JON PAULIEN
STA BIBLIJA KAZE O VREMENU POSLETKA

UVOD

UPOZORENJE: RAZMISLJANJE O KRAJU SVETA MOZE
BITI OPASNO ZA VASE ZDRAVLJE

DATUM: 28. FEBRUAR 1993
MESTO: VAKO, AMERICKA SAVEZNA DRZAVA TEKSAS

“Danas je buknuo rat izmedu sluzbenika federalnih vlasti SAD i
do zuba naoruzanih pripadnika verskog kulta, sledbenika ¢oveka
koji zahvaljuju¢i sopstvenom tumacenju Biblije, tvrdi da je
Hristos i da je kraj sveta na pragu. Voda kulta, koji se predstavlja
kao Dejvid Kores, veruje za sebe da je “jagnje dostojno da otvori
sedam pecata” iz Otkrivenja. Po njegovim izjavama, knjiga
Otkrivenja naucava kako samo on ima ovlas¢enje da ’otvori
pecate’ i time pusti uzde katastrofalnim dogadajima koji ¢e
uciniti kraj celome svetu. Gotovo 100 odraslih osoba je, kako
izgleda, spremno da poloZi svoj zivot za njegova tumacenja.”
Ovakav novinski izvestaj je pocetkom 1993. godine zapanjio
ljude Sirom sveta. Na kraju se uzajamno drzanje na odstojanju
federalnih sluzbenika i pripadnika kulta na kompaundu Branc-
Dejvidien, zavrSio gubitkom mnogih Zzivota. Tragedija u Vakou
potvrdila je opravdanost naslova ovog uvoda koji sam — Sto je
ironija — napisao samo nekoliko dana pre toga: Razmisljanje o
kraju sveta moze biti opasno za Vase zdravlje! Te opasnosti se

umnozavaju kada ljudi koji razmisljaju o kraju sveta, ¢ine to u



ambijentu grupe — u uslovima kada iskrivljeni metodi tumacenja
Biblije daju gotovo neogranicena ovlaséenja pogreSivom ljudskom
bicu.

Dok razmisljamo o prethodnim re¢ima, mozda ¢e nam izgledati
najrazumnije da zanemarimo i Bibliju i njena ucenja o svrsSetku
sveta. Medutim, stvarnost nam porucuje da danas sve vise i viSe
ljudi razmislja o kraju sveta, a da ih na to uopste nije podstaklo
proucavanje Biblije.! A ako Biblija — pravilno shva¢ena — sadrzi
istinite informacije o kraju sveta, zanemarivanje njene nauke
podjednako je opasno kao i iskrivljavati je na nac¢in kako je to ¢inio
Kores.

Uveren sam da Biblija — pravilno shvaéena — moze da nas pouci
kako da razmiSljamo o kraju sveta, a da ne gubimo glavu. Dok se
priblizavamo 2.000. godini, mozemo ocekivati da ¢e se pojaviti jo$
mnogo ljudi kakav je bio Dejvid Kores; no, pravilno razumevanje
biblijskog uéenja moze nam pomo¢i da se sacuvamo da nas ne

povuce kultna mreza pogresnih tumacenja Biblije.

NEKE STETNE ALTERNATIVE

U danasnje vreme adventisti i drugi hriséani zastupaju tri glavna
stava u odnosu na kraj sveta. Iako veoma rasireni, nijedan od tih
stavova nije duhovno ispravan.

Prvi od njih zastupaju ljudi koji ne zZele da slusaju propovedi ili
¢itaju knjige o kraju sveta. Nekima je muka od dogadaja poput
onog Sto se odigrao u Vakou. Drugi su jednostavno umorni od
naoko beskrajnog iSc¢ekivanja kraja. Secam se prvog stareSine crkve
u Njujorku u kojoj sam pre gotovo dvadeset godina sluzio kao
pastor. Bio je tri puta stariji od mene i u toj crkvi vise od 25 godina,
kao obican vernik, bio jedan od voda. Jednoga dana mi je rekao:

1Vidi 2. poglavlje



“Momce [uvek mi je bilo mrsko kada bi me nazvao “momce”],
nikada nisam pomisljao da ¢u ostariti.” Posle 50 godina
iScekivanja, poceo je da se ose¢a umornim od ¢ekanja.

Vidite, ziveti s ubedenjem da je kraj na pragu, to je kao tréanje
trke na 100 metara. Tréanje eksplozivno, svom raspolozivom
snagom, bez postede, nije nikakav problem ako se trka odmah i
zavrSava! Ali ako se ispostavi da je trka u kojoj u¢estvujes maraton,
naci ¢eS se u nevolji! Hriséani koji crpe snagu od neprekidnog
iScekivanja kraja moraju se jednom umoriti. ViSe ne Zele da slusaju
o kraju. Uzbudenje ih je napustilo; sagoreli su do dna. To je ta¢no
¢ak i kada govorimo o pastorima.

Odgovarajuéi na ocite znake “dogorevanja” u iSc¢ekivanju kraja,
druga grupa hriséana pokuSava da prikupi i pokrene sveze
uzbudenje, zasnovano na postavljanju datuma kraja sveta. Do
kalkulacija o taénom datumu kraja moze se doé¢i kreativhom
upotrebom biblijskih tekstova, koncentracijom paznje na prirodne
katastrofe i druge nesrece, ili proracunima uz pomo¢ logaritama
baziranim na piramidama! Bez obzira da li je razmisljanje
ispravno, predskazivanja buduc¢nosti je prakticno nemoguce
opovrgnuti. Predskazivac¢i mogu da se pohvale i velikim duhovnim
interesovanjem koje pobuduju takve njihove prognoze. Problem je
u tome Sto, kada prode i poslednji pokusaj odredivanja datuma

kraja sveta, duhovna “dogorelost” postaje jos gora nego ranije.

Treci stav se koncentriSe na pitanje — na koga bi se mogla svaliti
krivica za odlaganje Hristovog ponovnog dolaska na Zemlju. To bi
mogli biti “zbunjeni” mladi i “teoloski liberali”, koji su uzrok
odlaganja dolaska po tome S§to u vreme posletka ne Zive na
primeren nacin. Prst se upire u ljude koji ne svetkuju subotu kako
treba; koji imaju drugaciji stav o Hristovoj ljudskoj prirodi ili koji u
crkvena bogosluzenja uvode savremene vrste muzike. Razlog sto
posledak jos nije dosao je i to sto se otpad uvukao u crkvu. Dok



predskazivaci datuma dolaska pokuSavaju da stvaranjem
uzbudenja vrate ljude ka usrdnom ocekivanju kraja, ovi “izvrgivaci
sramu” trude se da ih na to navedu svojim “grdnjama”.

METOD OVE KNJIGE

Postoji jedan zdraviji nac¢in razmisljanja o kraju sveta. To je
nacin kojem nas uci Biblija, posebno u Novom zavetu. Verujem da
nam novozavetno shvatanje  svrSetka vremena  daje
protivsredstvo ne samo za gubitak interesovanja, nego 1 za lazno
uzbudenje i izvrgavanje sramu. Kada u potpunosti shvatimo
novozavetnu sliku svrSetka sveta, mi ¢emo prona¢i metod
iScekivanja Hristovog dolaska u kojem nema “dogorevanja”,
tréanja maratona bez padanja u ocajanje. Zadatak ove knjige je da
nam na takav nacin objasni nauku Biblije da ljudi u sekularnim
devedesetim godinama mogu razmisljati o kraju sveta ne “gubedi
glavu”.

Zbog ograni¢enog prostora, ova knjiga ima viSe ozbiljnih
ogranicenja. Ja zaista nisam nastojao da istrazim masu
vanbiblijskih [Sto ne znaci nebiblijskih] spisa o posletku vremena,
ukljuc¢ujuéi dela Elen Vajt, koja je svojim umesnim zapazanjima
uticala na milione ljudi. Oni koji su zainteresovani za videnje kraja
iz pera Elen Vajt, rado ¢e ¢itati “Krizu poslednjeg vremena”, knjigu
Marvina Mura.

Iako u ovoj knjizi skreéem paznju na znacajne dogadaje iz nase
skorasnje proSlosti, u njoj nema iscrpnog, obimnog pregleda
povezanosti izmedu sadasnjih dogadaja i svedocanstva Biblije.
Medutim, zanimljiva nedavno objavljena perspektiva sadasnje
politicke, religijske i ekonomske scene nudi se u knjizi Dvajta
Nelsona, “Odbrojavanje do obracuna” [Countdown to the
Showdown].

Moj cilj u ovoj knjizi je radije da posebno istaknem tekst Biblije,



pre nego da komentariSem postojeci protivrecni vrtlog savremenih
dogadaja. Cvrst temelj onoga $to Biblija govori o svrsetku vremena
moZze nam pomoc¢i da o kraju sveta razmisljamo ne gubeci glavu.
Elen Vajt nas podsti¢e da viSe paZznje posvetimo Reci, a manje
aktuelnim dogadajima i upiranju prsta u bilo koga i bilo sta.

“Cuvajte se. U objavljivanju vesti klonite se li¢nih napada na
druge crkve, pa i na Katolicku crkvu. U razli¢itim verskim
zajednicama Bozji andeli vide mnoge kojima se moze pristupiti
jedino uz maksimalan oprez. Budimo stoga pazljivi u pogledu
svojih re¢i. Neka se naSi propovednici ne povode za li¢nim
pobudama, javno kore¢i i razotkrivajuéi tajne bezakonja’. Kad su u
pitanju takve teme, ¢utanje je najrecitije. Mnogi su obmanuti.
Govorite o istini tonom 1 recima ljubavi. Uzvisujte Hrista Isusa.
Drzite se samo istine. Nikada se ne udaljujte od prave staze koju je
Bog zacrtao, da biste nekoga napali. Jedan takav napad moze
doneti mnogo zla, a nimalo dobra. On moze da ugusi osvedocenje u
mnogim srcima. Neka Re¢ BoZja, koja je istina, pripoveda o
nedoslednosti onih koji su u zabludi” (Ev, str. 576).

“Prisutna je potreba za znatno temeljnijim proucavanjem Bozje
reci. Narocito bi Danilu i Otkrivenju trebalo posvetiti paznju kao
nikada do sada u istoriji nasega dela. Mozda ée biti potrebno da o
nekom predmetu govorimo manje, npr. o rimskoj sili i papasstvu;
no treba skretati paznju na ono Sto su pisali proroci i apostoli pod
nadahnuéem Svetog Bozjega Duha” (TM, str. 112).

I kad je re¢ o biblijskom istrazivanju, ova knjiga je prostorno
ogranic¢ena. Moglo bi se mnogo, mnogo vise govoriti o tome kako
adventisti razumeju Bibliju i eshatoloske dogadaje. Imam prednost
da na Adventistickom teoloSkom seminaru predajem najmanje
Cetiri predmeta koji se direktno odnose na biblijsku sliku posletka
vremena. Ova knjiga pokriva samo nekih 20 odsto tog materijala i

zato moja zapazanja o mnogim drugim obelezjima kraja sveta



moraju sacekati na objavljivanje.

Ova knjiga ima specifican trostruki fokus. Prvo, usredsreduje se
na veliku sliku biblijskog gledanja na kraj sveta, nastoje¢i time da
izbegne upadanje u gomilu detalja koji bi mogli da odvuku paznju
od srzi biblijskog teksta. Ovo Sto se ovde nalazi ima za cilj da
posluzi kao svojevrstan bukvar, kojim ¢e citaocu biti dat pravi
biblijski temelj za proucavanje ovog predmeta.

Drugo, posebno je okrenuto uticaju koji su biblijski tekstovi
izvrSili na citaoce u svakoj pojedinoj fazi nastajanja Biblije. Taj
pristup u celosti objasnjava mnoge “problemati¢ne tekstove” i baca
novu svetlost na pitanje o tome kako danas treba misliti na
posledak.

Trete, knjiga je direktno usmerena na svrsSetak vremena, na
stvarno poslednje dogadaje u istoriji ove Zemlje. Otuda, ona
relativno malo govori o mnogim delovima Biblije koje bi normalno
trebalo prouciti u okviru istrazivanja biblijske eshatologije.
Vremenska prorocanstva iz Danila i prve polovine Otkrivenja,
primera radi, vise se usredsreduju na Sirok segment ljudske istorije
koji upucuje na svrsetak vremena, nego Sto se bave samim krajem
sveta.2 Iako su starozavetni i judejski pogledi o kraju sveta opisani
u ovoj knjizi do odredenog stepena podrobnosti, posebna paznja je
posvecena Novom zavetu, koji o kraju sveta govori u najuzoj vezi s

Isusom Hristom.

Autorova je molitva da ova knjiga Citaocima ulije sigurnost, kako
bi se bez straha suodili s buduénoscu. Ta vrsta sigurnosti moze se
zasnovati jedino na zivom odnosu s Onim koji buduénost drzi u
svojoj ruci. Veoma ohrabruje podatak da nam je Onaj koji u svojoj

2 Mnogi hrisc¢ani, i neki adventisti, tumace pecate i trube kao stavke
koje se u cellini bave dogadajima poslednjih dana. Ja se s time ne slazem.
Zainteresovani Citaoci mnoge od mojih objasnjenja o tome mogu nadi u
10.i 11. glavi publikacije Symposium on Revelation, knjiga 1.



ruci drzi buduénost, izneo u Bibliji sve §to je potrebno da znamo o

toj buduénosti.



PRVI DEO
KAKO “IZGUBITI GLAVU”

Prvo poglavlje

KADA CE — BITI KRAJ?

Nikada nec¢u zaboraviti trenutak kad su mi prvi put rekli da ce
dodci kraj sveta. Bilo je to ’50-ih godina, a meni oko 8 ili 9 godina.
Neko me je podsetio na bibllijske reci: “Kao $to je bilo u vreme
Nojevo tako ce biti i dolazak Sina ¢ovecéjega” (Matej 24,37). Posto je
Crkva kojoj sam pripadao ucila da nas je 1844. godina uvela u
poslednje vreme, govorilo se da ¢e, ukoliko poslednje vreme bude
trajalo koliko i Nojevi dani (koji je propovedao 120 godina), Isus
doci 1964. godine i tada ¢e biti i kraj istorije ovoga sveta.

Kako sam mogao da osporim takvo zakljuéivanje? Datum 1964.
bio je zasnovan na logickoj analogiji i jednom biblijskom tekstu.
Izgledalo mi je razumno, i zato sam isplanirao da po¢nem da se
spremam za Hristov ponovni dolazak ... i to tek negde oko 1962.
godine! Tako je 1962. godina dosla i prosla, pa je i 1964. godina
dosla i prosla, a ja nisam znao Sta o svemu da mislim.

Negde oko 1967. godine prvi put ¢ujem pricu o nekim mladim
osobama koje su se zaustavile da povezu autostopera, pustivsi ga
na zadnje sediSte automobila. Tokom voznje autostoper je rekao:
“Covede, pa vas ljude stvarno zaluduju. Isus dolazi skorije nego $to



bilo ko od vas misli.” Prema pric¢i, kad su se te mlade osobe
okrenule da pogledaju, autostopera vise nije bilo. Uobicajen
zakljuak onih koji su Sirili takve pri¢e bio je da je autostoper
morao biti andeo s neba, koji verne na Zemlji upozorava da je kraj
na pragu.

Tu pri¢u sam do danas ¢uo vise puta, obi¢no azuriranu u pogledu
detalja.

Da budem otvoren, 1967. godine ne bih ni sanjao da ¢e Isus
cekati jo$ 10 godina. A proslo ih je 25 do sada. Da li je Isus doSao
brze nego S$to sam ja zamisljao? Ne, a to znac¢i da andeo, ma ko to
bio i autostoper, ko god da je bio, nisu bili u pravu. Ili, da to mozda
nije bila samo stvar verske fantastike?3 Bilo kako bilo, smatram da
se Isusov ponovni dolazak i kraj sveta nece ubrzati Sirenjem
glasova, pa makar to bili i andeoski.

Ekonomske i politicke krize u svetu cesto su podsticale
interesovanje za kraj sveta. Primera radi, Vol-Strit-DZzornal je
pouzdan izvor vesti i informacija. Problem je samo u tome Sto Cete,
ako s 12 ekonomista razgovarate o kretanju berzanskih aktivnosti,
dobiti 13 miSljenja! I tako, ako neki propovednik Zeli da poverujete
da je velika katastrofa kraja sveta na pragu, ne¢e mu biti teSko da
vam, potvrde radi, citira Vol-Strit-Dzornal.

Secam se coveka koji je 1982. godine doSao u grad u kojem zivim

3 Knjiga autora Jina Brunvalda, “Autostoper koji nestaje” izasla je iz
Stampe 1981. godine. On u svojoj knjizi raspravlja o onome Sto naziva
“urbanim legendama”, medu kojima je i prica o autostoperu koji objavljuje
da Isus uskoro ponovo dolazi, a onda nestaje. Varijacije ove price (od
kojih su mnoge bez pominjanja Isusovog dolaska) mogu se pratiti sve do
prve decenije 19. veka. One medu njima s religioznim porukama bile su
popularne medu mormonima. Istrazivac Lidija M. FiS sa Drzavnog
univerziteta drzave Njujork u Bafalou katalogizirala je oko 60 prica o
autostoperu koji nestaje, koji je najavio brzi Drugi Hristov dolazak (str.
24-40).
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i propovedao iz Vol-Strit-Dzornala. Najve¢u crkvu u gradu
napunio je do poslednjeg mesta. Na osnovu DZornala, i uz mnoge
druge izvore, jasno je izlozio da ¢e velika ekonomska katastrofa
nastati oko marta 1983. godine i verovatno voditi ka zavrsnim
dogadajima zemaljske istorije. Prava je ironija $to je mart 1983. bio
pocetak, a ne slom, ekonomskog buma koji je trajao do kraja
decenije.

Pet godina kasnije dobio sam pismo u kojem posiljalac tvrdi
kako je predsednik Regan — antihrist, posto u svakom od svoja tri
imena ima po Sest slova: Ronal Wilson Reagan. Nije imao srece sa
svojom teorijom, posto je taj “antihrist” u meduvremenu odjahao u
— penziju.

Pre samo tri godine nekoliko divnih i iskrenih adventista, koje
licno poznajem, doslo je na osnovu svog proucavanja Biblije do
zakljucka da ¢e vlada SAD marta 1991. godine izglasati drzavni
nedeljni zakon. Koliko je meni poznato, nista slicno se nije
dogodilo.

Cak éete i u Rimu naéi ljude koji pokusavaju da izra¢unaju kada
¢e nastati kraj sveta. U katedrali “Sv. Pavle izvan zidova” duz celog
gornjeg nivoa crkve nalaze se slike na platnu, kruznog oblika koje
predstavljaju pape iz razli¢itih perioda i vrac¢ajuci se unazad sve do
licnosti po imenu Petar. Pre dvadeset i pet godina tamo sam
izbrojao 15 praznih mesta za slike. Vodi¢ koji nas je vodio kroz
crkvu pokazao nam je rukom na ta mesta i rekao: “Mi verujemo da
¢e Gospod do¢i kada budemo popunili svih tih 15 mesta slikama
nasih papa.”

Ucinilo mi se da bi to moglo biti zanimljivo, sve dok nisam otiSao
u katedralu sv. Petra. Tamo se, nedaleko od oltara, nalazi veliki
komad mermera s uklesanim imenima svih papa, a ostalo je mesta
za jos Sest imena. Ve¢ pogadate, vodic je rekao: “Mi verujemo da ¢e
Gospod do¢i kada ceo prostor na ovom kamenu bude bio popunjen
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imenima papa.”

POUKA 1Z ADVENTISTICKE ISTORIJE

Kao adventista, moram priznati da su mnogi od moje brace i
sestara, vernika, ve¢ dugo prosto op¢injeni izra¢unavanjem kada ¢e
Isus do¢i. Uz pomo¢ svog dobrog prijatelja sa seminara, dr C.
Mervina Maksvela, sakupio sam dokaze iz adventisticke istorije za
preko 20 pokusaja odredivanja datuma Drugog dolaska. Razume
se, prvi takav pokusaj odnosio se na Dan pomirenja u 1844. godini.
Isus nije doSao! Nasi pioniri su plakali, plakali, sve dok nije
osvanuo 23. oktobar.

Jedan od tih pionira, Dzozef Bejts, mnogo je razmisljao kad je
22. oktobar 1844. godine dosao i prosao. Moze biti da je Dan
pomirenja u stvarnosti — godina pomirenja. Ako je to ta¢no, onda
¢e Isus do¢i na Dan pomirenja 1845. godine. To je, iz Bejtsovog
ugla, bilo nesumnjivo vrlo logi¢no, pa c¢ak i kao da je bilo
utemeljeno na Bibliji. Da sam ja bio tamo, 1844. godine, prili¢cno
sam siguran da bi to i za mene bilo uverljivo. U stvari, u ono vreme
zivela je devojka imenom Elen Harmon, za koju je to takode bilo
uverljivo, sve dok nije dobila viziju u kojoj joj je Gospod rekao da
ne dolazi 1845. godine. Sedam poslednjih zala tada jo$ nisu bila
pocela da se izlivaju na Zemlju. Ona je, dakle, odbacila postavljen
datum — 1845. godinu i, po onome $to znam, nikada viSe nije ni

odredila ni podrzala nijedan datum za Drugi Hristov dolazak.

Ipak, to nije zaustavilo Dzozefa Bejtsa. Palo mu je na um da je
prvosvestenik, kada bi na Dan pomirenja usao u Svetinju nad
svetinjama, sedam puta poprskao krvlju pred kovéegom zaveta.
Bejts je pretpostavio da bi izraz “sedam puta” trebalo da se odnosi
na sedam godina. Ako je to tako, onda ¢e Gospod doé¢i na Dan
pomirenja 1851. godine!

To je izgledalo vrlo prihvatljivo. Teorija je, kako se cinilo, bila
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utemeljena na Bibliji i biblijskim proracunima. Medutim, nasavsi
se sa Dzozefom Bejtsom na jednom Zelezni¢kom peronu izvesno
vreme pre isteka tog termina, Elen Vajt ga je tiho upozorila da nece
biti nikakvog dobra od njegovih pokusSaja da izracuna datum
svrSetka vremena. Pohvalno za njega, on se vise nikada nije bavio

odredivanjem datuma Hristovog ponovnog dolaska.

Adventisti ranog perioda videli su sebe kao savremeni Izrailj koji
pustinjom ove Zemlje putuje ka nebeskoj Obecanoj zemlji.
Prirodno je, dakle, sto su neki pretpostavljali da ¢e se Izrailjevih 40
godina lutanja po pustinji u duhovnom smislu ponoviti u njihovom
zivotu. I tako su se usredsredili na 1884. godinu.

I ponovo je pokusaj izgledao logicki prihvatljiv i utemeljen na
Bibliji. A onda je, 1884. godine, objavljena knjiga “Velika borba”,
autora Elen Vajt. Ona je u toj knjizi napisala da je razlog za
odlaganje Gospodnjeg dolaska to Sto se ljudi nisu na odgovarajuci
nacin pozabavili vesScu istine. A ako je Gospodnji dolazak odlagan
zbog ponasanja vernika, koliko je onda koristi bilo od prora¢una da
¢e Hristos do¢i 1884. godine? Ili od bilo kog drugog prora¢una do
toga vremena? Prema tome, bez obzira Sto je naizgled bio
utemeljen na Bibliji i Duhu prorostva, prora¢un o 1884. godini bio
je neupotrebljiv.

U godinama posle 1888. medu adventistima je nastalo veliko
evandeosko probudenje. To ozivljavanje doslo je u trenutku kada je
americki senator, po imenu Bler, u zakonsku proceduru SAD uneo
predlog koji ¢e voditi izglasavanju drzavnog nedeljnog zakona.
Veliko probudenje, uz istovremenu pojavu sablasti drzavnog
nedeljnog zakona, ubedilo je mnoge adventiste da je kraj sveta na
pragu. Medutim, Elen Vajt septembra 1891. godine reaguje na
takav razvoj dogadaja i kaze: “Ne treba da se [kao hriSc¢ani]
hranimo uzbudenjima odredivanja vremena. ... Niko ne¢e mo¢i da
predskaze kada ¢e to vreme dodi. ... Neées moéi da kazes da li ¢e
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On do¢i za jednu, dve ili pet godina, ali ne treba ni da prestanes
da mislis na Njegov dolazak, niti da govoris da mozda nece
uslediti ni za deset ili dvadeset godina” (SM-I, p. 189).

Zapazimo ravnotezu prisutnu u prethodnim re¢ima. Niko za
Hristov dolazak ne¢e moci da kaze: evo, bice to za samo dve ili tri
godine. Ali isto tako, niko ne bi trebalo da odlaze termin
Gospodnjeg dolaska za slede¢u generaciju. Oc¢ekivanje je prikladno
i potrebno, ali treba da se klonimo vezivanja za bilo koji utvrdeni
vremenski period.

Negde u to vreme jedan ugledni propovednik izradio je vrlo
obimne proracune koji su ga naveli da tvrdi kako ¢e Isus do¢i 1894.
godine. Elen Vajt se oglasila na tu tvrdnju. “On je pripremio
grafikon ... i, Kkoriste¢i se Biblijom, dosao do zakljucka da c¢e
Gospod doci u odredeno vreme, mislim da je to 1894. godina. U
oc¢ima mnogih ljudi njegovo razmisljanje izgledalo je besprekorno”
(isto, knjiga 2, str. 113).

Vrlo éesto proracuni o kraju sveta izgledaju nam besprekorni.
Tok misli i zakljucivanje tako su skladni da kazemo kako to mora
biti tacno. Ali pre nego sto prode naznaceno vreme, doslovno je
nemoguce pokazati da tvrdnja ne moze biti istina.

Ali Elen Vajt nastavlja i kaze: “Reci koje mi je Gospod uputio
glasile su: 'To nije istina i odvesce ljude na nepoznate staze; zbog

tih tvrdnji neki ¢e se nac¢i u nedoumici i odrecéi se vere’ (isto).

Imaju¢i pred ocima zaista loSu stranu odredivanja datuma,
prirodno je ako pitamo zasto bi uopste neko bio u iskuSenju da
izracunava blizinu Isusovog dolaska. Zasto? Zato Sto je to vrlo
efikasan nacin da se ljudi pokrenu. Ako biste verovali da ¢e Isus
doéi sledeceg utorka, da li bi to promenilo Vas danasnji nacin
zivota? Svakako! Ali Sta ce se dogoditi kada taj utorak prode?
Dogadaju se dve situacije, prema navodima Elen Vajt — ljudi

dolaze u nedoumicu, zauzimaju cini¢an stav (isto) i pocinju da
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govore: “Cini mi se da na osnovu Biblije moze$ da dokazes$ Sta god

hoces. Mozda je sve ono Sto verujemo laz.”

Nedoumice i cinizam su visoka cena za kratak period uzbudenja i
probudenja. Ljudi su, kada uzbudenje prode, u loSijem stanju nego

pre toga.

Buknuo je prvi svetski rat. Turci i Britanci su se, 1918. godine,
sudarili u bici u dolini Megido. Tom prilikom su mnogi, a medu
njima i neki sjajni evandelisti, propovedali kako ta bitka mora da
stoji u vezi s Armagedonskom bitkom. Ocekivalo se da Gospod
dode. Ali kad je bitka u dolini Megido prosla i verme nastavilo da
tece, ljudi nisu znali Sta da misle. A posto je Elen Vajt umrla 1915.
godine, viSe nije bilo nijednog autoritativnog glasa da upozori:
“Nemojmo stvarati vestacka uzbudenja odredivanjem kraja

vremena.”

Jedna od vodetih licnosti Generalne konferencije je 1928.
godine, za vreme sedmice molitve u misionarskoj skoli “Emanuel”,
najavila da ¢e Gospod do¢i te godine. A zasto? Zato Sto je od 1888.
godine proslo 40 godina! Vremena su se bila promenila, ali ne i
metod.

Tridesetih godina ovoga veka paznja je bila usredsredena na
tekst: “Ovaj narastaj nece proc¢i dok se ovo sve ne zbude” (Matej
24,34). Bilo je izveStaja po kojima je na podrué¢ju Hunca i u
delovima Jugoslavije jo$ uvek bilo zivih ljudi koji su zapamtili
“padanje zvezda”, meteorsku kisu iz 1833. godine. Posto su ti ljudi
bili vrlo, vrlo stari, neki adventisti su smatrali da je vreme —

dospelo.4

Neposredno pre i tokom drugog svetskog rata, neki adventisti su
u Japancima gledali “careve od istoka suncanoga” (Otkrivenje

4 Dodatna istrazivanja kao da su pokazala da ti ljudi nisu ni priblizno
bili stari koliko se prvobitno tvrdilo.
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16,12), pogotovo Sto je na njihovoj zastavi prikazano sunce koje
izlazi. To je neke adventiste navodilo na pretpostavku da je
Armagedonska bitka na pragu.

Ubrzo po zavrsetku tog rata, na naslovnoj strani ¢asopisa “Bilten
nuklearnih naucnika” [Bulletin of the Atomic Scientists]
(pokrenutog 1945. godine) objavljena je slika ¢uvenog Big Bena.
Mala kazaljka je bila na 12, a velika se priblizavala trenutku pono¢i.
Pratec¢i naslov bio je: “Nekoliko minuta do pono¢i.” Se¢am se da
sam, kao dete, video tu naslovnu stranu na mnogim crkvenim
publikacijama.s Razume se, razmisljao sam, u atomskom dobu
vreme ne moZze dugo da potraje. Vreme je ipak isteklo i, s
prolaskom 1964. godine, viSe se nijedan proracun nije mogao
pozivati na 1844. godinu.

Ipak, to nikoga nije odvratilo od pokusaja odredivanja datuma.
Iako se biblijski prorocki periodi viSe nisu mogli prizivati, postojala
je mogucnost primene drugih metoda. Jedna od najpopularnijih
alternativa uvek je bilo usredsredivanje na savremene dogadaje.
Poznih Sezdesetih godina americ¢ki programi istrazivanja svemira
bili su veoma blizu spustanja na Mesec. Mnogi adventisti su
verovali da Bog nikada nece dopustiti da se greSnici spuste na
Mesec, ili bilo koju drugu planetu. Isus ¢e doci da ih spreci u tome.
Medutim, Nil Armstrong je hodao po Mesecu, ... a Isus ipak nije
dosao.

Drugi metod za pobudivanje interesovanja za Hristov skori
ponovni dolazak je “harizmatski”, kako ga ja zovem. Pricaju se

price o dozivljajima koji navode ljude da poveruju da je taj trenutak

5 Polozaj kazaljki na satu nije uvek bio isti, ali je bio podeSen tako da
odrazava zbivanja u politickom svetu. Na primer, 1953. godine je vreme
na biltenu bilo 11:58. Godine 1990. je vraceno na 11:50, a onda, 26.
novembra 1991 su urednici biltena prikazali sat koji je pokazivao vreme
podeseno na 11:43.
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na pragu. Sjajan primer je prica o autostoperu, koju sam veé
pomenuo. Prica se uvek iznova pojavljuje, u najrazli¢itijim
verzijama.

Jos jedan metod koji je u danasnje vreme sve popularniji, metod
je koji nazivam “recikliranjem sata”. Ljudi “recikliraju” biblijska
prorocanstva. Oni prorocanstva o 1.260 i 2.300 dana iz Danila i
Otkrivenja pokusavaju da “upasuju” u sadasnjost i/ili blisku
buduénost. Ponovno prora¢unavanje na prorockom satu uvek daje
novi temelj za postavljanje (ili bar nagovestavanje) novih datuma.
Uobicajeni vid ovog pristupa odnosi se na starozavetnu oprosnu
godinu. Jednim povodom je napomenuto da ¢e eshatoloska (ili
stvarna) “oprosna” godina nastupiti oktobra 1987. godine.
Ponavljano izracunavanje termina oprosne godine donelo je nove
datume: 1991, 1994, 1996-1998. godina.

Te pric¢e su me uverile u jedno: odredivanje datuma Gospodnjeg
dolaska za ljude koji ¢eznu za Njegovim dolaskom skoro je isto
toliko prirodno koliko i disanje. Zato sumnjam da ¢e se s takvim
pokusajima uopste skoro prestati. Deo problema je u tome Sto je
neuporedivo teze opovrgnuti jedan datum (pre tog datuma,
naravno) nego ga izmisliti. Odredivanje datuma dolaska daje
tumacima Biblije odredenu prednost nad stru¢njacima.

Medutim, istorija nije bas bila “ljubazna” prema postavlja¢ima
datuma dolaska. Mozda ¢e jednoga dana neko biti u pravu — i
verovatno iz pogreSnog razloga. Ipak, istorija nam kaze da
odredivanje datuma dolaska ima svoje nedostatke. Kada se pojavi
nova “Sema”, bez obzira koliko bila uverljiva, ne smemo nikada
smetnuti s uma da su oni koji se ne uce na greSkama proslosti
prisiljeni da ih ponavljaju.

Medutim, kao adventista, u ovoj pri¢ci vidim dva veoma
ohrabruju¢a momenta. Pre svega, ona pokazuje da je adventistima
stalo do Hristovog dolaska; nama nikako nije nevazno koliko ¢emo
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morati da ¢ekamo. Drugi ohrabruju¢i momenat je: Hris¢anska
adventisticka crkva, kao pravno versko telo, nikada nije
odredivala niti usvajala datum Drugog dolaska. Zanimljivo je da
mnogi ljudi koji u ovo vreme odreduju datume dolaska smatraju da
je Generalna konferencija na putu otpada. Ali, Sto se tice ovog
konkretnog problema, istorija pokazuje da je vodstvo crkve uvek
bilo na pravoj, a disidenti na pogresnoj strani.

NOVI ZAVET 1 ODREPIVANJE DATUMA DOLASKA

Eto, toliko Sto se tice istorije. Bavi li se i Biblija predmetom
odredivanja kraja sveta? U prvoj glavi Dela apostolskih vidimo
ucéenike koji pristupaju Isusu s namerom da ga pitaju bas za taj
problem: “A oni onda koji zajedno bejahu, pitahu ga govoredi:
Gospode! hoces li sad naciniti carstvo Izrailjevo?” (6. stih).

Oni su Isusa u stvari pitali: “Da li u ovo vreme treba da nastane
carstvo poslednjeg vremena?” Zapazimo kako Isus odgovara: “Nije
vasSe znati vremena 1 ljeta koje Otac zadrza u svojoj vlasti” (7. stih).

Ko zna kada ¢e Isus doc¢i? Zna Otac. Nije vase i moje da znamo
“vremena i ljeta”. Zasto? Zato Sto za nas ne bi bilo dobro da to
znamo. Secate li se kako sam ja predvideo da ¢e Isus doci 1964.
godine? No, odludio sam da se spremam tek neSto pre 1964.
Odredivanje datuma ucinilo je da sam zanemario pripremu. Nije
dobro da znamo kada ¢e to biti. A ako datum u koji smo verovali
dode i prode, za nas nije dobro ni to Sto smo verovali u pogresan
datum. Lako je do¢i u nedoumicu ili zauzeti cini¢an stav u odnosu
na ceo predmet vere u Boga i Njegovu Rec. Zato Isus kaze da je
najbolje ako “vremena i ljeta” Njegovog dolaska ostavimo u vlasti
Njegovog Oca.

Elen Vajt nam daje zanimljiv komentar teksta u Delima 1,7: “Ona
[istina] se nikada nece razvijati ni u ¢emu u takvom pravcu da nas

to navede na zakljucak da mozemo znati *vremena i ljeta’ koje je
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Otac zadrzao u svojoj vlasti. Uvek iznova primala sam upozorenja
protiv odredivanja vremena dolaska. Nikada viSe nece biti poruke
za Bozji narod koja ¢e se odnositi na vreme. Mi ne treba da znamo
tacno vreme ni izlivanja Svetoga Duha, ni Hristovog dolaska” (SM,
knjiga 1, str. 188).

Ipak, slazete li se da je ovo tesko prihvatiti? Zar mi nismo veoma
radoznala bi¢a? TeSko je opisati koliko Zelimo da saznamo
buduénost! Mozda je to u nekoj vezi s Evinim iskuSenjem da
postane kao Bog i da zna ono Sto samo Bog treba da zna.

Postoji prica o radoznaloj maloj devojcici koja je postavljala
mnogo, mnogo pitanja u neprekidnom nizu. Na kraju, majka vise
nije imala strpljenja, pa joj je rekla: “Zar ne znas$ da je radoznalost
kostala macku zivota?”

To je devojéicu zaustavilo u trenu ... ali samo nekoliko sekundi!
Onda je ponovo upitala: “Mama, Sta je to macka htela da zna?”

Ne znam kako Vi, ali ja sam bas$ kao ta devojcica; i ja sam
radoznao. Zeleo bih da znam kada ée Gospod doéi. Ipak, Isus kaze

da za mene nije dobro da to znam.

IskuSenje da se sazna buduénost tako je jako da moze savladati i
one najjace u Bozjem narodu. To je, 1880. godine, bila slaba tacka i
A. G. Danijelsa, buduceg predsednika Generalne konferencije.

“Saznala sam da je brat [A. G.] Danijels, takorec¢i, odredio vreme
izjavom da ¢e Gospod doc¢i za sledetih pet godina. Ipak, nadam se
da nece daleko oti¢i taj utisak da mi odredujemo vreme dolaska.
Neka niko ne izrice takve tvrdnje, jer od njih nema nikakvog dobra.
Ne pokusSavajte da na takvom jednom osnovu izdejstvujete
probudenje, nego svakoj izgovorenoj reci posvetite potrebnu
paznju, kako fanati¢nima ne biste pruzili priliku da se uhvate za
bilo Sta sto bi izazvalo uzbudenje i ozalostilo Gospodnjeg Duha”
(LDE, str. 34, 35).

Ljudi koji postavljaju datume dolaska nisu obavezno i losi ljudi.
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Kad se suprotstavljamo nekom ucenju, prema zagovorniku tog
ucenja treba da budemo blagi (vidi 2. Timotiju 2,24-26).

Medutim, Elen Vajt je u vise navrata bila prisiljena da razotkriva
i javno ukazuje na situacije u kojima su ljudi pokusavali da naprave
problem [make an issue of] od odredivanja datuma posletka. Ona
se dosledno drzala saveta Biblije. “Na saboru pod Satorima u
Dzeksonu nedvosmisleno sam rekla tim fanati¢nim grupama da je
ono Sto rade — delo neprijatelja dusa; da se nalaze u tami. Tvrdili
su kako su dobili veliku svetlost, po kojoj ¢e se vreme milosti
zavrSiti oktobra 1884. godine. Tamo sam javno kazala da mi je
Gospod otvoreno pokazao da se u vesti koju Bog upucuje u
vremenu posle 1844. godine neée pominjati nikakvo odredeno

vreme” (isto, str. 35, 36).

“Osobe iz crkve koji tvrde da ih vodi Bog — osobe koje ce tréati
pre nego Sto su poslane i davati dan i ¢as dogadanja neispunjenih
prorocanstava, uvek ¢e osnivati lazne i fanati¢ne pokrete.
Neprijatelj se raduje $to oni to cine, posto njihovi promasaji i
zavodenje na lazne staze koji nastaju posle toga izazivaju
nedoumice i neverstvo” (SM, knjiga 2, str. 84).

“Mi ne treba da se hranimo uzbudenjem oko odredivanja
vremena. ... Ne¢es moci da kazes da li ¢ée On doéi za jednu, dve ili
pet godina, ali ne treba ni da prestane$S da misli§ na Njegov
dolazak, polazeti od toga da se mozda nec¢e dogoditi ni za deset ili
dvadeset godina” (isto, knjiga 1, str. 189).

Smatram da saveti Elen Vajt izdvajaju tri elementa. Prvo, treba
da Zivimo uravnoteZenim, doslednim Zivotom. Zivot odredivanja
datuma i razocaranja je slican voznji na “turbulenciji”.” To moze da
bude uzbudljivo, ali i iscrpljujuce. Bolje od toga je postojano,
stabilno hris¢ansko iskustvo koje izbegava nepotrebna uzbudenja i

“ Engl. Roller-coaster, konstrukcija za uzbudljive voznje u luna-
parkovima
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kretanje gore-dole. Drugo, ne postavljaj preblizu termin
Gospodnjeg dolaska. Ako to ¢iniS, razocCaraces se. Trete, ne
postavljaj ga ni predaleko. Ako datum Gospodnjeg dolaska postavis
u neki drugi narastaj, postateS duhovno lenj i izgubi¢e$ dimenziju
iScekivanja Njegovog dolaska.

Ove tri tacke isticu napetost izmedu ispunjavanja vremena dok
On ne dode i ocekivanja da ¢e skoro do¢i. To je sadrzaj naSeg
zivota. Mi zZelimo da Gospod dode, verujemo da dolazi uskoro, a
ipak imamo potrebu da svaki dan ispunimo odgovornostima koje
nam je Bog dao. Ne usudujemo se da odgurnemo sve u stranu i da
jurimo za necijim proracunima datuma Hristovog dolaska, ma
koliko bili impresivni.

Kako odrzati ravnotezu izmedu “ispunjavanja vremena” i
iScekivanja? Putokaz nalazimo u jednoj od Pavlovih poslanica.
Nalazi se u 1. Solunjanima 5,1-3, u jednoj od poslanica koje je
apostol Pavle uputio ranim hris¢éanskim crkvama: “A za cCase i
vremena, braco, nije vam trebe pisati” [A za vreme i cas, braco,
nemamo potrebe da vam piSemo — slob. prev. prema tekstu knjige]
(1. stih).

Koristeéi izraz “za case i vremena”, Pavle nas podsec¢a na Isusove
reCi zapisane u Delima 1,6.7. O¢ito je da su vernici iz crkve u
Solunu pitali Pavla: “Kada ¢e Isus doci?” Medutim, zasto Pavle
kaze da nema potrebe da im o tome pise? “A za Case i vremena,
bra¢o, ni vam trebe pisati; jer sami znate jamacno da ¢e dan
Gospodnji do¢i kao lupez po noéi” (1. Solunjanima 5,1.2).

Pavle opominje hriséane iz solunske crkve da ne budu opsednuti
utvrdivanjem vremena Isusovog dolaska. Njegov dolazak ¢e biti
kao “lupez po no¢i”. Tacno vreme dolaska bi¢e potpuno
iznenadenje. Kako je Pavle to znao? Zato sto je Isus to ve¢ jednom
rekao (vidi Matej 24,43.44). “Dan Gospodnji (¢e) doci kao lupez po
noc¢i. Jer kad reku: mir je, i nema se Sta bojati, onda ¢e iznenada
napasti na njih pogibao kao bol na trudnu zZenu, i ne¢e uteé¢i” (1.
Solunjanima 5,2.3).



21

Pavle koristi dve slike iz Zivota kao analogije za Drugi Hristov
dolazak. On ga uporeduje s dolaskom lopova i s pocetkom
kontrakcija kod trudne Zene. Moze li neko od vas da predskaze
kada ¢e lopov provaliti u vasu kuéu? Svakako da ne moze.
Medutim, nije ni neophodno da znate kada ¢e lopov do¢i da biste
bili spremni. Ja sam spreman. Ispod svog kreveta drzim
aluminijumsku bejzbol-palicu. Ona ¢e se mozda saviti, ali se nece
slomiti. Spreman sam za lopova!

“Ali vi, braco, niste u tami da vas dan kao lupez zastane
(iznenadi). Jer ste vi svi sinovi videla i sinovi dana: nismo no¢i niti
tame” (stihovi 4. 5).

Iako je vreme Isusovog dolaska iznenadenje, kaze Pavle, Njegov
narod nece biti iznenaden jer Ce biti spreman. Ti ne znas kada ¢e
Isus doc¢i, ali mozes$ da budes spreman. Ne znas kada ¢e lopov dodi,
ali mozes$ da budes spreman.

ILUSTRACIJA 1Z ZIVOTA

Druga Pavlova ilustracija o vremenu kraja odnosi se na predmet
trudnoce. “Termin” porodaja je sasvim uopStena procena vremena
kada bi beba trebalo da dode. Ponekad se ti termini zasnivaju na
pogresnim pretpostavkama. Na primer, prilikom posete lekaru
jedna Zena je saznala da je ve¢ dva meseca trudna. Beba je dosla
posle 11 meseci! (Mislim da znam i zasto.)

Ocigledno je da se pocetak kontrakcija ne moze predskazati s
velikom preciznoséu. Mozete znati da se priblizilo vreme bebinog
dolaska, ali ne mozete ta¢no reci kada ¢e to biti (vidi takode: Matej
24,32-44). Radosna vest je sto za spremnost nije neophodno da
znate kada ce to biti.

Nikada necu zaboraviti kada smo dobili nasu prvu bebu! Odlazili
smo na one iscrpljujuée vezbe za porodilje. Setao sam u krug po
parkiralistu bolnice s jastucima pod miskom. Lezali smo na podu,
zadihani, i radili svakovrsne naoko beskorisne vezbe. Meni to,
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jednostavno, nije imalo neSto mnogo smisla. Pet meseci obuke za
samo nekoliko sati poradanja ne izgleda mi bas vredno truda.

A onda je doSao taj dan. Nije li¢io ni na jedan pre ili posle i
iskreno se nadam da nikada netu doziveti joS jedan takav dan.
Stvari su dosle dotle da je ovaj nekadasnji vrsni bek gimnazijskog
ragbi-tima morao da izade iz sobe i place punih pola sata, jer
nijedna sestra nije mogla da ga smiri. Jednostravno, nisam mogao
da podnesem da gledam svoju Zenu u onakvom stanju! Zatim je
dosla “tranzicija”. To je onaj period od oko pola sata pre nego Sto se
beba zaista rodi, kada majka dolazi u posebno stanje. Simptomi
ove faze su vika, promukao, hrapav glas i ose¢anje nesigurnosti
kada ona kaze: “Odlucila sam da se ne poradam danas. ’Ajmo
kuéi!”

Kad je dosla famozna tranzicija, moja Zena me je punih 45
minuta drzala u pravom nelson-rvackom zahvatu. Nisam mogao da
se pomeram, a jedva da sam mogao i da diSem. Kad se zavrsio ceo
dozivljaj, rekla mi je: “Necu vise radati dok sam ziva.”

Na to sam ja odgovorio: “Ako se i dogodi da ponovo rodis,
moraces to sama.”

I eto, mi danas imamo troje dece. Vreme prolazi, se¢anja blede, a
ti razmisljas kako bi bilo lepo imati jos jedno dete. Za vreme druge
trudnoce, vezbe za porodilje shvatili smo malo ozbiljnije. Kazali
smo: “Mi ne znamo kada ¢e beba doc¢i, ali ovom prilikom ho¢emo
da budemo spremni.”

Moja zZena je bila velicanstvena. Savladala je ono Sto, kako
mislim, moZe samo malo ljudi — veStinu potpune opustenosti,
dopustajuci telu da obavi svoj posao bez nepotrebnog trosenja. Ja
sam bio obuzet kopanjem po knjigama o trudno¢i i poradanju.
Hteo sam da i sam ovoga puta budem spreman. Proucio sam sve
faze porodajnih trudova da bih mogao da prepoznam S$ta se zbiva i
da pomognem.

Postoje tri osnovne faze trudova. U prvoj fazi majka moze da
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izvaljuje viceve, pa cak i usred kontrakcije. Situacija jo$ uvek nije
ozbiljna; potrajace jos neko vreme. Onda nastupa faza kad postaje
ozbiljno. Nema viSe viceva; nema vedrog raspolozenja; ostaje samo
naporan rad. Poslednja faza pre porodaja je tranzicija, sa svim ili
vec¢inom gore pomenutih posledica.

Kad je trebalo da se rodi nase trete dete, negde oko podneva
kaZze moja zena: “Pocinjem da osetam kontrakcije.” No, izvaljivala
je viceve, pa sam znao da situacija joS uvek nije sasvim ozbiljna.
Trudovi su jo$S uvek bili u prvoj fazi. Pamela je rekla: “Imam
zakazano kod lekara u pola dva, pa posle toga moZemo malo otici
do trZznog centra.” (Trzni centar je od bolnice udaljen 40 km!)

Otisla je do doktora, a onda mi kazala: “Predomislila sam se. Ne
idemo u trzni centar.”

Tada sam zapazio da je za vreme kontrakcija situacija postajala
ozbiljnija. Pomislih: pa biée to negde izmedu 5 i 10 veceras. Bolje
je krenuti u postupak. Zato smo jeli u jednom obli¢njem restoranu
i pozvali babicu da se pripremi i do¢eka nas u bolnici.

U bolnicu smo dosli oko 17:10. Moja Zena je bila sjajna. Izmedu
dve kontrakcije jos uvek je izvaljivala viceve, i dalje se zabavljajuci.
Kako to? Zato Sto je savladala vestinu saradnje u procesu
poradanja, Sto znaci da je bila spremna. Ali spreman sam bio i ja.
Jedino na $ta ljudi u bolnici nisu bili naviknuti jeste da vide Zenu
koja se kontrolise. Culi su kako izvaljuje viceve i zakljuéili: “Ovde se
nece dogadati nista do negde sutra ujutru.”

Nisu hteli da je puste u sektor za porodaje! Rekao sam: “Vreme
je da prosetamo.” )Setnja moZe malo da ubrza porodaj.) Morali
smo nesto uciniti da bi nas ozbiljno shvatili. Oko 7 uvece kona¢no
smo ih ubedili da nas puste u odeljenje za poradanje.

Moja Zena je nastavila da se sjajno ponasa! Kad bi dosle
kontrakcije, ona bi samo podigla prst i rekla: “Izvinite.” Potom bi
se opustila i “odradila” kontrakcije, uz povremeno ohrabrenje s
moje strane. Doktorka je bila u jednoj sobi, s nogama na stolu.
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Vrtela je palceve i razmisljala: S ovom éu provesti ovde celu noé.

Oko petnaest do devet odlucio sam da ustanem sa stolice, pored
svoje zene, da uzmem nesto za pi¢e. Uhvatila me je za ruku i uz
molec¢iv pogled rekla: “Nemoj. Potreban si mi; ostani ovde sa
mnom!” Ovaj mali znak nesigurnosti naveo me je da, podizuci
obrve, dam znak babici, ali ona je samo slegla ramenima. Da li je
moja Zena uspela da se do te mere kontrolisSe da ¢e ovo biti jedini
znak ulaska u fazu tranzicije? Zar nece biti vike, promuklog glasa,
rvackih zahvata? Samo blagi znak nesigurnosti. Svoje razmisljanje
zadrzao sam za sebe.

Nekoliko minuta kasnije Zena mi napominje da je tokom
prethodne kontrakcije imala osetaj kao da se beba spusta nadole.
Upitao sam je da li ho¢e da dozovem lekara.

“Da.”

U pet do devet izasao sam da nadem doktorku. Nasao sam je
kako i dalje sedi u niskoj stolici, s nogama na stolu, u sobi za sestre.
Rekao sam joj: “Mislim, ako biste pogledali moju Zenu, ustanovili

biste nesto veoma zanimljivo.”

Kad je usla u sobu, zapanjila se kad je videla ve¢ najveci obim
bebine glave. (Bebina glava je tada prvi put vidljiva.) Moja Zena je
bila tako opustena, da bi se, da nisam pozvao doktorku, sama
porodila, bez doktorke i bez guranja!

Ne znam koje dugme je doktorka pritisnula, tek — ne znam ni
sam otkuda — izronilo je najmanje deset sestara. Nosile su
najrazlicitije instrumente i u 20.58 rodila se nasa Kimberli. Kakvo
divno iskustvo (moja Zena kaze da je bilo gotovo prekrasno — kad
je bilo gotovo)! Nije nam bilo potrebno da znamo kada dolaze
kontrakcije; trebalo je da budemo spremni. Koliko mi je drago Sto
smo bili spremni!

