	STUDIJ 6

BOG I ZLO


	6.1 Bog i zlo


  Mnoge hrišćanske sekte zajedno sa mnogo drugih religija, veruju da ima jedno biće ili čudovište zvano đavo ili sotona koje je izvor problema u svetu i u našim životima, i koje je odgovorno za greh koji počinimo. Biblija jasno uči da je Bog svemoćan. Mi smo videli u Studiju 1.4 da anđeli ne mogu grešiti. Ako uistinu verujemo tome, onda je nemoguće da ima nekakvo nadprirodno biće koje postoji u ovom univerzumu koje je u opoziciji Svemogućem Bogu. Ako verujemo da takvo biće uistinu postoji, onda sigurno dovodimo u pitanje suprematiju Boga Svemogućeg. Ova je tema toliko važna da se pravilno razumevanje đavola i sotone mora smatrati važnom doktrinom. Nama je rečeno u Jev.2:14 da je Isus uništio đavola s svojom smrću; stoga osim ako imamo ispravno razumevanje o đavalu, mi ne možemo shvatiti delo ili prirodu Isusa.

U svetu uglavnom, posebno takozvanom 'hrišćanskom' svetu, postoji ideja da dobre stvari u životu dolaze od Boga a loše stvari od đavola ili sotone. Ovo nije nova ideja; ona nije čak ni ideja ograničena samo na hrišćanski apostolat. Vavilonci, na primer, su verovali da ima dva boga, bog dobra i svetla, i bog zla i mraka, i da su njih dva u smrtnom sukobu uhvaćeni u koštac. Kir veliki kralj Persije, verovao je samo u to. Stoga mu je Bog rekao, "Ja sam Gospod, i nema drugoga, osim mene nema boga… Koji pravim svetlost i stvaram mrak, gradim mir i stvaram zlo (N.I.V. "nesreću"); ja Gospod činim sve to" (Is.45:5-7,22). Bog stvara mir i On stvara zlo, ili nesreću. Bog je tvorac, stvoritelj "zla" u ovom smilu. U ovom smislu postoji razlika među "zla" i greha, koji je čovekova krivica, on je ušao u svet kao rezultat čoveka a ne Boga (Rim.5.12).

Bog govori Kiru i narodu Vavilona "osim mene nema (drugog) boga". Hebrejska reč 'el' prevedena "Bog" u osnovi znači 'sila, ili izvor moći'. Bog veli da nema nikakav izvor moći koji postoji odvojeno od njega. Ovo je razlog zašto istinski vernik u Boga ne može prihvatiti ideju o nadprirodniom đavolu ili demonima.

BOG: TVORAC NESREĆE

Biblija obiluje primerima o Bogu koji donosi "zlo" u živote ljudi u ovom svetu. Amos 3:6 kaže da ako ima zla u nekom gradu, Bog ga je učinio. Ako na primer, ima potresa u jednom gradu, često se oseća da je 'đavo' delovao na taj grad, i da je doneo nesreću. Ali istinski vernik mora razumeti da je Bog  odgovoran za to. Ovako Mih.1:12 govori da je sišlo "zlo od Gospoda do vrata Jerusalemskih". U knjizi o Jovu čitamo kako je Jov, pravedan čovek, izgubio stvari koje je imao u ovom životu. Knjiga uči da iskustvo 'zla' u životu osobe nije direktno razmerno sa njegovom pokornosti ili nepokornosti Bogu. Jov je priznao da "Gospod dade, Gospod uze" (Jov 1:21). On ne kaže da je 'Gospod dao a sotona uzeo'. On je rekao svojoj ženi: "dobro smo primali od Boga a zla zar nećemo (isto tako) primati?" (Jov 2:10). Na kraju knjige, prijatelji Jova teše "za sve zlo što bješe Gospod pustio na nj" (Jov 42:11 up. 19:21; 8:4). Ovako je Bog izvor "zla" u smislu da je krajnji propusničar problema koje imamo u našim životima

"Jer koga Gospodin ljubi, onoga stegom odgaja… Poradi vašeg odgajanja trpite… onima koji su njime uvježbani poslije donosi mironosni plod pravednosti" (Jev.12:6-11 D.F.), ovo pokazuje da nedaće koje nam Bog zadaje mogu eventualno da nas vode k našem duhovnom rastu. Postavljanje je Reči Božije protiv same sebe reći da je đavo biće koje nas prisiljava na greh ili nepravdu, dok istovremeno navodno donosi probleme u naše živote koji vode našem razvoju 'mironosnog ploda pravednosti'. Pravoslavna ideja o đavolu nailazi ovde na ozbiljne probleme. Naročito ozbiljni za nju su pasusi koji govore o ispraćaju čoveka kod sotone da bi se spasio duh", ili "da nauče ne huliti" (1Kor.5:; 1Tim.1:20). Ako je sotona zaista biće nagnuto da tera ljude na greh i ima negativni duhovni učinak na ljude, zašto ovi pasusi govore o 'sotoni' u pozitivnom svetlu? Odgovor leži u činjenici da jedan protivnik, "sotona" ili poteškoća u životu, može često proizvesti pozitivne duhovne efekte u životu vernika.

Ako prihvatimo da zlo dolazi od Boga, onda se možemo moliti Bogu da učini nešto oko problema koje imamo, npr. da ih otkloni. Ako On to ne učini, onda znamo da su poslani od Boga za naše duhovno dobro. Sad ako verujemo da ima ma kakvo zlo biće zvano đavo ili sotona koje stvara naše probleme, onda nema nikakvog načina za dolaženje do termina s dobrim. Nesposobnost, bolest, iznenadna smrt ili nesreća moraju se shvatiti samo kao loša sreća. Ako je đavo nekakav moćan, grešni anđeo, onda bi on bio mnogo moćniji od nas, i  ne bi imali nikakvog izbora osim da stradamo u njegovoj ruci. Suprotno tome, mi smo utešeni da pod Božijom upravom, "sve (u životu) ide na dobro" vernicima (Rim.8:28). Stoga nema tako nešto kao 'sreća' u životu vernika.

POREKLO GREHA 

Mora se istaknuti da greh dolazi iz nas. Naša je krivica što grešimo. Naravno, bilo bi lepo verovati da nije bila naša krivica što smo grešili. Mi možemo slobodno grešiti i onda pravdati se pomišlju da je u suštini krivac đavo,i da krivicu našeg greha treba potpuno svaliti na nj. Nije uobičajeno da je u slučajevima vrlo zločestog ponašanja, okrivljena osoba molila za milost jer je kako kaže bila u vlasti đavola u to vreme i da zato nije bila odgovorna za svoje postupke. Ali, vrlo često ovakvi mlitavi izgovori su nepostojani i osobi je određena kazna.

Mi se trebamo setiti da je "Smrt… plata za greh" (Rim.6:23); greh vodi ka smrti. Ako nije naša krivica što grešimo, već đavolova, onda jedan pravedan Bog treba kazniti đavola umesto nas. Ali činjenica da se nama sudi za naše vlastite grehe pokazuje da smo mi odgovorni za naše grehe. Ideja da je đavo određena osoba izvan nas umesto princip greha unutar nas je jedan pokušaj pomicanja odgovornosti za naše grehe dalje od nas samih. Ovo je samo još jedan primer za ljudsko odbijanje slaganja  s onim što Biblija uči o ljudskoj naravi: kako je u osnovi grešna.  

"Ništa ne ulazi spolja u čoveka što ga može opoganiti…Jer iznutra iz ljudskog srca izlaze zle misli, blud, krađe, ubijstva…oholost, bezumlje. Sva ova zla izlaze iznutra i čine čoveka nečistim" (Mk.7:15-23).                         

Ideja da ima nečeg grešnog izvan nas koje ulazi u nas i tera nas na greh je nespojivo s jasnim Isusovim učenjem. Iznutra, iz srca čovečijeg, izlaze sve te zle stvari. Zato je, u vreme potopa, Bog smatrao da je "misao srca čovečijega zla od malena" (1Moj.8:21). Jakov 1:14 govori nam kako smo kušani "svakoga (proces je isti za svako ljudsko stvorenje) napastvuje njegova požuda ("zla želja", N.I.V.) koja ga privlači i mami". Mi smo kušani svojim vlastitim požudama, našim vlastitim zlim željama; ne nečim izvan nas. "Otkud ratovi i otkud borbe među vama?", pita Jakov; "Ne dolaze li od vaših naslada?" (Jak.4:1). Svako od nas ima određene lične kušnje. One se prema tome moraju rađati iz naših vlastitih zlih želja, jer su naše lične. S pravom je rečeno da smo mi sami sebi najgori neprijatelji.

Knjiga Rimljanima se naveliko odnosi na greh, njegovo poreklo, i kako ga pobediti. Vrlo je značajno to da jedva ima spomena o đavolu i sotone u knjizi, u kontekstu govora o poreklu greha, Pavle ne spominje đavola ili sotonu. Na sličan način, "đavo" je pojam Novog zaveta. Ako ima jedno eksterno biće koje nas tera na greh, sigurno bi se ono znatno spomenulo u Starom zavetu? Ali tamo ima jedna vrlo protemeljena i značajna ćutnja o tome. Zapis perioda o Sudijama, ili Izraela u pustinji, pokazuje da su u ta vremena Izraelci grešili naveliko. Ali Bog ih nije upozorio o nekakvom moćnom nadprirodnom biću ili sili koja bi ušla u njih i terala ih na greh. Umesto toga, On ih je hrabrio da veruju u Negovu reč, da ne bi otpali ka putovima svojih tela (pr. 5Moj.27:9,10; Isus 22:5).

Pavle jadikuje: "Znam, naime, da u meni, to jest , u mome telu, dobro ne obitava… Jer ne činim dobro koje želim… A kad činim ono što ne želim, to već ne činim više ja, nego greh koji u meni obitava" (Rim.7:18-21). Tu on ne krivi neko eksterno biće zvano đavo za svoje grehe. On je locirao svoju vlastitu zlu narav kao stvarni izvor greha: "to već ne činim više ja, nego greh koji u meni obitava. Želeći, dakle da činim dobro, nalazim da za mene važi zakon – da je zlo u meni". Pa tako on kaže da opozicija od biti duhovan dolazi od nečega što on naziva "greh koji u meni obitava". Svaka obzirna, duhovno svesna osoba došla bi do slične samospoznaje. Treba primetiti da čak i jedan vrhovni hrišćanin poput Pavla nije doživeo promenu prirode nakon obraćenja, niti beše stavljen u stanje u kojem nije mogao više grešiti. Današnji 'evangelijski' pokret tvrdi da su oni u takvom jednom stanju i samim tim svrstavaju Pavla u rangu 'nespašenih' zbog izjave u Rim.7:15-21. Ovi stihovi su dokazali poveću poteškoću njihovim tvrdnjama. David, drugi jedan nesumnjivo pravedan čovek, slično je komentarisao o neprestanoj grešnosti same njegove prirode: "u bezakonju rodih se, i u grijehu zatrudnje mati moja mnom" (Ps.51:5).

Biblija je vrlo izričita o osnovi zle ljudske naravi. Ako se to shvati, nema nikakve potrebe za pronalaženje jedne izmišljene osobe izvan naše ljudske naravi koja je odgovorna za naše grehe. Jer 17:9 kaže da je čovečije srce tako očajno zlo i prevarno da ne možemo u suštini shvatiti golemu širinu njegove grešnosti. Isus je takođe etiketirao ljudsku narav kao temeljenu na zlu u Mt.7:11. Pro.9:3 ne može biti jasnije: "te je i srce ljudsko puno zla". Ef.4:18 daje razlog za prirodno ljudsko otuđivanje od Boga "zbog neznanja koje je u njima, zbog okorjelosti srca njihova". Zbog naših duhovno slepih i neupućenih srca, naš način razmišljanja koji je u nama, mi smo udaljeni od Boga. U ovom redu Gal.5:19 govori o našim gresima kao "plotska dela" ili " dela tela", to je vlastito naše telo, sama naša bit i narav, koja nas tera da činimo greh. Nijedan od ovih pasusa ne objašnjava poreklo greha unutar nas kao da je tamo stavljeno od đavola; grešne sklonosti su nešto što svi prirodno imamo od rođenja; to je osnovni deo ljudske opreme.

	6.2 Đavo i Sotona


Ponekad su izvorne reči biblijskog teksta ostavljene neprevedene ("mamon", u Mt.6:24 (Karadžić), je jedan aramejski primer toga). Kao reč, 'sotona' koja je jedna neprevedena hebrejska reč i znači 'protivnik', dok je 'đavo' prevod grčke reči 'diabolos', a znači lažac, neprijatelj ili klevetnik. Ako bi verovali da su sotona i đavo nekakvo biće izvan nas koje je odgovorno za greh, onda kadgod naiđemo na ove reči u Bibliji, moramo shvatiti da se tiču zle osobe. Biblijska upotreba ovih reči pokazuje da se one mogu koristiti kao obični pridevi, opisujući obične ljude. Ova činjenica onemogućuje mišljenje da reč đavo i sotona kao što su upotrebljavane u Bibliji upozoravaju na veliku opaku osobu ili bića izvan nas.

