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UVOD

Jevan elje po Mateju

Jedan od nacina proucavanja jedne biblijske knjige je njeno Citanje
od pocetka do kraja, s puno razmisljanja i molitve, u Sto je moguce
kra¢em vremenu. Sledece sugestije ¢e ti pomoci da dobijesS najvise od
ozbiljnog citanja Mateja.

Citaju¢i Matejevo Jevandelje, upisuj na jednom listu beleZnice za
Mateja Sta je, po tvom misSljenju, onovna misao ili ideja u svakoj
glavi. Kako ta misao ili ideja doprinosi temi koja se u knjizi sve viSe
razvija?

1. Za svaku glavu nabroj ili podvuci najmanje jednu ideju ili tekst sa
posebnim znacajem, vaznoSc¢u za tvoje duhovno putovanje. Zasto ti
je ta misao tako izuzetna ili dragocena?

Vecina hris¢ana ima svoje omiljeno Jevandelje. Neki se opredeljuju
za Jovana zbog njegovog jednostavnog jezika i dubokog duhovnog
uvida u Isusov zivot i sluzbu. Drugima najbolje odgovara velika lakoc¢a
brzopoteznog Markovog pisanja, dok drugi daju prednost Luki, zato Sto
stavlja u sredisSte interesovanja ono sto je znacajno za — Coveka.

Ipak, mnoge citaoce privlaci Matej zbog izuzetnog izlaganja Hristove
nauke. Takvi hris¢ani bi ¢ak mogli da se sloze s [teologom] Majklom
Grinom, koji smatra da “je Jevandelje po Mateju mozda i najznacajniji
pojedinacni dokument u Novom zavetu, posto u njemu imamo
najpotpuniji i najsistematicniji izvestaj o rodenju, zivotu, nauci, smrti i
vaskrsenju Mesije Isusa, osnivaca hris¢anstva” (M. Green, 1).

Jedna od prvih stvari koje ce Citalac zapaziti u vezi sa Ccetiri
Jevandelja je Cinjenica da su ona istovremeno i slicna i razlicita. Slicnost
je najociglednija u Jevandeljima po Mateju, Marku i Luki. Ta tri
Jevandelja, govore¢i u Sirem smislu, izveStavaju o istovetnim
dogadajima u Isusovom zivotu. Osim toga, ona mahom koriste isti jezik
i velikim delom postuju isti redosled dogadaja.

Matej, Marko i Luka su Siroko poznati kao sinopticka Jevandelja. Rec
sinopticki dolazi od dve grcke reci koja znace “videti zajedno”. Tako je
nastao izraz sinopticka Jevandelja — Jevandelja koja izlazu Isusov zivot i
nauku iz zajednicke perspektive.
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S druge strane, Jovanovo Jevandelje, predstavlja Hristov Zzivot s
vidljivo drugacijeg ugla posmatranja. Ono dodaje mnogo materijala
koga nema u sinoptickim Jevandeljima. Osim toga, Jovanovo Jevandelje
tezi da zakopa dublje od drugih u istrazivanju duhovnog znacenja
Isusovih dela i redi.

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

Autor Frenk Kolkuhon nam pomaze da uoc¢imo unikatnost Matejevog
doprinosa ovom jedinstvenom kolazu Jevandelja o Isusu:

“U Mateju ga mi vidimo u njegovoj mesijanskoj ulozi kao obecanog
Cara, koji je ispunjenje onoga Sto je proreceno u jevrejskim spisima.

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

“U Luki ga vidimo u savrSenstvu Njegove muzevne zrelosti kao
Spasitelja sveta i prijatelja gresnika.

“U Jovanu ga vidimo u Njegovom samoponizenju kao vecnog Sina
nebeskog Oca, koji je za nas postao telo” (Kolkuhon, 82, 83).

Matejev cilj

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

Drugi Matejev cilj je bio prikazivanje znacajnih dogadaja u Isusovom
zivotu od rodenja do smrti i vaskrsenja. lako se ne moze predstaviti kao
biografija u savremenom smislu, prvo Jevandelje izlaze najvazniji
pregled Hristovog Zzivota u kontekstu sve snaznijeg antagonizma od
jevrejskih voda i izgradivanja vere u srcima ucenika. Isusova nauka je
ugradena u biografskoj narativi Njegovog zivota.

Tredi cilj prvog Jevandelja je bio priprema udzbenika i prirucnika za
hriscansku zajednicu. U toj ulozi je Matej bio prvi koji je sistematizovao
Isusovu nauku. To se pokazalo u njegovom izlaganju Hristovog ucenja
o razlicitim temama u pet velikih blokova, prikazanih u okviru odseka



“Struktura” koji sledi.

Funkcija poucavanja u prvom Jevandelju istaknuta je i naglaskom na
ucenju u okviru velikog Gospodnjeg naloga, u kojem je deo Isusove
poslednje naredbe ucenicima bio “idite i naucite sve narode, ... uceéi ih
da sve drze” Sto im je On zapovedio (28,19.20).

Zeleéi da pospesi realizaciju svog cilja poucavanja, Matej je svoje
materijale sredio na nacin da olakSaju ucenje napamet. Tako, ne samo
Sto je Isusovu nauku izlozio u blokovima predmeta poucavanja, nego ju
je i slozio u grupama od po troje i sedmoro. Rodoslov koja Cini pocCetak
Jevandelja, sa svoje tri grupe od po Cetrnaest imena dobar je primer
Matejeve tehnike pisanja. Cetrnaest je, slu¢ajno, numercko znalenje
Davidovog imena u jevrejskom jeziku. Prvo Jevandelje pada u oci
istovremeno po svojoj sistematizaciji i po primeni tehnika koje Cine da
su ucCenje napamet i poucavanje postali laksi. To je bilo posebno vazan
doprinos u jednoj kulturi koja je nauku prenosila uglavnhom usmenim
putem.

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

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

Struktura _Jevandelja

Mnogi strucnjaci za Bibliju su se divili knjizevnoj vestini prikazanoj u
Matejevoj knjizi. Komponente koje upucuju na Matejevu knjizevnu
vestinu su dramaticno i kompleksno razvijanje price o Isusu u
kontekstu Njegovog odnosa prema svojim ucenicima i svojim
neprijateljima medu Jevrejima; jasno oznacCeni odseci Jevandelja,
koriS¢enje ponovljenih izraza [formula] i grupisanje materijala na nacin
u kojem jedna epizoda baca svetlo na drugu.

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

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

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

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

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

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

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

lako nijedna obrada strukture Matejevog Jevandelja ne moze ad-
ekvatno da odgovori na sva pitanja koja s njome u vezi mogu nastati,
zapravo je vec dovoljno receno da bismo razumeli da je prvo Jevandelje
zapravo pazljivo nacinjeno i sastavljeno knjizevno delo. Prelazimo na
Matejeve glavne teme.

Glavne tacke Matejeve nauke

1. Jedna od najociglednijih tema u Mateju je tvrdnja da su Isus i Nje-
gova sluzba ispunjenje starozavetnih prorocanstava. lako svi pisci Jevandelja toj
temi posvecCuju odredenu paznju, Matej se izdvaja i predstavlja znacajne
dogadaje Isusovog zivota kao ispunjenja prorocanstva.

U tu kategoriju spadaju Njegovo rodenje (1,23), mesto Njegovog
rodenja (2,6), povratak s putovanja u Egipat (2,15), ubijanje male dece u
Vitlejemu (2,17.18), Njegov boravak u Nazaretu (2,23), delo pretece
(3,3), mesto obavljanja Njegovih najvaznijih aktivnosti (4,15.16), Nje-
gova sluzba leCenja (8,17), Njegovo drzanje u ulozi Bozjeg sluge



9

(12,17-21), neprihvatanje od Jevreja (13,14.15), Njegovo koris¢enje
prica u propovedanju svoje nauke (13,35), nacin kako je usao u Jerusal-
im (21,4.5), Njegovo hvatanje (26,56) i cena Njegovog izdajstva (27,9).

Gornji tekstovi naglasavaju ispunjenje prorostva, a deset od njih su
upotrebili glagol ispuniti. Za Mateja je Isus — kao ispunjenje staroza-
vetnog prorostva — bio obecani Mesija.

2. Druga tema u Mateju je sam Hristos. Kako je gore napomenuto,
celo Jevandelje usredsreduje paznju citaoca na Hrista: najpre na Njegovu licnost
(1,1-4,16), zatim na Njegovu javnu sluzbu (4,17-16,20) i na kraju na
Njegovu smrt i vaskrsenje (16,21-28,20).

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

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

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

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

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

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

4. Tako dobijamo da nam eshatologija, doktrina o Hristovom
ponovnhom dolasku na svrSetku vremena, u Mateju pruza Cetvrti teoloski
akcent. Njegovo posebno interesovanje za eshatologiju moze se videti
na osnovu prosSirenja kojim on obraduje temu u 24. i 25. glavi i u
tekstovima u 13,24-30.47-53; 20,1-16i 22,1-14.

Veliki deo Matejevog bavljenja eshatologijom odnosi se na
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ponasanje hriS¢anina u svetlosti buduc¢eg suda. Prema tome, kako to
iznosi Matej, eshatologija nije znacajna samo za razumevanje nego i za
dimenziju sledbenistva.

5. Ovo nas dovodi do petog naglaska u Mateju — eticke implikacije
nebeskog carstva. Matejevo Jevandelje grcke recCi za uceniStvo koristi u
ve¢oj meri nego druga Jevandelja. UceniStvo, sledbenisStvo znaci
hodanje Isusovim stopama.

Matej jasno izrazava da slediti Isusa znaci ujedno i odbaciti stari
naCin zivota i ponasanja i prihvatiti zakon nebeskog carstva. Ljubav i
prastanje, koji su nekoga doveli u carstvo, on ili ona treba da prenese
dalje svom bliznjem (7,12; 18,21-35).

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

6. Misao o donoSenju odluka dovodi nas do Seste teme u Mateju —
realnost sukoba izmedu nebeskog carstva i carstva zloga (13,31-43). Sukob
pocCinje pokusSajem beskrupuloznog Iroda da ubije Isusa, prelazi u
kuSanje u pustinji i kulminira u Getsimaniji i na Golgoti.

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

Svi Hristovi uCenici moraju da se suocCe s tim borbama i sukobima u
svakom periodu istorije. Svi uCenici se suocavaju s moralnim odlukama
izlozenim u Matejevom Jevandelju. U sukobu izmedu dobra i zla, pred
svakog Coveka se postavlja mogucnost biranja izmedu gradenja na steni
ili na pesku (7,24-27), izmedu uskih i Sirokih vrata (7,13.14), izmedu
nebeskog carstva i carstva zloga.

7. Sedma tema u Matejevom Jevandelju je zauzimanje za spasenje
neznabozaca. lako je prvo Jevandelje pisano uglavhom za Jevreje, ono od
svoje prve do poslednje glave izlaze osnov nade za sve ljude.

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

8. Osma stavka koju pominjemo u vezi s Matejevim Jevandeljem je
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da je ono jedino u kojem se pojavljuje grcka re¢ za crkvu (16,18;
18,17). Izvan toga, celokupno Jevandelje je organizovano kao sredstvo
poducavanja radi izgradivanja hris¢anske zajednice.

9.

| poslednje, kao i u tri ostala Jevandelja, vrhunac Matejevog Jev-

andelja je Isusova smrt i vaskrsenje. Prvi nagovestaj te teme dat je u 12,40,
ali Isusova smrt i vaskrsenje dominiraju narativom posle Petrovog
priznanja u 16,16, da je Isus “Hristos, Sin Boga zivoga”.

onN®p»

OmMmMoOO®p

moN®»

o

Pregled Matejevog Jevandelja

Lichost Cara (1,1 — 4,16)

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

Carev pretecCa i pomazanje (3,1-17)

Carev ispit (4,1-16)

Proglasavanje Cara (4,17 — 16,20)

Carev rani period sluzbe (4,17-25)

Nacela carstva (5,1 — 7,29)

Demonstracija Carevog autoriteta (8,1 — 9,38)

Prenos Carevog autoriteta 10,1-42)

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

Price o carstvu (13,1-53)

Razlicite reakcije na Carevu nauku i cuda i Carevo

povlacenje (13,54 — 16,20)
Carevo stradanje, smrt i vaskrsenje (16,21 — 28,20)

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

Kvalifikacije za pravo gradanstva u carstvu (18,1 — 20,34)
Carev povratak u Jerusalim (21,1-22)

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

— 25,46)

Zarobljavanje Cara, sudenje, smrt i vaskrsenje (26,1 —

28,15)

Careva poslednja zapovest (28,16-20)
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PRVI DEOQ; CAREVA ILI NOST
Mate] 1,1 — 4,16

PRVA GLAVA
I[SUS — OBE ANICAR

Matej 1. 12, glava

Prva dva poglavlja Matejevog Jevandelja pripremaju put za Isusovu sluzbu. Prva
glava nas upoznaje s Isusom i pokazuje nam i Njegove ljudske i Njegove bozanske
preporuke, ili akreditive. Otkrivamo da On nije samo obecéani Mesija — Car po Da-
Vidovoj lozi, nego i bozanski Emanuilo — “s nama Bog”. Prva glava Mateja je
istovremeno obelezena posebno znacajnom najavom pravog karaktera Isusove misije.

Druga glava nas, sa tri “snimka”, brzo provodi kroz Isusovo detinjstvo: mudraci
koji traze “cara judejskog”, putovanje u Egipat i povratak u Nazaret. Osim toga su u
ovoj glavi prikazana tri vrste reakcija na pojavljivanje Isusa i time ustanovljene teme
koje ce se razviti u okviru ostatka Jevandelja.

Ove dve glave pripremaju citaoca za javno “izlaZenje” Isusa i pocetak Njegove
javne sluzbe, u 3. i 4. glavi.

O Upoznavanje s Re ju

Matej 1
Procitaj tekst iz Mateja 1. glave dva puta. Prilikom drugog citanja
pocni da razmisljas o slededim pitanjima:

1. Da li bi mogao da zamislis da tekst jedne knjige po¢ne rodoslovom?
Zasto je Matej, po tvom misljenju, bas na taj nacin zapoceo svoje
Jevandelje? Konkretno, prema 1. i 17. stihu, Sta on svojim
rodoslovom pokusSava da dokaze?
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. Procitaj Isusov rodoslov u Luki 3,23-38. U ¢emu su slicne Matejeva
i Lukina genealogija, a u ¢emu se razlikuju? Konkretno, pronadi ko
je (u istorijskom smislu) najstarije ime u svakom rodoslovu. Zasto
Matej i Luka =zapocdinju spisak Isusovih predaka s razlicitim
licnostima? Sta bi to moglo da nam kaZe kada je re¢ o razli¢itim
grupama ljudi koji su slusali njihova Jevandelja?

3. Koje Ccetiri Zene (izuzimaju¢i Mariju) nalaziS§ u Matejevoj
genealogiji? IspiSi njihova imena na komadu hartije. Zatim, koristei
konkordanciju i/ili Bibliju s primedbama u marginama, saznaj ono
Sto mozeS o tim Zenama u ostatku Biblije. Konkretno, kakve su to
bile osobe? Kakvo je bilo njihovo rasno poreklo? Kakvi su im bila
zanimanja ili eticka iskustva?

4, Da li je medu Jevrejima bilo uobicajeno da u svoje rodoslove
uklju€uju zZene? U trazenju odgovora na ovo pitanje mozda ce biti
od koristi da prouciS starozavetne rodoslove kao sto su one koje
nalazimo u 1. Mojsijevoj, 10. glavi i Jezdri, 2. glavi. Zasto je, po
tvom misljenju, Matej uvrstio bas one Zene koje je uvrstio, a ne
licnosti kao Sto su bile Sara, Reveka ili Rahilja?

5. Dok citaS deo teksta od 18. do 25. stiha, izdvoj reci za koje smatras
da su najblize definisanju Isusove misije. Kakva veza bi, ako je ima,
po tvom misljenju mogla da postoji izmedu tog teksta i Cetiri zene
navedene u Matejevoj genealogiji?

6. Kakav je dublji smisao Isusove kvalifikacije po kojoj je On “s nama
Bog™?

O [stra Ivanje Re f

Cudan nacin zapocinjanja knjige: Carevi “akreditivi”

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

Medutim, pocinjanje pripovedanja o zivotu neke osobe rodoslovom
jevrejski istoricar prvog veka, pisao svoju autobiografiju, na njen
poCetak je stavio svoju genealogiju, koju je najverovatnije nasao u
javnoj arhivi u Sinedrionu.

Jevrejsko interesovanje za rasno poreklo potice od cinjenice da su
CistoCi rodoslova Jevreji pridavali izuzetno veliku vaznost. Primera radi,
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jedan svestenik je imao obavezu da pokaze neprekinut zapis svog
rodoslova unazad sve do Arona. Posle vavilonskog ropstva odredene
porodice nisu mogle da sluze kao sveStenici, posto “traziSe po knjigama
da bi pokazali rod svoj, ali se ne nadoSe, zato biSe odluceni od
svestenstva” (Jezdra 2,62).

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

Jevrejin iz prvog veka ne samo Sto je smatrao da je rodoslov na
pocCetku neke biografije prirodna i zanimljiva, nego ju je smatrao i
klju¢no vaznom. Ta konstatacija bi se na poseban nacin odnosila na
knjigu koja je tvrdila da je predmet njenog sadrzaja Hristos (grcka rec za
jevrejsku Mesija). Tako Matej veC u prvom stihu kaze: “Pleme! Isusa
Hrista, sina Davidova, Avraamova sina.” Da Matej nije mogao da dokaze
Cistotu Isusovog porekla, on ne bi mogao da piSe ni ostatak svog
Jevandelja, jer ga nijedan Jevrejin ne bi citao.

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

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

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

Ovo nas dovodi do uporedenja rodoslova po Mateju i po Luki. Jedna

polazi od Avrama, dok Luka bez zaustavljanja polazi ve¢ od Adama.

1 Knjiga rodenja (Bakoti¢); rodoslovlje (Sari¢, Stvarnost), poreklo (Stefanovi¢)
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Jedan od razloga postojanja te znacajne razlike je Sto Matej
prvenstveno piSe za jevrejske Citaoce, dok Luka (jedini neznabozacki
autor u Novom zavetu) piSe za nejevrejsku publiku.

Ova dva autora ¢e svoje razliCite polazne osnove primenjivati u
razradi svojih knjiga. Matej, na primer, u viSe navrata Isusa prikazuje
kao ispunjenje starozavetnog prorosStva — naglasak kojeg nema u Luki.
S druge strane, Luka je jevandelista koji piSe priCe kao Sto je ona o
milostivom Samarjaninu (terminska kontradikcija u odnosu na Jevrejina)
i koji istice cinjenicu da je lliji pomogla sidonska udovica (a ne
jevrejska) i da je Jelisije izleCio “samo” Nemana, Sirijca, iako je u lzrailju
zivelo mnogo gubavaca (Luka 10,30-37; 17,11-19; 4,24-27); vidi
takode 13,29).

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

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

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

Drugo objasnjenje za te razlike kaze da su oba rodoslova — Josifova,
s tim Sto je Luka naveo stvarno krvno poreklo, a Matej naveo poreklo po
usvajanju u srodnu porodi¢nu lozu. Na taj nacin imamo da je Josif
mogao istovremeno da bude i Jakovljev i llijev sin.

lako su neuskladenosti medu rodoslovima problem za Iljude
savremenog doba, one nisu stvarale nikakve tesSkoce citaocima prvog
veka, koji su potpunije shvatali pravila sastavljanja rodoslova i imali
pristup zvanicnim porodicnim rodoslovima. Svaki pisac Jevandelja je
svoj materijal pazljivo pripremao, kako bi dokazao ono sto tvrdi. Oba
pomenuta pisca su nesumnjivo imala uspeha kod svojih prvih citalaca.

JosS nesto treba napomenuti u vezi s Matejevom genealogijom, a to je
vesStina kojom ju je on sastavio. Zapazimo, primera radi, prefinjeni,
suptilni potez u 16. stihu, u kojem Matej u svom materijalu Ccini
neverovatno nezan prelaz od Josifa na “Mariju, koja rodi Isusa
prozvanoga Hrista”. Taj prelaz, smena je klju¢no znacajna, posto Isus
nije Josifov sin, nego Svetoga Duha i “devojke” Marije (stihovi 18, 23).
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Ako je to tacno, moramo da pitamo zaSto Matej insistira na
Isusovom rodoslovu preko Josifa? “Odgovor”, kaze Majkl Grin, “je da
Matej ... nije zainteresovan za striktno bioloSko poreklo nego za
zakonski status. Zakonski je Isus bio Josifov sin i nasledio je njegovu
lozu, poreklo. Bioloski, Matej istiCe, Isus to nije bio. Bio je roden od
devojke Marije, u uslovima direktne intervencije Svetoga Duha” (M.
Green, 42).

Druga strana Matejevog spisateljskog umeca i metoda je u podeli
svoje rodoslove u tri kompleta od po Cetrnaest generacija. Isto tako je
zanimljivo da se svaki komplet zavrSava imenom jednog znacajnog cara
u judejskoj istoriji.

Prvi odsek zavrsava se s Davidom — carem koji je jevrejsko
carstvo doveo do svog vrhunca.

Drugi odsek zavrSava s Jehonijom — carem koji je izgubio
carstvo.

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

Sastavljanje ove tri grupe u grupe od po cetrnaest generacija
ocCigledno je bilo nacin poducavanja, u kojem je spisak rodoslova bio
laksi za pamcenje. Lakoca pamcenja, moramo istaci, imala je kljucni
znacaj sve do ere Stampanih knjiga.

Broj 14 takode je zanimljiv kao pomo¢ prilikom memorisanja, bududi
da predstavlja numericko znalenje Davidovog imena. Suglasnici u
Davidovom imenu na jevrejskom (jezik bez samoglasnika) su D W D.
Bududi da nije bilo posebnih znakova za brojeve, jevrejska slova su
imala i numericki znacaj, pri ¢emu je D bilo za 4, a W za 6. Prema
tome, DWD je znacilo 4 + 6 + 4, sto daje zbir 14. Tako nam cak i nacin
sastavljanja Matejeve genealogije pomaze da ga vidimo kao ucitelja koji
se trudi da svoje Jevandelje pripremi kao udzbenik za sve vecu
hris¢ansku zajednicu.

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

Prosta biblijska Cinjenica je da je bar u jednoj od tih podela bilo vise
od cetrnaest generacija. Ako nacinimo poredenje sa starozavetnim
rodoslovimama, vidimo da su u 8. stihu, izmedu Jorama i Ozije,
izostavljena tri imena — Ohozija, Joas i Amasija (2. Carevima 8,24; 1.
Dnevnika 3,11; 2. Dnevnika 22,1.11; 24,27). Osim njih, izmedu Josije i
Jehonije (poznatog i kao Joahin) je, u 11. stihu, izostavljen Joakim (2.
Carevima 23,34; 24,6.14.15). Ocigledan razlog za ova brisanja bio je da
u svakoj grupi bude po Cetrnaest generacija.
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| zato moramo da pitamo: Kako je Matej mogao da kaze da u
svakom od tri rodoslova ima “svega” po Cetrnaest generacija (kolena)?
Izraz bi morao da znali sve generacije obuhvaéene njegovim
rodoslovom, a ne sve generacija u apsolutnom istorijskom smislu
potpuno kompletnih rodoslova.

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

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

Slucaj Cetiri Zene i Matejev cilj

lako im ne bi bilo cudno da vide knjigu koja pocinje rodoslovom,
Jevreji su sigurno bili zgranuti kada bi citali knjigu koja pocinje
rodoslovom koja sadrzi zenska imena. Bilo je krajnje neobicno u
jevrejskim rodoslovima na¢i Zenska imena. Zena nije imala nikakva
zakonska prava; na nju se pre gledalo kao na stvar, nego kao na osobu;
bila je imovina svog oca ili svog muza. Jevrejski muskarci su u svojim
jutarnjim molitvama zahvaljivali Bogu sto nisu neznabosci, robovi ili —
zene.

Kad smo vec kod toga, ako prihvatimo da su jevrejske genealogije,
ukljuCujuci Matejevu, postojale da se pokaze Cistota necijeg porekla,
Citalac nece biti narocito zbunjen kada bi video da je Isus imao pretke
zenskog pola kao Sto su bile Sara, Reveka ili Rahilja. Ipak, citalac bi
teSko mogao ocekivati da vidi one Cetiri koje su odabrane u Mateju. Evo
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Sta je rekao jedan autor u svojoj raspravi o Zzenama u rodoslovu: “Stice
se utisak da je Matej duboko i dugo kopao po starozavetnim spisima
dok nije nasao najsumnjivije raspolozive Isusove pretke” (Bruner, 1:6).

Vazno je imati na umu da su jevrejski Citaoci Matejevog Jevandelja
poznavali svoju istoriju. UkljucCivanje zena u njegov rodoslov ne samo
Sto bi ih pogodilo kao strujni udar, nego bi one Cetiri zene koje je Matej
izabrao tom udaru dale snagu pravog groma. Pozabavimo se s ova cCetiri
Zzenska imena.

Prva je Tamara (3. stih). Njenu pricu obic¢no ne pricamo svojoj deci
za vecernje bogosluzenje, niti je ona u programu prica za deciju
subotnu Skolu. Ali Matejevi Citaoci su Tamaru odmah prepoznali. Njenu
pricu nalazimo u 1. Mojsijevoj, 38. glavi.

Ta Hananejka je bila udata prvo za jednog, a onda za drugog po
starosti Judinih sinova, Sto je bilo u skladu s odgovarajuc¢im obicajem na
Bliskom istoku. Obojica su umrli zbog svog bezakonja, dok je ona
ostala bez dece. Na to joj je, u skladu sa zakonima o braku toga
vremena, Juda obecao brak sa svojim tre¢im sinom, kada decak stasa za
zenidbu. U meduvremenu je Tamaru Juda poslao natrag u kucu njenog
oca da tamo zivi kao udovica dok njegov sin ne odraste.

Ali kako su godine prolazile, Tamara je shvatila da njen svekar nema
nameru da ispoStuje svoje obecanje i zato se prerusSila u prostitutku i
legla s Judom, koji nista nije naslutio. Nekoliko meseci kasnije, kada je
njena trudnoca postala vidljiva, Juda je bio presrecan Sto je Tamara bila
zatecCena u grehu da bi je, kako je bilo predvideno tadasnjim zakonskim
obicajima, mogao dati da se spali (24. stih).

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

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

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

Matejev treci kandidat zenskog pola, kao da je bila dovoljno vrsna
po pitanju karaktera, ali je bila posebno prezrenog rasnog porekla. Ruta
je bila Moavka (Ruta 1,4). Njen narod je bio proizvod incestnih odnosa
Lota i njegove najstarije neudate kceri. Zeleé¢i da ocuvaju porodi¢nu
lozu, dve kéeri su opijale svog oca i navele ga da, nesvesno, legne s
njima radi seksualnog cina. Sin kojeg je rodila najstarija kéerka zvao se
Moav, otac naroda koji su Cinili Izrailjevi najnepomirljiviji neprijatelji (1.
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Mojsijeva 19,30-37).

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

Cetvrta Zena koju je Matej upisao u lIsusov spisak predaka je na
mnogo nacina najzanimljivija. Deo razloga za to dolazi od cinjenice da
ona nije navedena c¢ak ni imenom.

Da ju je Matej nazvao imenom Vitsaveja, pokrenuo bi secanje na
njenu preljubnicku romansu s carem Davidom. Ali nazvavsi je
“Urijnicom”, ili onom koja je bila Urijina zena (6. stih), Matej dodatno
istiCe dve vazne stvari. Prvo, Cinjenica da se o Uriji obicno govori kao o
Uriji Hetejinu (2. Samuilova 11,3; 23,39; 1. Dnevnika 11,41), navodi na
zakljucak da se, iako rodena kao lzrailjka, ona, zakonski, najverovatnije
smatrala neznaboskinjom po osnovu braka.

Drugo, i joS znacajnije, uvlaCenje Urijinog imena u pricu, kao
Vitsavejinog prethodnog muza pokrece pitanje viSestrukog ubistva koje
je pocinio David, kako bi prikrio svoj greh preljube. Jasno je da nacin
koji je on najradije primenjivao kada je trebalo da reSi odredeni
problem nije bilo ubistvo, nego prevara. S time u mislima, David je
naredio da Uriju, oficira njegove vojske, posalju kudi s fronta, navodno
da bi doneo odredeni izvestaj. Dok je boravio u Jerusalimu, ocCekivalo se
da ce Urija spavati sa svojom Zenom i da ¢e se zbog toga misliti da je
on zacCeo dete koje je Vitsaveja veC imala na putu u svojoj vezi s
Davidom.

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

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

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

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

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

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

Tako je, potezom pera, Matej pred umove svojih citalaca izlozio ne
samo preljubu najveceg cara u lzrailju, nego i njegov okrutni cin
prikrivanja svog zlodela. Nikada se ne sme zaboraviti da je Matejeva
publika vrlo dobro poznavala dogadaje na koje se aludiralo
pominjanjem cetiri Zzene u rodoslovu. Za njih je ta istorija — narocito
ako se ima na umu zivot i poreklo tih Zena — bila poruka koja kao da je
spalila Isusovo poreklo. Tri od cetiri zene ucinile su tezak greh
nemorala, tri su bile nesumnjivo prezrene neznaboskinje, dok se Cetvrta
verovatno smatrala neznaboskinjom. Bile su to Zzene koje ne bi bile lako
prihvacene u judaizmu prvog veka — u jednoj kulturi koja tesko da je
htela da ima bilo Sta sa neznaboscima ili greSnicima.

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

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

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

Druga znacajna tacka koju treba da zapazimo u vezi s tekstom u
1,21 je da je to revolucionarno objavljivanje Mesijine misije. Matej je
Isusa jasno predstavio vec od 1. stiha kao Mesiju i Davidovog potomka.
U jevrejskom nacinu misljenja obe titule su imale politicke prizvuke. Te
dve titule su se sjedinjavale u viziji o jednom zemaljskom caru. David je
bio slavan ratnik i osvajac, pa su Jevreji prvog veka ocekivali da njihov
Mesija-Car “odradi” isti program. Mesija, ili Hristos, trebalo je da bude
nacionalni izbavitelj.
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Na primer, u knjizi pod nazivom Psalmi Solomunovi (pisanoj u

periodu izmedu Starog i Novog zaveta), pomazani Sin Davidov je car
koji Ce ustati iz naroda da izbavi Izrailj od njegovih neprijatelja. Ovaj
“davidovski” car treba da bude obdaren natprirodnim darovima.
“Palicom gvozdenom razlomice na komade svu njihovu silu, uniStice
bezbozne narode recju svojih usta” (Psalmi Solomunovi 17,26.27).
Slicno, u 4. Jezdrinoj knjizi (apokalipticnoj knjizi iz prvog veka n.e.),
Mesija vlada privremenim mesijanskim carstvom tokom nekih Ccetiri
stotine godina (4. Jezdrina 7,28.29).
U istoriji Izrailja bilo je tri velika ropstva: egipatsko, vavilonsko i sada,
rimsko. Prva dva ropstva zavrSena su politickim resenjima. Za Jevreje
prvog veka, Mesija koji narod ne bi oslobodio bar politicki, teSko da bi
se mogao smatrati pravim Mesijom. Mesijanska nada Jevreja se gradila
na lozi cara Davida. Trebalo je da ih ta loza oslobodi njihovih ugnjetaca.
Upravo u tom svetlu treba da vidimo revolucionarni znacaj reci iz Mateja
1,21. Samo jednom nadahnutom recenicom Matej rusSi ceo jevrejski
koncept Mesije. Hristos, kako on istice, nije dosao da spase svoj narod od njihovih
rimskih gospodara, nego od njihovih greha. Cinjenica da Isus kao pomazani Sin
Davidov nije doSao da izbavi svoj narod od njegovih neprijatelja, dosla
je kao strasno razocaranje za Jevreje Hristovog vremena, ukljucCujudi i
uCenike. (Ona je i danas razocCaranje za mnoge.) Jedan od Matejevih
glavnih zadataka je da naucava stvarni karakter Isusovog mesijanskog
carstva narodu kome je vazniji model cara-osvajaca.

Doduse, postoji smisao u kojem je Isus ipak doSao kao car koji osvaja.
Dosao je da “izbavi svoj narod od greha njihovih”. Herman Riderbos
nesumnjivo je u pravu kada pise: “ReC ’'greha’, u ovom tekstu, treba
razumeti u njenom najsSirem smislu, ne samo od krivice i kazne za greh,
nego i njegove moci i njegovih posledica” (Ridderbos, 28).

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

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

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

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

S nama Bog

Drugi revolucionarni doprinos Matejevoj prvoj glavi je to Sto je Mesija “s
nama Bog” (23. stih). U ranijem delu svoje prve glave Matej je naznacio
da je Isus Mesija, sin Davidov i Spasitelj od greha, s tim Sto je ovo
poslednje nedvosmislena modifikacija u odnosu na militantne jevrejske
ideje 0 mesijanskoj vladavini Davidovog sina. Cetvrta Matejeva titula za
Isusa — Emanuilo — takode je menjanje pomenutih predstava u
jevrejstvu. Negde u lIsusovo vreme, predstave o Mesiji i Davidovom
potomku su, na razliCite nacine, bile kombinovane u nadu u jednog
mocnog Mesiju po liniji cara Davida, koji ¢e oboriti Izrailjeve
neprijatelje, jer su Jevreji vise zeleli i ocekivali da vide fizickog
Davidovog potomka, nego bozanskog Cara.

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

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

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

Matej tvrdi da je Isus konacno ispunjenje prorocCanstva iz Isaije 7,14.

Isus je Emanuilo, ili “s nama Bog” (23. stih). To je mozda najslavnija
tvrdnja u Novom zavetu. Priznanje da je Isus uistinu Bozji Sin centralna
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je tacka u Matejevom Jevandelju (vidi, na primer, 3,17; 16,16).

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

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

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

O Ula enje u Re

Matej, 2. glava
Dva puta procitaj tekst u Mateju, 2. glavi. Prilikom drugog citanja
pocCni da tragaS za odgovorima na sledeca pitanja:

1. Na koji nadin(e) je 2. glava nastavak 1. glave Mateja? U trazenju
odgovora na ovo pitanje prouci primere koje Matej razraduje. Kakvo
je znacenje pomenutog nastavljanja i pomenutih primera?

2. Jedna od glavnih Matejevih tema pocinje da se razvija u 2. glavi.
To je tema o razliCitim reakcijama na “cara judejskog”. Druga glava
izlaze najmanje tri moguée reakcije na Isusa, materijalizovane
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prikazom tri grupe ljudi (ne ukljuCujuéi Njegove roditelje). Navedi
te tri grupe i stavi na papir reakciju svake od njih. Postoje li i druge
moguce reakcije na Isusa? Ako postoje, koje su?

3. U kom smislu je “velika borba” izmedu Hrista i sotone oCigledna
u 2. glavi Mateja?

4. Druga glava pocinje da nas upoznaje s odredenim klju¢nim
licnostima i mestima u Isusovom zivotu. Konkretno poznavanje tih
ljudi i mesta olakSa¢e nam razumevanje Biblije. Na karti Palestine iz
Isusovog vremena pronadi Vitlejem i Nazaret. KoriS¢enjem
razmernika u kilometrima, priblizno odredi udaljenost oba ova
grada od Jerusalima, imajuéi sve vreme na umu da ¢e tokom svoje
sluzbe Isus mnogo puta pesice prelaziti put izmedu tih gradova i da
se vecCina dogadaja iz Isusovog zivota odigravaju u geografski
prilicno skucenim granicama Palestine. lako se Nazaret ne pominje
u Starom zavetu, on se u Novom zavetu pominje nekoliko puta kao
Isusov dom. Kada procitas tekst u Jovanu 1,46, videceS na kakvom
je glasu medu Jevrejima bio Nazaret. Sta taj tekst oznacava u
odnosu na Isusovo mesto prebivanja? U konkordanciji pronadi
novozavetne tekstove koji jasno upucuju na to da su Jevreji
razumeli da Mesija treba da dode iz Vitlejema.

5. Drugu glavu Mateja razumeceS znatno bolje ako si donekle
upoznao njene glavne licnosti. U biblijskom rec¢niku [do kakvog
mozeS da dodes] pronadi Sta stoji o Irodu (Velikom) i Arhelaju. Na
koji nacin ti karakterizacija njihovih licnosti pomaze da razumes
drugu glavu Mateja? Mozda bi bilo uputno da, uz pomo¢ biblijskog
recnika, saznas nesto o mudracima koji se pominju u toj glavi.

O Istra ivanje Re 1

Priznavanje Cara: kako ko

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



25

Vitlejemu bilo ispunjenje prorostva.

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

lako je ta Cinjenica i dalje predmet najveceg interesovanja i znacaja
za savremene Citaoce, druga glava sadrzi jos jedan akcent koji se
posebno odnosi na danasnje izucavaoce ovog Jevandelja, a to su
razliCite reakcije na Isusov carski status. Ta tema je vazna zato Sto svaki
Covek, kada se suoci s Isusovim izjavama o sebi, mora da reaguje na
Njega na ovaj ili onaj nacin. Druga glava Mateja izlaze tri moguca
odgovora na Isusa kao Cara. Ti odgovori Cine temu, koja pocinje da se
razvija dok cCitamo Matejevo Jevandelje — prihvatanje i odbacivanje
Isusa kao Hrista [Mesije].

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

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

Medutim, Irod jeste bio Jevrejin — po verskom ispovedanju i
drzavljanstvu. Osim toga, njega je Rim, 37. godine pre Hrista, imenovao
vladao, Irod se ozenio Marijamnom, naslednicom carske dinastije
Hazmonen.

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

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

Zakljucujemo da je Irodova politicka pozicija bila nestabilna. Ta
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njegova nesigurnost, dovedena u vezu s preteranom zeljom za vlascu i
gotovo bezumnim podozrenjem prema drugima, ucinila je da je postao
okrutan kad je osetio prisustvo i najmanje pretnje koja bi mogla
ugroziti njegovu vlast.

Svako ko bi bio pretnja Irodu, bio bi ubijen bez oklevanja. | tako,
ubrzo nakon Sto je Aristovula (svog Suraka u braku sa Marijamnom
postavio za prvosvestenika, Irod ga je “slucajno” potopio u dvorskom
bazenu, kada je postao svestan popularnosti mladi¢a, kao poslednjeg
muskog predstavnika dinastije Hazmonen. Aristovulu je lrod kasnije
priredio velicanstven pogreb, na kojem se pretvarao da place.

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

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

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

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

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

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

Mi ne znamo tacno kako je doslo do toga da su onu narocitu zvezdu
oni doveli u vezu s rodenjem “cara judejskog”, ali za to ima nekoliko
indikacija. Pre svega, Jevreji koji se nisu vratili iz vavilonskog ropstva u
Sestom veku pre Hrista joS su ziveli rasejani u mestima po celom
Bliskom istoku i podrucjima Mediterana. PoCev od drugog veka pre
Hrista ti rasejani Jevreji su imali grcki (opsSte korisc¢eni jezik toga
vremena) prevod spisa Starog zaveta. Tako su uceni ljudi — narocito oni
medu sveStenicima — verovatno imali pristupa Septuaginti (grckoj
verziji Starog zaveta).

Poseban znacaj za astroloSka istrazivanja mudraca morale su biti
reCi drugog neznabozackog mudraca u 4. Mojsijevoj 24,17, kada je
Valam rekao: “lzaci ¢e zvezda iz Jakova i ustace palica iz Izrailja.” Bas taj
tekst su mnogi Jevreji u vreme Isusovog rodenja videli kao
predskazivanje dolaska Mesije.

Upravo to ocekivanje i znatno Sire jevrejsko ocekivanje buduceg
Mesije-Cara ocCito je dovelo do vrlo rasSirenog verovanja u Rimskom
carstvu da e se u Palestini roditi jedan svetski vladar. Tako je doSlo do
toga da je rimski istoricar Svetonijus (oko 100. godine n.e.) pisao: “Po
celom Istoku raSirilo se jedno staro i uvrezeno verovanje da je u to
vreme sudeno da ljudi iz Judeje zavladaju svetom” (Life of Vespasian, 4,5).
Tacit (oko 55-120. n.e.), drugi rimski istoricar, pisao je da “postoji
¢vrsto ubedenje ... kako bas u ovo vreme Istok treba da postane mocan
i da ce vladari koji dolaze iz Judeje osvojiti jedno sveopSte carstvo”
(Histories, 5,1 3).

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

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

Tako oni, nasavsi Isusa, “padosSe i pokloniSe mu se” (11. stih). Ova]
podatak ima kljucni znacaj u Matejevom pripovedanju posto je, prema
zakonu Deset zapovesti, Jevrejima bilo zabranjeno da se “klanjaju” ili da
“sluze” bilo cemu osim samome Bogu (2. Mojsijeva 20,3-5). Stavljajuci
akcent na podatak da su mudraci pali na kolena i poklonili se — u knjizi
pisanoj za Jevreje, Matej nedvosmisleno tvrdi da je Isus — Hristos, niko
drugi do “s nama Bog” — tema koju je pocCeo da istiCe u 1. glavi i koju
Ce nastaviti da posebno osvetljava kroz celo svoje Jevandelje.
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Komunikacija koju su mudraci imali s Isusom nije bila zavrSena
njihovim cinom padanja u znak obozavanja, nego se proSirila
Obozavanje se nikada ne zbiva iskljuCivo u nasim umovima. Naprotiv,
ono se preliva u svet svakodnevice kada ljudi i Zene, iduci za primerom
mudraca, predaju sebe same i svoje bogatstvo u znak svog odgovora
Onome kome “tako omile svet da je i Sina svojega jedinorodnoga dao”
(Jovan 3,16).

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

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

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

Tako vidimo kako Matej vesto prikazuje tri moguce reakcije na
“Isusa prozvanoga Hrista” (1,16): Zestoko odbacivanje, obozavanje i
ravnodusnost. S ovim opisom Matej najavljuje nekoliko tema koje Ce se
visSe razvijati kako on bude nastavio sa svojim izlaganjem Hristovog
zivota.

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

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

Tacno je, o mudracima se nigde u Novom zavetu ne govori
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pohvalnim recCima. lzlaganje price o mudracima u drugoj glavi je
zapanjujuce koliko i nacin na koji je Matej predstavio Cetiri zene u 1.
glavi. Vraci i astrolozi su od Jevreja bili podjednako prezreni koliko i
prostitutke i pokvarenjaci. Ipak, Matej o njima govori kao o onima koji
ulaze u carstvo, dok su Jevreji ostavljeni napolju. Ova tema se
produzava i kroz celo njegovo Jevandelje — Jevandelje koje se zavrSava
Hristovom zapovesS¢u svojim sledbenicima da “ucine ucenicima sve
narode” (28,19).

Zavrsna tema u Mateju koja se odnosi na reakcije na Hrista u drugoj
glavi je misao da “Irod nije samo zloc¢a ovog Jevandelja; ne, on je — bilo
koji Covek” (Bruner 1:51). Irod Zivi u svakome od nas. Sustina “irodizma”
je u tome Sto je on bio car svoga carstva i svog zivota i Sto nije
dopustao nikakvu konkurenciju od Hrista, ili bilo koga drugog. Irodov
problem je sredisnji, centralni problem, srz greha.

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

Kada Irod u meni (ili tebi) sretne Boga u Hristu Isusu, nesto mora da
popusti. Ili cemo mi na kraju razapeti Njega, ili ¢emo dopustiti Njemu
da razapne nas. Konacno, nema srednjeg puta kada je reC o Caru Isusu.
“Niko ne moze dva gospodara sluziti’ (6,24).

O Primena Re I

Matej 1. i 2. glava

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

2. Da sam ziveo u Isusovo vreme, kakvog cara bih Zeleo? Zasto
takvog? Ako sam posten prema sebi, da li najviSe Zelim cara koji
moze da mi omogudi sticanje materijalnog bogatstva ili onog koji
moze da me spase od mojih greha? Kako je ta [izabrana] vrednost
izrazena u mom svakodnevnom zivotu?

3. Kakva je moja licna reakcija na Cara Isusa? Da li je to Irodova
reakcija ili reakcija mudraca, ili sam svojom ravnodusnosc¢u odustao
od bilo kakvog reagovanja?

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

5. Da li u meni stvarno zivi jedan “lrod”? Ako Zzivi, Sta preduzimam
na tom planu?
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6. Ako je Bog dopustio da Isus odraste u mestu kakvo je bilo
Nazaret (Jovan 1,46), zaSto se, za svoje propuste i neuspehe, ja
ponekad “vadim” na svoje mesto rodenja ili na prednosti koje su mi
uskracene rodenjem?

7. Kakve pouke mogu da naucim iz Matejeve genealogije po pitanju
“naivne” upotrebe tekstova kojima bih dokazao ovu ili onu tvrdnju?
Sta od genealogije mogu nauciti o citanju Biblije?

O [stra Ilvanje Re f

1. Uporedi tekst iz Mateja 1,22.23 s onim u lsaiji 7,14 u svim
prevodima Biblije do kojih mozes da dodes i koje mozeS da koris-
tiS. Narocito obrati paznju na tekst u lsaiji 7,14 u modernim
prevodima. Potrazi jevrejsko znacenje reci devojka [virgin] iz Isaije
7,14 u nekoj dobroj konkordanciji. Sta o toj re¢i u Isaiji i Mateju
kaze SDA Bible Commentary? Kako ovo kratko proucavanje moze da ti
pomogne da bolje razumeS probleme koji se pojavljuju prilikom
prevodenja biblijskih tekstova? Sta ti ovo proucavanje kazuje o
nacinu na koji su novozavetni pisci koristili starozavetne reci?

2. Svako od cetiri Jevandelja govori o Isusovom rodenju i ranim
godinama (do tridesete godine) iz drugacijeg ugla. Procitaj izvestaje
o tome u svim Jevandeljima. Potom, na cistom listu u svojoj
beleznici za Mateja nacini Cetiri vertikalna stupca (po jedan za
svako Jevandelje). Sledece, nacini pregled doprinosa svakog
Jevandelja u odgovarajuéi stubac. Zasto su po tvom misljenju pisci
polazili od koncepata ogromne medusobne razlike? Da li je ta
razli¢itost dobra ili loSa? Zasto?

O Dalje prou avanje Re I

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

Matej 3,1 — 4,16

Prve dve glave Mateja izlazu nam Isusove ljudske i bozZanske “preporuke” i
predstavijaju tri mogucéa nacina reagovanja na Njega. One takode pokazuju da Cée
fokusna, Zizna tacka Isusovog dela biti da “izbavi svoj narod od greha njihovih” (1,21).

Sledece dve glave pokrecu pricu o bozZansko/ljudskom Mesiji i Caru, nakon Sto je
dostigao godine zrelosti i postao spreman da otpocne svoju javnu sluzbu. U 3. glavi se
upoznajemo s Jovanom Krstiteljem i citamo o Isusovom krstenju. Prvih Sesnaest stihova
4. glave nas vode kroz Isusova kusanja i dalje sve do pocetka njegove sluzbe
propovedanja i pozivanja prvih ucenika.

Tekst iz Mateja 3,1 do 4,16 na taj nacin c¢ini kljucni most izmedu prica o detetu i
Caru Isusu, iz 1. i 2. glave i pocetka Njegove javne sluzbe u 4,17-25 i proglasavanja
nacela Njegovog carstva od 5. do 7. glave. O tekstu u Mateju 3,1 — 4,16 najbolje je
misliti kao o zavrsnim koracima u pripremi za 1 pripremi samog Cara, pre nego Sto
otpocne svoju vise nego vaznu javiau sluzbu.

O Ula enje u Re

Matej, 3. glava
Procitaj 3. glavu Mateja dva puta. Za vreme drugog Citanja pocni da
se boris sa slede¢im pitanjima i problemima:

1. Isusa smo, u 2. glavi, ostavili kao dete. Njemu je u meduvremenu
trideset godina. U 34. godini ¢e umreti. Istrazi drugu glavu Luke i
pronadi jedini izveStaj koji je saCuvao neko od pisaca Jevandelja o
“nepokrivenim” godinama Isusovog zivota. Zasto je, po tvome
miSljenju, Matej preskocCio gotovo ceo Isusov zemaljski zivot? U
jednom kratkom pasusu objasni Sta to, po tvom misljenju, znaci u
odnosu na razliku izmedu Matejevog Jevandelja (ili bilo kojeg
drugog Jevandelja) i neke tradicionalnije biografije. Kako tu razliku
povezati s razlikom u nameri izmedu jednog Jevandelja i
tradicionalnih biografija?

2. Nacini spisak licnih osobina Jovana Krstitelja. Kako bi
okarakterisao Jovana kao lichost? Posluzi se marginalnim
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napomenama uz 3. i 4. stih, radi otkrivanja simboli€nog znacenja
Jovanove odece. Radi dobijanja pune dubine smisla tog simbolizma,
potrazi reference o lliji u Malahiji i Mateju u nekoj konkordanciji.

3. Sluzeéi se marginalnim podacima u Bibliji, nadi starozavetno
mesto za citat u 3,3. Kakvu je krupnu promenu ucinio Matej, koja
se odnosi na lichost u poslednjem redu marginalnog komentara?
Kakav je dublji smisao te promene?

4. Nabroj osnovne karakteristike Jovanove poruke u 3,2-12. Koje
su, po tvom misljenju, dve najvaznije zizne tacke te poruke? Zbog
Cega si bas te dve izabrao za znacajnije od drugih aspekata njegove
poruke?

5. Razumevanje odredenih kljucnih reci u 3. glavi pomodi ce ti da
bolje razumes$ to poglavlje. U biblijskom rec¢niku potrazi znacenje
reCi kao Sto su pokajati se, nebesko carstvo, kritenje, farisej i sadukej
[repent, kingdom of heaven, baptism, Pharisee, Sadducee].

6. Zasto je Isusu bilo potrebno da se krsti? U jednom ili dva pasusa
objasni na koji nacin se Isusova potreba za krStenjem razlikuje od
nase.

7. Navedi glavne stvari koje su se dogodile prilikom Isusovog
krStenja, u 16. i 17. stihu. U nekoliko reCenica objasni znacaj
svakog od tih dogadaja za pricu Jevandelja i plan spasenja.

O [stra Ivanje Re f
Carev preteca

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

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

Potpuna tiSina na strani Mateja, Marka i Jovana i gotovo potpuna
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tiSina na strani Luke o najve¢em delu Isusovog Zivota porucuju nam
nesto o karakteru Jevandelja: ona su “abnormalne biografije”. Matejevo
Jevandelje, kao i ostala tri Jevandelja, nije optimalno uravnotezen
izvestaj o Isusovom zivotu. Naprotiv, rec je o izvestaju “izvan ravnoteze”
koji, kako ¢emo videti, daje neproporcionalni prostor dogadajima koji
su vodili prema Isusovoj smrti i vaskrsenju. Dok “normalna” biografija
postavlja fokus na ukupan zivotni vek centralne licnosti i verovatno daje
veoma mali broj strana izvestaja o smrti junaka, Matej i njegove
“kolege” stavljaju te proporcije “naglavacke”. Zasto, pitacemo? Razlog je
u tome Sto Isus nije bio obican Covek i zato Njegova biografija ne moze
da bude obi¢na biografija. Naprotiv, bice to prica o Bogo-Coveku koji je
dosao na Zemlju da, umiranjem za grehe sveta (26,28; 16,21), “izbavi
svoj narod od greha njihovih” (1,21). Ova disproporcija nastaje zbog
toga Sto Isusova smrt i pobeda nad smrcu cine kljucni deo price. Bez
njegove smrti i vaskrsenja nema potrebe za iznoSenjem ostatka price.

Jevandelje se, od pocetka do kraja, usredsreduje na temu
beznadeznosti u kojoj se nalaze gresna ljudska bi¢a i Bozjeg resenja za
tu beznadeznost u Isusu. Tako imamo da Matej materijal za svoje
Jevandelje bira na bazi njegovog doprinosa razumevanju lIsusove
spasonosne otkupiteljske misije.

Jedan od klju¢nih elemenata u tom razumevanju koncepcije je uloga
Jovana Krstitelja kao Isusovog pretece. Cetiri stotine godina pre
Isusovog rodenja je prorok Malahija izlozio ideju da Ce jedan preteca
naciniti uvod u mesijansko doba. Malahija je prorokovao da ¢e preteca
biti prorok llija (Malahij 4,5). Matej se ukljuCuje u tu aluziju o pretedi,
piSuci o Jovanu koji je imao “haljinu od dlake kamilje i pojas kozan oko
sebe” (4. stih). Nije slucajnosti Sto 2. Carevima 1,8 daje isti opis llijine
odece. Prakticno, Matej identifikuje Jovana, opisujuci njegovu odecu,
kao prorocki predskazanog preteCcu mesijanskog carstva i njegovog
Cara. Na tu temu Matej e se vratiti u 11,14,

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

Ono sto zelimo da naglasimo u vezi s nacinom kako Matej koristi
tekst iz Isaije 40,3 jeste da on vrsSi krupnu zamenu u znacenju
prorokovih reci. Dok lsaija kaze da treba poravniti staze za “Boga’,
Matej reC “Bog” zamenjuje za “Njega” — odnosno, Isusa. Matejevi Citaoci
na ovaj nacin dobijaju novu dozu poucavanja koje je on zapoceo u 1,23
— da je Isus, prozvani Hristos, stvarno “nama Bog”. Na jednostavan, a
ipak vest nacin, nas pisac e neprestano usadivati u nase misli glavne
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teme svog Jevandelja.

Matejeva ukupna slika Jovanove odece i onoga Cime se hranio odise
jednostavnoscu. Njegov nacin zivota je u velikoj saglasnosti s njegovim
propovedanjem i porukom o pokajanju.

lako je Krstiteljev nacin zivota verovatno bio jednostavan, njegova
vest je istovremeno i slozena i duboka. U njoj je sadrzano najmanje Sest
elemenata. Na prvom mestu i pre svega Jovanova vest je poziv na
pokajanje (2. stih). BaS taj poziv ponovo postavlja Jovana u liniju s
prorokom llijom, cija se sluzba koncentrisala oko njegovog sukoba s
Ahavom, Jezaveljom i otpalim svesStenstvom, kada je pozivao i Izrailj i
njegove vode da se pokaju od onoga Sto rade.

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

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

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

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

U svetlosti kako blizine, tako i veliCine carstva koje dolazi, Jovan vice
i trazi od svojih slusalaca da donesu pokajanje, kao i da dovedu “rod”
(zivote) u sklad s tim pokajanjem.

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

Jevreji nisu jedini koji su primili tu misao. Mnogi hris¢ani u svojim
razli¢itim ograncima (npr. katolici, baptisti, adventisti itd.) bavili su se
slicnim mislima. Medutim, svako takvo razmisljanje je varljivo. Konacno,
“moze Bog i od kamenja ovoga podignuti decu Avramu” (9. stih). Bog
nije zavisio od Avramovih potomaka po pitanju ostvarenja svojih
hamera u Jovanovo vreme, niti On u dvadesetom veku zavisi od bilo
koje odredene grupe. Ono Sto je pred Bogom vredno, je, po Jovanovim
reCima, srce koje se kaje i zivot obeleZzen radanjem zdravog roda.

Tako dolazimo do petog aspekta Jovanove vesti — priznavanja greha
i krStenja (6. stih). Narod se masovno odazivao njegovom
propovedanju. | tako “izlazasSe k njemu Jerusalim i sva Judeja, i sva
okolina Jordanska” (5. stih). Oni u Krstitelju osecaju silu i osobine llije i
drugih proroka. Osecaju originalnost Jovanove licnhosti i njegove vesti.
Cak su i verske vode toga vremena (fariseji i sadukeji) odu3evljeni i
dolaze, ocekujuci da Jovan nad njima izvrsi obred, a od svega toga im je
ostala osuda koju im je Jovan uputio. Svoj deo govora o Avramu Jovan
drzi tek posle njihovog dolaska. Ocito je da su gradanske i sveStenicke
verske vode jevrejske crkve bile posebno sklone da se oslanjaju na
svoju versku pripadnost.

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

On je prakticno govorio da nije dovoljno biti samo roden kao
Avramov potomak. | Jevreji moraju da priznaju svoje grehe i da se operu
od svoje proslosti ocis¢uju¢om vodom krstenja. Tako je on mnoge
“krs¢avao u Jordanu” (6. stih).

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

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

Carevo pomazanje

Jedan od dogadaja iz 3. glave koji najvise zapanjuje je podatak da
Isus dolazi da ga Jovan krsti. Konacno, zar Jovan vel nije javno
predstavio Isusa kao Onoga koji Ce krstavati krstenjem vecim od
njegovog (11 stih)? Ali ovom prilikom Isus dolazi kao primalac obreda
krStenja i to je Njegov prvi Cin kao odrasle osobe u prici Jevandelja.
Zaista, nije cudo Sto je Jovan zapanjen.

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

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

Znacenje ovih Isusovih recCi treba da posmatramo u kontekstu
celokupne poruke Jovana Krstitelja u 3. glavi Mateja. Tako se sticCe
utisak da se Isusova upotreba reci pravda odnosi na kvalitet zivota kakav
je Jovan zahtevao od svojih kandidata za krstenje. “Dolazedi i
pokoravajuci se obredu krstenja”, kaze autor Majkl Grin, “Isus prihvata
okolnost da Bog od Njega, kao i od ostalih, zahteva potpuno posvecenje
Zivota i svetost karaktera” (M. Green, 61).

Jovanovo krstenje je simbol tog apsolutnog predanja. Pod takvim
okolnostima Jovan “pristaje” da krsti Onoga za koga je javno priznao da
je veci od njega.

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

Ne treba nikada da zaboravimo da se, iako je sam bio bez greha,
Isus tokom celog svog Zivota poistovecivao s greSnicima. Ne samo Sto
je svoju sluzbu zavrsSio na krstu izmedu dvojice razbojnika, nego je i
svoj javni rad otpoceo u reci, medu gresnicima koji su se kajali. Matej
dosledno odslikava Isusa kao Onoga koji je “s nama Bog”.

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

Najmanje Sto mozemo prihvatiti je okolnost da su bar Jovan i Isus
uocili znacaj zbivanja u tekstu Mateja 3,16.17, dok nam je jedino
moguce da nagadamo i pretpostavljamo da su oni koji su, duhovno, bili
u dodiru s Bogom morali naslutiti poneSto od tajanstvenosti koje su
nastale kad je Isus izaSao iz vode. | razume se, do trenutka kad su
Jevandelja nastala u pisanom obliku, Bog je za sledece generacije vec
otkrio vaznost i smisao dogadaja posle ovog krstenja.

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

Izvan toga, otvaranje neba je pripremilo put za drugi dogadaj posle
krstenja — “i Duha Bozjega gde silazi kao golub i dode na Njega” (16.
stih). Taj dogadaj ne treba shvatiti tako da Isus nije imao Svetoga Duha
pre krstenja. Konac¢no, On je bio Marijin Sin “od Duha Svetoga” (1,18).
Ne, ovo “oznacCava prekretnicu u istoriji spasenja, jer tek kada Duh
dode, pocinje Mesijina sluzba” (uporedi Dela 10,38), a Isusa postavlja u
red s odredenim narodnim vodama u Starom zavetu — Gedeonom
(Sudije 6,34), Samsonom (15,14), Saulom (1. Samuilova 10,6) — na koje
je dosSao Sveti Duh, i sa prorocima” (Davies and Allison, 1:335). Uvek
iznova imamo primere kako su pojedinci svoj rad za Boga zapocinjali
nakon sto bi Sveti Duh pocinuo na njima. Tako je bilo i s Isusom (vidi
takode Isaija 11,1.2).

Treci dogadaj posle krstenja bio je glas s neba koji je rekao: “Ovo je
Sin moj ljubazni [ljubljeni] koji je po mojoj volji” (17. stih). Te reci su
pokazale da je nebo i stvarno bilo otvoreno.
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Ali sadrzaj poruke je zapanjio ljude vise nego sam dogadaj. Reci s
neba bile su spoj, fuzija dvaju starozavetnih stihova — Psalam 2,7 i
Isaija 42,1. Svi Jevreji su prihvatali 2. psalam kao opis Mesije, Cara od
Boga, koga su ocekivali. Citat iz Isaije, 42. glave (“koji je po mojoj volji”
[3,17]) pocetak je teksta o sluzi Gospodnjem kome je odredeno da trpi
zlostavljanje i protivljenje. S tim cinjenicama na umu Vilijem Barkli
zakljuCuje da je “u krStenju Isus bio suoCen s dve izvesnosti — jednom
da je zaista On bio taj izabrani od Boga i izvesnos¢u da je put koji je bio
pred njim bio put krsta. U tom trenutku je znao da je izabran za Cara, a
znao je i to da Njegov presto mora da bude — krst” (Barclay, 1:53).

O Ula enje u Re

Matej 4,1-16

Tekst u Mateju 4,1-16 procditaj najmanje dva puta. Prilikom
poslednjeg citanja pocni da traziS odgovore na sledec¢a pitanja i
probleme.

1. Navedi zajednicke elemente izmedu 3,16.17 i 4,1.2. Kako ti
zajednicki elementi pokazuju vezu izmedu price o krstenju iz 3.
glave i price o kuSanju iz 4. glave?

