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"Ponovno ću doći"

Ivan 14:3 "...Sunce pravde će ogranuti sa zdravljem u svojim zrakama." Malahija 4:2

3



POGLAVLJE JEDAN

Ponovno ću doći

"I ako odem i pripravim vam mjesto, PONOVNO

ĆU DOĆI i uzeti vas k sebi; da i vi budete gdje

sam ja." Ivan 14:3

Kada  je  Isus  prvi  put  izrekao  ovo  vjekovno

obećanje svojim apostolima, ono nije imalo smisla.

Budući da još nisu primili sveti Duh, pretpostavili su

da bi sljedeći korak bio da Isus preuzme vlast kao

kralj,  zbaci  jaram rimskog  ropstva,  uzvisi  Izrael  i

blagoslovi svijet. Zašto bi sada trebao otići? Ovdje je

bilo  posla  kojeg  je  trebalo  obaviti.  Kada  je  Isus

govorio o svojoj smrti i – čudno – o svom odlasku,

ta  se  ideja  jednostavno  nije  uklapala  u  njihova

očekivanja.  Ipak,  dok  su  išli  putem  prema

Getsemaniju,  Isus  ih  je  uvjeravao:  "I  ako  odem  i

pripravim vam mjesto, ponovno ću doći..."

Omamljene, ove su riječi ostavile slab dojam na

njegove  učenike.  Ali  četrdeset  dana  poslije  na

Maslinskoj gori, zbijeni zajedno u čudu, upirući oči

prema  nebu,  naprežući  se  da  uhvate  posljednji

pogled na svog uzašlog Gospodina, ovo je obećanje

oživjelo.  "Ponovno  ću  doći."  Da,  njihov  ljubljeni

Učitelj će se vratiti. Apostoli su utkali tu slavnu temu

u samo tkivo svoje službe i svojih života.

Nijedna se druga doktrina u Novom zavjetu ne

raspravlja više – više od trećine njegovih spisa bavi

se  ovim sudbonosnim događajem.  Kako  naša  srca

drhte  od nade da ćemo biti  sjedinjeni  s  povratnim

Gospodinom,  našim  nebeskim  Zaručnikom,

gledajući  ga  onakvim  kakav  jest,  živeći  s  njim  i

iskušavajući  njegovu ljubav u svu vječnost.  Kakva

velika stvarnost – vladati s njim u kraljevstvu koje se

proteže do nakraj zemlje, donoseći "mir... kao rijeku

i slavu naroda kao bujicu." (Izaija 66:12; Otkrivenje

20:6)

Dugo  su  se  vjerni  kršćani  molili  zajedno  s

apostolom Ivanom: "Dođi, Gospodine Isuse." Prošla

su  stoljeća.  Naizgled  se  ništa  nije  dogodilo.  Ali

iznenada, naš dan ispunjen je zrakom iščekivanja.

Malo  bi  tko  sumnjao  da  živimo  u  vremenu

ljudske povijesti bez presedana. Većina kršćana koji

vjeruju  u  Bibliju  osjeća  da  živimo  u  onom  istom

vremenu za koje Biblija kaže da će se Krist vratiti.

Postoji  porast  zanimanja  za  proročanstva  –

oživljavanje  brige  oko  Drugog  adventa.  Mnogi

govore  o  neizbježnom  Kristovom  dolasku.  To  se

očekivanje  temelji  na  velikom  proročanstvu  našeg

Gospodina zapisanom u Mateju 24, Marku 13 i Luki

17 i 21.

Mnogi vjeruju da na blizinu Kristovog povratka

ukazuju znakovi poput sljedećih:

Obnovljen Izrael (Mat. 24:32; Jer. 16:13-18)

Povećanje znanja i putovanja (Dan. 12:4)

Zla  razotkrivena  kao  nikad  prije  (Lk.  12:2;  1.

Kor. 4:5)

Nevjera  koja  divlja  od  sveučilišta  do

propovjedaonice (Lk. 18:8; 2. Tim. 4:1-4)

Ljudi  koji  traže  zadovoljstva,  moralno

propadanje (2. Tim. 3:1-5, 13)

Štrajkovi, obustave rada (Jakov 5:1-4)

Rasni sukobi, nemiri (Sef. 1:7-9)

Maloljetnička delinkvencija (2. Tim. 3:2)

Intenziviranje  ratova  i  ratnih  priprema  (Joel

3:9-11)

Ljudi koji u strahu vape za mirom (1. Sol. 5:3,

Lk. 21:26)

Nevolje posvuda (Mat. 24:21-22)

Ali  pogledajmo  pobliže  riječi  našeg  Učitelja  i

vidimo što ti znakovi zapravo uče.

• 

• 

• 

• 

• 

• 

• 

• 

• 

• 

• 
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Matej  24:3  "Dok je  sjedio  na  Maslinskoj  gori,

pristupiše  mu  učenici  nasamo  govoreći:  'Reci

nam  kada  će  to  biti?  I  što  će  biti  znak  tvoga

dolaska [grčki, parousia] i svršetka svijeta?'"

"Dolazak" ili "Prisutnost"

Grčka riječ prevedena kao "dolazak" je parousia.

Ona  zapravo  znači  "prisutnost".  Sljedeći  rječnici

(standardna  djela  u  fundamentalističkim  i

evanđeoskim  knjižarama)  potvrđuju  ovu  definiciju

prisutnosti.

W. E. Vine's EXPOSITORY DICTIONARY OF

NEW TESTAMENT WORDS: "Parousia, doslovno,

prisutnost,  para,  s(a),  i  ousia,  biće...  označava  i

dolazak i posljedičnu prisutnost s(a)."

Robert  Young's  ANALYTICAL

CONCORDANCE TO THE BIBLE: "Parousia, biti

uz nekoga, prisutnost."

Moulton i  Milligan's  VOCABULARY OF THE

GREEK TESTAMENT, Predgovor: "Parousia, kada

se primijeni na Gospodinov povratak, jednostavno je

angliziranje  grčke  riječi  koja  doslovno  znači

'prisutnost'."

Ostali biblijski rječnici i grčki leksikoni također

navode  "prisutnost"  kao  primarnu  definiciju  riječi

parousia:  THE  EXPOSITORS  GREEK

TESTAMENT,  ARNDT  AND  GINGRICH,  NEW

WESTMINSTER  BIBLE  DICTIONARY,

Rotherham's THE EMPHASIZED BIBLE Appendix,

LIDDELL  AND  SCOTT'S  GREEK-ENGLISH

LEXICON, Thayer's GREEK-ENGLISH LEXICON

OF  THE  NEW  TESTAMENT  i  THE

INTERNATIONAL  STANDARD  BIBLE

ENCYCLOPEDIA.  Preko  pedeset  priznatih

autoriteta definira riječ parousia kao "prisutnost".

Biblijska definicija

Međutim,  nismo  ograničeni  samo  na  rječničke

definicije.  Gospodin  je  dao  biblijsku  definiciju  za

grčku riječ parousia. Parousia se pojavljuje u Mateju

24:27  gdje  je  pogrešno  prevedena  kao  "dolazak".

Sljedeća  tablica  uspoređuje  njen  paralelan  citat  u

Luki  17:26,  pružajući  vlastitu  biblijsku  definiciju

parousije.

Matej 24:27 Luka 17:26

Jer kao što je bilo u Noine

dane,

Kao što je bilo u Noine

dane,

tako  će  biti  i  parousia

Sina Čovječjega.

tako će biti i u dane Sina

Čovječjega.

Izraz "parousia Sina Čovječjega" u Mateju 24:37

znači isto što i izraz "u dane Sina Čovječjega" u Luki

17:26. "Dani Sina Čovječjega" (Luka 17:26) odnose

se na vrijeme dok je Krist prisutan, baš kao što bi se

"Noini dani" (Matej 24:37) odnosili na vrijeme kada

je  Noa bio prisutan među svojim zlim naraštajem.

Stoga bi se parousia u Mateju 24:37 trebala prevesti

kao "prisutnost  Sina Čovječjega" umjesto "dolazak

Sina Čovječjega".

Biblijska definicija i  upotreba riječi parousia za

označavanje  "prisutnosti"  nadalje  je  potvrđena

načinom na koji apostol Pavao koristi tu riječ. Misao

"prisutnosti"  jasno  je  prikazana  kontrastom  s

"odsutnošću" u sljedećim biblijskim recima:

Filipljanima 2:12 - "Tako, ljubljeni moji, kao što

ste  uvijek  bili  poslušni,  ne  samo  u  mojoj

prisutnosti  [grčki,  parousia],  nego  još  mnogo

više  sada  u  mojoj  odsutnosti,  sa  strahom  i

drhtanjem radite na svom spasenju."

2.  Korinćanima  10:10-11  -  "Poslanice  su  mu,

kažu,  teške  i  snažne;  ali  tjelesna  prisutnost

[grčki, parousia] slaba i riječ bezvrijedna. Neka

takav  misli  ovo:  kakvi  smo  na  riječi  u

poslanicama  kad  smo  odsutni,  takvi  smo  i  na

djelu kad smo prisutni."
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1.  Korinćanima  16:17  -  "Radujem  se  dolasku

[prisutnosti,  grčki,  parousia]  Stefaninu,

Fortunatovu i  Ahajikovu:  jer  ono što  je  s  vaše

strane  nedostajalo,  oni  su  nadoknadili."  (Je  li

Pavla utješio Stefanin dolazak ili prisutnost?)

1.  Korinćanima  7:5-6  -  "Jer  kad  smo  došli  u

Makedoniju, tijelo naše nije imalo spokoja, nego

smo sa svih strana bili u nevolji; izvana borbe,

iznutra  strahovi.  Ipak  Bog,  koji  tješi  potištene,

utješi  nas  dolaskom  [prisutnošću,  grčki,

parousia]  Titovim."  (Je  li  Pavla  utješio  Titov

dolazak ili prisutnost?)

Svaki novozavjetni redak u kojem se koristi riječ

parousia naveden je u Dodatku A.

Povijesna  grčka  upotreba  riječi

Parousia za "Prisutnost"

Povijesno gledano, od prvog stoljeća prije Krista

do  trećeg  stoljeća  poslije  Krista  grčka  književnost

koristila je riječ parousia za označavanje prisutnosti.

Razdoblje Autor

1. stoljeće pr. Kr. Diodor

1. stoljeće po. Kr. Josip

2. stoljeće po. Kr. Elije Aristid

2. stoljeće po. Kr. Jamblih

3. stoljeće po. Kr. Diogen

3. stoljeće po. Kr. Porfirije

Iz  GREEK-ENGLISH  LEXICONS  OF  NEW

TESTAMENT AND OTHER EARLY CHRISTIAN

LITERATURE.  Pronađene  su  stotine  dokumenata

koji datiraju iz prvog do trećeg stoljeća poslije Krista

u kojima grčka riječ parousia znači "prisutnost".

Evangelički  i  fundamentalistički

pristanak uz "Prisutnost"

THE  EMPHASIZED  BIBLE  koju  je  preveo

Rotherham  izdaje  Kregel,  evangelička  izdavačka

kuća.  Rotherham u  trećem izdanju  svog  prijevoda

opisuje svoju borbu s riječju parousia. Iako suprotno

svojoj  teologiji,  priznao  je  da  parousia  znači

"prisutnost" te ju je tako i preveo u svakom njenom

pojavljivanju.  Rotherham u svom Dodatku navodi,

str. 271:

U  ovom  izdanju  riječ  parousia  ravnomjerno  je

prevedena kao 'prisutnost' ('dolazak', kao predstavnik

te riječi, stavljen je sa strane). Izvorni pojam javlja

se  dvadeset  i  četiri  puta  u  Novom zavjetu,  naime:

Matej 24:3, 27, 37, 39; 1. Korinćanima 15:23; 16:17;

2.  Korinćanima  7:6,  7;  10:10;  Filipljanima  1:26;

2:12;  1.  Solunjanima  2:19;  3:3;  4:15;  5:23;  2.

Solunjanima 2:1, 8, 9; Jakovljeva 5:7, 8; 2. Petrova

1:16; 3:4, 12 i 1. Ivanova 2:28. Smisao 'prisutnosti'

tako  je  jasno  prikazan  kontrastom  s  'odsutnošću'

(koja se podrazumijeva u 2.  Korinćanima 10:10,  a

izražena  je  u  Filipljanima  2:12)  da  se  prirodno

nameće pitanje - Zašto ga uvijek tako ne prevoditi?

Tim više  što  i  u  2.  Petrovoj  1:16  postoji  posebna

prikladnost naše engleske riječi 'prisutnost'. Ovaj se

odlomak,  valja  podsjetiti,  odnosi  na  preobrazbu

našeg  Gospodina  na  Gori.  Čudesna  manifestacija

koja  se  tamo  dogodila  bila  je  prikaz  i  uzorak

'prisutnosti',  a  ne  'dolaska'.  Gospodin  je  već  bio

ondje; i, budući da je bio tamo, preobrazio se (usp.

Matej 17:2, fusnota) i tada je otkriveno 'veličanstvo'

njegove  proslavljene  osobe.  Njegova  tjelesna

'prisutnost'  bila  je  ona  koja  je  podrazumijevala  i

očitovala 'moć'; tako da 'moć i prisutnost' odlično idu

zajedno -  'moć'  priliči  takvoj  'prisutnosti';  a  trojica

povlaštenih učenika u istom su trenutku svjedočili i

jednom i drugom.

Harry Rimmer (dr. sc., dr. teol.), koji je nazivan

"izvanrednim govornikom fundamentalizma" sve do

svoje smrti, priznao je da riječ parousia znači osobnu

prisutnost.  U svojoj  knjizi,  THE COMING KING,
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primijetio je da se grčka riječ parousia koristi trinaest

puta  u  opisu  Kristova  povratka  i  ni  jednom nema

smisao "dolaska".

Christianity Today (poznati evangelički časopis)

objavio  je  niz  eseja  o  "Temeljima  vjere".  Esej  u

obliku  knjižice  o  "Drugom  Kristovom  adventu"

ovako govori o parousiji: "...pogledajmo grčke riječi

korištene u Novom zavjetu za ideju povratka. Prije

svega,  tu  je  riječ  parousia,  koja  u  osnovi  znači

'prisutnost'."

Nijedna  doktrina  se  u  Novom  zavjetu  ne

spominje češće od Drugog Kristova adventa.  Ipak,

malo  je  doktrina  bilo  tako  jako  rasparčano  u  tako

različite koncepte. Velik dio ljepote ove doktrine otet

je iz ruku Božjeg naroda. Ironično je da svi svjetovni

grčki  rječnici  definiraju parousiju kao "prisutnost".

Većina biblijskih rječnika također definira parousiju

kao  "prisutnost".  Većina  trenutnih

fundamentalističkih i  evangeličkih spisa o Drugom

adventu  obično  započinje  ispravnim  definiranjem

parousije kao "prisutnosti". Zatim se događa čudna

stvar.  Nekako  riječ  "dolazak"  zamjenjuje

"prisutnost".  Nekorektna  teologija  zahtijeva  da  se

parousia prevede kao "dolazak". Ipak, biblijski sklad

zahtijeva da se prevede kao "prisutnost".

Budući  da  parousia  znači  "prisutnost",  onda

ispunjenje  znakova  iz  ovog  proročanstva  znači  da

Krist ne dolazi uskoro, nego da je on već potajno tu

kao "lopov u noći". Sjetite se, sveti spisi pokazuju da

bi početni Kristov povratak bio poput lopova, tajna

prisutnost prije nego što će ga "gledati svako oko".

(1.  Solunjanima  5:2;  2.  Petrova  3:10;  Otkrivenje

16:15)

"Ispravno razlagati riječ istine"

Povijesno  gledano,  ne  postoji  niti  jedan

protestantski  koncept  Drugog  adventa  koji  ima

neprekinutu lozu unatrag do vremena Reformacije.

Od  tog  su  vremena  kršćani  koji  vjeruju  u  Bibliju

vrludali među brojnim suprotstavljenim konceptima.

Naša je svrha u ovom djelu iz Svetog pisma, i

isključivo  iz  Svetog  pisma,  utvrditi  slavne  ljepote

ovog sudbonosnog događaja.  Vjerni  kršćanin  treba

se "truditi da se pred Boga staneš kao prokušan, kao

radnik  koji  se  nema  čega  stidjeti,  koji  ispravno

razlaže riječ istine." (2. Timoteju 2:15) Riječ istine

izvorno je napisana na hebrejskom i grčkom jeziku.

Ali danas prosječni kršćanin više ne ovisi isključivo

o  prevoditeljima  ili  učenjacima  kako  bi  odredio

značenje određene hebrejske ili grčke riječi u datom

tekstu. Zapravo, mnogi od novih "prijevoda" tek su

puke parafraze prijašnjih prijevoda, pri čemu se malo

ili  nimalo  pažnje  pridaje  hebrejskim  i  grčkim

rukopisima.  Štoviše,  čak  i  najbolji  prijevodi  imaju

nekih nedostataka budući da su ljudsko djelo.

Dostupnost biblijskih konkordancija, hebrejskih i

grčkih  rječnika  i  leksikona  u  knjižnicama  i

biblijskim knjižarama jedan je od blagoslova našeg

vremena.  S  Biblijom  u  jednoj  ruci  te

konkordancijom  i  leksikonom  u  drugoj,  prosječni

kršćanin može provjeriti  značenje  izvornih riječi  u

rukopisima  hebrejskog  Starog  zavjeta  ili  grčkog

Novog zavjeta. On može biti  "radnik koji se nema

čega stidjeti,  koji  ispravno razlaže riječ istine." (2.

Timoteju 2:15)

Stoljećima  se  crkva  nalazila  na  uzburkanom  i

olujnom moru, čeznući za blagoslovljenim utočištem

Kristovog  povratka.  Sada,  s  kartom  i  kompasom

Božje  Riječi,  kršćanin  može  pratiti  različite

nezavisne  linije  proročanstava  i  vidjeti

blagoslovljeno utočište neposredno pred sobom. Kao

što  postoji  opasnost  od  brodoloma  na  grebenima

netom ispod površine vode duž mnogih obala, tako i

kršćanin  mora  biti  vlastiti  mornar,  izbjegavajući

zaplitanje  u  nebiblijske  ili  čak  samo  djelomično

biblijske teorije o Drugom adventu. Kao "radnik koji

se  nema  čega  stidjeti",  koristit  će,  kad  god  je  to

potrebno, alate koji čine hebrejske i grčke tekstove

Svetog pisma razumljivijima.

Ako  ovo  djelo  nadahne  čitatelja  na  dublje

proučavanje  Svetog  pisma  o  temi  Kristove

prisutnosti,  tada  će  ono  dati  svoj  doprinos

zajedništvu vjernika.
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Tajna  prisutnost  prije  nego  što  će  ga

"gledati svako oko"

Budući  da  smo  uočili  da  riječ  parousia  znači

"prisutnost", a ne "dolazak", Matej 24:3 bi ispravno

trebao  glasiti:  "Što  će  biti  znak  tvoje  prisutnosti  i

svršetka svijeta?" Luka 21:25 ukazuje na "znakove"

u množini.

Sveto pismo pokazuje da će prva faza parousije,

prisutnosti  našeg Gospodina,  biti  tajna.  "Gospodnji

dan doći će [bit će ovdje, grčki, heko] kao lopov." (2.

Petrova 3:10, Rotherham) (Vidjeti Treće poglavlje za

detaljan  dokaz  da  heko  znači  "prisutnost".)  Lopov

ulazi  u  kuću  tiho,  radeći  tajni  posao.  Posljedično,

prva djela našeg povratnog Gospodina obavljaju se

tijekom  tajne  prisutnosti.  Svijet,  isprva,  neće  biti

svjestan  da  se  Krist  vratio.  "Ali  vi,  braćo,  niste  u

tami,  da  bi  vas  taj  dan  zatekao  kao  lopov"

podrazumijeva  razdoblje  preklapanja.  (1.

Solunjanima 5:4)

Kasnije  će  Kristova  prisutnost  biti  očitovana

svima.  Sveto  pismo  koristi  još  jednu  grčku  riječ,

apokalupsis,  za  opisivanje  ovog  otkrivenja  svima.

"Kada  se  Gospodin  Isus  objavi  [apokalupsis]  s

neba...  u  plamenom  ognju  da  izvrši  osvetu."  (2.

Solunjanima  1:7-8)  Upravo  u  odnosu  na  to

otkrivenje  svima  primjenjuju  se  reci  poput

Otkrivenja 1:7. "Evo, dolazi s oblacima; i gledat će

ga svako oko." Kršćani koji nisu opterećeni životnim

brigama  doživjet  će  radosti  razaznavanja  znakova

njegove  tajne  prisutnosti  prije  nego  što  budu

"zajedno  s  njim  uzneseni".  (Luka  21:34-36,  1.

Solunjanima 4:17)

U  kasnijim  će  se  poglavljima  do  u  biblijske

detalje  razmotriti  i  prisutnost  nalik  lopovu  i

naknadno  otkrivenje  povratnog  Krista  cijelom

čovječanstvu.  (Vidjeti  Peto  poglavlje  za  detaljnu

raspravu o tome da će ga "gledati svako oko".)
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POGLAVLJE DVA

Znakovi Kristove prisutnosti

Pri  razmatranju  znakova  Kristove  prisutnosti

važno je prepoznati tri biblijske točke.

(1)  Budući  da,  kako je  utvrđeno u  prethodnom

poglavlju, grčka riječ parousia znači "prisutnost", a

ne "dolazak",  onda znakovi koje mnogi prihvaćaju

kao  dokaz  Kristovog  neizbježnog  dolaska  zapravo

dokazuju da je on već prisutan.

(2) Luka 17:26-27, Matej 24:37-38 i mnogi drugi

biblijski  reci  otkrivaju  da  je  Krist  prisutan  prije

razdoblja nevolje.

Luka 17:26-27 - "I kao što je bilo u Noine dane,

tako će biti i u dane Sina Čovječjega. Jeli su, pili,

ženili se i udavali, do dana kad Noa uđe u arku i

dođe potop i uništi ih sve."

Točka  usporedbe  nije  između  dolaska  Noe  i

dolaska  našeg  Gospodina.  Nije  čak  ni  između

dolaska  potopa  i  dolaska  našeg  Gospodina.

