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Zahvalnost

Posebno sam zahvalan mojim kéerkama za proveru teksta, kucanje i
racunarske vestine; mojoj supruzi Barbari za njenu stalnu podrsku i
ohrabrivanje; ¢lanovima Crkve BoZje (Avramova vera) koji su visoko drzali
baklju nade za bolji svet koji dolazi na zemlju; a najvise Bogu Izraela, u kome
zivimo 1 kre¢emo se 1 imamo svoje bice.






,Moze se re¢i da Isusova uclenja, koja se ticu Carstva Bozjeg,
predstavljaju njegovo ucenje u celini. To je glavna i odlucujuéa tema svih
njegovih propovedi. Njegova etika je etika Carstva; njegova teologija je
teologija Carstva; njegova ucenja u vezi sebe samog se ne mogu razumeti
odvojeno od njegovog tumacenja Carstva Bozjeg.*

,,] ne moze se samo rec¢i da sva njegova ucenja imaju veze sa Carstvom,
veé injegova dela, sve $to je ucinio od svog krstenja...svi dogadaji u njegovom
zivotu do poslednjeg kulminirajuéeg dogadaja, raspeca, su u vezi sa dolaskom
Carstva. Od svog krstenja pa na dalje, njegov ceo zZivot je bio posvecen misiji
najavljivanja dolaska Carstva 1 pozivanja ljudi da se pripreme za ulazak u
njega pod uslovima koje je on objavio po bozanskom ovlas¢enju‘ (F.C. Grant,
,»The Gospel of the Kingdom,“Biblical World).

,,U hri§¢anstvu postoji samo jedan stvarni problem — problem buduénosti*
(Wolthart Pannenberg, Theology of Hope).

,Mnoge od najvec¢ih Isusovih izjava se mogu pronaci kako leze u uglu
kao eksplozivne granate iz kojih je izvadeno punjenje. Veliki deo elementarne
verske mo¢i je morao biti uklonjen iz njegovih izreka, kako bi bilo spreceno
da se sukobe sa nasim sistemom svetskog religijskog iskustva. Mi smo u¢inili
da Isus u naSem vremenu govori drugim jezikom od onoga kojim je zaista
govorio“ (Albert Schweitzer, The Quest of the Historical Jesus).

,John Wesley je primetio da ideja koju mnogi imaju da duSa pri smrti
odmah odlazi u slavu i Hristovo prisustvo 'nema nikakvo utemeljenje u

Svetom Pismu’* (Daniel Taylor, The Reign of Christ on Earth).

,Nece ostati skiptar bezboznicki nad delom pravednickim® (Ps. 125:3).
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Predgovor autora

Siguran sam da je moj stav prema Bibliji bio tipi¢an za mnoge britanske
ucenike drzavnih Skola. Veronauka je bila jedna od predmeta koje je malo
ucenika smatralo ravnopravnim ,,stvarnim* akademskim studijama. Malo se
nas i moze setiti tema propovedi i stotina obracanja koje smo morali slusati iz
nedelje u nedelju u kapeli u internatu i kod kuée tokom praznika u lokalnoj
seoskoj crkvi koja je pripadala Crkvi Engleske. (Ja se, medutim, seCam posete
americkog svestenika cije je ime bilo O'Hec. Njegova sluzba se bavila
Samsonom i masinom za sladoled sa komplikovanim mehanizmom zup¢anika

1 to¢kova. Poentu propovedi sam zaboravio).

Motivacija za pisanje ove knjige poti¢e iz mog prvobitnog Soka kada sam
ozbiljno ¢itao Bibliju tokom vremena na fakultetu. Na stranama Novog Zaveta
sam pronaSao Isusa koji je na mnogo nacina izgledao stran Hristu koji je
predstavljan u crkvi. U uzviSenoj licnosti predstavljenoj u jevandeljima nije
bilo ni traga duhovne figure sa vitraza. Proganjalo me je pitanje odakle ta
ocigledna razlika izmedu Isusa iz Biblije i Isusa iz crkve. Kao vernici, svi smo
govorili da verujemo u Bibliju, iako mnogi od nas nisu znali mnogo o tome

Sta u njoj pisSe. Svakako je nismo nikada citirali niti o njoj raspravljali.

Cetrdeset i pet godina kasnije, imajuéi priliku da tragam za odgovorima,
1 budu¢i da sam sagledao religiju kako iz laickog, tako i iz ,,profesionalnog*
ugla, uveren sam da postoje jasni razlozi za kontrast izmedu Isusa iz veceg

dela popularne religije i istorijskog Mesije.
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Podrobno proucavanje fascinantnog skupa dokumenata, koji nazivamo
Biblija, otkriva neobi¢no jedinstvo koje se razumno moZze objasniti samo
preko bozanskog vodstva koje je zasluzno za neverovatnu dramu koja se
odvija na svetim stranama. ,,Dobra knjiga“ ¢e, medutim, ostati zatvorena
ukoliko ne prihvatimo ¢injenicu da je Isus bio Jevrejin i da se njegova
celokupna misija mora shvatiti u originalnom hebrejskom kontekstu. To, po
meni, znaci oslobadanje Mesije iz slojeva tradicije kojom je crkva Cesto
nastojala da ga ucini uglednim, kompatibilnim nama i, pre svega, politicki
neskodljivim. Grade¢i svoju monumentalnu tradiciju, crkva je stvorila u
velikoj meru nemesijanskog Mesiju. Politicka nerelevantnost je jedna od
karakteristika koja nikada ne moze vaziti za Mesiju Izraela, koji je razapet na
krstu u velikoj meri zbog toga $to je njegova tvrdnja da je Mesija predstavljao
pretnju za rimsku vlast. Da ne zanemarimo druge faktore koji su doveli do
Isusove prerane smrti: On je izazvao jevrejski religiozni establiSment, koji je
tragi¢no pogresno tumacio sopstvene svete spise, tako da nisu bili u stanju da
prepoznaju Mesiju kada se pojavio.

Cini mi se da tradicionalna teologija, uprkos svojoj industriji i
prefinjenosti ucenja, u velikoj meri otezava javnosti da imaju veru u skladu sa
Isusovim ucenjima. Dok je Isus, ocigledno, Hebrejsku Bibliju smatrao
bozanskim otkrovenjem Stvoritelja, mnogi crkveni u¢enjaci posmatraju Sveto
Pismo u potpuno drugacijem svetlu. Dok je Isus tvrdio da je Mesija Izraela i
kroz svoje jevandelje prenosio dobre vesti o buduéem Carstvu Bozjem,
teologija tokom veéeg dela crkvene istorije pokazuje da nema mnogo
interesovanja za Carstvo — ili bar ne u smislu koji je Isus pripisao svom
omiljenom izrazu ,,Carstvu Bozjem®.

Nije teSko dokumentovati nesigurnost crkve u vezi toga Sta je Isus
podrazumevao pod Carstvom. To je priznanje neuspeha da shvati Sta je
zapravo jevandelje. A ipak, crkva nastavlja da funkcioniSe iz godine u godinu,
ne obaziruci se na ¢injenicu da je hriS¢anstvo, koje nude javnosti, mozda liseno
kljuénih elemenata Isusove istorijske religije.

Sve ovo izgleda veoma problemati¢no. U meni postoji odredeni instinkt
za ,,poStenu igru“, koji sam stekao u Skolskim danima, koji se buni protiv
pretpostavke da hris¢anstvo moze biti stvarno ¢ak i ukoliko se ne bazira na
Hristovim ucenjima. To je isto pitanje koje je navelo ucenjaka sa Jejla da
napiSe knjigu pod naslovom Jesus and the Future: Unresolved Questions for



12

Understanding the Faith u kojoj kaze: ,,eshatoloski Isus [odnosno onaj koji
oCekuje dramatiCan 1 apokaliptican dolazak Carstva Bozjeg] opisan u
istorijskoj tradiciji nije Isus iz bilo koje savremene crkve ili teoloske $kole.'
Problem izbija na povrsinu jo$ jednom kada profesor sa Kembridza priznaje
da Isus o kome se propoveda u crkvi nije Isus iz Biblije: ,,Veéina propovednika
govori kao da je Hrist o kome oni propovedaju identican istorijskom Isusu.
Teolozi znaju da to nije slucaj... Teorije razvijene u pokusaju da se savremeni

Hrist poveZe sa originalnim Isusom su postale malo verovatne i zamagljene.*

Poglavlja koja slede predstavljaju pokuSaj reSavanja uznemirujuceg
problema razlike izmedu Isusa Jevrejina i Isusa iz mnogo popularnije religije.
U svetu u kome naizgled cveta istrazivacko novinarstvo neko bi oc¢ekivao da
¢e integritet prilikom predstavljanja Isusa biti gorucée pitanje. Nisam uveren ni
da je vecina vernika ¢ak i svesna problema. Dogodilo se alarmantno
zataSkavanje kritinih razmera.

Jevrejski Isus, nosilac apokaliptiéne, mesijanske i politicke poruke nade
o buducnosti sveta, nastavlja da nam se nudi kao jedini odgovor nasim
najdubljim duhovnim potrebama i nasoj Zelji za besmrtnos¢u. On ¢e se
verovatno vratiti (¢ak i1 pre svog obecanog povratka u mo¢ i slavu) kada se
vernici posvete licnom proucavanju Biblije, grade¢i temelje svojih uverenja
na knjigama Danila, Mateja, Marka 1 Luke, koje pruzaju klju¢ne mesijanske
informacije o sluzbi i u¢enjima istorijskog Hrista.

Sada mnogo jasnije vidim uzroke o$trog kontrasta izmedu Isusa iz crkve
1 magnetski privlane i uznemirujuée licnosti, koja je kod svojih sledbenika
inspirisala takav heroizam. Moj neuspeh da shvatim biblijska dokumenta
jednostavno potice iz Cinjenice da sam je Citao kroz naoCare zamagljene
konvencionalnom perspektivom o Isusu i koje zatamnjuju njegove intenzivne
mesijanske boje. Samo prihvatanje njegovih ucenja po principu ,,sve ili nista“
nam omogucuje da ispunimo zahteve koje on stavlja pred svoje sledbenike.
Crkva je, medutim, na prikriven nacin skrivala tog jevrejskog Isusa.

! Richard Hiers, Jesus and the Future, Atlanta: John Knox Press, 1981, str. ix.
? Don Cupitt, The Debate about Christ, London: SCM Press, 1979, str. 133.
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Koliko bi zapravo drugacije crkve mogle biti kada bi prestale da ubacuju
Isusa u tradicionalnu ludacku koSulju inspirisanu grékom filozofijom i pocele
da ga predstavljaju kao jevrejskog Mesiju i Spasitelja sveta koji svojim
sledbenicima nudi neSto mnogo veée od obecanja ,,raja“ —u koji ide duSa kada
izade iz tela!

Ova knjiga predstavlja moj sopstveni istrazivacki put. Usput su mi
pomagali nebrojeni eksperti za Bibliju, od kojih sam mnoge zadrzao u
pozadini kako ne bih opteretio tekst. U istrazivanju koje sledi sjedinio sam
biblijsku teologiju sa istorijom ideja, kako bih predstavio centralno uverenje:
Biblija, ukoliko se ¢ita kao mesijanski dokument, prenosi uzbudljivu pricu o
nameri milosrdnog Stvoritelja da spase planetu i uspostavi trajni mir i
sigurnost svim narodima.
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Uvod

Da li bi [sus u nasim savremenim crkvama prepoznao veru, koju se trudio
da propoveda pre skoro dve hiljade godina? Da li bi Pavle, odabrani
predstavnik Isusa Hrista, bio dobrodoSao u savremenim verskim zajednicama?

Za vernike koji povremeno idu u crkvu ($to posebno vazi za moju rodnu
zemlju, Britaniju) hriS§¢anstvo je postalo malo vise od upoznavanja sa
kolevkom u Vitlejemu i bebom u jaslama, bespomo¢nim novorodencetom,
¢ija prica o rodenju izaziva povremenu emocionalnu reakciju. Za druge je
pripadnost zvani¢nom hriS$¢anstvu vazno, iako se retko informiSu putem
ozbiljnog proucavanja Biblije. Za mnoge Isusovo propovedanje kada je
odrastao, ostaje u velikoj meri irelevantno u smislu trenutnih problema.
Nominalno hri§¢anstvo u svojim razliitim oblicima se tesko shvata kao
duboko povezivanje sa onim koji je od svojih sledbenika zahtevao
beskompromisnu posvecenost i koji je umro za svoju veru, kao i zbog
neuspeha sveta da shvati istinitog Boga.

Milioni ljudi Sirom sveta tvrde da prate Isusa otkrivenog u Bibliji. Ali
kako onda moZemo shvatiti crkvu koju ¢ine stotine razli¢itih grupa, od kojih
svaka tvrdi da veruje u Isusa i Apostole? Suoceni smo sa stanjem verske
konfuzije, koja je toliko uznemirujuéa da bismo mogli ocekivati globalnu
uzbunu zbog tako ociglednog odstupanja od Novozavetnog ideala za telo
Hristovo. Ipak, crkve kao da rade sve po starom, sa malo obaziranja na
unutrasnje kontradikcije, koje se manifestuju frakcijama, koje razbijaju njeno
jedinstvo.

Podeljena crkva 1 dalje predstavlja najmoc¢niju prepreku efikasnom
jevandelizmu — definisanom u Novom Zavetu, kao Sirenje dobrih vesti o Carstvu
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BoZjem 1 Isusovom imenu (Dela 8:12). Vode¢i proucavalac Novog zaveta to

upecatljivo istice kada kaze:
Razjedinjenost znaci nepostovanje zapovesti o ljubavi i predstavlja istu
stvar kao i neverovanje (1. Jovanova 5:1-3). Jedinstvo crkve nije
»pozeljna osobina“ u zivotu crkve. To je uslov za postojanje crkve. Test
da 1i je crkva zapravo crkva. Podeljena crkva je protivrecna sopstvenoj
prirodi kao crkve. To je svedoCanstvo o neistinitosti. Njen jevandelizam
ne mozZe biti efikasan. Isus se molio ,,da svi budu jedno, kao ti, Oce, §to si
u meni i ja u tebi, da i oni u nama jedno budu da svet veruje da si me ti
poslao® (Jovan 17:21; vidi i 17:23). Ukoliko ozbiljno prihvatimo
Novozavetno glediste, mozemo ocekivati da ¢emo utvrditi da je
najozbiljnija prepreka evandelizaciji sveta upravo razjedinjenost

«l

,,crkava.

Hris¢ani verovatno Zele da Novi Zavet shvate ozbiljno. Problem koji
predstavlja skandal trajno podeljene crkve treba da privuce njihovu paznju.
Kako se moze proglasiti jedna vera, kada ona ocigledno ne predstavlja jednu
veru? Niti se moze tvrditi da se razlike izmedu grupa ticu samo finih detalja u
vezi teoloskih definicija. Postoje fundamentalni i dugorocni problemi koji se
vide iz ¢injenice da frakcije nisu u stanju da pomire razliitosti. Iluzija je
pomisliti da su sve te odvojene hri§¢anske grupe zapravo jedno u duhu i istini.

Trzni centri, koji izdaju jedno uputstvo za primenu procedura stotinama
svojih ogranaka, bi bili zapanjeni kada bi saznali da se ta uputstva primenjuju
na stotine razli¢itih nacina. Problem predstavlja bilo nedostatak jasno¢e samog
uputstva ili nedostatak razumevanja od strane onih koji ga primenjuju. Bila bi
poslata ovlas¢ena osoba da otkrije Sta je poslo naopako. Detaljno poredenje
uputstva sa praksom zaposlenih bi otkrilo kako je toliko razli¢itih procedura
proizaslo iz jednog uputstva.

Hri$¢ani poseduju svedocanstvo apostolske vere koje su preneli svedoci
Isusove sluzbe 1 njegovog vaskrsenja. Detaljno ispitivanje podataka zabelezenih

" Alan Richardson, An Introduction to the Theology of the New Testament, London: SCM
Press, 1958, str. 287.
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u tim jedinstvenim dokumentima, treba da nauci vernike gde su pogresili.
Detalji prvobitne vere su pazljivo zabelezeni u re¢ima Luke, lekara, Jovana,
sledbenika, kome se Isus posebno divio i Pavla, neustraSivog preobracenika
koji je zatresao rimski svet objavom o vaskrslom Spasitelju, kome je sudeno
da vlada svetom. Da li je zaista moguce da najveci napori tih inteligentnih
svedoka da nam prenesu ucenja njihovog Gospoda moraju biti pronadeni u
haosu stotina verzija vere?

Pavlovo videnje savremene religijske scene se moze meriti njegovim
Sokom u vezi tri sukobljene strane u okviru crkve u Korintu. On nije ni
pokusao da sakrije svoje neodobravanje nejedinstva koje je pretilo da unisti
hris¢ansko svedocanstvo:

Molim vas pak, braco, imenom Gospoda naseg Isusa Hrista da svi jedno
govorite, i da ne budu medu vama rasprave, nego da budete utvrdeni u
jednom razumu i u jednoj misli... Jedno telo, jedan duh... Jedan Gospod,
jedna vera, jedno krStenje, Jedan Bog i Otac svih (1. Kor. 1:10; Efe. 4:4,
5).

Njegova izjava nam isti¢e jednostavni ideal od koga su odstupile sve
crkve. Da li je zbog toga hriS¢anstvo dozivelo neuspeh? Da li je njena
prvobitna Cistota izgubljena? Koliko je od stvarnog, istorijskog, Isusa i
njegove poruke i dalje poznato u crkvama koje nose Hristovo ime?

Ne moze se poreci da je iz vere ,,koja je jedanput data svetima* (Judina
3) izniklo mnogo ,,vera®“. Mi ne mozemo da verujemo da je hrisS¢ansko Sveto
Pismo odgovorno za podeljenu crkvu. Problem mora biti na drugom mestu.
Kako bi ga otkrili, moramo pazljivo prouciti originalna hri§¢anska dokumenta.
Moramo posmatrati savremene verzije vere nasuprot svetla apostolskih
ucenja. Dok c¢itamo Bibliju, moramo se uporno truditi da se oslobodimo
pristrasnosti 1 tradicionalnih pretpostavki. Pre svega, moramo (itati
dokumente u okviru njihovog istorijskog okvira, ,,¢uti* ih kao da su izgovoreni
u svom jedinstvenom jevrejskom kontekstu. Moramo stalno biti na oprezu u
vezi tradicije, koja se neispitana nekriticki prihvata, kao da je u skladu sa
Biblijom.
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Mi ¢emo se baviti tim suptilnim uticajima koji su zamaglili na$ pogled na
prvobitnu veru i koje su izazvale konfuziju u podeljenim crkvama koje su
izgubile iz vida centralnu hri§¢ansku poruku, taj ,lepak® koji povezuje
celokupno biblijsko otkrovenje u jedinstvenu celinu i nedvosmisleno ukazuje
ruku vodilju u istoriji.

Mi ne verujemo da je poruka nepovratno izgubljena, ve¢ samo zatrpana
ispod tradicionalnih pogre$nih shvatanja i da ¢eka da bude otkrivena od strane
onih koji Zele da pronadu istinu. U tom cilju, o¢ekujuéi kriticku procenu
Citalaca, mi piSemo sledeca poglavlja.
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1. Poruka na margini

Pozadina: NaSe ljudske teskoce

Pisci Starog Zaveta — Hebrejske Biblije — nisu imali sumnje da je Bog
rekao svoje. Ne samo da je On stvorio nebo i zemlju svojom bozanskom
zapovesti, svojom neverovatno mo¢nom Reci, ve¢ je On nastavio da govori
kroz odredene odabrane poslanike, proroke. Na taj nacin bozji ljudi nisu
ostavljani u mraku u vezi plana i namera koje je Bog, koji je sve sam stvorio
(Isa. 44:24; Jov 9:8), sprovodio za dobro svih svojih stvorenja. Karakter
Bozjeg stvaranja je prikazan u Njegovom imenu, koje ga otkriva kao
,samilosnog i milosrdnog, koji nije sklon gnevu i koji je veoma dobar i
veran.'

Uloga proroka, kao Bozjih predstavnika, je razjasnjavanje smera u kome
ljudi treba da se krecu, kako bi se uskladili sa Bozjim planovima. Njihovo
postovanje Bozjih instrukcija je u njihovom interesu, budu¢i da
suprotstavljanje Bogu dugoro¢no predstavlja prizivanje katastrofe. Mnogi
ljudi izgleda da se ,,izvlace* neko vreme, ali ¢e kona¢na kazna biti brza,
sigurna i strasna. ,,Strasno je*, kaze Novozavetni pisac Poslanice Jevrejima,
,.upasti u ruke Boga Zivoga“ (Jevr. 10:31). Milost Jednog Boga Izraela nije ni
na jedan nacin u neskladu sa Njegovim nezadovoljstvom gresima. Sudbina
koju na sebe navlaci gre$nik je stalna tema biblijske poruke.

Dijagnoza ljudske iskvarenosti, koja je evidentna u svakom vremenu i u
svakoj prilici je objavljena u najranijim dokumentima hebrejske religije.

2. Moj. 34:6; 4. Moj. 14:18; 5. Moj. 4:31; Neh. 9:17; Ps. 86:15; 103:8; 108:4; 145:8; Joil 2:13;
Rim. 2:4. Poslednji tekst govori o milosrdnom karakteru Boga kao razlogu za nase pokajanje u
cilju trazenja milosti.
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Misteriozno bice, poznato kao ,,Zmija“ (odredeni clan pokazuje da je ona
dobro poznato bice, 1. Moj. 3:1) je preispitivalo istinitost Re¢i Stvaraoca i
namamilo prvu Zenu na neposlusnost, koriste¢i suptilne, sofisticirane pozive
upucene njenoj zelji za mudro$éu (1. Moj. 3:1-6). Zmijina propaganda bi
zapravo bila vredna najmodernijih tehnika manipulacije. Bozja Re¢ je prvo
bila dovedena u pitanje, a zatim prekrSena. Prevareni i navedeni na
neposlusnost, iako su u potpunosti znali volju Stvaraoca, prvi par je nateran
da shvati tezinu svoje greske tako $to su bili izbaceni iz Rajskog Vrta (1. Moj.
3:23, 24). Najveca tragedija je u tome Sto su izgubili mogucénost besmrtnosti,
pravi razlog zbog koga ih je Bog i stvorio (1. Moj. 3:19). Bog nece podariti
vecni zivot onima koji mu svojom stalnom poslusnoscéu ne dokazu da ¢e sluziti
samo Njemu. Adam i Eva su svakako pali na tom testu. Poslati na zemlju da
njom vladaju (1. Moj. 2:28), roditelji ljudske rase su podlegli stranoj vlasti
Pavola. Covek se odrekao svog prava da bude vladar na zemlji, kao BoZji
predstavnik. On se odao lazima Pavola, u€inivsi ga ,,bogom sveta ovog™ (2.
Kor. 4:4).

Situacija bi izgledala beznadezno da nije bilo jedne moguénosti za
iskupljenje. Stvoritelj je dao obecanje da ¢e se u kasnijim generacijama (koliko
tacno kasnije nije otkriveno u toj fazi plana) potomak Zene Eve podi¢i da unisti
katastrofalno delo Zmije i omoguci obnovu ¢ovekovog potencijala za vecni
zivot (1. Moj. 3:15). Pored pojave tog obe¢anog Oslobodioca, medutim, covek
se mora smatrati neizbezno podloznim smrti, krajem svesnog postojanja,’
pravednoj kazni za neposlusnost Stvoritelju.

Na toj pozadini se u Hebrejskom Svetom Pismu (Sto priliéno nesreéno
nazivamo Starim Zavetom — ,,Prvobitni Zavet™ bi bio bolji izraz) pojavljuje
ideja poruke Reéi’, koja je od fundamentalne vaznosti i predstavlja nadahnutu
informaciju o boZzanskom programu za spasenje Covecanstva od posledica
njegove pobune i ropstvo zlim snagama koje je usledilo. Kroz Adama i Evu
covecanstvo je postalo krivo za najgori zlo€in.

2 Prop. 9:5; Ps. 6:5; 104:29; 146:4; Jovan 11:11, 14.

3 Alan Richardson je primetio da je “cela biblijska teologija zapravo teologija reci: Bog izgovara
svoju re¢, covek je mora Cuti i poslusati” (4n Introduction to the Theology of the New Testament,
str. 29).
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Oni su podlegli savetima Zmije, &ija je lukava laz* bila privlagnija od istine
Stvaraoca. Njihovo ponaSanje je pokazalo bezobzirno nepoStovanje njegove
bozanske volje. Neuspeh da raspoznaju istinu od lazi je loSa preporuka za
kandidate za besmrtnost. Univerzum naseljen ljudima koji nisu sposobni da
raspoznaju dobro 1 zlo i istinu od lazi je nezamisliv.

1zlaz iz ove neprilike u kojoj su pali ljudi, sada nalaze i povratak drvetu
Zivota, je tema poruke koja je postepeno otkrivena kroz Svete spise. To je
jedina tema cele Biblije. Poruka otkriva reSenje strasne neprilike sa kojom se
sada suocava Covecanstvo. Kao svetionik u mraénom svetu, ona predstavlja
nadu za spasenje od smrti, postizanje besmrtnosti, uspostavljanje raja na
zemlji, pravde za sve 1 harmonije u univerzumu. Taj veliki plan predstavlja
izvor stabilnog optimizma za svaku osobu svesnu svoje smrtnosti i o¢ajnog
stanja naSeg sveta. Plan je Bozja sopstvena pri¢a — drama puna neizvesnosti,

ep koji sadrzi ,,izgubljeno i obnovljeno carstvo®, zauvek.

Stalna pobuna ¢oveka

Neposredni potomci Adama i Eve su pokazali da su nesposobni da
izbegnu zamke koje su dovele do propasti njihovih prvobitnih roditelja.
Izgubivsi zastitnicki odnos, koji im je ponudio Stvoritelj, postali su zrtve zlih
sila, ¢iji je cilj da ih uniSte. Po 1. knjizi Mojsijevoj 6 grozno remecenje
coveCanstva se dogodilo kada su se zla andeoska bi¢a umeSala u ljudski
bioloski lanac seksualnim sjedinjavanjem sa izabranim Zenama (1. Moj. 6:4).
Rezultat je bio pojava rase zastraSujucih divova (1. Moj. 6:5) koji su

dominirali zemljom i postali legendarni heroji zapamceni u gr¢koj mitologiji.

Nezadovoljan obesnom neposlusnoséu svojih stvorenja, Bog je odlucio
da kazni svet potopom koji je predstavljao bozansku reakciju na neobuzdano

zlo,

* Isus je izjavio da je Pavo ,krvnik ljudski od pocetka, i ne stoji na istini; jer nema istine u

njemu; kad govori laz, svoje govori: jer je laza i otac lazi* (Jovan 8:44).
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koje je preovladalo na zemlji (1. Moj. 6:7). Bog je zapravo zazalio §to je uopste
stvorio coveka (1. Moj. 6:6). Njegova deca su nastavila da slusaju prevarantski
glas Pavola, koji je pomerio njihovu lojalnost sa Stvoritelja na stvoreno bice.
Nasilje je zavladalo zemljom (1. Moj. 6:11-13). Bog je odlucio da iskoreni
svako zivo stvorenje, kako ljude tako i Zivotinje, poStedevsi samo jednu
porodicu, Noja, njegovu Zenu, njihova tri sina i njihove Zene. Sagraden je
veliki brod u kome ¢e tih nekoliko izabranih boraviti tokom trajanja potopa
koji je doneo masovno unistenje. Po zapisima, samo je osmoro ljudi prezivelo
(1. Moj. 7:13, 22-23; 1. Pet. 3:20).

Ljudska rasa je nastavila da ne ispunjava sudbinu zbog koje joj je Bog
podario postojanje.’ Podizanje vavilonske kule, &ija je namena bila da dostigne
sama nebesa, predstavljalo je prvi pokusaj ¢oveCanstva da uvede vladavinu
nad svetom. Njegov neuspeh u pogledu impresioniranja bozanstva je
ocigledan kada nas pisac 1. knjige Mojsijeve podseca da je Bog morao da side
sa neba da pogleda slabasni projekat koji se izvodio u Vavilonu (1. Moj. 11:1-
9)

Novi pocetak: Avram, otac vernih

Milenijumi su pro$li od fatalne neposlusnosti Adama i Eve. Njihovo
odbacivanje Stvoritelja u korist Njegovog neprijatelja Davola nije znacilo
niSta manje do prenosa vlasti u ruke Zmije. Prica o obnovi bozanske vlasti nad
covecanstvom predstavlja pri¢u cele Biblije. To je drama koja jos uvek traje,
buduéi da je ljudska porodica i dalje u velikoj meri u kandzama Pavola,’ i ne
uspeva da prepozna BoZja dela u istoriji.” Uvid u bozanske namere, koje su
sada na delu, se moze ste¢i pazljivim ispitivanjem BoZjeg postupanja sa
Avramom, koji je imao privilegiju da hri§¢ansko jevandelje dobije u napred
(Gal. 3:8).

Deset generacija posle potopa, Gospod Bog je postavio temelj za novo
stvaranje, birajuci jednu porodicu, stanovnike Ura u Haldeji u Vavilonu. 1.
knjiga Mojsijeva 12:1-4 belezi poziv Avramu da ostavi ono §to mu je najblize

’ Nimrod je, po LXX iz 1. Moj. 10:8, 9, bio ,.div* i ,,Jlovac divova“ pre Gospoda. Njegovo
kraljevstvo je bilo prototip ljudske pobune protiv Boga.

® Jovan 16:11; 2. Kor. 4:4; 1. Jov. 5:19; Otkr. 12:9.

7'1. Kor. 2:8 da su je knezovi poznali, ne bi Gospoda slave razapeli (tj. Carstvo).
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— svoju rodnu zemlju i svoje sunarodnike — i da se otisne u novu zemlju koju
¢e mu Bog pokazati. Bozansko obracanje Avramu sadrzi sastojke hri§¢anskog
jevandelja, pa stoga i celu biblijsku dramu:

I re¢e Gospod Avramu: Idi iz zemlje svoje i od roda svog i iz doma oca
svog u zemlju koju ¢u ti ja pokazati. I u¢ini¢u od tebe velik narod, i
blagosloviéu te, i ime tvoje proslavicu, i ti ¢es biti blagoslov. Blagoslovi¢u
one koji tebe uzblagosiljaju, i prokle¢u one koji tebe usproklinju; i u tebi
¢e biti blagoslovena sva plemena na zemlji. Tada pode Avram, kao Sto
mu kaza Gospod.

Verovanje i poslusnost bozanskoj Reci, reakcija na isti test na kome su
Adam i Eva pali, bi znacilo ogroman blagoslov za Avrama, njegove potomke
1 sve koji se u svom odnosu sa Bogom ugledaju na njega. Recima 1. knjige
Mojsijeve, ,,u tebi [Avramu] ¢e biti blagoslovena sva plemena na zemlji (1.
Moj. 12:3). Obecanje dato Avramu pruza stabilan temelj za buduce postupanje
Boga sa ¢ovecanstvom. HriS¢anska vera postaje neshvatljiva kada se odvoji
od bozanskog obecanja koje ¢ini osnovu BoZzjeg zaveta ili ugovora sa
Avramom (1. Moj. 15:18), koji se sa pravom naziva ,,ocem vernih* (Rim. 4:1,
11, 12, 16). Kako je apostol Pavle primetio, hriS¢anske dobre vesti (ili
jevandelje) o spasenju su propovedane Avramu unapred (Gal. 3:8). Bozje
postupanje sa Avramom je uspostavilo vezu izmedu patrijarha i hriS¢anske
vere, koju je propovedao Isus, sjedinjuju¢i Biblijsku pricu u koherentnu
celinu.®

BoZanska komunikacija sa Avramom

Veliki proces obnove je zapoceo saopStavanjem bozanske poruke
Avramu. Samo njegovo ime ga oznacava kao oca osnivaca. Sama pocetna
slova njegovog imena oznacavaju primat i temelj, kao pocetak alfabeta. ,,Ab*
na hebrejskom oznacava oca, a Avram znaci ,,otac mnogih naroda* (1. Moj.
17:4, 5). Avram je pokazao primernu veru u Boga i bezuslovnu poslusnost
odgovarajuéi na bozanski poziv da napusti rodnu drzavu i otputuje u
nepoznatu zemlju koju ¢e mu Bog pokazati.

¥ Ps. 105:8-15 slavi zavet sklopljen sa patrijarsima i naziva ih mesijama i prorocima (stih 15).
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Dvadeset 1 Cetiri godine kasnije, kao potvrda bozanskog zaveta, zemlja Hanan
je obecana njemu i njegovim potomcima, a u posebnom smislu i njegovom
Potomku, u jednini: ,,I dacu tebi i semenu tvom nakon tebe zemlju u kojoj si
dosljak, svu zemlju hanansku u drzavu vecnu“ (1. Moj. 17:8). Pavlov
komentar baca svetlo na to obecanje: ,,A Avramu i semenu njegovom rec¢ena
bejase obecanja. A ne veli: i semenima, kao za mnoga, nego kao za jedno: i
semenu tvom, koje je Hristos* (Gal. 3:16).

Uslovi ovog zaveta sa Avramom zahtevaju posebnu paznju, buduéi da
¢ine osnovu cele biblijske price o iskupljenju 1 imaju ogromne implikacije za
buduénost sveta. Avramov zavet, koji je Isus ponovo potvrdio (Rim. 15:8),
predstavlja nezamenljivi vodi¢ za znacenje Novozavetnog hriS¢anstva, Boziji
plan koji se ostvaruje. Ne bi bilo preterivanje re¢i da nerazumevanje uslova
Bozjeg dogovora sa Avramom predstavlja koren ogromne konfuzije koja sada
postoji u umovima vernika u vezi cele svrhe hris¢anske vere. Bozje reci
upucene Avramu se ponavljaju u nekoliko prilika. To obecéanje se proteze kao
zlatna niz kroz 1. knjigu Mojsijevu:

Podigni sada o¢i svoje, pa pogledaj s mesta gde si na sever i na jug i na
istok i na zapad. Jer svu zemlju $to vidi$ tebi ¢u dati i semenu tvom do
veka...Ustani, i prolazi tu zemlju u duzinu i u $irinu; jer ¢u je tebi dati (1.
Moj. 13:14-17).

Taj dan ucini Gospod zavet s Avramom govore¢i: Semenu tvom dadoh
zemlju ovu (1. Moj. 15:18).

A postavljam zavet svoj izmedu sebe i tebe i semena tvog nakon tebe od
kolena do kolena, da je zavet vecan, da sam Bog tebi i semenu tvom nakon
tebe; I dacu tebi i semenu tvom nakon tebe zemlju u kojoj si dosljak, svu
zemlju hanansku u drzavu vecnu, i bi¢u im Bog (1. Moj. 17:7, 8).

Primarna lekcija u proucavanju Biblije, mozda i klju¢ za shvatanje Svetog
Pisma, predstavlja prepoznavanje da ta bozanska obecanja i dalje, do dana
danaSnjeg, nisu ispunjena. U proslosti su, istina, bila delimi¢no ispunjena kroz
istoriju Izraela.
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Kao obecanje o stvarima koje dolaze, ona predstavljaju osnovu hri§¢anske
nade i objaSnjavaju Zarko ocekivanje ranih hri$¢ana, koji su se suocCavali sa
muceni$tvom umesto da napuste svoju viziju beskrajnog blaZzenog nasleda
baziranog na obecanju koje je dato Avramu, a koje je potvrdeno u Hristu.

Rani hri$¢ani su spremno isticali da Avram jo§ uvek nije dobio svoju
obecanu zemlju:

I ne dade mu nasledstvo u njoj ni stope; i obre¢e mu je dati u drzanje i
semenu njegovom posle njega, dok on jos nemase deteta (Dela 7:5)

U veri pomreSe svi ovi [heroji vere, ukljucujuci i Avrama] ne primivsi
obecanja, nego ga videvsi izdaleka, i pokloniv§i mu se, i priznavsi da su
gosti 1 dosljaci na zemlji...I ovi svi dobiv§i svedocanstvo verom ne
primise obecanja (Jevr. 11:13, 39).

Isus se posveceno pridrzavao verovanja da je sudbina vernika da dobiju
zemlju koja je prvobitno obe¢ana Avramu: ,,Blago krotkima, jer ¢e naslediti
zemlju“ (Mat. 5:5).

Pisac Poslanice Jevrejima daje sustinu bozanske drame, koja se odvija na
zemlji, pohvaljuju¢i Avrama za njegovu veru u plan:

Verom poslusa Avraam kad bi pozvan da izide u zemlju koju htede da
primi u nasledstvo, i izide ne znajuci kuda ide. Verom dode Avraam u
zemlju obec¢anu, kao u tudu, i u kolibama zivljase s Isakom i s Jakovom,
sunaslednicima obec¢anja tog (Jevr. 11:8, 9).

Upravo iz te velike tenzije, koja nastaje zbog neispunjenja tog bozanskog
obecanja, Novi Zavet dobija to zarazno uzbudenje, buduéi da tezi ka velikom
ispunjenju bozanskog plana. Avram je ziveo u obecanoj zemlji, ali je nikada
nije posedovao. U tome lezi fascinantnost Biblije i izazov koji pruza vera.
Uzbudenje koje opstaje zato $to smo svaki dan na korak blize ponovnom
pojavljivanju tih heroja vere (i svih vernika posle njih) kako bi, putem
vaskrsenja iz mrtvih,
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dobili svoju nagradu (Jevr. 11:35). Kao S§to je pisac Poslanice Jevrejima
primetio, patrijarsi ,, pomrese ne primivsi obecanja‘ (Jevr. 11:13, 39). Novi
Zavet nas u€i da je nasa nada njihova nada, a njihova zemlja takode i nasa.
Zemlja pripada Isusu, a on ¢e je podeliti sa sledbenicima koji su sunaslednici
obecane zemlje (Gal. 3:19; Rim. 8:17; 2. Tim. 2:12).

Vazna referenca u 1. knjizi Mojsijevoj se odnosi na Avramove potomke,
njegovo ,,seme* (1. Moj. 13:15; 15:18; 17:8), i podseca nas na ,,seme** obec¢ano
Evi (1. Moj. 3:15). U Njemu ¢e katastrofa koju je napravila Zmija biti
ispravljena. Kao $to smo videli, Pavle prepoznaje da je Veliki Potomak niko
drugi do sam Mesija (,,semenu tvom, koje je Hristos* Gal. 3:16), dugo
o¢ekivani oslobodilac Izraela i celog sveta (Jovan 1:49; 4:42). Isusu je dat
zadatak da eliminiSe haos koji je nacinio Satana. Kroz Isusa ¢e biti obnovljen
status Coveka kao Bozjeg predstavnika na zemlji. On ¢e zauvek poraziti zle
sile (Kol. 2:15). Apostol Jovan je Mesijinu ulogu jezgrovito opisao: ,,Zato se
javi Sin Bozji da raskopa dela davolja“ (1. Jov. 3:8). Isus je definisao kako ¢e
taj posao biti obavljen kada je objavio svrhu svoje misije: ,,A On im rece: i
drugim gradovima treba mi propovedati jevandelje o carstvu Bozijem; jer sam
na to poslan® (Luka 4:43). To ostaje uloga crkve do povratka Hrista koji ¢e
preuzeti vlast nad svetom (Matej 24:14).

Poruka koja je dosla do Avrama sadrzi sve sustinske delove bozanskog
Plana, pa stoga i cele Biblije. Obec¢anja data ,,ocu vernih* daju nezamenljivu
osnovu za pravilno razumevanje apostolskog hriS¢anstva. Ona predstavljaju
koren svega sto je Isus propovedao. U Isusovo misljenje je, putem njegovog
temeljnog proucavanja Hebrejske Biblije, usadeno sledece shvatanje Bozjih
namera za svet: Potomak koji je obefan Evi, kasnije nazvan Mesija ili
Pomazanik (Hrist), ¢e potec¢i iz Avramove porodice, i on ¢e zauvek zauzeti
zemlju u Izraelu i ceo svet. Avram, kao prototip vernika, ¢e takode uzivati u
tom obec¢anom nasledu, iako tokom svog Zzivota nije niSta nasledio.
Dugoro¢nost bozanskog blagoslova, koji je namenjen Avramu, trenutno

pokrece pitanje besmrtnosti. Koji je smisao Avramovog beskrajnog nasleda
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osim u slucaju da se njegov Zivot moze beskonacno produziti da bi on u njemu
uzivao? Avram je umro i zaspao sa svojim ocevima. Vecno naslede, stoga,
moze jedino imati smisla samo ako Avram opet moze oziveti. Mi se ovde
susre¢emo sa apsolutnom neophodnos$éu vaskrsenja iz mrtvih u bozanskom
planu.

Generacije su prosle i od potomaka Avrama, Isaka i Jakova je nastao
narod Izraela (2. Moj. 1:1-7). Izbegavsi iz straSnog ropstva u Egiptu (2. Moj.
14; 15), narod je lutao divljinom pod vodstvom Mojsija (2. Moj. 16-40) i dosao
do obecane zemlje pod Isusom Navinom (Isus Navin 1-24). Dali je to kona¢no
bilo ispunjenje obecanja datog Avramu? Svakako ne u kona¢nom obliku, za
Avrama, kome je obecana zemlja na poklon, koji je davno sahranjen, a obecani
Potomak, veliki Oslobodilac, se joS nije pojavio. Poruka je opstala kroz
vekove kao svetlo koje je vodilo narod Izraela. Nije se iskrivila kako je vreme
prolazilo i1 dobija divnu jasnocu u Zivotu voljenog izraelskog kralja Davida,
sina Jesejevog. Bozjim delovanjem u Zivotu ovog proslavljenog psalmiste,
proroka i vladara, poruka je dobila impuls, projektujuéi nadanja vernika prema
rodenju Mesije Isusa i daleko posle toga do obe¢anog Carstva mira.

David, ,,skica* buduceg Mesije

Nevazni osmi sin pastira, jednostavni pastir sa lepim ofima (1. Sam.
16:12), David postaje (pored Avrama i Mojsija) najvaznija figura u Istoriji
Izraela i razvoja bozanskog Plana. Uprkos ociglednim tesko¢ama, on se
istakao svojom sréanom posvecenoscu Bogu i za taj visoki polozaj je obdaren
darom bozanskog Duha koji ga oznacava kao Bozjeg pomazanog kralja (t].
Mesije) (1. Sam. 16:1-3, 12-13). On je zaista covek u Bozjem srcu i Duhu,
koji ima osec¢aja za bozanski Plan koji se odvija (1. Sam. 13:14, 16:7; Dela
13:22). Kroz proroka Natana je anticka poruka potvrdena Davidu. Jo§ jednom
se pojavljuje obecanje vaznog potomka, koji ¢e jednog dana zauvek
uspostaviti Carstvo, koje je dato Davidu kao obe¢ano naslede (2. Sam. 7:12-
17). Veza sa ranijim obec¢anjem datim Avramu je ocigledna. Podarena zemlja
automatski zahteva vladara koji ¢e i¢i uz nju. Neprekidna dinastija i carstvo je
obe¢ano Davidu. U toj Poruci o carstvu, koja predstavlja seme jevandelja,
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koje je Isus kasnije propovedao (Matej 13:19), David vidi ,,uputstva i
prorodanstvo koje ¢e usmeravati sudbinu Govelanstva.”” Po svom obimu
poruka je postala univerzalna. Buduénost celog CoveCanstva je vezana za
pruziti kona¢no reSenje svim problemima sveta, kao i kona¢ni odgovor na
,jevrejski problem®. Zasnovana na ranijem ugovoru o zemlji sa Avramom,
Davidova obecanja sadrze slede¢a uverenja: ,,I odredi¢u mesto narodu svom
Izrailju, 1 posadi¢u ga, te ¢e nastaviti u svom mestu, i ne¢e se vise pretresati,
niti ¢e ih viSe muciti nepravednici kao pre* (2. Sam. 7:10).

Na tim velikim temama koje se ticu stalne sigurnosti, monarhije i teritorije
se zasniva celokupna struktura biblijske price. Treba sa paznjom primetiti da
poruka nikada nije samo ,religijska®“. Ona je kako nacionalna tako i
univerzalna — i odnosi sa na budué¢nost zemlje.

Bekstvo i povratak u zemlju

Podela Davidovog kraljevstva na severni Izrael 1 juznu Judeju se dogodio
nedugo posle smrti Solomona, Davidovog slavnog, ali veoma nesavrSenog
naslednika. Uz neke izuzetke u Judeji, Davidovi potomci koji su vladali
Izraelom 1 Judejom nisu uspeli da dostignu Davidove visoke ideale.
Napredovanje zla je ucinilo da bozanski sud postane neizbezan. Izrael je na
severu podlegao invaziji asirskog carstva i raseljen je u drugoj polovini osmog
veka p.n.e. (2. Car. 17). Deset plemena je izgubljeno u istoriji. Juzno
kraljevstvo Judeja je prezivelo do kraja Sestog veka. Zloba jevrejskih kraljeva
je izazvala boZansku posetu u obliku vavilonskog kralja Nabukodonosora koji
je preselio Zedekiju, kralja Izraela, i mnoge Jevreje u Vavilon (2. Car. 24; 25).
Izraelski presto je prestao da postoji. Persijski kralj Kir je dozvolio Jevrejima
da se vrate u zemlju pod Jezdrom i Nemijom (2. Dne. 36:20-23; Jezdra;
Nemija), ali se obe¢ano Carstvo Bozje na zemlji nije pojavilo. Mesija,
oslobodilac, jo§ uvek nije bio roden. Tokom vecéeg dela Cetiri stotine ,,tihih
godina“ izmedu zavrSetka Starozavetnog kanona i Isusovog rodenja narod se
mucio pod vladavinom

’ W.J. Dumbrell, "The Davidic Covenant," The Reformed Theological Review (39), Maj-Avg.
1980.
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grékog Seleukidskog kraljevstva. Uprkos svim razoCarenjima, vernici nikada
nisu izgubili veru u Bozji savez sa Avramom i Davidom, koje ¢e obezbediti

konac¢nu obnovu i oslobodenje pod vladavinom obecanog Mesije.

Rodenje Oslobodioca

Reci ne mogu opisati osecanja dve Zene koje su odabrane da rode decu
kroz koju ¢e se stara obecanja ispuniti. Lukini opisi rodenja Jovana Krstitelja
i njegovog, daleko veceg i jedinstvenog, naslednika Isusa su puni uzbudenja i
mesijanskih ocekivanja. Od pocetka istorije vernici su ocekivali dolazak
onoga koji ¢e biti opunomocen da ispravi tragediju, koja je zadesila Adama i
Evu i Covecanstvo u celini. To je Car Mesija, Bozji poslanik, ispunjen
bozanskim Duhom, koji ¢e pobediti duhovne snage tame koje su porobile prve
roditelje Covecanstva, kao i njihove buduce potomke. Zmijino razorno delo je
o¢igledno svuda u Eovedanstvu koje pati,'® ali je Bozji Duh u Isusu daleko
snazniji. Novozavetni opisi njegove sluzbe opisuju dramaticno pobedivanje
zla putem jedinstvenog bozanskog Duha kojim je bio obdaren. Koriste¢i Isusa
kao ljudskog poslanika, drugog Adama, Bog je poceo da obnavlja svoju vlast
1 preuzima svoju pobunjenu provinciju zemlju iz kandzi Pavola. Po re¢ima
voljenog apostola, Isus je poslat da ,,raskopa dela davolja“ (1. Jov. 3:8). Petar
je predstavio sustinu Isusovog rada kao Mesije slede¢im recima ,,Vi znate
Isusa iz Nazareta kako ga pomaza Bog Duhom Svetim i silom, koji prode
¢inec¢i dobro 1 isceljujuci sve koje davo beSe nadvladao; jer Bog beSe s njim*
(Dela 10:38).

Isusova sluzba se, kao $to ¢emo videti, sastojala od proglaSavanja dobrih
vesti o dolasku Carstva Bozjeg, te prekretnice u istoriji sveta za kojom zudi
svaki pobozni Izraelac. Poruka Isusovog Jevandelja je obnovila nade u
ispunjenje svega Sto su proroci, kao eksponenti Avramovog i Davidovog

zaveta, predvideli. Sustinu Isusovog propovedanja ¢ini kako obecanje, tako i

' Vode¢i nutricionista kaze da je Amerika ,,bolesna na nivou epidemije* (Ruth Swope, Green
Leaves of Barley, National Preventive Health Services, 1987, str. 13). Snazna veza izmedu
fizickog 1 duhovnog zdravlja (kao i izmedu praktikovanja medicine i teologije) pokazuje da
smo mi mozda i duhovno oboleli.
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upozorenje: Carstvo Bozje dolazi; iskupite se Bogu. Verujte poruci
Jevandelja. Pripremite se za veliki sudnji dan. Pripremite se za veliku podelu
covecanstva u dve kategorije dobra i zla, vernika i nevernika, zita i kukolja
(Matej 3:12). Poruka koju je najavio Isus treba da bude Mesijina crkva do
dolaska Carstva za koje se molimo (Matej 24:14; 28:19, 20).

Uprkos njegovoj veliCanstvenoj sluzbi u Izraelu, samo je Sacica ljudi
reagovala na Isusovu poruku. To odbijanje je Jovan opisao ovim upecatljivim
re¢ima: ,,K svojima dode, i svoji Ga ne primise” (Jovan 1:11)."" Upravo su
eksponenti tradicionalne religije, zaslepljeni svojom teologijom koju je
sacinio ¢ovek, a koji su uprkos tome tvrdili da se pridrzavaju istih svetih spisa
kao i on (Matej 23:13; 15:7-9; 22:29), bili ti koji su se pridruZzili rimskim
vlastima u presudi kojom je osuden na sramnu smrt na krstu, kao da je
kriminalac. Da nije bilo velikog ¢uda vaskrsenja, tu bi se prica zavrsila. Ipak,
ona je zapravo tek pocela. Ozivljavanje Isusa vaskrsenjem (Dela 1:3; 10:41)
oznacava klju¢nu fazu u velikom planu za spasenje Covecanstva. To je zacCetak
novog stvaranja besmrtnih ljudskih bi¢a, obnova ideala koji je Bog zamislio
od pocetka. Coveéanstvo dozivljava novi podetak kroz Isusa. Vaskrsnuéem
jednog coveka, Isusa, u ve¢ni Zivot se svima nama koji idemo njegovim

stopama, otvara mogucnost za istu sudbinu.

Neuspeh podeljene crkve lezi u tome Sto je prestala da prenosi poruku
spasenja do velikog vrhunca. Nesigurna u pogledu svog puta, ona se ne moze
sa sigurnos¢u obracati svetu. Nesto se dogodilo Sto je bacilo dimnu zavesu
preko puta koji vodi do cilja. Za nejedinstvenu crkvu je simptomatican taj
katastrofalni gubitak vizije. Sre¢om, mi ne moramo da ostanemo u mraku
sumnji. Rani hri§¢ani su nam dali poSteno upozorenje o opasnostima koje leze
u slepilu. Teskocu predstavlja to Sto je covek dvadesetog veka, zbog svoje
mudrosti, zanemario ta upozorenja i trudi se iz sve snage da ih odbaci kao
sujeverje. Sjajan napredak ,,nauke®, koja zapravo samo predstavlja otkrivanje

"' Vidi komentar E.C. Hoskyns-a (The Fourth Gospel, London: Faber and Faber, 1947, str.
146): ,,0n je dosao na svoj posed ili dom®. Izrael pripada Mesiji kao naslede. Neprihvatanje
pri prvom dolasku ne ponisStava Bozji plan da mu da zemlju pri drugom dolasku.
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kako Bozji univerzum funkcioniSe, je mnoge naveo na iluziju da treba da
verujemo samo u ono $to moZze da se izmeri u epruveti ili da se vidi fizickim
okom. Ta filozofija trenutno baca senku na istinu bozanskog plana iz Biblije.
Zmija se jo$ jednom pojavljuje da dovodi u pitanje Re¢ Bozju (2. Kor. 11:3,
4). Pavolova propaganda insistira na tome da se biblijska ¢uda ne uklapaju u
savremene naucne poglede na svet. Isusovo vaskrsnuée nauka nije uocila. Na
taj nacin se Bozja ruka u istoriji odbacuje, a Njegova namera da podari
besmrtnost svima koji ga prepoznaju kao aktivnog arhitektu plana da nas spase
iz nasih rastucih neprilika, ukljucujuci i nase univerzalno robovanje smrti, se
tretira sa prezirom. To je velika ljudska tragedija. Uprkos nasem pokazivanju
religije, mnogi u velikoj meri zatvaraju o¢i pred BoZjom namerom za zemlju.
Mnogim vernicima bi bilo teSko da se prisete Avramovog i Davidovog zaveta
1 njegovog vitalnog znacaja za hri§¢ansko jevandelje. Mnogi su zbunjeni kada
im se postavi pitanje da definiSu Carstvo Bozje u Isusovim ucenjima.
Opazanje dobro poznatog prevodioca, J.B. Phillips-a ukazuje na uznemirujuce
neznanje u vezi hriS¢anske vere u sofisticiranom savremenom svetu. On je bio
Sokiran stotinama razgovora koje je vodio sa ljudima najveéeg intelektualnog
kalibra.

Koji ocigledno nemaju pojma o sustini hris¢anstva. Ja ni na jedan nac¢in
nisam pokusao da ih uhvatim u neznanju; ja sam jednostavno i suptilno
pokusavao da saznam S$ta znaju o Novom Zavetu. Zakljucio sam da
prakti¢no ne znaju niSta. Smatram da je to tuzno i donekle zastrasujuce.
To znaci da se najvazniji dogadaj u istoriji elegantno i tiho zaobilazi. Ne
zbog toga Sto su dokazi prouceni i §to je utvrdeno da su neubedljivi, veé
jednostavno zbog toga §to nikada nisu bili prou¢eni.'?

Jedan od zanimljivih fenomena savremenog doba je da se beskonacno
neznanje u vezi hris¢anske vere smatra savrSeno vrednim poStovanja.
Muskarci 1 zene koji bi se duboko postideli kada bi se otkrilo njihovo
neznanje u pogledu poezije, muzike, baleta ili slikarstva, na primer, nisu ni
malo uznemireni kada se pokaZze njihovo neznanje u pogledu Novog
Zaveta...

'2 The Ring of Truth, Hodder and Stoughton, 1967, str. 11.
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Muskarci i Zene veoma retko posvete iskrenu i zrelu paznju onome §to pise
u Novom Zavetu, a onda zakljue da je Isus jednostavno bio covek u
zabludi... Istina nije da su ljudi Novom Zavetu posvetili ozbiljnu paznju i
zakljudili da je neistinit, ve¢ da mu nikada nisu ni posvetili svoju ozbiljnu
paznju."

Uloga ujedinjene crkve je da bude ¢uvar boZzanske poruke koja jedina daje
znacenje univerzumu u kome se nalazi ¢ovek. Njoj je poverene poruka, veliki
plan, koji usmerava sudbinu ¢ovecanstva. U njoj se Cuje Bozji glas. To nisu
samo teoloSke fraze. Ona predstavlja srce biblijskog nasleda, na kome se crkva
mora zasnivati, ukoliko zaista zeli da bude crkva. Postojanje mnogih
sukobljenih crkava samo isti¢e hitnost koja je potrebna prilikom jasnog
iskazivanja poruke oko koje treba da se okupe razjedinjene crkve, koje ¢e
pruziti utehu i nadu celom svetu.

" The Young Church in Action, London: Geoffrey Bles, 1955, str. ix, x.
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2. Demaskiranje zloinca

Velika vecina onih koji tvrde da su sledbenici hris¢anskog otkrovenja
odavno su prestali da ozbiljno shvataju realnost jedne od glavnih figura
biblijskih zapisa. Njegovo ime je Satana, neprijatelj. Novi Zavet i najraniji
postapostolski spisi ga identifikuju kao Zmiju koja je narusila mir Rajskog
Vrta.! Njegovo hebrejsko ime se u Hebrejskoj Bibliji (koju danas nazivamo
Stari Zavet) povezuje sa redi seraph,” §to ukazuje na njegovu povezanost sa
svetom andeoskih bi¢a u ¢ijem se druStvu nalazi u Knjizi o Jovu (Jov 1:6; 2:1).
Novozavetni hri§¢ani su toga veoma svesni. Njemu je dozvoljeno da ima veliki
uticaj nad ¢oveCanstvom (1. Jov. 5:19; Otkr. 12:9) 1 ima pravo da se naziva
,bog sveta ovog® (2. Kor. 4:4), odnosno celog perioda ljudske istorije do
povratka Hrista koji ¢e doneti novo doba Carstva Bozjeg na zemlji.’

Davo je takode prvi lazov (Jovan 8:44). On je takode veliki obmanjivac
(2. Kor. 11:3, 4, 13-15). Sa ciljem da unisti Sto ve¢i deo Covecanstva,

njegov rad je usmeren ka ometanju 1 iskrivljenju istine boZzanske poruke,

' 2. Kor. 11:3, 14 gde se povladi paralela izmedu Zmije i Pavola. Otkr. 12:9 i 20:2 ih
izjednacavaju.

* U 4. knj. Mojsijevoj 21:6,8 nachach (zmije 1. Moj. 3:1) i saraph (vatrena zmija) se u blisko
povezane. Seraphim (mnozina) se pojavljuju kao nebeska bi¢a u Isa. 6:2,6.

’ Pavle smatra ceo period ljudske istorije sve do buduceg uspostavljanja Carstva ,,sada$njim
svetom zlim* (Gal. 1:4).
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koja osvetljava put ka besmrtnosti.* Njegovi metodi su suptilni i podli. Na
tome bi mu pozavideo svaki savremeni prevarant. Kao neprijatelj Boga 1
covecanstva, Satana preferira da bude sakriven. Njegov posao je lakse obaviti

kada su ljudi ubedeni da on ne postoji!

U Novozavetnoj crkvi, ukljucujuéi i Isusa, je bilo uobicajeno verovanje
da je Satana pali andeo. Pavle ga opisuje kako nosi masku andela svetla,
nagovestavajuci na taj nacin da je on preruseni andeo tame (2. Kor. 11:14). On
poseduje mo¢ da fascinira, buduci da se preruSava u glasnika svetla. Njegovi
ljudski agenti, otkriva Pavle, svoj stvarni identitet sakrivaju iza fasade dobrote
(2. Kor. 11:13, 15). Ocigledno je da je Satanina administracija opasan
protivnik koji zasluzuje podrobno preispitivanje od strane hriS¢ana koji Zele
da izbegnu da budu prevareni. Apostol Jovan izjavljuje da Satana drZi ceo svet
u kandzama obmane (1. Jov. 5:19; Otkr. 12:9). Njegov program nemilosrdne
antibiblijske propagande ima za cilj da navede ljude da poveruju njegovim
lazima. Njegov metod je predstavljanja poluistina, najlukaviji metod obmane.
Pavle ga vidi kao izuzetno aktivnu, uvek prisutnu pretnju hris¢anima koje
apostol savetuje da uvek budu svesni njegovih metoda (2. Kor. 2:11). Pavle se
ne uzdrzava da propovednike laznog hriS¢anstva oznaci kao Pavolove sluge
(2. Kor. 11:13, 15). Jedini lek protiv prevare je potpuno znanje i strast prema
istini (2. Sol. 2:10-13).

Novi Zavet je veoma jasan u pogledu razjaSnjavanja da Pavo u velikoj
meri radi na polju religije. Knjizevnike i Fariseje, predstavnike religijskog
establiSmenta u Isusovo vreme, Isus vidi kao Pavolove glavne eksponente
(Matej 23:33).> Oni su postali Pavolove sluge, a Isus ih je beskompromisno
osudivao. Oni su bili meta njegovog pravednog besa, zato $to su njihove reli-

*U 1. Sol. 2:18 Pavo ometa Pavlove misionarske aktivnosti. Kada se propoveda jevandelje o
Carstvu Pavo ima nameru da proguta poruku pre nego §to se ukoreni u ljudskom umu (Mat.
13:19; Luka 8:12). Njegova namera je da unisti ljude iz Carstva. Odatle potice Irodov pokusaj
da eliminiSe Mesiju (Mat. 2:3-18) i pretnja Pavola mesijanskoj zajednici pod Isusovim
vodstvom (Otkr. 12:4, 13-18). Petar za Satanu kaze da je ,,suparnik va$, davo, kao lav ri¢uéi
hodi i trazi koga da prozdere (Mat. 25:41).

> On im preti uni$tenjem u veénom ognju, sudbinom namenjenom samom Pavolu i njegovim
andeoskim kohortama (Mat. 25:41).
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gijske tradicije bile u sukobu sa bozanskom porukom i drzale su ljude u mraku.
Budu¢i da te laZne verske vode nisu Zelele da nacine ni jedan jedini ustupak,
oni su svoje sledbenike ucinili ,,sinovima paklenim* (Mat. 23:15).

Naivno je misliti da je ukorenjena religija mogla biti neprijatelj istine
samo u Palestini iz prvog veka. I apostoli i Isus su degenerisanu religiju
posmatrali kao stalnu, ako ne i rastu¢u, osobinu ¢ovekovog neuspeha da
spozna Boga (Mat. 24:4, 5, 24; 1. Tim. 4:1-3; 2, Tim. 3:13). U potrazi za
uzrocima podela, koje su prisutne u nasim savremenim crkvama, moramo u
potpunosti shvatiti nac¢in na koji tradicija, koja se nekriticki prenosi sa
generacije na generaciju, moze nepristrasno ¢itanje Novozavetnih dokumenata
uciniti praktiéno nemoguéim. Vodeéi glasnogovornik jevandelista u
Engleskoj nas upozorava na tu opasnost:

Ljudi koji se pridrzavaju principa ,,Sola Scriptura® [,,Mi se pridrzavamo
samo Biblije“] (Sto veruju da d¢ine) Cesto se zapravo pridrzavaju
tradicionalne Skole tumacenja ,,Sola Scriptura.* Evangelisticki protestanti
mogu biti robovi tradicije isto kao i katolici ili pravoslavni hri§¢ani; samo
§to oni ne shvataju da je to tradicija.’

Veoma je retko nac¢i nekoga ko je voljan da preispita svoja verovanja na
svetlu pravila za koja kaze da ih se pridrzava. Malo je verovatno da vernici
prou¢avaju Bibliju kako bi proverili ono &emu ih crkva u&i.” Veéina
jednostavno pretpostavlja da su njihova ucenja zasnovana na onome S$to su
Isus 1 apostoli propovedali.
dokumentima se pronalazi u maloj grupi vernika koji se nazivaju
hristadelfijanci. Njihov osniva¢® je skoro stradao u brodolomu i zavetovao se
da ¢e, ako ikada bezbedno stigne na kopno, podrobno istraziti hri§¢ansku
religiju. On je tada preuzeo plemeniti zadatak proucavanja Biblije kako bi
otkrio originalna Isusova ucenja. On je postao uveren da je veéi deo onoga §to
se naziva hri§¢anstvom bazirano na tradicijama koje su pocele da se infiltriraju
u crkvu nekih 100 godina posle Isusove smrti. U svojoj zelji da se suprotstavi

% F.F. Bruce, iz korespodencije, 13, jun 1981.

7 Klasi¢an primer koristi od li¢nog proudavanja Svetog Pisma, iz prve ruke, se pronalazi u
Delima 17:11. Verijci su svakodnevno proucavali Bibliju kako bi se uverili da im Pavle govori
istinu. Rezultat je bio taj $to su mnogi postali vernici.

¥ John Thomas (1805-1871).
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popularnoj gresci, koja prikazuje Pavola kao strasno ¢udoviste koje boravi u
vatrama pakla, on je tvrdio da izraz Pavo u Svetom Pismu ne oznacava nista
vise od zla koje se nalazi u ljudskoj prirodi.’ Iako se sa pravom moze re¢i da
mnogi vernici verovatno razmisljaju o Pavolu na neli¢an nacin, za razliku od
ranih hri§¢ana, zapanjujuce je videti da hristadelfijanci, u svojoj vatrenoj
privrzenosti jednostavnom citanju Biblije, u sukobu izmedu Pavola i Isusa u
divljini vide Isusa, koji razgovara sam sa sobom, zapravo sa sopstvenom zlom
ljudskom prirodom! (Matej 4:1-11; Marko 1:12, 13; Luka 4:1-13).

Jedno od najjasnijih biblijskih ucenja je da je Pavo licnost koja postoji
van ¢oveka. Izraz ,,Davo* u Hebrejskoj Bibliji nikada nije re¢ koja oznacava
unutrasnje zlo u ljudskom srcu. ,,Satana®, protiv koga se Isus bori u Bibliji,
uvek oznalava neprijatelja, ljudskog ili nadljudskog, koji je van Goveka.'’
Stoga je velika greska znacenje ,,ljudska priroda* pripisati reci ,,Satana“ kada
se ona pojavljuje u Novom Zavetu. Pisci Novog Zaveta su veliki deo prostora
posvetili pokazivanju da postoji svet nevidljivih zlih duhova koji su stvarni
kao 1 sveti andeli (Efes. 6:10-17). Pobeda Isusa nad tim zlim snagama je za
sledbenike bio dokaz da ¢e kosmicke sile koje leze iza vidljivog zla na zemlji
biti porazene (Luka 10: 17-20). Isusu je upravo superiorna energija Duha
Bozjeg, koja mu je data, omogucila da izvodi neverovatna ¢uda egzorcizma i
lecenja koja su zabeleZzena u sva cCetiri opisa njegove sluzbe (Dela 10:38).
Pore¢i realnost Satane i demona, uprkos hri§¢anskim autorima, koji se trude
da pokazu njihovo postojanje je svakako dokaz stege, koju tradicija ima nad
umovima ¢ak i onih ¢ija je posvecenost veri dokazana njihovim primernim
zivotima. Poricanje postojanja sveta natprirodnog zla je deo ,,nau¢nog™

racionalizma koji je privukao cak i neke koji veruju u bozansko otkrovenje.

’ Njegovi argumenti se mogu pogledati u Elpis Israel, str. 88-91.

' Videti 1. Car. 11:14; 1. Sam. 29:4; Jov 1:6; 2:1; Zah. 3:1 gde je ,,Sotona“ spoljasnji
neprijatelj. U cilju diskusije o licnosti Pavola, pogledajte autorovu knjigu "Satan, the Personal
Devil," Restoration Fellowship, 1981 .
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Pavo je izvojevao znacajnu pobedu kada je uspeo da veru u njegovo
postojanje prebaci u proslo ,,nenau¢no* doba — u velikoj meri zbog toga $to je
ucinjeno da se Cini kao da su Isus i Apostoli mnogo manje inteligentni od
savremenog sofisticiranog coveka. Kada je Luka napisao (ono S§to mi
nazivamo) ¢etvrto poglavlje svoje rasprave o hriS¢anstvu, on je opisao susret
Davola i Isusa. Dogadaj je precizno smesSten u istoriji. Scena se nalazi u
judejskoj divljini, a epizoda je trajala tokom nekih Sest nedelja. Kada je Satana
iscrpeo sve pokusaje da zavede Mesiju da odbaci lojalnost Bogu, on ga je
ostavio (Luka 4:13) i andeli su dosli da mu propovedaju (Matej 4:11) — ni
trenutka prerano, budué¢i da Isus nije nista jeo Cetrdeset dana. Pavolovo
prilazenje Isusu — priSao mu je i govorio (Matej 4:3) — nije niSta manje ¢vrsta
istorijska Cinjenica od prilaska sledbenika ili Fariseja (Matej 24:1; 19:3).
Ukoliko mislimo drugacije, pogreSno smo protumacili opise. Mi takode
previdamo sjajnu paralelu izmedu opisa iskuSenja u 1. knjizi Mojsijevoj i u
jevandeljima. U prvom slucaju, spoljaSnje iskuSenje, ,,Zmija“, prilazi prvoj
zeni (1. Moj. 3:1). U drugom, spoljasnji neprijatelj, Pavo, se pojavljuje kako
bi kusao vodu nove ljudske rase. U 1. knjizi Mojsijevoj opis se zavrSava
dolaskom andela koji cuvaju pristup drvetu Zzivota (1. Moj. 3:24). U
Jevandeljima, takode, andeli dolaze da sluze pobedniku, drugom Adamu,
Mesiji Isusu (Mat. 4:11), koji sam predstavlja put do zivota (Jovan 14:6).
Marko nam takode prenosi da je Isus bio sa divljim Zivotinjama'' §to pokazuje
da ¢e se Cak i priroda jednog dana vratiti u harmoniju raja, kada se Mesija vrati
da vlada svojim Carstvom (Osija 2:18; Isa. 11:6-9).

U Bibliji se postojanje neke osobe ne dokazuje njenom vidljivoscu.
Pomodarska Skola savremene teologije zahteva od nas da verujemo da se
natprirodna dimenzija Novog Zaveta treba ,,drugacije tumaciti (zapravo
potpuno izbrisati) kako bi hriS¢anstvo postalo prijemcivo sekularnom coveku
dvadesetog veka. Ta smela teorija ¢e, zapravo, sekularnog ¢oveka ostaviti
sekularnim kao $to je 1 bio. Neée uciniti nista da ga ukljuci u stvarni svet Duha,

u kome se jedino mogu naci reSenja za sve njegove probleme.

"' Marko 1:13. Sin Covegji “istiniti ovek”, Isus je bio taj koji je savladao ,,zverinje* iz Danila
7 1 na taj nain ispunio ulogu namenjenu coveku kao Adamu, koji treba da dominira prirodom
(1. Moj. 1:26).
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Zahvaljuju¢i pazljivom radu biblijskih pisaca mi se ne nalazimo u mraku
u pogledu Sataninih metoda. On jasno razume ljudsku prirodu. On takode
poznaje Bibliju. On ne bezi od njenog citiranja ako ¢e to posluziti njegovoj
nameri, a on je vesSt u izmeni reci tu i tamo kako bi postigao cilj (Matej 4:6).
Kao i Zmija iz 1. knjige Mojsijeve, on je dovoljno ubedljiv da navede Evu na
fatalnu neposlu$nost u dve kratke izjave, koje sadrze samo dvadeset i Sest reci
(1. Moj. 3:1, 4, 5). Njegova tehnika podrazumeva dovodenje u pitanje Bozjih
re¢i, pogresno citiranje, izjavu koja je istinita, a koju prati potpuna
kontradikcija. Predstava je stvorila dovoljno zabune kako bi Eva prestala da
jasno razmi$lja (1. Moj. 3:6). Satana se odavno pokazao kao majstor za
poluistine. Neznanje o Bibliji olak$ava njegov posao (vidi Osija 4:6).

Istorija Covecanstva, a posebno religije, nosi pecat Sataninog neprekidnog
mesSanja — koja, medutim, nikada nisu izvan granica koje je za njega odredio
onaj koji je sve stvorio sa veoma dobrom namerom. Pored Boga, Oca, i
Njegovog Sina Isusa, Satana je najznacajnija figura u duhovnoj drami koju
opisuje Novi Zavet. On se smatra stalnom pretnjom, posebno u pogledu
napretka dobrih vesti, odnosno jevandelja — bozanske poruke koja sadrzi tajnu
besmrtnosti (Matej 13:19; Luka 8:12; 1. Sol. 2:18). Njegova namera je da
spreci hris¢ane da stignu do svog cilja, dobijanje poklona ve¢nog zivota (Rim.
2:7). Postojanje Satane, medutim, ne treba da bude izvor straha za dobro
poducenog vernika. On osvaja superiornom moc¢i Boga koji ga odrzava, pod
uslovom da je on spreman da trazi istinu nasuprot Sataninim lazima, stalno
proveravaju¢i ono $to je saznao koriste¢i bozanski standard istine koji se
nalazi u Svetom Pismu. Satanina aktivnost je koncentrisana na frustriranje
hri§¢ana prilikom napredovanja unose¢i konfuziju u bozanske instrukcije koje
otkrivaju put do ve¢nog zivota (1.Sol. 2:18; 2. Kor. 11:3, 4, 13-15).

Satana je brzo uvideo da Biblija sadrzi informacije koje je otkrilo
bozanstvo i1 koje mogu pomo¢i da se hriS¢anska namera izvede sa uspehom.
Njegova je namera da te ,tajne” u€ini nerazumljivim. Pred njim se u tom
smislu otvaraju mnogi putevi. Jedna je da baci sumnju na pouzdanost
dokumenata, koji beleze prvobitnu veru, koju je odobrio Bog. Veliki deo

hriS¢anskog sveta viSe nije siguran da je moguce saznati §ta je Isus stvarno
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propovedao. Armije ucenjaka se bavila debatama oko toga da li reci koje se u
Bibliji pripisuju Isusu zaista pripadaju njemu.'” Ukoliko mi, medutim,
nemamo pristupa Isusovim re¢ima, mi nemamo osnovu da sebe nazivamo
hriS¢anima. Jedno od cuda savremene crkve je njen kapacitet da zadrzi
Hristovo ime, a propoveda skoro bilo Sta $to odgovara religiji savremenog
Soveka.'®  Hrist* iz vere &esto ima samo tanku vezu sa Isusom iz istorije. Isusa
plodni religiozni um ¢oveka moze zamisljati na mnogo nacina koji imaju malo

ili nista sa Isusom, kao istorijskom figurom.

Jo§ jedan Satanin trik je da optuzi originalne pisce da su bili u zabludi u
vezi [susovog zivota. Njihovo verovanje u vaskrsnuce je, po njemu, objasnjivo
samo kao prizeljkivanje ili mozda halucinacija. Efikasnost tih tehnika se vidi
u Siroko rasirenim sumnjama medu vernicima, koje poti¢u od sumnji, koje
imaju propovednici i univerzitetski teolozi o Isusovom vaskrsnuéu, kao
istorijskoj cCinjenici. Po Novozavetnim standardima, takvi sledbenici se
oznacavaju kao nevernici. Njihovo stanoviste je zaista Zalosno, buduci da se
niko ne moze nadati sopstvenom vaskrsnu¢u ukoliko ne veruje u Hristovo!
,Hris¢anstvo* bez verovanja u vaskrsnuée kao istorijsku ¢injenicu, kako
Isusovo vaskrsnuce u proslosti i vernika u buduénosti, ne predstavlja istu veru
kao Sto je biblijska vera. Pavle je pronicljivo rekao ,,A ako Hristos ne usta,
uzalud dakle propovedanje naSe, a uzalud i vera vasa“ (1. Kor. 15:14, GNB).

Medutim, ne moze se svacija vera u hriS¢anske dokumente poljuljati tako
lako. Za one koji zadrzavaju ¢vrstu veru u pouzdanost Svetog Pisma je
potreban suptilniji oblik obmane. Oni se moraju navesti da pomisle da su
shvatili Sta je Isus propovedao, dok im se daje iskrivljena ili redukovana
verzija njegove poruke. Tokom dugog vremenskog perioda to ¢e efikasno
izazvati lazni osecaj sigurnosti iz koga ¢e biti veoma nevoljni da izadu.

"2 Poslednjih godina je Jesus Seminar zapanjio javnost proizvoljnim odlukama o tome koje
reci pripisane Isusu zaista njemu i pripadaju. Oni su zakljucili da je Isus rekao oko 20% od
onoga §to mu se pripisuje.

"> Odobravanje seksualnih praksi koje Biblija osuduje predstavlja upecatljiv primer.
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Mora se naglasiti poenta. Neistrazena tradicija je veliko oruzje Satane. On
zna da ukoliko su ljudi vaspitani da prihvate neko ucenje, izjavu vere za koju
pretpostavljaju da je zasnovana na originalnim ucenjima apostola, ili koja ima
podrsku ,,velikih imena“ iz istorije crkve, veoma mali broj njih ¢e se potruditi
da uporedi njegovu istinitost sa Novozavetnim standardom. Oni ¢e svojim
vodama prepustiti da to ucine umesto njih, i ne¢e ih mnogo uznemiriti
¢injenica da vode sukobljenih grupa, koji takode tvrde da su hri$¢ani i Citaju
iz iste Biblije, izvode veoma razlicite zaklju¢ke o veri. Na taj nacin se oni
ograduju od neprijatne stvarnosti podeljenog hris¢anstva. Kroz tradiciju koja
uporno opstaje, podeljeno hris¢anstvo ée trajati zauvek.

HriS¢anstvo bez dobro razvijenog smisla za stvarnost Satane i
svakodnevnih sukoba hri§¢ana sa njim je izgubilo vezu sa svojim ofevima
osnivaima, a takode je izgubilo bitku sa Pavolom. Ono ¢e neizbezno
prihvatiti nekriti¢ki stav prema onome §to se propoveda kao istina, uljuljkano
u verovanje da su sve verzije hriS¢anstva ispravne na svoj nac¢in, buduci da su
ljudi iskreni vernici. Slede¢i korak je usvajanje uverenja da sve religije sveta
vode ka spasenju, budu¢i da sve promovisu verovanje u istog Boga. Onima
koji zastupaju ,,velikodusni pogled na podeljene crkve, nije palo na pamet da
se zapitaju da li je Pavo bio izuzetno aktivan u propovedanju verzije ili verzija
,hris¢anstva®, koje sakrivaju neke od klju¢nih elemenata bozanskog plana za
spasenje.

U pozivu za povratak hris¢anskom planu, apostolskoj veri koja je jednom
za svagda data svecima (Judina 3), mi moramo insistirati da hri§¢ani prate
Isusa obnavljajuéi pri tom verovanje u postojanje Satane i demona i njihovu
stalnu kampanju obmane. Oni se moraju suociti sa njima kao snagama koje
izazivaju teoloski haos, koji se ogleda u postojanju toliko velikog broja
hris¢anskih grupa. Ukoliko to ucine, vernici ¢e biti u stanju da udu u svet rane
crkve, umesto u svet koji nam predstavlja nau¢ni humanizam. Upravo neuspeh
prilikom shvatanja ko je stvarni neprijatelj udaljava veci deo hris¢anstva od
Pavlovih klasi¢nih izjava da se, kao hris¢ani, mi ne borimo protiv ,.krvi i tela®,
ve¢ protiv nevidljivim ,,poglavarima i vlastima, i s upraviteljima tame ovog
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sveta, s duhovima pakosti ispod neba“ (Efe. 6:12), koje predvodi ,,knez koji
vlada u vetru“ (Efe. 2:2), ,,bog sveta ovog® (2. Kor. 4:4). Bilo bi od velike
koristi kada bi se Pavlova terminologija ponovo vratila medu vernike. Pavle
hrigéansku borbu vidi kao rat protiv ,,upravitelja tame*(Efe. 6:12),'* astralnih
bozanstava sa ogromnim moc¢ima. Za Pavla postoji veliki duhovni super-
kriminalac koji je na slobodi i neumorno radi kako bi unistio ljudska bi¢a svim
raspolozivim sredstvima, a obmana je njegovo primarno oruzje (Otkr. 12:9)."

Prepoznavanje biblijskog neprijatelja nas ne oslobada od odgovornosti za
sopstvene greske. Mi smo odgovorni za suprotstavljanje Davolu (Jak. 4:7).
Bozansko otkrovenje je tu da ga stalno proucavamo (Ps. 1:1-2; 119; Isus Navin
2:8), ono je, kao sto Pavle kaze, izvor ,,mudrosti koja vodi spasenju‘ (2. Tim.
3:15), Sto predstavlja pobedu nad Satanom kroz Isusa. Protivotrov za obmanu
u svakoj situaciji je obavestenost. Ukoliko se crkva ne ,,obrazuje* u vezi Hrista
i apostola (Dela 2:42), ona gubi bitku protiv Pavolovih ,,dezinformacija“. Alat
za pobedu nad Sataninim moc¢ima su pri ruci, pod uslovom da ih uzmemo,
predajudi se re¢ima Isusa 1 apostola, koje su date kao jevandelje o Carstvu
BoZzjem.

Dobre vesti su da je Car Mesija ve¢ pobedio Satanu, iako posledice
njegove pobede jos nisu vidljive (Jovan 16:11; Kol. 3:15). Biblija nam ne daje
nadu za potpuno eliminisanje ljudske tragedije pre Isusovog drugog dolaska.'®
Do tada, po Pavlovim re¢ima, ,,zli ljudi i varalice napredova¢e na gore,
varajudi i varajuéi se* (2. Tim. 3:13). Konac¢na pobeda mora sacekati da se kao
car ustoli¢i heroj biblijske drame, Isus, Mesija, odredeni vladar Izraela i sveta;
i ,,na prestolu Davidovom i u carstvu njegovom da se uredi i utvrdi sudom i
pravdom od sada doveka* (Isa. 9:7).

' Pavlova re¢ je kosmokratores.

' Ispravno uéenje je klju¢no ako Zelimo da slavimo Boga u duhu i istini (Jovan 4:24). Osija
zali za gubitkom ispravnog ucenja ,,Izgibe moj narod, jer je bez znanja“ (Osija 4:6).

' Satana je zatogen ,,da vise ne prelas¢uje narode“ tek po povratku Hrista na vlast (Otkr. 20:3)
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3. Mesija-Kralj - Carstvo i zanemarivanje
njegove poruke

Uceni americki teolog iz proSlog veka je bio intrigiran neverovatnom
sposobnos$c¢u vernika da Citaju Bibliju sa ubedenjem da njena poruka mora biti
obavijena misterijom. Reci koje pod normalnim okolnostima ne dozvoljavaju
prostor za pogreSno shvatanje u Biblijskom kontekstu, izgleda, izazivaju
kompleksne probleme pri tumacenju:

Jedna od najcudnijih svari na ovom svetu je na¢in na koji neki ljudi itaju
Bibliju. Skoro da izgleda kao da su je okrenuli naopako i ¢itaju je unazad.
»Imaju oci, ali ne mogu da vide®. Oni je hvale i poStuju je kao svetu i
insistiraju na tome da svako treba da je ima, a opet je posmatraju kao neku
neshvatljivu knjigu, koja predstavlja dobro §tivo za propovednike, ali je
daleko izvan domasaja njihovog shvatanja... Izgleda da je mnogi
posmatraju kao knjigu zagonetki, punu poezije i nedostizne mudrosti,
umesto jednostavno kao izvor informacija, koje je dao Otac svojoj
neiskusnoj i ranjivoj deci. Mnoge koji se prihvate posla da pisu komentare
0 njoj, izgleda da stalno progoni ideja da u svakoj reci postoji nesto
neshvatljivo, ili da se stvarni um duha ne moze naci u jednostavnom
razumevanju reci, ve¢ neka skrivena ili misti¢na analogija koju oni treba
da otkriju.

Ja smatram da je Biblija knjiga za svakoga, a u njoj Bog govori tako da
ga svako moze razumeti, da je njen jezik uskladen sa uobicajenim
znacCenjem govora i da se treba tumaciti na isti zdravorazumski nacin na
koji treba da tumacimo volju preminulog oca, ili potvrdimo znacenje

ljudima prenese um i volju Boga. Kada Hrist govori o Sinu Coveé&jem on
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misli na Sina Coveéjeg, a ne na rimsku vojsku. Kada govori o svom
dolasku iz nebeskih oblaka, on govori o svom dolasku iz nebeskih oblaka,
a ne o plovidbi ratnim brodovima po Mediteranu, ili marSiranju vojnika
po zemlji... Hrist je znao Sta zeli da kaze i kako da kaze ono $to misli, a
ja ose¢am obavezu da ga shvatim upravo na nacin kao §to on govori.'

Postoji mnogo mudrosti u pristupu uc¢enog doktora Svetom Pismu. Iako
se biblijska prica odvija u kulturi, koja je veoma daleko od nas, ona je napisana
kako bi se prenele jednostavne informacije o Bozjim namerama za ceo svet.
Popularni stavovi o zna€enju hriS¢anstva bi pretrpeli radikalne promene kada
bi se biblijske izjave tretirale kao jezik koji je namenjen da bude shvacen.
Kada bi neko izjavio da ¢e britanski princ jednog dana preuzeti presto svoje
majke, kraljice Elizabete, i vladati kao kralj Engleske, to niko ne bi pogresno
shvatio. Kada bozanski poslanik najavi Mariji da ¢e njen sin Isus naslediti
presto svog pretka Davida i1 vladati narodom Izraela (Luka 1:32, 33), ta izjava
je izgleda obavijena misterijom. Oseca se potreba za armijom ucenih izlagaca,
kako bi pomogli pri tumacenju.

Carski jezik koji govori o Isusu znaci upravo to $to govori

Veliki stepen jedinstva unutar hriS¢anstva bi se postigao preko no¢i kada
bi hriS¢ani re¢i bozanskog poslanika Ccitali kao jasne izjave Cinjenica i
prihvatili ih kao istinu. To je suStina Avramove vere — verovati u ono $to je
Bog rekao da ¢e se dogoditi, prihvatiti Njegovu re¢. Prvo treba shvatiti da je
Isus roden zbog carskog polozaja, a drugo da Davidov presto mora biti
obnovljen u jednom trenutku kako bi ga Isus nasledio i postao Car Izraela.
Jasno je da se to nije dogodilo. Kada bi proucili Isusov zivot u Palestini, otkrili
bismo da je on, daleko od toga da je postao car, ubijen kao obican kriminalac
od ruke Rimljana i sopstvenog naroda, Jevreja (Dela 2:23).

'JA. Seiss, The Last Times and the Great Commission, Philadelphia: Smith,English and Co.,
1863, str. 26.
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Luka je sve to znao, buduci da je to postalo istorija u vreme kada je on
pisao svoj opis poruke koju je andeo preneo Mariji (informacije je
najverovatnije sakupio, tako $to je licno pri¢ao a Marijom). Luka, medutim,
nije video nikakav problem u tome §to je Isus umro pre nego $to je postao car.
Njemu je bilo jasno da je prvi deo Gavrilove poruke, date unapred na
Isusovom zacecu, potpuno ispunjen na Spasiteljevom rodenju u Vitlejemu.
Upravo zbog toga ne postoji nijedan razlog za sumnju da ¢e Isus takode postati
vladar Izraela. Taj deo najave se jednostavno jo§ uvek nije ostvario. Nema
sumnje da ¢e se to dogoditi. Novi Zavet, koji predstavlja eho Starog, obecava
uzdizanje Isusa na obnovljeni Davidov presto u Jerusalimu kada se u
buduénosti vrati na zemlju.2 Na taj nacin ¢e on, takode, naslediti obe¢anu
zemlju, €iji je on zakoniti naslednik, u skladu sa obec¢anjem datim Avramu
(Gal. 3:19).

Neobi¢na konfuzija se pojavljuje u umovima nekih ljudi kada se suoce sa
¢injenicom da ¢e Isus vladati Izraeclom. Obi¢an vernik nema nikakav problem
u vezi istorijskih opisa koji kazu da je Isus roden u Vitlejemu u vreme cara
Iroda (Matej 2:1), ali izgledaju zacudeno pred mogucénoséu njegove buduce
vladavine Izraelom. Neprihvatanje jasnih izjava znaci neverovanje. Da li to
znaci da hriS¢ani jo§ uvek nisu postali vernici u punom obimu blagoslova iz
jevandelja? Prihvatanje jednostavnih podataka o buducoj Isusovoj sluzbi, koje
nam daje Luka, bi na dramati¢an nain ujedinilo vernike pod zastavom
potpuno novog nacela —ili, pre, obnovljenog posle godina zanemarivanja. Ono
bi im podarilo jedinstvenu nadu i ucinilo ih nosiocima dobrih vesti zbunjenom
svetu. Oni bi bili u stanju da, sa apsolutnom sigurno$c¢u, objave nesto $to ima
ogroman znacaj za buduc¢nost ¢ovecanstva. Oni bi opet prihvatili Isusovu
sopstvenu jevandeljsku poruku — poruku o budu¢em Carstvu Bozjem, ¢iji je
on imenovani vladar (Marko 1:14, 15)

U poredenju sa ogromnim implikacijama Isusove buduce vladavine na
Davidovom prestolu, rasprave o episkopijama, pri¢escu, Zenama svestenicima,

* Dela 1:6; 3:21; Dela 26:6, 7; Otkr. 11:15-17. Obratite paznju da Mesija po¢inje da vlada (st.
17) kada se vrati, u vreme vaskrsnuéa iz mrtvih (Otkr. 11:18). Matej 25:31 na sli¢an nacin
obeleZava pocetak Hristove vladavine u vreme kada ,,dode u slavi.“
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ili na¢inu krStavanja bi brzo postale beznacajne. Barijere izmedu denominacija
bi bile srusene. Takva dramati¢na revolucija bi zapravo znacila da su crkve
konacno prihvatile Isusa kao Mesiju, kao onog kome je sudeno da vlada svetom
iz Jerusalima. Oni ne shvataju da njihova tradicionalna ucenja ne ostavljaju
skoro uopSte prostora za stvarna uverenja o njegovom mesijanstvu. Crkvena
tradicija mu je oduzela njegov presto i njegovu zemlju. Jedna od velikih
istorijskih ironija je to Sto Isusov sopstveni narod njega nije Zeleo u zemlji koja
mu pripada kao Mesiji.” Ali da li hri§¢ani dvadesetog veka Zele da se on vrati u
Izrael — zemlju koja mu pripada po rodenju u skladu sa velikim zavetom sa

Avramom i njegovim ,,semenom-?

Sta se to dogodilo §to je najjednostavniju informaciju o Isusu uginilo
iskrivljenom? Kako je obecanje o njegovom buduc¢em carovanju u Izraelu
izbledelo iz ucenja? Zasto klasi¢na ucenja ne sadrze nijednu re¢ o Isusovoj
sudbini kao vladara sveta u Jerusalimu?* Kako stvari stoje, ve¢ina vernika ne
prihvata osnovnu ¢injenicu o Isusu, koju je andeo Gavrilo preneo Mariji i koju
ceo Novi Zavet prihvata kao centralni princip vere — da je Isusu suden carski
polozaj kao nasledniku Davidovog prestola (Luka 1:32, 33). Moze li popularni
Isus zaista biti Isus iz Biblije, kada se njegovi biblijski opisi tako Siroko
odbacuju? Da li verovanje u princa, za koga ne postoji nada da ¢e postati kralj

Engleske, zaista verovanje u princa koji je prividni naslednik?

Neki ¢e nesumnjivo protestvovati i re¢i da je Isus ve¢ dobio svoje carstvo
na Davidovom prestolu na nebu kada se uzdigao. Tu pretpostavku
Novozavetna crkva ne bi prihvatila. Zato $to oni znaju da je Isus posle svog
vaskrsnucéa uzvisen do prestola svog Oca na nebu (Dela 2:33), ne postoji nista
problemati¢nije od Davidovog prestola koji je trajno premesten u carstvo

? Jovan 1:11 kaZe da je Isus do3ao na sopstveni posed (mergina u NASV), a da ga njegov
sopstveni narod nije primio.

* Uéenja zapravo govore veoma malo o istorijskom Zivotu Isusa, osim §to pominju njegovo
rodenje. Ona nejasno govore o tome Sta ¢e on raditi u buduénosti. Nikejsko ucenje prilazi
najblize biblijskom re¢niku kada govori o ,,vaskrsenju iz mrtvih i Zivotu u budué¢em svetu*.
Poslednji izraz, medutim, treba da glasi ,,zivot u buduc¢em dobu*.



45

iza neba. Davidov presto nikada nije, niti ¢e ikada biti, van Jerusalima.
Nebrojena proroc¢anstva su ih ucila da o¢ekuju nacionalnu obnovu Izraela pod
Mesijom i svet koji ¢e biti obnovljen i preureden pod njegovom vladavinom
(Jer. 3:17; 23:5, 6; 33:15, itd.)

Jasno je, van svake sumnje, da su Isus i njegovi sledbenici, ¢ak i posle
vaskrsenja, o¢ekivali da Carstvo bude uspostavljeno u Izraelu. To jednostavno
znaci da su oni verovali u Hebrejsku Bibliju, za koju je njihov ucitelj rekao da
nije doSao da je uni$ti (Matej 5:17). PoSto su apostoli proveli Sest nedelja sa
svojim vaskrslim uciteljom razgovarajuéi o Carstvu Bozjem, oni su zeleli da
saznaju da li je doSlo vreme za nacionalnu obnovu mesijanskog prestola u
Izraelu. Oni su pitali: ,,Gospode! Hoces li sad naciniti carstvo Izrailjevo?“
(Dela 1:6) Nije postojala ni naznaka da su poruke svih proroka i nade
generacija poboznih Izraelaca propale. Isus nije ucinio nista da ubije njihovu
nadu ili ispravi njihov mesijanizam. On je samo izjavio da vreme buduce
obnove ne moze biti poznato (Dela 1:7).” Kao §to je Luka kasnije razjasnio,
Isus, kao odredeni Mesija, mora biti privremeno zadrzan na nebu dok ne dode
vreme za nacionalnu i opStu obnovu na kojoj se zasniva celokupno biblijsko
naslede. Ta tvrdnja je dobila najviSu apostolsku potvrdu kada je Petar,
objasnjavaju¢i bozanski plan, najavio: ,,Mesiju valja dakle nebo da primi do
onog vremena kad se sve popravi, $to Bog govori ustima svih svetih proroka
svojih od postanja sveta® (Dela 3:21). Tim re¢ima je Petar sumirao ceo Bozji
plan za zemlju, projektuju¢i ga u mesijansku eru, koja ¢e poceti Isusovim
povratkom. Petrova publika ¢e se odmah prisetiti, izmedu ostalih pasusa,
upecatljivih reci proroka Isaije: ,,I postavicu ti opet sudije kao pre, i savetnike
kao ispocetka; tada ¢e$ se zvati grad pravedni, grad verni® (Isa. 1:26; vidi 1
Jezek. 39:25, 26).

Dela 3:21 predstavljaju jednu od velikih definitivnih izjava iz otkrovenja

Novog Zaveta — tekst za koga bi se moglo ocekivati da ¢e dobiti istu koli¢inu

> Isusovo uzdizanje je garancija njegove buduce vladavine na zemlji. Dolazak duha ,,ne dugo
posle ovih dana“ definitivno nije predstavljalo dolazak Carstva, koje ¢e se dogoditi u
nepoznato vreme.
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paznje kao Jovan 3:16. Mi, dakle, sa punim pouzdanjem mozemo reci da ¢e
se, ukoliko Davidov presto ne bude obnovljen pod Mesijom, ispostaviti da su
svi proroci Starog i Novog Zaveta prevaranti, a njihova poruka ¢ista fantazija.
Apostoli ¢e biti otkriveni kao naivni sanjari koji trguju verskim iluzijama. Sam
Isus ¢e ispasti uljez. HriS¢anstvo tek treba da trijumfuje na obnovljenoj zeml;ji
pri povratku Mesije, kao univerzalnog vladara, ili da propadne. Ne postoji
tre¢a opcija.

Zanemarivanje poruke

Jedan element biblijske vere, koji vernici izgleda Cesto izbegavaju, a
teolozi iskrivljuju, predstavlja znacenje koje prati Isusov omiljeni izraz,
,Carstvo Bozje®, koje je u potpunosti hebrejski mesijanski koncept. Kako bi
se bilo koji dokument ispravno protumacio, mora se preuzeti nacin
razmiSljanja onih koje pokuSavamo da razumemo. Ukoliko neko ne uspe da
shvati klju¢ne termine i izraze, to ¢e izazvati katastrofalan nesporazum. Da se
takav prekid u prenosu originalne vere, usled neuspeha shvatanja jevrejstva
Isusa i njegove poruke o carstvu, zaista dogodio svedoci istaknuti uc¢enjak
Crkve Engleske. Kriticki nastrojen prema trendovima koji su se razvili u crkvi
u periodu od drugog do cetvrtog veka, on pise: ,,Crkva kao celina nije uspela
da razume Stari Zavet i zbog toga je gr¢ko i rimsko miSljenje postalo
dominantno u crkvenim glediStima: Od te katastrofe crkva se nikada nije
oporavila, kako u pogledu doktrine, tako i u pogledu prakse.*®

Koren problema je na sli¢an nacin otkrio jevrejski istoricar, prevodilac
Novog Zaveta i simpatizer hriS¢anstva:

HriScani bi strasno obmanjivali sami sebe kada bi zamisljali da bi Jevreji,
u nekoj znacajnoj meri, prihvatili tekovine hri§¢anske religije, koja toliko
toga duguje politeistickom nasledu. Budué¢i da hris¢ani nisu postali
Izraelci, veé u sustini ostali neznabosci, njihova duhovna

% H.L. Goudge, ,,The Calling of the Jews,”Essays on Judaism and Christianity, citirano kod
H.J. Schonfield, The Politics of God, Hutchinson, 1970, str. 98.
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naklonost je usmerena ka doktrinama za koje su pripremljeni svojim
paganskim nasledem iz proglosti.’

Ovo tragi¢no odstupanje crkve od biblijske poruke je takode primetio i
nadbiskup anglikanske crkve. On je izrazio svoje zaprepaScenje Cinjenicom da je
centralni, fundamentalni koncept poruke Isusovog jevandelja — Carstvo — bio
zanemaren tokom najveceg dela istorije crkve:

Svaka generacija u jevandelju pronade nesto S§to je za nju od posebne
vaznosti, a §to je u prethodnom dobu, ili (ponekad) u svim prethodnim
dobima crkve zanemareno. Veliko otkriée doba u kome mi zivimo je
ogroman znacaj koji je u jevandelju dat Carstvu Bozjem. Za nas je veoma
¢udno da mu je dat toliko mali znacaj u teologiji i religijskim delima
tokom skoro celog trajanja istorije hris¢anstva. Svakako da u sinoptickim
jevandeljima [Matej, Marko i Luka] ono ima znacaj koji se teSko moze
prenaglasiti.®

Skoro je nemogucée prenaglasiti znacaj ovog opazanja nadbiskupa.
Letimic¢an pogled na opise Isusove sluzbe u jevandelju svakom ¢itaocu otkriva
jednostavnu €injenicu da je Isus, prvobitni glasnik hriS¢anskog jevandelja,
propovedao o Carstvu Bozjem. U to apsolutno nema nikakve sumnje: Da li
bilo ko moze osporiti procenu Isusove namere koju je dao F.C. Grant?

Moze se re¢i Isusova ucenja, koja se ticu Carstva Bozjeg, predstavljaju
njegovo celokupno ucenje. Ono je glavni i odlucujuc¢i predmet svih
njegovih propovedanja. Njegova etika je bila etika Carstva; njegova
teologija je bila teologija Carstva; njegova ucenja o samom sebi ne mogu
biti shva¢ena bez njegovog tumadenja Carstva Bozjeg.’

Podjednako je jasno da je Isusova namera bila da njegova sopstvena
poruka o Carstvu, jevandelje ili dobre vesti, bude glavna tema onima koji ¢e
tvrditi da ga prate tokom celog perioda istorije sve do njegovog obecanog

" H.J. Schonfield, The Politics of God, str. 98.

¥ William Temple, Personal Religion and the Life of Fellowship, Longmans, Green and Co.
Ltd., 1926., str. 69, dodato isticanje.

? "The Gospel of the Kingdom," Biblical World 50 (1917.), str. 121-191.
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povratka. Daju¢i naredenje za pokret crkvi, Isus je zapovedio svojim
sledbenicima da propovedaju sve sto je on propovedao onima koji ¢e njih
slediti 1 koji ¢e krStenjem biti uvedeni u veru (Matej 28:19, 20). Zadatak
vernika, po Isusovom videnju, je da propovedaju ,jevandelje o carstvu po
svemu svetu® (Matej 24:14).

Siguran znak stalnog prisustva Zivog Hrista u njegovoj crkvi mora biti
proglas Carstva Bozjeg, bas kako ga je Isus propovedao. Re¢i, kao §to to
nadbiskup Temple ¢ini, da Carstvo BoZje ,,ima toliko mali znac¢aj u teologiji 1
religijskim delima u skoro celom periodu istorije hriS¢anstva®, znaci priznanje
da crkva nije ¢inila ono $to joj je Isus rekao da ucini. Crkva je plovila pod
laznom zastavom. lako je prisvajala Hristovo ime, nije se trudila da svetu
verno prenese njegovo spasiteljsku poruku jevandelja o Carstvu. Kako je to i
mogla kada priznaje da nije sigurna §ta Carstvo znagi?'’ Preispitivanje namera
crkve, ukljucujuci i otvoreno priznanje da njenom jevandelju nedostaje kljucni
mesijanski element, je izgleda neizbezno.

Veoma je lako dokumentovati odsustvo jevandelja o Carstvu Bozjem u
propovedanju crkve. Poslusajte, na primer, poziv danasnjih evandelista
potencijalnim preobracenicima. Da li je izraz ,,jevandelje o Carstvu* glavna
tema pozivu muskarcima i Zenama da postanu hri§¢ani? Da li propovedaonice
nadugacko i1 naSiroko odjekuju jasnim objasnjenjima o onome §to je Isus
podrazumevao pod Carstvom?

To ocigledno nije slucaj. U svojoj knjizi Church Growth and the Whole
Gospel istaknuti promoter crkve, Peter Wagner, se slaze sa G.E. Ladd-om da
,U savremenoj nauci ne postoji sloga u pogledu misljenja da Carstvo Bozje
predstavlja centralnu Isusovu poruku.* Wagner zatim kaze:

Ukoliko je to istina, a ne vidim nijedan razlog zasto ne bi bila, ne mogu a
da se glasno ne zapitam zasto za trideset godina, koliko sam hri§¢anin,
nisam ¢uo vise o Carstvu Bozjem. Svakako sa o tome dosta ¢itao u Bibliji.
Matej pominje Carstvo 52 puta, Marko 19 puta, Luka 44 puta a Jovan 4
puta. Ali se ne mogu setiti bilo kog svestenika koji je za temu svoje

' Na primer, Robert Morgan je napisao, ,,Krajnje je vreme da neko razotkrije blefiranje onih
koji misle da sigurno znaju $ta je Isus podrazumevao pod Carstvom Bozjim* (Theology, Nov.
1979., str. 458).
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propovedi izabrao Carstvo Bozje. Dok prebiram po sopstvenim
propovedima, shvatam da ni ja nikada nisam odrzao propoved o njemu.
Gde je bilo Carstvo?"!

U ¢lanku pod nazivom ,,Propovedanje o Carstvu Bozjem* britanski
izlaga¢ dr I. Howard Marshall iz univerziteta u Aberdinu kaze:

Tokom poslednjih Sesnaest godina, mogu se prisetiti samo dve prilike u
kojima sam ¢uo propoved koja je bila posebno posvecena temi Carstva
Bozjeg... Smatram da je ta tiSina iznenadujuca, buduci da je medu
Novozavetnim uc¢enjacima opsteprihvaceno da je Carstvo Bozje centralna
tema Isusovog ucenja... Jasno je da bi bilo oéekivano da savremeni
propovednik, koji se trudi da prenese Isusovu poruku svojim vernicima,
ima mnogo toga da kaze na tu temu. Moje iskustvo je upravo suprotno.
Veoma retko sam imao priliku da ¢ujem nesto o tome. '

Od rimokatoli¢kog pisca dolazi neobi¢no priznanje da ono $to su ucili na
bogosloviji ne ukljucuje objasnjenje Isusove poruke o Carstvu:

Kao predavac Novozavetne literature..., veoma rano mi je postalo
ocigledno da je centralna tema propovedanja istorijskog Isusa iz Nazareta
predstavljala bliski pristup Carstvu Bozjem. Ipak, na moje cudenje, ta
tema skoro da ne igra nikakvu ulogu u sistematskoj teologiji, koju sam
ucio na bogosloviji. Posle daljeg istrazivanja shvatio sam da je ta tema u
velikoj meri bila ignorisana u teologiji i duhovnosti i liturgiji crkve u
poslednjih dve hiljade godina, a kada nije bila ignorisana, Cesto je bivala
iskrivljena do neprepoznatljivosti. Kako se to moglo dogoditi?"?

Slede¢i upecatljivi primer potvrduje nasSu tvrdnju da za savremene
propovednike jevandelje o Carstvu Bozjem nema ni izbliza onoliko znacaja
kao za Isusa i celu Novozavetnu crkvu. Dok se Isus u potpunosti posvetio
promociji jevandelja o Carstvu, savremeni propovednici kao da se klone izraza
,jevandelje o Carstvu.” U uvodniku u ¢asopisu Missiology Arthur F. Glasser
pise:

" Church Growth and the Whole Gospel: A Biblical Mandate, San Francisco: Harper & Row,
1981., str. 2.

"2 The Expository Times (89), Oct. 1977, str. 13.

" B.T. Viviano, The Kingdom of God in History, Michael Glazier, 1988, str. 9.
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Dozvolite mi da pitam: Kada ste poslednji put ¢uli propoved o Carstvu
Bozjem? Iskreno, tesko se mogu setiti da sam ikada ¢uo solidno izlaganje na
tu temu. Kako pomiriti tu tiS§inu sa opSteprihva¢enom cinjenicom da je
Carstvo Bozje bilo dominantna tema miSljenja i propovedanja naseg
Gospoda? Moje zapazanje nije usamljeno. O ovome sam razgovarao sa
svojim kolegama. Naravno da se svi slazu da su Cesto slusali propovedi o
delovima Isusovih izreka. Ali §to se tice solidnih propovedi o prirodi Carstva
Bozjeg, onakvog kakvog ga je Isus propovedao — po secanju, oni takode
pocinju da izrazavaju iznenadenje time Sto su retki sveStenici koji ¢e se
prihvatiti te teme."

Nije potrebno posebno teolosko obrazovanje da bi se doslo do zakljucka
da nesto nije u redu kada vode¢i eksponenti vere danas priznaju da im je
Isusova poruka nepoznata. Na nivou popularne evangelizacije je ocigledno da
u prezentiranju poruke spasenja nedostaje klju¢ni element Carstva. Billy
Graham definiSe jevandelje podelivsi ga na dve glavne komponente. Prvi je
Isusova smrt, koja predstavlja pola jevandelja. Druga polovina je, po njemu,
Isusovo vaskrsnuée.”> Ali ta definicija izostavlja osnovu poruke jevandelja.
Isus je najavio Carstvo Bozje, kao srce jevandelja, mnogo pre nego §to je
pomenuo svoju smrt i vaskrsnuce. Luka govori da su ucenici poceli da
proglasavaju Jevandelje cak i pre nego sto su znali bilo Sta o Isusovoj smrti i
vaskrsnucu (Luka 18:31-34). To, dakle, znaci da jevandelje predstavlja mnogo
vise od Hristove smrti i vaskrsnuca, i od podjednake vaznosti.

Michael Green, ekspert za jevandelizam, naglaSava pitanje koje proistice
iz o¢igledne razlike izmedu onoga §to mi nazivamo jevandelizmom i kako ga
je Isus definisao. Na Lausanne medunarodnoj konferenciji o svetskom
jevandelizmu 1974. godine on pita: ,,Koliko ste toga ovde culi o Carstvu
Bozjem? Ne mnogo. To nije nas jezik. Ali je to bila glavna tema za Isusa.“'°
Kako to da nas jezik, kao hrisS¢ana dvadesetog veka, nije jezik samog Isusa?

Situacija zahteva objasnjenje. Treba da nam ukaZze na ¢injenicu da nesto nije

' April 1980, str. 13.
"> Roy Gustafson, "What is the Gospel?" Billy Graham Association.
' Citirao Tom Sine, The Mustard Seed Conspiracy, Waco: Word Books,1981, str. 102, 103.
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u redu sa naSom verzijom hri§¢anske vere. Mi ne propovedamo jevandelje kao
Sto su ga propovedali Isus i njegovi apostoli sve dok izostavljamo sustinu cele
njegove poruke, dobre vesti o Carstvu.

Drugi u¢enjaci nas upozoravaju da je sveobuhvatni izraz Carstva Bozjeg,
koje predstavlja osu oko koje se okrece sve Sto je Isus propovedao, nepoznat
vernicima. Primecujuci da je Isus zapoceo svoje propovedanje upozoravajuéi
javnost na dolazece Carstvo bez komentara, koji objasnjava znacenje Carstva,
Hugh Anderson kaze:

Za Isusove prve slusaoce, kao i verovatno za Citaoce Marka, [Carstvo
Bozje] nije prazan ili neshvatljiv izraz Sto Cesto predstavlja danas. Taj
koncept ima dugu istoriju i znafajnu osnovu u Starom Zavetu,
vankanonskim delima iz vremena izmedu dva zaveta i1 rabinskoj
literaturi."”

Isusova publika je znala §to je on podrazumevao pod Carstvom Bozjim iz
jednostavnog razloga Sto su poznavali Hebrejsku Bibliju, koja je puna slavnih
obecanja mira i prosperiteta na zemlji u kojima ¢e uZzivati oni koji se pokazu
vrednima da zauzmu mesto u Mesijinom Carstvu. Za Isusove savremenike
Carstvo Bozje je bilo poznato kao Kip Slobode, Deklaracija nezavisnosti ili
London Tauer. Mozemo zamisliti koliko bi zbunjujuée bilo kada Amerikanci
1 Englezi danas ne bi bili u stanju da jasno definiSu znacenje tih izraza. Kako
bi bilo da Drugi svetski rat predstavlja nebuloznu ideju za istoric¢are ili da
Bakingemska palata predstavlja nepoznat izraz za stanovnike Londona? Kada
je neka ideja duboko ukorenjena u nacionalni identitet ljudi ne mora se
definisati svaki put kada se pomene. To je slucaj i sa Carstvom BoZjim. Bozje
Carstvo oznacava novu eru u vladavini svetom na zemlji, koja ¢e zapoceti
pojavljivanjem obecanog vladara iz Davidove loze, Mesije, pomazanog
poslanika Jednog Boga.

'" The New Century Bible Commentary, Gospel of Mark, Eerdmans, 1984, str. 84. Anderson
primecuje da ,,Carstvo Bozje nesumnjivo predstavlja srce Isusove istorijske poruke“(isto, str.
83).
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Perceptivni teolog, svestan potrebe za definisanjem osnovnih hris¢anskih
ideja unutar okvira, koji daje njihovo prvobitno okruZenje, ima potrebu da o
Carstvu Bozjem u Isusovom ucenju kaze sledece:

Carstvo Bozje je bilo sustinski politicka ideja — politi¢ka u antiCkom
religijskom smislu, imajuéi u vidu da je ,,politika“ bila deo religije i u
praksi izrazavala doktrinu Bozje vladavine svetom... Oznacavalo je
svetsko Bozje carstvo... Upravo je tu ideju Isus prisvojio kao osnovu za
sva svoja ucenja... koju identifikuje sa Bozjim namerama u njegovo
sopstveno vreme, i usvaja kao klju¢ sopstvene prorocke i mesijanske
misije: On je — ili je trebao biti — Bozji poslanik u kona¢nom
uspostavljanju (ili ponovnom uspostavljanju) bozanske vladavine na
ovom svetu... Carstvo Bozje je, u Novozavetnom periodu, jo§ uvek
predstavljalo stari prorocki san o potpunom i savrSenom ostvarenju
potpunog suvereniteta jednog i jedinog Boga ovde na zemlji.'®

Carstvo BozZje: klju¢ za razumevanje Biblije

Nemoguce je shvatiti hriS¢ansku religiju bez razjasnjavanja znacenja
termina Carstvo Bozje. Tim konceptom je Isus zapoceo svoje propovedanje,
ucinivsi ga temeljom svega §to je govorio. Carstvo Bozje je velika ideja koja
obuhvata sustinu svega ¢emu je narod Izraela tezio. Ono sadrzi dva glavna
elementa izraelske prorocke tradicije: gorecu zelju za posedovanjem zemlje
obecane Avramu i njegovim potomcima zajedno sa ocekivanjem da ¢e se na
obnovljeni Davidov presto popeti bozanski odredeni vladar.

Prva stvar koju je Luka rekao o Isusu u svom videnju vere je u vezi
Carstva Bozjeg. ,,Dace Mu Gospod Bog presto Davida oca Njegovog i
carova¢e u domu Jakovljevom vavek® (Luka 1:32,33). Biti inteligentan
sledbenik zahteva shvatanje te fundamentalne Cinjenice. To takode znaci da
mi shvatamo da je Isus bio Jevrejin, Cije je celokupno ucenje ukorenjeno u
Hebrejsko Sveto Pismo, na koje se stalno pozivao kao na bozansku istinu.
Ukoliko zelimo da razumemo Isusovo jevandelje, moracemo da se ozbiljno
pozabavimo jevrejskim okruzenjem koje pruza pozadinu nasim Novozavetnim

'8 ¥ C. Grant, Ancient Judaism and the New Testament, New Y ork: Macmillan, 1959, str. 114-
119.
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dokumentima. U suprotnom se izlazemo riziku stvaranja ,,drugog Isusa®,
projekcije nasih sopstvenih ideja i ideala.

Sam Isus je poceo da poziva ljude na pokajanje i verovanje u jevandelje
o Carstvu (Marko 1:14, 15; Matej 4:23). Na Poslednjoj veceri on je izrazio
veliku Zelju da ponovo bude sa apostolima u budu¢em Carstvu (Matej 26:29;
Marko 14:25; Luka 22:16, 18). Posle svog vaskrsnuéa Isus je odmah nastavio
sa propovedanjem govoreci o Carstvu BoZzjem tokom Sest nedelja (Dela 1:3).
Poslednje pitanje, koje su mu u€enici postavili pre nego $to se uzdigao, je bilo
o obnavljanju Carstva (Dela 1:6). Kao istiniti Mesijin sledbenik Pavle se trudio
da proglasi Carstvo. Stalno ¢emo ga na¢i u delu ,kako govori
slobodno...uveravaju¢i za Carstvo Bozje* (Dela 19:8). Bas kao S§to je Isus
izjavio da je propovedanje o Carstvu Bozjem cilj njegove misije (Luka 4:43),
Pavle sumira svoju celokupnu sluzbu Jevrejima i paganima kao ,,propovedanje
Carstva Bozjeg™ (Dela 20:25). Luka svoje izlaganje u Delima zavrSava tamo
gde je 1 poceo, govoreéi o Carstvu. On nam daje poslednji pogled na Pavla,
rimljanskog zatocenika, koji je propovedao ,,carstvo BoZje, i u¢e¢i o Gospodu
nasem Isusu Hristu slobodno* dve godine (Dela 28:30, 31). Jevandelje o
Carstvu Bozjem je zapravo sinonim za hriS¢ansku religiju. Oc¢igledno je da
Pavle nije ni§ta manje propovedao o Carstvu od Isusa. Cinjenica je da
,propovedanje o Carstvu Bozjem sumira propovedanje Isusa, apostola,
uGenika i Pavla.“'” Ali da li se to moZe reéi i za savremene sledbenike?

Isus naslednik Davidovog prestola

Isusova propovedanje je bilo nadahnuto Hebrejskim Svetim Pismom o
kojem je ucio jo§ od ranog detinjstva. Kao vernik u Boga Izraela i njegovo
bozansko otkrovenje kroz proroke, on je delio zelju jevrejskog naroda za
velikim danom oslobodenja od stranih sila i povratku Izraelaca u obecanu
zemlju. Pri tumacenju bi predstavljalo fatalnu gresku odvojiti Novozavetni
jezik o Carstvu od njegovih korena u Starom Zavetu 1 istoriji Izraela. Slava
vladavine Davida i Solomona je pruzila model za mnogo vece izraelsko car-

' Robert O'Toole, in The Kingdom of God in 20th-Century Interpretation, ed. Wendell Willis,
Hendrickson, 1987, str. 153.
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stvo u buduénosti. Budu¢i da se za Isusa verovalo da je istaknuti naslednik
Davidovog prestola (Luka 1:32,33), sledeci Starozavetni tekstovi, koji sadrze
direktne ili indirektne reference na Davidov presto, grade most izmedu
Isusovog carskog nasleda i hriS¢anske nade:

Davidu i semenu njegovom i domu njegovom i prestolu njegovom neka
bude mir doveka od Gospoda (1. Car. 2:33).

Kako mu se Gospod zakleo...Da se prenese ovo carstvo od doma
Saulovog, i da se utvrdi presto Davidov nad Izrailjem i nad Judom, od
Dana do Virsaveje. (2. Sam. 3:9, 10).

I Solomon sede na presto Davida oca svog, i carstvo se njegovo utvrdi
jako (1. Car. 2:12).

Presto Davidov ¢e utvrden pred Gospodom do veka. I carstvo se utvrdi u
ruci Solomonovoj (1. Car. 2:45,46).

Da je ziv Gospod, koji me je utvrdio i posadio me na prestolu Davida oca
mog (1. Car. 2:24).

Davidov presto prirodno oznafava vladarsko mesto Davidove dinastije u
Jerusalimu. Od klju¢nog je znacaja Cinjenica da se isti presto takode moze
nazvati presto Carstva Gospodnjeg, §to je ekvivalent Carstvu Bozjem. To
znaci da je car Izraela, koji vlada u Jerusalimu, BoZji izabrani ambasador na
zemlji. On vlada Carstvom BoZzjim dok je na ¢elu Davidovog Carstva u
Izraelu. Znaci Izrael je o¢ekivao Mesiju, idealnog cara iz Davidove loze, koji
savrSeno predstavlja Jednog Boga. Davidovo Carstvo, koje je takode i Bozje
Carstvo, se nalazi na zemlji, 1 naposletku njime treba da vlada Bozji poslanik,
ultimativni vladar iz Davidove carske kuce koji vlada iz Jerusalima. Izraz
Carstvo Bozje je ukorenjen u bozanskom ugovoru sklopljenim sa Davidom.
Kljucna veza izmedu Izraelskog Carstva i Carstva BoZzjeg se pronalazi u vise

Starozavetnih tekstova:

I tako sede Solomon na presto Gospodnji da caruje mesto Davida oca
svog, 1 bese srecan, i slusase ga sav Izrailj (1. Dne. 29:23).
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A tako izmedu svih sinova mojih izabra Solomona, sina mog da sedi na
prestolu carstva Gospodnjeg nad Izrailjem (1. Dne. 28:5).

Pa vi sad velite da se opirete carstvu Gospodnjem, koje je u rukama sinova
Davidovih (2. Dne. 13:8).

Nego ¢u ga utvrditi u domu svom i u carstvu svom doveka, i presto ¢e
njegov stajati doveka (1. Dne. 17:14).

Izraelski carevi su bili veoma svesni svog polozaja kao Bozjih vladara. U
1. knjizi Carevima 2:24 Solomon shvata svoju vlast kao bozanski datu: ,,tako
da je ziv Gospod, koji me je utvrdio i posadio me na prestolu Davida oca mog.*

Kada je Kraljica od Sabe posetila veli¢anstveno Solomonovo carstvo, ona
je takode shvatila znacenje izraza Carstvo Bozje. U svom divljenju uzviSenom
Solomonovom polozaju i sudbini Izraela u boZzanskom planu, ona je izjavila:
,Da je blagosloven Gospod Bog tvoj, kome si omileo, da te posadi na presto
svoj da carujes mesto Gospoda Boga svog; jer Bog ljubi Izrailja da bi ga
utvrdio doveka, zato im postavi tebe carem da sudis i deli§ pravicu“ (2. Dne.
9:8).

Ista izjava, zabeleZena u paralelnom stihu u Carevima (1. Car. 10:9),
govori o prestolu Izraela, ¢ime se jo§ jednom potvrduje da je Carstvo Izraela
takode i Carstvo Bozje. Isti stih takode govori o savrSenoj ulozi cara. Da ,,sudi
i deli pravicu™ — §to je takode 1 ideal koji se postavlja pred sve Hristove

sledbenike, ¢iji je cilj da uspeju tamo gde Adam nije i dobiju carstvo koje je
on izgubio.