REČ 'SOTONA' U BIBLIJI

1 Car.11:14 beleži "podiže Gospod protivnika (ista heb. Reč na drugom mestu prevedena kao "sotona") Solomonu, Adada Idumejca". "Podiže mu Bog još jednog protivnika (još jednog sotonu), Rezona… i bješe protivnik (sotona) Izrailjev" (1Car.11:23,25). Ovo ne znači da je Bog podigao nadprirodnu osobu ili jednog anđela da bude sotona/protivnik Solomonu; On je podigao obične ljude. Mt.16 daje drugi primer. Petar je pokušavao odvratiti Isusa od odlaska u Jerusalim da umre na krstu. Isus se okrenuo i rekao Petru "idi od mene, satano… jer ne misliš što je Božije,nego što je ljudsko". Pa tako je Petar nazvan sotona. Zapis je kristalno jasan da Hrist nije govorio nekom anđelu ili čudovištu kad je govorio ove reči; on je govorio Petru.

Zato što reč 'sotona' znači samo protivnik, dobra osoba, čak i Sam Bog, može se nazvati 'sotona'. U suštini nema ničeg nužno grešnog oko same reči. Grešne elemente koje reč sotona ima delom su dužne činjenici da je naša vlastita grešna narav naš najveći 'sotona ili protivnik, i isto tako zbog upotrebe reči u govoru  sveta da se tiče nečeg povezanog s grehom. Sam Bog može biti sotona za nas time što donosi nevolje u naše živote, ili stajanjem na putu pogrešnog smera neke akcije koje smo nakanili. Ali činjenica da se Bog može nazvati 'sotona' ne znači da je On sam grešan.

Knjige Samuela i Dnevnika su pararelni opisi istih događaja, kao što su četiri evanđelja, zapisi istih događaja ali koriste različiti jezik. "2Sam.24:1 beleži "A Gospod… nadraži Davida na njih govoreći: hajde izbroj Izrailja". Pararelni opis u 1Dnev.21:1 veli "Ali usta sotona na Izrailja i navrati Davida da izbroji Izrailja". U jednom pasusu Bog je provokator, a u drugom je sotona. Jedini zaključak je da je Bog delovao kao 'sotona' ili protivnik Davidu. On je učinio isto Jovu dovodeći nevolje u njegov život, tako da je Jov rekao Bogu: "silom ruke svoje suprotiš mi se" (Jov 30:21); 'Ti deluješ poput sotone protiv mene', bejaše ono što je Jov u osnovi govorio. 

REČ 'ĐAVO' U BIBLIJI

Isto je tako i sa reči 'đavo'. Isus je rekao, "zar nisam ja izabrao vas, Dvanaestoricu? I jedan od vas je đavo (Jv.6:70). A rekao je za Judu sina Simona Iskariotskog" koji beše običan smrtnik. On nije govorio o nekom biću s rogovima, ili o tkzv.'duhovnom biću'. Reč 'đavo' ovde jednostavno ukazuje na lošu osobu. 1Tim.3:11 daje drugi primer. Supruge crkvenih starešina da ne budu "klevetnice"; izvorna grčka reč ovde je 'diabolos', koja je ista reč prevedena 'đavo' na drugim mestima. Pa tako Pavle upozorava Tita da starije žene u ekleziji ne budu "klevetnice" ili "đavoli" (Tit 2:3). Slično tome rekao je i Timoteju (2Tim.3:1,3) da "u poslodnje dane… ljudi će… biti… klevetnici (đavoli)"(D.F.). Ovo ne znači da će se ljudska bića pretvoriti u nadprirodna bića već da će postati zlobnija. Treba biti prilično jasno iz svega ovoga da reč 'đavo' i 'sotona' ne odnose se na palog anđela ili grešno biće izvan nas.

GREH, SOTONA I ĐAVO 

Reči 'sotona' i 'đavo' su upotrebljene figurativno da opišu prirodne grešne sklonosti unutar nas o kojima smo govorili u Studiju 6.1. ovo je naš glavni 'sotona' ili protivnik. Oni su takođe personifikovani, i kao takvi o njima se može govoriti kao o 'đavolu' – našem neprijatelju, klevetniku istine. Ovome liči naš prirodni 'čovek' – na samog đavola. Veza između đavola i naše zle želje - greha unutar nas - je učinjena jasna u nekoliko pasusa: "Kako pak deca (mi sami) imaju učešća u krvi i ploti, tako i on (Isus) uze učešće u tome, da smrću (svojom) obesnaži onoga što ima vlast nad smrću, to jest đavola" (Jev.2:14). Đavo je ovde opisan kao da je odgovoran za smrt. A "plata za greh je smrt" (Rim.6:23). Stoga greh i đavo moraju biti pararelni. Slično Jak.1:14 veli da naše zle želje kušaju nas, vodeći nas grehu i prema tome i smrti; ali Jev.2:14 veli da đavo nosi smrt. Isti stih kaže da je Isus imao našu narav kako bi uništio đavola. Stavi ovo naspram Rim.8:3. "Bog… je poslao svoga Sina u obličju sličnom grešnom telu (tj. u našoj ljudskoj prirodi), i za greh, i osudio greh u telu". Ovo pokazuje da đavo i grešne sklonosti koje su prirodno unutar ljudske naravi su efektivno isto. Veoma je važno razumeti da je Isus bio kušan isto kao i mi. Pogrešno razumevanje nauka o đavolu znači da ne možemo ispravno ceniti Isusovu prirodu i delo. Jedino jer je Isus imao našu ljudsku narav – đavola unutar njega – možemo imati nadu za spasenje (Jev.2:14-18; 4:15). Savlađujući želje svoje vlastite naravi, biblijskog đavola, Isus je bio u stanju uništiti đavola na krstu (Jev.2:14). Ako đavo jeste biće, onda ono više ne treba da postoji. Jev.9:26 veli da se Hrist pojavio "da svojom žrtvom ukloni greh". Jev.2:14 parira ovim, izjavom da je kroz svoju smrt Hrist uništio đavola u sebi. Svojom je smrću u očekivanju Isus je uništio "grešno telo" (Rim.6:6), tj. ljudsku narav, greh otkriven u (obliku) samih naših tela.

"Ko tvori greh od đavola je" (1Jv.3:8), jer je greh rezultat davanja puta našim vlastitim prirodnimn, zlim željama (Jak.1:14,15), koje Biblija naziva 'đavo'. "Zato se javio Sin Božiji – da razori dela đavolova" (1Jv.3:8). Ako smo ispravni u kazivanju da su naše zle želje đavo, onda dela naših zlih želja, tj. njihov ishod, su naši gresi. Ovo je potvrđeno 1Jv.3:5: "on se javio da ukloni grehe". Ovo potvrđuje da su "naši gresi" i "dela đavolova" isto. Dela 5:3 sadrži drugi primer ove veze između đavola i naših greha. Petar reče Ananiji: "zašto ti sotona ispuni srce?". Onda u s. 4  Petar kaže "Zašto si dakle Takvu stvar metnuo u srce svoje?" (Karadžić) Začetak nečeg lošeg u našim srcima je isto što i da nam sotona ispuni srce. Ako mi sami začnemo nešto, na pr. grešni plan, onda on počinje unutar nas. Ako u jedne žene začne dete ono ne postoji izvan nje; ono je unutar nje. Jak.1:14,15 koristi istu figuru u opisu kako naše požude začinju i rađaju greh, koja rađa smrt. Ps.109:6 poistovećuje grešnika sa sotonom (po Daničiću "bezbožnika" s "protivnika") Postavi nad njim zlog čoveka, i neka mu sotona stane uz njegovu desnu ruku" (izv.tekst), tj. da vlada nad njim (up.Ps.110:1).

PERSONIFIKACIJA 

Međutim, možeš razumno odgovoriti: 'pa to stvarno govori kao da je đavo jedno biće!' Ovo je sasvim tačno ; Jev.2:14 govori o "onoga što ima vlast nad smrću, to jest đavola". Čak i mala količina biblijskog čitanja pokazuje da se često koristi personifikacija – govorenje o apstraktnoj ideji kao da je osoba. Tako Pri.9:1 govori o ženi zvanoj 'Premudrost' koja zida sebi kuću, i Rim.6:23 izjednačuje greh s gospodarem koji isplaćuje smrću. Ova pojava je dalje obrađena u Osvrtu 5. Naš đavo, 'diabolos' često predstavlja naše zle želje. Ipak ne može se imati apstraktni dijabolizam; zle želje koje su u čovečijem srcu ne mogu postojati odvojeno od čoveka; stoga je đavo personifikovan. Greh je često personifikovan kao gospodar (pr. Rim.5:21;6:6,17; 7:3). Razumljivo je stoga, da je 'đavo' takođe personifikovan s obzirom da đavo takođe ukazuje na greh. Slično, Pavle govori o nama kako imamo dva bića, kao da su unutar našeg tela (Rim.7:15-21): telesni čovek, 'đavo', bori se s čovekom Duha. Ipak je očito da nema dva doslovna, osobna bića koja se bore unutar nas. Ovaj grešni deo naše naravi je personifikovan kao "the evil one" (Mt.6:13 R.V. ("zloga"-D.F., "zla"-Karadžić)) – biblijskog đavola. Ista grčka fraza prevedena "Zloga" ovde je prevedena kao "opakoga" u 1Kor.5:13, pokazujući da kad osoba ide putem greha, njegov "onaj zli" on sam – postaje "onaj zao", ili 'đavo'.

'ĐAVO' I 'SOTONA' U POLITIČKOM KONTEKSTU

Ove su reči 'đavo' i 'sotona' isto tako upotrebljene da opišu opaki grešni svetski poredak u kojem živimo. O socijalnim, političkim i pseudoreligioznim hijerarhijama ljudske rase može se govoriti u obliku 'đavola'. Đavo i sotona u Novom zavetu često se odnose na političke i društvene moći jevrejskih ili rimskih sistema. Tako mi čitamo o đavolu gde baca vernike u tamnicu (Otk.2:10), odnoseći se na rimske vlasti koje zatvaraju vernike. U ovom istom kontekstu čitamo o crkvi u Pergamu da je smeštena gde i stolica sotone, ili prestol, beše to mesto vladavine rimske kolonije u Pergamu, gde je takođe bilo i vernika. Mi ne možemo reći da je sam sotona, ako postoji, lično imao presto u Pergamu.

Pojedinačni je greh opisan kao prestup protiv Božijeg zakona (1Jv.3:4). Ali greh izražen kolektivno kao politička ili društvena sila suprotna Bogu je sila mnogo moćnija od pojedinaca; ova kolektivna moć je nekad personifikovana kao moćno biće zvano sotona. U ovom smislu Iran i druge islamske sile nazivaju Sjedinjene države, "velikom sotonom" – tj. velikim protivnikom njihove "stvari" u političkim i religioznim odnosima.. Ovako su reči 'đavo' i 'sotona' često upotrebljavane u Bibliji.

Za zaključak, verovatno je s pravom reći da u ovoj temi više nego u bilo kojoj drugoj bitno je temeljiti naše razumevanje na uravnoteženom aspektu cele Biblije, umesto graditi čitave nauke na nekoliko stihova koji sadrže privlačne parole koje naizgled ukazuju na ustaljena verovanja o đavolu. Za Studij 6.1 i ovaj deo isplatiće se pažljivo čitanje sa molitvom. Podložno je da je naučni pristup jedini način za jasno razumevanje svih pasusa koji se tiču đavola i sotone . Ove se reči mogu koristiti kao obični pridevi, ili mestimice se tiču greha koji je utemeljen unutar naše vlastite ljudske naravi. Neki od najrasprostranjenijih pogrešno shvaćenih pasusa koji se citiraju za podršku današnjih ideja su razmatrani u Osvrtima i ovom studiju.

Oni koji imaju poteškoća prihvatiti naše zaključke trebaju se upitati: (1) Je li greh personifikovan? Jasno da jeste. (2) Je li istina da se 'sotona' može upotrebljavati samo kao jedan pridev? Da istina je. Koje stvarne poteškoće, stoga, može biti u prihvaćanju da je greh personifikovan kao naš neprijatelj/sotona? Svet je često personifikovan u Jovanovim pismima i evanđelju; koje bolje titule za ovu personifikaciju  dali 'sotona' ili 'đavo'? 

	6.3 Demoni


Predhodna dva dela su objasnila zašto mi ne verujemo da đavo ili sotona mogu biti osobno biće ili čudovište. Ako prihvatimo da nema takvog bića, onda sa sigurnošću sledi da demoni,  koji se drže da su sluge đavola takođe ne postoje. Mnogi ljudi izgleda misle da nam Bog daje sve dobre stvari u životu, a da nam đavo i njegovi demoni daju loše stvari, i uzimaju dobre stvari koje nam Bog daje.

Biblija jasno uči da je Bog izvor svih sila (vidi Studij 6.1), i da je On odgovoran za obe dobre i loše stvari u našim životima:-

· "Koji pravim svetlost i stvaram mrak, gradim mir i stvaram zlo; ja gospod činim sve to" Is.45:7;

· "Jer siđe zlo od Gospoda do vrata Jerusalemskih" Mih.1:12;

· Hoće li truba trubiti po gradu, a narod da ne dotrči uplašen? Hoće li biti nesreća u gradu, a Gospod da je ne učini?" Amos 3:6.