2. Navedi zajednicke elemente u tri iskuSenja. U istom proucavanju,
uocCi razlike u nacinu kako se davo obraca Isusu u tre¢em iskusenju,
za razliku od obradanja u prva dva. U jednom ili dva pasusa napiSi
svoja razmisSljanja o znacenju zajednickih elemenata. Na slican
nacin, napiSi i svoja razmisljanja o razlici pristupa u treem
iskusenju.

3. Da li nalazis neke elemente progresije u tri iskuSenja? Ako je odgo-
vor potvrdan, koji su to elementi?

4. Kakav je opSti znacaj prie o kuSanju u odnosu na razvijanje
Matejeve price? UocCi Sta je po tvome misSljenju sustina ili srediSni
dublji smisao svakog kuSanja. Da li Sveti Duh ikada nekoga vodi u
iskuSenje?

O [stra Ivanje Re f
Car na ispitu

Sva tri sinopticka Jevandelja stavljaju Isusovo kuSanje, hronoloski
neposredno posle Njegovog krstenja i bozanske manifestacije Njegovog
statusa Bozjeg Sina. Isus je u ovom trenutku spreman da otpocne svoj
javni rad propovedanja Bozjeg carstva ljudima. Klju¢no pitanje s kojim
se On suocio je kako treba da izvrsi taj svoj zadatak. S krstenja je, kako
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smo videli u prethodnom odseku, otiSao, a u usima su mu odzvanjali
delovi teksta iz Psalma 2,7 (“ovo je Sin moj’) i Isaije 42,1 (“koji je po
mojoj volji”) (3,17). Prvi od tih tekstova upucuje na mogucu ulogu Cara-
osvajaca, a drugi na ulogu Sluge koji pati. Najvazniji izbor s kojim se
suocavao Hristos u pocetku svoje sluzbe je sama priroda te sluzbe. Da li
Ce prihvatiti stazu Cara-osvajaca ili Sluge koji pati? Da li ¢e se odluciti
za presto ili za krst? IskuSenja kojima je ovom prilikom Isus bio izloZen
moramo posmatrati u kontekstu njihovog mesijanskog znacenja.

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

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

Dobro je da napomenemo da ni Bog ni Sveti Duh ne igraju aktivnu
ulogu u Hristovom kuSanju. Matej je posebno pazljiv prilikom
formulacije svog teksta: “Tada Isusa odvede Duh u pustinju da ga davo
kusa” (1. stih). Jakov nam jasno govori da Bog ne kusSa nikoga (Jakov
1,13). Ali Bog ipak dopusta kuSanje svojih sledbenika radi izgradivanja
njihovih karaktera. Kada dodu na teSka mesta, hris¢ani ne treba da
misle da vise nisu u skladu s Bogom. Konacno, Hristovo kuSanje je
nastupilo odmah posle Njegovog duhovnog vrhunca prilikom krstenja.
Bozji sledbenici nisu izuzeti od pritisaka u svetu. Naprotiv, oni dobijaju
snagu da se suprotstave tim pritiscima (1. Korincanima 10,13). Tako je
bilo i u Isusovom slucaju. On je bio suoCen sa uobicajenim iskuSenjima
koja poznaje ljudski rod, ali je pobedio (Jevrejima 4,15).

Pavo pristupa Isusu najpre na tacki Njegove najvecCe neposredne
potrebe — na hrani. Po tradiciji Mojsija (2. Mojsijeva 34,28) i llije (1.
Carevima 19,8) Hristos je bio bez hrane Cetrdeset dana. Po onome kako
kaze Matej, On “ogladne” (2. stih). Onako kako radi sa svima nama,
sotona se hvata na Isusovu neposrednu, gorucu potrebu, kao mogucu
tacku hvatanja, ulaska u tvrdavu Njegove duse.

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

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

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

Neki hriS¢ani ulaze u beskrajne diskusije o tome Sta je znacilo Sto je
Isus bio “u svacemu iskuSan kao i mi, osim greha” (Jevrejima 4,15). Na
osnovu jednostavnog Citanja Biblije izgleda da je, bez obzira na
konstituciju svoje ljudske prirode, Isus bio kuSan daleko izvan granice
onoga u ¢cemu bilo koji covek ikada moze biti kusan. Vecina Njegovih
iskuSenja za nas cak i nisu iskuSenja, zato Sto nemamo sposobnost da
im se uspesSno odupremo.

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

JoS vecu specificnu tezinu od iskuSenja s hlebom imala je iz toga
nastala implikacija izbegavanja sveobuhvatno vaznog — krsta.
Stvaranjem hleba od kamenja Isus bi mogao istog trenutka da uspostavi
ekonomsko/politicko carstvo, pa bi Jevreji vrlo rado posli za Njim. To je
jasno uocljivo iz teksta u Jovanovoj 6. glavi, kad je Isus nahranio pet
hiljada ljudi. Jevreji su u tom Cudu videli obe¢anog proroka koji Ce biti
kao Mojsije (4. Mojsijeva 18,18). Konacno, nije li Isus ucinio cudo koje
se poredi s cudom dobijanja mfne? Jovan o tome pisSe: “A ljudi videvsi
Cudo koje ucini Isus govorahu: ovo je zaista onaj prorok koji treba da
dode na svet.” Njihov plan je bio “da ga uhvate i da ga ucine carem”
(Jovan 6,14.15). Cak su i ucenici dozvolili da u tom trenutku budu
ukljuceni u akciju promovisanja Isusa u politickog Mesiju (Matej 14,22).

U srzi iskuSenja s hlebom nalazilo se iskusSenje da Isus svoje carstvo
osnuje bez krsta; iskuSenje da postane politicko/ekonomsko/vojni
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Mesija, kakvog su Jevreji oCekivali. Odgovarajuci sotoni, Isus odbija put
slave, da bi umesto njega uzeo put krsta. On se ipak opredeljuje da
postane Bozji Sluga koji pati i strada, koji moze da bude Bogu po volji.

Treba napomenuti da je u sva tri iskuSenja Isus odgovorio davolu
recima iz Biblije. “Pisano je”, bio je Njegov dosledni odgovor. Njegova tri
odgovora poticu iz 5. Mojsijeve 8,3; 6,16 i 6,13. Isus je izuCavao svete
spise.

Uprkos razlikama medu njima, drugo i trece iskuSenje treba
posmatrati u istom svetlu kao prvo. Ako je prvo iskuSenje dosSlo u
trenutku Isusove najvece neposredne slabosti (glad), u drugom je na
meti bila najistaknutija tacka Njegove shage — Njegova bliskost s
Biblijom i Bozjim obecanjima. Citiraju¢i iz Psalma 91,11.12, sotona
Isusu predlaze da skoci, “da se pokaze” (stihovi od 5-7). PoSto je Isusa
odveo na vrh jerusalimskog hrama, citirajuci Bibliju sotona nagovara
Isusa da svoju bozansku prirodu dokaze skakanjem u zgusnuto
mnostvo dole u podnozju.

Ma kako nam to izgledalo apsurdno, ovo nije bila losa ideja.
Konacno, zar Jevreji nisu uvek trazili da vide “znak” (12,38; 1.
Korin¢anima 1,22) po kojem e prepoznati Mesiju kada dode? | ovde
imamo savrSen znak. Skok s vrha hrama, koji se uzdizao preko 120 m
nad dolinom “sinova Enomovih” bio bi zaista impresivan! Malahija je
prorekao da “Gospod, kojega vi trazite”, “iznenada ¢e dodi u crkvu
svoju” (Malahija 3,1), pa su odredeni rabini prorekli da “kad se pojavi
car Mesija, bice to stojeci na krovu hrama” (Pesikta Rabbati, 36).

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

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

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

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

IskuSenja su zavrSena. Isus se opredelio za Bozji put, umesto za
stazu udobnosti i manjeg otpora. Odlucio se za put krsta — krsta koji
Ce biti kulminacija Matejevog Jevandelja.

Matej nas obaveStava da, u tom trenutku, “ostavi ga davo, i gle,
andeli pristupiSe i sluzahu mu” (11. stih). Isus je polozio ispit i sada je
spreman za pocetak svoje javne sluzbe.

O Primena Re I

Matej 3,1 — 4,16

1. Kakve implikacije za svoj li¢ni zivot nalazim u pozivu na pokajan-
je koji je uputio Jovan Krstitelj naocigled skorog dolaska Bozjeg
carstva? Na koje sve nacine moj zivot donosi “rod dostojan poka-
janja™?

2. Dali je moj primarni odnos okrenut mojoj crkvi ili Bogu? U kojoj
meri se oslanjam na svoje versko poreklo, svoj verski “pedigre”?
Jesam li i ja, kao nekada Jevreji, dosao do zakljucka da Bog, da bi
me mogao pozvati u carstvo, na odredeni nacin zavisi od moje ver-
oispovesti? Kakav je dublji smisao moje pozicije, one koju ja vidim
kao poziciju svoje veroispovesti?

3. Cemu treba da se nau¢im od poniznosti Jovana Krstitelja?
(Uporedi nacin kako Matej govori o Krstitelju, s tekstom u Jovanu
3,30.)

4. Koliko dobro poznajem Bibliju? Mogu li i ja, kao Isus, da
odgovorim sotoni preciznim citatom, “Pisano je”? Sta mogu da ucinim
da bih unapredio svoje poznavanje Bozje reci i nacin na koji je
treba razumeti?

5. Kakve pouke iz Hristovih iskuSenja mogu izvuéi za svoj zivot? Da
li moj svakodnevni zivot pokazuje da se trudim da se ugledam na
carski put ili na put krsta? Kako to ¢inim?
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O [stra ivanje Re I

1. Potrazi u konkordanciji rec€ krstiti [baptize] i njoj srodne reci (npr.
kritenje i krstavanje). ProucCi svaki citat i nacini spisak tekstova koji ti
olakSavaju razumevanje (1) znacCenja novozavetnog krstenja, (2)
metoda biblijskog krstenja, (3) uslova za krStenje. Posle temeljitog
proucavanja teme samo u Bibliji, mozda ¢e$ zakljuciti da je korisno
da temu proucis iz perspektive biblijskog recnika ili nekog slicnog
prirucnika.

2. Jovan Krstitelj nam u 3,2 kaze da se “priblizi carstvo nebesko’.
Upotrebi konkordanciju (najadekvatnije za ovu svrhu su Strongova,
Jangova ili NIV Exhaustive) i otkrij privremenu prirodu carstva. Da li
je carstvo doSlo prilikom Hristovog prvog dolaska, ili ¢e doci prili-
kom drugog? Nacini spisak svojih dokaza. Sta je drugacije u tvojim
zakljuécima? Sta je to nebesko carstvo? Uporedi svoje nalaze s oni-
ma u biblijskom rec¢niku.

O Dalje prou avanje Re i

Radi dobijanja opste slike, pogledaj tekst Elen Vajt u DA, 97-131,
orig.
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DRUGI DEO:; OBJAVYILJIYVANJE CAIRA
Matej 4,17 — 16,20

TRE A GLAVA
NA FELA CARSTVA — 1. DEO

Matej 4,17 — 5,48

Prva cetiri Matejeva poglavlja provelaO su nas kroz ceo period od Isusovog
rodenja do pocetka Njegove sluzbe u “Galileji neznabozackoj” (4,15). U 4,17 imamo
jedan od najznacanijih stihova u prvom Jevandelju. Izraz “od tada poce Isus” je
knjizevni oblik koji Matej koristi ovde i u 16,21, kako bi Jevandelje podelio na njegova
tri osnovna dela.

Prve Ccetiri glave su se bavile licnos¢u Cara. Slede¢ih dvanaest govore o
objavljivanju Cara. U Mateju 4,17 Isus objavljuje carstvo; tekst u 4,18-25 bavi se
pocetkom Hristove sluzbe i ranim razvijanjem carstva, a 5, 6. i 7. glava, u okviru
impresivne Propovedi na gori, iznose nacela carstva.

Na osnovu mesta na koje Matej postavlja propoved mozemo da vidimo logiku.
Isusova sluzba je do toga trenutka brzo osvajala prostor, pa je bilo potrebno omoguciti
ljudima da saznaju od cega se sastoji Njegova misija — Sta znaci biti Isusov sledbenik.
Propoved na gori je objasnjenje za to. Propoved u kojoj Isus izlaze nacela novog doba,
na nacin da svi mogu da vide i razumeju, Matej stavlja hronoloski na sam pocetak
Isusovog dela.

Isusova propoved se pokazala kao jedan od najslavnijih dokumenata u svetskoj
istoriji. U njoj se On bavi hris¢anskim karakterom, uticajem, pravdom, poboznoscu,
ciljevima i prioritetima, odnosima i predanjem Bogu.

Propoved se zavrsava napomenom da Isus nije kao jevrejski ucitelji, zato sto je ucio
s “vliaséu” (7,29). Priroda te “vlasti” bice tema 8, 9. i 10 glave Mateja.
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O Ula enje u Re

Matej 4,16 — 5,12

Da bi mogao steci osecaj za celu Propoved na gori i njen kontekst,

procitaj ceo tekst, od 4,17 do 7,29, jednom ili dva puta.

1.

O

Zapazi kako se materija razvija. Obrati paznju i na glavne razlike
u kontekstu izmedu 5, 6. i 7. glave. U Bibliji obi¢no imamo
podnaslove za ovu Propoved. Oni su korisni, ali pokusaj da nacinis
pregled propovedi u svojoj beleznici za Mateja na nacin koji ce
odslikati unutrasSnju logiku.

Nakon Sto si proucio Propoved kao celinu, odvoj vreme za citanje
njenog konteksta u 4,17 do 5,1 i njenog prvog glavnog odseka u
5,2-12. Posle drugog Citanja pocni da obradujes sledece tacke.

Tekst u Mateju 4,23 (vidi takode 9,35) istiCe tri aspekta Isusove
sluzbe. Navedi ih. Koristeci biblijski recnik ili komentar pronadi
precizno znacenje svakog od tih aspekata. Kako se oni odnose
jedan prema drugome u ukupnom kontekstu Hristove sluzbe?

PocCni da analiziraS osam blazZenstava (tekst u 5,10-12 racunaj
kao jedno dvostruko blazenstvo), tako Sto ¢eS na praznom listu
hartije naciniti Cetiri stupca. U prvom stupcu navedi l|judske osobine
u svakom blazenstvu; u drugom, dublji smisao svake od tih osobi-
na; u treem, blazenstvo i u Cetvrtom, kada se blazenstvo daruje.

Autor Donald Krejbil je pre nekoliko godina napisao knjigu na
osnovu nacela iz teksta u Mateju 5,3-12, s naslovom Carstvo post-
avljeno naglavacke. Gledajuci u osam blazenstava, napiSi za svako od
njih po jedan kratak pasus, pokazujuci kako se nacela Bozjeg carst-
va razlikuju od principa ovog sveta.

Proucavaju¢i blazenstva, da li si pronasao nacCin da ih
kategorizira$ ili o njima nacini§ pregled? Da li u njima vidi$ liniju
razvijanja, ili je njihov redosled nevazan? Svoja razmisljanja o tome
i/ili pregled upiSi u svoju beleznicu za Mateja.

[stra ivanje Re f

Rani period Careve sluzbe

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

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

Medutim, koliko blizu je blizu? Konacno, Isus i Jovan su svoje reci
izgovarali pre gotovo dve hiljade godina, a svet joS oCekuje Isusov drugi
dolazak.

Ova misao nas dovodi do znacenja nebeskog carstva. Izraz “carstvo
nebesko” je izraz koji naglasava jevandelista Matej i koristi ga trideset i
dva puta. Poredenja radi, Luka i Marko radije govore o “carstvu Bozjem”.
U suStini ova dva izraza se odnose na isto, da bi ih Matej poistovetio u
19,23.24. Ipak, postoji razlog zasto Matej, govoreli o carstvu,
generalno koristi nebesko, a ne BoZje. Iz poStovanja prema Bozjem imenu
Jevreji su izbegavali da ga izgovore. Matej, koji piSe za Jevreje,
respektuje taj deo kulture i svesno koristi izraz “carstvo nebesko”, dok
su Luka i Marko slobodni u upotrebi izraza “carstvo Bozje”, piSuci za
svoje Citaoce neznabosce.

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

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

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

Zagonetni izvestaj o pozivanju Petra, Andrije, Jakova i Jovana ne
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treba da smatramo potpunim izvesStajem o pozivanju tih ucenika, vec
pre jednim uzorkom izveStaja. Osim toga, tekst ne iskljucuje
mogucnost postojanja ranijeg kontakta s Isusom. Pozitivni aspekti su
ono Sto se naglasava u okviru dvostrukog pripovedanja u principu iste
price. Tekst izdvaja dva momenta. Prvo, oba “para” brace okrenula su se
“taj ¢as” od svog dotadasSnjeg nacina zivota i ozbiljno primili Isusov
poziv. Ne samo Sto su ostavili svoje dotadasnje zanimanje, nego “za
Njim otidoSe” (stihovi 20 i 22). Drugo, tada je trebalo da postanu “lovci
ljudski”, umesto ribari, ili ribolovci (19. stih).

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

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

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

Grcka reC upotrebljena za propovedanje opisuje posao vesnika u
nekom grckom gradu. Ona upucuje na znacajnu objavu od zvanicnika
koju treba saslusati. Isusova objava se opisuje kao “jevandelje [radosna
vest] o carstvu” (4,23). Isus je objavljivao dolazak nebeskog carstva.

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

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

U Mateju 5,1 citamo da se “naroda mnogo” (4,25), privuceno
Isusovim sazaljenjem, okupilo “na gori” da ga Cuje. Mnogi naucnici su
uocili paralelu izmedu gore u ovom tekstu i Sinaja u Starom zavetu.
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Tako, na primer, dvojica od njih W.D. Dejvis i D.C. Elison shvataju tekst
u Mateju od 1. do 5. glave kao materiju formiranu na osnovu simbolike
iz 2. Mojsijeve knjige. “Jevandelje zapocinje”, kazu oni, “dogadajima koji
podsecaju na Mojsijevo rodenje i detinjstvo. Potom je tu Isusovo
krStenje, koje je paralela prelazenju lzrailja kroz vodu. Za tim sledi
kuSanje u pustinji u kojem Isus ponovo “docarava” iskusenja o kojima je
reC u 5. Mojsijevoj. Konacno, tu je i tekst u 4,23 - 5,2 kada Isus, kao
nekada Mojsije, sedi na gori otkrivenja. Drugim recima, svi krupni
dogadaji u delu Jevandelja od 1. do 5. glave, kako izgleda, imaju svoju
kopiju u dogadajima oko Izrailjevog izlaska iz Egipta. Stavise, redosled
dogadaja u Mateju — Isusovo detinjstvo, kuSanje, gora otkrivenja —
poklapa se s hronoloskim redosledom dogadaja iz Mojsijevih knjiga —
Mojsijevo detinjstvo, izlazak iz Egipta, ulazak u pustinju, Sinaj.
Simbolika na taj nacin postaje sveobuhvatna i nesto Sto je dosledno
promisljeno. Tako kada Isus odlazi gorom uzbrdo radi drianja svoje Propovedi na
gori, On govori kao Mesija iz Mojsijevog okvira i izlaze mesijansku Toru” (Davies

and Allison, 1:427).

Ovakva paralelna simbolika, izlozena u jednoj brizljivo pripremljenoj
knjizi, nece oti¢ci mimo jevrejskih citalaca [i sluSalaca] Matejevog
Jevandelja. PoSto je Bog preko Mojsija na gori Sinaj izlozio nacela
Staroga zaveta, On sada preko Isusa izlaze nacela novozavetnog carstva
na neimenovanoj gori iz Mateja 5, 1.

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

Hrisc¢anski karakter

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

Razumljivo je, naime, da nacela za koje ljudi bivaju nagradeni ili su
zbog njih blazeni u Hristovom carstvu nisu isti oni za koje se uglavhom
nagraduje u svetu uopSte. Na primer, mudrost sadasSnjeg svetskog
poretka kaze da najviSe zemlje poseduje [“nasleduje zemlju”] agresivan,
a ne krotak cCovek. Na slican nacin carstva ovoga sveta pripadaju
oholima i bahatima, a ne onima koji su siromasni duhom. Slicne
primedbe mogli bismo izredi i za preostala blazenstva. Poenta je u tome
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Sto su nacCela Bozjeg carstva suprotna principima ovoga sveta. Ona dva
para suprotnih principa stoje u sustini velike borbe izmedu Hrista i
sotone.

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

Svako od Isusovih osam blazenstava (stihove od 10 do 12 treba
posmatrati kao jedno dvostruko blazenstvo) pocinje grckom redi
makarios. Tu reC mozemo prevesti na viSe nacina, ukljucujué¢i “blazen” i
“srecan” (vidi razlicite prevode Biblije). Medutim, izgleda da bi bilo
pogresno tumacenje onoga Sto je Isus Zeleo da poruci kad bismo
makarios u Mateju 5,3-12 preveli sa “sre¢an”. Konacno, Isus ne govori o
nekom subjektivnom stanju. Naprotiv, On daje objektivhu ocenu o
takvim ljudima. Oni su “blazeni”, “blagosloveni” od Boga, ili “blago
njima” — zbog onoga Sto jesu. To je beskrajno daleko od pitanja — da
li se osecaju srecnima.

Drugi deo svakog blazenstva opisuje osam blagoslova. Tako, kao sto
osam osobina hris¢ana cine ideal za svakog vernika, tako i svih osam
blagoslova pripadaju svakom verniku. Slicho samom carstvu —
blagoslovi su jednim delom sadasSnje iskustvo, a drugim delom su
buducnost. Sadasnji predukus dostici ¢e svoj puni obim, svoju puninu, s
kulminacijom carstva, prilikom Hristovog drugog dolaska. Tako, iako se
hriscanima koji su tuzni i placu pruza odredena uteha u sadasnjosti, u
to vreme cCe biti potpuno uteSeni, a tako ¢e se potom dalje nastaviti.

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

Na samom pocetku Hristove klasifikacije hris¢anskih osobina je
siromastvo duhom (3. stih). U Starom zavetu je siromastvo imalo
duhovne prizvuke koji su bili poistovecivani s poniznim oslanjanjem na
Boga. Dok su bogati i samozadovoljni bili skloni oslanjanju na
sopstvenu snagu, siromasni su jedino mogli da, gledajuc¢i u Boga,
oCekuju spasenje i pomo¢ u vreme nevolje. Bog je izbavljao one koji su
bili “skrusena srca i smerna duha” (Isaija 57,15; vidi takode 41,17.18;
Psalam 34,6). Isus je bio poslat da propoveda jevandelje o carstvu bas
takvim “siromasima” (Isaija 61,1.2; Luka 4,18; Matej 11,5).
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Zajedno s carinikom u Isusovoj prici stoje bas ovi “siromasni duhom”
i vape ponizno: “Boze! milostiv budi meni greSnome” (Luka 18,13). U
grckom tekstu ispred reci “greSnome” u stvari stoji odredeni ¢lan, a ne
kako je to u nekim prevodima, neodredeni [u nasem, srpskom jeziku,
neodredeni ¢lan se ne vidi]2. Carinik je osetio nepodnosljivo siromastvo
onoga Sto je imao da da Bogu. Znacajno je Sto Isus napominje da je u
carstvo usSao taj carinik, sakuplja¢ poreza, covek poniznog duha, a ne
farisej koji se onoliko hvalio svojim dobrim delima (Luka 18,9-14). Kako
kaze Dzon Stot, carstvo u paraboli Jevandelja su primili “carinici i
bludnice, izopStenici od ljudskog drustva, koji su znali da su tako
siromasni da ne mogu ni nesSto da ponude, niti bilo Sta da postignu. Oni
nisu mogli da ucine drugo nego da vape Bogu za milost i On je Cuo
njihov vapaj” (Stott, Christian Counter-culture, 40). “Theirs is the kingdom
of heaven” (5:3).

Posle uvidanja sopstvene bespomocnosti i duhovnog siromastva,
slede¢i korak je Zzalost pokajanja (4. stih). Jedno je priznati svoje
duhovno siromastvo, a drugo biti zbog njega zalostan. “Plac o kojem je
ovde rec”, kaze Elen Vajt, “je istinska Zalost srca zbog greha” (White,
TMB, 9).

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

Takvi zalosni ¢e, kaze nam Isus, biti uteSeni. Bi¢e uteSeni jedinom
utehom koja moze da olaksa njihovu patnju — Bozjim prastanjem.

Tredi kvalitet na Hristovom progresivnom spisku je krotost (5. stih).
Grcka recC za krotak moze se prevesti i sa “blag”, “smeran”, “obziran” i
“nezahtevan”. Oni koji su istinski siromasni duhom i placu zbog tog
svog siromastva, ujedno ce biti i krotki i ponizni.

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

Bilo da su jaki ili slabi, krotki ispoljavaju vrline poniznosti i blagosti.
U slucaju greSnih ljudskih bi¢a krotost izvire iz njihovog osecanja
bespomocnosti i greha u situaciji kada pokusavaju da Zive odvojeni od
Bozje blagodati, Bozjeg milosrda. Takvi ljudi ¢e, a ne samouvereni
mesSetari moci, na kraju naslediti Zemlju. U svakom slucaju, blagoslov

2 Prim. prev.
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treCeg blazenstva ima sasvim odreden eshatoloski fokus. On za svoje
ispunjenje — u vecoj meri nego blagoslovi koji prate druga blazenstva
— ocekuje Drugi Isusov dolazak.

Glad i zed za pravdom je cetvrta osobina hriS¢anskog karaktera
koju Isus izdvaja. Na ovom mestu smo dosli do glavne prekretnice u
blazenstvima. Prva dva blazenstva su ilustrovala odvraéanje od nasSe
ljudske slabosti i greha, dok je treCe izrazilo hriS¢aninovu poniznost u
svetlosti te slabosti. Cetvrto blaZenstvo, s druge strane je, nasuprot
njemu, okretanje prema pozitivnom aspektu hris¢anstva. To je glad i
zed za slicnosSc¢u Bogu.

Tako imamo da je hriS¢anski zivot visSe od Zzaljenja za proslim
gresima — on je i glad za pravdom koja je u buducnosti. On je zZelja da
budemo sveti kao Sto je Bog svet, da budemo kao Isus. Prema rec¢ima
autora Martina Lojd-Dzonsa, glad i zed pravde “znaci da je necija
najvisa zivotna zelja da upozna Boga, da bude u zajednici s Njime, da
’hodi’ s Bogom Ocem, Sinom i Svetim Duhom” (Lloyd-Jones, 1:79).
Takve osobe nece biti razoCarane, nego ¢e biti u narastaju¢oj meri
ispunjene [Duhom].

Cetvrto blazenstvo ¢ini prirodni most izmedu prva Cetiri i druga
Cetiri blazenstva. Konacno, pravednost karaktera za kojom gladuju
hris¢ani povezuje ih s drugim ljudima, njihovim bliznjima, kao i s
Bogom. Tako ne treba da budemo iznenadeni kada utvrdimo da se peto
blaZzenstvo usredsreduje na milostive (7. stih).

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

Sesto blaZenstvo Cistota srca (8. stih). Prema grékom originalu
“Cisto” srce je zaista Cisto srce. To srce bismo mogli zamisliti kao
iskreno srce, srce koje je slobodno od lazi i lukavstva.

Kada se u Bibliji pomene srce, misli se na celokupno unutrasnje
stanje Covekovo. Telesno (prirodno) srce je egocentricno i necisto, dok
Isus poziva na preobrazavanje srca. To preobrazenje ima kljucni znacaj
za hriS¢anski zivot jer, kako ¢e nam On kasnije reci, “od srca izlaze zle
misli, ubistva, preljube, kurvarstva, krade, lazna svedocCanstva, hule na
Boga” (15,19). Cistota srca je sustinski bitna, buduéi da “iz srca izlazi
zivot”. Oni koji su Cistoga srca nece samo videti Boga u vecoj punini
ovde na Zemlji, nego ce se sresti s Njime licem k licu u zivotu vecnosti.

Sedmo blazenstvo je mirotvorstvo (9. stih). Graditi mir je prirodni
proizvod cistog srca, bududi da je najcesci uzrok sukoba medu ljudima
— spletkarenje i sebicnost. Graditi mir je bozansko delo jer je to Cin
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pomirenja. Hristos je veliki Mirotvorac. “Kroza Nj” je Bog radio “da
primiri sve sa sobom, umirivsi krvlju krsta Njegova, kroza Nj sve, bilo
na Zemlji iil na nebu” (KoloSanima 1,20; vidi takode: Isaija 9,6).

Bog je veliki Mirotvorac u Bibliji, dok je davo veliki uzrocCnik zala i
nevolja. Nazalost je tako da hris¢anin koji gradi mir, s vremena na
vreme mora da radi u prilog miru u uslovima konfrontacije. Tako je bilo
u Isusovom zivotu, a bic¢e tako i u nasem. Cilj hris¢ana nije po svaku
cenu nego mir utemeljen na hris¢anskim nacelima. Ovakav mir je
pokretacka sila u hriS¢anskom zivotu.

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

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

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

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

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

O Ula enje u Re

Matej 5,13-48
Procitaj dva puta tekst u Mateju 5,13-48. Prilikom drugog citanja
pocni da posvecujes paznju slede¢im tackama:

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

2. Na Stase, u 5,17, misli pod izrazom “zakon i proroci”’? Mozda ¢e$
zakljuciti da ovaj stih treba da uporedis s tekstom u Luki 24,44,
razmiSljaju¢i o svom odgovoru na pitanje. Na koji nacin je Isus
“ispunio” zakon i proroke? Potrazi re€ zakon [law] u biblijskom
reCniku i nacini pregled njegovih brojnih novozavetnih upotreba.
Navedi dokaze koje si nasao u 5,17-48 o tome da Isus nije
“pokvario”, ili ukinuo zakon Deset zapovesti.

3. Fariseji su ceo zivot provodili u nastojanju da savrSeno drze
zakon. Pa ipak, Isus u 5,20 kaze, ako pravda hris¢ana ne bude veca
od pravde fariseja, da “nece uci u carstvo nebesko”. Pravda u Novom
zavetu ima viSe znacenja. Upotrebom konkordancije potrazi svako
pominjanje pravde u Mateju. IspiSi svoja razmisljanja o tome Sta, po
tebi, Matej misli kada govori o pravdi u 5,20. Ispitaj deo teksta u
5,21-48 i nacini spisak onoga Sto si otkrio da nije u redu s
farisejskom pravdom. Osim toga, nacini spisak nacina na koje
hriS¢anska pravda mora da bude “ve¢a” od pravde fariseja i
knjizevnika. Da li Matej ovde mozda govori o nekoj vrsti opravdanja
delima? Ako ne, kakvu ulogu u 5,21-48 ima blagodat?

4. Jedan od tekstova iz Propovedi na gori o kojima se najviSe
diskutuje nalazi se u 5,48, u kojem Isus porucuje hris¢anima da
budu savrSeni, kao Sto je i Bog savrSen. U jednom ili dva pasusa
objasni Sta je Isus mislio tom zapoveSc¢u. Pre nego Sto odgovoris,
vodi racduna da prouciS neposredni kontekst (5,43-48) i paralelni
tekst u Luki 6,32-36. Nabroj nacine na koje neposredni kontekst
(5,43-48) osvetljava Bozje postupke koje su hriS¢ani pozvani da
oponasaju. U kom smislu nam i Lukin paralelni tekst olakSava
razumevanje? Kako Hristova definicija najvaznije zapovesti u
zakonu (22,37-40) osvetljava moguce znacenje teksta u 5,48, ako
misliS da osvetljava?

O [stra Ivanje Re f
Hriscanski uticaj

Isusovo izlaganje o hris¢anskom uticaju, kada je koristio metafore o
soli i videlu (svetlosti) u stihovima od 13 do 16, vrlo je srodno
Njegovom opisu hris¢anskog karaktera u stihovima od 3 do 12.
Konacno, uticaj hris¢anina ili hris¢anke zavisi od njihovog karaktera.
Bez “hriS¢anskog” karaktera ne moze biti “hriS¢anskog” uticaja. Da bi
bila delotvorna, so mora biti slana, a videlo mora da svetli.
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So ima mnogo funkcija. U civilizacijama bez hladenja i frizidera ona
se koristi kao sredstvo za Cuvanje hrane. Utrljava se u meso da spreci
proces raspadanja. Druga pozitivnha uloga soli je davanje ukusa. Mnoge
vrste hrane imaju bolji ukus ako im se doda so. Medutim, da bi dostigla
svoj cilj, so mora da prodre u hranu. So ostavljena samo jedan
centimetar do hrane nece moci da je oCuva ni da joj popravi ukus.

Isus hriscane opisuje kao “so zemlji” (13. stih). On nam nije
zapovedio da postanemo so, nego je utvrdio Cinjenicu — “vi (je)ste so”.
Hriscani deluju kao so kada se meSaju sa svojom okolinom. Samo na taj
nac¢in mogu da izvrSavaju od Boga dobijeni zadatak oCuvanja i “davanja
ukusa” drustvu u kojem se krecu. lako hriS¢ani Cesto nisu svesni toga,
njihovi svakodnevni Zivoti smiruju, ublazavaju ljude i drustvo oko njih,
zato Sto u zivotu prakti¢no isijavaju “blazenstva”’. Njihovi svakodnevni
zivoti “daju ukus” drusStvu putem malih ljubaznosti koje pokazuju,
poniznosti koju ispoljavaju i tako dalje. Cak je i oholim i bezose¢ajnim
ljudima cCesto teSko da ne poStuju prave hris¢ane, iako mozda nece
odluciti da ih oponasaju. Tako zakljucujemo da je jedan od rezultata
hris¢anskog uticaja — usporavanje licne i druStvene degeneracije, koju
apostol Pavle u Rimljanima 1,18-32 tako uspesno opisuje.

Hris¢ani nemaju izbora o tome da li hoce ili ne¢e da budu so. Ako su
stvarno hrisc¢ani, oni ¢e se mesati sa svetom tako da svet postane mesto
u kome se bolje Zivi.

lako hris¢ani ne mogu da izbegnu da budu so, oni ipak mogu da
odluce da ne deluju kao so. Oni svoj kvalitet slanog ukusa mogu da
zadrze tako Sto ga nece odavati. Takve ljude Isus opisuje kao bljutavu
so. On za njih prakticno kaze da su izgubili svoje — hriS¢anstvo.
Konacno, za so je nemoguce da ne bude slana. Takvo hriS¢anstvo “vec
nece biti nizasto, osim da se prospe napolje i da je ljudi pogaze” (13.
stih).

S ovim poslednjim reCima daje nam se prvi nagovestaj u Propovedi
na gori o bozanskoj kazni namenjenoj nevernima. Tako 13. stih ne
samo Sto istiCe hrisc¢ane i njihovu misiju spasavanja sveta, nego i
upucuje na mogucu katastrofu koja njima preti. “Kakvog li ponizenja,
kakvog pada”, usklikuje autor A. B. Brus, “od uloge spasavalaca drustva
do okolnosti u kojoj si samo materijal po kojem se gazi!” (A.B. Bruce,
102).

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

Kao i u slucaju slanosti, hriS¢ani ne uticu na to da li ¢e biti — videlo.
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Medutim, oni mogu da odluce da ne upraznjavaju funkciju videla. Dublji
smisao je isti kao i u slucaju onih koji su “obljutavili’: na kraju ce
hriS¢anima koji su odbili da odaju svoju svetlost biti presudeno da budu
“udaljeni iz tora” (vidi takode 10,32.33).

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

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

Hriséanska pravda

Hristos je u blazenstvima govorio o hris¢anskom karakteru, a sada
se ha tu temu vrac¢a u preostalom delu 5. glave, ali ovom prilikom je
obraduje u kontekstu Starog zaveta i jevrejskog zakonika, zakonskog
kodeksa.

Isus je Zzeleo da Njegovi sledbenici potpuno razumeju Njegov odnos
prema Starom zavetu (jedinim svetim spisima toga vremena). On svojim
sluSaocima porucuje najjednostavnijim reCima da stoji u saglasnosti s
jevrejskim spisima (zakonom i prorocima). On nije dosao da promeni ili
ukine bilo koji od njih, nego da ih ispuni (stihovi 17, 18).

Rec ispuniti shvacena je na najmanje tri nacCina: (1) Isus je zahteve
Starog zaveta ispunio ili poslusnos¢u prihvatio svojim poslusnim
zivotom, (2) svojom naukom je istakao puno znacenje Pisma i (3)
ispunio proroCke elemente Starog zaveta, posSto su takvi bili sastavni
deo i prorostva i zrtvene sluzbe.

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

Dok 17. i 18. stih govore o Isusovom odnosu prema zakonu, 19. i
20. stih se bave pitanjem hris¢anina i zakona. Isus je nepokolebljiv kada



56 MATEJ: JEVANDELJE O CARSTVU

kaze da hrisS¢ani nece samo biti licno verni Bozjim zapovestima, nego Ce
i druge uciti da postupaju na slican nacin.

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

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

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

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

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

U nastojanju da poslusnost ucCine dostupnijom, knjizevnici i fariseji
su se igrali zahtevima zakona. Tako imamo da su, kako istiCe autor
DzZon Stot, ogranicili zapovesti i prosirili dopusStenja zakona (Stott, Christian
Counter-Culture, 79, 80). Na primer, knjizevnici i fariseji su biblijske
zabrane koje se odnose na ubijanje i preljubu ocigledno suzili na akt
ubistva i akt preljube. Na drugoj strani, imamo Isusa, koji ih proSiruje
(ili ispunjava) na nacin da njima obuhvata gnevne misli, uvredljive reci i
pozudne poglede (stihovi od 21-30).

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

U sustini, Isus ukida jevrejsku sklonost ka ogranicavanju zahteva
zapovesti i proSirivanju zakonskih dopustenja. Drzati zakon u skladu s
Isusovim tumacenjem bilo je beskrajno teze nego u uslovima
“trivijalizacije”, obeznacajenja koje su ucinili Jevreji. Oni su naglasavali
drzanje odredenih aspekata slova zakona, dok je Isus rekao da se mora
drzati duh zakona.

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

Dok su fariseji ucili da je spoljasnja prilagodenost zakonu dovoljan
stepen pravde, Isus poziva na dublju i puniju pravdu. On propoveda
pravdu koja drzi i duh i slovo zakona, pravdu dublju i vec¢u od pravde
fariseja. Ovo duhovno drzanje zakona mogu ostvariti samo oni koji,
buduc¢i rodeni odozgo od Duha koji daje snagu, mogu Boga nazvati
svojim “Ocem” (5,16.45.48; 6,9; Jovan 3,3.5). Na kraju, iako je moguce
izbec¢i sam cin preljube i ljubiti, voleti svog bliznjeg jedan deo vremena,
da bi neko voleo svoje neprijatelje sve vreme, neophodan je Cin Bozje
blagodati koja preobrazava (stihovi od 43-48).
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Isus tako svojim sluSaocima pruza Sest primera kojima ilustruje duh
zakona, koji pociva na srzi pravde vece od pravde knjizevnika i fariseja
(20. stih). U tom kontekstu On sebe prikazuje kao autoritet kako se
nijedan ucitelj zakona ne bi usudio da ucini. “Jer vam [ja] zaista kazem”
(18. stih) i “Culi ste kako je kazano ... a ja vam kazem” (stihovi 27.28).
Bilo je to kako Isus radi. Zaista, On “ih ucCase kao onaj koji vlast ima, a
ne kao knjizevnici” (7,29). Zelimo da naglasimo da u svojih $est primera
Isus nije stavljao na tapet Stari zavet nego ljudske tradicije koje su
obrasle oko starozavetnog zakona. Njegova namera nije bila da
“pokvari” Stari zavet, nego da ispuni, dovrSi njegov smisao, njegovo
znacenje (17. stih).

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

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

Ali na jedan jos specificniji nacin 48. stih pripada pasusu koji pocinje
u 43. stihu. To vidimo na osnovu poredenja 45. stiha sa 48. stihom.
Oba stiha pozivaju hris¢cane da budu kao njihov Otac na nebu. U
stihovima od 43 do 47 sasvim izriCito se objasSnjava ta slicnost. Hristos
se ovde ne bavi apstrakcijama. Biti slican Ocu znaci voleti svoje
neprijatelje, kao Sto Bog voli svoje neprijatelje. Konacno, zar On ne
obezbeduje sunce i kiSu za zle ljude na isti nacin kako to Cini za dobre?
Svako moze da voli svoje prijatelje, pa c¢ak i sakuplja¢ poreza. Bog,
medutim, zahteva natprirodnu ljubav prema svim ljudima. Kao Sto je
Otac tako ljubio svet da je dao svog Sina da umre za ljude koji su bili
bezbozni i za svoje neprijatelje (Jovan 3,16; Rimljanima 5,6-10), i
hriscani treba da vole Cak i one koji im se suprotstavljaju. To je konacna
slicnost Bogu. Ideja koja u 48. stihu trazi od Njegove dece savrsenu
ljubav, ojacana je paralelnim tekstom u Luki 6. glavi. Tamo u stihovima
od 32 do 35, Isus govori o ljubavi prema neprijatelju, u Lukinom
ekvivalentu Propovedi na gori. Potom On u 36. stihu porucuje
hris¢anima “budite dakle milostivi kao i Otav vas Sto je milostiv’. Tako
vidimo da Luka i Matej savrSenu ljubav poistovecuju s pokazivanjem
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milosti. Pokazati milost Cak i prema svojim neprijateljima znaci
oponasati sustinu Bozjeg savrsenog karaktera.

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

Tako je srediste karaktera slicnog Bozjem, savrSenog karaktera —
dopustiti Bogu da ispuni Zzivote svojom ljubavlju, unutrasnjim
prebivanjem Duha. Takvi ljudi poStuju duh zakona. Oni poseduju
kvalitet pravde koja je superiornija, ve¢a od pravde knjizevnika i
fariseja.

Ovaj ideal je, otprilike, visok onoliko koliko ljudska misao moze da
zamisli. Nedostizanje tog ideala ¢e, nuzno, naterati iskrenog hris¢anina
na kolena, u trazenju Bozje milosti prastanja. Isus je basS tu milost
obecao u slede¢em odseku svoje propovedi kada nas, u molitvi Ocenas,
poziva da se molimo za oprostenje.

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

O Primena Re I
Matej 4,17 — 5,48

1. Na koji nac¢in mi pokajanje omogucava ulazak u Bozje carstvo
(4,17)? Sta za mene znaéi pokajanje u kontekstu mog [Zivotnog] is-
kustva? U kom smislu sam drugaciji kada se kajem nego kada se ne
kajem? Da li je pokajanje za mene povremeni Cin, stav, ili je ono za
mene nacin Zivota? Sta podrazumeva svaka od ovih ideja?

2. Na koji naCin moj zivot dostize nivo svakog od prvih sedam
blazenstava (5,3-9)? Za koje od blazenstava mi je potrebno da u
molitvi trazim dodatnu meru Bozje blagodati?

3. Kako sam tokom proteklih nekoliko meseci doziveo “pro-
gonstvo”? Gledajuéi unazad, mogu li rei da se radujem zbog tih is-
kustava? Ako ne, kakve prakticne korake mogu da preduzmem
danas da bih ispunio Isusovo obec¢anje vernima, da ée se radovati i
veseliti u progonstvima?

4. Na koji nacin sam sluzio kao so (tiho prozimanje) i svetlost
(otvoreno svedocenje) svetu u poslednjih nekoliko dana? Na koji
nacin bih u jo$ ve¢oj meri mogao biti to? Sta u sledeéih nekoliko
dana mogu da ucinim kako bih povedao svoju “slanost” i svetlost za



60 MATEJ: JEVANDELJE O CARSTVU

svet?

5. Kada razmisljam o svojim mislima i stavovima iz poslednjih
nekoliko dana, mogu li re¢i da sam drzao zakon u maksimalno
duhovnom smislu? Da li sam oseao mrznju, pozudu ili imao neki
drugi duhovni problem? Ako jesam, kada? Da li sam iskusio
pobedu nad tim duhovnim problemima? Ako jesam, kada? Kako
sam ostvario tu pobedu? Sta mogu uciniti da obezbedim pobede i u
buduénosti?

6. Koliko sam “savrSen” u oponaSanju Isusove ljubavi u svojim
odnosima sa svojim ljubaznim i ne bas ljubaznim komSijama? Na
koji naCin bih mogao da napredujem danas, uz blagodat od Boga?

O [stra ivanje Re I

1. Koriste¢i neku od studijskih konkordancija (Strong’s, Young’s ili
NIV Exhaustive), pronadi sva mesta u kojima se u Mateju 1. do 5.
glave i Rimljanima 3. do 5. glave nalazi rec pravda [righteousness].
(Isti zadatak, ako nemas konkordanciju, mozes obaviti Citanjem tih
poglavlja.) Uporedi kako su dva autora u svojim tekstovima koristila
reC pravda. Zatim, uz pomoc¢ konkordancije potrazi reci opravdati i
opravdan [justify, justified] u Rimljanima 3. do 5. glave. (Glagol za biti
opravdan je u grckom jeziku istog korena kao rec za pravdu.) Kako
nac¢in na koji Pavle koristi re€¢ opravdati doprinosi tvome
razumevanju razlika medu nasSa dva autora u tekstu koji obraduje-
mo? Da li re€ za pravdu i opravdati Pavle uvek koristi na isti nacin?
Dok razmisljas o poslednjem pitanju, koristi konkordanciju (ili Citaj
u Bibliji), kada razmatras 2. glavu Poslanice Rimljanima (posebno
obrati paznju na 13. stih), kao i 6. glavu. Cemu te je ova vezba
naucila u smislu automatske primene znacenja reci upotrebljene u
jednom tekstu, na razliCite druge delove Biblije, ili ¢ak na druge
delove iste knjige? Na koji na¢in se mogu dovesti u sklad Pavlova i
Matejeva teologija? Mozda ceS, za dalje proucavanje, nadi za
shodno da proucis podatke iz Biblijskog re€nika o re¢ima o kojima
si prouCavao u ovoj vezbi.

2. Uporedi Matejevu Propoved na gori (5,1 — 7,27) s Lukinom
Propovedi “na mestu ravnom” (Luka 6,17-49). U dva stupca na listu
hartije nacini prikaz sadrzaja obe propovedi. U cemu su one slicne?
U ¢emu se razlikuju? Smatras li da se ta dva izveStaja odnose na
odvojene propovedi ili na istu propoved odrzanu u dve posebne
prilike? Kakve razloge mozes dati za svoj odgovor?

O Dalje prou avanje Re |



Vidi na kraju 4. glave.
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ETVRTA GLAVA
NA FELA CARSTVA — 2. DEO

Matej 6.1 7. glava

U petoj glavi Mateja Isus izlaze nacela hris¢anskog karaktera, uticaja i pravde. U
6. glavi govorice o hriscanskoj poboznosti, ciljevima i prioritetima, dok ce se u 7. glavi
usredsrediti na hris¢anske odnose i posvecenost. Ukupno ocenjena, Propoved na gori
Jje Siroko utemeljeni dokument, s principima koji se odnose na sva podrucja covekovog
Zivota.

O Ula enje u Re
Matej, 6. glava

Sestu glavu Mateja proéitaj odjednom, brzo, nekoliko puta. Dok
¢itas, drzi otvorene ocCi za odgovore na sledeca pitanja. Ako svoje od-
govore upisujeS u beleznicu, olakSa¢eS sebi pamcdcenje svojih
zakljucaka.

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

2. Matejeva upustva u vezi s davanjem milostinje, molitve i posta
(stihovi od 2-6, 16-18) nastala su na osnovu trostrukog
ponavljanja istog sklopa. Analiziraj sklop i navedi njegove osnovne
komponente.

3. Potrazi u biblijskom recniku rec licemer [hypocrite]. Kako znacenje
grcke reci osvetljava nijanse te reci u srpskom jeziku?

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

5. Neki ljudi tvrde da je molitva Ocenas — idealna molitva. Navedi
oshovne elemente ove molitve u redosledu kako ih Isus daje (na
primer, prvi element je obozZavanje Boga). Obrazlozi logiku re-
dosleda tih elemenata.
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6. Svaki pasus u delu teksta od 19. do 34. stiha sadrzi po jednu
reCenicu zasnovanu na principu, koja se posebno izdvaja zbog
saveta upucenih hris¢anima. Podvuci po tvom misljenju najvazniju
reCenicu u svakom od tih pasusa, a potom, u nekoliko redova
obrazlozi na koji nacin reCenica koju si podvukao osvetljava
znacenje pasusa u kojem se nalazi.

7. Navedi argumente koje Isus u stihovima od 19. do 34. iznosi
protiv brige. lzrazi u jednoj recenici ono Sto je, po tvom
razmisljanju, sustina Njegovih argumenata protiv brige.

O [stra Ivanje Re i

Hriscaninova pobozZnost

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

Zapazimo da Isus ne zapoveda hris¢anima da vrSe te aktivnosti.
Naprotiv, On ocCekuje da ih primenjuju gradani nebeskog carstva. Ta
cinjenica je zanimljiva sama po sebi, posto je jedna od te tri (post)
izaSla iz upotrebe medu evangelickim hris¢anima, tako da post neki
smatraju hris¢anskom izopacenoscu iz vremena srednjeg veka.

U Mateju 6,1 jasno stoji da hriscani ne treba da dopuste da drugi
ljudi vide njihovu “pravdu’, ili akte njihove pravde. Kada bi to dopustili,
to bi im uskratilo nagradu, ili “platu” od Oca. A ipak smo, u 5,16, videli
da hriScani treba da se pobrinu da drugi ljudi vide njihova “dobra dela”.
Ovako na povrsini, ova dva stiha kao da su medusobno suprotstavljena,
dok u realnosti predstavljaju komplementarna ucenja. Tema iz stiha
5,16 je javno svedocCenje, dok je predmet tri ilustracije u 6. glavi —
licno predanje Bogu. Jos vaznije od ovoga je Sto je cilj teksta u 5,16 —
proslavljanje Boga, dok lazna demonstracija poboznosti u 6. glavi ima
za cilj glorifikaciju aktera. U tom svetlu takvi akti su negativno
okrakterisani, buduci da svi oblici bogosluzenja (obozavanja) i svaki Cin
u hris¢anskom zivotu treba da budu usmereni na proslavljanje Boga,
koji je Izvor svega Sto imamo i svih nasih blagoslova.

Isusove tri ilustracije licne poboznosti u osnovu ponavljaju isti

obrazac. Prvo se pojavljuje opis lazne vrste poboznosti, koja ima za cilj
javno isticanje “svetosti” onoga koji Cini akt poboznosti. Imajuci na umu
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neiskrene pobude, ovakvim “glumcima” (grcki pojam koji stoji u osnovu
recCi licemer) porucCuje se da je njihov akt samoljublja zapravo jedina
nagrada koju ¢e dobiti na osnovu onoga Sto rade. Drugim re¢ima, Bog
njihovu poboznost ne prihvata kao pravu.

Druga polovina svake ilustracije iznosi pravilan nacin za izvrSenje
duznosti. U svakom pojedinom slucaju je srediSnja misao tih reci u
tome da je licnha poboznost nesto izmedu Coveka kao pojedinca i Boga.
To prakticno znaci da bi motivacija za licno predanje trebalo da pociva
na temelju odnosa date osobe sa Ocem, umesto na njenoj gresnoj zelji
za samouzdizanjem. Sve tri ilustracije zavrSavaju se izjavom da ¢e od
Boga primiti nagradu oni koji mu verno sluze.

Nekim citaocima je ideja nagrade za lichu poboznost odbojna,
posto, kako je oni vide, izrazava ideju spasavanja zaslugama. Ipak,
takvo razmisljanje ne uzima u obzir da je Propoved na gori upucena
onima koji su vec spaseni, koji Boga mogu da nazivaju svojim “Ocem”.
Prema tome njihovi akti poboznosti nisu “zasluznicki” akti radi ulazenja u
carstvo, nego odgovor ljubavi i oboZavanja od onih koji su veé unutra.

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

Na isti nacin kao Sto je Isusova rasprava o pitanjima davanja
milostinje, molitve i posta prikazana kroz primere licne poboznosti,
tako je i molitva “OcCenas” ilustracija javne poboznosti. Javni karakter
molitve “OcenaS” oznacen je upotrebom mnozinske prisvojne zamenice
“OcCe nas” u 9. stihu, kao i pluralnih zamenica u celoj molitvi.

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

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

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

Ciljevi i prioriteti hris¢anina

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

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

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

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

U trecoj antitezi (24. stih), Isus poentu ka kojoj se kretao u prve
dve antiteze stavlja na liniju na kojoj ¢e svi moci jasno da je uocCe. Mi

¢emo ili sluziti Bogu, ili sadasnjem svetu. Mi se suoCavamo sa ocitim
ilzborom koji ¢e stvoriti motivacionu bazu naseg Zivota, nasSih namera i
nasSih prioriteta. “Niko ne moze dva gospodara sluziti. ... Ne mozete

Bogu sluziti i mamoni [novcu].

Svako od nas je prisiljen da izabere gospodara svog zivota. Bruner
sazima nameru tri antiteze i tvrdi da je “starozavetna zapovest 'nemoj
imati drugih bogova uza me’ sada dobila paralelu u novozavetnoj
suptilnijoj verziji iste zapovesti, jer — ’gde je vase blago [ciljevi,
planovi] tamo ce biti i vase srce’ (Bruner 1:261).

Isusovo ucenje o predmetu brige je vrhunac Njegovog ucenja o
prioritetima, planovima i pravom bogatstvu. Centralnu misao Njegovog
poucavanja nalazimo u 32. i 33. stihu. On ovde svojim sledbenicima
porucCuje da ne treba da se ponasaju kao neznabosci koji ne znaju Oca i
koji, zbog toga, provode Zivot u jurnjavi za sticanjem materijalnih
dobara — samo da bi o njima brinuli kada ih jednom steknu. Umesto da
se ponasaju kao neznabosci koji se klanjaju novcu, hris¢ani treba da
traze najpre Bozje carstvo i Njegovu pravdu, a na kraju, “ovo [ostalo] ce
vam se sve dodati”. To obecanje dolazi u istu ravan s obecanjem u
blazenstvima u kojima je Isus rekao da ce krotki “naslediti Zemlju” (5,5).
Ukratko, prioriteti hriSCanina su pre prioriteti carstva nebeskog nego
zemaljski.

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

Drugo, sam zivot se temelji na pouzdanju i zavisnosti od Boga po
pitanju najbitnijih svojstava zivota (25. stih). Konacno, nasi zivoti i nasa
tela su darovi od Stvoritelja punog ljubavi. Oni nikada nisu nastali
zahvaljujudi brizi. Onaj Sto je obezbedio onaj slavniji dar — sam zivot
— nesumnjivo je u stanju i voljan da obezbedi i onaj manji —
materijalne potrebe — i bez nasSe stalne uznemirenosti i zabrinutosti.
Ptice i biljke u prirodi se ne brinu, a ljudi su neuporedivo dragoceniji od
biljaka i zivotinja. Onaj Sto brine za manje vredne, joS viSe ce brinuti za
one koji viSe vrede.

Trece, briga je paganska, ako ne i ateisticka (stihovi 31, 32). Brinuti,
znacCi ponasati se kao oni koji nemaju vere ili pouzdanja. Briga je u
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sustini nepoverenje u boga. Zabrinuti hrisc¢anin je kontradikcija.
Gradane carstva ne moze da savlada briga, poSto znaju i veruju u Boga
koji je ljubav — u Boga koji brine o svim njihovim potrebama.

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

Druga Isusova strategija za pobedu nad brigama je ziveti samo za
jedan dan u jednom trenutku, posto “dosta je svakom danu zla svojega
(34. stih). Zasto bismo se opterecivali zamisSljenim sutrasnjim
problemima, ako danas s njima u vezi ne mozemo da ucinimo nista?
Vera i pouzdanje traze odnos s Bogom iz dana u dan, iz trenutka u
trenutak. Ziveti u carstvu znaci Ziveti u neprekidnoj vezi s Bogom koji
se brine za svoju decu. Bozji odgovor na brigu moze se sazeti kao
pouzdanje u Onoga kome kazemo “OcCe naS”. To pouzdanje se mora
obnavljati svakodnevno, posto ziveti mozemo samo jedan dan
odjednom.

O Ula enje u Re

Matej, 7. glava

Citaj 7. glavu Jevandelja po Mateju, s ozbiljnim razmi3ljanjem, dva
ili tri puta. Nakon Sto ti postane jasno kako tece poglavlje, pozabavi se
slede¢im problemima i pitanjima. Neka ti uvek pri ruci bude beleznica
za Mateja, radi zapisivanja znacajnih misli.

1. U Mateju 7,1 imamo zapovest da ne treba da sudimo. Iz
konteksta u stihovima od 1-6 izradi spisak razloga zasto ne bi
trebalo da sudimo. Tom svom spisku zatim dodaj i druge razloga iz
Biblije ili drugih izvora o tome zasto ne bi trebalo da sudimo
drugim ljudima. Koje crte karaktera su ocCigledne kod ljudi koji se
ne ustrucavaju da se postave sudijama nad drugim ljudima? Ima li
“kontradikcije” izmedu 1. i 6. stiha? Ako ima, Sta je za tebe prob-
lemati¢no?

2. Da li stihovi od 7. do 11. nagoveStavaju da e sve Sto traze od
Boga hris¢ani dobiti ako samo dovoljno uporno traze? Objasni kako
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bi tekstove koji su kao onaj u 2. Korinéanima 12,8.9 i Mateju
26,39-46 povezao sa 7. stihom. Kakav dublji smisao ima 7. stih u
kontekstu celine Propovedi na gori?

3. U cemu se sastoji uloga 12. stiha u Propovedi? Postoji li veza
izmedu tog stiha i 5,17-20? Ako postoji, objasni kakva je ona?

4. Stihovi od 13 do 27 prikazuju tri brze slike crtane reima, koje
nas dovode do sli€nih zakljuCaka. Pazljivo prouci te tri slike i navedi
njihove zajednicke poente. Zatim, u jednom ili dva pasusa napisSi
opSti utisak koji ovi stihovi ostavljaju na tebe. Kako ovaj tekst
mozemo povezati s opStom porukom Propovedi na gori?

5. Posto smo dosli na zaklju€ak Propovedi, procitaj je celu joS jedan
poslednji put i nacini spisak (s citatima) nacCina na koje je Isus ucio
kao Onaj “koji ima vlast” (29. stih).

O [stra Ilvanje Re f
Hriscanin i njegovi odnosi

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

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

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

Farisejski stav i danas zivi u samopravednim osobama koje su se, u
sopstvenim oCima, viSe trudile i odlazile dalje u svom hris¢anskom Zzivotu.
Takav stav je, kaze Isus, fatalna obmana. Ona previda i slabost ljudske
prirode i prebogatu Bozju milost. Zbog svojih greSaka i propusta sva
ljudska bica itekako imaju razloga i povoda za poniznost. Srec¢om,
ponizni hris¢ani koji su, zahvaljuju¢i Bozjoj blagodati, bili poSteni
prema sebi, stoje u poziciji da mogu ponizno da pomognu svojim
bliznjima (5. stih).

Zapovest da ne sudimo jedni drugima ne znaci da hris¢ani ne mogu
da uoce razliku. Konacno, poruceno nam je da ne bacamo bisere medu
sviinje, niti da ono Sto je sveto dajemo psima (6. stih). To znadi da
hris¢ani moraju da se izjasSnjavaju protiv napadnog i otvorenog greha.
Tako imamo da je Pavle savetovao Korin¢ane da ne trpe divlji brak
coveka sa svojom macehom (1. Korin¢anima 5,1-5), dok je Isus ucio da
jevandelje ne treba silom da nameéemo onima koji ga otvoreno preziru
(Matej 7,6).

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

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

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

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

Hriséaninovo iskreno predanje Bogu

Isus svoju Propoved =zavrSava trima snaznim eshatolosSkim
ilustracijama koje se odnose na hris¢ansko predanje: dva puta (stihovi
13, 14), dva drveta (stihovi od 15-20 i dva graditelja (stihovi od 24-27).
Matej ¢e ovaj obrazac o tri celine koje govore o eshatoloSkim
nagradama i kaznama ponoviti u Cetiri od svojih pet najvecih propovedi.
Tako imamo da tri zavrSne celine iz misionarske propovedi iz 10. glave
(stihovi 32.33; 34-39; 40-42) govore o eshatoloSkim nagradama i
kaznama. Isto se odnosi na poslednje tri celine iz parabola o carstvu iz
13. glave (stihovi 44.45.46.47-50), kao i na poslednje tri parabole na
kraju Isusove poznate eshatoloSke propovedi u Mateju 24. i 25. glavi
(25,1-13.14-30.31-46). Jedina znacajna lIsusova propoved u Mateju
koja se ne uklapa u trijadni obrazac iz tri eshatoloska upozorenja, u
stvarnosti odudara jedino od trostrukog aspekta pomenutog obrasca, a
ne i od eshatoloskog elementa nagrade i kazne. Tako imamo da se 18.
glava (propoved o veli¢ini i prastanju) zavrsava parabolom o
kaznjavanju onih koji odbijaju da od srca oproste svojim bliznjima.

Tako vidimo da se i eshatoloski i eticki element koji se odnosi na tu
eshatoloSku stvarnost nalaze u samom sredistu Matejevog
predstavljanja Isusa kao ucitelja. Matej poznaje svoju vest i on, pod
bozanskim vodstvom, aranzira Isusovo ucenje na vest nacin, kojim
efektno u misli slusalaca usaduje ono sSto zeli da istakne.

