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AMO JE VELIKI BOG mogao da me blagoslovi 
ženom   koja   je   poput   tebe   lepa   na   svaki   način.  
Voleo bih da sam pisao   o   temama   koje   više  

pristaju  tvojoj  posvećenosti,  ali  eto,  udala  si  se  za  - mene. 
Za  sada,  poznata  si  samo  po  tome  što  ti  je  ukazana  čast  u  
knjigama  o  Antihristu,  ali  u  budućnosti,  imaćeš  tu  čast  da  
hodaš  zlatnim  ulicama  Novog  Jerusalima. 
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ZAHV ALNOST 

 

 

rvo   bih   želeo   da   se   zahvalim   i   odam   priznanje   svojoj  
supruzi na njenom istrajnom strpljenju koje je pokazala 
dok sam pisao ovu knjigu. Drugo, zahvalio bih se Jozefu 

Farahu.   Hrišćanskom   izdavaštvu   je   potrebno   više   hrabrih  
pokretača   poput   tebe.   Zahvalnost,   takođe,   ide   Džoni   Vokeru,  
Benu   Valiku,   Darilu   Surberu,   Daksu   Kabreri,   Džošu  Godsiju,  
Entoni   Perkinsu,   Bilu   Hamfreju,   Džejmiju   Pridžen,   Stivenu  
Uganu, i Stefenu  Holmsu  koji  su  zajedno  sa  mnom  prošli  kroz  
sve ovo i pomagali svojim predlozima, komentarima i tome 
slično.  Hvala  vam,  ljudi. 

Želeo  bih  da  se  zahvalim  Skotu  Votsu  jer  je  stajao  uz  mene  
proteklih par godina kako to jedino on zna. 

Zahvaljujem   se   Džonu i Lidiji Harigan na njihovom 
prijateljstvu   koje   mi   je   pomoglo   da   vidim   krst   i   dolazeće  
mesijansko carstvo izuzetno jasno. 

Puno   hvala   svima   vama   koji   ste   me   podržali   molitvom  
proteklih nekoliko godina! 
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OJA PRVA KNJIGA bila je objavljena 2006.g. pod nazivom 
ANTIHRIST: MESIJA   KOJEG   ISLAM   OČEKUJE, ali je u svom 
drugom izdanju nosila naziv ISLAMSKI ANTIHRIST. Od 

spolja   gledano,   tema   knjige   je   poređenje   islamske   i   biblijske  
eshatologije (eshatologija ili  izučavanje  poslednjih  vremena),  ali  
u duhovnom   smislu,   to   je,   takođe,   bilo   i   ono   najviše   što   sam  
mogao  da  učinim  – da  uključim  alarm  u  pokušaju  da  podignem  
uzbunu.   Čvrsto   sam   ubeđen   da   je   islam   najveći   pojedinačni  
izazov  sa  kojim  će  se  Crkva  suočiti  pre  Isusovog  povratka,  mada  
je  većina  još  uvek uspavana ili, pak, negoduje. ISLAMSKI ANTIHRIST 
je  bio  moj  vrlo  ozbiljan  i  iskren  pokušaj  da  probudim  zajednicu  
vernih  koja  nije  svesna  dolazećeg  izazova  i  važnosti  koju  imaju  
islam i njegova predvodnička  uloga  u  poslednjim  danima.  I  više  
od toga, knjiga je poziv na delovanje; da se ugledamo na Hrista, 
prihvatimo krst, i bez straha se posvetimo muslimanskom svetu, 
kako  bi  možda  neke  od  njih  izvukli  iz  te  vatre. 

ISLAMSKI ANTIHRIST uporedo postavlja osnovno biblijsko 
verovanje u vezi poslednjih vremena sa islamskim  viđenjem  tih  
događaja.  Slika  koja  se  pojavljuje  otkriva  zapanjujuću  činjenicu  
da je kao religiozni poredak, islam Hristu protivan u samoj 
svojoj  suštini.  Osnovna  islamska  učenja  predstavljaju  otvoren  i  
ciljani   napad   na  hrišćanstvo,   tvrdeći   da   su  mnoga   načela   koja  
Biblija  ističe  kao  sveta,  glavna  i  od  suštinskog  značaja,  u  stvari,  
najveće   gadosti   i   bogohuljenja   koja   se  mogu   zamisliti.   Dok   se  
hrišćanska   vera   zasniva   na   uverenju   da   je   Bog   postao   čovek  
(ovaplotio se, otelotvorio) u Isusu Mesiji, islam tvrdi u svojoj 
knjizi – Kuranu   da   onaj   koji   veruje   u   ovaploćenje   bogohuli   u  
najgorem  mogućem  obliku,  da  ga  je  Alah  prokleo,   i  da  će  zbog  
toga   trpeti   `tešku   kaznu`   i   u   ovom   i  u   sledećem  životu.  Osim  
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toga, islamsko predanje, koje govori o poslednjem vremenu je, 
na   vrlo   mnogo   načina,   samo   biblijska   priča   o   poslednjem  
vremenu   izokrenuta   naglavačke.   Mada   se   ovde   ne   može   cela  
knjiga  sumirati,  samo  nekoliko  kratkih  primera  iz  nje  može  nam  
preneti dovoljno jasnu sliku. 

Prvo, biblijski opisi dolaska Isusa, jevrejskog  Mesije,  sadrže  
mnoge   upadljive   sličnosti   sa   dolaskom   islamskog   Antihrista,  
koga muslimani nazivaju al-mesih al-dedžal   (al-maseeh al-
dajjaal – lažni   Mesija).   Drugo,   biblijski   Antihrist   ima   brojne  
upadljive   sličnosti   sa   glavnim   mesijanskim   likom   u   islamu,  
kojeg  muslimani  nazivaju  Mehdi.  Drugim  rečima,  naš  Mesija  je  
njihov  Antihrist,  a  naš  Antihrist  je  njihov  mesija.  Mnoge  čitaoce  
je  još  više  zapanjilo  otkriće  da  islam  uči  da  će  Isus,  kada  se  vrati,  
doći  kao  muslimanski  prorok  čiji  će  glavni  zadatak  biti  da  ukine 
hrišćanstvo.   Teško   je   biblijskom   verniku   da   ovo   čita   a   da   ne  
postane potpuno svestan sotonskog porekla islamske religije. 

2008.   godine,   imao   sam   priliku   da   sarađujem   sa   Velidom  
Šebatom,  bivšim  operativcem  Palestinske  oslobodilačke  organi-
zacije (PLO),  u   pisanju   još   jedne   knjige   sa   istom   temom.  Ova  
knjiga, koja nosi naziv BOŽJI   RAT   PROTIV   TERORA, detaljno je 
razmatranje uloge islama u poslednjim danima, podjednako kao 
i opis Velidovog putovanja od mladog palestinskog muslimana 
sa   dubokom  mržnjom   prema   Jevrejima   do   zrelog   hrišćanina  
koji   posvećuje   svoj   život   podržavanju   jevrejskog   naroda   i  
objavljivanju istine o opasnostima koje dolaze od radikalnog 
islama. 

Ove   dve   knjige   su   postale   kamen   temeljac   onoga   što   se  
razvilo   u   popularnu   eshatološku   revoluciju.   Danas  mi   pristiže  
neprekidna  reka  imejlova  i   izveštaja  od  pojedinaca  koji   izraža-
vaju koliko su ove knjige uticale na njih i kako su preobrazile 
njihovo   shvatanje   poslednjih   vremena.   Studenti,   pastori,   čak   i  
ugledni poznavaoci Biblije izjavljuju da su napustili popularno 
gledište   da   će   se   Antihrist,   njegovo   carstvo   i   njegova   religija  
pojaviti iz Evrope, odnosno obnovljenog Rimskog carstva. 



Umesto   toga,  oni   su   prepoznali   jednostavnu   činjenicu   da  nam  
Biblija nedvosmisleno i uvek iznova ukazuje na Bliski istok kao 
na lansirnu rampu i sami centar pojavljivanja Antihrista i 
njegove   religije.   Mnogi   svedoče   da,   iako   izučavaju   biblijska  
proročanstva   dugi   niz   godina,   nikada   do   sada   nisu   naišli   na  
nešto  što  bi   imalo  toliko  smisla,  ili  doprinelo  da  proročanstva  iz  
Biblije   postanu  u  toj  meri   jasna.  I  ono  što  je  još  važnije,   ima  i  
onih  koji  su  pisali  da  su,  čak,  postali  vernici  ili  da  su  svoje  živote  
ponovo  predali  Isusu  dok  su  čitali  ove  knjige.  Haleluja! 

Drugi,  međutim,   pišu   da   iako   teza   predstavljena   u   ISLAM-
SKOM ANTIHRISTU i BOŽJEM   RATU  PROTIV   TERORA ima dosta smisla, 
još  uvek  nemaju  odgovore  na  mnoga  pitanja.  Cilj  ove  knjige  je  
da   postavi   naučan,   a   ipak   svima   pristupačan,   sažeti   prikaz  
teorije islamskog Antihrista zasnovanom na najbitnijim 
odlomcima   Svetog   pisma.  Čak   i   da   samo   postoji   neka  moguć-
nost da je islam, zaista, glavni predmet mnogih biblijskih 
proročanstava   o   Antihristu,   sama   ta   mogućnost   treba   da   je  
dovoljna za ozbiljno razmatranje tih tekstova. 

Želim  da  na  samom  početku  navedem  da  ova  knjiga  nema  
za cilj da povede   raspravu   o   onom   što   bi   mnogi   smatrali  
nevažnim   ili   čak   nezdravim   detaljima   poslednjeg   vremena.  
Mnogi   bi   možda   da   pitaju   zar   je   uopšte   važno   da   li   će   se  
Antihrist   pojaviti   iz   Evrope   ili   sa   Bliskog   istoka,   i   da   li   će   biti  
humanista  ili  musliman.  Činjenica  je  da  su  praktični  podsticaji  
mnogih tema, o kojima se u ovoj knjizi govori, duboki. Ako je, 
zaista, islam religija Antihrista, onda je to od presudnog 
značaja.   Dok   mnogi   u   Crkvi   danas,   uključujući   znatan   deo  
misionarskih   pokreta,   sve   više   prihvata   način   za   dosezanje  
muslimana koji se poigrava sa sinkretizmom i otvorenom jeresi 
(ovo   se   odnosi   na   ono   što   je   postalo   poznato   kao   „domaći  
pokret“   – „Insider   Movement“*), neophodno je da Isusovi 
                                                                 
*
 „Insider  Movement“  – Insajderski   ili  domaći  pokret    je  prepoznatljiv   po   tome   što  
njegov i   pripadnici   nakon    što   prihvate   Isusa   za   Mesiju,    ostaju   unutar   svojih  
tradicionalnih  religija,  ne  menjajući  znatno  svoje  običaje;;  npr  muslimani  koji  prihvate  



sledbenici utvrde gde oni stoje u odnosu na poreklo i prirodu 
islama. Dok nastojimo da volimo muslimane, da li isto tako 
moramo da volimo i islam? Ili – da  li   je  moguće  da  se  predano  
zalažemo   za   muslimane,   a   da   mrzimo   islam?   Da   li   je   islam  
verski  poredak  koji  može  da  izgradi  istinski  odnos  sa  Bogom  ili  
je   to   čisto   ideologija   koja  uništava   dušu   čoveka?  Može   li   neko  
biti   podjednako   musliman   i   Isusov   sledbenik,   kako   to   više  
evanđeoskih  misiologa  tvrdi?  Da  li  su  Alah  Kurana  i  Bog  Biblije  
jedan  te  isti  Bog?  I  šta  ćemo  sa  Izraelom  i  jevrejskim  narodom?  
Žestoki   anti-cionizam i anti-semitizam   se   trenutno   širi   iz  
muslimanskog  sveta  prema  hrišćanskoj  crkvi;;  šta  proroci  kažu  o  
tome?  Gde  je  tu  učenik  Isusov  koji  nastoji  da  voli  i  muslimane  i  
Jevreje,   kako   on   odgovora   na   ovakva   pitanja?   Šta   ćemo   sa  
„arapskim  prolećem“?  Da  li  nam  Biblija otkriva kuda vode ove 
iznenadne i korenite promene? Dalje, iako nam brojna 
demografska   istraživanja   pokazuju   da   će   islam   uskoro   postati  
najveća  svetska  religija,  mnogi  unutar  hrišćanske  crkve  veruju  i  
uče  druge  da  će  veći  deo  islamskog  sveta  (kao  i  Rusija) uskoro 
biti   uništen   u   nizu   prorečenih   bitaka,   što   će   dovesti   da   islam,  
praktično,   nestane   sa   zemlje.   Međutim,   da   li   to   Biblija   zaista  
uči?   Naši   odgovori   i   ono   što   verujemo   u   vezi   ovih   pitanja  
neposredno   će   imati  uticaja   na   naš   pristup  molitvi,  zalaganju, 
propovedanju  jevanđelja  i  poslanstvu.  Ovo  nisu  pitanja  na  koja  
Crkva   sebi   može   da   priušti   pogrešan   odgovor.   Pažljivo  
pretraživanje  Svetog  pisma  da  bi  se  došlo  do  ispravnih  odgovora  
na  njih   je   od   suštinske   važnosti.   Ova   knjiga   je   iz   tog   razloga   i  
napisana.   Iako   će   istraživanje   koje   se   nalazi   u   njoj   sigurno  
odgovoriti na mnoga pitanja vezana za poslednja vremena, 
daleko  je  od  toga  da  se  bavi  nevažnim  i  nezdravim  eshatološkim  
detaljima. Dok Crkva nastoji da utka svoj put kroz svet koji se 
neprestano menja,   od   suštinskog   značaja   za   Crkvu   jeste   da  
prihvati  istine  koje  su  iznete  u  ovom  istraživanju. 

                                                                                                                                            
Hrista za Mesiju  nastavljaju  da   idu  u  džamiju   i  dalje   se  pridržavajući   sv ih   islamskih  
verskih propisa. 



Takođe  vas  pozivam  da  ovoj  knjizi  pristupite  sa  molitvom.  
Ja sam je pisao sa molitvom i zamolio bih vas da razgovarate sa 
GOSPODOM dok  je  čitate.  Ima  nekoliko  stvari koje su ozbiljne i 
koje   nas   požuruju.   O   njima   je   ovde   razmatrano.   Dok   pro-
učavamo  poslednja  vremena,  moramo  to  činiti  u  duhu  molitve.  
Posvuda  u  Hristovom   telu,   širom   planete,  mnogi   veruju   da   je  
naraštaj   u   kojem   živimo   onaj   koji   će   doživeti   da   vidi   Isusov 
povratak.   Znači   li   to,   onda,   da   ovaj   naraštaj   ima   još   veću  
obavezu  da  postane  molitvena  zajednica  koja  će  biti  posvećena  
međusobnoj   ljubavi?   „Približio   se   kraj   svega.   Stoga   budite  
razboriti   i  trezveni,  da  možete  da  se  molite.  Pre  svega,   istrajno  
volite jedan   drugoga,   jer   ljubav   pokriva   mnoštvo   greha.“   (1. 
Petrova 4:7–8). 

Ovo   podjednako   može   biti   i   naraštaj   koji   je   nasledio  
izuzetnu priliku i ogromnu odgovornost o kojoj je govorio pro-
rok  Danilo:   „I   razumni   će   se   sjati   kao   svetlost   nebeska,   i   koji  
mnoge privedoše  k  pravdi,  kao  zvezde  vazda  i  doveka.“  (Danilo 
12:3). 

Danilo  je  video  samo  delić  toga  – dok je za mnoge od onih 
koji  čitaju  ovu  knjigu,  vrlo  moguće  da  budu  u  prilici  da  to  zaista  
i   dožive.   Pozivam   vas   da   budete   potpuno   predani.   Ovakva  
hitnost ne traži  ništa  manje  od  toga. 
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POSLEDNJA VREMENA 

POJEDNOSTAVLJENO 

 

 

ELIKI   BROJ   HRIŠĆANA veruje da je pitanje poslednjih 
vremena   neosvojiva   planina,   isuviše   visoka   i   kompliko-
vana za penjanje. Kao rezultat toga, mnogi su svoja 

uverenja   koja   se   tiču   poslednjih vremena, jednostavno pre-
pustili   svojim   pastorima   ili   različitim   „poznavaocima   pro-
roštva.“   Svakako   da   je   Gospod   nekima   dao   učiteljsku   službu  
unutar   Tela   Hristovog   da   bi   pomogli   ostalima   da   dođu   do  
pravilnog  razumevanja  složenijih  delova  Reči  Božje, ali to ni na 
koji  način  vernika  ne  oslobađa  odgovornosti  da  u  Bibliji   istraži  
te  tekstove  sam  za  sebe.  Najbolje  što  učitelj  može  da  učini  jeste  
da opremi svoje studente sa alatkama koje su im neophodne da 
prouče   i   razumeju   Bibliju   sami.   To   je   svrha   ovog poglavlja: 
opremiti   podjednako   i   studenta   i   zrelog   predavača-učitelja   sa  
nekoliko  vrlo  jasnih,   jednostavnih  i   lako  primenljivih  načela  za  
pojednostavljenje biblijske poruke koja govori o poslednjim 
danima  i  tako  ih  učine  pristupačnim  svima.  Pogrešno  mišljenje 
da   je   pitanje   poslednjih   dana   izvan   razumevanja   prosečnog  
hrišćanina,  mora  biti  uklonjeno.  Nakon  što  prihvate  načela  koja  
su   objašnjena   u   ovom   poglavlju,   mnogi   koji   su   nekad   bili  
zaplašeni   pitanjem   poslednjih   dana,   biće   uvereni   da   eshato-
logija nije predmet izvan njihove sposobnosti razumevanja. 
Sledećih   sedam   načela   predstavljaju   pristup   za   razumevanje  
biblijskog  proroštva  kojeg  ćemo  se  držati  nadalje  u  knjizi. 
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Načelo  #1: IDITE REDOM 

Neposredno nakon što  sam  diplomirao,  i  nakon  što  sam  postao  
vernik, radio  sam  kao  konstruktor  kuća  godinu  dana.  Da  bi  neko  
sagradio  kuću,  mora  da  počne  sa  postavljanjem  odgovarajućeg  i  
čvrstog  temelja.  Kako  i  na  kom  mestu  počinjemo  uvek  će  uticati  
na  krajnji  rezultat.  To  je  tako,  bilo  da  se  radi  o  kući  ili  o  teologiji.  
Loš  ili  slab  temelj  učiniće  krajnji  rezultat  nestabilnim,  krivim  ili  
čak   potencijalno   opasnim.   Kada   bi   neko,   prilikom   izgradnje  
kuće,   počeo   od   krova   a   zatim   nastavio   da   radi   prema   temelju,  
završio   bi   sa   nekim  vrlo   ozbiljnim   problemima.   Pa   ipak,   to   je  
upravo ono   što   neki   rade   kada   pokušavaju   da   izgrade   čvrstu  
biblijsku   eshatologiju;;   u   želji   da   razumeju   šta   Biblija   kaže   o  
poslednjim   vremenima   okreću   se   odmah   knjizi   Otkrivenja,  
poslednjoj knjizi  Biblije!  Ali,  molim  vas,  nemojte  me  pogrešno  
razumeti; knjiga Otkrivenja   jeste   ključna   za   razumevanje  kada  
se   izučava   Božji   plan   za   vremena.   Ali   to   nije   mesto   odakle  
polazimo. Otkrivenje se zasniva na obilju ranije otkrivenih 
proročkih   spoznaja   koje   nalazimo   u   brojnim   stihovima   širom  
Starog  i  Novog  zaveta.  Možda  i  više  nego bilo koja druga knjiga 
Novog zaveta, Otkrivenje je prenatrpano neposrednim navo-
dima,  ukazivanjima,  čak  i  mnogo  istančanijim  odjecima  stotine  
biblijskih stihova. 

Zamislite   da   slušate   simfonijski   orkestar.   Tokom  nastupa,  
čujete  gudačke  instrumente,  bubnjeve,  duvačke  instrumente  ali  
tek   u   veličanstvenoj   završnici   svi   ti   instrumenti   dolaze   do  
jednog   neverovatnog   krešenda.   To   je  Otkrivenje;;   veličanstveni  
proročko-simfonijski  krešendo  sastavljen  od  mnoštva  proročan-
stava koja nalazimo po celoj Bibliji. Ali kao i sva druga prelepa i 
velika krešenda,  ono  dolazi  na  kraju  s  razlogom.  Pre  nego  što  bi  
mogli  da  očekujemo  da  razumemo  šta  Otkrivenje  pokušava  da  
nam  kaže,  moramo  prvo  razumeti  šta  stihovi,  na  kojima  je  ono  
izgrađeno,  kažu.  Biblija   je   priča   koja   se   razvija. Ako bismo da 
pravilno   razumemo   šta   Biblija   govori,   moramo   početi   od 
početka knjige,  da  pristupimo  priči  onako  kako  je  pisana,  kako  
se  razvija  i  proširuje.  To  je  sasvim  jednostavan  i  logičan  pristup. 



Znači,   prvo   načelo   koje   treba   da   sledimo   kada   želimo   da 
razumemo   šta   Biblija   kaže   o   poslednjim   vremenima,   jeste:  
Počinjemo   sa   onim   što   dolazi   prvo.   Postavljamo   prvo   temelj  
(osnovu) – ono   što   je   na   početku.  Ne  može   biti   jednostavnije.  
Što   se   tiče   Biblije,   to   znači   da   polazimo  (počinjemo)   od   Tore,  
prvih pet knjiga  Mojsijevih,  i  odatle  krećemo  dalje. 

Načelo  #2: DRŽITE  SE  JEDNOSTAVNOSTI 

Pored   toga   što   je   poslednja   knjiga   u   Bibliji,   postoje   i   drugi  
razlozi  zašto  ne  počinjemo  sa  knjigom  Otkrivenje.  Otkrivenje  je  
možda   najsimboličnija   i   najapokaliptičnija   knjiga   u   Bibliji. U 
pokušaju   da   razumemo   šta   Biblija   govori   o   poslednjim   vre-
menima,  ne  polazimo  od  odlomaka  sa  najviše  slikovitih  prikaza, 
niti  počinjemo  od  stihova  koji  su  varljivi,  teški  za  tumačenje  ili  
zbunjuju.  Umesto   toga,   trebalo   bi   da   počnemo   sa   onim   što   je  
doslovno,  neposredno  i  lako  za  razumevanje.  Znači,  ne  samo  da  
ne   počinjemo   sa   Otkrivenjem;;   već   ni   sa   Danilom , ili pak, 
Jezekiljem. Iako su ove knjige zapisane mnogo pre Otkrivenja, 
one  su  vrlo  slikovite,  sa  puno  snova,  viđenja  i  simbolike.  Dakle,  
dok su Danilo   i  Jezekilj   od   suštinskog   značaja   za   razumevanje  
biblijske   poruke   koja   se   tiče   poslednjih   dana,   isto   kao   i  
Otkrivenje,   to   nisu   knjige   od   kojih   bi   trebalo   početi.   Postoje  
brojni   drugi   važni   odlomci   koji   se   prethodno  moraju   istražiti.  
Ne  samo  što  su  oni  stariji  od  Danila  i  Jezekilja,  već  su  i   jasniji   i  
lakši  za  razumevanje. 

Dakle,   naše   drugo   pravilo   jeste   da   je   potrebno   početi   sa  
onim   što   ima   najmanje   pojedinosti   koje   zbunjuju   i   čine   ne-
sigurnim,   što   je   najmanje   sporno   i   što   nije   previše   teško   za  
razumevanje. 

Načelo  #3: GRADITE  UČENJE  KOJE  JE U  SKLADU  SA CELOKU PN IM SVETIM PISMOM 

Pre  mnogo  godina,  kada  sam  postao  vernik,  živeo  sam  južno  od  
Bostona. Imao sam devetnaest godina i razumljivo, zbog mog 
preobraćenja  i  korenite  životne  promene,  većina  mojih  prijatelja 
više  nije  želela da provodi vreme sa mnom. Kao da sam preko 



noći   postao   vrlo   glasan   jevanđeoski   hrišćanin.   Kao   takav,  
proveo   sam   mnoge   subote   šetajući   po   Bostonu,   tragajući   za  
voljnim   slušaocima   sa   kojima   sam   mogao   da   podelim   svoju  
veru. U to vreme, jedna   od   najvećih   polukultnih   grupa   u  
Bostonu bila je Bostonska crkva Hristova, koja se ponekad 
nazivala  „bostonskim  pokretom,“  koju  je  osnovao  Tomas  „Kip“  
MekKin   (Thomas   “Kip”  McKean).   Prilično   često   sam   susretao  
članove  ove  grupe.  Jedno  od  njihovih  prepoznatljivih verovanja 
jeste  da  osobu  spasava  sam  čin  krštenja.  Po  njima,  bez  vodenog  
krštenja,   čovek   nikako   ne   može   da   bude   spasen.   Da   bi   ovo  
dokazali,  uvek  bi  se  pozivali  na  Dela  2:38,  gde  kaže:  „A Petar im 
reče:  'Pokajte se, i neka se svaki od vas krsti u ime Isusa Hrista 
za   oproštenje   svojih   greha'.“   Kao   revnostan mladi vernik, i 
Verijac† takođe,   počeo   sam   da   istražujem  Bibliju   da  vidim   šta  
ona  kaže  o  načinima  na  koji se  možemo spasiti.  Pronašao  sam  
sedamdeset i dva stiha, od Postanja do Otkrivenja, koji vrlo 
jasno  kažu  da  je  naša  vera  u  Isusa  i  u  ono  što  je  On  postigao  za  
nas   na   krstu,   to   što   nas   spasava.   Pronašao   sam da ako u to 
verujemo   iskrenim   i   pokajanim   srcem,   zaista   smo   kršteni   i  
zapečaćeni   Svetim   Duhom.   Dela   1:5   kažu:   „Jovan je krstio 
vodom,  a  vi  ćete  za  nekoliko  dana  biti  kršteni  Svetim  Duhom.“ 
Efescima 1:13–14, takođe   navodi:   „A vi ste se uzdali u Njega 
kada   ste   čuli   reč   istine,   dobru   vest   o   svom   spasenju,   i   preko  
Njega  ste,  kada  ste  poverovali,  bili  zapečaćeni  obećanim  Svetim  
Duhom, koji je zalog našeg  nasledstva,  da  Božje  vlasništvo  bude  
oslobođeno  otkupninom,  Njemu  na  slavu  i  hvalu.“  (NSP) 

Obećanje   se,   naravno,   odnosi   na   buduće   dovršenje   našeg  
spasenja,  kada  naša  tela  vaskrsnu  i  budu  proslavljena.  Vodeno  
krštenje  je  samo  spoljašnji  znak  unutrašnje  promene  koja  se  već  
dogodila   kada   smo   poverovali   i   bili   kršteni   Svetim   Duhom.  
Dakle, da vam postavim pitanje: kada sa jedne strane pogleda-

                                                                 
† Verijac  – Po Delim a ap. 17 :10-12, naziv  za  onog  koji revnosno po Pismu ispituje sv e 
ono  što  drugi  kažu  da  li  je  to  tako. 



mo  sedamdeset  i  dva  stiha  koja  kažu  da  smo  spaseni  verom,  a  sa  
druge strane jedan stih koji se koristi da bi se tvrdilo  da  nas  čin  
krštenja   spasava,   biblijski   govoreći,   koji   stav   je   izgrađen   na  
čvršćoj  osnovi?  Nema  sumnje  da  Pismo  jasno  kaže  da  je  vera  ta  
koja   nas   spasava,   a   da   je   vodeno   krštenje   prvi   značajni   čin  
poslušnosti  nakon  što  poverujemo. 

Svrha  ove  priče  jeste da nas podseti da ne razvijamo teorije, 
stavove   ili   učenja   na   osnovu   izdvojenih   stihova,   a   da   pri   tom  
zapostavimo izobilje drugih koji se odnose na isto pitanje. Do 
kojeg  god  stava  da  dođemo,  on  mora  da  bude  u  skladu  sa   svim 
onim  što  je  o  tome  rečeno  u  celokupnom  Pismu.  Naš  stav  mora  
biti da smo stanju da objedinimo sve   te   brojne   i   odgovarajuće  
stihove iz celokupne Biblije, i da ih pokažemo kao skladnu 
celinu. Podjednako je i opasno i neodgovorno zasnivati bilo koje 
učenje   ili   ideju   na   jednom   ili   pak   nekoliko izdvojenih stihova. 
Samo  kada  vidimo  da  se  neka  tema  neprestano  potvrđuje  kroz  
celu   Bibliju,   znaćemo   da   gradimo   na   postojanom   temelju.  
Dakle,  treće  pravilo  je  da  se  zida  na  temama  koje  su  potvrđene  i  
koje su postojane. Graditi učenje   na   potpunoj   podršci Pisma. 
Graditi učenje  koje  je  u  skladu  sa  celokupnim  Pismom. 

Načelo  #4: UPAMTITE: KONTEKST, KONTEKST, KONTEKST 

Upitajte  bilo  kojeg  trgovca  nekretninama  koja  je  ključna  stvar  za  
prodaju  kuća  i  on  će  vam  reći:  „Lokacija,  lokacija,  lokacija.“  Isto  
tako, svako  ko  provede  tri  dana  u  biblijskoj  školi  ili  seminaru  će  
vam  reći  da  je  osnovno  pravilo  za  ispravno  razmatranje  Svetog  
pisma: „Kontekst, kontekst, kontekst.“ Verovatno je jedna od 
grešaka   koja   se   najlakše   napravi   prilikom   pokušaja   da   razu-
memo biblijsko proroštvo,  ona  kada  propustimo  da  uzmemo  u  
obzir   širi   kontekst   Biblije.   Mi,   Amerikanci,   smo   posebno   na  
lošem   glasu   zbog   svoje   egocentričnosti   kad   je   u   pitanju   naš  
pogled na svet, i kao takvi, skloni smo da pravimo ovakvu 
grešku.   Zbog   određene  geografske   izdvojenosti   Amerike   i   naše  
značajne   uloge   u   novijoj   istoriji,   možda   čak   i   imamo   neki  
opravdan razlog za nedostatak svesnosti o svetu oko nas. Ali 



kada  pokušamo  da  protumačimo  i  shvatimo  biblijsko  proročan-
stvo,  takva  usredsređenost  na  sebe   je  vrlo  štetna.  Dopustite da 
pojasnim. 

Danas   se   crkva   u   Sjedinjenim   Državama,   i   uopšte   na  
Zapadu,  sukobljava  sa  različitim  pitanjima  kao  što  su:  moralni  i  
kulturološki   relativizam,   sekularni   humanizam,   darvinizam,  
religiozni pluralizam i intelektualni ateizam. Ova lista se, 
svakako,  može   proširiti.   Izgleda   da   svim   tim   anti-hrišćanskim  
idejama i pogledima na svet raste uticaj u zapadnoj kulturi i 
društvu.  Dakle,  zapadna  Crkva  živi  u  okruženju  gde  televizijske  
emisije,   filmovi   i  mediji   kojima   smo   izloženi,  neprestano   šalju  
poruku koja se sukobljava sa biblijskim pogledom na svet. Isto 
tako,   ako   naša   deca   pohađaju   državnu   školu   ili   sekularni  
univerzitet,   podjednako   su   na   udaru  nastavnika   i  učenika   koji  
agresivno  zastupaju  jedan  ili  sve  ove  antihrišćanske  poglede  na  
svet. Rezultat toga je da vernici na Zapadu imaju sklonost da 
pomisle da je isti duh vremena sa kojim se mi ovde borimo, 
takođe, snažno  zastupljen  u  svim  ostalim  delovima  sveta.  Dok  s  
pravom prepoznajemo demonske sile iza mnogih tih ideja koje 
svakodnevno  napadaju  naše  porodice  i  našu  veru,  mnogi  zaklju-
čuju   da   je   ovaj   rasprostranjeni   duh,   u   stvari,  vodeći   duh  Anti-
hrista.  Mnogi   zamišljaju   Antihrista   kao  vođu   globalne   svetske  
religije   u   kojoj   su   svi   dobrodošli,   osim,   naravno,   pravih   hriš-
ćana.   Pošto   je   zapadna kultura jedini   svet   koji   većina   zapad-
njaka  poznaje,  kada  uzmemo  Bibliju  i  počnemo  da  čitamo  pro-
ročke   odlomke   koji   govore   o   poslednjim   vremenima,   mnogi  
naprave  grešku  jer  prenose  svoje  poglede  na  svet  i  lična  iskustva  
na njene stranice. Problem je, naravno, zbog toga  što  je  Biblija  
oduvek bila, i sada je, u potpunosti jerusalimo-izraelo, i 
bliskoistočnocentrična   knjiga.   Kao   što   ćemo   videti,   biblijsko  
proroštvo  govori  potpuno  jerusalimocentričnu  priču.  Jerusalim  
je   grad   oko   kojeg   se   cela   priča  o  Isusovom   povratku   odigrava. 
To   je   doslovno   grad   iz   kojeg   će  Isus   vladati   zemljom   kada   se  
vrati.  Ovo  je  činjenica  koja  ne  sme  da  se  ispusti. 



Za   onog   koji   danas   živi   u   Jerusalimu,   iako   su   prisutne i 
ideje koje su preplavile zapadni svet, glavni demonski duh koji 
preti   da   uništi   Jevreje   i   hrišćane,   narod   Božji,   nije   religiozni  
pluralizam niti intelektualni ateizam; to je islam, u svakom 
pogledu.   U   Sjedinjenim   Državama,   duh   islama   je   manje  
značajan;;  i  zato  su  Amerikanci  spori  da  prihvate  ovu  činjenicu.  
Ali kada pogledamo Izrael, sami centar geografskog konteksta 
Biblije, lako je videti da duh koji dominira u celom regionu nije 
univerzalizam   ili   religija   Novog   doba,   već   islam.  U   krugu   od  
nekoliko stotina pa i hiljada milja oko Jerusalima, islam 
kontroliše  Bliski   istok, Severnu Afriku, Malu Aziju i Centralnu 
Aziju.  Izrael  se  nalazi  usred  okeana  mržnje. 

Dakle,  dok  pristupamo  Bibliji  da  bi  razumeli  šta  ona  kaže  o  
poslednjim   vremenima,   četvrto   pravilo   je   da   moramo   da  
uzmemo   u   obzir   njen   odgovarajući   kontekst.   Moramo   biti  
obazrivi da ne bismo  preneli  zapadnjački  pogled  na  svet  – jedan 
strani kontekst – na   stranice   ove   istočnjačke   knjige   pod   na-
zivom  Biblija.  Ne   smemo   nikad   zaboraviti   njen   bliskoistočno-
izraelski kontekst. Biblija nije prvenstveno pisana za Ame-
rikance i zapadnjake. Biblija   je   jevrejska   knjiga   sa   bliskoistoč-
nim naglaskom i pogledom na svet. 

Načelo  #5:  NE  ČITAJTE  PROROČKU  KNJIŽEVNOST  KAO  DA  JE TEHNIČKO  UPUTSTVO 

Ovo   pravilo   se   nadovezuje   na   prethodno.   Ono   kaže   da  
zapadnjaci  moraju  da  uzmu  u  obzir  da  je  većina  proročanstava  u 
Bibliji pisano u vidu drevne hebrejske poezije, ili kao apo-
kaliptična  književnost.  Biblijski  znalci  sa  Zapada  bi  trebalo  da  se  
upoznaju sa osobinama ove vrste književnosti   i   mnogim  
književnim  izrazima  koje  one sadrži.  Ovo  uključuje  pojmove  kao  
što   su   hebrejski idiomi, hiperbole i dvostruka ispunjenja 
mnogih  odlomaka.  Pošto  Zapad  većim  delom  vuče  svoje  kultu-
rološke  i   intelektualne  korene  iz  doba  prosvetiteljstva,  mi  ima-
mo  određen  način  razmišljanja,  shvatanja  i  viđenja  stvari  koja  
su  često  u  sukobu  sa  načinom  na  koji  je  Biblija  pisana. 



Jednom sam govorio na nekoj konferenciji i objasnio da 
čitanje   Biblije   doslovno   ponekad   znači   da   ne   uzimamo   stvari  
preterano   doslovno.   Ponekad   nas   čitanje   poezije   na   previše  
doslovan  način  ili  na  način  kako  čitamo  neko  tehničko  uputstvo,  
može  dovesti  do  raznih  problema  i  pogrešnih  tumačenja.  Nakon  
mog  govora,  neki  čovek  mi  se,  potpuno  samouveren,  usprotivio  
ispred  crkve.  „Ja  Bibliju  čitam  doslovno  i  tačka,“  rekao  je,  pošto  
je   naravno   zaključio,   da   sam   podsticao   na   ne-doslovno, tj. 
pomalo   slobodno   tumačenje.   Pomalo   iziritiran,   otvorio   sam  
svoju Bibliju i tekst u knjizi proroka Isaije u 60-toj glavi koji 
govori   o   blagoslovu   koji   će   doći   jevrejskom   narodu   tokom  
mesijanskog   kraljevstva.   „Znači,   Bibliju   uzimaš   doslovno,   bez  
obzira na  sve?“  pitao  sam  ga  pružajući  mu  Bibliju  pokazujući  16.  
stih   i   zamolio   ga   da   naglas   pročita:   „I   sisaćeš  mleko   naroda   i  
grudi   careva.   Znaćeš   da   sam   ja,   Gospod,   tvoj   Spasitelj,   da   je  
Jakovljev  Silni  Bog  tvoj  Otkupitelj.“  (NSP) 

Ne   želeći   da   prizna   da   bi   doslovno shvatanje ovog stiha 
imalo  neko  prilično  neprijatno  značenje,  rekao  je  da  bi  ovaj  stih  
morao  malo  više   da   prouči.  Ja   se   držim   doslovnog   tumačenja,  
ali   proročku   poeziju   čitam   kao   proročku   poeziju,   istorijsku  
pripovest kao istorijsku pripovest, izreke kao izreke, itd. Sve one 
govore  o  onome  što  je  vrlo  doslovno  i  stvarno,  ali  predstavljaju  
različite   vrste   književnosti   i   različite   izraze   da   prenesu   te   či-
njenice, svaka u okviru svojih pravila i svojih osobina. Dakle, 
kada   čitamo   hebrejsku   apokaliptičnu   književnost   ili   proročku  
poeziju,  ne  čitamo  taj  tekst  kao  priručnik  za  Tojotu  Tundru.  Za  
dalje   istraživanje   ovog   pitanja,   toplo   preporučujem   jednu  vrlo  
jednostavnu knjigu: How to Read the Bible for All Its Worth, od 
Gordona D. Fija i Daglasa Stjuarta (Gordon D. Fee; Douglas 
Stuart). 

 



Načelo  #6: PREPOZNAJTE GLAVN U  TEMU, VELIKU  PRIČU‡ BIBLIJSKOG  PROROŠTVA 

Razumevanje  suštine  biblijskog  proroštva  ni  približno  nije  tako  
teško   kakvim   ga   ponekad   učine  mnogi   zapadni   tumači.   Iako  
skoro   svako   proroštvo   ima   svoju   istorijsku primenu bilo u 
neposrednoj  ili  u  bliskoj  budućnosti  proroka,  krajnja  briga  svih  
biblijskih  proročanstava  jeste  dolazak  Mesije,  Dana  Gospodnjeg  
(Božijeg   suda   na  zemlji)   i  mesijanskog   kraljevstva   koje   potom  
sledi.   Iako   su   proroci   najčešće   prvo   govorili o okolnostima za 
vreme  njihovog  života,  ili  u  bliskoj  budućnosti,  glavna  tema  cele  
Biblije, svakog proroka i apostola, jeste Isusov dolazak i 
uspostavljanje Njegovog carstva na celoj zemlji. Kao takvo, s 
pravom   se   može   reći   da   je   biblijsko   proroštvo   pre svega 
mesiocentrično.  Ono  je  krajnje  usredsređeno  na  Isusa. 

Naravno,   kada   se   ističe   mesiocentričnost   Pisma,  mora   se  
prepoznati   i   prvi   i   drugi   Isusov   dolazak.   Današnji   hrišćani  
uglavnom  u   prvi   plan   stavljaju   proročanstva   koja   ukazuju   na  
Isusov prvi dolazak, dok su sporedna ona koja govore o Njego-
vom   drugom   dolasku.   Činjenica   je,   međutim,   da   je   naglasak  
Pisma prvenstveno na drugom dolasku.   Daleko   je   više   proro-
čanstava  koja  se  odnose  na  drugi, nego na prvi dolazak. Dakle, 
biblijsko  proroštvo  snažno  ističe  tri osnovne teme: 

x Neposredni  istorijski  kontekst  proročkog  doba, 

x Prvi Isusov dolazak, i 

x Drugi Isusov dolazak (Dan Gospodnji) 

Ali   ovde   postoji   problem:   jedna   od   osobina   zapadnjačke  
misli   je   da   volimo   da   uređujemo   i   svrstavamo   podatke   u  
jednostavne kategorije.  Zapadnjaci  vole  da  uređuju  po  vrstama  
sve,   uključujući   i   svoju   teologiju.   Možda   čak   pokušamo   i   da  
seciramo   živu   Božju  Reč   kao   žabu   u   srednjoškolskoj   naučnoj  
laboratoriji.  U  svom  pokušaju  da  protumačimo  Bibliju,  često  se  
                                                                 
‡ Velika  priča,   priča  koja  se  prov lači  kroz  čitavu  Bibliju 



trudimo da za svaki stih odredimo da li govori o istorijskom ili 
budućem   ispunjenju,   kao   da   je   u   pitanju, ili jedno, ili drugo. 
Međutim,  moramo  da  shvatimo  da  je  Biblija  istočnjačka  knjiga  i  
da   nije   pisana   zapadnjačkim  umom.  Nas  zapadnjake   skoro   da  
izluđuje   činjenica   da   u   Svetom   pismu   na   mnogim mestima 
nalazimo stapanje istorijskog   i   budućeg   u   jednom   odlomku.  
Uzmite  u  obzir,  na  primer,  sledeći,  svima  poznati,  odlomak: 

Jer nam se rodi Dete, Sin nam se dade, kome je v last na 
ramenu,   i   ime   će  Mu  biti:  Divni,   Savetnik,  Bog   silni,  Otac  
večni,  Knez mirni. Bez  kraja  će  rasti  v last  i  mir  na  prestolu  
Davidovom i u carstvu njegovom da se uredi i utvrdi sudom 
i   pravdom  od   sada   doveka.   To  će   učiniti   revnost  Gospoda  
nad vojskama. (Isaija 9:6–7) 

Ovaj tekst govori kao da je prvenstveni cilj ovog Deteta, 
Sina, da odbrani Izrael od njegovih neprijatelja. Razmislite o 
tome  šta  Dete  donosi:  granice  Izraela  će  se  proširiti;;   jaram  koji  
opterećuje   jevrejski   narod   biće   slomljen;;   čizme   ratnika   i   krv  
postaće   prošlost.   Ovo  Dete  će   doneti   trajan  mir.  Ipak,  Dete   je  
došlo,  ali  ostali  deo  proroštva  se  još  uvek  nije  ispunio.  Izrael   je  
još   uvek   ugnjetavan.   Ratovi   se   i   dalje   vode.   U   samom   ovom  
odlomku se nalazi pauza, odnosno praznina, dve hiljade godina 
duga.  Međutim,  na  prvi  pogled,  tekst  ne  daje  nikakve  naznake  
za to. U ovom neprekidnom odlomku, imamo i istorijsko (Dete 
je   rođeno)   i   buduće   ispunjenje   (Ono   će   vladati,   slomiti   ugnje-
tavanje i doneti trajan mir). Mi na Zapadu bismo voleli da svaki 
odlomak  svrstamo  u  sasvim  određenu  kategoriju,  istorijskog , ili 
budućeg   ispunjenja.   Međutim,   često   nalazimo   da   su   te  
`kategorije`  ispreplitane.  Ponekad  odlomak  može  biti  delimično  
istorijski  (sa  proročanstvima  koja  su  se  ispunila  za  vreme  života  
proroka  ili  nešto  kasnije)  sa  blagim  naznakama  budućih  proro-
čanstava   (koja   tek   treba   da   se ispune). Na drugim mestima, 
prorok  može  da  govori  skoro  u  potpunosti  o  dalekoj  budućnosti  
(futuristički)  sa  vrlo  malo  nagoveštaja  ispunjenja  tokom  istorije.  
Odlomak   isto   tako  može   biti   u   potpunosti   samo  futuristički   ili  
pak samo istorijski. Kako onda da razumemo ovakve odlomke? 



Odgovor   leži   u   razumevanju   velike   priče   koju   su   svi   proroci  
pripovedali   i  u  prepoznavanju  često  ponavljanih  tema  koje  sa-
stavljaju  ovu  veliku  priču.  Dozvolite  mi  da  objasnim. 

Mnogi   od   vas   su   čuli   izreku   „Ne   propustite   šumu   zbog  
drveća.“   Svrha   izreke   je   da   nas   upozori   da   se   ne   upetljamo  u  
mnoge   pojedinosti   (drveće)   nečega   i   propustimo   veću   sliku  
(šumu).   Verovatno   da   ovo   upozorenje   nigde   nije   u   toj   meri  
primenljivo   kao   što   je   to   slučaj   kod   proučavanja   biblijskog  
proroštva.   Kada   se   proučavaju   različiti   biblijski   odomci   koji  
govore   o   poslednjem   vremenu,   vrlo   je   lako   da   se   prilično  
udubimo  u  jedan  određeni  odlomak  i  da  ne  uočimo  mnogo  veću  
priču.  Primetio  sam  da  mnogi  znalci  kao  i  predavači  vrlo  često  
prave  ovakvu  grešku.  Međutim,  nju  je   lako  izbeći.  Pre  nego  što  
se  udubimo  u  neki  tekst,  moramo  se  čvrsto  držati  sveobuhvatne,  
konačne   priče   koja   se   provlači   kroz   brojna   biblijska   proro-
čanstva.  Bogu  hvala,  to  nije  teško.  Divna  stvar  kod  Biblije  je  to  
što  ona  istu  priču  govori  uvek  iznova  i  na  različite  načine.  Kad  
god  je  tema  važna,  ona  će  se  ponoviti  više  puta  u  Bibliji.  Ono  što  
je  važno  iz  prespektive  proroka,  Biblija  će  višestrukim  ponavlja-
njem  to  pojasniti.  Uzmimo  u  obzir  teme  koje  se  često  ponavljaju  
i  moći  ćemo  da  uočimo  „veliku  sliku“  biblijskog  proroštva. 

Kao  što  smo  rekli,  dok  su  proroci  govorili  o  događajima  koji  
će  uslediti  u  njihovo  vreme  ili  pak  u  bliskoj  budućnosti,  krajnja  
briga   celokupnog   biblijskog   proroštva   je   dolazak  Mesije,   Dana  
Gospodnjeg   i  mesijanskog   kraljevstva   koje   će   potom uslediti. 
Dolazak Isusa Hrista i uspostavljanje Njegovog kraljevstva je 
velika slika koju svi proroci zajedno slikaju. Kroz celu Bibliju je 
to  istaknuto.  U  sledećem  poglavlju,  ukratko  ćemo  ispitati  neke  
od   najvažnijih   proročkih   odlomaka   koji   se   odnose na Dan 
Gospodnji i Isusov povratak. Za potrebe ove studije, razmotri-
ćemo  sasvim  određene  narode  nad  kojima  će  Isus  doneti  presu-
du   kada   se  vrati.  Ono   što   ćemo  videti   jeste   da   se   uvek   iznova  
provlači   glavna   tema.   Iako   se   brojne   sporedne   teme   mogu  
istaknuti   da   bi   se   upotpunila   glavna   slika,   pojaviće   se   i   četiri  
osnovne i jasne: 



x U poslednjim danima, Antihrist, njegova imperija i 
vojna   sila   će   izroniti   iz   područja   koje   je   danas  
naseljeno   većinskim   muslimanskim   stanovništvom,  
odn.  država Bliskog istoka i Severne Afrike. 

x Ove  države  će  obrazovati  koaliciju,  uniju,  odn.  savez  i  
napasti  državu  Izrael.  Nastaće  žestoki  progoni  Jevreja  
i  hrišćana  globalnih  razmera. 

x Nakon   kratkog   izuzetno   strašnog   razdoblja   pobede  
Antihrista   i   njegove   vojne   sile,   Isus   će   se   vratiti   sa 
neba  da  izbavi  preživele  iz  jevrejskog  naroda,  od  kojih  
će  mnogi  biti  odvedeni  u  zatočeništvo. 

x Mrtvi   pravednici   će   se   probuditi   i,   zajedno   sa   živim  
svecima,   biti   „uzneti“   u   nebo,   gde   će   istog   trenutka  
primiti   večni   život   u   svojim   proslavljenim   vaskrslim  
telima. 

x Isus  će  uništiti  Antihrista  i  njegovu  vojsku  i  uspostav iti  
Svoje mesijansko kraljevstvo nad celom zemljom u 
Jerusalimu. 

Svakako  da  postoje  mnogi  detalji  koje  možemo  razmatrati,  
ali   kao   što   ćemo   videti,   ove   četiri   teme   se   najčešće   pojavljuju  
kod proroka.   Kada   pokušavate   da   razumete   biblijske   proroke  
kroz   razumevanje   velike   priče   o   dolasku   Dana  Gospodnjeg   i  
kraljevstva   koje   će   uslediti,   mnogi   proročki   odlomci,   koji   su  
nekad   zbunjivali,   iznenada   će   poprimiti   smisao.   Iako   proroci  
govore  o  događajima  iz  svojih  dana  ili  neposredne  budućnosti,  
svi   oni   na   kraju   govore   jednu   veliku   priču   i   ukazuju   na   istu,  
slavnu  budućnost. 

Načelo  #7: SHVATIMO DA  KADA  SE PRISUTNOST  SVEMOGUĆEG BOGA NA 
ZEMLJI PRIKAŽE U TELESNOM (VIDLJIVOM) OBLIKU, TO JE BOG SIN (ISUS) 

Ovo poslednje   pravilo   je   više   opažanje,   ali   je   od   suštinske  
važnosti   da   ga   prihvatimo   da   bismo   pravilno   razumeli   brojne  
tekstove  u  proročkim  knjigama  koji  govore  o  povratku  Mesije  i  
Danu Gospodnjem: kada je Bog prikazan u vidljivom obliku na 



zemlji, to je, uglavnom, pojavljivanje Boga Sina u istoriji pre 
svog  utelovljenja  ili  je  proročko  opisivanje  Isusa  Mesije  u  vreme  
Njegovog  povratka.  Mnogi  hrišćani  ovu  istinu  propuštaju  jer  su  
zbunjeni  u  vezi  prirode  Svete  Trojice.  Obično,  kada  se  ličnosno  
biće   o   kojem   se   govori   oslovljava sa Bog, ili svetim imenom 
Jahve,   najčešće   prevođeno   kao   „GOSPOD,“§ mnogi   će   jedno-
stavno podrazumevati da je to Bog Otac. Ali u Bibliji, Bog Otac 
ne  silazi  na  zemlju  sve  do  samog  svršetka  (Otkrivenje  21–22). 

Bog  se  pojavio  muškarcima  i  ženama  u   raznim vremenima. 
Pogledajte samo dva primera: 

Tada   je   ona   počela  da   priziva   ime  GOSPODA, koji je s njom 
govorio,  i  rekla  je:  „Ti  si  Bog  koji  v idi”,  jer,  kao  što  je  rekla:  
„Da   li   sam   ovde   zaista   v idela   Onoga   koji   mene   v idi?” 
(Postanje 16:13, NSP) 

I Jakov  nadede ime onom mestu Fanuil; jer, veli, Boga v ideh 
licem  k  licu,  i  duša  se  moja  izbavi.  (Postanje 32:30) 

Međutim,  uprkos  ovim  i  drugim  pojavljivanjima  Boga  u  Starom  
zavetu,  apostol  Jovan  jasno  kaže  da  niko  nikada  nije  video  Boga  
Oca, osim Boga Sina: 

Boga niko   nikad   nije   v ideo.   Jedinorođeni   Bog,   koji   je   u  
Očevom  krilu  - on ga je objavio. (Jovan 1:18) 

Ko  god  sluša  Oca  i  nauči,  dolazi  k  meni.  Niko  nije  video  Oca  
osim onoga koji je od Boga - on je v ideo Oca. (Jovan 6:45–
46) 

Apostol Pavle je, takođe, jasno rekao da Bog Otac nikad nije 
viđen: 

Nalažem   ti  pred  Bogom,   koji   svemu  daje   život . . . blaženi   i  
jedini Vladar, Car careva i Gospodar gospodara koji je jedini 

                                                                 
§ U engleskim  prevodima  Biblije   se  JHVH  često  prevodi  kao  GOSPOD (LORD, v elikim  
slov ima),  ne  treba  mešati  sa  prevodom  imenice  Adonaj/Gospod  (Lord,  samo  početno  je  
slov o v eliko) 



besmrtan, koji prebiva u nedostupnoj svetlosti, koga niko od 
ljudi  nije  v ideo  niti  može  da  ga  v idi.  Njemu  večna  čast  i  moć.  
Amin. (1 . Timoteju 6:13–16) 

Pa ipak, kod proroka, postoje mnogi tekstovi koji govore da 
je  Bog  bio  prisutan  na  zemlji.  Iako  se  više  tekstova  može  navesti,  
razmislite  o  sledećem: 

Potom otide gore Mojsije i Aron, Nadav i Avijud, i 
sedamdeset  starešina  Izrailjev ih, I  v ideše  Boga  Izrailjevog,  i  
pod nogama Njegovim kao delo od kamena safira i kao nebo 
kad je vedro. I   ne   pruži   ruke   svoje   na   izabrane   između  
sinova   Izrailjevih,   nego   videše   Boga,   pa   jedoše   i   piše. 
(Izlazak 24:9–11) 

Mada Biblija kaže  da  su  brojni  pojedinci   i  grupe  ljudi  kroz  
istoriju videli Boga, svi ti tekstovi se moraju shvatiti kao 
pojavljivanje Boga Sina pre svog utelovljenja. Isto tako, tamo 
gde   je   Bog   vidljivo   prisutan   u   kontekstu   budućih   proroštva,  
trebalo bi da razumemo da se   i   „Bog“   i   „GOSPOD“   odnosi   na  
Isusa nakon njegovog povratka. Razmislite na primer o tekstu u 
Zahariji: 

Jer  ću   skupiti   sve   narode  na   Jerusalim  u   boj,   i   grad  će   se  
uzeti,   i   kuće   opleniti   i   žene   osramotiti   i   polov ina   će   grada  
otići  u  ropstvo,  a  ostali  narod  neće  se  istrebiti  iz  grada.  Jer 
će  GOSPOD izaći,  i  vojevaće  na  narode  kao  što  vojuje  na  dan  
kad je boj. I   noge   će   Njegove   stati   u   taj   dan   na   gori  
maslinskoj. (14:2–4) 

Ovde  je  Jahve,  Gospod,  viđen  kako  stoji  na  gori.  Opisan  je  
kako   se   bori   protiv   neznabožačkih   naroda.   Ovo   je   jasno  
mesijansko   proročanstvo   koje   se   odnosi   na   dan   kada   će   Isus  
Mesija  stati  na  Maslinsku  goru  da  izvrši  sud  nad  onim  narodima  
koji su krenuli na Jerusalim. 

KRATAK PREGLED 

U   zaključku,  hajde   da   ukratko   pogledamo   načela   tumačenja  o  
kojima smo govorili u ovom poglavlju. Svako ko sledi i 



primenjuje   ova   jednostavna   načela   otkriće   da   je   biblijsko  
proroštvo  mnogo  pristupačnije  i  lakše  za  razumevanje: 

x Načelo  #1:  Počnite  sa  onim  što  dolazi  prvo,  a  ne sa onim 
što  dolazi  kasnije. 

x Načelo  #2:   Počnite   sa  onim   što   je   jasno,   neposredno   i  
lako   za   razumevanje,   a   ne   sa   onim   što   je   previše  
simbolično,  slikovito  ili  teško  protumačiti. 

x Načelo  #3: Gradite na temama koje su postojane  i  često  
se ponavljaju u Svetom pismu. 

x Načelo  #4: Ne zaboravite: kontekst, kontekst, kontekst. 

x Načelo   #5 :   Ne   prilazite   Bibliji   kao   da   je   tehničko  
uputstvo,   već   uvek   imajte   na   umu   njeno   istočnjačko  
poreklo. 

x Načelo   #6:   Prepoznajte   krajnji   nagoveštaj   biblijskog  
proroštva;;  a  to  je  „velika  priča.“ 

x Načelo   #7 : Prepoznajte da se prisutnost Svemogućeg  
Boga u vidljivom obliku na zemlji, odnosi na Boga Sina, 
tj.   u   prošlosti   – Sina  Božjeg   pre  ovaploćenja,   a   u   budu-
ćnosti  na  Isusa  u  vreme  Njegovog  povratka. 
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UVOD U TEORIJU ISLAMSKOG 

ANTIHRISTA 

 

 

A  POČETKU  PROUČAVANJA,  naš  cilj  će  biti da steknemo uvid u 
neke   od   najvažnijih   proročkih   odlomaka   koji   se   tiču  
Dana   Gospodnjeg   i   Hristovog   povratka.   Proučavanje  

svakako   neće   biti   sveobuhvatno.   Usredsredićemo   se   na  
određene   narode   nad   kojima   će   se,   kako   je   istaknuto,   izvršiti  
sud u Danu Gospodnjem. Ono   što   ćemo   videti   je   jedna ista 
opšta  tema  koja  se  pojavljuje  mnogo  puta. 

Postanje 3: ONAJ  KOJI  ĆE  ZDROBITI  GLAVU  ZMIJE 

Naše  proučavanje  mora  započeti  sa  trećim  poglavljem  Postanja,  
koje  teolozi  često  nazivaju  „prajevanđeljem,“  pošto  nam  je  još  u  
toj prvoj knjizi Biblije objavljena, iako u   svom   začetku,   divna  
vest o Mesiji (mesijanska nada). 

Tu  priču  svi  znamo:  U  početku  je  sve  što  je  Bog  stvorio  bilo  
– dobro. Adam i Eva su se nalazili u vrtu i sve je bilo u 
najboljem   redu.   Bog   i   čovek   su   imali   savršeno   zajedništvo   u  
raju. Ali, čineći pogrešan  izbor,  onog trenutka kada su podlegli 
Sotoninom  iskušenju,  Adam  i  Eva  su  se  pobunili   protiv  Božjih  
zapovesti   i   ljudski  rod  je  pao  u  grešno  stanje,  u  kojem  se  sada  
svi   mi   nalazimo.   Živimo   daleko   od   raja,   daleko   od bliske 
zajednice  sa  Bogom,  propadamo  sve  do  svoje  smrti  kada  će  naša  
tela   istrunuti.   Ali,   ovako   nije   trebalo   da   bude.   Niti   će   zauvek  
ostati.  Kada  se  Božji   plan  spasenja  dovrši,  greh  i  smrt  postaće  
prošlost.   Pod   „Božjim   planom   spasenja“   se   jednostavno  

N 



podrazumeva  način  na  koji  Bog  vraća  ljudski  rod  u  večni  život,  u  
vrt, raj, u mesto bliske zajednice i prijateljstva s Njim. Radi se o 
obnovi i spasenju sveg stvorenog,   upravo   ono   što   je   apostol  
Petar  mislio  kada  je  rekao:  „...vremena  obnove  svega  o  čemu  je  
Bog govorio   preko   svojih   svetih   proroka   iz   starog   doba“   (Dela 
ap. 3:21,  NSP).  Ovo  je  „glavna  tema“  cele  Biblije. 

I   tako,   usred   priče   o   Adamu,   Evi   i   zmiji   Sotoni,  u   jednom  
jednostavnom stihu, Bog daje pregled celokupne istorije 
spasenja: „Staviću  neprijateljstvo   između   tebe   i   žene   i   između  
tvog  semena  i  njenog  semena.  Ono  će  ti  glavu  zdrobiti,  a  ti  ćeš  
ga  u  petu  raniti“ (Postanje 3:15, NSP). 

Eva,  majka  celog  ljudskog  roda,  je  sagrešila,  i  Bog  je  objavio  
da  će  od  tog  dana  nadalje,  postojati  neprijateljstvo  između nje i 
Sotone.   I   više   od   toga,   Sotonino   „seme,“   odnosno   sledbenici,  
biće  u  neprijateljstvu  sa  Evinim  potomstvom,  sa  onima  koji  nisu  
Sotonini  sledbenici.  I  ono  što  je  još  važnije,  Sotonino  seme  biće  
u ratu sa njenim „Semenom  (Potomkom),“  Mesijom  i  Njegovim 
sledbenicima.   Prema   ovom   drevnom   proročanstvu,   istorija   će  
biti  priča  o  sukobu  Sotoninog  naroda  sa  narodom  Božjim. 

Zatim   dolazi   čuveno   obećanje   da   će   Mesija,   iako   će   biti  
ranjen u petu, na kraju zdrobiti Sotoninu glavu i njegove 
sledbenike.   Na   samom   početku duge ljudske istorije, Bog je 
objavio   da   će   Evino   „Seme,“   Mesija,   popraviti   štetu   koja   je  
napravljena  tog  tužnog  i  mračnog  dana  u  vrtu.  U  jednom  stihu,  
jednoj   sažetoj   objavi,   imamo   kratak   pregled   istorije   spasenja.  
Onda   je   sasvim   prikladno   što   biblijski znalci  Džejms   E.   Smit   i  
Valter Si   Kajzer  Mlađi   (James  E.   Smith,  Walter C. Kaiser Jr.) 
ovaj   stih   nazivaju   „matičnim   proročanstvom.“1  Iz ovog 
proročanstva  proizilaze  sva  druga  biblijska  proročka  obećanja  u  
vezi  Mesije.  Do  kraja  ovog  poglavlja  razmotrićemo  neke od tih 
obećanja.   Kao   što   ćemo   videti,   svaki   odlomak   će  doneti neke 
nove, dodatne pojedinosti koje proširuju jednu istu – izvornu 
priču. 



Brojevi 24: VLADAR IZ IZRAELA KOJI DROBI MOAV, EDOM I SIN OVE ISTOKA 

Dalje u Tori, nalazimo jedno od najranijih i najneposrednijih 
mesijanskih   proroštava  u   Bibliji.   To   je   priča   o   kralju   Valaku   i  
proroku Valamu. Valak je bio kralj Moava, a Valam prorok. 
Priča  se  odvija  ovako:  Valak  i  Valam  stoje na  uzvišici  zagledani  
u Izrael: Jevreje, koji su se ulogorili dole u prostranoj dolini. 
Jevreji  su  upravo  izašli   iz  Egipta  i  probijali  se   prema  obećanoj  
zemlji.   Valak,   međutim,   uznemiren   jer   je   velika   grupa   ljudi  
prešla   granicu   njegovog   kraljevstva,   plaća   Valama   da   izrekne  
kletvu na jevrejski narod. Ali umesto toga, dok zajedno tamo 
stoje,   Valam   počinje   da   prorokuje   pod   nadahnućem   Božjeg  
Svetog  Duha.  Gledajući  dole  na  izraelski  logor,  evo  šta  on  kaže: 

„Ja  sada  evo  idem  k  narodu  svom,  ali  da  ti  kažem  šta  će  taj  
narod  učiniti  narodu  tvom  najposle...  Vidim  Ga,  ali  ne  sad;;  
gledam Ga, ali   ne   izbliza;;   izaći  će   zvezda   iz   Jakova   i  ustaće  
palica   iz  Izrailja,   koja  će   razbiti   knezove  moavske   i  razoriti  
sve   sinove   sitove.   I   Edoma   će   osvojiti   i   Sira   će   osvojiti  
neprijatelji  njegovi;;  jer  će  Izrailj  raditi  junački.  I  v ladaće  koji  
je od Jakova, i zatrće  ostatak  od   grada.”  A ugleda Amalika, 
otvori  priču   svoju,   i   reče:  „Amalik   je   početak   narodima,  ali  
će  najposle  propasti.“    (Brojev i  24:14,  17–20) 

Proročanstvo   objavljuje   šta   će   Jevreji   uraditi   Moavcima  
„najposle.“   Ovaj   izraz,   na   jevrejskom:   aharit ha-jamim (אַחֲרִית 
 doslovno  znači  „poslednji  dani,“  odnosno  – vreme pojave  ,(הַיָמִים
Mesije. Dakle,   Valam   objavljuje   da   će   u   poslednja   vremena,  
vladar  izaći   iz  Izraela.  Još  od  najranijih  dana,  jevrejski  tumači  
su  razumeli  da  je  ovaj  tekst  proročanstvo  o  Mesiji.  Lažni  mesija  
iz prvog veka, Simon ben Kosiba je, zapravo, promenio svoje 
ime u Simon bar Kohba (Simon, sin zvezde) u otvorenoj nameri 
da   sebe   predstavi   kao   ispunjenje   ovog   proroštva.   Prema   ko-
mentaru   Džejmisona,   Fauseta   i   Brauna   (Jamieson,   Fausset,  
Brown)   ovde   se   misli   na   „istaknutog   vladara   – prvenstveno 
Davida;;   ali   odmah   zatim   i   na  mnogo   značajnijeg   – Mesiju.“2 
Svakako   da   ovaj   odlomak   nije   došao   do   svog   konačnog  
ispunjenja   sa   kraljem  Davidom,   pošto   je  mnogo   godina   posle  



njegove smrti prorok Jeremija ponovio  Valamovo  proročanstvo.  
Ono   i   dalje   čeka   svoje   ispunjenje   u   budućnosti   (Jeremija  48–
49). Ovo je, takođe, proročanstvo   koje   će,   zajedno   sa   onim  u  
Miheju   5   (gde   se   navodi   da   će   se  Mesija   roditi   u   Vitlejemu),  
uputiti mudrace sa istoka da slede vitlejemsku zvezdu, u nadi da 
će   naći   „judejskog   cara“   što   se   rodio   (Matej   2:1–2). Ovo 
proročanstvo  nas  konačno  upućuje  na  Isusa  Mesiju  i  delo  koje  
će  On  dovršiti  kada  se  bude  vratio. 

Ali  šta  tekst  kaže  da  će  Mesija  sprovesti  kada  se  vrati?  Šta  je  
Duh Sveti istakao kao glavno ostvarenje Mesije toga dana? Ako 
uporedimo   sa   3.   glavom   Postanja,   sa   „matičnim   proročan-
stvom,“   ponovo   vidimo   Mesiju   kako   „razbija   (gnječi,   drobi)“  
glavu  Sotoninom  semenu.  Ovog  puta,  međutim,  Sotonino  seme  
nije   tako   neodređeno   kao   u   Postanju   3.  Ovde su narodi vrlo 
jasno   naznačeni.   Mesija   se   vraća   da   razbije   glave   Moavu,  
Edomu,  Siru,  sitovim  sinovima  i  Amalićanima.  Ali  šta  ti  pojmovi  
znače?  Na  koga  se  oni  odnose? 

Moavci   i   Edomci   su   bili   narodi   koji   su   živeli   istočno   od  
današnjeg  Izraela,  gde  se  danas  nalazi  država  Jordan.  Gora  Sir  
je poznata planina u moavskoj zemlji. Prema tome, Moav, Edom 
i  Sir  ukazuju  na  istu  oblast  i  narode  koji  su  nekad  živeli  u  njoj.  
Amalici  su  bili  narod  koji   je,  takođe,  živeo  u  predelima  istočno  
od Izraela. Svi ovi narodi su, tokom čitave biblijske istorije, bili 
neprijateljski  raspoloženi  prema  Jevrejima.  Ali  šta  je  sa  nazivom  
„sinovi  sita“?  Poznavaoci  Biblije  su  razmatrali  njegovo  značenje.  
Neki od njih smatraju da naziv ukazuje na Adamovog sina Sita i 
da se odnosi na celokupno  čovečanstvo.  U  jerusalimskom  targu-
mu,  međutim,  nalazimo  da  ga  staro  jevrejsko  tumačenje  prevodi  
sa   „svi   sinovi   istoka.“   Vavilonski   targum   Jonatana   ben  Uziela  
ide  dalje  i  objašnjava  da  se  naziv  odnosi  na  „Gogove  vojske  koje  
će  se  udružiti  za  bitku  sa Izraelom.“3 Shvatanje da se ovaj naziv 
odnosi na sinove istoka je u skladu sa ostalim nazivima sa 
kojima je povezan (Moav, Edom, Sir i Amalićani). Na kraju 
imamo skup imena koja nas usmeravaju na pustinjske narode 
koji  su  živeli  istočno  od  Izraela.  Ali  nije  samo  geografski  položaj  



naroda   na   koji   se   ovde  misli.   U   pitanju   je   više   od  geografskog  
položaja,   pre   svega   to   je   njihova   duboka   mržnja   prema  
jevrejskom   narodu   koja   ih   obeležava   za   konačni   sud   kada   se  
Mesija vrati. 