Carstvo Bozje je, dakle, carstvo kojim vlada izraelski car ¢ije je sediSte u
Jerusalimu. Ta definicija baca svetlo na ono $to je Isus podrazumevao pod
dobrim vestima o Carstvu Bozjem. Hebrejski izraz ,,Carstvo Gospodnje* se
ponovo pojavljuje u Otkrovenju 11:15, gde se, kada se oglasi sedma truba,
mo¢ trenutnih politickih drzava prenosi na ,,carstvo sveta Gospoda naseg i
Hrista Njegovog*.
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Ispitivanje dela izraelskih proroka otkriva njihovu nepokolebljivu veru u
dolazecu eru pravde 1 mira za celo ¢ovecanstvo. Prorok Isaija je izrazio Bozju
viziju i nameru za Izrael i svet kada je govorio o poruci onoga ,,koji nosi dobre
glase, koji oglasuje mir, koji javlja dobro, oglasuje spasenje, govori Sionu
[Jerusalimu]: Bog tvoj caruje” (Isa. 52:7).%

Medu scenama iskuSenja i sudenja ¢e se pojaviti Carstvo Bozje i
vladavina Gospoda, pa ¢e biti uspostavljena na zemlji u li¢nosti buduceg cara
Izraela, Mesije. To predstavlja i najve¢u nadu izraelskih proroka, Ciju je
poruku Isus prisvojio, dok je pozivao svoje sunarodnike da se pokaju pre
velikog dana. SuS$tina Isusovog jevandelja je da smo na pragu velike
buduénosti. Obecanja data osnivacima Izraela ¢e se napokon obistiniti.

Nas zadatak je da se detaljnije upoznamo sa bozanskim ugovorom za koji
Izrael tvrdi da predstavlja njegovo jedinstveno naslede i na kome je Isus gradio
svoju spasiteljsku poruku o Carstvu. Hris¢ansko jevandelje se ne moze
razumeti odvojeno od svojih korena u Hebrejskoj Bibliji (videti Gal. 3:8; Rim.
1:1,2; 15:8; 16:25, 26).

%0 Jevrejsko parafraziranje koje glasi: ,,Carstvo Bozje ¢e biti otkriveno* Isa. 40:10 opisuje
dogadaj kada Bog dolazi u mo¢i i vlasti za njega i nagradu za njega. Novi Zavet tumaci ovu
Carsku aktivnot kao zadatak vrhovnog poslanika Jednog Boga, odnosno Isusa Mesije. Buduce
Carstvo Bozje je predskazano u vise kljucnih stihova: 2. Moj. 15:18; Isa. 24:23; 31:4; 40:9;
52:7; Jez. 7:7, 10; Obad. 21; Mihej 4:7, 8. Interpretativan komentar iz jevrejskog Targuma
koji sluzi za tumacenje je uvek ,,Carstvo Bozje ¢e biti otkriveno.*
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4. HriS¢anska nada: Zivot u zemlji obecanoj
Avramu

U jednom od najznacajnijih obecanja svih vremena Svemoc¢ni Bog
obecava da ¢e Avramu dati celu drzavu. Na vrhu planine, negde izmedu Betela
1 Aija, u hananskoj zemlji, Bog je zapovedio ,,ocu vernih® (Rim. 4:16):
,pogledaj s mesta gde si na sever i na jug i na istok i na zapad. Jer svu zemlju
Sto vidis tebi ¢u dati i semenu tvom do veka“ (1. Moj. 13:14, 15). Kao dodatnu
potvrdu Bozjeg poklona, Bog je tada nalozio Avramu ,,Ustani, i prolazi tu
zemlju u duzinu i u Sirinu; jer ¢u je tebi dati* (1. Moj. 13:17).

Avramovo shvatanje krajnje nagrade za veru je ¢vrsto vezano za zemlju.
Kada bi pogledao na sever Avram bi mogao videti brda, koja predstavljaju
granicu sa Samarijom. Na jugu se pogled pruzao do Hebrona, gde ¢e kasnije
patrijarsi biti sahranjivani na jedinom komadu zemlje, koju je posedovao
Avram (1. Moj. 23:17-20). Na istoku leze planine Moab, a na zapadu
Sredozemno more. Bozansko obecanje je Avramu garantovalo neprekidno
vlasniStvo velikog dela zemlje. Kasnije je obecanje ponovljeno i ¢inilo je
osnovu za zavet, koji ¢e Izraelci u kasnijim vremenima ¢uvati kao temelj nade
za Izrael i CovecCanstvo.

A postavljam zavet svoj izmedu sebe i tebe i semena tvog nakon tebe od
kolena do kolena, da je zavet vecan... I dacu tebi i semenu tvom nakon
tebe zemlju u kojoj si dosljak, svu zemlju hanansku u drzavu vecnu, i bicu
im Bog (1. Moj. 17:7, 8).
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Ne ¢ini se moguc¢im da uslovi Bozjeg obecanja mogu biti pogresno
protumaceni. A ipak, putem cuda pogreSnog tumacenja, tradicionalna
hriS¢anska teologija je tretirala te nevine pasuse na nacin koji liSava Avrama
njegovog nasleda i Boga <¢ini nepouzdanim svedokom. HriS¢anski
propovednici tokom vekova se skoro uopste nisu interesovali za zemlju kao
naslede obecano Avramu i vernicima. To se moze potvrditi ispitivanjem
indeksa standardnih sistemskih teologija, biblijskih re¢nika i komentara, ili
sluSanjem propovedi u kojima se, $to je ¢udno, mnogo govori o odlasku u
,raj, a skoro nista o zemlji u kojoj se Avram nadao da ¢e stalno Ziveti.

Kako Gerhard von Rad kaze, u prvih Sest knjiga Biblije ,,verovatno ne
postoji znacajnija ideja od one izrazene kroz zemlju koju je Jahve obecao, a
kasnije i podario.“! Obecanje je jedinstveno. ,,0d svih tradicija na svetu ova

je jedina koja govori o zemlji obeéanoj ljudima.**

Budu¢i da je zemlja obecana
zakletvom, drugi ucenjak kaze da bi mozda bolje bilo reéi ,,zakleta zemlj a.c
Obecanje o zemlji koje je dato Avramu je bilo toliko upecatljivo da je postalo
»Zlvotvorna snaga u zZivotu Izraela. ! ,Obecanje dato Avramu postaje osnova
ultimativne nade...U Avramovom zavetu postoji jevandelje za Izrael.” Tu
¢injenicu prepoznaje Pavle. On je govorio o (hris¢anskom) jevandelju koje je
,unapred objavljeno Avramu® (Gal. 2:8), §to je apostolska izjava koja baca
svetlo na sadrzaj Novozavetnih dobrih vesti i pokazuje da je biblijsko

hris¢anstvo ukorenjeno u Hebrejskoj Bibliji.

W.D. Davies istice da veliki delovi Starog Zaveta Cine ,,boZansko
obecanje dato Avramu kamenom temeljcem na koji se oslanja celokupna
kasnija istorija.“ Von Rad smatra da je ,celo Sestoknjizje [od 1. knjige
Mojsijeve do Isusa Navina] u svoj svojoj ogromnoj kompleksnosti vodeno
temom ispunjenja obe¢anja datog Avramu prilikom naseljavanja u Hananu.*’

' The Problem of the Hexateuch and Other Essays, 1966, str. 79, citirao W.D. Davies, The
Gospel and the Land, University of California Press, 1974, str. 19.

M. Buber, Israel and Palestine, London, East and West Library, 1952, str. 19

* The Gospel and the Land, str. 15.

4 Isto, str. 18.

5 Isto, str. 21.

8 Isto

7 Isto, str. 23.
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Teza ove knjige je da obecanje Avramu prozima celu Bibliju. To bi bilo
ocigledno svim ¢itaocima Biblije da crkva u ranim vekovima nije napustila
korene vere u Hebrejskoj Bibliji i povezala se sa stranim nacinima
razmiSljanja iz grékog sveta.

Da su patrijarsi ocekivali da naslede deo ove planete je ocigledno, ne
samo iz bozanskih obecanja koja su im data, ve¢ takode i iz njihove Zelje da
budu sahranjeni u izraelskoj zemlji (1. Moj. 50:5). Znajuéi da im je Bog
obecao da ¢e im dati trajno boraviSte na zemlji, oni su takode shvatili da ¢e
kada budu vaskrsli opet stajati na tlu Svete Zemlje.

Zemlja obe¢ana Avramu i njegovim potomcima se proteze kao zlatna nit
kroz 1. knjigu Mojsijevu. Klju€ne reci u slede¢im pasusima nam pomazu da
steknemo uvid u atmosferu biblijske glavne teme:

Idi iz zemlje svoje i od roda svog i iz doma oca svog u zemlju koju ¢u ti
ja pokazati (1. Moj. 12:1). Jer svu zemlju §to vidi$ tebi ¢u dati i semenu
tvom do veka (1. Moj. 13:15). Ja sam Gospod, koji te izvedoh iz Ura
haldejskog da ti dam zemlju ovu da bude tvoja (1. Moj. 15:7). Taj dan
ucini Gospod zavet s Avramom govoreci: Semenu tvom dadoh zemlju
ovu (1. Moj. 15:18). Dacu ti porodicu vrlo veliku, i na¢ini¢u od tebe
narode mnoge, i carevi ¢e izaci od tebe. A postavljam zavet svoj izmedu
sebe i tebe i semena tvog nakon tebe... I da¢u tebi i semenu tvom nakon
tebe zemlju u kojoj si dosljak, svu zemlju hanansku u drzavu ve¢nu, i bi¢u
im Bog (1. Moj. 17:6-8). Kad ¢e od Avrama postati velik i silan narod, i
u njemu ¢e se blagosloviti svi narodi na zemlji? Jer znam da ¢e zapovediti
sinovima svojim i domu svom nakon sebe da se drze puteva Gospodnjih
i da Cine §to je pravo i dobro, da bi Gospod navrs$io na Avramu Sta mu je
obecao (1. Moj. 18:18, 19). Nasledi¢e seme tvoje vrata neprijatelja svojih
(1. Moj. 22:17). Gospod Bog nebeski zakleo mi se govoreéi: Semenu ¢u
tvom dati zemlju ovu (1. Moj. 24:7). Jer je [Avram] prorok (1. Moj. 20:7).

Isak
Postavicu zavet svoj s njim da bude zavet veCan semenu njegovom nakon
njega... A zavet svoj ucini¢u s Isakom (1. Moj. 17:19, 21). Jer ¢e ti se u
Isaku seme
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prozvati (1. Moj. 21:12). Jer ¢u tebi i semenu tvom dati sve ove zemlje, i
potvrdi¢u zakletvu, kojom sam se zakleo Avramu ocu tvom (1. Moj.
26:3).

Jakov

I da ti da blagoslov Avramov, tebi i semenu tvom s tobom, da nasledis
zemlju u kojoj si dosljak, koju Bog dade Avramu (1. Moj. 28:4). Tu
zemlju na kojoj spavas tebi ¢u dati i semenu tvom... i dovescu te natrag
u ovu zemlju (1. Moj. 28:13, 15). I da¢u ti zemlju koju sam dao Avramu
i Isaku, i nakon tebe semenu tvom dacu zemlju ovu (1. Moj. 35:12).

Dvanaest plemena

Ja ¢u skoro umreti; ali ¢e vas zacelo Bog pohoditi, i izves¢e vas iz ove
zemlje u zemlju za koju se zakleo Avramu, Isaku i Jakovu (1. Moj. 50:24).

Obecanje dato narodu Izraela se po prvi put obistinilo pod vladavinom
Isusa Navina (Isus Navin 21:45). Mnogi komentatori zele da poverujemo da
obecanje u vezi zemlje, koje je dato Izraelu, viSe nije relevantno buducéi da su
deca Izraela osvojila zemlju. I Zakon i dela proroka, medutim, izrazavaju
ubedenje da je naseljavanje Izraelaca na zemlju pod Isusom Navinom bilo
samo delimi¢no ispunjenje zaveta. Svako je znao da Avram, Isak i Jakov
nikada nisu mogli da zemlju nazovu svojom. Oni su bili dosljaci, koji su ziveli
u privremenim naseljima. Dakle, o€igledno je da se ocekuje jo§ konacnih
dogadaja, kako bi patrijarsi zaista preuzeli vlast nad svojim nasledem.

Zakljucak je jednostavan i ima znacajne implikacije za Novozavetne
hri§¢ane, koji sebe smatraju naslednicima Avramovog zaveta sa Isusom. Von
Rad isti¢e da ,,obecanja koja su ispunjena u istoriji nisu time liSena svog
sadrzaja, veé ostaju kao obeanja za slede¢i nivo.“® Davies se slaZe:
,» Iradicija, koliko god izmenjena, nastavlja da sadrzi nadu za Zivot na zemlji.
5. knjiga Mojsijeva jasno govori da jo§ uvek postoji buduénost koju treba

8 The Problem of the Hexateuch, str. 921f.
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o¢ekivati: zemlja treba da postigne mir i spokoj...Zemlja ocekuje buduce
blagoslove.*’

Onda je sasvim prirodno, to §to u Starom zavetu nada da ¢e na kraju biti
osnovana trajna naseobina na zemlji, pra¢ena mirom, ostaje u vidokrugu.

Prikladno je u ovom trenutku sakupiti brojne pasuse, pre svega od proroka
1 Psalma, kako bi se ilustrovala trajna vaznost velike buduénosti za obe¢anu
zemlju i one koji se smatraju vrednim da bi nasledili istu:

I moj ¢e narod sedeti u mirnom stanu i u Satorima pouzdanim, na
po¢ivalidtima tihim (Isa. 32:18)."

Jer ¢u izvesti seme iz Jakova i iz Jude naslednika gorama svojim (tj.
zemljiSta), i nasledi¢e ih izabranici moji, i sluge moje naseli¢e se onde
zauvek (Isa. 65:9).

Kako posta kurva verni grad? Pun beSe pravice, pravda nastavisSe u njemu,
a sada krvnici (Isa. 60:21).

Za dvostruku sramotu vasu, i §to se pevaSe: Rug je deo njihov, zato ¢e u
zemlji njihovoj naslediti dvojinom i imacée ve¢nu radost (Isa. 61:7, LXX).

Ali ko se u me uzda, nasledi¢e zemlju i dobi¢e svetu goru moju (Isa.
57:13).

Pravi¢ni nikada nece biti uklonjeni, ali zli nikada nece naslediti zemlju
(Sol. 10:30).

Boravi na zemlji i uzivaj u bezbednoj pasi ... A smerni ¢e naslediti zemlju,
i nasladivace se mnozinom mira... Jer koje On blagoslovi, oni naslede
zemlju ... Uklanjaj se od zla, i ¢ini dobro, i zivi doveka... Pravednici ¢e
naslediti zemlju, i Ziveée na njoj doveka. ... Cekaj Gospoda i drzi se puta
Njegovog, i On ¢e te postaviti da vlada$S zemljom; videces kako ¢e se
istrebiti bezboznici. ... jer ¢e u ¢oveka mirnog ostati naslede (Ps. 37:3-37).

Jer evo idu dani, govori Gospod, kad ¢u povratiti roblje naroda svog
Izrailja i Jude, govori Gospod, i doves¢u ih natrag u zemlju koju sam dao
ocima njihovim, i drzace je (Jer. 30:3).

’ The Gospel and the Land, str. 36, dodato isticanje.
" Vidi Jevr. 4:1, stih koji govori o budu¢em odmoru kao cilju vernika.
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Kada se bavimo ovim pitanjem buduénosti Obecane zemlje, integritet
bozanskog otkrovenja visi o koncu. Citav plan za spas ovelanstva zavisi od
zemlje, koja je zavetovana obe¢anjem datom Avramu, koje treba da se ispuni
u Isusu, koji je ,,doSao da potvrdi obecanja, koja su data ocevima* (Rim. 15:8).
Sigurno je to da Avram nije primio ono $to mu je bilo obecano. Mojsiju nije
bilo dozvoljeno da ude u Obecanu zemlju a Izrael je na kraju izbacen sa svog
rodnog podrugja. Isus, kao naslednik obec¢anja, takode je bio odbijen u zemlji
koja je pripadala njemu: ,,On je doSao u sopstvenu zemlju a njegov narod ga
nije prihvatio® (Jovan 1:11).

Uprkos razocarenjima, koja su trajala vekovima, izraelski vernici su se
gréevito drzali za obecanje da ¢e naslediti zemlju koja ¢e biti prizor krajnjeg
spasenja. Ta nada je ostala kao zvezda vodilja, kako prorocima tako i
prvobitnoj hris¢anskoj veri, koju su propovedali Isus i Apostoli. Ona je
ugaSena upadom neteritorijalne nade da ¢e se ,,0ti¢i u raj posle smrti®.
Kontradiktorna ideja da su patrijarsi ve¢ ,,otiSli u raj* unistila je Biblijski
strastveni smisao zudnje za uspe$nim ishodom ljudske istorije na zemlji, kada
¢e se vernici svih doba ponovo javiti vaskrsenjem, kako bi ucestvovali u
slavama nove mesijanske ere na zemlji.

Nebiblijsko videnje buduénosti, udaljeno od zemljiSta 1 Zemlje,
promovisali su nejevreji koji su dominirali poslebiblijskom crkvom i koji nisu
imali obzira prema izraelskom nasledu, za koje je ocekivanje ,,da sledece
godine budu u Jerusalimu* bilo nesto $to su najviSe Zeleli da se ispuni. Efekti
gubitka obecane zemlje u hriS¢anstvu su katastrofalni. Velika pometnja se
dogodila kada su veri odseceni koreni Avramovog zaveta, koji je garantovao
da ¢e Edenski vrt biti obnovljen. Izgubiti iz vida Bozije obecanje dato Avramu
znaci pogoditi u srce biblijsku veru 1 bozanski Plan. To je jednako poniStenju
americkog ustava ili ruSenju britanske monarhije.
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Direktno se suprotstavljaju¢i Isusu, nejevrejsko hriséanstvo do dana
danasnjeg menja biblijsko obecanje zivota na zemljiStu obnovljene zemlje
,rajem” u koji odlaze duse preminulih. Poruka Isusove poznate izreke: ,,Neka
su blagosloveni krotki oni ¢e naslediti zemlju” (Matej 5:5), stalno je suocena
sa suprotstavljanjima u propovedima i sluzbama na sahranama gde se
objavljuje da ¢e mrtvi ,,oti¢i u raj”. Bezobzirnost nejevreja prema zavetu, koji
je sklopljen izmedu Jednog Boga i Avrama, dovela je do toga da veliki deo
biblijskih pasusa deluje besmisleno onima koji redovno odlaze u crkvu. Citav
okvir Isusovog ucenja je poruSen, jer se on oslanja na osnovne termine
preuzete iz bozanskih obecanja datih Izraelskim ocima. Sve velike verske
doktrine su Zzestoko napadnute ovim sveukupnim odstupanjem od korena
hriS¢anstva, vere Jevreja 1 hriS¢anina Isusa, zakonitog Mesije, kako je to
odredeno u Bibliji.

Ubistvo starozavetnog biblijskog teksta'' od strane onih koji su
proucavali Bibliju jednako je odgovorno za suzbijanje nade da ¢e zaveti o
,»Zivotu na zemlji” biti ispunjeni. Deljenjem hebrejske Biblije na fragmente
zarad proucavanja, proucavaoci su izgubili iz vida ono §to Dzejms Dan naziva
Pavlovim pretpostavkama o autoritetu Biblije, ,,da su jedan um i svrha (Boziji)
nadahnuli nekoliko rukopisa (Biblije)”.'"> Nakon skoro 2000 godina
neuvidanja nejevrejskog suprotstavljanja, obecanje dato Avramu vezano za
naslednike, blagoslov, veli¢inu i zemljiSte mora ponovo da bude smesSteno u
crkvena ucenja kao koherentna i ujedinjujuca tema biblijske vere u Boga i
Hrista i suStinu hri§¢anskog Jevandelja o Carstvu Bozijem. Ne mozZe postojati
veca stvar na koju treba da se fokusira podeljena hriS¢anska zajednica. Nijedna
druga tema koja povezuje sva bozanska otkrovenja ne moze da pruzi crkvama
ujedinjujucu poruku, koja im je toliko ocajnic¢ki neophodna, kao Sto to moze
ova.

Jevandelje, onakvo kakvo su propovedali Isus i Apostoli, oslanja se na
obecanje dato Avramu 1 zavet sklopljen sa njim da ¢e ako se pridruze Hristu,
vernici svih nacija biti okupljeni u vreme vaskrsenja, kako bi zauvek dobili
zemlju u vlasnistvo. Prema Isusovim recima: ,,Mnogi ¢e do¢i sa severa, juga,
istoka i zapada i sesti sa Avramom, Isakom, Jakovom i svim prorocima na

! The Gospel and the Land, str. 48. Vidi Isusovo videnje da je otpadnik Izrael ubio proroke
(Matej 23:31).
12 Romans, Word Biblical Commentary, Dallas: Word Books, 1988, str. 202.
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proslavi u Carstvu Bozijem.”(Matej 8:11; Luka 13:28, 29). Zajedno kao
¢lanovi mesijanske zajednice, svih rasa, oni ¢e vladati kao ,,kraljevi na zemlji”
(Otkr. 5:10), $to je Isus i imao na umu kada je pomenuo ,,nasledivanje zemlje”.
Tako govoreci, Isus je jednostavno ponavljao drevno obecanje vernicima da
¢e Bog njih ,,uzdi¢i da naslede zemlju” (Ps. 37:34). Jasno je da je Isus prorok
obnove, da vidi sebe kao Bozijeg predstavnika, koji je postavljen da predvodi
bozanska dela, kako bi spasao coveka od Pavolje tiranije i prevare.

Pisac Poslanice Jevrejima je pomenuo dobijanje ,,buduce naseljene
zemlje” (Jevr. 2:5). Cilj koji je postavljen pred hris¢ane je bio ,,veli¢ina” ili
,,vaznost” spasenja i on ni po koju cenu ne sme biti zanemaren: Kako ¢emo
pobeci ne marivsi za toliko spasenje? ...Jer Bog ne pokori andelima vasioni
svet, koji ide i 0 kome govorimo (Jevr. 2:3, 5)."* Sin Covegji je titula ne samo
za Isusa vec i1 za svece (Dan. 7:14; vidi i stihove 18, 22, 27). Samim tim, Novi
zavet ocekuje da se Danilova proroCanstva ostvare. Vreme dolazi kada ¢e
,,sveci posedovati Carstvo” 1 ,,sve nacije ¢e ih sluziti i slusati” (Dan. 7:22, 27).
Jedno takvo logi¢no razradivanje obecanja datih Avramu predstavlja klju¢ za
tajnu koju sa sobom nosi Bozija aktivnost tokom ljudske istorije.

Opiranje zavetu

Rezultati tradicionalnih teoloskih pokusaja da se izbegne neodgovarajuci
politi¢ki element spasenja, mogu se prikazati zapaZanjima, koje iznosi delo
pod nazivom Pulpit Commentary o stihovima 13:14-17 Prve Knjige
Mojsijeve. Problem sa kojim se suoc¢ava kriticar, koji smatra da su obecanja u
vezi sticanja zemljiSta nebitna za hriS¢ane, jeste taj Sto ne moze da se pomiri
sa Bozijom izjavom: ,,Dac¢u zemlju tebi (Avrame)” i uverenjem koje Stefan
daje da Bog

nije dao Avramu nikakvo naslede (na zemljistu Palestine) — ¢ak ni metar
kvadratni zemljista, ali je obec¢ao da ¢e mu dati u vlasnistvo [kataschesis;
vidi. LXX 1. Moj. 17:8, "vecno vlasnistvo"] i njegovim potomcima (Dela
7:5).

Kako onda ova ocigledna kontradikcija moze da bude reSena? Pulpit
Commentary dva puta pokuSava da razresi teSkoc¢u. Prvo, ponovo je preveden

" Nazalost, prekid u pasusu izmedu 4. i 5. stiha u mnogim Biblijama uniitava vezu izmedu
spasenja i nadgledanja buduceg svetskog poretka.
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stih 13:15 Prve Knjige Mojsijeve tako da glasi: ,,Tebi ¢u dati zemlju, tj. tvojim
naslednicima.” Na ovaj nacin, neuspeh Avrama da ikad li¢no primi zemlju
bi¢e objasnjen na slede¢i nadin: Bog ju je obecao samo njegovim
naslednicima, Izraelu, i oni su ga primili pod Osijom. Ali ovo nije reSenje
problema. Tokom komunikacije sa Avramom, obe¢anje vezano za zemlju, se
stalno ponavlja. U stihu 13:17 stoji: ,,Prepesaci zemlju uzduz i popreko i ja ¢u
ti je dati.” Avram bi imao svako pravo da se poZzali ako je to stvarno znacilo
da on li¢no ne treba da oc¢ekuje da ¢e naslediti obe¢anu zemlju!

Kritika nudi zaobilaznicu oko teSkoc¢e. To znaci da zemlja nije zapravo
dospela u Avramovo vlasniStvo tokom njegovog Zivota. ,,Zemlja je stvarno
data Avramu kao nomadskom poglavici, u smislu da je on mirno Ziveo mnogo
godina, ostario i umro unutar njenih granica.” Medutim, ovo se suprotstavlja
biblijskim uverenjima ispunjenim saose¢ajno$¢u da Avram nije posedovao
zemlju, a sigurno ne ni do ve€nosti:

postavljam zavet svoj izmedu sebe i tebe i semena tvog nakon tebe od
kolena do kolena, da je zavet vecan, da sam Bog tebi i semenu tvom nakon
tebe; I dacu tebi i semenu tvom nakon tebe zemlju u kojoj si dosljak, svu
zemlju hanansku u drzavu vecnu, i bi¢u im Bog (1. Moj. 17:7, 8).

Zatim, ovo su biblijske premise: Avram treba da dobije zemlju i da je
poseduje zauvek. On je svoj Zivot prozivio kao stranac i nije posedovao
nikakvo zemljiSte, sem malog parceta zemlje, kog je kupio od Hetita da bi
sahranio Saru (1. Moj. 23:3-20). Avram je sam priznao svojim sunarodnicima
Hetitima, stanovnicima Hanana, sledece: ,,JJa sam dosljak i stranac medu
vama” (1. Moj. 23:4). Stefanovo zapazanje je bilo tacno: ,,Bog nije dao
Avramu nikakvo nasledstvo ovde (u Izraelu), ni pedalj zemlje. Ali Bog mu je
obecao da ¢e on i njegovi naslednici posedovati zemlju” (Dela 7:5).

Kako ¢e se onda ostvariti zavet koji je dat Avramu, Isaku i Jakovu da ¢e
naslediti zemlju? Odgovor pruza klju¢ hriS¢anske vere. Postoji samo jedan
nacin na koji obecanja data zavetom mogu da postanu istorijska realnost —
budu¢im povratkom Avrama i vernika u zivot vaskrsenjem. Vracanje
patrijarha u zivot ¢e im doneti ono $§to su toliko Zeleli, da se pridruze Mesiji 1
njegovim sledbenicima u obnovljenoj zemlji, Palestini i da postanu vladari sa
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Isusom u Carstvu Bozijem. Sve ovo se podrazumeva u Isusovom
propovedanju Jevandelja.

Obecana zemlja u koju se ulazi vaskrsnué¢em

To da je vaskrsenje apsolutno neophodan deo Bozijeg plana, Isus je
isticao prilikom komunikacije sa religijskim ugiteljima svog vremena. (Covek
bi mogao da o¢ekuje da bi on imao dosta toga da kaze i teolozima dvadesetog
veka na istu temu). Sadukeji nisu verovali ni u kakvo vaskrsenje i samim tim
su negirali nadu datu zavetom o Zivotu na zemlji za vernike. Isusov odgovor
na njihovo pogresno razumevanje Bozijeg Plana ukljucivao je uverenje da su
se oni poprili¢no udaljili od BoZijeg otkrovenja:

A Isus odgovarajuci re¢e im: Varate se, ne znajuci Pisma ni sile Bozje.
Jer o vaskrsenju niti ¢e se zeniti ni udavati; nego su kao andeli Bozji na nebu.
A za vaskrsenje mrtvih niste li ¢itali Sta vam je rekao Bog govoreci: Ja sam
Bog Avraamov, i Bog Isakov, i Bog Jakovljev! Nije Bog Bog mrtvih, nego
zivih (Matej 22:29-32).

Logika Isusovog argumenta je jednostavna, posto su Avram, Isak i Jakov
ve¢ dugo mrtvi, mora da postoji buduce vaskrsnuce, kojim ¢e se oni vratiti u
zivot, tako da njihov odnos sa zivim Bogom moze da se nastavi i da mogu da
prime ono §to im je davno obecano. Ni na koji na¢in Isusov odgovor ne moze
biti upotrebljen kako bi se opravdalo verovanje da su patrijarsi ve¢ Zivi.
Problem izmedu Isusa i njegovim suparnika je taj da li ¢e biti vaskrsenja u
buducénosti. Isus je raspravljao o tome da zavet nece biti ispunjen ako patrijarsi
ostanu u svojim grobovima. Da bi Bog bio Bog zivih, patrijarsi moraju da se
vrate u zivot budué¢im vaskrsenjem (Dan. 12:2).

Poslanica Jevrejima prati upravo isti argument i $iri dramu Avramove
vere u velika Bozija obe¢anja. Misterija Avramovog neuspeha da dobije svoje
mesto u zemlji zauvek moze da bude razreSena odlu¢nom intervencijom u
buduénosti, kojom ¢e on biti vrac¢en u zivot. Tokom svoje diskusije, pisac
iznosi izjave koje se 1 te kako suprotstavljaju tradicionalnim idejama o Zivotu
nakon smrti u ,,raju”. ,,Verom Avram, kada je pozvan na mesto koje ¢e kasnije
primiti u naslede ...” (Jevr. 8:11). Tako pri¢a pocinje. Avramovo naslede, kako
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uvidamo, treba da bude mesto u koje je on pozvan da ode, tj. geografski
posmatrani, Hanan. Upravo ova Prva knjiga Mojsijeva opisuje. Samu tu
zemlju, prema hriS¢anskom novozavetnom piscu, Avram treba da nasledi
,,kasnije”, ali nama jo§ uvek nije receno kada tacno. Pisac nastavlja: ,,Verom
je Avram svoj dom sagradio na zemljistu obecanja kao stranac u stranoj
zemlji; Ziveo je u Satorima kao Isak i Jakov, koji su zajedno sa njim naslednici
tog istog obecanja” (Jevr. 11:9). Avram, Isak i1 Jakov i drugi heroji vere ,,u
veri pomrese ne primivsi obecanja, nego ga videvsi izdaleka, 1 poklonivsi mu
se, 1 priznavsi da su gosti i dosljaci na zemlji” (Jevr. 11:13). Pogresan utisak
je dat nasim verzijama kada prevode ,,na zemljistu” kao ,,na zemlji”.'"* Ovo
moze da nagovesti da su patrijarsi delili tradicionalno poimanje ,,raja” kao
svoje sudbine. Medutim, poenta je da ljudi koji kazu da su stranci na zemljistu
,,t0 znaci da oni tragaju za sopstvenom zemljom” (Jevr. 11:14), pre svega za
istom zemljom koja je obnovljena pod obe¢anom vladavinom Mesije,
Carstvom Bozijim.

Dosta zanemarena istina o obe¢anom zemljistu za hris¢ane spasena je od
strane autora pod nazivom George Wesley Buchanan:

Ovo obecanje-odmor-naslede je neodvojivo povezano sa hananskom
zemljom koja je mesto kojim su patrijarsi lutali kao dosljaci (11:13). Ona
je nazvana zemljom obecanja (11:9) i nebeskom zemljom (11:16)... To ne
znaci da ona nece vise biti na zemlji i da se nece na zemlji odigrati nebeski
poziv (3:1) isto kao §to su oni koji su okusili rajski dar (6:4) ti koji su
ziveli na zemlji. Zaista je u pitanju sama zemlja u kojoj su boravili
patrijarsi kao ,,stranci i lutalice” (11:13). ,,Nebesko” podrazumeva
bozansku zemlju koju je sam Bog obeéao."

»Raj” ¢e biti na Zemlji

Tradicionalna objas$njenja ovih stihova pokuSavaju da izbegnu
implikacije stihova 11:8, 9 Poslanice Jevrejima. ,,Raj” kao nagrada za vernike
ne podudara se sa ovom jednostavnom biblijskom izjavom da je Avram

' Vidi zapazanja koja iznosi G.W. Buchanan, Anchor Bible, To the Hebrews, Doubleday
and Co., 1972, str. 193, 194.
" Isto, str. 192, 194.
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ocekivao da ¢e naslediti upravo tu zemlju u kojoj je Ziveo. Avram je ocigledno
stanovnik jedne geografske lokacije na zemlji, 1 on je oCekivao da ¢e se vratiti
na tu zemlju 1 da ¢e je posedovati. ,,On je svoj dom napravio u zemlji
obecanja” (Jevr. 11:9). Obec¢ana zemlja za vernike treba da bude na ovoj
planeti — na nasoj planeti, obnovljenoj i osvezenoj. Nece upaliti argument da
je Hanan bio ,,vrsta” raja, kao mesto na koje odlaze duse nakon smrti. Jedna
takva ideja je upala u hriS¢anstvo iz sveta grcke filozofije i narusila verovanje
u biblijsko obeanje o nasledstvu u zemlji zivota, Palestini kao sredista
buduéeg mesijanskog svetskog poretka. Vaskrsenje u buduénosti, pri povratku
Isusa, jedini je put kojim patrijarsi mogu da postignu svoj cilj i dobiju zemlju
koju nikada nisu posedovali. Zaista, kako je to naglaSeno u Poslanici
Jevrejima, niko od istaknutih vernika nikada nije ,,primio ono §to mu je
obecano” — Obec¢anu zemlju u nasledstvo (Jevr. 11:13, 39). Oni su umrli s
verom, $to je vrlina koja je bliska nadi, potpuno ubedeni da ¢e vaskrsnuti i
dobiti zemlju koju ¢e deliti sa Mesijom. Ovo je daleko od same ideje, koju su
mnogi prihvatili pod pritiskom poslebiblijske nejevrejske tradicije, da su
patrijarsi i naknadni vernici ve¢ primili nagradu u raju.

Pavle i Avram

Pavle se ophodi prema pric¢i o Avramu, kao modelu hris¢anske vere, bez
ikakve naznake da se Avramovo nasledstvo iSta razlikuje od nasledstva
obi¢nog hris¢anskog vernika. Zapravo, sasvim suprotno je istinito: Avram je
otac onih koji veruju (Rim. 4:11). Avram je pokazao sustinu hri§¢anske vere
time $to je bio voljan da poveruje u Boziji plan da mu se dodeli zemlja, njemu
1 njegovim potomcima vecno i uz blagoslov. Vera je za Avrama bila odlucan
odgovor na bozansku inicijativu izraZenu re¢ima. Upravo je ta vrsta vere ta
koju Isus zahteva kada poziva sve da se pokaju i poveruju u Jevandelje o
Carstvu (Marko 1:14, 15). Isus je samim tim par excellence izlaga¢ Avramove
vere. On se odrice svega, ukljucujuéi i svoj Zivot, zarad Bozijeg velikog plana
da spase Citavo palo Covecanstvo i on poziva sve one koji ga podrzavaju da
ucine isto. Prate¢i primer, koji je postavio Avram, koji je bio voljan da se
odrekne svega, pa ¢ak i svoje porodice, zarad bozanske svrhe (1. Moj. 12:1),
Isus je pozvao svoje sledbenike da prepoznaju prethodne tvrdnje o porodici i
veri. Njegovi stvarni rodaci nisu bili njegova krvna braca i sestre, ve¢ ,,oni koji
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¢uju Re¢ Boziju (Jevandelje o Carstvu, Matej 13:19) i prema njoj postupaju”
(Matej 12:46-50). Lojalnost prema Isusu i Jevandelju bitnija je od porodice i
zemlje (Luka 14:26, 27, 33; vidi i 1. Moj. 12:1).

Opravdavanje — sklapanje pravog odnosa sa Bogom — ukljucuje
inteligentno shvatanje Bozijeg plana, verovanje poput Avramovog u ono §to
je Bog obec¢ao da ¢e da uradi (Rim. 4:3, 13). Obim Poruke Jevandelja je Siri
od pukog prihvatanja smrti 1 vaskrsenja Hristovog, Apostolska vera poziva na
ucesce u aktuelnom bozanskom planu u istoriji koji mi mozemo da nazovemo
,Operacija Carstvo”. Ona ukljucuje shvatanje bozanski otkrivene buducnosti,
kao cilja hriS¢anskog poduhvata. Shvatanje onog $to Bog radi tokom svetske
istorije, omogucava ¢oveku da svoj zivot prihvati u¢enju Isusa kao proroka 1
kralja tog Carstva. HriS¢anin prema Pavlu je onaj koji prati korake vere naSeg
oca Avrama (Rim. 3:12). Veza sa zavetom patrijarha ne moze da bude jasnija.
Avramova vera je ,,okarakterisana (ili bazirana) na nadi koja je odredena
isklju¢ivo Bozijim obecanjem ... Avramova vera je ¢vrsto pouzdanje u Boga,
kao u onog koji odlu¢uje o buduénosti prema onome §to je obeéao.'® Tako da
nas Isus i Apostoli pozivaju, uz Poruku o Carstvu,'’ da se pripremimo na veliki
dogadaj koji nije nista drugo do konacni ishod zaveta sklopljenog sa Avramom
i njegovim (duhovnim) potomkom. Pavle definiSe to obecanje i precizno
navodi hris¢anski cilj. On nas podse¢a da Avram treba da bude ,,naslednik
sveta” (Rim. 4:13), Sto jednostavno znaci ponoviti Isusovo obecanje da ¢e
,.krotki naslediti zemljiSte (ili zemlju)” (Matej 5:5, vidi i 1. Moj. 17:8).

Kao $to James Dunn kaze:

Ideja o ,,nasledstvu” je bila fundamentalni deo jevrejskog shvatanja svog
zaveta sa Bogom i1 odnosa sa njim, iznad svega, zaista skoro iskljucivo, u
vezi sa zemljistem — zemljistem Hanana, koje je njihovo prema pravu o
nasledu obe¢anom Avramu ... Ovo je jedna od najemotivnijih tema u
jevrejskom nacionalnom samo-identitetu ... Ono $to je klju¢no za
jevrejsko samorazumevanje jeste ubedenje da je Izrael Bozije nasledstvo
... Ono sto je kljuéni element nacionalne vere jeste ubedenje da je Bog
dao Izraelu ...

' Commentary on Romans, str. 219.
" Marko 1:14, 15; Dela 8:12; 19:8; 28:23, 31.
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nasledivanje zemlje kao njen sustinski element ... To da je zavet dat
Avramovom semenu da ¢e naslediti zemlju, postalo je nesto Sto je skoro
banalno za jevrejsko ucenje ... Obecanje na taj nacin protumaceno, bilo je
od fundamentalnog znacaja za Izrael da shvati da njega ¢ini Boziji narod:
To je bio razlog zasto je Bog odabrao njih na prvom mestu, od svih nacija
sveta, opravdanje da sebe smatraju drugacijim od ostalih nacija i uteSnu
nadu koja ¢ini njihovo sadaSnje ponizenje izdrzljivim ...

Pavlov slucaj otkriva kontinuitet koji je video izmedu svoje vere i
fundamentalnog obecanja Biblije njegovog naroda... Pavle nije ni
sumnjao da je Jevandelje, o kome je propovedao, nastavak i ispunjenje
Bozijeg obecanja datog Avramu. Ali njemu je isto toliko bilo jasno da
naslednici Avramovog obecanja ne treba vise da budu oznaceni zakonom.
Stih 15:6 Prve Knjige Mojsijeve pokazala je sa dovoljno jasnoce da je
obecanje dato i prihvac¢eno putem vere, odvojeno od zakona u celini ili u
jednom njegovom delu.'®

Poenta koju treba shvatiti je da Pavle ne dovodi u pitanje sadrzaj obecanja.
Kako je on uopste to i mogao uciniti a da ne odbaci Citavo otkrovenje koje
pruza Biblija? Obecanje koje podrazumeva teritoriju je jasno i iznova izrec¢eno
u 1. Knjizi Mojsijevoj 1 bilo je najdragocenije nacionalno blago njegovog
naroda. Vernom Izraelu, koga je prvo predstavljao Avram, Bog je dao
uverenje da ¢e naslediti zemlju kao obnovljeni raj. Slava Pavlove sluzbe je da
uvede revolucionarnu novu ¢injenicu — da je ova velika moguénost otvorena
za sve koje veruju u Mesiju kao seme Avramovo i onog jednog koji ¢e
predvoditi novu upravu Carstva. Oc¢igledno su ta obe¢anja namenjena Mesiji,
kao istaknutom Avramovom nasledniku. Ali nejevrejski hris¢ani, kada su
prihvatili tvrdnje da je Isus zapravo Hrist Izraela, mogu da traze deo istog
obecanog nasledstva. Pavle dotice trijumfalan momenat svog argumenta onda
kada izjavljuje svojim nejevrejskim Citaocima da ,,ako ste hriS¢ani onda ste
Avramovi potomci i naslednici (sveta, Rim. 4:13) prema obecanju [datom
Avramu]” (Gal. 3:29).

'8 Isto, str. 233, 234.



71

Obecanja su svakako namenjena samo onima ,,koji dele Avramovu veru”,
kako to Pavle kaze (Rim. 4:16), tj. onima ¢ija je vera ista kao njegova i koja
je bazirana na istim osnovima. Samim tim, Pavle govori o potrebi hri$¢ana da
postanu ,,Avramovi sinovi” (Gal. 3:7), ,,seme Avramovo” (Gal. 3:2; Rim.
4:16) 1 da priznaju Avrama kao svog duhovnog oca (Rim. 4:11), da hodaju
njegovim stopama (Rim. 4:12) i da smatraju njega uzorom hriS¢anske vere
(Gal. 3:9), jer je njemu unapred ispropovedano Jevandelje (Galatima 3:8). Ali
koliko toga mi danas ¢ujemo o tome kako se hri§¢ansko jevandelje zasniva na
zavetu 1 obecanjima datim Avramu? Pavle govori galatskoj crkvi o
,,blagoslovu Avrama”, koji je sada dostupan svima u Hristu. Ova fraza je
citirana iz stiha 28:4 Prve knjige Mojsijeve, gde je i definisana. Ona
podrazumeva ,,dobijanje zemlje u posed gde sada zZive kao doseljenici, zemlje
koju je Bog dao Avramu.” Jo$ jednom je na prosvetljuju¢i na¢in napravljena
veza izmedu hriS¢anstva hebrejske Biblije i Novog zaveta, koja pruza divnu
osnovu za restrukturiranje sadasnje podeljene crkve na biblijskim osnovama.

Pavle ni na trenutak nije napustio korene vere koja je otkrivena u nacinu
na koji se Bog pozabavio Adamom. PoSto ¢e obe¢ana zemlja Hanana jednog
dana postati srediSte mesijanske vladavine, oCigledno je da nasledivanje te
zemlje podrazumeva nasledivanje sveta. Obecanje ostaje kako geografsko
tako i teritorijalno, i odnosi se na zemlju dolazeéeg doba i tacno se poklapa sa
Isusovom potvrdom sopstvenog jevrejskog nasleda kada obecava da ¢e krotki
(ponovo citiraju¢i hebrejsku Bibliju) naslediti zemlju (Matej 5:5, koji citira Ps.
37:11). Isus je verovao da ¢e Jerusalim biti dostojan da se nazove Gradom
velikog kralja (Matej 5:35) 1 da ¢e vernici sa njim nadgledati novi svetski
poredak.'” Ukratko, obeéanje zemlje se ponavlja u Novom zavetu, kao
obecanje Carstva Bozijeg, koje predstavlja osnovu hris¢anskog Jevandelja.
Carstvo se nudi vernicima kao njegova sudbina. Ono je obnovljena ,,naseljena
zemlja buduénosti” (Jevr. 2:5), koje nece pripasti andelima ve¢ Mesiji 1
svecima, ,,Izraelu Bozijem” (Gal. 6:16), ,,istinski obrezanim” (Fil. 3:3). Veliki
deo uzbudenja hris¢ana Novog zaveta lezi u visokoj privilegiji da budu ljudi
Boziji u Hristu koja im je dodeljena. Njihova nada se ta¢no poklapa sa nadom
izraelskih proroka. J. Skinner iznosi misljenje da je ,,glavna tacka (Jeremijine

19 Matej 19:28; Luka 22:28-30; Otkr. 2:26; 3:21; 5:10; 20:1-6.
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nade za buduénost) ta da je u nekom smislu obnova izraelitske nacionalnosti

9920

bila forma u kojoj je on video Carstvo Bozije.””" Isus, koji je takode smatran

prorokom (Luka 13:33), slozio bi se sa tim.

Pavlova primena Avramovog zaveta na hri$¢ane, kako Jevreje tako i
nejevreje, ne navodi ga da pomisli da ¢e nepreobrazeni Izrael zauvek ostati
van bozanskog blagoslova u Hristu. U stihovima 11:25, 26. Poslanice
Rimljanima, on se radovao kako vaznom elementu u budu¢em razvoju Carstva
tako 1 kolektivnom preobrazenju ostatka izraelske nacije, nakon Drugog
dolaska.”’ Jevrejska/nejevrejska crkva, medutim, prema misljenju koje iznosi
Pavle, vodila bi mesijansko Carstvo (1. Kor. 6:2, 2. Tim. 2:12; 1. Kor. 4:8).
Na ovaj nacin, Avramov zavet garantuje uces¢e u mesijanskoj vladavini svima
onima koji sada veruju u Jevandelje, i on nas uverava da ¢e se kao dodatak
tome dogoditi drugi talas preobrazenja onda kada izraelska nacija kona¢no
prihvati svog Mesiju. Tom dogadaju su se Apostoli sa pravom iskazali
radovanje kona¢nom preobrazenju onda kada su postavili sledece pitanje: ,,Da
li je vreme konacno doslo da se obnovi Izraelsko Carstvo?” (Dela 1:6). Za one
koji nisu imali koristi od kalvinisticke obuke, ovo pitanje nece predstavljati
nikakav problem. Ipak, ako vam je Isus rekao da ¢ete rukovoditi nad dvanaest
plemena (Luka 22:28-30), nestrpljivo biste i$¢ekivali obnovu tih plemena u
Carstvu. Pomen Svetog Duha (Dela 1:5), koji predstavlja zavestanje od strane
plemickih porodica i sveStenika, prirodno je budio znatizelju Apostola u vezi
raspleta Plana za spasenje. Ali obratite paznju: dolazak duha nije dolazak
Carstva (Dela 1:5-7).

Svet kao naslede

Pavle i jevrejski narod, kao i ¢itav Novi zavet, drzali su se miSljenja da ¢e
celi svet imati koristi od mesijanskog obecanja datog Avramu da ¢e on
,,naslediti svet” (Rimljanima 4:13) time $to ¢e naslediti obe¢anu zemlju. Ova
¢injenica se moze izvudi iz biblijskih tekstova i iz vanbiblijske literature.
Proslavljen mesijanski Psalm, kog je Isus u svom Otkrovenju protumacio

2% Prophecy and Religion, Cambridge University Press, 1922, str. 308.
*! Mihej 2:12 zamislja obnovu ,,svega §to je Jakovljevo™ kao ,,ostatak Izraela”.
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kao hri§¢ansko proroCanstvo za njega i crkvu (Oktr. 1:1), je o¢igledno politicki
Psalm, koji okvirno predstavlja ¢itavu Mesijinu karijeru:

"Ja sam pomazao cara svog na Sionu, na Svetoj gori svojoj." Kazacu
naredbu Gospodnju; On rece meni: "Ti si sin moj, ja te sad rodih. ISti u
mene, i dacu ti narode u nasledstvo, i krajeve zemaljske tebi u drzavu.
Udariées ih gvozdenom palicom; razbices ih kao longarski sud."*

Neka vam Bog da snage i neka nasledite zemlju (Jubilej 22:14).

I bice kraljeva od tebe (Jakova). Oni ¢e vladati svuda gde je ¢ovek krocio.
I vasem semenu ¢u dati svu zemlju pod rajem (vidi Dan. 7:27: ,, carstvo
pod ¢itavim rajem”) i oni ¢e vladati u svim nacijama kao Sto su zeleli
(Jubilej 32:19).

Ali za odabrane ¢e biti svetlost, radost i mir i oni ¢e naslediti zemlju (1.
Enohijeva 5:7).

v ey

Pravicni ... ¢e sigurno dobiti svet koji si im obecao i koji iS¢ekuju sa
punom rados¢u (2. Varuhova 51:3).

Ako je svet zaista stvoren za nas, zasto onda mi ne dobijemo svet u
nasledstvo? Koliko ¢e vremena da protekne? (4. Jezdra 6:59).

Pronicljivi odgovor Novog zaveta na jevrejsko pitanje je da ljudi na koje
se zavet odnosi nisu u celini prihvatili onog koji tvrdi da je Mesija. (Koliko
krivice nosi iskrivljeno tradicionalno nejevrejsko hriS¢anstvo treba ozbiljno
razmotriti). Pavle se nada da ¢e mnogi njegovi sunarodnici konacno priznati
Isusa koji ¢e se vratiti. U meduvremenu on nastavlja da propagira poruku
Mesije, kojom su pre svega Jevreji a zatim nejevreji pozvani u mesijansku
zajednicu, spremajuci se da vladaju u Carstvu. Pavlova teologija je rodena iz

22 Ps. 2:6, odnosi se na Isusa u Otkr. 12:5 i crkvu u Otkr. 2:26, 27.
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ubedenja da je Avramu sudeno da bude ,,naslednik sveta” (Rim. 4:13), sto je
ideja koja se prirodno uklapa u tekstove koji su malocas citirani. Henry Alford
komentarise vezu izmedu Pavlovih teznji i jevrejskih nada:

Rabini su veé¢ videli, i Pavle koji je odgajen prema njihovom ucenju,
cvrsto se drzeci istine, da su mnogo bitnije rec¢i ,,u tebi i tvom semenu ¢e
sve porodice na zemlji biti blagoslovene”, od pukog posedovanja Hanana.
Oni upecatljivo povezuju Svet kao dar sa ovim obec¢anjem (1. Moj. 12:3).
Naslede zemlje ...je krajnje upravljanje celim svetom koji ¢e Avram, kao
otac vernika svih narodnosti i Hrista, kao semena obe¢anja, posedovati...>

Istaknuti nemacki kriticar belezi da biti ,,Avramovo seme” podrazumeva
nekoga kome je sudeno da upravlja svetom, na osnovu 1. Moj. 22:17: ,,Tvoji
potomci ¢e dobiti kapije svojih neprijatelja (tj. gradove) u posedstvo”.** Sa
ovim obecanjem na umu, Isus je zamislio da ¢e vernici dobiti autoritet nad
¢itavim urbanim populacijama: ,,Svaka Cast, verni slugo, preuzmi odgovornost
nad deset gradova” (Luka 19:17).

Knjiga pod nazivom [International Critical Commentary o stihu 4:13
Poslanice Rimljanima uspeva da prenese Zestinu starozavetnog iS¢ekivanja
Mesijanskog Carstva. On govori o obecanju da ¢e Avramovo seme (u Hristu)
uzivati u ,,upravljanju svetom”, ,,pravu da vlada svetom koje pripada Mesiji i
njegovom narodu”, obecanje dato Avramu i njegovim potomcima svetske

mesijanske vladavine.””’

Deo izraelske Zudnje se moze videti i u molitvama
iz Cetrnaestog i osamnaestog veka koje se u sinagogama ponavljaju od 70.

godine nove ere.

Milostiv budi, O Gospode nas Boze, imaj milosti prema Izraelu, narodu
Tvom i prema Jerusalimu i prema Sionu gde boravi Tvoja slava, i prema
Hramu tvom i tvom prebivali$tu i prema Carstvu loze Davidove, koji je
sagradio Jerusalim, Tvoj grad. Daj mir svoj Izraelu, Tvom narodu i Tvom
gradu 1 Tvom nasledu i blagoslovi nas, sve nas zajedno. Neka si
blagosloven Ti, Boze, koji stvaras mir.

2 Greek New Testament, London: Rivingtons and Deighton, Bell & Co., 1861, II, str. 350.
* H.A.W. Meyer, Commentary on John, Funk and Wagnalls, 1884, str. 277.
*> W. Sanday and A. C. Headlam, Epistle to the Romans, T & T Clark, 1905, str. 109, 111.
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Cak i kada se zemlja ne pominje direktno, jednostavno se podrazumeva kada
se pominje grad ili hram, koji su postali suStina nade za spasenje. Upravo ista
nada se oslikava u Novom =zavetu, povezuju¢i rano hriS§éanstvo sa
Avramovim/Davidovim poreklom u hebrejskoj Bibliji:

On ¢e biti veliki, 1 nazvaée se Sin NajviSega, i da¢e Mu Gospod Bog
presto Davida oca Njegovog; I carova¢e u domu Jakovljevom vavek, i
carstvu Njegovom nece biti kraja (Luka 1:32, 33).

Kao $to (Bog) govori ocima naSim, Avraamu i semenu njegovom doveka
(Luka 1:55).

I podize nam rog spasenja u domu Davida sluge svog, U¢initi milost
ocima na$im, i opomenuti se svetog zaveta svog, Kletve kojom se kleo
Avraamu ocu naSem da ¢e nam dati (Luka 1:69, 72, 73).

I gle, bese u Jerusalimu covek po imenu Simeun, i taj Covek bese pravedan
i pobozan, koji ¢ekase utehe Izrailjeve (Luka 2:25).

I ona (Ana) u taj Cas dode, i1 hvaljase Gospoda i govorase za Njega svima
koji ¢ekahu spasenja u Jerusalimu (Luka 2:38).

Blagosloveno carstvo oca naseg Davida koji ide u ime Gospodnje (Marko
11:10).

Dode Josifiz Arimateje (uCenik Isusov, tj. hris¢anin; Matej 27:57), posten
savetnik, koji i sam carstvo Bozje ¢ekase, i usudi se te ude k Pilatu i zaiska
telo Isusovo (Marko 15:43).

A mi (ucenici Isusovi, hris¢ani) se nadasmo da je On Onaj koji ¢e izbaviti
Izrailja (Luka 24:21).

A oni onda koji zajedno behu, pitahu Ga govoreci: Gospode! Hoces li sad
naciniti carstvo Izrailjevo? (Dela 1:6).

I sad stojim pred sudom za nadanje obecanja koje Bog obrece ocevima
nasim, Kome se svi dvanaest kolena naSih jednako dan i no¢ sluzeci
nadaju da ¢e do¢i (Dela 26:6, 7).
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Postoje brojni dokazi da hriS¢anstvo Novog zaveta nije napustilo
prorocanske nade vezane za teritoriju. Pitanje ucenika koje se odnosi na
obnovu Izraela javlja se nakon perioda od ¢etrdeset dana tokom kog su dobijali
uputstva o Carstvu Bozijem (Dela 1:3, 6). Na sudu zbog svoje vere, Pavle je
javno definisao hris¢anstvo kao nadu za ispunjenje patrijarhalnog obecanja.
On je izrazito identifikovao hri§¢anski cilj kao obecanje ,,Cijem ispunjenju se
nada dvanaest plemena” (Dela 26:7). Priroda ovog ocekivanja je definisana
re¢ima, koje su rabini izgovorili u tre¢em veku, a koje oslikavaju drevnu nadu
vezanu za zivot na zemlji: ,,ZaSto su patrijarsi zudili da budu sahranjeni na
izraelskoj teritoriji? Jer mrtvi zemlje Izraela bice prvi koji ¢e vaskrsnuti onda

kada se Mesija vrati i oni ée prvi provoditi godine sa Mesijom.”*°

Raj kao skladiSte buduée nagrade

U Novom zavetu se raj pominje u ogranicenom kontekstu, kao mesto gde
se ¢uva buduca nagrada za vernike kao Bozije blago (Matej 5:12).*” , Raj” kao
mesto koje nije na zemlji ni u jednom trenutku nije u Bibliji predstavljeno kao
destinacija za vernike — niti nakon smrti niti nakon vaskrsenja. Hri$¢ani sada
moraju da shvate Sta im je to obe¢ano. Oni moraju da ulazu blago kod Boga i
ocekuju da ¢e dobiti svoju nagradu onda kada je Isus donese na zemlju
prilikom svog Drugog dolaska. Covek moze da ¢uva svoj novac za penziju u
banci. Ali on svoju penziju nece provesti u banci.

Kada Pavle govori o ,,Jerusalimu iznad koga je naSa mati” (Gal. 4:26), on
ne misli na to da hri§¢ani odlaze u ,,raj” nakon smrti. On citira mesijanski
Psalm koji opisuje Sion (Jerusalim) kao ,,majku svih nas” (Ps. 87:5, LXX).
Jevreji Cesto smatraju da su se dobre stvari buduénosti smestene kod Boga
kako bi bile spremne, kada oni vaskrsnu na dan kada se Mesija javi u mo¢i i
slavi. HriS¢ani su oni ¢ija su imena upisana u spisak onih kojima ¢e biti dat
,,zivot u Jerusalimu” (Isa. 4:3).

*° Gen. Rabbah, 96:5.

27 . . . . . o « P . ‘s
Tekst glasi ,,tvoja nagrada je velika u raju”. HriS¢anska nagrada se ¢uva u raju i ona ¢e doci

iz raja sa Isusom onda kada se on vrati. ,,U raju” je isto §to i ,,sa Bogom”.
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Pavle govori o ,,veri i ljubavi koja proizilazi iz nade koja je smestena u
raju 1 koju ste ve¢ Culi putem reci istine, Jevandelja” (Kol. 1:5). Petar u novom
rodenju, prikazanom Jevandeljem, vidi ,,zivu nadu kroz vaskrsenje Isusa
Hrista iz mrtvih, $to vodi ka nasledstvu (tj. nasledivanje Carstva), koje nikada
ne moze da propadne, da se iskvari ili nestane, koje se cuva u raju samo za
vas, 1 koje je verom zasti¢eno od strane Bozije mo¢i sve do dolaska spasenja,
koje je spremno da bude otkriveno u poslednjem trenutku” (1. Petr. 1:3-5).
Novi zavet se poklapa sa osnovnom temom, Jevandeljem o Carstvu koje je
,,obe¢ano onima koji vole Boga” (Jak. 2:5). Verovanje u Jevandelje u vreme
Apostola nije se svodilo na verovanje u smrt i vaskrsenje Isusa samog, ve¢ je
ono ukljucivalo 1 poziv da se pripreme svi za mesto u Mesijinoj vladavini
svetom, koja ¢e biti uvedena onda kada se on vrati na zemlju. Ova situacija je
prili¢no drugacija od svega Sto se propoveda danas o nasledivanju zemlje sa
Isusom. Postoji neverovatna potreba da se crkve Sto pre povinuju Pavlovim
rukopisima i da se ,,ne udaljavaju od nade koju deli Jevandelje” (Kol. 1:23).
Gubitak nade Novog zaveta moze da se svede na gubitak Jevandelja o Carstvu,
Sto opet dovodi do gubitka korena hriS¢anstva iz hebrejske Biblije.

Vera u Boziji svetski plan

Novozavetna Sema i Boziji plan za istoriju sveta svode se na besmislice
onda kada se predlaze da je sudbina hriS§¢anina da uziva na lokaciji koja nije
na zemlji. Ovo jednim udarcem uniStava obecanja data Avramu i vernicima
da ¢e naslediti zemlju i svet. Ne moze postojati reSenje za prvobitni neuspeh
coveka da podrzi bozanski mandat i zavlada svetom, ako, zapravo, ta bozanska
vladavina nikada ne bude obnovljena. Hri§¢anska vera je trajno obeshrabrena
ako se porekne nada da ¢e nastupiti mir na zemlji. Time §to je odlazak u ,,raj”
nakon smrti zamenio dobijanje zemlje u nasledstvo, umanjena je vaznost
otkrovenja Bozijeg plana za ¢ovecanstvo. Ponuda koja se stalno ponavlja, a
koja ukljucuje ,,;raj” u savremenom propovedanju, razraduje pojam koji
zbunjuje Citaoce Biblije 1 ¢ini besmislenom cCitavu nadu proroka (zasnovanu
na zavetu) da ¢e svet uzivati u neprikosnovenoj eri blagoslova i medunarodnog
mira pod pravi¢énom vladavinom mesije i vaskrslih vernika — onih koji veruju
u ,,Carstvo Bozije i ime Isusovo (tj. Mesijanstvo i sve §to ono obuhvata)” i
onih koji su kr$teni kao odgovor na tu ranu veru, $to se pominje u stihu 8:12
Dela apostolskih: ,,Kada su poverovali Filipu, dok je propovedao Jevandelje
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o Carstvu Bozijem i imenu Isusa Hrista, oni su bili krSteni, kako Zene tako i
muskarci.”

Ovaj tekst ostaje primer jevandelizacije i vraca savremenu crkvu svojim
korenima u zavetima obecanja, koja su data ,,ocu vernih”, koji se mogu
ostvariti samo putem Mesije Isusa. Mi treba da se molimo: ,,Neka dode
Carstvo tvoje” ako Zelimo da se ispuni Bozanski plan za spasenje i treba da
tezimo tome da se ponasamo tako da budemo ,,dostojni Boga koji nas poziva
u svoje Carstvo i slavu” (1. Sol. 2:12). Mi moZemo ponovo do¢i do istine o
nasoj hriS¢anskoj sudbini tek onda kada se vratimo biblijskom jeziku o
,Stupanju u Carstvo”, ,,nasledivanju Carstva” , ,,nasledivanju zemlje” (Matej
5:5), ,,vladavini sa poloZzaja kraljeva na zemlji” (Otkr. 5:10), ,,hiljadu godina
dugoj vladavini sa Mesijom” (Otkr. 20:1-6).

Nejevrejski um, koji pokazuje antisemitsku netrpeljivost prema
mesijanskim stvarima, preovladava toliko dugo da samo revolucionarnim
povratkom na Biblijski tekst mi mozemo da prekinemo loSe navike.
Napustanje jezika o ,,raju” uputi¢e nas u pravom smeru i nauciti da volimo
Isusove reci. Put ¢e nam se onda otvoriti da shvatimo hri§¢anstvo kao Boziji
odgovor na prvobitni neuspeh coveka u Adamu; da je Jevandelje poziv za
vladavinu i da ¢e svetac biti taj koji ¢e vladati sa Mesijom na zemlji u
dolaze¢em Carstvu (Dan. 7:18, 22, 27). Tragedija ¢oveka je u tome Sto je
izgubio vlast nad carstvom, a njegov cilj je da povrati tu vlast i da vlada sa
Kraljem Mesijom koji je prvi pokazao put ka pobedi nad svetom. Komentar
koji je dao Henry Alford je neophodna ispravka koja nas poziva da se vratimo
biblijskom hebrejskom hriS¢anstvu: ,,Opsti akcenat proroCanstva i analogija
na bozanske nacine bez greske ukazuje na ovu zemlju procis¢enu i obnovljenu,
a ne na raj u bilo kom obi¢nom smislu tog termina, kao ve¢nog boravista za

blagoslovene.” **

2 Greek New Testament, Tom. 1, str. 35, 36, akcenat dodat.
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Alfordova pronicljivost ponovo formuliSe nadu za buduénost
Covecanstva, kada blagoslovi dati Avramu pronalaze svoje ispunjenje u
Carstvu. Jakov i Pavle dele isto radosno videnje: ,,I da ti da blagoslov
Avramov, tebi i semenu tvom s tobom, da nasledi$ zemlju u kojoj si dosljak,
koju Bog dade Avramu” (1. Moj. 18:4). ,,Blagoslovi Avrama (¢e doci)
nejevrejima u Hristu” (Gal. 3:14).

Nada za Covecanstvo, zasnovana na Bozijem milostivom postupanju
prema Avramu, je dominantna tema kod svih izraelskih proroka. Kako bi
pratili Isusa, najveceg od svih proroka (5. Moj. 18:15, 18; Dela 3:22; 7:37),
Sina Bozijeg, Hrista i Apostola nase vere (Jevr. 3:1), mi moramo sada da svoju
paznju usmerimo ka njihovoj viziji.
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5. O Carstvu kod Proroka: Neispunjen san o
mesijanskoj vladavini

Veliki deo poruke proroka je poistoveéen opisima Dolazeceg Carstva. Ne
postoji ni najmanja sumnja po pitanju znacenja ovih prosvetljuju¢ih prikaza
Mesijinog buduceg svetskog kraljevstva:

Jer nam se rodi Dete, Sin nam je dat, kome je vlast na ramenu... Bez kraja
¢e rasti vlast i mir na prestolu Davidovom i u Carstvu njegovom da se
uredi i utvrdi sudom i pravdom od sada doveka (Isa. 9:6,7).

On (Mesija) ¢e kazivati mir narodima, i vlast ¢e mu biti od mora do mora
i od reke (Eufrata) do krajeva zemaljskih (Zah. 9:10).

Postavljeni vladar ¢e biti okarakterisan ,,duhom mudrosti i razuma, duh
saveta i sile, duh znanja i straha od Gospoda. I mirisanje ¢e Mu biti u strahu
Gospodnjem” (Isa. 11:2). Sa njim, ,,princ¢evi ¢e vladati pravi¢no” (Isa. 32:1),
Sto je predvidanje, koje pruza okvir ¢itavoj novozavetnoj ideji da su hris¢ani
zapravo kraljevi, koji se obuGavaju to da postanu.' Mesijina savriena
vladavina ¢e dovesti do novog doba koje ¢e biti oslobodeno od telesne bolesti.

Ona ¢e proizvesti radosno Covecanstvo, €iji ¢e blagoslovi obuhvatati ¢ak i
nezivu prirodu.

2. Tim. 2:12; 1. Kor. 6:2; Otkr. 1:6; 5:10. vidi 2. Moj. 19:6.
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Radovade se tome pustinja i zemlja sasuSena, veselice se pustos i
procvetati kao ruza. Procvetaée obilno, i veselice se radujuci se i
popevajuci; slava livanska dace joj se i krasota karmilska i saronska; ta ¢e
mesta videti slavu Gospodnju, krasotu Boga naseg. Tada ¢e se otvoriti o¢i
slepima, i usi gluvima otvorice se. Tada ¢e hromi skakati kao jelen, i jezik
nemog pevace, jer ¢e u pustinji provreti vode i potoci u zemlji sasusenoj.
I suvo ¢e mesto postati jezero, i zemlja sasusSena izvori vodeni, u stanu
zmajevskom, po lozama njihovim, bice trava, trska i sita. I koje iskupi
Gospod, vrati¢e se i do¢i ¢e u Sion pevajuéi, i vecna ¢e radost biti nad
glavom njihovom, dobice radost i veselje, a zalost i uzdisanje bezace (Isa.
35:1,2,5-7, 10).

Isaija 40:9 predvida vreme u budu¢nosti kada ¢e ,,Gospod Bog do¢i sa
silom i miSica ¢e Njegova vladati za Njega.” [zvrSitelj ovog velikog posla oko
obnove bi¢e ljudski kralj, Davidov potomak. Njegov izuzetan dar ¢e mu
omoguciti da vlada na savrSeno pravi¢an nacin.

Ali ¢e izaci Sibljika iz stabla Jesejevog, i izdanak iz korena njegovog
izniknuce. [ na Njemu ¢e pocivati Duh Gospodnji, duh mudrosti i razuma,
duh saveta i sile, duh znanja i straha Gospodnjeg. I mirisanje ¢e Mu biti u
strahu Gospodnjem, a nece suditi po videnju svojih ociju, niti ¢e po
cuvenju svojih usiju karati. Nego ¢e po pravdi suditi siromasima i po
pravici karati krotke u zemlji, i udari¢e zemlju prutom usta svojih, i
duhom usana svojih ubi¢e bezboznika (onog zlog).” I pravda ¢e Mu biti
pojas po bedrima, i istina pojas po bocima (Isa. 11:1-2, 5-7).

Pod praviénom vladavinom buduceg Kralja cak ¢e se preoblikovati i
priroda Zivotinja:

Vuk ¢e prebivati s jagnjetom, ris lezati s kozli¢em, tele i lavi¢ zajedno ¢e
pasti, a djetesce njih ¢e vodit’. Krava i medvjedica zajedno ¢e pasti, a
mladuncad njihova skupa ¢e lezati, lav ¢e jesti slamu k'o govedo. Nad
rupom gujinom igrat ¢e se dojence, sisance ¢e ruku zavlaciti u leglo

* Isa. 11:4 (LXX) sadrzi ,,onog zlog” i Pavle to primenjuje na jednog Antihrista (2. Sol. 2:8,
vidi 1. Jov. 2:18).
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zmijinje. Zlo se vise nece Ciniti, nece se pustositi na svoj svetoj gori mojoj:
zemlja ¢e se ispuniti spoznajom Jahvinom kao §to se vodom pune mora.
(Isa. 11:6-9).

Mirno Kraljevstvo bi¢e osnovano na ruinama bivsih zlih vladavina:

Daj da kod tebe borave prognanici moapski, budi im okriljem pred
pustosnikom. Kad se skonca tlacitelj, kad nestane pustosnika, kad
ugnjetac iS€ezne iz zemlje, ucvrstit ¢e se presto u blagosti i na njemu ¢e
verno stolovati, u Satoru Davidovu, sudac koji pravo iste i pravdu ¢ini.
(Isa. 16:4, 5).

Pobeda Carstva ¢e podrazumevati proterivanje neprijateljski nastrojenih
sila: ,, [ u to ¢e vreme pohoditi Gospod na visini vojsku visoku i na zemlji sve
careve zemaljske. I skupiée se kao Sto se skupljaju suznji u jamu, i bice
zatvoreni u tamnicu, i posle mnogo vremena bice kaznjeni” (Isa. 24:21, 22).
Kada se velicanstveno Carstvo pojavi ,,Mesec ¢e sakriti svoje lice, sunce se
postideti jer Jahve Sabaoth (Gospod nad vojskama rajskim) postace kralj na
Sionskoj gori u Jerusalimu” (Isa. 16:23).

Do¢i ¢e trenutak kada ¢e Bog ponovo uspostaviti svoj suverenitet na
zemlji pomocu osobe koja ¢e biti Njegov odabrani kralj: ,,Evo, car ¢e carovati
pravo i knezovi ¢e vladati po pravdi. I ovek ¢e biti kao zaklon od vetra, i kao
utociste od poplave, kao potoci na suvom mestu, kao sen od velike stene u
zemlji sasuSenoj” (Isa. 32:1-2).

Stari zavet (koji je prikladnije da nazovemo Hebrejskom Biblijom) Cesto
pominje veliku krizu u ljudskoj istoriji. Izuzetno velikom intervencijom, Bog
koji je sve stvorio ¢e okoncati sadasnje doba ljudske loSe vladavine i zapoceti
novu vladavinu na zemlji. Brojni €esto citirani stithovi sumiraju nadu koju su
izraelski proroci predstavili, dok ukazuju na jednu sasvim novu svetsku epohu:

U vreme ovih kraljeva Bog Nebeski podié¢i ¢e kraljevstvo koje nece
nikada propasti i nece prec¢i na neki drugi narod. Ono ¢e razbiti i unistiti
sva ona kraljevstva, a samo ¢e stajati doveka - (Dan. 2:44).
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I utvrdiée se presto miloséu, i na njemu ¢e sedeti jednako u Satoru Davidovom,
koji ¢e suditi i traziti Sto je pravo, i on (Mesija) ¢e biti brz da ¢ini pravdu (Isa.
16:5).
U to ¢e se vreme Jerusalim zvati presto Gospodnji, i svi ¢e se narodi
sabrati u nj, k imenu Gospodnjem u Jerusalimu, i nece vise i¢i po misli
srca svog zlog (Jer. 3:17).

A carstvo i vlast i velicanstvo carsko pod svim nebom daée se narodu
svetaca Visnjeg; Njegovo ¢e carstvo biti vecno carstvo, i sve ¢e vlasti
Njemu sluziti i slusati Ga (Dan. 7:27).}

Isus je pojacao mesijansku nadu

Objava da je Carstvo BoZzije na pomolu (Marko 1:14, 15; Matej 3:2; 4:17
itd.) 1 da ljudi treba da odgovore tako Sto ¢e poverovati u Dobre vesti o Carstvu
(Marko 1:15), navela je Isusovu publiku da shvate da ¢e njihove nacionalne
nade biti ostvarene. Isus nije rekao kada ¢e Carstvo Bozije do¢i. Objava da je
na pomolu imala je isto znacenje kao i onda kada su je vekovima ranije
izgovarali proroci,* da ljudi moraju §to pre da se pripreme za dolazak istog.
Isusov koncept Carstva BozZijeg proizilazi iz svoje bogate istorije u
zabeleZenim porukama izraelskih proroka, ¢iji rad Isus, kako je rekao, nije
doSao da unisti (Matej 5:17). Njegova objava Carstva usmerava paznju na
odredeno ispunjenje predvidanja koja su ranije data: Na zemlji ¢e biti
uspostavljena Bozanska vladavina kojom ¢e predsedati Kralj Izraela, Mesija.

? Carstvo u ovom stihu pripada svedima kao mesijanskoj zajednici u Hristu. Prevod ,,njihovo
Carstvo...” moze se pronaci u RSV, GNB (Biblija Dobrih Vesti), prevodu koji je obavilo
jevrejsko izdavacko drustvo i International Critical Commentary.

* Proroci su najavili ,,Dan Gospodnji (Joil 2:11, Isa. 13:6, 9; Sof. 1:14) bas kao ,,taj dan”. To
je dan kada ¢e se Bog izboriti i ponovo osnovati Carstvo. Novi zavet naziva buduéi silazak
Isusa na Dan Gospodni (2. Sol. 2:2, vidi 1:10). Proroci opisuju Dan Gospodnji kao dan koji
je na pomolu i koji ¢e brzo doéi (Sofonija 1:14), mada jo§ uvek nije doSao. Prorok je video
buduénost i video je da je kraj blizu. Oba Zaveta priznaju Dan kao vreme kada ¢e Bog kazniti
svo zlo na svetu. ,,On ¢e se di¢i da straSno prodrma zemlju” (vidi Isa. 2:10-22).
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Ne postoji ni najmanja sumnja da se Izrael radovao dobu mira u svetu
koje ¢e da nastupi onda kada Mesija zavlada istim. Ta ¢injenica je zabeleZena
u hiljadama priznatih radova koji se bave Biblijom i istorijom jevrejske
religije. Jedan autoritet po pitanju knjizevnih dela, koja su sa sobom ostavili
proroci, isti¢e ono $to je jasno svakome ko procita njihove rukopise:

Vekovima unazad Jevreji su verovali da taj dan, kada ¢e se njihov Bog,
Stvaralac univerzuma, manifestovati i glorifikovati svoje ime i svoj
izraelski narod pred celim ¢ovecanstvom, ne pripada dalekoj buduénosti.
To je suitina mesijanske nade.’

Kada se sagleda ova nada, stav ranih hriS§¢ana moze biti iskazan na slede¢i
nacin:
Njihovi umovi su uvek bili ispunjeni iS¢ekivanjem, osecanjem da ce
nastupiti promena izuzetnog obima kada ¢e Isus zauzeti kljucni i upadljiv
polozaj, kao neko ko ¢e biti Mesija, a oni, njegovi odabrani ucenici, sa
njim ¢e deliti slavu.®

Jo§ jedan proucavalac Starog zaveta belezi da prorok Danilo
,,poistovecuje Carstvo koje dolazi sa zlatnim dobom i zamis$lja isto kao
Carstvo koje biva osnovano ovde na zemlji kao krajnju fazu istorije.”” Carstvo
¢e podrazumevati ponovno strukturiranje ljudskog drustva pod bozanskom
vlasti koja ¢e delovati na obnovljenoj zemlji.

Dobro doba koje dolazi

Covek treba samo da baci pogled na naslove dela koje pisu prevodioci
Jerusalimske Biblije, kako bi preneli starozavetnu pozadinu Isusove objave
Carstva Bozijeg. U rukopisima velikog proroka Isaije mi saznajemo za doba
,vecnog mira” (Isa. 2:1-5), ,,buducu obnovu” (Isa. 4:4-6), ,,dolazak kralja
ispunjenog vrlinama” (Isa. 11:1-9), ,,oslobodenje Izraela” (Isa. 43:1-7) i

° H.D. Hamilton, The People of God, Oxford University Press, 1912, Tom. II, str. 19.
6 Isto, str. 20.
" D.S. Russell, Apocalyptic, Ancient and Modern, Philadelphia: Fortress Press, 1988, str. 26.
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,velicanstveno vaskrsnu¢e Jerusalima” (Isa. 60). Kod Jeremije mi
mozemo pronaci ,,Sion u mesijanskom dobu” (Jer. 3:14-18), ,,preobrazenje
nacija” (Jer. 16:19-21), ,,budu¢i Kralj” (Jer. 23:1-8), ,,obecanje o obnovi
severnog izraelskog carstva” (Jer. 30), ,,obecanje obnove za Judu” (Jer. 31:23-
26), ,,Jerusalim veli¢anstveni ponovo sagraden” (Jer. 31:38-40) i ,,institucije
buducénosti” (Jer. 33:14-26).

Jezekilj nam daje opis ,,Jude i Izraela u Jednom Carstvu” (Jez. 37:15-28).
Osija govori o ,,pokajanju i pomirenju Izraela: Obecanju o buducoj srec¢i”
(Osija 14:2-10); Joilo predvida ,,velicanstvenu buduénost Izraela” (Joilo 4:18-
21); Amos toplo piSe o ,,Sansama za restauraciju i idili¢ni prosperitet” (Amos
9:11-15); Avdija opisuje politicku pobedu Carstva Bozijeg (Avdija 21; vidi
Mihej 4:1-5); na kraju, Zaharije pruza Zivopisnu sliku o ,,mesijanskom
spasenju” (Zaharija 8:1-17), ,,Mesiji” (Zah. 9:9-10) i ,,obnovi Izraela”(Zah.
9:11-17). Zah. iznosi zakljucak opisom ,,velianstva Jerusalima” (Zah. 14:1-
21).

Niko ko se pozabavio ovom upecatljivom vizijom budu¢nosti, ne moze
da propusti njenu poentu. Izraelski proroci su jednoglasno rekli da ¢e na
zemlju do¢i doba mira i trajne bezbednosti za sve nacije pod nadzorom
predstavnika kog je Bog izabrao, obe¢anog Sina Davidovog. Ono $to Irbing
Zeitlin piSe o Isaiji sumira jevrejsku nadu o Bozijem Carstvu na zemlji:

Prorok se raduje kraju ove ere i dolasku nove, kada ¢e arogancija,
ugnjetavanja, rat i idolopoklonstvo sasvim nestati. Tek kada Izrael bude
proc¢iscen od svoje oholosti, on ¢e zaista postati dom Bozijih ljudi koji ¢e
ovu re¢ preneti drugim nacijama. ,,Iz Siona ¢e proiste¢i zakon, a re¢

Gospodnja iz Jerusalima.”®

Ovde moramo da ulozimo protest protiv neobi¢ne ideje da je ova vizija
buduénosti bila ispunjena tokom istorijske Isusove sluzbe i u bilo kom drugom

¥ Ancient Judaism, Cambridge: Polity Press, 1988, str. 228.



86

trenutku. Mora da je svima sasvim ocigledno da su se nacije mac¢evima borile
(¢ak su i oni koji su sebe nazivali hriS¢anima ubijali jedni druge u
medunarodnim ratovima) i da Isus joS uvek nije na vidljiv na¢in preuzeo svoj
polozaj kao vladar nad svim nacijama sa obnovljenog Davidovog prestola.”

Danilova vizija Carstva
Vaznost koju Knjiga proroka Danila ima za Isusovo miSljenje, mora
posebno da bude naglasena:

Mislim da ne moZe postojati sumnja gde je Isus Hrist pronasao svoju
doktrinu o Carstvu i na ¢emu je zasnovao istu. On ju je pronasao u Knjizi
proroka Danila, posebno u sedmom poglavlju. Postoji mnogo dokaza da
je Knjiga proroka Danila bila jedna od omiljenih knjiga Isusa Hrista, jedna
od knjiga koju je on vredno i duboko proucavao tokom godina mirne
neupucenosti u Nazaretu pre nego Sto je njegova gromoglasna sluzba
otpocela. On u nekoliko navrata pominje Danila, a kada se Knjiga proroka
Danila shvati, onda ¢e biti jasne i brojne parabole kojima nas Gospod
opisuje Carstvo ... On je iznova i iznova izjavljivao da je osnivanje
Carstva prvi cilj njegovog zivota i uveravao ljude da cilj nasih zivota treba
da bude da promovisemo isto. On je sumirao sve nase duznosti u jednoj
zapovesti koju je lako zapamtiti ,,Prvo tragaj za Carstvom Bozijim i
Njegovom pravi¢noséu” (Matej 6:33).

Kada preuzmemo uputstva iz Knjige proroka Danila, lako moZemo da
ustanovimo ¢injenicu da je Carstvo Bozije (Carstvo nebesko) stvarno, ve¢no
carstvo. Ne samo to, ono treba da bude vlast koja ¢e dramati¢no i momentalno
zavladati. Njegova administracija ¢e biti u rukama ,,Sina ¢ovecjeg” (Dan.
7:13, 14) 1 ,,svetaca” (Dan. 7:27). U dokazima, koje pruza Danilo, nigde ne
stoji da je nevidljiva vladavina uspostavljena samo u srcima vernika. Politicka
dimenzija Carstva, kao i to gde ¢e ono biti smesteno, bez greske je jasno.
Jednako je oc¢igledno da se Carstvo Bozije, koje je opisao Danilo, jo§ uvek nije
pojavilo.

’ Luka 1:32, 33; Luka 24:21; Dela 1:6; 3:21 ; Luka 22:28-30; Matej 19:28; Otkr. 11:15-18;
20:1-6.
UH.P. Hughes, Essential Christianity, Isbister and Co., 1894, str. 59.
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I'u danima tih kraljeva, Bog nebesa ¢e osnovati Carstvo (u Novom zavetu,
Carstvo Bozije ili Carstvo nebesko), koje nikada nece biti unisteno, i to
Carstvo nece biti ostavljeno drugima; ono ¢e pobediti i unistiti svako od
ovih carstava ali ¢e samo trajati zauvek (Dan. 2:44).

U narednom stihu uticaj Carstva, je uporeden sa kamenom koji lomi
,gvozde, bronzu, glinu, srebro i zlato” bivsih svetskih vladavina. Prema
proroku, koji nas poziva da verujemo u njegovu poruku, ,,veliki Bog je dao na
znanje kralju (Nabukodonosoru) $ta ¢e nastupiti u buduénosti (na hebrejskom
be acharit hayamim, tj. u buduce mesijansko doba); tako da je san istinit i
moze se imati poverenja u njegovo tumacenje (Dan. 2:45, NASV). Sin Covedji
¢e biti proglasen Vladarem bozanskog Carstva, koji ¢e deliti vlast sa svecima:

I dade Mu (Sinu Covegjem — Isusova omiljena titula) se vlast i slava i
carstvo da Mu sluze svi narodi i plemena i jezici; vlast je Njegova vlast
vecna, koja nece proci, i carstvo se Njegovo nece rasuti. A carstvo i vlast
i veliCanstvo carsko pod svim nebom dace se narodu svetaca Visnjeg;
Njegovo ¢e carstvo biti ve€no carstvo, i sve ¢e vlasti Njemu sluziti i slusati
Ga (Dan. 7:14, 27).

Carstvo Bozije je ocigledno vladavina koja rukovodi svim nacijama. Ono
¢e do¢i na vlast na zemlji (,,pod €itavim rajem” Dan. 7:27) i bi¢e uspostavljeno
katastrofom, medunarodnom pobunom, koja ¢e dovesti do potpune politicke
reorganizacije. Sve nacije ¢e morati da se poklone pred ovom neverovatnom
mo¢i. Tema koja se stalno javlja u Novom zavetu (ali se retko kad pominje u
propovedaonicama) jeste da ¢e Isus i njegovi sledbenici biti izvrsitelji nove
svetske vladavine — Carstva Bozijeg.'' U Novom zavetu svetac moze da bude
samo neko ko je pomazan da vlada budu¢im Carstvom. Kao Sto je Alan
Richardson rekao:

Ulazak u Carstvo podrazumeva mnogo vise od samog stupanja u isto, vec
i u€estvovanje u upravljanju tim Carstvom, prava Cast je kad neko bude
odreden da vlada. Isus govori o onima koji su siromasni duhom, tj. o
hris¢anskim hasidim (svecima) kao o onima kojima pripada nebesko

1 Matej 19:28; Luka 22:28-30; 1. Kor. 6:2; 2. Tim. 2:12; Otkr. 2:26; 3:21; 5:10; 20:4.
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Carstvo; oni su krotki, prema proro¢anstvu iz Ps. 37:11, koji ¢e naslediti
zemlju (Matej 5:5). Dok je stari Izrael pridobio u naslede obe¢anu zemlju,
novi Izrael ¢e

posedovati tu nasledenu zemlju ... Nakon smrti Antihrista u sedmom

poglavlju Knjige proroka Danila ,,sud je dat svecima Svevisnjeg i doslo

je vreme kada ¢e sveci posedovati Carstvo (malchut).”'

Carstvo Bozije treba da zameni neprijateljski nastrojena svetska carstva,

koja je Danilo opisao u svom drugom poglavlju. Sedmo poglavlje Knjige

proroka Danila pruza nezamenljiv nacrt kasnije Isusove misije, koji je video

sopstvenu sudbinu i sudbinu crkve u velikoj viziji, koja je data proroku, koji

je sam, nagovestavajuci sudbinu vernika, propatio u rukama Vavilonaca i

kasnije dobio visoko mesto u vladi.

Isaijina nada za mirom u svetu

Svetla buduénost nigde nije zivopisnije opisana nego refima proroka

Isaije, njegova vizija se sastoji od sledeceg:

Videnje Izaije, sina Amosova, o Judeji i Jeruzalemu: Dogodit ¢e se na
kraju dana: Gora Doma Jahvina bit ¢e postavljena vrh svih gora, uzviSena
iznad svih bregova. K njoj ¢e se stjecati svi narodi, nagrnut ¢e mnoga
plemena i re¢i: "Hajde, uzidimo na Goru Jahvinu, podimo u Dom Boga
Jakovljeva! On ¢e nas nauciti svojim putovima, hodit ¢emo stazama
njegovim. Jer ¢e iz Siona Zakon do¢i, iz Jeruzalema re¢ Jahvina. On ¢e
biti sudac narodima, mnogim ¢e sudit’ plemenima, koji ¢e maceve
prekovati u plugove, a koplja u srpove. Nece vise narod dizat® maca protiv
naroda nit" se viSe ucit’ ratovanju. Hajde, dome Jakovljev, u Jahvinoj
hodimo svetlosti! (Isaija 2:1-5, Jerusalimska Biblija).

Kada osvane novo doba, oni koji su ostavljeni na Sionu i oni §to ostanu u

Jerusalimu, bice proglaSeni svecima i oni ¢e ostati u Jerusalimu, zapisani za

zivot u Jerusalimu (Isaija 4:3, Jerusalimska Biblija). Nakon ¢is¢enja podrucja,

koje zauzima hram, desice se sledece:

'2 Alan Richardson, 4n Introduction to the Theology of the New Testament, str. 86-87.
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Kad Gospod opere necistocu kéeri sionskih, i iz Jerusalima ocisti krv
njegovu Duhom koji sudi i sazize. Gospod ¢e stvoriti nad svakim stanom
na Gori sionskoj i nad zborovima njenim oblak danju s dimom i svetlost
plamena ognjenog nocu, jer ¢e nad svom slavom biti zaklon. I bi¢e koliba,
da senom zaklanja danju od vruéine i da bude utociste i zaklon od poplave
i od dazda (Isa. 4:4-6).

Cudotvorna priroda predvidenog Carstva se podudara sa natpirirodnim
zacecem Mesije: ,,Eto devojka ¢e zatrudneti i rodic¢e Sina, i nadenué¢e Mu ime
Emanuilo” (Isaija 7:14). Matej u natprirodnom zacecu Isusa vidi ispunjenje
prorocanstva koje je dato Isaiji 700 godina ranije. O Marijinoj ¢udotvornoj
trudno¢i on jednostavno kaze sledece: ,,sve se ovo odigralo kako bi se ispunile
re¢i Gospodnje koje je prorok izgovorio (Matej 1:22, Jerusalimska Biblija).

Ono §to se ne moze odvojiti od veli¢anstvenosti buduceg Carstva, jeste i
veli¢anstvenost obe¢anog Kralja:

Jer nam se rodi Dete, Sin nam se dade, kome je vlast na ramenu, i ime ¢e
Mu biti: Divni, Savetnik, Bog silni (,,Bog silni” prema hebrejskom
leksikonu znagi ,,Bozanski heroj”'?), Otac dolaze¢eg doba (gréka verzija
hebrejskog teksta), Princ mira. Bez kraja ¢e rasti vlast i mir na prestolu
Davidovom i u carstvu njegovom da se uredi i utvrdi sudom i pravdom od
sada doveka. Privrzena ljubav Jahve Sabaoth (Gospod nad vojskama) ¢e

uciniti ovo (Isa. 9:6, 7).

Kasnije, prorok govori o jednom ,,Sionu sa kog krece jevandelizacija i
koji nam donosi Jevandelje Jerusalimsko” (Isaija 40:9). Povezanost dve ideje

’31

,Jevandelja” i ,,Boga koji vlada” " prirodno vodi do koncepta novozavetnog
Jevandelja o Carstvu Bozijem”. Kad god biblijski tekst govori o Gospodu koji
postaje Kralj, Jevrejski kriti¢ari hebrejski glagol ,,vladati” prevode imenicom:
,,Carstvo BozZije ¢e biti otkriveno” (Jevrejski Targum, tj. parafraziranje Isaije

40:10). To je takode slucaj i sa stihom 15:18 Druge Knjige Mojsijeve:

"> Hebrew and English Lexicon of the Old Testament, Brown, Driver and Briggs, Oxford:
Clarendon Press, 1961, str. 42.
" Isa. 40:10; stih. 5 govori o slavi a 52:7 o Bozijoj vladavini.
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,,Gospod ¢e vladati za vek vekova” §to znaci ,,Carstvo Gospodnje Ce trajati za
vek vekova”.

Upravo ista veza izmedu Jevandelja i Carstva se moze pronaci u stihu
52:7 Knjige proroka Isaije: ,,Kako su krasne na gorama noge onog koji nosi
dobre glase, koji oglasuje mir, koji javlja dobro, oglasuje spasenje, govori
Sionu: Bog tvoj caruje.” Kontekst govori o javnoj manifestaciji Gospoda:
,,Zagali Gospod svetu miSicu svoju pred svim narodima, da vide svi krajevi
zemaljski spasenje Boga naseg” (Isaija 52:10).

Ovi pasusi od kljuéne vaznosti, pored opisa Carstva Bozijeg, koje treba
da zameni svetska carstva, koji stoji u stihu 2:44 Knjige proroka Danila, pruza
jasnu sliku Carstva, kao buduce vladavine Boga na zemlji, koja treba da
zapocne intervencijom natprirodne sile. To je verovanje u buduci dolazak
nove ere u istoriji o kojoj Isus govori, kada poziva ljude da se pokaju i
poveruju u Jevandelje (o Carstvu Bozijem, Marko 1:14, 15).

Isaijina vizija svetle buduénosti podrazumeva nadu da ¢e Carstvo do¢i:

Jer, gle, ja ¢u stvoriti nova nebesa i novu zemlju, i §ta je pre bilo nece se
pominjati, niti ¢e na um dolaziti. Nego se radujte i veselite se doveka radi
onog §to ¢u ja stvoriti; jer gle, ja ¢u stvoriti Jerusalim da bude veselje i
narod njegov da bude radost. I ja ¢u se veseliti radi Jerusalima, i radovacu
se radi naroda svog, i nece se vise ¢uti u njemu plac¢ ni jauk. Nece vise biti
onde malog deteta ni starca koji ne bi navrSio dana svojih; jer ¢e dete
umirati od sto godina, a gresnik od sto godina bice proklet. I oni ¢e graditi
kuc¢e i1 sedece u njima; i sadi¢e vinograde i jeS¢e rod njihov. Nece oni
graditi a drugi se naseliti, nece saditi a drugi jesti, jer ¢e dani narodu mom
biti kao dani drvetu, i izabranicima ¢e mojim osvestati dela ruku njihovih.
Nece raditi uzalud, niti ¢e radati za strah, jer ¢e biti seme blagoslovenih
od Gospoda, i natrazje ¢e njihovo biti s njima. [ pre nego povicu, ja ¢u se
odazvati; jo§ ¢e govoriti, a ja ¢u uslisiti. Vuk i jagnje zajedno ¢e pasti, i
lav ¢e jesti slamu kao vo; a zmiji ¢e biti hrana prah; nece uditi ni potirati
na svoj svetoj gori mojoj, veli Gospod (Isa. 65:17-25).
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Prorocanske vizije manjih proroka o velicanstvenoj buduénosti Izraela

Takozvani manji proroci ponavljaju bozanska uverenja da zemlju ¢eka
bogata buduénost onda kada se ljudi Boziji vrate Gospodu svim srcem. Drevna
kletva, koja je nametnuta, jer se zakon nije poStovao bi¢e uklonjena i ,,med 1
mleko” ¢e poteci a bozanska obecanja o obnovi ¢e biti ispunjena:

Uzmite sa sobom reci, i obratite se ka Gospodu; recite Mu: Oprosti sve
bezakonje, i primi dobro; i da¢emo Zrtve usana svojih. Asirac nas ne moze
izbaviti, ne¢emo jahati na konjima, niti ¢emo vise govoriti delu ruku
svojih: Boze nas; jer u Tebe nalazi milost sirota. Isceli¢u otpad njihov,
ljubicu ih drage volje; jer ¢e se gnev moj odvratiti od njega. Bi¢u kao rosa
Izrailju, procvetace kao ljiljan i pusti¢e zile svoje kao drveta livanska.
Rasiri¢e se grane njegove, i lepota ¢e mu biti kao u masline i miris kao
livanski. Oni ¢e se vratiti i sedeti pod senom njegovim, radace kao zito i
cvetace kao vinova loza; spomen ¢e mu biti kao vino livansko. Jefreme,
Sta ¢e mi vise idoli? Ja ¢u ga uslisiti i gledati; ja ¢u mu biti kao jela zelena;
od mene je tvoj plod. Ko je mudar, neka razume ovo; i razuman neka
pozna ovo; jer su pravi putevi Gospodnji, i pravednici ¢e hoditi po njima,
a prestupnici ¢e pasti na njima (Osija 14:2-9).

,,Kad taj dan dode”, prorok Joil kaze:

I tada ¢e gore kapati slatkim vinom, i humovi ¢e se topiti od mleka, i svim
potocima Judinim te¢i ¢e voda, i izaéi ¢e izvor iz doma Gospodnjeg i
natopice dolinu Sitim. Misir ¢e opusteti, i edomska ¢e biti pusta pustinja
za nasilje ucinjeno sinovima Judinim, jer proliSe krv pravu u zemlji
njihovoj. A Juda ¢e stajati doveka i Jerusalim od kolena do kolena. I
ocisti¢u krv njihovu, koje ne ocistih; i Gospod ¢e nastaviti u Sionu (Joilo
3:18-21).
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Ova obecanja ¢e se ispuniti nakon velikog Dana Gospodnjeg, koji je
opisan u prethodnim stihovima (Joil 3:15.17). Amos zamislja buduénost na
isti na¢in. Dogodice se 1 proc¢iS¢avanje i obnova Izraela:

Gle, o¢i su Gospodnje upravljene na ovo gresno carstvo da ga zatresem
sa zemlje; ali ne¢u sasvim zatrti dom Jakovljev (Izrael), govori Jahve. Jer,
evo, ja ¢u zapovediti i razmeta¢u medu svim narodima dom Izrailjev, kao
S$to se razmece zito u reSetu da ni zrno ne padne na zemlju. Od maca ¢ée
poginuti svi gresnici izmedu mog naroda, koji govore: Nece do¢i, niti ¢e
nas zadesiti zlo. U to ¢u vreme (nakon Dana Gospodnjeg) podignuti opali
Sator Davidov, i zatvori¢u mu pukotine, i opravi¢u mu §ta je razvaljeno, i
opet ¢u ga sagraditi kao §to je bio pre, Da bi nasledili ostatak edomski 1
sve narode na koje se priziva ime moje, govori Gospod, koji ¢ini ovo.
Evo, idu dani, govori Jahve, kad ¢e orac stizati zeteoca, i koji gazi grozde
sejaca, 1 gore ¢e kapati slatkim vinom, a svi ¢e se humovi rastapati. |
povrati¢u roblje naroda svog Izrailja, i opet ¢e sagraditi puste gradove i
naselice se, i nasadi¢e vinograde i piti vino iz njih, i nacinice vrtove i jesti
rod iz njih. I posadi¢u ih u zemlji njihovoj, i nece se vise iSCupati iz zemlje
svoje, koju im dadoh, govori Jahve Bog tvoj.

Izazov da se poveruje u hebrejsko prorocanstvo

Kao iz prelepog sna, hebrejsko prorocanstvo ¢e u kasnijim danima
Carstvo Bozije ili Carstvo Mesije preklopi¢e granice ljudskih vladavina,
i na kraju prekriti ¢itavu zemlju ... Prorocanstvo se nikada nije ustruc¢avalo
da nam kaze da je Zlatno doba deo vizije buduc¢nosti, kada ¢e se senke
di¢i 1 nova zora prekriti ceo svet ... Nije ni ¢udo $to je termin Carstvo
Bozije jedno od fraza koja se vremenima ponavlja, zlatni kovceg koji u
sebi sadrzi san obnovljenog hebrejstva.'’

Prorocansko predvidanje buduceg zlatnog doba je od sustinske vaznosti
za shvatanje hriS¢anskog jevandelja. Onda kada je Isus zapovedio ljudima da

' Henry Burton, Expositor's Bible, St. Luke, A.C. Armstrong, 1896, str 251.
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se pokaju i poveruju u Dobre vesti o Carstvu Bozijem (Marko 1:14, 15),
njegova poruka je sadrzala viSe od obecanja da ¢e grehovi biti oprosteni. On
je zahtevao verovanje u Boga istorije i inteligentnu veru u njegov plan koji se
zavrSava uspostavljanjem Carstva Bozijeg na zemlji. Nama je zapovedeno da
se ,,pokajemo”, tj. da promenimo ¢itav pogled na svet i ,,poverujemo u Dobre
vesti o Carstvu” — da poverujemo u Plan koji je Bog izradio kako bi svet iz
Isusa izvukao korist. Nasa posvecenost ovom planu podrazumeva svaki
ulozeni trud kako bismo zauzeli mesto u Carstvu. Postupanje prema
bozanskom programu spasenja ¢ovecanstva omoguci¢e nam da dodemo pod
bozansku zastitu. Prihvatanje Jevandelja nas stiti od budu¢eg Bozijeg gneva.
Kao $to je to Pavle formulisao: ,,Mi ¢emo biti spaseni od Njegovog gneva”
(Rim. 5:9). Spasenje u Novom zavetu je Cesto shvaceno kao nesto Sto ¢e se
dogoditi u buduénosti: ,,Spasenje nam je sada blize nego kada smo prvi put
poverovali” (Rim. 13:11).

Poslusnost kao odgovor na Dobre vesti o Carstvu o€igledno podrazumeva
shvatanje znagenja reéi ,,Carstvo”. Covek ne moze da veruje u Dobre vesti o
netemu $to ne shvata! Sta su to onda Dobre vesti? Veliki broj fundamentalnih
tekstova iz hebrejske Biblije lezi iza Isusove upotrebe termina ,,Carstvo
bozije”. Na ovome su ocekivanja Carstva BoZijeg sagradena. Mi moramo da
insistiramo na tome da Dobre vesti podrazumevaju informacije o dolazecoj
svetskoj vladavini, sa Isusom na svom celu, i o tome na koji na¢in mi treba da
postupamo, kako bismo se na pravi nacin pripremili za njen dolazak. Iako
termini poput ,,vladavina” i ,,izvrSitelj” mogu da imaju negativne konotacije,
nama koji smo ocevici zloupotrebe autoriteta, ipak biblijsko obecanje
podrazumeva pravdu i mir na zemlji pod benignom Mesijinom vladavinom. A
ko ne zudi da mir i pravda zavladaju u postupcima ljudi?

Psalmi Solomonovi

Nada da ¢e na zemlji nastupiti novi politicki poredak bila je isto toliko
ziva u vremenu kada je Isus poceo da propoveda. Kada se sagleda obiman
drugi mesijanski materijal u hebrejskoj Bibliji, ni na koji na¢in ne moZze da nas
zacudi to da su Jevreji iz prvog veka sa Zzudnjom is¢ekivali nacionalnu slavu,
koja treba da se ostvari u Carstvu obe¢anog Mesije. Slede¢i isecci iz ,,Psalma
Solomonovih”, koji datiraju od oko 50 godina pre rodenja Isusa, opisuju
Mesijansko carstvo buduénosti. Ovi psalmi nisu deo zvani¢nog Biblijskog
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kanona. Medutim, oni svoju inspiraciju vuku direktno iz brojnih mesijanskih
pasusa u Starozavetnim Psalmima i1 od proroka, posebno iz sedmog poglavlja
2. Samuilove 1 Psalma 72, 891 132.

Gospode, odabrao si Davida da bude izraelski car i rekao mu da ¢e njegovi
naslednici zauvek vladati, da njegovo carstvo nece pasti pred tonom ...
Vidi, Gospode, i digni za njih njihovog kralja, Sina Davidovog, da vlada
nad tvojim slugom Izraelom, tokom vremenskog perioda samo tebi
poznatog, o Boze. Podari mu snagu da unisti nepravicne vladare, da ocisti
Jerusalim od nejevreja koji ga vode do uniStenja; mudroscu i praviénoscéu
proteraj gresnike da ostanu bez nasledstva; slomi arogantnost greSnika
kao glinenu posudu, gvozdenim Stapom ih pretvori u prah; unisti neverne
nacije rec¢ju iz njegovih usta; na njegovo upozorenje nacije ¢e pobeci od
njegovog prisustva; i on ¢e suditi greSnicima prema njihovom srcu. On ¢e
sakupiti svete ljude koje ¢e predvoditi sa pravi¢noscu i sudi¢e ljudima
koje je Gospod Bog proglasio svetim. On nece tolerisati nepravicnost i
svaka osoba koja je zla nece ziveti sa njima. On ¢e ih sve znati, jer su oni
deca njihovog Boga. On ¢e ih rasporediti po zemlji prema njihovim
plemenima ... i nejevrejske nacije ¢e upravljati po njegovoj komandi i on
¢e glorifikovati Gospoda na istaknutom mestu iznad cele zemlje. On ¢ée
ocCistiti Jerusalim i proglasiti ga svetim, kakav je i bio na pocetku, a nacije
¢e iz svih delova sveta dolaziti da vide njegovu slavu, da donesu darove
deci, koja su proterana i da vide slavu Gospodnju, kojom je Bog
glorifikovao isti.

Medu njima nece biti nepravi¢nih u njegovim (Mesijinim) danima, jer ¢e
svi biti sveti i njihov Kralj ¢e biti Gospod Mesija. On se nece u potpunosti
nasloniti na konja i jahaca i luk, niti ¢e sakupljati zlato i srebro za rat. Niti
¢e masi ljudi dati nadu za dan rata. Gospod je sam njegov kralj, nada
jednog koji ima ¢vrstu nadu u Boga ...

O Gospode, od tvoje milosti zauvek zavise dela tvojih ruku. Pokazujes
dobrotu Izraelu velikodusnim darom. Tvoje o¢i ga nadgledaju i niko od
njegovih ljudi neée oskudevati. Tvoje usi slusaju molitvu siromasnih
ispunjenu nadom, tvoje presude sa razumevanjem obuhvatice ceo svet a
tvoja ljubav je za potomke Adama, Izraelca. Tvoja disciplina prema nama
je ista kao i prema tvom prvorodenom i jedinom detetu, kako bi odvratio
pametnu osobu od nenamernih greha. Neka Bog ocisti Izrael za dan
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milosti u blagoslovu, na odredeni dan kada ¢e Mesija vladati.
Blagosloveni neka su oni koji su rodeni u to vreme, da vide dobre stvari
Gospodnje, koje ¢e on obaviti za naredne generacije, koje ¢e biti pod
disciplinskim Stapom Gospoda Mesije, u strahu od njegovog Boga, u
mudrosti duha, i s pravicnoséu i snagom, kako bi usmerio ljude ka
pravi¢nom postupanju, u strahu od Boga, kako bi ih sve zastrasSio Bogom,
dobre generacije koje zive u strahu od Boga, u danima milosti (Psalmi
Solomonovi 17:4, 21-18, 31-34; 18:1-9).

Ovi Psalmi beleZe sustinu mesijanske nade predstavljene u Starom zavetu
1 tokove u vreme kada je Isus poceo da objavljuje Carstvo Bozije. Oni
pokazuju upecatljivu slinost sa pasusima u Lukinom Jevandelju (1:32, 33;
2:11), Knjizi Otkrovenja (11:15-18; 19:15-16), i mnogim drugim stihovima
Novog zaveta. Oni se raduju dolasku sveta oslobodenog od tiranijske
vladavine i dele Isaijinu viziju:

Jer ¢e nestati nasilnika, prestace pustoSenje, istrebice se sa zemlje koji
gaze druge. I utvrdiée se presto milosS¢u, i na njemu ¢e sedeti jednako u
Satoru Davidovom koji ¢e suditi i traziti S§to je pravo i biti brz da ¢ini
pravdu (Isaija 16:4, 5).

Avram, zemlja i Carstvo

Dobija se utisak koherentnosti biblijske price tek onda kada se ponovo
prisetimo osnovnih tema koje Izrael gaji. Brojni kljucni tekstovi proglasili su
obecanje zemljiSta neprikosnovenim poduhvatom Avramovog Boga da
obezbedi vecni mir u Zemlji Obecanja, kojim ¢e rukovoditi oni koji su
odabrani da budu sinovi Boziji:

A Gospod rece Avramu ... : Podigni sada o€i svoje, pa pogledaj s mesta
gde si na sever i na jug i na istok i na zapad. Jer svu zemlju Sto vidis tebi
¢u dati i semenu tvom do veka... Ustani, i prolazi tu zemlju u duzinu i u
§irinu; jer ¢u je tebi dati (1. Moj. 13:14-17).
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I Gospod mu jos govori i rece: Od mene evo zavet moj s tobom da ¢es biti
otac mnogim narodima. Zato se viSe neces zvati Avram, nego ¢e ti ime
biti Avraam... i na¢ini¢u od tebe narode mnoge, i carevi ¢e izaci od tebe.
A postavljam zavet svoj izmedu sebe i tebe i semena tvog nakon tebe od
kolena do kolena, da je zavet vecan, da sam Bog tebi i semenu tvom nakon
tebe; I dacu tebi i semenu tvom nakon tebe zemlju u kojoj si dosljak, svu
zemlju hanansku u drzavu vecnu, i bi¢u im Bog (1. Moj. 17:3-8).

A pismo videvsi unapred da Bog verom neznaboSce pravda, napred objavi

Avraamu: U tebi ¢e se blagosloviti svi neznabosci (Gal. 3:8).

A sada ako vi (Izrael) dobro uzasluSate glas moj i us¢uvate zavet moj,
bi¢ete moje blago mimo sve narode, premda je moja sva zemlja. I bicete
mi carstvo svestenicko i narod svet (2. Moj. 19:5, 6).

Rukovanje zemljiStem Izraela i posedovanje istog formira osnovu Bozijeg
zaveta, kog je On sklopio sa ljudima, koje je sam odabrao, a koje je prvobitno
predstavljao Avram. Kraljevska funkcija Izraela, medutim, zavisi od njihove
poslusnosti. Koliko ¢e oni uspeti da ostvare velike zahteve koji su pred njih
postavljeni, dokumentovano je u starozavetnoj istoriji Izraclaca. Cesto se
javljaju price o neuspesima ispunjenja Bozijih standarda, a David je izuzetan
primer vladara koji vlada u saradnji sa Bogom. '

Kao §to smo videli, Izraelska nacionalna nada, koja gori punim plamenom
¢ak 1 u vreme kada je Izrael pod opresijom, sastojala se od toga da ¢e krajnji
idealni Kralj, Mesija, na kraju doneti zlatno doba svetskog mira koje su proroci
tako Zivopisno opisali. Mi znamo da su molitve za dolazak Carstva cesto bile
nudene u sinagogama u vreme kada je Isus poc¢eo da propoveda. Nemoguce je
ne primetiti blisku povezanost ove molitve sa ,,Gospodovom molitvom”:

Neka je uvelicano i sveto Njegovo veliko ime u svetu koji je on stvorio
prema svojoj volji. Neka on osnuje svoje Carstvo u svom zivotu i u tvojim
danima i zivotu kuée Izraela, brzo i u bliskoj buduénosti.'”

' Asa, Jozafat, Jezekilj i Osija su takode bili izuzetni kraljevi.
"7 Kaddish molitva koja se recituje u sinagogama.
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Kao sto je jedan istaknuti nemacki teolog ukazao,'® ,.istinska pozadina
Isusovog uc¢enja moze se pronaci u ... jevrejskoj misli, koja se ti¢e Boga kao
vladara i nad njegovim Carstvom, koje je manifestacija njegove kraljevske
aktivnosti.”

Weiss tvrdi da je ovo dominantan akcenat u Starom zavetu i on pokazuje
da jedno takvo isticanje sa sobom nosi misao o konfliktu sa
ovozemaljskim ili ljudskim rukovodstvom. Zamisao je da Bog
demonstrira svoju vladavinu sudom nad ovozemaljskim vladavinama. Na
osnovu ovoga vidimo da je ovo stav koji su delili proroci ... kada su
prorekli da ¢e nastupiti velika prekretnica, dolaskom moc¢i Boga kao
kralja. Nada izrazena kod (proroka) je usmerena ka dolasku mo¢ne Bozije
vladavine u kojoj ¢e njegov narod biti iskupljen, njegovi neprijatelji
unisteni a sadasnje zlo stanje stvari (vidi Galatima 1:4, ,,ovo sadasnje zlo
doba”) celokupno i zauvek preokrenuto ... Upravo ova nada lezZi iza
Isusove upotrebe termina Carstvo Bozije."”

Isus kao heroj BoZijega plana za mir u svetu

Kada iznosimo uverenja o na$oj osnovnoj tezi, mi samo ponavljamo reci
mnogih eksperata koji se bave prouCavanjem Biblije: Starozavetni koreni
Carstva Bozijeg moraju biti uzeti u obzir kada se suofimo sa Carstvom u
Poruci Jevandelja, koju prenosi Isus. Iskorenjeno iz svog hebrejskog
okruzenja, Carstvo je zaista nejasan pojam u umovima mnogih citalaca
Biblije. Postoji ozbiljan rizik od nametanja znacenja na Isusov kljucni
jevandeljski termin, koje nece biti isto onom znacenju koje su imali na umu
Isus 1 Apostoli. Kao rezultat toga, neizbezno ¢e do¢i do gubitka klju¢nih
spasonosnih informacija i predstavljanja Isusa, koji ni ne nalikuje onom Isusu
Jevrejinu, ¢ija su ucenja od vecnog znacaja.

'8 Johannes Weiss, Jesus' Proclamation ofthe Kingdom of God, preveo: Hiers and Holland,
Philadelphia: Fortress Press, 1971.

' Nonnan Perrin, The Kingdom of God in the Teaching of Jesus, SCM Press, 1963, str. 19,
diskutujuéi o radu Johannes Weiss, akcenat dodat.
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Ne moramo da se zaista udubimo u Novi zavet da bismo se susreli sa
jasnom izjavom o BoZijim namerama vezenim za Isusa u kojoj se pominje
Davidov presto. ,,Gospod Bog ¢e mu dati presto njegovog oca Davida i on ¢e
vladati nad pokolenjem Jakovljevim zauvek. I njegovo Carstvo nece imati
kraj” (Luka 1:32, 33). To nas momentalno upozorava na ¢injenicu da sada
treba da ocekujemo ponovo pojavu Davidovog kraljevstva. Kao Sto je
Solomon nekad ,,sedeo na prestolu svog oca Davida”, tako ¢e i Isus zauzeti
isti kraljevski polozaj. Postavljena je scena za veliki cilj postavljen pred
Mesiju. Posto je, kao Sto svaki Jevrejin zna, Davidov presto prestao da postoji
od vremena kada je Vavilon osvojen, Gavrilova predvidanja zahtevaju da
Davidovo carstvo bude ponovo formirano. Oc¢igledno je da velika obecanja,
koja su data bozanskim zavetom Davidovom pokoljenju, konac¢no treba da se
ostvare u Isusu.

U Lukinoj velikoj uvodnoj izjavi o karijeri Marijinog sina, mi prakti¢no
imamo definiciju svrhe HriS¢anstva. Uloga Isusa je opisana sa preciznoscu.
On nije nekakva nejasna religijska figura. On je strogo povezan sa
nacionalnim izraelskim nadama a njegova funkcija je da postane kralj, da
vlada za Boga u Carstvu Bozijem. Ono $to Luka uvodi nama kroz razgovor sa
Gavrilom jeste najcistiji oblik mesijanstva, koji moze biti shva¢en samo ako
se sagleda njegovo jevrejsko okruzenje. Krajnji opis Isusove uloge u
Bozanskom planu koji daje ovaj andeo, podseti¢e Citaoce upoznate sa
Biblijom na vazno proroc¢anstvo o Carstvu Bozijem, koje se moZe pronaci u
ne toliko obimnoj knjizi proroka Avdeja. Ono $to je Izrael o¢ekivao, prorok je
objavio kao zakljucak otkrovenja koje mu je dato. U vreme kada se ,,Dan
Gospodnji priblizi za sve nacije”, Jakovljevi naslednici ¢e ,,posedovati ono $to
im sleduje” 1 ,,0slobodioci ¢e se uspeti na Sifonsku goru da vladaju Isusovom
planinom i1 Carstvo ée biti Gospodovo” (Avdija 15, 17, 21).

Toliko je bila uzarena nada za oslobodenjem da je vekovima prenoSena
na hebrejske proroke, koji su zudeli za obnovom izraelske slave, koja ¢e
nastupiti kada Davidov veliki potomak dode kao kralj. Biblija nam ne daje
autoritet da pretpostavimo da je Davidov presto iSta drugo do mesto u
Jerusalimu na koje ¢e do¢i izraelski kralj. Nema opravdanja za iznenadno
menjanje znacaja ,,Davidovog prestola” tako da ono podrazumeva nevidljivu
vladavinu na nebu. Obecani kralj, Mesija, mora da vlada u Carstvu Bozijem,
koje je obnovljeno Carstvo Davidovo. Otkrovenje koje je Gavrilo dao Mariji
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a Luka zabelezio kao primarnu hris¢ansku doktrinu, zahteva ispunjenje (koje
¢e se desiti u buduénosti) onda kada se na zemlji javi Isus da zauzme polozaj
koji mu je zagarantovan bozanskom Recju koja mu je izreCena na rodenju.
Kao $to Pulpit Commentary iznosi o stihu 1:32 Jevandelja po Luki mukotrpnu
zabelesku: ,,Andelove reci jo§ uvek nisu ispunjene. One jasno govore o obnovi
Izraela, koja je koliko vidimo jo§ uvek daleko od ispunjenja ... Ovaj veliki
dogadaj jos uvek Geka svoje ispunjenje.””

Uceni kritiCar je mogao da doda da je obecanje da ¢e Isus stupiti na
kraljevski polozaj srz Jevandelja o Carstvu, hris¢anskog Jevandelja. Tom
dogadaju ¢itav Novi zavet se raduje. TeSko da je ovo iznenadujude, jer je ista
nada usadena od strane hebrejskih proroka kada su oni predvideli trajnog
vladara iz Davidove loze u Jerusalimu. Stih 9:7 Knjige proroka Isaije
predstavlja kljuénu poruku u ovom smislu. I jevrejski Targum i hris¢anski
izlagaCi priznaju da se pominje Mesija ,,u Cijim danima”, kako stoji u
Targumu, ,,mir ¢e biti veliki nad nama”: ,,Nece biti kraja rastu njegove vlade
mira sa prestola Davidovog i nad njegovim carstvom koje ¢e biti osnovano i
odrzavano s pravednosc¢u i pravicnoS¢u od tog trenutka pa doveka.”

Kada se ovo veli¢anstveno mesijansko prorocanstvo (koje sigurno nije
ostvareno u vladavini kralja Jezekilja iz osmog veka pre nove ere!) proc€ita na
hris¢anski praznik ili otpeva na izvedbama Handelovog Mesije, dobija se lazni
utisak, u odsustvu jasnih informacija, da je proro¢anstvo na neki nacin veé
ispunjeno. U svom biblijskom okruzenju, medutim, ono odlazi u buduénost i
pripada molbi ,,Neka dode Carstvo tvoje”, upuéenoj Gospodu. To je
proro¢anstvo koje ide ruku pod ruku sa Jeremijinim predvidanjem:

Gle, idu dani, govori Gospod, u koje ¢u podignuti Davidu Klicu pravednu,
koja ¢e carovati i biti sre¢na i ¢initi sud i1 pravdu na zemlji. U Njegove
dane spasce se Juda, i Izrailj ¢e stanovati u miru (Jer. 23:5,6).

Mada nijedan Davidov kralj ne vlada u Jerusalimu, glavni teret
mesijanskog proroCanstva ostaje da bude ispunjen - ,,.konkretno” receno, kao
izuzetno bitan politicki dogadaj, koji ¢e uvesti prvu bozansku svetsku
vladavinu. Toliko je zapanjuju¢i predlog biblijskog hris¢anstva o kome crkve
za divno ¢udo nikada ne govore.

Y Commentary on Luke, str. 8.
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Nebiblijske definicije Carstva BoZijeg

Jednostavan jezik proroka nece se povinovati ,religijskim”
objasnjenjima, koja govore o ,,carstvu srca”, koja toliko ljudi preferira. Vizija
Carstva ne podrazumeva postepeno raspadanje sadasnjih vladavina. Ranije se
u drugom poglavlju Knjige proroka Danila carstva definiSu kao stvarne
politicke vladavine, pocevsi od Vavilona. Upravo na rusevinama ovih bivsih
svetskih vladavina Mesijansko Carstvo ¢e biti postavljeno. To ¢e se desiti
iznenadnom bozanskom intervencijom koja ¢e prouzrokovati uniStenje
suprotstavljajucih carstava. Carstvo Bozije u Bibliji svoje znacenje izvlaci iz
Danilovih pasusa kao i Dnevnika. Carstvo Bozije (ili Carstvo nebesko koje je
sinonim istog) ima svoju primarnu definiciju, posebno kod Mateje, Marka i
Luke, a to je svetsko carstvo, sa srediStem u Jerusalimu, kojim rukovode
Mesija i sveci. To je cilj ¢itave bozanske svrhe i cilj postavljen pred svakog
hris¢anskog vernika. Ishod istorije je obnova Edenskog vrta pod novom
bozanskom vladavinom. Carstvo Bozije nema nikakve veze sa sadasnjim
pokretima, koji su osmisljeni da obnove drustvo, ma koliko dobru nameru oni
imali. Jo§ manje je Carstvo mesto u raju u koje odlaze duSe preminulih. Niti
Carstvo BoZije moze da bude svedeno na sinonim za crkvu. *' To $to se
Carstvo Cesto poistovecuje sa crkvom dovodi do neverovatne konfuzije.