Ovo je poruka koju je Pavle pokuSavao da uputi preko 1.
poslanice Solunjanima. Mi ne znamo ta¢no kada ¢e Isus doc¢i. Sva
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odredivanja datuma u najboljem slucaju su priblizna procena, a u
najgorem — duhovna no¢na mora. Ipak, radosna vest glasi da ne
moramo tacno znati kada ¢e Isus doé¢i da bismo bili spremni za
Njegov dolazak. Oni koji se ocajnicki trude da izra¢unaju kada ce
biti kraj, nisu od koristi za hris¢éansko zivljenje. Tac¢nije, mogli bi
cak da nas odvrate od najvaznijeg pitanja. Spremnost ne zavisi od
toga da li znamo kada ¢e Isus doc¢i. MoZes biti spreman ve¢ danas, a
ako nisi siguran da si spreman, mozes re¢i Gospodu, sada, u tiSini
svoje duse, da Zelis da te On ucini spremnim, bez obzira na cenu.
Gospod nikada nece odbiti takvu molitvu, sve dok traje vreme
milosti.

Jednom je jedan ucenik prisao rabinu i upitao: “Kada ¢u biti
prav pred Bogom?”

Rabin je odgovorio: “Na dan kad budes umirao.”

Ucenik je uzvratio: “Ali kada ¢u umreti?”

Odgovara rabin: “Niko to ne zna. I zato Bozja rec¢ kaze: 'Danas,

ako glas Njegov Cujete, ne budite drvenastih srca.”
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Drugo poglavlje

DESIFROVANJE BUDUCNOSTI

Na naslovnoj strani “Nusvika” od 23. novembra 1992. godine
prikazana je vatrena lopta koja se iz svemirskog prostora kao
kometa priblizava Zemlji. Uz sliku je objavljen slede¢i naslov:
“Naucni pristup predmetu sudnjeg dana: nove teorije o kometama,
asteroidima i o tome kako bi mogao izgledati kraj sveta.”

Otprilike bas u to vreme casopis “TV-Guide” objavio je
informaciju da je Ted Tarner, vlasnik sistema komunikacija Tarner
i svetski poznate kompanije Si-En-En, narucio izradu specijalne
video-trake koja treba da bude prikazana na njegovim stanicama
tokom poslednjih trenutaka ljudske istorije. Traka, navodno, sadrzi
muzic¢ke numere, kao $to su “God Bless America” (Blagoslovi, Boze,
Ameriku) i “Stars and Stripes Forever” (Vecna zastava SAD) i
zavrSava se kompozicijom “Tebi, o Boze moj, sve blize sad”
[Nearer, My God, to Thee]. U pomenutom c¢asopisu se navodi kako
je traka zakljucana u jednom od izvrsnih kabineta kompanije,

zajedno s uputstvima koja je ruc¢no ispisao sam gospodin Tarner.

Ovakvi napisi u poznatim svetovnim casopisima pokazuju da
spekulacije o kraju sveta viSe nisu ekskluzivni domen verskih
fanatika i emocionalno hendikepiranih — ako su to ikada i bile.
Rasprave o posletku sveta u sve vecoj meri dominiraju u krugovima
glavnih nauc¢nih i politi¢kih zajednica nasega vremena.

Jos ’70-ih godina, Rimski klub (grupa naucnika) je predvidao da
¢e civilizacija za 30 godina doziveti slom pod teretom porasta
stanovnistva i nedostatka hrane. Od tog vremena naovamo
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pozabavili smo se mnostvom problema u vezi s opstankom. Akutni
nedostatak pogonskog goriva, 1973-74 i 19779, ucinio je da svet biva
sve svesniji ¢injenice da su prirodne rezerve planete ogranicene.
“Efekat staklene baste” (po definiciji, zagrevanje Zemlje kao
posledica zagadenja) izvazvao bi topljenje ve¢nog leda na polovima
i potapanje priobalnih podruc¢ja. Unistavanje poslednje ogromne
tropske Sume na svetu, u Brazilu, pokrece pitanja o tome koliko je
joS Zemlja u stanju da kiseonik u svojoj atmosferi odrzi u
koli¢inama neophodnim za zivot zivotinja i ljudi.

Nasa sadasnja stvarnost je “novi svetski poredak”, u kojem
stanovnistvo Somalije ili Bosne i Hercegovine umire od gladi, ne
zbog manjka hrane, nego zato Sto distribuciju hrane gladnim
podru¢jima sprecavaju sukobi interesa rivalskih “bandi”. Osim
pomenutih opasnosti, potencijali bakterijskog i hemijskog oruzja,
smetliSta toksi¢nih otpada, terorizam, nove bolesti kao Sto je sida, i
ozbiljno oSte¢enje Zemljinog ozonskog omotacda, ucinili su da je
svaki pojedinac postao itekako svestan krhkosti ljudskog
postojanja na ovoj planeti.

U meduvremenu nauka nam je svom snagom skrenula paznju na
novu opasnost koja preti naSeme postojanju i, kako stvari stoje,
potpuno izmi¢e nasoj kontroli. Clanak uz ilustraciju na naslovnoj
strani “Njusvika” od 23. novembra 1992. izlozio je najnovija
saznanja svetskih nauc¢nika o tome da je “svemirski prostor pun
objekata koji su pretnja Zemlji”. Na dan 23. marta 1989, jedan
asteroid pre¢nika oko 800 m “promasio” je Zemlju za samo
1,100.000 km. Niko ga nije primetio u vreme priblizavanja. Da je
dosao samo Sest sati kasnije, mogao je da zbrise nasu civilizaciju”
(str. 56). Autor clanka izvaljuje zloslutnu Salu: “Tek da vidimo
koliko nam je nebo prijatelj” (str. 58). Koliko je asteroida, dovoljno
velikih da uniSte zivot na Zemlji, koji na svojim putanjama
presecaju Zemljinu orbitu? Negde izmedu jednog i — 4.000! Tim
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brojem, medutim, nije obuhvacen nepoznati broj kometa koje

svojim putanjama takode presecaju putanju nase planete.

Ipak, apokalipticka opasnost koja izaziva najveéi deo strahova u
savremenoj civilizaciji je uzasavajuc¢a sablast moguceg nuklearnog
rata. Tokom ’80-ih godina, moguénost nuklearnog unistenja zivota
na Zemlji postala je Cesta tema i u nauci i umetnosti. “Bilten
nuklearnih naucnika” je, primera radi, neprestano upozoravao na
moguc¢i kraj sveta pomoc¢u svog cuvenog sata koji pokazuje
nekoliko minuta pred ponoé¢, a ¢ije su kazaljke nedavno vraéene
dosta unazad, zbog pada i propasti sovjetske imperije. Filmovi, kao
Sto su “Dan posle”, “Testament” (zasnovan na delu Kerol Ejmen,
pokojnog autora iz kuce “Review and Herald” i “Drumski ratnik”,
ne samo Sto su odslikali uzase nuklearnog unistenja nego su i
israzili prirodu zivota “posle”, ako se takav uopsSte moze zamisliti.
Filozofsko usmerenje, ponekad nazivano “post-apokaliptizam”,
doslovno zastupa stav da je nuklearno uniStenje neminovnost i
pokusava da shvati kakvoj bi buduénosti ljudski rod mogao da se
nada u svetlosti takvog dogadaja.

Posle neuspesnog pokusaja drzavnog udara 1991. godine u danas
“pokojnom” Sovjetskom Savezu, saznanje o pretnji nuklearnim
uniStenjem donekle se povuklo iz nase svesti. Stanovnici Severne
Amerike osetaju se dovoljno sigurnim da svoju paznju mogu
odvratiti od problema spoljne politike i nuklearnog razoruzavanja i
usmeriti je ka ponovnom usredsredivanju na ekonomiju i njene
implikacije u odnosu na njihovu buduénost. Medutim, ova
novonastala sigurnost mogla bi biti preuranjena. Nuklearni
arsenali u nekadasnjem Sovjetskom Savezu ostaju najvec¢im delom
netaknuti, dok su sistemi koji ih kontroli§u sve nepouzdaniji. Sanse
da se sovjetsko oruzje nade u rukama terorista ili neke od nacija
koje se ne mogu “kontrolisati”, jer stvaraju sopstveni arsenal, kao

43 2

da se manje bave pitanjem “ako”, koliko pitanjem “kada”.
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“Uzajamno garantovano uniStenje” mozda i jeste stvar proslosti, ali
nijedno mesto na Zemlji nije bezbedno od pretnje kakvu sa sobom
nosi nuklearno oruzje ogranicenog dometa u “pogresnim” rukama.

Ljudi koji citaju Bibliju znaju da sadasSnja generacija nije prva
medu onima koje shvataju da bi mogle biti i poslednje. Razlika je u
tome Sto je ovo prva generacija koja je shvatila da bi kraj sveta
mogao doéi nezavisno od Bozjeg delovanja . Na neki nacin,
pomisao da Bog moze uciniti kraj ostavlja i moguénost da bi On
mogao i — da spase covecanstvo. Medutim, “sekularna verzija”
kraja sveta koju pred sobom vidi ovaj narastaj mogla bi biti
proizvod nekog slucaja, sudara s asteroidom iz meduplanetarnog
prostora ili ¢ak slu¢ajnog bezumnog postupka nekog teroriste s
“masinom za uniStenje sveta” u rukama. Tako imamo situaciju u
kojoj je kraj sveta za savremeno drustvo nesto kao potencijalni
“bezdan besmisla”.

I kao da sve prethodno receno nije bilo vise nego dovoljno,
tajanstvena sablast pod imenom 2.000. godina nadnela se nad
nase vreme. lako je broj, sim po sebi, istorijska slucajnost,
dogodilo se da je u razmiSljanju Sirokih masa poprimio
apokalipticki znacaj. Pojavljuje se, uz naglo pove¢anu ucestalost i u
popularnoj i ozbiljnoj literaturi. Zahvaljujué¢i svim tim glasnicima
“sudnjega dana”, uopste nije sporno da c¢e biblijska slika kraja
sveta, otelotvorena u knjizi Otkrivenje i drugim bibiljskim
knjigama, dobijati sve vec¢i znacaj s priblizavanjem 2.000. godine.

BIBLIJSKE NEDOUMICE

Ako vetem broju izucavalaca Biblije postavite pitanje o tome
kakva je biblijska slika kraja sveta, problem je Sto ¢ete dobiti veliku
sarolikost miSljenja. Ljudi koji Bibliju prvi put uzimaju u ruke vrlo
brzo otkrivaju da razumevanje njene poruke o posletku sveta nije
tako jednostavno za povrsnog ¢itaoca. Upravo je zbog toga tokom
godina nastalo pravo obilje bizarnih tumacenja Otkrivenja i sli¢cnih
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biblijskih knjiga. U periodu srednjeg veka je, primera radi, mnogo
grupa u zapadnoj Evropi, a narocito u Francuskoj, u pojmu
milenijuma videlo predskazanje da ¢e kraj sveta doé¢i oko 1.000.
godine.6

Neuporedivo bizarniji bio je pokret iz 1534. godine koji je
izjavljivao da je nemacki grad Minster zapravo Novi Jerusalim,
buduéi, u Bibliji dobro poznati, zlatni grad. Zagovornici ovog
shvatanja pokusavali su da svoju ovozemaljsku utopiju nametnu

silom oruzja.

Antihristom su bili smatrani razli¢iti diktatori, vladari i pape
srednjeg veka, Napoleon III, Hitler, Musolini i, kako je re¢eno u
prethodnom poglavlju, ¢ak i raniji americki predednik Regan.
Armagedon je dovoden u vezu s prvim i drugim svetskim ratom,
kao i sa ve¢ “ozloglasenim”, ali hipotetickim Tre¢im svetskim
ratom. Vavilon veliki se ¢esto vidi u Zajednickom trzistu, Katolickoj
crkvi i komunizmu. Zig zveri se dovodi u vezu s novim sistemom
kompjuterskog obelezavanja proizvoda koji se koristi u
samoposlugama, kao i s kreditnim karticama u kojima se koristi
broj 666. Jehovini svedoci su uveliko podsticani da veruju kako ¢e
kraj sveta do¢i 1975. godine. Medutim, ovakve spekulacije nisu
rezervisane samo za periferna podrucja hris¢éanstva.

Najprodavaniji autor "70-ih godina nije bio ni Truman Kapot, ni
Gor Vidal [Gore Vidal], pa ni Isak Asimov. Prema tvrdnji “Njujork-

6 lako uzbudenje oko predskazanja za 1.000. godinu nije bilo tako
veliko i raSireno kao Sto se obi¢no misli medu Sirokom publikom, sada je
prihva¢eno kao Cinjenica da se dogodilo bar u nekim delovima Evrope,
suprotno jednom ranijem nau¢nom misljenju izrazenom u knjizi Zaka
Barzun-a i Henrija F. Grafa: “The Modern Researcher” (New York:
Harcourt, Brace and Company, 1957), 104-106. Vidi Henri Focillon, “The
Year 1000” (New York: Unger Publishing Co., 1970), i Ricard Erdoes, “A.D.
1000: Living on the Brink of Apocalypse” (San Francisco: Harper and Row,
1988).
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Tajmsa” bio je to Hol Lindzi, konzervativni hri§¢anin i istrazivaé
Biblije. Njegova knjiga “Pokojna velika planeta Zemlja” [The Late
Great Planet Earth] prodata je samo u SAD u 15 miliona
primeraka. Pozivajuéi se na svoje istrazivanje Otkrivenja i drugih
biblijskih knjiga, Lindzijev bestseler je nagovestavao da ¢e kraj
sveta do¢i do 1988. godine (40 godina od osnivanja drzave Izrael;
vidi 43. stranu njegove knjige). Lindzijevi pogledi su uticali na
milione ljudi, a i danas se taj uticaj osec¢a u nekim krugovima.”

Prema tome, nema kraja masStovitosti ljudskih bica u
prikazivanju onoga Sto Biblija govori o kraju sveta. Ipak, Sta Biblija
stvarno kaze o kraju sveta? Kako moZemo znati da smo na pravom
tragu istine o tom predmetu? Kako ja to vidim, najveci problem je
sto ljudi koji proucavaju Bibliju c¢esto pocinju sa slede¢im
pretpostavkama: (a) posto verovatno postoje dokazi da se
priblizavamo kraju sveta i (b) poSto Biblija govori o kraju sveta,
zaklju¢ujemo da se (c) Biblija neposredno bavi nasim danasnjim
okolnostima. Takvi c¢itaoci Biblije zatim traze paralele izmedu
biblijskih izraza i savremenih dogadanja. Takav metod proucavanja
neizbezno vodi u vrstu spekulacija o kraju sveta kakvu sam opisao
u 1. poglavlju.

UKLANJANJE NEDOUMICA

Najsigurniji je put razumeti biblijsku sliku kraja sveta pod
uslovima koje diktira sama Biblija, a ne o¢ekivanjem neposrednih
odgovora na kategorije pitanja kakve bi mogle poteéi jedino od
ljudi naseg doba. Nasa Biblija je nastala tako Sto se Bog obrac¢ao
ljudima u drugom vremenu i na drugom mestu. Tek kada budemo
razumeli kako je kraj sveta stvarno izgledao u ocima autora koji su

7 Radi studioznog pregleda Lindzijevih pogleda i njihovog uticaja na
savremenu misao u Americi, vidi Pol Boje: “When Time Shall Be No More”
(Cambridge, Mass.: The Belknap Press of Harvard University Press, 1992).
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o tome pisali pod BoZjim vodstvom, pocecemo da shvatamo
vanvremensku, vecnu perspektivu kraja, kakvu je samo Bog mogao

da ima na umu.

Godine provedene u izucavanju Biblije na izvornim jezicima
osvedocile su me da se Bog ljudima uvek obraca na nacin koji je
primeren njihovom vremenu, mestu i njihovim zZivotnim
okolnostima. Nikako ne bi bilo moguée stanovnika drevnog
Vavilona ili Egipta dovesti u vezu s vizijom tenkova, aviona,
helikoptera i kompjutera. Biblija ué¢i da Bog zna kraj od pocetka
(Isaija 46,9.10), ali u tekstovima u kojima Bog otkriva svoje
informacije o kraju sveta nema niCega Sto bi ukazivalo na
mogucénost da On tkada zaobide kulturu, knjizevni stil ili nacine
razmisljanja onih kojima se otkriva.

Cinjenica je da biblijski pisci nisu uvek razumeli ono $to im je
Bog otkrivao. To je posebno taéno u slucaju Danila (Danilo
8,26.27; 12,13). Tamo gde je re¢ o biblijskim raspravama o
buduénosti, ljudi koji su svedoci ispunjenja imaju moguénosti da
znacenje odredenih tekstova shvate potpunije i bolje nego oni koji
su ih pisali (Danilo 12,4). Medutim, to ¢itaoca ne treba nikada da
zaslepi pred ¢injenicom da nam sadrzaj biblijskih otkrivenja o
svrsetku sveta uvek dolazi odeven u jezik primeren piséevom
vremenu, mestu u kojem je zZiveo, kulturi i zivotnim uslovima. Bog

pristupa ljudima tamo gde se nalaze.

Dac¢u vam jedan primer bas iz biblijske knjige proroka Danila.
Vavilonski car u 2. glavi knjige sniva strasan san o kipu nac¢injenom
od nekoliko razli¢itih materijala, od kojih su vecina bili metali. Kip
na kraju biva uniSten od kamena, koji potom prerasta u veliku
planinu. Pri¢a opisuje kako je car Navuhodonosor potpuno
zaboravio Sta je sanjao, ali je zbog sna bio toliko uznemiren da je
zatrazio da mu njegovi savetnici ne samo protumace san, nego i

kazu sta je usnio! Tako je u njegove odaje usao Danilo, jevrejski
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prorok. A Danilo, ne samo $to je rekao Sta je car usnio nego je i
objasnio i da je, uz pomo¢ sna, Bog odluc¢io da obavesti cara o
redosledu svetskih carstava i njihovom smenjivanju sve do kraja

sveta.

Kljuéna misao koja me ovde zanima jeste to $to je na istu temu
Danilo takode usnio san, opisan u sedmom poglavlju knjige.
Medutim, u Danilovom snu je redosled svetskih carstava, umesto u
vidu kipa, dat u vidu vrlo ¢udnih i opasnih zivotinja.

Cemu ta razlika? Neznabozatkom caru su mnarodi bili
predstavljeni u obliku idola. To je i prirodno, posto je narode sveta
on shvatao kao veli¢anstvene, blistave predstave bogova kojima su
sluzili. S druge strane, jevrejskom proroku Danilu svetska carstva
prikazana su na nacin kako ih je on video: kao zle, prozdrljive zveri,
koje su hvatale i ubijale ljude. Bog je postovao jezik i kulturni milje
svakoga od tih ljudi, kako bi im preneo vest o svom planu za
buduénost.

I zaista, da li je to moglo biti drugacije? Reci koje ti ljudi koriste i
znacenja koja nose te re¢i proizvod su njihovog dotadasnjeg
iskustva. Cak i kada govore o buduénosti, ljudi se u opisivanju
onoga Sto misle da ¢e se dogoditi hvataju za jezik svoje proslosti.
Biblija svedo¢i da Bog, kada ljudima Zeli da prenese nesto u vezi s
buduénoscu, koristi jezik, kulturu i iskustvo ljudi kroz koje govori,
da bi ta poruka bila sto uspesnije preneta.

Prema tome, opisujuéi izlazak izrailjskog naroda iz Egipta,
starozavetni pisci su koristili jezik koji ¢itaoce podseca na izveStaje
o stvaranju i potopu iz 1. Mojsijeve. I Noje i Mojsije bili su spaseni
zahvaljuju¢i “kovcegu” oblozenom smolom (2. Mojsijeva 2,3; 1.
Mojsijeva 6,14). I u 2. Mojsijevoj, kao $to je bilo u 1. Mojsijevoj,
bozanska prisutnost je donosila svetlost u tamu (2. Mojsijeva 13,21;
1. Mojsijeva 1,3-5) i odvajanje vodenih masa (2. Mojsijeva 14,21; 1.
Mojsijeva 1,6-8). Zajednic¢ko za sva tri opisa su upotreba izraza
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“suha zemlja” (Isus Navin 4,18 i 2. Mojsijeva 14,21.29; 1. Mojsijeva
8,11.13 1 1,9.10) i zapovest “radajte se i mnozite” (2. Mojsijeva 1,7; 1.
Mojsijeva 1,28).

Bas kao Sto prikaz izlaska iz Egipta koristi opise Bozjih
prethodnih postupaka, tako i izgnanstvo u Vavilon biblijski proroci
opisuju jezikom stvaranja i izlaska iz Egipta. Stvaranje je, primera
radi, uzor za tekstove u Isaiji 65,17-19 i Danilu 7,1-14. Izlazak iz
Egipta sluzi kao obrazac Osiji 2,8-15, Miheju 7,15-20, Isaiji 4,2-6;
11,15.16; 43,16-19, i drugima.

Na slican nacin su prorocanstva o Mesiji bila izrazena jezikom
proroka: “kao Mojsije”, sin Davidov i sveStenik “po redu
Melhisedekovu”. Bog je u svakom pojedinom slucaju jezik proslosti
koristio kao orude za saopstavanje svoje sadasnje volje i/ili svog

plana za buduénost.

Zato i ne treba da nas iznenadi Sto vizije opisane u Otkrivenju
nisu pune helikoptera, svemirskih brodova, kompjutera i
nuklearnih bombi. Naprotiv, ispunjene su slikama iz proslosti
novozavetne crkve — iz Starog zaveta. Iako dolaze od Bozjeg
prestola, vizije iz Otkrivenja prenoSenje su u obliku prikladnom za
vreme, mesto i okolnosti Jovanovog zivota, kao pisca. Jezik ranijeg

iskustva crkve stvorio je jezik za opisivanje budu¢nosti.

Prema tome, Biblija je pisana jezikom vremena i mesta koji nisu
nase vreme i nase mesto. Medutim, u dobu svesnom da kraj moze
biti blizu, neuporedivo je lakse videti nasu sadasnju sitiaciju u
biblijskim tekstovima koji govore o kraju sveta, nego situaciju u
okviru koje je Bog prvobitno govorio. Tesko je izbeé¢i da u tekstu
vidimo ono, ma $ta to bilo, sto zZelimo da vidimo. Najbolja zastita
od prirodne sklonosti ka preoblikovanju biblijskog teksta u ono
Sto mi Zelimo da vidimo jeste nauciti kako se otkriva prvobitno,

izvorno znacenje teksta.

To ne znaci, kako je ve¢ ranije napomenuto, da su prvobitni
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autor ili prvobitna publika u potpunosti razumeli plan koji je Bog
imao dok im je govorio o budu¢nosti. Ipak, ono sto bi Bog rekao
nama o kraju sveta, nece biti u protivrecnosti s onim sto je rekao
njima. Kada konac¢no shvatimo kraj onako kako su ga prikazali oni
koji su pisali Bibliju, ima¢emo znatno jasniju sliku o tome kako Bog
zeli da mi vidimo kraj sveta. Citati te tekstove kao da su pisani
iskljucivo za nas, znacilo bi otisnuti se u jedno besmisleno
putovanje, koje ¢e mozda izgledati biblijsko, ali koje ¢e nas u
stvarnosti odvesti daleko od istine.

CUVARI U PROUCAVANJU BIBLIJE

Jedan od najboljih nacina za otkrivanje stvarnog znacenja nekog
teksta jeste Citati ga na izvornom jeziku. Kada govorimo o Bibliji, to
su najveéim delom jevrejski i gréki jezik. Citanje teksta na
izvornom jeziku pomaze nam da se otrgnemo od poznatih
asocijacija koje vezuju na$ [u ovom slucaju srpski] jezik sa
savremenim kontekstima. Svaka re¢ u mom govornom recniku
povezana je sa iskustvima iz moje proslosti. Prema tome, kada
Bibliju ¢itam na svom maternjem jeziku, reci nesvesno aktiviraju
asocijacije na iskustva iz moje proslosti. Rezultat je, da izbegavanje
“avoza” savremenih i licnih znacenja u moje li¢no citanje teksta
postaje gotovo nemoguce. Takva licna opazanja mogu za mene
znaciti mnogo u religijskom smislu, ali neée doprineti da bolje

razumem biblijskih tekst.

Medutim, kada proucava Bibliju na izvornim jezicima,
interpretator je prinuden da rukuje znacenjem koje su biblijske reci
imale u svom izvornom kontekstu. Prema tome, ¢itaocu naucni
metodi mogu biti od pomoci da bolje reaguje na prvobitne, izvorne
namere teksta. Poglavlja koja slede proizvod su mnogih godina
takvog istrazivanja.

Ipak, ne bih Zeleo da ostavim utisak da samo struc¢njaci,
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specijalisti za Bibliju, mogu da razumeju biblijsku sliku kraja sveta.
Osim jevrejskog i grékog jezika, postoje i drugi ¢uvari proucavanja
Biblijje. Uz odgovarajucu paznju i odredenu meru poniznosti, svako
Bibliju moze da razume bolje nego $to je razume sada. Ljudima van
struke, koji ozbiljno Zele da izbegnu preoblikovanje Biblije prema

sebi svojstvenom liku, preporuc¢ujemo sledec¢e radne strategije:

1. Ozbiljno se molite da steknete stav ucenika i budite otvoreni
za vodstvo Svetoga Duha, kad god uzmete Bibliju u ruke radi
ozbiljnog proucavanja. Bez molitve i prosvetljenja Svetoga Duha
posao cak i najelitnijeg nauc¢nika moze neprimetno da skrene s
puta. Svetovnim umovima nije prirodno savladavanje Bozjih misli,
pojmova koji dolaze od Boga. Za mene je sledeca molitva bila
korisna: “Gospode, pomozi mi da dodem do istine o ovom
predmetu, bez obzira koliko ¢e me to kostati.”

Iako znamo da ¢e nas istina kostati, zaista je vredno Zrtve da

razumemo Bozji um.

2. Prilikom proucavanja koristi sto viSe razli¢itih prevoda. To
¢e ti pomoc¢i da savladas tendenciju da u tekst “udenes” sopstveno
proslo iskustvo i ideje. Postoje pomagala za istrazivanje koja
uporeduju vise prevoda, ili izdvajaju zanimljiva Stiva iz ¢ak 26
razli¢itih verzija engleskog prevoda. Analiticke konkordancije, kao
Sto su Strongova i Jangova, takode vam mogu pomoci da bolje
razumete formulacije izvornog teksta, a da ne morate da udite
potpuno nepoznato pismo. Odusevljeni kompjuteristi na trzistu ce
na¢i veliki izbor slicnih pomagala u elektronskom formatu.
Upotrebu Stampanih ili elektronskih konkordancija treba pazljivo

uravnoteziti sa slede¢e dve tacke na ovom spisku.

3. Najveéi deo svog proucavanja Biblije provodi u odsecima
Biblije koji su prihvatljivo jasni, kao sto su Jevandelja. Nejasni
tekstovi, kao $to su pecati i trube iz Otkrivenja, mogu se preciznije
shvatiti upravo zahvaljuju¢i jasnim biblijskim tekstovima.
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Prekomerna opcinjenost problemati¢nim tekstovima o kraju sveta
gotovo neizbezno vodi u iskrivljeno razumevanje i bizarne stavove.
Elen Vajt upozorava na opasnost u mentalitetu ljudi koji
zanemaruju srediSnje poruke Biblije, da bi svoj “visi nivo znanja”
nasli u neCemu Sto Bog nije hteo jasno da izrazi: “Remek-delo
sotoninih obmana je da zaposljava ljudske umove da istrazuju i
nagadaju o onome $to Bog nije objavio i Sto nije imao u planu da

razumemo” (GC, str. 523).

Bic¢u otvoren. Ako najveéi deo svog proucavanja Biblije povedes
sa tekstovima kao Sto su Danilo 11. glava ili pecati i trube u
Otkrivenju, nemoj se pouzdati u rezultate svog proucavanja! Sve
dok ne budes imao stalnu podrsku jasnih biblijskih tekstova, bi¢es$
sklon da u onim tezim tekstovima vidi§ bas ono Sto Zelis da vidis.
Naredna poglavlja ove knjige su pokusaj da se napravi jedan tako
jasan i temeljit pregled Biblije i kraja sveta.

4. Rezultate detaljnog istrazivanja, kao Sto su pretrazivanja po
konkordanciji, uporedi sa Sirim, uopstenijim Ccitanjem Biblije.
Kada, pojedine delove sklapas izvadene iz konteksta, lako je
zamisliti kombinacije kojih uopste nema. Tada postaje moguce da
se uz pomo¢ konkordancije dokaze — bilo sta. U takvom postupku,
uglavnom c¢e biti izgubljena centralna misao svakog pojedinog
odlomka.

Secam se ¢oveka koji nije narocito dobro poznavao Bibliju, ali je
zeleo da od Gospoda dobije odredene savete. Tako je odlucio da
pusti da se Biblija sama otvori, a on ¢e staviti prst na stranu i videti
da li ¢e mu Bog, nekako, na taj nacin, uputiti poruku. Ali kad je to
ucdinio, tekst je glasio: “Juda izide i obesi se.” To mu nije zvucalo
narocito optimisticki, pa je pomislio: Hajde da potrazim jos
nekisavet. Ponovio je postupak, stavio prst na tekst gde je pisalo:
“Idi i ti, ¢ini tako.” U tom trenutku su okolnosti poprimile veé

ozbiljnu ozbiljnu dimenziju, pa je covek pomislio da bi od Gospoda
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trebalo da potrazi malo vise informacija. Jo§ jednom je pustio
Bibliju da se sama otvori i ponovo je stavio prst nasumice na tekst.
Ovom prilikom, tekst mu je rekao: “Sto ¢ini$, ¢ini brze.” Nema
sumnje, moguéno je da biblijske tekstove sastavljamo na nacin da
dokaZemo bilo Sta sto Zelimo. Naravno, Dejvid Kores je pogodan

slucaj za demonstraciju ove istine.

Medutim, od zloupotrebe Biblije biva svedena na minimum ako
se svaki tekst shvata u svetlosti sveobuhvatnog ¢itanja u kontekstu,
posebno u nekom jasnom i savremenom prevodu, gde se s lako¢om
moZe uocdavati §iri kontekst. Citanje u Sirinu pruZa nam oseéaj
zaokruZenih celina. Posle odredenog vremena, nakupljeni fond
biblijskog znanja sprecava interpretatora da na osnovu istrazivanja

zasnovanog na konkordanciji donosi ¢udne zakljucke.

5. Mudro je da svako ko istrazuje Bibliju bude neprestano
otvoren za sugestije sebi ravnih, narocito ako se ti njegovi drugovi
s njime ne slazu. Oni koji se ne slazu sa mnom mogu cesto da me
upute na neke realnosti u tekstu koje sam ja prevideo, zato Sto me
moja kulturna i/ili religiozna podloga navodi da prenebregnem
takvu vrstu dokaza. Cak mi i oni moji drugovi koji imaju pogresne
stavove o Bibliji ili religiji u celini, mogu pomo¢i da otkrijem
poneki aspekt teksta koji licno nikada ne bih zapazio. Nase
proucavanje ¢e biti postavljeno na ¢vrst temelj ako pristanemo na

odgovornost pred drugim izu¢avaocima Biblije.

Istinska odgovornost nikada nije laka. Mi svi viSe volimo da se
savetujemo s ljudima koji ¢e nam reci ono Sto zZelimo da c¢ujemo.
Ipak, istinski veran prijatelj je neko ko je dovoljno jak i nezavisan
da nam kaZe ono Sto treba da ¢ujemo.8 Osporavanja od strane
nasih drugova posebno su dragocena kada su to ljudi koji poznaju

8 Radi znatno temeljitije rasprave o odgovornosti u hris¢canskom zivotu,
vidi moju knjigu "Sadasnja istina u stvarnom svetu” (Boise, Idaho: Pacific
Predd Publishing Association, 1993, pp. 191-200.
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drevne tekstove i svet u kojima su nastali. Oni mogu da popune
praznine u oblastima gde su nase znanje i podloga za biblijsko

proucavanje mozda slabiji.

Za adventiste koji prihvataju narociti autoritet spisa Elen Vajt,
slede¢i princip ima presudan znacaj.

6. Primenimo zdrave metode na tekstove u kojima Elen Vajt

daje svoje komentare, narocito kada su tekstovi neugodno teski.?

Velike Stete nastaju kada neko zloupotrebi njen autoritet kako bi
potkrepio tumacenja koja iskrivljuju nameru biblijskog pisca. Kada
se pravilno shvata, nadahnuc¢e ima svoj unutrasnji sklad, ne
protivreci samo sebi. Pomenuti principi br. 3 i 4 posebno su
dragoceni kada se primene na razumevanje spisa Duha prorostva.

Dosledna primena ovih Sest principa mogla je Dejvidu Koresu da
spase zivot. Na vrhuncu svoje prorocke uobrazilje on je sebe
shvatio kao Jagnje iz Otkrivenja 5. glave, koje se pridruzilo Bogu na
prestolu i zato ima vlast da pusti uzde dogadajima posletka, da se
sruce na svet koji o tome nista ne sluti. Da je doslovno primenio
ovih Sest principa, mogao je nauciti da je u Novom zavetu
posledak, jo§ u prvom veku, bio “pusten” u zivotu, smrti i
vaskrsenju Isusa Hrista (vidi 6. poglavlje). Da je tekst u Otkrivenju
3,21 (uporeden s tekstom u Otkrivenju 5,5.6.9-12) procitao u
svetlosti celog Novog zaveta, mogao je da shvati da trenutak kada
je Jagnje uzelo svitak u ruke veé¢ pripada proslosti, kad je Jovan
pisao knjigu Otkrivenje, pa se zato ne moze odnositi na ljudsko
bi¢e s puno nedostataka, u Vakou, u drzavi Teksas, oko 2.000

9 Radi pregeda onoga Sto podrazumevam pod “zdravim” metodima, vidi
“The Interpreter’s Use of the Writings of Ellen G. White”, Symposium on
Revelation, knjiga 1, edited by Frank Holbrook (Silver Spring, Maryland:
Biblical Research Institute, 1992), pp. 163-172.
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godina kasnije.1°

Prema tome, neophodno je da izmenimo izjavu kojom je zapocet
tekst ove knjige. Razmisljanje o kraju sveta kao takvom, ne mora
biti opasno po ljudsko zdravlje. Opasan nacin na koji neko
razmislja o kraju sveta. Dosledna i ponizna primena zdravih
principa proucavanja Biblije moZe da proizvede (stvori) sigurnu,
zdravu i biblijski utemeljenu perspektivu kraja sveta.

10 Radi iscrpnog i detaljnog pogleda na egzegezu 5. glave Otkrivenja,
vidi “The Seven Seals”, u Symposium, pp. 200-221. Radi razumevanja
konkretne tacke u Otkrivenju 3,21, vidi str. 201-204.
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DRUGI DEO

STARI ZAVET, RANI JUDAIZAM I POSLEDAK

Trecée poglavlje

DAVNA PROSLOST I POSLEDAK

Noje je posmatrao kolosalnu rukotvorinu pred sobom, prateéi
kako lavovi i medvedi, zZirafe i zebre, prerijski psi i jezevi, zmije i
puzevi ulaze kroz veliki otvor u nesto Sto je u o¢ima celog sveta
izgledalo kao mali drveni grad. Odjednom, jedna misao kao da ga
je udarila svom snagom: svetu je upravo predstojao kraj.

Ako se izuzmu kovceg i njegov dragoceni tovar, sve $to je Noje
mogao da vidi trebalo je uskoro da bude zauvek izmenjeno. Svi oni
koji ne budu usli s njim u kovéeg ubrzo ¢e biti unisteni i nikada ih
niko vise nece videti. Svemu na $ta su ljudi utrosili Zivot — njihovi
domovi, njihovi poslovi, njihove nade i snovi, njihove porodice,
njihova setanja, njihova istorija, pa i dobro im poznati pejsazi
rodnog kraja — svemu c¢e vrlo brzo do¢i kraj i zauvek ¢e biti
zaboravljeno. Sta ée se dogoditi s njim? Kako ée izgledati novi svet?
Da li ¢e ista izgledati kako je izgledalo ranije? S ovakvim pitanjima
na srcu, Noje je poneo svoj poslednji zavezljaj i pripremio se da ude
u kovceg.

Dobra polazna tacka za istrazivanje o tome Sta Biblija govori o
svrSetku sveta jeste shvatiti da se ona neposredno bavila zivotom
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stvarnih ljudi u toj davnoj proslosti. Kraj sveta kojem idemo u
susret nije prvi sluéaj nastajanja kraja. Biblijska eshatologija
(nauka o dogadajima u kontekstu posletka sveta) pocinje pricom o
Noju i potopu. Za Noja je taj kraj sveta bio stvaran, kao Sto je nama
stvaran posledak kojem mi idemo u susret. Razmatrajuéi kako je
Biblija opisala kraj Nojevog sveta, mozemo ste¢i jasniju sliku o
kraju sadasnjeg sveta.

I tako Ce se nase zajednic¢ko putovanje kroz Bibliju baviti tekstom
i pitanjima koji se odnose na izvorne aktere drame, a ne na aktere
iz naseg, modernog doba. Kakav je bio kraj sveta koji je Noje
ocekivao i doziveo? Kakvom su kraju sveta isli u susret Avram,
Mojsije i proroci? Kakva je bila Bozja uloga u svemu tome?
Postavljajuéi takva pitanja, mi se udaljavamo od svojih savremenih
ocekivanja i lakse nam je da vidimo ono $to nekada nismo videli.
Posto Bog pristupa ljudima tamo gde se nalaze, najbolje ¢emo ga
razumeti u kontekstu sveta u kojem se On obracao piscima Biblije.

NOJE I KRAJ SVETA
U prvoj knjizi Biblije, 1. Mojsijevoj, od 6. do 9. glave, nalazimo
izveStaj o potopu — prvoj situaciji u ljudskoj istoriji kada je svet
doziveo kraj. Ovaj izveStaj postavlja obrazac za sve druge biblijske
opise kraja, ili posletka. Ovaj obrazac obelezavaju Cetiri osnovna
elementa: opadanje, objava, sud i posledice.

Opadanje — Nojevo razumevanje predmeta kraja sveta bilo je
izoStreno kad mu je Bog uverljivo predstavio ozbiljnost opadanja
merila morala i ponasanja u ljudskom rodu njegovog vremena.
“Gospod videc¢i da je nevaljalstvo ljudsko veliko na Zemlji, i da su
sve misli srca njihova svagda samo zle. ... I zemlja se pokvari pred
Bogom, i napuni se zemlja bezakonja” (1. Mojsijeva 6,5-11; upor. 12
stih).

U to davno vreme sve je pocelo da se raspada fizicki, duhovno,
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moralno. Ovo kao da vam je odnekud poznato? Po tom merilu,
uopste ne treba sumnjati da je i za danasnji kraj sveta vet sve
spremno. Ali pre nego Sto se prekomerno uzbudimo, moramo imati
na umu da su u ogledalu tih opisa mnoge generacije ljudi mogle da
prepoznaju svoju sliku. Opis iz 1. Mojsijeve 6,6 je posebno dirljiv:
“Pokaja se Gospod $to je stvorio ¢oveka na Zemlji, i bi mu zao u
srcu” [Gospod se rastuzi Sto je stvorio ¢oveka na Zemlji, i srce mu
obuze bol. — Slob.prev. prema NIV].”

Prema Bibliji, kraj nikada nije “usamljenicki”, kao u nekim
nauc¢nim spekulacijama na koje je ukazano u prethodnom
poglavlju, zapazili u vezi s. Bog oseta sav bol koji dozivljavaju
ljudska bic¢a. Bog uvek obezbeduje uslove za nesto bolje.

Objava — Nastalo je vreme za promenu. Bog je pripremio
konacne planove za promenu, koje ¢e izloziti Noju. Odmah u
pocetku izlozio je plan da unisti Zemlju i zatre ljudski rod: “I rece
Bog Noju: kraj svakome telu dode preda me [nameravam da
istrebim sve ljude], jer napunise zemlju bezakonja; i evo hoc¢u da ih
zatrem sa zemljom” (1. Mojsijeva 6,13; upor. 7. stih).

Noje je van svake sumnje bio prenerazen, shvativsi da ¢e on,
njegova porodica, susedi i sve za Sta je ziveo, uskoro biti zauvek
unisteni. Medutim, plan koji je Bog imao s njim imao je dva, a ne
samo jedan deo. Posto je Noje nasao milost pred Gospodom (8.
stih), Bog ga je pozvao da sagradi ogroman brod, dovoljno veliki da
se u njemu spasu Nojeva porodica i svi prijatelji i susedi koji bi
izrazili Zelju da podu s njim; dovoljno veliki da spase bitni
minimum  zivotinjskih  vrsta, neophodnih za ponovno
uspostavljanje Zemljinog eko-sistema (stihovi od 14-21). Znatan
deo sveta i ljudskog roda trebalo je da bude spasen od planiranog
unistenja.

Izuzetno je zanimljiv jezik upotrebljen za opis Nojeve uloge u
Bozjem planu. Posle opisa uniStenja Zivota na Zemlji, tekst u 1.
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Mojsijevoj 7,23 kaze: “Samo Noje osta i §to s njim bese u kovcegu.”
Rec koja je ovde prevedena sa “osta”, istog je korena kao i jevrejska
re¢ koja se obi¢no prevodi sa “ostatak”. Bozji plan je bio da Noje
bude “ostatak” prvog vremena posletka. Da ne biste pomislili kako
sam podlegao naletu maste, istaci ¢u podatak da o toj vezi govori i
tekst u Sirahu 44,17, judejskoj knjizi pisanoj oko 200 godina pre
Hristovog vremena.! Noje i ¢lanovi njegove porodice bili su ostatak
posle potopa. Mora da su jevrejski ¢itaoci Staroga zaveta svoje
shvatanje pojma “ostatka” zasnivali na izveStaju o potopu.

Sud — Kao u slucaju objave, i u Bozjem postupku izvrsenja suda
postojala su dva dela — uniStenje bezbozne veéine i spasenje
pravednog ostatka. Bog je najpre objavio kakvo je stanje ljudskog
roda, a onda postupio po onome Sto je objavio. Kada u opisu
potopa koristim re¢ “sud”, tada ne mislim na sudsku istragu, posto
je to ve¢ bilo zavrSeno do trenutka kad je Bog pristupio Noju s
namerom da mu izloZi svoje planove. Sud se ovde koristi u smislu
izvrSenja.

Postoji jedna zanimljivost u vezi s ovim sudom [izvrSenjem
suda]: naime, kada tekst ¢itamo na jevrejskom jeziku, postaje jasno
da je izvesStaj o potopu tesno povezan s izveStajem o stvaranju u
prve dve glave 1. Mojsijeve. Stvaranje je pocelo kada se Duh (ista
re¢ kao “vetar” na jevrejskom — obratimo paznju na Isusove reéi u
Jovanu 3,8) “dizao” nad Zemljom potpuno pokrivenom
neobuzdanom, haoticnom vodom (1. Mojsijeva 1,2). Pri stvaranju
tekao je proces odvajanja i razlucivanja. Bog je nacinio razliku
izmedu svetlosti i tame (4. stih), dana i noc¢i (5. i 14. stih) i
razdvojio vode iznad Zemlje od voda na Zemlji (stihovi 6 i 7), kao i
more od kopna (stihovi 9i 10).

11 Sirah je knjiga koja se pod tim imenom moze naci u Biblija koje
sadrze apokrife.
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Medutim, u izvestaju o potopu, razdvajanja vezana za stvaranje
pretvaraju se u obrnut proces. Vode su se spustile s neba [svoda], u
susret vodama koje su kuljale iz zemlje (1. Mojsijeva 7,11). “Suha
zemlja” i more viSe se nisu razlikovali (20. stih). Potop je vratio
Zemlju u stanje u kojem je bila pre stvaranja (stihovi od 7-20;
upor. 1,2)!

Tako je za Noja potop predstavljao nesto vise od samo jednog
novog dogadaja u toku njegovog zivota. Potop je znacio
ponistavanje stvaranja. U jevrejskom jeziku je jezik potopa ujedno i
jezik stvaranja — na klju¢nim tackama se koriste iste osnovne reci.
Potop se opisuje kao proces suprotan stvaranju, posto je Bog
uklonio razlike koje su zivot na Zemlji uc¢inile moguéim.

Pomocu barke, razume se, Bog je delovao u smislu spasavanja
ostatka od unistenja njegovog zZivotnog okruzenja. U barci su se
nalazili Noje, njegova porodica i predstavnici zZivotinjskog carstva,
potpuno bezbedni (1. Mojsijeva 7,7.16). Bog kontrolisao proces
unistenja svoga stvaranja, kako ostatak ne bi ni¢im bio povreden
(1. Mojsijeva 8,1.2).

Bozji sudovi u Bibliji uvek su dvojaki. Bog je u Edemskom vrtu
kaznio Adama i Evu trnjem, porodajnim bolovima i izgnanstvom
(1. Mojsijeva 3,16-19.23.24). Ali ih je i zaStitio od Stetnog dejstva
okoline obukavsi ih u zivotinjske koze (21. stih), a onda im obecao
da ¢e ih preko Mesije vratiti tamo gde su bili (15. stih). Sud je u
vrtu bio dvojak, pozitivan i negativan. I Kain je, s jedne strane, bio
proklet, ali je dobio i znak kako bi mu Zzivot bio sacuvan (1.
Mojsijeva 4,1-16). Na sliédan nacin, Bog je u izveStaju o potopu
delovao i u pravcu spasavanja i u pravcu unistenja.

Rezultat — Kakav je bio rezultat Bozjeg dela spasavanja onih koji
su bili okupljeni u kovcéegu? Ovde ponovo nalazimo jezik nove
Zemlje i novog stvaranja. Bog je poslao “vetar” da smiri vodene
mase i da izazove njihovo opadanje i povlacenje (1. Mojsijeva 8,1.2;
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upor. 1,2). Ubrzo se voda povukla i tlo je postalo suvo (1. Mojsijeva
8,13). Ovo je poseban jezik upotrebljen i da se opiSe tre¢i dan
stvaranja (1. Mojsijeva 1,9.10). Bog je isuSio zemlju i odvojio je od
mora. Bog je ponovo uspostavio punu funkciju dana i nod¢i, i
godisnjih doba (1. Mojsijeva 8,22), Sto predstavlja podsetanje na
cetvrti dan stvaranja (1. Mojsijeva 1,14.15).

Bog je u 1. Mojsijevoj 9,1-3 ponovo progovorio jezikom iz 1.
Mojsijeve 1,26-31, prilikom obnavljanja svog zaveta s Nojem i
njegovim sinovima: “Radajte se i mnozite se.” I ovom prilikom im
je propisan program ishrane: “Sto se god mice i zivi, neka vam
bude za jelo” (9,3). Odlike novog stvaranja su garancija da nece biti
novog potopa (11. stih).

Kako je, dakle, Noje razumeo kraj? Razumeo je da je, zbog
opadanja merila morala i ponasSanja u njegovom vremenu Kkraj
postao neophodnost. Bog je upotrebio potop da ponisti ono Sto je
fiziéki stvorio i krene iz pocetka s pravednim ostatkom, u novom
delu stvaranja. Kraj, “posledak” u izvestaju o potopu bio je fizicko
unistenje planete i njeno kasnije fizicko obnovljenje. U potopu se
stari svet povukao pred novim. Posle potopa, ekosistem je ponovo
poceo da funkcionise. Obnovljen je i Bozji zavet s ljudskim rodom.
Za taj novostvoreni svet Noje je postao drugi Adam.

Nazalost, bas kao Sto je prvi Adam zatajio u odnosu na plod s
drveta (1. Mojsijeva 3. glava), i novi Adam je zatajio u odnosu na
plod vinove loze (1. Mojsijeva 9,20-27). Zahvaljuju¢i Nojevim i
Hamovim gresima ljudski rod je ponovo utonuo u stanje opadanja.
Jedina BoZzja zapovest koju su Nojevi potomci ispostovali bila je
zapovest da se “radaju i da se mnoze” (1. stih). Deseta glava 1.
Mojsijeve potvrduje da je Noje imao mnogo potomaka. Medutim, ti
potomci su odludili da se ne rasejavaju i ne napune Zemlju, kako
im je Bog bio zapovedio (1. Mojsijeva 9,1).

Iako je u Nojevim danima dosao kraj, taj kraj nije bio i konacan.



47

Bice potrebno da dode drugi kraj. U svakom slucaju, u izvestaju o

potopu otkrili smo prvo seme biblijskog shvatanja toga kraja.

AVRAM I KRAJ

Opadanje — Iz teksta u 1. Mojsijevoj 11,4 jasno vidimo da su
Nojevi potomci Ziveli u pobuni protiv Bozje zapovesti da se raseju i
napune Zemlju (9,1). Kulom koju su podigli, pokusali su da
pronadu nacin da se uspesno suprotstave Bozjoj zapovesti. Zbog
njihovog tehnoloskog napretka, njihova pobuna imala posebno
preteti karakter (1. Mojsijeva 11,5.6).

Objava — Bog je odgovorio osuje¢ivanjem njihovih planova.
Pometnjom njihovog jezika naterace ih da se raseju po celoj Zemlji
(stihovi od 5-7).

Sud — Bog je zatim delovao u ulozi izvrsnog sudije, pomeo im
jezik i1 rasejao po celoj Zemlji (stihovi 8 i 9). Medutim, ovde je
nesSto nedostajalo. U svojim ranijim sudovima Bog je uvek
postupao na dvojak nadin, i pozitivho i negativno. Izrekavsi
prokletstvo Adamu i Evi u vidu trnja, porodajnih bolova i
izgnanstva, On ih je istovremeno blagoslovio odeéom i obe¢anjem
(1. Mojsijeva 3. glava). Iako je Kaina prokleo izgnanstvom,
blagoslovio ga je zaStitom zivota (1. Mojsijeva 4,1-16). Proklevsi
covecanstvo potopom, On ga je ujedno i blagoslovio Nojem i
barkom. Medutim, gde je blagoslov u izvestaju o Vavilonu?

Blagoslov je skriven zbog naSe zaokupljenosti hronologijom.
Uglavnom znamo da je, prema hronologiji u drugom delu 11. glave,
Avram ziveo najmanje 400 do 600 godina posle vavilonske kule.
Medutim, neposredni kontekst price o Vavilonu u 1. Mojsijevoj
nalazimo u 10. i 12. glavi. U 10. glavi nalazimo spisak naroda sveta
prema njihovom poreklu u odnosu na Nojevo porodi¢no stablo. Ti
narodi su, u 11. glavi, udruZeni u pobuni protiv Boga. Iako rasuti
zbog pomesanih jezika, oni ostaju u stanju pobune protiv Boga.
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Prema tome, 11. glava se zavrSava slikom sveta kome je potreban

blagoslov.

U taj svet pod teretom prokletstva dolazi covek po imenu Avram
(kasnije Avraam). U tom kontekstu Bog se obra¢a Avramu: “Idi iz
zemlje svoje i od roda svojega i iz doma oca svojega u zemlju koju
¢u ti ja pokazati. I u¢ini¢u od tebe veliki narod, i blagoslovicu te, i
ime tvoje proslavicu, i ti ¢e$ biti blagoslov. Blagoslovi¢u one koji
tebe uzblagosiljaju, i prokle¢u one koji te usproklinju; i u tebi ¢e
biti blagoslovena sva plemena na zemlji” (1. Mojsijeva 12,1-3).

Zapazimo podatak da je Bog Avramu dao tri obetanja. Dobice
zemlju, postace veliki narod i postace blagoslov. Bog ce
blagosloviti ne samo Avramove neposredne potomke nego i “sva
plemena na zemlji”. U kontekstu, izraz “sva plemena” jasno
upucuje na spisak naroda u 10. glavi 1. Mojsijeve i na one koji su
pod prokletstvom i rasuti, iz izvestaja o vavilonskoj kuli.

