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Prvi Deo: 1844. godina — jednostavno objasnjenje
Prvo poglavlje

Nikada necu zaboraviti uzbudenje izlaska iz tame agnosticizma, skepticizma - ¢ak i spiritualizma
- u svetlost poruka tri andela. Gospod me je podigao od greha, od smrti, od otudenja i praznine
koja prozima zivot otuden od Boga — i uzdigao me ne samo u spoznaju o Isusu, ve¢ u
adventizam, u sadas$nju istinu, u najvazniji pokret od vremena protestantske reformacija.

Ipak, na Sionu nije bilo sve dobro. Pridruzio sam se adventizmu usred tutnjave, glasina i pobune
- iako me je, u mojoj novorodenoj nevinosti, ve¢ina toga mimoisla. O¢ito, ja sam bio nasmejana
beba nesvesna gorkih Zivotnih lekcija.

Bio sam adventista tri meseca kada mi je prijatelj rekao za profesora SDA sa Zapada koji je
negirao istrazni sud iz 1844. godine.

"Koga je briga?" Odgovorio sam.

Video sam grafikone, ¢itao sam o 1844. i verovao sam jer je Elen Vajt (Ellen White) verovala u
to, a ja sam verovao u ono u $ta je ona verovala. Ali koga je bilo briga? lonako sam sve §to sam
ikada pric¢ao o svojih prvih Sest meseci kao adventista bio zig zveri. Dao sam desetine studija o
zigu zveri. Pri¢ao sam svima o zigu zveri. Cak sam ispisao grafite na zidovima kupatila o Zigu
zveri. 1844.? Izgledalo je nebitno.

Pocetkom 1981. stigao sam u svoju prvu adventisti¢ku zajednicu. Ovde su glasine 0 1844 i
kontroverza oko svetinje bile vise nego gromoglasne - urlale su! Bio je to razgovor za doruckom,
ru¢kom, vecerom 1 izmedu obroka. Iako nisam razumeo o ¢emu se radi, znao sam jednu stvar:
nista me nece pokolebati. Ali onda su me ljudi suocili sa pitanjima: Kako da objasnite istrazni
sud iz 1844. iz Danila 8:14? Kako znate da vazi princip dan-godina? I ako vazi, zasto ga
primeniti na 2300 dana? Kako povezati Danilo 8 1 9 zajedno? Zasto ne postoji verbalna veza
izmedu reéi za ociséen (Koju koristi samo biblijski prevod KJV) u Danilu 8, sa re¢ju za o¢is¢en u
3. Mojsijeva 16, koja ima drugaciji koren? Kako znate da 2300 veceri i jutra Danila 8 nisu 1150
dana a ne 2300 dana, kako bar jedan biblijski prevod pise. Zar ne vidite kako poslanica Jevrejima
stavlja Hrista u drugi deo svetinje mnogo pre 18447 Nije li Antioh Epifan mali rog iz Danila 87 |
uzgred, da li ste znali koliko je Elen Vajt zaista kopirala?

Nisam imao odgovore, a nisu ni oni za koje sam ocekivao da ¢e ih imati! Ljudi su svuda napadali
doktrinu, ili su barem izrazavali skepticizam prema njoj. Osec¢ao sam se kao doktor u The
Invasion of the Body Snatchers, TV filmu koji sam gledao kao dete. VVanzemaljci su se spustili
na grad i zavladali umovima ljudi. Iako su ljudi izgledali i pricali isto, postali su vanzemaljci.
Doktorova porodica, prijatelji, skoro ceo grad, bili su zauzeti. Gde god se lekar okrenuo, jedan za
drugim, ljudi su se ,,preoberatili*. Nije znao kome da veruje, gde da se obrati. On je bio jedini
koji je od toga pobegao.

Ali ja nisam pobegao! Postao sam jedan od njih. Vise nisam verovao u istrazni sud iz 1844.
godine. Jednostavno nisam mogao to da izvuc¢em iz Biblije, a implikacije tog zakljucka su me
zaprepastile! Nikada do tada nisam shvatio koliko je nasa poruka povezana sa 1844. Istog
trenutka, moja vera u adventisti¢ku poruku se srusila. Prva stvar koja je apsolutno morala da ode
bila je Elen Vajt. Ako Elen i 1844 nije biblijska, Elen Vajt je pripadala istoj klasi kao Meri



Bejker Edi (Mary Baker Eddy) i Dzozef Smit (Joseph Smith)

Doveo sam u pitanje i ideju o adventizmu kao crkvi ostatka. Ako 1844. nije bila biblijska, nije
bila ni crkva.

Poceo sam da se pitam koliko je zaista vazan zakon, posebno subota.
Poceo sam da preispitujem - ¢ak i zig zveri!
Da li je i ¢itavo iskustvo sa Bogom bilo slu¢ajno?

Izlio sam svoju duSu u molitvi, mole¢i za istinu. Ako ova poruka nije ta¢na, hteo sam da izadem.
Nisam toliko dugo bio adventista, crkva mi tada nije toliko znacila, plus nikad nisam voleo ni da
budem vegetarijanac. Moja agresivna potraga za istinom dovela me je do adventizma, ali ako je
potraga trebalo da me odvede negde drugde - bio sam spreman.

Vratio sam se tamo gde je problem poceo - na ovu stvar iz 1844. Ako to ne bih mogao da
izvuéem iz Biblije - bez ikakve Elen Vajt (u tom trenutku ona je za mene postala autoritativna
kao $to je bila i Tibetanska knjiga mrtvih) - spakovao bih kofere i vratio se u Izrael, gde sam
ziveo kada sam prvi put poverovao u Isusa. Prosta logika mi je rekla da ako 1844. nije biblijska,
adventizam je bio kult.

Zato sam se molio, ucio, zakopao sam se u svoju Biblija. TraZio sam razumevanje istine, jer sam
znao da je pravac celog mog zivota, mozda ¢ak i mog ve¢nog zivota, u pitanju. I nisam koristio
Elen Vajt. Nekoliko nedelja kasnije, zavr§io sam. Moj zakljucak je bio: ako biste koristili Stari
zavet — bez Novog — imali biste isto toliko dokaza za istrazni sud iz 1844. koliko biste imali za
Isusa iz Nazirete kao Mesiju!

Ranije, kada sam procitao Danila 8, nisam mogao da zamislim kako bi neko mogao da vidi sud;
ali sada, nakon mog proucavanja, kada sam pogledao Danila 8, nisam mogao da zamislim kako
neko nije mogao da vidi sud!

Odjednom sam se nanovo rodio - ponovo! Sumnja, neizvesnost i teZina su nestali. Ose¢ao sam se
kao da sam izleCen od bolesti. Bio sam viSe ubeden za adventizam nego kada sam prvi put doSao
u zajednicu adventista, i tek sada sam shvati koliko je moja sumnja bila slaba.

Momentalno su sve moje sumnje o Elen Vajt nestale. Ja sam mislio, ,,Sigurno je ta starica ta¢no
znala o ¢emu govori!“ Od tada, nikada nisam sumnjao u Elen Vajt kao proroka; umesto toga,
moje poverenje u istinu iz 1844. omogucilo mi je da je vidim kao jednog od najveéih proroka od
svih!

Moje razumevanje 1844. dalo mi je novo iskustvo sa Isusom, sa adventizmom i sa duhom
prorostva. Jednom kada sam video koliko je istina 0 1844. bila biblijska, znao sam da je ova
crkva sve §to je tvrdila da jeste, i da su sve sumnje u vezi sa zakonom, subotom, svime - bile
izbrisane.

Uprkos otpadnicima, uprkos nasoj laodikejskoj slabosti, uprkos skandalima, uprkos svemu i
sva¢emu §to se deSava u samoj crkvi, ucenje iz 1844. nesumnjivo dokazuje da je Crkva
adventista sedmog dana crkva ostatka biblijskog proroCanstva i da je nasa poruka sadaSnja istina.
Sud iz 1844. godine - vise od stanja mrtvih, subote, drugog dolaska - utvrduje validnost
adventizma. Sve te druge doktrine prihvataju neki drugi ljudi, ali adventisti su jedini koji imaju
istinu istraznog suda iz 1844. godine. Dok ne vidite istinu iz 1844., shvatajuci da su adventisti
jedini koji je uce, nikada necete u potpunosti razumeti nas poziv, nasu svrhu ili nasu misiju.



Bio sam primoran da nau¢im poruku ili da je ostavim. Za mene nije bilo sredine. I koliko sam
zahvalan tom istom Bogu koji me je odveo od toga da ne verujem u Boga, da verujem u Boga;
koji me je odveo iz svih svetskih religija, u hriS¢anstvo; i od svih denominacija unutar
hriS¢anstva, do adventizma - kako sam zahvalan Sto me je spasao od tog otpadnistva.

Ipak, ubrzo sam primetio da skoro svaki adventista koga sam sreo - mlad ili star, obracenik ili
izgubljen, muskarac ili Zena, belac ili crnac, na Istoku ili Zapadu, liberalan ili konzervativan -
skoro niko nije mogao da izvuce 1844. iz Biblije. | vecini je bilo svejedno! Nisu mislili da je to
vazno.

Stajao sam ispred crkava od 300 ljudi i pitao: ,,Koliko bi vas ovde moglo dati biblijsko
proucavanje sa nikim o 1844. godini i istraznom sudu bez upotrebe Elen Vajt? Iznova i iznova,
mozda dve ili tri ruke bi se podigle. Masa ameri¢kog adventizma ne bi mogla dati inteligentno
proucavanje o toj doktrini da je od toga zavisila njihova ve¢na sudbina. Sanse su da vi &itajuci
ovu knjigu niste mogli da date objasnjenje 0 1844. ili da date jasne odgovore na argumente koji
se iznose protiv nje. Verovatno godinama niste ¢uli propoved o tome ili ¢itali o tome.

Mozete se obratiti. Mozete biti lojalni adventista koji daje desetak i koji jede vegetarijanski.
Mozete davati biblijske teme drugima, obracati duse, biti hris¢anin pun ljubavi i omiljen. Ali ako
niste utemeljeni na doktrini iz 1844. - ako nemate bar rudimentarno razumevanje tog ucenja -
onda ste loSe pripremljeni za vreme nevolje i reSetanja. Da sam se sa svojim povr$nim
razumevanjem 1844. suocio sa vremenom nevolje, bio bih pometen kao list u tornadu.

Ne govorim o spasenju kroz teologiju. Datum 1844., ili njegovo razumevanje, nas ne spasava.
Ali ako 1844. nije biblijska, naSa poruka je lazna - mi smo lazna crkva koja uci laznu poruku i
vodi ljude laznim putem. Ili je 1844. istinita i imamo istinu, ili je lazna i mi smo nasledili i
prodavali lazi.

Mozda se nikada niste suo€ili sa ovim problemom ili nikada o njemu niste razmisljali. Jednog
dana Cete se suociti. Upozoreni smo da Ce se poljuljati sve §to se moze poljuljati, a mi kao narod
ni ne shvatamo $ta ce to resetanje podrazumevati. Pre ili kasnije nasa vera ¢e biti ispitana do
krajnjih granica. Sve u §ta verujemo bice preispitano. Moramo biti u stanju da damo odgovore za
nadu koja je u nama, inace necemo imati nikakvu nadu da odgovaramo.

Pavo ¢e doci na nas sa svih strana, trazeci bilo kakvu slabost, napadajuci svaku slabu tacku, sve
u nastojanju da nas odvrati od ove istine. I mozete biti sigurni da ¢e 1844. biti glavna meta. Bice
dovoljno tesko ostati veran kada izgubite posao, dom, kada ne mozete da kupite hranu zbog toga
Sto verujete u ovu poruku. Ali zamislite sav ovaj spoljni pritisak, ¢ak i pretnje vasem zivotu, dok
ionako ozbiljno sumnjate u istinu adventizma! Ako neko moze da poljulja vasu veru u 1844.,
posumnjacete U celu poruku; i ako sumnjate u poruku, kako ¢ete moci da izdrzite?

Ko bi umro, ili ¢ak mnogo patio, za poruku u koju sumnja? Ko bi dozvolio da njihova deca
gladuju ili da budu oduzeta od njih zbog verovanja ¢iju glavnu osnovu ozbiljno dovode u pitanje
ili ne mogu da dokazu iz Biblije? Ne morate biti teolog, ali ljudi ginu zbog nedostatka znanja, a
sa svom ovom istinom koja nam je na dohvat ruke, neCemo imati izgovora da je ne razumemo.

Istrazni sud iz 1844. godine, teoloski stub naSeg pokreta, lezi kao prasnjava relikvija u
adventistiCkom porodi¢nom ormaru. Znamo da postoji, svi znamo za to, ali niko se time ne
zamara. Nismo sigurni Sta da radimo sa 1844. Nismo sigurni $ta to znaci ili da li to zaista Zelimo.
A nismo ¢ak ni sigurni da li je to toliko vazno (kao Sto otkriva oskudnost propovedi, ¢lanaka i
knjiga o tome). Ipak, ako ta istine ode, nestaje i adventizam. Kako je pametno od davola da ucini
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da ostavimo po strani nasu najosnovniju doktrinu. On zna da kada je izbaci ispod nas, mi se
stropoStamo 1 srusimo. On samo ¢eka pravi trenutak da izbaci Sto vise adventista.

Ne govorim o teoriji ili spekulacijama - ve¢ o iskustvu. Znam Sta ¢e se desiti onima koji nisu
utemeljeni u ovoj poruci, jer se to dogodilo meni - pod okolnostima koje su bile pateti¢no lake u
poredenju sa onim sa ¢ime ¢e se crkva uskoro suociti. Niko mi nije pretio smréu, ekonomskim
bojkotom ili zatvorom zbog mojih uverenja, a ipak sam ih svejedno skoro napustio.

Ali sada sam video koliko mi je samopouzdanja, snage i sigurnosti dalo razumevanje ove istine.
Ucenje iz 1844. daje nepobitno uveravanje da je adventizam istina za ovo vreme, zbog Cega je
neprijatelj ulozio tako mnogo truda da ga umanji - i zasto me pani¢i njegov ocigledan uspeh.

Godine 1986. snimio sam seriju kaseta za americku sluzbu sa kasetama (American Cassette
Ministries) pod naslovom ,,1844 Pojednostavljeno®. Koristio sam istrazivanja najboljih teologa u
adventizmu - ljudi koji su ,,samleli, ako ne sve a ono vec¢inu argumenata protiv 1844. Ipak,
vecina adventista nikada nije ¢ula o njihovim studijama i knjigama, a jo§ manje ih ¢itala. Osim
toga, materijal je dubok i teoloski, i mnogi od nas bi radije sedeli ispred televizora nego
proucavali nasu poruku. Uzeo sam njihov materijal (uglavnom iz tomova 1, 2 i 3 serije Odbor za
Danilo i za Otkrovenje — Daniel and Revelation Committee), pojednostavio ga i odrzavao
seminare u crkvama i na sastancima i saborima.

Ova knjiga je zasnovana na tim snimcima. Napisana je da predstavi doktrinu istraznog suda iz
1844. godine na najjednostavniji i najjasniji moguéi nacin, u uverenju da je razumevanje te
doktrine klju¢no ne samo za razumevanje adventizma, ve¢ je klju¢no da nas narod bude spreman
u susret nadolazecoj krizi.

Knjiga je podeljena u tri odeljka. Prvi je prouc¢avanje kako da se datum izvuce iz Biblije; drugi
odgovara na mnoge argumente koriS¢ene protiv istraznog suda; tre¢i deo odgovara na pitanje Sta
istrazni sud zaista znaci?

Jos jedna napomena. Ne koristim Elen Vajt. Neki tvrde da Elen Vajt nije bila teolog, pa stoga
nije dobra za teologiju. Pretpostavljam, u klasi¢cnom smislu te re¢i, ona nije bila teolog - bila je
prorok! i ja bih pre uzeo re¢ proroka nad bilo kojim teologom, bilo kada. Ipak, ne smemo
zasnivati naSe razumevanje 1844. na njoj. Nemojte koristiti Elen Vajt da biste se ucvrstili u
Bibliji. Budite ¢vrsti na Bibliji, i bi¢ete ¢vrsti prema njoj. Neka 1844. bude zasnovana na Bibliji,
a vi Cete stajati nepomicno na Elen Vajt. Ako je Koristi kao svoju bazu za objasnjenje 1844.
godine, i ona i ta istina ¢e se srusiti.

To znam.



Drugo poglavlje

Da li se istrazni sud desio 31. godine posle Hrista., ili posle toga? Odgovor na ovo pitanje
dokazuje da li su Adventisti u pravu ili ne. Ako je istina da kao $to neki tvrde, da se sud desio 31.
godine nove ere - sa uzdizanjem Hrista ,,5a desne strane Bogu“, na nebo - onda istina o0 1844.
godine i istraznom sudu je ono sto nasi protivnici ve¢ govore vise od jednog veka: niSta vise
nego pokusaj opravdanja razo¢aranih Milerita, traze¢i nacin da se izvuku iz velikog razocarenja.

Da li se dakle sud dogodio 31. nove ere? Procitajmo sledece tekstove:

»Jer je postavio dan u koji ¢e suditi vasionome svetu po pravdi preko ¢oveka koga odredi, i dade
svima veru vaskrsnuvsi ga iz mrtvih®, Dela 17:31.

,»A kad Pavle govorase o pravdi i o ¢istoti i o sudu koji ¢e biti...*“, Dela 24:25.

,,Na dan kada Bog uzasudi tajne ljudske po jevandelju mojemu preko Isusa Hrista.” Rimljanima
2:16

,»A ti zasto osudujes brata svojega? Ili ti zasto ukoravas brata svojega? Jer ¢emo svi izi¢i na sud

pred Hrista. Jer je pisano: tako mi Zivota, govori Gospod, poklonice mi se svako koljeno, i svaki
jezik slavice Boga. Tako ¢e dakle svaki od nas dati Bogu odgovor za sebe.“ Rimljanima 14:10-

12

.. GOSpod ¢e suditi narodu svojemu.*, Jevrejima 10:30.

Ovo nekoliko stihova ima jednu zajednicku ideju. Prva, i najociglednija, je da su svi iz Novoga
Zaveta, Dela Apostolska, Rimljanima Poslanica i Jevrejima Poslanica.

Oni takode govore o sudu.

Ali kada je taj sud smesten u vremenu? U proslosti ili u buduénosti? ,,Gospod ¢e suditi narodu
svojemu®, ,,Jer ¢emo svi izi¢i na sud pred Hrista“. O¢ito je da ovi tekstovi govore o nekom
sudenju koje ¢e biti u buduénosti, a neki od njih govore direktno o sudu Bozjeg naroda.

Sta onda ovde imamo? Novozavetne tekstove, od kojih neki govore o buduéem sudenju hrig¢ana.
I zato sto su knjige Novoga Zaveta pisane deset, dvadeset i trideset godina nakon raspeca, i zato
sto ti tekstovi govore o sudu kao o neCemu sto ¢e se desiti nakon vremena kada su oni pisani,
vrlo nam je jasno da taj suda mora da se desi nakon 31. godine nove ere.

Ova Cinjenica, iako jednostavna, je kriti¢na - jer vecina jeresi koje Zele da potkopaju ovo
adventisticko verovanje stavljaju vreme suda na krst. Ovi tekstovi pokazuju pogresnost ovakve
ideje da je sud spasenih bio 31. godine nove ere. lako oni ne daju vreme suda, oni pokazuju da se
on nije desio 31. godine nove ere.

Sta onda da radimo sa tekstom ,,Sad je sud ovome svetu: sad ée biti isteran knez ovoga sveta
napolje.“ (Jovan 12:31). To je Hristos rekao kada je govorio o svojoj smrti koja se priblizavala?
Zar te reci ne pokazuju da se sud dogodio na krstu?

Svakako, u jednom smislu, sud se dogodio za vreme Hristove smrti na krstu. Ovde imamo
bezgreSnog Sina Bozjega koji je doSao na zemlju u ljudskom telu, izlio nebesku ljubav na celo
covecanstvo, da bi ipak bio odbacen i omrznut od ljudi. Ceo svet je osuden za Hristovu smrt. U
tom smislu, svakako, sud se desio na krstu - ali ne istrazni sud.



Sveto Pismo govori 0 raznim vrstama suda. Zemlja je bila osudena nakon Adamovog greha.
Potop je bio sud protiv ljudskog roda. Stari Izrailj je bio suo¢en sa mnogim sudovima. Ljudi ¢e
biti suoc¢eni sa sudom kada se Hristos vrati na zemlju. Mi ¢emo biti uklju¢eni u hiljadugodisnji
sud kada ,,éemo andelima suditi* (1. Korin¢anima 6:3). Takode, ima i izvrs$ni sud kada su
bezgresni uniSteni za uvek: ,,I ko se ne nade napisan u knjizi zivota, bacen bi u jezero ognjeno®,
Otkrivenje 20:15.

Ali koja je ovo vrsta suda o kojima smo ovde citirali tekstove? Pavle kaze ,,Jer ¢emo svi izi¢i na
sud pred Hrista“. Pavle ovde ukljucuje i sebe samoga na tom sudu. Pavle je bio vernik. Kome je
on ovo pisao? Drugim vernicima. Svi oni, ukljucujuéi i Pavla, ¢e biti na sudu Gospodnjem.
Zaista, ,,Gospod ¢e suditi narodu svojemu.*

Kada je dakle taj sud za verni BoZji narod? Prema tekstovima koje smo ¢itali, verni se moraju
suociti sa nekom vrstom suda, i taj sud mora da se desi nakon 31. godine nove ere. To je sud koji
Adventisti zovu istrazni sud ili sud koji prethodi Hristovom dolasku.



Trece poglavlje

Iako moZemo da vidimo da ¢e sud BoZjeg naroda da se odvije nakon 31. godine nove ere, jos$
uvek smo daleko od godine 1844. Da bi ga dalje odredili moramo oti¢i u knjigu proroka Danila,
pocevsi u 2. poglavlju.

Mnogi su upoznati sa Danilom 2. glavom. Car Navuhodonosor je usnio san, medutim nije mogao
da se seti sna, a jo§ manje da ga protumaci. Vracara, zvezdara, gatari i Haldejci Vavilonski su
ponudili objasnjenje sna ukoliko im car kaze svoj san. Car, sa druge strane, je zeleo da oni ne
samo interpretiraju san, nego da mu kazu i sadrzaj sna. ,,Nema ¢oveka na zemlji®, uzviknuli su
Haldejci, ,,koji bi mogao kazati caru to sto iste; zato nijedan car ni knez ni vlastelin nije nigda
trazio tako sto od vracara ili zvezdara ili Haldejaca®, stih 10.

Ljut, car je odlucio da ih sve likvidira ukljucujuci i Danila. Ubrzo nakon toga, ipak, odgovor koji
je trazio car je bio dat Danilu u ,,no¢noj viziji*, i on je to ispri¢ao caru.

San je naravno bio ,,lik veliki“. Glava lika je bila zlatna, grudi i ruke od srebra, stomak i bedra od
bronze, noge od gvozda, stopala delom od gvozda a delom od gline. Konaéno, ,,se odvali kamen
bez ruku, i udari lik u stopala medena i zemljana i satra ih. Tada se satr i gvozde i zemlja i
bronza i srebro i zlato i posta kao pleva na gumnu u leto, te odnese vetar, i ne nade mu se mesto;
a kamen koji udari lik posta gora velika i ispuni svu zemlju®, stihovi 34 i 35.

Nakon toga Danilo je protumacio san. On je rekao caru da je njegovo carstvo, Vavilon,
predstavljeno zlatnom glavom. Nakon njega ¢e nastati drugo carstvo, srebrno, zatim jos jedno
carstvo, bronzano, a nakon toga jos jedno gvozdeno. Gvozdeno carstvo ¢e se razbiti (nesto od
gvozda, nesto od gline) na male sile ,,ali ne¢e prionuti jedan za drugoga kao sto se gvozde ne
moze smesati sa glinom®, stih 43. Kamen odvaljen bez ruke je Bozje carstvo koje ¢e Bog
podignuti, 1 ono ¢e ostati zauvek.