Isus kao predvodnik Carstva

Citava poenta Novog zaveta je da predstavi Isusa kao obeéanog
Izraelskog kralja, Mesiju 1 Kralja Carstva Bozijeg. Re¢ ,,Hrist”, koja je
jednaka hebrejskoj re¢i Mesija, predstavlja titulu koja je rezervisana za
posebne ljude, predstavnike Boga — proroke, svestenike a posebno kralja. Ime
,,Isus Hrist” nam ne predstavlja Isusa koji je sin ,,Marije i Josifa Hrista”, kao
Sto dete koje dolazi na veronauku misli. ,,Hrist” nije prezime. Kada kazemo
,Isus Hrist”, mi kao da kazemo Isus koji je Hrist, tj. Isus, izraelski kralj.
Njegova puna titula jeste ,,Gospod Isus Hrist”, gde je ,,gospod” kraljevska
mesijanska titula koja je data kraljevima Izraela i drugim superiornim

*! Istina je da Novi zavet otekuje da ¢e Crkva postati Carstvo, ali samo nakon odredenog
perioda patnje. Kad se to dogodi moze biti reeno da su hri§¢ani dospeli u Carstvo (1. Moj.
1:6). Oni se pripremaju da vladaju (1. Moj. 5:10).



101

osobama. Samim tim, kako Luka tvrdi, Isus je ,,Gospod Mesija” ili ,,Kralj
Mesija” (Luka 2:11), ** prema tituli koju je njemu dodelio Gospod Bog, njegov
Otac, u izuzetno vaznom proroc¢anstvu u Psalmu 110:1. Luka takode naziva
Isusa ,,Gospodovim pomazanikom” (ili Hristom, Luka 2:26),> $to ga jo§
jednom dovodi u vezu sa izraelskim kraljevima. Interesantna je ¢injenica da
kasnija Pavlova pisma cCeS¢e govore o Spasitelju kao o Hristu Isusu, tim
redosledom, kako bi se sprecilo gubljenje bogatih implikacija koje sa sobom
nosi re¢ ,,Hrist”. MozZe biti slu¢aj da je Pavle shvatio koliko je krhki mesijanski
koncept, kada dospe u ruke nejevreja koji nemaju saoseanja prema
izraelskom nasledu. Otuda on insistira na tome da je Isus Mesija. Na tom
ubedenju je Isus zasnovao ¢itav svoj rad:

A Simon Petar odgovori i re¢e: Ti si Hristos, Sin Boga Zivoga. I
odgovarajuéi Isus re¢e mu: Blago tebi, Simone sine Jonin! Jer telo i krv
nisu to tebi javili, nego Otac moj koji je na nebesima. A i ja tebi kazem:
ti si Petar, i na ovom kamenu sazida¢u crkvu svoju, i vrata paklena nece
je nadvladati (Matej 16:16-18).

Znacenje i shvatanje se prenosi re¢ima. Svaka promena znacenja kljucnih
re¢i u jednom dokumentu dovesée do prekida komunikacije izmedu autora i
Citalaca. ,,Isus Hrist” je jedno ime koje ne mozemo da priustimo da
promenimo, ako zelimo da nam se pisci Novog zaveta obracaju na efikasan
nacin. Sama suStina hriS¢anstva zavisi od tacnog shvatanja hriS¢anske
centralne figure. Heroj nase vere bio je i jeste Jevrejin, Cije se zabelezene reci
obracaju nama i nakon perioda od 2000 godina. Nije potrebno mnogo da bi se
uvidelo da je prenos ideja tokom toliko dugackog vremenskog perioda
podlozan opasnosti koju sa sobom nosi neadekvatno shvatanje. Ovo posebno

2 Gospod Hrist” je priznati Jevrejski mesijanksi izraz; vidi Lam. 4:20; Ps. Sol. 17:32; 18
(titula); 18:7. Ni u jednom slucaju fraza ,,Gospod Hrist” nije pome$ana sa frazom ,,Gospod
Bog”. Ps. 110:1 objasnjava razliku izmedu dva Gospoda, od kojih je jedan Jahve a drugi
Gospod Mesija. ,,Moj gospod” se u ovom Psalmu prevodi kao adoni , $to je slucaj i na jo§ 195
mesta gde se ta fraza javlja a nigde se ona ne odnosi na Boga koji je 449 puta nazvan adonai.
Razlika izmedu herbejskih samoglasnika je namerna i kljucna za oCuvanje jedinstvenosti
Jednog Boga kao nekog ko se razlikuje od Mesije.

* Ova titula se u hebrejskoj Bibliji odnosi na kraljeve Izraela.
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vazi za sferu religije, koja se bavi kontroverznim i apstraktnim konceptima.
Ljudski um je previse podlozan tome da od ,,Isusa” napravi svoj izum, kako
bi on bio u skladu sa ljudskim idealima i planovima.

Razmotrite, na primer, moguénost pogreSnog tumacenja do kog dolazi
kada razgovaraju Amerikanac i Englez. Obojica govore isti jezik —ili bar misle
da govore. Koje znacenje Amerikanac moze da izvuce kada mu kolega preko
puta Atlantskog okeana kaze: mad about his flat, Tom and Jane have just
broken up, ili open the bonnet and adjust the engine with his spanner? Ako u
americkoj radnji, Englez zatraZi plasters ili rawl plugs, treba¢e mu neko ko
razume ova govorna podrucja. Bez takve pomo¢i, tesko da ¢e on dobiti Zeljene
flastere i tiplove.

Situacija je sli¢na i sa Citanjem Biblije, o¢igledno. Covek bi mogao da
istrazi Novi zavet za sebe 1 da obrati paznju na znacenje vodecih termina u
njihovom kontekstu iz prvog veka ili bi mogao da se osloni na to da ¢e mu
crkva reci Sta Novi zavet podrazumeva, pod pretpostavkom da covekova vera
adekvatno oslikava Bibliju. Ovo drugo podrazumeva znacajnu veru — veru u
crkvu. Mnogi protestanti rado svoju veru stavljaju u ruke odabrane
veroispovesti. Medutim, nelogi¢no je da protestanti tvrde da su rimokatolici ti
koji se oslanjaju na crkvu dok se oni, protestanti, ponose time $to je Biblija —
sola scriptura — jedini izvor njihove religije. Ali da li ve¢ina protestanata koji
odlaze u crkvu zaista proucava Bibliju?

Koristan test kojim moZete sebe da ispitate moze da bude od koristi
svakome ko zna i shvata biblijskog Isusa. Sta se podrazumeva pod terminom
,,Hrist”? Kao §to smo videli, ova rec je ekvivalent izraelskom kralju i u sluc¢aju
Isusa ona oznaCava krajnjeg kralja, naslednika obecanja, koja su data
hiljadama godina pre, Avramu i Davidu. Ovo je upravo ono §to Matej ima na
umu kada zapocinje svoju knjigu bozanskom izjavom da je Isus Hrist ,,sin
Davida i sin Avrama” (Matej 1:1). Odjednom, Citaoci su upoznati sa tim da su
Isusovi pretci kljucne figure u istoriji Izraela i njegovih zakona, posebno kada
je u pitanju Davidova kraljevska loza. Plemi¢ko znacenje termina ,,Hrist” je
naglaSeno onda kada Matej govori o ,,Mariji koja je rodila Isusa, koji se zove
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Hrist (Mesija)” (Matej 1:16). U narednom poglavlju Matej je dalje definisao
Isusa kao nekog ko je ,,roden u Vitlejemu” 1 ko je roden kao Kralj Jevreja
(Matej 2:1, 2). Dalje sledi ispitivanje glavnih svestenika i teologa (pisara) o
tome ,,gde ¢e Hrist biti roden” (Matej 2:4). Autoritativan odgovor je dat
nadahnutom izjavom koju je izrekao prorok Mihej iz osmog veka da ¢e ,,iz
Vitlejema do¢i vladar koji ¢e biti pastir (tj. kralj) mog izraelskog naroda”
(Matej 2:6; vidi i Mihej 5:2).

Jasne politicke implikacije o rodenju rivalskog vladara, Hrista,
predstavljaju neposrednu pretnju sadaSnjem kralju Judeje, Herodu. On
nareduje da se uniste svi koji imaju ispod dve godine u Vitlejemu, ne znajuéi
da su Mesijini roditelji pobegli sa bebom u Egipat. Bezbedan povratak Isusa
na zemlju Izraela nakon Herodove smrti obelezen je ispunjenjem druge
starozavetne izreke: ,,Iz Egipta sam pozvao Sina svog” (Osija 11:1; vidi 1
Matej 2:15). Ista osoba koja ima pravo da se naziva Hristom, kraljem Jevreja
1 vladarem Izraela, sada je nazvana Sinom BoZzijim. Matejin citat je preuzet iz
stiha proroka Osije, u kome se izraelska nacija naziva ,,Sinom BozZijim”. Sa
pravom je ova titula primenjena na Isusa. Isus je Sin Boziji u smislu
paralelnom statusu Izraela, odabrane nacije. Isus je odabrani kralj nacije,
primer za svakog pobozZnog Izraelca, koji Zeli da bude vredan toga da ga
nazivaju ,,Sinom BoZijim”.

Od pocetka do kraja, vode¢em liku u drami Novog zaveta data je zakonita
titula koja je prikladna za velikog potomka Davidove loze. Luka uvodi Isusa
kao naslednika izraelskog prestola i1 kasnije ga poredi sa Cezarom,
predvodnikom Rimskog carstva. Gomile ljudi, ¢ija je teologija uvek isla korak
dalje od religijskih ustanova, slave Isusa kao ,,Sina Davidovog”, §to je
mesijanska titula par exellence koja ga povezuje sa ,,dolaze¢im Carstvom
naseg oca Davida. Jovan belezi da Natan, Izraelac bez sumnje, priznaje da
Isusa kao ,,Sina Bozijeg, Kralja Izraela” (Jovan 1:49). Filip dodaje svoj
doprinos prikazu Isusa time §to ga je opisao kao ,,onog o kome su i Mojsije 1
proroci pisali”’. Pominjanje Mojsija povlaci sa sobom poznate re¢i koje su
zabelezene u stihu 18:15 Pete Knjige Mojsijeve: Gospod Bog ¢e podiéi
proroka poput mene (Mojsija) medu vama, i medu vasim sunarodnicima. Vi
Cete ga slusati ... I ja ¢u svoje reci staviti u njegova usta i on ¢e govoriti njima
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ono $to mu ja zapovedim.” Na svom krstenju, Isus je pomazan od strane Boga
kao ,,Sin Boziji”, §to je novozavetni sinonim za Mesiju, jer podseca na
posvecenje Kralja Davida, kako bi ga oznacili nekog ko je odabran da sprovodi
Bozansku aktivnost putem Njegovog Duha. Andrej je izrazio svoje uzbudenje
kada je pronasao ,,Mesiju (Sto kad se prevede zna¢i Hrist)’(Jovan 1:41).

Mesijanske tvrdnje o Isusu

Brojne su prilike kada Isus namerno postupa kao kralj a da ni ne pokusava
da preuzme vladavinu nad Izraelom. U stihu 21:4 Jevandelja po Mateju Isus
pobedonosno ulazi u Jerusalim i privla¢i paznju, kao u najmanju ruku
potencijalna politicka figura. Jo§ jednom proro€anstvo biva ispunjeno. Matej
ukazuje na re€i proroka Zaharija koji poziva Izrael: ,,Raduj se srce i duso,
¢erko Siona! Usklikni sa rado$¢u, ¢erko Jerusalima! Vidi sada tvoj kralj dolazi
tebi. On je odneo pobedu i ponizan je i jaSe magarca” (Zah. 9:9, vidi i Matej
21:5).

Isus je ovde namerno ukazao na to da ima pravo da bude kralj, kao
oc¢ekivani Mesija. To $to je on prihvatio entuzijasti¢ne ljudske pohvale, bilo je
dokaz onima koji su imali o¢i da vide da je on sebe smatrao u svakom smislu
pravim naslednikom Davidovog prestola. Gomila ljudi je shvatila poentu, iako
su zvanicnici ustanovljene religije, svesni potrebe da status quo treba
odrzavati, kao 1 prijateljskih odnosa sa Cezarom, reagovali neodobravanjem.
Medutim, za Isusa, ovaj period je bio ispunjen mesijanskim uzbudenjem. Cak
1 bezivotno kamenje bi puklo i Sirilo hvalu da su u€enici ¢utali (Luka 19:40).
Nije se mogao zamisliti nijedan toliko radosan dogadaj kao Sto je dolazak
,,Carstva naseg oca Davida” (Marko 11:10). Isus nije nista ucinio ¢ime bi
obeshrabrio jedan takav mesijanski zanos.**

Na njegovom sudenju, pitanje Isusovog mesijanstva jeste nesto oko ¢ega
se ne slazu autoriteti i Isus. PrvosveStenik uvodi ispitivanje koriste¢i poznate
sinonima ,,Hrist” 1,,Sin Boziji”. Isus priznaje da je on zaista Mesija i da ¢e oni
videti ,,Sina Coveéj eg”, Sto Isus koristi kao ekvivalent mesijanskoj tituli,

** U oba zaveta oni koji priznaju BoZije odabrane kraljeve izdvojeni su kao primeri vere. U
25. poglavlju I Samuilove, Avigeja priznaje Davidovo ,,mesijanstvo” i zapravo postaje
njegova zena (posebno obrati paznju na stihove 23, 27-33, 42). Ovaj brak simboli¢no
predstavlja vezu crkve i Hrista.
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,kako seda sa desne strane Moci i1 dolazi na oblacima nebeskim” (Matej
26:64). Ovo je izricita tvrdnja kojom on istie da je onaj kog je Danilo opisao
kao osvajaca i1 vladara Carstvom BoZijim, kome je sudeno da dode na mesto
svetskih vladavina u vreme kada Carstvo nebesko ,,zgromi sva druga
(carstva).”

Slika koju pruza Novi zavet na savrSeni nacin prikazuje Mesiju koji je
obecan u hebrejskoj Bibliji: Naslednika kraljevske Davidove loze, kome je
data harizmati¢na mo¢ putem Duha Bozijeg i koji je predodreden da oslobodi
Izrael od strane dominacije i da donese obnovu Carstva, koje je zauvek
zavestano Davidu i vernom Izraelu. Mesijina pratnja, oni koji veruju u Isusa
kao Hrista, takode podrazumeva nejevrejski narod, koji moze da postane deo
mesijanske zajednice, kao 1 istinski ,,Izrael Boziji”.

Ako postoji ikakva nesigurnost u vezi Isusovih tvrdnji medu onima koji
redovno odlaze u crkvu, to je zato Sto se tradicija umeSala u shvatanje
mesijanstva, a veliki deo toga Isus ne bi ni prepoznao. Sveukupno
posmatrajuci, crkva nije imala volju da prihvati politicke implikacije prava
koje Isus polaze na mesijanstvo. Mnogi nisu ¢ak ni svesni ovih implikacija,
jer im je crkva prenela utisak da je Isus bio zainteresovan samo u ono §to
nazivaju ,,duhovnim” carstvom. Savremena upotreba epiteta ,,duhovni” je
odgovorna za veliki deo zloupotrebe. Pored toga Sto taj termin nije dovoljno
jasan da bi preneo bilo kakvo konacno znacenje, on pravi jaz izmedu dva
koncepta, ,,duhovni” i ,,politicki”, koji se zatim smatraju nekompatibilnim.
Medutim, ¢injenica je da u biblijskom jeziku i razmisljanju, duhovno carstvo
u isto vreme moze da bude carstvo zasnovano na ,.konkretnoj” vladavini
pojedinca, koji je smeSten na odredenu geografsku lokaciju na zemlji.

Kada bismo odbacili Isusove politi¢ke tvrdnje, to bi bilo isto kao i kada
bismo odbacili Njega kao Mesiju. U ovu zamku je tradicija navela mnoge
dobronamerne studente Biblije, koji su zeleli da prihvate ,,duhovnog” Mesiju,
ali nisu ba$ bili oduSevljeni shvatanjem njega kao nekim ko iz Jerusalima
vlada Izraelom. Isus koji nikada ne nasleduje presto svog oca Davida,
medutim, tesko da je Isus NazareCanin iz naseg Novog zaveta. Odbijanje
politickih elemenata u Isusovom ucenju podrazumeva tumacenje Novog
zaveta na nacin na koji se odbacuje jevrejski kontekst iz prvog veka. Dolazi
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do toga da postoji opasnost da se zanemare istorijske ¢injenice i da se ponovo

stvori Isus prema slici li¢nog ideala. Kao Sto pisci Mesijanskog zavestanja

isticu:
Prihvatiti Isusa kao Mesiju a u isto vreme poreé¢i njegovu kraljevsku i
politicku ulogu jednostavno znaci zanemariti Cinjenice — zanemariti
istorijski kontekst i to Sto re¢ ,,Mesija” znaci i podrazumeva. HriS¢ani
smatraju da je Mesija nepoliticka, u potpunosti duhovna figura koja ne
predstavlja opasnost po bilo kakav sada$nji autoritet, koji nema nikakve
sekularne ni politicke teznje ... Oni koji se bave proucavanjem Biblije
tokom prethodna dva veka, medutim, isticu da je takvo tumacenje i te
kako nebranjivo ... Ako dodamo da Mesijina religijska funkcija
podrazumeva i oslobodenje njegovih ljudi od stega, njegova duhovna
uloga je takode i politicka.”

Hrist i Carstvo: Koherentno sredisSte Jevandelja Novog zaveta

HriS¢ani moraju da se probude i shvate da podela izmedu Isusovog
identiteta 1 njegove poruke podrazumeva podelu hriS¢anskog Jevandelja.
Carstvo Bozije ne moze da ostane ,,nebulozan termin”, ako pokusamo da
delimo Hristov nacin razmis$ljanja. Radikalna reformacija je neophodna ako
zelimo da sa jasno¢om protumacimo Bibliju i da na pravi na¢in propovedamo
o Jevandelju.

Poziv na reformu nije nista novo. Teolog pod imenom Richard Rothe iz
XIX veka pozalio se da metode kojima se Biblija objasnjava nisu adekvatne:

Nas klju¢ ne otvara vrata — pravi kljuc je izgubljen i sve dok ga ponovo
ne pronademo, nase izlaganje nikada nece biti uspesno. Sistem biblijskih
ideja ne potice iz Skola i sve dok pokuSavamo da sprovedemo egzegezu
bez istog, Biblija ¢e ostati poluzatvorena knjiga. Mi moramo da pocnemo
da je tumacimo pomocu shvatanja koja se razlikuju od onih na koje smo
navikli i koje smatramo jedinim moguéim.*®

** Michael Baigent, Richard Leigh, Henry Lincoln, The Messianic Legacy, Jonathan Cape,
1986, str. 25.

%% Richard Rothe, citiran od strane G.N.H. Peters u The Theocratic Kingdom, Grand Rapids,
reprinted by Kregel, 1952, Tom. I, str. 21. Petersovo delo sastavljeno od tri toma koje se bavi
Carstvom Bozijim, jedno je od najistaknutijih izlaganja o ovoj veoma bitnoj temi koje je ikada
napisano.
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Ukoliko objasnjavamo Isusovo hri§¢anstvo a pri tom izuzmemo njegove
korene, koji vode od Avramovih i Davidovih zakona i proroka, to je kao da
pokusavamo da prikazemo istoriju Sjedinjenih Americkih Drzava a da ne
pomenemo rat za nezavisnost. Boziji ugovori sa Avramom i Davidom
predstavljaju znacajna obeleZzja izraelske istorije. To su odluc¢ujué¢i momenti u
biblijskoj pri¢i koji otkrivanju bozanski Plan i njegove stadijume napretka i
ukazuju na velicanstven ishod svetske istorije. Hristovo hri§¢anstvo i Novi
zavet proizilazi iz ta dva vazna dogadaja u zivotu Izraela. Oba formiraju
sustinu Isusove objave o dolaze¢em Carstvu BozZijem, zbog cega je on i
postavljen da bude Mesija tog Carstva. Kada su Isus i kasniji Apostoli
propovedali, oni su polazili od shvatanja da se Isusova karijera (samim tim i
njegovo rodenje, sluzba, smrt, vaskrsenje i uspenje) svodi na ostvarenje tih
zakona i1 usmerenje istih ka krajnjem i1 potpunom ishodu. Pisci Novog zaveta
uzimaju zdravo za gotovo to da je sadrzaj obecanja koja su data patrijarsima
(istinskim crkvenim ocima) nesto $to svi znaju: pre svega, to da je Bog dodelio
zemlju Avramu da je trajno poseduje kao i onima koji dele njegovu veru, a
zatim 1 obecanje da ¢e kraljevska Davidova loza beskrajno vladati kada Isus
bude postavljen da bude kralj u Jerusalimu. Sve dok su ova obecéanja
neispunjena, Sto je ocigledno, oni ¢e predstavljati velike ciljeve hriS¢anske
vere i nade. Zudnja da se oni ostvare na zemlji, u skladu sa molitvom Gospodu:
,,Neka je Carstvo Tvoje” treba da bude inspiracija svakom hri§¢aninu kao i
sustina celokupnog propovedanja Jevandelja.
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6. Povelja za CoveCanstvo

Kako bi Isusova sluzba i njegova nepromenljiva poruka imale smisao, mi
moramo da se udubimo u misao judaizma iz prvog veka i da se upoznamo sa
Izraelskom Biblijom, Hebrejskom Biblijom kojoj je Isus bio posvecen. U tim
dragocenim dokumentima mogu se naci glavne ideje koje su oblikovale
Isusovo razmisljanje. Da je znao da ¢e naslediti Davidov presto, njega bi
provukao deo Hebrejske Biblije koji sadrzi sustinu izraelske nacionalne nade.
Ona je prenesena izraelskom voljenom caru Davidu izuzetnim otkrovenjem
koje mu je dao prorok Natan (a koje se moze nac¢i u sedmom poglavlju II
Samuilove poslanice, a paralela istog se moZze nac¢i u sedamnaestom poglavlju
I Dnevnika). Ovi Biblijski pasusi beleze za buduée generacije bozanske
planove za plemi¢ku porodicu cara Davida. Sa tacke glediSta mnogih
istoriCara 1 nekih teologa, Judejsko Carstvo se smatra ne toliko bitnim
carstvom sa Bliskog istoka. Medutim, u Bibliji ono ima izuzetan znacaj za
svetsku istoriju i sudbinu ljudske rase.

Covek bi mogao da o¢ekuje da na hrigéanskom zapadu stavke zakona,
koji je sklopljen sa Davidovom lozom, zahtevaju razumevanje celokupne
istorije. Biblijski dokumenti koji prikazuju da su Bozije namere, prikazane za
ceo svet putem Davidove loze, koja predstavlja Judejsku lozu, daleko
znaajnije od Magna Carte ili Deklaracije nezavisnosti. Ugovor koji je
sklopljen sa Davidom i njegovim naslednicima podrzan od strane samog
Stvaraoca. Zapecacen bozanskim obecanjem, on garantuje ultimativhu
buduénost ljudske rase pod blagonaklonom vladavinom u rukama Velikog
Sina Davidovog, za koga verujemo da je Isus NazareCanin. Kao zakoniti
naslednik Davidovog prestola, On sada ne boravi na zemlji, §to je samo
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privrtemeno stanje. On ¢e ostati odsutan sve do dramaticnog preokreta u
svetskoj istoriji, kog ¢e oznaciti njegov dolazak da preuzme vlast nad nacijama
u skladu sa planom kog je prorok Natan otkrio Davidu i koje je kasnije Isus
objavio kao hris¢ansko Jevandelje.

Davidov zakon je u potpunosti politicki. Mogli bismo re¢i da se tice
bozanske politike. On pokazuje namere Stvaraoca da ponovo uspostavi
ne uspeva da ostvari ideal za koji je Covek stvoren. Svrha coveka koju mu je
Bog namenio jeste da oslikava bozanstvo na zemlji. To je ono Sto
podrazumeva izraz ,biti Sin Boziji”, ogledalo karaktera Oca. Adam je
postavljen da upravlja svetom i data su mu uputstva za to. Stalnim kontaktom
sa svojim stvaraocem, prvi par je mogao da ,,pokori zemlju”. Ali to se nije
moglo ostvariti. Fatalna propast BoZije namere desila se onda kada su Adam 1
Eva pali na nagovaranje rivalske sile. Njih je Satana zaveo lazima. Nakon §to
su pali na Pavoljevu propagandu, oni su napustili Re¢ Boziju, koja izraZzava
Njegovu volju da sprovodi vlast na zemlji.

U velikoj meri, nacin na koji je prvi par zanemario BoZzansku Re¢,
karakteriSe citav tok ljudske istorije. Sam Izrael, kao Cuvar bozanskog
otkrovenja, kog je ocuvao uloziv$i najveéi trud, nije uspeo da prizna
sopstvenog Mesiju, koji predstavlja vrhovnog nosioca Reci i Bozijih reci. Uz
primetne izuzetke — Noina porodica, Avram, Mojsije, David, proroci, kao i
izuzetni heroji vere iz svake nacije i svakog doba — tok istorije je oznacen
nasiljem i neuskladenos¢u kako na nivou porodice, tako i na nivou nacije. Nije
se sledila Bozija volja, niti su Njegovi zakoni poStovani. Apostol, koji je
najblizi Isusu, definisao je stanje sveta kao nesto $to ,,lezi u rukama onog zlog”
(I Jovanova 5:19). Isus je verovao da njegovo Carstvo ima drugacije poreklo
od danasSnjih drustava i da je Satana sada ,,princ sveta” (Jovan 14:30). Biblija
vidi sadasnju zemlju kao buntovnu provinciju koja je odbila svog Stvaraoca.
Covek treba samo da ukljuci vesti i ¢uje da je objavljeno jo§ jedno ubistvo
kako bi shvatio da svrha koju je Bog namenio naSoj rasi nastavlja da bude
ometena.
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Suoceni sa o¢iglednom nesre¢om i nepravdom, i onim §to se ¢esto javlja
kao bespotrebna patnja, mnogi o¢ajavaju i ne uspevaju da pronadu nikakvo
znacenje postojanja. Biblija odgovara na tendenciju da se napusti nada time
Sto uverava da svet zapravo ide nekud. On nezaustavno ide ka cilju koji je
zacrtan. Ali neka niko ni ne pomisli da ¢e nas ljudski napredak udobno dovesti
do bezbednog raja gde vlada mir 1 prosperitet. Srz Biblijske Poruke je ta da ¢e
dramati¢ni preokret sadasnjih tendencija dovesti do sveta, kog teoretski mi
tvrdimo da Zelimo.

Prognoza za Covecanstvo data u Bibliji nije ni malo vedra. Ali postoji
svetlost na kraju tunela. Izraelski proroci tvrde dve stvari. Pre svega, stvari su
loSe 1 nece se poboljsati — bar ne do te mere da se postigne istinski i trajni mir
na zemlji. Zatim, kada Bog uzme u ruke ljudska delovanja i ukloni zle i zameni
ih pravi¢nim, stvari ¢e se preokrenuti. Tek postojanjem politi¢kih sistema to
trajno poboljSanje ¢e doc¢i. Preciznije, tek kada obuceni zastupnici odabrani od
strane Boga zauzmu vlast, taj poredak ¢e biti uspostavljen Sirom sveta. To je
sustina ,,Bozijeg Jevandelja”, objava Carstva.

Nazalost, ovakva analiza naSeg problema nije popularna i mnogi isprva
odbijaju biblijsko reSenje. Ideja da mi nefemo ,,uspeti” bez bozanske
intervencije nanosi udar nasem osecaju nezavisnosti. Mnogi koji sebe nazivaju
hri§¢anima iz Biblije biraju ono §to ih tesi a odbijaju veliku koli¢inu biblijskog
materijala, koji se tice buduceg sudnjeg dana, dogadaja koji je opisan u oba
Zaveta kao Dan Gospodnji. Dan Gospodnji je bududi istorijski trenutak kada
¢e Bog odluciti da se umesa, kako bi promenio tok svetskih dogadaja na
dramatican nacin, kataklizmicno i zauvek. Dan Gospodnji iz hebrejske Biblije
je u Novom zavetu poistovecen sa budu¢im dolaskom Isusa da vlada u svom
Carstvu. Ovo jos jednom dokazuje da novozavetni hriS¢ani nisu zanemarili
Stari zavet. Oni pretpostavljaju da ¢e njihovi €itaoci znati o ¢emu se radi u
Starom zavetu. Oni ne osecaju potrebu da ponovo iskazu ono Sto su vec
iskazali proroci. Oni o¢ekuju od nas da shvatimo, da ¢e ono $to Stari zavet
otkriva kao Boziji Plan, imati smisao kada se stalno gleda u svetlosti
otkrovenja u Isusu Hristu.
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Nije u redu kada ¢ovek tvrdi da sledi Hrista a pri tom odlucuje da razblazi
ili objasSnjavanjem odstrani nezeljena ucenja, koja se ticu dolaska Dana
Gospodnjeg, $to je takode i dolazak Carstva BoZijeg. Isus nije bio samo puki
galilejski seljak koji je uveravao svet da je sve u redu. On je na prvom mestu
1 pre svega prorok i zastupnik Boga, koji saose¢a sa ljudskom patnjom i
zestoko osuduje glupost i zlobu u nacinima funkcionisanja sveta. Iznad svega,
Isus je nosilac Dobrih vesti — svetle buduénosti, koja ¢eka celi svet kada
Mesija dode da vlada.

Misija Isusa je pokrenuta njegovom izuzetnom zeljom da sprovede volju
svog Oca, Jednog Boga Izraela. Isus je sabrao razloge svoje sluzbe kao
,,proglas Carstva Bozijeg”. To je bio razlog zbog kog je on postavljen (Luka
4:43). 1z toga sledi da ¢e nam shvatanje Carstva Bozijeg doneti klju¢ za
razumevanje I[susovog uma.

BoZanski planovi sa Davidom

Mozemo napraviti mali napredak u naSoj potrazi za razumevanjem
Isusovih planova ukoliko pazljivo istrazimo izuzetno vaznu ulogu Davidovog
zakona, kog je Isus koristio kao nacrt odvijaju¢eg Plana Bozijeg, koji se tice
sveta. Isus je, kao §to je dobro poznato, verovao da je on klju¢na figura u
svetskoj drami, postavljeni zakoniti zastupnik Jednog Boga, naslednik
Davidovog prestola i neko kome je sudeno da zauzme njegovo mesto kao
vladar u Carstvu Bozijem.

Uslovi Bozijeg zakona koji se ti€u proslavljenog vladara Izraela, Cara
Davida, javljaju se u sedmom poglavlju II Samuilove i sedamnaestom I
Dnevnika. Na osnovu ove klju¢ne izjave o svrsi, koju je Bog namenio Izraelu,
proizilazi neunistiva nada za svetlom buduéno$c¢u. Tekst iz Samuilove verzije
je sledeci:

A kad car sedase kod kuce svoje, i Gospod mu dade mir svuda unaokolo
od svih neprijatelja njegovih, Rece car Natanu proroku: Vidi, ja stojim u
ku¢i od kedrova drveta, a kovéeg Bozji stoji pod zavesama. A Natan rece
caru: Sta ti je god u srcu, idi, ¢ini, jer je Gospod s tobom. Ali onu no¢
dode re¢ Gospodnja k Natanu govoreci: Idi i reci sluzi mom Davidu:
Ovako veli Gospod: Ti li ¢e$ mi naciniti ku¢u da u njoj nastavim? Kad
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nisam nastavio u ku¢i od kad izvedoh sinove Izrailjeve iz Misira do danas,
nego sam hodio u Satoru i u naslonu. Kuda sam god hodio sa svim
sinovima Izrailjevim, jesam li jednu re¢ rekao kome od sudija Izrailjevih,
kojima zapovedah da pasu narod moj Izrailja, i kazao: Zasto mi ne
nacinite kuce od kedra? Ovako dakle reci Davidu sluzi mom: Ovako veli
Gospod nad vojskama: Ja te uzeh od tora, od ovaca, da budes$ vod narodu
mom, Izrailju: I bejah s tobom kuda si god hodio, i istrebih sve neprijatelje
tvoje ispred tebe, i stekoh ti ime veliko, kao $to je ime velikih ljudi koji
su na zemlji. I odredi¢u mesto narodu svom Izrailju, i posadi¢u ga, te ¢e
nastaviti u svom mestu, i nece se viSe pretresati, niti ¢e ih vise muciti
nepravednici kao pre, i od onog dana kad postavih sudije nad narodom
svojim Izrailjem; i smiricu te od svih neprijatelja tvojih. Joste ti javlja
Gospod da ¢e ti Gospod naciniti ku¢u. Kad se navrSe dani tvoji, i pocines
kod otaca svojih, podignuéu seme tvoje nakon tebe, koje ¢e izaci iz utrobe
tvoje, 1 utvrdicu carstvo njegovo. On ¢e sazidati dom imenu mom, i
utvrdi¢u presto carstva njegovog doveka. Ja ¢u mu biti Otac, i on ¢e mi
biti sin: ako ucini $ta zlo, kara¢u ga prutom ljudskim i udarcima sinova
covecijih. Ali milost moja nece se ukloniti od njega kao $to sam je uklonio
od Saula, kog uklonih ispred tebe. Nego ¢e tvrd biti dom tvoj i carstvo
tvoje doveka pred tobom, i presto ¢e tvoj stajati doveka. Po svim ovim
re¢ima i po svoj ovoj utvari kaza Natan Davidu. (2. Sam. 7:1-7)

Uslovi Bozijeg Plana za Davida i Izrael su jasni. David nece biti onaj koji
¢e sagraditi hram. Umesto toga, Bog ¢e sagraditi dinastiju za Davida. Ovo je
blagoslov 1 za naciju. Mesto trajne sigurnosti bi¢e pruzeno Izraelu. U vezi sa
tim obecanjem je i garancija da ¢e do¢i kralj koji ¢e zauvek vladati kao
Davidov naslednik. Paralelni prikaz u sedamnaestom poglavlju I Dnevnika
izbegava da pomene disciplinsku kaznu koja je prikladna za neposrednog
Davidovog potomka Solomona. Kasnija verzija zakona samim tim stavlja veci
naglasak na krajnji predmet obe¢anja — Mesiju. O njemu je receno: ,,Postavicu
ga nad mojim hramom i Carstvom zauvek i njegov presto ¢e uvek biti
bezbedan” (1. Dne. 17:14). Novi zavet, citirajuci stih iz sedmog poglavlja 2.
Samuilove, priznaje i Isusa i hris¢ane kao mesijanske i Bozije sinove i kéeri
na koje se obecanja iz zakona odnose: ,,Zato izidite izmedu njih i odvojte se,
govori Gospod, i ne dohvatajte se do necistote, i ja ¢u vas primiti, [ bicu vam
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Otac, i vi ¢ete biti moji sinovi i kéeri, govori Gospod Svemoc¢ni”(2. Kor. 6:17,
18, citat iz 2. Sam. 7:149)."

Zaklju¢na garancija zakona — vecni presto — sumira nacionalnu nadu
Izraela 1 pruza osnovu hri§¢anskog jevandelja o Carstvu onakvom kakvo je
Isus propovedao. Na najprikladniji nacin, termin ,,Mesija” ili ,,Pomazani
Kralj” postalo je titula za ocekivanog kralja iz Davidove loze koji ¢e
predsedati nad hramom i Carstvom Bozijim. Sustina hriS¢anskog verovanja je
da je istorijski Isus, roden u Vitlejemu, osoba o kojoj govore ovi nadahnuti
spisi.

Vazno je ne propustiti definiciju koju daje sama Biblija a koja se tice
Carstva. Ona podrazumeva da je vladavina krajnjeg vladara, na trajno
obezbedenom prestolu, koji zastupa Boga u Davidovom Carstvu, vladavina
nad Carstvom Bozijim na zemlji. Mesija ili Sin Boziji treba da bude vladar u
,Mom”, tj. Bozijem Carstvu (1. Dne. 17:4). Mi moramo da naglasimo da
bozanski Plan ima veze sa ,,mestom za Izrael” (2. Sam. 7:10), prestolom i
Carstvom. Nijedan od ovih termina ne sme da isklizne iz naseg poimanja. Ovo
su reci sa normalnim, prirodnim znacenjem. One se ticu vladavine na zemlji
i kralja koji vlada Jerusalimom. To su zapravo termini koje je Gavrilo
upotrebio u stihovima Luka 1:32, 33, §to nas upucuje na bozansku dramu time
S$to nas vrac¢a na Davidov zakon i usmerava na dolazak Davidovog carstva —
novog svetskog poretka koji ¢e zauvek prevazici nas sadasnji svetski sistem.

Rodenje Isusa kao klju¢ne figure u bozanskom planu, zaista je dokaz da
je Bog, njegov Otac, delovao na svet u skladu sa obecanjima koja je dao
svojim odabranim ljudima. Gavrilo se obra¢a Mariji i svetu re¢ima koje veoma
podsecaju na reci iz sedmog poglavlja 2. Samuilove:

2. Samuilova 7: 12-14
,,Uc¢ini¢u da te tvoj (Davidov) sin nasledi...i utvrdi¢u presto carstva njegovog
doveka. Ja ¢u mu biti Otac, 1 on ¢e mi biti sin.”

Luka 1:32, 33
,,On (Isus) ¢e biti veliki, i nazvace se Sin Najvisega, i dace Mu Gospod Bog presto
Davida oca Njegovog; I carova¢e u domu Jakovljevom vavek, i carstvu
Njegovom nece biti kraja.”

! Za hri$c¢ane se tvrdi da su ,,pomazani®, tj. da su ¢lanovi mesijanske zajednice, u 2. Kor. 1:21.
Kao sveci, hris¢ani su postavljeni da vladaju (Dan. 7:27).
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Knjiga Dnevnika priznaje plemicki zakon kao sustinu BoZijeg delovanja
na Njegove ljude. Kralj Judeje se obraca odvojenom severnom carstvu Izraela:
,,» Ne trebase 1i vam znati da je Gospod Bog Izrailjev predao Davidu carstvo
nad Izrailjem doveka, njemu i sinovima njegovim zavetom osoljenim? ... Pa
vi sad velite da se opirete carstvu Gospodnjem, koje je u rukama sinova
Davidovih” (2. Dne. 13:5, 8). Vazno je podsetiti se da se Davidova vladavina
nad Izraelom naziva Carstvo Bozije. Treba uvideti da Carstvo nije carstvo u
srcima Davidovih sinova. Ono je u njihovim rukama, pod njihovom upravom,
dok vladaju kao Jahvini predstavnici. Kada se osvrnemo na otkrovenje, koje
su primili putem Natana, David je pomenuo zakon ovim re¢ima:

A tako izmedu svih sinova mojih (jer mnogo sinova dade mi Gospod)
izabra Solomona, sina mog da sedi na prestolu carstva Gospodnjeg nad
Izrailjem. I reCe mi: Solomon, sin tvoj, sazida¢e moj dom i tremove moje,
jer njega izabrah sebi za sina, i ja ¢u mu biti otac (1. Dne. 28:5,6).

Solomonov uspeh je zavisio od njegove verne poslusnosti. Kao §to je
dobro poznato, on nije polozio test kao i mnogi njegovi sledbenici iz
kraljevske loze. Davidu je bozanskim zavetom obecano da ¢e trajno naslediti
presto:

Svestenici Tvoji nek se obuku u pravdu, i sveci Tvoji nek se raduju.
Radi Davida, sluge svog, nemoj odvratiti lica od pomazanika svog.

Zakle se Gospod Davidu u istini, od koje neée odstupiti; od poroda tvog
posadicu na prestolu tvom.

Ako sinovi tvoji uScuvaju zavet moj i otkrivenja moja kojima ¢u ih
nauciti, onda ¢e i sinovi njihovi doveka sedeti na prestolu svom.

Jer je izabrao Gospod Sion, i omile Mu ziveti na njemu.

Ovo je pocivaliste moje uvek, ovde ¢u se naseliti; jer mi je omilelo.
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Hranu ¢u njegovu blagosloviti, niSte njegove nasitic¢u hleba.
Svestenike ¢u njegove obudéi u spasenje, i sveti ¢e se njegovi radovati.
Tu ¢u uciniti da uzraste rog Davidu, postavi¢u videlo pomazaniku svom.

Neprijatelje ¢u njegove obu¢i u sramotu; a na njemu ¢e cvetati venac
njegov (Ps. 132:10-18).

Toliko je impresioniran bio Car David BoZzijim planom za buduénost
njegove kraljevske porodice i nadom, koju je ovo dalo svetu da je on svoje
poslednje re¢i posvetio slavljenju Mesije i njegove vladavine svetom. Mi
citiramo verziju ovih nadahnutih reci koje su predlozili Keil i Delitzsch u svom
komentaru na stihove 23:1-6 Druge Samuilove:

Bozanske rec¢i Davida sina Jesejinog, bozanske re¢i coveka, jednog koji
je uzdignut visoko, pomazanog od strane Jakovljevog Boga, i dragog
psalmiste Izraela. Duh Jahve govori kroz mene i Njegova re¢ je na mom
jeziku. Bog Izraela kaze, kamen Izraela mi se obraca: ,,Javi¢e se neko ko
¢e vladati nad ljudskom rasom, pravic¢ni vladar i on ¢e sprovesti svoju
vladavinu Duhom straha Bozijeg. U vreme ovog Mesije, javi¢e se nesto
poput jutarnje svetlosti kada sunce izade, kao jutro bez oblaka. Iz tog sjaja
posle kise izaci ¢e sveze zelenilo na zemlji.” Da li je iko iz moje loze u
takvom odnosu sa Bogom da postane pravi¢ni vladar koji ¢e iz toga
proizi¢i? Jer on je sa mnom sklopio vecni zavet i uverio me da ¢e biti
ostvaren. Svo Bozije zadovoljstvo i svo moje spasenje ¢e proizici iz ovog
zaveta. Ali bezvredni su poput odbagenog trnja ...>

Na ovoj tematici Isus je sagradio svoje videnje mesijanskog Carstva. Krajnji
trijumf Davidovog Carstva su sagledali i drugi izraelski proroci.

Isaija je u osmom veku pisao o ,,Princu Mira” i njegovoj ,,vladavini nad
svojim Carstvom u miru sa prestola Davidovog” (Isa. 9:6, 7). Obecanje i zavet
ukazuje na krajnje ispunjenje. Prorocanstvo je objavilo da ¢e se dolaskom
Mesije ,,osnovati i odrzati (Carstvo) sa pravdom i praviénoséu od tog

? Keil and Delitzsch, Commentary on the Old Testament, Hendrickson, 1989, 11, str. 484-490.
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momenta pa nadalje ($to se naziva mesijanskom buduénoséu) i zauvek” (Isa.
9:7). Citav projekat mora da ima uspesan ishod. To je napisano od strane
Gospoda Boga samog, koji je posvecen ispunjenju istog.

Plan, koji Bog ima za Izrael, a koji je postavljen u zakonu bavi se
,,dalekom budué¢noséu” (2. Sam. 7:19). Potpuno ispunjenje u Solomonovoj
vladavini je samim tim nemoguce. Slabo zapazena fraza iz Davidovog
odgovora na informacije koje je dobio od Natana zasluzuje komentar. Sledi
jedan vazan odlomak koji je napisao australijski teolog o Davidovom zakonu:

Prepis Davidove molitve iz stihova 7:18-29 Druge Samuilove ukazuje na
to da je David dobro shvatio znacaj zaveta kao bozanskog obecanja u
najSirem smislu i njihov efekat na ¢ovecanstvo u celini ... Ono $to u 19.
stihu zbunjuje jeste hebrejska fraza wezot toratha 'adam(bukvalno
prevedeno ,,i to je zakon Coveka” — treba shvatiti da je torah re¢ koja ima
Sire znacenje, da u osnovi ima smisao ,,vodstva”, ,,usmeravanja” a ima i
potpuni zakonski ton poput nase reci ,,zakon) ... W.C. Kaiser je jasno
pokazao da stih 19b treba da bude shvacen kao izjava i da hebrejska fraza
koja je u pitanju sluzi da se uvede ili sumira (kao ovde) skup bozanskih
uputstava. Pod ,,tim” misli se na obec¢anja iz prve polovine poglavlja dok
,,zakon ¢oveka” sadrzi njihove implikacije za budué¢nost, bar koliko ih je
David shvatao. Interesantna hebrejska fraza ,,zakon coveka” pokazana je
da bi se napravila paralela na slicnu akadsku frazu ferit nishe, koja nosi
znacenje ,,verno proroc¢anstvo coveka”. Ono S§to se iskazuje ovim
akadskim terminom jeste pojam necega $to je izgovoreno a §to upravlja
sudbinom Covecanstva. Takav koncept se uklapa u Samuilov kontekst na
zapanjujuci nacin a Kaiser ima vise resenja kojima predlaze da stih 7:19
Druge Samuilove ima slede¢i smisao: ,,ovo je povelja kojom c¢e
covecanstvo biti usmeravano.” Zapravo, u prorocanstvu koje je njemu
dato, David pravilno vidi buduénost i sudbinu ljudske rase. Obeéanja data
Davidu su sagradena na Sirokoj istoriji koncepata zakona, od stvaranja pa
nadalje, i ona pokrivaju bozansku nameru za ljudski razvoj. David je
video potpune zakonske veze koje je Natanovo proro¢anstvo ponudilo.’

> W.J. Dumbrell, "The Davidic Covenant," The Reformed Theological Review (39), May-
Aug. 1980, str. 46.
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Implikacije ove izuzetno bozanske komunikacije dodeljene Davidu su
dalekosezne. One pruzaju videnje ishoda ljudske istorije. Buduénost
covecanstva je vezano za budu¢nost Davidove plemicke loze. 1z te loze ¢e se
javiti predstavnik, Mesija, koji ¢e biti sposoban da reSi uporne svetske
probleme. Zakon koji je dat Davidu nije niSta manje do bozija povelja koja
daje autoritet Mesiji 1 njegovim saradnicima da vladaju svetom. Istorija se
zanemaruje od strane istoricara, filozofa, antropologa i teologa, ove dragocene
informacije prosvetljavaju kasniju pricu o Isusu i ranim hri§¢anima. One
pomazu da se iskaze strastvena posvecenost kojom su oni Sirili Dobre vesti.
Oni su sebe videli kao uc¢esnike u ogromnom poduhvatu, kakav covek jedva
da moze da zamisli — tj. kakav je Bog zamislio. Ubedeni Isusovim izjavama,
hri§¢ani prate Mesiju i njegovu poruku. Znajuc¢i da je Isus postavljen od strane
Boga kako bi vladao i da je on njih pozvao da dele tu autoritet sa njim, oni su
videli sebe kao nekakvu petu kolonu u neprijateljski nastrojenom svetskom
sistemu. Njihov istinski status nije priznat i oni su sluzili odsutnom kralju,
o¢ekujuci pad sadasnjih vladavina nakon ponovnog dolaska Mesije.

Delimi¢nu paralelu pruzaju skriveni zaverenicki pokreti danasnjice, za
koje se kaze da imaju planove da preuzmu svet. Vazno je dodati da Isus nije
tajni borac sa mra¢nim motivima. Njegovi metodi su u potpunosti miroljubivi
1 njegova poruka je javna. Iznad svega, on je odabran da sprovodi blagoslove
svima nama koji u njega verujemo. Medutim, ve¢ina onih koji su ¢uli njegove
planove nisu prihvatili njegove tvrdnje. Stoga je bilo neizbezno da Isus oko
sebe okupi mali broj bliskih u€enika, koji su postali sve viSe upoznati sa
mesijanskim programom namenjenim svetu, a koji se odvija pomocu sluge,
kog je Bog odabrao. Ovaj kadar vernika je oformio naprednu strazu Carstva
Bozijeg, koja ¢e se jednog dana manifestovati u Jerusalimu prema nadi da ¢e
jednog dana Carstvo biti obnovljeno. Iz razloga §to je toliko mali broj prihvatio
Isusa i njegove mesijanske planove (,,uzak je put koji vodi do Zivota u Carstvu
i retko ko ga nade” Matej 7:14), za one koji to uspeju u Novom zavetu se kaze
da ¢e posedovati dragocenu bozansku tajnu, neprocenljivo blago, za koje
nijedna Zrtva nije prevelika (Matej 13:44-46).
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Tajna je bila njihovo shvatanje Bozijeg plana o Carstvu i njihov cilj je bio
da se kvalifikuju za Zivot u dolaze¢em dobu Carstva i da vladaju zajedno sa
Mesijom. Cak iako je neprijateljski nastrojen svet Zeleo da ih ubije, oni ée biti
besmrtni posle vaskrsenja. Ni kapije Hada ne mogu da ih zadrZze.

Rimski autoriteti su videli Isusa kao potencijalnu politicku pretnju. Oni
nisu bili svesni Sta mesijanstvo podrazumeva. Medutim, njihovi najgori
strahovi nisu bili opravdani. Kada su njegovi slabije upuceni sledbenici
pokusali da ga proglase kraljem, Isus je sam otiSao na planinu (Jovan 6:15).
Nije doSao trenutak kada on treba da stupi na presto. Bez obzira na to, on je
bio boziji kandidat za upravnu poziciju. Isus je znao, kao $to su to znali i oni
koji su ga podrzavali, da je uloga Mesije da oslobodi Izrael od strane
ugnjetavanja (Luka 24:21)." On je takode znao da put do slobode vodi preko
raspeca, vaskrsnucéa, uspenja i perioda odsustva, dok boravi sa desne strane
Oca. Jos$ uvek nije bilo pravi trenutak da stupi na vlast.

Neispunjenje zaveta

Nemoguénost Isusa, kao Mesije, da deluje na svetsku revoluciju i da
promeni vlast u veku u kom je Ziveo, predstavlja problem ¢itaocima Biblije.
U kom smislu Isus moze da bude Mesije, ako nikada nije nasledio Davidov
presto u Jerusalimu? Kako Davidov zakon moze da bude ostvaren, ako Mesija
ne poseduje mesto na prestolu plemicke judejske loze? Tradicionalno reSenje
kome pribegavaju crkve jeste da kazu da je Isus zapravo bio uzdignut na status
koji mu je obecan time $to je postavljen sa desne strane Oca. Njegov polozaj
danas zadovoljava uslove drevnog obecanja. Ova teorija je veoma
problemati¢na. Jedno takvo objaSnjenje podrazumeva davanje jednog sasvim
novog znacenja mesijanskoj ideji, koje nema nikakve veze sa idejama koje se
vrte oko mesijanske nade i njenog istorijskog okruzenja. Novi zavet nikada
nije napustio ove ideje. Jevrejski kriti¢ari suoceni sa istim ¢injenicama govore
da, sa jedne strane, to Sto Isus nije uspeo da postigne ono Sto je kao Mesija
trebalo da postigne — da vlada kao Kralj Izraela — jednostavno pokazuje da
Isus nije bio Mesija. On oc¢igledno nikada nije ni postao Mesija u smislu koji
su to proroci i zakoni zahtevali.

* Josif se osvrée na uobiajeno jevrejsko verovanje iz prvog veka da ¢e ,,éovek iz njihove
zemlje postati vladar sveta” (Jevrejski rat 6.312).
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Tenzija, koju je ova enigma prouzrokovala, ¢ini koren velikog dela podele
medu onima koji sebe nazivaju hri§¢anima kao i izmedu hri§¢ana i Jevreja.
Nas cilj u ovim poglavljima je da pokazemo da ni Jevrejin a ni tradicionalni
Hri$¢anin ne zauzima stav koji je opravdan boZzanskim otkrovenjem. Mi kao 1
Jevreji verujemo da je svaka tvrdnja o mesijanstvu lazna, ako se taj Mesija
nikada se ne uspenje na Davidov presto. Bez takvog unapredenja do
plemickog statusa, nasledivanja zemljiSta, oslobadanja ljudi i svetske
vladavine, on jednostavno ne moze da bude biblijski Mesija.

Istina o Citavom otkrovenju, koja je data Avramu i Davidu, u ovom
trenutku visi o koncu. Mi, kao i istorijska Crkva, verujemo da je Isus
Nazarecanin zaista bio Mesija i da je on vracen iz mrtvih vaskrsnuéem, ali se
strogo protivimo iskrivljenim pojmovima koje je crkva prikacila mesijanstvu.
Misljenje koje primanju mnogi ¢itaoci Biblije da Isus ne mora da se popne na
Davidov presto, da bi opravdao svoju tvrdnju da je Mesija izgleda da je
potpuno pogresno. Ono ostavlja ¢itavu mesijansku dramu neresenu. Dovodi u
pitanje bozanske zakone.

Crkve su potrosile mnogo energije pokusSavaju¢i da objaSnjavanjem
isklju¢e ociglednu ulogu koja je namenjena Mesiji. Oni su ovo morali da
urade, jer su Zeleli da sa jedne strane priznaju da je Isus Mesija, a sa druge da
poreknu da ¢e se on ponovo javiti na zemlji kako bi ponovo osnovao Davidovo
carstvo sa snagom da vlada svetom. Velika razlika izmedu tradicionalnog
hri§¢anstva i vere novozavetnih vernika ima veze sa buducnoscu.

Nama se ¢ini da crkve stalno pokuSavaju da izloZe hriS¢anska dokumenta
a da ne uzmu u obzir veliki vrhunac kome se Biblija raduje. Oni pokuSavaju
da procitaju biblijsku pricu — koja je od pocetka do kraja obojena dinami¢nom
mesijanskom nadom za buduc¢nost — a da poslednje poglavlje, kome citava
prica tezi, uklone iz knjige. Ova antimesijanska tendencija uti¢e na Citaoce
Biblijje, kako u profesionalnim ,,teoloskim” krugovima, tako i medu onima
koji Zele ,,posveceniji” odnos sa Bogom.
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Ova debata je od kljucnog znacaja za buduénost crkve. To je debata o
znacenju termina Carstvo BoZije, kojim se bavio Isus i o0 kome je propovedao
1 poducavao. Stoga, bavimo se fundamentalnim pitanjima o prirodi hri$§¢anske
vere 1 hriS¢anskog jevandelja. Problem se javlja na ovaj nacin: Ako kazemo
da zaveti koji su sklopljeni sa Avramom i1 Davidom izrazavaju bozansku
nameru koja se ti¢e sveta, mi moramo ili da napustimo naSu veru u Isusa kao
predmeta obecanja, jer ih on nije ispunio ili da se drzimo toga da jo§ mnogo
toga mora da se desi da bi mesijanska prica dostigla svoj cilj. Mi usvajamo
ovu poslednju alternativu, verujuci da je to bilo videnje koje su delili Apostoli
i Isus koji ih je poducavao. Resenje teskoce, koja se javlja usled neispunjenja
plana (svet se ocigledno nije vratio u raj pod upravom obnovljenog
Mesijanskog Carstva), moguce je samo onda kada se buduci Isusov dolazak
da vlada svetom sa svojim sledbenicima vrati u obli¢je, koje je imao kako kod
hebrejskih proroka tako i u Novom zavetu.

Davidov zakon u Psalmima dva i sedamdeset i dva

Obiman broj stihova koji su sacuvani u Bibliji fokusiraju se na svetlu
buduénost, koju treba iSc¢ekivati onda kada Davidov zakon urodi plodom
pojavom Bozijeg oslobodioca sveta. Jedna sasvim nova uprava ¢e se javiti
onda kada Mesija dode na vlast kao vladar nad novim i miroljubivim poretkom
na zemlji.

,Ljupki pevac Izraela” (2. Sam. 23:1) imao je druge vazne namere
kada je pisao Psalme osim da izrazi dnevnu zahvalnost i hvalu. David i1 drugi
pisci Psalma su bili proroci, koje je Sveti duh navodio da predvide buduénost.
Veliki broj danasnjih kritika smatra da je ovaj element predvidanja u velikoj
meri umanjen po pitanju znacaja. Medutim, Novi zavet se prema mesijanskim
pasusima u Psalmima i kod proroka ophodi kao da su to direktna predvidanja
dogadaja. Neka od njih su ve¢ ostvarena u Isusovim patnjama; druga za vreme
njegovog rodenja, vaskrsenja i uspenja. Ogromna koli¢ina proroCanstava se
odnosi na buduée uspostavljanje mesijanske vladavine na zemlji.

Psalm 2 predstavlja prvi i glavni od pet skupova Psalma u hebrejskoj
Bibliji (Psalm 1 se smatra uvodom). Njegova tema je svetska vladavina i
revolucija, koja ée sve ovo doneti. Covek bi otekivao da isti bude fokus
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brojnih medunarodnih diskusija, jer se bavi najve¢im politickim dogadajem,
koji je predodreden da izvrSi uticaj na tok istorije i Bliski istok. Psalm 2
predstavlja najcistiji mesijanizam, jer potvrduje pobedu Mesijine vladavine u
Jerusalimu i vladavinu istog nad nacijama, odnosno drzavama. Svestan zaveta
kog je Bog sklopio sa njegovom porodicom, David je poceo da svira svoju
harfu, kako bi proslavio dolaze¢u pobedu Carstva Bozijeg na zemlji. Oni koji
su kasnije slusali Isusa, kako govori o buduc¢em dolasku Carstva, shvatali su
Isusovu poruku zahvaljujuéi tome Sto su bili upoznati sa ovim stihovima koji
simboliSu izraelsku nadu, koja je jednaka hriS¢anskoj nadi. Pavle je to
formulisao na slede¢i nacin:

Ja sluzim Bogu naSih oceva, verujuci u sve $to je u skladu sa Zakonom i
onim §to su proroci napisali ... I sad stojim pred sudom zbog nade za
obecanjem koje je dato Bogu nasih o¢eva; obecanjem ¢ijem se ostvarenju
naSih dvanaest plemena nada dok iskreno i danono¢no sluze Bogu. I zbog
ove nade mene, Oce, Jevreji optuzuju... (Dela 24:14; 26:6, 7).

Jezik drugog Psalma kojim se opisuje jevrejska nada koju su delili
hri§¢ani, prili¢no je neprikladan da bi predstavljao opis bilo kakvog istorijskog
cara ili carstva. On predstavlja sliku jednog jedinog vladara, Mesiju kakvog
Jevreji oCekuju, koji je postavljen u Jerusalimu kao Jahvini predstavnik kako
bi upravljao svetom. On govori o vremenu kada ¢e Mesija dobiti svoje naslede,
kao neko ko ¢e vladati svim nacijama. Njegov fokus je krajnje jevrejski, ali se
njegova mo¢ $§iri na ,,najdalje delove zemlje” (Ps. 2:8). Drugi Psalm govori o
svetskoj pobuni i poredi istu sa mesijanskom vladavinom. Da preformuliSemo
to savremenim jezikom, konferencija je sazvana kako bi se razmotrili nacini
na koje se mozemo odupreti ogranienjima nove svetske sile. Bog nije
impresioniran pokazanom ljudskom glupos$¢éu. Jahve ¢e smestiti svog
plemi¢kog predstavnika na Sion u obliGju Mesije/Sina Bozijeg
(izjednacavanje ova dva navedena pojma je od kljuéne vaznosti za histologiju
Novog zaveta), a nacije su posavetovane da ga prihvate kao zakonitog
provodnika boZzanskog autoriteta zarad blagoslovljavanja ¢itavog sveta. Jasno
je da promena sa jednog svetskog sistema na ovaj sasvim novi sistem nece
pro¢i ni malo glatko. To samo pokazuje koliko se covek udaljio od Boga u
vreme kada On deluje kako bi zamenio trenutne svetske vode Mesijom i
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svecima. Stav neprijateljski nastrojenog sveta moze se izraziti re¢ima kojima
su se Jevreji usprotivili Isusu: ,,Ne¢emo da ovaj ¢ovek vlada nad nama” (Luka
19:14).

Komentari vodeceg autoriteta po pitanju hebrejskih mesijanskih
oc¢ekivanja potvrduju nas utisak o poruci iz drugog Psalma:

Kralj koji se pominje u drugom Psalmu treba da ima bezgranic¢an uticaj
nad svetom ... Najjednostavnije videnje ¢e uvek biti to da je pesnik
(prorok!) duhom prenesen u vreme rodenja mesijanskog doba i da sa te
tacke gledita on opisuje tok dogadaja.’

Druge zivopisne slike novog svetskog poretka pod Hristovom
vladavinom javljaju se u sedamdeset drugom Psalmu. Ovaj Psalm ukazuje na
vreme kada je prvobitno opiranje prevazideno i kada su koristi bozanske
vladavine postajale ocigledne. Jevrejsko-hriS¢anska teokratija teSko da moze
da bude ono Sto svet i8¢ekuje ili zeli. Sada$nji svetski sistemi, kao §to smo
videli iz Psalma 2, nece biti pokoreni bez borbe sa novim rezimom. Mi treba
da imamo na umu da Carstvom BoZzijem treba da upravljaju muskarci i Zene
svih nacija, koji su se preobratili i posvetili istinskom Izraelu BoZijem
predvodenim od strane Mesije, a ne Jevreji koji su prihvatili Isusa kao Mesiju.
Ove ¢lanove mesijanske zajednice, Jevreje 1 nejevreje u jednom telu, Apostol
Pavle je smatrao ,,istinskim obrezivanjem” (Fil. 3:3), tj. onima, koji su istiniti
naslednici mesijanskih obecanja buduéi da su primili Hristov duh. Davidova
kraljevska loza, u Novom zavetu, nije ograni¢ena na nacionalne Jevreje. Ona
se sastoji od svih onih, bilo koje nacije, koji su primili Isusov duh i samim tim
dobili pravo da ucestvuju u Mesijinoj teokratiji. Ovo je implikacija Isusovog
obecanja da ¢e vernici biti mesijanski sinovi Boziji (Jovan 1:12). Pod
njihovom benignom vladavinom sa Isusom blagoslovi koji su iskazani u
sedamdesetdrugom Psalmu ¢e se proSiriti Sirom zemlje.

Psalm je verovatno delo Solomona koji je nasledio mesijanski ideal od
svog oca Davida. On po¢inje molitvom da Bog sprovede mir na zemlji pomoc¢u
svog odabranog kralja: ,,Daj kralju svoj sud, BoZe, i svoju pravicnost
kraljevom sinu” (Ps. 72:1). Dar bozanskog suda treba da bude dodeljen onom

> Hastings Dictionary of the Bible, Extra Vol., str. 727.
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ko bude vladao Carstvom. Isus vidi sebe kao primaoca tog rukovodeceg
polozaja: ,,Otac je dao (Sinu Cove&jem) pravo da sprovodi sud” (Jovan 5:27).
U jevrejskoj tradiciji, Mesija se smatra idealnim kraljem. Tako stoji i u
Targumu: ,,0 Boze, daj znanje o tvom sudu kralju Mesiji i Tvoju pravdu sinu
Cara Davida.” Midrash Tehillim o pomenutom vladaru kaze: ,,Ovo je Kralj
Mesija.” Portret mesijanskog Cara koji ima funkciju da sluzi Bogu kako bi
povratio mir na zemlji, prikazan je u stihovima 11:1-5 Knjige proroka Isaije:

Ali ¢e izaci Sibljika iz stabla Jesejevog, i izdanak iz korena njegovog
izniknuce. [ na Njemu ¢e pocivati Duh Gospodnji, duh mudrosti i razuma,
duh saveta i sile, duh znanja i straha Gospodnjeg. I mirisanje ¢e Mu biti u
strahu Gospodnjem, a nece suditi po videnju svojih ociju, niti ¢e po
cuvenju svojih usiju karati. Nego ¢e po pravdi suditi siromasima i po
pravici karati krotke u zemlji, i udari¢e zemlju prutom usta svojih, i
duhom usana svojih ubi¢e bezboznika. I pravda ¢e Mu biti pojas po
bedrima, i istina pojas po bocima.

HriSc¢ani, prate¢i nadahnutog vodu Pavla, smatraju ovaj pasus portretom
Mesije [susa. Pavle je verovao da ¢e Mesija osnovati svoje Carstvo kada porazi
,,onog zlog” kog je predvideo Isaija. Citiraju¢i drevnog proroka, Pavle je
predvideo da ¢e ,,Gospod (Isus) unistiti njega (Antihrista) svojim dahom i
svojom veli¢anstvenom pojavom pri dolasku” (2. Sol. 2:8, citat Isa. 11:4).°
Hebrejska Biblija je pruzila brojne informacije od sustinske vaznosti, koje se
ticu dogadaja koji okruzuju buduéi dolazak Isusa da ispuni svoju mesijansku
ulogu i oslobodi svet od zlog vladara. Nakon §to Satanina vlast predvodena
krajnjim Antihristom kona¢no bude zbacena, novi i uskladeni svet ¢e se
pojaviti.

% Pavle je zainteresovan za Asirca kog Isaija smatra krajnjim sredstvom kojim ¢ée Izrael biti
kaznjen (vidi Ps. 83; Mihej 5:5).
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Psalm 89

Obecanje da ¢e budu¢i Davidov naslednik biti veli¢anstven, koje stoji u
zavetu, odrzavaju vernike tokom najmrac¢nijih vremena nacije. Psalm 89 slavi
nesavladivo poverenje prema Bogu i verovanje da ¢e tok istorije predvoditi
zvezda vodilja bozanskog mira, koji ¢e nastupiti pod Mesijinom vladavinom.
Samim tim, Psalmista upucuje Svemoénom molitvu:

"U¢inih zavet s izbranim svojim, zakleh se Davidu, sluzi svom: Doveka
¢u utvrdivati seme tvoje i presto tvoj uredivati od kolena do kolena." ...
Tada si govorio u utvari vernima svojim, i rekao: "Poslah pomo¢ junaku,
uzvisih izbranog svog iz naroda. Nadoh Davida, slugu svog, svetim uljem
svojim pomazah ga. Ruka ¢e moja biti jednako s njim, i miSica moja
krepi¢e ga. Nece ga neprijatelj nadvladati, i sin bezakonja nece mu
dosaditi. Potréu pred licem njegovim neprijatelje njegove, i nenavidnike
njegove porazicu. Istina je moja i milost moja s njim; i u moje ime
uzvisice se rog njegov. Pruzi¢u na more ruku njegovu, i na reke desnicu
njegovu. On ¢e me zvati: Ti si Otac moj, Bog moj i grad spasenja mog. |
ja ¢u ga uciniti prvencem, visSim od careva zemaljskih. Doveka ¢u mu
hraniti milost svoju, i zavet je moj s njim veran. Produzi¢u seme njegovo
doveka, i presto njegov kao dane nebeske. Ako sinovi njegovi ostave
zakon moj, 1 ne uzidu u zapovestima mojim; Ako pogaze uredbe moje, i
zapovesti moje ne sacuvaju, Onda ¢u ih pokarati prutom za nepokornost,
i ranama za bezakonje njihovo; Ali milosti svoje necu uzeti od njega, niti
¢u prevrnuti istinom svojom; Necu pogaziti zavet svoj, i Sta je izaslo iz
usta mojih neéu poreci. Jednom se zakleh svetoscu svojom; zar da slazem
Davidu? Seme ¢e njegovo trajati doveka, i presto njegov kao sunce preda
mnom; On ¢e stajati uvek kao mesec i verni svedok u oblacima." (Ps.
89:3-37).

Jos jednom, Apostol nam je dao pravo da primenimo ove rec¢i na Isusa. U
potrazi za mesijanskim idealom, Bog Otac je poceo da spasava vernike od
Davolje opresije:

Koji nas izbavi od vlasti tamne, i premesti nas u carstvo Sina ljubavi svoje,
koji je obli¢je Boga §to se ne vidi, koji je roden pre svake tvari. I On je
glava telu crkve, koji je pocetak i prvorodeni iz mrtvih, da bude On u
svemu prvi (Kol. 1:13, 15, 18).
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UzviSena nacionalna izraelska nada, koju bi Isus, kao Jevrejin, delio i koju
je Pavle kao uzor apostolskog hriS¢anstva posebno tvrdio da podrzava,
usredsredena je na pojavu bozanski odobrenog svetskog potparola ovog
Psalma i mira u svetu, koji je u tragu opisan u sedamdeset drugom Psalmu.
Sedamdeset drugi psalm nije direktno citiran u Novom zavetu ve¢ funkcija
kralja, koja je opisana u ovom Psalmu, jeste upravo ona koju je Isus prisvojio.
Idealan prikaz harmoni¢nog sveta prevazilazi sve $to je Solomon ikada
ostvario. Carstvo obuhvata ceo svet i traje zauvek. Ono moze da se odnosi na
vreme van prekretnice u istoriji kada, kako to stoji u novozavetnoj apokalipsi,
,carstva ovoga sveta postanu Carstvo naseg Boga i Njegovog Mesije” (Otkr.
11:15). Presto idealnog vladara bi¢e zasnovan na duhovnim principima
pravde, jedinoj ¢vrstoj osnovi vladavine, sa ¢ime ¢e se mnogi sloziti. Seme
pravi¢nosti ¢e uroditi plodom onda kada se okonca Citavo ugnjetavanje i kada
zemlja bude osveZena uticajem nove kulture koju ¢e Mesija da pokrene. Na
kraju, sve nacije ¢e videti koristi BoZije vladavine kroz Njegovog Sina.’

Sre¢ne okolnosti na zemlji su dovele do toga da Isus, Cije je srce bilo
pogodeno patnjom koju je mogao da vidi svuda, naveo nas da se molimo
,Neka je Carstvo tvoje ... na zemlji” (Matej 6:10). Svi vernici imaju jednu
krajnju Zelju a to je da budu deo tog Carstva. ,,Prvo trazi Carstvo Bozije”
(Matej 6:33). Takozvani mesijanski Psalmi su samo neki od brojnih vedrih
biblijskih pasusa koji uveravaju svet u veli¢anstven ishod nakon sudnjeg dana,
kada ¢e Mesija uzeti vernike da mu asistiraju dok nadgleda svet. Sud i
tragedija su dva najvaznija elementa koja nikako ne smeju da budu
zanemarena. Oni koji zele da stupe u Carstvo onda kada ono dode moraju da
postupaju prema odredenom standardu: ,,Osim ako vaSa pravicnost ne
prevazide pravicnost pisara i Fariseja, necete moc¢i da stupite u Carstvo”
(Matej 5:20). Diskvalifikovan ¢e biti svako ko se ne pokaje i svako cije
neeticko ponasanje preti ¢lanovima crkvene zajednice. Pavle je, poput Isusa,
insistirao na hri§¢anskim standardima spasenja:

7 Vidi na primer, Isa. 19:16-25.
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Ili ne znate da nepravednici nece naslediti carstvo Bozije? Ne varajte se: ni
kurvari, ni idolopoklonici, ni preljubocinci, ni adZzuvani, ni muzeloznici, ni
lupezi, ni lakomci, ni pijanice, ni kavgadzije, ni hajduci, carstvo Bozije nece
naslediti (1. Kor. 6:9, 10).

Psalm 110

Od svih pasusa iz Starog zaveta ovaj pisci Novog zaveta najvise vole da
citiraju — nije ni ¢udo, jer on na tako lep na¢in obuhvata Mesijin napredak ka
svetskoj vladavini. Psalm 110:1 je citiran, ili se na njega aludira, u Novom
zavetu oko dvadeset pet puta. On je uveden kao bozansko prorocanstvo: ,,Rece
Jahve gospodu mom (adoni, kralj),” i blisko je povezan sa Davidovim
zavetom. I rabini i Isus su videli u Davidovom ,,gospodu” obeéanog Mesiju-
Kralja (Marko 12:35-37). Psalm sadrzi sve elemente otkrovenja iz Novog
zaveta. Neki su ¢ak predlozili da je Novi zavet zapravo diskusija i objasnjenje
ovog Psalma. Poslanica Jevrejima prakti¢no predstavlja komentar na prvi stih.

Dva klju¢na aktera u ovoj boZzanskoj drami su Jahve i Njegov Mesija, koji
je gospod, i, paradoksalno, Davidov sin. Ispunjenje dela ovog Psalma doslo je
uspinjanjem Isusa do mesta sa desne strane Oca. To je kod Petra zaklju¢na
tatka njegove revolucionarne propovedi upucene Jevrejima koji su
zaprepaSc¢eni, jer su nedavno razapeli Mesiju (Dela 2:34-36). Kako bi
razjasnio zbunjujucu situaciju, Petar iznosi dokaze proro€anstva iz Psalma
110. Prema Planu, nakon vaskrsenja, Isus odlazi na pocasno mesto, da bude
Bozija desna ruka. Isus je postavljen kao Gospod i Hrist, samo, medutim, tek
kada Bog kasnije ,,svoje neprijatelje stavi pod noge”. Samim tim, prema
informacijama koje nam pruza Psalm, Jahve ¢e ,,pruziti skiptar sile sa Siona”
1 omoguditi Mesiji da vlada medu svojim neprijateljima (Ps. 110:2).
Ocigledno, figura koja je opisana jeste ratnik, vojni komandir kome je
dodeljen kako svestenicki tako i kraljevski polozaj. Uz pomo¢ Boga (adonai),
njemu je sudeno da ,,pobije sve careve na dan (Bozijeg) gneva” (Ps. 110:5). U
pratnji pobedonosnog mesije bice ljudi koji ga u potpunosti podrzavaju, i koji
¢e, odeveni u sjajne odore, iza¢i na zoru Novog dana (Ps. 110:3).
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Nije teSko ovde uvideti poetski opis vaskrslih vernika koji pomazu Mesiji
u trenutku njegovog povratka, kada formira (silom, u ovom stadijumu) svoje
Carstvo. Psalm upotpunjuje opis osvajanja sveta namenjenog Davidovom
kralju videnom u drugom Psalmu.

Cak i najgenijalnije egzegetske teorije ne mogu da se otarase ovog
materijala kao osnove biblijskog izri¢itog mesijanizma. Ne postoji ni najmanji
dokaz da su se Isus i novozavetni hri$¢ani sramili vojni¢ke uloge date Mesiji.
Ono S$to drugi Psalm opisuje nije aktivnost nekakvog makabejskog princa.
Figura koja postupa za Boga tokom obnove bozanske vladavine na zemlji jeste
sam Mesija a ne Mesija u smislu u kom ga je predstavila ve¢ina crkvenih
poboznika. Ovo odjednom pokrece pitanje do koje mere je biblijski Mesija
Isus tacno predstavljen onima koji sede u propovedaonicama. Jedan teolog sa
KembridZa predlaze da postoji razlog za zabrinutost 1 podrzava videnje svog
kolege koji je rekao sledece:

Vecina svesStenika propoveda kao da je Isus o kome govore identican
istorijskom Isusu. Teolozi znaju da to nije slucaj, ali teorije koje su
smisljene u pokusaju da povezu savremenog Hrista sa prvobitnim Isusom,
postale su nategnute i nejasne do te mere da mogu da ubede samo jedan
mali krug ljudi.®

Profesor belezi: ,,Koliko se samo razlikuje hris¢anstvo u razli¢itim
periodima”.” Goruée pitanje je da li je kraljevski Hrist iz Jevandelja zaista Isus
koji je predstavljen potencijalnim preobra¢enicima u XX veku. Profesor
Cupitt pokre¢e uzbunu kada iznosi svoje zapazanje:

Razvijeno nejevrejsko hrisé¢anstvo, onakvo kakvo je pocelo, da poprima
oblik krajem prvog veka, nema skoro nikakve veze sa Isusom i verom
prvih generacija. To je nova religija koja je oformljena kako bi zamenila

prvobitnu veru."

¥ Don Cupitt, The Debate About Christ, str. 133.
’ Isto, str. 43.
10 Isto, str. 69.
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Ta rana zamena jedne vere drugom izgleda da zahteva detaljno i
momentalno ispitivanje, jer ukljuuje zabunu oko Isusa i njegovog ucenja,
¢ega mnogi ljudi koji redovno odlaze u crkvu nisu ni svesni. PreviSe ¢esto se
ovaj problem prec¢utkuje i ignoriSe.

Moze se o¢ekivati povratak istorijskog i verskog Isusa onda kada ¢itaoci
Biblije po¢nu da upijaju istorijsku atmosferu u kojoj je Isus funkcionisao,
atmosferu koju su njemu zavestali hebrejski proroci za koje se veruje da su
govornici samog Stvaraoca. U ovoj naSoj diskusiji, priroda Carstva, koje je
Isus doSao da objavi, visi o koncu. Od klju¢ne vaznosti za naSu istragu jeste
priznanje da Davidov zavet predstavlja vrhovni autoritet kao ,,povelja za
covecanstvo”, ,,povelja Ujedinjenih Nacija”, u najiskrenijem smislu.

Kada nakon nekog vremena Mesija side, jedna parola u kojoj ¢e sva
genijalnost Bozijeg plana da bude skoncentrisana, mo¢i ¢e da opise sustinu
hris¢anske vere. To ¢e biti termin koji ¢e Jevrejima zvucati poznato. On ¢e
buditi nade za budu¢nost Izraela i sveta i obecavati pobedu Boga na
duhovnom, materijalnom, drustvenom i politickom planu. Takode, to ¢e biti
jedna u potpunosti apokalipticka ideja, koja ¢e objaviti sud koji ¢e snaci sve
oblike bezboZznosti i, posebnom intervencijom, postaviti novu vladu nad
ljudima. Na§ Novi zavet je posvecen pripremi onih koji tragaju za mestom u
Carstvu Bozijem na zemlji i Novom dobu.
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7. Isusova vera

U svakom sistemu znanja postoji fundamentalna ideja koju treba shvatiti,
sustinski koncept na kome svi drugi podaci moraju da se zasnivaju. Ova
klju¢na i dominantna ideja odredi¢e karakter tematike kao celine i svakom
njenom delu ¢e dati znacenje. Sustinski koncept, osnovna teza, postaje
kriterijum po kome se procenjuju sve sporedne ideje. HriS¢anska vera nam
dolazi iz Biblije kao tela koje sadrzi informacije, koje nas izazivaju da pruzimo
adekvatan odgovor i postupimo prema istim. Izvor te informacije je sam Bog
koji prenosi svoju Poruku preko proroka i ucitelja ali pre svega preko svog
glavnog predstavnika, Isusa, Mesije.

Sta je onda sustinski i glavni koncept Isusovog uéenja? Sta formira srz
njegove poruke? Koja je to jedina ideja na kojoj se zasniva njegovo
propovedanje i u¢enje? Koju primarnu ideju moramo da shvatimo i da u nju
verujemo ako zelimo da pratimo Isusa?

Odgovor na ovo pitanje moze da otkrije svako ko ume da cita, ko procita
bilo koju verziju Biblije i ko ima najiskreniju Zelju da otkrije Sta je Isus
propovedao. Vaznost klju¢ne ideje hris¢anstva — srz Jevandelja — toliko je
impresionirala pisce Novog zaveta da su je iznova i iznova naglaSavali.

Ovo je svedoCenje o tome kako su na izuzetan nacin izgubljeni
fundamentalni koncepti, pa je Isusova glavna ideja retko kad predstavljena
javnosti u propovedima druge polovine dvadesetog veka. Jednako je
neverovatna ¢injenica da vode organizovanog hris¢anstva priznaju da ne tvrde
isto §to je 1 Isus tvrdio u Jevandelju.

Brojni stihovi od velike vaznosti, u periodu otkako je Isus zapoceo svoju
sluzbu u Galileji pa sve do Pavlove smrti, pokazuju izuzetno jednostavan
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koncept: Biblija zna samo za jedno Jevandelje namenjeno Jevrejima i
nejevrejskom narodu slicnom njima. To je Jevandelje o Carstvu BoZijem:

Isus je dosao u Galileju propovedaju¢i Bozije Jevandelje (Dobre vesti) i
rekao je: ,,Vreme je doSlo i Carstvo Bozije se priblizava: Pokajte se i
verujte u Jevandelje” (Marko 1:14, 15).

Kada su poverovali Filipu kad je propovedao Jevandelje o Carstvu
Bozijem 1 imenu Isusa Hrista, oni su krsteni, kako muskarci tako i zene
(Dela 8:12).

Pavle im predstavlja svoju pri¢u, svedocenje o Carstvu Bozijem i
pokuSava da ih ubedi o Isusu pominjuéi Mojsijev zakon i proroke. Ovo se
odvijalo od ranog jutra pa sve do veceri i neke je uspeo da ubedi, ali su
ostali bili skepti¢ni (Dela 28:23, 24).

Cvrsto svedodim, u prisustvu Boga i Hrista Isusa, koji sudi Zivima i
mrtvima, kako o njegovom javljanju tako i o Njegovoj poruci. Razglasite
Poruku ... (2. Tim. 4:1, 2).

Centralna ideja hriS¢anstva

Tri osnovna svedoka Isusove sluzbe, Matej, Marko 1 Luka, jednoglasno
su izjavili da je Isus evandelista, nosilac Bozjeg jevandelja o Carstvu Bozijem.
Bez ikakvog straha od mogucéeg suprotstavljanja, mozemo tvrditi sa potpunom
sigurno$¢u da je Carstvo Bozje osa oko koje se celokupno Isusovo ucenje vrti.

Marko nam pruZza rezime Citave Isusove karijere. Njegova javna sluzba je
pokrenuta njegovom objavom Jevandelja o Carstvu Bozijem. On je doSao u
Galileju i1 pozvao svoje sunarodnike da u potpunosti promene svoje misljenje
— da se pokaju — i da veruju u Dobre vesti ili u Jevandelje o Carstvu Bozijem,
kao i1 da se posvete istim (Marko 1:14, 15). Ukoliko to ucine, oni ¢e biti deo
Bozijeg velikog plana za spasenje ljudske rase.

Luka naglaSava fundamentalni znacaj Jevandelja o Carstvu. Prvu
informaciju o Isusu koju nam daje Luka, onda kada se objavljuje rodenje
Mesije, tice se Carstva Bozijeg: ,,Gospod Bog ¢e mu dati presto njegovog Oca
Davida i on ¢e vladati nad domom Jakovljevim zauvek” (Luka 1:32, 33).
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Kao $to je svaki Jevrejin to dobro znao, ovo je bila izjava o Isusovoj
vladavini nad dolaze¢im Carstvom Bozijim. Sam Isus je dao jasnu definiciju
glavne svrhe njegove sluzbe rekavsi sledece: ,,Moram da propovedam Dobre
vesti o Carstvu BoZijem 1 drugim gradovima takode: To je razlog zbog kog
sam poslat” (Luka 4:43). Ovaj stih nam otkriva $ta je na Isusovom umu i daje
nam kljuc ¢itave hri$¢anske religije koja mora da bude zasnovana na njegovom
ucenju.

Luka momentalno nastavlja i govori nam da je Isus propovedao ,,Poruku”

M9

ili ,,Re¢” (Luka 5:1). Ovo je Lukina (i novozavetna) skracenica za frazu
hris¢anska poruka ili Jevandelje o spasenju. Definiciju sadrzaja Poruke dao je
Matej onda kada je zabelezio da je Isus propovednik ,,Poruke o Carstvu”
(Matej 13:19). Ponovo, Luka istu naziva ,,Recju Bozijom” (Luka 8:11) a

Marko je jednostavno naziva ,,Re¢ju” (Marko 4:14).

U svojoj proslavljenoj paraboli o kosacu, koju je ispricao evandelisti sa
kojim se susreo a koji je dao razne odgovore, Isus je opisao Jevandelje, kao
kljuénu informaciju, koja mora da bude duboko ukorenjena u ljudskom srcu.
Shvatanje ove poruke omogucava preobrac¢eniku da se upusti u hriS¢ansko
putovanje ka Carstvu. Nista ne moze da bude znacajnije za nasu duhovnu
dobrobit od pravilnog shvatanja ove poruke. To je jedna i jedina poruka —
Dobre vesti o Carstvu Bozijem. Stihovi 4:43 i 5:1 Jevandelja po Luki
izjednacavaju poruku o Carstvu sa ,,Bozijom Porukom”, ,,Porukom”, ,,Recju”,
,Jevandeljem” 1 ,,svedoCenjem”, sve su to termini istog znacenja. Svako
naknadno pominjanje ..Re¢i” ili ,,Jevandelja” u Novom zavetu treba da se
skladu sa istim, sa ,,Jevandeljem o Carstvu BozZijem.” To ¢e uneti sklad i
kontinuitet u ¢itav Novi zavet, i isti dovesti u vezu sa ranijim otkrovenjem u
Hebrejskoj Bibliji. Kao $to je John Bright napisao:

Koncept Carstva Bozijeg ukljucuje, u stvarnom smislu, ukupnu poruku
Biblije. Ne samo da u velikoj meri obuhvata Isusova u¢enja, ono se moze
u jednom ili drugom obliku pronaéi u ¢itavom Biblijskom opusu ...
Shvatiti $ta se pod Carstvom Bozijim podrazumeva, znaci pribliziti se srzi
Biblijskog jevandelja o spasenju.’

"' The Kingdom of God, New York: Abingdon Press, 1953, str. 7.
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Sirenje poruke Jevandelja je bilo nesto najvaznije za Isusa i uéenike koje
je on odabrao da mu pri tome pomazu: ,,On je iSao po celoj Galileji 1
propovedao u njenim sinagogama, Sirio Dobre vesti o Carstvu Bozijem ...”
(Matej 4:23; 9:35). ,,0n ih je poslao da propovedaju o Carstvu Bozijem” (Luka
9:2). On je svojim sledbenicima dodelio odgovornost da Sire vesti o Carstvu:
,Dozvolite mrtvima da sahranjuju svoje mrtve; ali vi idite i propovedajte
svuda Carstvo Bozije” (Luka 9:60).

Isus je definisao krajnju svrhu zivota svojim sledbenicima. U pitanju je
potraga za Carstvom Bozijim: ,,Prvo trazite Carstvo Bozije ...” (Matej 6:33).
Carstvo ¢e biti krajnje blago za koje ni jedna Zrtva nece biti prevelika (Matej
13:44-46). Carstvo je takode bilo tema svake njihove posveéene molitve,
,,Neka dode Carstvo Tvoje” (Matej 6:10). Shvatanje Bozijeg plana, koji se tice
Carstva, zahteva prosvecenost koja je dodeljivana onima koji svim srcem prate
Isusa i njegovo ucenje a ne povrSnim sledbenicima (Matej 13:13-16).

Ista tematika, koja se ti¢e Carstva, dominirala je razgovorom koji su vodili
Isus 1 njegovi ucenici nakon njegove smrti 1 vaskrsnuca. Kada se gospod
ponovo javio pred njegovim odabranim predstavnicima, skoro Sest nedelja je
on njima govorio o Carstvu Bozijem (Dela 1:3). U zavrSnom razgovoru sa
Isusom, pre nego $to je on napustio zemlju, njegovi ucenici su pitali da li je
sada kada se on vratio stigao i trenutak kada ¢e Carstvo biti obnovljeno (Dela
1:6).

Informacije koje su od klju¢nog znacaja za potencijalnog vernika

Luka nas obavestava o ¢injenicama koje su postavljene pred potencijalne
preobracenike pre krStenja i stupanja u hri$¢ansku veru. Njegova izjava zvuci
kao rano ucenje, pruza idealan i sazet model sustine evangelizacije: ,,Kada su
poverovali Filipu kada je propovedao Jevandelje o Carstvu BoZijem i imenu
Isusa Hrista, oni su bili krsteni, kako muskarci tako i Zene.” (Dela 8:12).

Filip je mukotrpno pratio primer Isusove sopstvene evangelizacije: Isus
je od verovanja u Carstvo Bozije nacinio osnovom spasenja: ,,Kada iko Cuje
poruku o Carstvu i ne shvati je, Pavo dode i oduzme Rec¢ koja je posadena u
njegovom srcu (umu), tako da on ne moze da veruje i da bude spasen.”
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Spasenje ima veze sa Mesijinim obecanjem vrhovne nagrade namenjene
njegovim ucenicima. Trebalo je da oni pomazu u vladavini Novim Svetom ili
Novim dobom buduéeg Carstva: ,,Vama dodeljujem Carstvo onakvo kakvo je
moj Otac dodelio meni, i vi ¢ete sedeti na prestolima i vladati nad dvanaest
plemena Izraela” (vidi Matej 19:28; Luka 22:28-30). Ranije, Isus je obecao
sledece: ,,Ne plasi se, malo stado, vas Otac je rado odabrao da vam dodeli
Carstvo” (Luka 12:32). Isus je obecavao svojoj publici da ¢e rukovoditi
Carstvom, §to je i bilo njegovo glavno obecanje.

Onda nije ¢udno to $to je Pavle, verno oponasajuci Isusa, mogao da
sumira svoju ¢itavu sluzbu time $to ju je nazvao propovedanjem Jevandelja o
Carstvu (Dela 20:25). Luka Zeli da nikad ne smetnemo sa uma ono $to su
apostoli uvek propovedali kao Jevandelje. On nastavlja i informise nas da je
Pavle propovedao o Carstvu Bozijem tri meseca u Korintu (Dela 19:8). Kako
ne bi ostavio mesta za sumnju i pogresno shvatanje, on je svoj drugi traktat,
Dela apostolska, zavrSio objaSnjavaju¢i Pavlovu aktivnost u Rimu: Dve
godine je on propovedao ,,Dobre vesti o Carstvu Bozijem i poducavao o
Gospodu Isusu Hristu” (Dela 28:31). To je bila Jevandeljska Poruka o
spasenju, koju je uputio kako Jevrejima tako i njima slicnom nejevrejskom
narodu (Dela 28:23, 28, 31).

Isto Jevandelje o Carstvu treba razglasiti ¢itavim svetom, kao suStinsku
pripremu za konac¢ni dolazak Carstva na Dan Gospodnji, kada ¢e se Isus vratiti
na vlast da vlada svetom. Prema samim Isusovim re¢ima: ,,Jevandelje o
Carstvu ¢e biti propovedano u celom svetu ... a onda ¢e kraj doéi” (Matej
24:14).

Sa ovim dokazima koji su pred nama — a ima ih jo§ mnogo — mi mozemo
da kazemo da svako ko iskreno traga za biblijskom istinom ne moZe da
propusti a da ne prizna glavnu ideju, koja se krije iza hriS¢anske Poruke o
spasenju. Carstvo Bozije je bez ikakve sumnje srce i srz ucenja Isusovog i
apostolskog, glavna ideja oko koje se istinsko hri§¢anstvo vrti.

Konsenzus proucavalaca Biblije po pitanju Isusove misije
Nema mesta za neslaganje oko toga da je Carstvo BoZije glavna tema
Isusove &itave Poruke i misije. ,,Sto se ti¢e jedne kljuéne tacke, postoji jak
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konsenzus misljenja ... Konsenzus moze da bude sumiran na slede¢i nacin:
Centralna tema u propovedanju i Zivotu Isusa bila je Carstvo Bozije.”
Medutim, autor ukazuje na izuzetnu Ccinjenicu da poruka koju Crkva
propoveda od tih davnih apostolskih vremena ne sadrzi Carstvo Bozije kao
glavnu temu.’

Sledece istaknute licnosti ¢e potvrditi to da Poruka o Carstvu predstavlja
sam fokus Isusovog ucenja: ,,Ovaj termin (Carstvo Bozije) predstavlja centar
njegovog propovedanja.” Jon Sobrino pise sledece:

Najsigurniji istorijski aspekt Isusovog zivota je taj da je ,,Carstvo Bozije”
koncept koji je dominirao u njegovom propovedanju i realnost koja je dala
znacaj njegovoj celokupnoj aktivnosti. Ova €injenica i njene primene su
od fundamentalne vaznosti. Ona nam daje dva sustinska kljuca za
shvatanje Isusa. Pre svega, Isus nije glavni fokus sopstvenog
propovedanja; ova Cinjenica je ¢esto priznata. Kao $to je Karl Rahner to
rekao: ,,Isus je propovedao o Carstvu BoZijem a ne o sebi samom.””

Dok je istina da je Isus takode govorio i o sebi, njegova poruka je bez
obzira na to bila usredsredena na Carstvo. Drugi istaknuti svedok razradio je
ovu tezu: ,,Citava Isusova poruka je usredsredena na Carstvo Bozije.”® ,,Cesto
se priznaje da je srediste Isusove poruke dolazak Carstva Bozijeg.”’

Na prelazu izmedu vekova, britanski proucavalac Biblije Archibald
Robertson, dok je drzao predavanje o Carstvu Bozijem, rekao je sledece:
,,Nema sumnje da je u u€enju naseg Gospoda Carstvo Bozije reprezentativni
1 sveobuhvatni sazetak njegove upecatljive misije ... Sve vreme, dobre vesti o
Carstvu &ine njegovu poruku.”®

% Thomas Groome, Christian Religious Education, San Francisco: Harper, 1980, str. 39.

3 Isto, str. 42.

* Hans Kiing, On Being a Christian, New York: Doubleday, 1976, str. 2 14.

5 Christology at the Crossroads, Orb is Books, 1978, str. 41 .

% Norman Perrin, Language of the Kingdom, Philadelphia: Fortress Press, 1976, str. .

7 Reginald Fuller, "The Double Commandment of Love," in Essays on the Love
Commandment, ed. Schottroff, Philadelphia: Fortress Press, 1978, str. 51.

8 Regnum Dei, New York: The Macmillan Co., 1901, str. 8, 9.
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Brojni istaknuti biblijski pisci tvrde da je hriS¢anstvo religija, ¢ija je vodeca
ideja Carstvo Bozije:

Carstvo Bozije je klju¢na tema Isusovog ucenja i ona ukljucuje njegovo
celokupno shvatanje svoje li¢nosti i dela.’

Carstvo BozZije je, u odredenom i vaznom smislu, velika centralna tema
celokupne Svete Biblije ... Ova Bozija vladavina javlja se na osnovu
Njegove suverene prirode koja se oslikava u njegovom ,,dominionu”, koji
je Bog dao prvom Adamu, ali mu ga je ubrzo oduzeo zbog greha, sada je
formalno dat Poslednjem Adamu i on ¢e stupiti na vlast u krajnjem
stadijumu ljudske istorije i traja¢e u nedogled kada ¢emo mo¢i da vidimo
presto koji, kako Jovan objasnjava, predstavlja ,,presto Boga i Jagnjeta”
(Otkrovenje 22:3) ... U biblijskoj doktrini o Carstvu BoZijem imamo
hris¢ansku filozofiju istorije."

Novi zavet nije niSta manje teokratski u¢vrséen i niSta manje eshatoloski
orijentisan ka Carstvu BoZijem od Starog zaveta."'

Isusova sluzba se okrece oko jednog fascinantnog termina - ,,Carstvo
Bozije”, sve ostalo se odnosi na isto i proizilazi iz istog.'?

Carstvo Bozije je klju¢na tacka Hristovog wucenja ... Isusova
fundamentalna u&enja prirodno se grupisu oko ove kljuéne teme."

? Richardson, 4 Theological Word Book of the Bible, London: SCM Press, 1957, str. 119.

' A.J. McClain, The Greatness of the Kingdom, Chicago: Moody Press, 1968, str. 4-5.
""T.C. Vriezen, "Theocracy and Soteriology" in Essays on Old Testament Hermeneutics, ed.
C. Westermann, Atlanta: John Knox, 1 979, str. 217-218.

"2 L. Goppelt, Theology of the New Testament, Grand Rapids: Eerdmans, 1981, Tom L, str. 43.
" Dictionary of Christ and the Apostles, Vol. 1, str. 486.
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Carstvo Bozije nam daje koherentan centar oko kog se razliciti delovi
Biblije okupljaju. John Reumann kaze sledece:

Pitajte stotine proucavalaca Novog zaveta Sirom sveta, protestante,
katolike ili one koji nisu hri$¢ani, koja je centralna poruka Isusa
Nazarecanina i velika vecina njih — a mozda i svaki stru¢njak — ¢e se
sloziti da je njegova poruka usredsredena na Carstvo Bozije ... Savremeni
istrazivaci se slazu: ,,Dobre vesti”, koje je Isus objavio, ticale su se Boga
i Njegovog Carstva ... Ali kada danas cujemo za Isusovu poruku o Carstvu
Bozijem, ona nam c¢udno zvuci i pokrece brojna pitanja ... Postoji izuzetna
opasnost da savremeni cCovek cuje Isusova ucenja i poruku, ali u
odlomcima izgovorenim na nedeljnim sluzbama ili na nacin na koji su ista
protumacili pojedinci, letimi¢no bacivsi pogled na njih, pa ta ucenja
deluju izolovano i raspar¢ano. Nesto ovde, svetlost onde, istina tamo
negde, ali retko kad su sva ta ucenja prikazana kao smislena celina ... Zato
je vazno uvideti da je Isus imao centralnu poruku i ona se ticala Bozijeg
Carstva. Upravo ta tema Carstva prozima sve Isusove reci i dela ...
Carstvo Bozije je objedinjujuéi akcenat oko koga se vrti sve Sto je Isus
rekao i uradio. Markovo Jevandelje pocinje, nakon svog kratkog prologa,
kratkom izjavom o dobrim vestima, koja ima za cilj da postavi ton Citave
knjige."*

Australijski teolog priznaje da Carstvo zauzima srediSnji deo
evangelizacije:

Naivna gledista, koja odvajaju Jevandelje od Carstva, deluju nemoguce
kada pratimo biblijske smernice: U Novom zavetu (posebno kod pisaca
cetiri Jevandelja) Jevandelje je uvek ,,Jevandelje o Carstvu...” Priroda
Carstva je veoma vazna, jer definiSe prirodu spasenja, koju je Isus dosao
da donese i Jevandelje, koje smo mi pozvani da propovedamo ... Nase
pitanje je: Koje Jevandelje mi propovedamo u nekoliko minuta pred Smak
sveta? ... Sta ako ne mozemo da se slozimo ili ako ne mozemo da budemo
sigurni u vezi sa prirodom samog Jevandelja koje smo mi pozvani da
propovedamo?"’

4 Jesus in the Church 's Gospels, Fortress Press, 1968, str. 142ff.
"R.A. Cole, "The Gospel and the Kingdom: What Are They?" Agenda for a Biblical Church,
Sydney, Australia: Anglican Information Office, 1981, str. 32, 33.
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Kada se uzmu u obzir ove ¢injenice, tesko je videti kako o Hristu moze
da se propoveda a da se ne prenese njegovo Jevandelje o Carstvu
potencijalnim preobracenicima. Nesigurnost u vezi Jevandelja deluje kao
priznanje zbunjenosti koja vlada u Crkvi. Kao $to je Pavle rekao: ,,Vera dolazi
od toga kada ¢ujemo i razumemo Mesijinu poruku” (Rim. 10:17). Pavle je
pitao ,.kako oni mogu da veruju u Njega kog nisu ¢uli (da propoveda)? (Rim.
10:14)."® Poenta koju je on Zeleo da prenese jeste da autenti¢no Isusovo
propovedanje Jevandelja moraju da prenesu evandelisti koji predstavljaju
Mesiju. U Pavlovom umu, poruka koju je Isus dostavio, mora da dospe do
potencijalnog preobrac¢enika. Efescima je on napisao: ,Isus je doSao i
propovedao o miru vama koji ste bili daleko i onima koji su bili blizu” (Efe.
2:17). ,,Nauciti o Hristu” podrazumeva shvatiti ga i biti poducen od strane
njega, bas kao Sto je istina u Isusu (Efe. 4:20, 21). Apostoli nikada nisu culi
savremenu teoriju o tome kako je Isus propovedao samo za Jevreje i da je
vaskrsli Hrist imao drugaciju Poruku za nejevreje! Jo$ jednom vidimo od
koliko je vazno verovati u istorijskog Isusa i bazirati veru na Jevandelju kakvo
je on propovedao.

Po ovom pitanju Novi zavet je neverovatno usaglaSen. Prema piscu
Poslanice Jevrejima, hri§¢ansko jevandelje je po prvi put propovedao Isus a
zatim je pomocu svojih vernih svedoka na naredne generacije prenosio istu
poruku o Carstvu (Jevr. 2:3). Jovan je upozorio na $tetu koju nanose oni koji
prenose ucenje Mesije (2. Jov. 7-9). Pavle je insistirao na tome da se postuju
,,Cvrste reci, pre svega re¢i Gospoda Isusa Hrista (1. Tim. 6:3). Svi se slazi da
se Isusova vrhovna svrha ticala Carstva Bozijeg. U isto vreme, oni koji danas
tvrde da prenose Jevandelje onakvo kakvo je Isus propovedao, ni ne pominju
Carstvo! Jasno je da ovo nema nikakvog smisla. Covek ne moze da Hrista
nazove svojim uciteljom a da izuzme ucenje o poruci o Carstvu. Bilo bi veoma
zbunjujuée kada bi rekli ,,Jevandelje je Hrist”, a da se u potpunosti ne
oslanjamo na beleske Mateje, Marka i Luke koji stalno izjavljuju da Isusova
poruka ima objektivnu realnost, koja se razlikuje od njega samog kao
Jevandelje Boga, njegovog Oca: ,,Kogod zarad mene izgubi zivot Jevandelje
¢e ga spasti (Marko 8:35).

' W. Sanday and A.C. Headlam, The International Critical Commentary: Romans, T & T
Clark, 1905, str. 296.
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Hrist je tema koja je jasno prikazana u Bibliji. On nije tihi Spasitelj mrtvih
na krstu (od sustinskog znacaja kao $to je njegova smrt). On je propovedao
Jevandelje o Carstvu. Isus bez svog uc¢enja nije Isus! Isus koji odvojen od svog
jevrejskog nasleda i pozadine, koju oslikavaju hebrejski proroci je Isus
iskorenjen iz istorije. Bez dovoljno uputstava, oni koji zele da postanu vernici,
mogu Isusa da zamisle na hiljadu razli¢itih na¢ina. Zbog toga je toliko vazno
da Hri$¢ani svoju veru zasnivaju isklju¢ivo na Isusovim re¢ima.

Elizabeth Achtemier uvida element koji nedostaje u savremenim
predstavljanjima hri§¢anske Poruke:

Jedna od sustinskih poruka Novog zaveta, koju sada retko kad moze da
cuje onaj koji redovno posecuje crkvu, jeste proglas o dolaze¢em Carstvu
Bozijem u osobi Isusu Hristu. Taj dolazak je obe¢an u svakom vaznom
teoloskom opsegu u Starom zavetu ... Proroci su obecali novo doba koje
dolazi sa carstvom, sa druge strane presude o izgnanstvu, sa novim
egzodusom (Isa. 52:11-12) i lutanjima divljinom (Isaija 48:20-21) do
nove i obecane zemlje (Jez. 34:25-31), gde ¢e Izrael boraviti bezbedno i
sa verom, prate¢i novi boziji zakon (Jer. 31:31-34) i svojom svetlos¢u ¢e
privu¢i sve nacije da mu se pridruze (Isa. 60:1-3; 56:6-8). Izrael je
predvideo da ¢e Carstvo doci i znao je $ta ono podrazumeva, kada se o
istom molio (Ps. 47,96-99). Tokom veceg dela Starog zaveta, Izrael tezi
dolasku istog."”

Ne treba propustiti poentu da Isusovo jevandelje danas retko kad ¢uju oni
koji redovno posecuju crkvu.

SazZet prikaz novozavetnih ¢injenica

Mozemo da steknemo uvid u izuzetan znaaj Carstva Bozijeg u
biblijskom hriS§¢anstvu time §to ¢emo citirati neke od brojnih stihova u kojima
je Isus pominjao isto (termin ,,Carstvo nebesko” upotrebljava samo Matej i on
predstavlja ekvivalent terminu ,,Carstvo Bozije”. To su sinonimi. Matej je
sledio jevrejsku praksu i izbegavao termin ,,Bog” i umesto istog je koristio
termin ,,nebo/raj”):

7 Preaching as Theology and Art, Nashville: Abingdon Press, 1984, str. 41, 42.
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Onda je Isus proputovao kroz celu Galileju, propovedao Jevandelje o
Kraljevstvu u sinagogama (Matej 4:23).

I kazem vam da ¢e mnogi do¢i sa istoka i zapada i zauzeti svoja mesta sa
Avramom, Isakom i Jakovom u Carstvu nebeskom, dok ¢e prirodni
naslednici Carstva biti proterani izvan, u mrak: bi¢e placa i Skrgutanja
zubima (Matej 8:11, 12).

I prohodase Isus po svim gradovima i selima uceéi po zbornicama
njihovim i propovedajuci jevandelje o carstvu (Matej 9:35).
Vama je dano da znate tajne carstva nebeskog, a njima nije dano (Matej

13:10).

Svakome koji slusa re¢ o carstvu i ne razume, dolazi necastivi i krade
posejano u srcu njegovom: tako da ne moze da veruje i bude spasen (Matej
13:19).

Prvo trazi Bozije Carstvo i pravi¢nost (Matej 6:33).

Posla¢e Sin coveciji andele svoje, i sabraée iz carstva Njegovog sve
sablazni i koji ¢ine bezakonje (Matej 13:41).

Tada ¢e se pravednici zasjati kao sunce u carstvu Oca svog. Ko ima usi
da Cuje neka Cuje (Matej 13:43).

Na taj na¢in se molimo ,, ... Neka je Carstvo Tvoje” (Matej 6:9, 10).

I jo§ vam kazem: Lakse je kamili pro¢i kroz iglene usi nego li bogatome
uci u carstvo Bozije (Matej 19:24).

A On joj rede: Sta hoé¢e§? Re¢e Mu: Zapovedi da sedu ova moja dva sina,

jedan s desne strane Tebi, a jedan s leve strane Tebi, u carstvu Tvom
(Matej 20:21).
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Kazem vam pak da ne¢u odsad piti od ovog roda vinogradskog do onog
dana kad ¢u piti s vama novog u carstvu Oca svog (Matej 26:29).

I propovedice se ovo jevandelje o carstvu po svemu svetu za svedoCanstvo
svim narodima. I tada ¢e do¢i posledak (Matej 24:14).

A On im rece: i drugim gradovima treba mi propovediti jevandelje o
carstvu Bozijem; jer sam na to poslan (Luka 8:1).

I posla ih da propovedaju carstvo Bozije, i da isceljuju bolesnike (Luka
9:2).

A narod razumevsi pode za Njim, i primivsi ih govorase im o carstvu
Bozijem i isceljivase koji trebahu isceljivanja (Luka 9:11).

A Isus re¢e mu: Ostavi neka mrtvi ukopavaju svoje mrtvace; a ti hajde te
javljaj carstvo Bozije (Luka 9:60).

Ne boj se malo stado! Jer bi volja vaseg Oca da vam da carstvo (Luka
12:32).

Tako i vi kad vidite ovo da se zbiva (dogadaji koji su okruzivali povratak
Isusa na zemlju), znajte da je blizu carstvo Bozije (Luka 21:31).

A vi ste oni koji ste se odrzali sa mnom u mojim napastima. I ja ostavljam
vama carstvo kao §to je Otac moj meni ostavio: Da jedete i pijete za
trpezom mojom u carstvu mom, i da sedite na prestolima i sudite nad
dvanaest koljena Izrailjevih (Luka 22:28-30).'%

Ovi citati su dovoljni da bi se istakla Cinjenica da je Carstvo Bozije zaista
fokus Isusove sluzbe i misije. Carstvo ima veliki i odlucujuéi znacaj za
hri§¢anstvo, klju¢ koji otkljucava ucenje Novog zaveta.

' Ret ,,suditi” koja se javlja u mnogim verzijama pravilno se prevodi i re¢ima ,,upravljati”,
,,nadgledati” ili ,,vladati” (Starozavetni sudija je bio vladar, Ps. 2:19, 1. Makabejcima 9:73).
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Isus je inaugurisao svoju sluzbu u Galileji time $to je pozvao javnost da
se ,, pokaje i poveruje u Dobre vesti o Carstvu Bozijem” (Marko 1:14,15).
Ovom glasnom zapovescu, vaskrsli [sus je nastavio da se obra¢a muskarcima
1 Zenama svuda u svetu. Izazov je isto toliko veliki danas, koliko je to bio 1
onda kada ga je Isus prvi put izgovorio. Biblijski izazov je slede¢i: ,,Promenite
umove i zivote i poverujte u Poruku o Dobrim vestima o spasenju, Poruku o
Carstvu Bozijem o kojoj je Isus uvek govorio.” Jo§ jednom, Dr. Robertson,
istaknuti predava¢ Engleske crkve, rekao je sledece: ,, Carstvo Bozije je
hriS¢anski odgovor na najbitnije pitanje koje Covek treba da razresi, pitanje

svrhe svog bi¢a.”"”

Carstvo koje su i§¢ekivali Isusovi savremenici
Carstvo Bozije su sa nestrpljenjem iScekivali Isusovi sunarodnici i to kao

novi svetski poredak, koji nece uticati samo na nekolicinu ucenika ve¢ i na
¢itavu zemlju. ,,.Dan Gospodnji”, koji treba da uvede Carstvo, predstavljace
kataklizmu poput poplave, jer je destruktivhe moc¢i (Matej 24:37-39).
Medutim, izvan tog strasnog suda, obnovljena, regenerisana zemlja ¢e se
pojaviti, i zdrava 1 mirna vladavina ¢e se postarati da zapo¢ne novo doba za
sve one kojima bude dozvoljeno da udu u novo Carstvo. Za razliku od velikog
dela savremene publike, oni koji su Culi Isusa kako govori o Carstvu, u
potpunosti su bili svesni onoga sto su proroci rekli o dolasku velike prekretnice
u istoriji:
I klanjaju se prosti ljudi, i savijaju se glavni ljudi; nemoj im oprostiti. Udi
u stenu, i sakrij se u prah od straha od Jahve i od slave veliCanstva
Njegovog. Ponosite o¢i Covecje ponizice se, i visina ljudska ugnuce se, a
Jahve ¢e sam biti uzviSen u onaj dan. Jer ¢e do¢i dan Jahve Sabaoth
(nebeske vojske) nad vojskama na sve ohole i ponosite i na svakog koji
se podize, te ¢e biti ponizeni, i na sve kedre livanske velike i visoke i na
sve hrastove vasanske, i na sve gore visoke i na sve humove izdignute, i
na svaku kulu visoku i na svaki zid tvrdi, i na sve lade tarsiske i na sve
likove mile. Tada ¢e se ponositost ljudska ugnuti i visina se ljudska
poniziti, i Gospod ¢e sam biti uzvisen u onaj dan. I idola ¢e nestati sasvim.
I ljudi ¢e i¢i u pecine kamene i u rupe zemaljske od straha od Jahve i od
slave velicanstva Njegovog, kad ustane da potre zemlju. Tada ¢e baciti

' A. Robertson, Regnum Dei, Bampton Lectures, 1901, str. vii.
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covek idole svoje srebrne i idole svoje zlatne, koje nacini sebi da im se
klanja, krticama i slepim misevima (Isa. 2:9-20).

Nada da ¢e nastupiti novo doba mira na zemlji, nakon strasnog Dana
Gospodnjeg, stalna je tematika kojom se bave hebrejski proroci. O¢ekivanja o
Carstvu koja su postojala, onda kada je Isus pokrenuo svoju kampanju za
pokajanje i verovanje u Dobre vesti, zabelezena su veoma rano od strane
istori¢ara i teologa. Cinjenice, koje oni predstavljaju, pruzaju nezamenljiv
vodi¢ ka znacenju Isusove omiljene fraze: ,,Carstvo Bozije”. Ako taj termin
nije ¢vrsto ukorenjen u hebrejsko okruzenje prvog veka, prilicno je nemoguce
znati Sta Isus od nas ocekuje kada nas poziva da se ,,pokajemo i poverujemo
u Jevandelje o Carstvu.” Ako se odvoji od ovog konteksta, Carstvo Bozije se
ponovo definiSe pri ¢emu se u potpunosti odbacuje biblijsko znacenje, a koje
je na razlicite nacine prihvatljivo za nase sopstvene religijske ideje i1 ideale.
Prili¢no je pogresno pripisati iste Isusu i nazvati ih njegovim Jevandeljem.
Gubitak adekvatnog istorijskog smisla, kojim se moze definisati hriS¢ansko
Jevandelje o Carstvu, lezi u srZi naSe teoloske konfuzije i podeljenosti.

Jedan istaknuti istoriar hriS¢anstva opisuje istorijsku podlogu koja je
neophodna, da bi se shvatio uticaj koji su napravili Isus 1 Jovan Krstitelj
objavivsi Carstvo:

Ocekivanje velikog oslobodenja ... i zlatnog doba pravi¢nosti i mira i
prosperiteta, odrzavano zivim lekcijama iz Biblije koje su Citane i
objasnjavane u sinagogama ... , s vremena na vreme bi urodile plodom

prorocima i oni bi objavili da je veliki trenutak dogao ...*°

Svojom objavom, i Isus 1 Jovan su pozivali muskarce i Zene da se
pripreme za dolaze¢u bozansku intervenciju, Dan Gospodnji, koji je u Novom
zavetu ekvivalent ocekivanog dolaska Carstva. Ucenje koje su prenosili Isus i
Apostoli, dominiralo je ¢itavim iS¢ekivanjem dolazeceg suda i posledi¢ne
inauguracije novog svetskog poretka. Svaka re¢ koju su oni uputili namenjena
je da nas pripremi za jedan toliko zna¢ajan dogadaj. Citav Novi zavet

** G.F. Moore, History of Religions, New York: Charles Scribner's Sons, 1926, str.107.
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predstavlja knjigu sa uputstvima, namenjenu onima koji se pripremaju da
vladaju sa Isusom u dolaze¢em Carstvu.

To $to su apostoli propovedali Jevandelje o Carstvu Bozijem, hris¢ansko
jevandelje, podrazumeva shvatanje ovakvog hebrejskog videnja istorije. Na$§
problem je u tome $to se od publike danas stalno trazi da prihvati ,,Jevandelje”
a da pri tom ne poseduju nikakvo znanje o hebrejskoj prirodi Isusove misli.
To dovodi do pogresnog shvatanja koje samo moze biti ispravljeno onda kada
potencijalni preobracenici shvate osnovni ,,vokabular” Novog zaveta. Nije
reSenje svesti Jevandelje na Poruku o Isusovoj smrti i vaskrsenju. Ovi dogadaji
sigurno garantuju buduce uspostavljanje Carstva, ali Carstvo ostaje Carstvo
koje su predvideli proroci. Mi jo§ uvek treba da se molimo njegovom dolasku
(Matej 6:10). A u pitanju je srce Jevandelja spasenja (Dela 8:12; 28:23, 31;
Matej 13:19; Luka 8:12).

Covek kome je sudeno da bude vladar

Predmet hris¢anskog Jevandelja, Carstvo Bozije, vuce duboke korene iz
hebrejskih spisa (od koji su neki nazalost nama poznati kao ,,Stari zavet”, jer
mnogi ljudi koji sebe nazivaju hriS¢anima smatraju da ,star” znaci
,,zastareo””). Dobro je imati na umu da je Pavle govorio o Starom zavetu kao
,,svetim spisima koji mogu da vama (hriS¢anima) daju mudrost, koja putem
vere u Mesiju Isusa vodi do spasenja”( 2. Tim. 2:15). Samim tim, da bi bili
hri§¢ani, mi moramo da steknemo mudrost i da shvatimo sveto otkrovenje
hebrejskog dela nase Biblije.

Prva zapovest, koja je data oveku, bila je da ,,vlada nad svim na zemlji”
(1. Moj. 1:26). Ovde vidimo pocetak zlatne niti Carstva koja se provlaci kroz
¢itavu Bibliju, od Postanja do Otkrovenja. Adamu je dodeljen polozaj Bozijeg
predstavnika. Stvoren prema Bozijoj slici, Covek je Bozija ,,kopija”, prikaz
koji se podudara sa modelom (1. Moj. 1:26). Re¢ ,,slika” podrazumeva
izlivenu 1ili isklesanu statuu poput idola, skulpturu. I ,,slika” i sli¢nost”
predstavljaju izraze koji ... Coveka povezuju sa Bogom ... Bog se pokazuje kao
,.prototip” ili ,,originalna” verzija ¢oveka.*'

! Friedrich Horst, "Face to Face," Interpretation, July 1950, str. 260.
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Psalmista govori o uzdignutom polozaju koji je Coveku dodelio Bog:

Sta je Govek, te ga se opominjes, ili sin Eovedji, te ga polazis? Uéinio si
ga malo manjeg od andela, slavom i ¢aS¢u vencao si ga; Postavio si ga
gospodarem nad delima ruku svojih, sve si metnuo pod noge njegove (Ps.
8:4-6).

Cast i velianstvenost su kraljevski atributi (,,Odeven caséu i
veli¢anstvom, Bog dolazi da vlada svetom” (Ps. 96:6, 10, 13). Covek je samim
tim stvoren da bude Boziji predstavnik i vladar na zemlji. Problem je taj Sto
,,mi jod uvek ne vidimo sve stvari koje su u njegovoj nadleznosti” (Jevr. 2:8).**

Upravljanje obe¢anom zemljom
Obecanje koje podrazumeva dobijanje zemlje u posed (1. Moj. 13:14, 15

itd.) a koje je dato Avramu pod uslovom da se odrekne svega i slusa Boga (1.
Moj. 12:1-4). Avram, ,,otac vernika”, predstavlja ,,uzornog hriS¢anina” i
pokazuje svoju veru u Boga kog je nemoguce videti. On je pohvaljen, jer je
uveren da Ce zaista biti otac obe¢anog Mesije, uprkos svakoj €injenici koja
dokazuje suprotno (Rim. 4:18). Njegovo nasledstvo podrazumeva Carstvo
Bozije koje nije niSta drugo do obecana zemlja, proSirena van granica
Palestine i1 koja se prostire do najdaljih tacaka na zemlji: proSirenje zemlje i
obuhvatanje Citavog sveta predstavlja osnovu Pavlove recenice da ,,obecanje
dato Avramu ili njegovom semenu da ¢e naslediti svet, nije dato Zakonom vec
pravi¢noséu vere” (Rim. 4:13).

Parafraziranje u magazinu pod nazivom International Critical
Commentary, a koji se bavi Poslanicom Rimljanima, daje upravo sledeci
smisao: ,,Obecanje dato Avramu i njegovim naslednicima sveta kojim ¢e
vladati Mesija, ne zavisi od obrezivanja niti od Zakona, ve¢ od pravi¢nosti
koja je proizvod vere. Ako ovo nasledstvo koje podrazumeva Citav svet zaista
zavisi od zakonskog sistema i ako je zaista ograni¢eno na one koji su pod

takvim sistemom, neée ostati mesta za Veru ni Obecanje.”

** Misli se na Isusa kao na uzornog oveka.
* International Critical Commentary, str. 109.
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,,Vladavina Mesije svetom” predstavlja sinonim za Carstvo BoZije, koje
je klju¢na tema hris¢anskog Jevandelja. 1z toga proizilazi da su Isus i Apostoli
najavili ,,Mesijinu vladavinu svetom” onda kada su propovedali Jevandelje.
To je vladavina koja ¢eka da se javno manifestuje pri Drugom dolasku. Svi
pokusaji da se isto smesti u sadasnjost (osim u smislu da su Poruka i snaga
buduéeg Carstva ve¢ aktivni, jer Isus sada sedi sa desne strane Oca)
predstavljaju dislokacije biblijske Seme i razlog zabune koja postoji po pitanju
Carstva (pa 1 same vere). Mi treba da se molimo ,,Neka dode Carstvo Tvoje”,
Sto znaci da Carstvo jo$ uvek nije doslo.

Velika klju¢na tema celokupne Biblije jeste obecanje da ¢e idealna
vladavina nastupiti na zemlji onda kada se Isus, kao Mesija, seme Avramovo
i Davidovo (Matej 1:1) vrati da vlada. Oni koji ¢itaju Bibliju treba da budu
podstaknuti i ponizni, jer znaju znacenje svog poziva kao ,,dece Avrama”,
,,sunaslednici” i potencijalni ,,suvladari” sa Mesijom:

Blago krotkima, jer ¢e naslediti zemlju (Matej 5:5).

I ucinio si nas Bogu nasem careve i svestenike, i carova¢emo na zemlji
(Otkr. 5:10).

I ozivese i carovase s Hristom hiljadu godina (Otkr. 20:4).

Ako trpimo, s Njim ¢emo i carovati. Ako se odreknemo, i On ¢e se nas
odre¢i (2. Tim. 2:12).

Sve stvari vama pripadaju (1. Kor. 3:21).