U 1. Mojsijevoj 17,1-8 nalazimo tri blagoslova ponovljena i
proSirena. Obecanje o zemlji ponavlja se i usredsreduje na
teritoriju nazvanu Hanan (8. stih). Obecanje o “narodu” je
prosireno i obuhvata brojno potomstvo (stihovi 2, 4-6), brojno kao
zvezde na nebu (1. Mojsijeva 15,5). Tom prilikom se Avramovo ime
menja u Avraam (1. Mojsijeva 17,5). Obecanje o blagoslovu je blize
definisano kao zavetni odnos. Avram i njegovi potomci imace
poseban odnos s Bogom (stihovi 2, 7, 8). Jasno je dakle da Avram
postaje sredstvo kojim Bog namerava da obnovi svoj odnos i
zavet sa svim narodima na Zemlji. Avram je pozvan kao

predstavnik celoga sveta!

Globalni karakter obe¢anja datih Avramu postaje jos jasniji kada
shvatimo da su tri obeéanja data Avramu posebno smisljena da
poniste Stetu nastalu ¢ovekovim padom u greh, iz 1. Mojsijeve, 3.
glave. Adam i Eva bili su prokleti na tri nacina, a odgovarajuca
obetanja Avramu upuéena su takode na tri nacina. Zemlja je bila
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prokleta zbog Adama — radalo je trnje i obradivanje je postalo
tezak posao (stihovi od 17-19). Bozji plan je bio da preko Avrama i
njegovih potomaka pocéne da obnavlja zemlju. Radanje dece bilo je
pod prokletstvom porodajnih bolova, ali je preko Avrama trebalo
da postane blagoslov. Adam i Eva su bili isterani iz vrta i odvojeni
od Boga (23. stih). Odnos je trebalo ponovo da se uspostavi preko
Avrama. Sledec¢a Sema ilustruje taj paralelizam.

1. Mojsijeva 3 1. Mojsijeva 12,1-3 1. Mojsijeva 17,1-8
4———prokletstv&———>| - obe¢anja—————————————— »>
porodajni bolovi I narod brojno
potomstvo
izgnanstvo I blagoslov odnos s Bogom
trnje (zemljiste) | zemlja zemlja

Iako nije upotrebljena precizna jevrejska re¢, Avram je bio
“ostatak” iz izvestaja o vavilonskoj kuli, ostatak preko kojeg je Bog
planirao novo stvaranje. Bozji negativni sud ogledao se u
rasejavanju naroda putem pometnje jezika. Njegov pozitivni sud
sastojao se u pozivanju Avrama da svojim blagoslovom pruzi ruke

svim narodima (1. Mojsijeva 12,1-3).

Pomenuta tri obecanja Avramu ne samo $to su ponistila Stetu
nastalu padom u greh nego su i dala prikaz Bozjeg plana
iskupljenja sveta pod prokletstvom. Ta obetanja su pripremila
teren za sve Sto je sledilo, sve do osvajanja Hanana. Na primer,
naglasak 1. Mojsijeve nalazi se na obe¢anju o mnogim potomcima.
Iako je putem bilo bilo ¢estih koc¢enja i zadrzavanja, do kraja knjige
stice se utisak da je obecanje sigurno. U 2. i 3. Mojsijevoj paznja se
usmerava na obecanje o odnosu izmedu Boga i ¢oveka. Bog je
preko Mojsija nacinio zavet s Izrailjem, a sluzbe u svetinji ukazivale

su na to kako narod moze da odrzi svoj odnos s Njim. S druge
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strane, obecanje o zemlji naslo se u Zizi paznje u 4. Mojsijevoj, 5.
Mojsijevoj i Knjizi Isusa Navina.

Prema tome, obecanja iz 1. Mojsijeve 12,1-3 postaju sredisnja
tema teologije Petoknjizja (pet Mojsijevih knjiga).»2 S druge strane,
plan je bio da ona “retroaktivno” neutraliSu prokletstvo iz vremena
vavilonske kule i pada u greh. S druge strane, ona su, u
najsazetijem obliku, prikazala sve $to Bog radi u preostalom delu

Petoknjizja.

OBECANJA DATA AVRAMU SREDISNJA TEMA PETOKNJIZJA

1. Mojsijeva3 1. Mojsijeva 12/17 Petoknjizje
= o >
bolovi narod/potomstvo 1. Mojsijeva
izgnanstvo blagoslov/odnos 2./3. Mojsijeva
trnje zemlja 4./5. Mojsijeva

Kako je Avram posmatrao kraj? Osnovna slika njegove vizije
jasno je data u 1. Mojsijevoj 12,1-3 i onome Sto sledi. On je
delovaokao Bozji predstavnik pred svetom koji se nalazio pod
Bozjim prokletstvom. Avramova slika kraja bila je koncentrisana
na trostruko obeéanje. A to trostruko obecanje bilo je Bozji
odgovor na pad u greh. Postojala je potreba za obnavljanjem i
vracanjem raja. Ako Avramouvi potomci budu bili verni, hananska
zemlja ¢e postati obnovljeni Edemski vrt. Preko njih bi svet

postepeno uspostavio raniji odnos s Bogom. Kraj bi bio vratanje

12 Ovu tvrdnju je na zadivljujuce uverljiv nacin izneo Dejvid (J. A.) Klajns
u knjizi “Tema petoknjizja”, u posebnom prilogu pod naslovom “Journal
for the Study of the Old Testament” (Sheffield: University of Sheffield
Press, 1978), knjiga 10.
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onoga Sto je bilo izgubljeno — celome svetu.

Cesto mislimo kako bi bilo lako verovati kada bismo s Bogom
mogli da razgovaramo onako kako je razgovarao Avram. Ali
Avramov zivot, u stvari, nije bio tako jednostavan. On je imao tri
Bozja obetanja, ali je to bilo otprilike sve Sto je imao. Bog mu je
obecao zemlju. Ali kad mu je Zena umrla posle 60 godina u toj
zemlji, Avram nije imao dovoljno zemlje u posedu da bi je
sahranio. Jo§ uvek je bio stranac u stranoj zemlji — vlasniStvu
drugih ljudi. Da bi sahranio Saru, morao je da kupi komad zemlje

po izuzetno visokoj ceni.

Bog je Avramu obetao i mnogo potomaka. Ali, océekivanje
ispunjenja obecanja postalo je tako razocaravajuce da je to bilo
gotovo smesno. Avram i njegovi potomci Ziveli su pod stalnom
pretnjom rata i gladi (1. Mojsijeva 12, 14, 26, 34, 41). Nemoralu
skloni susedi Cesto su pozudno gledali na Zene patrijaraha (glave
12, 20, 26). Sve prve Zene u knjizi (Sara, Reveka i Rahilja) bile su
neplodne, pa im je, da bi mogle imati decu, bila potrebna cudesna
Bozja intervencija, ali i to tek posle mnogo ¢ekanja i razocaranja. U
vreme c¢ekanja Avram je, na primer, isprobavao sve vrste zamena
(Lot, Agara, Elijezer). Kasnije, ukravsi od svog oca njihove kuéne
bogove, Rahilja je pokusala da sacuva svoje nasledstvo u Padan-
Aramu, za slucaj da u Hananu ne bude sve islo kako treba (1.
Mojsijeva 31,30-35). Kada su se kona¢no narodila deca, ona su
predstavljala opasnost jedna za druge (1. Mojsijeva 21,8-14; 27,41-
45; 32,6-12; 37,12-36). Pa ipak, uprkos svim preprekama, pri kraju
knjige je druzina od 70 duSa nagoveStavala da je ispunjenje na
putu.

Da li su Avram i njegovi potomci bili blagoslov narodima, kako je
to Bog obecao? Ni faraon (1. Mojsijeva 12. glava), ni Avimeleh (20.
glava) nisu smatrali da je Avramovo prisustvo u njihovom podrucju
blagoslov! Njegovo posredovanje za Sodom bilo je bezuspe$no (1.
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Mojsijeva 18. i 19. glava). Isak je imao beskrajne svade sa svojim
susedima (1. Mojsijeva 26,1-33). Jakov je morao da napusti grad
zbog ponasanja svojih sinova (1. Mojsijeva 34. glava). Tek u
izvestaju o Josifu kona¢no mozemo da vidimo neko svetlucanje tog
obecanja.

U pricama koje pricamo svojoj deci mi zZivote patrijaraha cesto
obavijamo velom romantike. Medutim, patrijarsi su u stvari Ziveli
zivotom velike duhovne nesigurnosti. Avram je, za vreme svog
zivota, raspolagao s neprijatno malo dokaza da ¢e obecanja koja
mu je Bog dao biti ispunjena. Zivot Avrama, Isaka i Jakova bio je
zivot pun velikih razocaranja, buduci da su ¢eznuli za ispunjenjima
obecanja, koja kao da nikada nisu dosla. Mozda duhovni Zivot u
sekularnom svetu i nije nesto tako ruzno! Ako su patrijarsi uspevali
da sacuvaju svoju veru u Boga uprkos Njegovom prividnom
propustanju da ispuni svoja obecanja, sigurno je da se i mi, kojima
je poznato Njegovo ispunjenje obecanja u Hristu, mozemo isto tako
drzati!

Rezultat — Novo stvaranje ¢e za Avrama doci u vidu ispunjenja
Bozjih obetanja. Ostvarice se obnavljanje plodnosti zemlje,
reprodukcija i blizak odnos s Bogom. Obeéanja ¢e se ispuniti sa
izlaskom iz Egipta. Prema tome, ne bi trebalo da bude nikakvo
iznenadenje Sto je Izlazak opisan jezikom stvaranja: “I pruZzi
Mojsije ruku svoju na more, a Gospod uzbi more vetrom isto¢nim,
koji jako duvase celu no¢, i osusi more [pretvori ga u suhu zemlju],
1 voda se rastupi. I podose sinovi Izrailjevi posred mora suhim” (2.
Mojsijeva 14,21.22).

Jevrejska rec za “vetar” ista je kao rec za “Duh” (1. Mojsijeva 1,2).
Rezultat delovanja vetra je suva zemlja (upor. stihove 9 i 19). Sve
kurzivom Stampane re¢i u prethodnom pasusu podsetaju na
stvaranje. Jezik Izlaska je jezik stvaranja. Razlika je samo u tome
Sto, 1. Mojsijeva govori o stvaranju sveta, dok 2. Mojsijeva ili
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Knjiga izlaska opisuje stvaranje jednog naroda. Bog u 2.
Mojsijevoj 4,22.23 o Izrailju govori kao o svom prvencu. Ko je
zapravo bio Bozji prvenac? Adam. Izrailj se ovde opisuje jezikom
stvaranja. Po ugledu na Noja, Izrailj je postao drugi Adam. Izrailju
je obetano carstvo (podrucje vlasti), na isti nacin kako je to
obecano i Adamu (5. Mojsijeva 11,22-25; upor. 1. Mojsijeva 1,26-
28). Izrailj je u pustinji bio kusan hranom (2. Mojsijeva 16. glava;
5. Mojsijeva 8,1-13) i zmijama (4. Mojsijeva 21,4-9), na isti nacin
kao $to su bili kusani i Adam i Eva. IzveStaj o Izlasku izlozen je kao
novo stvaranje, koje ¢e ponistiti prokletstvo izreéeno zbog
Adamovog greha. Sve Sto je Bog nameravao da ucini preko
Adama, sada je trebalo da se ostvari preko Izrailja.

Tokom naSeg istrazivanja Avramovog pogleda na kraj izranja
veoma vazna opaska. Ispunjenje obecanja datog Avramu nije se
ocitovalo u fizickom unistenju i obnovljenju planete, kao Sto je to
bio sluéaj u povesti o potopu. Umesto toga, govor Bozjih
velicanstvenih i silnih dela u stvaranju i potopu sada se koristi za
opis stvaranja jednog naroda. Jezik biblijske eshatologije nije
ogranic¢en na pojmove unistenja i ponovnog stvaranja fizickog
sveta, nego moze da se primeni i na duhovno opadanje i
obnavljanje jednog naroda. Dogadaji koji su se u Nojevo vreme
ispunili u okviru neposredne istorije, u vreme Izlaska ispunjeni su
duhovnim i simbolickim znacenjem. Prema tome, ideja kraja se u
Bibliji ¢esto proSiruje da bi obuhvatila BoZzja silna dela duhovne
obnove u sasvim odredenim dogadajima kao Sto su Izlazak, a
kasnije i krst (upor. 2. Mojsijeva 12,41).

MOJSIJE I KRAJ

Prethodno izloZeni cetvorodelni obrazac opadanja, objave, suda i
rezultata karakteristican je za dovrSenje eshatologije, u kojima je
zakljuc¢en pun ciklus ispunjenja. Medutim, Mojsijeva slika posletka
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ne nalazi svoje konac¢no ispunjenje u Bibliji i zato ¢e ovaj odsek biti

drugacije strukturisan.

Kraj kao izbor — Kako se Izrailj priblizavao zemlji obec¢anja, Bog
je upotrebio Mojsija da pojasni kako ¢e do¢i do novog stvaranja
koje je On obecao Avramu. Medutim, kraj prema 5. Mojsijevoj je
drugacija vrsta kraja. Kraj prema Mojsiju je pre proces nego
dogadaj. On nastaje postepeno i ne srucuje se na svet kao nekada
pocetak potopa: “Ako dobro uzaslusas glas Gospoda Boga svojega
drzeéi i tvoreci sve zapovesti Njegove, koje ti ja danas zapovedam,
uzvisice te Gospod Bog tvoj viSe svih naroda na zemlji. I do¢i ¢e na

te svi ovi blagoslovi ... ako uzaslusas” (5. Mojsijeva 28,1.2).

“Svi ovi blagoslovi”, podrobno navedeni u stihovima 3-14 mogu
se sazeti u savremeni izraz “poboljSana produktivnost”. Bog c¢e
blagosloviti njihov porod, useve, stoku i trgovinu. Ukoliko budu
poslusni Bogu, njihova zemlja bivace sve rodnija i rodnija, a i oni
sve bogatiji. Oni Ce postati glava, a ne rep, ili — supersila. Bi¢e im
podaren mir sa svim njihovim neprijateljima. Obectanja data
Avramu bice ispunjena u obilnoj meri, ako budu saradivali s

Bogom.

Mojsijeva slika kraja bila je slika postepenog ili “evolutivnog”
napretka. Kraj nije trebalo da dode iznenada, “s povikom i glasom
trubnim”, ve¢ malo-pomalo. Bog ¢e postepeno obnavljati Hanan,
sve dok ne postane kao “vrt Gospodnji”. Svojim blagoslovima Bog
bi postepeno ponistavao prokletstvo. Kraj bi, tako, dosao u okviru
istorije. Korov i bolesti bili bi postepeno savladani. Raj bi mogao

biti ponovo na Zemlji zahvaljujuéi njihovom odnosu s Bogom.

Medutim, postojala je jedna tamnija strana ove “progresivne”
slike kraja. Svojom neposlu$noséu, Izrailj bi mogao da ubrza
proces opadanja, kao Sto je to bilo i s narodima pre potopa i u
vreme gradnje vavilonske kule. “Ako ne uzaslusas glasa Gospoda

Boga svojega da drzi§ i tvori§ sve zapovesti Njegove i uredbe
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Njegove, koje ti ja danas zapovedam, doéi ¢e na tebe sve ove kletve
i stignuce te” (15. stih).

Zastrasujudi spisak prokletstava proteze se od 16. do 68. stiha.
Prokletstva iz 28. glave 5. Mojsijeve su suprotnost ili nalije
eshatologije, sudnji dan koji nastaje “progresivno”. Ako Izrailj ne
bude bio poslusan, zemlja ne¢e donositi rod, deca ce biti bolesljiva,
dok ¢e narod pasti u siromastvo i biti mucen od svojih neprijatelja
sa svih strana. Ako nastave sa svojom neposlusnos$éu, krajnje
prokletstvo iz zaveta bice rasejavanje medu narode i izgnanstvo.

Peta knjiga Mojsijeva prikazuje nacionalnu sliku kraja. Bog se
narodu obraca kao celini. Tu nema ideje o ostatku. Izrailju su
ponudene dve moguc¢nosti (5. Mojsijeva 30,15-19). Jedna od njih
bilo je postepeno obnavljanje Edema, a druga postepeno opadanje,
izgnanstvo i uniStenje. Sta ée on prihvatiti? Ako bude slusao, narod
¢e napredovati, a ako bude bio neposlusan, bi¢e unisten.

BOZJI PLAN U 28. GLAVI 5. MOJSIJEVE

poslugnost obnova Edema

5. Mojsijeva 28

neposlusnost
izgnanstvo i unistenje

Vrhunac istorije Izrailja — Da li je Izrailj ikada bio dovoljno
dugo poslusan da bi doziveo pocéetke obnovljenja raja? Cinjenice
kazu da narod nikada nije bio u potpunosti ujedinjen, izuzev u
periodu od 60 do 70 godina pod vladavinom Davida i Solomuna.
Ipak, narod je u tom periodu pocinjao da zanje BoZzje blagoslove.
Iako su osvojili ogromnu teritoriju izvan hananskih granica u uzem
smislu (2. Samuilova 5,17-25; 8,12; 10,15-19), oni su uzivali sve
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stabilniji mir sa svojim neprijateljima (2. Samuilov 7,9-11). Postali
su priznati kao supersila, sila s kojom se moralo racunati (1.
Dnevnika 14,17). Neznabozacki vladari su priznali nadmo¢ Izrailja
u mudrosti, bogatstvu i sreé¢i (2. Dnevnika 9,5-8). Bozji blagoslovi
su dostigli tacku kada je Solomun mogao da objavi: “Blagosloven
da je Gospod koji je smirio narod svoj Izrailja, kao Sto je govorio;
nije izostala nijedna re¢ od svih dobrih rec¢i Njegovih, koje je
govorio preko Mojsija sluge svojega” (1. Carevima 8,56).

Izgledalo je kao da je Izrailj na putu ka obnovljenom Edemu.
Obecanja iz 5. Mojsijeve bila su na putu ispunjenja. Medutim,
obecanje je i dalje imalo uslovni karakter (1. Carevima 9,3-9; 8,33-
36). Osim toga, s uvodenjem monarhije iskrsla je i nova opasnost.
Car je sada, u velikoj meri, stajao pred Bogom umesto Izrailja. Kad
je car bio veran, Izrailj bi napredovao, ali bi neverni car pokrenuo
spiralu nadole, ka unistenju.

Nizbrdica — Ako ste procitali taj deo Biblije, znacete Sta se
dogodilo. Izrailj je pod Solomunom poceo da se odvrac¢a od Boga.
Narod je krenuo dugom nizbrdicom, putem na kojem su obec¢anja
nekada data Avramu i Mojsiju postala samo san koji sve vise
iScezava. Umesto toga, prokletstva su u vidu siromastva, slabosti,
pljackanja, rasejavanja i izgnanstva postajala sve prisutnija
stvarnost. Sve je manja bila verovatnoéa da ¢ée Edem biti
obnovljen njihovom poslusnoséu. Raj bi mogao jo$ jednom postati
stvarnost jedino kad bi Bog povukao odlucan, radikalan potez. U
takvom slucaju, proroci u svojim knjigama kraj viSe ne bi
prikazivali u smislu progresije, nego u smislu iznenadne
transformacije stvarnosti. SAm Bog bi se umesao u istoriju i to bi
sve promenilo.

Velika tragedija je nastala kad je Izrailj zatajio u ispunjenju
zaveta iz 5. Mojsijeve. Ipak, Bog nije ostao nemocan. Proroci
Staroga zaveta, od Isaije do Malahije, predvideli su kraj u kojem ¢e
Bog ponovo delovati mo¢no, na nacine koji su nam poznati iz
izveStaja o stvaranju, potopu i izlasku iz Egipta.
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cetvrto poglavlje

STAROZAVETNI PROROCI I KRAJ SVETA

Pazeti na povredu koju je zadobio na desnoj cevanici, posto ga je
prethodnog dana pogodio kamen izbacen iz vavilonskog katapulta,
Jezekilj se s velikim naporom kretao, napustajuc¢i zapaljeni grad
koji se dimio. Veoma bolno osecao je i povredu u donjem delu leda
kada je, oSinut vavilonskim bi¢em, samo 10 minuta pre toga, bio
primoran da ucini nagao pokret. Osetio je da je u njega, s leda, uprt
pogled vavilonskog vojnika, koji je vrebaju¢i njegov i najmanji
pogresan pokret — bilo kakav znak kolebanja — bio spreman da
nastavi kaznjavanje. Rupe u krovovima i zidovima ruzile su veéinu
delova drveta, uniStenog oruzja i tela s nekada divnih ulica
Jerusalima. Pogledom je ¢eznjivo trazio ¢lanove porodice i bliske
prijatelje, ali nikoga nije video. Ono §to je video bile su duge kolone
prljavih, skrhanih, porazenih lica, oborenih pogleda, od kojih je
neke prepoznavao. Na njih su motrili snazni, samouvereni, grubi
ljudi — dobro naoruzani — stranci koji su govorili cudnim,
nepoznatim jezikom.

Koracajuéi oprezno kroz rusevine gradskih vrata, shvatio je da je,
u svakom pogledu, njegovom svetu dosao kraj. Kuda su ga vodili?
Kakvim ¢e zZivotom ziveti? Hoce li se nekada vratiti u Jerusalim?
Hoce li ista ikada biti ponovo isto? Zasto je Bog to dopustio? Da li
je bilo neke nade? Da li bi ovaj zalosni drum na neki na¢in mogao
biti put u velicanstveno preobrazenu buduénost, o kakvoj su pisali
Isaija i Mihej? Sa svakim slede¢im korakom, dok se udaljavao od
svog voljenog Jerusalima, misli su mu bile sve u vecoj zbrci. U tim



59

trenucima jo$ nije znao da ¢e na njegova pitanja Bog vrlo brzo

odgovoriti jednim nizom vizija. Njegov kraj nije trebalo i stvarno
da bude kraj.

U samom srediStu paznje starozavetnih proroka je izgnanstsvo
Izrailja iz zemlje obecane Avramu, posle kojeg Ce, jednog dana
uslediti povratak u Palestinu. Ta tema izgnanstva i vratanja
preovladava u spisima proroka, bilo da su pisali pre, za vreme ili
posle izgnanstva. Znatno pre vremena izgnanstva, Bog je omogucio
prorocima da u vizijama sagledaju “preobrazenu budu¢nost”,
buduénost kada ¢e se Bog moéno umesati u njihovu istoriju i sve
promeniti.

Najsira slika idealne buduénosti Izrailja moze se naci u Jezekilju
36,22-38, u tekstu gde je prikazana trostruka transformacija
stvarnosti.’3 Bog je nameravao da preobrazi [judsko drustvo
vracanjem Izrailja na njegovu zemlju da bi ponovo bio svedok
drugim narodima (stihovi 24, 28, 33-6). Bog ¢e preobraziti l[judsku
prirodu u novo srce i nov duh (stihovi 25-27). Konac¢no, On ¢e
preobraziti sam fizicki svet, iskorenjivanjem gladi i nasilja (stihovi
30, 35).14

Trostruka transformacija stvarnosti kakvu su proroci sagledali u
vizijama donekle se razlikovala od ranijih videnja kraja sveta. Za
razliku od price o potopu u kojoj je kraj znacio potpuno, fizicko
unistenje planete, kraj koji su proroci gledali doéi ée u okviru
njima shvatljive istorije i geografije. Za razliku od 5. Mojsijeve,
gde je kraj trebalo da nailazi postepeno, malo-pomalo, srazmerno
stepenu poslusnosti izrailjskog naroda, kraj koji su predskazali
proroci trebalo je da pocne iznenadnom, mocénom BozZjom
intervencijom, obi¢no opisanom u kontekstu izgnanstva u Vavilon i

13 Knjiga o tom periodu lzrailjeve istorije koja je po mom misljenju
izuzetno vredna je knjiga Donalda E. Gouena [Gowan], “Eschatology in the
Old Testament (Philadelphia: Fortress Press, 1986).

14 |sto, str. 1-3.
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povratka iz njega.

Bozja moc¢na intervencija naglo ¢e ubrzati eshatoloski rat,
poslednju bitku u istoriji Zemlje. Bog ne samo S$to ¢e se umesati u
istoriju, da radikalno transformise [udsko drustvo, ljudsku
prirodu 1 fizi¢ki svet, nego ¢e i svom narodu na Zemlji odistiti put
velikim zavrSnim ratom protiv njihovih neprijatelja. Taj rat i
njegove posledice uticae na pokretanje onog blazenog kraja koji je
Izrailj kao celina mogao postepeno posti¢i poslusnoscu, ali to nije

ucinio.
BOZJI PLAN S PROROCIMA
Bog
Idealni svet
Edem
Vreme proroka Bozja intervencija
Eshatoloski rat
Trostruka transformacija

Prelazak od postepene ka spektakularnoj slici posletka isao je
uporedo s propustom izrailjskog naroda da zivi u skladu s Bozjim
ocekivanjima izrazenim u 5. knjizi Mojsijevoj. U 5. Mojsijevoj dato
je obetanje o mogucnosti preobrazaja sveta zahvaljujuci
poslusnosti BozZjeg naroda. Medutim, ta transformacija sveta, u
prorocima, ne bi usledila zato Sto je to Izrailj zasluzio, nego da se
odbrani Bozji karakter. “Nec¢u vas radi uciniti, dome Izrailjev, nego
radi svetoga imena svojega, koje oskvrniste u narodima u koje
dodoste ... i narodi ¢e poznati da sam ja Gospod, govori Gospod
Gospod, kada se posvetim u vama pred njima” (Jezekilj 36,22.23).

Umesto da narodima donese blagoslov (odnos s Bogom), Izrailj
je osramotio BoZzje ime medu narodima. Kraj ne dolazi zahvaljujuéi
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poslusnosti izrailjskog naroda, on je u celosti ¢in blagodati. Bog
intervenise kako bi odbranio svoje ime medu narodima. Cini to
uzdizuéi svoj narod, iako taj narod nije ispostovao svoj deo
pogodbe. To Sto Bog preobrazava [judsko drustvo  sluzice
znacajnijim ciljevima, a ne samo dobrobiti Izrailjaca.

Da Ui je slika kraja u Starom zavetu imala progresivan
karakter, uopste nije sporno. Ipak, kakve su teoloske implikacije
takve progresije? Kakvog Boga tu vidimo? Da li je Bog bio
kolebljiv? Menja li On sa svakim vekom koji protekne, svoju sliku
kraja sveta? TeSko da je to tako. Bitan princip je onaj istaknut u 2.
poglavlju — Bog uvek pristupa ljudima tamo gde se nalaze.

Bog je Noju, Avramu, Mojsiju i prorocima mogao da kaze mnogo
viSe nesto Sto im je kazao. Ali oni ne bi bili u stanju da to podnesu.
Naprotiv, Bog je Noju i Avramu dao taman onoliko koliko je bilo
potrebno da imaju jasno usmerenje za svoj li¢ni zivot. Mojsiju i
prorocima jasno je prikazao pravac buduénosti celoga naroda. Mi u
Bibliji vidimo milostivog Boga koji ¢eka da ljudi dodu do tacke
kada ¢e moci da shvate puninu Njegovog otkrivenja. U srazmeri s
njihovim sposobnostima, On im otkriva sve viSe i viSe. Taj princip
je jasno prikazao sam Isus: “Jos vam mnogo imam kazati; ali sad
ne mozete nositi” (Jovan 16,12).

Opasnost u tome jeste Sto bi ¢itaoci iz nekog kasnijeg vremena
pokusali da generalizuju ta rana prorocanstva i da ocekivali da se
svaka pojedinost ispuni u nekom trenutku u budu¢nosti. Medutim,
ono sto je potrebno jeste da dopustimo da nas kasnija otkrivenja
(kao sto su ona u Novom zavetu) kroz starozavetni materijal
povedu ka jednoj slici posletka jasnijoj nego Sto je ranije bilo
moguce. Bog je u Bibliju kao celinu ugradio moguénost
samoispravljanja razumevanja materije. Sto Sire proucavamo, to
sticemo ve¢u uravnoteZenost. Svaka etapa biblijske istorije daje
nam novi prozor za pogled u um nasega Boga, koji pristupa ljudima
tamo gde se nalaze, a ipak celim putem zna kuda ide!

Ovde Bog ocigledno pokazuje koliko je bio strpljiv i tolerantan
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prema svom narodu! Kao roditelj pun razumevanja prema detetu, i
On postepeno vodi svoj narod ka zrelosti i nikada od njega ne
ocekuje da shvati viSe nego Sto mu je istinski moguce u bilo kojoj
fazi. Iskreno receno, Bog je tolerantniji od nas ljudi!

NAROD | POSLEDAK

Moc¢no Bozje uplitanje u istoriju koje su predskazali starozavetni
proroci, preobrazi¢e Izrailj kao narod.’s “Ali ¢ée u poslednja
vremena biti utvrdena gora doma Gospodnjega navrh gora. ... I i¢i
¢e mnogi narodi govoreéi: hodite, da idemo na goru Gospodnju i u
dom Boga Jakovljeva, i ucice nas svojim putevima i hodi¢emo
Njegovim stazama; jer ¢e iz Siona izaéi zakon i re¢ Gospodnja iz
Jerusalima ... i oni ¢e raskovati maceve svoje na raonike, i koplja
svoja na srpove; nec¢e dizati maca narod na narod, niti ¢e se vise
uditi ratu. ... Jer ¢e svi narodi hoditi svaki u ime boga svojega; a mi
¢emo hoditi u ime Gospoda Boga svojega uvek i do veka” (Mihej
4,1-5).

Cetvrta glava Miheja crta sliku mira, blagostanja, zadovoljstva i
duhovne vladavine. Ostatak iz izgnanstva vracen je natrag u
Palestinu i ponovo postaje silan narod pod BoZzZjom vladavinom
(stihovi 6-8). Svi zZive bez straha na svojoj imovini (4. stih). Ova
slika kraja usredsredena je na Jerusalim. Edemski vrt, takoredéi,
postaje predgrade Jerusalima. Mihejev kraj nema radikalnu
dimenziju kao u knjizi Otkrivenja. Naprotiv, nastajao je u okviru
istorije i sveta kakve je prorok poznavao (vidi takode Isaija 2,2-5;
33,17-22; 49,14-26). Neprijateljski narodi i dalje postoje, jedino Sto
vise nisu pretnja (Mihej 4,3-5).

Mnogi starozavetni prorocki tekstovi govore da ¢e u Jerusalimu
ponovo biti uspostavljena monarhija (Mihej 4,8; Isaija, 11. glava;
Zaharija 9,9.10). Ispunice se obec¢anja Davidu u 2. Samuilovoj 7.

15 Vrlo vredan pregled uloge Izrailja u eshatologiji proroka Staroga
zaveta moze se naci u SDA BC, knjiga 4, str. 25-38.
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glavi (Isaija 11,1.10). Kad se Izrailj vrati iz izgnanstva (stihovi 11, 15,
16), nad njima ce vladati car novoga reda iz Davidove loze. “Na
njemu Ce pocivati Duh Gospodnji ..., i mirisanje ¢e mu biti u strahu
Gospodnjem. ... Nego ¢e po pravdi suditi siromasima i po pravici
karati krotke u zemlji. ... I pravda ¢e mu biti pojas po bedrima i
istina pojas po bokovima” (stihovi 2-5).

U ovakvim tekstovima car po Davidovoj liniji postaje Bozje
orude, donoseéi posledak koji Bog ima na umu za svoj narod.
Medutim, postoje drugi tekstovi koji opisuju povratak bez
dimenzije carstva (Jezekilj 40-48. glava; Joilo 2,3; Isaija 24-27
glave). U tim stihovima Bog preuzima inicijativu neposredno,
licno. Naglasak je na Bogu, a ne na Njegovom orudu.

Kakvu ulogu ¢e igrati neznabozacki narodi — Egipat, Asirija,
Grcka, Persija — u vreme kada se Bog bude umesao da preobrazi
istoriju Izrailja? Prorocka slika kraja uravnotezava posebnu i
jedinstvenu ulogu Izrailja na kraju sa saznanjem da Bozji plan za
buduénost na odredeni nacin podrazumeva sve narode. Ta
ravnoteza izmedu posebne uloge Izrailja i Bozjeg staranja za sve
narode ima svoj koren u Mojsijevim knjigama, gde stoji da ¢e u
Avramovom semenu biti blagosloveni svi narodi (1. Mojsijeva 12,1-
3).

Prema izjavama proroka, u Bozjem planu za posledak Izrailj
ima narocitu ulogu, ali ¢e, u konacnom smislu i svi narodi doé¢i da
sluze Njemu. “Ustani, svetli se, jer dode svetlost tvoja, i slava
Gospodnja obasja te. Jer gle, mrak ¢e pokriti zemlju i tama narode;
a tebe ¢e obasjati Gospod i slava Njegova pokazace se nad tobom. I
narodi ¢e doc¢i k videlu tvojemu i ka svetlosti koja ¢e te obasjati”
(Isaija 60,1-3).

Izrailj na kraju postaje uzviseno steciSte svih naroda koji i sami
sluze Bogu (stihovi 9-11.14-17). “Jer narod i carstvo, koje ti ne bi
sluzilo, poginuée” (12. stih).

Proces kojim Izrailj dospeva u dominantan polozaj u odnosu na
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ostale narode, duhovne je prirode. To je utemeljeno na tekstu u
Zahariji 8,20-23, a u kontekstu 9. Glave, koja govori o ponovnom
dolasku cara. “Tako ¢e do¢i mnogi narodi i silni narodi da traze
Gospoda nad vojskama u Jerusalimu i da se mole Gospodu. Ovako
veli Gospod nad vojskama: u to ¢e vreme deset ljudi od svih jezika
narodnih uhvatiti jednoga Judejca za skut govoreci: idemo s vama,
jer ¢ujemo da je Bog s vama.” Da bi nasli Boga, narodi su morali da
idu u Palestinu. Izrailj u ovom tekstu zadrzava duhovni primat.

Ali da li su proroci predvideli da ¢e bas uvek tako biti? Hoce li
ikada nastati vreme da se neki od neznabozackih naroda, ili svi oni
uzdignu do duhovnosti samog Jerusalima? U Isaiji 19,23-25
imamo jedinstven, fascinantan tekst: “U to ¢e vreme biti put iz
Misira u Asirsku, i Asirac ¢e i¢i u Misir i Misirac u Asirsku, i sluzice
Gospodu Misirci s Asircima. U to ¢e vreme Izrailj biti treéi s
Misircima i Asircima, i bi¢e blagoslov posred zemlje. Jer ¢e ih
blagosloviti Gospod nad vojskama govoreci: da je blagosloven moj
narod misirski, i asirski, delo ruku mojih, i nasledstvo moje,
Izrailj.”

Kakvog li teksta! Iako jevrejski tekst nije onoliko jasan koliko
bismo zeleli, sticemo utisak da predskazuje dan kada ¢e Egipat i
Asirija uzeti uc¢esc¢a u Avramovoj misiji blagosiljanja naroda. Asirija
i Egipat doc¢i ¢e da sluze Gospodu. Svaki narod ¢e postati sveto
mesto gde ¢e hodocasnici dolaziti da proslavljaju Gospodnje
praznike. To nije kraj sveta. To je pre obnavljanje sveta, u okviru
istorije, u okviru geografije. Vreme tece dalje, mesto je kao I
ranije, medutim Bozja intervencija je promenila sve. Izrailj je
obnovljen, obnovljeno je carsko dostojanstvo, a raj je prosiren I
van granica Palestine. Cela Zemlja je postala blagoslovena.

LJUDSKA PRIRODA | KRA)
Eshatologija 5. Mojsijeve je zatajila, posto je Izrailj neprestano
propustao da pokaze poslusnost, pa ¢ak i pokajanje (vidi Isaija 1,3-
6). U vremeproroka koji su pisali knjige (Isaija do Malahije) bila je
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prisutna tek neznatna nada da ce se taj obrazac ikada promeniti,
ukoliko Bog ne ucini nesto iz same milosti, joS pre nego sto bi se
Izrailj pripremio da na to odgovori. U Jezekilju 36. Glavi, nakon Sto
je Izrailj vracen u svoju zemlju (24. stih) i narod dobio novo srce
(stihovi 25-27); Bog kaze: “I [tada] opomenucete se zlih puteva
svojih i dela svojih koja ne behu dobra, i sami ¢ete sebi biti mrski
za bezakonja svoja i za gadove svoje” (31. stih).

Bozje delo licne obnove ne temelji se na uslovu da Izrailj pre toga
odgovori: “Rasucu [rasuo sam] kao oblak prestupe tvoje, i grehe
tvoje kao maglu [jutarnju izmaglicu]; vrati se k meni, jer sam te
izbavio” (Isaija 44,22).

Bog se ve¢ obracunao s njihovim grehom i sada ih poziva da se
odazovu. Bog u svom spasavanju ne zavisi od njihovih poteza.
Spasenje je ¢in bozanske milosti. To je iznenadujute saznanje za
americki pragmaticki stav. Amerikanci smatraju da ukoliko nesto
ne zgrabis, neces to ni dobiti. Medutim, u prorocima je prisutan
naglasak na prethodno datoj Bozjoj milosti. Proroci su shvatili, da
je ljudskom srcu potrebno preobrazenje da bi moglo do¢i do
pokajanja. “Srce je prevarno viSe svega i opako; ko ¢e ga poznati?”
[Srce je prevarno vise svega i nelec¢ivo] (Jeremija 17,9).

Medutim, Bog nije nemocan da iskupi Izrailj, bez obzira na
njegovo stanje. U stvari, Bozji ¢in milostive intervencije unapred je
prorecen u samoj 5. Mojsijevoj knjizi. U 30. glavi stoji da ¢e, posle
odredenog vremena, Izrailj biti rasut medu narode (1. stih). Izrailj
¢e se, u izgnanstvu, vratiti Bogu i On ¢e ih sabrati iz naroda i
dovesti natrag u njihovu zemlju (stihovi 2-5). Medutim, uzrok
promene srca bice Bozje, a ne njihovo delo. “I obrezace Gospod
Bog tvoj srce tvoje i srce semena tvojega, da bi ljubio Gospoda Boga
svojega iz svega srca svojega i iz sve dusSe svoje, da budes ziv” (6.
stih).

Lek za Izrailjevo opadanje bio je novo srce, nov duh i nov stav
poslusnosti (Jezekilj 36,25-27). Bog ¢e uciniti s njima nov zavet,
koji ¢e se odraziti u odgovoru srca Njemu i u jednom prisnom



66

odnosu, prisnijem od bilo kojeg do tada (Jeremija 31,31-34; upor.
Joilo 2,28.29). Sve ovo moglo se dogoditi na kraju perioda od 70
godina u Vavilonu (Jeremija 29,10-14).

Zasto je u 5. Mojsijevoj Bog Izrailjevu slavnu buduénost
zasnovao na poslusnosti, ako je znao da oni nece biti poslusni? Bog
ih sasvim sigurno nije varao. Princip je bio vazeci, iako ga oni nisu
dostigli: njihova poslusnost kao naroda vodi¢e blagostanju nacije.
Moze biti da je Izrailjevo iskustvo duga ocigledna pouka, da
nepreporodeno covecanstvo ne moze sluziti Bogu. Istinska sluzba
Bogu od celog srca je cudo bozanske blagodati. Izgleda da je i Pavle
dosao do sli¢nog zakljucka u tekstu u Galatima 3,19-25).

Preobrazaj koji Bog ¢ini u srcu svog naroda donecée, prema
re¢ima proroka, velicanstvene rezultate i u njihovoj fizickoj prirodi.
“Tada ¢e se otvoriti oc¢i slepima, i usi gluhima otvorice se. Tada ¢e
hromac skakati kao jelen, i jezik nemoga pevace” (Isaija 35,5.6).
Zajedno s oprastanjem greha doéi ¢e i isceljenje od svih bolesti
(Isaija 33,23.24).

Sve je to trebalo da se dogodi u okviru istorije, vremena, mesta i
okolnosti zivota pisaca-proroka. To posebno postaje jasno kada
¢itamo tekst u Isaiji 65,17-24. “Gle, ja ¢u stvoriti nova nebesa i
novu zemlju, i Sto je pre bilo nece se pominjati niti ¢e na um
dolaziti” (17. stih).

Ovaj tekst, na prvi pogled, uveliko zvuci kao knjiga Otkrivenja, u
kojoj Bog unistava Zemlju pre nego Sto je iznova stvori. Medutim,
kod Isaije se stvara Jerusalim, a trajanje zivota je veoma daleko od
vecnosti (Isaija 65,18-20). “Nece viSe biti onde maloga deteta ni
starca koji ne bi navrSio dana svojih; jer ¢e dete umirati od sto
godina, a gresnik od sto godina bice proklet” (20. stih).

Bez obzira koliko ove brojke imale privlacan prizvuk u nasem
izopacenom dobu, one su daleko od reéi “i smrti neée biti vise”
(Otkrivenje 21,4). Tekst u Isaiji 65,20 je “problematican tekst”, ako
se Cita sa stanoviSta Novog zaveta, ali je savrSeno smislen u okviru
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onoga Sto je moglo biti posle povratka iz vavilonskog izgnanstva.
Iako ¢e Bog intervenisati na spektakularan nacin, prema rec¢ima
proroka, punina raja bi¢e ponovo uspostavljana, malo po malo.

SVEMIR | KRAJ

Zbog prisustva greha, fizicki svet je neprijateljski okrenut i
prema sebi i prema ljudima koji je trebalo da vladaju njime (1.
Mojsijeva 1,26-28). Svet stoji pod prokletstvom. Cesto se dogada da
ima previse vode (Sto vodi poplavama) ili premalo (odrazava se u
suSama). Zveri prozdiru ljude umesto da im sluze, kako je Bog
planirao. Prema tome, starozavetni proroci isticu kako je Bog
planirao da izvrsi kapitalnu transformaciju fizickog sveta. “Vuk ¢e
boraviti s jagnjetom, i ris ¢e lezati s jaretom, tele i lavi¢ i ugojeno
zivince bice zajedno, i malo dete vodice ih. Nece uditi ni potirati na
svoj svetoj gori mojoj” (Isaija 11,6-9).

Ovaj tekst je, nedvosmisleno, u kontekstu i mesijanskog
obecanja i povratka iz izgnanstva (stihovi 11-16). Ovo i viSe od toga
dogodice se s vracanjem Izrailja u svoju zemlju (Isaija 65,25; Osija
2,18-23; Jezekilj 34,25-31). “Radovace se tome pustinja il zemlja
sasusena, veselice se pustos i procvetati kao ruza. Procvetace
obilno, i veselic¢e se radujuci se i popevajudéi; slava livanska dace joj
se 1 krasota karmilska i1 saronska; ta ¢e mesta videti slavu
Gospodnju, krasotu Boga nasega. ... I suho ¢e mesto postati jezero,
i zemlja sasusena izvori vodeni, u stanu zmajevskom, po loZama
njihovim, biée trava, trska i sita” (Isaija 35,1-7).

Tako ¢e veliki biti taj buduc¢i preobrazaj da ¢e i vode Mrtvog
mora biti prociScene (Isaija 41,18.19; Jezekilj 47,1-12). Prokletstvo
o trnju i losoj zemlji bi¢e nadvladano (Isaija 42,16; 55,13). Tu
snaznu transformaciju u velikoj meri osetice ¢ak i nebeska tela
(Isaija 30,23-26; Zaharija 14,6-8; Isaija 60,19.20; 24,21-23; Psalam
102,25-27).
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RAT | KRAJ

Starozavetni pisci to vreme preobrazaja opisuju kao vreme rata.
Bozjoj intervenciji u okviru istorije odupirace se narodi. Ali Bog ¢e
eshatoloskim ratom dovesti do uniStenja neprijateljskih sila i
uzvisiti svoj narod. Staro mora da ode da bi napravilo mesta
novom. Veliki deo Otkrivenja gradi se na jeziku Izrailjevog
eshatoloskog rata.

Taj rat na kraju istorije nalazimo na mnogo mesta, medu njima i
u Zahariji 12. i 14. glavi i Danilu 11. glavi. Ukratko ¢emo se
pozabaviti tekstovima u Joilu i Jezekilju. U Joilu 2. i 3. glavi
eshatoloski rat se dogada u kontekstu vracanja iz izgnanstva (Joilo
3,1.2) — vreme velike duhovne obnove (Joilo 2,28.29). Tu vidimo
jedan ostatak koji priziva Gospodnje ime, koji se, sigurnosti radi,
zaklonio u Jerusalimu (32. stih). Bog se u taj rat ne upusta
proizvoljno, nego postupa s narodima prema onome kako su oni
postupali s Njegovim narodom (Joilo 3,2-8). Eshatoloski rat nije
bitka medu svetovnim silama na Bliskom istoku, nego bitka
izmedu Bozjeg naroda i njihovih neprijatelja. To je ¢in BozZjeg
suda protiv duhovne pobune.

Bog poziva narode u “dolinu Josafatovu”, dolinu oko Jerusalima,
da im sudi (stihovi 12-15). On potom preduzima korake da zastiti
svoj narod (16. stih). Njegov narod u tom ratu ne mora sam da se
bori. Prema opisu, nailazi divna slika o sigurnosti (stihovi 17-21).
Bog prebiva sa svojim narodom u Jerusalimu i Jerusalim vise
nikada nece biti napadnut. Gore kaplju slatkim vinom i mlekom,
dok iz hrama tece obilje vode. Juda i Jerusalim su zauvek
nastanjeni.

Joilova slika kraja sadrzi ovakav redosled dogadaja: Duhovni
preobrazaj naroda nastaje po njegovom povratku iz izgnanstva.
Medutim, njih gotovo odmah napadaju ljubomorni neprijatelji.
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Opkoljeni u Jeruaslimu, oni dozivljavaju silnu BoZju intervenciju.
Tek tada nastaje obnovljenje naroda i zemlje. Zanimljivo
zapazanje je da, iz Joilovog ugla posmatranja, nema izri¢itog
vremenskog raskoraka izmedu Izrailjevog povratka iz izgnanstva

i poCetka rata (1. i 2. stih).

Bila bi to krupna greska kada bismo ovo prorocanstvo iz
vremena izgnanstva pokusali da uklopimo u savremenu scenu
Bliskog istoka. Zamislimo smesStanje svih armija sveta u doline oko
Jerusalima! Jerusalim u vreme Davida zauzimao je povrSinu od
samo 10 do 20 jutara. U vreme Jezekije, grad se uvec¢ao do povrsine
od mozda 100 jutara. Pa ipak, neki danasnji hri§¢ani spremni su da
u svakom trenutku krenu u Jerusalim, posto Joilo kaze da ce se,
kada dode kraj, ostatak naéi na gori Sion! Ako Stari zavet c¢itamo
kao da je on neposredan opis naseg vremena, to nas navodi da
pogresno razumemo ne samo Stari zavet nego i vreme u kome
Zivimo.

U stvari, Jezekiljeva prorocka knjiga daje neSto drugaciji
scdnario. Rat iz 38. glave proroka Jezekilja odigrava se tek priliéno
vremena posle povratka iz vavilonskog ropstva. Izrailj je naseljen i
siguran u Obec¢anoj zemlji. Nastalo je novo doba mira i blagostanja.
Medutim, i dalje je prisutna jedna opasnost, poslednja opasnost, a
to je — Gog! On stize s dalekog severa sa hordama saveznika da
napadne zemlju: “Zemlju izbavljenu od maca i sabranu iz mnogih
naroda, u gore Izrailjeve, koje behu jednako puste, a oni ¢e izvedeni
iz naroda svi Ziveti bez straha” (8. stih).

Ovo je, zakljucujemo, bilo dosta vremena posle povratka iz
izgnanstva. Izrailj Zivi u miru i sigurnosti. Oporavio se od rata,
mozda onog ranijeg rata koji pominje prorok Joilo. Zlu se pruza jos
jedna prilika da prekine BoZju mo¢nu intervenciju. Kao i ranije, u
Joilovoj knjizi, Izrailj ne mora da se bori, zato Sto Bog ratuje za
njega (stihovi 21-23). Zahvaljujuéi toj bici Bog postaje poznat
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mnogim narodima.

Redosled dogadaja kod Jezekilja je neznatno opsirniji nego kod
Joila. Prvo imamo opis Bozje trostruke transformacije stvarnosti
(Jezekilj 36,22-38), kada se “suhe kosti” Izrailjevog zatajivanja
vracaju u zivot pod Davidovom carskom palicom (37. glava). Posle
izvesnog vremena sredenosti i mira (Jezekilj 38,8.11-14), Gog i
njegovi saveznici napadaju i bivaju unisteni Bozjom intervencijom
(38. 1 39. glava). Posle tog velikog rata izgraden je slavni novi
hram, i raj je u potpunosti i konacno obnovljen, vraéen Izrailju
(glave 40-48).

Ako uporedimo Joila i Jezekilja, najbolje objasnjenje za
pomenutu razliku moglo bi biti da su proroci zapravo opisali dva
razlic¢ita rata na posletku. Prvi (Joilo) dogodi¢e se u kontekstu
povratka iz vavilonskog izgnanstva i ukljuci¢e narode u
neposrednoj blizini Izrailja, koji se suprotstavljaju Izrailjevom
povratku. Posto se taj otpor savlada, nastace vreme naseljavanja u
zemlju i postepeno ispunjenje obecanja o obnovljenju. U jednom
trenutku ¢e neki udaljeniji narodi postati zavidni, pa ¢e pokusati da
iskoriste blagostanje Izrailja (Jezekilj 38,12-14). Njihova invazija ¢e
ubrzati drugu i kona¢nu Bozju intervenciju.

Nesto slicno ovome dogada se i u Otkrivenju. NajopSirnije
opisani deo Armagedonske bitke dogada se pre Hristovog drugog
dolaska u Otkrivenju 16,12-16; 17,14 i 19,11-21. Medutim, konacna
bitka na svrSetku vremena opet se ponavlja posle hiljadu godina,
na kona¢nom svrsetku vremena (Otkrivenje 20,7-10).

Konacni zakljuc¢ak je c¢injenica da je posledak, prema videnju
starozavetnih proroka, bio posledak u okviru tada znane istorije i
geografije. Koncept potpuno novog neba i Zemlje kakav vidimo u
Otkrivenju, ovde zapravo jos nije prisutan. Medutim, prorocko
videnje posletka je svakako znatno opSirnije i detaljnije nego
perspektiva 5. Mojsijeve.



71

Na nesrecu, posledak kakav su predvidali proroci nikada se nije
sasvim doslovno obistinio. Prema tome, Stari zavet se zavrSava
velikim znakom pitanja. Njegova slika posletka je, sama po sebi,
nepotpuna. Stari zavet ocekuje da se neSto dovrSi izvan njega.
Tokom svih godina izmedu svrSetka starozavetnog kanona i
dolaska Isusa Mesije, cinjeni su mnogi pokusaji da se ta¢no
izracuna kako e se ipak ispuniti starozavetna slika posletka.
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Peto poglavlje

POSLEDAK IZMEDU DVA ZAVETA

Tokom vekova koji su sledili posle zatvaranja kanona Staroga
zaveta, dogodila se nova krupna promena u nacinu na koji je Bozji
narod gledao na kraj. Prema navodima proroka, istorija i veénost Ce
se postepeno utapati jedno u drugo — nakon Sto Bog bude preobrazio
svoj narod i fizicki svet. Kraj ¢e do¢i =zahvaljuju¢i Bozjem
neposrednom mesSanju u istoriju, posle cega sledi postepeno
obnavljanje raja, kroz obnovljenu naciju i obnovljeni narod. Ali
jevrejski pisci prozvani “apokalipticarima” (od prve grcke reci u knjizi
Otkrivenje, apokalypsis, Otkrivenje 1,1) viSe nisu ocekivali
transformisano drustvo. U jevrejskoj apokalipsi kraj bi podrazumevao
potpuno unistenje ovog sveta — njegove istorije i njegove geografije.
Direktna veza izmedu sadasnjeg i buduceg sveta bila bi prekinuta.

