Nezavisno od jevrejskog poimanja Mesije-osvajaca, sam Jovan je bio ube-
den da ce Isus doneti sekiru na koren drvecu (3,10), odnosno, da ¢e biti “mo-
¢an” Mesija koji ¢e krStavati “ognjem” (11. stih); da ¢e biti Mesija-sudija nad
Izrailjevim neprijateljima — Mesija koji ¢e se pojaviti na “gumnu” s “lopatom u
ruci svojoj”’, da sakupi Bozje zito u zitnicu i spali “plevu ... ognjem ve¢nim” (12.
stih).

U svom frustriranom stanju Jovan je posumnjao u sopstvenu sigurnost koju
se osecao prilikom Isusovog krstenja. Isus se jednostavno nije ponasao kao
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ocCekivani jevrejski Mesija, pa Cak ni kao Mesija kakvog je on, Jovan, najavio
ljudskom mnosStvu kraj reke Jordan.

Isusov odgovor Jovanovim ucenicima ima kljuéni znacaj za naSe razume-
vanje nebeskog carstva. Isus se Jovanovim izaslanicima ne obraca direktnim
odgovorom. On im samo kaze da se vrate Jovanu i da mu kazu Sta su videli,
“slepi progledaju i hromi hode, gubavi se Ciste i gluhi ¢uju, mrtvi ustaju i siro-
masnima propoveda se jevandelje” (11,5).

lako ovo mozda necCe ba$ izgledati kao odgovor nama kada mislimo na
Jovanove konkretne sumnje, za Jevrejina zadubljenog u starozavetna proro-
Canstva bilo je to isto kao i tvrdnja da je On — Mesija. Isus je svoj odgovor
temeljio na tekstovima u Isaiji 35,5.6 i 61,1, tekstovima koji su u to vreme bili
vrlo Siroko prihvaceni kao mesijanski i koji su predskazivali da ¢e Mesija Ciniti
basS ona dela koja je Isus pokazao.

Polako ali sigurno, Matej je razvijao slozenu prirodu carstva — carstva
blagodati uspostavljenog prilikom Hristovog prvog dolaska, za kojim ¢e nastu-
piti faza suda prilikom drugog dolaska. Jovan Krstitelj je bio u pravu, ali nije
shvatio progresivnu prirodu carstva i progresivnu ulogu Mesije. Matej ce nam o
toj progresivnosti pokazati viSe u svojoj 24. i 25. glavi.

U meduvremenu, osudeni Jovan Krstitelj dobija zadovoljavajuci odgovor na
svoje pitanje. Isus je zaista Hristos [Mesija]. Ali pre nego Sto zavrSi svoju
poruku o Jovanu okupljenom mnosStvu, u 11,1-19, Isus ¢e izreéi jednu znatno
odredeniju tvrdnju o svom uzviSenom identitetu. Ta tvrdnja dolazi u 11,14, kada
Isus napominje da je Jovan Krstitel] — “llja Sto ¢e doc¢i” [Sto je trebalo da
dode]. Tim svojim re€ima Isus se poziva na tekst u Malahiji 4,5, gde Bog kaze
da ce poslati “lliju proroka pre nego dode veliki i strasni dan Gospodn;ji”. Kada
taj tekst proucimo u sekvenci Isusovog izlaganja, vidimo da On kaze da je Nje-
gov preteCa (Matej 3,11), Jovan — llija, doSao, koje znaci da je On sam —
Gospod koji potom dolazi! Tako imamo da Isus u 11,14 daje iskaz 0 svom
boZzanskom statusu. Zato ne treba da ¢ude Njegove reci: “Koji ima uSi da Cuje
neka Cuje” (15. stih). Obrazovani jevrejski sluSaoci ¢e u toj izjavi o lliji “Cuti”
Isusovu izjavu i tvrdnju da je On “s nama Bog” (1,23).

Pripremaju¢i se da da sopstvenu izjavu o identitetu, Isus ¢e o Jovanu
Krstitelju rec¢i nesto lepo, a ipak zamrSeno. “Zaista vam kaZzem”, govori Isus
Jevrejima. “Nijedan izmedu rodenih od Zena nije iziSao veci od Jovana
Krstitelja; a najmanji u carstvu nebeskome vedi je od njega” (11,11).

Alfred Plumer je, €ini se, uhvatio sustinu ove paradoksalne izjave.
“Jovanova sluzba i misija”, tvrdi Plumer, “bila je viSa od sluzbe i misije bilo ko-
jeg od njegovih prethodnika. Ne samo Sto je prorokovao o Mesiji, nego je bio
Njegov glasnik i pokazao na Njega u trenutku kad se pojavio. Ipak, nije se
nalazio unutar Carstva koje je najavljivao; tako su, u Carstvu, najmanji podanici
veci od najve¢ih medu onima koji nisu podanici. Po duhovnim prednostima i
znanju hridéani su iznad Jovana. On je prijatelj Zenika; oni su Njegova nevesta”
(Plummer, 162). | sumnja i odsustvo shvatanja prirode nacela carstva kod
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Jovana pokazuju da se on jo$ nalazi napolju. Za Jovana, carstvo se joS “blizu”
(3,2).

U svetlu te Cinjenice, zanimljivo je Sto su vodedi Jevreji odbacili i Jovana i
Isusa. Njima se nije svidala Jovanova vest o pokajanju, koliko ni Isusova ob-
java revolucionarnih nacela carstva (11,16-19).

Tekst 0 nepokajanim gradovima, Horazinu i Vitsaidi ima smisla tek u kon-
tekstu jevrejskog odbacivanja. 1z Vitsaide su doSla trojica Isusovih ucenika;
Isus je tamo poklonio vid slepom Coveku (Marko 8,22-26); u blizini toga grada
nahranjeno je pet hiljada ljudi (Luka 9,10-17). Nema sumnje da su Vitsaida i
Horazin (koji se nalazio vrlo blizu Kapernauma) i sli¢ni drugi judejski gradovi
imali priliku da izgrade veru u Isusa. Ipak, nisu se pokajali.

Isus zatim pravi poredenje njihovih prilika i mogucénosti izbora s prilikama i
mogucnostima izbora neznabozZackih gradova Sidona i Tira, na severu lzrailja.
Ti gradovi su bili Zigosani u Starom zavetu zbog svoje zlo¢e (vidi, na primer,
Isaija 23. glava; Jezekilj 26. glava; Amos 1,9.10). Pa ipak, kaze Isus, ¢ak i oni
bi se bili pokajali u “kostreti i pepelu” da su imali iste prilike kakve su imali
Horazin i Vitsaida. U ovom svom poredenju Isus odlazi korak dalje i uporeduje
moguci odgovor Sodoma odgovoru Kapernauma. (Sodom je bio grad — si-
nonim zla — zla tako strasnog da je doprinelo nastanku reci sodomija.)Kaper-
naum je bio nazvan Isusovim gradom, “i dode u svoj grad” (9,1). Bio je to na-
jomiljeniji grad u Njegovoj zapisanoj sluzbi. Medutim, poredenje sa Sodomom
je krajnje nepovoljno. Zasto je to tako? Zato Sto Jevreji svog Mesiju odbacuju,
uprkos Njegovim mnogim delima. Posledica ¢e biti gori sud u “dan suda” za
ravnodusni Izrailj i njegove omiljene gradove i ljude (stihovi 24, 22) nego za
pomenute neznabozacCke gradove. Ovako se Matej ponovo trudi da snazno
usadi Citaocima svoju temu o posledicama koje ¢e trpeti Jevreji zato Sto su
odbacili svog Mesiju.

Medutim, nije sve izgubljeno. Neki Jevreji pozitivho reaguju na Isusa. To je
poruka teksta iz 11,25-30. Pa ipak, ti koji pozitivho reaguju nisu iz sloja obra-
zovanih i bogatih, nego “mala deca” — ponizni, “prosti” ljudi (25. stih). Spa-
sonosno poznavanje Boga, kaZe Isus, ne zavisi od ljudske mudrosti i obra-
zovanja. Veoma Cesto povlasc¢eni iz ovoga sveta zaklju€uju da ih njihova mud-
rost i polozaj u drustvu €ine superiornima u odnosu na druge. Njihovo samo-
zadovoljstvo im otezava da imaju poverenje u Boga. Takav stav je smrt za
spasonosno poznavanje Boga, ili ono koje donosi spasenje. Takve osobe ne
ulaze u Bozji odmor.

Ali Isus dovikuje onima, povlas¢enima ili ne, koji uvidaju svoju potrebu, koji
su optereceni i umorni. Svim takvima On nudi “odmor” (stihovi 28, 29).

Re¢ odmorje klju¢ za razumevanje ovog teksta. Isti koren u grékom jeziku
upotrebljen je u prevodu Septuaginta (na grckom) u 2. Mojsijevoj 33,14 i
oznacava odmor koji je Bog nameravao da podari lzrailju putem Mojsijevog
rukovodenja. Matej je celim putem uporedivao Isusa s Mojsijem i, kako smo to
ranije napomenuli, razvijanje radnje prvog Jevandelja kre¢e se paralelno s
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iskustvom Izlaska. U Matejevim oCima Isus je prorok kao Mojsije, za koga je
Bog rekao da ¢e ga podignuti (5. Mojsijeva 18,15.18).

Medutim, drugi Mojsije ¢e uspeti tamo gde je prvi zatajio. Drugi ¢e dati od-
mor koji je kroz Mojsija bio obecan, ali nikada ostvaren (11,28.29; vidi takode
Jevrejima 4,1-11).

Sli€éno ovome, Isus je obecao laksi jaram (11,29.30). Rabini su govorili 0
“larmu zakona”, kao velikom blagoslovu, ali je pod njihovim tumacenjem jaram
zakona postao breme, a ne blagoslov. Isus je kasnije optuzio knjizevnike i
fariseje da svojim legalistickim zahtevima prisiljavaju ljude da nose “bremena
teSka” (23,4). Oni su izokrenuli BoZju nameru iz zakona datog preko Mojsija.
Medutim, u Matejevom Jevandelju Hristos nastoji da svoje sledbenike vrati
BozZjem prvobitnom planu: da je zakon blagoslov kada se ljudi usredsrede na
njegov duh, a ne samo na slovo. Zbog toga autor R. T. Frans moze da napise:
“Isusov jaram je lak ... ne zato Sto iznosi lakSe zahteve [njegovi zahtevi su
prakti¢no tezi, prema tekstu u 5,20], nego zato Sto predstavlja ulazak u ucenicki
odnos (nawite se od mene)s Onim koji je krotak i smeran u srcu{France, The
Gospel,201).

Farisejsko odbacivanje poja ¢ano

U 11. glavi mi vidimo kako na Matejevu pricu pada mra¢na senka jednog
narastaju¢eg protivljenja. Jovana smo videli kako izrazava ozbiljne sumnje u
Isusa zato Sto njegova ocekivanja nisu bila ispunjena. Videli smo kako ljudsko
mnoStvo odbacuje Isusa zato Sto ga ne shvata ozbiljno. Isto tako, vidimo kako
ga odbacuju i neki inaCe omiljeni jevrejski gradovi. Ali u 12. glavi nalazimo od
svih najozbiljnije odbacivanje — od fariseja.

Dok je u ranom periodu svoje sluzbe Isus bio Siroko prihvacen, vremenom
su judejske verske vode doSle do zaklju¢ka da Njegova nauka nije uskladena s
njihovim osnovnim pozicijama. Shvatili su, ako narod prihvati i poStuje Isusovu
nauku, njihove pozicije narodnih voda ce biti ugroZzene. Tako je i doSlo do
eskalacije sukoba izmedu Isusa na jednoj, i fariseja i drugih judejskih voda na
drugoj strani. Nacela nebeskog carstva bila su na putu da se sudare s prin-
cipima carstva judejske crkve.

Prva konfrontacija izmedu Isusa i fariseja u 12. glavi bila je oko pitanja
Subote. Od svih njihovih verskih obi¢aja, Jevrejima je subota bila najvaznija.
Svoje svetkovanje subote su shvatali veoma ozbiljno. Na primer, kada bi ih u
vreme Makabejaca (drugi vek pre Hrista) napali neprijateljski vojnici, jevrejski
vojnici su radije dopustali da pobiju njih i njihove porodice, nego da prekrse
subotu braneci se (1. Makabejaca 2,31-38). Jevreji su u jednom trenutku imali
Cak 1.521 usmeno pravilo za svetkovanje subote (Moore, 2:28).

Bili su bolesno ozbiljni po pitanju zastite subote. Imali su pravilo protiv
gotovo svakog zamislivog nacina krSenja subotnog zakona iz Deset
zapovesti. U tom kontekstu nam je lako da vidimo zaSto sukob izmedu Is-



usa i fariseja o Suboti Matej stavlja odmah posle Isusovih re€i 0 svom
blagom jarmu i svom lakom bremenu (11,29.30). On Zeli da razumemo da
Isus nije protiv Subote, a da ipak odbacuje mnoga od Coveka stvorena
pravila koja spre¢avaju da Subota bude blagoslov.

Jedan od povoda za sukob nastao je kad su Isusovi uc€enici kidali klasje i
jeli zito, prozaleci u Subotu Zitnim poljem ka svome cilju. Fariseji su ih optuZzili
za krSenje subote, a ne za kradu, posto je tekst 5. Mojsijeve dopustao put-
nicima da jedu Zzito ili druge proizvode dok prolaze kroz neko polje, da ne bi
gladovali (5. Mojsijeva 23,25).

Problem je bio u tome Sto su Isusovi u€enici to €inili u subotu, i time prekrsili
nekoliko jevrejskih pravila za svetkovanje subote. Kako su shvatali fariseji,
trganje klasja bilo je Znjevenje, trljanje klasova i odvajanje Zita od pleve (Luka
6,1) je bilo mlacenje, oduvavanje pleve se moglo tumaciti kao reSetanje zita,
dok je ceo proces ocigledno bio pripremanje hrane — posao koji je trebalo
obaviti Sestoga dana. Prema Talmudu, bilo je greh Znjeti i mleti zito u kolicini
vecoj od uobi¢ajenog pakovanja suSenih smokava (Shab. 70b).

Kada imamo na umu njihove propise, ne treba da nas iznenadi Sto su faris-
eji otisli Isusu i optuzili uCenike za krSenje subote (12,2). On im odgovara s dve
ilustracije iz Starog zaveta. Prva se odnosi na Davida koji je nezakonito jeo
posveceni hleb za pokazivanje (1. Samuilova 21,1-6), Sto dokazuje da ljudska
potreba ima prednost u odnosu na ritualnu preciznost. Isusova druga ilustracija
temelji se na tekstu iz 4. Mojsijeve 28,9 u kojoj stoji da je Bog sveStenicima
zapovedio da Subotom prinesu veci broj redovnih (rutinskih) Zrtava, nego
drugim danima u sedmici i oni su bili oslobodeni svake krivice. Prema tome,
Isus prakticno kaze, aktivnosti vezane s obozavanjem Boga imaju prednost u
odnosu na propise za taj dan.

Isusovo izlaganje dostize vrhunac u 12,6-8, gde On izjavljuje da je veci od
hrama i njegovih sluzbi i da je time (kako je pokazano u stihovima od 3-5) veci i
od Subote (6. stih). U stvarnosti, On je gospodar od Subote (8. stih). Subota je
Gospodniji dan i On zna kako bi nju trebalo svetkovati. U svetlosti tog saznanja,
Isus odluéno izjavljuje da je “milost” (citira Osiju 6,6) u Bozjim o€ima bolja ¢ak i
od ritualne preciznosti koju je trazio Bog u Mojsijevim knjigama — a da i ne
govorimo o ljudskim pravilima koja su izradili knjizevnici i fariseji (12,7).

Polazedi od toga da je milost vaznija od ritualne preciznosti, dopustivo je to
Sto su ucenici jeli Zito. Ali Zele¢i da poenta koju je imao na umu bude kristalno
jasna, Isus u subotni dan namernoleci Coveka sa suhom rukom, u neposrednoj
prisutnosti Jevreja koji ga optuzuju (13. stih). Rabini su dopustali leCenje u
Subotu ako je ljudski zivot bio u opasnosti (Homa 8,6), dok je “suha” ruka tesko
bila kategorija bolesti koja ugroZava Zivot. Isusova poenta je da “valja u Subotu
dobro Ciniti” (12. stih). Marko Subotu i ceo preostali deo Bozjeg zakona stavlja
u perspektivu kada citira Isusa kako kaze da je “Subota nacinjena ¢oveka radi,
a nije Covek Subote radi” (Marko 2,27).

Karakteristicno je za sve oblike legalizma da se zakon stavlja iznad obzira
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prema coveku i milosti. Ali, slicno kao i u Propovedi na gori, Isus nastoji da
pomogne Jevrejima da vide duhovnu prirodu zakona, da on [zakon] — da bi bio
pravilno shva¢en — mora biti ukorenjen u agapeljubavi.

Nazalost, Jevreji nisu stvarno razumeli zakon. Zbog toga, kad ih je Isus
uputio na njegov temelj u agapeljubavi, oni “naciniSe ve¢u o Njemu kako bi ga
pogubili” (12,14).

U ovome je paradoks legalizma. Legalisti se, u svojoj samoproklamovanoj,
navodnoj ljubavi prema Bogu i Njegovom zakonu, gneve na one koji im ne daju
podrsku po pitanju njihovih specificnih teoloskih tumacenja — gneve se toliko
da su spremni da ubiju svoje protivnike ili uniSte njihov ugled. Ovakav gnev je
po Isusovom objasSnjenju zapravo ekvivalent ubistvu (vidi 5,21-26).

Svako ko je dugi niz godina bio vernik crkve svestan je da duh farisejizma
nije mrtav. On je u dvadesetom veku Ziv i zdrav u redovima onih koji su
spremni_da napadaju i kritikuju druge zbog razlika u miSlienjima. | zaista,
vec¢ina mesnih crkava [kongregacija] imaju svoj “kontingent” fariseja. Sto je jo$
gore, farisej postoji u kozi svakoga od nas koji takav duh pokuSava da nametne
nespremnoj crkvi ili svetu koji to ne zasluzuje. Svaki hriS¢anin treba svakod-
nevno da se podseca da je milost bolja od Zrtve i da je agapeljubav sustina
Bozjeg zakona.

Matej ¢e se vratiti na Isusov sukob s farisejima u pri¢i o Veelzevulu u 12,22.
Ali medu sukobe oko Subote i kasnije sukobe u 12. glavi, on “udenjuje” svoj
najduzi citat iz Starog zaveta — stihove od 18 do 21. Citira Isaiju 42,1-4, Sto su
Jevreji gledali kao mesijansko proro€anstvo. Citiranjem ovog teksta iz Isaije
Matej postize viSe stvari. Prvo, Isusa identifikuje kao prore¢enog mesijanskog
Slugu koga Bog ljubi (18. stih). Taj izraz ljubavi prema Sluzi dovodi na um
Matejevim Citaocima kako pisac interpretira izjavu, “Ovo je Sin moj ljubazni [...
Sin koga ja ljubim]”. Taj izraz on u svom Jevandelju ponavlja dva puta — jed-
nom prilikom Isusovog krStenja (3,17), a drugi put prilikom Njegovog preo-
braZenja (17,5). Taj jedinstveni Isusov identitet nikada nije daleko od povrSine
u Matejevom Jevandelju.

Drugi krupan doprinos Isaijinog citata je u tome Sto identifikuje Isusa koji
radi pod Bozjim Duhom (18. stih). To nas priprema za dogadaje iz 12,22-37, u
kojima fariseji Isusa optuzuju da radi pod uticajem “kneza davolskoga” (24.
stih).

Trece, Isaijin citat dva puta potkrepljuje globalni aspekt Mesijine misije.
“Sud neznaboScima javic¢e” (18. stih), i “u ime Njegovo uzdace se narodi” (21.
stih). Matej gubi nekoliko prilika da nametne svoje teme. Tenzije izmedu jevre-
jskog odbacivanja i neznabozZackog prihvatanja Mesije proteZzu se kroz celo
prvo Jevandelje. Matej voli svoju jevrejsku bracu i sestre i svim srcem i dusom
Zeli da pozitivno odgovore Isusu, ali i u mnogo navrata na osnovu jevrejskih
spisa pokazuje da neznabosSci nisu izvan granica BoZje ljubavi i da On moze
podici “decu Avramu” i od naroda izvan jevrejskog naroda (3,9).

Uprkos Matejevoj zelji da Jevreji pozitivno odgovore na Isusa, on je pri-
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nuden da izvesti da se u najve¢em broju slu€ajeva dogada suprotno. U 12,24
vraca se temi poglavlja — fariseji i njihovo odbacivanje Isusa.

Sledeca epizoda o odbacivanju je pri¢a o Veelzevulu (12,22-37). Ona po-
Cinje s Isusovim izleCenjem slepog i nemog ¢oveka. Jevrejske vode je zahvatio
uzas Sto je narod tako oduSevljen cudom, da pocinje glasno da se pita da Isus
mozda nije “Sin Davidov” — odnosno, Mesija (23. stih).

Frustrirani fariseji ne mogu da poreknu realnost ¢uda, ali mogu da negiraju
da je doSlo od Boga. Njihovo reSenje je — da je Isus u savezu sa “knezom
davolskim” (24. stih).

Isus u istom trenutku kre¢e u ofanzivu i kaze im da kada bi On leCio ljude
uz pomo¢ demona, sotonino carstvo bi se razdelilo samo po sebi i bilo bi u
ruSevinama (stihovi od 25-28). Naprotiv, istiCe Isus, On je davolov najvedi
neprijatelj. On sebe uporeduje s lupeZzom koji vezuje jakog ¢oveka, da bi tada
mogao da opleni njegovu kucu (29. stih). Drugim rec¢ima, Isus prozvani Hristos,
(“s nama Bog"), izvrSio je napad na teritoriju “kneza ovoga sveta” (Jovan 12,31;
14,30; 16,11) kako bi spasao BoZju decu.

Kulminacija konfrontacije u pri¢i o Veelzevulu nastaje u 12,30-32. U tom
tekstu Isus ne samo Sto opominje svoje sluSaoce da nema neutralnosti u ve-
likoj borbi izmedu dobra i zla, nego, nastavlja, da je svako ko BoZje delo
pripisuje davolu ucinio neoprostiv greh (31. stih). lako je tehnicki tano da se
ljudima moZze oprostiti ako govore protiv Sina, ipak to ne mogu da €ine i da im
ipak bude oprosteno, ako su pod osvedoCenjem Svetoga Duha da je Isus —
Mesija. Ako tako rade, to ¢e znaciti da odbacuju nagovaranja Svetoga Duha u
svojim srcima i umovima. Posledica je otvrdnjavanje savesti (1. Timotiju 4,2;
Titu 1,15) koja viSe nije u stanju da reaguje na delovanje Duha, koji vodi ljude
ka pokajanju i priznavanju svojih greha (Jovan 16,8). Takvi ljudi su izvan do-
masaja BozZjeg Duha zato Sto su zatvorili, ukinuli jedini kanal kroz koji Bog
moze da im pristupi. Kada se to dogodi, oni su bez nade, ucinili su neoprostiv
greh.

Mnogi osetljivi hriS¢ani su zabrinuti i boje se da su ucinili neoprostiv greh.
Sama Cinjenica da se zbog toga brinu pokazuje da i dalje osluSkuju glas Duha i
Zele da mu odgovore. Autor Fredrik Bruner izvanredno pogada sustinu kada
piSe da je “duh greha protiv Duha — zapravo stanje bezbrizne nepristupac-
nosti. Re€ je 0 nepokajanosti, nespremnosti [nisam voljan] na pokajanje. ... Tu
se ne radi 0 nemarnim postupcima, nego o otvrdnulom stanju” (Bruner 1:462).

Isus zatim izjavljuje da se stvarno stanje ljudi moze utvrditi na osnovu reci
koje izlaze iz njihovih usta (12,33-37). Takva istina ne govori u prilog farisejima,
Cija su usta tek kratko pre toga izgovorila stav da su Isusova dela nadahnuta
od davola, a ne od Boga. Ako tako nastave, podrazumeva se u tekstu 12,22-
37, da ¢e oni na kraju kona¢no pociniti neoprostivi greh.

Odmah posle konfrontacije izmedu Isusa i fariseja oko Veelzevula, dosla je
druga konfrontacija u kojoj oni traze [€udotvorni] “znak” (38. stih). ZakljuCujuéi
na osnovu konteksta, €italac bi mogao lako da stekne utisak da je ta molba bila
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iskrena. Medutim, u tekstovima od 8. do 12. glave pokazano je da su fariseji bili
daleko od iskrenosti. Pre toga su videli mnoga ¢uda, ali su ih pripisali Isusovoj
saradnji sa davolom (12,24).

| tako se dogodilo da je Isus ponovo krenuo u ofanzivu i nazvao ih “rod zli i
preljubotvorni” (39. stih). Oni ¢e dobiti samo jedan znak — znak Jone proroka,
koji je tri dana proveo u trbuhu ribe. Isus ¢e na isti nacin provesti “u srcu zemlje
tri dana i tri no¢i” (40. stih). Poenta te Njegove izjave je u tome Sto ¢e Isus u
zemlji provesti samo tri dana. UcCenici ¢e se kasnije secati takvih izjava. To je
Isusovo prvo proricanje svog vaskrsenja.

Na ovom mestu u konfrontaciji Isus joS jednom upozorava Jevreje u dva
pravca. Prvo, ako se podsetimo na tekst u 11,20-24, On napominje da su
Ninevija i carica Savska naucili pouku koju je Bog pripremio za njih, ali da
Jevreji nikako ne uspevaju da je nauce (12,41.42). Drugo, Isus kaze farisejima
da negativna religija nije dovoljna. DrZzanje podalje od svih zala koja su de-
finisali u svom pristupu zakonu nec¢e im Koristiti ako, istovremeno, ne ispune
svoje Zivote pozitivnim principima carstva. Izvan toga, kako vidimo u kontekstu,
fariseji treba da se pokaju od svog stava prema Isusu i da svoje zivote ispune
onim $to On moZe da im pruzi. Cak je i farisejima potreban Spasitelj i pozitivha
religija utemeljena na milosti (stihovi od 43-45).

Ali onima koji prihvate Njega i nacela Njegovog carstva, upozorava Isus,
donekle pomerajuci teziste svog izlaganja, nece biti lako. Njegov Zivot je poka-
zao da zivot i propovedanje nacCela nebeskog carstva moze da povede u odba-
civanje. Tako Ce biti i s onima koji idu za Njim.

To je, kako izgleda, poenta u Isusovom KkoriS¢enju ilustracije o svojoj
porodici u 12,46-50. U dosadasnjem delu Matejevog Jevandelja porodice su
trpele gubitke. U 4,21.22 Jakov i Jovan napusStaju oca kada ih je Isus pozvao
da podu za Njim. U 8,22 Isus saopStava jednom od svojih sledbenika da ne
moze da bude pravi u¢enik ako svog oca stavlja iznad Isusa. Tako Isus i u
10,34-37 kaze svojim sluSaocima da ¢e oni koji odlu¢e da ga slede shvatiti da
su odbaceni od svojih porodica. Isus nikoga ne ostavlja u nedoumici oko toga
da hodanje za Njim treba staviti iznad svega ostalog. Kao Sto stoji u zakonu
Deset zapovesti, hriS¢canima nije dopuSteno da iSta stave ispred Boga i
sluzenja Njemu (2. Mojsijeva 20,3).

Ipak, oni koji se zbog Isusa odreknu svega, kako On kaze u 12,48-50,
nece biti ostavljeni sami. Imace mnogo brace, sestara i majki u veri ako
¢ine volju Oca koji je na nebu (50. stih). Ovi verni ljudi postaju “sinovi
Bozji” (Jovan 1,12.13) i bivaju “usvojeni” u nebesku porodicu (Galatima
4,5; Efescima 1,5). Kako to kazu W. D. Dejvis i D. C. Elison, “Isusov
zahtev da se ostavi porodica nastao je samo s hriS¢anskom porodicom
pred o€ima, koja otvorenih ruku oCekuje nove ¢lanove. To nije poziv ha
usamljenicko bitisanje” (Davies and Allison, 2:367). Tako imamo Mateja
koji priprema put za svoju doktrinu o crkvi, u¢enje koje ¢e se ostvariti u 16.



i 18. glavi.
Treba, u meduvremenu, napomenuti da ¢e oni koji prihvate Isusov poziv,
primiti nagradu — ne samo ovde, nego i u ve¢nosti. Ta misao ¢e se ponovo
pojaviti u 13. glavi.

® Ulazenje u Rec€

Matej 13. glava
Celu 13. glavu pro €itaj dva puta, a onda prou €i slede ¢éa pitanja i prob-
leme.

1. U ovom poglavlju ima sedam parabola (osam, ako 5 2. stih smatramo
parabolom). U nekoliko kratkih re €enica opiSi glavne pouke svake
price.

2.  Navedi razloge za Isusovo pou ¢avanje u pri éama, date u 13. glavi.
Prihvatimo li postojanje problema u 11.i 12. glavi , koje druge razloge
bismo mogli dodati ovom spisku? MozeS li da se seti § i nekih drugih
razloga?

3. U jednom ili dva pasusa objasni zna ¢&aj teksta u 13,53-58. Re ¢
zadivljeni (zapanjeni i z&udeni), Matej je do sada koristio ve ¢ dva puta.
Uz pomo ¢ konkordancije prona di mesta gde se nalaze te re €i, a potom
objasni dublji smisao ponovljene upotrebe tih re €i. Ponovi postupak
da bi otkrio druga pominjanja glavnog izraza u 13,5 3. Osim toga,
kakav je dublji smisao njene ponovljene upotrebe?

® |strazivanje Reci
Priée o Carstvu

Trinaesta glava se izdvaja u zivom toku Matejevog Jevandelja zato Sto go-
vori o prvoj prilici u kojoj Isus opSirno koristi price, ili parabole. (Parabolu je
najlakse definisati kao “zemaljska pri¢a s nebeskim znacenjem” [Barclay, 2:62])
Do ovog mesta u tekstu Isusova nauka je bila prilicno neposredna. Konkretno,
u Njegovim dvema propovedima naucavanja — Propovedi na gori (glave 5-7) i
Propovedi o sledbeniStvu (10. glava) — nije bilo opSirne primene parabola.
Medutim, sve to se menja u 13. glavi, Matejevoj tre¢oj propovedi nauavanja.
Ovo poglavlje sadrzi sedam parabola (osam, ako tekst u 13,52 posmatramo
kao parabolu), pa ¢e parabole biti u ¢estoj upotrebi odavde pa sve do kraja 25.
glave.

Zasto se, pitacemo se, pojavljuje ova radikalna promena u me-
todologiji Isusovog poucCavanja, pocev od 13,1? Osnovni odgovor
nalazimo u 11. i 12. glavi. Isus je bio odbacen od judejskih voda. Medutim,
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to Sto su ga odbacili ne znaci da je odlucio da prestane da propoveda
Jevrejima. Daleko od toga! Isus ¢e nastaviti da sluzi “izgubljenim ovcama
doma lzrailjeva” (15,24), ali od sada mora da bude paZzljiviji. Konacno,
kako smo zapazili u 12. glavi, protivijenje jevrejskih voda Isusu je postalo
tako snazno, da pripremaju zaveru da bi ga ubili (54. stih). Zbog toga je
njegova duznost bila da propoveda na nacin koji nece odbiti Njegove
protivnike, niti im dopustiti da Njegove reci o carstvu upotrebe protiv Njega
na sudu, predstavljaju¢i ih kao subverzivne. On i dalje zeli da dopre do
srcé jevrejskih voda i knezova. Ali kako to uciniti, postajalo je sve veéi
problem. Parabole su deo odgovora na problem. Buduéi da koriste sim-
bolican jezik, parabole mogu da prenesu poruku na “bezbedan” nacin.

Pored toga Sto su bezbedne, parabole su ujedno i dobra nastavna sred-
stva. Prvo, parabole izuzetno pobuduju interesovanje. Ljudi vole priCe, pa tako
ni stari Jevreji nisu bili izuzetak. Isus koji se pokazao kao jedan od velikih pri-
povedaca u svetskoj istoriji, obilato je koristio jedan znacajni psiholoski faktor u
okviru svog pri¢anja pri¢a. Njegove pri¢e pocinju pojmovima dobro poznatim u
Zivotima Njegovih sluSalaca, i to je doprinosilo o€uvanju njihove paznje.

Drugo, parabole Cine istinu stvarnom, opipljivom. Isus u svojim govorima
nije koristio apstraktne pojmove, nego je govorio o stvarima dobro poznatim u
svakodnevici ljudi koji su ga sluSali. Parabole su Isusove sluSaoce iz sveta koji
ih je okruzavao prenosile u duhovne stvarnosti izvan ovog sveta. On je govorio
0 njihovom svetu. Oni su mogli da vide da njihove priCe nisu imale samo
zemaljsko znacenje, nego i znaCenje izvan njihovog zemaljskog dozivljavanja.

Treéa “nastavna” vrednost prica je dimenzija ili kvalitet njihove trajne, kon-
stantne dinami¢ne poucljivosti. Posto je u priCama Isus koristio konkretne po-
jmove iz svakodnevnog Zivota svojih sluSalaca, svakom prilikom kada bi oni to
ugledali, secali bi se Njegovih pouka. Elen Vajt je to lepo izrazila piSuéi: “Kas-
nije, kada bi gledali predmete kojima su bile ilustrovane Njegove pouke, pod-
secali bi se reci bozanskog UCcitelja. Umovima koji su bili otvoreni delovanju
Svetoga Duha sve viSe i viSe se otkrivao znacaj Spasiteljeve nauke. Tajne su
postepeno postajale jasne, a ono $to je ranije bilo teSko da se shvati, postalo je
oCigledno” (EGV, Christ’'s Object Lesson21).

Cetvrta “nastavna” vrednost parabola je u tome $to podstiéu ljude da otkriju
istinu za sebe. RazmiSljanje je Isusove sluSaoce navodilo da konkretizuju istinu
za sebe same, posto ih je interesovanje za predmet pri¢e navodilo da razmisl-
jaju “kroz” istinu u priCama. Na suprotnoj strani, kako kaze Barkli, “parabola
sakriva istinu od onih koji su ili odviSe lenji anaisle ili odviSe slepi zbog svojih pre-
drasuda” (Barclay, 2:62).

| poslednja vrednost u Isusovoj upotrebi parabola kao “nastavnog”

sredstva je Sto u toj metodologiji Matej vidi ispunjenje joS jednog staro-
zavetnog prorocanstva (stihovi 34.35).

Odbacivanje Isusa od tako velikog dela Jevreja i njihovih verskih voda u
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Mateju 11. i 12. glavi, ne samo 5to je dovelo do radikalne promene u Njegovoj
metodologiji “nastave”, prikazane u 13. glavi, nego je i diktiralo sadrzaj parab-
ola u tom poglavlju. Kona¢no, Matej je suoCen s dilemom dok piSe Jevandelje
za svoje jevrejske sunarodnike nekoliko decenija posle Hristove smrti: zbog
Cega je Mesija bio odbaen od sopstvenog naroda? To odbacivanje se,
izgleda, suprotstavilo jevrejskom eshatoloskom ocekivanju. Zasto neki rado
uzvracaju na Isusov poziv, dok ga vecina odbacuje?

Matejev odgovor pocinje parabolom o Cetiri tipa zemljiSta i propratnim ob-
jasnjenjem (stihovi od 1-9.18-23). Isus u sustini pouCava Matejeve Citaoce da
koren problema nije u Bogu. Kona¢no, Bog je omogucéio da se jevandelje
propoveda svim tipovima ljudi (zemljista), ali Njemu se svi ljudi ne odazivaju na
isti nacin. Neki dopustaju da neprijatelj otme seme istine iz njihovih srca (19.
stih), drugi ga primaju s radoscu, ali ga se odricu kada vide koja je cena (21.
stih); neki su zahvalni sluSaoci, ali dopustaju da brige ovog Zivota uguse niji-
hovo interesovanje za buduéi vecni Zivot (22. stih), dok oni poslednji primaju
re¢ i donose hris¢anske rodove (23. stih).

Posle Citanja ove parabole €itaoci ostaju s dva utiska. Prvo, oni koji prime
re€ i ostaju verni, definitivno su u manijini. To saznanje se uklapa sa iskustvom
Isusovih prvih sluSalaca i sa stvarnoS¢u propovedanja jevandelja u poznom
dvadesetom veku. Drugo, parabola ostavlja utisak da meSovito, neujednaceno
prihvatanje jevandelja nije Bozja krivica. On moze da pruzi priliku za spasenje,
ali pitanje donoSenja rodova zavisi od ljudskog odgovora. Bog nudi, ali odgovor
na ponudu daju ljudi u okviru svoje slobodne volje. Nazalost, objavljivanje
jevandelja ne briSe ljudsku tvrdoglavost i greSno otudivanje ljudskog roda od
Boga i naCela Njegovog carstva.

Parabola o korovu (stihovi od 24-30.36-42) ide s objasnjenjem o odba-
civanju Isusa malo dalje nego parabola o Cetiri zemljiSta. lako razlicita zemljiSta
stavljaju u prvi plan izopacenost ljudske reakcije na Isusa, parabola o korovu
upucuje na neSto Sto je izvan domena ljudskog, na natprirodnu aktivnost
davola — na kosmicki sukob izmedu Hrista i sotone. Tako vidimo da odgovor-
nost za odbacivanje Mesije nije samo stvar ¢oveka, nego i delovanja davola.

Parabolu o korovu Isus je dao i zato da bi pomogao ucenicima i
hriS¢anima kroz vekove da shvate da crkva nije savrSena. ReC je o
mesavini korova (prividni hris¢ani) i pSenice (pravi hriS¢ani) i to je stanje
koje Ce trajati sve do svrSetka vremena. To ne podrazumeva da neki
korovi nece biti uklonjeni postupkom ekskomunikacije (vidi 18,15-20),
nego naprotiv — da u vecini slu¢ajeva ljudska sposobnost opazanja nece
biti adekvatna za obavljanje procesa plevljenja, uklanjanja korova. 1zosta-
janje ljudske sposobnosti opazanja biva jos izrazenije zbog slozenosti od-
nosa medu ljudima i varljivog karaktera greha. Sve to ¢ini da je u sadasn-
jem trenutku nemoguce uraditi temeljit posao uklanjanja korova iz crkve.
Medutim, korov ¢e na kraju vremena odvojiti andeli i u to vreme ¢e svako
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primiti svoju nagradu (stihovi od 40-43). Do tada ¢e Bozji vrt biti priliéno
daleko od savrsenstva.

Treéa (zrno gorusi¢ino) i €etvrta parabola (kvasac) takode su povezane s
problemom odbacivanja Mesije (stihovi od 31-33). U sustini su ove prie bile
pouka prvim ucenicima (u proSirenom smislu, i nama), da se ne razocaraju
zbog malih pocetaka. MoZda je izgledalo da je Isusova sluzba promaSena, ali
¢e vreme pokazati da su takva misljenja bila neopravdana. Na slican nacin kao
Sto bi majusno gorusic¢ino seme ili koli¢ina kvasca uhvacena medu prste mogli
da proSire svoje delovanje, tako cCe biti i s Bozjim carstvom. Ono $to je spolja
vidljivo ne dovodi do uspeha, nego nevidljiva Isusova prisutnost. JoS jednom,
ove dve pric¢e ukazuju na kona¢nu pobedu kada Hristos ponovo dode.

Peta parabola (sakriveno blago) i Sesta (“mnogoceno” zrno bisera) (stihovi
od 44-46) vracaju nas na faktor odbacivanja Isusa, koji je pomenut u pri¢i o
Cetiri zemljiSta. Ne treba da nas €udi Sto Isusovo carstvo nije (i nikada nije bilo)
popularno, ¢ime su obuhvacene i verske vode. Konacno, cena prihvatanja
Isusa kao Mesije i Gospoda nije niSta manja nego sve Sto imamo i sve Sto
jesmo. On ¢e svojim uc€enicima kasnije reci da je cena carstva raspinjanje nji-
hovog licnog “ja” (16,24.25).

Zbog toga je Ditrih Bonhefer mogao da kaze da "kada Hristos poziva
c¢oveka, On od njega trazi da dode i umre” (Bonhoeffer, 99). Sama cena pri-
padniStva Isusu — odnosno, sve— velikim delom pomaze Matejevim jevrejskim
Citaocima i hriS¢anima kroz sve vekove da razumeju zasto je tako mnogo ljudi
odbacilo Isusa i zaSto su se neki korovi maskirali u pSenicu u Gospodnjem vrtu.
Da bi postao “prava pSenica”, Covek pojedinac mora da bude voljan da se,
zbog carstva, odrekne svega

U svetlosti te Cinjenice poslednje je vreme da “fariseji” i drugi legalisti u
danasnjoj crkvi prestanu da omalovaZzavaju agapeljubav prema bliznjem, prika-
zujuci je kao “jeftino” izopacenje jevandelja. Ono Sto Isus trazi je beskrajno vise
od malih uzdrzavanja i rituala koje propisuju ljudi skloni legalizmu. Nazalost,
upravo ta uzdrzavanja i rituali mogu da odvedu u obnavljanje ponosa
sopstvenim ostvarenjima. Poziv jevandelja podrazumeva potpuno, kompletno
predavanje, odricanje od svega Sto neko ima i jeste. Kad je doSao u manastir,
piSe Bonhefer, “Luter je za sobom ostavio sve, osim svoje pobozne li¢nosti”. Ali
kad je upoznao Hrista, “Cak mu je i to bilo oduzeto” (Bonhoeffer, 51).

Poslednja parabola u 13. glavi je pri€a o mreZi (stihovi od 47-50). Ovde se
Isus vraca na temu koja je vec istrazena u pri¢i o korovu (stihovi od 40-43).
Centralna misao priCe o mrezi je vrlo jednostavna: na kraju vremena (Drugi
Isusov dolazak) zli ¢e biti odvojeni od pravednih i primiti zasluzenu kaznu. Kako
je to bilo u Matejeve prve dve “nastavne” propovedi, i ova se zavrSava esha-
toloSkim prizorom suda (7,24-27; 10,40-42). Suvisno je reci da i priCa o mrezi
podrazumeva da ¢e biti odredenog mesSanja dobre i loSe ribe u carstvu sve do
Drugog dolaska.

Matej sada podvlaci crtu pod govor s priCama o carstvu, napominjuci da su



T

ucenici, poSto razumeju Isusove reci, kvalifikovani jednako kao knjizevnici ili
ucitelji zakona. U toj svojoj funkciji, njihov metod rada treba da bude vredno-
vanje starih istina judaizma s njegove najbolje strane, ali i nacela nebeskog
carstva, tek nedavno predstavljenih. | zato ¢e oni “iz kleti svoje [izneti] novo i
staro” (52. stih). U stvari, pod uslovom da smo prihvatili dosadaSnje Matejevo
izlaganje, moze se zakljuciti da ¢e novo baciti svetlost na zna¢enje starog.

Tekst stiha 13,53 dovodi nas do prekretnice u Jevandelju. Matej koristi reci
vrlo sliéne formuli koju je upotrebio na kraju Propovedi na gori i propovedi o
ucenistvu (7,28; 11,1) i njima zavrSava svoj tre¢i “nastavni” govor: “Kad svrSi
Isus priCe ove.”

Matej potom daje kratak pregled Isusove posete svom gradu Nazaretu u
kojem je odrastao, gde su, u skladu s temom obradenom u glavama 11 do 13,
u vecini bili oni koji se “sablaznjavahu ... o Njega”, iako “zadivljeni” Njegovom
mudroS¢u i moci (stihovi 54.57).

Stanovnici Nazareta demonstrirali su istinitost poslovice koja kaze da “fa-
milijarnost rada prezir”. Oni jednostavno nisu mogli da shvate kako bi taj njihov
nekadasnji mladi sugradanin mogao biti ono za Sta se izdavao. Isusov komen-
tar na tu njihovu reakciju bio je da “nema proroka bez €asti osim na postojbini
Sv0joj i u domu svojemu” (stihovi od 55-57).

Reakcija na Isusa kao Mesiju odbacivanjem, posebno naglasena u 11. do
13. glave, nastavice se i do kulminacije Matejevog Jevandelja u vreme ras-
peca.

® Primena Redi

Matej 11-13
Kakav je moj odnos prema BoZjem danu odmora? Da li je on u mome

Zivotu breme ili blazeni odmor? Sta bih pozitivno m ogao u €initi da

Subota postane bogatije iskustvo u mom hri§  éanskom Zivotu? OpiSi

svaku ta €ku u poslednjem pitanju na poseban na ¢in, kakav bi se

mogao primeniti u praksi.

2. Dali se nekada toliko razljutim na one koji se razlikuju od mene da
na povrSinu po ¢€inju da izbijaju ose ¢anja mrznje i nezdravog agresiv-
nog ponasanja? Sta mi ta ose éanja govore o mom “hodanju” s Isu-
som? Na koji na €in mi Bog moze pomo ¢éi u tom problemu?

3. Kakav je moj odnos prema BoZjoj porodici? Na koj e na¢ine mogu da
obogatim taj odnos? Na koje na €ine moze moja mesna crkva da
poboljSa svoju porodi €noj sli €énu atmosferu? Kako moja Crkva [de-
nominacija] moze da u ¢ini sli éno?

4. Da li sam za carstvo spreman da prodam sve Sto i mam? U kojim
posebnim podru €jima izgleda da neka podru €ja svog Zivota zadrzavam
od Isusove kontrole i viasti?

=
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® |strazivanje Reci

1.

Uz pomo ¢ dobre konkordancije na ¢€ini spisak svih €injenica koje u
Novom zavetu moze$S da na deS o Suboti. Kakve smernice pronalazis
za svetkovanje Subote? U ¢€ini isto i za Stari zavet. Kakve nagovestaje
nalaziS u oba zaveta koji govore da je Subota poseb an dan za Go-
spoda?

Neoprostivi greh iz Mateja 12,30-32 mu ¢&io je mnoge ljude. U
Jevrejima 6,4-8 i 10,26-31 tako de se govori 0 neoprostivim gresima.
Prou ¢ite svaki tekst u njegovom kontekstu. Cime se ta tri teksta me-
dusobno razlikuju? U éemu se slazu? Sta se moze nau &iti od kombi-
novanog razumevanja sva tri teksta? Mozda  ¢éeS se opredeliti da upot-
rebiS SDA-Bible Commentany/ili neki drugi biblijski komentar kao po-
mo¢ u zadobijanju uvida u materiju, ali ¢eS od ovog prou €avanja
zadobiti viSe ako pazljivo do kraja prou ¢€iS svaki tekst iz Biblije pre
nego Sto potrazis pomo ¢ komentara. Nau €i da se hrve$ s Re €ju, ali is-
tovremeno nau €i i da ceniS i vrednujeS pomo € biblijskih stru €njaka.

® Za dalje prouCavanje Reci

Za bolji uvid u razlog zasto je Hristos u  €io narod u pri éama i u pouke
iz priéa u 13. glavi Mateja, vidi EGV, Christ's Object Lessonsl17-61, 70-
134.

Za bolji pregled farisejskog pristupa grehu i za  konu, vidi G. R.
Knight, The Pharisee’s Guide to Perfect Holinesk3-72.

Radi razgledanja primera judejskih propisa za sv  etkovanje subote,
vidi D.F. Neufeld i J. Neuffer, eds., Seventh-day Adventist Bible Students’
Source Book346-856.

Za relativno kratku ali prili  €éno sadrZajnu raspravu o parabolama, vidi
J. B. Green i S. McKnight, eds., Dictionary of Jesus and the GospelS91-
601.



SEDMA GLAVA
CAR SE POVLACI

Matej 14,1 — 16,20

U delu od 11. do 13. glave Matej postavlja ton getak svoje knjige: eskaliraja
tenzija izméu Isusa i jevrejskih via, kojace se zavrSiti situacijom u kojoj Jevreji
razapinju svoga Mesiju.