Sada   se   mora   postaviti   pitanje:   u   konačnom ispunjenju 
proročanstva,  gde  i  na  koga  nas  ovo  upućuje?  Kada  se  Isus  vrati, 
šta   nam   ovaj   odlomak   kaže: kome   će   suditi?   Ako   uzmemo   u  
obzir   doslovno   značenje   teksta,   da   li   bi   bilo   više   razumno   i  
odgovornije tumačiti   da   nas   upućuje   na   današnje   stanovnike  
zemalja   istočno   od  Izraela,  gde   su   se   nekad  Moavci,  Edomci   i  
Amalićani nalazili? Ili je razumnije prihvatiti da nas ovo 
proročanstvo   usmerava   na  Nemačku,  Italiju   ili   Englesku,  kako  
to mnogi savremeni   tumači   proroštava   smatraju?   Zar   nećemo  
pogled usmeriti ka istim zemljama i njihovim pustinjskim 
narodima koji su glavni predvodnici drevne antisemitske 
mržnje  prema  jevrejskom  narodu?  Odgovor  bi  ovde trebalo da 
bude jasan. 

 

Brojevi 24: Edom, Moav, Amalici 



Isaija 25: SUVEREN I GOSPOD  ĆE  ZDROBITI  MOAV 

Mnogi   od   vas   ste   bili   na   jednoj   ili   više   sahrana na kojima je 
pročitano  Otkrivenje  21:4:  „On [Bog] će  im  obrisati  svaku  suzu  
iz  očiju  i  više  nikad  neće  biti  smrti,  ni  jada,  ni  jauka,  ni  bola  više  
neće  biti  jer  je  prošlo  ono  što  je  bilo  pre.”  Ali  malo  je  poznato  da  
je knjiga Otkrivenje zapravo preuzela ovaj tekst neposredno od 
25. poglavlja proroka Isaije. Međutim, u ovom odlomku knjige 
proroka Isaije ne stoji da će Gospod samo obrisati suze i 
ukloniti  smrt.  Bog  će  isto  tako  i  ukloniti  sramotu  sa  Svog  naroda  
Izraela po svoj zemlji.   Šta   će   još  Gospod učiniti   u   to   vreme?  
Hajde da pogledamo odlomak. 

Zauvek   će   uništiti   smrt.  Gospod  će   obrisati   suze   sa   svakog  
lica.  Ukloniće  sramotu  sa  svog  naroda  po  svoj  zemlji,  jer  je  
tako  rekao  Gospod.  Tog  dana  reći  će  se:  „Gle,  to  je  naš  Bog.  
U  njega  se  uzdamo,  on  će  nas spasti. To je Gospod. U njega 
se uzdamo. Radujmo se i veselimo se spasenju koje od njega 
dolazi.”  Jer  će  Gospodnja  ruka  počivati  na  ovoj  gori  [Sion], a 
Moav  će  biti  zgažen  na  svom  mestu  kao  što  se  slama  gazi  na  
đubrištu.  Bog  će  na  njega  zamahnuti  rukama  kao  što  plivač  
zamahuje  kad  pliva,  i  veštim  pokretima  svojih  ruku  poniziće  
njegovu oholost. (stihovi 8–11 , NSP) 

Objašnjavajući   ovaj   odlomak   stari   latinski   tumač   spisa  
Jeronim   je   pisao   o   reakciji   Božjeg  naroda:   „Nakon   što je smrt 
uništena  zauvek,  narod  Božji, koji je izbavljen iz zagrljaja smrti, 
reći  će  Gospodu:  Pogledajte,  ovo  je  naš  Bog,  za  koga  su  neverni-
ci  mislili  da  je  samo  čovek.“4 

Ali,  da  li  je  to  vreme  već  došlo?  Da  li  je  Bog  već  uništio  smrt  
i obrisao sve suze? Naravno da nije. Kontekst ovog odlomka je u 
budućnosti,   kada   se   Mesija   vrati.   U   budućem   mesijanskom  
dobu,  oni  koji  u  carstvo  uđu  kao  nevernici  živeće  izuzetno  dugo  
(Isaija  65:20),  dok  će  vernici  proći  kroz  prvo  vaskrsenje  i  imaće  
besmrtna   tela:   „Oni   oživeše   pa   su   sa   Hristom   vladali   1.000  
godina...   To   je   prvo   vaskrsenje.   Blažen   je   i   svet   onaj   ko   ima  
udela u prvom vaskrsenju. Nad takvima druga smrt nema 



nikakvu  vlast  nego  će  oni  biti  Božiji  i  Hristovi  sveštenici“ (Otkri-
venje 20:4–6). 

To   je   vreme   koje   sva   tvorevina   iščekuje   sa   čežnjom.  I   još  
jednom, na kraju ovog poretka vidimo kako ruka Gospodnjeg 
blagoslova  i  zaštite  počiva  na  glavi  Siona,  Njegovog  naroda,  dok  
nogom  gnječi   glavu  Moavu,   njegovom  neprijatelju.  Gospodnja  
noga je na potiljku Moavaca, dok je njihovo lice zagnjureno u 
gomilu  đubreta. 

Još   jednom,  moramo  uzeti   u   obzir   da   nije   navedeno   da   je  
neprijatelj   Božjeg   naroda   neodređen   ili   sveopšti.   U   Brojevima  
24.   glavi   stoji   da   je   „Moav“   taj   kome   će  Isus  Mesija,   kada   se  
vrati,   suditi.   Kada   pogledate   razna   tumačenja   ovog   odlomka,  
videćete  da  mnogi  njihovi  izlagači  tvrde  da  Moav  ovde,  sasvim  
neodređeno  i  uopšteno,  predstavlja  sve  Izraelove  neprijatelje  u  
poslednjim   danima.   Međutim,   značajnu   upotrebu   pojma  
„Moav“   ne   bi   trebalo   tumačiti   kao   da   uopšte   nema   nikakvu  
svrhu. Proučavaoci  Svetog  pisma moraju biti oprezni kako ne bi 
zauzeli takav krajnje  alegoričan   pristup   kada  će   im  nadahnuti  
biblijski pojmovi postati sasvim besmisleni ili, pak, nebitni. 
Kada je ova preterana alegorizacija nepromišljena, koliko je tek 
nepromišljenije  čitati  „Moav“  a  misliti na Evropu? Pa ipak, to je 
upravo   ono   što  mnogi   zastupnici   teorije   evropskog  Antihrista  
žele  da  uradimo. 

I  zato  bih  da  još  jednom  pitam,  prema  ovom  tekstu,  u  vreme  
povratka   Gospodnjeg,   da   li   će   oni   nad   kojima   će   se   izvršiti  
Njegov sud biti iz Evrope ili nas  tekst  ponovo  upućuje  na  anti-
semitske sinove istoka? I ponovo  nam  zdrav  razum  jasno  kaže  
da je u pitanju ovo drugo. 

Avdija: SU D GOSPODN JI PROTIV EDOMA 

Tema  kratkog  Avdijinog  proročanstva  je  konačna  pobeda  „gore  
Sion“   nad   „gorom  Edom.“  Gore   u   Bibliji   obično   predstavljaju  
carstva.   Iako   ovo   proročanstvo   ima   svoje   značajno   delimično  
ispunjenje   u   istoriji   u   nekadašnjem   sukobu   izraelskog   i   edom -



skog   carstva,  njegovo   konačno   ispunjenje   je   još   uvek   u   budu-
ćnosti.   Pastor   Čak   Smit   (Chuck   Smith)   iz   crkve   Kalvarija 
(Calvary Chapel)   s   pravom   kaže   da   će   se   konačno   ispunjenje  
ovog   proročanstva   i   suda   nad   Edomom   dogoditi   u   „dan  
Gospodnji   kada   Bog   ponovo   blagoslovi   Izrael   i   spasenje   dođe  
Sionu,  kada  Gospod  bude  vladao.“5 I dr. Tomi Ajs (Tommy Ice) 
govori o vremenu Avdijinog   ispunjenja:   „Kada   će   se   Avdijino  
proročanstvo   ispuniti?   .   .   .   Tekst   jasno   kaže   da   će   se   ispuniti  
kada   „Dan   Gospodnji   dođe   na   sve   narode.“   Jasno   je   da   je  
odigravanje  ovog  događaja  smešteno  u  isto  vreme  za  koje  Isaija,  
Jeremija, Jezekilj, Amos i drugi navode   da   će   narodima   biti  
suđeno  na  kraju  velikih  nevolja,  u  vreme  Armagedonske  bitke.”6 

Kontekst  „Dana  Gospodnjeg“  se, takođe, vidi u poslednjem 
stihu   ovog   proroštva,   koji   kaže   da   u   taj   dan   „carstvo   će   biti  
Gospodnje“:  „I izbavitelji (ili – izbavljenje)  će izaći  na  goru  Sion  
da  sude  gori  Isavovoj,  i  carstvo  će  biti  Gospodnje“ (Avdija 1:21). 

Još  jedan  dokaz  za  konačno  ispunjenje  Dana Gospodnjeg se 
vidi   u   činjenici   da   tekst   govori   da   će   zarobljenici   i   roblje   iz  
Izraela  biti  oslobođeni  i  da  će  „naslediti“  edomsku zemlju: 

A   na   gori   će   Sionu   biti   spasenje,   i   biće   sveta,   i   dom   će  
Jakovljev   naslediti  nasledstvo  svoje.  I  dom  će  Jakovljev   biti  
oganj i dom Josifov plamen, a dom Isavov strnjika; i 
razgoreće   se   na  njih,   i   spaliće   ih;;   i   neće   biti  ostataka  domu  
Isavovom, jer   Gospod   reče.   .   .   I   zarobljena   vojska   sinova  
Izrailjev ih   naslediće   šta   je   bilo   hananejsko   do   Sarepte;;   a  
roblje   jerusalimsko,   što   je   u   Sefaradu,   naslediće   južne  
gradove. (Avdija 1 :17 –20) 

Međutim,   od   vremena  Avdije,   Izrael   nikada   u   istoriji   nije  
posedovao Edom.  Jedino  što  nam  preostaje  jeste  da  prihvatimo  
da   potpuno   ispunjenje   ovog   proročanstva   ima   svoje   mesto   u  
budućnosti,   u   vreme   vladavine   Isusa   Mesije.   Sada   kada   smo  
ustanovili   kontekst   konačnog   „Dana  Gospodnjeg,“   protiv   koga  
je,   onda,   usmereno   proročanstvo?   Još   jednom   se   vidi   da   je  



prorok  Avdija  ponovio  ono  što  su  mnogi  drugi  jevrejski  proroci  
istakli: 

U  onaj  dan,  govori  Gospod,  neću  li  pogubiti  mudre  u  zemlji  
edemskoj   i   razumne   u   gori   Isavovoj?   I   tvoji   će   se   junaci  
uplašiti,  Temane,  da  se  istrebe  pokoljem sv i iz gore Isavove. 
Za   nasilje   učinjeno   bratu   tvom   Jakovu   pokriće   te   stid   i  
istrebićeš   se   zasvagda.   .   .   Jer   je  Dan Gospodnji blizu svim 
narodima:   kako   si  činio,   tako  će   ti   biti,   plata  će   ti   se  vratiti  
na glavu tvoju. (1 :8–10, 15) 

U skladu sa izraelocentričnošću   svih   biblijskih   proročan-
stava,  ponovo  vidimo  da  su  glavni  razlog  i  osnova  za  Božji  sud  
nad   Edomom,   Isavom   i   Temanom  njihovo   nasilno   ponašanje  
prema Jakovu/Izraelu. Treba napomenuti da su Edomci 
potomci  Isava,  Jakovljevog  brata.  Avdijino  korišćenje tri imena 
– Edom, Isav i Teman – je svojstveno za drevnu jevrejsku 
proročku   poeziju kao i korišćenje   sinegdohe,   sinonima, ili 
različitih   oblika   istog   imena   radi   naglašavanja.   Konačna,   ali  
jednostavna  poruka  proročanstva  je  da  će  se  u  Dan Gospodnji, 
kada Gospod  bude  izvršio  sud  nad  narodima,  Edom  susresti  sa  
potpunim  i  završnim  sudom. 

Jezekilj 25: SU D NAD IZRAELOVIM SU SEDIMA 

U   Jezekilju   25   imamo   još   jedno   jasno   proročanstvo   o   božan-
skom sudu uperenom protiv Edoma: 

Ovako  veli  Gospod  Gospod:   Što   se  Edom  osveti domu Judi-
nom   i   teško   skrivi   osvetivši   im   se,  zato ovako veli Gospod 
Gospod:  Dignuću  ruku   svoju  na  edomsku   i   istrebiću   iz   nje   i  
ljude  i  stoku,  i  obratiću  je  u  pustoš,  od  Temana   [u  današnjem  
Jordanu] do Dedana [severna Saudijska Arabija] pašće   od  
mača. I  osvetiću   se  Edomcima  rukom  naroda  svog  Izrailja,   i  
učiniće   s   Edomcima   po   gnevu   mom   i   po   jarosti   mojoj,   i  
poznaće   moju   osvetu,   govori   Gospod   Gospod.  Ovako veli 
Gospod   Gospod:   Što   Filisteji   radiše   iz   osvete,   i   osvetiše   se  
radujući   se   iz  srca   i  potirući   iz   stare  mržnje, zato ovako veli 
Gospod   Gospod:   Evo   ja   ću   dignuti   ruku   svoju   na   Filisteje  
[Palestinske teritorije],   i   istrebiću   Hereteje   [Gaza],   i   potrću  



ostatak od primorja. I  učiniću  na  njima  veliku  osvetu  karanjem  
gnevnim,  i  poznaće  da  sam  ja  Gospod  kad  izvršim  osvetu  svoju  
na njima. (25:12-17) 

I   opet,   koji   je   istaknuti   razlog   zbog   kojeg   će   Bog   suditi  
Edomu?  Tekst  je  jasan.  To  je  zbog  načina  na  koji  su  se  ophodili  
prema   „domu Judinom.“   Oni   su   „teško   skrivili“   izvršavajući  
osvetu   nad   Božjim   izabranim   narodom.  Iz   tog   razloga,   Bog   će  
osvetiti  Judu  i  uzvratiti  „karanjem  gnevnim.“ 

Jezekilj 25: Filistejci, Edom , Dedan 

Ali,   da   li   tekst   govori   samo   o   području   savremenog  
Jordana?  I  više  od  toga.  U  stvari,  u  sud  nad  Edomom  je,  u  istoj  
meri kao i palestinske teritorije,  uključen  i  drevni  grad  Dedan,  
koji   je   smešten   na   teritoriji   današnje   Saudijske   Arabije   poznat  
pod nazivom Al-Ula.   Pošto   područje   suda   zahvata   i   Teman  (u  
današnjem   Jordanu)   i   Dedan   (u   današnjoj   severno-centralnoj 
Saudijskoj Arabiji), moramo zapaziti da je na osnovu ovog 
teksta,   Božji   sud   usmeren   protiv  čitave   oblasti   koja   se   proteže  



od  Jordana  prema  jugu  duž  Crvenog  mora,  odn.  dobrim  delom  
severno-centralne Saudijske Arabije. 

Jezekilj 30: DAN  GOSPODNJI PROTIV EGIPTA, SU DANA, LIBIJE, ARABIJE, TURSKE I 
SEVERN E AFRIKE 

Postaje nam jasno, sud Gospodnji uperen protiv naroda i oblasti 
koje su danas islamske, tema je koja je prisutna u 
mnogobrojnim   odlomcima   svuda   u   Svetom   pismu.  Ni   sledeće  
Jezekiljino  proročanstvo  nije  izuzetak: 

Opet  mi  dođe  reč  Gospodnja  govoreć i: Sine  čovečji  prorokuj  
i reci: Ovako veli Gospod Gospod: Ridajte: Jaoh dana! Jer je 
blizu   dan,   blizu   je   dan   Gospodnji,   oblačan   dan,   vreme  
narodima. I  mač  će   doći   na  Misir   [Egipat),   i   strah  će  biti   u  
etiopskoj [Kuš], kad stanu padati pobijeni u Misiru, kad se 
zarobi   mnoštvo   njegovo   i   raskopaju   se   temelji   njegovi. 
Etiopljani [Kuš,   odn.   Sudan]   i Puteji [Libija i Severna 
Afrika] i Ludeji [Turska] i   sva  mešavina   [Arabija] i Huveji 
[Libija] i   sinovi   zemalja  među   kojima   je  vera   (odn.   savez),  
pašće  s  njima  od  mača. (Jezekilj 30:1–5) 

Iako   su   se   i   ovi   događaji      delimično   ispunili   u   istoriji,  
konačni   kontekst   ovog   odlomka   je   Dan Gospodnji i Hristov 
povratak. I ovde, kao i na mnogim drugim mestima, Mesija 
dolazi   da   izvrši   sud   nad   neprijateljima   Njegovog   naroda   – 
Izraela.   U   spisak   onih   koji   su   određeni   za   sud   uvršteni   su   i  
Egipat,  Sudan,  Libija,  Turska,  Arabija  i  moguće  narodi  severne  
Afrike. Ponovo vidimo da je u kontekstu Dana Gospodnjeg, 
dana Hristovog povratka, narodi za koje Sveto pismo otkriva da 
su  određeni  za  sud jesu islamski. 

Sofonija 2: DAN  BOŽJEG  GNEVA  UPERENOG  NA IZRAELOVE SU SEDE 

Poput svih proroka koji su bili pre njega, Sofonija je prorokovao 
da   će   na   „Dan   gneva  Gospodnjeg“   (2:3)  Gaza,   Askalon,   Azot,  
Akaron, Heretejci, Hanan i zemlja Filistejska biti potpuno 
uništeni.  Sva  ova  imena  zajedno  usmeravaju  nas  na  celokupan  



prostor  jugozapadne  obale  današnjeg  Izraela,  uključujući  i  sada-
šnji  pojas  Gaze: 

Tražite  Gospoda  svi  koji  ste  krotki  u  zemlji,  koji  činite  šta  je  
naredio;;   tražite   pravdu,   tražite   krotost,   eda   b iste se sakrili 
na Dan gneva Gospodnjeg. Jer  će  se  Gaza  ostaviti  i  Askalon  
će   opusteti;;  Azot   će   se   odagnati   u   podne   i   Akaron   će   se  
iskoreniti. Teško   onima   koji   žive   po   bregovima   morskim,  
narodu   heretejskom:   reč   je   Gospodnja   na   vas,   Hanane,  
zemljo filistejska,   ja   ću   te   zatrti   da   ne   bude   stanovnika   u  
tebi. . . I   v i,   Etiopljani   (Kušiti),   bićete   pobijeni   mačem  
mojim. I   dignuće   ruku   svoju   na   sever,   i   zatrće   Asirsku,   i  
Nineviju   će   opusteti   da   bude   suva   kao   pustinja. (Sofonija 
2:3–5, 12, 13) 

Kao  što  je  Ralf  L.  Smit (Ralph L. Smith) u svom biblijskom 
izlaganju (Word Biblical Commentary),   izjavio:   „Sud   protiv  
Judinih suseda je glavni razlog u ovom delu. Filisteja je na 
zapadu, Moav i Amon na istoku, Etiopija [odnosno Sudan] i 
Egipat na jugu, i Asirija na severu, svi oni   će   iskusiti   Jahvin  
sud.“7  

Važno   je   napomenuti   da   usred   Njegove   presude   protiv  
izraelskih neprijatelja, Gospod   će   se   umešati   u   korist   Judeje   i  
povratiće  njene  zarobljene.  Ovo  je  još  jedan  važan  pokazatelj  da  
krajnji  naglasak  ovog  proročanstva  jeste  povratak  Mesije.  Da  će  
stanovnici   današnjeg   Izraela   biti   odvedeni   u   ropstvo   tokom  
vladavine   Antihrista,   i   da   će   biti   oslobođeni   kad   se   Isus   vrati,  
jeste  zajednička  tema  eshatoloških  odlomaka.  U  Lukinom  jevan-
đelju,  Isus  upozorava  stanovnike  Judeje,  bez  ikakvih  nejasnoća,  
da   će   doći   vreme   da   pobegnu  u  gore   da   ne   bi   bili   odvedeni   u  
zarobljeništvo  (ropstvo): 

„A   kad  v idite   da  vojske  opkoljavaju   Jerusalim,   tada   znajte  
da   je   njegovo  opustošenje  blizu.  Neka  tada  oni   koji   budu  u  
Judeji   beže   u   planine,  oni   koji   budu  u   gradu  neka   izađu   iz  
njega, a oni koji budu na poljima neka ne ulaze u grad. Jer, 
to   su   dani   odmazde,   da   se   ispuni   sve   što   je   zapisano.   .   .  
Pašće   od   oštrice   mača   i   biće   odvedeni   u   ropstvo   po   svim  



narodima,  a  pagani  će  gaziti  Jerusalimom  dok  se  ne  ispune  
vremena  pagana.“ (Luka 21:20–24) 

Ali,  uprkos  Isusovim  upozorenjima,  jasno  je  da  mnogi  neće  
biti   obazrivi   i   biće  odvedeni   u   zarobljeništvo.  Na   kraju  će   sam  
Gospod   sići   sa   neba   da   izbavi   zarobljene   iz   naroda   u   koje   su  
odvedeni.   Razmislite   o   sledećim   odlomcima,  u kojima Gospod 
silazi sa neba da oslobodi jevrejske zarobljenike (roblje) iz 
okolnih naroda: 

Toga   radi   ovako   govori   Gospod   Gospod:   Povratiću   roblje  
Jakovljevo   i   smilovaću   se   svemu   domu   Izrailjevom.   .   .  
(Jezekilj 39:25) 

Jer  će  na  gori  Sionu  i  u  Jerusalimu  biti  spasenje,  kao  što  je  
rekao Gospod, i u ostatku koji pozove Gospod. Jer, gle, u 
one dane i u ono vreme, kad vratim roblje Judino i jerusa-
limsko. . . (Joilo 2:32–3:1) 

Duh je Gospoda Boga na meni. . . posla me da zav ijem 
ranjene u srcu, da oglasim zarobljenima  slobodu  i  sužnjima  
da   će   im   se   otvoriti   tamnica.  Da oglasim godinu milosti 
Gospodnje   i   dan  osvete  Boga  našeg,  da  utešim   sve   žalosne, 
da  učinim  žalosnima  u  Sionu  i  dam  im . . . (Isaija 61:1–3) 

Ti  ćeš  ustati,  smilovaćeš  se  na  Sion,  jer  je  vreme  smilova ti se 
na  nj,   jer   je  došlo  vreme. . . Što   je  prinikao   sa   svete  visine  
svoje, Gospod pogledao s neba na zemlju.  Da  čuje  uzdisanje  
sužnjevo,  i  odreši  sinove  smrtne.  (Psalam 102:13, 19–20) 

Pošto  je  Sofonija  pisao  da  je  Dan Gospodnjeg gneva protiv 
Izraelovih neprijatelja povezan sa Gospodnjim neposrednim 
mešanjem  i  oslobađanjem  zarobljenih,  možemo  razumeti  da  je  
krajnji  kontekst  Sofonije  2  Isusov  povratak.  I  više  od  suda  nad  
Gazom   i   Palestincima,   proročanstvo   se   nastavlja   sa   upozore-
njem  koje  se  tiče  budućnosti  Moava,  Amona,  današnje  Republi-
ke  Severni  Sudan  (Kuša),  kao  i  Asirije  i  Ninive: 

Čuo   sam   rug   Moavov    i   ukore   sinova   Amonovih   kojima  
ružiše  moj   narod,   i   raširiše   se   preko  međa   njihovih.  Zato, 
tako   ja  bio   živ,  govori  Gospod  nad  vojskama,  Bog   Izrailjev,  



Moav  će biti kao Sodom i sinovi Amonovi kao Gomor, mesto 
koprivama,   i   slanica   i   večna   pustoš;;   ostatak   naroda   mog  
opleniće  ih,  i  koji  ostanu  od  naroda  mog  naslediće  ih. . . I vi, 
Etiopljani [Sudan],  bićete  pobijeni  mačem  mojim. I  dignuće  
ruku svoju na sever, i zatrće  Asirsku  [Sirija, Turska, Liban i 
Irak],   i   Nineviju   će   opusteti   da   bude   suva   kao   pustinja.  
(Sofonija 2:8–9, 12–13) 

Već   smo   razmatrali   o   položaju  Moava,   istočno   od   Izraela.  
Amon   je   bila   oblast   odmah   na   severu   Moava,   takođe   u  
današnjem  Jordanu  i  delu Sirije.  U  Sofonijino  vreme,  u  šestom  
veku  pre  Hrista,  Asirija  se  protezala  po  današnjoj  Turskoj,  Siriji,  
Libanu i Iraku. Drevni grad Niniva, danas Mosul, se nalazi u 
severnom Iraku. I tako, ponovo vidimo da u kontekstu Dana 
Gospodnjeg i Hristovog povratka, sve   države   označene  za   Sud 
imaju  većinsko  muslimansko  stanovništvo. 

Sofonija 2: Asirija, Egipat, Libija, Kuš, Moav 



Joilo 3: SU D GOSPODN JI N AD LIBANOM I GAZOM JER SU  PODELILI IZRAELSKU 
ZEMLJU  

Godine 2007, javna  izjava  koju  je  potpisalo  više  od  osamdeset  
uglednih   vođa   jevanđeoskih   hrišćana   je   poslata   tadašnjem  
američkom  predsedniku  Džordžu  Bušu  (George  W. Bush), pod 
nazivom   „Izjašnjavanje   jevanđelista   u   vezi   Izraela/Palestine.“  
Ukratko,   to   je   bio   poziv   hrišćanima   i   svetskim   vladama   da  
podele izraelsku zemlju da bi  se  sprečio  dalji  terorizam: 

Kao   jevanđeoski   hrišćani   posvećeni   punom   autoritetu  
Svetog   pisma,   u  obavezi   smo  da   damo   zajedničku   izjavu  u  
ovom istorijskom trenutku za svetu zemlju. . . U skladu sa 
našom  stalnom  podrškom  bezbednosti  Izraela,  verujemo  da  
ako   se   prilike   između  Izraela   i   Palestine   uskoro  ne  pobolj-
šaju,  posledice   će  biti   katastrofalne.  .   .  Verujemo  da   je   put  
napretka  za  Izraelce  i  Palestince  kroz  poštene  pregovore  i  u  
postojanju   dve   države.   .   .   Pozivamo   sve   jevanđeliste,   sve  
hrišćane   i   ljude   dobre  volje   da   nam   se   predano  pridruže   u  
naporu i molitvi u narednim mesecima radi pravednog i 
trajnog  rešenja  u  v idu  postojanja  dve  države  u  svetoj  zemlji.  
Pozivamo   sve  v lade   koje   su   uključene,  da  marljivo   rade  na  
ostvarenju ovog cilja.8 

Izjavu je potpisalo nekoliko predsednika dobro poznatih 
konzervativnih   jevanđeosko-hrišćanskih   koledža   i   bogoslovija.  
Ono  što  je  uznemiravajuće  kod  ove  izjave  je  to  što  je  data  u  ime  
„pravde“  i  „mira,“  kao  takva  ona  je  otvoreno  odbacivanje  stava  
koji  će  Isus  vrlo  jasno  zauzeti u vreme Svog povratka. Razmislite 
o  sledećem  odlomku  Joilovog  proročanstva: 

Jer, gle, u one dane i u ono vreme, kad vratim roblje Judino 
i jerusalimsko, sabraću   sve   narode,   i   svešću   ih   u   dolinu  
Josafatovu,   i   onde   ću   se   suditi   s   njima   za   svoj   narod   i   za 
nasledstvo   svoje   Izrailja,   kog   rasejaše   među   narode   i  
razdeliše  zemlju  moju;; I  za  moj  narod  bacaše  žreb,  i  davaše  
dete   za   kurvu,   i   prodavaše   devojku   za   v ino,   te   piše.  I   šta  
hoćete  v i   sa  mnom,  Tire   i   Sidone,   i   svi   krajevi   palestinski?  
Hoćete  li  da  mi  platite?  I  hoćete  li  da  mi  vratite?  Odmah  ću  
vam  bez  oklevanja  platiti  platu  vašu  na  vašu  glavu.  (3:1–4) 



U  prošlom  poglavlju  smo  naveli  neke  od  osnovnih  tema  koje  
su   svi   proroci   iznova   ponovili   obazirući   se   na  Dan Gospodnji. 
Ovo   proročanstvo sadrži neke od najčešće ponavljanih tema. 
Imamo  međunarodni   Antihristov   savez   koji   upada   u   Izrael   i  
opkoljava Jerusalim. Zatim izraelski narod koji je odveden u 
zarobljeništvo  po  drugim  narodima.  Gospod  zatim  navodi  neke  
od naroda   koji   su   umešani   po   imenu: Tir, Sidon i Palestina 
(Filisteja). To se, zapravo, odnosi na Liban i pojas Gaze. Zatim, 
tu   je   obećanje   od  Gospoda   da   će   se   osvetiti   narodima   koji   su  
počinili  ove  grehe  protiv  Njegovog  naroda.  Teško  je  osporiti  Dan 
Gospodnji   kao   kontekst   ovog   odlomka,   kao   i   izuzetnu   tačnost 
kojom   se   oslikavaju   današnje   političke   prilike   u   tom   regionu.  
Liban i Gaza vrlo lako mogu da se zamene imenima Hezbolah i 
Hamas.  Ali,  i  pored  snažnog  upozorenja  ovog  odlomka  i  mnogih  
drugih  koje  smo  razmatrali,  sve  veći  broj  jevanđeoskih  hrišćana,  
uključujući   i  njihove  vođe,  koji  tvrde   da  je  Sveto   pismo  njihov  
vrhovni   autoritet,   sebe   stavlja   ne   na   Isusovu   stranu,   već   na  
stranu  naroda  kojima  će  Isus  suditi.  Kada  su  jevanđeoske  vođe  
koje su potpisale Izjavu povodom Izraela/Palestine tvrdile da je 
njihova namera   da   se   spreči   dalji   terorizam   i   nepovoljan   stav  
prema SAD-u  i  Izraelu,  jasno  je  da  su  vođeni  duhom  ovog  sveta  
a   ne   Rečju   Božjom.   Vođeni   su   strahom   od   terorizma,   a   ne  
strahom  Gospodnjim.   Iako   ova   izjava  može   nekog   da   uvredi,  
vremena   u  kojim  živimo  zahtevaju   da   oni   koji   iskreno   žele   da  
slede  Isusa  odbace  vođstvo  ovakvih  slepih  vođa. 

Isaija 34: GOSPOD  PRINOSI  ŽRTVU  U  VOSORI I EDOMU 

Čitavo   34.  Isaijino   poglavlje   je   pesničko   oslikavanje   obrednog  
žrtvovanja  u  Edomu.  Vidimo  da  Gospodnji  gnev  pogađa  sasvim  
određen   narod,   iz   sasvim   određenih   razloga.  Hajde   da   pogle-
damo tekst: 

Jer  će  se  na  nebesima  moj  mač  natopiti  krvlju.  Na  Edom  će  
se spustiti, na narod koji sam po pravdi odredio za 
istrebljenje.  Gospod   ima  mač   koji  će   biti  pun   krv i   i  mastan  
od   sala,   od   jagnjeće   i   jareće   krv i,   od   sala   sa   ovnujskih  



bubrega.  Jer  Gospod  sprema  žrtvu  u  Vosori,  veliki  pokolj  u  
edomskoj   zemlji.   .   .   Njihova   će   se   zemlja   natopiti   krv lju,  
njihova  prašina  biće  masna  od  sala.  (stihovi 5–9, NSP) 

Protiv   koga   je   „mač“  Gospodnjeg   gneva   uperen? Ponovo, to je 
određen   narod: Edomci, Izraelovi   neprijatelji.   Zašto   Isus   sudi  
Edomu?   Zbog   Siona.   King   Džejms   izdanje   prevodi   ovu  
hebrejsku  reč  (riv -     sa  „spor sa  Sionom.“  Ona  podrazumeva  (רִיב 
sudsku   raspravu   ili   spor,   što   je   upravo   ono   u   čemu   se   Izrael  
našao   danas.   Bilo da dolazi od planski organizovanih anti-
cionističkih i antisemitskih muslimanskih naroda koji ga 
okružuju   sa   svih   strana   ili od levičarskih anti-cionističkih po-
bornika čiji   broj   raste   širom   zemlje,   optužba je da je Izrael 
nezakonita, nepravedna aparthejd   država.   Istina je, naravno, 
potpuno   suprotna,   i   iz   tog   razloga   Mesija   dolazi   da   reši   spor  
jednom   za   svagda.   Prema   ovom   odlomku,   Isus   se   vraća   da  
odbrani Izrael od svih napada njegovih neprijatelja i povrh 
svega  da  izvrši  sud  nad  narodom  „koji sam po pravdi odredio za 
istrebljenje“ (st. 5). 

Isaija 63: GAŽENJE  GROŽĐA  U  MULJAČI  ŽESTOKOG  VINA  GNEVA  BOGA SVEDRŽITELJA 
U  EDOMU 

U Otkrivenju 19 se nalazi najpoznatiji odlomak u Bibliji koji 
govori   o   Hristovom   povratku.   U   ovom   prikazu   dramatičnog  
vrhunca,  Isus  se  pojavljuje  iz  otvorenog  neba,  jašući  belog  konja  
dok ga nebeske vojske slede. 

I v ideh otvoreno nebo, a tamo – konj belac. Ime njegovog 
jahača  je  Verni  i  Istiniti,  a  sudi  i  ratuje  po  pravdi.  Oči  su  mu  
kao  plamteći  oganj,  a  na  glavi  mu  je  mnogo  kruna. On ima 
napisano   ime   koje   ne   zna   niko   osim   njega.   Obučen   je   u  
ogrtač  natopljen  krv lju  i  ime  mu  je  Božija  Reč.  Pratile  su  ga  
nebeske   vojske   na   belim   konjima,   obučene   u   belo,   čisto  
platno.  Iz  usta  mu  izlazi  oštar  mač  kojim  će  udariti  narode.  
"Vladaće   nad   njima   žezlom   gvozdenim"   i   gaziće   grožđe   u  
muljači  žestokog  v ina  gneva  Boga  Svedržitelja.  Na  ogrtaču  i  
na boku mu je napisano ime: Car nad carev ima i Gospodar 
nad gospodarima. (st. 11–16) 



Većina  hrišćana  je  upoznato  sa  ovim  odlomkom.  Ipak,  malo  
je njih koji  znaju  značenje  Hristovog  ogrtača  natopljenog krvlju. 
Kada  držim  predavanja  iz  ovog  odlomka,  imam  običaj  da  pitam  
zajednicu odakle ta krv ili kome je prvobitno pripadala? Prvi i 
najčešći  odgovor  je  da  je  to  Isusova  krv.  Mnoga  moja  prisutna  
braća  bi  tada potvrdila  klimajući  glavom,  jer  pretpostavljaju  da  
to  mora  biti  simbolična  slika  krvi  koju  je  Isus  prolio  na  krstu.  U  
tom   slučaju   bih   postavio   pitanje   zašto   je  Njegov   ogrtač   nato-
pljen   Njegovom   sopstvenom   krvlju?   Dok   zamišljeno   gledaju,  
pitam da li neko ima neki predlog? 

Drugi odgovor koji dobijam je da su Isusove haljine na-
topljene   krvlju   koju   su   verni  mučenici   prolili   za   vreme   velike  
nevolje  pa  čak  i  tokom  cele  crkvene  istorije.  Dok  je  poreklo  ovih  
odgovora  razumljivo,  činjenica  je  da  nijedan  od  njih  nije  tačan.  
Odgovor se nalazi u Isaiji 63, odakle je Otkrivenje 19 preuzelo 
ovu sliku. Hajde da pogledamo taj odlomak: 

Ko je onaj koji dolazi iz Edoma, iz Vosore u haljinama jarkih 
boja,   u   veličanstvenoj   odeći,   i   korača   pun   snage?   ‘Ja   sam  
onaj koji govori u pravednosti,  koji  ima  moć  da  spase.’  Zašto  
je   tvoja  odeća  crvena   i  tvoje   haljine   kao   kod  onih   koji   gaze  
grožđe   u   presi?   ‘Gazio  sam  u   kaci,   niko   od   ljudi   iz   naroda  
nije  sa  mnom  bio.  Gazio  sam  ih  u  svom  gnevu,  zgnječio  sam  
ih u svojoj jarosti. Njihova je krv prskala po mojim 
haljinama   i   odeću   je   moju   isprljala.   Jer   mi   je   u   srcu   dan  
osvete,   došla   je   godina   da   otkupim  one   koji   su  moji...`  (st. 
1–4, NSP) 

U   ovom   veoma   dramatičnom   odlomku,   prorok   Isaija   iz  
Jerusalima gleda prema istoku. U svojim mislima, on vidi 
veličanstvenu  i  odlučnu  figuru: to je Isus Mesija koji  pobednički  
maršira   prema   Svom   tronu   u   Jerusalimu,   iz   pravca   Edoma   i  
Vosore. Vosora je bila glavni grad drevnog Edoma. Danas se 
naziva Petra. 

U  Otkrivenju  19:15  čitamo  „gaziće  grožđe  u  muljači  žestokog  
vina  gneva  Boga  Svedržitelja“  gde  su  Božji  neprijatelji  oslikani  
kako  se  muljaju  kao  grožđe.  Ali  u  Isaiji  63  imamo  izvorni  kon-



tekst   ovog   odlomka.  I   baš   za   Edom   je   rečeno   da   je  mesto   na  
kojem je Isus gazio Svoje neprijatelje, zapravo, tamo je Svoje 
haljine natopio   njihovom   krvlju.   Takođe   je   veoma   važno   da  
zapazimo da se odigravanja iz ovog odlomka, nedvosmisleno, 
smeštaju   usred   Dana Gospodnjeg. Odlomak jasno govori o 
ovom danu kao o danu Mesijine osvete i otkupljenja, koji je, 
nakon  dugog  iščekivanja,  konačno stigao. I ponovo vidimo, da u 
kontekstu povratka Mesije i dolaska Dana Gospodnjeg, Isus je 
predstavljen kako sudi Svojim neprijateljima, koji se, nedvo-
smisleno, nalaze u Edomu. 

ZAKLJUČAK 

Kao  što  smo  videli,  u  Svetom  pismu  se  mnogo  puta  ponavlja  da,  
kad god   su  neki   narodi   po   imenu   navedeni   da   su   određeni   za  
sud   Božji   na  Dan  Gospodnji,   odvojeno   od  Gospodnjeg   kažnja-
vanja   sopstvenog   naroda   Izraela,   uvek   se   navode   područja   u  
kojima danas preovladava islam. 

Mnogi   učitelji   proroštva   danas   tvrde   da   će   religija   Anti-
hrista   biti   humanizam   ili   neki   vid   sveuključujućeg   religioznog  
pluralizma.  Ako  je  to  slučaj,  onda  morate  verovati  da  će  ogrom -
na  većina  današnjih  naroda  na  Bliskom  istoku  preći  iz  islama  u  
sistem  verovanja  koji   je  uobičajen  na  Zapadu,  koji   je  vrlo  malo 
prihvaćen   na   tim   prostorima.  A   sa   druge   strane,  u   Bibliji   nije  
naveden  nijedan  isključivo  evropski  narod  u  kontekstu  suđenja  
na Danu Gospodnjem. Biblija svakako navodi evropske narode, 
ali   nikad   u   kontekstu  Njegovog   suda.   Pa   ipak   nam   je   većina  
učitelja   proroštva   rekla   da je   Evropa   mesto   odakle   će   se  
Antihrist i njegovo carstvo pojaviti. 

Šta  možemo   iz   ovog   zaključiti?   Kako   da   odgovorno   tuma-
čimo   sve   ove   odlomke?   Treba   li   jednostavno   da   ne   obraćamo  
pažnju  na  ono  što  oni  govore?  Ili  da  tvrdimo  da  svi  oni  treba da 
se  uzmu  alegorijski,  uz  pretpostavku  da  imena  kao  što  su  Edom,  
Moav,   Kuš,   Arabija,   Asirija,   Libija,   Lidija   ili   Persija   predstav-
ljaju  bilo  koje  ili,  pak,  sve  narode  sveta,  kao  neodređeni, ili opšti  



neprijatelji Boga i Njegovog naroda? Ovaj preterano alegorijski 
pristup   jeste,   zapravo,   vrlo   uobičajen   kada   se   razmatraju   ovi  
odlomci.   Kao   što   sam   već   napomenuo,   smatram   da   je   to   ne-
odgovorno   i   nije   u   skladu   sa   starim   i   doslovnim   načinom  
tumačenja  Biblije.  Da  li  će  Bog  suditi   isključivo  muslimanskim  
narodima i blagosloviti sve zapadne, nemuslimanske narode? U 
kakvom   su   odnosu   ovi   narodi   sa   prestojećim   Antihristovim  
carstvom?  Odgovori   na   ova   pitanja   jesu   od   suštinske   važnosti  
ako  želimo  da  razumemo  poruku  proroka.  Uticaj   i  posledice  na  
jevanđelizaciju  i  poslanstvo kao i za molitvenu usmerenost Crk-
ve   su   ogromne.   U   sledeća   dva   poglavlja,   potrudićemo   se   da  
odgovorimo  na  ova  pitanja  i  obrazložimo  pouzdan  način  tuma-
čenja  za  razumevanje  ovih  odlomaka. 
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VLADAVINA ANTIHRISTA: 

NEOGRANIČENA ILI OGRANIČENA?  

 

 

ADA KADA SMO SE OSVRNULI na  primere  iz  proročkih  tekstova  
koji  detaljno  navode  gde  će  se  odviti  Isusov  sud  prilikom  
Njegovog   povratka,   ono   što   se   zapaža   jeste   da   je   izrazito 

naglašeno   da   će   Gospodnji   gnev   i   sud   biti   usmereni   prema  
narodima   koji   okružuju   državu  Izrael.  Iako   se   velik   broj   pro-
ročanstva   koje   smo   razmatrali,   delimično   ispunio   u   prošlosti,  
svoje   potpuno   ispunjenje   očekuje   prilikom   Isusovog   povratka.  
Problem   je,   međutim,   to   što   veći   deo   Crkve   veruje   da   će  
predstojeće  Antihristovo  carstvo  obuhvatiti doslovno sve narode 
na  zemlji,  i  bez  obzira  što  Sveto  pismo  tačno  navodi  narode  nad  
kojima  će  se  prvenstveno  izvršiti  Gospodnji  sud,  mnogi  tumače  
ove  proročke  tekstove  alegorijski   i  smatraju  da  oni  jednostavno  
podrazumevaju svaki pojedini narod na zemlji. Dakle, onako 
kako   neko   smatra   da   će   Antihristovo   carstvo   biti,   da   li  
sveobuhvatno   (globalno)   ili   ograničeno,   značajno   će   odrediti  
njegov   način   tumačenja   svega   ostalog.   U   domenu   teologije,  
bukvalno  svako  uverenje  je  povezano  ili,  pak,  utiče  na  nekoliko 
drugih.   Kao   što   ćemo   videti,   ovaj   problem   preteranog   alego-
risanja  većeg  dela  proročkih  spisa  obično  počinje  verovanjem  da  
će  Antihristovo  carstvo, ili savez, biti sveobuhvatnih razmera, i 
da  će  uključivati  svaki  narod  na  zemlji.  Zato  je  veoma  važno  šta 
Sveto  pismo  zaista  kaže  o  ovom  pitanju.  Da  li  će njegovo carstvo 
doslovno  uključivati  svaki  narod  na  planeti   ili  će  na  neki  način  
biti  ograničeno? 

S 



Verovanje  da  će  Antihristovo  carstvo  biti  globalnih  razmera  
i   neograničeno   zastupa   širok   krug   poznavalaca i nastavnika 
proroštva.   Dr Tomas   Ajs   (Thomas   Ice),   na   primer,   kaže,  
„Obnovljeno  Rimsko   carstvo  će   doći   do   vlasti   preko   saveza   10  
država.   .   .  Ovo  će  biti  odskočna  daska  za  globalno  Antihristovo  
carstvo.“9 

Dejvid   Regan   (David  Reagan)   izražava   slično   verovanje u 
pogledu Antihristove potpune vlasti nad svakom vladom, 
vojskom  i  verskim  uređenjem  u  svakom  narodu  na  zemlji,  bez  
izuzetaka:   „Poslednje   neznabožačko   carstvo   će   ujediniti   svet  
politički,   društveno,   ekonomski   i   duhovno.   Svaki  narod   će   biti  
uključen.“1 0 

Dopustite  mi  sada  da  kažem  da  potpuno  razumem  one  koje  
se  drže  ovog  stava  i  da  saosećam  s  njima.  I  sam  sam  se  držao  tog  
tumačenja  mnogo  godina.  Ali,  mnoge  će  od  vas,  koji  čitate  ove  
redove,   vrlo   iznenaditi   činjenica   da   Biblija   ne   predviđa   da   će  
carstvo nad kojim   će   Antihrist   uspostaviti   nadzor,   obuhvatiti  
čitav   svet.   Iako   postoje   neki   stihovi   koji   su  mnoge   doveli   do  
ovakvog stava, isto tako, postoji i  nekoliko  drugih  veoma  važnih  
tekstova   koji   ne   dopuštaju   takvu  mogućnost.  Nakon   detaljnog  
razmatranja svih odlomaka koji se odnose na ovo pitanje, 
postaće   jasno   da   ono   što   Biblija   predviđa   jeste   prostrano   i  
moćno,  a  ipak,  ograničeno  carstvo  koje  će  predvoditi  Antihrist.  
Pogledajmo dokaze. 

AN TIHRISTOVO CARSTVO JE PRE SVEGA SAVEZ DESET NARODA (DRŽAVA) 

Na   početku   našeg   proučavanja   uzećemo   u   obzir   česti   naglasak  
koji Biblija stavlja na Antihristovo carstvo kao na savez deset 
naroda.  Prvi takav odlomak nalazimo u Danilu 7 gde se govori o 
budućem   carstvu   koje   je   predstavljeno   slikom   „zveri.“   Ovo  
carstvo  će  uslediti nakon Vavilonskog, Midopersijskog  i  Grčkog  
carstva   kao  moćna   razarajuća   sila   koja  će   potpuno   izgaziti   sve  
što  bude  osvojila.  Za  njega  je  rečeno  da  će  imati  „deset  rogova“:  
„Potom   videh   u   utvarama   noćnim,   i   gle,   četvrta   zver,   koje   se  



trebaše  bojati,  strašna  i  vrlo  jaka,  i  imaše  velike  zube  gvozdene,  
jeđaše   i   satiraše,   i   gažaše   nogama   ostatak,   i   razlikovaše   se   od  
svih  zveri  pređašnjih,  i  imaše  deset  rogova.“ (st. 7). 

Nakon   toga,   anđeo   je   obavestio   Danila   da   deset   rogova  
predstavlja  „deset  careva“  koji  će  nastati  iz  ovog  carstva.  Na  čelu  
ovih  deset  careva  je  Antihrist:  „I deset rogova jesu deset careva, 
koji  će  nastati   iz  tog  carstva,  a  posle  njih  nastaće  drugi,   i  on  će  
se  razlikovati  od  pređašnjih,   i  pokoriće  tri  cara. I  govoriće  reči  
na  Višnjeg,  i  potiraće  svece  Višnjeg.  .  .“ (stihovi 24–25). 

Ali, ne nalazimo ovaj broj samo u knjizi Danila. Apostol 
Jovan,  takođe,  prenosi  isti  podatak  u  knjizi  Otkrivenja.  U  stvari,  
u  ovim  knjigama,  Gospod  ukazuje  na  određen  broj  naroda,  koji  
će   u   početku   biti   uključeni   u Antihristovo carstvo, na osam 
različitih  mesta.  Evo  šest  ostalih  primera: 

I  o  deset  rogova  šta  joj  behu  na  glavi,  i  o  drugom  koji  izraste  
i   tri   otpadoše   pred  njim,  o   rogu   koji   imaše  oči   i   usta   koja  
govorahu  velike   stvari   i  beše   po  viđenju  veći  od   drugih . . . 
(Danilo 7 :20) 

Tada v ideh kako iz mora izlazi Zver. Imala je deset rogova i 
sedam glava, a na svojim rogovima deset kruna i na svakoj 
glav i bogohulno ime. (Otkrivenje 13:1) 

Tada  me  anđeo  u  Duhu  prenese  u  pustinju,  gde  v ideh  jednu  
ženu   kako   sedi   na   skerletnoj   Zveri. Zver je bila puna 
bogohulnih imena i imala je sedam glava i deset rogova. 
(Otkrivenje 17:3) 

„`Zašto   se  čudiš?  ̀  upita  me   anđeo.   `Objasniću   ti   tajnu  ove  
žene  i  Zveri  koja  je  nosi  i  ima  sedam  glava  i  deset  rogova.`“  
(Otkrivenje 17:7) 

Deset rogova koje si v ideo   jeste   deset   careva   koji   još   ne  
vladaju,   ali   će   sa   Zveri   dobiti   carsku   vlast   na   jedan   sat.  
(Otkrivenje 17:12) 

A onih deset rogova koje si v ideo i Zver - oni  će   zamrzeti  
Bludnicu. Opustošiće   je   i   ogoliti;;   poješće   joj  meso,   a  nju  će  
spaliti u ognju. (Otkrivenje 17:16) 



Svrha   navođenja   svih   ovih   stihova   jeste   da   pokaže   težinu  
naglaska   koji   je   Gospod   tako   očigledno   stavio   na   broj   10   kao  
broj   naroda   koji   će   dobrovoljno   podržati   Antihrista.   Da   li   to  
znači  da  će  se  Antihristovo  carstvo  zadržati  na  deset  careva,  da 
se   neće   proširiti?  Ne,   uopšte.  Dok   nastavljamo   sa   našim   pro-
učavanjem,   videćemo   da   će   svoje   osnovno   carstvo   od   deset  
dobrovoljnih  naroda,  Antihrist  proširiti  vojnim  osvajanjima. 

OGRANIČENO  VOJNO  ŠIREN JE AN TIHRISTOVE VLASTI 

Nekoliko biblijskih odlomaka neposredno govore o vojnom 
širenju   Antihristovog   carstva.   Da   će   Antihrist   osvojiti   mnoge  
narode   je   sasvim   jasno.   A   takođe   je   jasno   da   Antihrist   nikad  
neće  doslovno  osvojiti  ili  vladati  nad  svakim  narodom  na  zemlji.  
Razmotrimo dokaze. 

Danilo   11   dva   puta   kaže da   će   Antihrist   „osvojiti   mnoge  
zemlje.“   Egipat   će   pasti   pred   njegovim   snagama.  Osim   toga,  
rečeno   nam   je   da   će   Antihrist   napasti   zemlju   Izrael,   koja   je  
nazvana   „krasna   zemlja“   (st.   16).   Ali   ovaj   odlomak   takođe  
ukazuje   da   Antihrist   neće   osvojiti   baš   svaki narod. U stvari, 
sasvim   jasno   kaže   da   će   Edom,   Moav   i   vođe   Amona   umaći  
„njegovoj  ruci“: 

(I car   će   severni   udariti   na   nj   kao   vihor   s   kolima   i  
konjicima  i  s  mnogim  lađama,) i  ušavši  u  zemlje  poplaviće  i  
proći. I  doći  će  u  krasnu  zemlju,  i  mnogi  će  propasti,  a  ovi  će  
se izbaviti od njegovih ruku: edomska, moavska i glavni deo 
sinova Amonovih. I   posegnuće   rukom   svojom  na   zemlje,   i  
zemlja  misirska  neće  umaknuti.  (st. 40–42) 

Važno   je   napomenuti   da   kada   ovaj   odlomak   govori   o  
narodima   koji   će   pasti   pod   navalom  Antihristove  vojske,   kaže  
„mnoge   zemlje,“   a   ne   „svaki   narod.“   Zatim   navodi   tri   stara  
kraljevstva  koja  će  se  „izbaviti  iz  njegovih  ruku.“  Pošto  su  Edom,  
Moav i Amon pomenuti zajedno, u istoj grupi, izgleda da se 
odnosi  na  današnju  hašemitsku  kraljevinu  Jordan.  I na osnovu 
samo   ovog   teksta,   izgleda   da   Jordan   neće   potpasti   pod   vlast 



Antihrista. To, takođe, može  da  znači  samo  da  Jordan  neće  biti  
slomljen,   već   da   će   se   umesto   toga   dobrovoljno   potčiniti  
Antihristu.   Ali,   kao   što   ćemo   videti,   postoje   drugi   narodi   koji  
zasigurno  neće  potpasti  pod  njegovu  vlast. 

Nakon samo nekoliko stihova, saznajemo da usred svojih 
ratnih   osvajanja,   Antihrist   čuje   „vesti   sa   istoka   i   sa   severa,“  
(NSP) koji ga uznemiravaju i dovode do pomahnitalog stanja 
besa  i  želje da  zatre  mnoge.  Pošto  je kontekst celog odlomka rat 
i   osvajanje,   „vesti,“   ili   „glasine,“   kako   su   neki   preveli   ovu   reč,  
treba posmatrati u tom svetlu. Glasine se, verovatno, odnose na 
prikupljanje  vojske  koja  će  se  suprotstaviti  Antihristu:  „Ali  će  ga  
glasovi sa istoka i sa severa  smesti,  te  će  izaći  sa  velikim  gnevom  
da pogubi i zatre mnoge. I   razapeće   šatore   dvora   svog  među  
morima   na   krasnoj   svetoj  gori;;   i   kad   dođe   k   svom   kraju,   niko  
mu  neće  pomoći.“  (st.  44–45). 

Mnogi   tumači   pretpostavljaju   da   se   misli   na   Kinu   (na  
istoku) i Rusiju   (na   severu),   mada   ne   možemo   biti   sigurni.  
Izvrsni   poznavalac   proroštva   Džon   Volvurd   (John   Walvoord)  
kaže  da  će  Antihrist 

dobiti vesti o sabranim vojskama koje dolaze sa istoka i 
severa.  Ovo   se  očigledno  odnosi   na  veliku  vojsku   sa   istoka  
opisanu u Otkrivenju  16:12  kao  „carevi  sa  istoka.“  Neki  ovo  
povezuju sa Otkrivenjem 9:13-16 gde se navodi dvesto-
milionska   vojska.   Ovaj   broj   verovatno   ne   uključuje   samo  
trupe   koje   će   se   boriti   već   i   njihovu   pozadinsku   podršku.  
Značajno   je   pomenuti   da   kineska   policija   danas broji 200 
miliona ljudi.1 1  

Iz  ovoga  možemo  da  zaključimo  da  će biti  naroda  koji  neće  
biti u savezu sa Antihristom, niti  pod  njegovom  vlašću.  Sve  do  
svojeg  kraja,  Antihrist  će  biti  u  ratu  sa  „mnogim  narodima.“ 

 

 



BIĆE  RATA  DO  KRAJA 

Danilo 9, takođe, oslikava ovakvu stvarnost: „...narod   će  
vojvodin   doći   i   razoriti   grad   i   svetinju;;   i   kraj   će   mu   biti   s  
potopom,   i   određeno   će   pustošenje   biti   do   svršetka   rata“ (st. 
26). 

Jednostavno  rečeno,  car  sa  neograničenom,  sveobuhvatnom  
vlašću   nema   s   kime   da   ratuje.   Prisustvo ratova ukazuje na 
činjenicu   da   Antihrist   ne   nadzire   svaki narod,   već   da   postoje  
vlade koje mu se opiru. On ne nadzire njihove vojske. Ovo je 
dokaz  Antihristove  ograničene  vladavine  sve  do  kraja.  Kao  što  je  
Finis   Dženkins   Dejk   (Finis   Jennings   Dake)   ispravno izjavio: 
„Nijedan  čovek  na  zemlji  neće  postati  svetski  vladar  (diktator)  
pre  nego  što  Hristos  dođe   da  vlada.   .   .  Tako  da  stara  teorija  o  
Antihristu   koji   će   biti   čovek   koji   će   na   čudesan   način   doneti  
svetu mir i napredak, nije zasnovana na Svetom pismu. On je 
čovek   rata   od   onog   trenutka   kada   dođe   sve   dok   ne   bude  
zaustavljen  u  Armagedonu.“1 2 

Ali,   uprkos   činjenici   da   će   Antihristova   vladavina   biti  
ograničena,  njegova  vojna  mašinerija  će  biti  prinuđena  da  se  na  
to   stalno   podseća.  U  Otkrivenju   13,   vidimo   da   se ljudi pitaju 
može  li   iko  ratovati  protiv  Antihristovog  carstva.  Izgledaće  kao  
da   niko   nije   u   stanju   da   uspešno   vodi   rat   protiv   njega:  
„...klanjajući  se  Aždaji  što  je  Zveri  dala  vlast.  A  klanjali  su  se  i  
Zveri,   govoreći:   "Ko   je   kao   Zver?"   i:   "Ko  može   protiv nje da 
ratuje?“   (st. 4). (Imajte na umu, kad bi svaki narod bio pod 
njegovom  vlašću,  ovo  pitanje  se  ne  bi  moglo  postaviti.) 

RAZU MEVAN JE HIPERBOLE U  SVETOM PISMU 

Za   pravilno   razumevanje   biblijskog   proroštva,   od   ključne  
važnosti   je   razumevanje   hiperbole i   njene  učestale   upotrebe  u  
Svetom  pismu.  Hiperbola  je  jednostavno  preuveličavanje  da  bi  
se   nešto   naglasilo.   Hiperbola   se   povremeno   koristi   u  
svakodnevnom  govoru.  Jedan  primer  može  biti  usklik  „Bogami,  
dečko,   težak   si   celu   tonu!“   kada   čovek   podigne   svog   četvoro-



godišnjeg  unuka  prvi  put  posle  nekoliko  meseci.  Naravno,  dečak  
nije  ni  pibližno  toliko  težak.  Deda  je  samo  koristio  ovaj  izraz  da  
bi  saopštio  da  je  dečak  poprilično  otežao. 

Bliskoistočna   kultura   koja   je   iznedrila   Bibliju   je   zapravo  
mesto   odakle   potiče   hiperbola.   I   pošto   Biblija   koristi   odlik  
govora   uobičajen   za narode tog   područja,   da   bi   se   ispravno  
razumeli mnogi biblijski stihovi zahteva se njegovo razume-
vanje. 

Govoreći   o   svojoj   sirijskoj   kulturi,   Avram   Mitri   Rihbani  
(Abraham Mitrie Rihbany), u svom   klasičnom   radu   Sirijski 
Hristos (The Syrian Christ),  podseća  se  na  pomalo  duhovit  pri-
mer   svakodnevne   bliskoistočne   hiperbole   kada   ga   je   jedan  
prijatelj   dočekao   u   svom   domu:   „Učinio   si  mi   najvišu   počast  
dolazeći  u  moj  dom.  Ja  toga  nisam  dostojan.  Ova  kuća je tvoja; 
spali  je  ako  želiš.  Moja  deca  ti  stoje  na  raspolaganju;;  prineću  ih  
na  žrtvu  samo  da  tebi  bude  prijatno.“1 3 

Kada  zapadnjaci  čuju  da  se  hiperbola  koristi  na  ovaj  način,  
lako  mogu  pogrešno  razumeti  ono  što  je  sagovornik  mislio  time.  
Neko bi   ovo   doživeo uvredljivo, ili   sasvim   pogrešno.  Naravno,  
ovaj  čovek  ne  bi  dozvolio  svom  prijatelju  da  mu  spali  kuću,  niti  
bi  dao  svoju  decu  da  se  žrtvuju.  Ovaj  neobično  kitnjast  jezik  je  
uobičajen  način  u  bliskoistočnoj  kulturi  da  se  izrazi  velika  čast  i  
dobrodošlica po Rihbaniju. 

PRIMERI HIPERBOLE U  SVETOM PISMU  

Sada  ćemo  ukratko  razmotriti  samo  nekoliko  stihova  iz  Svetog  
pisma gde se hiperbola  koristi.   Suočavajući  se  sa  poteškoćama  
ulaska  u  Obećanu  zemlju,  Jevreji  su  se  uplašili,  ne  samo  veličine  
ljudi u toj zemlji,  već  i  zidova  koji  su  okruživali  njihove  gradove:  
„Kuda  da  idemo?  Braća  naša  uplašiše  srce  naše  govoreći:  Narod  
je   veći   i  viši   od   nas,   gradovi   su  veliki   i   ograđeni   do   neba,   pa   i  
sinove  Enakove  videsmo  ovde.“ (Pon. zakoni 1:28). 



Da li su zidovi gradova doslovno dostizali do neba? Na kojoj 
je   visini,   zapravo,   nebo?   Na   100   metara?   Na   1000   ili   više  
metara?  Naravno  da  zidovi  nisu  bili  „ograđeni  do  neba.“  Oni  su  
samo  bili  zastrašujuće  visoki.  To  je  sve  što  taj  izraz  znači. 

Evo   još   jednog   primera   hiperbole:   „Car je   učinio   da   u  
Jerusalimu bude srebra i zlata toliko mnogo kao kamenja, a 
kedrovine  kao  divljih  smokava  u  Šefeli“  (2  Dnevnika  1:15  NSP). 

Ne   bih   mogao   da   kažem   koliko   je   divljih   smokava   u  
Solomonovo   vreme,   ali   pošto   sam   znatno   vremena   proveo   u  
Izraelu, tvrdim vam da kamenja ima svuda, toliko da ne mogu 
ni da se izbroje. Pomisliti da je srebra i zlata bilo doslovno 
„toliko   mnogo“   i   uobičajeno   u   Izraelu   kao   kamenja   je   skroz  
suludo.   Rečenica   prosto   znači   da   je   tokom   Solomonove   vlada-
vine, bilo izobilnog bogatstva u Izraelu. 

Mogu se navesti brojni drugi primeri. Nije sporno da Biblija 
često  koristi  hiperbole.  I  što  je  još  važnije  za  nas,  Biblija   ih više  
puta   koristi   posebno   u   vezi   veličine   raznih   neznabožačkih  
carstava.  Ovo   je   izuzetno   važno   imati   na   umu,   ukoliko želite  
ispravno   da   razumete   odlomke   koji   govore   o  veličini   budućeg  
Antihristovog carstva. 

HIPERBOLE KOJE SE U  SVETOM PISMU  KORISTE ZA CARSTVA 

I   pored   činjenice   da   stihovi   koje   smo   upravo   razmatrali  
otkrivaju   da   najmanje   nekoliko   država   neće   biti   pod   vlašću 
Antihrista,   neki   biblijski   znalci   vide   u   stihovima   kao   što   su  
Danilo   7:23   dokaz   njegove   sveopšte   vladavine:   „Ovako   reče:  
Četvrta  zver  biće  četvrto  carstvo  na  zemlji,  koje  će  se  razlikovati  
od   svih   carstava,   i   izješće   svu   zemlju   i   pogaziti   i   satrti.“ Oni 
odmah   pretpostavljaju   da   izraz   „sva   zemlja“   doslovno   znači  
svaki  pojedini  narod  na  zemaljskoj  kugli.  Ali,  nema  poteškoća  ni  
protivrečnosti   između   ovog   stiha   i   ograničene   Antihristove  
vladavine.   Izraz   „sva   zemlja,“   aramejski   kol   ‘ara`, ovde 
podrazumeva ogromno,  ali  ogranično  područje.  Objašnjavajući  
ovaj  izraz,  Glison  L.  Arčer  Mlađi  (Gleason  L.  Archer  Jr.),  možda  



glavni   zastupnik   načela   biblijske   nepogrešivosti   i   poznati   pre-
vodilac  i  poznavalac  biblijskih  jezika,  kaže: 

Sva zemlja (kol   ‘ara’) se ne odnosi na sve poznate delove 
naseljenog  sveta,  već   (kao  uopšte   u   Starom   zavetu)   na  celo  
područje  Srednjeg  i  Bliskog   istoka  koji  su  na  bilo  koji  način  
povezani   sa   Svetom   zemljom.   Reč   ’ara’   (odgovara 
hebrejskom   „erec – ֶרֶץא “)   ne  mora   da   se  odnosi   na   svet   u  
smislu   „sav   naseljeni   svet   na   zemaljskoj   kugli“   već   – u 
zav isnosti od konteksta – može  da   označava   jednu   zemlju  
(erec Jisrael�- ישְִׂרָאֵל� רֶץ  אֶ je   „zemlja   Izrael“)   ili   veća  
geografska  celina,  kao  što  su  „teritorija“  ili  „region.“1 4 

Danilo 2:39 upravo ovaj aramejski izraz koristi za Aleksan-
drovo   Grčko   carstvo:   „A   nakon   tebe   nastaće   drugo   carstvo,  
manje  od  tvog;;  a  potom  treće  carstvo,  bronzano,  koje  će  vladati  
po svoj zemlji.“  Naravno,  nećete  čuti  nijednog  istoričara  da  tvrdi  
da   se  Grčko   carstvo   ikada   prostiralo   po   celoj zemaljskoj kugli. 
Da   bi   neko   prihvatio   da   „sva   zemlja“   u  Danilu   7:23   doslovno  
znači  ceo  svet,  mora  da  zanemari  značenje  ovih  reči  u  njihovom  
izvornom jeziku na ovom mestu i u Danilu 2:39 – i  činjenicu  da  
Aleksandar Veliki nije vladao nad svakim narodom na zemlji. 

Sada   ćemo   razmotriti   još   jedan   primer   ovog   izraza,   ovog  
puta  u  prevodu  hebrejske  reči  erec:  „A  kad  ja  motrah,  gle,  iđaše  
jarac  od  zapada  povrh  sve  zemlje,  a  ne  doticaše  se  zemlje;;   i  taj  
jarac  imaše  rog  znamenit  među  očima  svojim.“ (Danilo 8:5). 

Ovde,   slika   jarca   predstavlja   Aleksandrovo  Grčko   carstvo,  
koje  je  nastalo  u  Makedoniji  i  proširilo  se  na  istok  sve  do  Indije.  
Zamislite,  ako  možete,   jarca  koji  skače  iz  današnje  Grčke  i   leti  
kroz  vazduh  sve  do  Indije.  To  bi  bez  sumnje  bilo  sjajno,  čak  i  za 
jednog   jarca!   Ali,   uprkos   pređene   velike   razdaljine,   čudesan  
skok ovog super-jarca  još  uvek  ne  bi  bio   dovoljan  da  doslovno  
svojim   skokom   prođe   „svu   zemlju.“  Da,   Aleksandar   je   osvojio  
ogromno  područje,  ali  ne  i  čitav  svet. 

Razmotrimo   sada   još   jedan   pravi primer, ovog puta iz 
jevanđelja  po  Luki:  „U to vreme car Avgust izdade naredbu da 



se  popiše  stanovništvo  celog  sveta“  (Luka  2:1).  Ovde  se  kaže  da  
je   car   zahtevao   da   se   „ceo   svet“   podvrgne   popisu.   Ali   u  
stvarnosti, samo su stanovnici Rimskog carstva bili popisani. 
Ostali  deo  sveta  uopšte  nije  obraćao  pažnju  na  ovaj  ukaz.  Neki  
izučavaoci  su  rekli  da  se stihovi  kao  što  su  ovi  odnose  samo  na  
„naseljeni  deo  sveta.“  Ali,  ta  izjava  nije  tačna.  U  vreme  popisa,  
Kina je zasigurno   bila   naseljena   naprednim   dobro   uređenim 
društvom,  kao  što  je  i  Partsko  carstvo  bilo,  koje  se  nalazilo  na  
istoku  i  graničilo  se  sa  Rimskim.  Pa  opet,  iako  je  Rimsko  carstvo  
prekrivalo   ogroman   deo   sveta,   nipošto   se   ne  može   reći   da   je  
doslovno obuhvatalo sve,  čak  ni  sav  naseljen ili poznat svet. 

Još   jedan   primer  hiperbole   nalazimo   u   knjizi   proroka  Da-
nila.  Ovde  nam  je  rečeno  da  gde  god  na  zemlji  žive  ljudi,  zveri  i  
ptice,  caru Navuhodonosoru je data vlast nad svima njima: 

To  je  san;;  a  sada  ćemo  kazati  caru  šta  znači.  Ti si, care, car 
nad carev ima, jer ti Bog nebeski dade carstvo, silu i krepost i 
slavu, I   gde   god   žive   sinovi   ljudski,   zveri   poljske   i   ptice  
nebeske, dao ti je u ruke, i postavio te gospodarem nad svim 
tim. Ti si ona glava zlatna. (2:36–38) 

I  opet,  to  ne  pokazuje  istoričaru  da  je  car Navuhodonosor, 
iako  je  on  postigao  zapanjujući  stepen  vlasti,  ikada  imao  svetsku  
vlast.  Izvan   carstava  koja   su   okruživala   i   čak   se   nadmetala   sa  
Navuhodonosorom,  druga  značajna  carstva  su  postojala  u  vre-
me njegove vladavine. 