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

Na prvi pogled nam izgleda da se stihovi od 15-20 (dva drveta) vise
bave laznim prorocima nego etickim “Cinjenjem”. Medutim, obratimo jos
jednom paznju da u ilustraciji iz stihova od 16-20 Isus uopSte ne
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pominje njihovo ucenje. Naprotiv, On se usredsreduje na njihovo
ponasanje, sto znaci da se lazni proroci ponasaju kao “vuci grabljivi”
(15. stih). Time su oni pokazani kao loSi uzori za prosecne hriscane.

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

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

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

Pojam Isusovog autoriteta, “vlasti”, prvi put se u Propovedi pojavljuje
kada se Isus postavio na autoritativan polozaj u odnosu na zakon i
jevrejsku tradiciju (npr. “Ja vam kaZem” [5,18.20]; “Culi ste ... ali ja vam
kazem” [5,27.28]). Tema Isusovog autoriteta, “vlasti” pojavljivace se
povremeno u celom ostatku Matejevog Jevandelja i dozivece svoj
vrhunac u Njegovom velikom evandeoskom nalogu ucenicima, u
poslednja tri stiha Matejevog Jevandelja — “Dade mi se svaka vlast na
nebu i na Zemlji” (28,18).

Sedmo poglavlje se zavrSava divljenjem naroda Isusovoj
autoritativnoj nauci. Poglavlja 8 do 10 bave se temom Njegovog
autoriteta i primenjuju je na svet svakodnevice.

O Primena Re I
Matej 6. i 7. glava

1. Dok u svetlosti 6. glave Mateja razmisljam o svom zZivotu molitve
(ili drugim aspektima mog predavanja Bogu u praksi), kako sve
mogu da ga unapredim i u¢inim bogatijim?
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2.

3.
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Gde se, u svetlosti teksta u 6,19-34, nalazi moje blago? Na koje
nacine, prema 6. glavi Mateja, mogu da utvrdim gde se ono nalazi?

Kakav je moj stav prema isku$enju da kritikujem druge ljude? Sta
mi govori o drugim ljudima, kada postane ocigledno da uvek imaju
kriticke ili sudijske primedbe u odnosu na druge ljude, odnosno,
kada njihove kriticke primedbe znatno pretezu nad onim
pozitivhima?

Da li stvarno verujem u ono Sto kaze zlatno pravilo? Na koje
konkretne na¢ine mogu danas da trazim od Boga da mi pomogne s
tim pravilom u mome svakodnevnom Zivotu?

Kakve pouke za svoj zZivot mogu da zadobijem iz ilustracije o
dvoja vrata, dva drveta i dva graditelja?

[stra Ivanje Re I

Pronadi u konkordanciji sve citate u kojima se, u Mateju, po-
javljuju reci koje se odnose na molitvu [pray, prayed, prayer(s), pray-
ing] i sliCne. Rezimiraj $ta si naucio u proucavanju tih tekstova.

U Mateju 6,14 govori se o prasStanju. Uz pomo¢ opSirne
konkordancije ispitaj sve citate u Mateju u kojima su sadrzane reci
koje se odnose na prastanje [forgive, forgiven, forgiveness] i slicne.
Nacini spisak zakljuCaka koji se mogu izvesti iz onoga Sto si nasao.
Cime si obogatio svoje znanje zahvaljuju¢i proucavanju ovih reéi u
preostalom delu Novog zaveta? Ako si ambiciozan i raspolozen,
mozda ¢eS Zeleti da svoje prouCavanje nastaviS na isti nacin i u
Starom zavetu.
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PETA GLAVA
CAREV AUTORITET

Matej 8,1 — 10,42

Kada citamo tekstove u Mateju 4,23 i 9,35 zakljucicemo da su gotovo identicni. Po
svoj prilici je ocigledno da Matej za to ima valjan razlog. Kao pisac, on je veoma
organizovan i takva ponavljanja koristi da bi obeleZio odvajanje kljucnih odseka u
Jevandelju.

Odsek koji pocinje tekstom u 4,23 i zavrsava se u 9,35 sadrzi uvod u najraniji
period Isusove sluzbe (4,23-25). Za njim slede dve potpodele teksta koje se grade na
temi Isusovog autoriteta.

Prva potpodela je Propoved na gori (glave 5-7). Matej u tim poglavljima
predstavija Isusa kao autoritativnog ucitelja.

Druga potpodela obuhvata 8. i 9. glavu, u kojima je Isus predstavljen kao
autoritativna aktivna licnost stvarnoga sveta, koja cini cuda, jedno za drugim.

Ove dve potpodele iz pomenutih pet glava povezane su tekstom u 7,29, koji
napominje da je narod bio zadivljen, zato Sto je Isus ucio “kao onaj koji viast ima”. U
okviru Matejeve generalne slike, deo teksta od 5. do 9. glave prikazuje Isusa kao Mesiju
autoritativne reci, dok ga 8. i 9. glava predstavijaju kao Mesiju autoritativnih dela.

Deseta glava je nastavak teme o autoritetu, pokrenute u delu teksta od 5. do 9.
glave. Matej u 10,1 kaze da je Isus svoj autoritet, svoju “vlast” dao svojim ucenicima.
U nastavku poglavilja vidimo Isusa koji poducava ucenike za njihovu misiju
propovedanja i poucavanja. Tako, dok 5. do 7. glave iznose Isusove reci, a 8. i 9.
Isusova dela, u 10. glavi vidimo Isusa koji upucuje svoje ucenike da propovedaju
Njegove reci i da cine Njegova dela.

O Ula enje u Re

Matej 8,9
Tekst iz Mateja 8. i 9. glave procitaj dva puta odjednom. Potom
obrati paznju na sledece probleme i pitanja:

1. U 8,2-15 citamo o tri Isusova cuda. Navedi zajednicke cinioce u
sva tri Cuda i u bilo koja dva od njih. Objasni socijalni status
trojice primalaca Isusove pomo¢i unutar jevrejske kulture. Cemu,
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po tvom misljenju, Matej pokuSava da nas pouci u tim stihovima?

U Mateju 8,23 do 9,8 nalazi se druga grupa od tri Isusova cuda.
U svakome od njih prikazan je Isus koji primenuje autoritet,
“vlast” nad ne&im. Navedi to “ne$to” u svakom od tih slu¢ajeva. Sta
je druga grupa Isusovih cuda dodala prvoj grupi, u smislu
razumevanja predmeta Isusovog autoriteta?

3. C(itaj izve3taj o pozivanju Mateja u 9,9-13. Ako ima$ Bibliju sa
citatima i kratkim objaSnjenjima u marginama, prodcitaj i izvestaje
u Marku i Luki. (Ako u tvojoj Bibliji nema citata u marginama, nadi
u konkordanciji paralelne izveStaje tako Sto ¢e$ potraziti reCi Matej
i Levija [Matthew, Levi] — koje je njegovo drugo ime.) Sa sva tri
izveStaja pred sobom, nacini meSoviti pregled onoga $to znamo o
Mateju iz Jevandelja. Svoje zakljucke uporedi s opisom iz bib-
lijskog recnika.

4. U jednom ili dva pasusa opiSi Sta o tekstu u 9,13 mozemo
saznati u njegovom kontekstu, na osnovu proucavanja marginal-
nih citata tog teksta i njegovog konteksta.

5. Opisi ulogu vere u trecoj grupi od tri Isusova ¢uda (9,18-33).

6. Uporedi stihove 9,33 sa 7,28.29. Navedi njihove sli¢nosti.

Imajuéi na umu Matejevu temu u progresiji, Sta te sliChosti znace

za njegovu temu? Sta je stvarni uzrok prepirke iz 9,34? Kakva je,

po tvom misljenju, uloga teksta u 9,34 u Matejevoj temi u

progresiji?

N

O [stra Ilvanje Re f
Priznavanje Carevog autoriteta

U Mateju 8,2 do 9,33 imamo izvesStaje o devet cuda. Matej ova Cuda
pazljivo klasifikuje s aluzijama na ljudsko mnostvo. Mi u 8,1 Citamo da
“za Njim idase naroda mnogo”, kada je Isus silazio s gore. Zatim u 9,33
citamo, “i divljase se narod govoreci: nigda se toga nije videlo u
Izrailju”. Zapazimo da tekst u 9,33 ne samo Sto sluzi kao “zatvaranje
zagrade” za tekst o cudima, nego je ujedno paralela zavrSetku
Propovedi na gori. Tako je, kako na svrSetku Isusove propovedi, tako i
na kraju Njegovih dela, narod =zadivljen Njegovom “vlascu” i
jedinstvenim karakterom Njegove sluzbe (vidi takode 7,28.29).

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

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

Prva trijada cuda (8,2-15). Sastoji se od tri cuda isceljenja. Isus leci
gubavca, slugu neznabozackog kapetana rimske vojske i Petrovu tastu.
Pored toga Sto su ovo sve cuda isceljenja, ona za aktere imaju ljude koji
su iskljuceni od punog ucesca u izrailjskoj religiji.

Guba, ili lepra, je bila bolest koje su se ljudi u starom svetu najviSe
grozili. Pored sporog fizickog propadanja gubavca, ovde imamo
socijalno izopsStenje, zbog kojeg su takve osobe bile udaljene od
udobnosti doma i ljudskog druStva. Neposredno nakon utvrdivanja
dijagnoze, gubavca bi u potpunosti proterali iz ljudskog drustva.
Mojsije je pisao: “Dokle je god bolest na njemu, neka bude nedist;
necist je, neka zivi sam, iza okola neka mu bude stan” (3. Mojsijeva
13,46). U Isusovo vreme je gubavcima bio strogo zabranjen pristup
svim ozidanim gradovima, ukljucujuc¢i i Jerusalim. Na taj nacin su
nesumnjivo bili iskljuCeni i od prisustvovanja sluzbama u hramu. U
skladu s levitskim propisima, oboleli od gube morali su da nose
pocepanu odecu, da izbegavaju cesSljanje kose, da pokrivaju donji deo
lica i da vicu: “Necist! Necist!” (3. Mojsijeva 13,45), tako da nijedno
zdravo ljudsko bice nikada ne bi dolazenjem u dodir s njima dovelo u
opasnost sopstveno zdravlje.

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

Drugo cudo je leCenje sluge jednog neznabosSca (stihovi od 5-13).
Prema jevrejskom nacinu razmisljanja, od neznaboSca je joS samo
gubavac bio viSe necist. Dok gubavci uopsSte nisu mogli ni u Jerusalim
da udu, neznabosci nisu mogli u potpunosti da sluze u jevrejskom
hramu, posto u hramski kompleks nisu mogli da udu dalje od spoljnjeg
trema neznabozaca.

Ovaj kapetan, svestan svoje nedostojnosti u o¢ima Jevreja, pokazao
je izvanrednu veru. Uporedujuci Isusa prema sebi kao vojnog
zapovednika, kapetan kaze da Isus, da bi ucinio cudo, uopSte nema
potrebe da ide u njegov dom. Dovoljno je da samo izda zapovest i
izleCenje Ce biti izvrSeno. Ovaj kapetan je prva osoba u Matejevom
Jevandelju koja je razumela obim Isusove “vlasti” — da Isusu cCak nije
potrebno ni da bude prisutan, da bi Njegova rec bila izvrSena. Tako
vidimo da Isus nije imao samo vlast nad boles¢u, nego i nad
udaljenoscu.
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Ne samo Sto je kapetana pohvalio zbog njegove vere, Isus je
iskoristio i priliku da nacrta jednu sliku koja ¢e biti bliska jevrejskom
srcu. Jevreji su ocCekivali da ¢e se prilikom dolaska Mesije odrzati velika
gozba, na kojoj ¢e svi Jevreji sesti da se goste. NeznaboSci tu nece biti
prisutni.

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

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

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

TreCe Cudo u prvoj trijadi (8,14.15), viSe nego uverljivo istiCuci
cinjenicu da Isus ima vlast nad boles¢u, pokazuje i Njegovo saosecanje
prema zZzenama — drugoj grupi koja nije imala potpune prednosti
sluzenja u hramu. Cak i ako su istovremeno i zdrave i — Jevrejke, Zene
nisu smele da produ dalje od trema za zene u hramskom kompleksu.

Tako imamo da nam je prva trijada demonstrirala dve stvari: Isusovu
vlast nad bolesc¢u i specijalnu prirodu gradanstva Njegovog carstva koje
ukljuCuje i neke druge ljude! O tome kaze D. Her: “Isus je Mesija Cijom
silom i vlasc¢u su ukljuceni oni koji su bili — iskljuceni” (Hare, 90).

Predah ilzmedu prve i druge trijade. lzmedu prve i druge trijade Cuda u 8. i
9. glavi Mateja nalazimo predah o ucenistvu — temu ka kojoj se Matej
progresivno gradi, priblizavajuc¢i se 10. glavi. Predmet ovog predaha
(8,19-22) su dvojica koji su hteli da postanu Isusovi ucenici. Prvi koji
hoce da ide za Isusom je obrazovan, ali preterano revan knjizevnik. Isus
mu kaze da treba da se preracuna i vidi da li stvarno hoce da bude
uCenik. Drugi kandidat za ucitelja je manje revan sledbenik koji, u
skladu s obicajima toga vremena, tvrdi kako ¢e postati ucenik ¢im
njegov otac umre i bude sahranjen. To bi, razume se, moglo da potraje
i viSe godina. Isus mu skrece paznju na hitni karakter odluke koju treba
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doneti odmah (stihovi 21.22). Odluka o sledenju Hrista se ne moze
odlagati unedogled. Stvar carstva je hitna i nacin na koji ¢e neko
odgovoriti Caru ima vrhunski znacaj. Matej ¢e i dalje isticati moguce
reakcije na Isusa i Njegovu nauku u tekstu 8,23 — 9,8.

Druga trijada ¢uda. Ovde Matej se usredsreduje na Isusovu moc: na
Njegovu mo¢ nad prirodom kada stiSava buru (8,23-27), Njegovu vlast
nad demonima prilikom lecCenja dvojice opsednutih demonima (stihovi
od 28-34) i Njegovu vlast nad grehom, kada prasta grehe i isceljuje
oduzetog coveka (9,1-8).

Cinjenicom o Isusovoj vlasti nad grehom, kada je oprostio oduzetom
Coveku postaje izriCito jasno Sta je obuhvaceno predmetom cuda koja
su se odnosila na prirodu i opsednute demonima: u tim trima pricama
Isus iz Nazareta istiCe svoje pravo na bozanski autoritet. U svetu
jevrejske misli je vlast nad sve tri oblasti u drugoj trijadi bila iskljucivo
Bozje pravo i Isus ovde upravo pokazuje da raspolaze upravo takvom
vlas¢u. Tako vidimo progresiju od zapanjenosti ljudi koji pitaju kakav je
to covek Isus (8,27), preko situacije u kojoj “besni’, opsednuti
demonima prepoznaju Isusa kao Bozjeg Sina (29. stih), do Isusovog
otvorenog pokazivanja da ima bozansko pravo da prasta grehe (9,2-6).
Matej Isusa ne opisuje samo kao nekoga ko raspolaze silom od Boga,
nego kao Onoga ko je i stvarni Bozji Sin.

Cuda iz druge trijade takode su usko povezana time $to nagladavaju
reakciju posmatraca. Posle stiSavanja bure dolazi cudenje i postavljanje
pitanja: “Ko je ovaj da ga sluSaju i vetrovi i more?” (8,27). Odgovor na
pitanje je ostao otvoren. Posle isceljenja ljudi opsednutih demonima
reakcija je negativna. “Sav grad ... molise da bi otiSao iz njihovoga
kraja” (34. stih). Ali posle izleCenja uzetog Coveka reakcija je pozitivna.
Okupljeni ljudi “Cudise se, i hvaliSe Boga, koji je dao vlast takvu ljudima”
(9,8).

Tako nas druga trijada cuda vrac¢a u jedan od glavnih predmeta iz
Matejeve 2. glave — na potrebu da odgovorimo na lIsusa, Bozjeg
mesijanskog Sina. To je svakako i tema priCe o dvojici koji su hteli da
postanu ucenici u prvom predahu, u tekstu 8,19-22).

Predah izmedu druge i trece trijade. Reakcija na Isusa ponovo je tema
price o dvojici ucenika u kojima je re¢ u drugom predahu. Prva prica
ilustruje dva odgovora na Isusa (9,9-13). Jedan se odnosi na Mateja,
koji se radosno odriCe svog unosnog posla uterivaCa poreza da bi
postao jedan od Isusovih ucenika (9. stih). On je naucio pouke zrtve i
neposredne reakcije, prikazane u pricama o uc€enicima u 8,19-22).

Druga reakcija u toj prvoj pricCi je reakcija fariseja koji su zZucno
reagovali kad je Isus jeo s «carinicima i drugim “drustveno
neprihvatljivim osobama”, izopStenima iz drustva, na “velikoj veceri’
koju je priredio Matej da proslavi svoje obracenje i pozivanje (Luka
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5,29; vidi takode 15,1.2). Odgovarajudi farisejima, Isus im skrece
paznju na njihovo odsustvo duhovnog uvida u svoje pravo stanje.
Citirajuci iz Osije 6,6 u 13. stihu, Isus izri¢ito upucuje na odsustvo
duhovnog razumevanja medu farisejima u svetlosti Starog zaveta (vidi
takode Mihej 6,6-8). Oni su sjajni kada je re¢ o spoljasnjem drzanju
zakona, ali potpuno padaju po pitanju duha jevrejske religije (vidi
takode Matej 23,23.24). Oni su duhovno izgubljeni, ali toga nisu svesni.
Imaju potrebu da vide sebe medu gresnicima koje je Isus dosSao da
spase (9,13; vidi takode 1,21). Nisu svesni da im je potreban lekar
(9,12).

Poslednja prica o ucenicima u drugom predahu bavi se ucenicima
Jovana Krstitelja (9,14-17) koji su, ocito pod uticajem fariseja, kriticki
govorili o Isusu. Pitanje Jovanovih ucenika nije zasto se Isus gosti s
gresSnicima (kao u prethodnoj pri¢i o ucenicima), nego zasto se uopste
gosti.

Odgovarajuc¢i im, Isus ne samo Sto na sebe licho primenjuje
starozavetni slikoviti bozanski opis zenika (Osija 2,16-23), nego na
indirektan nacin skree paznju i na svoju smrt (9,15). Razgovor s
Jovanovim ucenicima Isus zavrSava ilustracijom o starim mehovima za
vino i starim haljinama. Ono Sto ovom prilikom zeli da istakne je sasvim
novi “kalup” u koji ¢e morati da da se useli jevrejsko versko misljenje i
zivot. Radikalna nacela iz Propovedi na gori nesumnjivo su sadrzana u
onom “novome” o cemu Isus govori (stihovi 16.17).

Treca trijada ¢uda. “Novo” je ponovo dominirajuca tema u trecoj trijadi
Cuda u 8. i 9. glavi Mateja. Isus u njima lec¢i dve zene (9,18-26), dva
slepa Coveka (stihovi od 27-31) i nemog Coveka (stihovi od 32-34). Sve
su to socijalno zapostavljeni ljudi, izopsteni, odbaceni od drustva. Zena
koja pati od neprekidnog menstrualnog krvarenja (20. stih) i mrtva
devojcica (18. stih) su neciste, dok su slepi (27. stih) i nemi Covek (32.
stih) vecC zigosani, sa margina ljudskog drustva. U skladu s rabinskom
definicijom, oni ne mogu biti sveti. Ipak, Isus okre¢e naglavacke ovo sve
prisutnije jevrejsko razmisljanje, kada se umesto za zrtveni prilog,
opredeljuje za milost (vidi 13. stih). Isus se brine za prezrene
izopStenike od drustva. Kako istice autor Majkl Grin, On daje “novu
svetlost slepome, novi jezik nemom, novo zdravlje bolesnom, novi zivot
onoj koja je bila mrtva. Eto, Sta znaci “novo” u Isusu! A upravo to je ono
Sto je svrha pouke ova tri cuda” (M. Green, 106).

Ipak, ova ¢uda nam daju i drugu pouku: vera Cini da je Isusova sila
postala dostupna. U ovim pricama o cudima upravo je vera ta koja
primaocima omogucava da shvate ono “novo” Sto im donosi Isus. Tako
imamo da Isus moze da kaze Zeni koja boluje od nekontrolisanog
menstualnog krvarenja, “Vera tvoja pomogla ti je” (22. stih) i slepom
coveku, “Po veri vasoj neka vam bude” (29. stih). Mozda njihova vera i
nije bila savrSena, ali je bila usmerena na Isusa i zato bila nagradena.



79

Vera, po reCima autora Grina, je ono Sto “spaja greSnika i Spasitelja” (M.
Green, 107).

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

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

O Ula enje u Re

Matej 9,35 — 10,42
Procitaj tekst od 9,35 do 10,42 najmanje dva puta, a onda se
pozabavi slede¢im pitanjima:

1. Kakva je uloga dela teksta u 9,35-38 u planu Matejevog izlaganja?
Svaki pojedini stih ima funkciju, a i tekst kao celina. Ukratko opisi
te funkcije. Kakvu svetlost bacaju marginalne reference na 36. stih?
Posebno obrati paznju na prvu polovinu glave u svetlu citata iz Jez-
ekilja. Upotrebi i konkordanciju da bi pronasao kako Matej razume
Isusa kao pastira.

2. Nacdini pregled glavnih koraka u Isusovom izlaganju u 10. glavi.

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

4. Navedi paralele izmedu sluzbe ucenika u 10,5-25 i Hristove
sluzbe. Navedi citate za paralele u Isusovoj sluzbi kada ih otkrijes.
U jednom pasusu opiSi Sta je po tvom misljenju znacenje paraleliz-
ma.

5. Kako uskladujes tekst u 10,34 sa Cinjenicom da je Isus “Knez mi-
ra” (Isaija 9,6)? Na osnovu neposrednog konteksta u 10,34 i Sireg
konteksta hris¢anske vere, objasni kako to da Isusova vest mira
donosi sukob.
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O [stra Ivanje Re I

Car prenosi svoja ovlascenja

Deseta glava je druga velika propoved u Mateju. Prva (Propoved na
gori) imala je za prethodnicu narativni odsek (1,18 — 4,22), koji se
zavrSio napomenom da je Isus ucio u jevrejskim sinagogama, prop-
ovedao radosnu vest, jevandelje o carstvu, i leCio svaku bolest i svaku
nemoc (4,23). Nije, dakle, slucajno Sto Matej, inaCe veoma pazljiv pisac,
Cini isto sa drugom propovedi. Narativni odsek koji joj prethodi (tri tri-
jade cuda smo upravo razmatrali) zavrSava se napomenom da je Isus
ucio u jevrejskim sinagogama, propovedao jevandelje o carstvu i lecio
svaku bolest i svaku nemo¢ (9,35).

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

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

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

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

Poseban znacaj u 10,5-25 ima paralelizam izmedu Isusove sluzbe i
sluzbe ucenika, koji teCe kroz ceo tekst. Tako imamo da ucenici, kao i
njihov Gospod, treba da idu samo izgubljenim ovcama doma Izrailjeva
(10,5.6; 15,24). Ta zapovest je, razume se, uslovljena hronologijom.
Hristos je posle svog vaskrsenja zapovedio svojim ucenicima da idu po
celom svetu (28,18-20). OcCito je da Isus izlaze misionarski princip, koji
je kasnije izriCito izlozio Pavle, koji govori o izlaganju vesti najpre Jev-
rejima, a kasnije i neznabosScima (vidi, na primer, Rirmljanima 1,16;
Dela 1,8 i Pavlov metod rada u knjizi Dela apostolska).

| od ucenika se ocekivalo da propovedaju istu vest kakvu je prop-
ovedao Isus — “da se priblizilo carstvo nebesko” (10,7; 4,17; vidi takode
3,2, za Jovana Krstitelja). Po ugledu na Hrista, oni imaju zadatak da lece
bolesne, da podizu mrtve, Ciste gubave i isteruju demone (10,8; 8,2-
4.14-17.28-34; 9,18-26). Isto tako, kao Isus, oni treba da idu od grada
do grada i da odsedaju u domovima drugih ljudi (10,11; 4,23-25; 8,20).
Osim toga, jednom Ce i stradati kao Isus. Bice uhvaceni, dovedeni pred
vladare i careve i bicevani (10,17-19; 26,57 — 27.31). Takode kao Is-
usa, i njih ¢e izdati oni koji su im najblizi (10,21; 26,47-56). Matej je
ocito svestan tih paralela, posto zavrsni stih odseka kaze da ¢e uceniku
biti kao njegovom ucitelju i sluzi kao njegovom gospodaru (10,25).

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

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

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

Drugi razlog zasto Isusovi sledbenici ne treba da se boje je sto, iako
mogu da ubiju telo, sile zla hris¢aninu ne mogu da oduzmu vecni Zivot
(dakle, ne mogu da unisSte dusu — 10,28). To moze da ucini jedino Bog
koji je Stvoritelj. On Ce jednom unistiti te osobe (duse) koje su svesno
odlucile da odbace Cara Isusa i da nastave sa zZivotom pobune protiv
Njegovog carstva. To uniStenje bice kompletno i vecno. Nakon sto ih
“prozdre” i sagori vatra koja Cisti Zemlju, posle milenijuma koji se pom-
inje u 20. glavi Otkrivenja, bice kao da zlih greSnika nikada i nije bilo
(Otkrivenje 20,9.11-15; vidi takode 2. Petrova 3,11-13; Malahija 4,1-
3).

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

3. odsek Isusove propovedi. Poslednji, glavni odsek propovedi o misiji
(10,32-42) takode je nacinjen od tri centrale misli. Pre nego Sto ispita-
mo te misli, valja napomenuti da je tekst u 10,32-42 ponavljanje nekih
tema iz dela teksta u stihovima od 5 do 25. | jedan i drugi istiCu i izdva-
jaju predmete kao Sto su progonstvo od vlasti, ruganje od prijatelja i
neodobravanje od porodice. Medutim, ovo dupliciranje nije samo
ponavljanje radi uspesnijeg ucenja. Dok je deo teksta u 10,5-25 kon-
centrisan na misiju samih ucenika, stihovi od 32 do 42 bave se i
ucCenicima i svim vernicima u svim vremenima. Promena je nagovestena
reCcima kao kojigod, koji (stihovi 32.33.37.38.39.41.42). Tako, dok sti-
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hovi od 5 do 25 sadrze mnogo kulturnih aspekata okrenutih direktno
prvoj misiji samih ucenika Jevrejima, stihovi od 32 do 42 uvode principe
bez kulturnog “prtljaga” iz prvog dela poglavlja.

Slicno kao u Propovedi na gori, i propoved o misiji zavrSava se s tri
izreke koje se odnose na poslednje nagrade i kazne. U prvoj izreci je
obecanje da c¢e Otac priznati one koji javno priznaju Isusa (stihovi
32.33). Druga izreka obecava da ce svako ko Isusa stavi na prvo mesto
— Cak iznad clanova svoje porodice — nesumnjivo naci zivot, u kojem
je sadrzan vecni zivot (stihovi od 34-39). Treca izreka obecava da ce
nagradu carstva dobiti oni koji “primaju” Isusove sledbenike (10,40-42).
Ta tema se nalazi u Propovedi na gori (7,12; 5,7.43-48) i predstavljena
je kao vrlo izricita u Matejevoj paraboli o danu suda, o ovcama i jarcima
(25,31-46).

Jedna od velikih protivreCnosti Hristovog zivota je da, iako je On
“Knez mira” (Isaija 9,6), prihvatanje Njega donosi mac koji proseca tako
duboko da obracenici cesto dozivljavaju raskid svojih najprisnijih veza i
odnosa. Osnov tog paradoksa je u cinjenici da su nacela Hristovog
carstva, kako je izrazeno u Propovedi na gori (glave 5-7), u dijametral-
noj suprotnosti s principima, nacelima ovozemaljskih carstava. Kada se
jedni ¢lanovi odredene porodice ili zajednice rukovode jednim skupom
principa, dok se drugi rukovode drugim, neizbezni rezultat su nepri-
jateljstvo i progonstvo. Hristos porucuje da najviSi oblici odanosti jed-
nog hris¢anina moraju biti okrenuti Njemu i Njegovim nacelima, iako ¢e
takav stav doneti nevolje.

lako hriS¢ani u ovom zivotu Cesto uzivaju u miru srca, puninu spol-
jasnjeg mira nece doziveti dok “Knez mira” ne dovede do kompletnog
ostvarenja svog carstva, prilikom svog Drugog dolaska. Do tog vremena
Bozja deca su duzna da zive u ovozemaljskim carstvima, istovremeno
se trudeci da zive u skladu s nacelima, principima nebeskog carstva.
Njihovo dvojno gradanstvo neminovno donosi i svoje tenzije. Zato
hriscani i imaju razloga da se nadaju i ocekuju Hristov dolazak na ob-
lacima neba.

Hristova druga propoved u Mateju zavrSava se na isti nacin kakako
se zavrsila prva (i kako ¢e se zavrsiti i ostale tri) — rec¢ima “I kad svrsi
Isus zapovesti dvanaestorici ucenika svojih” (11,1; vidi takode 7,28;
13,53; 19,1; 26,1). Kao i u drugim propovedima, Matejev tekst u 11,1
se udaljava od Isusove nauke i prelazi na narativu koja se bavi Njegovim
delima.

O Primena Re I

Matej 8,1-10 — 10,42
1. Sta znadi doziveti Hristovu vlast u svome Zivotu? Na koji nacin
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sam, konkretno, doziveo Njegovu vilast?

2. Na koji nacin sam bio prisan s Isusom? Da li je se moja vera uh-
vatila za Isusovu silu i primenila je na moj svakodnevni Zivot, ili
sam mozda bio kao svetina bez vere koja je dodirivala Isusa, ne
primajuci ni veru ni blagoslov? Na koji na¢in mogu da oja¢am svoju
veru u Isusa?

3. Dali se bojim da iznosim svoje svedocanstvo o svom Gospodu u
kraju u kojem zivim i u krugu svoje porodice? Kakav dokaz mogu
doneti za svoj odgovor? Kakva saznanja mogu steci iz 10. glave,
kojima bih oja¢ao svoju hrabrost za svedocenje?

4. Jesam li ljubazan prema drugim hris¢anima u svojoj crkvi i kraju u
kojem zivim? Kakav dokaz imam za svoj odgovor? Na koje nacine,
konkretno, mogu da se popravim?

O [stra Ilvanje Re f

1. Uz pomo¢ konkordancije prouci rec vera [faith] u okviru Matejevog
Jevandelja. OpiSi Sta autor podrazumeva pod izrazom vera. Da li ta
reC za njega ima uvek isto znaCenje? Da li i drugi biblijski pisci tu
re¢ koriste uvek s istim znac¢enjem kako to ¢&ini Matej? Sto se tice
ovog poslednjeg pitanja, uporedi nacin na koji Matej koristi rec s
nacinom njene upotrebe u poslanicama Timotiju. Kakve nijanse reci
vera dodaju ove poslanice naCinu kako je Matej koristi? Uporedi ono
Sto si pronasao s onim Sto je izlozeno u biblijskom rec¢niku.

2. Sliénu vezbu s mnogo koristi mozes primeniti za re¢ dusa [soul] u
10,28. Medutim, po pitanju te reci, tvojim proucavanjem bi trebalo
da bude obuhvacena i upotreba u Starom zavetu.

O Dalje prou avanje Re |

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

2. Da bi stekao pregled cuda iz Jevandelja i shvatio njihov znacaj,
pogledaj knjigu od J. B. Green i S. McKnight, Dictionary of Jesus and
the Gospels, 549-560.

3. Radi boljeg pregleda uceniStva u Jevandeljima, vidi isto, str. 182-
189.
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SESTA GLAVA
REAKCIJE NA CARA

Matej 11,1 — 13,58

U prvih deset glava Jevandelja Matej govori o Isusu kao Caru judejskom (1-4), kao
propovedniku novog zakona i uzvisenije pravde (5-7) i kao coveku licnog i prenetog
ovlaséenja (8-10). Tako poglavlja 1 do 10 u Mateju iznose ponudu Isusa kao Mesije
jevrejskom narodu.

Pocev s 11. glavom, ovo Jevandelje cini radikalnu promenu pravca. Od nudenja
Mesije ono prelazi na lIzrailjevo odbijanje te ponude — odbijanje koje, kako cemo
videti, kulminira s raspecem u 27. glavi.

Zato poglavlja 11 do 13 cine kljucni deo Matejeve price. Poglavilja 11 i 12
naglasavaju jevrejsko odbacivanje Isusa na nacin koji je u prethodnim poglavljima bio
samo nagovesten. 13. glava — trec¢a velika Isusova propoved u Mateju — nastavlja
temu reakcija na Isusa, izlaganjem prihvatanja i odbacivanja Isusa i Njegovog carstva,
u vidu prica.

O Ula enje u Re

Matej 11.7 12. glava
Procitaj tekst u 11. i 12. glavi dva puta odjednom. Potom uradi
sledeée vezbe, upisujuéi rezultate u svoju beleznicu za Mateja.

1. Prema napomeni u margini teksta, zasSto je Jovan bio u zatvoru
(11,2)? Osim toga, zasto je bio razoCaran u Isusa u 11,2.3? Koris-
teéi marginalni citat za 11,2, uporedi Jovanova prvobitna oCekivanja
od Isusa, s Njegovom sadasnjom sluzbom. U kom smislu se Isusovo
delo razlikovalo od onoga kako je Jovan najavljivao? Kakav je znacaj
Isusovog odgovora u 11,4-6? | ovom prilikom Ce ti citati iz margina
pomo¢i da nades klju¢ resenja. Sta je, po tvom misljenju, Isus imao
na umu kad je za Jovana izjavio da je istovremeno i najveci i
najmanji (11. stih)? Sta je po tvom misljenju Isus hteo da kaze o
sebi kada je Jovana uporedio s llijom u 11,14? U ovome ce ti
pomod¢i marginalna referenca na Stari zavet.

2. Kakav je znacaj Isusovog poredenja jevrejskih gradova Horazina i
Vitsaide s Tirom, Sidonom i Sodomom? Koristeci biblijski recnik,
konkordanciju i/ili marginalne reference, lakSe éeS razumeti sim-
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bolizam svakog od pomenutih starozavetnih gradova. Svoje
zakljucke rezimiraj u jednom kratkom pasusu.

3. Nacini pregled Isusove konfrontacije s farisejima o pitanju Subote
u 12,1-14. Navedi ¢emu se mozemo nauciti iz tog proucavanja. U
okviru kratkog pasusa rezimiraj principe koji su podloga Isusovom
pristupu opisanim dogadajima. Kada uporedis 12,14 sa 12,2, Sta u
mentalitetu fariseja vidiS kao posebno zanimljivo? Koristeci
pomocna sredstva u Bibliji, otkrij Sta dodaje Marko naSem shvatan-
ju nacela u njegovoj paralelnoj obradi konfrontacije oko Subote.

4. Na osnovu teksta iz 12,38 mogli bismo dobiti utisak da knjizevni-
ci i fariseji nisu videli da je Isus ucinio ijedno cudo. Da li je to
tacno? Gde su bili ti jevrejski poglavari u 8. i 9. glavi i kakva je bila
njihova reakcija? Kakav je znacaj njihove molbe u 12,38, u okviru
toka Matejevog Jevandelja? Kakav je znacaj Isusovog odgovora (sti-
hovi 39.40) u okviru kretanja Jevandelja ka svojoj kulminaciji u 27. i
28. glavi?

O [stra Ivanje Re f
Odbacivanje, sud i odmor

Tekst u Mateju 11,2.3 nagovesStava prekretnicu u Matejevoj na-
rativi. Jovan Krstitelj je cuo za “dela Hristova”, pa je njegov um bio
ispunjen sumnjama o tome da li bi to stvarno mogao biti Mesija.
“Jesi li ti onaj Sto ¢e dodi”, pita Jovan u ocajanju preko svojih uceni-
ka, “ili drugoga da cekamo?”

Na prvi pogled citalac bi mogao da pretpostavi da je Jovan bio ra-
zocCaran zbog fizickih okolnosti u kojima se nalazio. Konacno, on se
sukobio s Irodom Antipom zato Sto ga je kritikovao zbog njegovog ne-
dozvoljenog odnosa sa snahom (14,3-5). Zbog toga je Jovan Krstitelj
bio zatvoren u tvrdavi Maherus, koja se nalazila istocno od Mrtvog Mora
(Josephus, Antiquities, 18.5.1,2). Pa ipak, Isus nije niSta preduzeo da ga
oslobodi. Moguce je da se Jovan osecao razocaranim zbog okolnosti u
kojima se nalazio.

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

Nezavisno od jevrejskog poimanja Mesije-osvajaca, sam Jovan je bio
ubeden da ce Isus doneti sekiru na koren drvecu (3,10), odnosno, da ¢e
biti “mocan” Mesija koji ¢e krstavati “ognjem” (11. stih); da ¢e biti Mesi-
ja-sudija nad lzrailjevim neprijateljima — Mesija koji ¢e se pojaviti na
“‘gumnu” s “lopatom u ruci svojoj”, da sakupi Bozje zito u zitnicu i spali
“plevu ... ognjem vecnim” (12. stih).
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U svom frustriranom stanju Jovan je posumnjao u sopstvenu sig-
urnost koju se osecao prilikom Isusovog krstenja. Isus se jednostavno
nije ponasao kao ocekivani jevrejski Mesija, pa ¢ak ni kao Mesija kakvog
je on, Jovan, najavio ljudskom mnostvu kraj reke Jordan.

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

lako ovo mozda nece bas izgledati kao odgovor nama kada mislimo
na Jovanove konkretne sumnje, za Jevrejina zadubljenog u starozavetna
prorocanstva bilo je to isto kao i tvrdnja da je On — Mesija. Isus je svoj
odgovor temeljio na tekstovima u lIsaiji 35,5.6 i 61,1, tekstovima koji su
u to vreme bili vrlo Siroko prihvaceni kao mesijanski i koji su predskazi-
vali da ¢e Mesija Ciniti bas ona dela koja je Isus pokazao.

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

U meduvremenu, osudeni Jovan Krstitelj dobija zadovoljavajuci od-
govor na svoje pitanje. Isus je zaista Hristos [Mesija]. Ali pre nego sto
zavrsSi svoju poruku o Jovanu okupljenom mnostvu, u 11,1-19, Isus ce
izreci jednu znatno odredeniju tvrdnju o svom uzviSenom identitetu. Ta
tvrdnja dolazi u 11,14, kada Isus napominje da je Jovan Krstitelj — “llija
Sto Ce doci” [Sto je trebalo da dode]. Tim svojim reCima Isus se poziva
na tekst u Malahiji 4,5, gde Bog kaze da ce poslati “lliju proroka pre
nego dode veliki i strasni dan Gospodnji”. Kada taj tekst proucimo u
sekvenci Isusovog izlaganja, vidimo da On kaze da je Njegov preteca
(Matej 3,11), Jovan — llija, dosSao, koje znaci da je On sam — Gospod
koji potom dolazi! Tako imamo da Isus u 11,14 daje iskaz o svom
bozanskom statusu. Zato ne treba da cude Njegove reci: “Koji ima usi
da Cuje neka Cuje” (15. stih). Obrazovani jevrejski slusaoci ¢e u toj izjavi

[{9-4

o lliji “Cuti” Isusovu izjavu i tvrdnju da je On “s nama Bog” (1,23).

Pripremajuci se da da sopstvenu izjavu o identitetu, Isus ¢e o Jovanu
Krstitelju re¢i nesto lepo, a ipak zamrSeno. “Zaista vam kazem”, govori
Isus Jevrejima. “Nijedan izmedu rodenih od Zena nije iziSao veci od Jo-
vana Krstitelja; a najmanji u carstvu nebeskome veéi je od njega”
(11,171).

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

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

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

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

Medutim, nije sve izgubljeno. Neki Jevreji pozitivho reaguju na Isusa.
To je poruka teksta iz 11,25-30. Pa ipak, ti koji pozitivho reaguju nisu
iz sloja obrazovanih i bogatih, nego “mala deca” — ponizni, “prosti”
ljudi (25. stih). Spasonosno poznavanje Boga, kaze Isus, ne zavisi od
ljudske mudrosti i obrazovanja. Veoma cesto povlasceni iz ovoga sveta
zakljuCuju da ih njihova mudrost i polozaj u drustvu Cine superiornima
u odnosu na druge. Njihovo samozadovoljstvo im otezava da imaju
poverenje u Boga. Takav stav je smrt za spasonosno poznavanje Boga,
ili ono koje donosi spasenje. Takve osobe ne ulaze u Bozji odmor.

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

Rec odmor je klju¢ za razumevanje ovog teksta. Isti koren u grckom
jeziku upotrebljen je u prevodu Septuaginta (na grckom) u 2. Mojsijevoj
33,14 i oznacava odmor koji je Bog nameravao da podari Izrailju putem
Mojsijevog rukovodenja. Matej je celim putem uporedivao Isusa s Mo-
jsijem i, kako smo to ranije napomenuli, razvijanje radnje prvog Jev-
andelja krece se paralelno s iskustvom lzlaska. U Matejevim ocCima Isus
je prorok kao Mojsije, za koga je Bog rekao da ¢e ga podignuti (5. Mo-
jsijeva 18,15.18).

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

Slicno ovome, Isus je obecao laksSi jaram (11,29.30). Rabini su go-
vorili o “jarmu zakona”, kao velikom blagoslovu, ali je pod njihovim
tumacenjem jaram zakona postao breme, a ne blagoslov. Isus je kasnije
optuzio knjizevnike i fariseje da svojim legalistickim zahtevima
prisiljavaju ljude da nose “bremena teska” (23,4). Oni su izokrenuli
Bozju nameru iz zakona datog preko Mojsija. Medutim, u Matejevom
Jevandelju Hristos nastoji da svoje sledbenike vrati Bozjem prvobitnom
planu: da je zakon blagoslov kada se ljudi usredsrede na njegov duh, a
ne samo na slovo. Zbog toga autor R. T. Frans moze da napiSe: “Isusov
jaram je lak ... ne zato Sto iznosi lakSe zahteve [njegovi zahtevi su prak-
ticno tezi, prema tekstu u 5,20], nego zato Sto predstavlja ulazak u
ucenicki odnos (naucite se od mene) s Onim koji je krotak i smeran u srcu”
(France, The Gospel, 201).

Farisejsko odbacivanje pojacano

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

Dok je u ranom periodu svoje sluzbe Isus bio Siroko prihvacen,
vremenom su judejske verske vode dosle do zakljucka da Njegova nau-
ka nije uskladena s njihovim osnovnim pozicijama. Shvatili su, ako
narod prihvati i poStuje Isusovu nauku, njihove pozicije narodnih voda
Ce biti ugrozene. Tako je i doSlo do eskalacije sukoba izmedu Isusa na
jednoj, i fariseja i drugih judejskih voda na drugoj strani. Nacela ne-
beskog carstva bila su na putu da se sudare s principima carstva
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judejske crkve.

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

Bili su bolesno ozbiljni po pitanju zastite subote. Imali su pravi-
lo protiv gotovo svakog zamislivog nacina krSenja subotnog za-
kona iz Deset zapovesti. U tom kontekstu nam je lako da vidimo
zaSto sukob izmedu Isusa i fariseja o Suboti Matej stavlja odmah
posle Isusovih reCi o svom blagom jarmu i svom lakom bremenu
(11,29.30). On zeli da razumemo da Isus nije protiv Subote, a da
ipak odbacuje mnoga od cCoveka stvorena pravila koja sprecavaju
da Subota bude blagoslov.

Jedan od povoda za sukob nastao je kad su Isusovi ucenici kidali
klasje i jeli zito, prozale¢i u Subotu zitnim poljem ka svome cilju.
Fariseji su ih optuzili za krSenje subote, a ne za kradu, posto je tekst 5.
Mojsijeve dopustao putnicima da jedu zito ili druge proizvode dok pro-
laze kroz neko polje, da ne bi gladovali (5. Mojsijeva 23,25).

Problem je bio u tome Sto su Isusovi ucenici to Cinili u subotu, i time
prekrsSili nekoliko jevrejskih pravila za svetkovanje subote. Kako su
shvatali fariseji, trganje klasja bilo je znjevenje, trljanje klasova i odva-
janje zita od pleve (Luka 6,1) je bilo mlacenje, oduvavanje pleve se
moglo tumaciti kao reSetanje zita, dok je ceo proces ocigledno bio pri-
premanje hrane — posao koji je trebalo obaviti Sestoga dana. Prema
Talmudu, bilo je greh znjeti i mleti zito u koliCini vecoj od uobicajenog
pakovanja susenih smokava (Shab. 70b).

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

Isusovo izlaganje dostize vrhunac u 12,6-8, gde On izjavljuje da je



91

veé¢i od hrama i njegovih sluzbi i da je time (kako je pokazano u sti-
hovima od 3-5) veci i od Subote (6. stih). U stvarnosti, On je gospodar
od Subote (8. stih). Subota je Gospodnji dan i On zna kako bi nju tre-
balo svetkovati. U svetlosti tog saznanja, Isus odlucno izjavljuje da je
“milost” (citira Osiju 6,6) u Bozjim ocCima bolja ¢ak i od ritualne
preciznosti koju je trazio Bog u Mojsijevim knjigama — a da i ne go-
vorimo o ljudskim pravilima koja su izradili knjizevnici i fariseji (12,7).

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

Karakteristicno je za sve oblike legalizma da se zakon stavlja iznad
obzira prema Coveku i milosti. Ali, slicho kao i u Propovedi na gori, Isus
nastoji da pomogne Jevrejima da vide duhovnu prirodu zakona, da on
[zakon] — da bi bio pravilno shvaéen — mora biti ukorenjen u agape-
ljubavi.

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

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

Svako ko je dugi niz godina bio vernik crkve svestan je da duh
farisejizma nije mrtav. On je u dvadesetom veku ziv i zdrav u redovima
onih koji su spremni da napadaju i kritikuju druge zbog razlika u
miSljenjima. | zaista, ve¢ina mesnih crkava [kongregacija] imaju svoj
“kontingent” fariseja. Sto je jos gore, farisej postoji u kozi svakoga od
nas koji takav duh pokusava da nametne nespremnoj crkvi ili svetu koji
to ne zasluzuje. Svaki hriscanin treba svakodnevno da se podseca da je
milost bolja od Zrtve i da je agape-ljubav sustina Bozjeg zakona.

Matej e se vratiti na Isusov sukob s farisejima u prici o Veelzevulu u
12,22. Ali medu sukobe oko Subote i kasnije sukobe u 12. glavi, on
“‘udenjuje” svoj najduzi citat iz Starog zaveta — stihove od 18 do 21.
Citira Isaiju 42,1-4, sto su Jevreji gledali kao mesijansko prorocanstvo.
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Citiranjem ovog teksta iz Isaije Matej postize viSe stvari. Prvo, Isusa
identifikuje kao proreCenog mesijanskog Slugu koga Bog ljubi (18. stih).
Taj izraz ljubavi prema Sluzi dovodi na um Matejevim citaocima kako
pisac interpretira izjavu, “Ovo je Sin moj ljubazni [... Sin koga ja lju-
bim]”. Taj izraz on u svom Jevandelju ponavlja dva puta — jednom prili-
kom Isusovog krStenja (3,17), a drugi put prilikom Njegovog
preobrazenja (17,5). Taj jedinstveni Isusov identitet nikada nije daleko
od povrsSine u Matejevom Jevandelju.

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

Trece, lIsaijin citat dva puta potkrepljuje globalni aspekt Mesijine
misije. “Sud neznabosScima javice” (18. stih), i “u ime Njegovo uzdace se
narodi” (21. stih). Matej gubi nekoliko prilika da nametne svoje teme.
Tenzije izmedu jevrejskog odbacivanja i neznabozackog prihvatanja
Mesije protezu se kroz celo prvo Jevandelje. Matej voli svoju jevrejsku
bracu i sestre i svim srcem i dusom zeli da pozitivho odgovore Isusu, ali
i U mnogo navrata na osnovu jevrejskih spisa pokazuje da neznabosci
nisu izvan granica Bozje ljubavi i da On moze podici “decu Avramu” i od
naroda izvan jevrejskog naroda (3,9).

Uprkos Matejevoj zelji da Jevreji pozitivno odgovore na Isusa, on je
prinuden da izvesti da se u najvecem broju slucajeva dogada suprotno.
U 12,24 vraca se temi poglavlja — fariseji i njihovo odbacivanje Isusa.

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

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

Isus u istom trenutku krece u ofanzivu i kaze im da kada bi On lecio
ljude uz pomoc¢ demona, sotonino carstvo bi se razdelilo samo po sebi i
bilo bi u ruSevinama (stihovi od 25-28). Naprotiv, istice Isus, On je
davolov najveci neprijatelj. On sebe uporeduje s lupezom koji vezuje
jakog Coveka, da bi tada mogao da opleni njegovu kucu (29. stih). Dru-
gim recima, Isus prozvani Hristos, (“s nama Bog”), izvrSio je napad na
teritoriju “kneza ovoga sveta” (Jovan 12,31; 14,30; 16,11) kako bi
spasao Bozju decu.

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

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

Isus zatim izjavljuje da se stvarno stanje ljudi moze utvrditi na os-
novu reci koje izlaze iz njihovih usta (12,33-37). Takva istina ne govori
u prilog farisejima, cija su usta tek kratko pre toga izgovorila stav da su
Isusova dela nadahnuta od davola, a ne od Boga. Ako tako nastave,
podrazumeva se u tekstu 12,22-37, da ¢e oni na kraju konacno pociniti
neoprostivi greh.

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

| tako se dogodilo da je Isus ponovo krenuo u ofanzivu i nazvao ih
“rod zli i preljubotvorni” (39. stih). Oni ¢e dobiti samo jedan znak —
znak Jone proroka, koji je tri dana proveo u trbuhu ribe. Isus ¢e na isti
naCin provesti “u srcu zemlje tri dana i tri noCi” (40. stih). Poenta te
Njegove izjave je u tome Sto Ce Isus u zemlji provesti samo tri dana.
Ucenici Ce se kasnije secati takvih izjava. To je Isusovo prvo proricanje
svog vaskrsenja.

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

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

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

Ipak, oni koji se zbog Isusa odreknu svega, kako On kaze u
12,48-50, nece biti ostavljeni sami. Ima¢e mnogo brace, sestara i
majki u veri ako Cine volju Oca koji je na nebu (50. stih). Ovi verni
ljudi postaju “sinovi Bozji” (Jovan 1,12.13) i bivaju “usvojeni” u ne-
besku porodicu (Galatima 4,5; Efescima 1,5). Kako to kazu W. D.
Dejvis i D. C. Elison, “Isusov zahtev da se ostavi porodica nastao je
samo s hris¢anskom porodicom pred ocCima, koja otvorenih ruku
oCekuje nove ¢lanove. To nije poziv na usamljenicko bitisanje” (Da-
vies and Allison, 2:367). Tako imamo Mateja koji priprema put za
svoju doktrinu o crkvi, uCenje koje ce se ostvariti u 16. i 18. glavi.

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

O Ula enje u Re

Matej 13. glava
Celu 13. glavu procitaj dva puta, a onda prouci sledeca pitanja i
probleme.

1. U ovom poglavlju ima sedam parabola (osam, ako 52. stih
smatramo parabolom). U nekoliko kratkih recenica opiSi glavne
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pouke svake price.

2. Navedi razloge za Isusovo poucavanje u pricama, date u 13. glavi.
Prihvatimo li postojanje problema u 11. i 12. glavi, koje druge
razloge bismo mogli dodati ovom spisku? Mozes li da se setis i
nekih drugih razloga?

3. U jednom ili dva pasusa objasni znacaj teksta u 13,53-58. Rec
zadivljeni (zapanjeni i zacudeni), Matej je do sada koristio ve¢ dva puta.
Uz pomo¢ konkordancije pronadi mesta gde se nalaze te redi, a
potom objasni dublji smisao ponovljene upotrebe tih reci. Ponovi
postupak da bi otkrio druga pominjanja glavnog izraza u 13,53.
Osim toga, kakav je dublji smisao njene ponovljene upotrebe?

O [stra Ivanje Re f
Price o Carstvu

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

Zasto se, pitacemo se, pojavljuje ova radikalna promena u
metodologiji Isusovog poucavanja, pocev od 13,1? Osnovni odgo-
vor nalazimo u 11. i 12. glavi. Isus je bio odbacCen od judejskih
voda. Medutim, to Sto su ga odbacili ne znaci da je odlucio da
prestane da propoveda Jevrejima. Daleko od toga! Isus Ce nastaviti
da sluzi “izgubljenim ovcama doma lzrailjeva” (15,24), ali od sada
mora da bude pazljiviji. Konacno, kako smo zapazili u 12. glavi,
protivljenje jevrejskih voda Isusu je postalo tako snazno, da pri-
premaju zaveru da bi ga ubili (54. stih). Zbog toga je njegova
duznost bila da propoveda na nacin koji nece odbiti Njegove pro-
tivnike, niti im dopustiti da Njegove reci o carstvu upotrebe protiv
Njega na sudu, predstavljajuci ih kao subverzivne. On i dalje zeli da
dopre do srca jevrejskih voda i knezova. Ali kako to uciniti, post-
ajalo je sve veci problem. Parabole su deo odgovora na problem.
Budud¢i da koriste simbolican jezik, parabole mogu da prenesu
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poruku na “bezbedan” nacin.

Pored toga Sto su bezbedne, parabole su ujedno i dobra nastavna
sredstva. Prvo, parabole izuzetno pobuduju interesovanje. Ljudi vole
price, pa tako ni stari Jevreji nisu bili izuzetak. Isus koji se pokazao kao
jedan od velikih pripovedaca u svetskoj istoriji, obilato je koristio jedan
znacajni psiholoski faktor u okviru svog pricanja prica. Njegove price
pocinju pojmovima dobro poznatim u zivotima Njegovih slusalaca, i to
je doprinosilo oCuvanju njihove paznje.

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

Treca “nastavna” vrednost prica je dimenzija ili kvalitet njihove tra-
jne, konstantne dinamicne poucljivosti. PoSto je u pricama Isus koristio
konkretne pojmove iz svakodnevnog zivota svojih slusalaca, svakom
prilikom kada bi oni to ugledali, secali bi se Njegovih pouka. Elen Vajt je
to lepo izrazila pisudi: “Kasnije, kada bi gledali predmete kojima su bile
ilustrovane Njegove pouke, podsecali bi se reci bozanskog Ucitelja.
Umovima koji su bili otvoreni delovanju Svetoga Duha sve viSe i viSe se
otkrivao znacaj Spasiteljeve nauke. Tajne su postepeno postajale jasne,
a ono Sto je ranije bilo teSko da se shvati, postalo je ocigledno” (EGV,
Christ’s Object Lessons, 21).

Cetvrta “nastavna’ vrednost parabola je u tome $to podsti¢u ljude da
otkriju istinu za sebe. Razmisljanje je Isusove sluSaoce navodilo da
konkretizuju istinu za sebe same, posto ih je interesovanje za predmet
price navodilo da razmisljaju “kroz” istinu u pricama. Na suprotnoj stra-
ni, kako kaze Barkli, “parabola sakriva istinu od onih koji su ili odvise lenji da
misle ili odvisSe slepi zbog svojih predrasuda” (Barclay, 2:62).

| poslednja vrednost u Isusovoj upotrebi parabola kao “nas-
tavnog” sredstva je Sto u toj metodologiji Matej vidi ispunjenje jos
jednog starozavetnog prorocanstva (stihovi 34.35).

Odbacivanje Isusa od tako velikog dela Jevreja i njihovih verskih
voda u Mateju 11. i 12. glavi, ne samo Sto je dovelo do radikalne
promene u Njegovoj metodologiji “nastave”, prikazane u 13. glavi, nego
je i diktiralo sadrzaj parabola u tom poglavlju. Konacno, Matej je suocen
s dilemom dok piSe Jevandelje za svoje jevrejske sunarodnike nekoliko
decenija posle Hristove smrti: zbog cCega je Mesija bio odbacen od
sopstvenog naroda? To odbacivanje se, izgleda, suprotstavilo jev-
rejskom eshatoloSkom ocekivanju. Zasto neki rado uzvracaju na Isusov
poziv, dok ga vecina odbacuje?
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Matejev odgovor pocinje parabolom o cCetiri tipa zemljiSta i proprat-
nim objasnjenjem (stihovi od 1-9.18-23). Isus u sustini poucava
Matejeve cCitaoce da koren problema nije u Bogu. Konacno, Bog je
omogucio da se jevandelje propoveda svim tipovima ljudi (zemljista), ali
Njemu se svi ljudi ne odazivaju na isti nacin. Neki dopustaju da nepri-
jatelj otme seme istine iz njihovih srca (19. stih), drugi ga primaju s
radoScu, ali ga se odricu kada vide koja je cena (21. stih); neki su zah-
valni slusaoci, ali dopustaju da brige ovog zivota ugusSe njihovo in-
teresovanje za bududi vecni zivot (22. stih), dok oni poslednji primaju
reC i donose hris¢anske rodove (23. stih).

Posle citanja ove parabole citaoci ostaju s dva utiska. Prvo, oni koji
prime rec i ostaju verni, definitivno su u manjini. To saznanje se uklapa
sa iskustvom Isusovih prvih slusalaca i sa stvarnoS¢u propovedanja jev-
andelja u poznom dvadesetom veku. Drugo, parabola ostavlja utisak da
mesSovito, neujednaceno prihvatanje jevandelja nije Bozja krivica. On
moze da pruzi priliku za spasenje, ali pitanje donoSenja rodova zavisi
od ljudskog odgovora. Bog nudi, ali odgovor na ponudu daju ljudi u
okviru svoje slobodne volje. Nazalost, objavljivanje jevandelja ne brise
ljudsku tvrdoglavost i gresno otudivanje ljudskog roda od Boga i nacela
Njegovog carstva.

Parabola o korovu (stihovi od 24-30.36-42) ide s objaSnjenjem o
odbacivanju Isusa malo dalje nego parabola o cetiri zemljiSta. lako
razliCita zemljista stavljaju u prvi plan izopacenost ljudske reakcije na
Isusa, parabola o korovu upucuje na nesto sto je izvan domena ljud-
skog, na natprirodnu aktivnost davola — na kosmicki sukob izmedu
Hrista i sotone. Tako vidimo da odgovornost za odbacivanje Mesije nije
samo stvar coveka, nego i delovanja davola.

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

Treéa (zrno gorusicino) i Cetvrta parabola (kvasac) takode su pov-
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ezane s problemom odbacivanja Mesije (stihovi od 31-33). U sustini su
ove price bile pouka prvim ucenicima (u proSirenom smislu, i nama), da
se ne razocaraju zbog malih pocetaka. Mozda je izgledalo da je Isusova
sluzba promasena, ali ¢e vreme pokazati da su takva misljenja bila ne-
opravdana. Na slican nacin kao Sto bi majusno gorusiCino seme ili
kolicina kvasca uhva¢ena medu prste mogli da proSire svoje delovanje,
tako Ce biti i s Bozjim carstvom. Ono sto je spolja vidljivo ne dovodi do
uspeha, nego nevidljiva Isusova prisutnost. JoS jednom, ove dve price
ukazuju na konacnu pobedu kada Hristos ponovo dode.

Peta parabola (sakriveno blago) i Sesta (“mnogoceno” zrno bisera)
(stihovi od 44-46) vracaju nas na faktor odbacivanja Isusa, koji je
pomenut u prici o Cetiri zemljiSta. Ne treba da nas cudi Sto Isusovo
carstvo nije (i nikada nije bilo) popularno, ¢ime su obuhvacene i verske
vode. Konacno, cena prihvatanja Isusa kao Mesije i Gospoda nije niSta
manja nego sve $to imamo i sve Sto jesmo. On ce svojim ucenicima
kasnije re¢i da je cena carstva raspinjanje njihovog licnog *ja”
(16,24.25).

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

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

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

Matej sada podvlaci crtu pod govor s pricama o carstvu, napominjuci
da su ucenici, poSto razumeju Isusove reci, kvalifikovani jednako kao
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knjizevnici ili ucitelji zakona. U toj svojoj funkciji, njihov metod rada
treba da bude vrednovanje starih istina judaizma s njegove najbolje
strane, ali i naCela nebeskog carstva, tek nedavno predstavljenih. | zato
¢e oni “iz kleti svoje [izneti] novo i staro” (52. stih). U stvari, pod
uslovom da smo prihvatili dosadasnje Matejevo izlaganje, moze se
zakljuciti da ¢e novo baciti svetlost na znacenje starog.

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

Matej potom daje kratak pregled Isusove posete svom gradu Naza-
retu u kojem je odrastao, gde su, u skladu s temom obradenom u gla-
vama 11 do 13, u vedini bili oni koji se “sablaznjavahu ... o Njega”, iako
“zadivljeni” Njegovom mudrosc¢u i moci (stihovi 54.57).

Stanovnici Nazareta demonstrirali su istinitost poslovice koja kaze
da “familijarnost rada prezir’. Oni jednostavno nisu mogli da shvate
kako bi taj njihov nekadasnji mladi sugradanin mogao biti ono za Sta se
izdavao. Isusov komentar na tu njihovu reakciju bio je da “nema pro-
roka bez Casti osim na postojbini svojoj i u domu svojemu” (stihovi od
55-57).