Deo teksta u 14,1 do 16,20dmme “pocetkom kraja” — smfu Isusovog prete
(Jovana Kirstitelja), kao simbolom Isusove bliskatisriiekst se zavrSava Petrovom
neposrednom, direktnom objavom da je Isus “Hris®is, Boga zivoga” (16,16) i Is-
usovim izréitim nagovestajem svoje smirti.

Tema o odbacivanju od Jevreja i dalje je vidljigay spoju s njom je pafan Isu-
sov rad méu neznaboScima. Kroz ceo tekst u bloku od Mateja3ldo 16,20 imamo
ponovljen koncept Isusovog poséaja, najpre u zalkée judejske teritorije, a kasnije u
neznaboZéke krajeve. Na zavrSetku ovih dnperioda povldenja, Isus se okte Jeru-
salimu i zavrSetku svoje kafree misije, su¢en sa carstvima ovog sveta.

® Ulazenje u Re€

Matej 14,1 — 15,20
Pro¢itaj tekst od 14,1 do 16,20, zapisuju €i na poseban spisak dokaze
koje moze$ da na deS o temi povla €enja. Potrazi u kartama u svojoj Bibliji
mesta u koja Isus putuje. To €e ti pomo €i da efikasnije pratiS temu. Posle
prou €avanja celog teksta, ponovo, dva puta, pro ¢itaj deo teksta od 14,1
do 15,20, a potom se pozabavi slede ¢€im vezbama.

1. Kakav je odnos izme du Isusovog povla €enja u 14,13 i Jovanovog
iskustva u 14,1-12?

2. U Mateju, Marku i Jovanu, posle epizode hranjenj a pet hiljada ljudi,
dolazi pri €a u kojoj Isus hoda po vodi. Ove paralelne tekstove pron-
adi uz pomo é pomo énih materijala za istrazivanje u Bibliji (ili uz po -
mo ¢ konkordancije), i pazljivo ih  ¢€itaj. Uporedi sva tri Jevan delja po
pitanju iskustva hodanja po vodi. U ¢emu su ti izvestaji sli €éni? U
¢emu se razlikuju? Konkretno, u okviru komparativne studije potrazi
nagovestaje o tome zasto je Isus “naterao” u  €enike da otplove bez
Njega, dok je sdm otpustao narod (14,22). U kakvoj  je vezi bilo hran-
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jenje pet hiljada ljudi s masovnim pokretom koji je Isus morao da
rasprsi? (Imaj na umu da ¢€e ti za odogovor na ovo poslednje pitanje
biti potrebno viSe od jednog izveStaja iz Jevan  delja.)

3. U delu teksta u 15,1-20 Isus govori pred tri odv  ojena auditorijuma.
Navedi te tri grupe i tekstove koji se odnose na sv  aku od njih. Potom
u tri pasusa rezimiraj poruku koju je Isus uputio s vakoj grupi
sluSalaca posebno. Na kraju, navedi na ¢€ine na koje se tri pripove-
danja me dusobno potkrepljuju.

® |strazivanje Redi
Smrt prete €e i Irodova pretnja

Nova opasnost za Isusa nastaje u 14,1, ovom prilikom u liénosti lroda An-
tipe, guvernera Galileje. lako je vrlo dobro poznavao sluzbu Jovana Krstitelja,
Irod je, kako izgleda, bio prilicno neupucen u Isusovu sluzbu. Tako, verovatno,
kako zbog sujeverja, tako i zbog opterecene savesti, Irod brka te dve li¢nosti i u
strahu je da je Isus mozda vaskrsli Jovan (2. stih).

Na tom mestu u pri¢i Matej nas izveStava zasto je Irodova savest optere-
¢ena zbog Jovana. lzvesno vreme pre toga Irod se suoc€io s prorokom poka-
janja u kontekstu nezakonite veze sa Zzenom svoga brata. Ishod je bio da je
Irod utamnicio Jovana i pogubio bi ga da se nije bojao naroda, koji je Jovana
drzao za proroka (5. stih).

Irodova slabost vidljiva je ne samo u njegovom strahu od naroda, nego i
njegovom odnosu s ljubavnicom, koja ga vesto navodi da Jovana pogubi od-
rubljivanjem glave, uprkos njegovom protivljenju. Buduci da se Irod boji i misl-
jenja svojih gostiju, on dozvoljava da neko drugi vuce njegove poteze (stihovi
od 6-11).

Sve u svemu, prica prikazuje Iroda Antipu kao slabica koji u tih nekoliko sti-
hova viSe nego jednom postupa protivno svojoj savesti. Nije veliko cudo Sto je
njegova masta najbujnija kad je saznao za silnu Isusovu sluzbu. TeSko da bi se
moglo reci da je Irod Covek kome bi se moglo verovati. Nije ¢udo Sto Isus “otide
... U pusto mesto nasamo”, nakon $to su mu Jovanovi u¢enici javili za njegovu
smrt (13. i 12. stih).

Na prvi pogled nam izgleda da je priCa o Jovanovom utamnic¢enju i smrti
nespojiva s Matejevim aktuelnim pripovedanjem o Isusu. Medutim, uz malo
razmisljanja, vide¢emo da je to brzloplet zaklju¢ak. Naprotiv, Matejevo pripove-
danje o Jovanovoj smrti integralno je povezano s Isusovom bliskom smrcu.
StiCe se utisak da Matej Jovanovu smrt koristi da bi predskazao Isusovu smrt.
Kao Sto je bio Isusov prete¢a u sluzbi (3,1-11), Jovan ¢e tako biti Isusov
preteCa i u smrti (14,1-12). Taj paralelizam je najpre najavljen ¢€injenicom da
kao Sto se Isus predstavio kao prorok u 13,57, ovde je i Jovan, u 14,5, pred-
stavljen kao prorok. | ne samo 5to je prorok, nego ¢e ubrzo primiti i prorocku
platu od ruke Iroda Antipe (10. stih). Isus ¢e na kraju poci za svojim prete¢om
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kako se prvo Jevandelje priblizava Golgoti.

W.D. Dejvis i D.C. Elison su uverljivo dokazali da, iako je prica o Jovanu
spolja gledano pri€a o njemu, ona je u stvarnosti prica o Hristovoj smrti. Oni
iznose dokaze da je podatak da Matej priCu o Jovanu stavlja u deo teksta u
14,1-12 viSe od zanimljive €injenice o Jovanovoj smrti. U stvari, re€ je o paZzljivo
formulisanom tekstu koji predskazuje Sta predstoji Isusu. Donja Sema, citirana
iz njihove knjige, istiCe sledece paralele:

Jovan Rimski namesnik Pilat bio je odgo-
[1] Irod “Cetverovlasnik” bio je odgo- voran za Isusovu smrt
voran za Jovanovu smrt Isus je bio uhvacen (krateo,21,46,
[2] Jovan je uhvacen (krateo),14,3) itd.)
[3] Jovan je bio svezan (deo),14,3) Isus je bio svezan (deo,27,2)
[4] Irod se bojao naroda posto su Svestenicke vode i fariseji su se bojali
Jovana drzali za proroka (14,5) naroda, Kkoji je Isusa drzao za proroka

(21,46)
[5] Od Iroda su drugi trazili da pogubi ~ Od Pilata su drugi trazili da pogubi
Jovana i to mu je tesko palo (14,6- Isusa i on je oklevao da to ucini
11) (27,11-26)
[6] Jovana su sahranili njegovi uge- Isusa je sahranio jedan Njegov uce-
nici (14,12) nik (27,56-61)
Isus

Dejvis i Elison zaklju€uju da je Matej, buduéi da je pisao u vreme nakon Sto
su se dogodile obe smrti, bio svestan paralelizma u nacinu na koji je govorio 0
te dve smrti. Zato imamo okolnost da Jovanovo utamni¢enje i smrt nisu za-
nimljivi periferni dogadaji, nego deo pri¢e o Isusu, u vremenu kada je iSao u
susret svojoj smrti (Davies and Allison, 2:475. 476).

U prilog njihovoj tvrdnji stoji opSte poznata €injenica, hapomenuta u
jednom ranijem delu naSeg proucavanja Mateja, da je prvo Jevandelje
uistinu brizljivo formulisano knjizevno delo. Njihovoj tvrdnji takode ide u
prilog mesto postavljanja priCe o Jovanovoj smrti, izmedu prica o oba-
civanju u delu od 11. do 13. glave, i Isusove izri€ite najave sopstvene
smrti u 16,21.

lako se ne moze dokazati pravovaljanost dokaza autora Dejvisa i Elisona,
na osnovu naseg teksta je ocigledno da je Isus osec¢ao da mu od Iroda preti
opasnost, Sto je bilo povod za Njegovo prvo povlacenje u osamu, u bloku tek-
sta od 14,1 do 16,20. Konfrontacija s vlastima ¢e u Isusovom Zivotu jednom
imati svoje vreme i svoje mesto, ali Galileja nije trebalo da bude to mesto, a i
Isus je znao da Njegovo vreme jo$ nije nastupilo (vidi Jovan 7,30; 17,1). Za
sada je za Njega bilo najbolje da se kloni problema.
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Hranjenje pet hiljada ljudi i poku$aj krunisanja Ca  ra

Isusovo prvo povlagenje u osamu je, kako izgleda, bilo motivisano Zeljom
da se ukloni s puta Irodu. Ali to “pusto mesto” u koje se Isus povlaci ipak je,
izgleda, bilo unutar granica Galileje. Tekst u Luki 9,10 ne samo S$to nas iz-
veStava da je Isus u blizini Vitsaide nahranio pet hiljada ljudi, nego se na os-
novu nacina na koji su reagovali, za te koji su bili nahranjeni moze smatrati da
su bili ve¢inom Jevreji.

Mada su Isusa odbacili mnogi, posebno medu verskim vodama, ljudsko
mnosStvo ga je i dalje rado sluSalo, Sto pokazuje hranjenje pet hiljada ljudi. Hil-
jade ljudi idu za Njim i pazljivo sluSaju Njegove reci. Neki ¢ak pokuSavaju da
zakljuCe gde bi njegova barka mogla da pristane na obali Galilejskog jezera,
kako bi ve¢ bili tamo kada On stigne (14,13.14).

Ne samo Sto mnostvo pozitivno reaguje na Isusa, nego i On njima odgovara
na sli¢an nacin. LecCi njihove bolesne, ali €ini i jedno od svojih najvecih ¢uda i
hrani pet hiljada ljudi sa samo pet hlebova i dve ribe (stihovi od 14-21). U
stvarnosti bi na ¢udo trebalo gledati kao na ¢udo hranjenja dvadeset hiljada
ljudi, a ne pet, posto su se po jevrejskom nacinu racunanja, brojali samo odrasli
muskarci. U tih pet hiljada nisu se ra¢unali Zene i deca.

S tom mislju na umu mozZemo dobiti bolju predstavu o slici koju za nas re-
¢ima slika Matej. Mi vidimo jedan od suvih brezuljaka u Galileji, bukvalno pok-
riveno Zivom rekom naroda, gde svi Zeljno oekuju da &uju Hristove reci i
dozive silu Njegove cudotvorne sluzbe. Nikakvo ¢udo Sto se Irod Antipa
zabrinio. Isus je i zaista potencijalna politicka opasnost.

Ta opasnost postaje realna nakon divovskog koraka u obliku ¢uda hran-
jenja pet hiljada ljudi. I nije slu¢ajno Sto odmah nakon ovog Isusovog ¢uda
Matej belezi da “odmah natera Isus uc€enike svoje da udu u ladu i napred da
idu na onu stranu dok On otpusti narod” (22. stih).

U Mateju nije vidljiv razlog zbog koga je Isus morao da natera ucenike da
udu u ladu i otplove sami, ali to postaje jasno kada uzmemo u obzir Jovanov
izveStaj. Jovan nam kaze, kada vide ¢udo u kojem Isus hrani pet hiljada ljudi,
ljudi pocinju da govore: “Ovo je zaista onaj prorok koji treba da dode na svet.”
Tada sledi i pokret medu Jevrejima “da ga uhvate i da ga ucine carem” (Jovan
6,14.15).

Ljudi prepoznaju Isusa kao “Proroka koji treba da dode”, zbog Njegovog
veliCanstvenog znaka ili ¢uda. Josif Flavije nam kaZe da su u gotovo svim po-
jedinim sluCajevima jevrejski politiCki ustanci iz prvog veka, koje su predvodili
samozvani oslobodioci, bili pra¢eni temama o proroku i €injenju velikih znakova
[Citaj: Cuda] (vidi Brown, 1:249). Gradeci nha mesijanskom obecanju da ¢e Bog
“proroka ... podignuti” kao Sto je Mojsije (5. Mojsijeva 18,18.15), Jevreji su,
videvsi hranjenje pet hiljada ljudi, poverovali da doZivljavaju ispunjenje proro-
canstva.
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Oni su znali da je Mojsije, veliki izbavitelj, dao njihovim “oCevima ... manu u
pustinji” (Jovan 6,31). U Isusu su videli nekoga ko — kao da je bio drugi Mo-
jsije, drugi izbavitelj — drugi prorok koji, poput Mojsija, mozZze da obezbedi hleb
s neba. To je razlog velike Zestine koja je bila osnov nagona da Isusa proglase
za cara.

Ta mogucnost je impresionirala ¢ak i u€enike. Matej kaZze da Isus mora da
ih natera da udu u ladu i odu, da bi On sam otpustio narod (14,22). Ucenici su,
nema sumnje, jasno osetili prisustvo mesijanskog potencijala, mesijanske
Sanse. “Sada je”, mora da su pomislili, “trenutak da Isus ucini svoj najvazniji
potez; ovo je mesijanski trenutak.” Kada to imamo na umu, lakSe je da ra-
zumemo zasto je Isus morao da “otera” uCenike, da bi mogao da reSi problem
s ljudskim mnoStvom.

Uzbudenje uc€enika i, moze biti, svest o Isusovoj “kolebljivosti” da se ko-
nacno i postavi kao Mesija, nesumnjivo je nekima od njih bila povod da postave
sebi zadatak da izguraju Isusa u prvi plan, u nesto za Sta su mislili da ¢e biti
pocCetak mesijanskog carstva slave. Konac¢no, sve do samog Isusovog vask-
rsenja oni su Njegovo carstvo stalno shvatali kao politicko carstvo, koje ¢e
zbaciti jaram rimskih ugnjetaca.

Centralnu poentu price ¢emo izgubiti ako ne vidimo Isusa u iskusSenju da
dobije carstvo bez krsta. Isus se suoCava sa svojim poslednjim iskuSenjem.
Ono je bilo ponavljanje Njegovog prvog iskuSenja u pustinji (4,3.4), ali i
iskusenje praceno vecom silinom. On je pokazao da zaista moze da nacini hleb
od “kamenja”, Sto je duboko i snazno impresioniralo narod — do te mere da su
sada spremni da na licu mesta i bez odlaganja proglase Njegovo carstvo. 1za
tog pokreta stoji ¢ak i Isusova “grupa za podrSku” (dvanaest ucenika). Tu
imamo iskuSenje prve vrste: “lzgradi carstvo na hlebu. Neka prva tacka tvog
programa bude ukidanje gladi. Sve vreme umnozavaj hlebove i ribu”, pa ce te
narod voleti (Denney, 210).

Eto, tu se pojavilo staro Isusovo iskuSenje da uspostavi svoje carstvo bez
krsta, bez obaveze da ide stazom prezrenog sluge koji pati. Koliko je ova epi-
zoda ozbiljna mozZe se videti iz €injenice da Isus, neposredno nakon Sto je
raspustio mnostvo, “pope se na goru sam da se moli Bogu” (14,23; vidi takode
Jovan 6,15). Isus oseca potrebu da se iznova posveti izvrSavanju BozZje volje i
da se posebno moli za svoje ucenike koji i do ovog trenutka zele Mesiju koji
nije u skladu s Bozjom voljom. U Isusovom Zivotu morace da zadrzZi centralno
mesto da u obavljanju svoje misije izvrSava Bozju volju. To je uvek pitanje mo-
litve.

Isus uspesno raspusta ljudsko mnostvo i savladava svoju normalnu ljudsku
sklonost ka ostvarivanju carstva bez krsta. Pa ipak, to je epizoda koja ostavlja
trajni uticaj na Njegovu sluzbu. U Mateju 15. i 16. glavi nalazimo Isusa koji radi
izvan granica Galileje, medu neznaboZackim stanovniStvom. OCito je da nje-
govo povlagenje na “pusto mesto” na judejskoj teritoriji nije bilo dovoljno kada
imamo na umu mesijansko uzbudenje koje je zahvatilo narod. Njegov slededi
korak bi¢e povlaCenje izvan domaSaja jevrejske politike, kako bi mogao da



94 MATEJ: JEVANDELJE O CARSTVU

nastavi s poucavanjem svojih ucenika, pre nego Sto preduzme odlucujuce
korake ka svojoj zavrsnoj konfrontaciji s judejskim i rimskim vlastima u Jeru-
salimu.

U meduvremenu, nakon $to je Isus bio prisiljen da napusti scenu “akcije” da
ga proglase za cara, uznemireni ucenici se bore s ne¢im veé¢im od duhovnog
razoCaranja i obeshrabrenja. Njih sada bacaju i udaraju pravi talasi. U tom
trenutku primecuju Isusa kako hoda prema njima po vodi (14,24-27). Pri¢a
zatim opisuje Petrov neuspesni pokuSaj da hoda po vodi (stihovi od 28-31) i 0
oluju koja se smiruje nakon to su i Petar i Isus usli u ladu (32. stih).

Vrhunac pri€e nije Petrovo iskustvo niti Isusovo umirivanje bure, nego
obozavanije i priznanje od ucenika. “Vaistinu”, uskliknuli su obracajuéi se Isusu,
“Ti si Sin Bozji” (33. stih). Nemoguce je zakljuciti Sta oni imaju na umu dok to
govore, ali kao jevrejski izu€avaoci Staroga zaveta, teSko da su propustili da
uvide da je hodajuci po talasima i smirujuci buru, Isus demonstrirao boZanska
prava, koja pripadaju samom Jahveu (vidi, na primer, O Jovu 9,8; Psalam
77,19; Isaija 43,16; 51,9.10; Avakum 3,15).

Uprkos nesigurnosti zbog tacnog znacenja reci ucenika, ipak bi trebalo da
nam bude jasno da su, nazivajuci svoga Ucitelja Bozjim Sinom, ucenici uginili
korak unapred u razumevanju Isusa. U Mateju 14,33 je prvi put da ucenici daju
Isusu tu titulu, ali to nece biti i poslednji put. Ali sa svakim ponavljanjem cCe ta
titula imati ve¢e znacenje. U 14. glavi njihova vera se joS temelji na Njegovim
silnim delima, a ne na potpunom razumevanju Njegove li€nosti i misije. Njihovo
razumevanje ¢e biti potpunije u 16,16, iako joS nikako blizu adekvatnog ra-
zumevanja, sve do posle vaskrsenja. Potrebno je da imamo na umu da sinop-
ticka jevandelja pokazuju kako se vera ucenika razvijala u fazama.

Cetrnaesta glava zavrava se jednim od viSe tekstova u Jevandelju koji pri-
kazuju Isusa kako leCi mnoge bezimene ljude (stihovi od 34-36). Prvi deo 15.
glave se svojim pripovedanjem vraca na Isusov eskalirajuéi sukob s farisejima.

Sukob izmedu Isusa i knjizevnika i fariseja u 15. glavi, spolja gledano vodi
se oko ceremonijalnog oskvrnjavanja; medutim, na dubljem nivou sukob postoji
oko same prirode religije i dubine ljudske greSnosti.

Kao i u mnogim drugim sukobima izmedu Isusa i knjizevnika i fariseja, oni
su napravili izuzetak da izazovu prepirku. Matej nam kaze da su dosli “od Jeru-
salima”. Jedan pogled na geografsku kartu na kraju Biblije pokazace nam da
su, imajucéi na umu veli€inu judejske zemlje, presli prilicno veliki put. Ne samo
Sto su iz Jeruslima dosli u pomalo zaostalu i prezrenu Galileju, nego su dosli s
konkretnim razlogom “ka Isusu” (15,1). Njihovo putovanje nije bilo samo obi-
laZenje “pastve”, nego je imalo sasvim odredeni cilj: da ispitaju Isusa o tome
zasto su Njegovi ucenici prekrsili tradiciju, obicaje starih.

Zapazimo da ove judejske vode Isusa ne optuzuju za prestupanje obicaja.
Naprotiv, oni indirektno poruc€uju da On daje podrsku svojim ucenicima da tako
Cine i da stoga mora biti da ih je On ucCio olakom odnosu prema obicajima.
Autor Leon Moris istiCe da je poucavanje drugih nepoStovanju obic¢aja, tradicije
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verovatno bilo gore nego kada te obiCaje neko sam prestupi s vremena na
vreme, posto bi se na ovo drugo moglo gledati kao na nepromisljeno odstu-
panje u trenutku slabosti, dok je “uciti ljude da se ponaSaju suprotno tradiciji
znacilo sistematsku i promisljenu praksu. Ono je znacilo prestupanje tradicije iz
principa” (Morris, Matthew,389).

U slucaju o kojem govorimo Isus nije “razoCarao”, obeshrabrio sumnjicenje
svojih tuzilaca. Van svake sumnje, On je ucio drugacijem stavu od njihovog i to
nije poricao.

Prema Mateju (Marko ima viSe taCaka rasprave), problem se odnosio na
pranje ruku. Vazno je shvatiti da problem nije bio pranje iz razloga higijene,
nego radi izbegavanja ceremonijalne “necistote”. U svojoj istinskoj i iskrenoj
Zelji da proslave Boga, fariseji su izdvojili jedno BoZje uputstvo dato preko Mo-
jsija o svesSteniCkom pranju u svetinji (2. Mojsijeva 30,17-21), ali su tu ideju
potom proSirili na svakodnevni Zivot. Dodajuéi na to, oni su umnozili broj situa-
cija u kojima nastaje ceremonijalna “necistota” i od postupka cis¢enja nacinili
ritual. Za njih je ceremonijalno pranje postalo tako vazno, da su mu na kraju
posvetili celu jednu knjigu MiSne (pisana verzija usmene tradicije), (nazvavsi je
Jadaim [Yadaim], ili “Ruke”). Oni koji su se smatrali vernima morali su da peru
ruke na propisani nacin, ili ¢e, u protivnom, njihova hrana, a u proSirenom
smislu i cela njihova li¢nost biti necista. Na taj nacin oni ne bi bili spremni za
sluzenje Bogu.

Kako je istaknuto u naSem ranijem tekstu o usmenom predanju o pitanju
Subote (12,1-14), Jevreji su sacinili hiljade pravila radi zaStite od prestupanja
Deset zapovesti. U Isusovo vreme je bilo prakticno nemoguce €ak ni poznavati
sva pravila, a da i ne govorimo o njihovom postovanju. Ona su postala breme
(vidi 11,28).

Da se ne bismo pregrubo obrusili na stare Jevreje, mi moramo shvatiti da
su oni sve to Cinili iz razloga verske iskrenosti. Njihov greh nije bila namerna
pobuna, pa ni nemarnost, nego “greh verske revnosti” (Bruner, 2:543). Bio je to
greh religioznih ljudi koji su se upinjali da budeligiozni.

Vazno je da razumemo da greh verske revnosti nije ograni¢en samo na
klasu fariseja. On se moze naci i u srednjevekovnom katolicizmu, pa i medu
baptistima, adventistima, metodistima i drugim grupama u naSem savremenom
dobu. Greh verske revnosti je vrlo tesko vidljiv, zato Sto odaje utisak re-
ligioznosti. Ali, kako Isus istiCe, to nije i stvarno religioznost. U stvarnosti, greh
verske revnosti razara istinsku religiju, posto vrlo ¢esto one koji ga ¢ine navodi
da u BoZje ime nanose uvredu drugim ljudima. Tako imamo crkvu koja je
morala da se bori s gnevnim dakonom, s inkvizicijom i ljudima koji postaju
naprasiti, “nasilni”, kada drugi vernici imaju stav drugaciji od njihovog po pitanju
njihove definicije Hristove ljudske prirode, po pitanju savrSenstva ili bilo koje
druge tacke doktrine. Crkvi je joS potrebno da Cuje Sta Isus kaze o grehu ver-
ske revnosti.

Slicno kao u svom sukobu s Jevrejima o pitanjima pravilnog svetkovanja
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Subote, Isus ovde jos jednom pokazuje kako njihove tradicije [obi¢aji] u stvar-
nosti potkopavaju bas onaj zakon za koji oni misle da ga svetkuju i Stite. Matej
u 12. glavi istie da su ih Isusove reci protiv njihovih obi¢aja navele da razmisI-
jaju kako bi ga ubili. Ovde Isus pokazuje da je uredba po kojoj je odrasloj deci
(u ime posvecivanja Bogu svojih materijalnih dobara) dopusSteno da zanemare
fiziCke potrebe svojih starih roditelja — prestup pete zapovesti. Kada tako Cine,
oni su verniji svojim ljudskim uredbama nego Bozjem moralnom zakonu Deset
zapovesti. Oni na taj naCin ponizavaju Bozju re¢ “za obiaje svoje”. Zato ne
treba da nas Cudi Sto ih Isus naziva verskim licemerima i za njihovu religiju
kaze da je uzaludna, “zaludu me posStuju” (15,3-9).

Pravila koja su nacinili da zastite Bozji zakon ljubavi zapravo su ih ucinila
ljudima bez ljubavi — u tolikoj meri bez ljubavi da ih njihova religija navodi na
nanoSenje uvreda drugim ljudima (u ovom slu€aju svojim roditeljima). Tako
izgleda redovni plod greha verske revnosti — i u naSe danasnje vreme.

U drugoj polovini naSeg teksta nalazimo Isusa koji okrece leda farisejima i
govori najpre mnostvu koje se, ocito, drzalo podalje od “vatrene linije”, a onda
ucenicima. On ljudskom mnostvu kaze da fariseji zapravo ne razumeju istinsku
religiju. Greh je za njih spoljasSnje oskvrnuée, a ne unutradnji problem (stihovi
10, 11). Isus ¢e kasnije opsSirnije govoriti 0 toj misli u svojim objasnjenjima uce-
nicima, kad je rezimirao svoju nauku i sumirao ujedno tri dela ovog dogadaja.

Ocito je da je izmedu Isusovog dijaloga s farisejima i govora upuéenog
mnostvu, a i razgovora s ucenicima, proti¢e izvesno vreme, zato Sto se faris-
ejima ukazala prilika da se pozale u€enicima na ono $to je Isus rekao. Ukratko,
evo jezgra sadrzaja Isusovog obracanja ucenicima povodom pomenute Zalbe:
buduci da su duhovno slepi, fariseji nisu sposobni za funkciju verskih voda. Ko
ide za njima moze jedino da bude odveden u propast (stihovi od 12-14).

Medutim, ovim nije zadovoljan Petar, a verovatno ni ostali uenici, pa on in-
sistira kod Isusa na Sirem objasSnjenju. Ocigledno je da je u¢enje o ceremoni-
jalnoj “nedistoti” toliko prozelo sve sfere Zivota u judaizmu, da je ¢ak i uce-
nicima teSko da razumeju Isusove razloge. To je objaSnjenje za Njegove ozlo-
jedene reci upucéene njima u 16. i 17. stihu. On im u sustini kaze: “Kako mozete
biti tako tupi? Zar posle sveg ovog vremena dok ste me sluSali, ne mozete da
uvidite Sta ho¢u da kazem?” On potom objaSnjava kako istinsko “oskvrnjenje”
nije stvar onoga Sto je spolja — onoga Sto ulazi u ¢oveka. Naprotiv, greh je
ukorenjen u srcu (€ovekovoj unutrasnjoj li€nosti) i tako greSni postupci izlaze iz
gresnog srca (stihovi od 17-20; vidi takode 12,34.35).

Ukratko, istinska religija nije pitanje onoga Sto je spolja. Naprotiv, ona znaci
stav ljubavi i prema Bogu i prema svojiim bliznjima. Taj stav ¢e postati izvor,
polaziste svih ¢ovekovih postupaka. O ovom pitanju Isus je kasnije postao jo$
izricitiji i odredeniji, napominjuéi da su sve BoZzje zapovesti sagradene na
agapeljubavi prema Bogu i ljudima (22,36-40). Ta tema se provlaci kroz Nje-
govu nauku u Mateju, da bi vrhunac dostigla u velikoj sceni suda u 25,31-46.

Isus nas je u Mateju 15,1-20 poucio o viSe stvari. Prvo, verski obi¢aji ne-
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maju isti autoritet kao sveti spisi, Biblija. Shodno tome, obic€aji, tradicije svih
verskih pravaca i grupa moraju se ocenjivati u svetlosti Biblije i ha osnovu nje
moraju biti osudeni, ili odbaceni, gde je to potrebno. Drugo, ne treba i¢i za
farisejima i drugim legalistima. Treée, istinska religija je neSto Sto se dogada
unutra, a ne spolja. Cetvrto, ljudska gresnost je ukorenjena u &ovekovoj
gresnoj prirodi. Nije u pitanju niSta Sto je vidljivo samo na povrSini, Sto se od-
nosi na nesto Sto ¢ovek ¢ini, jede ili dodiruje. Te aktivnosti mogu biti greh, ali
one nisu koren problema. GreSno stanje Coveka je deo unutraSnjeg bica
telesnog ¢oveka. Ono je stvar srca. Prema tome, pobeda nad grehom je viSe
od samo zaustavljanja ovog ili onog postupka. Njome se podrazumeva
promena srca (obracenje). Krivoverje je, jeres, ako pretpostavljamo da su ljudi
u osnovu dobri i da ¢e stalno postajati bolji (ili €ak savrSeni) ako se klone ovak-
vog ili onakvog ponaSanja ili ako uloZze malo veci napor da nesto pobede. Sve
to je strano Isusovom razmiSljanju i razmisljanju Novog zaveta. Za Isusa je
greh pitanje srca, pa tako ¢ovek mora da bude roden odozgo, Svetim Duhom,
da bi dobio impuls za promenu srca (Jovan 3,3.5; vidi takode Rimljanima 12,2).

® Ulazenje u ReC€

Matej 15,21 — 16,20
Procitaj deo teksta u 15,21 do 16,20 dva puta, a onda p roudci slede ¢a
pitanja:

1. Potrazi Tir i Sidon (15,21) na karti na kraju Bi  blije. Na koji na ¢€in ob-
jasnjavas Isusovo postupanje prema zeni Hananejki u 15,22-28? Napisi
pasus u kojem ¢€eS na najnepovoljniji mogu ¢€i naéin tuma €iti Njegove
redi. Uéini to isto s najpovoljnijim mogu éim tuma éenjem. Sta je po
tvom shvatanju poenta, osnovna misao ovog doga  daja?

2. U Mateju 16,1.6.11.12 nalazimo viSe ¢udnih kombinacija judejskih
verskih ili politi €kih partija. U me duvremenu bi ve ¢ trebalo da budes
upoznat s farisejima i onim Sto oni zastupaju, jer ako ti to nije poznato,
otvori biblijski re €nik i osvezi svoje znanje o toj temi. Osim toga, po -
mo éu konkordancije prona di Sto mozes o sadukejima u Novom zavetu.
Nagéini spisak svojih zaklju €aka. Potom otvori biblijski re  énik i na os-
novu njega dopuni svoje znanje. U jednom ili viSe p  asusa objasni zna-
¢enje c¢injenice da je Matej ovde stavio zajedno ove dve ju dejske
stranke.

3. Pogledaj mesto na kojem se, na biblijskoj karti, nalazi “ Cesarija
Filipova”. Prou €i u biblijskom re €niku izraz Sin ¢oveadi (16,13), kako bi
dobio malo predistorije, podloge za razumevanje suS  tine ovog poglav-
lia. Sta je, po onome $to ti shvatas, zna &aj Petrove izjave u 16,16? U
jednoj ili dve re €enice opiSi na €emu se gradi crkva, prema tekstu u
16,16-18). Kako se to shvatanje uklapa s tekstovima kao Sto su 1.
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Korin éanima 10,11; Efescima 2,20; Dela 4,11 i 1. Petrova 2,4-8? U 19.
stihu se govori o “klju  €evima od carstva”. NapiSi kakav je tvoj utisak o
implikacijama tog dara, dok prou ¢avas tekst u 16,19.20. Da li tekst u
Luki 11,52 ima bilo kakvu vezu s tekstom u Mateju 1 6,19.20? Ako ima
— kakvu?

® |strazivanje Redi
Povla éenje na neznaboza ¢ku teritoriju

Dok Isusa 14. glava vidi kako se povlaci na “pusto mesto” u Galileji, u
drugoj polovini 15. glave i najvecem delu 16. mi ga nalazimo severno od Gali-
leje u mestima kao 3to su Tir, Sidon i Cesarija Filipova (15,21; 16,13). Zbog
Iroda Antipe Isus se viSe ne oseca siguran u Galileji, a ni u Judeji svakako ne
moZe da ocekuje sigurnost. To je objasSnjenje Njegovog izlaska na
neznabozacku teritoriju. On se trudi da “kupi vreme” za dalje pouc€avanje svojih
sledbenika, pre nego Sto dode trenutak kada ¢e oni i On morati da se suoce s
najtezim danima i ¢asovima u Isusovom zemaljskom zivotu.

Najvaznije, najznacajnije Sto tek treba da shvate bi¢e sigurni oseéaj Isuso-
vog identiteta i misije. Tek nakon Sto steknu ovaj potpuniji uvid, biée
pripremljeni za situaciju kada ¢e Isus obavljati preostali deo svoje misije. Medu-
tim, ¢ak i tada njihovo poznavanje materije tek da ¢e biti dovoljno da ih provede
kroz krizu. Sli€no kao i vecina Jevreja, oni ulogu Mesije i dalje vide u ulozi cara-
osvajaca, a ne sluge koji pati.

U stihovima od 21 do 28 nalazimo prve dve epizode iz 15. glave u kojima
Isus direktno opsti s neznaboZackim stanovniStvom krajeva koje posecuje.
Prva od tih epizoda je Isusov zbunjujuci razgovor sa zenom Hananejkom.

Zena dolazi Isusu i moli za milost za svoju bolesnu kéer. Isus &ini nesto sto
Citaocima izgleda neprijatno, sablaznjivo, ali svakako ocekivano za Njegove
jevrejske ucenike. On ignoriSe Zenu. Osecajuci ono Sto smatraju da je Isusov
stav, ucenici traze od Njega da je udalji od sebe. Obrac¢ajuci se Zeni, Isus
odgovara da je poslan Jevrejima, ali ona neustraSivo nastavlja da ga preklinje
za pomoc¢. Na to joj Isus kaze da nije u redu uzeti od dece hranu i baciti je
psima. U tom trenutku ona vidi nagoveStaje nade. Forsira svoju molbu, iz-
razava pristanak da bude i pas, ako ¢e samo primiti blagoslove carstva.

Isus je bogato nagraduje. Ne samo Sto pohvaljuje njenu veru, nego i leci
njenu kéer. Ova bezimena Zena Hananejka je brzo shvatila ono Sto su ucenici
propustili da shvate — ¢ovek mora biti spreman da postane nista, da bi uSao u
carstvo (vidi takode 10,38.39; 20,24-28).

Prema onome Sto Citamo u Mateju, Isus je ucinio samo dva izleCenja
neznabozZaca — kceri ove Zene i sluge rimskog kapetana u 8,5-13. Oboje su
bili voljni da priznaju svoju nedostojnost; oboje su pokazali izvanrednu veru i
oboje dozZiveli iskustvo da su oni za koje su molili bili izle€eni na razdaljinu.
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Nesumnjivo je da su u ovim prilikama ucenici ucili lekcije koje ¢e im kasnije biti
pune smisla, kada svoj rad prosSire na krajeve izvan jevrejske nacije!

lako sve to moze da bude ta¢no, savremeni €itaoci su joS zbunjeni — go-
tovo uvredeni — Isusovom prividnom okrutnoSéu prema onoj Zeni. Zasto
uopSte mora da je vreda, odlazeci tako daleko da o njoj i njenom narodu govori
kao o “psima”? Treba da imamo na umu da su Isusove reci bile pra¢ene mimi-
kama i govorom tela. Autor Flojd Filson je verovatno u pravu kada kaze da ¢e
efekat Isusovih re€i na Zenu “mnogo zavisiti od tona i izraza lica govornika.
Zena osecéa da ono $to je rekao nije sve, pa zuri da pokaZe svoje uverenje da
On moZe da joj pomogne i ne odri€u¢i se intenzivne misije svojim sunarod-
nicima, Jevrejima” (Filson, 180). Dok su, poput drugih Jevreja, uc€enici videli
samo krutost u Isusovom postupanju sa Zenom, ona je videla samo nadu. O
tome kaze Elen Vajt: Ispod prividnog Isusovog odbijanja, zena je videla sazal-
jenje koje On nije mogao da sakrije” (White, DA, 401). Nikakvo ¢udo nije 5to ju
je pohvalio za njenu veru!

U komunikaciji sa Zenom Isus ponovo istiCe da su po nebeskom planu
Jevreji trebalo da prime Mesijino jevandelje, da bi ono tek potom otiSlo
neznaboscima (15,24; 10,6; Rimljanima 1,16; Dela 1,8). Jedna pouka u toj prici
kaze da je Isus ostao veran Bozjem zavetu s Jevrejima, iako su ga oni odba-
cili. Oni su i dalje bili Bozji izabrani narod, ¢ak i sa &injenicom da su bili u
procesu odbacivanja Mesije poslatog s Neba. Bog koji drzi zavet nije se
promenio. Sigurnost hriS¢anske vere je ¢vrsto utemeljena na vernosti naSeg
Boga svome zavetu. On nece izneveriti svoj narod — ni u prvom, ni u dvadese-
tom veku.

Drugo Isusovo iskustvo s neznaboScima u 15. glavi nalazimo u stihovima
od 29 do 39. Matej nam jedino saopStava da se hranjenje Cetiri hiljade ljudi
dogodilo u blizini Galilejskog jezera, dok tom izveStaju Marko dodaje da su se
dogadaji oko tog ¢uda zbili na neznabozackoj strani jezera u podrucju Dekapo-
lisa [“u krajevima Desetogradskim”] (Marko 7,31).

Nema posebne razlike izmedu ovog hranjenja i hranjenja pet hiljada ljudi
(14,13-21), osim zaklju¢ka. Ovom prilikom, nakon Sto je otpustio narod, Isus
“ude u lafu”, da bi zatim otiSao s ucenicima (15,39). OCcito je da Cetiri hiljade
ljudi, ve¢cinom neznaboZacka publika, nisu pokusavali da ovo ¢udo “hleba s
neba” pretvore u mesijanski dogadaj pokuSajem da Isusa kruniSu za cara
(uporedi s 14,22; Jovan 6,14.15).

Na pocetku 16. glave Matej stavlja jevrejsku pricu o sukobu, u kojoj Isusa
nakratko ponovo vidimo u Galileji (stihovi od 1-4). Posle tog sukoba Isus opet
prelazi Galilejsko jezero (5. stih) i ponovo odlazi na neznabozacku teritoriju.
Tokom tog putovanja On ponovo upozorava ucenike protiv “nauke farisejske i
sadukejske” (16,6-12).

MoZzda najznacajniji momenat u vezi s ovim tekstom je Sto Isus fariseje i
sadukeje dovodi u medusobnu vezu u njihovom pokuSaju da ga iskuSaju.
Znacaj ovoga nalazi se u podatku da su te dve grupe bile protivnici u jevre-
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jskom verskom i politi€kom Zivotu. Bogati sadukeji su bili iz sveSteniCke klase i
obi¢no prilagodeni grcko-rimskoj kulturi. Osim toga, oni su bili liberalni u svojoj
religiji i negirali su vaskrsenje (22,23), sluzbu andela (Dela 23,8) i nepobitnost
jevrejskih spisa, izuzimajuci Petoknijizje. Na drugoj strani su fariseji (*oni koji su
odvojeni”) prihvatali sva ta verovanja i u svojoj politici i kulturi bili protiv
Rimljana.

Ipak, u delu teksta u 16,1-12 vidimo nacin na koji ove dve protivni¢ke grupe
saraduju. To je znaCajna informacija. Isus se potvrdio kao ozbiljna pretnja
jevrejskom status-kvo. Samo to je moglo da ujedini ove dve grupe. Sada su
one imale zajedni¢kog neprijatelja. To nejako jedinstvo odrzace se i do posle
raspeca.

Petar prepoznaje Cara

U Mateju 16,13 napomenuto je da je, dospevsi na isto¢nu stranu Galileje,
Isus otiSao na sever u podrugje Cesarije Filipove. Na tom mestu On svojim
ucenicima postavlja klju¢no pitanje: “Ko govore ljudi da je Sin ¢ovecji?” Oni mu
odgovaraju imenujuci nekoliko jevrejskih junaka. Isus zatim izgovara pitanje
koje stvarno treba da postavi u periodu njihove odvojenosti od jevrejskog
mnosStva, od okolnosti u kojima je, generalno, tiho razmisljanje bilo nemoguce.
“A vi”, pita Isus, “Sta mislite ko sam ja?” (stihovi od 13-15). Isusa ni izdaleka ne
zanima za koga ga, generalno, drzi narod, koliko — kakvo je misljenje Njegovih
ucenika i vrlo skorih naslednika u misiji, 0 tome ko je On. Za njih je apsolutno i
presudno vazno da steknu jasnu sliku kako o Njegovom identitetu, tako i o
dubljem smislu toga identiteta.

Petrov odgovor, “Ti si Hristos [Mesija], Sin Boga zZivoga” (16. tih) daje Isusu
priliku da uc€enicima odrzi pouku iz dva dela, koja ¢e imati vrhunsku vaznost.
Prvi deo se bavi istovremeno osnivanjem crkve koja ¢e nastaviti Njegovo delo i
prerogativima te crkve (stihovi 17.20). Drugi deo se bavi Isusovim objaSnjavan-
jem ucenicima Sta znaci biti Mesija, kao Sluga koji pati, a ne Mesija kao Car-
osvaja¢. U tom drugom delu pomenut dublji smisao Njegove uloge Sluge koji
pati — u odnosu na ucenike (stihovi od 21-27). lako nema sumnje da im je prvi
deo pouke bio maksimalno prijatan (stihovi od 17-20), u¢enicima je drugi deo
bio odbojan i, bar u po€etku, neprihvatljiv (stihovi od 21-23).

Isus u 17. stihu izriCe blagoslov nad Petrom za odgovor koji je dao i govori
mu da je taj odgovor bio boZzansko otkrivenje od Oca. Medutim, sledece reci su
stvorile osnov za debatu koja se ne stiSava tokom cele crkvene istorije: “A'i ja
tebi kazem: ti si Petar, i na ovome kamenu sazidac¢u crkvu svoju” (18. stih).

Tacka prepiranja je znaCenje izraza “na ovome kamenu”, na kojem se os-
novana crkva. Da li se to odnosi na Petra ili mozda na Petrovo priznanje da je
Isus “Hristos, Sin Boga zivoga’? U prilog prethodnom stavu ide Cinjenica da
Petrovo ime znaci “stena” (petros).Tako su neki re€ Petar (petros) interpretirali
kao stenu (petra) na kojoj je Hristos osnovao svoju crkvu. Mnogi su, prihvata-
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juci taj stav, videli Petra kao prvoga papu.

Medutim, ta interpretacija Isusovih reci se direktno suprotstavlja drugim no-
vozavetnim tekstovima koji ue da je Isus temelj na kojem je sazidana crkva.
Tako imamo Pavla koji je pisao da “temelja drugoga niko ne moze postaviti
osim onoga koji je postavljen, koji je Isus Hristos” (1. Korin¢anima 3,11) i da je
“sam Isus Hristos” “kamen od ugla” crkve (Efescima 2,20). SGm Petar je Isusa
prikazao kao “kamen zivi”, “Kamen krajeugalan izabrani i skupoceni”, na kojem
je sazidana crkva (1. Petrova 2,4-7; vidi takode Dela 4,11). Dodajuc¢i ovome, u
ranijem delu Matejevog teksta nasli smo Isusa koji izjavljuje da je Njegova
nauka — kamen (7,24).

Kada usvojimo prisustvo ovih Ccinjenica, izgleda nam najsigurnije da
zaklju¢imo da je Petrovo priznavanje Isusa kao Mesije i BoZjeg Sina nacinilo
kameni temelj na kojem ¢e modéi da se osnuje i sazida zdrava crkva. HriS¢an-
ska crkva je uvek bila jaka kada je Hrista prihvatala kao svoje srediSte. Tako,
uvek kad je crkva Hrista smatrala svojim centrom, “vrata paklena” nisu mogla
da je nadvladaju.

lako Petar nije bio “stena” na kojoj je crkva osnovana, vazno je uociti da je
on bio superioran u odnosu na druge ucenike u Jevandeljima i u pocetnom
delu Dela apostolskih. Medutim, ta njegova superiornost je bila daleko od nes-
pornosti. Na primer, ¢ak i nakon Sto je Hristos blagoslovio Petra, u€enici su
nastavili da se prepiru oko toga ko je najveci (18,1; 20,20-27; Marko 9,34; Luka
9,46; 22,24). Mnogo godina kasnije crkva u Korintu je bila sve drugo samo ne
nacisto po tom pitanju (1. Korinéanima 1,12), a onda vidimo da je Jakov pred-
sedavao prvom crkvenom saboru (Dela 15).

Deo blagoslova u spoju s Petrovim priznavanjem Isusa u 16. glavi bio je Is-
usovo darovanje kljuéeva carstva i obecanje da ¢e Stogod sveze na Zemlji biti
“svezano na nebesima” i da ¢e Stogod razreSi na Zemlji biti “razreSeno na ne-
besima” (19. stih). Medutim, zapazite da Isus u Mateju 18,18 drugi deo tog
blagoslova posvecéuje svim ucenicima. To je dodatni dokaz da je blagoslov iz
16. glave bio u spoju s Petrovim priznavanjem Hrista, a ne s njegovom li¢-
noscu.

Sliéno kao Sto je tumacenje kamena na kojem je sazidana crkva bilo pred-
met rasprava kroz celu crkvenu istoriju, tako se dogodilo i s tumacenjem
“kljueva od carstva”. Klju€ je ocigledna metafora za primanje ljudi kroz vrata.
Impuls za razumevanje simbolike “klju¢a” nalazimo u Luki 11,52, kada Isus
optuzuje zakonike za zloupotrebu “klju¢a od znanja”, ¢ime su oni sprecili ljude
da “udu” u carstvo. | kasnije, u Mateju, vidimo kako Isus ukorava knjizevnike i
fariseje Sto “zatvaraju carstvo nebesko od ljudi” i odbijaju da daju “da ulaze koji
bi hteli” (23,13). Ove tekstove treba dovesti u vezu s Isusovim reCima u Jovanu
17,3 da poznavati Njega znaci vec¢ni zivot (vidi takode Jovan 6,68).

Knjizevnici [zakonici] i fariseji su, u svom radu, zloupotrebljavali kljuc i
sprecCavali ljude da upoznaju Isusa. Nasuprot njima, Petar ima zadatak da ot-
vori put. To je precizno ono $to nalazimo u 2. i 3. glavi Dela apostolskih, kada
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njegovo propovedanje dovodi u carstvo mnoge Jevreje i u 10. glavi Dela, kada
on otvara vrata za ulazak neznabozaca. Jasno je da ta uloga nije rezervisana
samo za Petra. Mi u Mateju 28,18-20 vidimo Isusa koji zapoveda svim svojim
ucenicima “do svrSetka veka” da koriste klju¢ pouc¢avanja, da bi mnogi mogli da
ga upoznaju i budu krsteni.