Stoga kad imamo nevolje, trebamo prihvatiti da one dolaze od Boga, ne da okrivljavamo đavola i demone. Jov je bio čovek koji je izgubio mnogo dobrih stvari s kojima ga je Bog blagoslovio, ali on nije rekao: "Ovi demoni mi oduzeše sve što mi je Bog dao". Ne ; već čitaj šta on reče:-

· "Gospod dade, Gospod uze; da je blagosloveno ime Gospodnje" 1:21

· "dobro smo primali od Boga, a zar zla nećemo primati?"  2:10

Čim jednom shvatimo da su sve stvari od Boga, kad imamo probleme u životu možemo se moliti Bogu da ih otkloni, ako On to ne učini, možemo biti sigurni da nam ih On daje kako bi razvili naš karakter za naše dugoročno dobro:-

"Sine moj, ne omalovažavaj stege Gospodnje i ne kloni kad te on ukori. Jer koga Gospodin ljubi, onoga i stegom odgaja, (On ne demoni) šiba sina kojeg voli. Poradi vašeg odgajanja trpite. Bog s vama postupa kao sa sinovima: a ima li koji sin kojeg otac stegom ne odgaja? Pa ako niste pod stegom, na koju su svi imali udela, onda ste kopilad, a ne deca" (Jev.12:5-8).

BOG: IZVOR SVIH MOĆI

Bog je izvor svih moći:-

· "Ja sam Gospod, i nema drugoga, osim mene nema boga (heb. reč za 'bog' u stvari znači 'moć')" – Is.45:5;

· "Ima li Bog osim mene? Da, nema stijene, ne znam ni jedne" veli Bog – Is.44:8;

· "Gospod (je) Bog, i …nema drugog osim njega" – 5Moj.4:35. 

Ovakvi se stihovi ponavljaju povremeno kroz Bibliju. Bog je izvor svih moći i jedini Bog, On je stoga ljubomorni Bog, kao što nas On često podseća (pr. 2Moj20:5; 5Moj.4.24).

Bog postaje ljubomoran kad Njegov narod počne verovati u druge bogove, Ako Mu kažu, 'Ti si veliki Bog, moćan Bog, ali u stvari verujem da ipak ima nekih drugih bogova osim Tebe, čak iako nisu tako moćni kao Ti'. Zato mi ne možemo verovati da postoje demoni ili đavo uporedo s istinskim Bogom. Ovo je upravo pogreška koju je Izrael učinio. Mnogo od Starog zaveta je utrošeno u predstavljenju kako je Izrael neudovoljavao Bogu time što je verovao u druge bogove osim Njega. Mi ćemo videti iz Biblije da "demoni" u koje ljudi veruju danas su upravo kao ti lažni bogovi u koje je Izrael verovao.

DEMONI SU IDOLI

U 1Kor., Pavle objašnjava zašto hrišćani ne trebaju imati ništa s idolskim obožavanjem ili verovanjem u takve stvari. U biblijska vremena su ljudi verovali da su demoni mali bogovi koji se mogu obožavati da bi sprečili dolazak problema u njihov život. Oni su stoga načinili modele demona, koji bejahu isti kao idoli, i obožavali ih. Ovo objašnjava zašto Pavle koristi reči "demon" i "idol" promenjivo u njegovom pismu.:-

"mnogobošci žrtvuju, demonima prinose na žrtvu a ne Bogu. A ja neću da vi budete u zajednici sa demonima…ako vam ko kaže: ovo je meso od žrtve (idolima), onda ne jedite zbog onoga koji vam je na to ukazao i zbog savesti" (1Kor.10:20,28). Pa tako su demoni i idoli efektivno isto. Zabeleži kako Pavle veli oni su žrtvovali "demonima (idolima)" a ne Bogu, i pošto ima samo jednog Boga, sledi da demoni nemaju nikakavu stvarnu moć uopšte, oni nisu bogovi. Tumačenje je uistinu dovedeno u našu korist u 1Kor.8:4:-

"Uostalom, u pogledu jedenja mesa (izv. "stvari") od idolskih žrtava, znamo da idol nije ništa na svetu  i da nema drugog Boga – sem jednoga". Idol, ili demon, uopšte ne postoji. Ima samo jedan istinski Bog, ili moć, na svetu. Pavle nastavlja (vs.5,6):-

"Jer ako i ima nazovi bogova, bilo na nebu, bilo na zemlji, kao što ima mnogo bogova i mnogo gospodara (kao što ljudi danas veruju u mnoge vrste demona – jedan čini da izgubiš posao, drugi da te ostavi supruga, itd) mi (istinski vernici) imamo jednog     Boga Oca, od koga je sve (oboje dobro i loše, kao što smo videli iz ranijih primera)".

Daljnji dokaz da su ljudi u novozavetna vremena verovali da su demoni bili idoli ili 'bogovi' je nađen u Delima 17:16-18; ovo opisuje kako je Pavle propovedao u Atini, koji bejaše "grad pun idola", i stoga su poštovali mnoge različite idole. Nakon slušanja Pavlove propovedi evanđelja ljudi su rekli, "izgleda da propoveda tuđe (tj. nove) bogove (demone): jer je propovedao evanđelje o Isusu i o vaskrsenju". Tako su ljudi pomislili da su "Isus" i "vaskrsenje" bili novi demoni ili idoli koji im bejahu objašnjavani. Ako pročitaš ostatak poglavlja, videćeš kako Pavle nastavlja s učenjem istine ovim ljudima, i u s.22 on veli, vi ste "veoma bogoljubni" (doslovno: predani štovanju demona) i on objašnjava kako Bog nije prisutan u njihovim demonima i idolima. Seti se da je Bog jedini izvor moći. Ako On nije uz demone, onda demoni nemaju nikakvu moć jer nema drugog izvora moći u ovom univerzuma – tj. oni ne postoje.

STAROZAVETNI 'DEMONI' SU BILI IDOLI

Opet u starom zavetu, ima više dokaza da su "demoni" isto što i idoli. 5Moj.25:22-28, 59-61 su pretkazali da će duševna bolest biti jedna od kazni štovanja idola/demona. Ovo objašnjava povezanost demona s duševnom bolešću u Novom zavetu. Ali tu je zabeleženo da je jezik o demonima povezan s bolešću,  ne grehom. Mi ne čitamo da Hrist isteruje demone zavisti, ubistva itd. Takođe se mora zabeležiti da Biblija govori o ljudima koji imaju demona/bolest, umesto da govori da su demoni uzrokovali bolest. Značajno je to da je grčka verzija Starog zaveta (Septuaginta) upotrebila reč 'daimonion' za "idola" u 5Moj.32:17 i Ps.106:37, ova je reč prevedena "demon u Novom zavetu. Ps.106:36-39 opisuje greške Izraela i izjednačuje idole Hanana s demonima:-

"Stadoše (Izrael) služiti idolima njihovijem, i oni im biše zamka. Sinove svoje i kćeri svoje prinosiše na žrtvu đavolima (izv. "demonima"). Prolivaše krv pravu; krv sinova svojih i kćeri svojih, koje prinošahu na žrtvu idolima Hananskim… Oskvrniše sebe djelima svojim, i činiše preljubu postupanjem svojim."

Prilično jasno demoni su samo drugo ime za idole. Njihovo štovanje demona je opisano od Boga kao štovanje 'dela svojih' i 'postupanje svoje' jer je njihovo verovanje u demone bio ishod ljudske imaginacije; idole koje su oni stvorili bijahu vlastita 'dela njihova'. Pa tako oni koji veruju u demone danas veruju u stvari koje su izmišljene od ljudi, ljudska tvorevina, umesto onome što nas Bog uči.

5Moj.32:15-24 opisuje kako se gnevi Bog kad Njegovi ljudi veruju u demone: Izrael "prezre stijenu spasenja svojega. Na revnost razdražiše ga tuđim bogovima, gadovima razgnjeviše ga. Prinosiše žrtve đavolima (izv.demonima, "idolima"-Bakotić), ne Bogu, bogovima, kojih nijesu znali…kojih se nijesu strašili oci vaši… I reče (Bog): sakriću od njih lice svoje… jer su rod pokvaren, sinovi u kojima nema vjere. Oni me razdražiše na revnost onijem što nije Bog, razgnjeviše svojim taštinama… Zgrnuću na njih zla".

Pa tako Bog opisuje demone da su isto što i idoli, gadovi i taštine – stvari u koje je zaludno verovati, koje ne postoje. Verovanje u demone pokazuje nedostatak vere u Boga. Nije lako imati veru da Bog čini sve, i dobro i loše u životu. Lakše je misliti da loše stvari dolaze od nekog drugog, jer jednom kad kažemo da dolaze od Boga, onda trebamo imati veru da će ih Bog i odneti ili da će nam one na kraju biti od koristi.

NOVOZAVETNI DEMONI

Ali, možeš reći, "A šta sa svim tim pasusima u Novom zavetu koji jasno govori o demonima?"

Jedno moramo razjasniti: Biblija ne može protivrečiti sama sebi, ona je Reč Svemoćnog Boga. Ako je nama jasno rečeno da nama Bog donosi naše probleme i da je On izvor svih moći, onda nam Biblija ne može isto tako govoriti da nam demoni – mali bogovi suprotni Bogu – donose ove stvari. Značajno je to da se reč "demoni" pojavljuje tek 4 puta u Starom zavetu i uvek opisuje idolsko štovanje, ali se pojavljuje mnogo puta u zapisima evanđelja. Mi imamo predpostavku da je to zato što u vreme kad su pisana evanđelja, govorilo se za neku bolest koja se nije mogla razumeti da je bila krivica demona. Ako demoni doista postoje i odgovorni su za naše bolesti i probleme, onda bi čitali više o njima u Starom zavetu. Ali mi uopšte ne čitamo tamo o njima u ovom kontekstu.

DEMONI U NOVOM ZAVETU

Kazati da su demoni isterani iz nekog je isto što i reći da je bio izlečen od duševne bolesti koja nije bila poznata i shvaćena u to vreme. Ljudi koji su živeli u prvom veku imali su običaj kriviti za sve što nisu mogli shvatiti, izmišljena bića zvana 'demonima'. Duševna je bolest bila teška za razumevanje sa njihovim nivoem znanja iz medicine, ljudi su govorili njima kao o 'opsednutima'. U starozavetna vremena, jedan zao ili nečist duh je ukazivao na poremećeno duševno stane (Sud.9:23; 1Sam.16:14; 18:10). U novozavetna vremena, govor o zloduhu/opsednutost se odnosila na one koji pate od duševne bolesti. Povezanost između demona i bolesti je pokazana kod sledećeg: "prineše mu mnoge besomučne ("opsednute"D.F., "bjesne" Karadžić). (Isus) izgna duhove rečju… da se ispuni što je rekao prorok Isaija (u Starom zavetu): On uze naše slabosti i ponese bolesti" (Mt.8:16,17). Tako ljudske slabosti i bolesti su isto što i opsednutost "demonima" i "zlodusima".

Ljudi su mislili da je Isus lud i rekli su to mora biti jer on ima demona - "Demon je u njemu i mahnita" (Jv.10:20; 7:19,20, 8:52). Oni su stoga verovali da demoni uzrokuju ludilo.

OZDRAVLJENJE BOLESNIH 

Kad su bili izlečeni, za "opsednute" se ljude govorilo da su se vratili "zdrave pameti" – Mk.5:15; Lk.8:35. Ovo implicira da je biti "opsednut" bio drugi način reći da je neko duševno nezdrav – tj. ne pri zdravoj pameti. Za one "opsednute" se govorilo da su "ozdravljeni" ili "izlečeni – Mt.4.24; 12:22, 17.18 – i implicira da je opsednutost drugi način za opisivanje bolesti.

U Lk. 10.9 Isus reče svojim sedamdesetdvojici Apostola, idite i "lečite bolesnike", što oni i učiniše. Oni su se vratili i rekli, s.17 "demoni nam se pokoravaju u tvoje ime" – i opet su demoni i bolesti izjednačeni. Ponekad su apostoli lečili ljude u ime Isusa i ovde imamo primer toga (vidi i Dela 3:6; 9:34).

GOVOR U ŽARGONU

Tako mi vidimo da je u Novom zavetu bilo u žargonu opisati nekog kao opsednutog ako je bio duševno bolestan ili imao neku bolest  koju niko nije razumevao. Savremeno rimsko ili grčko kulturno verovanje je bilo da su demoni opsedali ljude, i time uzrokovali duševnu bolest. Oni 'hrišćani' koji veruju u postojanje demona efektivno govore da su savremena paganska verovanja u ovoj oblasti bila savršeno ispravna. Biblija je pisana jezikom koji ljudi mogu razumeti. To što koristi žargonski govor ne znači da su ona ili Isus verovali u demone. Na isti način u engleskom mi imamo reč "lunatic" za opisivanje nekog ko je duševno bolestan. Doslovno to znači neko ko je "udaren mesecom". U minulim godinama ljudi su običavali verovati ako osoba ode napolje šetajući se noću pri punim mesecom može dobiti udar mesečev i postane duševno bolesna. Mi koristimo tu reč "lunatic" danas da opišemo nekog ko je lud, ali to ne znači da verujemo da je ludilo uzrokovano mesecom.