Usporedba  je  između  Noinih  dana  prije  potopa  i

dana  prisutnosti  našeg  Gospodina  prije  nevolje

kojom  završava  ovo  evanđeosko  doba.  U  oba  su

razdoblja ljudi bili u neznanju o nadolazećoj nevolji.

Dani  Sina  Čovječjega  dani  su  njegove  parousije,

prisutnosti  -  nevidljive  i  nepoznate  svijetu.  Stoga

bismo  trebali  očekivati  da  ćemo  vidjeti  znakove

Kristove prisutnosti prije nevolje.

(3) Budni kršćani trebaju prepoznati ove znakove

kao  dokaz  da  je  Krist  prisutan.  To  isključuje

trenutačno  sakupljanje  žive  crkve  prilikom

Kristovog povratka. Mrtvi u Kristu uskrsavaju "prvi"

kada se Krist vrati, ali oni "živi u Kristu" ostaju na

zemlji određeno vrijeme nakon njegovog povratka i

vide  znakove  njegove  prisutnosti  nalik  lopovu.

Biblijsko učenje o tome da su živi sveci "zajedno s

njim  uzneseni"  s  povratnim  Gospodinom  bit  će

detaljno razmotreno u kasnijem poglavlju.

Mnogo je dokaza Kristove prisutnosti,  od kojih

se neki ovdje razmatraju.

Obnovljen Izrael

Matej  24:32  -  "...smokvu:  kad  joj  grana  već

omekša i prolista."

"Smokvu"  proučavatelji  proročanstava  općenito

prihvaćaju  kao  simbol  izraelskog  naroda.

(Jeremija  24)  U Mateju  21:19,  Isus  je  prokleo

smokvu  jer  na  njoj  nije  našao  ploda  i  ona  se

usahnula.  Ubrzo  nakon  toga  proglasio  je  sud

izraelskom narodu: "Evo, kuća vam vaša ostaje

pusta",  jer  nisu  donijeli  ploda  Bogu.  (Matej

23:38)

Izrael  je  nakon  toga  raspršen  i  progonjen.

Povjesničari se slažu da je ponovno rođenje Izraela

čudo povijesti.  Nikada prije nijedan narod nije bio

uništen,  njegov narod raspršen do nakraj  zemlje,  a

zatim,  gotovo  2000  godina  kasnije,  ponovno

sakupljen u svoju domovinu i ponovno uspostavljen

kao nacija. Smokva koja se vraća u život, puštajući

lišće,  predstavlja  Izrael  koji  oživljava  kao  nacija  i

sve više prima Božju naklonost.

• 
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Matej 24:32, Marko 13:28 i Luka 21:30 svi kažu

kada "smokva prolista,  znate da je blizu ljeto".

Matej i Marko nakon toga kažu: "tako i vi, kad

vidite sve ovo, znajte da je blizu, pred vratima".

Neki  tvrde  da  bi  riječ  "ono"  u  Mateju  24:33  i

Marku 13:29 trebala biti  prevedena kao "on" i

smatraju  da  redak  znači  kako,  kada  Izrael

(smokva)  prolista,  tada  ne  "ono",  nego  "on"

(Krist) je blizu. To nije točno. "Ono" se odnosi na

"ljeto"  iz  prethodnog  retka.  Kada  smokva

prolista, tada "je blizu ljeto".

"Ljeto"  je  vrijeme  kraljevstva  i  naklonosti  na

zemlji  koje  slijedi  nakon  što  Krist  uništi  sadašnji

društveni poredak. Krist  je već tu kada se smokva

vraća u život. Njegova prisutnost dovodi do obnove

Izraela i uništenja našeg sadašnjeg zlog svijeta kako

bi se napravilo mjesto za njegovo kraljevstvo koje će

vladati od rijeka do nakraj zemlje.

Kako možemo biti sigurni da se "ono" odnosi na

kraljevstvo,  a  ne  na  Krista?  Predivno  je  kako  je

Biblija  sama  svoj  tumač.  Ponovno,  Biblija  tumači

ključnu  riječ  pomoću  paralelnog  izvještaja.  Luka

21:31  zamjenjuje  riječ  "ono"  iz  Mateja  i  Marka

izrazom  "kraljevstvo  Božje".  Usporedite  Luku

21:29-31 s Matejem 24:32-33 i Markom 13:28-29.

Luka  21:29-31  -  "I  kaza  im  prispodobu:

Pogledajte  smokvu  i  sva  stabla;  kad  već

propupaju, sami od sebe vidite i znate da je ljeto

već blizu. Tako i vi, kad vidite da se sve to zbiva,

znajte da je blizu kraljevstvo Božje."

Mnogi  će  se  kršćani  složiti  da  je  smokva,

obnovljeni  Izrael,  najveći  znak  proročanstva  našeg

Gospodina.  Zapravo,  ponovno pojavljivanje Izraela

je dokaz da je Krist prisutan.

Jeruzalem se više ne gazi

Luka 21:24 - "Jeruzalem će gaziti pogani sve dok

se ne ispune vremena pogana."

Jeruzalem se u ovom odlomku općenito tumači

na  dva  načina.  (1)  "Jeruzalem"  je  doslovni  grad.

Stoga  bi  maksimalno  produženje  ispunjenja  bilo

1967. kada je stari grad, biblijski Jeruzalem, zauzet i

postao  dijelom  moderne  Države  Izrael.  (2)

"Jeruzalem"  je  simbol  židovskog  naroda.  Početno

ispunjenje  počelo  je  kada  je  Prvi  svjetski  rat

rezultirao jamstvom nacionalne domovine za Židove.

Prestanak gaženja  Jeruzalema od strane pogana

Isus  je  dao  kao  znak  svoje  parousije.  Budući  da

parousia znači "prisutnost", a ne "dolazak", koju god

primjenu stavili na "Jeruzalem", Krist sada mora biti

prisutan jer Jeruzalem više ne gaze pogani.

Ostale nove nacije

Luka 21:29-30 - "Pogledajte smokvu i sva stabla;

kad već propupaju...."

Ako  je  "smokva"  simbol  nove  nacije  Izraela,

onda je logično zaključiti da sva ostala stabla koja

puštaju  lišće  slikovito  prikazuju  rođenje  drugih

novih  nacija.  Izrael  i  sve  nove  nacije  znakovi  su

Kristove prisutnosti.  Od 1948.  godine Ujedinjenim

narodima  pridružile  su  se  preko  142  nove  nacije.

Rođenje tako mnogo novih nacija daljnji je dokaz da

se Krist vratio.

"Mnogi će pretraživati, i znanje će se umnožiti."

Daniel 12:4

Događaji  iz  Daniela  12:4  odvijaju  se  kada

arkanđeo Mihael ustane u vremenu svršetka. (Daniel

12:1;  Juda  9)  1.  Solunjanima 4:16  pokazuje  da  je

Kristov  povratak  popraćen  simbolikom  "glasa

arkanđelova".  Stoga su događaji  koji  slijede nakon

Mihaelovog ("arkanđelovog") ustajanja u Danielu 12

dokazi da je Gospodin prisutan.
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"Mnogi će pretraživati" (doslovno: "trčati tamo-

amo"). Kroz povećane i brojne načine prijevoza,

milijuni ljudi prelaze i križaju međusobne puteve

diljem svijeta. Seldonov prvi automobil iz 1877.

označio je skok naprijed u prijevozu. U moderno

doba  na  cestama  ima  preko  milijardu  osobnih

automobila.  Kako  tehnologija  napreduje,  tako

napreduje i brzina koju može postići vozilo koje

je  napravio  čovjek.  NASA-ina  solarna  sonda

(Parker) dostiže brzine veće od 394.000 milja na

sat!

"Znanje će se umnožiti"

Eksplozija  informacija.  Sposobnosti  znanosti  i

tehnologije napredovale su senzacionalnim stopama.

Kloniranje,  genetski  inženjering,  informacijska

tehnologija,  komunikacije,  precizno  mapiranje

svijeta  i  rutinski  letovi  u  svemir  postali  su

uobičajeni.  Od  Prve  industrijske  revolucije  do

Kibernetičke  revolucije  (s  pojavom  umjetne

inteligencije  -  A.I.),  smatra  se  da  se  porast  znanja

udvostručuje  svakih  13  mjeseci  (Buckminster

Fuller). A s umjetnom inteligencijom, mnogi vjeruju

da će povećanje znanja biti daleko brže.

Pismenost.  Godine 1900. samo je 20% svjetske

populacije, u dobi od 15 i više godina, znalo čitati i

pisati.  U  2022.  godini  taj  se  broj  popeo  na  88%

(pismenost prema UNESCO-u).

Komunikacije. Sofisticiranost u komunikacijama

omogućuje  čovjeku  da  trenutno  vidi  i  čuje  diljem

svijeta.

Telefoni/Mobiteli.  Od  izuma  telefona  1876.  do

sada, u svijetu ima više mobitela nego ljudi! Pametni

telefoni  u  stvarnosti  nisu  samo  za  komunikaciju.

Sposobni su snimati fotografije, videozapise, snimke

zaslona i  izvoditi  brojne računalne zadatke. Pojava

"Aplikacija" radikalno je  restrukturirala nekadašnje

ručne uređaje za komunikaciju i društvene mreže, od

onih koji su se koristili radi praktičnosti, do onih koji

se sada smatraju neizostavnima.

Računala.  Od  ranih  elektroničkih  digitalnih

računala  1946.  do  sve  složenijih  naslaganih

silicijskih  mikročipova  za  korištenje  umjetne

inteligencije,  računala  svih  oblika  i  veličina

dominiraju  našim  svakodnevnim  životom.  A.I.  je

omogućila  udvostručenje  računalnih  zadataka  u

razdoblju manjem od tri mjeseca! Čak i dok se ovo

piše, računalna moć i mogućnosti povećavaju se brže

nego  što  se  to  može  točno  zabilježiti.  Trenutne

"sljedeće  velike  stvari"  su  kvantno  računalstvo  i

A.G.I. - Opća umjetna inteligencija. U SAD-u, 96%

Amerikanaca  ima  pristup  kućnom  računalu,  332

milijuna pristupa internetu, a 92% poslova zahtijeva

neku  razinu  digitalnih  vještina.  Gledajući  unatrag,

iako  je  Internet  postojao  za  istraživačke  i  vojne

primjene,  službeni  datum  početka  korištenja  je  1.

siječnja  1983.  30.  travnja  1993.  World-Wide-Web

(www) postao je dostupan javnosti. Godine 1999. u

SAD-u  je  bilo  150  milijuna  korisnika  Interneta

"www". Godine 2004. bilo je 800 milijuna korisnika.

Diljem  svijeta  2025.  godine  ima  5,64  milijarde

korisnika.  To  danas  iznosi  68,7%  svjetske

populacije.

Izumi. Prema izvoru "The Future of Life", možda

je 90% svih znanstvenika danas živo.  8,1 milijuna

znanstvenika  s  punim  radnim  vremenom  radi  u

svijetu, što je povećanje od 50% u petnaest godina!

("Numbers  Analytics")  Brojni  su  čimbenici  koji

tome doprinose - povećanje ulaganja u istraživanje i

razvoj (R & D) od strane korporacija i vlada, zajedno

sa  stvaranjem  puno  sofisticiranijih  alata  ili

instrumenata.  Oni  su  zapravo  stvorili  još  više

smjerova znanstvenih disciplina. Sada postoje "nano

strojevi" koji  stvaraju druge strojeve od sintetičkih

materijala, poznati kao "ksenoboti". Oni se nazivaju

"živim robotima".

Zla se razotkrivaju kao nikad prije

1. Korinćanima 4:5 - "Zato ne sudite ništa prije

vremena, dok ne dođe Gospodin koji  će iznijeti

na  vidjelo  što  je  skriveno  u  tami  i  razotkriti

nakane srdaca..."
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Nikada u svim analima povijesti nisu crkvenjaci,

državnici,  ljudi  u  vlasti,  čelnici  industrije,  vođe

radnika  i  bogataši  bili  tako  unakrsno  ispitivani,

kritizirani  i  razotkriveni  kao  sada  pred  sudom

javnosti.  Unatoč  njihovom  odlučnom  naporu  da

izbjegnu ispitivanje, oni su prisiljeni ići na suđenje.

Ali čak i uz to, zakoni se ignoriraju i reinterpretiraju

kako  bi  se  pokušalo  pogodovati  onima  na  vlasti.

Zviždači  u  svim  sferama  poslovanja  i  vlasti

nastavljaju  razotkrivati  neumjerenost  u  pohlepi  i

moći.  Najznačajnija stvar u vezi s  tim prijevarama

nije to što su se dogodile (korupcija je stara koliko i

ljudska  povijest),  već  što  se  nisu  mogle  prikriti.

Zašto? Živimo u vremenu kada će "skriveno u tami"

biti "razotkriveno". Čak su i totalitarne države poput

bivšeg Sovjetskog Saveza i nacija istočnoeuropskog

komunističkog  bloka  bile  nemoćne  spriječiti

razotkrivanje političke i ekonomske korupcije koja je

rezultirala  rušenjem  komunističkog  carstva.  Ova

razotkrivanja  korupcije  diljem svijeta  još  su  jedan

dokaz  da  smo  u  vremenu  povratka  ili  prisutnosti

našeg Gospodina, i svršetka svijeta.

Malo vjere na zemlji

Luka 18:8 - "...Ali kad Sin Čovječji dođe, hoće li

naći vjere na zemlji?"

2.  Timoteju  4:1-4  -  "...njegovim

pojavljivanjem...doći  će  vrijeme  kad  ljudi  neće

podnositi zdravog nauka...i odvraćat će uši od istine,

a okretat će se bajkama."

Nevjera buja od sveučilišta do propovjedaonice.

U takozvanoj Kristovoj crkvi, Božja Riječ više nije

standard  vjere,  vodič  kroz  život.  Njezino  mjesto

zauzimaju ljudske filozofije i teorije. Čak i poganske

hirovitosti  cvjetaju na mjestima koja su im nekada

bila nedostupna. Anketa provedena među delegatima

Nacionalnog vijeća crkava otkrila je: Preko 33% nije

moglo izjaviti  da čvrsto vjeruju u Boga;  31% nije

moglo reći da postoji život poslije smrti; 62% nije

vjerovalo da su se čuda dogodila onako kako Biblija

kaže da jesu; 77% nije vjerovalo da đavao stvarno

postoji;  87%  odbacilo  je  biblijski  koncept

naslijeđenog  grijeha.  Naš  dan  u  tako  je  očitom

kontrastu  s  prošlošću  da  crkveni  povjesničari  o

njemu  govore  kao  o  postkršćanskom  dobu.  Ova

oskudica vjere diljem svijeta znači da je Sin Čovječji

došao.

Mnogi koji niječu "nevidljivu prisutnost" ZNAK

su Kristove prisutnosti. 2. Petrova 3:3-4

Redak 3 - "Znajući najprije ovo: u posljednje će

dane  doći  rugači,  koji  će  živjeti  po  vlastitim

požudama," Redak 4 - "i govoriti: 'Gdje je obećanje

njegova dolaska (parousia - prisutnost)? Jer otkad su

oci  pozaspali,  sve  ostaje  onako  kako  je  bilo  od

početka stvorenja.'" [To jest, nema znakova njegove

prisutnosti.]

Petrova  3:4  dokazuje  da  parousia  ne  znači

vidljivu prisutnost. Zapravo, to dokazuje da će Isus

biti prisutan dok će se neki rugati - "Gdje je obećanje

njegove  prisutnosti?"  To  dokazuje  da  je  Krist

nevidljivo prisutan dok neki govore da on ne može

biti  prisutan jer  nema znakova njegove prisutnosti.

Doslovno je nemoguće imati rugače koji  niječu da

vidljivo prisutna osoba nije prisutna. U "posljednjim

vremenima"  u  kojima  živimo,  neki  niječu  da  je

Gospodin prisutan. 2. Petrova 3:4 predvidjela je da

će  se  to  dogoditi.  Stoga  je  kršćansko  negiranje

Gospodinove  nevidljive  prisutnosti  jedan  od

najsnažnijih  dokaza  ili  znakova  da  je  Gospodin

prisutan.

Znakovi  Kristove  prisutnosti  "u

posljednje dane"

Prethodno  dokazuje  da  su  "posljednji  dani"  na

koje  se  ukazuje  u  2.  Petrovoj  3:3-4  dio  razdoblja

Kristove  parousije  ili  prisutnosti.  Posljedično,

znakovi "posljednjih dana" iz 2. Timoteju 3:1-5 su u

stvarnosti znakovi Kristove prisutnosti.

2. Timoteju 3:1-5 - "U posljednje će dane nastati

teška vremena. Ljudi će voljeti  samo novac i  sebe

same  [bogatstvo  i  materijalizam];  nezahvalnici,

bezbožnici...  nepomirljivi  u  svojim  mržnjama,

klevetnici, neobuzdani i surovi [ovisnost o drogama i

besmisleno  nasilje],  ne  vole  dobro,  izdajnici...
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ljubitelji užitaka više nego ljubitelji Boga, ljudi koji

imaju  vanjski  oblik  pobožnosti,  ali  su  trajno

poricanje njezine stvarnosti." (N.E.B., K.J.V.)

Ovi  reci  čitaju  se  poput  naslova  za  dvadeset  i

prvo stoljeće. Još nekoliko riječi o jednom od ovih

znakova:  "Ljubitelji  užitaka  više  nego  ljubitelji

Boga." To se izvanredno ispunilo u prevladavajućoj

filozofiji  današnjice.  "Hedonizam",  filozofija  po

kojoj je cilj i smisao života užitak, nije nešto novo.

Ali danas je po prvi put naišao na opće prihvaćanje

diljem svijeta. Razni uvjeti prorečeni u 2. Timoteju

3:1-5  daljnji  su  dokaz  da  smo  u  "posljednjim

danima" ovog "sadašnjeg zlog svijeta".

Danas  je  doba  dokolice.  Nažalost  po  grješne

ljude, dokolica ili slobodno vrijeme mogu dovesti do

nemoralnih misli i ponašanja. Isti strojevi ili uređaji

koji  su  nam  pomogli  da  imamo  više  slobodnog

vremena  također  se  mogu  koristiti  za  generiranje

iznimno nasilnih "igara" ili  senzualnog sadržaja. U

bogatim zemljama radno vrijeme je kraće, a godišnji

odmori  i  praznici  su  duži.  Prosječno  kućanstvo

srednje  klase  prepuno  je  televizora,  video  i  DVD

playera, glazbenih sustava, časopisa, novina, knjiga i

osobnih  računala,  kao  i  opreme  za  hobije  i  sport.

Nikada  toliki  ljudi  nisu  imali  toliko  vremena  za

zdrave ili degradirajuće aktivnosti.

Iako  slobodno  vrijeme  i  opuštanje  mogu  biti

dobri  i  korisni  za  uravnotežen  život,  zabava  se

razvila  u  pretjerane  troškove.  Glavni  glumci,

sportske zvijezde,  glazbenici  rutinski  zarađuju više

novca od zdravstvenih djelatnika. Luksuzni odmori,

krstarenja,  kockanje  i  slično  troše  ogromne iznose

prihoda ljudi, stvarajući veliki financijski stres koji

se  često  prepoznaje  kao  doprinos  razvodima  i

raspadnutim obiteljima.

Online  pornografija  globalno  generira  20

milijardi dolara godišnje. Procjenjuje se da se 35%

svih podataka prenesenih putem interneta odnosi na

pornografiju.  U svijetu  se  svake SEKUNDE obavi

28.000  Google  pretraživanja  povezanih  s

pornografijom. Nažalost,  ali  ne i  neočekivano, kod

68% razvoda se navodi da je gledanje pornografije

pridonijelo  problemu.  Mentalni,  emocionalni  i

financijski danak je zapanjujući.

Revolucija i anarhija

Sefanija 1:7-9 - "Gospodnji dan je blizu: jer je

Gospodin  pripremio  žrtvu,  pozvao  je  svoje

uzvanike. I dogodit će se u dan Gospodnje žrtve

da ću kazniti knezove, i kraljevu djecu, i sve koji

su  obučeni  u  tuđinsku  odjeću.  U  taj  ću  dan

kazniti  i  sve  one  koji  skaču  preko  praga,  koji

pune  kuće  svojih  gospodara  nasiljem  i

prijevarom."

Pojmovi  "knezovi",  "kraljeva  djeca"  i

"gospodari"  simbolično  se  odnose  na  stari

establišment prije "Gospodnjeg dana" koji je bio pod

kontrolom saveza bogataša, čelnika vlada i crkvenih

poglavara koji su dominirali masama, osobito prije

20. stoljeća. Ovaj redak Pisma pokazuje ne samo da

će doći do velikog rušenja bogatstva i  moći u dan

Gospodinove  prisutnosti,  već  i  da  će  nevolja

zahvatiti sve klase. Revolucionarne mase uključene

u rušenje sadašnjih sustava također će biti kažnjene

za svoj jednako nepravedan i zao smjer.

Tijekom kršćanskog doba, ekonomski govoreći, u

osnovi  su  postojale  dvije  klase:  "oni  koji  imaju"  i

"oni koji nemaju". Velika srednja klasa je osobitost

naše ere i smješta nas u Gospodnji dan. Stoljećima

su  bogataši  bili  ujedinjeni  s  crkvom  i  državom  u

izrabljivanju  masa.  Ali  sada  se  nalazimo  u

"Gospodnjem danu" o kojem govori Sefanija. Kako

bi  nadoknadio  izrabljivanja  iz  prošlosti,  povratni

Gospodin  je  pripremio  "žrtvu"  od  pohlepnih

akumulacija  bogataša.  A  "uzvanici"  (mase)  su

pozvani  na  udjel.  To  ekonomsko  niveliranje

rezultiralo je velikom srednjom klasom našeg doba.

Mase  20.  stoljeća  uživale  su  u  ekonomskim  i

socijalnim prednostima bez presedana.