U blagoslovu upuc¢enom Petru podrazumeva se i “svezivanje” i “raz-
reSivanje” — odgovornost dodeljena svim ucenicima u 18,18. Autor Alfred
Plumer napominje da su “te dve re¢i — tehnicki izrazi, Cije je znacCenje bilo
jasno shvaceno” u jevrejskoj zajednici. Prema tome *“svezati’ je zabraniti, a
'razreSiti’ — dopustiti” (Plummer, 231). Ta misao se ogleda u prevodu teksta
NEB u 16,19 [slobodno prevedeno na srpski]: “Sto zabranis na Zemlji biée
zabranjeno na nebu, a Sto dopustiS na Zemlji bi¢e dopusteno na nebu” (vidi
takode prevod po Filipsu (Phillips)). Prema tome, osnovna ideja teksta nije
isklju€ivanje od carstva, ili primanje u carstvo ili prastanje ili nepraStanje greha,
kao Sto je to u Jovanu 20,23, nego uredivanje ponaSanja i uspostavljanje
prihvatljivin merila. Klju€evi upucuju na prihvatanje i isklju¢ivanje, a ne na
“raz(d)reSivanje” i “svezivanje”. Osim toga, teksta kaze “Stogod svezZete”, a ne
*koga god”.

Ta funkcija je postala sustinski vazna u hriS¢anskom pokretu, koji se odva-
jao od judaizma i njegovog nacina Zivota. HriS¢anska zajednica je trebalo da
postavi sopstvene standarde. Kako se ispostavilo, pokazalo se da taj zatatak
nikako nije lak, posto su se Jevreji i neznaboSci medusobno suoCili u crkvi.
Crkveni sabor u 15. glavi Dela nam daje primer kako su crkvene vode primenile
svoju funkciju svezivanja i razreSivanja, odreduju¢i standarde ponasanja za
neznabozacCke obracenike. Slicno ulozi klju¢eva propovedanja jevandelja,
postavljanje merila ponaSanja je neprekidna odgovornost hriS¢anskih voda.

Razgovor s u€enicima Isus zavrSava upozoravajuci ih “da nikom ne kazuju
da je On Hristos” (20. stih). Cemu sada ova tajnost? Za to su postojali snazni
razlozi. Taj izraz se viSe nego lako mogao shvatiti u politi€Ckom kontekstu i
pogresno interpretirati da se odnosi na Mesiju-osvajaca, koji je bio veoma bli-
zak jevrejskim nadanjima. Autor Moris istiCe sledece: “Znati da je Isus — Me-
sija bilo je jedno, a shvatiti Sta mesijanstvo znaci — nesto sasvim drugo” (Mor-
ris, Matthew,427). Medutim, to znacenje nije bilo jasno ¢ak ni u umovima uce-
nika, kako pokazuje preostali deo 16. glave.

Autori Dejvis i Elison nam pomaZzu da shvatimo znacaj teksta u 16,13-20 i
razvijanja radnje prvog Jevandelja. Oni taj tekst posmatraju kao vrhunac Mate-
jevog Cetvrtog narativnog odseka. Prvi narativni odsek (1,1 — 4,23) bio je
predstavljanje Isusa; drugi (8,1 — 9,38) je izveStavao o Njegovim silnim delima
i svedoc€enju lIzrailju, dok je tre¢i (11,1 — 12,50) bio zapis negativhog rea-
govanja lzrailja kao nacije na Mesijine aktivnosti. “Ono Sto, dakle, imamo u
sledecem narativnom odseku, 13,53 — 17,27, je posledica odbacivanja Mesije:
BozZji narod se ponovo osniva. Drugim re€ima, radanje eklezije [crkve] — od
Jevreja i neznabozaca — u direktnoj je vezi s propustom lzrailja da zivi na visini
svog eshatoloSkog zvanja” (Davies and Allison, 2:642). Prema tome, u 16,13-
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20 imamo pocetak doktrine hris¢anske crkve.

® Primena Redi

Matej 14,1 — 16,20
1. Kako neko mozZe da zna kada treba da se povu ¢€e, a kada da krene
napred u hri§ éanskom Zivljenju? Cemu se mogu nau é&iti od Hrista po

pitanju “ €asa i vremena” [vremena i ljeta] za konfrontaciju i mirolju-
bivu koegzistenciju?

2. Ucéenike je ponela masa posle hranjenja pet hiljada |j  udi, zato Sto
nisu pazljivo slusali ono Sto je Isus pokuSavao da im saopsti. Koliko

pazljivo sluSam — dok ¢€itam? Kakav dokaz mogu da pruzim da svoje
predrasude i zelje ne “u ¢€itavam” u Njegove re €i? Mogu li da navedem
neke od na ¢ina kako svi mi moZzemo da izbegnemo tu tipi  €no ljudsku
opasnost?

3. U kom sve smislu me je hri§ éanstvo u €inilo osobom s viSe ljubavi?
Na koje na éine mogu jo$ da se popravim? Sta zna &i kada sebe zatek-
nem kako se ljutim zato Sto se neko ne slaze sa mno m oko pitanja
naéina zivota ili doktrine? Kome je u takvoj okolnosti promena najpot-
rebnija?

4. Ko je meni Isus? Kakav uticaj je ta realnost ima la do sada na moj
zivot? Jesam li se pokazao kao verni pristav u kori ~ Séenju Kklju €éeva?
Kako bih sve mogao da se popravim?

® |strazivanje Reci

1. U 16,1 nalazimo fariseje i sadukeje koji od Isus a traZze “znak”. Njima
nije prvi put da tako ¢€ine u prvom Jevan delju. Uz pomo ¢ dobre kon-
kordancije prona di Sta mozZe$S o znacima ili €éudima u Novom zavetu.
Rezimiraj po kategorijama najvaznije od onoga Sto s i naSao i upiSi u
svoju beleZznicu za Mateja. Potom prou ¢&i Stari zavet. Kako moZe prou-
€¢avanje na €ina upotrebe znakova u Starom zavetu da ti pomogne ura-
zumevanju Jevreja s kojima je Isus morao da se suo  €ava?

2. Proéitaj ponovo 16,1-16. Uporedi paralelni tekst u Mark u. Kakve
znaéajne elemente dodaje Marko ovom tekstu? Kakav je zn  aéaj upot-
rebe zagrada u Marku 7,3.4.11.19? Sta je, po tvom m i3ljenju, Isus mis-
lio pominju ¢éi “jelo” u Marku 7,19? Objasni razliku, u kontekstu Mateja
15, i Marka 7. glave, izme du proglaSavanja svih jela  ¢&istima i pro-
glasavanja svih jela zdravima. Uzimaju €éi u obzir kontekst, verujes li da
su sva jela “ €ista”? Ako verujes, da liihto  €ini zdravima i dobrima za
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jelo? Obrazlozi svoj odgovor u jednom ili viSe pasu sa.

® Za dalje prouCavanje Reci

1.  Zaopstiuvid, vidi EGV, DA, 214-225, 364-382, 395-418.

2. Za podrobnije ispitivanje Petrovog priznanja Hri stove reakcije na
to, vidi L. Morris, The Gospel According to Matthew},18-427.

3. Radi uvida u problem ceremonijalne  €istote i obi €aja, vidi F.D.
Nichol, ed., SDA Bible Commentary5:621-626.

TREGI DEO: STRADANJE, SMRT |
VASKRSENJE CARA
Matej 16,21 — 28,20

OSMA GLAVA

NAGOVESTAJI KRSTOVA | CARSTAVA:
|IZGLED BUDUCNOSTI

Matej 16,21 — 17,27

Tekst u Mateju 16,21 ozt'va jednu od velikih prekretnica u prvom Jeiaju.
“‘Od tada”, stoji u tekstu, “p@e Isus kazivati éenicima svojim da Njemu valjdiiu
Jerusalim, i mnogo postradati.” Prvih nekolikocrestina podséaju na 4,17, gde kaze,
“Od tada pa’e Isus diti [propovedati]”.

Autor je na izrazito svestan ¢ia istakao velike prekretnice u svom Jeielju.
Dva teksta koji pdnju sa “Od tada” dele Matejevo Jevdalje na tri velika odseka:
prvi (1,1 — 4,16) koji se bavichog'u Cara, drugi (4,17 — 16,20) koji se bavi prok-
lamovanjem Cara i tré@ (16,21 — 28,20) koji govori o patnji, smrti i waisenju Cara.
Tako, p@injuéi Isusovom najavom sopstvenog stradanja, smrtiskksenja u 16,21,
preostali deo prvog Jevarlja neumoljivo pomera Isusa i Njegovéenike ka krstu i
njegovim velikim posledicama. Razume se, Isusonepmje ka krstu i pomeranje ka
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Jerusalimu jesu jedno te isto. To pomeranje ngsrema za kulminaciju Jevdalja.

Tekst koji prodavamo u ovoj glavi (16,21 — 17,27) dstipredukus budinosti u
tri Zive refima crtane slike. Prva je zapanjdjunagovestaj krstova za Hrista i za nas
(16,21-28); druga ugodan pogled na bddicarstvo slave (17,1-13) i tliese sastoji od
dva porazavajéa pogleda na nepripremljenostenika (17,14-27).

® Ulazenje u ReC€

Matej 16,21 — 17,27
Proé€itaj deo teksta u 16,21 — 17,27 dva puta, a zatim n apiSi nekoliko
re€enica u svoju beleznicu o temi i odgovori na slede  €a pitanja:

1.  Tekst u Mateju 16,21 je prvo od tri Isusova pror oé€anstva u Mateju o
sopstvenoj smrti i vaskrsenju. Uz pomo € marginalnih citata i konkor-
dancije prona di ostala dva. Uporedi sva tri proro ¢anstva. Navedi
posebne ta ¢ke koje Hristos pominje u 16,21, u vezi sa stradanj  ima koja
mu predstoje. Potom navedi ta ¢ke informacije pomenute u druge dve
reference.

2. Na osnovu onoga Sto znas$ o judejskom konceptu Me  sije i ljudske
psihologije, | kako se to odnosi na Petra i druge u  €enike, napisi jedan
ili dva pasusa o razlozima Petrove reakcije na Isus  ovu najavu u 16,22.
Potom objasni zaSto je Isus tako Zestoko reagovao u 16,23. Uz pomo €
marginalnih referenci (ili konkordancije), otkrij n a kom je drugom
mestu u Mateju Isus dao sli  €nu izjavu, koja sadrzi re € “sotona”. Kakav
dublji smisao ima taj drugi tekst u odnosu na 16,23 ?

3. Sta je bio — krst? Kakva je bila njegova svrha? Nagini rezime zna-
€enja teksta u 16,24 u svetlosti te svrhe, kao i u s  vetlosti stihova koji
slede. Prona di paralelni tekst u Luki na tekst u 16,21-28. Sta L uka do-
daje naSem razumevanju teksta u 16,247

4. Daj najbolje od sebe da tekst u 16,28 objasniSt ako kao da je re € o
izolovanom tekstu (bez konteksta). Potom pokuSaj da ga objasnis u
svetlosti teksta u 16,27. Isto tako, objasnigaiu svetlosti teksta u 17,1-
13. | sada, prou €ivSi kontekstualne implikacije, napiSi rezime onoga
Sta tekst, to tvome misljenju, zna €i u svom kontekstu.

5. Navedi osnovne elemente sadrzane u Preobrazenju. Kakvo je zna-
¢enje tog doga daja za Isusa? Za u €enike? Zasto je, po tvom misljenju,
Isus sa sobom poveo samo trojicu u  €enika?

6. U nekoliko re €enica rezimiraj centralnu misao ili pouku u delu te ksta
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u 17,14-21. Kako se ta pouka uklapa u tok Matejevog  Jevandelja, kako
se Isus i u €enici kre éu u pravcu krsta?

® |strazivanje Redi
Nagovestaji krstova

TeSko je uopSte prenaglasiti znaCaj teksta u 16,21. Do 16. glave
postalo je ocito da lIzrailj kao telo, kao celina, nije nameravao da prihvati
Isusa kao Mesiju. Time je Isusu ostalo da ostvari dva zadatka u ovoj
veoma vaznoj glavi. Prvo, trebalo je da osnuje novu zajednicu — crkvu —
i da joj pruzi potrebna uputstva. S time je po¢eo u 16,13-20. Drugo, tre-
balo je da po¢ne da priprema svoje ucenike za svoju smrt.

Tekst u 16,21 je prva izri€ita najava koja se odnosi na drugi zadatak. Prema
tome, potrebno je da budemo svesni svakog elementa u tekstu. Po onome $to
je Isus rekao, Njemu

“valja i ¢i u Jerusalim”

“mnogo postradati’ od jevrejskih voda

“da ¢e ga ubiti”

“ tre¢i dan da ce ustati”.

Zanimljivo je da je za vecinu od ovih elemenata u Mateju veé postojao
nagovestaj: protivljenje od jevrejskih voda do stepena da su nameravali
da ubiju Isusa (2,1-6; 9,34; 12,1-8.14); Isusova samoshvacena uloga
Sluge koji pati i strada (12,15-21); Njegova reSenost da umre kako bi iz-
bavio svoj narod (1,21; 9,15) i Njegova pobeda nad smrc¢u (12,40; 16,4).
Sve ovo je izloZio jevandelista Matej. Ipak, izgleda da niko nije sluSao —
bar ne vrlo pazljivo. Tako Isus u 16,21 stavlja na sto svoje karte na tako
izri¢it, nedvosmislen nacin da se njihovo znagenje viSe ne¢e modi ignori-
sati. On je dostigao jednu prelomnu tacku u svojoj sluzbi. Njegovi ucenici
ga konacno priznaju za Mesiju. On sada mora poceti da im prenosi Sta
znadi biti Mesija.

Zapazimo da Isus kaze da mu “valja” [da mora] i¢i u Jerusalim da strada i
umre. Taj put nije bio neobavezni deo, opcija Njegove sluzbe. Otiéi i umreti za
Njega je bila neophodnostZapravo, bila je to sama svrha Njegovog dolaska na
Zemlju. On nije doSao samo da zivi dobrim zivotom, nego da “da dusu svoju u
otkup za mnoge” (20,28). “Jer je ovo krv moja novoga zaveta”, rekao je Isus
svojim ucenicima prilikom Poslednje vecere, “koja ¢e se proliti za mnoge radi

otpuStenja greha” (26,28). Hristova smrt nije bila heobavezni, opcionalni ddana
spasenja. Bez te zaméke smrti ne bi bilo plana spasenja.

Ali ta tacka nije bila i intuitivno ocCigledna za ucenike. Oni su rasli sa
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shvatanjem koje je bilo opSte shvatanje medu Jevrejima, da ¢e Mesija biti car-
osvajac koji ¢e pokoriti neprijatelje nacije. Osim toga, uc¢enici su se nadali da ce
mnogo dobiti od jednog takvog Mesije, poSto su oni formirali Isusov “kabinet”.
Oni bi bili dvanaest najviSih zvani¢nika u carstvu koje je uskoro trebalo da nas-
tane.

Imajuci te podatke na umu, ne bi trebalo da budemo posebno iznenadeni
vide¢i da Covek koji je kratko pre toga (16,16-19) za sebe zakljuc¢io da je
imenovan za “premijera” novog carstva ili “prvog potpredsednika”, prilicno
burno reaguje na Isusovu najavu. “Boze sacuvaj! to [nikada] nece biti od Tebe”
(22. stih). Petar ovo zaista nije mogao snaznije da izrazi.

Medutim, Isusov odgovor Petru je joS snazniji. “Idi od mene sotono; ti si mi
sablazan; jer ne mislis Sto je BozZje nego ljudsko (23. stih). Tesko je poverovati
da se Isus obraca istom Coveku koga je samo kratko pre toga blagoslovio (sti-
hovi od 17-19). Isus je ranije rekao da je Petar pod nadahnu¢em Oca, dok je
sada voden ili pod uticajem davola. To moraju biti apsolutno suprotne pozicije u
borbi izmedu dobra i zla.

| prirodno, sada nastaje pitanje, otkud tako Zestoka Isusova reakcija?
Odgovor je u Cinjenici da je Isusu pomisao na sopstvenu smrt joS odbo-
jnija nego Petru. Isus je na svojim putovanjima vidao raspeca i zato, kao
svako normalno ljudsko bice, ne Zeli da napusti svet tako groznom i
teSkom smréu na krstu. Verovatno je zaklju€ivao da je mnogo lakSe pos-
tati politicki Mesija kakvog su Zeleli Jevreji (uklju€ujuci i u€enike). Osim
toga, Isus nije Zeleo da ponese kaznu sveta tako Sto bi postao greh za
celo Covecanstvo u velikoj Zrtvi na Golgoti (Jovan 12,31-33; 2. Korin-
¢anima 5,21). Pomisao na odvojenost od Oca u vreme dok bude nosio
grehe sveta na krst bila mu je izuzetno odbojna.

IskuSenje da ucini sopstvenu volju beZanjem od krsta bilo je veliko iskusenje
Isusovog zivota. Ono ¢e svoj vrhunac dosti¢i u Getsimaniji, gde ¢e se Isus u
viSe navrata moliti Bogu: “Ako me ne moZe ova ¢aSa mimoic¢i da je ne pijem,
neka bude volja Tvoja” (26,42).

Kao Sto smo videli u 4. glavi, srz iskuSenja u pustinji bila je uspostavljanje
Njegovog carstva bez krsta. Na zavrSetku tog iskustva Gospod je viknuo: “Idi
od mene, sotono!” (10. stih). Vrlo sli¢no izraZzavanje ponovo nalazimo u 16.
glavi, ali su to ovom prilikom reci upu¢ene Petru: “Idi od mene, sotono!” U No-
vom zavetu nema snhaznijeg ukora! Ali pogledajmo Sta se dogodilo. Petar,
vodeci apostol, zauzeo je identiCan polozaj kao sotona u pustinji. Silina kojom
je izraZzen ukor upucuje na stepen vaznosti krsta u Isusovoj sluzbi. Autor J.C.
Rajl, zakljuCuju¢i na osnovu shage izrazavanja upotrebljenog u ukoravanju
Petra, kaZze da “nijedna doktrina Biblije nema tako duboku vaznost kao dokrina
Hristove pomirnicke smrti” (vidi Morris, Matthew, 430, n. 48). Petar je tako
postao “sablazan”, kamen spoticanja ili zamka za Isusa, posto Petar ima na
umu, ili “misli ... Sto je ljudsko”, a ne “Sto je Bozje” (23. stih).
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Na nesrecu, Hristov krst nece biti jedini krst. On dalje kaZe da ¢e svaki Nje-
gov sledbenik imati sopstveni krst. “Ako ko ho¢e za mnom ici”, rekao je Isus
svojim ucenicima, “neka se odreCe sebe, i uzme krst svoj i ide za mnom” (24.
stih).

Da bismo ovu misao u potpunosti razumeli potrebno je da se stavimo na
mesto u€enika. Misao da neko bude razapet ne utiée mnogo na mastu coveka
dvadesetog veka. Mi nikada nismo videli raspece. Raspée je za nas — mrtva
rec€. Ali to se nije odnosilo na u€enike. Kada bi videli grupu rimskih vojnika kako
prate kroz grad ¢oveka koji nosi ili vu€e deo od krsta, znali su da je to put samo
u jednom pravcu. Znali su da je smrt na krstu najokrutnija i smrt koja donosi
najvece ponizenje. Za Isusa i ucenike je krst bio simbol samo smrti i niCega
drugog.

Medutim, Sta je u u€enicima trebalo da umre? Odgovor nalazimo u 16,24-
26. Trebalo je da se odreknu svoga “ja”. To je znacilo, da treba da se odreknu
svog samovoljnog nacina zivota kako bi mogli da zadobiju vecni zivot. Trebalo
je da Isus bude razapet na fizi€kom krstu, ali pre nego Sto je dospeo na drvo
toga krsta, trebalo je da svoju volju preda Ocu. Niko nije mogao da ga natera
da ide na krst (ili da, zapravo, na njemu ostane). Borba u Getsimaniji u stvari je
bila borba predavanja svoje volje Ocu, oko spremnosti, voljnosti da uc€ini Ocevu
volju.

Tako je isto i sa svakim od Njegovih sledbenika. Vecina od nas nece nikada
morati da podnesu fizi¢ki krst, ali ¢e svako morati da razapne svoju prirodu koja
iznad svega hoce da ucini ono Sto njoj odgovara.

Da bismo razumeli Sta Isus misli u 24. stihu, potrebno je da imamo na
umu da, u svom najosnovnijem smislu, greh znaci postaviti u srediSte
svog Zivota sebe i svoju volju, a ne Boga i Njegovu volju. Greh je pobuna
protiv Boga u smislu odluke da postanemo vladari sopstvenih Zivota. Greh
je odbijanje Boga i svesrdno prihvatanje — sebe, svoga “ja”.

Ovde mora da umre egocentriCni princip Zivota, itekako priroden ljudskim
stvorenjima. Tako je autor Bonhefer govorio o sustini onoga Sta znaci biti
hriS¢anin, piSuci da “kada Hristos poziva ¢oveka, On ga poziva da dode i umre”
(Bonhoeffer, 99).

Isus je upro prstom na sustinski ljudski problem, rekavsi da “niko ne moze
dva gospodara sluziti” (6,24). Konac¢ni ishod je: Koga ¢u postaviti na presto
svog zivota? Svoje “ja”, ili Boga? Svoju, ili Bozju volju? Ne mogu sluziti oboma
u isto vreme. Kada se direktno sdom s Hristovim zahtevima, tada ili moram da
razapnem Njega ili da dopustim da On razapne m8rexnji put ne postoiji.

Tamo vidimo da — krst — nije neko malo apstiniranje u Zivotu hris¢anina ili
muz-zanovetalo ili neverna Zena. Krst je put smrti egocentricnog zivota. Ali
srecom, posle krsta u ¢ovekovom Zivotu dolazi novorodenje u Hristu (Jovan
3,3.5; Rimljanima 6,1-11). Tamo imamo paradoks — raspec¢em, razapinjanjem
Zivota “sebi”, mi zadobijamo stvaran Zivot ovde i vec¢ni Zivot u buduénosti
(16,25.26). | slicno kao Sto je veliko iskuSenje Hristovog Zivota bilo pokusSaj da
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izbegne krst, tako ¢e ono biti i u naSem Zivotu.

NaZzalost, Zivot krsta nije nesto Sto se dozivi u jednom trenutku. Paralelni
tekst iz Luke kaze da hriS¢ani moraju da uzimaju svoje krstove “svakoga dana”
(Luka 9,23). Ipak, ta borba nece biti bez prednosti. Isus ne samo 5to porucuje
da je samoodricanje — put u zivot, nego kada On ponovo dode “u slavi Oca
svojega s andelima svojim ... tada Ce vratiti svakome po delima njegovim”
(16,27).

Pouka o Isusovoj smrti bila je pouka koju je uCenicima bilo najteze da
shvate. JoS dva puta u prvom Jevandelju ¢e On izneti u¢enje o svojoj smrti i
vaskrsenju (17,22.23; 20,18.19) i joS jednom, posebno, govoriti 0 svom vask-
rsenju (17,9) i svom raspeéu (26,2). Medutim, s obzirom na na ono Sto je
dominiralo njihovim umovima, ucenici za ta dva dogadaja nisu bili spremni. Eto,
kakva je moc¢ proteklih iskustava i sila Zeljenih ishoda. Oni mogu da zaslepe
um Cak i za rec€i izraZene najjasnijim jezikom.

Nagovestaji carstava

Petar i ostali u€enici su bili tako zaprepaséeni Isusovim predskazivan-
jem svoje smrti na krstu, da su u potpunosti prevideli proro€anstvo da ¢e
“treéi dan ... ustati” (16,21). Katastrofa koja je predstojala toliko ih je dezo-
rijentisala, da uopste nisu bili svesni izreCenog obec¢anja. Grob za Hrista
nece biti kraj. On ¢e ponovo ustati i uzneti se Ocu. Njegova smrt ¢e biti
grani¢na linija izmedu uloge Mesije kao Sluge koji pati i strada i Mesije-
Vladara.

Ucenici nisu bili baS u potpunoj zabludi u svojim ocekivanjima carstva, ali,
kao i drugi Jevreji, nisu shvatili da je carstvo trebalo da nastane u fazama. S

druge strane, da su pazljivo slusali sve Sto im je Isus govorio u 16. glavi, stekli
bi bolje razumevanje progresije, postepenosti nastajanja carstva.

| Isus ne samo Sto im prori¢e svoje varksenje, nego im u 27. stihu jasno go-
vori o svom drugom dolasku. Tom prilikom nec¢e doci kao beba u prljavoj Stalici
u Vitlejemu, nego “u slavi Oca svojega s andelima svojim”. | zaista, Mesija
treba da postane slavni Car-osvajac, ali tek nakon Sto umre kao Sluga koji pati.
Slika o Caru-Mesiji najbolje je prikazana u Otkrivenju 19,11-21, gde je prilikom
svog drugog dolaska Hristos prikazan kao osvajac koji jaSe na belom konju.

Posle Hristovog obe¢anja o svom drugom dolasku, sledi jedna od izjava
koja je dovodila u zabunu citaoce, i prisiljavala ih da se bore s njenim znacen-
jem. “Zaista vam kazem”, kaze Isus, “imaju neki medu ovim Sto stoje ovde koji
nece okusiti smrti dok ne vide Sina ¢ovecCjega gde ide u carstvu svojemu”
(16,28).

Za ovaj tekst je bilo mnogo objasnjenja, a dva objaSnjenje daje nam nepos-
redni kontekst. Jedan od njih se odnosi na Preobrazenje, o ¢emu se govori u
narednih trinaest stihova. Drugi se odnosi na Drugi dolazak, pomenut u 16,27.
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Medutim, ovo potonje objasnjenje prisiljava €itaoca da 28. stih posmatra kao
promaseno prorocanstvo. | tako, od dva kontekstualna objaSnjenja, najviSe
zadovoljava PreobraZenje, kao predslika carstva slave.

lako je objaSnjenje u vezi s Preobrazenjem korisno, ono mozda ne otkriva
potpuno znacenje proroCanstva. Autor Herman Riderbos nam daje oStroumnu
napomenu da prorostvo “Cesto razliCite faze buduénosti sabija u jedno jedin-
stvo” (Ridderbos, 314.315). Ve¢ smo videli tu tendenciju u Jovanovom (3,2) i
Isusovom (4,17) propovedanju o blizini nebeskog carstva. Nijedno od njih nije
prikazalo progresivnu prirodu carstva tako Sto bi objasnilo da ¢ée carstvo blago-
dati kao aspekt prethoditi aspektu carstva slave za najmanje 2.000 godina. Na
slican nacin imamo situaciju da nije bilo diferencijacije aspekata Hristovog
proslavljanja u delu narative Jevandelja pre vaskrsenja.

Tek nakon Isusovog vaskrsenja uc€enici poc€inju da shvataju da ¢e se Nje-
govo proslavljanje odigrati u fazama i oni ¢e zaista doZiveti da vide pocetne
prizore Njegovog dolaska u slavi u Njegovom vaskrsenju i vaznesenju, ali nece
doziveti da vide one kasnije faze, kao Sto je Drugi dolazak. Tako sti¢emo utisak
da kombinacija Riderbosovog “sabijanja” ili “kompresije”, sa idejom Preo-
braZenja, kao predukusa carstva slave nudi najbolje reSenje znacenju stiha
16,28.

Prvo Sto nam pada u oc€i dok ¢itamo o PreobraZzenju u 17,1-13 je podatak
da je Petar prisutan — isti onaj Petar koji je tek kratko pre toga bio ukoren i
oslovljen kao sotona. Slicno kao u slu€aju Davida i zaista mnogih ne sasvim
savrSenih biblijskih junaka, Petrova prisutnost na gori preobrazenja je zapanju-
juci podatak o Bozjem milosrdu praStanja i saZzaljenja.

Isusovo preobrazenje (17,1-8) nalazimo u sva tri sinopti¢ka Jevandelja od-
mah posle Petrovog priznavanja Isusa i Isusove najave sopstvene smrti i vask-
rsenja. Sesnaesta glava je ucenike prenela od visina nadanja u Petrovom
priznanju, do dubina o€ajanja u Hristovoj najavi. Moglo se ocekivati da ¢e uce-
nici biti uznemireni. Ko je taj Isus koga slede? Oni misle da znaju, ali On kao da
se ne uklapa u njihova oCekivanja.

Preobrazenje je odgovor na njihovo pitanje. Izvan toga, ono je i samom Is-
usu posluzilo kao nova sigurnost. Tacno “Sest dana”’ posle dogadaja iz 16.
glave, On trojicu svojih najblizih u€enika vodi sobom u goru. Treba zapaziti da
je ovakvo precizno oznacavanje vremena neuobi¢ajena pojava u sinopti¢kim
jevandeljima. Autor Dejl Bruner tvrdi da je vremenski podatak o Sest dana
znacCajan, posto se “Sest dana smatralo brojem dana neophodnih za pripremu
za neki od svetih praznika u lzrailju: na primer, priprema za ustanovu dana
odmora u okviru stvaranja, trajala je Sest dana (1. Mojsijeva 1. glava); Mojsije je
na Sinaju ¢ekao Sest dana na slavu Gospodnju (2. Mojsijeva 24,16). A sada,
posle joS jednog perioda od Sest dana, Bozji narod dobija neSto izuzetno”
(Bruner, 2:600). Ovakav simbolizam bi se posebno odnosio na Mateja koji je
pisao imajuci na umu jevrejsku publiku. (U Marku 9,2 takode nailazimo na Sest

dana, dok Luka 9,28 navodi “osam dana”.)
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Taj posebni dogadaj je Isusovo proslavljanje, pojavljivanje Mojsija i llije,
kada se s Neba ¢€uo glas koji je rekao: “Ovo je Sin moj ljubazni, koji je po mojoj
volji; Njega poslusajte!” (17,2-5).

PreobrazZenje igra znac¢ajnu ulogu u Matejevom Jevandelju. Prvo, Isusovo
proslavljanje, kojom prilikom “zasja se lice Njegovo kao Sunce a haljine Nje-
gove postadoSe bele kao sneg”, vra¢a misli u€enika unazad u 2. Mojsijevu
34,29-35, na slavu koja je blistala na Mojsijevom licu kada je na gori Sinaj imao
susret s Bogom (vidi takode 2. Korincanima 3,7). Na ovaj nacin Isusovo
iskustvo postaje paralela iskustvu Mojsija, velikog vode Bozjeg naroda u staro-
zavetnom vremenu; coveka koga je Bog upotrebio da osnuje carstvo u jevre-
jskoj istoriji.

Drugo, na tom mestu se pojavljuju Mojsije i llija. Te dve licnosti su znacajne
iz viSe razloga. Jedan od njih je Sto su ih Jevreji prepoznali kao najviSe pred-
stavnike zakona (Mojsije) i proroka (llija). Tako ih ovde vidimo u razgovoru s
Isusom, koji je doSao da izvrSi ono o ¢emu su govorili zakon i proroci (5,17).
Drugi razlog Sto se oni smatraju vaznima je Sto su u jevrejskoj misli obojica bili
dovodeni u vezu s posletkom vremena. llija je trebalo da se pojavi pre “nego
dode veliki i strasni dan Gospodnji” (Malahija 4,5), dok je ceo lzrailj o¢ekivao
ponovno pojavljivanje Mojsija u nekom obliku (5. Mojsijeva 18,15). Medutim,
najznacajniji podatak o Mojsiju i lliji je Sto je Mojsije bio podignut iz mrtvih (Juda
9), dok je llija bio prenesen na nebo i ne okusivsi smrti (2. Carevima 2,11.12).
Na taj nac¢in Mojsije i llija sluze kao simboli onih koji ¢e biti vaskrsnuti i uzeti
kada Isus dode drugi put, da osnuje svoje carstvo slave (1. Solunjanima
4,16.17), dok je samo PreobraZenje simbol, predslika tog slavnog carstva. Ono
je, u minijaturi, predslika buduceg carstva.

Treéi znaCajni aspekt PreobraZenja je glas koji se ¢uo s neba (17,5). Taj
glas oznaCava da Isus nije samo ravan velikim junacima iz jevrejske Biblije,
nego da je On njihov Gospod. Prema tome su i Isusovo otkrivenje i licnost veci
od otkrivenja i licnhosti Mojsija i llije, od zakona i proroka. Ovde nemamo samo
jednog proroka viSe, nego samog BoZjeg Sina. Medutim, pored toga Sto je
Isusa predstavio kao Bozjeg Sina, glas ga predstavija i kao Mesiju. Ova
poslednja misao poti¢e od poslednje tri re¢i u 17,5. “Njega slu3ajte” je citat iz 5.
Mojsijeva 18,15, koji Mesiju opisuje kao proroka koji je “kao Mojsije” i zavrSava
re¢ima, “Njega slusajte”.

Preobrazenje €ini i neposredni i trajni utisak na trojicu uenika. Neposredni
utisak je indikovan u 17,6 podatkom da ucenici “padoSe nicice, i uplaSiSe se
vrlo”. ViSe godina kasnije Petar je izrazio svoj trajni utisak, piSuci: “Jer vam ne
pokazasmo sile i dolaska Gospoda naSega Isusa Hrista po pripovetkama
mudro izmisljenjim, nego smo sami videli slavu Njegovu. Jer On primi od Boga
Oca Cast i slavu kad dode k Njemu takav glas: ovo je Sin moj ljubazni, koji je po
mojoj volji. | ovaj glas mi ¢usmo gde side s neba kad bejasmo s Njim na svetoj
gori” (2. Petrova 1,16-18).

Tako su, u €inu PreobrazZenja, trojica ucenika dobili uveravanje, sigurnost
da nisu vodeni pogreSnim putem. Za jedno kratko vreme oni imaju moguénost
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da vide preko faze Sluge koji pati iz 16,21-23 do Cara koji ¢e doci iz 16,27.

Ali ubrzo su morali da se vrate dole niz goru, ka tadasnjoj stvarnosti i ta
stvarnost ¢e za njih biti zaista turobna. Ipak, bez obzira koliko stvarnost moze
da bude teSka, Hristos u 17,9 daje uveravanje o kona¢noj pobedi, u prilici kada
im ponavlja da ¢e “iz mrtvih ... [da] ustane”. Preobrazenje ovde ima funkciju
garancije te nade u vaskrsenje.

Medutim, u vremenu izmedu dozivljenog na vrhu gore i Hristovog vask-
rsenja, ucenici ne smeju nikome da govore Sta su videli. Sve to ¢e im biti ra-
zumljivo tek posle vaskrsenja. Posle vaskrsenja ¢e moci da propovedaju o
Hristovoj pobedi nad grehom i smréu, opremljeni znanjem i oduSevljenjem.
Njegovo vaskrsenje ¢e se s Preobrazenjem spoijiti u jednu garanciju buduceg
carstva i vaskrsenja (Mojsije) ili odlaska bez smrti u slavu (llija) svih onih koji su
verovali u Njegovo ime.

Medutim, ceo dogadaj na gori preobrazenja je u mislima u€enika pokrenuo
jedno krupno pitanje. Kako Isus moze da bude Mesija za poslednje vreme, kad
llija nije doSao da “uredi sve” (stihovi 10, 11)? Isusov odgovor izlaZe dve istine.
Prvo, Jovan Krstitelj je bio u ulozi llije u smislu ispunjenja proroCanstva iz
Malahije 4,5. Drugo, sam Isus ¢e “postradati od njih” na nacin sli€an onome
kako je stradao Jovan. Prema tome, za one koji pazljivo sluSaju, obeéanju o
svom vaskrsenju Isus u 9. stihu dodaje jo$ jedno upozorenje na svoju predsto-
jecu smrt (stihovi 12, 13).

Muéni nagovestaji nespremnosti u  éenika

Sedamnaesta glava se zavrSava s dve pri¢e koje ilustruju nespremnost
uCenika za zadatak koji je pred njima. Prva od ovih pri¢a pocinje s ucenicima
koji su bili neuspesni u pokuSaju da izleCe deCaka opsednutog demonima, dok
se Isus nalazio na gori preobrazenja (stihovi od 14-21).

Tek Sto su se Isus i Njegova tri u€enika spustili s gore, On je suocen s ra-
doznalim mnoStvom, bolesnim dedakom, razoCaranim ocem i, nesumnijivo,
devet uCenika crvenih od stida. Nakon Sto je ukorio mnostvo, Isus leci deCaka.
Ovo isceljenje daje centralnu misao za Lukino pripovedanje price. Luka u svom
Jevandelju za mnosStvo kaze da se “svi ... divljahu veli€ini Bozjoj” (Luka 9,43).

Ali Matej — jedan od devet zbunjenih u¢enika — dobija od tog dogadaja
drugacdiju pouku. Stvarna pouka u njegovim o€ima je da su ucenici zatajili zato
Sto nisu imali vere (17,20). To je besumnje bilo vrlo blizu krajnjeg razoCaranja
za Isusa. Kona¢no, dok je On bio na gori, devetorici u€enika se pruzila prilika
da nastave Njegovo delo bez Njega. Rezultat: neuspeh, najdublji neuspeh!

Taj neuspeh se, kako je to Isus video, dogodio kratko vreme pre dana kada
¢e im Njegova licna prisutnost biti trajno uskraéena. Znacenje priCe je u tome
Sto ucenici joS nisu spremni da nastave delo bez Isusa. Zato se ne treba Cuditi
Sto ¢e Isus veliki deo vremena koje mu je preostalo na Zemlji provesti u pou-
¢avanju svojih u€enika. Njima ¢e biti potrebna snaznija vera ako Zele uspeh
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posle Njegovog vaznesenja. Bez vere oni Ce biti bez sile uspeha u sluzbi. Ali —
sa verom — moci Ce da “premestaju gore” (20. stih).

Na ovom mestu ¢e neko mozda pitati — Ko bi to uopSte pozeleo da pre-
mesta goru? Bilo bi to besumnje beskoristan senzacionalistiCki posao, koji bi
bio izvan uzora Isusove sluzbe. Odgovor koji se hamece je da je Isus govorio
metaforicki u skladu s frazom koja je bila uobi¢ajena medu rabinima. Po re€ima
autora Majkla Grina, “’Podi¢i’ i ‘premestati’ gore, planine, bio je jedan od nacina
da se kaZze ’ukloniti teSkoce™ (M. Green, 166). Tako je vera u Boga bila kljug,
koji ne samo Sto je mogao da ucini da ucenici postanu uspesni u svojoj sluzbi,
nego je mogao i da im pomogne da se suoce i/ili razreSe teSkoce koje su im se
Cinile prevelikima. Isto zadrzava svoju aktuelnost i u dvadesetom veku. Sluzba
ili svedocenje bez vere su liSeni sile.

Pri¢i o neuspesnom pokuSaju ucenika da izleCe deCaka dodaje se misao da
je molitva istovremeno i kljuéni element za uspeSan hriS¢anski rad (Marko 9,29;
ista ideja, uporedo s postom, nalazi se i u nekim drevnim rukopisima Mateja —
vidi marginalne napomene za 17,21). Pouka od pisaca Jevandelja je da se
uspesna sluzba gradi istovremeno i na veri i na molitvi. To dvoje je, razume se,
integralno povezano. Iskrena molitva je ona koja se temelji na istinskoj veri, a
istinska vera ¢e nepogreSivo voditi u zivot odrzavan, nadahnjivan molitvom. |
tadasnjim i sadasnjim Isusovim uc€enicima je potrebno neprekidno upoznavanje
s neophodnoSc¢u molitve i provodenja vremena s Bogom — pouka koju Jevan-
delja Cesto istiCu kada govore o Isusu koji odlazi nasamo da se moli Bogu.

Drugi tekst koji pokazuje nepripremljenost u¢enika je pri¢a o Isusu i hram-
skom porezu (stihovi od 24-27). Taj dogadaj se pretvara u pokuSaj jevrejskih
voda da uhvate Isusa u klopku, pripremivsi situaciju u kojoj bilo koji odgovor na
njihovo pitanje moze da mu stvori probleme s viastima.

Pitanje je upuéeno Petru: “Zar va$ ucitelj ne¢e dati didrahme?” Negativni
odgovor bi stvorio izgovor da se Isus optuzi da kvari sluzbu u hramu. Zeleéi da
izbegne bezizlaznu situaciju, Petar brzo odgovora da ¢e Isus platiti porez.

Ali taj njegov brzopleti odgovor, Petra (i Isusa) samo premesta u drugu be-
zizlaznu situaciju. Kona¢no su svestenici, a o€igledno i drugi koji su zaposleni
samo u sluzbi hrama (uklju€ujuc¢i proroke), mogli da traze da budu izuzeti od
placanja hramskog poreza (vidi Morris, Matthew,452). Tako, kada, ne konsultu-
ju¢i se s Isusom, Petar tvrdi da ¢e Isus platiti porez, on prakticno negira Is-
usovu ulogu proroka i u€itelja u Izrailju. Tako vidimo da isti apostol, koji je Isusa
kratko pre toga predstavio kao Bozjeg Sina i Mesiju (16,16), sada ¢ini nepot-
rebnu gresku i podrzava upravo definiciju koju o Isusu daju jevrejske vode.

Isus ¢ini sve da smiri situaciju. SaopstivSi Petru da je, zbog statusa Sina,
izuzet od poreza za dom “Oca svojega” (Luka 2,49), on svom prvom uceniku
daje zadatak da ode do jezera, baci udicu i novac za porez izvadi iz prve ribe
koju uhvati i da tim novcem plati porez (17,27).

Na prvi pogled, ovo ¢udo kao da je izvan saglasja s onim Sto ¢itamo u bibli-
jskim Jevandeljima. Ono je viSe u skladu s nekim od pri¢a u apokrifnim jevan-
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deljima u kojima je Isus predstavljen kako Cini neka egzoticna i fantasticha
cuda. Ali trenutak razmisljanja pokazuje da se ¢udo o ribi s nov€i¢em u ustima
uklapa s neposrednom Isusovom potrebom u tom trenutku. Ovo pre svega
sluzi Petru koji se kolebao kao definitivhi dokaz da je Isus prorok, posto On zna
u kojoj ribi ¢e biti nov€i¢, kao i vrednost novc€i¢a. Drugo, gotovo je nemoguce
da bi Petar, ¢ak i pred sakupljatem poreza, mogao drzati zatvorena usta o
tome kako je doSao do novca. Na taj nacin je ¢udo uklonilo obe bezizlazne
situacije. TreCe, moze se napomenuti da, iako se Isus spolja gledano slozio sa
zahtevom, novac kojim je porez placen tehnicki nije bio Njegov.

Dalje, ne treba da zanemarimo pouku da je Isus, kad god je bilo moguce,
izbegavao nepotrebne konfrontacije. Mnogi danasnji hriS¢ani se mogu pouciti
od te oCigledne pouke. “Ima vreme” konfrontaciji (vidi, npr. Matej, 23. glava), ali
u propovedanju jevandelja konfrontacije su najvec¢im delom vremena i nepot-
rebne i Stetne.

Rezimirajuci, u drugoj polovini 17. glave nalazimo dve pri¢e koje ilustruju
nepripremljenost u€enika da od Isusa preuzmu posao. Prva prica govori o
njihovom nedostatku vere, dok druga govori o njihovom nedostatku prakticne
mudrosti.

Znajuci za ove njihove nedostatke, ne treba da se ¢udimo Sto Isus provodi
toliko vremena sa svojim uéenicima posle svog puta u Cesariju Filipovu, dajudi
im uputstva. Medu tim uputstvima nije bilo ni pomena o nekom ponavljanju
predskazivanja o Njegovoj smrti i vaskrsenju. Drugo kompletno predskazivanje
tih dogadaja nalazimo “udenuto” izmedu dve price o nepripremljenosti u¢enika
(17,22.23).

® Primena Redi
Matej 16,21 — 17,27

1. Kako stoji s krstom u mome Zzivotu? Jesam lijar  azapeo Hrista, ili
sam dopustio da On razapne mene? Jesam li zaista hr iS¢anin, ili
samo “glumim hri§ ¢éanstvo™? Kakvim dokazom bih mogao da
potkrepim svoje odgovore?

2.  Ako sam stvarno posten prema sebi, za Sta bih da 0 svoj zivot?
Kakve nagrade istinski cenim u Zivotu? Da li su me  du njima €ast,
prestiz, novac, polozaj i drugi “povodi za Sepuren; e” U mojoj sva-
kodnevici, ili su one u neposrednijoj vezi s Bozjim carstvom? Kako
mogu da kazem Sta cenim? Na koje konkretne na €ine mogu moje
vrednosti da postanu zdravije i u ve  €oj meri hri§ éanske?

3. U 17. glavi zati €emo u éenike kojima treba i viSe vere i viSe mud-
rosti. Kako odrzavam potrebnu koli  €inu tih “artikala”? Na koji na  €in
oni uti €u na moj svakodnevni Zivot? Kako mogu da rastem, na  pre-
dujem i u veri i u mudrosti?



® |strazivanje Reci

1.

Uporedi tekstove u Mateju, Marku i Luki koji gov  ore o le €enju de-
€¢aka opsednutog demonom. Na praznom listu u beleznic i nacini tri
stupca i na prili €no detaljan na €in prikazi pregled svakog Jevan delja,
a onda u dnu lista na ¢ini rezime. Po €éni s navo denjem svega €ime
Matej doprinosi naSem razumevanju pri  €e. A onda rezimiraj s po-
dacima Sta su Marko i Luka dodali onome Sto je izne o Matej. Mozes i
da nadesS neko logi €no objasnjenje razli ¢€itosti u pristupima?

Koriste éi dobru konkordanciju, prou ¢&i primere u kojima Matej
koristi re €i krst, smrt, podignufiz mrtvih], vaskrsenje[cross, death, raised,
resurrection] i druge ekvivalentne izraze u onome k  ako se odnose na
Isusa i Njegove sledbenike. Kakvu slozenu sliku dob  ijas na kraju? Sta
se moze nau Citi od te sloZzene slike?

® Za dalje prouCavanje Reci

1.

Radi generalnog uvida u materiju, vidi EGV, DA, 410-434.
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DEVETA GLAVA

ZIVOT KRSTA: PREDUSLOVI ZA GRADANSTVO U
CARSTVU

Matej 18,1 — 20,34

U 16. glavi smo nasli Isusovu prvu eksplicitnu najavoje predstoje smrti i vask-
rsenja i reakciju denika na tu najavu. Sedamnaesta glava je prikaPaéobrazenje i
kao garanciju i predukus konae pobede, uz dva mala osvrta na nepripremljenost
ucenika.

Ta nepripremljenost nam daje scenu za deo teksts8dddo 20,34, u kojem Isus na-
jveéim delom upduje svojim denicima zné&ajne pouke o poniznosti, prastanju (18,1-
35), razvodu (19,1-12), neprimerenosti samouverend®,16-27), “nepravednoj”
prirodi blagodati (19,28 — 20,16) dinjenici da neki ljudi joS ne shvataju prirodu
carstva (20,17-34). Razlte tacke nauke u 18,1 — 20,34 mogu se rezimirati kao pre-
duslovi za grganstvo u carstvu ili, kao zivljenje zivotom krsta.

U 19,1 nastaje jedna ztiajna promena u narativi Jevdalja, kada saznajemo da
Isus odlazi iz Galileje, na svom putu za Judeju. g ¢e imati samo jedan smer.
Otuda i znd&aj nauke koju Isus Zeli da ostavi svojirlenmicima, u 18,1 — 20,34
(obradeno u ovoj glavi) i u 21,1 — 25,46 (obemo u sledée dve glave).

Isus je znao njihovu nespremnost za nesSt@etee pokazati kao najbolniji dogaj
u njihovim Zivotima. On zato treba ddini sve 5to je mogie da ih pripremi i za taj
dogafaj i za odgovornosti kojée daii potom. Konéno, za nekoliko kratkih sedmica
ucenicice ve biti vaZe Njegove crkve.

® Ulazenje u ReC

Matej 18,1 — 19,15
Progitaj deo teksta od 18,1 do 19,15, najmanje dva puta . Potom u
beleZnici za Mateja obradi slede ¢e probleme i pitanja.

1. Nacini pregled 18. glave. Potom u kratkim pasusima rez  imiraj os-
novno u €enje u svakom odseku. Objasni teme koje povezuju ov e dve
glave.

