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Zahvalnost 

 

Posebno sam zahvalan mojim kĺerkama za proveru teksta, kucanje i 

raļunarske veġtine; mojoj supruzi Barbari za njenu stalnu podrġku i 

ohrabrivanje; ļlanovima Crkve Boģje (Avramova vera) koji su visoko drģali 

baklju nade za bolji svet koji dolazi na zemlju; a najviġe Bogu Izraela, u kome 

ģivimo i kreĺemo se i imamo svoje biĺe. 
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ĂMoģe se reĺi da Isusova uļenja, koja se tiļu Carstva Boģjeg, 

predstavljaju njegovo uļenje u celini. To je glavna i odluļujuĺa tema svih 

njegovih propovedi. Njegova etika je etika Carstva; njegova teologija je 

teologija Carstva; njegova uļenja u vezi sebe samog se ne mogu razumeti 

odvojeno od njegovog tumaļenja Carstva Boģjeg.ñ 

ĂI ne moģe se samo reĺi da sva njegova uļenja imaju veze sa Carstvom, 

veĺ i njegova dela, sve ġto je uļinio od svog krġtenja...svi dogaĽaji u njegovom 

ģivotu do poslednjeg kulminirajuĺeg dogaĽaja, raspeĺa, su u vezi sa dolaskom 

Carstva. Od svog krġtenja pa na dalje, njegov ceo ģivot je bio posveĺen misiji 

najavljivanja dolaska Carstva i pozivanja ljudi da se pripreme za ulazak u 

njega pod uslovima koje je on objavio po boģanskom ovlaġĺenjuñ(F.C. Grant, 

ĂThe Gospel of the Kingdom,ñBiblical World). 

 

ĂU hriġĺanstvu postoji samo jedan stvarni problem ï problem buduĺnostiñ 

(Wolfhart Pannenberg, Theology of Hope). 

 

ĂMnoge od najveĺih Isusovih izjava se mogu pronaĺi kako leģe u uglu 

kao eksplozivne granate iz kojih je izvaĽeno punjenje. Veliki deo elementarne 

verske moĺi je morao biti uklonjen iz njegovih izreka, kako bi bilo spreļeno 

da se sukobe sa naġim sistemom svetskog religijskog iskustva. Mi smo uļinili 

da Isus u naġem vremenu govori drugim jezikom od onoga kojim je zaista 

govorioñ(Albert Schweitzer, The Quest of the Historical Jesus). 

 

ĂJohn Wesley je primetio da ideja koju mnogi imaju da duġa pri smrti 

odmah odlazi u slavu i Hristovo prisustvo ᾷnema nikakvo utemeljenje u 

Svetom Pismuᾷñ (Daniel Taylor,The Reign of Christ on Earth). 

 

ĂNeĺe ostati skiptar bezboģniļki nad delom pravedniļkimñ (Psalm 125:3, 

NIV). 
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Predgovor autora 
 

Siguran sam da je moj stav prema Bibliji bio tipiļan za mnoge britanske 

uļenike drģavnih ġkola. Veronauka je bila jedna od predmeta koje je malo 

uļenika smatralo ravnopravnim Ăstvarnimñ akademskim studijama. Malo se 

nas i moģe setiti tema propovedi i stotina obraĺanja  koje smo morali sluġati iz 

nedelje u nedelju u kapeli u internatu i kod kuĺe tokom praznika u lokalnoj 

seoskoj crkvi koja je pripadala Crkvi Engleske. (Ja se, meĽutim, seĺam posete 

ameriļkog sveġtenika ļije je ime bilo O'Hec. Njegova sluģba se bavila 

Samsonom i maġinom za sladoled sa komplikovanim mehanizmom zupļanika 

i toļkova. Poentu propovedi sam zaboravio). 

Motivacija za pisanje ove knjige potiļe iz mog prvobitnog ġoka kada sam 

ozbiljno ļitao Bibliju tokom vremena na fakultetu. Na stranama Novog Zaveta 

sam pronaġao Isusa koji je na mnogo naļina izgledao stran Hristu koji je 

predstavljan u crkvi. U uzviġenoj liļnosti predstavljenoj u jevanĽeljima nije 

bilo ni traga duhovne figure sa vitraģa. Proganjalo me je pitanje odakle ta 

oļigledna razlika izmeĽu 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 

ġta u njoj piġe. Svakako je nismo nikada citirali niti o njoj raspravljali. 

Ļetrdeset i pet godina kasnije, imajuĺi priliku da tragam za odgovorima, 

i buduĺi da sam sagledao religiju kako iz laiļkog, tako i iz Ăprofesionalnogñ 

ugla, uveren sam da postoje jasni razlozi za kontrast izmeĽu Isusa iz veĺeg 

dela popularne religije i istorijskog Mesije.  
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Podrobno prouļavanje fascinantnog skupa dokumenata, koji nazivamo 

Biblija, otkriva neobiļno jedinstvo koje se razumno moģe objasniti samo 

preko boģanskog voĽstva koje je zasluģno za neverovatnu dramu  koja se 

odvija na svetim stranama. ĂDobra knjigañ ĺe, meĽutim, ostati zatvorena 

ukoliko ne prihvatimo ļinjenicu da je Isus bio Jevrejin i da se njegova 

celokupna misija mora shvatiti u originalnom hebrejskom kontekstu. To, po 

meni, znaļi oslobaĽanje Mesije iz slojeva tradicije kojom je crkva ļesto 

nastojala da ga uļini uglednim, kompatibilnim nama i, pre svega, politiļki 

neġkodljivim. Gradeĺi svoju monumentalnu tradiciju, crkva je stvorila u 

velikoj meru nemesijanskog Mesiju. Politiļka nerelevantnost je jedna od 

karakteristika koja nikada ne moģe vaģiti za Mesiju Izraela, koji je razapet na 

krstu u velikoj meri zbog toga ġto 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 establiġment, koji je 

tragiļno pogreġno tumaļio sopstvene svete spise, tako da nisu bili u stanju da 

prepoznaju Mesiju kada se pojavio. 

Ļini mi se da tradicionalna teologija, uprkos svojoj industriji i 

prefinjenosti uļenja, u velikoj meri oteģava javnosti da imaju veru u skladu sa 

Isusovim uļenjima. Dok je Isus, oļigledno, Hebrejsku Bibliju smatrao 

boģanskim otkrovenjem Stvoritelja, mnogi crkveni uļenjaci posmatraju Sveto 

Pismo u potpuno drugaļijem svetlu. Dok je Isus tvrdio da je Mesija Izraela i 

kroz svoje jevanĽelje prenosio dobre vesti o buduĺem Carstvu Boģjem, 

teologija tokom veĺeg dela crkvene istorije pokazuje da nema mnogo 

interesovanja za Carstvo ï ili bar ne u smislu koji je Isus pripisao svom 

omiljenom izrazu ĂCarstvu Boģjemñ. 

Nije teġko dokumentovati nesigurnost crkve u vezi toga ġta je Isus 

podrazumevao pod Carstvom. To je priznanje neuspeha da shvati ġta je 

zapravo jevanĽelje. A ipak, crkva nastavlja da funkcioniġe iz godine u godinu, 

ne obaziruĺi se na ļinjenicu da je hriġĺanstvo, koje nude javnosti, moģda liġeno 

kljuļnih elemenata Isusove istorijske religije. 

Sve ovo izgleda veoma problematiļno. U meni postoji odreĽeni instinkt 

za Ăpoġtenu igruñ, koji sam stekao u ġkolskim danima, koji se buni protiv 

pretpostavke da hriġĺanstvo moģe biti stvarno ļak i ukoliko se ne bazira na 

Hristovim uļenjima. To je isto pitanje koje je navelo uļenjaka sa Jejla da 

napiġe knjigu pod naslovom Jesus and the Future: Unresolved Questions for 
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Understanding the Faith u kojoj kaģe: Ăeshatoloġki Isus [odnosno onaj koji 

oļekuje dramatiļan i apokaliptiļan dolazak Carstva Boģjeg] opisan u 

istorijskoj tradiciji nije Isus iz bilo koje savremene crkve ili teoloġke ġkole.ñ1 

Problem izbija na povrġinu joġ jednom kada profesor sa Kembridģa priznaje 

da Isus o kome se propoveda u crkvi nije Isus iz Biblije: ĂVeĺina propovednika 

govori kao da je Hrist o kome oni propovedaju identiļan istorijskom Isusu. 

Teolozi znaju da to nije sluļaj...Teorije razvijene u pokuġaju da se savremeni 

Hrist poveģe sa originalnim Isusom su postale malo verovatne i zamagljene.ñ2 

Poglavlja koja slede predstavljaju pokuġaj reġavanja uznemirujuĺeg 

problema razlike izmeĽu Isusa Jevrejina i Isusa iz mnogo popularnije religije. 

U svetu u kome naizgled cveta istraģivaļko novinarstvo neko bi oļekivao da 

ĺe integritet prilikom predstavljanja Isusa biti goruĺe pitanje. Nisam uveren ni 

da je veĺina vernika ļak i svesna problema. Dogodilo se alarmantno 

zataġkavanje kritiļnih razmera. 

Jevrejski Isus, nosilac apokaliptiļne, mesijanske i politiļke poruke nade 

o buduĺnosti sveta, nastavlja da nam se nudi kao jedini odgovor naġim 

najdubljim duhovnim potrebama i naġoj ģelji za besmrtnoġĺu. On ĺe se 

verovatno vratiti (ļak i pre svog obeĺanog povratka u moĺ i slavu) kada se 

vernici posvete liļnom prouļavanju Biblije, gradeĺi temelje svojih uverenja 

na knjigama Danila, Mateja, Marka i Luke, koje pruģaju kljuļne mesijanske 

informacije o sluģbi i uļenjima istorijskog Hrista. 

Sada mnogo jasnije vidim uzroke oġtrog kontrasta izmeĽu Isusa iz crkve 

i magnetski privlaļne i uznemirujuĺe liļnosti, koja je kod svojih sledbenika 

inspirisala takav heroizam. Moj neuspeh da shvatim biblijska dokumenta 

jednostavno potiļe iz ļinjenice da sam je ļitao kroz naoļare zamagljene 

konvencionalnom perspektivom o Isusu i koje zatamnjuju njegove intenzivne 

mesijanske boje. Samo prihvatanje njegovih uļenja po principu Ăsve ili niġtañ 

nam omoguĺuje da ispunimo zahteve koje on stavlja pred svoje sledbenike. 

Crkva je, meĽutim, na prikriven naļin skrivala tog jevrejskog Isusa.  

                                                 
1 Richard Hiers, Jesus and the Future, Atlanta: John Knox Press, 1981, str. ix. 
2 Don Cupitt, The Debate about Christ, London: SCM Press, 1979, str. 133. 
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Koliko bi zapravo drugaļije crkve mogle biti kada bi prestale da ubacuju 

Isusa u tradicionalnu ludaļku koġulju inspirisanu grļkom filozofijom i poļele 

da ga predstavljaju kao jevrejskog Mesiju i Spasitelja sveta koji svojim 

sledbenicima nudi neġto mnogo veĺe od obeĺanja Ărajañ ï u koji ide duġa kada 

izaĽe iz tela! 

Ova knjiga predstavlja moj sopstveni istraģivaļki put. Usput su mi 

pomagali nebrojeni eksperti za Bibliju, od kojih sam mnoge zadrģao u 

pozadini kako ne bih opteretio tekst. U istraģivanju koje sledi sjedinio sam 

biblijsku teologiju sa istorijom ideja, kako bih predstavio centralno uverenje: 

Biblija, ukoliko se ļita kao mesijanski dokument, prenosi uzbudljivu priļu o 

nameri milosrdnog Stvoritelja da spase planetu i uspostavi trajni mir i 

sigurnost svim narodima. 
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Uvod 
 

Da li bi Isus u naġim savremenim crkvama prepoznao veru, koju se trudio 

da propoveda pre skoro dve hiljade godina? Da li bi Pavle, odabrani 

predstavnik Isusa Hrista, bio dobrodoġao u savremenim verskim zajednicama? 

Za vernike koji povremeno idu u crkvu (ġto posebno vaģi za moju rodnu 

zemlju, Britaniju) hriġĺanstvo je postalo malo viġe od upoznavanja sa 

kolevkom u Vitlejemu i bebom u jaslama, bespomoĺnim novoroĽenļetom, 

ļija priļa o roĽenju izaziva povremenu emocionalnu reakciju. Za druge je 

pripadnost zvaniļnom hriġĺanstvu vaģno, iako se retko informiġu putem 

ozbiljnog prouļavanja Biblije. Za mnoge Isusovo propovedanje kada je 

odrastao, ostaje u velikoj meri irelevantno u smislu trenutnih problema. 

Nominalno hriġĺanstvo u svojim razliļitim oblicima se teġko shvata kao 

duboko povezivanje sa onim koji je od svojih sledbenika zahtevao 

beskompromisnu posveĺenost i koji je umro za svoju veru, kao i zbog 

neuspeha sveta da shvati istinitog Boga. 

Milioni ljudi ġirom sveta tvrde da prate Isusa otkrivenog u Bibliji. Ali 

kako onda moģemo shvatiti crkvu koju ļine stotine razliļitih grupa, od kojih 

svaka tvrdi da veruje u Isusa i Apostole? Suoļeni smo sa stanjem verske 

konfuzije, koja je toliko uznemirujuĺa da bismo mogli oļekivati globalnu 

uzbunu zbog tako oļiglednog odstupanja od Novozavetnog ideala za telo 

Hristovo. Ipak, crkve kao da rade sve po starom, sa malo obaziranja na 

unutraġnje kontradikcije, koje se manifestuju frakcijama, koje razbijaju njeno 

jedinstvo. 

Podeljena crkva i dalje predstavlja najmoĺniju prepreku efikasnom 

jevanĽelizmu ï definisanom u Novom Zavetu, kao ġirenje dobrih vesti o Carstvu 
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Boģjem i Isusovom imenu (Dela 8:12). Vodeĺi prouļavalac Novog zaveta to 

upeļatljivo istiļe kada kaģe: 

Razjedinjenost znaļi nepoġtovanje zapovesti o ljubavi i predstavlja istu 

stvar kao i neverovanje (1. Jovanova 5:1-3). Jedinstvo crkve nije 

Ăpoģeljna osobinañ u ģivotu crkve. To je uslov za postojanje crkve. 

Test da li je crkva zapravo crkva. Podeljena crkva je protivreļna 

sopstvenoj prirodi kao crkve. To je svedoļanstvo o neistinitosti. Njen 

jevanĽelizam ne moģe biti efikasan. Isus se molio Ăda svi budu jedno, 

kao ti, Oļe, ġto si u meni i ja u tebi, da i oni u nama jedno budu da svet 

veruje da si me ti poslaoñ (Jovan 17:21 ; vidi i  17:23). Ukoliko ozbiljno 

prihvatimo Novozavetno glediġte, moģemo oļekivati da ĺemo utvrditi 

da je najozbiljnija prepreka evanĽelizaciji sveta upravo razjedinjenost 

Ăcrkava.ñ1 

Hriġĺani verovatno ģele da Novi Zavet shvate ozbiljno. Problem koji 

predstavlja skandal trajno podeljene crkve treba da privuļe njihovu paģnju. 

Kako se moģe proglasiti jedna vera, kada ona oļigledno ne predstavlja jednu 

veru? Niti se moģe tvrditi da se razlike izmeĽu grupa tiļu samo finih detalja u 

vezi teoloġkih definicija. Postoje fundamentalni i dugoroļni problemi koji se 

vide iz ļinjenice da frakcije nisu u stanju da pomire razliļitosti. Iluzija je 

pomisliti da su sve te odvojene hriġĺanske grupe zapravo jedno u duhu i istini. 

Trģni centri, koji izdaju jedno uputstvo za primenu procedura stotinama 

svojih ogranaka, bi bili zapanjeni kada bi saznali da se ta uputstva primenjuju 

na stotine razliļitih naļina. Problem predstavlja bilo nedostatak jasnoĺe samog 

uputstva ili nedostatak razumevanja od strane onih koji ga primenjuju. Bila bi 

poslata ovlaġĺena osoba da otkrije ġta je poġlo naopako. Detaljno poreĽenje 

uputstva sa praksom zaposlenih bi otkrilo kako je toliko razliļitih procedura 

proizaġlo iz jednog uputstva. 

Hriġĺani poseduju svedoļanstvo apostolske vere koje su preneli svedoci 

Isusove sluģbe i njegovog vaskrsenja. Detaljno ispitivanje podataka zabeleģenih 

u tim jedinstvenim dokumentima, treba da nauļi vernike gde su pogreġili. 

Detalji prvobitne vere su paģljivo zabeleģeni u reļima Luke, lekara, Jovana, 

sledbenika, kome se Isus posebno divio i Pavla, neustraġivog preobraĺenika 

                                                 
1 Alan Richardson, An Introduction to the Theology of the New Testament, London: SCM 

Press, 1958, str. 287. 
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koji je zatresao rimski svet objavom o vaskrslom Spasitelju, kome je suĽeno 

da vlada svetom. Da li je zaista moguĺe da najveĺi napori tih inteligentnih 

svedoka da nam prenesu uļenja njihovog Gospoda moraju biti pronaĽeni u 

haosu stotina verzija vere? 

Pavlovo viĽenje savremene religijske scene se moģe meriti njegovim 

ġokom u vezi tri sukobljene strane u okviru crkve u Korintu. On nije ni 

pokuġao da sakrije svoje neodobravanje nejedinstva koje je pretilo da uniġti 

hriġĺansko svedoļanstvo: 

Molim vas pak, braĺo, imenom Gospoda naġeg Isusa Hrista da svi 

jedno govorite, i da ne budu meĽu vama rasprave, nego da budete 

utvrĽeni u jednom razumu i u jednoj misli... Jedno telo, jedan duh... 

Jedan Gospod, jedna vera, jedno krġtenje, Jedan Bog i Otac svih  

(1. Kor. 1:10; Efe. 4:4, 5). 

Njegova izjava nam istiļe jednostavni ideal od koga su odstupile sve 

crkve. Da li je zbog toga hriġĺanstvo doģivelo neuspeh? Da li je njena 

prvobitna ļistota izgubljena? Koliko je od stvarnog, istorijskog, Isusa i 

njegove poruke i dalje poznato u crkvama koje nose Hristovo ime? 

Ne moģe se poreĺi da je iz vere Ăkoja je jedanput data svetimañ (Judina 

3) izniklo mnogo Ăverañ. Mi ne moģemo da verujemo da je hriġĺansko Sveto 

Pismo odgovorno za podeljenu crkvu. Problem mora biti na drugom mestu. 

Kako bi ga otkrili, moramo paģljivo prouļiti originalna hriġĺanska dokumenta. 

Moramo posmatrati savremene verzije vere nasuprot svetla apostolskih 

uļenja. Dok ļitamo Bibliju, moramo se uporno truditi da se oslobodimo 

pristrasnosti i tradicionalnih pretpostavki. Pre svega, moramo ļitati 

dokumente u okviru njihovog istorijskog okvira, Ăļutiñ ih kao da su izgovoreni 

u svom jedinstvenom jevrejskom kontekstu. Moramo stalno biti na oprezu u 

vezi tradicije, koja se neispitana nekritiļki prihvata, kao da je u skladu sa 

Biblijom. 

Mi ĺemo se baviti tim suptilnim uticajima koji su zamaglili naġ pogled na 

prvobitnu veru i koje su izazvale konfuziju u podeljenim crkvama koje su 

izgubile iz vida centralnu hriġĺansku poruku, taj Ălepakñ koji povezuje 

celokupno biblijsko otkrovenje u jedinstvenu celinu i nedvosmisleno ukazuje 

ruku vodilju u istoriji.  
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Mi ne verujemo da je poruka nepovratno izgubljena, veĺ samo zatrpana 

ispod tradicionalnih pogreġnih shvatanja i da ļeka da bude otkrivena od strane 

onih koji ģele da pronaĽu istinu. U tom cilju, oļekujuĺi kritiļku procenu 

ļitalaca, mi piġemo sledeĺa poglavlja. 
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1. Poruka na margini  
 

Pozadina: Naġe ljudske teġkoĺe 

Pisci Starog Zaveta ï Hebrejske Biblije ï nisu imali sumnje da je Bog 

rekao svoje. Ne samo da je On stvorio nebo i zemlju svojom boģanskom 

zapovesti, svojom neverovatno moĺnom Reļi, veĺ je On nastavio da govori 

kroz odreĽene odabrane poslanike, proroke. Na taj naļin boģji 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 

Boģjeg stvaranja je prikazan u Njegovom imenu, koje ga otkriva kao 

Ăsamilosnog i milosrdnog, koji nije sklon gnevu i koji je veoma dobar i 

veran.ñ1 

Uloga proroka, kao Boģjih predstavnika, je razjaġnjavanje smera u kome 

ljudi treba da se kreĺu, kako bi se uskladili sa Boģjim planovima. Njihovo 

poġtovanje Boģjih instrukcija je u njihovom interesu, buduĺi da 

suprotstavljanje Bogu dugoroļno predstavlja prizivanje katastrofe. Mnogi 

ljudi izgleda da se Ăizvlaļeñ neko vreme, ali ĺe konaļna kazna biti brza, 

sigurna i straġna. ĂStraġno jeñ, kaģe Novozavetni pisac Poslanice Jevrejima, 

Ăupasti u ruke Boga Ģivogañ (Jevr. 10:31). Milost Jednog Boga Izraela nije ni 

na jedan naļin u neskladu sa Njegovim nezadovoljstvom gresima. Sudbina 

koju na sebe navlaļi greġnik 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.   

                                                 
1 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 naġe pokajanje u 

cilju traģenja milosti. 
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Misteriozno biĺe, poznato kao ĂZmijañ (odreĽeni ļlan pokazuje da je ona 

dobro poznato biĺe, 1. Moj. 3:1) je preispitivalo istinitost Reļi Stvaraoca i 

namamilo prvu ģenu na neposluġnost, koristeĺi suptilne, sofisticirane pozive 

upuĺene njenoj ģelji za mudroġĺu (1. Moj. 3:1-6). Zmijina propaganda bi 

zapravo bila vredna najmodernijih tehnika manipulacije. Boģja Reļ je prvo 

bila dovedena u pitanje, a zatim prekrġena. Prevareni i navedeni na 

neposluġnost, iako su u potpunosti znali volju Stvaraoca, prvi par je nateran 

da shvati teģinu svoje greġke tako ġto su bili izbaļeni iz Rajskog Vrta (1.  Moj. 

3:23, 24). Najveĺa tragedija je u tome ġto su izgubili moguĺnost besmrtnosti, 

pravi razlog zbog koga ih je Bog i stvorio (1. Moj. 3:19). Bog neĺe podariti 

veļni ģivot onima koji mu svojom stalnom posluġnoġĺu ne dokaģu da ĺe sluģiti 

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 

ņavola. Ļovek se odrekao svog prava da bude vladar na zemlji, kao Boģji 

predstavnik. On se odao laģima ņavola, uļinivġi ga Ăbogom sveta ovogñ (2. 

Kor. 4:4). 

Situacija bi izgledala beznadeģno da nije bilo jedne moguĺnosti za 

iskupljenje. Stvoritelj je dao obeĺanje da ĺe se u kasnijim generacijama (koliko 

taļno kasnije nije otkriveno u toj fazi plana) potomak ģene Eve podiĺi da uniġti 

katastrofalno delo Zmije i omoguĺi obnovu ļovekovog potencijala za veļni 

ģivot (1. Moj. 3:15). Pored pojave tog obeĺanog Oslobodioca, meĽutim, ļovek 

se mora smatrati neizbeģno podloģnim smrti, krajem svesnog postojanja,2 

pravednoj kazni za neposluġnost Stvoritelju. 

Na toj pozadini se u Hebrejskom Svetom Pismu (ġto priliļno nesreĺno 

nazivamo Starim Zavetom ï ĂPrvobitni Zavetñ bi bio bolji izraz) pojavljuje 

ideja poruke Reļi3, koja je od fundamentalne vaģnosti i predstavlja nadahnutu 

informaciju o boģanskom programu za spasenje ļoveļanstva od posledica 

njegove pobune i ropstvo zlim snagama koje je usledilo. Kroz Adama i Evu 

ļoveļanstvo je postalo krivo za najgori zloļin.  

                                                 
2 Prop. 9:5; Ps. 6:5; 104:29; 146:4; Jovan 11:11, 14. 
3 Alan Richardson je primetio da je ñcela biblijska teologija zapravo teologija reļi: Bog izgovara 

svoju reļ, ļovek je mora ļuti i posluġatiò (An Introduction to the Theology of the New Testament, 

str. 29). 
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Oni su podlegli savetima Zmije, ļija je lukava laģ4 bila privlaļnija od istine 

Stvaraoca. Njihovo ponaġanje je pokazalo bezobzirno nepoġtovanje njegove 

boģanske volje. Neuspeh da raspoznaju istinu od laģi je loġa preporuka za 

kandidate za besmrtnost. Univerzum naseljen ljudima koji nisu sposobni da 

raspoznaju dobro i zlo i istinu od laģi je nezamisliv. 

Izlaz iz ove neprilike u kojoj su pali ljudi, sada nalaze i povratak drvetu 

ģivota, je tema poruke koja je postepeno otkrivena kroz Svete spise. To je 

jedina tema cele Biblije. Poruka otkriva reġenje straġne neprilike sa kojom se 

sada suoļava ļoveļanstvo. Kao svetionik u mraļnom svetu, ona predstavlja 

nadu za spasenje od smrti, postizanje besmrtnosti, uspostavljanje raja na 

zemlji, pravde za sve i harmonije u univerzumu. Taj veliki plan predstavlja 

izvor stabilnog optimizma za svaku osobu svesnu svoje smrtnosti i oļajnog 

stanja naġeg sveta. Plan je Boģja sopstvena priļa ï drama puna neizvesnosti, 

ep koji sadrģi Ăizgubljeno i obnovljeno carstvoñ, zauvek. 

 

Stalna pobuna ļoveka 

Neposredni potomci Adama i Eve su pokazali da su nesposobni da 

izbegnu zamke koje su dovele do propasti njihovih prvobitnih roditelja. 

Izgubivġi zaġtitniļki odnos, koji im je ponudio Stvoritelj, postali su ģrtve zlih 

sila, ļiji je cilj da ih uniġte. Po 1. knjizi Mojsijevoj 6 grozno remeĺenje 

ļoveļanstva se dogodilo kada su se zla anĽeoska biĺa umeġala u ljudski 

bioloġki lanac seksualnim sjedinjavanjem sa izabranim ģenama (1. Moj. 6:4). 

Rezultat je bio pojava rase zastraġujuĺih divova (1. Moj. 6:5) koji su 

dominirali zemljom i postali legendarni heroji zapamĺeni u grļkoj mitologiji. 

Nezadovoljan obesnom neposluġnoġĺu svojih stvorenja, Bog je odluļio 

da kazni svet potopom koji je predstavljao boģansku reakciju na neobuzdano 

zlo,  

 

 

 

                                                 
4 Isus je izjavio da je ņavo Ăkrvnik ljudski od poļetka, i ne stoji na istini; jer nema istine u 

njemu; kad govori laģ, svoje govori: jer je laģa i otac laģiñ (Jovan 8:44). 
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koje je preovladalo na zemlji (1. Moj. 6:7). Bog je zapravo zaģalio ġto je uopġte 

stvorio ļoveka (1. Moj. 6:6). Njegova deca su nastavila da sluġaju prevarantski 

glas ņavola, koji je pomerio njihovu lojalnost sa Stvoritelja na stvoreno biĺe. 

Nasilje je zavladalo zemljom (1. Moj. 6:11-13). Bog je odluļio da iskoreni 

svako ģivo stvorenje, kako ljude tako i ģivotinje, poġtedevġi samo jednu 

porodicu, Noja, njegovu ģenu, njihova tri sina i njihove ģene. SagraĽen je 

veliki brod u kome ĺe tih nekoliko izabranih boraviti tokom trajanja potopa 

koji je doneo masovno uniġtenje. Po zapisima, samo je osmoro ljudi preģivelo 

(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.5 Podizanje vavilonske kule, ļija je namena bila da dostigne 

sama nebesa, predstavljalo je prvi pokuġaj ļoveļanstva da uvede vladavinu 

nad svetom. Njegov neuspeh u pogledu impresioniranja boģanstva je 

oļigledan kada nas pisac 1. knjige Mojsijeve podseĺa da je Bog morao da siĽe 

sa neba da pogleda slabaġni projekat koji se izvodio u Vavilonu (1. Moj. 11:1-

9) 

 

 Novi poļetak: Avram, otac vernih 

Milenijumi su proġli od fatalne neposluġnosti Adama i Eve. Njihovo 

odbacivanje Stvoritelja u korist Njegovog neprijatelja ņavola nije znaļilo 

niġta manje do prenosa vlasti u ruke Zmije. Priļa o obnovi boģanske vlasti nad 

ļoveļanstvom predstavlja priļu cele Biblije. To je drama koja joġ uvek traje, 

buduĺi da je ljudska porodica i dalje u velikoj meri u kandģama ņavola,6 i ne 

uspeva da prepozna Boģja dela u istoriji.7 Uvid u boģanske namere, koje su 

sada na delu, se moģe steĺi paģljivim ispitivanjem Boģjeg postupanja sa 

Avramom, koji je imao privilegiju da hriġĺansko jevanĽelje dobije u napred 

(Gal. 3:8). 

Deset generacija posle potopa, Gospod Bog je postavio temelj za novo 

stvaranje, birajuĺi jednu porodicu, stanovnike Ura u Haldeji u Vavilonu. 1. 

knjiga Mojsijeva 12:1-4 beleģi poziv Avramu da ostavi ono ġto mu je najbliģe 

                                                 
5 Nimrod je, po LXX iz 1. Moj. 10:8, 9, bio Ădivñ i Ălovac divovañ pre Gospoda. Njegovo 

kraljevstvo je bilo prototip ljudske pobune protiv Boga. 
6 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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 ï svoju rodnu zemlju i svoje sunarodnike ï i da se otisne u novu zemlju koju 

ĺe mu Bog pokazati. Boģansko obraĺanje Avramu sadrģi sastojke hriġĺanskog 

jevanĽelja, pa stoga i celu biblijsku dramu: 

I reļe Gospod Avramu: Idi iz zemlje svoje i od roda svog i iz doma 

oca svog u zemlju koju ĺu ti ja pokazati. I uļiniĺu od tebe velik narod, 

i blagosloviĺu te, i ime tvoje proslaviĺu, i ti ĺeġ biti blagoslov. 

Blagosloviĺu one koji tebe uzblagosiljaju, i prokleĺu one koji tebe 

usproklinju; i u tebi ĺe biti blagoslovena sva plemena na zemlji. Tada 

poĽe Avram, kao ġto mu kaza Gospod. 

Verovanje i posluġnost boģanskoj Reļi, reakcija na isti test na kome su 

Adam i Eva pali, bi znaļilo ogroman blagoslov za Avrama, njegove potomke 

i sve koji se u svom odnosu sa Bogom ugledaju na njega. Reļima 1. knjige 

Mojsijeve, Ău tebi [Avramu] ĺe biti blagoslovena sva plemena na zemljiñ (1.  

Moj. 12:3). Obeĺanje dato Avramu pruģa stabilan temelj za buduĺe postupanje 

Boga sa ļoveļanstvom. Hriġĺanska vera postaje neshvatljiva kada se odvoji 

od boģanskog obeĺanja koje ļini osnovu Boģjeg zaveta ili ugovora sa 

Avramom (1. Moj. 15:18), koji se sa pravom naziva Ăocem vernihñ (Rim. 4:1, 

11, 12, 16). Kako je apostol Pavle primetio, hriġĺanske dobre vesti (ili 

jevanĽelje) o spasenju su propovedane Avramu unapred (Gal. 3:8). Boģje 

postupanje sa Avramom je uspostavilo vezu izmeĽu patrijarha i hriġĺanske 

vere, koju je propovedao Isus, sjedinjujuĺi Biblijsku priļu u koherentnu 

celinu.8 

 

Boģanska komunikacija sa Avramom 

Veliki proces obnove je zapoļeo saopġtavanjem boģanske poruke 

Avramu. Samo njegovo ime ga oznaļava kao oca osnivaļa. Sama poļetna 

slova njegovog imena oznaļavaju primat i temelj, kao poļetak alfabeta. ĂAbñ 

na hebrejskom oznaļava oca, a Avram znaļi Ăotac mnogih narodañ (1. Moj.  

17:4, 5). Avram je pokazao primernu veru u Boga i bezuslovnu posluġnost 

odgovarajuĺi na boģanski poziv da napusti rodnu drģavu i otputuje u 

nepoznatu zemlju koju ĺe mu Bog pokazati.  

 

                                                 
8 Ps. 105:8-15 slavi zavet sklopljen sa patrijarsima i naziva ih mesijama i prorocima (stih 15). 
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Dvadeset i ļetiri godine kasnije, kao potvrda boģanskog zaveta, zemlja Hanan 

je obeĺana njemu i njegovim potomcima, a u posebnom smislu i njegovom 

Potomku, u jednini: ĂI daĺu tebi i semenu tvom nakon tebe zemlju u kojoj si 

doġljak, svu zemlju hanansku u drģavu veļnuñ (1. Moj. 17:8). Pavlov 

komentar baca svetlo na to obeĺanje: ĂA Avramu i semenu njegovom reļena 

bejaġe obeĺanja. A ne veli: i semenima, kao za mnoga, nego kao za jedno: i 

semenu tvom, koje je Hristosñ (Gal. 3:16). 

 

Uslovi ovog zaveta sa Avramom zahtevaju posebnu paģnju, buduĺi da 

ļine osnovu cele biblijske priļe o iskupljenju i imaju ogromne implikacije za 

buduĺnost sveta. Avramov zavet, koji je Isus ponovo potvrdio (Rim. 15:8), 

predstavlja nezamenljivi vodiļ za znaļenje Novozavetnog hriġĺanstva, Boģiji 

plan koji se ostvaruje. Ne bi bilo preterivanje reĺi da nerazumevanje uslova 

Boģjeg dogovora sa Avramom predstavlja koren ogromne konfuzije koja sada 

postoji u umovima vernika u vezi cele svrhe hriġĺanske vere. Boģje reļi 

upuĺene Avramu se ponavljaju u nekoliko prilika. To obeĺanje se proteģe kao 

zlatna niz kroz 1. knjigu Mojsijevu: 

Podigni sada oļi svoje, pa pogledaj s mesta gde si na sever i na jug i 

na istok i na zapad. Jer svu zemlju ġto vidiġ tebi ĺu dati i semenu tvom 

do vekaéUstani, i prolazi tu zemlju u duģinu i u ġirinu; jer ĺu je tebi 

dati (1. Moj. 13:14-17). 

Taj dan uļini Gospod zavet s Avramom govoreĺi: Semenu tvom dadoh 

zemlju ovu (1. Moj. 15:18). 

A postavljam zavet svoj izmeĽu sebe i tebe i semena tvog nakon tebe 

od kolena do kolena, da je zavet veļan, da sam Bog tebi i semenu tvom 

nakon tebe; I daĺu tebi i semenu tvom nakon tebe zemlju u kojoj si 

doġljak, svu zemlju hanansku u drģavu veļnu, i biĺu im Bog  

(1. Moj. 17:7, 8). 

Primarna lekcija u prouļavanju Biblije, moģda i kljuļ za shvatanje Svetog 

Pisma, predstavlja prepoznavanje da ta boģanska obeĺanja i dalje, do dana 

danaġnjeg, nisu ispunjena. U proġlosti su, istina, bila delimiļno ispunjena kroz 

istoriju Izraela.  
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Kao obeĺanje o stvarima koje dolaze, ona predstavljaju osnovu hriġĺanske 

nade i objaġnjavaju ģarko oļekivanje ranih hriġĺana, koji su se suoļavali sa 

muļeniġtvom umesto da napuste svoju viziju beskrajnog blaģenog nasleĽa 

baziranog na obeĺanju koje je dato Avramu, a koje je potvrĽeno u Hristu. 

Rani hriġĺani su spremno isticali da Avram joġ uvek nije dobio svoju 

obeĺanu zemlju: 

I ne dade mu [Avramu] nasledstvo u njoj ni stope; i obreļe mu je dati 

u drģanje i semenu njegovom posle njega, dok on joġ nemaġe deteta 

(Dela 7:5) 

U veri pomreġe svi ovi [heroji vere, ukljuļujuĺi i Avrama] ne primivġi 

obeĺanja, nego ga videvġi izdaleka, i poklonivġi mu se, i priznavġi da 

su gosti i doġljaci na zemljiéI ovi svi dobivġi svedoļanstvo verom ne 

primiġe obeĺanja (Jevr. 11:13, 39). 

Isus se posveĺeno pridrģavao verovanja da je sudbina vernika da dobiju 

zemlju koja je prvobitno obeĺana Avramu: ĂBlago krotkima, jer ĺe naslediti 

zemljuñ (Mat. 5:5). 

 

Pisac Poslanice Jevrejima daje suġtinu boģanske drame, koja se odvija na 

zemlji, pohvaljujuĺi Avrama za njegovu veru u plan: 

Verom posluġa Avraam kad bi pozvan da iziĽe u zemlju koju htede da 

primi u nasledstvo, i iziĽe ne znajuĺi kuda ide. Verom doĽe Avraam u 

zemlju obeĺanu, kao u tuĽu, i u kolibama ģivljaġe s Isakom i s 

Jakovom, sunaslednicima obeĺanja tog (Jevr. 11:8,9). 

 

Upravo iz te velike tenzije, koja nastaje zbog neispunjenja tog boģanskog 

obeĺanja, Novi Zavet dobija to zarazno uzbuĽenje, buduĺi da teģi ka velikom 

ispunjenju boģanskog plana. Avram je ģiveo u obeĺanoj zemlji, ali je nikada 

nije posedovao. U tome leģi fascinantnost Biblije i izazov koji pruģa vera. 

UzbuĽenje koje opstaje zato ġto smo svaki dan na korak bliģe 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 ġto je pisac Poslanice Jevrejima 

primetio, patrijarsi Ăpomreġe ne primivġi obeĺanjañ (Jevr. 11:13, 39). Novi 

Zavet nas uļi da je naġa nada njihova nada, a njihova zemlja takoĽe i naġa. 

Zemlja pripada Isusu, a on ĺe je podeliti sa sledbenicima koji su sunaslednici 

obeĺane zemlje (Gal. 3:19; Rim. 8:17; 2. Tim. 2:12). 

 

Vaģna referenca u 1. knjizi Mojsijevoj se odnosi na Avramove potomke, 

njegovo Ăsemeñ (1. Moj. 13:15; 15:18; 17:8), i podseĺa nas na Ăsemeñ obeĺano 

Evi (1. Moj. 3:15). U Njemu ĺe katastrofa koju je napravila Zmija biti 

ispravljena. Kao ġto smo videli, Pavle prepoznaje da je Veliki Potomak niko 

drugi do sam Mesija (Ăsemenu tvom, koje je Hristosñ Gal. 3:16), dugo 

oļekivani oslobodilac Izraela i celog sveta (Jovan 1:49; 4:42). Isusu je dat 

zadatak da eliminiġe haos koji je naļinio Satana. Kroz Isusa ĺe biti obnovljen 

status ļoveka kao Boģjeg predstavnika na zemlji. On ĺe zauvek poraziti zle 

sile (Kol. 2:15). Apostol Jovan je Mesijinu ulogu jezgrovito opisao: ĂZato se 

javi Sin Boģji da raskopa dela Ľavoljañ (1. Jov. 3:8). Isus je definisao kako ĺe 

taj posao biti obavljen kada je objavio svrhu svoje misije: ĂA On im reļe: i 

drugim gradovima treba mi propovedati jevanĽelje o carstvu Boģijem; jer sam 

na to poslanñ (Luka 4:43). To ostaje uloga crkve do povratka Hrista koji ĺe 

preuzeti vlast nad svetom (Matej 24:14). 

 

Poruka koja je doġla do Avrama sadrģi sve suġtinske delove boģanskog 

Plana, pa stoga i cele Biblije. Obeĺanja data Ăocu vernihñ daju nezamenljivu 

osnovu za pravilno razumevanje apostolskog hriġĺanstva. Ona predstavljaju 

koren svega ġto je Isus propovedao. U Isusovo miġljenje je, putem njegovog 

temeljnog prouļavanja Hebrejske Biblije, usaĽeno sledeĺe shvatanje Boģjih 

namera za svet: Potomak koji je obeĺan Evi, kasnije nazvan Mesija ili 

Pomazanik (Hrist), ĺe poteĺi iz Avramove porodice, i on ĺe zauvek zauzeti 

zemlju u Izraelu i ceo svet. Avram, kao prototip vernika, ĺe takoĽe uģivati u 

tom obeĺanom nasleĽu, iako tokom svog ģivota nije niġta nasledio. 

Dugoroļnost boģanskog blagoslova, koji je namenjen Avramu, trenutno 

pokreĺe pitanje besmrtnosti. Koji je smisao Avramovog beskrajnog nasleĽa  
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osim u sluļaju da se njegov ģivot moģe beskonaļno produģiti da bi on u njemu 

uģivao? Avram je umro i zaspao sa svojim oļevima. Veļno nasleĽe, stoga, 

moģe jedino imati smisla samo ako Avram opet moģe oģiveti. Mi se ovde 

susreĺemo sa apsolutnom neophodnoġĺu vaskrsenja iz mrtvih u boģanskom 

planu. 

Generacije su proġle i od potomaka Avrama, Isaka i Jakova je nastao 

narod Izraela (2. Moj. 1:1-7). Izbegavġi iz straġnog ropstva u Egiptu (2. Moj. 

14; 15), narod je lutao divljinom pod voĽstvom Mojsija (2. Moj. 16-40) i doġao 

do obeĺane zemlje pod Isusom Navinom (Isus Navin 1-24). Da li je to konaļno 

bilo ispunjenje obeĺanja datog Avramu? Svakako ne u konaļnom obliku, za 

Avrama, kome je obeĺana zemlja na poklon, koji je davno sahranjen, a obeĺani 

Potomak, veliki Oslobodilac, se joġ nije pojavio. Poruka je opstala kroz 

vekove kao svetlo koje je vodilo narod Izraela. Nije se iskrivila kako je vreme 

prolazilo i dobija divnu jasnoĺu u ģivotu voljenog izraelskog kralja Davida, 

sina Jesejevog. Boģjim delovanjem u ģivotu ovog proslavljenog psalmiste, 

proroka i vladara, poruka je dobila impuls, projektujuĺi nadanja vernika prema 

roĽenju Mesije Isusa i daleko posle toga do obeĺanog Carstva mira. 

 

David, Ăskicañ buduĺeg Mesije 

Nevaģni osmi sin pastira, jednostavni pastir sa lepim oļima (1. Sam. 

16:12), David postaje (pored Avrama i Mojsija) najvaģnija figura u Istoriji 

Izraela i razvoja boģanskog Plana. Uprkos oļiglednim teġkoĺama, on se 

istakao svojom srļanom posveĺenoġĺu Bogu i za taj visoki poloģaj je obdaren 

darom boģanskog Duha koji ga oznaļava kao Boģjeg pomazanog kralja (tj. 

Mesije) (1. Sam. 16:1-3, 12-13). On je zaista ļovek u Boģjem srcu i Duhu, 

koji ima oseĺaja za boģanski Plan koji se odvija (1. Sam. 13:14, 16:7; Dela 

13:22). Kroz proroka Natana je antiļka poruka potvrĽena Davidu. Joġ jednom 

se pojavljuje obeĺanje vaģnog potomka, koji ĺe jednog dana zauvek 

uspostaviti Carstvo, koje je dato Davidu kao obeĺano nasleĽe (2. Sam. 7:12-

17). Veza sa ranijim obeĺanjem datim Avramu je oļigledna. Podarena zemlja 

automatski zahteva vladara koji ĺe iĺi uz nju. Neprekidna dinastija i carstvo je 

obeĺano Davidu. U toj Poruci o carstvu, koja predstavlja seme jevanĽelja,  
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koje je Isus kasnije propovedao (Matej 13:19), David vidi Ăuputstva i 

proroļanstvo koje ĺe usmeravati sudbinu ļoveļanstva.ñ9 Po svom obimu 

poruka je postala univerzalna. Buduĺnost celog ļoveļanstva je vezana za 

obeĺanje o Velikom Sinu Davidovom, Mesiji, ļije ĺe Carstvo, obeĺana zemlja, 

pruģiti konaļno reġenje svim problemima sveta, kao i konaļni odgovor na 

Ăjevrejski problemñ. Zasnovana na ranijem ugovoru o zemlji sa Avramom, 

Davidova obeĺanja sadrģe sledeĺa uverenja: ĂI odrediĺu mesto narodu svom 

Izrailju, i posadiĺu ga, te ĺe nastaviti u svom mestu, i neĺe se viġe pretresati, 

niti ĺe ih viġe muļiti nepravednici kao preñ (2. Sam. 7:10). 

Na tim velikim temama koje se tiļu stalne sigurnosti, monarhije i teritorije 

se zasniva celokupna struktura biblijske priļe. Treba sa paģnjom primetiti da 

poruka nikada nije samo Ăreligijskañ. Ona je kako nacionalna tako i 

univerzalna ï i odnosi sa na buduĺnost zemlje. 

 

Bekstvo i povratak u zemlju 

Podela Davidovog kraljevstva na severni Izrael i juģnu Judeju se dogodio 

nedugo posle smrti Solomona, Davidovog slavnog, ali veoma nesavrġenog 

naslednika. Uz neke izuzetke u Judeji, Davidovi potomci koji su vladali 

Izraelom i Judejom nisu uspeli da dostignu Davidove visoke ideale. 

Napredovanje zla je uļinilo da boģanski sud postane neizbeģan. Izrael je na 

severu podlegao invaziji asirskog carstva i raseljen je u drugoj polovini osmog 

veka p.n.e. (2. Carevima 17). Deset plemena je izgubljeno u istoriji. Juģno 

kraljevstvo Judeja je preģivelo do kraja ġestog veka. Zloba jevrejskih kraljeva 

je izazvala boģansku posetu u obliku vavilonskog kralja Nabukodonosora koji 

je preselio Zedekiju, kralja Izraela, i mnoge Jevreje u Vavilon (2. Carevima 

24; 25). Izraelski presto je prestao da postoji. Persijski kralj Kir je dozvolio 

Jevrejima da se vrate u zemlju pod Jezdrom i Nemijom (2. Dnevnika 36:20-

23; Jezdra; Nemija), ali se obeĺano Carstvo Boģje na zemlji nije pojavilo. 

Mesija, oslobodilac, joġ uvek nije bio roĽen. Tokom veĺeg dela ļetiri stotine 

Ătihih godinañ izmeĽu zavrġetka Starozavetnog kanona i Isusovog roĽenja 

narod se muļio pod vladavinom  

                                                 
9
 W.J. Dumbrell, "The Davidic Covenant," The Reformed Theological Review (39), Maj-Avg. 

1980. 
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grļkog Seleukidskog kraljevstva. Uprkos svim razoļarenjima, vernici nikada 

nisu izgubili veru u Boģji savez sa Avramom i Davidom, koje ĺe obezbediti 

konaļnu obnovu i osloboĽenje pod vladavinom obeĺanog Mesije. 

 

RoĽenje Oslobodioca 

Reļi ne mogu opisati oseĺanja dve ģene koje su odabrane da rode decu 

kroz koju ĺe se stara obeĺanja ispuniti. Lukini opisi roĽenja Jovana Krstitelja 

i njegovog, daleko veĺeg i jedinstvenog, naslednika Isusa su puni uzbuĽenja i 

mesijanskih oļekivanja. Od poļetka istorije vernici su oļekivali dolazak 

onoga koji ĺe biti opunomoĺen da ispravi tragediju, koja je zadesila Adama i 

Evu i ļoveļanstvo u celini. To je Car Mesija, Boģji poslanik, ispunjen 

boģanskim Duhom, koji ĺe pobediti duhovne snage tame koje su porobile prve 

roditelje ļoveļanstva, kao i njihove buduĺe potomke. Zmijino razorno delo je 

oļigledno svuda u ļoveļanstvu koje pati,10 ali je Boģji Duh u Isusu daleko 

snaģniji. Novozavetni opisi njegove sluģbe opisuju dramatiļno pobeĽivanje 

zla putem jedinstvenog boģanskog Duha kojim je bio obdaren. Koristeĺi Isusa 

kao ljudskog poslanika, drugog Adama, Bog je poļeo da obnavlja svoju vlast 

i preuzima svoju pobunjenu provinciju zemlju iz kandģi ņavola. Po reļima 

voljenog apostola, Isus je poslat da Ăraskopa dela Ľavoljañ (1. Jov. 3:8). Petar 

je predstavio suġtinu Isusovog rada kao Mesije sledeĺim reļima ĂVi znate 

Isusa iz Nazareta kako ga pomaza Bog Duhom Svetim i silom, koji proĽe 

ļineĺi dobro i isceljujuĺi sve koje Ľavo beġe nadvladao; jer Bog beġe s njimñ 

(Dela 10:38). 

 

Isusova sluģba se, kao ġto ĺemo videti, sastojala od proglaġavanja dobrih 

vesti o dolasku Carstva Boģjeg, te prekretnice u istoriji sveta za kojom ģudi 

svaki poboģni Izraelac. Poruka Isusovog JevanĽelja je obnovila nade u 

ispunjenje svega ġto su proroci, kao eksponenti Avramovog i Davidovog 

zaveta, predvideli. Suġtinu Isusovog propovedanja ļini kako obeĺanje, tako i 

                                                 
10

 Vodeĺi nutricionista kaģe da je Amerika Ăbolesna na nivou epidemijeñ (Ruth Swope, Green 

Leaves of Barley, National Preventive Health Services, 1987, str. 13). Snaģna veza izmeĽu 

fiziļkog i duhovnog zdravlja (kao i izmeĽu praktikovanja medicine i teologije) pokazuje da 

smo mi moģda i duhovno oboleli. 
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upozorenje: Carstvo Boģje dolazi; iskupite se Bogu. Verujte poruci 

JevanĽelja. Pripremite se za veliki sudnji dan. Pripremite se za veliku podelu 

ļoveļanstva u dve kategorije dobra i zla, vernika i nevernika, ģita 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 veliļanstvenoj sluģbi u Izraelu, samo je ġaļica ljudi 

reagovala na Isusovu poruku. To odbijanje je Jovan opisao ovim upeļatljivim 

reļima: ĂK svojima doĽe, i svoji Ga ne primiġeñ (Jovan 1:11).11 Upravo su 

eksponenti tradicionalne religije, zaslepljeni svojom teologijom koju je 

saļinio ļovek, a koji su uprkos tome tvrdili da se pridrģavaju istih svetih spisa 

kao i on (Matej 23:13; 15:7-9; 22:29), bili ti koji su se pridruģili rimskim 

vlastima u presudi kojom je osuĽen na sramnu smrt na krstu, kao da je 

kriminalac. Da nije bilo velikog ļuda vaskrsenja, tu bi se priļa zavrġila. Ipak, 

ona je zapravo tek poļela. Oģivljavanje Isusa vaskrsenjem (Dela 1:3; 10:41) 

oznaļava kljuļnu fazu u velikom planu za spasenje ļoveļanstva. To je zaļetak 

novog stvaranja besmrtnih ljudskih biĺa, obnova ideala koji je Bog zamislio 

od poļetka. Ļoveļanstvo doģivljava novi poļetak kroz Isusa. Vaskrsnuĺem 

jednog ļoveka, Isusa, u veļni ģivot se svima nama koji idemo njegovim 

stopama, otvara moguĺnost za istu sudbinu. 

 

Neuspeh podeljene crkve leģi u tome ġto je prestala da prenosi poruku 

spasenja do velikog vrhunca. Nesigurna u pogledu svog puta, ona se ne moģe 

sa sigurnoġĺu obraĺati svetu. Neġto se dogodilo ġto je bacilo dimnu zavesu 

preko puta koji vodi do cilja. Za nejedinstvenu crkvu je simptomatiļan taj 

katastrofalni gubitak vizije. Sreĺom, mi ne moramo da ostanemo u mraku 

sumnji. Rani hriġĺani su nam dali poġteno upozorenje o opasnostima koje leģe 

u slepilu. Teġkoĺu predstavlja to ġto je ļovek dvadesetog veka, zbog svoje 

mudrosti, zanemario ta upozorenja i trudi se iz sve snage da ih odbaci kao 

sujeverje. Sjajan napredak Ănaukeñ, koja zapravo samo predstavlja otkrivanje 

                                                 
11

 Vidi . Komentar E.C. Hoskyns-a (The Fourth Gospel, London: Faber and Faber, 1947, str. 

146): ĂOn je doġao na svoj posed ili domñ. Izrael pripada Mesiji kao nasleĽe. Neprihvatanje 

pri prvom dolasku ne poniġtava Boģji plan da mu da zemlju pri drugom dolasku. 
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kako Boģji univerzum funkcioniġe, je mnoge naveo na iluziju da treba da 

verujemo samo u ono ġto moģe da se izmeri u epruveti ili da se vidi fiziļkim 

okom. Ta filozofija trenutno baca senku na istinu boģanskog plana iz Biblije. 

Zmija se joġ jednom pojavljuje da dovodi u pitanje Reļ Boģju (2. Kor. 11:3, 

4). ņavolova propaganda insistira na tome da se biblijska ļuda ne uklapaju u 

savremene nauļne poglede na svet. Isusovo vaskrsnuĺe nauka nije uoļila. Na 

taj naļin se Boģja ruka u istoriji odbacuje, a Njegova namera da podari 

besmrtnost svima koji ga prepoznaju kao aktivnog arhitektu plana da nas spase 

iz naġih rastuĺih neprilika, ukljuļujuĺi i naġe univerzalno robovanje smrti, se 

tretira sa prezirom. To je velika ljudska tragedija. Uprkos naġem pokazivanju 

religije, mnogi u velikoj meri zatvaraju oļi pred Boģjom namerom za zemlju. 

Mnogim vernicima bi bilo teġko da se prisete Avramovog i Davidovog zaveta 

i njegovog vitalnog znaļaja za hriġĺansko jevanĽelje. Mnogi su zbunjeni kada 

im se postavi pitanje da definiġu Carstvo Boģje u Isusovim uļenjima. 

Opaģanje dobro poznatog prevodioca, J.B. Phillips-a ukazuje na uznemirujuĺe 

neznanje u vezi hriġĺanske vere u sofisticiranom savremenom svetu. On je bio 

ġokiran stotinama razgovora koje je vodio sa ljudima najveĺeg intelektualnog 

kalibra. 

Koji oļigledno nemaju pojma o suġtini hriġĺanstva. Ja ni na jedan naļin 

nisam pokuġao da ih uhvatim u neznanju; ja sam jednostavno i suptilno 

pokuġavao da saznam ġta znaju o Novom Zavetu. Zakljuļio sam da praktiļno 

ne znaju niġta. Smatram da je to tuģno i donekle zastraġujuĺe. To znaļi da se 

najvaģniji dogaĽaj u istoriji elegantno i tiho zaobilazi. Ne zbog toga ġto su 

dokazi prouļeni i ġto je utvrĽeno da su neubedljivi, veĺ jednostavno zbog 

toga ġto nikada nisu bili prouļeni.12 

Jedan od zanimljivih fenomena savremenog doba je da se beskonaļno 

neznanje u vezi hriġĺanske vere smatra savrġeno vrednim poġtovanja. Muġkarci 

i ģene 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 

pokaģe njihovo neznanje u pogledu Novog Zavetaé  

                                                 
12 The Ring of Truth, Hodder and Stoughton, 1967, str. 11. 
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Muġkarci i ģene veoma retko posvete iskrenu i zrelu paģnju onome ġto piġe u 

Novom Zavetu, a onda zakljuļe da je Isus jednostavno bio ļovek u zabludié 

Istina nije da su ljudi Novom Zavetu posvetili ozbiljnu paģnju i zakljuļili da je 

neistinit, veĺ da mu nikada nisu ni posvetili svoju ozbiljnu paģnju.13 

Uloga ujedinjene crkve je da bude ļuvar boģanske poruke koja jedina daje 

znaļenje univerzumu u kome se nalazi ļovek. Njoj je poverene poruka, veliki 

plan, koji usmerava sudbinu ļoveļanstva. U njoj se ļuje Boģji glas. To nisu 

samo teoloġke fraze. Ona predstavlja srce biblijskog nasleĽa, na kome se crkva 

mora zasnivati, ukoliko zaista ģeli da bude crkva. Postojanje mnogih 

sukobljenih crkava samo istiļe hitnost koja je potrebna prilikom jasnog 

iskazivanja poruke oko koje treba da se okupe razjedinjene crkve, koje ĺe 

pruģiti utehu i nadu celom svetu. 

 

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

 

Velika veĺina onih koji tvrde da su sledbenici hriġĺanskog 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 naruġila mir Rajskog 

Vrta.1 Njegovo hebrejsko ime se u Hebrejskoj Bibliji (koju danas nazivamo 

Stari Zavet) povezuje sa reļi seraph,2 ġto ukazuje na njegovu povezanost sa 

svetom anĽeoskih biĺa u ļijem se druġtvu nalazi u Knjizi o Jovu (Jov 1:6; 2:1). 

Novozavetni hriġĺani su toga veoma svesni. Njemu je dozvoljeno da ima veliki 

uticaj nad ļoveļanstvom (1. Jov. 5:19; Otkr. 12:9) i ima pravo da se naziva 

Ăbog sveta ovogñ (2. Kor. 4:4), odnosno celog perioda ljudske istorije do 

povratka Hrista koji ĺe doneti novo doba Carstva Boģjeg na zemlji.3 

ņavo je takoĽe prvi laģov (Jovan 8:44). On je takoĽe veliki obmanjivaļ 

(2. Kor. 11:3, 4, 13-15). Sa ciljem da uniġti ġto veĺi deo ļoveļanstva, 

njegov rad je usmeren ka ometanju i iskrivljenju istine boģanske poruke,  

 

 

                                                 
1 2. Kor. 11:3, 14 gde se povlaļi paralela izmeĽu Zmije i ņavola. Otkr. 12:9 i 20:2 ih 

izjednaļavaju. 
2 U 4. knj. Mojsijevoj 21:6,8 nachach (zmije 1. knj. Mojsijeva 3:1) i saraph (vatrena zmija) 

se u blisko povezane. Seraphim (mnoģina) se pojavljuju kao nebeska biĺa u Isa. 6:2,6. 
3 Pavle smatra ceo period ljudske istorije sve do buduĺeg uspostavljanja Carstva Ăsadaġnjim 

svetom zlimñ (Gal. 1:4). 
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koja osvetljava put ka besmrtnosti.4 Njegovi metodi su suptilni i podli. Na 

tome bi mu pozavideo svaki savremeni prevarant. Kao neprijatelj Boga i 

ļoveļanstva, Satana preferira da bude sakriven. Njegov posao je lakġe obaviti 

kada su ljudi ubeĽeni da on ne postoji! 

U Novozavetnoj crkvi, ukljuļujuĺi i Isusa, je bilo uobiļajeno verovanje 

da je Satana pali anĽeo. Pavle ga opisuje kako nosi masku anĽela svetla, 

nagoveġtavajuĺi na taj naļin da je on preruġeni anĽeo tame (2. Kor. 11:14). On 

poseduje moĺ da fascinira, buduĺi da se preruġava u glasnika svetla. Njegovi 

ljudski agenti, otkriva Pavle, svoj stvarni identitet sakrivaju iza fasade dobrote 

(2. Kor. 11:13, 15). Oļigledno je da je Satanina administracija opasan 

protivnik koji zasluģuje podrobno preispitivanje od strane hriġĺana koji ģele 

da izbegnu da budu prevareni. Apostol Jovan izjavljuje da Satana drģi ceo svet 

u kandģama obmane (1. Jov. 5:19; Otkr. 12:9). Njegov program nemilosrdne 

antibiblijske propagande ima za cilj da navede ljude da poveruju njegovim 

laģima. Njegov metod je predstavljanja poluistina, najlukaviji metod obmane. 

Pavle ga vidi kao izuzetno aktivnu, uvek prisutnu pretnju hriġĺanima koje 

apostol savetuje da uvek budu svesni njegovih metoda (2. Kor. 2:11). Pavle se 

ne uzdrģava da propovednike laģnog hriġĺanstva oznaļi kao ņavolove 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 razjaġnjavanja da ņavo u velikoj 

meri radi na polju religije. Knjiģevnike i Fariseje, predstavnike religijskog 

establiġmenta u Isusovo vreme, Isus vidi kao ņavolove glavne eksponente 

(Matej 23:33).5 Oni su postali ņavolove sluge, a Isus ih je beskompromisno 

osuĽivao. Oni su bili meta njegovog pravednog besa, zato ġto su njihove reli-  

                                                 
4 U 1. Sol. 2:18 ņavo ometa Pavlove misionarske aktivnosti. Kada se propoveda jevanĽelje o 

Carstvu ņavo ima nameru da proguta poruku pre nego ġto se ukoreni u ljudskom umu (Mat. 

13:19; Luka 8:12). Njegova namera je da uniġti ljude iz Carstva. Odatle potiļe Irodov pokuġaj 

da eliminiġe Mesiju (Mat. 2:3-18) i pretnja ņavola mesijanskoj zajednici pod Isusovim 

voĽstvom (Otkr. 12:4, 13-18). Petar za Satanu kaģe da je Ăsuparnik vaġ, Ľavo, kao lav riļuĺi 

hodi i traģi koga da proģdereñ (Mat. 25:41). 
5 On im preti uniġtenjem u veļnom ognju, sudbinom namenjenom samom ņavolu i njegovim 

anĽeoskim kohortama (Mat. 25:41). 
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gijske tradicije bile u sukobu sa boģanskom porukom i drģale su ljude u mraku. 

Buduĺi da te laģne verske voĽe nisu ģelele da naļine ni jedan jedini ustupak, 

oni su svoje sledbenike uļinili Ăsinovima paklenimñ (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 rastuĺu, osobinu ļovekovog 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 naġim savremenim crkvama, moramo u 

potpunosti shvatiti naļin na koji tradicija, koja se nekritiļki prenosi sa 

generacije na generaciju, moģe nepristrasno ļitanje Novozavetnih dokumenata 

uļiniti praktiļno nemoguĺim. Vodeĺi glasnogovornik jevanĽelista u 

Engleskoj nas upozorava na tu opasnost: 

Ljudi koji se pridrģavaju principa ĂSola Scripturañ [ĂMi se 

pridrģavamo samo Biblijeñ] (ġto veruju da ļine) ļesto se zapravo 

pridrģavaju tradicionalne ġkole tumaļenja ĂSola Scriptura.ñ 

Evangelistiļki protestanti mogu biti robovi tradicije isto kao i katolici 

ili pravoslavni hriġĺani; samo ġto oni ne shvataju da je to tradicija.6 

Veoma je retko naĺi nekoga ko je voljan da preispita svoja verovanja na 

svetlu pravila za koja kaģe da ih se pridrģava. Malo je verovatno da vernici 

prouļavaju Bibliju kako bi proverili ono ļemu ih crkva uļi.7 Veĺina 

jednostavno pretpostavlja da su njihova uļenja zasnovana na onome ġto su 

Isus i apostoli propovedali. 

Jedan od najupeļatljivijih primera tradicije koja se kosi sa hriġĺanskom 

dokumentima se pronalazi u maloj grupi vernika koji se nazivaju 

hristadelfijanci. Njihov osnivaļ8 je skoro stradao u brodolomu i zavetovao se 

da ĺe, ako ikada bezbedno stigne na kopno, podrobno istraģiti hriġĺansku 

religiju. On je tada preuzeo plemeniti zadatak prouļavanja Biblije kako bi 

otkrio originalna Isusova uļenja. On je postao uveren da je veĺi deo onoga ġto 

se naziva hriġĺanstvom bazirano na tradicijama koje su poļele da se infiltriraju 

u crkvu nekih 100 godina posle Isusove smrti. U svojoj ģelji da se suprotstavi 

                                                 
6 F.F. Bruce, iz korespodencije, 13, jun 1981. 
7 Klasiļan primer koristi od liļnog prouļavanja Svetog Pisma, iz prve ruke, se pronalazi u 

Delima 17:11. Verijci su svakodnevno prouļavali Bibliju kako bi se uverili da im Pavle govori 

istinu. Rezultat je bio taj ġto su mnogi postali vernici. 
8 John Thomas (1805-1871). 
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popularnoj greġci, koja prikazuje ņavola kao straġno ļudoviġte koje boravi u 

vatrama pakla, on je tvrdio da izraz ņavo u Svetom Pismu ne oznaļava niġta 

viġe od zla koje se nalazi u ljudskoj prirodi.9 Iako se sa pravom moģe reĺi da 

mnogi vernici verovatno razmiġljaju o ņavolu na neliļan naļin, za razliku od 

ranih hriġĺana, zapanjujuĺe je videti da hristadelfijanci, u svojoj vatrenoj 

privrģenosti jednostavnom ļitanju Biblije, u sukobu izmeĽu ņavola 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 uļenja je da je ņavo liļnost koja postoji 

van ļoveka. Izraz Ăņavoñ u Hebrejskoj Bibliji nikada nije reļ koja oznaļava 

unutraġnje zlo u ljudskom srcu. ĂSatanañ, protiv koga se Isus bori u Bibliji, 

uvek oznaļava neprijatelja, ljudskog ili nadljudskog, koji je van ļoveka.10 

Stoga je velika greġka znaļenje Ăljudska prirodañ pripisati reļi ĂSatanañ 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 i sveti anĽeli (Efes. 6:10-17). Pobeda Isusa nad tim zlim snagama je za 

sledbenike bio dokaz da ĺe kosmiļke sile koje leģe iza vidljivog zla na zemlji 

biti poraģene (Luka 10: 17-20). Isusu je upravo superiorna energija Duha 

Boģjeg, koja mu je data, omoguĺila da izvodi neverovatna ļuda egzorcizma i 

leļenja koja su zabeleģena u sva ļetiri opisa njegove sluģbe (Dela 10:38). 

Poreĺi realnost Satane i demona, uprkos hriġĺanskim autorima, koji se trude 

da pokaģu njihovo postojanje je svakako dokaz stege, koju tradicija ima nad 

umovima ļak i onih ļija je posveĺenost veri dokazana njihovim primernim 

ģivotima. Poricanje postojanja sveta natprirodnog zla je deo Ănauļnogñ 

racionalizma koji je privukao ļak i neke koji veruju u boģansko otkrovenje. 

  

                                                 
9 Njegovi argumenti se mogu pogledati u Elpis Israel, str. 88-91. 
10 Videti 1. Car. 11:14; 1. Sam. 29:4; Jov 1:6; 2:1; Zah. 3:1 gde je ĂSotonañ spoljaġnji 

neprijatelj. U cilju diskusije o liļnosti ņavola, pogledajte autorovu knjigu "Satan, the Personal 

Devil," Restoration Fellowship, 1981 . 



36 

 

ņavo je izvojevao znaļajnu pobedu kada je uspeo da veru u njegovo 

postojanje prebaci u proġlo Ănenauļnoñ doba ï u velikoj meri zbog toga ġto je 

uļinjeno da se ļini kao da su Isus i Apostoli mnogo manje inteligentni od 

savremenog sofisticiranog ļoveka. Kada je Luka napisao (ono ġto mi 

nazivamo) ļetvrto poglavlje svoje rasprave o hriġĺanstvu, on je opisao susret 

ņavola i Isusa. DogaĽaj je precizno smeġten u istoriji. Scena se nalazi u 

judejskoj divljini, a epizoda je trajala tokom nekih ġest nedelja. Kada je Satana 

iscrpeo sve pokuġaje da zavede Mesiju da odbaci lojalnost Bogu, on ga je 

ostavio (Luka 4:13) i anĽeli su doġli da mu propovedaju (Mat. 4:11) ï ni 

trenutka prerano, buduĺi da Isus nije niġta jeo ļetrdeset dana. ņavolovo 

prilaģenje Isusu ï priġao mu je i govorio (Matej 4:3) ï nije niġta manje ļvrsta 

istorijska ļinjenica od prilaska sledbenika ili Fariseja (Matej 24:1; 19:3). 

Ukoliko mislimo drugaļije, pogreġno smo protumaļili opise. Mi takoĽe 

previĽamo sjajnu paralelu izmeĽu opisa iskuġenja u 1. knjizi Mojsijevoj i u 

jevanĽeljima. U prvom sluļaju, spoljaġnje iskuġenje, ĂZmijañ, prilazi prvoj 

ģeni (1. Moj. 3:1). U drugom, spoljaġnji neprijatelj, ņavo, se pojavljuje kako 

bi kuġao voĽu nove ljudske rase. U 1. knjizi Mojsijevoj opis se zavrġava 

dolaskom anĽela koji ļuvaju pristup drvetu ģivota (1. Moj. 3:24). U 

JevanĽeljima, takoĽe, anĽeli dolaze da sluģe pobedniku, drugom Adamu, 

Mesiji Isusu (Mat. 4:11), koji sam predstavlja put do ģivota (Jovan 14:6). 

Marko nam takoĽe prenosi da je Isus bio sa divljim ģivotinjama11 ġto pokazuje 

da ĺe se ļak 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 vidljivoġĺu. 

Pomodarska ġkola savremene teologije zahteva od nas da verujemo da se 

natprirodna dimenzija Novog Zaveta treba Ădrugaļije tumaļitiñ (zapravo 

potpuno izbrisati) kako bi hriġĺanstvo postalo prijemļivo sekularnom ļoveku 

dvadesetog veka. Ta smela teorija ĺe, zapravo, sekularnog ļoveka ostaviti 

sekularnim kao ġto je i bio. Neĺe uļiniti niġta da ga ukljuļi u stvarni svet Duha, 

u kome se jedino mogu naĺi reġenja za sve njegove probleme.  

                                                 
11 Marko 1:13. Sin Ļoveļji ñistiniti ļovekò, Isus je bio taj koji je savladao Ăzverinjeñ iz Danila 

7 i na taj naļin ispunio ulogu namenjenu ļoveku kao Adamu, koji treba da dominira prirodom 

(1. Moj. 1:26). 
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Zahvaljujuĺi paģljivom radu biblijskih pisaca mi se ne nalazimo u mraku 

u pogledu Sataninih metoda. On jasno razume ljudsku prirodu. On takoĽe 

poznaje Bibliju. On ne beģi od njenog citiranja ako ĺe to posluģiti njegovoj 

nameri, a on je veġt u izmeni reļi 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 neposluġnost u dve kratke izjave, koje sadrģe samo dvadeset i ġest reļi 

(1. Moj. 3:1, 4, 5). Njegova tehnika podrazumeva dovoĽenje u pitanje Boģjih 

reļi, pogreġno citiranje, izjavu koja je istinita, a koju prati potpuna 

kontradikcija. Predstava je stvorila dovoljno zabune kako bi Eva prestala da 

jasno razmiġlja (1. Moj. 3:6). Satana se odavno pokazao kao majstor za 

poluistine. Neznanje o Bibliji olakġava njegov posao (vidi Osija 4:6). 

 

Istorija ļoveļanstva, a posebno religije, nosi peļat Sataninog neprekidnog 

meġanja ï koja, meĽutim, 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 najznaļajnija figura u duhovnoj drami koju 

opisuje Novi Zavet. On se smatra stalnom pretnjom, posebno u pogledu 

napretka dobrih vesti, odnosno jevanĽelja ï boģanske poruke koja sadrģi tajnu 

besmrtnosti (Matej 13:19; Luka 8:12; 1. Sol. 2:18). Njegova namera je da 

spreļi hriġĺane da stignu do svog cilja, dobijanje poklona veļnog ģivota (Rim. 

2:7). Postojanje Satane, meĽutim, ne treba da bude izvor straha za dobro 

poduļenog vernika. On osvaja superiornom moĺi Boga koji ga odrģava, pod 

uslovom da je on spreman da traģi istinu nasuprot Sataninim laģima, stalno 

proveravajuĺi ono ġto je saznao koristeĺi boģanski standard istine koji se 

nalazi u Svetom Pismu. Satanina aktivnost je koncentrisana na frustriranje 

hriġĺana prilikom napredovanja unoseĺi konfuziju u boģanske instrukcije koje 

otkrivaju put do veļnog ģivota (1.Sol. 2:18; 2. Kor. 11:3, 4, 13-15). 

 

Satana je brzo uvideo da Biblija sadrģi informacije koje je otkrilo 

boģanstvo i koje mogu pomoĺi da se hriġĺanska namera izvede sa uspehom. 

Njegova je namera da te Ătajneñ uļini nerazumljivim. Pred njim se u tom 

smislu otvaraju mnogi putevi. Jedna je da baci sumnju na pouzdanost 

dokumenata, koji beleģe prvobitnu veru, koju je odobrio Bog. Veliki deo 

hriġĺanskog sveta viġe nije siguran da je moguĺe saznati ġta je Isus stvarno 
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propovedao. Armije uļenjaka se bavila debatama oko toga da li reļi koje se u 

Bibliji pripisuju Isusu zaista pripadaju njemu.12 Ukoliko mi, meĽutim, 

nemamo pristupa Isusovim reļima, mi nemamo osnovu da sebe nazivamo 

hriġĺanima. Jedno od ļuda savremene crkve je njen kapacitet da zadrģi 

Hristovo ime, a propoveda skoro bilo ġta ġto odgovara religiji savremenog 

ļoveka.13 ĂHristñ iz vere ļesto ima samo tanku vezu sa Isusom iz istorije. Isusa 

plodni religiozni um ļoveka moģe zamiġljati na mnogo naļina koji imaju malo 

ili niġta sa Isusom, kao istorijskom figurom. 

 

Joġ jedan Satanin trik je da optuģi originalne pisce da su bili u zabludi u 

vezi Isusovog ģivota. Njihovo verovanje u vaskrsnuĺe je, po njemu, objaġnjivo 

samo kao priģeljkivanje ili moģda halucinacija. Efikasnost tih tehnika se vidi 

u ġiroko raġirenim sumnjama meĽu vernicima, koje potiļu od sumnji, koje 

imaju propovednici i univerzitetski teolozi o Isusovom vaskrsnuĺu, kao 

istorijskoj ļinjenici. Po Novozavetnim standardima, takvi sledbenici se 

oznaļavaju kao nevernici. Njihovo stanoviġte je zaista ģalosno, buduĺi da se 

niko ne moģe nadati sopstvenom vaskrsnuĺu ukoliko ne veruje u Hristovo! 

ĂHriġĺanstvoñ bez verovanja u vaskrsnuĺe kao istorijsku ļinjenicu, kako 

Isusovo vaskrsnuĺe u proġlosti i vernika u buduĺnosti, ne predstavlja istu veru 

kao ġto je biblijska vera. Pavle je pronicljivo rekao ĂA ako Hristos ne usta, 

uzalud dakle propovedanje naġe, a uzalud i vera vaġañ (1. Kor. 15:14, GNB). 

 

MeĽutim, ne moģe se svaļija vera u hriġĺanske dokumente poljuljati tako 

lako. Za one koji zadrģavaju ļvrstu veru u pouzdanost Svetog Pisma je 

potreban suptilniji oblik obmane. Oni se moraju navesti da pomisle da su 

shvatili ġta je Isus propovedao, dok im se daje iskrivljena ili redukovana 

verzija njegove poruke. Tokom dugog vremenskog perioda to ĺe efikasno 

izazvati laģni oseĺaj sigurnosti iz koga ĺe biti veoma nevoljni da izaĽu. 