Jer Bog ne pokori andelima vasioni svet, koji ide i o kome govorimo (veé
ga pokori Isusu i njegovim sledbenicima) (Jevr. 2:5).

Nebo je nebo Gospodnje, a zemlju je dao sinovima covecijim (Ps.
115:16).
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I koji pobedi i odrzi dela moja do kraja, da¢u mu vlast nad neznaboScima
(Otkr. 2:26). Evo ti vlast nad deset gradova (Luka 19:17). Nad mnogim
¢u te postaviti (Matej 25:23).

Silno ¢e biti na zemlji seme njegovo, rod pravednicki bic¢e blagosloven...
Silu dela svojih javio je narodu svom davsi im nasledstvo naroda... Koji
iz praha podize ubogoga, i iz kala uzviSuje niStega; I posaduje ga s
knezovima, s knezovima u narodu njegovom (Ps. 112:2; 111:6; 113:7, 8).

Molismo i utesavasmo, i svedoCismo vam da zivite kao $to se pristoji
Bogu, koji vas je prizvao u svoje carstvo i slavu (1. Sol. 2:12).

Jo$ jednom treba poslusati re¢i slavnih kriti¢ara koji se zale na to da
postoji ozbiljno odsustvo pravilnog shvatanja medu onima koji redovno
posecuju crkvu:

Dok vecina hri§¢ana ima naviku da zamislja ,,raj” kao mesto na koje je
sudeno deci Bozijoj da odu, Isus iznosi jednu zapanjujucu izjavu da ée
krotki posedovati zemlju. To je u skoro potpunom skladu sa
proroCanskom i apokaliptickom tradicijom... Carstvo Bozije silazi iz raja
na zemlju a zemlja ¢e biti prilagodena da predstavlja scenu jedne takve
vladavine.**

Kako to da muskarci i Zene, kojima je Biblija ispred nosa, mogu toliko da
pogrese ne samo u vezi odredenih detalja koji se ticu Jevandelja ve¢ i
Citave stvari, u vezi same sustine Jevandelja? Sasvim je razumljivo da ¢e
se javiti odredeni aspekti istine koji ljudima nece biti jasni i oko kojih ¢e
se javiti podela misljenja. Ovo jevandelje je mnogostrano; ono ima mnogo
aspekata, pa ovo ne predstavlja nikakvo iznenadenje. Ali, ja zelim da
kazem da je zaista iznenadujuce da na kraju dvadesetog veka, muskarci i
zene treba da i dalje nemaju predstavu o tome Sta je Jevandelje; da grese
u vezi njegove osnove i klju¢ne poruke, njegovog cilja i nacina na koji
neko moze da se sa istim srodi. Medutim, to je upravo situacija sa kojom
se u ovom trenutku suo¢avamo.”

** Beasley-Murray, Jesus and the Kingdom of God, Grand Rapids: Eerdmans, 1986, str. 163.
** Martin Lloyd-Jones, Cassette No. 5356, "The Signs of the Kingdom."
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Vecéina ljudi ima sasvim pogresno videnje Carstva. Mi ne¢emo lebdeti na
oblacima. Carstvo ¢e biti vladavina koja ¢e funkcionisati u savrSenoj
pravi¢nosti. Bi¢e ljudi koji ¢e zauzeti polozaje od autoriteta, jer su verno
sluzili Isusu Hristu na zemlji. Ba§ kao §to dobar radnik biva unapreden,
tako ¢e 1 Hristove verne sluge biti unapredene u Carstvu. Neki ¢e cak
upravljati nad deset gradova.*®

Sve u Jevandelju ukazuje na ideju da ¢e zivot u Carstvu BozZijem u dobu
koje ¢e do¢i biti zivot na zemlji — zivot koji ¢e u Carstvu Bozijem biti
preinacen onda kada Njegovi ljudi stupe u isto s punim blagoslovom
(Matej 19:28).

Mi ¢emo boraviti u glorifikovanim telima na glorifikovanoj zemlji. Ovo
je jedna od velikih hris¢anskih doktrina koja je skoro u potpunosti
zaboravijena i zapostaviljena. Nazalost, hriS¢anska crkva — uopSteno
govoreci— ne veruje u ovo i samim tim to ni ne propoveda. Ona je izgubila
svoju nadu a to objasnjava zaSto ona provodi veéi deo vremena
pokusavajuci da poboljsa zivot u ovom svetu, propovedanjem o politici ...
Alinesto izvanredno ¢e se ostvariti za nas, kako nam to saopstava Apostol
Pavle u 1. Korin¢anima 6:1-3: ,,Sme li koji od vas, kad ima tuzbu na
drugog, i¢i na sud nepravednima, a ne svetima? Ne znate li da ¢e sveti
suditi svetu? Kad ¢ete dakle vi svetu suditi, niste li vredni suditi manjim
stvarima? Ne znate li da ¢emo andelima suditi, a kamoli stvarima ovog
sveta?” ... Ovo je hris¢anstvo. Ovo je istina po kojoj je novozavetna crkva
zivela. Upravo je ovo bio razlog zaSto se nisu plasili onih koji su ih
progonili ... Ovo je bila tajna izdrzljivosti, strpljenja i odnosenja pobede
nad svim $to im se usprotivi.”®

Nada da ¢e na zemlju stupiti praviéna vladavina predstavlja osnovu
Isusovog jevandelja

Tenzija izmedu ,,sadaSnjeg zlog stanja stvari” (Gal. 1:4) 1 nada da ¢e
Carstvo do¢i, unosi uzbudenje i dramu u ¢itavu Bibliju. Koherentni ,,zaplet”
se provlaci kroz celu Bibliju. Adam je stvoren od strane bozanstva.

26 Tony Evans, What a Way to Live! Nashville: Word, 1997, str. 171.

*" George Ladd, 4 Theology of the New Testament, Eerdmans, 1974, str. 48.

*¥ Martin Lloyd-Jones, Commentary on Romans, Grand Rapids: Zondervan, 1976, str. 72, 75,
76.
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On se ,,prodao” Satani nakon S$to je nasamaren od strane lukavog Davola
(zakletog negativca u drami). Samim tim, prvi par je ,,glasao” za zlog vladara,
a ova tendencija priklanjanja Satani se prenosi sa generacije na generaciju.
Akumulirana pobuna dostize krizu u Sestom poglavlju Postanja, gde se zla
andeoska bica (pali ,,Sinovi Boziji”*”) umesaju u ljudski genetski sistem, kako
bi proizveli rasu divova. Ovo uzasno stanje na zemlji poziva svetsku
katastrofu, Potop, gde samo osam osoba uspeva da prezivi strasan sud. Noini
potomci nisu nista bolje prosli od svojih predaka. Druga rasa tirana je rodena
iz hibridnih andeosko-ljudskih ,,brakova” (1. Moj. 6:4; 4. Moj. 13:33; vidi i
Judina 6).

Bozije reSenje za spas coveka od njegove nepopravljive zlobe lezi u
obecanju ,,Avramovog semena” (Hrist, Gal. 3:16). Nada da ¢emo se na kraju
osloboditi vladavine Satane (2. Kor. 4:4) bi¢e ispunjena tek kada ,,seme Zene”
(1. Moj. 3:15) zauvek okonca nase sadasnje (zle) sisteme u svetu, time Sto ¢e
ubiti Zmiju (Rim. 16:20). Ovo ¢e se desiti onda, kada Isus i njegovi sledbenici,
naslede zemlju. Prevlast nad zemljom je sudena coveku u Prvoj knjizi
Mojsijevoj. Ova vlast ¢e postati stvarnost onda kada se Drugi Adam — covek
kakav treba da bude — preuzme ,,carstvo ovoga sveta” (Otkr. 11:15) i ,,zavlada
medu svojim neprijateljima” (Ps. 110:2). Onda kada nova svetska vladavina
bude inaugurisana, sa Mesijom ¢e biti oni koji se ,,dobrovoljno prijaviti na dan
(Mesijine) moc¢i” (Ps. 110:3). Njegovi osvezeni ljudi, uzivajuéi u zivotu kao
vaskrsla i besmrtna bica, pomoc¢i ¢e Isusu da ostvari zadatak i uspostavi Novo
drustvo na zemlji. Sa ovakvom karijerom pred sobom, hri§¢ani su pravi ljudi
Novog doba, koji se pripremaju za dolazak Isusa.

Naglasak treba da bude stavljen na ¢injenicu da je ,,nejevrejima” sudena
vedra buduénost. Oni vernici, koji nastavljaju da svojim neprijateljima i
ljudima koji dele istu veru ali poti¢u iz drugih zemalja prete nuklearnim
istrebljenjem, treba da se upitaju da li pripadaju kategoriji o kojoj Isus govori.

2 ps, 29:1; 89:6; Dan. 3:5; Jov 38:7.
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Sluzba na Gori postavlja karakterne crte i nacine ponaSanja koje treba da
poseduju oni koji se nadaju da ¢e naslediti Carstvo.

Isus zahteva poslusnost putem Duha: ,,Svako ko ¢uje ove moje reci i
postupa prema njima bice poput mudraca koji je svoju kucu sagradio na steni”
(Matej 7:24).

Glavna poruka koju je Isus Zeleo da prenese, nije niSta manje bitna danas
u dvadesetom veku, nego §to je to bila onda kada je po prvi put predstavljena
u Galileji pre oko 2000 godina. Carstvo joS uvek nije bilo doslo, a objava da
¢e Carstvo sti¢i mora da prethodi dolasku istog (Matej 24:14). Dok hris¢ani
¢ekaju povratak Gospodara, oni su pozvani da razviju karakter koji je
prikladan za njihovu budu¢u funkciju, za ¢lanove kraljevske mesijanske
uprave. Sve Isusove price o Carstvu prenose lekcije o tome kako je izuzetno
vazno uciniti Carstvo ciljem ljudskog postojanja.

Isusova vera

U mnogim teoloskim sistemima, vera u Isusa je svedena na verovanje u
njegovu smrt i vaskrsnuée. Apostoli, medutim, navode nas da oponasamo
Isusa. Mi treba da posedujemo ,,Isusovu veru”. Ne samo da treba da verujemo
u Njega, nego i da verujemo u §ta je on verovao. Vera istorijskog Isusa
predstavlja model za hri§¢ane i ne treba je smatrati zastarelim ili ,,primitivnim
hris¢anstvom”, sve $to se sada racuna jeste vera u vaskrslog Hrista, koji je
odvojen od stvarnog Isusa koji je ziveo i poducavao.

Kada bismo jednostavno frazu ,,vera u Hrista” preoblikovali u ,,vera
Hrista” to bi nam pomoglo da stupimo u kontakt sa verom, kakvu je Isus
praktikovao. Kao §to mnogi kriti€ari iznose, Pavle je govorio o tome kako
treba imati ,,veru poput Isusove” u stihu 3:26 Poslanice Rimljanima.’® Ne
postoji razlog zbog koga bi se jedna fraza prevela kao ,,vera Avramova” a
druga kao ,,vera u Isusa”, kada je u pitanju ista receni¢na konstrukcija na
grékom jeziku. Knjiga Otkrovenja definiSe hriS¢ane kao ljude koji imaju ,,veru
Isusa” (Otkr. 14:12).

Vera Isusa podrazumeva takode i ,,vernost Isusa”, njegovo pouzdano
pracenje zakona i njegovu odlu¢nu posvecenost proglasu o Carstvu. Vera u

%% Genitiv takode treba da bude progitan kao subjekat, kako je to predlozio G. Howard u "The
Faith of Christ," Expository Times (85), April 1974, str. 212-215. Vidi i Ludwig Albrecht, Das
Neue Testament, Brunnen-Verlag, 1957, str. 399, 400 beleske o njegovom prevodu Rim. 3:26.
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Isusa ni na koji nac¢in ne biva umanjena onda kada takode pomislimo na veru
kakvu je on preoblikovao. Jevandelje Isusovo ne treba da bude shvaceno kao
Jevandelje o Njemu, ve¢ kao Jevandelje koje je on propovedao. To ¢e nas
dovesti do jasnog prikaza poprilicno zanemarenih svedocenja Mateje, Marka
i Luke, kao osnove hris¢anske vere. Takode, to ¢e preusmeriti nasu paznju na
Poruku Mesije koju previse Cesto progutaju nejasne fraze o ,,Hristu koji
propoveda” kao da ,,je” on Jevandelje. Isus je imao dobar razlog da govori o
patnji ,,zarad njega samog i zarad Jevandelja”, $to je ekvivalent ,,mene i mojih
re¢i” (Marko 8:35, 38). Jovanovo jevandelje stalno naglaSava potrebu da treba
verovati u ,,Isusove re¢i”, *' §to je ¢injenica koja treba da nas podseti da je
Jovan verovao u to da je Isusovo Jevandelje srediSte istinske vere, 1 to niSta
manje intenzivno nego Matej, Marko i Luka.

Isusovo ocekivanje dramati¢nog kraja sada$njih vladavina

Jedan veliki element Jevandelja o Isusu jeste njegov prikaz dogadaja koji
treba da se dese na Bliskom istoku pre nego §to on dode kao vladar Carstva.
Nijedan aspekat novozavetnog propovedanja nije propatio vise zbog
neprijateljski nastrojenih kritika od onih pasusa koji sadrze predvidanje
buducih dogadaja. Predstava o tome da je Isus sredstvo komunikacije, koje
prenosi Sta ¢e se dogoditi, izgleda da nije bas najbolje prihva¢ena medu onima
koji proucavaju Bibliju.

Isus je dao sustinski jasan okvir onoga Sto se o¢ekuje da ¢e se desiti i Sto
¢e najaviti njegov dolazak. U dugackom razgovoru koji su zabelezili i Matej i
Marko i Luka (Matej 24, Marko 13, Luka 21), on je odgovorio na pitanje koje
su mu postavili njegovi najbliskiji u€enici: ,, Kazi nam kad ¢e to biti? (Rusenje
hrama) I kakav je znak Tvog dolaska i kraja veka? (Matej 24:2-3).

Zbog tendencije koja se javlja medu kritiCarima da zanemare pozadinu

Isusovog razmisljanja u Knjizi o Danilu, na koju nas on izrazito upucuje u

stihu 24:15 Jevandelja po Mateju kada govori o ,,pustosi i uzasu™ $to ée

3! Jovan 4:41, 50; 5:24, 34, 38, 47, 6:63, 68; 7:16; 8:31, 37, 38, 43, 47, 52; 12:46-50; 14:23,
24;15:7;17:8, 14, 17. Mnogo toga je receno o ,,primanju Hrista” u savremenom evangelizmu

a vrlo malo toga o ,,primanju Njegovih re¢i” (Jovan 17:8).
32 Grozota pustosi koja se pominje u Dan. 8:13; 9:27; 11:31; 12:11
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zadesiti sveto mesto, mnogi su pokusali da objasne navedena poglavlja (Matej
24, Marko 13, Luka 21) tako $to su ista odvojili od prikaza dogadaja koje je
pre toga dao Danilo. UCcenici su oc¢igledno upoznati sa Danilovom vizijom
buduénosti pre inauguracije Carstva. Njihovo pitanje o kraju doba, kako je to
Marko zabelezio (Marko 13:4), parafrazirano je zapravo reCima koje su
izvucene iz stiha 12:7 Knjige o Danilu a koje se odnose na vrhunac
katastrofalnih dogadaja koji prethode uspostavljanju Carstva, kada ¢e ,,sve

stvari biti ispunjene.”’

Danilo je objedinjuju¢im proro¢anskim izjavama, koje se mogu pronaci u
poglavljima 2, 7, 8,9, 11 i 12, rekao $ta je imao o zlom tiraninu, poslednjem
,kralju Severe” (Dan. 11:21-45), koji ¢e progoniti vernike tokom perioda
izuzetne borbe ali koji ¢e biti uniSten neposredno pre nego Sto sveci vaskrsnu
1 preuzmu svoju duznost u Carstvu (Dan. 9:27; 11:31-45; 12:1-3; vidi i Matej
13:38-43). Slika koju je prikazao Danilo opisuje poslednji i kratki nalet muka
vernika nanesenih od strane zlog vladara koji ¢e se umesati u dogadaje u
hramu 1 zaustaviti prinoSenje Zrtava na jedan kratak period, u poslednjoj
polovini sedamnaeste ,heptade”, koja se pominje u stihu 9:27 Knjige o
Danilu. Na ovu ,,grozotu pustos$i koju je opisao Danilo” (Matej 24:15) Isus

misli onda kada je pomenuo svoju nadahnutu viziju o dogadajima na kraju
doba.

Ta grozota koju Danilo pominje je konac¢na. Grozotu stvara kralj Severa
tokom perioda od 1290 dana pred vaskrsnuce. Ove Cinjenice se nece uklopiti
u istorijske dogadaje iz 70. godine n.e. Karijera Tita ni ne podseca na Danilov
opis kona¢nog vladara a ni Neron ne moze ni da pride ispunjenju Danilovog
prorocanstva. Kriticari nisu obratili paznju na Isusovu tvrdnju da radi sa ve¢
postoje¢im materijalom iz hebrejske Biblije. Ovo je simptomati¢no i za mnogo
okvirnije napustanje Starog zaveta.

Prikaz koji je dao Danilo svakako nije naiSao na potpuno ispunjenje ni
kada je u pitanju Antioh IV Epifan, koji je divljacki progonio Jevreje u drugom
veku pre nove ere. Isus je ocigledno protumacio Knjigu o Danilu kao

* Vidi Danilo 12:7, LXX. Za dalji prikaz paralela izmedu Danila i pomenutih poglavlja
pogledajte Lars Hartman, Prophecy Interpreted, Coniectania Biblica, NT Series 1, Sweden:
Gleerup Lund.
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predvidanje da ¢e do¢i zli tiranin neposredno pred kraj doba kada ¢e ,,pravicni
isijati u Carstvu svog Oca” (Dan. 12:3; Matej 13:43).

Sve dok se Danilov okvir ne napusta, niko ne moze da pogresi i da
pretpostavi da dogadaji iz sedamdesete godine nove ere i unistenje hrama u
tom periodu predstavljaju ispunjenje Isusovih predvidanja. Jasno je da nije
prosao period od sedam godina, u vreme kada su Rimljani izvrSili invaziju na
Jerusalim, tokom Cega je nastao prekid prinoSenja Zrtava na polovini poslednje
nedelje Davidovih sedamdeset ,,nedelja”. Danilo je opisao vreme izuzetne
pometnje koja traje 1290 dana i koja se zavriava vaskrsnu¢em mrtvih.>* Zli
zastupnik, koga je Danilo nazvao ,.kraljem severa”, ne moze nikako biti Tit,
koji nije ,,doao do svog kraja” (Dan. 9:26, 11:45)°> u Palestini nakon §to se
borio sa ,.kraljem juga” (Dan. 11:40-45). Ni na koji nacin se ne mogu ova
prorocanstva poistovetiti sa dogadajima iz sedamdesete godine nove ere. Ta
godina nije bila ,,kraj doba”, sto je tehnicki naziv (takode preuzet od Danila)
za vreme tokom kog se manifestuje Carstvo Bozije u Jerusalimu, onda kada
se, kako je Isus rekao, spasenje mozZe poznjeti i kada pravicni budu
glorifikovani (Matej 13:39, 43).

Onda kada je Isus odgovorio na pitanja o sudbini hrama, on nije znao
koliko ¢e vremena prote¢i do njegovog ponovnog dolaska. On je izrazito
iskazao da ne zna dan i cas svog povratka (Marko 13:32) i kasnije je rekao
ucenicima da nije na njima da znaju vreme i doba kada ¢e Otac doc¢i na
autoritativan polozaj (Dela 1:17). Ove jasne izjave o neznanju dokazuju ne
samo da Isus nije bio sveznajuci ve¢ i da njegovo uverenje da ova generacija
nece oti¢i sve dok se ove stvari ne ostvare, ne znace da ¢e se njegov dolazak
desiti tokom Cetrdeset godina. Nemoguce je da je Isus rekao ucenicima da ,,ne
treba da poseduju znanje o vremenu i dobu” a da im je u isto vreme dao
predvidanje kraja, koji ¢e se desiti u roku od tih Cetrdeset godina!

Dok su Isus i ucenici vodili ra¢una o hramu, oni su znali okvir
proro¢anstva koje je ispisao Danilo. Pre dolaska Carstva ¢e se u hramu javiti
velika nevolja a i1 velike muke u zemlji (Dan. 12:1; Matej 24:21; Luka 21:31).
Pitanje koje su postavili u¢enici ukazuje na ovakav program koji je dao Danilo.

* Danilo 12:2, 7, 11 odnosivii se na 11:31 kada je grozota po&ela a Zrtvovanje prestalo.
*> Neron se ne uklapa u proroanstvo. On se ubio 68. godine nove ere, u junu.
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Njih prirodno zanima unistenje hrama i Drugi dolazak Hrista kao dva usko
povezana dogadaja. Isusov odgovor podrazumeva istu povezanost, posto je
Danilo opisao stras$nu invaziju na hram neposredno pred vaskrsnu¢e mrtvih
(koje obelezava dolazak Carstva).

Isus nije znao da li ¢e bas taj hram, koji oni posmatraju, zapravo biti hram
koga ¢e da zauzme Antihrist. Ono §to je on znao jeste da ¢e svaki hram koji je
konstruisan u periodu pre njegovog ponovnog dolaska biti unisten kako bi se
omogucila gradnja proc¢iSéenog zamka za vreme Mesijine vladavine na zemlji
(Agej 2:9). Hebrejsko razmisljanje, kako smo ve¢ i rekli, ,,obuhvata
celokupnost”. Svaki hram, koji je sagraden u razli¢ito vreme na Sinajskoj gori,
moze da bude opisan kao ,,ovaj hram”. Jasan dokaz ovakvog ,,sintetskog”
nacina razmis$ljanja pruzaju reci proroka Ageja koji moze da govori o ,,ovom
hramu” kao razli¢itim gradevinama koje su sagradene u razli¢itim
vremenskim periodima. Hram koji su Agejevi Citaoci videli 520. godine pre
nove ere jeste ,,isti” hram onom koga je ranije sagradio Solomon, iako je u
pitanju drugacija gradevina: Ko je ostao medu vama a da je video ovaj hram
u svojoj ranijoj slavi? (Agej 2:3). Posmatrajuci budu¢nost, Agej moze da kaze
kako je Gospod rekao: ,Ja ¢u prodrmati raj i zemlju (predvidanje Dana
Gospodnjeg — Jevrejima 12:26) 1 ja ¢u ispuniti ovu kucu slavom (Agej 2:6, 7).
,Ova kucéa” sada podrazumeva kuéu buducnosti daleko superiorniju od
Solomonovog hrama ili onog iz Sesnaestog veka. ,,Kasnija slava ove kuce bice
veca od one prethodne ... i na ovom mestu dacu mir” (Agej 2:9). Bilo koji
hram koji je sagraden na tom mestu moze se smatrati ,,tim hramom”.

Pogresno shvativsi ovaj nezapadnjacki nacin razmiSljanja, kriticari se
bore da odrede koji deo Isusovog prorocanstva sa Maslinove gore cCini
predvidanje Titove invazije na hram sedamdesete godine nove ere a koji deo
¢ini opis njegovog Drugog dolaska. Cim se uvidi da Isus samo elaborira $emu
prorocanstva koju je ve¢ dao Danilo, nece biti potrebe raspravljati o tome da
je on predvideo dva dogadaja koje deli najmanje 1900 godina.*® Kao $to su to

3% Matej opisuje veliku patnju (prateé¢i Danilov na¢in propovedanja) kao nesto §to se desava
neposredno pred dolazak Hrista (Matej 24:29). Markovo povezivanje nije niSta manje jasno
(Marko 13:24). Takode, Luka ima na umu invaziju na Jerusalim koja ¢e se desiti na kraju
vrmena, neposredno pred javljanje ,,znakova na suncu, mesecu i zvezdama” (Luka 21:23-25)
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mnogi kriti¢ari uvideli, nemoguce je podeliti Isusovo proroc¢anstvo sa
Maslinove gore na prikaz dogadaja iz sedamdesete godine nove ere i njegovog
povratka (Luka 21:25-31). Isus je zainteresovan za vrhunac doba a ne za
predskazanje svetske istorije za naredne dve hiljade godina (ili koliko god se
ispostavi godina). Ono $to je on predvideo jeste uzasan period u Judeji izazvan
pojavom Antihrista u hramu.’” Gréenje u Raju, koje slede neposredno nakon
toga, najavljuju dolazak Sina Covedjeg u slavi koji treba da preuzme vladavinu
nad svetom (Matej 24:29-31).

Gubitak kljuénih elemenata jevandelja

Isusovo sadrzajno prorocanstvo zasnovano na Knjizi o Danilu nije
popularno u crkvenim krugovima, ali to samo ukazuje na to koliko nejevreji
nisu voljni da prihvate Isusovo mesijansko videnje. Kao rezultat toga,
Jevandelje, onakvo kakvo je Isus propovedao, Cesto je svedeno na one
elemente — poput oprastanja i ljubavi — koji se smatraju bezvremeno vrednim
»jezgrom” mesijanskog ucenja, kao necega Sto se razlikuje od potrosne,
rukovanja informacijama. Zasto je u redu ,,birati” Mesijine re¢i? Oni koji
redovno odlaze u crkvu ostaju u velikoj meri neupoznati sa izuzetno
komplikovanim teorijama kojima se nezeljeni delovi Isusovog ucenja
ostavljaju po strani.

Isus 1 Apostoli su ucinili Carstvo BoZije glavnom temom celokupnog
svog propovedanja. Dobre vesti o spasenju se sastoje o informacija koje se
ticu Carstva BoZijeg 1 nuznosti spremanja za polozaj u istom, ukljucujuci
¢injenice o smrti i vaskrsnucu Isusa, koje je pokrenuo dolazak Carstva.
Uopsteno govoredi, crkve koje sebe nazivaju hri§¢anskim priznaju da nikada
nisu ni re¢ jednu progovorile o Carstvu. Savremeni propovednici o njemu ne
propovedaju. Savremeni evandelisti priznaju da Carstvo nije deo njihove

Krajnji dogadaji iz dvadeset drugog poglavlja Jevandelja po Luki su ,,dani osvete kada ce se
sve stvari koje su napisane obistiniti” (Luka 21:22). Ovo prevazilazi dogadaje iz sedamdesete
godine nove ere i dovodi do zaprepaséenja ,,medu nacijama” (Luka 21:25) i ljudima ,,u
nastanjenoj zemlji” (Luka 21:26), ne samo Izraelu. Savremena teorija da se Drugi dolazak
Isusa odvio sedamdesete godine nove ere zanemaruje Cinjenicu da Isusov prikaz kraja
podrazumeva mnogo viSe od unistenja Izraela u prvom veku.

" Markova upotreba participa u muskom rodu (13:14) nalaze da je u pitanju ljudska
osoba.
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evangelizacije. To se lako moze i demonstrirati ukazivanjem na odsustvo reci
,,Carstvo” u traktatima koji tvrde da promovisu Jevandelje. Stoga, dolazimo
do zaklju¢ka da postoji izuzetna razlika izmedu Isusovog i1 apostolskog
HriS¢anstva 1 onoga §to se naziva hris¢anstvom ve¢ 1900 godina — i to utice
na srce vere.

Svuda u biblijskim spisima, koji sadrze propovedanje Isusa i Apostola,
mozemo pronaci jednostavno svedocenje o tome da je Carstvo Bozije koje
treba da bude inaugurisano od strane Isusa kao Kralja tog Carstva, glavni
koncept hriS¢anstva. Tokom crkvene istorije, desilo se veliko zamracenje
Isusove kljucne poruke. 1z toga je usledilo jedno sasvim drugacije hri§¢anstvo
od onog koje su $irili Isus i Apostoli.

U narednim poglavljima mi ¢emo se potruditi da nadomestimo tu izuzetno
veliku razliku.
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8. Poruka i neprijatelj

Obecanje da ¢e Covecanstvo biti spaseno je prenoSeno sa generacije na
generaciju hiljadama godina. Kako je vreme prolazilo, bozanska informacija
koja je data Adamu i Evi proSirena je da uklju¢i obecanje o li¢nom,
nacionalnom i svetskom spasenju: obecanje dato Avramu koje podrazumeva
zemlju 1 istaknutog potomka i obecanje dato Davidu koje podrazumeva trajnu
vladavinu kraljevstvom, ukomponovana su kako bi se budu¢nost ispunila
nadom:

Obnovljeno Carstvo ispunjava mastu proroka ... lako ¢e se blagoslovena
buduénost ostvariti u Izraelu i za Izrael, Citav svet ¢e je deliti. Obnovljeno
Carstvo ¢e prenositi blagoslov ¢itavom Covecanstvu; ¢ak ¢e i Asirija i
Egipat, dve neprijateljski nastrojene vladavine, biti Boziji narod i narod
koji je stvoren Bozijim rukama (Isaija 33).'

Blagoslovi, koji su obec¢ani Avramu, podrazumevali su sve nacije (1. Moj.
12:3). Medutim, oni su se fokusirali na Hrista kao obe¢ano seme (Gal. 3:16),
u ¢ijem drustvu ¢e svi oni koji odaberu da se odazovu pozivu Jevandelja o
Carstvu biti ukljuceni u blagoslove. Hrist ¢e se pojaviti, kako to stoji u
drevnom prorodanstvu, iz judejskog plemena’ (re¢ od koje je izvedena re¢
Jevrejin) 1 on ¢e biti roden u Vitlejemu, Davidovom gradu (Mihej 5:2; Matej
2:6). Obecana kraljevska figura ¢e biti zvezda danica (4. Moj. 24:17), svetlost
nacijama (Isa. 9:2; Matej 4:16). Politicki sistem, koji je organizovan od strane
Mojsija 1 njegova objava bozanskog poziva upuéenog narodu Izraela da
postanu ,,svesStenici 1 kraljevi®, dali su nam jo$ jedan aspekt mesijanskog
proro¢anstva.

' A. Robertson, Regnum Dei str. 21.
* 1. Moj. 49:10; Matej 2:6; Otkr. 5:5
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Prilikom davanja ranijeg obe¢anja Avramu, Bog je rekao: ,,A sada ako
dobro uzaslusate glas moj i us€uvate zavet moj, bi¢ete moje blago mimo sve
narode, premda je moja sva zemlja. I bi¢ete mi carstvo svestenicko i narod
svet” (Druga Mojsijeva 19:5, 6). Jasno je da je funkcija nacije usko povezana
sa funkcijom kralja Mesije koji ¢e takode imati polozaj svestenika i kralja (Ps.
110:2-4).

Novi zavet prenosi svoj kraljevski status na multinacionalnu grupu, crkvu,
koja je naslednik obecanja i koja je vezana za Hrista i koja kao Izrael Boziji
(Gal. 6:16) preuzima ulogu pripisanu drevnom Izraelu (2. Moj. 19:5,6; vidi 1
1. Petr. 2:9; Titu 2:14). Iako je saCinjena kako od jevrejskog tako i od
nejevrejskog naroda, crkva je samim tim pravilno oznacena kao ,,istinsko
obrezivanje* (Fil. 3:3, tj. Pravi Jevreji). lako je drevni BoZziji narod oslepio i u
velikoj meri odbio Mesiju, 1 za njih postoji nada. Ako kazemo da je Crkva
trajno prevazisla Izrael, to nije u skladu sa Novim zavetom. Crkva treba da
postane ono §to je u idealnom slucaju Izrael trebalo da bude i ono $to ¢e on
ponovo postati, ali samo nakon §to ,,udu neznabosci u znatnom broju* (Rim.
11:25). Prorocanstvo, kako je to objasnio Pavle, ukazuje na kolektivnu,
nacionalnu konverziju preostalog izraelskog *naroda koja ée da bude posledica
uzasnog vremena koje dolazi (Jer. 30:7-9), i koja ¢e ponovo probuditi njihovu
zelju za mesijanskim spasenjem 1 predstavljati poslednje reSenje za njihove
muke. U meduvremenu, kraljevski polozaj i sveStenstvo je ponudeno ,,ljudima
iz svih plemena i nacija“ (1. Petr. 2:9, Otkr. 5:10) koji, drze¢i se sada vec
prosirenog prvobitnog poziva Izraelu, saCinjavaju ,kraljevstvo i svestenstvo
nasem Bogu; i vladaée kao kraljevi zemljom* (Otkr. 5:10).* Covek bi pomislio
da ovaj jednostavni prikaz svrhe hriS¢anske vere stalno odzvanja iz
propovedaonica.

Bogat prikaz mesijanskog materijala u Bibliji ima samo jedan cilj. Srz
poruke je reSenje krajnjeg problema ljudske smrtnosti, kletva neposlusnosti.
Besmrtnost je nesto §to se dostize, kako su to novozavetni pisci shvatali, onda
kada krhki covek od svog stvaraoca primi besmrtno telo pokrenuto i ozivljeno

’ Rim. 11:26, gde se predvida spasenje Izraela. Ovo ogigledno nije trenutni “Izrael” Crkve, jer
u stihu ranije Pavle kaze da je Izrael privremeno oslepljen.
* Vidi i Otkr. 1:6; 2:26; 3:21; 20:6
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bozanskim Duhom (1. Kor. 15:44). Opremljen besmrtnim telom, hri$¢anin ¢e
moc¢i da stupi na svoj upravni polozaj sa Hristom u Carstvu (Otkr. 20:6). Ovu
informaciju ni u kom sluc¢aju nisu delili svi stanovnici Izraela. Bozanska tajna
je poverena Avramu, Mojsiju, Davidu i svim prorocima, koji su se trudili da
podele svoje uvide sa svima koji su bili voljni da ih prihvate.

Biblija je najprakti¢nija po pitanju analize ljudskih problema. Ona
priznaje da je smrt univerzalni neprijatelj protiv koga smo u potpunosti
nemoc¢ni 1 protiv koga ne mozemo pobeci. U Bozijoj milosti je dat bozanski
Plan reSavanja problema neizbezne smrti. Plan spasenja ne podrazumeva
nerazumne zahteve od ljudi. Od Coveka pre svega zahteva da poveruje u
jednog Boga kao stvaraoca svih stvari 1 u Njegovog predstavnika Mesiju,
Isusa, jer je on odabran da utaba put kojim se od smrti moze pobeci (Jevrejima
2:10). Nakon sto je on sam dostigao besmrtnost (Kol. 1:18), njegov zadatak
je postao da asistira drugima koji se bore za isti cilj (Jevr. 2:17, 18). Kao
klju¢na figura u bozanskoj Semi, On je odabran da predvodi ¢itavu bozansku
operaciju (Efe. 1:10) a to ukljucuje ne samo Njegovo sadasnje rukovodenje
Crkvom kao prvosvestenik, ve¢ i Njegov poloZzaj, kao kralj Izraela i Njegovu
buducu vladavinu nad celim svetom, koju ¢e deliti sa svojim sledbenicima. To
¢e biti beskrajna vladavina (Luka 1:32,33). Ona predstavlja temu hri§¢anskih
Dobrih vesti ili Jevandelja Carstva Bozijeg.

HriS¢anski rukopisi nikad, ni na trenutak, ne predlazu da je Isus zapravo
postao Kralj Izraela i Carstva Bozijeg tokom svoje sluzbe, ali oni govore da je
on zeleo da ga drugi shvate kao Mesiju, nekog ko je predodreden da bude
Kralj. Jednom prilikom se javio pokuSaj da se on proglasi Kraljem (Jovan
6:15), ali ga je Isus ¢vrsto odbio. Drugom prilikom, grupa ljudi je bila ubedena
da ¢e Mesijina vladavina poceti. U sklopu atmosfere iS¢ekivanja Mesije, do
koje je doslo verovanjem u Isusa kao Mesiju, najmanji nagovestaj je mogao
biti shvacen kao znak Njegovog dolaska na presto. Tom prilikom, Isus je rekao
dajena,,ovaj dan“ pokajnik Zakhej dosao do spoznaje o spasenju (Luka 19:9).
Spasenje je uvek bilo povezano sa osnivanjem Carstva i sam pomen istog je
uvek dovodio do naleta mesijanske groznice. Cinjenica da se Isus takode
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priblizavao Jerusalimu (Luka 19:11), u€inila je ovo jednim velikim trenutkom
za ponovno postavljanje Davidovog prestola u Svetom gradu. Upravo je ovo
velika nacionalna povelja data Davidovim zavetom zagarantovala.

Luka nam govori o tome da je Isus reSavao krizne dogadaje pricanjem
pri¢i. On je sebe uporedio sa plemi¢em koji treba da ode u daleku zemlju kako
bi dobio svoje kraljevstvo i vladavinu (Luka 19:11-27) — ovo je dovoljno
jednostavna prica koja bi zdruzila sve crkve ako bi u nju poverovale. Ona
najosnovnijim terminima potvrduje to da obecana vladavina Mesije, Carstvo
Bozije, neée poceti u Jerusalimu sve dok se Isus ne vrati na zemlju nakon
neodredenog perioda odsustva. Uzimajuéi u obzir Isusov odlazak nakon
vaskrsnuca, u€enici su brzo shvatali da moraju svoju mesijansku nadu da
prenesu na nepoznati trenutak u buduénosti — na trenutak kada ¢e se on vratiti
u slavi. Ovom velikom dogadaju se Citava rana crkva veoma radovala. Pavle
je svojim ucenicima usadivao nadu i radovanje tom mesijanskom dogadaju.
Sumirajuéi sustinu hriS¢anstva, on je podse¢ao vernike da su se oni okrenuli
Bogu od idola, kako bi sluzili Zivom i pravom Bogu i ¢ekali Njegovog Sina iz
raja kog je On digao iz mrtvih, tj. Isusa, koji ¢e nas osloboditi gneva koji ¢e
nas zadesiti (1. Sol. 1:10). Pavle nas u svom propovedanju stalno podsec¢a na
sudnji dan. Cilj koji se kod njega javlja je povratak Isusa iz raja (1. Kor. 15:47;
Fil. 3:20) a nikad odlazak svetaca u raj. Novozavetni hri§¢ani nisu ni na
trenutak mogli da pretpostave da je mesijanski program trajno prebacen na
lokaciju koja nije zemlja. Sama zamisao da je Davidov presto trajno premesten
iz Jerusalima na nebo bila bi jedna izuzetna inovacija, koja bi zahtevala dosta
objasnjenja. > Medutim, esti naglasak na sadagnju vladavinu Isusa iskrivio je
mesijansku sliku istog kao vladara novog svetskog poretka, kome je sudeno
da se pojavi na zemlji.

Pojedinacni vernici bi mogli da izvuku koristi boZanskog programa samo
pod uslovom da svoju veru izrazavaju u korist BoZzije volje. Jasno je da je
covecanstvo palo pod kletvu pobune protiv svog Stvaraoca. Sustinski element
bozanskog programa za spasenje je stoga zrtvena smrt Sina BoZijeg, Mesije,
zarad grehova sveta. Pre vaskrsnuca Isusa, jagnjeta Zzrtvovanog zarad

> Istina je da Novi zavet povremeno dovodi Carstvo u vezu sa uzdignutim Hristom, ali nikada
do te mere da iskljucuje Mesiju iz buduce vladavine na zemlji.
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bozanske svrhe, pre osnivanja sveta (1. Petr. 1:20), u€enici su smatrali da je
ovaj deo Plana nemoguce shvatiti (Luka 18). Oni nisu bili u stanju da
poistovete umiruceg Spasitelja sa ocekivanim, pobedonosnim, vladaju¢im
Mesijom. Medutim, savremeni vernici imaju sasvim suprotni problem.
Smatrajuci Isusovu smrt istorijskim dogadajem, oni imaju malo poteSkoca da
taj dogadaj vide kao srediste svoje vere. Njihovo videnje Isusa, kao nekog ko
je predodreden da osvoji zemlju i vlada njome iz Jerusalima, je njima sasvim
nejasno. Medutim, Biblija je jednostavno ispunjena uverenjima da Hrist dolazi
kao mo¢nik da vlada zemljom. Nas stalno primoravaju da budemo spremni za
najveci dogadaj u ljudskoj istoriji, i u molitvi Gospodnjoj mi se molimo za
njegov dolazak.

Ponekad se istoriCari pokazuju kao pristrasni ¢itaoci Novog zaveta, ali
nikako ne uspevaju da se posvete verovanju u to Sto ¢itaju. Napor koji sa
sobom nosi verovanje da ¢e Bog izneti ono §to je obecao izgleda da je
preveliki. CitiraCemo jedan primer kojim ¢emo prikazati svoju tacku gledista
a taj primer je dao uceni profesor crkvene istorije na Univerzitetu u Edinburgu.
Profesor Mackinnon je tipi¢ni predstavnik Skole teoloske misli, poznat po
savremenim stavovima prema Bibliji, koji iznosi svoju nevericu po pitanju
prikaza Isusovog rodenja:

Jevrejsko-hris¢anski izvori (prikaza rodenja) ne garantuju istorijsku
realnost cudotvornog zaceca. Naracije same po sebi sadrze odlike koje
imaju tendenciju da pokrenu sumnje po ovom pitanju. Kod oba pisca
(Mateja i Luke) verovanje u isto oslanja se na komunikaciju izmedu
andela ... Pri¢e zapravo veliki deo svog Sarma duguju ovoj naivnoj
andeologiji.’

Toliko o doktrini devi¢anskog zaceca Isusa! To ocigledno nije nesto Sto
savremeni mislioci mogu da shvate za ozbiljno. Ali Sta je sa obecanjem da ¢e
Isus vladati nad Jakovljevom ku¢om sa Davidovog prestola?

® The Historic Jesus, London, New York: Longmans, Green and Co., 1931, str. 4.



161

U Lukinoj verziji, Mesija, ¢ije rodenje potvrduje andeo, prikazan je u vidu
kralja koji ¢e ponovo osvojiti presto svog oca (pretka) Davida i zauvek ostati
na njemu. Ponovo uspostavljeno jevrejsko kraljevstvo je predvideno i ovo
predvidanje se na kraju pokazalo ne samo kao iluzija, ve¢ i kao nesto $to se
nikako ne poklapa sa duhovnim kraljevstvom, o kome je Isus propovedao, i
koje je zeleo da osnuje. Ponovo, komunikacija andela, pod uticajem
trenutnog verovanja, zasniva se na pogresnoj predstavi o istorijskoj
stvarnosti. U najmanju ruku, prili¢no je uznemirujuce otkriti da je ono $to se
¢ini otkrovenjem dobijenim od nebeskog izvora zapravo pogresno
protumaceno proro¢anstvo koje predvida ponovno uspostavljeno Davidovo
kraljevstvo koje nije uspelo da se materijalizuje.’

Mora se re¢i da u ovim opaskama imamo ¢itav problem savremenog
odbijanja Isusa 1 njegove mesijanske poruke. Ocigledno je da andeli, ako
uopste postoje, nisu pouzdani kao glasnici. Autoritet Starog zaveta je
zanemaren na osnovu bozanskog obe¢anja o ponovnom vrac¢anju Davidovog
Carstva Izraelu. Na njegovo mesto je doslo ono $to kriti¢ari obi¢no nazivaju
,,duhovnim” carstvom, §to je privlacan termin namenjen da odvuce paznju od
onoga S$to je istorijsko ili geografsko 1 promoviSe ideju apstraktnog,
unutrasnjeg carstva. Na kraju, andeo Gavrilo i1 Luka, koji su zabelezili ovu
poruku kao osnovu hris¢anske nade, nisu bili u pravu. Onakvo kraljevstvo
kakvo je Gavrilo objavio za Isusa, na osnovu hiljadu godina mesijanskog
prorocanstva dodeljenog prorocima Izraela, nikada se nije javilo i o¢igledno
da nikada nece! Lukin dragoceni uvod u veru je samim tim sveden na
katastrofalnu gresku. Zasniva se na ono $to se lazno predstavlja kao bozansko
otkrovenje 1 pokazalo se neistinitim. Ovakvom ekspozicijom, hri§¢anstvo
ostaje bez osnove 1 mi smo ostavljeni da iz olupina izvu¢emo ono §to je
najbolje.

Cudno je da propovedaonice ne odzvanjaju o jednom od najizuzetnijih
politi¢kih dogadaja koji ¢e ikada pogoditi nasu zemlju — pojava nove
Davidove vladavine na zemlji sa Mesijom Isusom, kao postavljenim
vrhovnim Gospodarom, koji sprovodi benignu vladavinu nad narodima i
pokrece eru neprikosnovenog mira i prosperiteta.

7 Isto, str. 5, 6, moj akcenat.
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Ideja o jednoj takvoj vladavini koja dolazi na zemlju je naravno nemoguca
bez istorijskog svedocenja o povratku Isusa iz smrti vaskrsenjem. Upravo zato
Sto je Citava Isusova pri¢a za mnoge neprihvatljiva, ovaj dogadaj nastavlja da
bude u centru paznje skeptika, od kojih neki tvrde da su hris¢anski ucitelji. To
da je Isus sada ziv, da je vracen u zivot bozanskim ¢inom, u danasnje vreme
je mnogo manje prihvac¢eno &ak i od onih koji redovno odlaze u crkvu.® Zaista,
postoje mnogi, ukljucujuéi i profesionalne teologe, kojima se vaskrsenje
Isusovo, kao istorijska Cinjenica, jednostavno €ini neverovatnim. Njihovo
videnje sveta kao ,,zatvorenog kontinuuma” im brani da u to veruju. Medutim,
oni ne vide nikakvu kontradikciju izmedu ovog agnosticizma u vezi sa
vaskrsenjem Isusa i priznanja hriS¢anske vere. Uobicajeni poslovi nastavljaju
da se obavljaju unutar hriS¢anskih crkava bez ikakvog uzbudenja, zbog toga
$to su osnovni principi biblijske vere odbaceni.

Zarad razjasnjavanja vere Novog zaveta, mi moramo da insistiramo na
tome da bi rana crkva smatrala svakog ko ne veruje u vaskrsenje nevernikom.
Nijedan kandidat za krStenje ne bi bio prihvacden a da ne veruje da se Isus
vratio iz smrti u telesnom obliku, postao besmrtan kao i u to da ¢e do¢i ponovo
da vlada i upravlja zemljom. Ovo je srce i srZ bozanske poruke — Jevandelja.
Bez njega nada za spasenje ljudske rase bi bila svedena na prazan san.
Zapravo, ne bi bilo dobrih vesti koje bi se mogle ispricati. Dobro je poznato
to da je Pavle bio spreman da napusti ¢itavu svoju misiju da je moglo da se
dokaze da Hrist nije vracen u Zivot vaskrsenjem. Kao §to je Pavle rekao svojim
preobracenicima u Korintu: ,,Da Hrist nije dignut iz mrtvih mi ne bismo imali
Sta da propovedamo, a vi ne biste imali u Sta da verujete” (1. Kor. 15:14).

Satana je bio i te kako svestan toga da je Spasitelj i njegova poruka o
spasenju iz Jevandelja vernicima otvorila vrata blagoslovima besmrtnosti. On
je shvatio da je preduslov za ucestvovanje u bozanskom planu spasenja
covecanstva od smrti zapravo shvatanje i prihvatanje samog tog plana. Do tog
shvatanja se dolazilo putem informacije koju sadrzi poruka Dobrih vesti o
Carstvu — Jevandelje koje su se Isus i Apostoli trudili da prenesu i za koje su
umrli kao mucenici sprovodeci Hristov zadatak. Proces spasavanja je samim
tim mogao da bude naruSen prepravljanjem sustinskih informacija.

¥ Now magazin, decembar 1979. izneo je da 50% onih koji tvrde da redovno poseéuju Crkvu
Engleske uopste ne veruje u zivot posle smrti.
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Novi skup €injenica pod nazivom Jevandelje mora biti uveden na mesto
pravih &injenica, i vera u iste mora biti pokrenuta.” Na ovaj na¢in nada za
spasenjem bi¢e ponudena kao i pre. Ali usled blagog preokreta, koji je
napravljen u Poruci, predlog stavljen pred potencijalnog preobracenika vise
nec¢e odgovarati uslovima postavljenim od strane bozanskog arhitekte. Sustina
Satanskog plana bila bi da ubedi onog koji traga za besmrtno$¢u da prati
bozanske instrukcije, dok su u isto vreme one sakrivene od njega. Njemu bi
bile ponudene iskrivljene Dobre vesti koje bi narusile njegov napredak ka
spasenju. Brilijjantna analiza Davoljeg metoda je data od strane Isusa u
njegovoj proslavljenoj prici o sejacu (Matej 13:18-23; Marko 4:13-20; Luka
8:11-15). Pavo priznaje poruku Carstva, kao sustinsko bozansko sredstvo koje
donosi spasenje. On stoga mora da pronade nacine da ga prikrije ili omete u
komunikaciji sa ljudskim umom: ,,Kada svako ¢uje poruku o Carstvu. Davo
¢e do¢i i oduzeti Poruku posejanu u njegovom srcu tako da on u nju ne veruje
i ne bude spasen” (Matej 13:19 i Luka 8:12). Ovo su stihovi koje
zanemarujemo o svoju Stetu. Crkve bi bile dobro posavetovane i postarale bi
se da Sta god da rade uvek na prvom mestu propovedaju spasiteljske Dobre
vesti o Carstvu.

Centralna istina o Dobrim vestima o Carstvu Bozijem bila je ta da ¢e
obecani Spasitelj, Mesija, na kraju zavladati svetom 1 uvesti beskrajnu
teokratiju. Udeo u toj vladavini, vlast kraj Mesije, ponuden je kao
veliCanstvena nagrada svakome ko se ukljuci u Isusovu misiju. Sve dok se
tekst Cita onako kako je napisan i reci zadrzavaju svoje definicije iz re¢nika,
ove Cinjenice ¢e moc¢i da budu pronadene iskazane najjednostavnijim
terminima 1 jednoglasno od strane svih pisaca Novog zaveta. Avram je
naslednik sveta (Rimljanima 4:13), vernici ¢e naslediti zemlju (Matej 5:5)
kako bi vladali svetom kao vladari (Otkrovenje 2:26; 3:21; 20:6; I
Korin¢anima 6:2) sa Hristom i kako bi postali Kraljevi na zemlji zajedno sa
njim (Otkrovenje 5:10). Jezikom se ne moze jednostavnije preneti informacija
o buduénosti crkve. Ona ne moze jasnije od Biblije da iznese Cinjenicu da
Hri$¢ani imaju poziv da postanu bududi vladari zemlje.

? Pavle se susreo sa ovom jednostavnom strategijom medu Korinéanima (2. Kor. 11:4).
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Dezintegracija mesijanske vizije

Podela i1 gubitak dinamike medu crkvama pre svega potice od gubitka
kljuéne centralne poruke koja je od velike vaznosti za nasu ometenu planetu.
To je gubitak zive vere i gubitak nade. Takode, to je udaljavanje od visokog
poziva crkve da bude mesijansko udruzenje koje se sada obucava da sluzi
covecanstvu u doba buduceg Carstva. Nije da vera i nada nisu izrazene, ve¢
su zaklonjene uvodenjem drugacijeg cilja, jednog sasvim stranog ranim
vernicima. Ono S§to bi Isus i Apostoli smatrali besmislenim konceptom,
potpuno nekompatibilnim sa hebrejskom tradicijom, zamenilo je nadu koja je
ponudena boZanskom porukom. Delo zmije je dovelo do ¢itavog pomaka od
biblijske nade otelotvorene u Dobrim vestima i odigralo se odmah nakon smrti
Apostola. Poruka je pretrpela smrtonosni udarac onda kada su cudni koncepti
o zivotu nakon smrti duha odvojenog od tela u raju, pomesani sa hri§¢anskom
nadom za vaskrsenjem do besmrtnosti u Carstvu na zemlji, pri povratku Isusa.
Zmija je ozivela svoju prvobitnu, omiljenu laz i dosta se potrudila da otruje
crkvu istom. Uspeh njene kampanje se oslikava u svim savremenim crkvama,
posebno prilikom propovedanja na sahranama.

Bila je to Satana, suptilni gospodar poluistine, koji je ubrzo nakon smrti
Apostola zapoceo svoju obimnu kampanju propagande, kako bi skrenuo
paznju sa nade koju sadrze Dobre vesti Carstva kao i Avramov i Davidov
zavet, ka cilju koji je Siroko prihvacen kao jedan od prvih principa hri§¢anske
vere. Snazan priliv grékih vernika doveo je do radikalne promene u misljenju
medu onima koji Zele da sebe dovedu u vezu sa Hristovim imenom. Rezultat
toga je bilo teolosko osvajanje u velikom obimu. Hristovo ime je prikaceno
sistemu verovanja, koji teSko da se moze nazvati hris¢anskim, ako se uzmu u
obzir standardi Novog zaveta. Svet grcke i rimske filozofije je zaposeo crkvu
toliko uspesno da je iz crkve proteran fundamentalno drugaciji sistem
misljenja na kom je zasnovana hebrejska, biblijska teologija. Dok je Cista
Poruka Carstva i Mesije — biblijski Mesijanizam — zaklonjen, crkva je
nastavila da predstavlja legitimnog
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naslednika Apostola. Ali da li je Hrist ovog preinacenog crkvenog sistema
zaista Isus Nazarecanin, glasnik Carstva Bozijeg? Ako Poruka Carstva
BozZijeg, kao $to je arhiepiskop Templ tvrdio, ima malog udela u istoriji crkve,
coveku se moze dopustiti da se zapita do koje mere je prigusen autenti¢ni
Isusov glas. Mozda je viSe paznje usredsredeno na one ucenjake koji su
pokusali da podignu uzbunu. Od Kembridza dolazi otkrovenje, koje je dao
Don Cupitt, da je u drugom veku ,,nova religija oformljena kako bi zamenila

: 10
prvobitnu veru.”

Profesor Cupitt zatim belezi da naglasak koji su na buduée Carstvo
postavili Isus i njegovi rani sledbenici, postavlja ,,neka veoma ¢udna pitanja
ortodoksnim vernicima”, koja se ,,previSe Cesto Cutke ignoriéu.”ll Takode,
izmisljaju se svakakve teorije, kako bi se ,,izuzeo” Isus iz onoga $to se smatra
njegovim pogresnim nadama za Carstvo koje nikada nije ni doslo. U svakom
slucaju, prisustvujemo udaljavanju o verovanju u mesijanska obecanja, koja
su nam data zavetima sa Avramom i Davidom i koje je potvrdio Isus.
Nemoguce je biti vernik u novozavetnom smislu, ako se ¢ovek ne posveti
strastvenom ubedenju u buduce ponovno pojavljivanje Isusa iz raja da
inaugurisSe eru mesijanskog mira na zemlji, $to je i njegova svrha kao nekog
ko je pomazani Mesija. Jedna takva potvrda svedoci o veri u Boga iz zaveta
sklopljenih sa Avramom i Davidom — Isusovog Boga.

Ako mesijanizam viSe nije koncept koji je prihvatljiv za savremene
ucenjake i1 ljude koji odlaze redovno u crkvu, ako je na granici da bude
,sektaski” kako to naziva jedan proudavalac Novog zaveta,'” i ako ,,niko
ozbiljno ne posmatra Mesiju, koji ¢e biti jedino reSenje svih svetskih
problema, duhovno i politi¢ki”,"> onda za to nisu krivi novozavetni spisi.
Problem lezi na drugom mestu, pre svega u tome §to je crkva napustila
hebrejsku viziju o ponovnom uspostavljanju raja na zemlji, nakon Isusovog
povratka kako bi zauzeo svoj kraljevski polozaj. Nije tesko ukazati na razlog

udaljavanja od Isusa i njegove mesijanske poruke. Moramo da ¢ujemo ponovo

19 The Debate about Christ, str. 69.
1 Isto
2 J.A.T. Robinson, The Human Face of God, SCM Press, 1973, str. 9.
13
Isto
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ono S$to je rekao Canon Goudge: ,,Kada su grcki 1 rimski umovi zavladali
crkvom, desila se katastrofa od koje se nikada nismo oporavili, niti po pitanju

»!4 Zapravo, Dr. Robinson, koji smatra da je

verovanja, niti po pitanju prakse.
Mesijanizam nesto u Sta ne treba viSe verovati, opisuje pad novozavetnih

videnja po pitanju buduénosti. On govori:

Izuzetna transformacija je preuzela hriS¢ansku eshatologiju jo$ dok se
mastilo nije ni osusilo. Ona je izvrSila uticaj na srediste interesovanja ili
kljucnu tacku citave tematike ... Jer u Novom zavetu, tacka oko koje se
okrece interesovanje i nada nije smrt ve¢ dan Parusije ili javljanje Hrista
u slavi njegovog carstva ... SrediSte interesovanja i o¢ekivanja je nastavilo
da se i kroz ¢&itav novozavetni period fokusira na dan Sina Cove&jeg i
trijumfa nad njegovim Carstvom u obnovljenoj zemlji. Upravo je
vladavina Gospoda Isusa sa svim Njegovim svecima ta koja je obuzela
umove hri$¢ana i postala deo njihovih molitvi... Nada je druStvene prirode
i istorijska je. Ali ve¢ u drugom veku pre nove ere desio se pomak u
srediStu ravnoteze, koji je tokom Srednjeg veka doveo do sasvim
drugacije doktrine... U kasnijoj misli vreme smrti je postalo presudno.'

Uzrok problema: Duhovno protiv fizickog

To udaljavanje od biblijskih nacrta je previse ocigledno u danasSnjoj
podeljenoj crkvi a posebno u njenim raznim i uzajamno isklju¢ivim ucenjima
o buduénosti. Kako bi se razaznao nekakav red u haosu, Carstvo BoZije mora
biti ponovo definisano onako kako ga je Isus shvatao. Obecanje koje ukljucuje
zemljiSte (koje se sada za divno ¢udo ne javlja u knjigama koje tvrde da
pruzaju objasnjenje hriS¢anstva Novog zaveta), koje Isus smatra
ekvivalentnim obe¢anju o Carstvu, mora ponovo da bude postavljeno u centar
poruke Jevandelja. Spajanje zemlje 1 Carstva ujedinjuje hebrejsku Bibliju sa
hris¢anstvom nakon dugog perioda pokusavanja da se Isus odvoji od svog
nacionalnog, jevrejskog nasleda. Gospodar nije napustio starozavetno
otkrovenje. Njegova nada se ¢vrsto zasniva na obeéanju da ¢e Palestina biti
obnovljena. On moze da kaze: ,,Blagosloveni bili siroti duhom, jer je Carstvo

" H.L. Goudge, Essays on Judaism and Christianity, cited by H.J. Schonfield, The Politics
of God, str. 98.
' In the End God, Fontana Books, str. 42, 43, moj naglasak.
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nebesko njihovo” (Matej 5:3) ili ,,Blagosloveni neka su krotki; oni ¢e naslediti
zemlju (zemljiste)” (Matej 5:5). On ovde citira tridesetsedmi Psalm koji pet
puta uverava vernike da ¢e zauvek vladati zemljom. ,,On ¢e vas uzdi¢i da
vladate zemljom” (Psalm 37:34, NEB). Svi hris¢anski poduhvati, prema Isusu,
koji propoveda hebrejsku Bibliju, usredsredeni su na drevno obecanje dato
Avramu da ¢e naslediti zemljiSte i da ¢e biti vaskrsnut kako bi uzivao u onom
§to je video samo o¢ima vere. Plemena ¢e ponovo biti okupljena na zemlji, '°
kao $to su to predvideli hebrejski proroci (Jeremija 30:3 itd.), a Isus i njegovi
sledbenici ¢e predsedati nad obnovljenim drustvom, uspostavljajuéi i
odrzavajuéi pravi¢an poredak (Isaija 32:1). Taj zadatak je odobren od strane
Boga i predstavlja srZ Novog zakona. Bas kao $to je Mojsije objavio reci prvog
zakona a zatim ih ratifikovao krvlju Zivotinja (2. Mojsijeva. 19:5, 6; 24:7, 8),
tako je 1 Isus u svojoj propovednickoj sluzbi izrekao Novi zakon. Matej nas
podseca na to dele¢i ovu knjigu na pet delova (da podseca na pet Mojsijinih
knjiga) 1 svaku zavrSava re¢ima ,,Kada je Isus rekao sve ovo ...” Isus sumira
sadrzaj svog Jevandelja veliCanstvenim obecanjem datim na Tajnoj veceri:,, |
ja ostavljam vama carstvo kao $to je Otac moj meni ostavio: Da jedete i pijete
za trpezom mojom u carstvu mom, i da sedite na prestolima i sudite nad
dvanaest koljena Izrailjevih” (Luka 22:28-30). Kralj je onda umro zarad
grehova sveta, prolio sopstvenu krv kako bi ozvani¢io zakon — zakon o
upravljanju dolazec¢em kraljevstvu, koji je podrazumevao i Isusove ucenike.
Glavni uslov je da se veruje u Isusove reci i da se one postuju. Njegova krv je
trajno ozvanicila ovaj zakon.

Beasley-Murray kaze:

Tok misli izmedu eshatoloskog zakona ozvani¢enog davanjem Hristovog
tela 1 krvi (Luka 22:19, 20) i zaveta da ¢e se Carstvo dati sledbenicima u
stihu 29, je posebno upecatljiv. Mada se termin zakon ne javlja u stihu 29,
glagol diatithemai (raspolagati savezom) je u uskoj vezi sa njim."”

' Luka 22:28-30; Matej 19:8.vidi i Ps. 122:5 koji govori o ,,prestolima Davida koji su
postavljeni da sude Jerusalimu.”
"7 Jesus and the Kingdom of God, str. 276.
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Isus je stoga rekao: ,,Ja dodeljujem Carstvo vama zakonom kao §to je moj
Otac meni dodelio.” Carstvo Bozije, kome se nadamo, je jednostavno zemlja
obecana kao nasledstvo Avramu, njegovom semenu i vernicima (Gal. 3:29).

Strani 1 ocigledno antisemitski uticaj u teologiji je od ,,jevrejske”
mesijanske nade za buduc¢nost zemlje napravio neSto strano nejevrejskim
hri§¢anima, ¢ija verovanja dosta toga duguju poslebiblijskom uticaju grckih
naina razmisljanja. Helenizovanje prvobitne vere stvara ogroman problem
¢itaocima Biblije. Oni su podlozni velikoj koli¢ini besmislica, koje procitaju
pocevsi od odredenih dobro usadenih pretpostavki o prirodi ¢oveka i njegovoj
sudbini, prirodi Boga i prirodi vere. Teologiji se mora pri¢i ,,od pozadi”, tj.
pocevsi od pretpostavki, kojih su se drzali Isus i njegovi rani sledbenici, koji
nisu znali niSta o kasnijim grékim veroispovestima. Ako se crkve ikada
ujedine, to ¢e biti na osnovu toga §to ¢e se sloziti 1 napustiti dugo pridrzavane
tradicije dozvoljavanja teologiji veroispovesti da diktira ekspoziciju Biblije —
Sto je efikasan nacin sprecavanja ljudi da ¢uju poruku Biblije.

Pre svega, rani vernici nisu znali nisSta o razlici koja se moze napraviti
izmedu ,,duhovnog” carstva i politickog carstva. Kada se Isus ponovo pojavio
nakon svog vaskrsnuca, on je bio opremljen duhovnim telom koje je, medutim,
bilo opipljivo i materijalno, mada sastavljeno od razli¢ite supstance, nego nase
sadasnje ljudsko telo, koje pripada prvom stvaranju. Isus je priznat kao isti
pojedinac koji je i bio pre svoje smrti. On nije bio prividenje. On je jeo i pio i
razgovarao (Dela 10:41). On je primer glorifikovane ljudske osobe, model za
one koji o¢ekuju da budu vaskrsnuti u besmrtnost bas kao $to je i on bio.
Vaskrsli, medutim, neée nestati u nebesa. Isusovo shvatanje buduénosti, poput
celokupnog njegovog ucenja, je mesijansko i odnosi se na zemlju: ,,Mnogi ¢e
do¢i sa istoka i zapada i sesti sa Avramom 1 Isakom i Jakovom u Carstvu
nebeskom/Bozijem, A sinovi carstva izgnace se u tamu najkrajnju; onde ¢e
biti pla¢ 1 Skrgut zuba” (Matej 8:11,12). Carstvo Bozije je geografski
postavljeno. Bi¢e smesteno u Jerusalimu, kog je Isus nazivao ,,gradom velikog
kralja” (Matej 5:35). Ono nije van vremena i prostora. Pripada dolaze¢em
dobu i zivot tog dolazec¢eg doba je cilj koji se postavlja pred vernika. To je
mesto u koje ¢e vernici do¢i, i kada ono dode uvesce ,,globalno drustvo
buduénosti” (Jevr. 2:5).
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Ukorenjena, poslebiblijska, ali lazna, spiritualnost dovela je do bizarne
tendencije izlagaca da kaznjavaju Isusove sledbenike onda kada oni o¢igledno
prisvajaju jevrejske, starozavetne mesijanske nade. Izgleda da ovim
kritiarima nije palo na pamet da je Isus poducavao Apostole da duboko
postuju hebrejsku Bibliju i da im je usadivao nadu za ponovnim
uspostavljanjem Davidovog prestola. Samim tim, nakon raspeca, Isusovi
ucenici su se pateticno pozalili: ,,NaSa nada je bila da je on taj koji ¢e
osloboditi Izrael,” ¢ime su izrazili svoje razbijeno ubedenje da je Isus Mesija
(Luka 24:21). Oni pokazuju besprekorno shvatanje Isusove svrhe. Ono §to oni
tek moraju da nauce jeste da ¢e do¢i vreme kada ¢e se razviti ,,sadaSnje zlo
doba” (Galatima 1:3), procvat zla pre sudnjeg dana u vezi sa dolaskom
Carstva. Oni nisu videli kako ¢e Carstvo do¢i, sada kada Mesije viSe nema.
Jo$ uvek neubedeni u vaskrsenje i buduci povratak Isusa na zemlju, oni su
mislili da bozanski plan nije uspeo. Njihove poklekle nade su odmah ozivele
onda kada je vaskrsli Isus ucinio sebe poznatim. On ih onda 6 nedelja obucava
o Carstvu Bozijem, na kraju kog oni na najprirodniji nacin postave sledece
pitanje: ,,Da li je vreme sada doslo da ti vrati§ Carstvo Izraelu?” (Dela 1:6).
Ponovo, pitanje je sasvim na mestu i u potpunosti je odobreno od strane
ucitelja. Njima je on obratio paznju samo na vreme velikog dogadaja, i rekao
im da ni on ¢ak ne zna kada ¢e taj trenutak do¢i (Marko 13:32).

Nista od ovog nije teSko za razumevanje ¢im se prizna to da je Biblija
mesijanski dokument i da je Isus Mesija hebrejskog proroc¢anstva. To je kljuc
zagonetke Novog zaveta, koji postaje skriveni dokument kada ga ¢itamo s
nejevrejskom 1 nemesijanskom pristrasnos¢u. Crkvena tradicija koja
predstavlja Isusa samo kao ,,duhovnog” Mesiju, koji nikada zapravo ne vlada
svetom iz Jerusalima, stvara efektivni jaz izmedu nas 1 Apostola.

Tek kada se obim katastrofe, na koji je Canon Goudge ukazao,'® u potpunosti
prizna, koraci ¢e biti preduzeti kako bi se ispravila Steta. Prvi korak ka
obnavljanju lezi u napustanju dugo cuvanog uverenja da duhovno ne moze biti
druitveno, politi¢ko niti vezano za zemlju. Cinjenica je da je Carstvo Bozije,
o kome je Isus govorio, bilo duhovno i u isto vreme vidljivo i materijalno. U

18 Citirano od strane H.J. Schonfield, The Politics of God, str. 98.
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isto vreme je bilo posebno i jevrejsko kao i univerzalno po svom obimu.
Ponovo uspostavljeno Carstvo Davidovo podrazumevalo je novu politi¢ku
strukturu za ceo svet sa srediStem u Jerusalimu odakle $iri svoj uticaj svetom.
Jerusalim u Isusovom umu nije lokacija za preminule duhove, ve¢
medunarodna metropola, glavni grad obnovljenog druitva na zemlji. Cim se
ideja o Carstvu ponovo ukoreni u zemljistu odakle je i potekla, postace jasno
da ,,Carstvo” ne podrazumeva apstraktnu vladavinu u srcima muskaraca i
zena. Niti ono podrazumeva nebeski ,,raj” za preminule — mesto gde dusa
odlazi odvojena od tela. Carstvo Bozije treba da bude bukvalno Carstvo sa
svojim vladarom, koji je od strane Boga postavljen na presto na geografskoj
lokaciji. Prema hebrejskom umu, ono je bilo ,,u rukama sinova Davidovih” (2.
Dne. 13:8), sa osiguranom buduénos$¢u koja dolazi sa dolaskom Mesije na
presto. Ovo je Citava poenta Isusa 1 njegove misije kao zagovornika Carstva.
On je zapravo doSao da pridobije sledbenike koji bi poverovali u Boziji
mesijanski plan i u to da je on sam Boziji izaslanik. Samim tim, u Isusovom
uvodnom govoru, dok je inaugurisao svoju sluzbu, on je rekao sledece:
,,Carstvo Bozije (koje je obecano, kao Sto to dobro znate, Izraelu zauvek)
dolazi, verujte! Verujte u ovo jevandelje ili Bozije novosti o Carstvu.
Pridruzite se nadi Izraela koja ¢e se pojavom Mesije sigurno ostvariti. Budite
krsteni kako biste se iskupili za svoje grehe.” To implicira i Marko u stihovima
1:14, 15 koji pruzaju sustinsku programsku izjavu o Isusovom hris¢anskom
planu. On je glasnik najveéih Dobrih vesti, koje bi nacija sa rados¢u prihvatila,
da je duhom mogla da cuje Boziji glas kroz Isusa. Kada Izrael nije uspeo da
shvati poruku, isti poziv Jevandelja koji se ti¢e Carstva, upucen je svim
ostalim nacijama. To ne znaci da je Carstvo odloZeno. To znaci da je planirani
produzetak sadasnjeg doba od strane Boga omogucio da se isti poziv u Carstvo
prenosi sa kolena na koleno kroz sve nacije. Njegov poziv na pokajanje je isti
danas kao §to je i uvek bio. Nikada nije prevaziden, uprkos tome $to su razni
popularni teoloski sistemi pokusavali da nam kazu nesto sasvim drugo.
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Deo problema u Isusovoj poruci je odlaganje dolaska Carstva. Smrt onog
koji je tvrdio da je Mesija, preveliki je teret postavila na veru mnogih koji su
culi Isusa kako propoveda. Njihova vera se urusila — ¢ak su i Isusovi najblizi
sledbenici poklekli — kada je On objavio da mora prvo da ode u Jerusalim i
umre. Kakva apsurdna kontradikcija, Mesija je trebalo da osvoji svet! Ali Bog
je imao svoj sopstveni vremenski okvir za ispunjavanje obecanja. Kako bi se
neutralisalo veliko razocarenje umiruéeg Mesije, natprirodna vizija o
budu¢em Carstvu je data nekolicini lojalnih (Matej 17:1 -9; Marko 9:2-9; Luka
9:28-36). Isus je objavio da ¢e neki, koji stoje u njegovom prisustvu, videti
Carstvo u svom Zivotu (Matej 16:28). Sest dana kasnije (Matej 17:1), oni su
bili privilegovani da vide buduénost i da bace pogled na Carstvo pre njegovog
ostvarenja. Isus je viden kako mu lice sija poput sunca u druStvu Mojsija i lije
(Matej 17:2). Upravo je ovo bio uslov koji se ocekuje od onih koji ¢e ,,na kraju
doba ... sijati kao sunce u Carstvu svog Oca” (Matej 13:40, 43). Kada se Petar
prise¢a ovog ,,preobrazenja” (2. Petr. 1:16-18), on opisuje isto kao kratko
videnje buduceg dolaska Isusa kako bi ustanovio svoje Carstvo (Parusija).
Ono ¢emu su ucenici svedocili bila je scena u kojoj se Mojsije i Ilija javljaju
u glorifikovanim, tj. vaskrslim telima i u kojoj se obracaju glorifikovanom
Isusu. Mesto deSavanja je zemlja. Nije u pitanju ,,raj” gde borave preminuli
duhovi odvojeni od tela. Takva ideja, koja se danas toliko gaji i na kojoj danas
besomucno insistira svestenstvo na sahranama, apsolutno je strana njithovom
shvatanju prirode ¢oveka i smrti.

Napeta vizija buduceg Carstva, koju su Isus i Apostoli usadili u rane
hriS¢ane, ne moZze biti ozivljena sve dok insistiramo na tome da oZalo$¢ene
teSimo obecanjem da su njihovi bliznji preminuli preziveli kao duse bez tela.
Ciniti tako nesto se jednostavno suprotstavlja biblijskoj nadi za vaskrsenjem.
To odvlaci paznju od mesijanskog carstva koje treba da bude uvedeno onda
kada Isus stigne da digne mrtve i zauzme Davidov presto. Na ovu poslednje
navedenu ideju Citaoci treba da usmere svoju paznju. To podrazumeva
ostavljanje za sobom velike koli¢ine tradicionalnog tereta, pre svega laznog
razabiranja izmedu ,,duhovnog” i politickog carstva u Isusovom ucenju. Nasu
poentu je slikovito izneo P.E.More 1924. godine sa Prinston Univerziteta. On
je diskutovao o Isusovom pozivu za pokajanje u smislu dolazeé¢eg Carstva:
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Direktno shvatanje Hristovog eshatoloskog (neSto Sto ima veze sa
budu¢im Carstvom) znacenja nije bilo prihvatljivo za krhku ortodoksiju i
jos uvek nije. Dovoljan razlog za to je da se obe¢ani dogadaj nije odvio. I
tako su naSe kritike pune pokusSaja da se objasne savrSeno jasne i
konkretne izjave alegorizacijom istih u prorocanstva crkve, koja ¢e se
postepeno progiriti na ceo svet..."?

Jednostavno receno, crkva, osramocena neuspelim dolaskom Carstva,

odlucila je da tvrdi da je crkva zapravo carstvo koje postepeno osvaja svet.

Ova teorija se oslanja na potrebu za povratkom Isusa i obnovom Davidove

teokratije. MozZe se 1 re¢i da ova zamena Hristovog Jevandelja naSom

sopstvenom teorijom ,,nece upaliti. Svako ko procita apologetsku literaturu

mora da prizna da metode savremenih kriticara (analize i ekspozicije Biblije)

Cesto prevazilaze Hristova shvatanja.

9920

More onda pronalazi nit o Mesijanskom Carstvu koja vodi od proroka do

Isusa i Pavla:

Od pocetka, kada je Amos izgovorio svoje upozorenje: ,,Budi spreman da
upoznas svog Boga, O Izraele,” do dana kada je Sveti Pavle tesio hris¢ane
koji su zalili one koji su umrli pre ocekivanog javljanja Boga, ton je
neposredan i isti. Sudnji dan je uvek blizu ali uvek dolazi kao iznenadenje:
,Dan Gospodnji dolazi kao lopov u no¢i; jer kada kazu ,mir i
bezbednost”, onda ¢e na njih iznenada doéi unistenje,” Pavle je samo
ponavljao eshatologiju (ocekivanje buduceg Carstva) provoka i izmedu
njega i njih Hrist je iskazao isto upozorenje: Carstvo se priblizava
neprimetno kao lopov; iSCekuje se netremice, ali stvarni dan dolaska
Jahve niko ne zna, ni andeli u raju ni sam Sin — samo Otac. Vaznost tog
kontinuiteta ne moze biti prenaglasena.’’

' The Christ of the New Testament, Princeton University Press, 1924, str. 67, 68.
2 Isto, str. 68.

2 Isto.
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More insistira da Isus mora da bude povezan sa sopstvenim nasledem:
,Isusova eshatologija je jednostavno eshatologija njegove zemlje i njegovog
doba.” Ali ta veza je presecena od strane crkve i [sus je pusten da se udalji od
vizije izraelskih proroka.

Za ovo odvajanje Isusa od izraelskih korena zasluzni su pisci koji prave
razliku izmedu popularne nade da ¢e doci politicko carstvo i Hristovog
insistiranja na duhovnoj vladavini Boga u srcima ljudi. Takva razlika ne
postoji iako teologija voli da je pravi. Carstvo o kome je Isus propovedao
je u isto vreme bilo politicko i duhovno; a to je bez ikakve sumnje bio
oblik u kom je i doslo do njega oblikovano proro¢anstvima.**

Profesor More iznosi jo$ jedan uvid od fundamentalne vaznosti. Carstvo
koje je Isus objavio nije samo duhovno i politicko; takode je i nacionalno i
univerzalno. Upravo je takva i vizija Biblije. Carstvom ¢e se upravljati iz
Jerusalima i ono ¢e svoj bozanski uticaj Siriti do svakog dela planete. To je
upravo ono §to su Isaija i svi proroci podrazumevali pod Carstvom Bozijim:

Na svrsetku dana dogodit ¢e se, da bude utvrdena gora s kuéom
Gospodnjom kao glavica gorama, uzvisena iznad visina. Tada ¢e grnuti k
njoj svi koliki narodi. Mnogi ¢e narodi i¢i tamo i govoriti: "Dodite da
idemo na goru Gospodnju, u kuéu Boga Jakovljeva! Neka nas on uci
svojim putevima! Mi ho¢emo hoditi stazama njegovim, jer nauka izlazi
sa Siona i rije¢ Gospodnja od Jerusalema. On sudi medu narodima, govori
pravicu mnogim narodima. Oni raskivaju maceve svoje za raonike, koplja
svoja za srpove. Vise ne dize mac narod proti narodu i vi$e se ne uci ratu
(Isa. 2:1-5).

Evo ih zaista Dobre vesti za svet. Medunarodno razoruzanje, istinsko i
dugotrajno, moguée je samo pod Carstvom Bozijim, vladavinom vra¢enog
Mesije, kome pomazu vernici svih.

22 Isto, str 69, 70.
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Takva je svetla nada Biblije. Isus je navodio svoje sledbenike da se uvek
mole tom danu: ,,Neka je Carstvo tvoje ... na zemlji.” Kada se Novi zavet
procita sa ovim na umu, on je jedan savrSeno koherentan dokument, logicki
struktuiran i1 unutrasnje konzistentan. Njegova poruka od pocetka do kraja je:
,,Carstvo dolazi. Spremite se. Hrist ¢e kad se vrati dodeliti vama besmrtnost,
ako mu verujete i ako ga sluSate, i da¢e vam autoritet da ponovo organizujete
svet, zajedno sa njim pored bozanskih redova.” Novi zavet predstavlja kritiku
o ovoj sustinskoj mesijanskoj temi i podsticanje namenjeno da se vernici
dovedu do svog cilja.

O ovakvoj slici Carstva i radu Mesije moze da posvedoci velika koli¢ina
biblijskih stihova. To potvrduju istaknuti stru¢njaci po pitanju judaizma:

Jevrejski Mesija je iskupljenik jak fizicki i duhovno, i on ¢e jevrejskom
narodu u poslednjim danima doneti iskupljenje, ekonomsko i duhovno —
pored toga i vecni mir, materijalni prosperitet i etiCko savrSenstvo ¢itavoj
ljudskoj wvrsti... On ¢e spasti Izrael iz izgnanstva i ropstva i svet iz
potlacenosti, patnje, rata i iznad svega iz neznabo$tva i svega §to ono
ukljucuje.”

Isusova objava u Jevandelju je lako razumljiva, ako se posmatra u okviru
Novog zaveta. To da je Isus u Jevandelju izdao ,,poslednji poziv”, sasvim je
oc¢igledno. Takode je ocigledno to da pod Carstvom on nije mislio na
unutrasnje ,,carstvo srca”.

Klju¢na tema Isusovog propovedanja i ucenja je neizbezni dolazak
Carstva Bozijeg. Sam Bog ¢e uspostaviti svoju vladavinu u jednom
trenutku, koji On sam odabere i okonCace sva carstva na svetu. Bozije
Carstvo ¢e do¢i bez covekove pomoci. Ono nece do¢i kao rezultat
ljudskog truda i poduhvata. Doc¢i ¢e odjednom, ,kao svetlost koja
obasjava jedan deo ispod raja i koja sija do drugog dela” (Luka 17:24). U
isto vreme bi¢e znakova da je Carstvo Bozije blizu; ove znakove treba
sluSati. Na osnovu njih ljudi ¢e prepoznati da je ,leto blizu” (Marko
13:28ff).**

3. Klausner, The Messianic Idea in Israel, George Allen and Unwin, 1956, str. 521.
24 Johannes Schneider, "Jesus Christ: His Life and Ministry," in Fundamentals of the Faith,
ed. C.F.H. Henry, Baker Book House, 1975, str. 101.
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Za tim danom kada ¢e iskupljenik stupiti na mesto prvog uspesnog
vladara sveta, Novi zavet zudi na svakoj svojoj stranici. Naletom genijalnosti,
Luka, hriS¢anski istoriCar, koji je znao kako da propoveda ekonomiSuci
rec¢ima, ucinio je Carstvo predmetom znatiZelje ucenika, dok su se oprastali sa
vaskrslim Isusom. Luka potvrduje biblijski mesijanizam stihom koji moze da
ispravi vekove pogresnog tumacenja. Sve do nedavno, crkve nisu bile spremne
da se povinuju ovom dragocenom svedocenju. Paznju ¢emo da usmerimo na
taj deo price o Bozijem planu i na prikaz kako su taj plan omeli pogresno
upuceni nejevrejski kriticari.
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9. Dela 1:6 i prikrivanje biblijskog Carstva

Nije komplikovano otkriti razlog za nesigurnost crkve oko Isusove
klju¢ne poruke. NaSe kritike daju dokaze neprijateljskog ophodenja prema
hri§¢anskom mesijanizma kog je Isus izrazito zastupao. Kada je crkva nasela
na ideju da Isus nije imao politicku ambiciju, da je on bio zainteresovan samo
za ,,duhovno” Carstvo, ona je sebe dovela u sukob sa hebrejskom Biblijom.
Ne samo da je morala da se suoci sa Cistom ¢injenicom da su Isusovi, pazljivo
obuceni Apostoli, ¢vrsto zastupali napuStenu nadu Izraela. Mnoge kritike ne
mogu da se pomire sa ovom ¢injenicom. Umesto da joj se povinuju i isprave
,,cudno” svedocenje Biblije, oni uspostavljaju tradiciju koja se suprotstavlja
Bibliji i podrazumeva da Apostoli nisu bili u pravu po pitanju procene Isusovih
namera. Teologija je samim tim pokrenula sopstvenu teoriju koja se protivi
Isusu i Apostolima. Ona je prakti¢no podigla prepreku u umu istorijskog Isusa
po klju¢nom pitanju, koje se ti¢e Carstva.

Nekoliko pasusa Biblije je pretrpelo ve¢e muke u rukama neprijateljski
nastrojenih izlagaca, nego Lukin kratak i brilijantan saZetak Isusovog
poslednjeg razgovora sa svojim Apostolima. ,,Poznate poslednje re¢i” same
po sebi prenose poruku od izuzetne vaznosti. Znatizelja apostola tice se
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Isusove 1 Lukine omiljene teme, Carstva Bozijeg. Oni su pitali: ,,Gospode da
li je vreme doslo da Ti ponovo da§ carstvo Izraelu?”” (Dela 1:6).'

Uobic¢ajeno je da se ovaj pasus prikazuje kao pasus koji se ophodi prema
pitanju Apostola kao pitanju koje uopste nije u skladu sa u¢enjem njihovog
Gospoda. Njihova znatiZelja treba da otkrije tragi¢no neadekvatno shvatanje
klju¢ne teme hriS¢anstva. Postavlja se pitanje kako ovi Isusovi saradnici i dalje
mogu da se toliko tvrdoglavo pridrzavaju neobradenog shvatanja o teokratskoj
obnovi Carstva, kao obnove Davidove vladavine na zemlji, $to karakterisSe
navodno lazne nade judaizma? Na svu srecu, argument se nastavlja, dolazak
Duha na Duhove (Trojice) spasao je Apostole od njihovog grubog i bukvalnog
shvatanja Carstva Bozijeg i zauvek prognao jevrejsku nacionalnu nadu, koju
su oni skrivali.

Ophodenje teologije prema stihu 1:6 Dela apostolskih, ukazuje na
nedostatak tradicionalnog hriS¢anstva da se na pravi na¢in pozabavi pitanjem
Carstva Bozijeg. Ono pokazuje ozbiljan nedostatak sazaljenja prema
jevrejskoj atmosferi u kojoj se Isusovo ucenje odigralo. William Barclay pruza
sasvim tipi¢an odgovor na pitanje ucenika u stihu 1:6 Dela apostolskih. On
o¢ajava zbog nemogucnosti ucenika da shvate znacenje Isusove poruke o
Carstvu, koja predstavlja srz njegovog Jevandelja:

Problem je u tome $to je Isus pod Carstvom podrazumevao jedno a oni
koji su ga slusali nesto sasvim drugo ... Apostoli su se radovali danu kada
¢e bozanskom intervencijom vlast nad svetom postati njihova. Oni su
shvatali Carstvo u politickom smislu.?

Barclay nam onda daje ono $to on smatra da je prava definicija Carstva.
To je ,,drustvo na zemlji gde ¢e Bozija volja biti savrSeno sprovedena kao §to
je to slucaj u raju,™ §to se i vidi na osnovu paralelnih re¢enica iz Gospodove
molitve: ,,Neka je Carstvo tvoje” sa ,,To ¢e biti u¢injeno na zemlji.” Takvo
Carstvo, smatra on, nikada ne bi bilo zasnovano na moéi.*

! Sustina ovog poglavlja je po prvi put objavljena u asopisu pod nazivom The Evangelical
Quarterly (3), 1994 i ovde je iskoriS¢eno sa odobrenjem.

2 Dela apostolska , Edinburgh: The Saint Andrews Press, 1955, str. 3.

3 Isto str 4.

* Isto.
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Brojna duboko ukorenjena pogreSna teoloska shvatanja poticu od
potcenjivackog stava kriticara prema pitanju ucenika o obnovi Izraela.
Negodovanje apostola u stihu 1:6 Dela apostolskih, govori vise o
predrasudama izlagaca nego o istini Biblije i prevazilazi biblijske informacije
od klju¢ne vaznosti o prirodi i budu¢em Carstvu Bozijem. Napad na apostole
u stihu 1:6 Dela apostolskih, podrazumeva napad na Isusa koji ih je
poducavao. Tek nedavno su kriti¢ari poceli da budu dovoljno objektivni i da
uvidaju da ni$ta u ovom tekstu ne nalaze da je Luka imao nameru da mi vidimo
Apostole kao ljude koji ne idu u korak sa Isusovim namerama. Zdrav razum
nalaze da je u€enicima odato priznanje, jer su postavili pravo a ne pogresno
pitanje. Oni su ipak bili u Isusovom prisustvu jo§ od pocetka. Oni su dan za
danom slusali Isusa kako propoveda i poducava o Dobrim vestima, koje se
ticu Carstva (Luka 9:2, 6 itd.). Njima je Isus Cestitao na posebnom uvidu u
bozanski Plan vezan za Carstvo: ,,Vama je dato da znate misterije Carstva
nebeskog ...” (Matej 13:11). Isus je ispitivao njihovo shvatanje prica o Carstvu
kako bi se uverio da su oni dobro shvatili njihovo znacenje: ,,Da li ste sve ovo
shvatili?”” Oni su mu rekli da jesu. (Matej 13:51). Kako bi zavrs$ili svoju obuku
po klju¢nom pitanju Carstva Bozijeg, u€enici su Cetrdeset dana prisustvovali
,seminaru”, koji je na zemlji drzao vaskrsli Isus (Dela 1:3) dok im je on
otvarao umove kako bi razumeli Bibliju (Luka 24:32, 45). Neverovatno je to
da oni, kada se sagledaju ovi dokazi, iako su bili u tolikoj meri izloZeni
Isusovim uputstvima, nisu uopste uspevali da shvate Sta se pod Carstvom
podrazumeva! U nekim trenucima, Biblija jasno kaze da ucenici ne razumeju
Sta im se govori. Onda kada je raspece i vaskrsenje Isusovo objavljeno prvi
put, Luka je napisao: ,,oni ne razumese re¢ ovu; jer beSe sakrivena od njih da
je ne mogose razumeti; i bojahu se da Ga zapitaju za ovu re¢” (Luka 9:45). Po
pitanju Carstva, sasvim je suprotan slucaj. Njima je dato spasavajuce znanje o
Carstvu 1 oni su propovedali o Jevandelju o Carstvu.

Bezosec¢ajan stav kriti¢ara prema pojmu Carstva, kao ponovnoj vladavini
Izraela, ukazuje na ozbiljnu greSsku u onome S$to teologija tradicionalno
podrazumeva pod Isusovim shvatanjem Carstva. PoSto Isusov odgovor
Apostolima iste upozorava na vreme ocekivane obnove, neverovatno je to
koliko kriti€ari uzimaju za pravo da ucenike ucine predmetom
omalovazavanja i u tekst dodaju sopstveni splet argumenata u superiornijeg
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videnja Carstva Bozijeg. Oni stalno apeluju da je hris¢ansko Carstvo
,,duhovno” i da nije politiko.” U&enici su se pridrzavali ,,surovo jevrejskog”
shvatanja buduénosti. Pregled gomile kritika ¢e otkriti sa kolikom ozbiljno$¢u
se one bave tumacenjem ranih Isusovih sledbenika.

Istorijski pregled
Kritika koju iznose Jamieson, Fausett i Brown je jedna od retkih kritika
svog doba,’ koja se ne drZi uobi¢ajenog osudivanja:

Kako njihovo pitanje svakako podrazumeva da su oni tragali za nekakvim
povratkom Carstva Izraelu, njih niko nije ispravio niti im se ko
suprotstavio. Mnogi izlagaci govore da je Gospod imao nameru da ih
ispravi a to znaci da oni jednostavno ne sluSaju njegove reci i da njegovim
re¢ima namecu ono $to oni zele da te re¢i podrazumevaju.’

Sa mnogo manje oseéajnosti, H.A.W. Meyer, 1884. godine, napisao je da
Apostoli ne shvataju to kako treba: ,,Svojim ,,Izraelu” oni ukazuju na to da jo$
uvek nisu prestali da budu upleteni u jevrejske mesijanske nade, prema kojima

je Mesija namenjen ljudima Izraela kao takvim; vidi Luka 24:21.”*

Sli¢na reakcija se vidi i u The Pulpit Commentary’:

Cak i nakon raspeéa i vaskrsnuéa Gospodara oni su pitali: ,,Gospode, da
li ¢es vratiti Carstvo Izraelu?” Tek nakon izlivanja Svetog duha na
Pentakost, njihovo nesavrSeno glediste je bilo ispravljeno i oni su shvatili
Sta je Isus podrazumevao pod: ,,Moje Carstvo nije sa ovog sveta.”

5 Expositor's Bible Commentary, ed. Frank Gaebelein, Zondervan, 198 I, Tom 9, str. 256:
,,Pitanje koje su uenici postavili oslikava nekadasnju blistavu nadu za politickom teokratijom
koju bi oni mogli da predvode ... Ali iako Isusove reé¢i o dolasku Duha ponovo u uéenicima
probudile njohovu staru nacionalisticku nadu, Isus je imao nesto sasvim drugo na umu.”
Kritika opisuje pitanje kao ,,obmanjujuce.”

% Philadelphia: Lippincott & Co., 1868.

7 Commentary on Acts, str. 2, 3.

8 Critical and Exegetical Handbook to the Acts of the Apostles, Winona Lake: Alpha
Publications, 1979, str. 27-28.

? Acts, Spence i Exell, prikaz od strane A.C. Hervey, Chicago: Wilcox & Follett, 1880-1897.
Ista kritika Luke 1:32, 33 (1889) priznaje da Isus nije nasledio Davidov prestol na nacin na
koji je Gavrilo predvideo.
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Ponovni dolazak Mesije na zemlju bio je predmet iS¢ekivanja i osnova
nacionalnih teznji.'

Ovaj drugi komentar u naSem poglavlju je neprikosnoveno preostar. Pisci
Dela apostolskih su odrzavali miran tom negativnih reakcija na ideju da
Carstvo na bilo koji nacin moze da bude kompatibilno sa nacionalnom
obnovom Izraela. Tendenciju je pokrenuo Kalvin, koji nije bio poklonik
mesijanizma i koji je odbacio stih 1:6 Dela apostolskih kao dokaz potpunog
pogresnog shvatanja od strane Isusovih odabranih izaslanika:

U pitanju ima viSe greSaka nego reci (u Dela 1:6) ... Njihovo slepilo je
neverovatno. lako su u potpunosti i pazljivo bili obucavani tokom tri

godine, oni su pokazali takvo neznanje kao da nikada ni re¢ nisu ¢uli ... !

Kalvinova kritika podrazumeva jedanaest greSaka. On ne izlaze detaljno
svoja protivljenja, samo kaze da Apostoli meSaju Carstvo Hristovo sa
carstvom koje pripada Izraelu. Kalvin je ocigledno besan jer su Apostoli
morali da se odreknu svog jevrejstva i da ga zamene stavom koji je vise
,.hris¢anski”. Kalvinovo protivljenje, medutim, izlaze ¢itav problem neuspeha
nejevreja da objasne kljuéne novozavetne teme.

Kritika napisana u drugoj polovini poslednjeg veka nastavila je svoj
napad na navodnu zatupljenost apostola. Albert Barnes, 1863. godine,
iskoristio je priliku da ispravi Apostole i da se osvrne na opasnosti predrasuda:

Apostoli su delili uobic¢ajeno misljenje Jevreja o trajnoj vladavini Mesije.
Oni su oc¢ekivali da ¢e on vladati kao princ i osvajac i da ¢e ih osloboditi
od Rimljana. Mnogo primera ovog ocekivanja je dato u Jevandeljima,
uprkos svom trudu Gospoda Isusa da objasni pravu prirodu svog Carstva.
Ovo ocekivanje je izazvano i skoro sasvim uniSteno njegovom smréu
(Luka 24:21) ... Medutim, njegova smrt nije ispunila njihova is¢ekivanja
i njihovi planovi nisu mogli da se ostvare, medutim njegov povratak u

' Republished Eerdmans, 1950, commentary on Matt. 19:27, str. 251 .
" Calvin's Commentaries, Acts of the Apostles, ed. D.W. Torrance and T.F. Torrance, Grand
Rapids: Eerdmans, 1965, str. 25.
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zivot ih je ponovo uzbudio ... i kako oni nisu sumnjali da ¢e on dati
Carstvo Izraelu, oni su postavili pitanje da li ¢e on to uciniti u ovom
vremenu. Oni nisu pitali da li ¢e on to uopste uciniti, niti da 1i imaju pravo
shvatanje Carstva; ali uzimaju¢i to u obzir oni su pitali da li je fo trenutak
u kom ¢e on to uciniti. Naglasak znatizelje lezi u izrazu ,,u ovo vreme” i
samim tim odgovor Spasitelja se odnosi samo na ovaj aspekt njihove
znatizelje, a ne na tacnost ili neta¢nost njihovih misljenja. Mi mozemo da
u¢imo na osnovu ovih ocekivanja Apostola: 1. Da nema niceg
komplikovanog §to se iz uma moze ukloniti kao predrasuda u korist
pogresnih misljenja. 2. Da ¢e takva predrasuda preziveti najjednostavniji
dokaz neceg sasvim suprotnog. 3. Da ¢e se ¢esto manifestovati ¢ak iako
se prave mere preduzmu, kako bi se ona potcinila. Pogresna misljenja
samim tim se trajno usaduju u ¢ovekov um, i ozivljena su najmanjim
okolnostima ¢ak iako smo dugo pretpostavljali da su prevazidena; i ¢ak i
pred najjednostavnijim dokazima razuma ili Biblije."?

U naSem veku je jevrejska karakteristika pitanja, koje postavljaju ucenici,
uvazena a zatim odbacena, u stilu Harnacka, kao beskorisna opaska u okviru
koje mi treba da trazimo pravo ,,duhovno” Carstvo. Rano hri§¢anstvo je
okarakterisano jezikom jevrejskog mesijanizma, tako da argument prolazi, ali
sustina vere lezi na drugom mestu. The Clarendon Commentary obja$njava
stih 1:6 Dela apostolskih na slede¢i nacin:

Pitanje je formulisano jezikom stare jevrejske mesijanske nade. Povratak
carstva Izraelu je fraza koja se redovno koristi kada se govori o kona¢nom
uspostavljanju teokratije i duhovne obnove Covecanstva, §to je i bilo najvisa
tacka prorocanskih i apokaliptickih is¢ekivanja medu Jevrejima. Ova nada je
shvacena na materijalisticki i nacionalisticki nacin (kao obecanje vremena
materijalnog prosperiteta i jevrejske svetske vladavine) od strane nekih ali ne
svih. Jasno je da su ucenici osecali da je epohalna kriza i bozanska
intervencija na pragu, mada je takode jasno da oni nisu shvatali koja ¢e biti
priroda istog."

12 Commentary on Acts, London: Routledge, Warne and Routledge, 1863, str. 4.
3 Oxford: Clarendon Press, 1923, str.132.
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U belesci o mesijanskoj nadi, napravljen je uobicajen pokusaj da se
napravi razlika izmedu hriS¢anskog propovedanja i njegovog jevrejskog
obli¢ja:

Toliko hris¢anskog propovedanja u Delima je obavljeno jezikom
jevrejskog mesijanizma da je iskljucenje jevrejske mesijanske nade
neophodno kako bi se shvatio njegov znacaj ... Vremenom vladavina
Boga ¢e biti uspostavljena i ova ponovo ozivljena teokratija bi znacila
obnovu Izraela i, preko Izraela, nacija kao duhovnih naslednika Sionske
gore."

Vrednost ovog komentara lezi u njegovom sazetom opisu sadrzaja nade
koja je otkrivena pitanjem Apostola. Oni su o¢ekivali ponovno uspostavljanje
obecane Davidove teokratije. Rasprava o Carstvu Bozijem u stihu 1:3 Dela
apostolskih prouzrokovala je spreman odgovor od strane ucenika. Pomen
Svetog duha u tom istom kontekstu (Dela 1:5) prirodno vodi do pretpostavke
da je vreme konacno doslo da se manifestuje mesijansko Carstvo, opisano u
starozavetnom proroc¢anstvu. Na§ stih, stoga, ne govori da su apostoli bili
neznalice, ba$ naprotiv, govori o visokoj vaznosti zavirivanja u um apostola
po pitanju eshatologije (doktrine o budu¢im dogadajima) i1 prirode Carstva
Bozijeg. Kritika, naizgled, odbacuje Lukino svedocenje i svedocenje Apostola
o ranim hri§¢anskim videnjima buduénosti.

Obimna studija koju je sproveo John Bright, a koja se tice biblijske teme
Carstva Bozijeg, pruza dalji primer kritika o nacionalizmu uklju¢enom u
konacne stavove ucenika o Carstvu:

Mesijanska nada Izraela je samim tim ¢vrsto povezana sa Davidovom
linijjom, Jerusalimom i Hramom ... Ona je podrazumevala da dokle god
drzava traje, svaki kralj po misljenju ljudi jeste potencijalni Mesija. To je
pomoglo da se odgaji nacionalna obmana da, iako je Juda desetkovan,
Jerusalim i Davidova drzava nikada ne mogu biti unisSteni... To je
podrazumevalo da ¢e onda kada on predstavi ispunjenje dugo
iS¢ekivanog, ljudi ¢e zahtevati od njega stvari koje on po svojoj prirodi ne
moze da ispuni: ,,Gospode, da li ¢eS u ovom vremenu vratiti Carstvo
Izraelu?” (Dela 1:6)."

1 Isto, str. 156.
5 The Kingdom of God, str. 93.
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Kasnije on dodaje: ,,freneti¢no pitanje judaizma bi bilo: ,,Gospode, da li ¢eS u

ovom vremenu vratiti Carstvo Izraelu?”'®

Iznenaduju¢e je to Sto Cak 1 George Ladd, Cije je saosecanje sa
premilenializmom (verovanjem u buducu vladavinu Hrista i svetaca na zemlji)
dobro poznato, nije bio u stanju da se odvoji od tradicije izlaganja koja je
izuzela ono §to se smatralo jevrejskim i samim tim po definiciji nehri$¢anske
ideje Carstva Bozijeg. Ladd je ukazao na to da se ,,fraza iskupiti Izrael” (Luka
24:21) ne odnosi na oslobadanje Izraela od stega stranih sila.”"’

On je zabelezio sledece:

Isto miSljenje je izrazeno i u stihu 1:6 Dela apostolskih gde Luka daje
sazet prikaz stava apostola u vezi sa pitanjem: ,,Gospode, da li ¢e$ u ovom
vremenu vratiti carstvo Izraelu?” Ucenici su jo§ uvek trazili
nacionalistickog 1 politickog spasitelja za ljude Izraela, nadu koju smo
nasli u apokalipti¢koj literaturi.'®

On dodaje (iako Luka to ne kaze): ,,Isus ih je opovrgnuo, jer nisu na pravi

naéin shvatali proroanske spise.”"”

Promena stava

U istoj deceniji moZe se primetiti izrazita promena misljenja kriticara u
vezi sa problematicnim dokazom, koji pruza stih 1:6 Dela apostolskih.
Objektivno ispitivanje teksta je otkrilo da ni Luka, ni Isus o kojima on govori,
nisu pokazali ni najmanje negodovanje niti iznenadenje po pitanju
verovatnoce vracanja Carstva Izraelu. Nikakvo negodovanje nije upuéeno
ucenicima, niti je iko rekao da su oni zaslepljeni. Sve u kontekstu navodi na
to da su oni postavili savrSeno ispravno pitanje. Drugom prilikom, Luka se ne
plasi da iskaze koliko su apostoli bili spori po pitanju shvatanja istine, naravno,
ona kada je to zaista tako. Ranije, oni nisu mogli da prihvate da je Mesija
morao da umre: ,,Oni niSta nisu razumeli” (Luka 18:34). U stihu 1:6, medutim,
njihovo pitanje oslikava oc¢ekivanje koje je prirodno proiziSlo iz detaljnih
uputstava o Carstvu koja su primili od Isusa. Nada da ¢e se ponovo uspostaviti

1 Isto, str. 168.

'" I Believe in the Resurrection, Hodder and Stoughton, 1975, str. 97.
'8 Isto,

" Isto.
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Davidovo Carstvo je ofigledno deo uobicajenog videnja buduénosti koje su se
pridrzavali judaizam i Isus. Zaista, kako je Lukina eshatologija i teologija
Carstva detaljno ispitivana, njihovo jevrejstvo je postalo sve viSe ocigledno.
Rezultati ovog otkri¢a tek treba da budu filterisani, kako bi se prilagodili
propovedaonicama i crkvenim klupama. Ali oni treba da pokrenu revoluciju u
nasem shvatanju Isusa i njegovog Jevandelja.

Conzelmann smatra da nada za ponovno uspostavljanje Carstva ne
podrazumeva ni najmanje neslaganje sa Isusom: ,,Stih 1:6 Dela apostolskih
govori o Carstvu koje je vraéeno Izraelu. Nije nada ta koja je odbacena vec

samo pokusaj da se proraduna kada ¢e se ona ostvariti.”*’

Haenchen je dao sopstveni komentar onima koji su videli potrebu za tim
da se ucenici viSe ne smatraju duhovno slepim:

Oni okupljeni — Luka ho¢e da kaze da nisu samo apostoli bili prisutni-
postavljaju pitanje da li ¢e Isus sada vratiti Carstvo Izraelu. Pitanje nije
bilo namenjeno da bi se ukazalo na neznanje ucenika, ve¢ da bi se pruzila
prilika da se razjasni problem od najviSeg znacaja. Najraniji hri§¢ani su
smatrali izlivanje duha znakom da je doSao kraj sveta (apokathistimi, iz
Malahije 3:32, LXX pa nadalje predstavlja tehnicki termin u eshatologiji:
uspostavljanje pravog poretka od strane Boga na kraju vremena [sic]*’
(vidi i Th Wb, 1, 386ff)).**

Carstvo BozZije u Lukinom Jevandelju

Brojne vazne studije o Lukinoj teologiji su nastavile da razjasnjavaju
znaGenja kljuénih termina u Lukinom prikazu hri§¢anstva.”> Pre svega,
znacenje termina Carstvo Bozije. Interesovanje za vracanje Carstva Izraelu ne
treba da predstavlja neuspeh ucenika da shvate to na pravi nacin. o je sustinski
element onoga Sto su Isus i Luka podrazumevali pod Carstvom BoZijim.

%% The Theology ofSt. Luke, New York: Harper and Row, 1960, str.. 163.

*I Netagno je govoriti o ,.kraju vremena”. Biblija oéekuje da ¢e se vreme nastaviti u narednom
dobu Carstva kom ¢e prethoditi ,,kraj vremena”

** The Delaof the Apostles, Philadelphia: Westminster Press, 1971, str. 143.

> For example, G.A. Krodel, Acts, Augsburg Commentary on the New Testament.
Minneapolis: Augsburg Publishing House, 1986; Robert Tannehill, The Narrative Unity of
Luke-Acts; A Literary Interpretation, Minneapolis: Fortress Press, 1990.



185

Kada uzmemo u obzir stih 1:6 Dela apostolskih, moZemo da vidimo da je
Lukina nada za buduénost u potpunosti u skladu sa Davidovim mesijanizmom
predstavljenim od strane hebrejskog proro¢anstva. Ona nigde u Novom zavetu
nije dovedena u pitanje, potvrdena je drugim Lukinim rukopisima. Sredstva
kojima Zeljena obnova Izraela treba da bude postignuta ocigledno su pretrpela
novi preokret, onda kada je Isus objavio sopstvenu smrt i vaskrsenje i onda
kada Izrael njegovog doba nije uspeo da prizna svog Mesiju. Luka je najvise
fokusiran na to da Bozije obecanje iskupljenja u Izraelu i Jerusalimu nece biti
ispunjeno sve dok Mesija ne prode kroz smrt, vaskrsenje i period uzvisenja do
mesta sa desne strane Oca. Nakon ovoga on ¢e se vratiti kako bi izvr$io Citav
program obnove kog su predvideli proroci (Dela 3:21).

Isus i mesijanski program

Novozavetna nada, predstavljena pitanjem ucenika u stihu 1:6 Dela
apostolskih, zasniva se na €injenici da je Isus doSao da potvrdi obecanja data
ocima (Rimljanima 15:8). Prva stvar koja se kaze za Isusa jeste ta da je njemu
sudeno da nasledi presto svog pretka Davida i da vlada nad Jakovljevom
kuéom zauvek (Luka 1:32,33). Ova izjava predstavlja precizan sazetak
mesijanske nade, koja preovladava kod proroka i u Psalmima. To je glavno
is¢ekivanje medu jevrejskim savremenicima. ** Luka ne kaze da je Isus veé
zauzeo polozaj na Davidovom prestolu. On zatvara period Mesijine sluzbe na
zemlji vracajuci se na Davidovu temu, koju je objavio Gavrilo pre Isusovog
zaceca. On belezi da je Isus odobrio nadu da ¢e Izrael biti obnovljen i pise da
¢e se to odigrati u buduénosti. Navodeci pitanje ucenika o tome kada ¢e se
obnova dogoditi, on nam dozvoljava da uvidimo da Isus pravi razliku izmedu
neposrednog dolaska Duha na Trojice - ,,ne mnogo dana od tad” (Dela 1:5)
— i vracanje Carstva Izraelu koje treba da se dogodi u nekom nepoznatom
trenutku (Dela 1:7). U propovedi koju je odrzao Petar odmah nakon Duhova,
bacena je svetlost na vreme ocekivanog ispunjenja starozavetnog
prorocanstva. Kao odgovor na jedan sasvim razuman prigovor da Isusov
nestanak u raj ne podsti¢e mesijanski program na zemlji, Petar je objasnio da
,,raj mora da zadrzi Mesiju sve dok ne nastupi obnova svih stvari o kojoj je
Bog govorio kroz usta svojih svetih proroka iz drevnih vremena” (Dela 3:21).

*% Kao $to to, na primer, pokazuju Psalmi Solomonovi 17, 18.
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Period kome Izrael treba da se raduje je takode vreme olakSanja (anapsuxsis,
Dela 3:19), kog ¢e uvesti Mesija koji ¢e do¢i. Mi ne treba da zanemarimo
vaznu vezu izmedu apokatastasis™ ili obnove obeéane za buducéu Parusiju i
susedni glagol koji se mogu pronaci u ranijem pitanju ucenika: ,,Da li je ovo
trenutak kada ¢e§ Ti vratiti (apokathistaneis) Carstvo Izraelu?” Kada se ovaj
stih uzme u obzir, vrlo je mala verovatnoc¢a da je Luka imao nameru da kaze
da to Sto je Isus postavljen sa desne strane svog oca oznacava ponovno
uspostavljanje Davidovog prestola. Luka je pre toga paZljivo napravio razliku
izmedu dolaska Duha (Dela 1:5), odmah nakon Mesijinog uspenja i jos uvek
buduceg dolaska Davidovog Carstva (Dela 1:6, 7).

Luka Zeli da shvatimo da velike Davidove teme objavljene ranije od
strane andela i proreknute od strane Marije, Zaharija i Simeona, jo§ uvek
¢ekaju da budu ispunjene onda kada se Isus vrati (Luka 1:46-55, 68-79; 2:25-
32). Obecana obnova je predmet harizmati¢nog propovedanje koje prati
Isusovo rodenje. Primaoci ove proro€anske vizije bili su vernici iz mesijanske
zajednice. Nisu to bili Jevreji koji nisu razumeli hriS¢ansku nadu. Isto
iS¢ekivanje ponovnog uspostavljanja Davidovog prestola ostaje goruce pitanje
za Isusove Apostole neposredno pred njegovo uspecée. Biblijsko hris¢ansko
iS¢ekivanje se odnosi na obnovu pri ponovnom javljanju Mesije Davidovog
Carstva, tako da Izrael moZe da sluzi Gospodu ,,svim njihovim danima” (Luka
1:74, 75) 1 da bude ispra¢en u mir koji nikada nije iskusio (Luka 1:79).
Magnificat i Benedictus su od najviSeg znacaja, jer postavljaju hris¢ansko
ucenje o buduénosti. Buduénost je izrazena proroCanskim pro§lim vremenom.
Jasno je da pre Isusovog rodenja Izrael nije joS uvek bio ,,spasen iz ruku onih
koji ga mrze” (Luka 1:74). Niti su pravi¢ni uzdignuti da vladaju umesto
moc¢nih koji su svrgnuti (Luka 1:52). Novi zavet ocekuje da se ovi mesijanski
dogadaji ispune pri povratku Hrista (Matej 19:28; Dela 3:21; Otkr. 11:15-18).

** Filon koristi ovu re¢ kako bi opisao oslobodenje od Egipta (Rer Div. Her 293) i Josif
pominje obnovu hrama nakon vavilonskog zato¢enistva (4nt 11:63).
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Lukin mesijanski prikaz

Pesme Marije i Zaharija su nadahnute i ne bave se neposrednom Isusovom
karijerom, niti njegovom smrcu i vaskrsenjem ve¢ se raduju Drugom dolasku,
koji za Luku predstavlja vreme za iskupljenje Izraela. Za Mariju 1 Zaharija,
rodenje Isusa garantuje da ¢e se ostvariti dugo ocekivani cilj celokupnog
prorocanstva — uspostavljanje mira u svetu pod vladavinom Mesije, obec¢anog
naslednika Davidovog prestola.

Kada se sastave svi Lukini klju¢ni termini dobija se koherentna slika
mesijanske buduénosti koja potvrduje viziju starozavetnog proro¢anstva.*’
Pravi¢ni zeljno iS¢ekuju (prosdechomai) utehu (paraklesis) lzraela (Luka
2:25), koja se jos uvek nije desila sve do trenutka raspeéa, posto Josif iz
Arimateje jo§ uvek Ceka (prosdechomai) Carstvo Bozije (Luka 23:51).
Paralelni jezik pokazuje da Luka ocekuje to da ¢e dolazak Carstva
podrazumevati i obnovu Izraela. Oni pravicni, koji su nadahnuti od strane
,»Svetog duha” dele ovu nadu. Zaharija ¢eka iskupljenje (lutrosis , Luka 1:68)
Izraela, Sto je za prorocicu Anu iskupljenje (lutrosis) Jerusalima (Luka 2:38).
Nada je definitivno teritorijalne prirode i vezana je za Jerusalim kao srediste
oc¢ekivanog Carstva.

Nada koja je izrazena preko Marije 1 Zaharija a koja predstavlja reci
Svetog duha nije ispunjena na raspecu, jer su ucenici jo$ uvek trazili Isusa da
iskupi (lutrosthai) Izrael (Luka 24:21). Njihova Zelja za oslobodenjem nacije
nije opovrgnuta od strane Isusa i ponovo se javlja u stihu 1:6 Dela apostolskih,
nakon §to su ucenici primili dalje obimno ucenje o Carstvu od vaskrslog
Mesije. Krajnja obnova Izraela je sigurna, kao dogadaj koji se poprilicno
razlikuje od dolaska Duha na Duhove. Otac ima pravo da odluci kada ¢e se to
dogoditi, jer nijedan Govek ne zna dan dolaska Sina Coveéjeg na &elo svog
Carstva. Isus ne pori¢e da ¢e on doneti obnovu Izraelu, ali ukazuje da nije na
njegovim ucenicima da znaju vreme tog dogadaja (Dela 1:7), bas kao $to sam
Isus ne zna dan kada ¢e se vratiti (Marko 13:32).

Dalje informacije je dao Luka u svojoj verziji Isusovog apokaliptickog
govora. Jerusalim ¢e biti utaban sve dok se vremena nejevreja ne ispune (Luka

%% Posebno teme objavljene u Isa. 40-66.
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24:21). To podrazumeva da Jerusalim, kao glavni grad Mesijinog Carstva,
nece doveka biti pod upravom nejevrejskog naroda. Kada vremena nejevrejske
vladavine, period koji povezuje Danilovu viziju paganske opresije svete
zemlje (Danilo 8:13), produ svojim tokom, vreme iskupljenja Jerusalima ¢e
nastupiti. Luka opisuje istu Semu upravo onda kada odlaze manifestaciju
Carstva u Jerusalimu na vreme kada se plemi¢, koji prvo mora da ode u daleku
zemlju, vrati kako bi vladao Carstvom koje je do tada osvojio (Luka 19:11-
27).

Starozavetna osnova cCitavih eshatoloskih izgleda je sasvim jasna. Isaija
1:26 obecava obnovu Izraelskih ,,savetnika kao ispocetka” dok u Isaija
63:17,18 Boga mole da se ,,vrati radi sluga svojih, radi plemena nasledstva
svog.”” Tvoji sveti ljudi posedovali su Tvoje svetilidte neko vreme ali su ga

onda nasi neprijatelji pogazili.” ** Isaija 65:9 ff zajedno sa brojnim drugim
hebrejskim prorocanstvima, obecava veliku obnovu zemljista [zraela sa novim

Jerusalimom.

Isusovi 1 Lukini klju¢ni eshatoloSki termini vode poreklo iz mnogih
drugih starozavetnih pasusa. Isaija 52:9-10 govori o utesi i iskupljenju Izraela
u vreme kada Bob otkriva svoju svetu ruku i svi delovi sveta vide spasenje
Bozije. Isaija 49:6 opisuje oporavak izraelske dijaspore. Vazna poenta je ta da
Luka ocekuje da se obnova dogodi u potpunosti nakon povratka Isusa na vlast.
Re¢ apokatastasis iz stiha 3:21 Dela apostolskih, koja ¢e doneti obnovu a
Izrael (Dela 1:6), ide ruku pod ruku sa dolaskom Isusa, a u isto vreme ucenici
mogu da ,,dignu glave jer je iskupljenje (apolutrosis) na domaku” (Luka
21:28), sto je samo jos jedan nacin da se kaze da Carstvo Bozije samo $to nije
stiglo (Luka 21:31). U to vreme, nikako pre, molitva Gospoda za dolazak
Carstva bice ispunjena.

" Vidi. Ps. 122:3-5. Tema utehe u Jerusalimu oslikava obeéanje data u Isa. 40:1; 49:13; 51 :3;
52:9; 57:18; 66:11,13. Iskupljenje Jerusalima je predvideno u Isa. 43:1 ; 44:23; 51:11 ; 52:3;
63:4 (lutrosis, LXX). Obnova se o¢ekuje u Isa. 1:26; 49:6, 8; 52:8; 58:12. Vidi i Jer. 27:22;
3:17-19. Dolazak carstva je ocigledno isti dogadaj koji se ocekuje u Isa. 52:7, "Tvoj Bog
vlada," dok u Targumu stoji: "Carstvo Bozije je otkriveno."

* Vidi i Zah. 12:3 (LXX): ,,Svako ko gazi Jrusalim ée na kraju da ispasta” ProroGanstvo je
ponovljeno stihom 11:2 Otkrovenja: ,,Oni ¢e grad sveti gazice Cetrdeset i dva meseca.”



189

Lukine fraze sa istim znacenjem mogu biti sumirane na slede¢i nacin:

Dolazak apokaliptickog Carstva (21:31) = iskupljenje ucenika (21:28) =
iskupljenje Jerusalima (2:35) = iskupljenje Izraela (24:21).

Ocekivano buduce Carstvo (23:51) = ocekivana uteha za Izrael (Luka 2:25).

Vracanje Carstva Izraelu (Dela 1:6) = vreme za obnovu svega §to je obec¢ano
ustima proroka (Dela 3:21) = obnova kuce Davidove koja je obecana ustima
proroka (Luka 1:70) = dolazak Isusa na Davidov presto kog je on naslednik
(Luka 1:32, 33).

Savremena Kkritika stiha 1:6 Dela apostolskih

Nedavno date kritike na svu sre¢u nisu vise toliko odbojne kada treba da
se prizna da Lukino hri§¢anstvo ima jaku politi¢ku crtu i dozvoljavaju da se
ponovo dode do potpunog shvatanja Jevandelja, onakvog kakvo je poteklo sa
Isusovih usana. R. Tennehill kaze: ,,Jovanu i Isusu je predstavljeno ispunjenje
nada za iskupljenje Izraela i Jerusalima. Isus je Davidov Mesija (Luka 1:32,
33, 68, 69), koji ¢e doneti politicku slobodu jevrejskom narodu (1:71, 74).”*
On belezi da ,,narator shvata da Biblija obecava mesijansko carstvo Izraelu,
koje u isto vreme podrazumeva mir i slobodu od ugnjetavanja. Ovo obecanje

se smatra validnim — samo ako Izrael prizna svog Mesiju.”’

Tannehill objasnjava da Lukina tema iskupljenja za Izrael nastavlja da se
javlja kao buduc¢a nada, ¢ak i nakon raspeca. Biblijsko hriS¢ansko ucenje o
buduénosti nije izgubilo ni malo svoje jevrejske, starozavetne orijentacije.
Ono je joS uvek vezano za oporavak Izraela i njegovo ponovno zauzimanje
zemljista:

** The Narrative Unity of Luke-Acts, str. 19.
30 Isto, str. 34.
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,,Mi smo se nadali da je on taj koji ¢e iskupiti [zrael.” Ponovo, to je pitanje
iskupljenja Izraela. Nada je ozivljena Isusovim vaskrsenjem, koji navodi
ucenike da pitaju ,,Da li ti sada vracas Carstvo Izraelu?” (Dela 1:6). Evo
nade za izraelsko mesijansko Carstvo koja se ponovo javlja jako izrazena
u pricama o rodenju. Ovo pitanje ne pokazuje samo slepilo sledbenika
koji jo$ uvek nisu primili Duha. Isus ispravlja njihovu znatizelju s
vremena na vreme, ali on ne odbija moguénost da ¢e se Carstvo obnoviti
u Izraelu, a Petar, nakon S§to je primio Duha, i dalje se drzi nade da ¢e
obnova ,,svih stvari o kojima je Bog govorio kroz usta svog svetog
proroka od davnina” ispuniti (Dela 3:21).%!