Nacije  Trećeg  svijeta  traže  svoj  komad

ekonomskog kolača. Demonstracije,  nemiri  i  borbe

između kapitala  i  rada,  rasnih  većina  i  manjina  te

bogatih  i  siromašnih  nacija  progresivno  će  se

13



pogoršavati u dan Gospodinove prisutnosti sve dok

ne završe u potpunoj anarhiji. Anarhija je već sada

tik  ispod  površine  -  spremna  izbiti  na  najmanju

provokaciju.  Gospodin izjednačava vagu pravde za

nepravde  iz  prošlosti.  Izrabljivane  klase  sa  svojim

neopravdanim zahtjevima i nasiljem nemaju ponuditi

ništa bolje. Budući da su njihove ideologije prožete

sebičnošću,  postići  će  samo  jednu  stvar:  uništenje

sadašnjeg društvenog poretka.

Događaji  koje  Sefanija  proriče  odvijaju  se

tijekom  Gospodnjeg  dana.  Razmjer  proročanstva

isključuje  dan  od  24  sata  -  ili  kraće  vremensko

razdoblje.  Mase  su  pozvane  podijeliti  ekonomski

višak bogatih, a potrebno je vrijeme da se razotkriju

prijevara  i  nasilje  izrabljenih  dok  se  bune  protiv

statusa quo.

Prošlo  je  stoljeće  bilo  karakterizirano

revolucijama  na  svakom  području  -  političkom,

socijalnom,  kulturnom,  industrijskom  i

gospodarsnom.  21.  stoljeće  svjedočit  će  pojačanim

gospodarskim previranjima sve dok se "sadašnji zli

svijet"  ili  društveni  poredak  ne  uruši.  Neke

revolucije  karakteriziralo  je  nasilje.  U  20.  stoljeću

ukinuto je 26 glavnih monarhija, uspostavljeno je 35

demokracija,  31 demokracija  svrgnuta  je  u  vojnim

udarima,  a  uspostavljeno  je  preko  32  glavne

jednostranačke  države.  Druge  su  revolucije

postignute  glasačkim  listićima  braneći  prava

izrabljenih muškaraca, žena, djece i životinja. Cijeli

revolucionarni  trend  naših  dana,  sa  svojim

povremenim nasilnim erupcijama, još je jedan znak

da  se  Gospodin  vratio  i  da  će  ruševine  našeg

društvenog poretka zamijeniti svojim Kraljevstvom.

Bogataši  uzvraćaju  udarac.  Nikada  nije  bilo

većeg  bogatstva,  ali  sada  siromaštvo  postaje  sve

raširenije  i  jaz  između  najbogatičijih  i

najsiromašnijih  se  ponovno  širi.  Od  svih  nacija  s

visokim  dohotkom,  SAD  ima  najneravnopravniju

raspodjelu dohotka. Najviših 1% sada posjeduje više

od najnižih 90%. Slijedom toga, 45 milijuna ljudi u

SAD-u živi u siromaštvu.

Globalni  disparitet.  Unatoč  ekonomskom

izjednačavanju,  prosječni  stanovnik  najbogatije

zemlje  na  svijetu  više  je  od  100  puta  bogatiji  od

prosječnog  stanovnika  najsiromašnije  zemlje.

Gornjih  1% posjeduje  45% globalnog bogatstva,  a

donjih  90%  drži  samo  15%  ukupnog  svjetskog

bogatstva.

Ratovi i ratne pripreme

Joel 3:9-11 - "Pripremite rat, probudite junake,

neka  se  primaknu  svi  ratnici;  neka  uziđu!

Prekujte svoje raonike u mačeve i svoje srpove u

koplja; neka slabi kaže: 'Ja sam jak.' Skupite se i

dođite... okupite se naokolo..."

Joel 3:1 poistovjećuje događaje iz ovog poglavlja

kao  one  koji  se  događaju  tijekom  ponovnog

okupljanja Izraela. Kao što smo već vidjeli, ponovno

okupljanje  Izraela  je  dokaz  Kristove  prisutnosti.

Stoga  su,  u  danima  Izraelova  povratka,  ratovi  i

intenzivirane ratne pripreme daljnji znakovi Kristove

prisutnosti. (Joel 3:1)

Fenomen našeg doba bila su dva velika svjetska

rata.  Ovi  su ratovi  zahvatili  svaki  kutak zemaljske

kugle.  Nažalost,  sukobi i  ratovi diljem svijeta nisu

prestali.  Još  jednom  je  Europa  iskusila  veliki

kopneni, zračni, pomorski i kibernetički rat. ACLED

(Baza  podataka  za  lociranje  oružanih  sukoba  i

događaja)  navodi  da  se  oružani  sukobi  i  događaji

udvostručuju  svakih  5  godina.  Najčešće  citirana

činjenica  je  da  se  u  novije  vrijeme  svake  godine

odvija otprilike 59 oružanih sukoba.

Sociolog  Andreski,  poznati  stručnjak  za  ratove,

navodi:  "Naše je stoljeće do sada bilo mnogo više

ratničko  od  svog  prethodnika."  Slažući  se  s  tim,

časopis  Time  primjećuje  da  je  od  početka  20.

stoljeća u ratovima umrlo 100.000.000 ljudi, dok je u

19. stoljeću umrlo samo 3.845.000. (Time, 9. ožujka

1970.)

Ratovi  za  prirodne  resurse.  Ratovi  su  se  vodili

zbog  prava  na  zemlju  tisućljećima,  no  ratovi  za

naftu, vodu, dragocjene (rijetke) elemente, oceanska
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i morska područja se zahuktavaju. Milijuni ljudi su

ubijeni,  a  daljnji  milijuni  raseljeni,  postajući  novi

svjetski problem - izbjeglice.

Ratne  pripreme.  Sa  završetkom  Hladnog  rata,

mnogi su mislili da će doći do takozvane "dividende

mira" - da velike sile neće morati trošiti toliko novca

na  nastavak  izgradnje  svoje  vojske.  Međutim,

vremena  su  se  promijenila,  a  s  njima  i  svjetske

prijetnje.  Brojne  zemlje  imaju  ili  traže  nuklearno

oružje;  druge,  kemijsko  ili  biološko  oružje.

Kibernetičko  ratovanje  sa  svime  od  masovnih

hakerskih napada preko dronova do satelita ubojica u

bliskom  svemiru  je  u  trendu.  Potrošnja  na  vojna

istraživanja  i  razvoj,  koja  u  konačnici  dovodi  do

nabave, potaknula je dramatično povećanje potrošnje

većine nacija. Otkako je počeo rusko-ukrajinski rat,

europske  nacije  NATO-a  poduzele  su  mjere  da

uvelike povećaju svoje pojedinačne vojske, kao i da

razmotre  stvaranje  oružanih  snaga  Europske  unije.

Ratovi  i  intenzivirane  ratne  pripreme  još  su  jedan

dokaz Kristova povratka.

"Neka slabi kaže: 'Ja sam jak'"

Prethodni redak iz Joela 3:10 otkriva da tijekom

intenziteta  rata  i  ratnih  priprema,  slabe  nacije

govore:  "Ja  sam jak."  Stoljećima  su  slabije  nacije

smirivale i udovoljavale hirovima snažnijih nacija u

strahu  od  posljedica.  U  naše  se  vrijeme  to

promijenilo. U Ujedinjenim narodima slabije se sile

suprotstavljaju  velikim  silama,  verbalno  ih

napadajući i  utječući na njih kao nikada prije. Sud

svjetskog  mišljenja  i  politike  moći  ograničava

maltretiranje slabijih nacija od strane velikih sila.

Najveća  supersila  danas,  Sjedinjene  Države,

pretrpjela  je  niz  neugodnih poraza od ruke mnogo

manjih naroda. Od sukoba sa Sjevernom Korejom do

Afganistana,  ova  se  supersila  borila  sa  samo

ograničenom  vojnom  moći  zbog  zabrinutosti  za

svjetsko  mišljenje  ako  bi  upotrijebila  svoje

nuklearno oružje. Kakve god da jesu, slabije nacije

objavljuju da su zapravo jake. Štoviše, male nacije

bogate  naftom  drže  moćnike  u  šaci  zbog  njihove

ekonomske  ovisnosti.  Terorizam  se,  posebno  od

napada  11.  rujna,  povećao  po  učestalosti  i

intenzitetu. Dakle, više nije riječ o zemljama, već o

ekstremističkim  skupinama  sa  svojim  različitim

ideologijama i osjećajem da pokušavaju izboriti neki

oblik  izopačene  pravde,  koje  su  izazvale  takvu

pustoš  da  se  gotovo  svaki  aspekt  svakodnevnog

života za milijarde ljudi promijenio. Globalni indeks

terorizma zabilježio je porast broja smrtnih slučajeva

od 22% od 2017. pa je u 2024. prijavljeno više od

8000 ubijenih. Tvrdenje slabih nacija "Ja sam jak"

još je jedan dokaz da se Krist vratio.

"Mir i sigurnost"

U Gospodnji dan ... "kada budu govorili: 'Mir i

sigurnost', tada će na njih iznenada navaliti propast,

kao trudovi na trudnicu..." 1. Solunjanima 5:2-3

"Gospodnji  dan"  obilježen  je  prestrašenim

nacijama koje na konferencijama vape za mirom, ali

uzalud.  Nevolja  na  njih  dolazi  u  grčevima  poput

"trudova  na  trudnicu".  Godine  1907.  u  Haagu  u

Nizozemskoj osnovan je svjetski sud za arbitražu u

međunarodnim  sporovima.  Rat  je  stavljen  izvan

zakona! "Mir i sigurnost" bili su osigurani. Zatim je

Prvi  svjetski  rat  potresao  svijet  snagom  bez

presedana u povijesti dok se cijeli svjetski poredak

počeo urušavati. Godine 1938. Neville Chamberlain

je  "udobrovoljio"  Hitlera  dijelom  Čehoslovačke  i

vratio  se  u  Englesku  proglašavajući  "Mir  u  naše

vrijeme".  Ubrzo  nakon  toga,  nacije  su  uvučene  u

Drugi svjetski rat.

Nijedna  prijašnja  generacija  nije  svjedočila

tolikom  bjesnilu  mirovnih  napora,  kako  na  razini

Ujedinjenih  naroda,  tako  i  u  pregovorima  između

nacija.  Ipak,  približno  50%  mirovnih  sporazuma

propada  u  roku  od  5  godina  od  potpisivanja.

Građanske ratove je možda najteže riješiti. Zapravo,

često se ni ne rješava sama osnova zbog koje postoji

sukob.
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Nevolja bez presedana

Matej 24:21-22 "Jer tada će biti  velika nevolja

kakve nije bilo od početka svijeta do sada, niti će

ikada  biti.  I  da  se  ti  dani  ne  skrate,  ne  bi  se

spasilo ni jedno tijelo..."

Zapamtite,  u  Mateju  24:3  ova  nevolja  bez

presedana  je  znak  da  je  Krist  prisutan,  parousia

(prisutnost, a ne dolazak). Budni kršćani prepoznaju

da je Krist  nevidljivo prisutan tijekom ove "velike

nevolje".  Stoga  se  to  ne  može  primijeniti  na

sedmogodišnje razdoblje između "tajnog uznesenja"

i  njegovog  vidljivog  povratka.  (Vidjeti  detaljnu

raspravu o teoriji "sedmogodišnje nevolje", Dodatak

E.)

Povjesničari  se  slažu  da  se  nalazimo  u  upravo

takvoj eri nevolje bez presedana. Na primjer:

Gledajući unatrag sa stajališta sadašnjosti, vidimo

da  je  izbijanje  Prvog  svjetskog  rata  dovelo  do

'vremena nevolja' dvadesetog stoljeća... iz kojeg naša

civilizacija  nipošto  još  nije  izašla.  Izravno  ili

neizravno sve konvulzije zadnjeg pola stoljeća vuku

korijene  iz  1914.  i  Sarajeva:  dva  svjetska  rata,

boljševička  revolucija,  uspon  i  pad  Hitlera,  stalna

previranja  na Dalekom i  Bliskom istoku,  borba za

prevlast  između  komunističkog  svijeta  i  našeg...

(Edmond  Taylor,  THE  FALL  OF  THE

DYNASTIES, Doubleday, N.Y., 1963., str. 16.)

Ipak,  "u  broju  žrtava  Democida  [ubojstva  bilo

kojih ljudi od strane političkog sustava koji rutinski i

sustavno  ubija  veliki  broj  vlastitih  građana],  na

najvišoj granici raspona ubijeno je možda čak i više

od 350.000.000 ljudi, u ovom smo stoljeću doživjeli

ekvivalent nuklearnog rata." (R.J. Rummel, The Wall

Street Journal, 7. srpnja 1986.)

U svojoj knjizi OUT OF CONTROL, Zbigniew

Brzezinski, bivši savjetnik za nacionalnu sigurnost i

profesor  američke  vanjske  politike  na  Sveučilištu

Johns  Hopkins,  napominje  da  je  20.  stoljeće

započelo usred velike nade i obećanja, ali je postalo

stoljećem ludila. Elaborirajući svoje zapažanje o 175

milijuna  poklanih  u  ime  "politike  organiziranog

ludila", on kaže:

Protivno svom obećanju,  20.  je  stoljeće postalo

najkrvavije  stoljeće  puno  mržnje  za  čovječanstvo,

puno  halucinacijske  politike  i  monstruoznih

ubojstava.  Okrutnost  je  bila  institucionalizirana  u

neviđenoj mjeri, smrtonosnost je bila organizirana na

bazi  masovne  proizvodnje.  Kontrast  između

znanstvenog  potencijala  za  dobro  i  političkog  zla

koje je zapravo bilo oslobođeno je šokantan. Nikada

prije  u  povijesti  ubijanje  nije  bilo  tako  globalno

rašireno,  nikada  prije  nije  odnijelo  toliko  života,

nikada prije se uništavanju ljudi nije težilo s takvom

koncentracijom  kontinuiranih  napora  u  ime  tako

arogantno iracionalnih ciljeva.

Dodatno,  populacijska  eksplozija  u  zemljama u

razvoju,  glad,  zagađenje,  pandemije,  globalno

zagrijavanje,  organizirani  i  nasumični  kriminal,

trgovina  ljudima,  droge,  financijske  krize  i

besmisleno nasilje, sve je to pridonijelo tome da naše

vrijeme  postane  ona  "Velika  nevolja"  koju  je  Isus

prorekao u Mateju 24:21. Ova nevolja bez presedana

je  još  jedan  dokaz  da  smo u  vremenima  Kristove

prisutnosti.

Nacije u bijegu -  još jedno izvanredno

proročanstvo

Amos  5:18-19  -  "Teško  vama  koji  žudite  za

Gospodnjim danom! Čemu vam to služi? Gospodnji

dan  je  tama,  a  ne  svjetlost.  Kao  kad  bi  čovjek

pobjegao pred [1] lavom, a sreo bi ga [2] medvjed;

ili bi ušao u [3] kuću i naslonio ruku na zid, pa bi ga

ugrabila [4] zmija."

U  Amosovom  proročanstvu  čovjek  u  bijegu

predstavlja  iskustva  svijeta  u  ovom  mračnom

"vremenu  nevolje".  Početkom  20.  stoljeća  Velika

Britanija vladala je najvećim carstvom na zemlji. [1]

Lav  u  ovom  proročanstvu,  britanski  nacionalni

simbol, prikladno je ilustrirao moćnu naciju koja je

proždirala  (kolonizirala)  slabije  nacije.  Zagušljivi

zahvat  kolonijalizma doveo je  do toga da je  svijet

pobjegao  ka  drugom  obliku  vladavine.  Ljudi  u
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Amosu  5:19  pobjegli  su  lavu  samo  da  bi  sreli

medvjeda  -  oblik  vladavine  dijametralno  suprotan

grabljivoj  pohlepi  kolonijalizma -  Komunizam! [2]

Bivši  Sovjetski  Savez,  "medvjed"  Amosovog

proročanstva, ponudio je čovjeku još jednu nadu za

sigurnost  u  ovom  vremenu  nevolje.  Neuspjeh

komunizma da spasi  čovjeka naglašen je njegovim

strmoglavim padom.

Nacije  sada  traže  drugu  nadu  u  sigurnost  -

nacionalizam. Sovjetski se Savez raspao na četrnaest

neovisnih država. Sedam satelitskih zemalja istočne

Europe  proglasilo  je  svoju  autonomiju  kao  nacije.

Ulazak u "kuću" nacionalizma bio je  sve samo ne

ugodan za nacije svijeta.  Etnička mržnja razbila je

Jugoslaviju  u  šest  novih  nacija:  Bosnu  i

Hercegovinu,  Sloveniju,  Republiku  Makedoniju,

Hrvatsku, Srbiju i Crnu Goru. Svijet nastavlja prema

nacionalizmu, uključujući i najmoćnije nacije.

Dok ljudi stavljaju "ruku na zid" tražeći potporu

od nacionalizma, "ujeda ih zmija". Zmija simbolizira

"onu staru zmiju, koja je Đavao i Sotona" Otkrivenje

20:2. To pokazuje da dolazi još jedna velika raširena

obmana,  staro  oživljavanje  Crkve  i  Države  kao

oblika  vlasti.  Ono  što  je  davno  napušteno  još  će

jednom doći na vlast na vrlo kratko vrijeme.

Povijest  dvadesetog  i  sada  početka  dvadeset  i

prvog stoljeća izvanredno je ispunjenje proročanstva

iz Amosa 5, što pokazuje da je Gospodnji dan ovdje.

Ovo  nisu  znakovi  neizbježnog  Kristovog  dolaska.

Ne,  oni  su dokazi  Kristove Parousije -  prisutnosti!

Isus se vratio, baš kao što je obećao i prorekao.
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POGLAVLJE TRI

Utemeljenje  koncepta  "Tajne

prisutnosti"

Kršćani koji vjeruju da će se Isus vratiti u tijelu

slažu  se  da  se  Isus  vraća  "kao  lopov".  Svi  su

opomenuti da bdiju jer će Isus doći neočekivano. Ali

oni se oštro ne slažu da Isus može biti prisutan "kao

lopov"  –  neopaženo.  Zašto?  Kažu  da  se  vraća  u

tijelu; stoga će ga "gledati svako oko". Usporedba 1.

Solunjanima 5:2 i 2. Petrove 3:10 dokazuje da Isus

neće samo doći neočekivano, nego će biti i prisutan

neprimjetno.

1. Solunjanima 5:2 - "Jer sami jako dobro znate

da dan Gospodnji dolazi baš kao lopov u noći."

Grčka riječ ovdje ispravno prevedena kao dolazi

znači doći. Slažemo se da je Isusov dolazak poput

lopova – neočekivan.

2.  Petrova  3:10  -  "Ali  dan  Gospodnji  doći  će

[grčki  heko  znači  bit  će  ovdje]  kao  lopov  u

noći..."  Grčka  riječ  heko  ovdje  je  pogrešno

prevedena kao doći.  Ona znači  biti  prisutan ili

biti  ovdje.  Koncept  da  Isus  dolazi  u  tijelu  od

mesa i da ga svako oko doslovno vidi je, stoga,

netočan. Isus će biti ovdje, prisutan, neprimjetno

– "kao lopov". To je potvrđeno u Otkrivenju 3:3 –

"doći ću [grč. heko – biti prisutan] kao lopov."

(NIV)

Neki kršćani kažu da Isus ne može biti prisutan

jer ga ne možemo doslovno vidjeti. Sveto pismo uči

da Isus ne samo da dolazi neprimjetno "kao lopov",

nego je i  prisutan neprimjetno "kao lopov". Zašto?

Zato što se vratio kao nevidljivo duhovno biće. Zato

je Isus rekao svojim učenicima u Ivanu 14:19: "Još

malo  i  svijet  me  više  neće  vidjeti..."  Kad  dođe

vrijeme  za  njegovo  otkrivenje  svijetu,  oni  će  ga

mentalno  razaznati.  U  Otkrivenju  1:7,  grčka  riječ

prevedena  kao  "gledat  će"  –  "gledat  će  ga  svako

oko"  –  često  se  koristi  za  označavanje  mentalnog

opažanja. Slijepe osobe kažu 'vidim' kako bi izrazile

mentalno razaznavanje.

Dokaz  da  Heko  znači  "Biti  ovdje"  ili

"Biti prisutan"

STRONG'S CONCORDANCE, #2240 - stići, to

jest biti prisutan.

YOUNG'S CONCORDANCE - doći, biti ovdje.

LIDDELL  AND  SCOTT'S  GREEK-ENGLISH

LEXICON - doći, biti prisutan, biti ovdje.

THAYER'S  GREEK-ENGLISH  LEXICON  OF

THE NEW TESTAMENT - doći, stići, biti ovdje.

EXPOSITORY  DICTIONARY  OF  NEW

TESTAMENT WORDS (Vine)  -  "Dolazim i  ovdje

sam."

Kao što Vine primjećuje, heko znači doći (stići) i

biti  ovdje.  Heko  ne  znači  trenutak  dolaska,  već

uključuje  i  dolazak i  prisutnost.  Za  opću upotrebu

riječi  heko  u  Novom  zavjetu,  vidjeti  Luku  15:27,

Ivana 4:47 i 1. Ivanovu 5:20.

Zašto su neki kršćani nesvjesni

Luka 21:34-36 upozorava da će,  kada se  Krist

vrati,  neki  kršćani  biti  nesvjesni  njegove

prisutnosti. Taj "Dan" dolazi kao zamka na dvije

vrste  kršćana.  Neki  su  opterećeni  životnim

brigama;  drugi  zanemaruju  Riječ  i  Božji  Duh

kako  bi  slijedili  vođe  koji  ih  pogrešno

usmjeravaju.
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Luka  21:34-36  također  se  odnosi  na  znakove

Kristove  druge  prisutnosti.  Primijetite  kako  su

budni kršćani svjesni kada "Gospodnji dan" dođe

na njih, dok svijet i nemarni kršćani nisu.

Naš Gospodin kaže: "Pazite na se da vam srca ne

otežaju u proždrljivosti, pijanstvu i životnim brigama

te  da  vas  onaj  dan  ne  iznenadi  [kršćane]

neočekivano. Jer će kao zamka doći na sve [svijet]

koji prebivaju po svoj zemlji. Stoga bdijte [pazite na

sebe  i  također  na  riječ  proročanstva]  i  molite  se

neprestano,  da  budete  smatrani  dostojnima  izbjeći

sve  ovo  što  će  se  dogoditi,  i  stati  pred  Sina

Čovječjega."