Ti apokalipti¢ki pisci poceli su svoju zivu aktivnost oko 150 godina
pre Hrista. Kao autori, nisu koristili sopstvena imena, nego su pisali
sa stanovista neke dobro poznate licnosti iz izrailjske proslosti, kao
Sto su bili Enoh, Mojsije ili Jezdra. Njihove spise lako moZemo na¢i na
engleskom jeziku, zahvaljuju¢i izdavackom 1 organizacionom
angazovanju DZemsa Carlsvorta.! Ti spisi nam pruZzaju izvanredan
pogled u svet u kojem su ziveli Isus, Pavle i Jovan i kojem su nastojali
da se obrate. Ovde imamo citate iz viSe apokalipti¢kih dela, tako da
¢itaoci imaju priliku da donekle osete ukus tih materijala.

1 The Old Testament Pseudepigrapha (Garden City, N.Y., Dobleday, 1983), knjiga 1.
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“Visnji nije nacinio jedan, nego dva sveta” (4. Jezdrina 7,50).
Knjigu koju danas znamo kao 4. Jezdrina nije pisao Jezdra iz Staroga
zaveta, nego nepoznati jevrejski pisac po prilici iz vremena kada je
Jovan pisao knjigu Otkrivenje.2 Re¢ u pomenutom citatu prevedena
sa “svet” ovde znaci i “doba”. “VisSnji nije nacinio jedno, nego dva
doba.” Prema recima te knjige, slavno novo doba trebalo je da dode
kada se unisti ovo staro, zlo doba i kada oni koji su Bogu verni prime
svoju nagradu. Kasnije, u istom poglavlju, on razraduje taj koncept:
“Ovaj sadasnji svet nije kraj; u njemu ne prebiva punina slave i zato
su se oni koji su bili jaki molili za slabe. Medutim, dan suda biée kraj
sadasnjeg doba i pocetak buducéeg besmrtnog doba, u kojem
pokvarenost pripada proslosti, nema popustanja greSnim prohtevima,
nema neverstva, nema nepravde a istina je izasla na videlo. Stoga,
niko tada neée imati priliku da bude milostiv onome $to je osuden na
sudu, ili da naudi onome ko je pobedio” (7,112-115).

U jevrejskim apokaliptickim spisima vidljiv je potpun raskid
izmedu ta dva doba — sadasnjim dobom i onim koje dolazi. Obrazac
za takav potpuni raskid ne nalazi se u prorocima nego u izvesStaju o
potopu (4. Jezdrina 3,8-11); 1. Enohova 10,1-18; 83,1-9; 1. Sibilinskih
prorocanstava 125-282, itd.). Prema tim spisima, kao Sto je bilo u
vreme Nojevo, i danas svetu mora doci kraj, da bi mogao biti stvoren
novi svet. Poredenja radi, eshatologije Mojsija i proroka bile su
naglasenije orijentisane na proces, na postepenu transformaciju
ovog sveta u jedan bolji svet.

U okviru prorockih spisa, tekst u 2. glavi Danila blizi je od svih
ostalih jednom ovakvom radikalnom prestanku, kraju. Medutim, i tu
je daleko od izvesnosti da postoji prekid u kontinuitetu izmedu
istorije i vecnosti. Carstva ovoga sveta (predstavljena likom) u

2 Mnogi eksperti za Bibliju smatraju da je jedan ili viSe kasnijih hris¢anskih pisaca obradio
knjigu tako da bude privlacna hri§éanima, ali da su delovi citirani u ovoj knjizi nesporno jevrejski.
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Navuhodonosorovom snu potpuno unistava jedan kamen (Danilo
2,34.35), ali ni lik ni kamen ne predstavljaju Zemlju kao takvu. Zemlja
ostaje, dok namesto njenih carstava nastaje Bozje carstvo (stihovi 35,
44, 45). Tekst u Danilu 2. glavi, prema tome, sasvim se uklapa u
prorocku sliku kraja, ukoliko se odupremo iskuSenju da citamo
kasniju apokalipti¢ku perspektivu u Danilovoj knjizi.3

Tako, u 2. glavi Danila citalac uocava kontinuitet izmedu istorije i
vecnosti. Medutim, u 4. Jezdrinoj knjizi tog kontinuiteta nema. Tu
vidimo potpuno razdvajanje izmedu ovog doba sa svim njegovim zlom
i slavnog doba u buduénosti.

Raskid izmedu ovog sveta i onog koji sledi joS je izrazenije
prepoznatljiv u jevrejskom apokaliptickom delu zvanom Sibilinska
prorocanstva, knjiga 4. Trenutak kraja opisan je slede¢im re¢ima: “Ali
ako me ne poslusate, vi opaki, koji volite bezboznost i sve ovo primate
zlim uSima, nastate oganj po celom svetu i veoma veliki znak s
macem i trubom na suncevom izlasku. Celi svet ¢e c¢uti buku od
rikanja i snazan zvuk. On ¢e spaliti celu Zemlju i odjednom unistiti
ceo ljudski rod i sve gradove i reke, i more. Sve ¢e unistiti vatrom, i
prah ¢e se pusSiti. Ali kada sve postane prasnjavi pepeo i Bog umiri
neopisivi oganj, kao sto ga je i zapalio, saim Bog ¢e ponovo sastaviti
ljudske kosti i pepeo i ponovo podi¢i smrtne ljude, da budu kao Sto su
bili pre. Tada ¢e nastati sud kojem ¢e predsedavati sim Bog i On ¢e
ponovo suditi svetu. Sve koji su gresili iz bezboznosti, njih ¢e pokriti
nasip zemlje, Siroki Tartar® i mrske jame pakla. Ali svi koji su pobozni
zivete na Zemlji ponovo kada Bog podari duh i zivot i naklonost
poboznima. Tada ¢e se svi oni nac¢i kako posmatraju prekrasnu i

3 I ostali starozavetni tekstovi pisani u stilu apokalipse (Zaharija 9-14; Isija 24-27; Jezekilj,
Danilo 11) zadrzavaju stav proroka koji se odnosi na ono $to je “unutar istorije”, umesto stava
“kraj istorije”, koji zagovaraju apokaliptic¢ari (upor. Zaharija 12; 14,8.10; Isaija 24,23; 25,10; 26,1;
27,12.13; Jezekilj 36.37 i Danilo 11,45).

“ Po definiciji, mesto u adu predvideno za kaznjavanje zlih.
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prijatnu svetlost sunca. O, kako je blazen onaj ko dozivi to vreme” (4.
Sibilinska prorocanstva, 171-192).

Ovde se kraj prikazuje u vidu buénog ognja Sirom sveta. On ce
spaliti celu Zemlju i unistiti sveukupno covecanstvo. Svi gradovi i
reke, pa ¢ak i more, odjednom u potpunosti bivaju unisteni. Posledica
toga je prah koji se pusi. Ali kad se sve pretvori u pepeo, Bog gasi
vatru i vaskrsava ¢ovecanstvo. Zatim sledi veliki poslednji sud. Bog
oznacava ko je bio pobozan, a ko bezbozan. Bezbozni bivaju
sahranjeni pod slojem zemlje. Na drugoj strani, pravedni zZive u
obnovljenom raju.

Ovaj ostri prekid izmedu starog doba i buduceg doba moze se
graficki prikazati na sledeéi nacin:

APOKALIPTICKA SLIKA KRAJA

Bog intervenise

Staro doba Buduce doba

Apokalipticka slika kraja nedvosmisleno izlazi iz okvira slike
prisutne u Starom zavetu. Rec je o necemu Sto je visSe od preobrazaja
Zemlje, njenog stanovnistva i drustva. Prisutan je jasan i nesumnjiv
prekid izmedu sadasnjeg doba i buduéeg nebeskog doba. Pre nego
Sto dode novo, staro se mora u potpunosti izbrisati.

Apokalipticki raskid izmedu istorije i ve¢nosti moze se ¢ak jos bolje
videti u drugom tekstu iz 4. Jezdrine: “Jer, gle, nastace vreme kada ¢e
se dogoditi znaci koje sam ti predskazao; pojavice se grad koji se sada
ne vidi i otkri¢e se zemlja koja je sada skrivena. Svako ko bude
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izbavljen od zala koja sam prorekao videte moja cuda. Jer ¢e se moj
sin Mesija otkriti s onima koji su s Njim, i koji ostanu radovace se
Cetiri stotine godina. Posle tih godina, umrecée moj sin Mesija i svi koji
udisu ljudski dah. Za vreme od sedam dana svet ¢e se vratiti u
prvobitnu tiSinu, onu kakva je bila u pocetku, tako da niko nece biti
ostavljen. Posle sedam dana ¢e svet, koji jos nije budan, biti probuden
i tada ¢e biti uniSteno sve Sto je propadljivo. Zemlja ¢e dati od sebe
one koji spavaju u njoj i jame ¢e dati duSe koje su im bile predate.
Svevisnji ¢e se pojaviti na sudijskoj stolici, sazaljenje ¢e proéi i
strpljenje ¢e se povuci, a ostace samo sud; istina Ce stajati i vernost ¢e
ojacati” (4. Jezdrina 7,26-34).

U ovom izuzetno zanimljivom tekstu Bozja intervencija pocinje
kada bude dosao Mesija, neposredno pre kraja. Posle 400 godina
vladavine, Mesija umire zajedno sa celim covecanstvom i svet se vraca
“prvobitnoj tiSini” za period od sedam dana. Prekid izmedu dva doba
je tako radikalan da svet uranja u nepostojanje za period od sedam
dana, tako da dva doba nece imati nikakvog uzajamnog dodira. Posle
tog perioda tiSine nastaje vaskrsenje i poslednji sud. Mesijanska slika
kraja koju nalazimo u 4. Jedzrinoj moze se prikazati na slede¢i nacin:

MESIJANSKI APOKALIPTIZAM

Bog Bog
staro doba mesijansko doba | | buduée doba
700 godina l |
7
dana
tisSine

Neki ce, zbog relativno kasnog nastanka tih citata (pri zavrsetku
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prvog veka n.e.), mozda prigovoriti da takve ideje nisu deo
novozavetnog sveta, nego su samo oslonjene na njega. Medutim,
postoji tekst koji je pisan oko 200 godina ranije: 1. Enohova 91,12-17;
93,1-10. U njemu nalazimo viziju koja istoriju prikazuje u 10 velikih
“sedmica” ili era, od kojih su vecina bile duge stotinama godina. Za
nas je zanimljiv deo vizije koji se bavi krajem (sedmi deo desete
“sedmice).

“Potom, posle toga, desete sedmice sedmoga dela, nastate vecni
sud koji ¢e izvrsiti andeli veénog neba — veliki (sud) koji potice od
svih andela. Prvo nebo ¢e otié¢i i nestati; pojavice se novo nebo i sile
neba Ce zasjati sedmostruko i zauvek. A onda e, posle toga, nastati
mnoge sedmice, bez broja i zauvek; to ¢e biti (vreme) dobrote i pravde
i nikada se viSe nece cuti za greh (1. Enohova 91,15-17).

Prema ovom tekstu, dolazi utvrdeno vreme kada ¢e biti ustanovljen

»” «

vecni sud. Ovo ¢e se odraziti u “nestajanju” “prvog neba”, posle cega
sledi nastajanje novog neba. Zatim e uslediti beskrajne sedmice, bez
broja, ispunjene dobrotom i pravdom i potpunim odsustvom greha.
Iako se u ovom delu Enoha Mesija uopste ne pominje, jasan prekid/
raskid izmedu starog i novog doba isto je tako vidljiv kao i u kasnijim,

prethodno citiranim delima.

Jevrejska apokalipticka slika kraja obelezena je s dva pojma, koji
stoje u snaznom kontrastu prema prorockoj eshatologiji. Prvo,
nalazimo snazno osetanje pesimizma. Sile zla su na Zemlji postale
tako jake da se stari svet sa svojom istorijom i svojom geografijom
viSe ne moze transformisati. Prisutna je potreba za kosmickim
¢inom unistenja. Druga tacka, povezana s prvom, jeste postojanje
jasnog raskida izmedu sadasnjeg doba i njegove istorije sa buduéim
dobom; izmedu dobra i zla, bede 1 blazenstva. Staro se mora u
potpunosti dovesti do kraja, da bi novo moglo da nastane.

Nesumnjivo je da ovakva shvatanja izlaze van okvira starozavetnog
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prorockog shvatanja kraja. Ovome najsli¢nija eshatologija u Starom
zavetu jeste eshatologija prvog kraja, istorije potopa. U vreme
starozavetnih proroka vremena su bila zla, ali kad bi Bog silno
delovao, ona bi se mogla promeniti. U jevrejskoj apokaliptici, kao i u
slu¢aju potopa, stanje je postalo tako rdavo da je morao do¢i kraj, da
bi Bog poceo sve ispocetka.4

Da li je Bog vodio razvijanje tih apokaliptickih ideja? Verujem da
jeste. UopsSte nije sporno, kao Sto ¢emo videti, da je jevrejska
apokaliptika stvorila uslove za veliki deo novozavetne nauke o kraju. I
Elen Vajt, u DA, str. 31-38, naglasava vaznost onoga sto se dogodilo u
vremenu posle zavrSetka starozavetnog kanona. Ona tamo opisuje
kako su dogadanja, kako u jevrejskom, tako i u neznabozac¢kom svetu
razmisljanja, pripremila put za Hristov prvi dolazak. Bilo je prisutno
osetanje odredenja, naime da ¢e Mesija doci tek kada se za Njega u

(134

potpunosti pripremi put: “Kad se navrSi vreme, posla Bog Sina
svojega.” Providenje je usmeravalo kretanje naroda i razvoj dogadaja,
i plimu ljudskih pobuda i uticaja, sve dok svet nije sazreo za dolazak
Izbavitelja” (str. 32).

Podseti¢cemo se Isusovih reci: “Jo§ vam mnogo imam kazati; ali sad
ne mozete nositi” (Jovan 16,12). Bog uvek govori jezikom proslosti
jednog naroda i u njihovom vremenu, mestu i okolnostima. On
saopstava samo onoliko koliko su ljudi u stanju da “nose”. Prema
tome, iako jevrejski apokalipticki spisi nisu bili nadahnuti i nemaju
izri¢it autoritet, oni su ipak uspesno izrazavali borbu ¢ovecanstva da
nade Boga i smisao u periodu izmedu dva Zaveta. Jezik i pojmouvi koji
su se razvili unutar apokaliptike postace sredstvo kojim ée Bog
kasnije (u Novom zavetu) preciznije prenositi ¢ovecanstvu svoju
sliku kraja.

4Zanimljivo je zapaziti da je najraniji zagovarac apokalipti¢kog stava o posletku, to svoje delo
prikazao kao delo Enoha, koji je Ziveo pre potopa.
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Izgleda da je jevrejska apokaliptika korisno posluzila Bozjem
narodu na najmanje dva nacina: (1) Bog ju je upotrebio da bi se lakse
pripremio put za otkrivenje koje je tek trebalo da dode i (2) u periodu
u kojem je zamro zivi glas proroka i ugnjetaci pretili sa svih strana,
apokaliptika je odrzavala nadu da je Bozja ruka jos uvek dovoljno jaka
da spase svoj narod u vreme kada On to bude nasao za shodno.

ZAKLJUCAK
Brzim pregledom Starog zaveta i jevrejskih apokaliptickih
shvatanja o kraju uocili smo neka zanimljiva zbivanja. Mozda ¢e biti
od koristi ako na istu stranicu stavimo neke od grafickih prikaza koji
ilustruju bitne aspekte svake etape razvoja.

BOZJI PLAN U 28. GLAVI 5. MOJSIJEVE

Postepena i uslovna eshatologija

posluSnost obnova Edema

5. Mojsijeva 28

neposlusnost
1zgnanstvo 1 unistenje
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BOZJI PLAN U PROROCIMA
Bog
Idealni svet
Edem
Vreme proroka BoZja intervencija
Eshatoloski rat
Trostruka transformacija
Bog intervenise
Staro doba : | Buducée doba
1 I
Prekid

Postepena i uslovna Mojsijeva “eshatologija” konac¢no je ustupila
mesto prorockoj eshatologiji Bozje snazne intervencije u okviru
istorije, koja ¢e utrti put onom postepenom nastajanju idealnog sveta,
kakav je predvidela 5. Mojsijeva knjiga, bez potrebe za takvom
jednom intervencijom. Pre zavrSetka starozavetnog kanona rodilo se
ubedenje da je svet postao tako zao i izopacen da ¢e biti neophodno
da se staro u potpunosti unisti, da bi se tek posle toga mogao
uspostaviti idealni svet (buduce doba). Na taj nacin prekinuo bi se
kontinuitet istorije i geografije.

Bogata raznovrsnost materijala o posletku, koji nalazimo u spisima
starog Izrailja i ranom judaizmu daje nam osnovnu pozadinu za
stvaranje novozavetne slike posletka. Mi smo sada spremni da
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pristupimo delu Biblije koji ne samo $to nam sluzi kao glavni svedok
za saznanja o Isusu Hristu nego i kao na$ najvazniji vodi¢ za
odgovorno razmisljanje o posletku.
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TRECI DEO

NOVI ZAVET I POSLEDAK

Sesta glava

POSLEDAK JE NA PRAGU

Nije sporno da su pisci i licnosti Novoga zaveta dobro poznavali
Stari zavet. Medutim, jednako je jasno da su oni govorili i pisali u
svetu koji je bio oblikovan jevrejskim apokalipiti¢kim videnjem kraja.
To potvrduje i sam Isus: “A Isus odgovarajuci rece: zaista vam kazem:
nema nikoga koji je ostavio kucu, ili bracu, ili sestre, ili oca, ili mater,
ili Zenu, ili decu, ili zemlju, mene radi i jevandelja radi, a da nece
primiti sad u ovo vreme sto puta onoliko kuca, i brace, i sestara, i
otaca, i matera, i dece, i zemlje, u progonjenju, a na onome svetu [na
svetu koji ¢e do¢i — dr D. Stef.] Zivot vec¢ni. Ali ¢e mnogi prvi biti
poslednji, a poslednji prvi” (Marko 10,29-31).

Isus na ovom mestu pravi razliku izmedu sadasnjeg vremena i
vremena koje ¢e doci. Isus je opisao da ¢e do¢i do potpunog
preinacenja zivota dok se svet bude kretao od ovog vremena ka
onome u buduénosti. Mnogi koji su prvi u ovom vremenu bice
poslednji u svetu koji ¢e doci. Slicna misao izrazena je u Luki
20,34.35: “I odgovarajuéi Isus rece im: deca ovoga sveta zene se i
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udaju; a koji se udostoje dobiti onaj svet i vaskrsenje iz mrtvih niti ¢e
se Zeniti ni udavati.” (U Isusovom razmisljanju o ovim rec¢ima imamo
bitan raskid izmedu dva doba, dva sveta. To je dodatno naglaseno u
dobro poznatom velikom evandeoskom nalogu iz Mateja 28,19.20,
koji se zavrsava refima: “I evo ja sam s vama u sve dane do svrsetka
veka.”

I Pavle je govorio o “bogu sveta ovoga” (sotona — 2. Korin¢anima
4,4), o “sadasnjem svetu zlome” (Galatima 1,4), i o “vekovima koji
idu” (Efescima 2,7). Ne samo Sto su Isus i Pavle koristili izraze kao
“ovaj svet” 1 “svet koji dolazi” nego bi se mogle prikazati i mnoge
druge veze izmedu jezika Novoga zaveta i jezika jevrejske
apokaliptike, kada bi to prostor dopustao. U jednom slucaju, u Judi 14
i 15, cak se otvoreno navodi nekanonsko apokalipticko delo, 1.
Enohova 1,9. Prema tome, pisci Novog zaveta su nesporno koristili
jezik dva sveta, dva doba bez obzira na radikalnu razliku izmedu ta
dva doba — i druge aspekte jevrejske apokalipticke misli.

Posto Novi zavet gradi na apokaliptickom videnju posletka, ostaje
pitanje, kako te ideje funkcioniSu u Novom zavetu. Da li je
apokalipticko videnje posletka prihva¢eno u svojoj ukupnosti, ili
mozda Hristov dolazak iziskuje krupne modifikacije tog videnja?
Kako je Bog upotrebio apokalipticku silu posletka da bi komunicirao s
ljudima u Isusovom vremenu?

Mozda bi na ovom mestu bilo korisno rezimirati i prikazati
jevrejsko apokalipticko videnje posletka, kako je to izrazeno u 4.
Jezdrinoj 7,26-34. Prema tom tekstu, Mesija dolazi pre svrsetka
starog doba i zZivi 400 godina. On potom umire zajedno s ostatkom
covecanstva, a svet se vra¢a u “prvobitnu tisSinu” za period od sedam
dana. Posle tog perioda vremena Bog intervenise i donosi vaskrsenje,
sud i budué¢i svet. Ovo videnje posletka mogli bismo ilustrovati na
sledeéi nacin:
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Bog Bog
stari svet mesijansko doba bududi svet
1V 1L
: 1 I
400 godina 7
dana
tiSine

Ako je veéina Jevreja koji su se suocili s Isusom zastupala ovakav
stav, lako se moze razumeti zasto je za njih krst bio veoma veliki
problem. Po onome kako su oni razmisljali, ako je Isus Mesija,
Njegova smrt je trebalo da doense kraj starom svetu i na ocigled
svith — novi svet. Medutim, uprkos smrti navodnog Mesije, stari svet
je, bilo je to ocito, i dalje bio vrlo prisutan, sa svim svojim zlom i
frustracijama. Umesto da postane obnovljeni Edem, Palestina je i
dalje vidljivo bila pod rimskom okupacijom.

Ako je odrastao s takvim videnjem (a u njegovim spisima imamo
obilje dokaza da jeste), Pavle se potpuno opravdano suprotstavio
hris¢anstvu. Dok je na konju jahao prema Damasku, okruzen svojom
naoruzanom pratnjom, mora biti da su se u njegovom umu vrtele
apokalipticke misli: Nemogucée! Jednostavno, nemoguce! Da je Isus
bio Mesija, novi svet je ve¢ trebalo da nastane. Ovi hriséani su
sigurno varalice. Zar ne mogu da vide da smo jos uvek u starom
svetu? Zar ne mogu da vide — ako ve¢ novi svet nije nastao — da su
njthove tvrdnje u vezi s Isusom lazne? Moram da okoncam tu
besmislicu.

Sta je Pavla nagnalo da promeni stav? Kako je moguée da se neko s
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tako ¢vrstim ubedenjem tako iznenadno preobrazi? Jednoga dana
Pavle se nasao na putu za Damask, nameravajuci da unisti “prevaru”
hris¢anstva (Dela 9,1.2). S hriSéanstvom je mogao da se bori Ciste
savesti (Dela 23,1) zato Sto je ono, prema njegovom videnju posletka,
bilo u vrlo ociglednoj zabludi. Medutim, susret s Isusom na
damastanskom putu zauvek je promenio Pavlovo videnje posletka.
Isusovo pojavljivanje pred njim na tome mestu (Dela 9,3-6; 22,6-11;
26,12-19) osvedocilo ga je da je Isus stvarno onaj Mesija koji umire,
koga je prema svom videnju posletka bio naveden da ocekuje.

Medutim, ovo otkrice je Pavla sateralo u nesto $to sociolozi opisuju
kao “kognitivnu disonancu”. Dok je, slep, Cistio prasinu sa svoje odece
na putu pred samim Damaskom, ponovo su apokalipticke misli
pojurile kroz njegov um: Isus jeste Mesija, ali stari svet je jos uvek tu.
Kako je to mogucée? Ovaj problem je u njegovoj glavi do te mere bio
zestok da je puna tri dana Savle odbijao hranu i pice, nastoje¢i da
organizuje utisak tog otkrivenja na svoju teologiju (Dela 9,9). Dosao
je do sledeéeg zakljucka: ako je Mesija stvarno dosao i umro, kako je
bilo poturdeno u njegovom susretu s Isusom, onda je novo doba
sigurno veé nastalo, iako je staro doba i1 dalje bilo prisutno. Novo
doba je na neki nacéin preklopilo staro, tako da su u njegovom
sadasnjem zivotu dva doba postojala uporedo. Pavlova nova teologija
mozZe se ilustrovati na slede¢i nacin:
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PAVLOVO NOVO VIDENJE DVA DOBA/ SVETA/ ERE

Bozja intervencija

prvi dolazak drugi dolazak

/

novo doba/era

staro doba

S prvim Hristovim dolaskom novo doba je prodrlo u staro doba, ili
ga je preklopilo. Ta dva doba nastavice paralelno da postoje sve do
Drugog dolaska, kada ¢e staro doba konac¢no biti uniSteno. Prema
tome, hrisc¢ani u isto vreme Zive u dva sveta.

Izrazeno terminologijom vremena, Novi zavet moze da opiSe
posledak kao nesSto Sto ve¢ postoji, u jednom smislu, a Sto je, u
drugom smislu, jo§ uvek buduénost. Isti koncept Novi zavet izrazava
terminologijom prostora — hriS¢ani zZive na nebeskim prostorima u
Hristu a u isto vreme nastavljaju da se bore s problemima ovoga
sveta. Verovatno ¢e biti vredno da te dve dinamike malo bolje
artikuliSemo.

“SADA” 1“JOS NE”

Novozavetno videnje posletka pokazuje doslednu dinamiku
izmedu sadasnjosti i buduénosti, “sada” i “jos ne”. U jednom smislu,
posledak je ve¢ dosao — novo doba je sadasnja stvarnost. Medutim,
u drugom, posledak jos uvek nije nastupio — staro doba je jos uvek
tu. “Nije moguce one koji su jednom prosvetljeni, . . . i okusili dobre
re¢i BoZje, i sile onoga sveta [sveta koji dolazi], i otpali, opet obnoviti
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Ovaj tekst tvrdi da su svi koji su u Hristu ve¢ okusili sile sveta koji
dolazi. “Poslednji dani” zemaljske istorije, u jednom smislu, ve¢ su
nastali s Isusovim dolaskom (Jevrejima 1,1.2). Medutim, bez obzira
Sto nas krst uvodi u poslednje dane, odnosno, “posledak vekova”,
prisutan je smisao po kome posledak tek treba da dode. “A sad
jednom na svrsetku veka javi se [Hristos] da svojom Zrtvom satre
greh. ... A drugom ¢e se javiti bez greha na spasenje onima koji ga
cekaju” (Jevrejima 9,26-28).

Zbog dinamicke tenzije izmedu sadasnjosti 1 buducénosti,
novozavetni pisac moze da upotrebi iste rec¢i za opisivanje i jednog 1
drugog. Pavle je u 1. Korin¢anima izjavio da su hris¢ani njegovog
vremena ziveli na “posletku (grcki telos) sveta” (1. Korin¢anima
10,11). Medutim, u istoj knjizi “kraj” (grcéki telos) nastaje posle drugog
Hristovog dolaska. (1. Korin¢anima 15,22-24).

U samo jednoj glavi, Petar uspeva da izrazi da se Hristos “javio ... u
poslednja vremena”, i da ¢e se tek javiti “u poslednje vreme” (5. stih).

Isus je ta dva pojma cak kombinovao u jednoj reCenici: “Zaista,
zaista vam kaZem: ide Cas, i veé je nastao, kad ¢e mrtvi ¢uti glas Sina
Bozjega” (Jovan 5,25).

Poklapanje novoga doba sa starim sluzi kao objasnjenje za mnoga
mesta u kojima Novi zavet, naoko, protivreci sim sebi. S druge strane,
sotona je pobeden na krstu (Jovan 12,31), a ipak ¢e morati da se
pobeduje svakoga dana krvlju Jagnjeta (Otkrivenje 12,11) i nece biti
unisten sve do kraja (Otkrivenje 20,7-10). Vecni zivot se vec
dozivljava (Jovan 5,24), a ipak pripada budu¢em dobu, ne ovom
sadasnjem (Marko 10,30). HriS¢anskoj veri preti gubitak ravnoteze,
ukoliko se ne budu postovale ovakve novozavetne tenzije.

NEBO NA ZEMLJI
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Druga strana novozavetne dinamike medu dobima/ erama je
tenzija izmedu nebeskog i zemaljskog. Budu¢i da je staro doba/ svet
jos$ uvek tu, mi smo bolno vezani za ovu Zemlju. “Znamo da sva tvar
uzdiSe i tuzi s nama dosad. A ne samo ona, nego i mi koji novinu duha
imamo, 1 mi sami u sebi uzdiSemo cekajuéi posinjenja i izbavljanja
telu svojemu. Jer se nadom spasosmo. A nad koji se vidi nije nad; jer
kad ko vidi sto, kako ¢e mu se nadati?” (Rimljanima 8,22-24).

U ovom tekstu svako moze da nade sebe, a narocito bolesni i stari
ljudi! Kada bi to bilo sve Sto se moglo re¢i o nasem sadasnjem
iskustvu, nijednom hriS¢aninu ne bi se moglo prebaciti ako bi se
isklju¢ivo usredsredio na buduc¢u nadu! Medutim, Novi zavet se ne
zadovoljava ocajniCkom teznjom za buduénos$éu. On sadasSnjost
ispunjava novim znacenjem. Mi se ve¢ nalazimo “na nebesima” u
Hristu Isusu (Efescima 2,6). Mi moZemo imati zivot neba: ljubav,
radost, mir, trpljenje i dobrotu ve¢ sada, u Hristu (Galatima 5,22). Mi
u Hristu imamo sve duhovne blagoslove (Efescima 1,3). Mi ve¢ sad
mozemo okusiti sile doba koje dolazi (Jevrejima 6,5).

Sve Sto je obetano u novozavetnim videnjima posletka nacelno je
postalo stvarnost u Hristovoj smrti i vaskrsenju. Sud svetu obavljen je
na krstu (Jovan 12,31.32). Eshatolosko izlivanje Duha dogodilo se
prilikom Pedesetnice (Joilo 2,28.29; upor. Dela 2,16-21). Carstvo
Bozje je doslo (Matej 12,28). Vecni zivot je postao sadasnjost (Jovan
5,24.25). Poslednji rat izbio je wu hriSéanskom iskustvu (2.
Korin¢anima 10,3-5; Efescima 6,10-17).

Novozavetni pisci su bili ubedenja da se s dolaskom Mesije sva
jevrejska ocekivanja u pogledu novog doba ispunjavaju za one koji
su u Hristu. Ukus nebeskog zZivota pocinje odmah za svakoga ko
veruje u Isusa 1 to nije izmisljotina. Oni koji su u Hristu dobijaju
stvaran ukus, “akontaciju” nebeskog nasledstva dok jos zive u
stvarnom svetu (Efescima 1,13.14). Razlika izmedu “sada” i “jos ne”
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nije u kvalitetu novoga doba nego u c¢injenici da je staro doba jos
uvek tu, da zbunjuje i obeshrabruje. Nebo ¢e biti slicno onome Sto
hriséanin ima sada, ali bez frustracija koje zivot donosi na sadasnjoj
Zemlji.

To objasSnjava zasto je tako teSko odrzavati hris¢ansko delo
probudenja i rasta. Ako neprestano nemamo ukus novoga doba, nasa
svest o njemu ubrzano ¢e bledeti, prelazeci u tiho se¢anje na nesto sto
je moglo biti. Hris¢éani su u procepu izmedu dva doba — izmedu
“sada” i “jos ne”, izmedu zemaljskog i nebeskog. U nekim aspektima
zivota lakse je ne biti hriSéanin i biti u skladu sa “stvarnim svetom”.
Okusiti sile sveta koji dolazi znaéi pokrenuti neku vrstu nespokoja
koji ostaje sve dok se “ovo smrtno ne obuée u besmrtnost” (1.
Korin¢anima 15,51-54). Medutim, neko ko je istinski okusio nebeski
zivot nete Zeleti da ostane u starom svetu, nego ¢e Ceznuti za
iskupljenjem koje ¢e tek do¢i (Rimljanima 8,18-25).

To Sto hris¢anstvo opstaje ovoliko dugo, dolazi otuda sto je svaka
generacija imala odredeni broj onih koji su istinski okusili novo doba.
Mudrost ovoga sveta posmatra hriS¢ansku veru kao ludost, ali od
trenutka kada neko okusi sile buducéeg sveta, za njega viSe nema
vracanja, zato Sto je postao svestan jedne nad-stvarnosti koja sve
menja.

BIBLIJSKA RAVNOTEZA

Ideja o dva sveta koji su se preklopili, sa stalnom tenzijom medu
njima nije nastala na tlu zapadno-grcke logike. Logi¢ni umovi traze da
zivimo bilo u jednom ili u drugom svetu. Medutim, Novi zavet nije
zapadnjacka knjiga. On je odraz jevrejske logike, u kojoj obe
suprotne stvarnosti mogu biti istinite.

Tenzija izmedu Novog zaveta i savremene logike objasnjenje je za
mnoge rasprave koje ljudi vode o Bibliji i njenim ucenjima. Neko ¢e u
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Bibliji videti nesto Sto je zaista istina. Medutim, u svojoj radosti da to
otkri¢e podele s drugima, on ili ona ¢e mozda smatrati da treba da
negiraju njegovu logi¢ku suprotnost, koja je mozda podjednako istina.
Neko ko je video suprotnu istinu mozda ¢e biti sklon da impulsivno
reaguje na drugu krajnost, sto donosi rat recima, koji bi se mogao
izbec¢i kada bismo biblijskim tenzijama dali njihovo puno znacenje.

Koristeéi re¢ “tenzija”, ja ne zelim da pomislite kako Biblija naucava
protivreéne istine. Medutim, “tenzija” je [bar u engleskom jeziku]
jedina re¢ koja mozZe tacno da izrazi ono na Sta ovde mislim. Ja je
koristim u smislu ravnoteZe izmedu suprotnosti kada su obe ta¢ne. Mi
u Bibliji dobijamo nesto kao odsjaj beskonacne istine. Medutim, kada
se beskonacna istina izliva u ogranicenu casu (kao S$to je ljudski jezik
izrazen mastilom i hartijom), ¢asa se razbija. Ljudska logika ne moze
u potpunosti da prezivi takav Sok. Odrzavanje ravnoteze izmedu
biblijskih krajnosti je kao kada drzite dva magneta, sever prema
severu i jug prema jugu. Oni hoc¢e da pobegnu jedan od drugoga, ali ih
uz primenu znatne sile mozete zadrzati na mestu.

Takve su i1 mnoge biblijske istine. Iako su istina, one se
suprotstavljaju ljudskoj logici. Na primer, kao hris¢ani, mi tvrdimo da
je Isus bio u potpunosti (100 odsto) covek ili u potpunosti (100 odsto)
Bog. Medutim, 100 procenata i 100 procenata ¢ine 200 procenata, $to
je logicki nemoguce. Postojanje Bogo-¢oveka kakav je bio Isus logicki
je nemoguce, a On je ipak postojao. Istinska biblijska teologija
poturdiée obe krajnosti biblijskog ucenja. S druge strane, jeres je
kada ljudi prihvataju Isusovu ljudsku prirodu, a negiraju Njegovu
bozansku prirodu, ili obratno. Jeres nastoji da overi logiku na racun
Bibljje i spremna je da zloupotrebi Bibliju da odbrani logiku.

Drugi primer biblijske tenzije je odnos izmedu vere i dela. I vera i

dela su neophodni i biblijski, ali je teSko potvrditi oboje istovremeno
u praksi. Kada propovedate veru, ljudi su skloni da zaborave na dela.
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Kada propovedate dela, cesto gube iz vida veru. Propovedati biblijsku
tenziju s ravnoteZzom tesko je ogranicenim ljudima, a ipak krajnje
neophodno. Novozavetno videnje kraja nije u tom pogledu nikakav
izuzetak. Ono prikazuje tenzije izmedu starog i novog sveta, “sada” i
“jos ne”.

ISUS JE SREDISTE POSLETKA

Iako je tesko shvatiti ideju tenzije izmedu starog i novog sveta, do
ovog trenutka nesto bi trebalo da nam bude savrseno jasno. Sam Isus
je preobrazio proroc¢ko i apokalipticko videnje posletka. Isus Hristos
je srce, dusa 1 srediSte posletka. Upravo je susret s Isusom ucinio da
je Pavle preuredio svoju doktrinu o dva sveta. Ako pravilno
shvatimo Novi zavet, Isus Hristos je prava i potpuna definicija
posletka. Carstvo je doslo u okviru Njegove zemaljske sluzbe (Jovan
12,28); sud posletka doSao je u Njegovoj smrti i vaskrsenju (Jovan
12,31; Rimljanima 8,3); Njegovi sledbenici ve¢ sada dozivljavaju nebo,
zahvaljuju¢i Njegovoj sluzbi na Nebu (Efescima 2,6); u trenutku
Njegovog drugog dolaska stvarno ¢e moci da se kaze da je posledak
dosSao (1. Korinéanima 15,20-28). Upravo zbog Hrista Bog ispunjava
Izrailju sva obecanja o posletku. “Jer koliko je obetanja Bozjih, u
Njemu su da, i u Njemu amin, Bogu na slavu kroz nas” [Jer bez obzira
koliko je Bozjih obetanja, ona su ’da’ u Hristu. I tako, kroz Njega, mi
izgovaramo ’amin’ na slavu Bogu — slob. prev.] (2. Korin¢anima
1,20).

Bozja obectanja se ispunjavaju onima koji postuju uslove. Ali prema
2. Korin¢anima 1,20, uslovi za sva BoZja obetanja — konkretno,
obecanja o posletku — ispunjena su ve¢ onim Sto je Hristos ucinio.
Isus je taj verni Izrailjac koji je u potpunosti ispostovao Izrailjev
zavet s Bogom 1 zato poznjeo sve blagoslove i obeéanja toga zaveta.
Novi zavet posmatra sve kroz Hrista. On je u kona¢nom smislu “sve u
svemu”, sve ono §to je bitno.
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Ako je posledak dosao u Hristu 1 ako su sva Bozja obeéanja
Izrailju dostupna u Hristu, onda se mora ponovo definisati i pojam
Izrailja. Svako ko stoji u odnosu s Hristom u istoj meri je “seme
Avramovo” kao da je s Avramom u krvnom srodstvu (Galatima
3,29). Izrailj u Hristu, i Jevrejin i neznabozac, to je “izabrani rod,
carsko svestenstvo, sveti narod” (1. Petrova 2,9), kao Sto je to bio
starozavetni Izrailj (2. Mojsijeva 19,5.6). Ono Sto starozavetni Izrailj
nikada nije ostvario — da bude blagoslov svetu (1. Mojsijeva 12,3;
Isaija 49,3-6), ostvarice novozavetni Izrailj zbog svog odnosa s
Hristom (upor. Luka 2,32 i Dela 13,46.47).

Ne samo Sto je u Novom zavetu iznova definisan pojam “Izrailja”
nego se i novozavetni hris¢ani drugacije odnose prema obecéanjima o
zemlji iz Staroga zaveta. Starozavetna prorocanstva o eshatoloskom
ratu obi¢no taj rat predstavljaju kao nesto Ssto se dogada unutar
doslovnog, geografskog grada Jerusalima, i oko njega (Joilo 2,32;
3,2.12-21; Zaharija 12,1-9). U vreme poslednje bitke neznabosci se
nalaze izvan grada, a Bozji narod je unutra. Medutim, u Delima 4,24-
28 bitka se ne bije doslovno, u fizickim, geografskim uslovima, nego u
vezi s Hristom. Citirajuci 2. psalam, koji govori o zlim narodima koji
se udruzuju protiv Izrailjevog cara, vernici kazu: “Zaista se sabrase u
ovome gradu na svetoga Sina Tvojega Isusa, kojega si pomazao, Irod i
Pontijski Pilat s neznaboScima i s narodom Izrailjevim” (Dela 4,27).

Izrailj je ovde iznova definisan. “Nisu svi Izrailjci koji su od Izrailja”
(Rimljanima 9,6). Pominje se Izrailj koji se udruzuje s neznaboscima
protiv Izrailjevog cara. I ne samo S$to je Izrailj iznova definisan, nego i
zavera drzi u vlasti “sveti grad”. Prema tome, Izrailj se, u najrealnijem
smislu, viSe ne moze smatrati narodom u svom etnickom i
geografskom kontekstu. Ako se na Izrailj gleda u Hristu, on ne moze
biti ogranicen ni na jednu rasu ili klasu ljudi (Galatima 3,28.29). Ako
se na Izrailj gleda u Hristu, pravi Jerusalim viSe nije onaj na
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Srednjem istoku, nego na Nebu s Hristom (Galatima 4,26). Ako je
pravi Jerusalim na Nebu, onda sve tacke na Zemlji imaju podjednak
pristup Hristu. Saudi Arabija nije nista blize Obec¢anoj zemlji nego Sto
je to Aljaska.

Ova novozavetna definicija Izrailja snazno utice na to kako neko
c¢ita (i razume) biblijsko videnje posletka. Najvec¢i deo jezika posletka
u Bibliji je koncentrisan na Jerusalim i na Izrailj. Medutim, u Novom
zavetu, Izrailj se definiSe kao svako ko stoji u odnosu s Hristom, bilo
gde na svetu. Prema tome, posto su starozavetni proroci gledali na
kraj iz perspektive Izrailja i Srednjeg istoka, novozavetni proroci su
upotrebili jezik tih istih prorocanstava, ali u duhovnom, globalnom
smislu. Ne treba insistirati na etnickim i geografskim aspektima.

Na primer, u 14. glavi Otkrivenja, u viSe navrata se pominju reci iz
2. i 3. glave Knjige proroka Joila. Ostatak Izrailja (144.000) nalazi se
na gori Sion (Jerusalim — Otkrivenje 14,1-5; upor. Joilo 2,32), a
bezboznici su izgazeni izvan grada (Otkrivenje 14,20; upor. Joilo 3,12-
16). Ali iako jezik 14. glave Otkrivenja podseca na geografsku i etnicku
perspektivu iz Joila 2. i 3. glave, Sest puta se pominje da se misli na
celu Zemlju (Otkrivenje 14,15-19). Na slican nacin se mucenje naroda
koji primaju zig zveri (Sirom sveta — Otkrivenje 13,16.17; Otkrivenje
14,9-11) temelji na osudi nad Edomom, malim susedom starog
Izrailja. Ono Sto je u starozavetnim prorocanstvima lokalnog i
geografskog karaktera, u Novom zavetu se koristi u duhovnom i
globalnom smislu.

Mozda je neophodno napomenuti da ¢e stavove izrazene u
poslednjih  nekoliko strana odbaciti veliki broj danasnjih
konzervativnih ~ hris¢ana. @ Metod tumacenja  poznat kao
dispenzacionalizam, medutim, tvrdi kako ¢e starozavetno videnje
posletka ipak biti doslovno ispunjeno u Palestini, preko eshatoloskog
Izrailja (kao nacije). Najveci deo knjige Otkrivenje, prema tom nacinu
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razmisljanja, ne odnosi se na hris¢ane niti na Crkvu, nego na bududi,
fizicki Izrailj. Zbog ogranicenosti prostora nemoguce nam je da se
bavimo specificnim prigovorima koje bi dispenzacionalisti mogli da
izgovore u vezi s idejama o “duhovnom Izrailju” iz ovog poglavlja.
Svako ko je zainteresovan da se Sire bavi ovim predmetom, trebalo bi
da procita knjigu autora Hans LaRondelle: “The Israel of God in
Prophecy” (Berrien Springs, Michigan: First Impressions, 1983).

Ovo hristocentricno videnje posletka veliko je protivsredstvo za
nepromisljene tvrdnje u vezi s posletkom. Klhu¢ tumacenja
prorocanstava nije u tome koliko jasnu sliku buduénosti neko moze
da izmisli, nego koliko jasnu sliku Hrista mozemo dobiti.
Novozavetno videnje posletka nikada ne smemo odvojiti od Hrista.
Cak i sama knjiga Otkrivenja nije otkrivenje rata u zalivu, nego
otkrivenje Isusa Hrista (Otkrivenje 1,1). Prema tome, kada pravilno
razumes Otkrivenje, Isus Hristos ¢e biti u srcu i srediStu tvog
tumacenja. Armagedon nije nikakav bliskoisto¢ni rat, nego Hristova
bitka za privrzenost sveta.

Videnje posletka kome je srediste Hristos, a ne aktuelni dogadaji,
predstavlja zastitu od preterivanja u spekulacijama za svakog ko se
bavi tumacenjem. Ako je necije videnje posletka podstaknuto Zeljom
da sve vise i viSe dobija od Hrista, njega nisSta nece terati da ra¢una
kada ¢e On taéno doc¢i. Ako svakoga dana okusis Njega i sile buduceg
sveta, zelja da dobijes jos viSe od Njega bice stalna, bez obzira koliko
bi Drugi dolazak mogao da bude odlagan. Medutim, ako je teznja za
Njegovim ponovnim dolaskom uslovljena odredivanjem datuma,
takva teznja moze da traje samo dotle. Kada datum prode, s njim
obi¢no prolazi i ¢eznja. Novozavetno isc¢ekivanje Drugog dolaska ne
temelji se na kalkulacijama na osnovu najnovijih dogadaja, nego na
sigurnosti da je novi svet, nacelno, veé ovde. Oni koji su okusili
radosti neba u Hristu, nikada se neée umoriti u ocekivanju jos vecih
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radosti prilikom Njegovog drugog dolaska.

Prema tome, novozavetni hriS¢anin je osoba koja moze da bude
svesna da hoda ulicama nebeskog grada, makar da se i nalazi na
ulicama Beograda. Tesko je osetiti prisustvo novog sveta ako smo
stalno okruZeni grafitima, sme¢em, spaljenim ku¢ama i prestrasenim,
razoCaranim ljudima. Stari svet i svet “jo§ ne” vrlo su izrazeno
prisutni. Ali zahvaljuju¢i obe¢anju Novog zaveta i sili Duha modci
¢emo da se uzdignemo iznad sadasnjeg sveta i veka i okusimo sile
buduceg sveta. Oni koji to ucine, nikada vise nece biti isti.
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sedma glava

SVRHA PROROSTVA

Ljudska bic¢a su oduvek bila radoznala. Nasu radoznalost izazivaju
uzbudenja prisutna u danasnjem svetu. I ja bih Zeleo da znam Sta sve
to znaci. Da li je Gospodnji dolazak stvarno na pragu? Da li je konaéni
kraj istorije sveta stvarno na domaku? Sta Bog zeli da razumemo kada
vidimo takve zastrasujuce dogadaje? Kako treba da reagujemo? Da li
su prorocanstva u Bibliji data zato da bi zadovoljila nasu radoznalost
u pogledu buduénosti? Ili je, mozda, Bog imao na umu drugaciji cilj?

ISUS 1 POSLEDAK

U Mateju Isus daje neke jasne odgovore na navedena pitanja. “A
kad sedase na gori Maslinskoj pristupise k Njemu ucenici nasamo
govoreci: kazi nam kad ¢e to biti? i kakav je znak Tvojega dolaska i
posletka veka?” (Matej 24,3).

Ucenici nisu bili niSta manje radoznali od nas. Hteli su da znaju
kada ée i kako nastati kraj. Isus je odgovorio: “Cuvajte se da vas ko ne
prevari. Jer ¢e mnogi do¢i u ime moje govoreci: ja sam Hristos. I
mnoge Ce prevariti” (4. 1. 5. stih).

Treba samo zamisliti Sta se dogadalo u glavama ucenika. Izvrsno!
Isus ée nam dati precizan lanac dogadaja koji ée nas voditi ka kraju.
I tada ¢emo znati kada treba da se pripremimo.

Medutim, Isus je nastavio: “Cuéete ratove i glasove o ratovima.
Gledajte da se ne uplasite; jer treba da to sve bude, a onda ¢ée odmah
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doéi posledak” (6. stih).

Da li stvarno tako stoji u tekstu? Ne! Zbunjen sam ¢injenicom da
sam ovaj tekst ¢itao godinama i, ne znam kako, mislio da on kaze
nesto sliéno tome. Tekst, u stvari, kaze: “Cuéete ratove i glasove o
ratovima. Gledajte da se ne uplasite; jer treba da to sve bude. Ali nije
jos tada posledak.”

Ove poslednje reci u originalu glase: “JosS nije kraj.” Isus je znao da
¢e Njegovi ucenici doziveti ratove i glasove o ratovima i da ¢e, kao i mi
danas, biti u iskusenju da dozivljavanju svega toga pridaju nezasluzen
znacaj. Poruka koju im je uputio bila je: “Ne plaSite se; ne dozvolite da
vas uzdrmaju sadasnji dogadaji. Odigravace se najrazlicitiji dogadaji,
ali oni ne znace obavezno i da je posledak na pragu.” Potom je
nastavio: “Jer ¢e ustati narod na narod i carstvo na carstvo; i bice
gladi i pomori, i zemlja ¢e se tresti po svetu. A to je sve pocetak
stradanja [porodajnih bolova]” (7.1 8. stih).

Sedmi stih nabraja mnogo §ta Sto ljudi vide kao “znake posletka”.
Ratovi i sukobi, gladi i zemljotresi izbacuju nas iz naseg normalnog
kruga svakodnevnih duznosti. Prirodno je da u njima vidimo
eshatoloski znacaj, narocito ako ih sami prezivljavamo. Medutim,
zemljotresi koje ¢e Isusovi ucenici doziveti bili su samo pocetak
porodajnih bolova, od kojih ¢e se Zemlja gréiti sve do Njegovog
drugog dolaska.

Isus ocito nije zurio da izlozi jasan lanac dogadaja koji ¢e dovesti
do posletka. “Gospode, kakav je znak Tvoga dolaska?” Odgovor je
glasio: “Nastace ratovi i glasovi o ratovima, zemljotresi, pobune, gladi,
ali to nisu znaci posletka kao takvog.” Cak ni propovedanje jevandelja
svetu (Matej 24,14) nije narocito upotrebljivo kao znak posletka. Da
budemo otvoreni, mi verovatno netemo znati kada je jevandelje
objavljeno gradu Cikagu [Beogradu], a jos manje celom svetu, slaZete
li se? Tacno, je, jevandelje mora biti objavljeno svetu pre nego Sto
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Gospod dode, ali to nije vrsta znaka na kojoj mozemo zasnovati neku
racunicu.

Isusov odgovor na pitanje ucenika za mene je na neki nacin
razotaravajuéi. Cini se da bi nam bilo lakSe da nam je naveo sve
pojedinosti o posletku i dogadaje koji vode ka njemu. Tada bismo
mogli da ih lepo poredamo, da vidimo gde se ta¢no nalazimo i da
znamo kada treba da se pripremimo. Ipak, ocito je da to za nas ne bi
bilo najbolje reSenje.

Ono na Sta nas Isus ohrabruje, umesto ovoga, jeste ravnoteza
izmedu Zeljnog iSéekivanja s jedne, i vernog izvrS§avanja svakodnevnih
duznosti s druge strane. Sledet¢im reima On nedvosmisleno
obezvreduje odredivanje datuma dolaska: “O danu tome i o ¢asu niko
ne zna.” Prema tekstu u Delima 1,7, taéno utvrdivanje trenutka
Isusovog ponovnog dolaska je informacija rezervisana iskljucivo za
Boga Oca. Ali Isus ovim ne Zeli da poruci da zbog toga ucenici Njegov
dolazak treba da odloZe za neku neodredenu budu¢nost. U svom
zivotnom vekus oni ¢e videti dovoljno dokaza da je Njegov dolazak [za
njih] blizu. Prema pric¢i o smokvi (Matej 24,32-35), BoZji narod treba
da zivi u neprestanom osecanju da je Njegov dolazak blizu, bez obzira
Sto nikada nece znati kada ¢e to tac¢no biti (36. stih). Neprekidna
blizina Njegovog dolaska podstice nas na neprestanu spremnost 1
zeljno iscekivanje. Odsustvo odredenog vremena ili vremenski
odredivog niza dogadaja opominje nas da ne dozvolimo da nam
paznju odvrate aktuelni dogadaji ili mastoviti proracuni, nego da
budemo verni u svojim svakodnevnim duznostima.