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

O Primena Re I

Matej 11-13

1. Kakav je moj odnos prema Bozjem danu odmora? Da li je on u
mome Zivotu breme ili blazeni odmor? Sta bih pozitivno mogao
uciniti da Subota postane bogatije iskustvo u mom hris¢anskom
zivotu? OpisSi svaku taCku u poslednjem pitanju na poseban nacin,
kakav bi se mogao primeniti u praksi.

2. Da li se nekada toliko razljutim na one koji se razlikuju od mene
da na povrSinu pocinju da izbijaju oseéanja mrznje i nezdravog
agresivnog ponasanja? Sta mi ta ose¢anja govore o mom “hodanju”
s Isusom? Na koji na¢in mi Bog moze pomo¢i u tom problemu?

3. Kakav je moj odnos prema Bozjoj porodici? Na koje nacine mogu
da obogatim taj odnos? Na koje nacine mozZze moja mesna crkva da
poboljsa svoju porodi¢noj sli€nu atmosferu? Kako moja Crkva [de-
nominacija] moze da ucini slicno?

4. Da li sam za carstvo spreman da prodam sve Sto imam? U kojim
posebnim podrucjima izgleda da neka podrucdja svog zivota zadrza-
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O

1.

vam od Isusove kontrole i vlasti?

[stra ivanje Re f

Uz pomo¢ dobre konkordancije nacini spisak svih Cinjenica koje u
Novom zavetu moze$ da nades$ o Suboti. Kakve smernice pronalazis
za svetkovanje Subote? Ucini isto i za Stari zavet. Kakve nagovestaje
nalazi$ u oba zaveta koji govore da je Subota poseban dan za Gos-
poda?

Neoprostivi greh iz Mateja 12,30-32 mucdio je mnoge ljude. U
Jevrejima 6,4-8 i 10,26-31 takode se govori o neoprostivim gresi-
ma. Proudite svaki tekst u njegovom kontekstu. Cime se ta tri tek-
sta medusobno razlikuju? U éemu se slazu? Sta se moze nauciti od
kombinovanog razumevanja sva tri teksta? Mozda ceS se opredeliti
da upotrebis SDA-Bible Commentary i/ili neki drugi biblijski komentar
kao pomo¢ u zadobijanju uvida u materiju, ali ¢e§ od ovog
proucavanja zadobiti viSe ako pazljivo do kraja proucis svaki tekst
iz Biblije pre nego Sto potraziS§ pomo¢ komentara. Nauci da se hrves
s Recju, ali istovremeno nauci i da ceniS i vrednujes pomo¢ bib-
lijskih strucnjaka.

Za dalje prou avanje Re i

Za bolji uvid u razlog zasto je Hristos ucCio narod u priCama i u
pouke iz pri¢a u 13. glavi Mateja, vidi EGV, Christ’s Object Lessons, 17 -
61, 70-134.

Za bolji pregled farisejskog pristupa grehu i zakonu, vidi G. R.
Knight, The Pharisee’s Guide to Perfect Holiness, 13-72.

Radi razgledanja primera judejskih propisa za svetkovanje subote,
vidi D.F. Neufeld i J. Neuffer, eds., Seventh-day Adventist Bible Students’
Source Book, 846-856.

Za relativno kratku ali prilicno sadrzajnu raspravu o parabolama,
vidi J. B. Green i S. McKnight, eds., Dictionary of Jesus and the Gospels,
591-601.
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SEDMA GLAVA
CAR SE POVLA I

Matej 14,1 — 16,20

U delu od 11. do 13. glave Matej postavlja ton za ostatak svoje knjige: eskalirajuca
tenzija izmedu Isusa i jevrejskih voda, koja ce se zavrsiti situacijom u kojoj Jevreji
razapinju svoga Mesiju.

Deo teksta u 14,1 do 16,20 pocinje “pocetkom kraja” — smrcéu Isusovog pretece
(Jovana Krstitelja), kao simbolom Isusove bliske smrti. Tekst se zavrsava Petrovom
neposrednom, direktnom objavom da je Isus “Hristos, Sin Boga zivoga” (16,16) i
Isusovim izricitim nagovestajem svoje smrti.

Tema o odbacivanju od Jevreja i dalje je vidljiva, a u spoju s njom je pojacan
Isusov rad medu neznaboscima. Kroz ceo tekst u bloku od Mateja 14,13 do 16,20
imamo ponovljen koncept Isusovog povlacenja, najpre u zalede judejske teritorije, a
kasnije u neznabozacke krajeve. Na zavrsetku ovih meduperioda povilacenja, Isus se
okrece Jerusalimu i zavrsetku svoje konacne misije, suocen sa carstvima ovog sveta.

O Ula enje u Re

Matej 14,1 — 15,20
Procitaj tekst od 14,1 do 16,20, zapisuju¢i na poseban spisak
dokaze koje moze$S da nadeS o temi povlacenja. Potrazi u kartama u
svojoj Bibliji mesta u koja Isus putuje. To ¢e ti pomocCi da efikasnije
pratiS temu. Posle proucavanja celog teksta, ponovo, dva puta, procitaj
deo teksta od 14,1 do 15,20, a potom se pozabavi slede¢im vezbama.

1. Kakav je odnos izmedu Isusovog povlacenja u 14,13 i Jovanovog
iskustva u 14,1-127?

2. U Mateju, Marku i Jovanu, posle epizode hranjenja pet hiljada
ljudi, dolazi prica u kojoj Isus hoda po vodi. Ove paralelne
tekstove pronadi uz pomo¢ pomocénih materijala za istrazivanje u
Bibliji (ili uz pomo¢ konkordancije), i pazljivo ih Citaj. Uporedi sva
tri Jevandelja po pitanju iskustva hodanja po vodi. U ¢emu su ti
izvestaji slicni? U cemu se razlikuju? Konkretno, u okviru kompar-
ativne studije potrazi nagovesStaje o tome zasto je Isus “naterao”
ucenike da otplove bez Njega, dok je sam otpusStao narod (14,22).
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U kakvoj je vezi bilo hranjenje pet hiljada ljudi s masovnim
pokretom koji je Isus morao da rasprs$i? (Imaj na umu da Ce ti za
odogovor na ovo poslednje pitanje biti potrebno viSe od jednog
izveStaja iz Jevandelja.)

3. U delu teksta u 15,1-20 Isus govori pred tri odvojena auditori-
juma. Navedi te tri grupe i tekstove koji se odnose na svaku od
njih. Potom u tri pasusa rezimiraj poruku koju je Isus uputio
svakoj grupi sluSalaca posebno. Na kraju, navedi nacine na koje se
tri pripovedanja medusobno potkrepljuju.

O [stra ivanje Re I
Smrt pretece i lrodova pretnja

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

Na tom mestu u pri¢i Matej nas izveStava zasSto je lrodova savest
opterecena zbog Jovana. Izvesno vreme pre toga Irod se suocio s proro-
kom pokajanja u kontekstu nezakonite veze sa Zenom svoga brata.
Ishod je bio da je Irod utamnicio Jovana i pogubio bi ga da se nije bojao
naroda, koji je Jovana drzao za proroka (5. stih).

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

Sve u svemu, prica prikazuje Iroda Antipu kao slabi¢a koji u tih
nekoliko stihova viSe nego jednom postupa protivho svojoj savesti. Nije
veliko cudo Sto je njegova masta najbujnija kad je saznao za silnu
Isusovu sluzbu. Tesko da bi se moglo reci da je Irod Covek kome bi se
moglo verovati. Nije ¢cudo Sto Isus “otide ... u pusto mesto nasamo”,
nakon Sto su mu Jovanovi ucenici javili za njegovu smrt (13. i 12. stih).

Na prvi pogled nam izgleda da je prica o Jovanovom utamnicenju i
smrti nespojiva s Matejevim aktuelnim pripovedanjem o Isusu.
Medutim, uz malo razmisljanja, vide¢emo da je to brzloplet zakljucak.
Naprotiv, Matejevo pripovedanje o Jovanovoj smrti integralno je pov-
ezano s Isusovom bliskom smrcu. StiCe se utisak da Matej Jovanovu
smrt koristi da bi predskazao Isusovu smrt. Kao Sto je bio Isusov
preteca u sluzbi (3,1-11), Jovan ¢e tako biti Isusov preteca i u smrti
(14,1-12). Taj paralelizam je najpre najavljen Cinjenicom da kao Sto se
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Isus predstavio kao prorok u 13,57, ovde je i Jovan, u 14,5, predstavljen
kao prorok. | ne samo sto je prorok, nego ¢e ubrzo primiti i prorocku
platu od ruke Iroda Antipe (10. stih). Isus ¢e na kraju poci za svojim
preteCom kako se prvo Jevandelje priblizava Golgoti.

W.D. Dejvis i D.C. Elison su uverljivo dokazali da, iako je pric¢a o Jo-
vanu spolja gledano pri¢a o njemu, ona je u stvarnosti pri¢a o Hristovoj
smrti. Oni iznose dokaze da je podatak da Matej pricu o Jovanu stavlja u
deo teksta u 14,1-12 viSe od zanimljive Cinjenice o Jovanovoj smrti. U
stvari, reC je o pazljivo formulisanom tekstu koji predskazuje Sta pred-
stoji Isusu. Donja Sema, citirana iz njihove knjige, istiCe sledece parale-
le:

Jovan Rimski namesnik Pilat bio je od-
[1] Irod “Cetverovlasnik” bio je od- govoran za Isusovu smrt
govoran za Jovanovu smrt Isus je bio uhvacen (krateo, 21,46,

itd.)
Isus je bio svezan (deo, 27,2)

[2] Jovan je uhvacden (krateo), 14,3)
[3] Jovan je bio svezan (deo), 14,3)

Jovana drzali za proroka (14,5) bojali naroda, koji je Isusa drzao
za proroka (21,46)

[5] Od Iroda su drugi traZili da Od Pilata su drugi trazili da

pogubi Jovana i to mu je tesko pogubi Isusa i on je oklevao da to

palo (14,6-11) ucini (27,11-26)

[6] Jovana su sahranili njegovi Isusa je sahranio jedan Njegov

ucenici (14,12) ucenik (27,56-61)

Isus

Dejvis i Elison zakljucuju da je Matej, buduci da je pisao u vreme na-
kon Sto su se dogodile obe smrti, bio svestan paralelizma u nacinu na
koji je govorio o te dve smrti. Zato imamo okolnost da Jovanovo
utamnicenje i smrt nisu zanimljivi periferni dogadaji, nego deo price o
Isusu, u vremenu kada je iSao u susret svojoj smrti (Davies and Allison,
2:475. 476).

U prilog njihovoj tvrdnji stoji opSte poznata Cinjenica, napome-
nuta u jednom ranijem delu naseg proucavanja Mateja, da je prvo
Jevandelje uistinu brizljivo formulisano knjizevno delo. Njihovoj
tvrdnji takode ide u prilog mesto postavljanja price o Jovanovoj
smrti, izmedu prica o obacivanju u delu od 11. do 13. glave, i
Isusove izricite najave sopstvene smrtiu 16,21.

lako se ne moze dokazati pravovaljanost dokaza autora Dejvisa i
Elisona, na osnhovu naseg teksta je ocigledno da je Isus osecao da mu
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od Iroda preti opasnost, Sto je bilo povod za Njegovo prvo povlacenje u
osamu, u bloku teksta od 14,1 do 16,20. Konfrontacija s vlastima ¢e u
Isusovom zivotu jednom imati svoje vreme i svoje mesto, ali Galileja
nije trebalo da bude to mesto, a i Isus je znao da Njegovo vreme jos nije
nastupilo (vidi Jovan 7,30; 17,1). Za sada je za Njega bilo najbolje da se
kloni problema.

Hranjenje pet hiljada ljudi i pokusaj krunisanja Cara

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

Mada su Isusa odbacili mnogi, posebno medu verskim vodama, ljud-
sko mnostvo ga je i dalje rado slusalo, sto pokazuje hranjenje pet
hiljada ljudi. Hiljade ljudi idu za Njim i pazljivo slusaju Njegove reci.
Neki cak pokuSavaju da zakljuce gde bi njegova barka mogla da
pristane na obali Galilejskog jezera, kako bi ve¢ bili tamo kada On
stigne (14,13.14).

Ne samo Sto mnosStvo pozitivho reaguje na Isusa, nego i On njima
odgovara na slican nacin. Leci njihove bolesne, ali Cini i jedno od svojih
najvecih cuda i hrani pet hiljada ljudi sa samo pet hlebova i dve ribe
(stihovi od 14-21). U stvarnosti bi na cudo trebalo gledati kao na cudo
hranjenja dvadeset hiljada ljudi, a ne pet, posto su se po jevrejskom
nacinu racunanja, brojali samo odrasli muskarci. U tih pet hiljada nisu
se raCunali Zene i deca.

S tom mislju na umu mozemo dobiti bolju predstavu o slici koju za
nas reCima slika Matej. Mi vidimo jedan od suvih brezuljaka u Galileji,
bukvalno pokriveno Zivom rekom naroda, gde svi Zeljno ocCekuju da
Cuju Hristove reci i dozive silu Njegove cudotvorne sluzbe. Nikakvo
Cudo Sto se Irod Antipa zabrinio. Isus je i zaista potencijalna politicka
opasnost.

Ta opasnost postaje realna nakon divovskog koraka u obliku cuda
hranjenja pet hiljada ljudi. | nije slucajno Sto odmah nakon ovog
Isusovog Cuda Matej belezi da “odmah natera Isus ucenike svoje da udu
u ladu i napred da idu na onu stranu dok On otpusti narod” (22. stih).

U Mateju nije vidljiv razlog zbog koga je Isus morao da natera uceni-
ke da udu u ladu i otplove sami, ali to postaje jasno kada uzmemo u
obzir Jovanov izvestaj. Jovan nam kaze, kada vide cudo u kojem Isus
hrani pet hiljada ljudi, ljudi poCinju da govore: “Ovo je zaista onaj pro-
rok koji treba da dode na svet.” Tada sledi i pokret medu Jevrejima “da
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ga uhvate i da ga ucCine carem” (Jovan 6,14.15).

Ljudi prepoznaju Isusa kao “Proroka koji treba da dode”, zbog Nje-
govog velicanstvenog znaka ili ¢uda. Josif Flavije nam kaze da su u
gotovo svim pojedinim slucajevima jevrejski politicki ustanci iz prvog
veka, koje su predvodili samozvani oslobodioci, bili praceni temama o
proroku i cinjenju velikih znakova [Citaj: cuda] (vidi Brown, 1:249).
Gradeci na mesijanskom obecanju da ¢e Bog “proroka ... podignuti” kao
Sto je Mojsije (5. Mojsijeva 18,18.15), Jevreji su, videvSi hranjenje pet
hiljada ljudi, poverovali da dozivljavaju ispunjenje prorocanstva.

Oni su znali da je Mojsije, veliki izbavitelj, dao njihovim “oCevima ...
manu u pustinji” (Jovan 6,31). U Isusu su videli nekoga ko — kao da je
bio drugi Mojsije, drugi izbavitelj — drugi prorok koji, poput Mojsija,
moze da obezbedi hleb s neba. To je razlog velike zZestine koja je bila
osnov nagona da Isusa proglase za cara.

Ta mogucnost je impresionirala cak i ucenike. Matej kaze da Isus
mora da ih natera da udu u ladu i odu, da bi On sam otpustio narod
(14,22). Ucenici su, nema sumnje, jasno osetili prisustvo mesijanskog
potencijala, mesijanske Sanse. “Sada je”, mora da su pomislili, “trenutak
da Isus ucini svoj najvazniji potez; ovo je mesijanski trenutak.” Kada to
imamo na umu, laksSe je da razumemo zasto je Isus morao da “otera”
ucenike, da bi mogao da resi problem s ljudskim mnosStvom.

Uzbudenje ucenika i, moze biti, svest o Isusovoj “kolebljivosti” da se
konacno i postavi kao Mesija, nesumnjivo je nekima od njih bila povod
da postave sebi zadatak da izguraju Isusa u prvi plan, u nesto za sSta su
mislili da Ce biti poCetak mesijanskog carstva slave. Konacno, sve do
samog lIsusovog vaskrsenja oni su Njegovo carstvo stalno shvatali kao
politicko carstvo, koje ¢e zbaciti jaram rimskih ugnjetaca.

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

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

Isus uspesno raspusta ljudsko mnostvo i savladava svoju normalnu
ljudsku sklonost ka ostvarivanju carstva bez krsta. Pa ipak, to je epizo-
da koja ostavlja trajni uticaj na Njegovu sluzbu. U Mateju 15. i 16. glavi
nalazimo Isusa koji radi izvan granica Galileje, medu neznabozackim
stanovnistvom. OCito je da njegovo povlaCenje na “pusto mesto” na
judejskoj teritoriji nije bilo dovoljno kada imamo na umu mesijansko
uzbudenje koje je zahvatilo narod. Njegov sledeci korak bi¢e povlacenje
izvan domasaja jevrejske politike, kako bi mogao da nastavi s
poucavanjem svojih ucenika, pre nego sto preduzme odlucujuce korake
ka svojoj zavrSnoj konfrontaciji s judejskim i rimskim vlastima u Jeru-
salimu.

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

Vrhunac price nije Petrovo iskustvo niti Isusovo umirivanje bure, ne-
go obozavanje i priznanje od ucenika. “Vaistinu”, uskliknuli su
obracajuci se Isusu, “Ti si Sin Bozji” (33. stih). Nemoguce je zakljuciti
Sta oni imaju na umu dok to govore, ali kao jevrejski izuCavaoci Staroga
zaveta, teSko da su propustili da uvide da je hodaju¢i po talasima i
smirujuci buru, Isus demonstrirao bozanska prava, koja pripadaju
samom Jahveu (vidi, na primer, O Jovu 9,8; Psalam 77,19; Isaija 43,16;
51,9.10; Avakum 3,15).

Uprkos nesigurnosti zbog tacnog znacenja reci ucCenika, ipak bi tre-
balo da nam bude jasno da su, nazivajuci svoga Ucitelja Bozjim Sinom,
ucCenici ucinili korak unapred u razumevanju Isusa. U Mateju 14,33 je
prvi put da ucenici daju Isusu tu titulu, ali to nece biti i poslednji put.
Ali sa svakim ponavljanjem ce ta titula imati vece znacenje. U 14. glavi
njihova vera se joS temelji na Njegovim silnim delima, a ne na pot-
punom razumevanju Njegove licnosti i misije. Njihovo razumevanje ce
biti potpunije u 16,16, iako joS nikako blizu adekvatnog razumevanja,
sve do posle vaskrsenja. Potrebno je da imamo na umu da sinopticka
jevandelja pokazuju kako se vera ucenika razvijala u fazama.

Cetrnaesta glava zavr3ava se jednim od vie tekstova u Jevandelju
koji prikazuju Isusa kako leCi mnoge bezimene ljude (stihovi od 34-36).
Prvi deo 15. glave se svojim pripovedanjem vraca na Isusov eskalirajudi
sukob s farisejima.
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Sukob izmedu Isusa i knjizevnika i fariseja u 15. glavi, spolja
gledano vodi se oko ceremonijalnog oskvrnjavanja; medutim, na dub-
ljem nivou sukob postoji oko same prirode religije i dubine ljudske
gresnosti.

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

Zapazimo da ove judejske vode Isusa ne optuzuju za prestupanje
obicaja. Naprotiv, oni indirektno porucuju da On daje podrSku svojim
uCenicima da tako cine i da stoga mora biti da ih je On ucio olakom
odnosu prema obicajima. Autor Leon Moris istiCe da je poucavanje dru-
gih nepostovanju obicaja, tradicije verovatno bilo gore nego kada te
obicaje neko sam prestupi s vremena na vreme, posto bi se na ovo dru-
go moglo gledati kao na nepromisljeno odstupanje u trenutku slabosti,
dok je “uciti ljude da se ponasaju suprotno tradiciji znacilo sistematsku
i promisljenu praksu. Ono je znacilo prestupanje tradicije iz principa”
(Morris, Matthew, 389).

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

Prema Mateju (Marko ima vise taCaka rasprave), problem se odnosio
na pranje ruku. Vazno je shvatiti da problem nije bio pranje iz razloga
higijene, nego radi izbegavanja ceremonijalne “necistote”. U svo0joj
istinskoj i iskrenoj zZelji da proslave Boga, fariseji su izdvojili jedno
Bozje uputstvo dato preko Mojsija o svestenickom pranju u svetinji (2.
Mojsijeva 30,17-21), ali su tu ideju potom proSirili na svakodnevni
zivot. Dodajuci na to, oni su umnozili broj situacija u kojima nastaje
ceremonijalna “necistota” i od postupka ciS¢enja nacinili ritual. Za njih
je ceremonijalno pranje postalo tako vazno, da su mu na kraju posvetili
celu jednu knjigu Misne (pisana verzija usmene tradicije), (nazvavsi je
Jadaim [Yadaim], ili “Ruke”). Oni koji su se smatrali vernima morali su da
peru ruke na propisani nacin, ili ¢e, u protivnom, njihova hrana, a u
prosirenom smislu i cela njihova licnost biti necista. Na taj nacCin oni ne
bi bili spremni za sluzenje Bogu.

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

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

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

Slicno kao u svom sukobu s Jevrejima o pitanjima pravilnog svetko-
vanja Subote, Isus ovde joS jednom pokazuje kako njihove tradicije
[obiCaji] u stvarnosti potkopavaju bas onaj zakon za koji oni misle da
ga svetkuju i Stite. Matej u 12. glavi istiCe da su ih Isusove reci protiv
njihovih obicaja navele da razmisljaju kako bi ga ubili. Ovde Isus
pokazuje da je uredba po kojoj je odrasloj deci (u ime posvecivanja
Bogu svojih materijalnih dobara) dopusteno da zanemare fizicke po-
trebe svojih starih roditelja — prestup pete zapovesti. Kada tako cine,
oni su verniji svojim ljudskim uredbama nego Bozjem moralnom za-
konu Deset zapovesti. Oni na taj naCin ponizavaju Bozju rec “za obicaje
svoje”. Zato ne treba da nas Cudi Sto ih Isus naziva verskim licemerima i
za njihovu religiju kaze da je uzaludna, “zaludu me postuju” (15,3-9).

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

U drugoj polovini naseg teksta nalazimo Isusa koji okrece leda
farisejima i govori najpre mnosStvu koje se, ocito, drzalo podalje od
“vatrene linije”, a onda ucenicima. On ljudskom mnoStvu kaze da fariseji
zapravo ne razumeju istinsku religiju. Greh je za njih spoljasnje os-
kvrnuce, a ne unutrasnji problem (stihovi 10, 11). Isus ¢e kasnije
opSirnije govoriti o toj misli u svojim objasnjenjima ucenicima, kad je
rezimirao svoju nauku i sumirao ujedno tri dela ovog dogadaja.
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Ocito je da je izmedu Isusovog dijaloga s farisejima i govora
upucenog mnostvu, a i razgovora s ucenicima, protiCe izvesno vreme,
zato Sto se farisejima ukazala prilika da se pozale ucenicima na ono Sto
je Isus rekao. Ukratko, evo jezgra sadrzaja Isusovog obracanja ucenici-
ma povodom pomenute zZalbe: bududi da su duhovno slepi, fariseji nisu
sposobni za funkciju verskih voda. Ko ide za njima moze jedino da
bude odveden u propast (stihovi od 12-14).

Medutim, ovim nije zadovoljan Petar, a verovatno ni ostali ucenici,
pa on insistira kod Isusa na Sirem objasnjenju. Ocigledno je da je ucen-
je o ceremonijalnoj “necistoti” toliko prozelo sve sfere zivota u judaiz-
mu, da je Cak i u€enicima teSko da razumeju Isusove razloge. To je ob-
jasnjenje za Njegove ozlojedene reci upucene njima u 16. i 17. stihu.
On im u sustini kaze: “Kako mozete biti tako tupi? Zar posle sveg ovog
vremena dok ste me slusali, ne mozete da uvidite sta ho¢u da kazem?”
On potom objasnjava kako istinsko “oskvrnjenje” nije stvar onoga sto je
spolja — onoga Sto ulazi u coveka. Naprotiv, greh je ukorenjen u srcu
(Covekovoj unutrasnjoj licnosti) i tako gresni postupci izlaze iz gresnog
srca (stihovi od 17-20; vidi takode 12,34.35).

Ukratko, istinska religija nije pitanje onoga Sto je spolja. Naprotiv,
ona znadci stav ljubavi i prema Bogu i prema svojiim bliznjima. Taj stav
Ce postati izvor, polaziste svih Covekovih postupaka. O ovom pitanju
Isus je kasnije postao joS izriCitiji i odredeniji, napominjuci da su sve
Bozje zapovesti sagradene na agape-ljubavi prema Bogu i ljudima
(22,36-40). Ta tema se provlaci kroz Njegovu nauku u Mateju, da bi
vrhunac dostigla u velikoj sceni suda u 25,31-46.

Isus nas je u Mateju 15,1-20 poucio o viSe stvari. Prvo, verski obicaji
nemaju isti autoritet kao sveti spisi, Biblija. Shodno tome, obicaji,
tradicije svih verskih pravaca i grupa moraju se ocenjivati u svetlosti
Biblije i na osnovu nje moraju biti osudeni, ili odbaceni, gde je to po-
trebno. Drugo, ne treba i¢i za farisejima i drugim legalistima. Trece,
istinska religija je nesto $to se dogada unutra, a ne spolja. Cetvrto,
ljudska gresnost je ukorenjena u Covekovoj gresnoj prirodi. Nije u pi-
tanju nista Sto je vidljivo samo na povrsini, sto se odnosi na nesto Sto
Covek Cini, jede ili dodiruje. Te aktivnosti mogu biti greh, ali one nisu
koren problema. GresSno stanje Coveka je deo unutrasnjeg bica telesnog
coveka. Ono je stvar srca. Prema tome, pobeda nad grehom je viSe od
samo zaustavljanja ovog ili onog postupka. Njome se podrazumeva
promena srca (obracenje). Krivoverje je, jeres, ako pretpostavljamo da
su ljudi u osnovu dobri i da ¢e stalno postajati bolji (ili cak savrSeni) ako
se klone ovakvog ili onakvog ponasanja ili ako uloze malo veci napor da
neSto pobede. Sve to je strano Isusovom razmisljanju i razmisljanju
Novog zaveta. Za Isusa je greh pitanje srca, pa tako Covek mora da
bude roden odozgo, Svetim Duhom, da bi dobio impuls za promenu
srca (Jovan 3,3.5; vidi takode Rimljanima 12,2).
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O Ula enje u Re

Matej 15,21 — 16,20
Procitaj deo teksta u 15,21 do 16,20 dva puta, a onda prouci
sledeca pitanja:

1. Potrazi Tir i Sidon (15,21) na karti na kraju Biblije. Na koji nacin
objasSnjavas Isusovo postupanje prema zeni Hananejki u 15,22-28?
NapisSi pasus u kojem ¢e$ na najnepovoljniji moguéi nacin tumaciti
Njegove reci. UCini to isto s najpovoljnijim mogudim tumacenjem.
Sta je po tvom shvatanju poenta, osnovna misao ovog dogadaja?

2. U Mateju 16,1.6.11.12 nalazimo viSe cudnih kombinacija
judejskih verskih ili politickih partija. U meduvremenu bi vec tre-
balo da bude$ upoznat s farisejima i onim Sto oni zastupaju, jer
ako ti to nije poznato, otvori biblijski recnik i osvezi svoje znanje o
toj temi. Osim toga, pomocu konkordancije pronadi sto mozeS o
sadukejima u Novom zavetu. Nacini spisak svojih zakljuc¢aka. Potom
otvori biblijski re¢nik i na osnovu njega dopuni svoje znanje. U jed-
nom ili viSe pasusa objasni znaCenje Cinjenice da je Matej ovde
stavio zajedno ove dve judejske stranke.

3. Pogledaj mesto na kojem se, na biblijskoj karti, nalazi “Cesarija
Filipova”. Prouci u biblijskom recniku izraz Sin éovedji (16,13), kako
bi dobio malo predistorije, podloge za razumevanje sustine ovog
poglavlja. Sta je, po onome $to ti shvatas, znacaj Petrove izjave u
16,16? U jednoj ili dve reCenice opiSi na ¢emu se gradi crkva, prema
tekstu u 16,16-18). Kako se to shvatanje uklapa s tekstovima kao
Sto su 1. Korinéanima 10,11; Efescima 2,20; Dela 4,11 i 1. Petrova
2,4-8? U 19. stihu se govori o “kljucevima od carstva”. Napisi kakav
je tvoj utisak o implikacijama tog dara, dok proucavas tekst u
16,19.20. Da li tekst u Luki 11,52 ima bilo kakvu vezu s tekstom u
Mateju 16,19.20? Ako ima — kakvu?

O [stra ivanje Re I
Povlacenje na neznaboZacku teritoriju

Dok Isusa 14. glava vidi kako se povlaci na “pusto mesto” u Galileji,
u drugoj polovini 15. glave i najve¢em delu 16. mi ga nalazimo severno
od Galileje u mestima kao $to su Tir, Sidon i Cesarija Filipova (15,21;
16,13). Zbog Iroda Antipe Isus se viSe ne oseca siguran u Galileji, a ni u
Judeji svakako ne moze da ocekuje sigurnost. To je objasSnjenje Nje-
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govog izlaska na neznaboZzacku teritoriju. On se trudi da “kupi vreme”
za dalje poucavanje svojih sledbenika, pre nego sto dode trenutak kada
¢e oni i On morati da se suoCe s najtezim danima i casovima u
Isusovom zemaljskom zivotu.

Najvaznije, najznacajnije Sto tek treba da shvate bice sigurni osecaj
Isusovog identiteta i misije. Tek nakon Sto steknu ovaj potpuniji uvid,
bice pripremljeni za situaciju kada ¢e Isus obavljati preostali deo svoje
misije. Medutim, cak i tada njihovo poznavanje materije tek da ce biti
dovoljno da ih provede kroz krizu. Slicno kao i vecina Jevreja, oni ulogu
Mesije i dalje vide u ulozi cara-osvajaca, a ne sluge koji pati.

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

Zena dolazi Isusu i moli za milost za svoju bolesnu kéer. Isus &ini
neSto Sto Citaocima izgleda neprijatno, sablaznjivo, ali svakako
oCekivano za Njegove jevrejske ucenike. On ignorisSe zenu. Osecajuci
ono Sto smatraju da je Isusov stav, ucenici traze od Njega da je udalji
od sebe. Obracajuci se zeni, Isus odgovara da je poslan Jevrejima, ali
ona neustrasSivo nastavlja da ga preklinje za pomo¢. Na to joj Isus kaze
da nije u redu uzeti od dece hranu i baciti je psima. U tom trenutku ona
vidi nagovestaje nade. Forsira svoju molbu, izrazava pristanak da bude i
pas, ako ¢e samo primiti blagoslove carstva.

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

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

lako sve to moze da bude tacno, savremeni Citaoci su joS zbunjeni —
gotovo uvredeni — Isusovom prividnom okrutnoS¢u prema onoj Zeni.
Zasto uopSte mora da je vreda, odlazeci tako daleko da o njoj i njenom
narodu govori kao o “psima”? Treba da imamo na umu da su Isusove
reCi bile pracene mimikama i govorom tela. Autor Flojd Filson je
verovatno u pravu kada kaze da ce efekat Isusovih reci na Zzenu “mnogo
zavisiti od tona i izraza lica govornika. Zena oseca da ono §to je rekao
nije sve, pa zuri da pokaze svoje uverenje da On moze da joj pomogne i
ne odricudi se intenzivne misije svojim sunarodnicima, Jevrejima” (Fil-
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son, 180). Dok su, poput drugih Jevreja, ucenici videli samo krutost u
Isusovom postupanju sa zenom, ona je videla samo nadu. O tome kaze
Elen Vajt: Ispod prividnog Isusovog odbijanja, zena je videla sazaljenje
koje On nije mogao da sakrije” (White, DA, 401). Nikakvo Cudo nije Sto
ju je pohvalio za njenu veru!

U komunikaciji sa zenom Isus ponovo istiCe da su po nebeskom
planu Jevreji trebalo da prime Mesijino jevandelje, da bi ono tek potom
otiSlo neznabosScima (15,24; 10,6; Rimljanima 1,16; Dela 1,8). Jedna
pouka u toj prici kaze da je Isus ostao veran Bozjem zavetu s Jevrejima,
iako su ga oni odbacili. Oni su i dalje bili Bozji izabrani narod, cak i sa
cinjenicom da su bili u procesu odbacivanja Mesije poslatog s Neba. Bog
koji drzi zavet nije se promenio. Sigurnost hris¢anske vere je cvrsto
utemeljena na vernosti naseg Boga svome zavetu. On nece izneveriti
svoj narod — ni u prvom, ni u dvadesetom veku.

Drugo Isusovo iskustvo s neznaboScima u 15. glavi nalazimo u sti-
hovima od 29 do 39. Matej nam jedino saopStava da se hranjenje Cetiri
hiljade ljudi dogodilo u blizini Galilejskog jezera, dok tom izveStaju
Marko dodaje da su se dogadaji oko tog cuda zbili na neznabozackoj
strani jezera u podrucCju Dekapolisa [‘u krajevima Desetogradskim’]
(Marko 7,31).

Nema posebne razlike izmedu ovog hranjenja i hranjenja pet hiljada
ljudi (14,13-21), osim zakljucka. Ovom prilikom, nakon sto je otpustio
narod, Isus “ude u ladu”, da bi zatim otiSao s ucenicima (15,39). OcCito je
da Cetiri hiljade ljudi, veCinom neznabozacka publika, nisu pokuSavali
da ovo cudo “hleba s neba” pretvore u mesijanski dogadaj pokusajem
da Isusa kruniSu za cara (uporedi s 14,22; Jovan 6,14.15).

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

Mozda najznacajniji momenat u vezi s ovim tekstom je Sto Isus
fariseje i sadukeje dovodi u medusobnu vezu u njihovom pokusaju da
ga iskusSaju. Znacaj ovoga nalazi se u podatku da su te dve grupe bile
protivnici u jevrejskom verskom i politickom Zzivotu. Bogati sadukeji su
bili iz sveSteniCke klase i obicno prilagodeni grcko-rimskoj kulturi.
Osim toga, oni su bili liberalni u svojoj religiji i negirali su vaskrsenje
(22,23), sluzbu andela (Dela 23,8) i nepobitnost jevrejskih spisa,
izuzimajuci Petoknjizje. Na drugoj strani su fariseji (“oni koji su odvo-
jeni”) prihvatali sva ta verovanja i u svojoj politici i kulturi bili protiv
Rimljana.

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

Petar prepoznaje Cara

U Mateju 16,13 napomenuto je da je, dospevsi na istoCnu stranu
Galileje, Isus oti3ao na sever u podrucje Cesarije Filipove. Na tom mestu
On svojim ucenicima postavlja kljucno pitanje: “Ko govore ljudi da je Sin
covedji?” Oni mu odgovaraju imenujuci nekoliko jevrejskih junaka. Isus
zatim izgovara pitanje koje stvarno treba da postavi u periodu njihove
odvojenosti od jevrejskog mnostva, od okolnosti u kojima je, generalno,
tiho razmisljanje bilo nemoguce. “A vi”, pita Isus, “Sta mislite ko sam
ja?” (stihovi od 13-15). Isusa ni izdaleka ne zanima za koga ga, gener-
alno, drzi narod, koliko — kakvo je misljenje Njegovih ucenika i vrlo
skorih naslednika u misiji, o tome ko je On. Za njih je apsolutno i pre-
sudno vazno da steknu jasnu sliku kako o Njegovom identitetu, tako i o
dubljem smislu toga identiteta.

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

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

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

Medutim, ta interpretacija Isusovih reci se direktno suprotstavlja
drugim novozavetnim tekstovima koji uce da je Isus temelj na kojem je
sazidana crkva. Tako imamo Pavla koji je pisao da “temelja drugoga
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niko ne moze postaviti osim onoga koji je postavljen, koji je Isus Hris-
tos” (1. Korin¢anima 3,11) i da je “sam Isus Hristos” “kamen od ugla”
crkve (Efescima 2,20). Sam Petar je Isusa prikazao kao “kamen Zzivi’,
“Kamen krajeugalan izabrani i skupoceni”, na kojem je sazidana crkva
(1. Petrova 2,4-7; vidi takode Dela 4,11). Dodaju¢i ovome, u ranijem
delu Matejevog teksta nasli smo Isusa koji izjavljuje da je Njegova nau-
ka — kamen (7,24).

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

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

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

Slicno kao Sto je tumacenje kamena na kojem je sazidana crkva bilo
predmet rasprava kroz celu crkvenu istoriju, tako se dogodilo i s
tumacenjem “kljuCeva od carstva”. Klju¢ je ocigledna metafora za
primanje ljudi kroz vrata. Impuls za razumevanje simbolike “kljuca”
nalazimo u Luki 11,52, kada Isus optuzuje zakonike za zloupotrebu
“kljuca od znanja”, ¢ime su oni sprecili ljude da “udu” u carstvo. | kas-
nije, u Mateju, vidimo kako Isus ukorava knjizevnike i fariseje Sto “zat-
varaju carstvo nebesko od ljudi’ i odbijaju da daju “da ulaze koji bi
hteli” (23,13). Ove tekstove treba dovesti u vezu s Isusovim rec¢ima u
Jovanu 17,3 da poznavati Njega znaci vecni zivot (vidi takode Jovan
6,68).

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

U blagoslovu upu¢enom Petru podrazumeva se i “svezivanje” i “raz-
reSivanje” — odgovornost dodeljena svim ucenicima u 18,18. Autor
Alfred Plumer napominje da su “te dve reCi — tehnicki izrazi, cije je
znaCenje bilo jasno shvaceno” u jevrejskoj zajednici. Prema tome
“svezati’ je zabraniti, a ’razreSiti’ — dopustiti” (Plummer, 231). Ta
misao se ogleda u prevodu teksta NEB u 16,19 [slobodno prevedeno na
srpski]: “Sto zabrani§ na Zemlji bi¢e zabranjeno na nebu, a $to dopusti$
na Zemlji bice dopusteno na nebu” (vidi takode prevod po Filipsu (Phil-
lips)). Prema tome, osnovna ideja teksta nije iskljucivanje od carstva, ili
primanje u carstvo ili prastanje ili neprastanje greha, kao Sto je to u
Jovanu 20,23, nego uredivanje ponasanja i uspostavljanje prihvatljivih
merila. KljuCevi upucuju na prihvatanje i iskljucivanje, a ne na
“raz(d)reSivanje” i “svezivanje”. Osim toga, teksta kaze “stogod svezete”,
a ne “koga god”.

Ta funkcija je postala sustinski vazna u hris¢anskom pokretu, koji se
odvajao od judaizma i njegovog nacina zivota. Hris¢anska zajednica je
trebalo da postavi sopstvene standarde. Kako se ispostavilo, pokazalo
se da taj zatatak nikako nije lak, poSto su se Jevreji i neznabosci
medusobno suodcili u crkvi. Crkveni sabor u 15. glavi Dela nam daje
primer kako su crkvene vode primenile svoju funkciju svezivanja i raz-
reSivanja, odredujuci standarde ponasSanja za neznabozacke obraceni-
ke. Slicno ulozi kljuCeva propovedanja jevandelja, postavljanje merila
ponasanja je neprekidna odgovornost hris¢anskih voda.

Razgovor s ucenicima Isus zavrSava upozoravajuci ih “da nikom ne
kazuju da je On Hristos” (20. stih). Cemu sada ova tajnost? Za to su
postojali snazni razlozi. Taj izraz se viSe nego lako mogao shvatiti u
politickom kontekstu i pogresno interpretirati da se odnosi na Mesiju-
osvajaca, koji je bio veoma blizak jevrejskim nadanjima. Autor Moris
istiCe sledece: “Znati da je Isus — Mesija bilo je jedno, a shvatiti Sta
mesijanstvo znaCi — neSto sasvim drugo”’ (Morris, Matthew, 427).
Medutim, to znacenje nije bilo jasno ¢ak ni u umovima ucenika, kako
pokazuje preostali deo 16. glave.

Autori Dejvis i Elison nam pomazu da shvatimo znacaj teksta u
16,13-20 i razvijanja radnje prvog Jevandelja. Oni taj tekst posmatraju
kao vrhunac Matejevog Cetvrtog narativnhog odseka. Prvi narativni odsek

(1,1 — 4,23) bio je predstavljanje Isusa; drugi (8,1 — 9,38) je
izveStavao o Njegovim silnim delima i svedoCenju lzrailju, dok je treci
(11,1 — 12,50) bio zapis negativhog reagovanja lzrailja kao nacije na

Mesijine aktivnosti. “Ono Sto, dakle, imamo u slede¢em narativhom
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odseku, 13,53 — 17,27, je posledica odbacivanja Mesije: Bozji narod se
ponovo osniva. Drugim recCima, radanje eklezije [crkve] — od Jevreja i
neznabozaca — u direktnoj je vezi s propustom lzrailja da zivi na visini
svog eshatoloSkog zvanja” (Davies and Allison, 2:642). Prema tome, u
16,13-20 imamo pocetak doktrine hris¢anske crkve.

O Primena Re I

1.

Matej 14,1 — 16,20

Kako neko moze da zna kada treba da se povuce, a kada da
krene napred u hri§éanskom Zivljenju? Cemu se mogu nauditi od
Hrista po pitanju “Casa i vremena” [vremena i ljeta] za konfrontaciju
i miroljubivu koegzistenciju?

Ucenike je ponela masa posle hranjenja pet hiljada ljudi, zato Sto
nisu pazljivo slusali ono Sto je Isus pokuSavao da im saopsti. Koliko
pazljivo sluSam — dok cditam? Kakav dokaz mogu da pruzim da
svoje predrasude i Zelje ne “uCitavam” u Njegove reci? Mogu li da
navedem neke od nacina kako svi mi mozemo da izbegnemo tu
tipicno ljudsku opasnost?

U kom sve smislu me je hris¢anstvo ucinilo osobom s vise ljub-
avi? Na koje nacine mogu jo$ da se popravim? Sta znaci kada sebe
zateknem kako se ljutim zato Sto se neko ne slaze sa mnom oko
pitanja nacina zivota ili doktrine? Kome je u takvoj okolnosti prom-
ena najpotrebnija?

Ko je meni Isus? Kakav uticaj je ta realnost imala do sada na moj
zivot? Jesam li se pokazao kao verni pristav u koriséenju kljuceva?
Kako bih sve mogao da se popravim?

[stra ivanje Re f

U 16,1 nalazimo fariseje i sadukeje koji od Isusa traze “znak”.
Njima nije prvi put da tako €ine u prvom Jevandelju. Uz pomo¢ do-
bre konkordancije pronadi $ta moze$ o znacima ili €udima u Novom
zavetu. Rezimiraj po kategorijama najvaznije od onoga Sto si nasao
i upiSi u svoju beleznicu za Mateja. Potom prouci Stari zavet. Kako
moze proucavanje nacina upotrebe znakova u Starom zavetu da ti
pomogne u razumevanju Jevreja s kojima je Isus morao da se su-
oCava?

Procitaj ponovo 16,1-16. Uporedi paralelni tekst u Marku. Kakve
znacajne elemente dodaje Marko ovom tekstu? Kakav je znacaj
upotrebe zagrada u Marku 7,3.4.11.19? 3ta je, po tvom migljenju,
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Isus mislio pominju¢i “jelo” u Marku 7,19? Objasni razliku, u
kontekstu Mateja 15, i Marka 7. glave, izmedu proglasavanja svih
jela cCistima i proglaSavanja svih jela zdravima. Uzimajuéi u obzir
kontekst, veruje$ li da su sva jela “Cista”? Ako veruje$, da li ih to

¢ini zdravima i dobrima za jelo? Obrazlozi svoj odgovor u jednom
ili viSe pasusa.

O Za dalje prou avanje Re i

1. Za opsti uvid, vidi EGV, DA, 214-225, 364-382, 395-418.

2. Za podrobnije ispitivanje Petrovog priznanja Hristove reakcije
na to, vidi L. Morris, The Gospel According to Matthew, 418-427.

3. Radi uvida u problem ceremonijalne Cistote i obicaja, vidi F.D.
Nichol, ed., SDA Bible Commentary, 5:621-626.

TRE [DEQD: STRADANJIE, SMIRT I
VASKRSENJE CARA
Mate] 16,21 — 28,20

OSMA GLAVA

NAGOVESTAJI KRSTOVA I CARSTAVA:
IZGLED BUDU NOSTI

Matej 16,21 — 17,27

Tekst u Mateju 16,21 oznacava jednu od velikih prekretnica u prvom Jevandelju.
“Od tada”, stoji u tekstu, “poce Isus kazivati ucenicima svojim da Njemu valja i¢i u
Jerusalim, i mnogo postradati.” Prvih nekoliko reci stiha podsecaju na 4,17, gde kaze,
“Od tada poce Isus uciti [propovedati] .

Autor je na izrazito svestan nacin istakao velike prekretnice u svom Jevandelju.
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Dva teksta koji pocinju sa “Od tada” dele Matejevo Jevandelje na tri velika odseka:
prvi (1,1 — 4,16) koji se bavi licnoséu Cara, drugi (4,17 — 16,20) koji se bavi
proklamovanjem Cara i treéi (16,21 — 28,20) koji govori o patnji, smrti i vaskrsenju
Cara. Tako, pocinjuci Isusovom najavom sopstvenog stradanja, smrti i vaskrsenja u
16,21, preostali deo prvog Jevandelja neumoljivo pomera Isusa i Njegove ucenike ka
krstu i njegovim velikim posledicama. Razume se, Isusovo pomeranje ka krstu i pomer-
anje ka Jerusalimu jesu jedno te isto. To pomeranje nas priprema za kulminaciju Jev-
andelja.

Tekst koji proucavamo u ovoj glavi (16,21 — 17,27) istice predukus buducnosti u
tri Zive recima crtane slike. Prva je zapanjujuci nagovestaj krstova za Hrista i za nas
(16,21-28), druga ugodan pogled na buduce carstvo slave (17,1-13) i treci se sastoji od
dva porazavajuca pogleda na nepripremljenost ucenika (17,14-27).

O Ula enje u Re

Matej 16,21 — 17,27
Procitaj deo teksta u 16,21 — 17,27 dva puta, a zatim napiSi
nekoliko recenica u svoju beleznicu o temi i odgovori na sledeéa pi-
tanja:

1. Tekst u Mateju 16,21 je prvo od tri Isusova prorocanstva u Mate-
ju o sopstvenoj smrti i vaskrsenju. Uz pomo¢ marginalnih citata i
konkordancije pronadi ostala dva. Uporedi sva tri proroCanstva. Na-
vedi posebne tacke koje Hristos pominje u 16,21, u vezi sa stra-
danjima koja mu predstoje. Potom navedi tacke informacije pome-
nute u druge dve reference.

2. Na osnovu onoga Sto znas o judejskom konceptu Mesije i ljudske
psihologije, i kako se to odnosi na Petra i druge ucenike, napisi
jedan ili dva pasusa o razlozima Petrove reakcije na Isusovu najavu
u 16,22. Potom objasni zasSto je Isus tako zestoko reagovao u
16,23. Uz pomo¢ marginalnih referenci (ili konkordancije), otkrij na
kom je drugom mestu u Mateju Isus dao slicnu izjavu, koja sadrzi
re€ “sotona”. Kakav dublji smisao ima taj drugi tekst u odnosu na
16,237

3. Sta je bio — krst? Kakva je bila njegova svrha? Nadini rezime
znacCenja teksta u 16,24 u svetlosti te svrhe, kao i u svetlosti sti-
hova koji slede. Pronadi paralelni tekst u Luki na tekst u 16,21-28.
Sta Luka dodaje nasem razumevanju teksta u 16,24?
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Daj najbolje od sebe da tekst u 16,28 objasnis tako kao da je rec

o izolovanom tekstu (bez konteksta). Potom pokusaj da ga objasnis
u svetlosti teksta u 16,27. Isto tako, objasni ga i u svetlosti teksta u
17,1-13. | sada, proucivsi kontekstualne implikacije, napiSi rezime
onoga Sta tekst, to tvome misljenju, znaci u svom kontekstu.

Navedi osnovne elemente sadrzane u Preobrazenju. Kakvo je

znacCenje tog dogadaja za Isusa? Za ucenike? Zasto je, po tvom
miSljenju, Isus sa sobom poveo samo trojicu ucenika?

U nekoliko re€enica rezimiraj centralnu misao ili pouku u delu

teksta u 17,14-21. Kako se ta pouka uklapa u tok Matejevog Jev-
andelja, kako se Isus i uCenici kre¢u u pravcu krsta?

O [stra Ivanje Re f

Nagovestaji krstova

TeSko je uopSte prenaglasiti znacaj teksta u 16,21. Do 16. glave
postalo je ocito da lzrailj kao telo, kao celina, nije nameravao da
prihvati Isusa kao Mesiju. Time je Isusu ostalo da ostvari dva za-
datka u ovoj veoma vaznoj glavi. Prvo, trebalo je da osnuje novu
zajednicu — crkvu — i da joj pruzi potrebna uputstva. S time je
poceo u 16,13-20. Drugo, trebalo je da pocCne da priprema svoje
ucCenike za svoju smrt.

Tekst u 16,21 je prva izriCita najava koja se odnosi na drugi zadatak.

Prema tome, potrebno je da budemo svesni svakog elementa u tekstu.
Po onome Sto je Isus rekao, Njemu

“valja i¢i u Jerusalim”

“mnogo postradati” od jevrejskih voda
“da ¢e ga ubiti”

“i treCi dan da Ce ustati”.

Zanimljivo je da je za vecinu od ovih elemenata u Mateju vec
postojao nagovestaj: protivljenje od jevrejskih voda do stepena da
su nameravali da ubiju Isusa (2,1-6; 9,34; 12,1-8.14); Isusova sa-
moshvacena uloga Sluge koji pati i strada (12,15-21); Njegova
reSenost da umre kako bi izbavio svoj narod (1,21; 9,15) i Njegova
pobeda nad smr¢u (12,40; 16,4). Sve ovo je izlozio jevandelista
Matej. Ipak, izgleda da niko nije slusao — bar ne vrlo pazljivo. Tako
Isus u 16,21 stavlja na sto svoje karte na tako izricit, nedvosmislen
nacin da se njihovo znacenje vise nece moci ignorisati. On je dosti-
gao jednu prelomnu tacku u svojoj sluzbi. Njegovi ucenici ga
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konacno priznaju za Mesiju. On sada mora poceti da im prenosi Sta
znaci biti Mesija.

Zapazimo da Isus kaze da mu “valja” [da mora] iCi u Jerusalim da
strada i umre. Taj put nije bio neobavezni deo, opcija Njegove sluzbe.
Otici i umreti za Njega je bila neophodnost. Zapravo, bila je to sama svrha
Njegovog dolaska na Zemlju. On nije doSao samo da zivi dobrim
zivotom, nego da “da dusu svoju u otkup za mnoge” (20,28). “Jer je ovo
krv moja novoga zaveta”, rekao je Isus svojim ucenicima prilikom
Poslednje vecCere, “koja ¢e se proliti za mnoge radi otpustenja greha”
(26,28). Hristova smrt nije bila neobavezni, opcionalni deo plana spasenja. Bez te
zamenicke smrti ne bi bilo plana spasenja.

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

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

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

| prirodno, sada nastaje pitanje, otkud tako Zestoka Isusova
reakcija? Odgovor je u Cinjenici da je Isusu pomisao na sopstvenu
smrt joS odbojnija nego Petru. Isus je na svojim putovanjima vidao
raspeca i zato, kao svako normalno ljudsko bice, ne zeli da napusti
svet tako groznom i teSkom smrcu na krstu. Verovatno je
zakljucivao da je mnogo lakSe postati politicki Mesija kakvog su
zeleli Jevreji (ukljuCujuci i uCenike). Osim toga, Isus nije zeleo da
ponese kaznu sveta tako Sto bi postao greh za celo Covecanstvo u
velikoj zrtvi na Golgoti (Jovan 12,31-33; 2. Korin¢anima 5,21).
Pomisao na odvojenost od Oca u vreme dok bude nosio grehe
sveta na krst bila mu je izuzetno odbojna.

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

Kao Sto smo videli u 4. glavi, srz iskuSenja u pustinji bila je
uspostavljanje Njegovog carstva bez krsta. Na zavrSetku tog iskustva
Gospod je viknuo: “Idi od mene, sotono!” (10. stih). Vrlo slicho iz-
razavanje ponovo nalazimo u 16. glavi, ali su to ovom prilikom reci
upucene Petru: “Idi od mene, sotono!” U Novom zavetu nema shaznijeg
ukora! Ali pogledajmo Sta se dogodilo. Petar, vodeci apostol, zauzeo je
identican polozaj kao sotona u pustinji. Silina kojom je izrazen ukor
upucuje na stepen vaznosti krsta u Isusovoj sluzbi. Autor J.C. Rajl,
zaklju€uju¢i na osnovu snage izrazavanja upotrebljenog u ukoravanju
Petra, kaze da “nijedna doktrina Biblije nema tako duboku vaznost kao
dokrina Hristove pomirnicke smrti” (vidi Morris, Matthew, 430, n. 48).
Petar je tako postao “sablazan”, kamen spoticanja ili zamka za Isusa,
posto Petar ima na umu, ili “misli ... Sto je ljudsko”, a ne “Sto je Bozje”
(23. stih).

Na nesrecu, Hristov krst nece biti jedini krst. On dalje kaze da ce
svaki Njegov sledbenik imati sopstveni krst. “Ako ko hoc¢e za mnom i¢i”,
rekao je Isus svojim ucenicima, “neka se odrece sebe, i uzme krst svoj i
ide za mnom” (24. stih).

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

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

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

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

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

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

Tamo vidimo da — krst — nije neko malo apstiniranje u zivotu
hriS¢anina ili muz-zanovetalo ili neverna Zena. Krst je put smrti ego-
centricnog zivota. Ali srecom, posle krsta u covekovom zivotu dolazi
novorodenje u Hristu (Jovan 3,3.5; Rimljanima 6,1-11). Tamo imamo
paradoks — raspe¢em, razapinjanjem zivota “sebi’, mi zadobijamo
stvaran zivot ovde i vecni zivot u buduénosti (16,25.26). | slicho kao Sto
je veliko iskusenje Hristovog zivota bilo pokusaj da izbegne krst, tako
¢e ono biti i u nasem zivotu.

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

Pouka o Isusovoj smrti bila je pouka koju je ucenicima bilo najteze
da shvate. JosS dva puta u prvom Jevandelju ¢e On izneti uCenje o svojoj
smrti i vaskrsenju (17,22.23; 20,18.19) i joS jednom, posebno, govoriti
o svom vaskrsenju (17,9) i svom raspecu (26,2). Medutim, s obzirom na
na ono Sto je dominiralo njihovim umovima, ucenici za ta dva dogadaja
nisu bili spremni. Eto, kakva je moc proteklih iskustava i sila zeljenih
ishoda. Oni mogu da zaslepe um cak i za reci izrazene najjasnijim
jezikom.

Nagovestaji carstava

Petar i ostali ucenici su bili tako zaprepasceni Isusovim
predskazivanjem svoje smrti na krstu, da su u potpunosti prevideli
prorocanstvo da ce “treci dan ... ustati” (16,21). Katastrofa koja je
predstojala toliko ih je dezorijentisala, da uopsSte nisu bili svesni
izreCenog obecanja. Grob za Hrista nece biti kraj. On ¢e ponovo
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ustati i uzneti se Ocu. Njegova smrt Ce biti granicna linija izmedu
uloge Mesije kao Sluge koji pati i strada i Mesije-Vladara.

Ucenici nisu bili bas u potpunoj zabludi u svojim oCekivanjima carst-
va, ali, kao i drugi Jevreji, nisu shvatili da je carstvo trebalo da nastane u
fazama. S druge strane, da su pazljivo slusali sve Sto im je Isus govorio
u 16. glavi, stekli bi bolje razumevanje progresije, postepenosti nasta-
janja carstva.

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

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

Za ovaj tekst je bilo mnogo objasnjenja, a dva objasnjenje daje nam
neposredni kontekst. Jedan od njih se odnosi na Preobrazenje, o cemu
se govori u narednih trinaest stihova. Drugi se odnosi na Drugi dolazak,
pomenut u 16,27. Medutim, ovo potonje objasSnjenje prisiljava Citaoca
da 28. stih posmatra kao promaseno prorocCanstvo. | tako, od dva
kontekstualna objasnjenja, najviSe zadovoljava Preobrazenje, kao pred-
slika carstva slave.

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

Tek nakon Isusovog vaskrsenja ucenici poCinju da shvataju da ce se
Njegovo proslavljanje odigrati u fazama i oni ¢e zaista doziveti da vide
poCetne prizore Njegovog dolaska u slavi u Njegovom vaskrsenju i
vaznesenju, ali ne¢e doziveti da vide one kasnije faze, kao sto je Drugi
dolazak. Tako sticemo utisak da kombinacija Riderbosovog “sabijanja”
ili “kompresije”, sa idejom Preobrazenja, kao predukusa carstva slave
nudi najbolje reSenje znacenju stiha 16,28.
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Prvo Sto nam pada u oci dok citamo o Preobrazenju u 17,1-13 je
podatak da je Petar prisutan — isti onaj Petar koji je tek kratko pre toga
bio ukoren i oslovljen kao sotona. Slicno kao u slucaju Davida i zaista
mnogih ne sasvim savrSenih biblijskih junaka, Petrova prisutnost na
gori preobrazenja je zapanjujuci podatak o Bozjem milosrdu prastanja i
sazaljenja.

Isusovo preobrazenje (17,1-8) nalazimo u sva tri sinopticka Jev-
andelja odmah posle Petrovog priznavanja Isusa i Isusove najave
sopstvene smrti i vaskrsenja. Sesnaesta glava je ucenike prenela od
visina nadanja u Petrovom priznanju, do dubina ocajanja u Hristovoj
najavi. Moglo se ocekivati da ce ucenici biti uznemireni. Ko je taj Isus
koga slede? Oni misle da znaju, ali On kao da se ne uklapa u njihova
ocCekivanja.

Preobrazenje je odgovor na njihovo pitanje. lzvan toga, ono je i
samom Isusu posluzilo kao nova sigurnost. Tacno “Sest dana” posle
dogadaja iz 16. glave, On trojicu svojih najblizih ucenika vodi sobom u
goru. Treba zapaziti da je ovakvo precizno oznacavanje vremena neu-
obicajena pojava u sinoptickim jevandeljima. Autor Dejl Bruner tvrdi da
je vremenski podatak o Sest dana znacajan, posto se “Sest dana smatra-
lo brojem dana neophodnih za pripremu za neki od svetih praznika u
Izrailju: na primer, priprema za ustanovu dana odmora u okviru
stvaranja, trajala je Sest dana (1. Mojsijeva 1. glava); Mojsije je na Sinaju
Cekao Sest dana na slavu Gospodnju (2. Mojsijeva 24,16). A sada, posle
jos jednog perioda od Sest dana, Bozji narod dobija nesto izuzetno”
(Bruner, 2:600). Ovakav simbolizam bi se posebno odnosio na Mateja
koji je pisao imaju¢i na umu jevrejsku publiku. (U Marku 9,2 takode
nailazimo na Sest dana, dok Luka 9,28 navodi “osam dana”.)

Taj posebni dogadaj je Isusovo proslavljanje, pojavljivanje Mojsija i
llije, kada se s Neba cuo glas koji je rekao: “Ovo je Sin moj ljubazni, koji
je po mojoj volji; Njega poslusajte!” (17,2-5).

Preobrazenje igra znacajnu ulogu u Matejevom Jevandelju. Prvo,
Isusovo proslavljanje, kojom prilikom “zasja se lice Njegovo kao Sunce a
haljine Njegove postadosSe bele kao sneg”, vraca misli u€enika unazad u
2. Mojsijevu 34,29-35, na slavu koja je blistala na Mojsijevom licu kada
je na gori Sinaj imao susret s Bogom (vidi takode 2. Korincanima 3,7).
Na ovaj nacin Isusovo iskustvo postaje paralela iskustvu Mojsija, velikog
vode Bozjeg naroda u starozavetnom vremenu; Coveka koga je Bog
upotrebio da osnuje carstvo u jevrejskoj istoriji.

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

Treci znacajni aspekt Preobrazenja je glas koji se cuo s neba (17,5).
Taj glas oznacava da Isus nije samo ravan velikim junacima iz jevrejske
Biblije, nego da je On njihov Gospod. Prema tome su i Isusovo ot-
krivenje i licnost veci od otkrivenja i licnosti Mojsija i llije, od zakona i
proroka. Ovde nemamo samo jednog proroka viSe, nego samog Bozjeg
Sina. Medutim, pored toga Sto je Isusa predstavio kao Bozjeg Sina, glas
ga predstavlja i kao Mesiju. Ova poslednja misao potice od poslednje tri
reci u 17,5. “Njega slusajte” je citat iz 5. Mojsijeva 18,15, koji Mesiju
opisuje kao proroka koji je “kao Mojsije” i zavrSava recCima, “Njega
slusajte”.