Izraz "da budete smatrani dostojnima izbjeći" u

36.  retku  prijevoda  King  James  (KJV)  loš  je

prijevod. Usporedite sljedeće prijevode:

REVISED STANDARD VERSION: "moleći  da

imate snage izbjeći sve ovo što će se zbiti."

NEW  AMERICAN  STANDARD  VERSION:

"moleći  da  imate  snage  izbjeći  sve  ovo  što  će  se

uskoro dogoditi."

ROTHERHAM:  "upućujući  molbe  da  dobijete

punu  snagu  kako  biste  izbjegli  sve  ovo  što  će  se

dogoditi."

NEW  ENGLISH  BIBLE:  "moleći  se  u  svako

doba  za  snagu  da  sigurno  prođete  kroz  sve  ove

neposredne nevolje."

Ovi  prijevodi  dokazuju  da  je  misao  grčkog

izvornika* da će budni i  ustrajni u molitvi  kršćani

dobiti  snagu  da  prođu  kroz  nevolje  tijekom ranog

razdoblja tog "dana". Imajte na umu da je crkva još

uvijek na zemlji. Snaga nije potrebna za iskustvo iz

kojeg  vas  Gospodin  uklanja,  već  Gospodin  daje

snagu  da  se  izdrže  opasnosti  s  kojima  se  kršćani

moraju  suočiti  u  nevolji.  Međutim,  nemarni  su

kršćani  uhvaćeni  u  zamku  ovih  opasnosti.  Dobro

uočite implikacije ovog retka.

*I  VINE'S  EXPOSITORY  DICTIONARY  OF

NEW  TESTAMENT  WORDS  i  THAYER'S

GREEK-ENGLISH  LEXICON  OF  THE  NEW

TESTAMENT primjećuju da se grčka riječ u Luki

21:36 prevedena kao "smatrati dostojnima" u KING

JAMES  VERSION  ne  nalazi  u  najautentičnijim

rukopisima.  Umjesto  nje,  pojavljuje  se  grčka  riječ

katischuo, koja znači "puna snaga". Riječ "izbjeći"

prijevod je grčke riječi ekpheugo koja znači "tražiti

sigurnost". Thayer definira katischuo ekpheugo kao

"imati punu snagu za nadjačati ili nadvladati".

Vjerni su kršćani ovdje tijekom dijela razdoblja

nevolje, ali ih održava Gospodinova snaga.

Luka 21:29-31 raspravlja o "smokvi"  – Izraelu

koji  oživljava.  Ovo je  paralelno  s  odlomkom o

"smokvi"  u  Mateju  24:32-33.  U  Mateju  24

"smokva" – Izrael koji ponovno oživljava – bio je

jedan  od  znakova  parousije  –  Kristove

prisutnosti. "Velika nevolja" iz Mateja 24:21, 22

također je bila dokaz da je Krist prisutan. "Velika

nevolja" iz Mateja 24 paralelna je s "tjeskobom

naroda  u  zbunjenosti"  iz  Luke  21:25.  Luka

21:29-31  pokazuje  da  "onaj  dan"  Kristove

prisutnosti uključuje tešku nevolju koju će samo

Gospodinov narod koji bdi i moli imati duhovnu

"snagu"  izdržati.  Primijetite  da  Luka  21

potvrđuje dvostruku pouku iz 1. Solunjanima 5:2

i 2. Petrove 3:10. Prvo, vjerni promatrači neće

biti  zatečeni  nespremni  njegovim  povratkom.

Drugo,  bit  će  svjesni  njegove  nevidljive

prisutnosti  tijekom  nevoljnih  događaja  "tog

Gospodnjeg dana". Budući da bdiju, Gospodinov

će narod primiti duhovnu snagu da izdrži neka od

teških  iskustava  tog  dana  prije  nego  što  budu

uzeti da budu sa svojim nevidljivim Zaručnikom.
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Crkva  ostaje  na  zemlji  tijekom  dijela

nevolje

Nahum  1:5-8  potvrđuje  ovu  misao.  Redak  5

opisuje kako se planine tresu, brda tope, a cijeli

svijet  biva  uništen  Gospodinovom  prisutnošću.

Redak 6 pita:  "Tko može opstati  pred žestinom

gnjeva  njegova?"  Reci  7  i  8  odgovaraju  na  to

pitanje:  "Dobar  je  Gospodin,  tvrđava  u  dan

nevolje; i on poznaje one koji se u njega uzdaju."

"Dan nevolje" koji prati Gospodinovu prisutnost

nalazi crkvu još uvijek ovdje na zemlji. (Daniel

12:1;  Sefanija  1:14-15)  Gospodin  je  njihova

tvrđava tijekom ove nevolje. Nasuprot tome, u 8.

retku,  on  će  svoje  neprijatelje  progoniti

preplavljujućom bujicom i tamom.

Psalam 46:1-6 bavi  se  razdobljem nevolje  koje

privodi  kraju  sadašnji  svijet.  Dok  se  zemlja

pomiče, dok se planine premještaju u more, dok

more  buči,  i  dok  se  planine  tresu,  u  4.  retku

nalazimo da je crkva, "Grad Božji", još uvijek na

zemlji.

Zašto se "ona neće pomaknuti" tijekom nevolje?

Je li  to  zato što  je  crkva s  Kristom na nebu? Ne!

"Bog je usred nje" dok je ona još ovdje na zemlji.

Crkvi  ne  bi  trebala  ta  zaštita  da  je  već  odvedena

kući, ali ona joj je potrebna u vrijeme nevolje dok je

još  uvijek  ovdje.  Bog  će  je  zaštititi  u  nevolji  i,

dodatno, On "će joj pomoći u ranu zoru". Crkva će

doživjeti  samo dio  nevolje  prije  svoje  promjene  u

uskrsnuću.  Ovo  se  ne  može  odnositi  na  "svece  iz

nevolje"  iz  Otkrivenja  budući  da  je  samo  crkva,

Kristova  zaručnica,  simbolizirana  u  Svetom pismu

kao  "Grad  Božji".  (Usporedite  Psalam  46:5  i

Otkrivenje 21:2.)

Dublji  uvid  u  prirodu  nevolje  iz  46.  Psalma

dobiva se iz značenja riječi planina (gora) kako se

koristi u Bibliji.

Gore su simbol kraljevstava ili nacija. U Jeremiji

51:24-25,  babilonska  nacija  naziva  se  "gorom

zatornom"  zbog  njezinih  brojnih  vojnih  pobjeda.

Govoreći  o  nacijama  koje  su  se  suprotstavljale

Izraelu, Izaija 41:15 navodi da će Izrael "vršiti gore"

i "brda pretvoriti u pljevu". U Danielu 2:35, 44, 45,

Božje kraljevstvo opisano je kao "velika gora" koja

"napuni svu zemlju". Tako vidimo da su u biblijskoj

upotrebi gore simbol kraljevstava ili nacija.

Voda  je  često  simbol  ljudi  (Otkrivenje  17:15).

Uzburkano  more  predstavljalo  bi  nemirne  ili

anarhistične elemente čovječanstva.

Kada Psalam 46 kaže: "Nek' buče i bjesne valovi

morski, nek' gore dršću od žestine njihove" i "nek' se

planine  premjeste  u  srce  mora",  to  znači  da  će

"velika  nevolja"  rezultirati  uništenjem  nacija  od

strane anarhističnih elemenata društva.

Daljnji  dokaz  da  je  crkva  još  uvijek  ovdje

tijekom dijela nevolje nalazi se u Mateju 24:21, 22.

Kao što je raspravljeno, Matej 24 sadrži niz znakova

ili događaja koji označavaju, ne skori dolazak, nego

Kristovu tajnu prisutnost. Vjerni stražari razaznat će

ove  znakove  Kristove  prisutnosti.  O  razdoblju

neviđene  nevolje  govori  se  u  Mateju  24:21  kao  o

jednom  od  znakova  Kristove  prisutnosti;  a  vjerni

stražari vidjet će te znakove. Stoga će dio crkve biti

na zemlji kada nevolja počne i razaznati je kao znak

Kristove prisutnosti.

Ovi  biblijski  reci  samo  su  neki  od  onih  koji

otkrivaju da će crkva i dalje biti na zemlji tijekom

dijela nevolje.

Je  li  Nevolja  razdoblje  od  sedam

godina?

Na razdoblje nevolje u Svetom pismu se različito

ukazuje na sljedeći način:

Matej 24:21 - "Velika nevolja kakve nije bilo od

početka svijeta do sada, niti će ikada biti."
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Daniel  12:1 -  "Vrijeme nevolje kakve ne bijaše

otkako je naroda."

Izaija  22:5;  Obadija  14;  Nahum 1:7;  Habakuk

3:16; Sefanija 1:15; Ezekiel 7:7 - "Dan nevolje."

Imajte  na  umu  da  se  nigdje  u  ovim  recima  o

nevolji ne spominje razdoblje od sedam godina.

Mnogi fundamentalisti nisu svjesni da se teorija o

"sedmogodišnjoj  nevolji"  pogrešno  temelji  na

Danielu 9:24-27 – ulomku koji nema nikakve veze s

"nevoljom"  koja  zatvara  kršćansko  doba.  (Vidjeti

Dodatak  E  za  detaljnu  raspravu  o  "Podrijetlu  i

biblijskoj  procjeni  teorije  o  sedmogodišnjoj

nevolji.")
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POGLAVLJE ČETIRI

"Zajedno s njim uzneseni"

Pavao je  nazvao "slavno pojavljivanje...  našega

Spasitelja  Isusa  Krista"  onom  "blaženom  nadom".

(Titu 2:13) Kakva li je to doista blažena nada kada se

Krist  konačno pojavi,  a  crkva se sjedini  sa svojim

ljubljenim  zaručnikom.  Uskoro  će  ratovanje  biti

završeno, muci i patnji doći će kraj. Uskoro će crkva

doživjeti tu radost da ga gleda licem u lice i da dijeli

prisutnost njegovog zajedništva kroz cijelu vječnost.

Dugo su kršćani čekali drugi Kristov dolazak. Dugo

su se žarko molili za vrijeme kada će biti sjedinjeni s

onim kojeg su toliko zavoljeli. Nadahnjujuće misli o

ovom  slavnom  događaju  bile  su  temelj  mnogih

hvalospjeva.

Koncept  koji  se  razvio  iz  ovog  radosnog

iščekivanja je "uznesenje" (eng. rapture). Međutim,

riječ "uznesenje" u tom smislu ne nalazi se u Bibliji.

Je  li  popularni  koncept  "uznesenja"  biblijski?

Razmatranje svih redaka o uskrsnuću svetaca otkriva

da,  kada  se  Krist  vrati,  bivaju  uskrsnuti  "mrtvi  u

Kristu". Zatim, tijekom razdoblja između njegovog

povratka i potpune uspostave njegovog Kraljevstva,

živi  se sveci  sakupljaju k njemu pojedinačno kako

umiru tijekom određenog vremenskog razdoblja.

Što kaže Sveto pismo?

Solunjanima  4:16-17  opisuje  podizanje  svetaca

prilikom  Kristove  druge  prisutnosti.  Uočite

vremenski slijed između uskrsnuća "mrtvih u Kristu"

i toga da su živi sveci "uzneseni".

Jer  sam  će  Gospodin  sići  s  neba...  i  mrtvi  u

Kristu uskrsnut će prvi: Zatim ćemo mi živi, mi

preostali, biti zajedno s njima uzneseni... u susret

Gospodinu...

Ovaj redak navodi da Krist prvo uskrsava svece

koji  su "mrtvi",  koji  su zaspali  u  smrtnom snu od

njegovog  prvog  adventa.  "Zatim"  (poslije,  grčki

epeita,  "nakon  toga")  živi  su  sveci  "uzneseni"  u

susret Gospodinu. Kontrast između "prvi" i "zatim"

označava  vremensku  razliku.  Pavao  nam ovdje  ne

govori kolika je ta vremenska razlika, ali drugi reci

to govore. Uočite još jednu važnu točku. Očigledno

je da izraz "zajedno s njima uzneseni" ne označava

vrijeme,  već  mjesto  njihovog  zajedništva.  U  1.

Solunjanima 5:10 ista grčka riječ hama ponovno je

prevedena  kao  "zajedno"  i  jasno  označava  mjesto.

"Da, bdjeli ili spavali, živimo zajedno s njim." Stoga,

ništa u 1. Solunjanima 4:16-17 ne ukazuje na to da

su "mrtvi u Kristu" i živa crkva uzeti u isto vrijeme.

Korinćanima 15:51-52 također opisuje dva dijela

uskrsnuća svetaca. "Nećemo svi zaspati, ali ćemo se

svi promijeniti,  u tren oka, na [tijekom] posljednju

trubu."  Riječ  "na"  loš  je  prijevod.  Rotherham  je

ispravno prevodi kao "tijekom".

Izraz  "posljednja  truba"  implicira  prethodne

trube. Jedine druge trube u Novom zavjetu su niz od

sedam  truba  koje  se  nalaze  u  Otkrivenju.  Neki

pogrešno vjeruju da truba iz 1. Korinćanima 15:51

trubi tijekom "tajnog uznesenja" nakon kojeg slijedi

"sedmogodišnja  nevolja"  tijekom  koje  se,  među

ostalim događajima, doslovno oglašava sedam truba

iz  Otkrivenja.  Međutim,  budući  da  se  truba  iz  1.

Korinćanima 15:51 naziva posljednjom trubom, ona

odgovara posljednjoj od sedam truba iz Otkrivenja.

To  bi  značilo  da  se  prethodnih  šest  truba  već

oglasilo. Očigledno, oglašavanje ovih šest truba nije

doslovno,  budući  da  bi  takvo  doslovno  trubljenje

izazvalo pozornost cijelog svijeta. Možemo razumno

zaključiti da je šest truba simbolično. A ako je prvih

šest simbolično, onda je i  sedma truba simbolična.

Biblijski  dokaz  da  je  simbolično  značenje  truba
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zapravo  objava  istine  bit  će  obrađen  kasnije.

Uskrsnuće crkve dogodit će se upravo tijekom ovog

razdoblja oglašavanja posljednje trube.

"Dan  Gospodnji"  je  ujedno  i  "dan  trube".

(Sefanija 1:15-16) Ova simbolična truba, objava

istine, trubi tijekom cijelog "Gospodnjeg dana".

"Nećemo svi zaspati, ali ćemo se svi promijeniti"

Neki  će  zaspati  u  smrti  prije  svog  uskrsnuća

prilikom Kristovog povratka. Međutim, kršćani koji

žive tijekom Kristove prisutnosti bit će promijenjeni

u tren oka, a da ne zaspu u smrti. Hoće li svi živi biti

promijenjeni u isto vrijeme ili će svaki biti podignut

u besmrtnost u trenutku svog umiranja?

Otkrivenje 14:13 daje odgovor: "Blago mrtvima

koji od sada umiru u Gospodinu!... neka otpočinu

od  svojih  trudova;  a  njihova  djela  slijede  za

njima."  Svi  sveci,  čak  i  oni  koji  danas  žive,  u

ovom  se  tekstu  smatraju  "mrtvima".  "Ta

umrijeste,  i  vaš  je  život  skriven  s  Kristom  u

Bogu."  (Kološanima  3:3)  Ovi  "mrtvi"  doista

umiru. Točka u vremenu naznačena je riječju "od

sada". Ta točka u vremenu je Kristov povratak.

Prethodni reci opisuju događaje tijekom Kristove

prisutnosti.  Zatim  Otkrivenje  14:13  govori  o

nečemu  što  se  događa  "od  sada",  to  jest,  od

Kristovog povratka nadalje.

"Od sada" se odnosi na vremensko razdoblje koje

slijedi, a ne na trenutak koji slijedi. "Blago svecima"

koji umiru od tog trenutka nadalje jer, iako "otpočinu

od  svojih  trudova"  u  tijelu,  neće  morati  čekati  u

smrtnom snu. Njihova "djela" slijede odmah s njima

dok se podižu u susret Gospodinu. Ovi biblijski reci

uče  o  uskrsnuću  usnulih  svetaca  pri  njegovom

povratku,  a  zatim  se  pojedinačno  uskrsnuće

preostalih živih svetaca odvija tijekom vremena kako

svaki umire i biva promijenjen "u tren oka".

Problem djelomičnog citata

Skup  redaka  iz  velikog  proročanstva  našeg

Gospodina  često  se  koristi  za  dokazivanje

trenutačnog sakupljanja živih svetaca Kristu u zraku.

Međutim, oni nemaju nikakve veze s tim da se živi

sveci uzimaju na nebo.

Luka 17:34-36 - "Kažem vam: te će noći dvojica

biti u jednoj postelji; jedan će se uzeti, a drugi

ostaviti.  Dvije  će  mljeti  zajedno;  jedna  će  se

uzeti,  a druga ostaviti.  Dvojica će biti  u polju;

jedan će se uzeti, a drugi ostaviti."

Ovo je primjer opasnosti od djelomičnog citata.

Na  temelju  ovog  ograničenog  citata,  moglo  bi  se

zaključiti da su oni koji se uzmu uzneseni na nebo,

ali redak 37 isključuje tu mogućnost:

Redak 37 -  "Oni  mu odgovore i  rekoše:  'Gdje,

Gospodine?' A on im reče: 'Gdje bude truplo, ondje

će se i orlovi [grčki: orlovi ili lešinari] skupljati.'"

Znatiželja  učenika  bila  je  pobuđena  Isusovom

izjavom  da  će  dvoje  ljudi  biti  u  različitim

situacijama, a jedno će se uzeti. Učenici su izričito

pitali kamo će se "onaj jedan" uzeti.  Primijetite da

Isus nije rekao da će biti zajedno s njim uzneseni pri

njegovom povratku. Njegov odgovor je "gdje bude

truplo, ondje će se i orlovi skupljati". Neki smatraju

da je truplo (tijelo) na koje se ovdje misli Isusovo

tijelo.  Međutim,  Matej  24:28  precizira  da  je  tijelo

oko kojeg se skupljaju orlovi mrtvo tijelo ili truplo

(lešina).

Pouka  o  orlu  u  Jobu  39:30  potvrđuje  ovu

upotrebu mrtvog tijela. Nadalje, ako se tijelo odnosi

na doslovno Isusovo tijelo, onda i orlovi moraju biti

doslovni,  a  to  bi  odlomak  učinilo  besmislenim.  I

tijelo  i  orlovi  su  simbolični.  Isus  je  očito  temeljio

svoju  pouku na dvije  karakteristike  orlova koje  se

nalaze u Jobu 39:27-30: orlovoj sposobnosti da vidi

svoj  plijen (hranu)  izdaleka;  i  njegovoj  spremnosti

da putuje veliku udaljenost kako bi osigurao tu hranu

–  gdje  je  tijelo  (hrana),  tu  će  biti  i  orlovi.  Sveto

pismo u  tom pogledu  uspoređuje  vjerne  kršćane  s
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orlovima. Oni imaju sposobnost vidjeti ili razaznati

duhovnu  hranu  izdaleka  i  putovat  će  na  velike

udaljenosti kako bi je osigurali.

Bogata gozba

Pouka iz Luke 17:34-36 je predivna. Sjetite se,

Luka  17  i  Matej  24  su  izvještaji  o  velikom

proročanstvu  našeg  Gospodina  u  kojem  je  dao

znakove svoje parousije,  prisutnosti.  Živa crkva ne

može biti uznesena u trenutku Kristova povratka, jer

će  oni  biti  ovdje  na  zemlji  razaznajući  znakove

Kristove prisutnosti. Ali njihov je odnos s povratnim

Gospodinom  blagoslovljen  i  jedinstven.  Drugo  i

treće  poglavlje  Otkrivenja  opisuju  sedam  crkava.

Mnogi  kršćani  koji  vjeruju  u  Bibliju  drže  se

koncepta da one predstavljaju sedam faza crkve kroz

kršćansko  doba.  Filadelfijskoj  ili  šestoj  fazi

Gospodin  je  rekao:  "Evo,  dolazim  ubrzo."

(Otkrivenje  3:11)  Ali,  laodicejskoj,  ili  sedmoj  fazi

crkve,  Gospodin  kaže:  "Evo,  stojim  na  vratima  i

kucam: ako tko čuje moj glas i otvori vrata, ući ću k

njemu i večerati s njim, i on sa mnom." Otkrivenje

3:20

Na kraju šeste faze crkvene povijesti, Gospodin

neminovno  dolazi  ("Evo,  dolazim  ubrzo").  Ali

Gospodin  je  zapravo  već  tu  tijekom  sedme  ili

laodicejske  faze  crkve.  Ako  netko  kuca  na  naša

vrata, on više ne dolazi - on je prisutan. Mogli bismo

odbiti čuti kucanje ili odbiti otvoriti vrata, ali to ne

poništava činjenicu da je on stigao.

Tako  je  i  s  povratnim  Gospodinom.  Ispunjeni

znakovi  velikog  proročanstva  našeg  Gospodina

dokazuju  da  se  nalazimo u laodicejskoj  ili  sedmoj

fazi  crkvene  povijesti,  razdoblju  tijekom  kojeg  je

Gospodin  prisutan,  a  dio  crkve  ostaje  ovdje  na

zemlji.  Možemo  odbiti  čuti  njegovo  kucanje.

Možemo  odbiti  razumjeti  istinu  o  njegovoj

prisutnosti,  pa  čak  i  odbiti  otvoriti  vrata  svojih

srdaca povratnom Gospodinu.  Ipak,  on je prisutan,

prihvatili mi to ili ne.

Onima  koji  to  ipak  prihvate  sprema  se  velika

duhovna  gozba.  Oni  večeraju  zajedno  sa  svojim

povratnim  Gospodinom.  Ova  gozba  istine  koja  će

biti  blagoslovljeni  udio  crkve  na  zemlji  kada  se

Gospodin  vrati  također  se  raspravlja  u  Luki

12:37-40:

Luka  12:37-40  -  "Blago  onim  slugama  koje

gospodar, kada dođe, nađe budne: zaista, kažem

vam, opasat će se, smjestiti ih za stol te pristupiti

i  posluživati  ih.  Pa dođe li  za druge straže,  ili

dođe  za  treće  straže  i  nađe  ih  tako,  blago  tim

slugama. A ovo znajte:  kad bi  domaćin znao u

koji će čas doći lopov, bdio bi i ne bi dopustio da

mu se prokopa kuća. Zato i vi budite pripravni:

jer Sin Čovječji dolazi u čas u koji ne mislite."