Mi znamo da je prvo carstvo bilo Vavilon. Danilo ga je tako i nazvao. Istorija nam pokazuje da
je sledece carstvo Medo-Persijsko, trece je Gréka a gvozdeno carstvo je Rimsko carstvo.
Pomesano carstvo od gvozda i gline je raspadnuta Rimska imperija na nacije Evrope (neki su
tumacili da povezanost crkve 1 drzavne vlasti predstavlja ovu meSavinu koja se desila u srednjem
veku). Ova carstva su se pojavila u tacnom redosledu, iako je Danilo proricao 0 ovome stotinama
godina unapred ovih dogadaja. Carstvo koje ¢e Bog osnovati dolazi nakon drugog Hristovog
dolaska.

Danilo 2. glava, dakle, izgleda ovako:

Zlato Vavilon

Srebro Medo-Persija

Bronza Grcka

Gvozde Paganski Rim
Gvozde/Glina Evropa

Kamen Hristov drugi dolazak

Dve glavne tacke treba zapaziti ovde. Prvo, Danilo 2. glava safinjava osnovu za druga
apokalipti¢na prorocanstva koja ¢emo proucavati u Danilu. Drugim recima, druga apokalipti¢na
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proro¢anstva razvijaju ideju koja se nalazi u Danilu 2. glavi. Danilo 2. glava je osnova, druga
prorocka poglavlja dodaju detalje koji su svi u vremenskom okviru datom u Danilu 2. glava,
vremena koji pocinje sa Vavilonom a zavrSava sa drugim Hristovim dolaskom. Nacije koje su
kasnije opisane u kasnijim poglavljima, kao sto ¢emo videti, su u osnovi iste kao i one opisane u
Danilovoj knjizi u 2. glavi.

Druga vazna tacka je povezana sa razli¢itim metalima iz sna. Vavilon je bio zlato, Medo-Persija
srebro, Grcka bronza a Rim gvozde. Svako sledece carstvo je predstavljeno razli¢itim metalom.
Ipak, Rim koji je predstavljen gvozdem se prostire do kraja vremena. Gvozde Rima dolazi
odmah nakon Gr¢ke, i ide dalje dokle se ne pomesa sa glinom, ipak to je jos uvek gvozde, jedino
u drugacijoj formi. ,,Kolena mu od gvozda, a stopala koje od gvozda koje od zemlje®, (33. stih).
Cinjenica je da gvozde koje simbolizira Rim, se proteze od pada Gréke sve dokle kamen ne satre
sve prilikom drugog Hristovog dolaska. Na pocetku, gvozde je bilo ¢isto; kasnije ono postaje
pomesano sa glinom. Pa ipak, to je joS uvek gvozde. Znacajnost ove Cinjenice ¢emo videti
kasnije.

Hajde da ponovimo:
Videli smo da sud BoZjem narodu ¢e se desiti u vremenu nakon 31. godine posle Hrista.

Danilo 2. glava govori o smenjivanju carstva - Vavilon, Medo-Persija, Grcka, Rim (dve faze),
koja prethode drugom Hristovom dolasku i stvaraju temelj vremenskog razdoblja za ostala
apokalipti¢na prorocanstva proroka Danila.

Konaéno, videli smo da gvozde Rima, koje dolazi nakon Grcke, se proteze do kraja vremena,
iako u odredenom vremenu menja svoju formu (gvozde pomesano sa glinom).



Cetvrto poglavlje

Koje poglavlje u knjizi proroka Danila daje najvise informacije o istraznom sudu?

Vecina bi odgovorila da je odgovor Danilo 8. glava. Ovde imamo glavni tekst: ,,l re¢e mi: do dve
hiljade i tri stotine dana i no¢i; onda ¢e se svetinja odistiti*, Danilo 8:14.

Pa ipak ovaj odgovor je netacan. lako Danilo 8. glava daje vazne informacije, ona je vazna samo
zato Sto daje potreban datum suda. U stvari, najviSe informacija u Danilovoj knjizi o istraznom
sudu nalazimo u Danilu 7. glava. Da imamo samo Danila 7. glavu, bilo bi nam dovoljno da
potvrdimo sud vernih pre Hristovog dolaska, kao i da damo priblizno vreme tog suda.

Danilo 7. glava ponavlja Danila 2. glavu, jedino su data vise detalja. U ovom poglavlju, Danilo
licno ima san o Cetiri velike zivotinje koje izlaze iz mora. Prva zivotinja je kao lav; druga
zivotinja je kao medved; tre¢e zivotinja je kao ris iako ima Cetiri krila i Cetiri glave; i Cetvrta
Zivotinja je ,,Cetvrta zvijer, koje se trebase bojati, strasna i vrlo jaka, i imaSe velike zube
gvozdene, jedase i satirase, i gazaSe nogama ostatak, i razlikovase se od svijeh zvijeri predasnjih,
i imase deset rogova”, stihovi 4-7.

Ko su zivotinje? U objasnjenju vizije, Danilu je reCeno da one predstavljaju Cetiri cara, ili
carstva, koja Ce se uzdignuti, i da ,,éetvrta zver bice Cetvrto carstvo na zemlji“, stih 23. Prva zver,
lav, znamo da je Vavilonsko carstvo. Druga zver, medved, predstavlja Medo-Persijsko carstvo.
Cinjenica je da je zver nagnuta na jednu stranu, (,,i stade s jedne strane®), pokazuje
neravnomernost snaga izmelju dve nacije koje su sacinjavale ovu imperiju. ,,Tri rebra u ustima
medu zubima svojim* predstavlja Lidiju, Vavilon i Egipat, tri nacije pokorene Medo-Persijskom
silom. Ris je bilo sledece svetsko carstvo koje predstavlja Gréku za vreme Aleksandra Velikog.
Cetvrta zver je naravno zadnja svetska imperija, Rim.

Vekovima su se mnogi biblijski tumaci, jevrejski 1 hriS¢anski, slagali na tacnom smenjivanju
nacija koje su predstavljene ovim zivotinjama. Ova interpretacija nije isklju¢ivo adventisticka.

Zapazimo takode, da prorocanstvo iz Danila 7. glave, je slicno onome iz Danila 2. glave. Danilo
7. glava daje vise detalja nego Danilo 2. glava, koja je osnova ostalih proro€anstva koje ¢emo
proucavati.

U obadve glave, Danilo 2 1 Danilo 7, naglasak je stavljen na ¢etvrtu zver. U obadva poglavlja,
Cetvrta zver, 1ako predstavljena drugim simbolima, ima zajednickih elemenata. Prva, naravno, je
da je ona Cetvrta sila nastajala nakon prethodnih sila opisanih u obe vizije. Obadva opisa ham
pokazuju da nastaje nakon Grcke. Obadva opisuju kao ,,jaku silu, Danilo 2:40, 7:7. Obadve
vizije imaju re¢ gvozde koje je u njihovom opisu. Vidi Danilo 2:40; 7:7,19. Obadva carstva su
opisana kao ona koja razbijaju u komade prethodne sile. Vidi Danilo 2:40, 7:19,23. I kona¢no
obadva carstva postaju podeljena ,,carevima‘ ili carstvima. Danilo 2:41,44; 7:24. Jasno je da
obadve vizije opisuju istu silu.

Pa ipak, u Danilu 7. glavi, jedna druga sila se pojavljuje. Ova sila nije odvojena od Cetvrte zveri,
paganskog Rima, nasuprot, ona dolazi direktno izmedu deset rogova koji su sastavni deo Cetvrte
zveri. Ova sila je mali rog. ,,Gledah rogove, i gle, drugi mali rog izraste medu onijem, a tri prva
roga iS¢upase se pred njim; i gle, o¢i kao o¢i ovecje behu na tom rogu, i usta koja govorahu
velike stvari®, stih 8.

Sila malog roga je opet spomenuta kao ona koja dolazi iz Cetvrte zveri. ,,I o deset rogova $to joj
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bjehu na glavi, 1 o drugom koji izraste i tri otpadoSe pred njim, o rogu koji imase o¢i i usta koja
govorahu velike stvari i bijase po videnju veéi od drugih. Gledah, i taj rog vojevase sa svecima i
nadvladivase ih*, stihovi 20,21.

Nekoliko stiha kasnije, Cetvrta zver 1 mali rog su protumaceni. ,,Ovako rece: Cetvrta zver bice
cetvrto carstvo na zemlji, koje ¢e se razlikovati od svijeh carstava, i izjeS¢e svu zemlju i pogaziti
1 satrti. I deset rogova jesu deset careva, koji ¢e nastati iz toga carstva, a poslije njih nastace
drugi, i on ¢e se razlikovati od predasnjih, i pokorice tri cara. I govorice reci na viSnjega, i
potirace svece visnjega, i pomisljace da promijeni vremena i zakone; i da¢e mu se u ruke za
vrijeme i za vremena i za po vremena“, stihovi 23-25.

U Danilu smo videli da je gvozde sila koja dolazi nakon Grcke i da iako menja formu, ipak je to
gvozde do kraja. To je joS uvek bila ista sila. U Danilu 7. glava, mi imamo posebnu zver za
Vavilon, posebnu zver za Medo-Persiju, posebnu zver za Gréku i posebnu zver za Rim. Mali rog
je bila sila koja je deo Cetvrte zveri koja dolazi nakon Grc¢ke, a koja kako se priblizava kraju,
ulazi u fazu malog roga. Naglasak u Danilu 7. glavi, isto kao i u Danilu 2. glava, je da sila koja
dolazi nakon Gr¢ke, ostaje do vremena kraja, iako u drugom obliku. Vaznost ove ¢injenice ¢emo
videti u slede¢em poglavlju.

Mi vidimo da Cetvrta zver, i mali rog koji izlazi iz nje, zauzimaju centralno mesto u Danilo 7.
glava. ViSe vremena je posveceno njima nego na ostale zveri ukupno, i viSe detalja je dato o
malom rogu nego o ostalim zverima, vise ¢ak i od Cetvrte zveri. Ocito je dakle, da je
prepoznavanje malog roga od velikog znacaja.

Vekovima su biblijski tumaci, bez velikog dvoumljenja, predstavljali da mali rog simbolise
papsku silu. I imali su dobrog razloga za to s obzirom da se savrSeno uklapa u opis vizije.

Vecina adventista takode prepoznaje ovu silu kao papstvo. Bez velikih detalja da ovde ponovimo
glavne tacke:

-Prvo, mali rog izlazi iz paganskog Rima. Papstvo naravno dolazi iz paganskog Rima.

-Mali rog dolazi izmedu deset varvarskih plemena koji su prigrabili delove Rimske imperije.
Papstvo je doslo izmedu deset plemena, i§¢upalo tri od njih, bas kao §to 24. stih kaze da ¢e
uraditi (,,i pokorice tri cara®).

-Mali rog je opisan kao ,,razli¢ita” sila od drugih rogova, i svakako, papstvo - jedinstvena sila -
se razlikovala od drugih varvarskih plemena.

-Mali rog je bio ,,silniji* nego drugi rogovi, 1 svakako papstvo je bilo mo¢nije nego varvarska
plemena, inace ne bi mogla da ,,iSCupa tri druga roga.*

-Mali rog ¢e ,,govoriti re¢i na Visnjega.“ Papske tvrdnje u vezi uloge i moci pape su velike ,,reci
protiv ViSnjega.*

-Mali rog ¢e ,,potirati svece Visnjega“, a istorija pokazuje koliko je ratova papstvo vodilo protiv
bozjeg naroda.

-Ova sila ¢e ,,pomisljati da promeni vremena i zakone.* Kada sam prvi put prouc¢avao ovo
prorocanstvo, otisao sam u jednu katolicku skolu, zatrazio njihov katekizam, i otvorio deset
zapovesti. Kao sto sam 1 ranije cuo, zapovest o zabrani obozavanja idola je bila izbrisana. Zar to
nije promena zakona? | naravno, svi adventisti su upoznati sa papskim tvrdnjama o promeni dana
odmora sa Subote na Nedelju: ,,Katoli¢ka Crkva, viSe od hiljadu godina pre pojave Protestanata,
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na osnovu svoje moc¢i bozanskog naloga, promenila je dan od Subote na Nedelju* (The Catholic
Mirror, September 23, 1893.)

Poslednji znak za raspoznavanje ove sile je mozda i najvazniji, a to je vremenski period koji je
dat u vezi sa aktivnosc¢u papstva. ,,I da¢e mu se u ruke za vreme i za vremena 1 za po vremena“,
(stih 25). U opisu malog roga, mi imamo prvo apokalipticko vreme u knjizi proroka Danila.

,Zavreme, za vremena i za po vremena“ je univerzalno prihvac¢eno od strane jevrejskih i
nejevrejskih skolara da predstavlja tri i po godine. Vreme predstavlja jednu godinu, vremena
predstavlja dve godine, i po vremena predstavlja pola godine. U Otkrivenju Jovanovu 12. glavi,
dat je isti vremenski period u odnosu na istu silu, i izjednacen je sa hiljadu dvesta Sezdeset dana,
(stihovi 6 1 14). U proro¢kom racunanju, tri i po godina jednako je 1260 dana.

Danilo 7. glava, dakle, daje vremenski period maloga roga kao tri i po godine ili 1260 dana.
Godinama su adventisti 1 drugi primenjivali princip dan za godinu u pogledu ovog prorocanstva.
Ne zelim da ulazim ovde u detalje objasnjavanja ovog principa. U drugom delu ove prezentacije
pokazacu ne samo ta¢nost ovog principa ra¢unanja dana za godinu, nego i ¢injenicu da ovaj
princip mora da se primeni na Danila 7., 8., 1 9. glavu da bi ova proro¢anstva imala ikakvog
smisla.

U svakom slucaju, ako primenimo ovaj princip dana za godinu na 1260 dana, dobijamo 1260
godina. Da li to vreme odgovara vremenu vladavine papstva?

1698. godine, Dru Kresner (Drue Cressner), britanski biblijski skolar prou¢avajuéi prorocanstva
Danila 7. glave i Otkrivenja Jovanova, zakljucio je da mali rog iz Danila se odnosi na papstvo, i
da princip dan za godinu treba da se primeni u ovim proroc¢anstvima. On je na osnovu toga
zakljucio da ¢e nesto drasti¢no da se desi sa papstvom negde oko 1800. godine. Ili, u li¢no
njegovim re¢ima: "Vreme zverinog kraja je negde oko 1800. godine™ (citirano u "The Prophetic
Faith of Our Fathers, LeRoy Froom, vol. Il, p. 595)

Mi znamo da 538. godine, zadnja arijevska vlast (jedna od tri i§¢upana roga) je bila izbacena iz
Rima, davsi papstvu potpunu vlast u gradu. Ta¢no 1260 godina kasnije, 1798. godine, Francuski
general Bertier (Berthier) je odveo papu u zarobljenistvo. O ovome mozete Citati u katolickoj
literaturi, opisujuci papino zarobljeniStvo, koji je umro u rukama francuskih okupatora. (Mi
znamo da iako je papstvo dobilo smrtni udarac, kasnije je ponovo ozivelo. Danilo 7. glava
opisuje hiljadu godina u desetak stihova, i nema vremena za detalje. Kasnije u Otkrivenju
Jovanovu, narocito u 13. poglavlju, dat nam je blizi uvid u ono $to se desilo na kraju perioda od
1260 godina, i ozivljavanju papstva.)

Dru Kresner, primenjujuci ovo proro¢anstvo na papu, predvideo je da ¢e se nesto desiti papstvu
negde oko 1800. godine. Njegovo predskazivanje je isto tako zapanjujuce kao kada bi neko
predskazao 1905. godine ko ¢e biti predsednik odredene zemlje u 2005. godini.

Razlog zasto je on bio tako precizan, naravno, je da se papstvo vrlo lepo uklapa u ovo
prorocanstvo. Vekovima su protestanti jednoglasno primenjivali ovo proro¢anstvo na papstvo.
Luter, Cvingli, Kalvin, Melanhton, i svi reformatori u slede¢ih 300 godina su primenjivali
proro¢anstvo o malom rogu u Danilu 7. glavi na papstvo. Cak i pre protestantizma, jevrejski
skolar Isak Abravanel (Isaac Abravanel), proucavajuéi Danila 7. glavu, je napisao: "Dosao sam
do dubokog ubedenja da mali rog je vladavina pape™ (citirano u The Prophetic Faith of Our
Fathers, vol. 11, p. 228).

Do sada smo videli, u hronoloskom redu, Vavilon, Medo-Persija, Gr¢ka, paganski Rim i papski

12



Rim. Ovo je tacan redosled iz Danila 7. glave:
Vavilon

Medo-Persija

Grceka

Paganski Rim

Papski Rim

Ali §ta dolazi nakon papskog Rima u proro¢anstvu?

,,Gledah rogove, i gle, drugi mali rog izraste medu onima, i tri prva roga is¢upase se pred njim; i
gle, o¢i kao oci ¢ovecje behu na tom rogu, 1 usta koja govorahu velike stvari. Gledah dokle se
postavise prestoli, i starac sede, na kom bese odelo belo kao sneg, 1 kosa na glavi kao Cista vuna,
presto mu bijase kao plamen ognjeni, tockovi mu kao oganj razgoreo. Reka ognjena izlazase i
tecijase ispred njega, hiljade hiljada sluzase mu, i deset hiljada po deset hiljada stajahu pred
njim; sud sede, i knjige se otvoriSe... I dade mu se vlast i slava i carstvo da mu sluZze svi
narodi i plemena i jezici; vlast je njegova vlast ve¢na, koja ne ¢e pro¢i, i carstvo se njegovo
ne ¢e rasuti®, stihovi 8-14.

Osmi stih opisuje silu malog roga. Sta dolazi odmah nakon toga u stihovima 9 i 10? Vidimo
postavljanje prestola. Vidimo ,,Starac* ili ,,Staresina dana“ koji je prepoznat kao Bog. Vidimo
ognjenu reku; vidimo hiljade hiljada pred Njim, i kona¢no ,,sud sede i knjige se otvorise.*
Stvarno, ova scena opisuje sud na nebu!

Procitajte stihove 8 do 10 ponovo! O¢ito je da vidimo neku vrstu boZanskog suda, 1 o€ito je,
imajuci u vidu Sta se desava, da je sud na nebu.

I sta sledi nakon ovog nebeskog suda? Bog uspostavlja svoje carstvo, carstvo ,,koje nece proci®,
(stih 14). Kada Bog kona¢no uspostavlja svoje carstvo? Prilikom drugog Hristovog dolaska.

Pogledajte u odredeni redosled ovih nekoliko dogadaja u ovim stihovima. Ovo je jako vazno. Mi
imamo silu malog roga (koja u sva tri opisa dolazi iz Cetvrte zveri), nakon toga scena suda na
nebu, 1 konacno Bog uspostavlja svoje carstvo.

Mali rog. Sud na nebu. Bog uspostavlja svoje carstvo. Citajte ove stihove ponovo i ponovo dokle
ne vidi§ ovaj redosled. Ovo mora da se razume.

Ovaj redosled je toliko vazan da je ponovljen u istom poglavlju. ,,Gledah, i taj rog vojevase sa
svecima i nadvladivase ih, Dokle dode starac, i dade se sud svecima vi$njega, i prispe vreme da
sveci preuzmu carstvo. [Bozje carstvo]®, stihovi 21 i 22.

Opet u potpuno istom hronoloskom redu kao i pre: mali rog (papstvo), sud i Bozje carstvo.

Toliko je vazan ovaj redosled da ga imamo 1 tre¢i put u istom poglavlju. ,,I govorase re¢i na
viSnjega, 1 potirace svece viSnjega i pomisljace da promeni vremena i zakone; i da¢e mu se u
ruke za vreme 1 za vremena 1 za po vremena. Potom ¢e sesti sud, i uze€e mu se vlast, te ée se
istrebiti i zatrti sasvim. A carstvo i vlast i velicanstvo carsko pod svim nebom dace se
narodu svetaca viSnjega njegovo ¢e carstvo biti ve€no carstvo, i sve e vlasti njemu sluziti i
slusati ga“, stihovi 25-27.

Ovde imamo opis sile malog roga, koja zavrSava prvo apokalipticko vreme u Danilovim
prorostvima, a koja ograni¢ava vreme vladanje malog roga. Nakon malog roga imamo sud. |
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konac¢no, Bog uspostavlja svoje carstvo.

Redosled koji se nalazi tri puta u Danilu 7. glavi je sledeci:
1. Papski Rim (mali rog)

2. Sud na nebu

3. Bozje carstvo uspostavljeno

Hajde da uporedimo redosled koji imamo u celom 7. poglavlju uporedeno sa 2. poglavljem.

Danilo 2 Danilo 7
Vavilon Vavilon
Medo-Persija Medo-Persija
Grcka Grcka
Rim (paganski) Rim (paganski)
Rim (Evropa-papski) Rim (papski)
Sud na nebu
Bozje carstvo Bozje carstvo

Iz gornje tabele mi vidimo da sve §to se deSava u Danilu 2. i 7. glavi je hronoloski. To se krece
po vremenskoj liniji iz pro§losti u buducnost. Gde taj redosled smesta sud na nebu?

Najpre je bio Vavilon. Nakon Vavilona je Medo-Persija. Nakon Medo-Persije je Grcka. Nakon
Grcke je Rim - paganski i papski. Nakon paganskog i papskog Rima dolazi sud na nebu. |
konaé¢no, Bog uspostavlja svoje carstvo.

Jasno je da sud se odvija nakon opisa vremena malog roga koji traje ,,vreme, vremena i po
vremena* opisanog u Danilu 7. glavi kao prvo apokalipticko vreme u ovoj knjizi. Kada je ova
faza sile malog roga prestala?

Vavilonsko carstvo se zavrSilo 539. godine pre Hrista. Nakon Vavilona - nakon 539. godine,
dolazi Medo-Persijsko carstvo. Medo-Persijsko carstvo zavrSava 331. godine pre Hrista. Nakon
Medo-Persije - nakon 331. godine, dolazi Gr¢ko carstvo. Gréko carstvo zavrSava 168. godine pre
Hrista. Nakon Grcke - nakon 168. godine, dolazi paganski i papski Rim. Kraj druge faze Rima
zavrSava 1798. godine nase ere. Nakon Rima - nakon 1789. godine, poc¢inje scena suda na nebu!

Da li mozete videti ovo? Nakon Vavilona (539) dolazi Medo-Persija. Nakon Medo-Persije (331)
dolazi Gr¢ka. Nakon Greke (168) dolazi Rim. Nakon Rima (1798) dolazi sud na nebu. I nakon
suda na nebu, Bog ¢e uspostaviti svoje carstvo!

Vavilon (539)

Medo-Persija (331)

Grcka (168)
Paganski/Papski Rim (1798)
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Sud na nebu
Bozje carstvo

Ponavljamo da bi naglasili: nakon ,,vreme vremena i po vremena‘, proro¢anstvo o malome rogu
koje zavrSava 1798, mi imamo scenu suda na nebu. Sud dakle mora da se desi negde nakon
1798. godine nase ere!

Mi mozemo videti samo iz Danila 7. glave da se nebeski sud odvija nakon 1798. godine, ali jo§
uvek pre Hristovog dolaska. I ovi zakljucci se uklapaju u nase shvatanje 1844. godine i istraznog
suda, ili $to mi ponekada zovemo preadventni sud. Zaista, ovo se savrSeno uklapa.

Ko je ukljucen u sudu? Stih 22. kaze ,,i dade se sud svecima visnjega.* Drugi prevodi kazu da je
sud bilo u prilog svetima ili za svete. U svakom slucaju, o¢ito je da ovo sud ukljucuje svete; u
protivnom kako bi sud moga biti u njihovu korist ili za njih? Oni su ukljuceni u njega. Kako?
Oni ne mogu da sude jer oni jo$ nisu na nebu (Hristos se jo$ nije vratio). Mi smo videli u prvom
poglavlju da ¢e Bozji narod da bude suden nakon 31. godine nove ere (sud iz Danila 7. glave se
uklapa u taj kriterij). Vidimo da je taj sud u prilog svetima i da kao rezultat tog suda oni dobijaju
carstvo. Izgleda da su oni sudeni pred celim svemirom. I rezultat ovoga suda je u njihovu korist.