Preobrazenje Cini i neposredni i trajni utisak na trojicu ucenika. Ne-
posredni utisak je indikovan u 17,6 podatkom da ucenici “padoSe
niCice, i uplasise se vrlo”. Vise godina kasnije Petar je izrazio svoj trajni
utisak, pisuci: “Jer vam ne pokazasmo sile i dolaska Gospoda nasSega
Isusa Hrista po pripovetkama mudro izmisljenjim, nego smo sami videli
slavu Njegovu. Jer On primi od Boga Oca cCast i slavu kad dode k Njemu
takav glas: ovo je Sin moj ljubazni, koji je po mojoj volji. | ovaj glas mi
cusmo gde side s neba kad bejasmo s Njim na svetoj gori” (2. Petrova
1,16-18).

Tako su, u Cinu Preobrazenja, trojica ucCenika dobili uveravanje, sig-
urnost da nisu vodeni pogreSnim putem. Za jedno kratko vreme oni
imaju mogucnost da vide preko faze Sluge koji pati iz 16,21-23 do
Cara koji ¢e do¢i iz 16,27.

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

Medutim, u vremenu izmedu dozivljenog na vrhu gore i Hristovog
vaskrsenja, ucCenici ne smeju nikome da govore Sta su videli. Sve to ¢e
im biti razumljivo tek posle vaskrsenja. Posle vaskrsenja ¢e modci da
propovedaju o Hristovoj pobedi nad grehom i smrcu, opremljeni znan-
jem i odusSevljenjem. Njegovo vaskrsenje ¢e se s Preobrazenjem spojiti
u jednu garanciju buduceg carstva i vaskrsenja (Mojsije) ili odlaska bez



114 MATEJ: JEVANDELJE O CARSTVU

smrti u slavu (llija) svih onih koji su verovali u Njegovo ime.

Medutim, ceo dogadaj na gori preobrazenja je u mislima ucenika
pokrenuo jedno krupno pitanje. Kako Isus moze da bude Mesija za
poslednje vreme, kad llija nije doSao da “uredi sve” (stihovi 10, 11)?
Isusov odgovor izlaze dve istine. Prvo, Jovan Krstitelj je bio u ulozi llije
u smislu ispunjenja prorocanstva iz Malahije 4,5. Drugo, sam lIsus ce
“postradati od njih” na nacin slican onome kako je stradao Jovan. Prema
tome, za one koji pazljivo slusaju, obecanju o svom vaskrsenju Isus u 9.
stihu dodaje joS jedno upozorenje na svoju predstojecu smrt (stihovi
12, 13).

Mucni nagovestaji nespremnosti ucenika

Sedamnaesta glava se zavrSava s dve price koje ilustruju nesprem-
nost ucenika za zadatak koji je pred njima. Prva od ovih prica pocinje s
uCenicima koji su bili neuspesSni u pokusSaju da izleCe decaka
opsednutog demonima, dok se Isus nalazio na gori preobrazenja (sti-
hovi od 14-21).

Tek Sto su se Isus i Njegova tri uCenika spustili s gore, On je suocen
s radoznalim mnostvom, bolesnim decakom, razocaranim ocem i,
nesumnjivo, devet ucenika crvenih od stida. Nakon Sto je ukorio
mnostvo, Isus lecCi deCaka. Ovo isceljenje daje centralnu misao za Luki-
no pripovedanje price. Luka u svom Jevandelju za mnosStvo kaze da se
“svi ... divljahu velicini Bozjoj” (Luka 9,43).

Ali Matej — jedan od devet zbunjenih ucenika — dobija od tog
dogadaja drugaciju pouku. Stvarna pouka u njegovim ocima je da su
ucenici zatajili zato sto nisu imali vere (17,20). To je besumnje bilo vrlo
blizu krajnjeg razocaranja za Isusa. Konacno, dok je On bio na gori,
devetorici ucenika se pruzila prilika da nastave Njegovo delo bez Njega.
Rezultat: neuspeh, najdublji neuspeh!

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

Na ovom mestu ¢e neko mozda pitati — Ko bi to uopste pozeleo da
premesta goru? Bilo bi to besumnje beskoristan senzacionalisticki
posao, koji bi bio izvan uzora Isusove sluzbe. Odgovor koji se namece
je da je Isus govorio metaforicki u skladu s frazom koja je bila uo-
bicajena medu rabinima. Po reCima autora Majkla Grina, “Podici’ i
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‘premestati’ gore, planine, bio je jedan od nacina da se kaze ’ukloniti
teSkoce’” (M. Green, 166). Tako je vera u Boga bila kljuc, koji ne samo
Sto je mogao da ucini da ucenici postanu uspesni u svojoj sluzbi, nego
je mogao i da im pomogne da se suoce i/ili razreSe teSkoce koje su im
se Cinile prevelikima. Isto zadrzava svoju aktuelnost i u dvadesetom
veku. Sluzba ili svedoCenje bez vere su liSeni sile.

Prici o neuspeSnom pokusaju ucenika da izleCce decaka dodaje se
misao da je molitva istovremeno i klju¢ni element za uspesan hrisS¢anski
rad (Marko 9,29; ista ideja, uporedo s postom, nalazi se i u nekim
drevnim rukopisima Mateja — vidi marginalne napomene za 17,21).
Pouka od pisaca Jevandelja je da se uspesna sluzba gradi istovremeno i
na veri i na molitvi. To dvoje je, razume se, integralno povezano. Iskre-
na molitva je ona koja se temelji na istinskoj veri, a istinska vera e
nepogresivo voditi u zivot odrzavan, nadahnjivan molitvom. | tadasnjim
i sadasnjim Isusovim ucenicima je potrebno neprekidno upoznavanje s
neophodnos¢u molitve i provodenja vremena s Bogom — pouka koju
Jevandelja Cesto isticu kada govore o Isusu koji odlazi nasamo da se
moli Bogu.

Drugi tekst koji pokazuje nepripremljenost ucenika je prica o Isusu i
hramskom porezu (stihovi od 24-27). Taj dogadaj se pretvara u pokusaj
jevrejskih voda da uhvate Isusa u klopku, pripremivsi situaciju u kojoj
bilo koji odgovor na njihovo pitanje moze da mu stvori probleme s
vlastima.

Pitanje je upuceno Petru: “Zar vas ucitelj nece dati didrahme?” Nega-
tivni odgovor bi stvorio izgovor da se Isus optuzi da kvari sluzbu u
hramu. Zeleéi da izbegne bezizlaznu situaciju, Petar brzo odgovora da
Ce Isus platiti porez.

Ali taj njegov brzopleti odgovor, Petra (i Isusa) samo premesta u
drugu bezizlaznu situaciju. Konacno su svestenici, a ocigledno i drugi
koji su zaposleni samo u sluzbi hrama (ukljucujuéi proroke), mogli da
traze da budu izuzeti od pla¢anja hramskog poreza (vidi Morris, Mat-
thew, 452). Tako, kada, ne konsultujuéi se s Isusom, Petar tvrdi da ce
Isus platiti porez, on prakticno negira Isusovu ulogu proroka i ucitelja u
Izrailju. Tako vidimo da isti apostol, koji je Isusa kratko pre toga pred-
stavio kao Bozjeg Sina i Mesiju (16,16), sada Cini nepotrebnu gresku i
podrzava upravo definiciju koju o Isusu daju jevrejske vode.

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

Na prvi pogled, ovo ¢udo kao da je izvan saglasja s onim Sto Citamo
u biblijskim Jevandeljima. Ono je vise u skladu s nekim od prica u
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apokrifnim jevandeljima u kojima je Isus predstavljen kako cini neka
egzoticna i fantasticna cuda. Ali trenutak razmisljanja pokazuje da se
c¢udo o ribi s novC€i¢em u ustima uklapa s neposrednom Isusovom po-
trebom u tom trenutku. Ovo pre svega sluzi Petru koji se kolebao kao
definitivni dokaz da je Isus prorok, posto On zna u kojoj ribi ¢e biti
novci¢, kao i vrednost novci¢a. Drugo, gotovo je nemoguce da bi Petar,
Cak i pred sakupljacem poreza, mogao drzati zatvorena usta o tome
kako je dosao do novca. Na taj nacin je cudo uklonilo obe bezizlazne
situacije. Tre¢e, moze se napomenuti da, iako se Isus spolja gledano
slozio sa zahtevom, novac kojim je porez pla¢en tehnicki nije bio Nje-
gov.

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

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

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

O Primena Re I
Matej 16,21 — 17,27

1. Kako stoji s krstom u mome zivotu? Jesam li ja razapeo Hrista,
ili sam dopustio da On razapne mene? Jesam li zaista hriS¢anin,
ili samo “glumim hriS¢anstvo” Kakvim dokazom bih mogao da
potkrepim svoje odgovore?

2. Ako sam stvarno poSten prema sebi, za Sta bih dao svoj zivot?
Kakve nagrade istinski cenim u zivotu? Da li su medu njima cast,
prestiz, novac, polozaj i drugi “povodi za Sepurenje” u mojoj sva-
kodnevici, ili su one u neposrednijoj vezi s Bozjim carstvom?
Kako mogu da kazem Sta cenim? Na koje konkretne nacine mogu
moje vrednosti da postanu zdravije i u ve¢oj meri hris¢anske?

3. U 17. glavi zaticemo ucenike kojima treba i viSe vere i vise
mudrosti. Kako odrzavam potrebnu koli¢inu tih “artikala” Na koji
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nacin oni utiCcu na moj svakodnevni zivot? Kako mogu da rastem,
napredujem i u veri i u mudrosti?

[stra Ivanje Re I

Uporedi tekstove u Mateju, Marku i Luki koji govore o le€enju
decaka opsednutog demonom. Na praznom listu u beleznici nacini
tri stupca i na prilicno detaljan nacin prikazi pregled svakog Jev-
andelja, a onda u dnu lista nacini rezime. PoCni s navodenjem sve-
ga C¢ime Matej doprinosi nasem razumevanju price. A onda rezi-
miraj s podacima Sta su Marko i Luka dodali onome Sto je izneo
Matej. MozesS |i da nadeS neko logicno objasnjenje razliCitosti u
pristupima?

Koriste¢i dobru konkordanciju, prouci primere u kojima Matej
koristi reCi krst, smrt, podignut [iz mrtvih], vaskrsenje [cross, death,
raised, resurrection] i druge ekvivalentne izraze u onome kako se
odnose na Isusa i Njegove sledbenike. Kakvu slozenu sliku dobijas
na kraju? Sta se moZe nauciti od te slozene slike?

O Za dalje prou avanje Re i

1.

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

[VOT KRSTA: PREDUSLOVI ZA GRA ANSTVO U
CARSTVU

Matej 18,1 — 20,34

U 16. glavi smo nasli Isusovu prvu eksplicitnu najavu svoje predstojece smrti i vas-
krsenja i reakciju ucenika na tu najavu. Sedamnaesta glava je prikazala Preobrazenje i
kao garanciju i predukus konacne pobede, uz dva mala osvrta na nepripremljenost
ucenika.

Ta nepripremljenost nam daje scenu za deo teksta od 18,1 do 20,34, u kojem Isus
najvecim delom upucuje svojim ucenicima znacajne pouke o poniznosti, prastanju
(18,1-35), razvodu (19,1-12), neprimerenosti samouverenosti (19,16-27), “nepraved-
noj” prirodi blagodati (19,28 — 20,16) i cinjenici da neki ljudi jos ne shvataju prirodu
carstva (20,17-34). Raczlicite tacke nauke u 18,1 — 20,34 mogu se rezimirati kao pre-
duslovi za gradanstvo u carstvu ili, kao Zivljenje Zivotom krsta.

U 19,1 nastaje jedna znacajna promena u narativi Jevandelja, kada saznajemo da
Isus odlazi iz Galileje, na svom putu za Judeju. Taj put ée imati samo jedan smer. Otu-
da i znacaj nauke koju Isus Zeli da ostavi svojim ucenicima, u 18,1 — 20,34 (obradeno
u ovoj glavi) i u 21,1 — 25,46 (obradeno u sledece dve glave).

Isus je znao njihovu nespremnost za nesto Sto c¢e se pokazati kao najbolniji dogadaj
u njihovim Zivotima. On zato treba da ucini sve Sto je moguce da ih pripremi i za taj
dogadaj i za odgovornosti koje ¢e doci potom. Konacno, za nekoliko kratkih sedmica
ucenici ¢e vec biti vode Njegove crkve.

O Ula enje u Re

Matej 18,1 — 19,15
Procitaj deo teksta od 18,1 do 19,15, najmanje dva puta. Potom u
beleznici za Mateja obradi sledece probleme i pitanja.

1. Nacini pregled 18. glave. Potom u kratkim pasusima rezimiraj
oshovno ucenje u svakom odseku. Objasni teme koje povezuju ove
dve glave.

2. Objasni vezu izmedu Petrovog pitanja u 18,21 i price koja
pocinje u 18,23. Koliko bi puta trebalo da oprostimo? Uporedi viSe
prevoda Biblije u odnosu na tu misao. Sta znadci, prema 18. glavi,
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nas odgovor na pitanje koliko smo spremni da prastamo? Koristeci
konkordanciju, potrazi druge Isusove savete i uputstva u Mateju
koji govore o prastanju. Kako se ta uputstva uklapaju s naSim sa-
dasnjim tekstom?

3. Rezimiraj osnovne postavke, u 19,1-12 koje Isus €ini u svom
govoru o razvodu. Uz pomo¢€ informacija u marginama pronadi i
procitaj drugo mesto u Mateju u kojem Isus govori o predmetu iz
19,3. Kakve starozavetne reference imamo za aluzije u 19,4.5? U
¢emu se sastoji dublji smisao zavrSnih reci u 5. stihu (“bi¢e dvoje
jedno telo”) u odnosu na predmetnu temu? Kakve su implikacije tog
izraza za prilicno zbunjujuce ucenje Biblije o poligamiji?

O [stra Ivanje Re I

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

Znajuci da se 10. glava (propoved o ucenistvu) bavila spoljaSnjom
(misionarskom) orijentacijom carstva, 18. glava je zbirka ucenja okre-
nutih unutrasnjim odnosima — odnosima medu vernicima, zbog kojih
su crkve uspesne ili neuspesne. Isusovo ucenje o razvodu braka (19,1-
12) ima svoje mesto u poglavlju, zato Sto se ujedno bavi i unutrasnjim
etickim odnosima u carstvu. Ceo ovaj sektor Mateja, koji ide od 18,1 do
19,12 moze se posmatrati u kontekstu hris¢anskog zivljenja u svetlosti
krsta.

Velicina u svetlosti krsta

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

Tekst pocinje pitanjem koje veoma uznemirava ucenike: “Ko je ...
najveci u carstvu nebeskome?” Jevandelista Marko nam govori da su se
pre postavljanja pitanja u 18,1 ucenici “raspravljali” putem oko toga ko
je najveci (Marko 9,33.34). Moze biti da je stimulus za ovu raspravu bilo
Isusovo blagosiljanje Petra u 16,17, ali na jednom dubljem nivou pitanje
po¢iva u sredistu gre$nog ljudskog srca. CeZnja za egocentri¢nom
velicinom napaja zapanjujuc¢a ostvarenja sveta i njegove velike grehe.
Zelja da se isticem, da budem superioran, da se nadem u situaciji u
kojoj ljudi gledaju u mene i dive mi se, deo je velike pobune ljudskih
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bica protiv Boga. Ona je ujedno bila i koren Luciferovog greha na nebu.
On je rekao u srcu: “lzadi ¢u na nebo, visSe zvezda Bozjih podignucu
presto svoj ... izjednacicu se s Visnjim” (Isaija 14,13.14). Kad smo
obradivali tekst iz Mateja 16,24, videli smo da zelja da “budem bog
svog zivota” Cini temelj greha. Isto tako smo napomenuli da je jedino
reSenje tog problema — krst — odnosno, smrt nasega “ja” i iskustvo
novorodenja u Hristu.

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

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

Ton i tema teksta menja se u 6. stihu. Ton se menja od obecanja ka
upozorenju, dok se tema menja od poniznosti ka ozbiljnosti situacije u
kojoj “sablaznjavamo”, odnosno, Cinimo da “beznacajni” (“mali”) vernici
posrnu na svom hriS¢anskom putovanju. Ton upozorenja je zadrzan u
8.1 9. stihu, ali se ovoga puta odnosi na “samo-sablaznjavanje”.

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

lako su upozorenja jasna, mi treba da shvatimo da je ovo jezik sim-
bolicnog, a ne doslovnog karaktera. Nazalost, neki hris¢ani proteklih
vekova su to primenjivali doslovno. Origen (oko 185— oko 254. n.e.),
na primer, kastrirao je sebe zbog doslovne poslusnosti tim stihovima
(kao i 19,12), Zele¢i da demonstrira koliko ozbiljno odbacuje bludne
misli. Bilo kako bilo, ipak svrha Isusovih reci nije samosakacenje, nego
ideja da hriS¢ani moraju svim silama da odbace greh od sebe, od-
bacujuci i razmisljanje o stvarima koje ih navode u greh. Logicna
krajnost literalistickog, doslovnog tumacenja bilo bi — samoubistvo
radi nebeskog carstva. Konacno, mrtvi ljudi uopsSte ne grese!

Bog trazi smrt, ali to je smrt samovoljne gresSne prirode. Srecom,
Bozja blagodat koja daje snagu pomaze Njegovoj deci da pobede istra-
jnoscu. U meduvremenu, simbolicni jezik privlaci nasu paznju i pomaze
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nam da uvidimo karakter gresnih postupaka i aktivnosti.

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

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

Prastanje u svetlosti krsta

Ponizan hriscanin koji se brine i stara o drugima (stihovi od 1-14),
istovremeno Ce biti i voljan da prasta (stihovi od 15-35). Matejeva obra-
da predmeta prastanja u ovom poglavlju ima tri odseka. Prvi (stihovi od
15-20) opisuje nacin rada s drugim hris¢aninom koji je zgreSio. Drugi
(stihovi 21, 22) poziva na neograniCeno prastanje, a treci odsek (stihovi
od 23-35) je prica koja pokazuje da hris¢anin kome je oproSteno mora
primljeni blagoslov da prenosi na druge, oprastajuci drugim ljudima.

Stihovi od 15 do 20 postavljaju pravila za ponasanje u slucaju prob-
lema izmedu dvoje hriscana. Kada bi se ta pravila ¢eSce primenjivala,
nema sumnje da bi crkva bila srec¢nija i zdravija. Prvo, kaze Isus,
pokusaj da problem resis licno, “medu sobom i njim samim” [samo
medu vama dvoma]. Nikada nece biti koristi ako se greh iznese javno,
ako se problem moze resiti u licnom kontaktu, u poverljivosti. Takode
nema koristi ni od sedenja i gundanja sebi ili drugima o drugoj strani.
Zapazimo da Isus oSteCenoj strani zapoveda, “idi”. To je zapovest da
budes kao Bog koji je poslao svog jedinog Sina da obezbedi pomirenje s
Njegovim [Bozjim] neprijateljima (vidi 1. Mojsijeva 3,8.9; Luka
15,4.8.20.28; Rimljanima 5,6.8).

Ako ta licna poseta ne resi problem, oStecena, povredena osoba tre-
ba da povede sa sobom jednog ili dvoje hris¢ana da bi bilo svedoka,
kako za razloge s obeju strana problema, tako i za iskrenost pokazanu
u zelji da se izleci rana (16. stih).



122 MATEJ: JEVANDELJE O CARSTVU

Ako taj trud ne razreSi problem, predmet se mora izneti crkvi, u
kontekstu njene uloge svezivanja i razreSivanja (stihovi 17, 18). Kako
smo videli u 16,19, ta uloga se odnosi na postavljanje merila i od-
redivanje ponasanja. U ovom konkretnom slucaju, crkva mora da
zakljuci da li je postupak koji je povredio jednu stranu — dopustiv ili
nedopusten. Od obe strane se ocCekuje da prihvate odluku crkve,
shvatajuci da ¢e pravedna odluka ucinjena pod vodstvom Svetoga Duha
ujedno biti potvrdena i na nebu (18. stih). Ali ako krivac odbaci praved-
nu odluku, njegova ili njena greSna aktivnost i nepokajnicki ostav
iskljuCuju osobu iz zajednice vernih (17. stih).

Drugi segment o prastanju (stihovi 21, 22) prikazuje Petra koji pita,
koliko bi puta trebalo da oprosti svom bliznjem. lako formulisan kao
pitanje, Petar je svoj predlog o sedam puta verovatno smatrao vrlo ve-
likodusnim stavom. Konacno, oprostiti Coveku sedam puta je veliki broj
prastanja, narocito ako se ima u vidu ucenje rabina da covek ne mora
da oprosti viSe od tri puta.

Tako je rabin Hoze ben Hanina (Jose) tvrdio da “neko ko svog
bliznjeg moli za oprostenje, to ne sme da ucini vise od tri puta”, dok je
rabin Hoze ben Jehuda rekao: “Ako covek jednom ucini neki prestup,
prastaju mu; ako ucini neki prestup drugi put, prastaju mu; ako ucini
neki prestup treci put, prastaju mu; Cetvrti put ne prastaju” (vidi Barclay,
2:213).

Biblijski osnov za takvo formiranje pravila naden je u prvim po-
glavljima Amosa, gde su rabini na osnovu Cesto ponovljenog izraza “za
tri zla” raznih naroda “i za cetiri”, zakljucili da je granica Bozjeg
prastanja bila tri puta. Tako ovom prilikom Petar, u Cinu izuzetne ve-
likodusSnosti, udvostrucava prihvacenu jevrejsku kvotu i, za “dobru me-
ru”, dodaje joS jedan. Nema sumnje da ocCekuje toplu pohvalu za svoju
plemenitost. Podsec¢anje na blagoslov koji je primio u Cesariji Filipovoj
(16,17-19) pred svim ostalim ucenicima joS greje njegovo srce.
Konacno, uprkos Isusovom nedavhom govoru o temi poniznosti, Petar
sebe joS zamislja kao prvog kandidata za epitet najveceg u carstvu. On
nesumnjivo smatra da je njegov velikodusni odgovor dodatna demon-
stracija te velicine.

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

To nije odgovor koji Petar ocekuje, posSto je Petar, poput i nas
ostalih, istinski viSe zainteresovan za granicu hris¢anske ljubavi i
trpljenja, nego za njihov domet. Konacno, umirujuce deluje kada znam
na kojoj tacki, s dobrom saves¢u, mogu prestati da volim svog bliznjeg,
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znati trenutak kada sam ispunio svoju moralnu kvotu ljubavi i prastan-
ja, tako da sa cCistom saveScu mogu ljude pustiti da dobiju ono Sto
zasluzuju. lzrazito ljudsko pitanje u osnovu Petrovog pitanja je: “Kada
mogu da dam sebi oduska? Kada sticem pravo da eksplodiram?”

Isusov frustriraju¢i odgovor glasi: Nikada. Za hris¢anina nema grani-
ce trpljenja i prastanja.

Drugi deo Isusovog odgovora dat je u pri¢i o nemilostivom sluzi (sti-
hovi od 23-35). Ta prica ima tri glavne licnosti: cara (Boga), slugu kome
je oprosten neshvatljivo veliki dug (ja) i sluga (moj bliznji) koji prvom
sluzi (meni) duguje relativho beznacajnu sumu novca.

Prica ima tri scene. U prvoj sceni, prvi sluga se nalazi u carevoj dvo-
rani za prijeme, gde mu se oprasta ogroman dug. Druga scena prikazu-
je slugu kome je nedavno oprosteno, kako se nalazi na ulici u kojoj
srece komsSiju koji njemu duguje relativno malu sumu i kome on odbija
da oprosti. U tre¢oj sceni nemilostivi sluga biva bacen u tamnicu (pa-
kao) dok ne plati svoj ogromni, nemoguci dug (34. stih).

Moralna pouka price: Drugim ljudima treba da prastamo isto onoliko
koliko je Bog prastao nama (33. stih). Treba da naucimo kako se prasta
drugima od srca (35. stih). Istu pouku smo nasli ranije u Propovedi na
gori, kad je Isus rekao: “Ako li ne oprastate ljudima greha njihovih, ni
Otac vas nece oprostiti vama greha vasih”(6,15).

Mnogo je pokusaja ucinjeno da se ublazi parabola i da se objasni
zaSto njene oStre suprotnosti ne mogu biti stvarne. Ali upravo te su-
protnosti nam pomazu da razumemo ne samo Sirinu Bozje milosti, ne-
go i milost koju On ocekuje od nas kao hris¢ana.

Dug od deset hiljada talanata (24. stih) je bio neverovatno veliki.
Jedan talanat je bio ekvivalent od Sest hiljada tamosnjih dinara, ili Sest
hiljada dnevnica (20,2). U uslovima zamisljene najnize satnice od 4,25
dinara, kalkulisano na bazi osmocasovnog dnevnog radnog vremena,
jedan talanat bio imao vrednost od 204.000 dinara, a deset hiljada ta-
lanata bi dalo neverovatnu sumu od 2,040,000.000 dinara. Poredenja
radi, dug od stotinu tamosnjih dinara odgovarao bi vrednosti stotinu
dnevnica, ili 3,400 dinara. Ako bismo ovaj predmet izrazili drugacije,
bilo bi potrebno stotinu dana da se odradi dug od stotinu dinara, ali (sa
sedam dana u sedmici), za deset hiljada talanata bi trebalo 164.384
godine. lako onaj manji dug nije beznacajan, veci je neverovatno veliki.
Konacno, godisnji budzet za provinciju Galileju iznosio je samo tri sto-
tine talanata.

Autor Vilijem Barkli vrlo lepo rezimira znacenje kontrasta i piSe da je
“sustina u tome da se niSta od onoga sto ljudi mogu da ucine nama ni
na koji naCin ne moze porediti s onim Sto smo mi ucinili Bogu. Pa ako je
Bog nama oprostio ono sto Njemu dugujemo, mi svojim bliznjima
moramo oprostiti ono Sto oni nama duguju” (Barclay, 2:214). Na ovaj
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na¢in nama ne ostaje mesta za izgovor ako propustimo da pokazemo
prastanje koje je Bog tako milostivo pokazao nama.

Razvod braka u svetlosti krsta

lako se, na mnogo nacina, Isusovo ucenje o pitanju razvoda braka, u
19,3-12, ne uklapa u govor iz 18. glave, na druge nacine su ova dva
odeljka nesumnjivo povezana. Na primer, oba odseka se bave odnosima
medu ljudima; razvod braka i ponovno stupanje u brak svakako treba
posmatrati u kontekstu Bozjeg neograniCenog prastanja. Hrisc¢anski
pristup pitanju razvoda i ponovnog stupanja u brak se mora posmatrati
u svetlosti krsta.

U 19,1 nalazimo znacajan podatak da je Isus stigao u Judeju radi
necCega Sto Ce se ispostaviti da je poslednje veliko putovanje u Njegovoj
sluzbi. Isus u Judeji ne nalazi samo uobicajena ljudska mnostva, nego i
svoje neprijatelje medu farisejima. Kao i obi¢no, oni se trude da mu
pronadu gresku, ovom prilikom u oblasti razvoda braka.

Svojim pitanjem: “Moze li Covek pustiti zenu svoju za svaku krivicu” (3.
stih), fariseji pokusSavaju da Isusa uvuku u aktuelnu jevrejsku raspravu o
razvodu braka. Rasprave se vode oko pravilnog tumacenje teksta iz 5.
Mojsijeve 24,1, teksta u kojem je Coveku dopusteno da se razvede od
7ene ako “nade na njojzi $togod ruzno”. Skola Samai je taj izraz
tumacila u znacenju preljube, dok su knjizevnici koji su se drzali Hilela
ovo opisivali kao mnostvo manje ozbiljnih stvari. Najmanje ¢emu se
fariseji nadaju je da nateraju Isusa da zauzme stav u raspravi i na taj
nacin okrene protiv sebe deo mnostva koje ga sledi.

Ali Isus i ovom prilikom izbegava zamku. On u celosti zaobilazi jev-
rejsku diskusiju i koristi se rabinskim metodom rasprave koji se gradio
na premisi “Sto originalnije, to znacajnije”. Isus vraca teziSte rasprave
natrag u 1. Mojsijevu, napominjuc¢i da je ono sto se dogodilo u vreme
stvaranja znacajnije od onoga Sto je Mojsije uveo u zakon znatno kas-
nije. lako ovakvo zakljucCivanje i obrazlozenje nisu ukidali uredbe koje
je dao Mojsije, ono je znacilo da se Mojsije mora tumaciti u svetlosti
jednog ranijeg iskaza.

Autor Majkl Grin (181, 182) navodi da je, odgovarajuci farisejima, Isus
izneo Sest snaznih tacaka o pitanju braka. Prvo, brak je ustanovio Bog.
To je obredna ustanova data od Boga, a ne samo obican socijalni kon-
takt.

Drugo, brak je obredna ustanova medu polovima. Bog “musko i zens-
ko stvori ih”. Bozji plan nije bio svet jednog pola, ili uniseks. Evo, kako
to formulisSe Grin: “Razlika medu polovima i komplementarnost su od-
redeni od Boga. To je tako ocito da je tek potrebno istaci i iskazati u
ovom poznom delu dvadesetog veka, kada je doSlo do toga da se ho-
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moseksualnost smatra ravnopravno vaze¢om alternativom braku.”

Trece, brak je predviden da ima trajni karakter: “... bice dvoje jedno
telo.” Nikada nije postojala namera da se bracni odnos ikada pokida bilo
kakvom nedostojnoscu, bilo ¢ime Sto je “ruzno”, bilo da taj izraz tumadi
Samai, Hilel ili bilo ko drugi. Svaka devijacija od “neprekidnosti” braka
jeste udaljavanje od ideala.

Cetvrto, brak je ekskluzivnost. Jedno telo treba da budu dvoje — ne
troje, Cetvoro ili petoro. Jedan Covek i jedna Zena treba da se spoje u
jedno. Taj ideal iskljucuje opciju prakse ljubavnih “izleta” ogromnog
broja savremenih ljudi i poligamije iz starih vremena. Ocigledno je, kad
je u Starom zavetu Bog dopustao poligamiju, to bio ustupak na nivou
“manje od idealnog”, zbog jednog ¢vrsto ukorenjenog obicaja i ljudske
slabosti. Osim toga, to je davalo sigurnost pripadnicama Zenskog pola u
kulturama u kojima su one, kao nezavisni gradani, bile bez ikakvih
prava i u kojima nije bilo dovoljno muskaraca.

Peto, brak znaci ¢vrsto porodi¢no jedinstvo. On znaci istovremeno i
napustanje roditelja i stvaranje zajednice s bracnim partnerom. Na taj
nacin brak postaje najsnazniji i najvazniji od svih ljudskih odnosa.

Sesto, brak nije za svakoga. To se vidi u tekstu stihova od 10 do 12.
Ucenici su Sokirani neumoljivoscu Isusovog izlaganja prirode braka. On
zakljucak i kazu, ako je ve¢ nemoguce izadi iz braka, onda je mozda
bolje u njega se uopste i ne upustati.

lako direktno ne negira tu misao, Isus kaze da to ne moze svako da
prihvati. Posle toga On dodaje da cCe se neki odreci svog prava na brak,
“carstva radi nebeskoga” (12. stih). Takav je bio status samog Isusa,
Jovana Krstitelja i oCigledno Pavla u njegovim zrelim godinama.

Isusove reci ne ostavljaju mesta sumnji po pitanju razvoda, kao cina
kojim se ne poStuje Bozji ideal. Tako se Isus slaze sa Starim zavetom, u
onome Sto je Bog rekao “da mrzi na pustanje” (Malahija 2,15).

Medutim, razvodi se dogadaju u svetu koji je nesavrsen, a dogadaju se
i ponovna stupanja u brak. Medutim, druga, odnosno, kasnije bracne
zajednice, po Isusovim recCima, svakako su ispod Bozjeg ideala, bez
obzira na okolnosti. On o njima govori kao o Cinu preljube, buduci da
gaze Bozji ideal o jednom Coveku i jednoj zeni. Jedini izuzetak od prel-
jubnickog stupanja u brak navodi se u Mateju u 19. glavi, ako je taj
ideal vec razbio jedan od bracnih drugova (9. stih).

Ovo nije sre¢na misao za one koji su ucinili sve sto su mogli da
spasu promasen brak, a ipak osecaju od Boga dati nagon da Zive u
bracnoj zajednici. Na srecu, razvod i ponovno stupanje u brak nisu neopros-
tivi gresi, iako se neki “sveti” svim silama upinju da ih ucine takvima.
Mi nikada ne smemo zaboraviti da na isti nacCin kao Sto Isusovo



126 MATEJ: JEVANDELJE O CARSTVU

ucenje o razvodu i ponovhom sklapanju braka, iz stihova od 1 do
12, stoji u senci Njegovog ucenja o prasStanju iz 18. glave, i ljudi i
zene koji su se uhvatili u beznadeznu mrezu razvoda i ponovnog
stupanja u brak, stoje u svetlosti krsta. Razvod i ponovno stupanje
u brak, poput bilo kojeg drugog greha (izuzimajuci greh protiv
Svetoga Duha [12,30-32]), moze se oprostiti. Ali da bi doSlo do
takvog oprastanja, ljudi i zZzene u takvim okolnostima moraju
priznati da su izneverili Bozji ideal i izraziti svoju potrebu za Nje-
govom blagodacu ocisc¢enja. Takvim osobama se moze oprostiti i
oprostice se.

Osobama uhvacenim u problemu razvoda i ponovnog stupanja u
brak, bez obzira na razlog, potrebni su sazaljenje crkve, uz istov-
remenu Bozju blagodat prastanja. Osamnaesta glava Mateja izlaze ne
samo Bozje prastanje takvim osobama nego i duznost ljudi da oproste.
Tako, izvan prastanja, tekst u Mateju 18,10-14 nalaze sazaljenje prema
takvim ranjenim osobama, koje se kaju. Oni koji preteruju u kritiko-
vanju svoje brace i sestara koji se iskreno kaju, zaboravili su prastanje
koje je Bog darovao njima. Takvi kriticari su kandidati za platu ne-
pravednog sluge iz teksta u 18,32-34 i platu vodeni¢nog kamena iz
teksta u 18,6. Pouka krsta porucuje da treba vazda da imamo na umu
Bozje razumevanje i milost koje je On ukazao nama i da onda, Njego-
vim milosrdem, i sami treba tu istu milost da “produzenom rukom” od-
nesemo drugima.

O Ula enje u Re

Matej 19,16 — 20,34
Tekst u 19,16 — 20,34 procitaj dva puta. Potom prouci sledeéa pi-
tanja i probleme.

1. Uporedi tekstove u drugim Jevandeljima koji su paralela tekstu u
19,16-27 i pronadi neke dodatne cinjenice o identitetu Coveka koji
u tim stihovima razgovara s Isusom. NapiSi svoj prvi utisak o nje-
govom pitanju iz 19,16. Pazljivo procitaj Isusov spisak zapovesti u
18. i 19. stihu. Sta je tim zapovestima zajedni¢ko? Sta si zapazio u
vezi s redosledom na tom spisku? Kakvih vrsta zapovesti nema na
tom spisku? Uzimajuéi 18. do 22. stiha kao grupu, opiSi osnovni
problem Coveka iz priCe. Rezimiraj znacenje stihova od od 23. do
26.

2. Tekst u Mateju 19,27-30 nalazi se izmedu price o bogatom
mladicu i parabole o vinogradu. Kako te stihove dovodimo u vezu s
pricom iz 19,16-26? Kako ih dovodimo u vezu s pricom iz 20,1-
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16? Na koji nacin deo teksta u stihovima od 27 do 30 vezuje
parabolu i priCu ujedno? Zasto je, po tvom misljenju, tekst u 19,30
ponovljen u 20,167 U svetlosti teksta u 19,26-30 rezimiraj znacen-
je parabole o vinogradu.

3. U Mateju 20,29-34 Citamo kako je Isus podario vid slepom Cove-
ku. Uporedi to ¢udo s paralelnim tekstovima u Marku 10,46-52 i
Luki 18,35-43. Kakve znacajne razlike vidiS medu tim izveStajima?
Kako bi ti objasnio postojeci raskorak? Odgovore upisi u beleznicu
za Mateja.

O [stra Ivanje Re I
Neprimerenost samouverenosti: izbegavanje puta krsta

U 19,16 imamo Coveka koji prilazi Isusu s jednim pitanjem. Matej
napominje da je to mlad (20. stih) i bogat Covek (stihovi 22, 23), dok
Luka za njega kaze da je knez (Luka 18,18). Marko nam informaciju
dopunjuje tvrdnjom o Coveku koji pritrcava Isusu i pada pred Njim na
kolena, na taj nacin daju¢i na znanje da je istovremeno i zustar i
duboko ozbiljan (Marko 10,17). U pitanju bogatog mladog kneza je
njegova nedoumica Sta treba da Cini da bi dobio vecni zivot.

Ovaj Covek ocigledno smatra da se spasenje moze posti¢i ener-
gicnim postupcima i ponasanjem. |z onoga Sto sledi u tekstu vidimo da
je on do tada vec “osStro” radio na svojoj religiji, ali da nesumnjivo
zakljuCuje da njegovi napori nisu bili dovoljno spektakularni. U tom
trenutku verovatno ocCekuje da mu Isus kaze kako je potrebno da ucini
neko spektakularno delo.

Isus mladi¢u odgovara na svoj nacin. “Ako zelis uci u zivot”, kaze mu
Isus, “drzi zapovesti”. Na mladicevo pitanje — koje zapovesti — Isus
pominje nekoliko zapovesti iz Dekaloga.

Dok govorimo o ovom spisku zapovesti, bilo bi dobro da napome-
nemo bar nekoliko stvari. Sve zapovesti koje su tom prilikom izgo-
vorene potiCu s druge ploCe zakona i bave se nacinom na koji ljudi
postupaju jedni s drugima. To nam nagovestava Sta bi moglo biti Cove-
kov problem.

Drugo, Isus navodi zapovesti po sledecem redu: Sesta, sedma, osma
i deveta, a onda, na naSe iznenadenje, posle devete dodaje i petu zapo-
vest! ZaSto? Nesumnjivo zato Sto na nju hoce da skrene paznju. Bogati
mladi knez je mozda bio iz grupe ljudi koje je Isus ukorio u tekstu u
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15,1-6 Sto su koristili l[judske obicaje da bi izbegli staranje za svoje
roditelje i duzno posStovanje prema njima.

TrecCe Sto treba da zapazimo iz Isusovog spiska je da deseta zapo-
vest (bavi se pohlepom) uopSte nije pomenuta. Medutim, ubrzo ce
postati jasno da taj problem stoji u samom centru duhovnog problema
toga Coveka (stihovi 22, 23).

Konacno, zapovestima koje treba poStovati Isus dodaje jedan citat iz
3. Mojsijeve 19,18 (“ljubi bliznjega svojega kao sebe samoga”). | jos
jednom, Isus koristi jedan od tekstova znacajnih u judaizmu, blizak srzi
problema ovog mladica.

Poveravajuéi se, ovaj mladi¢ odgovara kako je drzao sve te zapo-
vesti. On ocito nije zbunjen onim Sto Isus trazi od njega. On i stvarno
odaje utisak coveka koji je blistav primer odredenog tipa moralne oso-
be. Ipak, ubrzo ¢e shvatiti da puka moralnost nije dovoljna da omogudi
ulazak u nebesko carstvo. Isus sondira malo dublje i pokazuje da je
poslusnost ovog Coveka spoljasnjeg i legalistickog karaktera, a ne unu-
trasnja i duhovna.

Isus u 21. stihu zatim ispusta svoju “bombu”: “Ako hoces savrSen da
budes”, kaze mu, “idi prodaj sve Sto imas i podaj siromasima; i imaces
blago na nebu; pa hajde za mnom.” Ovim recima Isus useca u samu srz
problema ovog bogatog mladi¢a. Matej nam kaze, kad je mladi¢ cuo
Isusove reci, “otide Zalostan; jer bejase vrlo bogat” (22. stih). Vise je
voleo stvari i novac nego ljude. Na taj nacin je prestupao desetu zapo-
vest. Njegova reakcija je ujedno pokazala i da je stvari vise voleo od
Boga i na taj nacin prestupao i prvu zapovest Dekaloga.

Ovde imamo Coveka koji odbija da se pokori krstu. Odbija da se od-
rekne svega Sto ima, ¢ime bi mogao da zadobije vecni Zivot za kojim je
Ceznuo (16,24-26). Njegova poslusnost se oslanjala na spolja vidljivu
poslusnost, a ne na obracenje —legalisticku poslusnost slovu zakona, a
ne na smrt svog starog Coveka i vaskrsenje u novi nacin zivota u Isusu
(vidi Rimljanima 6,1-10; Jovan 3,3.5). On je zavisio od uskladenosti s
ocCekivanjima sebi ravnih, a ne od preobrazenja kakvo zahteva jevandel-
je (Rimljanima 12,2).

Isus ga poziva, “hajde za mnom” (21. stih). Isti poziv Isus je uputio i
ribarima koji su bili sa svojim mrezama u 4,19 i Mateju koji je bio na
svom radnom mestu, u 9,9. Ti ucenici su se odrekli svega i posli za
Isusom. Medutim, ovaj ocito ugledni mladi¢ odbija da sledi put krsta.

Vazno je razumeti da problem nije bilo njegovo bogatstvo, nego,
naprotiv, njegova ljubav prema tom bogatstvu. Drugi bogati ljudi (kao
Sto su bili Zakhej, Josif iz Arimateje i Nikodim) u jednom trenutku su
posli za Isusom, iako im Isus nije rekao da treba da se odreknu svega
Sto su posedovali. Svaki ¢ovek ima nesSto u svom zivotu Sto ga kusa da
se uzdrzi od potpunog predanja. Za neke to mozi biti bogatstvo, za
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druge oholost zbog sopstvene lepote ili veStine propovedanja. Ipak, bez
obzira kako se zove nas idol, on mora da bude uklonjen. Konacno,
zapovest je joS na mestu: Ne smemo imati drugih bogova uz naseg
zivog Boga (2. Mojsijeva 20,3). Put krsta je jedini put veCnog zivota.

Nakon sto mladi¢ odbija krst, Isus se okrece svojim ucenicima i go-
vori im kako ¢e bogatima biti teSko da udu u carstvo (23. stih). U nas-
tavku im objasSnjava da to nece biti samo tesko, nego i nemoguce —
onako kako bi jednoj kamili (najvecoj zivotinji u Palestini) bilo
nemoguce da se provuce kroz iglene usi (24. stih).

Ove reci zatiCu ucenike potpuno nespremne. Kao i drugi Jevreji, oni
na bogate gledaju kao na blagoslovene od Boga. Ko onda, pitaju se,
moze da se spase, ako ne mogu blagosloveni bogatasi (25. stih)?

“Ljudima je”, odgovara Isus, “ovo nemoguce, a Bogu je sve moguce”
(26. stih). S ovim reCima Isus nam pravi uvod za svoju veliku pri¢u o
milosti (o radnicima u vinogradu) u 20. glavi.

“Nepravedni” karakter milosrda

Petar je, najblaze receno, Sokiran Isusovim odgovorom povodom
govora o “nemogucnosti” bogatih da udu u carstvo, pa na to reaguje
jednim vrlo “ljudskim” pitanjem. Napominjuéi da su, za razliku od bo-
gatog mladica, on i ostali u€enici ostavili sve i posli za Njim, on pita: “Sta
¢emo mi dobiti za te svoje zrtve?”

Isusu bi bilo viSe nego lako da odgovori Petru nestrpljivim ukorom.
Mogao je da kaze Petru kako njegovo pitanje nema duhovni karakter i
da mu napomene da on i ostali ucCenici staju iza egocentricnih pitanja
kao — Ko je najveéi? | — Sta ¢emo dobiti? Ipak, Isus ne ide tim inace
vrlo prirodnim putem. Ne, On odgovara Petru i pazljivo i s poStovanjem
— konacno, ucenici se zaista jesu odrekli svega.

Isusov odgovor dolazi u dva dela. Prvi od njih je direktan odgovor
koji Petra susrece na “njegovom terenu”, dok je drugi zapravo parabola
sa donekle prikrivenim ukorom.

U “direktnom”, neuvijenom delu svog odgovora, Isus saopsStava Petru
i ostalim ucenicima da ¢e svakako biti nagradeni za svoju vernost. Prili-
kom Drugog dolaska, oni Ce “sesti na dvanaest prestola i suditi nad
dvanaest kolena Izrailjevih” (28. stih). Takvo sudenje verovatno ne znaci
izricanje suda, nego, kao u Starom zavetu, uzimanje ucesSca u vlasti.
(Starozavetne sudije su bili vladari.) Na osnovu ovog teksta je nemoguce
definisati preciznu prirodu nagrade namenjene ucenicima i na koji nacin
Ce se njihova nagrada razlikovati od nagrada drugih hris¢ana, ali nam
Isus skrece paznju da su ucenici iSli za Hristom i da ¢e za to primiti
nagradu.
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Pre nego Sto ostavimo taj stih, napomenucemo nesto protiv pokusa-
ja da se biblijski iskazi ucine tako doslovnima, da svaka jota i titla post-
anu dokaz za odredeno teolosko misljenje. Trebalo bi da bude jasno
vidljivo da dvanaestorica ucenika nece sedeti kao vladari na dvanaest
prestola. Pre svega, medu njima nece biti Jude. Pouka iz ovog teksta za
nas je da kada citamo Bibliju, u svakom tekstu treba da trazimo glavnu
misao, a ne da pokuSavamo da nadahnute tekstove definiSemo kao
doslovno nepogresive. Citajudi, tragajmo za centralnom mislju, a ne za
nekom uzbudljivom “novom istinom” izmedu redova. Ogroman deo
hriscana ide ovim drugim putem, uz rezultate koji nisu “bas posveceni”.

U 29. stihu Isus okrec¢e temu ka svim hris¢anima. Ne samo ucenici,
nego i svi koji su posli za Njim primice svoju nagradu. | ovoga puta se
moramo truditi da ne razmisljamo preterano bukvalno. Konacno,
nemoguce je imati stotinu oCeva! Poenta na koju Isus upucuje je da ce
nagrada biti znatno veca od Zrtve.

Pocev od 19,30 pa sve do 20,16 nalazimo drugi deo Isusovog odgo-
vora Petru: parabola o vinogradu. Pri¢a pocinje i zavrSava se izjavom da
¢e “mnogi prvi biti poslednji i poslednji prvi” (19,30), izuzev Sto je to u
20,16 izrazeno obrnutim redom. Ponavljanje i obrtanje reda su Isusova
fino dozirani, blago prikriveni opomena i ukor Petru i njegovim dru-
govima.

Parabola govori o domacinu (Bogu) koji izlazi da angazuje najamnike
za svoj vinograd. (O Izrailju se Cesto govori kao o Bozjem vinogradu —
vidi Isaija 5,1-7.) Na pocetku dvanaestoCasovnog radnog dana vlasnik
vinograda utanacuje formalni dogovor s raspolozivim radnicima, da ¢e
im platiti po jedan gros [tadaSnji i tamosnji] dinar za celodnevni rad.

Medutim, vlasnik vinograda je uznemiren, jer kada sazri, grozde se
mora odmah obrati, inace ¢e se veliki deo pokvariti. Tako domacin u
visSe navrata odlazi da bi angazovao jos radnika. Njegov poslednji odla-
zak pada u jedanaesti sat, u vreme kad je radni dan gotovo prosao.
Smisao je da ti kasnije angazovani radnici verovatno nisu narocito vred-
ni ljudi, ili su to mozda ljudi koji su pre toga radili na nekom drugom
mestu. lpak, i oni moraju da jedu, pa zato ipak dolaze na posao.
Medutim, gospodar je samo prvim radnicima rekao taCchu sumu koju ce
platiti za celodnevni rad.

Prica postaje narocito zanimljiva u 20,8 kada, na kraju dana, gospo-
dar najamnike postavlja u red obrnut od onoga kako ih je angazovao i
isplacuje ih. Tako biva da su poslednji bili isplaceni prvi. | tako, nimalo
skriveno od drugih, on ove radnike od samo jednog sata rada placa
sumom od jednog dinara — platom za celodnevni rad (9. stih).

Sta misli§ sada, $ta se odigrava u mislima onih koji su radili celoga

dana? Poceli su da racunaju i mnoze (20,10). Svako ko je nekada radio
na vocnim plantazama ili na gradevinskim poslovima, zna kako
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funkcioniSe mozak radnika: “Ako su ti momci dobili celu dnevnicu za
jedan sat rada”, vodi ih njihova logika, “mi zasluzujemo isplatu za
dvanaest dana — odnosno, zaradu za dve sedmice rada, ako oduzmemo
subote. | konacno”, vec¢ se raduju, “pronasli smo gazdu koji ¢e nam
omoguciti da napredujemo!” Ono Sto njih obuzima je, drugim recima,
Petrovo pitanje iz 19,27 — “Sta ¢emo mi dobiti” (3ta ¢e ... biti nama)?

A onda — bolno otreznjenje. Svako dobija potpuno istu sumu novcal!
| nije cudo Sto gundaju (11. stih). Kad sam prvi put citao tekst u 20.
glavi Mateja, bio sam mladi gradevinac, pa sam gundao zajedno s
njima. Za mene je to bilo karikatura, izrugivanje pravde.

U stihovima od 13 do 15 razvija se centralna pouka price. Gospo-
darev postupak je bio besprekorno posten. Onima koji su radili celoga
dana on je do sumu koju su s njime ugovorili, dok je drugima dao vise
nego Sto su zasluzili. Kada ljudima dajemo vise dobara nego Ssto
zasluzuju, to je cin dobrote. Tako se radnici koji su prvi pozvani u
stvarnosti zale na Bozju dobrotu. Oni su uznemireni zbog toga sto je
gospodar velikodusan (15. stih).

Isus zatim, u 16. stihu, obrnutim redom ponavlja iskaz kojim je
zapoceo parabolu: “Tako ¢e biti poslednji prvi i prvi poslednji.” Izrazito
prisutan dublji smisao prabole je u tome Sto prvi uopsSte nece dodi u
carstvo ako ne pobede svoje gundanje zbog Bozje dobrote i ne dis-
tanciraju se od preteranog bavljenja sopstvenom nagradom. Vazno je
shvatiti da ljudska ljubav daje ljudima ono S$to zasiuzuju, dok im Bog u
svojoj dobroti, blagodati daje ono Sto im je potrebno. Isus zeli da Njegovi
sledbenici izgrade u srcima taj isti stav dobrote. U meduvremenu, dok
se krecemo ka tom cilju, treba da budemo zahvalni Bogu Sto nam ne
daje ono sto zasluzujemo.

Pre nego Sto napustimo Isusove reci o “prvima koji ¢e biti poslednji”,
dobro je da pitamo na koga se to odnosi. Na um nam svakako dolaze
Petar i ostali ucenici, iako je Isusu Petrovo pitanje bilo neposredni pov-
od da ispri¢a svoju parabolu. Ucenici su u opasnosti da prihvate stav
prvih najamnika. Potom neki biblijski komentatori, sa svoje strane, u
paraboli vide aluziju na jevrejski narod koji posmatra neznabosce kako
dolaze u carstvo. U nase savremeno doba to bi se moglo primeniti na
one koji su sluzili Isusu celog zivota, u odnosu na one koji su prihvatili
Hrista u svojim poznim godinama, ili na dugogodisnje vernike jedne
mesne crkve koji su svojim sredstvima pomogli finansiranje i gradnju
mesne crkve, prema kasnije pridoslim vernicima, koji su mozda vrlo
brzo dospeli na polozaje vodecih licnosti u crkuvi.

U stvarnosti, poruku ove priCe treba da shvatimo kao primenjivu na
sve. Niko od nas nije toliko dobar i toliko svet da bi mogao da gunda na
Bozju dobrotu prema drugima. Ako tako postupamo, mozemo se naci u
nezavidnom polozaju onih koji ¢e biti poslednji, bez obzira Sto smo
poceli prvi. | tako, ako bismo ovo “iznenadenje” uporedili s neki drugim
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Hristovim pricama koje se bave iznenadenjima Bozjeg suda, “biti
poslednji” moglo bi se uporediti s primanjem necega Sto je drugo od
vecnog zivota (vidi npr., 25,46).

Neki ljudi jos ne razumeju prirodu carstva

U Mateju 19,1 cCitamo da “Isus dode u okoline judejske”. U 20,17 On
je spreman da pode “u Jerusalim”, Ssto mu daje novu priliku da svojim
uCenicima skrene paznju na svoju smrt i vaskrsenje (vidi takode 16,21;
17,9.12.22.23). Imajuci na umu taj dogadaj, Isus ovom prilikom dodaje
nekoliko detalja koji nisu pominjani ranije. Saopstava svojim ucenicima
da ¢e ga jevrejske vode, nakon Sto ga osude na smrt, predati “nez-
naboscima”. Drugi detalji koje ¢itamo prvi put su — kako ce Isus stra-
dati — ruganje i batinanje — i nacin Njegove smrti — raspece
(20,18.19). “Cilj ovoga je”, piSe autor R.T. Frans, “da se naglasi ne sa-
mo sveopsti, ukupni karakter odbacivanja (jevrejske vode i neznabosci),
nego i ponizavanje i bol koji razdire. To nece biti nikakvo slavno
mucenistvo, nego ruzno, svirepo klanje. Zbog toga je utoliko vece
iznenadenje Sto ovde ponovo Citamo da ¢e On u treéi dan ustati” (France,
Gospel According to Matthew, 291).

Jedno od cuda u Jevandeljima je Sto su ucenici zateceni potpuno
nespremni na misao o Isusovoj smrti, uprkos Njegovim brojnim
upozorenjima na ono Sto predstoji. Sudeéi po kontekstu, verovatno
objasnjenje njihovog slepila je u tome sto su bili preterano obuzeti
svojim nagradama i sopstvenom velicinom u buduéem carstvu, da bi
mogli da se koncentriSu na ono Sto On s tako dubokom ozbiljnoscu
pokusSava da im kaze. Isus je ucinio sve Sto je mogao da ih upozori, ali
Ce ih dogadaji koji ¢e se ubrzo odigrati ipak zateci nespremne.

Drugi znak njihove nespremnosti i neshvatanja nalazimo u stihovima
od 20 do 23. U tom tekstu nalazimo majku Jakova i Jovana kako trazi da
se dva prva mesta u carstvu daju njenim sinovima. Isus u 19,28 kaze
uCenicima da ¢e dobiti dvanaest prestola. Tako majka brace Zevedejevih
iznosi zahtev da Jakov i Jovan dobiju dva mesta najbliza Isusu — pres-
tole koji Ce biti prvi uz Njegovu desnu i levu stranu. Tako se i vratamo
na poznati nam problem — ko Ce biti najveci.

Ne treba da nas iznenadi Sto Jakov i Jovan teze prvenstvu u ovom
trenutku. Konacno, ova dva brata su, zajedno s Petrom, cinila onaj
privilegovani unutrasnji krug prilikom dogadaja Preobrazenja. Dalje, zar
Petar nije bio nedvosmisleno ukoren u 16,237 Osim toga, nije li primio
ublazeni ukor u 19,307 Sada se pokazuje njihova Sansa i zato dolaze sa
svojom majkom, koja izrazava njihov zahtev.

Ona je verovatno imala odlicne razloge za oCekivanje da se udovoljni
njenom zahtevu. Kada uporedimo tekst u 27,56 s onim u Marku 15,40,
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vidimo da joj je ime Solomija, a Jovanov izvestaj s istog dogadaja pruza
dokaz o njoj da je bila sestra Isusove majke (Jovan 19,25). To bi Jakova i
Jovana predstavilo kao Isusovu bracu od tetke i objaSnjava zasto je Isus
na krstu svoju majku poverio Jovanovoj brizi (Jovan 19,26.27). Ove
identifikacije se ne mogu dokazati van svakog domena sumnje, ali su
vrlo verovatne. One svakako sluze objasSnjenju Solomijinog prilicno
agresivnog zahteva, ako je to porodicna stvar. Ali, bez obzira da li je
porodica vazna ili ne, Isus odbija da udovolji (20,23).

Medutim, igra oko moci podize cCitavu pobunu medu ostalom de-
setoricom ucenika (24. stih). Nesre¢na je okolnost Sto ta pobuna ne
nastaje zato Sto su ova desetorica na neki nacin uvidela neopravdanost
zahteva Zevedejevih sinova, nego zato Sto svaki od desetorice hoce bas
za sebe najviSe mesto u carstvu. Buduci da su takve misli “operisale” u
njihovim umovima, nije cudo Sto ne mogu da shvate Isusove viSestruke
pokusSaje da im govori o svojoj smrti i vaskrsenju. Oni su do te mere
obuzeti brigom oko svojih licnih prestola da ne mogu da vidi (ili ne Zele
da vide) Njegov krst.

Imajuci na umu njihovo krajnje neshvatanje stvari, Isus ih okuplja da
bi im joS jednom pomogao da razumeju da su nacela nebeskog carstva,
koja se trudio da im usadi u misli joS od Propovedi na gori, dijametralno
suprotna od principa carstava ovoga sveta.

U stihovima od 25 do 28 Isus vrsi veliki frontalni udar na njihov sis-
tem vrednosti. Za razliku od sveta u kojem najvedi vladaju, u nebeskom
carstvu, “veliki” (govoreéi o upravo izreCenom zahtevu Zevedejevih) su
sluge (diakonos), a “prvi” (govoreci o priCi o vinogradu) bic¢e sluge (doulos).
Isus zakljucuje i kaze da On sam nije dosSao da mu sluze nego da sluzi.
Ne samo Sto je doSao u ulozi sluge, nego ce i uskoro dati “dusu svoju u
otkup za mnoge” (28. stih).

Isus zaista nije mogao jasnije da prikaze definiciju sluga koji su
vode. Kako je tuzno Sto unazad kroz istoriju crkvene vode i hriscani
uopSte nisu nista viSe osetili vrednost te ideje nego i sami ucenici.
Razlog je jednostavan. Model sluge koji je voda suprotstavlja se ljud-
skoj prirodi. Njegovo uspesno sprovodenje zahteva i obracenje i
preobrazenje.

Dvadeseta glava se zavrSava poslednjim dogadajem u Matejevom
izvesStaju o Isusovoj putujucoj sluzbi. Isceljujuci dvojicu prezrenih slepih
ljudi (stihovi od 29-34) On demonstrira ulogu poniznog sluge, kakvu je
upravo opisao svojim ucenicima. Cak i na samom putu prema krstu,
kada bi Njegov um razumljivo mogao biti obuzet Njegovim licnim pat-
njama i nevoljama, On je motivisan sazaljenjem (34. stih). Takav je bio
Sluga Mesija. Istovremeno, takvi treba da budu i sledbenici jednog
ovakvog Sluge.
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O Primena Re i

O

1.

Matej 18,1 — 20,34

1. Kako shvatam veli€inu? Da li je to shvatanje “operativho” u
mom svakodnevnom Zivotu? Na koji poseban nacdin mogu da
upotpunim i poboljSam to svoje shvatanje?

2. Kako sam tokom protekle sedmice pokazao primer milosti

prema deci i “malima” u svojoj crkvi i susedstvu? Kakve posebne
postupke bih mogao navesti koji bi poboljsali moje sluzenje u toj
oblasti?

3. Kada imam problem sa svojim susedom i svojim savernikom,

posStujem li uputstvo iz 18,15-17, ili se uzdam u ogovaranje,
iznalazenje tudih greSaka i “duhovno ubistvo”, u reSavanju svojih
problema? Kakve dokaze mogu da pruzim za svoje odgovore?

4. Na koje naCine sam pokazao da me prastanje u podjednakoj

meri odusevljava kao i okolnost da meni neko prasta?

5. Kako izgleda moj pan-dan, ekvivalent za problem bogatog

mladog kneza? Sta bi s time u vezi trebalo da u¢inim? Kada?

[stra ivanje Re f

U Mateju 18,10 nam je skrenuta paznja na misao o andelima-
Cuvarima. Koriste¢i konkordanciju, otkrij Sto mozes o delu i sluzbi
andela u oba zaveta. Navedi njihove razlicite sluzbe u odnosu na
ljude, Boga itd. Posle zavrSetka svog proucavanja u Bibliji, bice
korisno ako bi ono Sto si naSao uporedio s tekstom o andelima u
biblijskom recniku.

U Mateju 20,28, u opisu Isusove smrti, koristi se rec otkup [ran-
som]. Uz pomoc¢ konkordancije prouci nekoliko drugih primena te
reCi. Potom ispitaj Sta se o toj reCi moze naci u SDA Bible Commentary
za tekst u 20,28, kao i u biblijskom recniku. U kom smislu je “ot-
kup” metafora koja olakSava razumevanje Isusovog dela? U kom
slucaju ona u tome ne uspeva?

O Za dalje prou avanje Re i

1.

Radi opSteg uvida u materiju, vidi EGV, DA, 432-442, 511-523,
547-551; EGV, COL, 390-404.
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2. Radi informativnog pregleda materije o razvodu braka u Jev-
andeljima, vidi J.B. Green and S. McKnight, eds., Dictionary of Jesus
and the Gospels, 192-199.