2. Objasni vezu izme du Petrovog pitanja u 18,21 i pri €e koja po €inje u
18,23. Koliko bi puta trebalo da oprostimo? Uporedi viSe prevoda Bib-
lije u odnosu na tu misao. Sta zna &i, prema 18. glavi, nas odgovor na
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pitanje koliko smo spremni da prastamo? Koriste ¢i konkordanciju,
potrazi druge Isusove savete i uputstva u Mateju ko ji govore o
prastanju. Kako se ta uputstva uklapaju s naSim sad  asnjim tekstom?

3. Rezimiraj osnovne postavke, u 19,1-12 koje Isus  €ini u svom govoru
o razvodu. Uz pomo ¢ informacija u marginama prona di i pro €itaj drugo
mesto u Mateju u kojem Isus govori o predmetu iz 19 3. Kakve staro-
zavetne reference imamo za aluzije u 19,4.5? U €emu se sastoji dublji
smisao zavrSnih re €i u 5. stihu (“bi ée dvoje jedno telo”) u odnosu na
predmetnu temu? Kakve su implikacije tog izraza za prili €éno zbunju-
juée uéenje Biblije o poligamiji?

® |strazivanje Redi

Otvarajuci 18. glavu, dolazimo na Cetvrtu od Hristovih nastavnih propovedi
u prvom Jevandelju. Ona pokriva predmet licnih odnosa u carstvu i znacajno
doprinosi naSem razumevanju hriS¢anske etike.

Znajuci da se 10. glava (propoved o ucenistvu) bavila spoljasnjom (mision-
arskom) orijentacijom carstva, 18. glava je zbirka u€enja okrenutih unutrasnjim
odnosima — odnosima medu vernicima, zbog kojih su crkve uspesne ili neus-
pesne. Isusovo ucenje o razvodu braka (19,1-12) ima svoje mesto u poglavlju,
zato Sto se ujedno bavi i unutrasnjim etiCkim odnosima u carstvu. Ceo ovaj
sektor Mateja, koji ide od 18,1 do 19,12 moZe se posmatrati u kontekstu
hris¢anskog Zivljenja u svetlosti krsta.

Veliina u svetlosti krsta

Osamnaesta glava pocinje nacinom postupanja s decom. Stihovi od 1-5
govore o veli€ini, stihovi od 6-9 o sablaznjavanju, verbalnom vredanju, a 10. do
14. stiha o izgubljenoj ovci. Tih Cetrnaest stihova su medusobno povezani kao
odsek dvema grckim re€ima, koje oznaCavaju decu, “male”, s finim prelazom
od dece doslovce na “beznacajne” vernike (“male”), u 6. stihu.

Tekst pocinje pitanjem koje veoma uznemirava ucenike: “Ko je ... najveci u
carstvu nebeskome?” Jevandelista Marko nam govori da su se pre postavljanja
pitanja u 18,1 ucenici “raspravijali” putem oko toga ko je najveci (Marko
9,33.34). MoZe biti da je stimulus za ovu raspravu bilo Isusovo blagosiljanje
Petra u 16,17, ali na jednom dubljem nivou pitanje pociva u sredistu gresSnog
ljudskog srca. CeZnja za egocentricnom veli¢éinom napaja zapanjujuéa ost-
varenja sveta i njegove velike grehe. Zelja da se isticem, da budem superioran,
da se nadem u situaciji u kojoj ljudi gledaju u mene i dive mi se, deo je velike
pobune ljudskih bi¢a protiv Boga. Ona je ujedno bila i koren Luciferovog greha
na nebu. On je rekao u srcu: “lzaci ¢u na nebo, viSe zvezda BoZzjih podignucu
presto svoj ... izjednaci¢u se s Visnjim” (Isaija 14,13.14). Kad smo obradivali
tekst iz Mateja 16,24, videli smo da Zelja da “budem bog svog Zivota” €ini te-
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melj greha. Isto tako smo napomenuli da je jedino reSenje tog problema — krst
— odnosno, smrt naSega “ja” i iskustvo novorodenja u Hristu.

Isus u stihovima od 2 do 5 saopStava ucenicima da ¢e najveci u carstvu biti
kao mala deca. Potrebno je da shvatimo da se u staro vreme deci posvecivalo
veoma malo paznje. Isus okre¢e “naglavacke” mudrost sveta i tvrdi da se prava
veliCina ne nalazi u ostvarenjima i svetovnoj kultiviranosti, nego u decijoj
poniznosti i jednostavnosti koja se uporeduje s providnoS¢u. Ta poniznost je
znacajan preduslov za ulazak u carstvo.

Nazalost, poput brojnih drugih Isusovih pouka, ni ova se do ovog trenutka
nije zadrzala u mislima uc¢enika. U Mateju 20,20-28 vidimo Jovana i Jakova sa
svojom majkom, kako se joS angazuju ne bi li dobili najbolja mesta u carstvu.
Luka nam govori da su se ucenici, ¢ak, na putu prema krstu raspravljali o tome
ko je od njih najve¢i (Luka 22,24). Eto, kako duboko se nalazi koren greha i
ljudske nespremnosti da Zrtvuje ono najvaznije — svoje “ja”.

Ton i tema teksta menja se u 6. stihu. Ton se menja od obec¢anja ka upo-
zorenju, dok se tema menja od poniznosti ka ozbiljnosti situacije u kojoj
“sablaznjavamo”, odnosno, ¢inimo da “beznacajni’ (“mali”) vernici posrnu na
svom hriS¢éanskom putovanju. Ton upozorenja je zadrzan u 8. i 9. stihu, ali se
ovoga puta odnosi na “samo-sablaznjavanje”.

Ukupna poruka dela teksta od 6. do 9. stiha je da je bolje imati vodenicni
kamen o vratu i potonuti, nego slabog hriS¢anina odvesti na stranputicu. Na
sli¢an nacin je za hris¢anina bolje da odsecCe nogu, nego da dopusti ga da ona
odvede u greh.

lako su upozorenja jasna, mi treba da shvatimo da je ovo jezik simboli¢nog,
a ne doslovnog karaktera. Nazalost, neki hris¢ani proteklih vekova su to pri-
menjivali doslovno. Origen (oko 185— oko 254. n.e.), na primer, kastrirao je
sebe zbog doslovne poslusnosti tim stihovima (kao i 19,12), Zelec¢i da demon-
strira koliko ozbilijno odbacuje bludne misli. Bilo kako bilo, ipak svrha Isusovih
reci nije samosakacenje, nego ideja da hris¢ani moraju svim silama da odbace
greh od sebe, odbacujuci i razmisljanje o stvarima koje ih navode u greh.
Logi¢na krajnost literalistickog, doslovnog tumacenja bilo bi — samoubistvo
radi nebeskog carstva. Kona¢no, mrtvi ljudi uopste ne grese!

Bog trazi smrt, ali to je smrt samovoljne greSne prirode. Srecom, Bozja
blagodat koja daje snagu pomaze Njegovoj deci da pobede istrajnos¢u. U me-
duvremenu, simboli¢ni jezik privlaci naSu paznju i pomaze nam da uvidimo
karakter greSnih postupaka i aktivnosti.

U stihovima od 10 do 14 nalazimo novu promenu tona i teme. Ovom
prilikom ton nema kvalitet ni obecanja ni upozorenja, nego zabrinutosti. Ta
zabrinutost se odnosi na sve vernike, naroCito na one “beznacajne” ili slabe i
na decu. Ne samo Sto se Otac brine za svakoga od svoje zemaljske dece,
nego i svako od njih ima svog posebnog andela koji brine za njega. (Jedan
savremeniji engleski prevod tog andela opisuje kao andelacuvara, ali takvog
dodatka nema u grékom, iako bi se on mogao podrazumevati.) Prirodni zaklju-
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Cak za stihove od 10 do 14 je da mi kao vernici crkve treba da se brinemo za
druge ljude u istoj meri u kojoj se o njima brinu Bog i Njegovi andeli. U svetlosti
krsta ¢e svi naSi odnosi sadrzavati viSe brige [briznosti], narocito kada mi
hriS¢ani uvidimo veli€¢inu u smislu ponizne sluzbe drugima, umesto dominacije
nad njima.

U Luki, 15. glavi imamo slican tekst o izgubljenoj ovci, ali je tamo svrha
price evandeoska (spasavanje izgubljenih dusa), dok je ovde pastoralna (po-
maganje vernicima da ostanu verni). O pastoralnoj brizi se govori i u stihovima
od 15 do 17.

PrasStanje u svetlosti krsta

Ponizan hriS¢éanin koji se brine i stara o drugima (stihovi od 1-14), istovre-
meno ¢e biti i voljan da prasta (stihovi od 15-35). Matejeva obrada predmeta
prastanja u ovom poglavlju ima tri odseka. Prvi (stihovi od 15-20) opisuje nacin
rada s drugim hris¢aninom koji je zgreSio. Drugi (stihovi 21, 22) poziva na
neograni¢eno prastanje, a trec¢i odsek (stihovi od 23-35) je pri¢a koja pokazuje
da hris¢anin kome je oproSteno mora primljeni blagoslov da prenosi na druge,
oprastajuci drugim ljudima.

Stihovi od 15 do 20 postavljaju pravila za ponaSanje u slu€aju problema iz-
medu dvoje hriS¢ana. Kada bi se ta pravila ¢eS¢e primenjivala, nema sumnje
da bi crkva bila sre¢nija i zdravija. Prvo, kaze Isus, pokuSaj da problem reSis
licno, “medu sobom i njim samim” [samo medu vama dvoma]. Nikada nece biti
koristi ako se greh iznese javno, ako se problem moze resiti u lichom kontaktu,
u poverljivosti. Takode nema koristi ni od sedenja i gundanja sebi ili drugima o
drugoj strani. Zapazimo da Isus oSte¢enoj strani zapoveda, “idi”. To je zapovest
da bude$ kao Bog koji je poslao svog jedinog Sina da obezbedi pomirenje s
Njegovim [Bozjim] neprijateljima (vidi 1. Mojsijeva 3,8.9; Luka 15,4.8.20.28;
Rimljanima 5,6.8).

Ako ta licna poseta ne reSi problem, oSte¢ena, povredena osoba treba da
povede sa sobom jednog ili dvoje hriS¢ana da bi bilo svedoka, kako za razloge
S obeju strana problema, tako i za iskrenost pokazanu u zelji da se izleCi rana
(16. stih).

Ako taj trud ne razreSi problem, predmet se mora izneti crkvi, u kontekstu
njene uloge svezivanja i razreSivanja (stihovi 17, 18). Kako smo videli u 16,19,
ta uloga se odnosi na postavljanje merila i odredivanje ponaSanja. U ovom
konkretnom sluc€aju, crkva mora da zakljuci da li je postupak koji je povredio
jednu stranu — dopustiv ili nedopusten. Od obe strane se oCekuje da prihvate
odluku crkve, shvatajuéi da ¢e pravedna odluka ucinjena pod vodstvom Sve-
toga Duha ujedno biti potvrdena i na nebu (18. stih). Ali ako krivac odbaci
pravednu odluku, njegova ili njena greSna aktivnost i nepokajnic¢ki ostav isklju-
¢uju osobu iz zajednice vernih (17. stih).

Drugi segment o praStanju (stihovi 21, 22) prikazuje Petra koji pita, koliko bi
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puta trebalo da oprosti svom bliznjem. lako formulisan kao pitanje, Petar je svoj
predlog o sedam puta verovatno smatrao vrlo velikodusnim stavom. Konac¢no,
oprostiti Coveku sedam puta je veliki broj praStanja, narocito ako se ima u vidu
ucenje rabina da ¢ovek ne mora da oprosti viSe od tri puta.

Tako je rabin Hoze ben Hanina (Jose) tvrdio da “neko ko svog bliznjeg moli
za oprostenje, to ne sme da ucini viSe od tri puta”, dok je rabin Hoze ben Je-
huda rekao: “Ako ¢ovek jednom ucini neki prestup, prastaju mu; ako ucini neki
prestup drugi put, prastaju mu; ako ucini neki prestup tre¢i put, prastaju mu;
Cetvrti put ne prastaju” (vidi Barclay, 2:213).

Biblijski osnov za takvo formiranje pravila naden je u prvim poglavljima
Amosa, gde su rabini na osnovu ¢esto ponovljenog izraza “za tri zla” raznih
naroda “i za Cetiri”, zakljucili da je granica BoZzjeg praStanja bila tri puta. Tako
ovom prilikom Petar, u €inu izuzetne velikoduSnosti, udvostru¢ava prihvacenu
jevrejsku kvotu i, za “dobru meru”, dodaje joS jedan. Nema sumnje da ocekuje
toplu pohvalu za svoju plemenitost. Podsecanje na blagoslov koji je primio u
Cesariji Filipovoj (16,17-19) pred svim ostalim u&enicima jo$ greje njegovo
srce. Konac¢no, uprkos Isusovom nedavnom govoru o temi poniznosti, Petar
sebe joS zamiSlja kao prvog kandidata za epitet najveéeg u carstvu. On ne-
sumnjivo smatra da je njegov velikodusni odgovor dodatha demonstracija te
veli€ine.

Isus Petru odgovara u dva dela. Prvo, kaze mu, pravi broj nije sedam, nego
“sedam puta sedamdeset”, ili 490 puta. Moramo priznati, ovo je mnogo
prastanja (Cak i ako je re€C o samo sedamdeset sedam puta, kako stoji u NIV)
— toliko, da ¢e Covek prestati da broji joS pre nego Sto dode do broja 491 (ili
gak i 78) u prestupima. Stavide, Isus ne drzi ¢as aritmetike prastanja, nego
porucuje da praStanju nema granice.

To nije odgovor koji Petar oCekuje, posto je Petar, poput i nas ostalih, istin-
ski viSe zainteresovan za granicu hriS¢anske ljubavi i trpljenja, nego za njihov
domet. Konacno, umirujuce deluje kada znam na kojoj tacki, s dobrom
saveSc¢u, mogu prestati da volim svog bliznjeg, znati trenutak kada sam ispunio
svoju moralnu kvotu ljubavi i prastanja, tako da sa ¢istom saveS¢éu mogu ljude
pustiti da dobiju ono Sto zasluzuju. Izrazito ljudsko pitanje u osnovu Petrovog
pitanja je: “Kada mogu da dam sebi oduSka? Kada stiCem pravo da ek-
splodiram?”

Isusov frustriraju¢i odgovor glasi: Nikada. Za hris¢anina nema granice
trpljenja i prastanja.

Drugi deo Isusovog odgovora dat je u pri¢i o nemilostivom sluzi (stihovi od
23-35). Ta pri¢a ima tri glavne linosti: cara (Boga), slugu kome je oprosten
neshvatljivo veliki dug (ja) i sluga (moj bliznji) koji prvom sluzi (meni) duguje
relativno bezna¢ajnu sumu novca.

Pri¢a ima tri scene. U prvoj sceni, prvi sluga se nalazi u carevoj dvorani za
prijeme, gde mu se opraSta ogroman dug. Druga scena prikazuje slugu kome
je nedavno oprosteno, kako se nalazi na ulici u kojoj sre¢e komsiju koji njemu
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duguje relativno malu sumu i kome on odbija da oprosti. U tre¢oj sceni nemilos-
tivi sluga biva bacen u tamnicu (pakao) dok ne plati svoj ogromni, nemoguci
dug (34. stih).

Moralna pouka pri¢e: Drugim ljudima treba da prastamo isto onoliko koliko
je Bog prastao nama (33. stih). Treba da nauc¢imo kako se prasta drugima od
srca (35. stih). Istu pouku smo nasli ranije u Propovedi na gori, kad je Isus
rekao: “Ako li ne opraState ljudima greha njihovih, ni Otac vas nece oprostiti
vama greha vasih”(6,15).

Mnogo je pokuSaja ucinjeno da se ublazi parabola i da se objasni zasto
njene oStre suprotnosti ne mogu biti stvarne. Ali upravo te suprotnosti nam
pomazu da razumemo ne samo Sirinu Bozje milosti, nego i milost koju On oce-
kuje od nas kao hriS¢ana.

Dug od deset hiljada talanata (24. stih) je bio neverovatno veliki. Jedan ta-
lanat je bio ekvivalent od Sest hiljada tamosnjih dinara, ili Sest hiljada dnevnica
(20,2). U uslovima zamisljene najnize satnice od 4,25 dinara, kalkulisano na
bazi osmoc¢asovnog dnevnog radnog vremena, jedan talanat bio imao vrednost
od 204.000 dinara, a deset hiljada talanata bi dalo neverovatnu sumu od
2,040,000.000 dinara. Poredenja radi, dug od stotinu tamo3njih dinara odgova-
rao bi vrednosti stotinu dnevnica, ili 3,400 dinara. Ako bismo ovaj predmet
izrazili drugacije, bilo bi potrebno stotinu dana da se odradi dug od stotinu di-
nara, ali (sa sedam dana u sedmici), za deset hiljada talanata bi trebalo
164.384 godine. lako onaj manji dug nije beznacajan, veci je neverovatno ve-
liki. Kona¢no, godisnji budzet za provinciju Galileju iznosio je samo tri stotine
talanata.

Autor Vilijem Barkli vrlo lepo rezimira znaCenje kontrasta i piSe da je
“sustina u tome da se niSta od onoga Sto ljudi mogu da ucine nama ni na koji
nacin ne moze porediti s onim Sto smo mi ucinili Bogu. Pa ako je Bog nama
oprostio ono Sto Njemu dugujemo, mi svojim bliznjima moramo oprostiti ono Sto
oni nama duguju” (Barclay, 2:214). Na ovaj nain hama ne ostaje mesta za
izgovor ako propustimo da pokazemo prasStanje koje je Bog tako milostivo po-
kazao nama.

Razvod braka u svetlosti krsta

lako se, na mnogo nacina, Isusovo ucenje o pitanju razvoda braka, u 19,3-
12, ne uklapa u govor iz 18. glave, na druge nacCine su ova dva odeljka ne-
sumnjivo povezana. Na primer, oba odseka se bave odnosima medu ljudima;
razvod braka i ponovno stupanje u brak svakako treba posmatrati u kontekstu
Bozjeg neograni¢enog prastanja. HriS¢anski pristup pitanju razvoda i ponovnog
stupanja u brak se moraposmatrati u svetlosti krsta.

U 19,1 nalazimo znacajan podatak da je Isus stigao u Judeju radi neCega Sto
Ce se ispostaviti da je poslednje veliko putovanje u Njegovoj sluzbi. Isus u
Judeji ne nalazi samo uobiCajena ljudska mnoStva, nego i svoje neprijatelje
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medu farisejima. Kao i obi¢no, oni se trude da mu pronadu greSku, ovom
prilikom u oblasti razvoda braka.

Svojim pitanjem: “Moze li Covek pustiti Zenu svoju za svaku krivicu” (3. stih),
fariseji pokuSavaju da Isusa uvuku u aktuelnu jevrejsku raspravu o razvodu
braka. Rasprave se vode oko pravilnog tumacenje teksta iz 5. Mojsijeve 24,1,
teksta u kojem je Coveku dopusteno da se razvede od Zene ako “nade na njojzi
Stogod ruzno”. Skola Samai je taj izraz tumagcila u znacenju preljube, dok su
knjizevnici koji su se drzali Hilela ovo opisivali kao mnostvo manje ozbiljnih
stvari. Najmanje ¢emu se fariseji nadaju je da nateraju Isusa da zauzme stav u
raspravi i na taj nacin okrene protiv sebe deo mnostva koje ga sledi.

Ali Isus i ovom prilikom izbegava zamku. On u celosti zaobilazi jevrejsku
diskusiju i koristi se rabinskim metodom rasprave koji se gradio na premisi “Sto
originalnije, to znacajnije”. Isus vraca teziSte rasprave natrag u 1. Mojsijevu,
napominjuci da je ono Sto se dogodilo u vreme stvaranja znacajnije od onoga
Sto je Mojsije uveo u zakon znatno kasnije. lako ovakvo zakljuCivanje i
obrazlozZenje nisu ukidali uredbe koje je dao Mojsije, ono je znacilo da se Mo-
jsije mora tumaciti u svetlosti jednog ranijeg iskaza.

Autor Majkl Grin (181, 182) navodi da je, odgovarajuci farisejima, Isus izneo
Sest snaznih tacaka o pitanju braka. Prvo, brak je ustanovio Bog. To je obredna
ustanova data od Boga, a ne samo obi¢an socijalni kontakt.

Drugo, brak je obredna ustanova medu polovima. Bog “musko i Zensko stvori
ih”. Bozji plan nije bio svet jednog pola, ili uniseks. Evo, kako to formuliSe Grin:
“Razlika medu polovima i komplementarnost su odredeni od Boga. To je tako
ocito da je tek potrebno istaci i iskazati u ovom poznom delu dvadesetog veka,
kada je doSlo do toga da se homoseksualnost smatra ravnopravno vazeéom
alternativom braku.”

TrecCe, brak je predviden da ima trajni karakter: “... bi¢e dvoje jedno telo.” Ni-
kada nije postojala namera da se bra¢ni odnos ikada pokida bilo kakvom ne-
dostojnosc¢u, bilo gime $to je “ruzno”, bilo da taj izraz tumaci Samai, Hilel ili bilo
ko drugi. Svaka devijacija od “neprekidnosti” braka jeste udaljavanje od ideala.

Cetvrto, brak je ekskluzivnost. Jedno telo treba da budu dvoje — ne troje,
Cetvoro ili petoro. Jedan ¢ovek i jedna Zena treba da se spoje u jedno. Taj ideal
iskljuuje opciju prakse ljubavnih “izleta” ogromnog broja savremenih ljudi i
poligamije iz starih vremena. OCcigledno je, kad je u Starom zavetu Bog
dopustao poligamiju, to bio ustupak na nivou “manje od idealnog”, zbog jednog
¢vrsto ukorenjenog obicaja i ljudske slabosti. Osim toga, to je davalo sigurnost
pripadnicama Zenskog pola u kulturama u kojima su one, kao nezavisni
gradani, bile bez ikakvih prava i u kojima nije bilo dovoljno muskaraca.

Peto, brak znaci ¢&vrsto porodi¢no jedinstvo. On znaci istovremeno i
napustanje roditelja i stvaranje zajednice s bra¢nim partnerom. Na taj nacin
brak postaje najsnazniji i najvazniji od svih ljudskih odnosa.

Sesto, brak nije za svakoga. To se vidi u tekstu stihova od 10 do 12. Ugenici
su Sokirani neumoljivoSc¢u Isusovog izlaganja prirode braka. On je bio “neumol-
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ve¢ nemoguce izaci iz braka, onda je mozda bolje u njega se uopSte i ne
upustati.

lako direktno ne negira tu misao, Isus kaze da to ne moze svako da prihvati.
Posle toga On dodaje da ¢e se neki odreci svog prava na brak, “carstva radi
nebeskoga” (12. stih). Takav je bio status samog Isusa, Jovana Krstitelja i
ocigledno Pavla u njegovim zrelim godinama.

Isusove reci ne ostavljaju mesta sumniji po pitanju razvoda, kao Cina kojim se
ne poStuje Bozji ideal. Tako se Isus slaze sa Starim zavetom, u onome Sto je
Bog rekao “da mrzi na pustanje” (Malahija 2,15).

Medutim, razvodi se dogadaju u svetu koji je nesavrSen, a dogadaju se i po-
novna stupanja u brak. Medutim, druga, odnosno, kasnije bracne zajednice, po
Isusovim rec¢ima, svakako su ispod BoZjeg ideala, bez obzira na okolnosti. On
0 njima govori kao o €inu preljube, buduc¢i da gaze Bozji ideal o jednom Coveku
i jednoj Zeni. Jedini izuzetak od preljubni¢kog stupanja u brak navodi se u
Mateju u 19. glavi, ako je taj ideal vec¢ razbio jedan od bracnih drugova (9. stih).

Ovo nije srecna misao za one koji su ucinili sve Sto su mogli da spasu
promasen brak, a ipak osec¢aju od Boga dati nhagon da Zive u bracnoj za-
jednici. Na srec€u, razvod i ponovno stupanje u brak nisu neoprostigsgiako
se neki “sveti” svim silama upinju da ih ucine takvima. Mi nikada ne
smemo zaboraviti da na isti nacin kao Sto Isusovo u¢enje o razvodu i po-
novnom sklapanju braka, iz stihova od 1 do 12, stoji u senci Njegovog
ucenja o prasStanju iz 18. glave, i ljudi i Zene koji su se uhvatili u
beznadeznu mrezu razvoda i ponovnog stupanja u brak, stoje u svetlosti
krsta. Razvod i ponovno stupanje u brak, poput bilo kojeg drugog greha
(izuzimajuéi greh protiv Svetoga Duha [12,30-32]), moZe se oprostiti. Ali
da bi doslo do takvog oprastanja, ljudi i Zene u takvim okolnostima moraju
priznati da su izneverili Bozji ideal i izraziti svoju potrebu za Njegovom
blagodacu ociscenja. Takvim osobama se moZe oprostiti i oprostice se.

Osobama uhvacenim u problemu razvoda i ponovnog stupanja u brak, bez
obzira na razlog, potrebni su sazaljenje crkve, uz istovremenu BoZzju blagodat
prastanja. Osamnaesta glava Mateja izlaze ne samo Bozje praStanje takvim
osobama nego i duznost ljudi da oproste. Tako, izvan praStanja, tekst u Mateju
18,10-14 nalaze sazaljenje prema takvim ranjenim osobama, koje se kaju. Oni
koji preteruju u kritikovanju svoje brace i sestara koji se iskreno kaju, zaboravili
su praStanje koje je Bog darovao njima. Takvi kritiCari su kandidati za platu
nepravednog sluge iz teksta u 18,32-34 i platu vodeniénog kamena iz teksta u
18,6. Pouka krsta poruc€uje da treba vazda da imamo na umu BoZzje razume-
vanje i milost koje je On ukazao nama i da onda, Njegovim milosrdem, i sami
treba tu istu milost da “produzenom rukom” odnesemo drugima.
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® Ulazenje u RecC

Matej 19,16 — 20,34
Tekst u 19,16 — 20,34 pro €itaj dva puta. Potom prou ¢€i slede ¢éa pitanja
i probleme.

1. Uporedi tekstove u drugim Jevan deljima koji su paralela tekstu u
19,16-27 i prona di neke dodatne ¢injenice o identitetu ¢€oveka koji u
tim stihovima razgovara s Isusom. NapiSi svoj prvi utisak 0 njegovom
pitanju iz 19,16. Pazljivo pro ¢€itaj Isusov spisak zapovesti u 18. i 19.
stihu. Sta je tim zapovestima zajedni €ko? Sta si zapazio u vezi s re-
dosledom na tom spisku? Kakvih vrsta zapovesti nema na tom
spisku? Uzimaju ¢i 18. do 22. stiha kao grupu, opiSi osnovni problem
c¢oveka iz pri €e. Rezimiraj zna €enje stihova od od 23. do 26.

2.  Tekst u Mateju 19,27-30 nalazi se izme du pri €e o bogatom mladi €u i
parabole o vinogradu. Kako te stihove dovodimo u ve Zu s pri éom iz
19,16-26? Kako ih dovodimo u vezu s pri  €éom iz 20,1-16? Na koji na ¢€in
deo teksta u stihovima od 27 do 30 vezuje parabolu i priéu ujedno?
Zasto je, po tvom misljenju, tekst u 19,30 ponovlje  n u 20,167 U svet-
losti teksta u 19,26-30 rezimiraj zna €enje parabole o vinogradu.

3. U Mateju 20,29-34 ¢&itamo kako je Isus podario vid slepom  €oveku.
Uporedi to €udo s paralelnim tekstovima u Marku 10,46-52 i Luki 18,35-
43. Kakve zna €ajne razlike vidis me du tim izveStajima? Kako bi ti ob-
jasnio postoje ¢€i raskorak? Odgovore upiSi u beleZznicu za Mateja.

® |strazivanje Redi
Neprimerenost samouverenosti: izbegavanje puta krst a

U 19,16 imamo Coveka koji prilazi Isusu s jednim pitanjem. Matej napominje
da je to mlad (20. stih) i bogat Covek (stihovi 22, 23), dok Luka za njega kaze
da je knez (Luka 18,18). Marko nam informaciju dopunjuje tvrdnjom o ¢oveku
koji pritr€ava Isusu i pada pred Njim na kolena, na taj nacin dajuci na znanje da
je istovremeno i Zustar i duboko ozbiljan (Marko 10,17). U pitanju bogatog
mladog kneza je njegova nedoumica Sta treba da Cini da bi dobio vecni Zivot.

Ovaj Covek ocigledno smatra da se spasenje moze posti¢i energi¢nim pos-
tupcima i ponaSanjem. 1z onoga Sto sledi u tekstu vidimo da je on do tada vec
“ostro” radio na svojoj religiji, ali da nesumnjivo zaklju€uje da njegovi napori
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nisu bili dovoljno spektakularni. U tom trenutku verovatno ocekuje da mu Isus
kaze kako je potrebno da ucini neko spektakularno delo.

Isus mladi¢u odgovara na svoj nacin. “Ako zeliS uéi u zivot”, kaze mu Isus,
“drzi zapovesti”. Na mladi¢evo pitanje — koje zapovesti — Isus pominje neko-
liko zapovesti iz Dekaloga.

Dok govorimo o ovom spisku zapovesti, bilo bi dobro da napomenemo bar
nekoliko stvari. Sve zapovesti koje su tom prilikom izgovorene poti¢u s druge
ploCe zakona i bave se na¢inom na koji ljudi postupaju jedni s drugima. To nam
nagovestava Sta bi moglo biti ovekov problem.

Drugo, Isus navodi zapovesti po slede¢em redu: Sesta, sedma, osma i de-
veta, a onda, na naSe iznenadenje, posle devete dodaje i petu zapovest!
Zasto? Nesumnjivo zato Sto na nju hoc¢e da skrene paznju. Bogati mladi knez
je mozda bio iz grupe ljudi koje je Isus ukorio u tekstu u 15,1-6 Sto su koristili
ljudske obiCaje da bi izbegli staranje za svoje roditelje i duzno poStovanje
prema njima.

Trecée Sto treba da zapazimo iz Isusovog spiska je da deseta zapovest (bavi
se pohlepom) uopSte nije pomenuta. Medutim, ubrzo ¢e postati jasno da taj
problem stoji u samom centru duhovnog problema toga ¢oveka (stihovi 22, 23).

Konacno, zapovestima koje treba poStovati Isus dodaje jedan citat iz 3. Mo-
jsijeve 19,18 (“ljubi bliznjega svojega kao sebe samoga”). | joS jednom, Isus
koristi jedan od tekstova znaajnih u judaizmu, blizak srzi problema ovog
mladic¢a.

Poveravajuéi se, ovaj mladi¢ odgovara kako je drzao sve te zapovesti. On
oCito nije zbunjen onim Sto Isus trazi od njega. On i stvarno odaje utisak
Coveka koji je blistav primer odredenog tipa moralne osobe. Ipak, ubrzo ce
shvatiti da puka moralnost nije dovoljna da omoguci ulazak u nebesko carstvo.
Isus sondira malo dublje i pokazuje da je posluSnost ovog ¢oveka spoljasnjeq i
legalistiCkog karaktera, a ne unutrasnja i duhovna.

Isus u 21. stihu zatim ispusSta svoju “bombu” “Ako hoceS savrSen da
bude$”, kaze mu, “idi prodaj sve 5to ima$s i podaj siromasima; i imaces blago na
nebu; pa hajde za mnom.” Ovim re¢ima Isus useca u samu srz problema ovog
bogatog mladi¢a. Matej nam kaZe, kad je mladi¢ ¢uo Isusove reci, “otide
Zalostan; jer bejaSe vrlo bogat” (22. stih). ViSe je voleo stvari i novac nego
ljude. Na taj nacCin je prestupao desetu zapovest. Njegova reakcija je ujedno
pokazala i da je stvari viSe voleo od Boga i na taj nacin prestupao i prvu
zapovest Dekaloga.

Ovde imamo Coveka koji odbija da se pokori krstu. Odbija da se odrekne
svega Sto ima, C¢ime bi mogao da zadobije vecni Zivot za kojim je ¢eznuo
(16,24-26). Njegova poslusnost se oslanjala na spolja vidljivu poslusnost, a ne
na obrac¢enje —legalisticku poslusnost slovu zakona, a ne na smrt svog starog
Coveka i vaskrsenje u novi nacin zivota u Isusu (vidi Rimljanima 6,1-10; Jovan
3,3.5). On je zavisio od uskladenosti s oCekivanjima sebi ravnih, a ne od preo-
brazenja kakvo zahteva jevandelje (Rimljanima 12,2).
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Isus ga poziva, “hajde za mnom” (21. stih). Isti poziv Isus je uputio i ri-
barima koji su bili sa svojim mrezama u 4,19 i Mateju koji je bio na svom rad-
nom mestu, u 9,9. Ti u€enici su se odrekli svega i posli za Isusom. Medutim,
ovaj ocito ugledni mladi¢ odbija da sledi put krsta.

Vazno je razumeti da problem nije bilo njegovo bogatstvo, nego, naprotiv,
njegova ljubav prema tom bogatstvu. Drugi bogati ljudi (kao 5to su bili Zakhej,
Josif iz Arimateje i Nikodim) u jednom trenutku su posli za Isusom, iako im Isus
nije rekao da treba da se odreknu svega Sto su posedovali. Svaki ovek ima
nesto u svom zivotu Sto ga kuSa da se uzdrzi od potpunog predanja. Za neke
to mozi biti bogatstvo, za druge oholost zbog sopstvene lepote ili vestine
propovedanja. Ipak, bez obzira kako se zove nas idol, on mora da bude uklon-
jen. Konaéno, zapovest je joS na mestu: Ne smemo imati drugih bogova uz
naseg zivog Boga (2. Mojsijeva 20,3). Put krsta je jedini put ve¢nog zivota.

Nakon Sto mladi¢ odbija krst, Isus se okre¢e svojim uc€enicima i govori im
kako ¢e bogatima biti teSko da udu u carstvo (23. stih). U nastavku im objasn-
java da to nece biti samo teSko, nego i hemoguce — onako kako bi jednoj
kamili (najvecoj zivotinji u Palestini) bilo nemoguce da se provuce kroz iglene
usi (24. stih).

Ove reci zatiCu ucenike potpuno nespremne. Kao i drugi Jevreji, oni na
bogate gledaju kao na blagoslovene od Boga. Ko onda, pitaju se, moze da se
spase, ako ne mogu blagosloveni bogatasi (25. stih)?

“Ljudima je”, odgovara Isus, “ovo nemoguce, a Bogu je sve moguce” (26.
stih). S ovim rec€ima Isus nam pravi uvod za svoju veliku pri€u o milosti (o rad-
nicima u vinogradu) u 20. glavi.

“Nepravedni” karakter milosr da

Petar je, najblaZze re€eno, Sokiran Isusovim odgovorom povodom govora o
“nemogucnosti” bogatih da udu u carstvo, pa na to reaguje jednim vrlo “ljud-
skim” pitanjem. Napominjuci da su, za razliku od bogatog mladi¢a, on i ostali
ucenici ostavili sve i posli za Njim, on pita: “Sta éemo mi dobiti za te svoje
Zrtve?”

Isusu bi bilo viSe nego lako da odgovori Petru nestrpljivim ukorom. Mogao
je da kaze Petru kako njegovo pitanje nema duhovni karakter i da mu
napomene da on i ostali u€enici staju iza egocentriénih pitanja kao — Ko je
najveéi? | — Sta éemo dobiti? Ipak, Isus ne ide tim inace vrlo prirodnim putem.
Ne, On odgovara Petru i paZzljivo i s poStovanjem — konacno, uc€enici se zaista
jesuodrekli svega.

Isusov odgovor dolazi u dva dela. Prvi od njih je direktan odgovor koji Petra
susreée na “njegovom terenu”, dok je drugi zapravo parabola sa donekle prik-
rivenim ukorom.

U “direkthnom”, neuvijenom delu svog odgovora, Isus saopStava Petru i os-
talim ucenicima da ¢e svakako biti nagradeni za svoju vernost. Prilikom Drugog
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dolaska, oni Ce “sesti na dvanaest prestola i suditi nad dvanaest kolena Izrail-
jevih” (28. stih). Takvo sudenje verovatno ne znadi izricanje suda, nego, kao u
Starom zavetu, uzimanje u¢eS¢a u vlasti. (Starozavetne sudije su bili vladari.)
Na osnovu ovog teksta je nemoguce definisati preciznu prirodu nagrade na-
menjene ucenicima i na koji nacin ¢e se njihova nagrada razlikovati od nagrada
drugih hriS¢ana, ali nam Isus skrece paznju da su ucenici iSli za Hristom i da ce
za to primiti nagradu.

Pre nego Sto ostavimo taj stih, napomenuéemo nesto protiv pokuSaja da se
biblijski iskazi ucine tako doslovnima, da svaka jota i titla postanu dokaz za
odredeno teoloSko misljenje. Trebalo bi da bude jasno vidljivo da dvanaestorica
ucenika nece sedeti kao vladari na dvanaest prestola. Pre svega, medu njima
nece biti Jude. Pouka iz ovog teksta za nas je da kada Citamo Bibliju, u svakom
tekstu treba da trazimo glavnu misao, a ne da pokuSavamo da nadahnute tek-
stove definiSemo kao doslovno nepogresive. Citajudi, tragajmo za centralnom
mislju, a ne za nekom uzbudljivom “novom istinom” izmedu redova. Ogroman
deo hris¢ana ide ovim drugim putem, uz rezultate koji nisu “bas posveceni”.

U 29. stihu Isus okrece temu ka svim hriS¢anima. Ne samo ucenici, nego i
svi koji su poSli za Njim primi¢e svoju nagradu. | ovoga puta se moramo truditi
da ne razmisljamo preterano bukvalno. Kona¢no, nemoguce je imati stotinu
oCeva! Poenta na koju Isus upucuje je da ¢e nagrada biti znatno veca od Zrtve.

Pocev od 19,30 pa sve do 20,16 nalazimo drugi deo Isusovog odgovora
Petru: parabola o vinogradu. Pri¢a pocinje i zavrSava se izjavom da ¢e “mnogi
prvi biti poslednji i poslednji prvi” (19,30), izuzev Sto je to u 20,16 izrazeno
obrnutim redom. Ponavljanje i obrtanje reda su Isusova fino dozirani, blago
prikriveni opomena i ukor Petru i njegovim drugovima.

Parabola govori o domacinu (Bogu) koji izlazi da angazuje najamnike za
svoj vinograd. (O lIzrailju se ¢esto govori kao o BoZjem vinogradu — vidi Isaija
5,1-7.) Na pocetku dvanaestoasovnog radnog dana vlasnik vinograda
utanacuje formalni dogovor s raspolozivim radnicima, da ¢e im platiti po jedan
gros [tadasnji i tamosnji] dinar za celodnevni rad.

Medutim, vlasnik vinograda je uznemiren, jer kada sazri, grozde se mora
odmah obrati, inace ¢e se veliki deo pokvariti. Tako domacin u viSe navrata
odlazi da bi angaZzovao joS radnika. Njegov poslednji odlazak pada u jedanaesti
sat, u vreme kad je radni dan gotovo proSao. Smisao je da ti kasnije an-
gazovani radnici verovatno nisu narocito vredni ljudi, ili su to mozda ljudi koji su
pre toga radili na nekom drugom mestu. Ipak, i oni moraju da jedu, pa zato ipak
dolaze na posao. Medutim, gospodar je samo prvim radnicima rekao tacnu
sumu koju ¢e platiti za celodnevni rad.

Pri¢a postaje narocito zanimljiva u 20,8 kada, na kraju dana, gospodar na-
jamnike postavlja u red obrnut od onoga kako ih je angazovao i isplacuje ih.
Tako biva da su poslednji bili isplaceni prvi. | tako, nimalo skriveno od drugih,
on ove radnike od samo jednog sata rada placa sumom od jednog dinara —
platom za celodnevni rad (9. stih).
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Sta misli§ sada, $ta se odigrava u mislima onih koji su radili celoga dana?
Poceli su da rac¢unaju i mnoze (20,10). Svako ko je nekada radio na vo¢nim
plantazama ili na gradevinskim poslovima, zna kako funkcioniSe mozak rad-
nika: “Ako su ti momci dobili celu dnevnicu za jedan sat rada”, vodi ih njihova
logika, “mi zasluzujemo isplatu za dvanaest dana — odnosno, zaradu za dve
sedmice rada, ako oduzmemo subote. | kona¢no”, ve¢ se raduju, “pronasli smo
gazdu koji ¢e nam omoguciti da napredujemo!” Ono Sto njih obuzima je, drugim
recima, Petrovo pitanje iz 19,27 — “Sta éemo mi dobiti” (3ta ¢e ... biti nama)?

A onda — bolno otreznjenje. Svako dobija potpuno istu sumu novca! | nije
¢udo Sto gundaju (11. stih). Kad sam prvi put &itao tekst u 20. glavi Mateja, bio
sam mladi gradevinac, pa sam gundao zajedno s njima. Za mene je to bilo
karikatura, izrugivanje pravde.

U stihovima od 13 do 15 razvija se centralna pouka pri¢e. Gospodarev pos-
tupak je bio besprekorno poSten. Onima koji su radili celoga dana on je do
sumu koju su s njime ugovorili, dok je drugima dao viSe nego Sto su zasluzili.
Kada ljudima dajemo viSe dobara nego Sto zasluZuju, to je €in dobrote. Tako se
radnici koji su prvi pozvani u stvarnosti zale na Bozju dobrotu. Oni su uzne-
mireni zbog toga Sto je gospodar velikodusan (15. stih).

Isus zatim, u 16. stihu, obrnutim redom ponavlja iskaz kojim je zapocCeo
parabolu: “Tako ¢e biti poslednji prvi i prvi poslednji.” Izrazito prisutan dublji
smisao prabole je u tome Sto prvi uopsSte neée doci u carstvo ako ne pobede
svoje gundanje zbog BoZje dobrote i ne distanciraju se od preteranog bavljenja
sopstvenom nagradom. Vazno je shvatiti da ljudska ljubav daje ljudima ono Sto
zasluzuju,dok im Bog u svojoj dobroti, blagodati daje ono Sto im je potrebno
Isus Zeli da Njegovi sledbenici izgrade u srcima taj isti stav dobrote. U medu-
vremenu, dok se kre¢emo ka tom cilju, treba da budemo zahvalni Bogu Sto
nam ne daje ono Sto zasluzujemo.

Pre nego Sto napustimo Isusove reci o “prvima koji ¢e biti posledn;ji”, dobro
je da pitamo na koga se to odnosi. Na um nam svakako dolaze Petar i ostali
ucenici, iako je Isusu Petrovo pitanje bilo neposredni povod da ispri¢a svoju
parabolu. UCenici su u opasnosti da prihvate stav prvih najamnika. Potom neki
biblijski komentatori, sa svoje strane, u paraboli vide aluziju na jevrejski narod
koji posmatra neznaboSce kako dolaze u carstvo. U naSe savremeno doba to
bi se moglo primeniti na one koji su sluzili Isusu celog zivota, u odnosu na one
koji su prihvatili Hrista u svojim poznim godinama, ili na dugogodiSnje vernike
jedne mesne crkve koji su svojim sredstvima pomogli finansiranje i gradnju
mesne crkve, prema kasnije pridoSlim vernicima, koji su mozda vrlo brzo dos-
peli na polozaje vodecih li€nosti u crkvi.

U stvarnosti, poruku ove pri€e treba da shvatimo kao primenjivu na sve.
Niko od nas nije toliko dobar i toliko svet da bi mogao da gunda na Bozju do-
brotu prema drugima. Ako tako postupamo, moZzemo se naci u nezavidnom
polozaju onih koji ¢e biti poslednji, bez obzira Sto smo poceli prvi. | tako, ako
bismo ovo “iznenadenje” uporedili s neki drugim Hristovim priCama koje se
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bave iznenadenjima BoZjeg suda, “biti poslednji” moglo bi se uporediti s pri-
manjem necega Sto je drugo od vecnog zivota (vidi npr., 25,46).

Neki ljudi joS ne razumeju prirodu carstva

U Mateju 19,1 Citamo da “Isus dode u okoline judejske”. U 20,17 On je
spreman da pode “u Jerusalim”, sto mu daje novu priliku da svojim ucenicima
skrene paznju na svoju smrt i vaskrsenje (vidi takode 16,21; 17,9.12.22.23).
Imajuci na umu taj dogadaj, Isus ovom prilikom dodaje nekoliko detalja koji nisu
pominjani ranije. SaopsStava svojim ucenicima da ¢e ga jevrejske vode, nakon
Sto ga osude na smrt, predati “neznaboScima”. Drugi detalji koje ¢itamo prvi put
su — kako ¢e Isus stradati — ruganje i batinanje — i nacin Njegove smrti —
raspece (20,18.19). “Cilj ovoga je”, piSe autor R.T. Frans, “da se naglasi ne
samo sveopsSti, ukupni karakter odbacivanja (jevrejske vode i neznabosSci),
nego i ponizavanje i bol koji razdire. To nece biti nikakvo slavno mucenistvo,
nego ruzno, svirepo klanje. Zbog toga je utoliko vece iznenadenje Sto ovde
ponovo Citamo da ¢e On u tredi dan ustati” (France, Gospel According to Matthew,
291).

Jedno od c¢uda u Jevandeljima je Sto su ucenici zateCeni potpuno
nespremni na misao o Isusovoj smrti, uprkos Njegovim brojnim upozorenjima
na ono Sto predstoji. Sudeéi po kontekstu, verovatno objasnjenje njihovog sle-
pila je u tome Sto su bili preterano obuzeti svojim nagradama i sopstvenom
veli¢inom u buduéem carstvu, da bi mogli da se koncentriSu na ono $to On s
tako dubokom ozbiljnoS¢u pokuSava da im kaze. Isus je ucinio sve Sto je
mogao da ih upozori, ali ¢e ih dogadaji koji ¢e se ubrzo odigrati ipak zateci
nespremne.

Drugi znak njihove nespremnosti i neshvatanja nalazimo u stihovima od 20
do 23. U tom tekstu nalazimo majku Jakova i Jovana kako trazi da se dva prva
mesta u carstvu daju njenim sinovima. Isus u 19,28 kaze u€enicima da ¢e do-
biti dvanaest prestola. Tako majka bra¢e Zevedejevih iznosi zahtev da Jakov i
Jovan dobiju dva mesta najbliza Isusu — prestole koji ¢e biti prvi uz Njegovu
desnu i levu stranu. Tako se i vratamo na poznati nam problem — ko ¢e biti
najveci.

Ne treba da nas iznenadi Sto Jakov i Jovan teZe prvenstvu u ovom trenutku.
Konacno, ova dva brata su, zajedno s Petrom, Cinila onaj privilegovani unu-
trasnji krug prilikom dogadaja Preobrazenja. Dalje, zar Petar nije bio nedvos-
misleno ukoren u 16,237 Osim toga, nije li primio ublazeni ukor u 19,30? Sada
se pokazuje njihova Sansa i zato dolaze sa svojom majkom, koja izraZzava niji-
hov zahtev.

Ona je verovatno imala odlicne razloge za ocekivanje da se udovoljni
njenom zahtevu. Kada uporedimo tekst u 27,56 s onim u Marku 15,40, vidimo
da joj je ime Solomija, a Jovanov izvestaj s istog dogadaja pruza dokaz o njoj
da je bila sestra Isusove majke (Jovan 19,25). To bi Jakova i Jovana predsta-
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vilo kao Isusovu bracu od tetke i objaSnjava zasto je Isus na krstu svoju majku
poverio Jovanovoj brizi (Jovan 19,26.27). Ove identifikacije se ne mogu doka-
zati van svakog domena sumnje, ali su vrlo verovatne. One svakako sluze
objasnjenju Solomijinog prili¢no agresivnog zahteva, ako je to porodi¢na stvar.
Ali, bez obzira da li je porodica vazna ili ne, Isus odbija da udovolji (20,23).