Nas posebno zanima ¢injenica da stihovi 1:70 Jevandelja po Luki i 3:21
Dela apostolskih sadrze sveobuhvatnu frazu ,,koju je Bog govorio kroz usta
svog svetog proroka od davnina.” U ovoj kratkoj izjavi, ¢itavo hebrejsko
prorocanstvo je izneto pre nas. Obecanja o vladaru Mesiji, koji ¢e zauzeti
Davidov presto i doneti Izraelu 1 Jerusalimu oslobodenje, jo§ uvek ceka
ispunjenje na Duhove. Isusove re¢i imaju isti efekat. Ucenici iScekuju
sopstveno iskupljenje i obnovu Carstva pri povratku Mesije (Luka 21:28, 31).
Veliki dogadaji koji oznacavaju ponovno uspostavljanje Davidovog Carstva
se ne ostvaruju prolivanjem Duha i samim tim se na Crkvu ne odnosi ovaj
aspekt Hristovog povratka. Odsustvo Mesije, koji je u raju je privremeno i
traje do kraja sadaSnjeg doba. Onda ¢e do¢i vreme kada ¢e se ostvariti nada,
koja se kao zlatna nit provlaci kroz hebrejsku Bibliju pa sve do Jevandelja. To
Sto Luka belezi prorocanske recenice koje izgovaraju Marija, Zaharija i
Simeon, predstavlja dragocenu osnovu hris¢anske nade sve dok se Parusija ne
ostvari. Gavrilova pocetna izjava o obnovi Davidovog prestola i zavr$no
pitanje ucenika o obnovi Izraela daje okvir ¢itavom Lukinom prikazu
hriS¢anske vere.

Potvrdu da je ovo Lukina i Isusova konzistentna poruka daje Arthur
Wainwright, koji posmatra to kako Luka predstavlja svoje znacajno
poznavanje jevrejske tradicije. Voljeni lekar, kao pravi vernik,

3 Isto, str. 35.
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zadrzao je uticaj judaizma ... Luka se veoma brinuo za buduénost Izraela
... Luka izgleda da se raduje vremenu kada ce Izrael biti obnovljen.
Njegovo pominjanje obnove i iskupljenja Izraela pruza dokaz njegovih
teoloSkih pretpostavki... Iskupljenje ¢e uslediti nakon §to se vrati Sin
Covegji.*

Savremeni ¢itaoci Biblije Cesto smatraju da je nemoguce deliti Lukino
videnje a propustiti obilje mesijanske nade, koja je od fundamentalnog znacaja
za biblijsko hri§¢anstvo. Stalno se javlja pitanje da li je crkva odbacila kljucni
element vere Novog zaveta time Sto je nazvala ranija Lukina poglavlja
prehris¢anskim. Kriti¢ari na sav glas optuzuju Apostole da su spori po pitanju
gajenja svojih ,,jevrejskih” politickih videnja Carstva a to nam otkriva koliko
smo se daleko udaljili od novozavetnog shvatanja hriS¢anske eshatologije. Mi
smo odbili mnogo toga i tvrdimo da posedujemo superiorno shvatanje koje
nazivamo ,,duhovnim” , za razliku od Lukine vizije o buduénosti zasnovane
na hebrejskom ucenju, koju smatramo nepodnosljivo jevrejskom.

Beleska o prikazu koji pronalazi gresku kod Apostola po ovom klju¢énom
pitanju definicije Carstva bi trebalo da nas navede na razmisljanje o tome koja
je bila namera teologa. Gresham Machen, u svojoj diskusiji o ranim Lukinim
poglavljima, govorio je o ,,odsustvu izuzetno hris¢anskih ideja u Magnificatu
i Benedictusu, odsustvu pominjanja &injenica o Zivotu Isusa. “*> On je objasnio
zaSto je Luka uvrstio ove mesijanske pesme rekavsi da one ukazuju na ,,vreme
kada je mesijanska nada jo$ uvek bila predstavljena terminima starozavetnog
prorocanstva. Pesme Marije 1 Zaharija stvorene su u vreme kada starozavetno
proro¢anstvo jo§ uvek nije bilo objasnjeno svojim ispunjenjem.”**

Ali Luka misli nesto sasvim drugo. One rane hri§¢anske pesme objavljuju
buduée mesijanske dogadaje, koji ostaju neispunjeni sve dok je Isus odsutan,
uraju. U ocima vere, ti veliki dogadaji se smatraju ispunjeni ¢ak i pre pocetka
Isusove sluzbe, posto su oni sigurni u bozanski plan.

*2 "Luke and the Restoration of the Kingdom to Israel," Expository Times, 1977, str. 76-79.
%> The Virgin Birth of Christ, Harper and Row, 1930, str. 97.
* Isto, str. 97-98.
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Katastrofalna teorija koja je izjednacila Carstvo sa vremenskim periodom
koji sledi Isusovo vaskrsenje, medutim, donela je radikalnu zabunu oko
Isusovog i novozavetnog najfundamentalnijeg koncepta — Carstva Bozijeg.
Isus se jo$ uvek radovao obnovi i krajnjem politickom oslobodenju Izraela i
sveta koje ¢e nastupiti kada se on vrati. On nije napustio prirodno tumacenje
proroka. Medutim, mnogi njegovi sledbenici zamenili su ociglednu nadu
proroka za ponovno uspostavljanje Izraela na zemlji i primenili ga na crkvu.
Postoji potreba da se ponovo otkrije teritorijalni element spasenja.”

Raymond Brown takode otkriva da ,,ne postoji nista izrazito hriS¢ansko u
Gavrilovim re¢ima u stihovima 1:32-33 Lukinog jevandelja, osim da je

Davidov Mesija poistoveéen sa Isusom.”°

Naprotiv, Luka je dokumentovao
hris¢ansku veru i predstavio videnje buduénosti, kojoj je potrebna obnova ako
se uzme za ozbiljno nasa potreba da verujemo u normativnu ulogu Biblije.
Apostolski hriS¢ani su se drzali toga da ¢e jevrejska starozavetna nada za
mirom na zemlji biti ispunjena dolaskom novog svetskog carstva sa sediStem

u Jerusalimu, 1 krajnjeg ponovnog uspostavljanja Davidovog prestola.

Pitanje koje su postavili u¢enici u stihu 1:6 Dela apostolskih, predstavlja
vrhunac koherentnog niza izreka u vezi sa budu¢im Carstvom Bozijim kod
Luke/Dela. Od pocetka Jevandelja Luka predstavlja Carstvo Bozije kao
Mesijino 1 Davidovo. Kao §to to i Marija i Zaharija tvrde, koncept Carstva
vodi poreklo od zaveta sklopljenog sa Avramom (Luka 1:55, 72, 73), ¢iji je
nastavak zavet sklopljen sa Davidom. Vracanje Carstva Izraelu pri Drugom
dolasku, predstavlja krajnji cilj hris¢anske nade. Ako se produhovljenost i
misti¢ni uticaj Origena, koji su toliko duboko usadeni u hri§¢ansku tradiciju,
ostavi po strani, i ako razmotrimo mogucénost da se prvobitna vera moze
tumaciti u okvirima hebrejsko mesijanskih pretpostavki, nije teSko videti da

Luka ocekuje da Izrael i zemlja budu arena obnovljene Davidove teokratije

3% Za odli¢ne uvide u novozavetnu eshatologiju u odnosu na njenu hebrejsku pozadinu vidi
G.W. Buchanan, The Consequences of the Covenant, Leiden: Brill, 1970, and Jesus, the King
i His Kingdom, Macon: Mercer University Press, 1984.

*% The Virgin Birth of the Messiah, London: Geoffrey Chapman, 1977, str. 311.
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(vidi Matej 5:5; Otkr. 5:10). Ovo je upravo ono $to bismo ocekivali od
zajednice posvecene zavetima datim Avramu i Davidu, koji su predstavljali
stz jevrejskog poboznog naroda, i poruci proroka, za koje su Mesija i Carstvo
Bozije bili izrazito politicki ali ne 1 neproduhovljeni koncepti.

Kada je Carstvo Bozije ponovo definisano kao ,,raj” za preminule duse,
sinonim za crkvu ili druStveni program, pa ¢ak i za nade Cionizma za Drugim
dolaskom, mala je verovatnoca da biblijsko Jevandelje o Carstvu moze da
bude iskazano terminima, koji iz istog izvlae smisao na osnovu sopstvenog
jevrejskog konteksta.’” Hris¢ansko jevandelje predstavlja spasenje od greha za
pojedince, ali spasenje je povezano sa budu¢om obnovom zemlje i Carstvom
sa sediStem u Jerusalimu. Klju¢na Isusova poruka ti¢e se pristupa Carstvu
BozZijem, kojim je on postavljen da vlada, i za koje ljudi hitno treba da po¢nu
da se pripremaju. Koliko nam je verodostojno preneseno Jevandelje? TeSko
da se moze potvrdno odgovoriti na ovo pitanje. Nedavna istorija doktrine
Carstva Bozijeg *® nalaze da Carstvo nije primilo nita sli¢no paznji koju uziva
u Novom zavetu, kao srce Isusovog Jevandelja o spasenju. Stavise, pretrpelo
je drasti¢no ponovno tumacenje onda kada je primorano da podrZi razne
koncepte koje je stvorio ovek a koji se ne ticu Mesijinog Carstva ili onda
kada je svedeno na unutrasnje Carstvo u srcu.

Dok govori o pogresnoj upotrebi stiha 17:21 Jevandelja po Luki
(,,Carstvo Bozije je medu vama”) kao nacinu da se prikrije mnogo veci
naglasak na tome da je Carstvo buduce, B.T. Viviano dodaje:

Nazalost, ovaj stih je zloupotrebljavan tokom istorije i doveo je do
prekomernog duhovnog, depolitizovanog a zatim trivijalizovanog
tumacenja Carstva. GreSka je uzeti ovaj stih kao pocetnu tacku naseg
shvatanja Carstva o kakvom je Isus govorio.*’

*7 Teologija oslobodenja obuhvata duh Lukine vizije polititke slobode ali pokusava da
nametne ono Sto Novi zavet ne prikazuje da ¢e se desiti pre Parusije.

¥ B.T. Viviano, The Kingdom of God in History.

39 Isto, str. 27.



194

Isto se moze re¢i i za pogresnu upotrebu Isusove izjave da njegovo
Carstvo ,,nije sa ovog sveta” (Jovan 18:36). Pretpostavlja se da Carstvo nikada
nece biti na zemlji, a da se pri tom ni ne razmisli pazljivo o tome. Ono §to je
Isus mislio, medutim, bilo je to da njegovo Carstvo ne poti¢e od zluradih
sistema kojima upravlja Satana. Kada je Isus govorio o pripremanju mesta za
ucenike ,,u ku¢i mog Oca” (Jovan 14:2), on je imao na umu buduce Carstvo
BozZije na zemlji. On je istog trenutka dodao da ¢e se vratiti na zemlju (Jovan
14:3), tako da on i ucenici mogu da se ponovo okupe na mestima koje je
pripremio Otac, u Carstvu ,,pripremljenom od osnivanja sveta”, u koje ¢e
ucenici u¢i onda kada se Isus vrati (Matej 25:34).

Eshatologija i povratak biblijske nade

Stih 1:6 Dela apostolskih predstavlja tekst koji se moze uzeti kao pocetna
tacka za obnovu novozavetne teologije o Carstvu. Sve do nedavno, ovaj stih
je odmah odbacivan, jer se naizgled ne slaze sa onim $to mi smatramo da
Carstvo Bozije treba da bude. 1924. godine, A.F. Macinnes je ispitao Carstvo,
onakvo kakvo je ono opisano u apostolskim rukopisima.*’U kratkom
komentaru stiha 1:6 Dela apostolskih, on odbacije Apostole kao nepodobne
svedoke po pitanju prirode Carstva:

Na pocetku Dela apostolskih vidimo da se Apostoli jos uvek pridrzavaju
svog pogresnog videnja Carstva Bozijeg. Oni su nakon vaskrsnuéa pitali
Isusa kada ¢e on vratiti Carstvo Izraelu (Dela 1:6); mislili su na zemaljsko
Carstvo.!

G.T. Stokes, koji predstavlja katastrofalno pogresno tumacenje jevrejske
prirode Isusa, govori o znatiZelji u¢enika o Carstvu kao o ,,mracnom govoru
telesnih i nenadahnutih umova koji vape za istinom.” Takav komentar
oznacava taCku kada su crkve ,,promenile plocu” i stvorile sopstvenu
nebiblijsku verziju Carstva. Pitanje je, ¢ije umove treba prosvetliti, onih koji
prave hris¢ansku tradiciju ili u¢enika koje je Isus licno poducavao?

* The Kingdom of God in the Apostolic Writings, London: James Clark, 1924.
4 Isto, str. 92.
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Ramsay Michaels je ukazao na problem koji ve¢ dugo postoji a koji se
oslikava u antagonistickom stavu kriti¢ara i sprema ponovnu procenu onoga
Sto je Harnack smatrao najvaznijim od svih pitanja: ,,Nije vazna ni moja a ni
vasa teologija; ono $to je vazno je pravo ucenje Jevandelja.” Michaels je
napisao sledece:

Tendencija velikog dela hriS¢ana, koji se bave proucavanjem Biblije, jeste
da svedu na minimum jevrejsku prirodu Isusa ili etnicko poreklo njegove
vizije o Carstvu Bozijem i da zauzmu tacku gledista, da njega nije
zanimalo politi¢ko carstvo ili ono koje bi moglo biti uspostavljeno
inicijativom vojske ili pobunom protiv Rima. Pre¢utno se pretpostavlja da
nepoliticko podrazumeva nenacionalisticko, §to opet znaci neetnicko i
nejevrejsko, ve¢ ,,duhovno” i ,,opSte”. Zapravo, Carstvo Bozije prema
jevrejskim ocekivanjima je bilo i duhovno i nacionalno, i opste i etni¢ko
... Nakon vaskrsnuca, prema Delima apostolskim, Isusovi ucenici su ga
pitali (¢ak i nakon §to ih je on upucivao 40 dana o Carstvu Bozijem!):
,,aospode, da li ¢e§ sada vratiti Carstvo Izraelu?” (Dela 1:6). Isusov
odgovor ne daje ni nagovestaja da je ovo nacionalistiCko ocCekivanje na
neki nacin pogresno ili da su ucenici pogresno upuceni, samo da je vreme
obnove isklju¢ivo u rukama Boga.*

Predlazemo da kriti€ari na trenutak usvoje misaoni sklop Apostola i da
podu od pretpostavke da su ovi Isusovi u€enici ipak tacno znali o ¢emu govore.
Jedan takav eksperiment bi uneo revoluciju u nase shvatanje Citavog Novog
zaveta. Carstvo koje je ,,duhovno” ne mora da podrazumeva carstvo sa
sediStem u Jerusalimu, koje ne moze da se pojavi pri povratku Hrista, sa novim
Davidom kao svojim vodom u druitvu vaskrslih svetaca® koje &itav svet
blagosilja dobom neprikosnovenog prosperiteta i bezbednosti. Zasto bi se tako
nesto smatralo neverovatnim kada su se proroci i Psalmisti radovali ponovnom
okupljanju plemena u zemlji i pevali o dolasku veli¢anstvene vladavine Mesije
na zemlji?

*2 The Kingdom of God in 20th-Century Interpretation, ed. Wendell Willis, str. 114.
“Vidi. Dan. 7:14, 18, 22,27; Luka 22:28-30; 1. Kor. 6:2; 2. Tim. 2:12; Otkr. 2:26; 3:21; 5:10;
20:1-6.
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Kada se zabuna oko Carstva Bozijeg ukloni i1 kada kriti¢ari poveruju u
ono Sto Novi zavet kaze o buducnosti, postace jasno da je stih 1:6 Dela
apostolskih tekst koji nas osuduje jer ne verujemo prorocima i nevoljni smo
da prihvatimo da su Apostoli znali bolje od nas §ta je Isus podrazumevao pod
Carstvom Bozijim.

Citaoci Biblije su navikli da ¢uju delove teksta koji se najvise uklapaju u
prihvacene ideje. Moguce je da su drugi elementi poruke nesvesno odbaceni,
jer nisu poznati. HriS¢anska skoncentrisanost na pojedinacno spasenje sada i
nakon smrti se ozbiljno poremetila izuzetan naglasak Novog zaveta na Carstvu
BozZijem koje ¢e biti inaugurisano, onda kada se Isus vrati kao Mesija osvajac.
Kada se sagleda odloZeni povratak Hrista, vidi se da je crkva izgubila
strpljenje po pitanju verovanja u one elemente Jevandelja koji obecavaju da
¢e dobre stvari do¢i. Medutim, to bi trebalo da bude srZ njegove poruke.

Suoceni sa ociglednim druStvenim 1 politickim implikacijama
Magnificata 1 stitha 1:6 Dela apostolskih, izlagaci su pribegli raznim
sredstvima kako bi zaobisli ovaj tekst. Jedna tehnika kojoj pribegavaju je
nudenje tumacenja koje se tice produhovljenosti. Druga tehnika podrazumeva
tumacenje teksta kao politicki ili drustveni postupak Drugog dolaska. Treca
tehnika je da se pridrzavaju toga da su raniji revolucionarni stavovi
modifikovani ili ¢ak ispravljeni ranijim razvojima u Isusovom ucenju. Ovaj
tre¢i nacin zaobilaZenja teSkoce zasniva se na dokazima koje pruza stih 21:24
Jevandelja po Luki a posebno stihovi 1:6 1 3:21 Dela apostolskih. Dok je jasno
da istorijski Isus nije preuzeo nikakav revolucionarni postupak u politickoj
areni, to ne znaci da politicka revolucija nije zamiSljena za buduénost. Dan
gospodnji tek treba da dode. Upravo na ovaj dogadaj ukazuju stihovi 24:21
Jevandelja po Luki i 1:6 1 3:21 Dela apostolskih. Nemoguée je razumeti
Carstvo Bozije na pravi nacin a da se pri tom odstrane dokazi koje pruza stih
1:6 Dela apostolskih na osnovu toga $to u€enici ne dele nase videnje toga Sta
Carstvo treba da bude. Cim se stihu 1:6 Dela apostolskih i drugim politicki
obojenim stithovima dozvoli da svedoce o budu¢em Carstvu, kao o svetskoj
vladavini poverenoj Isusu i svecima, koji ¢e se vratiti, biblijska poruka biva
preplavljena svetloscéu.
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Vazno je zapaziti da Carstvo koje ukljucuje obnovu Izraela na zemlji nije
ni svetsko ni svetovno, jer ono treba da bude Carstvo u rukama samog Mesije.
Predlog je da je Isusova aktivnost kao nenasilnog propovednika i iscelitelja
viSe ,,duhovna” nego njegovo sprovodenje svetske vladavine na Davidovom
prestolu postavlja laznu dihotomiju. Luka i celokupni Novi zavet predstavlja
Isusa, kao nekog ko je i napaceni Mesija i Mesija osvajac koji donosi Carstvo
na vlast svojim povratkom. Na§ problem je taj da pogresno tumacimo Novi
zavet, kao da nije mesijanski dokument u smislu koji je dat stthom 1:6 Dela
apostolskih (vidi Otkr. 11:15-18; Luka 19:11-27). Tradicija nas je naucila da
verujemo (Cesto nejasno) u buduénost pojedinacne duse. Luka zeli da se
radujemo obnovi Davidovog prestola i [zraela na zemlji. Potrebno je da iznova
pridemo Bibliji 1 analiziramo je.

Isus je prikazao snagu buduceg Carstva u svojoj sluzbi. Mocnici,
medutim, nisu uklonjeni sa prestola, pokorni ih nisu zamenili i Isus se nije
uspeo na Davidov presto. Niti je Carstvo Bozije ponovo uspostavljeno u
Izraelu. Luka nam pazljivo govori da prolivanje Duha pri uspecu, iako
predstavlja napredak u mesijanskom programu, ne predstavlja ispunjenje
obecane obnove Izraela. Sve do tog trenutka, Duh kao ..Duh obecanja” (Efe.
1:13) dat je kao nagoveStaj neCeg joS veceg, pre svega naSeg buduceg
nasledstva Carstva.

Tumacenje Jevandelja Isusovog je pogresno ako mislimo da je sadrzaj
njegove poruke sveden na dogadaje koji su se odigrali u Galileji. Niti se
Jevandelje zavrSava sa smrcu i vaskrsenjem Isusa. Jevandelje obuhvata Siroku
istoriju spasenja ukljucujuci 1 Carstvo koje tek treba da bude uspostavljeno.
Nemoguce je precizirati datum kada ¢e se taj dogadaj ostvariti. Kada se na
Jevandelje oslonite sa verom i u potpunosti, ta ¢injenica o budué¢nosti ¢e Vam
biti poznata. Predstavljanje biblijskog videnja buduénosti, ukljucujuéi i
informacije dobijene na osnovu stiha 1:6 Dela apostolskih, razjaSnjava
znacenje nade koju Pavle smatra ¢vrstom osnovom razvoja vere i ljubavi (Kol.
1:5, Efe. 1:18). Stih 1:6 Dela apostolskih ne predstavlja pad Isusove
duhovnosti ve¢ je deo ukupnog duhovnog iS¢ekivanja Carstva na koje ukazuju
Luka i novozavetni rukopisi. Stih 1:6 Dela apostolskih, oslikava zrelo
shvatanje ucenika koji su bili sa Isusom.
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Vredi ponovo se osvrnuti na to kako su se Kalvin i Citava tradicija
izlaganja pozabavili stihom 1:6 Dela apostolskih. **

Kalvinova negativna reakcija na Apostole ukazuje na poentu Citave ove
knjige — da je crkva predugo predstavljala svojim c¢lanovima
demesijanizovano Jevandelje i demesijanizovanog Isusa. PoSto je Citava
poenta Novog zaveta da se Isus predstavi kao Mesija, brojni problemi su se
javili kad je samokontradiktorni, nemesijanski Hrist zamenio Biblijskog Isusa.
Lekcija koju treba nauciti na osnovu stiha 1:6 Dela apostolskih, jeste da je
svedocenje apostola o Carstvu, bez greske. Predugo je crkva odbijala koncept
Carstva koji je stran naSem razmisljanju ali ne i razmisljanju Apostola, koji su
jasnije od nas videli §ta znaci verovati u Isusa kao Mesiju. Isus je opisan u
Jevandelju po Luki kao naslednik Davidovog prestola u Jerusalimu, kao neko
ko ¢e vratiti Carstvo Izraelu i osigurati mir u svetu, §to je i nagovesteno
njegovom duhovnom aktivno$¢u u Palestini. Ta unija koja sada izmice
crkvama, moze da bude vra¢ena okupljanjem oko Isusa prikazanog u Bibliji,
Isusa koji je Mesija 1 Kralj Jevreja, nosilac spasiteljskog Jevandelja Carstva,
kome je sudeno da vlada svetom iz Jerusalima.

* Vidi nonsalantan na¢in na koji se Hastingsov re¢nik Biblije pozabavio stihom 1:6 Dela
apostolskih kao stihom koji ima vrednost kao ,,autenti¢ni detalj ...“ podseéanje na ono §to je
verovatno bilo njihov pravi stav u tom trenutku, iako je ubrzo promenjen. Kada su pitali:
,,Gospode, da li ¢es sad vratiti Carstvo Izraelu?* njihove misli su jo$ uvek plovile u stilu starih
jevrejskih oéekivanja. Ovo je poslednji trag tih misli u svom naivnom obli¢ju® (Tom II ,,Isus
Hrist™). Naprotiv, ista eshatologija je potvrdena stihom Dela 3:21.
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10. Laziranje hriS¢anske doktrine

Svako ko provede neko vreme citaju¢i Pavlova pisma mora da bude
impresioniran hitnos$¢u koja ga motiviSe. On ocigledno vodi kampanju zarad
cilja koji on smatra veoma vaznim. On govori o sebi kao o nekom ko je
postavljen na celo sluzbe — njegov posao je da Siri i prenosi Jevandelje
spasenja svuda. To je sveta duznost koju on mora da sprovede po svaku cenu
(Dela 20:24). Njegov zivotni zadatak je da prenese Dobre vesti o Carstvu
Bozijem (Dela 19:8; 20:25; 28:23, 31) — informacije koje on smatra jedinim
informacijama koje imaju apsolutnu vrednost. Bez njih, covek propada. Sa
njima, on je na putu da ispuni svrhu za koju je i roden — da dosegne besmrtnost
u dolaze¢em Carstvu, kao pomo¢nik Isusa, Mesije. Pavle je jasno rekao koja
je priroda njegovog zadatka u prvih nekoliko stihova i zakljucku pisma
upucenog Rimljanima:

Od Pavla, sluge Isusa Hrista, pozvanog apostola izabranog za jevandelje
Bozije' koje Bog unapred obeéa preko proroka svojih u svetim pismima
o sinu svom, koji je po telu roden od semena Davidovog a posvedocen
silno za Sina Bozijeg Duhom svetinje po vaskrsenju iz mrtvih, Isusu
Hristu Gospodu nasem, preko kog primismo blagodat i apostolstvo, da
pokorimo sve neznabosSce veri imena Njegovog; A onome koji vas moze
utvrditi po jevandelju mom i propovedanju Isusa Hrista, po otkrivenju
tajne koja je bila sakrivena od postanja sveta, A sad se javila i obznanila
kroz pisma prorocka (Rimljanima 1:1-5; 16:25, 26).

! Isti termin opisuje isto Jevandelje o kome propoveda Isus (Marko 1:14) i Petar (1. Petr. 4:17).
Pavle Cesto koristi ovu frazu (Rim. 1:1; 15:16; 2. Kor. 11:7; 1. Sol. 2:2, 8, 9).
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Svako ko traga za pokretackom silom iza Pavlove misije, pronadi ¢e je
jasno iskazanu i u knjizi Dela apostolskih. U oprostajnom govoru stareSina sa
Efesa, Pavle nam pruza brojne sazete izjave koje otkrivaju detalje o njegovom
jevandelizmu. On je ¢vrsto svedocio kako Jevrejima tako i Greima o pokajanju
usmerenom ka Bogu i veri u naseg Gospoda Isusa Hrista (Dela 20:21).> Ovo
je bio pocetak njegove sluzbe. Ona se isto tako moZe nazvati Cvrstim
svedoCenjem o ,Jevandelju Bozije milosti” (Dela 20:24). On zatim
momentalno dodaje sazetu definiciju sadrzaja njegovog propovedanja. Njegov
cilj je da razglasi informacije o Carstvu Bozijem (Dela 20:25), koje je jednako
,,objavljivanju ¢itave svrhe Bozije” (Dela 20:27). Nakon upozorenja da Cistotu
poruke mogu nakon njegovog odlaska uprljati ,,divlji vukovi” koji se meSaju
sa stadom i ,,govore izopacene stvari” (Dela 20:29, 30), Pavle je ponovo
preporucio Jevandelje kao ,,poruku o milosti koja moze nazidati i dati vam
nasledstvo medu svima osvecenima” (Dela 20:32). U nasledstvo, naravno,
ulazi Carstvo.

Pavlova definicija evangelizacije pruza neophodnu ispravku nacina na
koji se danas predstavlja Jevandelje. Izuzetno jednostavna Cinjenica je da je
njegova Poruka zasnovana na istim ¢injenicama kao Poruka istorijskog Isusa.
Dok Isus ima zadatak da ,razglasi Bozije Jevandelje o Carstvu Bozijem”
(Marko 1:14, 15), Pavle ,,razglasava Carstvo Bozije” kao ,,Citav sabor Boziji”.
Ovaj Apostol nije napustio Jevandelje, onakvo kakvo je poteklo sa Isusovih
usana, kako bi se usredsredio samo na Jevandelje, koje se bavi smrcu i
vaskrsenjem Isusa, kao §to nam citava savremena evangelizacija govori. Ako
Luka i$ta ¢ini jasnim, onda je u pitanju to Sto je Isus primer za sve istinske
propovednike o Jevandelju. Bas kao §to ih je Isus, kao $to je to bio njegov
obicaj, ,,docekao Sirokih ruku i poceo da govori o Carstvu Bozijem” (Luka
9:11), Pavle je viden u Rimu pred sam kraj svoje karijere, kako ,,oberucke
docekuje sve koji mu dolaze, Siri glas o Carstvu Bozijem i ucenje koje se tice
Gospoda Isusa Hrista, sa svom otvorenos¢u, nesmetano” (Dela 28:30, 31).

* Lukine beleske o Isusovim i§¢ekivanjima crkvene sluzbe taéno odgovara Pavlovoj definiciji
svog zadatka: ,,Pokajanje za oprost grehova bi trebalo da bude objavljeno u Isusovo ime”
(Luka 24:47). To je podrazumevalo i objavljivanje Carstva.
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Kontinuitet izmedu Isusovog i Pavlovog Jevandelja je nepogresivo jasan
1 moze se pronaci u svim Lukinim izvestajima o ranoj crkvi: apostolska praksa
jednoglasno propagira poruku o Carstvu.” Ne samo da je Isus momentalno
nastavio da se u svojoj diskusiji fokusira na Carstvo onda kada se ponovo
pojavio nakon svoje smrti, ve¢ i Filip ima istu evangelisticku agendu. Luka
pruza ono Sto covek moze smatrati parolom celokupne evangelizacije koja ¢e
uslediti. U izjavi koja se svodi na ranu veroispovest *, on objasnjava Filipov
rad kao nekog ko je ,,objavio Jevandelje o Carstvu i ime Isusa Hrista.” Tek
onda kada su ljudi poverovali Filipu koji je propovedao Jevandelje o > Carstvu,
oni su pristali da budu krsteni, ,,kako zene tako i muskarci” (Dela 8:12).
Inteligentno shvatanje poruke o Carstvu je sine qua non za one koji zele da
postanu hriscani, bas kao Sto je Isus objavio ,,Poruku o Carstvu” (Matej 13:19)
kao sustinsku informaciju koja mora da se prenese sa sveStenika na
preobrac¢enika — poruka koju je Satana prepoznao kao klju¢ neophodan za
spasenje, koji mora po svaku cenu da bude potisnut (Luka 8:12).

Carstvo Bozije je o¢igledno cilj celokupnog hris¢anskog truda: ,,Moramo
da prodemo kroz mnogo muka da bismo stupili u Carstvo” (Dela 14:22).
Carstvo Bozije je glavna tema Pavlovog ,,govora, shvatanja i ubedivanja” na
Efesu (Dela 19:8). Carstvo Bozije je jedan koncept koji najbolje opisuje
njegovu celokupnu sluzbu. ,,Objasnjavao je i ¢vrsto svedoCio o Carstvu
Bozijem i pokusavao da ih ubedi o Isusu” (Dela 28:23, 31) je reCenica koja
ponovo sumira Pavlov misionarski trud, pre svega Jevrejskoj publici a zatim,
opremljen ,,ovim spasenjem” (Dela 28:28), tj. istom porukom o Carstvu, i
nejevrejima od kojih je Pavle oc¢ekivao da ¢e ,,slusati”. Luka ga ostavlja u rimu
kako ,,propoveda o Carstvu Bozijem 1 poducava u vezi sa Gospodom Isusom
Hristom sa velikim samopouzdanjem” (Dela 28:31). Dokazi iz dela

’ To ne zna¢i da ne postoji veliki broj na¢ina na koje je Poruka oblikovana. Sustina se,
medutim, ne menja.

* F.JBadcock u The History of the Creeds (Njujork, Macmillan, 1938, str. 15) govori o stihu
8:12 Dela apostolskih kao ranom ucenju. Koliko bi se danasnje hris¢anstvo razlikovalo da je
ova jednostana formula za krStenje zadrzana. Stih 8:12 Dela apostolskih pokazuje kakvo je
priznanje vere prethodilo stupanju (inicijaciji) u Crkvu. Upoznatost sa Carstvom Bozijim je
ocigledno bila osnova biblijskog hris¢anstva.

> Taj ,,of” u frazi ,,Gospel of the Kingdom” ima znaéenje ,,0”.Tako Nigel Turner ukazuje u 4
Grammar of the New Testament Greek, J.H. Moulton, Tom 3, Syntax, T&T Clark, 1963, str.
211.
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apostolskih potvrduju ono S§to je Pavle rekao Rimljanima - da njegovo
sopstveno Jevandelje predstavlja objave Isusa Hrista (Rimljanima 16:25), pod
tim podrazumevajuci i objave koje je Isus sam izneo kao i informacije o
Isusovoj smrti 1 vaskrsenju. Jevandelje za Pavla je zaista bilo ,,Poruka
Mesijina” ®, podsticaj za posedovanje vere. Poput Isusa, Pavle je smatrao da
je poruka o Carstvu (ukljucujuéi i poruku o raspecu i vaskrsenju) sustinski
alat evangelizacije. Nije niSta drugo u pitanju do bozanska stvaralacka Re¢ (1.
Solunjanima 2:13) na delu, kao §to je i postala vodeca sila u ljudskim srcima,
novo stvaranje besmrtnika.

Savremena religijska scena je tragi¢na po Pavla. To da Hristovo ime moze
da bude prikaceno stotinama razliitih grupa organizovanih kao posebna
udruzenja, samo bi mu potvrdilo izuzetnu tacnost onoga $to je on sam
predvideo o smeru u kom ¢e crkva oti¢i nakon njegove smrti. On je uporno
upozoravao na ,,grabezljive vukove” (Dela 20:29) koji ¢e, nakon njegovog
odlaska stupiti u crkvu i rasterati ovce, kao i na citavo udaljavanje od
apostolskog ucenja. On je predvideo da ¢e ¢lanovi Crkve iskriviti poruku i
privuci sledbenike (Dela 20:30). Ovo je bila moguénost koja ga je najvise
uznemiravala. On je ,,u suzama” upozoravao crkvu da bude svesna toga da ¢e
apostolska vera preziveti samo borbom protiv suprostavljajucih, preokrenutih
vizija vere. TeSko da moze postojati imalo sumnje u to da je Pavle ocekivao
da ¢e vera, koju se toliko trudio da propoveda, biti potisnuta.

Juda, Isusov brat, napisao je pismo kojim moli hriS¢ane svog vremena
(kraj prvog veka) da se iskreno zaloze za veru koja je jednom za svagda
bozanski prenesena hris¢anskim vernicima (Juda 3). Ako je tada bio potreban
iskren trud za o€uvanje vere, koliko je truda potrebno danas, 2000 godina
kasnije?! Jovan, Apostol, pisao je izvesnom Diotrefu, koji je odbio da prihvati
opomene sadrzane u pismu, i koji je zapravo primoravao prave hriS¢ane da
napuste crkvu (3. Jov. 1:9, 10).

6 Rim. 10:17 je stih koji treba da bude shvaéen u skladu sa Delima apostolskim kao Poruka o
Carstvu o kome je Isus takode propovedao.
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Teoloski preokret je bio na domaku. Potiskivanje apostolske istine je
otpocelo ¢ak i pre kraja prvog veka. Zluradi duh Antihrista se ve¢ pojavio (1.
Jov. 2:18; 4:1; 2. Sol. 2:7).

Nije teSko videti da je hris¢anstvo Novog zaveta bilo pod stalnim
napadom od strane lazne religije. SveStenici su se pretvarali da su Hristovi
izaslanici (2. Kor. 11:3, 4, 13-15). Pojedinci su uznemirili veru neiskusnih
vernika time §to su predlozili radikalno nova ucenja koja su bila namenjena da
zaklone istinsku veru. U Pavlovo vreme, velika veé¢ina njih je ve¢ falsifikovala
poruku ( 2. Kor. 2:17)’, pre svega kako bi zadovoljili zahteve onih koji ne bi
tolerisali celokupno ucenje, ve¢ bi ,,odlutali u izmisljotine koje je stvorio
covek (2. Tim. 4:4). Sam Pavle, kao i Isus pre njega, smatran je religijskim
prevarantom od strane svojih rivala, koji su sprovodili religiju. Njemu su se
suprotstavila i lazna braca (2. Kor. 11:26; 2. Tim. 4:14) a bliski prijatelji su ga
odbacili (2. Tim 4:10). Smatrali su ga ,,prevarantom” (2. Kor. 6:8). Njegov
odgovor na to je bio taj da je duh Antihrista ve¢ na snazi (2. Sol. 2:7). Pavle je
bio ubeden da prevara, koja je ve¢ stupila na snagu, zapravo samo uvod u
kona¢nu 1 obimnu konfuziju koja ¢e da donese propast onima koji ,,nisu
primili ljubav prema Istini” (2. Sol. 2:8-10).

Isus nista manje nije bio preokupiran opasnostima koje sa sobom nosi
lazno uc€enje. On je sumnjao u to da ¢e pravo hriS¢ansko verovanje moci da se
nade u trenutku kada se on vrati (Luka 18:8). On je zamislio situaciju, nakon
njegovog povratka da uspostavi Carstvo, kada ¢e mnogi pretrpeti gorko
razoCarenje. Bi¢e mnogo onih koji ¢e tvrditi da su bili u potpunosti posveceni
¢lanovi onog $to su oni smatrali hris§¢anskom crkvom a koji ¢e otkriti da njihov
propovednicki rad, pa ¢ak i njihovo izvodenje ¢uda i isterivanja duhova, u
Hristvo ime, nikada nije ni bio priznat od strane Isusa ( Matej 7:21-23; Luka
13:23-30). Naravno, ovo su neka od najizazovnijih upozorenja koje je ikada
izgovorio jedan ucitelj religije:

Nece svako ko mi kaze ,,Gospode, Gospode” u¢i u nebesko Carstvo, nego
¢e uci onaj koji sprovodi volju mog Oca koji je u raju. Mnogi ¢e mi na taj
dan reci: ,,Gospode, Gospode, zar nismo u tvoje ime pratili proro¢anstvo,

7 ,Bilo je mnogo onih koji su kvarili re¢ BoZiju”
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i u tvoje ime proterivali demone, i u tvoje ime izvodili cuda?” A onda ¢u
janjima reéi: Ja nikada vas nisam upoznao, odvojeni ste od mene, vi koji
sprovodite bezakonje” (Matej 7:21-23).

Ovaj aspekt Hristovog ucenja izuzetno je uznemirujuci. Govori nam, i to
ne izokola, da Boga treba shvatiti za ozbiljno. On nece prihvatiti intelektualnu
ni moralnu nemarnost od onih koji tvrde da ga slede. On je objavio veru kroz
svoje zastupnike, proroke i Apostole, i o¢ekuje da svako ko sebe naziva
hri§¢aninom, strogo obrati paznju na ono §to je on rekao. Ocigledno je
postovanje Isusovih reci kriterijum neophodan za postizanje uspeha (Matej
7:24-27). Kada Covek zasnuje svoj zivot na ucenju Mesije, to mi je jedino
osiguranje protiv naleta opozicije sa kojom se hriS¢ani mogu susresti.
Obozavanje zasnovano na ljudskoj tradiciji proglaseno je nevaze¢im (Matej
15:7-9). Samim tim, niko ne treba da rizikuje da svoju veru zasnuje na
poverenju, koje ukazuje svojoj veroispovesti, u okviru koje je roden, a da pri
tom ne prostudira pazljivo izvore i ucenja iste.

Novi zavet stalno upozorava da su zamke za hriS¢ane postavljene svuda.
Prikaz sveta naseljenog svestenicima koji su vukovi preruseni u ovce (Matej
7:17; Dela 20:29) i1 gde su predstavnici Satane preruSeni u andele svetlosti u
ulozi propovednika pravicnosti (2. Kor. 11:13-15), mozda se ¢inio preteranim
u dvadesetom veku. Ali, ne moze se poreci da je to okruzenje u kome prema
Novom zavetu hri§¢anin mora da opstane. Nasa nemogucnost da sagledamo
poentu ovih biblijskih uc¢enja, moze samo da nam govori o tome do koje mere
ne vidimo opasnost.

Ne treba da zanemarimo ocigledne indikacije date u Novom zavetu da su
Apostoli 1 Isus ocekivali da ¢e veliki broj ljudi iz generacije u generaciju
odstupati od prvobitne vere.® Oni nisu dali nikakvo obeéanje da ¢e se vera
udobno smestiti. Stavise, oni su zamislili apostaziju kako se odvija nesmetano.
Apostolsko videnje buduénosti posmatra se iz daljine u smislu da ono na prvo
mesto postavlja glavne dogadaje koji treba da se dese, bez vremenskog okvira

¥ 1. Jov. 2:8; 19. Jovan pise u vreme kada su se Pavlova predvidanja u Delima 20:29,
30 ostvarila.
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(nepoznatog Isusu i Apostolima, Marko 13:32; Dela 1:7), koji je neophodan
za njihovo ispunjenje. Dolazak Mesije da vlada sa crkvom je, naravno,
dominantno oc¢ekivanje za ranu crkvu (2. Tim. 4:8; Luka 21:31, itd.), ali po
znacaju se moze uporediti sa ocekivanjem rasprostranjenog udaljavanja od
istine, koju sa sobom nosi bozansku poruku i pojave ljudskog pojedinca na
svetskoj sceni u kome su skoncentrisane sve karakteristike lazne religije. On
je zamiSljen kao zastraSujuca karikatura samog Mesije. On je arogantan do
neba, postavlja sebe u hram i tvrdi da je Bog. Njegova iznenadna pojava, kao
nekog ko se pretvara da je Mesija, na neki ocaravajuci nacin guta Drugi
dolazak Isusa i pracen je varljivim ¢udima, natprirodnim poduhvatima, ¢ija je
namena da prevare one koji nisu do sada shvatili da je Satana u stanju da
imitira samu Boziju mo¢. Uspeh njegove misije da prevari, predstavljace pravi
sud onima koji nisu pre toga uspeli da gaje ljubav prema istini ili boZanskoj
poruci. Samim tim, oni ¢e biti namamljeni da veruju u laz. To je tragedija iz
Edenskog, vrta koja se iznova i iznova dogada! (2. Kor. 11:3). Pavle nije
mogao da nam pruzi veéi razlog zbog koga treba da tezimo istini sad dok jo$
ima vremena za to. Apostolsko videnje mracne buduénosti pre dolaska Carstva
je dato u stihovima 2:1-14 Druge poslanice Solunjanima:

Ali vas molimo, bra¢o, za dolazak Gospoda naseg Isusa Hrista, i za nas
sastanak u Njemu, Da se ne date lasno pokrenuti od uma, niti da se plasite,
ni duhom ni re¢ju, ni poslanicom, kao da je od nas poslana, da je veé
nastao dan Hristov. Da vas niko ne prevari nikakvim na¢inom; jer nece
do¢i dok ne dode najpre otpad, i ne pokaze se Covek bezakonja, sin
pogibli, koji se protivi i podize vise svega Sto se zove Bog ili se postuje,
tako da ¢e on sesti u crkvi BoZjoj kao Bog pokazujuéi sebe da je Bog. Ne
pamtite 1i da sam vam ovo kazivao jo$ kad sam kod vas bio? I sad znate
Sta zadrzava da se ne javi u svoje vreme. Jer se ve¢ radi tajna bezakonja,
samo dok se ukloni onaj koji sad zadrzava. Pa ¢e se onda javiti bezakonik,
kog ¢e Gospod Isus ubiti duhom usta svojih, i iskoreniti svetlos¢u dolaska
svog; Kog je dolazak po ¢injenju sotoninom sa svakom silom, i znacima
i laznim ¢udesima, i sa svakom prevarom nepravde medu onima koji ginu:
jer ljubavi istine ne primise, da bi se spasli. I zato ¢e im Bog poslati silu
prevare, da veruju lazi; Da prime sud svi koji ne verovase istini, nego
volese nepravdu.
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A mi smo duzni svagda zahvaljivati Bogu za vas, braco ljubazna
Gospodu! Sto vas je Bog od podetka izabrao za spasenje u svetinji Duha
i veri istine. U koje vas dozva jevandeljem naSim, da dobijete slavu
Gospoda naseg Isusa Hrista.’

Propagiranje lazi je oduvek bio Satanin glavni cilj. To $to se tokom
istorije ¢ovek dosta udaljio od ucenja osnivaca hriS¢anstva, pruza dokaz
uspeha Satanine posvecenosti da navede na pogreSan put. Mi smo govorili ve¢
o katastrofi koja je zadesila hriS¢ansku crkvu, onda kada su se grcke ideje
pomesale sa doktrinarnim principima o kojima su propovedali Apostoli.
Cinjenice koje sa sobom nosi crkvena istorija ne gree. Ono to se retko zapaza
jeste efekat koji su strane ideje izvrSile na propovedanje poruke o dobrim
vestima. Upravo u ovom smeru treba traziti razloge koji leze iza podele crkve.

U Pavlovim rukopisima, jedna stvar je sigurna. Sadrzaj poruke o spasenju
je nesto Sto je sveto. Nista se ne sme dodati niti oduzeti. Propovedanje ,,drugog
Jevandelja” ili propovedanje ,,drugog Isusa” poziva bozansku kletvu koja se
moze desiti svakom ko se, usudi da propoveda nesto takvo (2. Kor. 11:4).
Pavle to dva puta tvrdi u Poslanici Galatima (Gal. 1:6-9), a jasno je da kletva
nije prazna re€. Za Pavla, prepravljanje svete Poruke je krajnji uzas. Njegova
zabrinutost koja se ti¢e poruke bez ikakve sumnje dokazuje to da je poruka
imala veoma definisan oblik i sadrzaj. Citava ova zbrka oko doktrine nama, u
dvadeset 1 prvom veku, izgleda ¢udno, ali to moze samo da ukazuje na to
koliko smo nesigurni i nezainteresovani.

Pavle poistoveéuje nemoguénost shvatanja istine sa izopacenosc¢u. Istina
takode ima jak intelektualni sadrzaj. Covek ne moze da odbaci ¢injenicu da
je istina vezana za ta¢no razumevanje. jer ljubavi istine ne primise, da bi se
spasli. I zato ¢e im Bog poslati silu prevare, da veruju lazi; Da prime sud svi
koji ne verovase istini, nego volese nepravdu.” (2. Sol. 2:10-12). Prema Pavlu,

% 2. Sol. 2:1-14, as translated in The Living Letters: The Paraphrased Epistles, K.N. Taylor,
Tyndale House Pub., 1962. Zamenio sam re¢ ,,pakao” sa ,,uniStenjem” jer ta rec vise odgovara
prvobitnoj grékoj reci.
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u istinu treba verovati, nju treba poznavati i voleti.'” On moze da govori o
svom ucenju kao prenosenju vere i istine (1. Tim. 2:7). Ubedenje je rezultat
uvida i inteligencije.'' Istina je nau¢ena i moZe se pronaéi u znanju o kome je
propovedao Hrist (Efe. 4:21). ,,Spoznaja istine” je za Pavla nacin da se opise
prihvatanje vere (1. Tim. 2:4). Jevandelje je nesto $to treba nauciti (Kol. 1:7).
Ovaj jezik se, medutim, za divno ¢udo ne koristi u svakodnevnom govoru, §to
nam nalaze da za danasnje hriS¢ane, istina nije prioritet. Ipak, postoji
argument, zar ne bi insistiranje na istini dovelo do doktrinarnih podela? Ali Sta
ako gubitak istine dovede do ruina vere, onakve kakvu je Pavle gajio?

Hris¢anski cilj

Vaznost svega ovoga za naSu savremenu religijsku scenu moze da se
proveri pozivanjem jednog prosecnog ¢lana crkve da kaze Sta on misli da je
cilj hriS¢anskog Zivota. Pitanje nije namenjeno da ga uhvati u neznanju, ve¢
jednostavno da se testira savremeno shvatanje. Nece biti niSta neobi¢no ako
odgovor bude ,,odlazak u raj posle smrti”. Pretpostavite sada da je on dao ovaj
odgovor sredinom drugog veka, nesSto viSe od stotinu godina nakon Isusove
smrti. Imamo jedan jako ¢vrst dokaz reakcije koju bi on prouzrokovao u onom
koji sebe smatra Zestokim izlagacem hriS¢anske vere u to vreme. U svom
traktatu po pitanju vere, Isus Mucenik je napisao: ,,Ako ste sreli nekog ko sebe
naziva hriS¢aninom a negira vaskrsenje i kaze da njegova dusa ide u raj nakon

. . e 12
smrti, nemojte ga smatrati hriS¢aninom.”

102, Sol. 2:12, 13; 1. Tim. 2:4; 4:3; 2. Tim. 2:25; Tit 1:1; 2. Sol. 2:10; 2. Kor. 4:2; 13:8. 1
Tim. 2:7 Davidove re¢i u Ps.. 119:97, 142: 0 koliko volim Tvoj zakon (Toru) ...Tvoj zakon
je istina.”

" Tako Nigel Turner prevodi Kol 2:2 (4 Grammar of New Testament Greek, Vol. 3 p. 211).
Biblijski naglasak na intelektu i razumevanju kao osnovama ¢vrste vere, u velikoj meri je
izgubljeno od strane savremene evangelizacije. Prema Jovanu, koji dosta govori o istini, Isus
je dosao da nam da ,,razumevanje kako bismo spoznali Boga” (1. Jov. 5:20).

' Justin Martyr, Dialogue with Trypho, pog. 80, napisano oko 150 n.e.
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Ova izjava moze delovati zbunjujuce, ali ona dokazuje da je rano
hri§¢anstvo odbilo kao jeres ideju da nakon smrti duSa odlazi u raj. Medutim,
ovu ideju dele milioni ljudi koji sebe nazivaju hri§¢anima u dvadesetom veku
1 ona se prenosi sa generacije na generaciju. Ove izuzetne ¢injenice zahtevaju
istragu.

Radikalna promena u mis$ljenju o sudbini hri§¢ana, koja se dogodila, vodi
poreklo od fuzije grcke filozofije i1 biblijske vere. Proces je bio sasvim
suptilan, sve to u cilju da se promovise upravo ona laz koju je Satana
podmetnuo neopreznoj Evi. Zmija se usprotivila bozanskom upozorenju da
neposlusnost prouzrokuje smrt (1. Moj. 3:4). Sada, on se javlja kao
propovednik ,,hriS¢anstva” i objavljuje da je Covek po prirodi besmrtan i da ne
moze da umre! Nakon smrti, prema ovoj genijalnoj teoriji, covek mora da ode
u raj ili pakao kao dusa bez tela. Nije teSko uvideti da ova ideja umanjuje
Bozansku poruku da je ¢ovek pao pod kaznu smréu, i da apsolutno ne postoji
Sansa da dobije besmrtnost a da se ne uvrsti u bozanski Plan putem Hrista.
Uvodenje grcke ideje o ,,dusi bez tela”, kao deo svake osobe koja prezivi smrt,

3 Ona sada

odjednom je stvorilo jedno sasvim novo znaenje smrti.
podrazumeva dusu liSenu tela u jednom sasvim drugom svetu. Covek sa

besmrtnom dusom ,,sigurno ne moze umreti!”

Uvodenje ove ,,Sture” ideje da covek ne moze zaista umreti pokrenulo je
revoluciju u hri§¢anskom videnju smrti. Vode¢i britanski teolog je zapazio da
je ,,Citava nasa zapadnjacka tradicija posvecena tome da se smrti da jedan
celokupan prekomeran znacaj. Prekomerno se fokusirala na smrt i momenat

. 514
smrti.”

> Smrt u hebrejskoj Bibliji podrazumeva prestanak svesti (vidi Propovednik 9:5, 10; Psalmi
6:5; 146:4; 115: 17). Novi zavet prati Stari po pitanju smrti kao ,,usnulosti” (Jovan 11:11; 1.
Sol. 4:13-15; 5:10; 1. Kor. 15:6).

1 Robinson, On Being the Church in the World, London: SCM Press, 1960, str. 129.



209

Ova izuzetna promena je ,,pocela pre nego Sto se mastilo Novog zaveta

misli.”"” Javnost koja redovno poseéuje crkvu ne shvata da njihov dragoceni

naglasak na ,,odlazak u raj” nakon smrti ne potice iz hriS¢anskih svetih spisa:

Citavo nase ucenje i himnologija pretpostavljaju da idete u raj, ili,
naravno, pakao, onda kada umrete .... Ovaj predlog predstavlja jasnu
kontradikciju onome $to u Bibliji piSe ... Biblija nigde ne kaze da
odlazimo u raj kada umremo, niti ikada opisuje smrt u smislu odlaska u
raj. Wesley je rekao ,,razdvoji uski tok reke Jordan i dovedi nas bezbedno
do raja”, §to nema nikakvu biblijsku osnovu.'®

Kada govorimo u drugom kontekstu, ali sa jednakim akcentom na loSe
posledice, koje su usledile nakon dozvoljavanja grékoj misli da dominira
hri§¢anskom teologijom, jo§ jedan Covek koji se bavi proucavanjem Biblije
govori o upravljanju koje sprovodi ,,neoplatonska teologija i koja safinjava
adekvatan vokabular za iskazivanje teoloSkih potvrda. Nije lako re¢i da li je
Gitava tradicija, tokom vekova, bila pogreino tumacenje Jevandelja”'’ On
navodi protestante da ,,stave akcenat na Stari zavet po pitanju kateheze i

18 Poziv za reformu, koja se do sada &inila neuvaZzenom, izdat

propovedanja.
je od strane Hugh Schonfield. Prime¢ujué¢i u re¢ima koje izgovara T.E.
Laurence da je hris¢anstvo (onakvo kakvo je razvijeno nakon smrti Apostola)
,,hibridna vera sastavljena od semitskog, $to se tice porekla i nesemitskog, Sto

se tiCe razvoja,” on je napisao sledece:

Poenta koju zelim da iznesem je ta da hris¢anstvo nije duhovni naslednik
judaizma, ve¢ sinteza judaizma i paganizma. Kao takvo, ono gubi na
znacaju, kao S$to su i drevni stanovnici Izraela svoju religiju stopili sa
sektama stanovnika Hanana. Samim tim, nije na Jevrejima da prigrle
ortodoksno hris¢anstvo, ve¢ je na hrisS¢anima da analiziraju i prociste

5 Isto.

1 Isto, str. 130.

'7 Lamberto Schuurman, in Faces of Jesus, ed J.M. Bonino, Orbis Books, 1977, str. 166.
18 Isto, str. 176.
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svoja verovanja i da sagledaju Sta oni imaju zajednicko sa jevrejskom,
mesijanskom vizijom, ako Zele da budu pravi Izraelci, ljudi Boziji."’

Jevreji, kojima je bozanska poruka poverena, nauceni su da veruju da je
covek bi¢e kome je data dusa, kao i Zivotinjama, i da ga odrzava dah Zivota.
Kada umre on se vraca u grob i prasinu od kog je i potekao, a svest mu istog
tog trenutka prestaje (I Mojsijeva 3:19). Jedina nada za daljim Zivotom moze
da postoji kroz vaskrsenje Citave osobe iz stanja smrti (Dan 12:2; Isa 26:19;
Ps 16:10). U Bozanskoj poruci od samog pocetka jasno stoji da Avram, David,
proroci i vernici moraju u buduénosti da se dignu iz grobova kako bi podelili
obecano nasledstvo, zemlju (Jevrejima 11:19; Matej 8:11). Cak iako
vaskrsenje nije detaljno opisano, logi¢no je da ¢e se ono desiti, jer svi znaju
da su patrijarsi umrli a da nisu nasledili svoje Carstvo (Jevrejima 11:13, 39).%°
Samim tim, oni se moraju ponovo pojaviti vaskrsenjem, kako bi se pridruzili
grupi vernika pod vladavinom Mesije. Dakle, Isus je jasno verovao u to kada
je izgovorio ove reci:

Onde ¢e biti plac i Skrgut zuba, kad vidite Avraama i Isaka i Jakova i sve
proroke u carstvu Bozijem, a sebe napolje isterane. I do¢i ¢e od istoka i
zapada i severa i juga i seS¢e za trpezu u carstvu Bozijem. I to vam kazem
da ¢e mnogi od istoka i zapada doci i seS¢e za trpezu s Avraamom i
Isakom i Jakovom u carstvu nebeskom (Luka 11:28, 29; Matej 8:11).

Ono S§to je Satana postigao u prvih nekoliko vekova jeste da potiskivanje
biblijske doktrine o ¢oveku koji mora da dostigne besmrtnost putem
vaskrsnucéa, onda kada se Mesija vrati, kako bi osnovao Carstvo. To bi bio dar
od njegovog Stvaraoca. Biblijsko u¢enje nema nikakvog smisla ako je, prema
grékoj misli, Covek ve¢ besmrtan. Tragedija je u tome Sto je crkva nekada, kao
Sto to 1 sada €ini, toliko sporo uvidala da je nesSto jako vazno poput bozanske

' The Politics of God, str. 99.

% Vaskrsenje je poznato piscima Starog zaveta, na primer: 1. Sam. 2:6; Ps. 16:10; 17:15;
27:13; 49:15; 73:23ff; Jov 19:25ff.; Isa. 26:19; Dan. 12:2. Poslanica Jevrejima podrazumeva
da je Avram shvatio da ¢e biti vraéen u zivot (Jev. 2:13, 19, 35, 39). Drugi pasusi pokazuju
da su patrijarsi ocekivali da ¢e zZiveti ponovo (Rim. 4:13; Gal. 3:29; Dela 7:5; 26:6ff; Jovan
8:56). Korisan ¢lanak koji je napisao Norman Logan, a koji sumira sve dokaze, javlja se u The
Scottish Journal of Theology (6), 1953, str. 165-172.
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poruke koja sadrzi obecanje o vaskrsenju i ulasku u Carstvo, zapravo
iskrivljeno. Novi sistem miSljenja je da propoveda, da je cilj hriS¢anina, da
prezivi kao dusa odvojena od tela u raju, a ne da je njegov cilj da ucestvuje u
mesijanskom Carstvu na zemlji. Pojam raja u kome svira harfa je u velikoj
meri nezamisliv i vrlo efikasno odvlaci paznju od stvarnog biblijskog cilja:
povratka Isusa Hrista kako bi upravljao svetom pravi¢no i u drusStvu svojih
sledbenika.

Grcka doktrina o prezivljavanju duse, koja je odvojena od tela, je toliko
prodrla u crkve da su njeni ¢lanovi navedeni da veruju u u€enje da su mrtvi
zapravo zivi u raju i da propovedaju to isto, $to je ideja koja je sasvim strana
Bibliji. Jednostavne izjave koje su dali vodeéi teolozi, koji su se bavili
proucavanjem Novog zaveta, a koje govore da se u Bibliji nigde Raj ne navodi
kao destinacija za preminule®', i izjave o tome da se doktrina o besmrtnosti
duse direktno suprotstavlja Bibliji, izgleda da ne uticu na ono $to se uci u
nedeljnim Skolama i propovedaonicama, posebno na sahranama, svuda po
zemlji. Tradicionalna greska je jednostavno previse duboko ukorenjena da ima
nameru da ostane. Crkve stalno teSe ozaloS¢ene svojim dragocenim
tradicionalnim ucenjem i ocigledno nikad ni ne pomisljaju o poreklu istog.
Tom prilikom, ljudi padaju na ideje koje ne poti¢u od Apostola i time sebe
liSavaju blagoslova, kog sa sobom nosi vizija o ¢udotvornoj buduénosti za
nasu zemlju. Obecano Carstvo Biblije nema nikakve veze sa Zivotom duse
liSene tela ili duha u svodu iznad neba. ,,Nasi oci nisu u raju.” Oni snivaju san
mrtvih (Ps. 13:3, itd.) sve dok se Isus ne vrati i probudi ih.

Klasi¢ni pasus u Danilovoj knjizi pruza dokazni tekst o ranim hri§¢anima,
koji su se radovali okupljanju vernika svih doba u dolaze¢em Carstvu ,,Mnogi
od onih koju su usnuli u prasini zemlje, probudice se; neki ¢e do¢i u zivot
dolazeceg doba ...” (Dan. 12:2). Ova informacija pruza uputstva vernicima o
stanju mrtvih. Oni su u zemlji i spavaju sve do dana vaskrsnuca. To da je ovo
autenti¢no hriS¢ansko shvatanje smrti i1 zivota posle smrti, vidi se na osnovu
¢injenice da je Isus primer ,,sna mrtvih”. Nakon $to je cuo da je njegov prijatel;
Lazar preminuo, on je rekao da on ,,sanja” (Jovan 11:11), Sto je on zatim jasno

1 J.A.T. Robinson, In the End God, str. 104.
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definisao kao ,,smrt” (Jovan 11:14). Jedino resenje je bilo da se Lazar probudi
iz sna mrtvih: ,,Di¢i ¢u ga iz sna” (Jovan 11:11). The International Critical
Commentary isti¢e da je Isus koristio isti vokabular kada je govorio o snu
mrtvih, kao $to se kod Jova moze videti, ** §to dokazuje da je Isus izvodio
svoje misljenje o klju¢nim pitanjima covecje sudbine na osnovu hebrejske
Biblije.

Cinom iskazivanja mo¢i, §to svedoéi o energiji Boga njegovog Oca, koja
je na delu u njemu, Isus je zatim dramati¢no pozvao Lazara iz groba kako bi
ponovo ziveo. Lazar se nije vratio iz ,,raja” (Jovan 11:43,44). Prema Isusu,
koji ima pravo na poslednju re¢ po pitanjima hriS¢anske doktrine, ,,vreme ¢e
do¢i kada ¢e svi koji su u grobovima ¢uti njegov glas i ustati” (Jovan 5:28,
29). Videnje smrti i vaskrsnuca, koje je predstavljeno u stihu 12:2 Knjige
Danilove, predstavlja osnov ¢itavom novozavetnom uc¢enju koje se tice Zivota
nakon smrti. Stanje mrtvih u Bibliji definitivno nije svesno postojanje u raju
ili vecitoj vatri u paklu. Mrtvi, kao $to standardni Biblijski recnik kaze ,
nesvesni su, viSe niSta ne rade, nisu svesni ni¢ega, ne poseduju ni znanje ni
mudrost, niti imaju bilo kakvu predstavu o i¢emu §to se dedava ispod sunca.””’
Ovaj autoritet daje sledece upozorenje:

Mi smo uvek visSe ili manje pod uticajem crkve, Platonove ideje, da telo
umire, ali je dusa besmrtna. Jedna takva ideja se u potpunosti suprotstavlja
svesti Izraelaca i nigde se u Starom zavetu ne moZe naéi. Citav ovek
umire, nakon smrti, dusa ili duh izlazi iz coveka. Ne samo njegovo telo,
ve¢ 1 njegova dusa se vraca u stanje smrti i pripada nizem svetu; samim
tim, Stari zavet moze da govori o smrti ne¢ije duse (1. Moj. 27:21).%*

22 J.T.Bernard, T&T Clark, 1928, str. 378, 379.

2 The International Standard Bible Encyclopedia, James Orr, Eerdmans, 1983, Tom II,
,»Smrt”, str 812. Za nedavni odli¢ni prikaz biblijske doktrine sna mrtvih i uniStenja zlih, vidi
Life, Death and Destiny, delo koje je napisao baptisticki svestenik i profesor teologije Warren
Prestidge, Auckland, Novi Zeland; Resurrection Publishing, 1998.

** Isto, moj akcenat.
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Hris¢éani moraju da odbiju gréki uticaj i Platonove ideje.”> Oni treba da
teze poznavanju Hristovog uma. Novi Zavet nije napustio hebrejsko shvatanje
stanja ¢oveka nakon smrti. Nema nikakvog smisla re¢i da bi se Apostoli
udaljili od Isusovih verovanja u stihovima 11:11, 14 Jovanovog jevandelja,
gde on ponavlja rec¢i date u stihu 12:2 Knjige Danilove, i ¢ime potvrduje ono
Sto je reCeno u Bibliji, prema kojoj je odgajan joS od detinjstva. Koje moguce
opravdanje Crkva moze da ima da nastavi da §titi Platonove ideje u ime Isusa?

Uobicajeno je za bozansku Semu da mrtvi moraju da budu dignuti iz
mrtvih, kako bi se pridruzili Mesiji u Njegovom Carstvu koje ¢e on
inaugurisati kad se vrati. Tek nakon vaskrsnuca, vernici ¢e oziveti. Oni stoga
moraju ostati mrtvi do tad. Iluzija da su mrtvi ve¢ Zivi sa Hristom, svodi
buduce vaskrsenje na puku misao. ,,Recite mi”, napisao je veliki reformator
William Tyndale, ,,koja je svrha vaskrsnuca onda ako ¢e duse ve¢ biti u raju?”

. Ako preminule duse smestite u raj, vi (rimokatolici)®® Cete unistiti
argumente, koje su izneli Hrist i Pavle, kao bi dokazali vaskrsenje.”*’ Cudnim
paradoksom, rad koji su obavili Wycliffe u Tyndale (i brojni drugi istaknuti
proucavaoci Biblije) smatra se veoma cenjenim, dok njihovo ucenje, koje se
direktno suprotstavlja savremenoj tradiciji o Zivotu posle smrti, ostaje prili¢no
neprihvatljivo! Protestanti nastavljaju da prate Papu time §to govore o tome da
su preminule duse svesne sada u raju ili paklu. Citava fiktivna molitva upuéena
Mariji zasnovana je na istoj iluziji. Takve doktrine, koje su odigrale veliku
ulogu kod poboznih iskrenih vernika, nikada ne bi opstale da je hebrejska
Biblija i Isusovo u€enje uzeto za osnovu hris¢anske vere.

Carstvo koje Isus treba da uspostavi nije, kako se to danas smatra,
smesteno na zemlji. Vlada verovanje da on sada vlada sa svecima u raju.
Tradicija je uskratila Mesiju za njegovu obecanu vladavinu sa Davidovog
prestola u buduénosti, i hriS¢ane za nadu da ¢e jednoga dana sa njim deliti
nasledstvo. Ona je svela veliki dogadaj vaskrsnuca, koji treba da se desi u
buduénosti na nebitnu stavku u teoloskoj Semi. Vaskrsenje je samo usputno

** Isusov osvrt na Matej 10:28 i na dusu koju Govek ne moze da ubije, $to ne znaci da je On
verovao u besmrtnost duse. On nastavlja i govori da je dusa unistiva u Geheni. Ono $to ovek
ne moze da unisti jeste Zivot koji Bog ponovo stvara vaskrsenjem.

*% poenta jednako vazi kada je u pitanju velika vecina protestanata.

T An Answer to Sir Thomas More 's Dialogue, book 4, pog. 2, str. 180, 181.
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pomenuto u okviru veroispovesti. Pominjanje ,,Zivota sveta koji ¢e do¢i”*®,

mnogi shvataju, u odsustvu jasnog objasSnjenja, kao nekakvo produzeno
postojanje u raju nakon smrti. Ono ¢emu se rana crkva radovala jeste ,,zivot
dolazeceg doba” Carstva Bozijeg na zemlji, koji sledi nakon povratka mrtvih
u zivot putem vaskrsnuca nakon Isusovog povratka. Klasicni novozavetni
tekst se moze pronaéi u stihu 15:23 1. Korin¢anima: ,,Hris¢ani ¢e vaskrsnuti
pri Hristovom povratku.” Vaskrsenje bi podrazumevalo dobijanje nasledstva
na zemlji (Matej 5:5). Sve do tog buduceg trenutka, Biblija ih naziva mrtvima
(1. Kor. 15:35, 52; 1. Sol. 4:16). Vaskrsenje i povratak Hrista, predstavljaju
nesto za ¢im novozavetni hriS¢ani zude, ali se isto ne moze reci i za danasnje
vernike. Oni su se u velikoj meri udaljili od Biblije, a nazivaju je izvorom
svoje inspiracije.

Direktno iskazana Sema smrti i perioda c¢ekanja u grobu pracena
vaskrsenjem pri Hristovom povratku, meni nije razjasnjena uprkos tome §to
godinama redovno odlazim u crkvu. Greki pojam prirodne besmrtnosti duse
je progutao mo¢ni biblijski akcenat na buduc¢em vaskrsenju Citavog coveka i
njegovoj buducoj besmrtnosti. Jasno ucenje o sudbini ¢oveka i nase planete
nastavlja da se skriva od ¢lanova crkve, ozaloS¢eni se teSe idejom da mrtvi
nisu zapravo mrtvi, ve¢ zapravo zive u nekom drugom svetu. Uvodenjem
teorije da smrt nije zapravo smrt, ve¢ prezivljavanje na drugom mestu, crkva
je zagazila u nekakav okultizam. Jovovo pitanje nije bilo: ,,Ako covek umre,
da li ¢e on nastaviti da zivi?” ve¢ ,,Ako ¢ovek umre, da li ¢e se vratiti u zivot?”
(Jov 14:14), Sto je nesto sasvim drugo. Jedan Luterov sledbenik koji je
iskazivao Luterovo videnje i koji je verovao u usnulost mrtvih, ** nasu paznju
je usmerio ka radikalnom udaljavanju od Biblije, upotrebom popularnog
hriS§¢anskog ucenja o mrtvima:

*¥ Nikejska vera

*% Za dalju dokumentaciju o ovome i za brojne biblijske i istorijske informacije o smrti kao
,,snu” vidi L.E. Froom, The Conditionalist Faith of Our Fathers, 2 vols., Review and Herald,
1965. Interesantna indikacija Luterovog verovanja u usnulost mrtvih data je u Tyndaleovom
citatu kojim on citira svog suparnika Ser Thomas Morea: ,,Sta njega briga koliko dugo mi
zivimo u grehu, fo jeverovao Luter, kad on nakon ovog zivota nece osecati ni dobro ni zlo, ni
telo ni dusu sve do sudnjeg dana.” Opaska kojom citira Morea dokazuje da on nije dobro
razumeo implikacije ,,uslovne besmrtnosti”. Citat dokazuje da je Luterovo videnje stanja
mrtvih biblijsko a ne ortodoksno.
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Nada rane crkve okrece se oko vaskrsnuca na Zadnji dan. Mrtvi bivaju
pozvani u vec¢ni zivot (I Korin¢anima 15; Filipljanima 3:21). Ovo
vaskrsenje se desava ne samo telu, ve¢ i coveku. Pavle govori ne samo o
vaskrsenju tela, ve¢ ,,mrtvih”. Ovo shvatanje vaskrsnuc¢a implicira da smrt
zahvata Citavog ¢oveka ... Samim tim, prvobitni biblijski koncepti su
zamenjeni idejama iz helenistickog gnostickog dualizma. Novozavetna
ideja o vaskrsenju, koja utice na Citavog ¢oveka, morala je da ustupi mesto
besmrtnosti duse. Zadnji dan takode gubi svoju vaznost, jer su duse
primile sve §to je od odluc¢ujuceg znacaja davno pre toga. Eshatoloska
(koja se raduje) tenzija nije vise strogo usmerena na dan Isusovog dolaska.
Razlika izmedu ovoga i nade Novog zaveta je veoma velika. *°

Vode¢i proucavalac Biblije sumira biblijsko videnje covekove sudbine:

Pisci Biblije, koji se ¢vrsto pridrzavaju ubedenja da stvoreni poredak
svoje postojanje duguje mudrosti i ljubavi Bozijoj i samim tim je sustinski
dobar, ne mogu da zamisle zivot posle smrti kao postojanje bez tela (,,ne
smeju nas pronaéi nage” — 2. Kor. 5:3), ve¢ ga zamisljaju kao obnovu pod
novim uslovima intimne unije tela i duSe, §to je onakav ljudski zivot
kakav poznajemo. Samim tim, pod smréu se smatrala smrt ¢itavog coveka
i fraze poput ,,0slobadanje od smrti”, neunistivost ili besmrtnost mogu
jedino adekvatno da budu upotrebljene kako bi opisale ono Sto se
podrazumeva pod frazom vecni ili zivi Bog ,,koji samo ima besmrtnost”
(1. Tim. 6:16). Covek nije otporan na smrt ali mora, ako hoée da prevazide
destruktivnu snagu smrti, da prihvati istu kao dar od Boga ,,koji je digao
Hrista iz mrtvih” 1 smrt ostavio po strani kao prekrivac¢ (1. Kor. 15:53,
54). Upravo kroz smrt i vaskrsenje Isusa Hrista ova moguénost za ¢oveka
(2. Tim. 1:10) donesena je na svetlost i nada je potvrdila da ¢e iskvarenost
(Rim. 11:7), koja predstavlja univerzalnu odliku ljudskog zivota, biti
efektivno prevazidena.’'

3% Althaus, The Theology of Martin Luther, Philadelphia: Fortress Press, 1966, str. 413,414,
' A Theological Word Book of the Bible, ed. Alan Richardson, str. 111, 112.
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Dok c¢itaoci Biblije ne mogu da zamisle Zivot nakon smrti kao duha
odvojenog od tela, hris¢anski propovednici nastavljaju da Sire tu istu ideju, a
posledica toga je gubitak klju¢nih informacija o vaskrsenju koje ¢e da pokrene
Carstvo Bozije. Kao $to drugi stru¢njak kaze, ako su prvobitni biblijski
koncepti zamenjeni ucenjima helenisti¢kog, gnosti¢kog dualizma, sa takvim
¢vrstim Cinjenicama podeljena crkva mora da se suoci. ZaSto onda kada
proucavaoci Biblije ,,odbiju ideju o €istoj duhovnoj ,,besmrtnosti” duse nakon
Zivota, smatrajuéi je konceptom koji se namece biblijskom videnju li¢nosti”,
crkve nastavljaju da propovedaju da dusa prezivljava smrt? Bozanska poruka
je postala beznadezno uprljana meSanjem dva sukobljavajuca sveta misljenja.
Hebrejsko videnje bozanske budu¢nosti ne moze biti pomireno sa Platonovom
grékom  filozofijom. Apostolski um je jasan po ovom pitanju strane
filozofije. Koliko bi bio drugaciji tok crkvene istorije da su ljudi poslusali
Pavla kada je rekao: ,,Ne dozvolite da vas iko zarobi filozofijjom i praznim
prevarama” (Kol. 2:8).

Ucenje biblijskog recnika

Ako je poruka podeljenih crkava postala slab eho zivopisne tvrdnje hriS¢ana
Novog zaveta, to je zato Sto se tradicija umeSala u Bozansku poruku koju je
crkva odredena da propoveda. Nametanje grc¢kih koncepata, koji ne mogu biti
pomireni sa hebrejskom mislju, ucinilo je da je za prosecnog Citaoca Biblije
nemoguée da shvati Apostole. Dogodio se prekid u komunikaciji. Cak i nasi
prevodi Biblije su odigrali svoju ulogu u zaveri (Sto se tice prevodioca, oni su
to nesvesno ¢inili) kako bi se informacije prikrile. lako prevod omogucava
ranim hri§¢anima da nam se obrate sopstvenim jezikom, njihove re¢i su nama
prenesene od strane prevodilaca, koji su sami bili do kolena zaglibljeni u
grékoj tradiciji.

> D. Willard, The Spirit of the Disciplines, San Francisco: Harper, 1988 str. 82. Autor
nastavlja i ukazuje na to da vodeci proucavaoci Biblije insistiraju na ,,vaskrsenju kao pravom
obliku ljudskog postojanja van smrti” (isto). Ali crkve vekovima to nikako ne razjasnjavaju
svojim ¢lanovima.

3 Ovu poentu je na brilijantan na¢in izneo Oscar Cullman u delu pod nazivom Immortality of
the Soul or Resurrection of the Dead? Epworth Press, 1958, objavljenom u A Journal from
the Radical Reformation, tom. 3, nos. 1, 2 (dostupno u Atlanta Bible College, P.O. Box
100,000, Morrow, GA 30260, USA).
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Svi oblici kritika po pitanju bozanske Reci baziraju se na suptilnim
prevodima. Prevodilac stoji izmedu nas i originalne poruke Apostola. Moguce
je da on nece uspeti da nam verodostojno prenese original. To moze da se desi
kad proucavalac Biblije ne ceni jevrejske nacine razmisljanja koje su delili
pisci Novog zaveta. Na svu srecu, savremeni proucavaoci Biblije ¢esto pruzaju
podatke o frazama koje se stalno javljaju u Novom zavetu i rasvetljavaju
prvobitna znacenja. Veliku uslugu su nam ucinili oni proucavaoci koji su
upozorili na opasnosti koje se javljaju kada se Biblija tumaci van shvatanja
jevrejskog okruzenja u kome su biblijski spisi napisani. Kritike koje iznosi
James Dunn, u vezi Pavlovih rukopisa, pogresno su shvac¢ene tokom ,,velikog
dela hriS¢anske istorije” 1 one zasluzuju da ih javnost sasluSa. Ono §to on kaze
o tumacenju Pavlovih spisa moze se primeniti i na tumacenje Biblije kao
celine:

Prvi zadatak egzegeze (objaSnjavanja Biblije) jeste da prodre Sto je dublje
moguce u istorijski kontekst autora i onih za koje je on pisao. Veliki deo
egzegeze podrazumeva uzimanje autora i one za koje je on pisao zdravo
za gotovo. Savremeni Citalac nije svestan ovih zajednickih pretpostavki i
briga (ili nema obzira prema njima) i ne moze da protumaci tekst onako
kako je autor smatrao da taj tekst treba da bude protumacen (i
pretpostavljao da ¢e biti tako tumacen). U tom slucaju, veliki deo tog
konteksta je samo-razumevanje Jevreja i judaizma u prvom veku i
nejevreja, koji su uvazavali judaizam. Posto veliki deo hri§¢anske istorije
i uCenjastva, nazalost, nema obzira prema tom samo-razumevanju, ako
cak nije i neprijateljski nastrojen prema njemu, istinsko uvazavanje Pavla
u njegovoj interakciji sa tim samo-razumevanjem je prakti¢no
nemoguée.**

Priroda ¢oveka

Primarno pitanje kojim hriS¢ani treba da se pozabave jeste nasa sudbina
kao ljudskih bi¢a. Osnova dobrog shvatanja je data u Knjizi o Postanju. Ono
$to smo ucili u crkvama, medutim, imalo je tendenciju da prikrije umesto da
promovise biblijske ¢injenice. Nevolja po pitanju boZanskih spisa se javlja

3 Commentary on Romans, Word Biblical Commentary, str. xiv, Xv,
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vrlo rano. Grcka filozofska tradicija, koja se pocetkom drugog veka pomesala
sa prvobitnom verom, ucinila je dosta toga kako bi nas sprecila da spoznamo
ko smo. Nemamo adekvatan start ako u potpunosti ne razumemo stvaranje
coveka. Pre svega nas zanima da pronademo odakle potice re¢ ,,duSa”. Bez
ikakvih formalnih uputstava, mi izgleda da prihvatamo pojam da ,,dusa” mora
da podrazumeva besmrtni deo coveka, koji prezivljava smrt. Takva ideja
pogresno predstavlja biblijsku tacku gledista. Kao $to jedan savremeni ucenjak
kaze:

Besmrtan znaci otporan na smrt. Verovati u besmrtnost duse znaci
verovati da telo Johna Browna lezi i trune u grobu a njegova dusa
nastavlja dalje jednostavno, jer je to odlika duSe bas kao Sto je odlika
drveta jabuke da rada jabuke. Tela umiru, ali duSe ne. Istina ili ne, ovo
nije biblijsko videnje, mada mnogi koji bi trebalo da znaju bolje
pretpostavljaju da jeste., mada mnogi, koji bi trebalo da znaju bolje,
pretpostavljaju da jeste.”

Nazalost, nasa Verzija Kralja DZejmsa prikriva pravo shvatanje ,,duse”
na najefikasniji nacin i sprecava nas od toga da vidimo da ,,dusu” nema samo
covek vec i €itavo zivotinjsko carstvo. Evo §ta zapravo stoji u Bibliji:

Potom rece Bog: Neka vrve po vodi Zive duse, 1 ptice neka lete iznad
zemlje pod svod nebeski. I stvori Bog kitove velike i sve zive duse §to se
micu, §to provrvese po vodi po vrstama svojim, i sve ptice krilate po
vrstama njihovim. I vide Bog da je dobro; Potom re¢e Bog: Neka zemlja
pusti iz sebe duse zive po vrstama njihovim, stoku i sitne zivotinje i zveri
zemaljske po vrstama njihovim. I bi tako. A stvori Gospod Bog ¢oveka
od praha zemaljskog, i dunu mu u nos duh Zzivotni; i posta ¢ovek dusa
ziva... Jer Gospod Bog stvori od zemlje sve zveri poljske i sve ptice
nebeske, i dovede k Adamu da vidi kako ¢e koju nazvati, pa kako Adam
nazove koju zivotinju onako da joj bude ime (1. Moj. 1:20; 21, 24; 2:7;
2:19).%¢

** Frederick Buechner in 1. Corinthians: Mastering the Basics, Lyman Coleman and Richard
Peace, Serendipity Foundation, 1986, str. 115,

*® Hebrejska re¢ nephesh, ,,dusa”, podrazumeva Zivo stvorenje. Duse mogu da budu mrtve (4.
Moj. 6:6). ,,Susa” je takode ekvivalent ,,0s0be”. Samim tim, osam ,,dusa” je prezivelo Potop
(1. Petr. 3:20). A.R. Johnson ukazuje na to da Autorizovane i Revidirane verzije navode na
pogresan put ako ,,dusa” predstavlja bilo kakvu dihotomiju poput one koja podrazumeva rani
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Kasnije, kada se govori o Potopu, daje se opis svih zZivih bi¢a kao dusa:
,,] Bog rec¢e: Ovo je znak zaveta izmedu Mene i tebe 1 izmedu svake zive duSe
koja je sa tobom. Ja ¢u se secati svog zaveta koji je sklopljen izmedu Mene i
tebe 1 svake zive duse svakog tela” (1. Moj. 9:12).

I u Izrekama: ,,Pravi¢ni Covek brine za dusu svoje zveri” (12:10). Nije ni
cudo Sto Novi zavet govori o morskim stvorenjima, kao o stvorenjima koja
imaju dusu (Otkrovenje 8:9).

Ove jednostavne Cinjenice su ustanovile da ,,dusa” u Bibliji predstavlja
nesto §to je zajednicko ljudima i Zivotinjama. Postoje podjednako svesna bica,
,,duse”. Poslanica Jevrejima takode kaze da Covek i zivotinja imaju svesno
bice, ,,dusu”. Ni u jednom slu¢aju ne postoji ni najmanja naznaka da dusa ima
ikakve veze sa urodenom besmrtnoS¢u. Sasvim suprotno je istina. Nakon
smrti, ¢ovek koji je formiran od prasine, vrac¢a se u prasinu (1. Moj. 3:19) i
nakon Potopa ,,svi oni u ¢ijim je nozdrvama bio dah zivota, umrli su” (1. Moj.
7:22), kako ljudi tako i zveri. Fundamentalno vazna implikacija naseg otkrica
je ta da besmrtnost nije nesto §to mi posedujemo. Ona se mora steci, i moze se
dobiti nikako drugacije do kontaktom sa spasiteljskom porukom i1
vaskrsenjem. Cim ustanovimo ovu &injenicu, po¢eéemo da tumacimo Novi
zavet sa jasnim smislom o njegovom strastvenom iScekivanju povratka Isusa,
koji ¢e di¢i preminule vernike iz smrti.

Konzistentno ucenje hebrejske Biblije je da nakon smrti ¢ovek pada u
,san” bez svesti. On se pridruzuje svojim precima u svetu mrtvih, kog
Poslanica Jevrejima naziva sheol. U Grékoj to je Had. *’To nije mesto za

akcenat na orfejskom mitu i platonskoj filozofiji. Termin nephesh je ocigledno upotrebljen
kako bi ukazao ne na nesto §to je shvaceno kao jedan (superioran) deo ljudskog biéa, veé
kompletnu liénost kao sveobuhvatnu manifestaciju vitalne snage, ona predstavlja ono $to
Pedersen naziva ,,shvatanjem totaliteta” (The One and the Many in the Israelite Conception
of God, University of Wales Press, 1961, str. 2).

*7'1. Moj. 15:15; 25:8; Avram se pridruZio svojim ocima nakon smrti. 1. Moj. 47:30; Jakov je
bio polozen sa ocima. 1. Moj. 31: 16; Mojsiju je receno da ,,spava sa ocima svojim”
Neaktivnost i spavanje u prasini opisuje smrt u Psalmima. 6:5; 30:9; 115:17; 146:3, 4; Jov
14:12; Prop. 9:5, 10; Isa. 26:19; Dan. 12:2. Za novozavetno videnje vidi Jovan 5:28,29; 11:11,
14; Dela 2:34, 39. Delitzsch u svojoj proslavljenoj kritici hebrejske Biblije kaze da videnje
smrti kao ,,usnulosti” preovladava u Starom zavetu (Commentary on the Old Testament, Vol.
VI, str. 361).
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kaznjavanje ili nagradivanje, §to se odlucuje nakon smrti, ve¢ mesto potpune
neaktivnosti. Stihovi 9:5 1 10 Knjige Propovednika uspostavljaju pravi pojam
o stanju Goveka nakon smrti: ,,Zivi znaju da é¢e umreti ali mrtvi ne znaju nista
niti viSe imaju nagradu, jer je njihovo secanje zaboravljeno ... ne postoji
nikakva aktivnost, niti planiranje, niti mudrost u sheol gde vi idete.” Ovo su
stihovi, pored mnogih drugih koji nose istu poruku, koje treba cuti na
sahranama. To bi omogudilo da se buduce vaskrsenje proglasi jedinom
pravom nadom za spasenjem od smrti. PaZnja bi istog trenutka bila usmerena
na buduc¢i dolazak Sina BoZzijeg na vlast. Biblijska Sema bi zatim prestala da
bude neutralizovana veoma zbunjuju¢om idejom da su mrtvi ve¢ dostigli
slavu, iako se Isus jo§ uvek nije vratio, kako bi ih vaskrsao i nagradio®®
budenjem iz sna smrti, kao §to to stoji u stihu 12:2 Knjige Danilove. Trenutno,
nekompatibilne hebrejske i grcke ideje bore se zajedno kako bi dovele do
zbunjenosti, promenile hri§¢ansku nadu i izbrisale Dobre vesti o dolaze¢em
Carstvu.

Gr¢ko videnje o covekovoj urodenoj besmrtnosti mora da bude proterano
jednom 1 za svagda kako bi hebrejsko videnje covekove sudbine, na kome je
zasnovano Isusovo ucenje, moglo da bude shvaceno. Kada shvatimo da
covekova smrt predstavlja smrt citave osobe, prestanak njegove svesti a ne
njegovo prezivljavanje kao dusa bez tela ili dusa u nekom drugom svetu, nasi
umovi ¢e se okrenuti ka nasoj jedinoj nadi — nadi za vaskrsnu¢em vernika svih
doba.” Jedan veoma nebiblijski koncept Zivota kao duse bez tela, biée
zamenjen veliCanstvenim ocekivanjem primanja tela osnazenog bozanskim
Duhom, tela koje ne moze da umre. Velicanstvena budu¢nost obe¢ana Hristom
je zivot vaskrslog pojedinca, koji funkcioni$e kao vrsilac duznosti sa Mesijom
u njegovom Carstvu. Taj zivot moze da bude dodeljen samo od strane Oca
,.koji je sam besmrtan”,* tj. nasledno. Hrid¢anstvo je stoga religija, &iji je cilj
dostizanje besmrtnosti. HriS¢ani su oni koji ,,teze tome da ¢ine dobro zarad
slave, Casti i besmrtnosti, zivota u dolaze¢em carstvu” (Rim. 2:7). Re¢i da je
ljudsko bi¢e ve¢ besmrtno, kao odvojeni svesni duh, predstavlja izuzetnu

*¥ Isus je propovedao da se nagrade ne dobijaju nakon smrti veé¢ nakon Drugog dolaska (Matej
16:27).

1. Kor. 15:23; 1. Sol. 4:13ff,; Otkr. 11:15-18; Otkr. 20: 1-6.

1. Tim 6:16. Radi se o tome kako Otac 3alje Isusa nazad da vlada.
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besmislicu po pitanju Biblije. To je, medutim, biblijsko ucenje koje Zivi
vernici mogu da okuse, putem Duha, nesto o zivotu u budué¢em Carstvu (Jovan
6:47; Efe. 1:14; 2. Kor. 1:21, 22).*

Ako je Biblija, na koju se Isus pozivao, propovedala da mrtvi idu u svet
mrtvih, Sto sigurno nije pakao ili raj, kako su onda crkve zaboravile ovo
fundamentalno hri$¢ansko ucenje? Zasto se danas oc¢ekuje da mrtvi odlaze u
pakao ili raj onog trenutka kada umiru, $to se sasvim razlikuje od vaskrsnuca?
Nesto se ocigledno dogodilo i promenilo nacin na koji razmisljamo o smrti.
Proroci Izraela su ocekivali da ¢e napustiti svet mrtvih samo vaskrsenjem na
zadnji dan. Njihova nada, kako ju je iskazao i David, bila je : ,,Bog ¢e mi
iskupiti dusu (tj. mene) od snage sheol-a” (Ps 49:15). Ideja da ¢ovek moze da
nastavlja da zivi kao dusa bez tela ili da dobije obecano naslede, a da pre toga
ne boravi u svetu mrtvih, nije poznata njima.

Legenda koja je umanjila vaZnost Vaskrsnuca

Ono §to je nepoznato velikom delu onih koji redovno odlaze u crkvu, jeste
to da su protestanti i1 katolici nekriticno prihvatili prijemcivu legendu koja
tvrdi da je Isus promenio uslove smrti, onda kada je On sam bio u svetu mrtvih.
Protestanti Cesto prekorevaju rimokatolike, jer prihvataju doktrinu o telesnom
obitavanju Marije u raju, kao Kraljice raja i posrednice. Nijedan biblijski stih
kojim bi se ovo revolucionarno ucenje podrzalo, ne moze biti citiran. Ali
protestanti se kao i rimokatolici pridrzavaju tradicije o stanju mrtvih koje se
moze dovesti u vezu sa apokrifskom pricom, koju sadrzi nebiblijsko
Jevandelje Nikodima. Ovaj dokument, koji se oslanja na tradiciju koja potice
iz drugog veka,"” pri¢a pri¢u o Isusu, koji silazi u Had (Hades), kako bi obe¢ao
besmrtnost onima koji su umrli u prethodnim dobima. Ista legenda se javlja u
nekoliko dokumenata. Solomonove ode iz drugog veka takode ukljucuju
prikaz Isusove aktivnosti u Hadu. Mrtvima on kaze: Istupite, vi ste unesreceni

i primite radost ... i besmrtnost.”*

*! Primanje Svetog duha, medutim, ne omogucava hrig¢anima da pobegnu od prve smrti, koja
je ,,odredena svim ljudima” (Jevr. 9:27).

* Tradicija mozda vodi poreklo jo3 od ranije. Uspenje Isaije, koje mozda datira iz kraja prvog
veka, popoveda da ¢e se ,,mnogi praviéni uspeti sa Isusom na treéi dan” (ix 16ff).

# Ode xxxi 1 ff, citirano u "Descent into Hades," Dictionary of the Apostolic Church, Vol. 1,
str. 291.
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Kao $to istoricari beleze, ,,Ovde imamo najranije pojavljivanje detaljne
doktrine silaska u pakao koja se moze pronaéi u Jevandelju Nikodima i koje

je kasnije zavladalo hri¢anskim krugovima.”**

Latinska verzija Jevandelja
Nikodima belezi reci dvojice pojedinaca koji su oslobodeni od smrti: ,,Dizemo
se sa Hristom iz raja i On sam nas diZe iz mrtvih. I na osnovu ovoga znate da
su kapije smrti i tame uniStene, duse svetaca su oslobodene i uspele su se u raj

sa Hristom.”*

Efekat ove privlacne price, koja navodi na pogresan put, bio je uniStenje
jednim udarcem ucenja hebrejske Biblije da oslobadanje od smrti i dobijanje
besmrtnosti dolazi jedino vaskrsenjem na kraju doba. Stih 12:2 Knjige
Danilove, koji predvida da ¢e mrtvi ustati samo onda kada Carstvo stigne (vidi
1. Kor. 15:23), proglasen je zastarelim, jer je na snagu stupila nova teorija.
Legenda je promenila ¢itavo znacenje smrti. Had, prema Bibliji, predstavlja
mesto potpune neaktivnosti gde ,,mrtvi ne hvale Boga” (Ps. 115:17) i gde oni
¢ekaju povratak Hrista, dok je u ovom ranom predavanju Had predstavljen kao
mesto gde Hrist aktivno propoveda i oslobada mrtve.*

Novi preokret je izvrSio katastrofalan efekat na hriS¢ansko shvatanje
zivota nakon smrti. To je znacilo da mrtvi mogu da izadu iz Hada i odmah
nakon smrti se presele u Raj (kasnija tradicija je govorila o raju kao mestu u
koje odmah nakon smrti odlaze pravicne duSe, odvojene od tela). Iako je
legendarno Jevandelje Nikodima propovedalo o momentalnom telesnom
vaskrsenju vernih preminulih iz Novog zaveta, kao posledicu Isusovog silaska
u Had, kasnija tradicija je priznala da se ovo veoma protivi novozavetnom
ucenju da mrtvi nece biti oZivljeni pre ,,Zadnjeg dana”.

* Isto, doda akcenat.

* Pogledajte izdanje od strane Tischendorfa.

* Prikaz vaskrsnuca izvesnih ,,usnulih svetaca” u stihovima 27:52, 53 Jevandelja po Mateju,
sigurno ne nagovestava da su svi mrtvi iz vremena starog zaveta ozivljeni, niti da su oni koji
su ozivljeni dobili besmrtnost niti da su poslati u raj. Takvoj ideji se suprostavljaju stihovi
2:34, 39 Dela apostolskih koji kazu da je David jo§ uvek bio mrtav i sahranjen nakon
vaskrsnuca.
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Na kraju je postignut nekakav kompromis uz pomo¢ grc¢ke doktrine o
prirodnoj besmrtnosti duse. Duse koje su pravicne, kako je re¢eno, odlaze
odmabh u raj (ili po nekoj drugoj teoriji u Raj kao deo Hada) od trenutka kada
je Isus oslobodio patrijarse od smrti, ali duSa bi morala da se ponovo susretne
sa telom za konac¢no vaskrsenje na kraju doba. Ovo je videnje koje deli velika
ve¢ina protestanata jo§ od Reformacije iz 16. veka i ostali vernici jo§ od
vremena crkvenih otaca. Tek su doktrinu o0 momentalnom odlasku u ¢istiliste
protestanti odbacili iz rimokatolickog sistema nakon reformacije.

Optereceni nebiblijskom tradicijom da je Isus oslobodio patrijarse, dok je
on sam bio ,,u srcu zemlje” (Matej 12:40), protestantima preostaje da tragaju
za biblijskim dokazima za odlazak dusa u raj nakon smrti. Ne postoje takvi
dokazi, uprkos tvrdnji jedne takve veroispovest da je ,,Hrist siSao u Had 1
ponitio ga za sve vernike.”*’ Stih 4:8 Poslanice Efescima govori o Hristu koji
,predvodi zarobljenike” u smislu da daje odredene darove crkvi. Ovaj stih
nikako ne podrzava ideju da je Isus oslobodio mrtve iz Hada. Kao $to stoji u
vodecem biblijskom re¢niku, ,,Stihovi 4:7-10 Poslanice Efescima ne govore o

% 1sti autoritet

radu Hrista niti o bilo kakvim moguénostima za mrtve u Hadu.
potvrduje nasu centralnu tezu da je novozavetno ucenje o buducnosti
,,Stavljeno u odnos sa hebrejskom verom i zasniva se na principima Starog
zaveta.” Gubitak hebrejskog videnja smrti i Zivota nakon smrti predstavlja

samim tim veliku doktrinarnu katastrofu, koja mora da bude ispravljena.

*" Formula of Concord. John Pearson, poznat po svom radu na temu hridé¢anskih veroispovesti,
nije ni sam prihvatio doktrinu da je Isus oslobodio svece iz Hada ve¢ je priznao: ,,Ovo je
misljenje koje se obi¢no sti¢e u $kolama, i stalno se prenosi kao smisao crkve Bozije; mada
ono nije toliko opste koliko nas ucitelji ubeduju ali je sigurno da mnogi oci ne razumeju isto.”
Evsevije, Cirilo, Ambrozije i Jeronim su citirani kako bi se podrzala ideja da duse odmah
odlaze u raj, dok su Justin Mucenik, Irinej, Tertulijan, Ilarije, Grigorije Niski i drugi
propovedali da vernici ne odlaze odmah u raj ve¢ u Avramove grudi, ,,Raj” gde vernici Starog
zaveta borave do vaskrsnuca.

12 "Eschatology," Hastings Dictionary of the Bible, Vol. 1, str. 756.

Isto.
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Pavle, zaista, priznaje da tek nakon $to se sedma truba oglasi (1. Kor.
15:52; Otkr. 11:15), i obelezi Hristov povratak na zemlju, Had ¢e biti
prevaziden i smrt progutana.®

Da je hebrejska Biblija ostala autoritativni izvor bozanskog ucenja o
prirodi Coveka i planu za obnavljanje covekove besmrtnosti, ne bi bilo nikakve
zabune po pitanju toga Sta se deSava kada umremo. Ali primer Isusa, koji se
uvek pridrzavao hebrejske Biblije, nije pracen i hri§¢ani iz drugog veka su pali
na razli¢ite mitove i legende (vidi 2. Timotiju 4:4) koji su se od tada uvrstili u
hri§¢ansku tradiciju. Izvodenje patrijarha iz sveta mrtvih u vreme Hristovog
vaskrsnuca nije bilo poznato Petru, koji je govorio o tome kako je David jo$
uvek mrtav 1 sahranjen i nakon Isusovog vaskrsnu¢a (Dela 2:34, 39). Pisac
Poslanice Jevrejima ne zna nista o ideji da su Avram, Isak i Jakov oZivljeni.
Oni treba da budu vraceni u Zivot zajedno sa svim vernicima onda kada je Isus
stupi na ¢elo Carstva (Jevr. 11:13, 39; 12:28).

Smestanje trenutka hriS¢anske slave u pogreSan vremenski okvir
(pogresno ucenje koje je slicno onom koje je Pavle naveo kao potencijalno
smrtno oboljenje za crkvu, 1. Sol. 2:18), otpocelo je proces kojim je odbaceno
biblijsko videnje buduénosti. MeSanje konkurentnih ideja je stvorilo situaciju
u kojoj mnogi nisu u mogucnosti da naprave razliku izmedu tradicije i
biblijske istine. Uporno odbijajuéi pogled Starog zaveta na smrt Citavog
coveka, oni menjaju izolovane stihove Novog zaveta, pokuSavajuc¢i da ih
formuliSu tako da ti stihovi budu u skladu sa ,,primljenom” tradicijom.
Uobicajeno je cuti one koji redovno odlaze u crkvu kako citiraju izvesne
stihove iz proSirene diskusije o vaskrsenju u petom poglavlju Druge poslanice
Korin¢anima. ,,Odsutni iz tela a prisutni sa Bogom” (2. Kor. 5:8) je stih koji
se smatra dokazom da je Pavle govorio o besmrtnim dusama, koje odlaze u raj
nakon smrti. Ali Pavle to uopste nije imao na umu, kao §to se jasno i vidi kada
se pazljivo procita Citav kontekst.

YU 1. Kor. 15:55 Pavle citira Osija 13:14, koji govori o trenutku kada Had kona¢no gubi
svoju Zzaoku i primenjuje tekst na buduce vaskrsenje vernika na Parousiju (vidi 1. Kor. 15:23).
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Pavle je ve¢ propovedao Korin¢anima u petnaestom poglavlju Prve
poslanice Korin¢anima i ¢etvrtom poglavlju Prve poslanice Solunjanima da
mrtvi spavaju sve do vaskrsnuca koje treba da se dogodi onda kada se Hrist
vrati. ,,Oni koji pripadaju Hristu, oni ¢e vaskrsnuti, kad se on vrati” (1. Kor.
15:23). ' U petom poglavlju II Korinéanima on nije zbunjivao svoje &itaoce
drugacijom idejom — prezivljavanjem duse bez tela. Jedan takav koncept je u
potpunosti bio stran Pavlovom hebrejskom nacinu razmisljanja o smrti. On 1
dalje govori o vaskrsenju: ,,Onaj koji je digao Gospoda Isusa i nas ¢e di¢i sa
Isusom i postaviti sa vama” (2. Kor. 4:14). Ono za ¢im je Pavle Zudeo jeste da
bude ,,odeven u svoju nebesku odoru (novo telo)” (2. Kor. 5:2).>* To bi zna¢ilo
da ¢emo nasa sadasnja tela zameniti besmrtnim, duhovnim telima. Ovaj veliki
dogadaj je vaskrsenje. Biti ,,odsutan iz tela a prisutan sa Gospodom” (2. Kor.
5:8) znaci nadu da ¢emo sresti Hrista kada On dode da nas digne iz mrtvih.
Isus se vraca da vrati mrtve u zivot. Ne idemo mi kod njega kad umremo.
Biblija poznaje jedini nacin kojim se moze izbe¢i smrt — to je vaskrsenje pri
povratku Isusa (oni koji jo§ uvek budu zivi onda kada se on vrati samo ¢e
primiti novo telo). Biti sa Gospodom, znaci biti sa Isusom tokom vaskrsnuca
pri povratku Hrista. To je Pavle objasnio Solunjanima onda kada je elaborirao
bozanske postupke kojima ¢e sveci biti vraceni u prisustvo Gospoda koji ¢e se
vratiti. ,,Na ovaj nacin (tj. vaskrsenjem i transformacijom) mi ¢emo uvek biti
sa Gospodom” (1. Sol. 4:17).

Buduc¢nost vernika koji su u¢injeni besmrtnim

Jedan od prvih zadataka besmrtnika, koji su samim tim stvoreni putem
vaskrsnuca (ne time $to nikada nisu umrli) bi¢e da prekinu koSmar u svetu koji
sa sobom nosi nuklearni rat. Hri$¢ani treba da dostignu besmrtnost zarad neke
svrhe. Oni ¢e rukovoditi svetom i uspostavice pravican poredak (Isaija 32:1).
Pavle je bio iznenaden kada je neko od njegovih preobracenika izgubio cilj iz
vida: ,,Zar ne shvata$ da ée sveci vladati svetom?” (1. Kor. 6:2).> Korinéani
su zapravo jedni druge izvodili na sud pred nevernike. Pavle je bio ogorcen.
Koliko je samo besmisleno bilo za hri§¢ane da se ukljuce u parnicu.

31 pavle koristi frazu ,,probuditi se* kao sinonim za vaskrsnuti (1. Kor 15:12, 14-17, 20).

>? Pavle nije reko da ée on biti u raju.

> Moffat hvata smisao frazom: ,,Zar ne znate da ée sveci vladati svetom? Sve t ée doéi pod
vasu jurisdikciju ...”



226

Ipak ¢e oni biti rukovodioci novog svetskog poretka i u¢e da budu jedna
kraljevska porodica, koja mora da demonstrira svoju spremnost za jednu takvu
buducu funkeciju.

Prica se da svet danas u roku od dve nedelje potrosi onoliko novca na
oruzje za masovno uniStenje koliko potrosi za ¢itavu godinu na prehranu,
pokuéstvo, odecu i1 obrazovanje svetske populacije. Ovakve ¢injenice nam
govore da se svetu polako priblizava kraj. NiSta ne moze biti lude od troSenja
takvih ogromnih resursa da bismo pretili stranim muskarcima, Zenama i deci
(rodenoj i onoj koja jo§ uvek nisu rodena), koje nikada nismo sreli i protiv
kojih nemamo nista li¢no. Novi sistem koji ima mo¢ da da protera ludost
medunarodnog ratovanja, ostvari¢e se u Carstvu Bozijem.>

Kljucno pitanje sa kojima se crkve suocavaju je njihov odnos prema ratnoj
masini. Oni ¢e pre li kasnije morati da se suoce sa neprijatnom ¢injenicom da
ucestvovanje u ratu mora da podrazumeva uniStenje ne samo njihovih
protivnika, ve¢ i onih koji su takode hriS¢ani (od kojih su neki odabrali da se
ne bore). U ratu ¢e crkva neizbezno da se medusobno podeli, kao sto je to bio
Cest slucaj u proslosti, i ubijati sopstvene Clanove. Sve dok su hriS¢ani
posveceni politici, joS ako i nose oruzje, oni ¢e unisStavati svoju brac¢u na
neprijateljskim poljima, nastaviée da pokazuju svoje verovanje kao prioritet
nacionalne drzave nad hri§¢anskoj drzavi. Medunarodna hri§¢anska nacija —
Izrael Boziji (Gal. 6:16) treba da predstavlja jezgro Mesijinih ucenika, koji se
spremaju za sluzbu u dolaze¢oj bozanskoj vladavini. Sada$nje ucestvovanje
crkve u ratu predstavlja poricanje njene uloge kao medunarodne svetske
zajednice, mikrokosmos bozanskog Carstva. Crkve bi trebalo veoma ozbiljno
da razmotre ¢injenicu da u prvih 170 godina hriS¢anske istorije nijedan
hri§¢anin nije nosio oruzje. Da li je previSe traziti od crkava da od svojih
¢lanova na krstenju traze da se odreknu prava da oduzmu zivot ¢oveku koji je
takode hris¢anin? Sada se hriS¢anstvo Cesto definiSe kao plemeniti oblik
patriotizma. Takva ideja se suprotstavlja u¢enju Novog zaveta da carstva ovog
sveta nisu Carstvo Bozije i nece biti sve dok se Mesija ne vrati (Otkr. 11:15-
18).

5% Isa. 2:4; Ps. 46:9; Zah. 9:1 0; Isa. 32:17.
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Zivot doba koje ¢e do¢i
Postoje dve poznate fraze Novog zaveta koje, kako se danas prevode,

stoje na putu jasnom videnju hri§¢anske sudbine, kao §to su je Isus i Apostoli
shvatali. Prva od njih je ,,vecni” ili ,,vec€iti zivot”. To nije ono §to su rani
hri§éani imali na umu kada su opisivali krajnju svrhu vere. Cesto se smatra da
se re¢ ,,zauvek” u hebrejskom Starom zavetu odnosi na vremenski period u
dalekoj buduénosti. Sa tim vremenskim periodom se u vezu dovode obecanja,
koja sadrze Bozanske poruke upucene Avramu i Davidu. Kada je Danilo
ozvani¢io svoju viziju na kraju sadasnjeg doba u istoriji, on je opisao
vaskrsenje onih koji spavaju u prasini zemlje kao ,,budenje u vec¢ni zivot”
(Dan. 12:2). Nasi prevodioci su razmisljali kao Grei a ne kao Jevreji, kada su
nam dali to tumacenje. Jevrejin se radovao ,,zivotu dolazeceg doba” a ne
,,ve€nom zivotu”. Trebalo je jos istorije da se dogodi onda kada je Bog zauvek
promenio tok dogadaja. Citava nada proroka se zasniva na tome da ¢e jednog
dana na zemlji nastupiti doba celokupnog mira pod vladavinom Mesije. U
skladu sa tim, pisci Starog zaveta su koristili posebnu re¢ kako bi opisali
buducu eru. Ta re€ je bila olam , daleko, buduc¢e doba. Bilo je uobic¢ajeno da
Isus 1 njegovi savremenici uporede sadasnje doba (ha' olam ha 'zeh— ovo doba)
ljudske vladavine sa budu¢im dobom (ha' olam ha 'ba — doba koje ¢e doéi)
Mesije 1 njegovog Carstva. Samim tim, kada Danilo opisuje vaskrsenje
vernika na kraju sadasnjeg doba, on vidi mrtve kako primaju ,,zivot doba koje
¢e do¢i” (Danilo 12:2). To je ono §to svaki posveceni Jevrejin Zeli. Sam Danilo
je pozvan da se odmara u smrti sve do vremena kada ¢e do¢i red na njega da
zauzme svoju datu poziciju na kraju doba (Dan. 12:13).

Dobro je poznato da je Novi zavet preuzeo jezik iz Starog zaveta i
Judaizma. Isus je stalno govorio o ,,zivotu dolaze¢eg (Mesijanskog) doba” i
koristio je taj izraz kao sinonim za Carstvo BoZije.” Prevod ,,ve¢ni Zivot” nije
u potpunosti netacan, jer ¢e zivot koji se stekne u dolaze¢em dobu zaista biti
zivot bez kraja. Bez obzira na to, hebrejska fraza je mnogo jasnija, jer

> Na primer, stih 19:16 Jevandelja po Mateju uporeden sa stihom 24 i mnogim drugim
tekstovima. Jovan koristi frazu ,,zivot dolaze¢eg doba“ umesto Carstvo Bozije (izuzeci su
Jovan 3:3, 5; 18:36), ali znacenje je isto.
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pruza klju¢ne informacije o tome kada i gde ¢e se taj zivot dobiti i stalno nas
podseca da je istorija podeljena na dva doba. ,,Zivot doba koje ¢e doéi” bice
u potpunosti steCen u mesijanskom dobu koje ¢e nastupiti. Tek kada budu u
dobu koje ¢e nastupiti, muskarci 1 Zene ¢e naslediti Carstvo. Kolika koli¢ina
svetla ¢e biti bacena na hris¢anska dokumenta, ako kada procitamo o ,,ve¢nom
zivotu” ili ,,ve¢itom Zivotu”° pomislimo na ono §to je Isus mislio pod
,zivotom dolazeceg Carstva” (koji je on unapred okusio putem Duha). Kao
Sto to Nigel Turner zapaza: ,,Ne bi bilo precizno kada bismo preveli re¢
aionios kao ,,ve¢ni” ... (ali nasi prevodi nastavljaju da tako prevode tu rec).
Ona znaéi ,,pripadanje budu¢em dobu oprostaja™ 'Isti pridev aionios opisuje
vatru koja je unistila Sodomu i Gomoru pre vise hiljada godina (Judina 7). Ta
vatra nije bila ve¢na, ve¢ sli¢na natprirodnoj kazni, koju ¢e Bog sprovesti kada
se vrati Hrist. Koliko je samo pogreSan prevod stiha 25:46 Jevandelja po
Mateju gde se za zle kaze da odlaze u ,,ve¢no kaznjavanje”. Na svu srecu,
standardne kritike priskacu u pomo¢: ,,Pridev aionios (u stihu 25:46
Jevandelja po Mateju) znaci pripadanje budu¢em dobu. Ono samo po sebi ne
znadi ,.beskrajno”.”® Ono §to je Isus opisao kao ,,kaznu koja iskljuéuje osobu
iz dolaze¢eg doba.” Popularna promocija ,,ve¢nog mucenja” na 0snovu ovog
stiha nema podrSku u prvobitnom grékom jeziku, koji je jako obojen
hebrejskom mislju pisaca Novog zaveta.”

Ne znaju¢i niSta o kasnijoj grckoj tradiciji, Isus nikada nije govorio o
,;odlasku u raj”. On je svojim sledbenicima ponudio naslede na zemlji (Matej
5:5) kao ispunjenje obecanja datih Avramu i Davidu. Avram je nekada ziveo
u ,,zemlji obecanja”, ali je nikada nije posedovao. On je umro a da je nije
primio u posedovanje. Bilo je o¢igledno, onda, da ¢e se Avram jednog dana

% Zaito nam je Verzija kralja DZejmsa dala dva izraza kada kod Grka postoji samo
jedan i to zoe aionios?

3T Christian Words, T & T Clark, 1980, str. 452, 455, 456.

¥ The Cambridge Bible for Schools and Colleges, St. Matthew, Cambridge University
Press, 1889, str. 196.

> Preovladavajuce ocekivanje u vezi sudbine zlih jeste da ée njih progutati vatra (Izr.
10:25; Avd. 16; Isa. 33:12; 41:11, 12; Ps. 118:12; Mat. 3: 12; 2. Sol. 1:9).
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di¢i iz mrtvih, kako bi doSao u svoje naslestvo zajedno sa svim vernicima. Bog
je progovorio, tj. dao obecanja ,,nasim ocima, Avramu za doba (koje ¢e do¢i)”
(Luka 1:55).°° Nasledstvo je Carstvo BoZije koje je, kako Jakov kaZe, ,,Bog
obecao onima koji ga vole” (Jakov 2.5). Isus se takode radovao dobu Carstva
Bozijeg. Njegov jezik je prilagoden hebrejskim pogledima na buduénost. On
ne govori o ,,raju nakon smrti”. On nikada ne kaze ,,Ako Zelite da odete u raj
...”" niti i8ta sliéno. On 1 Apostoli govore o blagu koje se sada sprema kod Boga
u raju (Matej 6:20; 19:21) — §to je nagrada ,,sa¢uvana u raju”®' kao ,,spasenje
koje je spremno da bude otkriveno poslednji put” (1. Petr. 1:5), kada se Hrist
vrati na zemlju. HriS¢ani treba da prate Isusa i Pavla i da govore o
,nasledivanju ili stupanju u Carstvo Bozije.”®* Ovo ¢e nam omoguéiti da
razmi$ljamo kao Gospodar a ne kao grcki filozof. Popularno propovedanje bi
toliko toga moglo da nauci na osnovu posmatranja prou¢avaoca Novog zaveta
koji je napisao: ,,Obecanje o budué¢em Zzivotu nikada nije opisano od strane
Isusa kao boravak u raju ili odlazak u raj.”® Ako Zelimo da sledimo Isusov
primer, potrebno je da uvedemo revolucionarne promene u jezik. Kada bi
hri§¢ani poceli da koriste Isusove reci, to bi imalo lekovit u¢inak na duhovnu
Stetu, koja je naneta usvajanjem nebiblijskih termina, kako bi se opisao zivot
nakon smrti. Uz izuzetne implikacije trenutne konfuzije nastale usled
denominacionalizma, Nigel Turner je napisao sledece:

Bolje bi bilo da je jezik crkve jezik Novog zaveta. Govoriti o Jevandelju
upotrebom nove terminologije ima katastrofalan efekat, jer veliki deo
poruke i izuzetno vredna dodatna znacenja, koja su implicirana u Novom
zavetu, mogu da budu zauvek izgubljeni. ,,Veliki deo izobli¢enja i razdora
koji muce crkvu”, smatra pokojni ¢lan svestenstva, ,,a koji dotic¢u teolosko
shvatanje, javili su se usled insistiranja sekti ili odseka hri§¢anske
zajednice da se nastavi upotreba re¢i koje se ne mogu na¢i u Novom

zavetu.”®

8 Eis ton aiona bukvalno znaéi ,,za doba”

611, Petrova 1:4, vidi i Matej 5:12, Tvoja nagrada je velika u raju”, tj. rezervisana u raju za
buduénost

62 Matej 25:34; Gal. 5:21; 1. Kor. 6:9; Efe. 5:5.

0w, Strawson, Jesus and the Future Life, London: Epworth Press, 1959, str.156.

%% Christian Words, str. viii. On jednako upozorava protiv savremenog tumacenja poruke.
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Dva doba

Nase verzije nam ¢ine jo§ jednu medvedu uslugu kada s vremena na
vreme govore o ,,svetu koji ¢e do¢i” umesto ,,dobu koje ¢e doéi”. ,;Svet koji
¢e do¢i” otvara vrata nebiblijskoj ideji da postoji nebeski svet u koji treba uci
nakon smrti. Takva ideja navodi na pogresan put: Ona prevlaci veo preko
biblijskog cilja —nade koja stoji u bozanskoj poruci — koji predstavlja istorijski
dolazak veli¢anstvenog Zlatnog doba, koje ¢e uslediti nakon trenutnog doba
kada ljudi vladaju na pogresan nacin. Tom dobu hris¢ani teze. U tom dobu ¢e
hri§¢anin primiti ,,zivot dolaze¢eg doba”, time Sto ¢e vaskrsnuti onda kada se
Hrist vrati. Citaoci verzije Kralja DZejmsa, kao i &itaoci drugih prevoda,
dozive¢e otkrovenje ako procitaju ,,zivot dolaze¢eg doba” ili ,,Zivot u
dolaze¢em dobu” svaki put kada se susretnu sa ,,veCnim” ili ,,vecitim
zivotom”. Na ovaj nacin atmosfera prvobitne vere moze da bude obnovljena.

Slican gubitak jasnoce se desio onda kada su prevodioci i kriticari govorili
0 ,,kraju vremena”. Spasenje u Bibliji nije van vremena i prostora. Ono ¢e biti
u potpunosti zagarantovano na ,,kraju doba”, onda kada Novo doba po¢ne. Tek

6% li ,,vremenu pred kraj” hri§¢ani ée o&ekivati dolazak

u ,,krajnjem vremenu
Carstva a ne ,,na kraju vremena”. Isusovi ucenici su ga ispitivali o kraju doba
a ne o kraju sveta.’® Kralj DZejms je pomogao da se prikrije jasno shvatanje
svojim prevodom stiha 10:6 Otkrovenja: ,,vreme vise nece postojati.” Greska
je ispravljena u savremenim verzijama i one nam govore ,,nece biti vise

vremena za gubljenje.”

Cudnom ironijom, inade podeljene crkve ujedinile su se po pitanju svog
videnja hriS¢anske nade, kao odlaska u raj duse bez tela. Nista ne moze da nas
probudi vise nego kada shvatimo da je jedna takva ideja sasvim nezamisliva
za hebrejske hriS¢anske pisce Biblije. Takode, to tvrde i na$i najbolji
proucavaoci Biblije, ¢ija dva primera citiramo: Pavle o¢igledno nije mogao da
sagleda besmrtnost van vaskrsnuca, za njega je nekakvo telo od kljucne

% Dan. 8: 17, 19; 11 :40; 12:4 (poslednji tekst je pogresno preveden u NASV kao ,.kraj
vremena”

% Matej 24:3; 28:20. Vreme na koje se misli je dolazak Carstva. Vidi i Matej 13:39, 40 gde
se isti dogadaj naziva i Zetva.
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vaznosti za licnost.””" ,,Ideja o osobi bez tela je strana hebrejskom umu.
F.F. Bruce, dobro poznat onima koji vrSe evangelizaciju, doSao je do
verovanja u nesvesnost mrtvih. Komentarisu¢i o II Korin¢anima 5, Bruce

govori o0 momentalnom prelasku iz starog u novo telo:

Pavle ovde zamislja da neée postojati period svesne ,,ogolelosti” izmedu
jednog i drugog (starog tela i vaskrslog tela). Tenzija koja je stvorena
pretpostavljenim intervalom izmedu smrti i vaskrsnu¢a, mozemo danas
da se oslobodimo ako se predlozi da u svesti preminulog vernika ne
postoji interval izmedu raspada i davanja poseda (sa vaskrslim telom), ma
koliko dug interval to bio, meren kalendarom ljudske istorije vezane za
zemlju.*”’

Nema smisla da mi nastavimo sebe i svoju decu da teSimo nadom za
mrtve, koja je nekompatibilna sa Biblijom — a u isto vreme i sa hriS¢anstvom.
Priznanje da je veliki deo hriS¢anske filozofije uvrstan u veru i nametnut
novozavetnim spisima, bi¢e prvi korak ka oporavku apostolskog hri§¢anstva.
Reci francuskog proucavaoca Biblije zasluzuju najsiri publicitet:

Svuda na stranama Starog i Novog zaveta, bistre vode otkrivene istine
teku kao veli¢anstvena reka. Bog je taj koji ima besmrtnost i koji nudi
vernicima svoj bozanski i neunistiv zivot. Ali paralelno sa ovim tokom
teCe i mutna reka paganske filozofije, koja govori o ljudskoj dusi,
bozanske sustine, vecnoj, koja preegzistira telu i nadzivljava ga.

Nakon smrti Apostola, dva toka se spajaju i stvaraju nemirne vode. Malo
po malo spekulacije ljudske filozofije meSaju se sa Bozanskim uéenjem.
Sada je zadatak evangelijske teologije da rasclani dva nekompatibilna
elementa, da ih rastavi i eliminiSe paganski element, koji je uzurpirao
centar tradicionalne teologije; da vrati vrednost biblijskog elementa, koji
je jedini istinit i koji je sam u skladu sa prirodom Boga i coveka, koga je
On stvorio.”