Izgleda poznato? Sud na nebu u prilog vernih, pred celim svemirom, koji se desava blizu kraja
vremena (nakon 1798. godine). Tako i jeste, jer ova scena opisuje istrazni sud.

Sta smo naudili do sata? Sledece:

1. Sud Bozjeg naroda se odvija nakon 31. godine naSe ere;
2. Sud Bozjeg naroda se odvija nakon 1798. godine nase ere;
3. Sud Bozjeg naroda se odvija pre drugog Hristovog dolaska.

I dok godina 1798. pribliZzava datum, mi jo§ uvek moramo da pogledamo u 1844. godinu. 8.1 9.
poglavlje knjige proroka Danila ¢e da postignu taj cilj.

15



Peto Poglavlje

Danilo 8. glava, kao $to ¢emo videti, ponavlja Danila 7. glavu. lako su neki aspekti iz Danila 7.
glave izostavljeni, drugi aspekti su dublje obradeni. Ipak, scenario za obadva poglavlja je sli¢an.

Kao i Danilo 2.1 7. glava, Danilo 8. glava je podeljena na dva glavna dela: prorocki san ili vizija,
a zatim objasnjenje tog sna ili vizije. U Danilu 8. glava, prvih Cetrnaest stiha se bave sa vizijom
ovna, jarca, malog roga a zatim ¢iS¢enja svetinje. Druga polovina poglavlja - stihovi 15 do 27 -
objasnjavaju znadenje ovna, jarca a zatim malog roga. Ciséenje svetinje nije objasnjeno.

Hajde da pogledamo viziju u Danilu 8. glavi.

,, Trece godine carovanja Valtazara pokaza se meni Danilu utvara posle one koja mi se pokaza
pre®, stih 1.

Danilo ima viziju za vreme vladavine cara Valtazara, koji je bio Vavilonski car. Znaci da je ova
vizija data za vreme Vavilonskog carstva. Sto je Danilo video?

,,] podigoh o¢i svoje i videh, i gle, stajase kraj vode ovan, koji imase dva roga, a rogovi behu
visoki, ali jedan visi od drugoga, i visi naraste posle. Vidjeh ovna gde bode na zapad i na sever i
na jug, i ni jedna zver ne mogase mu odleti, i ne bese nikoga ko bi izbavio od njega, nego Cinjase
Sto hocase 1 osili®, stihovi 3 i 4.

Danilo u viziji vidi ovna sa dva roga. Ovaj ovan se krece u tri pravca i nijedna zver ga ne moze
zaustaviti. Ovan je ,,osilio.*

Prvi deo Danilove vizije, dakle, je o ovnu.
Sta sledi?

,»A kad je motrah, gle, idase jarac od zapada povrh sve zemlje, a ne doticase zemlje; i taj jarac
imase rog znamenit medu o¢ima svojim. I dode do ovna koji imase dva roga, kog videh gde stoji
kraj vode, i potr¢a na nj gnevno silom svojom*, stihovi 5 i 6.

Danilo je video u viziji jarca koji je napao ovna.

,1 vidjeh ga gdje dode do ovna, i razgnjeviv se na nj udari ovna, te mu slomi oba roga i ne bjese
sile u ovnu da mu odoli, nego ga obori na zemlju i pogazi ga, i ne bjeSe nikoga da izbavi ovna od
njega. I jarac posta vrlo velik; a kad osili, slomi se veliki rog, i mjesto njega narastoSe znamenita
Cetiri roga prema Cetiri vjetra nebeska®, stihovi 7, 8.

Jarac, koji je imao znacajan rog izmedu ociju, unistava ovna koji mu je prethodio. Ovaj jarac je
postao ,,vrlo veliki®, ipak se veliki rog kasnije slomi i na njegovom mestu se pojavljuju Cetiri
»Zhamenita.*

Nakon nestanka jaréevog roga, druga sila se pojavljuje iz jednog od Cetiri nebeska vetra. ,,l iz
jednoga njih izide jedan rog malen i naraste vrlo velik prema jugu i istoku i prema krasnoj
zemlji. | naraste dori do vojske nebeske, i obori na zemlju neke od vojske i od zvijezda, i pogazi
ih. I naraste dori do poglavara toj vojsci, i uze mu svagdasnju zrtvu, i Sveti stan njegov obori. |
vojska bi dana u otpad od zrtve svagdasnje, 1 obori istinu na zemlju, 1 Sto ¢injaSe napredovase
mu*, stihovi 9-12.

Posle jarca, pojavljuje se ovaj mali rog. On kreée u raznim pravcima duz zemlje, ali se onda
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proteze prema gore, ,,do vojske nebeske.“ On baca istinu na zemlju, i ona postaje ,,vrlo veliki®.
Do sada je Danilo video ovna, jarca, a zatim i malog roga.

Ono $to se sledece desava u viziji je da Cuje dva svetaca kako govore, a jedan pita drugog o
svemu $to je Danilo video. ,,Dokle e trajati ta utvara za svagdasnju zrtvu i za otpad pustosni da
se gazi svetinja i vojska?“, stih 13. Odgovor je: ,,I re¢e mi: do dvije tisuce i tri stotine dana [ili
2300 veceri i jutara] i noéi; onda ¢e se svetinja o€istiti*, stih 14. Vizija se zavrSava o¢iS¢enjem
svetinje! To je poslednja stvar koja se desava u Danilovoj viziji - vreme dato za ¢iS¢enje svetinje.
Nakon toga, vizija je zavrSena. Ovde je vazna stvar da se vizija zavrSava ociS¢enjem svetinje.
Danilova vizija bi se, dakle, mogla prikazati ovako:

Ovan

Jarac

Mali rog

Svetinja ocis¢ena

Citajte Danilo 8:1-14 vise puta dok ne vidite ovaj redosled dogadaja: ovan, jarac, mali rog,
svetinja oCiS¢ena. Mora se to razumeti.

Prva polovina Danila 8 dala je viziju; druga polovina to objaSnjava. U Danilu 8:15-18, andeo
Gavrilo - nakon §to mu je re¢eno ,,kazi ovome utvaru® - dolazi Danilu i kaze: ,,pazi, sine
covjed]ji, jer je ova utvara za posljednje vrijeme." Obratite paznju, Gavrilo kaze da ¢e vizija biti
za ,,posljednje vrijeme™ - §to je toliko vazno da mu ponovo govori istu stvar u 19. stihu. ,,rece:
evo, ja ¢u ti kazati Sta ¢e biti na kraju gnjeva; jer ¢e u odredeno vrijeme biti kraj.*

Ko su bile te zveri?
,,Ovan §to si ga vidio, koji ima dva roga“, kaze Gavrilo, ,,to su carevi Midski i Persijski, stih 20.
Medo-Persijal

Zar nismo videli to carstvo ranije? Nije li to bilo srebro lika u Danilu 2 i medved iz Danila 7?
Evo ga ponovo, sada simbolizovanog kao ovan. Ne morate da mi verujete na re¢, niti na re¢
istorije. Biblija ga imenuje za nas!

Zapazite, takode, nekoliko paralela izmedu Medo-Persijskog medveda iz Danila 7 i Medo-
Persijskog ovna iz 8. poglavlja. Obe zveri su bile asimetri¢ne: medved je bio podignut na jednoj
strani (7:5); shodno tome, ovnujski rogovi nisu bili jednake veli¢ine, jedan je bio visi od drugog
(8:3). Takode, medved je imao tri rebra u ustima, za koje se veruje da su Vavilon, Egipat i Lidija
- tri nacije koje je slomila Medo-Persija. Ovan iz Danila 8 osvaja u tri pravca: na zapad
(Vavilon), na jug (Egipat) i na sever (Lidija).

Sada, logicno pitanje: gde je Vavilon? Imamo Vavilon u Danilu 2 1 7, ali §ta je sa 8? Iako vizija
Danila 8 pocinje u vreme vladavine Vavilona, ta nacija se ne pominje u ovom prorocanstvul.
Uobicajeno objaSnjenje je da je Vavilon bio na kraju svog vremena kada je data vizija Danila 8.
Posto je uskoro trebalo da napusti scenu radnje, nije postojala potreba da se oznaci to carstvo.
lako taj odgovor ima validnost, postoji bolji odgovor. Dac¢u ga u slede¢em poglavlju.

U svakom slucaju, vizija Danila 8 poc¢inje sa ovnom, koji je simbolizovao Medo-Persijsko
carstvo. Sta je sa jarcem koji je doSao sledec¢i? Gavrilo kaze: ,,A runjavi je jarac car Greki; 1
veliki rog §to mu bjeSe medu o¢ima, to je prvi car. A Sto se on slomi, i mjesto njega narastoSe
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Cetiri, to su Cetiri carstva, koja ¢e nastati iza toga naroda, ali ne s njegovom silom*, stihovi 21 i
22.

Greka!l

Zar to carstvo nismo videli ranije? Nije li to bila bronza lika u Danilu 2 i ris u 7. poglavlju? Prvi
kralj je oCigledno Aleksandar Veliki, koji je doveo carstvo do svog vrha, a Cetiri kralja su Cetiri
generala koji su podelili carstvo nakon $to je Aleksandar umro (,,slomljen‘). Opet, nisu potrebne
spekulacije da bi se identifikovalo to carstvo. Biblija ga imenuje za nas!

Obratite paznju i na paralele izmedu jarca iz poglavlja 8 i risa iz poglavlja 7. Oboje se pojavljuju
nakon Medo-Persije. Ris je na ledima imao Cetiri pticja krila (7:6), dok je jarac ,,leto po licu
zemlje ne dodirujuci zemlju (8:5). Takode, ris je imao Cetiri glave (7:6), dok je jarac dao Cetiri
roga nakon §to je slomljen glavni rog (8:8).

Dakle, ovan predstavlja Medo-Persiju; jarac predstavlja Gréku. Sta je sa malim rogom, sila koja
je usledila?

,»A na posljedak carovanja njihova, kad bezakonici navrSe mjeru, nastace car bestidan i lukav.
Sila ¢e mu biti jaka, ali ne od njegove jacine, i Cudesno ¢e pustositi, i bi¢e srecan i svrsivace, i
gubice silne i narod sveti. I lukavstvom njegovijem napredovace prijevara u njegovoj ruci, i
podignuce se u srcu svom, i u miru ¢e pogubiti mnoge, i ustaée na kneza nad knezovima, ali ¢e
se potrti bez ruke*, stihovi 23-25.

Jasno je da mali rog predstavlja strasnu silu koja se pojavljuje nakon raspada Gréke -
prosperitetnu silu koja uniStava Bozji narod. Pre nego $to identifikujemo ovu silu ($to bi veé
trebalo da bude ocigledno), primetite da je ovan, koji je simbolizovao Medo-Persiju, opisan kao
,wveliki®, stih 4. Jarac, koji je simbolizovao Grcku, opisan je kao ,,vrlo veliki®, stih 8. Ipak, snaga
malog roga, koja sledi, opisana je kao ,,veoma veliki“, stih 9. Koji god narod predstavljao, bio je
veci od dva prethodna.

U Danilu 2, posle Medo-Persije i Grcke, sledeca sila je bio Rim (paganski i papski, iako je ovde
naglasak viSe politi¢ki nego verski), simbolizovan najtvrdim od svih metala, gvozdem. U Danilu
7, posle Medo-Persije i Gréke, dosao je paganski i papski Rim, koji je simbolizovan
najstra$nijom od svih zveri. U Danila 8, posle Medo-Persije i Grcke, pojavljuje se jo$ jedna sila,
veca od bilo koje od prve dve.

Ta sila, naravno, mora biti Rim!

Ranije smo videli da postoje razni metali za sile u Danilu 2: zlato za Vavilon, srebro za Medo-
Persiju i1 bronza za Grcku. Videli smo jos jedan metal za Rim: gvozde. To gvozde, koje je pocelo
posle Gr¢ke (u nogama), prosirilo se do noznih prstiju — do kraja vremena kada ¢e Bog
uspostaviti svoje carstvo — iako je u stopalu bilo pomesano sa glinom. Poenta je da Rim dolazi
posle Grcke 1 da se proteze do kraja, ali u drugoj fazi.

U Danilu 7, razli¢ite zveri su koris¢ene da predstavljaju carstva, ukljucujuéi i Cetvrtu zver -
simbol paganskog Rima. Ipak, mo¢ malog roga - simbol papskog Rima - je i dalje bila deo
Cetvrte zveri. To nije bila posebna vlast. Dakle, ¢etvrta zver, poput gvozda u Danilu 2, nastaje
posle Greke 1 proteze se do vremena kraja, iako u drugoj fazi.

Isti princip postoji i sa snagom malog roga iz Danila 8. On se pojavljuje nakon Grcke (videti stih
23), ali se nastavlja sve do kraja, kada ¢e biti ,,bez ruke slomljen®, bas kao $to kamen koji
predstavlja Bozije kraljevstvo je odvaljen ,,bez ruku* - simbol bozanske intervencije. Poput sila u
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prethodnim prorocanstvima, ovaj mali rog dolazi posle Grcke i proteze se do kraja vremena.

Mali rog, dakle, simbolizuje i paganski i papski Rim jer je paganska faza pocela posle Gr¢cke,
dok ¢e se papska faza protezati do kraja. Razlicite faze u Danilu 8 je teze uociti nego u
prethodnim poglavljima, ali one postoje. Dr Vilijam Sea (William Shea) iz Instituta za biblijska
istrazivanja na Generalnoj konferenciji i dr Gerhard Hazel (Gerhard Hasel) sa seminara na
Endrus unierzitetu (Andrews University) - u tomu 2 serije ,,Komitet za Danilo i Otkrivenje* -
obojica su pisali 0 paganskoj i papskoj fazi malog roga Danilo 8. Ne ulaze¢i sada u detalje, oni
pokazuju kako prvi stihovi opisuju horizontalno Sirenje malog roga: krece se preko lica zemlje.
Videti stih 9. Oni veruju da se ovo zemaljsko Sirenje bavi paganskom fazom Rima dok je Sirio
svoje carstvo Sirom sveta. Kasniji stihovi, medutim, opisuju religiozni napad, dok se sila malog
roga veli¢a prema gore - prema nebu - protiv ,,poglavara vojske® i svetinje na nebu. Ovo opisuje
papsku fazu Rima jer njegov sistem uzurpira prerogative koji pripadaju samo Bogu. Mali rog
ima dve faze: horizontalni napad (paganski), vertikalni napad (papski). Ovo ¢emo detaljnije
razmotriti u slede¢em delu knjige.

Ovde je vazna stvar da sila predstavljena malim rogom, koja dolazi posle ovna i jarca,
simbolizuje Rim u njegovoj paganskoj i papskoj fazi, iako je ovde naglasak, kao u Danila 7, na
papskoj fazi.

Zaista, primetite neke paralele izmedu malog roga iz Danila 7 1 malog roga iz Danila 8, paralele
koje dokazuju da imamo posla sa istom silom.

Obe su opisane istim simbolom: rog.

Obe progone. Videti 7:21, 25; 8:10, 24. 3.

Obe su samo uzvisene i bogohulne. Videti 7:8, 20, 25; 8:10, 11, 25. 4.

Obe ciljaju Bozji narod. Videti 7:25; 8:24. 5.

Obe imaju aspekte svoje aktivnosti ograni¢ene proro¢kim vremenom. Videti 7:25; 8:13,
14.

6. Obe se prostiru do vremena kraja. Videti 7:25, 26; 8:17, 19. 7.

7. Obe su natprirodno uniStene. Videti 7:11, 26; 8:25.

Jasno je da je Rim mali rog iz Danila 8.

orwdPE

Do sada smo u objasnjenju Danila 8 videli da je ovan Medo-Persija, jarac Grcka, a mali rog Rim.
Redosled je ovakav:

Medo-Persija (ovan)
Grcka (jarac)
Rim (mali rog)

U samoj viziji, ono $to je pratilo mali rog, bilo je ¢iS¢enje svetinje. U objasnjenju vizije, malog
roga sledi izvestaj o ¢is¢enju svetinje.
,»A reCena utvara o danu i no¢i istina je; zato ti zapecati utvaru, jer je za mnogo vremena. Tada ja

Danilo zanemogoh, i1 bolovah neko vrijeme; poslije ustah i1 vr$ih poslove careve; i1 cudih se
utvari, ali niko ne dozna®, stihovi 26, 27. Na ovom mestu se zavr$ava 8. poglavlje.

Na prvi pogled, ¢ini se da ovi stihovi nemaju nikakve veze sa ¢is¢enjem svetinje iz 14. stiha.
Ipak, bukvalni prevod za Danilo 8:14 glasi: ,,Do 2300 vecera i jutra; tada ¢e se svetinja o¢istiti.*
,utvara veceri 1 jutra®, (stih 26) se stoga odnosi na svetinju koja se €isti. U objasnjenju, bas kao 1
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u samoj viziji, referenca na svetinju koja se Cisti dolazi posle Rima. Nazalost, deo vizije u vezi sa
Cis¢enjem svetinje nije objasnjen, jer Danilo 8 se zavrSava njegovim re¢ima da je nije razumeo.
Ocigledno, jer sve ostalo u viziji Danila 8 (ovan, jarac, mali rog) je jasno objasnjen, tako da se
deo vizije koji nije razumeo odnosio na svetinju koja se ¢isti — utvara veceri 1 jutra. Oc¢igledno
je sve ostalo razumeo. Poenta je da je objasnjenje Danila 8 dato u tacnom redosledu kojim je data
sama vizija:

Vizija Danila 8 Objasnjenje vizije

Rama (stihovi 3, 4) Medo-Persija (stih 20)

Jarac (stihovi 5-8) Grcka (stih 21)

Mali rog (stihovi 9-12) Paganski/papski Rim (stihovi 23-25)
,,D0 dvije tisuce i tri stotine dana i no¢i; ,»A recena utvara o danu i noc¢i (nije

onda ¢e se svetinja ocistiti. (Danilo 8:14) objasnjena) ....istina je.” (Danilo 8:26)

U sedmom poglavlju imamo ove tri nacije — Medo-Persiju, Gréku, Rim — u tom nizu, nakon ¢ega
sledi sud na nebu. U Danilu 8, imamo — u istom redosledu kao Danilo 7 (Medo-Persija, Gréka,
Rim) — te iste nacije pracene ¢is¢enjem svetinje na nebu. Bas kao $to zveri koje su paralelne
jedna s drugom u vizijama predstavljaju iste sile, paralele izmedu suda u Danilu 7 i ¢i$éenja
svetiliSta u Danilu 8, dokazuju da su to isti dogadaj!

Danilo 7 Danilo 8

Vavilon (lav) e
Medo-Persija (medved) Medo-Persija (ovan)

Grcka (ris) Grcka (jarac)

Paganski Rim (Cetvrta zver) Paganski Rim (zemaljski pokreti roga)
Papski Rim (mali rog) Papski Rim (religiozni pokreti roga)
SUD NA NEBU SVETINJA OCISCENA

Uspostavljeno BoZje carstvo ~ ememeememeee e

Medved (Medo-Persija) u Danilu 7 je paralelan sa (Medo-Persija) u Danilu 8 jer se bave istom
stvari. Ris (Gr¢ka) u Danilu 7 je paralelan sa jarcem (Grcka) u Danilu 8 jer se bave istom stvari.
Cetvrta zver i njen rog (Rim) u Danilu 7 su paralelni sa malim rogom (Rim) u Danilu 8 jer se
bave istom stvari. A sud u Danilu 7 je paralelna sa ¢is¢enjem svetinje u Danila 8 jer se oni bave
istom stvari! Sud i ¢is¢enje svetinje su sinonimi, pojavljujui se u oba proroc¢anstva posle Rima!

Proucavajte ova dva poglavlja dotle dok ne budete mogli jasno da vidite paralelu izmedu suda u
Danilu 7 i ¢is¢enja svetinje u Danilu 8. To je klju¢na tacka. Ove paralele same po sebi dokazuju
da su sud i ¢isc¢enje isti dogadaji, ali da li postoji jos dokaza? Prethodne sile, osim $to su
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paralelne sa svojim parnjacima u proroc¢koj Semi, takode dele neke sli¢nosti. Da li ideja suda ima
neke slicnosti sa ¢iS¢enjem svetinje?

Naravno! Cis¢enje svetinje na zemlji jednom godisnje bilo je slika suda. Hiljadama godina, od
vremena $atora u pustinji do danas, Jevreji su slavili ¢is¢enje svetinje (Jom Kipur) - Dan
pomirenja - kao veliki sudnji dan. Sud, pokajanje, priznanje greha su sustina Jom Kipura, Dana
pomirenja. Procitajte sledeci izvestaj iz drevnog jevrejskog izvora o Danu pomirenja, kada je
svetinja o¢iséena:
Bog, koji sedi na svom prestolu da sudi svetu, u isto vreme sudija, zastupnik, vestak i
svedok, otvara Knjige zapisa; ¢ita se, u njemu se nalazi opis svakog ¢oveka. Zatrubi
velika truba; ¢uje se tih, tih glas; andeli se stresu govoreéi: ovo je dan suda, jer ni same
sluge Njegove nisu ¢isti pred Bogom. Kao §to pastir skuplja svoje stado, terajuéi ih da
produ pod njegovim Stapom, tako Bog ¢ini da svaka ziva dusa prode pred Njim da odredi
granicu zivota svakog stvorenja i da unapred odredi njegovu sudbinu. . . Na Dan
pomirenja zapecaéeno je ko ¢e ziveti, a ko umreti. — Citirano u Jevrejskoj enciklopediji,
,Dan pomirenja“.

Iako adventisti¢ko shvatanje istraznog suda nije bas kao ovaj izvestaj, ipak je slicno. Zar mi
takode ne verujemo da je to vreme suda koje ukljucuje knjige sa imenima (ili opisima) ljudi u
njima, vreme kada se u sluc¢ajevima odlucuje za zivot ili smrt? Plus, pogledajte kako ovaj
izvestaj deli neke od istih slika scene suda u Danilu 7, a to je istrazni sud: Obe govore o Bogu, ili
kao sto Danilo 7 kaze, ,,Starac™, stih 22. Obe pominju prestole. Ovaj izvestaj govori o ,,Knjigama
zapisa‘““; Danilo 7 ima , knjige” koje se otvaraju. Obe se bave sudom. Videti stihove 10, 22, 26.
Obe imaju andeoska bica uklju¢ena u scenu suda. Danilo 7 se bavi nekom vrstom kona¢nog
obracuna, a o€igledno je da i ovaj izvestaj to radi.

U jevrejskoj misli, Dan pomirenja je poslednja Sansa osobe da se pokaje za greh. Rabin Jekiel
Ekstin (Yechiel Eckstein) opisuje Jom Kipur kao ,,nasu poslednju priliku da izademo pred Boga i
zamolimo se za milosrdnu presudu® (Jevreji i judaizam [Word Books: Wako, Texas, 1984], str.
125).

Na Dan pomirenja Jevreji se pozdravljaju hebrejskom frazom koja u osnovi znaci ,,Neka budete
zapecaceni u Knjizi Zivota zauvek*.