Vjerna  će  crkva  bdjeti  i  čekati  Gospodinov

povratak. Kad se vrati, oni će to prepoznati, a on će

ih poslužiti posebnom gozbom istine. Ova gozba nije

na nebu – u njoj uživaju budni sluge na zemlji. Ovi

reci prikazuju blagoslovljene uvjete vjernih kršćana

koji ostaju na zemlji jedno vrijeme nakon što se naš

Gospodin  vrati.  "Gozbovanje"  je  jedan  aspekt

dvostruke pouke o orlovima. Kad se Gospodin vrati,

klasa orlova, vjerni kršćani, bit će okupljeni na ovu

bogatu  duhovnu  gozbu.  Druga  pouka  je  da  orao

može vidjeti  hranu izdaleka i  putovat  će na velike

udaljenosti  da  je  osigura.  Otkrivenje  18:1-5

objašnjava što to putovanje uključuje.

Bijeg iz Babilona

Otkrivenje  18:1-5  -  "A  nakon  toga  vidio  sam

drugog anđela kako silazi s neba, imajući veliku

moć; i zemlja se rasvijetlila od njegove slave. I

povika on snažno jakim glasom, govoreći: Pade,

pade  Babilon  veliki,  i  postade  prebivalištem

đavla,  i  tamnicom  svakog  nečistog  duha,  i

krletkom svake nečiste i  mrske ptice. Jer su svi

narodi  pili  od  vina  gnjeva  njezina  bluda,  i

kraljevi zemaljski s njom su bludničili, a trgovci

zemaljski obogatiše se od obilja njezine raskoši. I

začuh drugi glas s neba, koji govoraše: Izađite iz

nje,  moj  narode,  da  ne  budete  sudionici  u

njezinim  grijesima  i  da  ne  primite  od  njezinih

zala. Jer su njezini grijesi doprli do neba, i Bog

se sjetio njezinih zlodjela."
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Mnogi vjeruju da je moćni anđeo iz prvog retka

naš  povratni  Gospodin.  Grčka  riječ  aggelos,  ovdje

prevedena kao "anđeo", znači "vjesnik". Otkrivenje

20:1-3 također je koristilo riječ "anđeo" ili "vjesnik"

kada je ukazivalo na povratnog Krista koji silazi s

neba  i  veže  Sotonu.  Malahija  3:1-3,  odlomak

paralelan  Otkrivenju  18:1-5,  govori  o  našem

povratnom Gospodinu kao o "vjesniku saveza".

Naš  povratni  Gospodin,  moćni  anđeo  iz

Otkrivenja  18:1,  prosvjetljuje  zemlju  svojom

slavom.  (Drugi  reci  pokazuju  veliko  prosvjetljenje

istinom  na  svim  područjima  –  znanstvenom,

humanitarnom,  filozofskom,  religioznom  itd.,  koje

uzrokuje da se zemlja trese. Psalam 97:1, 4)

Otkrivenje 18:2-4 otkriva da povratni Gospodin

ima poruku protiv  Babilona.  Većina se  slaže da je

Babilon  lažni  kršćanski  sustav.  Otkrivenje  17:5

optužuje  i  majčinski  sustav  Babilona  i  kćerinske

sustave.  Stoga  Babilon  predstavlja  brojne  lažne

kršćanske  sustave.  Uočite  razliku  između  pada

Babilona  u  Otkrivenju  18:2-4  prije  nego  što  dođu

njezina zla, i  uništenja Babilona u Otkrivenju 18:8

kada zla dođu. Stoga je Gospodin prisutan određeno

vrijeme prije uništenja Babilona.

Kroz cijelo doba, prije svog povratka, Gospodin

je pokušao "izliječiti" Babilon (Jeremija 51:9), ali se

ona  odbila  "izliječiti".  Pri  svom  povratku  on  ju

odbacuje od milosti. Otkrivenje 18:2-4 odnosi se na

pad  Babilona  iz  božanske  milosti.  Zatim  u

Otkrivenju 18:4, naš povratni Gospodin ima poruku

za sve prave kršćane u Babilonu: "Izađite iz nje, moj

narode, da ne budete sudionici u njezinim grijesima i

da ne primite od njezinih zala."

Obratite  ponovno  pozornost  na  pouku  o  orlu.

Povratni Gospodin obećao je veliku duhovnu gozbu

istine, ali većina kršćana je u Babilonu kada se on

vrati. Baš kao što orao može vidjeti hranu izdaleka i

prelazi veliku udaljenost da bi je osigurao, tako će i

vjerni kršćani razaznati nedostatak duhovne hrane u

Babilonu i otići će. Oni moraju pobjeći iz Babilona

(Jeremija 51:6) kako bi uživali u duhovnoj gozbi od

povratnog Gospodina.

Potvrda  primjene  Otkrivenja  18:1-5  na  početno

razdoblje Kristove prisutnosti, tijekom kojeg se živi

sveci  postupno  uzdižu  ka  Gospodinu,  nalazi  se  u

Otkrivenju  14.  Vremenski  element  i  poruka  iz

Otkrivenja  14:8  potpuno  su  isti  kao  u  Otkrivenju

18:2.

Otkrivenje  14:8  -  "I  drugi  je  anđeo  slijedio,

govoreći: Pade, pade Babilon, onaj veliki grad,

jer  je  sve  narode  napojila  vinom gnjeva  svoga

bluda."

Upravo  nam  je  tijekom  razdoblja  ovog

naviještanja  pada  Babilona  iz  milosti  dano  naše

razdoblje  "od  sada"  iz  Otkrivenja  14:13,  "Blago

mrtvima koji od sada umiru u Gospodinu." Već smo

vidjeli  da  Otkrivenje  14:13  dokazuje  pojedinačno

uskrsnuće žive crkve tijekom vremenskog razdoblja.

Usklađivanje  vremenskog  elementa  Otkrivenja

18:1-5 i Otkrivenja 14 daljnji je dokaz da se, kada se

naš Gospodin vrati, odvija postupno uskrsnuće žive

crkve, a ne trenutačno sakupljanje Kristu.

Pouka iz Luke 17:34-37 važna je za sve kršćane

koji sada žive tijekom prisutnosti našeg Gospodina.

Orlovi  iz  37.  retka  simboli  su  vjernih  kršćana.

Postelja, mlin i polje iz redaka 34 do 36 također su

simbolični.  Oni  predstavljaju  različita  duhovna

stanja u nominalnim crkvama. Oni u mlinu, u polju i

u postelji koji su uzeti predstavljaju vjerne kršćane.

Kada se Gospodin vrati, pozvat će Svoj narod iz

Babilona.  Privlačit  će  ih  kao  što  orlove  privlači

hrana  za  koju  imaju  oštar  vid  i  apetit.  Budni  i

dostojni se uzimaju; to jest, oni napuštaju Babilon.

Ostali  su  ostavljeni  da  iskuse  zla  koja  uništavaju

Babilon.  Hrana  "sadašnje  istine"  koju  nam  sada

pruža naš  prisutni  Gospodin  ima svoj  namjeravani

učinak skupljanja njegovih svetaca oko sebe. To nije

sakupljanje koje vrši jedan čovjek ili mnogo ljudi k

sebi  samima  ili  u  neku  novu  denominaciju,  nego

sakupljanje  na  duhovnu  gozbu  proročanske  istine

koju pruža povratni Gospodin.
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Daljnji dokaz

Daljnji dokaz da onaj u postelji, onaj u mlinu i

onaj  u  polju  (Luka 17:34-36)  ne  predočavaju  živu

crkvu uznesenu na nebo nalazi se u Luki 17:30-33.

Luka 17:30-33 - "Tako će biti i u onaj dan kad se

objavi Sin Čovječji. Tko se u onaj dan zatekne na

krovu, a stvari su mu u kući, neka ne silazi da ih

uzme; isto tako, onaj tko je u polju, neka se ne

vraća  natrag.  Sjetite  se  Lotove  žene!  Tko  god

bude nastojao sačuvati svoj život, izgubit će ga; a

tko god izgubi svoj život, sačuvat će ga."

Ako  su,  kao  što  neki  misle,  živi  kršćani

"uzneseni" trenutno, onda oni koji su uzeti nemaju

vremena napraviti izbor ili učiniti bilo što drugo. To

je u suprotnosti s recima od 30 do 33. Kada se Sin

Čovječji  objavi,  onaj  u  polju  ima  izbor  vratiti  se

natrag,  a  onaj  na  krovu može odlučiti  sići  u  kuću

kako bi  uzeo svoje  stvari.  Ovi  se  reci  usklađuju s

Lukom  17:34-37  gdje  su,  poput  orlova,  onaj  u

postelji,  u  mlinu  i  u  polju  sakupljeni  na  duhovnu

gozbu proročanske istine da ih se ojača u tjeskobnim

iskustvima "onog dana" iz Luke 21:34-36.

Kad  se  Gospodin  vrati  i  pozove  svoj  narod  iz

Babilona  (nominalnih  crkava),  oni  na  krovovima

(kršćani s višim stupnjem duhovnosti) trebali bi otići

odmah  ne  noseći  sa  sobom  nikakve  babilonske

terete. Čak i kada bijeg iz Babilona počne, nitko se

ne  bi  trebao  osvrtati  i  vraćati  nazad  kao  što  je  to

učinila Lotova žena, redak 32.

Luka  17:33  dodatno  potvrđuje  da  se  ovi  reci

odnose  na  stanje  odvajanja  ovdje  na  zemlji.

Primijetite da, nakon što je netko uzet, on još uvijek

ima  izbor  vratiti  se  natrag.  Nakon  što  sakupljanje

započne, njegov smjer djelovanja odredit će hoće li

izgubiti ili spasiti svoj život.

Iz  prethodno  ispitanih  biblijskih  redaka  postaje

očito da koncept trenutne promjene i uskrsnuća kako

mrtvih  tako  i  živih  kršćana  u  trenutku  Kristova

povratka nije biblijski. Zato se riječ "uznesenje" ne

nalazi  u  Bibliji.  1.  Korinćanima  15:50-51  i  1.

Solunjanima  4:16-17  otkrivaju  da  će  svi  vjerni

kršćani  koji  su  umrli  prije  Drugog  adventa  biti

uskrsnuti kako bi bili zajedno sa svojim Gospodinom

o njegovom povratku. Od tog vremena nadalje, "od

sada",  Otkrivenje 14:13 otkriva da će članovi  žive

crkve  na  zemlji  biti  pojedinačno  uzneseni  svom

povratnom Gospodinu kako budu završavali svoj put

na zemlji. Mnoga mjesta u Svetom pismu pokazuju

da će se povratni Gospodin objaviti na vrlo poseban

način  vjernim  kršćanima  na  zemlji  i  pružiti  im

bogatu gozbu duhovne istine.
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POGLAVLJE PET

"Gledat će ga svako oko"

Nakon što smo biblijski utvrdili da Drugi Kristov

advent  započinje  tajnom  nevidljivom  prisutnošću

koju okom vjere mogu razaznati samo vjerni stražari,

logično se nameće pitanje: Hoće li buduće otkrivenje

cijelom čovječanstvu uključivati mentalno opažanje

ili doslovni vid?

Mora  se  tražiti  sklad  između  dviju  skupina

biblijskih redaka koji se odnose na ovu temu. Matej

24:30-31 i Otkrivenje 1:7, ako se shvate doslovno,

mogli  bi  se  protumačiti  tako  da  će  cijelo

čovječanstvo doslovnim očima vidjeti Krista koji se

vratio.  S  druge  strane,  sljedeća  četiri  biblijska

odlomka jasno navode da nakon što je Krist uzašao

na nebo, čovječanstvo ga više neće i ne može vidjeti

doslovnim okom.

(1) "Još malo i svijet me više neće vidjeti; ali vi

ćete me vidjeti: jer ja živim, i vi ćete živjeti." (Ivan

14:19)  Ovdje  je  jasna  Isusova  izjava  neposredno

prije njegove smrti i  uskrsnuća da ga svijet nikada

više  neće  vidjeti.  Zatim  dodaje  da  će  ga  "vi",

apostoli i cijela crkva, ponovno vidjeti. Zašto? Zato

što "i vi ćete živjeti." Baš kao što je Krist uskrsnuo,

tako  će  i  njegovi  vjerni  sljedbenici  biti  podignuti

prilikom njegovog drugog adventa. "Svijet me više

neće  vidjeti."  Kada  se  Krist  vrati,  svijet  ga  neće

vidjeti doslovnim okom, ali će ga njegovi sljedbenici

doslovno vidjeti kada budu zajedno s njim uzneseni

u svojim uskrsnulim tijelima. (1. Ivanova 3:2)

(2) Hebrejima 1:1-3 nam govori da je proslavljeni

Krist  točna  slika  Očeve  osobe.  Kološanima  1:15

govori  o  Kristu  "koji  je  slika  nevidljivoga  Boga".

Ovi reci pokazuju da je, kada je Krist uzašao u Božju

prisutnost, bio točna slika Oca. Iz 1. Timoteju 6:16

saznajemo da Krist "prebiva u svjetlu kojemu nitko

ne može pristupiti; kojega nitko od ljudi nije vidio,

niti može vidjeti." Ako nitko ne može vidjeti Krista

nakon njegovog uzašašća jer je on točna slavna slika

Nebeskog  Oca,  onda  nitko  ne  može  vidjeti  ni

povratnog Krista u slavi.

(3) Djela apostolska 22:6-8 i 11-14 bilježe da je

samo  letimičan  pogled  na  proslavljenog  Krista

potpuno  oslijepio  Savla  iz  Tarza.  Bila  je  potrebna

Božja  moć  preko  Ananije  da  se  Savlu  barem

djelomično vrati vid. (Djela 9:17, 18)

(4) Luka 17:20 otkriva da će se Kralj Isus vratiti

neopaženo prilikom svoje druge prisutnosti, kada se

vrati uspostaviti svoje kraljevstvo. Redak 20 navodi:

"Kraljevstvo  Božje  ne  dolazi  tako  da  se  može

promatrati." Da je Kristov povratak vidljiv ljudima,

tada bi Kraljevstvo Božje došlo vidljivo.

Doslovno ili simbolično

Ova  četiri  biblijska  odlomka  pokazuju  da

proslavljeni Krist neće i ne može biti viđen pri svom

povratku.  Ipak,  čini  se  da  Otkrivenje  1:7  i  Matej

24:30 ukazuju na to da će cijelo čovječanstvo vidjeti

povratnog  Gospodina.  Hoće  li  to  biti  doslovnim

vidom  ili  mentalnim  opažanjem  (kao,  na  primjer,

kada kažemo "vidim [razumijem] što misliš")?

Kao  kršćani,  ne  možemo  si  priuštiti  da  svoje

zaključke  temeljimo  na  jednom  skupu  redaka  i

zanemarimo druge retke koji se ne uklapaju u naše

poglede. Moramo prihvatiti izazov: "Trudi se da se

pred  Boga  staneš  kao  prokušan...  koji  ispravno

razlaže  Riječ  istine."  Jedini  valjan  način  za

utvrđivanje ispravnog pogleda na bilo koju biblijsku

doktrinu jest prikupiti sve retke o određenoj temi i

zatim ih ispravno razložiti,  to jest uskladiti ih. Tek

tada možemo biti sigurni u ispravno razumijevanje.

Kada se svi reci o određenoj temi spoje, oni će se

uskladiti. Neće proturječiti jedni drugima.
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Općenito  je  priznato  da  su  neki  biblijski  reci

simbolični.  Na  primjer,  smokva  iz  Mateja  24:32

predstavlja  naciju  Izrael,  a  orlovi  iz  Luke  17:37

simboliziraju  vjerne  kršćane.  Pitanje  je:  Kako

određujemo  je  li  neki  odlomak  doslovan  ili

simboličan?  Kad  god  doslovno  tumačenje  čini

nasilje razumu ili stavlja odlomak u izravan sukob s

jasnim izjavama Svetog pisma, to je dobar pokazatelj

da  bi  se  odlomak  trebao  smatrati  figurativnim,  a

njegovo tumačenje kao simbola treba tražiti u skladu

s očigledno jasnim i doslovnim odlomcima.

Ivan 14:19; 1. Timoteju 6:16; Djela 22:6-8, 11-14

i Luka 17:20 sve su to jasne izjave o tome da ljudsko

oko  ne  može  i  neće  vidjeti  povratnog  Gospodina.

Ove bi biblijske retke trebalo čitati iznova i iznova.

To  su  doslovne  izjave  koje  se  ne  mogu  shvatiti

simbolično.

Mentalno opažanje

A  sada  na  razmatranje  Mateja  24:30-31  i

Otkrivenja  1:7  koji  govore  o  tome  da  cijelo

čovječanstvo vidi povratnog Gospodina: Jesu li oni

doslovni  ili  simbolični?  U  oba  teksta,  grčka  riječ

prevedena  kao  "vidjeti"  ili  "gledati"  je  optanomai.

Sljedeća  definicija  je  iz  djela  AN  EXPOSITORY

DICTIONARY  OF  NEW  TESTAMENT  WORDS

autora W. E. Vinea:

Optanomai – vidjeti; koristi se (a) objektivno, s

obzirom na viđenu osobu ili stvar, ili (b) subjektivno,

s obzirom na unutarnji dojam, duhovno iskustvo ili

mentalnu zaokupljenost.

Tako  vidimo  da  optanomai  može  značiti  ili

doslovni vid ili mentalno opažanje. Sljedeći primjeri

pokazuju  kako  se  grčka  riječ  optanomai  koristi  u

Svetom  pismu  za  označavanje  mentalnog

razumijevanja.

Luka 3:6 - "I svako će tijelo vidjeti [optanomai]

spasenje  Božje."  [Čovjek  ne  vidi  doslovno

spasenje, on ga razumije.]

Ivan 1:51 - "I reče mu [Isus Natanielu]: 'Zaista,

zaista,  kažem  vam,  od  sada  ćete  vidjeti

[optanomai] nebo otvoreno i anđele Božje kako

uzlaze i silaze nad Sina Čovječjega.'" [Nataniel

to  nikada  nije  doslovno  vidio.  U  aluziji  na

Jakovljeve ljestve, Isus govori da će Sin Čovječji

postati prave ljestve komunikacije između neba i

zemlje.]

Otkrivenje 19:10 - "I reče mi: 'Pazi [optanomai],

ne čini to!'" (Doslovno: "Gledaj [optanomai] da

to ne učiniš")

Matej 27:4 - "...A oni rekoše...gledaj [optanomai]

ti to." (U hrvatskim prijevodima obično: "Što se

to nas tiče? Ti se brini!")

Matej  27:24  -  "...Ja  sam  nevin...  vi  gledajte

[optanomai]." (U hrvatskim prijevodima obično:

"vi se brinite")

Ovi  reci  dokazuju  da  Biblija  koristi  riječ

optanomai,  prevedenu  kao  "gledati"  ili  "vidjeti"  u

Mateju  24:30-31  i  Otkrivenju  1:7,  u  simboličnom

smislu za označavanje mentalnog razumijevanja.

Pažljivo čitanje Mateja 24:30-31 i Otkrivenja 1:7

otkriva terminologiju koja je podložna simbolima i

koja se zapravo često koristi u Bibliji kao simboli.

Na primjer, u Mateju 24:30-31, riječi koje se često

koriste simbolično ovdje su ispisane kurzivom.

I  tada će  se  pokazati  znak Sina Čovječjega na

nebu; i tada će proplakati sva plemena na zemlji

i  vidjet  će  [optanomai]  Sina  Čovječjega  gdje

dolazi na oblacima nebeskim sa silom i velikom

slavom.  I  poslat  će  svoje  anđele  s  glasnim

zvukom trube,  i  sabrat  će  njegove  izabrane  od

četiri vjetra, s jednog kraja neba do drugog.

Ovaj  se  redak  ne  može  shvatiti  doslovno.  Bilo

koji  koncept  s  kojim  se  usklađuje  zahtijeva

simbolično tumačenje. Neki primjenjuju ovaj redak
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na žive svece koji su uzneseni s Kristom na nebo. Ali

ovdje  se  oni  sakupljaju  "s  jednog  kraja  neba  do

drugog." Ako se shvati doslovno, sveci bi već bili na

nebu kada se Krist vrati, a ovaj bi redak učio da se

sveci u to vrijeme uzimaju iz neba, a ne na nebo. To

isključuje doslovno tumačenje Mateja 24:30-31.

Također se kaže da su oni sakupljeni od "četiri

vjetra".  Jesu  li  sveci  sakupljeni  od  četiri  doslovna

vjetra? Oni koji  uče koncept  uznesenja prepoznaju

ovaj  problem  i  simboliziraju  četiri  vjetra  i  riječ

"nebo" u 31. retku kako bi značilo da će crkva biti

sakupljena  iz  svih  dijelova  zemlje.  Međutim,  to

predstavlja  veći  problem.  Prema  kojem  pravilu

možemo proizvoljno simbolizirati riječ "nebo" u 31.

retku, a ipak inzistirati na tome da je ona doslovna u

30. retku gdje se spominje "znak Sina Čovječjega na

nebu" i "dolazi na oblacima nebeskim"?

Matej 24:30-31 je ili doslovan ili simboličan; ne

može  biti  oboje.  Doslovna  primjena  nema  smisla.

Stoga, oba retka moraju biti dosljedno simbolična.

Simbolično značenje Mateja 24:30-31

Nebo  i  nebesa  često  su  simboli

iskvarenih  religioznih  sustava  (2.

Petrova  3:5-10;  Izaija  34:4-5;  Joel

2:9-11).

Vidjeti  može  označavati  mentalno  opažanje

(Luka 3:6; Ivan 1:51; Otkrivenje 19:10; Matej 27:4,

24).