7 F.F. Bruce, "Paul on Immortality,” Scottish Journal of Theology (4), 1971, str. 469.

% Alan Richardson, An Introduction to the Theology of the New Testament, str. 196.

% Paul, the Apostle of the Heart Set Free, Eerdmans, str. 312, dodat akcenat.

0 Alfred Vaucher, Le Probfeme de L 'immortalite, 1957, str. 6, citirano u Froom, The
Conditionalist Faith of Our Fathers, Tom 11, str. 1028.
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Put mudrosti izgleda da lezi u licnom preispitivanju verovanja u svetlost
biblijskih dokumenata. Biblija preporucuje detaljno pretrazivanje radi
shvatanja. Ona hvali one koji svakodnevno meditiraju zarad bozanskog
otkrovenja. Sam Isus je bio posveceni student Biblije, koji je bio dobro
upoznat sa svetim izraelskim spisima, kao i ostali rabini. U celom Novom
zavetu Apostoli su obecali da ¢e vaskrsnuti u slavu oni koji izraze svoju veru
u Isusa pokajanjem, krStenjem u svom odraslom dobu, verovanjem u
Bozansku Poruku o Carstvu i postovanjem iste, onakve kakvu su predstavili
Mesija i Apostoli. Spasenje se nudi pod odredenim uslovima — verovanjem u
Jevandelje, onakvo o kakvom su Isus i Apostoli propovedali. Jasna definicija
te poruke bi trebala da bude prioritet svim vernicima koji tragaju za istinom.
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11. Arene za sukobe

Pre ili kasnije crkve moraju da postanu svesne cCinjenice da se
paganizacija vere dogodila u nekom trenutku u istoriji. Negiranje mesijanskog
Carstva 1 zamena istog nagradom odlaska u raj nakon smrti bez greske,
ukazuju na uticaj koji je odigrala gréka filozofija kada je dosla u konflikt sa
hebrejskom doktrinom buduénosti. Situacija ¢e ostati zbunjujucéa sve dok se
tenzija koja je stvorena izmedu dva konkurentna nacina razmi$ljanja ne
razreSi. Trenutno, ,,ortodoksija” se bori da bi odbranila tradicionalisticke
stavove. Ocigledno je za nju odbacivanje nekih dragocenih dogmi previse
tesko. Dokle god ovakav stav preovladava, restauracija i ujedinjenje su
sputani.

Priznanje o velikim uticajima filozofije na veru ponekad se javlja u
fusnotama ¢lanaka ucenih ljudi. Oni zasluzuju da dospeju na naslovne strane,
jer predstavljaju upozorenje protiv pogresnih tumacenja do kojih mora doéi
kada se koristi strani sistem za tumacenje Biblije. KomentariSu¢i o popularnoj
upotrebi Pavlove fraze ,,odsutan iz tela i prisutan sa Gospodom”, kao o dokazu
da je Pavle mislio da duse idu u raj nakon smrti kako bi bile u nekakvom
,medustanju”. E. E. Ellis kaze: Kada se sagleda uticaj grcke filozofije od
veoma ranog perioda, ovek bi o&ekivao da ée egzegeza krenuti tim putem.””
Nije u redu da od vremena Klementija Aleksandrijskog i Tertulijana pa sve do
sada, Pavla pogreSno upotrebljavaju kako bi se podrzale popularne,
nebiblijske ideje o smrti i zagrobnom Zivotu?

' Citirano od strane J.W. McCant, ,,Competing Pauline Eschatologies: An Exegetical
Comparison of I Corinthians 57, Wesleyan Theological Journal (29), 1, 2, 1994, str. 46.
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Standardni autoriteti po pitanju istorije razvoja hriS¢anstva ne ostavljaju
ni tratak sumnje oko toga da se dogodio pomak od prvobitne vere. Oni izgleda
nisu toliko entuzijasti¢ni kada je u pitanju poziv za povratak ,,veri koja je
nekada davno data svecima” (Juda 3), Sto je fraza koja tesko da govori da bi
Apostoli bili sreéni kada bi saznali da se hriS§¢anstvo prodalo, tj. prilagodilo
gr¢koj ili rimskoj teologiji. Protestantske tvrdnje da je Biblija jedini standard
koji postavlja norme za svoja verovanja i prakse. Pored toga, ¢lanci Engleske
crkve upozoravaju da su mozda crkveni sabori pogresili. Ako je to slucaj,
protestanti treba da budu motivisani da pokazu da njihova verzija vere zaista
predstavlja autenti¢ni Isusov glas. Ali da li su oni priznali sve te promene koje
su zadesile veru odmah nakon vremena Novog zaveta?

Stetan uticaj filozofije

Uceni profesor istorije hriS¢anstva, koji je pisao pocetkom ovog veka,
opisao je promenu teoloskih ideja koje su se dogodile onda kada se hebrejska,
biblijska osnova hriS¢anstva predala i kada je zamenjena filozofski
orijentisanim sistemom. Sa miSljenjem jednog takvog stru¢njaka sam se
susreo dok sam tragao za informacijama. On pruza elokventan odgovor na
moje inicijalno pitanje o tome zaSto se hriS¢anstvo, koje se propoveda u
crkvama, toliko razlikuje od atmosfere koju je stvorio Novi zavet. Smatram da
sledeca izjava pruza izuzetno otkrovenje:

Poput svih ostalih koncepata, znacenje religijskih termina se menja
promenom iskustva i videnja sveta. Transplantirano u grcki sistem
shvatanja, hriS¢ansko ucenje se neizbezno modifikovalo — zaista se
preinacilo. Pitanja koja nikada nisu bila postavljena, dosla su u prvi plan
i jevrejske pretpostavke su morale da nestanu. Mesijanske nade su
zaboravljene ili su prebacene u uzvisenu sferu koja prevazilazi smrt. Kada
je vladavina postala hri§¢anska u IV veku, pojam o Carstvu Hristovom na
zemlji, koje treba da bude uvedeno velikom borbom, nestalo je, ostavsi
samo u verovanjima zanemarenih grupa. Besmrtnost — filozofski pojam —
zauzela je mesto vaskrsenju tela. Bez obzira na to, vaskrsenje nastavlja da
se pominje zbog prisustva u primarnim izvorima, ali ono viSe nije
odlucujuéi faktor, jer je njen preduslov — mesijansko Carstvo na zemlji —
zanemareno. Kako je pozadina promenjena
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sa jevrejske na grcku, tako su se promenila i fundamentalna religijska
videnja ... Samim tim, imamo ¢udnu kombinaciju — religijske doktrine
Biblije kreéu se kroz oblike strane filozofije. *

Ako je to slucaj, bilo bi teSko zamisliti bolji razlog za na$ neuspeh da
oCuvamo blago vere kakvu je Pavle propovedao. Kako mogu ,,mesijanske
nade da budu zaboravljene”, kada su one srz Jevandelja po Isusu? Kako vera
moze da bude ,,preobli¢ena” a da ne izgubi svoj prvobitni identitet? Zasto je
na bilo koji nacin prihvatljivo mesSati gr¢ku filozofiju sa bozanskim
otkrovenjem a i dalje se pretvarati da nikakva $teta nije naneta istom? Zaista,
kako se Biblija moze smatrati knjigom, koja predstavlja izvor protestantske
vere, kada smo se zapravo udaljili od mesijanskog okvira u kome je Citava
njegova poruka postavljena? Nama se €ini neprihvatljivim to da je Biblija
pomesana sa za nju stranom filozofijom. Izgleda da je profesor koji je odrzao
predavanje o hriS¢anstvu 1 humanizmu 1938. godine, izneo neophodno
upozorenje onda kada je rekao: ,,U svom susretu sa grckom filozofijom,
hriéanstvo je postalo teologija. To je bio pad hri§¢anstva.”

Ako sledimo posmatranje koje iznosi Floyd Filson o nekompatibilnosti
hebrejskog misaonog sklopa sa stranim kulturama, moZemo da o¢ekujemo da
nastane zestoka uzbuna onda kada strane ideje dospeju i Isusovu veru:

Novi zavet nije napisan u nejevrejskom okruzenju ... ve¢ u jevrejskom i u
skladu sa jevrejskim nasledem ... Cesto nas naSe tradicionalne vere i
teologija navode da razmisljamo kao nejevrejski narod a posebno
uzimajuéi gréke koncepte u obzir. Mi znamo da je jos u drugom veku
otpoceo sistematski trud Apologeta da nam pokazu kako je hris¢anska
vera usavrSila ono najbolje iz grcke filozofije ... Pazljiva studija Novog
zaveta mora da obustavi bilo kakvu tendenciju da se Novi zavet posmatra
kao grupa dokumenata koji opisuju nejevrejski um. Ova knjiga se pre
svega oslanja na judaizam i Stari zavet ... Novi zavet uvek negoduje i

* G.W. Knox, ,,Christianity” Encyclopaedia Britannica, 11. izdanje, Tom 6, str. 284,
? Citirao Robert Friedmann u The Theology of Anabaptism, Herald Press, 1973, str 50.
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odrice se nejevrejskih sekti i filozofija. Sustinski se slaze sa jevrejskim
osudivanjem paganskog sveta.*

,,Tradicionalne vere nas poducavaju u skladu sa nejevrejskim a posebno
grékim terminima” a ,,Novi zavet stalno ne odobrava i negoduje nejevrejske
sekte 1 filozofije.” Tradicionalno hris¢anstvo izgleda optuzuju uvidi
proucavalaca Biblije. Potpuni pregled doktrine i obnova Isusove sopstvene
vere izgleda da je jedini moguci tok religije koja tvrdi da poStuje i sledi Hrista.
Staro pitanje, ,,Da li je Isus bio hri§¢anin?” izgleda da ima negativan odgovor,
ako pitamo da li bi Isus pripadao ,,preinatenom” hri§¢anstvu koje vodi poreklo
od Grka drugoga veka i koje su ortodoksne crkve nasledile. Medutim, Isus
predstavlja uzor za hri§¢ane. Otuda i nasa potreba da pratimo kako njega tako
i njegova ucenja §to bolje mozemo. Cudno je govoriti o tome kako je Isus
Gospod a zanemariti njegovu autoritativnu poruku o Carstvu ili bilo koji deo
njegovog ucenja zarad nasih sopstvenih ideja i tradicija. HriS¢ani izgleda da
zaboravljaju da je Isus na§ Rabin i prorok kao §to je i na$ Spasitelj. Mesija je
dosao ,,da nam pomogne da razumemo” tako da mi mozemo da spoznamo
Boga (I Jovanova 5:20). Ali kako On moze da propoveda a da mi njegova
ucenja meSamo sa ,,primljenim” mis$ljenjima po pitanju klju¢nih hris¢anskih
pitanja?

Postoje brojni citati proucavalaca Biblije koji govore o razvoju religije.
Jo§ jedan profesor istorije ranog hriS¢anstva izgleda prilicno samouvereno
kada kaZe da vera nije doSla do nas neoStecena:

lako je akutni oblik sekularizacije hris¢anstva u gnosticizmu odbijen,
crkva ... nastavlja da gubi sve viSe i viSe svoj primitivni karakter i da se
prilagodava svom okruzenju i gréko-rimskoj kulturi. Proces su ubrzale
Apologete (oni koji se zalazu za veru drugog veka), koji su pod uticajem
Irineja i koje je podstakla aleksandrijska Skola teologije ... Ovaj razvoj je
doneo konacnu transformaciju pravila vere 1 pretvorio je u grcki
filozofski sistem... Mi ne moZzemo da pretpostavimo da je vera, onakva
kakva je preneta svecima adekvatno i kona¢no izrazena u ovim grcko-
rimskim intelektualnim oblicima ... To da je vera izrazena u crkvenoj

* Filson The New Testament Against Its Environment, London: SCM Press 1950, str. 26, 27.
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dogmi bez prikrivanja ili prepravki ne moze dalje da se tvrdi. Hris¢anski
organizam ne moze da ne podlegne uticaju, prilagodavajuéi se istom,
njegovo gréko-rimsko okruzenje mora da bude prikriveno; ne samo da su
ovakav postupak i reakcija bili neophodni, ve¢ je i uslov napretka mogao
biti pretpostavljen ... Ovo ne iskljucuje iskreno priznanje ¢injenice da su
postojale karakteristike grékog spekulativnog genija i prakti¢nog rimskog
etosa, koji uopste nisu u harmoniji sa upecatljivim karakterom Jevandelja,
dakle postojale su nepravilnosti u odvijanju naknadnog razvoja — mirodija
je izgubila deo svog ukusa. Grcka metafizika i zakon su pogresno
predstavili i izrazili Jevandelje.’

Glavno podrucje konflikta, kao Sto smo ve¢ rekli, u eshatologiji, jeste
doktrina stvari koje ¢e do¢i. To je buduce Carstvo Bozije koje kriticari ¢esto
imaju obicaj da zanemare. Postoji nesto odbojno u vezi sa idejom da je Covek
sam samcat 1 da nece posti¢i mir na zemlji. Bi¢e potreban bozanski postupak
da se ponovo uspostavi harmonija. Da li tu takode postoji duboko usadena
antisemitska tendencija u hriS¢anskoj kritici, koja sve ¢ini kako bi odbila
Isusov jevrejski, biblijski mesijanizam?

Remecenje biblijskog ucenja o buducnosti nije stvar sitnica od malog
znacaja. PoSto samo Jevandelje govori o Carstvu a Carstvo je smeSteno u
buduénost, sustina hris¢anskog ucenja je ugrozena.

Dejudizacija Isusa

Dok se spisi Apostola usredsreduju na razvoj crkve kao probnih voda
dolazece mesijanske ere, ne postoji nikakav dokaz da su novozavetni hris¢ani
napustili svoju ,,jevrejsku sliku” Mesije, kako dolazi da vlada obnovljenim
svetskim poretkom. Kako bi postojao kada Biblija koju je Isus predstavljao
oslikava jednu tako zivopisnu sliku Mesijine buduée intervencije u upravljanju
svetom? Na osnovu biblijske nade, koju Isus nikada nije omalovazavao,
Jevreji se mole 3 puta dnevno ,,da se brzo svet usavr$i pod Carstvom
Svemoc¢nog ... Neka svi stanovnici sveta shvate i znaju da svako koleno mora

> Garvie, ,,Christianity”, Encyclopedia of Religion and Ethics, 1910. Tom 3, str. 587, 588.
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da poklekne, svaki jezik mora da se zakune ... neka svi prihvate jaram Tvog
Carstva.”®

Na ozbiljnim deSavanjima iz liturgije poznate kao Osamnaest Molitvi
koje Jevreji upucuju Bogu: ,,Daj slavu, Gospode, Tvojim ljudima ...,radost
Tvojoj zemlji (Palestini), blagodeti Tvom gradu (Jerusalimu), procvetali rog

Davidu, Tvom slugi i jasnu obasjavajucu svetlost sinu Jeseja, Tvom Mesiji.”’

Upravo se ovome nadaju oba Zaveta. ,,Jasna obasjavajuca svetlost” je
preuzeta iz mesijanskog prorocanstva, koje se javlja u stihu 23:4 2. Samuilove
a ,,rog Davidov” oslikava Psalme 89:17 1 132:17, koji se ponovo javljaju u
stihu 1:69 Jevandelja po Luki u hri§¢anskom okruzenju. Matej predstavlja
Isusa kao ,,vladara koji ¢e predvoditi moje ljude Izrael¢ane” (Matej 2:6).
Hebrejska Biblija je isto to rekla za Kralja Davida: ,,Ti ¢e$ predvoditi moje
ljude Izrael¢ane 1 bi¢e$ vladar nad Izraelom” (2. Sam. 5:2). Ne moze postojati
jaci dokaz nade da Isus mora biti postavljen kao Kralj u ponovo okupljenoj
naciji.

U stilu koji je takode karakteristican za Isusa, Jevreji ne umanjuju
negativni aspekt dolazeceg Carstva: ,,Neka Citava zloba bude progutana kao
dim, kada Ti uéini§ da se vladavina arogancije ukloni sa &itave zemlje.”®

Molitva, koju je Isus podario svojim sledbenicima za vek vekova, je
satkana od istog mesijanskog platna kao ove molitve iz Judaizma. Isusova
nada je jevrejska do same srzi. Medu molitvama sinagoga kojima je Isus
prisustvovao, vrlo je verovatno da je on mozda Cuo slede¢u molbu za
dolaze¢im Carstvom:

Neka je uveli¢ano i prosveéeno Njegovo veliko Ime u svetu koji je on
stvorio prema svojoj volji. Neka On uspostavi svoje Carstvo tokom svog
zivota i1 tokom svojih dana, i tokom zivota cele Davidove loze, brzo i
uskoro: Amin.’

® Alenu molitva, citirao Klausner, The Messianic Idea in Israel, str. 521.
" Citirao Klausner, str. 521, 522.

¥ Citirao Klausner, The Messianic Idea in Israel, str. 522.

’ Drevna Kaddish molitva sinagoge.
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Isusova molitva koja je iskoriS¢ena kao uzor na navedenu, ,,Neka se sveti
ime Tvoje, neka dode Carstvo tvoje 1 neka bude volja Tvoja na zemlji” (Matej
6:9, 10), pokazuje da je On istinski dete biblijskog judaizma u svom najboljem
obli¢ju. Zajedno sa sopstvenim sledbenicima, Isus je Zudeo za tim da se
uspostavi pravda na zemlji. To je bilo strastveno ocekivanje svih Izraelskih
svestenika:

I u to ¢e vreme pohoditi Gospod na visini vojsku visoku i na zemlji sve
careve zemaljske. I skupice se kao Sto se skupljaju suznji u jamu, i bice
zatvoreni u tamnicu, i posle mnogo vremena bi¢e pohodeni. I posramice
se mesec i sunce ¢e se zastideti kad Gospod nad vojskama stane carovati
na gori Sionu i u Jerusalimu, i pred stareSinama svojim proslavi se. Evo,
car ¢e carovati pravo i knezovi ¢e vladati po pravdi ... i rad pravic¢nih ¢e
biti mir ... Moj Sluga ... doneée pravdu nacijama... on nece posustati niti
¢e pokleknuti sve dok ne uspostavi pravdu na zemlji ... govori Sionu: Bog
tvoj caruje (Isa. 24:21-23; 32:1, 17; 42:1, 4; 52:7).

Jevrejski kritiCari su prikladno objasnili nadu za Bozijom vladavinom kao
otkrovenje o Carstvu Bozijem. Takva je nada judaizma, bas kao §to je i nada
biblijskog hris¢anstva nadahnuta od strane samog ucitelja, Cije je Jevandelje
bazirano na istoj ideji: ostvarenje Carstva Bozijeg na zemlji. Novi zavet je
kritika Isusove velike zamisli. HriS¢ansko Jevandelje je Jevandelje o Carstvu,
skup svih blagoslova koji dolaze sa verom u Isusa kao Hrista. Sve ovo bi bilo
jasno ljudima koji ¢esto odlaze u crkvu, da nije suprotstavljeno tradicijom,
koja odrzava Isusovo ime ali uporno liSava njegovu poruku neZeljenih
politi¢kih i apokaliptickih elemenata.

Polemika oko buduc¢nosti

Najranjivije ratno polje je usredsredeno na one pasuse Novog zaveta koji,
kada se izuzmu iz Sireg konteksta, imaju najvecu Sansu da budu svrstani u
gréki nacin razmisljanja, koji je pokopao poruku hebrejskih svestenika. Pavle
nikada nije teSio ozaloS¢enog, kao $to to mi ¢inimo, uverenjem da su mrtvi
zapravo zivi, kao i Hrist, u raju. Mi Cesto za nekog ko je umro kazemo da je
,preminuo‘ (engl. pass on — nastaviti dalje) ili ,,otiSao na onaj svet®, §to samo
oslikava paganizam koji je dospeo u veru. Proslavljena himna ,,Mi idemo, mi
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idemo u dom iznad neba, gde su polja prelepa i sunce nikada ne zalazi“'°, nije

u skladu sa novozavetnim epom za dolazak Isusa koji ¢e di¢i ljude iz mrtvih.
Za Pavla i druge Apostole i za Isusa, mrtvi odlaze u Had da se odmaraju.
Jednostavno, oni su mrtvi i ¢ekaju da vaskrsnu na poslednji dan. Cinjenica o
buduéem vaskrsenju je data time Sto je Bog Avrama, Isaka i Jakova. Patrijarsi
su sada mrtvi. Oni stoga moraju da vaskrsnu kako bi zauzeli svoje mesto u
dolaze¢em Carstvu. U skladu sa precima iz Starog zaveta, rani hri§¢ani opisuju
mrtve kako se pridruzuju svojim ocima u snu smrti,'’ kako spavaju u prasini
dok ne vaskrsnu i probude se.

Ponovo, Pavle insistira na tome da su mrtvi preminuli 1 da treba da
vaskrsnu (I Korincanima 15:18). Ovo ocigledno ne podrazumeva da su
njihove duse preZivele u nekom drugom svetu. Citava stvar je veoma
jednostavna kada se grcki dualizam o telu i posebnoj svesnoj dusi izbriSe iz
uma. Dok je ta¢no da ¢ovek posvecuje svoj duh — sebe kao vitalno mislece
stvorenje — Bogu nakon smrti, jednako je jasno da sam ¢ovek postaje nesvesan.
Stefan se u sedmom poglavlju Dela apostolskih upokojio nakon §to se posvetio
Bogu (Dela 7:60). Stefan ¢e naredni trenutak svesno doziveti kada se probudi,
tj. vaskrsne, kada Hrist dode na zemlju. Pojam svesnog duha koji prezivljava
liSen tela, u Bibliji je karakteristika zlih duhova a nikada coveka.

Samo u nekolicini pasusa, Biblija govori o tome kako je Hrist prisutan sa
preminulom osobom. Kada Pavle sam razmislja o usnulosti nakon smrti, on,
naravno, zamislja kako je odmah ,,kod kuce sa Gospodom* (II Korinéanima
5:8) ili ,,sa Gospodom* (Filipljanima 1:23, vidi I Solunjanima 4:17). Razlog
za to je taj Sto u snu ne postoji svest o vremenu koje je proteklo. U tom smislu,
zaspati nakon smrti znaci probuditi se nakon vaskrsnuca, iako hiljade godina
treba da proteknu pre nego Sto mrtvi budu pozvani da ustanu iz grobova. Nije
da za mrtve vreme ne teCe, oni ga jednostavno nisu svesni.

10 Regi izgovorene od strane Fanny Crosby

"'Vidi 1. Moj. 15:15, 25:8, 47:30; 5. Moj. 31:16 kao dodatak pedesetom poglavlju 1. Cari 2.
Dne. u koji nastoji da carevi,,spavaju sa svojim ocima”. Vidi takode Ps. 6:5; 30:9; 115:17;
146:3, 4; Jov 14: 12; Prop. 9:5; 1. Sam. 26: 19; Dan. 12:2; Jovan 5:28,29; 11:11, 14, 43. Dela
2:34, 39 pokazuju da je David bio mrtav posle vaskrsenja Isusa. Kao svako drugi I David “po
volji Bozijoj umre, i metnuse ga kod otaca njegovih, i vide truhljenja.” (Dela 13:36). Isus se
vraca da podize (tj. da budi) one koji spavaju, koji su mrtvi (1. Sol. 4:15; 5:10; 1. Kor. 15:51).
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Vrlo malo mareéi za tezinu biblijskih dokaza, odgovor koji Isus daje
lopovi na krstu citira se kao dokaz toga da smrt zaista podrazumeva neposredni
prelazak u svesno postojanje u raju. Da li je to ono $to Luka namerava da mi
razumemo? U drugim pasusima Luka belezi da je Isus poducavao svoje
sledbenike da ¢e biti nagradeni ne nakon smrti, ve¢ nakon ,,vaskrsnucéa
pravednih® (Luka 14:14) ili ,,u dobu koje ¢e do¢i“ (Luka 18:30). Isus je
govorio o onima koji ,,se smatraju vrednim dostizanja tog (dobro poznatog)
doba i vaskrsnu¢a mrtvih* (Luka 20:35, vidi i Matej 16:27, 25:19, 20). Nade
vernika su stalno usmerene ka budu¢em Carstvu Bozijem, koje oni ocekuju
cak 1 nakon Isusovog vaskrsnuca (Luka 23:51). Bilo bi teSko zamisliti vece
odstupanje od jednostavne Seme ako bismo odjednom propovedali da, ipak,
duse odlaze u raj onog trenutka kad umru.

Lopov na Krstu

Nema potrebe tumaciti Isusove reci upuéene lopovu tako da se one
suprotstavljaju svemu $to Biblija kaZe o zivotu nakon smrti. Lopov je trazio
da bude zapaméen u buduénosti kada se Isus vrati da inauguriSe svoje Carstvo.
Isus ispunjava njegov zahtev, i viSe od toga. On ga uverava na dan kada on
klone na krstu, lopov ¢e zaista biti sa Isusom u budu¢em raju Carstva. ,,Iskreno
ti danas kazem, bi¢e§ sa mnom u raju.” Promenom interpunkcije (koja nije deo
autoritativnog teksta'?), razja§njava nastalu te§koéu oko razumevanja. Ako se
znakovi interpunkcije ostave kakvi su, to dovodi do znafajne zabune iz
sledecih razloga:

1) Luka je ve¢ zabelezio kako je Isus rekao da on ne bi ustao iz mrtvih
sve do tre¢eg dana (Luka 18:33). Kako onda on moze da bude ziv sa Ocem na
dan svoje smrti?

"2 E.E. Ellis belezi kako,,nekoliko prili¢no ranih rukopisa postavljaju zarez nakon ,,danas“ i
samim tim odrZavaju to da se parousija pominje u stihu 42 (New Century Bible, Commentary
on Luke, Eerdmans, 1964, str. 268). Ellis smatra da zarez ne treba tu da stoji, ali mi mislimo
da ona nema dovoljno razloga za to. Raj je o¢igledno paralela Carstvu Bozijem u kome se
lopov nada da ¢ée biti kada se Isus vrati: ,,Seti se mene kad dodes u svoje Carstvo.*
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2) Matej 12:40 belezi kako je Isus rekao da ¢e on ,,tri dana i tri no¢i biti u
srcu zemlje“, ne sa Ocem u raju.

3) Tri dana nakon Isusovog raspeca — naredne nedelje — Isus je sam rekao
da se on nije jos uvek uzdigao do Oca (Jovan 20:17). Nekoherentno je, samim
tim, to da je Isus bio Ziv i prisutan sa Ocem na dan kada je umro.

4) Proro¢anstvo dato stihovima 16:8-11 Psalma, koje je Petar citirao kako
bi potvrdio Isusovo vaskrsenje (Dela 2:27-31), govori o tome da Bog ,,nece
ostaviti dusu moju u paklu, niti ¢e dati da Svetac Tvoj vidi trulost.” Jasno je
da je Isus trebalo da bude spasen iz Hada vaskrsenjem. Ovo se tacno uklapa
sa stihovima 28:5,6 Jevandelja po Mateju, gde andeo obavesStava okupljene
nakon vaskrsenja da ,,On nije tu, jer se uspeo.* Isus, na osnovu ovog dokaza,
napustio je grob na tre¢i dan. On se nije vratio iz rajskog ogranka Hada u raj.
On nije ni bio tamo. Ova razmatranja u potpunosti opravdavaju izvrSene
promene u interpunkciji koju smo mi predlozili. ,,Istinski to danas kazem tebi
... daje ozbiljan ton Hristovim re¢ima. Paralelna reCenica se moze pronaciiu

. v a1 v 13
Delima kada Pavle kaze: ,,0Ozbiljno svedo¢im vama o ovom danu ...

Nemacki prevod Biblije, koji je napisao Wilhelm Michaelis'?, prevodi
Isusov odgovor upuéen lopovu na sledeéi nacin: ,,Istinski te danas uveravam:
Jednog dana bice$ sa mnom u Raju®. U fusnoti, autor dodaje: ,,Isus ne ¢eka do
zadnjeg dana, ve¢ lopovu obecava sad (,,danas* bi trebalo da stoji u prvom
delu recenice) da ¢e njegov zahtev biti usliSen.” Enciklopedija religije i etike
takode se bavi ovim problemom i kaZe: ,,Raj, upotrebljen u stihu 23:43
Jevandelja po Luki ..., ogigledno nije raj na nebu (Jovan 20:17; Dela 2:31)."

Pavle bi se zgrozio kada bi mu podelili odvajanje duse od tela, kao §to bi
to bio slucaj i sa bilo kojim drugim Jevrejinom. Kroz ¢itav Novi zavet nigde
se ne pominje kako hriS¢ani prezivljavaju kao duhovi liSeni svojih tela, a
kamoli kako odlaze u raj.'® Iz tog razloga, taj omiljeni tekst ,,odsutan iz tela a
prisutan sa Gospodom” (2. Kor. 5:8), mora da prestane da bude tumacen kroz

" Dela 20:26. Vidi takode i frazu u 5. Moj. 30:16, 18, 19.

' Leipzig: Kroner Verlag, 1934.

5 Vol. 5, str. 385.

' Novi zavet govori o tome kako je Isus samo oti$ao u raj (Dela 1:1; 10:16; 11: 10; Jev. 9:24;
1. Petr. 3:22).
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o¢i Grka 1 da se smatra da on znaci da je Pavle podrazumevao da se ,,dolazak
kuéi” odnosi na duha bez tela. Kroz ¢itave njegove spise, Pavle je imao na
umu samo jedan dolazak kuéi. Ono za ¢im je on Zudio jeste novo telo i Zivot
koji se dobija vaskrsenjem i1 ulaskom u Carstvo Bozije (1. Kor. 15:50-55).

Sto se ti¢e pri¢e o Lazaru i bogatasu, on ne pominje nikakvo iskustvo duse
bez tela. Glavni likovi o¢igledno imaju tela a Lazar, koga bogata$ hrabri da se
vrati medu Zive, to ¢ini kao neko ko se ,,di%e iz mrtvih”.!” Mesto desavanja
radnje, ¢ija je namena da tacno prikaze program za buducnost, nije medusvet
mrtvih ve¢ mesto vaskrsnuca kada (kao $to to mnogi biblijski pasusi tvrde)
dobro i zlo primi svoje razli¢ite sudbine'® i patrijarsi sednu na mesijanskoj
proslavi (Luka 13:28, 29; Matej 8:11). Plan za vaskrsenje je jasno postavljen
brojnim pasusima iz oba Zaveta, pre svega u Pavlovom pismu upuéenom
Korintskoj crkvi (posebno 1. Kor. 15:23) kao sustinski deo bozanske poruke.
Hri$¢ani treba da dobiju besmrtnost onda kada se Isus vrati, ni trenutak ranije.

Milenijum

Jos jedno ozloglaseno bojno polje jeste milenijumska vizija iz dvadesetog
poglavlja Otkrovenja. Ucenici Biblije se pokazuju kao strogi suparnici proroka
Starog zaveta kada poricu realan dolazak mesijanskog Carstva, koje je glavna
tema biblijskih vidovnjaka. Tradicionalno ucenje se svodi na to da je Isus
doSao da pomeri mesto deSavanja iz vizije proroka u jedan sasvim drugi svet,
daleko od zemlje, pa mnogi posveceni ucenici Biblije viSe nisu ubedeni da
nadu da ¢e zemlja biti ispunjena znanjem o Bogu i da ¢e Mesija biti proglasen
Kraljem treba shvatiti kao besprekorno predvidanje sudbine naseg sveta.
Buduca vladavina Mesije i svih njegovih svetaca je prelepo predstavljena u
Otkrovenju, u pasusu koji odmah sledi nakon prikaza dolaska Mesije na vlast
(Otkr. 19:19-20:3). Period bozanske vladavine sledi nakon zaustavljanja i
zarobljenja Satane ,,tako da on ne moze dalje da vara nacije” (Otkr. 20:3). Ne
moze se zamisliti veli¢anstvenije oslobadanje od tiranije koju sa sobom nosi
Satanino varanje. Ovaj pasus sadrzi veliki vrhunac citavog biblijskog

" Luka 16:31. Lazar je glavna tema diskusije u stihovima 27-31.

' To $to je Had pomenut kao neprijatno mesto je izuzetak u Bibliji. U jevrejskoj literaturi,
Had i Gehenna su termini koji se koriste kao da imaju isto znacnje, verovatno na osnovu Ps.
9:17:,,Z1i Ce se vratiti u Sheol/Had.”
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iS¢ekivanja obnove bozanske vladavine na zemlji. Povezati isti sa sadaSnjim
haoti¢nim stanjem u naSem svetu, predstavlja jedan od najbizarnijih pokusaja
da se izbegne biblijski mesijanizam.

Kada se posmatra istorija tumacenja Biblije, pokusaji koji su napravljeni
kako bi se prikrilo milenijumski Carstvo na zemlji, su zaista o¢ajnicki. Zabuna
oko raja je toliko duboko usadena da je skoro nemoguce za nejevrejski narod,
koji redovno odlazi u crkvu da protumaci Jovanove reci, a da u obzir uzme
njegovu mesijansku i apokalipti¢ku perspektivu. Koliko je ova borba oko
dvadesetog poglavlja Otkrovenja intenzivna, najbolje se vidi kada se citiraju
re¢i jednog dobro poznatog kriti¢ara Biblije. On optuzuje Avgustina i mnoge
njegove sledbenike u rimokatolickom i protestantskom svetu, koji vrsi
evangelizaciju, da su se ,,na neposten naéin pozabavili i poigrali terminima”'’
kada su tvrdili da je vladavina Isusa i svetaca, onakva kakvu je video Jovan u
20. poglavlju Otkrovenja, bila u toku jo§ od Isusovog vaskrsnuc¢a. To bi
znacilo da je Satana ve¢ bio zarobljen ,,kako ne bi nastavljao da vara nacije”
(Otkr. 20:3). To da ljudi mogu da budu ubedeni u sta treba da veruju, ukazuje
samo na efikasnost Satanine obmane! Trebalo bi da bude jasno da vremenski
period — vladavina Hrista i svetaca traje 1000 godina —u kom Satanina obmana
sveta gubi na snazi, mora da bude smeSten u buduénost.

Milenijumsko pitanje se obi¢no smatra perifernim kada je u pitanju nase
shvatanje Novog zaveta, neka vrsta ,,neobavezne” zabave za sve one sitnicave
entuzijaste koji se bave prou¢avanjem Biblije. Cesto je gurnuto u zapeéak kao
pitanje koje nema veze sa Dobrim vestima o spasenju i koje se tice samo onih
koji studiraju proro¢anstvo. Daleko od toga da je ovo tacka glediSta Novog
zaveta. Sami termini ,,milenijum” i1 ,milenijjumsko” kriju ¢injenicu da
navedeni pasus u 20. poglavlju Otkrovenja, koji opisuje hiljadugodisnju (tj.
milenijumsku) vladavinu Hrista i svetaca, sadrzi susStinske informacije
dobijene otkrovenjem putem Isusa Hrista (Otkr. 1:1, 2), o Carstvu Bozijem; i
Carstvo BozZije je srz hriS¢anske poruke iz Jevandelja, teret Citave Isusove
misije (Luka 4:43).

Y peake's Commentary on the Bible, Thomas Nelson and Sons, 1919, str. 941.
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Proucavalac Biblije mora da resi jedan poprilicno jednostavan problem.
Kada ¢e ova vladavina Hrista i svetaca, koja je opisana u Otkrovenju, da se
odigra? Milenijumski tekst glasi:

I videh prestole, i sedahu na njima, i dade im se sud, i duSe ise¢enih za
svedocanstvo Isusovo i za re¢ Boziju, koji se ne pokloniSe zveri ni ikoni
njenoj, i ne primise zig na ¢elima svojim i ruci svojoj; i ozivese i carovase
s Hristom hiljadu godina. A ostali mrtvaci ne ozivese, dokle se ne svrsi
hiljada godina. Ovo je prvo vaskrsenje. Blazen je i svet onaj koji ima deo
u prvom vaskrsenju; nad njima druga smrt nema oblasti, nego ¢e biti
svestenici Bogu i Hristu, i carovace s Njim hiljadu godina (Otkr. 20:4-6).

Postoje dva videnja ovog pasusa koja se medusobno iskljucuju.
,Amilenijalizam” (koji poti¢e iz Avgustinove teologije, iz 5. veka nove ere i
koji podrzavaju kasniji reformatori, Luter i Kalvin) pori¢e da se milenijumski
pasus odnosi na buducu vladavinu Hrista 1 njegovih svetaca.
,,Premilenijalizam” (koji predstavlja ortodoksno videnje vode¢ih hri§¢ana koji
su ziveli u drugom i treCem veku) smatra da vladavina opisana u naSem pasusu
pocinje Drugim dolaskom Hrista. Ne sme se dopustiti tehnickom zargonu da
prikrije ¢injenicu da je ovo rasprava oko Carstva Bozijeg, i njegovom mestu u
BoZzanskom planu. Razlika u misljenju bi samim tim trebalo da bude resena,
kako bi se Jevandelje Carstva BozZijeg predstavilo na jasan nacin.

Pravican nacin da se reSi ovo pitanje je da se uporedi isto sa drugim
biblijskim pasusima, koji se ticu vaskrsnuéa i zajedni¢ke vladavine Hrista i
svetaca, 1 da se zatim ispita tekst iz dvadesetog poglavlja Otkrovenje u svom
kontekstu, Otkrovenju. Gde se ova vladavina uklapa u biblijsku Semu?

Ocigledna paralela se moze pronac¢i u sedmom poglavlju Knjige o Danilu,
biblijskom nacrtu koji prikazuje okvir ucenja Novog zaveta:

Sin Covegji (vrhovno ljudsko biée, §to je Isus i tvrdio da jeste) dosao je
kod Oca ... i tu mu je data vlast i slava i Carstvo takvo da svi ljudi, nacije
i jezici Njemu sluze. Njegova vlast je vecna i nece prestati i Njegovo
Carstvo nece biti uniSteno ... Doslo je vreme da sveci poseduju Carstvo
(vidi: ,,dat im je sud” Otkr. 20:4) (Dan. 7:13, 14, 22; vidi i stihove 18, 27).
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Kada ¢e onda do¢i ,,vreme kada ¢e sveci preuzeti Carstvo kao svoje
nasledstvo?” Carstvo BoZije je o¢igledno zajedni¢ka vladavina Sina Covedjeg
i svetaca. Da li Biblija vidi ovo kao sadaSnju ¢injenicu ili nadu za budué¢nost?
Oko ovog pitanja javlja se dosta polemike.

Danilo 2:44 kaze da Carstvo prevazilazi kraljevstvo sadaSnjeg doba
unistavanjem i dolaskom na mesto istog:

A u vreme tih careva (tj. vladara), Bog ¢e nebeski podignuti carstvo koje
se do veka nece rasuti, i to se Carstvo, neée ostaviti drugom narodu; ono
¢e satrti i ukinuti sva ta carstva, a samo ¢e stajati do veka.

Isti dogadaj je proSiren u stihu 7:27 Knjige o Danilu: ,, A carstvo i vlast i
velicanstvo carsko pod svim nebom dace se narodu svetaca Visnjeg; Njegovo
¢e carstvo biti ve¢no carstvo, i sve ¢e vlasti Njemu sluziti i slusati Ga.”

Ovi stihovi prikazuju mesijanizam sa kojim je Isus bio toliko dobro
upoznat. Ovim pasusima je predstavljena svetska revolucija kojom nova
svetska vladavina, kojom predsedava Sin Covedji i sveci, odvija se u
sadasnjim carstvima. Ne bi trebalo da bude tesko za razumevanje to da su
nacije i vladavine naSeg sadasnjeg doba daleko od toga da njima vlada Hrist i
crkva! Sama ova ¢injenica predstavlja dokaz da Carstvo zavisi od povratka
Isusa kako bi uspostavio isto. ,, Tvoje Carstvo koje ¢e do¢i” predstavlja peticiju
upucenu Isusu da se vrati i postavi svoje Carstvo. Ova peticija ne glasi, kako
se to ¢esto misli, ,,Tvoje Carstvo koje se $iri.”

Carstvo, koje je zamislio Danilo, dolazi na vlast tek nakon poraza
Antihrista, ¢ija se vladavina nastavlja ,,za vreme i za vremena i za po vremena”
(Dan. 7:25; Otkr. 13:5). Tokom tog perioda, sveci ¢e biti izmoreni i pregazeni
tiranijskom opresijom od strane antihri§¢anskog sistema (Dan. 7:21, 25). Tek
nakon §to se ,,zver unisti, njegovo telo baci u uzareni plamen, nakon §to mu
se oduzme vladavina i nakon Sto zauvek bude unisten” (Dan. 7:11, 26), ta
vladavina pada u ruke svetaca. Upravo je takva Sema koja je postavljena u
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devetnaestom i dvadesetom poglavlju Otkrovenja. Zver je zarobljena i bacena
u jezero vatre (Otkr. 19:20), gde milenijumska vladavina pocinje. Predloziti
da hiljadugodis$nja vladavina prethodi uniStenju zveri u vatri i potpunom
uklanjanju Satane (Sto se ocigledno nije dogodilo), predstavlja veliko
remecenje bozanskog Plana.

Zajednicka vladavina Hrista i crkve — sadaSnjost ili buduénost?

Nasa teza mora da bude proverena na osnovu dokaza iz Novog zaveta.
Gde se odvija zajednicka vladavina Hrista i njegovih vernika? Matej je
zabelezio Isusove reci koje pruzaju odgovor. Sveci zauzimaju svoj polozaj u
upravi zajedno sa Hristom kada se on vrati: ,, Kada Sin Covedji dode u svojoj
slavi, on ¢e onda sesti na presto svoje slave ... U Novom dobu kada Sin Covegji
sedne na presto svoje slave, vi ¢ete sesti na prestole 1 rukovoditi nad dvanaest
plemena Izraela” (Matej 25:31; 19:28).

Carstvo je dar ucenicima: ,,Dodeljujem vam Carstvo kao §to je meni moj
Otac dodelio Carstvo, tako da moZete da jedete i pijete u mom Carstvu i sedite
na prestolima i vladate nad dvanaest plemena Izraela” (Luka 22:28 -30).

U prici o plemicu (Hristu), Carstvo je isto tako smeSteno u doba kada se
Isus vrati, kada unisti svoje neprijatelje 1 svoje sluge postavi na ¢elo naseljenih
podrugja: ,,Kada se on bude vratio i kada primi Carstvo ..., rekao je: ,,Dovedite
mi neprijatelje koji ne Zele da im budem vladar i ubijte ih preda mnom ...”
(Ucenicima) on je rekao: ,,Imacete autoritet nad deset gradova” (Luka 19:15,
17, 27).

Jasno je da Isus nije mislio da je Carstvo doslo niti da su ucenici bili u
njemu: ,, Vise necu piti sok plodova vinove loze dok Carstvo ne dode ... Nikada
viSe necu jesti (hleb sa Gospodove vecere) sve dok se ne ispuni Carstvo Bozije
(Luka 22:16, 18).

Isus je rekao ucenicima da oc¢ekuju da ¢e do¢i Carstvo onda kada se on
vrati. Sve do tada on (kao i oni) ¢e ,,Cekati sve dok neprijatelji ne budu pod
njegovim nogama” (Jevr. 10:13). Luka nam odlu¢no govori da se Carstvo
poklapa sa njegovim spektakularnim povratkom: ,,Kada vidite sve ovo (zlo
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koje prethodi Drugom dolasku) kako se desava, znajte da je Carstvo Bozije
blizu (,,samo §to nije doslo”, Biblija dobrih vesti)” (Luka 21:31). Setite se
mene (rekao je lopov) onda kada dodete da uspostavite svoje Carstvo...” Na
Sta je Isus odgovorio: ,,Bi¢e§ sa mnom u Raju” (Luka 23:43). Carstvo je
izjednaceno sa Carstvom koje ¢e do¢i.

Tendencija da se mesijansko Carstvo smesti u sadasnjost

Dok se drzi toga da su sveci prebaceni u Carstvo Sinovljevo, u smislu da
im to $to poseduju Duh garantuje buduée nasledstvo, *° Pavle bez obzira na to
ispravlja pogresne stavove nekih Korin¢ana da sveci ve¢ vladaju. Dok isprva
piSe ironi¢nim tonom a zatim izrazava svoju Zudnju za budu¢om zajednickom
vladavinom Hrista i svetaca, on je rekao sledece: ,,Postali ste kraljevi bez nas.
O da biste carovali, da bismo i mi s vama carovali!” (1. Kor. 4:8).

On je bio razoc¢aran jer su Korin¢ani zaboravili jedan od prvih principa
vere — mogucnost vernika da vladaju sa Hristom u buduénosti: ,,Zar ne znate
da ¢e sveci rukovoditi svetom? Ako svet dode pod vasu jurisdikciju, niste li
vredni suditi manjim stvarima?” (1. Kor. 6:2, Moffat). Nasuprot tome,
,nepravicni nece naslediti Carstvo Bozije” (1. Kor. 6:2, 9). Jedna izjava
tumaci drugu: nasledivanje Carstva se smatra ,,rukovodenjem svetom”. Ovde
imamo jedno prosvetljuju¢e objaSnjenje o znacaju toga Sta su Isus i Pavle
podrazumevali pod ,,nasledivanjem Carstva”. Ovaj stih ukazuje na vreme kada
¢e svet doci pod jurisdikciju svetaca. Jedan takav politicki pojam moze
delovati Sokantno, ali je upravo ono §to bismo mi ocekivali na osnovu svega
$to smo procitali o Carstvu u svom hebrejskom okruzenju. Ne postoji Sansa da
je svet bio pod Pavlovom jurisdikcijom onda kada je pisao Korin¢anima. On
je sam rekao da je njegov posao u sadasnjem vremenu da rukovodi onima
unutar crkve (1. Kor. 5:12) i da ga, buduc¢i da je Apostol, svet smatra ,,Sljamom
zemlje” (vidi 1. Kor. 4:9-13). Trenutak je dolazio kada ¢emo, kako to dobro
poznata hriS¢anska himna u apostolskoj crkvi podsec¢a vernike ,,ako patimo sa
Njim (sada), vladati kao kraljevi sa njim (tada)” (2. Tim. 2:12).

Andeoski hor je sumirao ¢itav Plan spasenja molitvenom pesmom
upucene Isusu, koja slavi Cinjenicu da ¢e crkva svih nacija ,,vladati kao

2 Kol. 1:13, 3:24. Posto ,.krv i meso ne moZe da nasledi Carstvo” (1. Kor. 15:50, nasledivanje
Carstva mora da bude smesteno u buducnost pri vaskrsenju.
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kraljevi na zemlji” (Otkrovenje 5:10). Nova Jerusalimska Biblija ¢ini ovaj
tekst jos§ jasnijim: ,,U¢inio si ih (vernike) svojim vodom svestenika i kraljeva
Bozijih koji ¢e vladati svetom.” Nije ni ¢udo da Isusa kao nekog ko ima pravo
na presto kraljevske Davidove loze, smatraju subverzivhim u Rimskom
carstvu. HriS¢anstvo zaista predstavlja politi¢ku pretnju danasnjim sistemima
u svetu.

U istoj knjizi, Otkrovenju, Isus posebno obecava verniku da ¢e imati svoje
mesto u buduc¢em Carstvu: ,,Da¢u mu vlast nad nacijama koju sam ja dobio od
strane Oca, kako bih vladao” (Otkr. 2:26, citiraju¢i mesijanski Psalm 2).
,,Dacu mu (verniku) da sedi sa mnom na mom prestolu, dok ja sedim sa mojim
Ocem na Njegovom prestolu” (Otkr. 3:21). Mora se napraviti razlika izmedu
ova dva prestola. Hrist sada ne sedi na sopstvenom prestolu.”' On ¢e sesti na
svoj presto onda kada zapoc¢ne vladavinu na zemlji pri svom Drugom dolasku,
kao §to je to predvideno u Psalmu 2. Obecanja o vladavini sa Isusom su za one
koji se ,,drze dok on ne dode”. ,,Drzite se dok ja ne dodem”. ,,Onima koji se
pokazu kao pobednici i koji nastave da rade za mene do kraja, njima ¢u dati
autoritet nad paganskim narodom” (Otkr. 2:25, 26).

Ovaj tekst pokazuje da vladavina nije obe¢ana za sadaSnjost, ve¢ za vreme
koje sledi nakon dolaska Isusa, i predstavlja nagradu za verno sluzenje u
sadasnjem Zivotu.

Poslednjim oglaSavanjem trube ¢e ,,Carstvo ovog sveta postati Carstvo
naseg Gospoda i Njegovog Mesije 1 On ¢e vladati zauvek™ (Otkr. 11:15).

U ovom buduc¢em trenutku, nebeske stareSine ce reéi: ,,Hvalimo Te,
Gospode Boze Svedrzitelju, koji jesi, 1 beSe, i bices, Sto si primio silu svoju
veliku, 1 carujes. I neznaboSci se prognevise, i dode gnev Tvoj i vreme
mrtvima da se sudi” (Otkr. 11:15-18). Kada ¢e se to dogoditi? Kada se
poslednja truba oglasi. Poslednja truba oznafava vaskrsenje preminulih
vernika (1. Kor. 15:23, 52).

*1 U stihu 1:6 Dela apostolskih pazljivo se pravi razlika izmedu dolaska obnovljenog Carstva
i Isusovog uspenja. Zbunjujuce je procitati stihove 2:31-33 Dela apostolskih na nacin na koji
se oni protive Semi iz stihova 1:6-7 Dela apostolskih. Vaskrsenje i uspinjanje Isusa unose
napredak u mesijanski program ali ga ne okoncavaju. Isusovo uspenje garantuje da ¢e on
ubuducénosti zauzeti presto u Carstvu.
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Upravo ista Sema se javlja u devetnaestom poglavlju Otkrovenja, gde je
opisan budu¢i pocetak Mesijine vladavine: ,,Aliluja! Jer caruje Gospod Bog
Svedrzitelj. Da se radujemo i veselimo, i da damo slavu Njemu; jer dode
svadba Jagnjetova” (Otkr. 19:6, 7).

Isus je ,,musko dete kome je sudeno da upravlja svim nacijama
gvozdenom palicom (Otkr. 12:5). On ¢e ih predvoditi gvozdenom palicom
(Otkr. 19:5). Ovi pasusi pokazuju da Psalm 2 nije napuSten niti
,produhovljen”. Sve dok ne dode veliki trenutak kada ¢e se uspostaviti
Carstvo, Isus ostaje u raju: ,,Raj mora da ga prihvati sve dok vreme ne dode
da se obnove sve stvari o ¢emu su proroci govorili” (Dela 3:21). Isus je samim
tim ,,éekao od tog trenutka pa nadalje sve dok mu neprijatelji nisu pali pod
noge” (Jevr. 10:13). Momenat od kada Isus ¢eka je naglaSen u ranijem stihu.
Od vremena uspenja Isus je privremeno odsutan (Jevr. 10:12), i taj period
i8¢ekivanja ¢e se okoncati onda kada se on vrati da inauguriSe Carstvo Sirom
sveta.

Uz sve jasne dokaze koji stoje pred nama, konacno dolazimo do
problemati¢nog milenijumskog pasusa datog u dvadesetom poglavlju
Otkrovenja. Ovde nam je receno da ¢e sveci ,,do¢i u zivot i vladati sa Hristom
hiljadu godina... To je prvo vaskrsenje. Oni ¢e vladati sa Hristom hiljadu
godina” (Otkr. 20:4-6). Citirali smo oko 20 pasusa iz Starog i Novog zaveta,
koji opisuju zajednicku vladavinu Hrista 1 svetaca. U svakom od njih,
vladavina je smestena u period nakon Drugog dolaska. Ona pocinje povratkom
Hrista. U dvadesetom poglavlju Otkrovenja mi stizemo do dugo oc¢ekivanog
ispunjenja Zeljenog Carstva.

Kada ovaj pasus uporedimo sa dvadeset drugih pasusa i tvrdimo da je ta
vladavina ve¢ na snazi, pre Drugog dolaska, to onda rusi prvi princip
tumacenja na osnovu dokaza. Kao §to to ¢ine mnogi paralelni pasusi kroz celu
Bibliju, i ovaj pasus opisuje vladavinu Carstva, koja sledi nakon vaskrsnuc¢a
izmugenih® (obezglavljenih) hri§¢ana i nakon dolaska Isusa u modi i slavi.
Re¢i da se u ovim stihovima radi o sadasnjoj vladavini Boga ,,u srcu” ili crkvi
znali odbijanje jednostavne informacije o budu¢em Carstvu BozZijem. Svi
tekstovi u Novom zavetu, bez izuzetaka, koji govore o hriS¢anima kako

22 . . L . ,
Mucenici su izostavljeni iz posebnog razloga. To ne bi trebalo da bude shvaceno kao
izuzimanje vernika, kao $to su Apostol Jovan i mnogi drugi, koji nisu bili mucenici.
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vladaju kao kraljevi, koriste glagole u buduéem vremenu.*® Nijedan tekst ne
¢ini nasledstvo koje pripada vernicima sadaSnjom cinjenicom. Krv i meso,
zaista, ne moze da nasledi Carstvo Bozije (1. Kor. 15:50).

Amilenijalizam — dislokacija biblijske Seme

Postoje brojni drugi razlozi zaSto hiljadugodiSnja vladavina Hrista i
njegovih svetaca u Otkrovenju mora da bude u buduénosti:

1) Vladavina Hrista i svetaca u dvadesetom poglavlju Otkrovenja sledi
nakon dogadaja oko povratka Hrista koji su dati u devetnaestom poglavlju. U
stihu 19:11 Otkrovenja, reci ,,i video sam” uvode sled dogadaja, povezanih u
stihu 17 (,,1 video sam”) i stihu 19 (,,1 video sam”) uz potpuno unistenje zveri
1 laznog proroka (stih 20) i uniStenje ostalih koji se suprotstavljaju Hristu (stih
21). U stihu 20:1 Otkrovenja, ,,i video sam” nastavlja sled dogadaja i bavi se
potpunim uklanjanjem ultimativnog neprijatelja, Satane, sa svetske scene.
Nakon tog dogadaja dolazi naredni stadijum drame: ,,I ja sam vido prestole i
oni su seli na njih ... “ (Otkrovenje 20:4).

2) Vladavina svetaca sa Hristom zavisi od vaskrsnuca (Otkr. 20:5).
Imenica ,,vaskrsenje” (anastasis) ponavlja se oko 40 puta u Novom zavetu. U
svakom od tih primera (osim posebne upotrebe u stihu 2:24 Jevandelja po
Luki), ona se odnosi na pravo vaskrsenje mrtvih, ne na ,,vaskrsenje” iz zivota
u grehu u Zivot hri$¢anina (Sto amilenijalizam osporava). Bilo bi neprirodno i
nekonzistentno smisliti iS§ta osim stvarnog vaskrsnu¢a mrtvih u stihu 20:4
Otkrivenja.

3) Jovan je opisao pravo vaskrsenje a ne figurativno, time sto je rekao da
oni koji zauzimaju prestole ,,dolaze u zivot” nakon Sto su obezglavljeni.
Sustina milenijumskog pasusa glasi: ,,Video sam duse onih koji su
obezglavljeni ... oni su dosli u zivot ... To je prvo vaskrsenje.” Ljudi nisu
obezglavljeni pri preobracanju, ali mogu da umru kao mucenici. ,,Povratak u
zivot” onih koji su obezglavljeni ne moze nikako da opisuje preobracanje.

# Otkr. 5:10 ima varijantu u sada$njem vremenu ali ¢ak i to se moZe smatrati izrazavanjem
buduénosti: ,,Oni dolaze da vladaju”. Rim. 5:17 ukazuje takode na buducu mesijansku
vladavinu za svece, ,,zivot” je sinonim Carstva Bozijeg (Matej 19:17, 24). Pavle je iskoristio
ovaj kodirani jezik kako bi izbegao politicku uvredu. Vokabular mesijanskog spasenja je bio
dobro poznat njegovim preobrac¢enicima koje je on dosta poducavao.
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Medutim, amilenijalizam se bavi ovim re¢ima na neobican nacin, kako bi se
izbeglo bukvalno vaskrsenje.

4) U stihu 20:3 Otkrovenja, Satana je savladan tako da ne moze vise da
vara nacije. Ranije u istoj knjizi, Jovan opisuje Satanu kao nekog ko sada vara
Citav svet (Otkr. 12:9). Ovde u stihu 20:3 Otkrovenja, on je obuzdan i sprecen
da dalje ,,vara nacije®. Nema sumnje da Satana ne moze u isto vreme da vara
ceo svet i da ne vara nacije. Medutim, ¢itava amilenijumska Skola je posvec¢ena
toj kontradikciji.

Amilenijalizam propoveda da je vremenski period u kome Satana ne
moze viSe da vara nacije, isti taj period (obratite paZnju na ,,nacije” a ne na
ctkvu), u kom on sada vara Citavi svet. TeSko je zamisliti manje
zadovoljavajuce tumacenje Biblije! Oni koji prate ovaj pokret, navedeni su na
ove ekstreme time $to se ne priklanjaju ideji da mesijanskim carstvom Bozijim
vladaju Hrist i sveci.

5) U stihovima 12:12, 13 Otkrovenja, Pavo je izbacen iz raja na zemlju.
Ovo je, slozicemo se, vremenski period koji prethodi Drugom dolasku.
Medutim, u stihovima 20:1, 2 Otkrovenja, Satana je u potpunosti proteran iz
zemlje 1 poslat u ponor. Ovo proterivanje u ponor, koje se poklapa sa pocetkom
milenijumske vladavine, mora da lezi u buduénosti. Satana ne moze u isto
vreme da bude vezan za zemlju 1 da bude proteran sa nje.

6) Satana je predstavljen kao neko ko je izuzetno aktivan i mocan u
sadasnjem zlom dobu (Gal. 1:4). Jovan opisuje Satanu kako sprovodi svoju
mo¢ nad ¢&itavim svetom: ,,Citav svet leZi u rukama onog zlog“ (I Jovanova
5:19). I Korin¢anima 4:4 vidi Satanu kao ,,boga ovog doba®“. Da bi se
prihvatilo novozavetno videnje sadaSnje Satanine aktivnosti, slede¢i pasusi
treba da budu analizirani: Luka 22:3; Dela 5:3; 2. Kor. 4:4; 11:14; Efe. 2:2; 1.
Sol. 2:18; 2. Tim. 2:26; 1. Pet. 5:18: ,,Vas neprijatelj, Pavo, vreba kao
razbesneli lav, trazi nekog da ga prozdere.*

Medutim, u naSem pasusu imamo opis potpunog prestanka uticaja Satane
nad nacijama. On je uklonjen sa scene, proteran i zatvoren u provaliju. Mi
molimo naSe citaoce da napuste videnje koje ¢ini Sataninu sadasnju
prevarantsku aktivnost u citavom svetu (Otkr. 12:9) kompatibilnim sa
vremenom kada je on obuzdan i kada viSe ne moze da vara nacije (Otkr. 20:3).
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7) Oc¢igledno je da je u stihu 20:10 Otkrovenja, Satana na kraju bacen u
jezero uzarene vatre nakon hiljadu godina (milenijuma) (plus ,,kratko doba®).
Samim tim, hiljadu godina razdvaja period kada ¢e on biti savladan i baen u
provaliju (Otkr. 20:3) od vremena kada ¢e on biti bacen u uzareno jezero.
Jednako je jasno da ¢e zver i lazni prorok ve¢ biti u jezeru vatre onda kada im
se Satana pridruzi hiljadu godina kasnije (Otkr. 20: 10). U Jovanovoj viziji,
hiljadu godina stoji izmedu bacanja zveri u uzareno jezero i dolaska Satane u
isto mesto. Ako, kao $to to amilenijumska $kola tvrdi, hiljadu godina pocinje
raspecem, ili preobra¢anjem pojedinacnog vernika (opcije variraju), koji onda
znacaj ima to $to je zver i lazni prorok u jezeru vatre hiljadu godina pre tog
vremena? Ono §to Jovan ocigledno opisuje jeste uniStenje zveri i laZznog
proroka nakon Drugog dolaska. Proterivanje Satane u provaliju u isto vreme,
1 bacanje istog u jezero vatre kako bi se pridruzio zveri i laznom proroku
hiljadu godina kasnije. Hiljadugodi$nja vladavina samim tim prati Drugi
dolazak — koji je premilenijalizam, priznanje budu¢eg mesijanskog Carstva.

8) Amilenijalisti ponekad zastupaju misljenje da se trenutno oslobodenje
od Satane (pocevsi od premilenijumske Seme da on jo$ uvek nije savladan)
suprotstavlja efektima raspeca. Medutim, oni pretpostavljaju da Satana mora
biti osloboden na ,,kratko doba“ (Otkr. 20:3). Ovaj period slobode bi isto tako
bio u suprotnosti sa efektima raspeca. Biblijske ¢injenice govore da je Satana
ve¢ porazen ali da njegova kazna pocinje onda kada se njegov autoritet, kao
boga ovog doba, kona¢no ukloni time $to on biva proteran, pre svega u
provaliju a zatim biva bacen u uzareno jezero — kazna od dva stadijuma.

9) Nema Sanse da Satana viSe ne vara nacije (kao $to to amilenijalizam
govori). U stihu 19:15 Otkrovenje, Hrist nakon svog dolaska deluje na nacije
upravo zato $to su one pod katastrofalnim uticajem Satane i1 zato §to se one
suprotstavljaju Mesiji nakon njegovog dolaska.

10) Skoro svi se slazu da se ,,ostatak mrtvih* (onih koji nisu ukljuceni u
prvo vaskrsenje) vraca u zivot bukvalno nakon isteka 1000 godina (Otkr. 20:5,
12). Medutim, pristalice amilenijalizma poricu da ,,vracanje u zivot* onih pri
prvom vaskrsenju predstavlja bukvalno vaskrsenje. Ista grc¢ka re¢ opisuje

«24

vaskrsenje obe grupe a ista re¢ ,vratiti se u Zzivot“" se javlja u ove

** Upotrebljeno takode za bukvalno vaskrsenje u Otkrovenju 1:18 i 2:8.
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konsekutivne recenice. Henry Alfordov proslavljeni protest protiv
nekonzistentnosti tumacenja ovih pasusa treba ponovo saslusati:

Ne mogu da pristanem na izvrtanje re¢i (iz dvadesetog poglavlja
Otkrovenja) i udaljavanje od jednostavnog smisla i hronoloskog mesta u
prorocanstvu ... Oni koji su Ziveli u blizini Apostola, i ¢itave crkve tri
hiljade godina, shvatali su jednostavan smisao njihovih reéi. Sto se tice
samog teksta, nikakvo legitimno ophodenje prema istim ne moze dovesti
do onoga §to je poznato kao duhovno (amilenijumsko) tumacenje koje je
sada aktuelno. Ako u pasusu gde se pominju dva vaskrsnuca, gde
odredene ,,duse” Zive prve a ostatak mrtvih ,,zivi“ tek nakon kraja
navedenog perioda, nakon prvih - ako u takvom pasusu, prvo vaskrsenje
moze da bude shvaceno kao ,,duhovno® uspenje sa Hristom, dok drugo
oznacCava bukvalno ustajanje iz groba — onda je to kraj svakog jezickog
znacaja, i Biblija se ne moze smatrati kona¢nim svedocenjem o bilo
Gemu.”

Nemoguénost da se stihovi 20:1-6 protumace kao da je u pitanju buduca
vladavina Isusa i njegovih svetaca, ukljucuje izuzetan podvig, menjanje
znacenja jednostavnih reci 1 konteksta i odbacivanje istih kako bi se podrzala
teorija koja se nije javila u crkvi sve do 300 godina nakon Apostola. Kao §to
je K.L.Schmidt primetio: ,,Covek koji odbija da pronade jasno uéenje o
budué¢em milenijumu, u dvadesetom poglavlju Otkrovenja pristupa tekstu sa

.. .. . . ve . . 26
predubedenjima i iz njega ne izvlaci ni pravu smisao a ni vrednost.”

G. Ladd ukazuje na ¢itavu tradiciju antimesijanskog tumacenja Biblije
kada piSe: ,,Prve pristalice anti-milenijalizma su odbacile prirodno tumacenje
dvadesetog poglavlja Otkrovenja, ali ne iz egzegetskih razloga, ne zato §to su
mislili da knjiga ne propoveda o milenijumu, ve¢ zato $to im se nije svidela

. . .. 27
doktrina o milenijumu.”

2 Greek New Testament, tom 1V, str. 726.

20 K L. Schmidt, Le Probleme du Christansime Primitif, Paris, Leroux, 1938, str 84, 85.

" Crucial Questions about the Kingdom of God, Grand Rapids, Eerdmans, 1952, str. 149,
dodato isticanje.
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Suprotstavljanje jevrejskoj prirodi Isusovog Jevandelja o Carstvu
eksplicitno se vidi kada se kritiCari suprotstave jasnoj (u ovom slucaju
zavr$noj) izjavi koja se tice reSenja problema u svetu kada Hrist dode na vlast.

Avgustin i milenijum u dvadesetom poglavlju Otkrovenja

Objava Jevandelja zahteva odluku o Carstvu BoZijem i njegovom Kralju
pre dolaska ,,velikog i straSnog dana Gospodnjeg”. Za one koji odgovore na
izazov Carstva, postoji nada da ¢e Zivot u Novom svetu biti dosegnut. U
meduvremenu, ,,moramo da pretrpimo veliku muku kako bismo usli u
Carstvo” (Dela 14:22).

Milenijumsko Carstvo, koje je toliko jasno opisano u stihovima 20:1-6
Otkrovenja, predstavlja prvi stadijum u bozanskoj vladavini koju Mesija treba
da sprovede. Ovaj period u svetskoj istoriji prati Drugi dolazak a prethodi mu
prvo vaskrsenje, koje dozvoljava vernicima koji su umrli kako bi zauzeli ulogu
u Carstvu. Neslaganje po pitanju ovog centralnog elementa Plana, moze se
pripisati prilivu strane filozofije, koja unosi zabunu u hebrejsku, mesijansku
osnovu Jevandelja. Prvobitna namera Jovanove vizije milenijuma je prili¢no
jasna, ali vodeci teolozi su je proglasili neodgovarajuom i nisu je ukljucili u
svoj sistem. Rezultat toga je odluka da se preusmeri znacenje teksta i da se
ukloni uvredljivi mesijanizam:

Hrist je predstavljen kao neko ko vlada sa mucenicima hiljadu godina.
Tumacenje ove izjave je prouzrokovalo mnogo polemike ... Jo§ od doba
Avgustina, pokusaji su preduzeti kako bi se alegorijski prikazale izjave
Otkrovenja i kako bi se one primenile na istoriju crkve ... (Prema
Avgustinu) hiljadu godina ne treba shvatiti bukvalno ve¢ tih hiljadu
godina predstavlja citavu istoriju crkve od inkarnacije do krajnjeg
konflikta. Vladavina svetaca je proroc¢anstvo o dominaciji crkve nad
svetom. Prvo vaskrsenje je metaforsko, jednostavno se odnosi na duhovno
vaskrsenje onih koji veruju u Hrista. Ali ovakva egzegeza predstavlja
neiskreno teranje maka na konac ... Ako na taj nacin protumacimo frazu
,,prvo vaskrsenje”, to jednostavno predstavlja igranje terminima.*®

8 Peake's Commentary on the Bible, str. 941.
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Avgustinovo poricanje milenijumske vladavine Hrista i svetaca na zemlji
je bilo usvojeno kao zvani¢na doktrina od strane Siroko prihvacene crkve, i to
dvanaest vekova. Ono je dominiralo teoloskim shvatanjem sve do
sedamnaestog veka. Avgustinov amilenijalizam jo$ uvek boravi u umovima
mnogih 1 krivi znacenje ne samo Knjige o Otkrovenju, ve¢ i1 Jevandelja o
Carstvu. Avgustin je u velikom obimu promovisao ideju da vernici sada
vladaju u raju — koncept koji umanjuje znac¢aj Biblije 1 koji ne bi ni mogao da
opstane da je odrzano biblijsko videnje smrti kao sna. Odlazak mrtvih u raj
nakon smrti, predstavlja kamen spoticanja, koji je olakSao da se pokrene
bozanski sled dogadaja, koji vodi do obnovljene zemlje. Avgustinovo izrazito
popularno ,,ponovno tumacenje” zaklanja mesijanske nade proroka. Kada se
razmotre ove ¢injenice, naslov ove knjige ¢e biti smatran pravicnom kritikom
1 izazovom da se vratimo biblijskoj nadi.

Nazalost, kriti¢ari koji sa pravom shvataju da je Jovan imao na umu
milenijumsko mesijansko Carstvo buduénosti, nisu ni korak blizi od mnogih
evandelista po pitanju verovanja u predvidanje dolaze¢e vladavine Isusa i
svetaca. Prou¢avaoci Biblije odbacuju ¢itavu milenijumsku viziju, smatrajuci
istu ,,jevrejskom spekulacijom koja je nametnuta hri§¢anstvu”. Kriti¢ari imaju
obicaj da proglase jevrejskim svaki deo hris¢anskog otkrovenja i odbace isti,
jer je neshvatljiv za umove onih koji se ne saosecaju sa duhom jevrejskog
proroanstva.”’ Tradicionalno hriiéanstvo pokazuje ociglednu anti-
mesijansku pristrasnost onda kada pokusava da odbaci najjasnija svedocenja
o trijumfu mesijanske vladavine nad svetom, koji ¢e do¢i nakon $to Isus dode
na vlast. Opisivanje ,,dusa® koje su obezglavljene” ,,i koje se vracaju u Zivot
1 pocinju da vladaju sa Mesijom” (Otkr. 20:4) moZe da znaci samo jedno:
,.bukvalno mrtve osobe’' (neke su obezglavljene) su videne kako bukvalno
bivaju vaskrsnute. Izbe¢i ovu veliCanstvenu viziju o budu¢em vaskrsenju
svetaca znaci izvrsiti veliko nasilje nad Biblijom. Prvoklasni kriti¢ari zapaZaju
koliko su nepravicni pokusaji da se izbegne milenijalizam u viziji koja smatra
Isusa svojim autorom:

su zapravo njegove reci doprineo je odbacivanju Isusa Jevrejina. Neki proucavaoci Biblije se
drze toga da ucenje koje ide paralelno sa jevrejskim idejama ne sme da potic¢e od Isusa. Ali
sve ovo sluzi da se progura namera da se Isus ne smatra Jevrejinom.

0 Ne ,,besmrtne duse” veé jednostavno ,,one osobe koje ...”

31 Duse” naravno nisu liSene tela. ,,Duie (ne¢ije)” jednostavno znaéi ,,one koje ...”
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Ono S§to je Avgustin oznacio kao ,besmislice” mileniarijanizma,
inicijalno selektivno vaskrsenje, koje inaugurise 1000 godina zemaljske
vladavine Hrista i njegovih svetaca, pra¢eno drugim ops$tim vaskrsenjem
i iznoSenjem suda, postepeno je izbledelo iz hriS¢anske misli tokom
treceg, Cetvrtog i petog veka. Avgustin je sproveo svoj izuzetno veliki
autoritet protiv onih koji su se zalagali za milenarijanizam, zastupajuci
misljenje ne da su ocekivanja izrazena u otkrovenju Jovanu pogresna,
nego da pasus o kome se radi ne znaci to Sto u njemu pise ... Interesantno
je posmatrati ga kako ponovo tumaci biblijske pasuse a pri tom odbija
njihovo jasno znacenje. U ovom slucaju on nudi demitologizaciju ,,prvog
vaskrsnuéa” , poput Bultmannove, koja se sastoji od uspenja do vere onih
dusa koje veruju u Isusa i koji su krsteni u njegovo ime. Hiljadugodisnja
vladavina svetaca samim tim postaje zemaljski zivot iskupljenika u crkvi
tokom sadasnjeg doba ... Prema Avgustinu, drugo i opsSte vaskrsenje, za
razliku od prvog, treba da bude bukvalni telesni dogadaj.*

Avgustinov uticaj je pokrenuo usadenu antimesijansku tendenciju u crkvi
koja je nastavila da traje do danaSnjeg doba. Izgleda da ne postoji nikakav
razlog za odbijanja jednostavnog jezika, osim ako ne postoji vera u obecano
mesijansko Carstvo. Znakovi udaljavanja od prvobitne istine su jasni i crkva
je platila kaznu time $to se podelila i izgubila centralnu dinamiku, koju pruza
Jevandelje o Carstvu, ako se ono shvati u svom autohtonom jevrejskom
okruzenju. Cranfieldove re¢i pokazuju nerazumevanje, koje zagaduje crkvu.
Udaljavanje od Isusovog ucenja koje se nalazi u srzi njegove poruke, svakako
mora da je razlog za momentalnu brigu: ,,Trebalo bi da bude jasno da
poistovecivanje Carstva BozZijeg sa crkvom, koju je stvorio Avgustin, nije

. v . 33
verodostojno Isusovom ucenju.”

32 John Hick, Death and Eternal Life, New York: Harper and Row, 1976, str. 197.
3 The Gospel According to St. Mark, Cambridge University Press, 1972, str. 67.
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Verovanje u buduce Carstvo — srz Jevandelja o Carstvu

Videli smo na pocetku nase studije da je Carstvo ili Bozija vladavina
centralna poruka hriéanstva. Cinjenice, koje se nude preobraéenicima, kako
bi verovali u Jevandelje, ne ukljucuje samo Hristovu smrt kao iskupljenje za
nase grehe 1 njegovo vaskrsenje, ve¢ takode i informacije o Carstvu BozZijem
koje je Isus najavio i predstavio pre svoje svetske inauguracije na dan svog
Drugog dolaska.

Sadasnje vreme je vreme pripreme za Carstvo, koje ¢e vladati svetom sa
Mesijom i njegovim svecima na ¢elu, u dobu koje ¢e do¢i. Isusove reci u stihu
16:16 Jevandelja po Luki su poprilicno jasne: ,,Od ovog vremena Jovana
Krstitelja, Jevandelje o Carstvu se propoveda.” Isus nije rekao: ,,0d vremena
Jovana Krstitelja, Carstvo je ovde.” Zaista mozemo da kazemo da je Carstvo
sad prisutno, ali u drugacijem smislu, gde god se poruka prenosi i gde god je
Bog aktivan. On je prisutan tamo gde je sprovedena njegova mo¢, kako bi se
izaSlo na kraj sa demonskim svetom (Matej 12:28). Medutim, ono nije
prisutno kao svetsko mesijansko Carstvo, koje su predvideli proroci, i nece
do¢i sve dok se Isus ne vrati da vlada zemljom. Veliki deo argumenata o
sadasnjem prisustvu i buducoj vladavini Carstva bi mogao da se odbaci kada
bi se protagonisti slozili da Carstvo ne moze u isto vreme i u istom smislu da
bude i sadasnje i buduce. Kao sto je Caird rekao:

Polemika izmedu onih koji se drze toga da je Isus objavio da je stiglo
Carstvo Bozije i onih koji smatraju da je On objavio da je ono neminovno,
svodi se na najjednostavnije termine, ako priznamo da su strane ove
polemike na razli¢iti nacin identifikovale oznaceno. Da je Isus mislio na
krajnje opravdanje Bozije svrhe po pitanju vladavine pravde i mira, gde su
praviéni na proslavi sa Avramom, Isakom i Jakovom (Matej 8:11; Luka
13:28, 29), puka je besmislica ¢ak i predloziti da je ovo bilo prisutno na
zemlji kada je Kajafa bio Prvosvestenik i Pilat guverner Judeje. U drugu
ruku, ako je Isus mislio na iskupljenicki suverenitet Boga, koji je pusten u
svet, kako bi se uniStio Satana i sva njegova dela (Matej 12:29; Luka 11:20),
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Citavi spisi o ovoj sluzbi nemaju nikakvog smisla, ako se zalazemo za to da
je za njega to jo§ uvek spadalo u buduénost.**

Vernika Jevandelje zove da se pripremi time Sto ¢e svoj zivot posvetiti
Gospodu i sluziti 1 vladati zajedno sa Hristom u obnovljenoj zemlji u kojoj ¢e
nova civilizacija da bude sagradena. Ova nada daje hriS¢anstvu esencijalnu
dinamiku. Mesijanski program ¢e ukljuciti prekid medunarodnog rata (Isa.
2:1-5). Istinsko klanjanje Jednom Bogu putem Isusa bi¢e propovedano Sirom
sveta. Zemlja ¢e biti ispunjena znanjem o Bogu (Isa. 11:9). Sistem savrSene
pravde funkcionisace za celo ¢ovecanstvo. ,,Kada Tvoj sud nastupi na zemlji,
stanovnici zemlje ¢e saznati za pravdu” (Isa. 26:9). Carstvo Bozije za koje se
molimo, ,,Da dode Carstvo tvoje!”, predstavlja obnovu bozanske vladavine u
savrSenom obliku.

To da su ovo €injenice o biblijskom otkrovenju, nije prihvaceno od strane
mnogih proucavalaca Biblije i1 kritiCara. Oni ih ne smatraju ni¢im drugim do
,,jevrejskim snom”. Istori¢ari su ih odbacili kao izmisljotine. Oni nisu ubedeni
u to da ¢e se san ostvariti. Medutim, biblijsko Jevandelje je posveceno
obecanju buduceg mira na zemlji. Istina boZanskog otkrovenja je u pitanju.

Kriti¢ari koji se ophode prema Bibliji kao o nadahnutim spisima, obilaze
verovanje u Jevandelje o Carstvu jednim sasvim drugacijim putem. Njihova
prirodna nenaklonost prema hebrejskoj misli dovela je do razvoja sistema
,,tumacenja” kojim jednostavno znacenje reci (na primer dvadesetog poglavlja
Otkrovenja) moze da bude gurnuto u stranu. Na ovaj nacin, negira se sve §to
je uvedeno iz hebrejskog prorocanstva, sva nada za obnovu Izraela i
uspostavljanje mira u svetu pod vladavinom dolazeéeg Mesije 1 crkve.
Realnost hris¢anske buduénosti, posebno milenijumska vladavina a ponekad i
Citava ideja o Drugom dolasku, jednostavno se srusila a nadi je preostalo vrlo
malo konkretnog znacenja.

Dok propoveda o Carstvu, crkva ¢esto nudi ne samo spasenje i obecanje
besmrtnosti pojedincu, ve¢ 1 nadu da ¢e u svetu nastupiti vladavina Mesije,

** C.B. Caird, The Language and Imagery of the Bible, Philadelphia: Westminster Press, 1980,
str. 12.
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koji se pokazao kao prava osoba da vlada tamo gde Adam i ovecanstvo nisu
uspeli da vladaju kako treba. Kataklizmi¢ni dogadaji u buducnosti ¢e ispuniti
bozanski Plan da se na zemlji obnovi sve §to je izgubljeno pobunama
podstaknutim od strane Pavola. Obnova zdrave i ¢vrste vladavine dovesce
BoZiju nameru za ljudsku rasu do svog logi¢nog zakljucka. Zemlja i ljudi na
njoj moraju da nauce put do pravde a to ne moze da se desi tamo gde Satana
ostaje da vlada kao ,,princ koji ima atmosfersku mo¢”, ,,vladar koji vlada

35
vazduhom”

Ako Edenski vrt ne bude obnovljen, smatra¢e se da je Pavo
odneo pobedu. Ali, kao $to je neko ve¢ rekao, Knjiga Otkrovenja kaze da ,,mi

(hris¢ani) pobedujemo” — posebno vladajuci sa Isusom na zemlji.

Sudnji dan

Postoje druge oblasti koje su pogresno shvacene i gde tradicionalno
misljenje, mora da se povinuje prvobitnim namerama pisaca Novog zaveta ako
zelimo da ponovo dodemo do biblijskog ucenja o Isusu kao Mesiji. Jedna se
tice shvatanja sudnjeg dana a druga znacenja termina ,,Re¢ Bozija”.

Nasa ucenja nas navode na pogreSan nacin kada nas poducavaju da
verujemo u to da se Isus vra¢a samo da bi ,,sudio”. Na$§ zapadnjacki koncept
sudnjeg dana, kao neceg Sto pre svega ima veze sa izricanjem kazni i
kaznjavanjem, od nas krije pravo hebrejsko znacenje istog. Za pisce Biblije,
sud je re¢ koja podrazumeva mnogo Siru aktivnost. Ona podrazumeva
rukovodenje, sprovodenje svakog aspekta vladavine. To ¢e biti funkcija
Mesije i njegovih odabranih saradnika. Sustina Bozanske poruke je da je ,,Bog
odredio dan kada ¢e On rukovoditi svetom na pravi¢an nacin” (Dela 17:31).
Ovo je srz biblijskog mesijanizma, $to je sinonim za hris¢anstvo. Kada Pavle
govori o budu¢em ,,sudu” Atinjanima, on citira mesijanski Psalm u kom se
nada da ¢e Bog do¢i da ,,vlada svetom” i da slavi: ,,Drvece Sume ¢e pevati od
radosti pred Gospodom, jer On dolazi da sudi zemljom. On ¢e suditi zemljom
na pravi¢an naéin i ljudima svojom verom.”® Ova tema se &esto ponavlja u
hebrejskoj Bibliji i namece viziju o mesijinoj blagotvornoj vladavini: ,,Neka
Kralj sudi Tvojim ljudima pravi¢no i nevoljnicima pravedno ... Neka side kao

3% Efe. 2:2. u NIV stoji ,,vladar Carstvom vazduha”.
3¢ psalmi 96:12, 13. Biblija dobrih vesti hvata srz ovih stihova: ,,Kada Gospod dode da vlada
zemjom, on ¢e vladati ljudima u svetu na pravedan i posten nacin.
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kiSa na pokoSenu travu, kao pljusak koji zaliva zemlju. U njegovim danima
pravicni neka cvetaju ... Neka on takode vlada od mora do mora” (Ps. 72:2-8).
Toliko je lepa slika Mesijine vladavine u koju su vernici pozvani da budu
pomocnici: ,,Da li shvatate da ¢e sveci rukovoditi svetom?” (1. Kor. 6:2).
,sudije” iz Knjige o Sudijama su vladari i upravnici, a ,,sudija” je funkcija
vladara i kralja (Ps. 2:10, margina).

»Ova generacija”

Tokom svog slozenog objasnjenja dogadaja koje treba oc¢ekivati pri kraju
sadasnjeg doba, kao najava Carstva koje ¢e doci, Isus iznosi zapanjujucu
izjavu da ,,ova generacija ne¢e umreti dok se ove stvari ne odigraju” (Matej
24:34; Marko 13:30). ,,Sve stvari” o kojima se radi ukljucuju njegov Drugi
dolazak u slavi, opisan u prethodnih nekoliko stihova. U zapadnjackom svetu,
,,ova generacija” moze da se protumaci kao period koji se proteze kroz Zivot
jednog pojedinca, mada bi covek mogao da se zapita da li je u pitanju ,,starija”
ili ,,novija” generacija. Medutim, nemoguce da je Isus imao na umu tacan
period od 40 ili 70 godina. Da je to podrazumevao, suprotstavio bi se svojoj
kasnijoj izjavi da ucenici ne treba da znaju koliko ¢e ,,vremena i godisnjih
doba” pro¢i do dolaska Carstva (Dela 1:7).

,,Generacija” ne podrazumeva fiksan period od 40 godina, ve¢ ,,grupu”
ljudi koje karakterisu zle tendencije, nesto poput ,,ovog zlog legla” ili ,,ovog
zlokobnog covecanstva koje predstavlja opoziciju Bogu.” U stihu 16:8
Jevandelja po Luki, Isus je smatrao da su ,,sinovi ovog doba (tj. ¢lanovi
sadasnjeg ljudskog Covecanstva), mnogo lukaviji u odnosu na sopstvenu
,generaciju” nego sinovi svetlosti (hriS¢ani kojima je sudeno da odu u
Carstvo).” ,,Generacija” se ovde prevodi kao ,,vrsta” (Luka 16:8), Sto znaci
,grupa sa zajednickim karakteristikama”. Ovo znacenje ove reci potice iz
hebrejske Biblije. U stihu 32:5 Pete knjige Mojsijeve, ,,generacija” se odnosi
na sve ljude Izraela iz citavog perioda tokom kog se oni kao nacija
suprotstavljaju Bozijim uputstvima. Oni su ,izvitoperena i pokvarena
generacija.””’ Na sli¢an na¢in u Izrekama, Biblija govori o ,,generaciji”” koja
proklinje svoje oceve i ,,generaciji”’ koja je Cista u sopstvenim o¢ima (Izr.

37 Istu grupu &ine ,,deca u kojoj nema vere” (5. Moj. 32:20).
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30:11, 12). Rec je prikladno prevedena kao ,,vrsta osobe” i ukazuje na grupu
koju karakteriSe zajednicka karakteristika. Isto tako Biblija govori pozitivno o
,generaciji pravicnih” (Psalmi 14:5) i1 ,,generaciji koja ¢e do¢i”, §to je
ekvivalentno ,,ljudima koji ¢e biti stvoreni” (Psalmi 102:18). Takode, u
Solomonovim psalmima se pominje ,,dolazeca generacija”, ,,dobra generacija
zivih u strahu od Gospoda” (Psalmi Solomonovi 18:6, 9). ,,Generacija”
podrazumeva drustvenu grupu, koju objedinjuje crta karaktera, dobra ili losa.

Stoga, govore¢i o eshatoloSkom kontekstu ,,ove generacije”, Isus se
suprotstavio sadasnjem zlom drustvu dolaze¢im drustvom Carstva. Ista razlika
se podrazumeva u stihu 8:38 Jevandelja po Marku, gde se Isus suprotstavlja
,.generaciji preljubnika i gresnika “vremenom kada ée ,,Sin Covegji doéi u
slavi svog Oca.” Kao $to vodeci proucavalac Novog zaveta kaze: ,,Verovatno
je najbolje da se re¢ generacija (u stihu 8:38 Jevandelja po Marku) shvati u
smislu ,,doba”, ,,vremenskog perioda”, §to je primarno znacenje hebrejske reci
dor”*® — reéi koja se redovno u Grékoj Septuaginti prevodi kao ,,generacija”.
Samim tim, ,,0va generacija”, koja ne¢e preminuti sve dok se kataklizmi¢ni
dogadaji koje je opisao Isus ne dese, predstavlja ,,trenutni period u svetskoj

777 Isus nije

istoriji koji brzo prolazi i koji vodi do sudnjeg dana i Novog doba.
izneo nikakvo hronolosko predvidanje o vremenu njegovog dolaska da
inauguriSe Carstvo (suprotno nekim od njegovih sledbenika koji ponekad
donose losu reputaciju veri uveravaju¢i dogmaticno da ¢e on do¢i na odredeni
dan).*

Nasu poentu potvrduje i ¢lanak koji je napisao Neil Nelson a koji iznosi

sledece:

,,Ova generacija u stihu 24:34 Jevandelja po Mateju odnosi se na vrstu
ljudi koju je Matej okarakterisao kao nevernike i koji idu ka eshatoloskom
sudu. U smislu zavrSetka, ona se odnosi na vrstu obuzimajuce zlih ljudi i
nevernika, koji varaju i gone Hristove ucenike, sve do vremena parousije,
kada ¢e pravi Isusovi sledbenici biti oslobodeni i ,,0va generacija” ode na
Boziji sud ... Bilo kakvo tumacenje re¢i he genea haute, koje
podrazumeva da su ucenici u vreme Isusa (ili pisaca jevandelja) ili u bilo

*¥ C.E.B. Cranfield, The Gospel According to St. Mark, str. 284.

% "Generation," Dictionary of the Apostolic Church, Vol. 1, str. 444.

* Trenutna teorija koja se dri toga da se Isus zapravo vratio da ustanovi Carstvo 70. godine
nove ere (ultra-preterizam) ponistava ¢itavu novozavetnu nadu.
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koje buduce vreme, moze da iskoristi dogadaje iz stihova 24:4-28
Jevandelja po Mateju, kako bi se proracunao i o¢ekivao Isusov povratak
u roku od 30-40 godina (dajuci sebi dovoljno vremena da se spreme u
buduénosti za njegov dolazak), izgleda da se suprotstavlja ¢itavoj svrsi i
naglasku ove polemike.*!

Opravdanje vere

Postoji nejasnoca u velikom delu savremene religije, koja previse lako
pozajmljuje Isusovo ime a da pri tom ne shvata koliko je neophodno pratiti
njegovo ucenje. Kakva bi promena zadesila crkve da Cesto slede tekstove
Novog zaveta: ,,Osim ako vasa pravi¢nost ne prevazilazi pravi¢nost pisara i
fariseja, necete doc¢i u Carstvo” (Matej 5:20); a Pavle, propovednik milosti
(zajedno sa svim hri§¢anima Novog zaveta) rekao je sledece: ,,Nisu oni, koji
¢uju zakon praviéni pred Bogom, ve¢ ¢e oni koji postupaju prema zakonu biti
proglaseni praviénim” (Rim. 2:13). I Isus i1 Pavle smatraju da je poslusnost
uslov spasenja a Pavle je propovedao svojim preobracenicima da misle o
spasenju kao proslosti, sadasnjosti i budué¢nosti.”* Dok mnoge savremene
propovedi podrazumevaju da je hriS¢anin bezbedan onda kada veruje u
Hristovu smrt, Novi zavet insistira na tome da se zivot pravi¢nih nastavlja
zahvaljuju¢i mo¢i vaskrslog Hrista. Nema pravog hriS¢anstva bez stalnog
propovedanja u¢enicima i Sirenja vere (2. Petr. 1:5-11).

Oprost je za Pavla mnogo viSe od jednostavnog oprastanja. On ponovno
proglasava osobu sinom Bozijim i naslednikom obecanog dela zemljista, tj.
Carstva. Pulpit Commentary iznosi sledece:

Ne smemo oprost svesti na oslobadanje od zasluzene kazne, ve¢ ga
moramo povezati sa daljom idejom o nasledstvu. Kao §to je jedan pisac
dobro zapazio, ,,oprost se odnosi na nesto vise od oslobodenja optuzene
osobe. Kao §to je slucaj na nasim sudenjima — postoje krivi¢na dela i
prekrsaji — tako je bilo i u staro doba; veliki deo predocenih pasusa izgleda
da se odnosi na krivi¢na dela, u nekima je tema rasprave izmedu dve
strane bilo vlasni§tvo, necije pravo ili nasledstvo. Sudija, oprastajuci

4 Neil D. Nelson, Jr., "This Generation' in Matt 24:34: A Literary Critical Perspective,"
Journal of the Evangelical Theological Society 38:3 (Sept. 1996), str. 369,373.
*2 Spasenje je proslost (Efe. 2:8), sadasnjost (1. Kor. 1: 18), i buduénost (Rim. 5:9, 10; 13:11).
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jednoj od strana, odlucuje da vlasniStvo treba da pripadne njemu.
Primenom ovog aspekta, koji je u pitanju na oprastanje ¢oveku pred
Bozijim o¢ima i na osnovu Biblije, vidimo da dok prolazi kroz greh covek
treba da bude posmatran kao neko ko je izgubio bilo kakvo pravo na
naslede koje je Bog ostavio svojim stvorenjima, da bi kroz oprost on bio
vraéen na svoju visoku poziciju i smatran Bozijim naslednikom.*’

Oprost vra¢a muskarce i zene na njihov polozaj pre pada. Oni onda
postaju kandidati za povlaSéeni polozaj u dolaze¢em Carstvu i moraju svaki
dan biti posveceni osiguravanju svog poziva (2. Petr. 1:10).

Regeneracija i primanje semena

Gubitak Jevandelja Carstva je uticalo na samu srz evangelizacije.
,Regeneracija” se u ¢itavom Novom zavetu smatra suStinskom za spasenje.
Prema recima Isusa upu¢enim Nikodimu, ,,morate biti ponovno rodeni” kako
biste usli u Carstvo (Jovan 3:5-8). Neophodno je razumeti ono $to Biblija kaze
o duhovnom rodenju, kako bi se obuhvatili svi relevantni podaci. Delimi¢an
ili selektivni pristup ¢e dovesti do falicnog shvatanja. Oni koji vrSe
evangelizaciju ¢esto imaju tendenciju da se oslone na Pavla, uglavnom na
pisma koja je on uputio Rimljanima, §to mnogima otezava to da Isusa vide kao
prvobitnog vrhunskog ucitelja o regeneraciji. Ako oni koji sprovode
evangelizaciju citiraju Isusa, onda je to citat iz Jovanovog jevandelja, i pri
tome zanemaruju ostala tri Jevandelja.

Dobro je poznato da je za Isusa ponovno rodenje neophodan uslov za
spasenje. Kako onda dolazi do ovog ponovnog rodenja?

U svom legendarnom razgovoru sa Nikodimom, Isus propoveda o tome
kako Duh Boziji vr$i ponovno rodenje. Voda je blisko povezana sa Duhom
(Jovan 3:5-7) — §to je mozda osvrt na krstenje koje se zahteva u Velikom
poslanju. Isusovi Apostoli u svoje spise uklju¢uju neprocenljive komentare o
procesu ponovnog rodenja. Jakov kaze da bivamo ponovno rodeni putem ,,reci
Istine” (1:18). Ali §ta je to ,,re€ Istine”? Petar daje potpunije objasnjenje. On
povezuje ponovno rodenje sa nadom: ,,Bog je prouzrokovao nase ponovno
rodenje u zivu nadu time Sto je vaskrsao Isusa Hrista i dao mu neunistivo

i Pulpit Commentary, Tom. XVIII, str. 121, 122, citat iz Girdlestone, Old Testament
Synonyms, str. 259, 260.
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naslede (dolazec¢e Carstvo)” (1. Petr. 1:3, 4). HriS¢ani su ,,ponovno rodeni ali
ne iz kvarljivog semena, ve¢ iz nekvarljivog semena, putem reci Bozije koja
vazi zauvek ... Ova re¢ vam je propovedana kao Jevandelje (1. Petr. 1:23-25).

Sustinski uslovi ponovnog rodenja su jasni. Postoji rec ili Jevandelje.
Postoji Duh. Ponovno rodenje nas dovodi do zive nade u pogledu buduceg
nasleda u Carstvu Bozijem. Citav proces poti¢e od procesa u ,,nekvarljivom
semenu”. Bez semena, proces ne moze da uspe.

Seme je, naravno, odgovorno za stvaranje Zivota, kako ljudi tako i
zivotinja i biljaka. To isto toliko vazi i za svet Duha i besmrtnost. Ali §ta je to
,.rec Istine”, , . Jevandelje”, ,,seme” sa kojim potencijalni preobrac¢enik mora da
dode u kontakt?

Seme prouzrokuje generisanje ili stvaranje novog zivota. Pa Pavle piSe:
,,Onaj ko je u Hristu (hriS¢anin), on je novo stvaranje” (2. Kor. 5:17). On
opisuje isti proces regeneracije na drugom mestu kao ,,kupanje ponovnog
rodenja i obnavljanje od strane Svetog duha” (Titu 3:5).

Jovan cCesto u svojim pismima govori o tome kako su hriS¢ani
,ovaplo¢eni” od strane Oca. U stihu 3:9 I Jovanove poslanice, on takode
govori o suStinskom semenu Bozijem koje ostaje u verniku. On takode govori
o Isusu kao o nekom ko je ,,roden ili zacet od Boga” (1. Jov. 5:18).

Ovde mnogi pokus$aji opisa ponovnog rodenja padaju u vodu. Oni
izbegavaju da hriS¢ansko ucenje dovedu u vezu sa samim gospodarom
uciteljem. Isus je dao daleko najpotpuniji prikaz toga kako seme ponovnog
rodenja/regeneracije/preobra¢anja funkcioniS§e. Ovog osnovno ucenje o
ponovnom rodenju, od koga zavise kratki prikazi koje su dali Petar, Pavle i
Jovan, moze se pronaci u Prici o kosacu koju takode mozemo nazvati i priCom
o semenu (Matej 13; Marko 4; Luka 8). Pri¢a pruza tacnu definiciju semena
koje ozivljava a na koju ukazuju Jovan i Petar. Isus je rekao: ,,Kad god neko
cuje rec¢ o Carstvu 1 ne razume je, onaj zli (Pavo) pokida ono $to je u njegovom
srcu posejano” (Matej 13:19). Drugi primaju seme i zadrZavaju ga neko vreme,
ali ne opstaju pod pretnjama da ¢e biti prognani. Neki pak prime seme 1 zadrze
ga ali nervoza i druge preokupacije uguse seme i ono ne urodi plodom. Cetvrta
kategorija je uspesna.
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Grupa koja ima dobro zemljiSte prima seme ,,u iskreno i dobro srce”
(Luka 8:15) i rada plodove na razli¢itim nivoima (vidi Matej 13:18-23).

Marko i Luka iznose potpuno isti prikaz toga, kako se deSava ponovno
rodenje putem klice Jevandelja. Luka navodi kako je Isus rekao ,,seme je rec¢
Bozija” (Luka 8:11) (vidi Jakovljevu ,,reC istine” i Petrovu ,,re¢ koja se
propoveda kao Jevandelje”). Prvo jevandelje, Jevandelje po Mateju, daje nam
potpunu definiciju te reci. To je re¢/Jevandelje o Carstvu. Satana, napadajuéi
proces spasenja, namerno pokusava da osujeti Boziju aktivnost stvaranja i
zetve. Pavo dolazi i oduzima re¢ (Carstva, Matej 13:19) iz njihovih srca
(umova), tako da oni ne mogu da veruju u istu i da budu spaseni” (Luka 8:12).

Ovo detaljno uputstvo koje potice sa Isusovih usana je sustinsko kada je
u pitanju pravilno shvatanje doktrine o regeneraciji. Po Isusu, spasenje pocinje
onda kada se stvaralacko Jevandelje / stvaralacka re¢ Carstva / Istina usadi u
um slusaoca i kada se poruka na inteligentan nacin prihvati. Re¢ mora boraviti
u verniku kao seme koje je od vitalnog znac¢aja i koje osnazuje i raste sve dok
se taj vernik na kraju ne ucini besmrtnim vaskrsenjem pri povratku Isusa (1.
Kor. 15:23; 50-52; Otkr. 11:15-18, itd.).

Markov prikaz Isusovog ucenja o ponovnom rodenju putem semena
naglaSava koliko je spasenje vazno. Isus kaze sledece:

Vi (koji primate Jevandelje inteligencijom) znate misteriju Carstva, ali
onima izvan toga sve dolazi u pricama, tako da gledaju¢i oni mogu da
vide ali ne i da shvate, i slusaju¢i mogu da ¢uju ali ne i da razumeju. Da
razumeju oni bi bili preobraceni i njihovi gresi bi bili oprosteni (Marko
4:11, 12).

Izuzetno je to Sto Isus ovde smatra da je inteligentno primanje njegove
poruke o Carstvu/Jevandelja/Re¢i neophodan uslov za preobracanje,
pokajanje 1 oprost. Onaj ko je slep za Carstvo BoZije ne moze da se pokaje,
preobrati niti ponovo rodi.

Moze li se Jevandelje uspesno propovedati ako se Carstvo Bozije ne
predstavi potencijalnom preobraceniku? Moze li Hrist da bude prihvacen a da
se izuzme njegovo spasiteljsko Jevandelje — Jevandelje o Carstvu? ,,Onaj ko
¢uje moju re¢ i veruje Onom koji me je poslao poseduje zivot u dobu koje
dolazi ... (Jovan 5:24).
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Cim poruka Carstva dopre do slusaoca, on donosi odluku da li da je primi
ili ne. On je ne moZe primiti a da je ne razume. Ako je ne primi, ne moze mu
biti oprosteno. Te je korake potrebno preduzeti da bi bili ponovo rodeni i
postali Bozija porodica. ,,Vera zaista dolazi ako sluSamo i ako razumemo
Mesijinu poruku” (Rim. 10:17; vidi Jovan 5:24).

Vazno je primetiti da Isus nije u ovom stadijumu svoje sluzbe govorio o
tome kako drugi faktor igra veliku ulogu u spasenju: verovanju u njegovu
iskupljujuéu smrt i njegovo vaskrsenje. Ova velika uc¢enja su kasnije ukljucena
u program spasenja (Isus na prvom mestu pominje svoju smrt samo u
stthovima 16:21 Jevandelja po Mateju, 8:31 Jevandelja po Marku i 9:22
Jevandelja po Luki). Carstvo/Seme/Jevandelje ostaje u Novom zavetu
najfundamentalniji element spasenja. Isus oc¢ekuje da ¢e njegovo Jevandelje
o Carstvu biti preneseno svim nacijama, dok se on ne vrati na kraju doba
(Matej 28:19, 20; vidi 24:14). Pavle ga je propovedao svuda (Dela 20:25; 2.
Tim. 4:1, 2).

Biti ,,ponovo roden”, roden od strane Duha”, ,,ponovno roden putem
reci”, ,,reci Istine”, ,,JJevandelja” ili biti ,,novo stvaranje”, podrazumeva
primanje spasiteljskog semena besmrtnosti pokoSeno od strane Isusa i
Apostola putem njihovog Jevandelja o Carstvu BozZijem. Pavle je bio dobro
upoznat sa Isusovim ucenjem. On je rekao istu veliku istinu o ponovnom
rodenju ali je upotrebio druge reci:

Avram je imao dva sina, jednog (Izmaila) sa ropkinjom, drugog (Isaka)
sa slobodnom zenom. Dete ropkinje je rodeno telom (vidi Isus: ,,onaj koji
je roden telom ...” Jovan 3:6) a drugi, sin slobodne Zene, roden je iz
obecanja ... Sada smo mi braca, kao i Isak, deca rodena iz obeéanja. Ali
onda je onaj koji je roden telom progonio sina koji je roden Duhom i tako
je sada (Gal. 4:22-29).

Biti ,,roden od Duha” znaci biti dete ,,slobodne Zene”, Jerusalima, ali pre
svega Jerusalima koji treba da se pojavi na zemlji kada Isus dode da ustanovi
Carstvo u Jerusalimu (vidi Psalmi 87:5 LXX, citirao Pavle u Galatima 4:26).
Samim tim, svi koji su rodeni od Duha su ,,deca Carstva”.
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Obecanje na kome se zasniva spasenje je zapravo obecanje Carstva.
HriSc¢ani su ,,naslednici Carstva koje je Bog obec¢ao onima koji ga vole” (Jak.
2:5). Avram je kao Jevandelje (Gal. 3:8) primio isto obecanje o Carstvu:
,Obecanje dato Avramu i njegovom semenu da ¢e on naslediti svet
...(Rimljanima 4:13). Tako se Duh prenosi u obecanju koje je predstavljeno u
Jevandelju. Pavle zapravo naziva Duha ,,Svetim Duhom obecanja” (Efe.
1:13).%

Ponovno rodenje podstaknuto Jevandeljem o Carstvu, predstavlja klju¢
Bozije stvaralacke aktivnosti (1. Sol. 2:13), Njegovo novo stvaralastvo kroz
propovedanje Isusa, kao glasnika novog zakona, kao i kroz njegovu smrt i
vaskrsenje. Ponovno rodenje, biti ,,ponovo roden” podrazumeva shvatanje i
prihvatanje Isusovog propovedanja o Jevandelju, budu¢i da je Isus Apostol
hrigéanstva®> (Jevr. 3:1) i uzorni evandelista (Jevr. 2:3). ,,Re¢” u Bibliji
predstavlja sredstvo Bozije stvaralacke energije 1 njegovo delovanje.
Upotrebom reci, Bog je rekao ,,neka bude svetlost.”” On nase razumevanja
prosvetljava koriste¢i re¢ Istine, Jevandelje, 1 time nam daje svetlost koju mi
onda moramo da prosledimo drugima (Marko 4:21-25). Putem semena/Reci o
Carstvu (Matej 13:19) Bog, pomocu Sina, pokrece stvaranje besmrtnih osoba
usadivanjem bozanske prirode i uma (2. Petr. 1:3, 4; Jak. 1:21). Nije ni ¢udo
to Sto Pavo bude besan onda kada se ta spasavajuca, stvaralacka re¢ i Duh
uspesno prenesu na voljni, otvoreni um. Pavo ulaze sve napore kako bi nam
oduzeo Jevandelje/Re¢ o Carstvu, tako da mi ne mozemo da ga ,,primimo i
budemo spaseni” (Luka 8:12). Luka je za nas zabeleZio izuzetno inteligentne
reci, koje je izgovorio Isus koji je prozet Duhom i uvidom Boga, svog Oca.

Isus je u potpunosti bio svestan ,,mehanike” regeneracije. Paralelno sa
Isusovim povezivanjem ponovnog rodenja sa Duhom i vodom u Jevandelju po
Jovanu, stoje njegove poznate izjave u drugim Jevandeljima o ponovnom
rodenju: ,,Zaista vam govorim, ako niste preobraceni i ako ne postanite kao
mala deca, necete uci u Carstvo nebesko. Ko god ne primi Carstvo Bozije kao
malo dete, nikada nece u isto krociti” (Matej 18:3; Marko 10:15). ,,Ako se
covek ne rodi ponovo, on nece krociti ni videti Carstvo Bozije” (vidi Jovan

* Vidi VKDz i komentar koji iznosi Henry Alford u Greek New Testament, Tom. 111, str. 79.
* Obratite paznju na tatan prevod stiha 10:14 Poslanice Rimljanima u NASV: Kako ¢e oni
verovati u njega ako nisu ¢uli (propoved)?” Spasenje zavisi od toga da li ¢ujete ono $to Isus
propoveda a ne da li Cujete o Isusu (kao i NIV).
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3:3, 5). Hris¢anin je proizvod poruke o semenu i Carstvu, S§to ga €ini ,,sinom
Carstva” (Matej 13:38 ili kako Pavle kaze, ,,detetom obecanja” (Gal. 4:28),
,,onaj koji je roden od Duha” (Galatima 4:29), onaj kome je sudeno da primi
u naslede Carstvo koje je objavljeno u Jevandelju milosti (vidi Titu 3:7).
HriS¢anska doktrina o regeneraciji je zasnovana na Jevandelju, onakvom
kakvo je poteklo sa Isusovih usana. To je Jevandelje o nadi za buduénost, ne
samo obezbedivanje oprostaja u sadaSnjosti.

Traktati koji nude put do spasenja pod hitno moraju da budu prepravljeni
kako bi ukljucili znanje o spasonosnom semenu Jevandelja o Carstvu koje su
objavili Isus i Apostoli.

Re¢ Bozija

Briga ranih hri§¢ana da pruze sustinske informacije o licnom covekovom
1 kolektivnom spasenju, ostaje skrivena sve dok mi nastavljamo da tumac¢imo
,,re¢ Boziju” kao sinonim za Bibliju u celini. Duhovni termin kojim se
oznacava Citava Biblija je ,,sveti spisi” (2. Tim. 3:15) ili ,,rukopisi” (Luka
24:27, 32).46 Izraz ,,re¢ Bozija” treba da bude shvac¢en kao poruka od Boga, ili
potpunije ,,Poruka o Dobrim vestima Carstva Bozijeg i o imenu Isusa Hrista”
(Dela 8:12). Upravo na taj odredeni obim informacija svaki pojedinac mora
da odgovori kako bi obezbedio li¢ni beg od smrti. U osmom poglavlju Dela
apostolskih ,,propovedanje Poruke kao Dobrih vesti” (Dela 8:4) jednako je
,propovedanju o Hristu” (Dela 8:5), i obe fraze predstavljaju skracene izraze
za mnogo sloZeniju definiciju Jevandelja usredsredenog na Carstvo BoZije i
ime Isusovo koja se moZe na¢i u stihu 8:12 Dela apostolskih.

Li¢na uklju€enost u poruku o Carstvu nikada se ne odvaja od nade za
spasenje celokupnog Cove€anstva i uspostavljanja mira na zemlji. Bozanska
politika na koju se misli kada se pomene termin Carstvo Bozije, ima veze sa
buduénoséu naSeg sveta. Tvrditi suprotno zna¢i negirati poruku koju su
ostavili izraelski proroci.

* Isus je opisao kanon hebrejske Biblije kao ,,zakon Mojsija, proroka i Psalma” (Luka 24:4).
Redosled knjiga nam nije poznat u standardnim verzijama. Treéa podela, Pslami ili rukopisi,
sastoje se od slede¢ih knjiga: Psalmi, Izreke, Jov, Pesma nad pesmama, Rut, Pla¢ Jeremijin,
Propovednik, Knjiga o Jestiri, Danilo, Jezdra, Nemija i Knjige Dnevnika.
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,,Re¢ Bozija” u Novom zavetu predstavlja pandan Bozijoj prvobitnoj reci
koja je stvorila raj i zemlju. Psalm 33 sadrzi jedan pasus koji opisuje
stvaralacki rad i Plan za svet.

Recju Gospodnjom nebesa se stvorise, i duhom usta Njegovih sva vojska
njihova. Kao u gomilu sabra vodu morsku, i propasti metnu u spreme.
Nek se boji Gospoda sva zemlja, i neka strepi pred Njim sve §to zivi po
vasiljeni; Jer On rece, i postade; On zapovedi, i pokaza se. Gospod razbija
namere neznaboscima, uniStava pomisli narodima. Namera je Gospodnja
tvrda doveka, misli srca njegova od kolena na koleno (Ps. 33:6-11).

,,Re¢” u Novom zavetu predstavlja poruku Jevandelja o Carstvu, koju je
propovedao Isus kao Boziji pomo¢nik pri stvaranju, kako bi podstakao novo
stvaranje besmrtnika, pocevsi od sadasnjosti pa do povratka Hrista. ,,Re¢” ili
,,Poruka” je sada ukorenjena u zavete sklopljene sa Avramom, Izraelom i
Davidom i proslavljena u Psalmu 105:

Pamti uvek zavet svoj, re¢, koju je dao na hiljadu kolena. Sta je zavetovao
Avramu, i za $ta se kleo Isaku. To je postavio Jakovu za zakon, i Izrailju
za zavet vecni, Govorec¢i: Tebi ¢u dati zemlju hanansku u nasledni deo
(Ps. 105:8-11).

To je ta ,,Re¢” koju je David voleo (Ps. 119:97). Na tom ¢vrstom temelju
BozZije posvecenosti zakonu, hris¢anstvo Novog zaveta je sagradeno. Psalm
105 nastavlja da govori o patrijarsima kao ,,mesijama” (,,pomazanima”), tj.
kraljevima (Ps. 105:15). Veza izmedu patrijarha i hriS¢ana je ustanovljena
onda kada je Pavle svoje preobrac¢enike nazvao ,,pomazanima” (2. Kor. 1:21).
Od prve do poslednje strane, Biblija otkriva da je Bog stvorio kraljeve,
pozivom na taj kraljevski poloZaj koji se nalazi u Njegovoj poruci, on je visio
odabir voda ,,drustva koje ¢e do¢i” (Jevr. 2:5). HriS¢ani su oni koji se putem
iskuSenja u sadasnjem vremenu pripremaju za svoj povlaséeni polozaj. Zavet
sa Avramom je dobro nazvan ,,teoloskim nacrtom za iskupljujucu istoriju
sveta, iskupljujuéu istoriju koju Avramov poziv zapoéinje.” *’ Na tom nacrtu,

*" W.J. Dumbrell, "The Covenant with Abraham," Reformed Theological Review (51), Maj -
Avg. 1982, str. 46.
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prosirenom i razjasnjenom u sedmom poglavlju Druge Samuilove i sedmom
poglavlju Knjige o Danilu, struktura novozavetnog hri§¢anstva je sagradena.
Uklanjanje njegove osnove — hebrejske Biblije — shvaéene na ,.konkretan”
na¢in, mora da dovede do pada poruke. Siroko rasprostranjenom odbijanju
vizije proroka, od Avrama do Malahije, mi pripisujemo trenutnu podeljenost
hris¢ana.
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12. Da li je Carstvo doSlo?

Brojni stihovi u kojima se pominje Carstvo, zasluzuju da dodu u prvi plan
diskusije o Isusovoj Poruci:

Onde ¢e biti plac i Skrgut zuba, kad vidite Avraama i Isaka i Jakova i sve
proroke u carstvu Bozijem, a sebe napolje isterane. 29 I do¢i ¢e od istoka
i zapada i severa i juga i seSce za trpezu u carstvu Bozijem (Luka 13:28,
29).

Zaista vam kazem: viSe necu piti od roda vinogradskog do onog dana kad
¢u ga piti novog u carstvu Bozjem (Marko 14:25).

Jer vam kazem da necu piti od roda vinogradskog dok ne dode carstvo
Bozije (Luka 22:18).

Da dode carstvo Tvoje! (Matej 6:10).

Dode Josif iz Arimateje, poSten savetnik, koji i sam carstvo Bozje cekase
(Marko 15:43; Luka 25:50).

Gore navedene izjave o Carstvu pruzaju jednostavan dokaz da se Isus
radovao dolasku Carstva. Ova €injenica potice direktno iz sadrzaja Jevandelja.
Lako je na osnovu Biblije pokazati da je Isus sagradio ¢itavu svoju misiju i
sluzbu oko ideje o Carstvu. Samim tim, uznemirujuce je re¢i da savremeni
evangelizam nema nista da kaze o Carstvu. Izgleda da je samo Jevandelje



273

ugrozeno, jer je Carstvo izostavljeno iz poruke. Onaj koji iskreno traga za
istinom ¢e pronaci izuzetno veliku razliku izmedu onoga §to su Isus i Apostoli
prenosili kao Dobre vesti i onoga §to se sada predstavlja kao Jevandelje, Sto je
1 podstrek da se dalje traga za autenti¢nim Isusovim glasom u Bibliji.

Kriticari se Cesto slazu oko toga da se u Novom zavetu, u Isusovom
ucenju, o Carstvu Bozijem govori upotrebom sadaSnjeg i buduceg vremena.
Pokusaji da se Carstvo definiSe na precizniji nain ometeni su tendencijom
fokusiranja isklju¢ivo na sadasnji aspekt Carstva. Buduce Carstvo obi¢no biva
odbaceno uz to da se kao kroz maglu govori o ,,konzumiranju” istog.

Nemoguce je shvatiti znacenje Isusovog omiljenog termina ,,Carstvo
Bozije” a da u potpunosti ne obratimo paznju na ogromnu koli¢inu stihova gde
se Carstvo pominje kao dogadaj koji ¢e se odigrati u buduénosti. Izgleda da
postoji nenaklonost prema ovoj sustinskoj €injenici iz Novog zaveta, koja
dovodi do toga da se citaoci Biblije fokusiraju samo na stihove 17:20, 21
Jevandelja po Luki, kao svoje omiljene stihove o Carstvu:

,»A kad Ga upitase fariseji: Kad ¢e doci carstvo Bozije? Odgovarajuci rece
im: Carstvo Bozije nece do¢i da se vidi; 21 Niti ¢e se kazati: Evo ga ovde
ili onde; jer gle, carstvo je Bozije unutra u vama.”

Kada se ovaj tekst tumaci tako da se pri tom izuzmu brojni stihovi, koji
opisuju Carstvo kao buducu ¢injenicu vezanu za Drugi dolazak, moglo bi se
do¢i do zakljucka da je Carstvo pre svega bilo prisutno u svom Kralju, Isusu,
ili ako se prati stih 17:21 Jevandelja po Luki iz Verzije kralja DZejmsa, ono je
,unutar tebe”, tj. u tvom srcu.

Ako se uzme u obzir kontekst stihova 17:20, 21 Jevandelja po Luki,
postaje jasno da ¢e dolazak Sina ¢ovecjeg (Luka kasnije kaze da je to dolazak
Carstva Bozijeg, Luka 21:31) biti:

Jer kao §to munja sine s neba, i zasvetli se preko svega §to je pod nebom,
tako ¢e biti i Sin Coveciji u svoj dan... A u dan kad izide Lot iz Sodoma,
udari oganj i sumpor iz neba i pogubi sve. 30 Tako ¢e biti i u onaj dan kad
¢e se javiti Sin ¢oveciji (Luka 17:24, 29, 30).
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U kasnijem poglavlju Luka pominje sledece Isusove reci:

I bi¢e znaci u suncu i u mesecu i u zvezdama; i ljudima na zemlji tuga od
smetnje 1 od huke morske i valova. Ljudi ¢e umirati od straha i od ¢ekanja
onog §to ide na zemlju; jer e se i sile nebeske pokrenuti. I tada ¢e ugledati
Sina Covecijeg gde ide na oblacima sa silom i slavom velikom. A kad se
pocne ovo zbivati, gledajte i podignite glave svoje; jer se priblizuje
izbavljenje vase. | kaza im pricu: Gledajte na smokvu i na sva drveta; Kad
vidite da ve¢ poteraju, sami znate da je blizu leto. Tako i vi kad vidite ovo da
se zbiva, znajte da je blizu carstvo Bozije (Luka 21:25-31).

Uz ove dokaze koji su pred nama, nemoguce je svesti Carstvo BoZije na
prisustvo Mesije u Palestini u prvom veku, a kamoli na religijski ideal vezan
za mesto gde duse odlaze posle smrti koji je usaden u srca. Carstvo BoZije za
Luku 1 druge pisce Novog zaveta je pre svega vladavina Boga koja treba da
bude nametnuta iskvarenom svetu mo¢nom intervencijom Isusa na kraju doba.
Ako se ne pomirimo sa ovom starozavetnom i novozavetnom ¢injenicom, mi
oduzimamo Isusovom ucenju motivacionu dinamiku — potrebu da se svi mi
spremimo za ,,veliki i strasni dan” (Joil 2:31). Svi moramo da se suo¢imo sa
Mesijom, i da mu damo izvestaj o svojim delima (2. Kor. 5:10), bilo putem
vaskrsnuca ili prezivljavanje sve do njegovog dolaska.

Da li je Carstvo doSlo?

Vazno je da ispitamo sve brojne dokaze o tome kako je Carstvo Bozije
novi stadijum u svetskoj istoriji koji treba shvatiti kao povratak Isusa. Govoriti
o ovome kao o ,,konzumiranju” Carstva, kao §to to mnogi udzbenici govore,
vrlo malo pojasnjava znacenje. Novi zavet kaze da ¢e sadasnje zlo doba biti
,,konzumirano” (tj. do¢i ¢e do svog kraja, Matej 24:3), onda kada se Isus vrati.
Carstvo Bozije ¢e se u tom trenutku javno manifestovati. Ono ¢e onda biti
inaugurisano kao vladajuce telo Novog doba. Posto Carstvo pocinje da
upravlja svetom tek kad se Isus vrati, zbunjujuce je reci da je ono ve¢ doslo.
Njegov dolazak je rezervisan za buduénost.

Mi stalno treba da se molimo ,,Neka je Carstvo Tvoje”. Mi moramo da
vodimo rac¢una da ne umanjimo znac¢aj ove molitve time $to istu tumac¢imo kao
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da ona ima znacenje ,,Neka raste Carstvo tvoje”, ,,Neka se Siri Carstvo tvoje”
ili ,,Neka se usavrsi Carstvo tvoje”. Za Isusa i uCenike, Carstvo jos uvek nije
doslo. Hris¢ani treba da zude za dolaskom istog i da se mole da ono bude
ustanovljeno tako da Bozija volja moze da bude sprovedena na zemlji. Molitva
sadrzi savrSenu definiciju Carstva. To je stanje stvari na zemlji koje se postize
pracenjem Bozijih puteva. Medutim, to stanje stvari se ne moze postici Sirom
sveta sve dok ne proteramo Satanu sa svoje sadasnje pozicije kao ,,boga ovog
doba” (2. Kor. 4:4). Uklanjanje Satane sa svog polozaja mora, prema
bozanskom Planu, da saceka povratak Mesije. Takva je ,.filozofija istorije”
koja prozima ¢itavi Novi zavet.