U svojoj kancelariji imam molitvenik za Dan pomirenja, koji je ispunjen molitvama kojima se
pobozni Jevreji mole tokom velikih svetih dana Jom Kipura. Koje su neke od molitvi koje se
mole tokom ovog vremena? ,,Opravdaj nas u presudi... O uéutkaj tuzioca [Sotonu] i dozvoli
advokatu da zauzme njegovo mesto... i kao posledica njegovog zastupanja, izjavi, ja sam
oprostio... Izbrisi prestupe ljudi koji su spaseni [lzrael]... On, Starac, sedi kao Sudija... U knjizi
zivota, blagoslova, mira i dobrog izdrzavanja neka nas se se¢as i neka nas Ti zapecacujes.*

Zapecacen! Knjiga zivota! Poslednja prilika za pokajanje! Ko ¢e ziveti, a ko ¢e umreti! Sudnji
dan! Knjige zapisa! Opravdaj nas na sudu! Uc¢utkaj tuzioca! Izbrisi prestup!
Ovaj koncept Dana pomirenja odgovara upravo onome §to su adventisti godinama poducavali o

istraznom sudu. Nije ¢udo, dakle, da su sud u Danilu 7 i ¢is¢enje svetinje u Danilu 8 paralelni.
Oni su ista stvar.

Takode, videli smo u naSem proucavanju Danila 7 da je Medo-Persija prestala da postoji oko 331
pre Hrista. Ako je prestala 331. pre Hrista u Danilu 7, onda je o¢ito da ista sila se zavrSava u isto
vreme u Danilu 8 — 331. pre Hrista. Sledeca je dosla Grcka, koja se u Danila 7 zavrsila 168. pre
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Hrista. Ocigledno je da se Gr¢ka u Danila 8 zavrsila 168. pre Hrista takode. Posle Grcke dosao je
Rim, koji je u Danilu 7 prikazan do 1798. Ocigledno, ista sila, sada prikazana u Danila 8,
prikazana je do 1798. godine. Posle 1798. godine u Danilu 7 dosao je sud na nebu, $to je ista
stvar kao i ¢iS¢enje svetinje u Danilu 8. Oba ova dogadaja - sud i ¢iS¢enje svetinje - koji se
pojavljuju nakon ove faze Rima, morali su se desiti posle 1798.

Zaista, posto se sud na nebu dogodio posle 1798, onda je i CiS¢enje svetinje moralo da se desi
tada takode. Oc¢igledno su poceli u isto vreme jer su ista stvar. Stoga se ¢is¢enje svetinje deSava
posle 1798. godine!

Obratite paznju na tabelu:

Danilo 7 Danilo 8

Vavilon 539. pre Hrista

Medo-Persija (medved) Medo-Persija (ovan) 331. pre Hrista
Grcka (ris) Grcka (jarac) 168. pre Hrista

Rim (zver/rog) Rim (mali rog) 1798. nase ere

SUD NA NEBU SVETINJA OCISCENA

Posle Medo-Persije (331. pre Hrista) dosla je Grcka. Posle Greke (168. pre Hrista.) doSao je Rim.
Posle ove poslednje faze Rima (1798. nase ere) dolazi svetinja koje se Cisti!

Videli smo da je vizija iz Danila 8 bila za ,,vreme kraja®, a svetinja koje je o¢is¢ena doslo je na
kraju vizije. Ocigledno, jedina svetinja na koju bi se moglo odnositi je svetinja na nebu (tako
zivo prikazana u poslanici Jevrejima) jer nije postojala nijedna druga svetinja. Poslednja je
uniSten viSe od 1700 godina pre zavrSetka te faze Rima 1798. godine, a ¢iS¢enje je moralo da
dode posle tog datuma. Zanimljivo je primetiti da vekovima pre adventizma, Jevreji su verovali u
svetinju na nebu. Talmud, Midras, i drugi drevni jevrejski izvoru govore o ,,svetinji na nebu® i o
,hramu na nebu®. Oni su ¢ak verovali da je Mihailo bio prvosvesteniku koji je sluzio u toj
nebeskoj svetinji. nebesko svetiliste posredujuci u ime Bozjeg naroda protiv optuzbi davolal
Jevrejska enciklopedija kaze: i ,,Rabini govore o Mihailu (Metatronu) kapetanu nebeske vojske,
kao prvosvesteniku koji prinosi zrtvu u gornjem hramu.” (,,Angelology*‘) Jedan stari jevrejski
izvor piSe: ,,Mihailo i Samael [Sotona] stoje ispred bozanskog prisustva; Sotona optuzuje, dok
Mihailo ukazuje na lIzraelove vrline* (Midrash Rabbah on Exodus, Soncino ed., tom I, str. 222).

Pazljivo proucite paralelne dogadaje iz Danila 7 i 8. Procitajte poglavlja u ovoj knjizi vise puta,
zajedno sa Danila 7 i 8, dok ne vidite kako se sile u Danilu 7 i 8 redaju, da su sud Danila 7 i
¢isc¢enje svetinje Danila 8 sinonimi, i da se to mora dogoditi nakon 1798.

Hajde da ponovo pogledamo:

1. Sud BoZjem narodu se deSava posle krsta, ali pre drugog dolaska

2. Sud Bozjem narodu, prikazan u Danilu 7, desava se posle 1798.

3. Sud Bozjem narodu u Danila 7 paralelan je sa ¢iS¢enjem svetinje u Danilu 8. To su isti
dogadaji.

4. Ciséenje svetinje, dakle, mora se desiti posle 1798. godine.
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Precizirali smo da se cisc¢enje svetinje iz Danila 8:14 desilo posle 1798. | mada smo blize 1844.
godini, Danilo 7 i 8 jo$ ne daju ta¢an datum. Danilo 9. ¢e dati odgovor.
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Sesto poglavlje

Pre nego Sto se pozabavimo Danilom 9, zapamtite da se Danilo 2 sastojao od prorockog sna i
potpunog objasnjenja tog sna, da se Danilo 7 sastojao od prorocke vizije i potpunog objasnjenja
te vizije; i da se Danilo 8 sastoji od vizije, ali samo delimi¢nog objasnjenja te vizije. Ovan, jarac
i mali rog su bili priliéno dobro objasnjeni. Jedino §to nije objasnjeno bila je vizija 0 2300 veceri
I jutara u vezi sa ¢is¢enjem svetinje.

Danilo 9, medutim, nema viziju, ve¢ samo objasnjenje dato na kraju poglavlja.

Dakle, imamo Danila 2 - san, potpuno objasnjenje. Danilo 7- vizija, potpuno obja$njenje. Danilo
8 - vizija, delimicno objasnjenje. Danilo 9 - samo objasnjenje.

Sta je Danilo 9 objasnio?

Najveci deo Danila 9 sastoji se od Danilove molitve za oslobodenje Izraela. Molitva je ispovest,
pokajanje i poziv na oprostaj. ,,O Gospode, Boze veliki i strasni, koji drzi§ zavjet i milost onima
koji te ljube i1 drze zapovijesti tvoje; ZgrijeSismo i zlo ¢inismo i bismo bezbozni, i odmetnusmo
se i otstupismo od zapovijesti tvojih i od zakona tvojih®, stihovi 4, 5. Molitva je molba Bogu da
,neka se odvrati gnjev tvoj 1 jarost tvoja od grada tvojega Jerusalima, svete gore tvoje*, stih 16.

Vazna stvar u vezi sa ovom molitvom je da Danilo nikada ne trazi nikakvo objaSnjenje. Nigde ne
pita Boga, zasto se ovo ili ono dogodilo? Danilo zna zasto se sve dogodilo: ,,jer sa grijeha nasih i
s bezakonja otaca nasih Jerusalim i tvoj narod posta rug u svijeh koji su oko nas®, stih 16.

U molitvi nije postavljao pitanja. Nije trazio objaSnjenja. Poslednji put kada smo videli Danila da
nesto ne razume bilo je na kraju 8. poglavlja, u vezi sa vizijom ¢iséenja svetinje.

Sta se dalje desava?

,»Dok jo§ govorah mole¢i se, onaj ovjek Gavrilo, kojega vidjeh prije u utvari, doletje brzo i
dotace me se o vecernjoj zrtvi®, stih 21.

Ko dolazi? Gavrilo. Poslednji put kada smo videli Gavrila bilo je u Danilu 8. Zaista, Danilo se
vraca na viziju u kojoj je video Gavrila, kome je receno da ,.kazi ovome utvaru®“, Danilo 8:16.
Gavrilo, medutim, nije zavr$io objasnjenje vizije u Danilu 8.

U ovom trenutku brz pogled na jevrejski je od velike pomo¢i. U jevrejskom iz Danila 8 i 9, dve
razlicite re€i se koriste za re¢ prevedenu kao vizija. ,, Trece godine carovanja Valtasarova pokaza
se meni Danilu utvara [hazon]*, Danilo 8:1. Sledec¢i stih kaze: ,,1 vidjeh u utvari [hazon].“ Re¢
hazon se odnosi na celokupnu viziju Danila 8.

Ipak, kada je Danilo posebno govorio o delu koji se odnosi na 2300 dana i ¢is¢enje Svetinje,
koristi se druga re¢ za viziju. ,,A reCena utvara [mareh] o danu i no¢i istina je... i cudih se
utvari, ali niko ne dozna“, stihovi 26, 27. Re¢ mareh dolazi od korena jevrejske reci ra’ah, $to
znaci ,,videti“. Ponekad se prevodi kao pojavljivanje.
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U svakom slucaju, dve razli¢ite reci za viziju se koriste u Danilu 8 - hazon, koja se odnose na
celu viziju tog poglavlja; i mareh koja se posebno odnosi na 2300 dana. Ove dve reéi takode se
pojavljuju u Danilu 9.

, Dok jos govorah moleci se, onaj Covjek Gavrilo, kojega vidjeh prije u utvari, ... nau¢i me i
govori sa mnom i rece: Danilo, sada izidoh da te urazumim®, stihovi 21, 22.

Ovde Danilo upucuje na Gavrila, andela kojeg je video u hazon-u, ili celoj viziji, iz prethodnog
poglavlja. Zapamtite, takode, da nigde u Danilovoj molitvi on nije trazio ,,vestinu i
razumevanje.* Poslednji put kada mu je bilo potrebno razumevanje bilo je u vezi sa 2300 dana
Danila 8, a u Danilu 9 sada Gavrilo obe¢ava da ¢e mu dati ,,vestinu i razumevanje.*

Sada, primetite konkretan deo vizije Danila 8 na koji mu Gavrilo ukazuje u ovom stihu. ,,U
pocetku molitve tvoje izide rijec, i ja dodoh da ti kazem, jer si mio; zato sluSaj rijec, i razumij
utvaru. [mareh]®, stih 23.

Kakva mareh? Ocigledno, mareh od 2300 dana koji nije razumeo u prethodnom poglavlju. Ne bi
moglo biti nista drugo nego referenca na mareh od 2300 dana! Imamo istog tumaca andela kao u
viziji Danila 8, na koju se sam Danilo poziva kada se Gavrilo pojavljuje. Gavrilo tada obecava da
¢e Danilu dati razumevanje, a jedina tacka za koju Danilo nije imao razumevanja odnosila se na
mareh od 2300 dana. A onda ga andeo posebno upucuje nazad na mareh i kaze Danilu ,,slusaj
rijec, i razumij.*

Jasno je da je Gavrilo dosao da da objasnjenje za 2300 dana koje nije bilo dato u prethodnom
poglavlju.

Takode, kakav je tip proro¢anstva bio mareh iz Danila 8:14? ,,Do dvije tisuce i tri stotine dana i
noci; onda ¢e se svetinja ocistiti.* Bilo je to vremensko prorocanstvo. U Danilu 9, nakon $to je
Gavrilo ukazao Danilu na proro¢anstvo od 2300 dana, $ta je sledece §to on kaze? ,,Sedamdeset je
nedjelja odredeno tvome narodu®, stih 24. Sedamdeset nedelja? Kakvo je to proroc¢anstvo?
Naravno, bas kao i mareh na koji se odnosi, i to je vremensko proro¢anstvo!

Jos§ i vise veza postoji izmedu dva poglavlja, i mi ¢emo ih pogledati u drugom delu knjige. Sada
je kljuéna stvar da se vidi da je objasnjenje Danila 9 zaista objasnjenje 2300 dana — mareh
Danila 8 koje Gavrilo ranije nije objasnio.

Pogledajmo sada samo objasnjenje. Prvi red po€inje: ,,Sedamdeset je nedjelja odredeno tvome
narodu.“ Oni koji se protive nasoj poruci tvrde da je prevod ovde tacan - da je sedamdeset
nedelja ,,odredeno®. Adventisti tvrde da doslovno zna¢enje korena reci chatak, znaci ,,odse¢i®, i
stoga je sedamdeset nedelja odseceno od 2300 dana. Koji prevod je najtacniji?

Nazalost, re¢ chatak se ne koristi nigde drugde u Bibliji, tako da ne mozemo da uporedimo
upotrebu. Medutim, postoje i druge uobicajenije reci za dekret ili odredeno, ali iz nekog razloga
Danilo nije koristio nijednu od njih, umesto toga je izabrao ovu nejasnu reé. lako se chatak ne
pojavljuje nigde drugde u Bibliji, ova re¢ se pojavljuje mnogo puta u Misni, jevrejskom
biblijskom komentaru sastavljenom u prvih nekoliko vekova nove ere. lako nije identi¢an
biblijskom jevrejskom jeziku, jevrejski u Misni je slican, a od dvanaest puta koliko se glagol
chatak Kkoristi - deset puta se odnosi na secenje delova Zivotinja prema zakonima o ishrani. Od
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devetnaest puta kada je upotrebljen u imeni¢kom obliku, samo jednom je upotrebljen sa idejom
dekreta. Ostalih osamnaest puta znaci ,,ono $to je odseceno®.

Strongov Konkordans daje primarni znac¢enje korena ove re¢i kao ,,odse¢i*. U Vitingovom
(Whitting) prevodu je to prevedeno kao ,,odseceno®. Standardni jevrejski leksikograf Gesenius
ga definiSe kao ,,odsec¢i” Haldejsko-rabinski re¢nik Stociusa definiSe kao ,,0dseci, odrezati, iseci
na komade, ise¢i ili urezati, odseéi .*“ Najranija verzija Vulgate i Septuaginte definiSu glagol kao
,,odsecanje. Teodocijanova verzija Grékog Danilovog prevoda ga prevodi kao ,,odseéen* Cak i
vise prevoda koriste ,,odse¢i®, ali bi vec trebali da shvatimo poentu: ,,odsecen” je ta¢an prevod.

Dakle, vremensko proroc¢anstvo o sedamdeset sedmica je odseceno. Medutim, mora biti
odseceno 0d necega, a jedino $to je moguce je da je odseeno veceg vremenskog prorocanstva 0
2300 dana iz prethodne vizije na koju Gavrilo upuéuje Danila.

Hajde da na brzinu pogledamo prorocanstvo o sedamdeset nedelja. O tome je mnogo pisano u
okviru adventizma, i svi bi trebali biti upoznati sa tim.

Sedamdeset je nedjelja odredeno [odseceno] tvome narodu i tvome gradu svetom da se
svrsi prijestup 1 da nestane grijeha i da se ocisti bezakonje i da se dovede vje¢na pravda, i
da se zapecati utvara i prorostvo, i da se pomaze sveti nad svetima, stih 24.

Objasnjenje pocinje sa periodom od sedamdeset nedelja datim Izraelu da bi postigao odredene
ciljeve. I ovde primenjujemo princip dan-godina, a u slede¢em odeljku ¢u pokazati zasto ovde
mora da funkcioniSe princip dan-godina, inace prorocanstvo uopste ne bi imalo smisla.
Primenjuju¢i dan za godinu, sedamdeset nedelja daje 490 dana, ili godina. Dakle, Jevrejima je
dato 490 godina da se dovedu u red. Pogledajte grafikon ispod.

70 nedelja ili 490 godina je ,,odseceno* tvom narodu

Ali pitanje je, 490 godina od kada?

Zato znaj i razumij: otkad izide rije¢ da se Jerusalim opet sazida do pomazanika vojvode
bice sedam nedjelja, i Sezdeset i dvije nedjelje da se opet pograde ulice i zidovi, i tou
tesko vrijeme, stih 25.

Ovaj sledeci stih daje pocetnu tacku prorocanstva. On kaze da od ,,otkad izide rije¢ da se
Jerusalim opet sazida do pomazanika vojvode bi¢e sedam nedjelja, i Sezdeset i dvije nedjelje*, ili
69 nedelja. Ovde imamo 69 obracunatih od 70 nedelja. Dakle, od vremena naredbe da se obnovi
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i sazida Jerusalim, koji su Vavilonci unistili, do dolaska Mesije, za koga znamo da je Isus,
trebalo bi da prode 69 prorockih nedelja, ili 483 godine, koristeci princip dan-godina. Ono §to taj
stih kaze, dakle, jeste da ¢e od naredbe da se obnovi i ponovo izgradi Jerusalim do Isusa Mesije,
biti 483 godine (pogledajte tabelu ispod).

69 nedelja ili 483 godina sedamdeseta nedelja ili

7 godina

sedam nedelja Sezdeset dve nedelje

"Rije¢ da se Jerusalim "Pomazanik Vojvoda"
opet sazida"

Sta je sa naredbom da se obnovi i ponovo izgradi Jerusalim? Mnogi tumagi Biblije, uklju¢ujuéi
neadventiste, stavljaju tu odluku ,,sedme godine cara Artakserksa®, ( Jezdra 7:7 ).

Prihvaceno je da taj datum pocinje u vladavini Medo-Persije, kao §to 1 vizije Danila 8 pocinju sa
Medo-Persijom. Tu je i jo$ jedan razlog zasto Danilo 8 nije poceo sa Vavilonom: Bog je Zeleo da
naglasi Medo-Persiju kao polaznu ta¢ku proro¢anstava Danila 8 i Danila 9.

69 nedelja ili 483 godina
7 godina

sedam nedelja Sezdeset dve nedelje

Sedma godina cara Artakserksa ‘Pomazanik Vojvoda’

Koje godine je pocela Artakserksova vladavina?

Velika debata u nau¢nom svetu oko njegove sedme godine je izmedu 457. ili 458. pre Hrista.
Neki kazu 457., neki 458., u zavisnosti od toga koju vrstu kalendara veruju da su Jevreji koristili.
Hronologija Jezdre 7, koju su napisali Horn i Vud (The Chronology of Ezra 7, Horn, Wood),
dokazala je da je upotrebom brojnih drevnih izvora, da su Jevreji koristili kalendar od jeseni do
jeseni, racunajuci godine vladavine Artakserksa, stavljaju¢i tako njegovu sedmu godinu u 457.
Zaista, oni su taj datum &vrsto uspostavili. Cak i danas, mnogi neadventisti prihvataju 457. kao
sedmu godinu Artakserksa, koriste¢i kalendar od jeseni do jeseni za Jevreje.
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Ako zatim dodamo 483 godine na 457. pre nase ere, dolazimo do 27. naSe ere. (Podsetimo se, mi
koristite kalendar koji nema nultu godinu, kao $to se to radi sa obi¢nim skup brojeva, tj. -3, -2, -
1,0, 1, 2, 3. Umesto toga kalendar ide - 3, -2, -1, 1, 2, 3. Ovo ¢e vas dovesti na kalendaru do 27.
godine nove ere, a ne 26. godine, kao Sto biste dobili ako biste izbegli tu dodatnu nultu godinu.)

Dakle, od naredbe za obnovu i ponovnu izgradnju Jerusalim (457. pre nase ere) do prvog
Isusovog dolaska, bilo bi 483 godine, a to je do 27. naSe ere. Znamo da je 27. naSe ere Isus
kr§ten. Zatim je zapoceo svoju sluzbu.

69 nedelja ili 483 godina
7 godina

Isus|krsten

sedam nedelja Sezdeset dve nedelje
-2-1123

457. pre nove ere 27.

Slede¢i stih glasi:

A poslije te Sezdeset 1 dvije nedjelje pogubljen ¢e biti pomazanik i niSta mu nece ostati;
narod ¢e vojvodin do¢i i razoriti grad i svetinju; 1 kraj ¢e mu biti s potopom, i odredeno
¢e pustoSenje biti do svrsetka rata, stih 26.

Na jevrejskom stoji da posle ,,Sezdeset i dvije nedjelje” Mesija ¢e biti odsecen. Taj period se
zavrSava 27. godine nove ere. Negde posle 27. godine nove ere - tokom sedam godina koje ¢ine
sedamdesetu nedelju, Mesija ¢e biti odsecen, za $ta znamo da se dogodilo.

69 nedelja ili 483 godina
o o sedamdeseta nedelja

U ovom periodu nako
Sezdesetidve
sedmice, Mesija je
odsecen

sedam nedelja Sezdeset dve nedelje

457. pre nove ere 27.

Poslednji stih ovog poglavlja se posebno bavi sa sedam godina sedamdesete nedelje
proro¢anstva:

[ utvrdice zavjet s mnogima za nedjelju dana, a u polovinu nedjelje ukinuce zrtvu i

prinos; i krilima mrskim, koja pusto$e, do svrSetka odredenoga izli¢e se na pustos, stih
27.
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Kaze da ¢e sredinom te poslednje nedelje, ili sedam godina, uciniti da prestanu zrtve i prinosi.
Usred te poslednje nedelje, $to je tri i po godine - 31. godine - znamo da je Isus bio razapet (vidi
slede¢u tabelu). U tom trenutku ceo sistem Zrtvovanja je prestao da ima znacaj. lako su Jevreji
nastavili da prinose Zrtve za slede¢ih Cetrdeset godina, Zrtve nisu znacile niSta Bogu. Kada su
vode ubile Stefana 34. godine nase ere, to je okoncalo utvrdivanje ,,zavjeta S mnogima za
nedjelju dana.” Zaista, ta smrt je zapecatila zvani¢no odbacivanje Isusa od strane Izraela, ¢ime je
prekinut zavetni odnos sa Bogom koji je ¢itava nacija imala vekovima. Taj kraj je doSao 34.
godine, poslednja godina proroc¢anstva o sedamdeset sedmica (vidi slede¢u tabelu).

69 nedelja ili 483 godina

U polovini nedelje
3.5 3.5

smrt
Stefana

457. pre nove ere 27. 31. 34.

sedam nedelja Sezdeset dve nedelje

Opet, vratite se i proucite proroCanstvo 0 sedamdeset sedmica u detalje. Crkva je napravila
brojne studije o Danila 9. Svi bi trebali biti upoznati sa tim. Sada je, medutim, vazno videti da
prorocanstvo od sedamdeset nedelja, za razliku od proroc¢anstva 0 2300 dana o kome se do sada
govorilo, ima pocCetak i kraj. Taj pocetak je bio 457. godine pre nove ere; Kraj je bio 34. godine
nove ere.

Hajde da pogledamo: videli smo da je 2300 dana Danila 8 bio jedini deo koji Gavrilo nije
objasnio. U Danilu 9, nema vizije, samo objasnjenje. Gavrilo, isti andela koji je bio tumac u
Danilu 8, dolazi kod njega da mu ponudi objasnjenje, a jedino mesto gde Smo poslednji put
videli Danila da treba objas$njenje bilo je 2300 dana Danila 8. Gavrilo ga zatim upucuje nazad,
konkretno na mareh od 2300 dana, vremensko proro¢anstvo, a zatim mu daje drugo vremensko
proro¢anstvo, sedamdeset nedelja, za koje kaze da je ,,odseceno®. Oc¢igledno, to se mora odvojiti
od 2300 dana.

Ovde imamo posla sa dva vremenska elementa: duzim od 2300 dana, koji sam po sebi nema
pocetnu 1 krajnju tacku i1 kra¢im, 70 nedelja, koje su imale definitivnu pocetnu i krajnju tacku.