 

 

                                                 
12 Poslednjih godina je Jesus Seminar zapanjio javnost proizvoljnim odlukama o tome koje 

reļi pripisane Isusu zaista njemu i pripadaju. Oni su zakljuļili da je Isus rekao oko 20% od 

onoga ġto mu se pripisuje. 
13 Odobravanje seksualnih praksi koje Biblija osuĽuje predstavlja upeļatljiv primer. 
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Mora se naglasiti poenta. Neistraģena tradicija je veliko oruģje Satane. On 

zna da ukoliko su ljudi vaspitani da prihvate neko uļenje, izjavu vere za koju 

pretpostavljaju da je zasnovana na originalnim uļenjima apostola, ili koja ima 

podrġku Ăvelikih imenañ iz istorije crkve, veoma mali broj njih ĺe se potruditi 

da uporedi njegovu istinitost sa Novozavetnim standardom. Oni ĺe svojim 

voĽama prepustiti da to uļine umesto njih, i neĺe ih mnogo uznemiriti 

ļinjenica da voĽe sukobljenih grupa, koji takoĽe tvrde da su hriġĺani i ļitaju 

iz iste Biblije, izvode veoma razliļite zakljuļke o veri. Na taj naļin se oni 

ograĽuju od neprijatne stvarnosti podeljenog hriġĺanstva. Kroz tradiciju koja 

uporno opstaje, podeljeno hriġĺanstvo ĺe trajati zauvek. 

 

Hriġĺanstvo bez dobro razvijenog smisla za stvarnost Satane i 

svakodnevnih sukoba hriġĺana sa njim je izgubilo vezu sa svojim oļevima 

osnivaļima, a takoĽe je izgubilo bitku sa ņavolom. Ono ĺe neizbeģno 

prihvatiti nekritiļki stav prema onome ġto se propoveda kao istina, uljuljkano 

u verovanje da su sve verzije hriġĺanstva ispravne na svoj naļin, buduĺi da su 

ljudi iskreni vernici. Sledeĺi korak je usvajanje uverenja da sve religije sveta 

vode ka spasenju, buduĺi da sve promoviġu verovanje u istog Boga. Onima 

koji zastupaju Ăvelikoduġniñ pogled na podeljene crkve, nije palo na pamet da 

se zapitaju da li je ņavo bio izuzetno aktivan u propovedanju verzije ili verzija 

Ăhriġĺanstvañ, koje sakrivaju neke od kljuļnih elemenata boģanskog plana za 

spasenje. 

 

U pozivu za povratak hriġĺanskom planu, apostolskoj veri koja je jednom 

za svagda data svecima (Judina 3), mi moramo insistirati da hriġĺani prate 

Isusa obnavljajuĺi pri tom verovanje u postojanje Satane i demona i njihovu 

stalnu kampanju obmane.  Oni se moraju suoļiti sa njima kao snagama koje 

izazivaju teoloġki haos, koji se ogleda u postojanju toliko velikog broja 

hriġĺanskih grupa. Ukoliko to uļine, vernici ĺe biti u stanju da uĽu u svet rane 

crkve, umesto u svet koji nam predstavlja nauļni humanizam. Upravo neuspeh 

prilikom shvatanja ko je stvarni neprijatelj udaljava veĺi deo hriġĺanstva od 

Pavlovih klasiļnih izjava da se, kao hriġĺani, mi ne borimo protiv Ăkrvi i telañ, 

veĺ protiv nevidljivim Ăpoglavarima i vlastima, i s upraviteljima tame ovog  
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sveta, s duhovima pakosti ispod nebañ (Efe. 6:12), koje predvodi Ăknez koji 

vlada u vetruñ (Efe. 2:2), Ăbog sveta ovogñ (2. Kor. 4:4). Bilo bi od velike 

koristi kada bi se Pavlova terminologija ponovo vratila meĽu vernike. Pavle 

hriġĺansku borbu vidi kao rat protiv Ăupravitelja tameñ(Efe. 6:12),14 astralnih 

boģanstava sa ogromnim moĺima. Za Pavla postoji veliki duhovni super-

kriminalac koji je na slobodi i neumorno radi kako bi uniġtio ljudska biĺa svim 

raspoloģivim sredstvima, a obmana je njegovo primarno oruģje (Otkr. 12:9).15 

 

Prepoznavanje biblijskog neprijatelja nas ne oslobaĽa od odgovornosti za 

sopstvene greġke. Mi smo odgovorni za suprotstavljanje ņavolu (Jak. 4:7). 

Boģansko otkrovenje je tu da ga stalno prouļavamo (Ps. 1:1-2; 119; Isus Navin 

2:8), ono je, kao ġto Pavle kaģe, izvor Ămudrosti koja vodi spasenjuñ (2. Tim. 

3:15), ġto predstavlja pobedu nad Satanom kroz Isusa. Protivotrov za obmanu 

u svakoj situaciji je obaveġtenost. Ukoliko se crkva ne Ăobrazujeñ u vezi Hrista 

i apostola (Dela 2:42), ona gubi bitku protiv ņavolovih Ădezinformacijañ. Alat 

za pobedu nad Sataninim moĺima su pri ruci, pod uslovom da ih uzmemo, 

predajuĺi se reļima Isusa i apostola, koje su date kao jevanĽelje o Carstvu 

Boģjem. 

 

Dobre vesti su da je Car Mesija veĺ pobedio Satanu, iako posledice 

njegove pobede joġ nisu vidljive (Jovan 16:11; Kol. 3:15). Biblija nam ne daje 

nadu za potpuno eliminisanje ljudske tragedije pre Isusovog drugog dolaska.16 

Do tada, po Pavlovim reļima, Ăzli ljudi i varalice napredovaĺe na gore, 

varajuĺi i varajuĺi señ (2. Tim. 3:13). Konaļna pobeda mora saļekati da se kao 

car ustoliļi heroj biblijske drame, Isus, Mesija, odreĽeni vladar Izraela i sveta; 

i Ăna prestolu Davidovom i u carstvu njegovom da se uredi i utvrdi sudom i 

pravdom od sada dovekañ (Isa. 9:7).

                                                 
14 Pavlova reļ je kosmokratores. 
15 Ispravno uļenje je kljuļno ako ģelimo da slavimo Boga u duhu i istini (Jovan 4:24). Osija 

ģali za gubitkom ispravnog uļenja ĂIzgibe moj narod, jer je bez znanjañ (Osija 4:6). 
16 Satana je zatoļen Ăda viġe ne prelaġĺuje narodeñ tek po povratku Hrista na vlast (Otkr. 20:3) 
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3. Mesija-Kralj - Carstvo i zanemarivanje 

njegove poruke 
 

Uļeni ameriļki teolog iz proġlog veka je bio intrigiran neverovatnom 

sposobnoġĺu vernika da ļitaju Bibliju sa ubeĽenjem da njena poruka mora biti 

obavijena misterijom. Reļi koje pod normalnim okolnostima ne dozvoljavaju 

prostor za pogreġno shvatanje u Biblijskom kontekstu, izgleda, izazivaju 

kompleksne probleme pri tumaļenju: 

Jedna od najļudnijih svari na ovom svetu je naļin na koji neki ljudi 

ļitaju Bibliju. Skoro da izgleda kao da su je okrenuli naopako i ļitaju 

je unazad. ĂImaju oļi, ali ne mogu da videñ. Oni je hvale i poġtuju je 

kao svetu i insistiraju na tome da svako treba da je ima, a opet je 

posmatraju kao neku neshvatljivu knjigu, koja predstavlja dobro ġtivo 

za propovednike, ali je daleko izvan domaġaja njihovog shvatanjaé 

Izgleda da je mnogi posmatraju kao knjigu zagonetki, punu poezije i 

nedostiģne mudrosti, umesto jednostavno kao izvor informacija, koje 

je dao Otac svojoj neiskusnoj i ranjivoj deci. Mnoge koji se prihvate 

posla da piġu komentare o njoj, izgleda da stalno progoni ideja da u 

svakoj reļi postoji neġto neshvatljivo, ili da se stvarni um duha ne moģe 

naĺi u jednostavnom razumevanju reļi, veĺ neka skrivena ili mistiļna 

analogija koju oni treba da otkriju. 

Ja smatram da je Biblija knjiga za svakoga, a u njoj Bog govori tako 

da ga svako moģe razumeti, da je njen jezik usklaĽen sa uobiļajenim 

znaļenjem govora i da se treba tumaļiti na isti zdravorazumski naļin 

na koji treba da tumaļimo volju preminulog oca, ili potvrdimo zna-  
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ļenje poslovnog pisma. Njena namena je da pouļi, i da na 

najshvatljiviji naļin ljudima prenese um i volju Boga. Kada Hrist 

govori o Sinu Ļoveļjem on misli na Sina Ļoveļjeg, 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 marġiranju vojnika po zemljié Hrist je znao ġta ģeli da 

kaģe i kako da kaģe ono ġto misli, a ja oseĺam obavezu da ga shvatim 

upravo na naļin kao ġto on govori.33 

Postoji mnogo mudrosti u pristupu uļenog doktora Svetom Pismu. Iako 

se biblijska priļa odvija u kulturi, koja je veoma daleko od nas, ona je napisana 

kako bi se prenele jednostavne informacije o Boģjim namerama za ceo svet. 

Popularni stavovi o znaļenju hriġĺanstva bi pretrpeli radikalne promene kada 

bi se biblijske izjave tretirale kao jezik koji je namenjen da bude shvaĺen. 

Kada bi neko izjavio da ĺe britanski princ jednog dana preuzeti presto svoje 

majke, kraljice Elizabete, i vladati kao kralj Engleske, to niko ne bi pogreġno 

shvatio. Kada boģanski poslanik najavi Mariji da ĺe njen sin Isus naslediti 

presto svog pretka Davida i vladati narodom Izraela (Luka 1:32, 33), ta izjava 

je izgleda obavijena misterijom. Oseĺa se potreba za armijom uļenih izlagaļa, 

kako bi pomogli pri tumaļenju. 

 

Carski jezik koji govori o Isusu znaļi upravo to ġto govori 

Veliki stepen jedinstva unutar hriġĺanstva bi se postigao preko noĺi kada 

bi hriġĺani reļi boģanskog poslanika ļitali kao jasne izjave ļinjenica i 

prihvatili ih kao istinu. To je suġtina Avramove vere ï verovati u ono ġto je 

Bog rekao da ĺe se dogoditi, prihvatiti Njegovu reļ. Prvo treba shvatiti da je 

Isus roĽen zbog carskog poloģaja, 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 prouļili Isusov ģivot u Palestini, otkrili 

bismo da je on, daleko od toga da je postao car, ubijen kao obiļan kriminalac 

od ruke Rimljana i sopstvenog naroda, Jevreja (Dela 2:23).  

                                                 
33 J.A. 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, buduĺi da je to postalo istorija u vreme kada je on 

pisao svoj opis poruke koju je anĽeo preneo Mariji (informacije je 

najverovatnije sakupio, tako ġto je liļno priļao a Marijom). Luka, meĽutim, 

nije video nikakav problem u tome ġto je Isus umro pre nego ġto je postao car. 

Njemu je bilo jasno da je prvi deo Gavrilove poruke, date unapred na 

Isusovom zaļeĺu, potpuno ispunjen na Spasiteljevom roĽenju u Vitlejemu. 

Upravo zbog toga ne postoji nijedan razlog za sumnju da ĺe Isus takoĽe postati 

vladar Izraela. Taj deo najave se jednostavno joġ uvek nije ostvario. Nema 

sumnje da ĺe se to dogoditi. Novi Zavet, koji predstavlja eho Starog, obeĺava 

uzdizanje Isusa na obnovljeni Davidov presto u Jerusalimu kada se u 

buduĺnosti vrati na zemlju.34 Na taj naļin ĺe on, takoĽe, naslediti obeĺanu 

zemlju, ļiji je on zakoniti naslednik, u skladu sa obeĺanjem datim Avramu 

(Gal. 3:19). 

Neobiļna konfuzija se pojavljuje u umovima nekih ljudi kada se suoļe sa 

ļinjenicom da ĺe Isus vladati Izraelom. Obiļan vernik nema nikakav problem 

u vezi istorijskih opisa koji kaģu da je Isus roĽen u Vitlejemu u vreme cara 

Iroda (Matej 2:1), ali izgledaju zaļuĽeno pred moguĺnoġĺu njegove buduĺe 

vladavine Izraelom. Neprihvatanje jasnih izjava znaļi neverovanje. Da li to 

znaļi da hriġĺani joġ uvek nisu postali vernici u punom obimu blagoslova iz 

jevanĽelja? Prihvatanje jednostavnih podataka o buduĺoj Isusovoj sluģbi, koje 

nam daje Luka, bi na dramatiļan naļin ujedinilo vernike pod zastavom 

potpuno novog naļela ï ili, pre, obnovljenog posle godina zanemarivanja. Ono 

bi im podarilo jedinstvenu nadu i uļinilo ih nosiocima dobrih vesti zbunjenom 

svetu. Oni bi bili u stanju da, sa apsolutnom sigurnoġĺu, objave neġto ġto ima 

ogroman znaļaj za buduĺnost ļoveļanstva. Oni bi opet prihvatili Isusovu 

sopstvenu jevanĽeljsku poruku ï poruku o buduĺem Carstvu Boģjem, ļiji je 

on imenovani vladar (Marko 1:14, 15) 

U poreĽenju sa ogromnim implikacijama Isusove buduĺe vladavine na 

Davidovom prestolu, rasprave o episkopijama, priļeġĺu, ģenama sveġtenicima,  

                                                 
34 Dela 1:6; 3:21; Dela 26:6, 7; Otkr. 11:15-17. Obratite paģnju da Mesija poļinje da vlada (st. 

17) kada se vrati, u vreme vaskrsnuĺa iz mrtvih (Otkr. 11:18). Matej 25:31 na sliļan naļin 

obeleģava poļetak Hristove vladavine u vreme kada ĂdoĽe u slavi.ñ 
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ili naļinu krġtavanja bi brzo postale beznaļajne. Barijere izmeĽu denominacija 

bi bile sruġene. Takva dramatiļna revolucija bi zapravo znaļila da su crkve 

konaļno prihvatile Isusa kao Mesiju, kao onog kome je suĽeno da vlada svetom 

iz Jerusalima. Oni ne shvataju da njihova tradicionalna uļenja ne ostavljaju 

skoro uopġte prostora za stvarna uverenja o njegovom mesijanstvu. Crkvena 

tradicija mu je oduzela njegov presto i njegovu zemlju. Jedna od velikih 

istorijskih ironija je to ġto Isusov sopstveni narod njega nije ģeleo u zemlji koja 

mu pripada kao Mesiji.35 Ali da li hriġĺani dvadesetog veka ģele da se on vrati 

u Izrael ï zemlju koja mu pripada po roĽenju u skladu sa velikim zavetom sa 

Avramom i njegovim Ăsemenomñ? 

Ġta se to dogodilo ġto je najjednostavniju informaciju o Isusu uļinilo 

iskrivljenom? Kako je obeĺanje o njegovom buduĺem carovanju u Izraelu 

izbledelo iz uļenja? Zaġto klasiļna uļenja ne sadrģe nijednu reļ o Isusovoj 

sudbini kao vladara sveta u Jerusalimu?36 Kako stvari stoje, veĺina vernika ne 

prihvata osnovnu ļinjenicu o Isusu, koju je anĽeo Gavrilo preneo Mariji i koju 

ceo Novi Zavet prihvata kao centralni princip vere ï da je Isusu suĽen carski 

poloģaj kao nasledniku Davidovog prestola (Luka 1:32, 33). Moģe li popularni 

Isus zaista biti Isus iz Biblije, kada se njegovi biblijski opisi tako ġiroko 

odbacuju? Da li verovanje u princa, za koga ne postoji nada da ĺe postati kralj 

Engleske, zaista verovanje u princa koji je prividni naslednik? 

Neki ĺe nesumnjivo protestvovati i reĺi da je Isus veĺ dobio svoje carstvo 

na Davidovom prestolu na nebu kada se uzdigao. Tu pretpostavku 

Novozavetna crkva ne bi prihvatila. Zato ġto oni znaju da je Isus posle svog 

vaskrsnuĺa uzviġen do prestola svog Oca na nebu (Dela 2:33), ne postoji niġta 

problematiļnije od Davidovog prestola koji je trajno premeġten u carstvo  

                                                 
35 Jovan 1:11 kaģe da je Isus doġao na sopstveni posed (mergina u NASV), a da ga njegov 

sopstveni narod nije primio. 
36 Uļenja zapravo govore veoma malo o istorijskom ģivotu Isusa, osim ġto pominju njegovo 

roĽenje. Ona nejasno govore o tome ġta ĺe on raditi u buduĺnosti. Nikejsko uļenje prilazi 

najbliģe biblijskom reļniku kada govori o Ăvaskrsenju iz mrtvih i ģivotu u buduĺem svetuñ. 

Poslednji izraz, meĽutim, treba da glasi Ăģivot u buduĺem dobuñ. 
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iza neba. Davidov presto nikada nije, niti ĺe ikada biti, van Jerusalima. 

Nebrojena proroļanstva su ih uļila da oļekuju nacionalnu obnovu Izraela pod 

Mesijom i svet koji ĺe biti obnovljen i preureĽen pod njegovom vladavinom 

(Jer. 3:17; 23:5, 6; 33:15, itd.) 

Jasno je, van svake sumnje, da su Isus i njegovi sledbenici, ļak i posle 

vaskrsenja, oļekivali da Carstvo bude uspostavljeno u Izraelu. To jednostavno 

znaļi da su oni verovali u Hebrejsku Bibliju, za koju je njihov uļitelj rekao da 

nije doġao da je uniġti (Matej 5:17). Poġto su apostoli proveli ġest nedelja sa 

svojim vaskrslim uļiteljom razgovarajuĺi o Carstvu Boģjem, oni su ģeleli da 

saznaju da li je doġlo vreme za nacionalnu obnovu mesijanskog prestola u 

Izraelu. Oni su pitali: ĂGospode! Hoĺeġ li sad naļiniti carstvo Izrailjevo?ñ 

(Dela 1:6) Nije postojala ni naznaka da su poruke svih proroka i nade 

generacija poboģnih Izraelaca propale. Isus nije uļinio niġta da ubije njihovu 

nadu ili ispravi njihov mesijanizam. On je samo izjavio da vreme buduĺe 

obnove ne moģe biti poznato (Dela 1:7).37 Kao ġto je Luka kasnije razjasnio, 

Isus, kao odreĽeni Mesija, mora biti privremeno zadrģan na nebu dok ne doĽe 

vreme za nacionalnu i opġtu obnovu na kojoj se zasniva celokupno biblijsko 

nasleĽe. Ta tvrdnja je dobila najviġu apostolsku potvrdu kada je Petar, 

objaġnjavajuĺi boģanski plan, najavio: ĂMesiju valja dakle nebo da primi do 

onog vremena kad se sve popravi, ġto Bog govori ustima svih svetih proroka 

svojih od postanja svetañ (Dela 3:21). Tim reļima je Petar sumirao ceo Boģji 

plan za zemlju, projektujuĺi ga u mesijansku eru, koja ĺe poļeti Isusovim 

povratkom. Petrova publika ĺe se odmah prisetiti, izmeĽu ostalih pasusa, 

upeļatljivih reļi proroka Isaije: ĂI postaviĺu ti opet sudije kao pre, i savetnike 

kao ispoļetka; tada ĺeġ se zvati grad pravedni, grad verniñ (Isa. 1:26; vidi i  

Jezek. 39:25, 26). 

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

Novog Zaveta ï tekst za koga bi se moglo oļekivati da ĺe dobiti istu koliļinu 

  

                                                 
37 Isusovo uzdizanje je garancija njegove buduĺe vladavine na zemlji. Dolazak duha Ăne dugo 

posle ovih danañ definitivno nije predstavljalo dolazak Carstva, koje ĺe se dogoditi u 

nepoznato vreme. 
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paģnje kao Jovan 3:16. Mi, dakle, sa punim pouzdanjem moģemo reĺi da ĺe 

se, ukoliko Davidov presto ne bude obnovljen pod Mesijom, ispostaviti da su 

svi proroci Starog i Novog Zaveta prevaranti, a njihova poruka ļista fantazija. 

Apostoli ĺe biti otkriveni kao naivni sanjari koji trguju verskim iluzijama. Sam 

Isus ĺe ispasti uljez. Hriġĺanstvo tek treba da trijumfuje na obnovljenoj zemlji 

pri povratku Mesije, kao univerzalnog vladara, ili da propadne. Ne postoji 

treĺa opcija. 

 

Zanemarivanje poruke 

Jedan element biblijske vere, koji vernici izgleda ļesto izbegavaju, a 

teolozi iskrivljuju, predstavlja znaļenje koje prati Isusov omiljeni izraz, 

ĂCarstvo Boģjeñ, koje je u potpunosti hebrejski mesijanski koncept. Kako bi 

se bilo koji dokument ispravno protumaļio, mora se preuzeti naļin 

razmiġljanja onih koje pokuġavamo da razumemo. Ukoliko neko ne uspe da 

shvati kljuļne termine i izraze, to ĺe izazvati katastrofalan nesporazum. Da se 

takav prekid u prenosu originalne vere, usled neuspeha shvatanja jevrejstva 

Isusa i njegove poruke o carstvu, zaista dogodio svedoļi istaknuti uļenjak 

Crkve Engleske. Kritiļki nastrojen prema trendovima koji su se razvili u crkvi 

u periodu od drugog do ļetvrtog veka, on piġe: ĂCrkva kao celina nije uspela 

da razume Stari Zavet i zbog toga je grļko i rimsko miġljenje postalo 

dominantno u crkvenim glediġtima: Od te katastrofe crkva se nikada nije 

oporavila, kako u pogledu doktrine, tako i u pogledu prakse.ñ38 

 

Koren problema je na sliļan naļin otkrio jevrejski istoriļar, prevodilac 

Novog Zaveta i simpatizer hriġĺanstva: 

Hriġĺani bi straġno obmanjivali sami sebe kada bi zamiġljali da bi 

Jevreji, u nekoj znaļajnoj meri, prihvatili tekovine hriġĺanske religije, 

koja toliko toga duguje politeistiļkom nasleĽu. Buduĺi da hriġĺani nisu 

postali Izraelci, veĺ u suġtini ostali neznaboġci, njihova duhovna 

  

                                                 
38 H.L. Goudge, ĂThe Calling of the Jews,òEssays 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 nasleĽem iz proġlosti.39 

Ovo tragiļno odstupanje crkve od biblijske poruke je takoĽe primetio i 

nadbiskup anglikanske crkve. On je izrazio svoje zaprepaġĺenje ļinjenicom da je 

centralni, fundamentalni koncept poruke Isusovog jevanĽelja ï Carstvo ï bio 

zanemaren tokom najveĺeg dela istorije crkve: 

Svaka generacija u jevanĽelju pronaĽe neġto ġto je za nju  od posebne 

vaģnosti, a ġto je u prethodnom dobu, ili (ponekad) u svim prethodnim 

dobima crkve zanemareno. Veliko otkriĺe doba u kome mi ģivimo je 

ogroman znaļaj koji je u jevanĽelju dat Carstvu Boģjem. Za nas je 

veoma ļudno da mu je dat toliko mali znaļaj u teologiji i religijskim 

delima tokom skoro celog trajanja istorije hriġĺanstva. Svakako da u 

sinoptiļkim jevanĽeljima [Matej, Marko i Luka] ono ima znaļaj koji 

se teġko moģe prenaglasiti.40 

Skoro je nemoguĺe prenaglasiti znaļaj ovog opaģanja nadbiskupa. 

Letimiļan pogled na opise Isusove sluģbe u jevanĽelju svakom ļitaocu otkriva 

jednostavnu ļinjenicu da je Isus, prvobitni glasnik hriġĺanskog jevanĽelja, 

propovedao o Carstvu Boģjem. U to apsolutno nema nikakve sumnje: Da li 

bilo ko moģe osporiti procenu Isusove namere koju je dao F.C. Grant? 

Moģe se reĺi Isusova uļenja, koja se tiļu Carstva Boģjeg, predstavljaju 

njegovo celokupno uļenje. Ono je glavni i odluļujuĺi predmet svih 

njegovih propovedanja. Njegova etika je bila etika Carstva; njegova 

teologija je bila teologija Carstva; njegova uļenja o samom sebi ne 

mogu biti shvaĺena bez njegovog tumaļenja Carstva Boģjeg.41 

Podjednako je jasno da je Isusova namera bila da njegova sopstvena 

poruka o Carstvu, jevanĽelje ili dobre vesti, bude glavna tema onima koji ĺe 

tvrditi da ga prate tokom celog perioda istorije sve do njegovog obeĺanog 

povratka. Dajuĺi nareĽenje za pokret crkvi, Isus je zapovedio svojim sledbe-  

                                                 
39 H.J. Schonfield, The Politics of God, str. 98. 
40 William Temple, Personal Religion and the Life of Fellowship, Longmans, Green and Co. 

Ltd., 1926., str. 69, dodato isticanje. 
41 "The Gospel of the Kingdom," Biblical World 50 (1917.), str. 121-191. 
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nicima da propovedaju sve ġto je on propovedao onima koji ĺe njih slediti i 

koji ĺe krġtenjem biti uvedeni u veru (Matej 28:19, 20). Zadatak vernika, po 

Isusovom viĽenju, je da propovedaju ĂjevanĽelje o carstvu po svemu svetuñ 

(Matej 24:14). 

Siguran znak stalnog prisustva ģivog Hrista u njegovoj crkvi mora biti 

proglas Carstva Boģjeg, baġ kako ga je Isus propovedao. Reĺi, kao ġto to 

nadbiskup Temple ļini, da Carstvo Boģje Ăima toliko mali znaļaj u teologiji i 

religijskim delima u skoro celom periodu istorije hriġĺanstvañ, znaļi priznanje 

da crkva nije ļinila ono ġto joj je Isus rekao da uļini. Crkva je plovila pod 

laģnom zastavom. Iako je prisvajala Hristovo ime, nije se trudila da svetu 

verno prenese njegovo spasiteljsku poruku jevanĽelja o Carstvu. Kako je to i 

mogla kada priznaje da nije sigurna ġta Carstvo znaļi?42 Preispitivanje namera 

crkve, ukljuļujuĺi i otvoreno priznanje da njenom jevanĽelju nedostaje kljuļni 

mesijanski element, je izgleda neizbeģno. 

Veoma je lako dokumentovati odsustvo jevanĽelja o Carstvu Boģjem u 

propovedanju crkve. Posluġajte, na primer, poziv danaġnjih evanĽelista 

potencijalnim preobraĺenicima. Da li je izraz ĂjevanĽelje o Carstvuñ glavna 

tema pozivu muġkarcima i ģenama da postanu hriġĺani? Da li propovedaonice 

nadugaļko i naġiroko odjekuju jasnim objaġnjenjima o onome ġto je Isus 

podrazumevao pod Carstvom? 

To oļigledno nije sluļaj. U svojoj knjizi Church Growth and the Whole 

Gospel istaknuti promoter crkve, Peter Wagner, se slaģe sa G.E. Ladd-om da 

Ău savremenoj nauci ne postoji sloga u pogledu miġljenja da Carstvo Boģje 

predstavlja centralnu Isusovu poruku.ñ Wagner zatim kaģe: 

Ukoliko je to istina, a ne vidim nijedan razlog zaġto ne bi bila, ne mogu 

a da se glasno ne zapitam zaġto za trideset godina, koliko sam 

hriġĺanin, nisam ļuo viġe o Carstvu Boģjem. Svakako sa o tome dosta 

ļitao u Bibliji. Matej pominje Carstvo 52 puta, Marko 19 puta, Luka 

44 puta a Jovan 4 puta. Ali se ne mogu setiti bilo kog sveġtenika koji 

je za temu svoje propovedi izabrao Carstvo Boģje. Dok prebiram po 

  

                                                 
42 Na primer, Robert Morgan je napisao, ĂKrajnje je vreme da neko razotkrije blefiranje onih 

koji misle da sigurno znaju ġta je Isus podrazumevao pod Carstvom Boģjimñ (Theology, Nov. 

1979., str. 458). 



49 

 

sopstvenim propovedima, shvatam da ni ja nikada nisam odrģao 

propoved o njemu. Gde je bilo Carstvo?43 

U ļlanku pod nazivom ĂPropovedanje o Carstvu Boģjemñ britanski 

izlagaļ dr I. Howard Marshall iz univerziteta u Aberdinu kaģe: 

Tokom poslednjih ġesnaest godina, mogu se prisetiti samo dve prilike 

u kojima sam ļuo propoved koja je bila posebno posveĺena temi 

Carstva Boģjegé Smatram da je ta tiġina iznenaĽujuĺa, buduĺi da je 

meĽu Novozavetnim uļenjacima opġteprihvaĺeno da je Carstvo Boģje 

centralna tema Isusovog uļenjaé Jasno je da bi bilo oļekivano da 

savremeni propovednik, koji se trudi da prenese Isusovu poruku 

svojim vernicima, ima mnogo toga da kaģe na tu temu. Moje iskustvo 

je upravo suprotno. Veoma retko sam imao priliku da ļujem neġto o 

tome.44 

Od rimokatoliļkog pisca dolazi neobiļno priznanje da ono ġto su uļili na 

bogosloviji ne ukljuļuje objaġnjenje Isusove poruke o Carstvu: 

Kao predavaļ Novozavetne literatureé, veoma rano mi je postalo 

oļigledno da je centralna tema propovedanja istorijskog Isusa iz 

Nazareta predstavljala bliski pristup Carstvu Boģjem. Ipak, na moje 

ļuĽenje, ta tema skoro da ne igra nikakvu ulogu u sistematskoj 

teologiji, koju sam uļio na bogosloviji. Posle daljeg istraģivanja 

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, ļesto je bivala iskrivljena do neprepoznatljivosti. Kako 

se to moglo dogoditi?45 

Sledeĺi upeļatljivi primer potvrĽuje naġu tvrdnju da za savremene 

propovednike jevanĽelje o Carstvu Boģjem nema ni izbliza onoliko znaļaja 

kao za Isusa i celu Novozavetnu crkvu. Dok se Isus u potpunosti posvetio 

promociji jevanĽelja o Carstvu, savremeni propovednici kao da se klone izraza 

ĂjevanĽelje o Carstvu.ñ U uvodniku u ļasopisu Missiology Arthur F. Glasser 

piġe: 

  

                                                 
43 Church Growth and the Whole Gospel: A Biblical Mandate, San Francisco: Harper & Row, 

1981., str. 2. 
44 The Expository Times (89), Oct. 1977, str. 13. 
45 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 ļuli propoved o Carstvu 

Boģjem? Iskreno, teġko se mogu setiti da sam ikada ļuo solidno 

izlaganje na tu temu. Kako pomiriti tu tiġinu sa opġteprihvaĺenom 

ļinjenicom da je Carstvo Boģje bilo dominantna tema miġljenja i 

propovedanja naġeg Gospoda? Moje zapaģanje nije usamljeno. O 

ovome sam razgovarao sa svojim kolegama. Naravno da se svi slaģu 

da su ļesto sluġali propovedi o delovima Isusovih izreka. Ali ġto se tiļe 

solidnih propovedi o prirodi Carstva Boģjeg, onakvog kakvog ga je 

Isus propovedao ï po seĺanju, oni takoĽe poļinju da izraģavaju 

iznenaĽenje time ġto su retki sveġtenici koji ĺe se prihvatiti te teme.46 

 

Nije potrebno posebno teoloġko obrazovanje da bi se doġlo do zakljuļka 

da neġto nije u redu kada vodeĺi eksponenti vere danas priznaju da im je 

Isusova poruka nepoznata. Na nivou popularne evangelizacije je oļigledno da 

u prezentiranju poruke spasenja nedostaje kljuļni element Carstva. Billy 

Graham definiġe jevanĽelje podelivġi ga na dve glavne komponente. Prvi je 

Isusova smrt, koja predstavlja pola jevanĽelja. Druga polovina je, po njemu, 

Isusovo vaskrsnuĺe.47 Ali ta definicija izostavlja osnovu poruke jevanĽelja. 

Isus je najavio Carstvo Boģje, kao srce jevanĽelja, mnogo pre nego ġto je 

pomenuo svoju smrt i vaskrsnuĺe. Luka govori da su uļenici poļeli da 

proglaġavaju JevanĽelje ļak i pre nego ġto su znali bilo ġta o Isusovoj smrti i 

vaskrsnuĺu (Luka 18:31-34). To, dakle, znaļi da jevanĽelje predstavlja mnogo 

viġe od Hristove smrti i vaskrsnuĺa, i od podjednake vaģnosti. 

Michael Green, ekspert za jevanĽelizam, naglaġava pitanje koje proistiļe 

iz oļigledne razlike izmeĽu onoga ġto mi nazivamo jevanĽelizmom i kako ga 

je Isus definisao. Na Lausanne meĽunarodnoj konferenciji o svetskom 

jevanĽelizmu 1974. godine on pita: ĂKoliko ste toga ovde ļuli o Carstvu 

Boģjem? Ne mnogo. To nije naġ jezik. Ali je to bila glavna tema za Isusa.ñ48 

Kako to da naġ jezik, kao hriġĺana dvadesetog veka, nije jezik samog Isusa? 

Situacija zahteva objaġnjenje. Treba da nam ukaģe na ļinjenicu da neġto nije 

  

                                                 
46 April 1980, str. 13. 
47 Roy Gustafson, "What is the Gospel?" Billy Graham Association. 
48 Citirao Tom Sine, The Mustard Seed Conspiracy, Waco: Word Books,1981, str. 102, 103. 
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u redu sa naġom verzijom hriġĺanske vere. Mi ne propovedamo jevanĽelje kao 

ġto su ga propovedali Isus i njegovi apostoli sve dok izostavljamo suġtinu cele 

njegove poruke, dobre vesti o Carstvu. 

Drugi uļenjaci nas upozoravaju da je sveobuhvatni izraz Carstva Boģjeg, 

koje predstavlja osu oko koje se okreĺe sve ġto je Isus propovedao, nepoznat 

vernicima. Primeĺujuĺi da je Isus zapoļeo svoje propovedanje upozoravajuĺi 

javnost na dolazeĺe Carstvo bez komentara, koji objaġnjava znaļenje Carstva, 

Hugh Anderson kaģe: 

Za Isusove prve sluġaoce, kao i verovatno za ļitaoce Marka, [Carstvo 

Boģje] nije prazan ili neshvatljiv izraz ġto ļesto predstavlja danas. Taj 

koncept ima dugu istoriju i znaļajnu osnovu u Starom Zavetu, 

vankanonskim delima iz vremena izmeĽu dva zaveta i rabinskoj 

literaturi.49 

Isusova publika je znala ġto je on podrazumevao pod Carstvom Boģjim iz 

jednostavnog razloga ġto su poznavali Hebrejsku Bibliju, koja je puna slavnih 

obeĺanja mira i prosperiteta na zemlji u kojima ĺe uģivati oni koji se pokaģu 

vrednima da zauzmu mesto u Mesijinom Carstvu. Za Isusove savremenike 

Carstvo Boģje je bilo poznato kao Kip Slobode, Deklaracija nezavisnosti ili 

London Tauer. Moģemo zamisliti koliko bi zbunjujuĺe bilo kada Amerikanci 

i Englezi danas ne bi bili u stanju da jasno definiġu znaļenje tih izraza. Kako 

bi bilo da Drugi svetski rat predstavlja nebuloznu ideju za istoriļare 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 sluļaj i sa Carstvom Boģjim. Boģje 

Carstvo oznaļava novu eru u vladavini svetom na zemlji, koja ĺe zapoļeti 

pojavljivanjem obeĺanog vladara iz Davidove loze, Mesije, pomazanog 

poslanika Jednog Boga. 

Perceptivni teolog, svestan potrebe za definisanjem osnovnih hriġĺanskih 

ideja unutar okvira, koji daje njihovo prvobitno okruģenje, ima  

  

                                                 
49 The New Century Bible Commentary, Gospel of Mark, Eerdmans, 1984, str. 84. 

Anderson primeĺuje da ĂCarstvo Boģje nesumnjivo predstavlja srce Isusove istorijske 

porukeñ(isto, str. 83). 
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potrebu da o Carstvu Boģjem u Isusovom uļenju kaģe sledeĺe: 

Carstvo Boģje je bilo suġtinski politiļka ideja ï politiļka u antiļkom 

religijskom smislu, imajuĺi u vidu da je Ăpolitikañ bila deo religije i u 

praksi izraģavala doktrinu Boģje vladavine svetomé Oznaļavalo je 

svetsko Boģje carstvoé Upravo je tu ideju Isus prisvojio kao osnovu 

za sva svoja uļenjaé koju identifikuje sa Boģjim namerama u njegovo 

sopstveno vreme, i usvaja kao kljuļ sopstvene proroļke i mesijanske 

misije: On je ï ili je trebao biti ï Boģji poslanik u konaļnom 

uspostavljanju (ili ponovnom uspostavljanju) boģanske vladavine na 

ovom svetué Carstvo Boģje je, u Novozavetnom periodu, joġ uvek 

predstavljalo stari proroļki san o potpunom i savrġenom ostvarenju 

potpunog suvereniteta jednog i jedinog Boga ovde na zemlji.50 

 

Carstvo Boģje: kljuļ za razumevanje Biblije 

Nemoguĺe je shvatiti hriġĺansku religiju bez razjaġnjavanja znaļenja 

termina Carstvo Boģje. Tim konceptom je Isus zapoļeo svoje propovedanje, 

uļinivġi ga temeljom svega ġto je govorio. Carstvo Boģje je velika ideja koja 

obuhvata suġtinu svega ļemu je narod Izraela teģio. Ono sadrģi dva glavna 

elementa izraelske proroļke tradicije: goreĺu ģelju za posedovanjem zemlje 

obeĺane Avramu i njegovim potomcima zajedno sa oļekivanjem da ĺe se na 

obnovljeni Davidov presto popeti boģanski odreĽeni vladar. 

Prva stvar koju je Luka rekao o Isusu u svom viĽenju vere je u vezi 

Carstva Boģjeg. ĂDaĺe Mu Gospod Bog presto Davida oca Njegovog i 

carovaĺe u domu Jakovljevom vavekñ (Luka 1:32,33). Biti inteligentan 

sledbenik zahteva shvatanje te fundamentalne ļinjenice. To takoĽe znaļi da 

mi shvatamo da je Isus bio Jevrejin, ļije je celokupno uļenje ukorenjeno u 

Hebrejsko Sveto Pismo, na koje se stalno pozivao kao na boģansku istinu. 

Ukoliko ģelimo da razumemo Isusovo jevanĽelje, moraĺemo da se ozbiljno 

pozabavimo jevrejskim okruģenjem koje pruģa pozadinu naġim Novozavetnim 

  

                                                 
50 F.C. Grant, Ancient Judaism and the New Testament, New York: Macmillan, 1959, str. 114-

119. 
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dokumentima. U suprotnom se izlaģemo riziku stvaranja Ădrugog Isusañ, 

projekcije naġih sopstvenih ideja i ideala. 

Sam Isus je poļeo da poziva ljude na pokajanje i verovanje u jevanĽelje 

o Carstvu (Marko 1:14, 15; Matej 4:23). Na Poslednjoj veļeri on je izrazio 

veliku ģelju da ponovo bude sa apostolima u buduĺem Carstvu (Matej 26:29; 

Marko 14:25; Luka 22:16, 18). Posle svog vaskrsnuĺa Isus je odmah nastavio 

sa propovedanjem govoreĺi o Carstvu Boģjem tokom ġest nedelja (Dela 1:3). 

Poslednje pitanje, koje su mu uļenici postavili pre nego ġto se uzdigao, je bilo 

o obnavljanju Carstva (Dela 1:6). Kao istiniti Mesijin sledbenik Pavle se trudio 

da proglasi Carstvo. Stalno ĺemo ga naĺi u delu Ăkako govori 

slobodnoéuveravajuĺi za Carstvo Boģjeñ (Dela 19:8). Baġ kao ġto je Isus 

izjavio da je propovedanje o Carstvu Boģjem cilj njegove misije (Luka 4:43), 

Pavle sumira svoju celokupnu sluģbu Jevrejima i paganima kao Ăpropovedanje 

Carstva Boģjegñ (Dela 20:25). Luka svoje izlaganje u Delima zavrġava tamo 

gde je i poļeo, govoreĺi o Carstvu. On nam daje poslednji pogled na Pavla, 

rimljanskog zatoļenika, koji je propovedao Ăcarstvo Boģje, i uļeĺi o Gospodu 

naġem Isusu Hristu slobodnoñ dve godine (Dela 28:30, 31). JevanĽelje o 

Carstvu Boģjem je zapravo sinonim za hriġĺansku religiju. Oļigledno je da 

Pavle nije niġta manje propovedao o Carstvu od Isusa. Ļinjenica je da 

Ăpropovedanje o Carstvu Boģjem sumira propovedanje Isusa, apostola, 

uļenika i Pavla.ñ51 Ali da li se to moģe reĺi i za savremene sledbenike? 

 

Isus naslednik Davidovog prestola 

Isusova propovedanje je bilo nadahnuto Hebrejskim Svetim Pismom o 

kojem je uļio joġ od ranog detinjstva. Kao vernik u Boga Izraela i njegovo 

boģansko otkrovenje kroz proroke, on je delio ģelju jevrejskog naroda za 

velikim danom osloboĽenja od stranih sila i povratku Izraelaca u obeĺanu 

zemlju. Pri tumaļenju bi predstavljalo fatalnu greġku odvojiti Novozavetni 

jezik o Carstvu od njegovih korena u Starom Zavetu i istoriji Izraela. Slava 

vladavine Davida i Solomona je pruģila model za mnogo veĺe izraelsko car-  

                                                 
51 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 buduĺnosti. Buduĺi da se za Isusa verovalo da je istaknuti naslednik 

Davidovog prestola (Luka 1:32,33), sledeĺi Starozavetni tekstovi, koji sadrģe 

direktne ili indirektne reference na Davidov presto, grade most izmeĽu 

Isusovog carskog nasleĽa i hriġĺanske 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 zakleoéDa 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 ĺe utvrĽen pred Gospodom do veka. I carstvo se utvrdi 

u ruci Solomonovoj (1. Car. 2:45,46). 

Da je ģiv Gospod, koji me je utvrdio i posadio me na prestolu Davida 

oca mog (1. Car. 2:24). 

Davidov presto prirodno oznaļava vladarsko mesto Davidove dinastije u 

Jerusalimu. Od kljuļnog je znaļaja ļinjenica da se isti presto takoĽe moģe 

nazvati presto Carstva Gospodnjeg, ġto je ekvivalent Carstvu Boģjem. To 

znaļi da je car Izraela, koji vlada u Jerusalimu, Boģji izabrani ambasador na 

zemlji. On vlada Carstvom Boģjim dok je na ļelu Davidovog Carstva u 

Palestini. Znaļi Izrael je oļekivao Mesiju, idealnog cara iz Davidove loze, koji 

savrġeno predstavlja Jednog Boga. Davidovo Carstvo, koje je takoĽe i Boģje 

Carstvo, se nalazi na zemlji, i naposletku njime treba da vlada Boģji poslanik, 

ultimativni vladar iz Davidove carske kuĺe koji vlada iz Jerusalima. Izraz 

Carstvo Boģje je ukorenjen u boģanskom ugovoru sklopljenim sa Davidom. 

Kljuļna veza izmeĽu Izraelskog Carstva i Carstva Boģjeg se pronalazi u viġe 

Starozavetnih tekstova: 

I tako sede Solomon na presto Gospodnji da caruje mesto Davida oca 

svog, i beġe sreĺan, i sluġaġe ga sav Izrailj (1. Dne. 29:23).  
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A tako izmeĽu 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 ĺu ga utvrditi u domu svom i u carstvu svom doveka, i presto ĺe 

njegov stajati doveka (1. Dne. 17:14). 

Izraelski carevi su bili veoma svesni svog poloģaja kao Boģjih vladara. U 

1. knjizi Carevima 2:24 Solomon shvata svoju vlast kao boģanski datu: Ătako 

da je ģiv Gospod, koji me je utvrdio i posadio me na prestolu Davida oca mog.ñ 

Kada je Kraljica od Sabe posetila veliļanstveno Solomonovo carstvo, ona 

je takoĽe shvatila znaļenje izraza Carstvo Boģje. U svom divljenju uzviġenom 

Solomonovom poloģaju i sudbini Izraela u boģanskom planu, ona je izjavila: 

ĂDa je blagosloven Gospod Bog tvoj, kome si omileo, da te posadi na presto 

svoj da carujeġ mesto Gospoda Boga svog; jer Bog ljubi Izrailja da bi ga 

utvrdio doveka, zato im postavi tebe carem da sudiġ i deliġ pravicuñ (2. Dne. 

9:8). 

Ista izjava, zabeleģena u paralelnom stihu u Carevima (1. Car. 10:9), 

govori o prestolu Izraela, ļime se joġ jednom potvrĽuje da je Carstvo Izraela 

takoĽe i Carstvo Boģje. Isti stih takoĽe govori o savrġenoj ulozi cara. Da Ăsudi 

i deli pravicuñ ï ġto je takoĽe i ideal koji se postavlja pred sve Hristove 

sledbenike, ļiji je cilj da uspeju tamo gde Adam nije i dobiju carstvo koje je 

on izgubio. 

Carstvo Boģje je, dakle, carstvo kojim vlada izraelski car ļije je sediġte u 

Jerusalimu. Ta definicija baca svetlo na ono ġto je Isus podrazumevao pod 

dobrim vestima o Carstvu Boģjem. Hebrejski izraz ĂCarstvo Gospodnjeñ se 

ponovo pojavljuje u Otkrovenju 11:15, gde se, kada se oglasi sedma truba, 

moĺ trenutnih politiļkih drģava prenosi na Ăcarstvo sveta Gospoda naġeg i 

Hrista Njegovogñ. 

Ispitivanje dela izraelskih proroka otkriva njihovu nepokolebljivu veru u 

dolazeĺu eru pravde i mira za celo ļoveļanstvo. Prorok Isaija je izrazio Boģju 

viziju i nameru za Izrael i svet kada je govorio o poruci onoga Ăkoji nosi dobre 

glase, koji oglaġuje mir, koji javlja dobro, oglaġuje spasenje, 
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govori Sionu[Jerusalimu]: Bog tvoj carujeñ (Isa. 52:7).52 MeĽu scenama 

iskuġenja i suĽenja ĺe se pojaviti Carstvo Boģje i vladavina Gospoda, pa ĺe 

biti uspostavljena na zemlji u liļnosti buduĺeg cara Izraela, Mesije. To 

predstavlja i najveĺu nadu izraelskih proroka, ļiju je poruku Isus prisvojio, 

dok je pozivao svoje sunarodnike da se pokaju pre velikog dana. Suġtina 

Isusovog jevanĽelja je da smo na pragu velike buduĺnosti. Obeĺanja data 

osnivaļima Izraela ĺe se napokon obistiniti. 

Naġ zadatak je da se detaljnije upoznamo sa boģanskim ugovorom za koji 

Izrael tvrdi da predstavlja njegovo jedinstveno nasleĽe i na kome je Isus gradio 

svoju spasiteljsku poruku o Carstvu. Hriġĺansko jevanĽelje se ne moģe 

razumeti odvojeno od svojih korena u Hebrejskoj Bibliji (videti Gal. 3:8; Rim. 

1:1, 2; 15:8; 16:25, 26). 

  

                                                 
52 Jevrejsko parafraziranje koje glasi: ĂCarstvo Boģje ĺe biti otkrivenoñ Isa. 40:10 

opisuje dogaĽaj kada Bog dolazi u moĺi i vlasti za njega i nagradu za njega. Novi Zavet tumaļi 

ovu Carsku aktivnot kao zadatak vrhovnog poslanika Jednog Boga, odnosno Isusa Mesije. 

Buduĺe Carstvo Boģje je predskazano u viġe kljuļnih stihova: 2. Moj. 15:18; Isa. 24:23; 31:4; 

40:9; 52:7; Jezek. 7:7, 10; Obad. 21; Mihej 4:7, 8. Interpretativan komentar iz jevrejskog 

Targuma koji sluģi za tumaļenje je uvek ĂCarstvo Boģje ĺe biti otkriveno.ñ 
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4. Hriġĺanska nada: Ģivot u zemlji obeĺanoj 

Avramu 
 

U jednom od najznaļajnijih obeĺanja svih vremena Svemoĺni Bog 

obeĺava da ĺe Avramu dati celu drģavu. Na vrhu planine, negde izmeĽu Betela 

i Ai ja, u hananskoj zemlji, Bog je zapovedio Ăocu vernihñ (Rim. 4:16): 

Ăpogledaj s mesta gde si na sever i na jug i na istok i na zapad. Jer svu zemlju 

ġto vidiġ tebi ĺu dati i semenu tvom do vekañ (1. Moj. 13:14, 15). Kao dodatnu 

potvrdu Boģjeg poklona, Bog je tada naloģio Avramu ĂUstani, i prolazi tu 

zemlju u duģinu i u ġirinu; jer ĺu je tebi datiñ (1. Moj. 13:17). 

 

Avramovo shvatanje krajnje nagrade za veru je ļvrsto vezano za zemlju. 

Kada bi pogledao na sever Avram bi mogao videti brda, koja predstavljaju 

granicu sa Samarijom. Na jugu se pogled pruģao do Hebrona, gde ĺe kasnije 

patrijarsi biti sahranjivani na jedinom komadu zemlje, koju je posedovao 

Avram (1. Moj. 23:17-20). Na istoku leģe planine Moab, a na zapadu 

Sredozemno more. Boģansko obeĺanje je Avramu garantovalo neprekidno 

vlasniġtvo velikog dela zemlje. Kasnije je obeĺanje ponovljeno i ļinilo je 

osnovu za zavet, koji ĺe Izraelci u kasnijim vremenima ļuvati kao temelj nade 

za Izrael i ļoveļanstvo. 

A postavljam zavet svoj izmeĽu sebe i tebe i semena tvog nakon tebe 

od kolena do kolena, da je zavet veļané I daĺu tebi i semenu tvom 

nakon tebe zemlju u kojoj si doġljak, svu zemlju hanansku u drģavu 

veļnu, i biĺu im Bog (1. Moj. 17:7, 8).  
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Ne ļini se moguĺim da uslovi Boģjeg obeĺanja mogu biti pogreġno 

protumaļeni. A ipak, putem ļuda pogreġnog tumaļenja, tradicionalna 

hriġĺanska teologija je tretirala te nevine pasuse na naļin koji liġava Avrama 

njegovog nasleĽa i Boga ļini nepouzdanim svedokom. Hriġĺanski 

propovednici tokom vekova se skoro uopġte nisu interesovali za zemlju kao 

nasleĽe obeĺano Avramu i vernicima. To se moģe potvrditi ispitivanjem 

indeksa standardnih sistemskih teologija, biblijskih reļnika i komentara, ili 

sluġanjem propovedi u kojima se, ġto je ļudno, mnogo govori o odlasku u 

Ărajñ, a skoro niġta o zemlji u kojoj se Avram nadao da ĺe stalno ģiveti. 

Kako Gerhard von Rad kaģe, u prvih ġest knjiga Biblije Ăverovatno ne 

postoji znaļajnija ideja od one izraģene kroz zemlju koju je Jahve obeĺao, a 

kasnije i podario.ñ53 Obeĺanje je jedinstveno. ĂOd svih tradicija na svetu ova 

je jedina koja govori o zemlji obeĺanoj ljudima.ñ54 Buduĺi da je zemlja 

obeĺana zakletvom, drugi uļenjak kaģe da bi moģda bolje bilo reĺi Ăzakleta 

zemlja.ñ55 Obeĺanje o zemlji koje je dato Avramu je bilo toliko upeļatljivo da 

je postalo Ăģivotvorna snaga u ģivotu Izraela.ñ56 ĂObeĺanje dato Avramu 

postaje osnova ultimativne nadeéU Avramovom zavetu postoji jevanĽelje za 

Izrael.ñ57 Tu ļinjenicu prepoznaje Pavle. On je govorio o (hriġĺanskom) 

jevanĽelju koje je Ăunapred objavljeno Avramuñ (Gal. 2:8), ġto je apostolska 

izjava koja baca svetlo na sadrģaj Novozavetnih dobrih vesti i pokazuje da je 

biblijsko hriġĺanstvo ukorenjeno u Hebrejskoj Bibliji. 

W.D. Davies istiļe da veliki delovi Starog Zaveta ļine Ăboģansko 

obeĺanje dato Avramu kamenom temeljcem na koji se oslanja celokupna 

kasnija istorija.ñ58 Von Rad smatra da je Ăcelo Ġestoknjiģje [od 1. knjige 

Mojsijeve do Isusa Navina] u svoj svojoj ogromnoj kompleksnosti voĽeno  

  

                                                 
53 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. 
54 M. Buber, Israel and Palestine, London, East and West Library, 1952, str. 19 
55 The Gospel and the Land, str. 15. 
56 Isto, str. 18. 
57 Isto, str. 21. 
58 Isto 
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temom ispunjenja obeĺanja datog Avramu prilikom naseljavanja u Hananu.ñ59 

Teza ove knjige je da obeĺanje Avramu proģima celu Bibliju. To bi bilo 

oļigledno svim ļitaocima Biblije da crkva u ranim vekovima nije napustila 

korene vere u Hebrejskoj Bibliji i povezala se sa stranim naļinima 

razmiġljanja iz grļkog sveta. 

Da su patrijarsi oļekivali da naslede deo ove planete je oļigledno, ne 

samo iz boģanskih obeĺanja koja su im data, veĺ takoĽe i iz njihove ģelje da 

budu sahranjeni u izraelskoj zemlji (1. Moj. 50:5). Znajuĺi da im je Bog 

obeĺao da ĺe im dati trajno boraviġte na zemlji, oni su takoĽe shvatili da ĺe 

kada budu vaskrsli opet stajati na tlu Svete Zemlje. 

Zemlja obeĺana Avramu i njegovim potomcima se proteģe kao zlatna nit 

kroz 1. knjigu Mojsijevu. Kljuļne reļi u sledeĺim pasusima nam pomaģu da 

steknemo uvid u atmosferu biblijske glavne teme: 

Idi iz zemlje svoje i od roda svog i iz doma oca svog u zemlju koju ĺu ti ja 

pokazati (1. Moj. 12:1). Jer svu zemlju ġto vidiġ tebi ĺu 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 uļini Gospod 

zavet s Avramom govoreĺi: Semenu tvom dadoh zemlju ovu (1. Moj. 15:18). 

Daĺu ti porodicu vrlo veliku, i naļiniĺu od tebe narode mnoge, i carevi ĺe 

izaĺi od tebe. A postavljam zavet svoj izmeĽu sebe i tebe i semena tvog nakon 

tebeé I daĺu tebi i semenu tvom nakon tebe zemlju u kojoj si doġljak, svu 

zemlju hanansku u drģavu veļnu, i biĺu im Bog (1. Moj. 17:6-8). Kad ĺe od 

Avrama postati velik i silan narod, i u njemu ĺe se blagosloviti svi narodi na 

zemlji? Jer znam da ĺe zapovediti sinovima svojim i domu svom nakon sebe 

da se drģe puteva Gospodnjih i da ļine ġto je pravo i dobro, da bi Gospod 

navrġio na Avramu ġta mu je obeĺao (1. Moj. 18:18, 19). Naslediĺe seme 

tvoje vrata neprijatelja svojih (1. Moj. 22:17). Gospod Bog nebeski zakleo 

mi se govoreĺi: Semenu ĺu tvom dati zemlju ovu (1. Moj. 24:7). Jer je 

[Avram] prorok (1. Moj. 20:7). 

 

Isak 

Postaviĺu zavet svoj s njim da bude zavet veļan semenu njegovom nakon 

njegaé A zavet svoj uļiniĺu s Isakom (1. Moj. 17:19,21). Jer ĺe ti se u Isaku 

seme  

                                                 
59 Isto, str. 23. 
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prozvati (1. Moj. 21:12). Jer ĺu tebi i semenu tvom dati sve ove zemlje, i 

potvrdiĺu 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 naslediġ zemlju 

u kojoj si doġljak, koju Bog dade Avramu (1. Moj. 28:4). Tu zemlju na kojoj 

spavaġ tebi ĺu dati i semenu tvomé i doveġĺu te natrag u ovu zemlju (1. Moj. 

28:13, 15). I daĺu ti zemlju koju sam dao Avramu i Isaku, i nakon tebe 

semenu tvom daĺu zemlju ovu (1.  Moj. 35:12). 

 

Dvanaest plemena 

Ja ĺu skoro umreti; ali ĺe vas zacelo Bog pohoditi, i izveġĺe vas iz ove zemlje 

u zemlju za koju se zakleo Avramu, Isaku i Jakovu (1. Moj. 50:24). 

 

Obeĺanje dato narodu Izraela se po prvi put obistinilo pod vladavinom 

Isusa Navina (Isus Navin 21:45). Mnogi komentatori ģele da poverujemo da 

obeĺanje u vezi zemlje, koje je dato Izraelu, viġe nije relevantno buduĺi da su 

deca Izraela osvojila zemlju. I Zakon i dela proroka, meĽutim, izraģavaju 

ubeĽenje da je naseljavanje Izraelaca na zemlju pod Isusom Navinom bilo 

samo delimiļno ispunjenje zaveta. Svako je znao da Avram, Isak i Jakov 

nikada nisu mogli da zemlju nazovu svojom. Oni su bili doġljaci, koji su ģiveli 

u privremenim naseljima. Dakle, oļigledno je da se oļekuje joġ konaļnih 

dogaĽaja, kako bi patrijarsi zaista preuzeli vlast nad svojim nasleĽem. 

 

Zakljuļak je jednostavan i ima znaļajne implikacije za Novozavetne 

hriġĺane, koji sebe smatraju naslednicima Avramovog zaveta sa Isusom. Von 

Rad istiļe da Ăobeĺanja koja su ispunjena u istoriji nisu time liġena svog 

sadrģaja, veĺ ostaju kao obeĺanja za sledeĺi nivo.ñ60 Davies se slaģe: 

ĂTradicija, koliko god izmenjena, nastavlja da sadrģi nadu za ģivot na zemlji. 

5. knjiga Mojsijeva jasno govori da joġ uvek postoji buduĺnost koju treba 

  

                                                 
60 The Problem of the Hexateuch, str. 92ff. 



61 

 

oļekivati: zemlja treba da postigne mir i spokojéZemlja oļekuje buduĺe 

blagoslove.ñ61 

Onda je sasvim prirodno, to ġto u Starom zavetu nada da ĺe na kraju biti 

osnovana trajna naseobina na zemlji, praĺena mirom, ostaje u vidokrugu. 

 

Prikladno je u ovom trenutku sakupiti brojne pasuse, pre svega od proroka 

i Psalma, kako bi se ilustrovala trajna  vaģnost velike buduĺnosti za obeĺanu 

zemlju i one koji se smatraju vrednim da bi nasledili istu: 

I moj ĺe narod sedeti u mirnom stanu i u ġatorima pouzdanim, na 

poļivaliġtima tihim (Isa. 32:18).62 

Jer ĺu izvesti seme iz Jakova i iz Jude naslednika gorama svojim (tj. 

zemljiġta), i naslediĺe ih izabranici moji, i sluge moje naseliĺe se onde 

zauvek (Isa. 65:9). 

Kako posta kurva verni grad? Pun beġe pravice, pravda nastaviġe u 

njemu, a sada krvnici (Isa. 60:21).  

Za dvostruku sramotu vaġu, i ġto se pevaġe: Rug je deo njihov, zato ĺe 

u zemlji njihovoj naslediti dvojinom i imaĺe veļnu radost (Isa. 61:7, 

LXX) . 

Ali ko se u me uzda, naslediĺe zemlju i dobiĺe svetu goru moju (Isa. 

57:13). 

Praviļni nikada neĺe biti uklonjeni, ali zli nikada neĺe naslediti zemlju 

(Priļe Sol. 10:30).  

Boravi na zemlji i uģivaj u bezbednoj paġi ... A smerni ĺe naslediti 

zemlju, i naslaĽivaĺe se mnoģinom mira... Jer koje On blagoslovi, oni 

naslede zemlju ... Uklanjaj se od zla, i ļini dobro, i ģivi doveka... 

Pravednici ĺe naslediti zemlju, i ģiveĺe na njoj doveka. ... Ļekaj 

Gospoda i drģi se puta Njegovog, i On ĺe te postaviti da vladaġ 

zemljom; videĺeġ kako ĺe se istrebiti bezboģnici. ... jer ĺe u ļoveka 

mirnog ostati nasleĽe (Ps. 37:3-37). 

                                                 
61 The Gospel and the Land, str. 36, dodato isticanje. 
62 Vidi Jevr. 4:1, stih koji govori o buduĺem odmoru kao cilju vernika. 
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Jer evo idu dani, govori Gospod, kad ĺu povratiti roblje naroda svog 

Izrailja i Jude, govori Gospod, i doveġĺu ih natrag u zemlju koju sam 

dao ocima njihovim, i drģaĺe je (Jer. 30:3). 

 

Kada se bavimo ovim pitanjem buduĺnosti Obeĺane zemlje, integritet 

boģanskog otkrovenja visi o koncu. Ļitav plan za spas ļoveļanstva zavisi od 

zemlje, koja je zavetovana obeĺanjem datom Avramu, koje treba da se ispuni 

u Isusu, koji je ,,doġao da potvrdi obeĺanja, koja su data oļevimañ (Rim. 15:8). 

Sigurno je to da Avram nije primio ono ġto mu je bilo obeĺano. Mojsiju nije 

bilo dozvoljeno da uĽe u Obeĺanu zemlju a Izrael je na kraju izbaļen sa svog 

rodnog podruļja. Isus, kao naslednik obeĺanja, takoĽe je bio odbijen u zemlji 

koja je pripadala njemu: ,,On je doġao u sopstvenu zemlju a njegov narod ga 

nije prihvatioñ (Jovan 1:11).  

 

Uprkos razoļarenjima, koja su trajala vekovima, izraelski vernici su se 

grļevito drģali za obeĺanje da ĺe naslediti zemlju koja ĺe biti prizor krajnjeg 

spasenja. Ta nada je ostala kao zvezda vodilja, kako prorocima tako i 

prvobitnoj hriġĺanskoj veri, koju su propovedali Isus i Apostoli. Ona je 

ugaġena upadom neteritorijalne nade da ĺe se ,,otiĺi u raj posle smrtiñ. 

Kontradiktorna ideja da su patrijarsi veĺ ,,otiġli u rajñ uniġtila je Biblijski 

strastveni smisao ģudnje za uspeġnim ishodom ljudske istorije na zemlji, kada 

ĺe se vernici svih doba ponovo javiti vaskrsenjem, kako bi uļestvovali u 

slavama nove mesijanske ere na zemlji. 

 

Nebiblijsko viĽenje buduĺnosti, udaljeno od zemljiġta i Zemlje, 

promovisali su nejevreji koji su dominirali poslebiblijskom crkvom i koji nisu 

imali obzira prema izraelskom nasleĽu, za koje je oļekivanje ,,da sledeĺe 

godine budu u Jerusalimuñ bilo neġto ġto su najviġe ģeleli da se ispuni. Efekti 

gubitka obeĺane zemlje u hriġĺanstvu su katastrofalni. Velika pometnja se 

dogodila kada su veri odseļeni koreni Avramovog zaveta, koji je garantovao 

da ĺe Edenski vrt biti obnovljen. Izgubiti iz vida Boģije obeĺanje dato Avramu 

znaļi pogoditi u srce biblijsku veru i boģanski Plan. To je jednako poniġtenju 

ameriļkog ustava ili ruġenju britanske monarhije. 
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Direktno se suprotstavljajuĺi Isusu, nejevrejsko hriġĺanstvo do dana 

danaġnjeg menja biblijsko obeĺanje ģivota na zemljiġtu obnovljene zemlje 

,,rajemò u koji odlaze duġe preminulih. Poruka Isusove poznate izreke: ,,Neka 

su blagosloveni krotki oni ĺe naslediti zemljuò (Matej 5:5), stalno je suoļena 

sa suprotstavljanjima u propovedima i sluģbama na sahranama gde se 

objavljuje da ĺe mrtvi ,,otiĺi u rajò. Bezobzirnost nejevreja prema zavetu, koji 

je sklopljen izmeĽu Jednog Boga i Avrama, dovela je do toga da veliki deo 

biblijskih pasusa deluje besmisleno onima koji redovno odlaze u crkvu. Ļitav 

okvir Isusovog uļenja je poruġen, jer se on oslanja na osnovne termine 

preuzete iz boģanskih obeĺanja datih Izraelskim ocima. Sve velike verske 

doktrine su ģestoko napadnute ovim sveukupnim odstupanjem od korena 

hriġĺanstva, vere Jevreja i hriġĺanina Isusa, zakonitog Mesije, kako je to 

odreĽeno u Bibliji. 

Ubistvo starozavetnog biblijskog teksta63 od strane onih koji su 

prouļavali Bibliju jednako je odgovorno za suzbijanje nade da ĺe zaveti o 

,,ģivotu na zemljiò  biti ispunjeni. Deljenjem hebrejske Biblije na fragmente 

zarad prouļavanja, prouļavaoci su izgubili iz vida ono ġto Dģejms Dan naziva 

Pavlovim pretpostavkama o autoritetu Biblije, ,,da su jedan um i svrha (Boģiji) 

nadahnuli nekoliko rukopisa (Biblije)ò.64 Nakon skoro 2000 godina 

neuviĽanja nejevrejskog suprotstavljanja, obeĺanje dato Avramu vezano za 

naslednike, blagoslov, veliļinu i zemljiġte mora ponovo da bude smeġteno u 

crkvena uļenja kao koherentna i ujedinjujuĺa tema biblijske vere u Boga i 

Hrista i suġtinu hriġĺanskog JevanĽelja o Carstvu Boģijem. Ne moģe postojati 

veĺa stvar na koju treba da se fokusira podeljena hriġĺanska zajednica. Nijedna 

druga tema koja povezuje sva boģanska otkrovenja ne moģe da pruģi crkvama 

ujedinjujuĺu poruku, koja im je toliko oļajniļki neophodna, kao ġto to moģe 

ova. 

JevanĽelje, onakvo kakvo su propovedali Isus i Apostoli, oslanja se na 

obeĺanje dato Avramu i zavet sklopljen sa njim da ĺe ako se pridruģe Hristu, 

vernici svih nacija biti okupljeni u vreme vaskrsenja, kako bi zauvek dobili 

zemlju u vlasniġtvo. Prema Isusovim reļima: ,,Mnogi ĺe doĺi sa severa, juga, 

istoka i zapada i sesti sa Avramom, Isakom, Jakovom i svim prorocima na 

                                                 
63 The Gospel and the Land, str. 48. Vidi Isusovo viĽenje da je otpadnik Izrael ubio 

proroke (Matej 23:31). 
64 Romans, Word Biblical Commentary, Dallas: Word Books, 1988, str. 202. 
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proslavi u Carstvu Boģijem.ò(Matej 8:11; Luka 13:28, 29). Zajedno kao 

ļlanovi mesijanske zajednice, svih rasa, oni ĺe vladati kao ,,kraljevi na zemljiò 

(Otkr. 5:10), ġto je Isus i imao na umu kada je pomenuo ,,nasleĽivanje zemljeò. 

Tako govoreĺi, Isus je jednostavno ponavljao drevno obeĺanje vernicima da 

ĺe Bog njih ,,uzdiĺi da naslede zemljuò (Ps. 37:34).  Jasno je da je Isus prorok 

obnove, da vidi sebe kao Boģijeg predstavnika, koji je postavljen da predvodi 

boģanska dela, kako bi spasao ļoveka od ņavolje tiranije i prevare. 

Pisac Poslanice Jevrejima je pomenuo dobijanje ,,buduĺe naseljene 

zemljeò (Jevr. 2:5). Cilj koji je postavljen pred hriġĺane je bio ,,veliļinaò ili 

,,vaģnostò spasenja i on ni po koju cenu ne sme biti zanemaren:  Kako ĺemo 

pobeĺi ne marivġi za toliko spasenje? ...Jer Bog ne pokori anĽelima vasioni 

svet, koji ide i o kome govorimo (Jevr. 2:3, 5).65 Sin Ļoveļji je titula ne samo 

za Isusa veĺ i za svece (Dan. 7:14; vidi i stihove 18, 22, 27). Samim tim, Novi 

zavet oļekuje da se Danilova proroļanstva ostvare. Vreme dolazi kada ĺe 

,,sveci posedovati Carstvoò i ,,sve nacije ĺe ih sluģiti i sluġatiò (Danilo 7:22, 

27). Jedno takvo logiļno razraĽivanje obeĺanja datih Avramu predstavlja kljuļ 

za tajnu koju sa sobom nosi Boģija aktivnost tokom ljudske istorije. 

 

Opiranje zavetu 

Rezultati tradicionalnih teoloġkih pokuġaja da se izbegne neodgovarajuĺi 

politiļki element spasenja, mogu se prikazati zapaģanjima, koje iznosi delo 

pod nazivom Pulpit Commentary o stihovima 13:14-17 Prve Knjige 

Mojsijeve. Problem sa kojim se suoļava kritiļar, koji smatra da su obeĺanja u  

vezi sticanja zemljiġta nebitna za hriġĺane, jeste taj ġto ne moģe da se pomiri 

sa Boģijom izjavom: ,,Daĺu zemlju tebi (Avrame)ò i uverenjem koje Stefan 

daje da Bog  

nije dao Avramu nikakvo nasleĽe (na zemljiġtu Palestine) ï ļak ni 

metar kvadratni zemljiġta, ali je obeĺao da ĺe mu dati u vlasniġtvo 

[kataschesis; vidi. LXX 1. Moj. 17:8, "veļno vlasniġtvo"] i njegovim 

potomcima (Dela 7:5). 

Kako onda ova oļigledna kontradikcija moģe da bude reġena? Pulpit 

Commentary dva puta pokuġava da razreġi teġkoĺu. Prvo, ponovo je preveden 

                                                 
65 Naģalost, prekid u pasusu izmeĽu 4. i 5. stiha u mnogim Biblijama uniġtava vezu 

izmeĽu spasenja i nadgledanja buduĺeg svetskog poretka. 
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stih 13:15 Prve Knjige Mojsijeve tako da glasi: ,,Tebi ĺu dati zemlju, tj. tvojim 

naslednicima.ò Na ovaj naļin, neuspeh Avrama da ikad liļno primi zemlju 

biĺe objaġnjen na sledeĺi naļin: Bog ju je obeĺao samo njegovim 

naslednicima, Izraelu, i oni su ga primili pod Osijom. Ali ovo nije reġenje 

problema. Tokom komunikacije sa Avramom, obeĺanje vezano za zemlju, se 

stalno ponavlja. U stihu 13:17 stoji: ,,Prepeġaļi zemlju uzduģ i popreko i ja ĺu 

ti je dati.ò Avram bi imao svako pravo da se poģali ako je to stvarno znaļilo 

da on liļno ne treba da oļekuje da ĺe naslediti obeĺanu zemlju! 

Kritika nudi zaobilaznicu oko teġkoĺe. To znaļi da zemlja nije zapravo 

dospela u Avramovo vlasniġtvo tokom njegovog ģivota. ,,Zemlja je stvarno 

data Avramu kao nomadskom poglavici, u smislu da je on mirno ģiveo mnogo 

godina, ostario i umro unutar njenih granica.ò MeĽutim, ovo se suprotstavlja 

biblijskim uverenjima ispunjenim saoseĺajnoġĺu da Avram nije posedovao 

zemlju, a sigurno ne ni do veļnosti:  

postavljam zavet svoj izmeĽu sebe i tebe i semena tvog nakon tebe od 

kolena do kolena, da je zavet veļan, da sam Bog tebi i semenu tvom 

nakon tebe; I daĺu tebi i semenu tvom nakon tebe zemlju u kojoj si 

doġljak, svu zemlju hanansku u drģavu veļnu, i biĺu 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 ģivot proģivio kao stranac i nije posedovao 

nikakvo zemljiġte, sem malog parļeta zemlje, kog je kupio od Hetita da bi 

sahranio Saru (1. Moj. 23:3-20). Avram je sam priznao svojim sunarodnicima 

Hetitima, stanovnicima Hanana, sledeĺe: ,,Ja sam doġljak i stranac meĽu 

vamaò (1. Moj. 23:4). Stefanovo zapaģanje je bilo taļno: ,,Bog nije dao 

Avramu nikakvo nasledstvo ovde (u Izraelu), ni pedalj zemlje. Ali Bog mu je 

obeĺao da ĺe on i njegovi naslednici posedovati zemljuò (Dela 7:5). 

Kako ĺe se onda ostvariti zavet koji je dat Avramu, Isaku i Jakovu da ĺe 

naslediti zemlju? Odgovor pruģa kljuļ hriġĺanske vere. Postoji samo jedan 

naļin na koji obeĺanja data zavetom mogu da postanu istorijska realnost ï 

buduĺim povratkom Avrama i vernika u ģivot vaskrsenjem. Vraĺanje 

patrijarha u ģivot ĺe im doneti ono ġto su toliko ģeleli, da se pridruģe Mesiji i 

njegovim sledbenicima u obnovljenoj zemlji, Palestini i da postanu vladari sa 
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Isusom u Carstvu Boģijem. Sve ovo se podrazumeva u Isusovom 

propovedanju JevanĽelja. 

 

Obeĺana zemlja u koju se ulazi vaskrsnuĺem 

To da je vaskrsenje apsolutno neophodan deo Boģijeg plana, Isus je 

isticao prilikom komunikacije sa religijskim uļiteljima svog vremena. (Ļovek 

bi mogao da oļekuje da bi on imao dosta toga da kaģe i teolozima dvadesetog 

veka na istu temu). Sadukeji nisu verovali ni u kakvo vaskrsenje i samim tim 

su negirali nadu datu zavetom o ģivotu na zemlji za vernike. Isusov odgovor 

na njihovo pogreġno razumevanje Boģijeg Plana ukljuļivao je uverenje da su 

se oni popriliļno udaljili od Boģijeg otkrovenja:  

A Isus odgovarajuĺi reļe im: Varate se, ne znajuĺi Pisma ni sile Boģje. 

Jer o vaskrsenju niti ĺe se ģeniti ni udavati; nego su kao anĽeli Boģji na nebu. 

A za vaskrsenje mrtvih niste li ļitali ġta vam je rekao Bog govoreĺi: Ja sam 

Bog Avraamov, i Bog Isakov, i Bog Jakovljev! Nije Bog Bog mrtvih, nego 

ģivih (Matej 22:29-32).  

Logika Isusovog argumenta je jednostavna, poġto su Avram, Isak i Jakov 

veĺ dugo mrtvi, mora da postoji buduĺe vaskrsnuĺe, kojim ĺe se oni vratiti u 

ģivot, tako da njihov odnos sa ģivim Bogom moģe da se nastavi i da mogu da 

prime ono ġto im je davno obeĺano. Ni na koji naļin Isusov odgovor ne moģe 

biti upotrebljen kako bi se opravdalo verovanje da su patrijarsi veĺ ģivi. 

Problem izmeĽu Isusa i njegovim suparnika je taj da li ĺe biti vaskrsenja u 

buduĺnosti. Isus je raspravljao o tome da zavet neĺe biti ispunjen ako patrijarsi 

ostanu u svojim grobovima. Da bi Bog bio Bog ģivih, patrijarsi moraju da se 

vrate u ģivot buduĺim vaskrsenjem (Dan. 12:2). 