Nakon Navuhodonosora, Kir, kralj Persije je koristio 
hiperbolu  da  opiše  svoje  carstvo:  „Ovako veli Kir, car persijski: 
Sva carstva zemaljska dao mi je Gospod Bog nebeski, i On mi je 
zapovedio  da  Mu  sazidam  dom  u  Jerusalimu  u  Judeji.“ (Jezdra 
1:2).  I  još  jednom,  Kir  nikada  nije  držao  „sva  carstva  zemaljska.“ 

Za   biblijske   pisce   nije   bilo   protivrečno   da   povremeno  
koriste  „sva  zemlja,“  „ceo  svet,“  „svi  narodi,“  i  slične  izraze  kada  
se jednostavno misli na neku veliku oblast. Sa biblijskog sta-
novišta,   takvi   izrazi   se   često   koriste   za   šire   područje   Bliskog  
istoka,   Mediteran   i   Severnu   Afriku.   Kada   želi   pravilno   da  



razume  Bibliju,  čitalac  sa  zapada  mora  biti  vrlo  pažljiv  kako  ne  
bi   primenjivao   današnji,   zapadnjački   način   razmišljanja   na  
stranicama  ove  drevne  istočnjačke  knjige. 

GLAVNA PRIMEDBA 

Međutim,   najznačajnija   primedba   vezana   za   ograničenu   vlast  
Antihrista je zasnovana na Otkrivenju 13:7–8:   “Bi joj 
[Antihristu] dopušteno  i  da  zarati  protiv  svetih  i  da  ih  pobedi,  a  
dobila   je   i   vlast  nad   svakim   plemenom,   narodnošću,   jezikom   i  
narodom. Klanjaće   joj   se   svi   stanovnici   zemlje   čija   imena   od  
postanka  sveta  nisu  upisana  u  Knjigu  života  zaklanog  Jagnjeta.“ 

Lako   je   razumeti   na   koji   način   ovi   stihovi  mogu   da  ubede  
nekog   da   će   Antihrist   imati   svetsko   carstvo,   ali,   čak   i   izraz  
„svako  pleme,  narodnost,   jezik  i  narod“  je  odmah  ograničen  na  
one   „čija   imena   nisu   upisana   u   Knjigu   života...“   Pored   toga,  
nijedan  stih  se  ne  može  ispravno  razumeti  kada  je  odvojen  od  
drugih.  I  kao  što  smo  već  videli,  prisustvo  ratova,  naroda  koji  se  
suprotstavljaju i njihovih vojski sve do samog kraja pokazuju da 
vladavina  Antihrista  neće  biti  sveopšta.  Ranije,  kada  sam  o  tome  
govorio, mnogi su izrazili nevericu. Ipak, ako pogledamo u 
knjizi proroka Danila 5:18–19,  videćemo  skoro  istovetan  izraz:  
„Care,   Bog   Višnji   dade   carstvo   veličinu   i   slavu   i   čast  
Navuhodonosoru, ocu tvom. I   od   veličine   koju   mu   dade   svi  
narodi, plemena i jezici drhtahu pred njim i bojahu ga se.“ 

Septuagintin prevod ovog stiha koristi skoro potpuno iste 
reči   koje   se   koriste   u   Otkrivenju.   (Danilo   koristi   laos, fule i 
glosa**, dok Otkrivenje laon, file, glosa i etnos††.)  Ako  tumačimo  
Danilove stihove, a da ne prepoznamo u njima hiperbolu, bi-
ćemo   prinuđeni   da   zaključimo   da   se   cara   Navuhodonosora  
doslovno   bojao   svaki   čovek  na  zemlji.  Međutim,   za   njega   nije  
čak  ni  čula  svaka osoba na zemaljskoj kugli, a kamoli da ga se 
bojala.   Dakle,   na   osnovu   našeg   poznavanja   istorije   i   zdravog  
                                                                 
** laos,  phulé, glóssa 
†† laon, phyle, glossa, and ethnos 



razuma, i u ovim stihovima prepoznajemo hiperbolu. Isto tako, 
ni Otkrivenje 13:7–8   ne   podrazumeva   da  će   se   doslovno   svaki  
pojedinac pokloniti zveri,  već  umesto  toga,  mnoštvo  iz  brojnih  
naroda   i   narodnosti.   Posebno   oni   „čija   imena   nisu   upisana   u  
Knjizi  života...“ 

Još   jedan   važan   činilac   vredan   razmatranja   jeste   izraz  
„dobila je i vlast nad...“   Reč   „nad“   je   prevod   grčke   reči   epi. 
Pored   „nad“  može   da  znači   i   „u,“   „na,“   ili   „poviše.“   Kao   takav,  
engleski  (i  srpski)  prevod  bi  mogao  isto  tako  lako  da  se  pročita  
kao   „dobila je i vlast u svakom plemenu, narodnosti, jeziku i 
narodu.“  Ako  je  islam  religija  koju  Antihrist  koristi,  što  ja  lično  
verujem   da   je   slučaj, onda se, takođe, može   zaključiti   da   će  
Antihrist imati sledbenike u skoro svakom narodu na zemlji. 
Iako   znamo   da  mu   se   neće   dati   sva   vlast   nad   vladom   svake  
države,   izgleda  da  će  imati  određenu  vlast  i  ozbiljan  uticaj  nad  
ogromnom  većinom  naroda  na  zemlji. Dakle, dok Antihristova 
vladavina   neće   nužno   biti   nad svakim pojedinim narodom, 
moguće  je  da  će  imati  moć  unutar svakog  naroda,  uključujući   i  
one  koji  neće  potpasti  pod  njegovu potpunu državnu upravu. 

SABIRAN JE SVIH NARODA  PROTIV JERU SALIMA 

Postoji još nekoliko  važnih  stihova  zbog  kojih  su  mnogi  došli  do  
uverenja   da   će   Antihristova   vladavina   biti   sveobuhvatna.  Ovi  
stihovi   kažu   da   će   se,   pod   vođstvom   Antihrista,   „svi   narodi“  
okupiti na Jerusalim. Pogledajmo prvo te stihove i razmotrimo 
njihovo  značenje. 

Sabraću  sve  narode,  i  svešću  ih  u  dolinu  Josafatovu,  i  onde  
ću   se   suditi   s   njima   za   svoj   narod   i   za   nasledstvo   svoje  
Izrailja... (Joilo 3:2) 

Jer  ću   skupiti   sve   narode  na   Jerusalim  u   boj,   i   grad  će   se  
uzeti,   i   kuće   opleniti   i   žene   osramotiti   i   polov ina   će   grada 
otići  u  ropstvo... (Zaharija 14:2) 

Da   li   se   izraz   „svi   narodi“   zaista   odnosi   na   sve   do   jednog  
naroda  na  zemlji?  Ne,  dalje  istraživanje  nas  vodi  da  uvidimo  da  



narodi   koji   okružuju   Jerusalim,   iako   je   taj   savez,   bez   sumnje,  
ogroman,  ne  uključuje  svaki pojedini narod na zemlji. Umesto 
toga,   potpuniji   kontekst   svakog   stiha  u   stvari   nam   pojašnjava  
koji  će  tačno  narodi  napasti  Jerusalim.  U hebrejskom, izrazi su 
ha-gojim saviv‡‡ („okolne   države“)   i  ha-amim saviv§§ („okolni 
narodi“). Razmotrite ceo tekst, odnosno stihove u njihovom 
kontekstu: 

Skupite se i hodite, sv i narodi unaokolo, i saberite se! Tamo 
svedi, Gospode, junake svoje. Neka   se   podignu   i   dođu  
narodi  u  dolinu  Josafatovu;;  jer  ću  onde  sesti  da  sudim  svim  
narodima unaokolo. (Joilo 3:11–12) 

Evo,   ja   ću   učiniti   Jerusalim   čašom   za   opijanje   svim  
narodima   unaokolo,   koji   će   opsesti   Jerusalim   ratujući   na  
Judu. . . U  onaj  ću  dan  učiniti   da   glavari   Judini   budu   kao  
ognjište   u   drvima   i   kao   luč   zapaljen   u   snopovima,   te   će  
proždreti   i   nadesno   i   nalevo   sve   narode   unaokolo, a 
Jerusalim   će   još   ostati   na   svom   mestu,   u   Jerusalimu. 
(Zaharija 12:2, 6) 

Jer  ću   skupiti   sve   narode  na   Jerusalim  u   boj,   i   grad  će   se  
uzeti,   i   kuće   opleniti   i   žene   osramotiti   i   polov ina   će   grada  
otići  u  ropstvo,  a  ostali  narod  neće  se  istrebiti  iz  grada.  . . A i 
Juda  će  vojevati  na  Jerusalim,  i  blago  svih  naroda  unaokolo  
sabraće   se,   zlato   i   srebro   i   odelo   vrlo   mnogo.   .   .  I ko god 
ostane   od   sv ih   naroda   koji   dođu   na   Jerusalim,   svak   će  
dolaziti od godine do godine da se pokloni caru Gospodu 
nad vojskama i da praznuje praznik senica. (Zaharija 14:2, 
14, 16) 

Jezekilj nije mogao biti jasniji kada je pisao o danu kada 
izraelski  narod  više  neće  okruživati  narodi  koji  ga  preziru: 

I reci: Ovako veli Gospod Gospod: Evo me na tebe, Sidone, i 
proslaviću  se  usred  tebe,   i  poznaće  se  da  sam  ja  Gospod  kad  
izvršim   sudove  na  njemu  i   posvetim   se   u   njemu.  I   poslaću  

                                                                 
סָבִיב  הָגּוֹיםִ ‡‡  
סָבִיב  הָעַמִּים §§  



pomor  u  nj,  i  krv  na  ulice  njegove,  i  pobijeni  će  padati  usred  
njega   od   mača,   koji   će   navaliti   na   njih   sa   sv ih   strana,   i  
poznaće  da  sam  ja  Gospod.  I  neće  v iše  biti  domu Izrailjevom 
trn   koji   bode   ni   žalac   koji   zadaje   bol   v iše   od   svih   suseda  
njihovih,  koji  ih  plene;;  i  poznaće  da  sam  ja  Gospod  Gospod.  
(Jezekilj 28:22–24) 

Izraz  koji   je  preveden  kao  „svi  susedi“  ponovo  je   saviv,   ista  reč  
koja se koristi u Joilu i Zahariji kada se govori o okolnim 
narodima.  Dakle,  svaki  od  ovih  stihova  prvo  koristi  hiperboličnu  
izjavu   da   će   se   „svi“   narodi   okupiti   na   Jerusalim,   ali   odmah  
zatim,   svaki   od   njih   postaje   jasan   i   tačno   određen   sužavanjem  
obima  buduće  najezde.  Širi  kontekst  ovih  stihova nam ne govori 
o   doslovno   svakom   narodu   na   zemlji,   već,   umesto   toga,   o  
okolnim   narodima   koji   će   napasti   Jerusalim.  Ovo   je,   zapravo,  
mnogo  jednostavnije  nego  što  mislimo. 

SAMO  ĆE  ISUS  IMATI  SVEOPŠTU  VLAST 

Kao   što   smo   sada   videli,   Antihrist   će   želeti   da uspostavi 
sveopštu   vladavinu,   on   to   jednostavno   neće  moći   da   ostvari.  
Postoji,   međutim,   jedan   čovek   (`sin   čovečji`)   koji   će   vladati  
celom zemljom. Mi Ga zovemo Isus, ili na Njegovom maternjem 
jeziku – Ješua.   Što   se   tiče  Njegove   buduće   sveopšte   vladavine  
knjiga  Otkrivenje  nas   obaveštava   da   nakon  Njegovog   povratka  
„Sedmi  anđeo  zatrubi  i  na  nebu  se  začuše  snažni  glasovi  koji  su  
govorili:  „Carstvo  [vasileja]*** sveta [kosmos] postalo je carstvo 
našeg   Gospoda   i   njegovog   Hrista,   i   on   će   vladati   doveka!“ 
(11:15). 

Sada  bi  možda  da  pitate  zašto  bi  ovaj  stih  trebalo  tumačiti  
doslovno  a  ne  kao  još  jedan  primer  hipebole.  Osim  toga  što  je  
Isus  Stvoritelj  svih  stvari  a  Antihrist  samo  čovek  opsednut  zlim  
silama,   ono   što   zadivljuje   jeste   da   se   na   ovom  mestu   koristi  
grčka   reč kosmos,   koja   znači   „svet,   svemir   ili   krug  zemaljski.“  

                                                                 
*** Ili basileia 



Ovaj   stih  govori   da  Isus   ima   potpunu,   sveopštu   vlast.   S   druge  
strane, u svakom stihu u Otkrivenju koji govori o Antihristovoj 
vlasti,  reči  koje  se  koriste  su  ili  ge ili oikoumene,  mogu  da  znače  
„sav   svet“ (“svi   stanovnici   zemlje“   ali i   samo   „zemlja“) “odre-
đeno   područje.“   Jedina   reč   koja  može   otkloniti   sve   sumnje u 
vezi   potpune   bezgraničnosti jeste kosmos,   i   ta   reč   se   pripisuje  
samo   Isusovoj   vlasti!   To   je   dobra   vest!   Iako   će   Antihrist  
pokušati   da   osvoji sav   svet,   nikad   u   tome   neće   uspeti,   i   kako  
Biblija  pouzdano  kaže,  on  će  u  svetu  boraviti  samo  kratko,  dok  
se   Isus   ne   vrati   da   vlada   čitavom   planetom.  On   je   Taj   čija   će  
vladavina  biti  večna  i  bezgranična.  Slava  Bogu  na  tome!  Amin! 
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KAKO DOĆI DO PRAVILNOG 

RAZUMEVANJA?  

 

 

 DRUGOM POGLAVLJU,   obrazložili   smo   više   odlomaka   iz  
proročkih   knjiga,   prikazujući   pri   tom   činjenicu   koja   se  
uvek iznova ponavlja: narodi   koji   su   predviđeni   za   sud  

nakon povratka Mesije, jesu narodi Bliskog istoka i Severne 
Afrike.  Sada  je  važno  da  razmotrimo  način  na  koji  dolazimo  do  
pravilnog razumevanja ovih odlomaka. Kako razumemo mnoga 
imena,  narode  i  države  koje  su  pomenuli  proroci,  u  velikoj  meri  
će  uticati   i  oblikovati  naše  tumačenje  vezano  za  narode  koji  će  
prvenstveno sačinjavati   Antihristovo   carstvo.   Zasigurno,   to   će  
biti   narodi   koji   će   slediti   Antihrista   u   njegovom   napadu   na  
Izrael,   što   će   biti   najveći   pokazatelj   da   su   predviđeni   za   sud  
nakon  Isusovog  povratka.  U  prošlom  poglavlju  je  pokazano  da  
neće  svaki  narod  na  zemlji slediti Antihrista, ostaje nam pitanje 
– za  koje  narode  Pismo  kaže  da  će  ga  dobrovoljno  slediti?  Sada  
ćemo  razmotriti  koji  je  najbolji  i  najpouzdaniji  način  tumačenja  
i   razumevanja  mnogih   imena,   naroda   i   država   koje   su   pred-
viđeni  za  sud  na  Dan Gospodnji. 

PRAĆENJE SEOBE PREDAKA 

Ovo   je   redak   pristup   tumačenju.   Neki   biblijski   učitelji   su  
pokušali  da  tumače  razna  imena  onih  koji  su  određeni  za  sud  u  
proročkim   knjigama   prateći   krvno   srodstvo   potomaka   ovih  
drevnih ljudi. Ovaj   pristup   je   pun   teškoća   i   neizvesnosti. Na 

U 



primer, među   imenima   i   narodima predviđenim za  Božji sud, 
niko  se  ne  pominje  više  od  Edoma i Edomaca. Ipak,  istraživanja  
većine   istoričara   i   znalaca   pokazuju   da   su   Edomci   kao   narod  
nestali   još  u  prvom  veku.  Neki  učitelji  proroštva,  pokušavajući  
da  dokažu  suprotno,  tvrde  da  se  krvni  srodnici  Edomaca  mogu  
naći   među   današnjim   Palestincima,   ili, čak, izraelskim 
sefardskim Jevrejima. To  može, a i ne  mora   da   bude   slučaj. 
Međutim,   za   ove   različite   i suprotne   tvrdnje,   istoričarima   i  
znalcima je gotovo nemoguće   pribaviti   bilo   kakav   dokaz   i  
zasigurno je van   svake   mogućnosti   prosečnom   izučavaocu  
Biblije. I mnoga druga imena koja se pominju, takođe, bi 
ukazivala  na  narode   koji   su   se   selili,  mešali   se   sa   drugima , ili 
jednostavno  nestali.  Pošto  su  hiljade  godina  prošle  od  kada  su  
proročanstva   izrečena,   pratiti   većinu   naroda   koje   su   proroci  
pomenuli,   može   biti   prilično   teško,   ako   ne   i   nemoguće,   a  
rezultati tih napora su retko ubedljivi. Postoji samo nekoliko 
slučajeva,  gde  je  veza  sa  precima  prilično  dobro  utvrđena i kod 
kojih   se   svi   istoričari   slažu.   Za   potomke   Ismaila,   na   primer,  
možemo   biti   sigurni   da   se   i   dalje   mogu   prepoznati   u   blisko-
istočnim   arapskim   narodima.   Postoje   i   drugi   primeri   koji   se  
mogu navesti. 

IZBEGAVAN JE PRETERAN O SLIKOVITO-PREN OSN OG PRISTUPA 

Shvatajući   opasnosti   i   probleme   koje   donosi   praćenje   seobe  
predaka  kao  način  tumačenja,  mnogi  konzervativci  pribegavaju  
sigurnijem terenu i tvrde da se razna imena i narodi koje su 
proroci  naveli  jednostavno  odnose  na  neprijatelje  Božjeg  naroda 
u opštem   smislu. Ovo je preterano-slikovito-prenosni pristup. 
On   sagledava   u   prenosnom   smislu   mnogobrojna   proročka  
ukazivanja  na  imena  kao  što  su  Moav,  Edom,  Asirija,  Libija  ili  
Liban,   i   da   ona   jednostavno   označavaju   sve do jednog naroda 
na zemaljskoj kugli ili bilo kojeg neprijatelja  Božjeg  naroda,  na  
bilo  kom  mestu.  Prema  ovom  mišljenju,  mogli  bismo  doslovno  
izbrisati   reči   Edom, Moav, Libija i druge u bilo kom od 
mnogobrojnih biblijskih stihova i jednostavno zameniti ih sa 



„svi  narodi   iz svih  krajeva  zemlje“  i  da  to  ne bi pravilo nikakvu 
razliku.  Po  mom  mišljenju,  ovaj  pristup  grubo  gazi  po  svakom  
doslovnom shvatanju  i  očiglednom  smislu  Svetog  pisma,  čineći  
da  tekstovi  postanu  sasvim  beznačajni.  Nažalost,  kada  se  prilazi  
ovim  stihovima,  čak  i  u  najkonzervativnijim  izlaganjima, prete-
rano slikovito-prenosni  pristup  je  pristup  koji  je  najviše  zastup-
ljen. 

PROROČKO-DOSLOVAN  PRISTU P 

Osim preterivanja ova dva pristupa, na raspolaganju nam stoji 
još   jedan,   za   koji   smatram   da   je   najprihvatljiviji   jer   ističe   dva  
načina  na  koja su drevna imena naroda povezana sa potpunim 
ispunjenjem  proročanstava  u  poslednjim  danima  koja  se  odnose  
na njih. 

Prvo  što  im  je  zajedničko  jeste  isti  geografski  položaj.  Ovaj  
pristup   utvrđuje   položaj   država   ili   naroda   u   vreme   kada   su  
proroštva   izrečena,   a   zatim   sagledava   države   i   narode   koji  
naseljavaju   taj   predeo   danas.   Glison   L.   Arčer   (Gleason L. 
Archer), ugledni poznavalac Starog zaveta i semitskih jezika, 
prepoznaje  geografsku  povezanost  kao  najbolji  način  tumačenja  
da bi se razumela mnoga imena koje nalazimo u starozavetnim 
proročanstvima: 

Isto   tako,   u   proročanstvima   su   se   koristila   drevna   imena  
država   koje   su  zauzimale   prostore   na   kojima  će   se  odigrati  
završni   sukob,  premda  većina   država   u  poslednjim  danima  
v iše   neće   nositi   ista   imena.  Tako su i Edom, Moav, Amon, 
Asirija  i  Vavilon,  koji  su  pomenuti  u  eshatološkim  odlomci-
ma,   prestali   da   postoje   kao   političke   celine,   a   prostori   na  
kojima  su  živeli  kasnije  su  zauzeli  drugi  narodi.1 5 

Ovaj   pristup   nam   omogućava   da   izbegnemo   proizvoljno  
ukazivanje  na  države koje  nemaju  baš  nikakvu  stvarnu  vezu  sa  
narodima   i   područjima   koje   su   proroci  naveli,  već   su   izabrane  
samo  zato  što  su  bauk  u  nekom  određenom  razdoblju.  Uvek  me  
pogodi   i   rastuži   kad   pročitam   članak, ili knjigu, koja   sadrži  



tvrdnju da se Edom odnosi na Ameriku,  Englesku,  Nemačku  ili  
čak  na  jevrejski  narod. 

Drugo  što  im  je  zajedničko  i  što  treba  istaći  jeste  neprestano  
i   žestoko   neprijateljstvo   prema   jevrejskom   narodu   i   državi  
Izrael.   Kod   proroka   vidimo   da   je   to   u   prošlosti   bila   najčešća  
osnova za sud nad neprijateljima  Božjeg  naroda.  Isto  tako,  ističe  
se   i   kao   osnova   za   rasuđivanje   Božjeg   naroda   u   vezi   Dana  
Gospodnjeg.  Vrlo  opisno  isticanje  Gospodnjeg  suda  nad  žesto-
kim antisemitizmom i anticionizmom vrlo opisno nalazimo u 
Jezekilju 35: 

Što  je  u  tebe  večno  neprijateljstvo,  i  rasipaš  sinove  Izrailjeve  
mačem  u  nevolji   njihovoj,   kad   je   kraj   bezakonju  njihovom, 
zato,   tako   ja   bio   živ,   govori   Gospod   Gospod,   krv i   ću   te  
predati  i  krv   će  te  goniti,  jer  ne  mrziš  na  krv,  krv   će  te  goniti. 
I  obratiću  goru  Sir  sasv im  u  pustoš... (st. 5–7) 

Kada  povežemo  geografski  položaj   i  „večno  neprijateljstvo“  
prema  Božjem   narodu,   uviđamo   da  mnoga   proroštva   koja   se  
odnose na Dan Gospodnji ukazuju na savremene neprijateljske 
države   koje   se   nalaze   na   istom   prostoru   kao   njihovi   drevni  
antisemitski   prethodnici.   Ovaj   pristup   ne   sadrži   preterivanja  
kao   što   je   to   slučaj   kod   praćenja seobe predaka, kao ni 
uobrazilje kod preterano prenosnog shvatanja, vrlo raspro-
stranjenog   među   onima   koji   se   bave   tumačenjem   biblijskog  
pororoštva.  On  se  pokazao  kao najrazboritiji, zdravo-razumski, 
konzervativan   i   doslovan   način   tumačenja  mnogih   imena,   na-
roda   i   država,   navedenih   od   strane   proroka   kao   oni   koji   su  
predviđeni  za  sud  koji  će  se  dogoditi  na  Dan Gospodnji. 

ZAKLJUČAK  

U  zaključku  možemo  reći  da  smo obrazložili  pouzdan  pristup  za  
tumačenje  i  razumevanje  mnogih  stihova  koje  smo  razmatrali.  
Svi ovi stihovi ukazuju da će  prvenstveno Bliski istok i Severnu 
Afriku zadesiti Božja osuda kada se Isus vrati. Posledice našeg  
razumevanja  i  tumačenja  ovih  stihova  su, naravno, velike. 



Ali, ako će  sud  doći  na  mnoge  bliskoistočne  i  severnoafričke  
narode,  da  li  to  znači  da  će  Bog  suditi   isključivo  muslimanskim  
narodima, a blagosloviti sve zapadne i nemuslimanske narode? 
Nikako.   Ne   sumnjam   da   će   mnogim   narodima,   koji   nisu  
pomenuti u Bibliji, Isus suditi kada se bude vratio. Ali cilj ovog 
proučavanja   jeste   samo   da   primetimo   da   neki   narodi   u   Bibliji  
jesu – dok neki nisu – navedeni  i  izdvojeni  za  Božji  sud  na  kraju  
ovog   poretka   stvari.   Jednostavno   rečeno,   one   koje   Biblija  
izdvaja, trebalo bi i mi da izdvajamo. Ovo je pouzdano pravilo 
kod tumačenja  Biblije.  Dok izgrađujemo  naš  pogled  na  svet  koji  
se  tiče  proroštva,  tamo  gde  Biblija  ćuti,  trebalo  bi   i  mi  isto  tako  
da   ćutimo, ili   u   krajnjem   slučaju,   budimo   izuzetno   oprezni.  
Mislim da   je   pastor   Čak   Smit   (Chuck Smith) to vrlo dobro 
opisao:   „Neverovatno   je koliko  mnogo   ljudi   mogu   da   kažu   o  
onome  o  čemu  Biblija  ćuti.  Izgleda  da  to  postaje  polazna  tačka  
za   neke   da   razviju   svoje   pretpostavke   i   napišu   radove   na   tu  
temu, čak  doktorske  disertacije iz oblasti o kojoj Biblija  ćuti.  Ali,  
kada   Božja   Reč   ćuti,   sve   što   možemo   da   uradimo   jeste   da  
nagađamo,  mada i   u   najboljem   slučaju,   naše   pretpostavke   su  
bezvredne.“1 6 

U nastavku, pogledaćemo   šta   nekoliko   drugih   ključnih  
tekstova  imaju  da  kažu  o  narodima  koji  će  sačinjavati  dolazeće  
Antihristovo  carstvo  i  dozvoliti  da  se  naš  stav  u  vezi  poslednjeg  
vremena   oblikuje,   ne   trenutnim   svetskim   prilikama,  već   onim  
što  Biblija  više  puta  ponavlja,  odnosno  naglašava . 
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DANILO 2: METALNI LIK (KIP) IZ 

NAVUHODONOSOROVOG SNA 

 

 

ZNAČAJ  KNJIGE  PROROKA  DAN ILA 

Nije   sporno   da   je   knjiga   proroka  Danila   jedan   od   najvažnijih  
tekstova Biblije koji govori o poslednjim vremenima. Ona se 
prvenstveno   usredsređuje   i   ističe   završni   sukob   između   Anti-
hrista, njegovih sledbenika i naroda  Božjeg,   koji   na   kraju   biva  
izbavljen   dolaskom   Mesije,   „sina   čovečjeg,“   kako   Ga   knjiga  
proroka Danila naziva (Dan. 7:13). Zapravo, svako poglavlje u 
ovoj   knjizi   ima   neke   dodirne   tačke   sa   ovim   sukobom.  Ona   se  
nadalje  bavi  geografskim  područjem  iz  kojeg  će  se  Antihristovo  
carstvo   pojaviti,   govori   o   vremenu   kada   će   se   on   pojaviti,   o  
prirodi   progona  Božjeg  naroda,  zatim  o  Antihristovim  pobuda-
ma,  čak  i  teologijom  i  verovanjem  u  njegov  poredak. Naravno, 
Danilo isto tako govori i o naravi, istrajnosti i veri  pobedničkog  
Božjeg   naroda,   kao   i   o   konačnoj   Mesijinoj   pobedi   nad   Anti-
hristom,  i  mesijanskom  carstvu  koje  će  uslediti.  

ČETIRI STU BA PRETPOSTAVKE   DA   ĆE   RIMSKO CARSTVO BITI CARSTVO POSLEDN JEG 
VREMENA 

Knjiga   proroka   Danila   sadrži   tri   od   četiri   stiha koji se tradi-
cionalno   koriste   da   podupru   verovanje   da   će   se   Antihrist  
pojaviti  sa  prostora  Rimskog  carstva.  Ovo  su  ta  četiri  teksta: 

 
 



Danilo 2:  Navuhodonosorov   san  džinovskog  metalnog  lika 

Danilo 7 :  Danilovo  viđenje  četiri  zveri 

Danilo 9:26:   „Narod   jednog  vođe   (princa,  vojvode)   koji  će  
doći“ 

Otkrivenje 17 : Grad  na  sedam  brežuljaka 

DAN ILO 2: NAVUHODON OSOR SAN JA LIK 

Danilo   2   počinje   sa   Navuhodonosorom,   carem   Vavilonskog  
carstva,  koji  sanja  vrlo  uznemiravajući  san.  Prema  prorokovim  
rečima,  car  je  sanjao  ogromni  ljudski   lik  koji   je  sačinjen  od  pet  
različitih   slojeva,   svaki   od   njih   od   različitog   metala.   Čvrsto  
odlučan   da   razume   značenje   sna,   on   je   okupio   sve   svoje  
mudrace,  sveštenike  i  zvezdare  (astrologe).  Ali,  niko  od  njih  nije  
bio  u  stanju  da  pruži  caru  bilo  kakvo  objašnjenje,  niti  da  otkloni  
njegovu   uznemiranost.   Danilo   je,   međutim,   bio   u   stanju   da  
uradi  ono  što  nijedan  od  tih  „mudraca“  nije  mogao.  Nakon  što  je  
potražio  svog  Boga  u  molitvi,  Danilo  je  zaspao,  a  Gospod  mu  je  
otkrio   Navuhodonosorov   san.   Odavde   počinje naše   prouča-
vanje.  Danilo  je  rekao  caru  Navuhodonosoru  šta  je  video  u  svom  
snu: 

Ti,  care,  vide,  a  to  lik  velik;;  velik  beše  lik  i  svetlost  mu  silna,  
i  stajaše  prema  tebi,  i  strašan  beše  na  očima.  Glava tom liku 
beše  od  čistog  zlata,  prsi  i  mišice  od  srebra, trbuh i bedra od 
bronze, Noge  mu  od   gvožđa,   a  stopala   koje  od   gvožđa   koje  
od zemlje. Ti  gledaše  dokle  se  odvali  kamen  bez  ruku,  i  udari  
lik u stopala bronzana i zemljana, i satre ih.  Tada se satre i 
gvožđe  i  zemlja  i  bronza  i  srebro  i  zlato,  i  posta  kao  pleva na 
gumnu  u   leto,   te   odnese   vetar,   i   ne   nađe  mu   se  mesto;;   a  
kamen, koji udari lik, posta gora velika i ispuni svu zemlju. 
(st. 31–35) 

Danilo   je   objasnio   caru   značenje   četiri  metalna sloja lika. 
Prvi deo, glava od zlata, predstavlja Navuhodonosorovo Vavi-
lonsko  carstvo:  „To  je  san;;  a  sada  ćemo  kazati  caru  šta  znači. Ti 



si, care, car nad carevima, jer ti Bog nebeski dade carstvo, silu i 
krepost  i  slavu.  .  .  Ti  si  ona  glava  zlatna.“ (st. 36–38) 

Međutim,   slojevi   lika   koji   slede   predstavljaju   tri   druga  
carstva   koja   će  naslediti   Vavilon,   i   svako   od   njih  zauzima   ono  
koje mu je prethodilo.  Kada  potražimo  izlaganja  na  ovu  temu,  
videćemo  da  skoro  svako  od  njih  podrazumeva  da  su  tri  carstva  
koja slede: Midopersija,   Grčka   i   Rim.   Dok   su   Midopersija i 
Grčka   kasnije   po imenu pomenuti u Danilu (8:20–21; 10:20), 
četvrto   carstvo nikad   nije   bilo   povezano   sa   nekim   određenim  
imenom.  Uprkos   ovoj   činjenici,  mnogi   biblijski   prevodioci,   sa  
puno uverenja da se radi o Rimskom carstvu, dodaju naziv Rim 
u  podnaslovima.  Ipak,  mnoge  će  iznenaditi,   jer  ćemo  videti,  da  
kada   se   tekst   proveri   različitim   merilima,   kao   što   su   jasna  
svedočanstva  istorije,  nemoguće  je  povezati  poslednje  carstvo  sa  
Rimskim.  U   ovom   poglavlju,   razmotrićemo   dokaze   protiv   po-
istovećivanja  četvrtog  carstva  iz  Danila  2 sa Rimskim carstvom. 
Takođe   ćemo   videti   zašto   Islamski   kalifat,   za   koji   znamo   iz  
istorije, ispunjava opis koji nalazimo u Svetom pismu. 

Pod Islamskim kalifatom se podrazumeva islamska vla-
davina   ili   carstvo,   koje   je   započelo   sa   Rašidunskim   kalifatom  
632.g., nedugo nakon smrti Muhameda, islamskog proroka, 
svoj   vrhunac   je   doživelo   u   Otomanskom   carstvu,   i   zvanično 
došlo   do  svog  kraja  1923.  Siguran  sam  da  će  mnogi  koji  čitaju  
ove redove, na ovu tvrdnju  vrlo  sumnjičavo  gledati.  Mišljenje  da  
je  Rim  četvrto  carstvo  je  stav  koji   je  skoro  opšte   prihvaćen,  da  
mnogi   ne   ostavljaju   nikakvu   mogućnost   nekom   drugom  
predlogu. Ovo je sasvim razumljivo. To je stav koji je uvek 
zastupala   većina,   tokom   čitave   crkvene   istorije.   Međutim,  
postoji nekoliko   značajnih,   ako   ne   i   vrlo   kobnih   poteškoća   u  
ovom  tumačenju. 

 

 



PODIZANJE  ČETVRTOG  CARSTVA 

Prvi  problem  kod  poistovećivanja  četvrtog  carstva  sa  Rimskim  
carstvom   jeste   što   ono   ne   ispunjava   opis   u  Danilu   2:40.   Kada  
govori  o  prirodi  četvrtog  carstva,  ovaj  stih  kaže  da  kada  se  ono  
bude   pojavilo,   satrće   sva   tri   carstva   koja   su  mu   prethodila:   „A 
četvrto  će  carstvo  biti  tvrdo  kao  gvožđe. . . i  kao  gvožđe  što  sve  
lomi,  tako  će  satrti  i  polomiti.“ 

Kasnije   u  Danilu  7,  govoreći   o   istom  carstvu,   pronalazimo  
vrlo   sličan   opis:   „Ovako   reče:   Četvrta   zver   biće   četvrto   carstvo  
na  zemlji,   koje   će   se   razlikovati   od   svih  carstava,   i   izješće   svu  
zemlju i pogaziti i satrti.“  (st.  23). 

Tri   ostala   carstva   koja   će   biti   zgažena   i   satrta,   kao   što  već  
znamo, jesu Vavilon, Midopersija  i  Grčka.  Tekst  jasno  kaže  da 
će  četvrto  carstvo  „satrti,“  odn.  osvojiti,  sva  ta  tri  carstva.  Ova  tri  
carstva nikada nisu postojala u isto vreme, naravno, da zbog 
toga  moramo   da   se   zapitamo   šta   znači   kada   tekst   kaže   da   će  
četvrto  „satrti“  sva  ostala. 

OSVOJITI PROSTORN O 

Prvo   značenje   reči   satrti se jednostavno odnosi na geografski 
prostor. Na kraju ovog poglavlja kada uporedimo mape, jasno je 
da   je   Rimsko   carstvo   osvojilo   otprilike   samo   jednu   trećinu  
oblasti kojom su upravljali Vavilon, Midopersija  i  Grčka.  Ostale  
dve  trećine  koje  su  pripadale ovim carstvima ostale su potpuno 
netaknute. U stvari, Rimsko carstvo nikada nije ni stiglo do dve 
persijske prestonice: Ekbatane i Persepolisa. 

Da  uporedimo  sa  odgovarajućim  današnjim  primerom:  ako  
bi  neka  država  osvojila  Boston,  a  ni  u  jednom  trenutku ne bude 
ni  blizu  toga  da  osvoji  Njujork  ili  Vašington,  teško  bi  bilo  reći  da  
je   ta   država   „satrla“   Sjedinjene   Države.   Isto   tako,   ne   bi   bilo  
ispravno   reći   da   je   Rimsko   carstvo   satrlo,   odn.   u   potpunosti  
slomilo,  Vavilonsko,  Midopersijsko  ili  Grčko  carstvo. Ipak, tekst 
je jasan; da bi se ispunio opis u Danilu 2:40, to carstvo bi 



trebalo  da  satre,  ne  jedno,  već  sva  tri  navedena  carstva.  Rimsko  
carstvo jednostavno ne ispunjava ovaj uslov. 

Neki  su  pokušali  da  reše  ovu  poteškoću  tvrdeći  da  pošto  je  
Rimsko carstvo nasledilo   Grčko,   koje   je   nasledilo   Mido-
persijsko,   a   ono,   pak,   Vavilonsko,   na   taj   način   je   satrlo i sva 
ostala. Ovaj stav je izneo Stefan R. Miler (Stephen R. Miller), 
profesor  Starog  zaveta  i  hebrejskog  jezika  na  Srednjeameričkoj  
baptističkoj   bogosloviji (Mid-America Baptist Theological 
Seminary), u svom izlaganju knjige proroka Danila: 

Četvrto  carstvo  „će  satrti  i  slomiti  sva  ostala.“  Ova  izjava  bi  
mogla   da   se   objasni   time   što   je   svako   prethodno   carstvo  
progutano  od  strane  svog  osvajača.  Zato  kada  je Rim osvojio 
Grčku,   on   je   savladao   sva   carstva   koja   su   prethodno  
pobeđena,  progutana  od  strane  Grčke.1 7  

Međutim,   iako   je   ovaj   pogled   uobičajen,   ne   samo   da   je  
zasnovan  na  pogrešnom  shvatanju,  već  to  jednostavno  nije  ono  
što   tekst   kaže.   Da   bismo   pokazali   nelogičnost   ovog   pristupa,  
upotrebimo fudbalske izraze: ako su Patriote Nove Engleske 
pobedili  Gavrane,  koji  su  pobedili  Kauboje,  a  oni  Ždrepce,  da  li  
to  znači  da  su  Patriote  potukle  Ždrepce?  Naravno  da  ne.  Zato  u  
sportskim  takmičenjima  postoje  ispadanja  i  završnice!  Ali,  ono  
što   je   čak   i   važnije,   tekst   ne   kaže   da   će   jedno   preuzeti   drugo,  
koje  je  preuzelo  prethodno  i  tome  slično.  On  kaže  da  će  četvrto  
satrti sva  ostala.  Ako  želimo  da  se  verno  držimo  teksta,  moramo  
prihvatiti  ono  što  on  zaista  kaže. 

Premda Rimsko carstvo jeste osvojilo delove zemlje koje su 
držale  druga  carstva,  jasno  je  da  nije  osvojilo  svu  zemlju,  čak  ni  
veći   deo   nje.   Rimsko   carstvo   je   osvojilo   samo   jednu   petinu 
zemlje   koju   je   držalo   Midopersijsko   carstvo,   čiji   su   glavni  
gradovi, Ekbatana i Persepolis zauvek ostali stotine kilometara 
van   domašaja   Rima.   Ako   ćemo   iskreno,   kad   bi   rekli   da   je  
Rimsko  carstvo  ispunilo  proročanstvo  iz  Danila  2:40,  svakako  bi  
bilo  preterano.  Sa  druge  strane,  Islamski  kalifat  iz  prošlosti  je  u  
celosti osvojio svu zemlju navedenih carstava. 



OSVOJITI KU LTURN O I V ERSKI 

Ali  šta  ako  proširimo  značenje  reči  „satrti“   i  njime  obuhvatimo  
više  od  samog  geografskog  prostora?  Šta  ako  svrha  ponovljanog  
opisa zveri koja satire i lomi sve pod svojim nogama jeste da 
nam   saopšti   da   nije   u pitanju samo uspostavljanje vlasti nad 
određenim   područjem?   Šta   ako   to   takođe   znači   da   ona   satire  
njegovu  kulturu,  religiju  i  jezik?  Sa  ovim  proširenim  značenjem  
u   mislima,   šta   možemo   da   saznamo ako uporedimo Rimsko 
carstvo i Islamski kalifat? 

Pisci tumačenja Danilove knjige su   previše   istakli   osobinu  
Rimskog   carstva   da   satre,   uglavnom   misleći   na   moć   rimske  
vojske   i   njenu   sposobnost   da   uguši   pobune.  Međutim,   da   li   je  
dovoljno  imati  sposobnost  obračunavanja  sa  pobunama  da  bi  se  
ispunili   stravični   opisi   koje   nalazimo   u   Danilovom   proročan-
stvu? 

Kada razmislimo o prirodi Rimskog carstva, shvatamo da 
ono  nipošto  nije  imalo  čisto  razorni  uticaj  na  pokorene  narode.  
U  stvari,  Rim  je  vrlo  dobro  poznat  po  tome  što  je  bio  sila  koja  je  
unapređivala   narode   drevnog   sveta. Kada pokori neki narod, 
Rimsko   carstvo   nije   uništavalo   tu   kulturu,   religija   tog   naroda  
nije bila ukinuta, niti   je   prisilno   uvođen   novi   jezik,   već   je sve 
ono  što  je  zatečeno,  uglavnom  bilo  dopušteno,  s  tim  što  bi tome 
bio   pridodat   zakon,   izgrađivali bi se putevi i postavljena je 
osnova  za  dalji  privredni  i  društveni  razvoj i uspostaljan je red. 
Čuveni   rimski   putevi   su   dosezali   do   svakog   dela   Rimskog  
carstva.  To  su  bili  dobro  osmišljeni,  kamenom  popločani  putevi  
koji  su  imali  čvrstu  osnovu.  Da  bi  upravljali svojim teritorijama, 
Rimljanima   je   bio   potreban   lak   i   brz   pristup   čak   i   do naj-
zabačenijih pokrajina.   Putevi   su   takođe   omogućili   trgovinu   i  
razvoj,   što   je   uvećalo   prihod   od   poreza.   Skoro   svako  mesto   i  
grad   u   carstvu   su   bili   povezani   razvijenom   mrežom   rimskih 
puteva.  To  je  dovelo  do  čuvene  izreke  „svi  putevi  vode  u  Rim.“  
Rimski   zakon   i   zaštita   njegove  vojske   su   takođe   stvorili  mir   i  
stabilnost koji su postali nadaleko poznati kao Pax Romana 



('Paks romana' - rimski mir). Rimsko carstvo je uglavnom imalo 
pozitivan uticaj na pokorene narode, i po tome je bilo mnogo 
poznatije   nego   kao   sila   koja   satire.   Džon   Volvurd   (John   F.  
Walvoord), u svom tumačenju   Knjige   proroka   Danila,   uviđa  
ovaj  problem  i  suočava  se  sa  protivrečnostima  između  razorne  
prirode   četvrtog   carstva   opisanog   u   tekstu   i   činjenice   da   je  
Rimsko carstvo bilo graditeljsko carstvo. Volvurd veruje da je 
„očigledno  vrlo  malo  toga  graditeljskog  kod  ovog  carstva  u  pore-
đenju  sa  rimskim  zakonom,  putevima  i  društvenim razvojem.“1 8 

Ako izuzmemo omogućavanje   društvenog   razvoja, i pored 
toga   što   su   Rimljani   očekivali   priliv   novca   od   poreza   i  
priznavanja cezara kao vladara, po drevnim merilima oni su 
imali vrlo podnošljivo carstvo. U Isusovim danima, jevrejski 
hram  je  odvažno  stajao  u  Jerusalimu  pod  rimskom  upravom, a 
Jevreji   su   slobodno   obavljali   svoje   verske   običaje.  Iako   je   bilo  
izuzetaka,  kao  što  je  to  bilo  kratko  razdoblje  progona  pod  carem  
Kaligulom,  tokom  većeg  dela  svoje  vladavine,  Rimsko  carstvo  je, 
uglavnom, bilo carstvo  koje  je  dosta  toga  dopuštalo. 

Kada razmislimo   o   tome   šta   znači   biti   sila   koja   uništava  
druge  kulture,  očigledno  je  da  imamo  poteškoće  kada  poistove-
ćujemo  Rimsko  carstvo  sa  Danilovom  četvrtom  zveri.  Uzmimo,  
na   primer,   odnos   Rimskog   carstva   prema   grčkoj   kulturi.   Ne  
samo   što   grčka   kultura   nije   uništena,  već   je   veći   deo  Rimskog  
carstva bio preplavljen njenim uticajem. Pod rimskom upra-
vom,  u  Isusovo  vreme,  grčki   jezik   je   preovladavao  na   Bliskom  
istoku.  Što  se  tiče  religije,  veći   deo  rimske  kulture  je   prihvatio  
paganski  grčki  panteon  bogova.  Iako su imena bila promenjena, 
osnovni panteon je ostao isti: Zevs je postao Jupiter, Artemida 
je postala Dijana, Afrodita je postala Venera i tako dalje. Kada 
uzmemo  u  obzir  šta  znači  biti  sila  koja  uništava  druge  kulture,  
postaje jasno da Rimsko carstvo nije razorna sila o kojoj govori 
Danilo 2:40. 

 



ISLAMSKI KALIFAT 

Za razliku od Rimskog carstva, Islamski kalifat je od samog svog 
početka   bio   arapskoislamska nadmoćna   sila   koja   je   gazila   i  
uništavala  kulture  i  religije  naroda  koje  bi  pokorila.  To  je  zbog  
toga što   je islamska svest sveobuhvatna, i kao takva uključuje 
sva   područja   života.   Islam   ima   pravila   i   zapovesti   koje   obu-
hvataju  mnogo  više  od  samog  verovanja.  On  isto  tako  propisuje  
zakon,  upravljanje,   govor,   vojsku,   pa   čak   i   polni   život   i   održa-
vanje higijene  onih  koji  su  mu  podređeni.  Sam  naziv  islam  znači  
„pokoravanje“  zakonima  Alaha,  muslimanskog  boga,  kao  i  pri-
merima koje je ostavio Muhamed, njihov prorok. 

Islam   je   oličenje   totalitarne   ideologije.   Gde   god   je   islam  
došao,  sa  sobom  je  doneo  ovu  okrutnu  ideologiju pokoravanja. 
Islam   je   pokorio   sva   područja   nekadašnjih  carstava:  Vavilona,  
Midopersije   i   Grčke.   On   je   uveo   i   nametnuo   arapski   jezik  
velikom broju pokorenih naroda. Danas, u Jordanu, Iraku, 
Siriji,   Libanu   i   u   većem   delu   Severne   Afrike,   narodi   govore 
arapski. 

Persijanci i Turci su zadržali   svoje   jezike,   ali   su   njihova  
pisma arabizovana. Kasnije je Mustafa Kemal Ataturk uveo 
novo,   anglikanizovano   pismo   u   Turskoj.   Kao   vladalačka   sila,  
islam je nametnuo arapsku religiju i kulturu svim narodima nad 
kojima je vladao, i istovremeno brisao svaki vid postojanja 
nekadašnje  religije  i  neislamske kulture. 

Iako   bi   mogla   da   se   napiše   čitava   knjiga   sa   beskrajnim  
primerima arapsko-islamskog   potčinjavanja   drugih   naroda,  za  
sada   ćemo   pogledati   samo   nekoliko   slučajeva   koji   će   biti  
dovoljni da to potvrde. 

Danas, na prostorima gde je nekad rana crkva imala 
izuzetan  procvat  i  uticaj,  hrišćanska  zajednica  je  manjina  koja  je  
u   vrlo   teškom   položaju,  često   boreći   se   za   sam   svoj   opstanak.  
Iako su Antiohija, Aleksandrija i Jerusalim nekad bile napredne 



prestonice   i   uporišta   crkve,   danas   su   domaće   hrišćanske  
zajednice  samo  senka  onoga  što  su  tada  bile. 

Promišljena   i   svesna   namera   islama   je   da   osporava   bilo  
kakvu istorijsku povezanost i prisustvo Jevreja na Hramskom 
brdu, koje je jedinstveno,   središnje   i   najsvetije  mesto   biblijske  
vere.   Primera   muslimanskog   „osporavanja   Hramskog   brda,“  
kako  u  običnom  narodu  tako  i  u  višim  krugovima,  ima  bezbroj.  
Bivši   Veliki   muftija   Jerusalima,   šeik   Ikrima   Sabri   (Sheikh  
Ikrima Sabri), je u mnogim prilikama izjavio da je jevrejska 
povezanost sa Hramom samo mit. 1998.g., Sabri je izjavio: 
„Muslimanima  nije   poznato   da  Hramsko   brdo   ima   bilo   kakav  
značaj   za   Jevreje.“1 9 2009.g.   slično   je   izjavio   i   bivši   načelnik  
Verskog suda Palestine i predsednik Islamsko-hrišćanskog  
saveta  za  Jerusalim  i  sveta  mesta,  šeik  Tajsir  al-Tamimi (Sheikh 
Taysir al-Tamimi):   „Jevreji   nemaju   nikakve   veze   sa   Jerusa-
limom. . . Nije mi poznato ni jedno jevrejsko sveto mesto u 
njemu.   .   .      Izrael   vrši   iskopavanja   još   od   1967.g.   u   potrazi   za 
ostacima  svog  Hrama,  svoje  izmišljene  jevrejske  istorije.“20 

Osim   širenja   propagande   kojom   se   odbija   svaka   istorijska  
veza Jevreja sa Hramskim brdom, vrlo dobro je potkrepljeno 
pismenim dokazima da je muslimanski Vakuf††† smišljeno   i   s  
namerom   uništio   na   hiljade drevnih jevrejskih predmeta 
pronađenih  ispod  površine  zemlje  u  predelu  Hramskog  brda.  U  
poslednjih  nekoliko  godina,  ovo  učestalo  uništavanje  kulturnih  
dobara  je  dovelo  do  sastavljanja  udruženja  kao  što  su  „Odbor  za 
sprečavanje   uništavanja starina   sa   Hramskog   brda“   i   „Spasa-
vanje starina   sa   Hramskog   brda.“   Njihova   namera   jeste   da  
proseju stotine prikolica gornjeg sloja zemlje koju je sa 
Hramskog brda uklonio Vakuf tokom izgradnje podzemne 
džamije   krajem   devedesetih   godina.   Dajući   izjavu   povodom  
ogromne  količine   arheološkog  materijala   koji   je   Vakuf  uništio,  

                                                                 
††† Vakuf – u  islamu,  zadužbina  za  opšte  religiozne  i  humane  svrhe  sa  ciljem  da  podiže  i  
izdržava  džamije,  škole  i  dr. 



poznati svetski arheolog dr Gavril Berkaj (Gavriel Barkai) je 
uzviknuo:  „Trebalo  je  da  koriste  četkice  za  zube,  a  ne  buldožer.  .  
. Ovo su zlodela koja ne mogu da se dogode u zemlji koja imalo 
ima  kulturu!“21 

U Istambulu se nalazi Aja Sofija,  nekada  najveća  hrišćanska  
crkva   u   svetu.   Danas   je   istovremeno   i   džamija   i   muzej.  
Neposredno   nakon   što   je  Mehmed  Osvajač   zauzeo  Konstanti-
nopolj 1453.g., Aja Sofija je pretvorena u mesto muslimanskog 
bogosluženja.   Sva   hrišćanska   obeležja   su   uništena  ili 
prekrivena. Na njihovom mestu sada stoji ispisana zlatno-
listasta  arapska  kaligrafija  koja  veliča  Alaha,  Muhameda  i Aliju. 
Iako se Aja Sofija danas smatra muzejom, muslimanima je i 
dalje   dozvoljeno   da   se   unutra  mole.   Hrišćanima   je,   sa   druge  
strane, zabranjeno da se otvoreno mole na mestu koje je nekad 
bilo   srce   istočnog   hrišćanstva.   Spolja,  gde   je   nekad   krst   stajao  
kao kruna na ovoj ogromnoj građevini,  danas  je  na  tom  mestu 
upadljiv srpasti polumesec. 

U   središnjem   delu   Avganistana,  u   dolini   Bemijan,  više   od  
1500 godina, stajale su drevne Bemijanske Bude, dva lika 
uklesana   u   čvrstoj   peščarnoj   steni.   Proglašavajući   ih   idolima,  
marta   2001.g.,   vođa   Talibana,  mula  Muhamed  Omar   (Mullah  
Mohammed  Omar),  potpuno  ih  je  uništio  dinamitom. 

Nedavno je u staroj londonskoj   opštini   Tauer   Helmets  
(Tower   Hamlets),   nakon   što   je   postala   dom   za  muslimanske  
doseljenike,  čiji  je  broj  u  stalnom  porastu,  došlo  je  do  potpunog  
uklanjanja   brojnih   hrišćanskih   mesta   od   istorijskog   značaja.  
Ono   što   je   nekad   bilo   dvorište   Sv.  Marije,  manastira iz davne 
1122.g., danas je Altab Alijev park. Na jednom od uglova parka 
nalazi   se   ono   što   je   poznato   kao   Šahid   minar   („Spomenik  
mučeniku“),   koji   je   urađen   po   uzoru   na   narodni   spomenik   u  
Daki,  u  Bangladešu. 

Kao   što   sam  već   rekao,   od   ovog   spiska   bi   doslovno mogle 
knjige  da  se  sačine.  Gde  god  se  islam  širio,  pobeđena  kultura  je  
postepeno   brisana,   obeležja   i   dokazi   postojanja   te   prethodne 



kulture  su  uništavani.  Religija  pokorenih  naroda  je  najviše  bila  
na   udaru.   To   je   nasleđe   islama   i   savršeno   ispunjenje opisa iz 
Danila 2:40. Islam je sila koja slama, a  „ostatak  nogama  gazi.“  
Dok Islamski kalifat odgovara biblijskom opisu u potpunosti, 
Rimsko carstvo se u njega nikako ne uklapa. Razlike ova dva 
carstva se moraju ozbiljno uzeti u obzir kada nameravamo da 
prepoznamo  četvrto  carstvo. 

PROPAST  ČETVRTOG  CARSTVA 

Drugo sporno   pitanje   kod   poistovećivanja   Rima   sa   četvrtim  
carstvom jeste opis u Danilu 2:34-35. Ovog puta, umesto o 
podizanju   četvrtog   carstva,   ovi   stihovi govore o njegovoj 
propasti, o danu propasti, i povratku Mesije i dolasku Njegovog 
carstva.  Hristovo  carstvo  je  opisano  kao  „kamen  koji se bez ruku 
odvali...“  Mesijansko   carstvo   posebno  uništava   zadnje   Antihri-
stovo  carstvo.  Ali,  čineći  to,  vidimo  da  uništenjem  Antihristovog  
carstva: Vavilon, Midopersija   i   Grčka   su   takođe   uništeni:   „Ti 
gledaše   dokle   se   odvali   kamen   bez   ruku,   i   udari   lik   u   stopala  
bronzana i zemljana, i satre ih. Tada se  satre  i  gvožđe  i  zemlja  i  
bronza i srebro i zlato, i posta kao pleva na gumnu u leto, te 
odnese  vetar,  i  ne  nađe  mu  se mesto.“ 

Jednostavno   rečeno,   ako   bi   Rimsko   carstvo   danas   bilo  
obnovljeno  u  svom  najširem  opsegu  i  Isus  se  vrati  i  potpuno  ga  
uništio: Vavilon, Midopersija   i   Grčka   ne   bi   bili   istovremeno   i  
potpuno   uništeni.   Mada   bi   veliki   deo   područja   koje   su   ona  
zahvatala bio  uništen,  oko  dve  trećine  bi  ostalo  netaknuto. 

S druge strane, ako bi Islamski kalifat danas bio potpuno 
obnovljen, i Isus se vrati i pokori ga, Vavilon, Mido-Persija i 
Grčka  bi  tada  isto  tako  u  potpunosti  bili  uništeni.  I  ovog  puta,  
Islamski kalifat ispunjava opis i zahteve teksta, dok Rimsko 
carstvo ne. 

 

 



KON TEKST, KON TEKST, KON TEKST 

Međutim,   i   pored   dokaza   koje   smo   do   sada   razmotrili,  mnogi  
zapadnjaci   će   nastaviti   da   se   protive   činjenici   da   proročanstvo  
ne govori o Rimskom carstvu. Oni ne shvataju da se ovde radi o 
vavilonskom kontekstu (ili okruženju),   jer  žive  u  okruženju  gde  
se   kao   jedina   istina   nameće   zapadnjački   pogled   na   svet   i  
njegovu  istoriju.  Pošto  je  zapadna  kultura  proizašla  iz  Rimskog  i  
Grčkog  carstva  i  ima  dosta  zajedničkog  sa  njima,  prirodno je da 
zapadnjaci naginju ka tome da pretpostave da i Biblija, takođe, 
sagledava  istoriju  iz  zapadnog  ugla.  Međutim,  od  suštinskog  je  
značaja   da   zapadnjaci   iskorače   iz   svog zapadnocentričnog  
pogleda na svet i uzmu u obzir stvaran kontekst odlomka. 
Kontekst ovog odlomka jeste da je san dat Navuhodonosoru, 
vladaru neovavilonskog carstva. Mada su sva biblijska proro-
čanstava krajnje   usredsređena na Jerusalim i Izrael, ovaj 
odlomak je obelodanjen u Vavilonu, vavilonskom caru u vezi 
carstava  koja  će  naslediti njegovo.  Ovo  se  jasno  vidi  u  tekstu:  „Ti 
si, care, car nad carevima. . . Ti si ona glava zlatna. A nakon tebe 
nastaće   drugo   carstvo,  manje   od   tvog;;   a   potom   treće   carstvo,  
bronzano. . . A  četvrto  će  carstvo  biti  tvrdo  kao  gvožđe“  (Danilo  
2:37–39). 

Nije bila namera da san otkrije   budućnost   Amerike   ili  
Evrope već   umesto   toga,   san   jednostavno   pokazuje   Navuho-
donosoru  ona  carstva  koja  će  naslediti  njegovo.  Hajde  ukratko  
da  sagledamo  istoriju  ovog  prostora  da  bi  shvatili  zašto  Rimsko  
carstvo  nije  uključeno  u  Navuhodonosorovov san. 

BUDUĆNOST  VAVILONA 

Upravo   kako   je   proročanstvo   najavilo, Vavilon je potpao pod 
Midopersijsko carstvo. Kasnije, Mido-persijsko carstvo su 
osvojili  Grci  pod  vođstvom Aleksandra Velikoga. Midopersija i 
Grčka   su   bile   vrlo   slične   po   obimu   i   području   kojim   su  
upravljali.  Očigledno  je  da  su  bile  naslednice  Navuhodonosora.  
Međutim,  usred  svojih  osvajanja,  Aleksandar  je  prerano  umro,  
ostavljajući  da  carstvo  razdele  njegove  vojskovođe  na  četiri  dela.  



Više   pojedinosti   o   ovome   nalazimo   u   Danilu   8   i   11. Najzna-
čajnija   u   ovoj   podeli   bila   je   vladarska   kuća   Seleukida,   koja   je  
došla   na   vlast   nad   većim   delom   Bliskog   istoka,   od   današnje  
Turske sve do Pakistana i Avganistana. Na kraju je i njihova 
moć  počela  da  bledi,   pokazujući  pri  tom  znake  opadanja  grčke  
helenističke   premoći nad Bliskim istokom. Bilo je to u vreme 
kada je narod Parte postao uticajan na tim prostorima.  Parćani  
su bili midopersijsko pleme iz severnog Irana koji je oko pet 
stotina   godina  vladao   nad   većim   delom  Bliskog   istoka. Nakon 
parćanskog razdoblja, Sasanidi, jedna druga persijska vladarska 
porodica,   učvrstili su svoju  moć   u   tom   području,   održavajući  
svoju   vladavinu   sledećih   četiri   stotine   godina,   sve   dok   ih   nisu  
osvojili   arapski   muslimani.   Parćani   i Sasanidi su se smatrali 
Midopersijancima. Razdoblje njihove vladavine se s pravom 
može   smatrati   kao   uveliko   oslabljen,   ali   produžen   život  
Persijskog carstva. Ovaj oslabljeni   produžetak   je   zapravo   i  
spomenut  nešto   kasnije   u  Danilu  7:   „I ostalim zverima uze se 
vlast,  jer  dužina  životu  beše  im  određena  do  vremena  i  do  roka.“ 
(st. 12). 

Zbog svog persijskog porekla,   Parćani   i   Sasanidi   nisu  
smatrani kao zasebna carstva u Navuhodonosorovom snu. Tek 
kad  se  moćan  i  dobro uređen  Islamski  kalifat  pojavio  i  potpuno  
pokorio  čitavo  to  područje,  došlo  je  do  ispunjenja  onog  što  san  
opisuje  kao  sledeće  „carstvo.“  Zato  prva  četiri  sloja  lika  iz  sna,  
kako  zaključujemo  u  ovom  poglavlju,  slede  jedan  za  drugim: 

Glava od zlata: Vavilonsko carstvo 

Prsa i i ruke od srebra: Midopersijsko carstvo 

Stomak i bedra od bronze: Grčko  carstvo 

Noge  od  gvožđa:  Islamski  kalifat 

RIM JE IZOSTAVLJEN? 

Kada sam izneo ovakvo razumevanje Navuhodonosorovog sna, 
video  sam  da  je  većina  bila  sumnjičava  jer  Rimsko  carstvo  nije  



bilo  uključeno  u  viđenju,  ali  nikada  niko  nije  imao  poteškoća  sa  
činjenicom  da  ni  carstva  Parćana  i  Sasanida  nisu  uključena.  To  
je  tako,  bez  obzira  na  činjenicu  da  je  Parćansko  carstvo  vladalo  
tim   područjem   više   od   sto   godina   pre   same   pojave   Rimskog  
carstva   u  Evropi.  Međutim,   kada   prepoznamo  vavilonski   kon-
tekst sna, tada odsustvo  Rima  svakako  ima  smisla.  Kao  što  smo  
već  videli,  Islamski  kalifat  je  osvojio  čitav  Vavilon,  isto  tako  i  svu 
zemlju   koju   su   držali   Midopersija   i   Grčka,   ono   što   Rimsko  
carstvo nikad nije osvojilo u potpunosti. Kada uporedimo mape 
Midopersije  ili  Grčke sa mapom Rimskog carstva, postaje jasno 
da se rimska vladavina prostirala znatno zapadnije. Rimsko 
carstvo  se  ne  uklapa  u  kontekst  sna  i  zato  nije  uključeno. 

RATNI POHODI CARA TRAJAN A NA ISTOK 

Tokom   većeg   dela   svog   otprilike   1500   godišnjeg   postojanja,  
Rimsko  carstvo   je   imalo   čvrsto   postavljene   istočne   granice   na  
oko pet stotina milja zapadno od Vavilona. Postojalo je samo 
jedno  vrlo  kratko  razdoblje  kada  to  nije  bio  slučaj.  Godine  116,  
car Trajan je čvrsto  odlučio  da  granice  Rimskog  carstva  pomeri  
dalje prema  istoku.  On  je  prešao  Eufrat,  plovio  niz  reku  Tigar  i  
privremeno  uspostavio  vlast  nad  onim  što  je  ostalo  od  drevnih  
gradova Vavilona i Suze. Ali, u kratkom vremenskom razdoblju, 
koje   se   meri  mesecima,   dogodile   su   se   tri   stvari   koje   će   pri-
morati Rim da zauvek odustane od Vavilona. Prvo: U Judeji su 
Jevreji   podigli   ustanak.  Ovo   je   zahtevalo   značajno   pomeranje  
vojnih   jedinica   kako   bi   se   ustanak   ugušio.   Drugo: Pobeđeni  
Parćani   su   počeli   da   uzvraćaju   Rimljanima   koji   su   upali   u  
njihovu zemlju. Treće: Trajan je  doživeo,  u šta mnogi  istoričari  
veruju   da   je  moždani   udar.  Ubrzo   je   povukao   jedinice   sa   tih  
prostora i nakon nekoliko nedelja umro. Rimljani su bili 
primorani da vrlo brzo odustanu od Vavilona i Mesopotamije. 
Trajanov naslednik, Hadrijan, upravitelj istočnih   rimskih  
pokrajina, video je ludost u Trajanovom nastojanju da carstvo 
proširi  prema  istoku,  povukao  je  vojsku  iz  Vavilona  i  Jermenije  i  
zvanično   izjavio   da   će   granice  Rimskog   carstva   zauvek   ostati  



zapadno   od   Eufrata.   Kao   što   je   istoričar   Din   Merivejl (Dean 
Merivale)   zaključio:   „Nije   bilo   plodnog   tla   oko   Eufrata,   na  
kojem bi rimske ustanove mogle da puste koren, dok bi cena 
njihovog  održavanja  bila  vrlo  visoka.“22 

Pošto   je   Navuhodonosorov   san   proroštvo   koje   je  
usredsređeno   na   Vavilon   i   na   razdoblje   od   2600 godina, vrlo 
kratko prisustvo Rimskog carstva u Mesopotamiji jednostavno 
nije  od  većeg  značaja  da  bi  se  uključilo  kao  jedno  od  metalnih  
slojeva   lika.   Uključena   su   samo   tri   carstva   koja   su,   zapravo,  
osvojila, a zatim, i uspostavila stvarnu vlast nad Vavilonom i 
njegovom  širom  okolinom. 

STOPALA  MEŠAVINE  GVOŽĐA  I  GLINE 

Pošto   je   opisao   gvozdene   noge,  Danilo   započinje   opis   stopala,  
koja  su  mešavina  gvožđa  i  gline.  Iako  je  naglasak  proročanstva  
stavljen   na   „četvrto   carstvo,“   poslednje   carstvo   pre   Isusovog  
povratka,   po   svojim   svojstvima,   zapravo   nisu   noge   od   gvožđa,  
već   stopala   od   mešavine   gvožđa   i   gline.   Ili   bi   možda   bilo  
prikladnije  da  kažemo  da  će  se  poslednje  carstvo  pojaviti  u  dva  
navrata.  To  možemo  videti  po  sledećim  stihovima:  „Glava tom 
liku  beše  od  čistog zlata, prsa i  mišice  od  srebra,  trbuh  i  bedra  
od  bronze,  noge  mu  od  gvožđa,  a  stopala  koje  od  gvožđa  koje  od  
zemlje.“ (Danilo 2:32–33). 

Doslovno,  aramejski  tekst  od  reči do reči   preveden  izdvaja  
sledeće  slojeve  lika: 

Glava: Čisto zlato 

Prsa, ruke: Srebro 

Stomak, bedra: Bronza 

Noge: Gvožđe 

Stopala: Što  od  gvožđa,  što  od  zemlje 

Jasno   je   da   su   u   pitanju  ne   samo   četiri,   već   pet   različitih  
delova  lika.  Postoji  vidljiva  razlika  između  nogu,  koje  su  opisane  



rečima   „tvrde   kao   gvožđe“   (2:40)   i   stopala,   koja   su   „što   od  
gvožđa,   što   od   zemlje“   (2:43).   Postoji   i   četvrti   i   peti   deo   lika.  
Međutim,   zbog   neposredne   povezanosti   nogu   i   stopala  
gvožđem,   kao   i   činjenice   da   Danilo   ni   na   jednom  mestu   nije  
spominjao  „peto  carstvo,“  postoji  i  razlog  da  se  veruje  da  su  ova  
dva carstva veoma povezana i da bi trebalo da se posmatraju 
kao   prvo   i   drugo   razdoblje   četvrtog   carstva.   Ovo   dvodelno  
carstvo   je   prepoznato   od  mnogih   današnjih   tumača.  Naravno,  
većina  njih  smatra  da  je  četvrto  carstvo  Rim,  a  da  će  peto  biti  
takođe, Rim,   koji   će   biti obnovljen u poslednjim danima. 
Međutim,   još   jednom  vidimo   da  Rimsko   carstvo   ne   ispunjava  
sve  zahteve  tekstova  o  četvrtom  carstvu,  dok  se  Islamski  kalifat  
savršeno   uklapa   u   opis.   Prema   tome,   po  mom  mišljenju,   dva  
različita  dela  lika  predstavljaju  Islamski  kalifat  (noge  od  gvožđa)  
iz prošlosti   i   njegova   obnovljena   verzija   (stopala   od   gvožđa   i  
gline). Ukratko,  dolazimo  do  zaključka  da  se  Navuhodonosorov  
san   odnosi   na   sledeća   carstva:   Vavilonsko,   Midopersijsko,  
Grčko,  Islamski   kalifat   i   obnovljen  Islamski   kalifat. (vidi sliku 
lika na narednoj strani) 
RAZDELJEN O CARSTVO  

U  Danilu   2:41   rečeno  nam   je   da   je   glavna   osobina   poslednjeg  
carstva   da   će   biti   „razdeljeno“:   „A   što   si   video   stopala   i   prste  
koje  od  kala  lončarskog  koje  od  gvožđa,  biće  carstvo  razdeljeno.“ 

Mnogi   tumači   su   pokušali   da   ovaj   opis   primene   na   Rim, 
ukazujući   na   Zapadno   i   Istočno   Rimsko   carstvo.   Ali,   ova  
razdeljenost ne opisuje Rimsko carstvo. Zapadno Rimsko 
carstvo je osnovano 27.g.pr.Hr, a propalo 476.g.po.Hr. Istočno  
je osnovano 330.g.po.Hr, a propalo   1453.   Ova   „podeljenost“  
Rimskog carstva je trajala samo oko 140 godina, manje od jedne 
desetine njegovog 1480-godišnjeg   postojanja, tako da, iako je 
Rimsko   carstvo   zaista   doživelo   podelu,   „podeljenost“   se   ne  
uklapa u opis njegovog celokupnog postojanja. 