Medutim, igra oko moéi podize Citavu pobunu medu ostalom desetoricom
ucenika (24. stih). Nesrec¢na je okolnost Sto ta pobuna ne nastaje zato Sto su
ova desetorica na neki naCin uvidela neopravdanost zahteva Zevedejevih si-
nova, nego zato Sto svaki od desetorice ho¢e basS za sebe najviSe mesto u
carstvu. Buduéi da su takve misli “operisale” u njihovim umovima, nije ¢udo sto
ne mogu da shvate Isusove viSestruke pokuSaje da im govori 0 svojoj smirti i
vaskrsenju. Oni su do te mere obuzeti brigom oko svojih liénih prestola da ne
mogu da vidi (ili ne Zele da vide) Njegov krst.

Imajuéi na umu njihovo krajnje neshvatanje stvari, Isus ih okuplja da bi im
joS jednom pomogao da razumeju da su nacela nebeskog carstva, koja se
trudio da im usadi u misli joS od Propovedi na gori, dijametralno suprotna od
principa carstava ovoga sveta.

U stihovima od 25 do 28 Isus vrSi veliki frontalni udar na njihov sistem vred-
nosti. Za razliku od sveta u kojem najveéi vladaju, u nebeskom carstvu, “veliki”
(govoredi o upravo izreCenom zahtevu Zevedejevih) su sluge (diakonos)a “prvi”
(govoredi o pri€i o vinogradu) bi¢e sluge (doulos).Isus zaklju€uje i kaze da On
sam nije doSao da mu sluze nego da sluzi. Ne samo Sto je doSao u ulozi sluge,
nego Ce i uskoro dati “dusu svoju u otkup za mnoge” (28. stih).

Isus zaista nije mogao jasnije da prikaze definiciju sluga koji su vode. Kako
je tuzno Sto unazad kroz istoriju crkvene vode i hris¢ani uopsSte nisu nista vise
osetili vrednost te ideje nego i sami ucenici. Razlog je jednostavan. Model
sluge koji je voda suprotstavlja se ljudskoj prirodi. Njegovo uspeSno spro-
vodenje zahteva i obracenje i preobrazenje.

Dvadeseta glava se zavrSava poslednjim dogadajem u Matejevom izveStaju
0 Isusovoj putujucoj sluzbi. Isceljujuci dvojicu prezrenih slepih ljudi (stihovi od
29-34) On demonstrira ulogu poniznog sluge, kakvu je upravo opisao svojim
uéenicima. Cak i na samom putu prema krstu, kada bi Njegov um razumljivo
mogao biti obuzet Njegovim li€nim patnjama i nevoljama, On je motivisan
sazaljenjem (34. stih). Takav je bio Sluga Mesija. Istovremeno, takvi treba da
budu i sledbenici jednog ovakvog Sluge.

® Primena Redi
Matej 18,1 — 20,34

1. Kako shvatam veli €inu? Da li je to shvatanje “operativho” u mom
svakodnevnom Zzivotu? Na koji poseban na  €in mogu da upotpunim i
poboljSam to svoje shvatanje?



2. Kako sam tokom protekle sedmice pokazao primer m ilosti prema

deci i “malima” u svojoj crkvi i susedstvu? Kakve p osebne pos-
tupke bih mogao navesti koji bi poboljSali moje slu Zenje u toj
oblasti?

3. Kada imam problem sa svojim susedom i svojim sav ernikom,
poStujem i uputstvo iz 18,15-17, ili se uzdam u og ovaranje,
iznalazenje tu dih greSaka i “duhovno ubistvo”, u reSavanju svojih
problema? Kakve dokaze mogu da pruzim za svoje odgo  vore?

4. Na koje na ¢ine sam pokazao da me prastanje u podjednakoj meri
oduSevljava kao i okolnost da meni neko prasta?

5. Kako izgleda moj pan-dan, ekvivalent za problem bogatog mladog
kneza? Sta bi s time u vezi trebalo da u  &inim? Kada?

® |strazivanje Reci

1. U Mateju 18,10 nam je skrenuta paznja na misao o andelima-
€¢uvarima. Koriste €i konkordanciju, otkrij Sto mozes$ o delu i sluzbi a n-
dela u oba zaveta. Navedi njihove razli €ite sluzbe u odnosu na ljude,
Boga itd. Posle zavrSetka svog prou €avanja u Bibliji, bi €e korisno ako
bi ono Sto si naSao uporedio s tekstom o0 an  delima u biblijskom re ¢€-
niku.

2. U Mateju 20,28, u opisu Isusove smrti, koristis e re€ otkup [ransom].
Uz pomo €é konkordancije prou ¢&i nekoliko drugih primena te re ¢€i. Po-
tom ispitaj Sta se o toj re €i moze na €i u SDA Bible Commentarya tekst u
20,28, kao i u biblijskom re ¢€niku. U kom smislu je “otkup” metafora
koja olakSava razumevanje Isusovog dela? U kom slu  €aju ona u tome
ne uspeva?

® Za dalje prouCavanje Reci

1. Radi opSteg uvida u materiju, vidi EGV, DA, 432-442, 511-523, 547-
551; EGV, COL, 390-404.
2. Radi informativhog pregleda materije o razvodu b  raka u Jevan del-

jima, vidi J.B. Green and S. McKnight, eds.,  Dictionary of Jesus and the
Gospels192-199.

3. Radi bolje obrade parabole o vinogradu, vidi L. Morris, The Gospel
According to Matthew498-505.
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DESETO POGLAVLJE
CARSTVA U SUKOBU: POKRET PREMA KRSTU

Matej 21. do 23. glave

Pocev od 16,21, kad je Isus prvi put najavio svojutsinraskrsenje, Matej je svoje
c¢itaoce pripremao za Isusovu posetu Jerusalimu, j@jmala kulminativni karakter. U
19,1 Isus napusta Galileju i stize u Judeju. Njggatom, u 20,17, vidimo kako odlazi
“u Jerusalim”. Ulazak u Jerusalim kow@ao se dogda u 21,1-11.

U tom ulasku os@mo u Isusu jednu promenu. Vise se ne ponaSa taka& Njegov
identitet mora da ostane tajna. Naprotiv,dimakako jasdi ulazi u grad (21,1-11) i
Njegova rasprava s jevrejskim poglavarima u hrardi,12-17) otvoreni su i bez pov-
lacenja. Sukob se nastavlja u ostatku 21. glave itada se kroz celu 22. glavu, da bi
svoju kulminaciju dostigao u 23. glavi, kada jeskejpoglavari javno osiuju Isusa.
ZavrSava se @ma dace im se kda ostaviti pusta (23,38). U tom trenutku je sve
spremno, kako bi jevrejskedemogle da &ine svoj zavrSni potez i jednom za svagda

uklone “buntovnika”, “izaziva&a nereda”.

Poglavlja 21 do 23 igraju klignu ulogu u sekvencijalnom raziganju prvog Jevan-
delja, ne samo prikazivanjem Isusovog dolaska usiim, nego i odslikavaanjem
eskalirajueg sukoba iznai Isusa i jevrejskih vta, dok se (sukob) pomera ka svojoj
nepovratnoj prelomnici. Znadii da je u prethodnom periodu odnos izimesusa i
jevrejskih v@a bio pun jedne stalno narast&g napetosti, za njih je situacija sada
postala nepodnosljiva. Ova poglavlja istinski pdkgu nebesko carstvo u sukobu s
carstvima ove Zemlje.

® Ulazenje u Re€

Matej 21,1 — 22,14
Progéitaj poglavlja od21 do 23 jednom, u pokuSaju da pre  pozna$ niji-
hovu glavnu temu (teme). Posle toga, ponovo pro  éitaj tekst u 21,1 do
22,14. Kako se taj tekst uklapa u naSa tri poglavlj a, uzeta zajedno? Posle
toga razmisli o slede ¢éim pitanjima i vezbama:

1. U €éemu je zna €qj trijumfalnog ulaska u grad u 21,1-11? Navedi re  €i



T

ili izraze koji isti €u taj zna €aj. Prave ¢i taj spisak, bi ¢ée korisno da
uporedi$ 21,8 sa 2. Carevima 9,13. Sta misli§, kako  su se ose éale
jevrejske vo de naoé€igled Isusovog ulaska u grad i narodnog
oduSevljenja? Na koji na ¢€in je o ¢iS¢éenje hrama moglo da uti ¢€e na ta
osecanja?

2. Uz pomo é marginalnih referenci prona di starozavetne citate, kao
pozadinu tekstu u 21,5. Cime te reference oboga éuju nase znanje o
tome zaSto je Isus izabrao magare da na njemu u de u Jerusalim?
Kakav je simbolizam sadrzan u jahanju na magaretu? Kakav car je
On trebalo da postane? Kakav bi bio simbolizam daj e Isus, umesto
na magaretu, jahao na konju? (Uporedi Otkrivenje 19 ,11-16, radi
lakSeg odgovora na poslednje pitanje.)

3. Kako se pri éa o usahloj smokvi uklapa u sekvencu doga daja u po-
glavljima od 21 do 23? Uporedi Markovo paralelno pr  ipovedanje o
smokvi i scenama u hramu. Sta nije isto u ova dva 0 pisa te scene?
Imaju éi pred o €ima probleme s kojima se Isus suo €ava, posebno u
vezi s Jevrejima u hramu i u poglavijima od 21 do 2 3 generalno,
napisi pasus o tome Sta vidis kao simbolizam usahle smokve.

4. U Mateju od 21,28 — 22,14 imamo tri pri €e. U nekoliko re €enica
rezimiraj glavnu pouku svake pri €e. U éemu se one slazu u svojim
poukama? U €emu se razlikuju? OpiSi sloZzeno saznanje koje dobij  as$
od ove tri pri €e, uzete kao blok pou €avanja.

® |strazivanje Reci
Izazov postoje éem carstvu

U Mateju 21,1-11 Citamo o Isusovom trijumfalnom ulasku u Jerusalim. On
nije sam. Naprotiv, pratili su ga “ljudi mnogi” (8. stih), mnostvo koje iz
poStovanja, umesto crvenog tepiha, polaze po putu kojim On prolazi odecu i
grancice s drveca. To nije bio nikakav uobiajeni dogadaj. Oni kli€u: “Osana
Sinu Davidovu!”, titula s ociglednim mesijanskim znacenjem (9. stih). Tako,
kada udu u grad, ljudi iz tog mnoStva predstavljaju Isusa kao “proroka iz Naza-
reta” (11. stih). “Prorok” je najverovatnije jedna od aluzija na velikog proroka
koji ¢e biti “kao Mojsije” i koji ¢e doci u jednom kasnijem vremenu (5. Mojsijeva
18,15.18).

U ovom trenutku treba postaviti dva pitanja: Odakle je doSlo ovo mnostvo? i
Cemu to odu3evljenje? Da bismo odgovorili na ova pitanja potrebno je da
imamo na umu nekoliko Cinilaca. Prvi, vreme je praznika Pashe, tako da su
putevi bukvalni zakréeni ljudima koji iz svih delova sveta u kojem zive Jevreji
putuju u Jerusalim. Tako imamo hiljade galilejskih hodoc¢asnika koji u Jerusalim
dolaze istim putem kojim dolazi i Isus. Medu Galilejcima i drugim putnicima
nesumnjivo mora da je veliki broj onih koji su oduSevljeni Isusovom naukom i
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cudima.

Drugo, kao Sto napominje Jevandelje po Jovanu (11; 12,12-19), podizanje
Lazara iz mrtvih dogodilo se neposredno pre ovoga. To velicanstveno ¢udo
pobudilo je Siroko uzbudenje u Jerusalimu i okolnim krajevima, ucinivsi da su
mnogi ljudi poceli da veruju u Isusa. Zbog tih dogadanja, jevrejske vlasti
planiraju da ubiju i samog Lazara (Jovan 12,1-11). Za Isusa ni slu¢ajno nije bilo
isto da li ¢e Ciniti Cuda u zabitim krajevima Galileje ili podici iz mrtvih Coveka u
Vitaniji — neposrednom susedstvu Jerusalima.

Veé postojeCe uzbudenje naduvava se do belog usijanja nacinom na koji
Isus odlu¢uje da ude u grad. Matej nas izveStava o Isusu da jaSuci ulazi u grad
na “mladetu magaricinu” (stihovi od 2-7). To je zanimljiv potez od ¢oveka koji je
neposredno pre toga pesice preSao ceo put od Galileje do Jerusalima. Sigurno
je da ovde nije prisutna fizitka potreba da poslednja tri kilometra prede jaSuci.
Osim toga, Isus se uvek kretao peSice. Ovo je jedina situacija u kojoj odraslog
Isusa vidimo da jaSe, u bilo kojem od Jevandelja. Ono 5to On radi ocigledno je
namerno, promisljeno.

Ta namernost je vodena Zaharijinim proro¢anstvom iz 9,9, koje kaze da car
Jerusalima “ide k tebi, pravedan je i spasava, krotak i jaSe na magarcu, i na
magaretu, mladetu magari¢inu”. Nacinom kako ulazi u grad, Isus se vrlo
uverljivo predstavlja kao Mesija, tako da mnoStvo shvata sustinu. Njihovo uz-
budenje je van svih granica. Ni jevrejske vode ne propustaju da shvate dublji
smisao dogalaja, ali za njih je to pre izazov, nego nesto zbog ¢ega bi trebalo
da se raduju.

Dobro je da zapazimo joS neSto u vezi s Isusovim svesnim i promisljenim
ispunjavanjem proror€anstva iz Zaharije 9,9. ProroCanstvo je posebno
napomenulo da ¢e Car-Mesija biti “krotak”, a ne voda-osvajac, kakvog su oce-
kivali Jevreji. Ulazak na konju najavio bi vodu-osvajaca, dok je ulazak na
mladom magaretu bio simbol miroljubivog dolaska Mesije kao “Kneza mira”
(Isaija 9,6).

U nacinu kako Isus ulazi u Jerusalim nalazi se i jedna mesijanska izjava, jer
¢iScenje hrama je u istoj meri “izjava” da je on Hristos [Mesija]. Osim toga, i
jedno i drugo predstavlja izazov jevrejskim poglavarima. Autor Barkli to ovako
kaZze: “Ako je ulazak u Jerusalim bio svojevrstan prkos, ovde imamo prkos koji
je dodat prkosu” (Barclay, 2:268).

Isus ¢inom ciS¢enja hrama unosi zar bitke u samo srediSte neprijateljskog
logora. Ono $to je ucinio u hramu nije nikakav izliv oduSevljenja ili pravednog
gneva, pokrenutog trenutnim uzbudenjem zbog trijumfalnog ulaska u grad.
Citanjem Matejevog teksta &italac bi mogao steéi takav utisak, ali nam Marko
kaze da se CiS¢enje hrama dogodilo “sutradan” po ulasku u grad (Marko
11,12). To je znacajan deli¢ znanja, poSto nedvosmisleno pokazuje da to nije
bio nikakav izazov jevrejskim vlastima koji bi nastao neocekivano, bez razmisl-
janja. Naprotiv, podatak da je izmedu ulaska u grad i ¢iS¢enja hrama proSsla
jedna no¢ pokazuje da ovde imamo posla s unapred smisljenim izazovom ciji
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da se agresivho skrene paZnja Jevreja na lIsusovu misiju. Tako u ovom
¢iS¢enju hrama vidimo da se Isus otvoreno predstavlja kao Mesija i svoju mesi-
jansku vlast sprovodi u samom srcu judaizma.

Ovaj izazov sada ne mogu da ignoriSu ni vode ni obi¢an narod. Obi¢an
narod se okuplja oko Isusa u hramu i izvikuje mesijanske hvalospeve “Sinu
Davidovom”, u trenucima kada On le€i slepe i paralizovane pripadnike klase
odbacenih od drustva (stihovi 14, 15). Na sve ove manifestacije proslavljanja,
svesteniCki prvaci i knjizevnici reaguju zgrazanjem (15. stih). OduSevljenje
ljudskog mnostva je, za njih, bilo dovoljno strasno napolju, u gradu, ali je sada
uslo na njihovu privilegovanu teritoriju i njihovu unosnu hramsku trgovinu bacilo
u najloSije moguce svetlo.

U epizodi u hramskim prostorima nalazimo prekretnicu u opisu Isusovih ne-
prijatelja. Do te tacke u Matejevom Jevandelju su prvosvesStenici pomenuti
samo tri puta, dok ¢e u ostatku Jevandelja biti pomenuti joS trideset i dva puta.
Ciséenjem hrama je Isus bacio rukavicu izazova zvaniénoj strukturi verske
moci. Od tog trenutka ¢e se svesteniCki prvaci uortaciti sa sveStenicima i faris-
ejima, kako bi ga se fizi¢ki oslobodili, uz do tada nevidenu reSenost. Ciséenjem
hrama Isus se istinski dokazao kao opasan neprijatel;j.

U stvarnosti odigranu pri¢u o smokvi (stihovi od 18-22) treba da vidimo kao
simbolicno nadovezivanje na Isusova iskustva s jevrejskim vodama iz price o
hramu, u stihovima od 12 do 17. Veza medu ovim dogadajima je ociglednija u
Marku, gde stoji da se dogadaj u vezi sa smokvom dogodio u rasponu od dva
dana, tako da se CiS¢enje hrama dogodilo izmedu dve polovine price o smokvi
(Marko 11,12-21).

Ovako nam izgleda da je znacenje priCe o smokvinom drvetu jasno, iako ni-
jedno Jevandelje to ne kaze izri¢ito. Kao u slu€aju smokvinog drveta koje je
prividno obecavalo Zivot, ali ga nije donelo, dogodilo se i s jalovim obecanjem
jevrejske nacije i njenom sluzbom u hramu. Jalovost drveta predslika je Is-
usove izjave o opustoSenju hrama (23,38; vidi takode 24,1.2).

Posle price o smokvi mi vidimo grupu visokih verskih dostojanstvenika kako
prilaze Isusu u hramu da bi ga ispitali u vezi s izvorom Njegove vlasti. To pi-
tanje je oCito veoma vazno, posto je On nesumnjivo uzeo prerogative vlasti
(taCnije mesijanske vlasti), kako u €iS¢enju hrama, tako i u okviru trijumfalnog
ulaska u grad.

Isusova vlast je u Matejevom Jevandelju bila oc€igledna joS od trenutka
zavrSetka Propovedi na gori, kada je Matej napomenuo: “... divljaSe se narod
nauci Njegovoj. Jer ih u¢aSe kao Onaj koji vlast ima, a ne kao knjizevnici”
(7,28.29). Ljudi su nesumnjivo bili u pravu kada su govorili da je Isus drugadiji
od obrazovanih jevrejskih knjizevnika. Oni su, kao autoritativni temelj za svoja
tumacenja spisa, citirali odluke ranijih rabina, dok je Isus govorio kao Neko ko
sam u sebi ima potreban autoritet, viast. “Culi ste da je kazano ... ali ja vam
kazem” (5,27.28.31.32).

Isusova vlast je bila osporavana u ranijim prilikama zato Sto se nije Sko-
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lovao pod rukom obrazovanog rabina (13,54-57; Jovan 7,15), ali On za njih
tada nije u tolikoj meri bio pretnja. Ali sada je to shvtanje promenjeno Njegovim
trijumfalnim ulaskom u Jerusalim i ¢iS¢enjem hrama. Rezultat: Njegov autoritet
osporavaju upravo oni ljudi koji izdaju jevrejske “akreditive” za ucenje drugih,
za poucavanje naroda (21,23).

Svojim protivpitanjem Isus ih vrac¢a na izvor autoriteta Jovana Krstitelja:
“Otkuda bi? ili s neba, ili od ljudi?” (25. stih). Ovo nije bila taktika odvraéanja.
Konacno, Isusov autoritet je usko vezan s autoritetom Jovana Krstitelja, koji ga
je predstavio kao Onoga koji ¢e doéi za njim (3,11).

Posto su ve¢ pre toga odbacili Jovanovu sluzbu, njihov iskren odgovor je
oCigledan. Medutim, Jevreji umesto posStenja biraju diplomatiju (buduc¢i da ih
sluSa obi¢an narod) i kazu da ne znaju za izvor Jovanovog autoriteta.

Na to im Isus odgovara na temelju onoga kako su oni odgovorili Njemu. Ako
oni odgovore na Njegovo pitanje o izvoru Jovanovog autoriteta, ni On nema
obvezu da odgovori na njihovo pitanje o izvoru Njegovog autoriteta (27. stih). |
razume se, ovakvim oStroumnim potezima Isus ne &ini niSta ¢ime bi bio omil-
jeniji medu verskim vodama.

Rod odbacivanja Oca i Sina

Do sredine 21. glave Isus je ucinio dva provokativna i simboli¢na dela (tri-
jumfalni ulazak i €iS¢enje hrama) i ona oba posebno osvetljavaju Njegovu mesi-
jansku ulogu i upucuju na sve veci razdor medu jevrejskim poglavarima i nji-
hovim sledbenicima. Vode su prikazane kako odbacuju Isusa, dok ovi drugi
uvek iznova pokazuju svoje oduSevljenje za Njega.

Posle ova dva dogadaja Matej prikazuje Isusa koji uci ljude i vodi dijalog u
hramskim prostorima (23. stih). Prvi deo u tom dijalogu je pitanje Isusovog
autoriteta, u stihovima od 23 do 27. Posle te epizode, u Mateju nastupaju tri
price koje vode u sukob. Svaka prica ima svoju pouku, dok sve tri zajedno
imaju kumulativho dejstvo. Sve tri imaju za objekat jevrejske vode i sve se bave
pitanjem — ko je ugodan Bogu. Ove tri price pokrecu temu koja je istaknutija u
Mateju nego u drugim Jevandeljima — neprihvatanje Isusa kao Mesije od
zvani¢nog lzrailja i, prema tome, odbacivanje Izrailja od Boga. Tu temu je prvi
eksplicitno izloZio Jovan Krstitelj u 3,7-10, kada je jevrejske vode okarakterisao
kao “porode aspidine” i objavio da “svako drvo koje ne rada dobra roda, sece
se i u oganj se baca”. U sklopu tog teksta imamo misao da bi, ako treba, Bog
mogao od kamenja da podigne decu Avramu.

Ta dvostruka tema u kojoj zvani¢ni Izrailj odbacuje, a odbaceni od drustva
prihvataju Mesiju, ponavlja se u tekstovima kao Sto su 8,11.12; 12,38-42;
13,10-17; 15,1-9 i 16,5-12. Tri pri¢e koje idu od 21,28 do 22,14 uklju€uju se u
tu temu svaka za sebe, i utiskuju je u svest sve do njenog logi¢kog zakljucka.

Prva pri¢a je o ocu (Bogu) i dva sina (21,28-32). Prvi sin (koji predstavlja
carinike [sakupljaCe poreza], bludnice i druge odbacene osobe) verbalno odbija
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da radi u oCevom vinogradu, ali se kaje i dolazi ipak da radi. Drugi sin (koji
predstavlja jevrejske vode) verbalno pristaje, ali ne pretvara reci u praksu.

Primenjujuci izuzetnu tehniku poucavanja, Isus pomaze svojim sluSaocima
da zaklju¢e u ¢emu je pouka price. Ko je, pita On svoje sluSaoce, ucinio ono
Sto je trazio otac? Odgovor je ocigledan. U isto vreme, to je odgovor Koji
nalazimo predocen sluSaocima na drugom mestu u prvom Jevandelju. “Nec¢e
svaki koji mi govori: Gospode! Gospode! uci u carstvo nebesko; no koji ¢ini po
volji Oca mojega koji je na nebesima”, napominje Isus u svojoj Propovedi na
gori (7,21). Prema Matejevom Jevandelju u carstvo ne ulaze slusa¢i nego
“tvorci” re€i. Pravda nije pasivno prihvatanje, nego aktivha poslusnost. Vera je
verovanje koje aktivno deluje. Vera se pokazuje u svakodnevnom zivotu. Treba
napomenuti da ovde nemamo vest o spasenju delima, nego saznanje da ljubav
prema Bogu i drugim ljudima te€e na prirodan nacin iz srca osobe koja je
upoznala Isusa.

Na ovaj nacin Isusove reci staju nasuprot takozvanom jevandelju emocion-
alnog revivalizma [0 probudenju] koje ima za cilj samo verbalno prihvatanje,
umesto preobrazenog zivota. Ova pri¢a, na slican nacin, stavlja tacku na laznu
tvrdnju po kojoj je put spasenja — verovanje u odredene doktrinalne istine.
Osim toga, pri¢a o dva sina udara u srz nekih oblika hriS¢anske nade koji teze
ka poistovecivanju spasenja s prihvatanjem Isusa na nivou opravdanja. Mate-
jevo ucCenje o nadi spasenja temelji se i na prihvatanju Isusa i na zivljenju
Zivotom po ugledu na Njega. Ovakvo ucenje nikada ne odvaja aktivno
delovanje od duhovnog predanja. Osim toga, u Mateju se, u viSe navrata
hriS¢anski Zivot prikazuje kao nesSto Sto je predmet buduceg suda (7,21-23;
16,27; 18,23-35; 22,1-14; 25,14-46).

Poslusnost u Matejevom Jevandelju nije povrSna. Ona mora da dode od
srca. Elen Vajt to ovako kaze: “Danas mnogi izjavljuju da drze Bozje zapovesti,
a ne preduzimaju nista da bi BoZja ljubav iz njihovih srca potekla ka drugim
ljudima” (EGV, COL, 279). Covek ne samo $to treba da ide da radi u BoZjem
vinogradu; ne, nego mora da ide u pravome duhu. To je jasno vidljivo iz Isuso-
vog govora o zakonu u Propovedi na gori, a postace jos jasnije u Njegovom
ucenju o “najvecim zapovestima” u 22,36-40).

Druga pri €a koja je vodila u sukob je prica o vinogradarima-zakupcima
(stihovi od 33-44). Ova parabola, u ovom nizu pri¢a, ¢ini ogroman korak un-
apred. Dok je jevrejsko suprotstavljanje Bogu pri¢a o dvojici sinova prikazala u
pasivhom obliku, ova prica pokazuje da je taj otpor aktivne prirode — toliko
aktivne da upucuje kako na odbacivanje proroka, tako i na ubijanje Sina.

Jevrejskom sluSaocu bi bilo gotovo nemoguée da u opisivanju vinograda ne
prepozna aluziju na lzrailj koji je Bog voleo tako velikom ljubavlju. Taj vinograd
je opisan vrlo sli€nim jezikom u lIsaiji 5,1-7. Medutim, u Isaiji je problem u lozi,
dok je ovde problem u vinogradarima. U oba sluCaja posledica zatajenja, pro-
pusta je — bozanski sud.

Iz price o vinogradarima mozemo izvuci viSe pouka. Prva je BoZje veliko
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strpljenje. On ne Salje samo jednom, nego Salje viSe puta, u kontinuitetu. Do-
macin (Bog) ne samo Sto Cini sve Sto je moguce za svoj vinograd (vidi takode
Isaija 5,4), nego i Salje slugu za slugom (proroka za prorokom), iako ga vino-
gradari redovno razoc€aravaju zlostavljanjem njegovih slugu. Pri¢a vrlo uverljivo
govori o istrajnoj ljubavi i brizi domacina.

Druga pouka pri¢e je niSta manje ocigledna — pokvarenost vinogradara-
zakupaca (Jevreja i njihovih voda). Ako je Bozja ljubav glavna tema jevandelja,
njena protiv-tema je odbacivanje te ljubavi od covecCanstva. Tragedija i ove
price i ljudske istorije je u tome Sto se upravo Bozji izabrani narod tako Cesto
suprotstavljao Njegovim ponudama, Njegovim pokuSajima priblizavanja.

Treéa pouka u pri€i je centralni i finalni karakter domacinovog postupka —
slanja Sina (vidi takode Jevrejima 1,1.2). “Ova pri¢a”, napominje Vilijam Barkli,
“sadrzi jednu od najnedvosmislenijih tvrdnji o svojoj jedinstvenosti koje je Isus
ikada izgovorio; da je drugaciji ¢ak i od najvecih koji su bili pre Njega” (Barclay,
2:291). Medutim, uprkos toj nedvosmislenosti, dosledni svom dotadasnjem
karakteru, vinogradari su ubili Sina. Pri¢a prikazuje €in izvrSenja presude nad
vinogradarima kao finalni €in.

Cetvrta pouka ove prie o vinogradarima je da je BoZji sud, iako je za nje-
govo izvrSenje mozda potreban dug period, i dalje siguran i neopoziv. Sud nad
vinogradarima o kojima je re€ u 21. glavi bic¢e izvrSen razorenjem Jerusalima
(vidi 24. glavu).

Peta pouka priCe je prenos, transfer Bozjeg carstva od Izrailja na jedan novi
narod. “Zato vam kazem”, kaZe Isus u svojoj najizraZenijoj izjavi u Mateju na tu
temu, “da ¢e se od vas [fizickog Izrailja] uzeti carstvo Bozije, i dace se narodu
koji njegove rodove donosi” (43. stih). Taj “narod” bic¢e hriS¢anska crkva,
sastavljena i od Jevreja i od neznabozaca. Kako je ranije napomenuto, crkva je
znacCajan element u Matejevoj teologiji.

Medutim, na ovom mestu je kljuéno vazno da crkva pazljivo slusa. Obe-
¢anje namenjeno crkvi nije neopozivo i ona ne sme da ucini istu greSku kao
Izrailj. Ona ¢e morati da “njegove rodove donosi” (43. stih). To znaci da ona ne
moZe da igra ulogu jalove smokve uspeSnije od starog Izrailja (stihovi od 18-
22). Crkva mora da bude sin koji izvrSava Bozju volju, a ne onaj koji Isusa
samo verbalno prihvata. DonoSenje rodova je uvek klju¢ni element u Zivotu i
Bozje crkve, i njenih vernika kao pojedinaca.

Poslednja pri €a u trilogiji je prica o svadbi carevog sina (22,1-14). Kao u
druge dve pri¢e, i ova se zavrSava izvrSenjem suda [presude] nad onima koji
odbacuju Oca i Sina.

Prica o svadbi carevog sina prirodno se deli na dva dela. Prvi obraduje Isu-
sov istorijski poziv Jevrejima i zavrSava se izricitom aluzijom u 7. stihu na ra-
zorenje Jerusalima. Taj deo priCe obnavlja mnoge od tema iz price o vinogra-
darima, ukljuujuéi viSestruko slanje slugu, vesnika, izopacenost i nasilnistvo
Jevreja i sud koji car izvrSava nad njima.

Ali u 8. stihu pri¢a €ini prelaz i odlazi izvan jevrejstva, ka onima koji nisu u
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pocetku bili pozvani na svadbu. Tekst u stihovima od 8 do 10 je predslika
poziva jevandelja, koje se od svoje ranije preokupacije Jevrejima (stihovi od 3-
7) pomera u sferu interesovanja i bavljenja neznaboScima u svetu u Sirem
smislu. Deveti stih pocCinje vrlo bliskom paralelom velikom evandeoskom
nalogu, iz 28,19.20 — “Idite dakle ...”. Zapovest o propovedanju “zlima i do-
brima” (22,10) je podsecanje na Hristovu sluzbu propovedanja. Matejevo
Jevandelje je u viSe navrata naglaSavalo nediskriminatorsku prirodu BoZjeg
milosrda, jer Isus propoveda odbacenima i promaSenima. Na drugoj strani, u
Kumranskoj zajednici, “greSnima” nije bio dozvoljen pristup na sluzbe. Tako
imamo da je slepima, gluvima, nemima, bogaljima i paralizovanima stavljana
“rampa” pred blagoslovima namenjenima zajednici. Tako nece biti u Isusovom
carstvu. Jevandelje je istinski “radosna vest”, da je svakopozvan na svadbu.

Ali na svadbi mogu da ostanu samo “kooperativni”. Oni moraju biti u
saglasnosti s Carem, koji je zapovedio da svako nosi “svadbeno ruho” (stihovi
od 11, 12). Oni koji su zateCeni bez svadbenog ruha smatraju se nepodobnima
da ostanu na svadbenoj sve€anosti. Tako, nisu podlozni sudu samo Jevreji iz
stihova od 1 do 7, nego i vernici hriS¢anske Crkve.

Bilo je mnogo diskusija o preciznoj prirodi svadbenog ruha. Smatram da je
F. D. Bruner u pravu kada piSe da “svadbeno ruho u kontekstu Matejevog
Jevandelja nije pasivna, uracunata (paulinska) [0 Pavlu] pravda, nego aktivha,
moralna (matejevska) pravda (5,20) ...); ona znaci izvrSavanje BoZje volje
(7,21; 12,50 ...); ona je dokaz pokajanja u okviru sledbeniStva koje trajno
poStuje zakon (3,7-10 ...)” (Bruner 2:776). To tumacenje je u skladu s tekstom
u Otkrivenju 19,8, koji kaze da svila otkupljenih predstavlja “pravdu [pravedna
dela] svetih”.

Medutim, Bruner ne propusta da nam skrene paznju da se svadbeno ruho
ne sme pobrkati s jednoli¢nim legalizmom. “Treba i to napomenuti”, piSe
Bruner, “da svadbeno ruho licne pravde nije bilo neophodno za pozivanjena
svecCanost — bili su pozvani i zli i dobri (10. stih) — ali je ruho li¢ne pravde bilo
neophodno da bi neko ostaona svecanosti (13. stih)” (Bruner 2,777).

U Mateju ponovo nalazimo dokaz da je vazno izvrSavati BozZju volju. Osoba
koja s Isusom gaji odnos vere bi¢e “tvorac” Bozje volje. Vera nije samo men-
talno, intelektualno prihvatanje Cinjenice da je Isus — Gospod. Ona znaci
Zivljenje Hristovog Zivota.

Pria se zavrSava upozorenjem da “su mnogi zvani, ali je malo izabranih”
(14. stih). U odredenim delovima crkve je postalo popularno propovedati da je
teSko izgubiti spasenje, ali to u svakom slu€aju ne li¢i na Isusovu poruku iz
Matejevog Jevandelja. U stvari, prica o uskim vratima (7,13.14), pri¢a o sejacu
(13,1-23) i Isusovo prorokovanje da ce se “mnogi sablazniti [odvratiti] (24,10)
daje upravo suprotan utisak. Oni se uklapaju u one kojih je “malo”, iz 22,14.

® Ulazenje u ReC€
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Matej 22,15 — 23,39
Proéitaj dva puta tekst od 22,15 do 23,39, a onda uradi  slede ée vezbe
u beleznici za Mateja.

1. Navedi Sta hri§ éanin moze da nau ¢i od dela teksta u 22,15-22 po
pitanju odgovornosti ljudskim vlastima. Da i se iz medu hri§ éanskih
duZnosti prema Bogu i prema Cesaru stavlja znak jednakosti, kako
neki zaklju €uju na osnovu 22,21? Ako ne, ko ima prednost? Kako to
znasS? Kako ¢itanje teksta u Rimljanima 13,1-7 oboga ¢éuje tvoje ra-
zumevanije teksta u 22,21? Kako ga oboga ¢€uje tekst u Delima 5,17-29?

2. Uz pomo ¢ informacija na marginama u Bibliji prona  di dva staro-
zavetna izvora dveju velikih zapovesti iz 22,37-39. Uz pomo € konkor-
dancije prona di kako je Isus za svoje sluSaoce redefinisao i pro§ irio
znacenje re €i bliznji. Rezimiraj ono Sto si naSao i citiraj najvaznijet  ek-
stove koji nam pomazu da bolje razumemo Isusovu def iniciju
pomenute re €i.

3. Nagcini pregled 23. glave. Rezimiraj Sta Isus ho ée da kaze u svakom
od pasusa. Objasni zna €aj teksta u 23,37-39. Kakva je veza izme du tog
teksta i 24. glave? Sta misli, zasto je do tada uo bi&ajeno “krotak i
blag” Isus, u 23. glavi tako energi €an? Kako se uklapa ta promena u
progresivni tok Njegove sluzbe u prvom Jevan  delju?

® |strazivanje Redi

Protivofanziva jevrejskih vo  da

U tri poslednja odseka posmatrali smo Isusa koji napada. On je jevrejske
vode u tri priCe osudivao kao neprimerene sinove, zle domacine i osudene
goste. Pocev sa 22,15 mi vidimo kako jevrejske vode pokrecu svoju protivofan-
zivu u obliku tri pazljivo formulisana pitanja, zamisljena da Isusa uhvate u
klopku i diskredituju na javnom skupu.

Prvo pitanje odnosi se na placanje haraca, cesaru ili poreza imperatoru
(stihovi od 15-22) — wvrlo osetljivo pitanje u okupiranoj Palestini. Isusa
postavljaju pred dilemu. U stvari, ako izjavi da je nezakonito placati hara¢ ce-
saru, bez odlaganja ce biti prijavljen rimskim vlastima, pa ¢e vrlo brzo uslediti i
hapSenje. S druge strane, ako potvrdi ispravnost, zakonitost placanja poreza
Cesaru, izgubice uticaj u o€ima svog naroda. Jevreji su smatrali da je samo
Bog — Car i da je placanje poreza jednom zemaljskom caru znacilo prihvatanje
pravovaljanosti takvog vladanja i time vredanje Boga. | tako, bez obzira kakav
odgovor dao svojim klevetnicima, Isus ¢e se izloziti problemima.
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ZamrSena priroda ove situacije vidljiva je i po €injenici da su fariseji i Iro-
dovci saradivali u tom pitanju. Te dve grupe su stajale na dvema stranama
jevrejske politicke ograde, linije razdvajanja i generalno su bile ljuti protivnici.
Fariseji su imali Zestok ortodoksni stav i bili su ogoréeni zbog poreza koje su
naplacivale rimske vlasti, dok su Irodovci bili pripadnici stranke Iroda, rimskog
namesnika.

Isusov odgovor je istovremeno i jedinstven i mudar. On trazi da vidi njihov
novac, i nakon Sto ih je naveo da priznaju da je na njemu otisnut imperatorov
lik, On izriCe poznatu izreku da i ¢esaru i Bogu treba dati ono Sto im pripada
(21. stih). Taj velicanstveni odgovor je i zavrSetak ofanzive. Jevrejske vode vrlo
brzo uvidaju da je Isus izbegao inace neizbeznu klopku koju su mu tako pazl-
jivo pripremili.

Mozda i najistaknutiji momenat u Isusovom odgovoru je Njegova poenta o
moguénosti da se cCesarevo podrucje vladavine odvoji od BoZjeg. Do tog
trenutka u svetskoj istoriji nije bilo odvajanja crkve i drzave. To dvoje su uvek
iSli ruku pod ruku. Na careve se gledalo kao na predstavnike boZanstva. Isus
svoje sledbenike usmerava u novom pravcu i otvara put novim shvatanjima o
crkvi i drzavi. PoSto Njegovo carstvo nije od ovog sveta, Isusovi sledbenici, pre
Njegovog Drugog dolaska, treba da imaju dvojno gradanstvo. Oni cCe biti
gradani odredene drzave, ali i gradani nebeskog carstva.

Nazalost, u jednom nesavrSenom svetu odgovornost hriS¢anina prema ta
dva carstva, dva podrucja vladavine, s vremena na vreme dolazi u sukob. U 22.
glavi ne stoji da li Bozje carstvo ima prednost nad ¢esarovim, ili obrnuto, ili da li
su ta dva carstva ravnopravna. Tim problemom se bavila rana crkva. Dok su se
Pavle i Petar slozili oko konstatacije da nosioce zemaljske vlasti treba sluSati
poSto su od Boga postavljeni (Rimljanima 13,1-7; 1. Petrova 2,13.14), Novi
zavet takode jasno izrazava da kada zahtevi nekog zemaljskog vladara dodu u
koliziju s BoZjim zapovestima, da se tada “veé¢ma (treba) Bogu pokoravati ne-
goli ljudima” (Dela 5,29).

Drugo pitanje u jevrejskoj protivofanzivi prema Isusu dolazi od sadukeja
(stihovi od 23-33) — tradicionalnih neprijatelja fariseja. Pripadnici ove grupe ne
samo Sto su se prilagodavali rimskim vlastima, nego su i odbacivali celo Sveto
pismo, izuzev Petoknjizja (pet Mojsijevih knjiga). Takode su i u svojoj teologiji
ucinili znaCajne koncesije grckoj filozofiji. Prema Josifu Flaviju, sadukeji su
smatrali da “duSe umiru s telom” (Antiquities, 18,1.4). To znaci da su negirali i
besmrtnost i vaskrsenje mrtvih.

Ova negiranja podloga su njihovom pitanju upu¢enom Isusu u stihovima od
25 do 28, o zeni koja je, u skladu s leviratskim bra¢nim obi¢ajima (5. Mojsijeva
25,5.6) imala sedam muZeva, ali je ostala bez dece. Sadukeji traZze od Isusa da
im javno kaze Cija ¢e ona biti Zena prilikom vaskrsenja. Buduci da su bili daleko
od iskrenosti, njihovo pitanje je imalo za cilj da se sama ideja vaskrsenja pri-
kaze kao minorna. Na jednom jo$ dubljem nivou, pitanje je Isusa trebalo da
dovede u neugodan polozaj u javnosti.
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Ali i ovom prilikom, Isus okreée njihov adut protiv njih samih. Njegov odgo-
vor se koncentriSe na dve taCke. On konstatuje da je njihovo pitanje
besmisleno, buduéi da se temelji na zabludi. PoSto ne poznaju Pismo, kaZze
Isus, oni ne shvataju ni Boga ni Njegovu silu. Oni treba da shvate da se buduci
Zivot ne moze meriti po sadasnjim arSinima. BoZje novo carstvo ¢e imati dru-
gacCije parametre i zato brak nece biti ono Sto je sada i zato viSe nece biti
ljubomore. Vaskrsli ljudi ¢e biti kao andeli (stihovi 29, 30).

Drugi deo Isusovog odgovora dolazi iz 2. Mojsijeve 3,6, dela jevrejske Bib-
lije koji su sadukeji prihvatali. Isus kaze da oni ¢ak ne poznaju taj deo Biblije.
Konac¢no, zar Bog nije za sebe rekao Mojsiju da je “Bog Avreaamov, i Bog
Isakov, i Bog Jakovljev” i da je stoga Bog zivih (stihovi 31, 32)? Drugim re¢ima,
Bog lzrailja nije zaboravio svoj zavet s patrijarsima. Oni u trenutku smrti nisu
usli u carstvo nepostojanja. Naprotiv, vaskrsenje je dokaz da je Bog — Bog
Zivih. Slavni patrijarsi su Zivi Bogu (Luka 20,38) i o¢ekuju vaskrsenje na kraju
vremena (1. Korin¢anima 15,51-55; 1. Solunjanima 4,16.17; Jevrejima 11,
39.40). O tome piSe Flojd Filson: “Isus polazi od toga da ¢e Bog obnoviti sve i
naci prikladno mesto za vecni Zivot svome narodu s Njime i zato polazi od toga
kao cCinjenice da ce ti ljudi biti podignuti u zivot i dobiti mesto u tom savrSenom
vecnom carstvu” (Filson, 236, 237).

Matej nam kaZe da je ljudsko mnoStvo zadivljeno Isusovim odgovorom
sadukejima (33. stih). A kako i ne bi, kad je Isus, na njihovo zadovoljstvo,
dokazao misao koja je izmakla farisejima u prepirci sa skeptichom
svesStenickom klasom po pitanju vaskrsenja. Luka kaze da su po zavrSetku
Isusovih reci bili impresionirani ¢ak i neki zakonici. “UCitelju, dobro si kazao”,
rekli su mu (Luka 20,39).

Od 34. stiha radnja se vraca na fariseje i tre €e pitanje u Matejevom prikazu
protivofanzive Isusovih protivnika. Ovom prilikom jedan od zakonika upucuje
pitanje, da “okusa” Isusa. “Koja je zapovest najvec¢a u zakonu?”

Kao i prethodna dva pitanja, i ovo je pitanje vrlo osetljivo, tako da je gotovo
svaki odgovor takav da mora da zavrSi u raspravi. Za rabine je bilo ocigledno
da su neke zapovesti vaznije od drugih. Na primer, zapovest koja zabranjuje
ubistvo smatrala se vaznijom od zapovesti koja je zabranjivala kuvanje jareta u
mleku njegove majke (5. Mojsijeva 14,21). Oni su zapovesti podelili u lake i
teSke, pa su sada spekulisali na temu koja je od 613 biblijskih zapovesti na-
jvec€a od svih. Zato je i pitanje zakonika Isusu imalo svoju pozadinu.

Vecina posmatraca su verovatno ocekivali da Isus odabere jednu od Deset
zapovesti, ali On mimoilazi Dekalog zbog jednog od najpoznatijih tekstova u
judejskoj kulturi. Tekst iz 5. Mojsijeve 6,5 bio je sastavni deo Seme (judejskog
ispovedanja vere). Njime je zapoc€injano svako judejsko bogosluzZenje i on je
bio sastavni deo jutarnje molitve svakog Jevrejina. U stvarnosti se u Isusovom
odgovoru sustina religije definiSe kao ljubav prema Bogu celim svojim bicem
(37. stih).
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Sam odgovor bi bio zadovoljavajuéi; medutim, Isus odlu¢uje da napomene i
drugu veliku zapovest. On ovom prilikom citira iz 3. Mojsijeve 19,18, s nalogom
za ljubav prema svom bliznjem. Osnovno polaziste i ovog teksta i celokupne
Isusove nauke je da je nemoguce istinski ljubiti Boga, a ne voleti druge ljude.
Ovu materiju apostol Jovan izraZzava vrlo jezgrovito i kratko, piSuci da “ako ko
reCe: ja ljubim Boga, a mrzi na brata svojega, laza je; jer koji ne ljubi brata
svojega, koga vidi, kako moZze ljubiti Boga, koga ne vidi?” (1. Jovanova 4,20).

Isus, nastavljajuci svoj govor, napominje da predmetne dve zapovesti 0
ljubavi ¢ine samu podlogu Starog zaveta (40. stih). Isto tako trebalo bi da bude
jasno da te dve velike zapovesti Cine zbir dveju ploCa Dekaloga. Zapovest o
ljubavi prema Bogu cCini temelj za prve Cetiri zapovesti, a zapovest o ljubavi
prema bliznjem je motivacija, pokretacka sila za poStovanje ostalih Sest
zapovesti (vidi 2. Mojsijeva 20,2-17; uporedi sa Rimljanima 13,8-10; Galatima
5,14; Jakov 2,8).

Pre napustanja teme o dve velike zapovesti, trebalo bi napomenuti da je
Isus dao definiciju reci bliznji, koja znatno nadmasuje perspektivu Njegovih
jevrejskih slusalaca. Covekov bliZznji, za Isusa, nije bio samo bilo koji Jevrejin
ortodoksne vere. Ne, izrazom su uklju€eni i ¢ovekovi neprijatelji i oni koji su jos
u stanju pobune protiv Boga. Izraz bliznji ukljucivao je ¢ak i neznabosce (5,43-
47; Luka 10,29-37).

Isusov odgovor na pitanje o zakonu tako je uverljiv, da preseca ocekivanu
diskusiju o tome koja je najveca zapovest. Isus sada koristi prednost nastale
praznine i iznosi sopstveno pitanje u stihovima 42, 43 i 45. Pored slozenosti
obrazloZenja u tekstu, sam tekst ima i veoma veliki znacaj.

Odgovor na Isusovo prvo pitanje (Sta mislite za Mesiju [Hrista], &iji je sin?)
je, svakako — Davidov, i jevrejske vode to i kazu. Isus se slaze s njima, ali
napominje da je u tom odgovoru sadrzan problem. Citirajuéi iz 110. psalma
(starozavetni tekst koji se najéeSc¢e citira u Novom zavetu), Isus istiCe da Mesiju
David naziva “Gospodom”, a onda postavlja i svoje drugo pitanje. Kako je mo-
guce, pita Isus, da otac o svom sinu govori kao o Gospodu? Odgovor mora da
bude da je, nasuprot konvencionalnoj jevrejskoj mudrosti, sin veci od oca.