Poslanica Jevrejima prati upravo isti argument i ġiri dramu Avramove 

vere u velika Boģija obeĺanja. Misterija Avramovog neuspeha da dobije svoje 

mesto u zemlji zauvek moģe da bude razreġena odluļnom intervencijom u 

buduĺnosti, kojom ĺe on biti vraĺen u ģivot. Tokom svoje diskusije, pisac 

iznosi izjave koje se i te kako suprotstavljaju tradicionalnim idejama o ģivotu 

nakon smrti u ,,rajuò. ,,Verom Avram, kada je pozvan na mesto koje ĺe kasnije 

primiti u nasleĽe ...ò (Jevr. 8:11). Tako priļa poļinje. Avramovo nasleĽe, kako 

uviĽamo, 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 hriġĺanskom novozavetnom piscu, Avram treba da nasledi 
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,,kasnijeò, ali nama joġ uvek nije reļeno kada taļno. Pisac nastavlja: ,,Verom 

je Avram svoj dom sagradio na zemljiġtu obeĺanja kao stranac u stranoj 

zemlji; ģiveo je u ġatorima kao Isak i Jakov, koji su zajedno sa njim naslednici 

tog istog obeĺanjaò (Jevr. 11:9). Avram, Isak i Jakov i drugi heroji vere ,,u 

veri pomreġe ne primivġi obeĺanja, nego ga videvġi izdaleka, i poklonivġi mu 

se, i priznavġi da su gosti i doġljaci na zemljiò (Jevr. 11:13). Pogreġan utisak 

je dat naġim verzijama kada prevode ,,na zemljiġtuò kao ,,na zemljiò.66 Ovo 

moģe da nagovesti da su patrijarsi delili tradicionalno poimanje ,,rajaò kao 

svoje sudbine. MeĽutim, poenta je da ljudi koji kaģu da su stranci na zemljiġtu 

,,to znaļi da oni tragaju za sopstvenom zemljomò (Jevr. 11:14), pre svega za 

istom zemljom koja je obnovljena pod obeĺanom vladavinom Mesije, 

Carstvom Boģijim. 

Dosta zanemarena istina o obeĺanom zemljiġtu za hriġĺane spasena je od 

strane autora pod nazivom George Wesley Buchanan: 

Ovo obeĺanje-odmor-nasleĽe je neodvojivo povezano sa hananskom 

zemljom koja je mesto kojim su patrijarsi lutali kao doġljaci (11:13). 

Ona je nazvana zemljom obeĺanja (11:9) i nebeskom zemljom 

(11:16)... To ne znaļi da ona neĺe viġe biti na zemlji i da se neĺe na 

zemlji odigrati nebeski poziv (3:1)  isto kao ġto su oni koji su okusili 

rajski dar (6:4) ti koji su ģiveli na zemlji. Zaista je u pitanju sama 

zemlja u kojoj su boravili patrijarsi kao ,,stranci i lutaliceò (11:13). 

,,Nebeskoò podrazumeva boģansku zemlju koju je sam Bog obeĺao.67 

 

,,Rajò ĺe biti na Zemlji  

Tradicionalna objaġnjenja ovih stihova pokuġavaju da izbegnu 

implikacije stihova 11:8, 9 Poslanice Jevrejima. ,,Rajò kao nagrada za vernike 

ne podudara se sa ovom jednostavnom biblijskom izjavom da je  

  

                                                 
66 Vidi zapaģanja koja iznosi G.W. Buchanan, Anchor Bible, To the Hebrews, Doubleday  

and Co., 1972, str. 193, 194. 
67 Isto, str. 192, 194. 
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Avram oļekivao da ĺe naslediti upravo tu zemlju u kojoj je ģiveo. Avram je 

oļigledno stanovnik jedne geografske lokacije na zemlji, i on je oļekivao da 

ĺe se vratiti na tu zemlju i da ĺe je posedovati. ,,On je svoj dom napravio u 

zemlji obeĺanjaò (Jevr. 11:9). Obeĺana zemlja za vernike treba da bude na 

ovoj planeti ï na naġoj planeti, obnovljenoj i osveģenoj. Neĺe upaliti argument 

da je Hanan bio ,,vrstaò raja, kao mesto na koje odlaze duġe nakon smrti. Jedna 

takva ideja je upala u hriġĺanstvo iz sveta grļke filozofije i naruġila verovanje 

u biblijsko obeĺanje o nasledstvu u zemlji ģivota, Palestini kao srediġta 

buduĺeg mesijanskog svetskog poretka. Vaskrsenje u buduĺnosti, pri povratku 

Isusa, jedini je put kojim patrijarsi mogu da postignu svoj cilj i dobiju zemlju 

koju nikada nisu posedovali. Zaista, kako je to naglaġeno u Poslanici 

Jevrejima, niko od istaknutih vernika nikada nije ,,primio ono ġto mu je 

obeĺanoò ï Obeĺanu zemlju u nasledstvo (Jevr. 11:13, 39). Oni su umrli s 

verom, ġto je vrlina koja je bliska nadi, potpuno ubeĽeni da ĺe vaskrsnuti i 

dobiti zemlju koju ĺe deliti sa Mesijom. Ovo je daleko od same ideje, koju su 

mnogi prihvatili pod pritiskom poslebiblijske nejevrejske tradicije, da su 

patrijarsi i naknadni vernici veĺ primili nagradu u raju.  

 

Pavle i Avram 

Pavle se ophodi prema priļi o Avramu, kao modelu hriġĺanske vere, bez 

ikakve naznake da se Avramovo nasledstvo iġta razlikuje od nasledstva 

obiļnog hriġĺanskog vernika. Zapravo, sasvim suprotno je istinito: Avram je 

otac onih koji veruju (Rim. 4:11). Avram je pokazao suġtinu hriġĺanske vere 

time ġto je bio voljan da poveruje u Boģiji plan da mu se dodeli zemlja, njemu 

i njegovim potomcima veļno i uz blagoslov. Vera je za Avrama bila odluļan 

odgovor na boģansku inicijativu izraģenu reļima. Upravo je ta vrsta vere ta 

koju Isus zahteva kada poziva sve da se pokaju i poveruju u JevanĽelje o 

Carstvu (Marko 1:14, 15). Isus je samim tim par excellence izlagaļ Avramove 

vere. On se odriļe svega, ukljuļujuĺi i svoj ģivot, zarad Boģijeg velikog plana 

da spase ļitavo palo ļoveļanstvo i on poziva sve one koji ga podrģavaju da 

uļine isto. Prateĺi primer, koji je postavio Avram, koji je bio voljan da se 

odrekne svega, pa ļak i svoje porodice, zarad boģanske svrhe (1. Moj. 12:1), 

Isus je pozvao svoje sledbenike da prepoznaju prethodne tvrdnje o porodici i 

veri. Njegovi stvarni roĽaci nisu bili njegova krvna braĺa i sestre, veĺ ,,oni koji 
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ļuju Reļ Boģiju (JevanĽelje o Carstvu, Matej 13:19) i prema njoj postupajuò 

(Matej 12:46-50). Lojalnost prema Isusu i JevanĽelju bitnija je od porodice i 

zemlje (Luka 14:26, 27, 33; vidi i 1. Moj. 12:1). 

Opravdavanje ï sklapanje pravog odnosa sa Bogom ï ukljuļuje 

inteligentno shvatanje Boģijeg plana, verovanje poput Avramovog u ono ġto 

je Bog obeĺao da ĺe da uradi (Rim. 4:3, 13). Obim Poruke JevanĽelja je ġiri 

od pukog prihvatanja smrti i vaskrsenja Hristovog, Apostolska vera poziva na 

uļeġĺe u aktuelnom boģanskom planu u istoriji koji mi moģemo da nazovemo 

,,Operacija Carstvoò. Ona ukljuļuje shvatanje boģanski otkrivene buduĺnosti, 

kao cilja hriġĺanskog poduhvata. Shvatanje onog ġto Bog radi tokom svetske 

istorije, omoguĺava ļoveku da svoj ģivot prihvati uļenju Isusa kao proroka i 

kralja tog Carstva.  Hriġĺanin prema Pavlu je onaj koji prati korake vere naġeg 

oca Avrama (Rim. 3:12). Veza sa zavetom patrijarha ne moģe da bude jasnija. 

Avramova vera je ,,okarakterisana (ili bazirana) na nadi koja je odreĽena 

iskljuļivo Boģijim obeĺanjem ... Avramova vera je ļvrsto pouzdanje u Boga, 

kao u onog koji odluļuje o buduĺnosti prema onome ġto je obeĺao.68 Tako da 

nas Isus i Apostoli pozivaju, uz Poruku o Carstvu,69 da se pripremimo na veliki 

dogaĽaj koji nije niġta drugo do konaļni ishod zaveta sklopljenog sa Avramom 

i njegovim (duhovnim) potomkom. Pavle definiġe to obeĺanje i precizno 

navodi hriġĺanski cilj. On nas podseĺa da Avram treba da bude ,,naslednik 

svetaò (Rim. 4:13), ġto jednostavno znaļi ponoviti Isusovo obeĺanje da ĺe 

,,krotki naslediti zemljiġte (ili zemlju)ò (Matej 5:5, vidi i 1. Moj. 17:8). 

Kao ġto James Dunn kaģe: 

Ideja o ,,nasledstvuò je bila fundamentalni deo jevrejskog shvatanja 

svog zaveta sa Bogom i odnosa sa njim, iznad svega, zaista skoro 

iskljuļivo, u vezi sa zemljiġtem ï zemljiġtem Hanana, koje je njihovo 

prema pravu o nasleĽu obeĺanom Avramu ... Ovo je jedna od 

najemotivnijih tema u jevrejskom nacionalnom samo-identitetu ... Ono 

ġto je kljuļno za jevrejsko samorazumevanje jeste ubeĽenje da je Izrael 

Boģije nasledstvo ... Ono ġto je kljuļni element nacionalne vere jeste 

ubeĽenje da je Bog dao Izraelu ... 

 

                                                 
68 Commentary on Romans, str. 219. 
69 Marko 1:14, 15; Dela 8:12; 19:8; 28:23, 31. 
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nasleĽivanje zemlje kao njen suġtinski element ... To da je zavet dat 

Avramovom semenu da ĺe naslediti zemlju, postalo je neġto ġto je 

skoro banalno za jevrejsko uļenje ... Obeĺanje na taj naļin 

protumaļeno, bilo je od fundamentalnog znaļaja za Izrael da shvati da 

njega ļini Boģiji narod: To je bio razlog zaġto je Bog odabrao njih na 

prvom mestu, od svih nacija sveta, opravdanje da sebe smatraju 

drugaļijim od ostalih nacija i uteġnu nadu koja ļini njihovo sadaġnje 

poniģenje izdrģljivim ...  

Pavlov sluļaj otkriva kontinuitet koji je video izmeĽu svoje vere i 

fundamentalnog obeĺanja Biblije njegovog naroda... Pavle nije ni 

sumnjao da je JevanĽelje, o kome je propovedao, nastavak i ispunjenje 

Boģijeg obeĺanja datog Avramu. Ali njemu je isto toliko bilo jasno da 

naslednici Avramovog obeĺanja ne treba viġe da budu oznaļeni 

zakonom. Stih 15:6 Prve Knjige Mojsijeve pokazala je sa dovoljno 

jasnoĺe da je obeĺanje dato i prihvaĺeno putem vere, odvojeno od 

zakona u celini ili u jednom njegovom delu.70 

Poenta koju treba shvatiti je da Pavle ne dovodi u pitanje sadrģaj obeĺanja. 

Kako je on uopġte to i mogao uļiniti a da ne odbaci ļitavo otkrovenje koje 

pruģa Biblija? Obeĺanje koje podrazumeva teritoriju je jasno i iznova izreļeno 

u 1. Knjizi  Mojsijevoj i bilo je najdragocenije nacionalno blago njegovog 

naroda. Vernom Izraelu, koga je prvo predstavljao Avram, Bog je dao 

uverenje da ĺe naslediti zemlju kao obnovljeni raj. Slava Pavlove sluģbe je da 

uvede revolucionarnu novu ļinjenicu ï da je ova velika moguĺnost otvorena 

za sve koje veruju u Mesiju kao seme  Avramovo i onog jednog koji ĺe 

predvoditi novu upravu Carstva. Oļigledno su ta obeĺanja namenjena Mesiji, 

kao istaknutom Avramovom nasledniku. Ali nejevrejski hriġĺani, kada su 

prihvatili tvrdnje da je Isus zapravo Hrist Izraela, mogu da traģe deo istog 

obeĺanog nasledstva. Pavle dotiļe trijumfalan momenat svog argumenta onda 

kada izjavljuje svojim nejevrejskim ļitaocima da ,,ako ste hriġĺani onda ste 

Avramovi potomci i naslednici (sveta, Rim. 4:13) prema obeĺanju [datom 

Avramu]ò (Gal. 3:29).  

  

                                                 
70 Isto, str. 233, 234. 
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Obeĺanja su svakako namenjena samo onima ,,koji dele Avramovu veruò, 

kako to Pavle kaģe (Rim. 4:16), tj. onima ļija je vera ista kao njegova i koja 

je bazirana na istim osnovima. Samim tim, Pavle govori o potrebi hriġĺana da 

postanu ,,Avramovi sinoviò (Gal. 3:7), ,,seme Avramovoò (Gal. 3:2; Rim. 

4:16) i da priznaju Avrama kao svog duhovnog oca (Rim. 4:11), da hodaju 

njegovim stopama (Rim. 4:12) i da smatraju njega uzorom hriġĺanske vere 

(Gal. 3:9), jer je njemu unapred ispropovedano JevanĽelje (Galatima 3:8). Ali 

koliko toga mi danas ļujemo o tome kako se hriġĺansko jevanĽelje zasniva na 

zavetu i obeĺanjima datim Avramu? Pavle govori galatskoj crkvi o 

,,blagoslovu Avramaò, 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 ģive kao doseljenici, zemlje 

koju je Bog dao Avramu.ò Joġ jednom je na prosvetljujuĺi naļin napravljena 

veza izmeĽu hriġĺanstva hebrejske Biblije i Novog zaveta, koja pruģa divnu 

osnovu za restrukturiranje sadaġnje podeljene crkve na biblijskim osnovama. 

 

Pavle ni na trenutak nije napustio korene vere koja je otkrivena u naļinu 

na koji se Bog pozabavio Adamom. Poġto ĺe obeĺana zemlja Hanana jednog 

dana postati srediġte mesijanske vladavine, oļigledno je da nasleĽivanje te 

zemlje podrazumeva nasleĽivanje sveta. Obeĺanje ostaje kako geografsko 

tako i teritorijalno, i odnosi se na zemlju dolazeĺeg doba i taļno se poklapa sa 

Isusovom potvrdom sopstvenog jevrejskog nasleĽa kada obeĺava da ĺe krotki 

(ponovo citirajuĺi hebrejsku Bibliju) naslediti zemlju (Matej 5:5, koji citira Ps. 

37:11). Isus je verovao da ĺe Jerusalim biti dostojan da se nazove Gradom 

velikog kralja (Matej 5:35) i da ĺe vernici sa njim nadgledati novi svetski 

poredak.71 Ukratko, obeĺanje zemlje se ponavlja u Novom zavetu, kao 

obeĺanje Carstva Boģijeg, koje predstavlja osnovu hriġĺanskog JevanĽelja. 

Carstvo se nudi vernicima kao njegova sudbina. Ono je obnovljena ,,naseljena 

zemlja buduĺnostiò (Jevr. 2:5), koje neĺe pripasti anĽelima veĺ Mesiji i 

svecima, ,,Izraelu Boģijemò (Gal. 6:16), ,,istinski obrezanimò (Fil. 3:3). Veliki 

deo uzbuĽenja hriġĺana Novog zaveta leģi u visokoj privilegiji da budu ljudi 

Boģiji u Hristu koja im je dodeljena. Njihova nada se taļno poklapa sa nadom 

izraelskih proroka. J. Skinner iznosi miġljenje da je ,,glavna taļka (Jeremijine 

                                                 
71 Matej 19:28; Luka 22:28-30; Otkr. 2:26; 3:21; 5:10; 20:1-6. 



72 

 

nade za buduĺnost) ta da je u nekom smislu obnova izraelitske nacionalnosti  

bila forma u kojoj je on video Carstvo Boģije.ò72 Isus, koji je takoĽe smatran 

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

 

Pavlova primena Avramovog zaveta na hriġĺane, kako Jevreje tako i 

nejevreje, ne navodi ga da pomisli da ĺe nepreobraģeni Izrael zauvek ostati 

van boģanskog blagoslova u Hristu. U stihovima 11:25, 26. Poslanice 

Rimljanima, on se radovao kako vaģnom elementu u buduĺem razvoju Carstva 

tako i kolektivnom preobraģenju ostatka izraelske nacije, nakon Drugog 

dolaska.73 Jevrejska/nejevrejska crkva, meĽutim, prema miġljenju koje iznosi 

Pavle, vodila bi mesijansko Carstvo (1. Kor. 6:2, 2. Tim. 2:12; 1. Kor. 4:8). 

Na ovaj naļin, Avramov zavet garantuje uļeġĺe u mesijanskoj vladavini svima 

onima koji sada veruju u JevanĽelje, i on nas uverava da ĺe se kao dodatak 

tome dogoditi drugi talas preobraģenja onda kada izraelska nacija konaļno 

prihvati svog Mesiju. Tom dogaĽaju su se Apostoli sa pravom iskazali 

radovanje konaļnom preobraģenju onda kada su postavili sledeĺe pitanje: ,,Da 

li je vreme konaļno doġlo da se obnovi Izraelsko Carstvo?ò (Dela 1:6). Za one 

koji nisu imali koristi od kalvinistiļke obuke, ovo pitanje neĺe predstavljati 

nikakav problem. Ipak, ako vam je Isus rekao da ĺete rukovoditi nad dvanaest 

plemena (Luka 22:28-30), nestrpljivo biste iġļekivali obnovu tih plemena u 

Carstvu. Pomen Svetog Duha (Dela 1:5), koji predstavlja zaveġtanje od strane 

plemiĺkih porodica i sveġtenika, prirodno je budio znatiģelju Apostola u vezi 

raspleta Plana za spasenje. Ali obratite paģnju: dolazak duha nije dolazak 

Carstva (Dela 1:5-7). 

 

Svet kao nasleĽe 

Pavle i jevrejski narod, kao i ļitav Novi zavet, drģali su se miġljenja da ĺe 

celi svet imati koristi od mesijanskog obeĺanja datog Avramu da ĺe on 

,,naslediti svetò (Rimljanima 4:13) time ġto ĺe naslediti obeĺanu zemlju. Ova 

ļinjenica se moģe izvuĺi iz biblijskih tekstova i iz vanbiblijske literature. 

Proslavljen mesijanski Psalm, kog je Isus u svom Otkrovenju protumaļio  

  

                                                 
72 Prophecy and Religion, Cambridge University Press, 1922, str. 308. 
73 Mihej 2:12 zamiġlja obnovu ,,svega ġto je Jakovljevoò kao ,,ostatak Izraelaò. 
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kao hriġĺansko proroļanstvo za njega i crkvu (Oktr. 1:1), je oļigledno politiļki 

Psalm, koji okvirno predstavlja ļitavu Mesijinu karijeru:  

"Ja sam pomazao cara svog na Sionu, na Svetoj gori svojoj." Kazaĺu 

naredbu Gospodnju; On reļe meni: "Ti si sin moj, ja te sad rodih. Iġti 

u mene, i daĺu ti narode u nasledstvo, i krajeve zemaljske tebi u drģavu. 

Udariĺeġ ih gvozdenom palicom; razbiĺeġ ih kao lonļarski sud."74 

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

I biĺe kraljeva od tebe (Jakova). Oni ĺe vladati svuda gde je ļovek 

kroļio. I vaġem semenu ĺu dati svu zemlju pod rajem (vidi Dan. 7:27: 

,, carstvo pod ļitavim rajemò) i oni ĺe vladati u svim nacijama kao ġto 

su ģeleli (Jubilej 32:19).  

Ali za odabrane ĺe biti svetlost, radost i mir i oni ĺe naslediti zemlju 

(1. Enohijeva 5:7). 

Praviļni ... ĺe sigurno dobiti svet koji si im obeĺao i koji iġļekuju sa 

punom radoġĺu (2. Varuhova 51:3). 

Ako je svet zaista stvoren za nas, zaġto onda mi ne dobijemo svet u 

nasledstvo? Koliko ĺe 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 hriġĺanstvo treba ozbiljno 

razmotriti). Pavle se nada da ĺe mnogi njegovi sunarodnici konaļno priznati 

Isusa koji ĺe se vratiti. U meĽuvremenu on nastavlja da propagira poruku 

Mesije, kojom su pre svega Jevreji a zatim nejevreji pozvani u mesijansku 

zajednicu, spremajuĺi se da vladaju u Carstvu. Pavlova teologija je roĽena iz 

 

 

 

                                                 
74 Ps. 2:6, odnosi se na Isusa u Otkr. 12:5 i crkvu u Otkr. 2:26, 27. 
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ubeĽenja da je Avramu suĽeno da bude ,,naslednik svetaò (Rim. 4:13), ġto je 

ideja koja se prirodno uklapa u tekstove koji su maloļas citirani. Henry Alford 

komentariġe vezu izmeĽu Pavlovih teģnji i jevrejskih nada: 

Rabini su veĺ videli, i Pavle koji je odgajen prema njihovom uļenju, 

ļvrsto se drģeĺi istine, da su mnogo bitnije reļi ,,u tebi i tvom semenu 

ĺe sve porodice na zemlji biti blagosloveneò, od pukog posedovanja 

Hanana. Oni upeļatljivo povezuju Svet kao dar sa ovim obeĺanjem (1.  

Moj. 12:3).NasleĽe zemlje ...je krajnje upravljanje celim svetom koji 

ĺe Avram, kao otac vernika svih narodnosti i Hrista, kao semena 

obeĺanja, posedovati...75 

 

Istaknuti nemaļki kritiļar beleģi da biti ,,Avramovo semeò podrazumeva  

nekoga kome je suĽeno da upravlja svetom, na osnovu 1. Moj. 22:17: ,,Tvoji 

potomci ĺe dobiti kapije svojih neprijatelja (tj. gradove) u posedstvoò.76 Sa 

ovim obeĺanjem na umu, Isus je zamislio da ĺe vernici dobiti autoritet nad 

ļitavim urbanim populacijama: ,,Svaka ļast, verni slugo, preuzmi odgovornost 

nad deset gradovaò (Luka 19:17). 

Knjiga pod nazivom International Critical Commentary o stihu 4:13 

Poslanice Rimljanima uspeva da prenese ģestinu starozavetnog iġļekivanja 

Mesijanskog Carstva. On govori o obeĺanju da ĺe Avramovo seme (u Hristu) 

uģivati u ,,upravljanju svetomò, ,,pravu da vlada svetom koje pripada Mesiji i 

njegovom naroduò, obeĺanje dato Avramu i njegovim potomcima svetske 

mesijanske vladavine.ò77 Deo izraelske ģudnje se moģe videti i u molitvama 

iz ļetrnaestog i osamnaestog veka koje se u sinagogama ponavljaju od 70. 

godine nove ere.  

Milostiv budi, O Gospode naġ Boģe, imaj milosti prema Izraelu, 

narodu Tvom i prema Jerusalimu i prema Sionu gde boravi Tvoja 

slava, i prema Hramu tvom i tvom prebivaliġtu i prema Carstvu loze 

Davidove, koji je sagradio Jerusalim, Tvoj grad. Daj mir svoj Izraelu, 

                                                 
75 Greek New Testament, London: Rivingtons and Deighton, Bell & Co., 1861, Tom II, 

str. 350. 
76 H.A.W. Meyer, Commentary on John, Funk and Wagnalls, 1884, str. 277. 
77 W. San day and A. C. Headlam, Epistle to the Romans, T & T Clark, 1905, str. l09, 

111. 
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Tvom narodu i Tvom gradu i Tvom nasleĽu i blagoslovi nas, sve nas 

zajedno. Neka si blagosloven Ti, Boģe, koji stvaraġ mir. 

 

Ļak i kada se zemlja ne pominje direktno, jednostavno se podrazumeva kada 

se pominje grad ili hram, koji su postali suġtina nade za spasenje. Upravo ista 

nada se oslikava u Novom zavetu, povezujuĺi rano hriġĺanstvo sa 

Avramovim/Davidovim poreklom u hebrejskoj Bibliji: 

 

On ĺe biti veliki, i nazvaĺe se Sin Najviġega, i daĺe Mu Gospod Bog 

presto Davida oca Njegovog; I carovaĺe u domu Jakovljevom vavek, i 

carstvu Njegovom neĺe biti kraja (Luka 1:32, 33). 

Kao ġto (Bog) govori ocima naġim, Avraamu i semenu njegovom 

doveka (Luka 1:55). 

I podiģe nam rog spasenja u domu Davida sluge svog, Uļiniti milost 

ocima naġim, i opomenuti se svetog zaveta svog, Kletve kojom se kleo 

Avraamu ocu naġem da ĺe nam dati (Luka 1:69, 72, 73). 

I gle, beġe u Jerusalimu ļovek po imenu Simeun, i taj ļovek beġe 

pravedan i poboģan, koji ļekaġe utehe Izrailjeve (Luka 2:25). 

I ona (Ana) u taj ļas doĽe, i hvaljaġe Gospoda i govoraġe za Njega 

svima koji ļekahu spasenja u Jerusalimu (Luka 2:38). 

Blagosloveno carstvo oca naġeg Davida koji ide u ime Gospodnje 

(Marko 11:10). 

DoĽe Josif iz Arimateje (uļenik Isusov, tj. hriġĺanin; Matej 27:57), 

poġten savetnik, koji i sam carstvo Boģje ļekaġe, i usudi se te uĽe k 

Pilatu i zaiska telo Isusovo (Marko 15:43). 

A mi (uļenici Isusovi, hriġĺani) se nadasmo da je On Onaj koji ĺe 

izbaviti Izrailja (Luka 24:21). 

A oni onda koji zajedno behu, pitahu Ga govoreĺi: Gospode! Hoĺeġ li 

sad naļiniti carstvo Izrailjevo? (Dela 1:6). 
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I sad stojim pred sudom za nadanje obeĺanja koje Bog obreļe oļevima 

naġim, Kome se svi dvanaest kolena naġih jednako dan i noĺ sluģeĺi 

nadaju da ĺe doĺi (Dela 26:6, 7). 

 

Postoje brojni dokazi da hriġĺanstvo Novog zaveta nije napustilo 

proroļanske nade vezane za teritoriju. Pitanje uļenika koje se odnosi na 

obnovu Izraela javlja se nakon perioda od ļetrdeset dana tokom kog su dobijali 

uputstva o Carstvu Boģijem (Dela 1:3, 6). Na sudu zbog svoje vere, Pavle je 

javno definisao hriġĺanstvo kao nadu za ispunjenje patrijarhalnog obeĺanja. 

On je izrazito identifikovao hriġĺanski cilj kao obeĺanje ,,ļijem ispunjenju se 

nada dvanaest plemenaò (Dela 26:7). Priroda ovog oļekivanja je definisana 

reļima, koje su rabini izgovorili u treĺem veku, a koje oslikavaju drevnu nadu 

vezanu za ģivot na zemlji: ,,Zaġto su patrijarsi ģudili da budu sahranjeni na 

izraelskoj teritoriji? Jer mrtvi zemlje Izraela biĺe prvi koji ĺe vaskrsnuti onda 

kada se Mesija vrati i oni ĺe prvi provoditi godine sa Mesijom.ò78 

 

Raj kao skladiġte buduĺe nagrade 

U Novom zavetu se raj pominje u ograniļenom kontekstu, kao mesto gde 

se ļuva buduĺa nagrada za vernike kao Boģije blago (Matej 5:12).79 ,,Rajò kao 

mesto koje nije na zemlji ni u jednom trenutku nije u Bibliji predstavljeno kao 

destinacija za vernike ï niti nakon smrti niti nakon vaskrsenja. Hriġĺani sada 

moraju da shvate ġta im je to obeĺano. Oni moraju da ulaģu blago kod Boga i 

oļekuju da ĺe dobiti svoju nagradu onda kada je Isus donese na zemlju 

prilikom svog Drugog dolaska. Ļovek moģe da ļuva svoj novac za penziju u 

banci. Ali on svoju penziju neĺe provesti u banci. 

 

Kada Pavle govori o ,,Jerusalimu iznad koga je naġa matiò (Gal. 4:26), on 

ne misli na to da hriġĺani odlaze u ,,rajò nakon smrti. On citira mesijanski 

Psalm koji opisuje Sion (Jerusalim) kao ,,majku svih nasò (Ps. 87:5, LXX). 

Jevreji ļesto smatraju da su se dobre stvari buduĺnosti smeġtene kod Boga 

kako bi bile spremne, kada oni vaskrsnu na dan kada se Mesija javi u moĺi i 

                                                 
78 Gen. Rabbah, 96:5. 
79 Tekst glasi ,,tvoja nagrada je velika u rajuò. Hriġĺanska nagrada se ļuva u raju i ona 

ĺe doĺi iz raja sa Isusom onda kada se on vrati. ,,U rajuò je isto ġto i ,,sa Bogomò.  
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slavi. Hriġĺani su oni ļija su imena upisana u spisak onih kojima ĺe biti dat 

,,ģivot u Jerusalimuò (Isa. 4:3). 

 

Pavle govori o ,,veri i ljubavi koja proizilazi iz nade koja je smeġtena u 

raju i koju ste veĺ ļuli putem reļi istine, JevanĽeljaò (Kol. 1:5). Petar u novom 

roĽenju, prikazanom JevanĽeljem, vidi ,,ģivu nadu kroz vaskrsenje Isusa 

Hrista iz mrtvih, ġto vodi ka nasledstvu (tj. nasleĽivanje Carstva), koje nikada 

ne moģe da propadne, da se iskvari ili nestane, koje se ļuva u raju samo za 

vas, i koje je verom zaġtiĺeno od strane Boģije moĺi sve do dolaska spasenja, 

koje je spremno da bude otkriveno u poslednjem trenutkuò (1. Petr. 1:3-5). 

Novi zavet se poklapa sa osnovnom temom, JevanĽeljem o Carstvu koje je 

,,obeĺano onima koji vole Bogaò (Jak. 2:5). Verovanje u JevanĽelje u vreme 

Apostola nije se svodilo na verovanje u smrt i vaskrsenje Isusa samog, veĺ je 

ono ukljuļivalo i poziv da se pripreme svi za mesto u Mesijinoj vladavini 

svetom, koja ĺe biti uvedena onda kada se on vrati na zemlju. Ova situacija je 

priliļno drugaļija od svega ġto se propoveda danas o nasleĽivanju zemlje sa 

Isusom. Postoji neverovatna potreba da se crkve ġto pre povinuju Pavlovim 

rukopisima i da se ,,ne udaljavaju od nade koju deli JevanĽeljeò (Kol. 1:23). 

Gubitak nade Novog zaveta moģe da se svede na gubitak JevanĽelja o Carstvu, 

ġto opet dovodi do gubitka korena hriġĺanstva iz hebrejske Biblije. 

 

Vera u Boģiji svetski plan 

Novozavetna ġema i Boģiji plan za istoriju sveta svode se na besmislice 

onda kada se predlaģe da je sudbina hriġĺanina da uģiva na lokaciji koja nije 

na zemlji. Ovo jednim udarcem uniġtava obeĺanja data Avramu i vernicima 

da ĺe naslediti zemlju i svet. Ne moģe postojati reġenje za prvobitni neuspeh 

ļoveka da podrģi boģanski mandat i zavlada svetom, ako, zapravo, ta boģanska 

vladavina nikada ne bude obnovljena. Hriġĺanska vera je trajno obeshrabrena 

ako se porekne nada da ĺe nastupiti mir na zemlji. Time ġto je odlazak u ,,rajò 

nakon smrti zamenio dobijanje zemlje u nasledstvo, umanjena je vaģnost 

otkrovenja Boģijeg plana za ļoveļanstvo. Ponuda koja se stalno ponavlja, a 

koja ukljuļuje ,,rajò u savremenom propovedanju, razraĽuje pojam koji 

zbunjuje ļitaoce Biblije i ļini besmislenom ļitavu nadu proroka (zasnovanu 

na zavetu) da ĺe svet uģivati u neprikosnovenoj eri blagoslova i meĽunarodnog 

mira pod praviļnom vladavinom mesije i vaskrslih vernika ï onih koji veruju 
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u ,,Carstvo Boģije i ime Isusovo (tj. Mesijanstvo i sve ġto ono obuhvata)ò i 

onih koji su krġteni kao odgovor na tu ranu veru, ġto se pominje u stihu 8:12 

Dela apostolskih: ,,Kada su poverovali Filipu, dok je propovedao JevanĽelje 

o Carstvu Boģijem i imenu Isusa Hrista, oni su bili krġteni, kako ģene tako i 

muġkarci.ò 

 

Ovaj tekst ostaje primer jevanĽelizacije i vraĺa savremenu crkvu svojim 

korenima u zavetima obeĺanja, koja su data ,,ocu vernihò, koji se mogu 

ostvariti samo putem Mesije Isusa.  Mi treba da se molimo: ,,Neka doĽe 

Carstvo tvojeò ako ģelimo da se ispuni Boģanski plan za spasenje i treba da 

teģimo tome da se ponaġamo tako da budemo ,,dostojni Boga koji nas poziva 

u svoje Carstvo i slavuò (1. Sol. 2:12). Mi moģemo ponovo doĺi do istine o 

naġoj hriġĺanskoj sudbini tek onda kada se vratimo biblijskom jeziku o 

,,stupanju u Carstvoò, ,,nasleĽivanju Carstvaò , ,,nasleĽivanju zemljeò (Matej 

5:5), ,,vladavini sa poloģaja kraljeva na zemljiò (Otkr. 5:10), ,,hiljadu godina 

dugoj vladavini sa Mesijomò (Otkr. 20:1-6). Nejevrejski um, koji pokazuje 

antisemitsku netrpeljivost prema mesijanskim stvarima, preovladava toliko 

dugo da samo revolucionarnim povratkom na Biblijski tekst mi moģemo da 

prekinemo loġe navike. Napuġtanje jezika o ,,rajuò uputiĺe nas u pravom 

smeru i nauļiti da volimo Isusove reļi. Put ĺe nam se onda otvoriti da shvatimo 

hriġĺanstvo kao Boģiji odgovor na prvobitni neuspeh ļoveka u Adamu; da je 

JevanĽelje poziv za vladavinu i da ĺe svetac biti taj koji ĺe vladati sa Mesijom 

na zemlji u dolazeĺem Carstvu (Dan. 7:18, 22, 27). Tragedija ļoveka je u tome 

ġto 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 hriġĺanstvu: ,,Opġti akcenat proroļanstva i analogija 

na boģanske naļine bez greġke ukazuje na ovu zemlju proļiġĺenu i obnovljenu, 

a ne na raj u bilo kom obiļnom smislu tog termina, kao veļnog boraviġta za 

blagoslovene.ò80 

  

                                                 
80 Greek New Testament, Tom. I, str. 35, 36, akcenat dodat. 
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Alfordova pronicljivost ponovo formuliġe nadu za buduĺnost 

ļoveļanstva, kada blagoslovi dati Avramu pronalaze svoje ispunjenje u 

Carstvu. Jakov i Pavle dele isto radosno viĽenje: ,,I da ti da blagoslov 

Avramov, tebi i semenu tvom s tobom, da naslediġ zemlju u kojoj si doġljak, 

koju Bog dade Avramuò (1. Moj. 18:4). ,,Blagoslovi Avrama (ĺe doĺi) 

nejevrejima u Hristuò (Gal. 3:14). 

Nada za ļoveļanstvo, zasnovana na Boģijem milostivom postupanju 

prema Avramu, je dominantna tema kod svih izraelskih proroka. Kako bi 

pratili Isusa, najveĺeg od svih proroka (5. Moj. 18:15, 18; Dela 3:22; 7:37), 

Sina Boģijeg, Hrista i Apostola naġe vere (Jevr. 3:1), mi moramo sada da svoju 

paģnju usmerimo ka njihovoj viziji. 
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5. O Carstvu kod Proroka: Neispunjen san o 

mesijanskoj vladavini 
 

 

 

 

 

 

Veliki deo poruke proroka je poistoveĺen opisima Dolazeĺeg Carstva. Ne 

postoji ni najmanja sumnja po pitanju znaļenja ovih prosvetljujuĺih prikaza 

Mesijinog buduĺeg svetskog kraljevstva: 

Jer nam se rodi Dete, Sin nam je dat, kome je vlast na ramenu... Bez 

kraja ĺe 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) ĺe kazivati mir narodima, i vlast ĺe mu biti od mora do 

mora i od reke (Eufrata) do krajeva zemaljskih (Zah. 9:10). 

Postavljeni vladar ĺe biti okarakterisan ,,duhom mudrosti i razuma, duh 

saveta i sile, duh znanja i straha od Gospoda. I mirisanje ĺe Mu biti u strahu 

Gospodnjemò (Isa. 11:2). Sa njim, ,,prinļevi ĺe vladati praviļnoò (Isa. 32:1), 

ġto je predviĽanje, koje pruģa okvir ļitavoj novozavetnoj ideji da su hriġĺani 

zapravo kraljevi, koji se obuļavaju to da postanu.81 Mesijina savrġena 

vladavina ĺe dovesti do novog doba koje ĺe biti osloboĽeno od telesne bolesti. 

Ona ĺe proizvesti radosno ļoveļanstvo, ļiji ĺe blagoslovi obuhvatati ļak i 

neģivu prirodu. 

                                                 
81 2. Tim. 2:12; 1. Kor. 6:2; Otkr. 1:6; 5:10. vidi 2. Moj. 19:6. 
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Radovaĺe se tome pustinja i zemlja sasuġena, veseliĺe se pustoġ i 

procvetati kao ruģa. Procvetaĺe obilno, i veseliĺe se radujuĺi se i 

popevajuĺi; slava livanska daĺe joj se i krasota karmilska i saronska; 

ta ĺe mesta videti slavu Gospodnju, krasotu Boga naġeg. Tada ĺe se 

otvoriti oļi slepima, i uġi gluvima otvoriĺe se. Tada ĺe hromi skakati 

kao jelen, i jezik nemog pevaĺe, jer ĺe u pustinji provreti vode i potoci 

u zemlji sasuġenoj. I suvo ĺe mesto postati jezero, i zemlja sasuġena 

izvori vodeni, u stanu zmajevskom, po loģama njihovim, biĺe trava, 

trska i sita. I koje iskupi Gospod, vratiĺe se i doĺi ĺe u Sion pevajuĺi, i 

veļna ĺe radost biti nad glavom njihovom, dobiĺe radost i veselje, a 

ģalost i uzdisanje beģaĺe (Isa. 35: 1, 2, 5-7, 10). 

 

Isaija 40:9 predviĽa vreme u buduĺnosti kada ĺe ,,Gospod Bog doĺi sa 

silom i miġica ĺe Njegova vladati za Njega.ò Izvrġitelj ovog velikog posla oko 

obnove biĺe ljudski kralj, Davidov potomak. Njegov izuzetan dar ĺe mu 

omoguĺiti da vlada na savrġeno praviļan naļin. 

Ali ĺe izaĺi ġibljika iz stabla Jesejevog, i izdanak iz korena njegovog 

izniknuĺe. I na Njemu ĺe poļivati Duh Gospodnji, duh mudrosti i 

razuma, duh saveta i sile, duh znanja i straha Gospodnjeg. I mirisanje 

ĺe Mu biti u strahu Gospodnjem, a neĺe suditi po viĽenju svojih oļiju, 

niti ĺe po ļuvenju svojih uġiju karati. Nego ĺe po pravdi suditi 

siromasima i po pravici karati krotke u zemlji, i udariĺe zemlju prutom 

usta svojih, i duhom usana svojih ubiĺe bezboģnika (onog zlog).82 I 

pravda ĺe Mu biti pojas po bedrima, i istina pojas po bocima (Isa. 11:1-

2, 5-7.  

 

Pod praviļnom vladavinom buduĺeg Kralja ļak ĺe se preoblikovati i 

priroda ģivotinja: 

Vuk ĺe prebivati s jagnjetom, ris leģati s kozliĺem, tele i laviĺ zajedno 

ĺe pasti, a djeteġce njih ĺe vodit`. Krava i medvjedica zajedno ĺe pasti, 

                                                 
82 Isa. 11:4 (LXX) sadrģi ,,onog zlogò i Pavle to primenjuje na jednog Antihrista (2.  Sol. 

2:8, vidi 1. Jov. 2:18). 
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a mladunļad njihova skupa ĺe leģati, lav ĺe jesti slamu k`o govedo. 

Nad rupom gujinom igrat ĺe se dojenļe, sisanļe ĺe ruku zavlaļiti u 

leglo zmijinje. Zlo se viġe neĺe ļiniti, neĺe se pustoġiti na svoj svetoj 

gori mojoj: zemlja ĺe se ispuniti spoznajom Jahvinom kao ġto se 

vodom pune mora. (Isa. 11:6-9).  

Mirno Kraljevstvo biĺe osnovano na ruinama bivġih zlih vladavina: 

Daj da kod tebe borave prognanici moapski, budi im okriljem pred 

pustoġnikom. Kad se skonļa tlaļitelj, kad nestane pustoġnika, kad 

ugnjetaļ iġļezne iz zemlje, uļvrstit ĺe se presto u blagosti i na njemu 

ĺe verno stolovati, u ġatoru Davidovu, sudac koji pravo iġte i pravdu 

ļini. (Isa. 16:4, 5). 

Pobeda Carstva ĺe podrazumevati proterivanje neprijateljski nastrojenih 

sila: ,, I u to ĺe vreme pohoditi Gospod na visini vojsku visoku i na zemlji sve 

careve zemaljske. I skupiĺe se kao ġto se skupljaju suģnji u jamu, i biĺe 

zatvoreni u tamnicu, i posle mnogo vremena biĺe kaģnjeniò (Isa. 24:21, 22). 

Kada se veliļanstveno Carstvo pojavi ,,Mesec ĺe sakriti svoje lice, sunce se 

postideti jer Jahve Sabaoth (Gospod nad vojskama rajskim) postaĺe kralj na 

Sionskoj gori u Jerusalimuò (Isa. 16:23). 

 

Doĺi ĺe trenutak kada ĺe Bog ponovo uspostaviti svoj suverenitet na 

zemlji pomoĺu osobe koja ĺe biti Njegov odabrani kralj: ,,Evo, car ĺe carovati 

pravo i knezovi ĺe vladati po pravdi. I ļovek ĺe biti kao zaklon od vetra, i kao 

utoļiġte od poplave, kao potoci na suvom mestu, kao sen od velike stene u 

zemlji sasuġenojò (Isa. 32:1-2). 

 

Stari zavet (koji je prikladnije da nazovemo Hebrejskom Biblijom) ļesto 

pominje veliku krizu u ljudskoj istoriji.  Izuzetno velikom intervencijom, Bog 

koji je sve stvorio ĺe okonļati sadaġnje doba ljudske loġe vladavine i zapoļeti 

novu vladavinu na zemlji. Brojni ļesto citirani stihovi sumiraju nadu koju su 

izraelski proroci predstavili, dok ukazuju na jednu sasvim novu svetsku epohu: 

U vreme ovih kraljeva Bog Nebeski podiĺi ĺe kraljevstvo koje neĺe 

nikada propasti i neĺe preĺi na neki drugi narod. Ono ĺe razbiti i uniġtiti 

sva ona kraljevstva, a samo ĺe stajati doveka - (Dan. 2:44). 
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I utvrdiĺe se presto miloġĺu, i na njemu ĺe sedeti jednako u ġatoru Davidovom, 

koji ĺe suditi i traģiti ġto je pravo, i on (Mesija) ĺe biti brz da ļini pravdu (Isa. 

16:5, NASV).  

U to ĺe se vreme Jerusalim zvati presto Gospodnji, i svi ĺe se narodi 

sabrati u nj, k imenu Gospodnjem u Jerusalimu, i neĺe viġe iĺi po misli 

srca svog zlog (Jer. 3:17). 

A carstvo i vlast i veliļanstvo carsko pod svim nebom daĺe se narodu 

svetaca Viġnjeg; Njegovo ĺe carstvo biti veļno carstvo, i sve ĺe vlasti 

Njemu sluģiti i sluġati Ga (Dan. 7:27).83 

 

Isus je pojaļao mesijansku nadu 

Objava da je Carstvo Boģije na pomolu (Marko 1:14, 15; Matej 3:2; 4:17 

itd.) i da ljudi treba da odgovore tako ġto ĺe poverovati u Dobre vesti o Carstvu 

(Marko 1:15), navela je Isusovu publiku da shvate da ĺe njihove nacionalne 

nade biti ostvarene. Isus nije rekao kada ĺe Carstvo Boģije doĺi. Objava da je 

na pomolu imala je isto znaļenje kao i onda kada su je vekovima ranije 

izgovarali proroci,84 da ljudi moraju ġto pre da se pripreme za dolazak istog.  

Isusov koncept Carstva Boģijeg proizilazi iz svoje bogate istorije u 

zabeleģenim porukama izraelskih proroka, ļiji rad Isus, kako je rekao, nije 

doġao da uniġti (Matej 5:17). Njegova objava Carstva usmerava paģnju na 

odreĽeno ispunjenje predviĽanja koja su ranije data: Na zemlji ĺe biti 

uspostavljena Boģanska vladavina kojom ĺe predsedati Kralj Izraela, Mesija.  

  

                                                 
83 Carstvo u ovom stihu pripada svedima kao mesijanskoj zajednici u Hristu. Prevod 

,,njihovo Carstvo...ò moģe se pronaĺi u RSV, GNB (Biblija Dobrih Vesti), prevodu koji je 

obavilo jevrejsko izdavaļko druġtvo i International Critical Commentary. 
84 Proroci su najavili ,,Dan Gospodnji (Joil 2:11, Isa. 13:6, 9; Sof. 1:14) baġ kao ,,taj 

danò. To je dan kada ļe se Bog izboriti i ponovo osnovati Carstvo. Novi zavet naziva buduĺi 

silazak Isusa na Dan Gospodni (2. Sol. 2:2, vidi 1:10). Proroci opisuju Dan Gospodnji kao 

dan koji je na pomolu i koji ĺe brzo doĺi (Sofonija 1:14), mada joġ uvek nije doġao. Prorok je 

video buduĺnost i video je da je kraj blizu. Oba Zaveta priznaju Dan kao vreme kada ĺe Bog 

kazniti svo zlo na svetu. ,,On ĺe se diĺi da straġno prodrma zemljuò (vidi Isa. 2:10-22). 
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Ne postoji ni najmanja sumnja da se Izrael radovao dobu mira u svetu 

koje ĺe da nastupi onda kada Mesija zavlada istim. Ta ļinjenica je zabeleģena 

u hiljadama priznatih radova koji se bave Biblijom i istorijom jevrejske 

religije. Jedan autoritet po pitanju knjiģevnih dela, koja su sa sobom ostavili 

proroci, istiļe ono ġto je jasno svakome ko proļita njihove rukopise:  

Vekovima unazad Jevreji su verovali da taj dan, kada ĺe se njihov Bog, 

Stvaralac univerzuma, manifestovati i glorifikovati svoje ime i svoj 

izraelski narod pred celim ļoveļanstvom, ne pripada dalekoj 

buduĺnosti. To je suġtina mesijanske nade.85 

Kada se sagleda ova nada, stav ranih hriġĺana moģe biti iskazan na sledeĺi 

naļin: 

Njihovi umovi su uvek bili ispunjeni iġļekivanjem, oseĺanjem da ĺe 

nastupiti promena izuzetnog obima kada ĺe Isus zauzeti kljuļni i 

upadljiv poloģaj, kao neko ko ĺe biti Mesija, a oni, njegovi odabrani 

uļenici, sa njim ĺe deliti slavu.86 

Joġ jedan prouļavalac Starog zaveta beleģi da prorok Danilo 

,,poistoveĺuje Carstvo koje dolazi sa zlatnim dobom i zamiġlja isto kao 

Carstvo koje biva osnovano ovde na zemlji kao krajnju fazu istorije.ò87 

Carstvo ĺe podrazumevati ponovno strukturiranje ljudskog druġtva pod 

boģanskom vlasti koja ĺe delovati na obnovljenoj zemlji. 

 

Dobro doba koje dolazi 

Ļovek treba samo da baci pogled na naslove dela koje piġu prevodioci 

Jerusalimske Biblije, kako bi preneli starozavetnu pozadinu Isusove objave 

Carstva Boģijeg. U rukopisima velikog proroka Isaije mi saznajemo za doba 

,,veļnog miraò (Isa. 2:1-5), ,,buduĺu obnovuò (Isa. 4:4-6), ,,dolazak kralja 

ispunjenog vrlinamaò (Isa. 11:1-9), ,,osloboĽenje Izraelaò (Isa. 43:1-7) i  

 

 

                                                 
85 H.D. Hamilton, The People of God, Oxford University Press, 1912, Tom. II, str. 19. 
86 Isto, str. 20. 
87 D.S. Russell, Apocalyptic, Ancient and Modern, Philadelphia: Fortress Press, 1988, 

str. 26. 
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,,veliļanstveno vaskrsnuĺe Jerusalimaò (Isa. 60). Kod Jeremije mi 

moģemo pronaĺi ,,Sion u mesijanskom dobuò (Jer. 3:14-18), ,,preobraģenje 

nacijaò (Jer. 16:19-21), ,,buduĺi Kraljò (Jer. 23:1-8), ,,obeĺanje o obnovi 

severnog izraelskog carstvaò (Jer. 30), ,,obeĺanje obnove za Juduò (Jer. 31:23-

26), ,,Jerusalim veliļanstveni ponovo sagraĽenò (Jer. 31:38-40) i ,,institucije 

buduĺnostiò (Jer. 33:14-26). 

 

Jezekilj nam daje opis ,,Jude i Izraela u Jednom Carstvuò (Jez. 37:15-28). 

Osija govori o ,,pokajanju i pomirenju Izraela: Obeĺanju o buduĺoj sreĺiò 

(Osija 14:2-10); Joilo predviĽa ,,veliļanstvenu buduĺnost Izraelaò (Joilo 4:18-

21); Amos toplo piġe o ,,ġansama za restauraciju i idiliļni prosperitetò (Amos 

9:11-15); Avdija opisuje politiļku pobedu Carstva Boģijeg (Avdija 21; vidi 

Mihej 4:1-5); na kraju, Zaharije pruģa ģivopisnu sliku o ,,mesijanskom 

spasenjuò (Zaharija 8:1-17), ,,Mesijiò (Zah. 9:9-10) i ,,obnovi Izraelaò(Zah. 

9:11-17). Zah. iznosi zakljuļak opisom ,,veliļanstva Jerusalimaò (Zah. 14:1-

21). 

 

Niko ko se pozabavio ovom upeļatljivom vizijom buduĺnosti, ne moģe 

da propusti njenu poentu. Izraelski proroci su jednoglasno rekli da ĺe na 

zemlju doĺi doba mira i trajne bezbednosti za sve nacije pod nadzorom 

predstavnika kog je Bog izabrao, obeĺanog Sina Davidovog. Ono ġto Irbing 

Zeitlin piġe o Isaiji sumira jevrejsku nadu o Boģijem Carstvu na zemlji: 

Prorok se raduje kraju ove ere i dolasku nove, kada ĺe arogancija, 

ugnjetavanja, rat i idolopoklonstvo sasvim nestati. Tek kada Izrael 

bude proļiġĺen od svoje oholosti, on ĺe zaista postati dom Boģijih ljudi 

koji ĺe ovu reļ preneti drugim nacijama. ,,Iz Siona ĺe proisteĺi zakon, 

a reļ Gospodnja iz Jerusalima.ò88 

Ovde moramo da uloģimo protest protiv neobiļne ideje da je ova vizija 

buduĺnosti bila ispunjena tokom istorijske Isusove sluģbe i u bilo kom drugom 

trenutku. Mora da je svima sasvim oļigledno da su se nacije maļevima borile 

(ļak su i oni koji su sebe nazivali hriġĺanima ubijali jedni druge u 

                                                 
88 Ancient Judaism, Cambridge: Polity Press, 1988, str. 228. 
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meĽunarodnim ratovima) i da Isus joġ uvek nije na vidljiv naļin preuzeo svoj 

poloģaj kao vladar nad svim nacijama sa obnovljenog Davidovog prestola.89 

 

Danilova vizija Carstva 

Vaģnost koju Knjiga proroka Danila ima za Isusovo miġljenje, mora 

posebno da bude naglaġena: 

Mislim da ne moģe postojati sumnja gde je Isus Hrist pronaġao svoju 

doktrinu o Carstvu i na ļemu je zasnovao istu. On ju je pronaġao 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 prouļavao 

tokom godina mirne neupuĺenosti u Nazaretu pre nego ġto je njegova 

gromoglasna sluģba otpoļela. On u nekoliko navrata pominje Danila, 

a kada se Knjiga proroka Danila shvati, onda ĺe biti jasne i brojne 

parabole kojima naġ Gospod opisuje Carstvo ... On je iznova i iznova 

izjavljivao da je osnivanje Carstva prvi cilj njegovog ģivota i uveravao 

ljude da cilj naġih ģivota treba da bude da promoviġemo isto. On je 

sumirao sve naġe duģnosti u jednoj zapovesti koju je lako zapamtiti 

,,Prvo tragaj za Carstvom Boģijim i Njegovom praviļnoġĺuò (Matej 

6:33). 90 

Kada preuzmemo uputstva iz Knjige proroka Danila, lako moģemo da 

ustanovimo ļinjenicu da je Carstvo Boģije (Carstvo nebesko) stvarno, veļno 

carstvo. Ne samo to, ono treba da bude vlast koja ĺe dramatiļno i momentalno 

zavladati. Njegova administracija ĺe biti u rukama ,,Sina ļoveļjegò (Dan. 

7:13, 14) i ,,svetacaò (Dan. 7:27). U dokazima, koje pruģa Danilo, nigde ne 

stoji da je nevidljiva vladavina uspostavljena samo u srcima vernika. Politiļka 

dimenzija Carstva, kao i to gde ĺe ono biti smeġteno, bez greġke je jasno. 

Jednako je oļigledno da se Carstvo Boģije, koje je opisao Danilo, joġ uvek nije 

pojavilo. 

I u danima tih kraljeva, Bog nebesa ĺe osnovati Carstvo (u Novom 

zavetu, Carstvo Boģije ili Carstvo nebesko), koje nikada neĺe biti 

                                                 
89 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. 
90 H.P. Hughes, Essential Christianity, Isbister and Co., 1894, str. 59. 
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uniġteno, i to Carstvo neĺe biti ostavljeno drugima; ono ĺe pobediti i 

uniġtiti svako od ovih carstava ali ĺe samo trajati zauvek (Dan. 2:44).  

U narednom stihu uticaj Carstva, je uporeĽen sa kamenom koji lomi 

,,gvoģĽe, bronzu, glinu, srebro i zlatoò bivġih svetskih vladavina. Prema 

proroku, koji nas poziva da verujemo u njegovu poruku, ,,veliki Bog je dao na 

znanje kralju (Nabukodonosoru) ġta ĺe nastupiti u buduĺnosti (na hebrejskom 

be acharit hayamim, tj. u buduĺe mesijansko doba); tako da je san istinit i 

moģe se imati poverenja u njegovo tumaļenje (Dan. 2:45, NASV). Sin Ļoveļji 

ĺe biti proglaġen Vladarem boģanskog Carstva, koji ĺe deliti vlast sa svecima:  

I dade Mu (Sinu Ļoveļjem ï Isusova omiljena titula) se vlast i slava i 

carstvo da Mu sluģe svi narodi i plemena i jezici; vlast je Njegova vlast 

veļna, koja neĺe proĺi, i carstvo se Njegovo neĺe rasuti. A carstvo i 

vlast i veliļanstvo carsko pod svim nebom daĺe se narodu svetaca 

Viġnjeg; Njegovo ĺe carstvo biti veļno carstvo, i sve ĺe vlasti Njemu 

sluģiti i sluġati Ga (Dan. 7:14, 27). 

 

Carstvo Boģije je oļigledno vladavina koja rukovodi svim nacijama. Ono 

ĺe doĺi na vlast na zemlji (,,pod ļitavim rajemò Dan. 7:27) i biĺe uspostavljeno 

katastrofom, meĽunarodnom pobunom, koja ĺe dovesti do potpune politiļke 

reorganizacije. Sve nacije ĺe morati da se poklone pred ovom neverovatnom 

moĺi. Tema koja se stalno javlja u Novom zavetu (ali se retko kad pominje u 

propovedaonicama) jeste da ĺe Isus i njegovi sledbenici biti izvrġitelji nove 

svetske vladavine ï Carstva Boģijeg.91 U Novom zavetu svetac moģe da bude 

samo neko ko je pomazan da vlada buduĺim Carstvom. Kao ġto je Alan 

Richardson rekao: 

Ulazak u Carstvo podrazumeva mnogo viġe od samog stupanja u isto, 

veĺ i uļestvovanje u upravljanju tim Carstvom, prava ļast je kad neko 

bude odreĽen da vlada. Isus govori o onima koji su siromaġni duhom, 

tj. o hriġĺanskim hasidim (svecima) kao o onima kojima pripada 

nebesko Carstvo; oni su krotki, prema proroļanstvu iz Ps. 37:11, koji 

ĺe naslediti zemlju (Matej 5:5). Dok je stari Izrael pridobio u nasleĽe 

                                                 
91 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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obeĺanu zemlju, novi Izrael ĺe posedovati tu nasleĽenu zemlju ... 

Nakon smrti Antihrista u sedmom poglavlju Knjige proroka Danila 

,,sud je dat svecima Sveviġnjeg i doġlo je vreme kada ĺe sveci 

posedovati Carstvo (malchut).ò92 

Carstvo Boģije treba da zameni neprijateljski nastrojena svetska carstva, 

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

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

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

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

kasnije dobio visoko mesto u vladi. 

 

Isaijina nada za mirom u svetu 

Svetla buduĺnost nigde nije ģivopisnije opisana nego reļima proroka 

Isaije, njegova vizija se sastoji od sledeĺeg: 

ViĽenje Izaije, sina Amosova, o Judeji i Jeruzalemu: Dogodit ĺe se na 

kraju dana: Gora Doma Jahvina bit ĺe postavljena vrh svih gora, 

uzviġena iznad svih bregova. K njoj ĺe se stjecati svi narodi, nagrnut 

ĺe mnoga plemena i reĺi: "Hajde, uziĽimo na Goru Jahvinu, poĽimo u 

Dom Boga Jakovljeva! On ĺe nas nauļiti svojim putovima, hodit ĺemo 

stazama njegovim. Jer ĺe iz Siona Zakon doĺi, iz Jeruzalema reļ 

Jahvina. On ĺe biti sudac narodima, mnogim ĺe sudit` plemenima, koji 

ĺe maļeve prekovati u plugove, a koplja u srpove. Neĺe viġe narod 

dizat` maļa protiv naroda nit` se viġe uļit` 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 ġto ostanu u 

Jerusalimu, biĺe proglaġeni svecima i oni ĺe ostati u Jerusalimu, zapisani za 

ģivot u Jerusalimu (Isaija 4:3, Jerusalimska Biblija). Nakon ļiġĺenja podruļja, 

koje zauzima hram, desiĺe se sledeĺe: 

Kad Gospod opere neļistoĺu kĺeri sionskih, i iz Jerusalima oļisti krv 

njegovu Duhom koji sudi i saģiģe. Gospod ĺe stvoriti nad svakim 

                                                 
92 Alan Richardson, An Introduction to the Theology of the New Testament, str. 

86-87.  
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stanom na Gori sionskoj i nad zborovima njenim oblak danju s dimom 

i svetlost plamena ognjenog noĺu, jer ĺe nad svom slavom biti zaklon. 

I biĺe koliba, da senom zaklanja danju od vruĺine i da bude utoļiġte i 

zaklon od poplave i od daģda (Isaija 4:4-6, Jerusalimska Biblija).  

Ļudotvorna priroda predviĽenog Carstva se podudara sa natpirirodnim 

zaļeĺem Mesije: ,,Eto devojka ĺe zatrudneti i rodiĺe Sina, i nadenuĺe Mu ime 

Emanuiloò (Isaija 7:14). Matej u natprirodnom zaļeĺu Isusa vidi ispunjenje 

proroļanstva koje je dato Isaiji 700 godina ranije. O Marijinoj ļudotvornoj 

trudnoĺi on jednostavno kaģe sledeĺe: ,,sve se ovo odigralo kako bi se ispunile 

reļi Gospodnje koje je prorok izgovorio (Matej 1:22, Jerusalimska Biblija).  

Ono ġto se ne moģe odvojiti od veliļanstvenosti buduĺeg Carstva, jeste i 

veliļanstvenost obeĺanog Kralja: 

Jer nam se rodi Dete, Sin nam se dade, kome je vlast na ramenu, i ime 

ĺe Mu biti: Divni, Savetnik, Bog silni (,,Bog silniò prema hebrejskom 

leksikonu znaļi ,,Boģanski herojò93), Otac dolazeĺeg doba (grļka 

verzija hebrejskog teksta), Princ mira. Bez kraja ĺe rasti vlast i mir na 

prestolu Davidovom i u carstvu njegovom da se uredi i utvrdi sudom i 

pravdom od sada doveka. Privrģena ljubav Jahve Sabaoth (Gospod nad 

vojskama) ĺe uļiniti ovo (Isaija 9:6,7). 

Kasnije, prorok govori o jednom ,,Sionu sa kog kreĺe jevanĽelizacija i 

koji nam donosi JevanĽelje Jerusalimskoò (Isaija 40:9). Povezanost dve ideje 

,,JevanĽeljaò i ,,Boga koji vladaò94 prirodno vodi do koncepta novozavetnog 

JevanĽelja o Carstvu Boģijemò. Kad god biblijski tekst govori o Gospodu koji 

postaje Kralj, Jevrejski kritiļari hebrejski glagol ,,vladatiò prevode imenicom: 

,,Carstvo Boģije ĺe biti otkrivenoò (Jevrejski Targum, tj. parafraziranje Isaije 

40:10). To je takoĽe sluļaj i sa stihom 15:18 Druge Knjige Mojsijeve: 

,,Gospod ĺe vladati za vek vekovaò ġto znaļi ,,Carstvo Gospodnje ĺe trajati za 

vek vekovaò. 

 

  

                                                 
93 Hebrew and English Lexicon of the Old Testament, Brown, Driver and Briggs, 

Oxford: Clarendon Press, 1961, str. 42. 
94 Isa. 40:10; stih. 5 govori o slavi a 52:7 o Boģijoj vladavini. 

 



90 

 

Upravo ista veza izmeĽu JevanĽelja i Carstva se moģe pronaĺi u stihu 

52:7 Knjige proroka Isaije: ,,Kako su krasne na gorama noge onog koji nosi 

dobre glase, koji oglaġuje mir, koji javlja dobro, oglaġuje spasenje, govori 

Sionu: Bog tvoj caruje.ò Kontekst govori o javnoj manifestaciji Gospoda: 

,,Zagali Gospod svetu miġicu svoju pred svim narodima, da vide svi krajevi 

zemaljski spasenje Boga naġegò (Isaija 52:10). 

 

Ovi pasusi od kljuļne vaģnosti, pored opisa Carstva Boģijeg, koje treba 

da zameni svetska carstva, koji stoji u stihu 2:44 Knjige proroka Danila, pruģa 

jasnu sliku Carstva, kao buduĺe vladavine Boga  na zemlji, koja treba da 

zapoļne intervencijom natprirodne sile. To je verovanje u buduĺi dolazak 

nove ere u istoriji o kojoj Isus govori, kada poziva ljude da se pokaju i 

poveruju u JevanĽelje (o Carstvu Boģijem, Marko 1:14, 15).  

 

Isaijina vizija svetle buduĺnosti podrazumeva nadu da ĺe Carstvo doĺi: 

Jer, gle, ja ĺu stvoriti nova nebesa i novu zemlju, i ġta je pre bilo neĺe 

se pominjati, niti ĺe na um dolaziti. Nego se radujte i veselite se doveka 

radi onog ġto ĺu ja stvoriti; jer gle, ja ĺu stvoriti Jerusalim da bude 

veselje i narod njegov da bude radost. I ja ĺu se veseliti radi Jerusalima, 

i radovaĺu se radi naroda svog, i neĺe se viġe ļuti u njemu plaļ ni jauk. 

Neĺe viġe biti onde malog deteta ni starca koji ne bi navrġio dana 

svojih; jer ĺe dete umirati od sto godina, a greġnik od sto godina biĺe 

proklet. I oni ĺe graditi kuĺe i sedeĺe u njima; i sadiĺe vinograde i jeġĺe 

rod njihov. Neĺe oni graditi a drugi se naseliti, neĺe saditi a drugi jesti, 

jer ĺe dani narodu mom biti kao dani drvetu, i izabranicima ĺe mojim 

osveġtati dela ruku njihovih. Neĺe raditi uzalud, niti ĺe raĽati za strah, 

jer ĺe biti seme blagoslovenih od Gospoda, i natraģje ĺe njihovo biti s 

njima. I pre nego poviļu, ja ĺu se odazvati; joġ ĺe govoriti, a ja ĺu 

usliġiti. Vuk i jagnje zajedno ĺe pasti, i lav ĺe jesti slamu kao vo; a 

zmiji ĺe biti hrana prah; neĺe uditi ni potirati na svoj svetoj gori mojoj, 

veli Gospod (Isa. 65:17-25). 
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Proroļanske vizije manjih proroka o veliļanstvenoj buduĺnosti Izraela 

 

Takozvani manji proroci ponavljaju boģanska uverenja da zemlju ļeka 

bogata buduĺnost onda kada se ljudi Boģiji vrate Gospodu svim srcem. Drevna 

kletva, koja je nametnuta, jer se zakon nije poġtovao biĺe uklonjena i ,,med i 

mlekoò ĺe poteĺi a boģanska obeĺanja o obnovi ĺe biti ispunjena: 

Uzmite sa sobom reļi, i obratite se ka Gospodu; recite Mu: Oprosti sve 

bezakonje, i primi dobro; i daĺemo ģrtve usana svojih. Asirac nas ne 

moģe izbaviti, neĺemo jahati na konjima, niti ĺemo viġe govoriti delu 

ruku svojih: Boģe naġ; jer u Tebe nalazi milost sirota. Isceliĺu otpad 

njihov, ljubiĺu ih drage volje; jer ĺe se gnev moj odvratiti od njega. 

Biĺu kao rosa Izrailju, procvetaĺe kao ljiljan i pustiĺe ģile svoje kao 

drveta livanska. Raġiriĺe se grane njegove, i lepota ĺe mu biti kao u 

masline i miris kao livanski. Oni ĺe se vratiti i sedeti pod senom 

njegovim, raĽaĺe kao ģito i cvetaĺe kao vinova loza; spomen ĺe mu 

biti kao vino livansko. Jefreme, ġta ĺe mi viġe idoli? Ja ĺu ga usliġiti i 

gledati; ja ĺu 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 ĺe hoditi po njima, a prestupnici ĺe pasti na 

njima (Osija 14:2-9). 

 

,,Kad taj dan doĽeò, prorok Joil kaģe: 

I tada ĺe gore kapati slatkim vinom, i humovi ĺe se topiti od mleka, i 

svim potocima Judinim teĺi ĺe voda, i izaĺi ĺe izvor iz doma 

Gospodnjeg i natopiĺe dolinu Sitim. Misir ĺe opusteti, i edomska ĺe 

biti pusta pustinja za nasilje uļinjeno sinovima Judinim, jer proliġe krv 

pravu u zemlji njihovoj. A Juda ĺe stajati doveka i Jerusalim od kolena 

do kolena. I oļistiĺu krv njihovu, koje ne oļistih; i Gospod ĺe nastaviti 

u Sionu (Joilo 3:18-21). 
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Ova obeĺanja ĺe se ispuniti nakon velikog Dana Gospodnjeg, koji je 

opisan u prethodnim stihovima (Joil 3:15.17). Amos zamiġlja buduĺnost na 

isti naļin. Dogodiĺe se i proļiġĺavanje i obnova Izraela: 

Gle, oļi su Gospodnje upravljene na ovo greġno carstvo da ga zatresem 

sa zemlje; ali neĺu sasvim zatrti dom Jakovljev (Izrael), govori Jahve. 

Jer, evo, ja ĺu zapovediti i razmetaĺu meĽu svim narodima dom 

Izrailjev, kao ġto se razmeĺe ģito u reġetu da ni zrno ne padne na 

zemlju. Od maļa ĺe poginuti svi greġnici izmeĽu mog naroda, koji 

govore: Neĺe doĺi, niti ĺe nas zadesiti zlo. U to ĺu vreme (nakon Dana 

Gospodnjeg) podignuti opali ġator Davidov, i zatvoriĺu mu pukotine, 

i opraviĺu mu ġta je razvaljeno, i opet ĺu ga sagraditi kao ġto je bio pre, 

Da bi nasledili ostatak edomski i sve narode na koje se priziva ime 

moje, govori Gospod, koji ļini ovo. Evo, idu dani, govori Jahve, kad 

ĺe oraļ stizati ģeteoca, i koji gazi groģĽe sejaļa, i gore ĺe kapati slatkim 

vinom, a svi ĺe se humovi rastapati. I povratiĺu roblje naroda svog 

Izrailja, i opet ĺe sagraditi puste gradove i naseliĺe se, i nasadiĺe 

vinograde i piti vino iz njih, i naļiniĺe vrtove i jesti rod iz njih. I 

posadiĺu ih u zemlji njihovoj, i neĺe se viġe iġļupati iz zemlje svoje, 

koju im dadoh, govori Jahve Bog tvoj. 

 

Izazov da se poveruje u hebrejsko proroļanstvo 

Kao iz prelepog sna, hebrejsko proroļanstvo ĺe u kasnijim danima 

Carstvo Boģije ili Carstvo Mesije preklopiĺe granice ljudskih 

vladavina, i na kraju prekriti ļitavu zemlju ... Proroļanstvo se nikada 

nije ustruļavalo da nam kaģe da je Zlatno doba deo vizije buduĺnosti, 

kada ĺe se senke diĺi i nova zora prekriti ceo svet ... Nije ni ļudo ġto 

je termin Carstvo Boģije jedno od fraza koja se vremenima ponavlja, 

zlatni kovļeg koji u sebi sadrģi san obnovljenog hebrejstva.95 

Proroļansko predviĽanje buduĺeg zlatnog doba je od suġtinske vaģnosti 

za shvatanje hriġĺanskog jevanĽelja. Onda kada je Isus zapovedio ljudima da  

                                                 
95 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 Boģijem (Marko 1:14, 15), 

njegova poruka je sadrģala viġe od obeĺanja da ĺe grehovi biti oproġteni. On 

je zahtevao verovanje u Boga istorije i inteligentnu veru u njegov plan koji se 

zavrġava uspostavljanjem Carstva Boģijeg na zemlji. Nama je zapoveĽeno da 

se ,,pokajemoò, tj. da promenimo ļitav pogled na svet i ,,poverujemo u Dobre 

vesti o Carstvuò ï da poverujemo u Plan koji je Bog izradio kako bi svet iz 

Isusa izvukao korist. Naġa posveĺenost ovom planu podrazumeva svaki 

uloģeni trud kako bismo zauzeli mesto u Carstvu. Postupanje prema 

boģanskom programu spasenja ļoveļanstva omoguĺiĺe nam da doĽemo pod 

boģansku zaġtitu. Prihvatanje JevanĽelja nas ġtiti od buduĺeg Boģijeg gneva. 

Kao ġto je to Pavle formulisao: ,,Mi ĺemo biti spaseni od Njegovog gnevaò 

(Rim. 5:9). Spasenje u Novom zavetu je ļesto shvaĺeno kao neġto ġto ĺe se 

dogoditi u buduĺnosti: ,,Spasenje nam je sada bliģe nego kada smo prvi put 

poverovaliò (Rim. 13:11). 

Posluġnost kao odgovor na Dobre vesti o Carstvu oļigledno podrazumeva 

shvatanje znaļenja reļi ,,Carstvoò. Ļovek ne moģe da veruje u Dobre vesti o 

neļemu ġto ne shvata! Ġta su to onda Dobre vesti? Veliki broj fundamentalnih 

tekstova iz hebrejske Biblije leģi iza Isusove upotrebe termina ,,Carstvo 

boģijeò. Na ovome su oļekivanja Carstva Boģijeg sagraĽena. Mi moramo da 

insistiramo na tome da Dobre vesti podrazumevaju informacije o dolazeĺoj 

svetskoj vladavini, sa Isusom na svom ļelu, i o tome na koji naļin mi treba da 

postupamo, kako bismo se na pravi naļin pripremili za njen dolazak. Iako 

termini poput ,,vladavinaò i ,,izvrġiteljò mogu da imaju negativne konotacije, 

nama koji smo oļevici zloupotrebe autoriteta, ipak biblijsko obeĺanje 

podrazumeva pravdu i mir na zemlji pod benignom Mesijinom vladavinom. A 

ko ne ģudi da mir i pravda zavladaju u postupcima ljudi? 

 

Psalmi Solomonovi 

Nada da ĺe na zemlji nastupiti novi politiļki poredak bila je isto toliko 

ģiva u vremenu kada je Isus poļeo da propoveda. Kada se sagleda obiman 

drugi mesijanski materijal u hebrejskoj Bibliji, ni na koji naļin ne moģe da nas 

zaļudi to da su Jevreji iz prvog veka sa ģudnjom iġļekivali nacionalnu slavu, 

koja treba da se ostvari u Carstvu obeĺanog Mesije. Sledeĺi iseļci iz ,,Psalma 

Solomonovihò, koji datiraju od oko 50 godina pre roĽenja Isusa, opisuju 

Mesijansko carstvo buduĺnosti. Ovi psalmi nisu deo zvaniļnog Biblijskog 
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kanona. MeĽutim, oni svoju inspiraciju vuku direktno iz brojnih mesijanskih 

pasusa u Starozavetnim Psalmima i od proroka, posebno iz sedmog poglavlja 

2. Samuilove i Psalma 72, 89 i 132. 

Gospode, odabrao si Davida da bude izraelski car i rekao mu da ĺe 

njegovi naslednici zauvek vladati, da njegovo carstvo neĺe 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 Boģe. Podari mu snagu da uniġti 

nepraviļne vladare, da oļisti Jerusalim od nejevreja koji ga vode do 

uniġtenja; mudroġĺu i praviļnoġĺu proteraj greġnike da ostanu bez 

nasledstva; slomi arogantnost greġnika kao glinenu posudu, 

gvozdenim ġtapom ih pretvori u prah; uniġti neverne nacije reļju iz 

njegovih usta; na njegovo upozorenje nacije ĺe pobeĺi od njegovog 

prisustva; i on ĺe suditi greġnicima prema njihovom srcu. On ĺe 

sakupiti svete ljude koje ĺe predvoditi sa praviļnoġĺu i sudiĺe ljudima 

koje je Gospod Bog proglasio svetim. On neĺe tolerisati nepraviļnost 

i svaka osoba koja je zla neĺe ģiveti sa njima. On ĺe ih sve znati, jer su 

oni deca njihovog Boga. On ĺe ih rasporediti po zemlji prema njihovim 

plemenima ... i nejevrejske nacije ĺe upravljati po njegovoj komandi i 

on ĺe glorifikovati Gospoda na istaknutom mestu iznad cele zemlje. 