2300 dana

457. pre nove ere -------- 34. Nove ere

Sedamdeset nedelja, koje pocinju 457. pre Hrista, odseCeno je od vecih 2300 dana. Neko mi je
jednom rekao: ,,Vidim kako su te nedelje odsecene od 2300 dana, ali zaSto ne odse¢emo od kraja
2300 dana, a ne od pocetka?*

Grafikon ispod pokazuje $ta se desava ako ga odse¢emo od kraja, a ne od pocetka:
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2300 dana (godina) Vavilon, Medo-Persija, Grcka, Rim...
|

70 nedelja su odsecene

2267. p.n.e. 612. p.n.e. 457.p.n.e. 34.n.e

Sa ovim tumacenjem javljaju se dva velika problema: vreme od 2300 dana bi se zavrsilo 34.
godine nove ere, stavljajuci pocetak vremenskog perioda u 2267. godinu pre nove ere, §to je
datum koji je daleko od bilo ¢ega drugog §to smo do sada proucavali. Videli smo da je Vavilon
prva nacija u nasim prorockim studijama. Ako odse¢emo sedamdeset nedelja od kraja, pocetak
2300 dana bi poc¢eo 1600 godina pre Vavilona - o¢igledno van vremenskog okvira bilo ¢ega o
¢emu se bavimo u ovim prorocanstvima.

Ali §to je jo$ vaznije, odsecanje 0d kraja bi dovelo do ¢iséenja svetinje 34. godine nove ere. A
videli smo iz nas$ih prethodnih studija, do ¢iS¢enje svetinje mora do¢i nakon 1260-godisnjeg
perioda malog roga, koji se zavrsio 1798. Datum 34. posle Hristu za ¢is¢enje svetinje ne
odgovara. Plus, Danilo tri puta kaZe da je vizija u Danilu 8 za vreme kraja, a 34. nove ere nije
blizu vremena kraja. Jedina druga alternativa je, dakle, da se odsece od logi¢nog mesta: pocetka
2300 dana (pogledajte sledeci grafikon).

490 godina 1810 godina

70 nedelja

457. p.n.e. 34.n.e. 1844.

Pogledajte Sta dobijate! Ako pocnete sa prvih 490 godina od 2300 godina (opet koriste¢i princip
dan-godina) i dodemo do 34. nove ere, a zatim dodate preostalih 1810 godina od 2300, dobicete
1844!

Ili, ako dodate 2300 godina direktno 457. pre nove ere (zapamtite da izbriSete nultu kalendarsku
godinu), dobijate takode 1844!

Kako god uradite, datum dolazi do 1844. godine!
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2300 godina

-2-112

457. p.n.e. 1844,
Obratite paznju i na to kako 1844. odgovara nasim kriterijumima za sud: (1) Dolazi posle krsta;
(2) Dolazi posle 1798; (3) Dolazi pre drugog dolaska.

Shvatite, takode, da adventisti nisu bili jedini koji su povezali 2300 dana Danila 8 1 sedamdeset
nedelja Danila 9. Brojni tumaci Biblije su ih povezivali godinama. Na primer, episkop Danijel
Vilson (Daniel Wilson) (1778-1858} je 1836. godine je napisao: ,,Stoga sedamdeset nedelja koje
pocinju davanjem ove zapovesti; 2300 dana prethodne vizije, takode pocinju u isto vreme, jer
vizije su jedna“ (citirano u LeRoy Froom, The Prophetic Faith of Our Fathers, tom I11, str. 620).
Vilson je stavio kraj 2300 dana u 1847.

Cak i kada bi ljudi raspravljali o datumu iz 457. pre nove ere, oni ne mogu da budu predaleko od
onoga §to je tacno jer je ovo proro¢anstvo zasnovano na Isusu. Ako bi neko koristio druge
brojeve za samo nekoliko godina razlike, kao $to je to uradio Vilson, ipak bi morao da dode do
¢is¢enja svetinje u 1840-ih! Ako bi neko postavio datum pocetka proroc¢anstva od 70 nedelja za
trideset, pedeset ili sto godina drugaciji od 457. pre Hrista, on bi morao da stavi Isusov zivot ili
trideset, pedeset ili sto godina od datuma kada je poznato da je On ziveo. Isusov zivot je naSa
sigurnost da je prorocanstvo ta¢no. On ¢ini osnovu za to. Proro¢anstvo je sigurno koliko i sam
Isus.

Vratite se na pocetak ove knjige i zajedno sa vaSom Biblijom, proucite sekvencu carstva iz
Danila 2. Nakon toga proucite Danilo 7 1 sekvencu dogadaja u tom poglavlju. Proucite identitet
malog roga. Vidite kako sud na nebu dolazi posle sile malo groga.

Ponovo proucite sekvencu dogadaja u Danilo 8. ukljucujudi i1 ¢iS€enje svetinje. Pogledajte tabelu
1z petog poglavalja ove knjige, koji pokazuje kako su sud na nebu i ¢iS¢enje svetinje paralelni
dogadaji, koji moraju da se dese nakon 1798.

Pogledajte kako u Danilu 8 mareh od 2300 ,,veceri i jutra® nije objasnjeno, a zatim pregledajte
vezu izmedu poglavlja 8 1 9. Isti andeo tumac ga upucéuje nazad na prethodnu viziju, posebno na
mareh od 2300 dana - vremensko prorocanstvo - i obecava da ¢e mu dati razumevanje. Zatim mu
daje drugo vremensko proro¢anstvo, manje, i kaze da je ,,odseceno.* Pregledajte dok ne vidite da
je jedino mesto od koga bi moglo da se odsece je pocetak 2300 dana.

Proucite sedamdeset nedelja. Pogledajte kako pocinje proroc¢anstvo od 2300 dana, a zatim
proucavajte dok ne vidite da se 2300 dana mora zavrsiti 1844. Procitajte prvi deo ove knjige vise
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puta, zajedno sa vasom Biblijom, sve dok sami ne budete mogli da to objasnite. Ne mozete zaista
to da razumete sve dokle sami ne mozete da to objasnite.

Jos jedna poslednja poenta. Proro¢anstvo o sedamdeset nedelja je nesumnjivo najmocénije
mesijansko predskazivanje u Bibliji. Bez sumnje, to dokazuje Isusovo mesijanstvo. Nijedno
drugo prorocanstvo nije bilo tako proucavano, tako raspravljano, tako kontroverzno. Jasno - vise
od bilo kog drugog proro¢anstva - ono dokazuje da je Isus Mesija. Ipak, sedamdeset nedelja -
najmoc¢nije I najvaznije mesijansko predvidanje - samo je deo proroc¢anstva od 2300 dana!
Ocigledno, dakle, 2300 dana mora biti presudno, inace i ne bi bilo tako blisko povezano sa tako
vaznim proro¢anstvom kao $to je sedamdeset nedelja.

Zapamtite takode, da drevni Izrael nije bio spreman za prvi dolazak jer, izmedu ostalih razloga,
nisu razumeli prvi deo prorocanstva od 2300 dana: 70 sedmica, $to je bila sadasnja istina za
njihovo vreme . Mi sami ne bismo bili spremni za Isusov drugi dolazak jer, izmedu ostalog, ne
razumemo drugi deo tog proro¢anstva od 2300 dana: ¢iS¢enja svetinje - sadasnja istina za naSe
vreme.
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Drugi deo: Odgovori n primedbe

Sedmo Poglavlje

U ovom trenutku, ako ste procitali i ponovo procitali materijal, trebalo bi da budete u moguénosti
da odrzite biblijsku temu o 1844. Pre ili kasnije, medutim, naici ¢ete na uobicajene argumente
protiv istraznog suda iz 1844. godine. Ovaj deo se bavi glavnim primedbama.

Jedan argument protiv adventistickog shvatanja Danila 8:14 ukljucuje vezu osmog poglavlja sa
levitskom svetinjom. Ljudi tvrde da nismo u pravu kada povezujemo Danila 8 sa sluzbom u
svetinji, da gresimo kada vidimo ¢is¢enje svetinje u Danilu 8 kao ispunjenje tipi¢nog ¢iséenja
svetinje iz 3. knjige Mojsijeve.

Da li je ovaj argument validan ili postoje veze izmedu Danila 8 i levitske svetinje?

Danilo 7 se odnosi na lava, medveda, risa, kao i na ¢etvrtu zver - sve neéiste Zivotinje. Kakve su
zivotinje u Danilu 8? Ovan i jarac. Ne samo da su iste zivotinje, one su Zivotinje povezane sa
svetinjom. | ne samo da su Zivotinje povezane sa svetinjom, one su zZivotinje koje se koriste u
sluzbi Dana pomirenja. Vidi 3. Mojsijeve 16. glava!

Iako ove Zivotinje koje se koriste u svetinji ne dokazuju da se Danilo 8 odnosi na levitski
zakonik, to nagovestava vezu. Kljuéne veze izmedu Danila 8 i 3. Mojsijeve knjige nalaze se u
jeziku Danila 8, koji sadrzi re¢i koje se odnose na sluzbu svetinje.

Danilo 8:11, na primer, ima slike svetinje. ,,I naraste dori do poglavara toj vojsci, i uze mu
svagda$nju Zrtvu, 1 sveti stan njegov obori.*

Jevrejska rec za ,,stan®, makon (takode prevedeno temelj) koristi se u Starom zavetu sedamnaest
puta, od kojih se ¢etrnaest direktno odnosi na svetinju. U dva od preostala tri povezana je sa
prestolom Bozijim, §to ukazuje na vezu sa svetinjom. Videti 2. Mojsijeva 15:17; 1. Carevima
8:13; 2. Dnevnika 6:2; Isaija 18:4.

Onda je tu i sama rec ,,svetinja“! Sam taj termin povezuje ovo poglavlje sa 3. Mojsijevom. U 11.
stihu, re€ je prevedena sa mikdash, uobicajenog izraza za zemaljsku svetinju u celom Starom
zavetu. U nekim odlomcima to se odnosi i na BoZje nebesko prebivaliste. Vidi Psalam 68:35;
96:6.

U Danilu 8:14 - ,,do dvije tisuce i tri stotine dana i no¢i; onda Ce se svetinja ocistiti* - re¢ za
svetinju, kodesh, takode povezuje ovo poglavlje sa levitskom sluzbom. Ta re¢ se moze odnositi
na celu svetinju, sveto mesto ili svetinju nad svetinjama. Kodesh se koristi u celoj 3. Knjizi
Mojsijevoj 16. glava, gde treba kodesh, svetinju, ocistiti.

Vojska, koji se nalazi u stihovima 11 i 12, dolazi od reci saba, sto znaci ,,armija“, iako je u
kontekstu svetinje re¢ koriS¢ena u odnosu na delo Levita, onih koji su sluzili u zemaljskoj
svetinji ( ponekad prevedeno ,,sluzba®). Videti 4. Mojsijevu 4:3, 23, 30; 8:24.
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Re¢ za svgdasnju u 11. stihu, tamid, ima jake veze sa svetinjom. Vecina prevoda to naziva
,,svakodnevnom zrtvom* jer re¢ tamid, u odnosu na sluzbu svetinje, se koristi sa dnevnom
zrtvom (iako re€i zrtva nema u originalnom tekstu) koja se prinosila svakog jutra i veceri. Videti
2. Mojsijeva 29:38, 42. Ponekad se ta re¢ prevodi kao neprekidno ili uvek. Jedan deo Talmuda se
zove Tamid i bavi se ,,svim propisima za prino$enje redovnih dnevnih Zrtava“.

Rec¢ tamid se takode koristi za svakodnevne hlebove (videti 2. Mojsijeva 25:30) u prvom delu
svetinje. Koristi se za svetiljke u prvom delu, koje su gorele (tamid) uvek pred Gospodom. Videti
2. Mojsijeva 27:20. Tamid se odnosi na upotrebu tamjana u prvom delu svetinje. Videti 2.
Mojsijeva 30:8. U 3. Mojsijevoj 6:13, tamid se odnosi na vatru na oltaru za zrtve paljenice -
vatru koja je trebalo da neprestano gori na oltaru i nikada da se ne gasi.

Jasno je da re¢ tamid ima veze sa svetinjom. Ipak, primetite da se ta re¢ koristi samo u vezi sa
sluzbom u prvom delu svetinje. Nikada se ne koristi u odnosu na drugi deo, gde se sud odvija.
Tamid govori samo o prvom delu. Uskoro ¢e se videti znacaj ove tacke.

Rec za ,,uzeti“ u 11. stihu, je iz korena re¢i rum, a koristi se u vezi sa svetinjom. lako sam re¢
rum (kao koren) znaci ,,podici*, u kontekstu svetinje, posebno kada se koristi u obliku uzro¢nog
glagola, kao §to je to u Danila 8:11, to znaci ,,0oduzeti.” Na nekoliko mesta u 3. Mojsijevoj knjizi,
rum, ¢esto u uzro¢nom obliku, preveden je, ,,oduzet“, kako je prevedeno u Danila 8:11. Videti 3.
Mojsijeva 2:9; 4:8, 10, 19. Koristi se u vezi sa ,,odnoSenjem* leSeva zivotinja u sluzbi
Zrtvovanja.

U ovom trenutku smo dokazali da se lingvisti¢ki Danilo 8 moze povezati sa sluzbom svetinje.
Ali gledajuci tacno $ta se deSava u nekim od ovih stihova, mozemo uspostaviti jo§ vece veze.

Ranije smo videli da se Danilo 8 bavio Medo-Persijom i Grékom. Sila malog roga, koja se
pojavljuje sledece u 9. stihu, pocinje kao paganski Rim, koji ,,naraste vrlo velik prema jugu i
istoku i prema krasnoj zemlji“. Ovde vidimo horizontalnu ekspanziju po zemlji, $to je ucinio
paganski Rim, sto se savrSeno uklapa u proro¢anstvo.

U stihovima od 10 do 12, radnje malog roga se pomeraju nagore i poprimaju religiozni oblik. On
se velica do Poglavara vojske, oduzima ,,svagda$nju®, obara ,,istinu*, ¢ak ,,Sveti stan njegov
obori“. Ovde je papska faze malog roga i njegovog napada na jevandelje. Ali kako bi, na primer,
papstvo moglo da ,,obori” mesto ili temelje nebeske svetinje (mora biti nebeska jer papstvo nije
postojalo u vreme zemaljske)? Ocigledno, papstvo nije uslo u raj i fizicki napalo svetinju.
Umesto toga, kroz svoj sistem mise, svestenstva, iSpovesti, posredovanja, itd. - koji je
krivotvorina Zivota, smrti i prvosvestenicke sluzbe Isusa (,,Poglavara vojske®) - temelj Hristovog
rad na nebu je izgubljen ili, u izvesnom smislu, ,,zbacen®.

Zamislite da Radio Slobodna Evropa emituje ,,Pisano je u istoénoevropski blok*. Radio talasi
pulsiraju kroz vazduh, ali pre nego $to stignu do prijemnika, vlade Salju signale ometanja koji
blokiraju talase. Ljudi na terenu niSta ne primaju, nista ne ¢uju i ne znaju nista o istinama koje je
program imao za njih. U izvesnom smislu, osnova - sustina - poruke je izgubljena, oduzeta ili
,odbacena®. Ovaj isti princip vazi i za papsko meSanje u Hristovu prvosvesteni¢ku sluzbu.

! Pisano u vreme hladnog rata i komunisti¢kog isto¢nog bloka.
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Ocigledno imamo posla sa simboli¢kim radnjama jer se sama ,,istina* ne moze bukvalno zbaciti.
Papstvo nije moglo vise fizicki da ,,srusi* Bozju svetinju, nego $to je moglo fizicki ,,oboriti istinu
na zemlju®, stih 12. Ali svojim laznim zastupniStvom 1 posredovanjem, papstvo je moglo da
unisti istinu o Hristovom delu u svetinji, tako da ,,obori istinu na zemlju*.

U 10. stihu se kaze da je papstvo ,,naraste dori do vojske nebeske* i da je ,,nesto od vojske i
zvezda bacilo na zemlju®. Koga smatramo ,,vojska nebeska“? Andeli, naravno. Otkrivenje 13:6,
govoredi o istom religioznom napadu papstva, kaze da je ono ,,otvorilo svoja usta u huli na Boga,
da huli na ime njegovo, i njegov Sator [svetinju], i one koji zive na nebesima“. (Naglasak dodat).
Ko prebiva na nebu? Andeli, vojska nebeska. Otkrivenje 12:4 govori o padu Lucifera i andela,
koji se nazivaju ,,zvezde na nebu®. U 10. stihu, papstvo je zbacilo neke od mnostva ,,zvezda®
koje su bile na nebu.

Opet, ne radi se o fizickom bacanju, ve¢ duhovnom. Preko papskih zahteva i prerogativa, kao $to
je tvrdnja o superiornosti nad andelima, polaganje prava na kontrolu nad njima, ili drugim re¢ima
koje su istorijske hule na ,,one koji su na nebu®, papstvo je bilo u stanju da naraste veliko, ,,cak i
do vojske nebeske i obori ih, bas kao §to duhovno odbacuje istinu.

Pogledajte stih 11 i njegov opis sile malog roga. Jevrejska Biblija to prevodi: ,,Da, uveli¢ao se
¢ak do kneza vojske; i od njega je oduzeta neprestana zrtva paljenica [tamid], i mesto svetinje
njegove je oboreno.*

Jevrejski doslovno ¢ita da je ,,0d njega“, odnosno od poglavara vojske, oduzeta ,,dnevna* ili
»stalna®. ,,Vojvoda vojske* se o€igledno odnosi na Isusa: ,,Vojvoda Mesija®, (Danilo 9:25); ,,u to
¢e se vrijeme podignuti Mihailo veliki knez*, ( Danilo 12:1). Knjiga Jevrejima takode postavlja
Isusa kao naSeg prvosvestenika u nebeskoj svetinji.

Mali rog - papstvo - velica se ¢ak i do Isusa. Svako ko prisvaja funkcije boZanstva, kao §to su to
¢inile pape, veli¢a se kao Bog. Oduzimanje dnevne, ili Hristove sluzbe u svetinji, dolazi od
otpadnickog sistema posredovanja, zastupanja, itd. - prerogativa koji pripadaju Hristu u svetinji
na nebu, ali koje je uzurpiralo papstvo. U tom smislu, ,,istina® o ,,mestu njegove svetinje bila je
oborena*.

Stih 12, koji govori o malom rogu, kaze da mu ,,vojska bi dana u otpad od Zrtve svagdasnje®.

Ko je taj ,,poglavar* dat malom rogu - poglavar koji radi ,,otpad od zrtve svagdasnje“? Dr Hasel
piSe da bi to ,,moglo da se odnosi na svestenstvo®. Zaista, delo papskog svestenstva - Kroz
njegovo krSenje Bozje istine - uzurpiralo je stalnu ,,posrednic¢ku sluzbu nebeskog poglavara
vojske. Zastupni$tvo, posredovanje i druge koristi povezane sa tamid-om su u potpunosti u
kontroli 'poglavara' malog roga.*“- (Daniel and Revelation Committee, vol. 2, str. 416, 417).

Zrtvovanje mise, ispovest svestenicima, posredovanje svestenika, molitve svecima, zaista je ceo
papski sistem uzurpirao istinu o svetinji sve dok ona nije bila izgubljena, oborena i ,,uzeta.*

Sada dolazimo do klju¢nog momenta. Zasto je samo ,,svagdasnji‘ — tamid — bio uzet®, vidi 11.
stih. Tamid se odnosi na sluzbu u prvom odeljenju svetinje. Zasto je papstvo oduzelo samo
aspekt prvog dela svetinje? Zasto samo ,,dnevnu (sluzbu)?* Zasto drugi deo svetinje ne bi
odgovarao?
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Zato $to sluzba u drugom delu je godisnja sluzba koja se desila kada se svetinja cistila, a tada to
jos nije bilo na delu!

Tek na kraju 2300 dana, 1844. godine, sluzba u drugom delu je pocela! To nije moglo biti
oduzeto za vreme vladavine malog roga jer nije ta sluzba ni postojala u to vreme. ,,do dvije tisuce
i tri stotine dana i no¢i; onda ¢e se svetinja ocistiti!" Ili, do 2300 dana; tada ¢e poceti godisnja
(sluzba)!

U Danila 8, imamo obe faze Hristove prvosvestenic¢ke sluzbe na nebu: dnevnu, koja je na udaru
papstva, i godisnju , sluzba drugog dela svetinje, koja pocinje na kraju 2300 ,,vecera i jutara",
kada se svetinja ¢isti!

Kakva ocita veza sa sluzbama u svetinji!

Zaista, ne mozete poceti da shvatate sustinu Danila 8 bez povezivanja sa 3. Mojsijevom knjigom.

Takode, u Danilu 7, 8 1 9 vidimo Isusa. Danilo 9 naglaSava Njegovu ulogu kao jagnjeta, posebno
govoreci o Hristu kao zrtvi, kada je bio ,,odsecen, ali ne za sebe®, stih 26. Danilo 9, kao i Danilo
8, takode koristi jezik svetinje. Tu se govori 0 Svetinji, 0 zrtvama, o pomirenju za greh. Sve to
uspostavlja jos jednu vezu izmedu dva poglavlja. Danilo 9, medutim, naglasava Isusa kao
jagnjeta - naglasak koji se ne nalazi u poglavljima 7 i 8.

U Danilu 8, vidimo Isusa kao prvosvestenika - ,,vojvodu vojske®. Njegova uloga ovde je
posrednicka u svetinji na nebu, $to se ne nalazi u 7.1 9. poglavlju. ,,imamo takovoga poglavara
svesStenickoga koji sjede s desne strane prijestola veli¢ine na nebesima; Koji je sluga svetinjama i
istinitoj skiniji, koju nacini Gospod, a ne ¢ovjek*, Jevrejima 8:1,2. U 8. poglavlju, Isus je u toj
ulozi kao prvosvestenik.

U Danilu 7, nalazi se jo$ jedan naglasak: na carstvo. Mnogo puta se govori o ,,carstvu® -, ;sveti su
posedovali carstvo® (stih 22); sveti ¢e ,,posedovati carstvo* (stih 18); ,,A carstvo i vlast i veli¢anstvo
carsko® (stih 27). Ovde vidimo Isusa kao glavu tog carstva. On je car, uloga koja nije data u
poglavljima 8 9.

Mozemo da idemo dalje. Danilo 9 govori o pomazanju ,,pomazanju sveti nad svetima.* Jevrejska
re koja se ovde koristi ,,sveti nad svetima®“ moze da se odnosi na svetinju. Ali koja je svetinja
trebalo da bude pomazana u vremenskom okviru sedamdeset nedeljnog prorocanstva, 457. pre
nove ere do 34. godine nove ere? Ne svetinja u pustinji, koje je pomazano vise od hiljadu godina
ranije. ,,Svetinja nad svetinjama“ ne moze biti Solomonov hram, koji je pomazan u desetom
veku pre Hrista. Drugi hram je pomazan 516. pre Hrista, skoro Sezdeset godina pre pocetka
perioda od sedamdeset nedelja. Jedina druga ,,Svetinja nad svetinjama‘ od znacaja je, dakle,
»dvetinja nad svetinjama* na nebu, ,,istinski Sator gde Isus sada sluzi.

U Danilu 9, Isus proliva svoju krv, a ta krv se zatim koristi za pomazanje ,,Svetinje nad
svetinjama“ - svetinje na nebu. U Danilu 8, vidimo Isusa u poc¢etku u Njegovoj sluzbi u prvom
delu — svakodnevna (sluzba) — a zatim u sluzbi u drugom delu, kada se svetinja Cisti. I, na kraju,
Danilo 7 dovrSava sekvencu u kojoj On uspostavlja svoje carstvo i vlada kao car!
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U ovim poglavljima postoji redosled koji se nalazi u zemaljskoj svetinji: zrtva, pomazanje
(Danilo 9), sluzba u prvom delu svetinje, zatim sluzba u drugom delu svetinje (Danilo 8), i
konacno kraj sveta (Danilo 7) - sve usredsredeno na Isuse.

Zasto se medutim, moraj preokrenuti sekvenca poglavlja u Danilu da bi se dobila dobar
redosled? Dr Sea objasnjava da je drevni hebrejski um posmatrao stvari od posledice do uzroka,
a ne od uzroka do posledice, kao $to to savremeni zapadni um radi. To je bilo prirodno da se ovaj
niz zapocne sa posledicama, §to je bilo carstvo koje se uspostavlja, i zavrsi sa uzrokom, a to je
bila Isusova zrtva.