Ovde, u stvari, imamo jo$ jednu iz niza divnih biblijskih tenzija,
kreativhu dinamiku izmedu Zeljnog iS¢ekivanja i verne istrajnosti u
svakodnevnim duznostima.® Te tenzije je tesko odrzati u zivljenju iz

5 O znacenju “ovog narastaja” iz Mateja 24,34, vidi Matej 11,16; 12,41.42.45, a narocito 23,36.

6 Zapazimo znacaj “istrajnosti” u Mateju 24,13; Marku 13,13; i Otkrivenju 14,12.
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dana u dan, ali ih moramo stalno drzati pred o¢ima, kako ne bismo
pali u jednu od zamki-blizanaca, ravnodusnosti u pogledu posletka s
jedne, ili pogresne interpretacije posletka u okviru kulta, s druge
strane.

KLJUC: STRAZITE

Ako namera Isusove propovedi o posletku nije bila da zadovolji
nasu radoznalost u pogledu buduénosti, niti da nam pomogne da
Sematski prikazemo redosled dogadaja posletka, Sta je onda zaista
bila Njegova namera? Tu svoju nameru Isus eksplicitno otkriva u 42.
stihu: “Strazite dakle, jer ne znate u koji ¢e ¢as do¢i Gospod vas.”

Te reci su vrhunac cele Isusove propovedi. Ucenici su zeleli seriju
dogadaja. Hteli su da im cela buduénost bude izneta do pojedinosti.
Hteli su priliku da na tako nastalu Semu postave i datum. Isus im
kaze: “Nemojte i¢i takvom linijom razmisljanja. Dogadaje koji
ukazuju na posledak nisam opisao da bih zadovoljio vasu radoznalost
Sto se tice buduc¢nosti. Razlog zasto sam vam dao opis buduénosti
jeste da biste strazili.

Mnogi ljudi sebe danas smatraju “adventistima”, ljudima koji
ocekuju Isusa koji dolazi skoro, da uéini kraj ovom svetu ispunjenom
bolom. Ali, prema Isusovoj propovedi, biti adventista znaci viSe nego
samo poznavati sve znake posletka. Ono znaci straziti — drugim
re¢ima, ziveti na odreden nacin, zato Sto znas i verujes da Isus uskoro
dolazi. Surha Isusove propovedi iz Mateja 24. glave nije da zadovolji
nasu radoznalost u pogledu posletka, nego da nas podseti da je
potrebno da “strazimo”.

Sta sve znadi “straZiti”? Sre¢om, Isus nas ne ostavlja u tami. Posle
vrhunske tacke propovedi slede Cetiri pric¢e koje podrobno opisuju Sta
sve znaci “straziti” (Matej 24,45 — 25,46). Prva od cetiri parabole
(Matej 24,45-51) opisuje nevernog slugu koji dopusta da kasnjenje
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njegovog gospodara u povratku utice na nacin njegovog ponasanja
prema drugima.

“Ako li taj rdavi sluga rece u srcu svome: nece moj gospodar jos
zadugo doci; i poéne biti svoje drugare, a jesti i piti s pijanicama; do¢i
¢e gospodar toga sluge u dan kad se ne nada, i u ¢as kad ne misli”
(stihovi 48-50).

U ¢emu je problem ovog ¢oveka? On govori sebi: Ko zna kad ¢e se
moj gospodar vratiti? Kome je to uopste i vazno? Postupajuci na takav
nacin, on gubi svaki osec¢aj odgovornosti prema svom gospodaru.
Pocinje da ispoljava grubost prema svojim drugovima i da ih tuce.
Njegov li¢ni zivot izopacuje se u neodgovorno ponasanje. To pokazuje
da je veoma opasno izgubiti svest o realnosti posletka. Postaje vrlo
privlacno reéi: “Posto moj Gospod kasni, ja mogu da zivim kako mi se
svida.” Straziti — to je suprotnost onome sto ovaj sluga radi. To se
odnosi na naéin na koji postupamo jedni s drugima. Straziti, znaci da
ée se, ako verujemo da Isus uskoro dolazi, to odraziti u nac¢inu kako
postupamo s ljudima.

Drugu pricu cesto nazivamo Pricom o deset devojaka (Matej 25,1-
13). Deset mladih deverusa cekaju vencanje. Kako to Cesto biva,
venCanje kasni i sve devojke zaspe. Te devojke simbolicki
predstavljaju “adventiste” koji oc¢ekuju da Isus skoro dode. Isus ovde
ilustrativno pokazuje kako je teSko straziti, odrzavati osecaj
iS¢ekivanja posletka. U toj prici svi adventisti su zaspali. Medutim,
postoji razlika medu onima koji spavaju. Mudre devojke imaju ulja, a
lude ga nemaju.

Za Mateja se objasnjenje razlike izmedu mudrih i ludih nalazi u
slede¢im reé¢ima: “Svaki dakle koji slusa ove moje reci i izvrsuje ih,
kazacu da je kao mudar covek koji sazida kucu svoju na kamenu; i
udari dazd, i dodose vode, i dunuse vetrovi, i napadose na ku¢u onu, i
ne pade; jer beSe utvrdena na kamenu. A svaki koji slusa ove moje
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reci i ne izvrsuje ih, on ¢e biti kao ¢ovek lud koji sazida kuéu svoju na
pesku: i udari dazd, i dodose vode, i dunuse vetrovi, i udarise u ku¢u
onu, i pade, i raspade se straSno” (Matej 7,24-27).

U ¢emu je razlika izmedu mudrih i ludih devojaka kod Mateja? 1
jedne i druge slusaju Isusove reci, ali mudre su “tvorci” Njegove reci.
Na isti nacin, svih 10 devojaka su adventisti, ali samo oni koji straze
zauzeti su “tvorenjem” onoga Sto im je Isus rekao da c¢ine. Lude
devojke su zatajile ne unevsi u svoj plan moguénost odlaganja.
Straziti, znaci izgradivati vrstu odnosa s Isusom koji se odrzava, bez
obzira sto se nade u Njegov povratak ne ostvaruju onako brzo kako
neki ocekuju. “Strazari” se nece umoriti u ¢injenju onoga Sto je dobro.

Poruka trece price (Matej 25,14-30), pric¢a o talantima, prilicno je
jasna, u svetlosti prethodnog dela teksta. Re¢ “talant” u grckom jeziku
(talanton), je mera za tezinu, koja u ovom slucaju oznacava sumu
novca (talant zlata, srebra itd.). Ocigledno zbog nacdina na koji je
upotrebljena u ovoj paraboli, grcka pozajmljenica stekla je dodatno
znacenje u smislu ljudske sposobnosti ili “talenta”. Li¢nosti u ovoj
pric¢i trebalo je da upotrebe svoje sposbnosti da bi uvecali vrednost
novca koji im je bio poveren. Covek koji je zakopao svoj talant zatajio
je 1 nije upotrebio svoje sposobnosti da uradi ono sto je car trazio od
njega. U ovoj priéi “straziti” znaci sposobnosti koje nam je Bog dao

koristiti do krajnjih granica, uz istovremeno ocekivanje posletka.

Poruka trece price sli¢na je poruci iz price o deset devojaka. Oni koji
ocekuju Isusov ponovni dolazak treba da istraju u dobrim delima,
umnozavanjem talenata koje su dobili.

Cetvrta prifa, o ovcama i jarcima (stihovi 31-46), predstavlja
vrhunac propovedi. Isus kaze ovcama: “Posetili ste me kad sam bio
bolestan ili u zatvoru, odenuli ste me kad sam bio go, nahranili ste me
kad sam bio gladan i dali ste mi da pijem kad sam bio zZedan” (vidi
stihove 34-36).
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Ali ovece odgovaraju: “Kada? Nikada mi nista od toga nismo ucinili”
(vidi stihove 37-39).

Car odgovara: “Zaista vam kaZem: kad uciniste jednome od ove
moje najmanje bra¢e, meni uciniste” (40. stih).

Sta sve znadi straziti? SraZiti zna¢i postupati sa svojom braéom i
sestrama kao da su oni — Hristos! Kada bi osoba s kojom zivis, radis
ili se igra$ bila Isus, da li bi to uticalo na nacéin kako postupas$ s njim
ili s njom? Isus je rekao: “Oni koji straze ocekujuci posledak bice
zateCeni kako s drugima postupaju kao da su oni — Ja. Oni ¢e nauditi
da mene vide u svakoj osobi s kojom se sretnu.” Prema onome Sto
Isus govort, sustina strazenja u ocekivanju Njegovog dolaska jeste
pitanje kako postupamo sa svojom brac¢om i sestrama. Svrha
biblijske nauke o posletku nije da zadovolji nasu radoznalost u
pogledu buduénosti, nego da nas pouci kako da zivimo u isc¢ekivanju
posletka.

PRESUDNA ISTINA [TESTING TRUTH | ZA ADVENTISTE

Ono Sto Isus govori u 25. glavi Mateja ponavlja se u drugoj prici u
Mateju 18,23-35, u pri¢i o nemilosrdnom sluzi. Taj sluga je dugovao
10.000 talanata u vreme kada je ukupni prihod od poreza u Palestini
za godinu dana iznosio 800 do 900 talanata. Dugovao je desetostruki
iznos prihoda koje su vlasti ubirale od poreza za celu godinu! Prica je
ocito apsurdna. Nikome se nikada ne bi dopustilo da se do te mere
zaduzi. Ali zasto onda Isus prica tu pri¢u? Zato sto zeli da nam prikaze
stanje svakog ljudskog bi¢a na ovoj Zemlji. Mi svi dugujemo Bogu visSe
nego bismo ikada mogli da vratimo. Taj sluga predstavlja svakog
pojedinog od nas.

Slugu pozivaju da dode pred cara, da mu se sudi. Njegova molba
caru: “Gospodaru, pricekaj me, i sve ¢u ti platiti” besmislena je koliko
i njegov dug. On nema nacina da vrati taj novac. Ali car se sazali nad
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slugom i kaze: “Od srca ti oprastam ceo dug.” Ja bih to nazvao
“milosc¢u koja zapanjuje”, a vi?

Medutim, sta odmah potom radi ovaj sluga? Izlazi iz carskog dvora
i spazi nekoga ko mu duguje iznos od 100 dnevnica, suma koja nije
mala. Vecina ljudi mogla bi da kupi nesto pristojno za kucu, za ono
Sto zarade za sto dana rada. I tako, ovaj sluga hvata svog “prijatelja”
za kosulju i kaze: “Gde je novac?” Ako pazljivo pogledate sta stoji u
Bibliji, videcete da ovaj covek uzvraca istim refima koje je sluga
izgovorio pred carem: “Pricekaj me, i sve ¢u ti platiti” (stihovi 26-29).
Ali sluga se ne obazire na to i baca ga u tamnicu.

Kako na ovo reaguje car? Poziva slugu da se odmah vrati na sud.
Taj postupak bi mozda izgledao cudno prvobitnim slusacima
parabole, posto je ono Sto je sluga uéinio bilo potpuno zakonito u ono
vreme. Problem je bio u tome §to sluga, iako je njegov postupak bio
zakonit, nije postupio prema drugom coveku na naéin kako je car
postupio prema njemu. Carevo ponasanje postavilo je novo merilo za
njegovo carstvo.

Utom gospodar poziva slugu da ude. “Zli slugo!”, rekao je, “Sav dug
onaj oprostih tebi, jer si me molio. Nije li trebalo da se i ti smiluje$ na
svoga drugara, kao i ja na te Sto se smilovah?” Razlju¢en, gospodar ga
predaje tamnicarima na mucenje, dok ne vrati sve $to je dugovao
(stihovi 32-34).

Kulminacija nastaje u 35. stihu: “Tako ¢e i Otac moj nebeski uéiniti
vama, ako ne oprostite svaki bratu svojemu od srca svojih.” Vidite, za
Mateja je ovo od presudne vaznosti. Merilo za nacin kako postupamo
s drugim ljudima je nacin na koji je Isus postupio s nama. Tekst u
Mateju postaje provera nase ¢eznje za Isusovim ponovnim dolaskom.
Oni koji su pravi “adventisti”, koji straze u ocekivanju Isusovog
ponovnog dolaska, postupaée s drugima onako kako je Isus
postupao s njima.
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Adventisti mnogo znaju o davanju desetka, svetkovanju subote i
redovnom odlazenju u crkvu. Takve aktivnosti su postale “presudne
istine” za druge (i obi¢no je to opravdano). Medutim, Matej daje
jednu presudnu istinu za same adventiste. Verovanje da Isus uskoro
dolazi trebalo bi da utice na nacin kako postupamo sa svojim
“bratom”. Ko je nas brat? Osoba za koju je Hristos umro (Rimljanima
14,15; 1. Korin¢anima 8,11). Da li je tvoj bra¢ni drug neko za koga je
Hristos umro? Da li je ta teSka osoba u redu ispred tebe dusa za koju
je Hristos umro? Za koga je umro Hristos? Za svakog coveka. On je
umro i za one koji izgledaju drugacije, misle drugacije i ponasaju se
drugacije. Oni koji u potpunosti shvataju dubinu prastanja koje su
doziveli u Hristu znace kako da postupaju s drugima za koje je Hristos
umro. Tac¢no je, tamo napolju je mnogo teskih ljudi ali, ¢udo nad
cudima, On je umro i za mene! Hristovo zadivljujuée postupanje
prema meni postavlja merilo za moje postupanje prema drugima.

Dokle mozemo i¢i u tome? Da li ¢eS u tipicnom konobaru u
restoranu videti osobu za koju je Hristos umro? Smatras li da bi Bogu
bilo ugodno ako bih zadrzao deo napojnice, kako bih kasnije mogao
da stavim vise u korpicu za dar? Ne bih bas bio siguran. U ovo nase
vreme konobari (konobarice) ¢esto su samohrane majke ili studenti,
koji se bore da sastave kraj s krajem. Da li je Bogu ugodno ako im
zakinemo, kako bismo dali nesto vise za dar?

Secam se jedne prilike kada je moja porodica izasla u restoran na
veceru s drugom adventistickom porodicom. Racun je izneo 40
dolara. Dok smo medu sobom delili ra¢un, drugi covek je rekao: “Ja
¢u se pobrinuti za napojnicu”, i stavio na sto éetvrt dolara.

Kad smo posli prema kasi, rekao sam svojoj Zeni: “Ne mozZemo
ovako da postupimo. To nije u redu. Hajde da bar uc¢inimo svoj deo.”
Zavukao sam ruku u dzep i stavio na sto nekoliko dolara.

Vracajuci se sa kase, on je na stolu video dolare i rekao: “Sta je
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ovo?”, pokupio ih i stavio u svoj dzep!

Taj dogadaj me je naucio neéemu Sto govori o adventistickom
mentalitetu i ponasanju prema “svetu”. Moze nam se dogoditi da
postanemo tako obuzeti poslusnos¢u Bogu da zaboravimo da su drugi
ljudi — duse za koje je Hristos umro.

Saznao sam da neki ljudi u mom rodnom gradu Berien Springs, u
americkoj saveznoj drzavi Micigen nisu ba$ voljni da kupuju
automobile od adventistickih propovednika. Kad sam pri¢u iz
restorana ispricao na jednom casu pred studentima, jedan od njih je
podigao ruku i rekao: “Ja imam kombi koji treba da prodam da bih
olaksao sebi placanje Skolskih racduna. Razgovarao sam s jednim
covekom iz mesta, kome se dopadao i kombi i njegova cena. Pitao me
je: 'Uzgred, kojom profesijom se bavite?’

Rekoh: ’O, ja studiram na Endrusu.’

Covekovo lice se snuzdilo a onda je rekao: 'Pa, u tom slucaju, nisam

9

zainteresovan za Vas kombi.

Zar je moguce da su adventisti do te mere zauzeti cizeliranjem,
“ostrenjem” svoje teologije, da zaboravljaju da je primene u
prakticnom zivotu? Po mome iskustvu — a to je iskustvo i mnogih
drugih — adventisti ¢esto kao da su manje obzirni i manje moralni od
cak sasvim prosecne svetovne osobe. Mi mozemo biti viSe
zainteresovani da ustedimo dinar [dolar] nego za dobrobit osobe s
kojom obavljamo poslovne aktivnosti. Neki adventisti odaju utisak da
bi im bilo lakse da varaju u poslu i da zlostavljaju bra¢nog druga ili
decu, nego da pojedu komadi¢ svinjetine. Takva teologija ¢e doneti
veoma malo poena na sudu.

Prica iz 18. glave Mateja je pri¢a o preadventnom sudu. Samo je
jedno pitanje koje ¢e imati teZinu na sudu — “Sta mislite o Hristu?”
Ono Sto je istinski bitno jeste kakav je na$ odnos prema Hristu. Ali
sud ¢e procenjivati i nas odnos prema Hristu u smislu onoga kako
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postupamo s drugim ljudima. Da li si sa svojim bratom i sestrom
postupio onako kako je Hristos postupio s tobom? Posto se spasenje
temelji iskljuc¢ivo na Hristovom delu, dokaz nase tvrdnje da smo u
Hristu jeste nacin kako postupamo s drugim ljudima.

Kako je Hristos postupio s nama? Bolje nego Sto zasluzujemo. S
nama se postupalo sa stavom bezuslovnog prihvatanja. On nas je
prihvatio onakve kakvi jesmo. I to je dobro, jer u protivnom ne bi bilo
nade ni za jednoga od nas. Medutim, dokaz nase zahvalnosti Hristu je
pitanje da li mi druge prihvatamo bezuslovno, onako kako je On
prihvatio nas. Prema tome, “jedan od ove moje najmanje brace”
(Matej 25,40) trazi od nas bezuslovno prihvatanje upravo onih ljudi
koje nam je najteze da volimo. Brat u Hristu je neko ko pripada
drugacijoj kulturi, ili drugacijem imovnom stanju. Sestra u Hristu je
zapuStena neznanka ili rodaka koja boluje od side. Provera naseg
adventizma mozZe se pojaviti u licnosti “fariseja”, osornog Sefa,
ravnodusnog brac¢nog druga, teskog deteta ili osobe koja se Zestoko
suprotstavlja nasem videnju posletka.

Isus kaze: “Volite jedni druge kao Sto sam ja voleo vas. Oprostite
jedni drugima kao Sto sam ja oprostio vama. Budite milostivi jedni
drugima kao Sto sam ja bio milostiv prema vama.” Kada je u Mateju
neka misao vredna isticanja, ona je to uvek. Tako tekst u Mateju 23,23
ponovno naglasava prvenstvo koje drugi ljudi treba da imaju u nasem
hris¢anskom zivotu. “Tesko vama knjizevnici i fariseji, licemeri, Sto
dajete desetak od metvice i od kopra i od kima, a ostaviste Sto je
najpreteznije u zakonu: pravdu i milost i veru; a ovo je trebalo ¢initi i
ono ne ostavljati.”

Ovaj tekst se Cesto koristi da se pokaze kako je davanje desetka i
dalje duznost hris¢ana (i to je tacno), ali glavni naglasak u Isusovim
recima u tom stihu jeste da postoje elementi zakona koji su jos vazniji
od davanja desetka. Medu njima su pravda pravi¢nost, nepristrasnost,
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milost i vera. Pravicnost znaci postupati sa svakim jednako, zato Sto
je Isus udéinio isto kad je umirao na krstu. Milost znaci postupati s
drugima na nacin kako je Hristos postupio s nama, ne onako kako
zasluzujemo. Vernost znaci drzanje sopstvenih obecanja, ¢ak i ako je
to bolno, zato Sto drugi ljudi zavise od tebe.

Jesmo li nekada previSe zauzeti odmeravanjem metvice, kopra i
kima, tako da ne vidimo Hrista u svakoj osobi s kojom se susre¢emo?
Nije dovoljno znati buduénost. Nije dovoljno biti u pravu u teoloSkim
pitanjima. Nacin kako postupamo s onima koji se ne slazu s nama
obi¢no je vazniji od predmeta oko kojih se ne slazemo. Tekst ¢ija je
poruka usko povezana s parabolom u 18. glavi Mateja, jeste Jakov
2,12.13: “Tako govorite i tako tvorite kao oni koji ¢e zakonom slobode
biti sudeni; jer ¢e onome biti sud bez milosti koji ne ¢ini milosti; i
hvali se milost na sudu” [Govorite i postupajte kao oni kojima ¢e biti
sudeno po zakonu koji daje slobodu, posto ¢e sud bez milosti biti
izrecen onima koji nisu bili milostivi. Milost pobeduje sud!]. Sud bez
milosti bi¢e izrecen onome koji nema milosti!

Tvoja teologija mozda ée biti apsolutno pravilna, ali ée ti doneti
veoma malo poena na sudu, ako si ta znanja koristio na okrutan i
osudivacki nacin.

Iako je radoznalost koju ispoljavamo kao ljudi od Boga, osnovna
svrha prorocke reéi nije zadovoljavanje nase radoznalosti u pogledu
buduénosti, nego da nas pouc¢i kako da zivimo danas. Dok
razmisljamo o ratovima, gladima i pomorima nasih dana, Isus nas ne
podstice da spekuliSemo o tome da li je to — posledak. Umesto toga,
prihvatimo takva zbivanja kao podsetnike na Isusovu propoved. I
tako, secajuc¢i se Njegove propovedi, podseticemo se i potrebe za
strazenjem, za postupanjem s drugima na nacin kako je Isus postupao
s nama. “Blago tome sluzi kojega dosavsi gospodar njegov nade da
izvrSuje tako.”
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osma glava

PAVLE I POSLEDAK

Apostol Pavle je u svojim poslanicama izloZio brojna vredna
saznanja o posletku. Sve bi to bilo korisno istraziti, kao i Lukinu i
Markovu verziju Isusove propovedi o poslednjem vremenu, zapisane
u 24. glavi Jevandelja po Mateju. Ipak, svrha ove knjige nije iscrpno
istrazivanje onoga Sto Biblija govori o posletku, nego usredsredivanje
paznje na predmet u njegovoj Siroj perspektivi. Ta Sira slika je
nesumnjivo jedno od najistaknutijih mesta u Pavlovim poslanicama
Solunjanima, narocito u drugoj poslanici.

Hris¢anska crkva u drevnom Solunu bila je osnovana na brzinu,
prema informaciji iz Dela 17,1-10. Otprilike tri sedmice po svom
dolasku, Pavle je bio prisiljen da bezi. Budu¢i da su crkvi koju je
ostavio nedostajala temeljna uputstva, ispostavilo se da je bila pomalo
nesigurna. Novi vernici nisu imali vremena da izvrSe temeljit prelaz sa
svoje paganske kulture na kulturu hriséanstva.

Jedan od oblika nesigurnosti bilo je i njihovo videnje posletka.
Reagujuci na tu okolnost, Pavle je posledak ucinio srediSnjom temom
obe svoje poslanice crkvi u Solunu. U 1. Solunjanima 4,13-18 imamo
divan ponovni susret zivih i mrtvih prilikom Hristovog drugog
dolaska. Njegova zamisao je bila da hriS¢ani steknu utehu za sadasnje
vreme na osnovu saznanja da ¢e se mrtvi pridruziti Zivima pre nego
Sto budu bili uzeti na nebo, da bi zauvek bili s Hristom (stihovi 16-18).

U 1. Solunjanima 5,1-11 ponovo su naglaseni uputstva i saveti koje
je izgovorio Isus u 24. glavi Mateja. Posto ¢e “dan Gospodnji”
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(posledak) do¢i iznenada (stihovi 1-3), prisutan je imperativ da
hris¢ani budu budni i trezni u svojoj pripremi za taj dan (stihovi 6-8).

(1324

Strazenje” je neprekidna potreba.

Medutim, izgleda da su ovaj Pavlov poziv na budnost i trezvenost
hris¢ani u Solunu prihvatili tako Sto su otisli u jednu nesreé¢nu
krajnost. Do vremena kada im je uputio svoju drugu poslanicu, oni su
se nasli u takvoj euforiji Sto se tice posletka, da su mnogi od njih
ostavili svoja zanimanja, kako bi imali viSe vremena za propagiranje
sopstvenih glediSta i za meSanje jedni drugima u poslove (2.
Solunjanima 3,6-12).7 Glavna namera ovog poglavlja je da
razumemo kako Pavlov odgovor solunskim vernicima (2.
Solunjanima 2,1-12) osvetljava njegovo videnje posletka.

Pavle se u 2. Solunjanima 2,1-12 ne bavi detaljnim razradivanjem
teologije posletka. On je u Solunu pre toga veé bio propovedao o svom
videnju posletka, pa u ovoj poslanici samo ispravlja njihovo pogresno
shvatanje njegovog stava. Neugodno je Sto nas citanje teksta iz 2.
Solunjanima 2,1-12 uveliko podse¢a na sluSanje samo jedne strane
telefonskog razgovora. Imate odredenu predstavu o onome Sto se
dogada, ali ne i uvek dovoljno informacija da biste bili sigurni.

“Ne pamtite li da sam vam ovo kazivao jos kad sam kod vas bio?”
(5. stih). Pavle podsecta prve citaoce na nesto Sto su ve¢ znali. Tekst
koji je tako nastao jedan je od “najizazovnijih” u Novom zavetu. “Ali
vas molimo, braco, za dolazak Gospoda nasega Isusa Hrista, i za nas
sastanak u Njemu, da se ne date lasno pokrenuti od uma, niti da se
plasite, ni duhom ni recju, ni poslanicom, kao da je od nas poslana,
da je ve¢ nastao dan Hristov. Da vas niko ne prevari nikakvim
nacinom” (stihovi 1-3).

Jezik koji je Pavle odabrao — “pokrenuti od uma”, “plasSite”,

7 Prema mome liénom iskustvu, ovakvo ponasanje nije neobi¢no ni medu onima koji su
opsednuti predmetom posletka.
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“prevari” — podsec¢a nas na jednu od Isusovih propovedi. U stvari,
grcku rec koja je ovde prevedena sa “plasiti” (throeisthai) ne nalazimo
nigde drugde u Novom zavetu, izuzev u Isusovoj propovedi o posletku
(Matej 24,6; Marko 13,7) i ovde (2. Solunjanima 2,2). Vernici u
Solunu nisu poslusali Hristov savet da se ne uplase zbog aktuelnih
dogadaja. Ratovi, glasovi o ratovima, gladi, zemljotresi i epidemije
bolesti, bez obzira koliko spektakularni, ne ukazuju na polozaj
kazaljki na prorockom satu. Oni su karakteristicno obelezje ljudskog
postojanja u svetu pod prokletstvom greha.

Na ovaj problem Pavle odgovara jednom vrlo slozenom reéenicom:
“Da vas niko ne prevari nikakvim nacinom; jer [taj dan nece do¢i] dok
ne dode najpre otpad, i ne pokaZze se ¢ovek bezakonja, sin pogibli, koji
se protivi i podize viSe svega Sto se zove Bog ili se postuje, tako da ¢e
on sesti u crkvi Bozjoj kao Bog pokazujuci sebe da je Bog” [Ne dajte
da vas iko prevari na bilo koji nacin, jer [taj dan nete do¢i] dok ne
nastane pobuna i ne otkrije se ¢ovek bezakonja, covek osuden na
pogibao. On ¢e ustati protiv i podiéi ¢e se iznad svega Sto se zove Bog
ili je predmet obozavanja, tako da ¢e sebe postaviti u crkvi Bozjoj,
proglasavajuci sebe Bogom — slob.prev.] (2. Solunjanima 2,3.4).

Reci, stavljenih u uglaste zagrade (taj dan nece doci), nema u
originalu. Razlog dodavanja je u tome $to je Pavlova sloZena re¢enica
(3.1 4. stih su u gréckom tekstu jedna recenica) ujedno i nepotpuna.
Subjekat i glagol su dodati, zato Sto se bez njih recenica ne bi mogla
razumeti.

Pavle kaze da dan Gospodnji ne¢e do¢i dok se najpre ne odigraju
odredeni dogadaji. Pre posletka ¢e nastati pobuna (grcki apostasia), u
kojoj ¢e se pokazati “Covek bezakonja”, koji se protivi Bogu i pokusava
da na kraju zauzme BoZje mesto na prestolu svemira. Posledak nece
do¢i sve dok taj veliki otpad ne bude postao javna stvar. Posto je
covek bezakonja “otkriven”, ocigledno je da on radije deluje iz akulisa,
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ali ¢e dogadajima biti prisiljen da se izlozi javnosti.

I sim Isus je napomenuo da ¢e se s priblizavanjem posletka
umnoziti bezakonje (Matej 24,12). Medutim, Isus svoj naglasak
stavlja na veliki krescendo jevandelja koje ¢ée se propovedati svetu
neposredno pre posletka (14. stih). Pavle, pak, narocito naglasava
narastajuéu plimu zla oznacenu otkrivanjem “bezakonika” pred
posledak (2. Solunjanima 2,3.4.8-12). U 1. Timotiju 3,1-5 u Sirim
pojedinostima opisanu su elementi koji ¢e obeleziti taj otpad.

Ko je taj “Covek bezakonja”? Pavle ga blize ne odreduje, ali nas
brojne karakteristike pobrojane u 2. Solunjanima 2,4 podsec¢aju na
sotonu. “Bezakonik” se protivi, on je neprijatelj (Zaharija 3,1.2; 1.
Timotiju 5,14.15), “opada¢ brace”. On se predstavlja kao Bog i
pokusava da zaume BoZzje mesto na Njegovom prestolu (Isaija 14;
Jezekilj 28). Svi upravo pomenuti paralelni tekstovi koriste jezik
slican Pavlovom, govorec¢i o sotoninom delovanju na ovoj Zemlji,
ponekad preko predstavnika, kao Sto su carevi Tira i Vavilona.

S druge strane, jezik teksta iz 2. Solunjanima 2,4 podseca nas i na
tekstove iz Danila 8,9-12.23-25 1 11,31-39, u kojima je sila maloga roga
prikazana izrazima koji su viSe ljudski nego natprirodni. Sli¢no
malome rogu, Pavlov “bezakonik” pokusava da vlada Bozjom crkvom,
srediStem duhovne vlasti na Zemlji (1. Korin¢anima 3,16.17; 2.
Korin¢anima 6,16). Tako bi se opis iz 4. stiha mogao podjednako
uspesno primeniti i na sotoninog predstavnika (predstavnike) ili na
samog sotonu.

Bez obzira ko je covek bezakonja, stalna upotreba sadasnjeg
vremena u originalu (“koji se protivi i “podize”) pokazuje da je Pavle
smatrao da on ve¢ deluje u njegovom vremenu (2. Solunjanima 2,4.7).
Sadasnje vreme u grékom jeziku istice stalnu aktivnost “bezakonika”.
“Bezakonik” se neprekidno protivi, podize, predstavlja se kao Bog, i
pokusava da se ustolici u Njegovoj crkvi. Za Pavla delovanje
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“bezakonika” ne moze da se ogranici na odredeni vremenski trenutak
ili period. “Bezakonik” je ili sam sotona ili niz ljudskih oruda koja
kroz istoriju deluju sotoni u prilog. Identitet “bezakonika” ne moze se
utvrditi samo na osnovu 3. 1 4. stiha.

Pavle zatim predstavlja slede¢u licnost u drami posletka, silu koja
zadrzava ili liénost koja spreéava da se otkrije “bezakonik”. “I sad
znate Sto zadrzava da se ne javi u svoje vreme. Jer se ve¢ radi tajna
bezakonja, samo dok se ukloni onaj koji sad zadrzava” (6. i 7. stih).

I ovom prilikom, voleli bismo da znamo ono sto su znali Pavlovi
prvi ¢itaoci. On nam ¢ak manje govori o “onome koji zadrzava” nego o
coveku bezakonja. Medutim, znamo da “onaj koji zadrzava” ve¢ deluje
u Pavlovo vreme. Bezakonje zahvaljuju¢i njemu deluje kao “tajna sila”
i jo$ nije otkriveno javnosti. “Onaj koji zadrzava” je sila koja podupire
zakon (zadrzava bezakonje) i nalazi se na bozanskom vremenskom
zadatku (neprekidno obavlja svoj posao sve do odredenog vremena —
7. stih). “Onaj koji zadrzava”, zadrzavajuéi otkrivanje bezakonja, u
odredenom smislu zadrzava i sam posledak. “Onaj koji zadrzava” je
ujedno i lican i bezliéan. Solunjani znaju “Sto zadrzava” (6. stih) i ko
je “onaj koji sad zadrzava”. “Onaj koji zadrzava” je vise od same
liénosti; on je ujedno i sila (kao Sto je i “bezakonik”, upor. 3.1 7. stih).

“Onaj koji zadrzava” ne samo Sto je dovoljno mocéan da zadrzi
otkrivanje sotone ili njegovog pomoc¢nika nego [on (ono?)] izgleda da
nastavlja svoju ulogu sve do pred sam posledak (8. stih). Bezakonik
biva unisSten gotovo ¢im se pojavi. Tako, prema grckom tekstu iz 7.

» <«

stiha, nije jasno da li je “onaj koji zadrzava” “uklonjen” (verovatno od
strane vise sile, kao Sto je Bog) ili ima vlast da “ukloni sam sebe”
(gramatika je tu dvosmislena).

Ko je “onaj koji zadrzava” i kakvu mo¢ ili silu koristi za
zadrzavanje? Nagovestaj o tome kako bi Pavle mogao da odgovori na
to pitanje nalazimo u stihovima 9-12: “Kojega [bezakonika] je dolazak



113

po ¢injenju sotoninu sa svakom silom, i znacima i laznim ¢udesima, i
sa svakom prevarom nepravde medu onima koji ginu: jer ljubavi
istine ne primise, da bi se spasli. I zato ¢e im Bog poslati silu prevare,
da veruju lazi; da prime sud svi koji ne verovase istini, nego voljesSe
nepravdu.”

Dva elementa u ovom tekstu neposredno se odnose na identitet
“onoga koji zadrzava”. Prvo, Bog nesumnjivo drzi u svojoj vlasti
zbivanja u ljudskoj istoriji. On drZzi u svojoj vlasti i tatno vreme
prevare na posletku (11. stih)! U izvornom jeziku postoji fascinantna
paralela koja u prevodu moze lako da se izgubi. “Bezakonik”, u 9.
stihu, deluje “po cinjenju sotoninu”. To “Cinjenje sotonino”
(energeian tou satana) ima svoju paralelu u 11. stihu u “sili prevare”
(energeian planes — “Cinjenje prevare”) koju Bog Salje. Pavle
prikazuje Boga koji do te mere drzi sve u svojoj vlasti, da na posletku
cak “Salje” “Cinjenje sotonino”. U konacnom smislu, jedino Bog moze
da zadrzi sotonu i jedino Bog moze da zadrzi Drugi dolazak.

Drugo, u pomenutom tekstu takode je jasno vidljivo da velika
prevara na posletku dolazi u kontekstu dostupnosti jevandelja na
celom svetu. Tekst iz Mateja 24,14 tvrdi: “I propovedice se ovo
jevandelje o carstvu po svemu svetu za svedocanstvo svim narodima. I
tada ¢e do¢i posledak.” Pavle razraduje tu tvrdnju. Onima koji “ginu”
u prevari, to se dogada zato Sto “ljubavi istine ne primise, da bi se
spasli” (2. Solunjanima 2,10). Bog nece “poslati” “¢injenje” prevare na
svet dok svima ne bude bila pruzena prilika da ¢uju i prime jevandelje
i budu spaseni. Sve dok se jevandelje ne bude propovedalo celom
svetu, ne moze nastati globalni otpad od jevandelja. Prema tome,
propovedanje jevandelja u velikoj meri ubrzava krizu na posletku. Oni
koji odbace jevandelje pripremljeni su da veruju “lazi”, njegovu laznu

verziju.
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Otkrivanje bezakonja biva zadrzano zato Sto jevandelje joS nije
razreSilo sporna pitanja na takav nacéin da svako ko zivi na zeml;ji
moze doneti svesnu odluku za ili protiv Hrista. Upravo jevandelje
razotkriva sotonu i pokazuje njegov pravi identitet. Upravo jevandelje
skida njegovu masku i ukazuje na bezvrednost svakog nacina zZivota
kojem Hristos nije srediSte. Prema tome, jasno izlaganje jevandelja je
ono Sto ubrzava veliku sotoninu reakciju u vreme posletka. Oni koji
odbace jevandelje u svoj njegovoj jasnoc¢i rado ¢e prihvatiti prevaru
[lazno jevandelje].

Ko je “onaj koji zadrzava”? Zakljudili bismo da je to sam Bog.
Sotonu moZe da zadrzi samo Bog. Jedino Bog moze da zadrzi Drugi
dolazak. Jedino Bog zna ta¢no vreme posletka (Matej 24,36). Jedino
Bog moZe tako da uredi dogadaje da u vreme posletka u celom svetu
istakne jevandelje u prvi plan. U to vreme, okolnosti su takve da Bog
dopusta sotoni da iznese svoju poslednju i najvecu prevaru svetu koji
je svesno odbacio Hrista. Ova pitanja ¢e biti podrobnije razradena u
kasnijim poglavljima o knjizi Otkrivenje.

Ko je, prema tome, “bezakonik”? Budu¢i da je taj “bezakonik”
postojao u Pavlovo vreme i postoji sve do posletka, nesumnjivo je da
nadmasuje bilo koje ljudsko bi¢e. U kona¢nom i izuzetno licnom
smislu, “bezakonik” bi mogao da se odnosi jedino na samog sotonu.
Ali bas kao Sto je “onaj koji zadrzava” istovremeno i lican i bezlican, to
se moze primeniti i na “bezakonika”. S jedne strane, on je “Covek
bezakonja” (2. Solunjanima 2,3) i “bezakonik” (8. stih). S druge,
njegovo delovanje se opisuje kao “tajna [tajna sila] (srednji rod u
grckom jeziku) bezakonja” (7. stih) — sila koja pokrece one koji se
protive Bozjem zakonu.

Paralele izmedu 2. Solunjanima 2,4 i malog roga iz Danila (Danilo
8,9-12.23-25; 11,31-39) podsectaju nas da je sotona svetovne i verske
vlasti ovoga sveta oduvek koristio za izvrSavanje svog plana
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bezakonja. Kroz sve vekove su i svetovni i verski Rim delovali pod
plastem istinske sluzbe Bogu, istovremeno se suprotstavljajuc¢i delu
jevandelja na Zemlji. Te lazne verzije novozavetnog jevandelja nikada
nisu bile u potpunosti javno raskrinkane. Medutim, dolazi dan kada
¢e oni koji i propovedaju jevandelje i zive u skladu s njim potpuno
razotkriti neprijatelja. On ¢e biti prisiljen da izade iz svoje udobne
anonimnosti. Posledak istorije ove Zemlje smatrace, dakle, vremeno
kada treba da sprovede svoje o¢ajnicke mere (upor. Otkrivenje 12,12).

Sotoninu veliku obmanu na posletku Elen Vajt je slikovito opisala u

1A113

svojoj silnoj knjizi Velika Borba. "“ao krunski ¢éin velike drame
prevare, sam sotona ¢e se predstavljati kao Hristos. Crkva je dugo
vremena javno govorila da na Spasiteljev dolazak gleda kao na
konacno ispunjenje svojih nada. Medutim, veliki varalica stvorice
privid da je Hristos doSao. Sotona ¢e se u razli¢itim krajevima sveta
pojavljivati medu ljudima kao velicanstveno bice, zaslepljujuceg sjaja
i podsectati na opis Bozjeg Sina koji je Jovan dao u Otkrivenju.
Oktrivenje 1,13-15” (str. 624, orig.).

“Jedino oni koji su marljivo proucavali Pisma i koji su primili
‘ljubavi istine’ bi¢e zaklonjeni od silne prevare koja porobljava svet”
(str. 625, orig.).8

U toj velikoj poslednjoj prevari sotona se kona¢no nada da ostvari
navodno svoje pravo na bozanski status — da sedne u crkvi Bozjoj i da
prozove sebe Bogom, Sto je oduvek pokusavao da wucini (2.

8 Tj citati iz pera Elen Vajt pokreéu pitanje o tome kako uspostaviti vezu izmedu teksta u ovom
poglavlju i mnogih primera u kojima ona pominje ovaj ili onaj aspekt teksta iz 2. Solunjanima
2,1-12. Iako namera ove knjige nije da temeljito istraZi njena videnja o posletku, ipak sam se
angazovao da procitam sve komentare koje je ona napisala o pomenutom tekstu i zakljucio da je
njen stav, kao celina, u skladu s izlaganjem ovog poglavlja.

RN

SazZeto receno, Elen Vajt izraze “Covek bezakonja” i “tajna bezakonja” uglavnom primenjuje na
dugi razvoj i istoriju papstva tokom cele hri§¢anske ere. Dok pojmove iz 2. Solunjanima 2,4 ona
povremeno primenjuje na sotonu, materijal o “pokazivanju bezakonika” u stihovima 8-10 ona
redovno primenjuje na sotonino oponasanje Hrista pred sam posledak.
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Solunjanima 2,4). U knjizi Otkrivenje ova velika poslednja obmana se
razraduje do najsitnijih pojedinosti, i tom prilikom se koriste iste reci
kao u 2. Solunjanima 2. glavi (originalni tekst) u opisivanju njenog
uticaja na svet. Ako uklopimo izjave tri velika novozavetna svedoka o

posletku — Isusa, Pavla i Jovana — dobi¢emo izoStrenu osnovnu
sliku.

U cemu se sastojala Pavlova vest Solunjanima? Ne plaSite se,
nemojte biti uzdrmani ili prevareni porukama koje kazu da je
posledak ili na samom pragu ili ve¢ nastao (stihovi 1-3). Takve poruke
su neumesne sve do vremena kada jevandelje i veliko obznanjivanje
“bezakonika” postanu dobro poznati celome svetu (stihovi 3-12). U
meduvremenu, kljucnu vrednost neée imati kvalitet necijih
kalkulacija u vezi s Drugim dolaskom, nego razvijanje u ljubavi
prema istini (10. stih).

U tom tekstu Pavle izlaze tri centralna procesa u toku hriséanske
istorije. Prvo, imamo vreme “zadrzavanja”, kada se jevandelje
propoveda a sotona radi iza kulisa kao “tajna sila bezakonja”, kako bi
ostvario svoje namere. Sotona primenjuje “tehnologiju rada kriSom” i
u samoj crkvi, ne bi li spre¢io da jevandelje unisti njegovo uporiste
kod ljudi. To vreme zadrzavanja je u Pavlovo vreme ve¢ bilo pocelo i
nastavlja se sve do poslednjeg vremena.

Drugi vazan proces nastaje kada jevandelje dode u prvi plan i kad
se razotkrije sotonino tajno delovanje. Propovedanje jevandelja svetu
prisiljava sotonu da izade na otvoren prostor i radi pri zaslepljujucoj
svetlosti, kako bi ocuvao vlast nad vidljivom [visual] generacijom koja
se prvi put u potpunosti sukobila s jevandeljem. Celovit karakter ove
velike prevare bice detaljnije obraden u 10. poglavlju ove knjige.

Zavrsni dogadaj u toku hriScanske istorije je veliki eshatoloski
obracun izmedu Hrista 1 sotone. Taj obracun je u Otkrivenju dobio
ime — Armagedonska bitka (predmet 12. poglavlja). Medutim, Pavle
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nikoga ne ostavlja u neizvesnosti sto se ti¢e ishoda velikog obracuna
na posletku vremena. Svetlos¢u Isusovog dolaska “bezakonik” biva
potpuno unisten (2. Solunjanima 2,8; upor. 2. Solunjanima 1,5-10).

Ta tri glavna procesa u toku hris¢anske istorije prikazana su u
slede¢oj Semi. Iako su nuzno dati u ravnopravnim delovima, prvi, u
svakom slucaju, pokriva najveci deo hriS¢anske istorije.

TAJNA OTKRIVENJE UNISTENJE

Vreme zadrzavanja Zadrzavanje uklonjeno  Hristov dolazak
Tajna sila bezakonja Velika prevara/ obmana Bezakonik i sledbenici ginu

Propovedanje Kulminacija/ vrhunac Odbranjeni oni koji ljube

jevandelja propovedanja jevandelja istinu

Otreznjuju¢i deo svega ovoga je podatak da “bezakonik” nece
unistiti sam sebe. Svako koga uspe da prevari propasée s njim, zato
Sto nisu “slusali jevandelja” (2. Solunjanima 1,8; upor. 2. Solunjanima
2.10). Ono sto ima odluéujuéu vaznost dok se priblizavamo posletku,
nije dokle smo stigli u izracunavanju tacno, kada i kako ¢e dod¢i to
otkrivenje, nego da li smo primili i delili s drugima vest o raspetom i
vaskrslom Spasitelju. Da li su Hristos i Njegova istina postali ljubav
naseg zivota (2. Solunjanima 2,10)? To je kljuéno pitanje. Obracun ¢e
mozda biti i globalnih razmera, ali izbor je i dalje liénog karaktera.
Odluka je tvoja i moja.
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CETVRTI DEO

OTKRIVENJE JOVANOVO 1
POSLEDAK

Deveto poglavlje

UVOD U OTKRIVENJE OD 12. DO 22. GLAVE

Glavni problem u proucéavanju knjige Otkrivenja jeste shvatiti kako
se to fantasticno slozeno preplitanje vizija, simbola i ideja uklapa u
jednu smislenu strukturu. Za razliku od uobicajenih proznih tekstova
u kojima se od pocetka do kraja prirodno nizu misli, Jovanovo
otkrivenje zestoko oscilira od dobra ka zlu, od hvalospeva ka strahu,
od vizije ka dijalogu i pesmi. Prema tome, bilo bi nesumnjivo korisno
kada bi autor dao nekoliko korisnih napomena o tome kako uklopiti
razlicite delove knjige u jedinstvenu celinu.

U vetini knjiga jedinica tekstovnog materijala pocinje uvodom i
zavrSava se zakljuckom. Ti prelazni odseci pomazu citaocima da
razumeju autorovu nameru u odnosu na dati materijal. Jedan od
razloga Sto se tumaci Otkrivenja ponekad prevare, ogleda se u tome
Sto autor nije posStovao uobicajeni nacin pisanja knjiga. Umesto da uz
pomo¢ zakljucaka i uvoda deli razlicite delove knjige, autor je svoje
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uvodne rezimee utkao u prethodne delove knjige, obi¢no u nekoj
kulminirajucoj tacki.

Dok, primera radi, patnja dusa koje se nalaze pod oltarom u
Otkrivenju 6,9-11 obezbeduje naglasenu kulminaciju za deo o ratu,
gladi i pomoru koje donose Cetiri jahaca na konjima (stihovi 1-8),
odgovor na vapaj, “dokle, Gospodaru” sacekace zla koja nastaju
posredstvom sedam truba (upor. Otkrivenje 8,3-5.13). Na sli¢an
nacin, dok vest treceg andela (Otkrivenje 14,9-12) predstavlja
kulminaciju Bozjeg odgovora na napad azdahe i njenih saveznika,
jezik treceg andela ujedno ukazuje na tekst u Otkrivenju 15,1, uvod u
zla koja donose caSe. Tekst u Otkrivenju 21,1-8 u isto vreme je i
zakljuak milenijuma (Otkrivenje 20. glava) i uvod u detaljni opis
Novog Jerusalima. Posebno zadivljuju¢i primer Jovanove spisateljske
vestine je suptilnost kojom njegov tekst u Otkrivenju 3,21 priprema
teren za viziju o sedam pecata (Otkrivenje 5,1-8).9

U Otkrivenju, prema tome, tekstovi na secistu dve vizije gledaju
istovremeno i unapred i unazad. Isti tekst zakljuc¢uje jednu i uvodi u
slede¢u viziju. Prema tome, klju¢ za znacenje veéine delova
Otkrivenja utkan je u neki raniji deo teksta. Taj princip nam je
vazan, jer nam olaksava lociranje i struktuiranje dela Otkrivenja
koji se najdirektnije bavi posletkom.

Kljuc¢ni tekst nalazimo u srediStu knjige: “I neznabosci [narodi] se
prognevise, i dode gnev Tvoj i vreme mrtvima da se sudi, i da se da
plata slugama Tvojima, prorocima i svetima, i onima koji se boje
imena Tvojega, malima i velikima, i da se pogube oni koji Zemlju
pogubise” (Otkrivenje 11,18).

Taj tekst sadrzi pet osnovnih iskaza. Sedma truba se dovodi u vezu

9 Vidi moju razradu ove tacke u radu “Symposium on Revelation”, knjiga 1, u izdanju Frank
Holbrook, Daniel and Revelation Committee Series (Silver Spring, Md.: Biblical Research
Institute, 1992), knjiga 6, str. 201-204.
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s vrcemenom kad (1) su narodi gnevni, (2) kad je doSao Bozji gnev, (3)
kad se mrtvima sudi, (4) kad se daje nagrada svetima i (5) kad bivaju
pogubljeni oni koji uniStavaju Zemlju. Tih pet tvrdnji ¢ine pristalu
kulminaciju sudova sedam truba kao celine.

Za koji se istorijski trenutak vezuje sedma truba? “Nego u dane
glasa sedmoga andela, kad zatrubi, onda ¢e se svrsiti tajna Bozja, kao
Sto javi svojim slugama prorocima” (Otkrivenje 10,7). Prema ovom
tekstu, “tajna Bozja” se zavrSava neposredno pre oglasavanja sedme
trube, tako re¢i u trenutku kad andeo uzima vazduh da zatrubi.

Izraz “tajna Bozja” nije neuobicajen u Novom zavetu i Cesto se
koristi za opisivanje jevandelja (Rimljanima 16,25.26; upor.
Kolo$anima 1,25-28; Efescima 6,19). Cinjenica da je re¢ “javi” u tekstu
(grcki: euengelisen) uobicajena re¢ u Novom zavetu za “propovedati
jevandelje”, navodi na pouzdan zakljucak da se u Otkrivenju 10,7
misli na jevandelje. Prema tome, oglasavanje sedme trube oznacava
svrSetak vremena milosti za ljude. ZavrSeno je veliko delo
objavljivanja jevandelja svakom plemenu, jeziku, kolenu i narodu
(Otkrivenje 14,6.7). Oglasavanje sedme trube neopozivo pokrece
proces kraja vremena.

Ono Sto je, po mom saznanju, ostalo nezapazeno jeste veza izmedu
sedme trube i znacajnih prelaznih tekstova u Otkrivenju 12-22. glave.
Tekst u Otkrivenju 11,18 ne samo Sto predstavlja kulminaciju sedam
truba nego 1 sazeto prikazuje glavne predmete o kojima ée se
govoriti u drugoj polovini Otkrivenja. To dolazi otuda Sto svaki od
pomenutih pet glavnih iskaza iz Otkrivenja 11,18 nalazi svoj pandan
na klju¢noj prekretnici u drugoj polovini knjige. Obrati paznju na
slede¢u Semu.



121

VEZA IZMEDU TEKSTA U OTKRIVENJU 11,18 I OSTATKA KNJIGE

Otkrivenje 11,18 Otkrivenje 12-22, glave
“neznabosci [narodi] se “razgnevi se zmija”
prognevise” (12,17; upor. 13. .i 14. glava)
“dode gnev Tvoj” “gnev Bozji”

(15,1; upor. 15-18. glave)

“vreme mrtvima da se sudi” “sud primise mrtvaci”
(20,12; upor. 21.1i 22. glava)

“da se da plata” “plata moja sa mnom”
(22,12; upor. 21. i 22. glava)

“da se pogube oni koji pogubise” “pokvari Zemlju”
(19,2; upor. 19. glava)

Fraza “narodi se prognevise” ima svoju paralelu u gnevu zmije
[azdahe] protiv Zzene u Otkrivenju 12,17. Fraza “dode gnev Tvoj” nalazi
svoj pandan u Bozjih sedam casa gneva u Otkrivenju 15,1. “Vreme
mrtvima da se sudi” ima svoju paralelu u sudu pred velikim belim
prestolom u Otkrivenju 20,11-15. Vreme davanja plate ponovo se
pominje u Otkrivenju 22,1.12, u kontekstu Isusovog obetanja da ce
doci brzo. Suprotnost toj nagradi, pogubljenje onih koji “pogubise”
Zemlju odzvanja u jeziku teksta u Otkrivenju 19,2.