On ĺe oļistiti Jerusalim i proglasiti ga svetim, kakav je i bio na 

poļetku, a nacije ĺe 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.  

MeĽu njima neĺe biti nepraviļnih u njegovim (Mesijinim) danima, jer 

ĺe svi biti sveti i njihov Kralj ĺe biti Gospod Mesija. On se neĺe u 

potpunosti nasloniti na konja i jahaļa i luk, niti ĺe sakupljati zlato i 

srebro za rat. Niti ĺe masi ljudi dati nadu za dan rata. Gospod je sam 

njegov kralj, nada jednog koji ima ļvrstu nadu u Boga ... 

O Gospode, od tvoje milosti zauvek zavise dela tvojih ruku. Pokazujeġ 

dobrotu Izraelu velikoduġnim darom. Tvoje oļi ga nadgledaju i niko 

od njegovih ljudi neĺe oskudevati. Tvoje uġi sluġaju molitvu 

siromaġnih ispunjenu nadom, tvoje presude sa razumevanjem 

obuhvatiĺe ceo svet a tvoja ljubav je za potomke Adama, Izraelca. 
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Tvoja disciplina prema nama je ista kao i prema tvom prvoroĽenom i 

jedinom detetu, kako bi odvratio pametnu osobu od nenamernih greha. 

Neka Bog oļisti Izrael za dan milosti u blagoslovu, na odreĽeni dan 

kada ĺe Mesija vladati. Blagosloveni neka su oni koji su roĽeni u to 

vreme, da vide dobre stvari Gospodnje, koje ĺe on obaviti za naredne 

generacije, koje ĺe biti pod disciplinskim ġtapom Gospoda Mesije, u 

strahu od njegovog Boga, u mudrosti duha, i s praviļnoġĺu i snagom, 

kako bi usmerio ljude ka praviļnom postupanju, u strahu od Boga, 

kako bi ih sve zastraġio Bogom, dobre generacije koje ģive u strahu od 

Boga, u danima milosti (Psalmi Solomonovi 17:4, 21-18, 31-34; 18:1-

9). 

Ovi Psalmi beleģe suġtinu mesijanske nade predstavljene u Starom zavetu 

i tokove u vreme kada je Isus poļeo da objavljuje Carstvo Boģije. Oni 

pokazuju upeļatljivu sliļnost sa pasusima u Lukinom JevanĽelju (1:32, 33; 

2:11), Knjizi Otkrovenja (11:15-18; 19:15-16), i mnogim drugim stihovima 

Novog zaveta. Oni se raduju dolasku sveta osloboĽenog od tiranijske 

vladavine i dele Isaijinu viziju:  

Jer ĺe nestati nasilnika, prestaĺe pustoġenje, istrebiĺe se sa zemlje koji 

gaze druge. I utvrdiĺe se presto miloġĺu, i na njemu ĺe sedeti jednako 

u ġatoru Davidovom koji ĺe suditi i traģiti ġto je pravo i biti brz da ļini 

pravdu (Isaija 16:4, 5). 

 

Avram, zemlja i Carstvo 

Dobija se utisak koherentnosti biblijske priļe tek onda kada se ponovo 

prisetimo osnovnih tema koje Izrael gaji. Brojni kljuļni tekstovi proglasili su 

obeĺanje zemljiġta neprikosnovenim poduhvatom Avramovog Boga da 

obezbedi veļni mir u Zemlji Obeĺanja, kojim ĺe rukovoditi oni koji su 

odabrani da budu sinovi Boģiji:  

A Gospod reļe Avramu ... : Podigni sada oļi svoje, pa pogledaj s mesta 

gde si na sever i na jug i na istok i na zapad. Jer svu zemlju ġto vidiġ 

tebi ĺu dati i semenu tvom do veka... Ustani, i prolazi tu zemlju u 

duģinu i u ġirinu; jer ĺu je tebi dati (1. Moj. 13:14-17). 
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I Gospod mu joġ govori i reļe: Od mene evo zavet moj s tobom da ĺeġ 

biti otac mnogim narodima. Zato se viġe neĺeġ zvati Avram, nego ĺe ti 

ime biti Avraam... i naļiniĺu od tebe narode mnoge, i carevi ĺe izaĺi 

od tebe. A postavljam zavet svoj izmeĽu sebe i tebe i semena tvog 

nakon tebe od kolena do kolena, da je zavet veļan, da sam Bog tebi i 

semenu tvom nakon tebe; I daĺu tebi i semenu tvom nakon tebe zemlju 

u kojoj si doġljak, svu zemlju hanansku u drģavu veļnu, i biĺu im Bog 

(1. Moj. 17:3-8). 

A pismo videvġi unapred da Bog verom neznaboġce pravda, napred 

objavi Avraamu: U tebi ĺe se blagosloviti svi neznaboġci (Gal. 3:8). 

A sada ako vi (Izrael) dobro uzasluġate glas moj i uġļuvate zavet moj, 

biĺete moje blago mimo sve narode, premda je moja sva zemlja. I 

biĺete mi carstvo sveġteniļko i narod svet (2. Moj. 19:5, 6).  

Rukovanje zemljiġtem Izraela i posedovanje istog formira osnovu Boģijeg 

zaveta, kog je On sklopio sa ljudima, koje je sam odabrao, a koje je prvobitno 

predstavljao Avram. Kraljevska funkcija Izraela, meĽutim, zavisi od njihove 

posluġnosti. Koliko ĺe oni uspeti da ostvare velike zahteve koji su pred njih 

postavljeni, dokumentovano je u starozavetnoj istoriji Izraelaca. Ļesto se 

javljaju priļe o neuspesima ispunjenja Boģijih standarda, a David je izuzetan 

primer vladara koji vlada u saradnji sa Bogom.96 

 

Kao ġto smo videli, Izraelska nacionalna nada, koja gori punim plamenom 

ļak i u vreme kada je Izrael pod opresijom, sastojala se od toga da ĺe krajnji 

idealni Kralj, Mesija, na kraju doneti zlatno doba svetskog mira koje su proroci 

tako ģivopisno opisali. Mi znamo da su molitve za dolazak Carstva ļesto bile 

nuĽene u sinagogama u vreme kada je Isus poļeo da propoveda. Nemoguĺe je 

ne primetiti blisku povezanost ove molitve sa ,,Gospodovom molitvomò:  

Neka je uveliļano i sveto Njegovo veliko ime u svetu koji je on stvorio 

prema svojoj volji. Neka on osnuje svoje Carstvo u svom ģivotu i u 

tvojim danima i ģivotu kuĺe Izraela, brzo i u bliskoj buduĺnosti.97 

                                                 
96 Asa, Jozafat, Jezekilj i Osija su takoĽe bili izuzetni kraljevi. 
97 Kaddish molitva koja se recituje u sinagogama. 
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Kao ġto je jedan istaknuti nemaļki teolog ukazao,98 ,,istinska pozadina 

Isusovog uļenja moģe se pronaĺi u ... jevrejskoj misli, koja se tiļe Boga kao 

vladara i nad njegovim Carstvom, koje je manifestacija njegove kraljevske 

aktivnosti.ò 

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 ĺe nastupiti velika prekretnica, dolaskom moĺi Boga kao 

kralja. Nada izraģena kod (proroka) je usmerena ka dolasku moĺne 

Boģije vladavine u kojoj ĺe njegov narod biti iskupljen, njegovi 

neprijatelji uniġteni a sadaġnje zlo stanje stvari (vidi Galatima 1:4, 

,,ovo sadaġnje zlo dobaò) celokupno i zauvek preokrenuto ... Upravo 

ova nada leģi iza Isusove upotrebe termina Carstvo Boģije.99 

 

Isus kao heroj Boģijega plana za mir u svetu 

Kada iznosimo uverenja o naġoj osnovnoj tezi, mi samo ponavljamo reļi 

mnogih eksperata koji se bave prouļavanjem Biblije: Starozavetni koreni 

Carstva Boģijeg moraju biti uzeti u obzir kada se suoļimo sa Carstvom u 

Poruci JevanĽelja, koju prenosi Isus. Iskorenjeno iz svog hebrejskog 

okruģenja, Carstvo je zaista nejasan pojam u umovima mnogih ļitalaca 

Biblije. Postoji ozbiljan rizik od nametanja znaļenja na Isusov kljuļni 

jevanĽeljski termin, koje neĺe biti isto onom znaļenju koje su imali na umu 

Isus i Apostoli. Kao rezultat toga, neizbeģno ĺe doĺi do gubitka kljuļnih 

spasonosnih informacija i predstavljanja Isusa, koji ni ne nalikuje onom Isusu 

Jevrejinu, ļija su uļenja od veļnog znaļaja. 

  

                                                 
98 Johannes Weiss, Jesus' Proclamation ofthe Kingdom of God, preveo: Hiers and 

Holland, Philadelphia: Fortress Press, 1971. 
99 Nonnan Perrin, The Kingdom of God in the Teaching of Jesus, SCM Press, 1963, str.   

        19, diskutujuĺi 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 Boģijim namerama vezenim za Isusa u kojoj se pominje 

Davidov presto. ,,Gospod Bog ĺe mu dati presto njegovog oca Davida i on ĺe 

vladati nad pokolenjem Jakovljevim zauvek. I njegovo Carstvo neĺe imati 

krajò (Luka 1:32, 33). To nas momentalno upozorava na ļinjenicu da sada 

treba da oļekujemo ponovo pojavu Davidovog kraljevstva. Kao ġto je 

Solomon nekad ,,sedeo na prestolu svog oca Davidaò, tako ĺe i Isus zauzeti 

isti kraljevski poloģaj. Postavljena je scena za veliki cilj postavljen pred 

Mesiju. Poġto je, kao ġto svaki Jevrejin zna, Davidov presto prestao da postoji 

od vremena kada je Vavilon osvojen, Gavrilova predviĽanja zahtevaju da 

Davidovo carstvo bude ponovo formirano. Oļigledno je da velika obeĺanja, 

koja su data boģanskim zavetom Davidovom pokoljenju, konaļno treba da se 

ostvare u Isusu. 

U Lukinoj velikoj uvodnoj izjavi o karijeri Marijinog sina, mi praktiļno 

imamo definiciju svrhe Hriġĺanstva. Uloga Isusa je opisana sa preciznoġĺu. 

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 Boģijem. Ono ġto Luka uvodi nama kroz razgovor sa 

Gavrilom jeste najļistiji oblik mesijanstva, koji moģe biti shvaĺen samo ako 

se sagleda njegovo jevrejsko okruģenje. Krajnji opis Isusove uloge u 

Boģanskom planu koji daje ovaj anĽeo, podsetiĺe ļitaoce upoznate sa 

Biblijom na vaģno proroļanstvo o Carstvu Boģijem, koje se moģe pronaĺi u 

ne toliko obimnoj knjizi proroka Avdeja. Ono ġto je Izrael oļekivao, prorok je 

objavio kao zakljuļak otkrovenja koje mu je dato.  U vreme kada se ,,Dan 

Gospodnji pribliģi za sve nacijeò, Jakovljevi naslednici ĺe ,,posedovati ono ġto 

im sledujeò i ,,oslobodioci ĺe se uspeti na Sifonsku goru da vladaju Isusovom 

planinom i Carstvo ĺe biti Gospodovoò (Avdija 15, 17, 21). 

Toliko je bila uģarena nada za osloboĽenjem da je vekovima prenoġena 

na hebrejske proroke, koji su ģudeli za obnovom izraelske slave, koja ĺe 

nastupiti kada Davidov veliki potomak doĽe kao kralj. Biblija nam ne daje 

autoritet da pretpostavimo da je Davidov presto iġta drugo do mesto u 

Jerusalimu na koje ĺe doĺi izraelski kralj. Nema opravdanja za iznenadno 

menjanje znaļaja ,,Davidovog prestolaò tako da ono podrazumeva nevidljivu 

vladavinu na nebu. Obeĺani kralj, Mesija, mora da vlada u Carstvu Boģijem, 

koje je obnovljeno Carstvo Davidovo. Otkrovenje koje je Gavrilo dao Mariji 
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a Luka zabeleģio kao primarnu hriġĺansku doktrinu, zahteva ispunjenje (koje 

ĺe se desiti u buduĺnosti) onda kada se na zemlji javi Isus da zauzme poloģaj 

koji mu je zagarantovan boģanskom Reļju koja mu je izreļena na roĽenju. 

Kao ġto Pulpit Commentary iznosi o stihu 1:32 JevanĽelja po Luki mukotrpnu 

zabeleġku: ,,AnĽelove reļi joġ uvek nisu ispunjene. One jasno govore o obnovi 

Izraela, koja je koliko vidimo joġ uvek daleko od ispunjenja ... Ovaj veliki 

dogaĽaj joġ uvek ļeka svoje ispunjenje.ò100 

Uļeni kritiļar je mogao da doda da je obeĺanje da ĺe Isus stupiti na 

kraljevski poloģaj srģ JevanĽelja o Carstvu, hriġĺanskog JevanĽelja. Tom 

dogaĽaju ļitav Novi zavet se raduje. Teġko da je ovo iznenaĽujuĺe, jer je ista 

nada usaĽena od strane hebrejskih proroka kada su oni predvideli trajnog 

vladara iz Davidove loze u Jerusalimu. Stih 9:7 Knjige proroka Isaije 

predstavlja kljuļnu poruku u ovom smislu. I jevrejski Targum i hriġĺanski 

izlagaļi priznaju da se pominje Mesija ,,u ļijim danimaò, kako stoji u 

Targumu, ,,mir ĺe biti veliki nad namaò: ,,Neĺe biti kraja rastu njegove vlade 

mira  sa prestola Davidovog i nad njegovim carstvom koje ĺe biti osnovano i 

odrģavano s pravednoġĺu i praviļnoġĺu od tog trenutka pa doveka.ò 

Kada se ovo veliļanstveno mesijansko proroļanstvo (koje sigurno nije 

ostvareno u vladavini kralja Jezekilja iz osmog veka pre nove ere!) proļita na 

hriġĺanski praznik ili otpeva na izvedbama Handelovog Mesije, dobija se laģni 

utisak, u odsustvu jasnih informacija, da je proroļanstvo na neki naļin veĺ 

ispunjeno. U svom biblijskom okruģenju, meĽutim, ono odlazi u buduĺnost i 

pripada molbi ,,Neka doĽe Carstvo tvojeò, upuĺenoj Gospodu. To je 

proroļanstvo koje ide ruku pod ruku sa Jeremijinim predviĽanjem: 

Gle, idu dani, govori Gospod, u koje ĺu podignuti Davidu Klicu 

pravednu, koja ĺe carovati i biti sreĺna i ļiniti sud i pravdu na zemlji. 

U Njegove dane spaġĺe se Juda, i Izrailj ĺe stanovati u miru (Jer. 

23:5,6). 

Mada nijedan Davidov kralj ne vlada u Jerusalimu, glavni teret 

mesijanskog proroļanstva ostaje da bude ispunjen - ,,konkretnoò reļeno, kao 

izuzetno bitan politiļki dogaĽaj, koji ĺe uvesti prvu boģansku svetsku 

vladavinu. Toliko je zapanjujuĺi predlog biblijskog hriġĺanstva o kome crkve 

za divno ļudo nikada ne govore. 

                                                 
100 Commentary on Luke, str. 8. 
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Nebiblijske definicije Carstva Boģijeg 

Jednostavan jezik proroka neĺe se povinovati ,,religijskimò 

objaġnjenjima, koja govore o ,,carstvu srcaò, koja toliko ljudi preferira. Vizija 

Carstva ne podrazumeva postepeno raspadanje sadaġnjih vladavina. Ranije se 

u drugom poglavlju Knjige proroka Danila carstva definiġu kao stvarne 

politiļke vladavine, poļevġi od Vavilona. Upravo na ruġevinama ovih bivġih 

svetskih vladavina Mesijansko Carstvo ĺe biti postavljeno. To ĺe se desiti 

iznenadnom boģanskom intervencijom koja ĺe prouzrokovati uniġtenje 

suprotstavljajuĺih carstava. Carstvo Boģije u Bibliji svoje znaļenje izvlaļi iz 

Danilovih pasusa kao i Dnevnika. Carstvo Boģije (ili Carstvo nebesko koje je 

sinonim istog) ima svoju primarnu definiciju, posebno kod Mateje, Marka i 

Luke, a to je svetsko carstvo, sa srediġtem u Jerusalimu, kojim  rukovode 

Mesija i sveci. To je cilj ļitave boģanske svrhe i cilj postavljen pred svakog 

hriġĺanskog vernika. Ishod istorije je obnova Edenskog vrta pod novom 

boģanskom vladavinom. Carstvo Boģije nema nikakve veze sa sadaġnjim 

pokretima, koji su osmiġljeni da obnove druġtvo, ma koliko dobru nameru oni 

imali. Joġ manje je Carstvo mesto u raju u koje odlaze duġe preminulih. Niti 

Carstvo Boģije moģe da bude svedeno na sinonim za crkvu. 101 To ġto se 

Carstvo ļesto poistoveĺuje sa crkvom dovodi do neverovatne konfuzije. 

 

Isus kao predvodnik Carstva 

Ļitava poenta Novog zaveta je da predstavi Isusa kao obeĺanog 

Izraelskog kralja, Mesiju i Kralja Carstva Boģijeg. Reļ ,,Hristò, koja je 

jednaka hebrejskoj reļi Mesija, predstavlja titulu koja je rezervisana za 

posebne ljude, predstavnike Boga ï proroke, sveġtenike a posebno kralja. Ime 

,,Isus Hristò nam ne predstavlja Isusa koji je sin ,,Marije i Josifa Hristaò, kao 

ġto dete koje dolazi na veronauku misli.  ,,Hristò nije prezime. Kada kaģemo 

,,Isus Hristò, mi kao da kaģemo Isus koji je Hrist, tj. Isus, izraelski kralj. 

Njegova puna titula jeste ,,Gospod Isus Hristò, gde je ,,gospodò kraljevska 

mesijanska titula koja je data kraljevima Izraela i drugim superiornim 

                                                 
101 Istina je da Novi zavet oļekuje da ĺe Crkva postati Carstvo, ali samo nakon odreĽenog 

perioda patnje. Kad se to dogodi moģe biti reļeno da su hriġĺani dospeli u Carstvo (1.  

Moj. 1:6). Oni se pripremaju da vladaju (1. Moj. 5:10). 
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osobama. Samim tim, kako Luka tvrdi, Isus je ,,Gospod Mesijaò ili ,,Kralj 

Mesijaò (Luka 2:11), 102 prema tituli koju je njemu dodelio Gospod Bog, 

njegov Otac, u izuzetno vaģnom proroļanstvu u Psalmu 110:1. Luka takoĽe 

naziva Isusa ,,Gospodovim pomazanikomò (ili Hristom, Luka 2:26),103 ġto ga 

joġ jednom dovodi u vezu sa izraelskim kraljevima. Interesantna je ļinjenica 

da kasnija Pavlova pisma ļeġĺe govore o Spasitelju kao o Hristu Isusu, tim 

redosledom, kako bi se spreļilo gubljenje bogatih implikacija koje sa sobom 

nosi reļ ,,Hristò. Moģe biti sluļaj da je Pavle shvatio koliko je krhki mesijanski 

koncept, kada dospe u ruke nejevreja koji nemaju saoseĺanja prema 

izraelskom nasleĽu. Otuda on insistira na tome da je Isus Mesija. Na tom 

ubeĽenju je Isus zasnovao ļitav svoj rad: 

A Simon Petar odgovori i reļe: Ti si Hristos, Sin Boga Ģivoga. I 

odgovarajuĺi Isus reļe 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 

kaģem: ti si Petar, i na ovom kamenu sazidaĺu crkvu svoju, i vrata 

paklena neĺe je nadvladati (Matej 16:16-18).  

 

Znaļenje i shvatanje se prenosi reļima. Svaka promena znaļenja kljuļnih 

reļi u jednom dokumentu doveġĺe do prekida komunikacije izmeĽu autora i 

ļitalaca. ,,Isus Hristò je jedno ime koje ne moģemo da priuġtimo da 

promenimo, ako ģelimo da nam se pisci Novog zaveta obraĺaju na efikasan 

naļin. Sama suġtina hriġĺanstva zavisi od taļnog shvatanja hriġĺanske 

centralne figure. Heroj naġe vere bio je i jeste Jevrejin, ļije se zabeleģene reļi 

obraĺaju nama i nakon perioda od 2000 godina. Nije potrebno mnogo da bi se 

uvidelo da je prenos ideja tokom toliko dugaļkog vremenskog perioda 

podloģan opasnosti koju sa sobom nosi neadekvatno shvatanje. Ovo posebno  

                                                 
102 ,,Gospod Hristò je priznati Jevrejski mesijanksi izraz; vidi Lam. 4:20; Ps. Sol. 17:32; 

18 (titula); 18:7. Ni u jednom sluļaju fraza ,,Gospod Hristò nije pomeġana sa frazom ,,Gospod 

Bogò. Ps. 110:1 objaġnjava razliku izmeĽu dva Gospoda, od kojih je jedan Jahve a drugi 

Gospod Mesija. ,,Moj gospodò se u ovom Psalmu prevodi kao adoni , ġto je sluļaj i na joġ 195 

mesta gde se ta fraza javlja a nigde se ona ne odnosi na Boga koji je 449 puta nazvan adonai. 

Razlika izmeĽu herbejskih samoglasnika je namerna i kljuļna za oļuvanje jedinstvenosti 

Jednog Boga kao  nekog ko se razlikuje od Mesije. 
103 Ova titula se u hebrejskoj Bibliji odnosi na kraljeve Izraela. 
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vaģi za sferu religije, koja se bavi kontroverznim i apstraktnim konceptima. 

Ljudski um je previġe podloģan tome da od ,,Isusaò napravi svoj izum, kako 

bi on bio u skladu sa ljudskim idealima i planovima.  

 

Razmotrite, na primer, moguĺnost pogreġnog tumaļenja do kog dolazi 

kada razgovaraju Amerikanac i Englez. Obojica govore isti jezik ï ili bar misle 

da govore.  Koje znaļenje Amerikanac moģe da izvuļe kada mu kolega preko 

puta Atlantskog okeana kaģe: mad about his flat, Tom and Jane have just 

broken up, ili open the bonnet and adjust the engine with his spanner? Ako u 

ameriļkoj radnji, Englez zatraģi plasters ili rawl plugs, trebaĺe mu neko ko 

razume ova govorna podruļja. Bez takve pomoĺi, teġko da ĺe on dobiti ģeljene 

flastere i tiplove.  

 

Situacija je sliļna i sa ļitanjem Biblije, oļigledno. Ļovek bi mogao da 

istraģi Novi zavet za sebe i da obrati paģnju na znaļenje vodeĺih termina u 

njihovom kontekstu iz prvog veka ili bi mogao da se osloni na to da ĺe mu 

crkva reĺi ġta Novi zavet podrazumeva, pod pretpostavkom da ļovekova vera 

adekvatno oslikava Bibliju. Ovo drugo podrazumeva znaļajnu veru ï veru u 

crkvu. Mnogi protestanti rado svoju veru stavljaju u ruke odabrane 

veroispovesti. MeĽutim, nelogiļno je da protestanti tvrde da su rimokatolici ti 

koji se oslanjaju na crkvu dok se oni, protestanti, ponose time ġto je Biblija ï 

sola scriptura ï jedini izvor njihove religije. Ali da li veĺina protestanata koji 

odlaze u crkvu zaista prouļava Bibliju? 

 

Koristan test kojim moģete sebe da ispitate moģe da bude od koristi 

svakome ko zna i shvata biblijskog Isusa.  Ġta se podrazumeva pod terminom 

,,Hristò? Kao ġto smo videli, ova reļ je ekvivalent izraelskom kralju i u sluļaju 

Isusa ona oznaļava krajnjeg kralja, naslednika obeĺanja, koja su data 

hiljadama godina pre, Avramu i Davidu.  Ovo je upravo ono ġto Matej ima na 

umu kada zapoļinje svoju knjigu boģanskom izjavom da je Isus Hrist ,,sin 

Davida i sin Avramaò (Matej 1:1). Odjednom, ļitaoci su upoznati sa tim da su 

Isusovi pretci kljuļne figure u istoriji Izraela i njegovih zakona, posebno kada 

je u pitanju Davidova kraljevska loza. Plemiĺko znaļenje termina ,,Hristò je 

naglaġeno onda kada Matej govori o  ,,Mariji koja je rodila Isusa, koji se zove  
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Hrist (Mesija)ò (Matej 1:16). U narednom poglavlju Matej je dalje definisao 

Isusa kao nekog ko je ,,roĽen u Vitlejemuò i ko je roĽen kao Kralj Jevreja 

(Matej 2:1, 2). Dalje sledi ispitivanje glavnih sveġtenika i teologa (pisara) o 

tome ,,gde ĺe Hrist biti roĽenò (Matej 2:4). Autoritativan odgovor je dat 

nadahnutom izjavom koju je izrekao prorok Mihej iz osmog veka da ĺe ,,iz 

Vitlejema doĺi vladar koji ĺe biti pastir (tj. kralj) mog izraelskog narodaò 

(Matej 2:6; vidi i Mihej 5:2). 

 

Jasne politiļke implikacije o roĽenju rivalskog vladara, Hrista, 

predstavljaju neposrednu pretnju sadaġnjem kralju Judeje, Herodu. On 

nareĽuje da se uniġte svi koji imaju ispod dve godine u Vitlejemu, ne znajuĺi 

da su Mesijini roditelji pobegli sa bebom u Egipat. Bezbedan povratak Isusa 

na zemlju Izraela nakon Herodove smrti obeleģen je ispunjenjem druge 

starozavetne izreke: ,,Iz Egipta sam pozvao Sina svogò (Osija 11:1; vidi i 

Matej 2:15). Ista osoba koja ima pravo da se naziva Hristom, kraljem Jevreja 

i vladarem Izraela, sada je nazvana Sinom Boģijim. Matejin citat je preuzet iz 

stiha proroka Osije, u kome se izraelska nacija naziva ,,Sinom Boģijimò. Sa 

pravom je ova titula primenjena na Isusa.  Isus je Sin Boģiji u smislu 

paralelnom statusu Izraela, odabrane nacije. Isus je odabrani kralj nacije, 

primer za svakog poboģnog Izraelca, koji ģeli da bude vredan toga da ga 

nazivaju ,,Sinom Boģijimò. 

 

Od poļetka do kraja, vodeĺem liku u drami Novog zaveta data je zakonita 

titula koja je prikladna za velikog potomka Davidove loze.  Luka uvodi Isusa 

kao naslednika izraelskog prestola i kasnije ga poredi sa Cezarom, 

predvodnikom Rimskog carstva. Gomile ljudi, ļija je teologija uvek iġla korak 

dalje od religijskih ustanova, slave Isusa kao ,,Sina Davidovogò, ġto je 

mesijanska titula par exellence koja ga povezuje sa ,,dolazeĺim Carstvom 

naġeg oca Davida. Jovan beleģi da Natan, Izraelac bez sumnje, priznaje da 

Isusa kao ,,Sina Boģijeg, Kralja Izraelaò (Jovan 1:49). Filip dodaje svoj 

doprinos prikazu Isusa time ġto ga je opisao kao ,,onog o kome su i Mojsije i 

proroci pisaliò. Pominjanje Mojsija povlaļi sa sobom poznate reļi koje su 

zabeleģene u stihu 18:15 Pete Knjige Mojsijeve: Gospod Bog ĺe podiĺi 

proroka poput mene (Mojsija) meĽu vama, i meĽu vaġim sunarodnicima. Vi 

ĺete ga sluġati ... I ja ĺu svoje reļi staviti u njegova usta i on ĺe govoriti njima 



104 

 

ono ġto mu ja zapovedim.ò Na svom krġtenju, Isus je pomazan od strane Boga 

kao ,,Sin Boģijiò, ġto je novozavetni sinonim za Mesiju, jer podseĺa na 

posveĺenje Kralja Davida, kako bi ga oznaļili nekog ko je odabran da sprovodi 

Boģansku aktivnost putem Njegovog Duha. Andrej je izrazio svoje uzbuĽenje 

kada je pronaġao ,,Mesiju (Ġto kad se prevede znaļi Hrist)ò(Jovan 1:41). 

 

Mesijanske tvrdnje o Isusu 

Brojne su prilike kada Isus namerno postupa kao kralj a da ni ne pokuġava 

da preuzme vladavinu nad Izraelom. U stihu 21:4 JevanĽelja po Mateju Isus 

pobedonosno ulazi u Jerusalim i privlaļi paģnju, kao u najmanju ruku 

potencijalna politiļka figura. Joġ jednom proroļanstvo biva ispunjeno. Matej 

ukazuje na reļi proroka Zaharija koji poziva Izrael: ,,Raduj se srce i duġo, 

ĺerko Siona! Usklikni sa radoġĺu, ĺerko Jerusalima! Vidi sada tvoj kralj dolazi 

tebi. On je odneo pobedu i ponizan je i jaġe magarcaò (Zah. 9:9, vidi i Matej 

21:5). 

Isus je ovde namerno ukazao na to da ima pravo da bude kralj, kao 

oļekivani Mesija. To ġto je on prihvatio entuzijastiļne ljudske pohvale, bilo je 

dokaz onima koji su imali oļi da vide da je on sebe smatrao u svakom smislu 

pravim naslednikom Davidovog prestola. Gomila ljudi je shvatila poentu, iako 

su zvaniļnici ustanovljene religije, svesni potrebe da status quo treba 

odrģavati, kao i prijateljskih odnosa sa Cezarom, reagovali neodobravanjem. 

MeĽutim, za Isusa, ovaj period je bio ispunjen mesijanskim uzbuĽenjem. Ļak 

i beģivotno kamenje bi puklo i ġirilo hvalu da su uļenici ĺutali (Luka 19:40). 

Nije se mogao zamisliti nijedan toliko radosan dogaĽaj kao ġto je dolazak 

,,Carstva naġeg oca Davidaò (Marko 11:10). Isus nije niġta uļinio ļime bi 

obeshrabrio jedan takav mesijanski zanos.104 

 

Na njegovom suĽenju, pitanje Isusovog mesijanstva jeste neġto oko ļega 

se ne slaģu autoriteti i Isus. Prvosveġtenik uvodi ispitivanje koristeĺi poznate 

sinonima ,,Hristò i ,,Sin Boģijiò. Isus priznaje da je on zaista Mesija i da ĺe oni 

videti ,,Sina Ļoveļjegò, ġto Isus koristi kao ekvivalent mesijanskoj tituli, 

                                                 
104 U oba zaveta oni koji priznaju Boģije odabrane kraljeve izdvojeni su kao primeri vere. 

U 25. poglavlju I Samuilove, Avigeja priznaje Davidovo ,,mesijanstvoò i zapravo postaje 

njegova ģena (posebno obrati paģnju na stihove 23, 27-33, 42). Ovaj brak simboliļno 

predstavlja vezu crkve i Hrista. 
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,,kako seda sa desne strane Moĺi i dolazi na oblacima nebeskimò (Matej 

26:64). Ovo je izriļita tvrdnja kojom on istiļe da je onaj kog je Danilo opisao 

kao osvajaļa i vladara Carstvom Boģijim, kome je suĽeno da doĽe na mesto 

svetskih vladavina u vreme kada Carstvo nebesko ,,zgromi sva druga 

(carstva).ò 

 

Slika koju pruģa Novi zavet na savrġeni naļin prikazuje Mesiju koji je 

obeĺan u hebrejskoj Bibliji: Naslednika kraljevske Davidove loze, kome je 

data harizmatiļna moĺ putem Duha Boģijeg i koji je predodreĽen da oslobodi 

Izrael od strane dominacije i da donese obnovu Carstva, koje je zauvek 

zaveġtano Davidu i vernom Izraelu. Mesijina pratnja, oni koji veruju u Isusa 

kao Hrista, takoĽe podrazumeva nejevrejski narod, koji moģe da postane deo 

mesijanske zajednice, kao i istinski ,,Izrael Boģijiò.  

 

Ako postoji ikakva nesigurnost u vezi Isusovih tvrdnji meĽu onima koji 

redovno odlaze u crkvu, to je zato ġto se tradicija umeġala u shvatanje 

mesijanstva, a veliki deo toga Isus ne bi ni prepoznao. Sveukupno 

posmatrajuĺi, crkva nije imala volju da prihvati politiļke implikacije prava 

koje Isus polaģe na mesijanstvo. Mnogi nisu ļak ni svesni ovih implikacija, 

jer im je crkva prenela utisak da je Isus bio zainteresovan samo u ono ġto 

nazivaju ,,duhovnimò carstvom. Savremena upotreba epiteta ,,duhovniò je 

odgovorna za veliki deo zloupotrebe. Pored toga ġto taj termin nije dovoljno 

jasan da bi preneo bilo kakvo konaļno znaļenje, on pravi jaz izmeĽu dva 

koncepta, ,,duhovniò i ,,politiļkiò, koji se zatim smatraju nekompatibilnim. 

MeĽutim, ļinjenica je da u biblijskom jeziku i razmiġljanju, duhovno carstvo 

u isto vreme moģe da bude carstvo zasnovano na ,,konkretnojò vladavini 

pojedinca, koji je smeġten na odreĽenu geografsku lokaciju na zemlji. 

 

Kada bismo odbacili Isusove politiļke 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 ģeleli da prihvate ,,duhovnogò Mesiju, 

ali nisu baġ bili oduġevljeni shvatanjem njega kao nekim ko iz Jerusalima 

vlada Izraelom.  Isus koji nikada ne nasleĽuje presto svog oca Davida, 

meĽutim, teġko da je Isus Nazareĺanin iz naġeg Novog zaveta. Odbijanje 

politiļkih elemenata u Isusovom uļenju podrazumeva tumaļenje Novog 
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zaveta na naļin na koji se odbacuje jevrejski kontekst iz prvog veka. Dolazi 

do toga da postoji opasnost da se zanemare istorijske ļinjenice i da se ponovo 

stvori Isus prema slici liļnog ideala. Kao ġto pisci Mesijanskog zaveġtanja 

istiļu:  

Prihvatiti Isusa kao Mesiju a u isto vreme poreĺi njegovu kraljevsku i 

politiļku ulogu jednostavno znaļi zanemariti ļinjenice ï zanemariti 

istorijski kontekst i to ġto reļ ,,Mesijaò znaļi i podrazumeva. Hriġĺani 

smatraju da je Mesija nepolitiļka, u potpunosti duhovna figura koja ne 

predstavlja opasnost po bilo kakav sadaġnji autoritet, koji nema 

nikakve sekularne ni politiļke teģnje ... Oni koji se bave prouļavanjem 

Biblije tokom prethodna dva veka, meĽutim, istiļu da je takvo 

tumaļenje i te kako nebranjivo ... Ako dodamo da Mesijina religijska 

funkcija podrazumeva i osloboĽenje njegovih ljudi od stega, njegova 

duhovna uloga je takoĽe i politiļka.105 

 

Hrist i Carstvo: Koherentno srediġte JevanĽelja Novog zaveta 

Hriġĺani moraju da se probude i shvate da podela izmeĽu Isusovog 

identiteta i njegove poruke podrazumeva podelu hriġĺanskog JevanĽelja. 

Carstvo Boģije ne moģe da ostane ,,nebulozan terminò, ako pokuġamo da 

delimo Hristov naļin razmiġljanja. Radikalna reformacija je neophodna ako 

ģelimo da sa jasnoĺom protumaļimo Bibliju i da na pravi naļin propovedamo 

o JevanĽelju. 

 

Poziv na reformu nije niġta novo. Teolog pod imenom Richard Rothe iz 

XIX veka poģalio se da metode kojima se Biblija objaġnjava nisu adekvatne: 

Naġ kljuļ ne otvara vrata ï pravi kljuļ je izgubljen i sve dok ga ponovo 

ne pronaĽemo, naġe izlaganje nikada neĺe biti uspeġno. Sistem 

biblijskih ideja ne potiļe iz ġkola i sve dok pokuġavamo da 

sprovedemo egzegezu bez istog, Biblija ĺe ostati poluzatvorena knjiga. 

Mi moramo da poļnemo da je tumaļimo pomoĺu shvatanja koja se 

                                                 
105 Michael Baigent, Richard Leigh, Henry Lincoln, The Messianic Legacy, Jonathan  

         Cape, 1986, str. 25. 
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razlikuju od onih na koje smo navikli i koje smatramo jedinim 

moguĺim.106 

Ukoliko objaġnjavamo Isusovo hriġĺanstvo a pri tom izuzmemo njegove 

korene, koji vode od Avramovih i Davidovih zakona i proroka, to je kao da 

pokuġavamo da prikaģemo istoriju Sjedinjenih Ameriļkih Drģava a da ne 

pomenemo rat za nezavisnost. Boģiji ugovori sa Avramom i Davidom 

predstavljaju znaļajna obeleģja izraelske istorije. To su odluļujuĺi momenti u 

biblijskoj priļi koji otkrivanju boģanski Plan i njegove stadijume napretka i 

ukazuju na veliļanstven ishod svetske istorije. Hristovo hriġĺanstvo i Novi 

zavet proizilazi iz ta dva vaģna dogaĽaja u ģivotu Izraela. Oba formiraju 

suġtinu Isusove objave o dolazeĺem Carstvu Boģijem, zbog ļega 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 roĽenje, sluģba, smrt, vaskrsenje i uspenje) svodi na ostvarenje tih 

zakona i usmerenje istih ka krajnjem i potpunom ishodu. Pisci Novog zaveta 

uzimaju zdravo za gotovo to da je sadrģaj obeĺanja koja su data patrijarsima 

(istinskim crkvenim ocima) neġto ġto svi znaju: pre svega, to da je Bog dodelio 

zemlju Avramu da je trajno poseduje kao i onima koji dele njegovu veru, a 

zatim i obeĺanje da ĺe kraljevska Davidova loza beskrajno vladati kada Isus 

bude postavljen da bude kralj u Jerusalimu. Sve dok su ova obeĺanja 

neispunjena, ġto je oļigledno,  oni ĺe predstavljati velike ciljeve hriġĺanske 

vere i nade. Ģudnja da se oni ostvare na zemlji, u skladu sa molitvom Gospodu: 

,,Neka je Carstvo Tvojeò treba da bude inspiracija svakom hriġĺaninu kao i 

suġtina celokupnog propovedanja JevanĽelja.  

 

 

 

 

  

                                                 
106 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 Boģijim, jedno je od najistaknutijih izlaganja o ovoj veoma bitnoj  

        temi koje je ikada napisano. 
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6. Povelja za ļoveļanstvo 
 

 

 

 

 

Kako bi Isusova sluģba 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 posveĺen.  U tim 

dragocenim dokumentima mogu se naĺi glavne ideje koje su oblikovale 

Isusovo razmiġljanje. Da je znao da ĺe naslediti Davidov presto, njega bi 

provukao deo Hebrejske Biblije koji sadrģi suġtinu izraelske nacionalne nade. 

Ona je prenesena izraelskom voljenom caru Davidu izuzetnim otkrovenjem 

koje mu je dao prorok Natan (a koje se moģe naĺi u sedmom poglavlju II 

Samuilove poslanice, a paralela istog se moģe naĺi u sedamnaestom poglavlju 

I Dnevnika). Ovi Biblijski pasusi beleģe za buduĺe generacije boģanske 

planove za plemiĺku porodicu cara Davida. Sa taļke glediġta mnogih 

istoriļara i nekih teologa, Judejsko Carstvo se smatra ne toliko bitnim 

carstvom sa Bliskog istoka. MeĽutim, u Bibliji ono ima izuzetan znaļaj za 

svetsku istoriju i sudbinu ljudske rase.  

 

Ļovek bi mogao da oļekuje da na hriġĺanskom zapadu stavke zakona, 

koji je sklopljen sa Davidovom lozom, zahtevaju razumevanje celokupne 

istorije. Biblijski dokumenti koji prikazuju da su Boģije namere, prikazane za 

ceo svet putem Davidove loze, koja predstavlja Judejsku lozu, daleko 

znaļajnije od Magna Carte ili Deklaracije nezavisnosti. Ugovor koji je 

sklopljen sa Davidom i njegovim naslednicima podrģan od strane samog 

Stvaraoca. Zapeļaĺen boģanskim obeĺanjem, on garantuje ultimativnu 

buduĺnost ljudske rase pod blagonaklonom vladavinom u rukama Velikog 

Sina Davidovog, za koga verujemo da je Isus Nazareĺanin. Kao zakoniti 

naslednik Davidovog prestola, On sada ne boravi na zemlji, ġto je samo  
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privremeno stanje. On ĺe ostati odsutan sve do dramatiļnog preokreta u 

svetskoj istoriji, kog ĺe oznaļiti njegov dolazak da preuzme vlast nad nacijama 

u skladu sa planom kog je prorok Natan otkrio Davidu i koje je kasnije Isus 

objavio kao hriġĺansko JevanĽelje.  

 

Davidov zakon je u potpunosti politiļki. Mogli bismo reĺi da se tiļe 

boģanske politike. On pokazuje namere Stvaraoca da ponovo uspostavi 

harmoniju na ometenoj zemlji, ļije sadaġnje politiļko stanje na razliļite naļine 

ne uspeva da ostvari ideal za koji je ļovek stvoren. Svrha ļoveka koju mu je 

Bog namenio jeste da oslikava boģanstvo na zemlji. To je ono ġto 

podrazumeva izraz ,,biti Sin Boģijiò, 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 zemljuò. Ali to se nije 

moglo ostvariti. Fatalna propast Boģije namere desila se onda kada su Adam i 

Eva pali na nagovaranje rivalske sile. Njih je Satana zaveo laģima. Nakon ġto 

su pali na ņavoljevu propagandu, oni su napustili Reļ Boģiju, koja izraģava 

Njegovu volju da sprovodi vlast na zemlji.  

 

U velikoj meri, naļin na koji je prvi par zanemario Boģansku Reļ, 

karakteriġe ļitav tok ljudske istorije. Sam Izrael, kao ļuvar boģanskog 

otkrovenja, kog je oļuvao uloģivġi najveĺi trud, nije uspeo da prizna 

sopstvenog Mesiju, koji predstavlja vrhovnog nosioca Reļi i Boģijih reļi. Uz 

primetne izuzetke ï Noina porodica, Avram, Mojsije, David, proroci, kao i 

izuzetni heroji vere iz svake nacije i svakog doba ï tok istorije je oznaļen  

nasiljem i neusklaĽenoġĺu kako na nivou porodice, tako i na nivou nacije. Nije 

se sledila Boģija volja, niti su Njegovi zakoni poġtovani. Apostol, koji je 

najbliģi Isusu, definisao je stanje sveta kao neġto ġto ,,leģi u rukama onog zlogò 

(I Jovanova 5:19). Isus je verovao da njegovo Carstvo ima drugaļije poreklo 

od danaġnjih druġtava i da je Satana sada ,,princ svetaò (Jovan 14:30). Biblija 

vidi sadaġnju zemlju  kao buntovnu provinciju koja je odbila svog Stvaraoca. 

Ļovek treba samo da ukljuļi vesti i ļuje da je objavljeno joġ jedno ubistvo 

kako bi shvatio da svrha koju je Bog namenio naġoj rasi nastavlja da bude 

ometena. 
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Suoļeni sa oļiglednom nesreĺom i nepravdom, i onim ġto se ļesto javlja 

kao bespotrebna patnja, mnogi oļajavaju i ne uspevaju da pronaĽu nikakvo 

znaļenje postojanja. Biblija odgovara na tendenciju da se napusti nada time 

ġto uverava da svet zapravo ide nekud. On nezaustavno ide ka cilju koji je 

zacrtan. Ali neka niko ni ne pomisli da ĺe nas ljudski napredak udobno dovesti 

do bezbednog raja gde vlada mir i prosperitet. Srģ Biblijske Poruke je ta da ĺe 

dramatiļni preokret sadaġnjih tendencija dovesti do sveta, kog teoretski mi 

tvrdimo da ģelimo. 

 

Prognoza za ļoveļanstvo data u Bibliji nije ni malo vedra. Ali postoji 

svetlost na kraju tunela. Izraelski proroci tvrde dve stvari. Pre svega, stvari su 

loġe i neĺe se poboljġati ï 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 praviļnim, stvari ĺe se preokrenuti. Tek postojanjem politiļkih sistema to 

trajno poboljġanje ĺe doĺi. Preciznije, tek kada obuļeni zastupnici odabrani od 

strane Boga zauzmu vlast, taj poredak ĺe biti uspostavljen ġirom sveta. To je 

suġtina ,,Boģijeg JevanĽeljaò, objava Carstva.  

 

Naģalost, ovakva analiza naġeg problema nije popularna i mnogi isprva 

odbijaju biblijsko reġenje. Ideja da mi neĺemo ,,uspetiò bez boģanske 

intervencije nanosi udar naġem oseĺaju nezavisnosti. Mnogi koji sebe nazivaju 

hriġĺanima iz Biblije biraju ono ġto ih teġi a odbijaju veliku koliļinu biblijskog 

materijala, koji se tiļe buduĺeg sudnjeg dana, dogaĽaja koji je opisan u oba 

Zaveta kao Dan Gospodnji. Dan Gospodnji je buduĺi istorijski trenutak kada 

ĺe Bog odluļiti da se umeġa, kako bi promenio tok svetskih dogaĽaja na 

dramatiļan naļin, kataklizmiļno i zauvek. Dan Gospodnji iz hebrejske Biblije 

je u Novom zavetu poistoveĺen sa buduĺim dolaskom Isusa da vlada u svom 

Carstvu.  Ovo joġ jednom dokazuje da novozavetni hriġĺani nisu zanemarili 

Stari zavet. Oni pretpostavljaju da ĺe njihovi ļitaoci znati o ļemu se radi u 

Starom zavetu. Oni ne oseĺaju potrebu da ponovo iskaģu ono ġto su veĺ 

iskazali proroci. Oni oļekuju od nas da shvatimo, da ĺe ono ġto Stari zavet 

otkriva kao Boģiji Plan, imati smisao kada se stalno gleda u svetlosti 

otkrovenja u Isusu Hristu. 
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Nije u redu kada ļovek tvrdi da sledi Hrista a pri tom odluļuje da razblaģi 

ili objaġnjavanjem odstrani neģeljena uļenja, koja se tiļu dolaska Dana 

Gospodnjeg, ġto je takoĽe i dolazak Carstva Boģijeg. Isus nije bio samo puki 

galilejski seljak koji je uveravao svet da je sve u redu. On je na prvom mestu 

i pre svega prorok i zastupnik Boga, koji saoseĺa sa ljudskom patnjom i 

ģestoko osuĽuje glupost i zlobu u naļinima funkcionisanja sveta.  Iznad svega, 

Isus je nosilac Dobrih vesti ï svetle buduĺnosti, koja ļeka celi svet kada 

Mesija doĽe da vlada.  

 

Misija Isusa je pokrenuta njegovom izuzetnom ģeljom da sprovede volju 

svog Oca, Jednog Boga Izraela. Isus je sabrao razloge svoje sluģbe kao 

,,proglas Carstva Boģijegò. To je bio razlog zbog kog je on postavljen (Luka 

4:43). Iz toga sledi da ĺe nam shvatanje Carstva Boģijeg  doneti kljuļ za 

razumevanje Isusovog uma. 

 

Boģanski planovi za Davida 

Moģemo napraviti mali napredak u naġoj potrazi za razumevanjem 

Isusovih planova ukoliko paģljivo istraģimo izuzetno vaģnu ulogu Davidovog 

zakona, kog je Isus koristio kao nacrt odvijajuĺeg Plana Boģijeg, koji se tiļe 

sveta. Isus je, kao ġto je dobro poznato, verovao da je on kljuļna figura u 

svetskoj drami, postavljeni zakoniti zastupnik Jednog Boga, naslednik 

Davidovog prestola i neko kome je suĽeno da zauzme njegovo mesto kao 

vladar u Carstvu Boģijem. 

 

Uslovi Boģijeg zakona koji se tiļu proslavljenog vladara Izraela, Cara 

Davida, javljaju se u sedmom poglavlju II Samuilove i sedamnaestom I 

Dnevnika. Na osnovu ove kljuļne izjave o svrsi, koju je Bog namenio Izraelu, 

proizilazi neuniġtiva nada za svetlom buduĺnoġĺu. Tekst iz Samuilove verzije 

je sledeĺi:  

A kad car seĽaġe kod kuĺe svoje, i Gospod mu dade mir svuda 

unaokolo od svih neprijatelja njegovih, Reļe car Natanu proroku: Vidi, 

ja stojim u kuĺi od kedrova drveta, a kovļeg Boģji stoji pod zavesama. 

A Natan reļe caru: Ġta ti je god u srcu, idi, ļini, jer je Gospod s tobom. 

Ali onu noĺ doĽe reļ Gospodnja k Natanu govoreĺi: Idi i reci sluzi 

mom Davidu: Ovako veli Gospod: Ti li ĺeġ mi naļiniti kuĺu da u njoj 
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nastavim? Kad nisam nastavio u kuĺi od kad izvedoh sinove Izrailjeve 

iz Misira do danas, nego sam hodio u ġatoru i u naslonu. Kuda sam god 

hodio sa svim sinovima Izrailjevim, jesam li jednu reļ rekao kome od 

sudija Izrailjevih, kojima zapovedah da pasu narod moj Izrailja, i 

kazao: Zaġto mi ne naļinite kuĺe od kedra? Ovako dakle reci Davidu 

sluzi mom: Ovako veli Gospod nad vojskama: Ja te uzeh od tora, od 

ovaca, da budeġ voĽ narodu mom, Izrailju: I bejah s tobom kuda si god 

hodio, i istrebih sve neprijatelje tvoje ispred tebe, i stekoh ti ime veliko, 

kao ġto je ime velikih ljudi koji su na zemlji. I odrediĺu mesto narodu 

svom Izrailju, i posadiĺu ga, te ĺe nastaviti u svom mestu, i neĺe se 

viġe pretresati, niti ĺe ih viġe muļiti nepravednici kao pre, i od onog 

dana kad postavih sudije nad narodom svojim Izrailjem; i smiriĺu te 

od svih neprijatelja tvojih. Joġte ti javlja Gospod da ĺe ti Gospod 

naļiniti kuĺu. Kad se navrġe dani tvoji, i poļineġ kod otaca svojih, 

podignuĺu seme tvoje nakon tebe, koje ĺe izaĺi iz utrobe tvoje, i 

utvrdiĺu carstvo njegovo. On ĺe sazidati dom imenu mom, i utvrdiĺu 

presto carstva njegovog doveka. Ja ĺu mu biti Otac, i on ĺe mi biti sin: 

ako uļini ġta zlo, karaĺu ga prutom ljudskim i udarcima sinova 

ļoveļijih. Ali milost moja neĺe se ukloniti od njega kao ġto sam je 

uklonio od Saula, kog uklonih ispred tebe. Nego ĺe tvrd biti dom tvoj 

i carstvo tvoje doveka pred tobom, i presto ĺe tvoj stajati doveka. Po 

svim ovim reļima i po svoj ovoj utvari kaza Natan Davidu. (2. Sam. 

7:1-7) 

Uslovi Boģijeg Plana za Davida i Izrael su jasni. David neĺe biti onaj koji 

ĺe sagraditi hram. Umesto toga, Bog ĺe sagraditi dinastiju za Davida. Ovo je 

blagoslov i za naciju. Mesto trajne sigurnosti biĺe pruģeno Izraelu. U vezi sa 

tim obeĺanjem je i garancija da ĺe doĺi kralj koji ĺe 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 veĺi 

naglasak na krajnji predmet obeĺanja ï Mesiju. O njemu je reļeno: ,,Postaviĺu 

ga nad mojim hramom i Carstvom zauvek i njegov presto ĺe uvek biti 

bezbedanò (1. Dne. 17:14). Novi zavet, citirajuĺi stih iz sedmog poglavlja 2. 

Samuilove, priznaje i Isusa i hriġĺane kao mesijanske i Boģije sinove i kĺeri 

na koje se obeĺanja iz zakona odnose: ,,Zato iziĽite izmeĽu njih i odvojte se, 
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govori Gospod, i ne dohvatajte se do neļistote, i ja ĺu vas primiti, I biĺu vam 

Otac, i vi ĺete biti moji sinovi i kĺeri, govori Gospod Svemoĺniò(2. Kor. 6:17, 

18, citat iz 2. Sam. 7:149).107 

Zakljuļna garancija zakona ï veļni presto ï  sumira nacionalnu nadu 

Izraela i pruģa osnovu hriġĺanskog jevanĽelja o Carstvu onakvom kakvo je 

Isus propovedao. Na najprikladniji naļin, termin ,,Mesijaò ili ,,Pomazani 

Kraljò postalo je titula za oļekivanog kralja iz Davidove loze koji ĺe 

predsedati nad hramom i Carstvom Boģijim. Suġtina hriġĺanskog verovanja je 

da je istorijski Isus, roĽen u Vitlejemu, osoba o kojoj govore ovi nadahnuti 

spisi. 

Vaģno je ne propustiti definiciju koju daje sama Biblija a koja se tiļe 

Carstva. Ona podrazumeva da je vladavina krajnjeg vladara, na trajno 

obezbeĽenom prestolu, koji zastupa Boga u Davidovom Carstvu, vladavina 

nad Carstvom Boģijim na zemlji.  Mesija ili Sin Boģiji treba da bude vladar u 

,,Momò, tj. Boģijem Carstvu (1. Dne. 17:4). Mi moramo da naglasimo da 

boģanski Plan ima veze sa ,,mestom za Izraelò (2. Sam. 7:10), prestolom i 

Carstvom. Nijedan od ovih termina ne sme da isklizne iz naġeg poimanja. Ovo 

su reļi sa normalnim, prirodnim znaļenjem.  One se tiļu vladavine na zemlji 

i kralja koji vlada Jerusalimom. To su zapravo termini koje je Gavrilo 

upotrebio u stihovima Luka 1:32, 33, ġto nas upuĺuje na boģansku dramu time 

ġto nas vraĺa na Davidov zakon i usmerava na dolazak Davidovog carstva ï 

novog svetskog poretka koji ĺe zauvek prevaziĺi naġ sadaġnji svetski sistem. 

RoĽenje Isusa kao kljuļne figure u boģanskom planu, zaista je dokaz da 

je Bog, njegov Otac, delovao na svet u skladu sa obeĺanjima koja je dao 

svojim odabranim ljudima. Gavrilo se obraĺa Mariji i svetu reļima koje veoma 

podseĺaju na reļi iz sedmog poglavlja 2. Samuilove: 

2. Samuilova 7: 12-14 

,,Uļiniĺu da te tvoj (Davidov) sin nasledi...i utvrdiĺu presto carstva njegovog doveka. 

Ja ĺu mu biti Otac, i on ĺe mi biti sin.ò 

Luka 1:32, 33 

,,On (Isus) ĺe biti veliki, i nazvaĺe se Sin Najviġega, i daĺe Mu Gospod Bog presto 

Davida oca Njegovog; I carovaĺe u domu Jakovljevom vavek, i carstvu Njegovom 

neĺe biti kraja.ò 

                                                 
107 Za hriġĺane se tvrdi da su ,,pomazaniñ, tj. da su ļlanovi mesijanske zajednice, u  

         2. Kor. 1:21. Kao sveci, hriġĺani su postavljeni da vladaju (Dan. 7:27). 
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Knjiga Dnevnika priznaje plemiĺki zakon kao suġtinu Boģijeg delovanja 

na Njegove ljude. Kralj Judeje se obraĺa odvojenom severnom carstvu Izraela: 

,, Ne trebaġe li 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 

Davidovihò (2. Dne. 13:5, 8). Vaģno je podsetiti se da se Davidova vladavina 

nad Izraelom naziva Carstvo Boģije. 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 reļima: 

A tako izmeĽu svih sinova mojih (jer mnogo sinova dade mi Gospod) 

izabra Solomona, sina mog da sedi na prestolu carstva Gospodnjeg nad 

Izrailjem. I reļe mi: Solomon, sin tvoj, sazidaĺe moj dom i tremove 

moje, jer njega izabrah sebi za sina, i ja ĺu mu biti otac (1. Dne. 28:5,6). 

 

Solomonov uspeh je zavisio od njegove verne posluġnosti. Kao ġto je 

dobro poznato, on nije poloģio test kao i mnogi njegovi sledbenici iz 

kraljevske loze.  Davidu je boģanskim zavetom obeĺano da ĺe trajno naslediti 

presto: 

Sveġtenici 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 neĺe odstupiti; od poroda 

tvog posadiĺu na prestolu tvom. 

 Ako sinovi tvoji uġļuvaju zavet moj i otkrivenja moja kojima ĺu ih 

nauļiti, onda ĺe i sinovi njihovi doveka sedeti na prestolu svom. 

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

Ovo je poļivaliġte moje uvek, ovde ĺu se naseliti; jer mi je omilelo. 

Hranu ĺu njegovu blagosloviti, niġte njegove nasitiĺu hleba. 

Sveġtenike ĺu njegove obuĺi u spasenje, i sveti ĺe se njegovi radovati. 
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Tu ĺu uļiniti da uzraste rog Davidu, postaviĺu videlo pomazaniku 

svom. 

Neprijatelje ĺu njegove obuĺi u sramotu; a na njemu ĺe cvetati venac 

njegov (Ps. 132: l 0-18). 

 

Toliko je impresioniran bio Car David Boģijim planom za buduĺnost 

njegove kraljevske porodice i nadom, koju je ovo dalo svetu da je on svoje 

poslednje reļi posvetio slavljenju Mesije i njegove vladavine svetom. Mi 

citiramo verziju ovih nadahnutih reļi koje su predloģili Keil i Delitzsch u svom 

komentaru na stihove 23:1-6 Druge Samuilove: 

Boģanske reļi Davida sina Jesejinog, boģanske reļi ļoveka, jednog 

koji je uzdignut visoko, pomazanog od strane Jakovljevog Boga, i 

dragog psalmiste Izraela. Duh Jahve govori kroz mene i Njegova reļ 

je na mom jeziku. Bog Izraela kaģe, kamen Izraela mi se obraĺa: 

,,Javiĺe se neko ko ĺe vladati nad ljudskom rasom, praviļni vladar i on 

ĺe sprovesti svoju vladavinu Duhom straha Boģijeg. U vreme ovog 

Mesije, javiĺe se neġto poput jutarnje svetlosti kada sunce izaĽe, kao 

jutro bez oblaka. Iz tog sjaja posle kiġe izaĺi ĺe sveģe zelenilo na 

zemlji.ò Da li je iko iz moje loze u takvom odnosu sa Bogom da 

postane praviļni vladar koji ĺe iz toga proiziĺi? Jer on je sa mnom 

sklopio veļni zavet i uverio me da ĺe biti ostvaren. Svo Boģije 

zadovoljstvo i svo moje spasenje ĺe proiziĺi iz ovog zaveta. Ali 

bezvredni su poput odbaļenog trnja ...108 

 

Na ovoj tematici Isus je sagradio svoje viĽenje mesijanskog Carstva. Krajnji 

trijumf Davidovog Carstva su sagledali i drugi izraelski proroci.  

Isaija je u osmom veku pisao o ,,Princu Miraò i njegovoj ,,vladavini nad 

svojim Carstvom u miru sa prestola Davidovogò (Isa. 9:6, 7). Obeĺanje i zavet 

ukazuje na krajnje ispunjenje. Proroļanstvo je objavilo da ĺe se dolaskom 

Mesije ,,osnovati i odrģati (Carstvo) sa pravdom i praviļnoġĺu od tog 

momenta pa nadalje (ġto se naziva mesijanskom buduĺnoġĺu) i zauvekò (Isa. 

                                                 
108 Keil and Delitzsch, Commentary on the Old Testament, Hendrickson, 1989, Tom II,  

         str. 484-490. 
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9:7). Ļitav projekat mora da ima uspeġan ishod. To je napisano od strane 

Gospoda Boga samog, koji je posveĺen ispunjenju istog. 

Plan, koji Bog ima za Izrael, a koji je postavljen u zakonu bavi se 

,,dalekom buduĺnoġĺuò (2. Sam. 7:19). Potpuno ispunjenje u Solomonovoj 

vladavini je samim tim nemoguĺe. Slabo zapaģena fraza iz Davidovog 

odgovora na informacije koje je dobio od Natana zasluģuje komentar. Sledi 

jedan vaģan 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 znaļaj zaveta kao boģanskog obeĺanja 

u najġirem smislu i njihov efekat na ļoveļanstvo u celini ... Ono ġto u 

19. stihu zbunjuje jeste hebrejska fraza wezot toratha 'adam(bukvalno 

prevedeno ,,i to je zakon ļovekaò ï treba shvatiti da je torah reļ koja 

ima ġire znaļenje, da u osnovi ima smisao ,,voĽstvaò, ,,usmeravanjaò 

a ima i potpuni zakonski ton poput naġe reļi ,,zakonò) ... W.C. Kaiser 

je jasno pokazao da stih 19b treba da bude shvaĺen kao izjava i da 

hebrejska fraza koja je u pitanju sluģi da se uvede ili sumira (kao ovde) 

skup boģanskih uputstava. Pod ,,timò misli se na obeĺanja iz prve 

polovine poglavlja dok ,,zakon ļovekaò sadrģi njihove implikacije za 

buduĺnost, bar koliko ih je David shvatao. Interesantna hebrejska fraza 

,,zakon ļovekaò pokazana je da bi se napravila paralela na sliļnu 

akadsku frazu terit nishe, koja nosi znaļenje ,,verno proroļanstvo 

ļovekaò. Ono ġto se iskazuje ovim akadskim terminom jeste pojam 

neļega ġto je izgovoreno a ġto upravlja sudbinom ļoveļanstva. Takav 

koncept se uklapa u Samuilov kontekst na zapanjujuĺi naļin a Kaiser 

ima viġe reġenja kojima predlaģe da stih 7:19 Druge Samuilove ima 

sledeĺi smisao: ,,ovo je povelja kojom ĺe ļoveļanstvo biti 

usmeravano.ò Zapravo, u proroļanstvu koje je njemu dato, David 

pravilno vidi buduĺnost i sudbinu ljudske rase. Obeĺanja data Davidu 

su sagraĽena na ġirokoj istoriji koncepata zakona, od stvaranja pa 

nadalje, i ona pokrivaju boģansku nameru za ljudski razvoj. David je 

video potpune zakonske veze koje je Natanovo proroļanstvo 

ponudilo.109 

                                                 
109 W.J. Dumbrell, "The Davidic Covenant," The Reformed Theological Review (39),  

         May-Aug. 1980, str. 46. 



117 

 

Implikacije ove izuzetno boģanske komunikacije dodeljene Davidu su 

dalekoseģne. One pruģaju viĽenje ishoda ljudske istorije. Buduĺnost 

ļoveļanstva je vezano za buduĺnost Davidove plemiĺke loze.  Iz te loze ĺe se 

javiti predstavnik, Mesija, koji ĺe biti sposoban da reġi uporne svetske 

probleme. Zakon koji je dat Davidu nije niġta manje do boģija povelja koja 

daje autoritet Mesiji i njegovim saradnicima da vladaju svetom. Istorija se 

zanemaruje od strane istoriļara, filozofa, antropologa i teologa, ove dragocene 

informacije prosvetljavaju kasniju priļu o Isusu i ranim hriġĺanima. One 

pomaģu da se iskaģe strastvena posveĺenost kojom su oni ġirili Dobre vesti. 

Oni su sebe videli kao uļesnike u ogromnom poduhvatu, kakav ļovek jedva 

da moģe da zamisli ï tj. kakav je Bog zamislio. UbeĽeni Isusovim izjavama, 

hriġĺani prate Mesiju i njegovu poruku. Znajuĺi 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 sluģili odsutnom kralju, 

oļekujuĺi pad sadaġnjih vladavina nakon ponovnog dolaska Mesije.  

 

Delimiļnu paralelu pruģaju skriveni zavereniļki pokreti danaġnjice, za 

koje se kaģe da imaju planove da preuzmu svet.  Vaģno je dodati da Isus nije 

tajni borac sa mraļnim motivima. Njegovi metodi su u potpunosti miroljubivi 

i njegova poruka je javna. Iznad svega, on je odabran da sprovodi blagoslove 

svima nama koji u njega verujemo. MeĽutim, veĺina onih koji su ļuli njegove 

planove nisu prihvatili njegove tvrdnje. Stoga je bilo neizbeģno da Isus oko 

sebe okupi mali broj bliskih uļenika, koji su postali sve viġe upoznati sa 

mesijanskim programom namenjenim svetu, a koji se odvija pomoĺu sluge, 

kog je Bog odabrao. Ovaj kadar vernika je oformio naprednu straģu Carstva 

Boģijeg, koja ĺe se jednog dana manifestovati u Jerusalimu prema nadi da ĺe 

jednog dana Carstvo biti obnovljeno. Iz razloga ġto je toliko mali broj prihvatio 

Isusa i njegove mesijanske planove (,,uzak je put koji vodi do ģivota u Carstvu 

i retko ko ga naĽeò Matej 7:14), za one koji to uspeju u Novom zavetu se kaģe 

da ĺe posedovati dragocenu boģansku tajnu, neprocenljivo blago, za koje 

nijedna ģrtva nije prevelika (Matej 13:44-46).   
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Tajna je bila njihovo shvatanje Boģijeg plana o Carstvu i njihov cilj je bio 

da se kvalifikuju za ģivot u dolazeĺem dobu Carstva i da vladaju zajedno sa 

Mesijom. Ļak iako je neprijateljski nastrojen svet ģeleo da ih ubije, oni ĺe biti 

besmrtni posle vaskrsenja. Ni kapije Hada ne mogu da ih zadrģe. 

 

Rimski autoriteti su videli Isusa kao potencijalnu politiļku pretnju. Oni 

nisu bili svesni ġta mesijanstvo podrazumeva. MeĽutim, njihovi najgori 

strahovi nisu bili opravdani. Kada su njegovi slabije upuĺeni sledbenici 

pokuġali da ga proglase kraljem, Isus je sam otiġao na planinu (Jovan 6:15). 

Nije doġao trenutak kada on treba da stupi na presto. Bez obzira na to, on je 

bio boģiji kandidat za upravnu poziciju. Isus je znao, kao ġto su to znali i oni 

koji su ga podrģavali, da je uloga Mesije da oslobodi Izrael od strane 

ugnjetavanja (Luka 24:21).110 On je takoĽe znao da put do slobode vodi preko 

raspeĺa, vaskrsnuĺa, uspenja i perioda odsustva, dok boravi sa desne strane 

Oca. Joġ uvek nije bilo pravi trenutak da stupi na vlast. 

 

Neispunjenje zaveta 

Nemoguĺnost Isusa, kao Mesije, da deluje na svetsku revoluciju i da 

promeni vlast u veku u kom je ģiveo, predstavlja problem ļitaocima Biblije. 

U kom smislu Isus moģe da bude Mesije, ako nikada nije nasledio Davidov 

presto u Jerusalimu? Kako Davidov zakon moģe da bude ostvaren, ako Mesija 

ne poseduje mesto na prestolu plemiĺke judejske loze? Tradicionalno reġenje 

kome pribegavaju crkve jeste da kaģu da je Isus zapravo bio uzdignut na status 

koji mu je obeĺan time ġto je postavljen sa desne strane Oca. Njegov poloģaj 

danas zadovoljava uslove drevnog obeĺanja. Ova teorija je veoma 

problematiļna. Jedno takvo objaġnjenje podrazumeva davanje jednog sasvim 

novog znaļenja mesijanskoj ideji, koje nema nikakve veze sa idejama koje se 

vrte oko mesijanske nade i njenog istorijskog okruģenja. Novi zavet nikada 

nije napustio ove ideje. Jevrejski kritiļari suoļeni sa istim ļinjenicama govore 

da, sa jedne strane, to ġto Isus nije uspeo da postigne ono ġto je kao Mesija 

trebalo da postigne ï da vlada kao Kralj Izraela ï jednostavno pokazuje da 

Isus nije bio Mesija. On oļigledno nikada nije ni postao Mesija u smislu koji 

su to proroci i zakoni zahtevali. 

                                                 
110 Josif se osvrĺe na uobiļajeno jevrejsko verovanje iz prvog veka da ĺe ,,ļovek iz  

         njihove zemlje postati vladar svetaò (Jevrejski rat 6.312). 
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Tenzija, koju je ova enigma prouzrokovala, ļini koren velikog dela podele 

meĽu onima koji sebe nazivaju hriġĺanima kao i izmeĽu hriġĺana i Jevreja. 

Naġ cilj u ovim poglavljima je da pokaģemo da ni Jevrejin a ni tradicionalni 

Hriġĺanin ne zauzima stav koji je opravdan boģanskim otkrovenjem. Mi kao i 

Jevreji verujemo da je svaka tvrdnja o mesijanstvu laģna, ako se taj Mesija 

nikada se ne uspenje na Davidov presto. Bez takvog unapreĽenja do 

plemiĺkog statusa, nasleĽivanja zemljiġta, oslobaĽanja ljudi i svetske 

vladavine, on jednostavno ne moģe da bude biblijski Mesija.  

 

Istina o ļitavom otkrovenju, koja je data Avramu i Davidu, u ovom 

trenutku visi o koncu. Mi, kao i istorijska Crkva, verujemo da je Isus 

Nazareĺanin zaista bio Mesija i da je on vraĺen iz mrtvih vaskrsnuĺem, ali se 

strogo protivimo iskrivljenim pojmovima koje je crkva prikaļila mesijanstvu. 

Miġljenje koje primanju mnogi ļitaoci Biblije da Isus ne mora da se popne na 

Davidov presto, da bi opravdao svoju tvrdnju da je Mesija izgleda da je 

potpuno pogreġno. Ono ostavlja ļitavu mesijansku dramu nereġenu. Dovodi u 

pitanje boģanske zakone.  

 

Crkve su potroġile mnogo energije pokuġavajuĺi da objaġnjavanjem 

iskljuļe oļiglednu ulogu koja je namenjena Mesiji. Oni su ovo morali da 

urade, jer su ģeleli da sa jedne strane priznaju da je Isus Mesija, a sa druge da 

poreknu da ĺe se on ponovo javiti na zemlji kako bi ponovo osnovao Davidovo 

carstvo sa snagom da vlada svetom. Velika razlika izmeĽu tradicionalnog 

hriġĺanstva i vere novozavetnih vernika ima veze sa buduĺnoġĺu.  

 

Nama se ļini da crkve stalno pokuġavaju da izloģe hriġĺanska dokumenta 

a da ne uzmu u obzir veliki vrhunac kome se Biblija raduje. Oni pokuġavaju 

da proļitaju biblijsku priļu ï koja je od poļetka do kraja obojena dinamiļnom 

mesijanskom nadom za buduĺnost ï a da poslednje poglavlje, kome ļitava 

priļa teģi, uklone iz knjige. Ova antimesijanska tendencija utiļe na ļitaoce 

Biblije, kako u profesionalnim ,,teoloġkimò krugovima, tako i meĽu onima 

koji ģele ,,posveĺenijiò odnos sa Bogom. 
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Ova debata je od kljuļnog znaļaja za buduĺnost crkve. To je debata o 

znaļenju termina Carstvo Boģije, kojim se bavio Isus i o kome je propovedao 

i poduļavao. Stoga, bavimo se fundamentalnim pitanjima o prirodi hriġĺanske 

vere i hriġĺanskog jevanĽelja. Problem se javlja na ovaj naļin: Ako kaģemo 

da zaveti koji su sklopljeni sa Avramom i Davidom izraģavaju boģansku 

nameru koja se tiļe sveta, mi moramo ili da napustimo naġu veru u Isusa kao 

predmeta obeĺanja, jer ih on nije ispunio ili da se drģimo toga da joġ mnogo 

toga mora da se desi da bi mesijanska priļa dostigla svoj cilj. Mi usvajamo 

ovu poslednju alternativu, verujuĺi da je to bilo viĽenje koje su delili Apostoli 

i Isus koji ih je poduļavao. Reġenje teġkoĺe, koja se javlja usled neispunjenja 

plana (svet se oļigledno nije vratio u raj pod upravom obnovljenog 

Mesijanskog Carstva), moguĺe je samo onda kada se buduĺi Isusov dolazak 

da vlada svetom sa svojim sledbenicima vrati u obliļje, 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 saļuvani u Bibliji fokusiraju se na svetlu 

buduĺnost, koju treba iġļekivati onda kada Davidov zakon urodi plodom 

pojavom Boģijeg oslobodioca sveta. Jedna sasvim nova uprava ĺe se javiti 

onda kada Mesija doĽe na vlast kao vladar nad novim i miroljubivim poretkom 

na zemlji. 

 

,,Ljupki pevaļ Izraelaò (2. Sam. 23:1) imao je druge vaģne namere 

kada je pisao Psalme osim da izrazi dnevnu zahvalnost i hvalu. David i drugi 

pisci Psalma su bili proroci, koje je Sveti duh navodio da predvide buduĺnost. 

Veliki broj danaġnjih kritika smatra da je ovaj element predviĽanja u velikoj 

meri umanjen po pitanju znaļaja. MeĽutim, Novi zavet se prema mesijanskim 

pasusima u Psalmima i kod proroka ophodi kao da su to direktna predviĽanja 

dogaĽaja. Neka od njih su veĺ ostvarena u Isusovim patnjama; druga za vreme 

njegovog roĽenja, vaskrsenja i uspenja. Ogromna koliļina proroļanstava se 

odnosi  na buduĺe 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 ĺe sve ovo doneti. Ļovek bi oļekivao da isti bude fokus 
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brojnih meĽunarodnih diskusija, jer se bavi najveĺim politiļkim dogaĽajem, 

koji je predodreĽen da izvrġi uticaj na tok istorije i Bliski istok. Psalm 2 

predstavlja najļistiji mesijanizam, jer potvrĽuje pobedu Mesijine vladavine u 

Jerusalimu i vladavinu istog nad nacijama, odnosno drģavama. Svestan zaveta 

kog je Bog sklopio sa njegovom porodicom, David je poļeo da svira svoju 

harfu, kako bi proslavio dolazeĺu pobedu Carstva Boģijeg na zemlji. Oni koji 

su kasnije sluġali Isusa, kako govori o buduĺem dolasku Carstva, shvatali su 

Isusovu poruku zahvaljujuĺi tome ġto su bili upoznati sa ovim stihovima koji 

simboliġu izraelsku nadu, koja je jednaka hriġĺanskoj nadi. Pavle je to 

formulisao na sledeĺi naļin: 

Ja sluģim Bogu naġih oļeva, verujuĺi u sve ġto je u skladu sa Zakonom 

i onim ġto su proroci napisali ...  I sad stojim pred sudom zbog nade za 

obeĺanjem koje je dato Bogu naġih oļeva; obeĺanjem ļijem se 

ostvarenju naġih dvanaest plemena nada dok iskreno i danonoĺno sluģe 

Bogu. I zbog ove nade mene, Oļe, Jevreji optuģuju... (Dela 24:14; 

26:6, 7). 