Ako su ove reči napisane i pročitane u vreme od 2000 godina – kada se Isus ne bi vratio – ljudi bi mogli pomisliti da smo verovali da je mesec uzrokovao ludila, ali bi oni bili u krivu je i mi samo koristimo žargonski govor kao što je i Isus prije 2000 godina. Slično mi opisujemo određenu naslednu smetnju kao "St. Vitus's Dance" koja niti je nastala od St.Vitus" niti od "plesanja", ali s upotrebom govora žargona mi to nazivamo "St.Vitus's Dance". Očito je da Isus Hrist nije rođen 25-og decembra, ipak pisac još koristi termin 'Božić' kad govori za taj dan iako ne verujem da trebamo držati taj dan za slavljenje Hristovog rođenja. Imena dana u nedelji su osnovana na paganskom štovanju idola pr. 'Sunday' znači 'dan predan slavljenju sunca'; 'Suterday' bijaše dan u kom se slavila planeta Saturn, 'Monday' za mesec, itd. Upotreba ovih imena ne znači da delimo paganska verovanja onih koji su izvorno skovali naš sadašnji jezik. 'Influenza' je takođe termin u opštoj upotrebi danas, striktno znači 'pod uticaju demona'. Kad je Daniel bio preimenovan 'Baltazar', ime koje je odražavalo paganskog boga, nadahnuti zapis Dan.4:19 ga naziva "Valtasar" bez pokazivanja da je ova reč odražavala lažno mišljenje. Ja govorim o 'papi' kao način identificiranja nekog, mada mislim da je pogrešno u suštini verovati da je on 'papa' ili otac (Mt.23:9).

Postojao je mit u vreme Ezekije da je zemlja Izraela bila odgovorna za nesreće onih u njoj. Ovo nije bilo istina ali ipak Bog rezonira s Izraelom, koristeći ideju koja je tada bila narodna, "Ovako veli Gospod Bog: što vam govore da ste zemlja koja proždire ljude i zatire svoje narode, zato nećeš više (Zemljo) proždirati ljude… reče Gospod Bog" (Jez.36:13,14). Postojalo je opšte pagansko mišljenje da je more bilo veliko čudovište u želji da proguta zemlju. Dok je isto očita neistina, Biblija često koristi ovu figuru da pomogne svom početnom čitatelju da shvati datu ideju. Vidi Jov 7.12; Amos 9:3; Jer.5:22; Ps.89:9; Av.3:10; Mt.14:24; 14:30. Asirska mitologija je zvala ovo buntovno morsko čudovište 'Rahab'; i upravo je ovo ime dano morskom čudovištu Egipta u Is.51:9.

Budući da je Biblija nadahnuta Bogom, nemoguće je da Biblija sama podržava paganske uticaje koji su bili u vreme kada je pisana. Mora biti da Bog svesno aludira na savremena verovanja, kako bi pokazao da je On krajnji izvor moći; On je taj koji upravlja morskim čudovištem, tako da ono izvršava Njegovu volju. Stoga je Bog ispravio osnovnu pogrešku u verovanju tih ljudi, da je bilo sile na delu u svetu koje nisu podložne Bogu u ovom trenutku, ne skreće sa svoga puta da izvikuje glupost verovanja da ima masivno čudovište koje vreba u moru, ili da je more čudovište.

Drugi primer je u opisu munje i olujne oblake kao "prugu zmiju" (Jov 26.13, Is.27:1). Ovo je očito aludiralo na savremeno pagansko verovanje da su munja i strašne oblačne formacije u stvari pojave masivne zmije. Ovi pasusi ne izlažu glupost takve ideje, niti je pokušavaju naučno objasniti. Umesto toga oni čine poentu da Bog upravlja ovim stvarima. Hristovo držanje prema nadmoćnim verovanjem u demone je slično u ovom pogledu; njegova čudesa su jasno pokazala da je moć Božija apsolutna i potpuna, nesputana ljudskim praznovericama oko takozvanih 'demona'. Oni koji veruju da novozavetni zapisi o 'demonima' dokazuju da takva bića zaista postoje su dužni prihvatiti da je more uistinu čudovište, i da je munja stvarno ogromna zmija. Ovo je sigurno silna poenta; mora biti prepoznavanja da Biblija koristi žargonski govor vremena u kojem je pisana, bez nužno da podržava verovanja koja oblikuju temelje tog govora. Mi smo pokazali da je naša vlastita upotreba govora slična. Biblija to čini da potvrdi vrste temeljnih istina koje smo razmatrali u Studiju 6.1 i 6.2 – da je Bog svemoćan; On je odgovoran za naše nevolje; greh dolazi iz nas – sve ove stvari mogu dobiti smisao sa shvatanjem veličine Božije moći da spasi. Takozvani 'visoki kritičari' stalno iskopavaju veze između jezika Pisma , verovanja i slike okolnih kultura u kojim je Biblija bila nadahnuta i zapisana. Ovo je razumljivo, jednom čim se shvati da Biblija koristi jezik koji može aludirati na lokalna verovanja, ali to čini da napravi poentu da je Jahve, jedini istinski Bog, daleko veći nego jedna verovanja ljudi koja bi bila poznata onima koji su prvi pročitali nadahnute reči, sveže iz usta proroka.

S ovim na umu, iznenađuje koliko se primera mogu naći u Novom zavetu da se žargonski govor koristi bez ispravki tog govora. Evo nekih primera:-

· Farizeji su okrivili Isusa da čini čuda pomoću lažnog boga zvanog Veelzevul. Isus reče, "ako ja pomoću Veelzevula izgonim demone, čijom pomoću izgone vaši sinovi?" (Mt.12.27). 2Car.1:2 jasno nam ukazuje da je Veelzevul lažni filistejski bog. Isus nije rekao, 'Vidite sad, 2Car.1:2 kaže Veelzevul je bio lažan bog, pa vaše optužbe ne mogu biti istinite'. Ne on je govorio kao da Veelzevul postoji, jer je bio zainteresovan da njegova poruka dopre do ljudi kojima je propovedao. Tako je na isti način Isus govorio o isterivanju demona – on nije neprestano govorio, 'u stvari, oni ne postoje', on je samo propovedao evanđelje po žargonskom govoru.

· Dela 16:16-18 su Lukine reči, pod nadahnućem: "srete nas jedna robinja ,koja je imala pogađački duh ("vračarski" D.F.,"duha Pythona" grč.tekst). Kao što je objašnjeno u fusnoti Diaglott prevoda, Piton je bilo ime lažnog boga u kojeg se verovalo za vreme prvog veka, moguće jednakim s bogom Apolo. Tako Piton definitivno nije postojao, ali Luka ne veli da je doveka bila 'opsednuta duhom Pitona, koji, je usput, je lažan bog koji u ustvari ne postoji' Na sličan način evanđelje ne govore da je Isus 'isterivao demone koji, usput, u stvari ne postoje, to je samo žargonski izraz za bolesti'.

· Lk.5:32 beleži kako Isus govori zlim jevrejima: "Nisam došao da pozovem pravednike" On je mislio, 'Nisam došao zvati one koji veruju da su pravedni'. Ali Isus im je govorio njihovim načinom govora, iako je tehnički, koristio govor koji bejaše neistinit.. Lk.19:20-23 pokazuje kako Isus koristi neistinite reči čoveka s jednog-talanta u poređenje za rezonovanje s njim, ali on ne ispravlja pogrešne reči koje je čovek upotrebio.

· Biblija često govori o suncu da 'izlazi' i 'zalazi'; ovo je ljudski način postavljana stvari, ali je naučno netačno. Slično je o bolesti govoreno u tehnički 'neispravnom' jeziku o 'demonima'. Dela 5:3 govori kako je Ananija slagao Duhu Svetome. Ovo je , zaista, nemoguće, ipak o onom što je mislio Ananija da radi se govori kao o činjenici, iako nije bila.

· Postoje mnogo biblijskih primera gde se koristi jezik koji je bio razumljiv u vreme kad je bilo pisano, ali je sada nama nepoznat, na primer, "kožu za kožu" (Jov 2:4) aludira na prastaru praksu zamenjivanja kože iste vrednosti; muška prostitutka je nazvana "pas" u 5Moj.23.18. Govor o demonima je drugi primer.

· Jevreji u doba Hrista su mislili da su pravedni jer su bili Abrahamovi potomci. Isus ih je stoga oslovio kao"pravednike" (Mt.9:12,13), i reče "Znam da ste Avramovo potomstvo" (Jv.8:37). Ali on nije verovao da su pravedni, kao što je tako često jasno pokazivao; i on je prosto pokazao s njegovim izlaganjem u Jv.8:39-44 da oni nisu bili Abrahamovo seme. Tako je Isus uzimao ljudska verovanja po ličnoj vrednosti, bez protivrečja odmah, umesto toga je izlagao istinu. Mi smo pokazali da je ovo bio Božiji pristup u odnosu s paganskim verovanjima koja su bila opšta u starozavetna vremena. Hristov stav o demonima u novozavetna vremena je bio isti; njegova Bogom snabdevena čudesa su obilato jasno pokazala da su bolesti prouzrokovane Bogom, ne nekom drugom silom, Budući da je to Bog koji je imao moćnu silu ozdraviti ih.

· Pavle je citirao grčke pesnike, slavne po količini nebiblijskih besmislica koje su tresli, kako bi zbunio one koji su verovali u učenje pesnika (Tit 1.12; Dela 17.28). Ono što sugerišemo je sažeto u Pavlovom odgovoru kad je našao oltar posvećen "Nepoznatom Bogu" t.j. bilo koje pagansko božanstvo koje može postati, ali koje su ljudi iz Atine prevideli. Umesto da ih ukori zbog njihovog glupog verovanja u to, Pavle ih je preuzeo kako bi mogli razumeti jedinog istinskog Boga, kojeg nisu poznavali (Dela 17:22,23).

· Ef.2.2 govori o "vladaru vazdušnih sila". Ovo jasno aludira na mitološke pojmove o Zoroastru – nešto u čemu su Pavlovi čitatelji nekoć verovali. Pavle veli da su oni jednom živeli pod "vladarem vazdušnih sila". U istom stihu, Pavle definiše ovo kao "duhu (stanje svesti) koji sada deluje" u prirodnom čoveku. Pre toga su verovali u pagansko shvatanje o nebeskom duhovnom-princu, sada Pavle čini poentu da je zaista moć kojoj su pre bili podložni  bila ona iz njihove vlastite zle savesti. Ovako je aludirano i govoreno o njihovoj paganskoj ideji, bez posebnog ukoravanja, za to vreme pokazujći istinu što se tiče greha.

· Dela 28:3-6 opisuje kako je smrtonosna zmija napala Pavla, pripivši mu se o ruku. Ljudi uokolo su odlučili da je Pavle ubica, kome "pravda… ne da živjeti". Njihovo čitanje stanja je bilo potpuno pogrešno. Ali Pavle im nije objasnio ovo u detalje; umesto toga, on je učinio čudo – otrese zmiju bez da ga ona ujede.

· Čudesa Isusova su izložila pogrešnost lokalnog gledišta, pr. o demonima, bez njihovog ispravljanja s tako puno reči. Tako u Lk.5:21 Jevreji su načinili dve lažne izjave: kako je Isus huljitel, i da jedino Bog može praštati grehe. Isus ih nije verbalno ispravio; umesto toga on je učinio čudo koje je dokazalo lažnost tih izjava.

· Bilo je jasno Isusovo verovanje da dela govore glasnije nego reči. On je retko objavljivao ideje direktno za lažne, tako on nije objavio Mojsijev zakon kao nebitan da ponudi spasenje, ali je pokazao svojim delima, pr.lečenje subotom, što je bilo istinito. Kad je bio krivo optužen da je Samarijanac, Isus nije poricao (Jv.8:48,49 up. 4:7-9) iako je njegovo jevrejstvo, kao seme Abrahamovo, bilo bitno za Božiji plan o spasenju (Jv.4:22).

· Čak i kada su Jevreji izvukli pogrešan zaključak (namerno!) da je Isus izjednačavao "sebe s Bogom" (Jv.5:18), Isus nije otvorene negirao; umesto toga je silno raspravljao da njegova čudesa pokazuju za čoveka koji deluje Bogu u korist, i stoga on NIJE bio jednak Bogu. Isusova čuda su takođe pokazala grešku verovanja u demone. Hristovo čudo ozdravljenja uzetog kod bazena je bilo da pokaže glupost jevrejskog mita da za vreme pashe anđeo dodiruje vodu bazena Betezda, puštajući lekovita svojstva u nj. Ovaj mit zapisan bez direktnog njekanja istine; zapis Hristova čuda je izlaganje njegove lažnosti (Jv.5.4).

· 2Pet.2:4 govori o zlim ljudima da idu u Tartarusu (prvedeno "pakao" u mnogim prevodima). Tartarus je bilo mitsko mesto u podzemlju; ipak Petar ne ispravlja taj pojam, no ga radije koristi kao simbol potpunog uništenja i kaznu za greh. Hristova upotreba reči gehena je bila slična (vidi Studij 4.9).

DA LI DEMONI ZAISTA UZROKUJU BOLESTI?

Svi koji veruju da demoni postoje moraju se upitati: "Kad sam bolestan jesu li demoni razlog tome?" Ako misliš da su novozavetni primeri o demonima ,malim bogovima koji idu okolo čineći zlo, onda moraš reći "da". U tom slučaju, kako ćeš objasniti činjenicu da se sada mnoge bolesti za koje su krivili demone mogu izlečiti ili kontrolisti lekovima? Malarija je klasičan primer. Većina ljudi u Africi su doskora verovali da je malarija uzrokovana demonima, ali mi znamo da se malarija može lečiti kininom i drugim lekovima. Da li onda ti kažeš da kad demoni vide male žute pilule da klize niz tvoje grlo bivaju uplašeni i odlete? Neke bolesti koje je Isus izlečio, koje su opisane kao da su ishod opsednutosti, su identifikovane kao tetanus ili epilepsija – koje se takođe mogu otkloniti medicinom.