Ta Cinjenica, podrazumeva se iz Isusovih reci, daje Mesiji pravo da nad-
masi tradicionalno prihva¢enu ulogu Mesije, ulogu koja je bila nadahnuta likom
Davida kao vojskovode-osvajata. “U najmanju ruku”, kaze Filson, “Isus
izjavljuje da Mesija ima slobodu da osnuje Carstvo na nacin koji ¢e se razlik-
ovati od Davidovih politickih i vojni¢kih metoda. Mesija moze da bude i bice
Sluga koji pati i strada, a ne vojni osvajac i zemaljski car” (Filson 240).

Ova serija pitanja ostavila je bez teksta jevrejske vode. Oni su se uhvatili u
klopku Isusove logike. Neobrazovani Galilejac ih je porazio u njihovoj igri “niti
smese ko od toga dana da ga zapita vise” (46. stih).

Isus se suo ¢ava s knjizevnicima i farisejima
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Kulminacija Isusove verbalne borbe s knjizevnicima i farisejima dogada se
u 23. glavi. Sve do tog trenutka u prvom Jevandelju, Isus je €inio sve Sto je
mogao da ih probudi, ali uzalud. Sada je proSlo vreme za blage reci i taktiku
zaobilazenja. Isus u svojoj ljubavi ovom prilikom vrSi frontalni napad. Njegovo
vreme isti¢e, a oni ga jos nisu ¢uli.

Dvadeset i treca glava se deli na tri odseka koji se bave jednom jed-
instvenom temom. Deo teksta u stihovima od 1 do 11 napisan je u tre¢em licu i
izlaZze pet karakteristika zbog kojih su ukoreni knjizevnici i fariseji. Medutim, pre
izlaganja tih karakteristika Isus izdvaja vaznost sluzbe i uloge knjizevnika i
fariseja. “Na Mojsijevu stolicu sedoSe”, kaze za njih Isus (2. stih). Drugim re-
¢ima, njima je poverena uzviSena prednost i odgovornost da Njegov narod
poucavaju Bozjoj reci. Njihovi propusti se, zapravo, moraju posmatrati u svetlu
te svete i teSke odgovornosti. Njihovi propusti su zbog njihovog polozaja utoliko
ozbiljniji.

Pre nego Sto razmotrimo negativne karakteristike opisane u tom poglavlju,
potrebno je da uo¢imo da nisu svi fariseji bili tako zli kao oni 0 kojima se ovde
govori. Sami fariseji su osudivali svoje manje odgovorne saradnike, delimi¢no
na isti nacin kao Isus njih sada.

Drugo Sto treba da shvatimo u ovom tekstu, hriS¢anske vode i obicni ver-
nici, ili “laici”, ¢esto oponaSaju karakteristike fariseja. Fariseji su bili istorijska
stranka u judaizmu, ali njihov duh ima svoj koren u ljudskoj prirodi. HriS¢ani
zato treba da Citaju kritiku u 23. glavi, imajuéi same sebe na umu, a i zato da bi
stekli informacije o Jevrejima koji su ziveli u Isusovo vreme.

Prva farisejska karakteristika koja se pominje u stihovima od 1 do 12 kaze
da “govore a ne Cine” (3. stih). Drugo, ne Zele da sprovedu u sopstvenim Ziv-
otima ono Sto propisuju za druge (4. stih). Treée, mnogo im je stalo do dimen-
zija razmetanja u svojim verskim aktivnostima (5. stih). Cetvrto, uZivaju u titu-
lama koje znace poStovanje, u izrazima poStovanja od drugih ljudi (stihovi od 6-
10). | peto, pogresno shvataju znacenje sluzenja, ne uvidajuci da ih ono poziva
na mesto Zrtvene sluzbe, a ne na mesta na kojima se javno istiCe njihov
poloZaj (stihovi 11, 12).

Drugi odsek u 23. glavi nalazi se u delu teksta od 13. do 32. stiha i napisan
je u drugom licu. Osude u ovom delu su oznacene u vidu sedam “teSko
vama...”. Druga karakteristika ovog odseka je Sto su knjizevnici i fariseji pet
puta nazvani “slepima” i Sest puta “licemerima” (onima koji se pretvaraju). |
ponovo, da se ne bismo preterano kritiCki postavili prema starim Jevrejima,
potrebno je da uvidimo da njihovi nedostaci imaju tendenciju da postanu
zaraza medu onima kojima se svida da “glume crkvu” — i propovednicima
(sveStenicima) i obi€nim vernicima. Veoma je velika razlika izmedu “glumljenja
crkve” i Zivljenja u praksi Isusove religije.

Sli€no gornjih pet karakteristika, od 1. do 12. stiha, i sedam “teSko vama”
viSe su nego poznati, poznati da bismo ih posmatrali kao apstrakcije. Oni
opisuju opste ljudske osobine. Prva karakteristika iz te druge grupe je neu-



T

laZenje u carstvo, uz istovremeno spre€avanje drugih da udu (13. stih). To
spreCavanje moze da se dogodi obeshrabrivanjem, odvracanjem drugih tako
Sto bismo igrali ulogu licemera, izopadivali nauku Pisma ili Ziveli Zivotom bez
ljubavi. Nazalost, nije potrebno mnogo vestine ili angazovanja da bi neko
postao kamen spoticanja drugim ljudima.

Drugo “teSko vama” se bavi onim samopozrtvovnim tipovima li€nosti koji
¢ine sve u svojoj moci da obrate ljude u svoju legalisti¢ku filozofiju. Posledica je
da su takvi “obracéenici” nesrecniji nego u vreme pre susreta s izopacenim po-
gledom na religiju svojih misionara (15. stih).

Trec¢e “teSko vama” bavi se pogreSnom upotrebom zakletvi i legalisti¢kih
dokaza, argumenata u vezi s tim zakletvama (stihovi od 16 do 22). Cetvrto zlo
se bavi izopacenim osecanjem vrednosti (stihovi 23, 24). Upravo oni ljudi koji
su tako brizljivi u malim stvarima religije, u potpunosti padaju po pitanju pri-
mene vrste ljubavi i pravde koji se nalaze u sredistu i zakona (vidi 22,37-40) i
prave religije (vidi 5,17-48; 25,31-46). Isus ih uporeduje s ljudima koji do te
mere odlaze u krajnosti, da “oceduju” komarca, a bez razmisljanja gutaju na-
jvec¢u necistu zivotinju na Bliskom istoku.

Peto i Sesto su zla koja se nadovezuju na Cetvrto i bave se neuspesSnim
razlikovanjem izmedu spoljasnje korektnosti i unutrasnje Cistote (stihovi od 25-
28). Pouka je jasna, da je Cistota unutrasnjeg Zivota, a ne spoljaSnja uko-
¢enost, zapravo sustina prave religije. U stvarnosti je spoljasnje bez onoga Sto
je unutra samo smrtna obmana.

Poslednje zlo udara direktno na instituciju “Cuvanja spomenika” najveceg
dela organizovane religije. lako knjizevnici i fariseji zamisljaju da su naslednici
proroka zato Sto su sazidali grobnice u znak sec¢anja na njih, Isus im porucuje
da oni zapravo imaju deo duha onih koji su ubijali stare proroke (stihovi od 29-
32). Konacno, nisu li, baS u tom vremenu, oni ti koji planiraju Njega da ubiju?
Najveci spomenik pravoj religiji nije proslavijanje velikih verskih praznika i
dogadaja, ili uglednih li¢nosti iz proSlosti, nego duh proroka koji Zivi u nasim
zivotima u sadasnjosti.

Zavrsni odsek 23. glave su stihovi od 33. do 39. U 33. stihu vidimo Isusa
koji preuzima reci Jovana Krstitelja iz 3,7 (“Porodi aspidini!”). Za ovim re€ima
ide osuda ljudskog suprotstavljanja BoZzjim vesnicima od vremena Avelja (1.
Mojsijeva 4,8) do Zarije, koji je ubijen zasipanjem kamenjem u dvoriStu hrama
(2. Dnevnika 24,20-22; Zaharija 1,1). Posto je 2. Dnevnika (koja piSe o Zarijinoj
smrti) poslednja knjiga u jevrejskoj Bibliji, a 1. Mojsijeva (koja piSe o Aveljevoj
smrti) prva, izraz “od Avelja do Zarije Isusov je “stenogram”, kratki opis za sve
starozavetne li¢nosti koje su bile pobijene za svoju veru. On kaze da je ta
muceniStva izazvao isti duh koji je pokretao knjizevnike i fariseje da se suprot-
stave Njemu.

Medutim, ovde nije sve osuda. U 23,37 nalazimo neke od Isusovih na-
jneznijih reci upucenih svojim sunarodnicima Jevrejima. On Zeli da ih zastiti na
nacin kao Sto radi kvocka kad se pojavi opasnost. Iz ovog teksta dobijamo
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utisak da c¢ak i svoje ukore Isus upucuje s ljubavlju. Dvadesettrecu glavu
mozemo posmatrati kao ilustraciju “tvrde ljubavi’, one koja koristi o¢ajnicke
metode u pokuSaju da se probije do onih kojima je usmerena pre nego Sto
bude kasno.

Jedna od velikih tragedija priCe Jevandelja je u tome Sto Hristos nije uspeo
da prodre do jevrejskih voda svoga vremena. Dvadeset treca glava se
zavrSava objavom opustoSenja jevrejske “kuée” i nagoveStajem Drugog do-
laska (stihovi 38, 39). Ovi nagovestaji sluze kao uvod u teme iz 24. i 25. glave.

® Primena Redi
Matej, poglavlja 21-23

1. Kako stojim sa dono$enjem rodova? Sta mogu dana  vedem $to me
€ini druga ¢ijim od jalove smokve? Na koji na ¢&in bih mogao postati
plodniji u svom hri§ éanskom Zivljenju?

2. Koji od dvojice sinova u najve €oj meri karakteriSe moj odnos s
Bogom? U €emu sam sli éan sinu koji je pristao da radi, ali nije radio?

U €emu sam sli €éan drugom sinu?

3. Kakav je moj odnos prema doma ¢€inu i prema Caru? Kako bi taj
odnos mogao da se poboljsa?
4. Sta mogu re éi o svom odnosu prema “ éesaru’? Jesam li uvek

poSten u davanju poreza “ ¢€esaru™? Kako stoji s onim Sto dugujem
Bogu? U kom smislu sam zadovoljan izvrSavanjem svoj e duznosti i
jednom i drugome? Kako bih to mogao popraviti?

5. Ako bih mogao da napiSem samo dva pasusa kojima bih rezimirao
svoju prakti énu primenu dve najve ¢€e zapovesti, Sta je ono najvaznije
Sto bih mogao da kazem?

® |strazivanje Redi

1. Uz pomo ¢ analiti €ke konkordancije istrazi ideju svadbene sve ¢a-
nosti (wedding, marriage) u Novom zavetu. Sta se iz tog prou éavanja
mozZe saznati o nebeskom carstvu? Prou €i komentare glavnih tek-
stova 0 nebeskoj svadbenoj sve €anostiiz SDA Bible CommentaryOpiSi
kako to dodatno istrazivanje dopunjuje nasSa saznanj a o toj temi.

2. Ljubav nije samo temelj zakona, nego i veoma vaz natema u celom
Matejevom Jevan delju. Uz pomo ¢ analiti €ke konkordancije potraZi
sve citate u kojima Matej koristi re € ljubav (love). Potom se posluzi
sistemom koji postoji u tvojoj konkordanciji za nal azenje gr ke re€i u
osnovu svakog pojavijivanja re ¢&i ljubav. Potom, rezimiraj svoje
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zaklju €ke po pitanju Matejeve primene re ¢i ljubav, koje poti éu od re €i
agape, agapao agapetos

® Za dalje prouCavanje Reci

1. Radi opSteg uvida u materiju, vidi EGV, COL, 272-319; EGV, DA,
601-620.

2. Korisnu raspravu na temu zna ¢&enja re €i ljubav u Bibliji, vidi L.
Morris, Testaments of Love

3. Informativhu raspravu o Isusovom trijumfalnom ul asku i
¢iS¢éenju hrama, na ¢éi ¢e$ kod J. B. Green i S. McKnight, eds., Dic-
tionary of Jesus and the Gospel3]17-821, 854-859.
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JEDANAESTO POGLAVLJE

PONOVNI DOLAZAK CARA | DOLAZAK
CARSTVA

Matej, 24. i 25. glava

Dvadeset prvo i 23. poglavlje Mateja obradila swdsv trijumfalni
ulazak u Jerusalim i kulminaciju Njegove verbalrnitké s jevrejskim vo-
dama. Poglavlja od 26 do 28 nastavljaju narativuavgre o izdaji, smrti i
vaskrsenju Isusa Hrista. “Udenut” nifa ova dva narativha odseka nalazi se
Isusov peti i zavrSni “nastavni” govor u 24. i 28lavi. Ta poglavlja se kon-
centriSu na Njegov drugi dolazak i sud.

lako je nebesko carstvo, u odemom smislu, doSlo u vreme Isusovog
prvog dolaska, ono u to vreme nije bilo ostvarendkthja, u svojoj punini.
Punina carstva ¢ekuje Drugi dolazak na kraju istorije Zemlje. Zgasus i
ucio svoje denike kako da se mole: “Da de carstvo Tvoje” (6,10). Ono je
doslo, ali jos ne u svojoj punini.

U mefuvremenu su hri&ni postali grafani dva carstva. Oni pripadaju i
jednom od carstava ovoga sveta | nebeskom carptypadaju i u sadasnje
doba i u ono budte, koje dolazi. Ali ovo sadaSnje doba i sadasrgt snvsu
njihov krajnji cilj. HriS¢ani ocekuju kraj sadasnjeg sveta i sadasnjeg doba. U
24. 1 25. glavi Mateja izloZeno je Isusovo najopi& ucenje o temi posletka.

Dvadesetetvrta glava se bavi Isusovim odgovorom na pitamgnika u
vezi s razorenjem Jerusalima i posletkom vremenat(8). Zatim sledi pet
prica koje se bave pripremljenag za carstvo. Pde iz 25. glave — o devo-
jkama, talantima i ovcama i jarcima — ubrajaju sedm Isusove na-
jpoznatije pree.

® Ulazenje u Re€

Matej 24,1-41
Pro¢itaj odjednom 24. i 25. glavu, kako bi osetio jedin  stvenost celine
Isusovog govora o Drugom dolasku. Posle toga dva pu ta pro €itaj tekst iz
24,1-41 i prou €i slede éa pitanja i vezbe. BeleZnicu za Mateja drzi pored
sebe, da u nju mozes da upiseS neku misao.



=

Kakva precizna pitanja postavljaju u  €enici u 24,3? Navedi ih u svo-
joj beleznici za Mateja. Na koji na €in se ovo njihovo interesovanje do-
vodi u vezu s 23. glavom?

2. Mozes li jasno da prepoznas Isusove odgovore na razli éita pitanja?
Koji znaci ukazuju na pad Jerusalima? Koji upu  €uju na Drugi dolazak?
Koji od njih se odnose na oba doga daja? Smatras li da su odgovori na
ta pitanja nedovoljno jasni? Ako je odgovor potvrda n, objasni zasto bi,
po tvom misljenju, Isus dao nedovoljno jasan odgovo r.

3. Da li je Isus govorio da je posledak sveta blizu , na pragu, u odnosu
na svoje vreme ili na neko udaljenije vreme u budu  énosti? Na €ini
spisak tekstova za oba stava. (Pri  €ée u 24,42 — 25,46 tako de pruZaju in-
formacije za davanje odgovora na ovo pitanje.)

4. Navedi sve “znake” vremena koje nalazi§ u ovoj g lavi. Sta zna ée
stihovi 6 i 8 u kontekstu znakova? Jesu li ve  ¢€ina znakova jedinstveni
dogadaiji u istoriji, ili se ponovo doga daju u svakoj generaciji? Ako se
ponovo doga daju, kako se mogu smatrati znacima? lzgleda da post  oje
dva ili tri znaka koji mogu biti doga  daji koji se zbivaju samo jednom.
Navedi ih zajedno s citatima u marginama koji se od  nose na njih.

5. Pogledaj i na €ini pore denje poruka iz 24,32.33 i 24,36-41. Mogu li se
usaglasiti zna €enja ta dva teksta? Ako mogu, kako?

6. Navedi pouke u vezi s Drugim dolaskom koje mozem o steéi iz dela
teksta u 24,1-41.

® |strazivanje Reci
Pad Jerusalima i ponovni dolazak Cara

U 24,1 vidimo Isusa kako posledniji put odlazi iz hrama. U 23,38 On je jevre-
jskim vodama rekao da ¢e im se ostaviti njihova kuca pusta, a u 24,2 On
zaprepasScuje ucCenike kada im krajnje snaznim reCima saopStava da ce
ogromni hram, jedno od arhitektonskih ¢uda starog sveta, biti potpuno unisten.

Ucenici kasnije traZze od Isusa da Sire objasni ono 5to je rekao. U 3. stihu
postavljaju tri pitanja: (1) Kada ¢e hram biti razoren? (2) Kakav ¢e biti znak
Njegovog ponovnog dolaska i (3) Kakav ¢e biti znak posletka veka?

OCcito je da su ucenici o razorenju hrama, posletku veka i Drugom dolasku
razmiSljali kao o jednom jedinom dogadaju. Za njih je hram bio srediSte zemal-
jskog postojanja. Oni nisu bili u stanju da razmisljaju o svetu u kojem nema
velikog jerusalimskog hrama. Vreme je u svakom slucaju demantovalo njihovo
shvatanje da ¢e se svi ti dogadaji zbiti u isto vreme, ali to njima u to vreme nije
bilo razumljivo.

Medutim, Isus ne smatra da treba da ispravi njihovo pogreSno shvatanje
stvari. U Njegovom odgovoru se ta dva dogadaja i znaci koji ih najavljuju do te
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mere mesaju, da je prakticno nemoguce sve to razmrsiti i razdvojiti. Proizvod
toga je poglavlje za koje se pokazalo da ga je veoma tesko tumaciti, bar koliko
se ti¢e njegovih pojedinosti. Autor D. A. Karson je istakao da je “malo poglavlja
Biblije koja su izazvala toliko neslaganja medu interpretatorima, kao 24. glava
Mateja” (Carson, 488). Problemi tumacenja imaju dublji koren nego Sto su
samo neslaganja oko teologija Drugog dolaska. Oni kao da su ugradeni u
samu strukturu poglavlja, odnosno, kao da su hotimi¢nog karaktera. |, razume
se, ta misao nas vodi u pitanje — zasto bi nam Isus, najveci Ucitelj, izneo jednu
ovakvu “iskrivljenu pouku”.

Izgleda da za ovu Njegovu strategiju postoje odlicni razlozi. Najistaknutiji
medu njima je da se u tom govoru Isus toliko ne trudi da nam saopsti kadace
do¢i posledak, koliko da trgne, prene svoje sluSaoce mislju da — nadajuci se
kraju — moraju da zive u stanju permanentnogeldvanja Taj cilj postaje jasniji
kako se 24. glava priblizava svom zavrSetku i prelazi u deo saveta o strazenju i
spremnosti. VeliCanstvene parabole iz 25. glave nastavljaju da nam utiskuju u
srce pouke vernog Cekanja i odgovornosti rada dok, kao Hristovi sledbenici,
ocCekujemo kraj vremena.

Drugi razlog za ovakvu Isusovu ne sasvim preciznu strategiju poucavanja je
u tome Sto samo odsustvo preciznosti navodi Citaoce da uvek iznova razmisl-
jaju o Njegovoj nauci o Drugom dolasku, nastojeci da proniknu u ono Sto On
ima na umu. Ta Njegova tehnika poucavanja je u nekim aspektima slicha
nacinu na koji je koristio price u 13. glavi. Tamo je izrazio da radije uci u pri-
¢ama nego direktnim govorom, posto je takvo poucavanje navelo one koji su
istinski zainteresovani da se muce s kona¢nim znacenjem onoga Sto je On
rekao, boreci se da to prihvate i usvoje kao svoje misljenje (stihovi od 10-15).
Tako se, izgleda, dogada i u 24. glavi. Odsustvo preciznosti u nekima od Nje-
govih iskaza navelo je Citaoce da se bore sa znacenjem sadrzaja teme. Posle-
dica toga je nastanak trajne svesti o Drugom dolasku i neprekinuto interes-
ovanje za Drugi dolazak. Takva tehnika je pomogla ljudima da se identifikuju u
centralnoj misli poglavlja — straZiti i biti spreman, zato Sto zaista ne znaju ¢as
ponovnog dolaska svoga Ucitelja.

Uloga znakova

U Mateju se Cesto iznosi zahtev da Isus ucini neki cudotvoran znak. U pre-
thodnim poglavljima zahtev su uvek upucivale jevrejske vode (12,38.39;
16,1.4), ali je Isus odbio da ucini ijedan od njih, s izuzetkom znaka proroka
Jone, koji je, pre svog “vaskrsenja’, proveo tri dana sahranjen u ribi (12,39;
16,4).

Medutim, u 24. glavi u€enici kona¢no traZze od Isusa znak. Ho¢e da znaju
znak razorenja Jerusalima, Drugog dolaska i posletka sveta (3. stih). Isus im
tom prilikom daje dug spisak znakova, koji po€inje u 5. stihu. Njegovim spiskom
obuhvaceni su lazni hristosi, ratovi i glasovi o ratovima, ustajanje naroda na
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narod, gladi, pomori i zemljotresi (stihovi od 5-8).

Ovi znaci nam, nazalost, ne daju mnogo specificnih informacija o posletku
sveta. Konacno, uvek je bilo laznih mesija, zemljotresa, gladi i ratova. Kako da
shvatimo te znake, posebno u svetlu ¢esto previdanog iskaza u stihovima 6 i
8? Sesti stih kaze da takvi znakovi ne treba da nas uplade. Oni spadaju u pri-
rodne pojave, “ali nije joS tada posledak”. Drugim rec€ima, ti znaci porucuju da
se kraj priblizava, ali oni nisu stvarni, konkretni znaci samogkraja. Ta misao je
potkrepljena u 8. stihu, koji kaZze da su “svi ti [znaci] — pocetak stradanja [poro-
dajnih bolova]”.

Izgleda nam prema tome, da su svi ti znaci, kao i vecina drugih u ovoj glavi,
sliéni znaku duge, koji je Bog dao Noju kao podsecéanje na Njegov zavet posle
Potopa. Tako bi se Noje, svakom prilikom kada vidi dugu, setio vernosti Boga
koji je obecao da Zemlju nikada ne¢e ponovo unistiti potopom. Bio je to znak
da je Bog veran svom obecanju (1. Mojsijeva 9,12-16).

Tako mozemo gledati i na ratove, gladi i zemljotrese. Svaki od njih je pod-
sec¢anje na Cinjenicu da je planeta Zemlja bolesna, znak da verni Bog, koji drzi
Svoj zavet, joS nije zavrSio plan spasenja. Svaki od tih znakova je obecanje da
¢e Hristos ponovo doci da bi zavrSio delo spasavanja “svog naroda od greha
njihovih” (1,21). Isto se moze reci i za veéinu drugih znakova iz 24. glave —
progonstvo, lazni proroci, izdaje, hladenje ljubavi (stihovi od 9-13), pomracenje
Meseca i Sunca (mrac¢ni dani) i padanje zvezda (29. stih). Svaka zvezda koja
padne, svako pomracenje, svaka izdaja poverenja — znak su da ¢e Hristos
ponovo dodi, zato 5to Njegovo delo joS nije gotovo.

Medutim, pazljivim Citanjem teksta, vidimo da je najmanje tri znaka iz 24.
glave znatno preciznije u svojoj vezi s Drugim dolaskom. Prvi se nalazi u 14.
stihu, gde stoji: “I propovedi¢e se ovo jevandelje o carstvu po svemu svetu za
svedocanstvo svim narodima. | tada ¢e doci posledak.” Ovo je nekolicini Galile-
jaca, koji su to prvi put ¢uli, moralo da zazvuc€i kao nemoguc izazov. Ipak,
hriS¢anska crkva se brzo Sirila po celom Rimskom carstvu i izvan njega. Zatim,
posle nastanka modernih misija pre dve stotine godina, hris¢anstvo je od svih
vera postalo ona s najizraZzenijom orijentacijom na Sirenje. Ono je zahvatilo i
najudaljenije krajeve Zemlje. Pa, ipak misionarski zadatak hriS¢anstva joS nije
zavrSen. Autor R.H. Mauns je izgleda u pravu kada kaze da “tek kada crkva
zavrSi svoju misiju evangeliziranja celoga sveta, paruzija [Drugi dolazak] se
viSe nece odlagati” (Mounce, 231).

Drugi konkretni znak posletka nalazimo u 27. stihu: “Jer kao $to munja
izlazi od istoka i pokazuje se do zapada, takav Ce biti dolazak Sina Covecjega.”
Taj znak, razume se, nece znaciti da je posledak blizu, nego ¢e to biti znak da
je posledak — u toku.

Jedini znak koji se i stvarno naziva znakom u 24. glavi nalazi se u 30. i 31.
stihu — “znak Sina Covecjega” na nebu. Ni ovom prilikom to nije znak blizine
Isusovog dolaska, zato Sto ¢e se dogoditi onda kada Isus dode na oblacima “sa
silom i slavom velikom”, pra¢en andelima “s velikim glasom trubnim”, vaskrsen-
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jem mrtvih i vaznesenjem Zzivih vernika (vidi takode 1. Solunjanima 4,16.17; 1.
Korin¢anima 15,51-54).

Tako imamo da je zamisao 24. glave, oc€ito, da stvarniznaci nisu znaci bliz-
ine, nego znaci dolaska. Manje precizni znaci treba da ohrabre vernike da
straze, Cekaju i rade.

Znak Jerusalima

Napomenucemo da se u 24. glavi nalazi joS jedan znak velike preciznosti
— znak razorenja Jerusalima i hrama, nad kojim ¢e sud biti predslika suda nad
svetom i razorenja sveta prilikom Drugog dolaska.

Isus je prorekao da ¢e razorenje hrama biti potpuno — “nece ostati ovde ni
kamen na kamenu” (2. stih). Josif Flavije, jevrejski istoriCar koji je Ziveo u
vreme razorenja Jerusalima, opisuje gotovo nezamislive nevolje tokom
poslednjih Sest meseci opsade grada. Ne samo Sto piSe da je tada umrlo viSe
od jednog miliona Jevreja, nego da je i zarobljeno gotovo sto hiljada vise ljudi.
Glad je bila tako strasna, da je zapisano da je jedna majka ubila, ispekla i po-
jela sopstveno dete (Josephus, Wars, 6,3.4; vidi takode Matej 24,21). Rimski
vojskovoda Tit je na kraju zapovedio da se celi grad potpuno sravni sa
zemljom, uklju€ujuci i hramski kompleks, ¢ime je doSlo do ispunjenja Hristovog
proroCanstva iz 2. stiha.

Medutim, vernici-hriS¢ani nisu podneli istu sudbinu kao Jevreji koji su odba-
cili Isusa kao Mesiju. Hris¢ani su imali Hristova uputstva koja danas nalazimo u
24. glavi Mateja. Tekst u stihovima od 15 do 22 je, kako vidimo, posebno ok-
renut padu Jerusalima i daje uputstva hriS¢anima Sta treba da rade kad bude
trebalo da beze.

HriS¢ani u Jerusalimu ne samo Sto su, opstim znakom ratova i glasova o ra-
tovima, bili upozoreni na predstoje¢e nevolje u okviru razorenja Jerusalima,
nego su imali i posebna uputstva da, kada vide da “mrzost opuSéenja [koja
uzrokuje pustoSenje]”, o kojoj govori prorok Danilo [9,27], “... stoji ha mestu
svetome ... tada koji budu u Judeji neka beze u gore” (stihovi 15, 16). Lukina
verzija ovog teksta Cini da nam znacenje postane jasnije: “Kad vidite da Jeru-
salim opkoli vojska onda znajte da se priblizilo vreme da opusti. Tada koji budu
u Judeji neka beZe u gore, i koji budu u gradu neka izlaze napolje; i koji su na
polju neka ne ulaze u njega: jer su ovo dani osvete, da se izvrSi sve Sto je
napisano” (Luka 21,20-22).

Tok dogadaja omogucio je hriS¢anima da posluSaju Isusove opomene. Av-
gusta 66. godine n.e. Jerusalim je napao Cestijus (rimski legat u Siriji), da bi se
zatim povukao iz nepoznatog razloga, iako mu je pobeda bila nadohvat ruke.
Potom je, 67. i 68. godine Vespazijan pokorio Galileju i Judeju, ali je opsadu
Jerusalima odlagao zbog smrti imperatora Nerona. Jerusalim je stavljen pod
opsadu tek u prolece i leto 70. godine n.e. i razoren pod zapovedniStvom Ve-
spazijanovog sina Tita. Negde u intervalu izmedu nevolje iz 66. godine i ra-
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zorenja iz 70. godine n.e., kaze nam Euzebije (263-339. godine n.e.) da je
“vernicima jerusalimske crkve, tajnom porukom jednog proroka, prenetom ta-
mosnjim poverljivim li¢nostima, bilo zapovedeno da napuste grad pre nego Sto
su pocele ozbiljne ratne operacije i da se smeste u gradu Pela u pokrajini
Pereji. Oni koji su verovali u Hrista iselili su se iz Jerusalima u Pelu” (Eusebius,
Ecclesiastical History3.5.3).

Tako su hriS¢ani, poStujuci Hristovo upozorenje iz 24. glave i upozorenje
neimenovanog proroka koga pominje Euzebije, izbegli iz grada i bili poStedeni
nevolja razaranja. | to razaranje i izbavljenje hris¢ana od te katastrofe bili su
znaci od velikog znacaja, kada imamo u vidu Drugi Isusov dolazak i posledak
sveta. Oni u kontekstu 24. glave imaju ulogu garanta konacnog uniStenja
greSnog sveta i kona¢nog spasenja onih koji veruju u Isusa. Elen Vajt to veoma
lepo rezimira, piSuci da ¢e “Spasiteljevo proroanstvo o pohodenju sudova na
Jerusalim imati i drugo ispunjenje, kojega je to straSno opustoSenje bilo samo
bleda senka. U sudbini izabranoga grada moZzemo da posmatramo sudbinu
sveta koji je odbacio Bozju milost. ... Ali toga dana ¢e, kao i u vreme razorenja
Jerusalima, biti izbavljen Bozji narod” (EGV, GC, 36, 37).

U stihovima od 32 do 36 Isus nam daje dve velike istine o tome kako ce
ljudi znati za Drugi dolazak. Prva je pouka o smokvi — jednom od malobrojnih
vrsta drveta u Palestini prvog veka koja su tokom zime ostajala bez liS¢a. Na
isti na¢in kao Sto pojavljivanje mladog liS¢a na smokvi nagovestava blizinu
prolec¢a, i pazljivi hriS¢ani mogu da kazu kada je Hristov dolazak “blizu kod
vrata® (33. stih). S druge strane, oni nikada nec¢e znati tacno vreme tog dolaska
(36. stih).

Isus zatim daje primer Noja. Ljudi “jedahu i pijahu, Zenjahu se i udavahu do
onoga dana kad Noje ude u kov€eg”. Sli€no ¢e se dogoditi prilikom dolaska
Sina ¢ovecjeg (stihovi od 37-39). Vecdina tumacenja tog teksta podrazumeva da
¢e znak Noja biti velika zlo¢a u svetu, ali to moZzda nije tacno.

Tumacenje koje pominje veliko bezakonje vraca nas na tekst u 1. Mojsijevoj
6,5, koji kaze da je u Nojevo vreme Gospod video “da je nevaljalstvo ljudsko
veliko na Zemlji, i da su sve misli srca njihova svagda samo zle”. Medutim,
treba da zapazimo da reci iz 1. Mojsijeve 6,5 nastaju iz Bozje perspektive.
Tekst u Mateju 24,37-39 moze se Citati i s ljudskog ugla posmatranja. Gledano
s te tacke, tekst jednostavno kaze da Ce se zivot pred kraj vremena odvijati na
uobi¢ajen nacin u oCima vecine ljudi. Kona¢no, jedenje, pijenje i stupanje u
brak jesu normalne aktivnosti. Neoubi¢ajenima ih ¢ine jedino preterivanja iz
Nojevog vremena i ona koja se podrazumevaju neposredno pred Drugi
dolazak. Ali vecina ljudi, uklju€ujuéi ljude u crkvama, nesumnjivo ¢e misliti na to
kako je Zivot normalan, neposredno pre Drugog dolaska, a ne na njegovu ab-
normalnost. Ljudima ce izgledati da se Zivot odvija kao Sto je uobi¢ajeno, sve
do velikog iznenadenja u trenutku Drugog Hristovog dolaska.

To tumacenje se lepo povezuje s tekstovima koji Drugi dolazak uporeduju s
dolaskom lupeZza (vidi, na primer, 1. Solunjanima 5,2). Ono je ujedno u skladu
sa stihovima 40 i 41, koji upucuju na iznenadni karakter razdvajanja spasenih i
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izgubljenih.

Podlogu za svoje u€enje o tajnom vaznesenju u susret Hristu neki nalaze u
stihovima 40 i 41, ali kontekst ne upucuje ni na Sta Sto bi bilo tajnog karaktera.
Hristov dolazak cCe videti i €uti svi, kada se budu spustili On i Njegovi andeli,
koji ¢e trubiti u trube (stihovi 30, 31, 27). U to vreme Ce sveti biti uzeti na susret
Hristu u atmosferi (1. Solunjanima 4,16.17), dok ¢e zli biti uniSteni svetloS¢u
Njegovog dolaska (2. Solunjanima 2,8). Podizanje na susret s Hristom
dogodice se, ali ono nece biti tajno.

Poruka teksta u 24,37-41 je apsolutna sigurnost i iznenadni karakter
Drugog dolaska. Ni sveti ni zli greSnici ne mogu da predskazu tacan trenutak
toga dogadaja. | jedni i drugi su do odredenog stepena iznenadeni vremenom
dogadanja dolaska, ali je kod pravih vernika bar poviSen stepen svesnosti o
dolasku zahvaljuci Isusovim poukama o znacima. Medutim, njihova stalna pot-
reba je straZenje i spremnost. To je poruka pet pri¢a koje nalazimo od 24,42 do
25,46.

Pre nego Sto se okrenemo tim priCama, trebalo bi da rezimiramo pouke
koje se mogu izvuci iz dela teksta u stihovima od 1 do 41. Autor Majkl Grin
(232, 233) je rezimirao pouke iz 24. glave na vrlo koristan nacin. Kako on
napominje, prvo je, da ¢e Hristov ponovni dolazak biti koliko li¢an toliko i sigu-
ran.

Drugo istorija se krece jednim sigurnim pravcem. Ona nije besmislena,
nasumicna, ne bavi se onim Sto je samo spolja, niti predstavlja neki beskrajni
ciklus. “Bi¢e to stvaran kraj, na isti nac¢in kao Sto je bio i stvaran pocetak. Na
kraju ¢emo sresti nikoga drugoga, do Isusa Hrista.”

Treée, Hristov ponovni dolazak upucuje na pobedu dobra nad zlom; po-
bedu Bozje namere i plana nad ljudskom i kosmickom pobunom.

Cetvrto, povratak znaéi obnavljanje. Nastaée novo stvaranje, “novo nebo i
nova Zemlja, gde pravda Zivi” (vidi 2. Petrova 3,11-13; Otkrivenje 21,1-5).

Peto, Isusov ponovni dolazak upucuje na sud i razdvajanje. Neki ¢e biti
uzeti, a neki ostavljeni (stihovi 40, 41). To Ce biti trenutak kada ce tajne misli
srca i najskriveniji karakter postati poznati svima.

Sesto, Hristov ponovni dolazak ¢e imati karakter odluke. Ozna¢avajuci kraj
sveta, on ¢e znaciti poCetak punine carstva. Vreme pokajanja i menjanja zau-
vek ¢e pripasti proslosti.

Sedmo, ponovni dolazak ¢e, kao munja na nebu, biti iznenadan i neocCe-
kivan (27. stih). “Doci Ce iz vedra neba na svet koji niSta ne sluti.”

Poslednje, Isusov ponovni dolazak ¢e se dogoditi u vreme koje ¢Ce znati
samo Bog Otac (36. stih). To vreme ne znaju propovednici, a nisu ga znali ni
ucenici. Cak ni Isus, u svom utelovljenom stanju nije znao to vreme. Bog u
svojoj mudrosti zna kada ¢e biti najbolji trenutak za zavrSetak zemaljske is-
torije. U meduvremenu, hriS¢ani treba da budu verni uprkos nevoljama (13.
stih); treba da straze, u oc€ekivanju ponovnog dolaska svoga Spasitelja (42.
stih).
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Prelazimo na temu straZzenja. Kako treba da Zive hriS¢ani u svetlosti Isuso-
vog sigurnog ponovnog dolaska?

® |strazivanje Reci

Matej 24,42 — 25,46
Tekst od 24,42 do 25,46 pro ¢itaj dva puta. Potom uradi slede ¢e vezbe.

1. Ovaj odsek se sastoji od pet pri €a. Prvu nalazimo u 24,42-44. Pouku,
odnosno, pouke u toj pri  €i rezimiraj u nekoliko re ¢enica. Potom opiSi
odnos pri €e prema tekstu u 24,1-42.

2. U stihovima od 45 do 51 nalazimo drugu pri  €u. Sliéna je prvoj, ali do-
daje nekoliko detalja za bolje razumevanje. Navedi nove elemente koje
dodaje ova pri €a.

3. Trecéa pri€a je pri¢a o deset devojaka (25,1-13). Nabroj pouke koje se
mogu nau €iti iz nje.

4. Cetvrta je pri éa o talantima (25,14-30). U izno$enju ove pri  ée dodaje se
nekoliko elemenata kojih nema u pri € o devojkama. Navedi te ele-
mente i objasni kako nam oni pomazu da znamo kako s e treba po-
naSati u o ¢ekivanju Isusovog dolaska.

5. Pri€éa o ovcama i jarcima (25,31-46) na mnogo na ¢€ina se moze prikazati
kao kulminacija celokupnog niza doga daja u tekstu iz 24. i 25. glave. U
kom smislu je ona kulminacija?  Cime ona doprinosi nasem razume-
vanju zapo ¢etog u prve cetiri pri ¢e? Kakav je temelj suda u toj pri  ¢i?
Kakva je veza tog temelja s verom i spasenjem samo milosr dem,
blagoda ¢u?

® Ulazenje u Reé€
Strazenje u iS ¢ekivanju Cara koji dolazi

Sa 24. stihom dolazimo na prakti¢ni ishod onoga Sto se dogadalo pre 24.
glave. Ako, osim Oca, niko ne zna Cas dolaska (36. stih), onda je duZnost
hriS¢ana da “straze”, zato Sto ne znaju u koji ¢e €as doci njihov Gospod (42.
stih).

U 43. stihu, zatim, Isus iznosi kratku pri€u i trazi od svojih sledbenika da
budu u neprekidnom stanju iSCekivanja. Treba da budu u iS¢ekivanju kao do-
macin koji ocekuje da mu neko provali u kucu. Poruka ove kratke price je da
moramo neprekidno straziti i biti spremni za ponovni dolazak Gospoda. Ko-
nacno, “u koji ¢as ne mislite; doc¢i ¢e Sin Covedji” (44. stih). Uzimaju¢i u obzir
istoriju, vreme kada se Hristov dolazak najmanje oCekuje je danas.
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Barkli pri¢a pri€u o tri davola-“pocetnika” koji su dolazili na Zemlju da zavrSe
svoje Skolovanje. Svako od njih je sotoni izneo svoj plan za nanoSenje propasti
CovecCanstvu. Prvi je predlozio da treba reéi ljudima da Bog ne postoji. Sotona
je odgovorio da to nece prevariti mnogo ljudi, posto vecina imaju sveprozima-
ju¢e osecanje da On postoji. Drugi je rekao da ¢e objaviti da nema pakla. So-
tona je odbacio i tu taktiku, poSto vecina ljudi osecaju da ¢e greh i greSnici
primiti ono Sto im pravedno pripada. “Treéi je rekao: 'Reéi ¢u ljudima da ne
treba da se zure.’ ’Idi’, rekao je sotona, 'pa ¢eS ih upropastiti na hiljade™ (Bar-
clay, 2:350, 351).

Najopasnija zabluda je da ¢e vreme teci unedogled. Re¢ sutra moze biti
opasha. Isus nas u prvoj od svojih pet pria o strazenju i spremnosti upozorava
bas protiv takvog stava.

Druga pri¢a (stihovi od 45-51) nastavlja temu neodloznosti i strazenja, ali uz
nekoliko dodatih nijansi. Ta pri€a iznosi ideju o hris¢anima koji imaju duznosti i
etiCke odgovornosti u vreme dok Cekaju i straze. Oni ne treba da ¢ekaju u len-
josti. Osim toga, povratak domacina se odlaze iz razloga o kojima sluge niSta
ne znaju.

Nazalost, odlaganje moze da povede u ruzno ponaSanje. PoSto su sluge
prepustene sebi, u nedefinisanoj situaciji, jedan od njih dopusta da mu se u prvi
plan probiju niZe strasti. PoCinje da “bije svoje drugare” i da Zivi razuzdanim
Zivotom, smatrajuci da ima mnogo vremena na raspolaganju.

Medutim, na ovom mestu dolazi do ponavljanja pouke iz prve pric¢e: “Doci
¢e gospodar toga sluge u dan kad se ne nada, i u ¢as kad ne misli” (50. stih).
Isus potom daje dodatnu pouku — kakva ¢e ponovo zavrsiti zakljuCkom Cetvrte
i pete price (25,30.46). Neverne sluge ¢e izgubiti svoju nebesku nagradu i,
umesto nje, primiti istu platu kao i neverni Jevreji (8,12), zli ljudi uopste
(13,42.50) i knjizevnici i fariseji (23,13.15.23.25.27.29). Tako imamo da je kon-
cept vernosti i vernog strazenja utisnut u misli na potpuniji na¢in nego u prvoj
prici.

Treca pri¢a (25,1-13) nosi u sebi temu ¢ekanja u iS€ekivanju sa bdenjem,
zapocCetu u prve dve price, ali se, ponovo, pojacava kompleksnost poruke.
Scena price je palestinska svadba — ceremonija koja je, kako je bilo karakter-
isti€no, bila razvu¢en dogadaj, koji je trajao sedmicu ili viSe dana. U njoj je
ucestvovalo celo mesto, a, za razliku od obi¢aja u zapadnom svetu, novoven-
¢ani par nije odlazio na svadbeno putovanje, nego su ostajali kod kuce i drzali
otvorenu Kucu.

lako je kulisa parabole o deset devojaka palestinska svadbena sve€anost,
da bismo izvukli sve glavne pouke iz price, nije neophodno razumeti sve
drevne svadbene obi¢aje. Medutim, od kljuénog znacaja je detalj da je Isus —
Zenik, kao i u 9,15. Samo po sebi je to hrabra tvrdnja, posto Stari zavet Boga
(a ne Mesiju) &esto opisuje kao Zenika, a lzrailja kao nevestu (vidi, na primer,
Isaija 54,4.5; Jeremija 2,2; Osija 1-3).

Izvan dolaska Zenika, fokus pri¢e je postavljen na deset devojaka i njihove
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ZiSke (2. stih). U stvari, primarni fokus price je zapravo na podeli medu devo-
jkama. Pet su opisane kao mudre, a pet kao “lude”. Razlika medu tim dvema
grupama definisana je pripremama koje su one obavile za dolazak Zenika. Sve
imaju ziske, ali samo polovina devojaka ima dovoljno ulja.

Zapazimo da su svih deset spolja hris¢anke, jer svih deset ocekuju dolazak
Zenika. Takode treba da zapazimo da svih deset polako savladava san i da su
zaspale (5. stih). Prema tome, u ovoj pri€i govorimo o vernicima i nevernicima,
iako sve govore da su vernici.

Glavna poenta u pric¢i je “da Zzenik odocni” (5. stih). To je razlog 5to sve de-
vojke spavaju. Zemaljske potrebe su i dalje aktivne i Zive, i u vreme dok Hris-
tovi sledbenici ¢ekaju Njegov ponovni dolazak. Niko ne moze da zivi u nepre-
kidnom stanju visoke opreznosti. Tema o “odocnelom” Hristovom ponovnom
dolasku ve¢ je pomenuta u 24,48, a pojavice se i tre¢i put, u 25,19. KasSnjenje
je, nema sumnje, vec¢ postajalo problem za neke vernike kad je Matej pisao
svoje Jevandelje u, po proceni, trecoj deceniji posle Isusovog vaznesenja.

Razlika izmedu mudrih i “ludih” vernika, kako smo gore napomenuli, nije u
tome da li spavaju. Svi oni spavaju. Ipak, nisu svi spremni za poziv. Neki su
svoju pripremu ostavili za poslednji minut, kada je ve¢ prekasno. Isus kaZze da
oni teSko pla¢aju za svoj propust. “ZatvoriSe se vrata” (25,10) i vreme njihove
probe je bilo zavrSeno (vidi takode Otkrivenje 22,10.11) i oni propusStaju veliku
“veCeru svadbe Jagnjetove”, koja se odrzava prilikom Drugog dolaska (stihovi
11, 12; vidi takode Otkrivenje 19,9).

Moralnu pouku pri¢e nalazimo u 13. stihu: “StraZite dakle, jer ne znate dana
ni ¢asa u koji ¢e Sin ¢ovecji doci.” Ta pouka je, razume se, ujedno bila i temel-
jni princip prve dve price u ovoj grupi pri¢a. Ali ova prica dodaje da ¢e pre Pa-
ruzije (Drugog dolaska) biti “dugo” odlaganje i da niko ne¢e moci da se osloni
na pripremljenost druge osobe. Na BozZjem sudu svako od nas stoji kao pojedi-
nac.

Treba da istaknemo da pri€a o devojkama ne govori o tome kako treba da
se pripremimo za dolazak Zenika. To ée biti tema poslednje dve priée u ovoj

grupi.

Raditi dok éekamo i strazimo

Prica o talantima (stihovi od 14-30), Sto joj je zajedniCko s tri prethodne
price, nastavlja stavljanje naglaska na spremnosti za UCiteljev ponovni dolazak.
Ipak, ona pokusava da odgovori na pitanje koje je jos otvoreno: Sta znadi biti
spreman?

Znacenje spremnosti je doprinos prie o talantima. Tok price je sasvim jed-
nostavan. Covek (Hristos) odlazi na put i svakome od svojih slugu daje talante.
Jednome daje pet, drugome dva, a poslednjem jedan talant.
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Prva dvojica ulazu svoje talante u posao i uve¢avaju ulog svog gospodara,
dok tre¢i samo zakopava svoj talant u zemlju, da bi ga saCuvao. Treba
napomenuti da u svetu starog doba zakopavanje novca nije bilo loSa ideja, ako
je neko Zeleo samo sigurnost. Jasno je, trebalo je da takav ¢ovek zapamti gde
je zakopao. Obic¢aj zakopavanja vrednosti posluzio je kao obi¢aj za priu o
sakrivenom blagu iz 13,44.

Medutim, gospodar je od onoga 5to je ulozio Zeleo viSe od sigurnosti: oCe-
kivao je da se talanti upotrebe za dobit. To postaje jasno kada se, “po dugom
vremenu” (zapazimo sli¢nost u ovom pogledu sa prethodne dve price — 24,48;
25,5), gospodar vraca i zahteva obracun da bi utvrdio vernost svojih slugu u
svom odsustvu (19. stih).