Oblaci često predstavljaju nevolju kao u

Joelu  2:1-2,  paralelnom tekstu  Mateju

24:30-31.

Riječ anđeli prevedena je iz grčke riječi aggelos

koja  doslovno  znači  vjesnik  (glasnik)  i  često  se

odnosi na bilo kojeg Božjeg vjesnika (Otkrivenje 2 i

3, sedam anđela ili vjesnika crkvi).

Trube  se  često  koriste  za  označavanje

objave istine (1. Korinćanima 14:8; Joel

2:1).

Imajući ove simbole na umu, objašnjenje Mateja

24:30-31  dobiva  smisao.  Učitelj  nam  u  30.  retku

kaže  da  će  jedan  od  prvih  znakova  ili  dokaza

Kristovog  povratka  biti  na  nebu,  to  jest,  u

iskvarenim religioznim sustavima. Redak 29 govori

o tresenju sila nebeskih.

Agnostički  revolucionarni  utjecaji  infiltrirali  su

se  u  crkve.  Rezultirajuća  bitka  između

fundamentalista  i  modernista  silno  je  rascijepila

crkvena  "nebesa".  Od  Drugog  vatikanskog  sabora,

katoličanstvo  se  također  slično  trese.  Sin  Čovječji

dolazi na "oblacima nebeskim", to jest, tijekom ove

nevolje  koja  trese  crkve.  Lukin  izvještaj  uključuje

"tjeskobu naroda u zbunjenosti."

Ova svjetska nevolja u crkvama i nacijama će se

pojačavati  dok  svi  ljudi  na  zemlji  ne  zaplaču

(proplaču)  zbog nje.  Konačno,  "vidjet  će [razaznat

će]  Sina  Čovječjega  gdje  dolazi  na  oblacima"

nevolje;  to  jest,  shvatit  će  da  je  nevolja  rezultat

povratka  našeg  Gospodina.  Dok  se  nebesa

(nominalne crkve) iz  Mateja 24:30 tresu,  redak 31

otkriva  da  će  povratni  Gospodin  "poslati  svoje

anđele [vjesnike] s glasnim zvukom trube, i sabrat će

njegove  izabrane  s  jednog  kraja  neba  [iskvarenih

crkvenih  sustava]  do  drugog."  Otkrivenje  18:1-4,

paralelni odlomak, dodatno potvrđuje da je ova truba

objava  istine.  Kroz  ovo  veliko  naviještanje  istine,

vjerni  će Božji  sluge pozvati  Gospodinov narod iz

Babilona.
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Simbolično značenje Otkrivenja 1:7

"Evo,  dolazi  s  oblacima  [u  vrijeme  nevolje];  i

gledat  će  [optanomai,  razaznati]  ga  svako  oko

[kako se nevolja bude pojačavala, postat će očito

da je došao dan Božjega gnjeva], i oni koji su ga

proboli  [židovski  će  narod  posebno  razaznati

Kristovu  prisutnost  u  završnoj  fazi  vremena

nevolje kada budu izbavljeni od invazije mnogih

nacija  –  Ezekiel  38,  39;  Zaharija  12:10]:  i

zalelekat  će  zbog njega sva plemena zemaljska

[kako  se  dan  gnjeva  bude  pojačavao,  svi  će

iskusiti mnogo tuge i tjeskobe]."

Otkrivenje 1:7 ne može se shvatiti  doslovno jer

su  oni  koji  su  doslovno  proboli  Isusa  odavno

umrli.  Ako  su  "oni  koji  su  ga  proboli"  simbol

živog židovskog naroda, tada i "oblaci" i to da će

ga  "svako  oko"  gledati  moraju  također  biti

simbolični.

Tako  dolazimo  do  zaključka  da  Biblija  ne

proturječi  samoj  sebi.  Mnogi  biblijski  reci  jasno

navode  da  čovjek  ne  može  doslovno  vidjeti

povratnog Gospodina. U skladu s tim, onih nekoliko

redaka  koji  se  odnose  na  to  da  će  čovječanstvo

doslovno  vidjeti  povratnog  Krista  su  simbolični  i

označavaju  mentalno  razaznavanje  Kristove

prisutnosti.

Detaljniji biblijski dokaz simboličnog objašnjenja

Mateja 24:30-31, Otkrivenja 1:7 i svih drugih redaka

u  kojima  riječ  "vidjeti"  ili  "gledati"  označava

mentalno opažanje Kristovog povratka,  nalazi  se u

Dodatku B.
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POGLAVLJE ŠEST

Čovjek grijeha

U  svojoj  drugoj  poslanici  Solunjanima  apostol

Pavao pokazuje da dva događaja moraju prethoditi

drugoj prisutnosti našeg Gospodina: (1) veliki otpad

od  izvorne,  apostolske  vjere;  i  (2)  pojavljivanje

Čovjeka  grijeha,  Antikrista.  (2.  Solunjanima  2:3)

Nijedno  tumačenje  Drugog  adventa  našeg

Gospodina  koje  propušta  prepoznati  ova  dva

događaja  ne  bi  se  trebalo  ozbiljno  razmatrati.

Dokazavši  da  se  naš  Gospodin  već  vratio,  sada

prelazimo na dokazivanje da je Čovjek grijeha doista

došao, ispunjavajući svaki detalj proročanskog opisa.

Imajte  na umu,  međutim,  nesklad između ovog

proročanstva i  nekih trenutnih pogleda.  Neki  tvrde

da  Gospodin  Isus  prvo  dolazi  tajno  kako  bi  uzeo

svoje  svece,  a  zatim se  pojavljuje  Čovjek  grijeha.

Ispitivanje pogreške učinjene u ranoj crkvi poučno je

po ovom pitanju.

Prepoznajući da Krist treba doći nevidljivo, kao

lopov (1. Solunjanima 5:4; Otkrivenje 16:15), neki

su vjernici u Pavlovo doba zaključili da je Isus već

prisutan i da se uskrsnuće mrtvih u Kristu stoga već

dogodilo. (2.  Solunjanima 2:1-2; 2.  Timoteju 2:18)

Kako  bi  ispravio  ovu  pogrešku,  Pavao  je  smatrao

potrebnim savjetovati im da se "ne daju lako smesti

u umu...  kao da je već ovdje [grčki,  enistemi] dan

Gospodnji.  Neka  vas  nitko  ne  zavede  ni  na  koji

način:  jer  taj  dan  neće  doći  ako  najprije  ne  dođe

otpad i ne otkrije se Čovjek grijeha, sin propasti." (2.

Solunjanima  2:2-3)  Usporedite  s  prijevodom

REVISED STANDARD VERSION.

Primijetite,  nevidljivoj  Kristovoj  prisutnosti

prethodi,  a  ne  slijedi  nakon  nje,  otkrivenje

Antikrista. Također, reci 1 i 3 uče da Čovjek grijeha

prethodi  dvjema  stvarima:  (1)  "dolasku  našega

Gospodina"; i (2) "našem okupljanju oko njega". To

isključuje mogućnost da kršćani budu uzeti na nebo

prije nego što se Čovjek grijeha otkrije.

Budući  da  2.  Solunjanima  2:1-4  uči  da  se

"Čovjek grijeha" otkriva prije "našeg okupljanja oko

njega [Krista]", popularno "uznesenje prije nevolje"

(pre-tribulation rapture) ne može biti  točno. Zašto?

Zato  što  ono pogrešno uči  da  se  "Čovjek  grijeha"

otkriva tijekom takozvane sedmogodišnje nevolje za

koju se tvrdi da će se dogoditi  nakon što se crkva

sakupi Kristu. 2. Solunjanima 2:1-4 pokazuje da se

"Čovjek grijeha" otkriva prije nego što se sakupimo

Kristu.

Nadalje,  Pavao  nije  pokušao  ispraviti  njihovu

pogrešku  pitajući  ih  jesu  li  vidjeli  Isusa  svojim

doslovnim  očima,  ili  jesu  li  čuli  doslovnu  trubu

svojim  ušima,  ili  jesu  li  vidjeli  kako  velik  broj

kršćana iznenada nestaje. Da su takvi argumenti bili

prikladni, Pavao bi ih zasigurno upotrijebio. Njihov

koncept  nevidljive  prisutnosti  bio  je  točan:

Gospodnji bi se dan tiho prikrao svijetu i mnoge bi

zatekao nespremne. (1. Solunjanima 5:2-4) Pogreška

nekih u to doba nije bila u pogledu toga što trebaju

očekivati, nego kada. Radujući se s velikom željom

Kristovom povratku kao ostvarenju svih svojih nada,

bili su skloni nekritički prihvatiti svako učenje koje

bi govorilo da je njihov željeni Gospodin prisutan ili

vrlo blizu.

Tajna bezakonja

U 2. Solunjanima 2:3-8, Pavao "Čovjeka grijeha"

naziva  "Tajnom bezakonja"  i  kaže  da  "ona",  a  ne

"on", već djeluje u njegovo vrijeme. To ne bi mogao

biti  doslovni  čovjek  -  on  bi  sada  bio  star  gotovo

dvije tisuće godina. Zašto je Pavao nazvao "Čovjeka

grijeha" "Tajnom bezakonja"?
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Sjetite  se  predivne  tajne  koju  nam  je  Pavao

pokazao. (Efežanima 5:30-32; Kološanima 1:26-27;

1. Korinćanima 12:12-28) Krist "nije jedan ud, nego

mnogi".  Baš  kao  što  je  ljudsko  tijelo  zajednica

mnogih  udova,  tako  je  i  crkva  Kristovo  tijelo.

Pavlova  pouka  o  kontrastu  je  jasna.  Baš  kao  što

postoji tajna klasa pravednih ili opravdanih vjernika

koji  sačinjavaju  Krista,  tako  postoji  i  tajna  klasa

bezakonja (zlih radnika) koji sačinjavaju Antikrista.

Pavlova  upotreba  izraza  "Čovjek  grijeha"  i  "Tajna

bezakonja" u recima 7 i 8 dokazuje da su oni jedno

te isto.

Podrijetlo Čovjeka grijeha

Da bismo ušli u trag podrijetlu Čovjeka grijeha,

moramo  početi  od  Pavlovog  doba.  Pišući  crkvi  u

Solunu,  upozorio  ih  je,  govoreći:  "Jer  tajna

bezakonja već djeluje: samo ima tko sada zadržava

[grč. zadržava], dok ne bude uklonjen. I tada će se

otkriti  onaj  Bezakonik."  (2.  Solunjanima  2:7-8)

Usporedite  s  prijevodom  New  American  Standard

Version.

U  ambicijama  vođa  da  budu  "gospodari  nad

Božjom baštinom" (1. Petrova 5:3) i u želji nekih da

izbjegnu  put  žrtve  koji  je  Isus  odredio,  princip

Antikrista našao je plodno tlo.  Kada je rimski car,

onaj koji zadržava, prestao sa svojim protivljenjem

kršćanstvu,  ovaj  je  duh  svjetovne  ambicije  brzo

procvjetao u Papinstvo.

"Kao što ste čuli da dolazi Antikrist", napisao je

apostol  Ivan,  "već  sada  su  se  pojavili  mnogi

antikristi."  (1.  Ivanova 2:18) Ističući  da je duh

Antikrista  već  bio  na  djelu,  on  je  u  ostatku

poglavlja nastavio savjetovati kako izbjeći njegov

utjecaj kada on dođe.

Da  je  došlo  do  velikog  "otpada"  od  prave

kršćanske vjere tijekom prvih stoljeća evanđeoskog

doba,  nijedan protestant  neće zanijekati.  Pompozni

rituali  i  razrađene  ceremonije  zamijenili  su

jednostavno propovijedanje  Evanđelja.  Spasenje  se

više  nije  tražilo  samo kroz Kristovu krv,  već kroz

Misu,  svetu  vodu,  relikvije  svetaca,  medaljone  i

amulete,  krunicu  te  zagovor  Marije.  Mnoštvo  je

hrlilo u prenamijenjene poganske hramove kako bi

se molili i klanjali istim onim idolima koje su pogani

obožavali  nedugo  prije  toga.  Imena  kipova

jednostavno su promijenjena iz poganskih bogova i

heroja u imena kršćanskih mučenika i svetaca.

Rimski  car,  koji  je  kao  Pontifex  Maximus

("Vrhovni  vjerski  poglavar")  bio  glava  svih

poganskih svećenika, napustio je svoj ured u korist

rimskog biskupa,  novog Pontifexa Maximusa.  Dok

su rimski carevi tvrdili da posjeduju ključeve Janusa

i Kibele, novi su vrhovni prvosvećenici, odjeveni u

istu  nošnju  kao  i  njihovi  prethodnici,  tvrdili  da

posjeduju  ključeve  svetog  Petra  i  pokušavali

dokazati da je apostol Petar nekoć bio rimski biskup

- što povijest uopće ne potkrepljuje.

Ovaj Čovjek grijeha, izrastajući iz otpada kako je

to Pavao predvidio, uzdignuo je "sebe iznad svega

što se zove Bog ili svetinja, tako da i u Božji hram

kao  Bog  zasjedne,  praveći  se  da  je  Bog."  (2.

Solunjanima  2:4)  Hram na  koji  se  Pavao  pozivao

nije bila doslovna zgrada, već Crkva Božja, jer je na

drugom mjestu izjavio: "Vi ste hram Boga živoga."

(2. Korinćanima 6:16)

Samouzdizanje rimskih biskupa u hramu (crkvi)

Božjem  bilo  je  pretjerano  preko  svake  mjere.

Prisvajajući  božanske  prerogative,  tvrdili  su  da  im

svako ljudsko biće mora biti podložno.

"Papa  drži  mjesto  pravoga  Boga",  izjavio  je

papa  Inocent  III.  (1198.  –  1216.  po  Kr.).

Lateranski sabor (1123. po Kr.) proglasio je papu

"Knezom Svemira". Sveti Bernard (1090. – 1153.

po Kr.) je napisao: "Nitko osim Boga nije ravan

papi, ni na nebu ni na zemlji." Papa Nikola (858.

– 867. po Kr.) hvalio se da je Konstantin "papi

dodijelio naziv Bog, koji stoga, budući da je Bog,

ne može biti suđen od čovjeka."

Koliko  god  ove  lažne  tvrdnje  bile  zapanjujuće,

one  su  obmanjivale  cijeli  kršćanski  svijet  tijekom

većine  mračne  vladavine  Papinstva  (Otkrivenje

13:5-6). Samo je nekolicina vjernih izbjegla njihov
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pogubni  utjecaj  i  ostala  lojalna  svom  pravom

Gospodinu i Glavi. Primijetite da grčki prefiks "anti"

ne označava samo "protiv" ili "suprotstavljanje", već

i  "umjesto,  na  mjestu".  (Vidjeti  Strong's  ili  Vine's

rječnike).  Tako Antikrist  nije samo protivnik našeg

Gospodina  i  njegove  istine,  nego  i  prevarant,

uzurpator njegovog položaja.

Čak  i  kada  bismo  papama  pripisali  najčišće

motive,  Papinstvo  bi  i  dalje  bilo  Antikrist;  jer  on

tvrdi da je "Kristov namjesnik" na zemlji i vrhovna

"Glava  Crkve".  Svaki  je  papa  redom  na  sebe

primjenjivao mesijanska obećanja i nazive iz Svetog

pisma.  Čak  se  i  od  kraljeva  zahtijevalo  da  ljube

papin  nožni  palac,  navodno  ispunjavajući  Psalam

2:12, "Ljubite Sina, da se ne razgnjevi."

Sustav - ne pojedinci

Nijedan pojedinačni papa nije bio Antikrist, niti

je  svaki  katolik  ili  papa  čovjek  grijeha.  Čovjek

grijeha,  Antikrist,  "Tajna  bezakonja"  jest  Papinski

sustav – to nije pojedinac.

Antikrist u drugim proročanstvima

Općenito  postoji  slaganje  da  su  "mali  rog"  na

četvrtoj zvijeri iz Daniela 7 i "zvijer nalik leopardu"

iz  Otkrivenja  13  simboli  Antikrista.  Pitanje  je

prikazuju  li  "mali  rog"  i  "zvijer  nalik  leopardu"

doslovnog Čovjeka grijeha ili sustav.

Neki  vjeruju  da  četiri  zvijeri  iz  Daniela  7

predstavljaju četiri vladavine te da je četvrta zvijer

Rimsko  Carstvo,  a  "mali  rog"  na  toj  zvijeri

simbolizira jednog pojedinca koji je Čovjek grijeha.

Ipak, oni tvrde da zvijer nalik leopardu iz Otkrivenja

13 ne predstavlja  vladavinu,  već osobnog Čovjeka

grijeha,  a  njenih  deset  rogova  predstavlja  deset

vladavina koje podržavaju ovog svjetskog diktatora.

Ovo  gledište  sadrži  osnovno  kršenje  biblijskog

tumačenja. Kada Biblija identificira neki simbol, na

klimavim  smo  nogama  kada  tom  simbolu  dajemo

drugačije značenje.

U  7.  poglavlju  Daniel  jasno  navodi  da  zvijeri

predstavljaju  vladavine.  Te su  četiri  vladavine  bile

Babilon, Medo-Perzija, Grčka i Rim. Po kojoj logici

su  zvijeri  iz  Otkrivenja  simboli  pojedinca  kada

zvijeri  u  Danielu  predstavljaju  vladavine?  Nije  li

nedosljedno  tvrditi  da  je  "mali  rog"  u  Danielu

čovjek,  kada  su  rogovi  iz  Otkrivenja  vladavine?

Dosljednost zahtijeva ujednačenu primjenu zvijeri i

rogova i u Danielu i u Otkrivenju.

Opravdanje  za  ovaj  preokret  u  tumačenju  je

tvrdnja da se na zvijer nalik leopardu iz Otkrivenja

13  ukazuje  osobnom  zamjenicom  "on",  dok  na

zvijeri koje predstavljaju vladavine iz Daniela to nije

slučaj. To nije valjan argument. U Danielu 7:19-20,

na četvrtu zvijer, za koju se svi slažu da predstavlja

Rimsko Carstvo, ukazuje se prisvojnom zamjenicom

"njegov".  U  Danielu  8:3-7,  na  zvijeri  koje

predočavaju  Medo-Perziju  i  Grčku  neprestano  se

ukazuje osobnim zamjenicama "on" i "njega".

Daniel, poglavlje 7

Nekoliko  činjenica  u  vezi  s  "malim  rogom"

dokazuje  da  je  Antikrist  sustav,  a  ne  pojedinac.

Daniel  7:25  otkriva  da  "mali  rog...  satire  svece

Svevišnjega."  To  predstavlja  dilemu  ako  osobni

antikrist satire svece tijekom buduće "sedmogodišnje

nevolje".

Ako se, kao što neki tvrde, prava crkva uzima na

nebo  prije  "nevolje",  tko  su  onda  "sveci

Svevišnjega"  koje  progoni  Čovjek  grijeha?  Oni

odgovaraju da su to "sveci iz nevolje" iz Otkrivenja

7,  a  ne sveci  ili  crkva Kristova koji  su uzeti  prije

nevolje.  Dodaju  da  će  "sveci  iz  nevolje"  biti  u

kraljevstvu,  ali  neće  imati  udjela  u  vladanju  s

Kristom  u  njegovom  kraljevstvu.  To  je,  kažu,

rezervirano isključivo za Kristovu crkvu.

S  ovim  se  ruši  koncept  budućeg  doslovnog

Čovjeka  grijeha.  U  Danielu  7:13-14,  Krist  je

doveden  pred  Nebeskog  Oca  i  dano  mu  je

kraljevstvo.  U  Danielu  7:18  i  22,  "svecima

Svevišnjega",  istim  onim  svecima  koje  progoni

"mali  rog",  Čovjek  grijeha,  također  je  dano
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kraljevstvo. Zapamtite,  samo Krist  i  njegova crkva

vladaju  u  Njegovom  kraljevstvu.  Stoga,  "sveci

Svevišnjega" u Danielu 7 nisu "sveci iz nevolje", već

Crkva Kristova koja vlada s Kristom.

Daniel  7  također  nam  daje  vremenski  okvir

Čovjeka  grijeha.  "Mali  rog"  progoni  te  svece;

posljedično, "mali rog", Čovjek grijeha, otkriva

se  prije  nego  što  se  dogodi  Kristov  dan  kada

sveci uskrsavaju ili prije nego nevolja nastupa.

Daniel  7:25  ukazuje  na  to  da  su  "sveci

Svevišnjega"  satirani  od  strane  "malog  roga"

tijekom  razdoblja  "vremena,  dvaju  vremena  i

pola  vremena",  za  koje  se  većina  slaže  da  se

odnosi  na  3½  godine  ili  1260  dana.  Već  smo

vidjeli  da su sveci  koje progoni  Čovjek grijeha

zapravo crkva koja vlada s Kristom, a ne sveci iz

nevolje.  Stoga je  crkva progonjena 1260 dana.

Posljedično, razdoblje od 1260 dana događa se

prije velike nevolje i nije dio nevolje.

1260 dana

Što i kada je ovo razdoblje od 1260 dana? Biblija

je  sama  svoj  tumač.  Gospodin  je  u  Bibliju  stavio

određena pravila za tumačenje simbola, prispodobi i

vremenskih  proročanstava.  Ako  ignoriramo  ova

osnovna  biblijska  pravila,  onda  će  naše

razumijevanje Svetog pisma biti zbrkano.

Biblijsko  pravilo  za  tumačenje  vremenskih

proročanstava nalazi se u Ezekielu 4:1-8 gdje nam je

dano razdoblje od 390 dana. U Ezekielu 4:6 čitamo:

"Dajem ti  po  jedan  dan  za  svaku  godinu."  Prema

ovom božanski danom pravilu tumačenja, 390 dana

jednako je 390 godina. Svi se slažu da se sedamdeset

tjedana (70 tjedana x 7 dana = 490 dana) iz Daniela

9:24-29 odnosi na 490 godina, a ne na 490 dana. To

se  temelji  na  ključu  dan  za  godinu  koji  je  dan  u

Ezekielu  4:6.  Zašto  onda  neki  čine  iznimku  kod

1260  dana  u  Danielu  i  Otkrivenju  i  inzistiraju  na

doslovnom razdoblju od 1260 dana?