 

Jezik drugog Psalma kojim se opisuje jevrejska nada koju su delili 

hriġĺani, priliļno je neprikladan da bi predstavljao opis bilo kakvog istorijskog 

cara ili carstva. On predstavlja sliku jednog jedinog vladara, Mesiju kakvog 

Jevreji oļekuju, koji je postavljen u Jerusalimu kao Jahvini predstavnik kako 

bi upravljao svetom. On govori o vremenu kada ĺe Mesija dobiti svoje nasleĽe, 

kao neko ko ĺe vladati svim nacijama. Njegov fokus je krajnje jevrejski, ali se 

njegova moĺ ġiri na ,,najdalje delove zemljeò (Ps. 2:8). Drugi Psalm govori o 

svetskoj pobuni i poredi istu sa mesijanskom vladavinom. Da preformuliġemo 

to savremenim jezikom, konferencija je sazvana kako bi se razmotrili naļini 

na koje se moģemo odupreti ograniļenjima nove svetske sile. Bog nije 

impresioniran pokazanom ljudskom glupoġĺu. Jahve ĺe smestiti svog 

plemiĺkog predstavnika na Sion u obliļju Mesije/Sina Boģijeg 

(izjednaļavanje ova dva navedena pojma je od kljuļne vaģnosti za histologiju 

Novog zaveta), a nacije su posavetovane da ga prihvate kao zakonitog 

provodnika boģanskog autoriteta zarad blagoslovljavanja ļitavog sveta. Jasno 

je da promena sa jednog svetskog sistema na ovaj sasvim novi sistem neĺe 

proĺi ni malo glatko. To samo pokazuje koliko se ļovek udaljio od Boga u 
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vreme kada On deluje kako bi zamenio trenutne svetske voĽe Mesijom i 

svecima. Stav neprijateljski nastrojenog sveta moģe se izraziti reļima kojima 

su se Jevreji usprotivili Isusu: ,,Neĺemo da ovaj ļovek vlada nad namaò (Luka 

19:14). 

Komentari vodeĺeg autoriteta po pitanju hebrejskih mesijanskih 

oļekivanja potvrĽuju naġ utisak o poruci iz drugog Psalma:  

Kralj koji se pominje u drugom Psalmu treba da ima bezgraniļan uticaj 

nad svetom ... Najjednostavnije viĽenje ĺe uvek biti to da je pesnik 

(prorok!) duhom prenesen u vreme roĽenja mesijanskog doba i da sa 

te taļke glediġta on opisuje tok dogaĽaja.111 

Druge ģivopisne slike novog svetskog poretka pod Hristovom 

vladavinom javljaju se u sedamdeset drugom Psalmu. Ovaj Psalm ukazuje na 

vreme kada je prvobitno opiranje prevaziĽeno i kada su koristi boģanske 

vladavine postajale oļigledne. Jevrejsko-hriġĺanska teokratija teġko da moģe 

da bude ono ġto svet iġļekuje ili ģeli. Sadaġnji svetski sistemi, kao ġto smo 

videli iz Psalma 2, neĺe biti pokoreni bez borbe sa novim reģimom. Mi treba 

da imamo na umu da Carstvom Boģijem treba da upravljaju muġkarci i ģene 

svih nacija, koji su se preobratili i posvetili istinskom Izraelu Boģijem 

predvoĽenim od strane Mesije, a ne Jevreji koji su prihvatili Isusa kao Mesiju.  

Ove ļlanove mesijanske zajednice, Jevreje i nejevreje u jednom telu, Apostol 

Pavle je smatrao ,,istinskim obrezivanjemò (Fil. 3:3), tj. onima, koji su istiniti 

naslednici mesijanskih obeĺanja buduĺi da su primili Hristov duh. Davidova 

kraljevska loza, u Novom zavetu, nije ograniļena na nacionalne Jevreje. Ona 

se sastoji od svih onih, bilo koje nacije, koji su primili Isusov duh i samim tim 

dobili pravo da uļestvuju u Mesijinoj teokratiji. Ovo je implikacija Isusovog 

obeĺanja da ĺe vernici biti mesijanski sinovi Boģiji (Jovan 1:12). Pod 

njihovom benignom vladavinom sa Isusom blagoslovi koji su iskazani u 

sedamdesetdrugom Psalmu ĺe se proġiriti ġirom zemlje.  

Psalm je verovatno delo Solomona koji je nasledio mesijanski ideal od 

svog oca Davida. On poļinje molitvom da Bog sprovede mir na zemlji pomoĺu 

svog odabranog kralja: ,,Daj kralju svoj sud, Boģe, i svoju praviļnost 

kraljevom sinuò (Ps. 72:1). Dar boģanskog suda treba da bude dodeljen onom 

ko bude vladao Carstvom. Isus vidi sebe kao primaoca tog rukovodeĺeg 

                                                 
111 Hastings Dictionary of the Bible, Extra Vol., str. 727. 
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poloģaja: ,,Otac je dao (Sinu Ļoveļjem) pravo da sprovodi sudò (Jovan 5:27). 

U jevrejskoj tradiciji, Mesija se smatra idealnim kraljem. Tako stoji i u 

Targumu: ,,O Boģe, daj znanje o tvom sudu kralju Mesiji i Tvoju  pravdu sinu 

Cara Davida.ò Midrash Tehillim o pomenutom vladaru kaģe: ,,Ovo je Kralj 

Mesija.ò Portret mesijanskog Cara koji ima funkciju da sluģi Bogu kako bi 

povratio mir na zemlji, prikazan je u stihovima 11:1-5 Knjige proroka Isaije: 

Ali ĺe izaĺi ġibljika iz stabla Jesejevog, i izdanak iz korena njegovog 

izniknuĺe. I na Njemu ĺe poļivati Duh Gospodnji, duh mudrosti i 

razuma, duh saveta i sile, duh znanja i straha Gospodnjeg. I mirisanje 

ĺe Mu biti u strahu Gospodnjem, a neĺe suditi po viĽenju svojih oļiju, 

niti ĺe po ļuvenju svojih uġiju karati. Nego ĺe po pravdi suditi 

siromasima i po pravici karati krotke u zemlji, i udariĺe zemlju prutom 

usta svojih, i duhom usana svojih ubiĺe bezboģnika. I pravda ĺe Mu 

biti pojas po bedrima, i istina pojas po bocima. 

 

Hriġĺani, prateĺi nadahnutog voĽu Pavla, smatraju ovaj pasus portretom 

Mesije Isusa. Pavle je verovao da ĺe Mesija osnovati svoje Carstvo kada porazi 

,,onog zlogò kog je predvideo Isaija. Citirajuĺi drevnog proroka, Pavle je 

predvideo da ĺe ,,Gospod (Isus) uniġtiti njega (Antihrista) svojim dahom i 

svojom veliļanstvenom pojavom pri dolaskuò (2. Sol. 2:8, citat Isa. 11:4).112 

Hebrejska Biblija je pruģila brojne informacije od suġtinske vaģnosti, koje se 

tiļu dogaĽaja koji okruģuju buduĺi dolazak Isusa da ispuni svoju mesijansku 

ulogu i oslobodi svet od zlog vladara. Nakon ġto Satanina vlast predvoĽena 

krajnjim Antihristom konaļno bude zbaļena, novi i usklaĽeni svet ĺe se 

pojaviti. 

  

                                                 
112 Pavle je zainteresovan za Asirca kog Isaija smatra krajnjim sredstvom kojim ĺe Izrael 

biti kaģnjen (vidi Ps. 83; Mihej 5:5). 
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Psalm 89 

Obeĺanje da ĺe buduĺi Davidov naslednik biti veliļanstven, koje stoji u 

zavetu, odrģavaju vernike tokom najmraļnijih vremena nacije. Psalm 89 slavi 

nesavladivo poverenje prema Bogu i verovanje da ĺe tok istorije predvoditi 

zvezda vodilja  boģanskog mira, koji ĺe nastupiti pod Mesijinom vladavinom. 

Samim tim, Psalmista upuĺuje Svemoĺnom molitvu: 

"Uļinih zavet s izbranim svojim, zakleh se Davidu, sluzi svom: Doveka ĺu 

utvrĽivati seme tvoje i presto tvoj ureĽivati od kolena do kolena." ... Tada si 

govorio u utvari vernima svojim, i rekao: "Poslah pomoĺ junaku, uzvisih 

izbranog svog iz naroda. NaĽoh Davida, slugu svog, svetim uljem svojim 

pomazah ga. Ruka ĺe moja biti jednako s njim, i miġica moja krepiĺe ga. 

Neĺe ga neprijatelj nadvladati, i sin bezakonja neĺe mu dosaditi. Potrĺu pred 

licem njegovim neprijatelje njegove, i nenavidnike njegove poraziĺu. Istina 

je moja i milost moja s njim; i u moje ime uzvisiĺe se rog njegov. Pruģiĺu na 

more ruku njegovu, i na reke desnicu njegovu. On ĺe me zvati: Ti si Otac 

moj, Bog moj i grad spasenja mog. I ja ĺu ga uļiniti prvencem, viġim od 

careva zemaljskih. Doveka ĺu mu hraniti milost svoju, i zavet je moj s njim 

veran. Produģiĺu seme njegovo doveka, i presto njegov kao dane nebeske. 

Ako sinovi njegovi ostave zakon moj, i ne uzidu u zapovestima mojim; Ako 

pogaze uredbe moje, i zapovesti moje ne saļuvaju, Onda ĺu ih pokarati 

prutom za nepokornost, i ranama za bezakonje njihovo; Ali milosti svoje 

neĺu uzeti od njega, niti ĺu prevrnuti istinom svojom;  Neĺu pogaziti zavet 

svoj, i ġta je izaġlo iz usta mojih neĺu poreĺi. Jednom se zakleh svetoġĺu 

svojom; zar da slaģem Davidu? Seme ĺe njegovo trajati doveka, i presto 

njegov kao sunce preda mnom; On ĺe stajati uvek kao mesec i verni svedok 

u oblacima." (Ps. 89:3-37). 

 

Joġ jednom, Apostol nam je dao pravo da primenimo ove reļi na Isusa. U 

potrazi za mesijanskim idealom, Bog Otac je poļeo da spasava vernike od 

ņavolje opresije: 

Koji nas izbavi od vlasti tamne, i premesti nas u carstvo Sina ljubavi svoje, 

koji je obliļje Boga ġto se ne vidi, koji je roĽen pre svake tvari. I On je glava 

telu crkve, koji je poļetak i prvoroĽeni iz mrtvih, da bude On u svemu prvi 

(Kol. 1:13, 15, 18). 
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Uzviġena nacionalna izraelska nada, koju bi Isus, kao Jevrejin, delio i koju 

je Pavle kao uzor apostolskog hriġĺanstva posebno tvrdio da podrģava, 

usredsreĽena je na pojavu boģanski 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 veĺ funkcija 

kralja, koja je opisana u ovom Psalmu, jeste upravo ona koju je Isus prisvojio. 

Idealan prikaz harmoniļnog sveta prevazilazi sve ġto je Solomon ikada 

ostvario. Carstvo obuhvata ceo svet i traje zauvek. Ono moģe da se odnosi na 

vreme van prekretnice u istoriji kada, kako to stoji u novozavetnoj apokalipsi, 

,,carstva ovoga sveta postanu Carstvo naġeg Boga i Njegovog Mesijeò (Otkr. 

11:15). Presto idealnog vladara biĺe zasnovan na duhovnim principima 

pravde, jedinoj ļvrstoj osnovi vladavine, sa ļime ĺe se mnogi sloģiti. Seme 

praviļnosti ĺe uroditi plodom onda kada se okonļa ļitavo ugnjetavanje i kada 

zemlja bude osveģena uticajem nove kulture koju ĺe Mesija da pokrene. Na 

kraju, sve nacije ĺe videti koristi Boģije vladavine kroz Njegovog Sina.113 

 

Sreĺne okolnosti na zemlji su dovele do toga da Isus, ļije je srce bilo 

pogoĽeno patnjom koju je mogao da vidi svuda, naveo nas da se molimo 

,,Neka je Carstvo tvoje ... na zemljiò (Matej 6:10). Svi vernici imaju jednu 

krajnju ģelju a to je da budu deo tog Carstva. ,,Prvo traģi Carstvo Boģijeò 

(Matej 6:33). Takozvani mesijanski Psalmi su samo neki od brojnih vedrih 

biblijskih pasusa koji uveravaju svet u veliļanstven ishod nakon sudnjeg dana, 

kada ĺe Mesija uzeti vernike da mu asistiraju dok nadgleda svet. Sud i 

tragedija su dva najvaģnija elementa koja nikako ne smeju da budu 

zanemarena. Oni koji ģele da stupe u Carstvo onda kada ono doĽe moraju da 

postupaju prema odreĽenom standardu: ,,Osim ako vaġa praviļnost ne 

prevaziĽe praviļnost pisara i Fariseja, neĺete moĺi da stupite u Carstvoò 

(Matej 5:20). Diskvalifikovan ĺe biti svako ko se ne pokaje i svako ļije 

neetiļko ponaġanje preti ļlanovima crkvene zajednice. Pavle je, poput Isusa, 

insistirao na hriġĺanskim standardima spasenja: 

 

 

 

 

 

                                                 
113 Vidi, na primer, Isa. 19:16-25. 
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Ili ne znate da nepravednici neĺe naslediti carstvo Boģije? Ne varajte 

se: ni kurvari, ni idolopoklonici, ni preljuboļinci, ni adģuvani, ni 

muģeloģnici, ni lupeģi, ni lakomci, ni pijanice, ni kavgadģije, ni 

hajduci, carstvo Boģije neĺe naslediti (I Korinĺanima 6:9, 10). 

 

Psalm 110 

Od svih pasusa iz Starog zaveta ovaj pisci Novog zaveta najviġe vole da 

citiraju ï nije ni ļudo, jer on na tako lep naļin 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 boģansko proroļanstvo: ,,Reļe 

Jahve gospodu mom (adoni, kralj),ò i blisko je povezan sa Davidovim 

zavetom. I rabini i Isus su videli u Davidovom ,,gospoduò  obeĺanog Mesiju-

Kralja (Marko 12:35-37). Psalm sadrģi sve elemente otkrovenja iz Novog 

zaveta. Neki su ļak predloģili da je Novi zavet zapravo diskusija i objaġnjenje 

ovog Psalma. Poslanica Jevrejima praktiļno predstavlja komentar na prvi stih. 

 

Dva kljuļna aktera u ovoj boģanskoj drami su Jahve i Njegov Mesija, koji 

je gospod, i, paradoksalno, Davidov sin. Ispunjenje dela ovog Psalma doġlo je 

uspinjanjem Isusa do mesta sa desne strane Oca. To je kod Petra zakljuļna 

taļka njegove revolucionarne propovedi upuĺene Jevrejima koji su 

zaprepaġĺeni, jer su nedavno razapeli Mesiju (Dela 2:34-36). Kako bi 

razjasnio zbunjujuĺu situaciju, Petar iznosi dokaze proroļanstva iz Psalma 

110. Prema Planu, nakon vaskrsenja, Isus odlazi na poļasno mesto, da bude 

Boģija desna ruka. Isus je postavljen kao Gospod i Hrist, samo, meĽutim, tek 

kada Bog kasnije ,,svoje neprijatelje stavi pod nogeò. Samim tim, prema 

informacijama koje nam pruģa Psalm, Jahve ĺe ,,pruģiti skiptar sile sa Sionaò 

i omoguĺiti Mesiji da vlada meĽu svojim neprijateljima (Ps. 110:2). 

Oļigledno, figura koja je opisana jeste ratnik, vojni komandir kome je 

dodeljen kako sveġteniļki tako i kraljevski poloģaj. Uz pomoĺ Boga (adonai), 

njemu je suĽeno da ,,pobije sve careve na dan (Boģijeg) gnevaò (Ps. 110:5). U 

pratnji pobedonosnog mesije biĺe ljudi koji ga u potpunosti podrģavaju, i koji 

ĺe, odeveni u sjajne odore, izaĺi na zoru Novog dana (Ps. 110:3). Nije teġko 

ovde uvideti poetski opis vaskrslih vernika koji pomaģu Mesiji u trenutku 

njegovog povratka, kada formira (silom, u ovom stadijumu) svoje Carstvo. 
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Psalm upotpunjuje opis osvajanja sveta namenjenog Davidovom kralju 

viĽenom u drugom Psalmu. 

 

Ļak i najgenijalnije egzegetske teorije ne mogu da se otarase ovog 

materijala kao osnove biblijskog izriļitog mesijanizma. Ne postoji ni najmanji 

dokaz da su se Isus i novozavetni hriġĺani sramili vojniļke uloge date Mesiji. 

Ono ġto drugi Psalm opisuje nije aktivnost nekakvog makabejskog princa. 

Figura koja postupa za Boga tokom obnove boģanske vladavine na zemlji jeste 

sam Mesija a ne Mesija u smislu u kom ga je predstavila veĺina crkvenih 

poboģnika. Ovo odjednom pokreĺe pitanje do koje mere je biblijski Mesija 

Isus taļno predstavljen onima koji sede u propovedaonicama. Jedan teolog sa 

Kembridģa predlaģe da postoji razlog za zabrinutost i podrģava viĽenje svog 

kolege koji je rekao sledeĺe: 

Veĺina sveġtenika propoveda kao da je Isus o kome govore identiļan 

istorijskom Isusu. Teolozi znaju da to nije sluļaj, ali teorije koje su 

smiġljene u pokuġaju da poveģu savremenog Hrista sa prvobitnim 

Isusom, postale su nategnute i nejasne do te mere da mogu da ubede 

samo jedan mali krug ljudi.114 

Profesor beleģi: ,,Koliko se samo razlikuje hriġĺanstvo u razliļitim 

periodimaò.115 Goruĺe pitanje je da li je kraljevski Hrist iz JevanĽelja zaista 

Isus koji je predstavljen potencijalnim preobraĺenicima u XX veku. Profesor 

Cupitt pokreĺe uzbunu kada iznosi svoje zapaģanje: 

Razvijeno nejevrejsko hriġĺanstvo, onakvo kakvo je poļelo, 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.116 

Ta rana zamena jedne vere drugom izgleda da zahteva detaljno i 

momentalno ispitivanje, jer ukljuļuje zabunu oko Isusa i njegovog uļenja, 

ļega mnogi ljudi koji redovno odlaze u crkvu nisu ni svesni. Previġe ļesto se 

ovaj problem preĺutkuje i ignoriġe. 

                                                 
114 Don Cupitt, The Debate About Christ, str. 133. 
115 Isto, str. 43. 
116 Isto, str. 69. 
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Moģe se oļekivati povratak istorijskog i verskog Isusa onda kada ļitaoci 

Biblije poļnu da upijaju istorijsku atmosferu u kojoj je Isus funkcionisao, 

atmosferu koju su njemu zaveġtali hebrejski proroci za koje se veruje da su 

govornici samog Stvaraoca. U ovoj naġoj diskusiji, priroda Carstva, koje je 

Isus doġao da objavi, visi o koncu.  Od kljuļne vaģnosti za naġu istragu jeste 

priznanje da Davidov zavet predstavlja vrhovni autoritet kao ,,povelja za 

ļoveļanstvoò, ,,povelja Ujedinjenih Nacijaò, u najiskrenijem smislu. 

 

Kada nakon nekog vremena Mesija siĽe, jedna parola u kojoj ĺe sva 

genijalnost Boģijeg plana da bude skoncentrisana, moĺi ĺe da opiġe suġtinu 

hriġĺanske vere.  To ĺe biti termin koji ĺe Jevrejima zvuļati poznato. On ĺe 

buditi nade za buduĺnost Izraela i sveta i obeĺavati pobedu Boga na 

duhovnom, materijalnom, druġtvenom i politiļkom planu. TakoĽe, to ĺe biti 

jedna u potpunosti apokaliptiļka ideja, koja ĺe objaviti sud koji ĺe snaĺi sve 

oblike bezboģnosti i, posebnom intervencijom, postaviti novu vladu nad 

ljudima. Naġ Novi zavet je posveĺen pripremi onih koji tragaju za mestom u 

Carstvu Boģijem na zemlji i Novom dobu.  
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7. Isusova vera 
 

 

 

 

 

U svakom sistemu znanja postoji fundamentalna ideja koju treba shvatiti, 

suġtinski koncept na kome svi drugi podaci moraju da se zasnivaju. Ova 

kljuļna i dominantna ideja odrediĺe karakter tematike kao celine i svakom 

njenom delu ĺe dati znaļenje. Suġtinski koncept, osnovna teza, postaje 

kriterijum po kome se procenjuju sve sporedne ideje. Hriġĺanska vera nam 

dolazi iz Biblije kao tela koje sadrģi informacije, koje nas izazivaju da pruģimo 

adekvatan odgovor i postupimo prema istim. Izvor te informacije je sam Bog 

koji prenosi svoju Poruku preko proroka i uļitelja ali pre svega preko svog 

glavnog predstavnika, Isusa, Mesije.  

Ġta je onda suġtinski i glavni koncept Isusovog uļenja? Ġta formira srģ 

njegove poruke? Koja je to jedina ideja na kojoj se zasniva njegovo 

propovedanje i uļenje? Koju primarnu ideju moramo da shvatimo i da u nju 

verujemo ako ģelimo da pratimo Isusa? 

Odgovor na ovo pitanje moģe da otkrije svako ko ume da ļita, ko proļita 

bilo koju verziju Biblije i ko ima najiskreniju ģelju da otkrije ġta je Isus 

propovedao. Vaģnost kljuļne ideje hriġĺanstva ï srģ JevanĽelja ï toliko je 

impresionirala pisce Novog zaveta da su je iznova i iznova naglaġavali. 

Ovo je svedoļenje o tome kako su na izuzetan naļin izgubljeni 

fundamentalni koncepti, pa je Isusova glavna ideja retko kad predstavljena 

javnosti u propovedima druge polovine dvadesetog veka. Jednako je 

neverovatna ļinjenica da voĽe organizovanog hriġĺanstva priznaju da ne tvrde 

isto ġto je i Isus tvrdio u JevanĽelju.  

Brojni stihovi od velike vaģnosti, u periodu otkako je Isus zapoļeo svoju 

sluģbu u Galileji pa sve do Pavlove smrti, pokazuju izuzetno jednostavan 
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koncept: Biblija zna samo za jedno JevanĽelje namenjeno Jevrejima i 

nejevrejskom narodu sliļnom njima. To je JevanĽelje o Carstvu Boģijem: 

Isus je doġao u Galileju propovedajuĺi Boģije JevanĽelje (Dobre vesti) 

i rekao je: ,,Vreme je doġlo i Carstvo Boģije se pribliģava: Pokajte se i 

verujte u JevanĽeljeò (Marko 1:14, 15).  

Kada su poverovali Filipu kad je propovedao JevanĽelje o Carstvu 

Boģijem i imenu Isusa Hrista, oni su krġteni, kako muġkarci tako i ģene 

(Dela 8:12). 

Pavle im predstavlja svoju priļu, svedoļenje o Carstvu Boģijem i 

pokuġava da ih ubedi o Isusu pominjuĺi Mojsijev zakon i proroke. Ovo 

se odvijalo od ranog jutra pa sve do veļeri i neke je uspeo da ubedi, ali 

su ostali bili skeptiļni (Dela 28:23, 24). 

Ļvrsto svedoļim, u prisustvu Boga i Hrista Isusa, koji sudi ģivima i 

mrtvima, kako o njegovom javljanju tako i o Njegovoj poruci. 

Razglasite Poruku ... (2. Tim. 4:1, 2).  

 

Centralna ideja hriġĺanstva 

Tri osnovna svedoka Isusove sluģbe, Matej, Marko i Luka, jednoglasno 

su izjavili da je Isus evanĽelista, nosilac Boģjeg jevanĽelja o Carstvu Boģijem. 

Bez ikakvog straha od moguĺeg suprotstavljanja, moģemo tvrditi sa potpunom 

sigurnoġĺu da je Carstvo Boģje osa oko koje se celokupno Isusovo uļenje vrti. 

Marko nam pruģa rezime ļitave Isusove karijere. Njegova javna sluģba je 

pokrenuta njegovom objavom JevanĽelja o Carstvu Boģijem. On je doġao u 

Galileju i pozvao svoje sunarodnike da u potpunosti promene svoje miġljenje 

ï da se pokaju ï i da veruju u Dobre vesti ili u JevanĽelje o Carstvu Boģijem, 

kao i da se posvete istim (Marko 1:14, 15). Ukoliko to uļine, oni ĺe biti deo 

Boģijeg velikog plana za spasenje ljudske rase.  

 

Luka naglaġava fundamentalni znaļaj JevanĽelja o Carstvu. Prvu 

informaciju o Isusu koju nam daje Luka, onda kada se objavljuje roĽenje 

Mesije, tiļe se Carstva Boģijeg: ,,Gospod Bog ĺe mu dati presto njegovog Oca 

Davida i on ĺe vladati nad domom Jakovljevim zauvekò (Luka 1:32, 33). 
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Kao ġto je svaki Jevrejin to dobro znao, ovo je bila izjava o Isusovoj 

vladavini nad dolazeĺim Carstvom Boģijim. Sam Isus je dao jasnu definiciju 

glavne svrhe njegove sluģbe rekavġi sledeĺe: ,,Moram da propovedam Dobre 

vesti o Carstvu Boģijem i drugim gradovima takoĽe: To je razlog zbog kog 

sam poslatò (Luka 4:43). Ovaj stih nam otkriva ġta je na Isusovom umu i daje 

nam kljuļ ļitave hriġĺanske religije koja mora da bude zasnovana na njegovom 

uļenju. 

Luka momentalno nastavlja i govori nam da je Isus propovedao ,,Porukuò 

ili ,,Reļò (Luka 5:1). Ovo je Lukina (i novozavetna) skraĺenica za frazu 

hriġĺanska poruka ili JevanĽelje o spasenju. Definiciju sadrģaja Poruke dao je 

Matej onda kada je zabeleģio da je Isus propovednik ,,Poruke o Carstvuò 

(Matej 13:19). Ponovo, Luka istu naziva ,,Reļju Boģijomò (Luka 8:11) a 

Marko je jednostavno naziva ,,Reļjuò (Marko 4: 14). 

 

U svojoj proslavljenoj paraboli o kosaļu, koju je ispriļao evanĽelisti sa 

kojim se susreo a koji je dao razne odgovore, Isus je opisao JevanĽelje, kao 

kljuļnu informaciju, koja mora da bude duboko ukorenjena u ljudskom srcu. 

Shvatanje ove poruke omoguĺava preobraĺeniku da se upusti u hriġĺansko 

putovanje ka Carstvu. Niġta ne moģe da bude znaļajnije za naġu duhovnu 

dobrobit od pravilnog shvatanja ove poruke. To je jedna i jedina poruka ï 

Dobre vesti o Carstvu Boģijem. Stihovi 4:43 i 5:1 JevanĽelja po Luki 

izjednaļavaju poruku o Carstvu sa ,,Boģijom Porukomò, ,,Porukomò, ,,Reļjuò, 

,,JevanĽeljemò i ,,svedoļenjemò, sve su to termini istog znaļenja. Svako 

naknadno pominjanje ..Reļiò ili ,,JevanĽeljaò u Novom zavetu treba da se 

dovede u vezu sa razumljivijim ,,roditeljskim stihomò i da se protumaļi u 

skladu sa istim, sa ,,JevanĽeljem o Carstvu Boģijem.ò To ĺe uneti sklad i 

kontinuitet u ļitav Novi zavet, i isti dovesti u vezu sa ranijim otkrovenjem u 

Hebrejskoj Bibliji. Kao ġto je John Bright napisao: 

Koncept Carstva Boģijeg ukljuļuje, u stvarnom smislu, ukupnu poruku 

Biblije. Ne samo da u velikoj meri obuhvata Isusova uļenja, ono se 

moģe u jednom ili drugom obliku pronaĺi u ļitavom Biblijskom opusu 

... Shvatiti ġta se pod Carstvom Boģijim podrazumeva, znaļi pribliģiti 

se srģi Biblijskog jevanĽelja o spasenju.117 

                                                 
117 The Kingdom of God, New York: Abingdon Press, 1953, str. 7. 
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Ġirenje Poruke JevanĽelja je bilo neġto najvaģnije za Isusa i uļenike koje 

je on odabrao da mu pri tome pomaģu: ,,On je iġao po celoj Galileji i 

propovedao u njenim sinagogama, ġirio Dobre vesti o Carstvu Boģijem ...ò 

(Matej 4:23; 9:35). ,,On ih je poslao da propovedaju o Carstvu Boģijemò (Luka 

9:2). On je svojim sledbenicima dodelio odgovornost da ġire vesti o Carstvu: 

,,Dozvolite mrtvima da sahranjuju svoje mrtve; ali vi idite i propovedajte 

svuda Carstvo Boģijeò (Luka 9:60). 

  

Isus je definisao krajnju svrhu ģivota svojim sledbenicima. U pitanju je 

potraga za Carstvom Boģijim: ,, Prvo traģite Carstvo Boģije ...ò (Matej 6:33).  

Carstvo ĺe biti krajnje blago za koje ni jedna  ģrtva neĺe biti prevelika (Matej 

13:44-46). Carstvo je takoĽe bilo tema svake njihove posveĺene molitve, 

,,Neka doĽe Carstvo Tvojeò (Matej 6:10). Shvatanje Boģijeg plana, koji se tiļe 

Carstva, zahteva prosveĺenost koja je dodeljivana onima koji svim srcem prate 

Isusa i njegovo uļenje a ne povrġnim sledbenicima (Matej 13:13-16). 

 

Ista tematika, koja se tiļe Carstva, dominirala je razgovorom koji su vodili 

Isus i njegovi uļenici nakon njegove smrti i vaskrsnuĺa. Kada se gospod 

ponovo javio pred njegovim odabranim predstavnicima, skoro ġest nedelja je 

on njima govorio o Carstvu Boģijem (Dela 1:3). U zavrġnom razgovoru sa 

Isusom, pre nego ġto je on napustio zemlju, njegovi uļenici su pitali da li je 

sada kada se on vratio stigao i trenutak kada ĺe Carstvo biti obnovljeno (Dela 

1:6). 

 

Informacije  koje su od kljuļnog znaļaja za potencijalnog vernika 

Luka nas obaveġtava o ļinjenicama koje su postavljene pred potencijalne 

preobraĺenike pre krġtenja i stupanja u hriġĺansku veru. Njegova izjava zvuļi 

kao rano uļenje, pruģa idealan i saģet model suġtine evangelizacije: ,,Kada su 

poverovali Filipu kada je propovedao JevanĽelje o Carstvu Boģijem i imenu 

Isusa Hrista, oni su bili krġteni, kako muġkarci tako i ģene.ò (Dela 8:12). 

 

Filip je mukotrpno pratio primer Isusove sopstvene evangelizacije: Isus 

je od verovanja u Carstvo Boģije naļinio osnovom spasenja: ,,Kada iko ļuje 

poruku o Carstvu i ne shvati je, ņavo doĽe i oduzme Reļ koja je posaĽena u 

njegovom srcu (umu), tako da on ne moģe da veruje i da bude spasen.ò  



133 

 

Spasenje  ima veze sa Mesijinim obeĺanjem vrhovne nagrade namenjene 

njegovim uļenicima. Trebalo je da oni pomaģu u vladavini Novim Svetom ili 

Novim dobom buduĺeg Carstva: ,,Vama dodeljujem Carstvo onakvo kakvo je 

moj Otac dodelio meni, i vi ĺete sedeti na prestolima i vladati nad dvanaest 

plemena Izraelaò (vidi Matej 19:28; Luka 22:28-30). Ranije, Isus je obeĺao 

sledeĺe: ,,Ne plaġi se, malo stado, vaġ Otac je rado odabrao da vam dodeli 

Carstvoò (Luka 12:32). Isus je obeĺavao svojoj publici da ĺe rukovoditi 

Carstvom, ġto je i bilo njegovo glavno obeĺanje. 

 

Onda nije ļudno to ġto je Pavle, verno oponaġajuĺi Isusa, mogao da 

sumira svoju ļitavu sluģbu time ġto ju je nazvao propovedanjem JevanĽelja o 

Carstvu (Dela 20:25). Luka ģeli da nikad ne smetnemo sa uma ono ġto su 

apostoli uvek propovedali kao JevanĽelje. On nastavlja i informiġe nas da je 

Pavle propovedao o Carstvu Boģijem tri meseca u Korintu (Dela 19:8). Kako 

ne bi ostavio mesta za sumnju i pogreġno shvatanje, on je svoj drugi traktat, 

Dela apostolska, zavrġio objaġnjavajuĺi Pavlovu aktivnost u Rimu: Dve 

godine je on propovedao ,,Dobre vesti o Carstvu Boģijem i poduļavao o 

Gospodu Isusu Hristuò (Dela 28:31). To je bila JevanĽeljska Poruka o 

spasenju, koju je uputio kako Jevrejima tako i njima sliļnom nejevrejskom 

narodu (Dela 28:23, 28, 31).  

 

Isto JevanĽelje o Carstvu treba razglasiti ļitavim svetom, kao suġtinsku 

pripremu za konaļni dolazak Carstva na Dan Gospodnji, kada ĺe se Isus vratiti 

na vlast da vlada svetom. Prema samim Isusovim reļima: ,,JevanĽelje o 

Carstvu ĺe biti propovedano u celom svetu ... a onda ĺe kraj doĺiò (Matej 

24:14). 

Sa ovim dokazima koji su pred nama ï a ima ih joġ mnogo ï mi moģemo 

da kaģemo da svako ko iskreno traga za biblijskom istinom ne moģe da 

propusti a da ne prizna glavnu ideju, koja se krije iza hriġĺanske Poruke o 

spasenju. Carstvo Boģije je bez ikakve sumnje srce i srģ uļenja Isusovog i 

apostolskog, glavna ideja oko koje se istinsko hriġĺanstvo vrti. 

 

Konsenzus prouļavalaca Biblije po pitanju Isusove misije 

Nema mesta za neslaganje oko toga da je Carstvo Boģije glavna tema 

Isusove ļitave Poruke i misije. ,,Ġto se tiļe jedne kljuļne taļke, postoji jak 

konsenzus miġljenja ... Konsenzus moģe da bude sumiran na sledeĺi naļin: 
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Centralna tema u propovedanju i ģivotu Isusa bila je Carstvo Boģije.ò118 

MeĽutim, autor ukazuje na izuzetnu ļinjenicu da poruka koju Crkva 

propoveda od tih davnih apostolskih vremena ne sadrģi Carstvo Boģije kao 

glavnu temu.119 

Sledeĺe istaknute liļnosti ĺe potvrditi to da Poruka o Carstvu predstavlja 

sam fokus Isusovog uļenja: ,,Ovaj termin (Carstvo Boģije) predstavlja centar 

njegovog propovedanja.ò120 Jon Sobrino piġe sledeĺe: 

Najsigurniji istorijski aspekt Isusovog ģivota je taj da je ,,Carstvo 

Boģijeò koncept koji je dominirao u njegovom propovedanju i realnost 

koja je dala znaļaj njegovoj celokupnoj aktivnosti.  Ova ļinjenica i 

njene primene su od fundamentalne vaģnosti. Ona nam daje dva 

suġtinska kljuļa za shvatanje Isusa. Pre svega, Isus nije glavni fokus 

sopstvenog propovedanja; ova ļinjenica je ļesto priznata. Kao ġto je 

Karl Rahner to rekao: ,,Isus je propovedao o Carstvu Boģijem a ne o 

sebi samom.ò121 

Dok je istina da je Isus takoĽe govorio i o sebi, njegova poruka je bez 

obzira na to bila usredsreĽena na Carstvo. Drugi istaknuti svedok razradio je 

ovu tezu: ,,Ļitava Isusova poruka je usredsreĽena na Carstvo Boģije.ò122 

,,Ļesto se priznaje da je srediġte Isusove poruke dolazak Carstva Boģijeg.ò123 

Na prelazu izmeĽu vekova, britanski prouļavalac Biblije Archibald 

Robertson, dok je drģao predavanje o Carstvu Boģijem, rekao je sledeĺe: 

,,Nema sumnje da je u uļenju naġeg Gospoda Carstvo Boģije reprezentativni 

i sveobuhvatni saģetak njegove upeļatljive misije ... Sve vreme, dobre vesti o 

Carstvu ļine njegovu poruku.ò124 

  

                                                 
118 Thomas Groome, Christian Religious Education, San Francisco: Harper and Row, 

1980, str. 39. 
119 Ibid. , str. 42. 
120Hans Kung, On Bei~g a Christian, New York: Doubleday, 1976, str. 2 14. 
121 Christology at the Crossroads, Orb is Books, 1978, str. 41 . 
122 Norman Perrin, Language of the Kingdom, Philadelphia: Fortress Press, 1976, str. l. 
123 Reginald Fuller, "The Double Commandment of Love," in Essays on the Love 

Commandment, ed. Schottroff, Philadelphia: Fortress Press, 1978, str51. 
124Regnum Dei, New York: The Macmillan Co., 1901, str. 8, 9. 
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Brojni istaknuti biblijski pisci tvrde da je hriġĺanstvo religija, ļija je 

vodeĺa ideja Carstvo Boģije: 

Carstvo Boģije je kljuļna tema Isusovog uļenja i ona ukljuļuje 

njegovo celokupno shvatanje svoje liļnosti i dela.125 

Carstvo Boģije je, u odreĽenom i vaģnom smislu, velika centralna tema 

celokupne Svete Biblije ... Ova Boģija vladavina javlja se na osnovu 

Njegove suverene prirode koja se oslikava u njegovom ,,dominionuò, 

koji je Bog dao prvom Adamu, ali mu ga je ubrzo oduzeo zbog greha, 

sada je formalno dat Poslednjem Adamu i on ĺe stupiti na vlast u 

krajnjem stadijumu ljudske istorije i trajaĺe u nedogled kada ĺemo 

moĺi da vidimo presto koji, kako Jovan objaġnjava, predstavlja ,,presto 

Boga i Jagnjetaò (Otkrovenje 22:3) ... U biblijskoj doktrini o Carstvu 

Boģijem imamo hriġĺansku filozofij u istorije.126 

Novi zavet nije niġta manje teokratski uļvrġĺen i niġta manje 

eshatoloġki orijentisan ka Carstvu Boģijem od Starog zaveta.127 

Isusova sluģba se okreĺe oko jednog fascinantnog termina - ,,Carstvo 

Boģijeò, sve ostalo se odnosi na isto i proizilazi iz istog.128 

Carstvo Boģije je kljuļna taļka Hristovog uļenja ... Isusova 

fundamentalna uļenja prirodno se grupiġu oko ove kljuļne teme.129 

  

                                                 
125 Alan Richardson, A Theological Word Book of the Bible, London: SCM Press, 1957, 

str. 119. 
126 A.J. McClain, The Greatness of the Kingdom, Chicago: Moody Press, 1968, str. 4-5. 
127 T.C. Vriezen, "Theocracy and Soteriology," in Essays on Old Testament 

Hermeneutics, ed. C. Westermann, Atlanta: John Knox, I 979, str. 217-218. 
128 L. Goppelt, Theology of the New Testament, Grand Rapids: Eerdmans, 1981, Tom I, 

str. 43. 
129Dictionary of Christ and the Apostles, Vol. 1, str. 486. 
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Carstvo Boģije nam daje koherentan centar oko kog se razliļiti delovi 

Biblije okupljaju. John Reumann kaģe sledeĺe:  

Pitajte stotine prouļavalaca Novog zaveta ġirom sveta, protestante, 

katolike ili one koji nisu hriġĺani, koja je centralna poruka Isusa 

Nazareĺanina i velika veĺina njih ï a moģda i svaki struļnjak ï ĺe se 

sloģiti da je njegova poruka usredsreĽena na Carstvo Boģije ... Savremeni 

istraģivaļi se slaģu:  ,,Dobre vestiò, koje je Isus objavio, ticale su se Boga 

i Njegovog Carstva ... Ali kada danas ļujemo za Isusovu poruku o Carstvu 

Boģijem, ona nam ļudno zvuļi i pokreĺe brojna pitanja ... Postoji izuzetna 

opasnost da savremeni ļovek ļuje Isusova uļenja i poruku, ali u 

odlomcima izgovorenim na nedeljnim sluģbama ili na naļin na koji su ista 

protumaļili pojedinci, letimiļno bacivġi pogled na njih, pa ta uļenja 

deluju izolovano i rasparļano. Neġto ovde, svetlost onde, istina tamo 

negde, ali retko kad su sva ta uļenja prikazana kao smislena celina ... Zato 

je vaģno uvideti da je Isus imao centralnu poruku i ona se ticala Boģijeg 

Carstva. Upravo ta tema Carstva proģima sve Isusove reļi i dela ... 

Carstvo Boģije je objedinjujuĺi akcenat oko koga se vrti sve ġto je Isus 

rekao i uradio. Markovo JevanĽelje poļinje, nakon svog kratkog prologa, 

kratkom izjavom o dobrim vestima, koja ima za cilj da postavi ton ļitave 

knjige.130 

Australijski teolog priznaje da Carstvo zauzima srediġnji deo 

evangelizacije: 

Naivna glediġta, koja odvajaju JevanĽelje od Carstva, deluju nemoguĺe 

kada pratimo biblijske smernice: U Novom zavetu (posebno kod pisaca 

ļetiri JevanĽelja) JevanĽelje je uvek ,,JevanĽelje o Carstvu...ò Priroda 

Carstva je veoma vaģna, jer definiġe prirodu spasenja, koju je Isus doġao 

da donese i JevanĽelje, koje smo mi pozvani da propovedamo ... Naġe 

pitanje je: Koje JevanĽelje mi propovedamo u nekoliko minuta pred Smak 

sveta? ... Ġta ako ne moģemo da se sloģimo ili ako ne moģemo da budemo 

sigurni u vezi sa prirodom samog JevanĽelja koje smo mi pozvani da 

propovedamo?131 

  

                                                 
130Jesus in the Church 's Gospels, Fortress Press, 1968, str. 142ff. 
131 R.A. Cole, "The Gospel and the Kingdom: What Are They?" Agenda for a Biblical 

Church, Sydney, Australia: Anglican Information Office, 1981, pp. 32, 33. 
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Kada se uzmu u obzir ove ļinjenice, teġko je videti kako o Hristu moģe 

da se propoveda a da se ne prenese njegovo JevanĽelje o Carstvu 

potencijalnim preobraĺenicima. Nesigurnost u vezi JevanĽelja deluje kao 

priznanje zbunjenosti koja vlada u Crkvi.  Kao ġto je Pavle rekao: ,,Vera dolazi 

od toga kada ļujemo i razumemo Mesijinu porukuò (Rimljanima 10:17). Pavle 

je pitao ,,kako oni mogu da veruju u Njega kog nisu ļuli (da propoveda)? 

(Rimljanima 10:14, NASV).132 Poenta koju je on ģeleo da prenese jeste da 

autentiļno Isusovo propovedanje JevanĽelja moraju da prenesu evanĽelisti 

koji predstavljaju Mesiju. U Pavlovom umu, poruka koju je Isus dostavio, 

mora da dospe do potencijalnog preobraĺenika. Efescima je on napisao: ,,Isus 

je doġao i propovedao o miru vama koji ste bili daleko i onima koji su bili 

blizuò (Efescima 2:17). ,,Nauļiti o Hristuò podrazumeva shvatiti ga i biti 

poduļen od strane njega, baġ kao ġto je istina u Isusu (Efescima 4:20, 21). 

Apostoli nikada nisu ļuli savremenu teoriju o tome kako je Isus propovedao 

samo za Jevreje i da je vaskrsli Hrist imao drugaļiju Poruku za nejevreje! Joġ 

jednom vidimo od koliko je vaģno verovati u istorijskog Isusa i bazirati veru 

na JevanĽelju kakvo je on propovedao. 

Po ovom pitanju Novi zavet je neverovatno usaglaġen. Prema piscu 

Poslanice Jevrejima, hriġĺansko jevanĽelje je po prvi put propovedao Isus a 

zatim je pomoĺu svojih vernih svedoka na naredne generacije prenosio istu 

poruku o Carstvu (Jevrejima 2:3). Jovan je upozorio na ġtetu koju nanose oni 

koji prenose uļenje Mesije (II Jovanova 7-9). Pavle je insistirao na tome da se 

poġtuju ,,ļvrste reļi, pre svega reļi Gospoda Isusa Hrista (I Timotiju 6:3). Svi 

se slaģi da se Isusova vrhovna svrha ticala Carstva Boģijeg. U isto vreme, oni 

koji danas tvrde da prenose JevanĽelje onakvo kakvo je Isus propovedao, ni 

ne pominju Carstvo! Jasno je da ovo nema nikakvog smisla. Ļovek ne moģe 

da Hrista nazove svojim uļiteljom a da izuzme uļenje o poruci o Carstvu. Bilo 

bi veoma zbunjujuĺe kada bi rekli ,,JevanĽelje je Hristò, a da se u potpunosti 

ne oslanjamo na beleġke Mateje, Marka i Luke koji stalno izjavljuju da Isusova 

poruka ima objektivnu realnost, koja se razlikuje od njega samog kao 

JevanĽelje Boga, njegovog Oca: ,,Kogod zarad mene izgubi ģivot JevanĽelje 

ĺe ga spasti (Marko 8:35).  

  

                                                 
132 W. Sanday and A.C. Headlam, The International Critical Commentary: Romans, T & 

T Clark, 1905, p. 296. 
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Hrist je tema koja je jasno prikazana u Bibliji. On nije tihi Spasitelj mrtvih 

na krstu (od suġtinskog znaļaja kao ġto je njegova smrt). On je propovedao 

JevanĽelje o Carstvu. Isus bez svog uļenja nije Isus! Isus koji odvojen od svog 

jevrejskog nasleĽa i pozadine, koju oslikavaju hebrejski proroci je Isus 

iskorenjen iz istorije. Bez dovoljno uputstava, oni koji ģele da postanu vernici, 

mogu Isusa da zamisle na hiljadu razliļitih naļina. Zbog toga je toliko vaģno 

da Hriġĺani svoju veru zasnivaju iskljuļivo na Isusovim reļima. 

Elizabeth Achtemier uviĽa element koji nedostaje u savremenim 

predstavljanjima hriġĺanske Poruke: 

Jedna od suġtinskih poruka Novog zaveta, koju sada retko kad moģe 

da ļuje onaj koji redovno poseĺuje crkvu, jeste proglas o dolazeĺem 

Carstvu Boģijem u osobi Isusu Hristu. Taj dolazak je obeĺan u svakom 

vaģnom teoloġkom opsegu u Starom zavetu ... Proroci su obeĺali novo 

doba koje dolazi sa carstvom, sa druge strane presude o izgnanstvu, sa 

novim egzodusom (Isaija 52:11-12) i lutanjima divljinom (Isaija 

48:20-21) do nove i obeĺane zemlje (Jezekilj 34:25-31), gde ĺe Izrael 

boraviti bezbedno i sa verom, prateĺi novi boģiji zakon (Jeremija 

31:31-34) i svojom svetloġĺu ĺe privuĺi sve nacije da mu se pridruģe 

(Isaija 60:1-3; 56:6-8). Izrael je predvideo da ĺe Carstvo doĺi i znao je 

ġta ono podrazumeva, kada se o istom molio (Psalmi 47, 96-99). 

Tokom veĺeg dela Starog zaveta, Izrael teģi dolasku istog.133 

Ne treba propustiti poentu da Isusovo jevanĽelje danas retko kad ļuju oni 

koji redovno poseĺuju crkvu. 

 

Saģet prikaz novozavetnih ļinjenica 

Moģemo da steknemo uvid u izuzetan znaļaj Carstva Boģijeg u 

biblijskom hriġĺanstvu time ġto ĺemo citirati neke od brojnih stihova u kojima 

je Isus pominjao isto (termin ,,Carstvo nebeskoò upotrebljava samo Matej i on 

predstavlja ekvivalent terminu ,,Carstvo Boģijeò. To su sinonimi. Matej je 

sledio jevrejsku praksu i izbegavao termin ,,Bogò i umesto istog je koristio 

termin ,,nebo/rajò): 

                                                 
133 Preaching as Theology and Art, Nashville: Abingdon Press, 1984, str. 41, 42. 
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Onda je Isus proputovao kroz celu Galileju, propovedao JevanĽelje o 

Kraljevstvu u sinagogama (Matej 4:23). 

I kaģem vam da ĺe mnogi doĺi sa istoka i zapada i zauzeti svoja mesta 

sa Avramom, Isakom i Jakovom u Carstvu nebeskom, dok ĺe prirodni 

naslednici Carstva biti proterani izvan, u mrak: biĺe plaļa i ġkrgutanja 

zubima (Matej 8:11, 12).  

I prohoĽaġe Isus po svim gradovima i selima uļeĺi po zbornicama 

njihovim i propovedajuĺi jevanĽelje o carstvu (Matej 9:35). 

Vama je dano da znate tajne carstva nebeskog, a njima nije dano (Matej 

13:10).  

Svakome koji sluġa reļ o carstvu i ne razume, dolazi neļastivi i krade 

posejano u srcu njegovom: tako da ne moģe da veruje i bude spasen 

(Matej 13:19). 

Prvo traģi Boģije Carstvo i praviļnost (Matej 6:33). 

Poslaĺe Sin ļoveļiji anĽele svoje, i sabraĺe iz carstva Njegovog sve 

sablazni i koji ļine bezakonje (Matej 13:41). 

Tada ĺe se pravednici zasjati kao sunce u carstvu Oca svog. Ko ima uġi 

da ļuje neka ļuje (Matej 13:43).  

Na taj naļin se molimo ,, ... Neka je Carstvo Tvojeò (Matej 6:9, 10).  

I joġ vam kaģem: Lakġe je kamili proĺi kroz iglene uġi nego li 

bogatome uĺi u carstvo Boģije (Matej 19:24).  

A On joj reļe: Ġta hoĺeġ? Reļe 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).  

  



140 

 

 

Kaģem vam pak da neĺu odsad piti od ovog roda vinogradskog do onog 

dana kad ĺu piti s vama novog u carstvu Oca svog (Matej 26:29).  

I propovediĺe se ovo jevanĽelje o carstvu po svemu svetu za 

svedoļanstvo svim narodima. I tada ĺe doĺi posledak (Matej 24:14).  

A On im reļe: i drugim gradovima treba mi propovediti jevanĽelje o 

carstvu Boģijem; jer sam na to poslan (Luka 8:1). 

I posla ih da propovedaju carstvo Boģije, i da isceljuju bolesnike (Luka 

9:2). 

A narod razumevġi poĽe za Njim, i primivġi ih govoraġe im o carstvu 

Boģijem i isceljivaġe koji trebahu isceljivanja (Luka 9:11). 

A Isus reļe mu: Ostavi neka mrtvi ukopavaju svoje mrtvace; a ti hajde 

te javljaj carstvo Boģije (Luka 9:60). 

Ne boj se malo stado! Jer bi volja vaġeg Oca da vam da carstvo (Luka 

12:32). 

Tako i vi kad vidite ovo da se zbiva (dogaĽaji koji su okruģivali 

povratak Isusa na zemlju), znajte da je blizu carstvo Boģije (Luka 

21:31). 

A vi ste oni koji ste se odrģali sa mnom u mojim napastima. I ja 

ostavljam vama carstvo kao ġto 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).134 

Ovi citati su dovoljni da bi se istakla ļinjenica da je Carstvo Boģije zaista 

fokus Isusove sluģbe i misije. Carstvo ima veliki i odluļujuĺi znaļaj za 

hriġĺanstvo, kljuļ koji otkljuļava uļenje Novog zaveta. 

  

                                                 
134 Reļ ,,suditiò koja se javlja u mnogim verzijama pravilno se prevodi i reļima 

,,upravljatiò, ,,nadgledatiò ili ,,vladatiò (Starozavetni sudija je bio vladar, Ps. 2:19, I 

Makabejcima 9:73). 
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Isus je inaugurisao svoju sluģbu u Galileji time ġto je pozvao javnost da 

se ,, pokaje i poveruje u Dobre vesti o Carstvu Boģijemò (Marko 1:14, 15). 

Ovom glasnom zapoveġĺu, vaskrsli Isus je nastavio da se obraĺa muġkarcima 

i ģenama svuda u svetu. Izazov je isto toliko veliki danas, koliko je to bio i 

onda kada ga je Isus prvi put izgovorio. Biblijski izazov je sledeĺi: ,,Promenite 

umove i ģivote i poverujte u Poruku o Dobrim vestima o spasenju, Poruku o 

Carstvu Boģijem o kojoj je Isus uvek govorio.ò Joġ jednom, Dr. Robertson, 

istaknuti predavaļ Engleske crkve, rekao je sledeĺe: ,, Carstvo Boģije je 

hriġĺanski odgovor na najbitnije pitanje koje ļovek treba da razreġi, pitanje 

svrhe svog biĺa.ò135 

Carstvo koje su iġļekivali Isusovi savremenici 

Carstvo Boģije su sa nestrpljenjem iġļekivali Isusovi sunarodnici i to kao 

novi svetski poredak, koji neĺe uticati samo na nekolicinu uļenika veĺ i na 

ļitavu zemlju. ,,Dan Gospodnjiò, koji treba da uvede Carstvo, predstavljaĺe 

kataklizmu poput poplave, jer je destruktivne moĺi (Matej 24:37-39). 

MeĽutim, izvan tog straġnog suda, obnovljena, regenerisana zemlja ĺe se 

pojaviti, i zdrava i mirna vladavina ĺe se postarati da zapoļne novo doba za 

sve one kojima bude dozvoljeno da uĽu u novo Carstvo. Za razliku od velikog 

dela savremene publike, oni koji su ļuli Isusa kako govori o Carstvu, u 

potpunosti su bili svesni onoga ġto su proroci rekli o dolasku velike prekretnice 

u istoriji:  

I klanjaju se prosti ljudi, i savijaju se glavni ljudi; nemoj im oprostiti. 

UĽi u stenu, i sakrij se u prah od straha od Jahve i od slave veliļanstva 

Njegovog. Ponosite oļi ļoveļje poniziĺe se, i visina ljudska ugnuĺe se, 

a Jahve ĺe sam biti uzviġen u onaj dan. Jer ĺe doĺi dan Jahve Sabaoth 

(nebeske vojske) nad vojskama na sve ohole i ponosite i na svakog koji 

se podiģe, te ĺe biti poniģeni, 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 laĽe 

tarsiske i na sve likove mile. Tada ĺe se ponositost ljudska ugnuti i 

visina se ljudska poniziti, i Gospod ĺe sam biti uzviġen u onaj dan. I 

idola ĺe nestati sasvim. I ljudi ĺe iĺi u peĺine kamene i u rupe zemaljske 

od straha od Jahve i od slave veliļanstva Njegovog, kad ustane da potre 

                                                 
135A. Robertson, Regnum Dei, Bampton Lectures, 190 I, str vii.  
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zemlju. Tada ĺe baciti ļovek idole svoje srebrne i idole svoje zlatne, 

koje naļini sebi da im se klanja, krticama i slepim miġevima (Isaija 

2:9-20; Jerusalimska Biblija). 

Nada da ĺe nastupiti novo doba mira na zemlji, nakon straġnog Dana 

Gospodnjeg, stalna je tematika kojom se bave hebrejski proroci. Oļekivanja o 

Carstvu koja su postojala, onda kada je Isus pokrenuo svoju kampanju za 

pokajanje i verovanje u Dobre vesti, zabeleģena su veoma rano od strane 

istoriļara i teologa. Ļinjenice, koje oni predstavljaju, pruģaju nezamenljiv 

vodiļ ka znaļenju Isusove omiljene fraze: ,,Carstvo Boģijeò. Ako taj termin 

nije ļvrsto ukorenjen u hebrejsko okruģenje prvog veka, priliļno je nemoguĺe 

znati ġta Isus od nas oļekuje kada nas poziva da se ,,pokajemo i poverujemo 

u JevanĽelje o Carstvu.ò Ako se odvoji od ovog konteksta, Carstvo Boģije se 

ponovo definiġe pri ļemu se u potpunosti odbacuje biblijsko znaļenje, a koje 

je na razliļite naļine prihvatljivo za naġe sopstvene religijske ideje i ideale. 

Priliļno je pogreġno pripisati iste Isusu i nazvati ih njegovim JevanĽeljem. 

Gubitak adekvatnog istorijskog smisla, kojim se moģe definisati hriġĺansko 

JevanĽelje o Carstvu, leģi u srģi naġe teoloġke konfuzije i podeljenosti. 

Jedan istaknuti istoriļar hriġĺanstva opisuje istorijsku podlogu koja je 

neophodna, da bi se shvatio uticaj koji su napravili Isus i Jovan Krstitelj 

objavivġi Carstvo:  

Oļekivanje velikog osloboĽenja ... i zlatnog doba praviļnosti i mira i 

prosperiteta, odrģavano ģivim lekcijama iz Biblije koje su ļitane i 

objaġnjavane u sinagogama ... , s vremena na vreme bi urodile plodom 

prorocima i oni bi objavili da je veliki trenutak doġao ...136 

Svojom objavom, i Isus i Jovan su pozivali muġkarce i ģene da se 

pripreme za dolazeĺu boģansku intervenciju, Dan Gospodnji, koji je u Novom 

zavetu ekvivalent oļekivanog dolaska Carstva. Uļenje koje su prenosili Isus i 

Apostoli, dominiralo je ļitavim iġļekivanjem dolazeĺeg suda i poslediļne 

inauguracije novog svetskog poretka. Svaka reļ koju su oni uputili namenjena 

je da nas pripremi za jedan toliko znaļajan dogaĽaj.  Ļitav Novi zavet 

predstavlja knjigu sa uputstvima, namenjenu onima koji se pripremaju da 

vladaju sa Isusom u dolazeĺem Carstvu.  

                                                 
136 G.F. Moore, History of Religions, New York: Charles Scribner's Sons, 1926, str.107. 
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To ġto su apostoli propovedali JevanĽelje o Carstvu Boģijem, hriġĺansko 

jevanĽelje, podrazumeva shvatanje ovakvog hebrejskog viĽenja istorije. Naġ 

problem je u tome ġto se od publike danas stalno traģi da prihvati ,,JevanĽeljeò 

a da pri tom ne poseduju nikakvo znanje o hebrejskoj prirodi Isusove misli. 

To dovodi do pogreġnog shvatanja koje samo moģe biti ispravljeno onda kada 

potencijalni preobraĺenici shvate osnovni ,,vokabularò Novog zaveta. Nije 

reġenje svesti JevanĽelje na Poruku o Isusovoj smrti i vaskrsenju. Ovi dogaĽaji 

sigurno garantuju buduĺe uspostavljanje Carstva, ali Carstvo ostaje Carstvo 

koje su predvideli proroci. Mi joġ uvek treba da se molimo njegovom dolasku 

(Matej 6:10). A u pitanju je srce JevanĽelja spasenja (Dela 8:12; 28:23, 31; 

Matej 13:19; Luka 8:12). 

 

Ļovek kome je suĽeno da bude vladar 

Predmet hriġĺanskog JevanĽelja, Carstvo Boģije, vuļe duboke korene iz 

hebrejskih spisa (od koji su neki naģalost nama poznati kao ,,Stari zavetò, jer 

mnogi ljudi koji sebe nazivaju hriġĺanima smatraju da ,,starò znaļi 

,,zastareoò). Dobro je imati na umu da je Pavle govorio o Starom zavetu kao 

,,svetim spisima koji mogu da vama (hriġĺanima) daju mudrost, koja putem 

vere u Mesiju Isusa vodi do spasenjaò( II Timotiju 2:15). Samim tim, da bi bili 

hriġĺani, mi moramo da steknemo mudrost i da shvatimo sveto otkrovenje 

hebrejskog dela naġe Biblije. 

Prva zapovest, koja je data ļoveku, bila je da ,,vlada nad svim na zemljiò 

(I Mojsijeva 1:26). Ovde vidimo poļetak zlatne niti Carstva koja se provlaļi 

kroz ļitavu Bibliju, od Postanja do Otkrovenja. Adamu je dodeljen poloģaj 

Boģijeg predstavnika. Stvoren prema Boģijoj slici, ļovek je Boģija ,,kopijaò, 

prikaz koji se podudara sa modelom (I Mojsijeva 1:26). Reļ ,,slikaò 

podrazumeva izlivenu ili isklesanu statuu poput idola, skulpturu. I ,,slikaò i  
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,,sliļnostò predstavljaju izraze koji ... ļoveka povezuju sa Bogom ... Bog se 

pokazuje kao ,,prototipò ili ,,originalnaò verzija ļoveka.137 

Psalmista govori o uzdignutom poloģaju koji je ļoveku dodelio Bog: 

Ġta je ļovek, te ga se opominjeġ, ili sin ļoveļji, te ga polaziġ? Uļinio 

si ga malo manjeg od anĽela, slavom i ļaġĺu venļao si ga; Postavio si 

ga gospodarem nad delima ruku svojih, sve si metnuo pod noge 

njegove (Ps. 8:4-6). 

Ļast i veliļanstvenost su kraljevski atributi (,,Odeven ļaġĺu i 

veliļanstvom, Bog dolazi da vlada svetomò (Psalmi 96:6, 10, 13). Ļovek je 

samim tim stvoren da bude Boģiji predstavnik i vladar na zemlji. Problem je 

taj ġto ,,mi joġ uvek ne vidimo sve stvari koje su u njegovoj nadleģnostiò 

(Jevrejima 2:8).138 

Upravljanje obeĺanom zemljom 

Obeĺanje koje podrazumeva dobijanje zemlje u posed (I Mojsijeva 13:14, 

15 itd.) a koje je dato Avramu pod uslovom da se odrekne svega i sluġa Boga 

(I Mojsijeva 12:1-4). Avram, ,,otac vernikaò, predstavlja ,,uzornog hriġĺaninaò 

i pokazuje svoju veru u Boga kog je nemoguĺe videti. On je pohvaljen, jer je 

uveren da ĺe zaista biti otac obeĺanog Mesije, uprkos svakoj ļinjenici koja 

dokazuje suprotno (Rimljanima 4:18). Njegovo nasledstvo podrazumeva 

Carstvo Boģije koje nije niġta drugo do obeĺana zemlja, proġirena van granica 

Palestine i koja se prostire do najdaljih taļaka na zemlji: proġirenje zemlje i 

obuhvatanje ļitavog sveta predstavlja osnovu Pavlove reļenice da ,,obeĺanje 

dato Avramu ili njegovom semenu da ĺe naslediti svet, nije dato Zakonom veĺ 

praviļnoġĺu vereò (Rimljanima 4:13). 

Parafraziranje u magazinu pod nazivom International Critical 

Commentary, a koji se bavi Poslanicom Rimljanima, daje upravo sledeĺi 

smisao: ,,Obeĺanje dato Avramu i njegovim naslednicima sveta kojim ĺe 

vladati Mesija, ne zavisi od obrezivanja niti od Zakona, veĺ od praviļnosti 

koja je proizvod vere. Ako ovo nasledstvo koje podrazumeva ļitav svet zaista 

zavisi od zakonskog sistema i ako je zaista ograniļeno na one koji su pod 

takvim sistemom, neĺe ostati mesta za Veru ni Obeĺanje.ò139 

                                                 
137Friedrich Horst, "Face to Face," Interpretation, July 1950, str. 260. 
138 Misli se na Isusa kao na uzornog ļoveka. 
139International Critical Commentary, str. I 09. 
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,,Vladavina Mesije svetomò predstavlja sinonim za Carstvo Boģije, koje je 

kljuļna tema hriġĺanskog JevanĽelja. Iz toga proizilazi da su Isus i Apostoli 

najavili ,,Mesijinu vladavinu svetomò onda kada su propovedali JevanĽelje. 

To je vladavina koja ļeka da se javno manifestuje pri Drugom dolasku. Svi 

pokuġaji da se isto smesti u sadaġnjost (osim u smislu da su Poruka i snaga 

buduĺeg Carstva veĺ aktivni, jer Isus sada sedi sa desne strane Oca) 

predstavljaju dislokacije biblijske ġeme i razlog zabune koja postoji po pitanju 

Carstva (pa i same vere). Mi treba da se molimo ,,Neka doĽe Carstvo Tvojeò, 

ġto znaļi da Carstvo joġ uvek nije doġlo. 

Velika kljuļna tema celokupne Biblije jeste obeĺanje da ĺe idealna 

vladavina nastupiti na zemlji onda kada se Isus, kao Mesija, seme Avramovo 

i Davidovo (Matej 1:1) vrati da vlada. Oni koji ļitaju Bibliju treba da budu 

podstaknuti i ponizni, jer znaju znaļenje svog poziva kao ,,dece Avramaò, 

,,sunasledniciò i potencijalni ,,suvladariò sa Mesijom:  

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

I uļinio si nas Bogu naġem careve i sveġtenike, i carovaĺemo na zemlji 

(Otkrovenje 5:10). 

I oģiveġe i carovaġe s Hristom hiljadu godina (Otkrovenje 20:4). 

Ako trpimo, s Njim ĺemo i carovati. Ako se odreknemo, i On ĺe se nas 

odreĺi (II Timotiju 2:12).  

Sve stvari vama pripadaju (I Korinĺanima 3:21). 

Jer Bog ne pokori anĽelima vasioni svet, koji ide i o kome govorimo 

(veĺ ga pokori Isusu i njegovim sledbenicima) (Jevrejima 2:5). 

Nebo je nebo Gospodnje, a zemlju je dao sinovima ļoveļijim (Psalmi 

115:16).  

  



146 

 

I koji pobedi i odrģi dela moja do kraja, daĺu mu vlast nad neznaboġcima 

(Otkrovenje 2:26). Evo ti vlast nad deset gradova (Luka 19:17). Nad 

mnogim ĺu te postaviti (Matej 25:23). 

Silno ĺe biti na zemlji seme njegovo, rod pravedniļki biĺe blagosloven... 

Silu dela svojih javio je narodu svom davġi im nasledstvo naroda... Koji 

iz praha podiģe ubogoga, i iz kala uzviġuje niġtega; I posaĽuje ga s 

knezovima, s knezovima u narodu njegovom (Psalmi 112:2; 111:6; 113:7, 

8). 

Molismo i uteġavasmo, i svedoļismo vam da ģivite kao ġto se pristoji 

Bogu, koji vas je prizvao u svoje carstvo i slavu (1. Solunjanima 2:12). 

Joġ jednom treba posluġati reļi slavnih kritiļara koji se ģale na to da 

postoji ozbiljno odsustvo pravilnog shvatanja meĽu onima koji redovno 

poseĺuju crkvu: 

Dok veĺina hriġļana ima naviku da zamiġlja ,,rajò kao mesto na koje je 

suĽeno deci Boģijoj da odu, Isus iznosi jednu zapanjujuĺu izjavu da ĺe 

krotki posedovati zemlju. To je u skoro potpunom skladu sa 

proroļanskom i apokaliptiļkom tradicijom... Carstvo Boģije silazi iz raja 

na zemlju a zemlja ĺe biti prilagoĽena da predstavlja scenu jedne takve 

vladavine.140 

Kako to da muġkarci i ģene, kojima je Biblija ispred nosa, mogu toliko da 

pogreġe ne samo u vezi odreĽenih detalja koji se tiļu JevanĽelja veĺ i 

ļitave stvari, u vezi same suġtine JevanĽelja? Sasvim je razumljivo da ĺe 

se javiti odreĽeni aspekti istine koji ljudima neĺe biti jasni i oko kojih ĺe 

se javiti podela miġljenja. Ovo jevanĽelje je mnogostrano; ono ima mnogo 

aspekata, pa ovo ne predstavlja nikakvo iznenaĽenje. Ali, ja ģelim da 

kaģem da je zaista iznenaĽujuĺe da na kraju dvadesetog veka, muġkarci i 

ģene treba da i dalje nemaju predstavu o tome ġta je JevanĽelje; da greġe 

u vezi njegove osnove i kljuļne poruke, njegovog cilja i naļina na koji 

neko moģe da se sa istim srodi. MeĽutim, to je upravo situacija sa kojom 

se u ovom trenutku suoļavamo.141 

                                                 
140 G.R. Beasley-Murray, Jesus and the Kingdom of God, Grand Rapids: 

Eerdmans, 1986, str 163. 
141Martin Lloyd-Jones, Cassette No. 5356, "The Signs of the Kingdom." 
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Veĺina ljudi ima sasvim pogreġno viĽenje Carstva. Mi neĺemo lebdeti na 

oblacima. Carstvo ĺe biti vladavina koja ĺe funkcionisati u savrġenoj 

praviļnosti. Biĺe ljudi koji ĺe zauzeti poloģaje od autoriteta, jer su verno 

sluģili Isusu Hristu na zemlji. Baġ kao ġto dobar radnik biva unapreĽen, 

tako ĺe i Hristove verne sluge biti unapreĽene u Carstvu. Neki ĺe ļak 

upravljati nad deset gradova.142 

Sve u JevanĽelju ukazuje na ideju da ĺe ģivot u Carstvu Boģijem u dobu 

koje ĺe doĺi biti ģivot na zemlji ï ģivot koji ĺe u Carstvu Boģijem biti 

preinaļen onda kada Njegovi ljudi stupe u isto s punim blagoslovom 

(Matej 19:28).143 

Mi ĺemo boraviti u glorifikovanim telima na glorifikovanoj zemlji. Ovo 

je jedna od velikih hriġĺanskih doktrina koja je skoro u potpunosti 

zaboravljena i zapostavljena. Naģalost, hriġĺanska crkva ï uopġteno 

govoreĺi ï ne veruje u ovo i samim tim to ni ne propoveda. Ona je izgubila 

svoju nadu a to objaġnjava zaġto ona provodi veĺi deo vremena 

pokuġavajuĺi da poboljġa ģivot u ovom svetu, propovedanjem o politici ... 

Ali neġto izvanredno ĺe se ostvariti za nas, kako nam to saopġtava Apostol 

Pavle u 1. Korinĺanima 6:1-3: ,,Sme li koji od vas, kad ima tuģbu na 

drugog, iĺi na sud nepravednima, a ne svetima?  Ne znate li da ĺe sveti 

suditi svetu? Kad ĺete dakle vi svetu suditi, niste li vredni suditi manjim 

stvarima?  Ne znate li da ĺemo anĽelima suditi, a kamoli stvarima ovog 

sveta?ò ... Ovo je hriġĺanstvo. Ovo je istina po kojoj je novozavetna crkva 

ģivela. Upravo je ovo bio razlog zaġto se nisu plaġili onih koji su ih 

progonili ... Ovo je bila tajna izdrģljivosti, strpljenja i odnoġenja pobede 

nad svim ġto im se usprotivi.144 

Nada da ĺe na zemlju stupiti praviļna vladavina predstavlja osnovu 

Isusovog jevanĽelja 

Tenzija izmeĽu ,,sadaġnjeg zlog stanja stvariò (Galatima 1:4) i nada da ĺe 

Carstvo doĺi, unosi uzbuĽenje i dramu u ļitavu Bibliju. Koherentni ,,zapletò 

se provlaļi kroz celu Bibliju. Adam je stvoren od strane boģanstva.  

 

                                                 
142Tony Evans, What a Way to Live! Nashville: Word, 1997, str. 171. 
143George Ladd, A Theology of the New Testament, Eerdmans, 1974, str. 48. 
144 Martin Lloyd-Jones, Commentary on Romans, Grand Rapids: Zondervan, 1976, str. 

72, 75, 76. 
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On se ,,prodaoò Satani nakon ġto je nasamaren od strane lukavog ņavola 

(zakletog negativca u drami). Samim tim, prvi par je ,,glasaoò za zlog vladara, 

a ova tendencija priklanjanja Satani se prenosi sa generacije na generaciju. 

Akumulirana pobuna dostiģe krizu u ġestom poglavlju Postanja, gde se zla 

anĽeoska biĺa (pali ,,Sinovi Boģijiò145) umeġaju u ljudski genetski sistem, 

kako bi proizveli rasu divova. Ovo uģasno stanje na zemlji poziva svetsku 

katastrofu, Potop, gde samo osam osoba uspeva da preģivi straġan sud. Noini 

potomci nisu niġta bolje proġli od svojih predaka. Druga rasa tirana je roĽena 

iz hibridnih anĽeosko-ljudskih ,,brakovaò (I Knjiga Mojsijeva 6:4; IV Knjiga 

Mojsijeva; vidi i Judina 6). 

Boģije reġenje za spas ļoveka od njegove nepopravljive zlobe leģi u 

obeĺanju ,,Avramovog semenaò (Hrist, Galatima 3:16). Nada da ĺemo se na 

kraju osloboditi vladavine Satane (II Korinĺanima 4:4) biĺe ispunjena tek kada 

,,seme ģeneò (I Mojsijeva 3:15) zauvek okonļa naġe sadaġnje (zle) sisteme u 

svetu, time ġto ĺe ubiti Zmiju (Rimljanima 16:20). Ovo ĺe se desiti onda, kada 

Isus i njegovi sledbenici, naslede zemlju. Prevlast nad zemljom je suĽena 

ļoveku u Prvoj knjizi Mojsijevoj. Ova vlast ĺe postati stvarnost onda kada se 

Drugi Adam ï ļovek kakav treba da bude ï preuzme ,,carstvo ovoga svetaò 

(Otkrovenje 11:15) i ,,zavlada meĽu svojim neprijateljimaò (Ps. 110:2). Onda 

kada nova svetska vladavina bude inaugurisana, sa Mesijom ĺe biti oni koji se 

,,dobrovoljno prijaviti na dan (Mesijine) moĺiò (Psalmi 110:3). Njegovi 

osveģeni ljudi, uģivajuĺi u ģivotu kao vaskrsla i besmrtna biĺa, pomoĺi ĺe 

Isusu da ostvari zadatak i uspostavi Novo druġtvo na zemlji. Sa ovakvom 

karijerom pred sobom, hriġĺani su pravi ljudi Novog doba, koji se pripremaju 

za dolazak Isusa. 

Naglasak treba da bude stavljen na ļinjenicu da je ,,nejevrejimaò suĽena 

vedra buduĺnost. Oni vernici, koji nastavljaju da svojim neprijateljima i 

ljudima koji dele istu veru ali potiļu iz drugih zemalja prete nuklearnim 

istrebljenjem, treba da se upitaju da li pripadaju kategoriji o kojoj Isus govori.  

Sluģba na Gori postavlja karakterne crte i naļine ponaġanja koje treba da 

poseduju oni koji se nadaju da ĺe naslediti Carstvo. 

  

                                                 
145 Ps. 29:1; 89:6; Dan. 3:5; Jov 38:7. 
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Isus zahteva posluġnost putem Duha: ,,Svako ko ļuje ove moje reļi i 

postupa prema njima biĺe poput mudraca koji je svoju kuĺu sagradio na steniò 

(Matej 7:24). 

Glavna poruka koju je Isus ģeleo da prenese, nije niġta manje bitna danas 

u dvadesetom veku, nego ġto je to bila onda kada je po prvi put predstavljena 

u Galileji pre oko 2000 godina.  Carstvo joġ uvek nije bilo doġlo, a objava da 

ĺe Carstvo stiĺi mora da prethodi dolasku istog (Matej 24:14). Dok hriġĺani 

ļekaju povratak Gospodara, oni su pozvani da razviju karakter koji je 

prikladan za njihovu buduĺu funkciju, za ļlanove kraljevske mesijanske 

uprave. Sve Isusove priļe o Carstvu prenose lekcije o tome kako je izuzetno 

vaģno uļiniti Carstvo ciljem ljudskog postojanja.  

Isusova vera 

U mnogim teoloġkim sistemima, vera u Isusa je svedena na verovanje u 

njegovu smrt i vaskrsnuĺe. Apostoli, meĽutim, navode nas da oponaġamo 

Isusa. Mi treba da posedujemo ,,Isusovu veruò. Ne samo da treba da verujemo 

u Njega, nego i da verujemo u ġta je on verovao. Vera istorijskog Isusa 

predstavlja model za hriġĺane i ne treba je smatrati zastarelim ili ,,primitivnim 

hriġĺanstvomò, sve ġto se sada raļuna jeste vera u vaskrslog Hrista, koji je 

odvojen od stvarnog Isusa koji je ģiveo i poduļavao. 