Jedan moj prijatelj dolazi iz sela kraj Kampale u Ugandi. On nam je rekao da su ljudi običavali verovati da su demoni uzročnici malarije, ali kad su jednom videli kako je lekovi savladavaju, prestali su kriviti demone. Međutim, kad neko ima celebralnu malariju (koja uzrokuje ozbiljnu duševnu bolest) oni još uvek okrivljuju demone. Doktor je došao iz obližnjeg grada i ponudio im snažne antimalarijske lekove, ali su oni odbili jer rekoše da im treba nešto da se bori s demonima, ne malarijom. Doktor se vratio kasnije i reče, "Imam leka koji će oterati demone"; bolesna je osoba nestrpljivo uzela lek, i bi joj bolje. Druge su pilule bile potpuno iste kao i prve. Doktor nije verovao u demone, ali je upotrebio žargonski govor da dopre do osobe – upravo kao i "Veliki Lekar", Gospodin Isus, pre 2000 godina.

Osvrt 17: Veštičarstvo

Ovaj je osvrt pisan uglavnom za potrebe onih u Africi i drugim delovima sveta gde je veštičarstvo opšta pojava u svakodnevnom životu. Priznato je od svih istinskih biblijskih učenika da je obraćanje veštici, vračaru i te vrste nespojivo s držanjem istine. Međutim, ja procenjujem da su vračari jeftiniji i često dostupniji od medicinskih stručnjaka, i atraktivniji u spoju s njihovim prividnim uspehom. Mi trebamo pogledati ovaj problem na logičan biblijski način. Ovo je jedini način na koji ćeš naći snagu odupreti se iskušenju upotrebe ovih ljudi.

TVRDNJE VEŠTIČARSTVA 

Prvo, tvrdnje koje ove veštice čine o uspehu trebaju se raščlaniti. Mi možemo biti sigurni da mnogo preterivanja ulazi u tvrdnje sačinjene o njihovim uspesima. Njihova lečenja nikada nisu činjena na otvorenom, da svi vide. Ako su zaista bile uspešne onda se pretpostavlja da bi radile u bolnicama, i mogle bi se naći svuda po svetu. Tačno stanje onih za koje tvrde da su izlečeni je takođe nepoznato – koliko su uistinu poboljšani nije jasno.

Oni od vas koji se suočavaju s ovim iskušenjem trebate se upitati imate li određeni dokaz njihove moći – pr. jeste li videli (ne samo čuli o tome) čoveka s rukom odsečenom u pilani da ode veštici i vrati se s novom rukom savršeno ispravnom? Ovakvu vrstu dokaza trebamo prije no im damo uopšte bilo kakve verodostojnosti., 5Moj.13:1-3 je čak još snažnije: Izraelci su bili naučeni da ako veštica učini znak ili čudo koje nalikuje na čudo, oni da još uvek ne veruju toj osobi osim ako govori istinski nauk shodan Reči Božijoj. Jasno je da vračari ne veruju istini kakva je otkrivena u Bibliji – stoga ne trebamo biti iskušavani verovati im kao da imaju stvarnu vlast, budući da su sve vlasti od Boga (Rim.13:1; 1Kor.8:4-6).

Drugo, vrstu pritužba s kojom se koriste je značajna. Sada je priznato da koristimo samo 1% naše umne moći. Ostalo izgleda da je izvan naše moći svesnog upravljanja (nesumnjivo ćemo to moći u Carstvu). Bez da smo svesni toga naši umovi mogu imati skoro fizički učinak na naša tela. Tako psiholozi (oni koji proučavaju um), poznato je, da su izlečili ljude od krvnih bolesti time što su ih naterali da intenzivno zamišljaju da im je krv ispravnog sastava i da radi normalno. Lekari priznaju da povremeno slična izlečenja nastaju iako su neovisna od prave priznate medicine. Slično, imati puno stresova u našem umu može ishoditi u stomačne čireve i glavobolje. Opuštanje uma ili njegovo vežbanje na određeni način može učiniti da ih otkloni. Ali ako, na primer, nam je ruka odsečena u pilani, nikakva količina mentalne vežbe ne može je povratiti. Jedino su slabosti te koje su upravljane našim umom, na kojeg su veštice izgleda u stanju uticati. Budući da mi ne razumemo potpuno kako naši umovi rade, ovo se čini da je zbog neke fizičke moći koje veštice imaju. Ali to nije tako; preko njihova uticaja na ljudske umove oni izdejstvuju taj učinak.

IZVOR MOĆI

Međutim sva je moć Božija. I dobre i loše stvari kao što je bolest su dovedene od Njega – ne veštica. Ovo je vrlo poznata tema u Pismu: Is.45:7; Mih.1.12; Amos3:6; 2Moj.4:11; 5Moj.32:39; Jov 5:18. Svi ovi će stihovi će se isplatiti pažljivog čitanja. Sledi da se kod Njega trebamo obratiti u molitvi ako smo bolesni, čineći sve ljudsko moguće kroz upotrebu uobičajne medicine da se problem uredi. Ako se okrenemo vračarama, mi se obraćamo ljudima koji tvrde da upravljaju 'silama mraka' koje im omogućavaju da nas poboljšaju. Ali mi znamo da te sile u koje oni veruju ne postoje. Bog je izvor sile. Obraćenje vešticama je verovanje da Bog nije svemoćan, da nije to Bog koji donosi našu bolest nego druge sile za koje veštice tvrde da imaju uticaj. 

Misliti tako je veoma nezadovoljavajuće Bogu, jer On zna da je On doneo bolest, i On je svemoćan. Izrael je odabrao verovati u Boga ali isto tako je verovao da ima drugih sila na delu u njihovom životu, s kojima su se oni trebali raspravljati sa štovanjem idola načinjenim za te sile. Ovo je toliko razgnevilo Boga da ih je odbacio kao Svoj narod (5Moj.32:16-24). Za Boga, osim ako imamo potpunu veru u Njega. zaista ne verujemo uopšte u Njega.

Tvrditi u verovanje u istinskog Boga Izraela ali takođe prihvatiti postojanje drugih sila odvojenih od Boga, i dopustiti jednom vračaru da pokuša uticati na te sile da nas ostave na miru, je učiniti tačno ono što je učinio Izrael u prošlosti. Duga, tužna istorija izraelske idolatrije je "napisana za naše podučavanje". Mi ne trebamo imati nikakva druženja uopšte sa onima koji veruju u ove sile.

"Kakvu zajdenicu ima svetlost sa tamom? Kako se hram Božiji slaže sa idolima? Mi smo naime, hram Boga… Zato otidite od njih i odvojite se, govori Gospod…i biću vam Otac, a vi ćete biti moji sinovi i kćeri," (2Kor.6:14-17).

Ako zaista učinimo napor i žrtvu odvajanja od ovih stvari, onda imamo veličanstveno jemstvo da smo uistinu deca Samog Boga. Prirodni roditelj se nagonski stara o svom detetu kad je bolesno. Uistinu zar je tako teško skupiti našu veru u verovanje da će naš Nebeski Otac učiniti čak i više?

Činjenica je da veštice imaju uticaj samo na one koji veruju u njih. Slično tome, neko koji je izgubio voljenu osobu može otići k medijumu ili veštici i zatražiti da vidi mrtvu osobu. Medijum će mu reći da zatvori oči i zamisli lice osobe vrlo jasno. Klijent se može usredočiti na neku sliku osobe koje se jasno seća. Medijum tada može čitati um klijenta, i s malo preterivanja govoriti o osobi realističnim govorom, tako da je klijent uveren da je medijum video mrtvu osobu kao živu. Primeti da nikakav čvrst dokaz nije ikada dan da je osoba živa. Ali ako klijent odbije verovati ili poslušati medijuma, onda uopšte nema nikakvog rezultata.

'Veštice' koje su obično kazivale faraonu i Navuhodonosoru njihove snove ne bi imale svoje odgovorne položaje izuzev ako su bile razumno uspešne. Nesumnjivo one su mnogo koristile ovu tehniku čitanja uma. Međutim, kad je Bog bio uvučen u život osobe s kojom je to činjeno, kao što se On umešao u život faraona i Navuhodonosora, onda su one izgubile tu moć. Slično Balak se uzdao u moći Balaama da proklinje ljude – nudio mu velike novčane nagrade za njegove usluge, govoreći da zna iz minulih iskustava da "koga prokuneš biće proklet" (4Moj.22:6). Ali Balaam, koji je na neki način bio ekvivalent vračaru, je otkrio da ga je njegova normalna sposobnost napustila kad se približio Izraelcima. Jasno, ovakvi ljudi nemaju uopšte nikakvu moć kad čine dela ljudima koji su povezani  s istinskim Bogom, bez obzira kakvu slavu su oni stekli za uspeh čineći drugim ljudima.

VEŠTIČARSTVO U BIBLIJI

Praktični značaj ovoga je da ako smo u iskušenju otići vračaru, onda moramo imati potpunu veru u njega. Bez ikakva cilja je koristiti veštice ako se samo nadamo najboljem; i one same bi verovatno postigle isti cilj. Potpuno verovanje u takve ljude i u postojanje moći kojim tvrde da upravljaju, znači da imamo potpuni nedostatak vere u svemoćnost istinskog Boga. Ako uistinu verujemo zapisima o faraonu, Balaku i Navuhodonosoru pomenutim gore, onda mi ne bi bili kadri otići veštici s verom da će ona imati nekakva učinka na nas. Primeri uzeti u obzir pokazuju da veštice nemaju moć nad Božijim ljudima – što mi znamo da jesmo, s obzirom na naš poziv i baptizam. 

Veštičarstvo je jasno etiketirano od Pavla kao "dela tela", u istoj grupi sa "strankama" (lažna nauka), bludom i razvratom (Gal.5:19-21). On komentariše: "kažem (vam), kao što vam već rekoh (tj. ovo je bio veoma istaknut deo Pavlovog propovedanja): koji takvo što čine, kraljevstva Božijega neće baštiniti". Ekvivalent ovog u Mojsijevom Zakonu je bila zapovest da sve veštice, koje su koristile 'vračanje' (drugi naziv za veštičarstvo) i oni koji su terali decu da prolaze kroz vatru budu smesta ubijeni (5Moj.18:10,11; 2Moj.22:18). Oni koji su terali svoju decu kroz vatru nisu u stvari bile veštice – veštice i vodeći idolopoklonici su naučavali da za osiguranje zaštite protiv zlih sila, deca onih koji su hteli zaštitu trebala su prolaziti kroz vatru. Pa tako mi vidimo da oboje veštice i oni koji su ih koristili trebali su biti ubijeni; i pod Novim zavetom kaznu za činjenje iste stvari je isključenje iz Kraljevstva Božijeg.

Koristiti veštičarstvo kao sredstvo za lično poboljšanje je nešto što Bog ne bi hteo da činimo. U svakoj odluci s kojom se suočimo u našem životu u Hristu, moramo se ozbiljno upitati 'Želi li Bog zaista da učinim ovo? Da li bi učinio ovo da Isus stoji kraj mene?' U pogledu Božijeg jasnog osuđivanja veštičarstva mislim da odgovor mora biti jasan – ne, Bog ne želi da koristimo to. Samuel je definisao veštičarstvo kao povezanost s "nepokornošću" heb. implicira 'provokaciju') protiv Reči Božije (1Sam.15:23). Provocirati Svemogućeg, kao što je to činio Izrael svojim verovanjem u idole i veštičarstva (5Moj.32:16-19), ipak je nezamislivo. Bog čini poentu da je On zapovedio Izraelu da oteraju Hanance zbog njihovog verovanja u veštičarstva koje Mu je bilo tako grozno; ipak umesto toga, oni su se pridružili izvršavanju toga (5Moj.18:9-14). Pa tako za novi Izrael baptiziranih vernika, mi ne smemo činiti stvari ovog okolnog zlog sveta, ili inače nećemo moći večno naslediti našu obećanu zemlju Carstva. Rasuđivati da je jedino veštica ta koja to koristi, ne mi, je irelevantno. Ako se mi nadamo da će se učinci veštičarstva osetiti na nama, onda ga efektivno koristimo.

Neka nas sve blagoslovi Bog kao što hodamo kroz ove završne dane mračnog, paganskog sveta k Njegovom Carstvu svetla istine i slave.

"Zato što ne primiše ljubav prema istini – da se spasu. I zato im Bog šalje zabludnu delatnost – da poveruju laži… A mi smo dužni da svagda zahvaljujemo Bogu za vas braćo koju Bog ljubi… Stojte onda čvrsto, braćo, i držite predanja koja naučiste bilo našom rečju bilo našom poslanicom. A sam Gospod naš Isus Hristos i Bog Otac naš, koji nas je zavoleo i dao nam večnu utehu i dobru nadu u blagodati, da uteši vaša srca i utvrdi vas u svakom dobrom delu i reči" (Sol.2:10-17).

Osvrt 18: Šta se dogodilo u Edenu?

1Moj.3:4-5. " A zmija reče ženi: nećete vi umreti; Nego zna Bog da će vam se u onaj dan kad okusite s njega otvoriti oči, pa ćete postati kao bogovi i znati šta je dobro što li zlo."

NARODNA INTERPRETACIJA:

Pogrešno se pretpostavlja da je zmija ovde jedan anđeo koji je zgrešio, nazvan "sotona". Izbačen iz raja zbog njegovog greha, došao na zemlju i kušao Evu na greh.

KOMENTARI:

1. Pasus govori o "zmiji". Reči "sotona" i "đavo" se ne ponavljaju u celoj knjizi Postanka. Činjenica da su zmije fizički s nama, puzeći po trbusima, je dokaz da je zmija u Edenu bila doslovna životinja. Oni koji veruju drugačije verovatno misle kad god vide doslovnu zmiju da su videli samu 'sotonu'.