3. Radi bolje obrade parabole o vinogradu, vidi L. Morris, The Gospel
According to Matthew, 498-505.
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DESETO POGLAVLIE
CARSTVA U SUKOBU: POKRET PREMA KRSTU

Matej 21. do 23. glave

Pocev od 16,21, kad je Isus prvi put najavio svoju smrt i vaskrsenje, Matej je svoje
Citaoce pripremao za Isusovu posetu Jerusalimu, koja je imala kulminativni karakter. U
19,1 Isus napusta Galileju i stize u Judeju. Njega, potom, u 20,17, vidimo kako odlazi
“u Jerusalim”. Ulazak u Jerusalim konacno se dogada u 21,1-11.

U tom ulasku osecamo u Isusu jednu promenu. Vise se ne ponasa tako kao da Njegov
identitet mora da ostane tajna. Naprotiv, nacin kako jasuci ulazi u grad (21,1-11) i
Njegova rasprava s jevrejskim poglavarima u hramu (21,12-17) otvoreni su i bez pov-
lacenja. Sukob se nastavlja u ostatku 21. glave i produzava se kroz celu 22. glavu, da bi
svoju kulminaciju dostigao u 23. glavi, kada jevrejski poglavari javno osuduju Isusa.
Zavrsava se recima da ce im se kuca ostaviti pusta (23,38). U tom trenutku je sve
spremno, kako bi jevrejske vode mogle da ucine svoj zavrsni potez i jednom za svagda

I E TR . 2

uklone “buntovnika’”, “izazivaca nereda’.

Poglavija 21 do 23 igraju kljucnu ulogu u sekvencijalnom razradivanju prvog Jev-
andelja, ne samo prikazivanjem Isusovog dolaska u Jerusalim, nego i odslikavaanjem
eskalirajuceg sukoba izmedu Isusa i jevrejskih voda, dok se (sukob) pomera ka svojoj
nepovratnoj prelomnici. Znajuci da je u prethodnom periodu odnos izmedu Isusa i
Jevrejskih voda bio pun jedne stalno narastajuce napetosti, za njih je situacija sada
postala nepodnosljiva. Ova poglavlja istinski prikazuju nebesko carstvo u sukobu s
carstvima ove Zemlje.

O Ula enje u Re

Matej 21,1 — 22,14
Procitaj poglavlja od21 do 23 jednom, u pokuSaju da prepoznas
njihovu glavnu temu (teme). Posle toga, ponovo procitaj tekst u 21,1
do 22,14. Kako se taj tekst uklapa u nasa tri poglavlja, uzeta zajedno?
Posle toga razmisli o sledecim pitanjima i vezbama:

1. U ¢emu je znacaj trijumfalnog ulaska u grad u 21,1-11? Navedi
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reci ili izraze koji istiCu taj znacaj. Pravedi taj spisak, bice korisno
da uporedi¥ 21,8 sa 2. Carevima 9,13. Sta misli§, kako su se
osecale jevrejske vode naocigled Isusovog ulaska u grad i narod-
nog odusevljenja? Na koji nacin je ocCiS¢enje hrama moglo da uticCe
na ta osefanja?

2. Uz pomo¢ marginalnih referenci pronadi starozavetne citate, kao
pozadinu tekstu u 21,5. Cime te reference obogacuju nase znanje
0 tome zasto je Isus izabrao magare da na njemu ude u Jerusalim?
Kakav je simbolizam sadrzan u jahanju na magaretu? Kakav car je
On trebalo da postane? Kakav bi bio simbolizam da je Isus, umes-
to na magaretu, jahao na konju? (Uporedi Otkrivenje 19,11-16,
radi lakSeg odgovora na poslednje pitanje.)

3. Kako se prica o usahloj smokvi uklapa u sekvencu dogadaja u
poglavljima od 21 do 23? Uporedi Markovo paralelno pripovedanje
o smokvi i scenama u hramu. Sta nije isto u ova dva opisa te sce-
ne? Imajudi pred oima probleme s kojima se Isus suocava, pose-
bno u vezi s Jevrejima u hramu i u poglavljima od 21 do 23 gener-
alno, napiSi pasus o tome Sta vidiS kao simbolizam usahle
smokve.

4, U Mateju od 21,28 — 22,14 imamo tri priCe. U nekoliko recenica
rezimiraj glavnu pouku svake price. U ¢emu se one slazu u svojim
poukama? U ¢emu se razlikuju? OpiSi slozeno saznanje koje dobi-
jas od ove tri priCe, uzete kao blok poucavanja.

O [stra Ivanje Re I
Izazov postojecem carstvu

U Mateju 21,1-11 citamo o Isusovom trijumfalnom ulasku u Jerusal-
im. On nije sam. Naprotiv, pratili su ga “l[judi mnogi” (8. stih), mnoStvo
koje iz poStovanja, umesto crvenog tepiha, polaze po putu kojim On
prolazi odec¢u i grancCice s drvec¢a. To nije bio nikakav uobicajeni
dogadaj. Oni klicu: “Osana Sinu Davidovu!”, titula s ociglednim mesi-
janskim znacenjem (9. stih). Tako, kada udu u grad, ljudi iz tog mnost-
va predstavljaju Isusa kao “proroka iz Nazareta” (11. stih). “Prorok” je
najverovatnije jedna od aluzija na velikog proroka koji ¢e biti “kao Mo-
jsije” i koji ¢e doci u jednom kasnijem vremenu (5. Mojsijeva 18,15.18).

U ovom trenutku treba postaviti dva pitanja: Odakle je doSlo ovo
mnostvo? i Cemu to odu3evljenje? Da bismo odgovorili na ova pitanja
potrebno je da imamo na umu nekoliko cinilaca. Prvi, vreme je praznika
Pashe, tako da su putevi bukvalni zakrceni ljudima koji iz svih delova
sveta u kojem zive Jevreji putuju u Jerusalim. Tako imamo hiljade gali-
lejskih hodocasnika koji u Jerusalim dolaze istim putem kojim dolazi i
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Isus. Medu Galilejcima i drugim putnicima nesumnjivo mora da je veliki
broj onih koji su odusSevljeni Isusovom naukom i cudima.

Drugo, kao sto napominje Jevandelje po Jovanu (11; 12,12-19), podi-
zanje Lazara iz mrtvih dogodilo se neposredno pre ovoga. To
velicanstveno cudo pobudilo je Siroko uzbudenje u Jerusalimu i okolnim
krajevima, ucinivsi da su mnogi ljudi poceli da veruju u Isusa. Zbog tih
dogadanja, jevrejske vlasti planiraju da ubiju i samog Lazara (Jovan
12,1-11). Za Isusa ni slucajno nije bilo isto da li ¢e Ciniti cuda u zabitim
krajevima Galileje ili podici iz mrtvih Coveka u Vitaniji — neposrednom
susedstvu Jerusalima.

Vec postojece uzbudenje naduvava se do belog usijanja nacinom na
koji Isus odlucuje da ude u grad. Matej nas izveStava o Isusu da jasudi
ulazi u grad na “mladetu magaricinu” (stihovi od 2-7). To je zanimljiv
potez od Coveka koji je neposredno pre toga peSice preSao ceo put od
Galileje do Jerusalima. Sigurno je da ovde nije prisutna fizicka potreba
da poslednja tri kilometra prede jasuci. Osim toga, Isus se uvek kretao
peSice. Ovo je jedina situacija u kojoj odraslog Isusa vidimo da jaSe, u
bilo kojem od Jevandelja. Ono Sto On radi ocigledno je namerno,
promisljeno.

Ta namernost je vodena Zaharijinim proroCanstvom iz 9,9, koje kaze
da car Jerusalima “ide k tebi, pravedan je i spasava, krotak i jaSe na
magarcu, i na magaretu, mladetu magaricinu”. Nacinom kako ulazi u
grad, Isus se vrlo uverljivo predstavlja kao Mesija, tako da mnostvo
shvata sustinu. Njihovo uzbudenje je van svih granica. Ni jevrejske vode
ne propustaju da shvate dublji smisao dogalaja, ali za njih je to pre
izazov, nego nesto zbog Cega bi trebalo da se raduju.

Dobro je da zapazimo joS nesSto u vezi s lIsusovim svesnim i
promisljenim ispunjavanjem prororcanstva iz Zaharije 9,9. ProroCanstvo
je posebno napomenulo da ¢e Car-Mesija biti “krotak”, a ne voda-
osvajac, kakvog su ocekivali Jevreji. Ulazak na konju najavio bi vodu-
osvajaca, dok je ulazak na mladom magaretu bio simbol miroljubivog
dolaska Mesije kao “Kneza mira” (Isaija 9,6).

U nacinu kako Isus ulazi u Jerusalim nalazi se i jedna mesijanska
izjava, jer CiS¢enje hrama je u istoj meri “izjava” da je on Hristos [Mesi-
ja]. Osim toga, i jedno i drugo predstavlja izazov jevrejskim poglavari-
ma. Autor Barkli to ovako kaze: “Ako je ulazak u Jerusalim bio svo-
jevrstan prkos, ovde imamo prkos koji je dodat prkosu” (Barclay,
2:268).

Isus C¢inom ciS¢enja hrama unosi zar bitke u samo srediSte nepri-
jateljskog logora. Ono Sto je ucinio u hramu nije nikakav izliv
odusSevljenja ili pravednog gneva, pokrenutog trenutnim uzbudenjem
zbog trijumfalnog ulaska u grad. Citanjem Matejevog teksta ¢italac bi
mogao steci takav utisak, ali nam Marko kaze da se cCiS¢enje hrama
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dogodilo “sutradan” po ulasku u grad (Marko 11,12). To je znacajan
deli¢ znanja, posSto nedvosmisleno pokazuje da to nije bio nikakav
izazov jevrejskim vlastima koji bi nastao neocCekivano, bez razmisljanja.
Naprotiv, podatak da je izmedu ulaska u grad i ciS¢enja hrama prosla
jedna no¢ pokazuje da ovde imamo posla s unapred smiSljenim
izazovom Ciji da se agresivho skrene paznja Jevreja na Isusovu misiju.
Tako u ovom cis€enju hrama vidimo da se Isus otvoreno predstavlja kao
Mesija i svoju mesijansku vlast sprovodi u samom srcu judaizma.

Ovaj izazov sada ne mogu da ignoriSu ni vode ni obican narod.
Obican narod se okuplja oko Isusa u hramu i izvikuje mesijanske hvalo-
speve “Sinu Davidovom”, u trenucima kada On leci slepe i paralizovane
pripadnike klase odbacenih od drustva (stihovi 14, 15). Na sve ove
manifestacije proslavljanja, svesStenicki prvaci i knjizevnici reaguju
zgrazanjem (15. stih). OdusSevljenje ljudskog mnoStva je, za njih, bilo
dovoljno strasno napolju, u gradu, ali je sada uslo na njihovu privilego-
vanu teritoriju i njihovu unosnu hramsku trgovinu bacilo u najloSije
moguce svetlo.

U epizodi u hramskim prostorima nalazimo prekretnicu u opisu
Isusovih neprijatelja. Do te tacke u Matejevom Jevandelju su
prvosvestenici pomenuti samo tri puta, dok ¢e u ostatku Jevandelja biti
pomenuti jo$ trideset i dva puta. Ci$¢enjem hrama je Isus bacio
rukavicu izazova zvanicnoj strukturi verske moci. Od tog trenutka ce se
svestenicki prvaci uortaciti sa sveStenicima i farisejima, kako bi ga se
fizicki oslobodili, uz do tada nevidenu re3enost. Ci$¢enjem hrama Isus
se istinski dokazao kao opasan neprijatelj.

U stvarnosti odigranu pricu o smokvi (stihovi od 18-22) treba da vi-
dimo kao simbolicno nadovezivanje na Isusova iskustva s jevrejskim
vodama iz price o hramu, u stihovima od 12 do 17. Veza medu ovim
dogadajima je ociglednija u Marku, gde stoji da se dogadaj u vezi sa
smokvom dogodio u rasponu od dva dana, tako da se ciS¢enje hrama
dogodilo izmedu dve polovine price o smokvi (Marko 11,12-21).

Ovako nam izgleda da je znacenje price o smokvinom drvetu jasno,
iako nijedno Jevandelje to ne kaze izriCito. Kao u slucaju smokvinog
drveta koje je prividno obecavalo zivot, ali ga nije donelo, dogodilo se i
s jalovim obecanjem jevrejske nacije i njenom sluzbom u hramu. Jalov-
ost drveta predslika je Isusove izjave o opustoSenju hrama (23,38; vidi
takode 24,1.2).

Posle price o smokvi mi vidimo grupu visokih verskih dosto-
janstvenika kako prilaze Isusu u hramu da bi ga ispitali u vezi s izvorom
Njegove vlasti. To pitanje je olito veoma vazno, posto je On nesumnjivo
uzeo prerogative vlasti (tacnije mesijanske vlasti), kako u CiS¢enju hra-
ma, tako i u okviru trijumfalnog ulaska u grad.

Isusova vlast je u Matejevom Jevandelju bila ocigledna joS od tre-
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nutka zavrSetka Propovedi na gori, kada je Matej napomenuo: “... di-
vljase se narod nauci Njegovoj. Jer ih ucase kao Onaj koji vlast ima, a ne
kao knjizevnici” (7,28.29). Ljudi su nesumnjivo bili u pravu kada su
govorili da je Isus drugaciji od obrazovanih jevrejskih knjizevnika. Oni
su, kao autoritativni temelj za svoja tumacenja spisa, citirali odluke
ranijih rabina, dok je Isus govorio kao Neko ko sam u sebi ima potreban
autoritet, vlast. “Culi ste da je kazano ... ali ja vam kaZzem”
(5,27.28.31.32).

Isusova vlast je bila osporavana u ranijim prilikama zato Sto se nije
Skolovao pod rukom obrazovanog rabina (13,54-57; Jovan 7,15), ali On
za njih tada nije u tolikoj meri bio pretnja. Ali sada je to shvtanje
promenjeno Njegovim trijumfalnim ulaskom u Jerusalim i ciS¢enjem
hrama. Rezultat: Njegov autoritet osporavaju upravo oni ljudi koji izdaju
jevrejske “akreditive” za ucenje drugih, za poucavanje naroda (21,23).

Svojim protivpitanjem Isus ih vra¢a na izvor autoriteta Jovana
Krstitelja: “Otkuda bi? ili s neba, ili od ljudi?” (25. stih). Ovo nije bila
taktika odvracanja. Konacno, Isusov autoritet je usko vezan s auto-
ritetom Jovana Krstitelja, koji ga je predstavio kao Onoga koji ¢e doci za
njim (3,11).

PosSto su vec pre toga odbacili Jovanovu sluzbu, njihov iskren odgo-
vor je ocigledan. Medutim, Jevreji umesto poStenja biraju diplomatiju
(bududi da ih slusa obican narod) i kazu da ne znaju za izvor Jovanovog
autoriteta.

Na to im Isus odgovara na temelju onoga kako su oni odgovorili
Njemu. Ako oni odgovore na Njegovo pitanje o izvoru Jovanovog auto-
riteta, ni On nema obvezu da odgovori na njihovo pitanje o izvoru Nje-
govog autoriteta (27. stih). | razume se, ovakvim oStroumnim potezima
Isus ne Cini nisSta ¢cime bi bio omiljeniji medu verskim vodama.

Rod odbacivanja Oca i Sina

Do sredine 21. glave Isus je ucinio dva provokativna i simbolicna
dela (trijumfalni ulazak i ¢iS¢enje hrama) i ona oba posebno osvetljavaju
Njegovu mesijansku ulogu i upucuju na sve veci razdor medu jevrejskim
poglavarima i njihovim sledbenicima. Vode su prikazane kako odbacuju
Isusa, dok ovi drugi uvek iznova pokazuju svoje odusevljenje za Njega.

Posle ova dva dogadaja Matej prikazuje Isusa koji uci ljude i vodi di-
jalog u hramskim prostorima (23. stih). Prvi deo u tom dijalogu je pi-
tanje Isusovog autoriteta, u stihovima od 23 do 27. Posle te epizode, u
Mateju nastupaju tri price koje vode u sukob. Svaka prica ima svoju
pouku, dok sve tri zajedno imaju kumulativno dejstvo. Sve tri imaju za
objekat jevrejske vode i sve se bave pitanjem — ko je ugodan Bogu. Ove
tri price pokrecu temu koja je istaknutija u Mateju nego u drugim Jev-
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andeljima — neprihvatanje Isusa kao Mesije od zvanic¢nog lzrailja i,
prema tome, odbacivanje lzrailja od Boga. Tu temu je prvi eksplicitno
izlozio Jovan Krstitelj u 3,7-10, kada je jevrejske vode okarakterisao
kao “porode aspidine” i objavio da “svako drvo koje ne rada dobra roda,
seCe se i u oganj se baca”. U sklopu tog teksta imamo misao da bi, ako
treba, Bog mogao od kamenja da podigne decu Avramu.

Ta dvostruka tema u kojoj zvanicni lzrailj odbacuje, a odbaceni od
drustva prihvataju Mesiju, ponavlja se u tekstovima kao Sto su 8,11.12;
12,38-42; 13,10-17; 15,1-9i 16,5-12. Tri price koje idu od 21,28 do
22,14 ukljuCuju se u tu temu svaka za sebe, i utiskuju je u svest sve do
njenog logickog zakljucka.

Prva prica je o ocu (Bogu) i dva sina (21,28-32). Prvi sin (koji pred-
stavlja carinike [sakupljaCe poreza], bludnice i druge odbacene osobe)
verbalno odbija da radi u oCevom vinogradu, ali se kaje i dolazi ipak da
radi. Drugi sin (koji predstavlja jevrejske vode) verbalno pristaje, ali ne
pretvara reci u praksu.

Primenjujuci izuzetnu tehniku poucavanja, Isus pomaze svojim
sluSaocima da zakljuce u ¢emu je pouka price. Ko je, pita On svoje
sluSaoce, ucinio ono Sto je trazio otac? Odgovor je ocigledan. U isto
vreme, to je odgovor koji nalazimo predocen slusaocima na drugom
mestu u prvom Jevandelju. “Nece svaki koji mi govori: Gospode! Gos-
pode! udi u carstvo nebesko; no koji ¢ini po volji Oca mojega koji je na
nebesima”’, napominje Isus u svojoj Propovedi na gori (7,21). Prema
Matejevom Jevandelju u carstvo ne ulaze slusaci nego “tvorci” reci.
Pravda nije pasivno prihvatanje, nego aktivna poslusnost. Vera je vero-
vanje koje aktivno deluje. Vera se pokazuje u svakodnevnom zivotu.
Treba napomenuti da ovde nemamo vest o spasenju delima, nego
saznanje da ljubav prema Bogu i drugim ljudima tecCe na prirodan nacin
iz srca osobe koja je upoznala Isusa.

Na ovaj nacin Isusove reci staju nasuprot takozvanom jevandelju
emocionalnog revivalizma [o probudenju] koje ima za cilj samo verbal-
no prihvatanje, umesto preobrazenog zivota. Ova prica, na slican nacin,
stavlja tacku na laznu tvrdnju po kojoj je put spasenja — verovanje u
odredene doktrinalne istine. Osim toga, pri¢a o dva sina udara u srz
nekih oblika hris¢anske nade koji teze ka poistovecivanju spasenja s
prihvatanjem Isusa na nivou opravdanja. Matejevo ucenje o nadi spa-
senja temelji se i na prihvatanju Isusa i na zivljenju zivotom po ugledu
na Njega. Ovakvo ucenje nikada ne odvaja aktivno delovanje od duhov-
nog predanja. Osim toga, u Mateju se, u viSe navrata hris¢anski zivot
prikazuje kao nesto Sto je predmet buduceg suda (7,21-23; 16,27;
18,23-35; 22,1-14; 25,14-46).

Poslusnost u Matejevom Jevandelju nije povrSna. Ona mora da dode
od srca. Elen Vajt to ovako kaze: “Danas mnogi izjavljuju da drze Bozje
zapovesti, a ne preduzimaju nista da bi Bozja ljubav iz njihovih srca
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potekla ka drugim ljudima” (EGV, COL, 279). Covek ne samo 3to treba
da ide da radi u Bozjem vinogradu; ne, nego mora da ide u pravome
duhu. To je jasno vidljivo iz Isusovog govora o zakonu u Propovedi na
gori, a postace joS jasnije u Njegovom ucenju o “najve¢im zapovestima”
u22,36-40).

Druga prica koja je vodila u sukob je prica o vinogradarima-
zakupcima (stihovi od 33-44). Ova parabola, u ovom nizu prica, Cini
ogroman korak unapred. Dok je jevrejsko suprotstavljanje Bogu prica o
dvojici sinova prikazala u pasivnom obliku, ova prica pokazuje da je taj
otpor aktivne prirode — toliko aktivhe da upucuje kako na odbacivanje
proroka, tako i na ubijanje Sina.

Jevrejskom slusaocu bi bilo gotovo nemoguce da u opisivanju
vinograda ne prepozna aluziju na lzrailj koji je Bog voleo tako velikom
ljubavlju. Taj vinograd je opisan vrlo slicnim jezikom u lIsaiji 5,1-7.
Medutim, u Isaiji je problem u lozi, dok je ovde problem u vinogra-
darima. U oba slucaja posledica zatajenja, propusta je — bozanski sud.

Iz price o vinogradarima mozemo izvuci viSe pouka. Prva je Bozje
veliko strpljenje. On ne salje samo jednom, nego Salje viSe puta, u kon-
tinuitetu. Domacin (Bog) ne samo Sto Cini sve Sto je moguce za Svoj
vinograd (vidi takode lIsaija 5,4), nego i Salje slugu za slugom (proroka
za prorokom), iako ga vinogradari redovno razocCaravaju zlostavljanjem
njegovih slugu. Prica vrlo uverljivo govori o istrajnoj ljubavi i brizi do-
macina.

Druga pouka priCe je niSta manje oCigledna — pokvarenost vinogra-
dara-zakupaca (Jevreja i njihovih voda). Ako je Bozja ljubav glavna tema
jevandelja, njena protiv-tema je odbacivanje te ljubavi od covecanstva.
Tragedija i ove price i ljudske istorije je u tome Sto se upravo Bozji iza-
brani narod tako cCesto suprotstavljao Njegovim ponudama, Njegovim
pokusajima priblizavanja.

Tre¢a pouka u pri¢i je centralni i finalni karakter domadinovog
postupka — slanja Sina (vidi takode Jevrejima 1,1.2). “Ova prica”, napo-
minje Vilijam Barkli, “sadrzi jednu od najnedvosmislenijih tvrdnji o svo-
joj jedinstvenosti koje je Isus ikada izgovorio; da je drugaciji c¢ak i od
najvecCih koji su bili pre Njega” (Barclay, 2:291). Medutim, uprkos toj
nedvosmislenosti, dosledni svom dotadasnjem karakteru, vinogradari
su ubili Sina. Prica prikazuje Cin izvrSenja presude nad vinogradarima
kao finalni cin.

Cetvrta pouka ove pri¢e o vinogradarima je da je BoZji sud, iako je
za njegovo izvrsenje mozda potreban dug period, i dalje siguran i neo-
poziv. Sud nad vinogradarima o kojima je reC u 21. glavi bice izvrSen
razorenjem Jerusalima (vidi 24. glavu).

Peta pouka price je prenos, transfer Bozjeg carstva od lzrailja na
jedan novi narod. “Zato vam kazem”, kaze Isus u svojoj najizrazenijoj
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izjavi u Mateju na tu temu, “da ce se od vas [fizickog lzrailja] uzeti
carstvo Bozije, i dace se narodu koji njegove rodove donosi” (43. stih).
Taj “narod” bic¢e hris¢anska crkva, sastavljena i od Jevreja i od nez-
nabozaca. Kako je ranije napomenuto, crkva je znacajan element u
Matejevoj teologiji.

Medutim, na ovom mestu je kljucno vazno da crkva pazljivo slusa.
Obecanje namenjeno crkvi nije neopozivo i ona ne sme da ucini istu
gresSku kao lIzrailj. Ona ¢e morati da “njegove rodove donosi” (43. stih).
To znaci da ona ne moze da igra ulogu jalove smokve uspesSnije od
starog lzrailja (stihovi od 18-22). Crkva mora da bude sin koji izvrSava
Bozju volju, a ne onaj koji Isusa samo verbalno prihvata. DonoSenje
rodova je uvek kljucni element u zivotu i Bozje crkve, i njenih vernika
kao pojedinaca.

Poslednja prica u trilogiji je prica o svadbi carevog sina (22,1-14).
Kao u druge dve pricCe, i ova se zavrsava izvrSenjem suda [presude] nad
onima koji odbacuju Oca i Sina.

Prica o svadbi carevog sina prirodno se deli na dva dela. Prvi
obraduje Isusov istorijski poziv Jevrejima i zavrSava se izricitom aluzi-
jom u 7. stihu na razorenje Jerusalima. Taj deo price obnavlja mnoge od
tema iz prie o vinogradarima, ukljucujuci visestruko slanje slugu,
vesnika, izopacCenost i nasilniStvo Jevreja i sud koji car izvrSava nad
njima.

Ali u 8. stihu prica Cini prelaz i odlazi izvan jevrejstva, ka onima koji
nisu u pocetku bili pozvani na svadbu. Tekst u stihovima od 8 do 10 je
predslika poziva jevandelja, koje se od svoje ranije preokupacije Jev-
rejima (stihovi od 3-7) pomera u sferu interesovanja i bavljenja nez-
naboscima u svetu u Sirem smislu. Deveti stih pocinje vrlo bliskom par-
alelom velikom evandeoskom nalogu, iz 28,19.20 — ‘“Idite dakle ...".
Zapovest o propovedanju “zlima i dobrima” (22,10) je podsecanje na
Hristovu sluzbu propovedanja. Matejevo Jevandelje je u viSe navrata
naglasavalo nediskriminatorsku prirodu Bozjeg milosrda, jer Isus prop-
oveda odbacenima i promasenima. Na drugoj strani, u Kumranskoj
zajednici, “gresnima” nije bio dozvoljen pristup na sluzbe. Tako imamo
da je slepima, gluvima, nemima, bogaljima i paralizovanima stavljana
“rampa” pred blagoslovima namenjenima zajednici. Tako nece biti u
Isusovom carstvu. Jevandelje je istinski “radosna vest”, da je svako
pozvan na svadbu.

Ali na svadbi mogu da ostanu samo “kooperativni”’. Oni moraju biti u
saglasnosti s Carem, koji je zapovedio da svako nosi “svadbeno ruho”
(stihovi od 11, 12). Oni koji su zateCeni bez svadbenog ruha smatraju
se nepodobnima da ostanu na svadbenoj svecanosti. Tako, nisu pod-
lozni sudu samo Jevreji iz stihova od 1 do 7, nego i vernici hriS¢anske
Crkve.
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Bilo je mnogo diskusija o preciznoj prirodi svadbenog ruha.
Smatram da je F. D. Bruner u pravu kada piSe da “svadbeno ruho u
kontekstu Matejevog Jevandelja nije pasivha, uraCunata (paulinska) [o
Pavlu] pravda, nego aktivna, moralna (matejevska) pravda (5,20) ...); ona
znaci izvrSavanje Bozje volje (7,21; 12,50 ...); ona je dokaz pokajanja u
okviru sledbenistva koje trajno posStuje zakon (3,7-10 ...)” (Bruner
2:776). To tumacenje je u skladu s tekstom u Otkrivenju 19,8, koji kaze
da svila otkupljenih predstavlja “pravdu [pravedna dela] svetih”.

Medutim, Bruner ne propusta da nam skrene paznju da se svadbeno
ruho ne sme pobrkati s jednoli¢nim legalizmom. “Treba i to napomenu-
ti”, piSe Bruner, “da svadbeno ruho liche pravde nije bilo neophodno za
pozivanje na svecanost — bili su pozvani i zli i dobri (10. stih) — ali je
ruho licne pravde bilo neophodno da bi neko ostao na svecanosti (13.
stih)” (Bruner 2,777).

U Mateju ponovo nalazimo dokaz da je vazno izvrSavati Bozju volju.
Osoba koja s Isusom gaji odnos vere bice “tvorac” Bozje volje. Vera nije
samo mentalno, intelektualno prihvatanje cinjenice da je Isus — Gos-
pod. Ona znaci zivljenje Hristovog zivota.

Prica se zavrSava upozorenjem da “su mnogi zvani, ali je malo iza-
branih” (14. stih). U odredenim delovima crkve je postalo popularno
propovedati da je teSko izgubiti spasenje, ali to u svakom slucaju ne liCi
na Isusovu poruku iz Matejevog Jevandelja. U stvari, prica o uskim vrat-
ima (7,13.14), prica o sejacu (13,1-23) i Isusovo prorokovanje da ce se
“mnogi sablazniti [odvratiti] (24,10) daje upravo suprotan utisak. Oni se
uklapaju u one kojih je “malo”, iz 22,14.

O Ula enje u Re

Matej 22,15 — 23,39
Procitaj dva puta tekst od 22,15 do 23,39, a onda uradi sledece
vezbe u beleznici za Mateja.

1. Navedi Sta hris¢anin moze da nauci od dela teksta u 22,15-22
po pitanju odgovornosti ljudskim vlastima. Da li se izmedu hris¢an-
skih duznosti prema Bogu i prema Cesaru stavlja znak jednakosti,
kako neki zaklju€uju na osnovu 22,21? Ako ne, ko ima prednost?
Kako to znasS? Kako Citanje teksta u Rimljanima 13,1-7 obogacuje
tvoje razumevanje teksta u 22,21? Kako ga obogacuje tekst u De-
lima 5,17-29?

2. Uz pomo¢ informacija na marginama u Bibliji pronadi dva
starozavetna izvora dveju velikih zapovesti iz 22,37-39. Uz pomo¢
konkordancije pronadi kako je Isus za svoje sluSaoce redefinisao i
proSirio znaCenje recli bliznji. Rezimiraj ono Sto si naSao i citiraj
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najvaznije tekstove koji nam pomazu da bolje razumemo Isusovu
definiciju pomenute reci.

3. Nacini pregled 23. glave. Rezimiraj Sta Isus hoe da kaze u
svakom od pasusa. Objasni znacaj teksta u 23,37-39. Kakva je veza
izmedu tog teksta i 24. glave? Sta misli§, zasto je do tada uo-
bicajeno “krotak i blag” Isus, u 23. glavi tako energic¢an? Kako se
uklapa ta promena u progresivni tok Njegove sluzbe u prvom Jev-
andelju?

O [stra ivanje Re I

Protivofanziva jevrejskih voda

U tri poslednja odseka posmatrali smo Isusa koji napada. On je jev-
rejske vode u tri price osudivao kao neprimerene sinove, zle domacine i
osudene goste. PocCev sa 22,15 mi vidimo kako jevrejske vode pokrecu
svoju protivofanzivu u obliku tri pazljivo formulisana pitanja, zamisljena
da Isusa uhvate u klopku i diskredituju na javhom skupu.

Prvo pitanje odnosi se na pla¢anje haraca, ¢esaru ili poreza impera-
toru (stihovi od 15-22) — vrlo osetljivo pitanje u okupiranoj Palestini.
Isusa postavljaju pred dilemu. U stvari, ako izjavi da je nezakonito
placati haraC ¢esaru, bez odlaganja Ce biti prijavljen rimskim vlastima,
pa c¢e vrlo brzo uslediti i hapSenje. S druge strane, ako potvrdi is-
pravhost, zakonitost placanja poreza cesaru, izgubice uticaj u oCima
svog naroda. Jevreji su smatrali da je samo Bog — Car i da je placanje
poreza jednom zemaljskom caru znacilo prihvatanje pravovaljanosti
takvog vladanja i time vredanje Boga. | tako, bez obzira kakav odgovor
dao svojim klevetnicima, Isus Ce se izloziti problemima.

ZamrsSena priroda ove situacije vidljiva je i po Cinjenici da su fariseji i
Irodovci saradivali u tom pitanju. Te dve grupe su stajale na dvema
stranama jevrejske politicke ograde, linije razdvajanja i generalno su
bile ljuti protivnici. Fariseji su imali zestok ortodoksni stav i bili su ogo-
rceni zbog poreza koje su naplacivale rimske vlasti, dok su Irodovci bili
pripadnici stranke Iroda, rimskog namesnika.

Isusov odgovor je istovremeno i jedinstven i mudar. On trazi da vidi
njihov novac, i nakon sSto ih je naveo da priznaju da je na njemu otisnut
imperatorov lik, On izrice poznatu izreku da i ¢esaru i Bogu treba dati
ono Sto im pripada (21. stih). Taj velicanstveni odgovor je i zavrSetak
ofanzive. Jevrejske vode vrlo brzo uvidaju da je Isus izbegao inacCe neiz-
beznu klopku koju su mu tako pazljivo pripremili.
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Mozda i najistaknutiji momenat u Isusovom odgovoru je Njegova
poenta o mogucnosti da se cCesarevo podrucje vladavine odvoji od
Bozjeg. Do tog trenutka u svetskoj istoriji nije bilo odvajanja crkve i
drzave. To dvoje su uvek isli ruku pod ruku. Na careve se gledalo kao
na predstavnike bozanstva. Isus svoje sledbenike usmerava u novom
pravcu i otvara put novim shvatanjima o crkvi i drzavi. Posto Njegovo
carstvo nije od ovog sveta, Isusovi sledbenici, pre Njegovog Drugog
dolaska, treba da imaju dvojno gradanstvo. Oni Ce biti gradani od-
redene drzave, ali i gradani nebeskog carstva.

Nazalost, u jednom nesavrSenom svetu odgovornost hriS¢anina
prema ta dva carstva, dva podrucja vladavine, s vremena na vreme dola-
zi u sukob. U 22. glavi ne stoji da li Bozje carstvo ima prednost nad
cesarovim, ili obrnuto, ili da li su ta dva carstva ravnopravna. Tim prob-
lemom se bavila rana crkva. Dok su se Pavle i Petar slozili oko konsta-
tacije da nosioce zemaljske vlasti treba slusati poSto su od Boga post-
avljeni (Rimljanima 13,1-7; 1. Petrova 2,13.14), Novi zavet takode jasno
izrazava da kada zahtevi nekog zemaljskog vladara dodu u koliziju s
Bozjim zapovestima, da se tada “ve¢ma (treba) Bogu pokoravati negoli
ljudima” (Dela 5,29).

Drugo pitanje u jevrejskoj protivofanzivi prema Isusu dolazi od
sadukeja (stihovi od 23-33) — tradicionalnih neprijatelja fariseja. Pri-
padnici ove grupe ne samo Sto su se prilagodavali rimskim vlastima,
nego su i odbacivali celo Sveto pismo, izuzev Petoknjizja (pet Mojsijevih
knjiga). Takode su i u svojoj teologiji ucinili znacajne koncesije grckoj
filozofiji. Prema Josifu Flaviju, sadukeji su smatrali da “duse umiru s
telom” (Antiquities, 18,1.4). To znaci da su negirali i besmrtnost i vas-
krsenje mrtvih.

Ova negiranja podloga su njihovom pitanju upu¢enom lIsusu u sti-
hovima od 25 do 28, o zeni koja je, u skladu s leviratskim bracnim
obicajima (5. Mojsijeva 25,5.6) imala sedam muzeva, ali je ostala bez
dece. Sadukeji traze od Isusa da im javno kaze cija ¢e ona biti zena
prilikom vaskrsenja. Buduci da su bili daleko od iskrenosti, njihovo pi-
tanje je imalo za cilj da se sama ideja vaskrsenja prikaze kao minorna.
Na jednom joS dubljem nivou, pitanje je Isusa trebalo da dovede u
neugodan polozaj u javnosti.

Ali i ovom prilikom, Isus okrece njihov adut protiv njih samih. Nje-
gov odgovor se koncentrise na dve tacke. On konstatuje da je njihovo
pitanje besmisleno, buduci da se temelji na zabludi. PoSto ne poznaju
Pismo, kaze Isus, oni ne shvataju ni Boga ni Njegovu silu. Oni treba da
shvate da se bududi zivot ne moze meriti po sadasnjim arSinima. Bozje
novo carstvo ¢e imati drugacije parametre i zato brak nece biti ono sto
je sada i zato viSe nece biti ljubomore. Vaskrsli ljudi ¢e biti kao andeli
(stihovi 29, 30).
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Drugi deo Isusovog odgovora dolazi iz 2. Mojsijeve 3,6, dela jev-
rejske Biblije koji su sadukeji prihvatali. Isus kaze da oni ¢ak ne poznaju
taj deo Biblije. Konacno, zar Bog nije za sebe rekao Mojsiju da je “Bog
Avreaamov, i Bog Isakov, i Bog Jakovljev’ i da je stoga Bog zivih (stihovi
31, 32)? Drugim recCima, Bog lzrailja nije zaboravio svoj zavet s patrijar-
sima. Oni u trenutku smrti nisu usli u carstvo nepostojanja. Naprotiv,
vaskrsenje je dokaz da je Bog — Bog zivih. Slavni patrijarsi su zivi Bogu
(Luka 20,38) i oCekuju vaskrsenje na kraju vremena (1. Korincanima
15,51-55; 1. Solunjanima 4,16.17; Jevrejima 11, 39.40). O tome piSe
Flojd Filson: “Isus polazi od toga da ¢e Bog obnoviti sve i naci prikladno
mesto za vecni zivot svome narodu s Njime i zato polazi od toga kao
Cinjenice da ¢e ti ljudi biti podignuti u zZivot i dobiti mesto u tom
savrsenom vecnom carstvu” (Filson, 236, 237).

Matej nam kaze da je ljudsko mnostvo zadivljeno Isusovim odgo-
vorom sadukejima (33. stih). A kako i ne bi, kad je Isus, na njihovo za-
dovoljstvo, dokazao misao koja je izmakla farisejima u prepirci sa
skepticnom svesStenickom klasom po pitanju vaskrsenja. Luka kaze da
su po zavrSetku Isusovih reci bili impresionirani ¢ak i neki zakonici.
“Ucitelju, dobro si kazao”, rekli su mu (Luka 20,39).

Od 34. stiha radnja se vrada na fariseje i tre¢e pitanje u Matejevom
prikazu protivofanzive Isusovih protivnika. Ovom prilikom jedan od
zakonika upucuje pitanje, da “okusa” Isusa. “Koja je zapovest najveca u
zakonu?”

Kao i prethodna dva pitanja, i ovo je pitanje vrlo osetljivo, tako da je
gotovo svaki odgovor takav da mora da zavrSi u raspravi. Za rabine je
bilo ocigledno da su neke zapovesti vaznije od drugih. Na primer,
zapovest koja zabranjuje ubistvo smatrala se vaznijom od zapovesti
koja je zabranjivala kuvanje jareta u mleku njegove majke (5. Mojsijeva
14,21). Oni su zapovesti podelili u lake i teSke, pa su sada spekulisali
na temu koja je od 613 biblijskih zapovesti najveca od svih. Zato je i
pitanje zakonika Isusu imalo svoju pozadinu.

Vecina posmatraca su verovatno ocekivali da Isus odabere jednu od
Deset zapovesti, ali On mimoilazi Dekalog zbog jednog od najpoznatijih
tekstova u judejskoj kulturi. Tekst iz 5. Mojsijeve 6,5 bio je sastavni deo
Seme (judejskog ispovedanja vere). Njime je zapo¢injano svako judejsko
bogosluzenje i on je bio sastavni deo jutarnje molitve svakog Jevrejina.
U stvarnosti se u Isusovom odgovoru sustina religije definisSe kao ljubav
prema Bogu celim svojim bi¢em (37. stih).

Sam odgovor bi bio zadovoljavaju¢i; medutim, Isus odlucuje da
napomene i drugu veliku zapovest. On ovom prilikom citira iz 3. Mojsi-
jeve 19,18, s nalogom za ljubav prema svom bliznjem. Osnovno po-
laziSte i ovog teksta i celokupne Isusove nauke je da je nemoguce
istinski ljubiti Boga, a ne voleti druge ljude. Ovu materiju apostol Jovan
izrazava vrlo jezgrovito i kratko, pisuci da “ako ko rece: ja ljubim Boga,
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a mrzi na brata svojega, laza je; jer koji ne ljubi brata svojega, koga
vidi, kako moze ljubiti Boga, koga ne vidi?” (1. Jovanova 4,20).

Isus, nastavljajuci svoj govor, napominje da predmetne dve zapo-
vesti o ljubavi ¢ine samu podlogu Starog zaveta (40. stih). Isto tako
trebalo bi da bude jasno da te dve velike zapovesti Cine zbir dveju ploca
Dekaloga. Zapovest o ljubavi prema Bogu cini temelj za prve cCetiri
zapovesti, a zapovest o ljubavi prema bliznjem je motivacija,
pokretacka sila za poStovanje ostalih Sest zapovesti (vidi 2. Mojsijeva
20,2-17; uporedi sa Rimljanima 13,8-10; Galatima 5,14; Jakov 2,8).

Pre napustanja teme o dve velike zapovesti, trebalo bi napomenuti
da je Isus dao definiciju reci bliznji, koja znatno nadmasuje perspektivu
Njegovih jevrejskih slu3alaca. Covekov bliznji, za Isusa, nije bio samo
bilo koji Jevrejin ortodoksne vere. Ne, izrazom su ukljuceni i Covekovi
neprijatelji i oni koji su joS u stanju pobune protiv Boga. lzraz bliznji
ukljucivao je ¢ak i neznabosce (5,43-47; Luka 10,29-37).

Isusov odgovor na pitanje o zakonu tako je uverljiv, da preseca
oCekivanu diskusiju o tome koja je najveca zapovest. Isus sada koristi
prednost nastale praznine i iznosi sopstveno pitanje u stihovima 42, 43
i 45. Pored slozenosti obrazlozenja u tekstu, sam tekst ima i veoma
veliki znacaj.

Odgovor na Isusovo prvo pitanje (Sta mislite za Mesiju [Hrista], ¢iji je
sin?) je, svakako — Davidov, i jevrejske vode to i kazu. Isus se slaze s
njima, ali napominje da je u tom odgovoru sadrzan problem. Citirajudi
iz 110. psalma (starozavetni tekst koji se najceSce citira u Novom za-
vetu), Isus istiCe da Mesiju David naziva “Gospodom”, a onda postavlja i
svoje drugo pitanje. Kako je moguce, pita Isus, da otac o svom sinu
govori kao o Gospodu? Odgovor mora da bude da je, nasuprot konven-
cionalnoj jevrejskoj mudrosti, sin veci od oca.

Ta cinjenica, podrazumeva se iz Isusovih reci, daje Mesiji pravo da
nadmasi tradicionalno prihvacenu ulogu Mesije, ulogu koja je bila na-
dahnuta likom Davida kao vojskovode-osvajaca. “U najmanju ruku”,
kaze Filson, “Isus izjavljuje da Mesija ima slobodu da osnuje Carstvo na
nacin koji ¢e se razlikovati od Davidovih politickih i vojnickih metoda.
Mesija moze da bude i bi¢e Sluga koji pati i strada, a ne vojni osvajac i
zemaljski car” (Filson 240).

Ova serija pitanja ostavila je bez teksta jevrejske vode. Oni su se uh-
vatili u klopku Isusove logike. Neobrazovani Galilejac ih je porazio u
njihovoj igri “niti smeSe ko od toga dana da ga zapita vise” (46. stih).

Isus se suocava s knjizevnicima i farisejima

Kulminacija Isusove verbalne borbe s knjizevnicima i farisejima
dogada se u 23. glavi. Sve do tog trenutka u prvom Jevandelju, Isus je
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Cinio sve Sto je mogao da ih probudi, ali uzalud. Sada je proslo vreme
za blage reci i taktiku zaobilazenja. Isus u svojoj ljubavi ovom prilikom
vrsi frontalni napad. Njegovo vreme istiCe, a oni ga joS nisu cCuli.

Dvadeset i treca glava se deli na tri odseka koji se bave jednom
jedinstvenom temom. Deo teksta u stihovima od 1 do 11 napisan je u
treCem licu i izlaze pet karakteristika zbog kojih su ukoreni knjizevnici i
fariseji. Medutim, pre izlaganja tih karakteristika Isus izdvaja vaznost
sluzbe i uloge knjizevnika i fariseja. “Na Mojsijevu stolicu sedose”, kaze
za njih Isus (2. stih). Drugim recCima, njima je poverena uzviSena pred-
nost i odgovornost da Njegov narod poucavaju Bozjoj reci. Njihovi pro-
pusti se, zapravo, moraju posmatrati u svetlu te svete i teSke odgo-
vornosti. Njihovi propusti su zbog njihovog polozaja utoliko ozbiljniji.

Pre nego Sto razmotrimo negativne karakteristike opisane u tom po-
glavlju, potrebno je da uoc¢imo da nisu svi fariseji bili tako zli kao oni o
kojima se ovde govori. Sami fariseji su osudivali svoje manje odgovorne
saradnike, delimi¢no na isti nacin kao Isus njih sada.

Drugo Sto treba da shvatimo u ovom tekstu, hrisS¢anske vode i obicni
vernici, ili “laici”, Cesto oponasaju karakteristike fariseja. Fariseji su bili
istorijska stranka u judaizmu, ali njihov duh ima svoj koren u ljudskoj
prirodi. Hris¢ani zato treba da citaju kritiku u 23. glavi, imajuci same
sebe na umu, a i zato da bi stekli informacije o Jevrejima koji su ziveli u
Isusovo vreme.

Prva farisejska karakteristika koja se pominje u stihovima od 1 do 12
kaze da “govore a ne cine” (3. stih). Drugo, ne zele da sprovedu u
sopstvenim zivotima ono Sto propisuju za druge (4. stih). TreCe, mnogo
im je stalo do dimenzija razmetanja u svojim verskim aktivnostima (5.
stih). Cetvrto, uZivaju u titulama koje znace postovanje, u izrazima
poStovanja od drugih ljudi (stihovi od 6-10). | peto, pogresSno shvataju
znacenje sluzenja, ne uvidajuci da ih ono poziva na mesto zZrtvene
sluzbe, a ne na mesta na kojima se javno istice njihov polozaj (stihovi
11, 12).

Drugi odsek u 23. glavi nalazi se u delu teksta od 13. do 32. stiha i
napisan je u drugom licu. Osude u ovom delu su oznacene u vidu
sedam “tesko vama...”. Druga karakteristika ovog odseka je Sto su
knjizevnici i fariseji pet puta nazvani “slepima” i Sest puta “licemerima”
(onima koji se pretvaraju). | ponovo, da se ne bismo preterano kriticki
postavili prema starim Jevrejima, potrebno je da uvidimo da njihovi
nedostaci imaju tendenciju da postanu zaraza medu onima kojima se
svida da “glume crkvu” — i propovednicima (sveStenicima) i obi¢nim
vernicima. Veoma je velika razlika izmedu “glumljenja crkve” i zivljenja
u praksi Isusove religije.

Slicno gornjih pet karakteristika, od 1. do 12. stiha, i sedam “tesSko
vama” viSe su nego poznati, poznati da bismo ih posmatrali kao ap-
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strakcije. Oni opisuju opSte ljudske osobine. Prva karakteristika iz te
druge grupe je neulazenje u carstvo, uz istovremeno sprecavanje dru-
gih da udu (13. stih). To sprecavanje moze da se dogodi obeshrabrivan-
jem, odvracanjem drugih tako Sto bismo igrali ulogu licemera,
izopacivali nauku Pisma ili ziveli zivotom bez ljubavi. Nazalost, nije
potrebno mnogo vestine ili angazovanja da bi neko postao kamen spot-
icanja drugim ljudima.

Drugo “tesSko vama” se bavi onim samopozrtvovnim tipovima licnosti
koji Cine sve u svojoj moci da obrate ljude u svoju legalisticku filozofiju.
Posledica je da su takvi “obracenici” nesrecniji nego u vreme pre susreta
s izopacenim pogledom na religiju svojih misionara (15. stih).

Trece “teSko vama” bavi se pogreSnom upotrebom zakletvi i legalis-
tickih dokaza, argumenata u vezi s tim zakletvama (stihovi od 16 do
22). Cetvrto zlo se bavi izopacenim oseéanjem vrednosti (stihovi 23,
24). Upravo oni ljudi koji su tako brizljivi u malim stvarima religije, u
potpunosti padaju po pitanju primene vrste ljubavi i pravde koji se
nalaze u sredistu i zakona (vidi 22,37-40) i prave religije (vidi 5,17-48;
25,31-46). Isus ih uporeduje s ljudima koji do te mere odlaze u
krajnosti, da “oceduju” komarca, a bez razmisljanja gutaju najvecu
necistu zivotinju na Bliskom istoku.

Peto i Sesto su zla koja se nadovezuju na cetvrto i bave se
neuspesnim razlikovanjem izmedu spoljasnje korektnosti i unutrasnje
Cistote (stihovi od 25-28). Pouka je jasna, da je cistota unutrasnjeg
zivota, a ne spoljasnja ukoCenost, zapravo sustina prave religije. U
stvarnosti je spoljasSnje bez onoga Sto je unutra samo smrtna obmana.

Poslednje zlo udara direktno na instituciju “Cuvanja spomenika”
najveceg dela organizovane religije. lako knjizevnici i fariseji zamisljaju
da su naslednici proroka zato Sto su sazidali grobnice u znak secanja
na njih, Isus im porucuje da oni zapravo imaju deo duha onih koji su
ubijali stare proroke (stihovi od 29-32). Konacno, nisu li, bas u tom
vremenu, oni ti koji planiraju Njega da ubiju? Najveci spomenik pravoj
religiji nije proslavljanje velikih verskih praznika i dogadaja, ili uglednih
licnosti iz proslosti, nego duh proroka koji zivi u naSim zivotima u sa-
dasnjosti.

Zavrsni odsek 23. glave su stihovi od 33. do 39. U 33. stihu vidimo
Isusa koji preuzima reci Jovana Krstitelja iz 3,7 (“Porodi aspidini!”). Za
ovim reCima ide osuda ljudskog suprotstavljanja Bozjim vesnicima od
vremena Avelja (1. Mojsijeva 4,8) do Zarije, koji je ubijen zasipanjem
kamenjem u dvoriStu hrama (2. Dnevnika 24,20-22; Zaharija 1,1). Posto
je 2. Dnevnika (koja piSe o Zarijinoj smrti) poslednja knjiga u jevrejskoj
Bibliji, a 1. Mojsijeva (koja piSe o Aveljevoj smrti) prva, izraz “od Avelja
do Zarije Isusov je “stenogram”, kratki opis za sve starozavetne li¢nosti
koje su bile pobijene za svoju veru. On kaze da je ta mucenisStva
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izazvao isti duh koji je pokretao knjizevnike i fariseje da se suprotstave
Njemu.

Medutim, ovde nije sve osuda. U 23,37 nalazimo neke od Isusovih
najneznijih reci upucenih svojim sunarodnicima Jevrejima. On Zzeli da ih
zastiti na nacin kao sto radi kvocka kad se pojavi opasnost. Iz ovog
teksta dobijamo utisak da cak i svoje ukore Isus upucuje s ljubavlju.
Dvadesettrecu glavu mozemo posmatrati kao ilustraciju “tvrde ljubavi”,
one koja koristi oCajnicke metode u pokusaju da se probije do onih
kojima je usmerena pre nego Sto bude kasno.

Jedna od velikih tragedija price Jevandelja je u tome Sto Hristos nije
uspeo da prodre do jevrejskih voda svoga vremena. Dvadeset treca gla-
va se zavrSava objavom opustoSenja jevrejske “kuce” i nagovestajem
Drugog dolaska (stihovi 38, 39). Ovi nagovestaji sluze kao uvod u teme
iz 24. i 25. glave.

O Primena Re |

Matej, poglavija 21-23

—
.

Kako stojim sa dono3enjem rodova? Sta mogu da navedem $to
me Ccini drugacijim od jalove smokve? Na koji nac¢in bih mogao
postati plodniji u svom hriséanskom zivljenju?

2. Koji od dvojice sinova u najve¢oj meri karakteriSe moj odnos s
Bogom? U ¢emu sam slican sinu koji je pristao da radi, ali nije ra-
dio? U ¢emu sam sli¢an drugom sinu?

3. Kakav je moj odnos prema domacdinu i prema Caru? Kako bi taj
odnos mogao da se poboljsa?
4. Sta mogu reéi o svom odnosu prema “Cesaru”? Jesam li uvek

poSten u davanju poreza “Cesaru”? Kako stoji s onim Sto dugujem
Bogu? U kom smislu sam zadovoljan izvrSavanjem svoje duznosti i
jednom i drugome? Kako bih to mogao popraviti?

5. Ako bih mogao da napiSem samo dva pasusa kojima bih rezi-
mirao svoju prakticnu primenu dve najvecCe zapovesti, Sta je ono
najvaznije sto bih mogao da kazem?

O [stra ivanje Re I

1. Uz pomoc¢ analiticke konkordancije istrazi ideju svadbene
svecanosti (wedding, marriage) u Novom zavetu. Sta se iz tog
proucavanja moze saznati o nebeskom carstvu? Prouci komentare
glavnih tekstova o nebeskoj svadbenoj sveCanosti iz SDA Bible
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Commentary. OpiSi kako to dodatno istrazivanje dopunjuje nasa
saznanja o toj temi.

2. Ljubav nije samo temelj zakona, nego i veoma vazna tema u
celom Matejevom Jevandelju. Uz pomo¢ analiticke konkordancije
potrazi sve citate u kojima Matej koristi reC ljubav (love). Potom se
posluzi sistemom koji postoji u tvojoj konkordanciji za nalazenje
grcke reci u osnovu svakog pojavljivanja reci ljubav. Potom, rezi-
miraj svoje zakljuCke po pitanju Matejeve primene reci ljubav, koje
poticu od redi agape, agapao i agapetos.

O Za dalje prou avanje Re i

1. Radi opSteg uvida u materiju, vidi EGV, COL, 272-319; EGV,

DA, 601-620.

2. Korisnu raspravu na temu znacenja reci ljubav u Bibliji, vidi L.
Morris, Testaments of Love.

3. Informativhu raspravu o Isusovom trijumfalnom ulasku i

¢iS¢enju hrama, nadi ¢eS kod J. B. Green i S. McKnight, eds., Dic-
tionary of Jesus and the Gospels, 817-821, 854-859.
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JEDANAESTO POGLAVLIJE

PONOVNI DOLAZAK CARA T DOLAZAK
CARSTVA

Matej, 24. 125, glava

Dvadeset prvo i 23. poglavlje Mateja obradila su Isusov trijumfalni ula-
zak u Jerusalim i kulminaciju Njegove verbalne bitke s jevrejskim vodama.
Poglavlja od 26 do 28 nastavljaju narativu i govore o izdaji, smrti i vas-
krsenju lIsusa Hrista. “Udenut” medu ova dva narativna odseka nalazi se
Isusov peti i zavrsni “nastavni” govor u 24. i 25. glavi. Ta poglavlja se kon-
centrisu na Njegov drugi dolazak i sud.

lako je nebesko carstvo, u odredenom smislu, doslo u vreme Isusovog
prvog dolaska, ono u to vreme nije bilo ostvareno do kraja, u svojoj punini.
Punina carstva ocekuje Drugi dolazak na kraju istorije Zemlje. Zato je Isus i
ucio svoje ucenike kako da se mole: “Da dode carstvo Tvoje” (6,10). Ono je
doslo, ali jos ne u svojoj punini.

U meduvremenu su hris¢ani postali gradani dva carstva. Oni pripadaju i
jednom od carstava ovoga sveta i nebeskom carstvu, pripadaju i u sadasnje
doba i u ono buduce, koje dolazi. Ali ovo sadasnje doba i sadasnji svet nisu
njihov krajnji cilj. Hris¢ani ocekuju kraj sadasnjeg sveta i sadasnjeg doba. U
24.1i25. glavi Mateja izlozeno je Isusovo najopsirnije ucenje o temi posletka.

Dvadeset cetvrta glava se bavi Isusovim odgovorom na pitanje ucenika u
vezi s razorenjem Jerusalima i posletkom vremena (3. stih). Zatim sledi pet
prica koje se bave pripremljenos¢u za carstvo. Price iz 25. glave — 0
devojkama, talantima i ovcama i jarcima — ubrajaju se medu Isusove naj-
poznatije price.

O Ula enje u Re

Matej 24,1-41
Procitaj odjednom 24. i 25. glavu, kako bi osetio jedinstvenost
celine Isusovog govora o Drugom dolasku. Posle toga dva puta procit-
aj tekst iz 24,1-41 i prouci sledeca pitanja i vezbe. Beleznicu za
Mateja drzi pored sebe, da u nju mozes da upises neku misao.
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1. Kakva precizna pitanja postavljaju ucCenici u 24,3? Navedi ih u
svojoj beleznici za Mateja. Na koji naCin se ovo njihovo intereso-
vanje dovodi u vezu s 23. glavom?

2. Mozes li jasno da prepozna$ Isusove odgovore na razli¢ita pi-
tanja? Koji znaci ukazuju na pad Jerusalima? Koji upucuju na Drugi
dolazak? Koji od njih se odnose na oba dogadaja? Smatras li da su
odgovori na ta pitanja nedovoljno jasni? Ako je odgovor potvrdan,
objasni zasto bi, po tvom misljenju, Isus dao nedovoljno jasan od-
govor.

3. Da li je Isus govorio da je posledak sveta blizu, na pragu, u od-
nosu na svoje vreme ili na neko udaljenije vreme u buducnosti?
Nacini spisak tekstova za oba stava. (PriCe u 24,42 — 25,46 takode
pruzaju informacije za davanje odgovora na ovo pitanje.)

4, Navedi sve “znake” vremena koje nalazi$ u ovoj glavi. Sta znace
stihovi 6 i 8 u kontekstu znakova? Jesu li vec¢ina znakova jedinstve-
ni dogadaji u istoriji, ili se ponovo dogadaju u svakoj generaciji?
Ako se ponovo dogadaju, kako se mogu smatrati znacima? Izgleda
da postoje dva ili tri znaka koji mogu biti dogadaji koji se zbivaju
samo jednom. Navedi ih zajedno s citatima u marginama koji se
odnose na njih.

5. Pogledaj i nacini poredenje poruka iz 24,32.33 i 24,36-41.
Mogu li se usaglasiti znacenja ta dva teksta? Ako mogu, kako?

6. Navedi pouke u vezi s Drugim dolaskom koje mozemo stedi iz
dela teksta u 24,1-41.

O [stra Ivanje Re f
Pad Jerusalima i ponovni dolazak Cara

U 24,1 vidimo Isusa kako poslednji put odlazi iz hrama. U 23,38 On
je jevrejskim vodama rekao da ¢e im se ostaviti njihova kuca pusta, a u
24,2 On zaprepascuje ucCenike kada im krajnje snaznim recCima
saopsStava da ¢e ogromni hram, jedno od arhitektonskih cuda starog
sveta, biti potpuno unisten.

Ucenici kasnije traze od Isusa da Sire objasni ono Sto je rekao. U 3.
stihu postavljaju tri pitanja: (1) Kada ¢e hram biti razoren? (2) Kakav ce
biti znak Njegovog ponovnog dolaska i (3) Kakav ce biti znak posletka
veka?

Ocito je da su ucenici o razorenju hrama, posletku veka i Drugom
dolasku razmisljali kao o jednom jedinom dogadaju. Za njih je hram bio
sredisSte zemaljskog postojanja. Oni nisu bili u stanju da razmisljaju o
svetu u kojem nema velikog jerusalimskog hrama. Vreme je u svakom
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slucaju demantovalo njihovo shvatanje da ¢e se svi ti dogadaji zbiti u
isto vreme, ali to njima u to vreme nije bilo razumljivo.

Medutim, Isus ne smatra da treba da ispravi njihovo pogresno
shvatanje stvari. U Njegovom odgovoru se ta dva dogadaja i znaci koji
ih najavljuju do te mere mesaju, da je prakticno nemoguce sve to
razmrsiti i razdvojiti. Proizvod toga je poglavlje za koje se pokazalo da
ga je veoma tesko tumaciti, bar koliko se tice njegovih pojedinosti. Au-
tor D. A. Karson je istakao da je “malo poglavlja Biblije koja su izazvala
toliko neslaganja medu interpretatorima, kao 24. glava Mateja” (Carson,
488). Problemi tumacenja imaju dublji koren nego Sto su samo neslag-
anja oko teologija Drugog dolaska. Oni kao da su ugradeni u samu
strukturu poglavlja, odnosno, kao da su hotimichog karaktera. I,
razume se, ta misao nas vodi u pitanje — zasto bi nam Isus, najveci
Ucitelj, izneo jednu ovakvu “iskrivljenu pouku”.

Izgleda da za ovu Njegovu strategiju postoje odli¢ni razlozi.
Najistaknutiji medu njima je da se u tom govoru Isus toliko ne trudi da
nam saopsSti kada ¢e doci posledak, koliko da trgne, prene svoje
slusaoce mislju da — nadajuci se kraju — moraju da Zive u stanju permanent-
nog iscekivanja. Taj cilj postaje jasniji kako se 24. glava priblizava svom
zavrSetku i prelazi u deo saveta o strazenju i spremnosti. Velicanstvene
parabole iz 25. glave nastavljaju da nam utiskuju u srce pouke vernog
Cekanja i odgovornosti rada dok, kao Hristovi sledbenici, ocekujemo
kraj vremena.