Te paralele nisu slucajnost. Svaki od pomenutih tekstova rezimira
osnovnu misao datog dela knjige. Oni, prema tome, zajednicki c¢ine
opsirni pregled dela Otkrivenja od 12. do 22. glave. Gnev zmije protiv
zene u Otkrivenju 12,17 predstavlja rezime materijala u 13. glavi. Njen
strasni rat protiv zeninog potomstva vode zver koja izlazi iz mora
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(Otkrivenje 13,1-10) i zver koja izlazi iz zemlje (stihovi 11-18). S druge
strane, karakter i vest Zeninog potomstva (Otkrivenje 12,17) nalaze se
u srediStu materijala 14. glave (stihovi 1-12). Prema tome, tekst u
Otkrivenju 12,17 unapred rezimira ono $to se dogada u 13. i 14. glavi.

Pominjanje Bozjeg gneva u Otkrivenju 15,1 (upor. Otkrivenje 14,10)
najavljuje zla koja donose case, kao sredstvo kojim se “savrsi gnev
Bozji”. Iako je sedmom trubom predstavljeno “trece zlo” (Otkrivenje
11,14), ono nije ni priblizno strasno kao prva dva zla (Otkrivenje 8,13
— 9, 21). To je zato S$to je punina opisa treceg zla ostavljena za zla koja
donose case, iz 16. glave. Posto tekst u Otkrivenju 17,1.18 pokazuje da
su 17. i 18. glava povezane s dogadajima iz zala koje donose case, ceo
blok teksta od 15. do 18. glave rezimiran je u kratkom iskazu: “Dode
gnev Tvoj” (Otkrivenje 11,18). Pomenuti blok teksta od 15. do 18. glave
opisuje Bozji odgovor na gnev naroda, simbolicki predstavljen
aktivnos¢u azdahe i njenih saveznika u 13. glavi Otkrivenja (upor.
Otkrivenje 16,13.14).

“Vreme mrtvima da se sudi” (Otkrivenje 11,18) upucuje ¢itaoca na
kontekst teme o 1.000 godina iz 20. glave. “Vreme da se da plata
svetima” podseca na celi kontekst odseka o0 Novom Jerusalimu u 21. i
22, glavi. Epilog pogubljenja onih “koji Zemlju pogubise” nalazimo u
19. glavi.

Prema tome, tekst u Otkrivenju 11,18 nije samo kulminacija dela o
sedam truba, nego nudi i rezime/pravac kojim ¢e krenuti preostali
deo knjige. On postaje stozer oko kojeg su struktuirane dve polovine
knjige Otkrivenje. Tekst u Otkrivenju 11,18 saopStava nam da je
primarni naglasak druge polovine knjige Otkrivenje na posletku.
Prema tome, zavrsna poglavlja ove knjige o posletku koncentrisana
su oko videnja posletka koje nalazimo u drugoj polovini knjige
Otkrivenje.

Slede¢a dva poglavlja nase knjige bave se ratom aZdahe protiv
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ostatka, Sto pocinje tekstom u Otkrivenju 12,17 i istrazuju neka od
krupnih pitanja koja se pojavljuju u 13. i 14. glavi. Poslednja dva
poglavlja usredsreduju se na Bozji odgovor na azdahin rat, viden u
snaznom zavrSetku velike, zavrSne bitke u istoriji Zemlje,
Armagedonske bitke (Otkrivenje 15-18. glava). Zavrsna poglavlja ove
knjige usmeravaju se na odseke A i B u sledecem pregledu dela
Otkrivenja od 12. do 22. glave:

A. Gnev naroda (12-14. glave)
1. Azdahin rat (13. glava)
2. Odgovor ostatka (14. glava)
B. Bozji gnev (15. do 18. glave)
1. Sedam zala koja donose ¢ase (15. 1 16. glava)
2. Razrada teme Sestog zla (17. glava)
3. Razrada teksta 17. glave (18. glava)
C. Pogubljenje onih koji “pogubise” (19. glava)
D. Milenijum (20. glava)

E. Nova Zemlja (21. 1 22. glava)
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deseto poglavlje

NIJE UVEK ONAKO KAKO IZGLEDA

Kako smo videli, Otkrivenje slika zavrsne dogadaje pred posledak u
kontekstu glevnih naroda koji pokusavaju da uniste Bozje delo na
Zemlji. to reagovanje naroda je srediSnja tacka 13. i 14. glave
Otkrivenja. Osnovnu misao tih poglavlja rezimira unapred tekst u
Otkrivenju 12,17, jedan od najvaznijih tekstova u Jovanovom
Otkrivenju. Ovaj stih na najkra¢i mogu¢i nacin predtavlja glavne
aktere i glavne elemente poslednje krize. “I razgnevi se zmija na zZenu,
i otide da se pobije s ostalim semenom [ostatkom semena] njezinim,
koje drzi zapovesti Bozje i ima svedocanstvo Isusa Hrista.”

Tekst u Otkrivenju 12,17 predstavlja dva kljuéna aktera zavrsnog
sukoba na kraju zemaljske istorije — azdahu (zmiju) i ostatak zeninog
potomstva. Azdahin rat protiv ostatka opisan je u 13. glavi Otkrivenja,
dok je odgovor ostatka na napad azdahe podrobno dat u 14. glavi.

Neobicno je, kada govorimo o zmijinom napadu na ostatak, sto ona
“otide” da se pobije. Kada s nekim hocete da se pobijete, normalno je
da idete direktno prema njemu i udarate ga. Jesam li u pravu? Kada
neko “ode”, dobija etiketu kukavice, nekoga ko bezi od sukoba.
Medutim, azdaha ima razlog da ode. Pazljivim citanjem 12. glave
videctete da je ona tokom cele istorije ratovala s Bozjim narodom, ali
bez uspeha. I kako se posledak priblizava, ona odlazi da sakupi svu
raspolozivu pomo¢. Ona u 13. glavi poziva ¢udoviste iz mora [zver
koja izlazi iz mora] i ¢udoviste [zver koja izlazi] iz zemlje. Nazovimo
ih “morskom zveri” i “zemaljskom zveri”. One su, na kraju zemaljske
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istorije, saveznici azdahe.

Broj 3 se u Otkrivenju éesto koristi kada je re¢ o Bozanstvu (vidi, na
primer, Otkrivenje 1,4.5). Pravo Trojstvo je pravo srediste knjige.
Medutim, u 13. glavi nalazimo lazno Trojstvo — azdaha, morska zver i
zemaljska zver.

Oponasanje ide do najsitnijih detalja. Pre svega, azdaha izgleda
oponasa Boga Oca. Ona je van svake sumnje voda grupe, ona saziva
grupu i izdaje naredenja njenim pripadnicima (Otkrivenje 12,17;
13,1.2).

Morska zver je nesumnjiva imitacija Isusa Hrista, druge licnosti
Bozanstva. Ona ima 10 rogova i sedam glava (Otkrivenje 13,1).
Medutim, kako god cudno izgledala, morska zver nije jedina u
Otkrivenju koja ima 10 rogova i sedam glava. U 12. glavi i azdaha ima
sedam glava i 10 rogova (3. stih). Azdaha i morska zver li¢e jedna na
drugu! Hris¢anin koji cita Otkrivenje setice se teksta u Jovanu 14,9:
“Koji vide mene, vide Oca.” Morska zver iz 13. glave Otkrivenja gaji
isti oblik odnosa s azdahom kakav je Isus imao sa svojim Ocem.

Postoje i druge paralele. U 2. stihu azdaha (zmija) daje morskoj
zveri “silu svoju, i presto svoj, i oblast [vlast] veliku”. To nas podseca
na Mateja 28,18, kada Isus kaze: “Dade mi se svaka vlast na nebu i na
Zemlji.” Ko mu je dao tu vlast? Njegov Otac. Bas kao Sto je Isus
primio vlast od Oca, i morska zver prima vlast od azdahe. Izmedu
ostalog, morska zver, kao i Hristos, dozivljava smrt i vaskrsenje (13,3)
i imitira Hristove tri i po godine sluzbe (42 meseca — 5. stih). Dakle,
nesumnjiva je namera da morska zver bude imitacija Isusa Hrista.

Idu¢i ovako, bilo bi tesko izbeti ocekivanje da ¢e zemaljska zver biti
imitacija Svetoga Duha. Pre svega, ta zver ima dva roga kao jagnje
(11. stih). Dvadeset i osam puta u Otkrivenju re¢ “jagnje” koristi se za
Hrista. Ovo je jedino mesto u knjizi gde se ta re¢ koristi za nekog
drugog. Zemaljska zver je zver koja je “kao jagnje”.
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Odnos izmedu zemaljske zveri i morske zveri podse¢a na ono Sto je,
u Jevandelju po Jovanu, Isus rekao o Svetome Duhu: “I ja ¢u umoliti
Oca, i da¢e vam drugoga utesitelja” (Jovan 14,16). U gornjoj sobi, pre
svog raspeca, Isus je svojim ucenicima obetao “drugoga Utesitelja”
(Jovan 13-16. glave). Ucenici su bili potiSteni zbog Isusovih reci da ¢e
oti¢i na mesto gde oni ne mogu doc¢i (Jovan 13,33.36-38; 14,1-3).
Medutim, On obectava da ¢e im poslati “drugoga uteSitelja”, koji ih
nikada nece ostaviti (Jovan 14,15.16).

Sveti Duh, dakle, nije “Utesitelj”, jer Utesitelj je Hristos. Ali Sveti
Duh je drugi uteSitelj — kao Hristos. On zauzima Hristovo mesto u
mislima Njegovih ucenika, ¢ime im je omogucéeno da prebrode
Njegovo odsustvo. Sveti Duh tesi i savetuje onako kako je to ¢inio
Hristos dok je bio na Zemlji. Kao Sto je Sveti Duh Njegovim
ucenicima kao Hristos, tako je i zemaljska zver (imitacija Svetoga
Duha) — kao Jagnje (Otkrivenje 13,11).

Zemaljska zver zastupa interese morske zveri (stihovi 12, 14 i 15),
bas kao Sto Sveti Duh ne govori “od sebe”, nego proslavlja Isusa
(Jovan 16,13.14). Uloga Svetoga Duha jeste da uzdize Hrista. Uloga
zemaljske zveri je da veli¢a morsku zver, imitaciju Hrista. Kao Sto je
najvece delo Svetoga Duha bilo da dovede vatru s neba (Dela, 2.
glava), i najvece delo zemaljske zveri je da dovede vatru s neba na
Zemlju, u velikom laznom delu Svetoga Duha. “I ucini ¢udesa velika, i
ucini da i oganj silazi s neba na zemlju pred ljudima” (Otkrivenje
13,13).

Na kraju, zemaljska zver demonstrira laznu Pedesetnicu [izlivanje
duhova]! S kojom namerom? Da dokaze svetu da je lazno Trojstvo
zapravo pravi Bog.

Sotonin metod delovanja oduvek je podrazumevao dve vrste
pristupa. Na jednoj strani, on moze da deluje silom, zastrasivanjem i
progonstvom ili — na drugoj, prevarom i imitiranjem. Iako ¢e na
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posletku zastrasivanje i sila igrati odredenu ulogu (Otkrivenje 13,15-
17; 17,6; 18,20.24), prevara i oponasanje zauzimaju srediSnje mesto
na pozornici. Zbivanja na kraju necée biti ono sto izgleda da jesu.
Sotona ¢ée silno oponasati pravoga Boga.

Adventisti su tokom godina mogli mnogo da kazu o istorijskim
identitetima razli¢itih zveri u Otkrivenju 12. i 13. glavi. Mnogi aspekti
toga tumacenja potvrdeni su i ojacani izlaganjima ovde datim.
Medutim, postoji moguénost da istoriji posvetimo toliko paznje da
nam promakne knjizevna dinamika biblijskog teksta, na kojoj se
moraju temeljiti njegove istorijske primene. Adventisticki
komentatori Cesto sa detalja teksta skacu pravo u istoriju, a onda
medusobno razli¢ite istorijske aplikacije pokusavaju da uklope u
jednu skladnu celinu. Rade¢i tako, oni céesto gube unutrasnju
povezanost samog teksta.

Namera ove knjige je da se drzi teksta koliko god je to potrebno da
bi se otkrila njegova unutrasnja dinamika. Zdrave istorijske aplikacije
mogu se izvuéi tek posto je tekst temeljito shvacen. Biblijski tekst
odreduje kostur biblijske interpretacije istorije. Prema tome, ja sam
se u ovoj knjizi opredelio da se koncentriSem na tekst, a ne na istoriju.

Sta jo§ mozemo nauditi o prirodi ove velike duhovne prevare na
posletku vremena? “I ucini ¢udesa velika, i uc¢ini da i oganj silazi s
neba na zemlju pred ljudima. I vara one koji Zive na Zemlji znacima,
koji joj biSe dani da ¢ini pred zveri.” [I ucini velika i zadivljujuc¢a ¢uda,
¢ineci ¢ak i da oganj silazi s neba na zemlju pred ljudima. Zahvaljujuéi
znacima —koje je bila ovlaséena da ¢ini u ime prve zveri — varala je
stanovnike Zemlje, slob. prev.] (Otkrivenje 13,13.14). Zemaljska zver
predstavlja silu koja ¢ini velika i zadivljuju¢a ¢uda, kako bi varala
stanovnike Zemlje.

Slican tekst nalazimo i u Pavlovim poslanicama Solunjanima.
Predmet i Otkrivenja 13. glave i 2. Solunjanima 2,1-12 jeste poslednja
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prevara u istoriji Zemlje. Pogledajmo tekst u 2. Solunjanima: “Pa e se
onda javiti bezakonik, kojega ¢e Gospod Isus biti duhom usta svojih, i
iskoreniti svetloSéu dolaska svojega; kojega je dolazak po cinjenju
sotoninu sa svakom silom, i znacima i laznim c¢udesima, i sa svakom
prevarom nepravde medu onima koji ginu” (stihovi 8-10).

Jezik znakova i ¢uda radi obmanjivanja podse¢a nas na jezik iz
Otkrivenja 13,13.14. Druga Solunjanima ne samo Sto se bavi istim
predmetom kao 13. glava Otkrivenja nego koristi i isti jezik za
opisivanje tog predmeta.

Zapazimo da se re¢ “dolazak” pojavljuje dva puta — jednom na
kraju 8. stiha, a onda na pocetku 9. stiha. U izvornom tekstu re¢ koja
sledi posle pojavljivanja re¢i “dolazak” u oba slucaja je parousia, rec
koja se u Novom zavetu Cesto koristi kao tehnicki izraz za Drugi
Isusov dolazak. U originalnom tekstu je potpuno jasno da je osnovni
vid prevare na posletku imitiranje Drugog Hristovog dolaska.
Parousia “bezakonika” izgleda kao Isusova parousia. Posto znamo da
“bezakonik” biva unisten svetloS¢u Isusovog dolaska, odmah nam je
jasno i to da imitacija dolazi pre pravog Isusovog dolaska.
Neposredno pre kraja neée postojati samo lazno trojstvo nego ¢e biti
organizovan i lazni Hristov ponovni dolazak.

Izvestan broj mojih prijatelja hriS¢ana veruje da ¢e se odigrati dva
Hristova dolaska. Prvi ¢e biti “tajno vaznesenje”, a onda, posle sedam
godina, i vidljivi Hristov dolazak. Takav pristup je problematican zato
Sto u Bibliji ne postoji tekst koji kaze da ¢e biti dva Hristova dolaska.
Jedini nac¢in da se stvori takva teorija jeste podeliti tekstove po
sistemu proizvoljnosti. “Ovaj tekst opisuje tajno vaznesenje, a onaj
opisuje vidljivi dolazak.” Jedini tekst u Bibliji koji stvarno opisuje dva
dolaska [parousia] nalazi se u 2. Solunjanima 2,8.9, ali u ovom
slucaju je prvi dolazak [parousia] imitacija, smisljena radi prevare!
Evangeli¢kim hris¢anima bi¢e posebno tesko da se pravilno postave
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prema toj vrsti prevare.

Potpuno isti jezik iz 2. Solunjanima 2,9 nalazimo u Delima 2,22, u
tekstu koji je deo izveStaja o izlivanju Svetoga Duha na dan
Pedesetnice. “Ljudi Izrailjci! poslusajte reci ove: Isusa Nazarec¢anina,
coveka od Boga potvrdena medu vama silama i ¢udesima i znacima
koje ucini Bog preko Njega medu vama, kao Sto i sami znate...”

Zapazate li te tri re¢i, “silama i ¢udesima i znacima”? Sta znade te
re¢i u Delima 2,22? Sta je to §to su i same jevrejske vode znale o
Isusu? Oni su znali za sile, ¢uda i znake koje je On ¢inio tokom svoje
zemaljske sluzbe. Tako imamo da je fraza “sile i cudesa i znaci” bila
nacin za brzo opisivanje Isusove zemaljske sluzbe. Identicne tri reci
odnose se na sotonsku prevaru u 2. Solunjanima 2,9, ¢ime nam se,
dakle, skre¢e paznja da nece biti imitiran samo Isusov dolazak nego i
Njegova zemaljska sluzba.

Da li ovo podinje da vam zvuci preterano ozbiljno? Mozete li
zamisliti da jednoga dana ukljucite BK-televiziju i ugledate lice, koje
¢e vas nagnati da se zapitate: “Gde sam ranije video ovo lice?”
Iznenada, kao da vam je nesto sinulo: lice vas podseca na slike koje
prikazuju Isusa u hri$éanskoj literaturi. Cujete blag, melodic¢an glas
koji nezno ukorava svet zbog etnickih i plemenskih napetosti u Bosni,
Somaliji, na Srednjem istoku i u gradovima Severne Amerike, a onda
nastavlja: “Ako hocete da podete za mnom, udruzite se. Zajednicki
¢emo moéi da organizujemo svet kakav sam ja oduvek planirao.
Mozemo imati nebo ve¢ ovde na Zemlji, ako me samo poslusate.”

Kada vam poznanici i prijatelji pristupe i uzbudeno kazu: “Zar nije
sjajno Sto je Isus ponovo dosao?”, Sta Cete re¢i? Medutim, dogadaji ¢e
postati i ozbiljniji od toga. “Jer Ce izi¢i lazni hristosi i lazni proroci, i
pokazace znake velike i ¢udesa da bi prevarili, ako bude moguce, i
izabrane” (Matej 24,24).

Zapazimo kako ovaj tekst koristi isti jezik kao u 2. Solunjanima 2. i
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Otkrivenju 13. glavi: “znaci i cudesa da bi prevarili”. Dvadeset i éetvrta
glava Jevandelja po Mateju bavi se istim predmetom kojim se bave i ti
raniji tekstovi, velikom prevarom na posletku. Uloga tog teksta je da
naglasi da ¢e prevara na posletku biti tako silna i Zestoka da ¢e ¢ak i
Bozji verni narod time biti uzdrman.

Ono $to me uzbuduje dok prouc¢avam Novi zavet jeste zajednicka
nit u svim novozavetnim tekstovima koji se odnose na posledak. Jezik
teksta o laznim znacima i ¢udima iz 24. glave Mateja podsec¢a nas na
2. Solunjanima 2. i Otkrivenje 13. glavu. Jezik teksta o laznim
hristosima i laznim prorocima podseta nas i na morsku zver i na
zemaljsku zver. Sve te veze, opet, upuc¢uju nas na poslednji tekst koji
raspravlja o velikoj prevari na posletku. “I videh iz usta azdahinih, i iz
usta zverinih, i iz usta laznoga proroka gde izidoSe tri necista duha,
kao zabe” (Otkrivenje 16,13).

Ko su azdaha, zver i lazni prorok? To je lazno trojstvo iz 13. glave
Otkrivenja. “Zver” se odnosi na morsku zver, a “lazni prorok” na
zemaljsku zver (vidi takode Otkrivenje 19,20). Iz usta svake od tih
prilika izlazi zli duh koji izgleda kao zaba.

“NESVETO” TROJSTVO U OTKRIVENJU

Otkrivenje, 13. glava Otkrivenje 16,13

azdaha azdaha ————p» 7aba

morska zver zver — » 7aba

zemaljska zver lazni prorok ————— 7aba
Zasto bas — zabe? Pozadina teksta 16. glave Otkivenja je u

potpunosti utemeljena na zlima kojima je bio pohoden drevni Egipat,
neposredno pre izlaska izrailjskog naroda iz te zemlje. Jedno od tih
zala bile su zabe koje su se pojavljivale na svim mestima i na svakom
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koraku. Ali zasto bi, od svih zala kojima je bio pohoden Egipat, bas
zabe na ovom mestu privukle nasu paznju?

Kad je Mojsije prvi put doSao pred faraona, ovlaséenje koje je imao
od Boga bilo je dokazano time Sto je njegov brat Aron bacio svoj Stap,
a ovaj se pretvorio u zmiju (2. Mojsijeva 7,8-10). Ako je faraon bio
covek kakvi smo vet¢ina od nas, moZzemo pretpostaviti da je skocio
¢itav metar uvis i, dok su mu se kolena tresla, stao na naslone svog
prestola i viknuo: “Izbacite to odavde!” Medutim, faraonovi vracari se
zbog toga nisu uznemirili. I oni su bacili svoje Stapove, koji su se
takode pretvorili u zmije (2. Mojsijeva 7,11.12).

Faraonu je laknulo (13. stih), zato $to je i njegova strana raspolagala
magijskim silama. Tada su Mojsije i Aron izasli i, u novom c¢udu,
pretvorili vode Egipta u krv (stihovi 14-21). Faraon se ponovo
naljutio, medutim, njegovi vracari su imitirali i to ¢udo. Faraonu je
ponovo laknulo (22. i 23. stih). Posle toga Mojsije i Aron prizivaju na
Egipat zlo sa Zabama (2. Mojsijeva 8,1-6). I ovom prilikom, faraonovi
vracari ponavljaju “majstoriju” (7. stih).

Iako su zla koja su dolazila od Boga uvek bila upecatljivija od onih
docaranih magijskim vestinama faraonovih dvorskih vraceva, te
razlicite imitacije sluzile su faraonu kao izgovor da odbaci pozive koje
mu je Bog upucéivao. Medutim, ispostavilo se da je zlo sa zabama bilo
poslednje koje su faraonovi vraci uspeli da imitiraju (18. i 19. stih).
Zabe su bile poslednja prevara uoéi Izlaska iz Egipta. Zbog toga
imamo zabe 1 u Otkrivenju 16,13. One su znak da se poruka iz 16.
glave Otkrivenja odnosi na poslednju prevaru u istoriji Zemlje.

U Otkrivenju 16,14 citamo da su te Zabe — “duhovi davolski
[demona]”. Za Grke su “demoni” bili bi¢éa mo¢nija od ljudi, ali slabija
od bogova. Demoni su u Novom zavetu aktivni na strani zla, isto
koliko su i Bozji andeli aktivni na strani dobra. Prema tome,
pomenute tri Zabe su demonske kopije trojice dobrih andela iz
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Otkrivenja 14,6-12. Obe grupe andela imaju zadatak koji se odnosi na
ceo svet (6. stih; 16,14), tako Sto jedna trojka poziva svet da se pokloni
Bogu, a druga pokuSava da stanovnike sveta okupi oko sluzenja
nesvetom trojstvu.

“Jer su ovo duhovi davolski [demona] koji ¢ine c¢udesa, i izlaze k
carevima svega vasionoga sveta da ih skupe na boj za onaj veliki dan
Boga Svedrzitelja” (14. stih).

Tri andela Sirom sveta govore u prilog pravome Bogu, dok druga tri
andela, takode Sirom sveta, govore u prilog demonskom trojstvu. Na
kraju ée to biti Trojstvo protiv trojstva i tri andela protiv trojice
andela. Na posletku vremena imamo ne samo oponasanje
Bozanstva, nego i oponasanje Bozje vesti za poslednje vreme.

Mnogi adventisti se osecaju relativno sigurnima u odnosu na
prevaru na posletku, smatraju¢i da imaju posebnu unutrasnju
informaciju koja ¢e spreciti prevaru. Medutim, nasSe dosadasnje
proucavanje u ovom poglavlju kaze nam da situacija nije tako
jednostavna, a bojim se da postaje joS nepovoljnija. “I sabra ih na
mesto, koje se jevrejski zove Armagedon” (16. stih).

Pre nekoliko godina imao sam prijatnu prednost da istrazujem i
napisem ¢lanak o Armagedonu za biblijski re¢nik Anchor. Od mene se
ocekivalo da prouéim sve Sto je napisano o Armagedonu i da
¢itaocima pruzim brzi pregled mogucih opcija. U tom poslu dosao
sam do zakljucka da je, u svetlosti biblijskih dokaza, najbolji naéin da
se razume re¢ “Armagedon” — uzeti u obzir dve jevrejske reci koje
znace “planina Megido”.

Problem je u tome $to nigde na svetu nema planine pod imenom
Megido. Megido je bio grad na jednoj maloj uzviSici, na rubu doline
Jezrael. Nad prostorom na kojem se nalazio grad Megido uzdizao se
lanac planina pod imenom Karmil. Karmil je planina Megido u istom
smislu u kojem je Popokatepetl planina Meksiko Sitija. Gora Karmil je
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planina koju je posmatra¢ mogao da vidi iz svih delova grada, iako
sam Megido nije bio u planinskom predelu.

Znacajan podatak za Otkrivenje je da je i to da gora Karmil bila
mesto gde se odigrao veliki starozavetni obracun izmedu Ilije i
Valovih proroka (1. Carevima 18,16-46). Tom prilikom je Bog usliSio
Ilijinu molitvu i spustio vatru s neba na oltar da jednom zbunjenom
narodu pokaze ko je stvarno pravi Bog. Pominjanje gore Karmil u
Otkrivenju podse¢a na obracun izmedu pravog Boga i jedne
starozavetne imitacije.

Prema knjizi Otkrivenje, iskustvo sa gore Karmil ponovice se na
kraju vremena. Jos jednom ¢e se dogoditi obracdun izmedu pravog
Boga i imitacije koja vodi na stranputicu. Medutim, izmedu Ilijinog
obracuna s Valom i kona¢nog sudara medu rivalima za presto postoji
krupna razlika. Vatra koja silazi s neba na posletku vremena nece
oznaciti identitet pravoga Boga. Naprotiv, posluziée za davanje
podrske laznom trojstvu. Vatra ce, izrazimo se tako, pasti na
pogresan oltar. Vatru s neba na Zemlju donece lazni Ilija i lazna
trojica andela (Otkrivenje 13,13.14). Svi dokazi ljudskih ¢ula govorice
toga dana da je lazno trojstvo zapravo pravi Bog.1©

Svetovni ljudi su ve¢ “setovani” [unapred pripremljeni] za takvu
obmanu. Svetovna osoba nije ateista, nego neko ko ili nema vremena
za Boga ili nije svestan Bozjeg aktivnog prisustva u svakodnevnom
zivotu. Verovanja svetovnih ljudi koncentriSu se na ono $to se moze
videti, Cuti, okusiti, dodirnuti ili omirisati. Medutim, Otkrivenje
porucuje da ¢e, u poslednjoj krizi [final crisis] zemaljske istorije, biti
prevareni upravo oni koji se oslanjaju na svojih pet ¢ula. Bice to bitka

10 Ko je zainteresovan da dublje pronikne u znacenje Armagedona mozda ce Zeleti da prouci
¢lanak iz 1980. godine, autora Vilijama Sija (William Shea) u publikaciji “Andrews University
Seminary Studies”, u kojem je on veoma opsirno i detaljno izloZio ovde iznet stav. Moj ¢lanak o
Armagedonu u “Anchor Bible Dictionary” takode moZe biti zanimljiv ¢itaocu.
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izmedu dva sistema istine — jednog koji ¢e biti nau¢no potvrden, i
drugog koji je potvrden jedino na osnovu Biblije. “I sada vam kazah,
pre dok se nije zbilo, da verujete kad se zbude” (Jovan 14,29).

Eto zaSto je poruka Otkrivenja toliko vazna za danasnje vreme. Nije
sve uvek onako kako izgleda. Ljudi treba da znaju da ée oni koji se
oslanjaju samo na svoja cula biti prevareni. Ljudi treba da znaju da
izvan pet Cula postoji jedna uzviSenija realnost koja se moze okusiti u
Hristu. Visa realnost vere opaza se uz pomo¢ Pisma, dakle, ne moze se
normalno opazati samo uz pomo¢ cula. Iskustvo na gori Karmil
ponovice se na posletku u znak podrske laznom trojstvu. Tom
prilikom ¢e vam svi dokazi vasih ociju i usiju sugerisati da niste bili u
pravu Sto ste sledili Bibliju.

Kako ce izgledati eshatoloSko iskustvo na gori Karmil? Svakako,
necu tvrditi da ¢e na doslovnu goru Karmil u Palestini si¢i doslovna
vatra. Velika prevara bi¢e neuporedivo lukavija od pomenute. Osim
toga, Biblija nije sasvim jasna Sto se tice oblika eshatoloske prevare.
Medutim, tekst u 24. glavi Mateja nagovesStava moguéi scenario.
“Tada ako vam ko rece: evo ovde je Hristos ili onde, ne verujte. Jer ¢e
izi¢i lazni hristosi i lazni proroci, i pokazace znake velike i ¢udesa da
bi prevarili, ako bude moguce, i izabrane. Eto vam kazah (u)napred.
Ako vam dakle reku: evo ga u pustinji, ne izlazite; evo ga u sobama, ne
verujte. Jer kao sto munja izlazi od istoka i pokazuje se do zapada,
takav ¢e biti dolazak Sina ¢ovecjega” (stihovi 23-27).

Ovo je poslednja noéna mora. Budite se iz nemirnog sna, koji vam
je nekako neobjasnjivo bio poremecéen zvukovima teskih udara tokom
no¢i. Provirujete iza zavese u dnevnoj sobi na ulicu i nesvesno
ustuknete, obuzeti uzasom. “Korveta” iz 1991. godine, crna, sa
svetlucavim nalepnicama na poklopcu preletela je preko ivicnjaka na
drugoj strani ulice, zanela se preko travnjaka i unistila najveci deo
Carlijevih $ampionskih petunija, da bi zatim uletela u potporni zid
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izmedu njegovog i Homerovog prilaza za garazu. Homer se nalazi
napolju i razgleda olupinu i Stetu na potpornom zidu. Nema nikakvog
traga od Carlija ili bilo koga od putnika iz Korvete, koja je previse
razbijena da bi iko mogao da se ispetlja iz njene olupine.

Pogled duz ulice, nagore i nadole, pokazuje da je to samo jedna od
vise takvih nesre¢a u vasem bloku. Kako se oko olupina okuplja sve
vise i viSe suseda, primecujete, s odredenom dozom zabrinutosti, da
medu njima nema onih “novorodenih”. Priseéate se kako je Carli
pricao o tajnom “vaznesenju” u kojem iScezavaju svi novorodeni
hris¢ani, ostavljaju¢i za sobom haos. Secate ga se kad vam je govorio
da pratite na televiziji Dzima Svegarta i Pata Robertsona, ali vi nikako
da to ucinite.

Sada je situacija drugacija. Ukljucujete televizor i prebacujete kanal
Hris¢anskih komunikacija. U istom trenutku postaje jasno da se
dogodilo nesto vrlo ozbiljno. Na ekranu je haos. Ljudi se kre¢u bez
reda, gore-dole, povremeno se zaustavljaju da medusobno popricéaju.
Konacno, jedan od njih prilazi centralnom pultu za vesti i drs¢uc¢im
glasom vas obavestava da se ocigledno dogodilo “vaznesenje”. DZimi
Svegart je pevao jednu od svojih najpopularnijih pesama, da bi
iznenada, usred pesme, nestao s ekrana, zajedno sa znatnim
procentom svojih vernika. Pat Robertson je nestao usred propovedi.
(Jedan ovakav dogadaj uneo bi zZivot u mnoge dosadne propovedi!)
Avioni su se sudarali u vazduhu, a u njima nije bilo ni pilota ni
kopilota. Oral Roberts se nalazio u svojoj kuli za molitvu kada je
nestao. Ceo svet je zastao!

Da li bi jedan ovakav dogadaj privukao tvoju paznju? Da li bi se
cudio ako bi se ispostavilo da je sve sto si ¢itao u ovoj knjizi bilo samo
jedna velika greska? Da li bi ti bilo zao Sto nisi proveo malo vise
vremena u proucavanju Biblije i malo manje vremena u gledanju
sapunskih opera i najnovijih kviz-emisija?
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Razume se, gornji scenario je samo ilustracija. Prevara poslednjeg
vremena verovatno ¢e biti znatno prefinjenija i ozbiljnija od toga, ali
se nadam da moZeS osetiti silinu dezorijentacije kojom ¢e biti
nabijeno eshatolosko iskustvo gore Karmil. Svet pun ljudi koji se
oslanjaju na svojih pet cula dozivete sile, znakove i c¢uda,
pripremljene da ubede sve ljude da prihvate imitaciju pravoga Boga.

Kakav bi to Bog dozvolio da jedna prevara bude tako opasna, da
zbog nje u strahu drhte ¢ak i pripadnici Njegovog naroda? Odgovor se
nalazi u 2. Solunjanima 2,9-12: “Kojega je [bezakonika] dolazak po
¢injenju sotoninu sa svakom silom, i znacima i laznim ¢udesima, i sa
svakom prevarom nepravde medu onima koji ginu: jer ljubavi istine
ne primise, da bi se spasli” (9. i 10. stih).

Ko biva prevaren? Ne bilo ko, nego oni koji ne vole istinu. “Zato ¢e
im Bog poslati silu prevare, da veruju lazi” (11. stih)

Ovo su neverovatne reci. Da sam ih ja napisao, niko mi ne bi
verovao. Ali, one stoje u Bibliji. Bog Salje prevaru — sotonino
delovanje (prema 9. stihu) — da bi oni poverovali lazi. S kakvim se to
Bogom ovde druzimo? “Da prime sud svi koji ne verovase istini, nego
voljese nepravdu” (12. stih).

Svrha prevare (iz BoZje perspektive) jeste da jasno odredi na kojoj
poziciji u odnosu na istinu o Bogu stoji svako ziv na Zemlji u vreme
posletka. Na Zemlji danas imamo tri klase ljudi. U jednoj grupi su
ljudi koji vole istinu, koji neée biti prevareni, bez obzira Sta se
dogodilo. Druga grupa su ljudi koji mrze istinu. Medutim, oni koji
vole istinu i koji je mrze nalaze se u manjini. Tre¢a grupa ljudi je
vecina, koji niti vole niti mrze istinu, ali su odlucili da izbegnu
opredeljenje i zato se nalaze na nicijoj zemlji.

Bozja namera u dopustanju velike prevare na posletku je, prema
Pavlu, u slede¢em: “Vreme je da se napusti nic¢ija zemlja. Vreme je za
opredeljivanje na jednu ili drugu stranu.” Okolnosti na Zemlji
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uredene su tako da se odluka mora doneti bez pogovora. Svi ljudi
zavr$avaju na jednoj ili na drugoj strani. Kada dode kraj, svako ko zivi
na Zemlji ve¢ ¢e za sobom imati ¢évrstu odluku o tome da li voli istinu
ili nepravdu.

Ako bismo ozbiljno shvatili Pavla, Jovana i Mateja Sto se tice velike
prevare na posletku, da li bi to neSto promenilo u naSem danasnjem
nacinu zivota? Verujem da bi promenilo. Pre svega, proucavali bismo
Bibliju onako kako je nikada ranije nismo proucavali. Na§ obavezama
ispunjeni i iscepkani nacin Zivota cCesto nas sprecava da upoznamo
Knjigu na nacin kako bismo mogli. Vise se ne bismo zadovoljavali
onim kako su nas udili i osecali bismo sve jacu potrebu da razumemo
Bibliju za sebe licno. Kada nastupi prevara, tada neée biti dovoljan
podatak da smo procitali tu knjigu. Tada ¢ée biti potrebno
poznavanje Biblije za sebe licno.

Oni koji ozbiljno shvate biblijsku sliku posletka, istovremeno ¢e
udruzivati proucavanje Biblije s molitvom, kako to nikada do tada
nisu radili. Ako postoji samo jedno $to sam naucio u zivotu, to je da
treba da budem vrlo oprezan Sto se tie poverenja u sopstvena
opazanja, ¢ak i kada proucavam Bibliju. Moguce je da biblijske
tekstove tako kombinujemo da dokazu gotovo sve Sto bi neko Zeleo.
Kada proucavamo Bibliju, potrebno je da se molimo za duha
nepoverenja u sebe, kako ne bismo bili prebrzi da pomislimo kako je
nasa licna sposobnost opazanja — nacin da razumemo odredeni tekst.
Velike prevare koje nam predstoje trebalo bi da nas pouce da
budemo oprezni sa svakom “istinom” koja u velikoj meri zvuci onako
kako mi obi¢no razmisljamo.

Sre¢om, imamo radosnu vest u okviru onoga kako Biblija opisuje
prevaru na posletku. Vec¢ina savremenih prevoda neSto izostavlja u
svojoj formulaciji teksta u 2. Solunjanima 2,10. Tamo najcesc¢e stoji:
“... ginu, jer su odbili da vole istinu i tako budu spaseni.” Medutim, to
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nije ono $to stoji u originalu i tu imamo jednu finu ali znacajnu
razliku. Originalni tekst trebalo bi prevesti onako kako veé stoji u

[13

Karadzi¢evom prevodu Novog zaveta:
primise.”

Mislim da je to radosna vest. Ako bih rekao, “Bilo bi ti bolje da
zavoli$ istinu, jer ¢eS u protivnom biti prevaren”, ostavio bih te veoma

... ginu: jer ljubavi istine ne

razoCaranog. Mozda bi zakljucio kako moras da “poradis” na ljubavi
prema istini, i Sta, ako bi bilo potrebno dve sedmice, ili dva meseca, ili
dve godine, da “doradis” bar malo ljubavi prema istini? Sta ako u
tome uopste ne uspes?

Medutim, tekst u 2. Solunjanima 2,10 ne porucuje nam tako nesto.
Tamo stoji da oni koji bivaju prevareni na posletku vremena —
odbijaju da prime ljubav istine. Ljubav istine je neSto $to mozes da
dobijes kao dar. Ako ljubav istine Zeli§ da dobijes odmah, mozes je
dobiti kao dar, i to je radosna vest. Za posledak mozes ve¢ sada biti
spreman. Nije ti potrebno da znas kada ¢e to biti, zato Sto ve¢ sada
moze$ dobiti ljubav prema istini. Moze§ da se moli$ otprilike ovako:
“Gospode, daj mi ljubavi prema istini, bez obzira koliko ¢e me to
kostati.”

To je teska molitva jer, ako se tako molis, ne samo Sto ¢eS primiti
ljubav prema istini nego ¢es to i platiti. Ljubav prema istini moze da
te koSta radnog mesta, porodice, reputacije. Ja ne znam kakva bi to
bila cena u tvome Zzivotu, ali to nije molitva koju treba uputiti Bogu
olako. Medutim, ako se molis tom vrstom molitve, dobiées ono Sto si
trazio, posto Bog necte dopustiti da takva molitva ostane neprimecena.
I tako, kada primi§ Bozji dar ljubavi prema istini, kada posedujes
svesrdnu Zelju da upoznas Boga i da tvori§ Njegovu volju, moci ¢es da
zna$ da prevara na posletku nece imati vlast nad tobom.
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jedanaesto poglavlje

CENTRALNO PITANJE U POSLEDNJOJ KRIZI

Postoji li nesto jednostavno, na osnovu éega Ce pripadnici Bozjeg
naroda, kada se, na kraju, svet bude suocio s poslednjom prevarom,
moci da kazu na c¢ijoj se strani nalaze? Govoreti o centralnom pitanju
u poslednjoj krizi, adventisti su, po tradiciji, upuéivali na predmet
subote/nedelje. Adventisti su skloni stavu da oni koji svetkuju subotu
nece biti prevareni kada dode kraj.

Medutim, mladi adventisti u sve veoj meri odbacuju taj
tradicionalni stav, iz dva glavna razloga. Pre svega, re¢ “subota” ¢ak se
i ne pojavljuje u knjizi Otkrivenja. Kako bi svetkovanje subote moglo
biti centralno pitanje u poslednjoj krizi, ako se ta re¢ cak i ne
pojavljuje u knjizi Otkrivenja.

Drugo, pitanje subote/nedelje uopsSte nema toliki znacaj u
danasnjem svetu. Ako biste osobi svetovnih pogleda kazali: “Treba da
ides u crkvu subotom, a ne nedeljom”, ona bi verovatno odgovorila:
“Kakvi su to ljudi koji raspravljaju o takvoj gluposti? Zasto bih ja
uopste razmisljao o odlazenju u crkvu?”

Shodno tome, mnogi adventisti se pitaju da li je nas naglasak na
pitanju subote/nedelje mozda samo recidiv iskustva crkve s pitanjem
drzavnog nedeljnog zakona, o kojem se raspravljalo u ameri¢ckom
Kongresu 1890-ih godina. A sada, 100 godina kasnije, americke
savezne drzave sve viSe uklanjaju nedeljne zakone iz svojih ustava,
dok se sekularno stanovnistvo sve viSe ruga takvim temama. Da li je
moguce da je ambijent 1890-ih godina ucinio da su adventisti
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pogresno ¢Citali Otkrivenje? Da li je stvarno dan bogosluzenja
srediSnje pitanje posletka, ili to adventisti zive u hermeneutickoj
zemlji maste?

GLAVNI PREDMET 13. I 14. GLAVE OTKRIVENJA
Najbolje mesto za pocetak davanja odgovora na takva pitanja jeste
vracanje na tekst u Otkrivenju 12,17: “I razgnevi se zmija na Zenu, i
otide da se pobije s ostalim semenom njezinim, koje drzi zapovesti
Bozje i ima svedocanstvo Isusa Hrista.”

Ovaj stih govori o dva identifikaciona obelezja ostatka u vremenu
posletka. On drzi zapovesti BoZje i ima svedocanstvo Isusa Hrista.
Odjek tih obelezja nalazimo u Otkrivenju 14,12: “Ovde je trpljenje
svetih, koji drZe zapovesti Bozje i veru Isusovu” [Ovo zahteva strpljivu
istrajnost svetih koji drze zavovesti Bozje i ostaju verni Isusu — slob.
prev.].

U oba teksta ostatak u vreme posletka sastoji se od naroda c¢iji su
pripadnici poslusni BoZzjim zapovestima. Ovo davanje obelezja
ostatku podrazumeva da ¢e zapovesti na odredeni nacin biti sporno
pitanje izmedu BoZzjeg vernog naroda i onih koji su prevareni. Ali
posto su mnoge zapovesti opste prihvacene (kao Sto je zakon protiv
krade), umesno je pitati da li Otkrivenje tacku sukoba mozda svodi na
jednu ili viSe odredenih zapovesti.

To, zapravo, i jeste slucaj. Sukob izmedu azdahe i ostatka
usredsreduje se na jednu re¢ koja se u 13. i 14. glavi Otkrivenja
pojavljuje u mnogo navrata — “bogosluzenje” [klanjanje, glagol:
klanjati se]. U Otkrivenju 13,3.4 ¢itamo: “I poklonise se zmiji, koja
dade oblast zveri. I poklonise se zveri.” Osmi stih: “I poklonise
[poklonice] joj se svi koji zive na Zemlji.” U 12. stihu ¢itamo kako su
stanovnici Zemlje prisiljeni da se poklone prvoj zveri, dok su u 15.
stihu prisiljeni da se poklone ikoni zveri. I tako se to nastavlja (upor.
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Otkrivenje 14,6.9-11).

Osam puta u 13. i 14. glavi skrece se paznja na klanjanje. To je
kljuéna re¢ u celom odseku knjige. Na posletku vremena imamo
sudbonosnu istinu koja je usredsredena na pitanje pravilnog
bogosluzenja. To nije nikakva novost. Od samog pocetka su se braca
Kain i Avelj podelili oko pitanja prav(iln)og oblika obozavanja Boga
(1. Mojsijeva 4,3-9). Sudbinsko pitanje na gori Karmil bilo je
obozavanje (1. Carevima 18,16-46). Kad je sotona kusao Isusa u
pustinji, kljuéno pitanje bilo je klanjanje/ bogosluzenje (Matej 4,8-
10). Da li naglasak na bogosluzenju usmerava nasu paznju na bilo
koje odredene zapovesti? Van svake sumnje. Prve cCetiri zapovesti —
takozvana prva ploc¢a zakona — neposredno se bave nasSim odnosom
prema Bogu i bogosluzenju.

Prema tome, ne bi trebalo da nas iznenadi Sto nesveto trojstvo
opisano u 13. glavi Otkrivenja ne samo S$to nudi imitaciju licnosti
Bozanstva nego i imitaciju prve zapovesti. Prva zapovest kaze:”"Nemoj
imati drugih bogova uza me”, dok morska zver zauzima BozZje mesto
primanjem znakova obozavanja (4. i 8. stih). Druga zapovest
upozorava protiv klanjanja likovima ili slikama, odnosno ikonama, a
zemaljska zver podize ikonu kojoj trazi da se ljudi klanjaju (14. i 15.
stih). Treta zapovest kaze: “Ne uzimaj uzalud [ne zloupotrebljavaj]
imena Gospoda Boga svojega”, dok morska zver na svojim glavama
ima ispisana hulna imena (stihovi 1.5.6). Cetvrta zapovest kaZe: “Se¢aj
se dana subotnog.” Drevne ploce ugovora (ugovorni dokumenti) bile
su u svom srediStu zapecacene pecatom vlasnistva i vlasti.®t PoSto
deset zapovesti, po obliku, podsecaju na drevne ploce ugovora, ne bi
trebalo da se posebno iznenadimo ako vidimo da i one u svom
sredistu imaju pecat vlasniStva i vlasti, zapovest o suboti. “Jer je za

11 Meredith Kline: “Treaty of the Great King, str. 18, 19; Dennis McCarthy, “Treaty and
Covenant”, str. 114, primedba 27.
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Sest dana stvorio Gospod nebo i Zemlju, more i sto je god u njima; a u
sedmi dan pocinu; zato je blagoslovio Gospod dan od odmora i
posvetio ga” (2. Mojsijeva 20,11). Ovaj iskaz je jedino mesto u Deset
zapoesti gde se navodi temelj Bozjeg vlasnistva (On je Stvoritelj).

Taj pojam pecata znacajan je i u Otkrivenju. Sto Cetrdeset Cetiri
hiljade zapacectene su na svojim celima (Otkrivenje 14,1; upor. 7,3.4;
2. Mojsijeva 31,13.17). Nesveto trojstvo nudi i imitaciju pecata, zig
zveri (Otkrivenje 13,16.17). Na taj nacéin su sve Cetiri zapovesti na
prvoj ploc¢i zakona izloZene napadu nesvetog trojstva iz 13. glave
Otkrivenja. Prva ploca zakona je u sredistu bitke izmedu azdahe i
ostatka.

Naglasak stavljen na prve Cetiri zapovesti istice se i na druge nacine
u 13. i 14. glavi Otkrivenja. Sledbenici zveri bivaju obelezeni na ¢elu ili
na ruci. To nas podseca na tekst u jevrejskoj Bibliji, koji mnogi Jevreji
smatraju najvaznijim: “Cuj, Izrailju: Gospod je Bog nas jedini Gospod.
Zato ljubi Gospoda Boga svojega iz svega srca svojega i iz sve duse
svoje i iz sve snage svoje” (5. Mojsijeva 6,4.5).

Isus je te reéi smatrao najjezgrovitijim sazetkom, rezimeom prve
ploce zakona (vidi Matej 22,37-40). Ako ljubi§ Boga svim svojim
srcem, tada neceS sluziti drugim bogovima, nece$ postavljati idole,
neces sramotiti Njegovo ime i ne¢e$ mu sluziti nekim drugim danom.
U toj svetlosti posluSajmo rec¢i iz 5. Mojsijeve 6,8: “I vezi ih
[zapovesti] sebi na ruku za znak, i neka ti budu kao poceonik medu
o¢ima.” I nema sumnje, zZig zveri je namerna imitacija prve ploce
zakona.

Sledeti element koji upucuje na prvu plocu zakona moze se naéi u
Otkrivenju 14,6.7. Taj tekst motiviSe na poslusnost na isti nac¢in kao i
prva plo¢a zakona. Sta je motivacija? To su podsticaji da uéinimo
nesto Sto se od nas trazi. Moja supruga i ja potrosili smo gotovo 10
godina uceci decu da budu samostalna u obavljanju svojih fizioloskih
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potreba Ljudi su nam predlagali svakojake motivacije kojima bismo
naveli svoje maliSane da rade ono S§to od njih ocekujemo. Primer
pozitivne motivacije koju su nam predlagali bili su ukusni krekeri.
"“radi to [pravu stvar] i dobiceS ovo!” Primer negativne motivacije
bila je varjaca. “Ucini to [pogresnu stvar], i dobic¢es ovo!” Nepotrebno
je re¢i da sebe danas smatram neuporedivo slabijim struénjakom za
ucenje dece samostalnosti u obavljanju svojih fizioloskih potreba nego

Sto sam to bio u vreme kad ih jo$ nisam imao.

Prvi motiv za drzanje zapovesti odnosi se na spasenje, i to je
pozitivha motivacija. “Posto sam ja Onaj koji te je izveo iz ropstva u
Egiptu, zasto bi poZeleo da sluzi§ nekome drugom?” (vidi 2. Mojsijeva
20,1-3). Druga motivacija je viSe negativna, a to je motivacija
zasnovana na kazni. “Posto sam ja Bog koji kaznjava idolopoklonike,
ove zapovesti treba ozbiljno da shvati§!” (vidi stihove 4-6). Svi
roditelji su, u ovoj ili onoj prilici morali da koriste takvu vrstu
motivacije. Tre¢i motiv se nalazi u cetvrtoj zapovesti. “Jer je za Sest
dana stvorio Gospod nebo i Zemlju” (11. stih). To je motivacija
zasnovana na stvaranju. “Posto sam te ja stvorio, ja znam Sta je
najbolje za tebe.”

Tekst u Otkrivenju 14,6.7 stavlja te iste motivacije u kontekst
posletka. Prvi andeo ima “vecno jevandelje” (6. stih), motivaciju
zasnovanu na spasenju. On istovremeno i upozorava da “dode cas
suda Njegova” (7. stih). Prema tome, vest prvog andela sadrzi iste
motivacije kao i prva ploca zakona. Stoga nam tekst 13. i 14. glave
Otkrivenja nudi viSe indikacija da je odnos prema prvoj plo¢i zakona
— primarno pitanje na posletku vremena.

Napravicu, za trenutak, jednu digresiju. U 7. poglavlju ove knjige
napomenuo sam da adventisti ¢esto odaju utisak manje briznih i
manje moralnih ljudi od prosecne svetovne osobe. Mi mozemo biti
vise zainteresovani da uStedimo dinar nego za dobro osobe s kojom
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obavljamo odredeni posao. Uobicajeno objasnjenje koje ljudi
izgovaraju kada adventisti zataje u pogledu moralnosti i odnosa medu
ljudima je nesto slicno ovome: “Sotona ulaze ve¢i trud da stvori utisak
da su u Bozjem narodu losi ljudi. On ne mora toliko da se trudi oko
onih koji ne sluze Bogu.” Moguce je da je to istina. Medutim, za to
moZe da postoji i jedno dodatno objasnjenje.

U knjizi Otkrivenje klju¢no pitanje u vezi s posletkom odnosi se na
prvu ploéu zakona. Oni koji ocekuju Isusov dolazak vodiée ra¢una o
pravom sluzenju Bogu. S druge strane, u Matejevom Jevandelju druga
ploca zakona takode predstavlja bitno pitanje za posledak vremena.
Oni koji oéekuju Isusov dolazak brinuc¢e o ljudima. Oni ¢e s drugima
postupati na nacin kako je Isus postupao s njima. Matejev naglasak je
viSe eticki, dok je u Otkrivenju teoloskog karaktera. Razlog za ovu
razliku je sam kontekst. U Mateju su rec¢i upucene ucenicima. Za njih
je sudbonosna [testing] istina bila pitanje kako postupaju s ljudima.
Vest u 14. glavi Otkrivenja namenjena je svetu. Sudbonosna istina za
svet na posletku odnosi se na ¢ovekov temeljni odnos sa Bogom.