Sa   druge   strane,   „podeljenost“   je   savršeni   pojam   koji  
opisuje islamsku zajednicu. Neposredno nakon Muhamedove 



smrti,   nastala   je   podela   između   šiita   (manjinski   ogranak   ili  
stranka sa oko 14% od svih muslimana), koji smatraju da su 
Muhamedovi naslednici   njegovi   rođaci,   i   sunita   (većinski  
ogranak, 86% svih muslimana), po kojima su naslednici njegovi 
prijatelji – ashabi. Ova podela je islamu svojstvena od najranijih 
dana do danas. Godinama smo, tokom rata u Iraku, 
svakodnevno  primali  vesti  ovog  „međusektaškog  nasilja,“  kako  

GLAVA OD ZLATA: 
VAVILONSKO CARSTVO 

PRSA I RUKE OD SREBRA: 
MIDOPERSIJSKO CARSTVO 

STOMAK I BEDRA OD BRONZE: 
GRČKO  CARSTVO 

НОГЕ  ОД  ГВОЖЂА: 
ИСЛАМСКИ  КАЛИФАТ 

STOPALA,  MEŠAVINA 
GVOŽĐA  I  GLINE: 

OBNOVLJEN ISLAMSKI KALIFAT 



suniti  ubijaju  šiite  i  obratno.  Danas  se  ovaj  pojam  odnosi  samo  
na unutar-islamsko   nasilje   koje   je   bilo   uobičajeno   tokom   cele  
islamske  istorije.  Ovo  je  još  jedan  dokaz  da  zahteve  Danila  2:41  
Islamsko  carstvo  savršeno  ispunjava. 

Ironično  je  to  što  su   dva  dobro  poznata  učitelja proroštva,  
Dejvid   Regan   (David   Reagan)   i   Jakov   Praš   (Jacob   Prasch),  
odbacili   teoriju   islamskog  Antihrista,   ističući   da  narodi   koji   će  
sačinjavati   Antihristovo   carstvo  moraju   da   budu   sposobni   da  
postignu jedinstvo koje je neprestano izmicalo islamskom svetu. 
Ali,   ova   procena   se   zasniva   na   pogrešnoj   pretpostavci   da   je  
Islamskom kalifatu neopohodno potpuno muslimansko jedin-
stvo. Regan je izjavio: 

Još  jedan  problem  sa  muslimanskim  jedinstvom  jeste  da  je  
čitava  ta  misao  protivrečna  jednom  od  obećanja  koje  je  Bog  
dao u svom zavetu sa Ismailom (Postanje 16:10–12). U tom 
zavetu,  po  kojem  je  obećao  Ismailovim  potomcima  da  će  se  
veoma  umnožiti  i  da  će  im  se  dati  zemlja  istočno  od  Izraela,  
Bog  takođe  kaže  da  će  arapski  narod biti kao div lji magarci 
jer  će  uvek  biti  u  sukobu  jedni  sa  drugima.  Kao  što  je  Jakov  
Praš  istakao  u  svojim  delima,  ovaj  deo  zaveta  sa  Ismailom  se  
pokazao   tokom   cele   istorije   sve   do   današnjeg   dana   kroz  
ratove   između   samih   Arapa.   Oni   su   se   borili   međusobno 
vekovima u preislamskoj Arabiji. Muhamed je verovao da ih 
može   ujediniti   uvođenjem   jednobožačke   religije,   ali   nije  
uspeo.  Suniti  i  šiiti  su  se  mrzeli  i  ratovali  međusobno  još  od  
osmog   veka.   .   .   Praš   zaključuje   da   je   prepreka   arapskom  
jedinstvu   „prokletstvo   iz   knjige   Postanja   koje   sprečava  
islamsko jedinstvo da ostvari carstvo koje bi pregazilo 
Zapad.“23 

Postoje  tri  jasne  prepreke  kod  ovakvog  zaključivanja. 

Prvo: Ono   što  Regan   i   Praš   ističu   u   vezi   arapske   i  musli-
manske   nesloge   samo   potvrđuje   teoriju   islamskog Antihrista, 
jer   kao   što   smo   malo   pre   videli u Danilu 2:41, poslednje 
Antihristovo  carstvo  neće  biti  jedinstvena  celina;;  već  razdeljena. 



Drugo: Samim   isticanjem   stiha   koji   ukazuje   na   nesložnu  
prirodu  arapskog  sveta,  Regan  i  Praš  samo  podržavaju  mišljenje 
da bi poslednje, podeljeno Antihristovo carstvo, zapravo, moglo 
da bude arapsko carstvo. Iako nam Postanje 16:11–12  kaže  da  će  
arapski narod biti u neprestanom sukobu, isto tako, Sveto 
pismo  nam  kaže  da  će  narodi  koji  budu  u  Antihristovom  carstvu  
biti nesložni.   I   više   od   toga,   drugi   stihovi   nam , takođe, 
saopštavaju  da  će  čak  i  u  završnici  događaja,  u  izraelskoj  zemlji,  
Antihristovi vojnici napadati i ubijati jedni druge: 

I  dozvaću  na  nj  mač  po  svim  gorama  svojim,  govori  Gospod  
Gospod:   Mač   će   se   svakog   obratiti na brata njegovog. 
(Jezekilj 38:21) 

I  u  to  će  vreme  biti  velika  smetnja  među  njima  od  Gospoda,  
i   hvataće   jedan   drugog   za   ruku,   i   ruka   će   se   jednog  
podignuti na ruku drugog. (Zaharija 14:13) 

I  treće,  koje  je  možda  i najvažnije,  i  Regan  i  Praš  nisu  uzeli u 
obzir  istorijsku  činjenicu  da  je  Islamski  kalifat  bio  vrlo  postojan,  
iako   etnički   i   verski   podeljen,   oko   trinaest   vekova.   Prošlih  
decenija islamski svet je pokazao da nije podoban da nad njim 
vlada neka strana sila, bilo da se radi o Rusiji ili Sjedinjenim 
Državama,   dok   čitava   njihova   hiljadutristagodišnja   istorija  
pokazuje da je sasvim podoban da bude pokoran nekoj 
muslimanskoj   sili.   Turci   su,   na   primer,   vladali   čitavim  
prostorom  oko  pet  stotina  godina.  Ova  činjenica  je  u  potpunom  
skladu   sa   onim   što   Biblija   kaže   o   predstojećem  Antihristovom  
carstvu.  To  neće  biti  carstvo  koje  će  činiti   samo  narodi  koji  su  
dobrovoljno  podložni.  Izgleda  da  će  jedino  oko  čega  će  njegovo  
carstvo biti  jedinstveno  biti  zajednička  mržnja  prema  Jevrejima  
i  želja  da  se  uništi  Izrael.  Na  kraju  zaključujemo  da  Reganov  i  
Paršov   prigovor   služi   da   pokaže koliko   čvrsto   stoji   teorija  
islamskog Antihrista i da se temelji i na Svetom pismu i na 
istorijskim  činjenicama. 

Kao  konačan  zaključak  u  vezi  podeljenosti  četvrtog  carstva,  
mnogi koji se bave tumačenjem   proroštva daju   objašnjenje   da  



gvozdene  noge  lika  ukazuju  na  Zapadno  Rimsko  carstvo,  čiji   je  
glavni  grad  bio  Rim,  i  Istočno  Rimsko  carstvo,  čiji  je  glavni  grad  
bio Konstantinopolj. Postoji nekoliko   neusklađenosti   kod   tog  
stava. Prvo, kao   što   smo   videli,   Zapadno   carstvo   je   osnovano 
27.g.pr.Hr, a palo 476.g.po.Hr,   dok   je  Istočno  Rimsko   carstvo  
osnovano 330.g.po.Hr, a   palo   1453.g.po.Hr.   Džon   Volvurd   se  
slaže  da  je  najbolje  ne  smatrati  da  su  ovde  u  pitanju  dve  noge,  
navodeći   britanskog   pismoznanca   i   tumača   Džefrija   R.   Kinga  
koji   ima   drugačiji   stav   od   ovog   vrlo   rasprostranjenog  
tumačenja: 

Evo   zašto   sam   se   upustio  u   raspravu  povodom  ovog   opšte  
prihvaćenog   tumačenja.   Čuo   sam   kako   je   mnogo   puta  
rečeno  da  noge  lika  predstavljaju  Rimsko  carstvo,  zato  što  se  
ono  364.g.  podelilo  na  dva  dela.  Postojalo  je  Istočno  carstvo  
sa glavnim gradom Konstantinopoljem i Zapadno sa 
glavnim gradom Rimom. I vi u tome vidite dve noge. Pa, 
dobro.  Ali,   čekajte  malo!  Gvozdene  noge   su  razdvojene  na  
samom  početku!  One  počinju odmah ispod bakra, osim ako 
ovaj lik nije bio neka nakaza. . . Dakle, v idite, sa tim nogama 
ništa  ne  biste  mogli  da  uradite.  .  .  I  zato  ne  mislim  da  bi  kao  
takve  imale  bilo  kakav   značaj.  I  naravno,  ako  biste  želeli  da  
dva dela Rimskog carstva predstavite  kao  dve  noge,  imaćete  
poteškoće   jer   je   Zapadno   carstvo   trajalo   samo   nekoliko  
stotina   godina,   dok   je   Istočno   trajalo   sve   do   1453.   Morali  
biste da zamislite kako taj lik skoro sve vreme stoji na jednoj 
nozi!24 

CARSTVO    ĆE  BITI  „MEŠAVINA“ 

Još  jedan  veoma  zanimljiv  nagoveštaj  o  etničkoj  osnovi  četvrtog  
carstva nalazimo u Danilu 2:43. Ovaj stih je jedan od onih koji 
tumačima   proroštva zadaju muke, uglavnom zbog svoje zago-
netne  prirode.  Evo  toga  stiha  i  dva  različita  prevoda: 

A  što  si  v idio  željezo  izmiješano  s  glinom:  oni  će  se  miješati  
ljudskim  sjemenom,  ali  se  neće  držati  zajedno,  kao  što  se  ni  
željezo   ne   da   pomiješati   s   glinom.   (Kršćanska   sadašnjost,  
Zagreb) 



A  što  si  v ideo  gvožđe  pomešano  sa  kalom  lončarskim,  to  će  
se   oni   pomešati   sa   semenom   čovečijim,   ali   neće   prionuti  
jedan  za  drugog  kao  što  se  gvožđe  ne  može  smešati  s  kalom. 
(Daničić) 

Tri   puta   ovaj   stih   koristi   istu   reč   koja   je   prevedena   sa  
„izmiješano,“  „pomešano“  i  „smešati.“  Radi  se  o  aramejskoj  reči  
`arab.   Prvo   što   sam   pomislio   kada   sam   to   otkrio   jeste da 
zanemarim  ovaj  podatak  pošto  sam  smatrao  da  previše  podseća  
na   tumačenja   „biblijski   kod“   vrste.   Međutim,   ovo   nije   slučaj  
pronalaženja  reči  koja  na  engleskom  znači  jedno,  a  na  izvornom  
jeziku   nešto   drugo.   Na   aramejskom   se   za   „pomešano“   kaže  
`arab. Na drevnom Bliskom istoku, Arape su smatrali 
mešavinom pustinjskih  naroda.  Na  hebrejskom  to  je  reč  `ereb. 
Zna se da su potomci Ismaila i Isava sklapali brakove sa 
različitim   pustinjskim   plemenima   u   toj   meri   da   su   sa   njima  
postali jedan narod poznat pod nazivom: „mešoviti.“   Istočni  
pustinjski   narodi   su   prvi   put   nazvani   „mešovitima“   u   knjizi  
Nemije.   Nakon   što   je   Knjiga   zakona   otkrivena   u   Hramu,   sav  
Izrael  se  okupio  da  sluša  javno  čitanje  ovog  svitka:  „U to vreme 
čita  se  knjiga  Mojsijeva  narodu,  i  u  njoj  se  nađe  napisano da ne 
ulazi Amonac, ni  Moavac  u  sabor  Božji  do  veka. . . A  kad  čuše  taj  
zakon  odlučiše  od  Izrailja  sve  tuđince  [`ereb - עֵרֶב]“  (3–13:1). 

Nakon   čitanja   Zakona,   Jevreji   su   shvatili   da   im   je  
zabranjeno   da   uzimaju   žene   iz  mešovitih   paganskih   naroda   iz 
pustinje.  Posebno  su  izdvojeni  Amonci  i  Moavci,  koji  su  živeli  na  
prostoru današnje hašemitske  kraljevine  Jordan.  U  suštini,  stih  
kaže  da  kada  su  ljudi  čuli  ovaj  zakon,  isključili  su  iz  Izraela  sve  
one   koji   su   bili   „mešoviti   (arab)“   potomci.   Dakle,   na   drevnom 
Bliskom istoku,  reči  mešoviti i  „arab“  su  istog  značenja.  Samo  
ime  Arapin  u  svom  etimološkom  poreklu  odnosi  se  na  mešovite  
narode   koji   su   prvenstveno   živeli   istočno   od  Izraela.  Doslovan  
prevod   Danila   2:43,   onda,   bio   bi:   „A   što   si   video   gvožđe  
pomešano sa   kalom   lončarskim,   oni   će   biti   Arapi,   ali   neće  
prionuti   jedan  za  drugog  kao  što  se  gvožđe  ne  može  smešati  s  
kalom.“ 



Poput neke zagonetke, ovaj stih kao da ukazuje iz kojeg 
naroda  će  početi  podizanje  četvrtog  carstva  i  zato  podseća  na  još  
jedan  događaj  koji  je  zapisan  u  Danilu  5,  kada  Danilo  objašnjava  
natpis na zidu koji ukazuje na pad Vavilonskog carstva u ruke 
Midijaca   i   Persijanaca:   „A   ovo   znače   te   reči:  MENE,   brojao   je  
Bog tvoje carstvo i do kraja izbrojao. TEKEL, izmeren si na 
merila,   i   našao   si   se   lak. FERES* (ili PERES), razdeljeno je 
carstvo  tvoje,  i  dano  Midijanima  i  Persijanima.“ (st. 26–28). 

Aramejska   reč   u   Danilu   5:28,   „razdeljeno“   (peres) je 
protumačena   tako   da  ukaže   da  će   „Persijanci“  (Paras) osvojiti 
Vavilonsko carstvo. Isto tako, nije neosnovano smatrati da 
aramejska  reč  „pomešani“  (`arab) u  Danilu  2:43,  takođe  znači  
da  bi  na  isti  način  moglo  da  se  razume  da  će  „Arapi“  (`arab) biti 
glavni  predstavnici  četvrtog,  kao  i  poslednjeg  carstva. 

ZAKLJUČAK 

Do   sada   smo   razmotrili   više   stihova   koji   govore o povratku 
Mesije, a sada smo preispitali i jedan od osnovnih stubova 
teorije  evropskog  Antihrista.  Uprkos  činjenici  da  je  tokom  cele  
istorije  hrišćanstva  većina  smatrala  da  noge  od  gvožđa  u  Danilu  
2 predstavljaju Rimsko carstvo, videli smo da je daleko  čvršća  
osnova za verovanje da je Islamski kalifat ispunjenje ovog 
odlomka.   Tumačenje   da   su   noge   od   gvožđa   Rim,   dovešće   do  
mnogih prepreka i nesuglasica sa drugim odlomcima u 
proročkim   knjigama.   Ali   ako   gvozdene   noge   predstavljaju  
Islamski   kalifat,   tada   će poruka Danila 2 skladno proticati i 
utkaće  se  u  sve  ostale  proročke  odlomke  koji  govore  o  Isusovom  
sudu nad muslimanskim narodima i izraelskim susedima u Dan 
Gospodnji.   Dok   nastavljamo   da   razmatramo   ključne   biblijske  
tekstove koji govore o dolasku Antihristovog  carstva,  videćemo  
da  će  se  ovaj  obrazac  samo  nastaviti.  Nasuprot  često  zamršenih  
i   zagonetnih   scenarija   sa   višestrukim   najezdama   i   načinima  

                                                                 
* Na  aramejskom  jeziku  reč  „Persijancima“   ima   ista   tri   samoglasnika   kao  i  reč  Feres,  
tačnije Peres. 



tumačenja  koje  iznose  mnogi  učitelji  proroštva,  u  stvari,  vidimo  
da svi proroci iznose jednu istu glavnu priču.   Razumevanje  
poruke  ove  priče  je  mnogo  lakše  od  onog  što  su  mnogi  učinili  od  
nje.  Iako  su  je  proroci  prenosili  na  različite  načine  i  sagledavali  
iz  različitih  uglova,  to  je  ista  priča  koja  se  priča  iznova  i  iznova. 

 
 
 
 

Slika 1: Vavilonsko carstvo (oko 600 pr.Hr.)25  Samo  središte  konteksta  
Navuhodonosorov og  sna,  grad  Vavilon,  obeležen  je  crnim  krugom.  

Poluprečnik  kruga  iznosi  oko  175  milja  u  svakom  pravcu  od  središta  – grada 
Vavilona. 

 
Slika 2: Midopersijsko carstvo (oko 530 pr.Hr.)26  Midopersijsko carstv o je 

pokorilo celo Vavilonsko carstvo, kao i glavni njegov  grad – Vavilon. 
 

Slika 3: Aleksandrovo  Grčko  carstvo27  Kao i pre njega Midopersijsko, vidi se 
da  je  i  Aleksandrov o  Grčko  carstvo  pokorilo  čitavu  oblast  koju  je  Vavilonsko  

carstvo obuhvatalo kao i sam grad Vavilon. 
 

Slika 4: Rimsko carstvo (54–70 po. Hr.)28  Izuzev Trajanovog kratkog 
boravka krajem  116/117g., Rim sko carstv o je ostalo na zapadu, daleko od 

Vavilona  tokom  čitavog  sv og  hiljadupetstogodišnjeg  postojanja.  Ostavljajući  
više  od  dve  trećine  Midopersije  i  Grčkog  carstva  potpuno  netaknutim,  Rimsko  

carstvo  nije  slomilo  „sva  prethodna“  i  tako  nije  uspelo  da  ispuni  zahteve  
Pisma. 

 
Slika 5: Islamski kalifat (632–1923 po.Hr.) Potpuno je slomio  sve  što  je  

pripadalo Vavilonskom, Midopersijskom  i  Grčkom  carstvu.  Osim  što  je  osv ojio  
njihove  prostore,  u  većini  slučaja  bio  je  podjednako  uspešan  u  uvođenju  sv oje  

(arapske) kulture, religije (islam) i jezika (arapski). 
 

Slika 6: Položaj  današnje  države  Izrael  u  odnosu  na  nekadašnji  Islamski  
kalifat.  Na poslednjoj  slici,  vidimo  izraelsku  zemlju,  označenu  zvezdom,  u  
okruženju  zemalja  koje  su  bile  pod  vladavinom  Islamskog  kalifata.  Kada  

uzm em o u obzir izraelocentričnost  biblijskog  proroštva,  ko  se  više  uklapa  u  
Božji  proročki  plan  i  ko  je  veća  pretnja  za  Izrael:  Ev ropa ili islam ski svet? 
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DANILO 7: DANILOVO VIĐENJE ČETIRI 

ZVERI 

 

 

 PROŠLOM   POGLAVLJU, razmatrali smo drugo poglavlje 
knjige proroka Danila i metalni lik iz Navuhodo-
nosorovog sna. Ustanovili smo da san prikazuje niz od 

četiri   carstva   koji   svoj   vrhunac   dostiže   sa   obnovljenim  
Islamskim kalifatom. Na kraju smo razmatrali  činjenicu   da   su  
svi  proroci  u  Bibliji  govorili  istu,  osnovnu  priču,  i  time  zaključili  
poglavlje. Iako su svi proroci prorokovali  prikazujući  događaje  i  
prilike svog vremena, ista je krajnja slika koju su naslikali. Oni 
često  naglašavaju  različite  pojedinosti  – ili,  ako  hoćete,  koriste  
različite   četkice,   međutim,   to   je   i   dalje   ta   ista   slika.   Dok  
razmatramo sedmu glavu Danilove knjige,  uočićemo   da   je   isti  
obrazac   i   dalje   prisutan.   Slika   koja   prikazuje   četiri   uzastopna  
paganska  carstva,  osvojena  od  strane  onog  konačnog  – carstva 
poslednjih dana, ovde je ponovo naslikana. Ovog puta se, 
međutim,  ne  radi  o  metalnom  liku,  već  o  četiri  zveri.  Hrišćanski  
pisac   biblijskih   tumačenja,   Jefrem   Sirin   (Sirijac)   iz   četvrtog  
veka, verovao   je   da   je   viđenje   o   kojem  nameravamo da 
govorimo,   samo   još   jedno   izlaganje  Navuhodonosorovog   sna:  
„Danilovo   viđenje   se   savršeno   poklapa   sa   već   pomenutim  
Navuhodonosorovim snom u kojem on vidi lik, i sa tim likom 
izgrađuje  jedno  isto  proročanstvo.“29 

Džon   Volvurd   (John Walvoord)   potvrđuje   da   je   ista  
saglasnost  među  poznavaocima  Biblije  danas:  „Oni  koji  se  bave  
tumačenjem  Danilove  knjige,  bilo  da  se  drže  slobodnijeg  ili, pak, 

U 



starog   načina   tumačenja,   uglavnom   se   slažu   da   je   sedmo  
poglavlje  na  neki  način  kratak  pregled  drugog  poglavlja  i  odnosi  
se  na  ista  četiri  carstva.“30 

Za razliku od prikaza iz Danila 2 koji je prenet preko sna 
koji je dat Navuhodonosoru, prikaz iz Danila 7 je stigao preko 
sna  koji  je  dat  Danilu:  „Prve godine Valtasara, cara vavilonskog, 
usni Danilo san i vide utvaru glave svoje na postelji; tada napisa 
san  i  pripovedi  ukratko.  Danilo  progovori  i  reče:  Videh  u  utvari  
svojoj   noću,   a   to   četiri   vetra   nebeska   udariše   se   na   velikom  
moru.  I  četiri  velike  zveri   iziđoše  iz  mora,  svaka  drugačija“ (st. 
1–3). 

Iako  je  Danilo  bio  u  stanju  da  protumači  Navuhodonosorov  
san,  kada  je  on  sam  dobio  viđenje,  zamolio  je  anđela  da  mu  da  
potpunije  objašnjenje:  „Pristupih k jednom od onih koji stajahu 
onde, i zamolih ga za istinu od svega toga. I progovori mi i kaza 
mi  šta  to  znači“ (st. 16). 

Anđeo   je   objasnio:   „Ove   četiri   velike  zveri   jesu  četiri   cara,  
koji  će  nastati  na  zemlji.“  (st. 17). 

Kao i u snu u Danilu 2, i ovde kraljevi predstavljaju carstva. 
Hipolit   Rimski,   jedan   od   najznačajnijih   hrišćanskih   bogoslova  
trećeg   veka,   je   govorio   o   značenju   ovog   proročanstva:  
„Određene   zveri   koje   se   pojavljuju   blaženom  Danilu,   i   koje   se  
razlikuju  jedna  od  druge,  nisu  ono  čime  se  ova  pripovest bavi, 
već   se   slikama   i   opisima   različitih   životinja   prikazuju   carstva  
koja  će  nastati  u  ovom  svetu.“31 

Kada  je  otkriveno  značenje  ovih  četiri  zveri,  jasno  je  da  one  
savršeno  odgovaraju  carstvima  iz  Navuhodonosorovog  sna. 

KRILATI LAV 

Prva zver: „Prva je bila kao lav i imala je orlova krila. Dok sam 
gledao,“  Danilo  je  napisao,  „krila  su  joj  bila  iščupana,  a  ona  je  
bila  podignuta  sa  zemlje  i  postavljena  na  dve  noge  kao  čovek,  i  
bilo  joj  je  dato  srce  čovečije.“ (Danilo 7:4, NSP). 



Mnogi   biblijski   tumači   podrazumevaju da je slikom lava 
predstavljen Vavilon. Samog Navuhodonosora je prorok 
Jeremija  nazvao  „lavom  iz  jordanskih  čestara“ (Jeremija 49:19, 
NSP).   Više   od   120   lavova,   napravljenih   od   šarenih   glaziranih    
keramičkih  opeka,  je  ukrašavalo  „Put  svečane  povorke“  drevne  
prestonice   Vavilona.   Put   svečane   povorke   je   bio   put   ograđen  
zidovima   koji   je   vodio   iz   grada   kroz   Ištar   kapiju.   Ištar,  
mesopotamijska   boginja   koju   su   poštovali   i   Asirci   i   Vavilonci,  
bila je prestavljana lavom. Krilati lav bi, onda, odgovarao glavi 
od   zlata   u   Danilu   2.   Reči   „i   srce   ljudsko   dade   joj   se“ većina  
smatra da se odnosi na poniznost Navuhodonosora o kojoj se 
govori u Danilu 4. 

MEDVED OSLABLJEN  SA JEDN E STRAN E 

Sledeće   carstvo   koje   će   nastati   je   predstavljeno   medvedom  
kojem je jedna strana slaba:   „Potom,   gle,   druga   zver   beše   kao  
medved,  i  stade  s  jedne  strane,  i  imaše  tri  rebra  u  ustima  među  
zubima   svojim,   i   govoraše   joj   se:   Ustani,   jedi   mnogo  mesa.“ 
(Danilo 7:5). 

Ovaj medved predstavlja Midopersijsko carstvo, u kojem je 
persijski deo znatno snažniji  od  midskog.  Biblijski  tumači,  kako  
drevni tako i savremeni, smatraju da tri rebra u ustima 
medveda predstavljaju tri pokrajne – Midiju, Persiju i Vavilon. 
Jeronim   je,   krajem   četvrtog  veka,   napisao:   „Dakle,   tri   rebra  u  
ustima Midopersijskog carstva su: Vavilonci, Midijani i 
Persijanci,  koji  su  sada  svedeni  na  jednu  celinu.“32 

RIS  SA  ČETIRI  GLAVE 

Treća  zver  se  pojavljuje  kao  ris:  „Potom videh, i gle, druga, kao 
ris,   imaše   na   leđima  četiri   krila   kao   ptica,   i  četiri   glave   imaše  
zver, i dade joj se vlast“ (Danilo 7:6). 

Nedugo  nakon  što  je  Aleksandar  Veliki  osvojio  Bliski   istok, 
njegov   život   je   okončan   323.pr.Hr.   Nakon   njegove   smrti,  
ogromno   Aleksandrovo   carstvo   su   među   sobom   podelili: 



njegove   vojskovođe,   prijatelji   i   porodica.   Usledio   je  
pedesetogodišnji   rat   između   naslednika,   koji   su   poznati   kao  
Dijadosi.  Od  trećeg  veka,  Aleksandrovim carstvom većim  delom  
upravljaju  četiri  porodice: 

1. Ptolomeji v ladaju Egiptom 

2. Seleukidi  v ladaju  od  današnje  Turske  do  Avganistana  
i Pakistana 

3. Lizimasi vladaju  delom  današnje  Bugarske 

4. Kasandridi   v ladaju   Makedonijom   i   današnjom  
Grčkom 

ČETVRTA ZVER 

Četvrta   zver   odgovara   četvrtom   carstvu   u   Danilu   2.   Ova   zver  
ima   gvozdene   zube,   dok   je   četvrto   carstvo   u   Danilu   2  
predstavljeno   gvozdenim   nogama.   U   Danilu   2   se   ističe   moć  
carstva da satire.  Ovde  se,  isto  tako,  neprestano  ističe  da  će  ona  
proždirati,  satirati  i  gaziti  narode  i  carstva  koja  pokori: 

Potom  v ideh  u  utvarama  noćnim,  i  gle,  četvrta  zver,  koje  se  
trebaše   bojati,   strašna   i   vrlo   jaka,   i   imaše   velike   zube  
gvozdene,   jeđaše   i   satiraše,  i   gažaše   nogama   ostatak.   .   .  
(Danilo 7 :7) 

Tada  zaželeh  znati  istinu  o  četvrtoj  zveri,  koja  se  razlikovaše  
od   svih   i   beše  vrlo   strašna,   i   imaše   zube   gvozdene   i   nokte  
bronzane,  i  jeđaše  i  satiraše,  a  ostatak  nogama  gažaše.  .  .  (st. 
19) 

Iako je ogromna većina, tokom cele istorije Crkve verovala 
da  četvrto  carstvo  predstavlja  Rimsko  carstvo,  zaključili smo  u 
prethodnoj glavi da je Rimsko carstvo je sve osim carstva koje 
ruši  sve  pred  sobom.  Umesto  toga,  ono  bi  se  pre  moglo  nazvati  
carstvom koje izgrađuje,  često  dodajući  sve  ono  što  je  potrebno  
za razvoj, zatim red i zakon u zemljama koje pokori. Sa druge 
strane, islamsko carstvo, gde god da se rasprostiralo, uglavnom 
se   pokazalo   kao   razarajuća   sila   prema   onima  koje   pokori.   Kao  



što  je  spomenuto  u  prošlom  poglavlju, u zemljama u kojima se 
rana   hrišćanska   crkva   odomaćila,   male   hrišćanske   zajednice  
danas   teško   žive,   dok   se   mnoge   bore   za   sam   svoj   opstanak.  
Nekad su Antiohija, Aleksandrija i Jerusalim bile glavno 
središte  i  uporište  Crkve  u  punom  cvatu,  dok  su  danas  tamošnje  
hrišćanske  zajednice  samo  senka  svoje  nekadašnje  slave.  Čak  je  
i   glavni   grad   Rimskog   carstva   bio   „hristijanizovan.“   Islamski  
kalifat nemilosrdno je uništavao   hrišćansku   crkvu,   sa   druge  
strane   hrišćanska   crkva   je   konačno   preovladala   i   pokorila  
Rimsko  carstvo.  Dolazimo  do  istog  zaključka  kao  i  u  Danilu  2,  
opis  četvrtog  carstva  nikako  ne  odgovara  Rimskom  carstvu,  ali  
se  savršeno  uklapa  u  opis  Islamskog  kalifata. 

DESET ROGOVA PREDSTAVLJAJU  OBNOVLJENO  ČETVRTO CARSTVO 

Četvrtoj   zveri   izrastaju   deset   rogova. Ovih deset rogova 
predstavljaju obnovljeno Islamsko carstvo i odgovaraju 
stopalama  od  gvožđa  i  blata  iz  Danila  2.  Mnogi  biblijski  znalci  
smatraju da se deset rogova posebno podudaraju sa deset 
prstiju   na   stopalima   lika:   „jeđaše   i   satiraše,   i   gažaše   nogama 
ostatak,   i  razlikovaše  se  od  svih  zveri  pređašnjih,   i   imaše  deset  
rogova“  (Danilo  7:7). 

Kao  što  je  rečeno,  deset  rogova  predstavljaju  deset  kraljeva,  
koji   će   zajedno   osnovati   predstojeće   Antihristovo   carstvo:   „I 
deset  rogova  jesu  deset  careva,  koji  će  nastati  iz  tog  carstva“ (st. 
24). 

MALI ROG JE AN TIHRIST 

Nakon  toga,  iz  deset  rogova,  Danilo  je  video  da  još  jedan  izrasta.  
Ovo   je   jedanaesti   rog   koji   će   iščupati   tri   druga   roga   i   preuzeti  
potpunu  vlast  nad  svih  deset:  „Gledah rogove, i gle, drugi mali 
rog izraste  među  onima,  a  tri  prva  roga  iščupaše  se  pred  njim;;  i  
gle,  oči  kao  oči  čovečije  behu  na  tom  rogu,  i  usta  koja  govorahu  
velike  stvari“ (Danilo 7:8). 



Uvođenjem   „malog   roga“   ovo   viđenje   otkriva   više  
pojedinosti  nego  što  je  prethodno dato u Navuhodonosorovom 
snu.   Budući   da   nam   je   druga   glava  Danila   otkrila   predstojeća  
četiri  carstva,  ovaj  deo  Danilovog  otkrivenja  nam  prikazuje  vođu  
poslednjeg carstva. 

Tada  zaželeh  znati  istinu  o  četvrtoj  zveri,  koja  se  razlikovaše  
od   svih   i   beše  vrlo   strašna,   i   imaše   zube  gvozdene i nokte 
bronzane,   i   jeđaše   i   satiraše,   a  ostatak   nogama   gažaše,  i o 
deset   rogova   šta  joj  behu  na   glav i,   i   o   drugom  koji   izraste   i  
tri   otpadoše   pred   njim,   o   rogu   koji   imaše   oči   i   usta   koja  
govorahu   velike   stvari   i   beše   po   v iđenju   veći   od   drugih. 
Gledah,  i  taj  rog  vojevaše  sa  svecima  i  nadvlađivaše  ih,  dokle 
dođe   Starac,   i   dade   se   sud   svecima  Višnjeg,   i  prispe  vreme  
da sveci preuzmu carstvo. (Danilo 7 :19–22) 

„Mali   rog“   bogohuli   i   proganja   narod   Božji.   Hrišćani   ovu  
osobu nazivaju Antihristom. Svojstveno ovom poglavlju, i ovaj 
podatak se ponavlja: 

I   deset   rogova   jesu   deset   careva,   koji   će   nastati   iz   tog  
carstva,  a  posle  njih  nastaće  drugi,  i  on  će  se  razlikovati  od  
pređašnjih,  i   pokoriće   tri  cara.   I   govoriće  reči   na  Višnjeg,   i  
potiraće   svece  Višnjeg,   i pomišljaće   da   promeni  vremena   i  
zakone;;   i  daće  mu   se  u   ruke   za  vreme   i   za  vremena  i   za   po  
vremena.   Potom  će   sesti   sud,   i   uzeće  mu   se  v last,  te  će   se  
istrebiti i zatrti sasv im. (Danilo 7 :24–26) 

Ono   što   se   najviše   ističe   kod  Antihrista   su   njegove   drske   i  
bogohulne  reči  protiv  Višnjeg,  kao  i  proganjanje  Božjeg  naroda. 

Nakon   što   je   uvideo   kakvu   razornu  moć   imaju  Antihrist   i  
njegovo   carstvo,  Danilo   je   bio   „vrlo  uznemiren“:   „Ovde je kraj 
ovoj  reči.  A  mene,  Danila  vrlo  uznemiriše  misli  moje,  i  lice  mi  se  
sve promeni;;  ali  reč  sačuvah  u  srcu  svom“  (st. 28). 

O glavnom razlogu Danilove duboke zabrinutosti, biblijski 
znalac,  Glison  Arčer  (Gleason Archer)  kaže: 

Od   sv ih   životinja   koje   je   Danilo   v ideo,   četvrta   je   bila  
najstrašnija  i  ona  koja  ga  je  najv iše  zanimala  (st.  19 ),  pošto  



nije   bila   slična  nijednoj   životinji   poznatoj  čoveku.   Posebno  
je  želeo  da  zna  šta  predstav ljaju  deset  rogova  i  mali  rog  što  
je   izrastao   između   njih   (st.   20)   i   kojem   je   dopušteno   da  
sav lada  narod  Božji  (st.  21).  Danilo  je  uočio  kobne  posledice  
za političku  sigurnost  iskrenih  vernika  i  mogućnost  da  budu  
sav ladani od strane ove izv itoperenosti protiv  Boga.33 

Ovaj  deo  proroštva  je  posebno  važan  za  nas  danas  i  zato  ga  
moramo  imati  u  vidu.  Kao  što  smo  već  govorili,  ako  sagledamo  
u celosti, Rimsko carstvo je, uglavnom, bilo   podnošljivo.  
Naravno, kada su njegove vojske odgovarale na pobune, bile su 
veoma   okrutne.   Rimsko   carstvo   je   bilo   to   koje   je   uništilo  
Jerusalim i hram u njemu 70.g.po.Hr. i ubilo ili odvelo u 
ropstvo, mnoštvo   ljudi prilikom slamanja pobune. Ali, setimo 
se, to je bio odgovor na pobunu koju je podigao jevrejski narod. 
Sve  dok  su  rimske  pokrajine  voljno  plaćale  poreze  i  priznavale  
cezara,  nisu  bile  „slamane.“  Tokom  većeg  dela  rimske  vladavine  
nad   njima,   jevrejski   narod   nije   živeo   u   preterano   potlačenoj  
zemlji i bilo mu je dozvoljeno da slobodno ispoveda judaizam. 
Isto   tako   je   bilo   i   za   hrišćansku   zajednicu.   Rim   je,   svakako,  
povremeno proganjao ranu crkvu, ali ako   sagledamo   šta   se  
zaista   dogodilo,   videćemo   da   se   hrišćanstvo   na   kraju  
rasprostranilo  po  čitavom  Rimskom  carstvu  i  osvojilo  ga  svojom  
porukom.   Moglo   bi   s   pravom   da   se   kaže   da   je   Crkva   odnela  
pobedu nad Rimskim carstvom, a ne obratno. Jednostavno, ne 
može  se  reći  da  je  Rim  satro  Crkvu,  da  je  slomio  i  progutao,  da  
je  čak  i  njene  ostatke  izgazio.  Iako  je  moguće  da,  ako  pogledamo  
neka razdoblja iz istorije Rimskog carstva, pomislimo da postoje 
određeni   pokazatelji   da   se   ovo   proroštvo   ispunilo,   značajne  
poteškoće  se  nalaze  kod  ovog  tumačenja. 

Sa druge strane, kada uzmemo u obzir islamsko carstvo, 
bilo da govorimo o Vavilonu, Midopersiji   ili  Grčkoj;;   jevrejskom  
narodu  ili  hrišćanskoj  crkvi,  svi  oni  su  bili  slomljeni,  progutani  i  
izgaženi.  Kao  što  to  vidimo  u  Danilu  2,  tako  i  ovde,  pri  pokušaju  
da se Rimsko carstvo usaglasi sa opisima iz teksta dolazi do 



velikih   poteškoća.   Islamski   kalifat,   međutim,   u   potpunosti  
odgovara opisu. 

Na  kraju,  došli  smo  do  zaključka  da  su  četiri  zveri  povezane  
sa  carstvima  onako  kako  to  vidimo  u  sledećoj  tabeli: 

 
DANILO 2.GL. DANILO 7 .GL. CARSTVA 

Zlatna glava 
 

Lav Vavilon 

Prsa i ruke od srebra 
 

Medved Midopersija 

Stomak i bedra od 
bronze 

Ris Grčka 

Noge  od  gvožđa 
 

Četvrta zver Islamski kalifat 

Stopala  od  gvožđa  i  
gline 

Deset rogova Obnovljeni Islamski 
kalifat  

JEVREJSKI STAV 

Uprkos   činjenici   da   veći   deo   hrišćanske   crkve   smatra   da   će  
poslednje Antihristovo carstvo biti evropsko carstvo, mnogi 
jevrejski rabini i mudraci su odavno shvatili da je poslednje 
carstvo, ono koje ima deset rogova, biti arapsko, odnosno 
bliskoistočno  carstvo.  U  knjizi  tumačenja  proroka  Jezekilja  koji 
je  rađen  na  osnovu  Talmuda,  Midraša  i  rabinskih  spisa  (Ezekiel, 
A Commentary Anthologized from Talmudic, Midrashic and 
Rabbinic Sources)  čitamo:  „Midraš  objašnjava  da  deset  rogova  
predstavljaju  deset  careva  četvrtog  carstva,  i  da  je  jedanaesti  rog  
poslednji   kralj   sa   kojim   će   se   Izrael   sukobiti.   Svi   ovi   kraljevi,  
kako  Midraš   ističe,   biće   potomci   Isava.   Što   znači   da   će   car   i  
pokretač   vojnog   pohoda   protiv   Izraela   biti   iz   roda   Isava,   tj  
Edoma.“34 

 



PRODUŽETAK  POSTOJANJA  OBJAŠNJEN 

I   pored   toga   što   je   prilično jasno da se Danilo 7 podudara sa 
Danilom   2,   postoje   i   oni   koji   smatraju   da   četiri   zveri  
predstavljaju   nešto   sasvim   drugo, a  ne   četiri   carstva o kojima 
govori Danilo 2. Osnova   za   ovu   težnju   da   se  Danilovo   viđenje  
odvoji  od  Navuhodonosorovog  sna  su  sledeća  dva  stiha:  „Tada 
gledah   radi   glasa  velikih   reči   koje   govoraše   onaj   rog;;   i   gledah  
dokle  ne  bi  ubijena  zver  i  telo  joj  se  raščini   i  dade   se  da  izgori  
ognjem. I  ostalim  zverima  uze  se  vlast,  jer  dužina  životu  beše  im  
određena  do  vremena  i  do  roka“ (st. 11–12). 

Oni   su   zaključili   da   ova   dva   stiha   kažu   da   će   nakon  
uništenja   poslednjeg,   Antihristovog   carstva,   ostala   tri  nastaviti  
da   žive   još   neko   vreme.   Zato   veruju   da   su   „zverska   carstva“  
savremenici,  tj.  da  sva  četiri  postoje  u  isto  vreme.  Obično  se  pod  
zverima podrazumeva  Amerika  (ili  Engleska)  kao  lav,  Nemačka  
(ili Rusija) kao medved, ris kao islam, i ponovo, Rimsko carstvo 
kao  četvrta  zver. 

Ono   što   je   pogrešno   kod   ovog  mišljenja,   naravno,   jeste   to  
što  je  zasnovano  na  nerazumevanju  ovih  stihova.  Oni  ne  kažu  da  
će  ostala  tri  carstva  postojati  u  isto  vreme  kao  i  antihrišćansko.  
Smisao  je  da  se  istakne  različitost  prirode  uništenja  poslednjeg  
carstva,  koje  će  biti  iznenada,  konačno  i  potpuno.  Biće  uništena  
i sva prethodna carstva, koja su, iako osvojena, u nekoj meri 
nastavila  da  žive  u  carstvu  koje  ih  je  pokorilo.  Drugim  rečima,  
Grčko   carstvo,   iako   pokoreno   od   strane  Rimljana,   bilo   je   vrlo  
postojano  u  Rimskom  carstvu.  Kao  što  smo  ukratko  napomenuli  
u  prošlom  poglavlju,  grčki  je  bio  narodni  jezik  na  celom  Bliskom  
istoku u vreme kada je njime vladao Rim. Rimljani su preuzeli 
grčki   panteon   bogova   kao   svoje,   promenili   njihova   imena   i  
dunuli   život   u   jedra   grčkog   kulta.   Antihristovo   carstvo   će   biti  
potpuno   uništeno   od   strane   Mesijinog   carstva,   dok   ostala  
carstva nisu pretrpela trenutnu i potpunu propast. Ne samo da 
će   Antihristovo   i   sva   prethodna   carstva   biti   potpuno   uništeni, 



nego je cilj   odlomka   jeste   da   pokaže   i   da  mesijansko   carstvo  
nikada  neće  biti  uništeno: 

 

Gledao  sam  dalje  u  noćnim  v izijama,  kad  eno,  na  oblacima  
nebeskim   dolazio   je   neko   kao   sin   čovečiji.   Bilo   mu   je  
dozvoljeno da pristupi Pradavnom i doveli su ga pred njega. 
Njemu   je   bila   predata  vlast,  čast   i  carstvo,  da  mu   služe   svi  
narodi,  plemena  i  jezici.  Vlast  je  njegova  v last  večna  i  nikada  
neće  proći,  a  njegovo  carstvo  neće  propasti.  (Danilo 7 :13–14, 
NSP) 

Večna   priroda   mesijanskog   carstva   se   ponavlja   kroz   celo  
poglavlje: 

Ali  će  sveci  Višnjeg  preuzeti  carstvo,  i  držaće  carstvo  na  vek  i  
doveka. (Danilo 7 :18) 

A  carstvo   i  v last   i  veličanstvo  carsko   pod   svim  nebom   daće  
se   narodu   svetaca   Višnjeg;;   Njegovo   će   carstvo   biti   večno  
carstvo,   i   sve   će   v lasti   Njemu   služiti   i   slušati   Ga.   (Danilo 
7 :27) 

To   je   značenje   ovog   odlomka   i   nema   razloga   da   se   on   smatra  
dokazom  da  će  ostala  carstva  istovremeno  postojati. 
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DANILO 9:26 : NAROD JEDNOG VOĐE 

KOJI DOLAZI  

 

 

OKOM PRETHODNIH GODINA, dok sam se trudio da razradim i 
iznesem biblijsku osnovu za teoriju islamskog Antihrista, 
imao   sam   prilike   da   razgovaram   sa   više   istaknutih,   u  

svetu   poznatih   učitelja   proroštva   koji   zastupaju  teoriju 
evropskog Antihrista. Svi su oni kao osnovu za odbacivanje 
teorije   islamskog  Antihrista   naveli   stih  Danilo   9:26,   koji   kaže:  
„narod   jednog   vođe   koji   dolazi.“‡‡‡ NSP Premda je ovo samo 
jedan  stih,  značaj  koji ima u mislima mnogih je dubok. 

Drugi razlog zbog kojeg mnogi ne uzimaju u obzir teoriju 
islamskog Antihrista jeste predanje (tj tradicija). Ja zapravo 
cenim   sumnjičavost,   pošto   nisam   od   onih   koji   na   predanje  
gledaju   neblagonaklono.   Zadatak   vernih   hrišćana   jeste   da  
narednom pokoljenju prenesu ispravna  učenja  i  običaje  koje  su  
primili   od   svojih   očeva   u   veri.   Predanje   ima   za   cilj   da   očuva  
istinu  i  štiti  od  uvlačenja  zablude.  Do  odstupanja  od  predanja,  
makar   za   malo,   može   doći   samo   nakon   vrlo   pažljivog   i  
molitvenog   razmatranja,   sa   velikom   poniznošću.   Ali, ako se, 
nakon   razmatranja   određenog   predanja   u   ispravnom  duhu,  u  
poniznosti  i  strahu  Gospodnjem,  nađe  da  je  ono  pogrešno,  tada  
istina  mora  da  dođe  na  njegovo  mesto. 

                                                                 
‡‡‡ Odnosno „narod, čiji  će vođa doći“ 

T 



Nakon  što  sam  više  godina  proveo  u  detaljnom  razmatranju  
ovog  stiha,  uzimajući  u  obzir  objašnjenja  i  mišljenja  većeg  broja  
Bogu   posvećenih   ljudi,   kao   i   sve   druge  mogućnosti,  mogu   da  
kažem   sa   potpunim   uverenjem   da   je   predanje,   koje   se   drži  
rimocentričnog   objašnjenja   Danila   9:26,   pogrešno.   Ako   ste  
neko,  poput  mene,  koji  se  dugo  držao  ovog  objašnjenja,  ali  ste  
zaljubljeni u istinu i spremni ste da u svakom trenutku pre-
ispitate   pretpostavke   kojih   se   držite,   onda   je   ovo   poglavlje  
napisano za vas. 

KO  JE  TAJ  NAROD  ČIJI  VOĐA  DOLAZI? 

Kao  što  sam  već  pomenuo,  godinama  sam  učestvovao  u  javnim  
raspravama   čiji   je   predmet   bio   islamski   obrazac   za   poslednja  
vremena, i skoro svuda sam se susretao sa prigovorima koji su 
se zasnivali na Danilu 9:26.   Sledećim   rečima,   dr.   Ron  Rouds  
(Ron   Rhodes)   je   jasno   izrazio   ono   što   sam   čuo   od   mnogih  
drugih poznavalaca   proroštva:   „Pismo   je   prilično   jasno   da  
Antihristovo carstvo nastaje od obnovljenog Rimskog carstva. 
Kada pogledamo Danilove spise, vidimo da govori vrlo 
određeno   da   će   Antihrist   doći   iz   naroda   koji   će   razoriti   Jeru-
salim i jevrejski Hram. To se dogodilo 70.g.po.Hr. Nisu musli-
mani  bili  ti  koji  su  uništili  Jerusalim.“35 

Ja u potpunosti razumem ovakav stav, jer sam se i sam 
njega  držao  godinama.  Ali  to  je  trajalo  samo  dok  nisam  istražio  
stih sa istorijsko-gramatičke   strane,   i   otkrio   da   je   ovaj   opšte  
prihvaćen   stav   pogrešan   i   po   jednoj   i   po   drugoj   osnovi.      Prva  
greška  je  u  propustu  da  se  razmotre  istorijski  podaci  vezani  za  
događaje   koji   su   se   odigrali   70.   godine.   Druga   greška   je  
neuzimanje  u  obzir  gramatike,  načina  na  koji  se  hebrejske  reči  u  
stihu koriste. 

GREŠKA  U  PITAN JU  ISTORIJE 

Proročanstvo, u jednoj jedinoj rečenici  koju nalazimo u devetom 
poglavlju  knjige  Danila,   jeste  jedno  od  najznačajnih  za  osnovu  



teorije  o  rimskom  Antihristu:  „Narod  će  vojvodin  doći  i  razoriti  
grad  i  svetinju“  (st.  26). 

Iako   su   različita   objašnjenja   ponuđena   kao   tačno  značenje  
ovog   teksta,   većina   kaže   da   nam   proročanstvo   govori   da   su  
određeni  narodi  (ili  narod)  koji  će  uništiti  Jerusalim  i  Hram  u  
njemu   70.g.   preci   naroda   koji   će   u   poslednjim   danima   biti  
glavni sledbenici Antihrista (tj vojvode,   vladara   koji   će   se  
pojaviti). Dakle, prema ovom stavu, ovaj stih bi trebalo da se 
razume   na   ovaj   način:   „Narod, koji je, glavni sledbenik – 
vojvode  (Antihrista)  koji  će  u  poslednje  dane  doći,  uništiće  grad  
(Jerusalim) i svetinju (jevrejski Hram iz prvog veka).“ 

Mnogi  veruju   da   se   uništenje   „grada   i   svetinje“   odnosi   na  
uništenje  koje  se  dogodilo  70.g.  kada  su  rimske  legije  na  čelu  sa  
vojskovođom   Titom   uništile   i   jevrejski   glavni   grad   i   Hram.   I  
zbog   toga,  velika  većina   propovednika   i   poznavalaca   proroštva  
je  zaključila  da  se  rimski  narod  iz  te  70.g.  može  prepoznati  kao  
predak  budućih  Antihristovih  sledbenika (naroda).  Zato  što  su  
vojnici   bili   rimski   građani,  mnogi   dolaze   do   zaključka   da   će  
glavni Antihristovi sledbenici u poslednjim danima biti 
Evropljani, uopšte   uzevši,   ili,   pak,   sasvim   određeno: Italijani. 
Ovo  mišljenje  je,  naravno,  utemeljeno  na  činjenici  da   su rimski 
zapovednici   (čiji   je  glavni  grad   bio  Rim,  koji   je   u  Italiji)   bili   ti  
koji   su   vojsci   izdavali   naredbe   za   uništenje,   ali   isto   tako   i   na  
pogrešnom   verovanju   da   su   veći   deo   rimske  vojske   sačinjavali  
Italijani   ili,   pak,   Evropljani.   Kažem   „na   pogrešnom  verovanju“  
zato  što  istorijske  činjenice  i  saglasnost  svih  današnjih  istoričara  
govore   da   je   veoma  mali   broj   vojnika   koji   su   uništili   Hram   i  
Jerusalim 70.g. zapravo vodio poreklo iz Evrope. U stvari, kao 
što   ćemo  videti,   istorijske   činjenice   otkrivaju   sasvim   drugačiju  
sliku. 

 

 

 



PRILIV VOJN IKA U  RIMSKU  VOJSKU 

Bacićemo  kratak  pogled  na  istoriju. 

Pre   nego   što   je   Rim   postao   carstvo,   postojala   je   Rimska  
republika. U ranim danima Republike, dok se razvijala u 
carstvo,  većina  vojnika/legionara  koji  su  primljeni  u  službu,  bili  
su  Italijani  iz  Rima  i  okolnih  oblasti.  Međutim,  kako  se  carstvo  
prilično   brzo   širilo,   sve   je   manje   bilo   moguće   da   vojsku  
sačinjavaju   samo vojnici iz Italije. Jednostavno – nije bilo 
dovoljno   Italijana   koji   bi  mogli   da   sačine   vojsku   potrebnu   za  
ogromno   Rimsko   carstvo   koje   je   uključivalo   Evropu,   Severnu  
Afriku i veliki deo Bliskog istoka.  Dakle,  na  početku  prvog  veka,  
car Avgust je sproveo niz korenitih promena koje su uveliko 
uticale  na  izgled  rimske  vojske.  Nakon  Avgustovog  preuređenja  
15.g., jedini deo rimske vojske koji je nastavio da u svojim 
redovima  ima  uglavnom  Italijane  iz  užeg  područja  Rima  bila  je  
pretorijanska garda, elitna vojna   jedinica  čiji   je   glavni  zadatak  
bio  da  čuva  cara  i  šatore  vojskovođa.  Ostatak  vojske  se  sastojao  
od vojnika iz svih drugih naroda, ponajmanje od Italijana. I zato 
su   oni   bili   poznati   kao   „pokrajinci   (provincijalci),“   stanovnici  
koji   su   živeli   u   pokrajinama – na obodu Carstva, daleko od 
prestonice,   Rima.   “Pokrajinizacija”   vojske   je   bila   činjenica   za  
sve   rimske   legije   tog   razdoblja,   što   je   bilo   najočiglednije   kod  
istočnih   legija   koje   su   upotrebljene   za   napad   na   Jerusalim.  
Drevni istorijski zapisi, podjednako   kao   i   savremeni   istoričari  
potvrđuju  ovu  činjenicu.  Pogledajmo  neke  od  dokaza. 

PRVI SVEDOK: PU BLIJE KORN ELIJE TACIT 

Publije   Kornelije   Tacit   je   bio   i   senator   i   istoričar   Rimskog  
carstva   koji   je   opširno   pisao   o   razdoblju   koje   mi   sada  
razmatramo.  Sačuvani  delovi dva njegova glavna radova – Anali 
i Istorija, postali  su  veoma  važan  izvor  podataka  iz  tog  vremena.  
Govoreći  o  napadu  Rima  na  Jerusalim,  Tacit  podrobno  opisuje  
legije   i   narode   koji   su   prvenstveno   učestvovali   u   napadu:  
“Cezara Tita. . . su   dočekale tri legije u Judeji, peta, deseta i 
petnaesta. . . njima je priključena dvanaesta iz Sirije i deo 



ljudstva   koji   je   pripadao   osamnaestoj   i   trećoj   legiji,   koje   je  
morao  da  povuče  iz  Aleksandrije.  Ovu silu je pratila. . . jaka  četa 
Arapa, koji su mrzeli Jevreje sa  mržnjom  kakvu  često  srećemo  
među  susedima.”36 

Postoji nekoliko   važnih   podataka   koje   možemo   da 
prikupimo iz ovog dela teksta. Prvo: saznajemo da su rimske 
legije   bile   smeštene   u   Judeji,   Siriji   i   Egiptu.   Drugo: da se 
rimskim   legijama   priključila   „jaka   četa Arapa, koji su mrzeli 
Jevreje.“  Tužno  je   to reći,  ali malo se toga promenilo kad je u 
pitanju  mržnja  okoline  prema  jevrejskom  narodu.  U  stvari,  kao  
što   vidimo,   upravo   je   ta   drevna  mržnja   bila   glavni   uzročnik  
razvijanja  događaja  koji  su  doveli  do  uništenja Hrama. 

DRUGI SVEDOK: JOSIF FLAVIJE 

Josif   Flavije,   još   jedan   neizostavni   istoričar   iz   tog   vremena,  
potvrđuje   Tacitov   izveštaj:   „I Vespazijan pošalje.   .   . svog sina 
Tita. . . [koji] kopnom stiže  u Siriju gde sakupi rimsku vojsku i 
od susednih careva mnoge pomoćne  trupe.“37  

Ovog puta nam Josif otkriva da su rimske legije, koje su 
upotrebljene   za   napad   na   Jerusalim,   bile   smeštene   u   Siriji.    
Tamo ih je Tit sakupio, a zatim krenuo na jevrejsku prestonicu. 
„Mnogi“   saveznici, odnosno, dobrovoljci iz Sirije i okolnih 
oblasti su, takođe, sabrani  za  ovaj  napad.  Nadalje,  Josif,  takođe,  
podrobno govori o broju arapskih vojnika koji su svoje snage 
pridružili   vojsci   koja   se   spremala   za   napad:   „a Arabljanin [car 
Arabije] Malh, posla 1.000 konjanika i 5.000 pešaka, većinom 
strelaca; tako da se celokupna   vojska,   ukljućujući   i odrede 
careva, sastojala  oko  60.000  pešaka  i  konjanika.“38 

Iako  je  broj  ljudstva  koji  je  sačinjavao  legiju  bio  promenljiv,  
u ovom razdoblju legija je brojala oko 5.000 ljudi. Ovde vidimo 
da je Malh, car Arabije, poslao dobrovoljaca (saveznika) više  od  
jedne cele legije. 

 



ISTOČNE  LEGIJE 

Hajde sada da pogledamo koje su legije upotrebljene za napad 
na  jevrejski  narod,  kao  i  oblasti  na  kojima  su  bile  smeštene  sve  
do   70.g.,   kada   je   Jerusalim   uništen.   Svih   šest   legija   su   bile  
smeštene  na  Bliskom  istoku. Evo popisa legija i mesta na kojima 
su  bile  smeštene  pre  nego  što  je  Jerusalim  pao. 

Sve ove legije su sastavljene većinom  od  vojnika  sa  Bliskog  
istoka:  Arapa,  Sirijaca,  Egipćana  itd.  Do  70.g.,  ne  samo  da  su  se  
u  istočnim  pokrajinama  legije  uglavnom  sastojale  od  vojnika  iz  
tih   krajeva,   već   je   doslovno   čitava   vojska   većim   delom   bila  
popunjena  „pokrajincima.“ 

DANAŠNJI  STRUČNJACI  ZA  ISTORIJU  RIMA 

Današnji  stručnjaci  za  istoriju  Rima  širom  sveta  se  jednoglasno  
slažu  da  su  u  vreme  pada  Jerusalima,  rimski  vojnici  uglavnom  
poticali iz neitalijanskih naroda. Lorens J. F. Kepi (Lawrence J. 
F.   Keppie),   stručnjak   za   rimsku   istoriju, ovo   potvrđuje:    
“[Nakon   68.g.]   legije.   .   .   su   bile   sačinjene   skoro   isključivo   od  
neitalijana.”39 Drugim   rečima,   nakon   68.g, skoro svi vojnici 

LEGIJE NJIHOVO  SEDIŠTE 

V MAKEDONIKA JUDEJA 

X FRENTENSIS SIRIJA 

XV APOLINARIS SIRIJA 

XVIII EGIPAT 

III GALIKA SIRIJA 

XII FULMINATA MALA AZIJA, SIRIJA 



rimske  vojske  su  bili  iz  drugih  naroda,  iz  pokrajina  istočnog  dela  
carstva. Antonio Santozuso (Antonio Santosuosso) u knjizi 
Potresanje   nebesa:   vojnici,   carevi   i   građani   u   Rimskom  
carstvu (Storming the Heavens: Soldiers, Emperors, and 
Civilians in the Roman Empire) tvrdi da tokom prve polovine 
prvog veka, oko 49% svih vojnika su bili Italijani, ali da je do 
70.g. taj broj spao na odnos 1/5. Krajem prvog veka, samo su 
jedan postotak vojnika bili Italijani.40 Sara Eliza Feng (Sara 
Elise Phang, PhD) pisac knjige Rimska  vojna  služba:  ideologije  
discipline pozne Republike i ranog Participata (Roman 
Military Service: Ideologies of Discipline in the Late Republic 
and Early Principate),  ukazuje   da   bi   broj   Italijana   čak  mogao  
biti  neznatniji:  „Prikupljanje  novih  vojnih  obaveznika  koje  je  u  
ranom   prvom  veku   imalo   težište   u  Italiji   se   na   kraju   istog   i  u  
drugom veku skoro u potpunosti   premestilo   u   pogranične 
pokrajine.“41 U  stvari,  kako  Feng  pokazuje,  stručnjaci  za  Rim  se  
u  potpunosti  slažu  da  je  ogromna  većina  vojnika  koji  su  napali  
Jerusalim, zaista, bila vojni obaveznik iz  istočnih  pokrajina: 

Da  Italijane  u  ovom  razdoblju  sve  više  zamenjuju stanovnici 
pokrajina  samo  po  sebi  više  nije  novost  među  istoričarima.  .  
. Na istoku, odnosno u Maloj Aziji, Siriji i Egiptu izgleda da 
je primanje novih vojnika iz tih krajeva bilo uveliko u toku 
još   za   vreme   Avgusta,   tako   da   je   u   vreme   njegove   smrti 
[umro 14.g.po.Hr.] vrlo mali broj legionara iz tog dela 
carstva vodio poreklo iz Italije, ili bilo koje zapadne 
pokrajine. . . U vreme Nerona [umro 68 g.po.Hr.], kada je 
trebalo   popuniti   istočne   legije.   .   .   bile   su   Kapadokija   i  
Galatija odakle je [Rim]   tražio   nove   vojnike.   Ovo   je   bez  
sumnje   bio   uobičajen   postupak.   Legije   istoka   su   bile  
uglavnom  sastav ljene  od  “orijentalaca”  [bliskoistočnjaka].42 

I ponovo, Feng ne ostavlja ni malo sumnje u vezi etničkog  
sastava legija 70.g.: 

Za rimsku javnost, vojska 69-70.g. je verovatno izgledala 
samo   malo   drugačije   od   svojih   kolega   iz   vremena   Julija  
Cezara.   Legionari   su   nosili   poznatu   opremu,   marširali   iza  
srebrnog orla (akvile), njihove legije su nosile imena i 



nazive   koji  odražavaju  njihovo   poreklo   i   podvige   iz   ranij ih 
dana.  Ali  u  stvarnosti  mnogo  toga  se  promenilo:  Ono  što  je  
nekada   bila   italijanska   vojska   sve   više   postaje   vojska  
pokrajinskih  naroda   koja   nije  bila   neposredno  podređena,  
niti je imala bilo kakve veze sa senatom ili velegradom 
Rimom   i   njegovim   četvrtima.   .   .   Sve   više   su   počeli   da  
poistovećuju  svoje  ciljeve  sa  ciljevima  pokrajina  u  kojima  su  
bili  raspoređeni.  .  .  Do  69.g.  Galika  III,  poput  drugih  legija  
koje   su   već   duže   vreme   imale   raspored   na   istoku,   sadrži  
veoma  visok  postotak  ljudi  rođenih  u  istočnim  pokrajinama 
"43 

Galika   III   je   bila   jedna   od   legija   koje   su   učestvovale   u  
uništavanju  Jerusalima. 

U svojoj knjizi, Vojnici, gradovi i stanovnici rimske Sirije 
(Soldiers, Cities, and Civilians in Roman Syria),  Najdžel  Polard  
(Nigel   Pollard,   PhD)   predavač   rimske istorije na Oksfordskom 
univerzitetu,   do   pojedinosti   objašnjava   etnički   sastav   rimskih  
vojnika  u  istočnim  pokrajinama  u  prvom  veku.  Nakon  pregleda  
najnovijih   proučavanja   ovog   predmeta,   Polard   ih   svodi   na   dva  
moguća   gledišta   koja   se   bave   narodnostima   vojnika koje 
pokušavamo  da  odredimo.  Oba  ova  stava  se  slažu  da  je  ogromna  
većina   vojniki koja su uništili Hram bila po poreklu: Sirijci, 
Arapi i narodi sa istoka. 

Prema   Polardu,   prvo   je   mišljenje da je nakon Neronove 
vladavine   (od   68.g.),   „broj   legionara   rođenih u pokrajinama  
nadmašio  broj  Italijana  za  četiri  do  pet  prema  jedan.“44 Ovo se 
odnosi   na   čitavo   Rimsko   carstvo, a ne samo na istok. Drugo 
gledište   koje   Polard   ispituje   drži   do   toga   da   su   istočne   legije  
sastavljene  skoro  isključivo  samo  od  ljudi  iz   istočnih pokrajina:  
„Legije   koje   su   osnovane   u   Kapadokiji,   Siriji   i   Egiptu   bile   su  
sastavljene od novoprimljenih vojnika iz Male Azije, Sirije i 
Egipta.“45 Ni  u  jednom  od  ovih  objašnjenja  ne  postoji  ni  trunka 
sumnje  da  je  ogromna  većina  vojnika  koja  je  napala  Jerusalim 
sa  Titom  na  čelu,  bila  bliskoistočnog  porekla,  a  ne  evropskog. 



PREBROJAVAN JE 

Ali,   hajde   da   pogledamo   šta   zapravo   govore   svi   ovi   podaci   o  
etničkom   sastavu   „rimske“   vojske   koja   je   napala   Jerusalim.  
Josif   nam   kaže   da   se   „celokupna   vojska,   ukljućujući   i odrede 
careva, sastojala od oko   60.000   pešaka   i   konjanika.“46 Ne 
zaboravite   da   legija   sadrži   oko   5.000   vojnika.   Četiri   legije u 
punom  sastavu  i  dve  delimične,  učestvovale  su  u  napadu.  Ovo  bi  
značilo   da   je   bilo   oko   25.000   ljudi   koji   su   bili   punovremeni  
legionari  i  sa  njima  ostalih  35.000  koji  su  bili  u  dobrovoljačkim,  
odnosno u  pomoćnim  četama.  Pomoćne  čete  su  činili  stanovnici  
koji   nisu   bili   rimski   građani,   već   su   poreklom   iz   pograničnih  
pokrajina.   Josif   ovo   potvrđuje   kada   kaže   da   su   pomoćne   čete  
„poslali  carevi”  iz  „susedne”  Sirije,  Male  Azije  i  Arabije.  Ako  su  
Polardove   procene   tačne   i   ako   je   u   ovom   delu   carstva   odnos  
vojnika poreklom sa istoka naspram onih sa zapada bio pet-
prema-jedan,   onda   to   znači   da   nije  moglo   biti   više   od   5.000  
vojnika koji su poreklom sa zapada u celokupnoj vojsci koja je 
učestvovala   u   napadu.   Preostalih   55.000–56.000 bili su svi 
istočnjaci.  I  to  bi  bio  najveći  mogući  broj  zapadnih  vojnika.  To  
bi  značilo  da  nije  bilo  više  od  jednog  zapadnog,  odn.  evropskog  
vojnika na svakih jedanaest poreklom sa Bliskog istoka. 
Jedanaest  prema  jedan!  Ipak,  po  svemu  sudeći,  taj  odnos  je  bio  
mnogo  veći. 

DODATN I DOKAZ 

Zaključujući   raspravu,   Polard   daje   veoma   zanimljiv   podatak:  
„Sledeći  dokaz  da  su  sirijske  legije  u  Flavijevo  vreme  poprimile  
sva sirijska obeležja  na  neki  način  potiče  od  Tacitovog  osvrta  na  
legiju III Galika i  kaže  da  ona  pozdravlja  izlazeće  sunce   kako  je  
to  običaj  u  Siriji`.  .  .  još  69.g.”47  

Jasno  je  šta  je  Polard  hteo  time  da  kaže: vojnici te legije su 
bili   poklonici   nekog   oblika   obožavanja sunca. To je bilo 
svojstveno za ljude sa Bliskog istoka, koji su kroz istoriju 
obožavali   razna   astralna   božanstva.  Na   taj   način,   ovi   „rimski“ 
vojnici sa istoka su, zapravo, bili telesni, a do neke mere, i 



duhovni preci onih koji se danas poklanjaju Alahu, bogu koji se 
najčešće  predstavlja  srpastim  mesecom. 

Sve u svemu, istorijski dokaz je neoboriv. Josif na drugom 
mestu   beleži   da   je   pod   Neronom,   neposredno   pre   jevrejskog  
rata, u Kesariji Meritimi, primorskom gradu na severu Izraelu, 
izbio  sukob  između  Jevreja i Sirijaca koji su bili naseljeni u tom 
gradu. Kako se bitka razbuktala, rimski vojnici su stali protiv 
Jevreja  i  pomagali  Sirijcima,  zato  što  su,  kako  piše  Josif,    rimski  
vojnici zapravo bili po narodnosti Sirijci: „Najveći   deo   rimske 
vojne sile. . . bio je sastavljen od Sirijaca; koji su uvek bili 
spremni da pomognu Sirijcima§§§ kao sunarodnicima.“ 48 

ZAVRŠNE  REČI 

Nakon razmatranja raznovrsnih dokaznih primera koje 
nalazimo   i   kod   drevnih   istoričara   i   kod   najnovijih   savremenih  
istraživanja,  možemo  veoma  pouzdano  zaključiti  da  su   „rimski“ 
vojnici  koji  su  se  nalazili  u  istočnim  pokrajinama,  koji  su  uništili  
Jerusalim i Hram, zapravo bili stanovnici Male Azije, Sirije, 
Arabije i Egipta. Ponovo vidimo da su to bili preci savremenih 
stanovnika Bliskog istoka.   Razumljivo   je   da   će   ishitreno   i  
površno   čitanje   Danila   9:26   dovesti   do   zaključka   da   će  
Antihristovi  sledbenici  biti  Evropljani,  ali  sada,  nakon  što  smo  
pažljivo   razmotrili,   preispitali   dokaze   i   priveli   kraju   naše  
istraživanje, jasno   je   da   je   činjenica   sasvim   drugačija   od   onog  
kako  se  obično  podrazumeva. 