Kada bismo jednostavno frazu ,,vera u Hristaò preoblikovali u ,,vera 

Hristaò to bi nam pomoglo da stupimo u kontakt sa verom, kakvu je Isus 

praktikovao. Kao ġto mnogi kritiļari iznose, Pavle je govorio o tome kako 

treba imati ,,veru poput Isusoveò u stihu 3:26 Poslanice Rimljanima.146 Ne 

postoji razlog zbog koga bi se jedna fraza prevela kao ,,vera Avramovaò a 

druga kao ,,vera u Isusaò, kada je u pitanju ista reļeniļna konstrukcija na 

grļkom jeziku. Knjiga otkrovenja definiġe hriġĺane kao ljude koji imaju ,,veru 

Isusaò (Otkrovenje 14:12).  

Vera Isusa podrazumeva takoĽe i ,,vernost Isusaò, njegovo pouzdano 

praĺenje zakona i njegovu odluļnu posveĺenost proglasu o Carstvu. Vera u 

Isusa ni na koji naļin ne biva umanjena onda kada takoĽe pomislimo na veru 

kakvu je on preoblikovao. JevanĽelje Isusovo ne treba da bude shvaĺeno kao 

                                                 
146 Genitiv takoĽe treba da bude proļitan kao subjekat, kako je to predloģio G. Howard 

u "The Faith of Christ," Expository Times (85), April1974, str. 212-215. Vidi i Ludwig 

Albrecht, Das Neue Testament, Brunnen-Verlag, 1957, str. 399,400 beleġke o njegovom 

prevodu Rimljanima 3:26.  
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JevanĽelje o Njemu, veĺ kao JevanĽelje koje je on propovedao. To ĺe nas 

dovesti do jasnog prikaza popriliļno zanemarenih svedoļenja Mateje, Marka 

i Luke, kao osnove hriġĺanske vere. TakoĽe, to ĺe preusmeriti naġu paģnju na 

Poruku Mesije koju previġe ļesto progutaju nejasne fraze o ,,Hristu koji 

propovedaò kao da ,,jeò on JevanĽelje. Isus je imao dobar razlog da govori o 

patnji ,,zarad njega samog i zarad JevanĽeljaò, ġto je ekvivalent ,,mene i mojih 

reļiò (Marko 8:35, 38). Jovanovo jevanĽelje stalno naglaġava potrebu da treba 

verovati u ,,Isusove reļiò, 147 ġto je ļinjenica koja treba da nas podseti da je 

Jovan verovao u to da je Isusovo JevanĽelje srediġte istinske vere, i to niġta 

manje intenzivno nego Matej, Marko i Luka.  

Isusovo oļekivanje dramatiļnog kraja sadaġnjih vladavina 

Jedan veliki element JevanĽelja o Isusu jeste njegov prikaz dogaĽaja koji 

treba da se dese na Bliskom istoku pre nego ġto on doĽe kao vladar Carstva. 

Nijedan aspekat novozavetnog propovedanja nije propatio viġe zbog 

neprijateljski nastrojenih kritika od onih pasusa koji sadrģe predviĽanje 

buduĺih dogaĽaja. Predstava o tome da je Isus sredstvo komunikacije, koje 

prenosi ġta ĺe se dogoditi, izgleda da nije baġ najbolje prihvaĺena meĽu onima 

koji prouļavaju Bibliju. 

Isus je dao suġtinski jasan okvir onoga ġto se oļekuje da ĺe se desiti i ġto 

ĺe najaviti njegov dolazak. U dugaļkom razgovoru koji su zabeleģili i Matej i 

Marko i Luka (Matej 24, Marko 13, Luka 21), on je odgovorio na pitanje koje 

su mu postavili njegovi najbliskiji uļenici: ,, Kaģi nam kad ĺe to biti? (Ruġenje 

hrama) I kakav je znak Tvog dolaska i kraja veka? (Matej 24:2-3). 

Zbog tendencije koja se javlja meĽu kritiļarima da zanemare pozadinu 

Isusovog razmiġljanja u Knjizi o Danilu, na koju nas on izrazito upuĺuje u 

stihu 24:15 JevanĽelja po Mateju kada govori o ,,pustoġi i uģasuò148 ġto ĺe 

zadesiti sveto mesto, mnogi su pokuġali da objasne navedena poglavlja (Matej 

24, Marko 13, Luka 21) tako ġto su ista odvojili od prikaza dogaĽaja koje je 

pre toga dao Danilo.  Uļenici su oļigledno upoznati sa Danilovom vizijom 

buduĺnosti pre inauguracije Carstva. Njihovo pitanje o kraju doba, kako je to 

Marko zabeleģio (Marko 13:4), parafrazirano je zapravo reļima koje su 

                                                 
147 Jovan 4:41, 50; 5:24, 34, 38, 47; 6:63, 68; 7: 16; 8:3 1, 37, 38, 43, 4 7, 52; 12:46-50; 

14:23, 24; 15:7; 17:8, 14, 17. Mnogo toga je reļeno o ,,primanju Hristaò u savremenom 

evangelizmu a vrlo malo toga o ,,primanju Njegovih reļiò (Jovan 17:8). 
148 Grozota pustoġi koja se pominje u Dan. 8: 13; 9:27; 11:3 1; 12:11 
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izvuļene iz stiha 12:7 Knjige o Danilu a koje se odnose na vrhunac 

katastrofalnih dogaĽaja koji prethode uspostavljanju Carstva, kada ĺe ,,sve 

stvari biti ispunjene.ò149 

Danilo je objedinjujuĺim proroļanskim izjavama, koje se mogu pronaĺi u 

poglavljima 2, 7, 8, 9, 11 i 12, rekao ġta je imao o zlom tiraninu, poslednjem 

,,kralju Severeò (Danilo 11:21-45), koji ĺe progoniti vernike tokom perioda 

izuzetne borbe ali koji ĺe biti uniġten neposredno pre nego ġto sveci vaskrsnu 

i preuzmu svoju duģnost u Carstvu (Dan. 9:27; 11:31-45; 12:1-3; vidi i Mat. 

13:38-43). Slika koju je prikazao Danilo opisuje poslednji i kratki nalet muka 

vernika nanesenih od strane zlog vladara koji ĺe se umeġati u dogaĽaje u 

hramu i zaustaviti prinoġenje ģrtava na jedan kratak period, u poslednjoj 

polovini sedamnaeste ,,heptadeò, koja se pominje u stihu 9:27 Knjige o 

Danilu.  Na ovu ,,grozotu pustoġi koju je opisao Daniloò (Matej 24:15) Isus 

misli onda kada je pomenuo svoju nadahnutu viziju o dogaĽajima na kraju 

doba. 

Ta grozota koju Danilo pominje je konaļna. Grozotu stvara kralj Severa 

tokom perioda od 1290 dana pred vaskrsnuĺe. Ove ļinjenice se neĺe uklopiti 

u istorijske dogaĽaje iz 70. godine n.e. Karijera Tita ni ne podseca na Danilov 

opis konaļnog vladara a ni Neron ne moģe ni da priĽe ispunjenju Danilovog 

proroļanstva. Kritiļari nisu obratili paģnju na Isusovu tvrdnju da radi sa veĺ 

postojeĺim materijalom iz hebrejske Biblije. Ovo je simptomatiļno i za mnogo 

okvirnije napuġtanje Starog zaveta. 

Prikaz koji je dao Danilo svakako nije naiġao na potpuno ispunjenje ni 

kada je u pitanju Antioh IV Epifan, koji je divljaļki progonio Jevreje u drugom 

veku pre nove ere. Isus je oļigledno protumaļio Knjigu o Danilu kao 

predviĽanje da ĺe doĺi zli tiranin neposredno pred kraj doba kada ĺe ,,praviļni 

isijati u Carstvu svog Ocaò (Danilo 12:3; Matej 13:43).  

Sve dok se Danilov okvir ne napuġta, niko ne moģe da pogreġi i da 

pretpostavi da dogaĽaji iz sedamdesete godine nove ere i uniġtenje hrama u 

tom periodu predstavljaju ispunjenje Isusovih predviĽanja. Jasno je da nije 

proġao period od sedam godina, u vreme kada su Rimljani izvrġili invaziju na 

Jerusalim, tokom ļega je nastao prekid prinoġenja ģrtava na polovini poslednje 

                                                 
149 Vidi Danilo 12:7, LXX. Za dalji prikaz paralela izmeĽu Danila i pomenutih poglavlja 

pogledajte Lars Hartman, Prophecy Interpreted, Coniectania Biblica, NT Series 1, Sweden: 

Gleerup Lund. 
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nedelje Davidovih sedamdeset ,,nedeljaò. Danilo je opisao vreme izuzetne 

pometnje koja traje 1290 dana i koja se zavrġava vaskrsnuĺem mrtvih.150 Zli 

zastupnik, koga je Danilo nazvao ,,kraljem severaò, ne moģe nikako biti Tit, 

koji nije ,,doġao do svog krajaò (Danilo 9:26, 11:45)151 u Palestini nakon ġto 

se borio sa ,,kraljem jugaò (Danilo 11:40-45). Ni na koji naļin se ne mogu ova 

proroļanstva poistovetiti sa dogaĽajima iz sedamdesete godine nove ere. Ta 

godina nije bila ,,kraj dobaò, ġto je tehniļki naziv (takoĽe preuzet od Danila) 

za vreme tokom kog se manifestuje Carstvo Boģije u Jerusalimu, onda kada 

se, kako je Isus rekao, spasenje moģe poģnjeti i kada praviļni budu 

glorifikovani (Matej 13:39, 43). 

Onda kada je Isus odgovorio na pitanja o sudbini hrama, on nije znao 

koliko ĺe vremena proteĺi do njegovog ponovnog dolaska. On je izrazito 

iskazao da ne zna dan i ļas svog povratka (Marko 13:32) i kasnije je rekao 

uļenicima da nije na njima da  znaju vreme i doba kada ĺe Otac doĺi na 

autoritativan poloģaj (Dela 1:17). Ove jasne izjave o neznanju dokazuju ne 

samo da Isus nije bio sveznajuĺi veĺ i da njegovo uverenje da ova generacija 

neĺe otiĺi sve dok se ove stvari ne ostvare, ne znaļe da ĺe se njegov dolazak 

desiti tokom ļetrdeset godina. Nemoguĺe je da je Isus rekao uļenicima da ,,ne 

treba da poseduju znanje o vremenu i dobuò a da im je u isto vreme dao 

predviĽanje kraja, koji ĺe se desiti u roku od tih ļetrdeset godina! 

Dok su Isus i uļenici vodili raļuna o hramu, oni su znali okvir 

proroļanstva koje je ispisao Danilo. Pre dolaska Carstva ĺe se u hramu javiti 

velika nevolja a i velike muke u zemlji (Danilo 12:1; Matej 24:21; Luka 

21:31).  Pitanje koje su postavili uļenici ukazuje na ovakav program koji je 

dao Danilo. Njih prirodno zanima uniġtenje hrama i Drugi dolazak Hrista kao 

dva usko povezana dogaĽaja. Isusov odgovor podrazumeva istu povezanost, 

poġto je Danilo opisao straġnu invaziju na hram neposredno pred vaskrsnuĺe 

mrtvih (koje obeleģava dolazak Carstva).  

Isus nije znao da li ĺe baġ taj hram, koji oni posmatraju, zapravo biti hram 

koga ĺe da zauzme Antihrist. Ono ġto je on znao jeste da ĺe svaki hram koji je 

konstruisan u periodu pre njegovog ponovnog dolaska biti uniġten kako bi se 

omoguĺila gradnja proļiġĺenog zamka za vreme Mesijine vladavine na zemlji 

(Agej 2:9). Hebrejsko razmiġljanje, kako smo veĺ i rekli, ,,obuhvata 

                                                 
150 Danilo 12:2, 7, 11 odnosivġi se na 11:31 kada je grozota poļela a ģrtvovanje prestalo.  
151 Neron se ne uklapa u proroļanstvo. On se ubio 68. godine nove ere, u junu.  
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celokupnostò. Svaki hram, koji je sagraĽen u razliļito vreme na Sinajskoj gori, 

moģe da bude opisan kao ,,ovaj hramò. Jasan dokaz ovakvog ,,sintetskogò 

naļina razmiġljanja pruģaju reļi proroka Ageja koji moģe da govori o ,,ovom 

hramuò kao razliļitim graĽevinama koje su sagraĽene u razliļitim 

vremenskim periodima. Hram koji su Agejevi ļitaoci videli 520. godine pre 

nove ere jeste ,,istiò hram onom koga je ranije sagradio Solomon, iako je u 

pitanju drugaļija graĽevina: Ko je ostao meĽu vama a da je video ovaj hram 

u svojoj ranijoj slavi? (Agej 2:3). Posmatrajuĺi buduĺnost, Agej moģe da kaģe 

kako je Gospod rekao: ,,Ja ĺu prodrmati raj i zemlju (predviĽanje Dana 

Gospodnjeg ï Jevrejima 12:26) i ja ĺu ispuniti ovu kuĺu slavom (Agej 2:6, 7). 

,,Ova kuĺaò sada podrazumeva kuĺu buduĺnosti daleko superiorniju od 

Solomonovog hrama ili onog iz ġesnaestog veka. ,,Kasnija slava ove kuĺe biĺe 

veĺa od one prethodne ... i na ovom mestu daĺu mirò (Agej 2:9). Bilo koji 

hram koji je sagraĽen na tom mestu moģe se smatrati ,,tim hramomò. 

Pogreġno shvativġi ovaj nezapadnjaļki naļin razmiġljanja, kritiļari se 

bore da odrede koji deo Isusovog proroļanstva sa Maslinove gore ļini 

predviĽanje Titove invazije na hram sedamdesete godine nove ere a koji deo 

ļini opis njegovog Drugog dolaska. Ļim se uvidi da Isus samo elaborira ġemu 

proroļanstva koju je veĺ dao Danilo, neĺe biti potrebe raspravljati o tome da 

je on predvideo dva dogaĽaja koje deli najmanje 1900 godina. 152 Kao ġto su 

to mnogi kritiļari uvideli, nemoguĺe je podeliti Isusovo proroļanstvo sa 

Maslinove gore na prikaz dogaĽaja 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 ġto je on predvideo jeste uģasan period u Judeji izazvan 

pojavom Antihrista u hramu.153 Grļenje u Raju, koje slede neposredno nakon 

                                                 
152 Matej opisuje veliku patnju (prateĺi Danilov naļin propovedanja) kao neġto ġto se 

deġava neposredno pred dolazak Hrista (Matej 24:29). Markovo povezivanje nije niġta manje 

jasno (Marko 13:24). TakoĽe, Luka ima na umu invaziju na Jerusalim koja ĺe se desiti na 

kraju vrmena, neposredno pred javljanje ,,znakova na suncu, mesecu i zvezdamaò (Luka 

21:23-25) Krajnji dogaĽaji iz dvadeset drugog poglavlja JevanĽelja po Luki su ,,dani osvete 

kada ĺe se sve stvari koje su napisane obistinitiò (Luka 21:22). Ovo prevazilazi dogaĽaje iz 

sedamdesete godine nove ere i dovodi do zaprepaġĺenja ,,meĽu nacijamaò (Luka 21:25) i 

ljudima ,,u nastanjenoj zemljiò (Luka 21:26), ne samo Izraelu. Savremena teorija da se Drugi 

dolazak Isusa odvio sedamdesete godine nove ere zanemaruje ļinjenicu da Isusov prikaz kraja 

podrazumeva mnogo viġe od uniġtenja Izraela u prvom veku. 
153 Markova upotreba participa u muġkom rodu (13:14) nalaģe da je u pitanju ljudska 

osoba. 



154 

 

toga, najavljuju dolazak Sina Ļoveļjeg u slavi koji treba da preuzme vladavinu 

nad svetom (Matej 24:29-31).  

 

Gubitak kljuļnih elemenata jevanĽelja  

Isusovo sadrģajno proroļanstvo zasnovano na Knjizi o Danilu nije 

popularno u crkvenim krugovima, ali to samo ukazuje na to koliko nejevreji 

nisu voljni da prihvate Isusovo mesijansko viĽenje.  Kao rezultat toga, 

JevanĽelje, onakvo kakvo je Isus propovedao, ļesto je svedeno na one 

elemente ï poput opraġtanja i ljubavi ï koji se smatraju bezvremeno vrednim 

,,jezgromò mesijanskog uļenja, kao neļega ġto se razlikuje od potroġne, 

apokaliptiļke jevrejske ljuġture. Ovo nam se ļini najsumnjivijim naļinom 

rukovanja informacijama. Zaġto je u redu ,,biratiò Mesijine reļi? Oni koji 

redovno odlaze u crkvu ostaju u velikoj meri neupoznati sa izuzetno 

komplikovanim teorijama kojima se neģeljeni delovi Isusovog uļenja 

ostavljaju po strani. 

Isus i Apostoli su uļinili Carstvo Boģije glavnom temom celokupnog 

svog propovedanja. Dobre vesti o spasenju se sastoje o informacija koje se 

tiļu Carstva Boģijeg i nuģnosti spremanja za poloģaj u istom, ukljuļujuĺi 

ļinjenice o smrti i vaskrsnuĺu Isusa, koje je pokrenuo dolazak Carstva.  

Uopġteno govoreĺi, crkve koje sebe nazivaju hriġĺanskim priznaju da nikada 

nisu ni reļ jednu progovorile o Carstvu. Savremeni propovednici o njemu ne 

propovedaju. Savremeni evanĽelisti priznaju da Carstvo nije deo njihove 

evangelizacije. To se lako moģe i demonstrirati ukazivanjem na odsustvo reļi 

,,Carstvoò u traktatima koji tvrde da promoviġu JevanĽelje. Stoga, dolazimo 

do zakljuļka da postoji izuzetna razlika izmeĽu Isusovog i apostolskog 

Hriġĺanstva i onoga ġto se naziva hriġĺanstvom veĺ 1900 godina ï i to utiļe 

na srce vere. 

Svuda u biblijskim spisima, koji sadrģe propovedanje Isusa i Apostola, 

moģemo pronaĺi jednostavno svedoļenje o tome da je Carstvo Boģije koje 

treba da bude inaugurisano od strane Isusa kao Kralja tog Carstva, glavni 

koncept hriġĺanstva.  Tokom crkvene istorije, desilo se veliko zamraļenje 

Isusove kljuļne poruke. Iz toga je usledilo jedno sasvim drugaļije hriġĺanstvo 

od onog koje su ġirili Isus i Apostoli. 

U narednim poglavljima mi ĺemo se potruditi da nadomestimo tu izuzetno 

veliku razliku.  
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8. Poruka i neprijatelj  
 

 

 

 

Obeĺanje da ĺe ļoveļanstvo biti spaseno je prenoġeno sa generacije na 

generaciju hiljadama godina. Kako je vreme prolazilo, boģanska informacija 

koja je data Adamu i Evi proġirena je da ukljuļi obeĺanje o liļnom, 

nacionalnom i svetskom spasenju: obeĺanje dato Avramu koje podrazumeva 

zemlju i istaknutog potomka i obeĺanje dato Davidu koje podrazumeva trajnu 

vladavinu kraljevstvom, ukomponovana su kako bi se buduĺnost ispunila 

nadom:  

Obnovljeno Carstvo ispunjava maġtu proroka ... Iako ĺe se 

blagoslovena buduĺnost ostvariti u Izraelu i za Izrael, ļitav svet ĺe je 

deliti. Obnovljeno Carstvo ĺe prenositi blagoslov ļitavom 

ļoveļanstvu; ļak ĺe i Asirija i Egipat, dve neprijateljski nastrojene  

vladavine, biti Boģiji narod i narod koji je stvoren Boģijim rukama 

(Isaija 33).154 

Blagoslovi, koji su obeĺani Avramu, podrazumevali su sve nacije (I 

Mojsijeva 12:3). MeĽutim, oni su se fokusirali na Hrista kao obeĺano seme 

(Galatima 3:16), u ļijem druġtvu ĺe svi oni koji odaberu da se odazovu pozivu 

JevanĽelja o Carstvu biti ukljuļeni u blagoslove. Hrist ĺe se pojaviti, kako to 

stoji u drevnom proroļanstvu, iz judejskog plemena155 (reļ od koje je izvedena 

reļ Jevrejin) i on ĺe biti roĽen u Vitlejemu, Davidovom gradu (Mihej 5:2; 

Mateja 2:6). Obeĺana kraljevska figura ĺe biti zvezda danica (Brojevi 24:17), 

svetlost nacijama (Isaija 9:2; Matej 4:16). Politiļki sistem, koji je organizovan 

od strane Mojsija i njegova objava boģanskog poziva upuĺenog narodu Izraela 

da postanu ,,sveġtenici i kraljeviñ, dali su nam joġ jedan aspekt mesijanskog 

proroļanstva. 

 

                                                 
154 A. Robertson, Regnum Dei str 21. 
155I Mojsijeva 49:10; Matej 2:6; Otkrovenje 5:5 
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Prilikom davanja ranijeg obeĺanja Avramu, Bog je rekao: ,,A sada ako dobro 

uzasluġate glas moj i uġļuvate zavet moj, biĺete moje blago mimo sve narode, 

premda je moja sva zemlja. I biĺete mi carstvo sveġteniļko i narod svetñ 

(Druga Mojsijeva 19:5, 6). Jasno je da je funkcija nacije usko povezana sa 

funkcijom kralja Mesije koji ĺe takoĽe imati poloģaj sveġtenika i kralja 

(Psalmi 110:2-4). 

Novi zavet prenosi svoj kraljevski status na multinacionalnu grupu, crkvu, 

koja je naslednik obeĺanja i koja je vezana za Hrista i koja kao Izrael Boģiji 

(Galatima 6:16) preuzima ulogu pripisanu drevnom Izraelu (2. Mojsijeva 

19:5,6; vidi i 1. Petrova 2:9; Titu 2:14). Iako je saļinjena kako od jevrejskog 

tako i od nejevrejskog naroda, crkva je samim tim pravilno oznaļena kao 

,,istinsko obrezivanjeñ (Filipljanima 3:3, tj. Pravi Jevreji). Iako je drevni 

Boģiji narod oslepio i u velikoj meri odbio Mesiju, i za njih postoji nada. Ako 

kaģemo da je Crkva trajno prevaziġla Izrael, to nije u skladu sa Novim 

zavetom. Crkva treba da postane ono ġto je u idealnom sluļaju Izrael trebalo 

da bude i ono ġto ĺe on ponovo postati, ali samo nakon ġto ,,uĽu neznaboġci u 

znatnom brojuñ (Rimljanima 11:25). Proroļanstvo, kako je to objasnio Pavle, 

ukazuje na kolektivnu, nacionalnu konverziju preostalog izraelskog 156naroda 

koja ĺe da bude posledica uģasnog vremena koje dolazi (Jeremija 30:7-9), i 

koja ĺe ponovo probuditi njihovu ģelju za mesijanskim spasenjem i 

predstavljati poslednje reġenje za njihove muke. U meĽuvremenu, kraljevski 

poloģaj i sveġtenstvo je ponuĽeno ,,ljudima iz svih plemena i nacijañ (1. 

Petrova 2:9, Otkrovenje 5:10) koji, drģeĺi se sada veĺ proġirenog prvobitnog 

poziva Izraelu, saļinjavaju ,,kraljevstvo i sveġtenstvo naġem Bogu; i vladaĺe 

kao kraljevi zemljomñ (Otkrovenje 5:10).157 Ļovek bi pomislio da ovaj 

jednostavni prikaz svrhe hriġĺanske vere stalno odzvanja iz propovedaonica. 

Bogat prikaz mesijanskog materijala u Bibliji ima samo jedan cilj. Srģ 

poruke je reġenje krajnjeg problema ljudske smrtnosti,  kletva neposluġnosti. 

Besmrtnost je neġto ġto se dostiģe, kako su to novozavetni pisci shvatali, onda 

kada krhki ļovek od svog stvaraoca primi besmrtno telo pokrenuto i 

  

                                                 
156 Rimljanima 11:26, gde se predviĽa spasenje Izraela. Ovo oļigledno nije trenutni 

Izrael Crkve jer u stihu ranije Pavle kaģe da je Izrael privremeno oslepljen. 
157 Vidi i Otkrovenje 1:6; 2:26; 3:21; 20:6 
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oģivljeno boģanskim Duhom (1. Korinĺanima 15:44). Opremljen besmrtnim 

telom, hriġĺanin ĺe moĺi da stupi na svoj upravni poloģaj sa Hristom u Carstvu 

(Otkrovenje 20:6). Ovu informaciju ni u kom sluļaju nisu delili svi stanovnici 

Izraela. Boģanska 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 najpraktiļnija po pitanju analize ljudskih problema. Ona 

priznaje da je smrt univerzalni neprijatelj protiv koga smo u potpunosti 

nemoĺni i protiv koga ne moģemo pobeĺi. U Boģijoj milosti je dat boģanski 

Plan reġavanja problema neizbeģne smrti. Plan spasenja ne podrazumeva 

nerazumne zahteve od ljudi. Od ļoveka pre svega zahteva da poveruje u 

jednog Boga kao stvaraoca svih stvari i u Njegovog predstavnika Mesiju, 

Isusa, jer je on odabran da utaba put kojim se od smrti moģe pobeĺi (Jevrejima 

2:10).  Nakon ġto je on sam dostigao besmrtnost (Koloġanima 1:18), njegov 

zadatak je postao da asistira drugima koji se bore za isti cilj (Jevrejima 2:17, 

18). Kao kljuļna figura u boģanskoj ġemi, On je odabran da predvodi ļitavu 

boģansku operaciju (Efescima 1:10) a to ukljuļuje ne samo Njegovo sadaġnje 

rukovoĽenje Crkvom kao prvosveġtenik, veĺ i Njegov poloģaj, kao kralj 

Izraela i Njegovu buduĺu vladavinu nad celim svetom, koju ĺe deliti sa svojim 

sledbenicima. To ĺe biti beskrajna vladavina (Luka 1:32,33). Ona predstavlja 

temu hriġĺanskih Dobrih vesti ili JevanĽelja Carstva Boģijeg. 

Hriġĺanski rukopisi nikad, ni na trenutak, ne predlaģu da je Isus zapravo 

postao Kralj Izraela i Carstva Boģijeg tokom svoje sluģbe u Palestini, ali oni 

govore da je on ģeleo da ga drugi shvate kao Mesiju, nekog ko je predodreĽen 

da bude Kralj. Jednom prilikom se javio pokuġaj da se on proglasi Kraljem 

(Jovan 6:15), ali ga je Isus ļvrsto odbio. Drugom prilikom, grupa ljudi je bila 

ubeĽena da ĺe Mesijina vladavina poļeti. U sklopu atmosfere iġļekivanja 

Mesije, do koje je doġlo verovanjem u Isusa kao Mesiju, najmanji nagoveġtaj 

je mogao biti shvaĺen kao znak Njegovog dolaska na presto. Tom prilikom, 

Isus je rekao da je na ,,ovaj danñ pokajnik Zakhej doġao 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. Ļinjenica da se 

Isus takoĽe pribliģavao Jerusalimu (Luka 19:11), uļinila je ovo jednim 

velikim trenutkom za ponovno postavljanje Davidovog prestola u Svetom 
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gradu. Upravo je ovo velika nacionalna povelja data Davidovim zavetom 

zagarantovala. 

Luka nam govori o tome da je Isus reġavao krizne dogaĽaje priļanjem 

priļi. On je sebe uporedio sa plemiĺem koji treba da ode u daleku zemlju kako 

bi dobio svoje kraljevstvo i vladavinu (Luka 19:11-27) ï ovo je dovoljno 

jednostavna priļa koja bi zdruģila sve crkve ako bi u nju poverovale. Ona 

najosnovnijim terminima potvrĽuje to da obeĺana vladavina Mesije, Carstvo 

Boģije, neĺe poļeti u Jerusalimu sve dok se Isus ne vrati na zemlju nakon 

neodreĽenog perioda odsustva. Uzimajuĺi u obzir Isusov odlazak nakon 

vaskrsnuĺa, uļenici su brzo shvatali da moraju svoju mesijansku nadu da 

prenesu na nepoznati trenutak u buduĺnosti ï na trenutak kada ĺe se on vratiti 

u slavi. Ovom velikom dogaĽaju se ļitava rana crkva veoma radovala. Pavle 

je svojim uļenicima usaĽivao nadu i radovanje tom mesijanskom dogaĽaju. 

Sumirajuĺi suġtinu hriġĺanstva, on je podseĺao vernike da su se oni okrenuli 

Bogu od idola, kako bi sluģili ģivom i pravom Bogu i ļekali Njegovog Sina iz 

raja kog je On digao iz mrtvih, tj. Isusa, koji ĺe nas osloboditi gneva koji ĺe 

nas zadesiti (1. Solunjanima 1:10). Pavle nas u svom propovedanju stalno 

podseĺa na sudnji dan. Cilj koji se kod njega javlja je povratak Isusa iz raja (1. 

Korinĺanima 15:47; Filipljanima 3:20) a nikad odlazak svetaca u raj. 

Novozavetni hriġĺani nisu ni na trenutak mogli da pretpostave da je mesijanski 

program trajno prebaļen na lokaciju koja nije zemlja. Sama zamisao da je 

Davidov presto trajno premeġten iz Jerusalima na nebo bila bi jedna izuzetna 

inovacija, koja bi zahtevala dosta objaġnjenja. 158 MeĽutim, ļesti naglasak na 

sadaġnju vladavinu Isusa iskrivio je mesijansku sliku istog kao vladara novog 

svetskog poretka, kome je suĽeno da se pojavi na zemlji. 

Pojedinaļni vernici bi mogli da izvuku koristi boģanskog programa samo 

pod uslovom da svoju veru izraģavaju u korist Boģije volje. Jasno je da je 

ļoveļanstvo palo pod kletvu pobune protiv svog Stvaraoca. Suġtinski element 

boģanskog programa za spasenje je stoga ģrtvena smrt Sina Boģijeg,  

  

                                                 
158 Istina je da Novi zavet povremeno dovodi Carstvo u vezu sa uzdignutim Hristom ali 

nikada do te mere da iskljuļuje Mesiju iz buduĺe vladavine na zemlji. 
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Mesije, zarad grehova sveta. Pre vaskrsnuĺa Isusa, jagnjeta ģrtvovanog zarad 

boģanske svrhe, pre osnivanja sveta (1. Petrova 1:20), uļenici su smatrali da 

je ovaj deo Plana nemoguĺe shvatiti (Luka 18). Oni nisu bili u stanju da 

poistovete umiruĺeg Spasitelja sa oļekivanim, pobedonosnim, vladajuĺim 

Mesijom. MeĽutim, savremeni vernici imaju sasvim suprotni problem. 

Smatrajuĺi Isusovu smrt istorijskim dogaĽajem, oni imaju malo poteġkoĺa da 

taj dogaĽaj vide kao srediġte svoje vere. Njihovo viĽenje Isusa, kao nekog ko 

je predodreĽen da osvoji zemlju i vlada njome iz Jerusalima, je njima sasvim 

nejasno. MeĽutim, Biblija je jednostavno ispunjena uverenjima da Hrist dolazi 

kao moĺnik da vlada zemljom. Nas stalno primoravaju da budemo spremni za 

najveĺi dogaĽaj u ljudskoj istoriji, i u molitvi Gospodnjoj mi se molimo za 

njegov dolazak.  

Ponekad se istoriļari pokazuju kao pristrasni ļitaoci Novog zaveta, ali 

nikako ne uspevaju da se posvete verovanju u to ġto ļitaju. Napor koji sa 

sobom nosi verovanje da ĺe Bog izneti ono ġto je obeĺao izgleda da je 

preveliki. Citiraĺemo jedan primer kojim ĺemo prikazati svoju taļku glediġta 

a taj primer je dao uļeni profesor crkvene istorije na Univerzitetu u Edinburgu. 

Profesor Mackinnon je tipiļni predstavnik ġkole teoloġke misli, poznat po 

savremenim stavovima prema Bibliji, koji iznosi svoju nevericu po pitanju 

prikaza Isusovog roĽenja: 

Jevrejsko-hriġĺanski izvori (prikaza roĽenja) ne garantuju istorijsku 

realnost ļudotvornog zaļeĺa. Naracije same po sebi sadrģe odlike koje 

imaju tendenciju da pokrenu sumnje po ovom pitanju. Kod oba pisca 

(Mateja i Luke) verovanje u isto oslanja se na komunikaciju izmeĽu 

anĽela ... Priļe zapravo veliki deo svog ġarma duguju ovoj naivnoj 

anĽeologiji.159 

Toliko o doktrini deviļanskog zaļeĺa Isusa! To oļigledno nije neġto ġto 

savremeni mislioci mogu da shvate za ozbiljno. Ali ġta je sa obeĺanjem da ĺe 

Isus vladati nad Jakovljevom kuĺom sa Davidovog prestola? 

U Lukinoj verziji, Mesija, ļije roĽenje potvrĽuje anĽeo, prikazan je u 

vidu kralja koji ĺe ponovo osvojiti presto svog oca (pretka) Davida i  

  

                                                 
159 The Historic Jesus, London, New York: Longmans, Green and Co., 1931, p. 4. 
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zauvek ostati na njemu. Ponovo uspostavljeno jevrejsko kraljevstvo je 

predviĽeno i ovo predviĽanje se na kraju pokazalo ne samo kao iluzija, 

veĺ i kao neġto ġto se nikako ne poklapa sa duhovnim kraljevstvom, o 

kome je Isus propovedao, i koje je ģeleo da osnuje. Ponovo, 

komunikacija anĽela, pod uticajem trenutnog verovanja, zasniva se na 

pogreġnoj predstavi o istorijskoj stvarnosti. U najmanju ruku, priliļno 

je uznemirujuĺe otkriti da je ono ġto se ļini otkrovenjem dobijenim od 

nebeskog izvora zapravo pogreġno protumaļeno proroļanstvo koje 

predviĽa ponovno uspostavljeno Davidovo kraljevstvo koje nije 

uspelo da se materijalizuje.160 

Mora se reĺi da u ovim opaskama imamo ļitav problem savremenog 

odbijanja Isusa i njegove mesijanske poruke. Oļigledno je da anĽeli, ako 

uopġte postoje, nisu pouzdani kao glasnici. Autoritet Starog zaveta je 

zanemaren na osnovu boģanskog obeĺanja o ponovnom vraĺanju Davidovog 

Carstva Izraelu. Na njegovo mesto je doġlo ono ġto kritiļari obiļno nazivaju 

,,duhovnimò carstvom, ġto je privlaļan termin namenjen da odvuļe paģnju od 

onoga ġto je istorijsko ili geografsko i promoviġe ideju apstraktnog, 

unutraġnjeg carstva. Na kraju, anĽeo Gavrilo i Luka, koji su zabeleģili ovu 

poruku kao osnovu hriġĺanske nade, nisu bili u pravu. Onakvo kraljevstvo 

kakvo je Gavrilo objavio za Isusa, na osnovu hiljadu godina mesijanskog 

proroļanstva dodeljenog prorocima Izraela, nikada se nije javilo i oļigledno 

da nikada neĺe! Lukin dragoceni uvod u veru je samim tim sveden na 

katastrofalnu greġku. Zasniva se na ono ġto se laģno predstavlja kao boģansko 

otkrovenje i pokazalo se neistinitim. Ovakvom ekspozicijom, hriġĺanstvo 

ostaje bez osnove i mi smo ostavljeni da iz olupina izvuļemo ono ġto je 

najbolje.  

Ļudno je da propovedaonice ne odzvanjaju o jednom od najizuzetnijih 

politiļkih dogaĽaja koji ĺe ikada pogoditi naġu zemlju ï pojava nove 

Davidove vladavine  na zemlji sa Mesijom Isusom, kao postavljenim 

vrhovnim Gospodarom, koji sprovodi benignu vladavinu nad narodima i 

pokreĺe eru neprikosnovenog mira i prosperiteta.  

Ideja o jednoj takvoj vladavini koja dolazi na zemlju je naravno nemoguĺa 

bez istorijskog svedoļenja o povratku Isusa iz smrti vaskrsenjem. Upravo zato 

                                                 
160 Ibid., pp. 5, 6, moj akcenat. 
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ġto je ļitava Isusova priļa za mnoge neprihvatljiva, ovaj dogaĽaj nastavlja da 

bude u centru paģnje skeptika, od kojih neki tvrde da su hriġĺanski uļitelji. To 

da je Isus sada ģiv, da je vraĺen u ģivot boģanskim ļinom, u danaġnje vreme 

je mnogo manje prihvaĺeno ļak i od onih koji redovno odlaze u crkvu.161 

Zaista, postoje mnogi, ukljuļujuĺi i profesionalne teologe, kojima se 

vaskrsenje Isusovo, kao istorijska ļinjenica, jednostavno ļini neverovatnim.  

Njihovo viĽenje sveta kao ,,zatvorenog kontinuumaò im brani da u to veruju. 

MeĽutim, oni ne vide nikakvu kontradikciju izmeĽu ovog agnosticizma u vezi 

sa vaskrsenjem Isusa i priznanja hriġĺanske vere. Uobiļajeni poslovi 

nastavljaju da se obavljaju unutar hriġĺanskih crkava bez ikakvog uzbuĽenja, 

zbog toga ġto su osnovni principi biblijske vere odbaļeni. 

Zarad razjaġnjavanja vere Novog zaveta, mi moramo da insistiramo na 

tome da bi rana crkva smatrala svakog ko ne veruje u vaskrsenje nevernikom. 

Nijedan kandidat za krġtenje ne bi bio prihvaĺen a da ne veruje da se Isus 

vratio iz smrti u telesnom obliku, postao besmrtan kao i u to da ĺe doĺi ponovo 

da vlada i upravlja zemljom. Ovo je srce i srģ boģanske poruke ï JevanĽelja. 

Bez njega nada za spasenje ljudske rase bi bila svedena na prazan san. 

Zapravo, ne bi bilo dobrih vesti koje bi se mogle ispriļati. Dobro je poznato 

to da je Pavle bio spreman da napusti ļitavu svoju misiju da je moglo da se 

dokaģe da Hrist nije vraĺen u ģivot vaskrsenjem. Kao ġto je Pavle rekao svojim 

preobraĺenicima u Korintu: ,,Da Hrist nije dignut iz mrtvih mi ne bismo imali 

ġta da propovedamo, a vi ne biste imali u ġta da verujeteò (1. Korinĺanima 

15:14, GNB). 

Satana je bio i te kako svestan toga da je Spasitelj i njegova poruka o 

spasenju iz JevanĽelja  vernicima otvorila vrata blagoslovima besmrtnosti. On 

je shvatio da je preduslov za uļestvovanje u boģanskom planu spasenja 

ļoveļanstva od smrti zapravo shvatanje i prihvatanje samog tog plana. Do tog 

shvatanja se dolazilo putem informacije koju sadrģi poruka Dobrih vesti o 

Carstvu ï JevanĽelje koje su se Isus i Apostoli trudili da prenesu i za koje su 

umrli kao muļenici sprovodeĺi Hristov zadatak. Proces spasavanja je samim 

tim mogao da bude naruġen prepravljanjem suġtinskih informacija. 

  

                                                 
161Now magazin, decembar 1979. izneo je da 50% onih koji tvrde da redovno poseĺuju 

Crkvu Engleske uopġte ne veruje u ģivot posle smrti. 
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Novi skup ļinjenica pod nazivom JevanĽelje mora biti uveden na mesto pravih 

ļinjenica, i vera u iste mora biti pokrenuta.162 Na ovaj naļin nada za spasenjem 

biĺe ponuĽena kao i pre. Ali usled blagog preokreta, koji je napravljen u 

Poruci, predlog stavljen pred potencijalnog preobraĺenika viġe neĺe 

odgovarati uslovima postavljenim od strane boģanskog arhitekte. Suġtina 

Satanskog plana bila bi da ubedi onog koji traga za besmrtnoġĺu da prati 

boģanske instrukcije, dok su u isto vreme one sakrivene od njega. Njemu bi 

bile ponuĽene iskrivljene Dobre vesti koje bi naruġile njegov napredak ka 

spasenju. Brilijantna analiza ņavoljeg metoda je data od strane Isusa u 

njegovoj proslavljenoj priļi o sejaļu (Matej 13:18-23; Marko 4:13-20; Luka 

8:11-15). ņavo priznaje poruku Carstva, kao suġtinsko boģansko sredstvo koje 

donosi spasenje. On stoga mora da pronaĽe naļine da ga prikrije ili omete u 

komunikaciji sa ljudskim umom: ,,Kada svako ļuje poruku o Carstvu. ņavo 

ĺe doĺi i oduzeti Poruku posejanu u njegovom srcu tako da on u nju ne veruje 

i ne bude spasenò (Matej 13:19 i Luka 8:12). Ovo su stihovi koje 

zanemarujemo o svoju ġtetu. Crkve bi bile dobro posavetovane i postarale bi 

se da ġta god da rade uvek na prvom mestu propovedaju spasiteljske Dobre 

vesti o Carstvu. 

Centralna istina o Dobrim vestima o Carstvu Boģijem bila je ta da ĺe 

obeĺani Spasitelj, Mesija, na kraju zavladati svetom i uvesti beskrajnu 

teokratiju. Udeo u toj vladavini, vlast kraj Mesije, ponuĽen je kao 

veliļanstvena nagrada svakome ko se ukljuļi u Isusovu misiju. Sve dok se 

tekst ļita onako kako je napisan i reļi zadrģavaju svoje definicije iz reļnika, 

ove ļinjenice ĺe moĺi da budu pronaĽene iskazane najjednostavnijim 

terminima i jednoglasno od strane svih pisaca Novog zaveta. Avram je 

naslednik sveta (Rimljanima 4:13), vernici ĺe naslediti zemlju (Matej 5:5) 

kako bi vladali svetom kao vladari (Otkrovenje 2:26; 3:21; 20:6; I 

Korinĺanima 6:2) sa Hristom i kako bi postali Kraljevi na zemlji zajedno sa 

njim (Otkrovenje 5:10). Jezikom se ne moģe jednostavnije preneti informacija 

o buduĺnosti crkve. Ona ne moģe jasnije od Biblije da iznese ļinjenicu da 

Hriġĺani imaju poziv da postanu buduĺi vladari zemlje. 

  

                                                 
162 Pavle se susreo sa ovom jednostavnom strategijom meĽu Korinĺanima (vidi 2. 

Korinĺanima 11:4). 
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Dezintegracija mesijanske vizije 

 

Podela i gubitak dinamike meĽu crkvama pre svega potiļe od gubitka 

kljuļne centralne poruke koja je od velike vaģnosti za naġu ometenu planetu. 

To je gubitak ģive vere i gubitak nade. TakoĽe, to je udaljavanje od visokog 

poziva crkve da bude mesijansko udruģenje koje se sada obuļava da sluģi 

ļoveļanstvu u doba buduĺeg Carstva. Nije da vera i nada nisu izraģene, veĺ 

su zaklonjene uvoĽenjem drugaļijeg cilja, jednog sasvim stranog ranim 

vernicima. Ono ġto bi Isus i Apostoli smatrali besmislenim konceptom, 

potpuno nekompatibilnim sa hebrejskom tradicijom, zamenilo je nadu koja je 

ponuĽena boģanskom porukom. Delo zmije je dovelo do ļitavog pomaka od 

biblijske nade otelotvorene u Dobrim vestima i odigralo se odmah nakon smrti 

Apostola. Poruka je pretrpela smrtonosni udarac onda kada su ļudni koncepti 

o ģivotu nakon smrti duha odvojenog od tela u raju, pomeġani sa hriġĺanskom 

nadom za vaskrsenjem do besmrtnosti u Carstvu na zemlji, pri povratku Isusa. 

Zmija je oģivela svoju prvobitnu, omiljenu laģ 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 zapoļeo svoju obimnu kampanju propagande, kako bi skrenuo 

paģnju sa nade koju sadrģe Dobre vesti Carstva kao i Avramov i Davidov 

zavet, ka cilju koji je ġiroko prihvaĺen kao jedan od prvih principa hriġĺanske 

vere. Snaģan priliv grļkih vernika doveo je do radikalne promene u miġljenju 

meĽu onima koji ģele da sebe dovedu u vezu sa Hristovim imenom. Rezultat 

toga je bilo teoloġko osvajanje u velikom obimu. Hristovo ime je prikaļeno 

sistemu verovanja, koji teġko da se moģe nazvati hriġĺanskim, ako se uzmu u 

obzir standardi Novog zaveta. Svet grļke i rimske filozofije je zaposeo crkvu 

toliko uspeġno da je iz crkve proteran fundamentalno drugaļiji sistem 

miġljenja na kom je zasnovana hebrejska, biblijska teologija. Dok je ļista 

Poruka Carstva i Mesije ï biblijski Mesijanizam ï zaklonjen, crkva je 

nastavila da predstavlja legitimnog  
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naslednika Apostola. Ali da li je Hrist ovog preinaļenog crkvenog sistema 

zaista Isus Nazareĺanin, glasnik Carstva Boģijeg? Ako Poruka Carstva 

Boģijeg, kao ġto je arhiepiskop Templ tvrdio, ima malog udela u istoriji crkve, 

ļoveku se moģe dopustiti da se zapita do koje mere je priguġen autentiļni 

Isusov glas. Moģda je viġe paģnje usredsreĽeno na one uļenjake koji su 

pokuġali da podignu uzbunu. Od Kembridģa dolazi otkrovenje, koje je dao 

Don Cupitt, da je u drugom veku ,,nova religija oformljena kako bi zamenila 

prvobitnu veru.ò163 

Profesor Cupitt zatim beleģi da naglasak koji su na buduĺe Carstvo 

postavili Isus i njegovi rani sledbenici, postavlja ,,neka veoma ļudna pitanja 

ortodoksnim vernicimaò, koja se ,,previġe ļesto ĺutke ignoriġu.ò164 TakoĽe, 

izmiġljaju se svakakve teorije, kako bi se ,,izuzeoò Isus iz onoga ġto se smatra 

njegovim pogreġnim nadama za Carstvo koje nikada nije ni doġlo. U svakom 

sluļaju, prisustvujemo udaljavanju o verovanju u mesijanska obeĺanja, koja 

su nam data zavetima sa Avramom i Davidom i koje je potvrdio Isus. 

Nemoguĺe je biti vernik u novozavetnom smislu, ako se ļovek ne posveti 

strastvenom ubeĽenju u buduĺe ponovno pojavljivanje Isusa iz raja da 

inauguriġe eru mesijanskog mira na zemlji, ġto je i njegova svrha kao nekog 

ko je pomazani Mesija. Jedna takva potvrda svedoļi o veri u Boga iz zaveta 

sklopljenih sa Avramom i Davidom ï Isusovog Boga. 

Ako mesijanizam viġe nije koncept koji je prihvatljiv za savremene 

uļenjake i ljude koji odlaze redovno u crkvu, ako je na granici da bude 

,,sektaġkiò kako to naziva jedan prouļavalac Novog zaveta,165 i ako ,,niko 

ozbiljno ne posmatra Mesiju, koji ĺe biti jedino reġenje svih svetskih 

problema, duhovno i politiļkiò,166 onda za to nisu krivi novozavetni spisi. 

Problem leģi na drugom mestu, pre svega u tome ġto je crkva napustila 

hebrejsku viziju o ponovnom uspostavljanju raja na zemlji, nakon Isusovog 

povratka kako bi zauzeo svoj kraljevski poloģaj. Nije teġko ukazati na razlog 

udaljavanja od Isusa i njegove mesijanske poruke. Moramo da ļujemo  

  

                                                 
163The Debate about Christ, p. 69. 
164Ibid. 
165 J.A.T. Robinson, The Human Face of God, SCM Press, 1973, p. 9. 
166Ibid. 
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ponovo ono ġto je rekao Canon Goudge: ,,Kada su grļki i rimski umovi 

zavladali crkvom, desila se katastrofa od koje se nikada nismo oporavili, niti 

po pitanju verovanja, niti po pitanju prakse.ò167 Zapravo, Dr. Robinson, koji 

smatra da je Mesijanizam neġto u ġta ne treba viġe verovati, opisuje pad 

novozavetnih viĽenja po pitanju buduĺnosti. On govori: 

Izuzetna transformacija je preuzela hriġĺansku eshatologiju joġ dok se 

mastilo nije ni osuġilo. Ona je izvrġila uticaj na srediġte interesovanja 

ili kljuļnu taļku ļitave tematike ... Jer u Novom zavetu, taļka oko koje 

se okreĺe interesovanje i nada nije smrt veĺ dan Parusije ili javljanje 

Hrista u slavi njegovog carstva ... Srediġte interesovanja i oļekivanja 

je nastavilo da se i kroz ļitav novozavetni period fokusira na dan Sina 

Ļoveļjeg i trijumfa nad njegovim Carstvom u obnovljenoj zemlji. 

Upravo je vladavina Gospoda Isusa sa svim Njegovim svecima ta koja 

je obuzela umove hriġĺana i postala deo njihovih molitvi... Nada je 

druġtvene prirode i istorijska je. Ali veĺ u drugom veku pre nove ere 

desio se pomak u srediġtu ravnoteģe, koji je tokom Srednjeg veka 

doveo do sasvim drugaļije doktrine... U kasnijoj misli vreme smrti je 

postalo presudno.168 

Uzrok problema: Duhovno protiv fiziļkog 

To udaljavanje od biblijskih nacrta je previġe oļigledno u danaġnjoj 

podeljenoj crkvi a posebno u njenim raznim i uzajamno iskljuļivim uļenjima 

o buduĺnosti. Kako bi se razaznao nekakav red u haosu, Carstvo Boģije mora 

biti ponovo definisano onako kako ga je Isus shvatao. Obeĺanje koje ukljuļuje 

zemljiġte (koje se sada za divno ļudo ne javlja u knjigama koje tvrde da 

pruģaju objaġnjenje hriġĺanstva Novog zaveta), koje Isus smatra 

ekvivalentnim obeĺanju o Carstvu, mora ponovo da bude postavljeno u centar 

poruke JevanĽelja. Spajanje zemlje i Carstva ujedinjuje hebrejsku Bibliju sa 

hriġĺanstvom nakon dugog perioda pokuġavanja da se Isus odvoji od svog 

nacionalnog, jevrejskog nasleĽa.  Gospodar nije napustio  

 

  

                                                 
167 H.L. Goudge, Essays on Judaism and Christianity, cited by H.J. Schonfield,  The Politics 

of God, str. 98. 
168In the End God, Fontana Books, str. 42, 43, moj naglasak. 
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starozavetno otkrovenje. Njegova nada se ļvrsto zasniva na obeĺanju da ĺe 

Palestina biti obnovljena. On moģe da kaģe: ,,Blagosloveni bili siroti duhom, 

jer je Carstvo nebesko njihovoò (Matej 5:3) ili ,,Blagosloveni neka su krotki; 

oni ĺe naslediti zemlju (zemljiġte)ò (Matej 5:5). On ovde citira tridesetsedmi 

Psalm koji pet puta uverava vernike da ĺe zauvek vladati zemljom. ,,On ĺe vas 

uzdiĺi da vladate zemljomò (Psalm 37:34, NEB). Svi hriġĺanski poduhvati, 

prema Isusu, koji propoveda hebrejsku Bibliju, usredsreĽeni su na drevno 

obeĺanje dato Avramu da ĺe naslediti zemljiġte i da ĺe biti vaskrsnut kako bi 

uģivao u onom ġto je video samo oļima vere. Plemena ĺe ponovo biti 

okupljena na zemlji, 169 kao ġto su to predvideli hebrejski proroci (Jeremija 

30:3 itd.), a Isus i njegovi sledbenici ĺe predsedati nad obnovljenim druġtvom, 

uspostavljajuĺi i odrģavajuĺi praviļan poredak (Isaija 32:1). Taj zadatak je 

odobren od strane Boga i predstavlja srģ Novog zakona. Baġ kao ġto je Mojsije 

objavio reļi prvog zakona a zatim ih ratifikovao krvlju ģivotinja (2. Mojsijeva. 

19:5, 6; 24:7, 8), tako je i Isus u svojoj propovedniļkoj sluģbi izrekao Novi 

zakon. Matej nas podseĺa na to deleĺi ovu knjigu na pet delova (da podseĺa 

na pet Mojsijinih knjiga) i svaku zavrġava reļima  ,,Kada je Isus rekao sve ovo 

...ò Isus sumira sadrģaj svog JevanĽelja veliļanstvenim obeĺanjem datim na 

Tajnoj veļeri:,, I ja ostavljam vama carstvo kao ġto 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 Izrailjevihò (Luka 22:28-30). Kralj je onda umro 

zarad grehova sveta, prolio sopstvenu krv kako bi ozvaniļio zakon ï zakon o 

upravljanju dolazeĺem kraljevstvu, koji je podrazumevao i Isusove uļenike. 

Glavni uslov je da se veruje u Isusove reļi i da se one poġtuju. Njegova krv je 

trajno ozvaniļila ovaj zakon. 

Beasley-Murray kaģe: 

Tok misli izmeĽu eshatoloġkog zakona ozvaniļenog davanjem 

Hristovog tela i krvi (Luka 22:19, 20) i zaveta da ĺe se Carstvo dati 

sledbenicima u stihu 29, je posebno upeļatljiv. Mada se termin zakon 

ne javlja u stihu 29, glagol diatithemai (raspolagati zakonom) je u 

uskoj vezi sa njim.170 

                                                 
169 Luka 22:28-30; Matej 19:8.vidi i Ps. 122:5 koji govori o ,,prestolima Davida koji su 

postavljeni da sude Jerusalimu.ò 
170Jesus and the Kingdom of God, str 276. 
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Isus je stoga rekao: ,,Ja dodeljujem Carstvo vama zakonom kao ġto je moj 

Otac meni dodelio.ò Carstvo Boģije, kome se nadamo, je jednostavno zemlja 

obeĺana kao nasledstvo Avramu, njegovom semenu i vernicima (Galatima 

3:29). 

Strani i oļigledno antisemitski uticaj u teologiji je od ,,jevrejskeò 

mesijanske nade za buduĺnost zemlje napravio neġto strano nejevrejskim 

hriġĺanima, ļija verovanja dosta toga duguju poslebiblijskom uticaju grļkih 

naļina razmiġljanja. Helenizovanje prvobitne vere stvara ogroman problem 

ļitaocima Biblije. Oni su podloģni velikoj koliļini besmislica, koje proļitaju 

poļevġi od odreĽenih dobro usaĽenih pretpostavki o prirodi ļoveka i njegovoj 

sudbini, prirodi Boga i prirodi vere. Teologiji se mora priĺi ,,od pozadiò, tj. 

poļevġi od pretpostavki, kojih su se drģali Isus i njegovi rani sledbenici, koji 

nisu znali niġta o kasnijim grļkim veroispovestima. Ako se crkve ikada 

ujedine, to ĺe biti na osnovu toga ġto ĺe se sloģiti i napustiti dugo pridrģavane 

tradicije dozvoljavanja teologiji veroispovesti da diktira ekspoziciju Biblije ï 

ġto je efikasan naļin spreļavanja ljudi da ļuju poruku Biblije. 

Pre svega, rani vernici nisu znali niġta o razlici koja se moģe napraviti 

izmeĽu ,,duhovnogò carstva i politiļkog carstva. Kada se Isus ponovo pojavio 

nakon svog vaskrsnuĺa, on je bio opremljen duhovnim telom koje je, meĽutim, 

bilo opipljivo i materijalno, mada sastavljeno od razliļite supstance, nego naġe 

sadaġnje ljudsko telo, koje pripada prvom stvaranju. Isus je priznat kao isti 

pojedinac koji je i bio pre svoje smrti. On nije bio priviĽenje. On je jeo i pio i 

razgovarao (Dela 10:41). On je primer glorifikovane ljudske osobe, model za 

one koji oļekuju da budu vaskrsnuti u besmrtnost baġ kao ġto je i on bio. 

Vaskrsli, meĽutim, neĺe nestati u nebesa. Isusovo shvatanje buduĺnosti, poput 

celokupnog njegovog uļenja, je mesijansko i odnosi se na zemlju: ,,Mnogi ĺe 

doĺi sa istoka i zapada i sesti sa Avramom i Isakom i Jakovom u Carstvu 

nebeskom/Boģijem, A sinovi carstva izgnaĺe se u tamu najkrajnju; onde ĺe 

biti plaļ i ġkrgut zubaò (Matej 
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8:11,12). Carstvo Boģije je geografski postavljeno. Biĺe smeġteno u 

Jerusalimu, kog je Isus nazivao ,,gradom velikog kraljaò (Matej 5:35). Ono 

nije van vremena i prostora. Pripada dolazeĺem dobu i ģivot tog dolazeĺeg 

doba je cilj koji se postavlja pred vernika. To je mesto u koje ĺe vernici doĺi, 

i kada ono doĽe uveġĺe ,,globalno druġtvo buduĺnostiò (Jevrejima 2:5). 

Ukorenjena, poslebiblijska, ali laģna, spiritualnost dovela je do bizarne 

tendencije izlagaļa da kaģnjavaju Isusove sledbenike onda kada oni oļigledno 

prisvajaju jevrejske, starozavetne mesijanske nade. Izgleda da ovim 

kritiļarima nije palo na pamet da je Isus poduļavao Apostole da duboko 

poġtuju hebrejsku Bibliju i da im je usaĽivao nadu za ponovnim 

uspostavljanjem Davidovog prestola. Samim tim, nakon raspeĺa, Isusovi 

uļenici su se patetiļno poģalili: ,,Naġa nada je bila da je on taj koji ĺe 

osloboditi Izrael,ò ļime su izrazili svoje razbijeno ubeĽenje da je Isus Mesija 

(Luka 24:21). Oni pokazuju besprekorno shvatanje Isusove svrhe. Ono ġto oni 

tek moraju da nauļe jeste da ĺe doĺi vreme kada ĺe se razviti ,,sadaġnje zlo 

dobaò (Galatima 1:3), procvat zla pre sudnjeg dana u vezi sa dolaskom 

Carstva. Oni nisu videli kako ĺe Carstvo doĺi, sada kada Mesije viġe nema. 

Joġ uvek neubeĽeni u vaskrsenje i buduĺi povratak Isusa na zemlju, oni su 

mislili da boģanski plan nije uspeo. Njihove poklekle nade su odmah oģivele 

onda kada je vaskrsli Isus uļinio sebe poznatim. On ih onda 6 nedelja obuļava 

o Carstvu Boģijem, na kraju kog oni na najprirodniji naļin postave sledeĺe 

pitanje: ,,Da li je vreme sada doġlo da ti vratiġ Carstvo Izraelu?ò (Dela 1:6). 

Ponovo, pitanje je sasvim na mestu i u potpunosti je odobreno od strane 

uļitelja. Njima je on obratio paģnju samo na vreme velikog dogaĽaja, i rekao 

im da ni on ļak ne zna kada ĺe taj trenutak doĺi (Marko 13:32). 

Niġta od ovog nije teġko za razumevanje ļim se prizna to da je Biblija 

mesijanski dokument i da je Isus Mesija hebrejskog proroļanstva.  To je kljuļ 

zagonetke Novog zaveta, koji postaje skriveni dokument kada ga ļitamo s 

nejevrejskom i nemesijanskom pristrasnoġĺu. Crkvena tradicija koja 

predstavlja Isusa samo kao ,,duhovnogò Mesiju, koji nikada zapravo ne vlada 

svetom iz Jerusalima, stvara efektivni jaz izmeĽu nas i Apostola. 
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Tek kada se obim katastrofe, na koji je Canon Goudge ukazao,171 u 

potpunosti prizna, koraci ĺe biti preduzeti kako bi se ispravila ġteta. Prvi korak 

ka obnavljanju leģi u napuġtanju dugo ļuvanog uverenja da duhovno ne moģe 

biti druġtveno, politiļko niti vezano za zemlju. Ļinjenica je da je Carstvo 

Boģije, o kome je Isus govorio, bilo duhovno i u isto vreme vidljivo i 

materijalno. U isto vreme je bilo posebno i jevrejsko kao i univerzalno po 

svom obimu. Ponovo uspostavljeno Carstvo Davidovo podrazumevalo je novu 

politiļku strukturu za ceo svet sa srediġtem u Jerusalimu odakle ġiri svoj uticaj 

svetom. Jerusalim u Isusovom umu nije lokacija za preminule duhove, veĺ 

meĽunarodna metropola, glavni grad obnovljenog druġtva na zemlji. Ļim se 

ideja o Carstvu ponovo ukoreni u zemljiġtu odakle je i potekla, postaĺe jasno 

da ,,Carstvoò ne podrazumeva apstraktnu vladavinu u srcima muġkaraca i 

ģena. Niti ono podrazumeva nebeski ,,rajò za preminule ï mesto gde duġa 

odlazi odvojena od tela. Carstvo Boģije 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 Davidovihò (2. 

Dnevnika 13:8), sa osiguranom buduĺnoġĺu koja dolazi sa dolaskom Mesije 

na presto. Ovo je ļitava poenta Isusa i njegove misije kao zagovornika 

Carstva. On je zapravo doġao da pridobije sledbenike koji bi poverovali u 

Boģiji mesijanski plan i u to da je on sam Boģiji izaslanik. Samim tim, u 

Isusovom uvodnom govoru, dok je inaugurisao svoju sluģbu, on je rekao 

sledeĺe: ,,Carstvo Boģije (koje je obeĺano, kao ġto to dobro znate, Izraelu 

zauvek) dolazi, verujte! Verujte u ovo jevanĽelje ili Boģije novosti o Carstvu. 

Pridruģite se nadi Izraela koja ĺe se pojavom Mesije sigurno ostvariti. Budite 

krġteni kako biste se iskupili za svoje grehe.ò To implicira i Marko u stihovima 

1:14, 15 koji pruģaju suġtinsku programsku izjavu o Isusovom hriġĺanskom 

planu. On je glasnik najveĺih Dobrih vesti, koje bi nacija sa radoġĺu prihvatila, 

da je duhom mogla da ļuje Boģiji glas kroz Isusa. Kada Izrael nije uspeo da 

shvati poruku, isti poziv JevanĽelja koji se tiļe Carstva, upuĺen je svim 

ostalim nacijama. To ne znaļi da je Carstvo odloģeno. To znaļi da je planirani 

produģetak sadaġnjeg doba od strane Boga omoguĺio da se isti poziv u Carstvo 

prenosi sa kolena na koleno kroz sve nacije. Njegov poziv na pokajanje je isti 

                                                 
171Citirano od straneH.J. Schonfield, The Politics ofGod, str. 98. 
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danas kao ġto je i uvek bio. Nikada nije prevaziĽen, uprkos tome ġto su razni 

popularni teoloġki sistemi pokuġavali da nam kaģu neġto sasvim drugo.  

Deo greġke u Isusovoj poruci je odlaganje dolaska Carstva. Smrt onog 

koji je tvrdio da je Mesija preveliki teret je postavila na veru mnogih koji su 

ļuli Isusa kako propoveda. Njihova vera se uruġila ï ļak su i Isusovi najbliģi 

sledbenici poklekli ï 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 obeĺanja. Kako bi se 

neutralisalo veliko razoļarenje umiruĺeg Mesije, natprirodna vizija o 

buduĺem Carstvu je data nekolicini lojalnih (Matej 17:1 -9; Marko 9:2-9; Luka 

9:28-36). Isus je objavio da ĺe neki, koji stoje u njegovom prisustvu, videti 

Carstvo u svom ģivotu (Matej 16:28). Ġest dana kasnije (Matej 17:1), oni su 

bili  privilegovani da vide buduĺnost i da bace pogled na Carstvo pre njegovog 

ostvarenja. Isus je viĽen kako mu lice sija poput sunca u druġtvu Mojsija i Ilije 

(Matej 17:2). Upravo je ovo bio uslov koji se oļekuje od onih koji ĺe ,,na kraju 

doba ... sijati kao sunce u Carstvu svog Ocaò (Matej 13:40, 43).  Kada se Petar 

priseĺa ovog ,,preobraģenjaò (2. Petrova 1:16-18), on opisuje isto kao kratko 

viĽenje buduĺeg dolaska Isusa kako bi ustanovio svoje Carstvo (Parusija). 

Ono ļemu su uļenici svedoļili bila je scena u kojoj se Mojsije i Ilija javljaju 

u glorifikovanim, tj. vaskrslim telima i u kojoj  se obraĺaju glorifikovanom 

Isusu. Mesto deġavanja je zemlja. Nije u pitanju ,,rajò gde borave preminuli 

duhovi odvojeni od tela. Takva ideja, koja se danas toliko gaji i na kojoj danas 

besomuļno insistira sveġtenstvo na sahranama, apsolutno je strana njihovom 

shvatanju prirode ļoveka i smrti. 

Napeta vizija buduĺeg Carstva, koju su Isus i Apostoli usadili u rane 

hriġĺane, ne moģe biti oģivljena sve dok insistiramo na tome da oģaloġĺene 

teġimo obeĺanjem da su njihovi bliģnji preminuli preģiveli kao duġe bez tela. 

Ļiniti tako neġto se jednostavno suprotstavlja biblijskoj nadi za vaskrsenjem. 

To odvlaļi paģnju od mesijanskog carstva koje treba da bude uvedeno onda 

kada Isus stigne da digne mrtve i zauzme Davidov presto. Na ovu poslednje 

navedenu ideju ļitaoci treba da usmere svoju paģnju. To podrazumeva 

ostavljanje za sobom velike koliļine tradicionalnog tereta, pre svega laģnog 
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razabiranja izmeĽu ,,duhovnogò i politiļkog carstva u Isusovom uļenju. Naġu 

poentu je slikovito izneo P.E.More 1924. godine sa Prinston Univerziteta. On 

je diskutovao o Isusovom pozivu za pokajanje u smislu dolazeĺeg Carstva: 

Direktno shvatanje Hristovog eshatoloġkog (neġto ġto ima veze sa 

buduĺim Carstvom) znaļenja nije bilo prihvatljivo za krhku 

ortodoksiju i joġ uvek nije. Dovoljan razlog za to je da se obeĺani 

dogaĽaj nije odvio. I tako su naġe kritike pune pokuġaja da se objasne 

savrġeno jasne i konkretne izjave alegorizacijom istih u proroļanstva 

crkve, koja ĺe se postepeno proġiriti na ceo svet...172 

Jednostavno reļeno, crkva, osramoĺena neuspelim dolaskom Carstva, 

odluļila 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. Moģe se i reĺi da ova zamena Hristovog JevanĽelja naġom 

sopstvenom teorijom ,,neĺe upaliti. Svako ko proļita apologetsku literaturu 

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

ļesto prevazilaze Hristova shvatanja.ò173 

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

Isusa i Pavla: 

Od poļetka, kada je Amos izgovorio svoje upozorenje: ,,Budi spreman 

da upoznaġ svog Boga, O Izraele,ò do dana kada je Sveti Pavle teġio 

hriġĺane koji su ģalili one koji su umrli pre oļekivanog javljanja Boga, 

ton je neposredan i isti. Sudnji dan je uvek blizu ali uvek dolazi kao 

iznenaĽenje: ,,Dan Gospodnji dolazi kao lopov u noĺi; jer kada kaģu 

,,mir i bezbednostò, onda ĺe na njih iznenada doĺi uniġtenje,ò Pavle je 

samo ponavljao eshatologiju (oļekivanje buduĺeg Carstva) proroka i 

izmeĽu njega i njih Hrist je iskazao isto upozorenje: Carstvo se 

pribliģava neprimetno kao lopov; iġļekuje se netremice, ali stvarni dan 

dolaska Jahve niko ne zna, ni anĽeli u raju ni sam Sin ï samo Otac. 

Vaģnost tog kontinuiteta ne moģe biti prenaglaġena.174 

                                                 
172The Christ of the New Testament, Princeton University Press, 1924, str. 67, 68. 
173ibid., str. 68. 
174 Ibid. 



173 

 

More  insistira da Isus mora da bude povezan sa sopstvenim nasleĽem: 

,,Isusova eshatologija je jednostavno eshatologija njegove zemlje i njegovog 

doba.ò Ali ta veza je preseļena od strane crkve i Isus je puġten da se udalji od 

vizije izraelskih proroka. 

Za ovo odvajanje Isusa od izraelskih korena zasluģni su pisci koji 

prave razliku izmeĽu popularne nade da ĺe doĺi politiļko 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 politiļko i duhovno; a to je bez 

ikakve sumnje bio oblik u kom je i doġlo do njega oblikovano 

proroļanstvima.175 

Profesor More iznosi joġ jedan uvid od fundamentalne vaģnosti. Carstvo 

koje je Isus objavio nije samo duhovno i politiļko; takoĽe je i nacionalno i 

univerzalno. Upravo je takva i vizija Biblije. Carstvom ĺe se upravljati iz 

Jerusalima i ono ĺe svoj boģanski uticaj ġiriti do svakog dela planete. To je 

upravo ono ġto su Isaija i svi proroci podrazumevali pod Carstvom Boģijim:  

Na svrġetku dana dogodit ĺe se, da bude utvrĽena gora s kuĺom 

Gospodnjom kao glavica gorama, uzviġena iznad visina. Tada ĺe 

grnuti k njoj svi koliki narodi. Mnogi ĺe narodi iĺi tamo i govoriti: 

"DoĽite da idemo na goru Gospodnju, u kuĺu Boga Jakovljeva! Neka 

nas on uļi svojim putevima! Mi hoĺemo hoditi stazama njegovim, jer 

nauka izlazi sa Siona i rijeļ Gospodnja od Jerusalema. On sudi meĽu 

narodima, govori pravicu mnogim narodima. Oni raskivaju maļeve 

svoje za raonike, koplja svoja za srpove. Viġe ne diģe maļ narod proti 

narodu i viġe se ne uļi ratu (Isaija 2:1-5). 

Evo ih zaista Dobre vesti za svet. MeĽunarodno razoruģanje, istinsko i 

dugotrajno, moguĺe je samo pod Carstvom Boģijim, vladavinom vraĺenog 

Mesije, kome pomaģu vernici svih doba. 

                                                 
175 Ibid, 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.ò Kada se Novi zavet 

proļita sa ovim na umu, on je jedan savrġeno koherentan dokument, logiļki 

struktuiran i unutraġnje konzistentan. Njegova poruka od poļetka do kraja je: 

,,Carstvo dolazi. Spremite se. Hrist ĺe kad se vrati dodeliti vama besmrtnost, 

ako mu verujete i ako ga sluġate, i daĺe vam autoritet da ponovo organizujete 

svet, zajedno sa njim pored boģanskih redova.ò Novi zavet predstavlja kritiku 

o ovoj suġtinskoj mesijanskoj temi i podsticanje namenjeno da se vernici 

dovedu do svog cilja.  

O ovakvoj slici Carstva i radu Mesije moģe da posvedoļi velika koliļina 

biblijskih stihova. To potvrĽuju istaknuti struļnjaci po pitanju judaizma: 

Jevrejski Mesija je iskupljenik jak fiziļki i duhovno, i on ĺe jevrejskom 

narodu u poslednjim danima doneti iskupljenje, ekonomsko i duhovno 

ï pored toga i veļni mir, materijalni prosperitet i etiļko savrġenstvo 

ļitavoj ljudskoj vrsti... On ĺe spasti Izrael iz izgnanstva i ropstva i svet 

iz potlaļenosti, patnje, rata i iznad svega iz neznaboġtva i svega ġto ono 

ukljuļuje.176 

Isusova objava u JevanĽelju je lako razumljiva, ako se posmatra u okviru 

Novog zaveta. To da je Isus u JevanĽelju izdao ,,poslednji pozivò, sasvim je 

oļigledno. TakoĽe je oļigledno to da pod Carstvom on nije mislio na 

unutraġnje ,,carstvo srcaò. 

Kljuļna tema Isusovog propovedanja i uļenja je neizbeģni dolazak 

Carstva Boģijeg. Sam Bog ĺe uspostaviti svoju vladavinu u jednom 

trenutku, koji On sam odabere i okonļaĺe sva carstva na svetu. Boģije 

Carstvo ĺe doĺi bez ļovekove pomoĺi. Ono neĺe doĺi kao rezultat 

ljudskog truda i poduhvata. Doĺi ĺe odjednom, ,,kao svetlost koja 

obasjava jedan deo ispod raja i koja sija do drugog delaò (Luka 17:24). 

U isto vreme biĺe znakova da je Carstvo Boģije blizu; ove znakove 

treba sluġati. Na osnovu njih ljudi ĺe prepoznati da je ,,leto blizuò 

(Marko 13:28ff).177 

                                                 
176 J. Klausner, The Messianic Idea in Israel, George Allen and Unwin, Ltd., 1956, p. 

521. 
177 Johannes Schneider, "Jesus Christ: His Life and Ministry," in Fundamentals of the 

Faith, ed. C.F.H. Henry, Baker Book House, 1975, p. 10 I. 
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Za tim danom kada ĺe iskupljenik stupiti na mesto prvog uspeġnog 

vladara sveta, Novi zavet ģudi na svakoj svojoj stranici. Naletom 

genijalnosti, Luka, hriġĺanski istoriļar, koji je znao kako da propoveda 

ekonomiġuĺi reļima, uļinio je Carstvo predmetom znatiģelje uļenika, 

dok su se opraġtali sa vaskrslim Isusom. Luka potvrĽuje biblijski 

mesijanizam stihom koji moģe da ispravi vekove pogreġnog 

tumaļenja. Sve do nedavno, crkve nisu bile spremne da se povinuju 

ovom dragocenom svedoļenju. Paģnju ĺemo da usmerimo na taj deo 

priļe o Boģijem planu i na prikaz kako su taj plan omeli pogreġno 

upuĺeni nejevrejski kritiļari. 
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9. Dela 1:6 i prikrivanje biblijskog Carstva 
 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Nije komplikovano otkriti razlog za nesigurnost crkve oko Isusove 

kljuļne poruke. Naġe kritike daju dokaze neprijateljskog ophoĽenja prema 

hriġĺanskom mesijanizma kog je Isus izrazito zastupao. Kada je crkva nasela 

na ideju da Isus nije imao politiļku ambiciju, da je on bio zainteresovan samo 

za ,,duhovnoò Carstvo, ona je  sebe dovela u sukob sa hebrejskom Biblijom. 

Ne samo da je morala da se suoļi sa ļistom ļinjenicom da su Isusovi, paģljivo 

obuļeni Apostoli, ļvrsto zastupali napuġtenu nadu Izraela. Mnoge kritike ne 

mogu da se pomire sa ovom ļinjenicom. Umesto da joj se povinuju i isprave 

,,ļudnoò svedoļenje 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 praktiļno podigla prepreku u umu istorijskog Isusa 

po kljuļnom pitanju, koje se tiļe Carstva. 

Nekoliko pasusa Biblije je pretrpelo veĺe muke u rukama neprijateljski 

nastrojenih izlagaļa, nego Lukin kratak i brilijantan saģetak Isusovog 

poslednjeg razgovora sa svojim Apostolima. ,,Poznate poslednje reļiò same 

po sebi prenose poruku od izuzetne vaģnosti. Znatiģelja apostola tiļe se 
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Isusove i Lukine omiljene teme, Carstva Boģijeg. Oni su pitali: ,,Gospode da 

li je vreme doġlo da Ti ponovo daġ carstvo Izraelu?ò (Dela 1:6).178 

Uobiļajeno je da se ovaj pasus prikazuje kao pasus koji se ophodi prema 

pitanju Apostola kao pitanju koje uopġte nije u skladu sa uļenjem njihovog 

Gospoda. Njihova znatiģelja treba da otkrije tragiļno neadekvatno shvatanje 

kljuļne teme hriġĺanstva. Postavlja se pitanje kako ovi Isusovi saradnici i dalje 

mogu da se toliko tvrdoglavo pridrģavaju neobraĽenog shvatanja o teokratskoj 

obnovi Carstva, kao obnove Davidove vladavine na zemlji, ġto karakteriġe 

navodno laģne nade judaizma? Na svu sreĺu, argument se nastavlja, dolazak 

Duha na Duhove (Trojice) spasao je Apostole od njihovog grubog i bukvalnog 

shvatanja Carstva Boģijeg i zauvek prognao jevrejsku nacionalnu nadu, koju 

su oni skrivali. 