,» Tako®, pise Sea (tom 2, str. 239), ,,ova tri prorocanstva u Danilu ¢ine isprepleteni lanac
objasnjenja o delu ove jedne li¢nosti koja je svima njima zajednicka. U 9. poglavlju On je Zrtva.
U poglavlju 8 On je svestenik. U poglavlju 7 On je kralj. Posto su ove razlicite faze dela
povezane zajednickom niti, figuru koja je ukljucena u sve njih treba identifikovati kao istu. Prve
dve faze su ispunjene u Isusu Hristu, a mi ¢ekamo zavrsetak tre¢e kada ¢e sveci biti uvedeni u
Bozje vecno carstvo.*

Zaista, vidimo ne samo vise veza izmedu Danila 7, 8 1 9, ve¢ mozemo da vidimo kako su ova
poglavlja, posebno 8 i 9, povezana sa sluzbom svetinje - vezu koju adventisti objavljuju od
sredine 1800-ih.
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Osmo poglavlje

Jo§ jedan argument protiv naSeg razumevanja istraznog suda je da biblijski prevod KJV?
,0C18¢en u Danilu 8:14 nije tacan. Tvrdi se da ,,0¢iS¢eno* nije pravi prevod, a koren rec za
,,0Ci8¢eni®, tsadak, nema nikakve veze sa korenskom reéi za ,,0¢iS¢enje* u 3. Mojsijeva 16,
taher. Prema tome, oni tvrde, Danilo 8 ne govori o ¢iS¢enju svetinje, i nema nikakve veze sa bilo
kojom vrstom bozanskog suda kao $to je tipicno u 3. Mojsijevoj.

Iako se ve¢ina modernih prevoda udaljila od ,,CiS¢enje* za Danilo 8:14, u korist takvih prevoda
kao $to je ,,opravdace se“, re¢ ,,0¢iS¢en‘ se istorijski koristio za tsdak u Danilu 8:14. BiSopova
Biblija (Bishop’s Bible) (1568), Zenevska Biblija (1560), Tavener Biblija (Tavener Bible)
(1551), Velika Biblija (1539), Matejeva Biblija (Matthew Bible) (1537), Biblija Koverdeil
(Coverdale Bible) (1537) i Viklifova Biblija (1382) - svi su je preveli ,,o¢i§¢ena.*

Dr Hasel citira neadventistickog teologa koji tvrdi da je znacenje ¢iséen ili precis¢en u Danilu
8:14, jer ,,opravdati ili sli¢no, rekao je ovaj neadventista, ,,teSko da se moze reéi za svetinju®.
Zaista, u kontekstu svetinjske sluzbe, $to je kontekst Danila 8, sama svetinja nikada nije
,opravdana. Ono je o€iS¢ena. Videti 3. Mojsijeva 16.

Takode, reci sa korenom tsdk se koriste u paralelnim konstrukcijama sa reci koje jasno znace
,,0Ci8¢en”, ukljucujudi taher.

Zamislite pesmu koja kaze: ,,Jmam macku/macka je debela” Debela i macka su povezani jedni sa
drugima, ne po znaéenju, ve¢ po zvuku. Rimuju se (Na engleskom jeziku, reci macka/debela
"fat/cat™ se rimuju). One su medusobno paralelne fonetski (zvuk), a ne semanticki (znacenje).
Ako pesma glasi: ,,Jmam kuc¢u/kuca je moj dom*, kuca i dom su povezani, ne po zvuku (ne
rimuju se), ve¢ po znacenju. One su semanticki paralelne jedna s drugom jer su im znacenja
sli¢na.

Jevrejska poezija koristi ovu vrstu semantickog odnosa, odnos znacenja i na brojnim mestima
reci sa paralelnim re¢ima sa korenom tsdk koje jasno znace ,,éist” ili ,,0¢i8¢en”. Razni skolari,
¢ak i neadventisti, primetili su ove veze. U Jovu 4:17, na primer, vidimo taher i tsadak u
paralelnim konstrukcijama:

Eda li je covjek pravedniji od Boga?
Eda li je Covjek Cistiji od tvorca svojega?

Bas kao sto su kuc¢a i dom povezani, mozemo videti koliko su pravedni i €isti paralelni u ovim
pesnickim redovima - ne po zvuku, ve¢ po znacenju.

Mnogi drevni prevodi Biblije prikazali su Danila 8:14 ,,o¢is¢en/precis¢en®. Septuaginta ga
prevodi kao ,,o¢is¢en*. Teodocijan (Theodotian) ga prevodi ,,o¢is¢en®. Latinska Vulgata to
prevodi kao ,,0¢i8¢en/pre¢iséen”. Sirijska PeSita ga prevodi ,,0¢iS¢en/pre¢iséen’. Koptski prevodi
sa ,,preCiSCen/ociscen.

2 King James Version — Engleski prevod Biblije
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Takode, u Septuaginti - prvom grckom prevodu jevrejske Biblije - isti koren rec¢i koriS¢en za
,,0¢i8¢en” (katarizo) u Danilu 8:14 kori$cen je za ,,¢iS¢enje* u prevodu 3. Mojsijeve 16! Jasno je
da su prevodioci Septuaginte videli vezu izmedu reci taher i tsadak!

I ta ista re¢ grékog korena se koristi u Jevrejima poslanici, govorec¢i 0 potrebi ¢is¢enja nebeske
svetinje: ,,ako je trebalo da se obli¢ja nebeskijeh ovima Ciste (katarizo je opet koren), a sama
nebeska boljijem Zrtvama od ovijeh®, Jevrejima 9:23.

Strongov konkordans daje jedno od znacenja za tsadak kao ,,o¢istiti“. dr. Hazel objasnjava da se
koren reci tsadak Cesto koristi u Starom zavetu u kontekstu sudskog okruzenja. Re¢ ovde je
prevedena ,,opravdati ili ,,odbraniti®, Cesto se odnoseéi na ljude. Razli¢iti derivati korena tsadak
su kori$c¢eni u kontekstu sudova i postupaka pravnih presuda. Iz tog razloga, Hazel razmislja da
je Danilo ,,izabrao termin nisdak [pasivni oblik od tsadak] - re¢ iz korena sa bogatim i Sirokim
konotacijama, koja se dosta koristi u sudskim postavkama i pravnim procedurama - kako bi
efikasno saopstio medusobno povezane aspekte ,,¢iS¢enje* nebeske svetinje u kosmi¢kom
okruzenju suda poslednjeg vremena“ (Daniel and Revelation Committee, vol. 2, str. 453, 454).

Drugim re¢ima, on je tu re¢ posebno upotrebio da izrazi ideju suda, kao i ¢iS¢enja svetinje. U
kontekstu Danila 8, ,,o¢isti¢e se* je najbolji prevod reci tsadak, koji ima jake veze sa taher iz 3.
Mojsijeve 16. glave.

Drugi argument se bavi delovanjem malog roga u Danilu 8. Neki tvrde da do ¢iséenja svetinje u
14. stihu dolazi samo zato $to je mali rog "oborio" svetinju. Videti stihove 11-13. Dakle, Danilo
8 se bavi samo rusenjem svetinje malim rogom i nema nikakve veze sa sudom Bozjeg naroda.
Ovde je kljucno razumeti da je Danilo 8 proSirenje Danila 7. Danilo 8 dopunjuje ili dodaje drugu
dimenziju Danilu 7. Videli smo kako ¢is¢enje svetinje u 8. poglavlju opisuje scenu velikog
nebeskog suda u 7. poglavlju, gde je za Boziji narod ishod sud bio pozitivan i kona¢no mu je
data vlast. Danilo 8, medutim, donosi ideju o svetinji, svestenstvu i nebeskoj sluzbi - ideje koje
se ne pominju u Danilu 7.

Oba se bave istom stvari, ali iz razli¢itih perspektiva. Oba poglavlja (Danilo 7:21, 25; Danilo
8:24) takode se bave Bozjim narodom, koji je proganjan od strane otpadni¢kog verskog sistema.
Danilo 7 se zavrsava smrcu te otpadnicke sile kada je vlast data ,,svetima SveviSnjega“. Naglasak
u Danilu 7 koji se ne nalazi u Danilu 8 je ideja o carstvu i vlasti dati Bozjem narodu. Videti 7:26,
27. Ova vlast nastaje kao rezultat suda, koji donosi propast bogohulne, progoniteljske sile malog
roga.

Naglasak na papstvu u Danilu 8 nije toliko na njegovo delo progonjenja, koliko na njegovo
otpadniStvo. Mali rog je postavio rivalsko svestenstvo, posredovanje 1 plan spasenja. U Danilu 8§,
takode, mali rog dolazi do svoje smrti: ,,ali ¢e se potrti bez ruke®. Stih 25. I iako se ne pominje u
Danilo 8, Bozjem narodu ¢e na kraju biti dato carstvo prikazano u paralelnoj viziji Danila 7. U
Danilu 8, to je rezultat ¢is¢enja svetinje koje na kraju donosi propast sile malog roga. U Danila 7,
sud na nebu je doneo isti kraj malom rogu.

Ocigledno, dakle, aktivnost malog roga je bila povezana sa ¢is¢enjem svetinje, jer ¢e, kao u
presudi u Danilu 7, rezultat tog ¢is¢enja na kraju dovesti do unistenja roga. Danilo 7 1 8
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zavrSavaju se spasenjem i opravdanjem Bozjeg naroda, kao i iskorenjivanjem malog roga. Ova
propast je rezultat suda i ¢iS¢enja svetinje. U tom smislu, dakle, aktivnost malog roga se odnosi
na ¢iscenje svetinje, iako ¢is¢enje ukljucuje vise od samo otpadnicke aktivnosti malog roga -
perspektiva koja je jedinstvena za to poglavlje.

Takode, mali rog je tvrdio da je hris¢anska sila. Otprilike jedan milenijum, skoro ceo hris¢anski
svet je sledio mali rog. Bog je imao milione koji su ispovedali Njegovo ime i tvrdili da Ga slede -
ljudi ¢ija su imena bila zapisana u nebeskim knjigama u svetinji. Mnogi, medutim, nisu bili
Njegovi sledbenici, iako su tvrdili da slede Isusa; zaista, Cesto su bili Njegovi neprijatelji.
Njihova imena ¢e biti izbrisana na sudu, kada se svetinja ocisti. Videti Otkrivenje 3:5.
Utvrdivanje ko je bio, a ko nije bio veran ne dolazi pre ¢is¢enja svetinje, kada se ili izbriSu zapisi
0 gresima onih koji su verovali da su sledili Isusa, ili su izbrisana njihova imena. I u tom smislu
mali rog je ,,oskvrnio* svetinju jer je u njoj zabeleZen zapis grehova njegovih sledbenika.

Drugi moguci aspekt, iako svakako ne primarni, jeste da mali rog rusi mesto svetinje, ne fizicki,
ve¢ tako §to prikriva istinu o njemu. Neki sugeriSu da bi jedno ispunjenje ¢is¢enja svetinje moglo
biti to Sto je istina o svetinji kona¢no otkrivena nakon $to je tako dugo bila izgubljena. | u tom
smislu, svetinja je ocis¢eno od aktivnosti malog roga.

Vazna stvar je da je ¢iS¢enje svetinje ukljuéivalo vise od aktivnosti malog roga, vise od
potvrdivanja istine. Vidimo iz Danila 7, i iz zemaljskog tipa, da je ¢is¢enje svetinje ukljucivalo
presudu ljudima koji su se izjasnjavali da sluze Bogu (koje je ukljucivala i one koji su bili deo
malog roga), sud koji ¢e na kraju odvojiti pSenicu od pleve, a to bi dovelo do propasti zla u svetu
1 uspostavljanja Bozjeg carstva.

Posto Danilo 8:14 doslovno glasi: ,,do dvije tisuce i tri stotine dana i no¢i; onda ¢e se svetinja
o€istiti, tvrdi se da 2300 dana zapravo nije 2300 dana, ve¢ 1150 dana. ZaSto? Jer vece 1 jutro
navodno predstavljaju dve Zrtve koje se prinose svakog dana. Dakle, dve Zrtve dnevno bi Cinile
2300 ,,vecernjih 1 jutarnjih* Zrtava prenesenih tokom 1150 punih dana. Danasnja engleska verzija
Biblije (English Version Bible) je ¢ak i prevodi tako.

Ako bi ovo tumacenje bilo ta¢no, onda bi svetinja bilo o¢iS¢ena, ne 1844. godine, ve¢ 694.
godine nove ere.

Da li 2300 veceri 1 jutra predstavljaju samo 1150 dana?

Navedeni su brojni argumenti, ¢ak i od strane neadventista, koji dokazuju da to nije tako. Prvo,
redosled ,,vece 1 jutro® u Danilu 8:14 je suprotan redosledu koji se koristi u Bibliji za
oznacavanje dve dnevne zrtve. Redosled za zrtve paljenice je jutro i vece je ono §to Biblija
dosledno koristi. Vidi 2. Mojsijeva 29:39: 4. Mojsijeva 28:4. Nikada nije ,,vece jutro* kao §to se
nalazi u Danila 8:14. ,,VeCe i jutro* nema nikakve veze sa Zrtvama.

Umesto toga, Danilovo sekvenca ,,vece i jutro“ se nalazi u 1. Mojsijeva 1. glava, koja ih koristi
za oznacavanja celog dana. Kada su Jevreji hteli da odrede dan i no¢ odvojeno, pomenuli su broj
ijednog i drugog, kao u ,,Cetrdeset dana i ¢etrdeset no¢i*. Videti 1. Mojsijeva 7:4, 12. Ali cak i
ovde izraz ,,Cetrdeset dana i Cetrdeset no¢i* znaci Cetrdeset punih dana, a ne dvadeset.
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Razlog zasto neki pokusavaju da pretvore 2300 dana u 1150 je da u¢ine da Antioh Epifan,
seleukidski kralj koji je progonio Jevreje u drugom veku pre nove ere, odgovara opisu malog
roga iz Danila 8. Ako je Antioh - koji je oskrnavio hram u Jerusalimu - bio mali rog, tada bi se
prorocanstva iz Danila 8 ispunila ¢ak i pre Isusovog rodenja, ¢ime bi 1844. bila niStavna.

Ipak, Antiohovo skrnavljenje hrama trajalo je samo 1080 dana. Dakle, ¢ak i da je 2300 dana bilo
samo 1150 bukvalnih dana, oni bi i dalje bili 70 dana van nazna¢enih 1150 dana - a jo§ mnogo
manje od 2300! Vremenski okvir je krajnje netacan.

Postoje i1 drugi razlozi zasto Antioh ne moze biti sila malog roga. Ranije smo videli da je medo-
persijski ovan postao ,,velik (Danilo 8:4) i da je grcki jarac postao ,,veoma veliki“ (stih 8). Ipak,
sila malog roga, koja je usledila, bila je veca od oba: postala je ,,preterano velika“ (stih 9).
Antioh je, dakle, trebalo da bude ve¢i i od medo-persijskog i od grckog carstva. Ocigledno da se
on nije ni priblizio tome. Umesto toga, vladao je samo jednim delom grckog carstva, i to sa
malim uspehom i samo za kratko vreme.

Uspon malog roga datirano je u odnosu na cetiri kraljevstva koja su nastala raspadom carstva
Aleksandra Velikog. Trebalo je da se pojavi ,,na posljedak carovanja njihova“. Danilo 8:23.
Jedno od ta Cetiri kraljevstva - dinastija Seleukida, iz koje je potekao Antioh - sastojalo se od
vise od dvadeset kraljeva koji su vladali od 311. do 65. pre nove ere. Antioh je bio osmi po redu,
vladao je od 175-164/3. pre nove ere. Ocigledno, zato $to je desetak kraljeva doslo posle njega, a
samo sedam je doslo pre njega, on se nije pojavio ,,na posljedak carovanja njihova‘.

Danilo 8 govori o tome da je za ,,vreme kraja“ vidite 17. stih. Nekako Antiohova smrt preko 150
godina pre i Isusa ne kvalifikuje ga da bude stavljen u taj vremenski okuvir.

Isto tako, mali rog je oduzeo ,,svagdasnju®, ili samo sluzbu u prvom delu svetinje. Antioh -
zabranjujué¢i hramske zrtve - oduzeo je vise od ,,svakida$nje“. Zabranio im je da vrse i
,»,g0disnji.“ Tako samo prorocanstvo precizira da ¢e samo sluzba prvog dela svetinje biti oduzeta,
Antioh je oduzeo jo$ vise od toga. | ovde se Antioh ne uklapa.

Brojni drugi argumenti umanjuju moguénost da je Antioh ispunjenje Danila 8. U prvom tomu
serije Komiteta za Otkrovenje i Danila, dr Sea ima poglavlje pod naslovom ,,Zasto Antioh IV
nije mali rog Danila 8%, koje rusi tumacenje 0 Antiohu.

Konacno, nijedno izlaganje o opoziciji protiv1844. ne bi bio potpuno bez rasprave o Jevrejima
poslanici. Protivnici tvrde da Jevrejima stavljaju Hrista direktno u drugi deo svetinje — svetinju
nad svetinjama - posle Njegovog vaznesenja. Koriste¢i prevod Nove medunarodna verzija (New
International Version), sa stihovima kao $to su Jevreji 9:12 (,,Ni s krvlju jar¢ijom, niti teleCom,
nego kroz svoju krv ude jednom u svetinju nad svetinjama, i nade vecni otkup.), tvrde da je
Hristos bio u drugom delu svetinje od 31. godine nove ere, ¢ime je pogre$no verovanje da je
usao u drugi deo 1844. godine. Da li je ovaj argument validan?

Poslanica Jevrejima je studija o superiornosti Isusa Hrista u poredenju sa bilo ¢im ili bilo kim pre
Njega. Ona uci da je Isus zapo€eo novu i bolju eru, i novi i bolji poredak religioznih stvari.
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Talmud kaze: ,,Svet ¢e postojati Sest hiljada godina; prve dve hiljade su prazne [bez Tore, ili
zakona]; sledece dve hiljade su period Tore; a sledece dve hiljade godina su period Mesije*.
(Avodah Zarah 9a). Cini se da Jevrejima poslanica uvodi ove drevne Jevreje u ,,period Mesije”,
Isusov period, pokazujuéi svoju superiornost u odnosu na sve $to se dogodilo u ,,periodu
zakona“.

Jevrejima poslanica je proucavanje kontrasta izmedu starog i novog, izmedu jedne i druge ere.
Poslanica Jevrejima stavlja u kontrast Stari zavet i Novi. Videti Jevrejima 7:22; 8:6-8; 12:24.
Ona stavlja u kontrast staro levitsko zemaljsko svesStenstvo sa novim, boljim Isusovim
svestenstvom. Videti Jevrejski 8:4, 5; 7:11-15. Ona stavlja u kontrast zivotinjsku krv starog
sistema sa boljom krvlju Isusa. Videti Jevrejima 9:13, 14. Ona stavlja u kontrast staro zemaljsko
posredovanje sa Hristovim novim i boljim nebeskim posredovanjem. Videti Jevrejima 8:1. |
stavlja u kontrast staru zemaljsku svetinju novom i boljom svetinjom na nebu: ,,Ali dosavsi
Hristos, poglavar svestenicki dobara koja ¢e do¢i, kroz bolju i savrSeniju skiniju, koja nije rukom
gradena, to jest, nije ovoga stvorenja, Ni s krvlju jar¢ijom, niti tele¢om, nego kroz svoju krv ude
jednom u svetinju, i nade vjecni otkup®, Jevrejima 9:11,12.

Knjiga ne obraduje u koju prostoriju je usao u nebesku svetinju. Problem je u tome §to On sluzi
tamo u naSe ime, bolji posrednik boljeg zaveta, sa boljom krvlju, u boljoj sluzbi, u boljoj svetinji.

Jedini put kada Jevrejima govori samo o drugom delu je u 9:3 kada se, opisujuéi zemaljski
sistem, kaze: ,,A za drugijem zavjesom bijase skinija, koja se zove svetinja nad svetinjama“.
Neki prevode svetinju nad svetinjom kao ,,najsvetije mesto*. Ovde, van svake sumnje, autor
govori samo o drugom delu svetinje i koristi re¢i u mnozini hagia hagion.

Nigde drugde u Jevrejima se ta konkretna fraza ne koristi za opisivanje gde je Hristos na nebu!
Koriste se razli¢ite re¢i u mnozini (sve re¢i su u mnozini), ali nikada hagia hagion, koja se bavi
samo drugom prostorijom. Ako je On usao u hagia hagion, zasto Jevrejima poslanica to ne kaze
ni jednom?

Ako je pisac Poslanice Jevrejima hteo da precizira da je Hristos bio u drugom delu svetinje, zasto
onda nije upotrebio hagia hagion, na primer, u Jevrejima 9:8, gde se u Novoj medunarodnoj
verziji (New International Version) kaze: ,,Ovijem pokazivaSe Duh sveti da se joS nije otvorio
put u svetinju nad svetinjama, dokle prvi Sator stoji.* Ova verzija ga prevodi kao ,,Svetinje nad
svetinjama“, iako je gréka fraza koja se tamo koristi, ton hagion, kori$é¢ena i u Jevrejima 8:2,
koja se odnosi na celu nebesku svetinju: ,,Koji je sluga svetinjama [ton hagion] i istinitoj skiniji,
koju nacini Gospod, a ne ¢ovjek*. Hagia hagion nije koris¢en ovde, niti bilo gde drugde, u
raspravi o lokaciji Isusa u nebeskoj svetinji.

Jedini stih koji bi na prvi pogled mogao izgledati kao da je u suprotnosti sa ovom tackom je
Jevrejima 9:25, koji kaze: ,,Niti da mnogo puta prinosi sebe, kao $to poglavar svestenicki ulazi u
svetinju svake godine s krvlju tudom*. Ovde rec za ,,svetinju® nije hagia hagion, ve¢ druga rec¢ u
mnozini, ta hagia, iako se ¢ini da se u tekstu govori o drugom delu svetinje jer se odnosi na
,»svaku godinu®. Ocigledno se aludira na Dan pomirenja.

Da li je, dakle, ovaj stih u suprotnosti sa mojom tezom u vezi sa upotrebom hagia hagion? Ne!
Prvosvestenik je stavio krv u obe prostorije na Dan pomirenja, i zbog toga Jevrejima ne koristi
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hagia hagion, frazu koja se odnosi samo na drugu prostoriju! Umesto toga, pisac je upotrebio re¢
koja se takode prevodi kao ,,svetinja®, jer je jednom godiS$nje prvosvestenik ulazio u oba dela, u
celu svetinju, gde je sluzio krv. Videti 2. Mojsijeva 30:10.

Ako bi Jevrejima poslanica hteli da preciziraju da je Isus u drugom delu svetinje, ona bi Ga u
jednom trenutku stavila u hagia hagion. Ali to nije slu¢aj ¢ak ni jednom.

Reci da Jevrejima poslanica stavlja Hrista u drugi deo svetinje je kao da kazemo da Jovanova
fraza u Otkrivenju, ,,bijah u duhu u dan Gospodnji* (Otkrivenje 1:10), .dokazuje da je Isus
promenio subotu u nedelju. Ucitava se tekst vise nego §to tamo pise.

Umesto toga, pitanje u Jevrejima poslanici nije u koji deo svetinje je Hristos usao, ve¢ da je On
tamo sluzec¢i svojom prolivenom krvlju u nasu korist.
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Deveto poglavlje

Tokom vrhunca kontroverze oko svetinje, na udaru je doslo nac¢elo dan-godina. Ljudi su tvrdili
da to nije ispravno, ili barem da nije ,,eksplicitno* u Svetom pismu. Drugi su osporavali nasu
primenu principa dan-godina u Danilu 7, 81 9.

Pitanje je klju¢no. Ako princip nije validan, ili barem ne bi trebalo da se primenjuje u Danilu 7, 8
19, naSa poruka propada.