U prizoru suda koji sledi on nagraduje dvojicu slugu koji su u vreme njego-
vog odsustvovanja bili savesni u izvrSavanju onoga za Sta su bili odgovorni, a
kaZnjava onog koji nije ucinio niSta, iako je bio svestan da se od njega oce-
kivalo da postupi prema svojoj odgovornosti (24. stih). Neodgovorni sluga ne
samo Sto nije primio nagradu, hego mu je oduzeto i ono Sto je imao. Po misl-
jenju njegovog gospodara, on nije ispunio uslove za ulazak u carstsvo (stihovi
od 28-30).

Pouka je jasna. Biti spreman za Hristov ponovni dolazak ne znaci pasivno
Cekati na taj dogadaj. Naprotiv, spremnost podrazumeva odgovornu aktivnost
koja donosi rezultate za nebesko carstvo — rezultate koji se mogu videti i koje
Ucitelj moZe da pohvali.

Od ove price moZzemo da razumemo i to da Bog ne oCekuje od svakoga
iste rezultate. HriS¢ani se nalaze na razli€itim nivoima odgovornosti (15. stih).
Medutim, na sudu se ne meri koli¢ina necije odgovornosti, nego okolnost da li
je on (ili ona) upotrebio pun spektar sposobnosti koje mu je Bog dao. Ljudi nisu
jednaki po sposobnostima, ali mogu biti jednaki u angaZzovanju u svom poslu.
Bog ocekuje dobar profit od svog ulaganja u svakoga od nas.

Druga pouka iz pri€e o talantima je Sto se verni ljudi “ne nagraduju odli¢-
nom penzijom, nego joS vecom odgovornos¢éu” (Schweizer, 471). Veli€ina ute-
meljena na sluzbi (20,26-28) produZzi¢e se i u vecnosti. Ona je vecni princip
nebeskog carstva. Elen Vajt veoma lepo opisuje tu misao, govoreci da istinsko
vaspitanje “priprema ucCenika za radost sluzbe u ovom svetu i za uzviSeniju
radost Sire sluzbe u svetu ve¢nosti” (EGV, Ed, 13).

Veoma vazan posao onih koji  ¢ekaju

Pri¢a o ovcama i jarcima (koja je, tehnicki, viSe apokalipti¢ki sud nego prica)
dovodi do kulminacije scenu suda, zapocetu u 23. glavi. Osim toga, ona Cini
zavrSetak Isusovog postepeno razradivanog ucenja o spremnosti. Dok su prve
tri priCe u sadasnjoj sekvenci naglaSavale strazenje (24,42 — 25,13), a Cetvrta
naglasila rad u okviru strazenja (25,14-30), ova pri¢a (25,31-46) je izricita po
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pitanju sustinske prirode takvog rada.

Pri€a o ovcama i jarcima vrlo je Ziva slika u re¢ima o konaénom odvajanju
koje ¢e se dogoditi kada Isus dode na nebeskim oblacima. Re€ je o slici koja
ne dopusta ideju srednjeg puta ili druge prilike. Covek pojedinac je ili ovca
(standardni starozavetni simbol za BoZji narod) ili — jarac. Covek pojedinac ili
je upucen desno (simbol naklonosti) ili levo (simbol nemilosti). Nema srednjeg
reSenja. Na odluku suda takode nema zalbe. Prizor je prizor konacnog. Osobe
koje su propustile da vreme Cekanja i straZzenja adekvatno upotrebe pre
Drugog dolaska, zauvek su izgubljene za carstvo (46. stih).

Kljuéni element u prici je iznenadenje. | ovce i jarci su iznenadeni carevom
presudom u svojim konkretnim slu¢ajevima. Obe grupe osporavaju presudu
(stihovi od 37-39.44).

Razlog za iznenadenje potiCe od laznog tumacenja prave religije (vidi ta-
kode Jakov 1,27; Rimljanima 13,8-10), koje zastupa vecina ljudi. Za prosecnog
Coveka je sustina, srz prave religije verovanje u prave doktrine ili primena
odredenih ritualnih, ceremonijalnih i duZznosti u svakodnevnom Zivotu.

Medutim, to nije biblijski stav. U jednom od slavnih starozavetnih tekstova
Bog preko Miheja kaze da ono 5to se trazi od Njegove dece nije spolja vidljivo
ponaSanje ili ritualna poslusnost, nego “da ¢€ini$ Sto je pravo i da ljubi$ milost i
da hodiS smerno s Bogom svojim” (Mihej 6,6-8). Isus je taj tekst citirao vec tri
puta, u Mateju (9,13; 12,7; 23,23), svakom prilikom u kontekstu stihova koji se
bave pogresnim shvatanjem prave religije. Tako se i preostali deo Novog
zaveta bavi tom istom temom. Zato i Jakov piSe: “Jer vera Cista i bez mane
pred Bogom i Ocem jest ova: obilaziti sirote i udovice u njihovim nevoljama i
drzati sebe neopoganjena od sveta” (Jakov 1,27). Tako i Pavle moze da piSe
da “koji ljubi drugoga, zakon ispuni” (Rimljanima 13,8-10; vidi takode Galatima
5,14).

Isto tako, ni prvo Jevandelje nije ¢utalo o temi prave religije i nagradi za nju.
Isus to maksimalno jasno izrazava kada kaZze da “ako ko napoji jednoga od
ovih malih samo ¢asSom studene vode u ime ucenicko, zaista vam kazem, nece
mu plata propasti” (10,42). | ponovo, Isus napominje da se dve najvece
zapovesti mogu sazeti kao ljubav prema Bogu i ljubav prema bliznjem;
savrSenstvo je definisao okolnoSc¢u u kojoj je neko milostiv prema svojim nepri-
jateljima (5,43-48; Luka 6,36), da bi vrlo izri€ito rekao bogatom mladom knezu,
koji je bio usmeren na spolja vidljivo ponaSanje, da ako ho¢e savrSen da bude,
da treba da proda “sve 5to ima i poda siromasima”. Nagrada za to bilo bi blago
na nebu (19,21).

Ta ucenja dostizu tacku kulminacije u tekstu u 25,31-46. Ovde je merilo
suda izrazeno jasnocom kojoj nema premca. Ljudima se ne postavlja pitanje o
tome Sta veruju ili da li su svetkovali subotu, davali desetak ili dobro brinuli o
svome zdravlju. lako je sve to vazno, ¢ovek moZe sve to da primenjuje rig-
orozno, a da ipak bude potpuno izgubljen (23,23). Stvarna ideja suda je da li su
ljudi kao pojedinci pokazivali opipljivu ljubav prema svojim bliznjima.
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lako je ta misao kristalno jasna u prvom Jevandelju, Elen Vajt je veoma
lepo rezimira. Dajuéi komentar na tekst u 25,31-46, ona piSe da je Isus “od-
slikao svojim ucenicima prizor velikog dana suda. Odluku tog suda je prikazao
kao usredsredivanje na samo jednu tacku. Kada se pred njim sakupe narodi,
postojaée samo dve klase ljudi €ija ¢e veCna sudbina biti odlu¢ena po onome
Sto su ucinili ili zanemarili da u€ine za Njega u licnhosti siromasnog i na-
pacenog” (EGV, DA, 637).

Neki su smatrali da deo teksta u stihovima od 31 do 46 naucava spasenje
delima, ali to nije taéno. Tekst govori 0 merilu poslednjeg suda, a ne o tome
kako se Covek spasava. Temelj celog prvog Jevandelja je pretpostavka da je
Hristos platio kaznu za greh u svojoj velikoj misiji spasavanja svog naroda od
njihovih greha (20,28; 1,21). Osnovna misao u stihovima od 31 do 46 je opipl-
jiv, jasan dokaz o tome da li je odredena osoba spasena. Ako su ljudi spaseni,
njihovi Zivoti ¢e pruziti dokaz da su svojom spremnoS¢éu da Njegove darove
prenesu dalje drugim ljudima, potpuno usvojili kvalitete BozZjeg milosrda i
ljubavi. Tako autor Joakim Jeremias moze da piSe da “¢e prilikom poslednjeg
Suda Bog traZiti veru pokazanu u Zivotu” (Jeremias, 209). Na sli¢an nacin,
autor Leon Moris nam porucuje da “moramo imati na umu da je za celokupnu
sliku Biblije normalno da se spasavamo blagodacu, milosrdem, dok nam se
sudi po delima. ... Dela koja €inimo su dokaz ili Bozjeg milosrda na delu u
nama ili naSeg odbijanja tog milosrda” (Morris, Matthew,634).

Znacajna pouka iz price o ovcama i jarcima je da su dela koja se stvarno
uzimaju u obzir — jednostavna i bez raCunice. Ona su jednostavna kao hran-
jenje siromasnih ili odlaZzenje u posetu bolesnima. Ona su bez racunice u
smislu da oni koji ih ¢ine to ne ¢ine da bi gomilali zasluge, nego zato Sto Bozja
ljubav stanuje u njihovim srcima i na prirodan nacin se preliva ka drugim lju-
dima. Spremnost na pomo¢ i milost za njih su postali prirodne osobine. Oni su
intimno usvojili BozZju ljubav, koja se demonstrira u njihovim svakodnevnim
zivotima, iako oni te vrline nisu svesni.

S druge strane, celokupni stav onih koji su ocenjeni kao jarci jeste, da su
znali da su bolesni i siromasni zna¢ajne osobe, bili bi prvi da im pruze pomoc.
Njihove oci su bile usmerene ka prestiZzu, dobiti i priznanjima; propustili su da
intimno usvoje Bozju ljubav. Na taj nacin su u religiji ispustili ono Sto je stvarno
bitno. U stvarnosti je njihova religija samo jedan oblik maskirane sebicnosti.

Isus kaze svim takvim sledbenicima: “Ne poznajem vas” (12. stih). “Nece
svaki koji mi govori: Gospode! Gospode! uéi u carstsvo nebesko; no koji ¢ini po
volji Oca mojega koji je na nebesima. Mnogi ¢e re¢i meni u onaj dan: Gospode!
Gospode! nismo li u ime Tvoje prorokovali, i Tvojim imenom davole izgonili, i
Tvojim imenom cudesa mnoga tvorili? | tada ¢u im ja kazati: nikad vas nisam
znao; idite od mene koji Cinite bezakonje” (7,21-23).

Upravo je nesvesno usvajanje BoZje ljubavi i njen izraz u svakodnevnom
Zivotu taj bitni preduslov za nebesko carstvo. Takvi ljudi su poceli da ozivot-
voravaju princip sluZzenja i veli€ine, koji se uvek iznova pojavljivao u Matejevom
Jevandelju. Takve ljude je “bezbedno” spasti za vecnost, zato 5to su srcem



T

usvaijili princip ljubavi, princip carstva. Takvi ljudi su miloS¢u razvili tu “pravdu
[koja nadilazi pravdu] knjizevnika i fariseja”. Tako biva da su oni spremni da
udu “u carstvo nebesko” (5,20).

® Primena Reci
Matej 24. i 25. glava

1. Vrlo €esto je bio stav nekih propovednika i evan  delista da svojim
uzbudljivim propovedima o znacima vremena dovedu lj ude u crkvu. Da
li je taj stav i zaista istinski odraz Isusove nauk e iz Mateja 24. i 25.
glave? Cime mogu da doprinesem, u svojoj crkvi, da se stvor i zdravija
atmosfera, koja €e se veéom merom temeljiti na pouzdanoj veri nego
na iskonstruisanom senzacionalizmu?

2. Da li je blizina Drugog dolaska za mene postala  samo besmislen
klisSe? Kakve dokaze mogu da pruzim za svoj odgovor? Kakve konk-
retne korake mogu da u €inim da bih ponovo oziveo svoju veru u Drugi
Hristov dolazak i svoju Zelju za njim?

3. Kakve mi je sposobnosti i odgovornosti (talante) Bog dao? Na koji
naéin mogu bolje da ih iskoristim, dok zivim u o €ekivanju svog Go-
spoda?

4. Kada ispitujem svoju religiju, kakav dokaz mogu da pruzim da je
moje iskustvo ispunjeno smislom? Kakav dokaz mogu d a pruzim o
tome jesam li ovca ili jarac u svojoj porodici, na svome poslu, u svojoj
crkvi i u sredini u kojoj Zivim?

® |strazivanje Reci

1. Paralele Hristovom govoru o Drugom dolasku mozem o naéi u
Marku u 13. glavi i Luki 21,5-36. Na ¢istom listu hartije na ¢€ini tri
stupca, a onda napravi prikaz za svako od tri jevan  delja. Na kraju,
uporedi tri dobijena prikaza. U  éemu se podudaraju? U €emu se razli-
kuju? U €emu se sastoji jedinstveni doprinos svake od njih p osebno?

2. Uz pomo ¢ konkordancije ispitaj sve biblijske tekstove koji govore
o poslednjem sudu. Ono Sto si pronasao podeli po nj ihovim prirodnim
kategorijama i napiSi kratak sastav o svojim zaklju ¢écima.

® Za dalje prouCavanje Reci
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1.

Radi opSteg uvida u materiju, vidi EGV, DA, 627-641; EGV, COL,
325-365, 405-421.

Za viSe informacija o razorenju Jerusalima, vidi Josephus, Wars of
the Jews,5.9.1—6.4.8; G.W. Bromiley, ed., International Standrd Bible En-
cyclopedia,2:1029.1030; F.F. Bruce, New Testament History368-392; J.B.
Green and S. McKnight, eds., Dictionary of Jesus and the Gospelk72-176;
EGV, GC, 17-38.

Radi pregleda nauke Jevan delja o eshatologiji, vidi J. B. Green and
S. McKnight, eds. Dictionary of Jesus and the Gospel206-209; za Siru
perspektivu koja se bavi eshatoloSkim pitanjima u c eloj Bibliji, vidi,
G.W. Bromiley, ed., International Standard Bible Encyclopedi&:130-143.



DVANAESTO POGLAVLJE
ODBACIVANJE CARA

Matej 26,1 — 27,44

Pocev od teksta u 16,21, Matej nas je vodio premauksstlikoj kulminaciji Jevan-
delja. Narativa o Isusovoj smrti nije epilog ili dathk narativi o Hristovom Zivotu.
Naprotiv, Njegovom Zivotu upravo smrt daje smigéonacno, Isus je doSao na ovu
Zemlju kako bi mogao da “da dusu svoju u otkup nage” (20,28). Njegova krvcde
se proliti za mnoge radi otpuStenja greha” (26,28pravo svojom sndu i vaskrsen-
jem On¢e “izbaviti svoj narod od greha njihovih” (1,21).n8t cara je Zizna tka
prvog Jevadelja. Tako definicija‘etiri Jevanielja iz pera teologa Martina Kelera, kao
“narative o pasiji, s opSirnim uvodima” stavlja nkgak na pravo mesto, iako u tome
postoji mala doza preterivanja.

DvadesetSesta i 27. glava Mateja dovodi nas doakeajmaljskog Zivota Cara Is-
usa, dok nas 28. glava vodi u vaskrsenje, u kogein pohlepnih ruku poraza istrgnuta
pobeda. Na taj ndn jedan kraj postaje — etak.

Deo teksta od 26,1 do 27,44 odslikava Istiga je sluzba podavanja najvéim
delom zavrSena. 1z Njegovih usta, izvan govorakonh Poslednje vere i Njegove
molitve u Getsimaniji, nalazimo veoma malgir&mesto toga, posmatasmo drame
u kojoj Jevreji, uz pomosvojih rimskih neprijatelja, razapinju svog Mesia krst.
Izvan toga, ova poglavlja osvetljavaju ljudsku odgmost nadigled krsta, kada su
ljudi pojedina’no dovedeni pred odluke za i protiv Hrista. Temag@anja na Isusa
delja. Dimenzija odgovornosti u ljudskom izboru dwla ovim stihovima do svog
vrhunca, ne samo u slaju razlicitih ucenika, Jevreja i Rimljana, nego i za samog
Isusa koji se su@va s krstom.

® Ulazenje u Re€

Matej 26,1-56
Deo teksta u 26,1-56 pro €itaj u celosti dva puta, a onda se pozabavi
slede éim vezbama.

1. Navedi izjave (i njihove citate) koje pokazuju d a je Isus vladao
doga dajima koji su vodili na krst. U tu vezbu uklju  ¢&i i stihove od 57 do
68. NapiSi nekoliko re €enica kojima ¢€eS obrazloziti dublji smisao tog



164 MATEJ: JEVANDELJE O CARSTVU

vladanja doga dajima u odnosu na zna ¢éenje krsta.

2. Do tog vremena je u pri €i prvog Jevan delja Juda bio samo
sporedni igra €. Medutim, on u 14. stihu dolazi na centralnu scenu.
Nabroj Sta mozemo nau €iti o Judi od 1. do 56. stiha i u 27,1-10. Kakve
dodatne ¢injenice se mogu prepoznati iz paralelnih tekstova u Marku
14. glavi, Luki 22. i Jovanu 13. glavi? Kakve veze, ako ih ima, postoje
izmedu teksta u 26,14-16 i 26,6-12? Kakvi zaklju ¢&ci se mogu izvu €i iz
informacija koje si sakupio o Judi?

3. Nac€ini prikaz doga daja u Getsimaniji. U jednom ili dva pasusa ob-
jasni sustinu iskusenja s kojim se borio Isus. Vidi $ li neku vezu iz-
medu te borbe, klju énog iskuSenja iz 4,1-10 i problema iz teksta u
16,21-26? Ako vidis, u €emu se sastoji?

4. Nacini prikaz Petrovog iskustva u stihovima od 1 do 56 I od 57 do
75. Navedi njegove vrhunce i najnize ta ¢ke. Kakav profil karaktera
moze$ da skicira$ o Petru iz ovih poglavlja? Oceni Petrovo iskustvo u
21. glavi u svetlosti 26. glave. Posmatrano s tog a  spekta, Sta nas 21.
glava u €i o Isusu (i Bogu)? O Petru?

® |strazivanje Redi
Reakcije na Cara Isusa

Tekst u Mateju 26,1-16 osvetljava polarizaciju koja se dogada kada se ljudi
suoCavaju s Hristovim zahtevima. S jedne strane nalazimo jevrejske vode i
Judu Iskariotskog. Na drugoj strani je Zena sa alabasterskom “sklenicom”.
Tema Matejevog Jevandelja su bile vrlo raznovrsne reakcije na Isusa. Tako je
bilo u vreme Njegovog rodenja (2. glava), a tako se i nastavlja i sve do dana
Njegove smrti. Kako se u ljudskim umovima kristaliSe dublji smisao Hristove
vesti, ljudi se postavljaju ili protiv Njega ili za Njega (vidi, na primer, 12,30).
Sredine nema, nakon Sto ljudi shvate dublji smisao Isusa i Njegove vesti. Kada
se Covek pojedinac susretne oc€i u o€i s Isusom, on je prinuden da se opredeli
ili za Isusa i krst samopozrtvovanja ili protiv njih; ili za principe nebeskog car-
stva ili za principe carstva ovoga sveta.

Ali pre nego Sto istrazimo primere polarizacije u ovom tekstu, znacajno je
napomenuti da Matej ne prikazuje Isusa koji se suoCava s krstom kao zalogom
dogadaja koje ne drzi u svojoj vlasti. Naprotiv, Isus u potpunosti vlada zbivan-
jima.

Njegova vlast nad dogadajima vidljiva je od teksta u 26,2 i dalje. U tom
stihu vidimo da je svestan da Ce ga “predati da se razapne”. On uvek iznova
naglasava da zna svoju buduénost (9,15; 16,21-24; 17,9-12.22.23; 20,22.28;
21,33-45). Isus ne ide slepo u klopku. On moZe da bira i potpuno je upoznat s
dogadajima koji neposredno predstoje. On zna da ¢e ga jedan od
dvanaestorice izdati (21. stih) i zna ko Ce to biti (stihovi od 23-25). Zna da ¢e ga



T

se ostali uCenici odreci ve¢ te noci (31. stih), a zna i da ¢e ga se Petar odreci
(34. stih). Medutim, Isus zna i to da e, svojim vaskrsenjem, biti pobednik nad
smréu (32. stih), da ¢e sesti Bogu s desne strane i da ¢e jednom ponovo doci
na nebeskim oblacima da spase svoje sledbenike (64. stih).

Daleko od toga da bude pion slepe sudbine, Isus zna da bi, ako bi odlucio
da se brani, mogao da pozove svog Oca, koji bi mu u istom trenutku stavio na
raspolaganje dvanaest legiona andela (sedamdeset i dve hiljade) (53. stih). To
je jedna od najvaZznijih misli u 26. glavi. lako vlada dogadajima i mozZe da iz-
begne krst, On odlu€uje da to ne ucini “kako bi se ispunilo Sto stoji u Pismu da
ovo treba da bude” — da se dogodi na nacin krsta (54. stih).

Matejeva slika Isusa koji vlada dogadajima u skladu je sa slikom koju
opisuje Jovan, u Cijem Jevandelju Isus kaze: “Ja dusu svoju polazem da je opet
uzmem. Niko je ne otima od mene, nego je ja sdm od sebe polazem” (Jovan
10,17.18; vidi takode Jovan 15,13).

Ali samo zato Sto Isus vlada dogadajima i zna Sta se odigrava, ne znaci da
druge sile ne vrSe svoje manevre kako bi postigle sopstveni cilj. Predvodnici tih
sila su poglavar svesStenika judaizma (Kajafa) druge vodece liCnosti sveSten-
stva i stareSine iz naroda (laici na znaajnim poloZajima). Matej, najmanje,
govori o moénom pododboru Sinedriona — najviSem sudskom telu Jevreja.
Matej kaze da je “zvani¢ni” judaizam odbacio Isusa i da Zeli Njegovu smrt (sti-
hovi 3, 4).

Medutim, ove vode su suocCene s viSe ozbiljnih problema. Prvo, ne usuduju
se na otvorenu akciju protiv Isusa, zato sto su mu ljudske mase naklonjene (5.
stih). Pa ipak, nalaze se u vremenskom tesnacu. Konac¢no, ako svoju akciju
odloZe do posle Pashe, Isus ¢e verovatno napustiti grad i time im izmadi iz
ruku.

Pomoc za ovaj njihov poduhvat dolazi im od najmanje oCekivanog izvora —
izvor gotovo neverovatan: prebeg jednog od dvanaestorice Isusovih ucenika.
Juda Iskariotski se slaze da posluzi kao izdajnik za trideset srebrnih novci¢a,
za cenu jednog roba (2. Mojsijeva 21,32; vidi takode Zaharija 11,12). Juda se
ponudio da ugovori zgodno vreme kada bi jevrejske vode uhvatile Isusa (stihovi
od 14-16).

Sva Jevandelja govore o Judinoj izdaji, ali nijedno ne navodi povod za taj
¢in, iako su izloZeni mnogi razlozi. Neki izu¢avaoci Biblije su izneli pretpostavku
da je Juda hteo da dovede Isusa u polozaj u kojem bi bio prinuden da upotrebi
svoje neobi¢ne sposobnosti i moci, kako bi unistio opoziciju i ustanovio carstvo
koje je oCekivalo tako mnogo Jevreja. Drugo shvatanje govori o Judi koji je bio
razoCaran u Isusa. U skladu s ovim razmiSljanjem, ta rasprsenost iluzija
dolazila je od okolnosti da je Juda otkrio da je Isus Covek mira, a ne militantni
Mesija, koji ¢e zbaciti rimski jaram. Zbog toga je izdaja bila €in s ciljem oslo-
badanja od Isusa. Tre¢e shvatanje kaZe da je Juda Isusa video kao promasa;j i
zato ga je izdao, da bi spasao sebe.

Jedini motiv koji se pominje u Novom zavetu za Judino izdajstvo je novac.
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Nije slu¢ajno Sto pri€u o Zeni koja skupim mirisom pomazuje Isusove noge
(stihovi od 6-13) Matej stavlja izmedu price o frustriranoj zaveri Kajafe i jevre-
jskih voda (stihovi od 3-5) i priCe o Judi koji se nudi da im pomogne (stihovi od
14-16).

Ovde nam pomaze Cetvrto Jevandelje. U njemu ¢itamo da se Juda posebno
uznemirio zbog pomazanja, zbog “bacene” vrednosti mirisa (tri stotine dinara, ili
gotovo iznosa zbira nadnica za godinu dana) i da je Juda iz kovcezica koji je
nosio uza se krao novac svih uc¢enika (Jovan 12,4-6). Zato je on u pomazanju
video li¢ni gubitak.

Medutim, sama sebi¢nost nam ne pruza dovoljno uverljivo objasnjenje za
Judinu totalnu promenu smera, narocito kada znamo da on jo$ oCekuje zemal-
jsko mesijansko carstvo, u kojem ¢e on biti prvi (i verovatno veoma bogat)
voda. Zato stiCemo utisak da je za Judino izdajstvo najbolje objasnjenje to da je
“baceni” novac od pomazanja mirom posluzio samo kao stimulus za stavljanje
u pokret njegovog plana da prisili Isusa da ustane protiv Jevreja i Rimljana.
Time ¢e, iz Judine perspektive, “spori” Isus biti prinuden na korake u us-
postavljanju svog carstva. Od svih moguéih tumacenja Judinog izdajstva, ovo
najbolje odgovara €injenicama. Osim toga, ono objasSnjava i zasto je Juda iz-
vrSio samoubistvo kad su njegovi planovi propali (27,1-5).

Stie se utisak da je pricu o miropomazanju Matej namerno postavio iz-
medu Kajafine i Judine zavere, iako je taj dogadaj, da bi to ucinio, morao da
izdvoji iz njegovog hronoloskog okruzenja. (Vidi Jovan 12,1-12, tekst po kojem
je vreme dogadanja pomazanja “pre Pashe na Sest dana”, a trijumfalni ulazak u
Jerusalim “sutradan”.)

Pri¢a, ipak, nije uvrStena u tekst prvog Jevandelja samo zato da bi se lakSe
objasnilo Judino ponaSanje. Naprotiv, pomazanje koje je ucinila Marija ima
svoju sopstvenu poruku. To je poruka neograniCenog predanja, kao simbola
Marijine zahvalnosti Isusu. Cineéi ostru suprotnost prema reakcijama jevrejskih
voda i Jude na Isusa u neposrednom kontekstu pri¢e, Marija demonstrira svoju
ljubav prema Onome koji je u€inio tako mnogo za nju li€no i koji je njenog brata
(Lazara) vratio u Zivot (Jovan 11,1-44). Marijina reakcija na Isusa je bila
pozitivna.

Pomazanje je, izvan ovoga, bogato simbolikom. Kona¢no, osnovno zna-
Cenje reCi Mesija je “pomazani’. Kao Sto su u Starom zavetu carevi bili po-
mazivani (vidi, na primer, 2. Carevima 9,6), tako i Marija pomazuje Isusa.

Deo pri¢e o pomazanju koji mozda i najviSe iznenaduje je Isusovo objasn-
jenje u 12. stihu da je Marijino delo ucinjeno da Njega pripremi za pogreb. Ta
Njegova izjava joS jednom napominje da Isus vlada onim Sto se s Njime
dogada. Konacno, kako je tada bio obicaj, tela se nisu pomazivala za pogreb
pre smrti. Pomazivanje se tradicionalno obavljalo na leSevima, a ne na zivim
ljudima, izuzev u slu¢aju zlocinaca. | zato Isusovo objasSnjenje za Marijin postu-
pak kao da pretpostavlja (ispravno) da ¢e On umreti smréu zlocinca, Cije Ce se
telo sahraniti bez odgovarajuceg obreda.



Novo zna éenje jednog starog simbola

U Mateju 26,17-30 govori se o Isusovoj poslednjoj veceri sa svojim uce-
nicima. lako je re¢ o pashalnom obedu, Isus i uc€enici jedu obed uvece uodi
uobi¢ajenog pashalnog obeda (vidi Jovan 13,1; 18,28; 19,14). Tako, iako se te
godine redovni pashalni obed odrzavao u petak uvece, Isus i Njegovi ucenici
ga proslavljaju u Cetvrtak uvece. U Isusovom slucaju to je bilo nuzno, posto je
svestan da ¢e do petka uvece vec¢ biti mrtav.

Ovaj ranije proslavljeni pashalni obed objasSnjenje je zaSto se prilikom
Poslednje veCere ne pominje jagnje, iako su svi drugi delovi obroka na mestu.
Pashalna jagnjad su se klala u hramu u petak uvece, upravo u vreme u koje je i
Isus umro. To tempiranje vremena je vazno posto je, kako Pavle kaze, Isus
“pashalno Jagnje koje je prineto za nas™ | samo jevrejsko predanje napominje
da je nad Isusom smrtna kazna izvrSena “u vece uoci Pashe” (Sanhedrin, 43a).
Znajuci da ¢e umreti pre uobi¢ajenog termina za obed, Isus obezbeduje pose-
ban obed dan ranije.

Tog Cetvrtka uvece Isus prvi put pominje da ¢e ga izdati jedan izmedu onih
koji su mu najblizi (21. stih). Pre tog obeda je nagovestio da ¢e umreti, ali ni-
jednom nije jednog od svojih u€¢enika doveo u vezu s tim dogadajem.

“

Dejstvo ovih reCi na dvanaestoricu je traumaticno. U 22. stihu stoji: “... i
zabrinuvsi se vrlo” (Karadzi¢), “i ozaloS¢eni vrlo” (D. Stefanovi¢), “postadoSe
vrlo Zalosni” (Bakoti¢). Bez obzira kako je gr¢ki tekst preveden, on upucuje na
Zestoke emocije, pa ¢ak i na Sok.

Ta izjava je uCenike uzdrmala ¢ak do tacke da su poceli sami u sebe da
sumnjaju. Svako od njih, zauzvrat, pita: “Da nisam ja, Gospode?” Zapazimo da
sam nacin kako oni formuliSu pitanje, “Sigurno nisam ja, Gospode?” [KJV],
pokazuje da oCekuju negativan odgovor (22. stih).

Zanimljivo je napomenuti da je Juda nesumnijivo vrlo brizljivo prikrivao svoje
tragove. Na kraju, niko nije postavio pitanje: “Da li je to Juda?”

Ipak, Juda zna. Zate€en, on se nec¢e odmah pridruZiti ostalim uc€enicima u
pitanju da to nije on. Ali on ubrzo dolazi sebi, svestan da ako im se ne pridruzi
u pitanju, biée identifikovan kao krivac i zato i sam kaze: “Da nisam ja, Ravi?”
(25. stih). Juda se Isusu ne obraca sa “Gospode”, kao ostali u¢enici, nego sa
“‘Ravi” — nacin oslovljavanja koji je primeren za svakog jevrejskog ucitelja i
oblik oslovljavanja koji ostali u¢enici uopste nisu koristili u tekstu prvog Jevan-
delja (vidi 26,49, drugi primer u kojem Juda Koristi taj izraz).

Isus ne reaguje na pitanja drugih u€enika, ali Judi skre¢e paznju da zna da
¢e on zaista biti izdajnik (25. stih). U tom trenutku Judi je jasno da je otkriven.
Takode zna i da ¢e morati brzo da deluje, ako ho¢e da uspesSno izvede svoj
plan. Otprilike u to vreme, kako nam kaze Jovan, “ude u njega sotona”. Isus mu

3 slob. prevod iz 1. Korinéanima 5,7, prema Filipsu.
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kaZe da ono Sto treba da ucini treba da €ini “brze” i tada Juda “odmabh izide” da
izvrSi svoj plan (Jovan 13,27-30).

U nastavku, Matej piSe kako je Isus uspostavio novo znacenje jednog
starog simbola. Staro znaCenje pashalnog obeda bilo je usredsredeno na Bozje
izbavljenje svog narod iz egipatskog ropstva (2. Mojsijeva 12,1-30). Novo zna-
¢enje ¢e se odnositi na BoZje izbavljenje od greha putem Hristove Zrtve. Na taj
nacin ovaj novi obed simboliSe jedno jos vece izbavljenje nego stari.

Prelamajuc¢i hleb i dodajuéi ga svojim u€enicima, Isus kaze: “Uzmite, jedite;
ovo je telo moje” (26,26). Njemu je bilo lako da doda “koje se za vas lomi”, ne
remeteci svoju nameru (vidi Luka 22,19; 1. Korin¢anima 11,24). Isus posle toga
uzima ¢asu i izjavljuje da je ona “krv moja novoga zaveta koja ¢e se proliti za
mnoge radi otpuStenja greha” (stihovi 27, 28). Na isti na¢in kao Sto su staro-
zavetni zaveti bili overavani krvlju, tako ¢e biti i s novim zavetom, prema proro-
c¢anstvu iz Jeremije 31,31-34.

Isus ¢e umreti “za mnoge”. Time ¢e se Njegova smrt shvatiti kao smrt
zamenika. On je nosio naSe grehe na krst i umro umesto nas. On je preuzeo
presudu izreCenu nama, kako bi oni koji ga prime uzivali zivot koji je Njegov
(vidi 2. Korinéanima 5,21; 1. Petrova 2,22; Jevrejima 9,28; Galatima 3,13; Isaija
53,5.6.11). On ¢e umreti kao nasa zamena. Njegova krv ¢e biti prolivena za
“otpustenje [nasih] greha” (28. stih).

Ali na ovom mestu Isus ponovo napominje svojim ucenicima da On drZi
dogadaje u vlasti. On zna da je Njegova smrt na pragu, ali zna i to da ¢e ustati
kao pobednik i da ¢e ubuduce piti “od vina” zajedno sa svojim vernim uce-
nicima “u carstvu Oca svojega” (29. stih). Te reci izrazavaju sigurnost Njegove
vere kako u vaskrsenje, tako i u svoj drugi dolazak, kojom prilikom ¢e i Njegovi
ucenici vaskrsnuti (1. Solunjanima 4,16).

HriS¢ani svih ubedenja, iako se ne slaZzu po ta¢noj simbolici znagenja ele-
menata Poslednje vecere, prihvatili su je kao najvazniji dogadaj u svojim
bogosluzbenim aktivhostima, svom oboZavanju Boga. Velera zajedniStva,
VeCera Gospodnja je znak secanja na njihovog Spasitelja, koji je umro za
svakoga od njih (1. Korin¢anima 11,25). ZnaCenje tog obreda najbolje je
shvatio Pavle, koji je pisao: “Kadgod jedete ovaj hleb i ¢asSu ovu pijete, smrt
Gospodnju obznanjujete, dokle ne dode” (1. Korinéanima 11,26). Tako imamo
da simbolizam prve hriS¢anske pashalne vecCere upucuje istovremeno u dva
pravca: unazad na Hristovu smrt i unapred ka Njegovom ponovnom dolasku na
nebeskim oblacima, kada ¢e svoje carstvo dovesti do punine.

Na kraju te sluzbe, kaze Matej, oni su pevali “hvalu” [himnu] i izaSli na
Maslinsku goru. Ta “hvala” verovatno su bili psalmi 115. do 118, koji su se
tradicionalno pevali na kraju pashalnog obeda.

Borbe u Getsimaniji i Carev kona éni izbor

Isus je nesumnjivo znao buduénost, ali to ne znaci da nije imao alternativa
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u vezi s ostvarivanjem te buducnosti. Kao Sto su Kajafa i Juda morali da do-
nesu odluke o ulogama koje ¢e odigrati u zavrSnim dogadajima Hristovog Ziv-
ota, tako je i Isus morao da donese odluku. On je joS mogao da se povuce.
Krst nije bio neizbezan. | dalje je mogao da okrene leda krstu i ode. Svoju ko-
nacnu odluku da prode kroz najbolniji deo plana spasenja trebalo je tek da
donese. U tome je znacaj Njegove borbe u Getsimaniji.

Ali pre nego Sto stignemo do Isusove tako vazne odluke, Matej nam pruza
jo§ jedan pogled na Njegovu “grupu podrske”, jedanaest preostalih ucenika.
Oni u svojoj podrsci nece biti narocito korisni, Sto je nepovoljno i za Isusa i za
ucenike. U stvari, Isus predskazuje da Ce se “svi sablazniti” o Njega (31. stih).
Oni ¢e se sablazniti zbog Njegovih iskusenja. Apstrahujuci svaki strah za licnu
sigurnost, njima tek predstoji da shvate samu svrhu Njegovih patnji. Oni mesi-
janstvo i dalje vide u obliku Cara-osvaja¢a, a ne Sluge koji pati. Takvo
pogresno shvatanje vodi njihovoj dezorijentaciji u vreme tih najtezih ¢asova.

Zatim, Isus ponovo napominje da se On prema krstu ne krece slepo
posréuci. On zna Sta radi. On zna i to da ¢e ponovo ustati, da bi potom u Gali-
leji sreo svoje sledbenike (32. stih). Ovo proroanstvo se ponovo pominje u
28,6.7, kada jedan andeo govori u€enicima da cCe se vaskrsli Hristros sresti s
njima u Galileji, a onda ponovo u 28,16-20, kada se jedanaestorica okupljaju
da se poklone svom vaskrslom Gospodu i da od Njega prime evandeoski
nalog.

Petar, u meduvremenu, govori Isusu da se on nikada nece sablazniti, ¢ak i
ako bude trebalo da umre s Njim. Isto uveravanje izgovaraju i ostali ucenici.
Ipak, Isus zna stvarnu istinu i zna da oni u svom shvatanju i iskustvu jo$ nisu
dospeli do tacke kada mogu da se suprotstave veli€ini i uzasu ¢asova agonije
koji ¢e ga ubrzo obuzeti (stihovi od 33-35).

Ni s&dm Isus nije potpuno spreman, iako nije optere¢en pogresSnim shvatan-
jem uloge Mesije u srcima ucCenika. Njegova zavrSna priprema odigrace se u
Getsimaniji.

Ocito je da je Getsimanski vrt (na padinama Maslinske gore) bio mesto na
koje su Isus i u€enici €esto odlazili. Kona¢no, Juda zna gde treba da ih nade
kada dode da izvrSi svoje izdajstvo.

Isus odlucuje da svoje poslednje sate na slobodi provede na tom dobro
poznatom mestu. Ostavljajuci vecinu ucenika prilicno daleko od sebe, Matej
nam kaze da je Isus “Zalosne duSe do smrti”, uzeo sa sobom Petra i sinove
Zevedejeve da ga krepe dok se bude molio (stihovi od 36-38). Isus od njih
oCekuje da se i sami mole, ali njih uvek iznova svladava san (stihovi 40, 43,
45). Taj neuspeh je samo predukus njihovog veceg neuspeha i slabosti koji ¢e
tek nastati te noci kada ga se budu odrekli (56. stih).

OtiSavsi malo dalje od svoja tri u€enika, Isus “pade na lice svoje moleci se i
govoreci: O¢e moj! ako je moguce da me mimoide ¢aSa ova; ali opet ne kako ja
hocu, nego kako Ti” (39. stih). Dva puta se vracajuéi svojim usnulim ucenicima,
Isus ponovo odlazi, da bi oba puta ponovio u sustini istu molitvu (stihovi 42,
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44).

Iz ovog dogadaja jasno je jedno: Isus se grozi svoje “CasSe” patnje. Mnogi
pisci su uocili oStru suprotnost izmedu Hristovog straha od smrti na krstu koja
se nadvijala nad Njim i reakcije drugih poznatih mucenika kroz istoriju.

Ne samo Sto su poznate li€nosti starog vremena, kao Sto je bio Sokrat,
smatrajuéi da u smrti nema ni¢ega €ega bi trebalo da se boje, smireno docekali
kraj svojih zivota, nego su se i hriS¢anski mucenici takode smireno suocili sa
smrcu, a ponekad ¢ak i sa zanosom religioznog odusSevljenja. Na primer, kad
se Polikarp (oko 69-155 n.e.), smiranski crkveni stareSina iz drugog veka, suo-
¢io s prokonzulom koji ¢e ga ubrzo zatim liSiti Zivota, on je svom mucitelju
rekao da uradi svoj posao. U jednom pismu koje je bilo napisano ubrzo posle
njegove mucenicke smrti godine 155. ili 156. n.e., saznajemo da je, suocen sa
smrcu, “bio nadahnut hrabroS¢u i rados¢u, a njegovo lice obasjano smirenoscu,
tako da ne samo Sto se nije srusio od straha zbog onoga $to mu je bilo re-
¢eno”, nego je izrazio reakciju radosti (The Martyrdom of Polycar@d?2). Takvo je
bilo iskustvo mnogih mucenika tokom istorije. Svesni da su pomireni s Bogom,
nisu se bojali smrti.

Uz tako mnogo spokojnih smrti u istoriji, prinudeni smo da pitamo zasto je
Isus s toliko straha oCekivao smrt. Da li je previSe voleo svet? Da li mu je ne-
dostajalo vere? Ili se samo, prosto, bojao bolova koje ¢e trpeti?

Izgleda da se odgovor nalazi na drugoj strani. Re¢ je o karakteru “Case”
koju je trebalo da popije. “Ca3a” u Starom zavetu ima asocijacije s BoZjim
gnevom (ili sudom) (Isaija 51,17; Jezekilj 23,33.34). Kako istiCe autor DZon
Stot, Hristova ¢aSa “ne simboliSe ni fiziCki bol bi¢evanja i raspeca, niti mentalnu
patnju zbog prezira i odbacivanja ..., nego duhovnu agoniju noSenja greha
sveta; drugim recCima, podnoSenja bozanskog suda koji su ti gresi zasluzili”
(Stott, The Cross of Christf6). Isusov strah u iS€ekivanju krsta nastao je zbog
¢injenice da ¢e na njemu On, u ime Covecanstva, piti caSu Bozjeg gneva [suda]
protiv greha.

Isusov veliki strah u Getsimaniji dolazi od Njegovog shvatanja koliko Bog
mrzi greh. Njemu je gotovo nepodnoSljiva pomisao da mora da postane “za nas
kletva” i “greh” u Bozjim o€ima (Galatima 3,13; 2. Korin¢anima 5,21). “On je to
osecao da je zbog greha”, pisala je Elen Vajt, “bio u stanju odvojenosti od svog
Oca. Provalija je bila tako Siroka, tako crna, tako duboka, da se, gledajuci u nju,
Njegov duh zgrozio. Nije smeo da iskoristi boZzansku mo¢ da izbegne tu ago-
niju. Morao je, kao ¢ovek, da podnese posledice ¢ovekovog greha. Morao je,
kao Covek, da podnese BoZji gnev protiv bezakonja” (EGV, DA, 686).

Tamo u Getsimaniji, nastupio je trenutak odluke. Isus je morao ili da krene
ka krstu ili da se odrekne svoje misije. Kusac je, razume se, i dalje pored Njega
i naglaSava mu kako Njegovi najblizi prijatelji Cak ne mogu ni da ostanu budni
da ga ohrabre (stihovi 40, 43, 45), dok je jedan od Njegovih u¢enika bas u tom
trenutku bio na zadatku da ga izda (stihovi od 14-16, 46) i da ¢e ga uskoro
nezahvalni ljudi za koje ¢e umreti, ubrzo razapeti (27,32-44).
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Boredi se sa iskuSenjem koje ga je podsticalo da postupi po sopstvenoj volji
i ustukne pred krstom, Isus u Getsimaniji trpi torturu pritiska kakav mi mozemo
samo nejasno da nazremo. U velikoj agoniji i uzasnom strahu, On konac¢no
donosi odluku: “O¢e moj! ako me ne moze ova ¢asSa mimoici da je ne pijem,
neka bude volja Tvoja” (stihovi 42, 44).

Odluka je kona¢no doneta. Isus se sada, odajuci smirenost koja mu je ne-
dostajala tokom celog Njegovog dozivljaja u Getsimaniji, vraca svojim uce-
nicima. Doneo je neopozivu odluku da krene putem krsta. Budi ucenike i ob-
javljuje im da “evo se priblizi ¢as, i Sin Covecji predaje se u ruke greSnika.
Ustanite da idemo; evo se pribliZi izdajnik moj” (stihovi 45, 46).

U tom trenutku pristize Juda s velikom naoruzanom cetom, poslatom od
jevrejskih voda. Isus i ovom prilikom demonstrira da vlada situacijom, isceljujuci
uho koje je Petar odsekao jednom od grubijana poslatih da ga uhvate i svezu
(Luka 22,51; Jovan 18,10). Isus tada kaze Petru, ako bi zatrazio, Njegov Otac
bi mu poslao sedamdeset dve hiljade andele da ga spasu. Potom nastavlja i
kaZze Petru da Zeli da ispuni Pismo “Sto stoji ... da ovo treba da bude?” (stihovi
53, 54). lli, kako kaZze Jovan, “Ca3u koju mi dade Otac zar da je ne pijem?”
(Jovan 18,11). Odgovor je ocit. Isus je u Getsimaniji doneo svoju odluku.

Poslednji ¢in Isusovog hvatanja je bezanje “svih” u€enika, kako je On pred-
skazao (stihovi 56, 31). Uprkos njihovom protestu, kojim su govorili suprotno,
nijedan uéenik nije voljan da strada s Isusom. Sok je, jednostavno, bio preve-
liki, pa i Judino iznenadno saucesnistvo u tome tesko da je uopsSte umanijilo Sok
koji su oni pretrpeli. Cak ni Isus, koji je mogao da upotrebi svoju silu da po-
begne ili savlada svoje neprijatelje, ne preduzima nista, nego stoji i diskutuje s
njima (stihovi 55, 56). Ovako nagomilani dogadaji bili su previSe za krhku veru
ucenika. Sviucenici beze.

® Ulazenje u Re€

Matej 26,57 — 27,44
Pro€itaj tekst od 26,57 do 27,44 odjednom, najmanje dva  puta. Potom
predi na obradu slede ¢€ih pitanja i vezbi.

1. U Mateju 26,57-67 ¢€itamo o su denju Isusu pred Sinedrionom.
Nacini prikaz redosleda doga daja na tom su denju, kako je prikazao
Matej. NapiSi jedan pasus o svom opStem utisku o su  denju.

2. U 26,69-75 nalazimo progresivnu seriju Petrovih odricanja. Navedi
progresivni element u svakom odricanju, zajedno s d ubljim zna €enjem
svakog odricanja.

3. Matej 27,11-26 govori o su denju Isusu pred Pilatom. Navedi tek-

stove i ideje koji omogu ¢avaju uvid u Pilatovu sliku Isusa. Prou @€i
paralelne tekstove o rimskom su denju Isusu u drugim Jevan deljima.
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Zasto je Pilat na kraju popustio pred zeljama jevre  jskih vo da? Pro €itaj
¢lanak o Pilatu u nekom biblijskom re  €niku. Kakva saznanja si stekao
iz tog ¢€itanja koja su osvetlila Matejev prikaz njegove li  €nosti?

4. Tekst u 27,32-34 nam govori 0 Isusovom raspe ¢€u. Pro €itaj odred-
nice pod krsti raspe‘e [cross, crucifixion] u nekom biblijskom re €niku.
NapisSi kratak rezime o tome kako ti je dobijena inf  ormacija pomogla
da bolje razumes Isusovo raspe ¢e.

5. U tekstu u 27,32 ¢&itamo o Simonu iz Kirine koji je nosio krst. Uz
pomo ¢é biblijskih geografskih karti prona  di gde se nalazi Kirina. Sta je
Jevrejin iz tako udaljenog mesta trazio u Jerusalim u? U trazenju mo-
guéih odgovora vidi 5. Mojsijevu 16,16, Dela 6,9 i  €lanak o dijaspori
[diaspora] ili “rasipanje”, u nekom biblijskom re €éniku. Tekst u Marku
15,21 pominje Simonova dva sina. Sta to podrazumeva 0 Simonu?

6. Nagcini spisak svih uvreda upu ¢éenih Isusu dok je visio na Krstu
(27,32-44). Tom spisku potom dodaj uvrede upu ¢éene Njemu od 26,57
do 27,31. Kakav su uticaj, po tvom misljenju, imale te kombinovane
uvrede na Isusa, dok se kretao prema krstu i visio na njemu?

® |strazivanje Redi

Pet novih reakcija na Cara

Tekst u Mateju od 26,57 do 27,31 mozemo gledati kao pet reakcija na Is-
usa kao Mesiju. Prva reakcija dolazi od Sinedriona i ona je u znaku unapred
odredene krivice. Sudenje Isusu pred vrhovnim jevrejskim sudom teSko da se
moze smatrati sudenjem u opStem smislu te reci, poSto su ga vode i vecina
Clanova Sinedriona proglasili krivim joS pre nego Sto je pocelo ispitivanje
(26,3.4.59).