OphoĽenje teologije prema stihu 1:6 Dela apostolskih, ukazuje na 

nedostatak tradicionalnog hriġĺanstva da se na pravi naļin pozabavi pitanjem 

Carstva Boģijeg. Ono pokazuje ozbiljan nedostatak saģaljenja prema 

jevrejskoj atmosferi u kojoj se Isusovo uļenje odigralo. William Barclay pruģa 

sasvim tipiļan odgovor na pitanje uļenika u stihu 1:6 Dela apostolskih. On 

oļajava zbog nemoguĺnosti uļenika da shvate znaļenje Isusove poruke o 

Carstvu, koja predstavlja srģ njegovog JevanĽelja: 

Problem je u tome ġto je Isus pod Carstvom podrazumevao jedno a oni 

koji su ga sluġali neġto sasvim drugo ... Apostoli su se radovali danu 

kada ĺe boģanskom intervencijom vlast nad svetom postati njihova. 

Oni su shvatali Carstvo u politiļkom smislu. 179 

Barclay nam onda daje ono ġto on smatra da je prava definicija Carstva. 

To je ,,druġtvo na zemlji gde ĺe Boģija volja biti savrġeno sprovedena kao ġto 

je to sluļaj u raju,ò180 ġto se i vidi na osnovu paralelnih reļenica iz Gospodove 

molitve: ,,Neka je Carstvo tvojeò sa ,,To ĺe biti uļinjeno na zemlji.ò Takvo 

Carstvo, smatra on, nikada ne bi bilo zasnovano na moĺi.181

                                                 
178 Suġtina ovog poglavlja je po prvi put objavljena u ļasopisu pod nazivom The 

Evangelical Quarterly , 1994 i ovde je iskoriġĺeno sa odobrenjem.  
179Dela apostolska , Edinburgh: The Saint Andrews Press, 1955, str. 3. 
180Ibid str 4. 
181Ibid. 
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Brojna duboko ukorenjena pogreġna teoloġka shvatanja potiļu od 

potcenjivaļkog stava kritiļara prema pitanju uļenika o obnovi Izraela. 

Negodovanje apostola u stihu 1:6 Dela apostolskih, govori viġe o 

predrasudama izlagaļa nego o istini Biblije i prevazilazi biblijske informacije 

od kljuļne vaģnosti o prirodi i buduĺem Carstvu Boģijem. Napad na apostole 

u stihu 1:6 Dela apostolskih, podrazumeva napad na Isusa koji ih je 

poduļavao. Tek nedavno su kritiļari poļeli da budu dovoljno objektivni i da 

uviĽaju da niġta u ovom tekstu ne nalaģe da je Luka imao nameru da mi vidimo 

Apostole kao ljude koji ne idu u korak sa Isusovim namerama. Zdrav razum 

nalaģe da  je uļenicima odato priznanje, jer su postavili pravo a ne pogreġno 

pitanje.  Oni su ipak bili u Isusovom prisustvu joġ od poļetka. Oni su dan za 

danom sluġali Isusa kako propoveda i poduļava o Dobrim vestima, koje se 

tiļu Carstva (Luka 9:2, 6 itd.). Njima je Isus ļestitao na posebnom uvidu u 

boģanski Plan vezan za Carstvo: ,,Vama je dato da znate misterije Carstva 

nebeskog ...ò (Matej 13:11). Isus je ispitivao njihovo shvatanje priļa o Carstvu 

kako bi se uverio da su oni dobro shvatili njihovo znaļenje: ,,Da li ste sve ovo 

shvatili?ò Oni su mu rekli da jesu. (Matej 13:51). Kako bi zavrġili svoju obuku 

po kljuļnom pitanju Carstva Boģijeg, uļenici su ļetrdeset dana prisustvovali 

,,seminaruò, koji je na zemlji drģao 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 izloģeni 

Isusovim uputstvima, nisu uopġte uspevali da shvate ġta se pod Carstvom 

podrazumeva! U nekim trenucima, Biblija jasno kaģe da uļenici ne razumeju 

ġta im se govori. Onda kada je raspeĺe i vaskrsenje Isusovo objavljeno prvi 

put, Luka je napisao: ,,oni ne razumeġe reļ ovu; jer beġe sakrivena od njih da 

je ne mogoġe razumeti; i bojahu se da Ga zapitaju za ovu reļò (Luka 9:45). Po 

pitanju Carstva, sasvim je suprotan sluļaj. Njima je dato spasavajuĺe znanje o 

Carstvu i oni su propovedali o JevanĽelju o Carstvu. 

Bezoseĺajan stav kritiļara prema pojmu Carstva, kao ponovnoj vladavini 

Izraela, ukazuje na ozbiljnu greġku u onome ġto teologija tradicionalno 

podrazumeva pod Isusovim shvatanjem Carstva. Poġto Isusov odgovor 

Apostolima iste upozorava na vreme oļekivane obnove, neverovatno je to 

koliko kritiļari uzimaju za pravo da uļenike uļine predmetom 

omalovaģavanja i u tekst dodaju sopstveni splet argumenata u korist 

superiornijeg viĽenja Carstva Boģijeg. Oni stalno apeluju da je hriġĺansko 
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Carstvo ,,duhovnoò i da nije politiļko. 182 Uļenici su se pridrģavali ,,surovo 

jevrejskogò shvatanja buduĺnosti. Pregled gomile kritika ĺe otkriti sa kolikom 

ozbiljnoġĺu se one bave tumaļenjem ranih Isusovih sledbenika. 

 

Istorijski pregled  

Kritika koju iznose Jamieson, Fausett i Brown je jedna od retkih kritika 

svog doba,183 koja se ne drģi uobiļajenog osuĽivanja: 

Kako njihovo pitanje svakako podrazumeva da su oni tragali za 

nekakvim povratkom Carstva Izraelu, njih niko nije ispravio niti im se 

ko suprotstavio. Mnogi izlagaļi govore da je Gospod imao nameru da 

ih ispravi a to znaļi da oni jednostavno ne sluġaju njegove reļi i da 

njegovim reļima nameĺu ono ġto oni ģele da te reļi podrazumevaju.184 

Sa mnogo manje oseĺajnosti, H.A.W. Meyer, 1884. godine, napisao je da 

Apostoli ne shvataju to kako treba: ,,Svojim ,,Izraeluò oni ukazuju na to da joġ 

uvek nisu prestali da budu upleteni u jevrejske mesijanske nade, prema kojima 

je Mesija namenjen ljudima Izraela kao takvim; vidi Luka 24:21.ò185 

Sliļna reakcija se vidi i u The Pulpit Commentary186: 

 

  

                                                 
182 Cp. Expositor's Bible Commentary, ed. Frank Gaebelein, Zondervan, 198 I, Tom 9, 

str. 256: ,,Pitanje koje su uļenici postavili oslikava nekadaġnju blistavu nadu za politiļkom 

teokratijom koju bi oni mogli da predvode ... Ali iako Isusove reļi o dolasku Duha ponovo u 

uļenicima probudile njohovu staru nacionalistiļku nadu, Isus je imao neġto sasvim drugo na 

umu.ò Kritika opisuje pitanje kao ,,obmanjujuĺe.ò  
183 Philadelphia: Lippincott & Co., 1868. 
184 Commentary on Acts, str. 2, 3. 

185 Critical and Exegetical Handbook to the Delaof the Apostles, Winona Lake: Alpha 

Publications, 1979, str. 27-28. 
186Dela, 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 naļin 

na koji je Gavrilo predvideo. 
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Ļak i nakon raspeĺa i vaskrsnuĺa Gospodara oni su pitali: ,,Gospode, 

da li ĺeġ vratiti Carstvo Izraelu?ò Tek nakon izlivanja Svetog duha na 

Pentakost, njihovo nesavrġeno glediġte je bilo ispravljeno i oni su 

shvatili ġta je Isus podrazumevao pod: ,,Moje Carstvo nije sa ovog 

sveta.ò Ponovni dolazak Mesije na zemlju bio je predmet iġļekivanja i 

osnova nacionalnih teģnji.187 

Ovaj drugi komentar u naġem poglavlju je neprikosnoveno preoġtar. Pisci 

Dela apostolskih su odrģavali miran tom negativnih reakcija na ideju da 

Carstvo na bilo koji naļin moģe 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 

pogreġnog shvatanja od strane Isusovih odabranih izaslanika: 

U pitanju ima viġe greġaka nego reļi (u Dela 1:6) ... Njihovo slepilo je 

neverovatno. Iako su u potpunosti i paģljivo bili obuļavani tokom tri 

godine, oni su pokazali takvo neznanje kao da nikada ni reļ nisu ļuli 

... 188 

Kalvinova kritika podrazumeva jedanaest greġaka. On ne izlaģe detaljno 

svoja protivljenja, samo kaģe da Apostoli meġaju Carstvo Hristovo sa 

carstvom koje pripada Izraelu. Kalvin je oļigledno besan jer su Apostoli 

morali da se odreknu svog jevrejstva i da ga zamene stavom koji je viġe 

,,hriġĺanskiò. Kalvinovo protivljenje, meĽutim, izlaģe ļitav problem neuspeha 

nejevreja da objasne kljuļne 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 uobiļajeno miġljenje Jevreja o trajnoj vladavini 

Mesije. Oni su oļekivali da ĺe on vladati kao princ i osvajaļ i da ĺe ih 

osloboditi od Rimljana. Mnogo primera ovog oļekivanja je dato u 

JevanĽeljima, uprkos svom trudu Gospoda Isusa da objasni pravu 

prirodu svog Carstva. Ovo oļekivanje je izazvano i skoro sasvim 

                                                 
187 Republished Eerdmans, 1950, commentary on Matt. 19:27, p. 251 . 

188 Calvin's Commentaries, Delaof the Apostles, ed. D.W. Torrance and T.F. Torrance, 

Grand Rapids: Eerdmans, 1965, p 25. 
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uniġteno njegovom smrĺu (Luka 24:21) ... MeĽutim, njegova smrt nije 

ispunila njihova iġļekivanja i njihovi planovi nisu mogli da se ostvare, 

meĽutim njegov povratak u ģivot ih je ponovo uzbudio ... i kako oni nisu 

sumnjali da ĺe on dati Carstvo Izraelu, oni su postavili pitanje da li ĺe on 

to uļiniti u ovom vremenu. Oni nisu pitali da li ĺe on to uopġte uļiniti, niti 

da li imaju pravo shvatanje Carstva; ali uzimajuĺi to u obzir oni su pitali 

da li je to trenutak u kom ĺe on to uļiniti. Naglasak znatiģelje leģi u izrazu 

,,u ovo vremeò i samim tim odgovor Spasitelja se odnosi samo na ovaj 

aspekt njihove znatiģelje, a ne na taļnost ili netaļnost njihovih miġljenja. 

Mi moģemo da uļimo na osnovu ovih oļekivanja Apostola: 1. Da nema 

niļeg komplikovanog ġto se iz uma moģe ukloniti kao predrasuda u korist 

pogreġnih miġljenja. 2. Da ĺe takva predrasuda preģiveti najjednostavniji 

dokaz neļeg sasvim suprotnog. 3. Da ĺe se ļesto manifestovati ļak iako 

se prave mere preduzmu, kako bi se ona potļinila. Pogreġna miġljenja 

samim tim se trajno usaĽuju u ļovekov um, i oģivljena su najmanjim 

okolnostima ļak iako smo dugo pretpostavljali da su prevaziĽena; i ļak i 

pred najjednostavnijim dokazima razuma ili Biblije.189 

U naġem veku je jevrejska karakteristika pitanja, koje postavljaju uļenici, 

uvaģena a zatim odbaļena,  u stilu Harnacka, kao beskorisna opaska u okviru 

koje mi treba da traģimo pravo ,,duhovnoò Carstvo.  Rano hriġĺanstvo je 

okarakterisano jezikom jevrejskog mesijanizma, tako da argument prolazi, ali 

suġtina vere leģi na drugom mestu. The Clarendon Commentary objaġnjava 

stih 1:6 Dela apostolskih na sledeĺi naļin: 

Pitanje je formulisano jezikom stare jevrejske mesijanske nade. Povratak 

carstva Izraelu je fraza koja se redovno koristi kada se govori o konaļnom 

uspostavljanju teokratije i duhovne obnove ļoveļanstva, ġto je i bilo najviġa 

taļka proroļanskih i apokaliptiļkih iġļekivanja meĽu Jevrejima. Ova nada je 

shvaĺena na materijalistiļki i nacionalistiļki naļin (kao obeĺanje vremena 

materijalnog prosperiteta i jevrejske svetske vladavine) od strane nekih ali ne 

svih. Jasno je da su uļenici oseĺali da je epohalna kriza i boģanska intervencija 

na pragu, mada je takoĽe jasno da oni nisu shvatali koja ĺe biti priroda istog. 
190 

                                                 
189 Commentary on Acts, London: Routledge, Warne and Routledge, 1863, str. 4. 
190 Oxford: Clarendon Press, 1923, str.132. 
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U beleġci o mesijanskoj nadi, napravljen je uobiļajen pokuġaj da se 

napravi razlika izmeĽu hriġĺanskog propovedanja i njegovog jevrejskog 

obliļja: 

Toliko hriġĺanskog propovedanja u Delima je obavljeno jezikom 

jevrejskog mesijanizma da je iskljuļenje jevrejske mesijanske nade 

neophodno kako bi se shvatio njegov znaļaj ... Vremenom vladavina 

Boga ĺe biti uspostavljena i ova ponovo oģivljena teokratija bi znaļila 

obnovu Izraela i, preko Izraela, nacija kao duhovnih naslednika 

Sionske gore.191 

Vrednost ovog komentara leģi u njegovom saģetom opisu sadrģaja nade 

koja je otkrivena pitanjem Apostola. Oni su oļekivali ponovno uspostavljanje 

obeĺane Davidove teokratije. Rasprava o Carstvu Boģijem u stihu 1:3 Dela 

apostolskih prouzrokovala je spreman odgovor od strane uļenika. Pomen 

Svetog duha u tom istom kontekstu (Dela 1:5) prirodno vodi do pretpostavke 

da je vreme konaļno doġlo da se manifestuje mesijansko Carstvo, opisano u 

starozavetnom proroļanstvu. Naġ stih, stoga, ne govori da su apostoli bili 

neznalice, baġ naprotiv, govori o visokoj vaģnosti zavirivanja u um apostola 

po pitanju eshatologije (doktrine o buduĺim dogaĽajima) i prirode Carstva 

Boģijeg. Kritika, naizgled, odbacuje Lukino svedoļenje i svedoļenje Apostola 

o ranim hriġĺanskim viĽenjima buduĺnosti.  

Obimna studija koju je sproveo John Bright, a koja se tiļe biblijske teme 

Carstva Boģijeg, pruģa dalji primer kritika o nacionalizmu ukljuļenom u 

konaļne stavove uļenika o Carstvu: 

Mesijanska nada Izraela je samim tim ļvrsto povezana sa Davidovom 

linijom, Jerusalimom i Hramom ... Ona je podrazumevala da dokle god 

drģava traje, svaki kralj po miġljenju ljudi jeste potencijalni Mesija. To je 

pomoglo da se odgaji nacionalna obmana da, iako je Juda desetkovan, 

Jerusalim i Davidova drģava nikada ne mogu biti uniġteni... To je 

podrazumevalo da ĺe onda kada on predstavi ispunjenje dugo 

iġļekivanog, ljudi ĺe zahtevati od njega stvari koje on po svojoj prirodi ne 

moģe da ispuni: ,,Gospode, da li ĺeġ u ovom vremenu vratiti Carstvo 

Izraelu?ò (Dela 1:6).192 

                                                 
191 Ibid., str. 156. 
192 The Kingdom of God, str. 93. 
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Kasnije on dodaje: ,,frenetiļno pitanje judaizma bi bilo: ,,Gospode, da li 

ĺeġ u ovom vremenu vratiti Carstvo Izraelu?ò193 

IznenaĽujuĺe je to ġto ļak i George Ladd, ļije je saoseĺanje sa 

premilenializmom (verovanjem u buduĺu vladavinu Hrista i svetaca na zemlji) 

dobro poznato, nije bio u stanju da se odvoji od tradicije izlaganja koja je 

izuzela ono ġto se smatralo jevrejskim i samim tim po definiciji nehriġĺanske 

ideje Carstva Boģijeg. Ladd je ukazao na to da se ,,fraza iskupiti Izraelò (Luka 

24:21) ne odnosi na oslobaĽanje Izraela od stega stranih sila.ò194 

On je zabeleģio sledeĺe: 

Isto miġljenje je izraģeno i u stihu 1:6 Dela apostolskih gde Luka daje 

saģet prikaz stava apostola u vezi sa pitanjem: ,,Gospode, da li ĺeġ u 

ovom vremenu vratiti carstvo Izraelu?ò Uļenici su joġ uvek traģili 

nacionalistiļkog i politiļkog spasitelja za ljude Izraela, nadu koju smo 

naġli u apokaliptiļkoj literaturi.195 

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

naļin shvatali proroļanske spise.ò196 

Promena stava 

U istoj deceniji moģe se primetiti izrazita promena miġljenja kritiļara u 

vezi sa problematiļnim dokazom, koji pruģa 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 iznenaĽenje po pitanju 

verovatnoĺe vraĺanja Carstva Izraelu. Nikakvo negodovanje nije upuĺeno 

uļenicima, niti je iko rekao da su oni zaslepljeni. Sve u kontekstu navodi na 

to da su oni postavili savrġeno ispravno pitanje. Drugom prilikom, Luka se ne 

plaġi da iskaģe 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 niġta nisu razumeliò (Luka 18:34). U stihu 1:6, meĽutim, 

njihovo pitanje oslikava oļekivanje koje je prirodno proiziġlo iz detaljnih 

uputstava o Carstvu koja su primili od Isusa. Nada da ĺe se ponovo uspostaviti 

Davidovo Carstvo je oļigledno deo uobiļajenog viĽenja buduĺnosti koje su se 

                                                 
193Ibid. , str. 168. 
194I Believe in the Resurrection, Hodder and Stoughton, 1975, str. 97. 
195Ibid. 
196Ibid. 
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pridrģavali judaizam i Isus. Zaista, kako je Lukina eshatologija i teologija 

Carstva detaljno ispitivana, njihovo jevrejstvo je postalo sve viġe oļigledno. 

Rezultati ovog otkriĺa tek treba da budu filterisani, kako bi se prilagodili 

propovedaonicama i crkvenim klupama. Ali oni treba da pokrenu revoluciju u 

naġem shvatanju Isusa i njegovog JevanĽelja.  

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 vraĺeno Izraelu. Nije nada ta koja je odbaļena veĺ 

samo pokuġaj da se proraļuna kada ĺe se ona ostvariti.ò197 

Haenchen je dao sopstveni komentar onima koji su videli potrebu za tim 

da se uļenici viġe ne smatraju duhovno slepim: 

Oni okupljeni ï Luka hoĺe da kaģe da nisu samo apostoli bili prisutni- 

postavljaju pitanje da li ĺe Isus sada vratiti Carstvo Izraelu. Pitanje nije 

bilo namenjeno da bi se ukazalo na neznanje uļenika, veĺ da bi se 

pruģila prilika da se razjasni problem od najviġeg znaļaja. Najraniji 

hriġĺani su smatrali izlivanje duha znakom da je doġao kraj sveta 

(apokathistimi, iz Malahije 3:32, LXX pa nadalje predstavlja tehniļki 

termin u eshatologiji: uspostavljanje pravog poretka od strane Boga na 

kraju vremena [sic]198(vidi i  Th Wb, I, 386ff)).199 

Carstvo Boģije u Lukinom JevanĽelju 

Brojne vaģne studije o Lukinoj teologiji su nastavile da razjaġnjavaju 

znaļenja kljuļnih termina u Lukinom prikazu hriġĺanstva.200 Pre svega, 

znaļenje termina Carstvo Boģije. Interesovanje za vraĺanje Carstva Izraelu ne 

treba da predstavlja neuspeh uļenika da shvate to na pravi naļin.To je suġtinski 

element onoga ġto su Isus i Luka podrazumevali pod Carstvom Boģijim.  

Kada uzmemo u obzir stih 1:6 Dela apostolskih, moģemo da vidimo da je 

Lukina nada za buduĺnost u potpunosti u skladu sa Davidovim mesijanizmom 

predstavljenim od strane hebrejskog proroļanstva. Ona nigde u Novom zavetu 

                                                 
197 The Theology ofSt. Luke, New York: Harper and Row, 1960, str.. 163. 
198 Netaļno je govoriti o ,,kraju vremenaò. Biblija oļekuje da ĺe se vreme nastaviti u 

narednom dobu Carstva kom ĺe prethoditi ,,kraj vremenaò 
199 The Delaof the Apostles, Philadelphia: Westminster Press, 1971, str. 143. 

200 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. 
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nije dovedena u pitanje, potvrĽena je drugim Lukinim rukopisima. Sredstva 

kojima ģeljena obnova Izraela treba da bude postignuta oļigledno 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 najviġe 

fokusiran na to da Boģije obeĺanje iskupljenja u Izraelu i Jerusalimu neĺe biti 

ispunjeno sve dok Mesija ne proĽe kroz smrt, vaskrsenje i period uzviġenja do 

mesta sa desne strane Oca. Nakon ovoga on ĺe se vratiti kako bi izvrġio ļitav 

program obnove kog su predvideli proroci (Dela 3:21). 

Isus i mesijanski program  

Novozavetna nada, predstavljena pitanjem uļenika u stihu 1:6 Dela 

apostolskih, zasniva se na ļinjenici da je Isus doġao da potvrdi obeĺanja data 

ocima (Rimljanima 15:8). Prva stvar koja se kaģe za Isusa jeste ta da je njemu 

suĽeno da nasledi presto svog pretka Davida i da vlada nad Jakovljevom 

kuĺom zauvek (Luka 1:32,33). Ova izjava predstavlja precizan saģetak 

mesijanske nade, koja preovladava kod proroka i u Psalmima. To je glavno 

iġļekivanje meĽu jevrejskim savremenicima. 201 Luka ne kaģe da je Isus veĺ 

zauzeo poloģaj na Davidovom prestolu. On zatvara period Mesijine sluģbe na 

zemlji vraĺajuĺi se na Davidovu temu, koju je objavio Gavrilo pre Isusovog 

zaļeĺa. On beleģi da je Isus odobrio nadu da ĺe Izrael biti obnovljen i piġe da 

ĺe se to odigrati u buduĺnosti. Navodeĺi pitanje uļenika o tome kada ĺe se 

obnova dogoditi, on nam dozvoljava da uvidimo da Isus pravi razliku izmeĽu 

neposrednog dolaska Duha na Trojice - ,,ne mnogo dana od tadò (Dela 1:5)ï 

i vraĺanje Carstva Izraelu koje treba da se dogodi u nekom nepoznatom 

trenutku (Dela 1:7). U propovedi koju je odrģao Petar odmah nakon Duhova, 

baļena je svetlost na vreme oļekivanog ispunjenja starozavetnog 

proroļanstva. Kao odgovor na jedan sasvim razuman prigovor da Isusov 

nestanak u raj ne podstiļe mesijanski program na zemlji, Petar je objasnio da 

,,raj mora da zadrģi Mesiju sve dok ne nastupi obnova svih stvari o kojoj je 

Bog govorio kroz usta svojih svetih proroka iz drevnih vremenaò (Dela 3:21). 

Period kome Izrael treba da se raduje je takoĽe vreme olakġanja (anapsuxsis, 

Dela 3:19), kog ĺe uvesti Mesija koji ĺe doĺi. Mi ne treba da zanemarimo 

vaģnu vezu izmeĽu apokatastasis202 ili obnove obeĺane za buduĺu Parusiju i 

                                                 
201 Kao ġto to, na primer, pokazuju Psalmi Solomonovi 17,18. 
202 Filon koristi ovu reļ kako bi opisao osloboĽenje od Egipta (Rer Div. Her 293) i Josif 

pominje obnovu hrama nakon vavilonskog zatoļeniġtva (Ant 11:63). 
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susedni glagol koji se mogu pronaĺi u ranijem pitanju uļenika: ,,Da li je ovo 

trenutak kada ĺeġ Ti vratiti (apokathistaneis) Carstvo Izraelu?ò Kada se ovaj 

stih uzme u obzir, vrlo je mala verovatnoĺa da je Luka imao nameru da kaģe 

da to ġto je Isus postavljen sa desne strane svog oca oznaļava ponovno 

uspostavljanje Davidovog prestola. Luka je pre toga paģljivo napravio razliku 

izmeĽu dolaska Duha (Dela 1:5), odmah nakon Mesijinog uspenja i joġ uvek 

buduĺeg dolaska Davidovog Carstva (Dela 1:6, 7).  

Luka ģeli da shvatimo da velike Davidove teme objavljene ranije od 

strane anĽela i proreknute od strane Marije, Zaharija i Simeona, joġ uvek 

ļekaju da budu ispunjene onda kada se Isus vrati (Luka 1:46-55, 68-79; 2:25-

32). Obeĺana obnova je predmet harizmatiļnog propovedanje koje prati 

Isusovo roĽenje. Primaoci ove proroļanske vizije bili su vernici iz mesijanske 

zajednice. Nisu to bili Jevreji koji nisu razumeli hriġĺansku nadu. Isto 

iġļekivanje ponovnog uspostavljanja Davidovog prestola ostaje goruĺe pitanje 

za Isusove Apostole neposredno pred njegovo uspeĺe. Biblijsko hriġĺansko 

iġļekivanje se odnosi na obnovu pri ponovnom javljanju Mesije Davidovog 

Carstva, tako da Izrael moģe da sluģi Gospodu ,,svim njihovim danimaò (Luka 

1:74, 75) i da bude ispraĺen u mir koji nikada nije iskusio (Luka 1:79). 

Magnificat i Benedictus su od najviġeg znaļaja, jer postavljaju hriġĺansko 

uļenje o buduĺnosti. Buduĺnost je izraģena proroļanskim proġlim vremenom. 

Jasno je da pre Isusovog roĽenja Izrael nije joġ uvek bio ,,spasen iz ruku onih 

koji ga mrzeò (Luka 1:74). Niti su praviļni uzdignuti da vladaju umesto 

moĺnih koji su svrgnuti (Luka 1:52). Novi zavet oļekuje da se ovi mesijanski 

dogaĽaji ispune pri povratku Hrista (Matej 19:28; Dela 3:21; Otkrovenje 

11:15-18). 
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Lukin mesijanski pr ikaz 

 

Pesme Marije i Zaharija su nadahnute i ne bave se neposrednom Isusovom 

karijerom, niti njegovom smrĺu i vaskrsenjem veĺ se raduju Drugom dolasku, 

koji za Luku predstavlja vreme za iskupljenje Izraela. Za Mariju i Zaharija, 

roĽenje Isusa garantuje da ĺe se ostvariti dugo oļekivani cilj celokupnog 

proroļanstva ï uspostavljanje mira u svetu pod vladavinom Mesije, obeĺanog 

naslednika Davidovog prestola. 

Kada se sastave svi Lukini kljuļni termini dobija se koherentna slika 

mesijanske buduĺnosti koja potvrĽuje viziju starozavetnog proroļanstva.203 

Praviļni ģeljno iġļekuju (prosdechomai) utehu (paraklesis) Izraela (Luka 

2:25), koja se joġ uvek nije desila sve do trenutka raspeĺa, poġto Josif iz 

Arimateje joġ uvek ļeka (prosdechomai) Carstvo Boģije (Luka 23:51). 

Paralelni jezik pokazuje da Luka oļekuje to da ĺe dolazak Carstva 

podrazumevati i obnovu Izraela. Oni praviļni, koji su nadahnuti od strane 

,,Svetog duhaò dele ovu nadu. Zaharija ļeka iskupljenje (lutrosis , Luka 1:68) 

Izraela, ġto je za proroļicu Anu iskupljenje (lutrosis) Jerusalima (Luka 2:38). 

Nada je definitivno teritorijalne prirode i vezana je za Jerusalim kao srediġte 

oļekivanog Carstva. 

Nada koja je izraģena preko Marije i Zaharija a koja predstavlja reļi 

Svetog duha nije ispunjena na raspeĺu, jer su uļenici joġ uvek traģili Isusa da 

iskupi (lutrosthai) Izrael (Luka 24:21). Njihova ģelja za osloboĽenjem nacije 

nije opovrgnuta od strane Isusa i ponovo se javlja u stihu 1:6 Dela apostolskih, 

nakon ġto su uļenici primili dalje obimno uļenje o Carstvu od vaskrslog 

Mesije. Krajnja obnova Izraela je sigurna, kao dogaĽaj koji se popriliļno 

razlikuje od dolaska Duha na Duhove. Otac ima pravo da odluļi kada ĺe se to 

dogoditi, jer nijedan ļovek ne zna dan dolaska Sina Ļoveļjeg na ļelo svog 

Carstva. Isus ne poriļe da ĺe on doneti obnovu Izraelu, ali ukazuje da nije na 

njegovim uļenicima da znaju vreme tog dogaĽaja (Dela 1:7), baġ kao ġto sam 

Isus ne zna dan kada ĺe se vratiti (Marko 13:32).  

                                                 
203 Posebno teme objavljene u Isaija 40-66. 
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Dalje informacije je dao Luka u svojoj verziji Isusovog apokaliptiļkog 

govora. Jerusalim ĺe biti utaban sve dok se vremena nejevreja ne ispune (Luka 

24:21). To podrazumeva da Jerusalim, kao glavni grad Mesijinog Carstva, 

neĺe doveka biti pod upravom nejevrejskog naroda. Kada vremena nejevrejske 

vladavine, period koji povezuje Danilovu viziju paganske opresije svete 

zemlje (Danilo 8:13), proĽu svojim tokom, vreme iskupljenja Jerusalima ĺe 

nastupiti. Luka opisuje istu ġemu upravo onda kada odlaģe manifestaciju 

Carstva u Jerusalimu na vreme kada se plemiĺ, koji prvo mora da ode u daleku 

zemlju, vrati kako bi vladao Carstvom koje je do tada osvojio (Luka 19:11-

27). 

Starozavetna osnova ļitavih eshatoloġkih izgleda je sasvim jasna. Isaija 

1:26 obeĺava obnovu Izraelskih ,,savetnika kao ispoļetkaò dok u Isaija 

63:17,18  Boga mole da se ,,vrati radi sluga svojih, radi plemena nasledstva 

svog.204 Tvoji sveti ljudi posedovali su Tvoje svetiliġte neko vreme ali su ga 

onda naġi neprijatelji pogazili.ò 205 Isaija 65:9 ff zajedno sa brojnim drugim 

hebrejskim proroļanstvima, obeĺava veliku obnovu zemljiġta Izraela sa novim 

Jerusalimom.  

Isusovi i Lukini kljuļni eshatoloġki 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 

Boģije. Isaija 49:6 opisuje oporavak izraelske dijaspore. Vaģna poenta je ta da 

Luka oļekuje da se obnova dogodi u potpunosti nakon povratka Isusa na vlast. 

Reļ apokatastasis iz stiha 3:21 Dela apostolskih, koja ĺe doneti obnovu a 

Izrael (Dela 1:6), ide ruku pod ruku sa dolaskom Isusa, a u isto vreme uļenici 

mogu da ,,dignu glave jer je iskupljenje (apolutrosis) na domakuò (Luka 

21:28), ġto je samo joġ jedan naļin da se kaģe da Carstvo Boģije samo ġto nije 

stiglo (Luka 21:31). U to vreme, nikako pre, molitva Gospoda za dolazak 

Carstva biĺe ispunjena.  

                                                 
204 Vidi. Ps. 122:3-5. Tema utehe u Jerusalimu oslikava obeĺanje data u Isa. 40:1; 49:13; 

51 :3; 52:9; 57:18; 66:11,13. Iskupljenje Jerusalima je predviĽeno u lsa. 43:1 ; 44:23; 51:11 ; 

52:3; 63:4 (lutrosis, LXX). Obnova se oļekuje u lsa. 1 :26; 49:6, 8; 52:8; 58:12. Vidi i Jer. 

27:22; 3:17-19. Dolazak carstva je oļigledno isti dogaĽaj koji se oļekuje u Isaija 52:7, "Tvoj 

Bog vlada," dok u Targumu stoji: "Carstvo Boģije je otkriveno." 
205 Vidi i Zaharija 12:3 (LXX): ,,Svako ko gazi Jrusalim ĺe na kraju da ispaġtaò 

Proroļanstvo je ponovljeno stihom 11:2 Otkrovenja: ,,Oni ĺe grad sveti gaziĺe ļetrdeset i dva 

meseca.ò 
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Lukine fraze sa istim znaļenjem mogu biti sumirane na sledeĺi naļin: 

 

Dolazak apokaliptiļkog Carstva (21:31) = iskupljenje uļenika (21:28) = 

iskupljenje Jerusalima (2:35) = iskupljenje Izraela (24:21). 

 

Oļekivano buduĺe Carstvo (23:51) = oļekivana uteha za Izrael (Luka 

2:25).  

 

Vraĺanje Carstva Izraelu (Dela 1:6) = vreme za obnovu svega ġto je 

obeĺano ustima proroka (Dela 3:21) = obnova kuĺe Davidove koja je obeĺana 

ustima proroka (Luka 1:70) = dolazak Isusa na Davidov presto kog je on 

naslednik (Luka 1:32, 33). 

 

Savremena kritika stiha 1:6 Dela apostolskih 

 

Nedavno date kritike na svu sreĺu nisu viġe toliko odbojne kada treba da 

se prizna da Lukino hriġĺanstvo ima jaku politiļku crtu i dozvoljavaju da se 

ponovo doĽe do potpunog shvatanja JevanĽelja, onakvog kakvo je poteklo sa 

Isusovih usana. R. Tennehill kaģe: ,,Jovanu i Isusu je predstavljeno ispunjenje 

nada za iskupljenje Izraela i Jerusalima. Isus je Davidov Mesija (Luka 1:32, 

33, 68, 69), koji ĺe doneti politiļku slobodu jevrejskom narodu (1:71, 74).ò206 

On beleģi da ,,narator shvata da Biblija obeĺava mesijansko carstvo Izraelu, 

koje u isto vreme podrazumeva mir i slobodu od ugnjetavanja. Ovo obeĺanje 

se smatra validnim ï samo ako Izrael prizna svog Mesiju.ò207 

Tannehill objaġnjava da Lukina tema iskupljenja za Izrael nastavlja da se 

javlja kao buduĺa nada, ļak i nakon raspeĺa. Biblijsko hriġĺansko uļenje o 

buduĺnosti nije izgubilo ni malo svoje jevrejske, starozavetne orijentacije. 

Ono je joġ uvek vezano za oporavak Izraela i njegovo ponovno zauzimanje 

zemljiġta: 

 

  

                                                 
206 The Narrative Unity of Luke-Acts, p. 19. 
207 Ibid., p. 34. 
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,,Mi smo se nadali da je on taj koji ĺe iskupiti Izrael.ò Ponovo, to je 

pitanje iskupljenja Izraela. Nada je oģivljena Isusovim vaskrsenjem, 

koji navodi uļenike da pitaju ,,Da li ti sada vraĺaġ Carstvo Izraelu?ò 

(Dela 1:6). Evo nade za izraelsko mesijansko Carstvo koja se ponovo 

javlja jako izraģena u priļama o roĽenju. Ovo pitanje ne pokazuje samo 

slepilo sledbenika koji joġ uvek nisu primili Duha. Isus ispravlja 

njihovu znatiģelju s vremena na vreme, ali on ne odbija moguĺnost da 

ĺe se Carstvo obnoviti u Izraelu, a Petar, nakon ġto je primio Duha, i 

dalje se drģi nade da ĺe obnova ,,svih stvari o kojima je Bog govorio 

kroz usta svog svetog proroka od davninaò ispuniti (Dela 3:21).208 

Nas posebno zanima ļinjenica da stihovi 1:70 JevanĽelja po Luki i 3:21 

Dela apostolskih sadrģe sveobuhvatnu frazu ,,koju je Bog govorio kroz usta 

svog svetog proroka od davnina.ò U ovoj kratkoj izjavi, ļitavo hebrejsko 

proroļanstvo je izneto pre nas. Obeĺanja o vladaru Mesiji, koji ĺe zauzeti 

Davidov presto i doneti Izraelu i Jerusalimu  osloboĽenje, joġ uvek ļeka 

ispunjenje na Duhove. Isusove reļi imaju isti efekat. Uļenici iġļekuju 

sopstveno iskupljenje i obnovu Carstva pri povratku Mesije (Luka 21:28, 31). 

Veliki dogaĽaji koji oznaļavaju 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 sadaġnjeg doba. Onda ĺe doĺi vreme kada ĺe se ostvariti nada, 

koja se kao zlatna nit provlaļi kroz hebrejsku Bibliju pa sve do JevanĽelja. To 

ġto Luka beleģi proroļanske reļenice koje izgovaraju Marija, Zaharija i 

Simeon, predstavlja dragocenu osnovu hriġĺanske nade sve dok se Parusija ne 

ostvari. Gavrilova poļetna izjava o obnovi Davidovog prestola i zavrġno 

pitanje uļenika o obnovi Izraela daje okvir ļitavom Lukinom prikazu 

hriġĺanske vere.  

Potvrdu da je ovo Lukina i Isusova konzistentna poruka daje Arthur 

Wainwright, koji posmatra to kako Luka predstavlja svoje znaļajno 

poznavanje jevrejske tradicije. Voljeni lekar, kao pravi vernik, 

                                                 
208 Ibid., str. 35. 
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zadrģao je uticaj judaizma ... Luka se veoma brinuo za buduĺnost 

Izraela ... Luka izgleda da se raduje vremenu kada ĺe Izrael biti 

obnovljen. Njegovo pominjanje obnove i iskupljenja Izraela pruģa 

dokaz njegovih teoloġkih pretpostavki... Iskupljenje ĺe uslediti nakon 

ġto se vrati Sin Ļoveļji.209 

Savremeni ļitaoci Biblije ļesto smatraju da je nemoguĺe deliti Lukino 

viĽenje a propustiti obilje mesijanske nade, koja je od fundamentalnog znaļaja 

za biblijsko hriġĺanstvo. Stalno se javlja pitanje da li je crkva odbacila kljuļni 

element vere Novog zaveta time ġto je nazvala ranija Lukina poglavlja 

prehriġĺanskim. Kritiļari na sav glas optuģuju Apostole da su spori po pitanju 

gajenja svojih ,,jevrejskihò politiļkih viĽenja Carstva a to nam otkriva koliko 

smo se daleko udaljili od novozavetnog shvatanja hriġĺanske eshatologije. Mi 

smo odbili mnogo toga i tvrdimo da posedujemo superiorno shvatanje koje 

nazivamo ,,duhovnimò , za razliku od Lukine vizije o buduĺnosti zasnovane 

na hebrejskom uļenju, koju smatramo nepodnoġljivo jevrejskom.  

Beleġka o prikazu koji pronalazi greġku kod Apostola po ovom kljuļnom 

pitanju definicije Carstva bi trebalo da nas navede na razmiġljanje o tome koja 

je bila namera teologa. Gresham Machen, u svojoj diskusiji o ranim Lukinim 

poglavljima, govorio je o ,,odsustvu izuzetno hriġĺanskih ideja u Magnificatu 

i Benedictusu, odsustvu pominjanja ļinjenica o ģivotu Isusa. ñ210 On je 

objasnio zaġto je Luka uvrstio ove mesijanske pesme rekavġi da one ukazuju 

na ,,vreme kada je mesijanska nada joġ uvek bila predstavljena terminima 

starozavetnog proroļanstva. Pesme Marije i Zaharija stvorene su u vreme kada 

starozavetno proroļanstvo joġ uvek nije bilo objaġnjeno  svojim 

ispunjenjem.ò211 

Ali Luka misli neġto sasvim drugo. One rane hriġĺanske pesme objavljuju 

buduĺe mesijanske dogaĽaje, koji ostaju neispunjeni sve dok je Isus odsutan, 

u raju.  U oļima vere, ti veliki dogaĽaji se smatraju ispunjeni ļak i pre poļetka 

Isusove sluģbe u Palestini, poġto su oni sigurni u boģanski plan. Katastrofalna 

teorija koja je izjednaļila Carstvo sa vremenskim periodom koji sledi Isusovo 

vaskrsenje, meĽutim, donela je radikalnu zabunu oko Isusovog i 

                                                 
209 "Luke and the Restoration of the Kingdom to Israel," Expository Times (89), 1977-

78, str. 76-79. 
210 The Virgin Birth of Christ, Harper and Row, 1930, str. 97. 
211 Ibid. , str. 97-98. 
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novozavetnog najfundamentalnijeg koncepta ï Carstva Boģijeg. Isus se joġ 

uvek radovao obnovi i krajnjem politiļkom osloboĽenju Izraela i sveta koje 

ĺe nastupiti kada se on vrati. On nije napustio prirodno tumaļenje proroka. 

MeĽutim, mnogi njegovi sledbenici zamenili su oļiglednu nadu proroka za 

ponovno uspostavljanje Izraela na zemlji i primenili ga na crkvu. Postoji 

potreba da se ponovo otkrije teritorijalni element spasenja.212 

Raymond Brown takoĽe otkriva da ,,ne postoji niġta izrazito hriġĺansko u 

Gavrilovim reļima u stihovima 1:32-33 Lukinog jevanĽelja, osim da je 

Davidov Mesija poistoveĺen sa Isusom.ò213 Naprotiv, Luka je dokumentovao 

hriġĺansku veru i predstavio viĽenje buduĺnosti, kojoj je potrebna obnova ako 

se uzme za ozbiljno naġa potreba da verujemo u normativnu ulogu Biblije. 

Apostolski hriġĺani su se drģali toga da ĺe jevrejska starozavetna nada za 

mirom na zemlji biti ispunjena dolaskom novog svetskog carstva sa sediġtem 

u Jerusalimu, i krajnjeg ponovnog uspostavljanja Davidovog prestola.  

Pitanje koje su postavili uļenici u stihu 1:6 Dela apostolskih, predstavlja 

vrhunac koherentnog niza izreka u vezi sa buduĺim Carstvom Boģijim kod 

Luke/Dela. Od poļetka JevanĽelja Luka predstavlja Carstvo Boģije kao 

Mesijino i Davidovo. Kao ġto to i Marija i Zaharija tvrde, koncept Carstva 

vodi poreklo od zaveta sklopljenog sa Avramom (Luka 1:55, 72, 73), ļiji je 

nastavak zavet sklopljen sa Davidom. Vraĺanje Carstva Izraelu pri Drugom 

dolasku, predstavlja krajnji cilj hriġĺanske nade. Ako se produhovljenost i 

mistiļni uticaj Origena, koji su toliko duboko usaĽeni u hriġĺansku tradiciju, 

ostavi po strani, i ako razmotrimo moguĺnost da se prvobitna vera moģe 

tumaļiti u okvirima hebrejsko mesijanskih pretpostavki, nije teġko videti da 

Luka oļekuje da Izrael i zemlja budu arena obnovljene Davidove teokratije  

  

                                                 
212 Za odliļne 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. 
213The Virgin Birth of the Messiah, London: Geoffrey Chapman, 1977, str. 311. 



193 

 

(vidi Matej 5:5; Otkrovenje 5:10). Ovo je upravo ono ġto bismo oļekivali od 

zajednice posveĺene zavetima datim Avramu i Davidu, koji su predstavljali 

srģ jevrejskog poboģnog naroda, i poruci proroka, za koje su Mesija i Carstvo 

Boģije bili izrazito politiļki ali ne i neproduhovljeni koncepti.  

Kada je Carstvo Boģije ponovo definisano kao ,,rajò za preminule duġe, 

sinonim za crkvu ili druġtveni program, pa ļak i za nade Cionizma za Drugim 

dolaskom, mala je verovatnoĺa da biblijsko JevanĽelje o Carstvu moģe da 

bude iskazano terminima, koji iz istog izvlaļe smisao na osnovu sopstvenog 

jevrejskog konteksta.214 Hriġĺansko jevanĽelje predstavlja spasenje od greha 

za pojedince, ali spasenje je povezano sa buduĺom obnovom zemlje  i 

Carstvom sa sediġtem u Jerusalimu. Kljuļna Isusova poruka tiļe se pristupa 

Carstvu Boģijem, kojim je on postavljen da vlada, i za koje ljudi hitno treba 

da poļnu da se pripremaju. Koliko nam je verodostojno preneseno JevanĽelje? 

Teġko da se moģe potvrdno odgovoriti na ovo pitanje. Nedavna istorija 

doktrine Carstva Boģijeg 215 nalaģe da Carstvo nije primilo niġta sliļno paģnji 

koju uģiva u Novom zavetu, kao srce Isusovog JevanĽelja o spasenju. Ġtaviġe, 

pretrpelo je drastiļno ponovno tumaļenje onda kada je primorano da podrģi 

razne koncepte koje je stvorio ļovek a koji se ne tiļu Mesijinog Carstva ili 

onda kada je svedeno na unutraġnje Carstvo u srcu. 

Dok govori o pogreġnoj upotrebi stiha 17:21 JevanĽelja po Luki 

(,,Carstvo Boģije je meĽu vamaò) kao naļinu da se prikrije mnogo veĺi 

naglasak na tome da je Carstvo buduĺe, B.T. Viviano dodaje: 

Naģalost, ovaj stih je zloupotrebljavan tokom istorije i doveo je do 

prekomernog duhovnog, depolitizovanog a zatim trivijalizovanog  

  

                                                 
214 Teologija osloboĽenja obuhvata duh Lukine vizije politiļke slobode ali pokuġava da 

nametne ono ġto Novi zavet ne prikazuje da ĺe se desiti pre Parusije. 
215 B.T. Viviano, The Kingdom of God in History. 
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tumaļenja Carstva. Greġka je uzeti ovaj stih kao poļetnu taļku naġeg 

shvatanja Carstva o kakvom je Isus govorio.216 

Isto se moģe reĺi i za pogreġnu upotrebu Isusove izjave da njegovo 

Carstvo ,,nije sa ovog svetaò (Jovan 18:36). Pretpostavlja se da Carstvo nikada 

neĺe biti na zemlji, a da se pri tom ni ne razmisli paģljivo o tome. Ono ġto je 

Isus mislio, meĽutim, bilo je to da njegovo Carstvo ne potiļe od zluradih 

sistema kojima upravlja Satana.  Kada je Isus govorio o pripremanju mesta za 

uļenike ,,u kuĺi mog Ocaò (Jovan 14:2), on je imao na umu buduĺe Carstvo 

Boģije na zemlji. On je istog trenutka dodao da ĺe se vratiti na zemlju (Jovan 

14:3), tako da on i uļenici mogu da se ponovo okupe na mestima koje je 

pripremio Otac, u Carstvu ,,pripremljenom od osnivanja svetaò, u koje ĺe 

uļenici uĺi onda kada se Isus vrati (Matej 25:34). 

 

Eshatologija i povratak biblijske nade 

Stih 1:6 Dela apostolskih predstavlja tekst koji se moģe uzeti kao poļetna 

taļka za obnovu novozavetne teologije o Carstvu. Sve do nedavno, ovaj stih 

je odmah odbacivan, jer se naizgled ne slaģe sa onim ġto mi smatramo da 

Carstvo Boģije treba da bude. 1924. godine, A.F. Macinnes je ispitao Carstvo, 

onakvo kakvo je ono opisano u apostolskim rukopisima.217U kratkom 

komentaru stiha 1:6 Dela apostolskih, on odbacije Apostole kao nepodobne 

svedoke po pitanju prirode Carstva: 

Na poļetku Dela apostolskih vidimo da se Apostoli joġ uvek 

pridrģavaju svog pogreġnog viĽenja Carstva Boģijeg. Oni su  nakon 

vaskrsnuĺa pitali Isusa kada ĺe on vratiti Carstvo Izraelu (Dela 1:6); 

mislili su na zemaljsko Carstvo.218 

G.T. Stokes, koji predstavlja katastrofalno pogreġno tumaļenje jevrejske 

prirode Isusa, govori o znatiģelji uļenika o Carstvu kao o ,,mraļnom govoru 

telesnih i nenadahnutih umova koji vape za istinom.ò Takav komentar 

oznaļava taļku kada su crkve ,,promenile ploļuò i stvorile sopstvenu 

nebiblijsku verziju Carstva. Pitanje je, ļije umove treba prosvetliti, onih koji 

prave hriġĺansku tradiciju ili uļenika koje je Isus liļno poduļavao? 

                                                 
216Ibid., str. 27. 
217The Kingdom of God in the Apostolic Writings, London: James Clark, 1924. 
218 Ibid., str. 92. 
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Ramsay Michaels je ukazao na problem koji veĺ dugo postoji a koji se 

oslikava u antagonistiļkom stavu kritiļara i sprema ponovnu procenu onoga 

ġto je Harnack smatrao najvaģnijim od svih pitanja: ,,Nije vaģna ni moja a ni 

vaġa teologija; ono ġto je vaģno je pravo uļenje JevanĽelja.ò Michaels je 

napisao sledeĺe: 

Tendencija velikog dela hriġĺana, koji se bave prouļavanjem Biblije, 

jeste da svedu na minimum jevrejsku prirodu Isusa ili etniļko poreklo 

njegove vizije o Carstvu Boģijem i da zauzmu taļku glediġta, da njega 

nije zanimalo politiļko carstvo ili ono koje bi moglo biti uspostavljeno 

inicijativom vojske ili pobunom protiv Rima. Preĺutno se pretpostavlja 

da nepolitiļko podrazumeva nenacionalistiļko, ġto opet znaļi 

neetniļko i nejevrejsko, veĺ ,,duhovnoò i ,,opġteò. Zapravo, Carstvo 

Boģije prema jevrejskim oļekivanjima je bilo i duhovno i nacionalno, 

i opġte i etniļko ... Nakon vaskrsnuĺa, prema Delima apostolskim, 

Isusovi uļenici su ga pitali (ļak i nakon ġto ih je on upuĺivao 40 dana 

o Carstvu Boģijem!): ,,Gospode, da li ĺeġ sada vratiti Carstvo Izraelu?ò 

(Dela 1:6). Isusov odgovor ne daje ni nagoveġtaja da je ovo 

nacionalistiļko oļekivanje na neki naļin pogreġno ili da su uļenici 

pogreġno upuĺeni, samo da je vreme obnove iskljuļivo u rukama 

Boga.219 

Predlaģemo da kritiļari na trenutak usvoje misaoni sklop Apostola i da 

poĽu od pretpostavke da su ovi Isusovi uļenici ipak taļno znali o ļemu govore. 

Jedan takav eksperiment bi uneo revoluciju u naġe shvatanje ļitavog Novog 

zaveta. Carstvo koje je ,,duhovnoò ne mora da podrazumeva carstvo sa 

sediġtem u Jerusalimu, koje ne moģe da se pojavi pri povratku Hrista, sa novim 

Davidom kao svojim voĽom u druġtvu vaskrslih svetaca220 koje ļitav svet 

blagosilja dobom neprikosnovenog prosperiteta i bezbednosti. Zaġto bi se tako 

neġto smatralo neverovatnim kada su se proroci i Psalmisti radovali ponovnom 

okupljanju plemena u zemlji i pevali o dolasku veliļanstvene vladavine Mesije 

na zemlji? Kada se zabuna oko Carstva Boģijeg ukloni i kada kritiļari 

poveruju u ono ġto Novi zavet kaģe o buduĺnosti, postaĺe jasno da je stih 1:6 

                                                 
219 The Kingdom of God in 20th-Century Interpretation, ed. Wendell Willis, str. 114. 
220 Vidi. Dan. 7: 14, 18, 22, 27; Luka 22:28-30; 1. Korin. 6:2; 2 Tim. 2: 12; Otk. 2:26; 

3:21; 5:10; 20:1-6. 
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Dela apostolskih tekst koji nas osuĽuje jer ne verujemo prorocima i nevoljni 

smo da prihvatimo da su Apostoli znali bolje od nas ġta je Isus podrazumevao 

pod Carstvom Boģijim.  

Ļitaoci Biblije su navikli da ļuju delove teksta koji se najviġe uklapaju u 

prihvaĺene ideje. Moguĺe je da su drugi elementi poruke nesvesno odbaļeni, 

jer nisu poznati. Hriġĺanska skoncentrisanost na pojedinaļno spasenje sada i 

nakon smrti se ozbiljno poremetila izuzetan naglasak Novog zaveta na Carstvu 

Boģijem koje ĺe biti inaugurisano, onda kada se Isus vrati kao Mesija osvajaļ. 

Kada se sagleda odloģeni povratak Hrista, vidi se da je crkva izgubila 

strpljenje po pitanju verovanja u one elemente JevanĽelja koji obeĺavaju da 

ĺe dobre stvari doĺi. MeĽutim, to bi trebalo da bude srģ njegove poruke. 

Suoļeni sa oļiglednim druġtvenim i politiļkim implikacijama 

Magnificata i stiha 1:6 Dela apostolskih, izlagaļi su pribegli raznim 

sredstvima kako bi zaobiġli ovaj tekst. Jedna tehnika kojoj pribegavaju je 

nuĽenje tumaļenja koje se tiļe produhovljenosti. Druga tehnika podrazumeva 

tumaļenje teksta kao politiļki ili druġtveni postupak Drugog dolaska. Treĺa 

tehnika je da se pridrģavaju toga da su raniji revolucionarni stavovi 

modifikovani ili ļak ispravljeni ranijim razvojima u Isusovom uļenju. Ovaj 

treĺi naļin zaobilaģenja teġkoĺe zasniva se na dokazima koje pruģa stih 21:24 

JevanĽelja po Luki a posebno stihovi 1:6 i 3:21 Dela apostolskih. Dok je jasno 

da istorijski Isus nije preuzeo nikakav revolucionarni postupak u politiļkoj 

areni, to ne znaļi da politiļka revolucija nije zamiġljena za buduĺnost. Dan 

gospodnji tek treba da doĽe. Upravo na ovaj dogaĽaj ukazuju stihovi 24:21 

JevanĽelja po Luki i 1:6 i 3:21 Dela apostolskih. Nemoguĺe je razumeti 

Carstvo Boģije na pravi naļin a da se pri tom odstrane dokazi koje pruģa stih 

1:6 Dela apostolskih na osnovu toga ġto uļenici ne dele naġe viĽenje toga ġta 

Carstvo treba da bude. Ļim se stihu 1:6 Dela apostolskih i drugim politiļki 

obojenim stihovima dozvoli da svedoļe o buduĺem Carstvu, kao o svetskoj 

vladavini poverenoj Isusu i svecima, koji ĺe se vratiti, biblijska poruka biva 

preplavljena svetloġĺu. 

Vaģno je zapaziti da Carstvo koje ukljuļuje 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 

viġe ,,duhovnaò nego njegovo sprovoĽenje svetske vladavine na Davidovom 

prestolu postavlja laģnu dihotomiju. Luka i celokupni Novi zavet predstavlja 
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Isusa, kao nekog ko je i napaĺeni Mesija i Mesija osvajaļ koji donosi Carstvo 

na vlast svojim povratkom. Naġ problem je taj da pogreġno tumaļimo Novi 

zavet, kao da nije mesijanski dokument u smislu koji je dat stihom 1:6 Dela 

apostolskih (vidi Otkrovenje 11:15-18; Luka 19:11-27). Tradicija nas je 

nauļila da verujemo (ļesto nejasno) u buduĺnost pojedinaļne duġe. Luka ģeli 

da se radujemo obnovi Davidovog prestola i Izraela na zemlji. Potrebno je da 

iznova priĽemo Bibliji i analiziramo je.  

Isus je prikazao snagu buduĺeg Carstva u svojoj sluģbi. Moĺnici, 

meĽutim, nisu uklonjeni sa prestola, pokorni ih nisu zamenili i Isus se nije 

uspeo na Davidov presto. Niti je Carstvo Boģije ponovo uspostavljeno u 

Izraelu. Luka nam paģljivo govori da prolivanje Duha pri uspeĺu, iako 

predstavlja napredak u mesijanskom programu, ne predstavlja ispunjenje 

obeĺane obnove Izraela.  Sve do tog trenutka, Duh kao ..Duh obeĺanjaò 

(Efescima 1:13) dat je kao nagoveġtaj neļeg joġ veĺeg, pre svega naġeg 

buduĺeg nasledstva Carstva. 

Tumaļenje JevanĽelja Isusovog je pogreġno ako mislimo da je sadrģaj 

njegove poruke sveden na dogaĽaje koji su se odigrali u Galileji. Niti se 

JevanĽelje zavrġava sa smrĺu i vaskrsenjem Isusa. JevanĽelje obuhvata ġiroku 

istoriju spasenja ukljuļujuĺi i Carstvo koje tek treba da bude uspostavljeno. 

Nemoguĺe je precizirati datum kada ĺe se taj dogaĽaj ostvariti. Kada se na 

JevanĽelje oslonite sa verom i u potpunosti, ta ļinjenica o buduĺnosti ĺe Vam 

biti poznata. Predstavljanje biblijskog viĽenja buduĺnosti, ukljuļujuĺi i 

informacije dobijene na osnovu stiha 1:6 Dela apostolskih, razjaġnjava 

znaļenje nade koju Pavle smatra ļvrstom osnovom razvoja vere i ljubavi 

(Koloġanima 1:5, Efescima 1:18). Stih 1:6 Dela apostolskih ne predstavlja pad 

Isusove duhovnosti  veĺ je deo ukupnog duhovnog iġļekivanja Carstva na koje 

ukazuju Luka i novozavetni rukopisi. Stih 1:6 Dela apostolskih, oslikava zrelo 

shvatanje uļenika koji su bili sa Isusom.  

Vredi ponovo se osvrnuti na to kako su se Kalvin i ļitava tradicija 

izlaganja pozabavili stihom 1:6 Dela apostolskih. 221 

                                                 
221 Vidi nonġalantan naļin na koji se Hastingsov reļnik Biblije pozabavio stihom 1:6 

Dela apostolskih kao stihom koji ima vrednost kao ,,autentiļni detalj ...ñ podseĺanje na ono 

ġto je verovatno bilo njihov pravi stav u tom trenutku, iako je ubrzo promenjen. Kada su pitali: 

,,Gospode, da li ĺeġ sad vratiti Carstvo Izraelu?ñ njihove misli su joġ uvek plovile u stilu starih 

jevrejskih oļekivanja. Ovo je poslednji trag tih misli u svom naivnom obliļjuñ (Tom II ,,Isus 

Hristñ). Naprotiv, ista eshatologija je potvrĽena stihom 3:21 Dela apostolskih, 
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Kalvinova negativna reakcija na Apostole ukazuje na poentu ļitave ove 

knjige ï da je crkva predugo predstavljala svojim ļlanovima 

demesijanizovano JevanĽelje i demesijanizovanog Isusa. Poġto je ļitava 

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 nauļiti na osnovu stiha 1:6 Dela apostolskih, jeste da je 

svedoļenje apostola o Carstvu, bez greġke. Predugo je crkva odbijala koncept 

Carstva koji je stran naġem razmiġljanju ali ne i razmiġljanju Apostola, koji su 

jasnije od nas videli ġta znaļi verovati u Isusa kao Mesiju. Isus je opisan u 

JevanĽelju po Luki kao naslednik Davidovog prestola u Jerusalimu, kao neko 

ko ĺe vratiti Carstvo Izraelu i osigurati mir u svetu, ġto je i nagoveġteno 

njegovom duhovnom aktivnoġĺu u Palestini. Ta unija koja sada izmiļe 

crkvama, moģe da bude vraĺena okupljanjem oko Isusa prikazanog u Bibliji, 

Isusa koji je Mesija i Kralj Jevreja, nosilac spasiteljskog JevanĽelja Carstva, 

kome je suĽeno da vlada svetom iz Jerusalima. 
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10. Laģiranje hriġĺanske doktrine 
 

 

 

 

 

Svako ko provede neko vreme ļitajuĺi Pavlova pisma mora da bude 

impresioniran hitnoġĺu koja ga motiviġe. On oļigledno vodi kampanju zarad 

cilja koji on smatra veoma vaģnim. On govori o sebi kao o nekom ko je 

postavljen na ļelo sluģbe ï njegov posao je da ġiri i prenosi JevanĽelje 

spasenja svuda.  To je sveta duģnost koju on mora da sprovede po svaku cenu 

(Dela 20:24). Njegov ģivotni zadatak je da prenese Dobre vesti o Carstvu 

Boģijem (Dela 19:8; 20:25; 28:23, 31) ï informacije koje on smatra jedinim 

informacijama koje imaju apsolutnu vrednost. Bez njih, ļovek propada. Sa 

njima, on je na putu da ispuni svrhu za koju je i roĽen ï da dosegne besmrtnost 

u dolazeĺem Carstvu, kao pomoĺnik Isusa, Mesije. Pavle je jasno rekao koja 

je priroda njegovog zadatka u prvih nekoliko stihova i zakljuļku pisma 

upuĺenog Rimljanima: 

 

Od Pavla, sluge Isusa Hrista, pozvanog apostola izabranog za 

jevanĽelje Boģije222,koje Bog unapred obeĺa preko proroka svojih u 

svetim pismima o sinu svom, koji je po telu roĽen od semena 

Davidovog a posvedoļen silno za Sina Boģijeg Duhom svetinje po 

vaskrsenju iz mrtvih, Isusu Hristu Gospodu naġem, preko kog 

primismo blagodat i apostolstvo, da pokorimo sve neznaboġce veri 

imena Njegovog; A onome koji vas moģe utvrditi po jevanĽelju mom 

i propovedanju Isusa Hrista, po otkrivenju tajne koja je bila sakrivena 

                                                 
222 Isti termin opisuje isto JevanĽelje o kome propoveda Isus (Marko 1:14) i Petar (1. 

Petrova 4:17). Pavle ļesto koristi ovu frazu (Rimljanima 1:1; 15:16; II Korinĺanima 11:7; I 

Solunjanima 2:2, 8, 9). 
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od postanja sveta, A sad se javila i obznanila kroz pisma proroļka 

(Rimljanima 1:1-5; 16:25, 26). 

Svako ko traga za pokretaļkom silom iza Pavlove misije, pronaĺi ĺe je 

jasno iskazanu i u knjizi Dela apostolskih. U oproġtajnom govoru stareġina sa 

Efesa, Pavle nam pruģa brojne saģete izjave koje otkrivaju detalje o njegovom 

jevanĽelizmu. On je ļvrsto svedoļio kako Jevrejima tako i Grcima o pokajanju 

usmerenom ka Bogu i veri u naġeg Gospoda Isusa Hrista (Dela 20:21).223 Ovo 

je bio poļetak njegove sluģbe. Ona se isto tako moģe nazvati ļvrstim 

svedoļenjem o ,,JevanĽelju Boģije milostiò (Dela 20:24). On zatim 

momentalno dodaje saģetu definiciju sadrģaja njegovog propovedanja. Njegov 

cilj  je da razglasi informacije o Carstvu Boģijem (Dela 20:25), koje je jednako 

,,objavljivanju ļitave svrhe Boģijeò (Dela 20:27). Nakon upozorenja da ļistotu 

poruke mogu nakon njegovog odlaska uprljati ,,divlji  vukoviò koji se meġaju 

sa stadom i ,,govore izopaļene stvariò (Dela 20:29, 30), Pavle je ponovo 

preporuļio JevanĽelje kao ,,poruku o milosti koja moģe nazidati i dati vam 

nasledstvo meĽu svima osveĺenimaò (Dela 20:32). U nasledstvo, naravno, 

ulazi Carstvo.  

Pavlova definicija evangelizacije pruģa neophodnu ispravku naļina na 

koji se danas predstavlja JevanĽelje. Izuzetno jednostavna ļinjenica je da je 

njegova Poruka zasnovana na istim ļinjenicama kao Poruka istorijskog Isusa. 

Dok Isus ima zadatak da ,,razglasi Boģije JevanĽelje o Carstvu Boģijemò 

(Marko 1:14, 15), Pavle ,,razglaġava Carstvo Boģijeò kao ,,ļitav sabor Boģijiò. 

Ovaj Apostol nije napustio JevanĽelje, onakvo kakvo je poteklo sa Isusovih 

usana, kako bi se usredsredio samo na JevanĽelje, koje se bavi smrĺu i 

vaskrsenjem Isusa, kao ġto nam ļitava savremena evangelizacija govori. Ako 

Luka iġta ļini jasnim, onda je u pitanju to ġto je Isus primer za sve istinske 

propovednike o JevanĽelju. Baġ kao ġto ih je Isus, kao ġto je to bio njegov 

obiļaj, ,,doļekao ġirokih ruku i poļeo da govori o Carstvu Boģijemò (Luka 

9:11), Pavle je viĽen u Rimu pred sam kraj svoje karijere, kako ,,oberuļke 

doļekuje sve koji mu dolaze, ġiri glas o Carstvu Boģijem i uļenje koje se tiļe 

Gospoda Isusa Hrista, sa svom otvorenoġĺu, nesmetanoò (Dela 28:30, 31). 

                                                 
223 Lukine beleġke o Isusovim iġļekivanjima crkvene sluģbe taļno odgovara Pavlovoj 

definiciji svog zadatka: ,,Pokajanje za oprost grehova bi trebalo da bude objavljeno u Isusovo 

imeò (Luka 24:47). To je podrazumevalo i objavljivanje Carstva. 
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Kontinuitet izmeĽu Isusovog i Pavlovog JevanĽelja je nepogreġivo jasan 

i moģe se pronaĺi u svim Lukinim izveġtajima o ranoj crkvi: apostolska praksa 

jednoglasno propagira poruku o Carstvu.224 Ne samo da je Isus momentalno 

nastavio da se u svojoj diskusiji fokusira na Carstvo onda kada se ponovo 

pojavio nakon svoje smrti, veĺ i Filip ima istu evangelistiļku agendu. Luka 

pruģa ono ġto ļovek moģe smatrati parolom celokupne evangelizacije koja ĺe 

uslediti. U izjavi koja se svodi na ranu veroispovest 225, on objaġnjava Filipov 

rad kao nekog ko je ,,objavio JevanĽelje o Carstvu i ime Isusa Hrista.ò Tek 

onda kada su ljudi poverovali Filipu koji je propovedao JevanĽelje o 226 

Carstvu, oni su pristali da budu krġteni, ,,kako ģene tako i muġkarciò (Dela 

8:12). Inteligentno shvatanje poruke o Carstvu je sine qua non za one koji ģele 

da postanu hriġĺani, baġ kao ġto je Isus objavio ,,Poruku o Carstvuò (Matej 

13:19) kao suġtinsku informaciju koja mora da se prenese sa sveġtenika na 

preobraĺenika ï poruka koju je Satana prepoznao kao kljuļ neophodan za 

spasenje, koji mora po svaku cenu da bude potisnut (Luka 8:12). 

Carstvo Boģije je oļigledno cilj celokupnog hriġĺanskog truda: ,,Moramo 

da proĽemo kroz mnogo muka da bismo stupili u Carstvoò (Dela 14:22). 

Carstvo Boģije je glavna tema Pavlovog ,,govora, shvatanja i ubeĽivanjaò na 

Efesu (Dela 19:8). Carstvo Boģije je jedan koncept koji najbolje opisuje 

njegovu celokupnu sluģbu. ,,Objaġnjavao je i ļvrsto svedoļio o Carstvu 

Boģijem i pokuġavao da ih ubedi o Isusuò (Dela 28:23, 31) je reļenica koja 

ponovo sumira Pavlov misionarski trud, pre svega Jevrejskoj publici a zatim, 

opremljen ,,ovim spasenjemò (Dela 28:28), tj. istom porukom o Carstvu, i 

nejevrejima od kojih je Pavle oļekivao da ĺe ,,sluġatiò. Luka ga ostavlja u rimu 

kako ,,propoveda o Carstvu Boģijem i poduļava u vezi sa Gospodom Isusom 

Hristom sa velikim samopouzdanjemò (Dela 28:31). Dokazi iz dela 

apostolskih potvrĽuju ono ġto je Pavle rekao  Rimljanima - da njegovo 

                                                 
224 To ne znaļi da ne postoji veliki broj naļina na koje je Poruka oblikovana. Suġtina se, 

meĽutim, ne menja.  
225  F.J.Badcock u The History of the Creeds (Njujork, Macmillan, 1938, str 15) govori 

o stihu 8:12 Dela apostolskih kao ranom uļenju. Koliko bi se danaġnje hriġĺanstvo razlikovalo 

da je ova jednostana formula za krġtenje zadrģana. Stih 8:12 Dela apostolskih pokazuje kakvo 

je priznanje vere prethodilo stupanju (inicijaciji) u Crkvu. Upoznatost sa Carstvom Boģijim 

je oļigledno bila osnova biblijskog hriġĺanstva. 
226 ,,ofò u frazi ,,Gospel of the Kingdomò ima znaļenje ,,oò.Tako Nigel Turner ukazuje 

u A Grammar of the New Testament Greek, J.H. Moulton, Tom 3, Syntax, T&T Clark, 1963, 

str. 211. 



202 

 

sopstveno JevanĽelje predstavlja objave Isusa Hrista (Rimljanima 16:25), pod 

tim podrazumevajuĺi i objave koje je Isus sam izneo kao i informacije o 

Isusovoj smrti i vaskrsenju. JevanĽelje za Pavla je zaista bilo ,,Poruka 

Mesijinaò 227, podsticaj za posedovanje vere. Poput Isusa, Pavle je smatrao da 

je poruka o Carstvu (ukljuļujuĺi i poruku  o raspeĺu i vaskrsenju) suġtinski 

alat evangelizacije. Nije niġta drugo u pitanju do boģanska stvaralaļka Reļ (1. 

Solunjanima 2:13) na delu, kao ġto je i postala vodeĺa sila u ljudskim srcima, 

novo stvaranje besmrtnika.  

Savremena religijska scena je tragiļna po Pavla. To da Hristovo ime moģe 

da bude prikaļeno stotinama razliļitih grupa organizovanih kao posebna 

udruģenja, samo bi mu potvrdilo izuzetnu taļnost onoga ġto je on sam 

predvideo o smeru u kom ĺe crkva otiĺi nakon njegove smrti. On je uporno 

upozoravao na ,,grabeģljive vukoveò (Dela 20:29, VKDģ) koji ĺe, nakon 

njegovog odlaska stupiti u crkvu i rasterati ovce, kao i na ļitavo udaljavanje 

od apostolskog uļenja. On je predvideo da ĺe ļlanovi Crkve iskriviti poruku i 

privuĺi sledbenike (Dela 20:30). Ovo je bila moguĺnost koja ga je najviġe 

uznemiravala. On je ,,u suzamaò upozoravao crkvu da bude svesna toga da ĺe 

apostolska vera preģiveti samo borbom protiv suprostavljajuĺih, preokrenutih 

vizija vere. Teġko da moģe postojati imalo sumnje u to da je Pavle oļekivao 

da ĺe vera, koju se toliko trudio da propoveda, biti potisnuta. 

Juda, Isusov brat, napisao je pismo kojim moli hriġĺane svog vremena 

(kraj prvog veka) da se iskreno zaloģe za veru koja je jednom za svagda 

boģanski prenesena hriġĺanskim vernicima (Juda 3). Ako je tada bio potreban 

iskren trud za oļuvanje vere, koliko je truda potrebno danas, 2000 godina 

kasnije?! Jovan, Apostol, pisao je izvesnom Diotrefu, koji je odbio da prihvati 

opomene sadrģane u pismu, i koji je zapravo primoravao prave hriġĺane da 

napuste crkvu (3. Jovanova 1:9, 10).  

  

                                                 
227 Rimljanima 10:17 je stih koji treba da bude shvaĺen u skladu sa Delima apostolskim 

kao Poruka o Carstvu o kome je Isus takoĽe propovedao. 
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Teoloġki preokret je bio na domaku. Potiskivanje apostolske istine je 

otpoļelo ļak i pre kraja prvog veka. Zluradi duh Antihrista se veĺ pojavio (I 

Jovanova 2:18; 4:1; II Solunjanima 2:7). 

Nije teġko videti da je hriġĺanstvo Novog zaveta bilo pod stalnim 

napadom od strane laģne religije. Sveġtenici su se pretvarali da su Hristovi 

izaslanici (II Korinĺanima 11:3, 4, 13-15). Pojedinci su uznemirili veru 

neiskusnih vernika time ġto su predloģili radikalno nova uļenja koja su bila 

namenjena da zaklone istinsku veru. U Pavlovo vreme, velika veĺina njih je 

veĺ falsifikovala poruku ( II Korinĺanima 2:17)228, pre svega kako bi 

zadovoljili zahteve onih koji ne bi tolerisali celokupno uļenje, veĺ bi ,,odlutali 

u izmiġljotine koje je stvorio ļovek (II Timotiju 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 laģna braĺa (II Korinĺanima 

11:26; II Timotiju 4:14) a bliski prijatelji su ga odbacili (II Timotiju 4:10). 

Smatrali su ga ,,prevarantomò (II Korinĺanima 6:8). Njegov odgovor na to je 

bio taj da je duh Antihrista veĺ na snazi (II Solunjanima 2:7). Pavle je bio 

ubeĽen da prevara, koja je veĺ stupila na snagu, zapravo samo uvod u konaļnu 

i obimnu konfuziju koja ĺe da donese propast onima koji ,,nisu primili ljubav 

prema Istiniò (II Solunjanima 2:8-10). 

Isus niġta manje nije bio preokupiran opasnostima koje sa sobom nosi 

laģno uļenje. On je sumnjao u to da ĺe pravo hriġĺansko verovanje moĺi da se 

naĽe u trenutku kada se on vrati (Luka 18:8). On je zamislio situaciju, nakon 

njegovog povratka da uspostavi Carstvo, kada ĺe mnogi pretrpeti gorko 

razoļarenje. Biĺe mnogo onih koji ĺe tvrditi da su bili u potpunosti posveĺeni 

ļlanovi onog ġto su oni smatrali hriġĺanskom crkvom a koji ĺe otkriti da njihov 

propovedniļki rad, pa ļak i njihovo izvoĽenje ļuda 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 uļitelj religije: 

Neĺe svako ko mi kaģe ,,Gospode, Gospodeò uĺi u nebesko Carstvo, 

nego ĺe uĺi onaj koji sprovodi volju mog Oca koji je u raju. Mnogi ĺe 

mi na taj dan reĺi: ,,Gospode, Gospode, zar nismo u tvoje ime pratili 

proroļanstvo, i u tvoje ime proterivali demone, i u tvoje ime izvodili 

                                                 
228 ,,Bilo je mnogo onih koji su kvarili reļ Boģijuò 
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ļuda?ò A onda ĺu ja njima reĺi: Ja nikada vas nisam upoznao, odvojeni 

ste od mene, vi koji sprovodite bezakonjeò (Matej 7:21-23). 

Ovaj aspekt Hristovog uļenja izuzetno je uznemirujuĺi. Govori nam, i to 

ne izokola, da Boga treba shvatiti za ozbiljno. On neĺe prihvatiti intelektualnu 

ni moralnu nemarnost od onih koji tvrde da ga slede. On je objavio veru kroz 

svoje zastupnike, proroke i Apostole, i oļekuje da svako ko sebe naziva 

hriġĺaninom, strogo obrati paģnju na ono ġto je on rekao. Oļigledno je 

poġtovanje Isusovih reļi kriterijum neophodan za postizanje uspeha (Matej 

7:24-27). Kada ļovek zasnuje svoj ģivot na uļenju Mesije, to mi je jedino 

osiguranje protiv naleta opozicije sa kojom se hriġĺani mogu susresti. 