2. Zmija nikada nije opisana kao jedan anđeo.

3. Stoga ne iznenađuje da nema nikakvih podataka u 1Moj. Da je iko izbačen iz raja.

4. Greh donosi smrt (Rim.6:23). Anđeli ne mogu umreti (Lk.20:35-36), stoga anđeli ne mogu grešiti. Nagrada pravednima je da budu načinjeni jednakim anđelima da ne umiru više (Lk.20:35-36). Ako anđeli mogu grešiti.,onda bi i pravednici takođe mogli grešiti i stoga bi imali mogućnost umiranja, što znači da oni ne bi imali život u večnom trajanju.

5. Upletena lica u zapisu 1.Moj. o čovekovom padu su: Bog, Adam, Eva i zmija. Niko drugi nije spomenut. Nema nikakvog dokaza da je bilo šta ušlo u zmiju i nateralo je učiniti ono što je učinila. Pavle veli "zmija svojim (ličnim) lukavstvom  (je) prevarila Evu" (2Kor.11:3). Bog je rekao zmiji: "kad si to učinila" (1Moj.3:14). Ako je "sotona" koristio zmiju, zašto on nije spomenut i zašto nije on takođe kažnjen?

6. Adam je okrivio Evu za svoj greh: "ona mi dade s drveta" (1Moj.3:12). Eva je okrivila zmiju: "zmija me prevari,te jedoh" (1Moj.3:13). Zmija nije okrivila đavola – ona nije imala izgovora.

7. Ako se kaže da zmije danas nemaju moć govora ili rasuđivanja kao što je imala zmija u Edenu, seti se da je.-

a) magarac je  nekad nateran da govori i raspravlja se sa čovekom (Balama): "(normalno) nijemo živinče ljudskim glasom prozbori i spreči prorokovo bezumlje" (2Pet.2:16) (b) zmija je bila najinteligentnija od svih životinja (1Moj.3:1). Prokletstvo nad njom bi joj oduzelo sposobnost koju je imala da govori s Adamom i Evom. 

8. Bog je stvorio zmiju (1Moj.3:1); drugo biće zvano sotona nije se pretvorilo u zmiju; ako verujemo u ovo, efektivno kažemo da jedna osoba može ući u život nekog i upravljati njime. Ovo je paganska ideja, nije biblijska. Ako se raspravlja da Bog ne bi stvorio zmiju zbog velikog greha koji je navela Adama i Evu počiniti, seti se da je greh ušao u svet od čoveka (Rim.5:12); zmija je stoga bila amoralna, govoreći iz njezinog vlastitog prirodnog opažanja, i nije bila tako odgovorna Bogu i stoga nije počinila greh.

Neki tumače da je zmija iz 1Moj.3 povezana sa serafimom. Međutim, uobičajena hebrejska reč za "zmiju", koja je upotrebljena u 1Moj.3 je sasvim nepovezana s rečju za "serafim". Hebrejska reč prevedena "serafim" u osnovi znači "vatreni" i prevedena je kao "vatrena zmija u 4Moj.21.8, ali ovo nije reč prevedena "zmija" u 1Moj.3. med predstavlja greh (Sud.16.21); 2Sam.3.34; 2Car.25:7; 2Dnev.33.11, 36.6), tako zmija se može povezati s idejom o grehu, ali ne sa grešnim anđelom. 

PREDLOŽENA OBJAŠNJENJA o tome šta ovi pasusi znače

1. Nema razloga sumnji da nam je rečeno o stvaranju i padu u ranim poglavljima 1Moj. Da se trebaju uzeti doslovno. "Zmija" je bila doslovna zmija. Činjenica da možemo videti zmije danas da puze potrbuške u ispunjenju datog prokletstva izvornoj zmiji (1Moj.3.14), dokazuje ovo. Na isti način vidimo muškarce i žene da pate od datog im prokletstva u isto vreme. Mi možemo shvatiti da su Adam i Eva bili doslovni muškarac i žena kao što znamo muškarca i ženu danas, ali uživaju bolji oblik postojanja, stoga je izvorna zmija bila doslovna životinja, iako u daleko inteligentnijem obliku nego što su zmije danas.

2. Sledeće su daljnja ukazivanja da se rana poglavlja 1Moj. Trebaju čitati doslovno.-

· Isus se pozivao na zapis stvaranja Adama i Eve kao temelj njegovom učenju o braku i razvodu (Mt.19:5-6), nema nikakva nagoveštaja da ga je čitao figurativno.

· "Jer je prvo stvoren Adam, zatim Eva; i Adam ne bi prevaren (od zmije), a žena prevarena učini prestup" (1Tim.2:13-14) – tako je Pavle, isto, čitao 1Moj. Doslovno. I najbitnije on je napisao ranije o načinu na koji "zmija zavede Evu svojim lukavstvom" (2Kor.11:3) – primeti da Pavle ne pominje da "đavo" zavede Evu.

· Ima li uopšte ikakvog dokaza da ima ičeg drugog u zapisu stvaranja i spada u ono što treba da se čita figurativno? Svet je sazdan u šest dana po 1Moj.1.Da su to bili doslovni dani od po 24 sata je dokazano činjenicom da razne stvari stvarane u različite dane nisu mogle upotrebljivo postojati jedna bez druge u svom prisutnom obliku više od nekoliko dana. Da to nisu bili periodi od po 1000 godina ili više je izloženo činjenicom da je Adam bio stvoren šestog dana, ali je umro nakon sedmog dana u dobi od 930 (1Moj.5:5). Ako je sedmi dan bio period od 1000 godina onda bi Adam bio više od 1000 kad je umro.

· Daljnji dokaz za doslovne dane stvaranja može se naći u subotnjem zakonu 2Moj.20:10,11. Subota je trebala biti 24 satni odmor, jer Bog je odmorio sedmog dana, odradivši šest dana (kao i Izrael pre držanja njihove subote). Biljke stvorene drugog dana bi ovisile od pčela itd. Stvorenih šestog dana. Dugi jaz između njihovog stvaranja je stoga neprikladan.

3. Budući  da je zmija pod kletvom da puzi na trbuhu (1Moj.3:14) ovo može implicirati da je prdhodno imala noge; u spoju s njezinom očitom moći rasuđivanja, bila je verovatno oblik životinjskog života najbliži čoveku, iako je još uvek bila samo jedna životinja – još jedna od "zveri poljske, koje stvori Gospod Bog" (1Moj.3:1,14) .

4.  Može biti da je zmija već jela s drveta znanja, što bi objasnilo njenu suptilnost. Eva "videći da je… drvo vrlo drago radi znanja" (1Moj.3:6). Kako je mogla videti ovo osim ako je videla ishod jedenja voća u životu nečeg što je to već uradilo? Može biti da je Eva već imala nekoliko razgovora sa zmijom prije onog zapisanog u 1Moj.3. Prve zapisane reči zmije upućene Evi su, "je li istina da je Bog kazao" (1Moj.3:1) – reči "je li" možda impliciraju da je ovo nastavak predhodnog razgovora koji nije zapisan

Osvrt 19: Lucifer

Is.14:12-14: " Kako pade s neba, zvijezdo danice, kćeri zorina ("Kako pade s neba, Lucifere, zorin sine!" heb.tekst*)? Kako se obori na zemlju ("posječen si do zemlje"*) koji si gazio narode? A govorio si u srcu svom: izaći ću na nebo, više zvijezda Božijih podignuću prijesto svoj, i sješću na gori zbornoj na strani sjevernoj; Izaći ću u visine nad oblake, izjednačiću se svišnjim".

NARODNA INTERPRETACIJA:-

Predpostavlja se da je Lucifer nekad bio moćni anđeo koji je sgrešio u Adamovo vreme i zbog toga je bio izgnan sa neba na zemlju, gde stvara nevolje Božijim ljudima.

KOMENTARI:-

1. Reči "đavo", "sotona" i "anđeo" nikad se ne pojavljuju u ovom poglavlju. Ovo je jedino mesto u Pismu gde se pojavljuje reč "Lucifer".

2. Nema nikakva dokaza da Is.14 opisuje išta što se dogodilo u vrtu Edena; ako jeste, onda zašto smo ostavljeni 3000 godina od vremena Postanka prije nego nam se kaže šta se uistinu dogodilo tamo?

3. Lucifer je opisan kako je pokriven crvima (s.11) i ismejavan od ljudi (s.16) jer više nema nikakvu moć nakon njegova izgnanstva s neba (vs.5-8); pa nema nikakva opravdanja misliti da je Lucifer sada na zemlji i vodi vernike stranputicama.

4. Zašto je Lucifer kažnjen zbog govorenja, "izaći ću na nebo" (s.13), ako je već bio tamo?

5. Lucifer će trunuti u grobu:"Spusti se u grob ponos tvoj… a crvi su ti pokrivač" (s.11 (izv.tekst)). Budući da anđeli ne mogu umreti (Lk.20:35-36), Lucifer stoga ne može biti anđeo; govor više pogoduje čoveku.

6. Vs.13 i 14 imaju povezanost s 2Sol.2:3-4, koji je o "čoveku bezakonja" – tako Lucifer ukazuje na drugog čoveka – ne anđela.

PREDLOŽENA OBJAŠNJENJA:-

1. N.I.V. i drugi današnji prevodi su izložili tekst Isaije poglavlja 13-23 kao serije "bremena" raznih naroda, pr. Vavilona, Tira, Egipta. Is.14:4 izlaže kontekst stihova koje razmatramo:"Tada ćeš izvoditi ovu priču (primer) o caru Vavilonskom). Proroštvo je dakle o ljudskom kralju Vavilona, koji je opisan kao "Lucifer". U jegovom padu: "Koji te vide… gledaće te govoreći: to li je čovek koji je tresao zemlju"? (s.16 – izv. tekst). Tako je Lucifer jasno definisan kao čovek.

2. Budući da je Lucifer bio ljudski kralj "sve careve narodne… će progovoriti i reći tebi: i ti li si iznemogao kao mi? izjednačio se s nama?" (vs.9-10). Lucifer je stoga bio kralj kao bilo koji drugi kralj.

3. S.20 veli da će seme Luciferovo biti uništeno. S.22 veli da će seme vavilonsko biti uništeno, na taj način izjednačujući ih.

4. Upamti da je ovo"priča (primer) o caru Vavilonskom" (s.4) "Lucifer" znači "jutarnja zvezda", koja je najsjajnija od zvezda.U primeru, ova zvezda ponosno odlučuje "izaći ću (poviše) na nebo, više (ostalih) zvijezda Božijih podignuću prijesto svoj" (s.13). Zato, zvezda je bačena dole na zemlju. Zvezda predstavlja kralja Vavilona. Dan.4 objašnjava kako je Navuhodonosor kralj Vavilona ponosno promatrao veliko kraljevstvo koje je izgradio, misleći da je pobedio druge narode svojom vlastitom silom, umesto priznanja da mu je Bog dao uspeh. "Veličina (ponos) je tvoja visoka i doseže do neba" (s.22). Stoga on "bi prognan između ljudi i jede travu kao goveda, i rosa nebeska kvasi mu telo da mu narastoše dlake kao pera orla i nokti kao u ptica" (s.33). Ovo nenadano preobraženje jednog od najmoćnijih ljudi sveta u poremećenog ludaka je bio tako dramatičan događaj za korišćenje  primera o padu jutarnje zvezde s neba na zemlju. Zvezde su simbolika za moćne ljude, pr. 1Moj.37:9; Is.13:10 (o vođama Vavilona); Jez.32:7 (o vođi Egipta); Dan.8:10 up. s.24. Uspinjanje na nebo i padanje s neba su biblijski idiomi često upotrebljavani za povećanje ponosa i ponizivanju shodno tome – vidi Jov 20:6; Jer.51:53 (o Vavilonu); Lam 2:1; Mt.11:23 (o Kafernaumu): "I ti Kafernaume! Zar ćeš se do neba uzvisiti? Do u Podzemlje ćeš se strovaliti"(do groba).

5. S.17 optužuje Lucifera da je "vaseljenu obraćao u pustinji (uništavao), i gradove nezinje raskopavao, roblje svoje nije otpuštao kući" da napuni "vasiljene gradovima"… "iznuđivanjem zlata" (vs.17,21, R.V.; s.4 A.V. mg). Sve su ovo opisi vavilonske vojne politike – sravnjivanja celih oblasti sa zemljom (kao što su uradili s Jerusalimom), odvodeći zarobljenike u druge oblasti i ne dozvoljavajući im povratak svojoj domovini (kao što su radili Jevrejima), gradeći nove gradove i uzimajući danak u zlatu narodima koje su tlačili. Pa tako ima isticanja činjenice da Lucifer neće dobiti ni ukop koji su imali ostali kraljevi (vs. 18-19), implicirajući da je on samo ljudski kralj kao i oni, budući da je njegovom telu trebala sahrana.

6. S.12 veli da će Lucifer biti "posječen do zemlje" implicirajući da je on drvo.Ovo nadograđuje daljnji spoj s Dan.4:8-16, gde su Navuhodonosor i Vavilon izjednačeni s drvetom koje je trebalo poseći.

7. Vavilon i Asirija su često zamenjivane fraze kod proroka; tako, govoreći o oporuci vavilonskog kralja, s.25 veli, "Potrću Asirca…".