NA KRAJU, JOŠ  JEDNA  PRIMEDBA 

Međutim,  stare  navike  – i obrasci – često  teško  zamiru.  Zato  je  
nakon   što   je   ovo   obrazloženje   izneto  u   našoj   knjizi   „Božji   rat  
protiv  terora:  islam,  proroštvo  i  Biblija“  (God’s War on Terror: 

                                                                 
§§§ U knjizi na ov om  m estu stoji `Grci  ̀ali se odnosi na Sirijce koji su se posvađali sa 
sv ojim  judejskim  sugrađanima, pošto su smatrali da je grad v lasništvo Grka, a ne 
Jevreja. 



Islam, Prophecy and the Bible), moj saradnik, Velid   Šebat  
(Walid Shoebat), i  ja  smo  naišli  na  oštro  protivljenje.  Jedna    od  
zamerki,  koja  se  našla  u  časopisu  Hristos  u  proroštvu, bila je: 

Dobar   primer   Šebatovog iskriv ljenog   rasuđivanja   nalazimo 
u  njegovoj  nameri  da  objasni  značenje  Danila  9:26.  Jasno je 
da   taj   stih   govori   da   će   Antihrist   doći   iz   naroda   koji   će  
uništiti  Hram.   Šebat   i  Ričardson   tvrde   da   su  Rimske   legije  
koje   su   uništile   Jerusalim   i   Hram   70.   godine,   bile  
sastavljene uglavnom od Arapa, Sirijaca i Turaka. Oni 
zaključuju  da  će  Antihrist  doći  od  Sirijaca  ili  Turaka  i  da  će  
biti  musliman.   To   je   zaista   hvatanje   za   slamku!  Nije  važno  
da   li   su   legije   sačinjavale   ili   nisu   australijske   Abordžine,  
rimska  vlast   je  bila  ta   koja   je  odlučila  da   uništi   Jerusalim,  
rimska   vlast   je   bila   ta   koja   je   dala   naređenje   i   rimske  
vojskovođe  su  bile  te  koje  su  sprovele  uništenje.  Rim  je  bio  
palica   Božjeg   suda   i   iz   rimskog   naroda   će   se   pojav iti  
Antihrist.49 

Sa druge strane, u ovoj primedbi stoji priznanje da su 
rimski   vojnici  mogli   da   budu   poreklom   istočnjaci,   ali   da   je   to  
nevažno   zato   što   su   oni   bili   podređeni   italijanskim   zapo-
vednicima,  koji   ne   samo   da   su   želeli   već   im   je   bilo   i   naređeno  
uništenje  Jerusalima  i  Hrama.  Zato  teret  odgovornosti  pada  na  
rimske vlasti.   Postoje   dve   pogubne   greške kod ove primedbe. 
Prva je neuzimanje  u  obzir  postojeće  gramatike  u  stihu.  Hajde  
prvo  to  da  razmotrimo,  pošto  je  to  od  ključnog  značaja. 

GRAMATIČKA  GREŠKA , ODN. ŠTA  PROROŠTVO  ZAPRAVO  KAŽE? 

Da  se  još  jednom  podsetimo  šta  stih kaže:  „Narod  će  vojvodin  
doći  i  razoriti  grad  i  svetinju“  (Danilo 9:26). 

Reč  narod sama   po   sebi   daje   objašnjenje.   Ako   potražimo  
značenje  te  reči  (am - עַם)  na  hebrejskom,  videćemo  da  se ona ne 
odnosi   na   carstvo,   već na narodost. Strongov   rečnik   navodi  
značenje  reči  am:  „ljudi,  narod,  osobe,  pripadnik  jednog  naroda,  
sunarodnik,   zemljak,   rođak,   rodbina.“   Vilhem   Gesenijus  
(Wilhelm   Gesenius),   sastavljač   hebrejskog   rečnika,   navodi  



najčešća  značenja  ove  reči  kao  „pojedinačni  narodi  ili  plemena.  .  
. narodnost ili porodica. . . rodbina, rođaci.“  Zato nije u pitanju 
carstvo,  već  narod.  U  skladu  sa  tim,  kad  god  pisci  tvrde  da  nas  
ovo   proroštvo   upućuje   na  Rim   ili   Evropu,   uvek   je   u   pitanju  
nepravilno   razumevanje   reči   am.   Uzmite   u   obzir   sledeće  
objašnjenje  jednog  blogera**** koji  se  bavi  proroštvom: „Anđeo  
Gavrilo  je  bio  izričit  kada  je  objašnjavao  narodnost  Antihrista.  
Nema   nikakve   pretpostavke,   već   samo   jedno   još   uvek  
neispunjeno   proročanstvo   i   tačka.   Antihrist   ĆE   DOĆI iz naroda 
koji   je  uništio  grad  i  svetinju  79.  godine   [?!]. Antihrist ĆE  DOĆI  
kao potomak rimskog  naroda  i  tačka.50 

Dok je ovakvo poverenje u pouzdanost Pisma za divljenje, 
ono   ipak  mora   biti   u   skladu   sa   postojećom  gramatikom   stiha.  
Ovaj   omiljeni   stav   izostavlja   najvažnije. Hebrejski   izučavalac  
Arnold Fruhtenbaum (Arnold Fruchtenbaum) ispravno zaklju-
čuje   pravo   značenje   ovog   stiha:   „Susrećemo   se   sa   krvnim  
srodstvom,   a   ne   sa   državom.“51 Ova razlika između   krvnog  
srodstva   i   države   je   od   suštinskog   značaja   i   ne   može   se  
izostaviti. Da je namera stiha da istakne carstvo  ili  državu  koja  
je   upravljala   određenim   narodom,  mogle   su   da   se   koriste   reči  
mamlaka (carstvo - מַּמְלָכָה)   ili,   uopšteno,   gojim (nejevreji, 
neznabošci - ִגּוֹים). Ali   to   jednostavno   nije   ono   što   stih   kaže.  
Umesto   toga,   ukazuje   nam  na   etničku   pripadnost   većine   ljudi  
koji  su  sačinjavali  rimske  legije.  Jezik  na  kome  je  tekst  napisan  
nam   ne   dozvoljava   da   tražimo ko je imao vlast nad tim 
narodom,  već  mu  je  namera  da  se  zadržimo  na  sam im ljudima 
koji  su  sproveli  uništenje.  Ako  nam  je  želja  da  se  držimo  onog 
što   tekst   zaista   kaže   (egzegeza),   onda  moramo   izvući   njegovo  
pravo  značenje,   a   zatim   da   se   podredimo   onom   što   otkrijemo.  
Ne   možemo   ga   na   silu   prilagođavati   našim   stavovima 
(ajzegeza), uprkos  onome  šta  on  zaista  kaže. 

Još   jedan   način   da   se   naglasi   bitna   razlika   između  
građanstva   (državljanstva)   i   narodnosti   jeste   da   pogledamo  
                                                                 
**** Blogger – osoba koja objavljuje blogov e, odn.  sadržaje  sa  određenom  temom  na  veb-u. 



apostola  Pavla.  Pavle  je  bio  rimski  građanin  (njegova  mamlaka 
bila  je  rimska)  ali  ona  ni  na  koji  način  ne  umanjuje  činjenicu  da  
je on po narodnosti bio Jevrejin (njegov am je bio jevrejski) 
(Dela 21:38–39; 22:1–3). 

Da   još   malo   pojasnimo,   zamislite   da   sam   jedne   noći  
prošetao   nekim   poznatim   američkim  gradom   i   da   su  me   tada  
opljačkale   tri   osobe.   Kada   su policajci stigli, pitali su me da li 
bih mogao  da  opišem  napadače.  „Naravno,“ kažem, „dobro sam 
video svu trojicu.“ 

„Dobro,“ odgovora policajac, „kako  su  izgledali?  Šta  možeš  
da  kažeš  o  njima?“ 

„Pa,  bili  su  to  Amerikanci,“ odgovaram. 

Ali,   pošto   znamo   da   Amerikanaca   ima   u   svim   oblicima,  
veličinama   i   narodnostima,   šta   sam   zapravo   rekao   policiji? 
Ništa.  Kao  što  nam  je  svima  poznato,  sam  naziv   „Amerikanac“ 
nam,  u  stvari,  ništa  ne  govori  o  nečijoj  narodnosti.  On  može  biti  
Anglo-Amerikanac, Afro-Amerikanac, Arapo-Amerikanac ili 
bilo  koji  od,  možda  čak,  stotinu  drugih  Amerikanaca  sa  crticom.  
Isto tako, Rimsko carstvo je u drugoj polovini prvog veka bilo 
možda   i   šarenolikije   od   današnjih   Sjedinjenih  Država.  Rimsko  
carstvo je imalo mnogobrojne narode i narodnosti (am). Mogli 
ste da budete punopravni „rimski“ građanin,   a   ujedno   i  
pripadnik bilo kojeg od mnogih naroda: German, Jevrej, Gal, 
Sirijac, Arapin, Afrikanac ili bilo koje druge narodnosti, a ipak 
da budete potpuni „Rimljanin.“   Budimo iskreni, bilo koja 
tvrdnja da je sam naziv „Rimljanin“ dovoljan da otkrije 
narodnost ljudi koji se pominju u Danilu 9:26 jeste čista  
glupost. Ovaj istorijsko-kratkovidi pogled se ni malo ne 
razlikuje od tvrdnje da se naziv „Amerikanac“ može   odnositi  
samo na Anglo-Amerikance. Omiljena tvrdnja da nam Danilo 
9:26 ukazuje samo na Italijane ili samo na evropske narode, 
potiskuje jasno izražavanje  i  smisao  reči  koje  se  upotrebljavaju  i  
na  taj  način  iskrivljuje  značenje  čitavog  teksta. 



STVARNA ISTORIJA 

Kada se ponovo   vratimo   časopisu   Hristos   u   proroštvu i 
preispitamo   tvrdnju   u   njemu   da   je   narodnost   ljudi   nevažna,  
nailazimo   na   još   jednu   poteškoću. Ovog puta u pitanju je 
istorijski   zapis.   Da   li   je,   zaista,   rimska  vlast   odlučila   da   uništi  
jevrejski Hram? Da li je, zaista, „rimska vlast bila ta koja je 
izdala   naređenje   i   rimske   vojskovođe   te   koje   su   sprovele  
uništenje“?   I opet, sa samo malo istraživanja   otkrivamo   da   je  
istina, u stvari, suprotna. Zapisi Josifa Flavija ovo sasvim 
rasvetljavaju: 

Neko u  trku  jav i  to  (o  vatri)  Titu.  .  .  (Tit)  brzo  skoči.  .  .  tako  
pohita  Hramu  da  spreči  vatru,   a   za   njim   svi  oficiri   koje  su  
sledile legije zbunjene metežom. Nastade vika i buka kakvu 
može  izazvati  divlje  muvanje  ogromnog  broja  legija.  Cezar  je  
nastojao vikom i pokretima ruke da da znak vojnicima da se 
zaustave i gase. . .52 

Skoro  da  možemo  da  zamislimo  Tita,  pravog  Italijana,    kako  
mahnito koristi i svoje grlo i ruke da bi naredio vojsci. Ali, 
uprkos   glasnom   obraćanju   njihovim vojskovođama, i uprkos 
njegovom pomahnitalom vikanju i mahanju rukama, vojnici 
nisu  poslušali  Tita,  niti  bilo  kojeg  od  svojih  zapovednika.  Bili  su  
čvrsto   odlučni   u   borbi   protiv   Jevreja. Sledeći   odlomak   iz  
Josifove knjige Judejski rat tačno  otkriva  i  zbog  čega: 

(Tit)  verovao  je.  .  .  da  se  delo  još  može  spasiti.  Zbog  toga  je  
pohitao da vojnicima zapovedi da gase vatru. . . Ali 
ogorčenje,  mržnja  na  Judejce  i  opšte  ratno  besnilo  pobediše 
obzir  prema  Cezaru,  i  strah  od  kažnjavanja.  .  .  I  tako  Hram  
izgore i protiv  volje Cezara.53 

Može   li   slika   onog   što   se   tada   dogodilo   biti   jasnija?   Za  
vojnike  poreklom  sa  istoka,  neodoljiva  želja  i  prilika  da  ubijaju  
Jevreje bile su izazov kome nisu mogli da odole. Kada su se 
našli   pred   izborom   da   budu   odani   svojim   zapovednicima   ili  
svojoj  mržnji  prema  Jevrejima,  oni  su  se  potpuno  predali  svom  
snažnom   nagonu   da   ubijaju   Jevreje.   Ništa   ih   nije   moglo  



zadržati.   I   na   kraju,   poslednja   rečenica, „tako Hram izgore i 
protiv volje Cezara,“  ne ostavlja ni najmanje prostora da bilo ko 
tvrdi   da   su   rimske   vođe   želele, ili, pak, zapovedile   uništenje  
Hrama.   Nije   bilo   zapovesti   Rima;;   već   je   čista   antisemitska  
mržnja  spalila  Hram  tog  dana. 

ISAK I ISMAILO: ISKONSKA  MRŽNJA 

Jedna stara  činjenica  se  pojavljuje  ovde.  Glavni  razlog  zbog  čega  
vojnici  nisu  poslušali  svoje  zapovednike  bila   je  žestoka  mržnja  
koju   su   osećali   prema   Jevrejima.   I   tada,   kao   i   danas,    
bliskoistočni   narodi   su   većim   delom   bili   opijeni   demonskom  
mržnjom   prema   jevrejskom   narodu.   Ista  mržnja,   koja   je   bila  
glavni   podstrek   za   uništenje   Hrama   70.g.,   je   danas   osećanje  
koje preovladava u islamskim narodima prema Jevrejima. I ta 
mržnja   će,   bez   sumnje,   biti   glavni   pokretač   kada   vojske  
Antihrista   napadnu   Izrael.   Ova   mržnja   se   možda   najviše  
primećuje  u   jednom   jezivom   događaju   kojeg   je   zabeležio  Josif  
Flavije.   Pošto   je   rimska   vojska   opkolila   Jerusalim,   mnogi  
njegovi  stanovnici  su  odlučili  da  pobegnu  iz  grada  i  predaju  se.  
Zbog toga su mnogi od njih progutali zlatne i srebrne novčiće  
koje   su   imali,   nadajući   se   da   će   tako   moći   da   ih   sakriju   i  
sačuvaju  za  sebe,  pošto  je  sve  drugo  što  su  imali,  ostalo  u  gradu.  
Ali, kada su se predali rimskim vojnicima kao neborbene 
izbeglice,  dočekala  ih  je  užasna  sudbina. Sirijski i arapski vojnici 
iz  rimske  vojske  nisu  poštedeli  nijednog  od  njih.  Umesto  toga,  
Josif   nam   kaže   da   su   vojnici   poubijali   one   koji   su   došli   da   se  
predaju,   nadajući   se   da   će   naći   zlato   ili   srebro,   šta   god   da   su  
progutali: „Mnogi  Arapi  i  Sirijci   sekli  su  zbog  toga  trbuhe  onih  
koji  su  molili  za  zaštitu  i  pretraživali   im  stomake.  Meni  se  čini  
da je to najgroznija sudbina koja je dostigla Judejce. Jer samo u 
jednoj  noći  bilo  je  tako  rasporeno  njih  2.000.“54 

Zapazite  da  od  različitih  naroda  koji  su  opsedali  Jerusalim,  
samo su Sirijci i Arapi bili ti koji su kasapili one Jevreje koji su 
pokušali  da  pobegnu. 



ZAKLJUČAK 

Neoborivi   dokazi,   kako   drevnih   istoričara   tako   i   savremenih,  
ističu   etničku   pripadnost   „rimskog“ naroda   koji   je   uništio  
Jerusalim  i  Hram:  oni  su  preci  današnjih  muslimanskih naroda 
koji   preovladavaju   čitavim   tim   područjem.   Narodi   Bliskog  
istoka  će  biti  glavni  sledbenici  Antihrista,   „vođe  (kneza)  koji  će  
doći.“  Oni  su  taj  „narod“ u Danilu 9:26. 

Kao   što   smo   već   spomenuli,   teorija   evropskog   Antihrista  
svoj  najznačajniji  oslonac ima upravo u ovom stihu. A sada smo 
videli da ona ni u njemu nema nikakvu potporu. I na kraju, 
saznajemo   da   stih   koji   se   smatrao   najsnažnijom   potvrdom  
teorije  evropskog  Antihrista,  u  stvari  nas  upućuje  na Antihrista 
sa Bliskog istoka, kao i svaki drugi proročki  stih  i  odlomak. 
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DANILO 8: MALI ROG 

 

 

RELAZIMO SADA NA DANILOVO 8. POGLAVLJE. Ovo poglavlje  
počinje sa podizanjem Midopersijskog carstva, a završava 
Antiohom IV Epifanom, najpoznatijim prauzorom 

Antihrista u Svetom pismu. Danilo 8 bi trebalo da se razume 
kao prošireni opis događaja iz Danila 2 i 7. U Danilu 2 govorili 
smo o razornoj i osvajačkoj moći Islamskog kalifata koji će u 
poslednjim danima doživeti svoju obnovu. Danilo 7 govori isto 
to, ali dodaje i novi podatak o Antihristu, kojeg naziva „malim 
rogom,“  koji će se podići iz nekadašnjeg Islamskog kalifata, i na 
početku će uspostaviti vlast nad tri carstva ali će na kraju vladati 
nad deset. U Danilu 8, priča se razvija dalje, i otkriva mnoge 
osobine i delovanja koje će Antihrist ispoljiti kada dođe. 

DAN ILO 8 

Danilo 8 govori o još jednom izuzetnom iskustvu viđenja 
('utvari'). Za vreme viđenja, Danilo se nalazi u Susanu, glavnom 
gradu Elama, u današnjem Iranu, oko dvesta milja istočno od 
Vavilona. Ima biblijskih znalaca koji pretpostavljaju da je 
Danilo zaista bio u Susanu, možda na nekom službenom 
putovanju, mada redosled reči u stihu kao da pokazuje da on 
jeste bio tamo, ali ne u telu, već samo u svom viđenju:  “I videh u 
utvari; a bejah u Susanu u gradu koji je u zemlji Elamu, kad 
videh, i videh u utvari i bejah na vodi Ulaju.“  (st. 2). 

 

P 



MIDOPERSIJA 

Viđenje započinje opisom jačanja Midopersijskog carstva, koje 
će doći da pokori Vavilonsko. U Danilu 7, Midopersijsko carstvo 
se prikazuje kao medved kome je jedna strana tela slaba. Ovde 
se, međutim, prikazuje kao ovan sa dva roga, od kojih je jedan 
duži od drugog: 

I podigoh oči svoje i v ideh, i gle, stajaše kraj vode ovan, koji 
imaše dva roga, a rogovi behu v isoki, ali jedan viši od 
drugog, i viši naraste posle. Videh ovna gde bode na zapad i 
na sever i na jug, i nijedna zver ne mogaše mu odoleti, i ne 
beše nikoga ko bi izbavio od njega, nego činjaše šta hoćaše, i 
osili. (st. 3–4) 

Jasno je da nejednaki rogovi odgovaraju neskladno 
razvijenim stranama tela medveda u Danilu 7. Kao što je Džon 
Volvurd napisao: „Dva roga se odnose na dva glavna naroda 
Midopersijskog carstva: na Midijane i Persijance, i sasvim 
jasno, pošto Persijanci dolaze kasnije i pošto su predstavljeni 
višim rogom da su bili i istaknutiji i moćniji.”55 

Poistovećenje ovna sa Midopersijskim carstvom se ne 
dovodi u sumnju, pošto je nešto kasnije to otkrio anđeo Gavrilo: 
„Ovan što si ga video, koji ima dva roga, to su carevi midski i 
persijski.“  (st. 20). 

Kada je Midopersijsko carstvo ojačalo, ono je na zapadu  
osvojilo prostore na kojima se danas nalaze: Turska, Sirija, 
Liban i Grčka; na severu – današnji severni Iran, zatim 
Čečenija, Jermenija i Azerbejdžan; a na jugu ono što su danas: 
Irak, Izrael i Egipat. 

ALEKSANDROVO  GRČKO  CARSTVO 

Sledeće viđenje je predskazuje prelazak Midopersijskog carstva 
u Aleksandrovo Grčko carstvo. Ovde, u Danilu 8, Aleksandarovo 
Grčko carstvo je predstavljeno runjavim jarcem sa jednim 
velikim rogom na svojoj glavi. Ovaj jarac odgovara risu iz Danila 
7. Upadljivi rog na glavi predstavlja Aleksandra Velikog: 



A kad ja motrah, gle, iđaše jarac od zapada povrh sve 
zemlje, a ne doticaše se zemlje; i taj jarac imaše rog 
znamenit među očima svojim. I dođe do ovna koji imaše dva 
roga, kog v ideh gde stoji kraj vode, i potrča na nj gnevno 
silom svojom. I v ideh ga gde dođe do ovna, i razgnevivši se 
na nj udari ovna, te mu slomi oba roga i ne beše sile u ovnu 
da mu odoli, nego ga obori na zemlju i pogazi ga, i ne beše 
nikoga da izbavi ovna od njega. (st. 5–7) 

Vidi se kako je Aleksandar potpuno savladao midopersij-
skog ovna koji nije imao snage da mu se odupre. I kako stih 
navodi, „ne beše nikoga da izbavi“ Midopersiju od vojne sile 
Aleksandra Velikoga. 

DIJADOSI 

Zatim je Aleksandrova smrt prikazana „slamanjem“ jarčevog 
jedinog roga. Na njegovo mesto su izrasla četiri roga koji 
predstavljaju četiri generala koji su nasledili Aleksandra. Ovi 
generali se često nazivaju Dijadosima (dijadosi – naslednici): „I 
jarac posta vrlo velik; a kad osili, slomi se veliki rog, i mesto 
njega narastoše znamenita četiri roga prema četiri vetra 
nebeska.“ (st. 8). 

Četiri roga odgovaraju broju krila risa u Danilu 7.  Kao i kod 
Midopersijskog carstva i ovna, njegovog predstavnika, anđeo 
Gavrilo ne ostavlja nikakve sumnje kod značenja jarca i 
njegovih rogova: „A runjavi je jarac car grčki; i veliki rog što mu 
beše među očima, to je prvi car. A šta se on slomi, i mesto njega 
narastoše četiri, to su četiri carstva, koja će nastati iza tog 
naroda, ali ne njegovom silom.“  (st. 21–22). 

RATOVI DIJADOSA 

Ubrzo nakon Alekrandrove smrti 323.g.pr.Hr. započeli su ratovi 
Dijadosa koji su se, sa povremenim prekidima, odvijali na-
rednih pedeset godina. Nakon otprilike dvadeset godina borbi 
unutar vladalačkih porodica, pojavila su se dva „kralja,“ dva 
nadmoćna vladara nad većim delom Aleksandrovog Grčkog 



carstva. Veće carstvo bilo je Seleukidsko carstvo na severu, koje 
je vladalo prostorima na kojima se danas nalaze Turska, Sirija, 
Liban, Irak, Iran, Avganistan i Pakistan. Na jugu bilo je 
Ptolomejsko carstvo, koje je vladalo Egiptom, Libijom i 
Sudanom. Iako su vreme, smrt i ratovi uticali na stalna 
pomeranja granice između ova dva carstva, ona se nisu bitno 
promenila u svom obliku i veličini narednih stotinu godina. 

Seleukidsko i Ptolom ejsko carstv o, 275.g.pr.Hr.56 

AN TIOH IV EPIFAN 

Zatim, 175.g.pr.Hr, Antioh IV Epifan, sin cara Antioha III, seda 
na presto Seleukidskog carstva. O Antiohu tekst govori kao o 
„malom rogu“: „I iz jednog od njih iziđe jedan rog malen i 
naraste vrlo velik prema jugu i istoku i prema krasnoj zemlji“  
(st. 9). 

Stiven R. Miler (Steven R. Miller), u Novom američkom 
tumačenju Danilove knjige (New American Commentary on 



Daniel), potvrđuje da se „mali rog“ odnosi na Antioha IV 
Epifana: „Ovo znači da će se iz jednog dela podeljenog Grčkog 
carstva pojaviti car od posebnog značaja. Poznavaoci Biblije se 
slažu da mali rog predstavlja vladara Seleukidskog carstva, 
Antioha IV Epifana (175–163.g.pr.Hr.).“57  

Pet godina nakon što je 170.g.pr.Hr. Antioh preuzeo vlast 
nad Seleukidskim carstvom, izbio je sukob sa Ptolomejom VI na 
jugu. Car Ptolomej je zahtevao da  mu  se  vrati   južna  Sirija.  Ovo  
je izazvalo Antioha da izvede preventivni napad na Ptolomeja, 
prilikom kojeg je osvojio čitav Egipat izuzev grada Aleksandrije. 
Car Ptolomej je, takođe, bio zarobljen. Plašeći se rimskog    
vojnog odgovora, Antioh dozvoljava Ptolomeju da nastavi da 
vlada, ali kao marionetski vladar. Dve godine kasnije, 
168.g.pr.Hr, Antioh je drugi put napao južno carstvo. Dok se 
Antioh nalazio u Egiptu, u izraelskoj zemlji se raširio glas da je 
ubijen. Usledila je pobuna, na čelu sa svrgnutim prvosvešte-
nikom Jasonom koji je okupio odred od hiljadu vojnika za 
napad na Jerusalim. Međutim, Antioh koji se vraćao nazad na 
sever, čuo je za pobunu, napao je Jerusalim i pobio oko 
četrdeset hiljada Jevreja i isto toliko odveo u ropstvo. Ovi 
događaji su opisani u apokrifima: 

Kad je kralj doznao šta se dogodilo, pomisli da se Judeja 
odmetnula. Zato se podiže iz Egipta, zverski razjaren u duši, 
i zauze grad oružanom rukom. Vojnicima zapovedi da bez 
milosti pobiju sve one koje sretnu i da pokolju one koji 
uteknu u kuće. Ubijali su mlado i staro, zatirali žene i decu, 
klali devojke i nejač. U samo tri dana bilo je osamdeset 
hiljada žrtava, od čega je četrdeset hiljada palo od udaraca, 
a isto ih je toliko prodano u roblje. (2. Makavejima 5:11–14) 

Ovi događaji su doveli do Makavejskog ustanka, što je imalo 
za posledicu Antiohovo žestoko uzvraćanje jevrejskom narodu. 
Antioh je zabranio judaizam, ukinuo jevrejsko svakodnevno 
prinošenje žrtve, čak je i svinju žrtvovao na žrtveniku jevrejske 
svetinje i njenu krv razlio po Hramu da bi ga na taj način 
oskrnavio. I ne samo to, Antioh je jevrejske praznike zamenio 



praznikom opijanja – bahanalijama, primoravajući Jevreje da 
obožavaju Bahusa, boga razvrata i vina. Zabranio je i 
obrezivanje, čitanje Tore i jevrejskih spisa. Kada je jedna majka  
u tajnosti prkosila Antiohovoj zabrani i dala da se njena dva 
sina obrežu, car je naredio da se svo troje glavačke bace preko 
najvišeg zida dole na pločnik. 2. Makabejcima 7:3–5 beleži da je 
jednom prilikom Antioh odsekao jezike sedmorici sinova iz 
jedne porodice a zatim dao da se živi ispeku na jednoj velikoj 
gvozdenoj ploči dok je majka bila primorana da sve to 
posmatra. Na kraju, kada se sve završilo majka dečaka je 
ubijena. Teodoret Kirski, episkop istočne crkve iz petog veka, 
takođe, beleži mnoga Antiohova skrnavljenja jevrejskog Hrama:  

Kada je ustanak postao ozbiljniji, Antioh je stigao i pogubio 
većinu pobožnih ljudi, imao je smelosti čak i da uđe u samu 
svetinju Hrama, nakon ulaska je opustošio  čitav  Hram, 
prisvajajući blaga, sav  prilog, čaše, činije i posude, zlatni sto, 
zlatni kadionik, svećnjak od zlata, i ukratko sve što  je 
korišćeno  za bogosluženje. Pored toga, sagradio je žrtvenik 
Zevsu, ispunio čitav grad idolima i svakoga obavezao da 
prinese žrtvu, a on sam žrtvovao  je sv inju na tom oltaru 
kojem je ime dao po Zevsu sa Olimpa.58 

Sve te grozote su odlike „malog roga“  koje se otkrivaju u 
Danilovom viđenju: 

I narastao je [mali rog, Antioh] sve do vojske nebeske, i 
oborio je na zemlju neke od te vojske i od zvezda, i zgazio ih. 
Oholo se uzdigao sve do kneza vojske, i knezu je bila 
oduzeta svakidašnja žrtva, a svetilište koje je on utemeljio 
bilo je opustošeno . Vojska je zbog prestupa na kraju bila 
predata, zajedno sa svakidašnjom žrtvom. I on je istinu 
obarao na zemlju i uspevao u onome što  je činio . (Danilo 
8:10–12, NSP) 

AN TIOH KAO SLIKA AN TIHRISTA 

Antioh IV Epifan je nesumnjivo jedna od onih osoba iz Biblije 
koja ima najviše sličnosti sa Antihristom. Zato proročanstva 



koja se odnose na Antioha IV Epifana imaju svoje dvostruko 
ispunjenje: jedno je zabeležila istorija dok je drugo još uvek u 
budućnosti. Antiohovi postupci, kako ih opisuje Danilo 8, imaće 
u potpunosti svoj odraz u životu Antihrista poslednjih dana. 
Ovaj pogled zastupa veliki broj biblijskih znalaca  i  izlagača: 

1. Džon  Volvurd navodi sledeće:  „Ovaj odlomak, premda se 
ispunio u Antiohu, predstavlja, takođe, i opis buduće 
uloge Antihrista, čoveka greha, svetskog diktatora u 
vreme poslednje tri i po godine pre Hristovog drugog 
dolaska.“59 

2. Tim Lahej i Ed Hidson:   „Opisivanje Antioha IV Epifana 
kao malog roga u Danilu 8:9–13, 23–25 i kao „čoveka 
vrednog prezira“   u Danilu 11:21–35, označava ga 
doslednom praslikom malog roga (Antihrista). . . sličnosti 
između Antioha i Antihrista su upečatljive i uspostav ljaju 
svojevrsnu vezu između ova dva čoveka.“60 

3. H. C. Leopold (H. C. Leupold), čuveni poznavalac Starog 
zaveta, takođe, v idi Antioha kao prasliku Antihrista i da 
proročanstvo  u osmoj glav i ima neposredan značaj za 
poslednje vreme:  „Car Antioh je neka vrsta starozavetnog 
antihrista, vrlo sličnog velikom Antihristu; ukidanje i 
skrnavljenje svetilišta biće vrlo slično  dešavanjima u 
velikoj nevolji. Kada to imamo na umu, ovo poglavlje 
prestaje da ima priv idnu nepovezanost sa današnjim 
dešavanjima i posmatra se kao nešto  što u vrlo 
određenom smislu ukazuje na buduće događaje.“61  

4. Glison L. Arčer (Gleason L. Archer) ukazuje na sličnosti 
između Antioha u Danilu 8 i Antihrista u Danilu 7:  „Ono 
[Danilo 8] prilično  podseća na Danila 7  po svom sadržaju 
i načinu na koji se on iznosi, jer opisuje niz uzastopnih 
svetskih carstava kao div lje zveri; koje doživljavaju svoj 
vrhunac u diktatoru koji je opisan kao „mali rog.“62 

 

 



KON TEKST POSLEDN JIH V REMENA 

Postoji nekoliko  vrlo  jakih  razloga  zbog  čega  su  poznavaoci 
Biblije videli u postupcima Antioha IV Epifana, kako su opisani 
u Danilu 8, jasan nagoveštaj  budućeg Antihrista. Kao prvo, 
jednostavno, zato što anđeo Gavrilo obznanjuje Danilu da je 
krajnji kontekst viđenja u poslednjem vremenu: 

I začuo  sam glas čoveka koji je bio usred Ulaja, i on je 
povikao:  „Gavrilo, objasni mu v iziju.”  I on je došao  tamo gde 
sam stajao, ali kad je došao  ja sam se uplašio, i pao sam 
ničice. A on mi je rekao:   „Shvati, sine čovečiji, da se ova 
v izija odnosi na vreme kraja.”   I dok je govorio sa mnom, 
čvrsto  sam zaspao, s licem na zemlji, a on me je dotakao i 
uspravio na mestu gde sam stajao. Zatim je rekao:   „Evo, 
kazaću ti šta će se desiti u završnom razdoblju osude, jer se 
to odnosi na vreme kraja. (Danilo 8:16–19 NSP) 

Govoreći o samom pojmu „vreme kraja (hebrejski: et-kec -  
  Lahej “,(עֵת  קֵץ i  Hindson   govore   da   je  njegovo   krajnje   značenje  
vezano za poslednje vreme: 

Pojam  „vreme  kraja“  u  Danilu  (8:17 ,  19;;  11:35;;  12:4,6,9,13),  
kao i u ostatku Starog zaveta, razlikuje se od izraza 
„poslednji   dani“   (hebrejski,   aharit hajamim - אַחֲרִית  הַיּמִָים) 
(2:28;;  10:14).  Oba   su   eshatološki   izrazi,   ali   samo   se   et-kec 
odnosi   isključivo   na   završno   eshatološko   razdoblje   i  
događaje.   .   .   Usredsređivanje   na   „vreme   kraja“   i   „ završno  
razdoblje osude“   otkriva   da   će   događaji   koji   se   odnose   na  
Antiohov  progon jevrejskog naroda i skrnavljenje Hrama – 
samim tim i neprijateljstvo prema Bogu,   „Caru nad 
carevima“   – imati svoje konačno  ispunjenje u njegovom 
uzoru, Antihristu, tokom velikih nevolja. . . Antioh je uradio 
mnogo toga što  će budući Antihrist uraditi, i na taj način je 
ustanovljen proročki obrazac za ono što  će doći.63 

SLIČNOSTI  IZMEĐU  ANTIOHA I AN TIHRISTA 

Ne samo da je anđeo Gavrilo otkrio da se viđenje odnosi na 
vreme kraja, već su i   poznavaoci   Biblije   uočili brojne sličnosti 
između Antioha i Antihrista, i na taj način potvrdili krajnji 



kontekst ovog viđenja: vreme kraja. Uzmite u obzir sledeće vrlo 
upadljive sličnosti: 

1. Obojica su predstavljeni „malim rogom.“   Antihrist je 
nazvan „jednim drugim, malim rogom,“   (Danilo 7 :8, 
NSP), dok Antioh samo „malim rogom“  (Danilo 8:9). 

2. Obojica   su  veliki   progonitelji   Božjeg   naroda.  Antihrist  će  
„ugnjetavati  svete  sluge  Najv išeg“  koje  „će  mu  biti  predate  
u   ruke“   (Danilo  7 :25,  NSP),   dok   je   za  Antioha   rečeno  da  
će  „On  će  zadobiti  silnu  moć,  ali  ne  sopstvenom  snagom.  
Pustošiće  na  začuđujuć  način,  i  biće  uspešan  i  delotvoran.  
I   uništavaće   one   koji   su   moćni   i   narod   svetih.“   (Danilo 
8:24, NSP). 

3. Za   jednog   je   rečeno   da   ima   „okrutno   lice“   (8:23,   NSP),  
dok   drugi   izgleda   „veći   od   drugih“  (7 :20). Kako Miler 
objašnjava:   „Oba   opisa   podrazumevaju surovost i 
grubost.“64 

4. I  Antioh  i  Antihrist  uzdižu  sami  sebe.  Antihrist  će  govoriti  
„reči  čak  i  protiv   Svevišnjeg“  (Danilo  7 :25,  NSP),  dok  je  za  
Antioha  rečeno:  „podignuće  se  u  srcu  svom.  .  .  i ustaće  na  
Kneza  nad  knezovima.“  (Danilo 8:25). 

5. Obojica   imaju   veliku   moć,   koja   dolazi   neposredno   od  
Satane.   Za   Antihrista   kaže   da   „ . . .dolazak Bezakonika 
biće,   u   skladu   sa   Sataninim  delovanjem,   praćen   svakom  
vrstom   lažnih   dela   sile,   znamenja   i   čuda,  i sa svakom 
nepravdom   koja   zavodi“   (2. Solunjanima 2:9). Ovde se 
posebno   ističe   da   je   Satana,   odn.   Aždaja,   „Zveri dala 
vlast“  (Otkrivenje  13:4),  i  da  će  Antihrist  „uz  pomoć  tuđeg  
boga   uspešno   delovati   protiv   najjačih   tvrđava“   (Danilo  
11:39,   NSP).   Što   se   tiče   Antioha,   rečeno   je:   „On   će  
zadobiti   silnu   moć,   ali   ne sopstvenom   snagom“   (Danilo  
8:24, NSP). 

6. Obojica   pogubljuju   ljude.   Za  Antihrista   je   rečeno   da   će  
učiniti   „da se pogube svi koji mu se ('liku Zveri') ne 
klanjaju“   (Otkrivenje  13:15).  Apostol   Jovan   je   u   jednom  
svom  v iđenju  v ideo  „kako  iz  usta  Aždaje,  iz  usta  Zveri i iz 
usta   Lažnog   proroka   izlaze   tri   nečista   duha   slična  



žabama. To   su,   naime,   bili   duhovi   demona   koji   čine  
znamenja, a krenuli su carev ima celog sveta da ih okupe 
za   bitku   na   Veliki   dan   Boga   Svedržitelja.“  (Otkrivenje 
16:13–14).   Za  Antioha   je  rečeno: „uništavaće  one   koji   su  
moćni“ (Danilo 8:24, NSP). 

7 . Obojica   će   biti   vrhunski   obmanjivači.   Za   Antihrista   je  
rečeno   da   će   njegov   život   biti   ispunjen   „svakom vrstom 
lažnih  dela  sile,  znamenja  i  čuda,  i sa svakom nepravdom 
koja   zavodi“ (2. Solinjanima 2:9). U vreme v ladavine 
Antihrista,   „stanovnici   zemlje“ će   biti   zavedeni   „zname-
njima“  (Otkrivenje  13:14).  Za  Antioha  je  rečeno  da  će  biti  
„bestidan   i   lukav“  (Danilo   8:23),   i   „zbog   njegove   pro -
nicljivosti   prevara   će   uspevati   u   njegovoj   ruci“   (Danilo  
8:25, NSP). 

8. Obojica  su  opisani  kao  ponositi  i  drski.  Antihrist  će  imati  
„usta   koja   su   govorila   velike   stvari,“   naročito   „protiv  
Svevišnjeg“  (Danilo  7 :8,11,25,  NSP).  Za  Antioha  je  rečeno:  
„U  svom  će  se  srcu  uzoholiti“  (Danilo  8:25,  NSP).  

9. Obojica   koriste   lažni   mir   da   bi   postigli svoje ciljeve. 
Antihrist   će   sklopiti   lažni   mirovni   ugovor   sa   Izraelom  
(Danilo  9:26),  a  za  Antioha  je  rečeno  da  će  „doći  mirno  i  
osvojiće  carstvo  laskanjem.“ (Danilo  11:21,24),   i,   „u miru 
će  pogubiti  mnoge“  (Danilo  8:25). 

I druge sličnosti između Antioha IV Epifana i Antihrista se 
mogu istaći, što su različiti  tumači  biblijskih  knjiga  već  učinili.  
Međutim,   uprkos   očiglednoj   proročkoj   praslici   Antihrista   u  
Antiohu,   i   tome   što   je   navedeno   da   se   ovi   stihovi   odnose   na  
vreme kraja, mnogi poznavaoci Biblije  i  učitelji  proroštva  imaju  
poteškoće  da  usklade  „mali  rog“  iz  Danila  8  sa  „malim  rogom“  iz  
Danila   7.   Njihove   poteškoće   nastaju   zbog   uobičajene, ali 
pogrešne   pretpostavke   da   se mali rog (Antihrist iz Danila 7) 
pojavljuje iz Rimskog carstva, dok mali rog iz Danila 8 sa 
Bliskog istoka. Stiven Miler se rve sa ovom, naizgled 
protivrečnošću, u svom tumačenju Knjige proroka Danila: 
„Mišljenje da proročanstvo ima svoje dvostruko ispunjenje: u 



Antiohu i Antihristu, ima svoje poteškoće. Na primer: Antihrist 
dolazi iz Rima, a ne iz Grčke kao Antioh.“65 

Dok Miler na ovom mestu dolazi do prepreke, ova 
nejasnoća je potpuno rešena ako se shvati da Danilo 2 i 7 ne 
ukazuju na Rimsko carstvo, već na Islamski kalifat. Prostor koji 
je zauzimao Islamski kalifat je isti onaj koji je nekad pripadao 
ujedinjenom Seleukidsko-Ptolomejskom carstvu pod Antiohom 
IV Epifanom. Kada shvatimo da se oba poglavlja odnose na 
Islamski kalifat, onda se sva Danilova viđenja skladno dopu-
njavaju i ne stvaraju poteškoće kod razumevanja istorije. Bilo da 
je u pitanju Danilo 2, 7, ili 8, sva tri proročka odlomka ukazuju 
na Antihristovo carstvo koje se na kraju vremena pojavljuje na 
Bliskom istoku. 
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DANILO 10 - 11: SEVERNI CAR 

 

 

AO   ŠTO   SMO   U   DANILOVOJ KNJIZI VIDELI, iako   proročanstva  
govore   o   predstojećem   dolasku   Antihrista   i   njegovog  
carstva, svako od njih se nadovezuje na ono prethodno, i 

u   potpunom   skladu   sa  njim,   dodaje   novi,   važan   podatak.   Kao  
što  Danilo   2   (Navuhodonosorov   lik)   skoro   savršeno   odgovara  
Danilu  7  (četiri  zveri),   isto  tako i Danilo 11 odgovara Danilu 8. 
Oba proročanstva   govore   o   padu   Medopersijskog i dolasku 
Aleksandrovog Grčkog   carstva,   koje   uskoro   biva   podeljeno  
između   četiri   Dijadosa,   i   o   podizanju   Antioha   IV Epifana, 
proročkoj  praslici  Antihrista. 

DAN ILO 10: POJAVLJIVANJE  ANĐELA 

Danilovo   viđenje   koje   nalazimo   u   jedanaestoj   glavi,   zapravo,  
ima  svoj  početak  u  desetoj,  gde  se  govori  o  Danilovom  susretu  
sa   anđelom.   Zatim   je   u   jedanaestom   poglavlju   to   viđenje  
objašnjeno.   Objava   započinje   opisom   anđela   koji   se   javlja  
Danilu: 

A   dvadeset   četvrtog   dana   prvog   meseca   bejah   na   bregu  
velike reke Hidekela††††.   I   podigoh   oči   svoje   i   v ideh,   a   to  
jedan   čovek   obučen   u   platno,   i   pojas   beše   oko   njega   od  
čistog   zlata   iz  Ufaza;;  A   telo  mu  beše   kao  hrisolit,   i  lice  mu  
kao  munja,  a  oči  mu  kao  lučev i zapaljeni, a ruke i noge kao 
bronza   uglađena,   a   glas  od   reči   njegovih   kao   glas  mnogog  
ljudstva. I ja Danilo sam v ideh utvaru. . . (Danilo 10:4–7) 

                                                                 
†††† Hebrejski naziv  za reku Tigar. 

K 



U   četrnaestom   stihu,   anđeo   otkriva   Danilu   da   se   viđenje  
odnosi   na   poslednje   dane:   „I   došao   sam   da   razumeš   šta   će  
zadesiti tvoj narod u poslednjim danima, jer se ta vizija odnosi 
na   dane   koji   tek   treba   da   dođu“   (NSP).  Ovo   je   ključno.   Kao   i  
Danilo   8,   ovo   proročanstvo   ima   značenje   i   za   istoriju   i   za  
poslednje  vreme.  U  suštini,  svi  futuristički‡‡‡‡ tumači  proroštva  
priznaju  dvoslojno  objašnjenje: 

1. Jeronim   je   protumačio   da   se   krajnje   značenje  
proročanstva   odnosi   na   „ono   što   će   se   dogoditi  
izraelskom   narodu,   ne   u   bliskoj   budućnosti,   već   u  
poslednjim   danima,   odnosno,   kad   svet   dođe   do   svog  
kraja.“66 

2. Glison   L.  Arčer   (Gleason L. Archer)   je   izjav io:   „Anđeo  
počinje  da  objašnjava  Danilu  sudbinu  jevrejskog  naroda  
do   poslednjih   dana.   .   .   Viđenje   se   iz   njegovog   doba  
prenosi   sve   do   završnog   razdoblja   svetske   istorije,  
neposredno   pred   dolazak   Sina   čovečjeg   u   velikoj   slavi  
da uspostavi Božje  carstvo  na  zemlji.“67  

3. LaHej   i   Hindson   su   napisali:   „Proročanstva   iz  
jedanaestog poglav lja se   bave   događajima   iz   bliske  
budućnosti   (koji   će   se   tokom   istorije   ispuniti).   .   .   i  
događajima   iz   daleke   budućnosti   (eshatološkim 
događajima), usponom malog roga, odnosno Antihrista, 
iz  četvrtog  carstva.“68 

4. Džon   Volvurd   (John Walvoord)   je   zapisao:   „Izraz   'u 
danima kraja' je  važan  hronološki  pojam  koji  se  odnosi  
na   proročki   nacrt   koji  se  otkriva  u  Danilovoj   knjizi.  .   .  
koji   se   proširuje   i   dostiže   svoj   vrhunac   u   drugom 
dolasku  Isusa  Hrista  na  zemlju.“69 

                                                                 
‡‡‡‡ Futurizam ili futurističko sagledavanje (ili pristup tumačenju) proroštva. Za razliku 
od is torijskog koji se drži  mišljenja da  knjiga Otkrivenje daje slikov iti prikaz proročkog 
opšteg  pregleda budućeg toka istorije do kraja vrem ena, tako da su predv iđena 
proroštva  u procesu ispunjenja,  futurističko gledište  v idi Otkrivenje (posebno poglavlja 
4-22) kao proroštvo budućih događaja koji treba da  se dogode pred i posle drugog 
dolaska. Knjiga je važeća  za poslednje pokoljenje hrišćana koji živ e u v reme kraja. 
Postoje još: preterizam  i idealizam  kao pristupi tumačenju proroštva. 



5. Stiven R. Miler (Steven R. Miller)   kaže:  „'U  budućnosti' 
je prevod hebrejskog beaharit hajamim - בְּאַחֲרִית  הַיּמִָים , 
čije   je   uobičajeno   značenje   'u danima kraja.' Ovaj izraz 
obično  opisuje   događaje   koji  će   se  odigrati  neposredno 
pre   i   u   vreme   dolaska   Božjeg   carstva   na   zemlji.   .   .  
Vrhunac   istorijskog   pregleda   koji   anđeo   daje   jeste  
buduće  carstvo  Božje.“7 0 

Pošto  je  objasnio  krajnji  smisao  i  svrhu  Danilovog  viđenja,  
anđeo   nastavlja   sa   objašnjavanjem   događaja   vezanih   za   nepo-
srednu   budućnost Midopersijskog carstva i njegovog pada u 
ruke Aleksandra Velikog:  „A  sada  ću  ti  kazati  istinu.  Evo,  još  će  
tri   cara   nastati   u   Persiji;;   i   četvrti   će   biti   bogatiji   od   svih.   .   . 
Potom  će  nastati  silan  car,   i  vladaće  velikom  državom  i  radiće 
šta  hoće“  (Danilo 11:2–3). 

Kao   što   smo   ranije,   u  Danilu   8,   videli,   Aleksandrova   pre-
rana   smrt   će   imati   za   posledicu   podelu   carstva   između   četiri  
njegova  naslednika:  „A  kako  nestane,  rasuće  se  carstvo  njegovo  i  
razdeliće   se   u   četiri   vetra   nebeska,   ne  među   natražje   njegovo  
niti   s   vlašću   s   kojom   je   on   vladao,   jer   će   se   carstvo   njegovo  
ukinuti  i  dopasti  drugima,  a  ne  njima“  (st. 4). 

Ono   što   dalje   sledi,   u   stihovima   5-20, jeste potanko 
opisivanje  istorijskih  sukoba  između  dve  najuticajnije  vladarske  
porodice bivšeg   Aleksandrovog   carstva:   Seleukuda   na   severu   i  
Ptolomeja na jugu. O ovim stihovima, poznavalac Starog zaveta 
Džon   Si.   Vitkomb   (John C. Whitcomb)   kaže:   „Ovo   izuzetno  
potanko   opisivanje   proroštva   150-togodišnjeg   sukoba   između  
različitih   naslednika   Aleksandrovog carstva posebno se za-
država   na   Ptolomeju I Sotera (323–283 pr.Hr.) i njegovim 
nasledniima u Egiptu (carevi juga) i Seleuku I Nikatora (312–
281) i njegovim naslednicima u Siriji (carevi  severa).“7 1 

Zatim, stihovi 21-35 nam govore o napredovanju Antioha IV 
Epifana,   „malog   roga“   iz   Danila   8,   osmog   vladara   severnog,  
Seleukidskog   carstva:   „A   na   njegovo   će  mesto   doći   neznatan  



čovek,   kome   nije   namenjena   čast   carska;;   ali   će   doći  mirno   i  
osvojiće  carstvo  laskanjem“ (st. 21). 

Istorijski   sukob   između   Seleukidskog carstva na severu i 
Ptolomejskog  carstva  na  jugu  koji  i  dalje  traje,  ostaje  u  središtu  
pažnje  priče:  „Potom  će  podignuti  silu  svoju  i  srce  svoje  na  cara  
južnog  s  velikom  vojskom;;  i  car  će  južni  doći  u  boj  s  velikom  i  
vrlo  silnom  vojskom;;  ali  neće  odoleti,  jer  će  mu  se  činiti  nevera“ 
(st. 25). 

Stihovi 33-35  zaključuju  izlaganje  o  Antiohu  sa  opomenama  
upućenim   jevrejskom   narodu   koji   će   se   naći   pod   Antiohovim  
progonstvom.   Oni   snažno   napominju   da   će   u   poslednjim  
danima istrajnost biti najpotrebnija. 

AN TIHRIST 

Iznošenje   pojedinosti   o   sukobu   između   Seleukida   na   čelu   sa  
Antiohom  i  Ptolomejskog  carstva  na  jugu  se  završava  stihom  35.  
Dok se neki proučavaoci Pisma   ne   slažu   sa   ovim   stavom,   kod  
tvrde   struje   futurista   je   opšteprihvaćeno   da   stihovi   35   i   36  
predstavljaju prelaz sa Antioha na njegov uzor iz poslednjih 
dana, Antihrista: 

1. Jeronim,   govoreći   u   četvrtom   veku   o   jevrejskom   i  
hrišćanskom   tumačenju   ovog   odlomka,   je   napisao:  
„Jevreji  veruju  da  se  ovaj  deo  odnosi  na  Antihrista.  .  .  mi  
takođe  shvatamo  da  se  on  odnosi  na  Antihrista.“7 2 

2. Džon   Volvurd   je   pisao   o   prelasku   sa   istorijskog   na  
poslednje   vreme:   „Na   početku   stiha   36,   može   se   uočiti  
oštar   prelaz   u   proročanstvu,   koji   je   najav ljen   izrazom  
„vreme   kraja“  u   stihu  35.  Do   tog   trenutka,   proročanstvo  
se odnosilo na Persijsko  i  Grčko  carstvo  i  ono  se  ispunilo  
do   tančina   i   sa   zadiv ljujućom   tačnošću.   Međutim,   od  
početka  stiha  36,  nailazimo  na  sasvim  druge  okolnosti.“7 3 

3. Robert D. Kalver (Culver), nekadašnji   predavač   Starog  
zaveta i hebrejskog jezika na bogoslov iji Grejs (Grace 
Theological Seminary), u svojoj knjizi Danilo i dani 



kraja (Daniel and the Latter Days), objašnjava  prelazak  
sa   Antioha   na   Antihrista   u   stihu   36:   „Moje   lično  
mišljenje   (prateći   većinu   današnjih   premilenijskih  
tumača)  je  da  se  pridv iđanje  odnosi  na  Antioha  od  stiha 
21  do stiha 35, ali da od stiha 36, Antihrist, za koga je 
rečeno   „i taj   će   car   činiti   šta   hoće,“   jeste   osnova ovog 
proročanstva   sa   kraja   jedanaestog   poglavlja.   Sagleda -
vajući   tako,  Antioh   je  opisan  u   stihovima  21 –35, i to je 
istorija   zabeležila, a ostalo   je   svojstveno   budućem  
Antihristovom  delovanju.  .  .“7 4 

4. Dr Tomas Ajs (Dr Thomas Ice), takođe, potvrđuje   ovaj  
širokoprihvaćen   stav:   „Doslovno   rečeno,   sv i   futuristi  
veruju da su se stihovi u Danilu 11:1–35 ispunili u 
prošlosti,  pre  svega  u  drugom  veku  pr.Hr. Carevi, severni 
i   južni,   koji   se   pominju   u   stihovima  1 -35, odnose se na 
„sukob  između  Ptolomejaca  i  Seleukida.“7 5 

Poznavaoci   proroštva   se, uglavnom, slažu   da   se 
smenjivanjem stihova 35 i 36 prelazi sa 'slike /kopije/' (tj. 
Antioha), na 'priliku /original/' (odn. Antihrista). Ovde vidimo 
da   će  Antrihrist   činiti   sve   što   želi   i   što  mu   je   po  volji.   Kao   što  
smo  videli  u  Danilu  8,  on  će  oholo  uzdizati  samog  sebe.  Huliće  
na svakog pojedinog boga, posebno na Jahvea, jedinog istinitog 
Boga (mada u stihovima koji slede,   videćemo   da   postoji   jedan  
bog  kojemu  odaje  čast).  I  na  kraju,  vidimo  da  će  napredovati  u  
svemu  što  čini  dok  se  „ne  izvrši  osuda“ odn. kada se Isus vrati i 
tome  učini  kraj:  „Taj  car  će  činiti  što  mu  je  volja,  uzvisivaće  se  i  
uzdizati iznad svakog boga,  i  protiv  Boga  nad  bogovima  govoriće  
začuđujuće  reči.  I  biće  uspešan  u  onome  što  bude  radio  dok  se  
potpuno   ne   izvrši   osuda,   jer   ono   što   je   određeno  mora   da   se  
izvrši“ (st. 36, NSP). 

Stihovi 37–39  sadrže  osnovne  podatke  o  Antihristovoj  ćudi  i  
njegovom verskom ubeđenju.   Reći   ćemo   nešto   više   o   tome   u  
sledećem  poglavlju.  Za  sada  ćemo  se  zadržati  na  stihu  40  da  bi  
zaključili   proročanstvo.   Stih   40   nam   govori   da   je   ovo   proro-
čanstvo   za   poslednje   vreme:   „A  u   poslednje   vreme   južni   će   se  
car  pobiti  s  njim;;  i  car  će severni udariti na nj kao vihor s kolima 



i   konjicima   i   s  mnogim   lađama,   i   ušavši   u   zemlje   poplaviće   i  
proći.“ 

Iako   su   pisci   tumačenja   jedinstveni   kod   severnog   cara  
(seleukidski   carevi)   u   prethodnih   šest   izveštaja,   vrlo   su   pode-
ljenog  mišljenja  kada  je  u  pitanju severni car iz stiha 40. Neki, 
poput mene, smatraju da nema nedoumica, i da je severni car, 
zapravo,  Antihrist.  Drugi,  međutim,  veruju  da  je  on  Antihristu  
neprijatelj, a  saveznik  južnom  caru. 

ISTORIJSKO  GLEDIŠTE: SEVERNI CAR KAO AN TIHRIST 

Među  onima koji prepoznaju u severnom caru Antihrista, nalaze 
se   tumači   proroštva   iz   vremena   rane   crkve   podjednako   kao   i  
današnji.   Ovo   se  može   smatrati   istorijskim   gledištem   (pristu-
pom): 

1. Hipolit,  učenik  Irinejev,  u  svom  delu  Rasprava o Hristu 
i Antihristu iz drugog veka,   poistovećuje   severnog  cara  
sa Antihristom.7 6 

2. Laktancije,   treći   vek,   je   izjavio:   „Podignuće   se   car   iz  
Sirije,  rođen  od  zlog  duha,  obarač  i  uništitelj  ljudi,  koji  
će  zatirati  u  korenu.  .  .  nastojaće  da  uništi  Hram  Božji  i  
proganjaće  pravedne  ljude.“7 7  

3. Teodoret   Kirski,   četvrti   vek,   takođe , prepoznaje 
Antihrista   u   severnom   caru:   „Južni   car   će   voditi   rat  
protiv onoga koji je nazvan severnim carom. . . Antioh 
je predstavljen kao praslika Ahtihrista, koji se naziva i 
severnim  carem.  Kada  ga  južni  car  bude  napao,  izaći  će  
na   njega   sa   velikim   mnoštvom   i   silnom   vojskom,  
kopnom  i  morem,  i  izvojevaće  pobedu.“7 8 

4. Glison   L.   Arčer   je,   nakon   razmatranja   ponuđenih  
mogućnosti, napisao:   „Izgleda   da   je   mnogo   jedno -
stavnije i mnogo ubedljiv ije prihvatiti 'severnog cara' iz 
ovog stiha kao nikog drugog do malog roga poslednjih 
dana,  Antihrista.“7 9 



5. G. H. Lang (G. H. Lang),   čije   je   tumačenje   Knjige  
proroka   Danila   primilo   najv iše   pohvale   i   preporuke   u  
predgovoru F.F. Brusa (F. F. Bruce),  je  rekao:  „Pošto  se  
Antihrist   podiže   iz   sirijske   oblasti,   proročanstvo   nas,  
naravno,   upućuje   na   tu   državu   (severni   car)   i   njenog  
suparnika,  Egipat  (južni  car).  U  Danilovo  vreme,  i  dugo  
nakon njega, Sirija (pojam koji se danas odnosi na 
mnogo   manju   zemlju   severno   od   Palestine)   i   ono   što  
danas podrazumevamo pod pojmom Asirija bilo je 
jedinstveno Sirijsko carstvo, koje se u svoje vreme 
pružalo  sve  do  Indije.“80 

6. Edvard J. Jang (Edward J. Young),  nekadašnji  predavač  
Starog zaveta na Vestminstarskoj bogosloviji je napisao: 
„Borbe  između  severa  i  juga  nam  očigledno ukazuju na 
tu veliku borbu na kraju vremena. Dva protivnika su 
Antihrist   i   južni   car   koji   će   započeti   borbu   protiv  
njega.“81  

7 . Stiven R. Miler (Steven R. Miller)   je   istog  mišljenja:   „Iz  
opisa 'severnog cara' izgleda da je jasno da on nije niko 
drugi do Antihrist.“82 

8. Britanski   sveštenik   i   pisac   Džefri   R.   King   je   napisao:  
„Mislim  da   bi  on  morao  biti  severni  car,  Asirac.   .  .  On  
odgovara Zveri iz Otkrivenja.83 

9. Nemački  teolog  i  hebraista  Si.  F.  Kil  (C. F. Keil) tvrdi da 
„u   stihovima  40-43 ne v idimo rat neprijateljskog cara 
(Antihrista)  protiv  severnog  i  južnog  cara.“84 

10. Brit   Žilet   (Britt Gillette), čuveni   proročki   bloger,   kaže:  
„Danilovo   jedanaesto   poglavlje.   .   .   nedvosmisleno  
povezuje Antihrista sa severnim carem podeljenog 
Grčkog   carstva.   Ovim   carstvom   je   vladao jedan od 
Aleksandrovih  vojskovođa,   Seleuk,   i  ono   je   obuhvatalo  
oblasti: Siriju, Mesopotamiju i Persiju. Zato je 
opravdano  pretpostaviti   da   će  Antihrist   na   neki   način  
biti povezan sa tim  geografskim  područjem: sa Bliskim 
istokom.“85 

 



RASPROSTRAN JEN O GLEDIŠTE: TRI CARA 

Za  razliku  od  istorijskog  gledišta,  mnogi  danas     zauzimaju  stav  
po kojem ovaj stih opisuje tri zasebna cara, i da je severni car 
neprijatelj Antihristu. 

1. Leon Vud (Leon Wood),   u   svom   tumačenju   Knjige  
proroka Danila, priznaje da postoji rasprava među  
poznavaocima   Pisma   i   zaključuje   da   severni   car   nije  
Antihrist,  već  ruski  predsednik.86 

2. Tim  Lahej  i  Ed  Hindson  su  u  svom  tumačenju  biblijskog  
proroštva   (Popular Bible Prophecy Commentary), 
napisali:   „Antihristov    napad   će   biti   usmeren   prema  
Izraelu (Danilo   11:41),   ali   će   morati   da   odoli   dvostru-
kom  napadu  koji  će  sprovesti  severni  i  južni  car  (stihovi  
40-44)   pre   nego   što   dođe   do   svog   cilja   (stih   45).  
Očigledno   da   će   ova   dva   cara  (naroda) sklopiti savez 
protiv    Antihrista   i   pokrenuti   zajednički   napad   na  
njega.“87  

3. Džon  Si.   Vitkomb  kaže:   „Južni  car   bi,   dakle,   trebalo   da  
bude   neki   budući   egipatski   vladar,   sudeći   prema  
prethodnim upotrebama ovog izraza u ovom poglav lju 
kao i prema jasnoj izjav i u stihovima 11:42-43. Po svoj 
prilici u savezu sa severnim carem (kao   što   je   danas  
Rusija?),   eshatološki   vladar   Egipta   će   zapodenuti  
prepirku i 'sukobiće   se   sa   njim, ' tj. sa 'carem   koji   će  
činiti  što  mu  je  volja' (Antihrist).“88 

4. Robert   Kalver   je   napisao;;   „Sve   do   ovog   trenutka,  
poglav lje   se   bav ilo   južnim   carem   (Egipat)   i   carem 
(Antiohom)   sa   severa   (Sirija),   njihovim   međusobnim  
sukobima   i   sukobima   sa   Izraelom.   Sada,   međutim,  
v idimo  svojevoljnog  cara  kao  treću  stranu,  u  sukobu  sa  
obojicom  careva.“89 

POTEŠKOĆE  SA  RASPROSTRANJENIM  GLEDIŠTEM  

Prema rasprostranjenom   gledištu,  Danilo  11:36–45 opisuje tri 
cara: (1) Antihrista, (2) severnog cara, i (3) južnog  cara.  Carevi  



severa   i   juga   se   smatraju   udruženim   stranama   koje   se   bore  
protiv   Antihrista.   Ne   samo   što   je   ovo   gledište   u   sukobu   sa  
shvatanjem   rane   crkve,   već   isto   tako   i   sa   jasnim   tokom ovog 
odlomka   i   njegovim   širim   kontekstom.   I   u   osmom   i   u  
jedanaestom poglavlju jasno vidimo da je Antioh IV Epifan 
praslika   Antihrista.   Svi   poznavaoci   proroštva   se   sa   time   slažu.  
Ali, kao poslednji car Seleukidskog carstva u istoriji, Antioh je 
takođe   bio i poslednji severni car. Kada pogledaju brojne 
osobine, opise, postupke i nazive koji su dati Antiohu IV 
Epifanu u Danilu 8 i 11, poznavaoci ih sve pripisuju Antihristu. 
Između  ostalog,  nalaze  se  i  sledeći  opisi  Epifana: 

1. Mali rog (Danilo 7 :8; 8:9) 

2. Zatirač i   progonitelj   Božjeg   naroda  (Danilo 7 :25; 8:24; 
Otkrivenje 13:13–15) 

3. Zadobiće   silu   od   Satane   (Danilo 8:24; 11:39; 2. 
Solunjanima 2:9; Otkrivenje 13:4) 

4. Bogohulnik (Daniel 8:25; 7 :8, 11, 25) 

5. Drzak,  uzdizaće  samog  sebe  (Danilo 7 :8, 11, 25, 8:25) 

6. Podla osoba (Danilo 11:21) 

7 . Skrnavitelj jevrejskog Hrama 

8. Okrutnog lica, bestidan (Danilo 7 :20; 8:23) 

9. Spletkaroš koji koristi prevaru da bi zadobio v last 
(Danilo 8:23,25; 2. Solunjanima 2:9; Otkrivenje 13:14) 

10. On  koristi  lažni  mir  da  bi  zadobio  pobedu   (Danilo 8:25; 
11:21, 24) 

Sve navedeno se podrazumeva da opisuje i Antioha IV 
Epifana i Antihrista. Ali, kada je u pitanju njegovo zvanje – 
severni  car,  vladar  Seleukidskog  carstva,  ovo  gledište  iznenada  
odvaja  Antihrista  od  Epifana,  što  dovodi  do  uvrnutog  zaključka  
da Antioh podjednako predstavlja prasliku Antihrista i 
Antihristovog  najvećeg  neprijatelja.  Međutim,  kako  on  može  biti  
i jedno i drugo? To jednostavno nema nikakvog smisla. I ne 



samo to, carevi severa i juga, koji su bili neprijatelji tokom 
čitavog  istorijskog  dela  proroštva,  sada  se  iznenada  pretvaraju  u  
saveznike protiv Antihrista. To su upravo Lahej i Hindison 
izjavili:   „Ova dva cara (naroda)   će sklopiti savez protiv 
Antihrista   i   pokrenuti   zajednički   napad   na   njega.“90 Čak   i   Dž. 
Pol Tener (J. Paul Tanner), zastupnik pretpostavke 'tri cara', 
priznaje  protivrečnost  ovog  stava:  „Jedna  moguća  slabost  ovog  
gledišta   jeste   to   što   odstupa   od   prethodnog   dela   poglavlja.  
Izgleda da pretpostavka 'tri cara' navodi na pomisao da su se 
'severni car' i 'južni   car,' uprkos svom neprijateljstvu,  udružili  
protiv Antihrista, dok se u prethodnom delu opisuje njihov 
međusobni  sukob.“91 

Taner je sasvim u pravu, i njegova iskrenost daje novi 
podstrek.   Ovo   gledište   doslovno   izvrće   istorijski   nagoveštaj  
(neprijatelji) u potpunu suprotnost (saveznici). Gde se nalazi 
opravdanje za takav preokret od 180 stepeni? Uprkos 
prihvaćenosti   ovog  gledišta,   njemu   nedostaje   doslednost   i   bilo  
kakav jasan smisao. Ono bi trebalo da bude odbačeno  od  strane  
pažljivih  proučavalaca  Pisma.  Međutim,  šta  ovo  gledište uzima 
za  svoje  polazište?  Zašto  je  tako  mnogo  vrsnih  tumača  proroštva  
došlo  do  ovog  zaključka?  Odgovor  je  jednostavan. 

Zato  što  prilikom  tumačenja  ovog  dela,  većina  njih  polazi  od  
pogrešne  pretpostavke  da  Antihrist  dolazi  iz  Rima,  odn.  Evrope,  
dok Danilo  11  otkriva  da  će  se  Antihrist  podići  iz  oblasti  na  kojoj  
se danas nalaze Turska, Sirija i Irak (Seleukidsko carstvo), i zato 
ne  mogu  da  pomire  sve  tekstove,  što  dovodi  do  usiljenog  čitanja  
proroštva.  Zbog  toga  je  Leon  Vud  napisao:  „Naziv   'severni car' 
ne odgovara  Antihristu,  pošto  se  njegova  zemlja,  Rim,  ne  nalazi  
na  severu  Palestine.  Ruski  vladar  se  vrlo  dobro  uklapa,  pošto  je  
Rusija  tačno  na  severu,  sa  Moskvom,  koja  se  nalazi  neposredno  
uz pravac sever-jug u odnosu na Jerusalim.92 

Iako   čitavo   jedanaesto   poglavlje Danilove knjige govori o 
bliskoistočnom   carstvu,   iznenada,   bez   ikakve osnove, osim 
neodređenog   pravca   „sever,“   Vud,   Vitkomb   i   brojni   drugi  



izabrali su da veruju da se ovde radi o ruskoj vojnoj sili. Ovo je 
pravi   primer   nagađanja   u   tumačenju.   Ovde vidimo kako 
pogrešna  pretpostavka da Antihrist dolazi iz Rima vodi do niza 
grešaka.   Ukoliko   se   držimo   najjasnijeg   i   najjednostavnijeg  
značenja  teksta,  i  budemo  u  skladu  sa  ranom  crkvom  i  učestalim  
naglašavanjem   Bliskog   istoka   u   svim   prethodnim   proročkim  
odlomcima,   doći   ćemo   do   zaključka   da   se   naziv   severni car 
koristi   da   opiše   Antihrista. Ovaj naziv se koristi sedam puta u 
Danilu  11  (st.  6,  7,  8,  11,  13,  15,  40).  Prvih  šest  puta,  odnosi  se  na  
različite   careve   Seleukudskog   carstva.   Međutim,   u   stihu   40,  
Antihrist, kao Antioh IV Epifan poslednjih dana, se, takođe, 
prepoznaje   kao   severni   car   koji   će   vladati   Seleukidskim  
carstvom poslednjih dana. Ovaj stav je opravdan, jednostavan i 
jasan,   rešava   poteškoće,   protivrečnosti   i   neusklađenosti   koje  
muče  mnoge  tumače  proroštva  godinama. 