Oboģavanje zasnovano na ljudskoj tradiciji proglaġeno je nevaģeĺim (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 roĽen, a da pri 

tom ne prostudira paģljivo izvore i uļenja iste.  

Novi zavet stalno upozorava da su zamke za hriġĺane postavljene svuda. 

Prikaz sveta naseljenog sveġtenicima koji su vukovi preruġeni u ovce (Matej 

7:17; Dela 20:29) i gde su predstavnici Satane preruġeni u anĽele svetlosti u 

ulozi propovednika praviļnosti (II Korinĺanima 11:13-15), moģda se ļinio 

preteranim u dvadesetom veku. Ali, ne moģe se poreĺi da je to okruģenje u 

kome prema Novom zavetu hriġĺanin mora da opstane.  Naġa nemoguĺnost da 

sagledamo poentu ovih biblijskih uļenja, moģe samo da nam govori o tome 

do koje mere ne vidimo  opasnost. 

Ne treba da zanemarimo oļigledne indikacije date u Novom zavetu da su 

Apostoli i Isus oļekivali da ĺe veliki broj ljudi iz generacije u generaciju 

odstupati od prvobitne vere.229 Oni nisu dali nikakvo obeĺanje da ĺe se vera 

udobno smestiti. Ġtaviġe, oni su zamislili apostaziju kako se odvija nesmetano. 

Apostolsko viĽenje buduĺnosti posmatra se iz daljine u smislu da ono na prvo 

mesto postavlja glavne dogaĽaje koji treba da se dese, bez vremenskog okvira 

(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 oļekivanje za ranu crkvu (II Timotiju 4:8; Luka 21:31, itd.), ali 

po znaļaju se moģe uporediti sa oļekivanjem rasprostranjenog udaljavanja od 

                                                 
229 I Jovanova 2:8; 19. Jovan piġe u vreme kada su se Pavlova predviĽanja u Delima 

20:29, 30 ostvarila.  
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istine, koju sa sobom nosi boģansku poruku i pojave ljudskog pojedinca na 

svetskoj sceni u kome su skoncentrisane sve karakteristike laģne religije. On 

je zamiġljen kao zastraġujuĺa 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 oļaravajuĺi naļin guta Drugi 

dolazak Isusa i praĺen je varljivim ļudima, natprirodnim poduhvatima, ļija je 

namena da prevare one koji nisu do sada shvatili da je Satana u stanju da 

imitira samu Boģiju moĺ. Uspeh njegove misije da prevari, predstavljaĺe pravi 

sud onima koji nisu pre toga uspeli da gaje ljubav prema istini ili boģanskoj 

poruci. Samim tim, oni ĺe biti namamljeni da veruju u laģ. To je tragedija iz 

Edenskog, vrta koja se iznova i iznova dogaĽa! (II Korinĺanima 11:3). Pavle 

nije mogao da nam pruģi veĺi razlog zbog koga treba da teģimo istini sad dok 

joġ ima vremena za to. Apostolsko viĽenje mraļne buduĺnosti pre dolaska 

Carstva je dato u stihovima 2:1-14 II poslanice Solunjanima: 

Ali vas molimo, braĺo, za dolazak Gospoda naġeg Isusa Hrista, i za naġ 

sastanak u Njemu,  Da se ne date lasno pokrenuti od uma, niti da se 

plaġite, ni duhom ni reļju, ni poslanicom, kao da je od nas poslana, da 

je veĺ nastao dan Hristov.  Da vas niko ne prevari nikakvim naļinom; 

jer neĺe doĺi dok ne doĽe najpre otpad, i ne pokaģe se ļovek bezakonja, 

sin pogibli,  koji se protivi i podiģe viġe svega ġto se zove Bog ili se 

poġtuje, tako da ĺe on sesti u crkvi Boģjoj kao Bog pokazujuĺi sebe da 

je Bog. Ne pamtite li da sam vam ovo kazivao joġ kad sam kod vas 

bio? I sad znate ġta zadrģava da se ne javi u svoje vreme. Jer se veĺ 

radi tajna bezakonja, samo dok se ukloni onaj koji sad zadrģava. Pa ĺe 

se onda javiti bezakonik, kog ĺe Gospod Isus ubiti duhom usta svojih, 

i iskoreniti svetloġĺu dolaska svog; Kog je dolazak po ļinjenju 

sotoninom sa svakom silom, i znacima i laģnim ļudesima, i sa svakom 

prevarom nepravde meĽu onima koji ginu: jer ljubavi istine ne primiġe, 

da bi se spasli. I zato ĺe im Bog poslati silu prevare, da veruju laģi; Da 

prime sud svi koji ne verovaġe istini, nego voleġe nepravdu. 

 

    A mi smo duģni svagda zahvaljivati Bogu za vas, braĺo ljubazna 

Gospodu! Ġto vas je Bog od poļetka izabrao za spasenje u svetinji 
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Duha i veri istine. U koje vas dozva jevanĽeljem naġim, da dobijete 

slavu Gospoda naġeg Isusa Hrista.230 

 

Propagiranje laģi je oduvek bio Satanin glavni cilj. To ġto se tokom 

istorije ļovek dosta udaljio od uļenja osnivaļa hriġĺanstva, pruģa dokaz 

uspeha Satanine posveĺenosti da navede na pogreġan put. Mi smo govorili veĺ 

o katastrofi koja je zadesila hriġĺansku crkvu, onda kada su se grļke ideje 

pomeġale sa doktrinarnim principima o kojima su propovedali Apostoli. 

Ļinjenice koje sa sobom nosi crkvena istorija ne greġe. Ono ġto se retko zapaģa 

jeste efekat koji su strane ideje izvrġile na propovedanje poruke o dobrim 

vestima. Upravo u ovom smeru treba traģiti razloge koji leģe iza podele crkve. 

 

U Pavlovim rukopisima, jedna stvar je sigurna. Sadrģaj poruke o spasenju 

je neġto ġto je sveto. Niġta se ne sme dodati niti oduzeti. Propovedanje ,,drugog 

JevanĽeljaò ili propovedanje ,,drugog Isusaò poziva boģansku kletvu koja se 

moģe desiti svakom ko se, usudi da propoveda neġto takvo (II Korinĺanima 

11:4). Pavle to dva puta tvrdi u Poslanici Galatima (Galatima 1:6-9), a jasno 

je da kletva nije prazna reļ. Za Pavla, prepravljanje svete Poruke je krajnji 

uģas. Njegova zabrinutost koja se tiļe poruke bez ikakve sumnje dokazuje to 

da je poruka imala veoma definisan oblik i sadrģaj. Ļitava ova zbrka oko 

doktrine nama, u dvadeset i prvom veku, izgleda ļudno, ali to moģe samo da 

ukazuje na to koliko smo nesigurni i nezainteresovani. 

 

Pavle poistoveĺuje nemoguĺnost shvatanja istine sa izopaļenoġĺu. Istina 

takoĽe ima jak intelektualni sadrģaj.  Ļovek ne moģe da odbaci ļinjenicu da 

je istina vezana za taļno razumevanje. jer ljubavi istine ne primiġe, da bi se 

spasli. I zato ĺe im Bog poslati silu prevare, da veruju laģi; Da prime sud svi 

koji ne verovaġe istini, nego voleġe nepravdu.ò (II Solunjanima 2:10-12). 

Prema Pavlu, u istinu treba verovati, nju treba poznavati i voleti.231 On moģe 

                                                 
230 II Sol.2:1-14, as translated in The Living Letters: The Paraphrased Epistles, K.N. 

Taylor, Tyndale House Pub., 1962. Zamenio sam reļ ,,pakaoò sa ,,uniġtenjemò jer ta reļ viġe 

odgovara prvobitnoj grļkoj reļi. 
231 II Sol. 2:12, 13; I Tim. 2:4; 4:3; II Tim. 2:25; Titu 1:1; II Sol. 2:10; II Kor. 4:2; 13:8. 

I Tim. 2:7  Davidove reļi u Ps.. 119:97, 142: ,,O koliko volim Tvoj zakon (Toru) ...Tvoj zakon 

je istina.ò 
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da govori o svom uļenju kao prenoġenju vere i istine (I Timotiju 2:7). 

UbeĽenje je rezultat uvida i inteligencije.232 Istina je nauļena i moģe se pronaĺi 

u znanju o kome je propovedao Hrist (Efescima 4:21). ,,Spoznaja istineò je za 

Pavla naļin da se opiġe prihvatanje vere (I Timotiju 2:4). JevanĽelje je neġto 

ġto treba nauļiti (Koloġanima 1:7). Ovaj jezik se, meĽutim, za divno ļudo ne 

koristi u svakodnevnom govoru, ġto nam nalaģe da za danaġnje hriġĺane, istina 

nije prioritet. Ipak, postoji argument, zar ne bi insistiranje na istini dovelo do 

doktrinarnih podela? Ali ġta ako gubitak istine dovede do ruina vere, onakve 

kakvu je Pavle gajio? 

 

Hriġĺanski cilj 

Vaģnost svega ovoga za naġu savremenu religijsku scenu moģe da se 

proveri pozivanjem jednog proseļnog ļlana crkve da kaģe ġta on misli da je 

cilj hriġĺanskog ģivota. Pitanje nije namenjeno da ga uhvati u neznanju, veĺ 

jednostavno da se testira savremeno shvatanje. Neĺe biti niġta  neobiļno ako 

odgovor bude ,,odlazak u raj posle smrtiò. Pretpostavite sada da je on dao ovaj 

odgovor sredinom drugog veka, neġto viġe od stotinu godina nakon Isusove 

smrti. Imamo jedan jako ļvrst dokaz reakcije koju bi on prouzrokovao u onom 

koji sebe smatra ģestokim izlagaļem hriġĺanske vere u to vreme. U svom 

traktatu po pitanju vere, Isus Muļenik je napisao: ,,Ako ste sreli nekog ko sebe 

naziva hriġĺaninom a negira vaskrsenje i kaģe da njegova duġa ide u raj nakon 

smrti, nemojte ga smatrati hriġĺaninom.ò233 

  

                                                 
232 Tako Nigel Turner prevodi Kol 2:2 (A Grammar of New Testament Greek, Vol. 

3, p. 211). Biblijski naglasak na intelektu i razumevanju kao osnovama ļvrste vere, u 

velikoj meri je izgubljeno od strane savremene evangelizacije. Prema Jovanu, koji dosta 

govori o istini, Isus je doġao da nam da ,,razumevanje kako bismo spoznali Bogaò (I Jovanova 

5:20). 
233Justin Martyr, Dialogue with Trypho, pog. 80, napisano oko 150 AD. 
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Ova izjava moģe delovati zbunjujuĺe, ali ona dokazuje da je rano 

hriġĺanstvo odbilo kao jeres ideju da nakon smrti duġa odlazi u raj. MeĽutim, 

ovu ideju dele milioni ljudi koji sebe nazivaju hriġĺanima u dvadesetom veku 

i ona se prenosi sa generacije na generaciju. Ove izuzetne ļinjenice zahtevaju 

istragu. 

 

Radikalna promena u miġljenju o sudbini hriġĺana, koja se dogodila, vodi 

poreklo od fuzije grļke filozofije i biblijske vere. Proces je bio sasvim 

suptilan, sve to u cilju da se promoviġe upravo ona laģ koju je Satana 

podmetnuo neopreznoj Evi. Zmija se usprotivila boģanskom upozorenju da 

neposluġnost prouzrokuje smrt (I Mojsijeva 3:4). Sada, on se javlja kao 

propovednik ,,hriġĺanstvaò i objavljuje da je ļovek po prirodi besmrtan i da ne 

moģe da umre! Nakon smrti, prema ovoj genijalnoj teoriji, ļovek mora da ode 

u raj ili pakao kao duġa bez tela. Nije teġko uvideti da ova ideja umanjuje 

Boģansku poruku da je ļovek pao pod kaznu smrĺu, i da apsolutno ne postoji 

ġansa da dobije besmrtnost a da se ne uvrsti u boģanski Plan putem Hrista. 

UvoĽenje grļke ideje o ,,duġi bez telaò, kao deo svake osobe koja preģivi smrt, 

odjednom je stvorilo jedno sasvim novo znaļenje smrti.234 Ona sada 

podrazumeva duġu liġenu tela u jednom sasvim drugom svetu. Ļovek sa 

besmrtnom duġom ,,sigurno ne moģe umreti!ò 

 

UvoĽenje ove ,,ġtureò ideje da ļovek ne moģe zaista umreti pokrenulo je 

revoluciju u hriġĺanskom viĽenju smrti. Vodeĺi britanski teolog je zapazio da 

je ,,ļitava naġa zapadnjaļka tradicija posveĺena tome da se smrti da jedan 

celokupan prekomeran znaļaj. Prekomerno se fokusirala na smrt i momenat 

smrti.ò235 

  

                                                 
234 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 

,,usnulostiò  (Jovan l l:ll; I Solunjanima 4:13 -15; 5:10; I Korinĺanima 15:6). 
235 J .A.T. Robinson, On Being the Church in the World, London: SCM Press, 1960, str. 

129. 
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Ova izuzetna promena je ,,poļela pre nego ġto se mastilo Novog zaveta 

osuġilo, i to je jedna od najupeļatljivijih tihih revolucija u istoriji hriġĺanske 

misli.ò236 Javnost koja redovno poseĺuje crkvu ne shvata da njihov dragoceni 

naglasak na ,,odlazak u rajò nakon smrti ne potiļe iz hriġĺanskih svetih spisa: 

Ļitavo naġe uļenje i himnologija pretpostavljaju da idete u raj, ili, 

naravno, pakao, onda kada umrete .... Ovaj predlog predstavlja jasnu 

kontradikciju onome ġto u Bibliji piġe ... Biblija nigde ne kaģe 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 rajaò, ġto nema nikakvu biblijsku osnovu.237 

Kada govorimo u drugom kontekstu, ali sa jednakim akcentom na loġe 

posledice, koje su usledile nakon dozvoljavanja grļkoj misli da dominira 

hriġĺanskom teologijom, joġ jedan ļovek koji se bavi prouļavanjem Biblije 

govori o upravljanju koje sprovodi ,,neoplatonska teologija i koja saļinjava 

adekvatan vokabular za iskazivanje teoloġkih potvrda. Nije lako reĺi da li je 

ļitava tradicija, tokom vekova, bila pogreġno tumaļenje JevanĽeljaò238 On 

navodi protestante da ,,stave akcenat na Stari zavet po pitanju kateheze i 

propovedanja.ò239 Poziv za reformu, koja se do sada ļinila neuvaģenom, izdat 

je od strane Hugh Schonfield. Primeĺujuĺi u reļima koje izgovara T.E. 

Laurence da je hriġĺanstvo (onakvo kakvo je razvijeno nakon smrti Apostola) 

,,hibridna vera sastavljena od semitskog, ġto se tiļe porekla i nesemitskog, ġto 

se tiļe razvoja,ò on je napisao sledeĺe: 

Poenta koju ģelim da iznesem je ta da hriġĺanstvo nije duhovni 

naslednik judaizma, veĺ sinteza judaizma i paganizma. Kao takvo, ono 

gubi na znaļaju,  kao ġto su i drevni stanovnici Izraela svoju religiju 

stopili sa sektama stanovnika Hanana. Samim tim, nije na Jevrejima 

da prigrle ortodoksno hriġĺanstvo, veĺ je na hriġĺanima da analiziraju 

i proļiste svoja verovanja i da sagledaju ġta oni imaju zajedniļko sa 

                                                 
236Ibid. 
237 Ibid., str. 130. 
238 Lamberto Schuurman, in Faces of Jesus, ed. J.M. Bonino, Orbis Books, 1977,str. 166. 
239 Ibid., str. 176. 
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jevrejskom, mesijanskom vizijom, ako ģele da budu pravi Izraelci, 

ljudi Boģiji.240 

Jevreji, kojima je boģanska poruka poverena, nauļeni su da veruju da je 

ļovek biĺe kome je data duġa, kao i ģivotinjama, i da ga odrģava dah ģivota. 

Kada umre on se vraĺa u grob i praġinu od kog je i potekao, a svest mu istog 

tog trenutka prestaje (I Mojsijeva 3:19). Jedina nada za daljim ģivotom moģe 

da postoji kroz vaskrsenje ļitave osobe iz stanja smrti (Dan 12:2; Isa 26:19; 

Ps 16:10). U Boģanskoj poruci od samog poļetka jasno stoji da Avram, David, 

proroci i vernici moraju u buduĺnosti da se dignu iz grobova kako bi podelili 

obeĺano nasledstvo, zemlju (Jevrejima 11:19; Matej 8:11). Ļak iako 

vaskrsenje nije detaljno opisano, logiļno je da ĺe se ono desiti, jer svi znaju 

da su patrijarsi umrli a da nisu nasledili svoje Carstvo (Jevrejima 11:13, 39).241 

Samim tim, oni se moraju ponovo pojaviti vaskrsenjem, kako bi se pridruģili 

grupi vernika pod vladavinom Mesije. Dakle, Isus je jasno verovao u to kada 

je izgovorio ove reļi: 

Onde ĺe biti plaļ i ġkrgut zuba, kad vidite Avraama i Isaka i Jakova i 

sve proroke u carstvu Boģijem, a sebe napolje isterane. I doĺi ĺe od 

istoka i zapada i severa i juga i seġĺe za trpezu u carstvu Boģijem. I to 

vam kaģem da ĺe mnogi od istoka i zapada doĺi i seġĺe za trpezu s 

Avraamom i Isakom i Jakovom u carstvu nebeskom (Luka 11:28, 29; 

Matej 8:11). 

Ono ġto je Satana postigao u prvih nekoliko vekova jeste da potiskivanje 

biblijske doktrine o ļoveku koji mora da dostigne besmrtnost putem 

vaskrsnuĺa, onda kada se Mesija vrati, kako bi osnovao Carstvo. To bi bio dar 

od njegovog Stvaraoca. Biblijsko uļenje nema nikakvog smisla ako je, prema 

grļkoj misli, ļovek veĺ besmrtan. Tragedija je u tome ġto je crkva nekada, kao 

ġto to i sada ļini, toliko sporo uviĽala da je neġto jako vaģno poput boģanske 

poruke koja sadrģi obeĺanje o vaskrsenju i ulasku u Carstvo, zapravo 

                                                 
240 The Politics of God, str. 99. 
241 Vaskrsenje je poznato piscima Starog zaveta, na primer: I Sam. 2:6; Ps. 16:10; 17:15; 

27:13; 49:15; 73:23ff; Jov l9:25ff.; Isa. 26:19; Dan. 12:2. Poslanica Jevrejima podrazumeva 

da je Avram shvatio da ĺe biti vraĺen u ģivot (Jev. II: 13, 19, 35, 39). Drugi pasusi pokazuju 

da su patrijarsi oļekivali da ĺe ģiveti ponovo (Rim. 4:13; Gal. 3:29; Dela 7:5; 26:6ff; Jovan 

8:56). Korisan ļlanak 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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iskrivljeno.  Novi sistem miġljenja je da propoveda, da je cilj hriġĺanina, da 

preģivi kao duġa odvojena od tela u raju, a ne da je njegov cilj da uļestvuje u 

mesijanskom Carstvu na zemlji. Pojam raja u kome svira harfa je u velikoj 

meri nezamisliv i vrlo efikasno odvlaļi paģnju od stvarnog biblijskog cilja: 

povratka Isusa Hrista kako bi upravljao svetom praviļno i u druġtvu svojih 

sledbenika. 

Grļka doktrina o preģivljavanju duġe, koja je odvojena od tela, je toliko 

prodrla u crkve da su njeni ļlanovi navedeni da veruju u uļenje da su mrtvi 

zapravo ģivi u raju i da propovedaju to isto, ġto je ideja koja je sasvim strana 

Bibliji. Jednostavne izjave koje su dali vodeĺi teolozi, koji su se bavili 

prouļavanjem Novog zaveta, a koje govore da se u  Bibliji nigde Raj ne navodi 

kao destinacija za preminule242, i izjave o tome da se doktrina o besmrtnosti 

duġe direktno suprotstavlja Bibliji, izgleda da ne utiļu na ono ġto se uļi u 

nedeljnim ġkolama i propovedaonicama, posebno na sahranama, svuda po 

zemlji. Tradicionalna greġka je jednostavno previġe duboko ukorenjena da ima 

nameru da ostane. Crkve stalno teġe oģaloġĺene svojim dragocenim 

tradicionalnim uļenjem i oļigledno nikad ni ne pomiġljaju o poreklu istog. 

Tom prilikom, ljudi padaju na ideje koje ne potiļu od Apostola i time sebe 

liġavaju blagoslova, kog sa sobom nosi vizija o ļudotvornoj buduĺnosti za 

naġu zemlju. Obeĺano Carstvo Biblije nema nikakve veze sa ģivotom duġe 

liġene tela ili duha u svodu iznad neba. ,,Naġi oci nisu u raju.ò Oni snivaju san 

mrtvih (Psalm 13:3, itd.) sve dok se Isus ne vrati i probudi ih.  

Klasiļni pasus u Danilovoj knjizi pruģa dokazni tekst o ranim hriġĺanima, 

koji su se radovali okupljanju vernika svih doba u dolazeĺem Carstvu ,,Mnogi 

od onih koju su usnuli u praġini zemlje, probudiĺe se; neki ĺe doĺi u ģivot 

dolazeĺeg doba ...ò (Danilo 12:2). Ova informacija pruģa uputstva vernicima 

o stanju mrtvih. Oni su u zemlji i spavaju sve do dana vaskrsnuĺa. To da je 

ovo autentiļno hriġĺansko shvatanje smrti i ģivota posle smrti, vidi se na 

osnovu ļinjenice da je Isus primer ,,sna mrtvihò. Nakon ġto je ļuo da je njegov 

prijatelj Lazar preminuo, on je rekao da on ,,sanjaò (Jovan 11:11), ġto je on 

zatim jasno definisao kao ,,smrtò (Jovan 11:14). Jedino reġenje je bilo da se 

Lazar probudi iz sna mrtvih: ,,Diĺi ĺu ga iz snaò (Jovan 11:11). The 

International Critical Commentary istiļe da je Isus koristio isti vokabular kada 

                                                 
242J.A.T. Robinson, In the End God, str. 104. 
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je govorio o snu mrtvih, kao ġto se kod Jova moģe videti, 243 ġto dokazuje da 

je Isus izvodio svoje miġljenje o kljuļnim pitanjima ļoveļje sudbine na 

osnovu hebrejske Biblije.  

Ļinom iskazivanja moĺi, ġto svedoļi o energiji Boga njegovog Oca, koja 

je na delu u njemu, Isus je zatim dramatiļno pozvao Lazara iz groba kako bi 

ponovo ģiveo. Lazar se nije vratio iz ,,rajaò (Jovan 11:43,44). Prema Isusu, 

koji ima pravo na poslednju reļ po pitanjima hriġĺanske doktrine, ,,vreme ĺe 

doĺi kada ĺe svi koji su u grobovima ļuti njegov glas i ustatiò (Jovan 5:28, 

29). ViĽenje smrti i vaskrsnuĺa, koje je predstavljeno u stihu 12:2 Knjige 

Danilove, predstavlja osnov ļitavom novozavetnom uļenju koje se tiļe ģivota 

nakon smrti. Stanje mrtvih u Bibliji definitivno nije svesno postojanje u raju 

ili veļitoj vatri u paklu. Mrtvi, kao ġto standardni Biblijski reļnik kaģe , 

nesvesni su, viġe niġta ne rade, nisu svesni niļega, ne poseduju ni znanje ni 

mudrost, niti imaju bilo kakvu predstavu o iļemu ġto se deġava ispod 

sunca.ò244 Ovaj autoritet daje sledeĺe upozorenje: 

Mi smo uvek viġe ili manje pod uticajem crkve, Platonove ideje, da 

telo umire, ali je duġa besmrtna. Jedna takva ideja se u potpunosti 

suprotstavlja svesti Izraelaca i nigde se u Starom zavetu ne moģe naĺi. 

Ļitav ļovek umire, nakon smrti, duġa ili duh izlazi iz ļoveka. Ne samo 

njegovo telo, veĺ i njegova duġa se vraĺa u stanje smrti i pripada niģem 

svetu; samim tim, Stari zavet moģe da govori o smrti neļije duġe (I 

Mojsijeva 27:21).245 

Hriġĺani moraju da odbiju grļki uticaj i Platonove ideje.246 Oni treba da 

teģe poznavanju Hristovog uma. Novi Zavet nije napustio hebrejsko shvatanje 

stanja ļoveka nakon smrti. Nema nikakvog smisla reĺi da bi se Apostoli 

udaljili od Isusovih verovanja u stihovima 11:11, 14 Jovanovog jevanĽelja, 

gde on ponavlja reļi date u stihu 12:2 Knjige Danilove, i ļime potvrĽuje ono 

                                                 
243 J.T.Bernard, T&T Clark, 1928, str 378, 379. 
244The International Standard Bible Encyclopedia, James Orr, Eerdmans, 1983, Tom II, 

,,Smrtò, str 812. Za nedavni odliļni prikaz biblijske doktrine sna mrtvih i uniġtenja zlih, vidi 

Life, Death and Destiny, delo koje je napisao baptistiļki sveġtenik i profesor teologije Warren 

Prestidge, Auckland, Novi Zeland; Resurrection Publishing, 1998. 
245 Ibid, moj akcenat. 
246 Isusov osvrt na Matej 10:28 i na duġu koju ļovek ne moģe da ubije, ġto ne znaļi da je 

On verovao u besmrtnost duġe. On nastavlja i govori da je duġa uniġtiva u Geheni. Ono ġto 

ļovek ne moģe da uniġti jeste ģivot koji Bog ponovo stvara vaskrsenjem.  
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ġto je reļeno u Bibliji, prema kojoj je odgajan joġ od detinjstva. Koje moguĺe 

opravdanje Crkva moģe da ima da nastavi da ġtiti Platonove ideje  u ime Isusa? 

Uobiļajeno je za boģansku ġemu da mrtvi moraju da budu dignuti iz 

mrtvih, kako bi se pridruģili Mesiji u Njegovom Carstvu koje ĺe on 

inaugurisati kad se vrati. Tek nakon vaskrsnuĺa, vernici ĺe oģiveti. Oni stoga 

moraju ostati mrtvi do tad. Iluzija da su mrtvi veĺ ģivi sa Hristom, svodi 

buduĺe vaskrsenje na puku misao. ,,Recite miò, napisao je veliki reformator 

William Tyndale, ,,koja je svrha vaskrsnuĺa onda ako ĺe duġe veĺ biti u raju?ò 

... Ako preminule duġe smestite u raj, vi (rimokatolici)247 ĺete uniġtiti 

argumente, koje su izneli Hrist i Pavle, kao bi dokazali vaskrsenje.ò248 Ļudnim 

paradoksom, rad koji su obavili Wycliffe u Tyndale (i brojni drugi istaknuti 

prouļavaoci Biblije) smatra se veoma cenjenim, dok njihovo uļenje, koje se 

direktno suprotstavlja savremenoj tradiciji o ģivotu posle smrti, ostaje priliļno 

neprihvatljivo! Protestanti nastavljaju da prate Papu time ġto govore o tome da 

su preminule duġe svesne sada u raju ili paklu. Ļitava fiktivna molitva upuĺena 

Mariji zasnovana je na istoj iluziji. Takve doktrine, koje su odigrale veliku 

ulogu kod poboģnih iskrenih vernika, nikada ne bi opstale da je hebrejska 

Biblija i Isusovo uļenje uzeto za osnovu hriġĺanske vere. 

Carstvo koje Isus treba da uspostavi nije, kako se to danas smatra, 

smeġteno na zemlji. Vlada verovanje da on sada vlada sa svecima u raju. 

Tradicija je uskratila Mesiju za njegovu obeĺanu vladavinu sa Davidovog 

prestola u buduĺnosti, i hriġĺane za nadu da ĺe jednoga dana sa njim deliti 

nasledstvo. Ona je svela veliki dogaĽaj vaskrsnuĺa, koji treba da se desi u 

buduĺnosti na nebitnu stavku u teoloġkoj ġemi. Vaskrsenje je samo usputno  

  

                                                 
247 Poenta jednako vaģi kada je u pitanju velika veĺina protestanata. 
248An Answer to Sir Thomas More 's Dialogue, book 4, pog. 2, str. 180, 181. 
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pomenuto u okviru veroispovesti. Pominjanje ,,ģivota sveta koji ĺe doĺiò249, 

mnogi shvataju, u odsustvu jasnog objaġnjenja, kao nekakvo produģeno 

postojanje u raju nakon smrti. Ono ļemu se rana crkva radovala jeste ,,ģivot 

dolazeĺeg dobaò Carstva Boģijeg na zemlji, koji sledi nakon povratka mrtvih 

u ģivot putem vaskrsnuĺa nakon Isusovog povratka. Klasiļni novozavetni 

tekst se moģe pronaĺi u stihu 15:23 I Korinĺanima: ,,Hriġĺani ĺe vaskrsnuti pri 

Hristovom povratku.ò Vaskrsenje bi podrazumevalo dobijanje nasledstva na 

zemlji (Matej 5:5). Sve do tog buduĺeg trenutka, Biblija ih naziva mrtvima (I 

Korinĺanima 15:35, 52; I Solunjanima 4:16). Vaskrsenje i povratak Hrista, 

predstavljaju neġto za ļim novozavetni hriġĺani ģude, ali se isto ne moģe reĺi 

i za danaġnje vernike. Oni su se u velikoj meri udaljili od Biblije, a nazivaju 

je izvorom svoje inspiracije.  

Direktno iskazana ġema smrti i perioda ļekanja u grobu praĺena 

vaskrsenjem pri Hristovom povratku, meni nije razjaġnjena uprkos tome ġto 

godinama redovno odlazim u crkvu. Grļki pojam prirodne besmrtnosti duġe 

je progutao moĺni biblijski akcenat na buduĺem vaskrsenju ļitavog ļoveka i 

njegovoj buduĺoj besmrtnosti. Jasno uļenje o sudbini ļoveka i naġe planete 

nastavlja da se skriva od ļlanova crkve, oģaloġĺeni se teġe idejom da mrtvi 

nisu zapravo mrtvi, veĺ zapravo ģive u nekom drugom svetu. UvoĽenjem 

teorije da smrt nije zapravo smrt, veĺ preģivljavanje na drugom mestu, crkva 

je zagazila u nekakav okultizam. Jovovo pitanje nije bilo: ,,Ako ļovek umre, 

da li ĺe on nastaviti da ģivi?ò veĺ ,,Ako ļovek umre, da li ĺe se vratiti u ģivot?ò 

(Jov 14:14), ġto je neġto sasvim drugo. Jedan Luterov sledbenik koji je 

iskazivao Luterovo viĽenje i koji je verovao u usnulost mrtvih, 250 naġu paģnju 

je usmerio ka radikalnom udaljavanju od Biblije, upotrebom popularnog 

hriġĺanskog uļenja o mrtvima: 

  

                                                 
249 Nikejska vera 
250 Za dalju dokumentaciju o ovome i za brojne biblijske i istorijske informacije o smrti 

kao ,,snuò 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: ,,Ġta njega briga 

koliko dugo mi ģivimo u grehu, to jeverovao Luter, kad on nakon ovog ģivota neĺe oseĺati ni 

dobro ni zlo, ni telo ni duġu sve do sudnjeg dana.ò Opaska kojom citira Morea dokazuje da on 

nije dobro razumeo implikacije ,,uslovne besmrtnostiò. Citat dokazuje da je Luterovo viĽenje 

stanja mrtvih biblijsko a ne ortodoksno. 
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Nada rane crkve okreĺe se oko vaskrsnuĺa na Zadnji dan. Mrtvi bivaju 

pozvani u veļni ģivot (I Korinĺanima 15; Filipljanima 3:21). Ovo 

vaskrsenje se deġava ne samo telu, veĺ i ļoveku. Pavle govori ne samo 

o vaskrsenju tela, veĺ ,,mrtvihò. Ovo shvatanje vaskrsnuĺa implicira 

da smrt zahvata ļitavog ļoveka ... Samim tim, prvobitni biblijski 

koncepti su zamenjeni idejama iz helenistiļkog gnostiļkog dualizma. 

Novozavetna ideja o vaskrsenju, koja utiļe na ļitavog ļoveka, morala 

je da ustupi mesto besmrtnosti duġe. Zadnji dan takoĽe gubi svoju 

vaģnost, jer su duġe primile sve ġto je od odluļujuĺeg znaļaja davno 

pre toga. Eshatoloġka (koja se raduje) tenzija nije viġe strogo usmerena 

na dan Isusovog dolaska. Razlika izmeĽu ovoga i nade Novog zaveta 

je veoma velika. 251 

Vodeĺi prouļavalac Biblije sumira biblijsko viĽenje ļovekove sudbine: 

Pisci Biblije, koji se ļvrsto pridrģavaju ubeĽenja da stvoreni poredak 

svoje postojanje duguje mudrosti i ljubavi Boģijoj i samim tim je 

suġtinski dobar, ne mogu da zamisle ģivot posle smrti kao postojanje 

bez tela (,,ne smeju nas pronaĺi nageò ï II Korinĺanima 5:3), veĺ ga 

zamiġljaju kao obnovu pod novim uslovima intimne unije tela i duġe, 

ġto je onakav ljudski ģivot kakav poznajemo. Samim tim, pod smrĺu 

se smatrala smrt ļitavog ļoveka i fraze poput ,,oslobaĽanje od smrtiò, 

neuniġtivost ili besmrtnost mogu jedino adekvatno da budu 

upotrebljene kako bi opisale ono ġto se podrazumeva pod frazom veļni 

ili ģivi Bog ,,koji samo ima besmrtnostò (I Timotiju 6:16). Ļovek nije 

otporan na smrt ali mora, ako hoĺe da prevaziĽe destruktivnu snagu 

smrti, da prihvati istu kao dar od Boga ,,koji je digao Hrista iz mrtvihò 

i smrt ostavio po strani kao prekrivaļ (I Korinĺanima 15:53, 54). 

Upravo kroz smrt i vaskrsenje Isusa Hrista ova moguĺnost za ļoveka 

(II Timotiju 1:10) donesena je na svetlost i nada je potvrdila da ĺe 

iskvarenost (Rimljanima 11:7), koja predstavlja univerzalnu odliku 

ljudskog ģivota, biti efektivno prevaziĽena.252 

                                                 
251 Paul Althaus, The Theology of Martin Luther, Philadelphia: Fortress Press, 1966, str. 

413,414, 
252A Theological Word Book of the Bible, ed. Alan Richardson, str. 111, 112. 
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Dok ļitaoci Biblije ne mogu da zamisle ģivot nakon smrti kao duha 

odvojenog od tela, hriġĺanski propovednici nastavljaju da ġire tu istu ideju, a 

posledica toga je gubitak kljuļnih informacija o vaskrsenju koje ĺe da pokrene 

Carstvo Boģije.  Kao ġto drugi struļnjak kaģe, ako su prvobitni biblijski 

koncepti zamenjeni uļenjima helenistiļkog, gnostiļkog dualizma, sa takvim 

ļvrstim ļinjenicama podeljena crkva mora da se suoļi. Zaġto onda kada 

prouļavaoci Biblije ,,odbiju ideju o ļistoj duhovnoj ,,besmrtnostiò duġe nakon 

ģivota, smatrajuĺi je konceptom koji se nameĺe biblijskom viĽenju 

liļnostiò,253 crkve nastavljaju da propovedaju da duġa preģivljava smrt? 

Boģanska poruka je postala beznadeģno uprljana meġanjem dva 

sukobljavajuĺa sveta miġljenja. Hebrejsko viĽenje boģanske buduĺnosti ne 

moģe biti pomireno sa Platonovom grļkom filozofijom.254 Apostolski um je 

jasan po ovom pitanju strane filozofije. Koliko bi bio drugaļiji tok crkvene 

istorije da su ljudi posluġali Pavla kada je rekao: ,,Ne dozvolite da vas iko 

zarobi filozofijom i praznim prevaramaò (Koloġanima 2:8). 

 

Uļenje biblijskog reļnika 

Ako je poruka podeljenih crkava postala slab eho ģivopisne tvrdnje hriġĺana 

Novog zaveta, to je zato ġto se tradicija umeġala u Boģansku poruku koju je 

crkva odreĽena da propoveda. Nametanje grļkih koncepata, koji ne mogu biti 

pomireni sa hebrejskom miġlju, uļinilo je da je za proseļnog ļitaoca Biblije 

nemoguĺe da shvati Apostole. Dogodio se prekid u komunikaciji. Ļak i naġi 

prevodi Biblije su odigrali svoju ulogu u zaveri (ġto se tiļe prevodioca, oni su 

to nesvesno ļinili) kako bi se informacije prikrile. Iako prevod omoguĺava 

ranim hriġĺanima da nam se obrate sopstvenim jezikom, njihove reļi su nama 

prenesene od strane prevodilaca, koji su sami bili do kolena zaglibljeni u 

grļkoj tradiciji.  

  

                                                 
253 D. Willard, The Spirit of the Disciplines, San Francisco: Harper, 1988,str. 82. Autor 

nastavlja i ukazuje na to da vodeĺi prouļavaoci Biblije insistiraju na ,,vaskrsenju kao pravom 

obliku ljudskog postojanja van smrtiò (Ibid). Ali crkve vekovima to nikako ne razjaġnjavaju 

svojim ļlanovima.  
254 Ovu poentu je na brilijantan naļin 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 boģanske Reļi baziraju se na suptilnim 

prevodima. Prevodilac stoji izmeĽu nas i originalne poruke Apostola. Moguĺe 

je da on neĺe uspeti da nam verodostojno prenese original. To moģe da se desi 

kad prouļavalac Biblije ne ceni jevrejske naļine razmiġljanja koje su delili 

pisci Novog zaveta. Na svu sreĺu, savremeni prouļavaoci Biblije ļesto pruģaju 

podatke o frazama koje se stalno javljaju u Novom zavetu i rasvetljavaju 

prvobitna znaļenja. Veliku uslugu su nam uļinili oni prouļavaoci koji su 

upozorili na opasnosti koje se javljaju kada se Biblija tumaļi van shvatanja 

jevrejskog okruģenja u kome su biblijski spisi napisani. Kritike koje iznosi 

James Dunn, u vezi Pavlovih rukopisa, pogreġno su shvaĺene tokom ,,velikog 

dela hriġĺanske istorijeò i one zasluģuju da ih javnost sasluġa. Ono ġto on kaģe 

o tumaļenju Pavlovih spisa  moģe se primeniti i na tumaļenje Biblije kao 

celine: 

Prvi zadatak egzegeze (objaġnjavanja Biblije) jeste da prodre ġto je 

dublje moguĺe 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 ļitalac nije svestan ovih 

zajedniļkih pretpostavki i briga  (ili nema obzira prema njima) i ne 

moģe da protumaļi tekst onako kako je autor smatrao da taj tekst treba 

da bude protumaļen (i pretpostavljao da ĺe biti tako tumaļen). U tom 

sluļaju, veliki deo tog konteksta je samo-razumevanje Jevreja i 

judaizma u prvom veku i nejevreja, koji su uvaģavali judaizam. Poġto 

veliki deo hriġĺanske istorije i uļenjaġtva, naģalost, nema obzira prema 

tom samo-razumevanju, ako ļak nije i neprijateljski nastrojen prema 

njemu, istinsko uvaģavanje Pavla u njegovoj interakciji sa tim samo-

razumevanjem je praktiļno nemoguĺe.255 

Priroda ļoveka 

Primarno pitanje kojim hriġĺani treba da se pozabave jeste naġa sudbina 

kao ljudskih biĺa. Osnova dobrog shvatanja je data u Knjizi o Postanju. Ono 

ġto smo uļili u crkvama, meĽutim, imalo je tendenciju da prikrije umesto da 

promoviġe biblijske ļinjenice. Nevolja po pitanju boģanskih spisa se javlja  

vrlo rano.  Grļka filozofska tradicija, koja se poļetkom drugog veka pomeġala 

                                                 
255Commentary on Romans, Word Biblical Commentary, str. xiv, xv, 
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sa prvobitnom verom, uļinila je dosta toga kako bi nas spreļila da spoznamo 

ko smo. Nemamo adekvatan start ako u potpunosti ne razumemo stvaranje 

ļoveka. Pre svega nas zanima da pronaĽemo odakle potiļe reļ ,,duġaò. Bez 

ikakvih formalnih uputstava, mi izgleda da prihvatamo pojam da ,,duġaò mora 

da podrazumeva besmrtni deo ļoveka, koji preģivljava smrt. Takva ideja 

pogreġno predstavlja biblijsku taļku glediġta. Kao ġto jedan savremeni uļenjak 

kaģe: 

Besmrtan znaļi otporan na smrt. Verovati u besmrtnost duġe znaļi 

verovati da telo Johna Browna leģi i trune u grobu a njegova duġa 

nastavlja dalje jednostavno, jer je to odlika duġe baġ kao ġto je odlika 

drveta jabuke da raĽa jabuke. Tela umiru, ali duġe ne. Istina ili ne, ovo 

nije biblijsko viĽenje, mada mnogi koji bi trebalo da znaju bolje 

pretpostavljaju da jeste., mada mnogi, koji bi trebalo da znaju bolje, 

pretpostavljaju da jeste.256 

Naģalost, naġa Verzija Kralja Dģejmsa prikriva pravo shvatanje ,,duġeò 

na najefikasniji naļin i spreļava nas od toga da vidimo da ,,duġuò nema samo 

ļovek veĺ i ļitavo ģivotinjsko carstvo. Evo ġta zapravo stoji u Bibliji: 

Potom reļe Bog: Neka vrve po vodi ģive duġe, i ptice neka lete iznad 

zemlje pod svod nebeski. I stvori Bog kitove velike i sve ģive duġe ġto 

se miļu, ġto provrveġe po vodi po vrstama svojim, i sve ptice krilate 

po vrstama njihovim. I vide Bog da je dobro; Potom reļe Bog: Neka 

zemlja pusti iz sebe duġe ģive po vrstama njihovim, stoku i sitne 

ģivotinje i zveri zemaljske po vrstama njihovim. I bi tako. A stvori 

Gospod Bog ļoveka od praha zemaljskog, i dunu mu u nos duh ģivotni; 

i posta ļovek duġa ģiva... Jer Gospod Bog stvori od zemlje sve zveri 

poljske i sve ptice nebeske, i dovede k Adamu da vidi kako ĺe koju 

nazvati, pa kako Adam nazove koju ģivotinju onako da joj bude ime (I 

Mojsijeva 1:20; 21, 24; 2:7; 2:19).257 

                                                 
256 Frederick Buechner in I Corinthians: Mastering the Basics, Lyman Coleman and 

Richard Peace, Serendipity Foundation, 1986, sr. 115, 
257 Hebrejska reļ nephesh, ,,duġaò, podrazumeva ģivo stvorenje. Duġe mogu da budu 

mrtve (IV Mojsijeva 6:6). ,,Suġaò je takoĽe ekvivalent ,,osobeò. Samim tim, osam ,,duġaò je 

preģivelo Potop (I Petrova 3:20). A.R. Johnson ukazuje na to da Autorizovane i Revidirane 

verzije navode na pogreġan put ako ,,duġaò predstavlja bilo kakvu dihotomiju poput one koja 

podrazumeva rani akcenat na orfejskom mitu i platonskoj filozofiji. Termin nephesh je 
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Kasnije, kada se govori o Potopu, daje se opis svih ģivih biĺa kao duġa: 

,,I Bog reļe: Ovo je znak zaveta izmeĽu Mene i tebe i izmeĽu svake ģive duġe 

koja je sa tobom. Ja ĺu se seĺati svog zaveta koji je sklopljen izmeĽu Mene i 

tebe i svake ģive duġe svakog telaò (I Mojsijeva 9:12). 

I u Izrekama: ,,Praviļni ļovek brine za duġu svoje zveriò (12:10). Nije ni 

ļudo ġto Novi zavet govori o morskim stvorenjima, kao o stvorenjima koja 

imaju duġu (Otkrovenje 8:9). 

Ove jednostavne ļinjenice su ustanovile da ,,duġaò u Bibliji predstavlja 

neġto ġto je zajedniļko ljudima i ģivotinjama. Postoje podjednako svesna biĺa, 

,,duġeò. Poslanica Jevrejima takoĽe kaģe da ļovek i ģivotinja imaju svesno 

biĺe, ,,duġuò. Ni u jednom sluļaju ne postoji ni najmanja naznaka da duġa ima 

ikakve veze sa uroĽenom besmrtnoġĺu. Sasvim suprotno je istina. Nakon 

smrti, ļovek koji je formiran od praġine, vraĺa se u praġinu (I Mojsijeva 3:19) 

i nakon Potopa ,,svi oni u ļijim je nozdrvama bio dah ģivota, umrli suò (I 

Mojsijeva 7:22), kako ljudi tako i zveri. Fundamentalno vaģna implikacija 

naġeg otkriĺa je ta da besmrtnost nije neġto ġto mi posedujemo. Ona se mora 

steĺi, i moģe se dobiti nikako drugaļije do kontaktom sa spasiteljskom 

porukom i vaskrsenjem. Ļim ustanovimo ovu ļinjenicu, poļeĺemo da 

tumaļimo Novi zavet sa jasnim smislom o njegovom strastvenom iġļekivanju 

povratka Isusa, koji ĺe diĺi preminule vernike iz smrti. 

Konzistentno uļenje hebrejske Biblije je da nakon smrti ļovek pada u 

,,sanò bez svesti. On se pridruģuje svojim precima u svetu mrtvih, kog 

Poslanica Jevrejima naziva sheol. U Grļkoj to je Had. 258To nije mesto za 

kaģnjavanje ili nagraĽivanje, ġto se odluļuje nakon smrti, veĺ mesto potpune 

neaktivnosti. Stihovi 9:5 i 10 Knjige Propovednika uspostavljaju pravi pojam 

o stanju ļoveka nakon smrti: ,,Ģivi znaju da ĺe umreti ali mrtvi ne znaju niġta 

                                                 
oļigledno upotrebljen kako bi ukazao ne na neġto ġto je shvaĺeno kao jedan (superioran) deo 

ljudskog biĺa, veĺ kompletnu liļnost kao sveobuhvatnu manifestaciju vitalne snage, ona 

predstavlja ono ġto Pedersen naziva ,,shvatanjem totalitetaò (The One and the Many in the 

Israelite Conception of God, University of Wales Press, 1961, str. 2). 
258 I Mojsijeva 15: 15; 25:8; Avram se pridruģio svojim ocima nakon smrti. Pos. 47:30; 

Jakov je bio poloģen sa ocima. I Mojsijeva. 31: 16; Mojsiju je reļeno da ,,spava sa ocima 

svojimò Neaktivnost i spavanje u praġini 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 viĽenje vidi Jovan 5:28, 

29; 11:11, 14; Dela 2:34, 39. Delitzsch u svojoj proslavljenoj kritici hebrejske Biblije kaģe da 

viĽenje smrti kao ,,usnulostiò preovladava u Starom zavetu (Commentary on the Old 

Testament, Vol. VI, p. 361). 
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niti viġe imaju nagradu, jer je njihovo seĺanje zaboravljeno ... ne postoji 

nikakva aktivnost, niti planiranje, niti mudrost u sheol gde vi idete.ò Ovo su 

stihovi, pored mnogih drugih koji nose istu poruku, koje treba ļuti na 

sahranama. To bi omoguĺilo da se buduĺe vaskrsenje proglasi jedinom 

pravom nadom za spasenjem od smrti. Paģnja bi istog trenutka bila usmerena 

na buduĺi dolazak Sina Boģijeg na vlast. Biblijska ġema bi zatim prestala da 

bude neutralizovana veoma zbunjujuĺom idejom da su mrtvi veĺ dostigli 

slavu, iako se Isus joġ uvek nije vratio, kako bi ih vaskrsao i nagradio259 

buĽenjem iz sna smrti, kao ġto to stoji u stihu 12:2 Knjige Danilove. Trenutno, 

nekompatibilne hebrejske i grļke ideje bore se zajedno kako bi dovele do 

zbunjenosti, promenile hriġĺansku nadu i izbrisale Dobre vesti o dolazeĺem 

Carstvu. 

Grļko viĽenje o ļovekovoj uroĽenoj besmrtnosti mora da bude proterano 

jednom i za svagda kako bi hebrejsko viĽenje ļovekove sudbine, na kome je 

zasnovano Isusovo uļenje, moglo da bude shvaĺeno. Kada shvatimo da 

ļovekova smrt predstavlja smrt ļitave osobe, prestanak njegove svesti a ne 

njegovo preģivljavanje kao duġa bez tela ili duġa u nekom drugom svetu, naġi 

umovi ĺe se okrenuti ka naġoj jedinoj nadi ï nadi za vaskrsnuĺem vernika svih 

doba.260 Jedan veoma nebiblijski koncept ģivota kao duġe bez tela, biĺe 

zamenjen veliļanstvenim oļekivanjem primanja tela osnaģenog boģanskim 

Duhom, tela koje ne moģe da umre. Veliļanstvena buduĺnost obeĺana Hristom 

je ģivot vaskrslog pojedinca, koji funkcioniġe kao vrġilac duģnosti sa Mesijom 

u njegovom Carstvu. Taj ģivot moģe da bude dodeljen samo od strane Oca 

,,koji je sam besmrtanò, 261tj. nasledno. Hriġĺanstvo je stoga religija, ļiji je cilj 

dostizanje besmrtnosti. Hriġĺani su oni koji ,,teģe tome da ļine dobro zarad 

slave, ļasti i besmrtnosti, ģivota u dolazeĺem carstvuò (Rimljanima 2:7). Reĺi 

da je ljudsko biĺe veĺ besmrtno, kao odvojeni svesni duh, predstavlja izuzetnu 

besmislicu po pitanju Biblije. To je, meĽutim, biblijsko uļenje koje ģivi 

vernici mogu da okuse, putem Duha, neġto o ģivotu u buduĺem Carstvu (Jova 

6:47; Efescima 1:14; II Korinĺanima 1:21, 22).262 

                                                 
259 Isus je propovedao da se nagrade ne dobijaju nakon smrti veĺ nakon Drugog dolaska 

(Matej 16:27). 
260I Kor. 15:23; I Sol. 4: 13ff.; Otk. 11 : 15-18; Otk. 20: 1-6. 
261 I Tim 6:16. Radi se o tome kako Otac ġalje Isusa nazad da vlada.  
262 Primanje Svetog duha, meĽutim, ne omoguĺava hriġĺanima da pobegnu od prve smrti, 

koja je ,,odreĽena svim ljudimaò (Jevrejima 9:27). 
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Ako je Biblija, na koju se Isus pozivao, propovedala da mrtvi idu u svet 

mrtvih, ġto sigurno nije pakao ili raj, kako su onda crkve zaboravile ovo 

fundamentalno hriġĺansko uļenje? Zaġto se danas oļekuje da mrtvi odlaze u 

pakao ili raj onog trenutka kada umiru, ġto se sasvim razlikuje od vaskrsnuĺa? 

Neġto se oļigledno dogodilo i promenilo naļin na koji razmiġljamo o smrti. 

Proroci Izraela su oļekivali da ĺe napustiti svet mrtvih samo vaskrsenjem na 

zadnji dan. Njihova nada, kako ju je iskazao i David,  bila je : ,,Bog ĺe mi 

iskupiti duġu (tj. mene) od snage sheol-aò (Ps 49:15). Ideja da ļovek moģe da 

nastavlja da ģivi kao duġa bez tela ili da dobije obeĺano nasleĽe, a da pre toga 

ne boravi u svetu mrtvih, nije poznata njima. 

 

Legenda koja je umanjila vaģnost Vaskrsnuĺa 

 

Ono ġto je nepoznato velikom delu onih koji redovno odlaze u crkvu, jeste 

to da su protestanti i katolici nekritiļno prihvatili prijemļivu legendu koja 

tvrdi da je Isus promenio uslove smrti, onda kada je On sam bio u svetu mrtvih. 

Protestanti ļesto prekorevaju rimokatolike, jer prihvataju doktrinu o telesnom 

obitavanju Marije u raju, kao Kraljice raja i posrednice. Nijedan biblijski stih 

kojim bi se ovo revolucionarno uļenje podrģalo, ne moģe biti citiran. Ali 

protestanti se kao i rimokatolici pridrģavaju tradicije o stanju mrtvih koje se 

moģe dovesti u vezu sa apokrifskom priļom, koju sadrģi nebiblijsko 

JevanĽelje Nikodima. Ovaj dokument, koji se oslanja na tradiciju koja potiļe 

iz drugog veka, 263 priļa priļu o Isusu, koji silazi u Had (Hades), kako bi 

obeĺao besmrtnost onima koji su umrli u prethodnim dobima. Ista legenda se 

javlja u nekoliko dokumenata. Solomonove ode iz drugog veka takoĽe  

  

                                                 
263 Tradicija moģda vodi poreklo joġ od ranije. Uspenje Isaije, koje moģda datira iz kraja 

prvog veka, popoveda da ĺe se ,,mnogi praviļni uspeti sa Isusom na treĺi danò (ix 16ff). 
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ukljuļuju prikaz Isusove aktivnosti u Hadu. Mrtvima on kaģe: Istupite, vi ste 

unesreĺeni i primite radost ... i besmrtnost.ò264 

Kao ġto istoriļari beleģe, ,,Ovde imamo najranije pojavljivanje detaljne 

doktrine silaska u pakao koja se moģe pronaĺi u JevanĽelju Nikodima i koje 

je kasnije zavladalo hriġĺanskim krugovima.ò265 Latinska verzija JevanĽelja 

Nikodima beleģi reļi dvojice pojedinaca koji su osloboĽeni od smrti: ,,Diģemo 

se sa Hristom iz raja i On sam nas diģe iz mrtvih. I na osnovu ovoga znate da 

su kapije smrti i tame uniġtene, duġe svetaca su osloboĽene i uspele su se u raj 

sa Hristom.ò266 

Efekat ove privlaļne priļe, koja navodi na pogreġan put, bio je uniġtenje 

jednim udarcem uļenja hebrejske Biblije da oslobaĽanje od smrti i dobijanje 

besmrtnosti dolazi jedino vaskrsenjem na kraju doba. Stih 12:2 Knjige 

Danilove, koji predviĽa da ĺe mrtvi ustati samo onda kada Carstvo stigne (vidi 

I Korinĺanima 15:23), proglaġen je zastarelim, jer je na snagu stupila nova 

teorija. Legenda je promenila ļitavo znaļenje smrti. Had, prema Bibliji, 

predstavlja mesto potpune neaktivnosti gde ,,mrtvi ne hvale Bogaò (Ps. 

115:17) i gde oni ļekaju povratak Hrista, dok je u ovom ranom predavanju 

Had predstavljen kao mesto gde Hrist aktivno propoveda i oslobaĽa mrtve.267 

Novi preokret je izvrġio katastrofalan efekat na hriġĺansko shvatanje 

ģivota nakon smrti. To je znaļilo da mrtvi mogu da izaĽu iz Hada i odmah 

nakon smrti se presele u Raj (kasnija tradicija je govorila o raju kao mestu u 

koje odmah nakon smrti odlaze praviļne duġe, odvojene od tela). Iako je 

legendarno JevanĽelje 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 

uļenju da mrtvi neĺe biti oģivljeni pre ,,Zadnjeg danaò.  

  

                                                 
264 Oda xxxi 1 ff., citirano u "Descent into Hades," Dictionary of the Apostolic Church, 

Vol. 1, p. 291. 
265 Ibid., doda akcenat. 
266 Pogledajte izdanje od strane Tischendorfa. 
267 Prikaz vaskrsnuĺa izvesnih ,,usnulih svetacaò u stihovima 27:52, 53 JevanĽelja po 

Mateju, sigurno ne nagoveġtava da su svi mrtvi iz vremena starog zaveta oģivljeni, niti da su 

oni koji su oģivljeni dobili besmrtnost niti da su poslati u raj. Takvoj ideji se suprostavljaju 

stihovi 2:34, 39 Dela apostolskih koji kaģu da je David joġ uvek bio mrtav i sahranjen nakon 

vaskrsnuĺa. 
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Na kraju je postignut nekakav kompromis uz pomoĺ grļke doktrine o 

prirodnoj besmrtnosti duġe. Duġe koje su praviļne, kako je reļeno, odlaze 

odmah u raj (ili po nekoj drugoj teoriji u Raj kao deo Hada) od trenutka kada 

je Isus oslobodio patrijarse od smrti, ali duġa bi morala da se ponovo susretne 

sa telom za konaļno vaskrsenje na kraju doba. Ovo je viĽenje koje deli velika 

veĺina protestanata joġ od Reformacije iz 16. veka i ostali vernici joġ od 

vremena crkvenih otaca. Tek su doktrinu o momentalnom odlasku u ļistiliġte 

protestanti odbacili iz rimokatoliļkog sistema nakon reformacije. 

Optereĺeni nebiblijskom tradicijom da je Isus oslobodio patrijarse, dok je 

on sam bio ,,u srcu zemljeò (Matej 12:40), protestantima preostaje da tragaju 

za biblijskim dokazima za odlazak duġa u raj nakon smrti. Ne postoje takvi 

dokazi, uprkos tvrdnji jedne takve veroispovest da je ,,Hrist siġao u Had i 

poniġtio ga za sve vernike.ò268 Stih 4:8 Poslanice Efescima govori o Hristu 

koji ,,predvodi zarobljenikeò u smislu da daje odreĽene darove crkvi. Ovaj stih 

nikako ne podrģava ideju da je Isus oslobodio mrtve iz Hada. Kao ġto stoji u 

vodeĺem biblijskom reļniku, ,,Stihovi 4:7-10 Poslanice Efescima ne govore o 

radu Hrista niti o bilo kakvim moguĺnostima za mrtve u Hadu.ò269 Isti autoritet 

potvrĽuje naġu centralnu tezu da je novozavetno uļenje o buduĺnosti 

,,stavljeno u odnos sa hebrejskom verom i zasniva se na principima Starog 

zaveta.ò270 Gubitak hebrejskog viĽenja smrti i ģivota 

  

                                                 
268Formula of Concord. John Pearson, poznat po svom radu na temu hriġĺanskih 

veroispovesti, nije ni sam prihvatio doktrinu da je Isus oslobodio svece iz Hada veĺ je rpiznao: 

,,Ovo je miġljenje koje se obiļno stiļe u ġkolama, i stalno se prenosi kao smisao crkve Boģije; 

mada ono nije toliko opġte koliko nas uļitelji ubeĽuju ali je sigurno da mnogi oci ne razumeju 

isto.ò Evsevije, Ĺirilo, Ambrozije i Jeronim su citirani kako bi se podrģala ideja da duġe odmah 

odlaze u raj, dok su Justin Muļenik, Irinej, Tertulijan, Ilarije, Grigorije Niski i drugi 

propovedali da vernici ne odlaze odmah u raj veĺ u Avramove grudi, ,,Rajò gde vernici Starog 

zaveta borave do vaskrsnuĺa. 
269"Eschatology," Hastings Dictionary of the Bible, Vol. l, str. 756. 
270Ibid. 
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nakon smrti predstavlja samim tim veliku doktrinarnu katastrofu, koja mora 

da bude ispravljena. Pavle, zaista, priznaje da tek nakon ġto se sedma truba 

oglasi (I Korinĺanima 15:52; Otkrovenje 11:15), i obeleģi Hristov povratak na 

zemlju, Had ĺe biti prevaziĽen i smrt progutana.271 

Da je hebrejska Biblija ostala autoritativni izvor boģanskog uļenja o 

prirodi ļoveka i planu za obnavljanje ļovekove besmrtnosti, ne bi bilo nikakve 

zabune po pitanju toga ġta se deġava kada umremo. Ali primer Isusa, koji se 

uvek pridrģavao hebrejske Biblije, nije praĺen i hriġĺani iz drugog veka su pali 

na razliļite mitove i legende (vidi II Timotiju 4:4) koji su se od tada uvrstili u 

hriġĺansku tradiciju. IzvoĽenje patrijarha iz sveta mrtvih u vreme Hristovog 

vaskrsnuĺa nije bilo poznato Petru, koji je govorio o tome kako je David joġ 

uvek mrtav i sahranjen i nakon Isusovog vaskrsnuĺa (Dela 2:34, 39). Pisac 

Poslanice Jevrejima ne zna niġta o ideji da su Avram, Isak i Jakov oģivljeni. 

Oni treba da budu vraĺeni u ģivot zajedno sa svim vernicima onda kada je Isus 

stupi na ļelo Carstva (Jevrejima 11:13, 39; 12:28). 

Smeġtanje trenutka hriġĺanske slave u pogreġan vremenski okvir 

(pogreġno uļenje koje je sliļno onom koje je Pavle naveo kao potencijalno 

smrtno oboljenje za crkvu, I Solunjanima 2:18), otpoļelo je proces kojim je 

odbaļeno biblijsko viĽenje buduĺnosti. Meġanje konkurentnih ideja je stvorilo 

situaciju u kojoj mnogi nisu u moguĺnosti da naprave razliku izmeĽu tradicije 

i biblijske istine. Uporno odbijajuĺi pogled Starog zaveta na smrt ļitavog 

ļoveka, oni menjaju izolovane stihove Novog zaveta, pokuġavajuĺi da ih 

formuliġu tako da ti stihovi budu u skladu sa ,,primljenomò tradicijom. 

Uobiļajeno je ļuti one koji redovno odlaze u crkvu kako citiraju izvesne 

stihove iz proġirene diskusije o vaskrsenju u petom poglavlju Druge poslanice 

Korinĺanima. ,,Odsutni iz tela a prisutni sa Bogomò (II Kor. 5:8) je stih koji 

se smatra dokazom da je Pavle govorio o besmrtnim duġama, koje odlaze u raj 

nakon smrti. Ali Pavle to uopġte nije imao na umu, kao ġto se jasno i vidi kada 

se paģljivo proļita ļitav kontekst. 

Pavle je veĺ propovedao Korinĺanima u petnaestom poglavlju Prve 

poslanice Korinĺanima i ļetvrtom poglavlju Prve poslanice Solunjanima da 

mrtvi spavaju sve do vaskrsnuĺa koje treba da se dogodi onda kada se Hrist 

                                                 
271 U I Kor. 15:55 Pavle citira Osija 13:14, koji govori o trenutku kada Had konaļno 

gubi svoju ģaoku i primenjuje tekst na buduĺe vaskrsenje vernika na Parousiju (vidi I Kor. 

15:23). 
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vrati. ,,Oni koji pripadaju Hristu, oni ĺe vaskrsnuti, kad se on vratiò (I 

Korinĺanima 15:23). 272 U petom poglavlju II Korinĺanima on nije zbunjivao 

svoje ļitaoce drugaļijom idejom ï preģivljavanjem duġe bez tela. Jedan takav 

koncept je u potpunosti bio stran Pavlovom hebrejskom naļinu razmiġljanja o 

smrti. On i dalje govori o vaskrsenju: ,,Onaj koji je digao Gospoda Isusa i nas 

ĺe diĺi sa Isusom i postaviti sa vamaò (II Korinĺanima 4:14). Ono za ļim je 

Pavle ģudeo jeste da bude ,,odeven u svoju nebesku odoru (novo telo)ò (II 

Korinĺanima 5:2).273 To bi znaļilo da ĺemo naġa sadaġnja tela zameniti 

besmrtnim, duhovnim telima. Ovaj veliki dogaĽaj je vaskrsenje. Biti ,,odsutan 

iz tela a prisutan sa Gospodomò (II Korinĺanima 5:8) znaļi nadu da ĺemo 

sresti Hrista kada On doĽe da nas digne iz mrtvih. Isus se vraĺa da vrati mrtve 

u ģivot. Ne idemo mi kod njega kad umremo. Biblija poznaje jedini naļin 

kojim se moģe izbeĺi smrt ï to je vaskrsenje pri povratku Isusa (oni koji joġ 

uvek budu ģivi onda kada se on vrati samo ĺe primiti novo telo). Biti sa 

Gospodom, znaļi biti sa Isusom tokom vaskrsnuĺa pri povratku Hrista. To je 

Pavle objasnio Solunjanima onda kada je elaborirao boģanske postupke 

kojima ĺe sveci biti vraĺeni u prisustvo Gospoda koji ĺe se vratiti. ,,Na ovaj 

naļin (tj. vaskrsenjem i transformacijom) mi ĺemo uvek biti sa Gospodomò (I 

Solunjanima 4:17). 

 

Buduĺnost vernika koji su uļinjeni besmrtnim 

Jedan od prvih zadataka besmrtnika, koji su samim tim stvoreni putem 

vaskrsnuĺa (ne time ġto nikada nisu umrli) biĺe da prekinu koġmar u svetu koji 

sa sobom nosi nuklearni rat. Hriġĺani treba da dostignu besmrtnost zarad neke 

svrhe. Oni ĺe rukovoditi svetom i uspostaviĺe praviļan poredak (Isaija 32:1). 

Pavle je bio iznenaĽen kada je neko od njegovih preobraĺenika izgubio cilj iz 

vida: ,,Zar ne shvataġ da ĺe sveci vladati svetom?ò (I Kor.6:2).274 Korinĺani su 

zapravo jedni druge izvodili na sud pred nevernike. Pavle je bio ogorļen. 

Koliko je samo besmisleno bilo za hriġĺane da se ukljuļe u parnicu. 

  

                                                 
272 Pavle koristi frazu ,,probuditi se ñ kao sinonim za vaskrsnuti (I Kor 15:12, 14, 15, 16, 

17, 20). 
273 Pavle nije reko da ĺe on biti u raju.  
274 Moffat hvata smisao frazom: ,,Zar ne znate da ĺe sveci vladati svetom? Sve t ĺe doĺi 

pod vaġu jurisdikciju ...ò 
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Ipak ĺe oni biti rukovodioci novog svetskog poretka i uļe da budu jedna 

kraljevska porodica, koja mora da demonstrira svoju spremnost za jednu takvu 

buduĺu funkciju. 

Priļa se da svet danas u roku od dve nedelje potroġi onoliko novca na 

oruģje za masovno uniġtenje koliko potroġi za ļitavu godinu na prehranu, 

pokuĺstvo, odeĺu i obrazovanje svetske populacije. Ovakve ļinjenice nam 

govore da se svetu polako pribliģava kraj. Niġta ne moģe biti luĽe od troġenja 

takvih ogromnih resursa da bismo pretili stranim muġkarcima, ģenama i deci 

(roĽenoj i onoj koja joġ uvek nisu roĽena), koje nikada nismo sreli i protiv 

kojih nemamo niġta liļno. Novi sistem koji ima moĺ da da protera ludost 

meĽunarodnog ratovanja, ostvariĺe se u Carstvu Boģijem.275 

Kljuļno pitanje sa kojima se crkve suoļavaju je njihov odnos prema ratnoj 

maġini. Oni ĺe pre li kasnije morati da se suoļe sa neprijatnom ļinjenicom da 

uļestvovanje u ratu mora da podrazumeva uniġtenje ne samo njihovih 

protivnika, veĺ i onih koji su takoĽe hriġĺani (od kojih su neki odabrali da se 

ne bore). U ratu ĺe crkva neizbeģno da se meĽusobno podeli, kao ġto je to bio 

ļest sluļaj u proġlosti, i ubijati sopstvene ļlanove. Sve dok su hriġĺani 

posveĺeni politici, joġ ako i nose oruģje, oni ĺe uniġtavati svoju braĺu na 

neprijateljskim poljima, nastaviĺe da pokazuju svoje verovanje kao prioritet 

nacionalne drģave nad hriġĺanskoj drģavi. MeĽunarodna hriġĺanska nacija ï 

Izrael Boģiji (Galatima 6:16) treba da predstavlja jezgro Mesijinih uļenika, 

koji se spremaju za sluģbu u dolazeĺoj boģanskoj vladavini. Sadaġnje 

uļestvovanje crkve u ratu predstavlja poricanje njene uloge kao meĽunarodne 

svetske zajednice, mikrokosmos boģanskog Carstva. Crkve bi trebalo veoma 

ozbiljno da razmotre ļinjenicu da u prvih 170 godina hriġĺanske istorije 

nijedan hriġĺanin nije nosio oruģje. Da li je previġe traģiti od crkava da od 

svojih ļlanova na krġtenju traģe da se odreknu prava da oduzmu ģivot ļoveku 

koji je takoĽe hriġĺanin? Sada se hriġĺanstvo ļesto definiġe kao plemeniti oblik 

patriotizma. Takva ideja se suprotstavlja uļenju Novog zaveta da carstva ovog 

sveta nisu Carstvo Boģije i neĺe biti sve dok se Mesija ne vrati (Otkrovenje 

11:15-18). 

  

                                                 
275 Isa. 2:4; Ps. 46:9; Zah. 9:1 0; Isa. 32:17. 
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Ģivot doba koje ĺe doĺi 

Postoje dve poznate fraze Novog zaveta koje, kako se danas prevode, 

stoje na putu jasnom viĽenju hriġĺanske sudbine, kao ġto su je Isus i Apostoli 

shvatali. Prva od njih je ,,veļniò ili ,,veļiti ģivotò. To nije ono ġto su rani 

hriġĺani imali na umu kada su opisivali krajnju svrhu vere. Ļesto se smatra da 

se reļ ,,zauvekò u hebrejskom Starom zavetu odnosi na vremenski period u 

dalekoj buduĺnosti. Sa tim vremenskim periodom se u vezu dovode obeĺanja, 

koja sadrģe Boģanske poruke upuĺene Avramu i Davidu. Kada je Danilo 

ozvaniļio svoju viziju na kraju sadaġnjeg doba u istoriji, on je opisao 

vaskrsenje onih koji spavaju u praġini zemlje kao ,,buĽenje u veļni ģivotò 

(Danilo 12:2). Naġi prevodioci su razmiġljali kao Grci a ne kao Jevreji, kada 

su nam dali to tumaļenje. Jevrejin se radovao ,,ģivotu dolazeĺeg dobaò a ne 

,,veļnom ģivotuò. Trebalo je joġ istorije da se dogodi onda kada je Bog zauvek 

promenio tok dogaĽaja. Ļitava nada proroka se zasniva na tome da ĺe jednog 

dana na zemlji nastupiti doba celokupnog mira pod vladavinom Mesije. U 

skladu sa tim, pisci Starog zaveta su koristili posebnu reļ kako bi opisali 

buduĺu eru. Ta reļ je bila olam , daleko, buduĺe doba. Bilo je uobiļajeno da 

Isus i njegovi savremenici uporede sadaġnje doba (ha' olam ha 'zehï ovo doba) 

ljudske vladavine sa buduĺim dobom (ha' olam ha 'ba ï doba koje ĺe doĺi) 

Mesije i njegovog Carstva. Samim tim, kada Danilo opisuje vaskrsenje 

vernika na kraju sadaġnjeg doba, on vidi mrtve kako primaju ,,ģivot doba koje 

ĺe doĺiò (Danilo 12:2). To je ono ġto svaki posveĺeni Jevrejin ģeli. Sam Danilo 

je pozvan da se odmara u smrti sve do vremena kada ĺe doĺi red na njega da 

zauzme svoju datu poziciju na kraju doba (Danilo 12:13). 

Dobro je poznato da je Novi zavet preuzeo jezik iz Starog zaveta i 

Judaizma. Isus je stalno govorio o ,,ģivotu dolazeĺeg (Mesijanskog) dobaò i 

koristio je taj izraz kao sinonim za Carstvo Boģije. 276 Prevod ,,veļni ģivotò 

nije u potpunosti netaļan, jer ĺe ģivot koji se stekne u dolazeĺem dobu zaista 

biti ģivot bez kraja. Bez obzira na to, hebrejska fraza je mnogo jasnija, jer  

  

                                                 
276 Na primer, stih 19:16 JevanĽelja po Mateju uporeĽen sa stihom 24 i mnogim drugim 

tekstovima. Jovan koristi frazu ,,ģivot dolazeĺeg dobañ umesto Carstvo Boģije (izuzeci su 

Jovan 3:3, 5; 18:36), ali znaļenje je isto. 
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pruģa kljuļne informacije o tome kada i gde ĺe se taj ģivot dobiti i stalno nas 

podseĺa da je istorija podeljena na dva doba.  ,,Ģivot doba koje ĺe doĺiò biĺe 

u potpunosti steļen u mesijanskom dobu koje ĺe nastupiti. Tek kada budu u 

dobu koje ĺe nastupiti, muġkarci i ģene ĺe naslediti Carstvo. Kolika koliļina 

svetla ĺe biti baļena na hriġĺanska dokumenta, ako kada proļitamo o ,,veļnom 

ģivotuò ili ,,veļitom ģivotuò277 pomislimo na ono ġto je Isus mislio pod 

,,ģivotom dolazeĺeg Carstvaò (koji je on unapred okusio putem Duha). Kao 

ġto to Nigel Turner zapaģa: ,,Ne bi bilo precizno kada bismo preveli reļ 

aionios kao ,,veļniò ... (ali naġi prevodi nastavljaju da tako prevode tu reļ). 

Ona znaļi ,,pripadanje buduĺem dobu oproġtajaò278Isti pridev aionios opisuje 

vatru koja je uniġtila Sodomu i Gomoru pre viġe hiljada godina (Judina 7). Ta 

vatra nije bila veļna, veĺ sliļna natprirodnoj kazni, koju ĺe Bog sprovesti kada 

se vrati Hrist. Koliko je samo pogreġan prevod stiha 25:46 JevanĽelja po 

Mateju gde se za zle kaģe da odlaze u ,,veļno kaģnjavanjeò. Na svu sreĺu, 

standardne kritike priskaļu u pomoĺ: ,,Pridev aionios (u stihu 25:46 

JevanĽelja po Mateju) znaļi pripadanje buduĺem dobu. Ono samo po sebi ne 

znaļi ,,beskrajnoò.279  Ono ġto je Isus opisao kao ,,kaznu koja iskljuļuje osobu 

iz dolazeĺeg doba.ò Popularna promocija ,,veļnog muļenjaò na osnovu ovog 

stiha nema podrġku u prvobitnom grļkom jeziku, koji je jako obojen 

hebrejskom miġlju pisaca Novog zaveta.280 

Ne znajuĺi niġta o kasnijoj grļkoj tradiciji, Isus nikada nije govorio o 

,,odlasku u rajò. On je svojim sledbenicima ponudio nasleĽe na zemlji (Matej 

5:5) kao ispunjenje obeĺanja datih Avramu i Davidu. Avram je nekada ģiveo 

u ,,zemlji obeĺanjaò, ali je nikada nije posedovao. On je umro a da je nije 

primio u posedovanje. Bilo je oļigledno, onda, da ĺe se Avram jednog dana  

  

                                                 
277 Zaġto nam je Verzija kralja Dģejmsa dala dva izraza kada kod Grka postoji samo 

jedan i to zoe aionios? 
278Christian Words, T & T Clark, 1980, str. 452, 455, 456. 
279 The Cambridge Bible for Schools and Colleges, St. Matthew, Cambridge University 

Press, 1889, str. 196.  
280 Preovladavajuĺe oļekivanje u vezi sudbine zlih jeste da ĺe njih progutati vatra (Izr. 

10:25; Avd. 16; Isa. 33:12; 41: 11 , 12; Ps. 118: 12; Mat. 3: 12; II Sol. 1 :9). 
























































































































































































































































































