Da li je princip dan-godina legitiman i, ako jeste, zaSto ga primeniti na ta tri poglavlja u Danilu?

Pre svega, princip dan-godina nije nastao od strane Milerita ili adventista sedmog dana. Jevreji i
hri$¢ani su ga primenjivali vekovima, ¢esto na istim tekstovima koje adventisti koriste i danas.
Kliment Aleksandrijski (drugi i tre¢i vek nove ere), crkveni otac, primenio je princip dan-godina
na sedamdeset nedelja Danila 9, kao $to je to ¢inila vecina skolara kroz vekove, i Jevreja i
nejevreja. Jedan od najvecih jevrejski u¢enjaka, Rasi (1040.-1105. nove ere), preveo je Danilo
8:14 kao - ,,I on mi rec¢e: Do 2300 godina.*“ Ovaj princip je priznat i prihvaé¢en u celom svetu
vekovima. To nije adventisti¢ka inovacije.

Ali §ta je biblijski dokaz? Svima nam je poznat tekst iz 4. Mojsijeve 14:34: ,,Po broju dana, za
koje uhodiste zemlju, ¢etrdeset dana, na svaki dan po godinu.* I Jezekilj 4:4-6 : "' koliko dana
uzlezi$ na njoj... po jedan dan dajem ti za godinu.* lako ovi tekstovi nagovestavaju princip
dan-godina, koji drugi dokazi postoje?

Stari zavet odavno prepoznaje vezu izmedu dana i godina, i, u nekim slu¢ajevima, iako se u
tekstu misli na re¢ godina, doslovna jevrejska re¢ je bila dani. Pasha se, na primer, odrzavala
jednom godisnje, videti 2. Mojsijeva 13:10. Tekst u KJV je preveden: ,,Zato vrsi zakon ovaj na
vrijeme, od godine do godine.“ Pa ipak, originalni jevrejski glasi bukvalno ,,iz dana u dane*, iako
je znacilo iz godine u godinu!

Prva Samuilova 20:6 glasi: ,,Ako zapita za me otac tvoj, ti reci: vrlo mi se molio David da otr¢i u
Vitlejem grad svoj, jer je ondje godiSnja zrtva svega roda njegova.“ Ipak, ,,godisnja Zrtva“ je
prevedena sa re¢i koje bukvalno znace ,,zrtve dana®. Kao i u 2. Mojsijeva, re¢ dani je koris¢ena
iako se mislilo na godinu ili godi$nje. Prva Samuilova 27:7 glasi: ,,| osta David u zemlji
Filistejskoj godinu i Cetiri mjeseca®. Originalni jevrejski glasi ,,dani i Cetiri meseca® umesto
,»godina 1 Cetiri meseca‘.

Postoji uobicajena jevrejska re¢ za godinu, sanah, ali u ovim stihovima se umesto toga koristi
,»dani®, §to pokazuje vezu izmedu godine i dana u Bibliji.

Mogu se naci i drugi primeri ove vrste. Vidi 1 Samuilova 2:19; 1 Samuilova 1:21; 1. Carevima
1:1. Ipak, ¢ak i ako ovi i drugi stihovi pomazu da se dokaze ideja 0 odnosu dan-godina, mozemo
11 biti sigurni da to treba da primenimo na vremenska prorocanstva iz Danila 7, 8 1 9?7

Danilo 9 kaze da ¢e od ,,otkad izide rije¢ da se Jerusalim opet sazida do Pomazanika“ biti
Sezdeset devet nedelja. Cak i kada bi se neko zalagao za datum pedeset godina drugagiji od 457.
pre nove ere, za zapovest za obnovu Jerusalima, jo$ uvek postoji oko 400 godina izmedu tog
datuma i dolaska Isusa - ,,Pomazanika Vojvode®. Ako je Sezdeset devet nedelja bukvalno, onda
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bi od naredbe za obnovu i ponovnu izgradnju Jerusalima (peti vek pre nove ere.) do Mesije (prvi
vek nove ere) trebalo da prode Sezdeset devet nedelja—ili jednokratni princip je Cetiri meseca , 1
jednu nedelju. Smesno! Dan-godina princip mora da se primeni ovde, ina¢e prorofanstvo postaje
besmisleno.

Mozda je najveci dokaz validnosti principa dan-godina i njegove primene u Danila 9 je to $to
funkcionise! Da li je slucajno da ako primenite princip na Sezdeset devet nedelja, dobijate
vremenski raspon koji odgovara dva dogadaja prikazana u stihu? Ako ne koristite taj princip,
prorocanstvo postaje nevazno; ako koristite princip, proro¢anstvo funkcioniSe savrSeno. Sama ta
tacka nepobitno dokazuje princip dan-godina.

Ocigledno, princip dan-godina deluje u proro¢anstvu o vremenu od sedamdeset nedelja, koje je
,odseCeno* od prorocanstva o vremenu od 2300 dana. Dakle, zaista, oboje su deo istog
proro¢anstva. Ako princip dan-godina funkcioniSe u jednom delu vremenskog prorocanstva, zar
ne bi bilo logi¢no da funkcioniSe i u drugom? Naravno, bilo bi vrlo logi¢no.

Zaista ne samo da je logi¢no, ve¢ i apsolutno neophodno. Primenom principa dan-godina na
sedamdeset nedelja dobija se 490 godina, ili 176400 dana. Kako ste mogli da odsecete 176400
dana od 2300? Ne moze. Jedini nacin na koji bi to moglo da se odsece je da primenite princip
dan-godina i na 2300 dana. U suprotnom, to bi bilo kao da pokuSavate da odsecete dva kilometra
od tri metra. Dakle, princip dan-godina mora da funkcioni$e i u 2300 dana.

Postoji vise dokaza za princip dan-godina u 2300 dana. Pitanje koje je podstaklo odgovor o 2300
dana nalazi se u Danilu 8:13, koje bukvalno glasi: ,,Dokle ¢e trajati ta utvara [hazon] za
svagdasnju Zrtvu i za otpad pusto$ni da se gazi svetinja i vojska?* Mora se napomenuti nekoliko
vaznih tacaka:

Doslovni prevod je ,,Do kada“ ¢e to biti? - ne ,,Koliko dugo?* Akcenat je na krajnjoj tacki. ,,Do
kada“ ¢e se desiti ovi dogadaji?

Obratite paznju na re¢ za viziju: hazon, koju smo videli, bavi se celokupnom vizijom, tj. ovnom,
jarcem itd.

I na kraju, iako je KJV dodala re¢ ,,za“ (,,Koliko dugo ¢e biti vizija za svagdasnju zrtvu),
bukvalni jevrejski nema ,,za“ niti konstrukcija jevrejskog zahteva tu re¢ da tu bude. U stvari,
definitivno ona tu ne pripada. (Za one koji znaju jevrejski jezik, vizija ima He ¢lanak, tako da
definitivno nije u konstruktivnom stanju.)

Sta sve ovo znagi? Pitanje se odnosi na krajnju tacku (,,do kada“) svega navedenog: hazon ili
vizija koja ukljucuje ovna i jarca), svagdasnju zrtvu i prestup i pustoSenje. Ne pita se samo o
viziji koja se tice ,,svagdasnje Zrtve i aktivnosti malog roga, ve¢ o svemu u viziji, uklju¢ujudi i
deo hazon-a koji se ti¢e ovna i jarca. ,,Koliko* do svih ovih stvari u vezi ovna, jarca i malog
roga? Odgovor je bukvalno: ,,.Do veceri jutra 2300.

Dakle, 2300 dana obuhvata sve dogadaje navedene u pitanju: ovna, jarca i mali roga. Vremenski
okvir se zatim bavi Medo-Persijom, Grékom, kao i paganskim i papskim Rimom. Svi ovi faktori
su unutar vremenskog okvira pitanja ,,Do kada?* i moraju biti zavrSeni u roku od 2300 dana.
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Bukvalno uzeto, 2300 dana predstavlja Sest godina, tri meseca i dvadeset dana. Kako bi ovo
vremensko prorocanstvo moglo biti doslovno i pokrivati sve ove dogadaje? Ne moze. Sama
Medo-Persija je trajala od 539. do 331. pre nove ere. Sama ta nacija, a jo§ manje Grcka i Rim,
pokriva previse vremena da stane u nesto vise od Sest godina. Zbog toga mora da se koristi
princip dan-godina, koji pokriva viSe od dva milenijuma, dovoljno da obuhvati sve dogadaje.
Bez principa dan-godina, proro¢anstvo nema smisla.

Takode, iako proroc¢anstvo pocinje sa narodima koji sezu hiljadama godina unazad, Danilu je
receno da je ta vizija bila za ,,vreme kraja“. Ocigledno, svaki ukljuceni vremenski okvir mora da
pokriva mnogo vise od Sest godina da bi se prorocanstvo o hiljadama godina iz proslosti dovelo u
,vreme kraja“. Bez principa dan-godina, proro¢anstvo ne bi moglo da se prosiri tako daleko. I
ovde princip dan-godina reSava problem.

U Danilu 7 imamo tu strasnu silu malog roga. Daleko vise je dato detalja 0 rogu nego o svim
ostalim zverima ukljucujuéi carstva kao $to su mo¢no vavilonsko, medo-persijsko, grcko i
pagansko rimsko - nacije koje su trajale stotinama godina svaka. Ipak, naglasak je na sili malog
roga, koja je toliko strasna da ga sam Bog na sudu okoncava. Ipak, ova sila malog roga, gora od
bilo koje druge zveri koje traju stotinama i stotinama godina, ¢e trajati samo bukvalno tri i po
godine? Bukvalno tri i po godine ne odgovara veli¢ini ve¢ih dogadaja opisanih u prethodnim
delovima proro¢anstva. Plus, videli smo da je Cetvrta zver paganski Rim koji se zavrSio pre vise
od 1500 godina. Slede¢a sila, mali rog, morala je dopreti do vremena kraja, kada treba da sedne
sud i da Bog uspostavi svoje carstvo. Nekako, tri i po godine nisu dovoljno daleko od poslednjih
dana paganskog Rima do vremena kraja. I ovde se doslovno vreme ne uklapa u dogadaje koji su
prikazani u prorocanstvu, i opet, princip dan-godina reSava problem.

Obratite paZnju 1 na tacnu formulaciju za vremensko proro¢anstvo u Danilu 7:25. ,,i da¢e mu se u
ruke za vrijeme i za vremena i za po vremena.“ Kakav ¢udan nacin da se kaze tri i po godine.
Kao da je neko pitao koliko imam godina, a ja sam odgovorio ,,imam dvadeset, dve i deset
godina“. Mozda sam hteo nesto drugo da kaZzem. Zaista, Danilo 4:25 kaZe da ¢e Navuhodonosor
biti bolestan, Ziveti kao zivotinja, sve dok ,,sedam ¢e vremena pro¢i®. Zasto nije pisalo sve do
,vreme, i vremena, i vremena, i vreme, i po vremena i po vremena?“ Princip dan-godina se ne
moze primeniti u ovom stihu, inace bi kralj morao da bude star skoro 4000 godina. Oc¢igledno,
Danilo je mislio na bukvalno vreme kada je u pitanju duZina kraljeve bolesti, zbog ¢ega je
verovatno dao normalan broj.

Mozda je ipak Danilo rekao: ,,za vrijeme i za vremena i za po vremena“, u 7. poglavlju, jer se
nije mislilo na bukvalno tri i po godine. Umesto toga, bilo je prorocko vreme. U Danilu 7 imamo
simbole skoro do kraja: lav, medved, ris sa krilima, rogovi koji govore - svi simbolizuju razliite
stvari. Nije 11 onda logi¢no misliti da je vremenski niz dat u tome prorocanstvo bi takode bilo
simboli¢no za nesto drugo, posebno kada se daje na tako ¢udan nacin? Naravno!

Cak i sa 2300 dana, nalazimo iste faktore. Danilo 8 je takode vizija sa simboli¢nim slikama. To
nije viSe prorocanstvo o zivotinjama nego $to je to bilo u Danilu 7. To je prorocanstvo u celosti.
Ne bi li se onda ocekivalo da ¢e vremenski niz u ovim poglavljima takode biti simboli¢an, a ne

doslovan?
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Pored toga, ,,vece i jutro® nije uobicajen nacéin za opisivanje dana. Tipi¢ne reci za dane u Bibliji
su jamin, mnozina od jom, koja se pojavljuje vise od hiljadu puta u Bibliji. Takode, zar ne bi bilo
jednostavnije reci: ,,Do Sest godina, tri meseca i dvadeset dana; tada ¢e se svetinja ocistiti‘,
umesto 2300 dana? Danilo 8:14 nije tipi¢an nacin da se oznaci vreme. U 2. Samuilovoj 5:5, na
primer, kaze se da car ,,carova nad Judom sedam godina i Sest mjeseca®, a ne 2700 dana.

Cak ni sedamdeset Danilovih nedelja nije uobicajen nacin da se izrazi vreme. Zasto nije dato kao
godinu i Cetiri 1 po meseca?

Razlog za sve ovo bi jednostavno mogao biti taj $to se Gospod nije bavio bukvalnim vremenom,
te je koristio ove ,,simboli¢ke* brojeve i jedinice kako bi pokazao Citaocu da se mislilo na
prorocko, a ne na doslovno vreme. Jasno je da postoji mnogo dokaza za princip dan-godina u
Danilu 7, 8 1 9. Bez toga oni nemaju smisla.
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Treci deo: Istrazni sud

Deseto poglavlje

Ocigledno, doktrina istraznog suda iz 1844. je ¢vrsta kao i sama Re¢ Bozija. Ali kakva je vaznost
suda? I $ta to znaci za nase dana$nje zivote?

Da bismo razumeli sud, moramo razumeti univerzalnost velike borbe i da greh nije samo
zemaljsko pitanje. ,,Kako pade s neba, zvijezdo danice, kéeri zorina!“, Isaija 14:12. Greh je
poceo na nebu, sa Luciferom. To ukljucuje sva stvorenja koja imaju pitanja u vezi sa grehom,
zakonom i Bozjim karakterom - pitanja koja se hiljadama godina vode na zemlji. ,,Tesko vama
koji zivite na zemlji 1 moru, jer davo side k vama, i vrlo se rasrdio, znaju¢i da vremena malo
ima‘, Otkrivenje 12:12.

Isus je odneo odlucujucu pobedu na krstu. Ovde je kazna za prestup u potpunosti placena, a oni
koji traze Hristovu krv za sebe, su iskupljeni.

Ali $ta je sa univerzumom Koji to posmatra? Da li su na krstu odgovorena sva njihova pitanja o
grehu, velikoj borbi, zakonu Bozijem?

Ocigledno nije, jer je Pavle napisao da je Bozja namera ,,Da se kroz crkvu sad obznani
poglavarstvima i vlastima na nebu mnogorazli¢na premudrost Bozija, Po naredbi vijekova, koju
ucini u Hristu Isusu Gospodu nasemu®, Efescima 3:10,11,

Ovaj tekst, napisan godinama nakon Isusove smrti, pokazuje da nije sve §to ,,poglavarstvima i
vlastima na nebu“ trebaju znati o ,,premudrosti Bozijoj* otkriveno njima na Golgoti. Umesto
toga, Bog je nameravao da otkrije viSe te mudrosti ,,kroz crkvu.«

Zapazite takode da je ovaj plan da se kroz Njegovu crkvu otkrije Bozja mudrost univerzumu bio
,,P0 naredbi vijekova, koju u€ini u Hristu Isusu Gospodu nasemu*. Cesto razmi$ljamo o
Hristovoj smrti kako je planirana od pocetka - i bila je! Ali ovaj stih u¢i da je Bozji plan da
otkrije svoju mudrost univerzumu kroz Njegovu crkvu takode deo Bozje ,,vecne namere*.

Medutim, kako ¢emo mi biti iskoris¢eni u otkrivanju ove mudrosti?

,,Jer smo njegov posao, sazdani u Hristu Isusu za djela dobra, koja Bog naprijed pripravi da u
njima hodimo*, Efescima 2:10. Mi smo stvoreni ne samo za dobra dela, ve¢ su ta dela bila
,,napred pripravljena®, kao sto je od pocetka bio stvoren plan da crkva pokaze Bozju mudrost
univerzumu. Da li postoji bilo kakva veza izmedu nasih dobrih dela i BoZje mudrosti koja se
otkriva svemiru koji gleda?

Zaista! ,,Tijem Ce se otac moj proslaviti®, rece Isus, ,,da rod mnogi rodite®, Jovan 15:8. ,,tako da
se svijetli vase vidjelo pred ljudima, da vide vasa dobra djela, i slave oca vasega koji je na
nebesima“, Matej 5:16.

Knjiga o Jovu pokazuje da je Bog, pred ,,poglavarstvima i vlastima na nebu, bio proslavljen
likom i dobrim delima Jova, ¢ija je vernost u nevolji dokazala da su Sotonine optuzbe pogresne
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pred ,,sinovima BoZjim® - nebeskim bi¢ima pomenutim u prvom poglavlju. Nije ni ¢udo $to
Pavle piSe da smo mi gledanje svetu i andelima. Videti 1. Korin¢anima 4:9.

Ova ideja da je Bog proslavljen u svom narodu je klju¢ni koncept i nalazi se u drugim delovima
Biblije. ,,Da u¢inim Zalosnima u Sionu i dam im nakit mjesto pepela, ulje radosti mjesto Zalosti,
odijelo za pohvalu mjesto duha tuznoga, da se prozovu hrastovi pravde, sad Gospodnji za slavu
njegovu®, Isaija 61:3. ,,1 tvoj ¢e narod biti sav pravedan... bi¢e na moju slavu, Isaija 60:21.

U 1. Mojsijeva 3:15, prvo evandeosko obecanje, Bog kaze davolu: ,,I jo§ meéem neprijateljstvo
izmedu tebe i Zene 1 izmedu sjemena tvojega i sjemena njezina; ono ¢e ti na glavu stajati a ti ¢es$
ga u petu ujedati.”

Znamo da je na Golgoti Isus razbio glavu zmiji. Ipak, u Rimljanima 16, Pavle pise vernicima,
upozoravajuci ih na lazne ucitelje. On kaze u 19. stihu da bi hriséani trebali biti ,,mudri na dobro
a prosti na zlo.“ Zatim, u slede¢em stihu, on kaze: ,,A Bog mira da satre sotonu pod noge vase
skoro.*

Pod nasim nogama! Sotona pod nogama vernika? Pavle o¢igledno misli na 1. Mojsijeva 3:15,
gde je Sotoni re¢eno o njegovoj smrti. Pa ipak Pavle implicira da ¢e vernici imati udela u tom
njegovom unistenju. Evo teksta napisanog godinama nakon Kkrsta, koji pokazuje da i sam Boziji
narod ¢e biti umesan u porazu davola!

Kako moZemo da zgazimo Sotonu? Mozemo li ga bukvalno zgaziti pod nogama? Tesko! Umesto
toga, kroz mo¢ Hrista u nama, mozemo dozvoliti Isusu da nas preobrazi u Njegov lik, dopustiti
Mu da nam da pobedu nad svim nasim gresima, dopusti Mu da nas u¢ini da smo ,,mudri na dobro
a prosti na zlo* i tako karakterom koji formiramo prinesemo slavu Bogu. Pokaza¢emo da su
davolje optuzbe protiv Bozjeg zakona pogresne. Bozji zakon se moze drzati i On ¢e nas koristiti
da to dokazemo!

Koji drugi dokazi potvrduju da na krstu nije odgovoreno na sve §to je nebeska vojska trebalo da
zna o planu spasenja? I §ta ¢e jo§ Bog upotrebiti da odgovori na ova pitanja?

Zamislite svetinju u pustinji. Oltar zrtava paljenica simbolizovao je krst. Umivaonica je
simbolizovala ¢is¢enje. Prvi deo svetinje je simbolizovao pomirenje i darivanje, a u njemu je
stajala kadionica (simbol Duha), trpeza sa hlebovima (simbol Isusa) i kadioni oltar (simbol
uzdizanja Hristove pravde sa naSim molitvama).

Drugi deo svetinje je bio mesto gde se vrsio sud. Kovceg je sadrzavao Deset zapovesti, koje su
izrazavale BoZji zakon, 1 zlatni poklopac na kov¢egu - pomiriliSte je simbolizovalo Bozju milost
u postupanju sa onima koji prekrse taj zakon. Iznad pomirilista sedela su dva andela i gledala
nadole, simboli¢no prikazano interesovanje nebeske vojske za plan iskupljenja.

Ovde su Jevreji imali slikovitu predstavu celokupnog plana spasenja: pomirenje, oprostenje,
opravdanje, ispovedanje, posvecenje, sud - sve je bilo tu!

E sad, ako je na krstu otkriveno sve §to je nebeska vojska trebalo da zna o planu spasenja, onda
kada je Gospod napravio model svetinje (simbol tog plana), zasto nije postavio ona dva
heruvima - koji su simbolizovali interesovanje nebeske vojske u spasenju - preko oltara zrtava
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paljenica, gledaju¢i dole u ono $to simbolizuje krst? Umesto toga, Bog ih je postavio skroz u
drugi deo svetinje, gledaju¢i dole na sud!

Bog je izabrao da simbolizuje nebeski interes, ne na krst, ve¢ tamo gde se istrazni sud desava!

Ova pozicija ne umanjuje ono sto je Isus uc¢inio na krstu. Umesto toga, to jednostavno pokazuje
da sto se tiCe Citavog univerzuma - a oni su ukljuceni, sve nije odgovoreno na Golgoti. Umesto
toga, na sudu im se dobija odgovor, i zbog toga je Gospod postavio andele u drugi deo svetinje,
koji gledaju na sud, a ne na oltar zrtava paljenica, gledajuéi na Golgotu (u prvom delu svetinje su
bili izvezeni andeli, ali ta predstava nije tako snazno izrazen kao kroz dve zlatne statue.)
Ocigledno, sud je takode uklju¢ena u odgovaranje na pitanja univerzuma.

Obratite paznju na Rimljanima 3:4, gde se govori o tome da se samom Bogu sudi. ,,nego Bog
neka bude istinit, a ¢ovjek svaki laza, kao $to stoji napisano: da se opravdas u svojijem rije¢ima, i
da pobijedis kad ti stanu suditi.*

Nova engleska Biblija (The New English Bible) glasi: ,,Da li ¢e njihova nevernost mo¢i da
ponisti vernost Boga? Svakako ne! Bog mora biti istinit iako je svaki ¢ovek koji zivi bio lazov;
jer ¢itamo u Svetom pismu: ‘Kada budes$ govorio, bi¢e§ opravdan, i dobic¢es presudu kada ti se
sudi*, stihovi 3, 4.

U Danasnjoj engleskoj verziji (Today’s English Version): ,,Da li to znac¢i da Bog nece biti
veran? Svakako ne! Bog mora da bude istinit, iako je svaki covek laZzov. Kao §to Sveto pismo
kaze, 'Mora$ pokazati da je u pravu kada govorite, morate dobiti svoj slu¢aj kada vam se sudi.’

Filips (Phillips) kaze: ,,Da bi mogao biti opravdan u svojim re¢ima i da bi pobedio kada dodes na
sud.*

Svi ovi stihovi prenose ideju da sam Bog dolazi na sud — da ¢e biti suden, a ishod te presude
opravdace Boga. ,,Mora$ da dobijes svoj slucaj kada ti se sudi.*

King DZejms (King James Version) verzija glasi: ,,Da bi bio opravdan u svojim re¢ima, i da bi
mogao da pobedis kada ti se sudi.*

Gore citirani stih je preuzet iz Psalma 51: ,,Pomiluj me, BoZe, po milosti svojoj, po mnostvu
milosti Tvoje izbrisi prestupe moje. Operi me potpuno od bezakonja moga, i o¢isti me od greha
moga. . . da budes opravdan kada govoris, i da budes ¢ist kada sudis®, stihovi 1-4.