OSVAJAČ  SA  SEVERA 

Sledeće  što  tekst  kaže  jeste  da  će  Antihrist  napasti  Izrael,  koji  je  
nazvan   „krasnom   zemljom,“   i  mnoge   druge   zemlje,   ali   Edom,  
Moav  i  Amonovi  sinovi  biće  pošteđeni.  Zajedničko  spominjanje  
ova tri drevna naroda i njihova neposredna povezanost sa 
savremenom   državom   Jordan   je   mnoge   tumače   proroštva  
podstaklo   da   poveruju   da   današnja   hašemitska kraljevina 
Jordan   neće   pasti   u   Antihristove   ruke:   „I   doći   će   u   krasnu  
zemlju,   i   mnogi   će   propasti,   a   ovi   će   se   izbaviti   od   njegovih  
ruku:  edomska,  moavska  i  glavni  deo  sinova  Amonovih“ (Danilo 
11:41). 

Nakon   ulaska   u   Izrael,   Antihrist   će   pokoriti   tri   naroda   – 
Egipat,  Libiju  i  Kuš,  koji  se  povezuje  sa  današnjom  Islamskom  
Republikom   Severnim   Sudanom.   „On   će   posezati      rukom      za    
zemljama,  i      zemlja   egipatska   neće  mu   izmaći. On  će   vladati  
nad skrivenim blagom zlatnim i srebrnim i nad svim 
dragocenostima Egipta. A Libijci i Etiopljani [Kuš   – severni 
Sudan]  ići  će  njegovim  stopama.“  (st.  42–43). 



Rani   hrišćani su verovali da su tri naroda: narodi Egipta, 
Libije i Sudana,   tri   roga   koja   će   Antihrist   prvo   iščupati   prema  
Danilu 7:8. Hipolit, u svojoj knjizi Rasprava o Hristu i 
Antihristu,  je  napisao:  „Pod  time  se  podrazumeva  da  niko  drugi,  
već  Antihrist.   .   .  koji  će  iščupati tri roga, naime, tri cara: careve 
Egipta,  Libije  i  Etiopije  [Kuš-Sudan],  i  iščupaće  ih  borbom.“93 

Jeronim je, takođe, video  ista  tri  naroda  kao  tri  roga  koji  će  prvi  
pasti  u  Antihristove  ruke:  „Smatramo  da  se  poslednje  poglavlje  
ovog  viđenja  odnosi  na  Antihrista  i  ono  kaže  da  će  on voditi rat 
sa  Egipćanima,  Libijcima  i  Etiopljanima  [Kušitima-Sudancima], 
u  kojem  će  uništiti  tri  od  deset  rogova.  .  .“94 

A  onda,  usred  Antihristovih  osvajanja,  čuju  se  „glasovi“  sa  
severa  i  sa  istoka  koji  će  ga  vrlo  uznemiriti.  Šta  tačno  ti  glasovi  
predstavljaju,  možemo  samo  da  nagađamo.  Pretpostavljamo  da  
se   oni   odnose   na   pokretanje   velikih  vojski,  možda  u  Rusiji   na  
severu  i  Kini  na  istoku:  „Ali  će  ga  glasovi  sa  istoka  i   sa  severa  
smesti,  te  će  izaći  sa  velikim  gnevom  da  pogubi  i  zatre  mnoge.“  
(Danilo 11:44). 

Na  kraju,  za  Antihrista  se  kaže  da  će  „razapeti  šatore  dvora  
svog“ u   izraelskoj   zemlji,   u   kojoj   će   se   susresti   sa   „svojim  
krajem“:  „I  razapeće  šatore  dvora  svog  među  morima  na  krasnoj  
svetoj  gori;;  i  kad  dođe  k  svom  kraju,  niko  mu  neće  pomoći.“ (st. 
45). 

PROROČKI  NAGOVEŠTAJI  ZA  BUDUĆNOST 

U Danilu 8, Antioh IV Epifan je slika Antihrista u pogledu 
osobina  i  postupaka  protiv  Božjeg  naroda  i  zemlje  Izrael.  Ovde,  
u Danilu 11, Antioh se ponovo predstavlja kao slika Antihrista. 

Ovog puta, u pitanju su ratovi koje  će  voditi   i  oblast  iz  koje  
će  se  pojaviti.  Kao  što  smo  već  videli,  ovo  je  bilo  gledište  ranih  
hrišćana.  Povezanost  ovog  proroštva  sa  tkz.  arapskim  prolećem  
jeste duboka. U danima i godinama koje su  pred  nama,  možemo  
očekivati  da  vidimo  pojavljivanje  severnog  vođe  iz  oblasti  koja  



obuhvata Tursku, Siriju i Irak, tj. iz  Seleukidskog  carstva.  Južni  
vođa   će   se   pojaviti   u   Egiptu.  On   će   se   sukobiti   sa   severnim  
vođom,  što  će  dovesti  do  vojnog  sukoba  širokih  razmera. 

Egipat  će  pasti  pred  severnim  vođom,  Libija i  Sudan  (Kuš)  
će   mu   se   potčiniti.   Nakon   toga,   sedam   ostalih   naroda   iz   te  
oblasti   će   dobrovoljno   podržati   severnog   vođu, Antihrista, i 
uspon njegovog carstva. Ovo obnovljeno carstvo jeste ono koje 
je   prorokovano  u  Danilu   2   kao   stopala   od   gvožđa   i   gline,   a  u 
Danilu   7   kao   deset   rogova.   To   će   biti   poslednje,   Antihristovo  
carstvo  koje  će  gaziti  Božji  narod  u  celoj  oblasti   i  u  većem  delu  
sveta  pre  nego  što  ga  bude  uništio  Isus  Mesija. 

Seleukidsko carstv o na sev eru i Ptolom ejsko na jugu (oko 275.pr.Hr.)95 
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DANILO 11: ANTIHRISTOVA 

TEOLOGIJA: DA LI ĆE ZA SEBE 

TVRDITI DA JE BOG?  

 

 PRETHODNOM POGLAVLJU, sagledavali smo deo Danilovog 
jedanaestog   poglavlja   koji   ističe   oblast   iz   koje   će   se  
Antihrist  pojaviti,  kao  i  naziv  „severni  kralj,“  koji  mu  se  

pripisuje. Sada se  vraćamo  na  stihove  36-39  da  bi  razumeli  šta  ti  
stihovi  kažu  o  Antihristovoj  religiji,  odn.  o njegovoj teologiji. U 
prošlom   poglavlju   smo   govorili   o   stihu   36,   koji   opisuje  
Antihrista   kao   svojevoljnog,   oholog,   koji   uzdiže   sebe   iznad  
svakog boga, a posebno huli na Jahvea, jedinog pravog Boga. 
Međutim,  u  stihovima  koji  slede  postaje  jasno  da,  iako  Antihrist  
huli  na  Boga  iz  Biblije  i  odbacuje,  kako  se  čini,   svakog  drugog  
boga,  postoji  jedan  bog  kojeg  Antihrist  poštuje:  „On  neće  mariti  
za  Boga  svojih  očeva.  Neće  mariti  ni  za  želju  žena  niti  za  nekog  
drugog  boga,  nego  će  samog  sebe  uzdizati  iznad  svih. I na svom 
će  mestu   slaviti   boga   tvrđave.  I   boga   koga   njegovi   očevi   nisu  
poznavali  slaviće  zlatom,  srebrom,  dragim  kamenjem  i  drugim  
dragocenostima.“  (Danilo  11:37–38, NSP). 

Ovde   nalazimo   neke   veoma   važne   pojedinosti   u   vezi  
religioznih  pogleda  Antihrista.  Neki  hrišćani  su  došli  do  toga  da  
postave   čvrsta   načela   u  vezi   Antihristovih  uverenja   na   osnovu  
izdvojenog 37. stiha, a da su pri tome zapostavili ostali deo 
odlomka.  Na   primer,   čuo   sam   da   se  navodi   da   Antihrist   „neće  
mariti. . . za  nekog  drugog  boga“  kao  potporu  za  tvrdnju  da  će  
on   biti   ateista.   Drugi   navode   da   „neće  mariti   ni   za  želju  žena“ 
kao  dokaz  da  će  biti  homoseksualac.  Ima  i  onih  koji  navode  „on 
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neće  mariti za  Boga  svojih  očeva“  kao  dokaz  da  će  biti  Jevrejin  
koji   će   primiti   neku   drugu   religiju   ili   će   jednostavno   odbaciti  
judaizam. Međutim,   da   bismo   razumeli   ono   što   je   pisac   ovde  
hteo   da   kaže   zahteva   se od nas da sagledamo celu sliku koju 
prikazuje ovaj odlomak. 

Lično   verujem   da   ovi   stihovi   sadrže   četvorodelni   iskaz  
Antihristove  vere.  Prva  tri  su  odrečna,  opisuju  ono  što Antihrist 
odbacuje  ili  poriče, a četvrti  je  ono  što  Antihrist  prihvata: 

1. Antihrist  odbacuje  „Boga  svojih  očeva.“ 

2. Antihrist odbacuje „želju  žena.“ 

3. Antihrist  odbacuje  „svakog  drugog  boga.“ 

4. Antihrist  prihvata  i  slav i  „boga  tvrđave.“ 

Hajde  da  pogledamo  šta  govore ovi iskazi. 

BOG  NJEGOVIH  OČEVA 

Prvo   božanstvo   koje   Antihrist   odbacuje   jeste   „Bog   njegovih  
otaca.“   Mnogi   koji   proučavaju   biblijsko   proroštvo 
podrazumevaju  da  ovaj  izraz  znači  da  će  Antihrist   jednostavno  
odbaciti religiju svoje mladosti, religiju svog oca i dede. Drugi 
tvrde   da   hebrejska   reč   koja   se   ovde   koristi   za   Boga  može   isto  
tako   da   se   koristi   za   nekog   paganskog   „boga“   ili   uopšte   za  
„bogove.“  Međutim,   nijedan   od   ovih   predloga  nije   u   skladu   sa  
učestalim   ponavljanjem   značenja   ovog   hebrejskog   izraza  
(elohim avim - יהִים  אָבִי םאֱ ). Ovaj  izraz  se  često  koristi  u  Pismu  i  
uvek se odnosi na GOSPODA  (Jahvea). Zbog toga su mnogi 
proučavaoci   proroštva   zaključili   da   će   Antihrist   biti   Jevrejin.  
Kao   što   je   to   izjavio   A.   Si.   Gebelin   (A. C. Gaebelein):   „Car  
Antihrist   neće   mariti   za   Boga   svojih otaca. Ovde njegovo 
jevrejsko  poreklo  postaje  očigledno.  U  pitanju  je  jevrejski   izraz  
'Bog njegovih otaca'.“96 

Dakle,  zato  što  se  odnosi  na  Gospoda, Boga Avrama, Isaka i 
Jakova,   Gebelin   i   drugi   proučavaoci   proroštva   veruju   da  



Antihrist   može   biti   samo   Jevrejin   koji   je   odbacio   veru   svojih  
predaka.  Verujem  da  je  Gebelin  u  pravu  kada  kaže  da  se elohim 
avim odnosi na Boga Jevreja,  ali  nije  nužno  da  to  dokazuje  da  će  
Antihrist  biti  Jevrejin.  Koje  su  poteškoće  na  koje  nailazi  ovakvo  
razmišljanje   možemo   jasno   prepoznati   u   poznatoj   crkvenoj  
pesmi  koja  kaže:  „Otac  Avram  je  imao  mnogo  sinova,  mnogim  
sinovima   je   otac  Avram.“  Drugim   rečima,   samo   zbog   toga   što  
Antihrist odbacuje Boga svog oca Avrama, nikako ne dokazuje 
da   je   on   Jevrejin.  On   isto   tako  može   biti  Ismailac,   Edomac   ili  
bilo  koji  od  srodnika  Avramovih  sinova  koji  su  ispunili  veći  deo  
Bliskog istoka i koji su danas rasejani po celom svetu. Trebalo bi 
da budemo  vrlo  pažljivi  prilikom  tačnog  određivanja  narodnosti  
Antihrista.  Ovde  se  jednostavno  kaže  da  Antihrist  „neće  mariti“  
za Gospoda Boga predaka. U stvari, iako mnogi crkveni oci i 
savremeni  tumači  proroštva  tvrde  da  će  Antihrist biti Jevrejin, 
biblijski  obrazac  pokazuje  suprotno.  Svaki  vođa  u  Svetom  pismu  
koji   je   predstavljao   sliku   i   nagoveštaj   Antihrista,   bio   je  
nejevrejin,  odn.  neznabožac.  Faraon,  Sinaherim  (Asirac),  Navu-
hodonosor (Vavilonski car) ili Antioh IV  Epifan, svi oni su bili 
nejevreji,  odn.  paganske  svetske  vođe.  Pošto  je  to  tako,  mislim  
da   je   zato   mnogo   verovatnije   da   će   Antihrist   biti   isto   tako  
nejevrejski   svetski   vođa   koji   odbacuje   Boga   Avrama,   Isaka   i  
Jakova.  Iako  će  branioci  muslimanske vere tvrditi da je Alah u 
islamu, zapravo,   isto   što   i   Bog   Avrama,   to   je   samo   islamska  
propaganda. Alah u islamu ima   mnogo   više   zajedničkog   sa  
Sinom, bogom meseca kojeg je Avram ostavio u pustinji, nego 
sa Bogom Ocem iz Biblije. 

ŽELJA  ŽENA 

Drugo,  Antihrist  neće  mariti  za  „želju  žena."  Ovaj  izraz  je  takođe  
tumačen  na  različite  načine. 

Neki   su   ovo   prepoznali   kao   pokazatelj   da   će   Antihrist biti 
homoseksualac.  Nejtan  Džons  (Nathan Jones, Lamb and Lion 
Ministries),   na   primer,   smatra   da   ovaj   stih   znači   da   Antihrist  
mora biti homoseksualac,  i  zato  ne  može  biti  musliman:  „Kad  bi  



se  pretpostavilo  da  Antihrista  ne  zanimaju  žene  zbog  toga  što  je  
možda   homoseksualac,   muslimani   bi   hteli   da   ga   ubiju,   zar  
ne?“97  Sveštenik  Džon  Hagi  (John Hagee)  je  žestoko  napadan  od  
strane liberalnih medija zbog  slične  izjave: da  će  Antihrist  biti  
„bogohulnik  i  homoseksualac.“98 

Drugi su u ovom stihu videli povezanost sa nekom rimskom 
boginjom.  Međutim,  ovo  mišljenje  je  zasnovano  na  liberalnom  
gledištu   da   ovaj   stih   ne  govori   o   Antihristu   sa   kraja  vremena,  
već  o  nekoj  ličnosti  iz  istorije. 

A   ima   i   onih   koji   smatraju   da   ovaj   izraz   podseća   na  
mesijanstvo  Isusa  Mesije.   Ovo  gledište   zastupaju   različiti   pro-
učavaoci  proroštva: 

6. Arno  Si.  Gabelin   je  rekao:  „Još   zanimljiv ije   je   to   što  on  
'neće   mariti   ni   za   želju   žena. ' To   podseća   na   Gospoda 
Isusa.“99 

7 . Džon  Volvurd   je   izjav io   nešto   poput   toga:   „Iako  Danilo  
nije   određen,   prihvatljivo   objašnjenje   ovog   stiha,   u  
skladu sa Danilov im jevrejskim poreklom, jeste da ovaj 
izraz,   želja   žena,   predstav lja   uobičajenu   želju   kod  
jevrejskih žena   da   postanu   majke obećanog   Mesije,   tj.  
semena  žene  koje  je  obećano  u  Postanju  3:15.“1 00 

8. Stefan   R.   Miler   je   napisao:   „ 'Onaj   koga   su   žene   pri-
željkivale ' jeste  u   stvari  Hristos   pošto   su   Jevrejke   želele  
da budu majka Mesiji i kontekst ovog stiha izgleda da 
podržava  ovo  tumačenje.“1 01  

9. Filip Mauro (Phillip Mauro), izlagač   preterističkog  
pristupa  sa  početka  dvadesetog  veka  je  napisao:  „Reči   'za 
želju   žena,' su   veoma   značajne.   Ne   može   biti   nikakve 
sumnje da se one odnose na Hrista, i da ih je Danilo tako 
razumeo.“1 02 

Drugim   rečima,   „želja   žena“   jeste   hebrejski   izraz   koji   se  
odnosi na Mesiju. Ovaj izraz bi trebalo prihvatiti onako kako su 
ih   tadašnji   slušači   razumeli.   Na   kraju,  želja   jevrejskih   žena   se  
ostvarila  i   ispunila  u  Mariji,  koja  se  radovala  što  je  izabrana  da 



bude   blagoslovena   i   zato   je   uskliknula:   „Moja   duša   veliča  
Gospoda i  moj   duh   kliče   u  Bogu,  mom   Spasitelju, jer je video 
poniznost   svoje   služiteljke.   Od   sada   će  me   svi   naraštaji   zvati  
blaženom“ (Luka 1:46–48). 

OTAC I SIN 

Do sada smo videli da Antihrist odbacuje (1) GOSPODA (Jahvea), 
biblijskog Boga; i (2) Isusa Mesiju. Ovo dvostruko odbacivanje 
jednostavno treba videti kao poricanje Boga Oca i Boga Sina. 
Potporu za ovaj stav nalazimo u Novom zavetu. U svojoj Prvoj 
poslanici 2:22-23, vidimo da je apostol Jovan posebno istakao 
teologiju i verski poredak Antihrista. Uzmite u obzir njegovo 
naglašavanje  Antihristovog  poricanja  Oca  i  Sina:  „Ko je lažljivac  
ako  ne  onaj  ko  tvrdi  da  Isus  nije  Hristos.  Ko  poriče  Oca  i  Sina  - 
taj je Antihrist. Ko   god   poriče   Sina,   nema  ni  Oca;;   ko   priznaje  
Sina,  ima  i  Oca.“ 

Odakle   Jovanu   ovaj   podatak?   Pošto   se   Jovanovo   Sveto  
pismo sastojalo od Starog zaveta, glavni tekst koji mu je bio 
potreban za razumevanje Antihristove teologije bio je Danilo 
11:36–39.   Najverovatnije   je   da   upravo   iz   ovog   teksta   potiče  
Jovanovo  objašnjenje  koje  govori  o  dvostrukom  Antihristovom  
poricanju.  Ovo  poricanje  Oca  i  Sina  je  nešto  što  se  primećuje   i 
kod drugih stihova koji govore o Antihristu. U drugom poglavlju 
Knjige  Psalama,  u  kojem  se  takođe  govori  o  okupljanju  naroda  i  
plemena   u   poslednjem   vremenu,   sasvim   određeno   se   navodi  
protiv koga se oni okupljaju: 

Zašto   se   bune  narodi   i   plemena  pomišljaju  zaludne stvari? 
Ustaju carev i zemaljski, i knezovi se skupljaju na Gospoda i 
na pomazanika Njegovog. "Raskinimo sveze njihove i 
zbacimo sa sebe jaram njihov." Onaj,   što   živi   na   nebesima,  
smeje se, Gospod im se podsmeva. Pa im govori u gnevu 
svom   i   jarošću svojom zbunjuje ih: "Ja sam pomazao cara 
svog na Sionu, na svetoj gori svojoj." (st. 1–4) 

Isto  tako,  na  drugom  mestu  Isus,  govoreći  o  vremenu  kada  
će   sveti   biti   ubijani   samo   zato   što  veruju   u  Njega,   objašnjava:  



„svaki onaj koji ubije nekog od vas misliti da  služi  Bogu. A  to  će  
činiti  jer  ne  poznaju  ni  Oca  ni  mene.“ (Jovan 16:2–3). 

Ovaj deo je izuzetan. Iako je njegov prvobitni kontekst 
progon rane mesijanske zajednice od strane nemesijanske 
jevrejske   zajednice,   Isus   proširuje   njegovo   značenje   na  vreme  
kada će   oni   koji   ubijaju   vernike,   zapravo,   verovati   da   služe  
Bogu. Ovo predstavlja smetnju onima koji vide humanizam kao 
konačnu   „religiju“   Antihrista.   Da   je   imao   na   umu   humaniste,  
Isus bi rekao da bi ljudi mislili da je to ubijanje opravdano, a ne 
da su njihova ubijanja ugodna bogu u kojeg oni ne veruju. Jasno 
je   da   se   ovde  misli   na   budućnost  kada   će   pripadnici   postojeće  
religije  ubijati  Isusove  sledbenike  i  verovati  da  na  taj  način  služe  
svom   bogu.   Postoji   jedna   religija   u   današnjem   svetu   koja   se  
ističe   kao   sasvim  mogući   kandidat   za   ispunjenje   ovog   proro-
čanstva  na  svetskom  nivou.  U  stvari,  u  mnogim  delovima  sveta,  
hrišćane  redovno  ubijaju  muslimani  koji  veruju  da  na  taj  način  
ugađaju  svom  bogu,  Alahu. 

SVAKOG DRU GOG BOGA 

Treće: ne   samo   što   odbacuje  Oca   i   Sina, Antihrist odbacuje i 
svakog   drugog   boga   u   svetu.   Međutim,   moramo   da   budemo  
oprezni   i   ne   shvatimo   ovo  u   sveobuhvatnom   smislu,   jer   ćemo  
videti da postoji jedan izuzetak u Antihristovom nepriznavanju 
bogova: bog  kojem  on,  zapravo,  odaje  velike  počasti. 

BOG RATA 

Konačno,   u   Danilu   11:38,   dolazimo   do   onoga   kojeg   Antihrist  
uvažava:  „I  na  svom  će  mestu  slaviti  boga  tvrđave.  I  boga  koga  
njegovi   očevi   nisu   poznavali   slaviće   zlatom,   srebrom,   dragim  
kamenjem  i  drugim  dragocenostima“  (NSP).  U  engleskom  King  
Džejms  prevodu  stoji  „bog  sile  (vojne  sile  – the God of forces).“  
Šta  se  pod  time  podrazumeva? 

Džon  Volvurd  je  napisao:  „Jedino  u  šta  se  poslednji  svetski  
vladar pouzdava jeste vojna sila, koja je predstavljena kao 'bog 



rata.'“1 03 Mišljenja   poznavalaca   i   tumača   proroštva se ovde 
prilično   sukobljavaju.   Neki   smatraju   da   se   radi   o   nekom  
određenom  bogu  i  pokušavaju  da  ga  poistovete  sa  nekim  bogom  
iz   prošlosti.   Jevrejski   poznavalac   Pisma   Vilhem   Gesenijus  
(Wilhelm Gesenius), na primer, ovde prepoznaje Jupitera 
Kapitolina. Drugi smatraju da se radi o Marsu, bogu rata. A ima 
i  onih  koji  smatraju  da  se  uopšte  ne  radi  o  nekom  bogu,  već  da  
se   odnosi   na   Antihristovu   posvećenost   vojnim   osvajanjima.  
Lahej   i   Hindson,   na   primer,   kažu:   „Ovaj   car   je   paganin   koji  
poštuje  samo  vojnu  moć.“1 04 Objašnjavajući  ovaj  stih,  Volvurd  je  
takođe  rekao  da  je  Antihrist  „u  potpunosti  materijalist.“1 05 

Ali,  gledajući  na  Antihrista  kao  na  bezbožnog  materijalistu  
koji   je  isključivo  posvećen  osvajanju  nije  u  prirodi  ovog  teksta.  
Ovde   se   ne   sme   prevideti   ključna   stvar.   Ako   će   Antihrist   biti  
ateist,  posvećen  osvajanjima,  koji  ne  veruje  ni  u  jednu  silu  već  
samo  u   sebe,   onda   je   dodavanje   reči   „bog“   samo   bespotrebno  
unelo  zabunu  u  stvarnom  značenju  teksta, kao  i  podatak  da  će  
mu   Antihrist   prinositi   na   dar   „zlato,   srebro, drago kamenje i 
druge  dragocenosti“  kako  to  čine  pravi  obožavatelji.  Ovaj  bog  je  
takođe  nazvan  „stranim  bogom“  ukazujući  time  na  nekog  boga  
kojeg  su  obožavali  neimenovani  „strani“  narodi.  On  se  ne  klanja  
Bogu Jevreja. Kada sve ovo uzmemo u obzir, najprirodnije je da 
dok  čitamo  tekst  vidimo  Antihrista  kao  obožavatelja  određenog  
boga rata. Istorija Bliskog istoka je, naravno, ispunjena 
obožavanjem   astralno-ratnih   božanstava.   Dakle,   vidimo   da  
Antihrist, pored odbacivanja Boga Oca, Boga Sina i raznih bogo-
va širom  zemlje,  obožava  boga  rata. 

Kada   se   celokupna   slika   posmatra,   pošteno je reći  da ovaj 
opis svakako odgovara jednom muslimanu. Islamsko   učenje  
odbacuje Jahvea i zamenjuje Ga Alahom iz Kurana. Islam ne 
priznaje  Isusa  kao  Sina  Božijeg  i  odbacuje  bogove   svake druge 
religije. I  svakako  islamski  Alah  može  da  se  smatra  bogom  rata,  
tj.  džihada.  Ako  je  islam  religija  Antihrista,  onda  rečenica  „bog 
koga  njegovi  očevi  nisu  poznavali,“   lako  može  da  se  odnosi  na  
Alaha, arapskog boga meseca i rata. 



Na kraju nam se kaže   da   će   zajedno   sa   ovim   „stranim  
bogom,“  Antihrist  napasti  najjača  utvrđenja  i  nagradiće  one koji 
ga  budu  podržali:  „I  uz  pomoć  tuđeg boga  uspešno  će  delovati  
protiv   najjačih   tvrđava.   Sve   koji   ga   budu   priznali   obasuće  
slavom,  i  daće  im  da  vladaju  nad  mnogima,  i  on  će  deliti  zemlju  
uz   određenu   cenu.“   (Danilo   11:39,  NSP).   Šta   je   tačno   Danilo  
podrazumevao   pod   „najjačim   tvrđavama“   možemo   samo   da  
nagađamo.   Ako   budemo  među   onima   koji   će   doživeti   da   vide  
dan  kada  će  se  Antihrist  pojaviti,  onda  će  nam  ovo  biti  jasno. 

DA  LI  ĆE  ANTIHRIST ZA SEBE TVRDITI DA JE BOG? 

Nakon  Antihristove  teologije,  važno  je  da  sada  razmotimo  jedno  
veoma   važno   i   srodno   pitanje.   Tokom   proteklih   nekoliko   go-
dina,   najznačajniji   prigovor   pretpostavci islamskog Antihrista 
bio  je  to  što  će  Antihrist tvrditi da je Bog, a muslimani nikada ne 
bi   sledili   takvog   čoveka.   U   knjizi   Islamski Antihrist, priznao 
sam   tu   poteškoću,   i   izneo   dve   stvari   koje   mogu   da   reše   ovo  
sporno pitanje. Prvo je bio snažan, zavodljiv   i   obmanjujući  
uticaj   Lažnog   proroka   iz   Otkrivenja 13. Ovaj Antihristov 
čudotvorni  pomoćnik  određen  je da  čini  silna  lažna  čuda  koja  će  
zavesti  stanovnike  zemlje:  „I  varaše  stanovnike  zemlje  čudesima  
koja  joj  biše  dana  da  ih  čini“  (Otkrivenje 13:14). 

Drugo   što   sam   predložio   bilo   je   vreme   kada   je   postavljen 
Antihristov   zahtev   da   bude   obožavan.   To   doslovno  može   biti  
nekoliko  godina  nakon  što  se uspostavi uticajni svetski pokret i 
odanost kod sledbenika i nakon   što   bude prepoznat kao 
očekivana  mesijanska   osoba   poznata   pod   imenom  Mehdi.  Ovo  
zaista  može   biti   slučaj,   ali   postoje   i   druge  mogućnosti.  Iako   je  
sasvim  jasno  da  će  Antihrist  besramno  uzdizati  sebe  i  zahtevati  
potpunu  odanost,  poniznost  i  potčinjenost,  moguće  je  da  će  se  
uzdržati  od  toga  da  sebe  proglasi  svemogućim  Bogom.  Ali  da  bi  
zaista razumeli   šta   Biblija   kaže   o   njegovim   religioznim   uvere-
njima,  moramo  istražiti  sve  tekstove  u  vezi  njih.  Na  osnovu  tri  
stiha   većina   je   došla   do   uverenja   da   će   se   Antihrist   zaista  
proglasiti   Bogom.   Prvi   tekst,   koji   smo   već   razmatrali,   jeste  



Danilo   11:36:   „podignuće   se   i   uzvisiće   se   iznad   svakog   boga,   i  
čudno  će  govoriti  na  Boga  nad  bogovima.“ Ali,  kao  što  smo  već  
videli,  ova  izjava  ne  može  da  se  izdvoji  od  teksta  koji  sledi  i  koji  
otkriva   da   Antihrist,   u   stvari,   poštuje   i   prinosti   darove   bogu  
rata. Iako moramo biti oprezni da ne bi prebrzo doneli zaklju-
čke,  teško  je  videti  Antihrista  kao  onog  koji  ukazuje  poštovanje  
svom  bogu  a  ujedno  sebe  proglašava  bogom. 

ANTIHRIST  ĆE  ZASESTI  U  BOŽJEM  HRAMU 

Drugi   tekst   koji   se   smatra   dokazom   da   će   Antihrist   proglasiti  
sebe za Boga nalazi se u Pavlovoj drugoj poslanici Solunjanima: 
„Ne  dajte  nikom  da  vas  zavede  ni  na  koji  način,   jer  nema  Dana  
Gospodnjeg  dok  prvo  ne  dođe  do  pobune  i  ne  otkrije   se  Čovek  
bezakonja, Sin propasti. On   će   se   protiviti   i   dizati   protiv   svega  
što  se  zove  Bog  ili  svetinja  pa  će  tako  zasesti  i  u  Božijem  hramu,  
tvrdeći  za  sebe  da  je  Bog.“ (2:3-4). 

Ovaj tekst je u skladu sa nekoliko odlomaka iz Danilove 
knjige.  Jasno  je  da  će  Antihrist  biti  ohola  osoba  koja  će  uzdizati  
sebe  i  koja  će  otvoreno  huliti  na  Gospoda i na  sve  što  je  sveto.  
Videćemo  i  da  će  zasesti  u  Hramu Božjem.  Ali,  šta  zapravo  tekst  
podrazumeva  kada  kaže  da  će  se  Antihrist  prikazati  kao  Bog?  Da  
li  će  tvrditi  da  je  Jahve,  Bog  jevrejskog  naroda?  Izgleda  da  nije  
tako.  Naprotiv,  Antihrist  će 

1. „Čudno govoriti (huliti) na Boga nad bogovima“  (Danilo  
11:36) 

2. „Govoriti  reči  čak  i  protiv   Svevišnjeg“  (Danilo  7 :25,  NSP)  

3. Huliti na Boga, Njegovo ime i Njegov Hram (Otkrivenje 
13:6) 

Ovo  je  dovoljan  dokaz  da  Antihrist  neće  za  sebe  tvrditi  da  je  
Jahve, biblijski Bog. Izgleda   da   će   Antihristovo   zasedanje   u  
Hramu  biti  čin  prkosa,   ismevanja  i  nadmoći  nad  Bogom  čiji   je  
Hram. Da  li  će,  dakle,  Antihrist  tvrditi  za  sebe  da   je neki drugi 
bog?  Sumnjam  da  će  i  to  biti  slučaj,  pošto  smo  već  videli  da  se  



Antihrist klanja bogu vojne   sile   i   rata.   Kao   što   sam  već   rekao,  
izgleda  neverovatno  da  će  se  Antihrist  ujedno  klanjati bogu rata 
i tvrditi za sebe da je bog. 

Kako  onda  može  biti  rečeno  da  će  Antihrist  prikazati  „sebe  
kao   Boga,“   kako   vidimo   da   u   tekstu   stoji?   Odgovor   na   ovo  
pitanje dobijamo   kada   naglasimo   činjenicu   da   u   hebrejskoj,  
odn.  biblijskoj  misli,  Hram  predstavlja  mesto  na  kojem  se  Božja  
vladavina   proširila   na   zemlju.  Drugim   rečima,  Hram   je   Božje  
sedište.  Ovo  shvatanje  je  prisutno  u  celom  Pismu.  Jezekilj  je,  na  
primer, imao viđenje   u   kojem  mu   je   Bog   govorio   iz   budućeg  
Hrama ('Doma')   i  rekao  mu  da  će  on  biti  njegov  presto:     „Čuo  
sam  kako  mi  neko  iz  Doma  govori,  a  onaj  čovek  je  stajao  pored  
mene.  Tada  mi  je  Bog  rekao:  `Sine  čovečiji,  ovo  je  mesto  mog  
prestola i mesto za moja stopala,   tu   ću   prebivati   među  
Izraelovim  sinovima  doveka`“  (Jezekilj  43:6–7, NSP). 

Govoreći   o   Mesijinom   carstvu,   prorok   Jeremija   je   takođe  
smatrao  Hram  prestolom  Božjim:  „U  to  će  se  vreme  Jerusalim  
zvati presto Gospodnji,   i  svi  će  se  narodi  sabrati  u  nj,  k  imenu 
Gospodnjem u   Jerusalimu,   i   neće   više   ići   po   misli   srca   svog  
zlog.“ (Jeremija 3:17). Sam Isus je, takođe, smatrao Hram 
mestom  Njegovog  prestola:  „Kad  Sin  čovečiji  dođe  u  svojoj  slavi,  
a  s  njim  svi  njegovi  anđeli,  sešće  na  presto  svoje  slave.“  (Matej 
25:31). 

Kada   razumemo   kako   Bog   gleda   na   Hram,   možemo  
razumeti   da   će   Antihrist,   kada   bude   zaseo   na   Božji   presto   na  
zemlji, izjaviti da je ravan Bogu, ili   veći   od  Njega.   Ali,   ovo   ne  
znači  da  će  za  sebe  reći  da  je  Bog§§§§, ili pak neki bog. 

Treći  tekst  koji  se  koristi  da  podrži  mišljenje  da  će  Antihrist  
sebe   proglasiti   Bogom   jeste  Otkrivenje  13.  Ovde   se   kaže   da   će  
Satana,  Aždaja,  opunomoćiti  Zver  (Antihrista  i  njegovo  carstvo)  

                                                                 
§§§§ Bog – kada  se  piše  sa  v elikim  početnim  slovom  misli  se  na  biblijskog  Boga,  odn.  na  
jednobožačkog  Boga,  Tvorca  neba  i  zemlje,  a  kada  se  piše  sa   malim  – bog, podrazum eva 
se  da  je  u  pitanju  mnogobožačko  shvatanje. 



da  mu  se  ljudi  klanjaju:  „.  .  .klanjajući  se  Aždaji  što  je  Zveri  dala  
vlast. A klanjali su se  i  Zveri,  govoreći:   'Ko je kao Zver?' i: 'Ko 
može   protiv   nje   da   ratuje?'. . . Klanjaće   joj   se   svi   stanovnici  
zemlje   čija   imena   od   postanka   sveta   nisu   upisana   u   Knjigu  
života  zaklanog  Jagnjeta.“ (st. 4, 8). 

Iza   Antihrista   će   stajati   Satana  Aždaja,   koji   želi da mu se 
drugi klanjaju (vidi Matej 4:8–10).   Kasnije,   vidimo   da   će  
Antihristov   pomoćnik,   „Lažni   prorok“   postaviti   jedan   lik,   i   svi  
koji  se  ne  poklone  Zveri  biće  pogubljeni:  „da  udahne  život  liku  
Zveri,  da  lik  Zveri  i  progovori  i  da  učini  da  se  pogube  sv i koji mu 
se  ne  klanjaju.“ (Otkrivenje 13:15). 

Većina  misli  da  to  što  Zver  zahteva  da  mu  se  drugi  klanjaju,  
pokazuje   da   će   sebe   smatrati   božanstvom.   Reč   koja   se   ovde  
koristi   za   „klanjanje“   jeste   grčka   reč   proskineo,   koja  može   da  
znači  bilo  šta  od  sledećeg: 

1. Poljubiti  ruku,  kao  znak  poštovanja, 

2. Pasti   na   kolena   i   dodirnuti  tlo  čelom  kao   izraz  dubokog  
poštovanja, 

3. Kleknuti  ili  ispružiti  se  na  zemlju  da  se  ukaže  poštovanje  
(nekome)  ili  da  se  pokloni,  bilo  da  se  ukaže  poštovanje  ili  
iznese molba, ili 

4. Ukazati  poštovanje  ljudima  koji  su  na  v išem  položaju. 

Dakle, iako se proskineo najčešće   odnosi   na   „bogopošto-
vanje,   obožavanje,“   ukazano   biblijskom   Bogu   ili   nekom  
mnogobožačkom   bogu,   nema   isključivo   to   značenje.   Teološki  
rečnik  Novog  zaveta  opisuje  jevrejsko  shvatanje   reči  proskineo 
kao:  „pojam  koji  obuhvata  različite  reči  koje  znače   'pokloniti se,' 
'poljubiti,' 'služiti' i 'obožavati'.   .   .  U  većini  slučajeva  odnosi  se  
na   Boga  Izraela   ili   na   lažne   bogove.   Ali   isto   tako  može   da   se  
primeni  i  na  anđele,  vladare  i  proroke.“1 06 

Postoji nekoliko odlomaka u Novom zavetu u kojima je 
korišćen   pojam   proskineo, kada se nije podrazumevalo 



obožavanje,   već   jednostavno   velika   čast,   poštovanje   ili   po-
kornost. Na primer, uzmite u obzir parabolu o slugi i njegovom 
gospodaru koju je Isus ispričao.  U   toj   priči   „sluga   pade   ničice  
pred kralja, moleći   ga:   'Imaj   strpljenja   sa   mnom   i   sve   ću   ti  
vratiti.'“ (Matej 18:26). Jasno je  da  sluga  nije  iskazao  poštovanje  
svom gospodaru kao da je on Bog. Jednostavno se poklonio 
pred njim iz poniznosti, sa molbom.  Reč  koja  je  upotrebljena  za  
ovaj   čin   jeste   proskineo,   ista   reč   se   koristi   kada   se   govori   o  
iskazivanju  poštovanja  Zveri  (Antihristu  i  njegovom  carstvu). 

Još  jedan  primer  korišćenja  reči  proskineo na  način  koji  ne  
govori o poklonjenju (obožavanju) nalazi se u Otkrivenju 3: 
„Evo dajem ti neke iz Satanine sinagoge, koji za sebe tvrde da su 
Judeji,   ali   nisu,   nego   lažu.   Evo   učiniću   da   dođu   k   tebi,   da   se  
pred   tvojim   nogama   poklone   i   da   saznaju   da   sam   te   zavoleo.“ 
(st. 9). Isus ovde govori crkvi u Filadelfiji o nekim ljudima koji 
su   proganjali   vernike.   Isus   je   obećao   da   će   učiniti   da   ti   lažni  
Judeji  dođu  i učine proskineo pred  vernicima  u  činu  pokajanja.  
Isus  ne  kaže  da  će  jedna  grupa  ljudi  da  obožava  drugu  grupu. 

Ukratko,  zbog  različitosti  značenja  reči  proskineo, trebalo bi 
da   budemo   oprezni   da   naše   izjavljivanje   da   će   Antihrist  
zahtevati   da   bude   obožavan   ne   bude   nametano   kao   versko  
načelo.   Ovi   stihovi   u   Otkrivenju   13   koji   kažu   da   će   se   pred  
Antihristom stanovnici zemlje klanjati pokazuje potpunu 
pokornost pred  njim  i  njegovim  carstvom.  Imajući  ovo  u  vidu,  
uzimamo u obzir i činjenicu  da  islamska  teologija  uči  da  je  svaki  
musliman  u  obavezi  da  položi  zakletvu  na  vernost,  poznato kao 
baja (bay’ah),   ustoličenom   kalifu   (vođi   islamskog   sveta),   a u 
slučaju  da  odbije  to  da  učini  kazna  je  smrt.  Jedan  islamski  pisac  
opisuje  reč  baja ovako:  „Baja znači  položiti  zakletvu  na  vernost.  
Svako  ko  učini  baju pristaje  da  preda  sav  svoj  život  vođi.   .   .  On  
neće  delovati  protiv  vođe  ni u čemu  što  se  sprovodi  i  biće  veran  
njemu u svim svojim postupcima, bilo da mu se to svidi, ili 
ne.“1 07  



U   jednom   drugom   islamskom   predanju   o   poslušnosti  
Muhamedu   i  kalifu   je   napisano:   „Muhamed   je   rekao:  Oni   koji  
slušaju  mene,   slušaju   Alaha   Svemogućeg.  Oni   koji   ne   slušaju  
mene,  ne  slušaju  Alaha  Svemogućeg.  Oni  koji  su  poslušni  mom  
vođi,  poslušni  su  meni  i  oni  koji  ne  slušaju  mog  vođu,  ne  slušaju  
mene.“1 08 

Ako je Antihrist samo muslimanski kalif koji se izruguje 
jevrejskom   Bogu,   koji   zahteva   potpunu   poslušnost   od   svojih  
sledbenika, i ujedno zapoveda da svako obožava   islamskog  
Alaha,   to   nipošto   ne   bi   bilo  u   sukobu   sa   bilo   kojim   proročkim  
tekstom   koji   opisuje   Antihristove   postupke,   reči   i   zahtevanja.  
On bi zadobio potpunu pokornost naroda, dok bi Satana, 
Aždaja,  preko  imena  Alah,  primio  obožavanje. 

ZAKLJUČAK 

Rasprostranjeno  verovanje  da  će  Antihrist  za  sebe  izjaviti  da  je  
Bog   i   da   će   zahtevati   da   ga  čitav   svet   obožava   jeste   sporno   u  
svakom   pogledu.   Teško   je   zamisliti   humanističkog,  
materijalističkog,   ateističkog   Antihrista   da   se   ruga   Bogu   i   da  
odbacuje sve bogove, a istovremeno da tvrdi za sebe da je on 
Bog. To bi bio oksimoron*****. Ateista ili humanista bi prestao da 
bude ateista ili humanista kada bi za sebe izjavio da je Bog. 
Podjednako  je  teško  zamisliti  i  Antihrista  kako  zastupa  sveopšte  
jedinstvo religija, u smislu: hajmo-svi-zajedno,  pošto  je  za  njega  
rečeno   da,   ne   samo   što   će   izrugivati   biblijskog   Boga,  već   i   da  
neće   imati   poštovanja   ni   prema   bilo   kojem   drugom   bogu.  
Univerzalisti   uvažavaju   svakog   boga.   Verski   pluralisti   iskazuju  

                                                                 
***** Oksimoron   (grč.   oksy s — oštar,  m oros — lud;;  doslovno:  oštroumna   ludost)   je  
posebna  vrsta antiteze,  odnosno paradoksa  u  kom e se spajanjem  protiv rečnih  pojmova  
stvara nov i pojam , tj.  nova slika. Ov a stilska figura pripada figurama m isli.  Koristi se za 
opisivanje  kompleksnih,  iracionalnih  stanja.   Određeni  pisci  često  koriste  oksimoron  da  
bi   istakli   određenu   kontradikciju   i   naglasili   je.    Ponekad   oprečnost   pojmova  
kombinovanih  u   oksimoronskoj   sintagmi  može  biti   toliko   izražena  da   se   stiče  utisak  
ironije i hum ora. 



priznanje, a   ne   nepoštovanje, svim   bogovima.   Međutim,   bez  
obzira na ovu prepreku, na koju nailazi gotovo svako ko 
razmatra   ova   gledišta,   čudno   je   to   što   je   prema   pretpostavci  
islamskog   Antihrista   pokazano   najviše   sumnjičavosti   u  
poslednjih  nekoliko  godina.  Kao  da  je  mnogo  lakše  verovati da 
Biblija   predviđa   nešto   što   postoji   samo   u   njihovoj  mašti,   nego  
ono  što  se  nalazi  neposredno ispred njih. 

Na kraju, svako ko sumnja u pretpostavku islamskog 
Antihrista, bez obzira koji stav da zauzima, treba da se zapita: 
ako Antihrist nije musliman, kako  će  1,6  milijarde  (broj  koji  je  i  
dalje u porastu) muslimana, koliko danas ima u svetu, privoleti 
da  ga  slede?  Mnogi  su  tvrdili  da  kada  dođe  to  vreme,  muslimana  
više   neće   biti.   Ali   još   uvek   nema   nekog   zadovoljavajućeg  
objašnjenja   šta   bi   bio   uzrok   njihovog   nestanka.   Kao   što   smo  
videli,  Antihristovo  carstvo  će  doći  od  Bliskog   istoka i Severne 
Afrike,   iz   naroda   u   kojima   muslimani   čine   ogromnu   većinu.  
Kako   može   humanistički   ili   univerzalni   versko-pluralistički  
Antihrist preusmeriti sve radikalniji muslimanski svet da ga 
sledi? Oni koji odbacuju pretpostavku islamskog Antihrista 
moraju   da   daju   prihvatljiv   odgovor   na   to.   Mi   sada   možemo  
samo da raspravljamo o tome. Ali, kao i sve drugo, Bog je taj 
koji zna najbolje. 

 

 

 

 

 

 

 



11 

DANILO 12: ZAPEČ AĆENO DO KRAJA 

VREMENA 

 

 

RE   NEGO  ŠTO   ZAKLJUČIMO naše   proučavanje  Danila,   postoji  
još  jedan  veoma  važan  tekst  koji  treba  da  se  uzme  u  obzir.  
Kako se knjiga proroka Danila privodi svom kraju, 

potpuno   je   jasno   da   njen   anđeo   pripovedač   stavlja   krajnji  
kontekst ovog teksta u poslednje  vreme:  „U  to  vreme.  .  .  nastaće  
vreme teskobe kakve nije bilo otkako je naroda pa do tog 
vremena. . .  A  mnogi  od  onih  što  spavaju  u  prahu  zemaljskom  
probudiće   se,   jedni   za   večni   život,  a   drugi   za   sramotu   i   večni  
prezir.“ (12:1–2 NSP). 

Kada  anđeo  kaže  da  će  se  te  stvari  odvijati  kada  se  „oni  što  
spavaju  u  prahu  zemaljskom  probude,“  jasno  je  da  on  govori  o  
vremenu   kada   će  mrtvi   vaskrsnuti.   Očigledno   je   da   se   to   još  
uvek nije dogodilo. Nije sporno da ova otkrivenja nisu samo 
istorijski   događaji.   Zatim   dolazi stih koji moramo da 
razmotrimo.   Anđeo   kaže   Danilu   da   ova   saznanja   treba   da   se  
„zapečate“:  „A  ti  Danilo  zatvori  ove  reči  i  zapečati  ovu  knjigu  do  
poslednjeg   vremena;;   mnogi   će   pretraživati,   i   znanje   će   se  
umnožiti“  (st. 4). 

Za   Danila   je   ovo   bilo   teško   da prihvati. Imao je niz 
otkrivenja   koja   su   se   odnosila   na   budućnost,   i   naravno   da   je  
želeo  da  što  bolje  razume  značenje  proročanstava.  I  zbog  toga,  
on  ponovo  pita  anđela.  Ali,   još  jednom  mu  je  rečeno  da  su  reči  
zapečaćene   i   zatvorene   do   poslednjih   dana,   da   viđenje   nije   za  

P 



njega   i   da   ne   treba   da   ga   razume;;   već   je   ono   za   poslednje  
pokolenje:   „I   ja  čuh   ali   ne   razumeh;;   i   rekoh:  Gospodaru  moj,  
kakav  će  biti  kraj  tome? A  On  reče:  Idi  Danilo,  jer  su  zatvorene  i  
zapečaćene  ove  reči  do  poslednjeg  vremena. Mnogi  će  se  očistiti,  
ubeliti   i   okušati;;   a   bezbožnici   će   raditi   bezbožno,   niti   će   koji  
bezbožnik  razumeti,  ali  će  razumni  razumeti.“  (st.  9–10). 

Postoje   dva   stava   oko   kojih   proučavaoci   i   objašnjavaoci  
proroštva   ne  mogu   da   se   slože   oko   značenja   kada   je  u   pitanju  
ovaj   tekst.   Neki   tvrde   da   proročanstva   nisu   „zatvorena“   niti  
„zapečaćena,“   već   da   se   samo   dobro čuvaju da bi i neredna 
pokoljenja   bila   upoznata   sa   njima.   Drugi   tvrde   da   će   u  
Danilovim   danima,   knjiga   biti   zapečaćena,   ali   će   se   njeno  
značenje   sve   više   otkrivati onim   vernicima   koji   budu   uložili  
zajednički   trud   u  marljivom   proučavanju   knjige,   ali   ona   neće  
biti  sasvim  razumljiva  sve  dok  ne  dođu  poslednja  vremena. 

Dakle,  očigledno  je  da  najzastupljenije  tumačenje  Danilovog  
proročanstva   jeste   rimski pogled†††††,   gledište po kojem veliki 
deo  knjige  govori  o  dolasku  rimskog  Antihrista.  Već  od  četvrtog  
i  petog  veka,  Jeronim  pruža  snažan  dokaz  da  je  rimski  pogled  na  
Danilova   proročanstva   bio   najzastupljenije   gledište   tog   vreme-
na:   „Mi   stoga   treba   da   se   složimo   sa   svim   ostalim  tumnačima 
proroštva   iz   Crkve,   da   će  na   kraju   sveta,   kada  Rimsko   carstvo  
bude   uništeno,   postojati   deset   careva koji   će   podeliti   carstvo  
između  sebe.“1 09 

Hiljadu  godina  kasnije,   izgleda  da  se  ništa  nije  promenilo.  
Tokom protestantske reformacije, Martin Luter je potvrdio 
skoro  opšte  prihvaćeno  mišljenje  u  Crkvi,  koje  je  zasnovano  na  
rimskom  pogledu  na  Danilova  proročanstva  kada  je  rekao:  „Što  
se   tiče   ovog   tumačenja,   čitav   svet   se   složio, i ono je tokom 
istorije  čvrsto  ustanovljeno.“1 1 0 

                                                                 
††††† Rimski pogled  gledište  po  kojem  Antihrist   koji   dolazi   iz  predela  nekadašnjeg  
Rim skog carstva, odn. iz zapadnog sv eta. 



Pošto   je   rimski   pogled   i   danas   kod   većine   zastupljen   i  
uglavnom se ne  razlikuje  od  gledišta  koje   je  zastupao  Jeronim  
još   u   petom   veku,   za   one   koji   se   drže   njega   postalo   je  
neophodno   da   se   „zapečaćenju“   da   neko   drugo   značenje.   Ed  
Hindson   i   Tim   Lahej   su,   na   primer,   napisali:   „Danilu   je dato 
uputstvo da 'zatvori   ove   reči   i   zapečati   svoju   knjigu do 
poslednjeg vremena'. . . Izrazi 'zatvori' (hebrejski: setom - ֹסְתם) i 
'zapečati' (hebrejski: hatom - ֹחֲתם)  ne  znače  da  je  Danilo  sakrio  
ova  proročanstva.   .   .  Već,  pošto  je  sada  proroštvo  u  potpunosti 
izneseno, na njemu je da ga 'dobro  čuva' kako  bi  se  sačuvalo  za  
buduća  pokolenja  njegovog  naroda.“1 1 1  

Isto tako, Tomas Ajs poput Stefana Milera, tvrdi da 
„zapečaćenje“   samo   ukazuje   na   to   da   će   ovo   otkrivenje   biti  
„sačuvano.“   Miler   je   jasno   izrazio ovo   gledište   u   svom  
objašnjenju  Danilove  knjige: 

Na drevnom Bliskom istoku   bio   je   običaj   da   se   zapečati  
važan   dokumenat   utiskivanjem   prepoznatljiv ih   oznaka  
strana koje su ga sastav ile i pisara koji je dokumenat 
zapisao.   Zapečaćeni   tekst   nije   trebalo   dirat i ni menjati. 
Zatim bi se izvorni dokumenat prepisao i sklonio 
(„zatvorio“)   na   sigurno   mesto   na   kojem   bi   mogao   da   se  
sačuva.  Odličan  primer  za  taj  postupak  je  zabeležen  u  Knjizi  
proroka   Jeremije:   „I kupih [Jeremija] od Anameila, sina 
strica svog tu njivu koja je u Anatotu, i izmerih mu novce, 
sedamnaest sikala srebra. I   napisah   knjigu,   i   zapečatih  
(hâtom),   i   uzeh   svedoke   izmerivši   novce   na   meru.  I uzeh 
knjigu   o   kupovini   zapečaćenu   po   zakonu   i   uredbama,   i  
otvorenu, I dadoh knjigu o kupovini Varuhu, sinu Nirije 
[pisaru]“   (Jer.  32:9–12).   Pečaćenje  ugovora   o   Jeremijinom  
vlasništvu   nije   učinjeno   da   bi   se   „sakrio“   sadržaj   tog  
dokumenta   ili,   pak,   držao   u   „tajnosti,“  već   bi bio   sačuvan.  
Kao  što  vidimo,  Jeremija  je  ovaj  ugovor  sastav io  u  prisustvu  
svog   rođaka   „pred svedocima   koji   se   potpisaše   na   knjizi   o  
kupovini   i   pred   svim   Judejcima   koji   seđahu   u   tremu   od  
tamnice“ (Jer.   32:12).   Postojao   je,   takođe,   i   jedan  
„nezapečaćeni   primerak“   ugovora   koji   je   verovatno   služio  
kao   potvrda   prilikom   provere.   Gavrilo   zbog   toga   nalaže 



Danilu  da  sačuva  „reči  svitka,“  ne  samo  ovo  viđenje  već  celu  
knjigu   za   one   koji  će   živeti   u   „vreme   kraja,“   kojima   je   ova  
poruka namenjena.1 1 2 

Iako je iznesen   zanimljiv   istorijski   podatak,   ovo   gledište  
uopšte  ne  uzima  u  obzir  stvarno  značenje  reči  koje  nalazimo u 
ovom  tekstu.  Ni  na  jednom  mestu  u  Danilovom  proroštvu se ne 
spominju dva primerka: jedan  zapečaćen, a  drugi  nezapečaćen.  
Dalje,  vidimo  da  je  anđeo  rekao:  „mnogi  će  pretraživati,  i  znanje  
će  se  umnožiti.“ Obično  se  misli  da  ova  rečenica  govori  o  brzom 
protoku   i   lakom   pristupu   mnoštvu   podataka u poslednjim 
danima.  Međutim,  proučavaoci  proroštva, uglavnom, odbacuju 
to   gledište,   i   smatraju   da   se   ovde   misli   na   postepeno  
razumevanje   proroštva   do   čega   će   se   doći  marljivim   trudom.  
Knjiga   će   se   neprestano   pretraživati   'uzduž   i   popreko', uvek 
iznova   i   iznova,   sve   dok   se   konačno,   na   kraju   vremena,   u  
potpunosti  ne  otpečati   i  postane  razumljiva  verujućoj  zajednici.  
Kada  je  Danilo  zatražio  da  mu  se  objasni,  anđeo  je  rekao  da  to  
nije  moguće,  pošto  je  otkrivenje  sakriveno – vahatom (ֹוַחֲתם) – i 
zapečaćeno   – setom.   Stavljena   je   tačka.   Vahatom znači   „da  
stane,   da  umukne,   drži   zatvoreno, ili   ostane   tajna.“  Ova   reč   je  
upotrebljena   kada   su   braća   nameravala   da   ubiju  Josifa,  ali   su  
umesto  toga  odlučili  da  ga  prodaju  Ismailcima koji su se uputili 
za  Egipat.  Juda  je  zapitao:  „Kakva  će  biti  korist  što  ćemo  ubiti  
brata  svog  i  zatajiti  krv  njegovu?“ (Postanje 37:26). Naravno da 
niko   neće   tvrditi   da   su   Josifova   braća   razmišljala   o   „čuvanju“  
njegove krvi. Jasno je da su hteli da ga ubiju i da to prikriju. 
Setom znači „pečaćenje,   zapečatiti,   stavljati   pečat,   zaključati.“  
Ta   reč   se   koristi   kada   neko   zapečati   svitak   ili   pismo   voskom.  
Iako  ove  reči  daju  vrlo  jasno  značenje  onog  što  je  anđeo  rekao,  
zbog sporne prirode tradicionalnog gledišta,  mnogi   tumači su 
osetili  potrebu  da  promene  očigledno  značenje  ovog  teksta.  Ali,  
ne  možemo   da  menjamo   značenje   reči,   niti   jasan   smisao   onog  
što   čitamo,   samo   zato   što   tekst   ne   podržava   naš   stav.   Hvala  
Bogu,  postoje  i  mnogi  drugi  predavači   i  proučavaoci   proroštva  
koji  odbacuju  izmenjeno  značenje  ovog  teksta: 



1. Čak   Smit   kaže:   „Knjiga   će   biti   zapečaćena   do   kraja  
vremena.  Drugim  rečima:   'Danilo,  ti  ovo  nećeš  razumeti;;  
ona  će  biti  razumljiva  u  vreme  kraja. '“1 1 3 

2. Džon  Volvurd  je  napisao:  „U  devetom  stihu,  Danilu  je još  
jednom   rečeno  da  otkrivenje   koje  mu   je   dato   neće   biti  
potpuno razumljivo sve do kraja vremena. . . Glavna 
svrha   otkrivenja   bila   je   da  obavesti   one   koji  će   živeti  u  
vreme kraja. Zato je neophodno da se u istoriji odigraju 
određeni   događaji  i   ispuni   proroštvo  vezano   za   njih   pre  
nego   što   poslednja   proročanstva   budu   mogla   da   se  
razumeju.“1 1 4 

3. Metju  Henri  je  napisao:  „On  ne  treba  da  očekuje  da  će  se  
to   što   mu   je   rečeno   potpuno   razumeti   sve   dok  
proročanstva   ne   počnu   da   se   ispunjavaju:   Reči   su  
nerazumljive (zatvorene)   i   zapečaćene,   zagonetne,   i  
izgleda  da  će  tako  ostati  sve  do  vremena  kraja,  odnosno,  
dok   se   sve   ne   privede   kraju.   Danilu   je   naloženo   da  
zapečati  knjigu  do  poslednjih  vremena.“1 1 5 

4. G. H. Leng (G. H. Lang) je rekao: „Danilova  proročanstva  
će  biti   'zapečaćena,' što  znači  da  će  njegova  knjiga  ostati  
zatvorena,  tj.  malo  shvaćena  'sve do vremena kraja.'“1 1 6 

5. Dejv id Gjuzik (David Guzik) je napisao: „Jer   su   reči  
nerazumljive  i  zapečaćene  sve  do  vremena  kraja:  Danilo  
mora  da  odustane  od  daljih  zapitkivanja,  zato  što  se ova 
proročanstva   neće   razumeti   dok   ne   dođe   vreme   za   to.  
Postoji   određen   razlog   zbog   čega   su   nerazumljiva   i  
zapečaćena.“1 1 7  

6. Rabin David ibn Zimra, poznat i kao Mezuda David, je 
objasnio: „Dok   ne   dođe   vreme   otkupljenja,   mnogi   će  
pretraživati;;   tj.   pokušavaće   da   odgonetnu   značenje  
proročanstava   da   bi   izračunali   kada  će   doći   kraj,   ali   ih  
neće   razumeti   sve   do   samog   kraja,   kada   će   se   svima  
otvoriti  oči  kako  bi  razumeli  znake.“1 1 8 

Pre   nego   što  zaključimo   poglavlje,   dozvolite   da   kažem  nešto  o  
vrednosti predanja. 



Sa hrišćanskog  stanovišta,  svrha  predanja  je  da  verno  prenese  
„veru  koja   je   jednom  zauvek   predata   svetima“ (Juda 1:3). To je 
predanje   koje  će,   kada   se   sprovodi   pravilno,   čuvati   i   ortodoksiju  
(ispravno   verovanje)   i   ortopraksiju   (ispravno   ponašanje)   za  
naredno pokolenje. Dakle,   iako   se   često   odbacuje   u   današnjem  
postmodernom   društvu,   predanje   bi   trebalo   da   bude   veoma  
cenjeno   od   strane   svih   hrišćana.  Ono   predstavlja  zajednički  glas  
vernih  ljudi  koji  su  živeli  pre  nas  i  trebalo  bi  da  nam  pruži  podatke  
o doktrinalnim  stavovima  naše  vere.  To  nam  govori  da  nikada  ne  
treba olako da zanemarimo predanje.  Međutim,  u  ovom   slučaju,  
pošto  je  anđeo  jasno  rekao  da  knjiga  neće  moći  u  potpunosti  da  se  
razume sve do poslednjeg vremena,   imamo   čvrste   osnove   da  
sumnjamo u tradicionalno  shvatanje  i  pridamo  mnogo  veći  značaj  
suprotnim  mišljenjima  nego  što  je  to  običaj.  Naravno,  tumačenje  
Danilovog   proroštva   koje   se   usredsređuje   na   Bliski   istok, odn. 
islam,   uvek   je   bilo   gledište   manjine,   mada   je   danas   sve   pri-
hvaćenije  među  vernima.  Iako  su  razni  rani  jevrejski   i  hrišćanski  
proučavaoci  proroštva  tokom  istorije  prepoznali  da  mnogi  tekstovi  
ukazuju na islamski svet, pretpostavka islamskog Antihrista 
nikada  nije  do  pojedinosti  obrazložena  i  objašnjena  kao  što  je  sada.  
Smatram da je to tako, jednostavno   zbog   toga   što      sagledavanje  
Danilovih   proročanstava   u   bliskoistočnom,   odnosno   islamskom  
okruženju,   kako   je   predstavljeno  u   prethodnim   poglavljima,  ima  
istorijskog   smisla,   logično   je,   i   što   je   najvažnije,   potvrđeno   je  
Pismom.  I  više  od  toga,  pošto  je  suprotno  viđenje,  ne  zahteva  od  
nas   da   preinačujemo   jasno   značenje   anđeoskih   reči.   Dakle,   u  
slučaju  da  je  sagledavanje  Danilovih  proročanstava  na  ovaj  način,  
u   bliskoistočnom/islamskom   kontekstu,   ispravno,   onda   sa  
razlogom  možemo   da   smatramo   da   su   „poslednji   dani“   koji   su  
opisani   u  Danilovoj   knjizi,  veoma   blizu.   Kao   što   je  anđeo  nago-
vestio  Danilu,  knjiga  je  danas  otpečaćena  i  otvorena  za  verne.  Da  li  
ćemo  poslušati  njene  reči  je  nešto  što  tek  treba  da  se  vidi. 
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OTKRIVENJE 12,  13, 17: ŽENA,  MUŠKO 

DETE I ZVER 

 

 

OŠTO  SMO  ZAKLJUČILI  NAŠE  PROUČAVANJE  KNJIGE PROROKA  DANILA, 
usredsredićemo   pažnju na   nekoliko   važnih   poglavlja   u  
knjizi  Otkrivenja.  Kao  što  ćemo  videti,  Otkrivenje  ponovo  

govori   o   onome   što   nalazimo   u   Prorocima.   Za   naše   potrebe,  
počećemo   sa Otkrivenjem 12 i 13. Naravno, kao i ostatak 
Otkrivenja, i ovde se u velikoj meri govori slikovito, ali ne dajte 
da   vas   to   uplaši.   Kada   se   jednom   razotkrije   šta   slike   (prikazi)  
predstavljaju, poruka postaje sasvim jasna. 

OTKRIVEN JE 12: ŽENA  I  NJENO  DETE 

Odlomak  počinje  sa  ženom  obučenom  u  sunce  koja  je  trudna,  ali  
i  pred  porođajem:  „A  na  nebu  se  pojavi  veliko  znamenje:  žena  
obučena   u   sunce,   pod   nogama   joj  mesec,   a   na   glavi  venac   od  
dvanaest zvezda. Bila  je  u  drugom  stanju  i  vikala  je  u  porođaj-
nim bolovima i  mukama“  (st. 1–2). 

Osnovno pravilo koje uvek treba imati na umu kada se 
tumači   knjiga  Otkrivenje   jeste   da   se   ono,   za   razliku   od   drugih  
knjiga  u  Bibliji,  oslanja  na  mnogobrojne  proročke  tekstove  koje  
nalazimo  u  Starom  zavetu.  Kao  što  smo  već  rekli,  Otkrivenje je u 
suštini  proročka  simfonija,  veličanstveni  krešendo  i  zaključiva-
nje   Biblije,   ono   izranja   iz  mnoštva   stihova,   pesama,   proročan-
stava i objava koje mu prethode. Razumevanjem ovog pravila, 
prepoznati  koga  predstavlja  žena  je  zapravo  veoma  lako.  Ključni  
tekst   koji   nam   pomaže   da   otkrijemo   ko   je   ona,   nalazi   se   u  

P 



Postanju. U pitanju je Josifov san u kojem vidimo sunce, mesec 
i 12 zvezda (11, bez Josifa), a  zatim  je  objašnjeno  njihovo  zna-
čenje: 

Posle  opet  usni  drugi  san,  i  pripovedi  braći  svojoj  govoreć i: 
Usnih opet san, a to se sunce i mesec i jedanaest zvezda 
klanjahu meni. A  pripovedi  i  ocu  svom  i  braći  svojoj;;  ali  ga  
otac  prekori   i   reče  mu:  Kakav    je  to  san   što   si   snio?  Eda   li  
ćemo  doći  ja  i  mati  tvoja  i  braća  tvoja  da  se  klanjamo  tebi  do  
zemlje? I zaviđahu  mu  braća;;  ali  otac  njegov   čuvaše  ove  reči. 
(Postanje 37:9–11) 

Dakle,   pošto   razumemo   priču   o   Josifovom   snu,   prepozna-
jemo  da  žena  predstavlja  Izrael. 

MUŠKO  DETE 

Da  se  vratimo  Otkrivenju  12,  muško  dete  koje  će  žena  roditi   je,  
naravno, Isus Mesija. On je   onaj   na   koga   je   čitava   Biblija  
usredsređena.   On   je  Otkupitelj.   Kroz   to   dete,   Bog   će   dovršiti  
Svoj plan za spasenje sveta i vratiti izgubljeni raj i vrt u njemu. 
Ali,   kao   što   svi   znamo,   Bog   i   Njegov   narod   imaju i svog 
protivnika.  Satana  je  uvek  želeo  da  smete  Božji  plan  za  spasenje  
tvorevine.  Od  Postanja  3,  sukob  između  Satane  (zmije)  i  Isusa  
(seme  ženino)  se  neprestano  odigravao.  Na  kraju,  Isus  Mesija  će  
potpuno zdrobiti glavu stare zmije, zajedno sa njom i njenu 
decu, odn. njene potomke (vidi Jovan 8:44). Dakle, iako je 
tačno  da  je  Biblija  usredsređena  na  Isusa,  veći  deo  nje  govori  o  
Isusovoj  pobedi  nad   smrću  i  Satanom.  Zato,  kad  god  naiđemo  
na   proročanstvo   koje   se   odnosi   na  Mesiju,   unutar   teksta  uvek  
možemo   primetiti   Satanu   kako   odnekud   vreba. Ni ovaj tekst 
nije   drugačiji.   Zato,   već   u   sledećem   stihu,   upoznajemo se sa 
sledećim  glavnim  likom  u  priči:  aždajom  Satanom. 

AŽDAJA  SATAN A: PROTIVNJIK  ŽENE  I  NJEN OG DETETA 

Jednostavno  rečeno,  ono  što  Bog  voli,  Satana  mrzi.  Ono  što  Bog  
želi  da  izbavi,  Satana  želi  da  pokvari  i  satre.  Dalje  u  priči,  Satana  
se  oslikava  kao  aždaja  sa  sedam  glava  i  deset  kruna.  On  je  stao  



ispred  žene,  nadajući  se  da  će  proždreti  Dete  čim  se  rodi:  „Tada 
se   na   nebu   pojavi   drugo  znamenje:   Aždaja,  velika,   crvena   kao  
vatra. Imala je sedam glava i deset rogova, a na svojim glavama 
sedam kruna. Njen  rep  povuče  trećinu  zvezda  sa  neba  i  baci   ih  
na  zemlju.  Aždaja  stade  pred  ženu  koja  je  trebalo  da  se  porodi,  
da  joj  proždre  dete  čim  ga  rodi“ (Otkrivenje 12:3–4). 