Proroštva o Vavilonu u Is.47 su ponovljena o Asiriji u Naumu 3:5,4,18 i Sof.2:13,15; i 2Dnev.33:11 veli da je asirijski kralj odveo Manasiju zarobljenog u Vavilon – pokazujući zamenjivost termina. Amos 5:27 veli da su Izraelci trebali otići u zarobljeništvo "iza Damaska" , tj. u Asiriju, ali Stevan citira ovo kao "od Babilona" (Dela 7:43). Jezdra 6:1 opisuje Darija kralja Vavilona kako sačinjava dekret o izgradnji hrama. Jevreji su hvalili Boga jer "obrati srce cara Asirskog" (Jezd.6:22) opet pokazujući da su zamenjivi termini. Proroštvo Is.14, zajedno s mnogo drugih u Isaiji, lepo se uklapa u kontekst o asirijskoj najezdi Senahirima u vreme Jezekije, otud s.25 opisuje slom Asiraca. S.13 je lakši za razumevanje kad govori o bogohulnim Asircima u opsadi Jerusalima, koji su hteli ući u Jerusalem i osvojiti hram svojim bogovima. Ranije je asirijski kralj, Telgat-Felnasar, verovatno hteo uraditi isto (2Dnev.28:20,21); Is.14:13: "A govorio si u srcu svom: izaći ću na nebo… (simbolično za hram i kovčeg – 1Car.8:30; 2Dnev.30:27; Ps.20:2,6; 11:4; Jev.7:26) i sješću na gori zbornoj (gora Zion gde je bio hram) na strani severnoj" (Jerusalim - Ps.48:1,2).

Osvrt 20: Isusova iskušenja

Mt.4.1-11 "Tada Duh odvede Isusa u pustinju da ga đavo kuša. i postivši četrdeset dana i četrdeset noći najzad ogladne. Tada mu priđe kušač i reče: ako si Sin Božiji, reci da ovo kamenje hlebovi postanu. A on odgovori i reče: napisano je: »Neće čovek živeti o samom hlebu, nego od svake reči koja izlazi iz usta Božijih« Tada ga đavo povede u Sveti grad i postavi ga na vrh hrama i reče mu: ako si sin Božiji, baci se dole; jer je napisano da će »Anđelima svojim narediti za tebe, i na rukama će te nositi, da gde ne zapneš za kamen nogom svojom«. Reče mu Isus: i to je napisano: »Ne iskušavaj Gospoda, Boga svoga«. Opet ga povede đavo na vrlo visoku goru, i pokaza mu sva svetska carstva i njihovu slavu, i reče mu: daću ti sve ovo, ako padneš i pokloniš mi se. Tada mu reče Isus: odlazi, satano; jer je napisano: »Klanjaj se Gospodu, Bogu svome, i njemu jedinome služi«. Tada ga ostavi đavo, i gle anđeli priđoše i služahu mu."

NARODNA INTERPRETACIJA:-

Ovaj pasus je čitan sa značenjem da je biće zvano "đavo" iskušavao Isusa na greh sugerišući određene stvari i vodeći ga u primamljive situacije.

KOMENTAR:

1. Isus je bio "poput nas iskušavan svime" (Jev.4:15), i: "svakoga napastuje njegova požuda koja ga privlači i mami" (Jak.1:14). Mi smo kušani od "đavola" naših vlastitih požuda ili zlih želja, tako je bio i Isus. Mi nismo kušani od nekog zlog bića koje se odjednom pojavi kraj nas i potiče na greh – greh i iskušenja dolaze "iznutra, iz srca čovečijeg" (Mk.7:21).

2. Iskušenja se očito ne mogu uzeti doslovno:-

· Mt.4:8 implicira da je Isus bio odveden na visoku goru da vidi sva kraljevstva sveta i njihovu buduću slavu "odjednom" (Lk.4:5). Ne postoji gora dovoljno visoka da se vidi celi svet. I zbog čega bi visina gore omogućila Isusu da vidi kakav bi svet bio u budućnosti? Kako je zemlja okrugla, ne postoji nijedna tačka na njenoj celoj površini odakle bi neko mogao ikad videti sve delove sveta odjednom.

· Jedno upoređivanje Mt.4 i Lk.4 pokazuje da su iskušenja opisana različitim redom. Mk.1:13 veli da je Isus bio "u pustinji četrdeset dana, gde ga je iskušavao sotona", dok Mt.4:2-3 kaže da "propostivši četrdeset dana… pristupi (mu) napasnik (sotona)". Budući da Pismo ne može sebi protivrečiti, možemo zaključiti da su se ova ista iskušenja ponavljala. Iskušenje da pretvori kamenje u hleb je očigledan primer. Ovo bi se lepo složilo kad bi se ova iskušenja pojavljivala unutar Isusove svesti. Biti naše prirode, nedostatak hrane bi ga pogodio psihički kao i fizički, i tako bi njegova svest lako počela zamišljati stvari. Samo nekoliko dana bez hrane može dovesti do delirijuma (up. 1Sam.30:12). Sličnost između vekne hleba i kamena je spomenuta od Isusa u Mt.7:9, i nesumnjivo te slike su često spajale u njegovoj izmučenoj svesti – iako uvek dovedeni pod hitru kontrolu s njegovim sećanjem Reči.

· Isus je verovatno kazao piscima evanđelja za svoja iskušenja, i kako bi nam predočio rečima intenzitet onoga šta je pretrpeo, mogao je koristiti figurativan pristup viđen u Mt.4 i Lk.4.

· Izgleda neverovatno da je đavo vodio Isusa kroz pustinju i ulicama Jerusalima i onda se zajedno popeše na vrh hrama, i sve to na pogled radoznalih Jevreja. Josip ne pravi nikakav zapis da se tako šta dogodilo, verovatno bi tako nešto prouzrokovalo poveću strku. Slično ako su ova iskušenja nastala nekoliko puta za tih četrdeset dana kao i na kraju tog perioda (najmanje dvaput, budući da ih  Matej i Luka imaju različitim redom), kako bi Isus imao vremena da ode (đavo je "odveo" Isusa tamo) na najbližu visoku goru (koja bi bila Hermon na dalekom severu Izraela), uspe se na vrh i ponovo siđe, vrati se u pustinju i onda sve to ponovi? Sva njegova iskušenja su se dogodila u pustinji – on je tamo bio četrdeset dana, sve vreme kušan đavolom (koji ga ostavi na kraju Mt.4:11). Ako je Isus bio kušan đavolom svakog dana, i iskušenja se događala samo u pustinji, onda sledi da Isus nije mogao napustiti pustinju da ode u Jerusalim ili putuje do visoke gore. Stoga ove se stvari nisu mogle dogoditi doslovno.

· Ako je đavo fizička osoba koja nema nikakav obzir za Božiju Reč i koji je zainteresovan navoditi ljude na greh, onda zašto bi mu Isus citirao Pismo da ga savlada? Prema narodnom gledištu, ovo ne bi oteralo đavola. Primeti da je svaki put Isus citirao biblijski pasus. Ako je đavo bio zle želje unutar Isusova srca, onda je razumljivo da time što je imao Reč u svom srcu i sećajući se nje, mogao je savlađivati te zle želeje. Ps.119:11 je tako relevantan da verovatno posebno prorica doživljaje Hrista u pustinji: " U srce svoje zatvorio sam riječ tvoju, da ti ne griješim".

· Mt.4:1 kaže "Duh odvede Isusa u pustinju da ga đavo kuša". Ovo je bio Duh Božiji koji tek što mu je darivan (3:16). Bilo bi izvanredno nešto da Božiji Duh vodi Isusa u pustinju kako bi bio kušan od nadljudskog bića koje je protivno Bogu.

PREDLOŽENA OBJAŠNJENJA:-

1. Kada je Isus bio kršten u Jordanu od Jovana, on je primio moć Svetog Duha (Mt.3:16). Čim je izašao iz vode, bio je odveden u pustinju da bude iskušavan. Znajući da ima moć duha pretvarati kamenje u hleb, skakati sa zgrada nepovređen itd., ova su iskušenja morala besneti u njegovoj svesti. Ako bi osoba sugerisala ove stvari Isusu i Isus bi znao da je ta osoba grešna, onda iskušenja su daleko manje suptilna nego kada bi proizilazila iz unutrašnjosti Isusove lične savesti.

2. Iskušenje da uzme kraljevstvo za sebe bilo bi daleko snažnije kad bi dolazilo iznutra iz Hrista. Isusova svest bi bila ispunjena Pismom, i u njegovo pogođeno stanje svesti, nastalo zbog njegova posta, bilo bi primamnjivo pogrešno tumačiti pasuse da bi mu omogućile da ih iskoristi za opravdanje izabira lakšeg izlaznog puta iz situacije u kojoj je bio. Stojeći na viskoj gori podseća na Jezekija da mu je pokazano čemu bi kraljevstvo ličilo s visoke gore (Jez.40:2), i Jovan gledajući sa "goru veliku, visoku… sveti grad Jerusalem" (Otk.21:10). Isus je video svetska kraljevstva kakva bi bila u budućnosti (Lk.4:5), tj. u Kraljevstvu, kad će "kraljevstva ovog sveta postati kraljevstva našeg Gospodara i Njegova Hrista" (Otk.11:15 (izv. grč. Tekst)). Možda je mogao pomisliti o Mojsiju na kraju 40 godina pustinjskog lutanja (up. njegovih 40 dana) gledajući u Obećanu Zemlju (Kraljevstvo) s gore Nebo. Istaknuto je u Danijelu (4:17,25,32; 5:21) "da višnji vlada carstvom ljudskim, i daje ga kome hoće"; Isus bi znao da mu jedino Bog, ne neko drugi, može dati Carstvo. Stoga ne bi ni bilo neko veliko iskušenje ako bi jedno zlo čudovište tvrdilo da može dati Isusu Carstvo, kad je on znao da jedino Bog ima tu moć. Međutim, Isus je znao da je bila Njegova (Očeva) dobra volja dati Isusu Carstvo, i moralo je biti sugerisano od "đavola" unutar Isusa da on može uzeti to carstvo odmah. Napokon, mogao je misliti, Bog je upravio sav autoritet meni u očekivanju (Jv.5:26,27), tako da je imao moć dati svoj život i opet ga uzeti natrag (Jv.10:18), iako konačno sva moć mu je dana tek posle njegove smrti i vaskrsenja (Mt.28:18).

3. S njegovim poznavanjem Pisma, Hrist bi uočio sličnosti između sebe samog i Ilije, čiji je moral opao nakon 40 dana u pustinji (1Car.19:8) i Mojsija, koji je izgubio trenutno nasledstvo zemlje na kraju 40 godina u pustinji. Isus je na kraju 40 dana, bio u sličnoj poziciji kao oni – suočen sa stvarnom mogućnosti neuspeha. Mojsije i Ilija nisu uspeli zbog ljudske slabosti – ne zbog osobe zvane "đavo". To je bila ova ista ljudska slabost, "sotona", ili protivnik, koja je iskušavala Isusa.

4. "A đavo mu reče: Ako si Sin Božiji…" (Lk.4:3). Morala je biti stalna kušnja unutar Hristove svesti pitati se je li on uistinu Sin Božiji, budući da su svi ostali mislili da je on sin Josipov (Lk.3:23; Jv.6:42) ili vanbračni (to implicira Jv.9:29), i da su ga zvanični zapisi hrama opisivali kao Josipova sina (Mt.1:1,16; Lk.3:23, gde "se smatralo" znači 'smatrao je zakon'). On je bio jedino ljudsko biće bez ljudskog oca. Fil.2:8 implicira da je Isus počeo ceniti da je uistinu bio čovek poput nas, podrazumevajući da je bilo primamnjivo za njega ne verovati da je bio Sin Božiji, ili da pogrešno shvati svoju vlastitu prirodu.

5. Iskušenja su bila upravljana od Boga za Hristovo duhovno obrazovanje. Pasusi citirani od Hrista za jačanje sebe protiv svojih zlih želja ("đavola") su svi iz istog dela 5Moj., koji se odnose na iskustva Izraela u pustinji. Isus je jasno video pararelu između njegovih iskustava i njihovih:-

	5.Moj.8
	Mt.4/Lk.4

	s.2

"vodio (te je) Gospod Bog tvoj četrdeset godina po pustinji da bi te namučio i iskušao, da se zna šta ti je u srcu, hoćeš li držati zapovesti njegove (reči) ili nećeš."
	"Duh tada odvede Isusa u pustinju "četrdeset dana". Isus se dokazao kušnjama: Isus ih je svladao citirajući Pismo koje je bilo u njegovom srcu (Ps.119:11).

	s.3

"I mučio te je, glađu te morio; ali te je opet hranio manom… da bi ti pokazao da čovjek ne živi o samom hljebu nego o svemu što izlazi iz usta Gospodnjih".
	"napokon ogladnje". U Jv.6 mana je tumačena od Isusa da predstavlja Božiju Reč – po kojoj je Isus živeo u pustinji. Isus je naučio da je on duhovno živeo od Reči Božije. "On odgovori: Pisano je: Ne živi čovek samo o hlebu, nego o svakoj riječi" Božijoj.

	s.5

"Zato poznaj u srcu svom da te Gospod Bog tvoj gaji kao što čovjek gaji svoje dijete".
	Isus je nesumnjivo razmišljao o svojim doživljajima. Bog je gajio Svog Sina, Isusa – 2Sm.7:14; Ps.89:32.