Prema biblijskom pravilu tumačenja iz Ezekiela

4:6, dan za godinu, razdoblje od 1260 dana bilo bi

razdoblje  od  1260  godina.  Mnogi  proučavatelji

proročanstava  to  primjenjuju  na  razdoblje  između

539. i 1799. godine.

Godine  539.  uklonjen  je  posljednji  od  tri  roga

(građanske vlasti)  koji  su stajali  na putu da rimski

papa  bude  priznat  kao  građanski  vladar  Rima

(Daniel  7:8).  Rogovi  u  proročanstvu  dosljedno

predočavaju  građanske  ili  vladine  ovlasti.  Papa  je

već bio priznat  kao vrhovni vjerski  vladar carstva.

Godina  539.  označava  početak  građanske  vlasti

Papinstva (tog "malog roga").

Punih  1260  godina  Papinstvo,  Čovjek  grijeha,

nemilosrdno je progonilo pravu crkvu (Daniel 7:25)

sve dok moć progona Papinstva nije bila slomljena

1799.  godine  kada  je  Papa  umro  nakon  što  ga  je

zarobio  Napoleon.  Ovaj  je  progon  dosegao  svoj

vrhunac  u  takozvanoj  Svetoj  Inkviziciji.

Ustanovljena  od  strane  pape  Inocenta  III.  1204.

godine, primjenjivala se s nezamislivom okrutnošću

u svakoj zemlji, a takozvani "sveti ured" Inkvizicije

nastavio  je  s  krvoprolićem  sve  dok  Napoleonove

vojske  nisu  stale  na  kraj  njezinom radu.  Cijela  su

sela i gradovi neselektivno masakrirani uz teoriju da

će  "Bog  prepoznati  svoje".  Deseci  tisuća  živi  su

spaljeni  na lomači,  dok je  nebrojeno mnoštvo bilo

podvrgnuto mučenju najodvratnijim izumima.

Osim spektakularnijih  zločina  same Inkvizicije,

postojano, neumoljivo slamanje pojedinaca tijekom

mnogih  stoljeća  zasigurno  predstavlja  zastrašujući

prizor.  Nije  ni  čudo  da  je  prorok  Daniel  bio

uznemiren!  (Daniel  7:28)  Napoleonovo

zarobljavanje  pape  i  njegova  smrt  1799.  godine

okončali  su  jedno  od  najkrvavijih  razdoblja  u

povijesti,  1260 godina dugo progonstvo svetaca od

strane Papinstva.

Sveto  pismo  ne  govori  o  "sedmogodišnjoj

nevolji" - niti govori o dva uzastopna razdoblja od

1260 dana. Sljedeći citati su jedina mjesta u Bibliji
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koja  spominju  1260  dana:  Daniel  7:25;  12:7;

Otkrivenje 11:2-3; 12:6, 14; 13:5. Svaki od njih slaže

se s Danielom 7:25.

Sveti narod (sveci znači sveti) iz Daniela 12:7.

Sveti  grad  (identificiran  u  Otkrivenju  12:2  kao

Kristova zaručnica) iz Otkrivenja 11:2.

Žena  (simbol  Crkve,  2.  Korinćanima  11:2)  iz

Otkrivenja 12:6, 14.

Sveci u Otkrivenju 13:5, 7.

Svi oni pokazuju da je Kristova crkva progonjena

1260 dana od strane Antikrista. Biblijsko pravilo za

vremensko proročanstvo je dan za godinu (Ezekiel

4:6).  Tijekom  1260  godina  papinskog  progonstva

Crkve, Božja dva svjedoka (Otkrivenje 11:3, Stari i

Novi zavjet) svjedočila su u kostrijeti - na mrtvom

latinskom jeziku.

Obilježja Antikrista

Daniel  7:25  ocrtava  četiri  karakteristike  po

kojima se Čovjek grijeha može prepoznati. "I on

[1] će govoriti velike riječi protiv Svevišnjega, i

[2] satirat će svece Svevišnjega, i [3] pomišljat

će da promijeni vremena [4] i zakone."

Već smo razmotrili  prve  dvije  točke:  preuzetne

riječi kojima su pape tvrdili da su "kao Bog" i to što

je Papinstvo satiralo pravu Crkvu.

Papinstvo  doista  jest  "promijenilo  vremena".

Nevoljno čekati  rasplet  Božjeg plana,  papinstvo je

promijenilo  vrijeme  Kristovog  Kraljevstva.

Proglasilo je da je Kristova vladavina već započela i

primijenilo  retke  koji  se  odnose  na  Kristovu

milenijsku slavu na neospornu dominaciju papa sve

do  1799.  godine.  (DOUAY  BIBLE,  Prvo  izdanje,

fusnota o Otkrivenju 20:2) Drugi primjer papinskog

pokušaja  da  "promijeni  vremena"  je  njegova

promjena kalendara.

Je li Papinstvo mijenjalo zakone? Božja pravila i

zapovijedi malo su značila. Tvrdeći da imaju pravo

izdavati  "oprost"  (dispenzacije),  pape  su  često

stavljali na stranu moralni zakon. Ubojstvo heretika

nazivalo se hvalevrijednim, podanike se poticalo na

pobunu, zakletve i ugovori su otkazivani, a mučenje

je  proglašeno  "činom vjere".  Špijuniranje,  spletke,

krivokletstvo i krađa proglašavani su vrlinama kada

su  se  obavljali  u  službi  crkve.  Nezadovoljni  samo

razrješavanjem od božanskih zakona, pape su uvijek

bili  spremni  stvoriti  nove  ako  bi  to  zahtijevala

praktičnost. Klerički je celibat bio propisan, meso je

stoljećima  bilo  zabranjeno  petkom,  uvodili  su  se

crkveni  porezi,  a  slobode  naroda  bile  su  često

ograničavane.

Doista, četiri obilježja Čovjeka grijeha navedena

u Danielu 7:25 ispunila su se u zloglasnoj vladavini

Papinstva,  osobito  do  1799.  godine.  Zbog  toga  su

Martin  Luther  i  drugi  Reformatori  identificirali

papinski sustav kao Antikrista. Čovjek grijeha već se

otkrio,  stoga  ne  preostaje  nikakav  prigovor  da  je

Gospodin sada prisutan (2. Solunjanima 2:3).

Uz kombiniranu težinu proročanstava o povratku

našeg  Gospodina,  mi  imamo  jednako  puno

pouzdanje u njegovu prisutnost kao i oni koji su bili

njegovi  osobni  očevici  na  Gori  preobraženja

prilikom  Njegovog  Prvog  Adventa  (2.  Petrova

1:16-18).

Zapravo,  naše  pouzdanje  u  Isusov  povratak  je

"još pouzdanije" jer se temelji na proročanstvima -

2.  Petrova  1:19  -  "I  imamo  najpouzdaniju

proročku riječ, i  dobro činite što pazite na nju,

kao na svjetiljku koja svijetli na tamnome mjestu,

dok ne osvane dan i Danica se ne pomoli u vašim

srcima."

Stražari, djeca svjetla, vide kako sviće dan i kako

njihova Danica, Isus, izlazi na obzoru dok svijet još

spava.  Ta  blagoslovljena  spoznaja  tako  jača  i

ispunjava  energijom  njihova  srca  da  su  oni

posvećeni na način na koji inače ne bi mogli biti. On

je održao svoje obećanje. Ponovno je došao.

Oni koji bdiju vide predznake Sunca Pravde koje

će na kraju izaći sa "zdravljem u svojim zrakama" da

blagoslovi  uzdišuće  stvorenje.  (Malahija  4:2)  S

radošću shvaćaju da će i oni biti s njim jer,

• 

• 

• 

• 
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Matej 13:43 - "Tada će pravednici zasjati poput

sunca u kraljevstvu Oca svojega."
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DODATCI

DODATAK A

Popis  svih  biblijskih  redaka  u  kojima  se

pojavljuje grčka riječ Parousia

Slijedi popis svakog biblijskog retka u kojem se

pojavljuje grčka riječ parousia.  (U ovom je popisu

ona ispravno prevedena kao prisutnost):

"Što će biti znak tvoje prisutnosti?" Matej 24:3

"Tako će biti i prisutnost Sina Čovječjega." Matej

24:27, 37, 39

"Oni koji su Kristovi o njegovoj prisutnosti." 1.

Korinćanima 15:23

"Radujem  se  prisutnosti  Stefaninoj...."  1.

Korinćanima 16:17

"Bog... utješi nas prisutnošću Titovom; i ne samo

njegovom prisutnošću...." 2. Korinćanima 7:6-7

"Poslanice  su  mu,  kažu,  teške  i  snažne;  ali

tjelesna prisutnost slaba i riječ bezvrijedna." 2.

Korinćanima 10:10

"Kroz  moju  prisutnost  ponovno  s  vama...."

Filipljanima 1:26, Marshall's Greek Interlinear

"Tako,  ljubljeni  moji,  kao  što  ste  uvijek  bili

poslušni, ne samo u mojoj prisutnosti,  nego još

mnogo više sada u mojoj odsutnosti, sa strahom i

drhtanjem  radite  na  svom  spasenju."

Filipljanima 2:12

"Što  je  naša  nada,  ili  radost,  ili  kruna

hvalisanja?  Niste  li  to  i  vi,  predstavljeni  pred

našim  Gospodinom Isusom Kristom o  njegovoj

prisutnosti?" 1. Solunjanima 2:19

"Da on može utvrditi vaša srca besprijekornima

u svetosti pred Bogom, Ocem našim, o prisutnosti

našeg Gospodina Isusa Krista." 1.  Solunjanima

3:13

"Mi  živi  koji  preostajemo  za  prisutnost

Gospodinovu,  nećemo  preteći  one  koji  su

zaspali." 1. Solunjanima 4:15

"Neka  se  sačuva  besprijekornim  do  prisutnosti

našeg Gospodina Isusa Krista." 1.  Solunjanima

5:23

"Sada  vas  molimo,  braćo,  s  obzirom  na

prisutnost našeg Gospodina Isusa Krista i naše

okupljanje oko njega." 2. Solunjanima 2:1

"Tada  će  se  otkriti  onaj  bezakonik,  kojega  će

Gospodin Isus ubiti dahom svojih usta i uništiti

očitovanjem  [epiphania]  svoje  prisutnosti."  2.

Solunjanima 2:8 (Vidjeti RSV.)

"Čija je prisutnost po...." 2. Solunjanima 2:9
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"Budite  stoga  strpljivi,  braćo,  do  prisutnosti

Gospodinove." Jakovljeva 5:7

"Budite i  vi strpljivi; utvrdite svoja srca: jer se

približava  prisutnost  Gospodinova."  Jakovljeva

5:8

"Moć  i  prisutnost  našeg  Gospodina  Isusa

Krista." 2. Petrova 1:16

"U posljednje će dane doći rugači [u crkvi], koji

će  živjeti  po  vlastitim  požudama  [željama]  i

govoriti:  Gdje je obećanje njegove prisutnosti."

2. Petrova 3:3-4

"I  žureći  u  susret  prisutnosti  onoga  dana."  2.

Petrova 3:12

"Kad se on pojavi, da imamo pouzdanje i da se

ne postidimo pred njim o njegovoj prisutnosti." 1.

Ivanova 2:28

DODATAK B

Svaki redak u kojem se pojavljuje riječ "vidjeti"

ili "gledati" u vezi s gledanjem prilikom Njegovog

Drugog Adventa

Matej 24:30-31 - "I tada će se pokazati znak Sina

Čovječjega  na  nebu;  i  tada  će  proplakati  sva

plemena  na  zemlji  i  vidjet  će  Sina  Čovječjega

gdje  dolazi  na  oblacima  nebeskim  sa  silom  i

velikom  slavom.  I  poslat  će  svoje  anđele  s

glasnim  zvukom  trube,  i  sabrat  će  njegove

izabrane od četiri vjetra, s jednog kraja neba do

drugog."

Kao što je prikazano na stranicama od 43 do 45,

Matej 24:30-31 ne može se shvatiti doslovno. Slijedi

biblijska  analiza  simbola  u  ovom  visoko

figurativnom odlomku.

Nebo i nebesa

Raspravljajući  o uništenju tijekom "Gospodnjeg

dana", Izaija 34:2-5, 8 navodi da će se "sva vojska

[mnoštvo] nebeska rastopiti... i popadat će... jer će se

moj mač napiti."  (Reci  4 i  5)  Doslovna nebesa ne

sadrže  mnoštvo  ljudi.  Ali  ljudi  u  simboličnim

nebesima (iskvarenim religioznim sustavima) bit će

kažnjeni  (što  je  simbolizirano  njegovim  mačem

natopljenim krvlju) od strane povratnog Gospodina.

Joel  2:9-11 opisuje  Gospodnji  dan u  kojem velika

vojska  uzrokuje  da  se  zemlja  "trese",  a  nebesa

"drhte". Doslovna nebesa ne drhte pred vojskom, ali

će  revolucionarne  snage  prestraviti  i  srušiti

nominalna crkvena nebesa. Nebesa iz Joela 2:10 ista

su kao u Mateju 24:29-31, jer su u nebesima u oba

biblijska retka sunce i mjesec simbolično pomračeni.

Oblaci

Joel 2, redak paralelan Mateju 24:29-31, otkriva

da  oblaci  simboliziraju  nevolju.  U  Joelu  2:1-2

ukazuje  se  na  "oblake"  koji  postaju

zabrinjavajuće  zlokobni  u  ranoj  zori

Gospodinovog novog dana. "Dan oblaka i guste

tame, kao zora razastrta po gorama; velik narod

i moćan; takvoga nije bilo nikada, niti će ga biti

poslije njega, sve do godina mnogih naraštaja."

Iz  ovoga  primijetite  da  se  "oblaci"  koji  se

pojavljuju u ranoj zori dana Gospodinove prisutnosti

zapravo sastoje od "velikog i moćnog naroda", kakav

nikada prije nije bio poznat.  Ovo je ukazivanje na

ustanak  oružanih  snaga  tako  golem  da  će  se

civilizacija  raspasti  i  pasti  pod  udarom

revolucionarne borbe koju oni ubrzavaju. Ovi oblaci

nevolje već su sada vidljivi.
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Vidjeti (Gledati)

Grčka  riječ  optanomai  može  značiti  mentalno

opažanje. (Vidjeti Dodatak C.)

Anđeli

Riječ "anđeo" u grčkom, aggelos, doslovno znači

"vjesnik". Često se odnosi na anđeosku vojsku, ali se

jednako tako prikladno može odnositi na bilo kojeg

Božjeg  vjesnika.  Na  primjer,  povratni  Krist

simboliziran je anđelom koji  veže Sotonu na 1000

godina (Otkrivenje 20:1-3).

Trube

Riječ  "truba"  koristi  se  u  Svetom  pismu  kao

simbol objave istine. U kontekstu jasnog govorenja

istine, Pavao je rekao: "Ako truba dade nejasan glas,

tko će  se  spremiti  za  boj?"  (1.  Korinćanima 14:8)

Ponovno, Joel 2 paralelan je s Matejem 24:30-31 i

otkriva simbolično značenje ove trube. Joel 2:1 kaže

da  je  to  objava  istine  koja  upozorava  ljude  na

Gospodnji dan. U Sefaniji 1:14 i 16, o Gospodnjem

danu govori se kao o "danu trube" u kojem se daje

upozorenje istine "protiv utvrđenih gradova i protiv

visokih  kula  [stečenih  interesa  sadašnjeg  zlog

svijeta]".

Truba  u  Mateju  24:31 ista  je  kao i  "posljednja

truba" u 1. Korinćanima 15:52 i "truba Božja" u 1.

Solunjanima 4:16, budući da su sve tri  povezane s

Kristovim  povratkom.  Ova  je  truba  simbol  velike

objave istine prilikom Kristovog povratka.

Četiri vjetra

Otkrivenje 7:1 govori o vjetrovima s četiri kraja

zemlje koji, kada se oslobode, rezultiraju velikim

uništenjem. Oslobađanje četiri vjetra proizvelo bi

vihor,  što  je  još  jedan  simbol  koji  se  koristi  u

Svetom pismu za opisivanje završne i najteže faze

"vremena nevolje" (Daniel 12:1; Jeremija 25:32;

Izaija 66:15-16).

Nakon  utvrđivanja  značenja  simbola  u  ovom

visoko figurativnom odlomku iz paralelnih biblijskih

redaka,  Matej  24:29-31  postaje  lako  razumljiv.  U

odgovoru  na  upit  učenika  o  znakovima  njegove

prisutnosti (Matej 24:3), Isus je naveo niz događaja

koji su oduvijek bili istiniti kroz povijest: "ratovi i

glasine o ratovima"; "narod će ustati protiv naroda";

"gladi, pošasti i potresi". Tada je Isus rekao: "Sve je

to  početak  trudova  [ili  nevolja]".  To  nisu

neuobičajeni događaji; oni su uobičajeni za povijest.

Zatim u Mateju 24:29 Isus kaže: "Odmah nakon

nevolje  onih  dana  [uobičajene  nevolje  kroz

povijest]" nešto će se dogoditi na nebesima. "Sile će

se nebeske uzdrmati." Drastične promjene potrest će

nominalna crkvena nebesa.

"Sunce [evanđeosko sunce] će pomrčati, i mjesec

[Mojsijev  zakon]  neće  davati  svoje  svjetlosti,  i

zvijezde  će  padati  s  neba."  Evanđelje  (Novi

zavjet)  i  Mojsijev zakon (Stari  zavjet)  uvijek su

bili  pod  napadom onih  izvan  crkve.  Otkrivenje

12:1 pokazuje da su sunce i mjesec oduvijek bili

potporna snaga žene,  prave crkve.  Ali  fenomen

našeg vremena jest da je Biblija (Sunce i Mjesec)

pod  napadom  modernista  unutar  crkve  koji

niječu božansko nadahnuće Svetog pisma. Anketa

provedena među delegatima Nacionalnog vijeća

crkava  otkrila  je  da  više  od  jedne  trećine  nije

moglo izjaviti da čvrsto vjeruju u Boga.

Zvijezde mogu simbolizirati ili vjerne ili nevjerne

učitelje.  Ove  "zvijezde"  koje  "padaju  s  neba"

predstavljaju  lažne  učitelje  koji  gravitiraju  iz

duhovne u zemaljsku službu na političkoj i socijalnoj

razini.  Doista,  sile  nebeske  se  tresu.  Bitka  između

fundamentalista  i  modernista  silno  je  rascijepila

crkvena  nebesa.  Teologija  "Bog  je  mrtav"  bila  je

samo  jedan  primjer  ovog  tresenja.  Od  Drugog

vatikanskog sabora, i katoličanstvo se također silno

rascijepilo.
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Matej 24:30: "I tada [nakon nevolje onih dana]

će se pokazati znak [grčki, semeion, dokaz] Sina

Čovječjega  na  nebu."  Jedan  od  prvih  dokaza

Kristove parousije,  prisutnosti,  pojavit  će se na

nominalnim crkvenim nebesima. To je simbolično

pomračenje  sunca  i  mjeseca,  te  pad  zvijezda.

Kada vidimo masovni  napad  crkvenih  vođa  na

božansko  nadahnuće  Biblije,  i  propovjednike

kako  padaju  iz  duhovnog  stanja  u  političko  ili

socijalno  evanđelje,  tada  znamo  da  se  Krist

vratio.

Iz  Joela  2:9-11  vidjeli  smo  da  agnostičke

revolucionarne  snage  potresaju  nebesa.  Doista,

njihove su filozofije utjecale na teologe da odbace

Bibliju i degradiraju u političku bitku. To se odrazilo

u preporuci Konferencije o crkvi i društvu (Detroit,

1968.)  da  bi  crkve  trebale  podržati  nasilje  ako  je

potrebno kako bi se postigla društvena promjena. Te

revolucionarne filozofije potresaju i zemlju.

Revolucija je u maršu od Boljševičke revolucije

1917.  godine.  Revolucionarne  i

kontrarevolucionarne  snage  eruptirale  su  u  Drugi

svjetski  rat.  Zatim  je  uslijedilo  komunističko

preuzimanje jedne trećine svijeta. Plamen revolucije

proširio se diljem Afrike i Azije kako su potlačene

nacije  odbacivale  jaram kolonijalizma.  Od 1960-ih

svjedočimo revoluciji za građanska prava, seksualnoj

revoluciji i revoluciji mladih. Nije ni čudo da Lukin

izvještaj  (Luka  21:25-26),  kada  govori  o  tresenju

nebesa,  dodaje:  "Na  zemlji  tjeskoba  naroda,  u

zbunjenosti;  huka  mora  i  valova  [nemirnih  i

bezakoničkih elemenata]; ljudima će srca klonuti od

straha  i  u  iščekivanju  onoga  što  dolazi  na  zemlju

[društvo]; jer će se sile nebeske [nominalna crkva]

uzdrmati."

Uzburkano more i  valovi simboliziraju nemirne

mase  čovječanstva  (Izaija  57:20),  koje  su

obuzdavane,  ali  ne  i  potpuno  sputane  zakonima  i

propisima  društva.  Svi  su  čuli  ponešto  od  tog

"bjesnjenja", s povremenim olujnim izljevima koji se

poput plimnih valova razbijaju o zemlju (društveni

poredak)  i  nastoje  ga  progutati.  Suzdržavani  neko

vrijeme, ovi valovi skupljaju težinu i snagu. Kao što

je  proročanski  prikazano,  samo je  pitanje  vremena

kada će sve planine (kraljevstva) biti "premještene u

srce mora", u anarhiju. (Psalam 46:2)

S tim u vezi Matej 24:30 kaže da će "proplakati

sva plemena na zemlji" dok "vide" Sina Čovječjega

kako dolazi na "oblacima [nevolji] nebeskim". Ova

neviđena  nevolja  uzrokovala  je  da  cijelo

čovječanstvo tuguje. Oni doživljavaju kako se svijet

pred  njima  raspada.  Čovječanstvo  vidi  oblake

nevolje.  Mnogi  čak  razaznaju  ove  drastične

promjene  kao  porođajne  muke  koje  moraju

prethoditi  novom  svjetskom  poretku.  Kako  se

nevolja  bude  pojačavala,  oni  će  početi  razaznavati

Sina Čovječjega u oblacima nevolje i prepoznat će

da će "velika nevolja" izroditi Kristovo Kraljevstvo

na zemlji.