Ali  muško   dete,  Mesija,   je   rođeno:   „Ona rodi  muško   dete,  
sina,  koji  će  gvozdenim  žezlom  vladati  nad  svim  narodima.  .  .“  I  
uprkos   Sataninom   nastojanju   (kroz   Iroda)   da   ubije   Isusa   još  
dok je Isus bio beba, Gospod je progovorio Josifu u snu i rekao 
mu  da   beži   u   Egipat   sa   svojom   porodicom:   „.   .   .dete bi uzeto 
Bogu i njegovom prestolu“  (Otkrivenje  12:5). 

Isus je rastao do odraslog doba, i po svojoj volji, odabrao da 
položi   svoj   život  na   krstu.  Naravno,   priča   o  Njemu   se  ovde   ne  
završava.  Tri  dana  kasnije,  On  je  ustao  iz  mrtvih  i  bio  vaznet  u  
nebo, i sada sedi s desne strane Ocu. 

Nakon   ovoga,   upoznajemo   sledeći   glavni   lik   u   ovoj   priči:  
Zver. 

ZVER 

Priča   se   nastavlja,   na   pozornici   se   pojavljuje   zver.   Ona   je  
neobično  slična  aždaji,  Satani:  „Tada videh kako iz mora izlazi 
Zver. Imala je deset rogova i sedam glava, a na svojim rogovima 
deset kruna i na svakoj glavi bogohulno ime. Ta Zver koju videh 
ličila  je  na  leoparda,  noge  su  joj  bile  kao  u  medveda,  a  usta  kao  u  
lava.   Aždaja   joj   dade   svoju   silu,   svoj   presto   i   veliku  
vlast“ (Otkrivenje 13:1-2). 

Kasnije, u Otkrivenju  17:3,  rečeno  nam  je  da  je  Zver  crvene  
boje  (skerletna).  Po  izgledu,  zver  kao  da  je  odraz  Satane,  Aždaje,  
i po svojoj boji i po broju glava i kruna. I to nije sve, Satana, u 
stvari, predaje svoju silu i vlast Zveri. Poput Boga Oca koji je 
poslao Svog  Sina  u  svet  da  bi  svet  u  Sinu  video  savršeni  odraz  
Oca,  Zver  je  samo  otelotvorenje  Satane  na  zemlji.  Govorićemo  i  



o   dubljem   značaju   ovoga,  ali   tek   nakon   što   završimo   ovaj   deo  
našeg   proučavanja.   Kao   prvo,  moramo   da   razumemo   značenje  
četiri  slike  iz  ovog teksta da bi nam ovi stihovi postali jasniji. 

ZVER – CARSTVO ILI VLADAVINA 

Prvo: „Zver“  predstavlja  carstvo  ili  vladavinu.  Ovo  tumačenje  se  
zasniva  na  Danilu  7,  gde  se  opisuje  Danilovo  viđenje  četiri  zveri,  
gde svaka od njih izlazi iz mora. Kada je prorok Danilo od 
anđela  zatražio  da  mu  kaže  šta  ove  zveri  predstavljaju,  on  mu  je  
prvo   rekao   da   su   četiri   zveri   „četiri   cara,“   ali   u   nastavku, 
saznajemo da su ta četiri cara predstavnici svojih carstava (st. 
23). I evo ovde, u Otkrivenju isto kao i u Danilu 7, zver 
predstavlja carstvo, odn. vladavinu. 

MORE - NEZNABOŽAČKI  NARODI 

Drugo: Trebalo  bi  da  znamo  šta  predstavlja  more  iz  kojeg  zver  
izranja.  U  Otkrivenju  17,  anđeo  objašnjava  apostolu  Jovanu  da  
more predstavlja ljudska   bića:   „Onda  mi   (anđeo)   reče: 'Vode 
koje si video, na kojima sedi Bludnica, to su narodnosti, 
mnoštva,  narodi  i  jezici'“  (Otkrivenje 17:15). 

Ali,  ne  samo  što  se  odnose  na  čovečanstvo,  već po proroku 
Isaiji, mora   posebno   predstavljaju   neznabožačke   narode   i  
plemena:  „Tada  ćeš  videti,  i  obradovaćeš se,  i  srce  će  ti  se  udiviti  
i  raširiti,  jer  će  se  k  tebi  okrenuti  mnoštvo  morsko  i  sila  naroda  
doći  će  k  tebi“ (Isaija 60:5). 

Dakle,   tumačenje   slika   započeli   smo   sa   slikom  Zveri   koja  
predstavlja carstvo kome Satana daje silu i koje se pojavljuje iz 
mora neznabožačkih (nejevrejskih) naroda. 

SEDAM GLAVA  =  SEDAM CARSTAVA TOKOM ISTORIJE 

Ali,   šta   predstavljaju   Zverinih   sedam   glava?   Hvala   Bogu,   ova  
slika je, takođe, objašnjena   u   Otkrivenju   17,   gde   je   ova   zver  
ponovo prikazana: 



I  ugledao    sam    (ženu    kako    sedi)    na  skerletnoj zveri punoj 
hulnih imena, koja ima sedam glava i deset rogova. . . A 
anđeo  mi  je  rekao:  „Zašto  se  čudiš?  Otkriću  ti  tajnu.  .  .  zveri  
koja je nosi, a ima sedam glava i deset rogova. . . Sedam 
glava predstav ljaju sedam gora. . . One predstav ljaju i 
sedam   careva:   pet   ih   je   palo,   jedan   vlada,   a   drugi   još   nije  
došao.  .  .  (st. 3, 7 –10, NSP). 

Ove   „gore   (planine),“   međutim,   nisu   samo   tek   neki  
geografski  pojmovi.  Kao  što  je  Robert  Tomas  objasnio:  „Sedam  
glava i gora. . . jesu sedam carstava koja se smenjuju jedno za 
drugim, sa sedam careva iz stiha 10 kao svojim glavama. Sedam 
glava  i  sedam  gora  slikovito  predstavljaju  ova  carstva.“1 1 9 

Slika  gore  se  obično  koristi  u  Pismu  kada  se  govori  o  carstvu  
(npr, Psalmi 30:7; 68:15–16; Isaija 2:2; 41:15; Jeremija 51:25; 
Danilo 2:35; Avakum 3:6,10; Zaharija 4:7). Knjiga proroka 
Avdije je,  na  primer,  cela  prororočanstvo  o  sukobu  „gore  Edom“  
i   „gore   Sion.“   Proročanstvo,   naravno,   ne   govori   doslovno   o  
sukobu   dve   planine;;   već   o   sukobu   dva   carstva:   Moavskog   i 
Izraelskog. Isto tako, i ovde u Otkrivenju 17, ove gore se ne 
odnose doslovno na planine   već   na   sedam   carstava tokom 
istorije. 

Kada se shvati da gore predstavljaju carstva, ostali tekst je 
lako  razumeti:  „Sedam  glava  predstavljaju  sedam  gora  [carstva].  
. . One predstavljaju i sedam careva.“   Jednostavno   rečeno:  
carevi i carstva idu zajedno, ali gore (planine) sa carevima 
nemaju  puno  zajedničkog.  Goru  u  doslovnom  smislu,  ne  može  
predvoditi  car,  ali  car  može  da  predstavlja  svoje  carstvo. 

Smisao ovog teksta, dakle, jeste da   pokaže   da   je   Satanino  
glavno  oružje  protiv  Boga,  Njegovog  naroda  i  namere  koju  Bog  
ima   za  zemlju,   uvek   bilo   neznabožačko   carstvo.  Neznabožačka  
svetska carstva su ta kroz koja Satana vodi svoj rat protiv Boga i 
Njegovog naroda tokom svih vekova. Ovo se dešavalo   još   od  
najranijih   dana   jevrejskog   naroda,   i   danas   je   još   uvek   tako.  
Sedmoglava zver predstavlja Satanino delovanje na zemlji. Kao 



što   Crkva   predstavlja   telo   Hristovo,   Zver   predstavlja   telo  
Satanino.   Eto   zašto   je   rečeno   da   će   Aždaja   Satana   dati   Zveri 
svoju silu, svoj presto i veliku vlast. 

RIM: GRAD NA SEDAM PLANIN A? 

Razmišljajući  o  istoriji,  neki   su  u  ovom  tekstu  prepoznali  Rim.  
Međutim,   dalja   ispitivanja   otkrivaju   da   je ovaj stav sporan, i 
zato  ga  većina  savremenih  tumača  odbacuje:  Džon  Volvurd,  na 
primer,   beleži   da   je   drevni   Rim   ležao   na   sedam   „brda.“  
Međutim,  grčka   reč   koja   se   koristi   u   tekstu   ne   označava   brda  
(bounos),   već   planine   (oros). Da se radilo o Rimu, pisac bi 
koristio  reč  za  brda.  I  ne  samo  to,  moramo  da  imamo  na  umu  da  
ovaj tekst govori o poslednjim vremenima. On ne opisuje 
prošlost.   Grad  Rim   danas   leži   na   deset   brda,   a   ne   na   sedam  
planina.  Iako   je   godinama   ovo   tumačenje   širom   prihvaćeno,   i  
sama pomisao da tekst govori  o  gradu  Rimu  je  neodrživa. 

Dakle,   sedam   „glava“   predstavljaju   sedam   carstava u 
istoriji. I to je u potpunom skladu sa onim što  tekst  u nastavku 
kaže,  „pet  ih  je  palo,   jedan  vlada,  a  drugi  još  nije   došao.“ Iako 
satanska   Zver   pre   svega   predstavlja   poslednje   antihrišćansko  
carstvo, ona je, takođe, i krajnje ostvarenje, vrhunac niza od 
sedam carstava koja su od Satane dobila silu. Ali, o kojim se 
carstvima   tačno   radi?   U vreme kada je Jovan pisao knjigu 
Otkrivenje, pet carstava  su  prošla  („pet  ih  je  palo“), dok  je  šesto  
još   uvek   bilo   u punoj snazi („jedan vlada“). Ovo carstvo je, 
naravno,  bilo  Rimsko  carstvo,   ili  šesta  „glava“  zveri. Međutim,  
koja   su   to   pet   carstava   koja   su   vladala   tim   područjem   pre  
Rimskog? To   su   bila   carstva   iz   prošlosti   kojima   je   Satana  
posebno   dao   silu   u   nameri   da   uništi   jevrejski   narod   i   tako  
pokvari   Božji   veličanstveni   plan   spasenja.  U   Bibliji   se   nalaze  
zabeleženi   brojni   napadi   koji   su   izvedeni   protiv   Izraela,  
jevrejskog   naroda   i   mladog   hrišćanskog   pokreta,   za   koje   su  
upotrebljeno šest  uzastopnih i  moćnih carstava koja su vladala 
Bliskim istokom: 



1. Egipat 

2. Asirija 

3. Vavilon 

4. Midopersija 

5. Grčka 

6. Rim 

Međutim,   ovaj   tekst   se   ne   završava   sa   šestim   carstvom.  
Nakon   Rima,   još   jedno   će   se   satansko   carstvo   podići.   Kada  
razmislimo koje je carstvo imalo obeležja   svih   prethodnih  
carstava: da bude silno,  neznabožačko (nejevrejsko), antijahvi-
stičko,   antisemitsko,   antisionističko   (da   se   bori   protiv   'gore 
Sion'),   i   konačno  antihrišćansko,   koje   je   vladalo   širim   područ-
jem biblijskog sveta: područjem   koje   okružuje  zemlju  Izrael      - 
samo jedno carstvo neprestano ispunjava sve te zahteve i prati 
obrazac onih koji su mu prethodili. 

SEDMO CARSTVO: ISLAMSKO CARSTVO 

Neposredno nakon dugog i sporog propadanja Zapadnog 
Rimskog carstva u sedmom veku, Islamsko carstvo je iznenada 
prešlo  granice  Arabije  i  za  kratko  vreme  zagospodarilo  čitavim  
područjem. Na kraju, ovo carstvo je zadalo smrtonosni udarac i 
Istočnom   (Vizantijskom)   Rimskom   carstvu,   kada   je   1453.g.,  
Mehmet  Osvajač   pokorio   Konstantinopolj   i   preimenovao   ga  u  
Istambul.   Sledeći   primer   zverskih   carstava   koja   su   mu  
prethodila, Islamsko carstvo je   često   davalo   polet   antijahvisti-
čkom,   antisemitskom, antisionističkom   i   antihrišćanskom  
duhu.   U   stvari,   sa   potpunim   uverenjem   se   može   reći   da   je  
Islamsko  carstvo   otelotvorilo   ove   osobine   u   daleko  većoj  meri  
od bilo kojeg drugog carstva u svetskoj istoriji. Kuran, najsvetiji 
tekst   islamske   vere,   ih   je   zapravo   proglasio   svetim   načelom,  
posebno  imenujući  Jevreje  i  hrišćane  na  svojim  stranicama  kao  
velike   bogohulnike   (hrišćane)   i   najveće   pobunjenike   i   neprija-
telje  Božje  (Jevreje)  u  istoriji.  



OTKRIVEN JE 13, 17: POSLEDN JE CARSTVO ZV ERI 

Kao   što   smo   videli   do   sada,   poistovećivanje   islama   sa  
poslednjom   zveri   iz   svetske   istorije   se   neprestano   potvrđuje   u  
Svetom   pismu,   doslovno   u   svakom   značajnijem   proročkom  
odlomku. Čak  i  stihovi  koji  su  vekovima  smatrani  kao  dokaz za 
rimskog Antihrista, nakon ponovnog preispitivanja, vidimo da 
oni,  zapravo  upućuju  na  bliskoistočnog  Antihrista.  Zato  ne  čudi  
što  kada  čitamo  slikoviti  prikaz  Sataninog  carstva  u  Otkrivenju  
13, vidimo da ono poseduje telo koje je delom leopard (ris, 
panter),   delom   lav   i  medved:   „Ta   Zver   koju   videh   ličila   je   na  
leoparda,  noge  su  joj  bile  kao  u  medveda,  a  usta  kao  u  lava.“  (st. 
2). 

Kao   što   smo   već   videli   u   Danilu   7,   iste   te   tri   životinje  
predstavljaju tri carstva: Vavilon, Midopersiju  i  Grčku.  Četvrta  
zver  iz  Danilovog  viđenja  je  ista  ova  koju  sada  razmatramo.  Ona  
je  mešavina lava (Vavilon), medveda (Midopersija) i leoparda 
(Grčka).  Nakon  Grčke,  jedina  carstva  koja  su  postojala  na  ovom  
delu sveta bila su Partsko, Sasanidsko, Rimsko i Islamsko 
carstvo. Nijedno  drugo  carstvo  se  u  ovom  području  nije  podiglo  
da bi  moglo  da  se  uzme  u  obzir  kao  moguće  zastrašujuće  carstvo  
četvrte  zveri. 

Parćane i Sasanide,   kao   što   smo   ranije   rekli,   možemo  
posmatrati   samo  kao   produženo   postojanje   Persijskog   carstva.  
Oni nisu bili obuzeti   antisemitskim   i   antihrišćanskim   duhom  
kao  šest  zverskih  carstva  pre  njih.  Parćani  i  Sasanidi  nikada  nisu  
pokušavali   da   unište   jevrejski   narod,   dok   sva   prethodna, 
satanska carstva jesu, niti su ikada imali neposrednu vlast nad 
Jerusalimom i izraelskom zemljom. 

Ako   bismo   spojili   geografska   „tela“   Grčke,   Midopersije i 
Vavilona,   koje   bismo   carstvo   dobili?   Da   li   bi   podsećalo   na  
Rimsko   carstvo   ili   Islamski   kalifat?   Odgovor   je   očigledan  
svakome ko ima makar malo smisla za geografiju i istoriju tog 
područja. 



 
Spoj Vavilonskog, Mido-Persijskog  i  Grčkog  carstva 

Rim sko carstv o: ne podudara se sa spojem  Vavilona (lava), 
Midopersije (m edveda)  i  Grčke  (leoparda) 

 



Rimsko   carstvo,   sa   svojom   jasnom   okrenutošću   prema  
Zapadu/Evropi,   jednostavno   ni   približno   se   ne   podudara   sa  
geografskim   položajem   Vavilonsko-Persijsko-Grčkog   carstva.  
Već   smo   videli,   tokom   većeg   dela   svog   postojanja,   granice  
Rimskog carstva ostale su oko 500 milja zapadno od Vavilona. 
Islamsko   carstvo   je,   međutim,   „slomilo“   čitavo   ovo   područje  
potpuno i u svakom pogledu. Islamski kalifat je zauzeo svu 
zemlju   koju   su   prethodna   carstva   imala   pod   svojom   vlašću,   i  
proširio   se  daleko  izvan  tih  granica. Dakle, da ponovimo, kada 
uzmemo  u  obzir  celokupnu  oblast  koju  su  držala  sva  tri  carstva: 
Grčke,   Vavilona   i   Midopersije, zajedno, Rimsko carstvo ni 
približno   ne   ispunjava   uslov   da   bude   četvrto   carstvo,   dok   ga  
Islamski kalifat u potpunosti ispunjava. 

SMRTN O RAN JENA GLAVA 

Prema   Otkrivenju   13,   poslednje   zversko   carstvo   će   pretrpeti  
nešto  što  će  izgledati  kao  smrtna  rana.  Sedmo  carstvo  prividno  

Islam ski kalifat: spoj Vavilona (lava), Midopersije  (medveda)  i  Grčke  (leoparda) 



će   proći,   a  zatim   će,   na   zaprepašćenje   i   užas  mnogih,   doživeti  
preporod  i  ponovo  oživeti:  „Jedna glava kao da joj je bila smrtno 
ranjena, ali se njena smrtna rana zaceli. I ceo svet se zadivi i 
pođe  za  Zveri“ (st. 3). 

Proročanstvo   o   isceljenju   smrtne   rane   glave   se   ponavlja  
kasnije u Otkrivenju 17, gde glava sedme zveri prividno 
vaskrsava: 

Zver koju si v ideo nekad je bila,  a  sada  nije.  Uskoro  će  izaći  
iz   Bezdana   i   otići   u   propast.   Stanovnici   zemlje   čija   imena  
nisu  od  postanka  sveta  zapisana  u  Knjizi  života  začudiće  se  
kad  budu  v ideli  Zver  jer  je  nekad  bila,  sada  nije,  a  doći  će. . . 
Zver koja je nekad bila, a sada nije, sama je osmi car; ona 
pripada sedmorici i ide u propast. (st. 8, 11) 

U  poslednjim  danima,  stanovnici  zemlje  će  se  zadiviti  kada  
budu videli da se carevina ponovo uspostavlja. Islamski kalifat 
koji   je   doživeo   privremenu   ili   delimičnu   smrt,   ponovo   će  
zaživeti  kao osmo i poslednje zemaljsko carstvo. Ovo poslednje 
satansko carstvo je jednostavno ponovno pojavljivanje Islam-
skog  kalifata.  Oni  koji  budu  živeli  u  poslednjim  danima  naći  će  
se   u   čudu   kada   budu   videli   da   Islamski   kalifat,   koji   je   nekad  
vladao Bliskim istokom,  ponovo  oživljava. 

Neki   su   tvrdili   da   bi   oživljena   zver  mogla   biti   bilo   koje   od  
prethodnih   carstava,   kao   što   je   na   primer   Asirsko   carstvo.  
Međutim,  moramo   da   imamo   na  umu   da  Otkrivenje   17   samo  
ponavlja  ono  što  je  bilo  rečeno  u  Danilu  2  i  7  (kao  u  glavama 8, 
9   i   11).  U  Danilu   2,   poslednje,   antihrišćansko   carstvo   je   pred-
stavljeno stopalima kipa, koje proizilazi iz prethodnog carstva, 
što  je  predstavljeno  dvema  nogama  od  gvožđa,  koje,  kao  što  smo  
videli, predstavljaju Islamski kalifat koji se u istoriji već  pojavio.  
U  Danilu  7,   isto  to  je  prikazano  slikama  četiri  zveri.  Tu  vidimo  
da je poslednje pojavljivanje satanskog carstva prikazano 
izrastanjem deset rogova   iz   četvrte   zveri,   koja   je: Islamski 
kalifat, koji nam je sada poznat iz istorije. Dakle, nakon što  smo  
preispitali   važne   tekstove,   sledećih   osam   carstava   možemo  



prepoznati  kao  ona  koja  je  Satana  posebno  opunomoćio  i  koja  
se jedno za drugim smenjuju tokom istorije: 

1. Egipatsko carstvo 

2. Asirsko carstvo 

3. Vavilonsko carstvo 

4. Midopersijsko carstvo 

5. Grčko  carstvo 

6. Rimsko carstvo 

7 . Islamski kalifat 

8. Obnovljeni Islamski kalifat 

Ono  što  daje  dodatnu  težinu  mišljenju  da  su  posladnja  dva  
carstva  zapravo   islamska   carstva   jeste   istorijska   činjenica   koja  
govori   o   padu   Islamskog   kalifata.   Neposredno   nakon   što   je  
Muhamed, osnivač   i   prorok   islama,   umro,   njegovi   saradnici   i  
članovi   porodice   su   preuzeli   vođstvo   nad muslimanima. 
Muhamedov blizak prijatelj i tast, Ebu Bekr, je postao prvi kalif. 
Razdoblje vladavine Ebu Bekra i narednih tri kalifa je poznato 
kao  Rašudinski   kalifat. Nakon  Rašudinskog   kalifata   pojavio   se  
Umajadski kalifat, zatim Abasidski, i na kraju, veliki deo 
muslimanskog carstva je potpao pod Otomane. Pod pojmovima 
„Islamsko   carstvo“   i   „Islamski   kalifat“   podrazumevamo   sve  
pomenute dinastije, koje su sve zajedno ukupno  vladale  više  od  
1300   godina.   Međutim,   ova   hiljadugodišnja   svemuslimanska  
vladavina je bila, u stvari, obezglavljena 1924.g. kada je turski 
svetovni   reformator   Mustafa   Kemal   Ataturk   ukinuo   sveopšte  
islamsko carstvo poznato pod nazivom kalifat i zvanje i položaj  
sveopšteg   islamskog  vođe: kalifa.   Ovo   nekadašnje   jedinstveno  
carstvo   je   rasparčano   i   iz   njega   su   nastali   savremeni   narodi   i  
njihove   države.   Danas,   kada   su   se   zapadne   sile   povukle   sa  
Bliskog istoka, sila Otomanskog carstva se obnavlja. Glava se 



isceljuje,  a  Islamsko  carstvo  oživljava.  Ali,  to  je  tema  za  sledeću  
knjigu. . . 

RAT  IZMEĐU  RIMSKOG I ISLAMSKOG CARSTVA 

Za  onog  ko  se  drži  pretpostavke  rimskog  Antihrista,  Otkrivenje  
17   predstavlja   značajnu   poteškoću.   To   možemo   da   vidimo   u  
Reganovom  objašnjenju stihova 10 i 11: 

U ovom tekstu  apostol  Jovan  kaže  da  postoji cedam careva, 
odn. carstava, u istoriji koje bi trebalo uzeti u obzir i od 
kojih  „pet   ih   je   palo,   jedan  v lada,  a   drugi   još  nije  došao ; a 
kada  dođe,  treba  samo  malo   da  ostane.  Zver koja je nekad 
bila, a sada nije, sama je osmi car; ona pripada sedmorici i 
ide  u  propast.“  U to vreme, pet carstava koja su do tada pala 
bila su Egipat, Asirija, Vavilon, Midopersija   i   Grčka.   Ono  
koje   je   tada   još   uvek   postojalo  bilo   je  Rimsko.  Ono   koje  će  
doći   bi   trebalo da bude preporođeno  Rimsko carstvo, iz 
njega   će   se   pojav iti   ono   koje   će   biti   osmo   i   poslednje,  
svetsko  carstvo,  kojim  će  vladati  Antihrist.1 20 

Potpuno   se   slažem   sa  Reganom  u   vezi   pet   palih,   kao   i   sa  
šestim   carstvom.   Ali   se   sa   njegovim   poistovećivanjem   sedmog 
carstva  sa  obnovljenim  Rimskim  carstvom,  ne  slažem.  Verujem  
da  se  ovde  radi  o  Islamskom  kalifatu.  U  stvari,  kao  što  smo  već  
razmatrali, ako ne uključimo   Islamski   kalifat   u   ovom   delu,  
nemoguće   je   pomiriti   ovaj   odlomak   sa   prethodnim   otkrive-
njima, u Danilu  2  i  7.  Ovo  bi  trebalo  da  bude  Reganov  pokušaj  
da   sve   poveže,   jer   nakon   sedme   glave,   on   ubacuje   „osmo   i  
poslednje,  svetsko  carstvo,  kojim  će  vladati  Antihrist.“  Ali,  gde  
je to carstvo u Danilu 2 i 7? Po Reganovoj zamisli, noge od 
gvožđa   u  Danilu   2   predstavljaju Rimsko carstvo iz istorije. Iz 
ovog   carstva   dolaze   stopala,   a   zatim   iz   stopala,   još   jedno,  
„svetsko   carstvo.“   Međutim,   u   samom   tekstu   ne   nalazimo  
opravdanje  za  takvu  pomisao.  Isto  tako,  prema  Reganu,  četvrta  
zver iz Danila 7 predstavlja Rimsko carstvo. Iz ovog carstva 
izlaze deset rogova, koji se povezuju sa obnovljenim Rimskim 
carstvom.  A  zatim,  nekako,  još  jedno  carstvo,  „svetsko  carstvo“  



izrasta   iz   rogova.   To   jednostavno   nije   ono   što   tekst   kaže.  
Pretpostavka  rimskog  Antihrista  nameće  treće  Rimsko carstvo, 
tamo  gde  ono  uopšte  ne  postoji.  

Sa   druge   strane,   kada   shvatimo   da   sva   ta   proročanstva  
ukazuju na Islamsko carstvo, bilo kao sedmu glavu u Otkrivenju 
17,  noge  od  gvožđa  u  Danilu  2,   ili  četvrtu  zver  iz  Danila  7,  tada  
svi  ovi  stihovi  savršeno  pristaju jedan uz drugi. Islamski kalifat 
iz   prošlosti   jeste   sedma   glava   zveri, a obnovljeni Islamski 
kalifat, Antihristovo carstvo, biće  osma.  Vrlo  je  jednostavno. 

Neki  bi  verovatno  da  pitaju  zašto  Rimsko  carstvo  u  Danilu  2  
i   7   nije   uključeno,   a   u   popisu   carstava u Otkrivenju 17 jeste. 
Odgovor je jednostavan. Otkrivenje 17 nam prikazuje sva 
satanska,   neznabožačka  zverska   carstva  u   istoriji,   dok,   kao   što  
smo   videli,   Danilo   2   i   7   govore   samo   o   carstvima   koja   će   se  
podići   posle Navuhodonosora u Vavilonu. Izostavljeni su 
Egipatsko  i  Asirsko  carstvo,  pošto   su  ona  postojala  ranije,  dok  
se   Rimsko   carstvo   prostiralo   znatno   zapadnije.  Međutim,   ova  
carstva   su  uključena  u  Otkrivenju  12,  13   i  17,   kada   nam   je   dat  
pun popis satanskih carstava iz istorije. 

U   zaključku,   da   ponovimo, pretpostavka rimskog 
Antihrista   ima   nekoliko   poteškoća   koje   joj   ne dozvoljavaju da 
ispuni zahteve teksta. S druge strane, Islamski kalifat se vrlo 
lako  uklapa  u  proročki  opis,  bilo  da  se  radi  o  slici  koja  prikazuje  
spoj lava (Vavilona), medveda (Midopersije)  i   leoparda  (Grčke)  
ili  o  sedmoj  glavi  sedmoglave  zveri.  Još  jednom  se  potvrđuje  da,  
od   Postanja   do  Otkrivenja,  možemo   da   primetimo   da   se   ista  
slika  oslikava,  na  mnogo  načina,  uz  korišćenje  različitih  prikaza  
i opisa, i uvek iznova. 
 

 

 

 



Tabela carstava koja su  uključena  u  Otkrivenju, u 12, 13 i 17 .gl.: 

 

 

 

 

 

 

 

 

carstvo Danilo 2 Danilo 7 Otkrivenje 17 

Egipatsko Nije  uključeno Nije  uključeno Prva glava 

Asirsko Nije  uključeno Nije  uključeno Druga glava 

Vavilonsko Zlatna glava Lav Treća  glava 

Medopersijsko Ruke i prsa od 
srebra 

Leopard Četvrta glava 

Grčko Stomak i bedra 
od bronze 

Medv ed Peta glava 

Rim sko nije  uključeno Nije  uključeno Šesta glava 

Islam sko noge  od  gvožđa Četvrta zver Sedma glava: 
spoj lava, 
leoparda i 
medveda 

Antihristovo Stopala od 
gv ožđa  i gline 

Deset rogova 
izrasla  iz  četvrte  

zv eri 

Osmi car, 
isceljena sedma 

glava 

Mesijansko Stena   
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JEZEKILJ 38-39: GOG IZ MAGOGA 

1.  DEO 

 

 

EDAN OD NAJVAŽNIJIH proročkih  tekstova  i  vrlo  čest  predmet  
rasprave, jeste Jezekelj 38 i 39, koji je poznat kao „bitka  
Goga i Magoga.“   Ovaj   tekst   opisuje   zlog   vladara   iz  

poslednjih   dana   koji   nosi   naziv   „Gog,“   i  moćan   savez   naroda  
koji  ga  slede,  i  koji  će  zajedno  nastupiti  protiv  Izraela,  ali  će  biti  
natprirodno  uništeni.  Nažalost,  pored  toga  što  je  ovo  jedno  od 
najznačajnijih   proroštava u Pismu, ono je istovremeno u 
najvećoj  meri  pogrešno  shvaćeno.  Neophodno  je,  dakle,  da  oni  
koji   istražuju   Bibliju   ovaj   tekst   proučavaju   marljivo   i   sa  
najvećom   pažnjom,   kako   bi   uočili   njegovo   pravo   značenje   i  
poruku. 

RASPROSTRANJENO  GLEDIŠTE 

Gledište   koje   je   u   današnje   vreme  najzastupljenije   jeste   da   su  
Gog  i  Antihrist  dve  različite  osobe.  Dakle,  Gog  će  napasti  Izrael  
nekoliko  godina  pre  nego  što  to  učini  Antihrist.  A  zatim  će  se,  
nakon  što  Gog  i  njegova  vojska  budu  uništeni,  iz  Evrope pojaviti 
Antihrist.   Ovo   gledište   je   dobro   predstavio  Džon  Volvurd,   koji  
se, takođe, drži   opšteprihvaćenog   stava   da   će   vojske   koje   će  
krenuti   na   Izrael   predvoditi   Rusija:   „Kada  Rusija   bude   sklo-
njena   s   puta,  glava   obnovljenog  Rimskog   carstva,   koja   će u to 
vreme  nadzirati  Mediteran,  moći  će  da  proglasi  sebe  za  jedinog  
vladara  sveta.“1 21  

J 



Grant   Džefri   (Grant Jeffrey),   još   jedan   poznati   predavač  
proroštva,  drži  se  sličnog  viđenja: 

Kada rusko-arapski savez bude napao Izrael, prorok je 
rekao   da   će   se   Bog   natprirodno   umešati   snažnim  
zemljotresima,  gradom  i  pomorima  i  njima  potući  udružene  
sile   ruskih   i   arapskih   vojski.   .   .   Ovi   zastrašujući   proročki  
događaji   pripremiće   put   za   ispunjenje   proročanstava   koja  
govore o Antihristovom zaposedanju svetske vlasti i 
sedmogodišnjem  mirovnom   sporazumu  koji  će   potpisati  sa  
Izraelom.  Ovaj  sporazum  sa  Antihristom  će  označiti  početak 
konačnog  sedmogodišnjeg  odbrojavanja  do  povratka  Mesije  
i bitke kod Armagedona.1 22 

U   skladu   sa   ovakvim   objašnjenjem,  mnogi   veruju   i   da   će  
nakon   uništenja Goga i njegovih vojski, islam kao religija 
potpuno   izgubiti   svoj   značaj   i   prestaće   da   bude  velika   svetska  
religija.   Predavač   proroštva  Dejvid  Regan  čak   smatra   da  će   se  
bitka   opisana   u   Jezekilju   38   i   39   završiti   sa   „skoro   potpunim  
uništenjem   svih   vojski iz muslimanskih naroda na Bliskom 
istoku“:  „Rat  iz  Psalma  83  koji,  zatim,  vidimo  i  u  Jezekilju  38,  
dovešće   do   skoro   potpunog   uništenja   svih   vojski   iz  
muslimanskih naroda na Bliskom istoku. . . Dakle, ako je 
Antihrist  musliman  koji  će  vladati  muslimanskim  carstvom na 
Bliskom istoku  tokom  Velikih  nevolja,  onda  će  vladati  carstvom  
koje  će  biti  opustošeno.“1 23 

Mark   Hičkok   (Mark Hitchcock)   kaže:   „Odstranjivanjem 
ovog rusko-islamskog  saveza  i  svih  njihovih  vojski  utrće   se put 
za  Antihrista  koji  će  se  nameriti  da  zavlada  svetom.  .   .  Često  se  
pitam  da  li  će  možda  Antihrist  na  sebe  preuzeti  odgovornost  za  
uništenje  Gogovih   vojski   tvrdeći   da   ima   neko   tajno   oružje   za  
masovno  uništenje.“1 24 

BI T KA  GOGA  I  MA G OGA :  
MU S LI MA NI  I ZB RI SA NI  

A RMA GED ON S KA  B I T KA : 
IS U S OV POV RA T A K  

SEDA M GODINA  V EL IKIH N EV OL JA  

Vreme  Goga  iz  Magoga  prema  opšteprihvaćenom  gledištu 



Isto  tako,  Nejtan  Džons  izjavljuje:  „Islam  je  samo  još  jedan  
poredak  koji  će  biti  zbrisan  pre  nego  što  će  Antihrist  uspostaviti  
svoju  vladavinu.“1 25 

Kako   su  ovi   poznavaoci   proroštva   došli   do   ovakvog   stava?  
Odgovor nalazimo u dvema pretpostavkama koje su pridodate 
tekstu   od   strane   onih   koji   se   drže   pretpostavke   o   rimskom  
Antihristu. Prva  pretpostavka  je  da  će  Antihrist  i  njegova  vojska  
doći   iz   Evrope.   Pošto   je   očigledno   da   Gogove   snage   nisu   iz  
Evrope,  došlo  se  do  zaključka  da  Gog  mora  biti  neko  drugi,  a  ne  
Antihrist.   Druga   pretpostavka   je   da   će   Antihrist   biti   ili  
humanista ili univerzalista  koji  će  tražiti  da  bude  obožavan  kao  
jedini Bog ili jedan od bogova. Razumljivo je da muslimani 
nikada  ne  bi  podržali  takvog  čoveka.  Onima  koji  se  drže  takvog  
stava  je,  zato,  bilo  potrebno  nešto  što  će  ukloniti  1,59  milijardi  
muslimana sa sveta da bi se,   po   njihovom   tumačenju,   na   taj  
način  pripremio  put  za  Antihrista  koji  će  sve  religije  dovesti  pod  
svoj nadzor. Upravo u Jezekilju 38-39 zagovornici rimskog 
Antihrista  smatraju  da  su  našli  osnovu  za  svoj  izmišljeni  budući  
događaj   koji   će   muslimane   ukloniti   iz   priče.   Zato,   mnogi  
poučavaju   da   će,   zbog  velikih   gubitaka   koje  će   pretrpeti   u   bici 
Goga i Magoga, islam, ili   prestati   da   bude   značajna   sila   na 
zemlji,  ili  u  potpunosti  nestati,  što  će  stvoriti  uslove  da  se  pojavi  
evropski Antihrist, humanista ili univerzalista. I tako je 
opšteprihvaćeno  tumačenje  Jezekilja  38-39  rođeno,  ne  toliko  iz  
pažljivo   proučenog teksta   (egzegeze),   već,   iz   potrebe   da   se   taj  
tekst   uklopi   u   prethodno   izneseno   i   dobro   razrađeno   eshato-
loško  objašnjenje. 

POSLEDICE RASPROSTRAN JEN OG GLEDIŠTA 

Moramo   da   shvatimo   da   pomenuto   tumačenje   nije   neko  
sporedno   gledište.   Zbog   ovog   opšteprihvaćenog   tumačenja  
Jezekilja 38-39,  mnogi  hrišćani  zaista  veruju  da  će  pre  Isusovog  
povratka,   više   od  milijardu   i   po  muslimana   biti   „zbrisano,“1 26 
„istrebljeno,“1 27  „opustošeno,“1 28 ili  će  preći  u  drugu  veru.  Mnogi  
misle   da   će   i   Rusija,   takođe,   biti   uništena.   Ovo   je   sasvim  



suprotno   od   svih   proračuna   vezanih   za   porast   i   kretanje 
stanovništva   koji   pokazuju   da   će   za   nekoliko   desetina   godina,  
islam  prerasti  u  najveću  svetsku religiju. Ovakva suprotnost je 
neverovatna.   Šta   ćemo,   dakle,  ako   predviđeni   budući   događaji 
nisu   ništa   drugo   osim   uobrazilja   koja   se   izrodila   iz   pogrešnog  
tumačenja   nekoliko   ključnih   eshatoloških   tekstova?   Danas  
imamo ogroman deo Crkve koji je prihvatio gledište   povodom  
budućnosti  islama  koje  ne  samo  što  je  izmišljeno,  već  i  pogubno.  
Posledice  koje  ovo  gledište  može  naneti  evangelizaciji,  poslanju  
i   molitvi   su   zabrinjavajuće.   Kada   sam   započeo   pisanje   ove  
knjige,   nekoliko   visoko   uvaženih   poznavalaca proroštva  mi   je  
reklo  da  je  rasprava  između  stavova  koji  koji  zastupaju  rimskog  
i   islamskog   Antihrista   neumesna.   Upšte   se   ne   slažem   s   tim.  
Rasprostranjena biblijsko-proročka   gledišta   neposredno   utiču 
na   postupke   velikog   broja   hrišćana.   U   svetu   se   nadzire  
pojavljivanje   islama   kao   najbrojnije   religije   i   najvećeg   izazova  
Crkvi   i   ono   je   nespojivo   sa  gledištem   koje   govori   o   nestajanju  
islama sa zemlje. Jednostavno, nema ničega  zajedničkog  između  
ova   dva   gledišta.   Ovo   nije   pitanje   koje Crkva   može   sebi   da  
priušti   da   u   osnovi   pogreši.   Zaista   je   od   izuzetne   važnosti   da  
proučavaoci  Svetog pisma marljivo  istražuju  proročke  tekstove  
kako  bi  došli  do   pravog  razumevanja,  a  ovo  se  posebno  odnosi  
na Jezekilja 38-39. 

JEVREJSKI STAV 

Za   razliku   od   rasprostranjenog   hrišćanskog   stava,   gledište  
jevrejskih   rabina   prepoznaje   Goga   kao   konačnog   neprijatelja  
Božjeg  naroda.  Zatim,  da  su  o  njemu  i  njegovoj  vojsci  pisali  svi  
drugi  proroci.  U  tumačenju  Knjige  proroka  Jezekilja  (Ezekiel, a 
Commentary Anthologized from Talmudic, Midrashic and 
Rabbinic Sources),   nam   se   kaže:   „Konačni   rat,   kada   će  Gog  
upasti u Jerusalim, opisan je u Zahariji 14. Sveto pismo obiluje 
nagoveštajima  ratova  Goga  i Magoga,  koje  najjasnije  zapažamo  
kod  proroka.  .  .  Najduži,  sa  najviše  pojedinosti  i  najodređeniji  se  
nalaze u  knjigama  proroka  Jezekilja,  Zaharije,  Joila  i  Danila.“1 29 



Dok je Jevrejima poslednji zao svetski vladar poznat pod 
nazivom  Gog,  Novi  zavet  ga  naziva  imenima  kao  što  su  Antihrist  
(1. Jovanova 2:22), sin propasti (2. Solunjanima 2:3), bezakonik 
(2. Solunjanima  2:8),  zver  (Otkrivenje  11:7),   i  drugačije.  Slično,  
čitamo  i  u  Talmudu: 

Gle,   pojav iće   se  car   u   zemlji  Magog  u   poslednjim  danima.  
On   će   sabrati   careve   koji   krune   nose   i   komandire   sa  
oklopima,   i   svi  će  mu   se   narodi   pokoravati.  Oni  će  povesti  
bitku protiv  dece   u   rasejanju,   ali   će   ih   Gospod   spremno  
dočekati  i  sagoreće  dah  života  u  njima  plamenim  ognjem  što  
dolazi   sa   podnožja   slavnog   trona.   Njihova   mrtva   tela   će  
padati po gorama zemlje Izrael, i divlje poljske zveri  i ptice 
nebeske   će   se   skupiti   da   se   goste   njima. Nakon toga, sv i 
Izraelovi  mrtvaci  će  vaskrsnuti  i   uživati  u   dobrima   koja  su  
od početka  bila  skrivena  od  njih,  i  primiće  nagradu  za  svoje  
delo.1 30 

I   opet:   „Na   kraju,   samom   kraju,   Gog   i   Magog,   i   njihove  
vojske  će  krenuti  na  Jerusalim,  ali  će  pasti  od  ruke Mesije cara. 
Sedam   punih   godina   deca   Izraela   će   svoje   oružje   koristiti   za  
potpalu  i  neće  morati  da  idu  u  šumu  da  seku  drva.“1 31 

GOG KAO AN TIHRIST 

Sada   kada   sve   ovo   imamo   na   umu,   pogledajmo   šta   nam  
pokazuje  da  je  Gog  Antihrist,   i  da  će  narodi  iz  Gogovog  saveza 
biti   među   glavnim   sledbenicima   Antihrista.   Videćemo   da   je  
napad iz Jezekilja 38-39   samo   još   jednom   preneta   ista   priča  
koju nalazimo kod svih ostalih proroka. Iako se brojne poje-
dinosti  mogu  dodati,  osnovni  sadržaj  jeste  sledeći:  

1. Udruženi  narodi  koje  predvodi Gog (Antihrist) napadaju 
Izrael  i  progone  hrišćane  širom  sveta. 

2. Ovaj  napad  imaće  za  posledicu  da,  tokom  razdoblja  od  tri  
i po godine,   narod   Izraela   doživ i   poslednje,   krajnje  
opustošenje, prilikom kojeg mnogi budu odvedeni u 
zarobljeništvo. 



3. Kao Mesija,   Gospod   će   se   umešati   i   izbaviti   preživele   i  
osloboditi zarobljene. 

4. Nejevreji  će  se  okrenuti  Gospodu. 

5. Izrael  će  se  vratiti  Gospodu  zauvek. 

6. Mesija v lada iz Jerusalima. 

Dakle,  videćemo  da  su  događaji  o  kojima  govori  Jezekilj  isti  
oni o kojima su govorili svi ostali proroci u Bibliji. Iako koriste 
različite  prikaze  i  naglašavaju  različite  pojedinosti  ove  priče,  svi  
proroci  ukazuju  na  isti  niz  događaja. 

U KOJE  VREME  ĆE  ZAPOČETI  I  KOLIKO  ĆE  TRAJATI (JEZEKILJ 38-39) 

Oni   koji   zastupaju   većinski   stav,   ovde   vide   niz vrlo zbijenih 
događaja.  Ovo  gledište  je  vrlo  dobro  opisao  biblijski  učitelj  Mark  
Hičkok   (Mark Hitchcock) u knjizi Predstojeći   islamski   napad  
na Izrael (The Coming Islamic Invasion of Israel):  „Jezekilj  38-
39  opisuje  ono  što  bi  mogli  da  nazovemo   'jednodnevnim ratom' 
- ili   čak   'jednosatnim ratom' - pošto   će   Bog   brzo   i   potpuno  
zbrisati   islamske   osvajače   sa   lica   zemlje   natprirodnim   sred-
stvima.“1 32 

Dakle,   među   onima   koji   se   drže   ovog   gledište,   postoji  
pokušaj   da   se   odredi   vreme   odigravanja   bitke   u   nekom   vrlo  
kratkom   rasponu   na   satu   događaja   poslednjeg   vremena.   Pisac  
Ron Rouds (Ron Rhodes), u svojoj knjizi Sprema se oluja sa 
severa (Northern Storm Rising),  navodi   ono   što   vidi   kao   šest  
mogućih  vremena  u  koje  se  može  smestiti  Jezekilj  38-39: 

1. Pre  uzeća  Crkve  i  pre  velikih nevolja. 

2. Nakon  uzeća  Crkve  ali  pre  velikih  nevolja. 

3. U prvoj polov ini ili usred velikih nevolja. 

4. Na kraju velikih nevolja. 

5. Na  početku  hiljadugodišnjeg  carstva. 

6. Na  kraju  hiljadugodišnjeg  carstva.1 33 



Međutim,  ovo  gledište  koje  namerava  da  ograniči  Jezekijino 
proročanstvo  na  samo  jedno  od  ovih  veoma  kratkih  vremenskih  
razdoblja, ne uspeva da prepozna vrlo prisutnu osobinu 
biblijskih   proročanstava:   ona   često   govore   o   spletu   od   više  
događaja  na  vrlo  sažet  i  ograničen  način.1 34 Savršeni  primer  za  
to vidimo u Otkrivenju  12:5,  koje  opisuje  ženu  Sion,  koja  rađa  
Isusa,   muško   dete:   „Ona   rodi   muško   dete,   sina,   koji   će  
gvozdenim   žezlom   vladati   nad   svim   narodima.  I   dete   bi   uzeto  
Bogu  i  njegovom  prestolu.“ 

Ako  bismo  čitali  ovaj  stih  kao  da  je  u  njemu  sve  rečeno,  bili  
bismo   primorani   da  verujemo   da   je  Isus   bio   uznet   ka   Božjem  
prestolu neposredno nakon svog rođenja.   Ono   što   tekst   ne  
pominje   jeste   trideset   i   tri   godine   Isusovog   zemaljskog   života  
koje   dolaze   između   Njegovog   rođenja   i   Njegovog   uzeća.  
Međutim,  bez  obzira  što  ovaj  tekst  ne  govori,  čak  i  ne  spominje,  
tih  dodatnih  nešto  više  od  trideset  godina,  ni  na  koji  način  ih  ne  
isključuje.   Pošto   imamo   prednost   da   sagledamo   taj   događaj  
nakon  što  se  on  zbio,  znamo  da  je  Isus  živeo  na  zemlji  trideset i 
tri   godine.   Na   sličan   način mogu da se sagledavaju brojna 
mesijanska   proročanstva.   Još   jedan   takav   primer   nalazimo   u  
Isaiji: 

Ali  će   izaći   šibljika   iz  stabla   Jesejevog,   i   izdanak   iz   korena  
njegovog  izniknuće. I  na  Njemu  će  počivati  Duh  Gospodnji,  
duh mudrosti i razuma, duh saveta i sile, duh znanja i straha 
Gospodnjeg. I  mirisanje  će  Mu  biti  u  strahu  Gospodnjem,  a  
neće  suditi  po  viđenju  svojih  očiju,  niti  će  po  čuvenju  svojih  
ušiju   karati. Nego   će   po   pravdi   suditi   siromasima   i   po  
pravici  karati  krotke  u  zemlji,  i  udariće  zemlju  prutom usta 
svojih,   i  duhom  usana  svojih   ubiće   bezbožnika. I   pravda  će  
Mu biti pojas po bedrima, i istina pojas po bocima.  I  vuk  će  
boraviti   s   jagnjetom,   i   ris   će   ležati   s   jaretom,   tele   i   lav ić   i  
ugojeno  živ inče  biće  zajedno,  i  malo  dete  vodiće  ih.  (11 :1–7) 

Po ovom   odlomku,   priča   o   Mesiji   neprekidno   teče   od  
Njegovog   pojavljivanja   kao   šibljike   iz   stabla   Jesejevog,   do  
udaranja  zemlje  i  ubijanja  bezbožnika.  Nigde  u  tekstu  ne  vidimo  



nagoveštaj  dvohiljadugodišnje  praznine  između  Isusovog  prvog  
dolaska i Njegovog povratka  radi  konačne  pobede.  Očigledno  je  
da  nisu  uključene  brojne  pojedinosti  vezane  za  Mesijinu  službu  
na   zemlji   koje   nalazimo   u   drugim   proročanstvima.   Možemo  
navesti   i  mnoge  druge  slične  primere,  zato  što  se  ovaj  obrazac  
učestalo  pojavljuje  u  proročkim  tekstovima kroz celo Pismo. 

Isti obrazac se koristi i u Jezekilju 38-39. Brojne pojedinosti 
nisu  spomenute  u  tekstu,  ali  to  nipošto  ne  znači  da  se  ovde  radi  
samo  o  jednom  kratkom,  „jednočasovnom  ratu.“  Čitati  tekst  na  
ovaj   način,   znači   ne   uočavati   ovu   vrlo   uobičajenu   osobinu  
biblijskog  proroštva.  Ovo  proročanstvo  ne  treba  videti  kao  jedan  
izdvojen,   kraći   događaj,   niti   smatrati   da   tekst   sadrži   potpuni  
opis i sve pojedinosti   onoga   što  će   se   tada   odigrati, već   je   ovo  
vrlo   uopšten   proročko - pesnički   sažetak   završnog   sedmo-
godišnjeg   razdoblja   koje   prethodi   Isusovom   povratku,   onako  
kako  to  Jezekilj  posmatra.  Tekst  započinje  opisom  u  kojem  Bog  
izaziva  Goga  da  krene  na  Izrael,  što  zatim  dostiže  svoj  vrhunac  u  
povratku Mesije i uspostavljanju mesijanskog carstva. Kao 
neposredne  posledice  uništenja  Gogove  vojske  vidimo  sledeće: 

1. Božje  ime  više  se  nikad  neće  skrnaviti. 

2. Preživeli  narodi  će  doći  do  spasonosne  spoznaje  Boga. 

3. Zarobljeni  Izraelci  će  biti  oslobođeni. 

4. Bog  će  izliti  Svo j Duh na Izrael. 

5. Preživeli  iz  Izraela  će  doć i do poznanja Gospoda. 

6. Izrael  će  zauvek  živeti  bezbrižno  u  svojoj  zemlji. 

7 . Sam  Gospod  će  boraviti  u  zemlji  Izrael. 

Pošto  se  ovi  opisi  mogu  primeniti  samo  na  vreme  Isusovog  
povratka i uspostavljanja Njegovog mesijanskog carstva, 
nemoguće   je   da   su  Gog   i   njegova   vojska   bilo   šta   drugo   osim  
Antihrista  i  njegove  vojske.  Ovo  će,  dakle,  biti  naš  prvi  zadatak:  
da razmotrimo nekoliko tekstova o tom vremenu koji pokazuju 
da  se  ovaj  odlomak  završava  povratkom  i  vladavinom  Mesije. 



BOŽJE  IME  SE  VIŠE  NIKADA  NEĆE  SKRNAVITI 

Nekoliko   puta   nam   se   u   Danilovoj   knjizi   napominje   da   će  
Antihrist  učestalo  huliti  na  Gospoda.  U  Danilu  11:36  vidimo  da  
će   Antihrist   „uzvisivati“   samog   sebe   i   „čudno  govoriti   na   Boga  
nad   bogovima.“  U  Danilu  7:25,   rečeno  nam   je   da  će   Antihrist  
huliti   na   „Višnjeg.“   Ali   razmislite   o   ovome:   osim   što   je  
bogohulnik,  Antihrist  će  predvoditi  svetski  pokret  koji  će  slediti  
njegov primer. Svetski religiozni pokret koji je podstaknut i 
vođen   od   strane   Antihrista   biće   najveći   i   najistaknutiji   pokret  
bogohuljenja koji je svet ikad upoznao. Dok kod Jezekilja 
čitamo  da,  nakon  što  Gog  i  njegova  vojska  budu  poraženi,  Božje  
ime  se  više  nikada  neće  skrnaviti:  „I  proslaviću  se  i  posvetiću  se 
i   biću   poznat   pred   mnogim   narodima,   i   poznaće   da   sam   ja  
Gospod. . . I sveto ime svoje obznaniću   usred   naroda   svog  
Izrailja,   i   neću  više   dati   da   se   skvrni   sveto   ime  moje,   nego   će  
poznati narodi da sam ja Gospod, Svetac u Izrailju“ (38:23; 
39:7). 

Ovo predstavlja veliku, ako ne i nepremostivu, prepreku za 
one koji veruju da Gogov poraz prethodi dolasku Antihrista. 
Kako  može  biti  rečeno  da  će  skrnavljenje  Božjeg  imena  zauvek  
prestati neposredno pre pojave najpoznatijeg bogohulitelja u 
istoriji,   koji   će   otvoreno   huliti   na   Boga   tri   i   po   godine?   To  
jednostavno  nije  moguće.  Jedini  način  na  koji  ovaj  tekst  može  
da  se  uskladi  sa  ostalim  proročanstvima  o  poslednjem  vremenu  
jeste ako prihvatimo da je Gog Antihrist. Kada Gog bude 
uništen,   zajedno   sa   njegovom   vojskom,   tada   će   bogohulnici  
zauvek  zauvek  biti  ućutkani. 

NEZNABOŠCI  ĆE  DOĆI  DO POZN AN JA BOGA 

Prorok Isaija   nas   obaveštava   da   će   nakon   Isusovog   povratka,  
„poznanje  Boga“   ispuniti   čitavu  zemlju:   „Neće   uditi   ni   potirati  
na   svoj   svetoj   gori   mojoj,   jer   će   zemlja   biti   puna   poznanja  
Gospodnjeg kao  more  vode  što  je   puno“ (Isaija  11:9).  I  zato  će  
se, tokom Isusove   hiljadugodišnje   vladavine,   svi   neznabožački  
narodi   pokloniti   pred   izraelskim   Bogom:   „Opomenuće   se   i  



obratiće  se  ka  Gospodu svi  krajevi  zemaljski,  i  pokloniće  se  pred  
Njim  sva  plemena  neznabožačka“ (Psalam 22:27). 

Isto  tako,  Isaija  opisuje  kako  će  deca  nekadašnjih  jevrejskih  
neprijatelja  doći  u  Izrael  da  izraze  svoje  kajanje  i  da  se  poklone  
Bogu:  „I  sinovi  onih  koji  su  te  mučili  doći  će  k  tebi  klanjajući  se,  
i  svi  koji  te  preziraše  padaće  k  stopalima  nogu  tvojih,   i  zvaće  te  
gradom Gospodnjim, Sionom Sveca Izrailjevog“ (Isaija 60:14). 

U skladu sa ovim, i na drugim mestima u Pismu nalazimo 
da   će,   nakon   što  Bog  uništi  Goga   i   njegovu  vojsku,   svi   narodi  
upoznati  Gospoda:  „I  pustiću  oganj  na  Magoga  i  na  one  koji  žive  
na  ostrvima  bez  straha;;  i  poznaće  da  sam  ja  Gospod. . . neću  više  
dati  da  se  skvrni  sveto  ime  moje,  nego  će  poznati  narodi  da  sam  
ja Gospod, Svetac u Izrailju“  (Jezekilj  39:6–7). 

Ponovo vidimo da   je   ovaj   tekst   značajna   poteškoća  za   one  
koji   bi   da   ove   događaje   smeste   nekoliko   godina   pre   Isusovog  
povratka.   Neki   su   pokušali   da   umanje   značaj   ovog   izveštaja,  
smatrajući   kao   da   se   radi   o   nekom   površnom   umnom  
poznavanju   Boga   Izraela.   Međutim,   time   se   izveštaju   čini  
nepravda.   Kako   se  može   reći   da   će  narodi   doći   do   poznanja   i  
priznati da je Gospod Bog, Svetac Izraelov, jedini pravi Bog, 
neposredno  pre  nego  što  svi  zajedno  počnu  da  skrnave  Njegovo  
ime, Njegovu zemlju i da napadnu Njegov narod? To jedno-
stavno   nema   nikakvog   smisla.   Baš   kao   što   je   poznavalac  
proroštva  Ralf  Aleksander  (Ralph Alexander)  objasnio:  „Jezekilj 
39:7,22 izjavljuje da   ime   Gospodnje   nikada   više   neće   biti 
skrnavljeno, što   je   prosto   nemoguće   ako   su   velike   nevolje   na  
pragu.   Štaviše,   podatak   da   će   narodi   'poznati Gospoda' 
priznavanjem Njegove vrhovne vlasti se vrlo dobro uklapa u 
vreme drugog Isusovog dolaska, a ne u vreme pre samih velikih 
nevolja.“1 35 

I   drugi   poznavaoci   proroštva   se   slažu.   Džejms   Barton  
Kofman  je  napisao:  „Ovo  se, takođe, uklapa  u  prizore  konačnog  
suda.   .   .  Trideset  sekundi  nakon  početka  Sudnjeg  dana,  u  svetu  



više   neće   biti   nijednog   neznabošca   (agnostika) niti nevernika 
(ateiste).“1 36 

Jedino pravilno razumevanje ovog teksta, koji se odnosi na 
narode   koji   će   doći   do   stvarnog   poznanja   i   poklonjenja   Bogu,  
jeste   tačno   onako   kako je to prorok Isaija opisao, kada zemlja 
bude puna znanja, ili,  tačnije,  bogopoznanja.  I  to  se  jednostavno  
neće  dogoditi  sve  dok  se  Isus  ne  vrati. 

JEVREJSKI ZAROBLJENICI  BIĆE  OSLOBOĐENI 

Među  mnogim   užasnim   nesrećama   koje   će   zadesiti   Jevreje   u  
vreme kada budu pod jarmom Antihrista i njegove vojske, je da 
će  mnogi  biti  odvedeni  u  zarobljeništvo  po  okolnim  narodima.  
Gospod o tom danu govori kroz proroka Amosa: „Jer,  evo,  ja  ću  
zapovediti   i  razmetaću  među  svim  narodima  dom  Izrailjev  kao  
što   se   razmeće   žito   u   rešetu   da   ni   zrno   ne   padne   na   zemlju“ 
(Amos 9:9). Isus je govorio sasvim otvoreno o mnogim 
jevrejskim  zarobljenicima  koji  će  biti  odvedeni  u  okolne  narode  
tokom  pokolja  koji  će  izvršiti  Antihrist:  „Pašće  od  oštrice  mača  i  
biće   odvedeni   u   ropstvo   po   svim   narodima,   a   pagani   će  gaziti  
Jerusalimom dok se ne ispune vremena  pagana“  (Luka 21:24). 

Međutim,   dok   nekoliko   odeljaka   govore   o   velikim   strada-
njima,   drugi   naglašavaju   da   je   oslobađanje  zarobljenika   u   ruci  
Gospodnjoj, kroz Mesiju. Car David je prorokovao o oslobo-
đenju  jevrejskih  zarobljenika  i  slavnim  danima  koji  će  uslediti:  

Ti  ćeš  ustati,  smilovaćeš  se  na  Sion,  jer  je  vreme  smilovati  se  
na   nj,   jer   je   došlo   vreme . . . Tada   će   se   neznabošci   bojati  
imena Gospodnjeg, i svi carev i zemaljski slave Njegove; Jer 
će  Gospod sazidati   Sion,   i   jav iti   se  u   slavi   svojoj.  .   .   Što   je 
prinikao sa svete v isine svoje, Gospod pogledao s neba na 
zemlju.  Da  čuje   uzdisanje   sužnjevo,   i  odreši  sinove   smrtne;;  
Da bi kazivali na Sionu ime Gospodnje i hvalu Njegovu u 
Jerusalimu,   Kad   se   skupe   narodi   i   carstva   da   služe  
Gospodu“ (Psalam 102:13–16, 19–22). 



Isaija je, takođe, povezao  oslolobođenje  jevrejskog roblja sa 
danom  Gospodnje   osvete:   “Duh je Gospoda Boga na meni, jer 
me Gospod pomaza da javljam dobre glasove krotkima, posla 
me da zavijem ranjene u srcu, da oglasim zarobljenima slobodu 
i   sužnjima da   će   im   se   otvoriti   tamnica. Da oglasim godinu 
milosti  Gospodnje  i  dan  osvete  Boga  našeg“ (Isaija 61:1–2). 

Zaharija   je   povezao   oslobođenje   zarobljenih   sa   dobom  
Mesijine  vladavine:  „.  .  .i  vlast  će  mu  biti  od  mora  do  mora  i  od  
reke do krajeva zemaljskih. A  ti,  za  krv  zaveta  tvog  pustih  sužnje  
tvoje  iz  jame,  gde  nema  vode.  Vratite  se  ka  gradu,  sužnji,  koji  se  
nadate,  još  ti  i  danas  javljam  da  ću  ti  platiti  dvojinom“  (Zaharija 
9:10–12). 

Joilo je, takođe, prorokovao  o  tome:  „Jer, gle, u one dane i u 
ono vreme, kad vratim roblje Judino i jerusalimsko.   .   .“  (Joilo  
3:1). 

Sofonija   je   slično   govorio:   „jer   će   ih   pohoditi  Gospod  Bog  
njihov  i  povratiti  roblje  njihovo“ (Sofonija 2:7). 

Svedočanstva   svih   ovih   proroka   su  u   potpunom   skladu   sa  
onim  što  Jezekilj  opisuje  kao  posledicu  uništenja  Goga  i  njegove  
vojske: 

Toga radi ovako govori Gospod Gospod:   Povratiću   roblje  
Jakovljevo   i   smilovaću   se   svemu   domu   Izrailjevom   i  
revnovaću  za  sveto  ime  svoje,  pošto  podnesu  sramotu  svoju  
i   sve   prestupe   svoje,   kojima   mi   prestupiše   dok   seđahu   u  
svojoj  zemlji  bez  straha  i  nikoga  ne  beše  da  ih  plaši,  kad  ih  
dovedem natrag iz naroda i saberem ih iz zemalja 
neprijatelja njihovih, i posvetim se u njima pred mnogim 
narodima.   I   poznaće   da   sam   ja   Gospod   Bog   njihov    kad  
odvedavši   ih   u   ropstvo   među   narode opet ih saberem u 
zemlju   njihovu   ne   ostav ivši   ih   nijednoga   onde   (Jezekilj 
39:25–28) 

Nekoliko  pojedinosti  se  moraju  naglasiti.  Prvo,  oslobođenje  
izraelskim  zarobljenicima   dolazi   na   jedan   poseban   način   i   kao  
neposredna  posledica  uništavanja  Goga  i  njegove vojske. Ali, to 



nije   samo   neko   obično   oslobođenje;;   već,   tekst   napominje   da  
nijedan   od   njih   više   neće   „ostati“   zatvoren.   To   je   potpuno   i  
konačno   oslobođenje   koje   se   jedino   može   povezati   sa  
mesijanskim   dobom.   Smeštajući   ovaj   događaj  nekoliko   godina  
pre pojave  Antihrista,  kako  to  čini  ovo  rasprostranjeno  gledište,  
on  postaje  vrlo  protivrečan  mnogim  drugim  tekstovima  koji  nas  
obaveštavaju   da   će   vojska   Antihrista  mnoge   Jevreje   odvesti   u  
ropstvo (npr. Luka 21:24). Ovaj tekst je u skladu sa ostalim 
prorocima, jedino ako su Gog i Antihrist jedna te ista osoba. 

IZRAEL UPOZNAJE GOSPODA ZA SVA VREMENA 

Kao  što  će  neznabožački  narodi  upoznati  Gospoda  i  krenuti  za  
Njim   kada   nastupi   mesijansko   carstvo,   tako   će   i   preživeli   iz  
Izraela.  O   ostataku,   tj  Izraelovim   preživelima   koji   će  upoznati  
Gospoda  nakon  moćnog  izbavljenja,  proroci  često  govore.  Isaija  
je   govorio   o   njemu:   „I u to vreme ostatak Izrailjev i koji se 
izbave  u   domu   Jakovljevom   (.   .   .)   će   se   oslanjati   na  Gospoda  
Sveca  Izrailjevog  istinom“ (Isaija 10:20). 

Na drugom  mestu,   Isaija   slično   govori   caru   Jezekiji:   „Jer 
ostatak   doma   Judinog,   što   ostane,   opet   će   pustiti   žile   ozdo   i  
roditi ozgo. Jer   će   iz   Jerusalima   izaći   ostatak,   i   iz  gore   Siona,  
koji  se  sačuvaju.  Revnost  Gospoda nad  vojskama  učiniće  to“ (2. 
Carevima 19:30–31). 

Prorok Joilo je, takođe, govorio   o   tom   danu:   „I svaki koji 
prizove   ime   Gospodnje   spašće   se;;   jer   će   na   gori   Sionu   i   u  
Jerusalimu   biti   spasenje,   kao   što   je   rekao  Gospod,   i   u  ostatku  
koji pozove Gospod“  (Joilo  2:32). 

Mihej   je   napisao:   „I   učiniću   od   hromih ostatak i od 
odagnanih  silan  narod;;  i  Gospod  će  carovati  nad  njima  na  gori  
Sionu  odsada  i  doveka“ (Mihej 4:7). 

Govoreći  o  ostatku,  Jeremija  je  prorokovao  o  danu  kada  će  
svi  oni  doći   do  „poznanja  Gospoda“:  „I  neće  više  učiti  prijatelj  
prijatelja ni brat brata   govoreći:   Poznajte  Gospoda;;   jer   će  me  



znati svi od malog do velikog, govori Gospod;;  jer  ću  im  oprostiti  
bezakonja   njihova,   i  grehe   njihove  neću  više   pominjati“ (Jere-
mija 31:34). 

Kasnije,   nadovezujući   se   na   ono   što   su   proroci   pre   njega  
govorili, apostol   Pavle   kaže   da   će   doći   dan   kada   će   preživeli  
ostatak Izraela doći do  spasonosne  spoznaje  Boga:  „A  Isaija  viče  
o Izraelu: 'Ako sinova Izraelovih bude koliko i morskog peska, 
ipak  će  se  spasti  samo  Ostatak. Jer,  Gospod  će  uskoro  i  potpuno  
sprovesti svoju Reč  na  zemlji'“ (Rimljanima 9:27–28). 

I  konačno,  apostol  Jovan  podseća  na  proroka  Jeremiju  kada  
govori   šta   znači   'upoznati' Boga:   „A   ovo   je   večni   život:   da  
upoznaju tebe, jedinog istinitog Boga, i onoga koga si poslao - 
Isusa  Hrista“ (Jovan 17:3). 

Ali, Jezekilj je taj kod koga su preživeli   ostatak   i   njihov  
dolazak do 'poznanja' Boga sasvim povezani. U ovom tekstu, 
rečeno   nam   je   da,   kada   Gogova   vojska   bude uništena,   sav  
preživeli   Izrael   će   od   tog   trenutka   zaista   poznavati   Njega:   „I 
poznaće   dom  Izrailjev   da   sam ja Gospod Bog njihov, od onog 
dana  i  posle“  (39:22). 

Ne  može  biti   jasnije.  To  nije  samo  preporod  prilikom  kojeg  
će  mnogi  Jevreji  postati  pobožniji;;  već  će  čitav  Izrael   spoznati 
„svog  Gospoda Boga.“  Ovo   snažno   spasenje   čitavog   naroda   je  
opisano do pojedinosti ranije, u Jezekilju 20. U tom tekstu, 
Gospod povezuje bitne pojedinosti: 

1. Gospod postaje Car Izraela. 

2. Gospod ulazi u sud sa Izraelom. 

3. Gospod  ulazi  u  večni  savez  sa  Izrealom. 

4. Pobunjenike  će  'odlučiti'  iz  Izraela. 

5. Gospod   prikuplja   raštrkane   Jevreje   iz   ostalih 
naroda. 

6. Čitav   Izrael  upoznaje  Gospoda. 



Razmislite  o  sledećem  odlomku,  i  dok  to  činite  upitajte  sebe  
kako  on  može  da  se  odnosi  na  bilo  šta  drugo,  osim  na  potpuno  
spasenje   izraelskog   naroda.   A   to   je   upravo   ono   što   Jezekilj  
opisuje  kao  posledicu  uništenja Goga i njegovih sila: 

Tako   ja   bio   živ,   govori   Gospod   Gospod,   rukom   krepkom   i  
mišicom   podignutom   i   izlivenim   gnevom   carovaću   nad  
vama. I   izvešću  vas   iz   naroda,   i   sabraću  vas   iz   zemalja   po  
kojima  ste  rasejani,  rukom  krepkom  i  mišicom  podignutom  
i izlivenim gnevom. . . i  onde  ću  se  suditi  s  vama  licem  k  licu . 
. . i dovesti vas u sveze zavetne. I   odlučiću   između   vas  
odmetnike i koji odustaju od mene.  .  .  i  poznaćete  da  sam  ja  
Gospod. . . Jer na mojoj gori svetoj, na visokoj gori 
Izrailjevoj, govori Gospod Gospod,   onde   će   mi   služiti   sav  
dom   Izrailjev,   koliko   ih   god   bude  u   zemlji,  onde  će  mi   biti  
mili.   .  .  I   poznaćete   da   sam   ja  Gospod kad vas dovedem u 
zemlju  Izrailjevu,  u  zemlju  za  koju  podigoh  ruku  svoju  da  ću  
je  dati  ocima  vašim.  (Jezekilj 20:33–42) 

IZRAEL BEZBEDN O BORAVI U  SV OJOJ ZEMLJI 

Kada se Izrael pokaje, spozna Boga i prestane da Mu bude 
neposlušan,   svi   Jevreji   sveta   će   se   naći   u   svojoj   domovini   i  
zauvek  živeti  bezbedno  u  njoj:  „Pošto  podnesu  sramotu  svoju  i  
sve   prestupe   svoje,   kojima  mi   prestupiše   dok seđahu  u   svojoj  
zemlji  bez  straha  i  nikoga  ne  beše  da  ih  plaši.   .   .  ne  ostavivši   ih  
nijednoga onde ('među  narode')“  (Jezekilj 39:26, 28). 