Zadatak Sinedriona je slozen, posSto to telo hoée da izdejstvuje smrtnu
kaznu, ali nema pravo i da je izrekne. lako su, kada god je bilo moguce, u
pokorenim provincijama koristili lokalne organe uprave, Rimljani su konacnu
odluku o kazni drzali u svojim rukama.

Tako su jevrejske vode suoCene s vrlo sloZzenim problemom. Hoce da Isus
bude osuden na smrt zbog svojih mesijanskih tvrdnji, dok je za Rimljane hula
neprihvatljiva kao tezak zlo¢in. Zbog toga vode Sinedriona imaju pred sobom
dvostruki zadatak. Prvo, medu svojim ¢lanovima moraju da izdejstvuju spora-
zum o neophodnosti da se Isus pogubi zbog hule — predmet iz jevrejskog
zakona. Drugo, moraju da razviju odgovarajuc¢u strategiju kojom bi naveli rim-
skog namesnika da na osnovu rimskog zakona izrekne smrtnu kaznu.

Posle nekoliko ne bas uspesnih manevarskih poteza, jevrejske vode ko-
nacno utvrduju optuzbu protiv Isusa, temeljec¢i je na pogresSnoj interpretaciji o,
kako je On sam prorekao, tri dana u grobu pre vaskrsavanja hrama svog tela
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(26,61; Jovan 2,19-21). Ali to nije dovoljno i zato Kajafa direktno pita Isusa da li
je On “Hristos [Mesija] Sin Bozji”. Isus ne samo Sto odgovara potvrdno, nego
ide i dalje, rekavsi da ¢e ubuduc¢e ¢lanovi Sinedriona videti Njega “gde sedi s
desne strane sile i ide na oblacima nebeskim” (26,63.64; vidi takode Otkrivenje
1,7).

Taj odgovor je Kajafi bio potpuno dovoljan. “Hula!”, viknuo je. Hula je u
Starom zavetu bila greh koji se kaznjavao smrcu kamenovanjem (65. stih; 3.
Mojsijeva 24, 10-23). U tehni¢kom smislu, razume se, Isus nije niSta hulio,
posto nije izgovorio Bozje ime (Sanhedrin, 7:5); ali jevrejskih vrhovni sud je viSe
zainteresovan za dobijanje priznanja nego za ta¢nost svojih optuzbi.

Na taj nacCin su Kajafa i njegove pristalice obavili svoj prvi zadatak. Sledeci
je da tu jevrejsku optuzbu pretvore u neku rupu u rimskom zakonu koja bi bila
dovoljno ozbiljna da se otvori moguénost trazenja smrtne kazne. Ovaj zadatak
pocinje da se realizuje u 27,11. Ali pre nego Sto dospemo do rimskog sudenja,
potrebno je da se pozabavimo i dvojicom ucenika.

Druga reakcija na Hrista u 26,57-27,31 je Petrova. Kako je Isus predska-
zao, nacin Petrovog reagovanja ce biti odricanje od Njega.

Ono Sto mozda najviSe zadivljuje u vezi s ovom Petrovom reakcijom je
okolnost da je Petar imao hrabrosti da se nade bilo gde u blizini dvorista,
“dvora” prvosvestenika (58. stih). Kona¢no, on je tek kratko pre toga pobegao s
drugim ucenicima (56. stih). Trebalo je imati hrabrosti i pojaviti se na sceni
sudenja. Nazalost, Petrova hrabrost nije dovoljna da podnese veci pritisak. Te
noci se on tri puta odrice svog Gospoda.

TesSko je propustiti da uo¢imo suprotnost izmedu Hrista i Petra u stihovima
od 64 do 75. Pred najviSim drzavnim zvani¢nicima Isus je smelo priznao za
sebe ko je, dok Petar pred grupom slugu negira ¢ak i da zna ko je Isus.

Takode vredna pomena je i progresivna linija Petrovih odricanja. On s po-
Cetka samo tvrdi kako ne zna o ¢emu govori devojka-sluskinja, koja za njega
tvrdi da je bio s Isusom (stihovi 69, 70). Ali kako pritisak postaje snazniji, Petar
se (nasuprot Isusovim uputstvima iz 5,34-37) odriCe s kletvom i otvoreno laze,
reCima: “Ne znam tog Coveka” (stihovi 71, 72). Kada ni to ne zadovoljava, on
se postavlja na distancu od Isusa kletvama i preklinjanjima i ponovo se krivo
kune, negirajuci da poznaje Isusa (stihovi 73, 74). Ve¢ je do tog trenutka Petar
izvrSio vrlo obimno odricanje od Isusa. Ubrzo zatim Cuje kukurikanje petla,
podseca se Isusovog predskazanja i gorko place (stihovi 75, 34).

Vrlo zna¢ajan momenat u vezi s ovim Petrovim iskustvom je podatak da je
ono uopSte zapisano u Bibliji. Kona¢no, u vreme kad su pisana Jevandelja,
Petar se smatrao vodec¢im apostolom. Samo prisustvo ove priCe implicira tri
zakljucka. Prvi se odnosi na bezgrani¢no Bozje milosrde kad je Petra vratio u
sluzbu (Jovan 21,15-19). Drugi je Petrova transformacija, posto je, nema sum-
nje, o svom velikom neuspehu govorio s piscima Jevandelja. Treci je ocigledan
posteni stav Biblije koja, za razliku od brojnih biografija “crkvenog stila”, ne
skriva mane svojih heroja, niti otkupiteljsko milosrde koja leCi te mane.
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Trecéa reakcija na Isusa u naSem tekstu je Judina. Nju obeleZava dimenzija
krajnje frustriranosti. Ne samo Sto mu se izjalovio plan da prisili Isusa da upot-
rebi svoju silu protiv Rimljana i uspostavi svoje carstvo, nego je proigrao i samo
svoje mesto u carstvu. U stanju najdubljeg oCajanja Juda baca u hram novac
koji je dobio za izdaju i odlazi da se obesi (27,3-5).

U meduvremenu vode Sinedriona privode Isusa Pilatu, rimskom namesniku
(27,1.2). To nas dovodi do Cetvrte, Pilatove, reakcija na Isusa. Rimski names-
nik, guverner nastoji da opere ruke od Isusa i svoje uloge u Njegovom raspecu
(27,24), ali takvom taktikom ne uspeva da se oslobodi krivice.

Matej jasno pokazuje da je ovde bilo veoma malo sudenja u propisanom
obliku. Ali to i nije bilo striktna neophodnost, posto su rimski guverneri raspola-
gali velikom merom ovlaSéenja u takvim predmetima i mogli su da vode pravo-
sude na gotovo bilo koji od nacina koje bi smatrali najboljima.

S obzirom na svoju gotovo apsolutnu vlast u takvim slu¢ajevima, Pilat je bio
klju€ni igra¢ u planu jevrejskih voda. Za njih je, medutim, bila nesreéna okol-
nost Sto vanbiblijski izvori napominju da je Pilat prezirao i same Jevreje i nji-
hove obic¢aje. Izvan toga, Pilata i Filoa (oko 20. godine pre Hrista do 50. godine
n.e.) i Josif Flavije (37-oko 95. n.e.) opisuju kao pohlepnog, nepopustljivog,
okrutnog; Coveka koji je pribegavao pljackama i tlaCenju (vidi Green and
McKnight, 615). Protiv takvog Coveka su Jevreji morali da nastupe mudro i
pazljivo. Zaista nisu imali lak zadatak.

Stie se utisak da je Pilat prozreo manevre jevrejskih voda i uopste nije
sklon da im ide na ruku. Stavie, pokuSava da oslobodi Isusa, primenjujuci
obi¢aj pusStanja jednog zatvorenika povodom praznika Pashe. Medutim, taj
pokuSaj propada kada jevrejske vode utiCu na mnosStvo da, umesto Isusa
(27,15-18.21), zatrazi oslobadanje Varave (buntovnika “koji je ucinio krv” [po-
¢inio ubistvo] [Marko 15,7]).

Pilatova namera da deluje Isusu u prilog poja¢ana je porukom koju mu Salje
njegova Zena, povodom sna, da je Isus nevin. Ni sam Pilat kod Isusa ne vidi
zlo€in koji bi zasluzio smrtnu kaznu (stihovi 19, 23). Ali jevrejske vode po-
jaCavaju pritisak, husSkajuci i podbadajuci ljudsko mnostvo. To mnosStvo, treba
napomenuti, najverovatnije nije ono mnostvo koje je Isusu izrazilo dobrodoSlicu
u Jerusalimu samo nekoliko dana ranije, prilikom Njegovog trijumfalnog ulaska.
Sasvim je verovatno da su se jevrejske vode postarale da obezbede da mnosto
u toj prilici podrzi njihove zahteve.

Ne samo Sto je mnosStvo proklju¢alo, nego Jevreji, po Jovanovom pisanju,
pocinju da insinuiraju da ¢e, ako Isusa ne osudi na smrt, optuziti Pilata pred
imperatorom Tiberijem da Stiti Coveka koji tvrdi da je car (Jovan 19,12). Tim
svojim potezom jevrejske vode pogadaju Pilata u najslabiju tacku. Kona¢no, ne
moze se od jednog imperatora oc¢ekivati da bude milostiv prema namesniku
koji dopusta izdaju naocigled mnogih svedoka. Osim toga, jevrejske vode su
svojim optuzbama premostile jaz izmedu jevrejskog i rimskog zakona. Sada
Pilat ima izgovor za izdavanje naloga za smrtnu kaznu, Sto on i €ini, iako je
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lako prozreo slabo prikrivenu jevrejsku zaveru. Svestan da su jevrejske vode
iznudile njegov pristanak, Pilat teSka srca daje nalog za raspece (27,26).

Peta reakcija na Isusa u 26,57 do 27,31 je reakcija rimskih vojnika. Oni to
pokazuju svojim surovim uvredama. PoSto su Isusa obukli u odec¢u koja je
izgledala kao carska, “kleknuvsi na kolena pred Njim rugahu mu se govoreci:
zdravo, care Judejski!” Posle tih okrutnih igara, pljuju ga, tuku po glavi i ponovo
mu oblae Njegovu odecu i vode ga da ga razapnu (27.27-31).

Poslednja kontradikcija: raspeti Mesija

Raspecée! Sama ta misao je bila dovoljna da izazove jezu i medu najtvrde
stanovnike rimskog sveta. Kao okrutni vid egzekucije, raspece je bilo kombi-
nacija javne sramote i sporog fizickog mucenja do smrti.

Javno izlaganje sramoti sastojalo se od vucenja poprec¢ne grede krsta uli-
cama do mesta javnhog smaknuca. U jednom dobu bez TV-programa i filmova,
koji bi zadovoljavali nisku stranu ljudske Zelje za nasiljem, raspeéa su Cesto
predstavijala “najbolju predstavu” u gradu za radoznale i one Kkoji su se
dosadivali. Zrtvama su svlagili svu odeéu i fiksirali ih na krst na nadin koji im je
onemogucavao zadovoljavanje fizi€kih potreba ili zaklanjanje svoje golotinje od
uvreda i ponizavanja od posmatraca.

Fizicko mucenje u okviru raspeca islo je od klinova koji su bili zakivani kroz
Sake (ili zglobove) i stopala pa do neizbeZne vreline palestinskog sunca. Zrtvi
su bili onemoguceni pokreti i zato nije mogla da se odbrani od vrucine, hlad-
noce ili insekata. Budu¢i da razapinjanjem nije dotaknut nijedan vitalni organ,
smrt je obi¢no nastupala polako — od iscrpljenosti, gréa misica, gladi i zedi,
Cesto tek posle viSe dana.

Prema odredbama rimskog zakona, raspec¢a su bila odvojena za kazn-
javanje robova i stranaca koji su bili smatrani zlo€incima. Ono se Cesto koristilo
kao javna demonstracija bezumlja pobune protiv imperije. Tako je, razume se, i
Isus bio osuden pred Pilatom kao politicki buntovnik.

Po jevrejskom shvatanju je svako ko je bio ubijen raspec¢em bio odbacen od
svog naroda, proklet od Bozjeg zakona i iskljuCen od BoZjeg zaveta s jevre-
jskim narodom (Galatima 3,13; 5. Mojsijeva 21,23). | kao kruna svega, Jevreji
su od svog Mesije oCekivali da bude mocni car-osvajac, a ne zlocinac izlozen
mukama. Nije, zato, ¢udo Sto je, govoreci o Hristovom krstu, Pavle spomenuo
“Jevrejima ... sablazan a Grcima [neznaboScima] bezumlje” (1. Korin¢anima
1,23).

“U o€ima ucenika koji su isli za Isusom u Jerusalim”, piSe Jirgen Moltman,
“Njegova sramna smrt nije bila ispunjenje, zavrSni akt Njegove poslusnosti
Bogu niti demonstracija muceniStva za svoju istinu, nego odricanje od
sopstvenog prava. Ona nije potvrdila njihove nade u Njega, nego ... ih unistila”
(Moltmann, 132).

Ucenici nisu jedini koji vide kontradikciju raspetog Mesije. Pa ipak, za
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razliku od uc€enika, drugi ne ¢ute o tome. Naprotiv, oni upuéuju gomile uvreda
napac¢enom Isusu. Matej pominje tri izdvojene grupe koje to rade.

Prvi su prolaznici. “Ako si Sin Bozji”, vi€u ovi (kao odjek istovetnih sotoninih
reci iz prva dva iskuSenja u pustinji [4,3.6]), “sidi s krsta” i “pomozi sam sebi”
(stihovi 39, 40). Drugi su svestenicki prvaci i knjizevnici koji mu se rugaju, obra-
¢ajuci se jedni drugima, i kazu: “Drugima pomoze, a sebi ne moze pomoci! Ako
je car lzrailjev, neka side sad s krsta pa ¢emo ga verovati” (stihovi 42, 43).
Konacno, ¢ak i zlo€inci koji su bili razapeti Njemu s desna i s leva, “rugahu mu
se” (stihovi 44, 38).

Kako bi, na Hristovom mestu, ti odgovorio na takvo ponaSanje ljudi za Cije
spasenje umires? Vecina od nas bismo, verovatno, sisli s krsta, dozvali vatru s
neba da im pokazemo ko smo mi u stvari i iskoristili pomoé¢ dvanaest legiona
andela, za koje je Isus rekao da bi Bog bio voljan da mu stavi na raspolaganje,
da bismo se osvetili tim nezahvalnicima.

Upravo s takvim iskuSenjem je Isus morao da se bori. Njegovo veliko
iskusenje je, tokom cele Njegove sluzbe, bilo ideja da izbegne krst. Sada ga je
mucilo iskuSenje da side s krsta — veoma stvarna moguénost, posto On u
svakom trenutku mozZe da upotrebi svoje boZzanske mocéi ako tako odluci. Ali
kada bi tako ucinio, sruSio bi plan spasenja. Ceo svemir je bio za ve¢nost zah-
valan i sre¢an Sto se Isus suprotstavio tom velikom iskuSenju. Ostajuéi na
krstu, On je demonstrirao Cinjenicu da ne moze da spase sebe ako hoce da
spase ljude. Tako su poglavari svestenicki i knjizevnici izgovorili jednu svecanu
i duboku istinu, iako toga nisu bili svesni (42. stih). Upravo je smrt na krstu
omogucila Isusu da “izbavi svoj narod od greha njihovih” (1,21).

Neki od prvih koji ¢e biti spaseni bili su svedoci samog tog dogadaja. Na
njih je ogroman utisak ostavio nacin kako se Isus ponasao naocigled uvreda i
fizickog mucenja. Dobili su uveravanje od Svetoga Duha da je Isus zaista
Spasitelj sveta.

Medu prvima koji su pronikli u tu istinu je jedan od dvojice zlo€inaca koji su
bili razapeti zajedno s Njim. Isus pokajanom zloc€incu porucCuje da ¢e sasvim
sigurno biti u ve€nom carstvu (Luka 23,40-43). OcCigledno je da je drugi obra-
¢enik kod krsta bio Simon iz Kirine, koga su vojnici naterali da na jednom delu
puta ponese Isusov krst. Dokaz Simonovog obracenja nalazimo u Marku 15,21,
gde ga autor navodi kao “oca Aleksandrova i Rufova”. Poznavanje njihovih
imena je vrlo sugestivan podatak, jer upucuje na to da su ¢lanovi porodice
postali Isusovi sledbenici. Treéi o€igledni obracenik kraj krsta je kapetan, cen-
turion (a mozda i neki od njegovih vojnika) koji je bio zaduzen za raspece i koji
je na kraju uzviknuo: “Zaista ovaj bejase Sin Bozji!” (54. stih).

Razapeti Mesija, iako poslednja kontradikcija, dokazao je da je jedna od na-
jvecih sila u istoriji sveta. OsvedoCavajuca sila krsta bila je odluCujuca tacka u
Zivotima ljudi i Zena od tog straSnog dana i sve do sadasnjosti. Isusova pobeda
toga dana joS je spasavanje “svog naroda od greha njihovih” (1,21).

® Primena Redi
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Matej 26,1 — 27,44

Jesam li stvarno ozbiljno razmislio o zna  €enju Ve €ere Gospodnje?
Na koje konkretne na ¢€ine mogu tom iskustvu da dam ve ¢ée znaéenje za
sebe samog i za one s kojima zajedno sluzim Bogu?

Postoji jedan smisao u kojem svako od nas dozivl  java iskustvo
Getsimanije, koje nas nagoni da se borimo s Gospodo m oko pokora-
vanja svoje volje. Sta mogu da shvatim u vezi s Isu  sovim iskustvom, a
Sto ée moje pokoravanje Bozjoj voljiu  €initi potpunijim i kompletnijim?

U Zivotu postoje dva velika iskuSenja. Prvo je n e iéi na svoj krst.
Drugo je si €éi s krsta i dati ljudima ono Sto zasluzuju. Da lij e krst
€évrsto usa den u mome zivotu? Ako nije, Sta bi trebalo dau  €inim s tim
u vezi? Koja iskustva me nagone da si dem sa svog krsta i da se po-
nasam sli éno onome kako sam se ponaSao pre nego Sto sam doziv  eo
obra éenje? Na koji na €in moZzemo Bog i ja da sara dujemo ka pobedi u
svakoj od tih situacija?

Istrazivanje Reci

PaZljivo prou €i temu Poslednje ve ¢ere u svakom od sinopti €kih
jevandeljaiu 1. Korin éanima, u 11. glavi. Potom prou ¢&i vazne tekstove
u Jovanu 13. i 6. glavi. Pojedina €no navedi ta éke kojima nam je Matej
olakSao razumevanje ove teme. Potom na ¢€ini spisak dodatnih infor-
macija koje si dobio iz drugih tekstova.

Petar je jedan od najzanimljivijin karaktera u N ovom zavetu. Uz
pomo ¢ analiti €ke konkordancije prou ¢€i Petra u Jevan deljima. (Imaj na
umu da se o njemu ponekad govori kao o Simonu ili K ifi.) Razradi pro-
fil njegovog karaktera. Navedi i obrazlozi njegove glavne osobine
karaktera u Jevan deljima. Istu takvu veZzbu potom uradi i uzimaju  ¢éi u
obzir preostali deo Novog zaveta. Mozda  €e ti se svideti i da ono Sto si
nasao uporedis sa €lankom o Petru u nekom od biblijskih re  €nika, ali
tek nakon Sto si zavrsio biblijsko istraZivanje o temi.

® Za dalje prouCavanje Reci

Radi opSteg uvida u materiju, vidi EGV, DA, 557-568, 652-661, 685-
757.

Radi korisne obrade teme Isusove poslednje sedmi  ce pre Njegove
smirti, vidi E. H. Kiehl, The Passion of Our Lord.

Za autoritativhu obradu teme raspe €a, vidi M. Hengel, Crucifixion in
the Ancient World.
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TRINAESTO POGLAVLJE

CARSTVO JE OSIGURANGO:
CAREVA SMRT | VASKRSENJE

Matej 27,45 — 28,20

Sa ovim poglavljem smo dosli na kraj naSeg putav&npz Matejevo Jevaklje.
Autor nas je, polako ali sigurno, vodio do tri z&racina u svojoj drami: Isusova smrt
(27,45-56), Njegov pogreb i vaskrsenje (27,57 —28i Njegov misionarski nalog
ucenicima (28,16-20). Prva dvaina pokazuju da je carstvo osigurano, dokdétre
postavlja pravac za rad Crkve koja izrasti iz otkupiteljskog dela vaskrslog Isusa.

® Ulazenje u Re€

Dva puta pro €itaj tekst u Mateju od 27,45 do 28,20, a onda obrad i sle-
deca pitanja i vezbe. Neka ti pri ruci bude beleznica  za Mateja.

1. Uporedi €etiri Jevan delja u onome Sto govore o Isusovoj smrti. Na
€istom listu hartije u beleznici za Mateja na  €ini €etiri stupca. Navedi
svaki element kojim Matej doprinosi nasSim saznanjim a o tom

dogadaju. Potom u druga tri stupca unesi informacije od drugih
jevan delista koje su dodatak Matejevom izveStaju.
2. Navedi mere predostroznosti koje su bile preduze te u vezi sa

obezbe denjem Isusovog groba u 27,62-66. Potom navedi doga  daje koji
su se zbili u jutro vaskrsenja u 28,1-15. U svetlu  praznog groba objasni
Sta bi, po tvom misljenju, mogao biti stvaran u ¢inak mera predos-
troznosti na misljenje razli €itih kategorija ljudi koji su nesto znali o tim
merama.

3. Nabroj elemente u 28,16-20 koji upu ¢uju na Isusovu bozansku pri-
rodu. Tako de navedi i razli €ite elemente u Isusovom slavhom nalogu.
Kakve su dublja zna ¢enja svakog od elemenata? U jednom ili dva
pasusa ukazi na odnos izme du doga daja vaskrsenja i velikog evan de-
oskog naloga.
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® |strazivanje Redi
Careva smrt

Matej piSe da je u vremenu izmedu Sestog i devetog sata na dan raspeca
(od oko 12 u podne do 15 sati) Zemlja bila pokrivena tamom (27,45). Ta tama
se ne moze podvesti pod pomracenje Meseca, posto je bio praznik Pashe i
time, te veceri, vreme za pun Mesec. Tama je ocigledno bila natprirodna. Tama
se, u Starom zavetu, u viSe navrata dovodila u vezu sa sudom (vidi, na primer,
Joilo 3,14.15; Isaija 5,30; 13,10.11). Imajuci to na umu, verovatno najbolji nacin
da shvatimo tamu iz 27,45, jeste da je posmatramo kao indikaciju BoZjeg suda
protiv greha koje je Isus poneo na krst.

Ta interpretacija se uklapa s onom koju je Isus, po svoj prilici podrazume-
vao kratko pred svoju smrt, kad je zavapio: “Boze moj! Boze moj! zaSto si me
ostavio?” Priblizavajuci se ¢asu smrti, kao “otkup za mnoge” (20,28) i kao Onaj
koji nosi grehe sveta (2. Korin¢anima 5,21), On je obuzet ose¢anjem da ga se
¢ak i Bog odrekao. Ali to osecanje odbacenosti nije i totalna beznadeznost.
Konacno, On svog Oca i dalje oslovljava sa “Boze moj”. Pa ipak, ne treba da
minimiziramo Isusovo o¢ajanje. Kona¢no, On se nalazi u srediStu pijenja “Case”
Bozjeg gneva, koje se tako bojao u Getsimaniji (26,39-44).

Matej nam prenosi joS samo jedan iskaz Isusa koji visi na krstu, ali nam ¢ak
ne kaze ni Sta je to Isus rekao — samo da, pre nego Sto je umro, “opet povika
iza glasa” (50. stih). Druga dva sinopticka Jevandelja nam pruZaju istu informa-
ciju (Marko 15,37; Luka 23,46). Te reCi nam daje jedino Jovan. Po Jovanovom
pisanju, neposredno pre nego Sto je umro, Isus je uzviknuo: “Svrsi se!” (Jovan
19,30).

Ovo je nesumnjivo najveca pojedinacna rec¢ (jedna, kako je u grckom) koja
je ikada izgovorena. “To je uzvik”, napominje Vilijjam Barkli, “Coveka koji je
zavrSio svoj zadatak; to je uzvik ¢oveka koji se borio i pobedio u borbi; to je
uzvik Coveka koji je iz mraka preSao u slavu svetlosti i koji je uzeo krunu. ...
Isus je umro kao pobednik i osvaja uzvikom trijumfa na usnamé#Barclay, 2:408).

Isus je zavrio delo spasenja radi kojeg je i doSao. Ziveo je savrdenim
Zivotom i sada svoj zivot predaje kao “otkup za mnoge” (20,28). Odmah zatim,
Matej nam kaZe da Isus “ispusti dusu” ili da je umro (277,50). Ovo je trenutak u
kojem je zauvek zapec€acen, overen sotonin poraz. Bitka je dobijena.

Jedan od velikih vidljivih simbola te pobede i novog poretka stvari je Sto
“zaves crkveni razdre se nadvoje od gornjega kraja do donjega” (51. stih). To
cepanje zavese koja je odvajala svetinju od svetinje nad svetinjama u zemal-
jskom hramu oznacava dve stvari. Prvo, stari sistem ceremonija i Zrtava koji je
ukazivao (KoloSanima 2,17) na Isusovu Zrtvu na Kkrstu, sada pripada proslosti.
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Sada, posto je stvarna Zrtva prineta, ceremonijalni sistem je odsluzZio svoju
svrhu. Cepanje zavese od vrha do dna (pokazujuc¢i bozansku intervenciju,
posSto bi cepanje od ¢&oveka bilo ucinjeno od dna prema vrhu), oznacava da
¢ak ni Svetinja nad svetinjama u zemaljskom hramu viSe nije sveta. Ovaj
dogadaj je potom prenesen na Nebo, gde ¢e Isus sluziti kao Poglavar
svestenicki za one koji veruju u Njega (Jevrejima 8,1.2). Tako imamo drugo
znaCenje cepanja zavese — da ¢e verni odsada imati direktan pristup Ocu
preko Isusove zrtve i Njegove sluzbe na Nebu u vremenu posle vaskrsenja
(Rimljanima 8,34; Jevrejima 4,15; 7,25; 10,19-22).

Cepanje zavese u zemaljskom hramu takode se moZe gledati i kao pred-
slika znatno ozbiljnijih dogadaja koji ¢e nastupiti 70. godine n.e., kad ¢e sam
hram biti razoren, u sklopu razorenja Jerusalima (24,2). BoZzansko cepanje
zavese je pocetak ispunjenja Isusovih reci da se Jevrejima kuca zaista ostavlja
pusta (23,38).

Drugi vidljiv simbol koji pokazuje da je sotonin poraz zape€acen Isusovom
smréu je veliki zemljotres, koji otvara mnoge grobove starozavetnih vernika.
Matej piSe da su, posle Isusovog vaskrsenja, i oni ustali u zivot i pokazali se
mnogima u Jerusalimu (27,53).

Neki od posmatraCa su snazno impresionirani nac¢inom Isusove smrti i
dogadajima oko nje. U jednoj takvoj grupi bio je rimski kapetan i nekoliko nje-
govih vojnika, koji ne samo Sto su se smrtno uplaSili, nego su i uzviknuli:
“Zaista ovaj bejaSe Sin Bozji?" (54. stih). Tako imamo da je svedolanstvo
neznabozaca, tako snazno u 2. glavi Mateja i na viSe drugih mesta u prvom
Jevandelju, vidljivo i pred sdm njegov kraj. Za knjigu koja je pisana Jevrejima i
za Jevreje, Matejevo Jevandelje nesumnjivo moze da kaze mnogo dobroga o
veri neznabozZaca. Taj akcenat ¢e se ponovo oglasiti i u zavrSnim stihovima ove
knjige.

Prazan grob ili dan kada je umrla smrt

Autor R.T. Frans (Matthew, 402) istiCe da je tekst od 27,57 do 28,20 ba-
ziran na kijasti¢koj strukturi, u kojoj izveStaj o vaskrsenju ima ulogu dramatic-
nog epicentra:

27,57-61 Isus mrtav i sahranjen

27,62-66 postavljanje straze

28,1-10 prazan grob i vaskrsli Gospod Isus
28,11-15 izvestaj strazara

28,16-20 Isus Ziv i neprikosnoven u vlasti

U kijastickom knjizevnom obliku (veoma uobic¢ajenom u Bibliji), medusobno
se uklapaju prva i poslednja tacka, druga i pretposlednja i tako dalje, tako da
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centralna tacka postaje srediSte. Tako i u naSem tekstu, Isusovo vaskrsenje
ima najviSi mogucdi znacaj. Isto se odnosi i na ostatak Novog zaveta. Bez vask-
rsenja nema ni jevandelja, ili radosne vesti. Vera Novoga zaveta se gradi na
realnosti Isusovog vaskrsenja iz mrtvih. Prema Pavlovim re¢ima, vest jevan-
delja je da “Hristos umre za grehe naSe ..., i da bi ukopan, i da usta tre¢i dan”
(1. Korin¢anima 15,3.4). Malo kasnije Pavle istice da “ako Hristos ne usta,
uzalud dakle propovedanje naSe, a uzalud i vera vaSa. ... A ako Hristos ne
usta, uzalud vera vasa: joS ste u gresima svojim” (1. Korinéanima 15,14.17).
Kako je u Matejevoj kijazmi, tako je i u ostatku Novoga zaveta: vaskrsenje je
centralna, sredisSnja realnost, realnost na kojoj pociva sve ostalo.

Ipak, te realnosti nema u razmisljanju u€enika sve dok se ne dogodi, iako ju
je Isus predskazao pred njima u brojnim povodima tokom svoje sluzbe (16,21;
17,23; 20,19; 12,40). Njihove misli su do te mere bile blokirane idejom Mesije
koji dolazi kao Car-osvaja¢, da su u potpunosti zatajili kada je trebalo shvatiti
Isusovu ulogu kao Sluge koji pati (vidi Psalam 22; Isaija 53). Stoga ih i Isusova
smrt nalazi totalno nepripremljene i baca u jamu oc€ajanja. Sati koje je Isus
proveo u grobu Josifa iz Arimateje najmracniji su sati u Zivotima ucenika (sti-
hovi od 57-61). Oni su izgubili svaku nadu, jer su zatajili kada je trebalo Cuti i
uhvatiti Isusovo obecanje da ¢e vaskrsnuti treceg dana.

Ali, zanimljivo je Sto nije svako zaboravio na predskazivanje vaskrsenja.
Jevrejske vode pamte, iako ne veruju da ¢e se stvarno i dogoditi. Naprotiv, boje
se da ce ucenici ukrasti telo i proglasiti vaskrsenje (stihovi od 62-64). U tom
slu¢aju bi laz u€enika o Isusovom vaskrsenju bila gora od Njegove lazi, kojom
je tvrdio da je Mesija (64. stih). Jevrejske vode su do te mere uznemirene zbog
mogucnosti obnavljanja kriznih okolnosti da preduzimaju korak bez presedana i
krSe sopstvene krute propise o suboti i odlaze u pohode Pilatu (necistom
neznaboscu) na svoj sveti dan, da traze postavljanje straze na Isusov grob (62.
stih). Taj veliki prekrSaj njihovog ustaljenog obi¢aja upuéuje na dubinu njihovog
straha od prevare koju bi mogli da ucine ucenici.

Pilat, verovatno ve¢ premoren od svih dogadanja oko Isusa, odmah pristaje
na saradnju s problemati¢nim vodama jer, kada ne bi saradivao i telo nestane
tre¢eg dana, problem nikada ne bi bio reSen. Zato on jevrejskim vodama odo-
brava strazu da zapecati grob i da ga ¢uva (stihovi 65, 66).

Preduzimajuc¢i onakve mere predostroznosti, istiCe Leon Moris, jevrejske
vode su “ucinile viSe nego Sto su bile svesne. Osigurali su situaciju u kojoj nec¢e
biti besmislenih pri¢a kako su ucenici ukrali telo, ako Isus u najavljeno vreme
stvarno ustane iz mrtvih. PredostroZznost Njegovih neprijatelja samo ¢e naglasiti
istinu o Njegovom vaskrsenju” (Morris, Matthew,732).

Tekst u Mateju 28,1-10 dovodi nas u sam dogadaj vaskrsenja. Niko od
novozavetnih pisaca na opisuje stvarno dogadanje vaskrsenja. Naprotiv, iznose
izveStaj o njegovom ucinku duz tri pravca: prazan grob, uplaSena straza i Is-
usovo susretanje s nekim od svojih sledbenika.

Posebno je zna¢ajno Sto u Matejevom pripovedanju dogadaja vidimo kako



T

se prvo andeo (5. stih), a kasnije i Isus, srec¢u najpre s dve Zene. U prvom
Jevandelju su ove Zene prvi medu ljudima koji su bili svedoci vaskrsenja. To je
znacCajna misao, kada razmiSljamo o istorijskoj nepobitnosti izveStaja, posto se
u jevrejskom drustvu Zene ne prihvataju kao svedoci. Da je Matej izmiSljao
pri€u (za Sta su ga neki optuzili), teSko da bi neko od njega o¢ekivao da istakne
svedocCenje Zena, ako je zeleo da uveri svoju publiku iz prvog veka.

Isticanje Zena takode je zanimljivo jer time Matej ostaje veran prvoj glavi
svog Jevandelja, u kojoj je ucinio redak korak ukljucivanja Zena u Isusovu ge-
nealogiju. Na taj naCin Zene u izveStaju o vaskrsenju potkrepljuju jednu od
Matejevih velikih tema: u narod koji je Isus doSao da izbavi ubrajaju se i Zene i
neznabosci i drugi predstavnici grupa odbacenih u jevrejskom drustvu. Pojam
“svoj narod” iz 1,21 je znatno Siri nego Sto je tradicionalni judaizam bio voljan
da prizna.

Zene su igrale odredenu ulogu u hriéanskoj sluzbi ve¢ od samih pogetaka
crkve. Mi ih u tekstu u 28,7-10 nalazimo kako dobijaju uputstvo da ucenicima
odnesu vest o vaskrsenju.

Isusovo vaskrsenje u nedelju i pojavljivanje andela na razli¢ite nacine deluju
na razli¢ite ljude. Rimski strazari “od straha Njegova uzdrhtaSe se ... i posta-
doSe kao mrtvi” (4. stih), dok se za Zene stice utisak da su u prvi mah bile izne-
nadene. Kasnije ih vidimo “sa ... radosti velikom” kako tr€e da jave ucenicima
radosnu vest (8. stih).

Svaki vernik koji shvata znacaj vaskrsenja bice ispunjen radoS¢u, zato Sto
je to Isusova pobeda nad smréu. Kona¢no, ona je nagovestaj umiranja same
smrti. Vaskrsenje je slavna pobeda Boga Oca i Isusa nad sotonom i silama i
moci smrti. Vaskrsenje pokazuje da Bog zaista vlada dogadajima. Izvan svoje
kosmicke dimenzije, Isusovo vaskrsenje deluje kao garancija da ¢e, prilikom
Njegovog drugog dolaska, vaskrsnuti svi oni koji su umrli verujuci u Njega (vidi
1. Korin¢anima 15,20-23.51-55; 1. Solunjanima 4,16).

Isusovo vaskrsenje je klju¢ razumevanja Novog zaveta u delu od Dela
apostolskih do Otkrivenja. Njegovu sramnu smrt u€enici su shvatali kao sve
drugo, samo ne kao pobedu. Naprotiv, u njoj su videli javni poraz i odbacivanje
onoga Sto je tvrdio. Da Isus nije vaskrsao u zivot, hriS¢anstvo bi zavrSilo u
onom palestinskom grobu.

Bez vaskrsenja hris¢anstvo ne bi imalo Sta da ponudi svetu, osim nekoliko
lepih ideja. Ali s Cinjenicom vaskrsenja, ucenici su postali preobrazeni ljudi, koji
se viSe nisu bojali jevrejskih i rimskih vlasti. Naprotiv, postali su neustraSivi
“krstaSi” koji ¢e na sve strane nositi vest jevandelja. Srz njihovog propovedanja
u knjizi Dela apostolska bila je: Vi ga ... “prikovaste i ubiste. Kojega Bog po-
dize, razdreSivsi sveze smrtne” (Dela 2,23.24; vidi takode 3,15; 4,10 itd.).

Upravo tu slavnu istinu je, po onome kako su bile upucene, (iz teksta u
28,7-10) trebalo da Zene prenesu ucenicima. Isus dodaje da Zene ucenicima
takode treba da prenesu uputstvo da se nadu s Njime u Galileji (10. stih), kako
je On prorekao u 26,32. S tim susretom Matej ¢e zavrSiti svoje Jevandelje. Al
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pre toga mora da se pozabavi izveStajem straZzara o poseti andela i praznom
grobu.

Prazan grob se pokazao kao problem kako za rimske strazare tako i za
jevrejske vode. Prvi potez vojnika je slanje poslanika u Jerusalim da odnesu
jevrejskim vodama izveStaj o onome Sto se dogodilo. Paradoksalnost izvesStaja
je u tome, Sto upravo oni ljudi koji su predvidali prevaru od Isusovih sledbenika
(27,63.64), ovom prilikom sami ¢ine prevaru, ne bi li nekako prikrili ¢injenicu o
vaskrsenju. JoS$ viSe zapanjuje podatak da oni strazarima nalazu da ispriaju
bas tu priCu o kradi tela, o onome Sto su imali zadatak da sprece (28,13).
Jevrejske vode su u oCajanju bile spremne na svaki potez, da idu bilo dokle, ne
bi li prikrili neumitne €injenice.

Vojnici su takode u velikoj neprilici. Njihov osnovni problem je Sto nemaju
le$ koji su, po naredenju, morali da sacuvaju. Reéi da su zaspali, ne bi mnogo
poboljSalo njihovu situaciju. Spavanje na strazi se najostrije kaznjavalo, mozda
¢ak i smrcéu. Ali alternativa davanju izveStaja svojim pretpostavljenima o telu
koje je nestalo, ionako bi im donela teSko kaZnjavanje, posto bi to znacilo
priznanje s njihove strane da nisu uspeli da izvrSe svoju duznost. Svakako,
mogli su i da kaZzu istinu. Ipak, koji bi rimski oficir verovao u neprihvatljivu pricu
o andelima, zaslepljujucoj svetlosti i vaskrsenju?

Sve u svemu, vojnicima je izgleda bilo najbolje reSenje da prihvate ono Sto
su im rekle jevrejske vode i da na taj nacin izbegnu, ili bar odloze, kaznu. Potez
u tom pravcu osladen im je mitom od “dovoljno novaca” [velike sume novca]
(12. stih) i obecanjem jevrejskih voda da ¢e “umiriti’ Pilata (koji ¢e ubrzo
napustiti grad i uputiti se u svoju rezidenciju u Cesariji i time verovatno nece ni
cuti za problem) ako izveStaj dode do njegovih uSiju (14. stih).

Matej piSe da su se vojnici slozili s ovom prevarom. | tako, belezi Matej,
“razglasi se ova re€ po Jevrejima i do danas” (15. stih). Stvarna je Cinjenica da
je prica nastavila da kruzi jo§ dugo nakon smrti ovog apostola. Justin Martir
(oko 100-165 n.e.) prica da su sredinom drugog veka Jevreji joS tvrdili da su
ucenici ukrali telo (Dialogue With Tryphol108).

Razume se, jevrejske vode i nisu stvarno imale mnogo opcija na raspo-
laganju. Konacno, ili ¢e se drzati lazi, pokazati telo kao dokaz, ili verovati u
Isusovo vaskrsenje. Poslednja alternativa je bila neprihvatljiva. | tako, posto
nisu mogli da pokazu telo, morali su da se posluze lazju.

Careva poslednja zapovest i obe éanje

Matejev zavrsni pasus (stihovi od 16-20) prikazuje vaskrslog Isusa koji se
sre¢e sa svojim uc€enicima u Galileji. Taj susret je bio jedan od po znacaju
najdalekoseznijih dogadaja u istoriji hris¢anstva. O tome kaze Serman DZon-
son: “Rezultati ove kratke scene bili su neprocenjivi za zivot hriS¢anske crkve.
Nijedan drugi deo Biblije, uz moguci izuzetak Poslanice Rimljanima, nije viSe
doprineo da hris¢ani dobiju viziju crkve celoga sveta. Taj tekst ih je poslao svim
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narodima, da nose vest spasenja u Hristu, koja za sebe vezuje odgovornost i
prednost poslusnosti Njegovim re¢ima” (Johnson, 7:620).

Zapazi¢emo nekoliko stvari u Matejevom poslednjem pasusu. Prvo, jedan-
aest uc€enika se klanjaju Isusu (17. stih), kao Sto su ucinile Zene u 9. stihu.
Klanjanje je razumljiva reakcija onih koji sada uvidaju da je Isus, s kojim su se
druzili tri i po godine, pobedio samu smrt i sada ponovo Zivi. Oni sada potpunije
shvataju Sta Njemu znadci Sto je Bozji Sin.

Drugo, Isusu je data “svaka vlast na nebu i na Zemlji” (18. stih). Vlast,
autoritet, ili ovlas¢enje bila je jedan od znacajnih predmeta u celom Matejevom
Jevandelju (7,29; 9,6.8; 21,23), dok je vladavina svetom bila tema treceg
iskuSenja, kad je sotona Isusu ponudio “sva carstva ovoga sveta i slavu nji-
hovu”, ako samo padne i pokloni mu se (4,9.10). Medutim, Isus je izabrao put
krsta, jedini pravi put ka sveopstoj vladavini. Zahvaljujué¢i svom pobedonosnom
Zivotu, smrti i vaskrsenju On je dobio “svaku vlast na nebu i na Zemlji” (18.
stih), za vlast nad “svim narodima” (19. stih) za svavremena (“u sve dane”, 20.
stih). Isus je i zaista Gospod.

Treée, Isus svoju vlast, svoje ovlascenje, delegira svojim sledbenicima s iz-
ricitim ciljem da ih osposobi da podu po celome svetu, da u€ine ucenicima sve
narode i da ih krStavaju. U prvom Jevandelju ucenik je istovremeno i ucenik i
sledbenik. Time Isus ne samo Sto daje nalog svojim uc€enicima da poucavaju
druge teoretskoj istini o0 carstvu, nego i poslusnosti svemu Sto je On zapovedao
(stihovi 19, 20). Biti ucenik u Mateju nikada nije znacilo samo veru ili znanje.
Ne, prvo Jevandelje je uvek iznova naglaSavalo poslusnost Bozjoj volji u
stvarima prakti¢nog Zivota (vidi, na primer, 7,21; 25,31-46). Isus ne samo 5to
upucuje svoje ucenike da poucavaju druge, nego od njih oCekuje i da krstavaju
u “ime” (singular, Sto upucuje na osnovno jedinstvo BoZanstva) Svetog Trojstva
(19. stih). Zapovest o krStavanju nalazimo aktiviranu, pretvorenu u praksu u
najranijim zapisima crkve posle Isusovog vaznesenja. Tako imamo Petra koji
na dan Pedesetnice usrdno poziva svoje sluSaoce da se “pokaju” i da se “krste”
(Dela 2,37.38).

Cetvrto, Isus ¢e svojom prisutno3éu biti sa svojim sledbenicima uvek, “u
sve dane do svrSetka veka” (20. stih). | tako se Matejevo Jevandelje zavrSava
jednom od slavnih tema iz prvog poglavlja — Isus je i dalje “s nama Bog”
(1,23).

Peto, i druga tema iz Matejevog prvog poglavlja je internacionalni obim,
domet jevandelja. Ograni¢enje postavljeno ucenicima u 10,5.6, da propovedaju
samo lzrailju, sada je uklonjeno. Poruka vaskrslog Hrista treba da se propov-
eda “svim narodima” (19. stih). Taj internacionalni element prvi put nalazimo u
rodoslovu prvog poglavlja i u izveStaju o oboZavanju od mudraca u drugom
poglavlju.

Tako vidimo da je Matejevo Jevandelje jedinstvena knjiga, u kojoj se viSe
tema proviace kroz njegovih dvadeset i osam poglavlja. Dosli smo na kraj, ali,
jesmo li? Ne bas. Isus €ini da to zvuci ko pocetak. lako je tatno da je Njegova
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licna sluzba zavrSena, tacno je i to da sveopsta sluzba Njegove crkve u pou-
C¢avanju ljudi ima svoj poCetak u tekstu u 28,16-20. Njegovi sledbenici imaju
zadatak da idu po celom svetu, da propovedaju vaskrslog Spasitelja, koji je
doSao da “izbavi svoj narod od greha njihovih” (1,21). U Matejevom Jevafelju
kraj je u stvari — peetak.

® Primena Redi

1. Jesam li u potpunosti iskoristio otvoreni put u BoZju prestonu
dvoranu, omogu €en Isusovom smr €u i Njegovom sluzbom kao mog
liénog Poglavara sveSteni €kog? Na koji na €in sam maksimalno
iskoristio tu svoju prednost? Na koji na  €in bih mogao da obogatim
svoje iskustvo?

2. Sta meni zna &i Isusovo vaskrsenje? Na koji na €éin ono informise,
snazi i usmerava moj svakodnevni hri§  éanski zivot i moju nadu u ve ¢€-
nost?

3. Isusove poslednje re €i u prvom Jevan delju meni kao hriS éaninu-
pojedincu nalaze se u velikom evan deoskom nalogu. Na koji na €in
mogu razli €ite zapovesti i obe ¢anja tog naloga da potpunije primenim
u svom svakodnevnom iskustvu? Koje posebne aktivnos ti bi Bog
Zeleo da pokrenem ili da u njima u ¢€estvujem, kao svoj odgovor na Is-
usovu veliku Zrtvu za mene?

® |strazivanje Redi

1. Uz pomo ¢ konkordancije istrazi kako su u  €enici protuma @&ili Hris-
tovo vaskrsenje. Potrazi sve tekstove na tu temu u Novom zavetu.
NapiSi jedan pasus o tome Sta je ono zna ¢ilo kako za njihovu te-
ologiju, tako i za njihove li €ne Zivote. Tvoje prou €avanje ¢e se oboga-
titi ako razmisljaS o kontrastu Zivota u  €enika pre i posle vaskrsenja,
kako je izlozeno u Jevan deljima i u knjizi Dela apostolska. NapiSi
jedan pasus o tom kontrastu. Svoje tvrdnje potkrepi konkretnim bibli-
jskim tekstovima.

2. U Mateju 28,1-10 ¢itamo da je Isus ustao prvog dana sedmice
(naSa nedelja). Neki tvrde da je Njegovo vaskrsenje razlog za
svetkovanje nedelje umesto biblijskog dana odmora ( naSe subote). Uz
pomo ¢ konkordancije potrazi svaki citat koji govori o pr vom danu
sedmice u Novom zavetu. UpiSi ih sve u svoju belezn  icu za Mateja. Uz
svaki citat upiSi po nekoliko re  €enica o onome Sta se na osnovu tek-
sta moZe saznati o prvom danu sedmice. Koliko od nj ih preporu €uje
svetkovanje nedelje kao znak se ¢€anja na vaskrsenje? Mozes li da se
seti§ novozavetnog simbola koji je Bog dao kao znak secéanja na lIs-
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usovo vaskrsenje? U kontekstu ovog poslednjeg pitan ja mozda bi bilo
korisno da pro €itasS tekst u Rimljanima 6,1-11. Kakvu svetlost taj tekst
baca na taj problem?

® Za dalje prouCavanje Reci

1. Radi opSteg uvida, vidi EGV, DA, 741-835.

2. Radi korisnog prou €avanja teme Hristovog vaskrsenja, vidi M.C.
Tenney, The Reality of the Resurrection.
3. Radi zna €éajnog uvida u dublji smisao velikog evan  deoskog naloga,

vidi M. Warren, | Believe in the Great Commission.