David trazi od Boga da ga ocisti od greha, da ga opere od bezakonja i da izbriSe prestupe
njegove. Zasto? ,,Da ti [Bog] bi mogao biti opravdan kada govoris, i biti jasan kada sudis.*
Drugim re¢ima, Bog ¢e biti ,,opravdan® i ,,¢ist“ prema tome kako radi sa grehom svog naroda.

Druge verzije daju ideju da se samom Bogu sudi: ,,kada budes suden®, ,,kada ti se sudi.“ Ipak,
oba koncepta zajedno briljantno prenose ideju da ¢e Bogu biti sudeno po tome kako sudi svom
narodu. Zaista, Psalam 51 govori ne samo 0 o¢iS¢enju greha, nego i brisanju greha. Kada se greh
brise? Na sudu - drugi deo svetinje, gde dva andela, simboliSuci nebeski interes, sede iznad
pomirilista. Oc¢igledno, Bog ¢e dobiti Njegov ,,slucaj, On ¢e ,,prevladati“ ili ,,biti prikazan prav*
na sudu kada bude obrisao na$ greh. ,,Gospod nad vojskama uzvisi¢e se sudom®, Isaija 5:16.

Pred kim ¢e On ,,biti uzdignut®, ili ,,potvrden* ili ,,pokazan u pravu*?
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U Danila 7 videli smo opis istraznog suda, koji je dat ,,svetima®, stih 22. | ko je stajao pred
Bogom kada je pocelo sudenje? ,,Deset hiljada puta deset hiljada stajalo je pred njim: ,,sud sjede,
i knjige se otvorise®, stih 10. Bukvalno milioni nebeskih bica - simbolizovanih sa dva heruvima
u drugom delu svetinje - svedoc¢e o sudu Bozjeg naroda. Posto je cela vasiona ukljucena i
zainteresovana za veliku borbu i plan spasenja, Bog pred njima saziva ovaj bozanski sud. Njegov
univerzum se ne vodi kao fasisticka drzava, gde se ljudi hapse, sude i osuduju u tajnosti. Umesto
toga, Bog se bavi pitanjima greha i pobune na Siroko otvoren naéin - pred celim nebom, kome ¢e
biti odgovoreno na pitanja o Njegovom karakteru. Sam Bog ¢e biti ,,opravdan kada [On] bude
sudio.*

Koja je poruka prvog andela? ,,bojte se Boga, i podajte mu slavu, jer dode ¢as suda njegova“,
Otkrivenje 14:7. Da li to znaci da Bog pocinje da sudi, ili se ovaj stih odnosi na pocetak sudenja
samog Boga: ,,¢as suda njegova?* To moze znaciti i jedno i drugo! Njemu se sudi kako On sudi!

Zaista, Otkrivenje 14:7 najavljuje poruku da je ¢as Bozjeg suda ,,poceo®. Sud pocinje u 14.
poglavlju. Dva poglavlja kasnije, u vreme zala ($to znaci da je vreme probe ve¢ zavrseno, nesto
Sto se nije dogodilo u Otkrivenju 14) nebeska bica klicu: ,,da, Gospode Boze, svedrzitelju, istiniti
su i pravi sudovi tvoji." Otkrivenje 16:7.

Kako oni znaju da su Njegovi sudovi istiniti 1 pravedni? Zato §to su bili svedoci na mestu
presude. Zbog toga oni izjavljuju: ,,pravedan si, Gospode, koji jesi, i koji bjese, i svet, §to si ovo
sudio!“, Otkrivenje 16:5.

Bog je pravedan ,,$to je ovo sudio.”

Jasno, Biblija uc¢i da nije sve $to je univerzum trebalo da zna o ,,mnogostrukoj BozZjoj mudrosti‘
nauceno na Golgoti. Bog je hteo da im da vise. I dve stvari koje ¢e koristiti da odgovori na ova
pitanja bice razvoj karaktera njegovog naroda i sud na nebu. Posto su utvrdene ove dve tacke,
spremni smo da razumemo istrazni sud.
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Jedanaesto poglavlje

Ako proucavate sluzbu zemaljske svetinje, jedna tacka se jasno istice - red. Dat je svaki detalj,
od oblika namestaja do detalja o Zrtvovanju. Bog je Bog reda; On upravlja univerzumom na
ureden nacin. I, kao §to ovo zemaljsko svetiliSte pokazuje, On se takode na uredan nacin bavi
problemom greha i pobune. Bog je mogao odmah da izbrise greh i Sotonu. Umesto toga, Bog ¢e
resiti veliku borbu na otvoren i uredan nacin, pred svim ,,poglavarstvima i vlastima na nebu.

U zemaljskoj svetinji, nakon Sto bi ¢ovek sagresio, on bi u svetinju doneo besprekornu Zivotinju.
Tada ,,neka metne ruku svoju teletu na glavu, i zakolje tele pred Gospodom*, 3.Mojsijeva 4:4.
Polaganje ruke simbolizuje prenos greha sa krivog gresnika na neduznu Zivotinju.

Nakon $to je zivotinja ubijena, svestenici bi na jedan od brojnih nac¢ina - uzimali krv i
manipulisali njom bilo u dvoristu ili u svetilistu. Ova manipulacija je uklju¢ivala prenosenje
greha (u obliku krvi) na samu svetinju. Ova ideja je data u 3.Mojsijevoj 10:17, 18 kada Gospod
kaze svesteniku: ,,ZaSto ne jedoste Zrtve za grijeh na svetom mjestu? svetinja je nad svetinjama, i
dade vam je Gospod da nosite grijeh svega zbora, da bi se ocistili od grijeha pred Gospodom. A
eto krv njezina nije unesena u svetinju.*

Gresnik dolazi u svetinju sa svojom zrtvom. On priznaje svoj greh nad zivotinjom. Njegovi gresi
se prenose na zivotinju, koja je ubijena umesto gre$nika. Svestenik tada uzima krv koja ,,nosi*
greh, a svestenik ,,nosi bezakonje* sve dok ne unese ,,grehom optere¢enu® krv u svetinju, gde su
gresi ostavljeni. Ova sekvenca - greh od gresnika, do zivotinje, do svestenika, do svetinje -
obavljala se svakodnevno (secate li se te reci?).

Tokom godine, naravno, mnogo greha je preneto u svetinju. Na Dan pomirenja, na veliki sudnji
dan, trebalo je da se sama svetinja o€isti od tog greha. Svi uneseni gresi su morali da budu
izbaceni.

,,| tako ¢e odistiti svetinju od necistota sinova Izrailjevih i od prijestupa njihovijeh u svijem
grijesima njihovijem*, 3. Mojsijeva 16:16.

Svetinji je bilo potrebno pomirenje, ne zato $to je sagresila, ve¢ zato $to su svi gresi Izraela bili
uneti u nju. I bas kao §to je pomirenje za osobu ukljucivalo prenoSenje greha sa te osobe,
pomirenje za svetinju ukljucuje prenoSenje greha iz same svetinje.

Na Dan pomirenja se krv ponovo unosi u svetinju, gde se kropi u drugoj prostoriji. Sada se,
medutim, ne pominje polaganje ruku na Zivotinju ¢ija je krv unesena. Drugim re¢ima, u ovom
delu sluzbe nije priznat nikakav greh nad zivotinjama. To je "Cista" krv, bez ispovedanja greha,
koja se prvo unosi. Ova ,,Cista® krv zatim ,,pokupi* sve grehe (bas kao $to bi pokupila greh sa
pojedinac¢nog gresnika) i uklonila ih iz svetinje. SveStenik zatim izlazi iz svetinje nakon §to ju je
odistio ,,0d necistota sinova Izrailjevih* (krvlju), koja sada ,,nosi* sve grehe unete tokom godine.
Zatim ¢e ,,metnuvsi obje ruke svoje* - okrvavljene od Skropljenja - ,,na glavu jarcu zivomu, neka
ispovjedi nad njim sva bezakonja sinova lzrailjevih i sve prijestupe njihove u svijem grijesima
njihovijem, i metnuvsi ih na glavu jarcu neka ga da ¢ovjeku spremnom da ga istjera u pustinju. |
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jarac ¢e odnijeti na sebi sva bezakonja njihova u pustinju; i pusti¢e onoga jarca u pustinju®, 3.
Mojsijeva 16:19, 21, 22.

U godisnjoj sluzbi, sve grehe unesene u svetinju (kroz svakodnevnu sluzbu) svestenik je zatim
ispovedao na Zrtvenog jarca, koji je morao da snosi sva ta bezakonja nagomilana tokom godine.
Zrtveni jarac simbolizuje Sotonu, koji ée na kraju snositi sve grehe koje je u¢inio da po¢ine BoZji
narod. (U jevrejskoj tradiciji ovaj zrtveni jarac simbolizuje Azazela, vodu pobunjenih andela!)

Gledajte na greh kao na atomski otpad, na krv kao na posudu, a na svetinju kao na privremeno
skladiste. Otpad ide od gresnika do zivotinje, a zatim (preko krvi) do svesStenika, koji ga skladisti
u svetinju. Zatim, jednog posebnog dana, sav taj otpad (opet, putem krvi) se iznosi i odlaze u
,»zemlju koja nije naseljena®, ili se odlaZze na mesto gde ne moze da naskodi.

Ova zemaljska svetinja je ukljuivala prenoSenje greha sa greSnika na onoga koji je konacno
odgovoran za greh - davola. I sve je to uradeno na otvoren, uredan nacin.

Zemaljska sluzba je, medutim, simbolizovala pravu sluzbu na nebu. Zemaljska svetinja bila je
kopija i ,,sjenu nebeskijeh stvari®, Jevrejima 8:5. Zaklana zivotinja je simbolizovala Isusa,
,Jagnje Bozije koje uze na se grijehe svijeta®“, Jovan 1:29.

Gde On uzima nase grehe? Isus, znamo, ,,iznese na tijelu svojemu®, 1. Petrova 2:24. Posle je
otiSao na nebo, gde sluzi kao na$§ Prvosvestenik. I bas kao §to je zastupniStvo zemaljskog
svestenika u korist Izraela ukljucivalo oduzimanje njihovih greha od njih i stavljanje u svetinju,
Isusovo zastupni$tvo u nasu korist na nebu ¢ini istu stvar. ,,Imamo takovoga poglavara
svesStenickoga koji sjede s desne strane prijestola veli¢ine na nebesima; Koji je sluga svetinjama i
istinitoj skiniji, koju nacini Gospod, a ne ¢ovjek*, Jevrejima 8:1, 2.

Kada ispovedamo svoje grehe, opraStaju nam se oni gresi koji su od nas uzeti i oznaceni
oprostenim u nebeskoj svetinji - kao §to su simboli¢no smesteni u zemaljsku svetinju, gde su i
oni bili oprosteni. |, kao zemaljska, nebeska, takode, bi¢e o¢is¢ena od onih greha koji ¢e jednog
dana pasti na odgovornog za njih - Sotonu - simbolizovanog kao zrtvenog jarca. ,,do dvije tisu¢e
1 tr1 stotine dana 1 no¢i; onda ¢e se svetinja ocistiti“, Danilo 8:14. ,,Tako je trebalo da se obli¢ja
nebeskijeh [zemaljske svetinje] ovima Ciste, a sama nebeska [nebeska svetinja] boljijem Zrtvama
od ovijeh [Isusa]®, Jevrejima 9:23.

Jevrejima 9:28, govoreéi o Isusu, kaze: ,,A drugom ¢e se javiti bez grijeha na spasenije onima
koji ga cekaju.*

Bez greha? Da li je Isus ikada zgreSio? Naravno da ne! Ali On je ,,postao greh za nas* kao Jagnje
Bozije, 1 On sada nosi nase grehe kao prvosvestenik. Ipak, kao $to je zemaljska svetinja o¢iS¢ena
od svakog greha, tako ¢e se ocistiti i nebeska. Greh ¢e biti uklonjen. Hristos ¢e zavrsiti svoje
posredovanije na nebu. Cuée se uzvik: ,. Ko &ini nepravdu, neka ¢ini jo§ nepravdu. .. i ko je svet,
neka se jos sveti®, Otkrivenje 22:11. Isus ¢e se vratiti ,,bez greha®, i svi gresi koje je pravi Bozji
Izrael pocinio od Adam bicée stavljeni na davola!

Zasto Bog prolazi kroz ovaj sloZen sistem kada je mogao odmah da iskoreni greh 1 davola? Zato
Sto je Bog Zeleo da pokaze celom univerzumu svoju pravdu i milost u suo¢avanju sa grehom 1
pobunom. Hristos je umro, i sada sluzi kao prvosvestenik u nebeskoj svetinji, da bi iskorenio

53



greh, spasio ¢ovecanstvo i kaznio davola na uredan nacin koji ne ostavlja pitanja u umovima
svemira koji posmatra - koji ¢e videti Njegovu milost u prastanju nasih greha i Njegovu pravdu
da ih konacno stavi na podstrekaca svakog zla.

Sada, kakve veze ovo ¢is¢enje svetinje ima sa nama? Mnogo, jer na Dan pomirenja nije samo
svetinja o¢iS¢ena. ,,Jer u taj dan biva oCiS¢enje za vas, da se oCistite; bi¢ete o¢iS¢eni od svijeh
grijeha svojih pred Gospodom*®, 3. Mojsijeva 16:30. I narod je bio o¢is¢en. Kao i svetinja, narod
je ociscen od ,,svih* greha.

Koje elemente ¢e Bog, osim krsta, upotrebiti da svoju ,,mnogorazli¢nu premudrost* obznani
,poglavarstvima i vlastima na nebu?“ Sud, koji je Dan pomirenja, je jedan; a narod koji se
pokorava Njegovom zakonu, koji donosi plod, koji je o¢iS¢en od greha, je drugi.

Na Dan pomirenja javljaju se oba ova elementa! Ako jedan ¢ovek, donose¢i mnogo ploda,
prinosi slavu Bogu, zamislite ¢itav skup. Zaista, Dan pomirenja bio je vrhunac - godi$nji tip
onoga $to Bog Zeli da ima u stvarnosti: svetinja na nebu oc¢is¢ena od greha, i narod na zemlji
oc¢is¢en od greha - sve to pred svemirom koji gleda!

Veza izmedu suda i Cistog, svetog naroda nalazi se i negde drugde. U Malahiji 3, vidimo sud.
,»lznenada ¢e do¢i u crkvu svoju Gospod, kojega vi trazite.“ ,,I do¢i ¢u k vama na sud*, stihovi 1
i 5. U prvom stihu je kretanje, Bog ide u svoj hram. U scenama sudenja iz Danila 7, takode
vidimo Boga u pokretu. (,,postavise se prijestoli, i starac sjede.“ ,,kao sin ¢ovjecji idase.” ,,dode
starac.«) Malahija opisuje ovaj sud.

Ipak, usred ovog suda, sta se desava sa Bozjim narodom? ,,Jer je on kao oganj livéev i kao milo
bjeljarsko, i sjes¢e kao onaj koji lije i Cisti srebro, i odisti¢e sinove Levijeve, i pretopice ih kao
zlato i srebro*, stihovi 2, 3.

Sta ¢e Bog raditi svom narodu dok se sud dogada? On ¢e ih Gistiti, Gistiti, Gistiti (,,kao milo
bjeljarsko®). U poruci Laodikeji - crkvi koja Zivi u vreme suda - Gospod Koristi istu sliku kao
Malahija. ,,Svjetujem te da kupi$ u mene zlata Zezenoga u ognju®, Otkrivenje 3:18 Ovde, kao u
3. Mojsijevoj 16, sud je povezan sa procis¢enjem i ¢is¢enjem Bozjeg naroda. Bozji narod ¢e biti
ocis¢en tokom sudal

Obratite paznju na stih koji podstice Malahiju 3. ,,Dosadujete Gospodu rije¢ima svojim, i
govorite: u ¢em mu dosadujemo? U tom §to govorite: ko god €ini zlo, po volji je Gospodu, 1 taki
su mu mili; ili: gdje je Bog koji sudi?*, Malahija 2:17.

Pogledajte koncepte ovde: razvoj karaktera (,,ko god €ini zlo, po volji je Gospodu®) 1 sud (,,gdje
je Bog koji sudi?*). Ljudi govore da nije vazno ako €ini$ zlo, Bog te ionako voli. I oni takode
dovode u pitanje ideju suda.

Nije slucajno da oni koji umanjuju posluSnost umanjuju i sud, jer su poslusnost i sud neodvojivo
povezani! I ovo pitanje je upravo ono sa ¢ime se danas suoc¢avamo. Oni koji dovode u pitanje
vaznost poslusnosti, koji kazu da nam se Bog raduje uprkos nasem grehu, isti su oni koji dovode
u pitanje realnost istraznog suda! Umanjite vaznost poslusnosti i neizbezno ¢ete umanjiti vaznost
suda.
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Pa ipak, kakav je Bozji odgovor na ove stavove? Pocinje slede¢im stihom kojim pocinje
Malahija 3, gde Gospod govori o sudu i o prefinjenim, o¢i§¢enim karakterima koje ¢e Njegov
narod imati na tom sudu!

I, na kraju, koja je poruka prvog andela? ,,Bojte se Boga, i podajte mu slavu, jer dode ¢as suda
njegova“, Otkrivenje 14.7. Zapazite da deo poruke tre¢eg andela opisuje karakter Bozjeg naroda
tokom ovog suda. ,,Ovdje je trpljenje svetijeh, koji drze zapovijesti Bozije i vjeru Isusovu®,
Otkrivenje 14:12.

Pogledajte elemente ovde. Receno nam je da dajemo slavu Bogu. Kako slavimo Boga?
Poslusnoscu, donosenjem ploda, dopustaju¢i mu da nas ocisti. Da li je, dakle, slu¢ajnost da se
Njegov narod opisuje kao oni koji ,,drze zapovijesti Bozije i vjeru Isusovu?* Tesko! Ima li boljeg
nacina da proslavimo Boga nego da postujemo zapovesti i da imamo veru Isusa!

Takode smo videli da sud daje slavu Bogu - da je On suden i slavljen po tome kako nam sudi - a
sud je deo ove poruke. ,,Dode ¢as suda njegova. Ovde je, kao Sto smo videli u 3. Mojsijevoj i
Malahiji, koncept suda povezan sa poslusnim narodom.

Dakle, sustina istraznog suda, kako se odnosi na nas, jeste da ¢e tokom ovog suda Bog
pripremiti; narod koji je o¢is¢en od ,,svog... greha®, al narod ocis¢en ,,kao zlato i srebro®, narod
koji ,,drzi zapovesti BoZije*.

Zaista, to isto poglavlje u Otkrivenju ponovo govori o stanju Bozjeg naroda na kraju. ,,Drugi

andeo izide iz crkve vicu¢i velikijem glasom onome §to sjedi na oblaku: zamahni srpom svojijem
i znji... jer se osusi zito zemaljsko®, stih 15.

Bozji narod je opisan kao zreo.

Kako su opisani zli? ,,I drugi andeo izide iz oltara, koji imaSe oblast nad ognjem, i povika s
velikom vikom onome koji imaSe kosijer o$tri, govore¢i: zamahni kosijerom svojijem oStrijem, i
odrezi grozde vinograda zemaljskoga; jer ve¢ sazrese puca njegova®, stih 18. Zatim se kaze da ¢e
ovo grozde biti baceno ,,u kacu velikoga gnjeva Bozijega®, stih 19.

Zli su ovde opisani kao potpuno zreli.

Pogledajte kontrast. Bog ¢e imati narod koji je poslusan Njegovom zakonu, narod prefinjen,
prociscen, o€isc¢en - narod zreo. Kada Hristos zavrsi posredovanje na nebu, Njegov Duh ¢e biti
uklonjen sa zemlje, i osim ovog malog, poslusnog ostatka, Sotona ¢e imati neobuzdanu kontrolu
nad ostatkom sveta. Stoga nije ni ¢udo $to ¢e Sotonin narod biti ,,potpuno zreo*.

Ovo sazrevanje se deSava neposredno pre drugog dolaska, gde razdvajanje izmedu preobrac¢enih
I nepreobracenih dostize vrhunac u ovom ekstremnom kontrastu izmedu zrele svetosti i sazrelog
zla. Usred ovog svetskog bezakonja, Isus ¢e imati narod koji ,,drzi zapovesti Bozije®, dok ¢e
univerzum, u razmerama kao nikada ranije, videti kontrast izmedu poslusnosti i neposluSnosti.

Bog nastoji da oplemeni i o¢isti narod da drzi zapovesti, narod koji ¢e stajati na dan suda. Sud je,
dakle, kljucni poziv na posveéenje. Zato je vreme ,,da tvorimo svetinju u strahu Bozijemu*, 2.
Korin¢anima 7:1. Kao $to je tipi¢ni Dan pomirenja bio posebno vreme ispitivanja srca, pokajanja
i pripreme, koliko je vise pravi Dan pomirenja, u kojem zivimo od 1844. Kao i na zemaljskom
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sudu, Bog tezi da nas ocisti od svakog greha. Sud je vaZzan u nasim Zivotima jer Bog Zeli da nas
pripremi da stojimo na njemu!

Isus je rekao da kome je mnogo dato mnogo se trazi, a kome je dato viSe od adventista? Sa naSim
razumevanjem o velikoj borbi, Golgoti, zakonu, svetoj istoriji, ishrani, zdravlju, umu,
obrazovanju, itd., $ta je joS Isus mogao da ucini da poku$a da nas pripremi za susret s Njim?
Trebalo bi da dozvolimo Hristu da nas ucini najzrelijim hriS¢anima na zemlji.

Pa ipak, Bozji ,,zreli* ljudi nisu spaseni zato $to ,,drze zapovesti Bozije®, ve¢ zato §to imaju
,veru Isusovu®. Stajanje na sudu nema nikakve veze sa legalizmom - sa spasenjem delima. Oni
koji zive u ovom vremenu spasavaju se istim onim $to je spaslo razbojnika na krstu: Isusova
pravednost za njih, umesto njih, pripisana im je. Kada se njihova imena pojave na sudu, Hristos
¢e predstaviti svoju krv, svoju pravednost u njihovo ime. Razvoj karaktera, kada se shvati u
kontekstu proslavljanja Boga, nije legalizam!

Ipak, kroz prebivajucu silu Svetog Duha, Bog ¢e imati narod koji ne samo da ¢e radije umreti
nego prekrsiti zakon, ve¢ Koji neée prekrsiti taj zakon. Hrist obe¢ava mo¢ da pobedi svaki greh, i
svi mi mozemo potrazivati i tu silu i imati pobedu kroz Hrista - ¢ak i sada. Poslusnost, svetost,
posvecenje - to su pozivi suda, a ako ih mi ne objavimo, Bog ¢e dovesti u nase redove one Koji
hoce!

Dve stvari ¢e se desiti istovremeno, bez obzira da li ¢emo mi kao narod biti ukljuceni ili ne. Na
nebu ¢e Bog dovrsiti sud, ocistiti svetinju, izbrisati greh svog naroda - sve pred svemirom koji
gleda: ,,Pravedni su i istiniti sudovi Tvoji, Gospode.* U isto vreme, na zemlji ¢e Bog biti
proslavljen razvojem karaktera i poslusno$¢u Njegovog naroda koji, uprkos svetskom
otpadnistvu 1 bezakonju, drzi Njegove zapovesti.

Bice Cista svetinja na nebu, ¢isti ljudi na zemlji, a greh ¢e na kraju pasti na onoga ko je to sve i
zapoceo. Na nebu i na zemlji, onim $to bog €ini za oba, Njegov nacin - otvoren ,,poglavarstvima
i vlastima na nebu® - ¢e biti videne kao pravedan, savrSen i istinit.

Koja je sustina suda i njegova relevantnost za nase zivote danas? Dok Bog brise nase grehe koji
su bili zabelezeni na nebu, moramo voleti Isusa dovoljno da mu dozvolimo da izbrise na$ greh na
zemlji, da bi mogao biti proslavljen pred svemirom koji gleda.

Evo naseg poziva. Evo sadasnje istine. I ovde je relevantnost suda za naSe Zivote danas.
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