Drugi razlog za ovakvu lIsusovu ne sasvim preciznu strategiju
poucavanja je u tome Sto samo odsustvo preciznosti navodi Citaoce da
uvek iznova razmisljaju o Njegovoj nauci o Drugom dolasku, nastojeci
da proniknu u ono Sto On ima na umu. Ta Njegova tehnika poucavanja
je u nekim aspektima slicna nacinu na koji je koristio price u 13. glavi.
Tamo je izrazio da radije uci u pricama nego direktnim govorom, posto
je takvo poucavanje navelo one koji su istinski zainteresovani da se
muce s konacnim znaCenjem onoga Sto je On rekao, boreci se da to
prihvate i usvoje kao svoje misljenje (stihovi od 10-15). Tako se, izgle-
da, dogada i u 24. glavi. Odsustvo preciznosti u nekima od Njegovih
iskaza navelo je citaoce da se bore sa znalenjem sadrzaja teme.
Posledica toga je nastanak trajne svesti o Drugom dolasku i neprekinuto
interesovanje za Drugi dolazak. Takva tehnika je pomogla ljudima da se
identifikuju u centralnoj misli poglavlja — straziti i biti spreman, zato
Sto zaista ne znaju Cas ponovnog dolaska svoga Ucitelja.

Uloga znakova

U Mateju se Cesto iznosi zahtev da Isus ucini neki cudotvoran znak.
U prethodnim poglavljima zahtev su uvek upudivale jevrejske vode
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(12,38.39; 16,1.4), ali je Isus odbio da ucini ijedan od njih, s izuzetkom
znaka proroka Jone, koji je, pre svog “vaskrsenja”’, proveo tri dana
sahranjen u ribi (12,39; 16,4).

Medutim, u 24. glavi ucenici konacno traze od Isusa znak. Hoce da
znaju znak razorenja Jerusalima, Drugog dolaska i posletka sveta (3.
stih). Isus im tom prilikom daje dug spisak znakova, koji pocinje u 5.
stihu. Njegovim spiskom obuhvaceni su lazni hristosi, ratovi i glasovi o
ratovima, ustajanje naroda na narod, gladi, pomori i zemljotresi (stihovi
od 5-8).

Ovi znaci nam, nazalost, ne daju mnogo specificnih informacija o
posletku sveta. Konacno, uvek je bilo laznih mesija, zemljotresa, gladi i
ratova. Kako da shvatimo te znake, posebno u svetlu ¢esto previdanog
iskaza u stihovima 6 i 8? Sesti stih kaze da takvi znakovi ne treba da
nas uplase. Oni spadaju u prirodne pojave, “ali nije joS tada posledak”.
Drugim recima, ti znaci porucCuju da se kraj priblizava, ali oni nisu
stvarni, konkretni znaci samog kraja. Ta misao je potkrepljena u 8. stihu,
koji kaze da su “svi ti [znaci] — pocetak stradanja [porodajnih bolova]”.

Izgleda nam prema tome, da su svi ti znaci, kao i vecina drugih u
ovoj glavi, slicni znaku duge, koji je Bog dao Noju kao podsecanje na
Njegov zavet posle Potopa. Tako bi se Noje, svakom prilikom kada vidi
dugu, setio vernosti Boga koji je obec¢ao da Zemlju nikada nece ponovo
unistiti potopom. Bio je to znak da je Bog veran svom obecanju (1. Mo-
jsijeva 9,12-16).

Tako mozemo gledati i na ratove, gladi i zemljotrese. Svaki od njih
je podsecanje na cCinjenicu da je planeta Zemlja bolesna, znak da verni
Bog, koji drzi svoj zavet, joS nije zavrSio plan spasenja. Svaki od tih
znakova je obecanje da ce Hristos ponovo doc¢i da bi zavrSio delo
spasavanja “svog naroda od greha njihovih” (1,21). Isto se moze redi i
za vecinu drugih znakova iz 24. glave — progonstvo, lazni proroci, iz-
daje, hladenje ljubavi (stihovi od 9-13), pomracCenje Meseca i Sunca
(mracni dani) i padanje zvezda (29. stih). Svaka zvezda koja padne,
svako pomracenje, svaka izdaja poverenja — znak su da ce Hristos
ponovo doci, zato Sto Njegovo delo joS nije gotovo.

Medutim, pazljivim citanjem teksta, vidimo da je najmanje tri znaka
iz 24. glave znatno preciznije u svojoj vezi s Drugim dolaskom. Prvi se
nalazi u 14. stihu, gde stoji: “I propovedic¢e se ovo jevandelje o carstvu
po svemu svetu za svedocanstvo svim narodima. | tada ¢e dodi
posledak.” Ovo je nekolicini Galilejaca, koji su to prvi put Culi, moralo
da zazvuci kao nemoguc izazov. Ipak, hris¢anska crkva se brzo Sirila po
celom Rimskom carstvu i izvan njega. Zatim, posle nastanka modernih
misija pre dve stotine godina, hriS¢anstvo je od svih vera postalo ona s
najizrazenijom orijentacijom na Sirenje. Ono je zahvatilo i najudaljenije
krajeve Zemlje. Pa, ipak misionarski zadatak hris¢anstva joS nije
zavrsen. Autor R.H. Mauns je izgleda u pravu kada kaze da “tek kada
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crkva zavrsi svoju misiju evangeliziranja celoga sveta, paruzija [Drugi
dolazak] se vise nece odlagati” (Mounce, 231).

Drugi konkretni znak posletka nalazimo u 27. stihu: “Jer kao Sto
munja izlazi od istoka i pokazuje se do zapada, takav c¢e biti dolazak
Sina Covecjega.” Taj znak, razume se, nece znaciti da je posledak blizu,
nego Ce to biti znak da je posledak — u toku.

Jedini znak koji se i stvarno naziva znakom u 24. glavi nalazi se u
30. i 31. stihu — “znak Sina Covecjega’ na nebu. Ni ovom prilikom to
nije znak blizine Isusovog dolaska, zato Sto ¢e se dogoditi onda kada
Isus dode na oblacima “sa silom i slavom velikom”, pra¢en andelima “s
velikim glasom trubnim”, vaskrsenjem mrtvih i vaznesenjem Zzivih ver-
nika (vidi takode 1. Solunjanima 4,16.17; 1. Korin¢anima 15,51-54).

Tako imamo da je zamisao 24. glave, ocito, da stvarni znaci nisu
znaci blizine, nego znaci dolaska. Manje precizni znaci treba da ohrabre
vernike da straze, Cekaju i rade.

Znak Jerusalima

Napomenu¢emo da se u 24. glavi nalazi joS jedan znak velike
preciznosti — znak razorenja Jerusalima i hrama, nad kojim ¢e sud biti
predslika suda nad svetom i razorenja sveta prilikom Drugog dolaska.

Isus je prorekao da ¢e razorenje hrama biti potpuno — “nece ostati
ovde ni kamen na kamenu” (2. stih). Josif Flavije, jevrejski istoricar koji
je ziveo u vreme razorenja Jerusalima, opisuje gotovo nezamislive
nevolje tokom poslednjih Sest meseci opsade grada. Ne samo Sto pisSe
da je tada umrlo vise od jednog miliona Jevreja, nego da je i zarobljeno
gotovo sto hiljada vise ljudi. Glad je bila tako strasna, da je zapisano da
je jedna majka ubila, ispekla i pojela sopstveno dete (Josephus, Wars,
6,3.4; vidi takode Matej 24,21). Rimski vojskovoda Tit je na kraju
zapovedio da se celi grad potpuno sravni sa zemljom, ukljucujudi i
hramski kompleks, ¢ime je dosSlo do ispunjenja Hristovog prorocanstva
iz 2. stiha.

Medutim, vernici-hris¢ani nisu podneli istu sudbinu kao Jevreji koji
su odbacili Isusa kao Mesiju. Hriscani su imali Hristova uputstva koja
danas nalazimo u 24. glavi Mateja. Tekst u stihovima od 15 do 22 je,
kako vidimo, posebno okrenut padu Jerusalima i daje uputstva hriS¢an-
ima Sta treba da rade kad bude trebalo da beze.

Hris¢ani u Jerusalimu ne samo Sto su, opsStim znakom ratova i
glasova o ratovima, bili upozoreni na predstojece nevolje u okviru
razorenja Jerusalima, nego su imali i posebna uputstva da, kada vide da
“mrzost opuscenja [koja uzrokuje pustoSenje]”, o kojoj govori prorok
Danilo [9,27], “... stoji na mestu svetome ... tada koji budu u Judeji neka
beze u gore” (stihovi 15, 16). Lukina verzija ovog teksta Cini da nam
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znacCenje postane jasnije: “Kad vidite da Jerusalim opkoli vojska onda
znajte da se priblizilo vreme da opusti. Tada koji budu u Judeji neka
beZze u gore, i koji budu u gradu neka izlaze napolje; i koji su na polju
neka ne ulaze u njega: jer su ovo dani osvete, da se izvrSi sve Sto je
napisano” (Luka 21,20-22).

Tok dogadaja omogucio je hris¢anima da poslusaju Isusove opome-
ne. Avgusta 66. godine n.e. Jerusalim je napao Cestijus (rimski legat u
Siriji), da bi se zatim povukao iz nepoznatog razloga, iako mu je pobe-
da bila nadohvat ruke. Potom je, 67. i 68. godine Vespazijan pokorio
Galileju i Judeju, ali je opsadu Jerusalima odlagao zbog smrti imperatora
Nerona. Jerusalim je stavljen pod opsadu tek u prolece i leto 70. godine
n.e. i razoren pod zapovedniStvom Vespazijanovog sina Tita. Negde u
intervalu izmedu nevolje iz 66. godine i razorenja iz 70. godine n.e.,
kaze nam Euzebije (263-339. godine n.e.) da je “vernicima jerusalimske
crkve, tajnom porukom jednog proroka, prenetom tamosnjim pover-
ljivim licnostima, bilo zapovedeno da napuste grad pre nego Sto su
pocCele ozbiljne ratne operacije i da se smeste u gradu Pela u pokrajini
Pereji. Oni koji su verovali u Hrista iselili su se iz Jerusalima u Pelu” (Eu-
sebius, Ecclesiastical History, 3.5.3).

Tako su hris¢ani, posStujuéi Hristovo upozorenje iz 24. glave i
upozorenje neimenovanog proroka koga pominje Euzebije, izbegli iz
grada i bili posStedeni nevolja razaranja. | to razaranje i izbavljenje
hriscana od te katastrofe bili su znaci od velikog znacaja, kada imamo u
vidu Drugi Isusov dolazak i posledak sveta. Oni u kontekstu 24. glave
imaju ulogu garanta konacnog unisStenja gresnog sveta i konacnog spa-
senja onih koji veruju u Isusa. Elen Vajt to veoma lepo rezimira, piSuci
da Ce “Spasiteljevo prorocanstvo o pohodenju sudova na Jerusalim imati
i drugo ispunjenje, kojega je to strasno opustosenje bilo samo bleda
senka. U sudbini izabranoga grada mozemo da posmatramo sudbinu
sveta koji je odbacio Bozju milost. ... Ali toga dana ¢e, kao i u vreme
razorenja Jerusalima, biti izbavljen Bozji narod” (EGV, GC, 36, 37).

U stihovima od 32 do 36 Isus nam daje dve velike istine o tome kako
¢e ljudi znati za Drugi dolazak. Prva je pouka o smokvi — jednom od
malobrojnih vrsta drveta u Palestini prvog veka koja su tokom zime
ostajala bez lis¢a. Na isti nacCin kao Sto pojavljivanje mladog lis¢a na
smokvi nagovestava blizinu proleca, i pazljivi hris¢ani mogu da kazu
kada je Hristov dolazak “blizu kod vrata®“ (33. stih). S druge strane, oni
nikada nece znati tacno vreme tog dolaska (36. stih).

Isus zatim daje primer Noja. Ljudi “jedahu i pijahu, Zzenjahu se i uda-
vahu do onoga dana kad Noje ude u kovceg”. Slicno ¢e se dogoditi prili-
kom dolaska Sina Covecjeg (stihovi od 37-39). Vedina tumacenja tog
teksta podrazumeva da ¢e znak Noja biti velika zlo¢a u svetu, ali to
mozda nije tacno.

Tumacenje koje pominje veliko bezakonje vra¢a nas na tekst u 1.
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Mojsijevoj 6,5, koji kaze da je u Nojevo vreme Gospod video “da je ne-
valjalstvo ljudsko veliko na Zemlji, i da su sve misli srca njihova svagda
samo zle”. Medutim, treba da zapazimo da reci iz 1. Mojsijeve 6,5 nas-
taju iz Bozje perspektive. Tekst u Mateju 24,37-39 moze se Citati i s
ljudskog ugla posmatranja. Gledano s te tacke, tekst jednostavno kaze
da ce se zivot pred kraj vremena odvijati na uobicajen nacin u oCima
vecine ljudi. Konacno, jedenje, pijenje i stupanje u brak jesu normalne
aktivnosti. Neoubicajenima ih cine jedino preterivanja iz Nojevog
vremena i ona koja se podrazumevaju neposredno pred Drugi dolazak.
Ali vecina ljudi, ukljucujuci ljude u crkvama, nesumnjivo ¢e misliti na to
kako je Zivot normalan, neposredno pre Drugog dolaska, a ne na nje-
govu abnormalnost. Ljudima ce izgledati da se Zivot odvija kao Sto je
uobicajeno, sve do velikog iznenadenja u trenutku Drugog Hristovog
dolaska.

To tumacenje se lepo povezuje s tekstovima koji Drugi dolazak
uporeduju s dolaskom lupeza (vidi, na primer, 1. Solunjanima 5,2). Ono
je ujedno u skladu sa stihovima 40 i 41, koji upucuju na iznenadni
karakter razdvajanja spasenih i izgubljenih.

Podlogu za svoje ucenje o tajnom vaznesenju u susret Hristu neki
nalaze u stihovima 40 i 41, ali kontekst ne upucuje ni na Sta Sto bi bilo
tajnog karaktera. Hristov dolazak ¢e videti i Cuti svi, kada se budu
spustili On i Njegovi andeli, koji ¢e trubiti u trube (stihovi 30, 31, 27). U
to vreme Ce sveti biti uzeti na susret Hristu u atmosferi (1. Solunjanima
4,16.17), dok ce zli biti unisSteni svetloS¢u Njegovog dolaska (2. Solun-
janima 2,8). Podizanje na susret s Hristom dogodice se, ali ono nece biti
tajno.

Poruka teksta u 24,37-41 je apsolutna sigurnost i iznenadni karak-
ter Drugog dolaska. Ni sveti ni zli greSnici ne mogu da predskazu tacan
trenutak toga dogadaja. | jedni i drugi su do odredenog stepena
iznenadeni vremenom dogadanja dolaska, ali je kod pravih vernika bar
poviSen stepen svesnosti o dolasku zahvaljuci Isusovim poukama o
znacima. Medutim, njihova stalna potreba je strazenje i spremnost. To
je poruka pet pric¢a koje nalazimo od 24,42 do 25,46.

Pre nego Sto se okrenemo tim pricama, trebalo bi da rezimiramo
pouke koje se mogu izvudi iz dela teksta u stihovima od 1 do 41. Autor
Majkl Grin (232, 233) je rezimirao pouke iz 24. glave na vrlo koristan
nacin. Kako on napominje, prvo je, da ¢e Hristov ponovni dolazak biti
koliko lican toliko i siguran.

Drugo istorija se krec¢e jednim sigurnim pravcem. Ona nije be-
smislena, nasumicna, ne bavi se onim Sto je samo spolja, niti pred-
stavlja neki beskrajni ciklus. “Bi¢e to stvaran kraj, na isti nacin kao Sto
je bio i stvaran pocetak. Na kraju ¢emo sresti nikoga drugoga, do Isusa
Hrista.”



160 MATEJ: JEVANDELJE O CARSTVU

Trecle, Hristov ponovni dolazak upucuje na pobedu dobra nad zlom;
pobedu Bozje namere i plana nad ljudskom i kosmickom pobunom.

Cetvrto, povratak znaci obnavljanje. Nasta¢e novo stvaranje, “novo
nebo i nova Zemlja, gde pravda zivi” (vidi 2. Petrova 3,11-13; Otkrivenje
21,1-5).

Peto, Isusov ponovni dolazak upucuje na sud i razdvajanje. Neki ce
biti uzeti, a neki ostavljeni (stihovi 40, 41). To ce biti trenutak kada c¢e
tajne misli srca i najskriveniji karakter postati poznati svima.

Sesto, Hristov ponovni dolazak ¢e imati karakter odluke. Oznaéava-
juci kraj sveta, on ¢e znaciti poCetak punine carstva. Vreme pokajanja i
menjanja zauvek ¢e pripasti proslosti.

Sedmo, ponovni dolazak ¢e, kao munja na nebu, biti iznenadan i ne-
ocCekivan (27. stih). “Doci Ce iz vedra neba na svet koji nista ne sluti.”

Poslednje, Isusov ponovni dolazak ¢e se dogoditi u vreme koje ce
znati samo Bog Otac (36. stih). To vreme ne znaju propovednici, a nisu
ga znali ni u¢enici. Cak ni Isus, u svom utelovljenom stanju nije znao to
vreme. Bog u svojoj mudrosti zna kada ¢e biti najbolji trenutak za
zavrSetak zemaljske istorije. U meduvremenu, hris¢ani treba da budu
verni uprkos nevoljama (13. stih); treba da straze, u ocekivanju ponov-
nog dolaska svoga Spasitelja (42. stih).

Prelazimo na temu strazenja. Kako treba da zive hris¢ani u svetlosti
Isusovog sigurnog ponovnog dolaska?

O [stra ivanje Re I

Matej 24,42 — 25,46
Tekst od 24,42 do 25,46 procitaj dva puta. Potom uradi sledece
vezbe.

1. Ovaj odsek se sastoji od pet prica. Prvu nalazimo u 24,42-44. Pou-
ku, odnosno, pouke u toj priCi rezimiraj u nekoliko recenica. Potom
opiSi odnos price prema tekstu u 24,1-42.

2. U stihovima od 45 do 51 nalazimo drugu pricu. Slicna je prvoj, ali
dodaje nekoliko detalja za bolje razumevanje. Navedi nove elemen-
te koje dodaje ova prica.

3. Treca prica je pri€a o deset devojaka (25,1-13). Nabroj pouke koje
se mogu nauciti iz nje.

4, Cetvrta je pri¢a o talantima (25,14-30). U izno3enju ove price
dodaje se nekoliko elemenata kojih nema u priCi o devojkama. Na-
vedi te elemente i objasni kako nam oni pomazu da znamo kako se
treba ponasati u oCekivanju Isusovog dolaska.

5. Prica o ovcama i jarcima (25,31-46) na mnogo nacina se moze pri-
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kazati kao kulminacija celokupnog niza dogadaja u tekstu iz 24. i
25. glave. U kom smislu je ona kulminacija? Cime ona doprinosi
nasem razumevanju zapocetog u prve Cetiri price? Kakav je temelj
suda u toj prici? Kakva je veza tog temelja s verom i spasenjem sa-
mo milosrdem, blagodacu?

O Ula enje u Re
StraZenje u iscekivanju Cara koji dolazi

Sa 24. stihom dolazimo na prakti¢ni ishod onoga sto se dogadalo
pre 24. glave. Ako, osim Oca, niko ne zna cas dolaska (36. stih), onda je
duznost hriscana da “straze”, zato Sto ne znaju u koji ¢e cas doci njihov
Gospod (42. stih).

U 43. stihu, zatim, Isus iznosi kratku pricu i trazi od svojih sledbeni-
ka da budu u neprekidnom stanju iscekivanja. Treba da budu u
iSCekivanju kao domacin koji oCekuje da mu neko provali u kucu.
Poruka ove kratke price je da moramo neprekidno straziti i biti spremni
za ponovni dolazak Gospoda. Konacno, “u koji ¢as ne mislite; doci ce
Sin Covecji” (44. stih). Uzimajuci u obzir istoriju, vreme kada se Hristov
dolazak najmanje ocCekuje je danas.

Barkli prica pricu o tri davola-“pocetnika” koji su dolazili na Zemlju
da zavrSe svoje Skolovanje. Svako od njih je sotoni izneo svoj plan za
nanosenje propasti Covecanstvu. Prvi je predlozio da treba redi ljudima
da Bog ne postoji. Sotona je odgovorio da to nece prevariti mnogo ljudi,
posto vecina imaju sveprozimajuce osecanje da On postoji. Drugi je
rekao da ce objaviti da nema pakla. Sotona je odbacio i tu taktiku, posSto
vecina ljudi osecaju da ce greh i gresnici primiti ono Sto im pravedno
pripada. “Treci je rekao: 'Reci ¢u ljudima da ne treba da se Zure.’ ’Idi’,
rekao je sotona, ’pa ¢es ih upropastiti na hiljade’” (Barclay, 2:350, 351).

Najopasnija zabluda je da ¢e vreme teci unedogled. ReC sutra moze
biti opasna. Isus nas u prvoj od svojih pet pri¢a o strazenju i spremnosti
upozorava bas protiv takvog stava.

Druga prica (stihovi od 45-51) nastavlja temu neodloznosti i
strazenja, ali uz nekoliko dodatih nijansi. Ta pri¢a iznosi ideju o
hriS¢anima koji imaju duznosti i eticke odgovornosti u vreme dok
Cekaju i straze. Oni ne treba da cCekaju u lenjosti. Osim toga, povratak
domacina se odlaze iz razloga o kojima sluge niSta ne znaju.

Nazalost, odlaganje moze da povede u ruzno ponaSanje. Posto su
sluge prepustene sebi, u nedefinisanoj situaciji, jedan od njih dopusta
da mu se u prvi plan probiju nize strasti. PoCinje da “bije svoje drugare”
i da zivi razuzdanim zivotom, smatrajuc¢i da ima mnogo vremena na
raspolaganju.
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Medutim, na ovom mestu dolazi do ponavljanja pouke iz prve price:
“Doci ¢e gospodar toga sluge u dan kad se ne nada, i u ¢as kad ne mis-
li” (50. stih). Isus potom daje dodatnu pouku — kakva ¢e ponovo
zavrsiti zakljuckom cetvrte i pete price (25,30.46). Neverne sluge ce
izgubiti svoju nebesku nagradu i, umesto nje, primiti istu platu kao i
neverni Jevreji (8,12), zli ljudi uopste (13,42.50) i knjizevnici i fariseji
(23,13.15.23.25.27.29). Tako imamo da je koncept vernosti i vernog
strazenja utisnut u misli na potpuniji nacin nego u prvoj prici.

Treca prica (25,1-13) nosi u sebi temu cekanja u isCekivanju sa
bdenjem, zapocCetu u prve dve price, ali se, ponovo, pojaCava kom-
pleksnost poruke. Scena pricCe je palestinska svadba — ceremonija koja
je, kako je bilo karakteristicno, bila razvucen dogadaj, koji je trajao
sedmicu ili viSe dana. U njoj je uCestvovalo celo mesto, a, za razliku od
obicaja u zapadnom svetu, novovencani par nije odlazio na svadbeno
putovanje, nego su ostajali kod kuce i drzali otvorenu kucu.

lako je kulisa parabole o deset devojaka palestinska svadbena
sveCanost, da bismo izvukli sve glavne pouke iz price, nije neophodno
razumeti sve drevne svadbene obicaje. Medutim, od klju¢nog znacaja je
detalj da je Isus — Zenik, kao i u 9,15. Samo po sebi je to hrabra tvrd-
nja, posto Stari zavet Boga (a ne Mesiju) ¢esto opisuje kao Zenika, a
Izrailja kao nevestu (vidi, na primer, Isaija 54,4.5; Jeremija 2,2; Osija 1-
3).

lzvan dolaska Zenika, fokus pri¢e je postavljen na deset devojaka i
njihove ziSke (2. stih). U stvari, primarni fokus priCe je zapravo na po-
deli medu devojkama. Pet su opisane kao mudre, a pet kao “lude”.
Razlika medu tim dvema grupama definisana je pripremama koje su one
obavile za dolazak Zenika. Sve imaju Ziske, ali samo polovina devojaka
ima dovoljno ulja.

Zapazimo da su svih deset spolja hris¢anke, jer svih deset ocCekuju
dolazak Zenika. Takode treba da zapazimo da svih deset polako savla-
dava san i da su zaspale (5. stih). Prema tome, u ovoj priCi govorimo o
vernicima i nevernicima, iako sve govore da su vernici.

Glavna poenta u prici je “da zenik odocni” (5. stih). To je razlog Sto
sve devojke spavaju. Zemaljske potrebe su i dalje aktivne i Zive, i u
vreme dok Hristovi sledbenici cekaju Njegov ponovni dolazak. Niko ne
moze da zivi u neprekidnom stanju visoke opreznosti. Tema o
“‘odocnelom” Hristovom ponovnom dolasku vec je pomenuta u 24,48, a
pojavicCe se i treci put, u 25,19. Kasnjenje je, nema sumnje, ve¢ postaja-
lo problem za neke vernike kad je Matej pisao svoje Jevandelje u, po
proceni, trecoj deceniji posle Isusovog vaznesenja.

Razlika izmedu mudrih i “ludih” vernika, kako smo gore napomenuli,
nije u tome da li spavaju. Svi oni spavaju. Ipak, nisu svi spremni za
poziv. Neki su svoju pripremu ostavili za poslednji minut, kada je vec
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prekasno. Isus kaze da oni teSko placaju za svoj propust. “ZatvorisSe se
vrata” (25,10) i vreme njihove probe je bilo zavrSeno (vidi takode Ot-
krivenje 22,10.11) i oni propustaju veliku “veCeru svadbe Jagnjetove”,
koja se odrzava prilikom Drugog dolaska (stihovi 11, 12; vidi takode
Otkrivenje 19,9).

Moralnu pouku price nalazimo u 13. stihu: “Strazite dakle, jer ne
znate dana ni Casa u koji ¢e Sin Covecji doc¢i.” Ta pouka je, razume se,
ujedno bila i temeljni princip prve dve price u ovoj grupi prica. Ali ova
prica dodaje da ¢e pre Paruzije (Drugog dolaska) biti “dugo” odlaganje i
da niko ne¢e moci da se osloni na pripremljenost druge osobe. Na
Bozjem sudu svako od nas stoji kao pojedinac.

Treba da istaknemo da prica o devojkama ne govori o tome kako
treba da se pripremimo za dolazak Zenika. To ce biti tema poslednje
dve pricCe u ovoj grupi.

Raditi dok cekamo i straZzimo

Prica o talantima (stihovi od 14-30), Sto joj je zajednicko s tri
prethodne price, nastavlja stavljanje naglaska na spremnosti za Ucitel-
jev ponovni dolazak. Ipak, ona pokusSava da odgovori na pitanje koje je
jo$ otvoreno: Sta znadi biti spreman?

ZnacCenje spremnosti je doprinos price o talantima. Tok price je
sasvim jednostavan. Covek (Hristos) odlazi na put i svakome od svojih
slugu daje talante. Jednome daje pet, drugome dva, a poslednjem jedan
talant.

Prva dvojica ulazu svoje talante u posao i uvecavaju ulog svog gos-
podara, dok tre¢i samo zakopava svoj talant u zemlju, da bi ga sacuvao.
Treba napomenuti da u svetu starog doba zakopavanje novca nije bilo
losa ideja, ako je neko zeleo samo sigurnost. Jasno je, trebalo je da
takav Covek zapamti gde je zakopao. Obicaj zakopavanja vrednosti
posluzio je kao obicaj za pricu o sakrivenom blagu iz 13,44.

Medutim, gospodar je od onoga Sto je ulozio Zeleo viSe od sig-
urnosti: oCekivao je da se talanti upotrebe za dobit. To postaje jasno
kada se, “po dugom vremenu” (zapazimo slicnost u ovom pogledu sa
prethodne dve price — 24,48; 25,5), gospodar vraca i zahteva obracun
da bi utvrdio vernost svojih slugu u svom odsustvu (19. stih).

U prizoru suda koji sledi on nagraduje dvojicu slugu koji su u vreme
njegovog odsustvovanja bili savesni u izvrSavanju onoga za Sta su bili
odgovorni, a kaznjava onog koji nije ucinio nista, iako je bio svestan da
se od njega ocCekivalo da postupi prema svojoj odgovornosti (24. stih).
Neodgovorni sluga ne samo Sto nije primio nagradu, nego mu je
oduzeto i ono Sto je imao. Po misljenju njegovog gospodara, on nije
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ispunio uslove za ulazak u carstsvo (stihovi od 28-30).

Pouka je jasna. Biti spreman za Hristov ponovni dolazak ne znaci
pasivno Cekati na taj dogadaj. Naprotiv, spremnost podrazumeva odgo-
vornu aktivnost koja donosi rezultate za nebesko carstvo — rezultate
koji se mogu videti i koje UcCitelj moze da pohvali.

Od ove price mozemo da razumemo i to da Bog ne ocekuje od
svakoga iste rezultate. HriS¢ani se nalaze na razli¢itim nivoima odgo-
vornosti (15. stih). Medutim, na sudu se ne meri koliCina necije odgo-
vornosti, nego okolnost da li je on (ili ona) upotrebio pun spektar
sposobnosti koje mu je Bog dao. Ljudi nisu jednaki po sposobnostima,
ali mogu biti jednaki u angazovanju u svom poslu. Bog oCekuje dobar
profit od svog ulaganja u svakoga od nas.

Druga pouka iz price o talantima je Sto se verni ljudi “ne nagraduju
odlicnhom penzijom, nego joS vecom odgovornos¢u” (Schweizer, 471).
Velic¢ina utemeljena na sluzbi (20,26-28) produzice se i u vecnosti. Ona
je vecni princip nebeskog carstva. Elen Vajt veoma lepo opisuje tu
misao, govoreci da istinsko vaspitanje “priprema ucenika za radost
sluzbe u ovom svetu i za uzviSeniju radost Sire sluzbe u svetu vecnosti”
(EGV, Ed, 13).

Veoma vazan posao onih koji cekaju

Prica o ovcama i jarcima (koja je, tehnicki, viSe apokalipticki sud ne-
go prica) dovodi do kulminacije scenu suda, zapocetu u 23. glavi. Osim
toga, ona cini zavrSetak Isusovog postepeno razradivanog ucenja o
spremnosti. Dok su prve tri price u sadasSnjoj sekvenci naglasavale
strazenje (24,42 — 25,13), a Cetvrta naglasila rad u okviru strazenja
(25,14-30), ova prica (25,31-46) je izricCita po pitanju sustinske prirode
takvog rada.

Prica o ovcama i jarcima vrlo je ziva slika u reCima o konacnom
odvajanju koje ¢e se dogoditi kada Isus dode na nebeskim oblacima.
Re¢ je o slici koja ne dopusta ideju srednjeg puta ili druge prilike. Covek
pojedinac je ili ovca (standardni starozavetni simbol za Bozji narod) ili
— jarac. Covek pojedinac ili je upuéen desno (simbol naklonosti) ili levo
(simbol nemilosti). Nema srednjeg reSenja. Na odluku suda takode ne-
ma Zalbe. Prizor je prizor kona¢nog. Osobe koje su propustile da vreme
Cekanja i strazenja adekvatno upotrebe pre Drugog dolaska, zauvek su
izgubljene za carstvo (46. stih).

Kljucni element u prici je iznenadenje. | ovce i jarci su iznenadeni
carevom presudom u svojim konkretnim slucajevima. Obe grupe ospo-
ravaju presudu (stihovi od 37-39.44).

Razlog za iznenadenje potice od laznog tumacenja prave religije
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(vidi takode Jakov 1,27; Rimljanima 13,8-10), koje zastupa vecina ljudi.
Za prosecnog Coveka je susStina, srz prave religije verovanje u prave
doktrine ili primena odredenih ritualnih, ceremonijalnih i duznosti u
svakodnevnom zivotu.

Medutim, to nije biblijski stav. U jednom od slavnih starozavetnih
tekstova Bog preko Miheja kaze da ono Sto se trazi od Njegove dece
nije spolja vidljivo ponasSanje ili ritualna poslusnost, nego “da cinis Sto
je pravo i da ljubisS milost i da hodiS smerno s Bogom svojim” (Mihej
6,6-8). Isus je taj tekst citirao vec tri puta, u Mateju (9,13; 12,7; 23,23),
svakom prilikom u kontekstu stihova koji se bave pogresnim shvatan-
jem prave religije. Tako se i preostali deo Novog zaveta bavi tom istom
temom. Zato i Jakov piSe: “Jer vera Cista i bez mane pred Bogom i Ocem
jest ova: obilaziti sirote i udovice u njihovim nevoljama i drzati sebe
neopoganjena od sveta” (Jakov 1,27). Tako i Pavle moze da piSe da “koji
ljubi drugoga, zakon ispuni” (Rimljanima 13,8-10; vidi takode Galatima
5,14).

Isto tako, ni prvo Jevandelje nije ¢utalo o temi prave religije i nagradi
za nju. Isus to maksimalno jasno izrazava kada kaze da “ako ko napoji
jednoga od ovih malih samo ¢asom studene vode u ime ucenicko, zaista
vam kazem, nec¢e mu plata propasti” (10,42). | ponovo, Isus napominje
da se dve najvece zapovesti mogu sazeti kao ljubav prema Bogu i ljubav
prema bliznjem; savrSenstvo je definisao okolnos¢u u kojoj je neko
milostiv prema svojim neprijateljima (5,43-48; Luka 6,36), da bi vrlo
izricito rekao bogatom mladom knezu, koji je bio usmeren na spolja
vidljivo ponasanje, da ako hoce savrsen da bude, da treba da proda “sve
Sto ima i poda siromasima”. Nagrada za to bilo bi blago na nebu
(19,21).

Ta ucCenja dostizu tacku kulminacije u tekstu u 25,31-46. Ovde je
merilo suda izrazeno jasnoc¢om kojoj nema premca. Ljudima se ne
postavlja pitanje o tome Sta veruju ili da li su svetkovali subotu, davali
desetak ili dobro brinuli o svome zdravlju. lako je sve to vazno, Covek
moze sve to da primenjuje rigorozno, a da ipak bude potpuno izgubljen
(23,23). Stvarna ideja suda je da li su ljudi kao pojedinci pokazivali
opipljivu ljubav prema svojim bliznjima.

lako je ta misao kristalno jasna u prvom Jevandelju, Elen Vajt je ve-
oma lepo rezimira. Daju¢i komentar na tekst u 25,31-46, ona pisSe da je
Isus “odslikao svojim ucenicima prizor velikog dana suda. Odluku tog
suda je prikazao kao usredsredivanje na samo jednu tacku. Kada se
pred njim sakupe narodi, postojace samo dve klase ljudi Cija ¢e vecCna
sudbina biti odluc¢ena po onome Sto su ucinili ili zanemarili da ucine za
Njega u licnosti siromasnog i napac¢enog” (EGV, DA, 637).

Neki su smatrali da deo teksta u stihovima od 31 do 46 naucava
spasenje delima, ali to nije tacno. Tekst govori o merilu poslednjeg
suda, a ne o tome kako se Covek spasava. Temelj celog prvog Jevandelja
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je pretpostavka da je Hristos platio kaznu za greh u svojoj velikoj misiji
spasavanja svog naroda od njihovih greha (20,28; 1,21). Osnovna misao
u stihovima od 31 do 46 je opipljiv, jasan dokaz o tome da li je od-
redena osoba spasena. Ako su ljudi spaseni, njihovi zivoti ¢e pruziti
dokaz da su svojom spremnoscu da Njegove darove prenesu dalje dru-
gim ljudima, potpuno usvojili kvalitete Bozjeg milosrda i ljubavi. Tako
autor Joakim Jeremias moze da piSe da “¢e prilikom poslednjeg Suda
Bog traziti veru pokazanu u zivotu” (Jeremias, 209). Na slican nacin,
autor Leon Moris nam porucCuje da “moramo imati na umu da je za
celokupnu sliku Biblije normalno da se spasavamo blagodac¢u, mi-
losrdem, dok nam se sudi po delima. ... Dela koja c¢inimo su dokaz ili
Bozjeg milosrda na delu u nama ili naseg odbijanja tog milosrda” (Mor-
ris, Matthew, 634).

Znacajna pouka iz price o ovcama i jarcima je da su dela koja se
stvarno uzimaju u obzir — jednostavna i bez raCunice. Ona su jed-
nostavna kao hranjenje siromasnih ili odlazenje u posetu bolesnima.
Ona su bez racunice u smislu da oni koji ih Cine to ne Cine da bi gomi-
lali zasluge, nego zato Sto BoZzja ljubav stanuje u njihovim srcima i na
prirodan nacin se preliva ka drugim ljudima. Spremnost na pomoc i
milost za njih su postali prirodne osobine. Oni su intimno usvojili Bozju
ljubav, koja se demonstrira u njihovim svakodnevnim zivotima, iako oni
te vrline nisu svesni.

S druge strane, celokupni stav onih koji su ocenjeni kao jarci jeste,
da su znali da su bolesni i siromasni znacajne osobe, bili bi prvi da im
pruze pomoc. Njihove oci su bile usmerene ka prestizu, dobiti i
priznanjima; propustili su da intimno usvoje Bozju ljubav. Na taj nacin
su u religiji ispustili ono Sto je stvarno bitno. U stvarnosti je njihova
religija samo jedan oblik maskirane sebicnosti.

Isus kaze svim takvim sledbenicima: “Ne poznajem vas” (12. stih).
“Nece svaki koji mi govori: Gospode! Gospode! uci u carstsvo nebesko;
no koji ¢ini po volji Oca mojega koji je na nebesima. Mnogi ¢e rec¢i meni
u onaj dan: Gospode! Gospode! nismo li u ime Tvoje prorokovali, i
Tvojim imenom davole izgonili, i Tvojim imenom cudesa mnoga tvorili?
| tada ¢u im ja kazati: nikad vas nisam znao; idite od mene koji Cinite
bezakonje” (7,21-23).

Upravo je nesvesno usvajanje Bozje ljubavi i njen izraz u sva-
kodnevnom zivotu taj bitni preduslov za nebesko carstvo. Takvi ljudi su
poceli da ozivotvoravaju princip sluzenja i veliCine, koji se uvek iznova
pojavljivao u Matejevom Jevandelju. Takve ljude je “bezbedno” spasti za
vecnost, zato Sto su srcem usvojili princip ljubavi, princip carstva. Takvi
ljudi su milosc¢u razvili tu “pravdu [koja nadilazi pravdu] knjizevnika i
fariseja”. Tako biva da su oni spremni da udu “u carstvo nebesko”
(5,20).
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O Primena Re i

1.

Matej 24. i 25. glava

Vrlo Cesto je bio stav nekih propovednika i evandelista da svojim
uzbudljivim propovedima o znacima vremena dovedu ljude u crkvu.
Da li je taj stav i zaista istinski odraz Isusove nauke iz Mateja 24. i
25. glave? Cime mogu da doprinesem, u svojoj crkvi, da se stvori
zdravija atmosfera, koja ¢e se ve€om merom temeljiti na pouzdanoj
veri nego na iskonstruisanom senzacionalizmu?

Da li je blizina Drugog dolaska za mene postala samo besmislen
klise? Kakve dokaze mogu da pruzim za svoj odgovor? Kakve
konkretne korake mogu da ucinim da bih ponovo ozZiveo svoju veru
u Drugi Hristov dolazak i svoju zelju za njim?

Kakve mi je sposobnosti i odgovornosti (talante) Bog dao? Na
koji nacin mogu bolje da ih iskoristim, dok zivim u ocCekivanju svog
Gospoda?

Kada ispitujem svoju religiju, kakav dokaz mogu da pruzim da je
moje iskustvo ispunjeno smislom? Kakav dokaz mogu da pruzim o
tome jesam li ovca ili jarac u svojoj porodici, na svome poslu, u
svojoj crkvi i u sredini u kojoj zivim?

[stra Ivanje Re I

Paralele Hristovom govoru o Drugom dolasku mozemo nadi u
Marku u 13. glavi i Luki 21,5-36. Na cistom listu hartije nacini tri
stupca, a onda napravi prikaz za svako od tri jevandelja. Na kraju,
uporedi tri dobijena prikaza. U ¢emu se podudaraju? U ¢emu se
razlikuju? U ¢emu se sastoji jedinstveni doprinos svake od njih
posebno?

Uz pomo¢ konkordancije ispitaj sve biblijske tekstove koji go-
vore o poslednjem sudu. Ono Sto si pronasao podeli po njihovim
prirodnim kategorijama i napiSi kratak sastav o svojim zaklju€cima.

O Za dalje prou avanje Re i

1.

Radi opSteg uvida u materiju, vidi EGV, DA, 627-641; EGV, COL,
325-365, 405-421.
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2. Za viSe informacija o razorenju Jerusalima, vidi Josephus, Wars of
the Jews, 5.9.1—6.4.8; G.W. Bromiley, ed., International Standrd Bible
Encyclopedia, 2:1029.1030; F.F. Bruce, New Testament History, 368-
392; J.B. Green and S. McKnight, eds., Dictionary of Jesus and the Gos-
pels, 172-176; EGV, GC, 17-38.

3. Radi pregleda nauke Jevandelja o eshatologiji, vidi J. B. Green
and S. McKnight, eds. Dictionary of Jesus and the Gospels, 206-209; za
Siru perspektivu koja se bavi eshatoloSkim pitanjima u celoj Bibliji,
vidi, G.W. Bromiley, ed., International Standard Bible Encyclopedia,
2:130-143.
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DVANAESTO POGLAVLIJE
ODBACTVANJE CARA

Matsj 26,1 — 27,44

Pocev od teksta u 16,21, Matej nas je vodio prema krstu, velikoj kulminaciji Jev-
andelja. Narativa o Isusovoj smrti nije epilog ili dodatak narativi o Hristovom Zivotu.
Naprotiv, Njegovom Zivotu upravo smrt daje smisao. Konacno, Isus je dosao na ovu
Zemlju kako bi mogao da “da dusu svoju u otkup za mnoge” (20,28). Njegova krv “ée
se proliti za mnoge radi otpustenja greha” (26,28). Upravo svojom smrcéu i vaskrsen-
jem On ¢e “izbaviti svoj narod od greha njihovih” (1,21). Smrt cara je Zizna tacka
prvog Jevandelja. Tako definicija cetiri Jevandelja iz pera teologa Martina Kelera, kao
“narative o pasiji, s opSirnim uvodima” stavlja naglasak na pravo mesto, iako u tome
postoji mala doza preterivanja.

DvadesetSesta i 27. glava Mateja dovodi nas do kraja zemaljskog Zivota Cara Is-
usa, dok nas 28. glava vodi u vaskrsenje, u kojem je iz pohlepnih ruku poraza istrgnuta
pobeda. Na taj nacin jedan kraj postaje — pocetak.

Deo teksta od 26,1 do 27,44 odslikava Isusa cija je sluzba poucavanja najvecim de-
lom zavrsena. Iz Njegovih usta, izvan govora prilikom Poslednje vecere i Njegove
molitve u Getsimaniji, nalazimo veoma malo reci. Umesto toga, posmatraci smo drame
u kojoj Jevreji, uz pomo¢ svojih rimskih neprijatelja, razapinju svog Mesiju na krst.
lzvan toga, ova poglavija osvetljavaju ljudsku odgovornost naocigled krsta, kada su
ljudi pojedinacno dovedeni pred odluke za i protiv Hrista. Tema reagovanja na Isusa
pocela je u 2. glavi i cini jednu od niti koje se provlace kroz celu fabulu prvog Jev-
andelja. Dimenzija odgovornosti u ljudskom izboru dolazi u ovim stihovima do svog
vrhunca, ne samo u slucaju razlicitih ucenika, Jevreja i Rimljana, nego i za samog
Isusa koji se suocava s krstom.

O Ula enje u Re

Matej 26,1-56
Deo teksta u 26,1-56 procitaj u celosti dva puta, a onda se poza-
bavi slede¢im vezbama.

1. Navedi izjave (i njihove citate) koje pokazuju da je Isus vladao
dogadajima koji su vodili na krst. U tu vezbu ukljuci i stihove od 57
do 68. NapiSi nekoliko recenica kojima ¢eS obrazloziti dublji
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smisao tog vladanja dogadajima u odnosu na znacenje krsta.

2. Do tog vremena je u pri€i prvog Jevandelja Juda bio samo
sporedni igra¢. Medutim, on u 14. stihu dolazi na centralnu scenu.
Nabroj sta mozemo nauditi o Judi od 1. do 56. stiha i u 27,1-10.
Kakve dodatne Cinjenice se mogu prepoznati iz paralelnih tekstova
u Marku 14. glavi, Luki 22. i Jovanu 13. glavi? Kakve veze, ako ih
ima, postoje izmedu teksta u 26,14-16 i 26,6-12? Kakvi zakljucci
se mogu izvudi iz informacija koje si sakupio o Judi?

3. Nacini prikaz dogadaja u Getsimaniji. U jednom ili dva pasusa
objasni sustinu iskuSenja s kojim se borio Isus. Vidi$ li neku vezu
izmedu te borbe, klju¢nog iskuSenja iz 4,1-10 i problema iz teksta
u 16,21-26? Ako vidis, u ¢emu se sastoji?

4. Nacini prikaz Petrovog iskustva u stihovima od 1 do 56 i od 57
do 75. Navedi njegove vrhunce i najnize tacke. Kakav profil karak-
tera mozesS da skiciraS o Petru iz ovih poglavlja? Oceni Petrovo is-
kustvo u 21. glavi u svetlosti 26. glave. Posmatrano s tog aspekta,
Sta nas 21. glava uci o Isusu (i Bogu)? O Petru?

O [stra ivanje Re I
Reakcije na Cara Isusa

Tekst u Mateju 26,1-16 osvetljava polarizaciju koja se dogada kada
se ljudi suocavaju s Hristovim zahtevima. S jedne strane nalazimo jev-
rejske vode i Judu Iskariotskog. Na drugoj strani je zena sa alabaster-
skom “sklenicom”. Tema Matejevog Jevandelja su bile vrlo raznovrsne
reakcije na Isusa. Tako je bilo u vreme Njegovog rodenja (2. glava), a
tako se i nastavlja i sve do dana Njegove smrti. Kako se u ljudskim
umovima kristaliSe dublji smisao Hristove vesti, ljudi se postavljaju ili
protiv Njega ili za Njega (vidi, na primer, 12,30). Sredine nema, nakon
sto ljudi shvate dublji smisao Isusa i Njegove vesti. Kada se Covek po-
jedinac susretne oci u ocCi s Isusom, on je prinuden da se opredeli ili za
Isusa i krst samopozrtvovanja ili protiv njih; ili za principe nebeskog
carstva ili za principe carstva ovoga sveta.

Ali pre nego Sto istrazimo primere polarizacije u ovom tekstu,
znacajno je napomenuti da Matej ne prikazuje Isusa koji se suocava s
krstom kao zalogom dogadaja koje ne drzi u svojoj vlasti. Naprotiv, Isus
u potpunosti vlada zbivanjima.

Njegova vlast nad dogadajima vidljiva je od teksta u 26,2 i dalje. U
tom stihu vidimo da je svestan da ¢e ga “predati da se razapne”. On
uvek iznova naglasava da zna svoju buduc¢nost (9,15; 16,21-24; 17,9-
12.22.23; 20,22.28; 21,33-45). Isus ne ide slepo u klopku. On moze da
bira i potpuno je upoznat s dogadajima koji neposredno predstoje. On
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zna da ¢e ga jedan od dvanaestorice izdati (21. stih) i zna ko ce to biti
(stihovi od 23-25). Zna da ¢e ga se ostali uCenici odreci vec te noci (31.
stih), a zna i da ¢e ga se Petar odreci (34. stih). Medutim, Isus zna i to
da ce, svojim vaskrsenjem, biti pobednik nad smrcu (32. stih), da ce
sesti Bogu s desne strane i da ¢e jednom ponovo doci na nebeskim ob-
lacima da spase svoje sledbenike (64. stih).

Daleko od toga da bude pion slepe sudbine, Isus zna da bi, ako bi
odlucCio da se brani, mogao da pozove svog Oca, koji bi mu u istom
trenutku stavio na raspolaganje dvanaest legiona andela (sedamdeset i
dve hiljade) (53. stih). To je jedna od najvaznijih misli u 26. glavi. lako
vlada dogadajima i moze da izbegne krst, On odlucuje da to ne ucini
“kako bi se ispunilo Sto stoji u Pismu da ovo treba da bude” — da se
dogodi na nacin krsta (54. stih).

Matejeva slika Isusa koji vlada dogadajima u skladu je sa slikom koju
opisuje Jovan, u Cijem Jevandelju Isus kaze: “Ja duSu svoju polazem da
je opet uzmem. Niko je ne otima od mene, nego je ja sam od sebe po-
lazem” (Jovan 10,17.18; vidi takode Jovan 15,13).

Ali samo zato Sto Isus vlada dogadajima i zna Sta se odigrava, ne
znaci da druge sile ne vrSe svoje manevre kako bi postigle sopstveni
cilj. Predvodnici tih sila su poglavar svestenika judaizma (Kajafa) druge
vodece licnosti sveStenstva i stareSine iz naroda (laici na znacajnim
polozajima). Matej, najmanje, govori o0 mo¢nom pododboru Sinedriona
— najvisem sudskom telu Jevreja. Matej kaze da je “zvanicni” judaizam
odbacio Isusa i da zeli Njegovu smrt (stihovi 3, 4).

Medutim, ove vode su suocCene s vise ozbiljnih problema. Prvo, ne
usuduju se na otvorenu akciju protiv Isusa, zato Sto su mu ljudske mase
naklonjene (5. stih). Pa ipak, nalaze se u vremenskom tesnacu.
Konacno, ako svoju akciju odloze do posle Pashe, Isus ¢e verovatno
napustiti grad i time im izmaci iz ruku.

Pomoc¢ za ovaj njihov poduhvat dolazi im od najmanje ocekivanog
izvora — izvor gotovo neverovatan: prebeg jednog od dvanaestorice
Isusovih ucenika. Juda Iskariotski se slaze da posluzi kao izdajnik za
trideset srebrnih novcica, za cenu jednog roba (2. Mojsijeva 21,32; vidi
takode Zaharija 11,12). Juda se ponudio da ugovori zgodno vreme kada
bi jevrejske vode uhvatile Isusa (stihovi od 14-16).

Sva Jevandelja govore o Judinoj izdaji, ali nijedno ne navodi povod za
taj Cin, iako su izlozeni mnogi razlozi. Neki izuc€avaoci Biblije su izneli
pretpostavku da je Juda hteo da dovede Isusa u polozaj u kojem bi bio
prinuden da upotrebi svoje neobiCne sposobnosti i moci, kako bi unistio
opoziciju i ustanovio carstvo koje je ocekivalo tako mnogo Jevreja. Dru-
go shvatanje govori o Judi koji je bio razocaran u Isusa. U skladu s ovim
razmisljanjem, ta rasprSenost iluzija dolazila je od okolnosti da je Juda
otkrio da je Isus Covek mira, a ne militantni Mesija, koji ¢e zbaciti
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rimski jaram. Zbog toga je izdaja bila Cin s ciljem oslobadanja od Isusa.
Trece shvatanje kaze da je Juda Isusa video kao promasaj i zato ga je
izdao, da bi spasao sebe.

Jedini motiv koji se pominje u Novom zavetu za Judino izdajstvo je
novac. Nije slucajno Sto pricu o Zeni koja skupim mirisom pomazuje
Isusove noge (stihovi od 6-13) Matej stavlja izmedu price o frustriranoj
zaveri Kajafe i jevrejskih voda (stihovi od 3-5) i price o Judi koji se nudi
da im pomogne (stihovi od 14-16).

Ovde nam pomaze cetvrto Jevandelje. U njemu citamo da se Juda
posebno uznemirio zbog pomazanja, zbog “bacene” vrednosti mirisa
(tri stotine dinara, ili gotovo iznosa zbira nadnica za godinu dana) i da
je Juda iz kovcezi¢a koji je nosio uza se krao novac svih ucenika (Jovan
12,4-6). Zato je on u pomazanju video li¢ni gubitak.

Medutim, sama sebi¢nost nam ne pruza dovoljno uverljivo obja-
Snjenje za Judinu totalnu promenu smera, narocito kada znamo da on
joS ocCekuje zemaljsko mesijansko carstvo, u kojem ¢e on biti prvi (i
verovatno veoma bogat) voda. Zato sticemo utisak da je za Judino izda-
jstvo najbolje objasnjenje to da je “baceni” novac od pomazanja mirom
posluzio samo kao stimulus za stavljanje u pokret njegovog plana da
prisili Isusa da ustane protiv Jevreja i Rimljana. Time ¢e, iz Judine per-
spektive, “spori”’ Isus biti prinuden na korake u uspostavljanju svog
carstva. Od svih mogucih tumacenja Judinog izdajstva, ovo najbolje
odgovara cCinjenicama. Osim toga, ono objasSnjava i zasto je Juda izvrsio
samoubistvo kad su njegovi planovi propali (27,1-5).

StiCe se utisak da je pricu o miropomazanju Matej namerno postavio
izmedu Kajafine i Judine zavere, iako je taj dogadaj, da bi to ucinio,
morao da izdvoji iz njegovog hronoloskog okruzenja. (Vidi Jovan 12,1-
12, tekst po kojem je vreme dogadanja pomazanja “pre Pashe na Sest
dana”, a trijumfalni ulazak u Jerusalim “sutradan”.)

Prica, ipak, nije uvrstena u tekst prvog Jevandelja samo zato da bi se
lakSe objasnilo Judino ponasanje. Naprotiv, pomazanje koje je ucinila
Marija ima svoju sopstvenu poruku. To je poruka neogranicenog
predanja, kao simbola Marijine zahvalnosti Isusu. Cineéi o3tru su-
protnost prema reakcijama jevrejskih voda i Jude na Isusa u neposred-
nom kontekstu price, Marija demonstrira svoju ljubav prema Onome
koji je ucinio tako mnogo za nju licno i koji je njenog brata (Lazara)
vratio u zivot (Jovan 11,1-44). Marijina reakcija na Isusa je bila pozitiv-
na.

Pomazanje je, izvan ovoga, bogato simbolikom. Konac¢no, osnovno
znacenje recCi Mesija je “pomazani”. Kao Sto su u Starom zavetu carevi
bili pomazivani (vidi, na primer, 2. Carevima 9,6), tako i Marija pomazu-
je Isusa.

Deo price o pomazanju koji mozda i najviSe iznenaduje je Isusovo
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objasnjenje u 12. stihu da je Marijino delo ucinjeno da Njega pripremi
za pogreb. Ta Njegova izjava joS jednom napominje da Isus vlada onim
Sto se s Njime dogada. Konacno, kako je tada bio obicaj, tela se nisu
pomazivala za pogreb pre smrti. Pomazivanje se tradicionalno obavljalo
na leSevima, a ne na zivim ljudima, izuzev u slucaju zlocinaca. | zato
Isusovo objasnjenje za Marijin postupak kao da pretpostavlja (ispravno)
da ¢e On umreti smrcu zlocinca, Cije ¢e se telo sahraniti bez odgova-
raju¢eg obreda.

Novo znacenje jednog starog simbola

U Mateju 26,17-30 govori se o Isusovoj poslednjoj vecCeri sa svojim
uCenicima. lako je re¢ o pashalnom obedu, Isus i ucenici jedu obed
uveCe uocCi uobicajenog pashalnog obeda (vidi Jovan 13,1; 18,28;
19,14). Tako, iako se te godine redovni pashalni obed odrzavao u petak
uvecCe, Isus i Njegovi ucenici ga proslavljaju u cetvrtak uvece. U
Isusovom slucaju to je bilo nuzno, posto je svestan da ¢e do petka
uvece vec biti mrtav.

Ovaj ranije proslavljeni pashalni obed objasSnjenje je zasto se prili-
kom Poslednje vecCere ne pominje jagnje, iako su svi drugi delovi obroka
na mestu. Pashalna jagnjad su se klala u hramu u petak uvece, upravo u
vreme u koje je i Isus umro. To tempiranje vremena je vazno posto je,
kako Pavle kaze, Isus “pashalno Jagnje koje je prineto za nas”’3 | samo
jevrejsko predanje napominje da je nad Isusom smrtna kazna izvrSena
“u veCe uoci Pashe” (Sanhedrin, 43a). Znajuc¢i da ¢e umreti pre uo-
bicajenog termina za obed, Isus obezbeduje poseban obed dan ranije.

Tog Cetvrtka uvece Isus prvi put pominje da ¢e ga izdati jedan iz-
medu onih koji su mu najblizi (21. stih). Pre tog obeda je nagovestio da
C¢e umreti, ali nijednom nije jednog od svojih ucenika doveo u vezu s
tim dogadajem.

Dejstvo ovih reci na dvanaestoricu je traumatic¢no. U 22. stihu stoji:
. i zabrinuvsi se vrlo” (Karadzi¢), “i ozalos¢eni vrlo” (D. Stefanovic),
“postadosSe vrlo zalosni” (Bakoti¢). Bez obzira kako je grcki tekst pre-
veden, on upucuje na zestoke emocije, pa cak i na sok.

Ta izjava je uCenike uzdrmala cak do tacke da su poceli sami u sebe
da sumnjaju. Svako od njih, zauzvrat, pita: “Da nisam ja, Gospode?”
Zapazimo da sam nacin kako oni formulisu pitanje, “Sigurno nisam ja,
Gospode?” [KJV], pokazuje da oCekuju negativan odgovor (22. stih).

Zanimljivo je napomenuti da je Juda nesumnjivo vrlo brizljivo
prikrivao svoje tragove. Na kraju, niko nije postavio pitanje: “Da li je to
Juda?”

3 slob. prevod iz 1. Korinéanima 5,7, prema Filipsu.
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Ipak, Juda zna. ZateCen, on se nece odmah pridruziti ostalim
ucenicima u pitanju da to nije on. Ali on ubrzo dolazi sebi, svestan da
ako im se ne pridruzi u pitanju, bice identifikovan kao krivac i zato i
sam kaze: “Da nisam ja, Ravi?” (25. stih). Juda se Isusu ne obraca sa
“Gospode”, kao ostali ucenici, nego sa “Ravi” — nacin oslovljavanja koji
je primeren za svakog jevrejskog ucitelja i oblik oslovljavanja koji ostali
ucenici uopsSte nisu koristili u tekstu prvog Jevandelja (vidi 26,49, drugi
primer u kojem Juda koristi taj izraz).

Isus ne reaguje na pitanja drugih ucenika, ali Judi skre¢e paznju da
zna da ¢e on zaista biti izdajnik (25. stih). U tom trenutku Judi je jasno
da je otkriven. Takode zna i da ¢e morati brzo da deluje, ako hoce da
uspesno izvede svoj plan. Otprilike u to vreme, kako nam kaze Jovan,
“ude u njega sotona”. Isus mu kaze da ono sSto treba da ucini treba da
¢ini “brze” i tada Juda “odmah izide” da izvrSi svoj plan (Jovan 13,27-
30).

U nastavku, Matej piSe kako je Isus uspostavio novo znacenje jednog
starog simbola. Staro znacenje pashalnog obeda bilo je usredsredeno
na Bozje izbavljenje svog narod iz egipatskog ropstva (2. Mojsijeva
12,1-30). Novo znacenje ¢e se odnositi na Bozje izbavljenje od greha
putem Hristove Zrtve. Na taj nacin ovaj novi obed simbolise jedno joS
vece izbavljenje nego stari.

Prelamajuci hleb i dodajuci ga svojim ucenicima, Isus kaze: “Uzmite,
jedite; ovo je telo moje” (26,26). Njemu je bilo lako da doda “koje se za
vas lomi”, ne remeteci svoju nameru (vidi Luka 22,19; 1. Korin¢anima
11,24). Isus posle toga uzima casu i izjavljuje da je ona “krv moja no-
voga zaveta koja ce se proliti za mnoge radi otpustenja greha” (stihovi
27, 28). Na isti nacCin kao Sto su starozavetni zaveti bili overavani krvlju,
tako Ce biti i s novim zavetom, prema prorocanstvu iz Jeremije 31,31-
34.

Isus ¢e umreti “za mnoge”. Time ¢e se Njegova smrt shvatiti kao
smrt zamenika. On je nosio naSe grehe na krst i umro umesto nas. On
je preuzeo presudu izreCenu nama, kako bi oni koji ga prime uzivali
zivot koji je Njegov (vidi 2. Korin¢anima 5,21; 1. Petrova 2,22; Jevrejima
9,28; Galatima 3,13; Isaija 53,5.6.11). On ¢e umreti kao nasa zamena.
Njegova krv Ce biti prolivena za “otpustenje [naSih] greha” (28. stih).

Ali na ovom mestu Isus ponovo napominje svojim ucenicima da On
drzi dogadaje u vlasti. On zna da je Njegova smrt na pragu, ali zna i to
da Ce ustati kao pobednik i da ¢e ubuduce piti “od vina” zajedno sa
svojim vernim ucenicima “u carstvu Oca svojega” (29. stih). Te reci iz-
razavaju sigurnost Njegove vere kako u vaskrsenje, tako i u svoj drugi
dolazak, kojom prilikom ce i Njegovi ucenici vaskrsnuti (1. Solunjanima
4,16).