Dok nebesa (nominalne crkve)  iz  Mateja  24:29

doživljavaju  veliko  tresenje,  redak  31  pokazuje

žetveno djelo koje je u tijeku. "I on [Krist] će poslati

svoje  anđele  [vjesnike]  s  glasnim  zvukom  trube

[istine], i sabrat će njegove izabrane od četiri vjetra,

s jednog kraja neba [nominalnih crkava] do drugog."

Sefanija 1:14, 16 otkriva da je "Gospodnji dan"

također  "dan  trube".  Ovo  isključuje  doslovnu

trubu  koja  trubi  na  trenutak  i  potvrđuje

simboličnu  trubu  istine  koja  trubi  određeno

vrijeme.

Matej 24:31 opisuje veliko sakupljanje izabranih,

crkve (1. Petrova 1:2), koje se postiže objavom istine

(trubom)  tijekom  Kristove  prisutnosti.  Ovo  je

ukazivanje na djelo žetve na kraju evanđeoskog doba

koje je detaljno opisano u Mateju 13:24-30, 36-43.

Ovdje Isus kaže da su anđeli žeteoci koji skupljaju

pšenicu  (vjerne  kršćane).  Žeteoci  se  ne  odnose  na

duhovne  anđele,  već  na  Gospodinov  narod  koji

sudjeluje u žetvenom djelu. (Matej 9:38)

Budući da kukolj izgleda kao pšenica, pouka je

da  će  anđeli  (vjesnici  povratnog  Gospodina)  vršiti

djelo odvajanja,  ne između crkve i  svijeta,  nego u

nominalnoj crkvi, sadašnjim "nebesima".
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Ovo djelo je prikazano pod raznim simboličnim

opisima  –  to  je  sakupljanje  pšenice  od  kukolja  u

žitnicu (Matej 13:30); to je skupljanje dobrih riba u

posude  i  bacanje  neprikladnih  riba  ulovljenih  u

evanđeosku mrežu natrag u more (Matej 13:47-49);

to je skupljanje njegovih dragulja (Malahija 3:17); to

je pozivanje "mog naroda" iz Babilona (Otkrivenje

18:4);  to  je  ponoćni  poklič  djevicama,  koji  odvaja

mudre od ludih (Matej 25:6); a u ovom proročanstvu

to  je  sakupljanje  "izabranih"  od  svih  ne-izabranih

kršćanstva, od četiri vjetra – iz svakog kraja.

Ne trebamo očekivati da će se pojaviti duhovni

anđeli  s  krilima,  letjeti  zrakom  i  puhati  u  veliku

trubu, te tu i tamo uzimati neke od svetaca – ništa

više  nego  što  trebamo  očekivati  da  ćemo  postati

doslovne  ribe  da  bismo  bili  stavljeni  u  doslovne

posude,  ili  doslovna  zrna  pšenice  da  bismo  bili

stavljeni u doslovnu žitnicu. Anđeli ili vjesnici koje

naš Gospodin koristi u ovom žetvenom sakupljanju

bit će takvi vjesnici kakve je koristio u svojoj službi

kroz  cijelo  ovo  doba  –  zemaljski  sluge,  začeti

njegovim svetim Duhom, "nova stvorenja" u Kristu

Isusu.

Ovo "sakupljanje njegovih izabranih [crkve] od

četiri  vjetra"  znači  da  će  ovo  sakupljanje  biti

završeno  prije  nego  što  se  četiri  vjetra  potpuno

oslobode i postanu vihor. Djelo žetve bit će završeno

prije nego što se dogodi vihor, ili završno obilježje

vremena  nevolje.  Izabrani  se  sakupljaju  "s  jednog

kraja  neba  do  drugog",  to  jest  iz  svih  nominalnih

crkava.

Djelo žetve iz Mateja 13 i Mateja 24:31 isto je

ono djelo iz Otkrivenja 18:1-4. Ovdje povratni Krist

sakuplja  svoj  vjerni  narod  iz  Babilona  (nebesa,

nominalne  crkve)  i  opskrbljuje  ga  bogatom

duhovnom gozbom sadašnje istine. Tako, ispravnim

razlaganjem riječi Istine – uspoređivanjem simbola

iz  Mateja  24:29-31  sa  simbolima  u  paralelnim

recima – Biblija postaje sama svoj tumač.

Otkrivenje 1:7

Otkrivenje  1:7  također  se  često  koristi  za

dokazivanje da će svi doslovno vidjeti povratnog

Krista.  "Evo, dolazi s oblacima; i  gledat će ga

svako oko [optanomai], i oni koji su ga proboli; i

zalelekat će zbog njega sva plemena zemaljska."

Riječ "gledati" u grčkom jeziku je optanomai, a

za koju smo već vidjeli da može značiti ili mentalno

opažanje ili doslovni vid.

Ovaj se redak ne može shvatiti doslovno, jer su

oni  koji  su  doslovno  proboli  Isusa  odavno  umrli.

Židovski narod koji živi na zemlji kada se Krist vrati

nije  ga  doslovno  probo.  Ako  su  "oni  koji  su  ga

proboli"  simbolični,  onda  "oblaci"  i  to  da  će  ga

"svako oko" gledati moraju biti simbolični.

Krist se vraća u oblacima nevolje. Kako vrijeme

nevolje  bude  dosezalo  svoj  vrhunac,  svako  oko,

cijelo  čovječanstvo,  počet  će  razaznavati  da  je

nevolja rezultat Kristove nevidljive prisutnosti. "Oni

koji su ga proboli" na Golgoti simbol su židovskog

naroda koji će živjeti u vrijeme Kristovog povratka.

Zaharija  12:10  pokazuje  da  će  jedno  od  konačnih

obilježja vremena nevolje biti  invazija na modernu

državu Izrael.  Izraelsko izbavljenje  iz  ove invazije

od  strane  povratnog  Krista  potaknut  će  ih  da

razaznaju da je Krist prisutan.

Tijekom  vremena  nevolje,  "zalelekat  će  zbog

njega  sva  plemena  zemaljska."  Vrijeme  nevolje

izravan je  rezultat  Kristove prisutnosti.  Kako bude

postajala sve teža, cijelo će čovječanstvo jadikovati

sve  dok  konačno  ne  razaznaju  da  je  to  dokaz

Kristove prisutnosti.

Matej 26:64

Još  jedan  redak  koji  se  ponekad  pogrešno

primjenjuje  na  doslovni  vid  je  Matej  26:64.

Govoreći Velikom svećeniku, Isus je rekao: "Odsada

ćete gledati [optanomai] Sina Čovječjega gdje sjedi s

desne  strane  Sile  i  dolazi  na  oblacima nebeskim."

41



Grčka  riječ  prevedena  kao  "gledati"  je  optanomai,

što  ovdje  znači  mentalno  opažanje.  Ako  je  ovaj

redak doslovan,  onda će Veliki  svećenik živjeti  na

zemlji kada se Krist vrati, što je doslovno nemoguće.

Veliki  svećenik  Kajafa  bio  je  predstavnik  cijelog

židovskog naroda. Kao što smo vidjeli u prethodnom

retku, povratni Gospodin bit će objavljen židovskom

narodu  na  vrlo  poseban  način  tijekom  oblaka

vremena nevolje.

Luka 13:35

Luka 13:35 kaže: "Nećete me vidjeti [eido] dok

ne dođe vrijeme kad ćete reći: Blagoslovljen onaj

koji dolazi u ime Gospodnje." Grčka riječ koja je

ovdje  prevedena  kao  "vidjeti"  je  eido.  Eido

također  može  označavati  mentalno  opažanje  ili

doslovni  vid.  (Strongova konkordancija definira

eido  kao  vidjeti  doslovno  ili  figurativno.)

Židovski  narod  bio  je  odbačen  od  posebne

naklonosti  ovim riječima  osude  koje  je  izrekao

Isus. Ali kao što Zaharija 12:10-14 pokazuje, oni

će se pokajati zbog svog poricanja Krista, te će

vidjeti  (razaznati)  i  iskusiti  drugu  Kristovu

prisutnost  i  postati  vodeća  nacija  u  Kristovom

Kraljevstvu.

Djela 1:11

Djela  1:11  još  je  jedan  redak  koji  se  ponekad

koristi  za  dokazivanje  da  će  se  povratnog

Gospodina  vidjeti  doslovnim  okom.  "...  Ljudi

Galilejci, zašto stojite i gledate u nebo? Ovaj isti

Isus, koji je uznesen od vas na nebo, tako će doći

na isti način kao što ste ga vidjeli da odlazi na

nebo."  Djela  1:11  ne  kažu:  kao  što  vidite

Gospodina kako uzlazi na nebo, tako ćete ga na

isti način i vidjeti da ponovno dolazi. Ne kaže se

da će oni koji su ga vidjeli kako odlazi, vidjeti i

kako  dolazi,  niti  da  će  itko  drugi  vidjeti  kako

dolazi.

Ono  što  Djela  1:11  kažu  jest  da  će  način

njegovog dolaska biti nalik načinu njegovog odlaska.

Način  nije  bio  s  velikim  sjajem  i  velikom

demonstracijom, zvucima trube i glasovima, velikim

pokličem  koji  para  zrak  i  Gospodinovom  osobom

koja sja  u  nadnaravnoj  slavi  i  blještavilu.  Nego je

način  bio  tih,  tajan,  a  da  ga  nitko nije  vidio  kako

odlazi  niti  je  znao  za  tu  činjenicu,  osim  njegovih

vjernih  sljedbenika.  Svijet  ga  nije  vidio  da  odlazi,

niti je znao da odlazi, i nije ga bilo briga. Tako će

isprva samo crkva razaznati njegovu prisutnost.

DODATAK C

Optanomai - Strong's #3700

Optomai i optanomai dva su načina pisanja iste

grčke  riječi  koju  sustav  numeriranja  Strongove

konkordancije označava kao #3700.

Otkrivenje  1:7  -  "...gledat  će  (optanomai)  ga

svako oko..."

Matej  24:30  -  "...i  vidjet  će  (optanomai)  Sina

Čovječjega gdje dolazi na oblacima nebeskim sa

silom i velikom slavom."

Marko 13:26 - "Tada će vidjeti (optanomai) Sina

Čovječjega  gdje  dolazi  u  oblacima  s  velikom

silom i slavom."

Optanomai  može  značiti  doslovno  gledanje  ili

mentalno  opažanje.  Njegova  većinska  upotreba  u

Novom  zavjetu  označava  doslovni  vid.  Međutim,

koristi se i za označavanje mentalnog razaznavanja.

Često  se  koristi  logika  da  je  Bog,  da  je  htio

poučiti  određenu  stvar  u  nekom  biblijskom  retku,

mogao upotrijebiti grčku riječ koja isključivo ima to

određeno  značenje.  To  je  potpuno  netočno.  Na

primjer,  Bog  je  odlučio  upotrijebiti  grčku  riječ  u

Otkrivenju 20:10 koja se prevodi kao mučen i koja

primarno znači mučen. Međutim, ona može imati i

značenje testiranja ili ispitivanja. Značenje testiranja

svakako se usklađuje s cjelokupnim učenjem Svetog

pisma o temi stanja mrtvih.
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Zašto Gospodin u Mateju 24:30 i Otkrivenju 1:7

nije  upotrijebio  grčku  riječ  koja  isključivo  znači

razaznati,  to  jest,  mentalno  opažanje?  To  nameće

pitanje  -  zašto  Gospodin  u  Otkrivenju  20:10  nije

upotrijebio  grčku  riječ  koja  isključivo  znači

ispitivanje  umjesto da upotrijebi  riječ  koja  također

može značiti mučen?

Marko  4:12  jasno  navodi  da  su  sveti  spisi

namjerno  napisani  u  prispodobama  i  zagonetkama

kako bi samo vjerni istraživači razumjeli.

Često  Gospodin  pruža  ključ  u  kontekstu  ili

povezanom odlomku kako bi nas uvjerio u značenje

dotične  riječi.  On  je  pružio  ovaj  ključ  u  vezi  sa

značenjem  riječi  optanomai  u  kontekstu  Drugog

adventa. U velikom proročanstvu našeg Gospodina,

grčka riječ  eido (Strongova riječ  #1492)  koristi  se

nekoliko  puta  (Matej  24:33  i  Marko  13:29)

isključivo  za  označavanje  mentalnog  opažanja.

Zatim se  u  paralelnom odlomku,  Luki  17:22,  eido

(Strongova riječ #1492) i optanomai (Strongova riječ

#3700) koriste naizmjenično.

Luka 17:22 - "I reče učenicima: Doći će dani kad

ćete  željeti  vidjeti  (eido)  i  jedan  dan  Sina

Čovječjega, ali ga nećete vidjeti (optanomai)."

Luka  17:22-37  paralelna  je  Mateju  24.  Ovo

dokazuje  da optanomai  znači  mentalno opažanje  u

kontekstu Drugog adventa.

DODATAK D

"Jarko sjajenje" - Astrapee

U Mateju 24:27 grčka riječ astrape može značiti

munja ili  sjajenje. U Luki 17:24 grčka riječ lampo

znači  samo  sjajenje.  Stoga,  ovi  paralelni  odlomci

dokazuju da postupni izlazak sunca simbolizira kako

će  se  Kristova  prisutnost  postupno  otkrivati  kako

budemo napredovali dublje u Gospodnji dan.

Matej 24:27"parousia" Luka  17:24"Sin

Čovječji... u svoj dan"

"Jer  kao  što  munja

[astrape] izlazi od istoka i

bljesne do zapada, tako će

biti  i  dolazak  [parousia]

Sina  Čovječjega."  Matej

24:27

"Jer  kao  što  munja

[astrape]  koja  sijevne

[astrapto] s jednog kraja

pod  nebom  bljesne

[lampo] do drugog kraja

pod nebom; tako će biti

i  Sin  Čovječji  u  svoj

dan." Luka 17:24

Strongova  riječ  #796  -  astrape

(astrapee)

[Može značiti "munja" ili "jarko sjajenje".]

Mat. 24:27 - Jer kao što munja izlazi

Mat.  28:3 -  Njegovo [anđelovo] lice bijaše kao

munja ["jarko sjajenje"]

Luka  10:18  -  Promatrah  Sotonu  kako  poput

munje pade

Luka 11:36 -  kao kad te  jarko sjajenje  ["jarko

sjajenje"]

Luka 17:24 - Jer kao što munja, koja sijevne
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Otk. 4:5 - izlazile su munje i grmljavine

Otk. 8:5 - grmljavine i munje, i

Otk. 11:19 - i nastaše munje, i glasovi,

Otk.  16:18  -  glasovi,  i  grmljavine,  i

munje

Strongova  riječ  #797  -  astrape

(astraptō)

Luka 17:24 - munja, koja sijevne s

Luka 24:4 - stadoše pokraj njih u sjajnoj odjeći:

["jarko sjajenje"]

Strongova riječ #2989 - lampō (lampo)

[Znači samo "sjajenje" (svijetljenje).]

Mat. 5:15 - I svijetli svima koji su

Mat.  5:16  -  Neka  tako  svijetli  vaše

svjetlo pred ljudima,

Mat.  17:2 -  I  lice mu zasja kao sunce [Isus na

Gori preobraženja]

Luka 17:24 - bljesne (svijetli) do drugog (kraja)

Djela 12:7 - Svjetlost zasja u tamnici:

2. Kor. 4:6 - Bog, koji  je zapovjedio da svjetlo

zasja iz tame, zasjao je u našim srcima

DODATAK E

Podrijetlo  i  biblijska  procjena  teorije  o

"Sedmogodišnjoj nevolji"

Mnogi  drže  teoriju  o  "sedmogodišnjoj  nevolji",

koja, ukratko rečeno, glasi: Krist se tajno vraća na

zemlju kako bi  "uznio" crkvu i  odveo je  na nebo.

Nakon toga  će  uslijediti  (ne  nužno odmah)  sedam

doslovnih  godina  nevolje  tijekom  kojih  "čovjek

grijeha" stupa na svjetsku pozornicu. Na kraju sedam

godina, Krist se vraća javno s crkvom ("gledat će ga

svako oko"), uništava antikrista i lažnog proroka te

započinje  svoju  Milenijsku  vladavinu.  Postoje

varijacije  teorije  o  "sedmogodišnjoj  nevolji".  Neki

smatraju da Krist sakuplja crkvu sredinom tih sedam

godina  i  svoj  koncept  nazivaju  "uznesenjem

sredinom nevolje". Drugi drže da je crkva uznesena

nakon nevolje i na svoj se koncept pozivaju kao na

"uznesenje nakon nevolje".

Teorija  o  "sedmogodišnjoj  nevolji"  ima  svoje

korijene u dispenzacionalizmu, koji pak ne potječe iz

povijesnog  protestantizma,  već  iz  1800-ih  s  J.  N.

Darbyjem.  Darby  je  bio  vođa  glavnog  segmenta

Plimutske braće (Plymouth Brethren), divne skupine

ljudi, ali koja teško da je reprezentativna za povijesni

protestantizam.

Još je više zabrinjavajuća činjenica da je Darby

oživio  protureformacijske  poglede  španjolskog

isusovačkog  svećenika  po  imenu  Ribera.  Osnovni

koncept  Reformacije  bio  je  da  je  Papinstvo  kao

sustav Antikrist i da se velik dio knjige Otkrivenja

ispunjavao  tijekom  povijesti  crkve.  Godine  1590.

Ribera  je  objavio  komentar  na  Otkrivenje,  kao

protutumačenje protestantizmu, u kojem je sva osim

najranijih poglavlja Otkrivenja primijenio na vrijeme

svršetka te tvrdio da će Antikrist biti jedna zla osoba

(ne sustav) koja će vladati svijetom tri i pol godine

tijekom vremena svršetka.

Darby je tvrdio da se svi događaji od šestog do

devetnaestog poglavlja  Otkrivenja  odvijaju tijekom

"sedmogodišnje  nevolje".  Međutim,  ništa  u  knjizi
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Otkrivenja  ne  kaže niti  čak ne  nagovještava da  se

sedam pečata otvara, da se sedam truba oglašava i da

se  sedam  zala  izlijeva  tijekom  sedmogodišnjeg

razdoblja.  Sedmogodišnje  razdoblje  se  u  knjizi

Otkrivenja čak ni ne spominje.

Istina je da se spominje razdoblje od 3½ godine.

Međutim, nigdje se ne naznačuje da je to polovica

sedmogodišnjeg razdoblja. Iz Svetog se pisma lako

može  dokazati  da  se  tih  3½  godine  događa  prije

nevolje.  (Vidjeti  stranice  52-54.)  Stoga  su

reformatori  poput  Wycliffea,  Luthera,  Calvina  i

Wesleyja vjerovali da su te 3½ godine ili 1260 dana

bili  simbol  razdoblja  od  1260  godina  koje  je

započelo prije njihovog vremena i protegnulo se do

"vremena svršetka".*

*George Eldon Ladd. THE BLESSED HOPE, str.

32-34.  Autorsko  pravo  1956.,  Wm.  B.  Eerdmans

Publishing Company, Grand Rapids, Michigan.

Koncept  "sedmogodišnje  nevolje"  temelji  se

isključivo na nedosljednoj primjeni Daniela 9:24-27,

koji  govori  o  razdoblju  od  sedamdeset  tjedana

određenih  za  židovski  narod.  Sedamdeset  tjedana

jednako je  490  dana.  (70  tjedana  x  7  dana  =  490

dana.) Svi se slažu, na temelju Ezekiela 4:6 – dan za

godinu –  da  ovih  sedamdeset  tjedana nije  jednako

490  doslovnih  dana,  već  490  godina.  Ponovno,

postoji  suglasnost  da  69  tjedana  iz  Daniela  9:25

označava razdoblje od dekreta izdanog u Nehemijino

doba do Prvog Kristovog adventa.

Daniel  9:26  navodi  da  će  "nakon"  69  tjedana

"Mesija  (Krist)  biti  pogubljen".  Redak  27

pokazuje da će "u polovici [70.] tjedna on [Krist]

učiniti da prestane žrtva i prinos." Kristova smrt

ukinula  je  potrebu  za  daljnjim  prinošenjem

tipičnih žrtava od strane izraelskog svećenstva.

Primijetite da Daniel 9:26 navodi da će "nakon"

69 tjedana "Mesija [Krist] biti pogubljen". Hebrejska

riječ achor znači nakon. Ne znači u ili tijekom. Ipak,

oni koji zagovaraju sedmogodišnju nevolju kažu da

je Mesija bio pogubljen u ili tijekom 69. tjedna. Ovo

je  pogrešan  prijevod  26.  retka,  koji  navodi  da  će

"nakon" 69 tjedana Krist biti  pogubljen. 70. tjedan

dolazi nakon 69 tjedana, a 27. redak jasno pokazuje

da  je  Krist  umro  u  polovici  70.  tjedna.  Stoga,

sedmogodišnje  razdoblje  70.  tjedna  nije  ostavljeno

za  kraj  kršćanskog  doba.  Tako  koncept

sedmogodišnje nevolje pada u vodu.

Povijesni stav protestantizma tijekom 300 godina

od  Reformacije  bio  je  da  je  70.  tjedan  uslijedio

neposredno  nakon  69  tjedana  i  da  se  ispunio

Kristovom  smrću  "u  polovici"  (sredini)  istog.

Međutim,  u  19.  stoljeću  pojavili  su  se

dispenzacionalisti i rekli: "Nije tako – postoji pauza

između 69 tjedana i 70. tjedna. Taj jaz je razdoblje

između Prvog adventa i uznesenja." Zatim kažu: "70.

tjedan,  sedam godina,  počinje  se  brojati.  A  'on'  iz

Daniela 9:27 nije Krist, već antikrist, a sedam godina

70. tjedna je 'sedmogodišnja nevolja' tijekom koje se

ispunjavaju poglavlja 6-19 iz Otkrivenja." Čini se da

sedmogodišnjim  dispenzacionalistima  malo  znači

činjenica da je ovaj "jaz" čista pretpostavka koja nije

utemeljena na Svetom pismu.
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