Prema tome, kada adventisti u Bibliji traze uputstva za svoj rad,
prvo mesto kuda ¢e se uputiti ne¢e biti Matej, nego Otkrivenje,
narocito tekst u Otkrivenju 14,6-12 o kojem govorimo u ovom
poglavlju. Centralni naglasak adventnog pokreta je, dakle, direktna
odanost Bogu, umesto onog viSe etickog naglaska u Mateju. Oba
naglaska su nesumnjivo od izuzetnog znacaja. Medutim, oni koji
poznaju adventisti¢ki evandeoski rad znaju da eticki aspekt Novoga
zaveta ima mnogo skromniju primenu [gets very little play] u
poredenju s nasim naglaskom na suboti, zigu zveri, desetku i drugim
vidovima naseg neposrednog odnosa s Bogom. Zar je onda ¢udno sto
neki adventisti odaju utisak da bi im lakse bilo da varaju u poslu i da
zlostavljaju bracnog druga ili decu, nego da pojedu komad svinjetine?
Zar je moguce da su, kao narod, adventisti “sudbonosnu istinu” (prva



145

ploéa zakona) iznosili svetu tako dugo da su prevideli “sudbonosnu
istinu” za sebe same (druga ploc¢a zakona)?

SUBOTA U 14. GLAVI OTKRIVENJA
Sada kada se vracamo glavnoj misli poglavlja, jasno nam je da je
kljucno za svet na posletku — njegov stav prema prvoj ploc¢i zakona.
Medutim, da li je moguce oti¢i i korak dalje i re¢i da je, u odredenom
smislu, zapovest o suboti vrhunsko pitanje u poslednjoj krizi?
Verujem da jeste. Medutim, da bismo demonstrirali centralnu ulogu
zapovesti o suboti, neophodno je da ukratko izlozimo odnos knjige

Otkrivenje prema Starome zavetu.

Iako je Otkrivenje puno pozivanja na Stari zavet, ono ga nikada ne
citira, nego to samo ¢ini ovde recju, tamo frazom. Utvrdivanje na koje
se starozavetne tekstove autor poziva na datom mestu u tekstu, slozen
je predmet, o kojem sam opSirno govorio u jednoj ranijoj knjizi.2 Na
samo nekoliko mesta u Otkrivenju moZemo naci Cetiri, pet ili Sest reci
koje su uporedive sa starozavetnim izvorom. To su, razume se, neke
od najjasnijih aluzija u Otkrivenju na Stari zavet. Jedno od tih mesta
je poslednji deo stiha u Otkrivenju 14,7: “Poklonite se Onome koji je
stvorio nebo i Zemlju i more i izvore vodene.”

Kakav to starozavetni osnovni tekst imamo ovde na umu? U mom
studijskom grckom tekstu (United Bible Societies, trece izdanje), koji
sasvim pouzdano nije podeSen prema adventizmu, marginalna
informacija pokazuje da je pomenuta recenica aluzija na 2. Mojsijevu
20,11, na Cetvrtu zapovest.

Kakav je znacaj ovog citata? Jednostavno, ovo: re¢ “klanjati se” [u

ovom ili onom gramatickom obliku] sedam puta se u u 13. i 14. glavi
primenjuje na nesveto trojstvo. “I pokloniSe se zmiji [azdahi]”. “I

12 “Decoding Revelation’s Trumpets”, Andrews University Seminary Doctoral Dissertation
Series (Berrien Springs, Mich.: Andrews University Press, 1988), knjiga 11.
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poklonisSe se zveri.” “... ne poklone ikoni zverinoj.” Samo na jednom
mestu u celom tom odseku postoji poziv na klanjanje pravome Bogu.
Ako je pravo nasuprot laznom bogosluzenju centralno pitanje na
posletku, taj tekst (Otkrivenje 14,7) je centralni tekst ovog odseka, a
mozda i cele knjige. Kada Otkrivenje konacno odluci da pozove ljude
da se poklone pravome Bogu, ono to c¢ini u kontekstu cetuvrte
zapovesti, zapovesti o suboti. Prema tome, autor Otkrivenja je, u
posebnom smislu, predstavio subotu kao kljucno pitanje poslednje

krize.

U oba teksta (Otkrivenje 14,7 i 2. Mojsijeva 20,8-11), poziv na
klanjanje/ obozavanje dogada se u kontekstu stvaranja. Jedan od
najjacih razloga za klanjanje Bogu [obozZavanje Boga] je ¢injenica da
nas je On stvorio (to je ujedno i tema teksta u Otkrivenju 4,9-11). Kao
znak seanja na stvaranje, subota neprekidno upucuje na Boga kao
predmet obozavanja. Prema tome, centralno pitanje u zavrsnoj krizi
nije ogranic¢eno na subotu, ali je subota sastavni deo tog pitanja.

VAZNOST SUBOTE

Kome je vazno S$ta je mislio Jovan, pisac Otkrivenja? Njegovo
nadahnuto misljenje ne reSava pitanje relevantnosti. Ima li u
predmetu subote neceg Sto zasluzuje da se on izlozi pred ceo svet,
uprkos c¢injenici da je on — kako se ¢ini — ne bas tako blizak
danasnjem proseénom coveku? Kakav bi to razlog naveo Boga da
izdvoji bas takvo pitanje i postavi ga kao sredi$nju tacku tokom krize
posletka? Naveo bih za to tri razloga.

Jedan od njih je Sto je, pravilno shvacena, subota idealan odgovor
jevandelju. Jevandelje nam saopstava da je Isus Hristos zaradio za
nas nesto sto mi ne bismo mogli zaraditi sami za sebe — pravi odnos s
Bogom (Rimljanima 3,21-24). Samo je Bog svet (Otkrivenje 15,4), a
ipak, zahvaljuju¢i Njegovim silnim delima u Hristu, Njegov narod
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moze da stoji opravdan pred Njim — verom danas, a videnjem na
posletku (stihovi 2-4; upor. 12,11). Iako nas Biblija poziva da sluzimo
Bogu i jedni drugima (Matej 25,31-46), mi savrSenom Hristovom delu
ne mozemo dodati niSta Sto bi nas ucinilo pravima pred Bogom.
Jedini prikladni odgovor na to savrSeno delo je duh pokajanja, koji
pociva u Njegovom ostvarenom delu.

Subota je idealan odgovor jevandelju zato sto je utemeljena na
principu odmora posle jednog zavrsenog dela. Kao $to je u prvom
stvaranju Bog radio, a onda se odmarao, u novom stvaranju Isus je
izvrsio svoje delo savrSene pravde, umro na krstu (objavljujuéi, “Svrsi
se”) a zatim pocivao u grobu u subotni dan. Kada ljudi kao pojedinci
otkriju jevandelje liéno za sebe, subota moze da im bude stalni
podsetnik na odmor od beskrajne borbe da se dostigne odredeno
merilo. Tako je prirodno i ljudski pokuSavati da zaradimo svoje
spasenje i zato nam je potreban redovni podsetnik na ¢injenicu da je
prvi posao hris¢anina da se odmara na nacin kako je to Hristos ¢inio.

“Dakle je ostavljeno jos pocivanje narodu Bozjemu. Jer koji ude u
pokoj Njegov, i on pociva od dela svojih, kao i Bog od svojih. Da se
postaramo dakle uéi u taj pokoj” (Jevrejima 4,9-11).

Drugi razlog Sto subotna zapovest postaje srediSte paznje na
posletku je to Sto je ona idealan nacin provere da li su ljudi istinski
odani Bogu. Zapovest o suboti razlikuje se od ostalih devet zapovesti.
Sve druge zapovesti imaju svoj odredeni temelj u razumu i
sopstvenom interesu. Konacno, principi druge table zakona (odnos
prema drugim ljudima) predstavljaju temelj vladavine u vecini
zemalja sveta. “Ne ubij” je logi¢na zapovest za svakoga ko ne Zeli da
bude ubijen. “Ne kradi”, ima smisla za svakoga ko zeli da zastiti svoju
tesko zaradenu imovinu. Ako se ispostavi da se sluzim lazima, drugim
ljudima ¢e biti teSko da budu posteni u ophodenju sa mnom. Ovakve
zapovesti su logicne, ali sadrze i odredenu meru licnog interesa. Isto
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se odnosi 1 na prve tri zapovesti, koje se bave nasim odnosom prema
Bogu. Ako je Bog ono Sto tvrdi da jeste, nerazumno je obozZavati nekog
drugog, ili kakvog bezivotnog idola. I svakako, nema nikakvog smisla
huliti na Njegovo ime.

Jedini deo Deset zapovesti koji nije “logican” je zapovest o
obozavanju Boga u subotu, umesto nekog drugog dana. Takvoj
zapovesti do te mere nedostaje logika i dimenzija liénog interesa da je
svetovnim ljudima sasvim lako da je zanemare. Konac¢no, niko nije
nauc¢nim putem uspeo da dokaze zasto je razlika izmedu subote i bilo
kog drugog dana sedmice. Sunce sija i kiSa pada u uobicajenim
koli¢cinama. Zemlja nastavlja da se okrete oko svoje ose i oko Sunca.
Jedina razlika izmedu subote i drugih dana je u tome Sto je razliku
nacinio sim Bog. Svetkovati subotu znaci drzati Boga za rec¢, uprkos
tome Sto nasih pet ¢ula ne mogu da registruju nikakav dokaz da je to i
razumno ciniti.

Upravo ta “irelevantnost”, nelogi¢nost ¢ini subotu idealnim testom
odanosti u vreme posletka. U uslovima kada je ukljucen li¢ni interes,
ne moze biti stvarne odanosti. Kada bih ja rekao: “Zelim da se uverim
koliko si mi odan. Ostavio sam 100.000 dinara u zbun u blizini tvoje
kuce. Ako si mi stvarno odan, ustaceS odmah, uzeti tih 100.000
dinara i potroS$iti ih na sebe.” Da li bi to bio dobar test odanosti?
Smatram da ne bi. Vecina od vas biste sa zadovoljstvom ucéinili ono
Sto sam vam rekao, ¢ak i ako me ne podnosite! Zasto? Zato Sto je
uciniti to u vasem licnom interesu.

Pravi test odanosti nastaje kada li¢ni interes uopste nije ukljucen.
Bog jednostavno kaze: “Ucini to, zato S$to ja to od tebe trazim.” Test
subote me podseca na onaj prvi test u Edemskom vrtu —plod s drveta.
Siguran sam da je bio ukusan, a verovatno i vrlo hranljiv. Jedini
razlog da se ne jede bio je zato Sto je Bog tako rekao.

U vreme posletka subota postaje idealni test da bi se videlo da li
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Bogu sluzimo zbog toga ko je On ili zbog necega sto od Njega
dobijamo. Kada se subota svetkuje po cenu gubitka radnog mesta,
porodice ili ¢ak i samog Zivota, svemir ¢ée znati da Bogu Njegov
narod sluzi celim srcem. A i sam BoZzji narod postate svestan pune
cene odanosti.

Konacno, verujem u vaznost subote u vreme posletka zato Sto je
ona deo jedne celine koju nazivamo sledenjem Isusa celim putem.
Dok je zZiveo na ovoj Zemlji, Isus nikada nije svetkovao nedelju, vec
subotu. Ostavio nam je primer svetkovanja subote. Zelimo li da
sledimo Isusa celim putem, uciniéemo to i svetkovanjem subote.
Osim toga, mi imamo prednost da znamo da Njegovo savrsSeno
svetkovanje subote pokriva nase nehoticne neuspehe u pokusaju da
dostignemo ideal pocivanja u Njegovom ostvarenom delu.

Rekavsi ovo, verovatno bi trebalo da izgovorim i neka upozorenja u
vezi s izlaganjem ove poruke sekularnom svetu. Iako ¢e subota u
vreme posletka/ na kraju postati ¢ak bolno relevantna/ bitna, ta
relevantnost ¢e biti sve samo ne ocigledna za one koji nisu investirali
u vrstu proucavanja Biblije kakvo smo mi imali u ovoj knjizi.

Kako sam istakao u jednoj svojoj ranijoj knjizi, stavljanje pitanja
subote/nedelje u prvi plan u nasim odnosima sa sekularnim ljudima
obic¢no ¢e znaciti gubitak kredibiliteta koji mozda imamo kod njih.13
Poznavanje pitanja subote/nedelje nije neposredna, goruca potreba u
svetovnom okruzenju. Medutim, kako ljudi izgraduju svoje shvatanje
Pisma i postovanje prema njemu, obicno pocinju da grade i
odgovarajuc¢u spremnost da idu za Bogom, bez obzira kuda ih On
vodi. Nikada nisam upoznao svetovne ljude koji su zastali i odbili da
prihvate svetkovanje subote, ako su do tog trenutka upoznali i zavoleli

13 Za one koji Zele temeljitu raspravu o pitanjima koja se ti¢u adventisti¢ke vere u sekularnom
svetu, vidi moju knjigu “Present Truth in the Real World” (Boise, Idaho: Pacific Press Publishing
Association, 1993).
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Boga u kontekstu zivog, aktivnog odnosa s nekim od adventista ili
adventistickom crkvom.

Prema tome, Biblija nam kaze da je subotna zapovest u Otkrivenju
14,7 nameran protivteg prevarama opisanim u prethodnom poglavlju.
Te prevare su toliko okrutne da mozda sva nasa cula dokazuju da je
nesveto trojstvo u pravu, a da Bozji narod greSi. U vreme velike
prevare, jedan prividno proizvoljni test odanosti kakav je ovaj
izlozen u Otkrivenju, imaée posebnu snagu. Bogu ée biti poslusni
jedino oni koji su u celosti predani Njemu 1 Njegovim zapovestima,
uprkos dokazima koji dolaze od njihovih cula.

U vreme kada se svet raspada i kada duvaju svi vetrovi nauka, puna
odanost Bogu ¢e se pokazace se kao jedini razuman nacin zivljenja.
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Dvanaesta glava
POSLEDNJA BITKA U ISTORIJI ZEMLJE

U 10. poglavlju kratko smo se dotakli shvatanja o Armagedonu,
koje se dovodi u vezu s poslednjom bitkom u istoriji Zemlje. U ovoj
glavi ¢emo detaljnije prouciti veliku bitku na kraju istorije sveta.
Odlican tekst za pocetak naSeg proucavanja o zavrSnoj bici je
Otkrivenje 16,12: “I Sesti andeo izli casu svoju na veliku reku Eufrat;
i presahnu voda njezina, da se pripravi put carevima od istoka

suncanoga.”

Ovo je Sesti u nizu od sedam andela koji pustaju zla na Zemlju,
izlivanjem casSa s teCcnosS¢u. U ovom konkretnom slucaju “zlo” kao da
nema neki narociti domet, poSto se isuSivanje reke tesko moze
porediti s “ljutim ranama”, suncem koje “zeze” i gradom tezine
velikog TV-prijemnika (stihovi 2, 8 i 21). Medutim, dogadaji u
Otkrivenju nisu uvek takvi kakvi izgledaju na prvi pogled. Sesto zlo,

ispostavlja se, biva zaista strasno.

REKA EUFRAT

Reka Eufrat je tekla kroz drevni Vavilon i delila ga na dva dela. Sta
predstavlja reka Eufrat? Imamo viSe mogucnosti tumacenja. Medu
najociglednijima je da reka Eufrat u Otkrivenju 16,12 predstavlja
samu tu reku. U to veruje najmanje jedna osoba koju poznajem. Taj
covek je ’80-tih godina u “Njusviku” zapazio satelitske fotografije
koje su pokazivale Irance kako kopaju rovove u podrucju reke Eufrat i
zakljucio da ce se prorocCanstvo iz Otkrivenja 16,12 ispuniti sa
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iranskim napadom na danasnji Irak.

Drugo tumacenje je izneo je Urija Smit, koji je smatrao da reka
Eufrat simbolicki predstavlja teritoriju kroz koju protice. Tako je, za
njega, reka Eufrat u ovom tekstu predstavljala Tursku, posto je turska
drzava, u vreme kada je on pisao, vladala teritorijom kroz koju
protiCe reka Eufrat. U naSe vreme najveci deo reke Eufrat teCe kroz
drzavu Irak. Zato su danasnji zagovornici tog stava skloni tvrdnji da
bi “isusSivanje Eufrata” moglo da znaci unistenje Iraka.

Medutim, postoji joS jedno moguce tumacenje. Jedan od najboljih
nacCina za razumevanje tesSkih pojmova u Otkrivenju jeste ispitati
kako su oni upotrebljeni na drugim mestima u knjizi. Konacno, ako
nam autor Otkrivenja tacno kaze Sta predstavlja reka Eufrat, zar
objasnjenje trebalo da trazimo na nekom drugom mestu? Smatram da
ne bi. Sedamnaesta glava Otkrivenja nam pruza Siri uvid u znacenje
izraza reka Eufrat. “I| dode jedan od sedam andela koji imahu sedam
casa, i govori sa mnom govoreci mi: hodi da ti pokazem sud kurve

velike, koja sedi na vodama mnogima” (1. stih).

Jedan od sedam andela sa casama dolazi do Jovana i nesto mu
objasnjava. Govori mu o “kurvi velikoj” koja sedi na mnogim vodama.
A sada se raspitajmo: Koji od sedam andela donosi zlo na vodu?
Sesto zlo, kako smo videli, odnosi se na reku Eufrat. Medutim, to nije
jedino zlo koje se odnosi na vodu. Drugo zlo pogada more
(Otkrivenje 16,3). Trece pogada reke i “izvore vodene” (4. stih). Prema
tome, tri od sedam zala imaju veze s vodom.

Koji se od ova tri andela Sto donose zla obraca Jovanu u 17. glavi?
Prema 5. stihu, ime kurve je “Vavilon”. To znadi da izraz “mnoge
vode” na kojima sedi kurva predstavlja reku Eufrat. Ovu vezu dodatno
potvrduje prorok Jeremija u 51,12.13, kada Vavilon izriCito opisuje
kao grad koji pociva na “velikoj vodi”. Zapazimo sada tekst u
Otkrivenju 17,15: “I reCe mi: vode, Sto si video, gde sedi kurva, ono
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su ljudi i narodi, i plemena i jezici.”
Sta predstavlja reka Eufrat u Otkrivenju 16,12? Reku Eufrat? Ne.
Mozda neku pojedinacnu drzavu, kao Irak ili Turska? Ne. Ona
predstavlja sve narode sveta. Reka Eufrat je simbol gradanskih,

politickih i sekularnih sila ovoga sveta.

Vavilon, nasuprot tome, predstavlja nesto drugo, a ne politicke sile
ovog sveta. Kurva Vavilon, po opisu, obucena je u odecu kakvu je
nosio prvosvestenik u starozavetnom lzrailju (Otkrivenje 17,4.5; 2.
Mojsijeva 28,39). On(a) takode deli i sudbinu koja je, zbog
prostitucije, snasSla kcer jednog svestenika (Otkrivenje 17,16; 3.
Mojsijeva 21,9)." Kurva Vavilon nedvosmisleno predstavlja versku
silu na kraju vremena, koja je neprijatelj Jagnjetu i onima “koji su s
Njim” (Otkrivenje 17,14).

Da li pocinjete da shvatate da bi Sesto zlo moglo imati veci znacaj
nego Sto je izgledalo na prvi pogled? Ako bismo se bavili isuSivanjem
reke cCije je korito u periodu poznog leta Cesto suvo, “zlo” nece
predstavljati nista veliko. Ali ako reku Eufrat, simbolicki, vidimo kao
politiCke sile ovog sveta, isuSivanje tog Eufrata postaje veoma vazan
dogadaj u istoriji planete. Postupak koji smo upravo primenili
pokazuje da Otkrivenje cesto tumaci sopstvene simbole — ako
imamo dovoljno strpljenja za pazljivo istrazivanje.

ISUSIVANJE REKE

Znamo li za neki trenutak u istoriji kada je reka Eufrat bila isusena i
kada su se, istovremeno, pojavili carevi sa istoka (doslovno “od istoka
suncanoga”’)? Godine 539. pre Hrista je car Kir izvrSio opsadu
Vavilona, grada koji je, u svoje vreme, bio bukvalno neosvojiv grad.

1 U Izrailju je uobicajena kazna za otvoreni seksualni prestup bila smrt kamenisanjem (Jovan 8,3-5; 5.
Mojsijeva 22,20-24). Medutim, ako je Zzena uhvacena u nemoralu bila svestenicka kcer, nju je trebalo
spaliti “ognjem” (3. Mojsijeva 21,9).
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Zidovi su bili tako mo¢ni da bi frontalni napad bio ravan

samoubistvu. Ni izgladnjivanjem stanovnika grada opsadom ne bi se
postigao cilj, posSto je Vavilon, bez snabdevanja spolja, mogao da se
hrani najmanje 20 godina. A onda je Kir doSao na sjajnu ideju. Tok
reke Eufrat skrenuce u jednu veliku dolinu — isuSivanje — a onda ce

kroz otvore u zidu za reku uci i napasti grad iznutra!

Da li je moguce da je autor Otkrivenja znao za dogadaj s carem
Kirom onako kako ga mi danas znamo? Ocigledno da jeste. IzveStaj o
Kirovom vojnom pohodu i osvajanju Vavilona centralna je tema tri
starozavetna teksta, od kojih dva jasno pominju isuSivanje reke
Eufrat. Jedan od tekstova nalazi se u Jeremiji 50. i 51. glavi. “Ovako
veli Gospod nad vojskama: sila se Cini sinovima lzrailjevim i sinovima
Judinim; koji ih zarobise, drze ih, nece da ih puste. Izbavitelj je njihov
silan, ime mu je Gospod nad vojskama, On ce doista braniti stvar
njihovu da umiri zemlju i smete stanovnike Vavilonske” (Jeremija
50,33.34).

Prema tekstu u 50. glavi Knjige proroka Jeremije, Bog priprema
zaveru protiv Vavilona. Zasto? Zato sto je tlaCio Njegov narod. “Mac
na Haldejce, govori Gospod, i na stanovnike vavilonske i na knezove
njegove i na mudrace njegove. Mac na laze njegove, i poludece; mac
na junake njegove, i prepasce se. MaC na konje njegove, i na kola
njegova i na svu mesavinu Sto je usred njega, i postace kao zene;
mac¢ na blago njegovo, i razgrabi¢e se. Susa na vode njegove, i
usahnude, jer je zemlja idolska, i oko laznih bogova luduju” (stihovi
35-38).

Ovaj tekst nam navodi dodatne razloge zbog kojih Vavilon treba da
bude uniSten — zbog svog idolopoklonstva. Unistenje Vavilona
ostvaruje se Citavim nizom kaznenih mera, Ciji je vrhunac isuSivanje
njegovih voda! IsuSivanje Eufrata dogada se paralelno s uniStenjem
svih vojnika, laznih proroka, zvanic¢nika, mudrih ljudi, konja i kola u
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Vavilonu. Drugim recima, isuSivanjem reke, uniStena je snaga
Vavilona. To se besprekorno upreda s tekstom u Otkrivenju 17,15. Reka
Eufrat predstavlja sve ljude i njihove gradanske vlasti koji daju
podrsku verskoj vlasti Vavilona. Prema tome, isusivanje reke vodi

unistenju Vavilona.

Zasto Bog uniStava Vavilon? Iz dva razloga: zato Sto je Vavilon
mucio Njegov narod i zbog idolopoklonstva Vavilona. Oba su, ujedno,
i karakteristike Vavilona poslednjeg vremena, tako da izmedu istorije
drevhog grada i izveStaja u Otkrivenju postoji nameravana
povezanost. Slusajmo dalje, Sta govori prorok Jeremija: “Zato ovako
veli Gospod: evo, ja Cu raspraviti parbu tvoju i osveticu te; i osuSicu
more njegovo, i izvore ¢u njegove osusiti. | Vavilon ¢e postati gomila,
stan zmajevski, cudo i podsmeh da niko nece ziveti u njemu”
(Jeremija 51,36.37). | ovom prilikom se sud nad Vavilonom dovodi u

vezu sa isuSivanjem njegovih voda.

U Isaiji 44. i 45. glavi nalazimo paralelno proroCanstvo o unistenju
Vavilona: “Ja Gospod ... potvrdujem recC sluge svojega, i navrSujem
savet glasnika svojih; govorim Jerusalimu: naseliceS se; i gradovima
Judinim: sazidacete se; i pustoline njihove podignucu; govorim
dubini: presahni, i isuSi¢u reke tvoje; govorim Kiru: pastir si moj; i
izvrSice svu volju moju, i kazace Jerusalimu: sazidacesS se; i crkvi:
oshovaces se” (Isaija 44,24-28).

Ovde nalazimo dva nova razloga za razorenje Vavilona: (1) obnova
i ponovno naseljavanje Jerusalima i (2) obnavljanje hrama koji je
Vavilon razorio davne 586. godine pre Hrista (Jeremija 51,11). Cinom
razorenja hrama Vavilon je drsko pokazao svoje neposStovanje prema
samom Bogu. “Ovako govori Gospod pomazaniku svojemu Kiru,
kojega drzim za desnicu, da oborim pred njim narode i careve
raspasem, da se otvaraju vrata pred njim i da ne budu vrata
zatvorena” (Isaija 45,1).
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Zanimljiv uzgredni podatak povodom ovog velikog
starozavetnog dogadaja su zidovi i kapije koje su Vavilonjani imali i
unutar grada, duz recne obale. Medutim, ocCigledno je da su u noc,
kad je Kirova vojska umarsirala koritom reke, kapije bile otvorene.
Vavilonski vojnici su bili pijani zbog Valtasarove velike gozbe (Danilo,
5. glava). Bio je to deo Bozjeg unapred pripremljenog plana.

Ko je bio Kir? “Radi sluge svojega Jakova i lzrailja izabranika
svojega prozvah te imenom tvojim i prezimenom, premda me ne
znas [ne priznajes]” (Isaija 45,4).

Da li se Kir klanjao pravome Bogu? Nije. Pa ipak, Bog mu je dodelio
jednu pocasnu titulu. Kakva je to titula? Opisan je kao “mesija’.
Jevrejska reC koja je u lsaiji 45,1 prevedena sa “pomazanik” je
tehnicki izraz za mesiju. Taj izraz se u Starom zavetu koristi samo
dva puta za buduceg izbavitelja. Jedna od tih primena se nalazi ovde,
u Isaiji 45. glavi, a druga u Danilu 9,26, gde se tekst odnosi na Isusa
Hrista. Kako je mogao Bog da nazove mesijom neznabozackog cara
koji ga, uz to, uzgred nije ni priznavao? Odgovor je vrlo jednostavan:
Bog je pristao da upotrebi Kira da ovaj izbavi Njegov narod. Bog je
tolerantniji od nas.

Istorijsko ispunjenje prororCanstava iz Isaije i Jeremije bilo je
precizno. Tacno u predskazano vreme Kir je doSao kao osvajac sa
istoka, pokoravaju¢i narode oko Vavilona, opseo Vavilon, isusio
njegovu reku i stavio taCcku na vavilonsko svetsko carstvo, izdavsi
naredbu da se Bozjem narodu omoguci vracanje u Palestinu, kako bi

izgradili novi Jerusalim.

Druga polovina Otkrivenja zasniva se na “padu Vavilona” iz
prorocanstava Isaije i1 Jeremije. Bog u Otkrivenju salje svog
eshatoloskog Kira da isusi eshatoloski Eufrat, kako bi svoj eshatoloski
Izrailj izbavio od Vavilona poslednjeg vremena, i omogucéio mu da se

nastani u novom Jerusalimu. Kako inace uvek biva u Bibliji, kraj se
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opisuje jezikom prorokove proslosti; u ovom slucaju,
starozavetnim jezikom pada Vavilona.

CAREVI S ISTOKA

Do sada bi ve¢ trebalo da bude ocigledno da ce svako ko
Otkrivenje pokusa da razume bez temeljitog poznavanja Staroga
zaveta ustanoviti da je knjigu prakticno nemoguce razumeti. Isto se
odnosi i na novozavetnu pozadinu knjige Otkrivenje. Knjiga
Otkrivenje nije otkrivenje Srednjeg istoka ili Evropske ekonomske
zajednice; ne, ono je otkrivenje Isusa Hrista. Ono je deo
novozavetnog svedocanstva o Hristu. Znajué¢i to, mi njegova
prorocanstva ne¢emo moci u potpunosti da razumemo dok Hrista ne
vidimo jasnije nego Sto smo ga gledali ranije. To je posebno tacno,
kada govorimo o Otkrivenju 16,12.

Ko su carevi “od istoka suncanoga”? lIzraz “istok suncani” [izlazak
sunca] se u Novom zavetu koristi na dva nacina. Jedna od upotreba
odnosi se samo na pravac i predstavlja jos jedan nacin da se kaze
“istok”, “istocno”. Medutim, izraz se, s druge strane, koristi kao
simbol za Isusa Hrista, Onoga koji dolazi sa istoka. “Po dubokoj
milosti Boga nasSega, po kojoj nas je pohodio istok s visine” (Luka
1,78).

U ovom tekstu “istok” je proroCanstvo o Isusovom prvom dolasku.
Zarija se raduje rodenju svog sina, Jovana Krstitelja, zato Sto zna da i
Mesija, ako je vec¢ Jovan tu, mora doc¢i odmah za njim, pa ga naziva
“istokom”, “suncem koje izlazi’. Istok je ujedno i pravac odakle Bozji
narod treba da ocCekuje Isusov drugi dolazak. “Jer kao Sto munja
izlazi od istoka i pokazuje se do zapada, takav ée biti dolazak Sina
covedjega” (Matej 24,27).

U Otkrivenju 7,2 andeo koji zapecacava “penje se” “od istoka

suncanoga”. Shodno ovome, Novi zavet izlazak sunca dovodi u vezu s
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Isusom Hristom. U Otkrivenju 16,2, prema tome, carevi “od istoka
suncanoga” odnose se na Hrista i sile dobra, koje ¢e osloboditi Bozji
narod od Vavilona poslednjeg vremena.

Ovo je dalje naglaseno u Otkrivenju 17,14, tekstu koji je deo
obrade teme o Sestom zlu: “Ovi Ce se pobiti s Jagnjetom, i Jagnje ce
ih pobediti, jer je Gospodar nad gospodarima i Car nad carevima; i
koji su s Njim, jesu pozvani i izabrani i verni.” Ovaj tekst istiCe da je
Isus Car nad carevima. U Otkrivenju 16,12 sa istoka dolaze mnogi
carevi. Medutim, ko su ti drugi carevi? Odgovor nam se daje u
Otkrivenju 17,14: “l koji su s Njim, jesu pozvani i izabrani i verni.”
Izrazi “pozvani”’, “izabrani” i “verni” u Novom zavetu dosledno se
koriste da opiSu one koji veruju u Isusa.2 Da li je prikladno “carevima”
nazvati one koji su samo vernici? U Otkrivenju vidimo da jeste
(Otkrivenje 1,5.6; 5,9.10). U Svetome pismu andeli se nikada ne
nazivaju carevima, a ni u drevnoj jevrejskoj literaturi. Prema tome,

carevi od istoka su Hristos i Njegov verni narod.3

Bozji narod je direktno oslovljen u sredini teksta koji opisuje
okupljanje za armagedonsku bitku (Otkrivenje 16,13-16). “Evo idem
kao lupez; blago onome koji je budan i koji ¢uva haljine svoje, da go
ne hodi i da se ne vidi sramota njegova” (15. stih).

Verni sledbenici Jagnjeta su, u vreme posletka, oni koji ostaju
budni i cuvaju svoje haljine. “Biti budan” (ho gregoron) je
terminologija identicna onoj koja se koristi u 24. glavi Jevandelja po
Mateju. U Otkrivenju, kao i u Mateju, Bozji narod poslednjeg vremena

2 “Pozvani” — Rimljanima 1,6.7; 8,28; 1. Korin¢anima 1,2.24; “izabrani” — Rimljanima 16,13; 1. Petrova
2,4.9; “verni” — 1. Korin¢anima 4,12.17; Efescima 1,1; KoloSanima 1,2; Otkrivenje 2,10.

3 Postoji prividan nesklad izmedu tvrdnji po kojima se pripadnici Bozjeg naroda ubrajaju u careve “od
istoka”, s jedne strane, i da “carevi od istoka” oslobadaju Bozji narod od Vavilona poslednjeg vremena, s
druge. Moj nekadasnji profesor Daglas Voterhaus voleo je da kaze: “Biblijske tipologije nikada ne stoje na
sve Cetiri noge.” Posmatrano iz zemaljske perspektive, Bozji narod treba na dramati¢an nacin da bude
izbavljen iz Vavilona, a iz nebeske perspektive, Bozji narod je deo duhovne vojske koja pobeduje Vavilon.
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su oni koji straze, koji sa svojom bracom i sestrama postupaju
onako kako je s njima postupao Hristos. Novozavetne eshatoloske
tekstove povezuje jedna zajednicka nit. Hristos i Njegov narod su uvek

u sredistu zbivanja, ¢ak i onda kada tekst opisuje delovanje zla.

Prema tome, na samom svrsetku zemaljske istorije, medu svetima
ée nastati globalna+ konfederacija, ili savez. U Otkrivenju se oni
nazivaju mnogim imenima. Oni su “carevi od istoka suncanoga”
(Otkrivenje 16,12), “pozvani i izabrani i verni” sledbenici Jagnjeta
(Otkrivenje 17,14), “koji je budan i koji Cuva haljine svoje” (Otkrivenje
16,15), “ostali [ostatak]” (Otkrivenje 12,17), “144.000” (Otkrivenje
1,1-5; 7,1-8) i “narod mnogi” (Otkrivenje 7,9-17; 19,1.2). Sve ovo su
samo razliciti nacini opisivanja jedinstvenog Bozjeg naroda na kraju
vremena.> Oni verovatno nece biti vidljivo organizovani, ali su jasno

odredeni opisom svog ponasanja.

DUHOVNA BITKA

Armagedonska bitka se ne odnosi toliko na tenkove, avione i
artiljeriju, koliko na bitku za um svakog ljudskog bica na Zemlji
(Otkrivenje 14,7; 16,15). To je bitka izmedu dva trojstva, u kojoj
svako od njih angazuje po jedan trio andela da pridobije ljudska bica
na svoju stranu u tom sukobu (Otkrivenje 14,6-12; 16,13.14). U
jednom stvarnom smislu, Armagedon ¢e znaciti svrsetak rata koji je
trajao kroz celu istoriju hrisS¢anstva. Najjasniji opis toga rata nalazimo
u Pavlovoj Drugoj poslanici Korin¢anima: “Jer ako i zivimo u telu, ne

4 odnosi se na ceo svet, engl. worldwide i bi¢e, u ovom smislu, cesto koris¢ena u tekstu

5 Bez obzira da li éemo smatrati da su 144.000 i “narod mnogi iz Otkrivenja 7. glave dve razli¢ite grupe
ili dva nacina opisivanja iste grupe nema uticaja na tu tvrdnju. Obe grupe su predstavljene kao odgovor na
pitanje iz Otkrivenja 6,17: “Jer dode veliki dan gneva Njegova, i ko moze o(p)stati?” Bez obzira da li ¢ine
jednu ili dve grupe, obe grupe iz Otkrivenja 7. glave su ceo sveglobalnog saveza svetih na svrSetku istorije
ove Zemlje.
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borimo se po telu. Jer oruzje nasega vojevanja nije telesno” (2.
Korin¢anima 10,3.4).

Kakvo je oruzje ovoga sveta? Puske AK-47, tenkovi-ubice A-10,
lovci F-15 i tenkovi M1A1, to je oruzje ovog sveta. Vojevanje do
kojeg je hris¢anima najvisSe stalo ne vodi se oruzjem ovoga sveta.
“Oruzje nasega vojevanja nije telesno, nego silno od Boga na
raskopavanje gradova, da kvarimo pomisli i svaku visinu koja se
podiZze na poznanje Bozje, i robimo svaki razum na pokornost Hristu”
(4. i 5. stih). [Jer oruzje nase borbe nije zemaljsko, nego silno, za
Boga, da rusi tvrdave: pa rusimo mudrovanja i svaku visinu koja se
podiZze na poznanje Bozje, i robimo svaku misao za pokornost Hristu
(po dr D. Stefanovicu).]

Da li ste danas morali da se borite sa svojim mislima? O tome je
zapravo reC¢ kada govorimo o borbi, vojevanju na kraju zemaljske
istorije. To je borba za um. Borba protiv laznih ideja, bitka protiv sile
neprijatelja, bitka za samosavladivanje. U toj borbi ¢e se na Bozjoj
strani nadi ljudi iz svakog naroda i kolena i jezika i plemena,
globalna, konfederacija svetih.

Kao sto smo vec videli nekoliko poglavlja ranije, velika borba na
zavrSetku imace krajnje licne implikacije. Svako ljudsko bice na
Zemlji bice dovedeno pred odluku da pride pravom, istinskom
trojstvu, ili pak onom laznom. Jedan od aspekata nauke Otkrivenja
koji vodi najvecem otreznjenju jeste tvrdnja da se odluka ne moze
odlagati u beskraj. Doci ¢e vreme kada andeli vise nece zadrzavati
vetrove. Bice prekasno za zapecacenje (Otkrivenje 7,1-3). BicCe
prekasno da sluSamo objavljivanje tajni jevandelja (Otkrivenje 10,7).
U nebeskom hramu visSe nece biti posrednika (Otkrivenje 15,5-8).
Nepravedni i pogani ostaju nepravedni i pogani (Otkrivenje 22,11).
Zapazimo da se taj zavrSetak ljudskog vremena milosti za ljude
dosledno prikazuje kao nesSto Sto se dogada pre kraja. Iz ljudske
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perspektive, ¢e sudbina svakog ljudskog bi¢a na Zemlji bice
zapecacena, a ipak Ce se zivot nastaviti joS neko vreme. Vecina ljudi u
tom trenutku nece znati biti svesa zbivanja tog jezivog Cina.

Prema tome, biblijska slika kraja poziva nas na odgovornost. Nase
odluke i postupci i te kako su vazni za konacnu sliku stvari, a mi
nec¢emo uvek imati novu, jos jednu, priliku za odluku.

Podseti¢u vas na kratku pricu iznetu u prvom poglavlju ove knjige.
Jednom je jedan ucenik prisao rabinu i pitao: “Kada ¢u se pomiriti s
Bogom?”

Rabin je odgovorio: “Na dan pre nego sto umres.”

Ucenik je uzvratio: “Ali kada ¢u umreti?”

Rabin odgovara: “Niko ne zna i zato Pismo kaze: Danas, ako glas

Njegov Cujete, ne budite drvenastih srca.”
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Trinaesto poglavlje
KRAJ SADASNJEG SVETA

Kakve ce biti sile koje ¢e se podici protiv Hristove konfederacije
svetih poslednjih dana? Tekst u Otkrivenju 16,13.14 govori o
postojanju dve grupe sila zla, predstavljene “bezboznim” trojstvom, s
jedne strane, i carevima zemaljskim, s druge: “I videh iz usta
azdahinih, i iz usta zverinih, i iz usta laznoga proroka, gde izidoSe tri
necCista duha, kao zabe. Jer su ovo duhovi davolski koji Cine Cudesa, i
izlaze k carevima svega vasionoga sveta da ih skupe na boj za onaj
veliki dan Boga Svedrzitelja.”

Na jednoj strani imamo azdahu, zver i laznog proroka —
“bezbozno” trojstvo. Buduci da je Vavilon sacinjen iz tri dela (19.
stih), nesveto trojstvo je skup tri duhovne sile, ujedinjene u globalnu
religijsku konferedaciju, takode nazvanu Vavilon. Vavilon i nesveto,
bezbozno trojstvo su dva razlic¢ita nac¢ina da se opise svetska religijska
konfederacije koja ée se na svrsSetku vremena suprotstaviti Bozjem

ostatku.

Druga velika neprijateljska sila o kojoj je reC u Otkrivenju 16,14,
opisana je kao “carevi svega vasionoga sveta”’. Njih treba poistovetiti
s rekom Eufrat, iz 12. stiha (upor. Otkrivenje 17,15). Carevi sveta su,
dakle, suprotstavljeni carevima “od istoka suncanoga”, koji u
Otkrivenju 17,14 predstavljaju Hrista i Njegov narod. Careuvi sveta (ili
reka Eufrat) predstavljaju globalnu politicku i ekonomsku

konfederaciju koja deluje kao podrska eshatoloskom Vavilonu.

Tekst implicira da se religiozna konfederacija stvara prva i da
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primenjuje ubedivanje po metodu “zaba”, kako bi, za Armagedon,

sakupila politicke i ekonomske sile ovog sveta. Religijska
konfederacija se, u 16. glavi, prikazuje demonskim trojstvom i
velikim gradom Vavilonom (upor. Otkrivenje 16,19; 17,18), dok je
politicka i ekonomska konfederacija predstavljena rekom Eufrat i
carevima celoga sveta (upor. “gradovi neznabozacki”’, u Otkrivenju
16,19). Delovanjem trojice andela-demona, gradanske i politicke sile

sveta se ujedinjuju radi izvrsavanja zapovesti eshatoloskog Vavilona.

Sedamnaesta glava Otkrivenja dalje razraduje predmet velike bitke
na kraju istorije sveta. U tekstu od 1. do 3. stiha opisuje se “kurva
velika” koja sedi “na vodama mnogima”, a potom na crvenoj zveri.
Posto je velikoj bludnici ime Vavilon (5. stih), ona je nedvosmisleno
pandan “bezboznom” trojstvu iz 13. i 16. glave. PoSto je crvena zver
na kojoj sedi bludnica paralela “mnogim vodama” iz Otkrivenja 17,1,
zver sluzi i kao opis za svetovne sile ovoga sveta, koje ¢e na kraju
istorije Zemlje biti pod vlascu Vavilona.

Zver iz Otkrivenja 17. glave se, prema tome, razlikuje od zveri
opisanih u 13. glavi, koje su deo bludnice Vavilon (Otkrivenje 16,13-
19). Zveri iz Otkrivenja 13. glave deluju, u vreme posletka, kao deo
velike religijske konfederacije, suprotstavljene Jagnjetu i onima koji
su s Njim. Te zveri su, u jednom trenutku istorije, mozda delovale
kao svetovne sile, ali su, u vreme posletka, postrojene kao deo lazne
religijske konfederacije. Zver iz 17. glave daje, u vreme posletka,
podrsku ovoj konfederaciji u ime gradanskih i svetovnih sila sveta.

U Otkrivenju 17,10 zver se, hronoloski, opisuje kao pripadnik niza
od sedam “careva”, ali koja je, istovremeno i “osmi” car. Tako imamo
smisao po kojem je zver oduvek postojala (kao Sto su, u nekom
obliku, oduvek postojale i svetovne, politicke sile ovog sveta), ali je u
17. glavi ona opisana u kontekstu svojih aktivnosti na kraju istorije.
Ovaj slikoviti opis u 12.i 13. stihu odlazi korak dalje: “I deset rogova,
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koje si video, to su deset careva, koji carstva joS ne primiSe, nego
Ce oblast kao carevi na jedno vreme primiti sa zveri. Ovi jednu volju

imaju, i silu i oblast svoju dace zveri.”

lako su 10 rogova deo zveri kao celine, oni se na odredeni nacin
izdvajaju od ostalih svetovnih sila u svetu na kraju istorije. Oni svoju
sudbinu u jednom trenutku udruzuju sa sudbinom zveri, medutim, u
konacnoj bici politicke sile sveta ostvaruju potpuno i globalno
jedinstvo. Zver i 10 rogova pridruzuju se Vavilonu u njegovom
velikom eshatoloSkom napadu na Bozji pozvani i izabrani narod
(Otkrivenje 16,12; 17,15). Otuda, tekst u Otkrivenju 17,1-5.9-13
prikazuje istu situaciju kao i tekst u Otkrivenju 16,13.14 — spajanje
dveju svetskih konfederacija, jedne religijske i druge politicke.

Dakle, svet ¢e se na kraju, prema Otkrivenju, svrstati u tri velike
grupe: (1) jedni koji stoje na strani pravoga Boga; (2) drugi koji ¢e
smatrati da se ciljevi ovoga sveta najbolje postizu u okviru jedinstva
politicke i ekonomske mo¢i, ako hocéete, “novog svetskog poretka” i (3)
oni koji se poistovecéuju s religijskim Vavilonom 1 ciljevima religijske
konfederacije. Druga i tre¢a grupa su suprotstavljene Bogu i
Njegovom narodu ostatka, ali na razlicite nacine. Raznoliki simboli i
izrazi kojima se opisuju pomenute tri konfederacije mogu se

rezimirati na sledeci nacin:
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sveti gradanski religijski
Hristos Eufrat bezbozno trojstvo
pozvani carevi ovog sveta bludnica Vavilon
izabrani mnoge vode grad Vavilon

verni carevi zemaljski grad veliki

budni stanovnici zemaljski

obuceni zver

ostatak 10 rogova

144.000 gradovi neznabozacki

veliko mnostvo “‘osmi”

Velika bitka na svrSetku vremena u stvarnosti je bitka oko
stanovnika sveta i gradanskih vlasti koje njima vladaju (sredisnji
spisak u datoj tabeli). Kako je istaknuto u 2. Solunjanima 2,10-12, na
kraju Ce postojati tri vrste ljudi — oni koji vole istinu (nazvani
izabranima), oni koji mrze istinu (Vavilon) i oni neopredeljeni
(sekularni svet) koji niti vole, niti mrze istinu. Trojica andela prilaze
tom svetu neopredeljenih da bi ih doveli Jagnjetu (Otkrivenje 14,6-
12), dok svetu neopredeljenih odlaze i tri zabe, s namerom da ih
privedu Vavilonu (Otkrivenje 16,13.14), ¢ime na scenu stupa lazno
jagnje (Otkrivenje 13. glava). Za kratko vreme, vecCina neopredeljenih
pridruzuje se Vavilonu, suprotstavljaju¢i se Bozjem vernom ostatku
(Otkrivenje 17. glava).

Prema tome, pre Armagedona nastaje dvostruko okupljanje. Dve
konfederacije religije se sukobljavaju oko neopredeljene vecine,
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prikazane slikom gradanskih i sekularnih sila ovoga sveta.

Konfederacija Jagnjeta poziva na odanost pravom Trojstvu,
objavljivanjem vesti trojice andela (Otkrivenje 14,6-12), dok
konfederacija bludnice poziva na odanost laznom trojstvu,
objavljivanjem poruka triju zaba (Otkrivenje 16,13.14). U jednom
kratkom periodu, neposredno pre svrSetka vremena, svaki pojedinac
na Zemlji pristupa jednoj ili drugoj grupi. Na taj nacin se postavlja

scena za zavrsnu bitku.

DVOSTRUKO OKUPLJANJE

Jagnje tri zver vt" bludnice
oni koji vole andela | neutraini prema i"e» oni koji mrze
istinu Istini istinu
religiozni P R— svetovm ] > religiozni

.. neopredeljeni . .
posveceni Eufrat posveceni

Strelice s punim linijama u datoj Semi predstavljaju dva poziva na
predanje i lojalnost koji se upucuju neopredeljenoj vecini svetskog
stanovniStva i njegovim vlastima. Strelice s isprekidanim linijama,
medutim, predstavljaju ljude pojedinacno, koji prihvataju da se
opredele za jednu ili drugu stranu. Pripadnici vlasti, konacno, staju

uz bludnicu.

Razlika izmedu dve velike konfederacije zla ogleda se i u tome Sto
se zig zveri moze primiti na dva mesta: na Celo ili na ruku (Otkrivenje
13,16.17). Zig, ili beleg, stavljen na ¢elo, podrazumeva opredeljenje
za stvar religijske konfederacije. Ljudi koji primaju zig na ruku nisu
opredeljeni za stvar umom i srcem, nego se prvima pridruzuju samo

iz sebicnog ekonomskog interesa ili zbog brige za licnu sigurnost
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(15. stih). Ti ljudi sa zigom na ruci sluze religijskoj konfederaciji
nadajuci se da ¢e dosti¢i svetovne i ekonomske ciljeve politickih sila

sveta.

UJEDINJENI SVET

Na koji nacin dolazi do podrske svetovne religijskoj konfederaciji?
Sredstvo ubedivanja u Otkrivenju 17,2 nije predstavljeno slikom
demonskih Zaba, nego slikom nedopustene seksualnosti. Izmedu
eshatoloSkog Vavilona i politickih i ekonomskih sila ovoga sveta
nastaje intimni odnos, odnos okarakterisan kao blud. Te dve
konfederacije su, u Otkrivenju, su u izrazitom kontrastu prema grupi
od 144.000, onima koji su “devstvenici” [“kao devojke”, prema dr D.
Stefanovicu] (Otkrivenje 14,3.4) i nevesti, “Zena njegova”, iz
Otkrivenja 19,7.8.

ISHOD DVOSTRUKOG OKUPLJANJA

konfederacija zla
glava
religiozni
bludnica

Konfederacija svetih

nevesta ruka
svetovni

zver

Za vrlo kratko vreme ée — jedini put u istoriji — verske i gradanske
vlasti sveta biti potpuno ujedinjene. Takode za vrlo kratko vreme ée
svekolika paznja sveta biti usredsredena na malobrojne rasute
sledbenike Jagnjeta. Medutim, bez obzira na to Sto su sledbenici
Jagnjeta malobrojni i rasuti, On im svu svoju ogromnu silu stavlja na
raspolaganje. “Ovi Ce se pobiti s Jagnjetom, i Jagnje Ce ih pobediti, jer
je Gospodar nad gospodarima i Car nad carevima; i koji su s Njim,
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jesu pozvani i izabrani i verni” (Otkrivenje 17,14).

Ko Ce objaviti rat Jagnjetu? Gradanske i svetovne sile ovog sveta,
ovde predstavljene rogovima i zveri (12. i 13. stih). Zasto ratuju
protiv Jagnjeta? Zato Sto su se potcinili vlasti religijskog Vavilona
(stihovi 1-3). lako ¢ce, po ljudskim merilima, Bozji ostatak poslednjeg
vremena biti najslabija od sila na ovoj Zemlji, ovaj tekst potvrduje da
Ce oni na kraju biti pobednici. Istinska pobeda ne nastaje zahvaljujuci
oruzju ovoga sveta (2. Korin¢anima 10,3-5).

DANASNJI SVET | KRAJ

Zivimo u svetu u kojem kao da sve vece nejedinstvo postaje gotovo
pravilo (Bosna, Somalija, Irak, Los Andeles). Kakva bi vrsta ubedivanja
bila potrebna za medusobno priblizavanje politickih i ekonomskih
sila sveta? Sta ¢e navesti sve verske sile sveta — katolike, protestante,
muslimane, budiste itd. — da se medusobno sloZe? Sta ¢e biti
potrebno da se celi svet, i verski i sekularni, ujedini oko jedne
zajednicke misije? Prilicno je tesko, Cini se, zamisliti jedinstvo koje bi
obuhvatilo celi svet, onako kako to prikazuje Otkrivenje. Zamislimo
americkog predsednika i Sadama Huseina kako, u novom svetskom
poretku, pruzaju ruke lzraelcima. Zamislimo bosanske muslimane,
Hrvate i Srbe kako zajednicCki ucestvuju u verskoj sluzbi. Sve to
izgleda pomalo tesko pojmljivo. Medutim, proucavanje Otkrivenja
nam jasno pokazuje da stvari necCe uvek biti onakve kakve su sada.
Jednoga dana, niko ne zna koliko brzo, , nekoliko ¢inilaca izazvace
naglo slamanje otpora vrlo razlicitih, skoro nespojivih entiteta u
svetu, stvarajudi tako uslove za njthovu medusobnu saradnju.