Hriscani svih ubedenja, iako se ne slazu po tacnoj simbolici znacenja
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elemenata Poslednje vecere, prihvatili su je kao najvazniji dogadaj u
svojim bogosluzbenim aktivnostima, svom obozavanju Boga. Vecera
zajednisStva, VecCera Gospodnja je znak secanja na njihovog Spasitelja,
koji je umro za svakoga od njih (1. Korin¢anima 11,25). Znacenje tog
obreda najbolje je shvatio Pavle, koji je pisao: “Kadgod jedete ovaj hleb i
casu ovu pijete, smrt Gospodnju obznanjujete, dokle ne dode” (1.
Korin¢anima 11,26). Tako imamo da simbolizam prve hriS¢anske pa-
shalne vecere upucuje istovremeno u dva pravca: unazad na Hristovu
smrt i unapred ka Njegovom ponovnom dolasku na nebeskim oblacima,
kada ¢e svoje carstvo dovesti do punine.

Na kraju te sluzbe, kaze Matej, oni su pevali “hvalu” [himnu] i izasli
na Maslinsku goru. Ta “hvala” verovatno su bili psalmi 115. do 118, koji
su se tradicionalno pevali na kraju pashalnog obeda.

Borbe u Getsimaniji i Carev konacni izbor

Isus je nesumnjivo znao buducnost, ali to ne znaci da nije imao al-
ternativa u vezi s ostvarivanjem te buducénosti. Kao Sto su Kajafa i Juda
morali da donesu odluke o ulogama koje ¢e odigrati u zavrSnim
dogadajima Hristovog Zivota, tako je i Isus morao da donese odluku. On
je joS mogao da se povuce. Krst nije bio neizbezan. | dalje je mogao da
okrene leda krstu i ode. Svoju konacnu odluku da prode kroz najbolniji
deo plana spasenja trebalo je tek da donese. U tome je znacaj Njegove
borbe u Getsimaniji.

Ali pre nego Sto stignemo do Isusove tako vazne odluke, Matej nam
pruza joS jedan pogled na Njegovu “grupu podrske”, jedanaest pre-
ostalih ucenika. Oni u svojoj podrsci nece biti narocito korisni, Sto je
nepovoljno i za Isusa i za ucenike. U stvari, Isus predskazuje da ce se
“svi sablazniti” o Njega (31. stih). Oni ce se sablazniti zbog Njegovih
iskuSenja. Apstrahujuci svaki strah za licnu sigurnost, njima tek pred-
stoji da shvate samu svrhu Njegovih patnji. Oni mesijanstvo i dalje vide
u obliku Cara-osvajaca, a ne Sluge koji pati. Takvo pogresno shvatanje
vodi njihovoj dezorijentaciji u vreme tih najtezih Casova.

Zatim, Isus ponovo napominje da se On prema krstu ne krece slepo
posrcuci. On zna Sta radi. On zna i to da ¢e ponovo ustati, da bi potom
u Galileji sreo svoje sledbenike (32. stih). Ovo proroCanstvo se ponovo
pominje u 28,6.7, kada jedan andeo govori ucCenicima da Ce se vaskrsli
Hristros sresti s njima u Galileji, a onda ponovo u 28,16-20, kada se
jedanaestorica okupljaju da se poklone svom vaskrslom Gospodu i da
od Njega prime evandeoski nalog.

Petar, u meduvremenu, govori Isusu da se on nikada nece sablazniti,
cak i ako bude trebalo da umre s Njim. Isto uveravanje izgovaraju i
ostali ucenici. Ipak, Isus zna stvarnu istinu i zna da oni u svom shvatan-
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ju i iskustvu joS nisu dospeli do tacke kada mogu da se suprotstave
velicini i uzasu Casova agonije koji ¢e ga ubrzo obuzeti (stihovi od 33-
35).

Ni sam Isus nije potpuno spreman, iako nije opterecen pogresnim
shvatanjem uloge Mesije u srcima ucenika. Njegova zavrSna priprema
odigrace se u Getsimaniji.

Ocito je da je Getsimanski vrt (na padinama Maslinske gore) bio
mesto na koje su Isus i ucCenici Cesto odlazili. Konacno, Juda zna gde
treba da ih nade kada dode da izvrSi svoje izdajstvo.

Isus odlucuje da svoje poslednje sate na slobodi provede na tom do-
bro poznatom mestu. Ostavljajuci vecinu ucenika prilicno daleko od
sebe, Matej nam kaze da je Isus “Zalosne duSe do smrti”, uzeo sa
sobom Petra i sinove Zevedejeve da ga krepe dok se bude molio (stihovi
od 36-38). Isus od njih oCekuje da se i sami mole, ali njih uvek iznova
svladava san (stihovi 40, 43, 45). Taj neuspeh je samo predukus
njihovog veceg neuspeha i slabosti koji ¢e tek nastati te noc¢i kada ga se
budu odrekli (56. stih).

OtisavSi malo dalje od svoja tri uCenika, Isus “pade na lice svoje
moleci se i govoreci: Oce moj! ako je moguce da me mimoide casa ova;
ali opet ne kako ja hocu, nego kako Ti” (39. stih). Dva puta se vracajuci
svojim usnulim ucenicima, Isus ponovo odlazi, da bi oba puta ponovio u
sustini istu molitvu (stihovi 42, 44).

Iz ovog dogadaja jasno je jedno: Isus se grozi svoje “CasSe” patnje.
Mnogi pisci su uocili oStru suprotnost izmedu Hristovog straha od smrti
na krstu koja se nadvijala nad Njim i reakcije drugih poznatih mucenika
kroz istoriju.

Ne samo Sto su poznate licnosti starog vremena, kao Sto je bio
Sokrat, smatrajuc¢i da u smrti nema niCega Cega bi trebalo da se boje,
smireno docekali kraj svojih zivota, nego su se i hris¢anski mucenici
takode smireno suocili sa smrcu, a ponekad cak i sa zanosom religi-
oznog odusSevljenja. Na primer, kad se Polikarp (oko 69-155 n.e.), smi-
ranski crkveni stareSina iz drugog veka, suocio s prokonzulom koji e
ga ubrzo zatim liSiti zivota, on je svom mucitelju rekao da uradi svoj
posao. U jednom pismu koje je bilo napisano ubrzo posle njegove
mucenicke smrti godine 155. ili 156. n.e., saznajemo da je, suoCen sa
smrcu, “bio nadahnut hrabroS¢u i radoscu, a njegovo lice obasjano
smirenosScu, tako da ne samo Sto se nije sruSio od straha zbog onoga
Sto mu je bilo receno”, nego je izrazio reakciju radosti (The Martyrdom of
Polycarp, 12). Takvo je bilo iskustvo mnogih mucenika tokom istorije.
Svesni da su pomireni s Bogom, nisu se bojali smrti.

Uz tako mnogo spokojnih smrti u istoriji, prinudeni smo da pitamo

zasto je Isus s toliko straha ocCekivao smrt. Da li je previSe voleo svet?
Da li mu je nedostajalo vere? Ili se samo, prosto, bojao bolova koje ¢e
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trpeti?

Izgleda da se odgovor nalazi na drugoj strani. ReC je o karakteru
“Case” koju je trebalo da popije. “Casa” u Starom zavetu ima asocijacije s
Bozjim gnevom (ili sudom) (Isaija 51,17; Jezekilj 23,33.34). Kako istice
autor DzZon Stot, Hristova Casa “ne simboliSe ni fizicki bol biCevanja i
raspeca, niti mentalnu patnju zbog prezira i odbacivanja ..., nego
duhovnu agoniju nosSenja greha sveta; drugim recima, podnosSenja
bozanskog suda koji su ti gresi zasluzili” (Stott, The Cross of Christ, 76).
Isusov strah u iSCekivanju krsta nastao je zbog Cinjenice da ¢e na njemu
On, u ime Covecanstva, piti CasSu Bozjeg gneva [suda] protiv greha.

Isusov veliki strah u Getsimaniji dolazi od Njegovog shvatanja koliko
Bog mrzi greh. Njemu je gotovo nepodnosljiva pomisao da mora da
postane “za nas kletva” i “greh” u Bozjim ocima (Galatima 3,13; 2.
Korin¢anima 5,21). “On je to osecao da je zbog greha”, pisala je Elen
Vajt, “bio u stanju odvojenosti od svog Oca. Provalija je bila tako Siroka,
tako crna, tako duboka, da se, gledajudi u nju, Njegov duh zgrozio. Nije
smeo da iskoristi bozansku moc¢ da izbegne tu agoniju. Morao je, kao
covek, da podnese posledice covekovog greha. Morao je, kao Covek, da
podnese Bozji gnev protiv bezakonja” (EGV, DA, 686).

Tamo u Getsimaniji, nastupio je trenutak odluke. Isus je morao ili da
krene ka krstu ili da se odrekne svoje misije. KuSac je, razume se, i
dalje pored Njega i naglaSava mu kako Njegovi najblizi prijatelji cak ne
mogu ni da ostanu budni da ga ohrabre (stihovi 40, 43, 45), dok je
jedan od Njegovih ucenika bas u tom trenutku bio na zadatku da ga
izda (stihovi od 14-16, 46) i da ¢e ga uskoro nezahvalni ljudi za koje Ce
umreti, ubrzo razapeti (27,32-44).

Bore¢i se sa iskuSenjem koje ga je podsticalo da postupi po
sopstvenoj volji i ustukne pred krstom, Isus u Getsimaniji trpi torturu
pritiska kakav mi mozemo samo nejasno da nazremo. U velikoj agoniji i
uzasnom strahu, On konacno donosi odluku: “OcCe moj! ako me ne
moze ova Casa mimoici da je ne pijem, neka bude volja Tvoja” (stihovi
42, 44).

Odluka je konacno doneta. Isus se sada, odajuci smirenost koja mu
je nedostajala tokom celog Njegovog dozivljaja u Getsimaniji, vraca
svojim ucenicima. Doneo je neopozivu odluku da krene putem krsta.
Budi ucenike i objavljuje im da “evo se priblizi Cas, i Sin Covedji predaje
se u ruke gresSnika. Ustanite da idemo; evo se priblizi izdajnik moj” (sti-
hovi 45, 46).

U tom trenutku pristize Juda s velikom naoruzanom cetom, posla-
tom od jevrejskih voda. Isus i ovom prilikom demonstrira da vlada situ-
acijom, isceljuju¢i uho koje je Petar odsekao jednom od grubijana
poslatih da ga uhvate i svezu (Luka 22,51; Jovan 18,10). Isus tada kaze
Petru, ako bi zatrazio, Njegov Otac bi mu poslao sedamdeset dve
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hiljade andele da ga spasu. Potom nastavlja i kaze Petru da zeli da is-
puni Pismo “Sto stoji ... da ovo treba da bude?” (stihovi 53, 54). Ili, kako
kaZze Jovan, “Cadu koju mi dade Otac zar da je ne pijem?” (Jovan 18,11).
Odgovor je ocit. Isus je u Getsimaniji doneo svoju odluku.

Poslednji Cin Isusovog hvatanja je bezanje “svih” uc€enika, kako je On
predskazao (stihovi 56, 31). Uprkos njihovom protestu, kojim su go-
vorili suprotno, nijedan ucenik nije voljan da strada s Isusom. Sok je,
jednostavno, bio preveliki, pa i Judino iznenadno saucesnistvo u tome
teSko da je uopste umanjilo 3ok koji su oni pretrpeli. Cak ni Isus, koji je
mogao da upotrebi svoju silu da pobegne ili savlada svoje neprijatelje,
ne preduzima niSta, nego stoji i diskutuje s njima (stihovi 55, 56).
Ovako nagomilani dogadaji bili su previse za krhku veru ucenika. Svi
ucenici beze.

O Ula enje u Re

Matej 26,57 — 27,44
Procitaj tekst od 26,57 do 27,44 odjednom, najmanje dva puta. Po-
tom predi na obradu sledecih pitanja i vezbi.

1. U Mateju 26,57-67 cCitamo o sudenju Isusu pred Sinedrionom.
Nacini prikaz redosleda dogadaja na tom sudenju, kako je prikazao
Matej. NapiSi jedan pasus o svom opstem utisku o sudenju.

2. U 26,69-75 nalazimo progresivhu seriju Petrovih odricanja.
Navedi progresivni element u svakom odricanju, zajedno s dubljim
znaCenjem svakog odricanja.

3. Matej 27,11-26 govori o sudenju Isusu pred Pilatom. Navedi
tekstove i ideje koji omogucavaju uvid u Pilatovu sliku Isusa. Prouci
paralelne tekstove o rimskom sudenju Isusu u drugim Jevandeljima.
Zasto je Pilat na kraju popustio pred Zzeljama jevrejskih voda?
Procitaj ¢lanak o Pilatu u nekom biblijskom recniku. Kakva saznanja
si stekao iz tog Citanja koja su osvetlila Matejev prikaz njegove
licnosti?

4. Tekst u 27,32-34 nam govori o Isusovom raspecu. ProcCitaj od-
rednice pod krst i raspeée [cross, crucifixion] u nekom biblijskom
reCniku. NapisSi kratak rezime o tome kako ti je dobijena informaci-
ja pomogla da bolje razumes Isusovo raspece.

5. U tekstu u 27,32 citamo o Simonu iz Kirine koji je nosio krst. Uz
pomo¢ biblijskih geografskih karti pronadi gde se nalazi Kirina. Sta
je Jevrejin iz tako udaljenog mesta trazio u Jerusalimu? U trazenju
mogucih odgovora vidi 5. Mojsijevu 16,16, Dela 6,9 i ¢lanak o di-
jaspori [diaspora] ili “rasipanje”, u nekom biblijskom re¢niku. Tekst
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u Marku 15,21 pominje Simonova dva sina. Sta to podrazumeva o
Simonu?

6. Nacini spisak svih uvreda upucenih Isusu dok je visio na krstu
(27,32-44). Tom spisku potom dodaj uvrede upucene Njemu od
26,57 do 27,31. Kakav su uticaj, po tvom misljenju, imale te
kombinovane uvrede na Isusa, dok se kretao prema krstu i visio na
njemu?

O [stra ivanje Re I

Pet novih reakcija na Cara

Tekst u Mateju od 26,57 do 27,31 mozemo gledati kao pet reakcija
na Isusa kao Mesiju. Prva reakcija dolazi od Sinedriona i ona je u znaku
unapred odredene krivice. Sudenje Isusu pred vrhovnim jevrejskim
sudom teSko da se moze smatrati sudenjem u opsStem smislu te reci,
posSto su ga vode i vecina Clanova Sinedriona proglasili krivim joS pre
nego Sto je pocelo ispitivanje (26,3.4.59).

Zadatak Sinedriona je slozen, posSto to telo hoce da izdejstvuje
smrtnu kaznu, ali nema pravo i da je izrekne. lako su, kada god je bilo
moguce, u pokorenim provincijama koristili lokalne organe uprave,
Rimljani su konacnu odluku o kazni drzali u svojim rukama.

Tako su jevrejske vode suocene s vrlo slozenim problemom. Hoce da
Isus bude osuden na smrt zbog svojih mesijanskih tvrdnji, dok je za
Rimljane hula neprihvatljiva kao tezak zlocin. Zbog toga vode Sinedrio-
na imaju pred sobom dvostruki zadatak. Prvo, medu svojim clanovima
moraju da izdejstvuju sporazum o neophodnosti da se Isus pogubi
zbog hule — predmet iz jevrejskog zakona. Drugo, moraju da razviju
odgovarajucu strategiju kojom bi naveli rimskog namesnika da na os-
novu rimskog zakona izrekne smrtnu kaznu.

Posle nekoliko ne bas uspesnih manevarskih poteza, jevrejske vode
konacno utvrduju optuzbu protiv Isusa, temeljeci je na pogresnoj inter—-
pretaciji o, kako je On sam prorekao, tri dana u grobu pre vaskrsavanja
hrama svog tela (26,61; Jovan 2,19-21). Ali to nije dovoljno i zato
Kajafa direktno pita Isusa da li je On “Hristos [Mesija] Sin Bozji”. Isus ne
samo Sto odgovara potvrdno, nego ide i dalje, rekavsi da ¢e ubuduce
Clanovi Sinedriona videti Njega “gde sedi s desne strane sile i ide na
oblacima nebeskim” (26,63.64; vidi takode Otkrivenje 1,7).

Taj odgovor je Kajafi bio potpuno dovoljan. “Hula!”’, viknuo je. Hula
je u Starom zavetu bila greh koji se kaznjavao smréu kamenovanjem
(65. stih; 3. Mojsijeva 24, 10-23). U tehnickom smislu, razume se, Isus
nije nista hulio, posto nije izgovorio Bozje ime (Sanhedrin, 7:5); ali jev-
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rejskih vrhovni sud je viSe zainteresovan za dobijanje priznanja nego za
tacnost svojih optuzbi.

Na taj nacin su Kajafa i njegove pristalice obavili svoj prvi zadatak.
Sledeci je da tu jevrejsku optuzbu pretvore u neku rupu u rimskom
zakonu koja bi bila dovoljno ozbiljna da se otvori mogucnost trazenja
smrtne kazne. Ovaj zadatak pocinje da se realizuje u 27,11. Ali pre
nego Sto dospemo do rimskog sudenja, potrebno je da se pozabavimo i
dvojicom ucenika.

Druga reakcija na Hrista u 26,57-27,31 je Petrova. Kako je Isus
predskazao, nacin Petrovog reagovanja Ce biti odricanje od Njega.

Ono Sto mozda najviSe zadivljuje u vezi s ovom Petrovom reakcijom
je okolnost da je Petar imao hrabrosti da se nade bilo gde u blizini
dvorista, “dvora” prvosvestenika (58. stih). Konacno, on je tek kratko
pre toga pobegao s drugim ucenicima (56. stih). Trebalo je imati hra-
brosti i pojaviti se na sceni sudenja. Nazalost, Petrova hrabrost nije
dovoljna da podnese vedi pritisak. Te noci se on tri puta odrice svog
Gospoda.

Tesko je propustiti da uoCimo suprotnost izmedu Hrista i Petra u
stihovima od 64 do 75. Pred najviSim drzavnim zvanicnicima Isus je
smelo priznao za sebe ko je, dok Petar pred grupom slugu negira cak i
da zna ko je Isus.

Takode vredna pomena je i progresivna linija Petrovih odricanja. On
s pocCetka samo tvrdi kako ne zna o ¢emu govori devojka-sluskinja,
koja za njega tvrdi da je bio s Isusom (stihovi 69, 70). Ali kako pritisak
postaje snazniji, Petar se (nasuprot Isusovim uputstvima iz 5,34-37)
odrice s kletvom i otvoreno laze, reCima: “Ne znam tog Coveka” (stihovi
71, 72). Kada ni to ne zadovoljava, on se postavlja na distancu od Isusa
kletvama i preklinjanjima i ponovo se krivo kune, negirajuci da poznaje
Isusa (stihovi 73, 74). Vec je do tog trenutka Petar izvrSio vrlo obimno
odricanje od Isusa. Ubrzo zatim cuje kukurikanje petla, podseca se
Isusovog predskazanja i gorko place (stihovi 75, 34).

Vrlo znacajan momenat u vezi s ovim Petrovim iskustvom je podatak
da je ono uopsSte zapisano u Bibliji. Konac¢no, u vreme kad su pisana
Jevandelja, Petar se smatrao vodecim apostolom. Samo prisustvo ove
price implicira tri zakljucka. Prvi se odnosi na bezgranicno Bozje mi-
losrde kad je Petra vratio u sluzbu (Jovan 21,15-19). Drugi je Petrova
transformacija, posto je, nema sumnje, o svom velikom neuspehu go-
vorio s piscima Jevandelja. Tredi je oCigledan posteni stav Biblije koja,
za razliku od brojnih biografija “crkvenog stila”’, ne skriva mane svojih
heroja, niti otkupiteljsko milosrde koja leci te mane.

Treca reakcija na Isusa u nasem tekstu je Judina. Nju obelezava di-

menzija krajnje frustriranosti. Ne samo Sto mu se izjalovio plan da
prisili Isusa da upotrebi svoju silu protiv Rimljana i uspostavi svoje
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carstvo, nego je proigrao i samo svoje mesto u carstvu. U stanju naj-
dubljeg ocajanja Juda baca u hram novac koji je dobio za izdaju i odlazi
da se obesi (27,3-5).

U meduvremenu vode Sinedriona privode Isusa Pilatu, rimskom
namesniku (27,1.2). To nas dovodi do Cetvrte, Pilatove, reakcija na Is-
usa. Rimski namesnik, guverner nastoji da opere ruke od Isusa i svoje
uloge u Njegovom raspecu (27,24), ali takvom taktikom ne uspeva da se
oslobodi krivice.

Matej jasno pokazuje da je ovde bilo veoma malo sudenja u propisa-
nom obliku. Ali to i nije bilo striktha neophodnost, posto su rimski
guverneri raspolagali velikom merom ovlasc¢enja u takvim predmetima i
mogli su da vode pravosude na gotovo bilo koji od nacina koje bi
smatrali najboljima.

S obzirom na svoju gotovo apsolutnu vlast u takvim slucajevima, Pi-
lat je bio kljucni igra€ u planu jevrejskih voda. Za njih je, medutim, bila
nesrecna okolnost Sto vanbiblijski izvori napominju da je Pilat prezirao i
same Jevreje i njihove obicCaje. Izvan toga, Pilata i Filoa (oko 20. godine
pre Hrista do 50. godine n.e.) i Josif Flavije (37-oko 95. n.e.) opisuju
kao pohlepnog, nepopustljivog, okrutnog; coveka koji je pribegavao
pljackama i tlacenju (vidi Green and McKnight, 615). Protiv takvog Cove-
ka su Jevreji morali da nastupe mudro i pazljivo. Zaista nisu imali lak
zadatak.

StiCe se utisak da je Pilat prozreo manevre jevrejskih voda i uopste
nije sklon da im ide na ruku. StaviSe, pokusava da oslobodi Isusa,
primenjujuéi obicaj puStanja jednog zatvorenika povodom praznika
Pashe. Medutim, taj pokusSaj propada kada jevrejske vode uticu na
mnostvo da, umesto Isusa (27,15-18.21), zatrazi oslobadanje Varave
(buntovnika “koji je ucinio krv” [pocinio ubistvo] [Marko 15,7]).

Pilatova namera da deluje Isusu u prilog pojacana je porukom koju
mu Salje njegova zena, povodom sna, da je Isus nevin. Ni sam Pilat kod
Isusa ne vidi zlocin koji bi zasluzio smrtnu kaznu (stihovi 19, 23). Ali
jevrejske vode pojacavaju pritisak, huskajuc¢i i podbadajuci ljudsko
mnosStvo. To mnoStvo, treba napomenuti, najverovatnije nije ono
mnoStvo koje je Isusu izrazilo dobrodoSlicu u Jerusalimu samo nekoliko
dana ranije, prilikom Njegovog trijumfalnog ulaska. Sasvim je verovatno
da su se jevrejske vode postarale da obezbede da mnosto u toj prilici
podrzi njihove zahteve.

Ne samo Sto je mnosStvo prokljucalo, nego Jevreji, po Jovanovom pi-
sanju, pocinju da insinuiraju da ¢e, ako Isusa ne osudi na smrt, optuziti
Pilata pred imperatorom Tiberijem da Stiti Coveka koji tvrdi da je car
(Jovan 19,12). Tim svojim potezom jevrejske vode pogadaju Pilata u
najslabiju tacku. Konacno, ne moze se od jednog imperatora ocekivati
da bude milostiv prema namesniku koji dopusSta izdaju naocigled
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mnogih svedoka. Osim toga, jevrejske vode su svojim optuzbama pre-
mostile jaz izmedu jevrejskog i rimskog zakona. Sada Pilat ima izgovor
za izdavanje naloga za smrtnu kaznu, Sto on i Cini, iako je lako prozreo
slabo prikrivenu jevrejsku zaveru. Svestan da su jevrejske vode iznudile
njegov pristanak, Pilat teSka srca daje nalog za raspece (27,26).

Peta reakcija na Isusa u 26,57 do 27,31 je reakcija rimskih vojnika.
Oni to pokazuju svojim surovim uvredama. PoSto su Isusa obukli u
odecu koja je izgledala kao carska, “kleknuvsi na kolena pred Njim ru-
gahu mu se govoredi: zdravo, care Judejski!” Posle tih okrutnih igara,
pljuju ga, tuku po glavi i ponovo mu oblace Njegovu odecu i vode ga da
ga razapnu (27.27-31).

Poslednja kontradikcija: raspeti Mesija

Raspece! Sama ta misao je bila dovoljna da izazove jezu i medu
najtvrde stanovnike rimskog sveta. Kao okrutni vid egzekucije, raspece
je bilo kombinacija javne sramote i sporog fizickog mucenja do smrti.

Javno izlaganje sramoti sastojalo se od vucenja poprecne grede krsta
ulicama do mesta javhog smaknuca. U jednom dobu bez TV-programa i
filmova, koji bi zadovoljavali nisku stranu ljudske Zelje za nasiljem,
raspeca su cCesto predstavljala “najbolju predstavu” u gradu za ra-
doznale i one koji su se dosadivali. Zrtvama su svlacili svu odecu i fiksi-
rali ih na krst na nacin koji im je onemogucavao zadovoljavanje fizickih
potreba ili zaklanjanje svoje golotinje od uvreda i ponizavanja od
posmatraca.

Fizicko mucenje u okviru raspeca islo je od klinova koji su bili za-
kivani kroz Sake (ili zglobove) i stopala pa do neizbezne vreline pales-
tinskog sunca. Zrtvi su bili onemoguéeni pokreti i zato nije mogla da se
odbrani od vrucine, hladnoce ili insekata. Buduci da razapinjanjem nije
dotaknut nijedan vitalni organ, smrt je obi¢no nastupala polako — od
iscrpljenosti, gr¢a misica, gladi i Zedi, Cesto tek posle viSe dana.

Prema odredbama rimskog zakona, raspec¢a su bila odvojena za
kaznjavanje robova i stranaca koji su bili smatrani zloCincima. Ono se
Cesto koristilo kao javna demonstracija bezumlja pobune protiv imperi-
je. Tako je, razume se, i Isus bio osuden pred Pilatom kao politicki
buntovnik.

Po jevrejskom shvatanju je svako ko je bio ubijen raspe¢em bio od-
bacen od svog naroda, proklet od Bozjeg zakona i iskljucen od Bozjeg
zaveta s jevrejskim narodom (Galatima 3,13; 5. Mojsijeva 21,23). | kao
kruna svega, Jevreji su od svog Mesije ocCekivali da bude mocni car-
osvajac, a ne zlocinac izlozen mukama. Nije, zato, cudo Sto je, govoreci
o Hristovom krstu, Pavle spomenuo “Jevrejima ... sablazan a Grcima
[neznaboScima] bezumlje” (1. Korin¢anima 1,23).
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“U oCima ucenika koji su isli za Isusom u Jerusalim”, piSe Jirgen
Moltman, “Njegova sramna smrt nije bila ispunjenje, zavrSni akt Nje-
gove poslusnosti Bogu niti demonstracija muceniStva za svoju istinu,
nego odricanje od sopstvenog prava. Ona nije potvrdila njihove nade u
Njega, nego ... ih unistila” (Moltmann, 132).

Ucenici nisu jedini koji vide kontradikciju raspetog Mesije. Pa ipak,
za razliku od ucenika, drugi ne cute o tome. Naprotiv, oni upucuju
gomile uvreda napac¢enom Isusu. Matej pominje tri izdvojene grupe koje
to rade.

Prvi su prolaznici. “dko si Sin Bozji”, vicu ovi (kao odjek istovetnih
sotoninih reci iz prva dva iskuSenja u pustinji [4,3.6]), “sidi s krsta” i
“pomozi sam sebi” (stihovi 39, 40). Drugi su svestenicki prvaci i
knjizevnici koji mu se rugaju, obracajuci se jedni drugima, i kazu: “Dru-
gima pomoze, a sebi ne moze pomoci! Ako je car lzrailjev, neka side
sad s krsta pa ¢emo ga verovati” (stihovi 42, 43). Konacno, cak i zlocinci
koji su bili razapeti Njemu s desna i s leva, “rugahu mu se” (stihovi 44,
38).

Kako bi, na Hristovom mestu, ti odgovorio na takvo ponasanje ljudi
za Cije spasenje umires? Vecina od nas bismo, verovatno, sisli s krsta,
dozvali vatru s neba da im pokazemo ko smo mi u stvari i iskoristili
pomoc¢ dvanaest legiona andela, za koje je Isus rekao da bi Bog bio
voljan da mu stavi na raspolaganje, da bismo se osvetili tim nezahval-
nicima.

Upravo s takvim iskuSenjem je Isus morao da se bori. Njegovo veliko
iskuSenje je, tokom cele Njegove sluzbe, bilo ideja da izbegne krst.
Sada ga je mucilo iskuSenje da side s krsta — veoma stvarna
mogucnost, poSto On u svakom trenutku moze da upotrebi svoje
bozanske moc¢i ako tako odluci. Ali kada bi tako ucinio, srusSio bi plan
spasenja. Ceo svemir je bio za vecnost zahvalan i srecan Sto se Isus
suprotstavio tom velikom iskuSenju. Ostajuci na krstu, On je demon-
strirao Cinjenicu da ne moze da spase sebe ako hoce da spase ljude.
Tako su poglavari svestenicki i knjizevnici izgovorili jednu svecanu i
duboku istinu, iako toga nisu bili svesni (42. stih). Upravo je smrt na
krstu omogucila Isusu da “izbavi svoj narod od greha njihovih” (1,21).

Neki od prvih koji ¢e biti spaseni bili su svedoci samog tog dogada-
ja. Na njih je ogroman utisak ostavio nacCin kako se Isus ponasao
naocigled uvreda i fizickog mucenja. Dobili su uveravanje od Svetoga
Duha da je Isus zaista Spasitelj sveta.

Medu prvima koji su pronikli u tu istinu je jedan od dvojice zloCinaca
koji su bili razapeti zajedno s Njim. Isus pokajanom zlocincu porucuje
da ¢e sasvim sigurno biti u ve¢cnom carstvu (Luka 23,40-43). Ocigledno
je da je drugi obracenik kod krsta bio Simon iz Kirine, koga su vojnici
naterali da na jednom delu puta ponese Isusov krst. Dokaz Simonovog
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obracenja nalazimo u Marku 15,21, gde ga autor navodi kao “oca Ale-
ksandrova i Rufova”’. Poznavanje njihovih imena je vrlo sugestivan po-
datak, jer upucuje na to da su clanovi porodice postali Isusovi sledbeni-
ci. Treci ocCigledni obracenik kraj krsta je kapetan, centurion (a mozda i
neki od njegovih vojnika) koji je bio zaduzen za raspece i koji je na
kraju uzviknuo: “Zaista ovaj bejase Sin Bozji!” (54. stih).

Razapeti Mesija, iako poslednja kontradikcija, dokazao je da je jedna
od najvecih sila u istoriji sveta. Osvedocavajuca sila krsta bila je od-
luCujuca tacka u zivotima ljudi i Zena od tog strasnog dana i sve do
sadasnjosti. Isusova pobeda toga dana joS je spasavanje “svog naroda
od greha njihovih” (1,21).

O Primena Re |
Matej 26,1 — 27,44

1. Jesam li stvarno ozbiljno razmislio o znacenju Veclere Gos-
podnje? Na koje konkretne nacine mogu tom iskustvu da dam vece
znacenje za sebe samog i za one s kojima zajedno sluzim Bogu?

2. Postoji jedan smisao u kojem svako od nas dozivljava iskustvo
Getsimanije, koje nas nagoni da se borimo s Gospodom oko poko-
ravanja svoje volje. Sta mogu da shvatim u vezi s Isusovim is-
kustvom, a Sto ¢e moje pokoravanje Bozjoj volji uCiniti potpunijim i
kompletnijim?

3. U Zivotu postoje dva velika iskuSenja. Prvo je ne i¢i na svoj krst.
Drugo je sicCi s krsta i dati ljudima ono sto zasluzZuju. Da li je krst
¢vrsto usaden u mome zivotu? Ako nije, Sta bi trebalo da ucinim s
tim u vezi? Koja iskustva me nagone da sidem sa svog krsta i da se
ponasam slicno onome kako sam se ponasSao pre nego Sto sam
doziveo obracenje? Na koji naCin mozZzemo Bog i ja da saradujemo
ka pobedi u svakoj od tih situacija?

O [stra ivanje Re I

1. Pazljivo prouci temu Poslednje veCere u svakom od sinoptickih
jevandelja i u 1. Korinéanima, u 11. glavi. Potom prouci vazne
tekstove u Jovanu 13. i 6. glavi. Pojedinacno navedi tacke kojima
nam je Matej olak§ao razumevanje ove teme. Potom nacini spisak
dodatnih informacija koje si dobio iz drugih tekstova.

pomo¢ analiticke konkordancije prouci Petra u Jevandeljima. (Imaj

na umu da se o njemu ponekad govori kao o Simonu ili Kifi.) Raz-
radi profil njegovog karaktera. Navedi i obrazlozi njegove glavne
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osobine karaktera u Jevandeljima. Istu takvu vezbu potom uradi i
uzimajudi u obzir preostali deo Novog zaveta. Mozda ce ti se svi-
deti i da ono Sto si naSao uporedis sa ¢lankom o Petru u nekom od
biblijskih recnika, ali tek nakon Sto si zavrSio biblijsko istraZivanje o
temi.

O Za dalje prou avanje Re i

1.

Radi opSteg uvida u materiju, vidi EGV, DA, 557-568, 652-661,
685-757.

Radi korisne obrade teme Isusove poslednje sedmice pre Nje-
gove smrti, vidi E. H. Kiehl, The Passion of Our Lord.

Za autoritativnu obradu teme raspeca, vidi M. Hengel, Crucifixion
in the Ancient World.
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TRINAESTO POGLAVILIE

CARSTVO JE OSIGURANO:
CAREVA SMRT I VASKRSENJE

Matej 27,45 — 28,20

Sa ovim poglavljem smo dosli na kraj naseg putovanja kroz Matejevo Jevandelje.

Autor nas je, polako ali sigurno, vodio do tri zavrsna ¢ina u svojoj drami: Isusova smrt
(27,45-56), Njegov pogreb i vaskrsenje (27,57 — 28,15) i Njegov misionarski nalog
ucenicima (28,16-20). Prva dva cina pokazuju da je carstvo osigurano, dok treci post-
avlja pravac za rad Crkve koja ce izrasti iz otkupiteljskog dela vaskrslog Isusa.

O Ula enje u Re

Dva puta procitaj tekst u Mateju od 27,45 do 28,20, a onda obradi

sledeca pitanja i vezbe. Neka ti pri ruci bude beleznica za Mateja.

1.

Uporedi Cetiri Jevandelja u onome Sto govore o Isusovoj smrti.
Na cCistom listu hartije u beleznici za Mateja nacini Cetiri stupca.
Navedi svaki element kojim Matej doprinosi nasim saznanjima o
tom dogadaju. Potom u druga tri stupca unesi informacije od dru-
gih jevandelista koje su dodatak Matejevom izvestaju.

Navedi mere predostroznosti koje su bile preduzete u vezi sa
obezbedenjem Isusovog groba u 27,62-66. Potom navedi dogadaje
koji su se zbili u jutro vaskrsenja u 28,1-15. U svetlu praznog gro-
ba objasni Sta bi, po tvom misljenju, mogao biti stvaran ucinak me-
ra predostroznosti na misljenje razlicitih kategorija ljudi koji su
nesto znali o tim merama.

Nabroj elemente u 28,16-20 koji upuuju na Isusovu bozansku
prirodu. Takode navedi i razliCite elemente u Isusovom slavhom na-
logu. Kakve su dublja znacenja svakog od elemenata? U jednom ili
dva pasusa ukazi na odnos izmedu dogadaja vaskrsenja i velikog
evandeoskog naloga.
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O [stra ivanje Re I
Careva smrt

Matej piSe da je u vremenu izmedu Sestog i devetog sata na dan
raspeca (od oko 12 u podne do 15 sati) Zemlja bila pokrivena tamom
(27,45). Ta tama se ne moze podvesti pod pomracenje Meseca, posto je
bio praznik Pashe i time, te veceri, vreme za pun Mesec. Tama je
ocCigledno bila natprirodna. Tama se, u Starom zavetu, u viSe navrata
dovodila u vezu sa sudom (vidi, na primer, Joilo 3,14.15; lIsaija 5,30;
13,10.11). Imajuéi to na umu, verovatno najbolji nacin da shvatimo
tamu iz 27,45, jeste da je posmatramo kao indikaciju Bozjeg suda pro-
tiv greha koje je Isus poneo na krst.

Ta interpretacija se uklapa s onom koju je Isus, po svoj prilici podra-
zumevao kratko pred svoju smrt, kad je zavapio: “Boze moj! Boze moj!
zasSto si me ostavio?” Priblizavajuci se ¢asu smrti, kao “otkup za mnoge”
(20,28) i kao Onaj koji nosi grehe sveta (2. Korin¢anima 5,21), On je
obuzet ose¢anjem da ga se Cak i Bog odrekao. Ali to osecanje od-
bacenosti nije i totalna beznadeznost. Konacno, On svog Oca i dalje
oslovljava sa “Boze moj”. Pa ipak, ne treba da minimiziramo Isusovo
ocCajanje. Konacno, On se nalazi u srediStu pijenja “Case” Bozjeg gneva,
koje se tako bojao u Getsimaniji (26,39-44).

Matej nam prenosi joS samo jedan iskaz Isusa koji visi na krstu, ali
nam cak ne kaze ni Sta je to Isus rekao — samo da, pre nego Sto je um-
ro, “opet povika iza glasa” (50. stih). Druga dva sinopticka Jevandelja
nam pruzaju istu informaciju (Marko 15,37; Luka 23,46). Te recCi nam
daje jedino Jovan. Po Jovanovom pisanju, neposredno pre nego Sto je
umro, Isus je uzviknuo: “Svrsi se!” (Jovan 19,30).

Ovo je nesumnjivo najveca pojedinacha reC (jedna, kako je u
grckom) koja je ikada izgovorena. “To je uzvik”, napominje Vilijam Bar-
kli, “Coveka koji je zavrSio svoj zadatak; to je uzvik Coveka koji se borio
i pobedio u borbi; to je uzvik Coveka koji je iz mraka presao u slavu
svetlosti i koji je uzeo krunu. ... Isus je umro kao pobednik i osvajac, s uzvikom
trijumfa na usnama” (Barclay, 2:408).

Isus je zavrsio delo spasenja radi kojeg je i dosao. Ziveo je savrien-
im zivotom i sada svoj zivot predaje kao “otkup za mnoge” (20,28).
Odmah zatim, Matej nam kaze da Isus “ispusti dusu” ili da je umro
(277,50). Ovo je trenutak u kojem je zauvek zapecacen, overen sotonin
poraz. Bitka je dobijena.

Jedan od velikih vidljivih simbola te pobede i novog poretka stvari je
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Sto “zaves crkveni razdre se nadvoje od gornjega kraja do donjega” (51.
stih). To cepanje zavese koja je odvajala svetinju od svetinje nad
svetinjama u zemaljskom hramu oznacava dve stvari. Prvo, stari sistem
ceremonija i zrtava koji je ukazivao (Kolosanima 2,17) na Isusovu zrtvu
na krstu, sada pripada prosSlosti. Sada, poSto je stvarna zrtva prineta,
ceremonijalni sistem je odsluzio svoju svrhu. Cepanje zavese od vrha
do dna (pokazujuci bozansku intervenciju, posto bi cepanje od coveka
bilo ucinjeno od dna prema vrhu), oznacava da cak ni Svetinja nad
svetinjama u zemaljskom hramu visSe nije sveta. Ovaj dogadaj je potom
prenesen na Nebo, gde ce Isus sluziti kao Poglavar svestenicki za one
koji veruju u Njega (Jevrejima 8,1.2). Tako imamo drugo znacenje ce-
panja zavese — da ce verni odsada imati direktan pristup Ocu preko
Isusove zrtve i Njegove sluzbe na Nebu u vremenu posle vaskrsenja
(Rimljanima 8,34; Jevrejima 4,15; 7,25; 10,19-22).

Cepanje zavese u zemaljskom hramu takode se moze gledati i kao
predslika znatno ozbiljnijih dogadaja koji ¢e nastupiti 70. godine n.e.,
kad ¢e sam hram biti razoren, u sklopu razorenja Jerusalima (24,2).
Bozansko cepanje zavese je pocetak ispunjenja Isusovih reci da se Jev-
rejima kuca zaista ostavlja pusta (23,38).

Drugi vidljiv simbol koji pokazuje da je sotonin poraz zapecacen
Isusovom smréu je veliki zemljotres, koji otvara mnoge grobove
starozavetnih vernika. Matej piSe da su, posle Isusovog vaskrsenja, i oni
ustali u zivot i pokazali se mnogima u Jerusalimu (27,53).

Neki od posmatraca su snazno impresionirani nacinom Isusove smrti
i dogadajima oko nje. U jednoj takvoj grupi bio je rimski kapetan i
nekoliko njegovih vojnika, koji ne samo Sto su se smrtno uplasili, nego
su i uzviknuli: “Zaista ovaj bejase Sin Bozji?” (54. stih). Tako imamo da
je svedocCanstvo neznabozaca, tako snazno u 2. glavi Mateja i na vise
drugih mesta u prvom Jevandelju, vidljivo i pred sam njegov kraj. Za
knjigu koja je pisana Jevrejima i za Jevreje, Matejevo Jevandelje
nesumnjivo moze da kaze mnogo dobroga o veri neznabozaca. Taj
akcenat Ce se ponovo oglasiti i u zavrsSnim stihovima ove knjige.

Prazan grob ili dan kada je umrlia smrt

Autor R.T. Frans (Matthew, 402) istice da je tekst od 27,57 do 28,20
baziran na kijastickoj strukturi, u kojoj izvestaj o vaskrsenju ima ulogu
dramati¢nog epicentra:

27,57-61 Isus mrtav i sahranjen
27,62-66 postavljanje straze
28,1-10 prazan grob i vaskrsli Gospod Isus
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28,11-15 izvesStaj strazara
28,16-20 Isus Ziv i neprikosnoven u vlasti

U kijastickom knjizevhom obliku (veoma uobiCajenom u Bibliji),
medusobno se uklapaju prva i poslednja tacka, druga i pretposlednja i
tako dalje, tako da centralna tacka postaje sredisSte. Tako i u nasem
tekstu, Isusovo vaskrsenje ima najviSi moguci znacaj. Isto se odnosi i na
ostatak Novog zaveta. Bez vaskrsenja nema ni jevandelja, ili radosne
vesti. Vera Novoga zaveta se gradi na realnosti Isusovog vaskrsenja iz
mrtvih. Prema Pavlovim recima, vest jevandelja je da “Hristos umre za
grehe nase ..., i da bi ukopan, i da usta tre¢i dan” (1. Korin¢anima
15,3.4). Malo kasnije Pavle istice da “ako Hristos ne usta, uzalud dakle
propovedanje nasSe, a uzalud i vera vasa. ... A ako Hristos ne usta,
uzalud vera vasa: joS ste u gresima svojim” (1. Korin¢anima 15,14.17).
Kako je u Matejevoj kijazmi, tako je i u ostatku Novoga zaveta: vas-
krsenje je centralna, srediSnja realnost, realnost na kojoj pociva sve
ostalo.

Ipak, te realnosti nema u razmisljanju ucenika sve dok se ne dogodi,
iako ju je Isus predskazao pred njima u brojnim povodima tokom svoje
sluzbe (16,21; 17,23; 20,19; 12,40). Njihove misli su do te mere bile
blokirane idejom Mesije koji dolazi kao Car-osvajac, da su u potpunosti
zatajili kada je trebalo shvatiti Isusovu ulogu kao Sluge koji pati (vidi
Psalam 22; Isaija 53). Stoga ih i Isusova smrt nalazi totalno nepriprem-
ljene i baca u jamu ocajanja. Sati koje je Isus proveo u grobu Josifa iz
Arimateje najmracniji su sati u zivotima ucenika (stihovi od 57-61). Oni
su izgubili svaku nadu, jer su zatajili kada je trebalo cCuti i uhvatiti
Isusovo obecanje da Ce vaskrsnuti treceg dana.

Ali, zanimljivo je Sto nije svako zaboravio na predskazivanje vas-
krsenja. Jevrejske vode pamte, iako ne veruju da ¢e se stvarno i dogodi-
ti. Naprotiv, boje se da ¢e ucenici ukrasti telo i proglasiti vaskrsenje (sti-
hovi od 62-64). U tom slucaju bi laz ucenika o Isusovom vaskrsenju bila
gora od Njegove lazi, kojom je tvrdio da je Mesija (64. stih). Jevrejske
vode su do te mere uznemirene zbog mogucnosti obnavljanja kriznih
okolnosti da preduzimaju korak bez presedana i krSe sopstvene krute
propise o suboti i odlaze u pohode Pilatu (necCistom neznaboScu) na
svoj sveti dan, da traze postavljanje straze na Isusov grob (62. stih). Taj
veliki prekrsaj njihovog ustaljenog obicaja upucuje na dubinu njihovog
straha od prevare koju bi mogli da ucine ucenici.

Pilat, verovatno vec¢ premoren od svih dogadanja oko Isusa, odmah
pristaje na saradnju s problemati¢nim vodama jer, kada ne bi saradivao
i telo nestane treCeg dana, problem nikada ne bi bio resen. Zato on
jevrejskim vodama odobrava strazu da zapecati grob i da ga Cuva (sti-
hovi 65, 66).
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Preduzimajuci onakve mere predostroznosti, istice Leon Moris, jev-
rejske vode su “ucinile viSe nego Sto su bile svesne. Osigurali su situ-
aciju u kojoj nece biti besmislenih prica kako su ucenici ukrali telo, ako
Isus u najavljeno vreme stvarno ustane iz mrtvih. Predostroznost Nje-
govih neprijatelja samo c¢e naglasiti istinu o Njegovom vaskrsenju”
(Morris, Matthew, 732).

Tekst u Mateju 28,1-10 dovodi nas u sam dogadaj vaskrsenja.
Niko od novozavetnih pisaca na opisuje stvarno dogadanje vaskrsenja.
Naprotiv, iznose izvestaj o njegovom ucinku duz tri pravca: prazan
grob, uplasena straza i Isusovo susretanje s nekim od svojih sledbenika.

Posebno je znacajno Sto u Matejevom pripovedanju dogadaja vidimo
kako se prvo andeo (5. stih), a kasnije i Isus, sreCu najpre s dve zene. U
prvom Jevandelju su ove Zene prvi medu ljudima koji su bili svedoci
vaskrsenja. To je znacajna misao, kada razmisljamo o istorijskoj
nepobitnosti izveStaja, poSto se u jevrejskom drusStvu Zene ne pri-
hvataju kao svedoci. Da je Matej izmisljao priCu (za Sta su ga neki op-
tuzili), teSko da bi neko od njega ocekivao da istakne svedocCenje Zena,
ako je Zeleo da uveri svoju publiku iz prvog veka.

Isticanje Zena takode je zanimljivo jer time Matej ostaje veran prvoj
glavi svog Jevandelja, u kojoj je ucinio redak korak ukljucivanja zena u
Isusovu genealogiju. Na taj nacin Zene u izvestaju o vaskrsenju pot-
krepljuju jednu od Matejevih velikih tema: u narod koji je Isus doSao da
izbavi ubrajaju se i Zene i neznabosci i drugi predstavnici grupa od-
bacenih u jevrejskom drustvu. Pojam “svoj narod” iz 1,21 je znatno Siri
nego Sto je tradicionalni judaizam bio voljan da prizna.

Zene su igrale odredenu ulogu u hris¢anskoj sluzbi ve¢ od samih
poCetaka crkve. Mi ih u tekstu u 28,7-10 nalazimo kako dobijaju
uputstvo da ucenicima odnesu vest o vaskrsenju.

Isusovo vaskrsenje u nedelju i pojavljivanje andela na razlicite nacine
deluju na razliCite ljude. Rimski strazari “od straha Njegova uzdrhtase
se ... i postadose kao mrtvi” (4. stih), dok se za Zene stiCe utisak da su
u prvi mah bile iznenadene. Kasnije ih vidimo “sa ... radosti velikom”
kako trce da jave ucenicima radosnu vest (8. stih).

Svaki vernik koji shvata znacaj vaskrsenja bice ispunjen radoscu, za-
to Sto je to Isusova pobeda nad smréu. Konacno, ona je nagovestaj
umiranja same smrti. Vaskrsenje je slavna pobeda Boga Oca i Isusa nad
sotonom i silama i moci smrti. Vaskrsenje pokazuje da Bog zaista vlada
dogadajima. lzvan svoje kosmicke dimenzije, Isusovo vaskrsenje deluje
kao garancija da ce, prilikom Njegovog drugog dolaska, vaskrsnuti svi
oni koji su umrli verujuci u Njega (vidi 1. Korin¢anima 15,20-23.51-55;
1. Solunjanima 4,16).

Isusovo vaskrsenje je klju¢ razumevanja Novog zaveta u delu od
Dela apostolskih do Otkrivenja. Njegovu sramnu smrt ucenici su



191

shvatali kao sve drugo, samo ne kao pobedu. Naprotiv, u njoj su videli
javni poraz i odbacivanje onoga Sto je tvrdio. Da Isus nije vaskrsao u
zivot, hris¢anstvo bi zavrSilo u onom palestinskom grobu.

Bez vaskrsenja hriS¢anstvo ne bi imalo Sta da ponudi svetu, osim
nekoliko lepih ideja. Ali s Cinjenicom vaskrsenja, ucCenici su postali
preobrazeni ljudi, koji se viSe nisu bojali jevrejskih i rimskih vlasti.
Naprotiv, postali su neustrasivi “krstasi” koji ¢e na sve strane nositi vest
jevandelja. Srz njihovog propovedanja u knjizi Dela apostolska bila je:
Vi ga ... “prikovaste i ubiste. Kojega Bog podize, razdresSivsi sveze smrt-
ne” (Dela 2,23.24; vidi takode 3,15; 4,10 itd.).

Upravo tu slavnu istinu je, po onome kako su bile upucene, (iz tek-
sta u 28,7-10) trebalo da Zzene prenesu ucenicima. Isus dodaje da zene
uCenicima takode treba da prenesu uputstvo da se nadu s Njime u Gali-
leji (10. stih), kako je On prorekao u 26,32. S tim susretom Matej Ce
zavrsiti svoje Jevandelje. Ali pre toga mora da se pozabavi izvesStajem
strazara o poseti andela i praznom grobu.

Prazan grob se pokazao kao problem kako za rimske strazare tako i
za jevrejske vode. Prvi potez vojnika je slanje poslanika u Jerusalim da
odnesu jevrejskim vodama izvestaj o onome Sto se dogodilo. Para-
doksalnost izvesStaja je u tome, Sto upravo oni ljudi koji su predvidali
prevaru od Isusovih sledbenika (27,63.64), ovom prilikom sami cine
prevaru, ne bi li nekako prikrili Cinjenicu o vaskrsenju. Jos vise zapanju-
je podatak da oni strazarima nalazu da ispricaju bas tu pricu o kradi
tela, o onome Sto su imali zadatak da sprece (28,13). Jevrejske vode su
u oCajanju bile spremne na svaki potez, da idu bilo dokle, ne bi li prikrili
neumitne Cinjenice.

Vojnici su takode u velikoj neprilici. Njihov osnovni problem je Sto
nemaju leS koji su, po naredenju, morali da sacuvaju. Reéi da su
zaspali, ne bi mnogo poboljsalo njihovu situaciju. Spavanje na strazi se
najostrije kaznjavalo, mozda cak i smrcu. Ali alternativa davanju
izveStaja svojim pretpostavljenima o telu koje je nestalo, ionako bi im
donela teSko kaznjavanje, posto bi to znacilo priznanje s njihove strane
da nisu uspeli da izvrSe svoju duznost. Svakako, mogli su i da kazu
istinu. Ipak, koji bi rimski oficir verovao u neprihvatljivu pricu o
andelima, zaslepljujucoj svetlosti i vaskrsenju?

Sve u svemu, vojnicima je izgleda bilo najbolje resenje da prihvate
ono Sto su im rekle jevrejske vode i da na taj nacin izbegnu, ili bar od-
loze, kaznu. Potez u tom pravcu osladen im je mitom od “dovoljno no-
vaca” [velike sume novca] (12. stih) i obec¢anjem jevrejskih voda da ce
“umiriti” Pilata (koji ¢e ubrzo napustiti grad i uputiti se u svoju re-
zidenciju u Cesariji i time verovatno nece ni ¢uti za problem) ako
izveStaj dode do njegovih usiju (14. stih).

Matej piSe da su se vojnici slozili s ovom prevarom. | tako, belezi
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Matej, “razglasi se ova rec po Jevrejima i do danas” (15. stih). Stvarna je
cinjenica da je prica nastavila da kruzi joS dugo nakon smrti ovog apos-
tola. Justin Martir (oko 100-165 n.e.) prica da su sredinom drugog veka
Jevreji jos tvrdili da su ucenici ukrali telo (Dialogue With Trypho, 108).

Razume se, jevrejske vode i nisu stvarno imale mnogo opcija na
raspolaganju. Konacno, ili ¢e se drzati lazi, pokazati telo kao dokaz, ili
verovati u Isusovo vaskrsenje. Poslednja alternativa je bila nepri-
hvatljiva. | tako, poSto nisu mogli da pokazu telo, morali su da se
posluze lazju.

Careva poslednja zapovest i obecanje

Matejev zavrsni pasus (stihovi od 16-20) prikazuje vaskrslog Isusa
koji se srece sa svojim ucCenicima u Galileji. Taj susret je bio jedan od
po znacaju najdalekoseznijih dogadaja u istoriji hriS¢anstva. O tome
kaze Serman DZonson: “Rezultati ove kratke scene bili su neprocenjivi
za zivot hris¢anske crkve. Nijedan drugi deo Biblije, uz mogudi izuzetak
Poslanice Rimljanima, nije viSe doprineo da hris¢ani dobiju viziju crkve
celoga sveta. Taj tekst ih je poslao svim narodima, da nose vest spasen-
ja u Hristu, koja za sebe vezuje odgovornost i prednost poslusnosti
Njegovim rec¢ima” (Johnson, 7:620).

Zapazicemo nekoliko stvari u Matejevom poslednjem pasusu. Prvo,
jedanaest ucCenika se klanjaju Isusu (17. stih), kao Sto su ucinile zene u
9. stihu. Klanjanje je razumljiva reakcija onih koji sada uvidaju da je
Isus, s kojim su se druzili tri i po godine, pobedio samu smrt i sada
ponovo zivi. Oni sada potpunije shvataju Sta Njemu znaci Sto je Bozji
Sin.

Drugo, Isusu je data “svaka vlast na nebu i na Zemlji” (18. stih).
Vlast, autoritet, ili ovlaS¢enje bila je jedan od znacajnih predmeta u
celom Matejevom Jevandelju (7,29; 9,6.8; 21,23), dok je vladavina svet-
om bila tema trecCeg iskusenja, kad je sotona Isusu ponudio “sva carstva
ovoga sveta i slavu njihovu”, ako samo padne i pokloni mu se (4,9.10).
Medutim, Isus je izabrao put krsta, jedini pravi put ka sveopstoj vladav-
ini. Zahvaljuju¢i svom pobedonosnom zivotu, smrti i vaskrsenju On je
dobio “svaku vlast na nebu i na Zemlji” (18. stih), za vlast nad “svim
narodima” (19. stih) za sva vremena (“u sve dane”, 20. stih). Isus je i
zaista Gospod.

Trece, Isus svoju vlast, svoje ovlas¢enje, delegira svojim sledbenici-
ma s izricCitim ciljem da ih osposobi da podu po celome svetu, da ucine
uCenicima sve narode i da ih krstavaju. U prvom Jevandelju ucenik je
istovremeno i ucCenik i sledbenik. Time Isus ne samo Sto daje nalog
svojim ucenicima da poucavaju druge teoretskoj istini o carstvu, nego i
poslusnosti svemu sto je On zapovedao (stihovi 19, 20). Biti ucenik u
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Mateju nikada nije znacilo samo veru ili znanje. Ne, prvo Jevandelje je
uvek iznova naglasavalo poslusnost Bozjoj volji u stvarima prakticnog
Zivota (vidi, na primer, 7,21; 25,31-46). Isus ne samo Sto upucuje svoje
ucenike da poucavaju druge, nego od njih oCekuje i da krstavaju u “ime”
(singular, Sto upucuje na osnovno jedinstvo Bozanstva) Svetog Trojstva
(19. stih). Zapovest o krStavanju nalazimo aktiviranu, pretvorenu u
praksu u najranijim zapisima crkve posle Isusovog vaznesenja. Tako
imamo Petra koji na dan Pedesetnice usrdno poziva svoje slusaoce da
se “pokaju” i da se “krste” (Dela 2,37.38).

Cetvrto, Isus ¢e svojom prisutno3¢u biti sa svojim sledbenicima
uvek, “u sve dane do svrsetka veka” (20. stih). | tako se Matejevo Jev-
andelje zavrSava jednom od slavnih tema iz prvog poglavlja — Isus je i
dalje “s nama Bog” (1,23).

Peto, i druga tema iz Matejevog prvog poglavlja je internacionalni
obim, domet jevandelja. Ogranicenje postavljeno ucenicima u 10,5.6,
da propovedaju samo lzrailju, sada je uklonjeno. Poruka vaskrslog Hris-
ta treba da se propoveda “svim narodima” (19. stih). Taj internacionalni
element prvi put nalazimo u rodoslovu prvog poglavlja i u izvestaju o
obozavanju od mudraca u drugom poglavlju.

Tako vidimo da je Matejevo Jevandelje jedinstvena knjiga, u kojoj se
viSe tema provlace kroz njegovih dvadeset i osam poglavlja. Dosli smo
na kraj, ali, jesmo 1i? Ne bas. Isus Cini da to zvuci ko pocetak. lako je
tacno da je Njegova licna sluzba zavrSena, tacno je i to da sveopsta
sluzba Njegove crkve u poucavanju ljudi ima svoj pocetak u tekstu u
28,16-20. Njegovi sledbenici imaju zadatak da idu po celom svetu, da
propovedaju vaskrslog Spasitelja, koji je dosao da “izbavi svoj narod od
greha njihovih” (1,21). U Matejevom Jevandelju kraj je u stvari — pocetak.

O Primena Re |

1. Jesam li u potpunosti iskoristio otvoreni put u Bozju prestonu
dvoranu, omogucen Isusovom smréu i Njegovom sluzbom kao mog
licnog Poglavara svesSteniCkog? Na koji naCin sam maksimalno is-
koristio tu svoju prednost? Na koji na€in bih mogao da obogatim
svoje iskustvo?

2. Sta meni znadi Isusovo vaskrsenje? Na koji nacin ono informise,
snazi i usmerava moj svakodnevni hris€anski zivot i moju nadu u
vecnost?

3. Isusove poslednje recCi u prvom Jevandelju meni kao hriS¢aninu-
pojedincu nalaze se u velikom evandeoskom nalogu. Na koji nacin
mogu razliCite zapovesti i obecanja tog naloga da potpunije
primenim u svom svakodnevnom iskustvu? Koje posebne aktivnosti
bi Bog zeleo da pokrenem ili da u njima ucestvujem, kao svoj od-
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O

1.

govor na Isusovu veliku zrtvu za mene?

[stra ivanje Re f

Uz pomoc¢ konkordancije istrazi kako su ucenici protumacili
Hristovo vaskrsenje. Potrazi sve tekstove na tu temu u Novom za-
vetu. NapiSi jedan pasus o tome Sta je ono znacilo kako za njihovu
teologiju, tako i za njihove licne zivote. Tvoje proucavanje Ce se
obogatiti ako razmisljaS o kontrastu zZivota ucenika pre i posle vas-
krsenja, kako je izlozeno u Jevandeljima i u knjizi Dela apostolska.
NapiSi jedan pasus o tom kontrastu. Svoje tvrdnje potkrepi
konkretnim biblijskim tekstovima.

U Mateju 28,1-10 citamo da je Isus ustao prvog dana sedmice
(naSa nedelja). Neki tvrde da je Njegovo vaskrsenje razlog za svet-
kovanje nedelje umesto biblijskog dana odmora (nase subote). Uz
pomoc¢ konkordancije potrazi svaki citat koji govori o prvom danu
sedmice u Novom zavetu. UpiSi ih sve u svoju beleznicu za Mateja.
Uz svaki citat upiSi po nekoliko reCenica o onome $ta se na osnovu
teksta moze saznati o prvom danu sedmice. Koliko od njih pre-
porucuje svetkovanje nedelje kao znak secanja na vaskrsenje?
MozesS |li da se setiS novozavetnog simbola koji je Bog dao kao
znak secanja na Isusovo vaskrsenje? U kontekstu ovog poslednjeg
pitanja mozda bi bilo korisno da procitas tekst u Rimljanima 6,1 -
11. Kakvu svetlost taj tekst baca na taj problem?

O Za dalje prou avanje Re i

1.
2.

3.

Radi opSteg uvida, vidi EGV, DA, 741-835.

Radi korisnog proucavanja teme Hristovog vaskrsenja, vidi M.C.
Tenney, The Reality of the Resurrection.

Radi znacajnog uvida u dublji smisao velikog evandeoskog nalo-
ga, vidi M. Warren, | Believe in the Great Commission.
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