Pokusaji onih koji sebe nazivaju hriS¢anima da dovedu Carstvo pre
predvidenog vremena, moraju da se okoncaju neuspehom. Isus je uvek
funkcionisao sa sves¢u o tome Sta ,,mora da bude” prema Bozijoj svrsi.
HriS¢anska zajednica, u celini, zanemarila je bozanski program i cak je i
pokusala (od vremena Konstantina) da sebe proglasi Carstvom Bozijim koje
sada vlada, ponekad i u saradnji sa sekularnom drzavom. Tako nesSto je
nemoguce prema videnju Novog zaveta. Satana je ,,vladar ovog svetskog
sistema”. I¢i ruku pod ruku sa njim u pokusaju da se njegova carstva pretvore
u Bozija carstva donosi katastrofu, $to je isto iskuSenje koje je Gospod odbio
kada ga je Pavo pozvao da saraduje sa njim. Ukoliko pratimo ovaj put
dolazimo u opasnost da postanemo ,,prijatelji sveta” a posledi¢no ,,neprijatelji
Boga” (Jakovljeva 4:4). ,, Kakve ja veze imam sa sudenjem (tj. rukovodenjem)
strancima?”’- rekao je Pavle (I Korin¢anima 5:12). Hri§¢ansko upravljanje se
svodi na telo vernika: ,,Zar ti ne rukovodis onima koji su unutar Crkve?” (I
Korin¢anima 5:12). Neki vernici imaju nameru da pokusaju da nateraju svet
da se povinuje Hristu, ne shvatajuci da je njihovo jedino sredstvo Jevandelje
o Carstvu, a ne snaga zakonodavstva. Carstva ovog sveta nisu jos uvek Carstvo
BozZije i nece to ni postati dok se Hrist ne vrati. Pavle bez obzira na to ocekuje
taj dan koji ¢e do¢i onda kada svet padne pod jurisdikciju svetaca (I
Korin¢anima 6:2, Mofat). Pavle ljudima prenosi svoje uzbudenje zbog
dolazeceg Carstva u slede¢im stihovima koje zaista treba ¢esce Cuti:

Patnje kroz koje moramo da prodemo u ovoj fazi nase karijere ne smatram
vrednim u odnosu na ovaj blistavi sjaj koji ¢e se jednog dana probiti kroz

oblake i obasjati nas. Sinovi Boziji ¢e istupiti otkriveni u slavi svog
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blistavog nasledstva. I to konzumiranje ne ¢ekaju samo oni ve¢ i €itavo
iracionalno stvaranje, kako zivo tako i nezivo, i Zude za njim, poput
posmatraca koji se naprezu preko kanapa, kako bi prvi put ugledali
trijumfalnu proslavu. Buduénost a ne sadasnjost mora da zadovolji svoje
teznje. Vekovima pre stvaranja je osudeno da mu energija bude ometena
i osuje¢ena. Ali to se nije dogadalo samo od sebe: Bog je taj koji je
popravio ovaj strasni sud ali sa nadom da ¢e isto tako kao §to je doslo do
smrti i raspada padom ¢oveka i stvaranja, coveka deliti sa slobodnim i
velianstvenim postojanjem Bozije emancipovane dece. To je poput
muka kroz koje Zena prolazi na porodaju. Ovaj svetski okvir do ovog
trenutka oseca bolove porodilje, u svakom svom delu i jeca od bola. Ali
kada se porodi, onda je tu rodenje (Rim. 8:18-22)."

Dolazak Carstva

Sigurno je to da u Novom zavetu Carstvo jo$ uvek nije ,,doslo”. Dok je
govorio neposredno pred svoju smrt, Gospod Mesija nije smatrao da ce
ponovo piti vino iz ¢ase za Pashu pre nego $to Carstvo ne dode (Luka 22:18).
Stavise, Josif iz Arimateje, Isusov udenik (Matej 27:57), éekao je da dode
Carstvo Bozije, nakon raspeca (Marko 15:45; Luka 23:50). Kleopa govori za
ucenike kada, nakon Isusovog vaskrsnuca, izrazava njihovu nadu, koja je sada
ocigledno pala u vodu, da je ,,Isus taj koji ¢e iskupiti Izrael” (Luka 24:21).
Iskupljenje Izraela je u njihovim umovima povezano sa dolaskom Carstva na
vlast. Taj dogadaj joS uvek lezi u buduénosti. Potvrda Lukinog shvatanja da
Carstvo nije doSlo sa Isusovom sluzbom, moze se pronac¢i u stihu 21:31
Jevandelja po Luki. Dramati¢ni dogadaji koji ¢e dovesti do povratka Sina
Covedjeg u moéi i slavi, najavili su dolazak Carstva BoZijeg: ,,Kada vidite da
se sve ove stvari deSavaju, znajte da Carstvo Bozije samo §to nije doslo” (Luka
21:31).

Plemi¢ u prici iz devetnaestog poglavlja Jevandelja po Luki treba da ode
u daleku zemlju (4. raj), kako bi primio svoj autoritet da vlada i zatim da se
vrati kao kralj kako bi pokrenuo Carstvo. Ove informacije daje Isus kako bi
ispravio pogresno shvatanje da ¢ée se Carstvo odmah manifestovati (Luka

' W. Sanday and A.C. Headlam in the International Critical Commentmy: Romans.
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19:11). Prema Isusu, nema sumnje da ¢e se Carstvo javiti, ali ne u neposrednoj
buduénosti. Pou¢no je obratiti paznju na to da je upravo Isusova blizina
Jerusalimu u to vreme bila ta koja je pokrenula uzbudenje da ¢e Carstvo onda
do¢i na snagu. Kada sagledamo ovo istorijsko okruzenje, upravo ovakvo
Carstvo treba da ocekujemo. Glavni grad tog Carstva i sediSte mesijanske
vladavine bi¢e Jerusalim, ,,grad velikog Kralja” bas kao $to su to proroci
zamislili. Isus ne kaze niSta, ni tada ni u bilo kom drugom trenutku, ¢ime bi
nagovestio da je njihovo videnje Carstva fundamentalno pogresno (ili ,,Sturo”
— kako neki kriticari vole da kazu). Samo vreme dolaska Carstva mora da bude
razjasnjeno. Nikakvi precizni hronoloski podaci nisu ponudeni ni ovde ni u
bilo kom drugom delu Biblije, ¢ime bi se omogucilo odredivanje datuma.
Veliku Stetu su novozavetnoj doktrini o Drugom dolasku naneli oni koji
padaju na iluziju da datum tog velikog dogadaja moze biti unapred poznat.

Prica iz devetnaestog poglavlja Jevandelja po Luki iznosi dve bitne
¢injenice o Carstvu Bozijem. Pre svega, Carstvo joS uvek nije stiglo, a ni
nakon Isusove sluzbe. Zatim, ono ¢e do¢i na vlast kada se Hrist vrati iz ,,daleke
zemlje” na kraju neodredenog perioda odsustva. Kada se Mesija vrati on ¢e
nagraditi svoje verne sledbenike tako Sto ¢e ih postaviti na visoke polozaje sa
kojih ¢e upravljati urbanim populacijama (Luka 19:17) i ubiti one neprijatelje
koji ,,ne zele da ja vladam nad njima” (Luka 19:27). Carstvo koje je ovako
opisano sigurno se ne odnosi na vladavinu Isusa ,,u ljudskim srcima”. Ono ima
autoritet da da vlast onima koji slede Mesiju a da protera one koji su
nepopravljivo zli.

U svakom sluc¢aju, tamo gde je dolazak Carstva opisan, misli se na buduci
dogadaj.

,,U Carstvu”

Fraza ,,u Carstvu” se po prvi put moze pronaci u stihu 8:11 Jevandelja po
Mateju, gde Isus kaze da ¢e mnogi do¢i i pridruziti se Avramu, Isaku i Jakovu
,,u Carstvu”, dok ¢e drugima biti zabranjen pristup mesijanskoj proslavi. Ovaj
dogadaj, naravno, predstavlja slavlje koje je obecano u stihovima 25:6-8
Isaijine knjige. Bic¢e ,,gozba pripremljena na ovoj gori (Jerusalimu)” na kojoj
¢e se vernici radovati sa Isusom. Ovaj veliki dogadaj se zatim pominje kada
Isus na Tajnoj veceri objavi da nece viSe piti vino na Pashi sve dok ne popije
novo ,,u Carstvu Bozijem” (Matej 26:29; Luka 22:18). Isus je ocigledno
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ocekivao da ¢e slaviti sa uCenicima ,,u Carstvu” onda kada ,,Carstvo dode”
(Luka 22:18).

Ocigledno je da se Carstvo nalazi u buduénosti onda kada Jakov i Jovan
od Isusa zatraZe istaknute pozicije kraj njega u ,,Tvom carstvu” (Matej 20:20,
21). Ovo je zahtev za priznanje u buducoj vladavini. lako ova molba ne moze
biti usliSena, Hrist potvrduje da buduce Carstvo zaista postoji i da je u pitanju
prava vladavina onda kada kaze da ¢e najviSa mesta u istom zauzeti oni koje
Bog odabere (Matej 20:23). Na sli¢an nacin, stih 19:28 Jevandelja po Mateju
inauguraciju Carstva postavlja u Novo doba ili Novi svet (Mofat i NIV). Tada
ée Hrist ,,sesti na svoj presto u slavi”, ,,kada Sin Covedji dode u svojoj slavi”
(Matej 25:31), i1 tada ¢e on vladati zajedno sa svojim Apostolima. U isto
vreme, pravicni e ,,isijavati Carstvo svog Oca” (Matej 13:43, citiraju¢i Danilo
12:3). Ovaj dogadaj ¢e se dogoditi ,,na kraju doba” (Matej 13:40), vremenu
kada ¢e zli biti baceni u uzareno jezero (Matej 13:42).

Kada se sastavi Matejina i Lukina verzija, njihov opis Carstva ne ostavlja
ni malo mesta za sumnju da ¢e Carstvo BoZije biti svetska vladavina povezana
sa [susovim povratkom.

A Tsus rece im: Zaista vam kazem da ¢ete vi koji idete za mnom, u drugom
rodenju, kad sede Sin Coveciji na prestolu slave svoje, sescete i vi na
dvanaest prestola i suditi nad dvanaest kolena Izrailjevih. A vi ste oni koji
ste se odrzali sa mnom u mojim napastima. I ja ostavljam vama carstvo
kao $to je Otac moj meni ostavio: Da jedete i pijete za trpezom mojom u
carstvu mom, i da sedite na prestolima i sudite nad dvanaest koljena
Izrailjevih” (Matej 19:28; Luka 22:28-30).2

Matej precizno govori kada ¢e Isus sesti na svoj presto u slavi: ,,Kada Sin
Covedji dode u svojoj slavi i svi sveti andeli sa njim, onda ¢e on sesti na svoj
presto u slavi ... Onda ¢e Kralj re¢i ... nasledite Carstvo” (Matej 25:31, 34).

Stupanje u Carstvo i nasledivanje istog

Kada se kljucni deo sistematske teologije zasnuje na zabeleZenim
Isusovim re¢ima, Carstvo BoZije ¢e biti videno kao celokupno biblijsko
hriS§¢anstvo. Osim ako ne oduzmemo Carstvu njegov istorijski znacaj i
izmislimo nova znacenja istog, mi ¢emo sa lako¢om shvatiti njegov sustinski

* Authentic New Testament, translation by Hugh Schonfield.
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karakter kao prave svetske vladavine za koju se sada treba pripremati, i koja
¢e cekati svoju manifestaciju pri Drugom dolasku. U mesijanskom okviru,
Novi zavet nam prica koherentnu pricu. Bez njega, Novi zavet mozZe da bude
(i bio je) prepravljan, kako bi se prilagodio skoro svakoj teologiji.

Koncept ulaska u Carstvo ili dobijanje Carstva Bozijeg u naslede, javlja
se kroz Citav Novi zavet. Kada ¢e se ovo dogoditi? Nedvosmislen odgovor
pronalazimo u dvadeset petom poglavlju Jevandelja po Mateju, gde su
blagosloveni pozvani da naslede Carstvo spremno za njih od osnivanja sveta
(Matej 25:24). Ovo ée se dogoditi ,,kada Sin Covegji dode u slavi i sedne na
svoj velicanstveni presto (Matej 25:31). Ocigledno se nasledstvo dobija u
buduénosti nakon Isusovog dolaska. U drugim stihovima koje su zabelezili
Matej, Marko i Luka, ulazak u Carstvo je poistoveéeno sa ulaskom u ,,Zivot”
ili ,,zivot novog doba”(5to nema nikakve veze sa popularnim pokretima koji
se kriju iza ove fraze).

Marko je smestio ulazak u ,, Zivot” u vreme kada zli koji Zive u doba
Isusovog povratka ,,odlaze u Genu, u oganj vecni”’ (Marko 9:43). Stupanje u
,.Zivot” ili ,,Zivot dolaze¢eg doba” (u nasim verzijama neta¢no prevedeno kao
,,vecni ili veciti zivot”) je upravo isto §to 1 ulazak u Carstvo Bozije:

Ucitelju blagi! Kakvo ¢u dobro da u¢inim da imam zivot ve¢ni? ... Ako
zeli$ uéi u zivot, drzi zapovesti. Zaista vam kazem da je tesko bogatome
uci u carstvo nebesko. I jo§ vam kazem: Lakse je kamili pro¢i kroz iglene
usi nego li bogatome uci u carstvo Bozije (Carstvo nebesko = Carstvo
bozije) ... Ko se dakle moze spasiti? (uci u Carstvo = biti spasen)... Zaista
vam kazem da Cete vi koji idete za mnom, u drugom rodenju, kad sede
Sin Coveciji na prestolu slave svoje, seSéete 1 vi na dvanaest prestola i
suditi nad dvanaest kolena Izrailjevih (biti spasen = vladati sa Hristom u
Carstvu) I svaki, koji ostavi kuée, ili bracu, ili sestre, ili oca, ili mater, ili
zenu, ili decu, ili zemlju, imena mog radi, primi¢e sto puta onoliko, i
dobice zivot vecni (tj. zivot u dolaze¢em dobu Carstva, koncept baziran
na predvidanju u stihu 12:2 Knjige Danilove) (Matej 19:16-29).

Ovaj jednostavni vokabular upravlja Novim zavetom. Hri§¢ansko naslede
je uvek smesteno u buduénost. Samo u jednom stihu Pavle govori o prelasku
hris¢ana u Carstvo BozZije kao o ne¢emu §to je ve¢ ¢injenica (Kol. 1:13). Ovo
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je tipi¢ni izraz Pavlovog razmisljanja, jer sve stvarnosti iz buduénosti mogu
da se okuse u sadasnjosti. Carstvo sada postoji u carstvu, ali se Isus sprema da
ga osnuje na zemlji. Nijedan stih se ne sme upotrebiti kako bi se suprotstavili
dokazima koje isticu Matej, Marko 1 Luka, niti jasnim izjavama koje iznosi
Pavle a u kojima on navodi da je hri§¢ansko nasledivanje Carstva i ulazak u
isto smesteno u buduénost.

Fraza ,,Carstvo Bozije” se obi¢no upotrebljava u Pavlovim rukopisima za
mesijansko Carstvo koje treba da bude nagrada i zivotni cilj svakog hri§¢anina
... Samim tim, ono podrazumeva principe ili ideje na kojima je to Carstvo

. , . 3
zasnovano, koje su ve¢ prikazane u ovom svetu.”

Ovde Pavle govori o
Carstvu kao o ,,pravic¢nosti, miru i radosti u Svetom duhu.” Ovo ne treba da
bude shvaceno kao suprotstavljanje njegovim drugim izjavama koje
postavljaju naslede Carstva u doba Drugog dolaska. Iako su hris¢ani vec¢
preneseni iz sveta tame (Kolosanima 1:13), samo nekoliko stihova kasnije

Pavle kaze: ,,Vi cete primiti naslede (Carstvo) kao nagradu” (Kol. 3:24).

Carstvo je pre svega buducdi dogadaj i novi svetski poredak

Vazno je naglasiti da je dolazak Carstva Bozijeg u Novom zavetu i te kako
buduéi dogadaj koji vodi do novog svetskog poretka na Zemlji. Sledece jasne
izjave, koje su dosle od vodecih autoriteta, pruzaju neophodne ispravke
rasprostranjenog videnja da Carstvo leZi u sadasnjosti:

U Novom zavetu se Carstvo BozZije pre svega smatra ne¢im u buduénosti
(Marko 9:1, 47, 14:25; Matej 13:41 — 43; 20:21; Luka 22:16, 18; 1. Kor.
15:50, i dr.) koje dolazi od Boga (Marko 9:1; Matej 6: I 0; Luka 17 :20;
19:11 ). Samim tim to je nesto Sto covek samo moze da iscekuje (Marko
15:43), trazi (Matej 6:33, vidi i Luka 12:32) i nasledi (1. Kor. 6:9 ff; Gal.
5:21; Jak. 2:5) ali on nije sposoban da ga sam stvori.’

* International Critical Commentary on Romans 14:17.
4 Ed. Schweizer, The Good News According to Mark, Atlanta: John Knox Press, 1970, str. 45.
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Objektivna analiza Carstva Bozijeg kod Mateje, a koju pruza delo pod
nazivom Recnik Hrista i Jevandelja, > mora da posluzi kao neophodni vodi¢ u
nasem celokupnom razmisljanju o Carstvu:

Carstvo — glavna tema hriS¢anske doktrine. Ovim je on poceo svoju
sluzbu (4:17) i gde god da je iSao on je propovedao o istom kao o Dobrim
vestima (4:23). Nakon njegovog uspenja, on ¢e doéi kao Sin Covegji na
oblacima raja (16:17, 19:28, 24:30) i seS¢e na presto svoje slave ... Onda
¢e dvanaest apostola sesti na dvanaest prestola i sudi¢e nad dvanaest
izraelskih plemena. U meduvremenu ¢e on sam propatiti i umreti i biti
vaskrsnut. Kako bi drugacije on doSao na oblacima raja? I ucenici ¢e
propovedati Dobre vesti o dolazeCem Carstvu (10:7, 24:14) medu svim
nacijama i one ¢e ucenike stvarati krStenjem (28:18). Svi ucenici ¢e
samim tim formirati drustvo koje ima zajedniCke ciljeve. Samim tim,
ucenici Carstva ¢e formirati novi duhovni Izrael (21:43).

Isti autoritet iznosi 1 sledece:

Kada se sagledaju potrebe novog Izraela ispunjenog Hristovim ucenicima
koji ¢e ¢ekati njegov dolazak na oblacima raja, prirodno je da ¢e se veliki
deo ucenja zabelezenog u Jevandelju odnositi na kvalifikacije koje je
neophodno da poseduju oni koji se nadaju da ¢e stupiti u Carstvo onda
kada ono dode ... Samim tim price pruzaju lekcije o prirodi Carstva i
periodu pripreme za isto. Trebalo bi da bude dovoljno ocigledno da na
pitanje koje su znacenje imale pri¢e za urednika prvog Jevandelja,
odgovor mora da bude taj da je on njih odabrao jer ... one prenose pouke
o Carstvu Bozijem u smislu u kome su te fraze upotrebljene i na drugim
mestima u Jevandelju o Carstvu, koje treba da dode kada se Sin Covedji
spusti na oblacima iz raja.

Samim tim, Prica o kosacu ilustruje razli¢ite nacine tumacenja Dobrih
vesti o Carstvu, dok je ono propovedano ljudima. Pri¢a o kukolju takode
govori ne samo o Carstvu kao takvom ve¢ i o periodu pripreme za isto.
Na kraju doba, Sin Covegji ée do¢i da inauguri$e svoje Carstvo ... Niti

S Vol. 11, str. 145.
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ovde niti na bilo kom drugom mestu u ovom Jevandelju ne postoji niSta
Sto bi nagovestilo da je Carstvo iSta drugo do obnovljeni i procisé¢eni
sadasnji svet.®

Poslednja recenica u nasem citatu iznosi istaknut stav da Matej ne o¢ekuje
da ¢e vernici oti¢i u raj, ve¢ da ¢e se Isus vratiti kako bi sa njima vladao u
obnovljenoj zemlji. Pronicljivi ¢italac Novog zaveta primeti¢e upecatljivu
razliku izmedu biblijskog videnja Carstva i onoga ¢ime je isto zamenjeno u
vremenu posle Biblije: odlazak preminulih u svet koji nije ovozemaljski.

,,On je mislio da Carstvo dolazi ali ne u njegovom zivotu®. ,,U Novom
zavetu je Carstvo Bozije shvaceno pre svega kao nesto Sto ¢e se dogoditi u
buduénosti“ (malocas citirano). Tako tvrde vode¢i analiticari spisa Jevandelja.
Mozemo dodati i izjavu o Jevandelju po Luki koju je izneo vode¢i autoritet:

Ne moze se osporiti to da Luka pod Carstvom bozijim podrazumeva nesto
Sto ¢e se u buducénosti dogoditi. Tumacenje po kojem je Carstvo prisutno
u Duhu i u crkvi u potpunosti navodi na pogresan put ... To je poruka o
sadasnjem Carstvu, koje Luka razlikuje od samog Carstva. On ne zna
nista o trenutnom razvoju na osnovu propovedanja o Carstvu.’

Carstvo koje je u nekom smislu prisutno u sluzbi crkve je u velikoj meri
preuvelicano kada se sagleda Carstvo koje pripada buduénosti. Sigurno je to
da poruka o Carstvu mora da bude propovedana sada, a svakako oni hri¢ani
koji zele da rukovode Carstvom sada moraju da se pokazu da su adekvatni za
taj posao (I Solunjanima 2.12) ali Carstvo, kada se o njemu govori na pravi
nacin, predstavlja Carstvo koje treba da bude ustanovljeno onda kada se Isus
vrati.

Kako bismo potvrdili da je ovo glavni klju¢ za pravilno tumacenje Novog
zaveta, dodajemo izjave koje su dala jo§ dva priznata autoriteta:

6 Isto, dodato isticanje teksta. Isto videnje Carstva je izrazio i autor ovog &lanka o Mateji u
svojoj kritici Jevandelja po Mateju (W.C. Allen, The International Critical Commentary, St.
Matthew, T & T Clark, 1907, str. Ixvii-1xxi).

7 Hans Conzelmann, The Theology of St. Luke, str. 122.
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Nema niceg kod Mateje, Marka i Luke Sto je antagonisti¢no po pitanju
eshatoloSkog videnja Carstva (smatranje Carstva budu¢im). Carstvo nije
prisutno ni na koji nacin koji nije u skladu sa ¢injenicom da je ono pre
svega buduce ... Tu gde se pominje Carstvo, ono se pominje kao nesto $to
¢e se desiti u buduénosti. Isus se nije odaljio od tradicionalnog videnja da
¢e kraj do¢i u vidu katastrofalne transformacije koja kulminira dolaskom
Mesije, koji ¢e dodi iz raja ... Izgleda da je on svuda potvrdivao ovo
videnje ... On je uporno razmisljao o krajnjem ¢udu unistenja i pomirenja
koje ¢e dovesti do savrenog uspostavljanja Carstva Bozijeg na zemlji.?

U delu pod nazivom The Grimm-Thayer Lexicon raspravlja se o reci

,,Carstvo” iz Novog zaveta 1 iznosi se slede¢e vazno misljenje:

Mnogo se ¢esce o Carstvu nebeskom govori kao o budué¢em blagoslovu,
nego kao o Carstvu u sadaSnjem vremenu, jer se uzivanju u istom treba
radovati kada se Hrist vrati sa neba i kada se mrtvi pozovu nazad u Zivot
i kada se uklone sva zla i pakosti koje optere¢uju sada$nje stanje stvari ...°

Carstvo u ostatku Novog zaveta

Ako ispitamo dokaze van Mateje, Marka i Luke, otkri¢emo da pisci stalno

koriste termin ,,Carstvo Bozije “ kako bi ukazali na buduc¢u nagradu i cilj
sadasnjeg hriS¢anskog Zivota. The Theological Word Book of the Bible, medu
mnogim drugim autoritetima, potvrduje ovu €injenicu na vrlo jednostavan

nadéin;

Bozija vladavina tek treba da bude uspostavljena ... Uglavnom u ovom
(budué¢em) smislu izraz Carstvo Bozije se koristi u Novom zavetu i van
Jevandelja. Carstvo Bozije je tema koja dominira u zabelezenom
Isusovom ucenju ... HrisS¢ansko naslede je poistove¢eno sa Carstvom
Bozijim, zemljom, ve¢nim zivotom, spasenjem, milo$¢u zivota, slavom
(vidi Marko 10:37, ,,slava”= Matej 20:21, ,,Carstvo”), mestom (Kanan),
svetom ... Carstvo BoZije je uobiCajen opis nasledstva ... Za hris¢ane,
nasledstvo je buduénost ... Nasledstvo je predmet nade ... HriS¢ani su

¥ "Eschatology," Dictionary of Christ and the Gospels, Tom 2, str. 530, 531.
? "Basileia" [Kingdom], Thayer's Lexicon, str. 97.
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naslednici a trenutak njihovog ulaska u sopstveno nasledstvo tek treba da
dode."

Na osnovu narednih stihova jasno se vidi da se radi o budu¢em Carstvu:
,,Kroz mnoge nevolje ¢emo uéi u carstvo Bozje” (Dela 14:22).
,,111 ne znate da nepravednici neée naslediti carstvo Bozije?” (1. Kor. 6:9).
,,Oni koji tako ¢ine nec¢e naslediti carstvo Bozije” (Gal. 5:21).

,, Jer ovo da znate da nijedan kurvar, ili necist, ili tvrdica (koji je
idolopoklonik), ne¢e imati dela u carstvu Hrista i Boga (Efe. 5:5).

. Cujte, ljubazna bra¢o moja, ne izabra li Bog siromahe ovog sveta da
budu bogati verom, i naslednici carstva koje obrece onima koji njega
ljube?” (Jak. 2:5).

,, Jer vam se tako obilno dopusti ulazak u vecno carstvo Gospoda naseg i
spasa Isusa Hrista” (2. Petr. 1:11).

,, Kog glas potrese onda zemlju, a sad obe¢a govoreci; jos jednom ja ¢u
potresti ne samo zemlju nego i nebo... Zato, primajuci carstvo
nepokolebano (Jevr. 2:26, 28).

,, A ovo govorim, braco, da telo i krv ne mogu naslediti carstvo Bozije,
niti raspadljivost neraspadljivosti nasleduje. 51 Evo vam kazujem tajnu:
jer svi neCemo pomreti, a svi ¢emo se pretvoriti. 52 Ujedanput, u trenuéu
oka u poslednjoj trubi; jer ¢e zatrubiti i mrtvi ¢e ustati neraspadljivi, i mi
¢emo se pretvoriti (1. Kor. 15:50-52).

,,] sedmi andeo zatrubi i postaSe veliki glasovi na nebesima govoreci:

Posta carstvo sveta Gospoda naseg i Njegovog Mesije (nakon Drugog
dolaska), i carovace va vek veka.” (Otkr. 11:15).

' 4 Theological Word Book of the Bible, ed. Alan Richardson, str. 113, 121.
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Do zakljucka da je Carstvo u sustini neSto cemu svaki hriS¢anin tezi, moze
do¢i svako ko na pazljiv nacin prouci Bibliju. Potvrda ovoga takode stoji u
svakom delu koje su napisali oni koji su je pazljivo proucili: ,,Propovedanje o
Carstvu u Delima apostolskim ocigledno se odnosi na Carstvo Bozije koje ¢e

poceti Parusijom (Drugim dolaskom Hrista).*"'

,,OcCigledno je to da termin ,,Carstvo Bozije” u Delima apostolskim ne
moze biti upotrebljen osim na apokalipticki nacin (tj. kao nesto $to je buduce
1 dramati¢no). On je na taj nacin upotrebljen u jevandeljima, na primer, Covek
mora da pretrpi muku da bi usao u Carstvo Bozije (Dela 14:22).”"?

,,Lukino shvatanje Carstva je da je ono jo$ uvek buduce i da podrazumeva

obnovu Izraela.”"?

,,U Delima apostolskim, termin ,,Carstvo BoZije” je upotrebljeno samo
kao buduéi dogadaj”. '* ,,U Lukinoj teologiji obnovljeni Izrael je bio predmet

i8¢ekivanja” (tj. stvarno, spoljasnje Carstvo na zemlji (Dela 1.6) u buduénosti).

Krajnji citat tatno sumira sve dokaze Novog zaveta koji podupiru Dobre
vesti 0 buduéem Carstvu BoZijem na zemlji. Ono S§to Luka opisuje kao
apostolsko verovanje i u€enje se znatno razlikuje od onoga Sto se danas
predstavlja kao Jevandelje:

Dela apostolska obuhvataju mnoge poznate elemente novozavetnog
propovedanja. Propovednici govore o Carstvu Bozijem ili o stvarima
vezanim za isto (Dela 1:3, 8:12, 20:25, 28:23, 28, 31). Termin ,,Carstvo
Bozije” se javlja skoro od prvog stiha knjige pa do poslednjeg. ,,Carstvo
Bozije” predstavlja formulu koja je ocigledno paralelna sa

.....

,.,evangelizovanje”"

'""'E. Haenchen, The Acts of the Apostles, str. 141

"2 H.J . Cadbury, "Delaand Eschatology," The Background of the New Testament and Its
Eschatology, ed. W.0O. Davies and D. Daube, Cambridge University Press, 1956, str. 311.

" Kevin Giles, "Present-Future Eschatology in the Book of Acts," Reformed Theological
Review (40), Sept-Dec. 1981, str. 66.

' E.E. Ellis, New Century Bible, Commentary on Luke, str. 13.

"> H.J. Cadbury, "Delaand Eschatology," The Background of the New Testament and Its
Eschatology, str. 311.
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Prisustvo Carstva

Dok se Carstvo u Novom zavetu pominje kao izrazito budu¢i dogadaj,
postoji nekoliko stihova koji predstavljaju, u drugom smislu, Carstvo koje je
isto toliko aktivho tokom Isusove sluzbe. Ozbiljno menjanje znacenja
Isusovog ucenja se dogodilo kada je u pitanju nekolicina stihova, dok je veliki
broj stihova zanemaren, kako bi se Isus proglasio propovednikom o Carstvu
,,u srcu’.

Od pocetka pa do kraja Markovih belezaka o Isusovoj sluzbi, Carstvo je
dogadaj koji je ,,na dohvat ruke” (Marko 1:14, 15) ali nije jo$ uvek prisutno.
Na kraju Jevandelja po Marku, ucenik Josif iz Arimateje je jos uvek ..Cekao
Carstvo Bozije” (Marko 15:43). Medutim, Matej i Luka, dok su predstavljali
apsolutno istu sliku o Carstvu koje ¢e doci. povremeno su na Carstvo gledali
drugacije. Matej i Luka su zabelezili sledece Isusove reci: ,,Ako proteram
demone Duhom Bozijim, onda je Carstvo siSlo na vas” (Matej 12:28; Luka
11:20)."° Ocigledno je da dolazak obnove Sirom sveta uspostavljanjem
Davidovog Carstva sa sediStem u Jerusalimu ne moze da bude ono §to se pod
,,Carstvom” u ovim stihovima podrazumeva. Bez obzira na to, poSto hebrejski

um ,,shvata celokupnost ideje”"’

,,Carstvo Bozije” ponekad moZe da se prosiri
a da se odnosi na mo¢ buduéeg Carstva koja je oslobodena u sadasnjosti. Ta
mo¢ Dubha, ili snaga Carstva, manifestovala se kao znak Isusove mesijanske
vladavine 1 ista mo¢ je ponudena hri§¢anima kao unapred data garancija da ¢e
oni u buducnosti naslediti Carstvo (2. Kor. 1:22; 5:5; Efe. 1:14).

Postoji jos jedno moguce objasnjenje neobinog izraza koji je preveden
kao ,,si8lo na vas”. Isti glagol se javlja u stihu 2:16 Prve poslanice Solunjanima
kada gnev Boziji ,silazi” na Jevreje. Pavle je zapravo verovao da je Boziji sud
deo budu¢nosti i da je to ,,gnev koji ¢e do¢i” (1 Sol. 1:10). Ono Sto je Pavle
mozda pod tim podrazumevao jeste da je Jevrejima sudeno da dozive (buduci)
gnev Boziji. Na isti nacin, Isus je mogao da ima na umu da je onima iz kojih

. . 18
su demoni proterani ,,sudeno da odu u Carstvo”.

' Delo koje je napisao C.H. Dodd, koga nazivaju hris¢anskim platonistom, u velikoj meri se
oslanja na ove tekstove kada definise Carstvo.

' AR. Johnson, The One and the Many in the Israelite Conception of God, str. 2, citirajuéi
J. Pedersen, Israel: Its Life and Culture.

' Vidite izuzetne komentare koji se ticu ovog pitanja u ,,Carstvu BozZijem/Carstvu
nebeskom,” The Dictionary of Jesus and the Gospels, Greene, McKnight, Marshall,
Intervarsity Press, 1992, str. 422, 423. Isti ¢lanak ukazuje na to da se ,,tokom Isusove sluzbe
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Postoji jos jedno glediSte prema kome se moze re¢i da je Carstvo prisutno.
Carstvo Bozije je od pocetka vezano za one koji ¢e oformiti vladajucu elitu
(odabrane) u Carstvu. Izrael je bio Boziji Sin i prvorodeni (2. Moj. 4:22) i kao
takav je sacinjen od kraljevske porodice: ,,Meni Cete biti Carstvo sveStenika”
(2. Moj. 19:5, 6), Sto je postavka koja predstavlja osnovu zakona. Novi zavet
propoveda da je ova Cast, koju sa sobom nosi potencijalna vladavina, sada
ponudena crkvi. Isus ,,nas je u¢inio da budemo Carstvo, svesStenici Njegovog
Boga i Oca” (Otkr. 1:6)."” Samim tim, moZe biti slu¢aj da onda kada Matej
belezi Isusove sledeée reci: ,,Od vremena Jovana Krstitelja pa sve do sada,
Carstvo nebesko trpi nasilje i nasilni ljudi ga osvajaju silom” (Matej 11:12), *°
Sto znaci da se prema kraljevskoj porodici pogresno ophode neprijateljski
nastrojeni vladari koji su deo sada$njih zlih sistema.’’ Na sli¢an nadin se
pominje Carstvo i1 njegova vlastela u stihovima 17:20, 21 gde Isus odvlaci
paznju Fariseja od buducéeg Carstva, kako bi ih naveo da bude da Carstvo
Bozije, u liku svog monarha, stoji u njthovom prisustvu —,,medu vama” (Luka
17:21).*

Zakljucak

Gomila informacija se vrti oko hris¢anskog Jevandelja o Carstvu.
HriS¢anski um je usredsreden na rec¢ ,,Carstvo” koje obuhvata Citav splet
BozZijeg plana da se uspostavi C¢vrsta vladavina na zemlji. Ova suStinska
spasonosna informacija, koja se Cesto prikriva od javnosti, iako je ona
preplavljena molbama da prihvate Jevandelje i ,,prime Hrista” u odsustvu bilo
kakvog jasnog opisa Isusove Poruke. Vekovi tradicije su se udruzili kako bi
ubedili ¢itaoce Biblije i one koji odlaze u crkvu da je Carstvo Bozije pre svega
apstraktna vladavina Bozija u srcu vernika ili ,,raj” u koji se odlazi nakon

o Carstvu Bozijem uvek govori kao o budué¢em dogadaju. On se i§¢ekuje, njemu se nadaju i
mole se da dode $to pre. Ali nikada se izri¢ito ne navodi da je ono stiglo, ¢ak ni na Tajnoj
veceri. Onaj koji je prisutan je predstavnik Carstva Bozijeg, Isus.” Zbog ovoga, za Carstvo se
moze reéi da je potencijalno prisutno.

¥ Vidi. 1. Petr. 2:9; Otkr. 5:10; 20:1-6.

%% Jovan je bio zarobljen kada je napisana ova opaska. Vidi Matej 11:2.

*1'Vidi Dan. 7:21, 25, gde snaga Antihrista crpi i osvaja mesijansku zajednicu.

** Fraza ,,U vama” iz Verzije Kralja DZejmsa, ispravljena u savremenijim verzijama, pokreée
potpuno pogresno shvatanje Carstva Bozijeg kao unutrasnjeg carstva uma i srca, koje tesko
da je Isus mogao da vidi u srcima Fariseja. Jo§ jedno moguce znacenje Isusove izjave je
,,Carstvo Bozije je na dohvat ruke”. Medutim, postoji i opcija koju podrzavaju brojni kriti¢ari
ato je: ,,Carstvo Bozije ¢e biti medu vama odjednom poput munje” (vidi Luka 17:24).
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smrti. To se u potpunosti suprotstavlja Novom zavetu. lako hris¢anski
dokumenti priznaju da se snaga buduceg Carstva ve¢ probila u sadasnji zli
sistem (Carstvo je ,,siSlo” na pojedince kada su oni oslobodeni od demona,
Matej 12:28; Luka 11:20), Carstvo Bozije je pre svega i izrazito novi svetski
poredak koji ne moze da bude pokrenut na zemlji, niti ¢e to ikad mo¢i, sve dok
se Isus ne vrati da ga inauguriSe. Ova Cinjenica unosi revoluciju u shvatanje i
praksu hriS¢anske vere.

To znaci da Citavi koncept hri§¢anske buduénosti, koji podrazumeva
odlazak vernika u ,raj” nakon smrti, predstavlja pogresno tumacenje
biblijskog u€enja. Biblija buduénost vidi u smislu nade da ¢e Isus do¢i da vlada
zemljom nakon Drugog dolaska. Pokusaji da se milenijumsko Carstvo kojim
upravljaju Hrist i sveci, premesti u sadasnjost (amilenijalizam) predstavljaju
proizvod dislokacije biblijske Seme do koje je doslo fundamentalnim
pogresnim tumacenjem o Carstvu. To utice na Jevandelje i svaki pogled u¢enja
Novog zaveta. NaSa Citava tradicionalna struktura je obojena Avgustinovim
platonizmom, koji nastavlja da biva nekriticki prihvacen od ¢itavih verskih
zajednica, koje tvrde da svoju veru zasnivaju isklju¢ivo na Bibliji.

To Sto je biblijsko videnje buduénosti odbijeno rezultat je antijevrejskih i
antimesijanskih tendencija. Crkve su ocarane idejom da se ono Sto je
,,duhovno” ne moZze odnositi na novi politicki poredak na zemlji. Samim tim,
teologija stalno potiskuje ili zanemaruje ocigledne mesijanske teme oba
Zaveta ili pokuSava da ih ponovo protumaci kako bi ih uklopila u sopstvenu
platonizovanu verziju vere. Ovo konstantno zanemarivanje jednostavnog
ucenja koje su nam pruzili Apostoli, a koje se ti¢e buducnosti, sprecava da
Citavi delovi Biblije ostave Zeljeni uticaj i probude nadu i istrajnost po pitanju
veli¢anstvene buduénosti naseg sveta. Citava dimenzija Novog zaveta — njen
stvarni hebrejski okvir — u razli¢itoj meri izostaje iz savremene teologije i
propovedanja. U biblijskom hri$¢anstvu, buduénost je daleko preciznije
definisana, §to je ostavilo znacajno veci uticaj na sadasnji Zivot. Obnavljanje
dinamike Novog zaveta ide ruku pod ruku sa razjasnjenjem Dobrih vesti o
Carstvu Bozijem. Prihvatanje ¢injenice da je Isus bio jevrejski apokalipticki
pokretac obnove i propovednik o Carstvu i neko ko je bio u potpunosti upoznat
sa hebrejskom Biblijom, omogucava citaocima da na inteligentan nacin
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pristupe njegovom ucenju. Isus mora da bude prihvac¢en onakav kakav je on
ocigledno tvrdio da jeste: Jevrejski Mesija koji je postavljen kako bi objavio i
sproveo bozanski program za spasenje ¢ovecanstva. Desmond Ford je bio u
pravu kada je rekao sledece:

Starozavetno prorocanstvo poducava da ¢e Carstvo Bozije biti uvedeno
bozanskom intervencijom a ne putem prirodnih istorijskih procesa, i ova
tacka glediSta je nezamenljiva kada je u pitanju apokalipticka
eshatologija. Isus je delio ovaj pogled ...

Izuzetna revolucija bi se odigrala u crkvama kada bi preobracenici shvatili
tako jednostavan koncept. Carstvo bi bilo i te kako razjasnjeno da je sedmo
poglavlje Knjige Danilove shvaceno na onakav nacin kako su je shvatali
novozavetni hriS¢ani, kao okvir u koji su oni postavljali svoju nadu za sebe 1
svet. Tek nakon §to ,,antihris¢anska” moc¢ bude porazena, Carstvo BozZije ¢e
do¢i u posed Sina Covedjeg i svetaca (Dan. 7:21-27).

* The Abomination of Desolation in Biblical Prophecy, Washington, DC: University Press of
America, 1979, str. 14.
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13. Suprotstavljanje mesijanskom Carstvu

Istaknuti glasovi u crkvama ponekad priznaju da osecaju nelagodnost
kada govore o nekim aspektima Isusovog propovedanja. J.B. Phillips govori o
apokaliptickim pasusima u Jevandelju po Luki koje iskreno smatra
sramotnim.' Georgia Harkness, kada pise o Carstvu BoZijem, sigurna je da
Isus nije mogao da kaze ono §to mu se pripisuje u stihu 19:27 Jevandelja po
Luki: ,,Dovedi moje neprijatelje ovde i ubij ih u mom prisustvu”.’
Apokalipticki Isus ve¢ dugo vremena nije dobrodo$ao u crkvi koja nosi
njegovo ime. Harkness govori o ,,tesko¢i sa kojom se susrecu ¢ak i njegovi
najblizi ucenici kada treba da shvate njegovu poruku ... Kada su se okupili,
pitali su ga: Gospode, da 1i ¢e§ sada obnoviti Carstvo u Izraelu?” Davidov
Mesija je jo$ uvek deo njihovih snova! U jednom takvom komentaru krije se
duboko ukorenjena predrasuda protiv Mesije Novog zaveta. Harkness
nastavlja rekavsi sledece: ,,Isus je oCigledno smatrao da je beskorisno svadati
se sa njima, jer im je rekao da nije na njima da znaju vremena ili godi$nja
doba, koja je Otac svojim autoritetom odredio.” Ali ove stvari se uopste ne
javljaju u tekstu. Isus sigurno nije ispravljao njihov, tj. Davidov mesijanizam,
koji su naucili provodeéi vreme sa Isusom.

Teologija ima tragi¢nu istoriju, jer je pokuSavala da se otarasi Isusovog
ucenja koje se njoj ne dopada. Njen neprijateljski stav prema Isusu proizilazi
iz Cinjenice da je ono usvojilo neapokalipticku tradiciju, koja dolazi iz
vremena kada je sustinsko jevrejski okvir svega $to je Isus rekao odbacen

' Plain Christianity, Wyvem Books, 1954, str. 5 1.
* Understanding the Kingdom of God, Abingdon Press, 1974, str. 24.
3 Isto, str. 88.
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od strane nejevrejskog naroda, koji to nije mogao da shvati. Pavle ne bi
dozvolio da se dogodi ovoliko udaljavanje od Mesijinog Jevandelja a da ne
ulozi ogroman prigovor. On mukotrpno i do detalja navodi nejevrejski narod
u Rimu i Galatiji na Avramovu osnovu hris¢anskog jevandelja. On nije izuzeo
nejevreje od obaveze da u potpunosti razumeju hebrejske korene Jevandelja.
Tokom Ccitave svoje sluzbe on se ni na trenutak nije udaljio od apokalipticke
poruke o budu¢em Carstvu koje je propovedao svuda. Sigurno je to da se isto
ne moze reci za istorijsko hris¢anstvo u kome je Carstvo, koje je sa¢injeno od
revolucionarne poruke o Bozijoj nameri da vrati suverenitet zemlji, nakon
povratka Isusa neizvesno. U teoloskoj literaturi postoje jasne naznake o Zelji
da se sacuva istorijski Isus i njegova apokalipti¢ka poruka. Kada se to dogodi
Jevandelje biva ugrozeno. Cilj hriS¢anstva je pretvoren u nejasnu nadu u
,raju”, umesto strastvene zudnje za mirom i prosperitetom u mesijanskim
Carstvu na zemlji. Neko ko zna da uvidi kolika je Steta nacinjena biblijskoj
veri rekao je sledece:

Prelazak sa apokalipticCkog razmiSljanja na drugacije oblike
razmiSljanja zaista predstavlja nesto poput ,,pada hris¢anskog sveta” ...
To je bio pad iz apokaliptickog sveta ranog hriS¢anstva u platonske
kategorije miSljenja ... Predaja apokaliptickih vidova razmis$ljanja
dovela je do udaljavanja hriS¢anstva od svoje prvobitne jevrejske
matrice, a rezultat toga je taj da su mesijanska oc¢ekivanja judaizma —
probudena Bozijim obeéanjima upuéenim Izraelu — preinadena u
neapokalipti¢ku hristologiju.*

Sistematski napredak Jevandelja o Carstvu

Kada se detaljno ispitaju dela savremenih teologa, uvida se duboko
usadena Zelja sa njihove strane da se otarase neprijatnog Jevandelja, onakvog
kakvo je Isus propovedao. Jevrejska priroda poruke, koju su ostavili Isus i
Apostoli, o¢igledno je razlog za uvredu. Savremeni covek, kako nam to govori
jedan izuzetno snazan pokret razmiSljanja, ne¢e dozvoliti da ucenje o
bozanskoj intervenciji promeni tok ljudske istorije. Deo biblijskog ucenja se

* 1.C. Beker, Paul's Apocalyptic Gospel, The Coming Triumph of God, Philadelphia:
Fortress Press, 1982, str. 107-108.
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smatra neprikladnim za ¢itaoce nau¢nog doba. Medutim, postoji mnogo toga
dobrog u Jevandelju, tako da taj argument pada u vodu. Mi moramo da
predstavimo poruku kojoj je uklonjen njen jevrejski okvir. Da se tehnicki
izrazimo, mi moramo da na njoj izvr§imo ,,demitologizaciju” — tj. da iz nje
uklonimo iz jevrejskog okvira i da je postavimo u daleko superiorniju
atmosferu savremene filozofije. Na taj nacin ona ¢e mo¢i da se svari.

Ono $to mora da bude istaknuto je da je ,,to” iz Jevandelja, nakon Sto je
preradeno savremenom teoloskom teorijom, jedva da predstavlja poruku koju
je Isus ostavio. Niti je Isus viSe glasnik te poruke. On je prevaziden, mada
njegovo ime ostaje na preciS¢enom paketu koji se smatra prikladnim za
savremenu publiku.

Proces kojim je jevrejsko Jevandelje o Carstvu preobli¢eno desio se na
slede¢i nacin: Teolozi su zastupali mi§ljenje da su jevrejski apokalipticki i
nacionalno politicki elementi Isusovog propovedanja pre svega jevrejska
,Jjuska” koja sadrzi jezgro obavezujuée istine. Cim se ljuska ukloni, ostaje
bezvremena poruka koju svaka generacija moze da shvati. Na ovaj nacin,
sramota, koja nastupa kada se veruje u mesijansko Carstvo koje nikada nije ni
stiglo, moZe da bude ispravljena pretvaranjem Carstva u crkvu i1 njenu
neprigovorljivu religijsku poruku. Vekovima je ova iluzija odrzavana. Reci
koje se javljaju u teoloskim rukopisima iz 1913. godine, tipi¢ne su za ovaj
nacin razmisljanja:

Apokalipticke ideje i verovanja kojima je otelotvorena velika Isusova rec,
pre svega, imaju prolazni znacaj. Spretno je re¢eno da je mesijanizam
,,nacionalisticki 1 savremeni okvir Isusovog Zivotnog dela koje je od
davnina iskomplikovano i preokrenuto u procesu istorijskog razvoja”: Ko
ga danas smatra karakteristicnom oznakom Isusa koji je tvrdio da je
Mesija Jevreja?”’

Ova izuzetno uticajna Skola razmisljanja uspela je da odbaci nezeljeno
jevrejsko poreklo Isusa i da njegovo mesijansko Jevandelje proglasi prolaznim
1 zastarelim.

> H.L. Jackson, The Eschatology of Jesus, Macmillan and Co. Ltd., 19 13, str .343, 344.
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Teoloska senzacija

U XIX veku teologija je dosla do spoznanja da je Isus bio Jevrejin koji je
preneo jevrejsku poruku ¢itavom ¢ovecanstvu (,,Spasenje je jevrejsko”, Jovan
4:22). Knjiga, koja ima samo 67 strana a koju je napisao jedan nemacki
teolog’, postala je teoloska senzacija kada je ukazala na neoborive dokaze toga
da je Isus verovao u objektivno mesijansko Carstvo buduénosti. Jedna takva
ideja bila je revolucionarna, jer se tradicionalno prenosilo misljenje da je
Carstvo u stvari religijsko iskustvo ili moralna sila koja deluje kako bi
poboljsala drustvo. Kada je nastupilo novo i Sokantno shvatanje da je Isus bio
Jevrejin, prorocanska i apokalipticka tradicija je naterala prouc¢avaoce Biblije
da se izbore sa teSkom situacijom i nije im ostavila moguénost da priznaju da
je crkva pogresno tumacila sopstvena dokumenta i sopstvenog osnivaca.

Paradoksalno je to $to su oni koji su videli da je Isus nosilac novosti o
dolazec¢em apokaliptickom Carstvu, nisu ni nagovestili da je takvo Jevandelje
prikladno za crkvu danasnjice. Albert Schweitzer, ¢ija ga je nezavisna istraga
dovela do toga da vidi da Isus nije bio ,,liberalni” teolog, ve¢ propovednik o
budué¢em apokaliptickom Carstvu, bio je nespreman da prihvati takvo
Jevandelje, kao nesto na ¢emu se vera zasniva. I Weiss 1 Schweizer su bili
proucavaoci Biblije ali, kako je neko rekao, nisu pripadali sopstvenom pokretu
misli. Stavige, oni su smatrali da je ,,bolje drzati se modernizovane eticke
konstrukcije Isusove Poruke — mada se ona oslanja na pogreSnom tumacenju
— nego pokusavati zadrzavati Isusove zastarele eshatologke ideje.”” Mnogi su
izbegavali ¢udno jevrejsko poreklo Isusovog Jevandelja varijacijama iste
teorije o ljuski i jezgru. Isusu se mora oduzeti njegova lokalna jevrejska odora
1 od njega se mora naciniti savremeni ¢ovek vredan postovanja. Bultmannova
teorija o ,,demitologizaciji” stize do istog cilja slicnom metodom. Ono S§to
Bultman smatra vaznim jeste stalni poziv na odlu¢ivanje u Isusovoj poruci.
Jevrejski okvir moze biti odbacen kao relikvija primitivnog videnja sveta koji
smo prevazisli.

% Johannes Weiss, Jesus' Proclamation of the Kingdom of God, ed. and trans. Hiers and
Holland, Philadelphia: Fortress Press, 1971.

" Christian Dogmatics, ed. Carl Braaten and Robert Jenson, Philadelphia: Fortress Press,
1984, Vol. I, str. 484.
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U Engleskoj, poznati C.H. Dodd predlozio je izuzetnu teoriju da je Isus
govorio samo o prisustvu Carstva a ne o nekakvoj buducoj kataklizmickoj
manifestaciji, kojom ¢e novo doba biti uvedeno. Dodd je bio uveren, a tako
stoji 1 u njegovoj teoriji ,,ostvarene eshatologije”, da ranu crkvu treba kriviti
za povratak na stari jevrejski koncept buduceg Carstva i Isusa kao Mesije
kome je sudeno da ,,dode u oblacima sa moc¢i i slavom.”

Moramo reci da su svi pokusaji da se Isus odvoji od svoje apokalipticke
pozadine i uCenja osudeni na propast. Bilo bi daleko iskrenije da crkva
jednostavno kaze: ,,Mi odbijamo Isusa”, umesto $to tvrdi da ga prihvata ali
samo pod uslovom da se on odrekne svog insistiranja na tome da ¢e Carstvo
do¢i u buduénosti, kao svetski dogadaj za koji crkva svake generacije treba da
se pripremi §to je pre moguce. HriS¢anstvo kome je oduzet prorocansko-
apokalipti¢ki okvir, predstavlja bled izraz vere Biblije i izgleda da to $to
protestanti tvrde da prate Bibliju, predstavlja prazno hvalisanje sve dok
teologija ima tu slobodu da tumacenjem ukloni sve §to je neZeljeno ili
neprikladno. Jedan posmatra¢ crkvenog metoda ophodenja prema Carstvu
BozZijem zapazio je sledece:

Analiza samog karaktera eshatoloskih verovanja Isusa i ranih zajednica
iskomplikovala se usled visokog stepena semanticke konfuzije, ako ne i
mistifikacije ... Nema sumnje da su se Isus i evandelisti radovali budu¢em
ostvarenju odlucujucih ,,poslednjih” dogadaja: dolaska ili manifestacije
Sina Covegjeg, sudenja zivima i dolasku Carstva ili buduéeg doba. To da
je ova sigurnost odigrala malu ulogu u savremenoj egzegezi i teologiji
moze se pripisati pre svega dogmatskim ili filozofskim interesima (ili
averzijama) onih koji sprovode egzegezu i teologiju. Tek od nedavno ova
,futuristiCka” verovanja postaju priznata kao nesto Sto nije primitivni
jevrejski i ranohris¢anski apsurd, koga se treba Sto pre otarasiti i ako je
moguce neéujno.”

Prosecni ¢ovek koji redovno posecuje crkvu malo zna o tome Sta se
desava iza scene u dvorani teologije u kojoj je njihov voda najverovatnije
primio svoju zvani¢nu obuku.

¥ Richard Hiers, The Kingdom of God in the Synoptic Tradition, Gainesville: University of
Florida Press, 1970, str. 94, 96,
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Dispenzacionalizam

Za teoloske skole koje su posvecene verovanju u autoritativnu rec Biblije,
postoje drugi nacini zaobilazenja Jevandelja o Carstvu. Jedna popularna
tradicija je uzdigla Semu po kojoj Carstvo Bozije nikako nije Jevandelje o
spasenju koje sada treba da bude ponudeno potencijalnim vernicima. To je
sistem poznat kao ,,dispenzacionalizam”. Svi ucenici teologije priznaju da je
Bog odredio razlicite ,,zakone” ili nagodbe za razli¢ite periode u istoriji.
Mojsijevi bozanski zakoni, na primer, imali su drugacije zahteve od vernika
nego §to je to imao Novi zavet. Ali dispenzacionalizam ide mnogo dalje. On
se drzi toga da je Isus propovedao Jevandelje o Carstvu samo Jevrejima sve
dok oni nisu odbili ponudu o Carstvu; dok je drugacije Jevandelje, Jevandelje
milosti, uveo Pavle. Teorija zatim tvrdi da ¢e Jevandelje o Carstvu biti
uspostavljeno sedam godina pre povratka Hrista, u vreme kada ¢e, prema
dispenzacionalizmu, crkva biti uklonjena sa zemlje i kada nastupi ,,ushi¢enje

pred stradanje”.’

Dispenzacionalisticki sistem je nametnut biblijskom tekstu u korist teorije
koja je sasvim strana Bibliji. Kao $to smo malocas istakli, Luka se izuzetno
trudio da pokaze da se Jevandelje po Pavlu nista ne razlikuje od Isusovog
jevandelja. Obojica propovedaju Jevandelje o Carstvu.'” Pavle, nasuprot
dispenzacionalizma, nije pravio razliku izmedu ,,Jevandelja milosti” (Dela
20:24) i ,,propovedanja Carstva” (Dela 20:25). On namerno izjednacava ova
dva pojma. Kao $to je F.F. Bruce rekao: ,,Kada se stih 20:24 Dela apostolskih
uporedi sa narednim stihom, jasno se vidi da je

? Isus je govorio o okupljanju odabranih hri$¢ana nakon (tj posle) stradanja (Matej 24:29-31;
odabrani, naravno, su hri$¢ani: vidi Matej 22:14 gde,,odabrani” predstavlja istu gréku reé
,,odabrati”). On je takode navodio svoje sledbenike da iScekuju svoje iskupljenje nakon
kataklizmickih dogadaja koji vode do kraja doba (Luka 21:28). Posto je Isus rekao svojim
sledbenicima da ,,pobegnu u brda” ¢im stradanje poéne, trebalo bi da bude oéigledno da on
nije imao na umu odlazak u raj! Pavle je ocekivao da ¢e hris¢ani morati da prezive sve do
javnog manifestovanja Isusa u slavi i mo¢i (2 Sol. 1:7-9). On je izricito upozoravao da se
klonimo svakog sistema koji poducava da ¢e hridéani biti okupljeni pre pojave Antihrista (2.
Sol. 2:1-4).

10 Luka 4:43, itd.; Dela 19:8; 20:25; 28:23, 31.
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propovedanje Jevandelja o milosti isto $to i propovedanje o Carstvu”.'' Ovaj
neoboriv dokaz se jasno protivi savremenom dispenzacionalizmu. Dr- Erwin
Lutzer, voditelj radio programa Moody Church Radio Ministries, kaze
sledece: ,,Verujem da se jevandelje o Carstvu razlikuje od jevandelja o milosti
Bozijoj .... Jevandelje o milosti Bozijoj nema nikakve veze sa samim

Carstvom kao takvim.”'?

Do ove zabune oko jedinog spasiteljskog Jevandelja
doSlo je zbog tradicije a ne zbog Biblije. Postavljanjem ,,dva oblika
Jevandelja”, dispenzacionalisti su, nazalost, izmislili razliku koja ne postoji u
biblijskom tekstu.

Dispenzacionalizam zvani¢no odbacuje Jevandelje kakvo je Isus
propovedao. Da 1i je crkva mogla da pretrpi vecu katastrofu od ovog
sistematskog zaobilazenja Isusovog propovedanja u Jevandelju? A.C.
Gaebelein je bio vodeci zastupnik teorije o ,,podeljenom Jevandelju”. Dok je
govorio o Isusovim refima iz stiha 24:14 Jevandelja po Mateju, ,,Ovo
Jevandelje o Carstvu ¢e biti propovedano u celom svetu i svim nacijama”, on

je napisao sledece:

Propovedanje koje je pomenuto je propovedanje Jevandelja o Carstvu, ali
to Jevandelje se sada ne propoveda, ve¢ se propoveda Jevandelje o milosti
... Kamenovanjem Stefana propovedanje Jevandelja o Carstvu je prestalo.
Drugo Jevandelje je propovedano. Gospod ga je dao velikom Apostolu. |
Pavle naziva ovo Jevandelje ,,mojim Jevandeljem”. To je Jevandelje o
Bozijoj slobodnoj milosti zagarantovanoj svima koji veruju, jevandelje o
Slavi Bozijoj ... U vreme kada se propovedalo da je Carstvo na dohvat
ruke, Jevandelje o milosti se nije ¢ulo; u vreme kada se jevandelje o
Milosti propoveda, Jevandelje o Carstvu se ne propoveda.'?

Ovom izuzetno egzegetskom besmislicom, Isusovo hri§¢ansko jevandelje
o Carstvu je izbaCeno iz igre — odbaceno i suspendovano, proglaSeno
neadekvatnim za sadaSnje vreme. Situacija izgleda da zahteva duboko
pokajanje 1 ponovno uspostavljanje Isusovog potpunog Jevandelja u srce
evangelizma. Moze li postojati neSto kao $to je evangelizam, koji ne uvazava
i ne naglasava samo Jevandelje, koje je Isus propovedao i koje se zahteva u

H Commentary on Acts, London: Tyndale, 1952, ad foe. cit.
12 From correspondence, Oct., 1996.
3 The Olivet Discourse, Baker Book House, 1969, str. 9, 39, 40,
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Velikom poslanju sve do kraja doba? Da je Pavle zapravo propovedao, kao §to
Gaebelein kaze, ,,drugo Jevandelje”, on bi sam na sebe bacio kletvu (Galatima
1:8, 9). On bi narusio Isusove instrukcije da njegova ucenja treba da se Sire
celim svetom.

Clanak o Jevandelju u Ungerovom recniku Biblije predstavlja istu
uobicajenu dispenzacionalisticku tendenciju da se zaobide Jevandelje kakvo
je Isus propovedao. Ovakav nacin razmisljanja o Jevandelju i spasenje je
izvrSio izuzetan uticaj posebno u Americi, ali efekti istog se mogu osetiti u
celom evangelistiCkom svetu:

Oblici Jevandelja koje treba razlikovati. Mnogi uditelji teologije prave
razliku izmedu sledec¢a dva:

(1) Jevandelja o Carstvu. Dobre vesti da je Bozija svrha da uspostavi
zemaljsko posredno carstvo ispunjenjem Davidovog zakona (II
Samuilova 7:16). Pominju se dve objave carstva, jedna prosla, koja
pocinje sluzbom Jovana Krstitelja, koju nastavlja na§ Gospod i njegovi
ucenici i koje se =zavrSava jevrejskim odbijanjem Mesije. Druga
predstavlja propovedanje koje je jos uvek buduce (Matej 24:14) tokom
velike patnje, koja nagovestava Drugi dolazak Kralja.

(2) Jevandelje o Bozijoj milosti. Dobre vesti o smrti, sahrani i vaskrsenju
Hrista koje je doneo nas Gospod i koje su propovedali njegovi ucenici (I
Korin¢anima 15: 1-4)."*

Tragi¢no potiskivanje Jevandelja o Carstvu je ocigledno i u delu pod
nazivom New Scofield Reference Bible, kada ono govori o stihu 14:6
Otkrovenja. Sistem definicije Jevandelja, opisan u ovoj belesci, uticao je na
potpunu evangelisticku predstavu o spasenju, ¢ak i tamo gde Scofield nije
konkretno priznat. Scofield pocinje time Sto je definisao spasiteljsko
Jevandelje kao Jevandelje o milosti Bozijoj koje se, kako on tvrdi, svodi na
¢injenice o Isusovoj smrti 1 njegovom vaskrsenju. Scofield zatim nastavlja i
govori o ,,drugom aspektu dobrih vesti”, ,,jevandelju o Carstvu”. Obavesteni
smo da je Hrist propovedao ovo Jevandelje prilikom svog prvog dolaska i
,,ono ¢e biti propovedano tokom velikog stradanja.” Scofield samim tim

" MLF. Unger, Unger's Dictionary of the Bible, Moody Press, 1969, str. 420,
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izbacuje Jevandelje o Carstvu iz sadaSnje poruke o spasenju, kada kaze da se
hris¢ansko jevandelje sada svodi samo na Isusovu iskupljujucu smrt i njegovo
vaskrsenje. Na ovaj nacin je Isus razdvojen od svog propovedanja o
Jevandelju. Mi mozemo da primetimo da je Satanin najbolji trik da odvoji
Isusa od njegovog udenja. Covek moze da se poziva na Isusa svom svojom
iskrenoscu, ali da li je to pravi Isus ako je odvojen od svog potpunog
Jevandelja i Isusa? Isus je dobro znao koje opasnosti nosi propovedanje ,,vere
u Isusa”, ako se javnosti ne kaze niSta o ,,reCima Isusa”. Jedino su na
bezbednom oni ¢ija je vera zasnovana na ¢vrstom temelju ucenja/Jevandelja
o Isusu (Matej 7:24-27; Marko 8:35-38; i1 koji posmatraju Jevandelje po
Jovanu kroz Jovanovo stalno insistiranje na reci/re¢ima/ucenju Isusa).

Nesigurnost po pitanju hris¢anskog jevandelja nije iznenadujuce kada se
toliko ocigledno pogresno tumacenje Biblije ugradi u sistem koji ostavlja
masivni uticaj na propovedaonice i1 hriS¢ansku literaturu. Sigurno je da
Pavlove reci u stihovima 20:24, 25 Dela apostolskih treba da uklone svaku
vestacku razliku koju prave recnici Biblije i Scofieldova Biblija. Pavle se
osvrnuo na svoju karijeru i primetio da je zavrsio svoj tok, sluzbu koju je
primio od Gospoda Isusa da ¢vrsto svedoCi o Jevandelju o milosti Bozijoj ...
svima medu kojima je iSao i propovedao o Carstvu.” Jasno je da ne postoji
razlika izmedu Jevandelja o milosti i Jevandelja o Carstvu. Istina je, naravno
da Isus nije prvobitno propovedao o svom vaskrsenju kao o delu Jevandelja.
Smrt i vaskrsenje su kasnije postali kljucni elementi u Pavlovom svedoc¢enju.
Medutim, oni nisu zamenili propovedanje o Carstvu, koje je ostalo srz
Pavlovog jevandelja, kao Sto je i bilo srediste Isusove sopstvene poruke.

Kada se Isus upustio u svoju intenzivnu evangelisticku kampanju u
Galileji, oko 27 godine nove ere, on je pozvao svoje slusaoce da radikalno
promene svoje misljenje na osnovu nacionalnog verovanja da ¢e Bog osnovati
Carstvo za ceo svet koje je obe¢ao Danilo i svi proroci. Inteligentnim
verovanjem u obecanje o Carstvu, ucenik pravi prvi korak, zajedno sa velikim
preokretom u svom stilu zivota. Na ovaj nac¢in muskarci i Zene mogu sebe da
pripreme za Boziju veliku nameru po pitanju zemlje.

Priroda Isusove aktivnosti je da se kao glasnik obrac¢a javnosti u ime Boga
Izraela. Poenta poruke je da svaki pojedinac treba da unese veliku promenu u
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svoj zivot, kako bi sigurno usao u Carstvo Bozije. To je bila, i jo§ uvek je,
sustina hris¢anskog Jevandelja. Kako bi i moglo da bude drugacije, kada je
poruka o Jevandelju ta koja dolazi sa usana samog Hrista?

Stvar zdravog razuma je priznati da upotrebom termina ,,Carstvo Bozije”
Isus bi svoju publiku, koja je bila upoznata sa nacionalnom nadom Izraela,
naveo da pomisle na bozansku svetsku vladavinu na zemlji sa sediStem u
Jerusalimu. To je ono znacenje koje bi Carstvo Bozije sigurno imalo za
Isusove savremenike. Rukopisi proroka, koje je Isus kao Jevrejin priznavao
kao re¢ Boziju, nedvosmisleno je obec¢ao dolazak nove ere mira i prosperiteta.

Idealno Carstvo ¢e vladati zauvek. Boziji ljudi bi odneli pobedu u obnovljenoj
zemlji. Mir ¢e se proSiriti ¢itavom zemljom.

Samim tim, objavljivanje dolaska Carstva podrazumevalo je i pretnju i
obecanje. Onima koji su odgovorili na poruku verovanjem u nju i uskladili
svoj Zivot prema istoj, obecano je mesto u slavi buduée bozanske vladavine.
Ostalima ¢e Carstvo doneti uniStenje, jer ¢e Bog presuditi svakom ko nije
dovoljno vredan da ude u Carstvo onda kada ono dode. Ova tema rukovodi
¢itavim Novim zavetom. Kada se uzme u obzir ovaj primarni koncept, Isusovo
ucenje postaje shvatljivo. To je podsticaj da se dosegne besmrtnost u budu¢em
Carstvu i da se izbegne uniStenje i iskljucenje iz Carstva.

Tradicionalni sistemi propovedanja Jevandelja su pod teretom nebiblijske
sudbine vernika opisane rec¢ju ,,raj”. Avramov zakon, koji predstavlja temelj
hris¢anskog Jevandelja o Carstvu, se zatim primenjuje samo na Jevreje! Ali su
hris¢ani ti kojima je prema Isusu sudeno da ,,naslede zemlju” (Matej 5:5) i
Carstvo.

Dalje protivljenje Mesijanskom Isusu

Povezivanje Carstva Bozijeg sa spektakularnom boZanskom
intervencijom koja vodi do uspostavljanja novog svetskog poretka je razlog
da se veliki deo teologije u prethodnih 1600 godina stidi. Razlicite tehnike su
primenjene kako bi se iz Isusovog ucenja eliminisao kljuéni pojam Carstva
Bozijeg, kao stvarne vladavine koja treba da bude nametnuta naSem svetu.
Medutim, vizija proroka koju je Isus doSao da potvrdi (Rim. 15:28) je bez
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ikakve sumnje jasna. Postoje brojni dokazi u Novom zavetu koji potvrduju da
je Isus sa svojim savremenicima delio nadu da ¢e zaista ,,spoljasnje” Carstvo
do¢i i da ¢e on i njegovi sledbenici uzivati u povlagéenim polozajima. Sta bi
moglo da bude jasnije od obec¢anja koje je Spasitelj dao vernim hri§¢anima:

I koji pobedi i odrzi dela moja do kraja, dac¢u mu vlast nad neznaboScima;
I pasée ih gvozdenom palicom, i oni ¢e se razdrobiti kao sudovi loncarski;
kao 1 ja Sto primih od Oca svog; ... Koji pobedi da¢u mu da sedne sa mnom
na prestolu mom, kao i ja $to pobedih i sedoh s Ocem svojim na prestolu
Njegovom (Otkr. 2:26; 3:21).

Ova uverenja su data crkvi kao ,,poruka ,,Sina BoZijeg, vernog i iskrenog
svedoka” (Otkrovenje 2:18; 3:14). Oni direktno proizilaze iz Isusa i njegove
crkve. Kao §to je dobro poznato, oni tacno oslikavaju jevrejsku (i novozavetno
hris¢ansku) nadu za svetskom vladavinom kojom ¢e vladati Mesija i njegovi
verni ljudi, bas kao $to je Danilo predvideo. U istoj knjizi, pronac¢i ¢emo kako
hor andela peva o ¢udima BoZanskog plana. Njihova himna predstavlja hvalu
Mesije, izvrSioca bozanskog Plana:

I pevahu pesmu novu govoreci: Dostojan si da uzmes knjigu, i da otvori$
pecate njene; jer si se zaklao, i iskupio si nas Bogu krvlju svojom od
svakog kolena i jezika i naroda i plemena, I ucinio si nas Bogu nasem
careve i svestenike, i carovacemo na zemlji. (Otkr. 5:9, 10).

Tendencija da se opovrgnu ove jednostavne izjave i da se one proglase
,uvredljivim” je ocigledna u savremenoj hriS¢anskoj literaturi, ali se mora
svesno prevazi¢i. Kako bi se Isus ucinio viSe ,religioznim” a manje
politickim, mnogi pokusavaju da misle samo o sadasnjoj ,,vladavini” crkve ili
,,vladavini” Hrista ,,u srcima”, ali to ocigledno nije ono Sto ovi stihovi govore.
Vladavina, koja je obecana verniku, bi¢e mu data tek kada pobedi svako
iskuSenje sadasnjeg Zivota. On ¢e deliti Carstvo sa Isusom nakon (buduceg)
vaskrsnuca, ba$ kao §to je Isus dobio svoj uvazeni polozaj na prestolu kraj Oca
nakon vaskrsnuca.
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Komentatori koji razmatraju ove pasuse Cesto pokuSavaju da ispunjenja
takvih obecanja drze na dohvat ruke. Oni izgleda da Zele da se udalje od svega
Sto je ,jevrejsko”, pa cak nekad ove biblijske tekstove proglasavaju
,nehris¢anskim”. Kada pominje Psalm 2, koji govori o osvajanju sveta od
strane Mesije, jedan kriti¢ar kaze sledece:

Psalm 2 ne moze strogo da se odnosi na Isusa, delom jer postavljanje
Kralja na svetu Sionsku goru ne bi nosilo nikakvu vaznost u njegovom
slucaju a delom jer je koncepcija njegove funkcije kao nekoga ko svoje
neprijatelje rasparéava nehris¢anska."

Problem koji se javlja kod ovakvog shvatanja je da se ono suprotstavlja
ucenju Novog zaveta. Psalm 2 se ponovo javlja u ovoj knjizi Otkrovenja i
opisuje budu¢i dolazak Hrista da vlada Carstvom. Pavle je takode upozorio na
dan bozanskog gneva na koji ¢e se dogoditi sledece:

A vama koje muce pokoj s nama kad se pokaze Gospod Isus s neba s
andelima sile svoje U ognju plamenom, koji ¢e dati osvetu onima koji ne
poznaju Boga i ne sluSaju jevandelja Gospoda naseg Isusa Hrista; Koji
¢e primiti muku, pogibao ve¢nu od lica Gospodnjeg i od slave Njegove,
Kad dode da se proslavi u svetima svojim, i divan da bude u svima koji
Ga verovase; jer se primi svedo¢anstvo nase medu vama u onaj dan (2.
Sol. 1:7-10).

Pavle samo prenosi Isaijinu poruku o Danu Gospodnjem na koji ¢e ljudi
,,UCi u stenu, 1 sakriti se u prah od straha Gospodnjeg i od slave veli¢anstva
Njegovog.... I ljudi ¢e i¢i u peéine kamene i u rupe zemaljske od straha
Gospodnjeg i od slave veli¢anstva Njegovog, kad ustane da potre zemlju” (Isa.
2:10, 19). UniStenje Mesijinih neprijatelja, koji ne Zele da se pokaju, isto toliko
je novozavetna doktrina koliko je i starozavetna. Jovan Kirstitelj, koji je
propovedao istu poruku Gospodnju, upozorio je fariseje da ,,.beze od gneva
koji ¢e do¢i” (Luka 3:7). Teret propovedanja Jovanovog Jevandelja bio je da
¢e Mesija jednog dana skupiti pSenicu svoju u ambar, a plevu ¢e spaliti ognjem
ve¢nim” (Luka 3:17). Luka kaze da je ovim teSkim re¢ima Hovan propovedao

' Dictionary of Christ and the Gospels, Tom. 11, str. 452.
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Jevandelje ljudima (Luka 3:18). Matej belezi da su i Isus i Jovan propovedali
istu poruku o Carstvu: ,,Pokajte se jer Carstvo Nebesko (ili BoZije) samo §to
nije doslo” (Matej 3:2; 4:17).

Jo§ jedan nacin da se izbegne nelagodan materijal jeste da se on oznaci
materijalom, koji pripada knjizevnom zanru, koji je poznat kao
,,apokalipticki”, kao da ¢e klasifikovanje istog uciniti da on bude manje
uvredljiv. Isusovo ucenje, postavljeno kao da je unutar okvira knjige o Danilu,
zaista je hriS¢ansko i apokalipticko. Pored uverenja o Bozijoj milosti i
milosrdu, ono ukljucuje i opis katastrofalne bozanske intervencije koja uvodi
novu eru i novu vladavinu na zemlji. Knjiga o Otkrovenju nam dolazi kao
otkrovenje koje je Bog dao Hristu (Otkr. 1:1, 2). To nije niSta manje odraz
Isusovog uma nego bilo koja druga njegova recenica zabeleZzena u Novom
zavetu. Ako nekima obecanje dato sledbenicima Isusa o ,,mo¢i nad nacijama”
deluje previse politicko, moZzda je razlog za to taj $to priroda Carstva BoZijeg
nije shvacena na pravi nacin. Ono $to je politicko ne mora pod obavezno da
bude i neduhovno. Duboko usadene navike razmisljanja dugo su nas navodile
da mislimo da su ,,duhovne” stvari odvojene od stvarnih politickih struktura
koje funkcioniSu na zemlji. Hebrejski pogled na svet koji je Isus delio,
medutim, funkcioniSe u tim dualisti¢kim okvirima. Samim tim 1 mi moramo
to da ¢inimo ako zelimo da budemo u skladu sa istorijskim i vaskrslim Isusom.

Isus je ranije na Tajnoj veceri govorio o svojoj nameri da deli vlast nad
Carstvom sa svojim uc€enicima. On ih je uveravao da za njih postoji
povlaséeno mesto u upravi nove vladavine. Ovo je zapravo bila sustinska
stavka Novog zaveta, koja oslikava temu koja se takode moze pronadi u
zakonu koji je prosledivao Mojsije a koji se takode fokusira na upravljanje
Carstvom (2. Moj. 19:5, 6):

A vi ste oni koji ste se odrzali sa mnom u mojim napastima. I ja ostavljam
vama carstvo kao §to je Otac moj meni ostavio: Da jedete i pijete za
trpezom mojom u carstvu mom, i da sedite na prestolima i sudite nad
dvanaest koljena Izrailjevih (Luka 22:28-30).'

' Michael Wilcock in The Savior of the World, The Message of Luke's Gospel, Intervarsity
Press, 1979, str. 192 prevodi ,,ostaviti” kao ,,zakon dajem vama”. Imenica ,,zakon” se javlja
u neposrednom kontekstu (Luka 22:20)
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Ista ta politi¢ka nagrada je obe¢ana Apostolima jednom ranijom prilikom,
uz posebnu napomenu o vremenu kada ¢e Mesijanska vladavina do¢i na vlast:
,»A Isus reCe im: Zaista vam kazem da ¢ete vi koji idete za mnom, u drugom
rodenju, kad sede Sin Coveciji na prestolu slave svoje, sescete 1 vi na dvanaest
prestola i suditi nad dvanaest kolena Izrailjevih” (Matej 19:28)."

Silne barijere su vekovima podizane kako ne bismo mogli da shvatimo
fundamentalan koncept koji nam je predstavio Isus u svojim ,,Dobrim vestima
o Carstvu Bozijem”. Uklanjanjem Carstva iz svog biblijskog konteksta,
postalo je moguce ,,ponovno tumacenje” istog (Sto je sofisticirani nacin da se
napusti prvobitno znacenje!) i da se isto zameni nasSim sopstvenim
Jevandelja je zamenila njegovu prvobitnu poruku. Isusovo ime je dodato
nas$im ,,dobrim namerama” dok su Dobre vesti o Carstvu, shvac¢ene onako
kako je Isus nameravao da ih shvatimo, u velikoj meri odbacene.

Suprotstavljanje Mesijinom Carstvu i Knjizi Otkrovenja

Veliki razlog koji se krije iza tradicionalnih pokuSaja da se utiSaju
,neprijatni” aspekti Isusovog ucenja moze se prona¢i u stavu nekih
hriS¢anskih kritika Knjige otkrovenja. Neki Cesto imaju obicaj da pokazu
netrpeljivost prema Isusu Hristu, onda kada su suoceni sa spasiteljevom
mesijanskom buduénoscu. Sa lako¢om mozemo da ilustrujemo antipatiju
prema Mesijanskom Carstvu (i samim tim prema Jevandelju o Carstvu)
citiraju¢i Skolu misljenja koja porice da je Knjiga otkrovenja nadahnuta od
strane Isusa Hrista. Za one koji se bave proucavanjem Biblije, a koji su
ubedeni u ovo, Otkrovenje je napisao neko ko:

zivi na osnovu naucenih lekcija iz proslih vremena. On je proucio knjige
i klasifikovao ih. On je svoj veliki eshatoloski (u vezi buduénosti) sistem
izvukao iz njih .. Samu ovu ljudsku mudrost on proizvodi kao da je Bozija
rec, 1 pokusava da sakrije od sebe svoj uvid u pravo poreklo knjige time
Sto na sav glas uverava o bozanskom poreklu iste ... Samim tim njegov
rad postaje se¢anje na raspad prorocanstva ... On je konac¢ni ¢in ove drame
opisao u dva stadijuma ... Pre svega, nakon Mesijine bitke, postoji

"7 Jov 14:14 (LXX) povezuje regeneraciju (paligennesia) sa vaskrsenjem mrtvih. Jov o&ekuje
da ¢e ,,¢ekati sve dok se on ,,ne dode ponovo u postojanje””’ (palin genomai). Ovo je odgovor
na njegovo sopstveno pitanje: ,,Ako ¢ovek umre, da li ¢e ponovo oziveti?” (Jov 14:14).
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hiljadugodisnja vladavina Hrista i mucenika ... Ovo je zaista zvani¢na
jevrejska eshatologija ..Ovde imamo preokret starog poznatog
nacionalnog jevrejskog jezika kakav se ne moze ni zamisliti. Hri§¢anski
ljudi dolaze na mesto Jevreja i preuzimaju njihov koncept za nejevrejski
narod ... Za te hriS¢ane, Citava transformacija Isusove koncepcije o
Carstvu Bozijem je bila uzaludna.'®

Toliko o tome Sto se tice Isusa i knjige Otkrovenja! On je samo jedan
Jevrejin neznalica. Nazalost, oni koji prate ovaj tok misli koji predstavlja
jednu uticajnu teoloSku tradiciju, polaze od pogresnog shvatanja Isusa i
njegove poruke o Carstvu. Oni onda optuzuju Isusa (u Otkrovenju) da se
protivi njihovom pogresnom ubedenju! I1zgleda da neverovanje nosi sa sobom
neizbeznu kaznu: ,,Ako ne verujete necete ni razumeti” (Isa. 7:9, LXX).

Citiramo dalje dokaze u korist ¢injenice da je Isusova poruka u Knjizi
Otkrovenja, a samim tim i ¢itava mesijanska buduénost, odbacena kao
neprikladna za savremene vernike:

Jedna knjiga zahteva da razumom primetimo njen ¢udan karakter i uticaj
na hriS¢ansku eshatologiju (ucenje o buduénosti). To je pre svega
Jovanovo Otkrovenje ... Vecina vizija sadrzi toliko malo toga Sto je
izrazito hriS§¢ansko (iako ih je dao Isus Hrist!) da se ozbiljno dovodi u
pitanje to da li one poti¢u iz jevrejskih izvora ili su samo povr$no
prilagodene za hris¢ansku upotrebu. Koliki god stepen knjizevne
originalnosti autoru moze da unese, tematika je jevrejska. Vaskrsenje
svetaca kako bi uzivali u hiljadugodisnjoj vladavini Mesije; rat Goga i
Magoga na kraju milenijuma i njihovo uniStenje; opSte vaskrsenje i
poslednji sud; novi Jerusalim koji silazi iz raja u svom zlatnom sjaju, cak
i reka zivota i drvece koje rodi svaki mesec novim plodom, pa cak i
medicinskim biljem — sve su to banalne ideje i prikazi iz jevrejske
eshatologije ... zajedno sa njenim telesnim vaskrsenjem i milenijumskom
vladavinom. Oni su uneseni u crkvu i tu su prihvaéeni ... medu hris¢anima
neznalicama. U drugom veku milenijumska eshatologija (verovanja da ¢e
sveci vladati sa Hristom hiljadu godina), bila je ortodoksija u Maloj Aziji
i Sirem regionu koji je svoju teologiju sagradio na osnovu tog izvora; to

'8 Paul Wemle, The Beginnings of Christianity, London: Williams and Norgate, 1903, Tom.
I, str. 364, 372-374
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je vera Irineja. Ona je prezivela razne teologije, iznova i iznova se javljala
epidemijom entuzijazma.'’

Mi moZemo da pozdravimo ovakav odli¢ano sazet prikaz onoga §to knjiga
Otkrovenja oc¢ekuje da ¢e da se desi u buducénosti, a da se u isto vreme ¢udimo
neverovatnom nacinu na koji su velike istine Novog zaveta proterane kao
nehriS¢anske i nacinu na koji je Isusova vizija odbacena kao ,,trivijalna”.

Jedna slabo poznata Ccinjenica o ,,ocima osnivacima” veceg dela
protestantskog hriS¢anstva pomoc¢i ¢e da se dode do objasnjenja zasto vecina
ljudi iz hriS¢anskog sveta odbija mesijansko Isusovo Jevandelje:

Luter je prvo (u predgovoru svog prevoda Novog zaveta, 1522.) izrazio
svoju jaku averziju prema knjizi Otkrivenja i izjavio da ona po njemu
nema nikakvu oznaku ni proro¢anskog ni apostolskog ... On ne moze da
vidi da je ta knjiga delo Svetog duha. Stavise, njemu se ne dopadaju
naredbe i pretnje koje pisac iznosi o ovoj knjizi (22:18, 19) i obecanje da
¢e biti blagosloveni oni koji se pridrzavaju onoga $to je u njoj napisano
(1:3, 22:7), kada niko ne zna §ta je to, a da ne pominjemo pridrzavanje
istog, i kada postoje plemenitije knjige kojih se treba pridrzavati. Stavise,
mnogi Oci odbacuju ovu knjigu ... ,,Na kraju svako ima misljenje o ovoj
knjizi kakvo mu sopstveni duh nalaze. Moj duh ne moze da se prilagodi
ovoj knjizi a dovoljan razlog za to $to je visoko ne cenim je taj $to je Hrist
nije ni propovedao ni priznavao, $to je jedan apostol pre svega morao da
¢ini.”

Kasnije (1534) Luter je pronasao moguénost za hris¢ane da iz ove knjige
izvuku korist... ali je jo§ uvek istu smatrao skrivenim, glupim
proroCanstvom, osim ako se ono ne protumaci a nakon tumacenja se ne
dolazi ni do kakvog sigurnog resenja, uprkos brojnim pokusajima... On je
nastavio da sumnja u njeno apostolstvo i (1545.) dao je na Stampanje delo
gde su Poslanica Jevrejima, Jakovljeva i Judina poslanica dodate kao
prilog Novom zavetu, ali nisu navedene u indeksu pojmova... Zwingli
(vode¢i reformator) smatrao je Otkrovenje ,,nebiblijskom knjigom”, pa
cak 1 Kalvin, visoko cene¢i nadahnutost, ne daje nikakav komentar po
pitanju II i ITI Jovanove i Otkrovenja.*

' G.F. Moore, History of Religions, str. 144, 145,
%% Hastings Dictionary of the Bible, "Revelation," Tom. IV, str. 241
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Citaoci treba da se osvrnu na neverovatnu injenicu, da su crkve nastavile
da znatno veruju duhovnim vodama Kalvinu i Luteru, uprkos Kalvinovom
oklevanju po pitanju Apokalipse (Kalvin nije nikakav komentar dao o
Otkrovenju) 1 kasnijem oc¢iglednom neuspehu da posluSa upozorenja koja je
Isus dao u Otkrovenju:

Jer svedoCim svakome koji Cuje reCi prorostva knjige ove; ako ko
dometne ovome, Bog ¢e nametnuti na njega zla napisana u knjizi ovoj; |
ako ko oduzme od reci knjige prorostva ovog, Bog ¢e oduzeti njegov deo
od knjige zivota, i od grada svetog, i od onog $to je napisano u knjizi ovoj
(Otkr. 22:18, 19).

Blago onome koji Cita i onima koji slusaju re¢i prorostva, i drze Sta je
napisano u njemu; jer je vreme blizu (Otkr. 1:3).

Tesko da ovo zvuci kao nesto $to bi ovu knjigu svrstalo u prilog Biblije!

Knjiga Otkrovenja, kao $to je to i priznato, spaja krajeve starozavetnog
prorocanstva (ona sadrzi hiljade aluzija i citata iz hebrejske Biblije) i opisuje
uspostavljanje Carstva Bozijeg na zemlji nakon Drugog dolaska Isusa. To je
prikladan vrhunac o¢ekivanja u kako Starom tako i Novom zavetu, koji govori
o pobedi koju Carstvo bozije odnosi nad neprijateljskim svetom.

Carstvo Bozije koje je objavio Isus ¢e kona¢no zavladati svetom, kada se
sedmi andeo oglasi. Pavle je govorio o poslednjoj trubi kao o signalu da mrtvi
vaskrsnu (1. Kor. 15:50-52).

I sedmi andeo zatrubi i postase veliki glasovi na nebesima govoreéi: Posta
carstvo sveta Gospoda naseg i Hrista Njegovog, i carovace va vek veka. |
dvadeset i Cetiri stareSine koje sedahu pred Bogom na prestolima svojim,
padose na lica svoja i poklonise se Bogu. Govore¢i: Hvalimo Te, Gospode
Boze Svedrzitelju, koji jesi, 1 beSe, 1 bi¢es, Sto si primio silu svoju veliku,
i carujes. I neznabosSci se progneviSe, i dode gnev Tvoj 1 vreme mrtvima
da se sudi, i da se da plata slugama Tvojim, prorocima i svetima, i onima
koji se boje imena Tvog, malima i velikima, i da se pogube oni koji zemlju
pogubise (Otkr. 11:15-18).
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Ovo je Carstvo Bozije koje je objavljeno u Poruci o Jevandelju i Carstvo
za koje se hriS¢ani mole: ,,Neka dode Carstvo Tvoje!” Nije Siroko priznato da
kada se tako mole, hri§¢ani o¢ekuju da ljudske vladavine budu zbacene kako
bi mi i harmonija zavladale Sirom planete. Jedna ¢injenica u Novom zavetu je
nedvosmislena i jasna. Carstvo BozZije ¢e do¢i tek kao rezultat Bozije
intervencije koja ¢e okoncati ovo ,,sadasnje zlo doba.”

Antimesijanska tendencija

Odbijanje  knjige Otkrovenja ukazuje na duboko ukorenjenu
antimesijansku teznju u velikom delu tradicionalne teologije. Kada kriti¢ari
pristupe Otkrovenju kao nehriS¢anskom i pokusaju da ga uklone iz Biblijskog
kanona ili da ga ,ponovo protumace” kako bi izbegli ,jevrejsko”
milenijumsko prorocanstvo (budu¢u hiljadugodiSnju vladavinu Hrista i
vernika), oni pokazuju svoju averziju prema Isusu, ¢ija je briga bila samo da
donese mir na zemlji i pravdu za sve putem svog Carstva.

Pravi Isus nikada nije napustio prorocansku nadu za mesijanskom
vladavinom na zemlji. Medutim, Isus je znao da ¢e pobeda Carstva nad celim
svetom morati da sa¢eka njegov Drugi dolazak u slavi. Njegova ¢udotvorna
dela u Palestini su zaista nagovestila koliko ¢e mo¢ imati Carstvo. Samim tim,
u Novom zavetu se ocekuje da ¢e Dan Gospodnji do¢i onda kada se Isus vrati
,,u uzarenoj vatri sveteci se svima koji ne znaju Boga” (II Solunjanima 1:8).
Kada Carstvo dode, nade za sva doba ¢e se ispuniti; onda ¢e samo oni koji u
agoniji koji vicu: ,,Koliko jos, O Gospode?” pronaci svoj odgovor. Upravo o
ovoj mesijanskoj buduénosti Novi zavet govori stih za stihom. (Neko je
izracunao da se Drugi dolazak Isusa pominje preko 300 puta u Novom zavetu.
Broj je mnogo ve¢i kada se sinonimi za povratak Isusa uzmu u obzir).
Medutim, ¢im se granica izmedu vernika i svetle budué¢nosti koju donosi
carstvo ukloni, vitalnost i uzbudenje vere mogu biti izgubljeni, a poenta
ucenjastva uniStena. Danas, onima koji ¢esto posecuju crkvu ¢esto nedostaje
sustinska volja da dosegnu obecano Carstvo. Njima nije receno §ta je carstvo
zapravo. Toliko mnogo njihovih ucitelja izgleda da ima nejasno videnje
hriS¢anske buducnosti. Postoji praznina u njihovom poimanju buduénosti
vernika, koja mora da bude ispunjena bogatstvom, koje sa sobom nosi
biblijska nada da ¢e Hrist zavladati svetom.
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Prorocanska vizija buduénosti je od izuzetnog znacaja, njen znacaj se ne
moze prenaglasiti. Jedan pisac proro¢anske poruke je sakupio materijal koji se
odnosi na dolazak Carstva u knjizi pod nazivom The Hebrew Utopia
(Hebrejska utopija) koju je on opisao na slede¢i nacin:

Nikakve re¢i ne mogu da opiSu slavu i lepotu, veliko savrSenstvo i slatki
komfor tog velicanstvenog doba koje su najavili proroci, jedan za drugim.
Platonova uzorna Republika i Utopija Ser Tomasa Mora su nevesele i
neprivlaéne bez ovog veliCanstvenog sna o buduénosti ... ¢esto prikazanog
kako lebdi odmah iznad njihovog horizonta, ali uvek kao sigurnost u kojoj
se moze uzivati na ovom iscrpljenom svetu u odgovarajuéem trenutku.?’

Budu¢énost bez sustine

Moguénost da ¢e do¢i vladavina Hrista i vernika na zemlji deo je poruke
Jevandelja, koja je neodvojivo povezana sa Isusovom pozrtvovanom smrcéu i
njegovim vaskrsenjem (Dela 8:12; 19:8; 28:23, 31). Tragi¢no je to $to su se
neki odrekli nade za dolaze¢im Carstvom i §to su se prema istom ophodili kao
da je nesto §to se moze odbaciti kao relikvija primitivhog mentaliteta koji mi,
svojim daleko superiornijim nauc¢nim videnjima, nismo u stanju da
prihvatimo. Ovo pomucuje hris¢ansku doktrinu o Carstvu. Hri$¢anska
buduénost je svedena na neSto beznacajno Sto nije ¢ak ni dogadaj, umesto da
bude veli¢anstveni vrhunac u istoriji za koji svi mi treba da se pripremimo.
Cinjenica da nece svako preZiveti do dolaska Isusa na vlast, nije izgovor da
zanemarimo ucenje o Mesijinom povratku. Datum tog povratka niko ne zna.
Oni vernici koji su umrli pre kraja ovog doba ucestvovace u slavi Carstva
putem vaskrsnuéa (1. Sol. 4:13; 1. Kor. 15:23; Otkr. 11:15-18).

Sledeca anketa je namenjena predstavniku prezbiterijanskog magazina.
Odgovor na istu ilustruje nevoljnost nekih ljudi da ozbiljno shvate realnost
Isusovih upozorenja o buduénosti:

Pitanje: Zasto se u crkvama toliko malo propoveda o Drugom dolasku? Da

li je to deo naseg verovanje ili nije?

W F. Adeney, The Hebrew Utopia, London: Hodder and Stoughton, 1879, str. 328.
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Odgovor: Ne misle svi hris¢ani isto po pitanju teologije, pa nekome ko ne
razume Boga kao Jednog koji je doSao, ko je prisutan sada (Hrist se uspeo) i
koji tek treba da dode u kakvom god obliku buduénost na kraju dobije, ne bi
bilo lagodno zbog nase tradicije. Bukvalno tumacenje Drugog dolaska bi
unistilo i njegovu lepotu i njegov znacaj. Ignorisanjem istog podrazumeva
izbegavanje najvaznijeg dela Jevandelja za koje znamo, jer su proslost i
sadaSnjost, relativno govoreci, kratki, dok se buduénost proteze u nedogled.

Prikladna reakcija na ovaj odgovor pojavila se u kasnijem izdanju
magazina:

Pozdravljam ovaj iluzoran ne-odgovor Precasnog  na ono §to sam
siguran da predstavlja jedno ozbiljno pitanje koje se tice Drugog dolaska
Isusa Hrista. Ako sam razumeo njegov odgovor, on je zapravo rekao: ,,Ne
slazemo se svi oko toga. Ali ako zelite da se osecate lagodno u nasem
udruzenju moracete da se slozite sa tim da Isus dolazi ponovo ali ne
stvarno — jer ako zapravo verujete u Drugi dolazak vi ¢ete unistiti i
njegovu lepotu i njegov znacaj. Medutim, ne mozete da ga zanemarite, jer
je ono smesteno u buduénost.” Zasto nije dao jednostavan odgovor? Zasto
nije priznao da oni koji ne mogu bukvalno da shvate Bibliju moraju da
produhove Drugi dolazak, jer je to segment Novog zaveta, koji je prevelik
da bi bio zanemaren?*?

Ovaj pristup novozavetnoj doktrini o buduénosti je tipi¢an i pokazuje Sta
se sve vekovima deSavalo u Hristovo ime. Bilo je teSko mnogima da uvide da
se odigravala igra reima, jer je momentalno odbijanje biblijske doktrine o
Carstvu zaklonjeno impresivnim ,,teoloskim” jezikom. Ono §to je veliki deo
tradicionalne teologije u¢inio Drugom dolasku, ne treba da bude ukraseno
terminom ,,produhovljenosti”. Ona je neutralisala i unistila povratak Hrista.
Citava vizija proroka i ¢itavog Jevandelja o Carstvu biée ugrozena ako ovaj
dominantni budu¢i element bude uklonjen. Cak i u Jevandelju, koje predlozili
mnogi evangelisti, isto tako nedostaje koja re¢ o buduénosti kada se govori o
poruci.

> Cited from The United Presbyterian AD (Oct. and Dec. 1981) in J.C. Beker, Paul's
Apocalyptic Gospel, st. 12, 13.
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Definicije Jevandelja

Definicija jevandelja je ponudena na Konferenciji o evangelizaciji u
Luizijani, odrzanoj 1974. godine. Ona govori o oprastanju grehova kroz
Isusovu smrt i njegovo vaskrsenje i njegovu sadasnju vladavinu u raju.
Medutim, ona ne govori niSta o Carstvu Bozijem kao o cilju svakog
hriS¢anskog vernika. Budu¢a dimenzija spasenja, koja je toliko istaknuta u
Novom zavetu, sada je odsutna. Ovo odsustvo Carstva izgleda da preseca
Poruku Jevandelja na pola, oduzimaju¢i joj jak akcenat na Bozijem Planu da
posalje svog Sina nazad na zemlju kako bi zajedno sa svojim sledbenicima
vladao u mesijanskoj vladavini, koju su obecali proroci:

Evangelizacija podrazumeva Sirenje dobrih vesti o tome kako je Isus Hrist
umro za naSe grehove i kako je uzdignut iz mrtvih, kako stoji u Bibliji, i
da kao neko ko vlada sa Gospodom on sada svima koji se pokaju i veruju
nudi oprost greha i oslobadajuéi dar duha.”

Ovoj definiciji nedostaje klju¢ni deo Biblije — buduée Carstvo.
PredlaZzemo da se ova izjava ispravi na sledeci nacin:

Evangelizacija podrazumeva Sirenje Dobrih vesti o tome Sto je Bog
isplanirao kao cilj istorije, kako bi ponovo uspostavio svoj suverenitet na
zemlji osnivanjem Carstva Bozijeg nakon Isusovog povratka; to da Isus
sada nudi oprostaj i novi zivot putem svoje smrti i vaskrsnuca svima
onima koji se pokaju i veruju u njegovu Poruku (Marko 1:14, 15),
obecanje Duha onima koji ga slusaju (Dela 5:32) i poziv svima onima koji
odgovore na Dobre vesti o Carstvu i ime Isusa Hrista (Dela 8:12) da se
pripreme da zauzmu odgovorne polozaje sa Isusom u dolaze¢em Carstvu.

Potiskivanje informacija

Odsustvo fraze ,,Carstvo Bozije” primetno je na mestima gde bismo
najvise ocekivali da one stoje. Istaknuti voda ekumenskog pokreta, koji je bio
pomo¢nik generalnog sekretara Svetskog crkvenog sabora, iznosi sledece
misljenje:

2 The Lausanne Covenant, International Congress on World Evangelization, Lausanne,
Switzerland, July, 1974.
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Carstvo Bozije je bilo centralna tema Isusovog propovedanja kakvo
mozemo da pronademo u Novom zavetu ... Medutim, ne moze se reci da
je ono centralna tema velikih klasicnih tradicija hris¢anskih zajednica.
Ono se ne pominje u ucenjima Apostola. Nikejska vera kaze da ,,Njegovo
carstvo nece imati kraja”, ali nigde se ne koristi fraza Carstvo Bozije.
Glavne tradicije, koje proizilaze iz Reformacije, govore o ,,propovedanju
jevandelja” ili ,,propovedanju o Hristu”, ali retko kad pominju

. » 24
,,propovedanje o Carstvu”.

Traktat koji je nedavno izdat od strane evangelistickog udruzenja pod
imenom Billy Graham, nosi naslov: ,,Sta je Jevandelje?” Pisac nigde ne
pominje ,,Jevandelje o Carstvu”, ali kaze da je Jevandelje ,,Jevandelje Bozije”,
,Jevandelje Hristovo”, ,,Jevandelje naSeg spasenja” i ,JJevandelje Mira.”
Takode se pominje fraza ,,Jevandelje milosti Bozije” (Dela 20:24), ali, za
divno ¢udo, prosvetljujuéa fraza koja nudi objasnjenje, a koja se javlja u
narednom stihu, je izostavljena. Pavle ovde definise ,,Jevandelje o milosti
Bozijoj kao ,,proglas o Carstvu” (Dela 20:25).

Sema predstavljanja ,,Jevandelja” tekstovima iz Poslanice Rimljanima i
Jovanovog jevandelja ( uz poneki citat iz Pavlovih pisama) moze se videti u
brojnim traktatima koji nude ,,spasenje”. Siroko upotrebljavana ,,Cetiri
duhovna zakona” navodi ¢itaoce da ,,pocnu od Jovana”,” i nigde ni ne
pominju Jevandelje o Carstvu.

Recnik medunarodne standardne Biblije diskutuje o terminu ,,Jevandelje”
1 objaSnjava da se on odnosi na poruku koju su Hrist i njegovi Apostoli
objavili. Jevandelje predstavlja instrument pomocu kog Sveti duh funkcionise.
Onda on ukazuje na to da

na nekim mestima ono se naziva ,,jevandelje Bozije” (Marko 1:14; Rim.
1:1; 1. Sol. 2:2, 9; 1. Tim. 1:11). Na drugim se

** Leslie Newbigin, Sign of the Kingdom, Grand Rapids: Eerdmans, 1981, str. vii,

* Have You Heard of the Four Spiritual Laws? Campus Crusade for Christ, 1965, str. 14.
Vise 1,000,000,000 kopija je u Stampi. R.A. Torrey je napisao delo pod nazivom How to
Witness to Anyone (Whitaker House, 1986) a nigde ne pominje Carstvo Bozije.
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ono naziva ,,jevandelje po Hristu” (Mar. 1:1 ; Rim 1:16; 15:19; I Kor.
9:12,18; Gal. 1:7). Zatim, takode ga nazivaju i ,,jevandeljem milosti
Bozije” (Dela 20:24); a negde stoji ,,jevandelje mira” (Efe. 6:15);
,jevandelje naSeg spasenja” (Efe. 1:13); a negde ,,veliCanstveno
jevandelje” (2. Kor. 4:4, AV).*

Uprkos cinjenici da je Jevandelje direktno povezano sa terminom
Carstvo, kao ,,Dobre vesti Carstva Bozijeg”, na dvadeset mesta kod Mateje,
Marka i Luke, kao i implikacijama u brojnim stihovima Novog zaveta, gde se
re¢ ,,Jevandelje” ili ,,poruka” (,,Rec”) javlja, recnik u potpunosti izostavlja
frazu ..Jevandelje o Carstvu” 1 nigde je ne pominje. Ovo izuzetno
precutkivanje Carstva BoZzijeg je karakteristicno za ono §to je poznato pod
imenom hriS¢anska evangelizacija.

Razumno je pitati zasto Carstvo BoZzije ima toliko mali udeo u savremenoj
evangelizaciji. Odgovor se moze prona¢i u dugo postoje¢em umanjivanju
znaCenja Jevandelja po Mateju, Marku i1 Luki, od Kalvina pa do Lutera.
Nesvesna uvreda prema mesijanskom jevrejskom Isusu dovela je do toga da
dvojica protestantskih voda izraze interesantnu naklonost ka Jevandelju po
Jovanu a da zanemare ostala tri Jevandelja. Luter, dok je pisao predgovor za
svoj prevod Novog zaveta (1522.), rekao je sledece: ,,Jevandelje po Jovanu je
jedino Jevandelje koje je izuzetno osetljivo po pitanju sustine Jevandelja i

treba ga preferirati u odnosu na druga tri i postaviti na visi nivo.””’

Njegovo
misljenje je pratio i Kalvin. Kalvin se ¢ak usudio da predlozi razliciti redosled
Jevandelja po Mateju, Marku, Luki i Jovanu a Jevandelje po Jovanu je

proglasio idealnim uvodom u ova tri druga izvestaja o Isusovom Zivotu:

Doktrina koja nam ukazuje na snagu i koristi dolaska Hrista je daleko
jasnija kada je predstavi Jovan nego ostali sinopticari. Tri prethodna
sinopticka Jevandelja prikazuju telo Hristovo ... ali Jovan prikazuje
njegovu dusu. Po ovom pitanju ¢u re¢i da je ovo Jevandelje kljuc koji
otvara vrata razumevanju ostalih ... Prilikom ¢itanja ova Cetiri jevandelja,

*® The International Standard Bible Encyclopedia, Eerdmans, 1939, reprinted 1983, str. 1281.
*7 Cited by D. Fuller, Gospel and Law: Contrast or Continuum, Grand Rapids: Eerdmans,
1980, str. 160.
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drugaciji redosled bi bio od koristi, pa kada pro¢itamo Jevandelje po
Mateju i ostalih gde piSe da je Hrist dat nama od strane Oca, pre svega
treba da nau¢imo za koju je svrhu on manifestovan.*®

HriS¢ane treba da probudi ¢injenica da im razni tradicionalni sistemi, koji
tvrde da se zasnivaju na Bibliji, ne ¢ine uslugu. Biblija nigde ne kaze da
Jovanovo jevandelje treba preferirati u odnosu na Jevandelja po Mateju,
Marku i Luki. Niti ono propoveda i tome kako je Isus prenosio jevrejsku
poruku sve do raspeca i da je Pavle onda preneo poruku milosti nejevrejima.
Nova Skofildova Biblija (New Scofield Bible), koju su procitali milioni ljudi,
kaze da se ,,jaka zakonska i jevrejska crta moze o&ekivati sve do raspeéa.”>’

Dosli smo do srzi problema kojim ova knjiga pokuSava da se pozabavi.
Pravljenje  lazne razlike 1 podele pokrenula je  takozvana
,,dispenzacionalisticka” Skola. Isusovo ucenje ne ostaje u srediStu Seme
spasenja koju ovi dispenzacionalisti predlazu. John Walvoord kaze da se
Propoved na Gori:

ne bavi spasenjem ve¢ karakterom i delima onih koji pripadaju Hristu ...
To da je prikladno ukazati neverniku na spasenje u Hristu jednostavno
nije namera ove poruke ... Sluzba na Gori, kao celina, nije u potpunosti
istina koju crkva prenosi ... Ona nema nameru da opiSe opravdavanje
verom ili jevandelje o spasenju.*’

Dvosmisleno, on dodaje da ono ne treba da se svede na ,,nevaznu
istinu.”!

Isusove reci u Propovedi na Gori ne mogu jasnije govoriti o tome da je
pracenje njegovih ucenja zapravo osnova spasenja: ,,Osim ako vaSa pravi¢nost
ne prevazide pravicnost pisara i Fariseja, necete u¢i u Carstvo nebesko (tj. biti
spaseni)” (Matej 5:20). ,,Nece svako ko mi se obrati sa ,,Gospode, Gospode”
u¢i u Carstvo nebesko, ve¢ ¢e uéi onaj koji sledi volju Mog Oca...” (Matej
7:21). Isus nastavlja i kaze da su oni koji ne uspeju da dobiju spasenje oni koji

% Predgovor Kalvinove kritike o Jovanovom jevandelju

* New Scofield Bible, str. 987. Cinjenica je da je celokupna vera Novog zaveta jevrejskog
karaktera i stalno zahteva poslusnost.

* Matthew: Thy Kingdom Come, Moody Press, 1984, str. 44, 45.

3 Isto, str. 45.
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ne slusaju njegove re¢i (Matej 7:24-27). **A ovo, kako tvrdi Walvoord, ,,nije
sasvim isto §to i crkvena istina”?

Sve dok se crkve ne odreknu omalovazavanja Isusovog ucenja koje se
odvija u njihovim raznim sistemima, mi ne mozemo da se nadamo jedinstvu.
Moramo da se oslonimo na veliku klju¢nu temu Jevandelja o Carstvu koja
pokazuje um hriS¢anske vere i koja nas dovodi blizu Isusove sustine. L.S.
Chaferov pravi razliku izmedu onoga $to neki nazivaju ,,legalnim” Isusovim
ucenjima i milosti poruke kod Pavla, §to mi smatramo da je u potpunosti
pogresno:

Pod uslovima koji su postavljeni u u¢enjima o carstvu, u taj zivot se ulazi
lichom verom (Matej 5:28-29; 18:8) ... (Luka 13:24) pocinje re¢ima:
,,Tezite tome da udete kroz usku kapiju.” Re¢ teziti predstavlja prevod
agonidzomai, §to znaci ,prolaziti kroz agoniju”. Ona podrazumeva
najveci napor poput napora atleticara na takmicenju. Takvo je ljudsko
stanje koje karakteriSe sve pasuse o Carstvu, koji nude stupanje u takav
zivot. Ali dolazi do iznenadne promene kada se osvrnemo na Jevandelje
po Jovanu, koje je napisano kako bi se objavila nova poruka o milosti koja
govori da se vecni Zivot moze posti¢i verovanjem. Ne postoje druge dve
reci u Bibliji koje Zivopisnije opisuju veliku vezu izmedu zakona i milosti
od agonije i verovanja. Milost predstavlja zavrSetak patnje kroz koju je
neko prosao a zivot se postize ,,kroz njegovo ime”, a ne putem ikakve
ljudske vere i zasluga.™

Dok dispenzacionalizam podrzava autoritet i1 integritet Biblije, on
nastavlja da razdvaja i suprotstavlja Apostole, ¢ine¢i Jovana i Pavla Isusovim
rivalima. On ¢ini da Isusovo Jevandelje o Carstvu, pomoc¢u koga treba tragati
za spasenjem,’® ima samo istorijski znadaj, jer je poruka promenjena na
raspecu, kako ova teorija tvrdi. Jednostavno nije istinito to da je verovanje
nova ideja u Jevandelju po Jovanu i Pavlu. Verovanje u Jevandelje o Carstvu
Bozijem predstavlja osnovu Isusovog predstavljanja spasiteljske poruke u
Jevandelju po Mateji, Marku, Luki i Jovanu (Jovan stalno govori o Isusovoj
,,Re¢1”, odnosno Isusovim ,,re¢ima”), a Pavle na isti nacin povezuje svu ¢vrstu
veru sa verovanjem u ,,Mesijinu poruku” (Rim. 10:17).

32 Vidi Jovan 3:36; 8:51; 12:44-50.
33 Systematic Theology, Dallas Seminary Press, 1947-48, Tom IV, str. 224.
** Marko 1:14, 15; Mat. 13:19; Luka 8: 12; Dela 8:12; 19:8; 28:23, 31.
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Hrist i Zemlja

Rekli smo da je Isus bio u skladu sa najboljom Jevrejskom tradicijom
onda kada je obecao krotkima da ¢e naslediti zemlju. Stih 5:5 Jevandelja po
Mateju je jedan od mnogih naznaka da Isus nije napustio Jevrejsku Bibliju. Ne
postoji razlog zbog koga bi termin ,,zemlja” mogao da dobije neko drugo
znacenje 1 da ne predstavlja obnovljenu i osvezenu Palestinu pod vladavinom
Mesije.” Isus nije prestao da o&ekuje bozansku vladavinu na obnovljenoj
zemlji, kao §to se to vidi u stihu 37:11 Psalma i ¢itavoj izraelskoj proro¢anskoj
tradiciji. Kao §to je W.C.Allen napisao:

Izgleda da je najbolje predloziti da ova recenica (,.krotki ¢e naslediti
zemlju”) treba da bude bukvalno shvacena ... Zemlja ociS¢ena od greha i
bezboznika, koja sada ugnjetava ,,sirote” i krotke pobozne ljude, postace
Carstvo i bi¢e ogromna.*®

Samim tim, Carstvo se tatno moze definisati kao buduéa zemlja
obnovljena pod Mesijinom vladavinom. Clayton Sullivan, u svojoj
pronicljivoj studiji o Carstvu, zbunjen zbog upornih pokuSaja teologa da
Carstvo proglase bezvremenom idejom, piSe sledece:

To da je Isus shvatao Carstvo kao svet — nesto sli¢no nekoj teritoriji ili
gradu — postaje ocigledno kada se paznja usmerava na sve sinopticke
podatke (ne samo odabrane, iskrivljene podatke iz Jevandelja po Marku).
Ovaj uvid je znacajan. Protivi se shvatanju Carstva kao isceliteljske sile,
koja deluje u Isusovim isterivanjima davola, $to je shvatanje koje pruza
Profesor Dodd (basileia).”’

Sullivan pokazuje da je Carstvo Bozije ,,oblast ili mesto”, ,,mesto gde se
jede i pije”, ,,mesto Casti” ,,mesto sa razli¢itim rangovima”, ,,mesto u koje se

> Mozda je netrpeljivost prema jevrejskim odlikama stiha 5:5 Jevandelja po Mateju to §to je
nesvesno navelo prevodioce Biblije Dobrih vesti da zamene re¢ ,,zemlja” frazom ,,ono $to je
Bog obecao” — $to je sigurno klasiCan slucaj preferiranja nejasnoce uprkos jasnim
definicijama.

3® The International Critical Commentary, Matthew, Edinburgh: T&T Clark, 1907, str. 42.

37 Clayton Sullivan, Rethinking Realized Eschatology, Mercer University Press, 1988, str. 37.
Sullivan optuzuje Dodda da koristi ,,klizav jezik” kada definiSe Carstvo na oko 28 nacina (str.
45,46) i da pristupa tekstovima Novog zaveta sa platonskim predubedenjima (str. 43, 44)
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¥ Jovanovo jevandelje potvrduje

ulazi telesno i koje je vidljivo okom.
ocekivanje da je Isus naslednik obnovljene Palestine. ,,On je doSao u

sopstvenu temelju i njegovi ljudi ga nisu primili” (Jovan 1:11).%

Danas mnogi kriticari deluju nevoljno da se povinuju jednostavnom
svedocenju o Isusovom ocekivanju na zemlji. Svima je jasno da je Isus tokom
svoje istorijske sluzbe nije preuzeo korake, kako bi stekao vlast nad nikakvom
teritorijom. Bez obzira na to, on je tvrdio da je Mesija, $to je re€ sa najjacim
moguéim politickim implikacijama. Ocekuje se da ¢e on sprovesti program
spasenja sveta za koji je Drugi Adam namenjen, time Sto ¢e se vratiti da vlada
zemljom.

Niko ne treba da pomesa tacku gledista ove knjige sa preovladavaju¢om
idejom, koja vlada medu nekim ucenicima Biblije, da jevrejski narod danas
ima prava na zemlju isto koliko i oni koji ne veruju u Mesiju Isusa. Obecanja
koja su data Avramu su sacuvana za one koji veruju u Isusa kao nekog ko je
Hrist.** Evangelisticki pisci pravo govore kada ukazuju na sledeée:

Sadasnja izraelska nacija je nacija medu nacijama i ... njoj se mora suditi
kao bilo kojoj drugoj politi¢koj drzavi. Ali poistovetiti savremeni Izrael,
zemlju jevrejskog naroda, sa ,,Bozijim Izraelom” znaci propustiti ucenje
Novog zaveta i jedno od najvaznijih njegovih ta¢aka.*’

Biblijska tacka gledista je da niko nema pravo na Avramove blagoslove
van Hristovog zakona. To je klju¢no ubedenje koje dele pisci Novog zaveta.
Ne postoji dokaz u Novom zavetu da je obecanje zemlje i sveta uklonjeno i
zamenjeno obecanjem ,,raja”. Isusovi savremenici su znali da su proroci
govorili 0 ovom ubedenju i Sirili ga, na primer u Solomonovim Psalmima koji
su napisani samo pola veka pre rodenja Isusa. ,,I On ¢e okupiti svete ljude ... 1

% Isto, pp. 48-54.

%% Hanan je sveta zemlja i Jahvino nasledstvo, i Mesijino ... ,,doao je u svoju zemlju a njegovi
ljudi ga nisu primili” ("Inheritance," Hastings Dictionary of the Bible, single vol., T & T
Clark, 1958, str. 383). U NASV na margini stoji ,,podrucje”.

* Matej 16:16-18; Jovan 20:31; 1. Jov. 2:22; 1. Jov. 5:1, itd.

! Prank Stagg "The Israel of God in the New Testament," u Christians, Zionism and Palestine,
Beirut: Institute for Palestine Studies, 1970, str. 65-66, citirano od strane G.M. Burge u Who
Are God's People in the Middle East? Zondervao, 1993, str. 127.



317

podeli¢e ih prema njihovim plemenima na zemlji i ni dosljak ni stranac nece
viSe boraviti sa njima” (Psalmi Solomonovi 17:26, 28).

Istu svrhu imaju i ,,Osamnaest molitvi za blagoslov”, koje se nadaju
vremenu kada ¢e Bog biti

milosrdan ... prema Izraelu Tvom narodu, i prema Jerusalimu Tvom
gradu, i prema Sionu, mestu gde je vecna slava Tvoja, i prema Tvom
hramu i naseobini, prema Carstvu ku¢e Davidove i onom Tvom
pravi¢nom. Neka su blagosloven Ti, O Gospode Boze Davidov, graditelju
Jerusalima (Osamnaest molitvi 14).

Nista u Isusovom ucenju, ni samo unistenje Jerusalima 70. godine nove
ere, ove nade ne €ini zastarelim. Novi zavet o¢ekuje da ¢e se one ispuniti kada
se Mesija vrati. Kao $to smo videli, o¢ekivanje teritorije je budno kod vernika
koji su poznati Luki, koji su se radovali spasenju Jerusalima (Luka 2:25, 38;
24:21; Dela 1:6). U stihu 5:5 Jevandelja po Mateju, zemlja je nagrada koja se
dobija u buduénosti. On govori sa svojim jevrejskim sunarodnicima o
ponovnom okupljanju plemena, postavljanju Apostola da vladaju nad tim
plemenima i ljudima svih nacija, koje dolaze sa istoka i zapada, kako bi
ucestvovali u proslavi inauguracije Carstva (Matej 8:11). Buduce spasenje se
fokusira na zemlju. To je Citava poenta Isusovog povratka.

Isusovo obec¢anje da ¢e krotki naslediti zemlju, predstavlja izri¢itu izjavu
da obecanje zemlje joS uvek vazi u Mesijinoj glavi. On zapravo izjednacava
Carstvo sa zemljom.** Isto tako, on je rekao: ,,Neka su blagosloveni oni
siromasni duhom, jer je njihovo Carstvo nebesko” (Matej 5:3) ili
,,blagosloveni da su blagi, jer ¢e oni naslediti zemljiste/zemlju” (Matej 5:5).
Samim tim, hri§¢ani treba da razmisljaju o obnovi zemlje svaki put kada se
susretnu sa re¢ju Carstvo. Gospod nas navodi da se molimo za reorganizovano
drustvo pod Mesijinom vladavinom, ,,Neka dode Carstvo Tvoje”.

Zaintrigiralo me je uverenje koje je izneo G.M. Burge u svojoj
interesantnoj knjizi pod nazivom Ko su Boziji ljudi na Bliskom Istoku? da

# W.D. Davies govori o ,,Matejinim kolokacijama [tj. re¢ima koje Gesto idu zajedno] za
ulazak u Carstvo i nasledivanje zemlje" (The Gospel and the Land, str. 361).
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,Novi zavet nikada ne govori o tome kako je zemlja direktno obecana
Avramu” i da ,,Isus nikada ne pominje zemlju na bilo kakav znacajan nacin.
Zemlja i grad Jerusalim se ne nalaze u njegovim uéenjima.” Burge ne
diskutuje o stihu 5:5 Jevandelja po Mateju u svom poglavlju pod nazivom
,,Novi zavet i Zemlja”.

Posto se Isus drzao hebrejske Biblije, jasno je da on nije mogao da ponisti
obecanje koje je dao Avramu i vernicima. Pisci Novog zaveta imaju na umu
sva obecanja data Avramu, ukljuujué¢i i zemlju, kada pominju reci
,obecanje”, ,,zakon” ili ,,nasledstvo”. Ovi termini su skraceni izrazi a nema
potrebe da se koriste njihovi potpuni oblici, isto kao $to Amerikanci znaju da
je SAD skracenica za ,,Sjedinjene Americke Drzave”. ,,Poruka” u Novom
zavetu je skracen izraz za ,,Poruku o Carstvu i imenu Isusovom” (Luka 4:43,
5:1; Dela 8:4, 5, 12). Pavle govori o obecanjima koja su data Avramu, a
posebno navodi obecanje da ¢e on naslediti svet (Rim. 4:13). Isus je pri¢ao
pripovetke o vinogradu, $to je termin koji bi njegova publika mogla da
prepozna kao drugu re¢ za zemljiSte. Poslanica Jevrejima opisuje hris¢ansku
buduénost kao dolazak ,,vasionog sveta” (Jevr. 2:5).** Obeéanje o vaskrslom
Hristu, koji boravi sa vernicima, ne ¢ini nasledivanje sveta/zemlje/zemljista
suvisnim.