	Tako nam je Isus pokazao kako da čitamo i učimo Reč – on je zamislio sebe u položaju Izraela u pustinji, i stoga je uzeo lekcije koje su se mogle naučiti iz njihovih iskustava za sebe u svojim pustinjskim iskušenjima.

Osvrt 21: Rat na nebu

Otk.12:7-9: "I nasta rat na nebu; Mihailo sa svojim anđelima zarati na aždaju. I aždaja i njeni anđeli zaratiše, ali ne odoleše i ne nađe im se više mesta na nebu. I bi zbačena velika aždaja, stara zmija, zvana đavo i satana, koja zavodi sav svet, ona bi zbačena na zemlju i njeni anđeli behu zbačeni s njom".

NARODNA INTERPRETACIJA:-

Ovo je jedan od najpoznatiih pasusa upotrebljavan da sugeriše da je bilo bune na nebu između anđela, ishodeći u to da su đavo i njegovi anđeli zbačeni dole na zemlju, gde su, u obliku zmije, počeli stvarati nevolje i greh na zemlji.

KOMENTARI:-

1.Sve što smo dosad naučili u ovom studiju mora se dovesti da izdrži ovaj pasus.  Mi smo videli da anđeli ne mogu grešiti i da ne može biti nikakve bune na nebu. Tako ovaj pasus – koji je jedinstven u svojoj vrsti – mora se tumačiti na način koji ne upliće anđele da greše ili da ima grešnih anđela koji teraju ljude da greše na zemlji, budući da greh dolazi iznutra nas, ne izvan nas (Mk.7:20-23).

2.Zmija je zbačena s neba, implicirajući da je izvorno bila tamo. Ali doslovna zmija je u Edenu bila stvorena od Boga iz praha zemaljskog (1Moj.1:24-25). Nema nikakve implikacije da je đavo sišao s neba i ušao u zmiju.

3.Pažljivo primeti da ovde nema nikakvog podatka da anđeli greše ili se bune protiv Boga, jedino za rat na nebu. Nema nikakve mogućnosti da se neko bori protiv Boga na Nebu:"Nitko se ne može suprostaviti onome što činim Ja" (5Moj.33:39 G.N.B)

4.Nakon drame vs.7-9, s.10 kaže da bi "glas na nebu silan: Sada nasta spasenje i snaga i kraljevstvo Boga našega i vlast Pomazanika njegova! Jer je zbačen tužitelj braće naše koji ih je dan i noć optuživao pred Bogom našim". Ako vs.7-9 nastaje na početku sveta, prije Adama i Eve, kako bi se moglo reći da je nakon pada sotone došlo spasenje i Kraljevstvo Božije? Nakon Adamova greha, čovečanstvo je počelo svoju tužnu istoriju robovanja grehu i neuspehu – stanje koje se teško može opisati kao "spasenje" i kraljevstvo Božije. Ima veselja da je đavo – tužitelj – zbačen dole na zemlju. Zbog čega bi bilo veselja ako je njegov dolazak na zemlji bio početak greha i nesreće za čoveka? Ako se pad s neba na zemlju shvati figurativno umesto doslovno, da predstavlja pad s autoriteta (kao u Is.14:12; Jer.51:53; Plač 2:1; Mt.11:23), mnogo više smisla može dati sve ovo. Ako se sve ovo dogodilo prije Adamova vremena, ili bar prije pada čoveka, kako je đavo mogao optuživati "braću našu", budući da ona nisu onda postojala. 

1.  Svako istinski pokoran                                                                                           

2. kkkdslkdlkdlsdkslkdsldkls

3. . Svako isi

4.  istinski

5.  istinski             istinski pokoran Reči će uvideti da je ovaj argument sam po sebi isključuje sve pokušaje aludiranja Otk.12 na vrt Edena. Isto tako se mora odgovoriti na pitanje zašto je identitet đavola i informaciju o tome šta se dogodilo u Edenu trebalo biti rezervisano do kraja Biblije pre nego što se otkrije.


5. Ništa ne ukzauje da se sve ovo dogodilo u vrtu Edena. Bitna misao je načinjena u Otk.1.1 i 4:1 – da je Otkrivenje proroštvo o "ono što se ima dogoditi ubrzo". Stoga nije to opis o onome što se dogodilo u Edenu, nego proroštvo o stvari koje će se dogoditi u neko vreme nakon prvog veka kad je Otkrivenje dano od Isusa. Svako istinski pokoran Reči će uvideti da ovaj argument sam po sebi isključuje sve pokušaje aludiranja Otk.12 na vrt Edena. Isto tako se mora odgovoriti na pitanje zašto je identitet đavola i informaciju o tome šta se dogodilo u Edenu trebalo biti rezervisano do kraja biblije prije nego se otkrije.

6."Zmaj veliki, Stara zmija"(Otk.12:9). Zmaj je imao "sedam glava i deset rogova" (s.3), stoga nije doslovno bio ta zmija. To što je nazvan "Stara zmija" pokazuje da je imao odlike te zmije u Edenu, u smislu da je izmamnik, kao što je bila zmija. Slično, "žalac je smrti greh" (1Kor.15:56), ali to ne znači da je smrt doslovna zmija. Ima odlike zmije, kroz povezanost sa grehom.

7.Đavo je bio zbačen dole na zemlju i bio je krajnje agresivan "znajući da ima malo vremena" (s.12). Ako je đavo zbačen dole u Eden, on je imao priliku da muči čoveka kroz celu njegovu dugu istoriju – što nije baš – "malo vremena" u kojem će razarati i pustošiti.

8.Kako da je đavo mogao zavesti "svega svijeta" (s.9) prije no je zbačen s neba, budući da nije bilo nikog u svetu pre Adama?

9.S.4 kaže da je zmaj povukao repom trećinu nebeskih zvezda na zemlju. Ako se ovo čita doslovno – a Otk.12 mora se čitati doslovno za podršku narodnoj interpretaciji – uspravna veličina zmaja je neizmerna – trećina čitavog univerzuma (ili bar solarnog sistema) može stajati na njegovom repu. Nema načina da planeta zemlja bude dovoljno velika da bi se ovakvo golemo stvorenje opružilo na njoj. Većina zvezda su veće nego naša planeta – kako se onda trećina njih može prizemljiti na zemlju? Procenjeno je da bi se trećina zvezda proteglo na oko pet triliona milja. Tako bi dug zmajev rep trebao biti ! I podseti se da se ovo dogodilo, ili će se dogoditi, nakon prvog veka n.e. kada je ovo proroštvo dano.

10.U pogledu ove i mnogih drugih stvari u Otk.12 (i celog proroštva) koje su naprosto nemoguće za bilo kakvo doslovno ispunjenje, ne iznenađuje da nam je prije svega rečeno (Otk.1:1) da je ovo poruka koja je "označena" tj. data u jeziku znaka ili simbola. Kao da ističe ovo u kontekstu Otk.12. Otk.12:1 opisuje kasniju radnju kao "znamenje veliko" ("veliki znak" A.V. margin).

11.U čitanju o tome šta đavo radi kad je na zemlji, nema opisa da on tera ljude na greh; uistinu, vs.12-16 pokazuju da je đavo bio neuspešan u svojim pokušajima da stvara nevolje na zemlji čim je pristigao tamo. Ovo protivreči narodnoj interpretaciji.

12.Jedno od ključnih pitanja u razumevanju da li ovaj pasus podržava ideju o doslovnom ratu na nebu, je da li je "nebo" o kojem se ovde govori doslovno ili figurativno. Mi smo ranije objasnili da se "nebo" može figurativno odnositi na mesto autoriteta. Pošto je Otkrivenje takva jedna simbolična knjiga, mi bi očekivali da je ovo slučaj i ovde.

Žena iz s.1 je "obučena u sunce i mesec pod njenim nogama, a na glavi joj venac od dvanaest zvezda". Ova nebeska tela, kao i žena, očito obešena o nebo, ne mogu biti doslovna. Ona ne može doslovno biti odevena suncem, ili imati zvezde velike poput zemlje na njenoj glavi, doslovno.

Drugi se znak pojavljuje na nebu u s.3 – crveni zmaj. Ovo se uobičajeno uzima za doslovno nebo, ali zašto bi, budući da se o istom nebu govori u s.1 a to je jasno figurativno? S.4 pokazuje zmaja kako obara trećinu zvezda nebeskih na zemlju. Mi smo videli da zbog veličine zvezdi i zemlje, ovo se ne može odnositi na doslovne zvezde ili nebo. Carstvo božije se treba uspostaviti na zemlji (Dan.2:44; Mt.5:5), što ne bi bilo moguće ako se zemlja uništi (šta bi se i dogodilo) kad bi velike zvezde pale na nju.

Žena je na "nebu" onda rodila  dete, koje "bi uzeto k Bogu i prestolju njegovu" (s.5). Božije je prestolje na nebu. Ako je žena već bila na nebu, zašto bi njezino dete trebalo biti uzeto" na nebo? Ona je morala biti simbol nečega na zemlji, iako na figurativnom "nebu". Zatim ona "pobježe u pustinju" (s.6). Ako je ona bila u doslovnom nebu, ovo znači da ima pustinje na nebu. Daleko je pogodnije da je ona  figurativno nebesko mesto, i onda da pobegne u doslovnu ili figurativnu pustinju na zemlji.

Mi zatim dolazimo do s.7 - "nasta rat na nebu". Svi drugi primeri za "nebo" u Otk.12 pošto su figurativni, izgleda jedino dosledno da je ovo bio rat u jednom figurativnom nebu. Ovo mora biti slučaj,  pošto ne može biti nikakve bune ili greha na doslovnom nebu (Mt.6:10; Ps.5:4,5; Av.1:13). Opšte gledište tvrdi da su zli anđeli zaključani u paklu; ali ovde su oni na nebu: Oni stoga nisu doslovni anđeli.

 Pisac ovih reči ponekad pita one koji veruju pravoslavnoj ideji o đavolu sledećim pitanjem: 'Možeš li mi dati kratak biblijski prikaz đavola, saglasno tvom tumačenju biblijskih pasusa?'  
Odgovor je veoma protivrečan. Prema 'pravoslavnom' shvatanju, odgovor treba biti nešto poput ovog:

a) Đavo je bio anđeo na nebu koji je bio izbačen u edenskom vrtu. On je bio zbačen na zemlju u 1Moj.1

b) On je navodno došao na zemlju i oženio se u 1Moj.6

c) U vreme Jova o njemu se kaže da ima pristup na nebo i zemlju.

d) Do vremena Is.14 on je izbačen sa neba na zemlju.

e) U Zah.3 on je opet na nebu

f) On je na zemlji u Mt.4 . On je "izbačen" u vreme Isusove smrti, prema narodnom gledištu o "knezu ovoga sveta" da je bio "izbačen" u to vreme.

g) Ima jedno proroštvo da je đavo 'izbačen' u Otk.12

h) Đavo je 'okovan' u Otk.20, ali on i njegovi anđeli su bili okovani u Postanku, prema uobičajenom gledištu Jude s.6. Ako je bio vezan "večnim okovima" onda, kako je opet okovan u Otk.20?

Ovo treba biti očigledno da narodno gledište kako je đavo zbačen sa neba zbog greha ne može biti istina, gledajući da je on opisivan kao da je još uvek na nebu nakon svake pojave 'izbacivanja'. Bitno je razumeti oboje 'nebo' i đavola u figurativnom smislu.

PREDLOŽENA OBJAŠNJENJA

1. Pokušaj da se raščlani ovo poglavlje sasvim je izvan delokruga naših sadašnjih saznanja. Potpuno objašnjenje ovih pasusa zahteva razumevanje cele knjige Otkrivenje kako bi sve doveli u kontekst.

2. Sukob na figurativnom nebu – tj. mesto autoriteta – je stoga bio između dve moćne grupe, svaka sa svojim sledbenicima, ili anđelima. Seti se da smo pokazali da su đavo i sotona često povezivani s rimskim ili jevrejskim sistemom.

3. Da đavo-zmaj predstavlja neku vrstu političke moći je ukazano time što ima na "glavama…kruna" (s.3). Otk.17:9,10 takođe komentariše o ovom zmaju: "Tu se hoće mudre pameti!" – tj. ne pokušavaj shvatiti ovu životinju za doslovnog stvora - "Sedam glava sedam je bregova… (to su) sedam kraljeva". Jedan od kraljeva će nastaviti "zamalo" možda povezuje s tim da đavo-zmaj "ima malo vremena" u Otk.12:12.

	STUDIJ 6: Pitanja


1. Ko je konačno odgovoran za naše probleme i nevolje?

a) Bog

b) Prilika (šansa)

c) Grešno biće zvano sotona

d) Grešna bića zvani demoni.

2. Šta je odgovorno za naše iskušenje na greh?

a) Naša ljudska narav

b) Bog

c) Zli duhovi

d) Grešno biće zvano sotona.

3. Šta 'đavo' znači kao reč?

a) Greh

b) Zmija

c) Tužitelj / klevetnik

d) Lucifer

4. Šta 'sotona' znači kao reč?

a) Grešnik

b)  protivnik

c) Zver

d) Kralj demona

5. Može li se reč 'sotona' primeniti na dobre ljude?

6. Čemu se mogu 'sotona' i 'đavo' odnositi figurativno?

7. Kako trebamo shvatiti 'demone' iz primera u Novom Zavetu? Kao

a) Grešni anđeli

b) Bolesti

c) Govor o bolestima, za koje su ljudi mislili da su uzrokovane 'demonima'

d) Duhovna bića.

8. Šta podrazumevaš pod zmiju u edenskom vrtu? 