Pre svega, tekst u Otkrivenju 16,13 govori o tri zabe — demonskim
duhovima — kao o posrednicima koji “careve celoga sveta” pridruzuju
bezboZnom trojstvu. Sotona ¢e (uz Bozje dopustenje) upotrebiti moé
spiritizma da medusobno priblizi grupe koje su prirodno
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neuskladive. Elen Vajt je to napomenula joS pre 100 godina u
knjizi Velika borba (str. 551-562, orig.). Na neki nacin, zahvaljujudi
sili spiritizma, bice omoguceno stvaranje zajedniStva cak i medu
religijama cCije su pristalice danas smrtni neprijatelji. Nema sumnje da
Ce sotonino predstavljanje u liku Hrista, na eshatoloskoj gori Karmil,
biti u prvom planu tog velikog ekumenskog okupljanja religija.

Mozda se predukus tog verskog ujedinjavanja moze zapaziti u
harizmatskom pokretu, koji je spontano, hris¢ane razliCitog porekla
privukao jedne drugima. lako treba voditi raCuna da se ne borimo
protiv jedinstva u Duhu koje ¢e, na kraju, nastati unutar Bozjeg
pozvanog i izabranog naroda, moramo biti svesni da ¢e duhovna moc
triju zaba ukloniti granice koje odvajaju verske =zajednice i
denominacije. Neodoljiva moc zaba je tako velika da ce iCi dotle da
ubeduje ljude protivho njihovom znanju i volji. Stoga ¢e u vreme
posletka biti viSe laznih “pedesetnica”. Bozji narod mora da bude u
stanju da oseti razliku.

Takozvani pokret Njuejdz je predukus manje neodreden, manje
neproziran nego delovanje tih zaba na svrSetku vremena. Pokret
Njuejdz je posebno znacajan stoga Sto predstavlja vrstu spiritizma
uskladivu sa stilom zivota i metodom razmisljanja svetovnih ljudi. To
je zbivanje ogromnih razmera. Pre trideset godina vecina svetovnih
ljudi ne bi “ni mrtvi” usli u sobu za spiritisticke seanse. Ali danas,
delimi¢no zahvaljujudi uticaju istoCnjackih religija na posleratnu, tzv.
“baby-boom” generaciju u Americi, viSe nema velikog jaza izmedu
sekularizma i spiritizma. Predskazanja knjige Otkrivenje viSe se ne
smatraju cudnima kada je o ovome rec.

Drugo znacajno sredstvo ujedinjavanja opisano je u Otkrivenju
17,2 opisan recCju kurvarstvo, blud. Ljudi se obicno upusStaju u
preljubnicki odnos zato Sto se svako nada da ce od toga na neki
nacin imati koristi. Prema tome, Vavilon i “carevi zemaljski” udruzuju
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se iz obostranog koristoljublja. Kakvog koristoljublja? Pre svega,
tekstovi u Otkrivenju 13,15-17 i 18,9-19 navode ekonomske temelje
stvaranja jedinstva zla na svrSetku vremena. Globalni ekonomski
kolaps mogao bi da postane snazan podsticaj za stvaranje jedinstva
izmedu religioznih i sekularnih sila.

Zavrsni dogadaji zemaljske istorije su, prema recima Novog zaveta,
praceni moralnim 1 etickim slomom drustva. Pavle upozorava na
teSka vremena koja <¢e nastati kada legitimaciju drusStveno
prihvacenih dobiju najrazlicitije vrste nemorala (1. Timotiju 4,1-5; 2.
Timotiju 3,1-5). Protiv Vavilona se u Otkrivenju izriCcu optuzbe zbog
svih vrsta hulenja, kao i nemoralnog i nepristojnog ponasanja
(Otkrivenje 13,1-10; 14,8; 16,5.6; 17,2; 18,1-8; 19,2). OpSti osecaj
da je izgubljen jedini osnov pravednog i pravichog drustva podstaci
¢e mnoge da preduzmu korake ka jedinstvu u pitanjima svetskih
problema. Mnogi glasovi su, ukljucujuci i sekularne, u sve vecoj meri
zabrinuti za moralne i eticke temelje zapadnog drustva. Posebno
Poslanice upucene Timotiju zvuce gotovo kao da su citirane iz nekog
tek nedavno objavljenog dnevnog lista. “Ali ovo znaj da ¢e u
poslednje dane nastati vremena teska. Jer Ce ljudi postati samozivi,
srebroljupci, hvaliSe, ponositi, hulnici, nepokorni roditeljima,
neblagodarni, nepravedni, neljubavni, neprimirljivi, opadadi,
neuzdrznici, besni, nedobroljubivi, izdajnici, nagli, naduveni, koji vise
mare za slasti nego za Boga” (2. Timotiju 3,1-4).

lako mi ne izgleda da je Otkrivenje bas izriCito u tom pogledu,
razlic¢iti komentatori tvrde da tekstovi kao oni u Otkrivenju 6,12-14;
8,7-12i 16,1-8 govore o ogromnim ekoloskim katastrofama u vreme
kada se svet bude priblizavao svome kraju.6 lako o tome i dalje nema

6 U buducim publikacijama nameravam da pojasnim zasto ne smatram da tekst o trubama upuduje na
buduce ekoloSke katastrofe, jer mi prostor to ovde ne dopusta. Ipak, vidi moju raspravu “Seals and
Trumpets: Some Current Discussions” [Pecati i trube: nekoliko savremenih rasprava] u Symposium on
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naucnog konsenzusa,” tokom poslednjih 25 godina je vladalo
opSte uverenje da ekosistem planete Zemlje pocinje da se rusi. Kada
bi ljudi poceli da veruju da je ova planeta uSla u svoju samrtnu
agoniju, to bi politickim i ekonomskim silama ovoga sveta posluzilo
kao snazan motiv da se priblize jedni drugima. Kao i u slucaju
harizmatskog pokreta, u ovakvim procesima bi bilo mnogo toga sto
bi trebalo pozdraviti. Medutim, Otkrivenje nas upozorava da ekoloSku
razboritost pozdravljamo ociju otvorenih za moguce eshatoloske
implikacije.

Ekonomski, moralni i ekolosSki kolapsi bi, smatram, neizbezno
vodili ka ozblijnom krsenju, slomu zakona i reda. | ovo postaje
prilicno lako pojmljivo. Nedavno sam gledao specijalni izvestaj
kompanije CNN o gradu koji je u periodu od dve godine presao put
od jedne provalne krade do 170 provalnih krada godisnje. Bio je to
mali grad u americkoj saveznoj drzavi Dzordziji, koji se nikada do
tada nije suocCio s nekim ozbiljnijim zloCinom. Kriminal koji se
dogada u visoko urbanizovanim americkim gradskim sredinama
postaje sve vidljiviji i u seoskim podruc¢jima Amerike. Kada
provincijska Amerika pocCne da brine brigu zbog kriminala u velikom
stilu, povici, zahtevi za delovanjem podizu se vrlo brzo. Kada se ljudi
razli¢itih profila i obrazovanja ujedine oko potrebe za zakonom i
redom, vlade svih vrsta i oblika obicno to prihvataju kao ovlascenje
za neke svoje rigorozne poteze.

Zivimo u uzbudljivim vremenima. Seéam se vremena kada
sam1980. godine, kao i mnogi drugi ljudi, uoCio znacaj pokreta
“Solidarnost” u Poljskoj. PoSto mi je Otkrivenje pokazalo da ce

Revelation, book 1, vol. 6, pp 183-198, radi dobijanja nekih preliminarnih dokaza. Zla iz Otkrivenja 16,1-
8 izgleda da se dogadaju posle svrsetka vremena milosti, pa tako nece biti faktor u dvostrukom
okupljanju, ukoliko ne predtstavljaju vrhunac postepene eskalacije ekoloSkog kolapsa.

7 Postoji dokaz da “efekat staklene baste” i “ozonske rupe”, na primer, mogu biti posledica cikli¢nih
procesa, pre nego postepeni kolaps ekosistema nase Zemlje.
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jednoga dana politicke i sekularne sile ovoga sveta izraziti
privrizenost velikoj religijskoj konfederaciji, smatrao sam da je
komunizam, onakav kakvog smo poznavali, morao da padne pre
svrSetka vremena, zato Sto se protivio bilo kakvom obliku verske
dominacije i Sto bi na politicko jedinstvo pristao samo pod svojim
uslovima. Na jednom evandeoskom predavanju rekao sam da je
pokret “Solidarnost” prva najava pada komunizma. Medutim, posSto
zelim da budem do kraja posten, nikada nisam pomisljao da ¢e pad
komunizma doci onako brzo kao Sto se to zbilo. Dogadaji iz 1989.
godine ostavili su me apsolutno bez daha.

Ipak, nije neophodno da se jedan dogovor izmedu Regana i pape
(ili bilo koga drugog) uzme kao polazna tacka za pad komunizma u
istoCnoj Evropi. U svetu aktivno deluju sile koje su izvan kontrole bilo
koje moci ili grupe nosilaca moci. Osnovni katalizator pada
komunizma zapravo je bio — pocetak ere kompjutera. Bili mi toga
svesni ili ne, kompjuterska ili informaticka era iz temelja menja nacin
na koji ljudi misle i ucCe. (Jeste li skoro posmatrali svoje tinejdzere?)

Svet komunizma nisu oborili ni Gorbacov, ni Regan, ni papa; ucinila
je to era kompjutera. U svakom slucaju, Gorbacov je jasno shvatio da
bez slobodnog protoka informacija kroz mreze malih kompjutera
Sovjetski Savez vise nece moc¢i da racCuna sa stvarnom
konkurentnosc¢u u ekonomskoj ili vojnoj sferi. Medutim, totalitarne
drzave pocivaju na potrebi kontrole tokova informacija, kada samo
malobrojni znaju Sta se stvarno dogada. Tako je Sovjetski Savez
morao da bira izmedu oslobadanja svojih stanovnika, radi odrzavanja
koraka sa Zapadom i ocCuvanja uzdi protiv slobodnog izrazavanja, a
time i vracanja u polozaj nerazvijene zemlje. lako Gorbacovljeve i
Jeljcinove reforme joS uvek nisu donele prizeljkivane rezultate,
scenario Otkrivenja — trostruka eshatoloSka konfederacija — visSe se

ne smatra narocito cudnim.
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Vratimo se knjizi Otkrivenja. Sta ¢e biti konacni ishod velike

bitke na kraju istorije? Sta je stvarna sustina isusivanja reke Eufrat? ‘|
deset rogova, Sto si video na zveri [deset rogova i zver], oni ce
omrznuti na kurvu, i opustoSi¢e je i ogoluzniti, i meso njezino
pojeSce i sazeCi ¢e je ognjem. Jer je Bog dao u srca njihova da ucine
volju Njegovu, i da ucine volju jednu, i da daju carstvo svoje zveri
[tako Sto ce se sloziti da daju zveri svoju vlast], dok se svrSe reci
Bozje” (Otkrivenje 17,16.17) [l deset rogova Sto si ih video i zver, ti Ce
omrznuti na bludnicu, opustoSice je i ogoluzniti, jeS¢e meso njeno i
spali¢e je ognjem. Jer Bog dade u srca njihova da ucine volju Njegovu,
da rade slozno i da dadu carstvo svoje zveri, dok se ne svrSe reci
Bozje. — Po dr D. Stefanovicu].

Drugi deo ovog teksta ponavlja tvrdnju iz 2. Solunjanima 2,11. Bog
u potpunosti vlada situacijom, pa i nad snagama neprijatelja na
svrSetku vremena. Upravo je Bog taj koji dopusta udruzivanje tih sila.
Upravo Bog dopusta da rogovi svoju vlast predaju zveri i da zver sluzi
Vavilonu. Medutim, Sta se dogada kada Bog povuce data ovlascenja?
Gradanske sile sveta se odmah okrecu protiv Vavilona i unistavaju ga.

ZAVRSNI RAZVOJ DOGADAJA

Prema tekstu u Otkrivenju 17,16, do isuSivanja reke Eufrat
(Otkrivenje 16,12) dolazi kada Bog povuce saglasnost za kratkotrajno
jedinstvo ovoga sveta u poslednjim danima i misli sekularnih
politickih sila ovoga sveta okrene protiv Vavilona. Ta promena se, u
16. glavi, prikazuje kao isuSivanje reke. Kao sto je drevni Vavilon pao
po isuSivanju reke Eufrat, tako Ce pasti i eshatoloski Vavilon kada
ostane bez svog izvora podrske.

Sedamnaesta glava Otkrivenja prica istu pricu, samo Sto je

izmenjen scenario od odnosa izmedu grada i reke u nedopustenu
seksualnu vezu. Sta se ¢esto dogada prilikom nedopustene seksualne
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veze? Oslobadanje seksualne energije, narocito ako je reC o
devijantnom odnosu (kao u silovanjima ili prostituciji), ima tendenciju
da se zavrSi preokretom u stavu — strast moze da se pretvori u
mrznju (upor. 2. Samuilova 13,1-22). Prema Otkrivenja, veza iz
Otkrivenja 17,2 vodi u mrznju opisanu u 16. stihu. Iako u poslednjim
danima nastaje kratkotrajno jedinstvo izmedu verske i svetovne
konfederacije, dolazi do promene stava na strani svetovnih sila, koje
se podizu na Vavilon i unistavaju ga pre kraja istorije Zemlje.

Ovaj trenutak se jasno opisuje u knjizi Velika borba, iako se ne
pominje konkretan biblijski tekst. Elen Vajt piSe o jednom globalnom
politicko-verskom jedinstvu koje je namerilo da unisti Bozji verni
narod, okupljen u malim molitvenim grupama po celoj Zemlji. Ali
kada u naznaceno vreme policijske snage sveta pokusSaju da izvrse
plan te konfederacije, Bog intervenise na cudesan nacin (pp. 635.636,
orig.). U tom trenutku biva raskrinkana velika prevara poslednjeg
vremena. “Ljudi uvidaju da su prevareni. Medusobno se optuzuju za
to Sto su dovedeni do propasti; ipak, svi zajedno se udruzuju u
gomilanju izraza najogorcenije osude protiv svestenika. ... 'lzgubljeni
smo’, vicu tom prilikom, ’i vi ste uzrok nasSoj propasti’, i tada se
podizu na lazne pastire. | bas oni koji su im se nekada najvise divili,
izre¢i ¢e im najuzasnija prokletstva. Bas one ruke koje su ih nekada
krunisale lovorovim vencima, podi¢i ce se da ih uniSte. Macevi koji su
bili pripremljenji da ubijaju pripadnike Bozjeg naroda, sada se koriste
za uniStavanje njegovih neprijatelja” (pp 655.656, orig.).

Medusobni uticaj naroda i njihovih verskih voda poznat nam je iz
proucavanja knjige Otkrivenje. Scenario koji nam izlaze knjiga Velika
borba u savrsenom je skladu sa scenariom iz teksta u Otkrivenju 16. i
17. glavi, pravilno shvacenom.

Dopustite mi da ukratko uklonim jedan moguc¢i nesporazum.
Povrsnim citanjem teksta u Otkrivenju 16,12-14 mogli bismo steci
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utisak da se isuSivanje Eufrata, u 12. stihu, dogada pre nastanka

eshatoloSkog ujedinjenja iz 14. stiha. Medutim, u stihovima od 12-
14 Jovan prvo rezimira zakljucak, a onda se vraca unazad, da bi
prikazao kako je do3lo do tih zbivanja. Sesto zlo ¢e udiniti kraj
jedinstvu zlih sila. Zbog toga znamo da je ujedinjavanje zapravo
prethodilo 12. stihu. Trinaesti stih nam daje razloge za isuSivanje
Eufrata. Tri Zzabe okupljaju careve sa Zemlje radi davanja podrske
Vavilonu. IsuSivanje reke pokazuje da se carevi ponovo rasprsuju.

Mozda bi bilo uputno i korisno ako bismo, u zakljucku, ukratko
rezimirali redosled poslednjih dogadaja u istoriji Zemlje, do mere u
kojoj se to moze utvrditi na osnovu same knjige Otkrivenje. Ovaj
pregled je, nuzno, viSe uopsten nego odreden. Medutim, kako smo
videli u uvodu za 1. i 2. glavu, viSe je Stete nego koristi od toga da se
bude odredeniji nego sto tekst dopusta.

1. Nastace globalno objavljivanje jevandelja, dakle, po celome svetu
(Otkrivenje 14,6.7; 7,1-4; 18,1), Sto ce dovesti do okupljanja
Bozjeg ostatka, broja od 144.000 (Otkrivenje 12,17; 14,1-5).

2. Nastace, takode globalno, objavljivanje laznog jevandelja
(Otkrivenje 9,14-16; 16,13.14), velika prevara nesvetog trojstva
(Otkrivenje 13. glava). Iz toga proistice ujedinjavanje po osnovu
svrhe izmedu verskih i svetovnih sila sveta (Otkrivenje 17,1-
3.12.13). lako ta dva objavljivanja u Otkrivenju idu uporedo,
propovedanje istinitog jevandelja postavlja scenu za delovanje
prevare, prema tekstovima iz Mateja 24, i 2. Solunjanima 2. glave).

3. Svet biva doveden do kritichog trenutka konacne odluke
(Otkrivenje 18,4; 16,15.16; 13,13.14; upor. 2. Solunjanima 2,10-
12), eshatoloSkog dogadaja na gori Karmil. Postupak donoSenja
odluke trajao je dugo (2. Korin¢anima 10,3-5), ali u Otkrivenju 16.

i 17. glavi dolazi do kulminacije.

4. Pripadnici Bozjeg ostatka bivaju izdvojeni radi uniStenja
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(Otkrivenje 12,17; 13,15-17), zato Sto se ne priklanjaju
zahtevima globalne unije svetovnih i verskih vlasti.

5. Prestanak vremena milosti nastaje za celi svet (Otkrivenje 10,6.7;
15,5-8; 22,11). Ljudi vise nemaju priliku da menjaju strane, niti Ce
to u stvarnosti i zeleti. Tacan trenutak prestanka vremena milosti,
u vezi sa Cetvrtom i Sestom tackom, u Otkrivenju nije izricito
naznacen.

6. Pripadnici ostatka izlozeni su napadu metodima ekonomskog
bojkota i smrtnoj presudi (Otkrivenje 17,14; 13,15-17; 12,17).

7. Bog intervenise i razjedinjuje sile koje se suprotstavljaju Njegovom
narodu (Otkrivenje 16,12; 17,17).

8. Potom se svetovne sile podizu na one koji su odgovorni za veliku
prevaru (Otkrivenje 16,12; 17,16).

9. Zavrsni Cin uniStenja pripada Jagnjetu prilikom Drugog dolaska
(Otkrivenje 17,14; 19,11-21).

10. Jagnje sabira svete kako bi zauvek ostali s Njim. (Tekst u Jovanu
14,1-3 upucuje na nebo kao mesto gde Ce oni boraviti; to mesto u
Otkrivenju nije izriCito naznaceno.)

Radi citalaca koji najbolje uce uz pomoc vizuelnog prikaza,
pripremio sam sledeci slabasni pokusaj da graficki demonstriram

gornji redosled dogadaja.

(vidi Semu)
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REDOSLED ZAVRSNIH DOGADAJA U OTKRIVENJU
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Najbolja vest od svih je da kraj opisan u Bibliji nije “bezdan
besmislenosti”, koji sudbina nasumice izaziva pomocu nekog
asteroida ili, mozda, ludaka s masinom koja donosi kraj postojanja.
Istorija se ne zavrSava beznadeznim ili uzasom ispunjenim placom,
nego jednom LicnoS¢u koju mozemo da poznajemo i cenimo vec
sada i koja u tim danima moze da saCuva one koji ga ljube
(Otkrivenje 14,13). Biblija kraj prikazuje kao niz zastrasujucih
dogadaja. Ipak, ti dogadaji su u vlasti Onoga koji se istinski brine za
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covecanstvo, Onoga koji ljudski rod voli toliko da je bio voljan da

umre za njega (Otkrivenje 5,5-12). Kada dode, On ce savladati
tlacitelje i svima koji su s Njim, “pozvanima, izabranima i vernima”
(Otkrivenje 17,14; 19,11-21) doneti pravdu i mir. On je Car nad
carevima i Gospodar nad gospodarima (Otkrivenje 19,16). Da, dodi,

Gospode Isuse!”
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ZAKLJUCAK

Kakav je nasS danasnji stav u odnosu na prikaz svrSetka vremena
koji nalazimo u knjizi Otkrivenja? Skorasnji dogadaji su se, sve vise i
vise, razvijali u pravcu predskazanom u zavrSnoj knjizi Svetoga
pisma. Da li to znaci da ispunjenje mora biti veC tu, na pragu, buduci
da je komunizam po svoj prilici uklonjen? Jesmo li presli tu tanku
linijju koja, za jednu ili dve godine, vodi u neopoziv i brzi svrsetak
svega Sto postoji?

Mozda, ali ja u to nisam siguran. Na putu potpunog i konacnog
ispunjenja novozavetnog scenarija svrsetka istorije jos uvek stoji vise
krupnih prepreka. Glavna i najociglednija prepreka globalnom,
politickom i duhovnom jedinstvu je Siroko prisutan militantni islam,
vera koja se strasno suprotstavlja kako sekularnom materijalizmu
Zapada, tako i bilo kakvom obliku verskog ekumenizma. Vrlo je tesko
zamisliti ukljucivanje islama u dogadaje iz 17. glave Otkrivenja, osim
ako u njemu ne dode do neke radikalne promene ili ako na neki nacin
ne bude onemogucen. Islam je verski pandan neprijateljskom stavu
komunizma i prema sekularnom Zapadu i prema popularnim
religijama. Sta bi trebalo da se dogodi u muslimanskim drzavama
sveta pa da se u njima javi vrsta otvorenosti prema jevandelju, i
pravom i laznom, koju sada neocekivano pokazuju komunisticke
zemlje? Vreme Ce pokazati.

Druga krupna prepreka eshatoloSkom jedinstvu prorecena u 17.
glavi Otkrivenja je uporni sekularizam zapadnih demokratija.

Problemom sekularnog izazova veri opSirno se bavim u svojoj ranijoj
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knjizi “Sadasnja istina u stvarnom svetu” [Present Truth in the

Real World]. Bez obzira Sto su, pravno gledano, sekularne
demokratije tolerantne prema religiji, prisutno je izrazito socijalno
neodobravanje vecine oblika verskog izrazavanja na javhom mestu.
Sekularni mediji dominiraju u svim rspravama o drzavnim i
medunarodnim ciljevima. lako u ovom trenutku nema pravnih
prepreka za blagi oblik drzavnog nedeljnog zakona, malo je
verovatno da bi americki narod tolerisao pro-religijsko

zakonodavstvo bez zamasnih promena u sadasnjoj sekularnoj klimi.

TreCa prepreka verskom i politickom ujedinjenju na globalnom
nivou je informaticka orijentacija kompjuterskog doba. Bez obzira
Sto je hladni rat proslost i Sto u pregovorima medu najznacajnijim
drzavama sveta postoje nova pravila pristojnosti, nase informaticko
doba podstice kreativnost, razliCitosti, individualizam i stavljanje u
prednji plan etnickih i socijalnih razlika. Libanci, Bosanci i Somalijci
ovog sveta u vrlo izrazenom smislu se razlikuju od onoga Sto stoji u
vizijama “novog svetskog poretka”. Evropska ekonomska zajednica se
ubrzano udaljava od ideje potpunog evropskog ujedinjenja.
Severnoamericko udruzenje za slobodnu trgovinu (NAFTA) izlozeno
je sve jaCim pritiscima u tri zemlje-cClanice. Drugim recCima, trend je u
ovom trenutku udaljavanje, a ne priblizavanje svetskom jedinstvu.

Poslednja krupna prepreka ispunjenju scenarija iz 17. glave
Otkrivenja je nesposobnost crkve da izvrSi osmisljen i znacajan uticaj
na savremeno drustvo. Posebno u sekularnim zapadnim zemljama
pitanja, karakteristicha za hriS¢ane, gotovo su potpuno strana
svakodnevnom iskustvu prosecne osobe na ulici.8 Ta okolnost je tako

izrazena da mnogi ozbiljni, posveceni adventisti i na “levom” i na

8 Citaoca, ponovo, upucujem na svoju knjigu “Sada3nja istina u stvarnom svetu”, radi ire obrade tih
tacaka u drugacijem kontekstu.
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“‘desnom” krilu crkve tragaju za radikalnim novim pravcima
adventisticke vere, u nadi da ¢e pronaci nacin da zadobiju paznju
drustva.

Kako treba sve ovo da shvatimo i Sta da preduzmemo? S jedne
strane, slika sveta se nikada, kao Sto je to slucaj danas, nije toliko
priblizila navodima iz Otkrivenja. S druge strane, zakljucujemo da na
putu njihovog neposrednog ispunjenja stoje krupne prepreke. Imaju
li hriséani sposobnost/snagu da odrze zdrav oseéaj ocekivanja
neminovnog kraja, ne upadajuéi u klopke odredivanja “dana i ¢asa”
Hristovog dolaska, projektovanja krivice i vrlo opasnog kultizma, kao
Sto se to desavalo u Minsteru, Dzonstaunu i Vakou? S druge strane,
mogu li hriséani biti u potpunosti svesni brojnih prepreka koje stoje
na putu neposrednog ispunjenja prorocanstava o posletku vremena, a
da ne padnu u zamku ravnodusnosti i opadajuéeg predanja Bogu?
Smatram da nam ovo kratko istrazivanje biblijskih poruka o svrSetku
vremena moze pomoci da o svrSetku mislimo ne gubeci prisebnost, u
bilo kom smislu. Poruka ove knjige moze se sazeti u Sest taCaka
prakticnog, uobicajenog reagovanja na tvrdnje o svrSetku vremena,
tvrdnje koje, kako se priblizava 2.000. godina, postaju sve zesce i
bucnije.

1. Ne “skaci” na lazne alarme. JoS od vremena kada je Pavle pisao

Solunjanima, Crkvu su lazni alarmi uznemiravali i razocCaravali. Vreme
u kojem mi danas zivimo nije izuzetak. Ne osporavam iskrenost ili
predanost onih koji istrazuju vremenske komponente eshatoloskih
dogadaja. | ja delim njihovo misljenje i zabrinutost zbog
nespremnosti Bozjeg naroda za veoma znacajne dogadaje koji
predstoje. Takode brinem zbog onih koji sebe nazivaju hris¢anima, ili
cak adventistima, a zive kao da Hristos mozda nikada nece dodi.
Medutim, brinu me i dva ozbiljna problema u vezi s vecinom
pokusaja izraCunavanja blizine kraja.
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Prvo, pokusSaji izracunavanja kraja, bez obzira koliko bili
dobronamerni i iskreni, stoje nasuprot uputstvima Svetoga pisma.
Cuveni biblijski tekstovi o vremenu posletka nikada se ne
usredsreduju na odredivanje kraja, kada bi Sta trebalo da se dogodi,
nego na dimenziju neprekidne spremnosti (Matej 24,42; Dela 1,7; 1.
Solunjanima 5,1-6). Oni koji budu pokazali da su spremni za
posledak nece biti poznati po svojim proracunima, nego po Svojoj
strpljivoj istrajnosti (Matej 24,13; Marko 13,13; Otkrivenje 14,12) i po
svojoj vernosti u svakodnevnom “hodanju” s Bogom (Matej 24,42 —
25,46; Luka 12,35-40; 18,1-8; 21,34-36; Otkrivenje 3,18; 7,14;
12,11; 14,13; 16,15; 19,7.8). Kreativni ljudi su uvek uspevali da
pronadu nacine kombinovanja ovog ili onog teksta i njegovog
ugradivanja u dokaz sopstvene teorije. Ipak, predlazem vam da se
uverite da niko ko iskrena srca cita Novi zavet (vidi 2. poglavlje
knjige) neée naéi nista sto bi ga pokrenulo da putem proracuna trazi
“dan i ¢as” kraja vremena. Veoma je naporno pretvarati Bibliju u
knjigu koja pomaze da se utvrdi Isusovog dolaska. Najavljivati kraj
istorije sveta na osnovu ratova, glasova o ratovima, zemljotresa,
gladi, side i matematickih proracuna znaci zapravo odvracéati ljude od

sredisnje poruke Novog zaveta o svrsetku vremena.

Drugo, objavljivanje apsolutne blizine kraja vodi stvaranju efekta
suprotnog od onog koji je bio nameravan. Oni koji neprestano
izvikuju: “Kraj je na pragu” ili “Prorocanstvo samo Sto se nije
ispunilo” morace da preuzmu veliki deo odgovornosti za to Sto ce
mnogi, na kraju, gotovo potpuno prestati da pokazuju interesovanje.
Kada produ datumi i kada se promene sadasnja zbivanja, ljudi ¢e
davati cini¢ne primedbe o onima koji razmisljaju o svrsetku vremena.
Oni koji ostaju u crkvi sve viSe i vise se protive propovedima o kraju
vremena. JoS gore od toga, mnogi potpuno napustaju crkvu,
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zakljuCujuci da je proucavanje Biblije aktivhost za ekscentrike i
sarlatane.

Prava je ironija Sto mnogi koji pokusSavaju da prodrmaju zaspalu
Crkvu postupaju bas na nacin koji je pre svega i izazvao stanje
ucmalosti. Ne bih se cudio da zbog jubilarne 1994. godine u mnogim
duhovnicarskim [pentekostalnim] i adventistickim crkvama dode do
slichog opadanja oduSevljenja medu onima koji taj jubilej ozbiljno
shvataju. (Rekavsi ovo, ne iskljuCujem mogucnost da Isus dode 1994.
godine, ili da bas u toj godini mogu da se zbudu znacajni dogadaji
vezani za Njegov dolazak. Neizbezno je da neko jednoga dana cak i
navede taCan datum, makar i iz pogreSnih pobuda. Medutim,
smatram da se meni znane kalkulacije vezane za jubilarnu 1994.
godinu ne temelje na zdravom pristupu Bibliji.)

Bilo bi mudro ako bismo sasvim ozblijno shvatili reci iz pera Elen

Vajt, napisane pre 100 godina: “Vremena i Case’ Bog je ostavio u
svojoj vlasti. Zasto nam, u stvari, Bog nije dao da to znamo? — Zato
Sto s tim znanjem, da nam ga je dao, ne bismo pravilno postupili. Na
osnovu takvog znanja u nasem narodu bi nastalo stanje koje bi u
velikoj meri unazadilo Bozji posao pripremanja jednog naroda da
opstane na onaj veliki dan koji ¢ée doc¢i. Mi ne treba da se hranimo
uzbudenjem oko odredivanja vremena. Ne treba da budemo
zaokupljeni spekulacijama u vezi s ’danom i ¢asom’ koje Bog nije
otkrio. Isus je svojim ucenicima rekao da ’straze’, ali ne u neko
odredeno vreme. Njegovi sledbenici treba da se postave u polozaj
onih koji oCekuju naredbe svog Zapovednika; treba da straze, da
Cekaju, da se mole i da rade, iduci u susret vremenu Gospodnjeg
dolaska. Ipak, niko neée moéi da tacno predskaze kada ce to vreme
nastupiti, posto 'o danu tome i c¢asu niko ne zna’. NecesS moci da
kazes da li ée On do¢i za jednu, dve ili pet godina, ali ne treba ni da

prestanes da mislis na Njegov dolazak, polazeéi od toga da se mozda



184
neée dogoditi ni za deset ili dvadeset godina” (SM-I1, p. 189; upor.
p. 188).
Ako su te rec¢i tacne, hris¢ani nikada u ovom zivotu nece, s
apsolutnom sigurnos¢u, moci da ukazu na neko odredeno vreme za
Hristov ponovni dolazak. Spremnost za kraj istorije sveta mora uvek

da se temelji na neCem drugom, a ne na neposrednoj blizini kraja.

2. Ne budi suviSe odreden i1 ne iznosi vise pojedinosti o kraju

vremena nego Sto to cini Biblija. Prirodna je uloga ljudske

radoznalosti da pokuSava da unapred razraduje svaku pojedinost
buduc¢nosti, kad god je to moguce. Pronalazenje knjige koja tvrdi da
pouzdano govori o buducénosti, opravdano “budi iskru” naSe
radoznalosti. To nas nece odvesti na stranputicu, sve dok ostajemo u
granicama onoga Sto kaze Biblija. Medutim, studiozni pokusaji
izraCunavanja kraja vremena upozoravaju nas da prenaglasavanje i
zloupotreba onoga Sto Biblija kaze moze biti isto tako opasno kao
kad Bibliju u celosti ignoriSemo.

Biblija nije pisana ’90-ih godina (2. poglavlje knjige). To je knjiga
kojom je Bog pristupao ljudima tamo gde su se oni nalazili. Biblija se
nasSim sadasnjim iskustvom i zivotom ne bavi onako neposredno
kako bismo zeleli. Zato je najbezbednije ako njenu izvornu svrhu
knjige prihvatimo ozbiljno, kako smo se i trudili u ovoj knjizi. Jedini
nacin da o svrSetku vremena razmisljamo, ne gubedi glavu, jeste
mnogo Citati Bibliju uopSte, posebno obracaju¢i paznju na jasne
tekstove, bez obzira koliko takav pristup izgledao neprivlacan.
Metodi i pristupi proucavanju Biblije koje pre svega pokreéu aktuelni
dogadaji ili licne disfunkcije ne uzdizu Pismo, ¢ak 1 ako se Biblija
pritom neprestano citira.

3. Optuzivanje 1 izvrgavanje sramu ne donose korisne rezultate.

Mnogi su ubedeni da je neophodno slikovito i Cesto prikazivati grehe
Crkve i sveta, koji bi mogli biti razlog odlaganja Gospodnjeg dolaska.
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Oni kao da veruju da ce, ako grme protiv greha Crkve, uspeti da

posrame mnoge i tako ih probude da ozbiljnije shvate svoje
hris¢anske duznosti. Ovom knjigom ce biti razocCarani adventisti koji
igraju ovu igru optuzivanja i izvrgavanja sramul.

Biblija nas uc¢i da dogadaje na svrsetku vremena Bog drzi u svojoj
vlasti (2. Solunjanima 2,11; Otkrivenje 17,17). On je potpuno
merodavan da reformise ili ukori Crkvu kad je to potrebno (Otkrivenje
3,19). Vidljivo razdvajanje vernih i nevernih dogada se tek na kraju,
prilikom Drugog dolaska (Matej 13,37-43; upor. stihove 47-50;
25,31-33). Ne bi trebalo ocekivati da pre svrsetka vremena
dostignemo nivo apsolutno Ccistog, vidljivog tela vernika na ovoj
Zemlji. Do Drugog Hristovog dolaska vernici mozda mogu donekle da
razluce ko je dobar a ko nije,, ali je jedino Bog nadlezan i jedini moze
da sudi. Do tada ¢e uvek biti slucajeva kda ¢e vernici morati da sud
prepuste Bogu.

Psiholoske i duhovne negativnosti igre optuzivanja i izvrgavanja
sramu zasluzuju da se o njima napisSe cela knjiga. lako je u ovom
vremenu jedna takva knjiga preko potrebna, takav zadatak bih morao
da prepustim nekome ko je za to kvalifikovaniji. Teologija
optuzivanja i izvrgavanja sramu pospesuje negiranje realnosti greha
u zivotu propovednika, i to tako snazno da ce ista osoba koja poziva
na savrsenstvo i osuduje greh u crkvi Cesto imati prikrivene probleme
na rzli¢itim planovima, kao Sto su zlostavljanje bracnog druga,
Zestoki izlivi besa, “bele lazi” i pornografija. Propovedanje protiv

9 Zainteresovani za Sire proucavanje duhovnih i psiholoskih implikacija teologija optuzbi i izvrgavanja
sramu mogu, ako Zele, da prouce sledece knjige — iako ne prihvatam sve pojedinosti u bilo kojoj od njih:
Carol Cannon, Never Good Enough: How to Break the Cycle of Codependence and Addiction for the Next
Generation (Boise, ldaho: Pacific Press Pub. Assn., 1993); Steve Artuburn and Jack Felton, Toxic Faith:
Understanding and Overcoming Religious Addiction (Nashville: Thomas Nelson Publishers, 1991); Earl R.
Henslin, The Way Out of the Wilderness: Learn How Bible Heroes With Feet of Clay Are Models for Your Recovery
(Nashville: Thomas Nelson Publishers, 1991); Paul Tournier, Guilt and Grace, English translation (New York:
Harper and Row, 1962); psychological books produced by the Minirth-Meier Clinic.
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tudih greha moze da ublazi oseéanje sopstvenih propusta.

Mnogo je tvrdnji u takozvanoj perfekcionistickoj literaturi desnog
krila s kojima se slazem. Kada je reC o toj literaturi, plasSi me saznanje
da autori, po svoj prilici, retko imaju osecaj licne ranjivosti kad je rec
o sili greha. Osobina je gresnog coveka uopste da grehe drugih vidi
jasnije od sopstvenih. Samo radikalno obra¢enje moze pomodi
ljudima da shvate stvarne dubine sopstvene izopacenosti. Obraceni
ljudi prastaju, zato sto znaju koliko je njima samima oprosSteno.
Obraceni ljudi vole, zato Sto znaju koliko je ljubavi njima poklonjeno.
S druge strane, neobraceni, izgubljeni ljudi ne zele da se kaju, ne
prastaju i imaju nekorektan stav prema drugim greSnicima (Matej
24,48-50). Mislim céak da su adventisti nacinili vegetarijanski
ekvivalent doktrine o vecno gorué¢em paklu! Poslo nam je za rukom da
stvorimo svu tu masu krivice — a bez ikakvih dokaza!

Postoji nesto mozda jos znacajnije Sto valja istaéi, a to je da
teologija optuzivanja i izvrgavanja sramu ne daje korisne rezultate.
Oni koji se neprestano bave sopstvenim propustima, imaju tendenciju
da budu samo gori, a ne bolji, dok je drugima koji se koncentrisu na
tude grehe lako da Zive u udobnom negiranju sopstvenih propusta.
Mnogi su mi priznali kako ih je atmosfera perfekcionizma u okviru
teologije optuzivanja i izvrgavanja sramu dovela gotovo do duhovne
propasti. Znali su, intimno, da nesto vrlo ozbiljno Skripi, ali su ih
sramota i lazna krivica omeli u pokusSajima da deluju u skladu s
podsticajima [promptings] Duha. Ironija je Sto propovedanje o
savrSenstvu moze da donese rezultate suprotne od nameravanih.

“Sto blize prilazi§ Isusu, to ¢e$ u svojim ofima postajati sve
nesavrseniji, posSto C¢e tvoji vidici postati jasniji, pa ¢eS svoju
nesavrSenost sagledati kao oStru suprotnost Njegovoj savrsenoj
prirodi. To je dokaz da su sotonine obmane izgubile silu; da te sada
pokrece ozivljavajuci uticaj Duha.
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U srcu koje ne uvida sopstvenu gresnost ne moze prebivati
duboko usadena ljubav prema Isusu. DusSa koja je preobrazena
Hristovim milosrdem, divice se Njegovom bozanskom karakteru.
Medutim, ako ne vidimo svoju moralnu izopacenost, bice to
nepogresiv dokaz da nismo sagledali Hristovu lepotu i savrSenstvo”
(SC, pp. 64, 65).

Sto blize prilazi$ Isusu, to jasnije vidi§ nedostatke sopstvenog
karaktera i manje si sklon da kao krivce za odlaganje Njegovog
dolaska navodis tude propuste i nedostatke. S druge strane, ovo mi
govori da je duh kritike i iznalazenja tudih nedostataka jedan od
najsigurnijih znakova duhovnog nazadovanja. Srecom, postoji bolji
put za pozivanje na spremnost [to promote readiness] za svrSetak

vremena.

4. Silno zavoleti Isusa. Odgovor na problem otupelosti [lackluster] i

nezainteresovanosti hris¢ana nije — glasno govoriti o neposrednoj
blizini kraja, niti se specijalizovati za otkrivanje greha i propusta
adventista. Novi zavet daje potpuno drugaciji pristup izgradivanju i
odrzavanju atmosfere zeljnog iScCekivanja Isusovog ponovnog
dolaska. Novozavetni pisci su bili uvereni da je, s dolaskom Mesije,
svima koji veruju u Isusa dat i ukus neba. To nije naucna fantastika.
Oni koji su u Hristu stiCu stvaran utisak “kapare” na nebesko
nasledstvo, dok joS zive na ovom svetu (Efescima 1,13.14).

Oni koji danas verom osecaju ukus nebeskog iskustva, nikada nece
izgubiti osecaj iscekivanja Isusovog ponovnog dolaska. Ako svakoga
dana “okusis” Njega 1 sile buduéeg doba, zZelja da jos vise dobijes od
Njega bice stalna, bez obzira koliko ée vremena proteéi do Drugog
dolaska. Medutim, ako je tvoja c¢eznja za Njegovim ponovnim
dolaskom uslovljena odredenim datumom, ¢eznja ée i trajati samo do
tog vremena. Kada datum prode, s njim obi¢no prolazi i ceznja.
Novozavetno nadanje, Drugom dolasku ne temelji se na vremenskom



188

uredivanju posletka, nego na uverenju da vecni zivot s Hristom
postaje stvarnost ve¢ danas, zahvaljujuci veri. Oni koji su okusili
radosti neba u Hristu, neprekidno ce ocekivati joS vece radosti
prilikom Njegovog ponovnog dolaska.

Moj prijatelj Samuel Bakioki o nasSem isCekivanju posletka rado
govori kao o “vremenu zaljubljenih”. Kada su dve osobe koje se
stvarno vole razdvojene, odlaganje isCekivanog ponovnog susreta ne
priguSuje njihovu Ceznju, veC se Ceznja da vide jedno drugo jos vise
rasplamsava. (Vidi: Samuele Bacchiocchi: Advent Hope for Human
Hopelessness [Berrien Springs, Mich.: Biblical Perspectives, 1986], pp.
105-107.) KljuC¢ odrzavanja snage gorljivog isCekivanja Hristovog
ponovnog dolaska jeste zavoleti Hrista bez odlaganja. Oni koji Hrista
u ovom trenutku poznaju kao bliskog prijatelja nikada se nece
zadovoljavati samo odnosom u okviru vere i ne mogu a da Ceznu da
ga upoznaju licem k licu. lli, izrazimo to novozavetnim recnikom, ako
ste “okusili” “kaparu”, “predujam” za svoje nebesko nasledstvo,
necCete nikada prestati da isCekujete dan kada ¢e vam celo nasledstvo
biti stavljeno na raspolaganje! | to ¢e biti neuporedivo viSe od svega
dobrog i vrednog sto ste do sada iskusili i doziveli.

“Na kratkocCi vremena se insistira kao na podsticaju da bismo tezili
pravdi i sklopili prijateljstvo s Hristom. Ali ta pobuda nije najbolja, jer
nagovestava sebicnost. Treba li da nam se pred ocCima drze stahote
Bozjeg velikog dana kako bismo strahom bili prisiljeni da radimo ono
Sto treba? Ne bi trebalo tako da bude. Isus je privlacan” (EGV, RH,
2.avgust 1881).

Zasto ljudi postavljaju datume, gube gorljivost isCekivanja ili igraju
igru optuzivanja i izvrgavanja sramu? Zasto? Zato Sto nemaju onakav
odnos s Hristom o kakvom govori Novi zavet. Ako osecaS neprestanu
potrebu za uzbudenjem postavljanja datuma i za spekulacijama u
vezi s aktuelnim zbivanjima, ja bih te, umesto na to, uputio na Isusa
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koji moze da ispuni prazninu bez sporednih efekata! Ako gresi i
smece koje te okruzuje stalno privlace tvoje oci, pozivam te da svoje
pogled podignes, odvratiS od smeca i usmeriS ga na Isusa, Cija je
“ljupkost” dovoljno privlacha da zadrzi tvoju paznju za ceo ljudski
vek! Osecas li se pritisnut brigama ovog zivota ili si izgubio “ukus”
Hristovog ponovnog dolaska, pozivam te da opet obnovis svoj odnos
s Njim. Ako smatras da je posledak vremena samo za ekscentrike i
sarlatane, pozivam te da ponovo — mislis. Gotovo Cetvrtina Novog
zaveta se, na ovaj ili onaj nacin, bavi vremenom posletka. Ne moze se
nazvati vernoscu Bibliji to Sto ignoriSemo njeno ucenje o kraju
vremena ili zivimo tako kao da taj posledak uopsSte nije vazan. Ne
dozvoli da te postavljaCi datuma i optuzivaci sprecCe da dodesS do svog

nasledstva.

5. Potreban nam je razborit, zdrav pristup savremenim zbivanjima.

Kad se dogodi nesto spektakularno kao [u Americi] zemljotres u San
Francisku 1989. godine, teSko je ne obratiti paznju na one koji
predskazuju propast, postavljaju datume i optuzuju za grehe.
Prirodne katastrofe imaju tako snazno dejstvo da je gotovo
instinktivna reakcija ljudskih bi¢a da im pripiSu kosmicki znacaj.
Kako bi, zapravo, Isus Zeleo da se postavimo prema spektakularnim
aktuelnim dogadajima?

Nekoliko dana posle zemljotresa u San Francisku, 1989. godine,
telefonom me je pozvao jedan adventisticki pastor. Napomenuo je
kako se smatra duznim da svome verniStvu propoveda o dubljem
znacenju zemljotresa, ali je ujedno zeleo i da ostane veran biblijskim
tekstovima. Zeleo je da mu kaZzem 3ta bih ja rekao, kada bih
propovedao o zemljotresu u San Francisku.

Izneo sam mu sadrzaj materijala iz 7. poglavlja ove knjige.

Napomenuo sam da gladi, pomori, zemljotresi, ratovi i glasovi o

ratovima u 24. glavi Mateja nisu navedeni kao znaci posletka.
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Naprotiv, oni su “znaci vremena”, dogadaji koji ¢e se zbivati
tokom meduperioda, od Isusove zemaljske sluzbe do posletka
vremena. Isus nije zeleo da oni koji posmatraju takve dogadaje pocCnu
da izracunavaju njihov znacaj za utvrdivanje vremena posletka. Ne,
od onih koji vide ratove, zemljotrese i glad, trazio je da — straze.

Savremeni dogadaji ne treba da pokrec¢u na optuzbe ili spekulacije,
nego da sluze kao podsetnici na Isusove rec¢i. Kada naidu dogadaji koji
Zemlju potresaju iz temelja, za nas je to ohrabrenje, podsticaj da se
setimo onoga Sto je Isus rekao u 24. i 25. glavi Jevandelja po Mateju.
Ratovi, gladi i zemljotresi treba da nam sluze kao podsetnik za
obnavljanje naseg odnosa s Isusom, kako bismo s drugim ljudima
postupali na nacin kako je On postupio s nama. Kada se neko
usredsredi na odredivanje datuma posletka, to je znak da gubi iz vida
samu svrhu biblijskih proroCanstava.

S druge strane, nemojmo upasti u klopku zlog sluge koji je rekao:
“‘Nece moj Gospodar joS zadugo doci.” Neprekidno odigravanje
spektakularnih  dogadaja i izjalovljavanje mnogih  suludih
predskazivanja mogli bi nas navesti da se pitamo da |li ¢e posledak
ikada doci. Tako bismo mogli postati zaokupljeni ovim zivotom,

zanemarujuci pripremu za buducnost.

Podsetio bih vas na predivhu ravnotezu u recima citiranim u
ranijem delu ovog poglavlja: “NeceS moci da kazes da li ¢e On doci za
jednu, dve ili pet godina, ali ne treba ni da prestaneS da misliS na
Njegov dolazak, polazec¢i od toga da se mozda nece dogoditi ni za
deset ili dvadeset godina.”

Tacno je da mi ne znamo kada ¢e Isus doci. Ipak, ne smemo uciniti
gresku i misliti kako — sledstveno tome — posledak mora biti da je
veoma daleko. Kad sam predskazao da bi se pokret mogao
Solidarnost uzeti kao nagovestaj sloma komunizma, nisam ni sanjao
da bi Berlinski zid mogao biti srusen za mog zivota, a pogotovo ne za
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zivota moga oca. Svet komunizma iz 1989. godine, sa svojim
duboko ukorenjenim ateizmom je, s ljudske tacke gledista, izgledao
neoboriv. Ipak, ve¢ posle Sest meseci ta politicka struktura se srusila i
njegovi narodi pokazali su glad za jevandeljem kakva se u istoriji
hriS¢anstva retko mogla videti.

Bog iz 1989. godine joS uvek zivi. Nacini na koje sekularizam i
islam gledaju na svet mogu ubrzo da se pokazu kao lomni i krhki,
kao i komunisticka perspektiva. Nema sumnje, pokret Njuejdz i
nevideni rast nekih evangelickih crkava bude nadu da ce ljudi sa
sekularnim stavovima postati otvoreniji za religioznu misao i
osecanja. | tako, kada zver “iz zemlje” ucini da oganj side s neba, bez
obzira kakav ¢e biti oblik te prevare, tada ¢e ostati veoma malo onih
koji ne veruju. Tada e biti u pitanju samo to u Sta su ljudi odlucili da

veruju.

Ista informaticka koja u ovom trenutku svet, umesto ka jedinstvu,
pokre¢e ka razlicitostima, takode pruza sredstva, mogucnosti i
naCine za brzo Sirenje jevandelja, kada zbivanja budu na njega
privukla paznju ljudskih masa. Skorasnja iskustva iz nekadasnjeg
Sovjetskog Saveza pokazuju da uz pomoc¢ dogadaja i okolnosti Bog
jevandelje moze da “izgura” u prvi plan. Prema knjizi Otkrivenje,
zavrsni dogadaji ¢e usmeriti paznju celoga sveta na [Bozji] ostatak.
Tada ¢e mocno izlivanje Duha (Otkrivenje 18,1-4) koje pokrece
trojicu andela (14,6-12) brzim korakom povesti istoriju sveta ka
njenom epilogu. Nijedna od krupnih prepreka koje danas stoje na
putu ispunjenja Otkrivenja ne moze dugo da opstane.

Razborit, zdrav pristup savremenim zbivanjima ce, prema tome,
neprestano posmatrati aktuelne dogadaje u svetlu stvarnosti Pisma.
Sadasnja zbivanja trebalo bi da nas podsticu na stalnu spremnost i

osecaj odgovornosti prema Onome ko je umro za nas.

6. Spreman mozes biti ve¢ sada. Ovo je bila osnovha misao, ideja-
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vodilja prvog poglavlja ove knjige i zato nema potrebe da se jos
mnogo kaze. Neprestana spremnost i strpljiva istrajnost nesumnjivo
su sredisnje teme Novoga zaveta.

“Neka budu vasa bedra zapregnuta i svece zapaljene; i vi kao ljudi
koji cekaju gospodara svojega kad se vrati sa svadbe da mu odmah
otvore kako dode i kucne. Blago onim slugama koje nade gospodar
kad dode a oni straze. Zaista vam kazem da cCe se zapregnuti, i
posadice ih, i pristupiCe te ¢e im sluziti. | ako dode u drugu strazu, i
u trecu strazu dode, i nade ih tako, blago onim slugama. Ali ovo
znajte: kad bi znao domacin u koji ¢e cas doci lupez, cuvao bi i ne bi
dao potkopati kuce svoje. | vi dakle budite gotovi; jer u koji ¢as ne
mislite doci ¢e Sin Covedji” (Luka 12,35-40).

Kada ¢e dodi Sin Covecji? Na savremenoj sceni nema nicega Sto bi
nam pruzilo apsolutnu sigurnost da je posledak neposredno pred
nama — ili pak u dalekoj buduénosti. Nas zadatak je da budemo uvek
spremni — zahvaljujuéi proucavanju Biblije, molitvi 1 uz
odgovaraju¢u meru nepoverenja u sopstvenu mudrost. Ovo su
uzbudljiva vremena. Imajuci na umu poruke Biblije o posletku istorije
sveta, bilo bi mudro da vrlo pazljivo pratimo predstojece dogadaje.

“Strazite dakle, jer ne znate u koji ¢e Cas doci Gospod vas”’ (Matej
24,42).