Ponovo, ne mogu da ispratim misljenje koje iznosi Gary Burge da
jedanaesto poglavlje Poslanice Jevrejima menja definiciju zemlje kao necega
§to nije na ovoj planeti.*” Naravno, ne zastupamo misljenje da je ta zemlja
zapravo zemlja u svom sadasnjem stanju kao dom nevernika predstavlja
obecanu zemlju budué¢nosti. Bez obzira na to, 11:9 izri¢ito govori da je Avram
boravio kao stranac u obe¢anoj zemlji. Hanan (Kanan) ne predstavlja metaforu
za mesto koje nije ovozemaljsko. Avram mora da se vrati na zemlju koja mu
je obecana, u kojoj je ziveo ali koju nikada nije nasledio. ,,Rajska zemlja”
(Jevrejima 11:16) nije zemlja u raju kao $to ni Carstvo BoZije nije carstvo u
raju. Mora se obratiti paznja na opasnost koju nosi tumacenje biblijskog teksta
koriS¢enjem tradicionalnih shvatanja Zivota posle smrti: ,,OkoliSanje (oko

* Who Are God's People in the Middle East? str. 128, 130.

* Pavle se radovao bozanskom Carstvu na zemlji kada je govorio o ,,nebeskom” Carstvu i
kruni koju ¢e on primiti na taj dan (u buducnosti)” (2. Tim. 4:8, 18).

*> Who Are God's People in the Middle East? str. 136.
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Carstva nebeskog) nazalost navodi ljude da pomisle da je Carstvo samo u raju
a ne na zemlji (Matej 6:10).”*

Posto re¢ ,,zemlja” takode moze da oznaCava planetu, ,raj” kao cilj
svakog vernika predstavlja termin koji lako moze da unese zabunu u biblijsku
nadu. Ali Isus nikada nije obecao ,,raj” svojim ucenicima. Tako kaZe i
struénjak koji je svoju knjigu posvetio istrazivanju Isusa i Buduceg Zivota, *’

a poentu mogu da ispitaju hriS¢ani koristeci registar reci:

U retkim slucajevima, ako takvi slucaji uopste i postoje, upotreba reci
,,raj” u sinoptickim jevandeljima ta re¢ se upotrebljava u savremenom
znacenju. Beleske o zivotu i u¢enju Gospoda prikazane u jevandeljima ne
govore 0 ,,odlasku u raj”, kao §to to &ini savremeni vernik. Stavise, postoji
naglasak na tome $to je ,,rajsko” a Sto dolazi ¢oveku, ako se misli na
nekakvo kretanje. Da ponovim, na$ savremeni nacin na koji govorimo o
zivotu sa Bogom kao o zivotu ,,u raju” nije nacin na koji Jevandelje govori
o tome. Posebno se nigde ne navodi da je Isus nudio svojim ucenicima
sigurnost da ¢ée otici u ,,raj” nakon ovog Zivota. Ovo ne znaci da takvo
uverenje ne postoji u Isusovom ucenju ... Ali je sigurno to da termin ,,raj”
nije upotrebljen za to uverenje.48

Izgleda ¢udno to da se rec¢ ,,raj” danas upotrebljava kao hris¢anski izraz
za zagrobni Zivot, mada Isus nije ni$ta imao da kaze o ,,raju” kao hris¢anskom
cilju. Razlika koja je ilustrovana gubitkom biblijskog jezika po jednom
takvom klju¢nom pitanju, kao $to je hriS¢anska nada, ukazuje na duboko
ukorenjen problem koji mora da bude preispitan od strane onih koji Zele da
prate Isusa i njegovo ucenje.

W.D. Davies i Zemlja

Kada je crkva zamenila ,,Carstvo Bozije” ,,rajem”, sasvim je neizbezno
doslo do gubitka obe¢anog zemljista, a samim tim i najveéeg elementa zakona
koji je dat ocima. Kada je W.D. Davies napisao svoju veli¢anstvenu studiju
pod nazivom Jevandelje i zemlja, * on nije mogao da objasni Isusovu

S The New Jerome Biblical Commentary, Prentice Hall, 1990, str. 639.
*" William Strawson.

* Jesus and the Future Life, str. 38,

* University of California Press, 1974.
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o¢iglednu posveéenost jevrejskom obecéanju u stihu 37: 11 Psalma.”® Njemu
se ne dopada ideja da je Isus mogao da deli ,,konkretno” videnje o budu¢nosti
sveta koje su isto imali i njegovi sunarodnici Jevreji. On diskutuje o
mogucénosti da je Matej ,,stvorio interpretativno blazenstvo koje sada imamo
u stihu 5:5. Ako se dobro razmotre informacije ... nema sumnje da 5:5 potice
od Isusa ... U najmanju ruku je dubiozno to da li je Isus izgovorio 5:5 ... teSko
je ne odvojiti ovaj stih iz Matejinog konteksta, od obecanja teritorije iz Starog
zaveta i judaizma.”' Ali ovaj argument se vrti u krug i pada u zamku
razdvajanja lokalnog i teritorijalnog od univerzalnog i duhovnog. Davies kaze:
,,Postalo je veoma uobicajeno ...produhovljavati posedovanje zemlje, tako da
,,naslediti zemlju” zapravo postaje simbol za uslove nasledivanja pod BoZijom
vladavinom u duhovnom smislu.”? On smatra da mora da ,,ukloni znacenje
stiha 5:5 Jevandelja po Mateju iz Psalma 37:11. Sigurno je da hris¢ansko
,nasledstvo” u drugim delovima Novog zaveta nije ovozemaljsko.”> Ali zasto
bismo pomislili da odvojimo Isusa od hebrejskog teksta sa kojim je on bio
upoznat? Mi moramo da mislimo da ,,teologija” diktira egzegezu i to na takav
nacin da se iz Spasitelja ukloni ono jevrejsko i mesijansko i da se on ukloni iz
svoje jevrejske matrice. Tragicno je Sto se ovo konstantno dogada u crkvama.
Nemoguénost da se stih 5:5 Jevandelja po Mateju shvati kao potvrda
proroCanstva iz Psalma 37:11, onako kako to Psalm namerava, simbolicki
predstavlja upornu crkvenu tendenciju da iskoreni Isusa iz njegovog
hebrejskog okruzenja.

Cudni dokazi koji se javljaju u Delima 1:6

G.M. Burge sledi tradiciju, koja nije voljna da veruje da su Apostoli bili dobro
upuéeni hriséani, koji su se raspitivali za obnovu izraelskog Carstva.’* Nama
se ¢ini da je postavljanje Isusa tako da se on suprotstavlja misljenju Apostola,
uoCi njihove svetske misije, ekstremno neispravno, jer ih je on opSirno
poducavao, posebno o klju¢nom problemu Carstva. Burge kaze: ,,Ucenicki”
umovi su bili usredsredeni na politicku obnovu (Dela 1:6), ali za Isusa je

> The Theological Dictionary of the New Testament kaze da Ps. 37:11 obe¢ava krotkima da
¢e ,,Palestina biti usavrSena mesijanskom slavom” (Tom . 1, str. 677).

°! The Gospel and the Land, str. 361.

> Ibid.

> Ibid. str 362.

** Who Are God's People in the Middle East? str. 131.
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Bozije Carstvo fundamentalna Bozija vladavina nad zivotima musSkaraca i
7ena — ne jednog kraljevstva.””” Ali §ta ako mesijansko Carstvo otpoéne
osvajanjem srca 1 umova vernika, postane pokretacka snaga u njihovim
zivotima 1 zavrsi se uspostavljanjem obnovljene Davidove teokratije na zemlji
u rukama Sina Covedjeg i svetaca? Jedan takav ideal bi pokrenuo najveéi
eticki trud oko pripreme za svetsku sluzbu sa Mesijom kada se on vrati.
Carstvo kome se nadamo predstavlja kako ideal u srcu tako i stvarnu vladavinu
u Jerusalimu koja zavisi od povratka Hrista. Ne postoji ni§ta neduhovno u vezi
toga Sto ¢e Mesija da vlada svetom zajedno sa svecima u Jerusalimu.

Izgleda da je crkva napustila nadu za obnovom planete i zemlje. U ¢lanku
koji je naslovljen: Hri$¢anstvo: internacionalizovan judaizam, °® John McRay
iznosi sledece:

Pavle u stihu 3:16 Galatima kaze da upotreba jednine pokazuje da je Hrist,
a ne Izraelci u celini, predmet obe¢anja. Ovaj argument je zaista ¢udan 1
iz hriS¢anske i iz jevrejske perspektive, posto ni Avram ni Hrist nisu
nasledili zemlju.’’

Isti gubitak pouzdanja u bozansko obecanje je izrazio i pisac ¢lanka o
hrigéanstvu u Enciklopediji religije i etike.”® , Apokalipticka nada nije u
potpunosti ispunjena i verovatno nikad i nece biti.”

Ubedeni smo da je Jevandelje reSenje te enigme. Biblija je posvecena
privrzenosti Bogu i Njegovim obecanjima datim Avramu ¢ije je ostvarenje u
Hristu. Vaskrsenje kao svoju primarnu svrhu ima, ne samo dobijanje
besmrtnosti, ve¢ i dodelu dugo ocekivane zemlje i Carstva ljudima Bozijim.
Potpuno ispunjenje ovog obecanja koje podrazumeva teritoriju, desice se kada
se Hrist vrati kako bi vladao. Paradoksalno je to $to ni Jevreji a ni ortodoksni
hris¢ani ne vide kako se prica zavrSava. Jevrejin se jos uvek nada da ¢e dobiti
zemlju, nezavisno od Hrista (otuda i stalna borba na Bliskom istoku). To se ne
moze desiti, jer u BozZijem planu svetu zemlju moraju naseliti sveci, a to je
moguce samo kroz Hrista. Hri$¢ani se nadaju da ¢e izbe¢i zemlju time Sto ¢e
oti¢i direktno u raj. Nijedan stav nije apostolski. Oba ukazuju na udaljavanje
od hriS§¢anskog mesijanizma Novog zaveta.

55
Isto

*% Restoration Quarterly (32), 1990, br I, str. 6.

" Dodato isticanje.

38 Edinburgh: T & T Clark, 1910, Tom. 3, str. 585.
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Vracanje terminologije Jevandelja rane crkve

Vredan korak ka razjaSnjenju konfuzije oko Carstva BoZijeg bio bi
napravljen kada bi hri§¢ani usvojili primarni jezik Biblije. U osmom poglavlju
Dela apostolskih Luka koristi nekoliko paralelnih fraza, kako bi opisao
evangelizaciju koju sprovodi crkva. Oni su ,,propovedali poruku kao Dobre
vesti” (bukvalno ,,evangelizacija Re¢ju”, Dela 8:4). Filip im je propovedao o
Hristu (Dela 8:5). Samarija je samim tim primila Boziju poruku” (Dela 8:14).
Nakon §to su svedocili i govorili o poruci Gospodnjoj, oni su se vratili u
Jerusalim i1 propovedali Jevandelje u mnogim samari¢anskim selima (Dela
8:25). Medutim, u srediStu ovog prikaza Luka pruza najjasniji opis sadrzaja
poruke o spasenju. Pazljivo sro¢enom formulom on nam stavlja do znanja sta
zapravo ,,propovedanje o Hristu” ili ,,propovedanje poruke” ili ,,propovedanje
Jevandelja zapravo znaci. To je ,,propovedanje Jevandelja o (gr. peri) Carstvu
BozZijem u imenu Isusa Hrista” (Dela 8:12). Ovo je Lukin najpotpuniji sazetak
Jevandelja. On ga ponavlja jo§ dva puta u svojoj pripovesti, u dva klju¢na
trenutka. > On objagnjava druge ,,skracene” izjave koje se javljaju u njegovom
Jevandelju kao i u Delima, i treba da posluzi kao tacka oslonca za sve ostale
proglase Jevandelja. Sto je jo§ neobi¢nije, ovi tekstovi se skoro nigde ne
pominju u literaturi koja se bavi definisanjem Jevandelja. Da su oni ozbiljno
shvaceni, trenutna ,,jevandelja” bi bila razotkrivena kao jevandelja kojima
nedostaje primarni biblijski element. Jedna jako vazna ¢injenica bi izasla na
povr§inu — Apostoli niSta manje nisu insistirali na Carstvu BoZijem kao
srediStu njihove poruke nego Sto je to €inio Isus. Oni su verno sledili svog
gospodara. Ali, moze li se isto reci i1 za evangelizaciju u dvanaestom veku?
,Jevandelje Hristovo” predstavlja dvosmislenu frazu u dvadesetom veku,
mada ne u svom novozavetnom kontekstu, gde se ono smatra sinonimom za
Jevandelje o Carstvu. Savremena evangelizacija bira da Jevandelje nosi
dvosmislenu oznaku i izostavlja njegovu jasnu poruku o Carstvu.

>’ Dela 28:23,31 , direktno povezujuéi isti sa Isusovim re¢ima u 4:43.
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Jedna poprilicno varljiva ideja je usadena u veliki deo savremene
evangelizacije. Ideja koja je Siroko prihvadena glasi da u Pavlovom
propovedanju glavni akcenat nije stavljen na Carstvo Bozije, iako je to vodeca
tema jevrejske evangelizacije. Covek treba samo da proéita stih 20:25 Dela
apostolskih i da shvati da nam Luka stalno govori o Pavlovom jevandelju: da
je ono ,,proglas o Carstvu Bozijem”. Zbunjujuce je to $to je jedan toliko
ocigledan klju¢ za razumevanje Pavlove misli toliko zanemaren. Nije da se to
Sto Carstvo zauzima centralno mesto u Pavlovoj Poruci ¢esto javlja u Lukinim
prikazima Pavlove evangelizacije, ve¢ se sa njim indirektno susre¢emo i u
njegovim ostalim rukopisima. On je podsetio Solunjane da su primili ,,Re¢”
(Lukin sinonim za Jevandelje o Carstvu, Luka 4:43; 5:1) 1 tom prilikom su oni
iskazali svoju veru u Boga dok su ,,cekali da se Njegov sin vrati iz raja, kog je
on uzdigao u raj, Isusa koji ¢e nas sve osloboditi od gneva koji dolazi” (I
Solunjanima 1:10). (Povratak Hrista i gnev koji su povezani sa dolaskom
buduceg Carstva, su teme Jovana Krstitelja i [Isusovog jevandelja). Pavle zatim
govori o ovom proglasu kao o Jevandelju Bozijem (I Solunjanima 2:2, 8, 9),
Sto je upravo fraza koju je Marko upotrebio kako bi oznacio Isusovo
propovedanje Jevandelja o Carstvu (Marko 1:14, 15). Skoro u istom dahu
Pavle navodi svoje preobracenike da ,,hodaju vredni Boga koji ih poziva u
svoje Carstvo i slavu”. Jasno je da je Jevandelje o Carstvu fokus Pavlove misli,
upravo kao Sto Luka belezi da je Carstvo uvek srz Pavlovog Jevandelja (Dela
19:8; 20:25; 28:23, 31). Stavise, on nastavlja i govori Solunjanima da ova
,Re¢” ili ,,Re¢ Bozija” — sinonimi za Jevandelje o Carstvu - ,,vr$i svoj posao”
kod vernika. Slucaj je isti, kao slucaj Isusa koji je propovedao o sustinski
spasonosnoj ,,poruci o Carstvu” koja se usaduje u srca vernika, kao seme koje
zivot daje 1 koje moze da rada plod (Matej 13:19, 23).

Jos jedan dokaz Jevandelja o Carstvu koji se javlja u celom Novom zavetu
predstavljen je terminom ,,slava” koja je usko povezana sa Carstvom. Matej
se seca da je Jakovljeva i Jovanova majka trazila da njeni sinovi vladaju uz
Mesiju u Carstvu koje ¢e do¢i (Matej 20:20; 21). Marko belezi isti dogadaj ali
menja re¢ ,,Carstvo” recju ,,slava’:



324

,,Daj nam da sednemo jedan s desne strane Tebi, a drugi s leve, u slavi
Tvojoj” (Marko 10:37). Samim tim, kad Marko govori o Sinu Covegjem kako
dolazi u slavi svog Oca (Marko 8:38) neposredno se pominje i Carstvo Bozije
(Marko 9:1). Citava diskusija je usko povezana sa Isusovim re¢ima o gubitku
zivota zarad Isusa i Jevandelja (Marko 8:35). Kada Pavle govori o buducoj
slavi on uvek ima Carstvo na umu. U osmom poglavlju poslanice Rimljanima
on priznaje da su hri$¢ani ,,naslednici sa Hristom”, ali nastavlja da nam govori
o tome kako ,,patnje u sadasnjem dobu ne treba porediti sa slavom koja treba
nama da bude otkrivena” (Rimljanima 8:17, 18).°° Ba§ kao §to je Josif iz
Arimateje, hris¢anski ucenik, ¢ekao Carstvo Bozije, tako je i Pavle video
stvaranje kao ,,¢ekanje javljanja Sinova Bozijih”, mesijanske re¢i (Rimljanima
8:19). On govori o sasvim istoj temi kada sumira veru: ,,Ako patimo sa njim
mi ¢emo takode biti kraljevi (tj. u Carstvu) sa Njim” (II Timotiju 2:12).
,»Spasenje”, ,,nasledivanje Carstva Bozijeg” ,,nasledivanje zivota™ ili ,,Zivot u
dolaze¢em dobu”, ,,vladati sa Mesijom kao kraljevi” i ,,slava” su razliciti
nacini da se opisSe isti cilj Carstva. Pavle ponegde bira termine koji su manje
politicki poput ,,slave” 1 ,,spasenja” umesto Carstva. Takve ,,Sifrovane re¢i”
su bile jasne ¢itaocima. Ako se Pavlovi sinonimi za Carstvo otkriju, neizbezno
je unjegovim poslanicama prona¢i kompletnu podrsku ovoj tvrdnji da se radi
o propovedniku Carstva Bozijeg, koji je verno govorio u ime vaskrslog Hrista
¢ija je poruka o Carstvu nastavila da se prenosi kroz sluzbe Apostola.

Ako ne razumete frazu ,,Jevandelje o Carstvu”, tesko cete videti kako
moze postojati inteligentan odgovor na Isusovu prvu zapovest. Od nas se trazi
da se ,,pokajemo i verujemo u Dobre vesti o Carstvu Bozijem” (Marko 1:14,
15). To je sustina vere. Svo naredno propovedanje u Novom zavetu treba da
se osvrne na ovu osnovnu tezu o Jevandelju spasenja. Odvojeno od Isusovog
zahteva da verujemo u Jevandelje o Carstvu, propovedanje se izlaze Stetnim
dejstvima iskrivljenog a samim tim i ,,drugog jevandelja”.

Nije tesko uvideti da je doslo do takvog krivljenja. Covek treba samo da
slusa propovednike ,,Jevandelja”, kako bi prepoznao da je u svemu drugom
$to oni propovedaju pomenuto Carstvo Bozije. To moZe samo da znaci da je

% Hrigéani se raduju i nadaju slavi, tj Carstvu (Rimljanima 5:2)
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utiSan glavni element Isusovog proglasa. Takvo ,,ucutkivanje” Spasitelja, i u
ime Spasitelja, ostaje zbunjujuéa i1 uznemirujuéa odlika savremenog
propovedanja i istorije crkve od najranijih vekova.

Odnos Carstva BozZijeg i smrti i vaskrsnuéa Isusa

Hitan zahtev od Isusa da se pokajemo i verujemo u Dobre vesti o Carstvu
(Sto je odlicno mesto za pocetak propovedanja o Jevandelju), podrazumeva
shvatanje termina ,,Carstvo Bozije”. Dok Isusova vodeca fraza ostaje nejasna,
samo Jevandelje je pomuéeno. Mozda je ljudska nesigurnost oko znacenja
Isusovog propovedanja o Carstvu Bozijem u njihovoj definiciji Jevandelja
prouzrokovala evageliste da izostave svako pominjanje Carstva BoZijeg u
svojoj definiciji Jevandelja i da se oslone na ono §to oni smatraju potpunim
prikazom spasonosne poruke: Isusova smrt, sahrana i vaskrsenje. Uobicajeno
je pozivanje na Pavlove reci u stthovima 15:1-11 Prva Korin¢anima.

Ali vam napominjem, braco, jevandelje, koje vam objavih, koje i primiste,
u kome i stojite. Kojim se i spasavate, ako drzite kako vam objavih; ve¢
ako da uzalud verovaste. Jer vam najpre predadoh $ta i primih da Hristos
umre za grehe nase, po pismu, I da bi ukopan, i da usta tre¢i dan, po pismu,
I da se javi Kifi, potom jedanaestorici apostola; A potom Ga videSe
jednom vise od pet stotina brace, od kojih mnogi zive i sad, a neki i
pomrese; A potom se javi Jakovu, pa onda svima apostolima; A posle svih
javi se i meni kao kakvom nedonoScetu. Jer ja sam najmladi medu
apostolima, koji nisam dostojan nazvati se apostol, jer gonih crkvu
Boziju. Ali po blagodati Bozijoj jesam §ta jesam, i blagodat Njegova §to
je umeni ne osta prazna, nego se potrudih vise od svih njih, ali ne ja nego
blagodat Bozija koja je sa mnom. Bio dakle ja ili oni, tako propovedamo,
i tako verovaste.

Vazan klju¢ za razumevanje Pavlove fine izjave o svojoj sopstvenoj
poruci o Jevandelju moze se pronaci u kratkoj frazi ,,en protois”, ,,medu
stvarima od glavnog znacaja (1. Kor. 15:3). Pitanje oko koga se vrti Poslanica
Korin¢anima je Isusovo vaskrsenje u koje su neki Korinéani poceli da
sumnjaju - ,,Kako neki medu vama kazu da ne postoji vaskrsenje mrtvih?” (1.
Kor. 15:12). Kao odgovor na ovu posebnu nevericu, Pavle podse¢a svoju
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publiku da su Isusova smrt i vaskrsenje od apsolutno fundamentalnog znacaja
po pitanju hris¢anskog Jevandelja. Bez Isusove smrti koja bi za sve nas
pridobila oprostaj, i bez njegovog povratka iz mrtvih u zivot vaskrsenjem, ne
moze postojati nada u dolazak Carstva. Jevandelje o Carstvu, biva ponisteno
ako Isus nije zapravo dignut iz mrtvih.

Medutim, pogreSno je raspravljati na osnovu ovog teksta o tome da
¢injenice o Isusovoj smrti i vaskrsenju formiraju ¢itavu poruku o Jevandelju.
Pavle pazljivo govori da su ove klju¢ne ¢injenice propovedane kao najvaznije.
Ali ovo nije ¢itavo Jevandelje. Postojale su tu u Jevandelju i druge stvari od
jednake vaznosti, pre svega objava o Carstvu Bozijem.®'Se¢amo se da je Isus
propovedao o Carstvu Bozijem kao Jevandelju dugo pre nego sto je govorio o
svojoj smrti 1 vaskrsenju, $to je ¢injenica koja dokazuje da Carstvo Bozije nije
sinonim za smrt i vaskrsenje Hrista (Luka 4:43, vidi i Luka 18:31-34). Kao $to
vodeci autoritet po tom pitanju kaze:

Niti su stihovi 1:1-3 Poslanice Rimljanima i 15:1-4 1 Poslanice
Korin¢anima namenjeni da predstavljaju potpunu izjavu o onom §to je
Pavle podrazumevao pod Jevandeljem. Mi mozemo to da vidimo na
osnovu Cinjenice da Isusova smrt nije pomenuta u Rimljanima 1:1ff ...
Pavlovo Jevandelje je identi¢no onom koje je sam Isus propovedao tokom
svog zemaljskog zivota. Sam Hrist govori o Jevandelju po Pavlu. Pavle
(u Rimljanima 16:25) ne misli na svoje jevandelje dodato propovedanju
o vaskrslom Bogu. On stavlja akcenat na slaganje propovedanja
zemaljskog Isusa sa njegovim propovedanjem. Samim tim, ,,proglas Isusa
Hrista” moZe samo da podrazumeva poruku koju je Isus sam prenosio.*

Ocigledno je da se Pavle nije u petnaestom poglavlju I Poslanice
Korin¢anima direktno pozabavio Carstvom Bozijim, kao budu¢im dogadajem,
koji se podudara sa povratkom Isusa. Korin¢ani su ve¢ prihvatili to verovanje
kao deo Jevandelja o spasenju. Samim tim, Pavle je u moguénosti da elaborira
ve¢ shvacenu doktrinu o Carstvu samo nekoliko stihova kasnije. Nakon §to je
upravo pomenuo buduc¢i dolazak Isusa (I Korinéanima 15:23), on govori o
Carstvu kojim ¢e Isus upravljati kada se vrati (I Korinéanima 15:25-27).

' Dela 8: 12; 19:8; 20:25; 28:23, 31, pored &este upotrebe sinonima poput ,,misterije”,
,Jevandelja”, ,,Reci” koje pokrivaju isti pojam.

52 Theological Dictionary of the New Testament, "kerygma," str. 730, 716.
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Trebalo bi obratiti paznju na to da to Carstvo ne moze da nasledi niko od ,,krvi
i mesa”, jer ,,smrtnici ne mogu da naslede besmrtno” (I Korinéanima 15:50).
Kako bi usli u Carstvo Bozije hris¢ani moraju da budu pozvani poslednjom
trubom iz smrti i da budu promenjeni, treptajem oka, u besmrtne osobe (I
Korin¢anima 15:51, 52). Ovi stihovi jo§ jednom potvrduju ¢injenicu da
Carstvo Bozije stupa na snagu nakon Drugog dolaska. Prate¢i Isusa, Pavle
govori o stupanju u Carstvo i nasledivanju istog u budu¢nosti.

Carstvo zauzima prvo mesto u poruci Jevandelja Novog zaveta pored,
naravno, jednako bitnih propovedanja o smrti i vaskrsenju Spasitelja.
Pogresno je tumaciti Bibliju dovodenjem stihova 15:1-4 1 poslanice
Korin¢anima u sukob sa brojnim dokazima o klju¢noj vaznosti Carstva
Bozijeg u propovedima o periodu pre i posle vaskrsnuéa.” Jo§ jednom
moramo naglasiti vaznost stiha 8:12 Dela apostolskih (koji se ponavlja u
Delima 19:8; 28:23, 31) kao Lukin obimni sazet prikaz Poruke Jevandelja:
,Kada su poverovali Filipu dok je on propovedao Dobre vesti o Carstvu
Bozijem 1 imenu Isusa Hrista, oni su bili krSteni, kako muskarci, tako i zene”
(vidi takode Matej 13:19; Luka 8:12). ,,Carstvo Bozije daje okvir svim
Lukinim spisima. Za njega i za crkvu Novog zaveta to je bio najverodostojniji
termin kojim se mogla obeleziti obnova zemlje pod vladavinom Mesije, kao i
to Sto preobracenici moraju momentalno da po¢nu da se spremaju za visoku
Cast koju donosi vladavina sa Mesijom.

Upotreba reci ,,raj” za Carstvo Bozije je najveci faktor koji je doprineo
gubljenju jasnoce Isusovog Jevandelja. Kada se Isusov jezik napusti, dolazi do
neopisive Stete, jer se gubi Isusova misao. Takav gubitak, naZzalost,
karakteristi¢an je za istoriju razvoja klju¢ne hris¢anske ideje - ,,Jevandelja o
Carstvu 1 stvari koje se ti¢u Isusa”. 1z poStovanja prema Isusu, kao BoZijem
Mesiji i verovanja u Dobre vesti o Carstvu, u koje je on prvobitno Zeleo da
verujemo, moramo insistirati na definisanju Carstva prema svom biblijskom
okruZenju i vracanju istog na centralni poloZzaj u izlaganju Jevandelja. Moze li
ikakav inteligentan odgovor na Jevandelje da podrazumeva ista drugo?

% Luka 4:43; Marko 1:14, 15; Matej. 4:17; Dela 8:12; 19:8; 20:25; 28:23,31, itd.
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Upravljanje Carstvom kao hriS¢anskKi cilj

Izraelska nacija je dugo bila ubedena da joj je sudeno da sluzi Bogu. Kao
deo zakona sklopljenog izmedu ove nacije i njenog Boga, Izrael treba da
zauzima poseban i privilegovan polozaj: ,,Ako slusate moj glas i ako se drzite
mog zakona, sve vaSe nacije ¢e biti moje, jer je zemlja moja. Vi Cete biti
Carstvo svestenika, osvestana nacija” (Il Mojsijeva 19:5, 6).

Izrael kao celina konstantno ne uspeva da ispuni svoj visoki poziv. Bez
obzira na to, obecanje da ¢e vladati svetom rezervisano je za vernike kojima
je sudeno da naslede buduce Carstvo Bozije. Poziv na upravljanje carstvom je
ponovio i prorok Isaija.

Prignite uho svoje i hodite k meni; poslusajte, i ziva ¢e biti dusa vasa, i
ucini¢u s vama zavet vecan, milosti Davidove istinite. Evo, dadoh ga za
svedoka narodima, za vodu i zapovednika narodima. Evo, zvacée$ narod
koji nisi znao, i narodi koji te nisu znali ste¢i ¢e se k tebi, radi Jahve, Boga
tvog i Sveca Izrailjevog, koji ¢e te proslaviti (Isaija 55: 3-5, Jerusalimska
Biblija).

U Novom zavetu mogucnost sticanja povlas¢enog polozaja u Carstvu
ponudeno je crkve Novoga Izraela (Galatima 6:16) sastavljene i od Jevreja i
nejevreja. Mi smo ve¢ govorili o tome kako nas je Isus uveravao u veru crkve:
,,Onima koji odnesu pobedu, njima ¢u dozvoliti da dele moj presto, bas kao
$to sam ja odneo pobedu i zauzeo mesto sa mojim Ocem na Njegovom prestolu
... onima koji odnesu pobedu i nastave da rade za mene do kraja, njima ¢u dati
vlast nad paganima koju je meni Otac dao, kako bi vladali njima gvozdenom
palicom i razbili ih kao grn€ariju.” Ova moguénost je pokrenula hri§¢anski
,,slogan” dat stihom 2:12 II Poslanice Timotiju: ,,Ako patimo sa Njim, takode
¢emo vladati kao kraljevi sa Njim.”

U stihu 2:26 Otkrovenja, Isus citira proslavljeni drugi mesijanski Psalm,
jedan od mnogih koji opisuju slave buduéeg Carstva Bozijeg. Ono ¢e biti
pokrenuto odlu¢énom Bozijom intervencijom, kada ¢e on poslati svog Mesiju
da ugusi politi¢ki otpor i ustanovi novu vladavinu u Jerusalimu. Cinjenica da
se ukazuje na ovaj Psalm u knjizi Otkrovenja, govori o tome da je
tradicionalna mesijanska nada prenesena u hri§¢anstvo, uz potpuno Hristovo
odobrenje:
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Zasto se bune narodi i plemena pomisljaju zaludne stvari? Ustaju carevi
zemaljski, i knezovi se skupljaju na Gospoda i na pomazanika Njegovog
(Mesiju). "Raskinimo sveze njihove i zbacimo sa sebe jaram njihov."

Onaj, §to zivi na nebesima, smeje se, Gospod im se podsmeva. Pa im
govori u gnevu svom i jaro$¢u svojom zbunjuje ih: "Ja sam pomazao cara
svog na Sionu, na Svetoj gori svojoj."

Kazacu naredbu Gospodnju; On rece meni: "Ti si sin moj, ja te sad rodih.
ISti u mene, i dacu ti narode u nasledstvo, i1 krajeve zemaljske tebi u
drzavu. Udarices ih gvozdenom palicom; razbices ih kao loncarski sud."

Sad, carevi, urazumite se; naucite se sudije zemaljske! Sluzite Gospodu
sa strahom, 1 radujte se s trepetom. Postujte sina, da se ne razgnevi, i vi
ne izginete na putu svom; jer ¢e se gnev Njegov brzo razgoreti. Blago
svima koji se u Nj uzdaju! (Psalm 2, Jerusalimska Biblija)

Obecanje da ¢emo naslediti krajeve zemlje se oslikava u Isusovoj li¢noj
tvrdnji da poseduje autoritet koji mu je dao Otac (Otkrovenje 2:26). Istu temu
izgovara 1 hor andela kada pevaju vernicima, koji ¢e vladati kao kraljevi na
zemlji (Otkrovenje 5:10) i u poznatom milenijumskom pasusu koji vidi svece
kako vladaju sa Mesijom hiljadu godina (Otkrovenje 20:4-6).

Ponovno usredsredivanje na Isusa kao Mesiju

Svaki plan za ujedinjenje crkava promasuje poentu ako se ne usredsreduje
na povratak bozanske poruke u svom apostolskom obliku. Jedan katolicki
pisac oseca slabost Sema koje imaju cilj da revitalizuju crkve, kao i da razjasne
Dobre vesti: ,,Glavna tendencija za obnovu crkve je potekla od predubedenja
da je hriS¢anska poruka adekvatno prisvojena od strane hriS¢anskog naroda ...
Spasiteljska poruka, kerygma, nije adekvatno shvacena niti prisvojena od
strane crkve u celini.”® Prebrzo se pretpostavlja da je Jevandelje shvaceno.
Moguénost da ,,drugo Jevandelje, drugi Isus i drugi duh” budu predstavljeni u
hri§¢anstvu, nije dobila dovoljno paznje. Sve dok je tematika novozavetnih
Dobrih vesti u pitanju, sva druga razmatranja su periferna. Paralelno definiciji

64 Ralph Martin, Unless the Lord Build the House, Ave Maria Press, 1971 , str. 10, 11.
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Jevandelja je pitanje Isusovog biblijskog identiteta. Jos jedan katolicki pisac
ulazi u srz problema kada kaze sledece:

HriS¢anski stav po pitanju mesijanstva je poprilicno ¢udan. HriS¢ani
veruju u licnog Mesiju. Uprkos ovom verovanju, oni su daleko manje
mesijanski orijentisani od Jevreja ... HriS¢ani su u velikoj meri izgubili
ose¢aj za Isusovo mesijanstvo. Takode, u velikoj meri su izgubili
mesijansku viziju. Grcko ime ,,Hristos” znaci ,,pomazan” i predstavlja
bukvalan prevod hebrejske re¢i ,,Mashiach” — Mesija ... Sada, ideja o
Pomazanom je izrazito jevrejska ideja. Ona je odlu¢no postavljena u
zadnji plan onda kada je hri§¢anstvo napustilo svoj dom u Palestini i
postalo nejevrejska religija ... HriS¢ani koji misle ili govore o Hristu skoro
da zaboravljaju semitsku re¢ i ideje koje ovo ime nosi ; zapravo, oni
zaboravljaju da je Isus pre svega Mesija. Sama ideja o Isusovom
mesijanstvu je isparila iz njihovih umova. Nakon $to su izgubili prvobitan
smisao reci ,,Hrist”, mnogi hris¢ani su takode ostali i bez mesijanske
vizije; tj. ocekivanja bozanske buduénosti, orijentacije ka ,,onome §to
dolazi” na zemlju kao epilog sadagnjeg doba u istoriji.®’

Ovaj pronicljivi kriticar je mogao da doda da je hriS¢ansko Jevandelje u
neposrednoj vezi sa mesijanskom vizijom. Gubitak ove vizije znac¢i gubitak
Jevandelja.

Od svih Sataninih pokuSaja da se iskrivi hri§¢anska vera, ni jedan nije
mogao da bude toliko podmukao plan da se Isus iz Dobrih vesti zameni nekim
drugim Isusom. Istorija belezi da je ovaj metod isproban na crkvi u Korintu.
Efikasno je osujecen onda kada je Pavle razotkrio izlagace kao Satanine
izvrSioce koji su se pretvarali da su sveStenici hri§¢anske istine. Ozbiljno se
mora razmisliti o moguénosti da je savremeno propovedanje podleglo nekim
tendencijama na koje nas je Pavle upozorio.

8 Lev Gillet, Communion in the Messiah, Studies in the Relationship Between Judaism and
Christianity, London: Lutterworth Press, 1942, citirao: Hugh Schonfield, The Politics of God,
str. 50, 51.
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Ako nekome kazemo da veruje u Jovana Pekara, mi pruzamo malo znanja
o tome $ta to verovanje podrazumeva. Medutim, ako molimo da se veruje u
Jovana, pekara, mi smo dali mnogo jasniju definiciju o predmetu verovanja.
Na sli¢an nacin, bilo bi poprili¢no neefikasno traziti verovanje u Isusa Hrista
a da pri tom ne damo potpuno znacenje termina ,,Hrist”. U suprotnom, mi ne
mozemo znati u koga to mi treba da verujemo. Propovedanje lako moze da
ostane izgubljeno u oblaku praSine — nejasno¢ama i opSirnim opisima.

Potvrda istinitosti Petrovog uc¢enjastva zavisi od samog pitanja koje se
tice istine o Isusovom identitetu. Ispravna ,,hristologija” postala je osnovni
princip crkve. ,,Ovaj kamen” (tj. priznanje Isusa kao Mesije ili Sina Bozijeg)
bio je sustinska osnova vere kakvu je Isus Sirio. Petar je u svom odgovoru
postavio trik pitanje: ,,Sta kaZete, ko sam ja?” A odgovor koji je dokazao
koliko je zapravo ¢vrsto njegovo shvatanje, bio je sledeci: ,,Ti si Mesija, Sin
Zivoga Boga” (Matej 16:16-18). U Petrovom umu, Mesijino ime
podrazumeva bogat sklop povezanih ideja koje su izvucene iz hebrejske
Biblije. Mesija je trebalo da bude poslednji u dugom nizu bozanski
postavljenih sveStenika, proroka i kraljeva. Samo bi se zahvaljuju¢i njemu
moglo ostvariti idealno upravljanje Carstvom. Tvrdnja da je Isus Mesija
zasnovana je na tome $to je on poistovecen sa Mesijom, koji je obecan u
bozanskom otkrovenju, koje je dato u hebrejskoj Bibliji. To se konstantno
ponavlja u Novom zavetu kada Isus govori o tome kako ¢e se sveti spisi
ispuniti u njemu. Stoga je u potpunosti nemoguce reci da je on mogao da ima
pravo na mesijanstvo po bilo kojoj osnovi drugacijoj od one koja je podvucena
u hebrejskoj Bibliji, a da se time ne uniSti njegov sopstveni kredibilitet.
Tvrdnja da je to Mesija koji se razlikuje od onog oko koga je sagraden Citav
bozanski plan, o¢igledno bi bila pogresna.

Ako su, kao sto to citat nalaze: ,,HriS¢ani zaboravili da je Isus pre svega
Mesija; oni su i smetnuli sa uma samu ideju o mesijanstvu. Moramo se upitati
da li oni zaista mogu biti nazvani mesijanisti, sledbenici Isusa u smislu Novog
zaveta. Ovo pitanje je od izuzetnog znacaja, posto se svi slazu oko toga da je
spasenje jedino moguce dosti¢i verovanjem u Isusa, Mesiju. Ako se Isus
zameni drugim Isusom, onda se ne propoveda o stvarnom Spasitelju o Citav
proces spasenja ne bi imao nikakvog efekta.
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Tvrdnja o mesijanstvu je ekstremno revolucionarna. Mesija treba da
nadgleda svetsku vladavinu i vlada na snaZan i pravi¢an nacin iz obnovljenog
Jerusalima. Upravo ova Cinjenica ¢ini Novi zavet (i ¢itavu Bibliju) potpuno
politi¢kim dokumentom. Isus je ubijen zbog svoje tvrdnje da je Mesija. Pretnja
da ¢ée se dogoditi politicki preokret bila je previse velika. Cinjenica je da je
Isusovo hri§¢anstvo obecavalo da ¢e Bog zaustaviti nepravdu na svetu. Novi
svetski poredak bio je velika pokretacka sila iz Dobrih vesti o Carstvu.

U umovima mnogih nasih savremenika, moguénost da ¢e se Isus vratiti u
slavi zvuci kao naucna fantastika; i to mi smatramo popularnom i lakom
zabavom koja nema skoro nikakve veze sa stvarnim svetom. Veliki deo
savremene teologije, uvidevsi ovu teskocu, predlaze da sve $to je u Bibliji za
savremenog ¢oveka nema puno smisla i da on smatra da se sve to moze
pripisati sujeverju prethodnog doba. Prateci uputstva ,,savremenog nau¢nog
videnja“ Isusove licne bitke protiv nevidenog, ali za njega stvarne sile Satane
i njegovih demona ne sme da oduzima od naSeg prihvatanja njegove kljucne
poruke o ljubavi i toleranciji. Sto se ti¢e njegovog obeéanja da ¢ée se vratiti kao
Kralj i sudija, to se moze objasnjavanjem izuzeti kao intervencija njegovih
prekomerno uzbudenih sledbenika. Ta ideja nikako nije mogla da potekne od
njega. Sve Sto mi treba da uradimo je da ponovo protumacimo ono §to
smatramo primitivnim verovanjima ucenika prvog veka i da pri tom uzmemo
u obzir naSe superiorno shvatanje XX veka.

Ideja da menjamo znacenje Novog zaveta kada odbacujemo ucenje o
Drugom dolasku prikriva stvarnu ¢injenicu da napustamo veru Isusa Hrista u
celini. Gubimo iz vida klju¢nu tvrdnju Novog zaveta da je Isus Mesija, obecani
Kralj, u kome postoji reSenje za haos koji vlada u sadaSnjem sistemu. Ako
propovedamo o Isusu kao Spasitelju a pri tom ne pominjemo to da je on
postavljen da kao kralj vlada obnovljenom zemljom, rizikujemo da
propovedamo o nekakvom drugacijem Isusu. Mesijanstvo, zajedno sa svim §to
ono u Novom zavetu podrazumeva, nezamenljiv je sastojak vere koja ne sme
biti napuStena. Ova poenta se stalno iznosi u Novom zavetu.
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Ako ¢e se crkve ikada ujediniti, one ¢e to ucCiniti na osnovu obnove
Mesijine vizije, iS¢ekivanja bozanske buduénosti. Crkva je postavljena u svet
kako bi ponudila Covecanstvu koje se bori nadu u bolju buduénost,
garantovanu pobedu dobrog nad zlom. Ali reSenje koje govori da ¢e se to
ostvariti u nekom dalekom svetu koji nije ovozemaljski nije nikakvo reSenje.
Bez Mesijanskog Carstva, Carstva BoZijeg na zemlji, nema nade za svet.

Kada se prouce dokumenti Novog zaveta, nije teSko do¢i do uverenja da
je Isus obe¢ani Mesija iz Novog zaveta. On je izraz ve¢nog Bozijeg plana za
stvaranje nove rase besmrtnika i univerzuma u kome vlada harmonija. Budu¢i
da je zacet na jedinstven nacin od strane bozanskog Duha i da je zauzeo ulogu
sluge Covecanstva, on je oko sebe okupio grupu sledbenika, vernika u njegovo
mesijanstvo. U njegovoj poruci o Carstvu, obecanja i zakoni Starog zaveta su
potvrdeni 1 bozanska buduénost je objavljena. On je kaznjen smréu od strane
svojih sunarodnika nevernika, ¢iji su ih tradicionalni religijski sistemi zaslepili
da ne vide istinu, koja se krije u njihovoj Bibliji i u¢enju. Rimskim autoritetima
je svakako bilo drago kad su se otarasili onog §to sebe naziva kraljem.

Vaskrsnuée je bilo dokaz njegove postavke na mesto Bozijeg Mesije, i
svet sada ¢eka da se on pojavi u mo¢i i zauzme kraljevski polozaj koji mu je
suden. Sa njim ¢e vlast deliti oni koji veruju da je on Mesija 1 oni koji ga prate
po svaku cenu. Oni koji budu Zivi u trenutku njegovog dolaska bice ucinjeni
besmrtnim a da ni ne umru. Oni koju su umrli ¢e se kao vernici probuditi iz
sna smrti 1 postati besmrtni kao i svi ostali vernici. Svaki covek je postavljen
pred izazov da veruje u to da je kroz Isusa govorio Jedan Bog Izraela; da veruje
u bozanski plan za spasenje ljudske vrste, i u Isusa kao Mesiju, da se pokaje i
bude krsten, da veruje u pozrtvovanu smrt Isusa zarad nasSih grehova; i da, u
okviru mo¢i bozanskog Duha koja funkcioniSe kao sluzba vaskrslog Hrista,
zivi tako da se dokaze vrednim visokog poziva u Carstvo BoZije.

Da je to shvaceno kao vera rane crkve i vera svih doba, rasprave oko
premilenijalizma nasuprot amilenijalizma ne bi morale da se nastave.
Moguénost vladavine Isusa i svetaca opisana je u dvadesetom poglavlju
Otkrovenja i tu piSe da ta vladavina tek treba da dode (kao Sto je i rana crkva
verovala) iz jednostavnog razloga, jer sveci koji su umrli ne mogu u ovom
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trenutku biti aktivni u mesijanskoj vladavini. Oni stoga moraju oziveti
vaskrsenjem, kako bi zauzeli svoje mesto sa ostalim svecima u bozanskoj
vladavini u dolaze¢em dobu. Ovo je upravo ono Sto dvadeseto poglavlje
Otkrovenja opisuje, kao jedan od najintrigantnijih fenomena savremene
evangelisticke teologije bez 1 najmanje sumnje. Teorije o validnosti
upucivanja molitvi svecima ili Mariji bile bi shvacene kao prazne iluzije onog
trenutka kada se shvati da nijedan novozavetni hri§¢anin nije smatrao da su
mrtvi zapravo zivi. Naivni bi takode bili zasti¢eni od spiritualistickih sekti,
koje su rani hris¢ani smatrali delom demona. Sve te greske oko ,,preminule
duse” bile bi izbegnute da se odrzalo biblijsko i hebrejsko videnje prirode
coveka. Uvodenje pojma posebne svesne duse, koja ne moze da umre, mora
biti videno onakvo kakvo ono zapravo i jeste: Katastrofa od koje crkve tek
treba da se oporave i fatalno obrtanje proro¢anske poruke. Proterivanje grc¢kih
filozofskih spekulacija iz uc¢enja ¢e brzo postaviti vaskrsenje i Drugi dolazak
nazad u centralnu poziciju koju su oni i imali u novozavetnim rukopisima. Na
ovaj nacin, takode, Jevreji koji ne veruju u Isusa (Eesto odvraceni nebiblijskim
ucenjima crkve), mogu biti ubedeni da prihvate svog Mesiju, Sina Jednog
Boga jevrejskog monoteizma, a njima se mogu pridruZiti i hri$¢ani ¢ije su ideje
o Mesiji Cesto prilicno nemesijanske.

Izuzetna harmonija i lepota se javlja onda kada se Biblija tumaci kao
mesijanski dokument koji slavi prosli i budué¢i dolazak Isusa kao klju¢ne
mesijanske figure. Carstvo je izgubljeno u Rajskom vrtu, ali ¢e biti ponovo
osvojeno u Rajskom vrtu obnovljene zemlje. Cak i brojne teoloske reci koje
su napisane kako bi se izbegla mesijanska drama Biblije, ne mogu obrisati
jednostavnu istinu da ¢im Biblijsko Carstvo upotrebimo kao klju¢ za
razumevanje teksta — a pri tom Carstvo shvatimo u svom jevrejskom,
hebrejskom kontekstu — dolazimo do biblijskog blaga.
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14. Zakljucak

Dobre vesti su o Carstvu, hris¢anskom jevandelju, koje vuce korene iz
Starog zaveta. One najavljuju doba koje ¢e do¢i na zemlji, nakon odlu¢ne i
katastrofalne Bozije intervencije. Bozija namera je da ustanovi praviénu
vladavinu na celom svetu pod nadzorom svog odabranog predstavnika, Mesije
(Hrista). Vrhunac poslednjeg dela drame Jevandelja nedostaje u religijskom
obrazovanju mnogih koji pose¢uju crkvu. Osiromasena verzija Jevandelja
moze da pronade podrsku u Bibliji samo u slede¢im slucajevima:

1) ako se to da Jevandelje o Carstvu vuce korene iz Starog zaveta i stihova
7-12 Knjige Danilove i drugog poglavlja iste knjige zanemari i ako se
,,konkretan” hebrejski koncept Carstva odbaci.

2) ako se terminu ,,Carstvo Bozije” ne da biblijsko znacenje Carstva iz
raja (Danilo 2:44; 7:27) a ne Carstva u raju.

3) ako se zanemari nedvosmisleno svedocenje Mateje, Marka 1 Luke o
tome $ta je Isus propovedao kao Jevandelje.

4) ako se zaobidu jednostavne cCinjenice u Delima apostolskim koje
govore o tome kako crkva stalno propoveda o Carstvu BoZijem.'

5) ako se Isusova zvani¢na titula Mesije svede na licno ime.

6) ako se Jevandelje definiSe uz pomo¢ tekstova izvedenih samo iz
poslanica i ako se pri tom zanemare ,,tekstovi gospodara” a posebno fraza

! Dela 8:12; 19:8; 20:25; 28:23, 31. Isti akcenat je stavljen na buduée Carstvo Bozije u
najranijim poslebiblijskim spisima.Vidi Everett Ferguson "The Kingdom of God in Early
Patristic Literature," The Kingdom of God in 20" Century Interpretation, str. 191-208.



336

Jevandelje o Carstvu, koje su pruzili Mateja, Marko i Luka u Delima,” koje
sadrZi najbitniju aktivnost Isusa i Apostola.’

Van svake sumnje, hri§¢anski dokumenti pokazuju da je Isus propovedao
Jevandelje o Carstvu Bozijem. Ne samo to, on isprva nije ni pomenuo svoju
smrt i vaskrsenje (Luka 18:31-34). Ovo mora da predstavlja dokaz da poruka
o Carstvu sadrzi 1 druge informacije sem informacija o smrti i vaskrsenju
Spasitelja.

Ova poenta je od toliko velikog znacaja za ceo na$§ argument pa je
moramo dodatno naglasiti. Isus je propovedao Jevandelje o Carstvu u drustvu
dvanaest Apostola: ,, Sazvavsi, pak, dvanaestoricu dade im silu i vlast nad
svim davolima, i da isceljuju od bolesti. I posla ih da propovedaju carstvo
Bozije, i1 da isceljuju bolesnike” (Luka 9:1-2).

U ovom trenutku, u€enici nisu imali nikakvo znanje o smrti i vaskrsenju
Isusa. Ovo su dokazali svojom naknadnom reakcijom na Isusovu objavu o
zatoceniStvu i raspecu koje ga ceka:

Uze pak dvanaestoricu i re¢e im: Evo idemo gore u Jerusalim, i sve ¢e se
svrsiti Sto su proroci pisali za Sina covecijeg. Jer ¢e Ga predati
neznabosScima, i naruga¢e Mu se, i ruzi¢e Ga, i popljuvace Ga, I bice Ga,
i ubic¢e Ga; i tre¢i dan ustace. I oni niSta od toga ne razumese, i beseda ova
bese od njih sakrivena, i ne razumese $ta im se kaza (Luka 18:31-34).

Ako se, kao S§to se to Cesto kaze, Jevandelje sastoji iskljucivo od
informacija o Isusovoj smrti i vaskrsenju, kako onda Isus i dvanaestorica koji
su propovedali Jevandelje, nisu pomenuli smrt i vaskrsenje Spasitelja?

* Matej 3:1 (Jovan Krstitelj); Matej 4:23 (Isus); 10:7 (Apostoli); I :1 (Isus); 24:14 (Crkva);
26:13 (Crkva); Marko 1:14, 15 (Isus); 14:9 (Crkva); Luke 4:43 (Isus); 8: I (Isus i Apostoli);
9:2 (Apostoli); 9:11 (Isus); Delal :3 (Isus); 8:12 (Filip); 19:8 (Pavle) 20:25 (Pavle); 28:23, 31
(Pavle). Isto Jevandelje se podrazumeva u mnogim drugim pasusima.

? Zaintrigirala me opaska koju je izneo C.S. lewis da ,,Jevandelja nisu ,,Jevandelje”, izjava o
hris¢anskom verovanju”(Introduction to J.B. Phillips' Letters to Young Churches, Fontana
Books, 1956, str. 9).
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Odgovor je jasan. Jevandelje o Carstvu je objavljeno pre nego Sto je Isus umro
1 to, kako stoji u Delima apostolskim, nakon vaskrsnuéa.? U Delima, medutim,
nalazimo da su Jevandelju o Carstvu dodate nove Cinjenice o smrti i vaskrsenju
Isusa, koje su sada postale istorija. Rezultat toga je poruka Jevandelja o
Carstvu Bozijem i ime Isusa Hrista ( Dela 8:12 ). Poruka o Carstvu ostaje kao
primarna komponenta Jevandelja; Isusova smrt i vaskrsenje su dodatne,
neophodne ¢injenice u koje treba verovati. HriS¢anstvo poziva da se veruje ne
samo u rad Isusa, ve¢ i u njegove spasonosne reci.

Kad ve¢ govorimo o ovome, reci F.C Granta zasluzuju da budu saslusane
od strane javnosti: ,,Pavlovo svedoCenje predstavlja teolosku osnovu
Reformacije, upravo onako kako su ga shvatali Luter i Kalvin, a ne ucenja
Jevandelja, ¢iji su ton i pogled na buduénost izrazito jevrejski i po pitanju

5 v o 1: . v 1° .
”” On se zali da su ,,teolozi poceli sa Pavlom 1

jezika i po pitanju pretpostavki.
jevandelje” za njih predstavlja sedmo poglavlje Poslanice Rimljanima.”
Rezultat toga je taj da ono §to mi nazivamo Jevandeljem ,,nije Isusovo ucenje,
ve¢ tumacenje Isusa, pre svega njegove smrti i vaskrsenja, kako je o tome
svedocCio Pavle ... Posledice ovog pogresnog tumacenja su dalekosezne, ne
samo za Jevreje nego i za hris¢ane.”” Desio se ,,pomak u centru ravnoteZe
jevandelja; ono je u prvi plan postavilo Isusa kao osobu, $to je i prava tema
jevandelja, a ne Carstvo Bozije .. a nada za Carstvo je izbledela i postala drugo
»8

ime za ,,raj”, blagosloveno stanje koje prevazilazi smrt.”” Ovde je dat najbolji

prikaz toga koliko se Crkva zapravo udaljila od Isusovog Jevandelja.

Gubitak elementa mesijanstva u Jevandelju

Pokusaji kriticara da se izbegne novozavetni mesijanski materijal,
prikazuju koliko je veliki trud ulozila teologija kako bi sastavila sopstvenu
,,demesijanizovanu” verziju hriS¢anstva. SuStina problema je ta da ¢ovek ne
zeli da Bog nametne svoju vladavinu na zemlji. Jo§ manje zeli da Isusa shvata
kao nekog ko unistava nacije i njima vlada gvozdenom palicom. Originalna
mesijanska verzija hri§¢anstva, koju su prenosili Isus 1 Apostoli, samim tim je

*Dela 8:12; 19:8; 20:25; 28:23, 31 oznaceno je sinonimom ,,Re¢”

5 Ancient Judaism and the New Testament, str. 15.

6 Isto, str. XV.

7 Isto, str. 15.

SF.C. Grant, The Earliest Gospel, Abingdon Press, 1943, str. 256, 258.
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razoruzana. Mesijanski okvir je uklonjen. Ono §to ostaje kao ,,hris¢anstvo”
jedva da ima nekakve veze sa verom Novog zaveta. Isusovo ime je prikaceno
sistemu religije koji se znatno razlikuje od njegovog sopstvenog sistema.
Klasi¢ni primer izbegavanja Isusa i Njegove poruke dao je Toma Akvinski,
koji ,,ne posvecuje znacajni obim svog prvenstveno teoloskog poduhvata
Carstvu Bozijem, kljuénoj temi Isusovog propovedanja.”

Novi zavet pre svega ima za cilj da uspostavi mir u svetu pod vladavinom
Mesije koji ¢e doci, sve to kroz bozansku intervenciju. ,,Revidirana” verzija
vere pojedincu obecava spasenje negde daleko od zemlje. Isus je medutim
ponudio svojim sledbenicima polozaje od odgovornosti u budu¢em novom
svetskom poretku — Carstvu Bozijem. Verovanje u taj novi svetski poredak je
bilo i jo§ uvek jeste prvi korak ka inteligentnom verovanju u Jevandelje:
,,Carstvo BoZije je na domaku; pokajte se i verujte u Dobre vesti” (Marko
1:14, 15). Shvatiti koncept o Carstvu znaci ukljuciti se u bozanski Plan za
spasenje ljudske rase, §to je projekat koji se proteze kroz celu Bibliju.

Gubitak centralnog smisla hriS¢anstva se moze uporediti sa timom koji se
nada da ¢e oti¢i na Mesec. Oni znaju da im je potrebna pista 1 letilica kako bi
ostvarili svoj san. Nakon §to dobiju neophodnu opremu za putovanje, oni
zaborave za §ta im je ta oprema bila potrebna. Njihovo interesovanje za pistu
i letilicu ostaje ali zaboravljaju da treba da odlete na Mesec.

U hriS¢anstvu Novog zaveta nada da ¢e se ostvariti buduce Carstvo
BozZije, pruza podsticaj ¢itavom hriS¢anskom poduhvatu. Isusova smrt i
vaskrsenje ¢ini nade vernika da ¢e jednog dala deliti Carstvo ostvarivim.
Shvatanje prirode te nade je prvi korak koji svaki ucenik treba da napravi.
Verovanje u Isusa pruza put do cilja i garantuje da ¢e se do njega do¢i na kraju.

U savremenim predstavljanjima ,,Jevandelja” od ljudi se trazi da ,,veruju
u [susa” ali nema jasne ideje o tome $ta Isus predstavlja. Oni nisu izloZeni

’ B. T. Viviano, The Kingdom of God in History, str. 61.
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Isusovoj poruci o Carstvu, koju je on propovedao, mnogo vremena pre nego
S§to je pomenuo svoju smrt i vaskrsenje. Ova situacija se moze uporediti sa
politickom kampanjom tokom koje kandidat trazi podrSku pre nego Sto
njegovi glasaCi saznaju za Sta se on zalaze. Tesko je izraziti inteligentno
verovanje u Isusa ako se ne shvata Sta je Isus podrazumevao pod svojim
,,vestima o Carstvu” i ako se ne shvata Jevandelje kakvo je Isus propovedao.

Diskusija o Carstvu Bozijem je mukotrpna. Dela onih koji se bave
proucavanjem Biblije okarakterisana su Zeljom da se otarase budu¢eg Carstva
u korist savremenog pogleda na svet. Na svu sre¢u, mnogi poznati kriticari
opisuju ono §to pronadu u biblijskom tekstu, ali ne izazivaju crkvu da usvoji
biblijsku Semu. Dok evangelisti stalno menjaju hri§¢anski cilj nasledivanja
Carstva/zemlje pojmom ,,raj”, standardne kritike Cesto podrzavaju istoriju
ta¢no shvatanje Isusovih reci: Isus je dao znacenje Carstva nebeskog onda
kada je obecao da ¢e krotki naslediti zemlju. Isus je potvrdio proro¢ansku nadu
iz Psalma.

U korenu nekoenzistentnosti crkava krije se gubitak hebrejske pozadine
ucenja Isusa i Apostola i zamena istih nemesijanskim filozofskim kalupom u
koji su sipana eticka ucenja Novog zaveta. Kao rezultat toga, nastala je
hibridna religija, meSavina gr¢kog duha i hebrejske prorocanske vizije. Onima
koji odlaze u crkvu nije reCeno za mesSavinu dva nekompatibilna misaona
sveta. Kada su upuceni da procitaju Bibliju, oni nesvesno tumace hris¢anska
dokumenta pomoc¢u ove pomesSane verzije vere, izoluju i krive razne stihove
kako bi ih uklopili u svoja predubedenja. U isto vreme, protestantska crkva
tvrdi da ,, prati Bibliju”. Neki protestanti provode uZasno mnogo vremena
pokusavajuéi da iz Biblije izvuku nemesijanski sistem verovanja.

Prilikom gubljenja Isusovog mesijanskog ucenja pre svega je doslo i do
gubljenja doktrine o Carstvu Bozijem, za koje kriti¢ari kazu ili da ne moze da
bude definisano ili da nije relevantno za savremeni svet. Razne tehnike
prouCavaocima Biblije daju moguénost da zaobidu jednostavno znacenje
Carstva, Cesto jer veruju da posto ono nije doSlo u mesijanskom smislu, nece
nikad ni do¢i. Ovaj stav predstavlja neverovanje u trajni plan za spasenje.
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Tokom hriS¢anske istorije, veoma istaknuti pisci su se zalili na

problemati¢no stanje hriS¢anske teologije. Jedno upozorenje uputio je i

Jacques Ellul kada je izolovao koren problema koji dovodi do svih crkvenih

muka:

Poznati primer mutacije, koja je zadesila otkrovenje, jeste taj da je ono
zagadeno grckom idejom o besmrtnosti duSe. Nakratko ¢emo se prisetiti.
Prema jevrejskoj misli, smrt je celokupna. Nema besmrtne duSe, nema
podele na telo i dusu. Pavle deli jevrejsku misao po ovom pitanju. Dusa
pripada ,,psihickom” svetu i ona je deo tela. Telo je Citavo bi¢e. Nakon
smrti, ne dolazi do razdvajanja tela i duSe. Dusa je besmrtna kao i telo.
Ali postoji vaskrsenje. Ni iz ¢ega nastaje ljudski zivot, i ni iz ¢ega Bog
ponovo stvara bi¢e nakon $to ono umre. To je stvaranje milo$¢u; u nama
ne postoji dusa koja je besmrtna. Medutim, grcka filozofija medu teologe
uvodi ideju o besmrtnoj dusi. To verovanje je Siroko rasprostranjeno u
popularnoj religiji i ono je uvrstano u hriS¢anstvo, ali ono predstavlja
potpuno izvrtanje ... Svo hriS¢ansko misljenje je navedeno na pogresan
put zbog ove prvobitne mutacije, koja poti¢e od grcke filozofije i sekti
Bliskog Istoka... Verovanje da je dusa nebeska i besmrtna, javilo se u
drugoj polovini petog veka pre nove ere i poteklo je iz astronomije.
Pitagorina astronomija je radikalno preoblikovala ideju o sudbini duse
koju su delili mediteranski narodi ... Ona je uvela predstavu da je dusa
nebeska i da je proterana na ovaj svet. Ova ideja u potpunosti kvari
biblijsko shvatanje, postepeno dolazi na mesto potvrde o vaskrsenju i
pretvara carstvo mrtvih u carstvo Bozije. ™

Takav pogled baca svetlost na Stetu koju je apostolska vera pretrpela.

Ocigledno je neophodno da ta Steta Sto pre bude popravljena. Veliki broj

komplementarnih izjava'', koje pruzaju razli¢iti struénjaci po pitanju Biblije,

ukazuju na istu stvar: Na§ sistem biblijskog tumacenja je preusmeren na

putanju koja je strana biblijskim ocima, iako se ona poklapa sa poslebiblijskim

grékim ,,crkvenim Ocima”:

' Jacques Ellul, The Subversion of Christianity, Eerdmans, 1986, str. 25.
" Li¢no isti¢em vaZnost.
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Tokom velikog dela hriS¢anske istorije Pavle je bio pogreSno shvacen

Prvi zadatak egzegeze(objasnjavanja Biblije) je da prodre sto je dublje
moguce u istorijski kontekst autora i onih za koje je on pisao. Cesto su
autor i oni kojima je on posvetio svoje rukopise shvaéeni zdravo za
gotovo. Dokle god je savremeni Ccitalac nesvesan ovih deljenih
pretpostavki i briga (ili nema obzira prema njima), ne¢e moc¢i da shvati
tekst onako kao je autor nameravao da tekst bude shvacen (i kako je
pretpostavio da ¢e ga ljudi shvatiti). U ovom slucéaju, veliki deo konteksta
podrazumeva shvatanje Jevreja i judaizma iz prvog veka i nejevreja koji
su se slagali sa judaizmom. Posto veliki deo hris¢anske istorije i
ucenjastva, nazalost, nema obzira prema tom shvatanju, ako cak i nije
neprijateljski nastrojen prema istom, prakticno je nemoguce adekvatno
uvaziti Pavla i njegove interakcije sa tim shvatanjem.l2

Danasnji engleski hri§¢ani pogresno shvataju Bibliju:

Savremeni engleski hris¢ani daju znacenje delima Novog zaveta koja se
razlikuju od onih znacenja koja su imali na umu jevrejski pisci. Oni su
koristili gréki jezik kako bi preneli univerzalnu hris¢ansku poruku, ali
njihov nacin razmisljanja je u velikoj meri hebrejski. Kako bi u potpunosti
shvatili Bibliju, hri§¢ani ne samo da treba da prostudiraju gréki tekst, veé
i da osete hebrejsku ideju koju su jevrejski pisci zeleli da prenesu,
koristeci gréke reci. Ja ne mogu da tvrdim da sam postao vest u ovome ali
sam dovoljno napredovao da bih otkrio do koje mere sam nekada
pogresno shvatao Bibliju. Poput svih hris¢anskih svestenika, govorio sam
dogmatski i autoritativno u propovedaonici sa polozaja koji niko ne moze
da zauzme a da nema odobrenje Biskupa, i veliki deo onoga §to sam rekao
je bilo pogresno."?

12 James Dunn, Commentary on Romans, Word Biblical Commentary, str. XIV, XV.
B David Watson, Christian Myth and Spiritual Reality, Victor Gallancz, 1967, str. 28, 29.
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Sto se ti¢e biblijskog uenja o sudbini oveka, prvobitni biblijski koncepti
su zamenjeni idejama iz helenizma i gnosticizma:

Nada rane crkve je usredsredena na vaskrsenje na Sudnji dan. Tada se
mrtvi pozivaju u vecni zivot (I Korin¢anima 15; Filipljanima 3:21). Ovo
vaskrsenje se dogada celom Coveku a ne samo njegovom telu. Pavle
govori o vaskrsenju, ali ne tela nego ,,vaskrsenju mrtvih”. Ovo shvatanje
vaskrsenja podrazumeva da ono deluje na Citavog Coveka ... Samim tim,
(u tradicionalnom hriS¢anskom ucenju) originalni biblijski koncepti su
zamenjeni idejama iz helenistickog gnostickog dualizma. Novozavetna
ideja o vaskrsenju, koje pogada ¢itavog ¢oveka, morala je da ustupi mesto
besmrtnosti duse. Sudnji dan takode gubi na znacaju, jer su duse davno
pre istog primile sve §to je od odlucujuée vaznosti. Eshatoloska tenzija
vise nije ¢vrsto usmerena na dan Isusovog dolaska. Razlika izmedu ovog
i nade Novog zaveta je veoma velika. '

HriS¢ansko ucenje je preoblikovano. Mesijine nade su zaboravljene.
Pojam Carstva BoZijeg na zemlji je nestao. Besmrtnost koja se sti¢e nakon
smrti zauzela je mesto vaskrsenja i odlaska u Carstvo na zemlji:

Poput svih ostalih koncepata, znacenje religijskih termina se promenilo
sa sticanjem iskustva i promenom pogleda na svet. Usadeno u grcko
videnje sveta, hriscansko ucenje se neizbezno modifikovalo — zaista
preoblikovalo. Pitanja, koja nikad nisu bila postavljena, dosla su u prvi
plan i jevrejska ubedenja su polako nestala. Posebno su zaboravljene
mesijanske nade ili su one prebacene u transcedentalnu sferu van smrti.
Kada je carstvo postalo hri§¢ansko u cetvrtom veku, pojam Carstva
Hristovog na zemlji koje treba da bude uspostavljeno nakon dugog
mukotrpnog perioda, nestao je i ostao samo kao deo vere skrivenih grupa.
Besmrtnost — filozofski koncept — dosla je na mesto vaskrsenja tela. Bez
obzira na to, vaskrsenje nastavlja da postoji, jer je prisutno u primarnim
izvorima ali viSe nije odlucujuéi faktor, jer njegov preduslov — Mesijansko
Carstvo na zemlji — sasvim skriven. Kako se pozadina menjala, sa
jevrejske na grcku, tako su se menjala i fundamentalna religijska uverenja

' Paul Althaus, The Theology of Martin Luther, str. 413, 414.
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... Samim tim, imamo ¢udnu kombinaciju — religijske doktrine Biblije
koriste oblike strane filozofije."

NaSa ucenja nas upucuju da razmisljamo na nejevrejski nacin, Sto se
suprotstavlja Novom zavetu:

Novi zavet je napisan pre svega u jevrejskom okruzenju i u skladu sa
jevrejskim nasledem, a ne nejevrejskim ... Cesto nas predvode nasa
tradicionalna ucenja i teologija da razmisljamo uzimajucéi u obzir
nejevrejske i grcke koncepte. Znamo da su veé¢ u drugom veku otpoceli
sistematski pokusaji Apologeta da dokazu da je hris¢anska vera usavrSena
gr¢kom filozofijom ... Pazljivo proucavanje Novog zaveta mora da
izostavi svaku tendenciju da se isti smatra grupom dokumenata iskazanim
nejevrejskim umom. Ova knjiga pre svega i u izuzetnoj meri ima veze sa
judaizmom i starim zavetom ... Novi zavet stalno ne odobrava nejevrejske
sekte i filozofije a Cesto ih i ostro osuduje. On se posebno slaze sa tom §to
Jevreji osuduju paganski svet ... Savremena crkva ¢esto pogresno tumaci
Stari zavet i Izrael i preferira gréki stav prema novozavetnom videnju.'®

Novi zavet ostaje sustinski jevrejski a ne grcki — iako je grékim jezikom
napisan ... i moze biti shva¢en samo kada se posmatra sa istorijske tacke
gledista modifikovanog judaizma, koji je ranoj crkvi podario
terminologiju i ¢itav misaoni okvir.'’

Prvobitno hriS¢anstvo je bilo pod uticajem gréko rimske kulture, §$to je
dovelo do izobli¢enja prvobitne vere:

lako je tacan oblik sekularizacije hris¢anstva u gnosticizmu odbacen,
Crkva je nastavila da gubi sve vise i vise svoj primitivni karakter i da se
priklanja svom okruzenju grcko-rimske kulture. Proces je napredovao kod
agnostika (zastupnika vere drugog veka), posebno pod uticajem Irineja,
ali je i podstaknut aleksandrijskom Skolom teologije ... Ovaj razvoj je
doneo definitivnu transformaciju vere koja je postala sazet pregled grékog
filozofskog sistema ... Mi ne mozemo da pretpostavimo da ona vera koja
je dostavljena svecima adekvatno i konacno izrazena u ovim grcko-
rimskim intelektualnim formama .... Tvrdnja da je vera uvek izrazena u

"> G.W. Knox, D.O., LL.D, profesor filozofije i istorije religije, Union Theological Seminary,
New York, Encyclopedia Britannica, 11. izd., tom. 6, str. 284.

' F.V. Filson, The New Testament Against Its Environment, str. 26, 27, 43.

'7F.C. Grant, Ancient Judaism and the New Testament, str. 133.
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crkvenoj dogmi bez prikrivanja ili izobli¢enja sasvim je neodrziva... Mora
biti prihvaéeno to da hri§¢anski organizam nije mogao da ne podlegne
svom grc¢ko-rimskom okruzenju i da se ne prilagodi istom; takode se mora
poci od pretpostavke da su ovaj postupak i reakcija ne samo neophodni
ve¢ 1 predstavljaju uslov za napredak... Medutim, ovo ne iskljucuje
iskreno prihvatanje cinjenica da su postojale karakteristike grckog
spekulativnog genija i prakti¢nog rimskog etosa koji zajedno ne Cine
harmoniju sa upecatljivim karakterom Jevandelja, tako da se desilo
izoblicenje u sred odvijanja naknadnog razvoja — zacini su izgubili deo
svog ukusa. Grcka metafizika i zakon pogresno predstavljaju Jevandelje,
ali su dobro izrazeni u istom.'®

Uticaj grcke filozofije na ranu hris¢ansku teologiju je previse oc¢igledan
da bi bio doveden u pitanje."

HriSéani ne shvataju znacenje reci ,,Mesija” niti viziju njegovog Carstva:

HriS¢ani su u velikoj meri izgubili shvatanje Isusovog mesijanstva. U
velikoj meri su i izgubili mesijansku viziju. Gréko ime , Hristos”
podrazumeva ,,onog pomazanog” a ta re¢ predstavlja bukvalni prevod
hebrejske reci ,,Mashiach” — Mesija ... HriS¢ani koji zamisljaju ili
govore o Hristu skoro da zaboravljaju semitsku re¢ i ideje koje ovo ime
predstavlja kada se prevede sa hebrejskog. Zapravo, oni zaboravljaju
da je Isus na prvom mestu Mesija. Sama ideja o Isusovom mesijanstvu
izmi¢e njithovom umu. Nakon $to izgube prvobitno znafenje reci
,,Hrist”, mnogi hri§¢ani takode gube mesijansku viziju, tj. iS¢ekivanje
bozanske buduénosti, orijentaciju ka onome sto dolazi na zemlju kao
rasplet sadagnjeg doba u istoriji.*’

'® A.E. Garvie, "Christian ity," EncycLopedia of Religion and Ethics, 19 10, Tom. 3, str. 588.
' G.P. Fisher, History of Christian Doctrine, T&T Clark, 1908, str. 32.
% Lev Gillet, citirao Hugh Schonfield u The Politics of God, str. 50, 51.
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Raj nije ono Sto je Isus obeéao svojim sledbenicima, iako danaS$nji
hriS¢ani konstantno tvrde da jeste:

William Strawson, profesor sistematske teologije i filozofije religije,
izveo je detaljnu studiju pod nazivom Isus i buduci Zivot 1 posvetio 23 strane
ispitivanju reci ,,raj”” kod Mateje, Marka 1 Luke. On je izneo sledeci zakljucak:

U retkim slucajevima, ako oni uopste i postoje, re¢ ,,raj” je upotrebljena
u njenom danasnjem znacenju. Beleske o zivotu naseg Gospoda i njegovo
ucenje date u okviru Jevandelja ne govore o odlasku u raj, kao §to to
savremeni vernik obi¢no ¢ini. Naglasak je na onom S§to je
,,nebesko/rajsko” i §to silazi coveku ... Na§ savremeni nacin pripovedanja
o zivotu sa Bogom kao zivotu ,,u raju”, nije nacin na koji Jevandelja
govore o istom. Posebno ne postoji nagoveStaj da je Isus svojim
ucenicima govorio da ¢e sigurno oti¢i u ,,raj” nakon smrti.”!

Raj kao buduce prebivaliste vernika predstavlja koncept koji je za divno
cudo izostavljen iz propovedanja Svetog Pavla. Drugi dolazak je uvek iz
raja, kao §to to stoji u najranijim (1. Sol. 1:10) i najkasnijim (Fil. 3:20)
Pavlovim pismima ... Verovatno on uzima zdravo za gotovo to da ¢e
vernici zauzeti svoje mesto u mesijanskom zemaljskom Carstvu da ne
smatra da je neophodno to pomenuti.**

Isus nije to zami$ljao kao nesto $to je bezbojno i sasvim nebesko negde
tamo, ve¢ je on smatrao da je to stanje stvari koje ¢e postojati na ovoj
zemlji — naravno, preinadenoj — na njegovoj sopstvenoj zemlji.>’

Katastrofa se dogodila kada je nakon smrti apostola jevrejski element
originalnog hriS¢anstva izba¢en zarad nove nejevrejske religije:

Stvaranje hris¢anske religije je neizostavno podrazumevalo povlacenje od
ucenja Mojsija, proroka i Isusa, od kojih se sve vise udaljavalo ... Kao §to
je jedan protestantski hriS¢anin napisao: ,,Veliki ljudi koje je Bog odabrao
(Jevreji) ubrzo su najneadekvatnije prikazani u katolickoj crkvi. To je
katastrofa za samu crkvu. To je znacilo da crkva kao celina nije uspela da
shvati Stari zavet i to da grcki i rimski um, naizmenicno, umesto

21
str. 38.

2 "Heaven," Dictionary of Christ and the Apostles, Tom. I, str. 531.

2 W. Bousset, Jesus, London: Williams and Norgate, 1906, str. 82.
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hebrejskog uma, dominiraju njenom perspektivom. od te katastrofe crkva
se nikada nije oporavila ni po pitanju doktrine a ni po pitanju prakse...
Ako danas treba da osvane novo doba evangelizacije, ponovo su nam
potrebni Jevreji ... HriS¢anstvo predstavlja sintezu judaizma i paganizma.
Kao takvo, ono predstavlja izobli¢enje koje ima toliki znacaj koliko i
ostecenje koje su naneli Izraelci, a do koga je doslo zbog kananskog kulta.
Samim tim, nije na Jevrejima da prigrle ortodoksno hris¢anstvo, ve¢ na
hris¢anima, ako zele da zaista budu Izraelci kao ljudi Gospodnji, da
analiziraju 1 prociste svoja verovanja, i da shvate Sta zapravo imaju
zajednicko sa Jevrejima, sa mesijanskom vizijom.**

Po kojoj osnovi mi treba da poreknemo jevrejska verovanja koja je
delio i Isus?

Mnogi od nas zele da misle da je Isus poricao jevrejska verovanja o
natprirodnom otkrovenju i izuzetnoj privilegiji, jer su nasi umovi pod
toliko velikim uticajem od strane filozofskog nacina posmatranja stvari.
Ali, da 1i mi uopste imamo pravo da pretpostavimo da je on posedovao
lazno jevrejsko verovanje? Da li je ono lazno? Da li mi imamo pravo da
podemo od te pretpostavke da zbog toga Sto je nejevrejski univerzalizam
koji je zasnovan na filozofskim oblicima miSljenja nama u XX veku
prijem¢iv, on stoga mora da predstavlja apsolutnu istinu i bozansku volju?
Mi svakako moramo da potrazimo poneki dokaz. Ali Jevandelje ne pruza
takve dokaze... a njegovi ucenici su ¢vrsto verovali u izuzetnu vrednost
jevrejske religije nakon vaskrsenja isto kao i pre njega.*

Citav hri$canski sistem, i katoli¢ki i protestantski, pogresan je jer je
dosSlo do meSanja Biblije i grckih ideja:

Nas stav je da je ponovno tumacenje biblijske teologije grckim
filozofskim smislom vekovima ve¢ prisutno svuda i pogubno za sustinu
hris¢anske vere ... Uvek su postojali Jevreji koji su zeleli da se usklade sa
nejevrejskim svetom, §to je vremenom dovelo do smrti judaizma kao
takvog. Od samog pocetka su postojali hris¢ani koji su ovo pokusavali ...

2 H.J. Schonfield, The Politics of God, str. 98, 99, citing Canon Goudge, Essays on Judaism
and Christianity.
* H.D. Hamilton, The People of God, Tom. 1, str. 260.
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Ni katolicka ni protestantska teologija nije zasnovana na biblijskoj
teologiji. U svakoj od ovih hriséanskih teologija dominira gréka misao.”

Dok se crkva razvijala u periodu posle Biblije, zatrovana je
elementima gnosticizma:

Ko moze da kaze da je crkva ikada prevazisla gnosticku doktrinu o dve
prirode ili Valentinijanovog doketizma? Cak su i kasniji crkveni sabori
koju su resavali hristoloske probleme komplikovanim i danas tesko
pojmivim definicijama, nisu uspele to da ucine; unija crkve je propala
upravo zbog ovoga. °’

Dok protestanti tvrde da Biblija za njih predstavlja autoritet, oni
zapravo prihvataju verziju hriSéanstva pod grékim uticajem koja
zapravo napusta Bibliju:

Kada se sagledaju mentalni sklopovi Novog zaveta i velikog dela
hri§¢anskih misli na koje smo navikli, vidi se ocigledna razlika ...
Objasnjenje ovog kontrasta lezi zapravo u Cinjenici da je istorijska
hri§¢anska misao po ovom aspektu, kao i po drugim aspektima, gréka
a ne hebrejska. Cesto se tvrdi da je Biblija upotrebljena kao oslonac,
Sto je zapravo dovelo do toga da se mnogi biblijski misaoni okviri
zamene grékim pandanima.*®

Crkva govori jedno a ¢ini drugo:

Nije praksa crkve (Sta god ona tvrdila da u teoriji radi), da svoju
hristologiju (shvatanje toga ko je Isus) iskljuivo zasniva na
svedoGenju Novog zaveta.”

Od drugog veka novi oblik hriS§¢anstva je pofeo da menja biblijsku
veru:

Razvijeno nejevrejsko hris¢anstvo, ono koje je pocelo da se oblikuje

krajem prvog veka ima vrlo malo veze sa Isusom i verom prvog

generisanja. To je nova religija koja je dosla na mesto prvobitne vere.”

2% Snaith, The Distinctive Ideas of the Old Testament, London: Epworth, 1955, str. 187, 188.
%7 Rudolph, Gnosis: The Nature and History of Gnosticism, Harper and Row, 1983, str. 372.
* H.E. Fosdick, 4 Guide to Understanding the Bible, Harper Bros., 1938, str. 93.

2 M. Wiles, The Remaking of Christian Doctrine, London: SCM Press, 1974, str. 54, 55.

3% Don Cupitt, The Debate About Christ, str. 69.
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Sustinski politi¢ki termin Carstvo BozZije, Isusova centralna tema,
izobli¢ena je kako u crkvenim tako i u akademskim krugovima:

To §to je Carstvo Bozije rezultiralo raspe¢em Isusa, mora da ima politicke
konotacije da se vladajuéi autoriteti u Jerusalimu smatraju opasnim. Ma
koliko zapanjujuée to zvucalo, ni u crkvi ni u akademskim krugovima
Carstvo Bozije nije pridobilo politicki znacaj kako to njegove posledice i
poreklo nalazu. Debata onih koji se bave proucavanjem Biblije u velikoj
meri je zanemarila poprilicno obimne politicke dimenzije carstva.’

Simptomi Stete koju je nanela hriS¢anska teologija jasno se vide kada
neki savremeni evangelisti izjave sa samopouzdanjem da ucenje Isusa ne
predstavlja sustinski deo vere:

Mnogi ljudi danas misle da sustinu hriS¢anstva ¢ine Isusova ucenja, ali to
nije slucaj. Ako procitate pisma Apostola Pavla koja sacinjavaju najveci
deo Novog zaveta, videcete da se Isusova ucenja skoro i ne pominju. Kroz
ostatak Novog zaveta, jedva da se ponegde pomenu Isusova ucenja a u
apostolskom ucenju, hris¢anskom ucenju koga se vecina pridrzava, nigde
nema ni naznake o Isusovim ucenjima. Takode, nigde se ne pominje
primer koji je dao Isus. Pomenuta su samo dva dana Isusovog zivota —
dan kada se rodio i dan kada je umro. Hri§¢anstvo nije usredsredeno na
Isusova ucenja, ve¢ na li¢nost Isusovu kao ovaploc¢enog Boga, koji je
do3ao na svet kako bi na sebe preuzeo krivicu i umro na nasoj teritoriji.*

Ovakva izjava nam deluje kao Stetno 1 pogresno tumacenje Novog zaveta.
Lukini spisi sac¢injavaju podjednako velik deo Novog zaveta kao i Pavlovi (Cak
1 viSe od Pavla ako se Poslanica Jevrejima proglasi delom koje ne pripada
Pavlu). Tako vere nazalost ne obracaju paznju na Isusova ucenja, Pavle
propoveda isto jevandelje kao i Isus: ,,Re¢ BoZija za Pavla nije pre svega prica
o Isusu Hristu, ve¢ poziv na spasenje koji je uputio Isus Hrist putem svojih

9933

glasnika.”” Pavle ukazuje na imitaciju Isusa time $to ga imitira i $to upozorava

protiv udaljavanja od Isusovih reci (1. Kor. 11:1; 1. Tim. 6:3). Isusovo ucenje

! R.D. Kaylor, Jesus the Prophet, His Vision of the Kingdom on Earth, Westminster/John
Knox Press, 1994, str. 70.

2Dy, Kennedy, "How I Know Jesus is God," Truths that Transform, Nov. 1989.

3 J.F. Kay, "Theological Table-Talk: Myth or Narrative?" Theology Today (48), 1991, str.330.
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stalno naglasava potrebu da se veruje i postupa prema njegovim ucenjima,
koja su proglasena osnovom za spasenje (Matej 7:24.27; Marko 8:38; Jovan
12:44-50). Apostol Jovan je upozorio crkvu protiv svakoga ,.ko odlazi
predaleko i ne postupa prema Hristovom ucenju,” pri ¢emu takve tendencije
pripisuje duhu Antihrista (II Jovanova 7-9). Kriti¢ari opisuju pogresno ucenje
koje je Jovan toliko snazno osudivao. Ono §to su oni koji su u prvom veku
zapoceli lazno ucenje pokusali da urade, jeste da ,,odvoje spasiteljsku rec¢
Zivota od istorijskog Isusa, i da potraze drugi put da se udruze sa Bogom.”*
Moramo se pridrzavati Isusove reci i Isusovih re€i i boriti se protiv svake
teorije koja iste udaljava od srediSta vere. Ocigledno, u nekim oblicima
savremene evangelizacije, Pavlove re¢i su izoblicene i Isus je odbijen. Otuda
imamo potrebu da se vratimo Jevandelju, kakvo je Isus propovedao.

Traktat koji kruZi svetom nosi naziv ,,Sta je Jevandelje?” *°ni na jednom
mestu ne pominje Carstvo Bozije a izjavljuje da je Isus ,,doSao da obavi
trodnevni posao” i da ,,on nije propovedao primarno o Jevandelju ..., ve¢ je
dosao jer je mozda postojalo Jevandelje za propovedanje.” Tesko je uskladiti
ove izjave sa Isusovom objavom da je poslat kako bi propovedao upravo
Jevandelje o Carstvu (Luka 4:43; Marko 1:38).

Ne moze se dovoljno jako naglasiti to da hriS¢anstvo koje nije ukorenjeno
1 ¢vrsto vezano za istorijskog Isusa moze da se pokaze kao jedna sasvim druga
vera. Ako od ljudi trazimo da ,,prihvate Hrista” a da im se ne kaze niSta o
poruci istorijskog Hrista, kako onda mozemo da budemo sigurni da ,,Hrist”
nije samo jedan apstraktan simbol? Kako Jon Sobrino tvrdi, pravo pitanje je

da li je ovaj Duh zapravo Isusov duh ili neki nejasan, apstraktan duh koji
nije nista drugo do sublimirano otelotvorenje prirodnih zelja i zudnji
,religioznog” ¢oveka. Ako je u pitanju ovaj drugi, onda to zapravo i nije
samo razli¢iti oblik, ve¢ i susta suprotnost Isusovom duhu.*®

** H.R. Mackintosh, The Doctrine of the Person of Jesus Christ, T & T Clark, 1912, str. 121.
** The Billy Graham Evangelistic Association, 1980.
%% Christology at the Crossroads, str. 384.
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Istorija hri§¢anstva mora da probudi zabrinutost u onima koji redovno
odlaze u crkvu. Usled anti-intelektualnog pristupa veri, mnogi biraju da ostanu
neznalice po pitanju velikih stvari, koje uti¢u na njihov odnos sa Bogom. Kada
se teolozi pozabave pitanjem stanja crkve tokom vekova, oni ¢esto ukazuju na
izuzetno veliko odstupanje od istorijskog Isusa. R.D. Kaylor pise:

Istorijska vera nije usredsredena na istorijskog Isusa. Apostolsko ucenje
ukazuje na istinitost ove izjave, jer ona pomera svoj fokus sa ,,rodenja od
strane Device Marije” do ,,raspeca pod Pontijusom Pilatom”. Propust
ucenja ukazuje na to da godine koje je Isus proveo na zemlji i uticaj koji
je on naneo, nisu ostavili nikakvu stvarnu posledicu na veru ... Sa teoloske
i eticke tacke gledista, nije dovoljno re¢i da su se smrt i vaskrsenje
dogodili. To ko je Isus koga su Rimljani ubili i kog je Bog vaskrsao
zapravo bio, nije bitno samo istoricaru ve¢ i teologu i verniku. Istorijski
karakter Isusa, a ne samo duhovnog Hrista, pruza hri§¢anskoj veri, razlog
za postojanje i moé da unese promenu u drustveni Zivot pojedinca.’’

Ako Isus koga nazivamo Spasiteljem nije zasnovan na istorijskoj figuri o
kojoj pise Novi zavet, onda ko zna kakvog Isusa mi prihvatamo? Cini mi se
jasnim da Satana moze dobro da iskoristi slabost religioznog duha ¢oveka time
Sto ¢e predstaviti Isusa koji je samo povrsno Isus Biblije. Falsifikovanje moze
da bude veoma suptilno. Satana ¢e svojom strategijom dati sve od sebe kako
bi odvojio Isusa od njegovih sopstvenih ucenja (datih u najjasnijim spisima
Mateje, Marka i Luke). ,,Isus” bi onda mogao da bude religijski simbol
ponuden kao duSevni lek za boljke sveta i pojedinaca. Jevrejski, apokalipticki
Isus, propovednik dolaska praviénog drustva na zemlju, mogao bi da bude
ozloglasen i prikriven. Ponovno propovedanje o istom bi verovatno kod onih
koji redovno posecuju crkvu izazvalo ¢udenje i odbacivanje, jer su oni veé
usvojili veru kojoj nedostaju novozavetni aspekti.

7 R.D. Kaylor, Jesus the Prophet, His Vision of the Kingdom on Earth.
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Kako bi se osigurali protiv zavaravanja, treba da ponovo postavimo
jevandelje o Carstvu u srz celokupnog propovedanja. To bi obustavilo
tendenciju da izmisljamo Isusa u svojim umovima. ** Takode, to bi osiguralo
vernike protiv ekstravagantnih uverenja jednog teoloskog vode koji je rekao:
,,Ono §to moze biti reeno o istorijskom Isusu pripada svetu Hrista od mesa.
Taj Hrist nas ne zanima. Sta se desavalo u Isusovom srcu ja ne znam i ne Zelim
da znam.”® Ova tendencija, malo manje grubo izraZena, truje brojne teoloske
Skole misljenja, ne samo Skole koja svodi Isusovo ucenje na sluzbu iskljucivo
Jevrejima i1 primenjuje njegova eticka uputstva na buduci milenijum.

Prihvatanje Isusa kao Mesije, Sina BoZijeg

Sa dobrim razlogom, hristologija, proucavanje Isusovog identiteta,
oduvek je zaokupljivala paznju teologa. Kada je Isus pitao Petra: ,,Ko kazes
da sam?” (Matej 16:15), Petrov iskreni odgovor da je on Mesija pozdravljen
jeipohvaljen. Tac¢an odgovor na pitanje, kako je to Isus rekao, moze samo da
bude dat pomocu bozijeg otkrovenja. Prepoznati Isusa kao Mesiju znaci
razumeti tajnu hriS¢anstva i otvoriti put posedovanju Carstva (Matej 16:19).
Priznati Isusa kao nekog ko nije Mesija, Sin Boziji, znaci propustiti poentu
hris¢anske vere. Jovan ponavlja re¢i svog gospodara kada kaze: ,,Nema vece
greske od poricanja toga da je Isus Mesija” (1. Jov 2:22).*

*¥ Unitarijanisti¢ka univerzalisti¢ka teologija izgleda da je pala u zamku na koju Biblija
upozorava (2. Jov. 7-9). Traktat u kome su predstavljena unitarijanisticka univerzalisticka
Isusova videnja kaze sledece: ,,Nije moguce opisati istorijskog Isusa, medutim, mnogi opisi o
njemu postoje... Svako od nas moze da zamisli istorijskog Isusa kako pozeli ... Vazan aspekt
licne stvarnosti sa kojom moramo da se pomirimo nije istorijski Isus ve¢ ideja o Isusu
onakvom kakav postoji u nasoj savremenoj kulturi ... Smatram da je uzbudljivo poverovati da
je savrsenstvo koje je uobli¢eno figurom Isusa proisteklo iz umova ljudskih bi¢a, ljudske
maste i etickih tendencija ... Ja sam za boljeg Isusa koji je stvoren slavoljubljivim srcima
Covecanstva” (J.G.Mackinnon).

* R. Bultmann, "Zur Frage der Christologie," in Glauben und Verstehen, citirao G.R. Beasley-
Murray u "The Kingdom of God and Christology in the Gospels," u Jesus of Nazareth: Lord
and Christ, ed. J.B. Green and M. Turner, Grand Rapids: Eerdmans, 1994, str. 23.

* Kako je prikazao J.W.C. Wand, The New Testament Letters, Prefaced and Paraphrased,
Oxford University Press, 1946.
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To je u redu ali onda te crkve pokusavaju da u svetiliSte uvedu veliku
Istinu o tome ko je Isus u izjavama o ucenju. Medutim, Sta ako te izjave
predstavljaju pogresno tumacenje apostolskih spisa? Sta ako je Canon Goudge
bio u pravu kada je izneo uverenje da ,,grcki 1 rimski um a ne hebrejski
dominira crkvom”, i da se desila ,,katastrofa u doktrini i praksi od koje se crkva

nikada nije oporavila”?"'

Mora¢emo da prihvatimo moguénost da
,,ortodoksija” gresi kada definiSe Isusa kao ,,Boga Sina”. Danasnji ljudi od
uticaja nas navode da ponovo razmotrimo biblijsku doktrinu o Bogu. Da li se
Bozanstvo sainjeno od ,,tri osobe u jednoj” uklapa u hebrejski okvir koji svi
priznaju da je bez ikakve sumnje monoteisticki? Mnogi pocinju da uvidaju
koliko je zapravo veliki ovaj problem. Hans Kung govori o trijadoloskoj
formuli kao ,,nebiblijskoj, veoma apstraktno konstruisanoj spekulaciji traktata
Skole” i o ,helenizaciji prvobitne hriS¢anske poruke pod uticajem grcke
filozofije”, kao i o ,,iskrenoj brizi mnogih hri§¢ana 1 opravdanoj frustraciji
Jevreja 1 muslimana u pokusaju da u takvim formulama pronadu ¢istu veru u
3542

jednog Boga.”"” Da li crkva ima hrabrosti da se ponovo osvrne na biblijsku

doktrinu o Bogu?

Biblija, naravno, propoveda da je Isus odraz svog Oca, da u njemu Bog
govori, da Isus nama govori o Ocu. Ali podjednako jasno nam propoveda da
je samo Otac ,,jedini pravi Bog” i ,, jedan koji je sam Bog” (Sto je Cesto
zanemareno) (Jovan 5:44; 17:3). Stoga je nemoguce reci da Isus u istom tom
smislu moze da bude Bog. Samo je Isusov otac Bog biblijskog monoteizma.
Katastrofa se dogodila onda kada su poslebiblijski teolozi poceli da menjaju
fundamentalni monoteizam u ¢ijim okvirima se Isus Ziveo i koji je on u
svakom trenutku podrzavao.*’

*! Citirao H.J. Schonfield, The Politics of God, str. 98.

42 Jewish Monotheism and Christian Trinitarian Doctrine, Phil.: Fortress, 1981, str. 40.

* Na primer, u Marko 12:28 ff. Isus se priklanja jevrejskom monoteizmu svojih sunarodnika
Jevreja.
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Prilikom definisanja Isusa kao Boga, takozvani ,,crkveni oci” iz
poslebiblijskog doba nametnuli su nebiblijsku, nemesijansku terminologiju na
vodecu figuru u drami o spasenju. Oni su stvorili nebiblijski problem time §to
su postavili Bozanstvo koje je safinjeno od dvojice (kasnije od trojice) i
vekove su proveli pokusavajuci da dodu do nebiblijskog resenja. ,,ReSenje” je
zatim nametnuto crkvi pod pretnjom ekskomuniciranja. Oni koji se nisu
priklanjali zvani¢noj dogmi u vreme reformacije, liSavani su slobode i ubijani.

Uverenje da je Isus Bog odvlaci nas od apostolskog ucenja da je on Sin
Boziji, Mesija. Ako je on Mesija, onda mora da se uklopi u opis Mesije koji
su unapred dali proroci. O ve¢nom bicu, koje se razlikuje od Jednog Boga Oca,
koje postaje covek dok u isto vreme ostaje Bog, Novi zavet ne govori. O
drugom Mojsiju, koji se javlja natprirodnim zace¢em Davidovog naslednika,
Biblija jasno govori (V Mojsijeva 18:15, 18; Dela 3:22; 7:37). O ¢oveku koji
oslikava svog bozanskog vladara i koji funkcioni$e u savrSenoj harmoniji sa
Bogom, svojim Ocem (Jovan 10:30), pokazuju¢i Duh jednog Boga, svog Oca,
stranice Biblije stalno govore. Taj obeéani Covek bio je Mesija, Boziji Sin,
jagnje Bozije, Prvosvestenik vernih i Kralj dolaze¢eg doba.

Istorijski Isus ¢e biti ponovo otkriven kada se shvati to da je On Boziji
odabrani Kralj, nada Izraela i svetlost nejevrejskom narodu. Taj Isus se nece
povinovati titulama koje pripadaju apstraktnoj grckoj metafizici. Koliko je
bespotrebno, toliko je i pogresno opisivati Isusa terminologijom koju on sam
i njegovi Apostoli nisu poznavali.

,1. Mojsijeva” Isusa, onakvo kakvo je opisao Matej (Matej 1:18).
Mesijino poreklo kao Sina Bozijeg Luka vezuje za natprirodno zacece (Luka
1:35). Luka ne zna nista o Sinstvu u ve&noj proglosti. Stavise, andeo se javlja
kao bozanski svedok o ¢injenici da je Isus Kralj koji ¢e ponovo zauzeti presto
svog pretka Davida i zauvek ostati na njemu. Predvida se da ¢e Carstvo biti
obnovljeno, kao i svuda u Bibliji. Kada se ove bozanske recenice ozbiljno
shvate o Mesiji 1 njegovom Carstvu i kada se u to poveruje, povratak
novozavetnog hris¢anstva bi¢e na putu.
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,Demesijanizovano” hriS¢anstvo je bledo i samo-kontradiktorno.
Nasuprot tome, novozavetni pogled na budué¢nost, sa neunistivom nadom u
povratak Hrista da vlada zemljom, moZe da nas osvezi i podstakne. Ono nas
stavlja u dodir sa Isusovim umom. Kada se to dogodi, nove crkve ¢e preuzeti
stvar u svoje ruke i poceti da se zalazu za ono §to treba. Jevandelje o Carstvu
BozZijem bi¢e ponovo sasluSano.
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15. Epilog: Hvaljen Mesija

Postoje naznake da teologija pocCinje da pronalazi greSku u
nemesijanskom Jevandelju podeljene crkve kao i u svom nejevrejskom Isusu.
Pisac iz Australije se zali da je termin Jevandelje ,,previse usko konstruisan,
previse personalizovan i previse subjektivno primenjivan.” On ukazuje na to
da je tematika ranog hris¢anskog Jevandelja ukljucivala ,,Gospodovu sveopstu
pobedu nad svetom i njegovu posledi¢nu kraljevsku vladavinu, sa novom
erom koja je tada otpocela. Uz eshatologiju Starog zaveta iz koje ono izvodi
svoju silu, Jevandelje ne pristaje ni na Sta drugo osim na obnavljanje svih
stvari.”' Brojni proucavaoci Biblije, na svu sreéu, sada se slazu sa Johannes
Weiss koji kaze da

Carstvo Bozije, o kakvom je Isus propovedao, nikada nije neSto
subjektivno, unutrasnje niti duhovno, ve¢ je uvek objektivno mesijansko
Carstvo, koje je obi¢no zamisljeno kao teritorija u koju osoba stupa, ili
zemlja koju ona dobija da deli sa drugima, ili blago koje silazi iz raja.”

Ponor koji se javio izmedu hebrejskog mesijanstva oba Zaveta i
tradicionalnih videnja o zZivotu nakon smrti na ,,dalekim obalama”, moze se
samo pre¢i kada se hriS¢ani usklade sa biblijskim Zeljnim iS¢ekivanjem
buducéeg dolaska Mesije.

" W.J. Dumbrell, "The Content of the Gospel and the Implications of that Content for the
Christian Community," The Reformed Theological Review (40), 1981, str. 33, 35, 39.
* Johannes Weiss, Jesus' Proclamation of the Kingdom of God, str. 133.
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Bozanski Plan za buducnost je postao dislociran i pomucen nametanjem
antihebrejske filozofije; dok Citanje biblijske literature uklju¢ivanjem zdravog
razuma, podrzanog znanjem koje se sti¢e savremenim proucavanjem Biblije,
bi¢e dovoljno da bi se ponovo doslo do istinskog hriS¢anskog videnja
buduénosti. Najveci akcenat se mora staviti na biblijsku ¢injenicu da Mesija
nikada do sada nije otpoceo svoju vladavinu u svom Carstvu. On je zasigurno
uzdignuti Gospod koji sedi sa desne strane Oca. Ali, on nije postavljen na
presto svog Carstva. Njegovo upravljanje Carstvom u slavi su rani hriS¢ani
povezali sa njegovim ponovnim javljanjem na zemlji da vlada tim Carstvom.
Na nesrecu, ovaj pasus o milenijumu, kada se istrgne iz svog konteksta i kada
se prekine njegova veza sa hris¢anskom nadom, Cesto se koristi kako bi se
udarila suprotnost biblijskoj $emi. Cim se dode do shvatanja da su mrtvi
zapravo mrtvi sve do vaskrsenja, verovanje da Hrist ve¢ vlada kao Mesija sa
svojim svecima, bi¢e smatrano iluzijom na kojoj je pogreSna eshatologija
sagradena.

Kako bi ponovo ustanovili autenti¢nu hri§¢ansku nadu, mi ne mozemo
nista bolje da u€¢inimo no da se pridruzimo nebeskom vodi i novoj himni koja
hvali Hrista. Njihove rec¢i predstavljaju zakljucak BoZzanske poruke koja je
otelotvorena u hris¢anskom otkrovenju: ,,I pevahu pesmu novu govoreci:
Dostojan si da uzme$ knjigu, i da otvori§ pecate njene; jer si se zaklao, i
iskupio si nas Bogu krvlju svojom od svakog kolena i jezika i naroda i
plemena, I ucinio si nas Bogu naSem careve i sveStenike, i carova¢emo na
zemlji” (Otkr. 5:9, 10).

Nebeski sud se opet raduje ispunjenju bozanskog Plana i moguénosti
Mesijine pobede: ,,Hvalimo Te, Gospode Boze Svedrzitelju, koji jesi, 1 bese,
1 bices, $to si primio silu svoju veliku, i carujes” (Otkrovenje 11:17). I ponovo:
,»Aleluja! Gospod Bog svemoc¢ni je poCeo da vlada!” (Otkrovenje 19:6).
Obecanoj vladavini Mesije je sudeno da pocne na vrhuncu istorije, pri
povratku Hrista. Ako se izuzme taj dogadaj, cela bozanska poruka je svedena
na bajku.
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Ostareli Apostol Pavle je dao svoju zadnju re¢ svetu Cvrsto izrekavsi
hris¢ansku Poruku: ,,Pred Bogom i Gospodom Isusom Hristom koji ¢e suditi
zivima i mrtvima, ja svedo¢im o njegovom dolasku i njegovom Carstvu” (I
Timotiju 4:1). On je onda uputio Timotija da ucini sledece:

Propovedaj Rije¢, nikada nemoj da gubi$ hitnost iz vida, bilo da je prilika
pogodna ili ne. Ubedi, ispravi, upozori i ohrabri. Imaj beskonacno strpljenja.
Vreme dolazi kada ljudi nece tolerisati ¢vrsta uputstva ali ¢e Zudeti da Cuju
nesto Sto ¢e ih zadovoljiti, pa ¢e oko sebe okupljati jednog po jednog ucitelja
odabranog da zadovolji ono §to se njima dopada i da neguje greske koje oni
gaje. Oni ¢e odstupiti da ne Cuju Istinu i odlutati u mitove i ljudske
izmisljotine (2. Tim. 4:2-4).

Svako od nas je pozvan da da jasan odgovor u vezi vaskrslog Isusa i
dolazeceg bozanskog dogadaja. Poziv na pokajanje i krstenje je poziv da se
odgovori u vezi Kralja i njegovog dolazeéeg Carstva. Njega je Bog, kao
arhitekta bozanskog Plana, postavio da vlada kako bi nas spasao. Mi treba da
prigrlimo poruku kao poslednju i jedinu nadu Covecanstva. Ako Zelimo da
prihvatimo Dobre vesti, mi moramo da se pomirimo sa nas§im Stvaraocem i da
okon¢amo ucescée u svetskoj obmani. lako svako od nas pojedinacno stoji
zbunjen i bespomoc¢an u svojoj krivici, Jagnje je pruZzeno kao Zrtva za nase
grehe. Kaucija je ispla¢ena. Smrtna kazna moze da bude odbacena i mi
mozemo da idemo slobodni.

Poziv Apostola ima istu jasnocu i hitnost kao Sto je imao i u njihovo
vreme: ,,Bog zapoveda svim ljudima svuda da se pokaju; jer je On odredio dan
kada ¢e rukovoditi svetom na pravedan nafin pomocu osobe koju je On
odredio da obavi ovaj posao i uverio nas je u to time §to ga je digao iz mrtvih.”
Pavle se obratio Grcima terminima najcistijeg jevrejsko-hriS¢anskog
mesijanstva. Njegov citat iz ushi¢enog Psalma 96 koji slavi buduéi dolazak
Carstva Bozijeg, u osobi Bozijeg predstavnika Mesije Isusa, koji ¢e doneti
zdravu vladavinu svetu. Tim istim terminima Isus je objavio Carstvo, zadatak
koji je on pripisao svojoj crkvi sve dok veliki dan ne osvane. U ubedenju da je
Isusova poruka jos$ uvek Jevandelje, neka se svi hris¢ani svuda ujedine.
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Prilog: Razni novozavetni nazivi Jevandelja o
Carstvu

Naredni spisak izraza pruza prvo ,,glavnu definiciju” Jevandelja a zatim
daje ekvivalentne nazive iz Jevandelja, koji se mogu pronaci svuda u Novom
zavetu. Sva evangelizaciju, a u Bibliji je evangelizacija o Carstvu BoZijem o
kome je Isus propovedao. Svi pozivi za spasenje su pozivi da se nasledi
Carstvo Bozije, a ne da se ode u ,,raj”. Ako Zelimo da pratimo Isusa, moramo
da koristimo njegovu terminologiju a ne naSu. Da bismo govorili kao §to je
Isus govorio (i da, naravno, dozvolimo da se njegove reci prevedu na maternje
jezike), moramo razmisljati na njegov nacin.

Ako se saberu fraze ,Jevandelje o Carstvu”, ,Jevandelje” i
,propovedanje” ili ,,proglas” postoji oko 325 mesta gde se one pominju.
,,Verovanje” u Novi zavet znaci verovati u ,,Jevandelje o Carstvu i u ime Isusa
Hrista” (Dela 8:12). Slede¢i stih (Dela 8:13) kaze da je Simeon ,,verovao”, tj.
da je verovao u Jevandelje o Carstvu i u Ime Isusovo. To je znaCenje
hris¢anske vere (u Simeonovom slucaju verovanje nije trajalo).

U stihu 28:24 Dela apostolskih, neke ljude je ubedilo Jevandelje o Carstvu
a neki nisu poverovali u isto. Verovati, stoga, u Novom zavetu podrazumeva
1 ubedenje u istinitost Carstva Bozijeg i Isusa.

Carstvo Bozije je klju¢ koji otkljucava tajnu ucenja Isusa i koji nama
samima 1 ¢itavoj ljudskoj rasi daje znanje o Bozijem planu i buduénosti ove
zemlje.
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Definicija Jevandelja je potekla od samog Isusa, kao uzornog izlagaca
istog (Jevr. 2:3). Isus je bio prvobitni glasnik poruke o Carstvu (nakratko
predstavljen od strane Jovana Krstitelja, Matej 3:2). Jevandelje dolazi sa
posebnom definicijom. Njegov primarni i fundamentalni naziv se javlja 18
puta.

JEVANDELJE O CARSTVU BOZIJEM
(Matej 3:2; 4:17, 23; 24:14; 9:35; Luka 4:43; 8:1; 9:2, 6, 11, 60; 10:9;
16:16; Dela 8:12; 19:8; 20:25; 28:23, 31).

Razna fraze istog znacenja opisuju isto Jevandelje o Carstvu:
=REC O CARSTVU (Matej 13:19; vidi 2. Tim. 4:1, 2; Otk. 1 :9)
=JEVANDELJE O BOGU (Marko 1:14 (=,,veruj u Carstvo,” stih 15);
Rim. 1: 1; 15:16; 2 Cor. 11 :7; 1 Sol. 2:2, 8, 9)
=JEVANDELIJE (Matej 11:5; Marko 13 :10; 14:9; 16:15; Luka 3:18;
4:18; 7:22; 9:6; + 80 puta)
=0VO JEVANDELJE O CARSTVU (Matej 24:14)
=0VO JEVANDELIJE (Matej 26:13)
=JEVANDELJE MILOSTI BOZIJE (Dela 20:24)
=PROPOVEDANIJE JEVANDELJA O CARSTVU (Dela 20:25)
=OBJAVLIIVANIJE SVIH BOZIJIH ZASTUPNIKA (Dela 20:27)
=JEVANDELJE SPASENJA (Efe. 1:13; Rim. 1:16)
=JEVANDELIJE ISUSA HRISTA (Marko 1:1)
=JEVANDELIJE HRISTA(2. Kor. 9:13)
=JEVANDELJE SLAVE ISUSA HRISTA (2. Kor. 4:4)
=JEVANDELJE BLAGOSLOVENOG BOGA(1. Tim. 1:11)
=MISTERIJA JEVANDELIJA (Efe. 6:19; Rim. 16:25)
=TVOJA (BOZIJA) REC(RECI) (Jovan 17:6; 17:8, - ,,primiti REC”)
=REC BOZIJA (37 puta) = NJEGOVA REC (Titu 1:3; 1. Jov. 2:5)
=REC (46 puta)
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=REC ISTINE (2 Kor. 6:7; Efe. 1:13 Kol. 1:5; 2 Tim. 2:15; Jak. 1:18)
=POZNAVANIJE ISTINE (1.Tim. 2:4; 2.Tim. 2:25; 3:7; Titu 1:1 ; Jev.10:26)
=[ISTINA(50 puta)

=POKAJANJE OPROST GREHOVA U ISUSOVO IME (Luka 24:47)
=REC GOSPODNJA (Dela 8:25; 12:24; 13:48, 49;15:35, 36; 16:32; 19:10;
19:20; 1. Sol. 1:8; 4:15; 2. Sol. 3:1; 1. Pet. 1:25)

=REC JEVANDELIJA (Dela 15:7)

=NASE JEVANDELIE (1. Sol. 1:5; 2 Sol. 2:14; 2. Kor. 4:3)
=JEVANDELJE NASEG GOSPODA ISUSA (2. Sol. 1:8)

=REC MILOSTI NJEGOVE (Dela 14:3; 20:32)

=MILOST I ISTINA (Jovan 1:14)

=REC KRSTA (1. Kor. 1:18)

=RECI BOZIJE (Jovan 3:34; 8:47; Otkr. 17:17; 19:9)

=RECI ZIVOTA I DOLAZECEG DOBA (Jovan 6:68)

=MOJA (ISUSOVA) REC (Jovan 5:24; 8:31, 37, 43, 51, 52; 14:23, 24;
15:20; Otkr. 3:8)

=MOIJE (ISUSOVE) RECI (Matej 24:35; Marko 8:38; 13:31; Luka 6:47;
9:26; 21:33; Jovan 5:47; 14:10, 24; 15:7)

=MOJE UCENIE (Jovan 7:16; 2. Tim. 3:10)

=OVE RECI MOJE (Mat. 7:24, 26)

=MOIJE IZREKE (Jovan 12:47, 48)

=MOJE (PAVLOVO)JEVANDELIJE (Rim. 16:25)

=MOJE (PAVLOVE) RECI (Dela 26:25)

=MOJA (PAVLOVA) PORUKA (1. Kor. 2:4)

=MOJE (PAVLOVO) PROPOVEDANIE (1 Kor. 2:4)

=MISTERIJA CARSTVA BOZIJEG (Matej 13:11; Marko 4:11; Luka 8:10)
=PROPOVEDANIJE ISUSA HRISTA (Rim. 16:25)

=MISTERIJA HRISTA (Kol. 4:3; Efe. 3:4; Kol. 1:27)

=MISTERIJA (Rim. 16:25; Efe. 1:9)

=MISTERIJAJEVANDELIJA (Efe. 6:19)

=MISTERIJA VERE (1. Tim. 3:9)

=MISTERIJA BOZANSTVA (1. Tim. 3:16)
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=REC ZIVOTA (Fil. 2:16)

=MISTERIJA BOGA (Otkr.10:7)

=REC VERE (Rim. 10:8)

=REC BOZIJE PORUKE (1. Sol. 2: 13)

=REC HRISTOVA (Delal0:36; Rim.10:17; Kol. 3:16)
=OBAVEZUJUCA REC BOZIJA (1. Pet. 1 :23)
=PODMETNUTA REC BOZIJA (Jak. 1:21)

=NAS IZVESTAI (,,saslusana re¢”) (Jovan 12:38; Rim.10:16)
=VERA (32 puta)

=REC OVOG SPASENJA (Dela 13:26)

=0VO SPASENIJE (1. Pet. 1:10)

=0VO SPASENJE BOZIJE (Dela 28:28)

=NASE ZAJEDNICKO SPASENJE (Judina 1:3)

=VERA KOJA JE JEDNOM ZA SVAGDA DATA SVECIMA (Judina 3)
=MANIFESTACIJA ISTINE (2. Kor. 4:2)

=REC POMIRENJA (2. Kor. 5:19)

=MAC DUHA (Efe. 6:17)

=REC PRAVICNOSTI (Jev. 5:13)

=REC MOIJE ISTRAJNOSTI (Otkr. 3:10)

=REC NJIHOVOG SVEDOCENIJA (Otkr. 12:1 1)
=SVEDOCENIJE ISUSOVO (Otkr. 1:2, 9; 12:17; 19:10; 20:4)
=JEVANDELJE O DOLAZECEM DOBU (Otkr.14:6).!

Kako biste pronasli dokaze gde je Jevandelju uskraceno Carstvo,
pogledajte New Scofield Reference Bible, gde se pominje stih 14:6 Otkrovenje
i Clanak ,,Jevandelje” u Unger 's Bible Dictionary.

' Vetno Jevandelje” je pogresan prevod. Jevandelje nije veréno; to su Dobre vesti o
dolazeéem dobu Carstva. ,,dionios” na grékom znaéi ,,imati nekakve veze sa dolazeé¢im
dobom”. dionios Jevandelje nije na hriS¢anskom jeziku ve¢no jevandelje ve¢ ,,Jevandelje koje
se tie doba Carstva (Nigel Turner, Ph.D., Christian Words). ,,Ve¢ni” (,,ve€iti”’) samim tim u
mnogim pasusima znaci isto Sto i ,,milenijumski” ili ,,u vezi doba Carstva koje ¢e do¢i.”
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177, 185-187, 197
duhovnost
Pravda kao, 125, 288
politika kao, 106, 170,
193, 288, 321
kao drustvena, 170
kao opipljiva, 195-197
spiritualizacija
Carstvo Bozje 1, 86, 114,
161-162, 166-174,
193, 250, 277, 286-288
kao interpretacija i
redukcija, 191-192,
196-198, 254, 259,
300, 309, 320-321
Targum, 56, 89, 99, 123, 188
teologija, stvorena. Videti
hris¢anstvo, greske u
tradiciji
tajming produzen, 70-75, 144,
170-171
Carstva Bozjeg, 43, 159,
169, 187, 244-255, 262, 278
(Takode videti milenijalizam)
sadasnjost 1 buduc¢nost u
istom smislu, 258
Takode videti poslednje
vreme
tora, 113



trakti, 269, 311, 349, 351
transfiguracija, 168, 171, 225,
284, 327
problem sa prevodom, 65, 67,
216-217, 242, 314, 330,
344
“Adonai”i“adoni,” 101,
126
“poslednje vreme,” 230
“vecni,” 227-228
“vera u/o Hristu,” 149
nachash, 31
“vladavina,” 89
“bice otkriveno,” 55, 89-
90, 188
“svet” nasuprot “doba,” 43,
230,279
Takode videti pasusi,
1zazovni
tribulacija, 152, 295, 297
Trijadologija, 352-353
Tyndale, William, 213-214

ultra-preterizam, 153, 159, 192,
249, 262
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neverovanje, 38, 42, 161-164, 304
Takode videti pod
suprotstavljanje, vrste

vizija
gubitak, katastrofalan, 29,
338,344
ujedinjenje crkava, 42,
168, 198, 236, 289, 322-
334, 354

Re¢, 18, 269-270, 323, 326, 337
Wycliffe, John, 213

Zaharija, 85, 104
Cvingli, 305
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NASI OCEVI KOJI NISU NA NEBESIMA
Zaboravljeno hriS¢anstvo Isusa, Jevrejina

Izuzetno veliki broj proucavalaca Novog zaveta se slaze oko toga da je
Carstvo Bozije glavna tema celokupnog Isusovog ucenja. Jevandelje o Carstvu
BozZijem je zapravo novozavetni naziv za hriS¢ansku poruku. Medutim, danas
je Jevandelje o Carstvu sve manje i manje zastupljeno u javnoj evangelizaciji.

Anthony Buzzard smatra da je tradicionalno hri§¢anstvo izgubilo dodir sa
biblijskim mesijanstvom — jevrejskom temom koju su nejevreji smatrali
nepoznatom i koju jo§ uvek smatraju takvom. Ako razlicite veroispovesti treba
da se ujedine i podele jednu biblijsku veru, onda to moraju da ucine time §to
¢e se vratiti mesijanskom Isusu i Njegovom Jevandelju o Carstvu. U
danasnjem rastrojenom svetu, ni jedna tema ne moZze da bude viSe ohrabrujuca
od Nade da ¢e bolji svet do¢i na zemlju kada se Isus vrati da preuzme sve
svetske vladavine u svoje ruke.

Suptilne sile iz sveta paganske filozofije urotile su se kako bi osnovna
apostolska u€enja ucinila nejasnim za javnost koja redovno odlazi u crkvu.
Kada se Biblija tumaci u sopstvenom hebrejsko-mesijanskom kontekstu, ona
postaje ziv i uzbudljiv dokument koji budi nadu da ¢e svi problemi u svetu biti
reSeni 1 krhkim ljudskim bi¢ima nudi moguénost da Zive ne samo hiljadu
godina, ve¢ zauvek.

Anthony Buzzard je roden u Sariju, Engleskoj. Obrazovanje je stekao u
Oksfordu, gde je dobio 1 zvanje Mastera za savremene jezike (1960). Dosao je
u SAD 1981. godine i magistrirao teologiju na Teoloskom fakultetu Bethany.
Trenutno je zaposlenu na Teoloskom fakultetu u Atlanti (nekadasnji Teoloski
fakultet u Oregonu). Autor je brojnih c¢lanaka koji se bave pitanjem
hristologije 1 eshatologije, vodi radio program Focus on the Kingdom i osniva¢
je udruzenja Restauration Fellowship. OzZenjen je i ima tri Cerke.