O  ovim  stihovima,  Si.  F.  Kil   je  pisao:     „Od  tada,  pa  nadalje,  
narod   Božji   se   više   neće   bojati   da   će   neprijatelj   ugroziti mir i 
njegovo  blaženstvo  u  zemlji  koju  mu  je  Gospod  dao  u  nasledstvo  
za  sva  vremena.“1 37  

Još  snažnije  je  objasnio  Dejvid  Blok  (Daniel Block):  „Jeze-
kiljeva   izjava   da   nijedan   pojedinac   neće   biti   izostavljen   kada  
Jahve bude obnovio svoj narod je bez premca u Starom zavetu. 
Jahveova  obnova  je  ne  samo  potpuna  već  i  trajna.  Obećao  je  da  
nikada  više  neće  skrivati  Svoje  lice  od  Svog  naroda.“1 38 



Naravno,   suvišno   je   i   reći   da   je   Izraelu   nemoguće   da   ima  
istinsku   bezbednost   pre   nego   što   Antihrist   ne   bude   uništen.  
Izrael  može  bezbedno  boraviti  u  svojoj  zemlji   jedino  ako  su  svi  
njegovi  neprijatelji  uništeni,  Isus  Mesija  prisutan  i  Gospod  izlije  
svoj Duh na čitav Izrael. 

BOG IZLIVA SVOJ DUH NA IZRAEL 

U  jednom  od  najsnažnijih  proročkih  odlomaka  u  Pismu,  prorok  
Zaharija govori   o   danu   kada   će,   nakon   uništenja   naroda   koji  
okružuju   Jerusalim,   Gospod   će   izliti   svoj Duh na   preživeli  
jevrejski narod: 

I   u   taj   dan   tražiću   da   istrebim   sve   narode   koji   dođu   na  
Jerusalim; I   izliću   na   dom   Davidov    i   na   stanovnike  
jerusalimske duh milosti i  molitava,   i   pogledaće   na  mene  
kog  probodoše;;  i  plakaće  za  njim  kao  za  jedincem,  i  tužiće  za  
njim kao za prvencem. U  ono  će  vreme  biti  tužnjava  velika  u  
Jerusalimu   kao   tužnjava   u   Adadrimonu,   u   polju  
migdonskom. (Zaharija 12:9–11) 

Po ovom odlomku, postoje tri  događaja  koji  se  preklapaju:  
(1)  Gospod   uništava  narode   koji   su   napali  Izrael;;  (2) jevrejski 
narod  uviđa  da  je  Isus,  onaj  koga  su  oni  (i  svi  mi)  proboli,  zaista  
Mesija; i (3) Gospod izliva svoj Duh na jevrejski narod. Isaija 
sve ovo svrstava u jedan isti dan: 

I   doći   će   Izbavitelj   u   Sion   i   k   onima   od   Jakova   koji   se  
obraćaju   od   greha,   veli   Gospod. A  ovo   će   biti   zavet   moj   s  
njima,  veli  Gospod:  Duh  moj,  koji  je  u  tebi,  i  reči  moje,  koje  
metnuh   u   usta   tvoja,   neće   otići   od   usta   tvojih   ni   od   usta  
semena tvog, ni od usta semena semena tvog, veli Gospod, 
odsele i doveka. (Isaija 59:20–21) 

Dakle, ukoliko prethodni opis u Jezekilju koji govori o 
spoznaji   Gospoda   „odsele   i   doveka“ nije   dovoljan   da   konačno  
utvrdi   narav   tog   događaja,   tada   će   sledeći   Jezekiljev   opis  
zasigurno   to   učiniti:   „I   neću   više   kriti   lice   svoje   od   njih   kad  
izlijem Duh svoj na dom Izrailjev, govori Gospod Gospod“  
(Jezekilj 39:29). 



Mnogi   su   nameravali   da   ovaj   događaj   svedu   samo   na  
ograničeni   duhovni   preporod   u   Izraelu   koji   bi   trebalo   da   se  
dogodi nekoliko godina pre Isusovog dolaska. Biblijski 
poznavalac   Dejvid   Regan,   na   primer,   za   njega   kaže:   „Mnogi  
[Jevreji]   će   otvoriti   svoja   srca   za   Gospoda.   U   stvari,   ovaj  
događaj   bi   mogao   da   se   odnosi   na   slučaj   kada   će   144.000  
Jevreja iz Otkrivenja 7:1-8 prihvatiti   Ješuu   kao   svog  Mesiju   i  
postati  zapečaćeni  od  Gospoda  za  posebnu  službu  tokom  sedam  
godina  velikih  nevolja.“1 39 

Jasno je da je ovaj   događaj   daleko   više   od   evanđelizacije  
koja  protutnji  gradom.  Ne  samo  što  je  Gospod  rekao  da  nijedan  
jedini  Jevrej  neće  ostati da  živi  među drugim narodima (39:28), 
i  da  će  Ga  sav  Izrael  poznavati  „od  toga  dana  pa  nadalje“  (39:22, 
NSP),  već  je  rekao  i  da  će  izliti  svoj Duh na  njih  i  da  više  nikad  
neće  sakriti  svoje  lice  od  njih  (st.  29).  U  svetlu  ovog  neospornog  
dokaza, mnogi odgovorni   biblijski   tumači   se   slažu   da   ovaj  
odlomak   predstavlja   potpuno   i   konačno   okretanje   jevrejskog  
naroda Gospodu. 

1. Danijel   Blok   je   ispravno   izjav io:   „To   označava   početak  
novog   doba,   koje   će   biti   prepoznatljivo   po   Izraelovoj  
spoznaji   Jahvea,   što   je,   zapravo, potpuno ostvarivanje 
zavetne  zajednice.“1 40 

2. Si.   F.   Kil   je   rekao   da   ovaj   stih   označava   preokret   u  
Jezekiljevom   proročanstvu,   u   kojem   „Izrael   će   znati   da  
Gospod  jeste  i  uvek  će  biti  njegov   Bog.“1 41  

3. Lesli Si. Alen (Leslie C. Allen)   u   priručniku   sa  
objašnjenjima biblijskih pojmova i tekstova (Word 
Biblical Commentary ) kaže:   „Događajima   iz   'toga   dana'  
zavet   između  njih   i   Jahvea   biće   konačno   i   u   potpunosti  
ostvaren.“1 42 

4. Robert  V,   Dženson   (Robert W. Jenson), u Brazoškom  
bogoslovskom   biblijskom   priručniku (The Brazos 
Theological Commentary  on the Bible),   kaže:   „Štaviše,  
'od toga dana pa nadalje,' od dana kada Gospod otvoreno 
ispolji   Svoje   božanstvo,   i   Izrael   će   spoznati   'da   sam   Ja  



njihov Bog.' Ovde je na ishod Gospodnjeg delovanja 
stav ljen   vrlo   snažan   naglasak,   pošto  će   događaj   koji   će  
dovesti do ovog spoznanja samo otkrivenje Gospodnje 
slave: Izrael, kao i ostali narodi, upoznaće   Boga  
neposredno.“1 43 

5. Jain M. Djugid (Iain M. Duguid)  u  biblijskom  priručniku  
The NIV Application Commentary kaže   da   će   nakon  
Gogovog  uništenja „doći   do   korenite   promene  u   srcima  
Njegovog   naroda,   jer   će   biti   bezbedni   u   Njegovom  
prisustvu   i   On   v iše   nikada   neće   sakriti   Svoje   lice   od  
njih.“1 44 

6. Metju   Henri   je,   govoreći   o   ovom   odlomku,   rekao:  
„Prebivanje   Duha   jeste   nepogrešivo   jemstvo   Božje  
neprestane naklonosti.  On  v iše  neće  skrivati  Svoje  lice  od  
onih na koje je izlio svoj Duh.“1 45 

MESIJA JE PRISU TAN 

Kao krunski dokaz da je Gog Antihrist, Jezekilj otkriva da je 
prilikom   Gogovog   uništenja,   Isus   Mesija   telesno   prisutan   na  
zemlji:  „I u revnosti svojoj, u ognju  gneva  svog  govoriću:  doista,  
tada  će  biti  drhat  veliki  u  zemlji  Izrailjevoj. I ribe morske i ptice 
nebeske  i  zveri  poljske  i  sve  što  gamiže  po  zemlji,   i  svi   ljudi  po  
zemlji  zadrhtaće  od  mene“  (38:19-20). 

Gospod  kaže  da  će  na  zemlji  i  ljudi  i  životinje „zadrhtati“  od  
Njegovog prisustva ('od mene').  Reč   koja   se   ovde   koristi   jeste  
prisustvo, odnosno hebrejski panim - ָניִםפ . Panim se odnosi na 
stvarno   lice   i   prisustvo   određene   osobe.   Kada   Bog   kaže   da   će  
ljudi na zemlji zadrhtati od Njegovog panim,  On  kaže da  će  oni  
biti   prestravljeni   zbog   Njegovog   stvarnog   prisustva.   Za   reč  
panim,  biblijski  rečnik  The New Unger’s Bible Dictionary kaže:  
„Pod  prisustvom  (licem)  Jehove  se  podrazumeva  lično  Jehovino  
pojavljivanje.“1 46 Biblijska enciklopedija The New International 
Encyclopedia of Bible Words kaže:   „U   Starom   zavetu,   biti   u  
Božjem  ili  nečijem  prisustvu  se  označava  predlogom (ל) koji se 



stavlja   ispred   hebrejske   reči   panim ('lice'). Misli se na 'stajati 
licem k licu.'1 47  

Panim se koristi u Starom zavetu kada se odnosi na 
neposrednu  prisutnost  Božju.  Jakov  je,  na  primer,  nakon  što  se  
rvao   sa   anđelom  Gospodnjim,   to  mesto   nazvao   imenom   koje  
znači   'videh Boga licem k licu': „I Jakov nadede ime onom 
mestu Fanuil - פְּנוּאֵל  (od Panuil); jer, veli, Boga videh licem 
[panim] k licu [panim],  i  duša  se  moja  izbavi“  (Postanje 32:30). 

Takođe   je   zanimljivo   primetiti   da   umesto   hebrejskog  
panim,   Septuaginta   koristi   grčku   reč   prosopon - πρόσωπον. 
Prosopon je   jedna  od   dve  reči  koja  se  u  Novom  zavetu  obično  
koristi   da   ukaže   na   samo   prisustvo.   Druga   reč   je   parousija - 
παρουσια,  koja  se  često  povezuje  sa  Isusovim  drugim dolaskom. 
U  poređenju  sa  parousijom, prosopon je  mnogo  snažniji  pojam.  
Parousija podrazumeva pristizanje, a prosopon prisustvo. 
Isusov dolazak na oblacima je Njegova parousija, ali onog 
trenutka  kada  je  stigao,  koristi  se  reč   prosopon.  Jedan  odličan  
primer   korišćenja   reči   prosopon jeste prizor u kojem vidimo 
kako  pravedni  gledaju  Božje  lice  u  večnom  gradu:  „Više  neće  biti  
nikakvog  prokletstva.  U  gradu  će  biti  Božiji   i  Jagnjetov  presto i 
njegove   sluge   će  mu   služiti.  Gledaće  njegovo   lice   [prosopon] i 
njegovo  ime  će  im  biti  na  čelima“  (Otkrivenje 22:4). 

Jezekiljev   opis   ljudi   koji   drhte   zbog   straha   od   Božjeg   lica  
otkriva  da  prilikom  svršetka  bitke  Goga  i  Magoga,  Isus  Mesija,  
Bog u telu, telesno je prisutan na zemlji, u Izraelu. 

SVETAC U  IZRAELU 

Sledeći   dokaz   o   Isusovoj   telesnoj   prisutnosti   na   završetku   ove  
bitke  se  vidi  u  Jezekilju  39:7:  „I  sveto  ime  svoje  obznaniću  usred  
naroda   svog   Izrailja,   i   neću   više   dati   da   se   skvrni   sveto   ime  
moje,   nego   će   poznati   narodi   da   sam   ja   Gospod, Svetac u 
Izrailju.“ 



Ovo   je   jedini   put   da   je   u   Bibliji   korišćen   izraz   „Svetac u 
Izrailju.“  U pitanju je hebrejski: kadoš  beJisra'el  - קָדוֹשׁ  בְּישְִׂרָאֵל . 
Sličan  izraz,  „Svetac  Izrailjev“   (kadoš  Jisra'el  - קָדוֹשׁ  ישְִׂרָאֵל), se u 
Pismu koristi 31 put (na primer, Isaija 12:6; 43:3; 55:5; 60:9). 
Ali ovde, Gospod nije samo Svetac Izrailjev; On je zaista 
prisutan   u   Izraelu   u   telu!   Iako   stav   koji   je   najviše   zastupljen  
tvrdi  da  se  ovaj  odlomak  odnosi  na  događaje  koji  će  se  završiti  
nekoliko  godina  pre  Isusovog  povratka,  ovaj  stih  to  čini  potpuno  
nemogućim. 

BOG N EPOSREDN O IZJAVLJU JE DA JE GOG AN TIHRIST 

Možda  je  pored  svih  dokaza  koje  smo  do  sada  izneli,  najjasniji  i  
najneposredniji dokaz da je Gog Antihrist jeste da je Bog tako 
rekao.  Prvo,  Gospod  za  Gogov  napad  i  njegovo  uništenje  koje  je  
usledilo  kaže  da  je  to  „dan  za  koji  vam  govorih“:  „Evo,  doći  će,  i  
zbiće   se,   govori   Gospod   Gospod;;   to   je   dan   za   koji   govorih“ 
(Jezekilj 39:8). 

Naravno   „dan“   o   kojem   Gospod   neprestano govori kroz 
proroke,  dan  na  koji  je  usredsređena  čitava  istorija  otkupljenja,  
jeste   Dan   Gospodnji.   Zatim  Gospod   kaže   da   je   i   Gog   onaj   o  
kojem   je  govorio  kroz   proroke:   „Ovako   kaže  Gospod:   Jesi   li   ti  
onaj o kome sam davno govorio preko svojih slugu, Izraelovih 
proroka,  koji  su  u  te  dane,  i  godine,  prorokovali  da  ću  te  na  njih  
dovesti?“ (Jezekilj 38:17, NSP). 

Reči   ovog   odlomka   iz   Septuaginte   nisu   zapisane   kao    
besedničko   pitanje,   već   kao   izjava:   „Ovako veli Gospod Bog 
Gogu; ti si onaj o kome sam govorio u davna vremena, preko 
ruku slugu svojih, proroka Izraela, u tim danima i godinama, da 
ću  te  povesti  protiv  njih“  (LXX). 

Iako  je  mnogo  proročkih  tekstova  napisano  pre  Jezekiljevog  
ukazivanja   na   osvajača   koji   će   doći   na   Izrael   u   poslednjim  
danima, ovo su tekstovi o Antihristu koji su u kontekstu Dana 
Gospodnjeg. I ponovo vidimo da ovaj stih zadaje mnoge 
poteškoće   onima   koji   tvrde   da  Gog   nije   Antihrist   ili,   pak   da,  



dolazi   iz  Rusije.  Možete   pretraživati   po   proročanstvima  koliko  
god   želite,   ali  nema   nijednog   proroka pre Jezekilja koji je dao 
bilo  kakav  nagoveštaj  za  ruski napad na Izrael. 

SAŽETAK 

Dakle,   kao   neposredna   posledica   uništenja   Goga   i   njegove  
vojske,  dogodiće  se  sledeće: 

1. Na  Božje  ime  se  nikada  više  neće  huliti. 

2. Preživeli  narodi  će  doći  do  spasonosne  spoznaje Boga. 

3. Izraelski  zarobljenici  će  biti  oslobođeni. 

4. Bog  će  izliti  svoj Duh na Izrael. 

5. Izrael  će  doći  do  v ečnog  poznanja  Gospoda. 

6. Izrael  će  zauvek  biti  bezbedan  u  svojoj  zemlji. 

Osim  toga,  Isus  Mesija  će  se  nalaziti  u  izraelskoj  zemlji.  Iako  
mnogi biblijski   tumači   pokušavaju, ili   da   odvoje   ove   događaje  
od  uništenja  Goga  razdobljem  od  nekoliko  godina, ili da umanje 
njihov   značaj   tvrdeći   da   se   ne   odnose   na   mesijansko   doba,  
nijedna   razborita   egzegeza   ovog   teksta   ne   može   dovesti   do  
takvog   stava.   Više   je   nego   jasno   da   se   sve   ovo   dešava   u  
mesijansko   doba   i   kao  neposredna   posledica   uništenja  Goga   i  
njegove   vojske.   Sve   što   je   vezano   za   događaje   i   jezičko  
izražavanje   u   ovom   tekstu   pokazuju   da   ova   bitka   nije uvod u 
Veliku  nevolju,  već  veličanstveni  završetak  tog  razdoblja. 
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JEZEKILJ 38-39: GOG I MAGOG: 2. DEO 

 

 

O  SADA  SMO  U  NAŠEM   PROUČAVANJU   Jezekilja 38-39, videli 
da  se  odlomak  završava  sa  nekoliko  događaja  koji mogu 
da   se   razumeju   jedino   kao   događaji   koji   će   se   odigrati  

nakon Isusovog povratka. Takođe   smo   videli da tekst 
neposredno kaže   da   je   Isus, Svetac Izraelov, vidljivo (telesno) 
prisutan  u  Izraelu.  Pored  toga,  vidimo  da  Bog  jasno  kaže  da  je  
Gog  Antihrist,  govoreći  o  njemu  kao  o  onom  o  kojem  su  raniji  
proroci govorili. I ne samo to, postoje mnogi vrlo jaki razlozi da 
se Gog i Antihrist smatraju jednom istom osobom. U ovom 
poglavlju,   razmatraćemo   neke   zajedničke   pojedinosti   između  
Jezekiljevog  i  nekoliko  drugih  proroštava  o  Antihristu.  Takođe  
ćemo  razmotriti  neke  poteškoće  na  koje  nailazi  rasprostranjeno  
gledište,   i   na   kraju,   odgovorićemo   na   nekoliko   uobičajenih  
tvrdnji  koje  često  iznose  zastupnici  rasprostranjenog  gledišta. 

GOZBA BOŽJA 

Prvo  i  najočiglednije  što  je  zajedničko  jeste  završetak  bitke  Goga  
i  Magoga  i  Armagedona,  gde  vidimo  da  je  poziv  upućen  pticama 
u vazduhu i zverima u polju da se sakupe i jedu tela palih 
vojnika.  Ovaj   deo   Jezekiljevog   proroštva   je   naveden   u   knjizi  

D 



Otkrivenje i pripisan Antihristovoj bici kod Armagedona. 
Uporedite ta dva teksta: 

BITKA GOGA I MAGOGA 
Jezekilj 39:17 -20 

ARMAGDON SKA  BITKA 
Otkrivenje 19:17-18 

„Skupite se i hodite, saberite se sa 
sv ih strana. . . 

"Dođite! Okupite se. . . 

Na žrtvu m oju, koju koljem za vas, 
na veliku žrtvu na gorama 

Izrailjevim. . . 

Na  veliku  Božiju  gozbu 

‘Ješćete mesa junačkog i pićete krvi 
knezova zemaljskih.  .  .  I  nasitićete  se  

za m ojim  stolom  konja i konjika, 
junaka  i  svakojakih  vojnika’,  gov ori  

Gospod Gospod. 

Da jedete mesa careva, mesa 
vojskovođa  i  mesa  moćnika,  i  mesa  
konja  i  njihovih  jahača,  i  mesa  svih  

slobodnjaka i robova, i malih i 
velikih!" 

Kao  što  vidimo,  Otkrivenje  preuzima  opis  ove  nesvakidašnje  
„gozbe“  iz  Jezekiljevog  proročanstva.  Ovo  nije  tek  neka  sličnost,  
već   neposredan   citat.   Razmislite   o   ovome.   U   Otkrivenju   19,  
imamo  nešto  što  je  bez   sumnje  najpoznatiji  odlomak  iz  Svetog  
pisma koji se odnosi na Isusov povratak. Isus se iznenada 
pojavljuje  sa  neba  da  uništi  Antihristovu  vojsku.  Zatim  se  čuje  
glas koji dovikuje pticama i zverima da se sakupe i jedu 
neprijateljske   vojnike.   Međutim,   ovaj   poziv   je   preuzet   nepo-
sredno iz dela Jezekiljevog   proročanstva   u  kojem   su   pokoreni  
Gog   i   njegova  vojska   postali   gozba.  Oba   proročanstva   opisuju  
iste   događaje,   iako   Jovanovo   Otkrivenje   iznosi   još   dodatnih  
podataka koji govore da je Mesija taj koji donosi potpuno 
uništenje  Gogove  vojske. 



Istražujući  nekoliko  najčitanijih  knjiga  koje  se  bave  proro-
čanstvima,  u  kojima  se  odbacuje  bilo  kakva  veza  između  Goga  i  
Antihrista,  iznenadilo  me  je  i  začudilo  to  što  ne  postoji  ni   jedno  
objašnjenje   zašto   je   Jovan  na   ovom  mestu   koristio   Jezekiljeve  
stihove.  Očigledno  uvrštavanje Jezekiljevog teksta u Otkrivenje 
ovde  je  jednostavno  zanemareno.  Ovo,  međutim,  nije  slučaj  kod  
mnogih  drugih  tumačenja  Biblije. 

x Čarls   L.   Feinberg   (Charles L. Feinberg)   kaže   u   knjizi  
Jezekiljevo   proroštvo :   „Uzgred,   nije   teško   odrediti  
vreme  kada  će se  odigrati  događaji  o  kojima  se  govori  u  
ovom odlomku. Ovde v idimo isti prizor kao i u 
Otkrivenju   19,   veliku   gozbu   Božju,   i   razvoj   događaja  
postaje  jasan.  Oni  će  se  odigrati  na  kraju  Velikih  nevolja  
i  pred  sam  početak  hiljadugodišnje  vladavine  izraelskog 
Mesije.“1 48 

x Dž.   K.   Bil   i   Šon   MekDonaf   (G. K. Beale and Sean 
McDonough) u knjizi Tumačenje   navoda   koje   Novi  
zavet preuzima iz Starog zaveta  (Commentary  on the 
New Testament Use of the Old Testament),   takođe  
zapažaju   jasnu  vezu   između   ova   dva   odlomka:   „Anđeo  
najav ljuje   dolazak   uništenja   Zveri,   Lažnog   proroka   i  
njihove   vojske   koristeći   isti   opis   kojim   je   najav ljeno  
uništenje   Goga   i   Magoga.   .   .   Otkr.   19:17 -18 preuzima 
ovaj  proročki  prikaz  i  potvrđuje  da  će  se  uništenje  Goga  
i  Magoga  sigurno  dogoditi.“1 49 

x Robert   Džensen (Robert Jensen)   zapaža   Jovanovu  
upotrebu   Jezekiljevog   prikaza:   „Kada   u   hrišćanskoj  
apokalipsi rat 'Logosa   Božjeg' protiv 'Zveri' dostigne 
vrhunac,  Jezekiljev   prikaz  se  ponovo  pojavljuje.“1 50 

x Danijel   Blok   zapaža   jasnu   vezu   između   ova   dva  
odlomka,   videći Zver (Antihrista) iz Otkrivenja i 
Jezekiljevog Goga  kao  jednu  istu  osobu:  „Jasno  je  da  je  
prizor   sakupljanja   ptica   na  veliku  Božju   gozbu  u  Otkr.  
19:17-21  pozajmljen iz poslednjeg kadra Jezekiljevog 
proročanstva   (39:17 -20). . . Iako ovaj odlomak ne 



pominje Goga po imenu, Zver ga sasv im sigurno 
predstav lja.   Jovan  dopunjava  proročanstvo   sa  nekoliko  
pojedinosti   koje  ne   nalazimo  u   Jezekiljevom  proročan-
stvu.   .   .   Jovanova   upotreba   Jezekiljevog   proročanstva  
predstav lja   značajnu  primenu  Starog   zaveta   u   hrišćan-
skom   kontekstu.   Događaj   koji izvorno   proročanstvo  
samo   neodređeno   smešta   u   'poslednje dane,' sada je 
otkriven   kao   pretposlednji   događaj   u   ljudskoj   istoriji;;  
nekadašnja   slika   mira   i   spokoja   jednog   naroda   je  
preinačena   u   sliku   sveopšteg   mira;;   strani   neprijatelj 
postaje   satanska   i   đavolska   sila;;   a   božanska   pobeda   je  
pobeda  u  rukama  Mesije.  Poruka  koja  je  u  početku  data  
jevrejskim   izgnanicima  da   oživ i   njihove  usahnule  nade  
preinačena  u  poruku  nade  za  sve  hrišćane.“1 51  

x Grant   R.   Ozborn   primećuje:   „Postojaće   dve   velike 
mesijanske gozbe na kraju vremena: gozba sa 
Jagnjetom  za  svete  i  gozba  od  grešnika  za  lešinare.  Sveti  
će  biti   kod  Nekoga  na gozbi   a   grešnici  će   biti   nekome  
gozba! Ova slika [iz Otkrivenja 19] je izvedena iz Jez. 
39:17 -20,   gde   je   sud   nad   Gogom   izvršena   pozivanjem 
ptica i divljih zveri da se 'saberu' na 'veliku   žrtvu   na  
gorama Izrailjev im.'“1 52 

Oni koji odbacuju pomisao da su Gog i Zver (Antihrist) 
jedna  ista  osoba,  i  koji  ne  vide  prirodnu  vezu  između  Otkrivenja  
19 i Jezekilja   39,  moraju   da   se   upitaju,   zašto   bi Gospod uzeo 
odlomak  koji  opisuje  Gogovo  uništenje  i  upotrebio  ga  da  opiše  
uništenje  Antihrista?  Ako  ova  dva  opisa  ne  govore  o  uništenju  
jedne   iste   osobe,   onda   dovode   do   strašne   zabune,  ako  ne   i   do  
potpune  zablude.  Jedini  način  da  se  razume  Jovanova  upotreba 
Jezekiljevog   prikaza   jeste   videti   Jovanovo   proročanstvo   kao  
prošireno  Jezekiljevo  proročanstvo. 

 

 



NA OBOJICU  JE U DAREN O VELIKIM ZEMLJOTRESOM 

Međutim,   Jovanovo   pozajmljivanje   sadržaja   iz   Jezekiljevog  
proročanstva  nije  ograničeno  samo  na  veliku  gozbu.  Otkrivenje 
isto tako pozajmljuje i iz drugih delova Jezekiljevog 
prorokovanja  protiv  Goga.  Uzmite  u  obzir  sledeće  podudarnosti: 

BITKA GOGA I MAGOGA 
Jezekilj 38:19-22 

ARMAGDON SKA BITKA 
Otkrivenje 16:18-20 

“Tog  dana  u  zemlji  Izrailjevoj Na m estu koje se na jevrejskom  
jeziku zov e Armagedon 

Dogodiće  se  veliki  potres Nastade strahovit zemljotres kakv og 
nije  bilo  otkad  je  čov eka  na  zemlji 

I sv e  će  zidine  na  zemlju  pasti. I srušiše  se  paganski  gradovi. 

Gore  će  se  razvaliti Sva  ostrva  pobegoše,  gore  više  nisu  
m ogle  da  se  nađu, 

Pustiću  silan  pljusak  i grad, vatru i 
sum por na njega i na njegov e čete  i  
na  mnoge  narode  koji  će  biti  s  njim. 

A ogroman  grad,  težine  talanta,  zasu  
ljude  sa  neba.  Ljudi  počeše  da  

proklinju  Boga  zbog  pošasti  grada  
jer  je  to  bila  strašna  pošast. 

Dakle,   kao   posledicu   izvršavanja   Gospodnjeg   suda   i   nad  
Gogom  i  nad  Antihristom,  „gore“  će  popadati,  dok  će  pomori  i  
veliki   grad   zadesiti   neprijatelje   Božje.   Ali   ako   sve   gore   budu  
popadale   kada   Gog   bude   uništen,   kako   onda   sve   one   mogu  
ponovo pasti samo nekoliko   godina   kasnije?   Očigledno   je   to  
potpuno besmisleno, osim ako ova dva odlomka ne govore o 
jednom  istom  događaju. 



NA  OBOJICU  SU   PUŠTENE POŠASTI 

U   jednom  najređe   raspravljanom,   ali   najsnažnijem   slikovitom  
tekstu iz Starog zaveta koji govori o Isusovom povratku, 
Avakum  opisuje  kako  se  Mesija  pojavljuje  iz  Arabije,  nakon  što  
je   izvršio   presudu   nad   Svojim   neprijateljima.   U   ovom   tekstu,  
pronalazimo mnoge pojedinosti sa kojima se bavi i Jezekiljevo 
prorokovanje: 

Bog   dođe   od   Temana [Arabija], Bog   je   došao   iz Temana, 
Sveti Bog s gore Faran. Slava njegova nebesa je pokrila i 
hvalom njegovom zemlja se ispunila. Sjaj je njegov  kao 
svetlost   sunčeva   bio.  Dva   zraka   izlazila   su   iz   ruke  njegove,  
tamo   mu   se   snaga   krila.   Pred   njim   je   pošast   išla,   a   jaka  
groznica   išla   je za njim. Zastao je da potrese zemlju. 
Pogledao   je   i   tada   su   narodi   zadrhtali.   Večne   su   se   gore  
raspale, vekovna su se brda slegla. . . (Avakum 3:3-5, NSP) 

Ponovo   vidimo   da   se   govori   o   „gorama“   koje   padaju.   Ali  
vidimo   da   se   i   nešto   novo   spominje: da   će   Mesija poslati 
„pošast“   i   „jaku   groznicu“   na   svoje neprijatelje. U jednom 
drugom  poznatom  proročanstvu  o  Antihristu,  prorok  Zaharija  je  
takođe  govorio  o  „pošasti“  koja  će  pasti  na  Antihristovu  vojsku:  
„A   ovo   će   biti   zlo   kojim   će  Gospod   udariti   sve   narode   koji bi 
vojevali  na  Jerusalim:  telo  će  svakom  posahnuti  dok  još  stoji  na  
nogama,   i  oči  će  svakom  posahnuti  u  rupama  svojim,  i   jezik  će  
svakom  posahnuti  u  ustima“  (Zaharija 14:12). 

Prikladno   je   onda,   što   se   o   tome   govori   i   u   Jezekiljevom  
proroštvu   o  Mesiji:   „I   sudiću  mu   pomorom   i   krvlju“   (Jezekilj 
38:22).   Izlivanje   pošasti   na   Antihristovu   vojsku   je   istovetno  
izlivanju  pošasti  na  Goga  i  njegovu  vojsku  i  oba  se  odigravaju  u  
poslednjim danima. Ova podudarnost ne zbunjuje kada se 
polazi od toga da su Gog i Antihrist jedna ista osoba. 



ZA OBE VOJSKE STOJI DA  ĆE  SE  NJIHOVI  VOJNICI  MEĐUSOBNO  UBIJATI 

Kao  što  smo  već  ranije  rekli,  tokom  našeg  proučavanja  Danila  2,  
za   poslednje   Antihristovo   carstvo   je   istaknuto   da   će   biti  
„podeljeno“:   „A   to   što   si   video   da   su   stopala   i   prsti delom od 
grnčarske   gline,   a   delom   od   gvožđa,   znači   da   će   carstvo   biti  
razdeljeno,   ali   će   imati   nešto   od   čvrstoće   gvožđa,   jer   si   video  
gvožđe  pomešano  s  vlažnom  glinom“ (st. 41, NSP). 

Naravno,   ovo   je   savršeni   opis   svetske   islamske   zajednice,  
koja je od samog  svog  početka  podeljena  na  dve sekte: sunitske i 
šiitske   muslimane.   Ovo   je, takođe, i   savršeno   ispunjenje  
drevnog   proročanstva   koje   je   izrečeno   nad   Ismailom,   ocem  
arapskih  naroda,  koji  će  biti u stalnom ratu sa drugim ljudima, 
čak  i  sa  svojom  braćom:  „A  on  će  biti  divlji  čovek‡‡‡‡‡.  Njegova  će  
se   ruka   dizati   protiv   svakoga   i   svačija  će   se   ruka   dizati   protiv  
njega.   Njegovi   šatori   biće   pred   licem §§§§§ sve   njegove   braće.” 
(Postanje 16:12, NSP). 

Ne  iznenađuje,  onda,  to  što  će  čete  Antihristove  vojske,  dok  
su u izraelskoj zemlji, sve do poslednjeg trenutka, napadati 
jedne   druge,   ispunjavajući   tako   poznatu   izreku.   Mada   su  
sposobni  da  privremeno  obustave  svoje  beskonačne  unutrašnje  
borbe sa ciljem da zajedno napadnu Izrael, a kada jednom 
zauzmu   izraelsku  zemlju,  neće  moći   da   obuzdaju   svoje   drevno  
sektaško  neprijateljstvo:  „i  hvataće  jedan  drugog  za  ruku,  i  ruka  
će   se   jednog   podignuti   na   ruku   drugog“   (Zaharija 14:13). Isto 
tako   ne   iznenađuje   ni   to   što   Jezekilj   opisuje   potpuno   isto  
neobuzdano  ponašanje  među  četama  Gogove vojske:  „I  dozvaću  

                                                                 
‡‡‡‡‡ divlji   čovek   – u Bakotićevom  prevodu   stoji   „kao  div lje  magare“  a  kod  Daničića  
„ubica“ 
§§§§§ pred licem – ili  „nasuprot“  kako  Bakotić  prevodi 



na  nj  mač  po  svim  gorama  svojim,  govori  Gospod  Gospod:  Mač  
će  se  svakog  obratiti  na  brata  njegovog“  (Jezekilj 38:21). 

Dakle, proroci su videli Antihristove vojnike kako se 
međusobno  ubijaju,   isto  to važi   i za vojnike u Gogovoj vojsci. I 
još  vidimo,  da  se  iste  odlike  i  postupci  vojske  Antihrista  i  vojske  
Goga   lako   objašnjavaju   time   što   ovi   odlomci   govore   o   istim  
događajima. 

OBA SAVEZA SU  SASTAVLJENA OD ISTIH NARODA 

U  Danilu  11,  nakon  osvajanja  Egipta,  rečeno  nam  je  da  će  se  još  
dva naroda,   narodi   Libije   i   Sudana   (Kuš)   potčiniti   Antihristu:  
„On  će  vladati  nad  skrivenim  blagom  zlatnim  i  srebrnim  i  nad  
svim  dragocenostima  Egipta.  A  Libijci  i  Etiopljani  [Kušiti]  ići  će  
njegovim  stopama“  (st.  43,  NSP). 

I u   Jezekilju   38,   čitamo   da   će   isti   narodi ući   u   sastav  
Gogovog  vojnog   saveza:   „S njima. . . Etiopljane [Kušite,   odn.  
Sudance] i Puteje [Libijce],   sve   sa   štitovima   i   pod   šlemovima“  
(st.   5).   Ovo   predstavlja   značajnu   poteškoću   rasprostranjenom  
gledištu,   koje   pokušava   da   razlikuje  Goga   od   Antihrista. Ako 
Gog  i  njegova  vojska,  uključujući  Libiju  i  Sudan,  budu  potpuno  
uništeni,  odakle se onda javljaju ti narodi samo nekoliko godina 
kasnije,  da  bi  se  priključili  Antihristovoj  vojsci?  Naravno  da  bi  
ovo  bilo  nemoguće.  Još  jednom: rasprostranjeno  mišljenje   je u 
sukobu   sa   zdravim   razumom.   Po   tom   gledištu,   trebalo   bi   da  
verujemo   da   ove   dve,   do   srži   islamske   države   bi   prvo   trebalo 
dobrovoljno  da  se  potčine  ruskom  vođi,  a  samo  nekoliko  godina  
nakon   što   budu   potpuno   uništene,   budu   spremne   da   se  
dobrovoljno pokore evropskom   humanističkom   diktatoru.   I  
ponovo,  daleko  razumnije  je  jednostavno  zaključiti  da  su  Gog  i  
Antihrist jedna te ista osoba. 



OBOJICA NAPADAJU  IZRAEL RADI PLENA 

Po Isaiji, jedan od glavnih razloga za Antihristov napad na 
Izrael jeste da zapleni njegovo   bogatstvo:   „Teško   Asiru,   šibi  
gneva mog, ako i jeste palica u ruci njegovoj moja jarost. Na 
narod  licemerni  poslaću  ga,  i  zapovediću  mu  za  narod  na  koji  se  
gnevim,   da   pleni   i   otima,   i   da   ga   izgazi   kao   blato   na   ulicama“ 
(Isaija 10:5–6). 

Isto tako, Zaharija  opisuje  pljačku  koju  će  izvršiti  Antihrist  i  
njegove   snage:   „Evo ide Dan   Gospodnji,   i   plen   će   se   tvoj  
razdeliti usred tebe. Jer   ću   skupiti   sve   narode   na   Jerusalim  u  
boj,  i  grad  će  se  uzeti,  i  kuće  opleniti  i  žene  osramotiti  i  polovina  
će  grada  otići  u  ropstvo,  a  ostali  narod  neće  se  istrebiti  iz  grada“  
(14:1–2). 

Danilo   nam   takođe   saopštava   da   će   Antioh   IV   Epifan,  
najsnažniji  pojedinačni  prauzor  Antihrista  u  Pismu,  učiniti   isto  
to:  „I  doći  će  mirno  u  rodna  mesta  u  zemlji,  i  učiniće  šta  ni  očevi  
njegovi ni očevi   otaca   njegovih   ne  učiniše,   razdeliće   im   plen   i  
grabež   i   blago,   i   smišljaće  misli   na   gradove,   za   neko   vreme“ 
(11:24). 

Konačno,  u  Jezekiljevom  proročanstvu,  nam  je  rečeno  da  će  
Gogov povod, takođe, biti  da  opljačka: 

Ovako   kaže   Gospod:   ‘Tog   dana   doći   će ti misli u srce i 
skovaćeš   zao   plan. Reći   ćeš:   ‘Ustaću   na   zemlju   u   kojoj   su  
sela  nezaštićena.  .  .  Učinićeš  to  da  bi  nakupio  veliki  plen  i  da  
bi  nagrabio  mnogo  toga,  da  bi  svoju  ruku  digao  na  rušev ine  
koje su opet naseljene i na narod koji je sakupljen iz  drugih 
naroda,   narod   koji   je   sakupio   bogatstvo   i   imetak   i   živ i   u  
središtu   zemlje.   .   .   Jesi   li   radi   pljačke   sakupio   mnoštvo  



svoje,   da   odneseš   srebro   i   zlato,   da   odneseš   bogatstvo   i  
imetak,  da  odneseš  silan  plen?’“  (38:10–13) 

Kao  što  je  jedan  od  razloga  Antihristovog napada na Izrael 
pljačka,   i  glavni  razlog  koji   je  kod  Goga  naveden  je,  takođe,  isti  
– zato  što  su  on  i  Antihrist  jedno  te  isto. 

OBOJICA DOLAZE SA SEV ERA 

Jedan   od   sadržaja   koji najčešće   nalazimo   kod   proroka   jeste  
najezda zle sile sa severa. Iako se   neka   od   tih   proročanstava  
odnose na osvajanja koja su se   već   odigrala u svetskoj istoriji, 
sva ona su praslika   konačne   najezde Antihristove vojske u 
poslednjim danima. Prorok Joilo je govorio o osvajaču koji  će  u 
poslednjim danima doći  sa  severa:  „Onoga koji dolazi sa severa 
oteraću  daleko  od  vas,  i  rasejaću  ga  po  bezvodnoj  i  opustošenoj  
zemlji,   tako   da   mu   lice   bude   prema   istočnom   moru,   a   leđa  
prema  zapadnom  moru.  Smrad  će  se  njegov  podići,   i  za  dah  će  
se   njegov   podizati,   jer   će   Bog   učiniti   veliko   delo“   (Joilo 2:20, 
NSP). 

O nadiranju velike sile sa   severa   takođe   se   govori   i u 
Jeremijinim  proročanstvima:  „Tada  mi  reče  Gospod:  Sa  severa  
će  navaliti  zlo  na  sve  stanovnike  ove  zemlje“ (Jeremija 1:14). I: 
„Ovako   govori  Gospod:   Evo  narod   će   doći   iz   zemlje   severne, i 
velik  će  narod  ustati  od  krajeva  zemaljskih“  (Jeremija 6:22). 

Dakle,   kada  Jezekilj   počinje   da   govori   o   najezdi   sa   severa,  
oni   koji   su   ga   slušali   znali   su   da   se   to   odnosi   na   konačno 
nadiranje zla u poslednje vreme: 

U   ono   vreme,   kad   će   moj   narod   Izrailj živeti   bez   straha,  
nećeš  li  znati?  I  doći  ćeš  iz  svog  mesta,  sa  severnog  kraja,  ti  i  
mnogi  narodi  s  tobom.  .  .  Evo  me  na  te,  Gože,  kneže  i  glavo  



Mesehu i Tuvalu. Vratiću  te  natrag  i  vodiću  te,  i  izvešću  te  iz  
severnih   krajeva   i   dovešću   te   na   gore   Izrailjeve. (Jezekilj 
38:14–15; 39:1–3) 

I kod drugih proroka nalazimo opise Antihristove najezde u 
poslednjim  danima  u  kojima  se  kaže  da  dolazi  sa  severa,   ili  na  
čelu   „vojske   sa   severa,“   tako   isto   i   kod   Goga   nailazimo   isti  
obrazac  i  korišćenje  iste  slike. 

OBOJICA NAPADAJU  IZRAEL KADA SE IZRAEL  OSEĆA  BEZBEDNO 

Po   Danilu,   Antihrist   će   se   zauzeti   za   mirovne   sporazume   sa  
državom  Izraelom  (9:27).  Isaija  saopštava  da  će  jevrejski  narod  
zaista   poverovati,   čak   će   se   i   pouzdati  (hebrejski:   š̀ an - שְׁעַן) u 
lažne  Antihristove ponude (10:20). Pavle upozorava na varljivu 
prirodu  lažne  bezbednosti:  „.   .   .i  sami  veoma  dobro  znate  da  će  
Dan   Gospodnji   doći   kao   kradljivac   u   noći.   Dok   ljudi   budu  
govorili:   "Mir   i   sigurnost",   iznenada   će   ih   snaći   propast,   kao  
bolovi  trudnu  ženu,  i  neće  izmaći“  (1. Solunjanima 5:2-3).�

Praslikom   Antiohom   IV   Epifanom,   Danilo   nas,   takođe,  
upozorava  na   Antihrista:   „I   lukavstvom  njegovim   napredovaće  
prevara  u  njegovoj  ruci,  i  podignuće  se  u  srcu  svom,  i  u  miru  će  
pogubiti   mnoge,   i   ustaće   na   Kneza   nad   knezovima,   ali   će   se  
potrti bez (ljudske) ruke. (8:25). 

I  nešto  kasnije,  Danilo  ponovo  upozorava:  „Napašće  usred  
mira   najplodnija  mesta   u   zemlji“   (11:24,   LB).   I   tako   nas,   još  
jednom,  ne  iznenađuje  što  vidimo  da  Jezekilj  govori o potpuno 
istoj nameri kod Goga, koji u  svom  srcu  kaže:  „Idem na zemlju 
gde  su  sela,  i  udariću  na  mirni  narod  koji  živi  bez  straha,  koji  svi  
žive   u  mestima   bez   zidova   i   nemaju   ni   prevornica   ni   vrata“ 
(38:11). 



To  što je  Gogova  zamisao  da  uspostavi   i   iskoristi   lažni  mir  
kako bi ostvario svoj cilj potpuno istovetna Antihristovoj, jeste 
upravo  zbog  toga  što  predstavljaju  jednu  te  istu  osobu. 

KRATKI PREGLED PODU DARNOSTI  IZMEĐU  GOGA I AN TIHRISTA 

1. Obojicu   je   Bog   učinio   gozbom   za   ptice   i   divlje   zveri  
(Jezekilj 39:17 -20; Otkrivenje 19:17 -18). 

2. Obojica će   doživeti   zemljotres   do   tada   neviđene   jačine  
(Jezekilj 38:19-20; Otkrivenje 16:18-20). 

3. Na   obojicu   su   puštene   pošasti   (Jezekilj   38:22;;   Zaharija  
14:12; Avkum 3:3-6). 

4. Obe   vojske   imaju   unutrašnje   sukobe   (Jezekilj   38:21;;  
Zaharija 14:13; Danilo 2:41; Postanje 16:12). 

5. Obe   vojske   uključuju   iste   narode   (Jezekilj   38:5;;   Danilo  
11:43). 

6. I Gog i Antihrist dolaze da opljačkaju  (Jezekilj  38:10 -13; 
Zaharija 14:1 -2; Isaija 10:5-6; Danilo 11:24). 

7 . Obojica dolaze sa severa (Jezekilj 38:14-16; 39:1 -3; Joilo 
2:20; Jeremija 1 :14; 6:22). 

8. Obojica dolaze iz iste oblasti (Jezekilj 38:1 -6; Danilo 
11:40; Isaija 7 :17 ; 10:12; Mihej 5:6). 

9. Obojica  koriste  lažni  mir  i  napadaju  kada  se  Izrael  oseća  
bezbedno (Jezekilj 38:11-13; Danilo 8:25; 9:27; 11:24; 
Isaija 10:20; 1 . Solunjanima 5:2-3). 

10. Obojica   umiru   od   „mača“   Gospodnjeg   (Jezekilj 38:21; 
Otkrivenje 19:15, 21). 

11. Obojica   će   pasti   u   izraelskoj   zemlji   (Jezekilj   36:1 -6; 
38:16; 39:4). 

12. Obojica   će   umreti   u   Izraelu  (Jezekilj 39:5; Danilo 7 :11; 
9:27; 11:45; 2. Solunjanima 2:8). 

13. Obojica su sahranjeni (Jezekilj 39:11; Isaija 14:13-20). 



14. Nakon  njihove   smrti,   na  Božje   ime   se  v iše   nikada  neće  
huliti (Jezekilj 38:23; 39:7; Otkrivenje 20:2; 21:8). 

15. Nakon   njihove   smrti,   preživeli   narodi   će   doći   do  
spasonosne spoznaje Boga (Jezekilj 39:6-7; Isaija 11:9; 
60:14; Psalam 22:27). 

16. Nakon   njihove   smrti,   izraelski   zarobljenici   će   biti  
oslobođeni   (Jezekilj   39:25 -28; Sofonija 2:7 ; Joilo 3:1; 
Zaharija 9:10-12; Isaija 61:1-3; Psalam 102:13-16, 19-21). 

17 . Nakon  njihove  smrti,   Bog  će   izliti   Svoga  Duha  na  Izrael  
(Jezekilj 39:29; Isaija 59:20-21; Zaharija 12:9-11). 

18. Nakon   njihove   smrti,   preživeli   Izraelci   će   konačno  
spoznati Gospoda (Jezekilj 20:33-42; 39:22; 2. Carevima 
19:30-31; Joilo 2:32; Mihej 4:7; Jeremija 31:34; Isaija 
10:20; Jovan 17:3; Rimljanima 9:27-28). 

19. Nakon njihove smrti, Izrael  će   zauvek   prebivati  u   svojoj  
zemlji bez straha da bude napadnut (Jezekilj 39:26, 28; 
Mihej 5; Isaija 60-66). 

20. Nakon njihove smrti, Isus je prisutan u Izraelu (Jezekilj 
38:19-20; 39:7; Otkrivenje 19-21). 

I  druge  zajedničke  pojedinosti  se  takođe  mogu  navesti. Ali, i 
pored   brojnih   zajedničkih   obeležja   koje   dele   Jezekilj   38-39 i 
drugi odlomci koji govore o Antihristu, mnogi odbijaju da 
priznaju   ovo   izobilje   činjenica   koje   smo   upravo   izneli.   U  
zaključku   svog   proučavanja   Jezekilja   38-39, Tomas Ajs je 
objasnio zašto   veruje   da   ne   bi   trebalo da smatramo da ova 
poglavlja  govore  o  događajima  koji  su  opisani  u  Otkrivenju  19:  
„Postoje  neke  izrazite  sličnosti   između  ove  dve  bitke,  međutim,  
razlike  su  te  koje  su  presudne  kada  treba  da  zaključimo  da  li  se  
ovde radi o jednoj istoj bitki.“1 53 Međutim,   kao   što   smo  videli,  
ovde  postoji  više  nego  „nekoliko  izrazitih  sličnosti.“  Ono  što je 
slično   i   zajedničko   u   potpunosti   preovlađuje.  U   nastavku   ovog  



poglavlja   iznećemo   neke   od   tih   pretpostavljenih   razlika   da  
pokažemo  da,  u  stvari,  one  čak  i  ne  postoje. 

PREĆUTNI  DOKAZI 

U  nameri  da  pokažu  da  postoje  razlike  između  Jezekilja  38-39 i 
drugih   proročanstava   o   Antihristu,   mnogi   se   pozivaju   na  
prećutne  argumente.  Na  primer,  Fruhtenbaum  (Fruchtenbaum) 
je   izjavio   sledeće:   „Kod Jezekilja, neko   ulaže prigovor protiv 
najezde;;   u   Armagedonskoj   bitki,   niko   ne   ulaže   prigovor.“1 54 
Drugim   rečima,   pošto   jedan   odlomak   sadrži   podatak   koji   kod  
drugog   ne   nalazimo,   to   dokazuje   da   se   radi   o   dva   različita  
događaja.  Međutim,  u  ovom  obrazloženju  vidimo  pretpostavku 
da svaki odlomak krajnje sveobuhvatan u svom opisu. Ako bi se 
isto  mišljenje  primenilo  na  jevanđelja,  došlo  bi   se  do  zaključka  
da   su   ona,   u   stvari,   četiri   različite   priče.   Kao   kad   biste,   na  
primer,   rekli   da   pošto   jedan   od   dva   jevanđeoska   opisa  
određenog  događaja  sadrži  podatak  koji  se  ne  nalazi  u  drugom  
izveštaju,  onda  se  tu  i  ne  radi  o  jednom  istom  događaju.  Ipak,  
svi   znamo   da   bi   takvo   objašnjenje   bilo   neozbiljno.   Proroci   su  
čitaocu  vrlo  sažeto  izneli  prikaz  Mesijinog  dela.  Nijedno  od  tih  
proročanstava ne   sadrži   potpuni   opis   Mesijinog   života.   Samo  
zbog  toga  što  nam  jedan  prorok  saopštava  određene  pojedinosti  
o  budućim  događajima  a  drugi  ne,  nipošto  ne  znači  da  opisuju  
različite   događaje.   Prećutni   dokazi   su   pogrešni   i   nemaju  
nikakvu  težinu  onima  koji  pažljivo  proučavaju  Pismo. 

OBE N AJEZDE BIVAJU  UN IŠTENE  NA  „IZRAELSKIM GORAMA“ 

U   nameri   da   pokaže   razlike   između   najezde   Gogove   i  
Antihristove   vojske   Fruhtenbaum   je   napisao:   „Najezda   koju  
nalazimo   kod   Jezekilja   je   uništena   na   izraelskim   gorama;;  
Armagedonski pohod  je  uništen   između  Petre  i  Jerusalima.“1 55 



Mada   se   ovo   obrazloženje   iznosi   prilično   često   i   sa   iskrenom  
ozbiljnošću,  uz  sve dužno  poštovanje  prema  dr Fruhtenbaumu i 
drugima  koji  su  ponovili  ovu  tvrdnju,  moram  da  kažem  da  se  o  
tome nije ozbiljnije porazmislilo. Kao prvo, Fruhtenbaum 
izgleda da zanemaruje   podjednako   važan   stih 39:5, gde Bog 
kaže  Gogu:   „Na   polju   ćeš   pasti,   jer   ja   rekoh,   govori   Gospod  
Gospod.“ Isto  tako,  u  38:9  Gogu  je  rečeno:  „I  podignućeš  se,   i  
doći  ćeš  kao  bura,  bićeš  kao  oblak  da  pokriješ  zemlju  ti  i  sve  čete  
tvoje   i  mnogi   narodi   s   tobom.“ Dakle,   nije   čak  ni   tačno   da   će  
Gogova  vojska  biti  na  neki  način  ograničena  samo  na  izraelske  
planine.  Njegova   vojska   će   prekriti   čitavu  zemlju,  a  on   sam   će  
poginuti   na   polju.  I   ono   što   je   još   važnije,   ovo obrazloženje   je  
neozbiljno  zato  što  je  izraz  „gore  Izrailjeve“  samo  sinegdoha  za  
čitav  Izrael.  Ovo  se  jasno  vidi  samo  dva  poglavlja  ranije,  gde  Bog  
poziva   Jezekilja   da   prorokuje   „gorama   Izrailjevim“   a   nepo-
sredno  zatim  navodi  „humove,  potoke  i  doline,  puste razvaline i 
gradove  ostavljene“: 

Ti,   sine   čovečji,   prorokuj   gorama   Izrailjev im,   i   reci:   Gore  
Izrailjeve. . . ovako veli Gospod gorama Izrailjev im i 
humovima, potocima i dolinama, i pustim razvalinama i 
gradovima   ostav ljenim,   koje   postaše   grabež   i   podsmeh 
ostalim narodima unaokolo . . . Zato prorokuj za zemlju 
Izrailjevu, i reci gorama i humovima, potocima i dolinama: 
Ovako veli Gospod Gospod: Evo, ja govorih u revnosti svojoj 
i  u  jarosti  svojoj;;  što  podnosite  sramotu  od  naroda . (Jezekilj 
36:1–6) 

Kada je Bog   govorio   o   „gorama   Izrailjevim,“   On   je  
podrazumevao   čitav   Izrael.   Ovo   je   slično   izrazu   „širom   polja  
blagorodnih“   koji   se   odnosi   na   Sjedinjene   Američke   Države.  
„Blagorodna   polja“   samo   upućuje   na   ogromno   prostranstvo    



Sjedinjenih Država.   Isto   tako,   jasno   je   da   se   izraz   „gore  
Izrailjeve“  odnosi  na  čitavu  izraelsku  zemlju. 

SPALJIVANJE  ORUŽJA 

Još   jedno   obrazloženje   koje   se   često   iznosi   protiv   smeštanja  
Gogove  bitke  u  vreme  Isusovog  povratka  jeste  to  što  pobednički  
jevrejski  narod  spaljuje  oružje  pobeđene vojske sedam meseci, 
pošto tokom  Isusovog  hiljadugodišnjeg  carstva nema potrebe za 
tim.   Nejtan   Džons   (Nathan Jones)   je,   na   primer,   rekao:   „Sa 
Isusom  koji  će  tada  biti  prisutan,  i  koji  će  se  brinuti  za  potrebe  
svih,  prokletstvo  će  delimično  biti  otklonjeno  a  Zem lja preobli-
kovana   zemljotresima,  neće   biti   potrebe   da  Izrael   spaljuje   bilo  
kakvo  oružje  da  bi  ga  koristio  za  gorivo.“1 56 

Ovakva tvrdnja u osnovi pokazuje nerazumevanje prave 
naravi   razdoblja   koje   će   doći.   Tokom  hiljadugodišnjeg   carstva,  
za milione ljudi, ovozemaljski  život  će  nastaviti  da  teče.  Gospod  
neće  uništiti  zemlju;;  On  će  je  obnoviti.  Postoji  jasna  povezanost  
između  ovog  razdoblja  i  narednog.  Zaharija,  na  primer,  opisuje  
preživele   koji   su   pre   toga   bili   nevernici   iz   svih   naroda   koji   će  
živeti   kao   vernici   tokom   hiljadugodišnjeg   carstva:   „I ko god 
ostane  od  svih  naroda  koji  dođu  na  Jerusalim,  svak  će  dolaziti  
od godine do godine da se pokloni caru Gospodu nad vojskama i 
da  praznuje  praznik  senica“  (14:16). 

Kasnije  u  Jezekilju,  čitamo  o  procvatu  ribarskog  preduzet-
ništva  tokom  mesijanskog  doba:  „I  ribari  će  stajati  kraj  njega  od  
Engada do En-eglaima  i  razapinjati  mreže;;  i  biće  riba  svakojakih  
vrlo  mnogo  kao  u  velikom  moru“  (47:10). 

Prorok Amos opisuje izraelski narod kako obnavlja gradove, 
sadi vinograde i vrtove   tokom   Isusove   hiljadugodišnje   vlada-



vine:  „I povratiću  roblje  naroda  svog  Izrailja,  i  opet  će  sagraditi  
puste   gradove   i   naseliće   se,   i   nasadiće  vinograde   i   piti   vino   iz  
njih,  i  načiniće  vrtove  i  jesti  rod  iz  njih“ (9:14). 

Kao  što  ribarenje  i  zemljoradnja  neće  prestati,  tako  neće  ni  
potreba  za  gorivom  za  kuvanje  ili  rasvetu  prestati.  Samo  zato  što  
će   Isus   u   tim   danima   biti   prisutan   ne   znači   da   će   sve   biti  
urađeno  na  čudotvoran  način.  Tokom  hiljadugodišnjeg  carstva,  
kako  su  to  Isaija  i  Mihej  čuveno  prorekli,  ljudi  će  raskovati  svoje  
mačeve   u   raonike   (Isaija   2:4;;   Mihej   4:3).   Ovaj   proročko-
pesnički   opis   pretvaranja   vojnog   naoružanja   i   zemljoradničko  
oruđe   je   u   suštini   istovetan   Jezekiljevom   opisu   spaljivanja  
naoružanja   kao   gorivo.   U   svakom   od   ovih   opisa,   oružje   se  
pretvara  u  oruđa  za  domaćinstvo, ili za obradu zemlje. Zato je 
svaka  tvrdnja  da  je  spaljivanje  naoružanja  nespojivo  sa  hiljadu-
godišnjim   carstvom   proizvod   nerazumevanja   biblijskog   opisa  
carstva.1 57  

BROJ  UČESNIKA  U   GOGOVOM NAPADU  JE OGRANIČEN, DOK ARMAGEDON  UKLJUČUJE  
SVE NARODE 

Neki tvrde da su u bitki kod  Armagedona,  svi  narodi  uključeni,  
dok   je   Gogov   savez   uključuje   samo   ograničen   broj   naroda.  
Međutim,   ovakvo   zaključivanje   nije   u   skladu   sa   Pismom.   U  
trećem  poglavlju  smo  videli  da  se  Antihristov  savez prvenstveno 
sastoji od deset naroda, sa mnogim narodima koji se kasnije 
priključuju.  Dakle,   neće   svaki pojedini narod biti u savezu sa 
Antihristom. Kada bi Antihrist vladao nad svakim narodom na 
Zemlji,   došlo   bi   do   svetskog   mira   – Paks Antihrista (Pax 
Antichristus).  Ipak,  Danilo  9:27  otkriva  da  će  Antihrist  ratovati  
sve do  kraja.  Jednostavno  rečeno,  rat  zahteva  vojske  i  vlade  koje  
se   protive.  Danilo   11   govori   o   narodima   koji   će   biti   u   ratu   sa  
Antihristom,  dok  će  drugi  „umaći  njegovoj  ruci.“  Svaka  tvrdnja 



da  će  se  svaki  pojedini  narod  na  zemlji  pridružiti  Antihristovom  
savezu protiv Jerusalima zanemaruje ostale odlomke koji 
govore   o   tome.  Drugo,   nastojanje   da   se   ograniči  Gogov   savez  
samo na narode koji su spomenuti u Jezekilju 38-39 
zanemaruje izjavu u samom   tom   odlomku   da   će   se   „mnogi“  
drugi  narodi  priključiti  onima  koji  su  već  navedeni. 

U VEZI SAHRAN E GOGA (AN TIHRISTA) 

Sledeći   prigovor   u   vezi   poistovećivanja   Goga   sa   Antihristom  
jeste  tvrdnja  da  će  Gog  biti  sahranjen,  dok  Antihrist  neće.  Kao  
prvo,   tačno   je   da   će  Gog   biti   sahranjen:   „I  u   to   ću   vreme   dati  
Gogu mesto za grob onde u Izrailju, dolinu kojom se ide na istok 
k  moru,  i  ona  će  stisnuti  usta  putnicima;;  onde  će  biti  pogreben  
Gog   i   sve   mnoštvo   njegovo,   i   prozvaće   se   dolina   mnoštva  
Gogovog“ (Jezekilj 39:11).  

Što  se  tiče  Antihrista,  mnogi  pogrešno  razumeju  Isaiju  14  i  
zaključuju   da   on   nikada   neće   biti   sahranjen.   Isaija   14   je  
pesničko-proročka   pogrebna   pesma   usmerena   protiv   vavilon-
skog  cara,  proročke  slike  Antihrista.  Car (Antihrist) je tvrdio da 
će  svoj presto  postaviti  na  „gori  zbornoj.   .   .  na  strani  severnoj.“ 
Ovde   se   misli   na   Hramsko   brdo   u   Jerusalimu,  mesto   Božjeg  
prestola:  „A  govorio  si  u  srcu  svom:  Izaći  ću  na  nebo,  više  zvezda  
Božjih  podignuću  presto  svoj,   i  sešću  na  gori  zbornoj  na  strani  
severnoj; Izaći  ću  u  visine  nad  oblake,  izjednačiću  se  s  Višnjim“ 
(st. 13–14). 

Ali,   umesto   toga,   Bog   objavljuje   da   će   se   Antihrist   naći   u  
jami  paklenoj:  „A  ti  se  u  pakao  svrže,  u  dubinu  grobnu“ (st. 15). 
Pakao   je   mesto   gde   će   njegova   duša   na   kraju   završiti,   ali,  
njegovo  telo  će  biti  sahranjeno  na  jedan  krajnje  sraman  način.  U  
drevnim vremenima, bogate porodice i carevi su imali 



zajednički  porodični  grob,  tj  grobnicu.  Bile  su  to  grobnice  nalik  
na  pećine  gde  je  svakom  umrlom  dodeljeno  jedno  mesto  u  nekoj  
od odaja grobnice,   vrlo   slično   savremenim   ukrasnim   grobni-
cama – mauzolejima. U ovom odlomku, vidimo da je sramota 
bačena   na   Antihrista   zato   što,   za   razliku   od   drugih   careva   i  
plemića  u  svetu,  neće  biti  sahranjen  ni  u  svojoj  porodičnoj  ni  u  
carskoj   grobnici,   već   u   jami   u   kojoj   će   biti   zatrpan   drugim  
mrtvim telima: 

Svi  carev i  narodni,  sv ikoliki,  leže  slavno,  svaki  u  svojoj  kući.  
A ti se izbaci iz groba svog, kao gadna grana, kao haljina 
pobijenih,  mačem   pobodenih,   koji   silaze   u   jamu   kamenu,  
kao   pogažen   strv.   Nećeš   se   združiti   s   njima   [carev ima 
zemaljskim] pogrebom, jer si zemlju svoju zatro, narod si 
svoj  ubio;;  neće  se  spominjati  seme  zlikovačko  dok  je  veka.“  
(st. 18–20). 

Ovaj   odlomak   ne   kaže   da   Antihrist   nikad   neće   biti  
sahranjen.  Umesto   toga,   on   samo   ukazuje   da   će  njegova smrt, 
zajedno  sa  sahranom,  biti  sramna.  Kao  što  je  Dž. Alek Motjer (J. 
Alec Motyer),   u   svom   tumačenju   neobičnosti   knjige   proroka  
Isaije,  napisao:  „Skinute  su  mu  carske  odore,  car  nema  čime  da  
se ogrne, osim tela onih koji su u bitki poginuli, zgrnuti na 
gomilu   neslavno.   .   .   njegov   grob   nije   obeležen   i   zato   se  
nehotično  gazi  nogama,  i  utaban  je.   .   .  Nema  nikoga  ko  bi  bio  
zainteresovan da mu obezbedi carsku grobnicu. Njegovi 
prethodnici   su   položeni   u   porodične  mauzoleje,  ali   se   on   neće  
priključiti  njima.“1 58 

Umesto da umre sa carskim dostojanstvom – kao   što   je  u  
svom  srcu  rekao  da  će  biti  kao  Višnji  – biće  smatran  đubretom,  
poput ostalih koji su s njim pobijeni. On je sahranjen, ali ne u 
carski  grob,  već  u  običnu  jamu,  masovnu  grobnicu.  Tvrdnja  da  



Gog i Antihrist  moraju  biti  dve  različite  osobe  zato  što  je  jedan  
sahranjen, a   drugi   ne,   počiva   na   površnom   razumevanju  
tekstova. 

U VEZI SMRTI GOGA (AN TIHRISTA) 

Još   jedan   sličan   prigovor   protiv   poistovećivanja   Goga   sa  
Antihristom  jeste  tvrdnja  da  će  Gog  biti  ubijen i sahranjen, dok 
je   za   Antihrista   rečeno   da   će   biti   „živ   bačen  u   ognjeno   jezero  
gorućeg  sumpora“  (Otkrivenje  19:20).  Zato,  kako  se  tvrdi,  oni  ne  
mogu   biti   ista   osoba.   Međutim,   propust   kod   ovog   prigovora  
jeste  u  tome  što  nisu  uzeti  u  obzir  ostali  odlomci,  oni koji govore 
o   telesnoj   smrti   Antihrista.   Apostol   Pavle   nam   kaže   da   će  
Antihrista,   zapravo,  ubiti   Isus:   „i   tada   će   se   otkriti   Bezakonik.  
Njega  će  Gospod  Isus  ubiti  dahom  svojih  usta  i  uništiti   sjajem  
svoga  Dolaska“  (2. Solunjanima 2:8). 

Danilo nam, takođe, govori  da  će  Antihrist  biti  uništen  i  da  
će  njegovo  telo  biti  bačeno  u  ognjeno  jezero:  „Tada gledah radi 
glasa  velikih   reči   koje   govoraše   onaj   rog;;   i  gledah   dokle   ne   bi  
ubijena   zver   i   telo   joj   se   raščini   i   dade   se   da   izgori   ognjem“  
(7:11). 

Kasnije Danilo  kaže  da  će  Antihrist  doći  svom  kraju  u  zemlji  
Izrael:  „I  razapeće  šatore  dvora  svog  među  morima  na  krasnoj  
svetoj   gori;;   i   kad   dođe   k   svom   kraju,   niko  mu   neće   pomoći“  
(11:45). 

Jasno  je  onda  da  će  Antihrist  umreti  kao  svaki  drugi  čovek.  
To   ne   protivreči   tome   što   će   biti   bačen   „živ“   u   pakao   (grčki:  
hades ili hebrejski: šeol - שְׁאוֹל)   kao   što   je   Motjer   napisao   o  
„životu“  nakon  smrti  u  paklu:  „Kao  prvo,  mrtvi  su  živi  – u  šeolu.  
U Bibliji, 'smrt' nikada nije 'kraj' već  promena  mesta  ili  stanja  sa  



produžavanjem  postojanja  ličnosti.  Šeol  je   'mesto' na kojem svi 
mrtvi  žive.“1 59 

Jednostavno   rečeno,   dok  će   Antihristovo   telo   biti   ubijeno,  
njegova   duša  će   biti   poslata   u   pakao   „živa“   kao   što   je   i   bila   u  
telu,  da  svesna  doživi  večnu  muku:  „A  đavo,  koji   ih  je  zaveo,  bi  
bačen   u   jezero   gorućeg   sumpora,   onde   gde   su   i   Zver   i   Lažni  
prorok.  Oni   će   i   danju   i   noću   biti  mučeni   doveka“ (Otkrivenje 
20:10). 

Tvrdnja  da  Gog  ne  može  biti  Antihrist  koja  je  zasnovana  na  
ovim   tekstovima   jeste   netačna   i   plod   je   nedovoljnog   prouča-
vanja. 

POTEŠKOĆE  SA  RASPROSTRANJENIM  GLEDIŠTEM: DEMOGRAFIJA 

Pored  svega  što  smo  do  sada  razmatrali,  postoje  i   još  neke  vrlo  
upadljive   poteškoće   kod   opštepoznatog   i   prihvaćenog   tuma-
čenja  Jezekilja  38-39, a koje je malo ko uzeo u obzir.  Ovaj pro-
blem je jednostavno demografija******. Mnogi zapadnjaci veruju 
da  većina  svetskih  muslimana  živi  na  Bliskom   istoku. Istina je, 
međutim,  da  skoro  polovina  svih  muslimana  u  svetu  živi  u  četiri  
države  – u  Indoneziji,  Pakistanu,  Indiji   i  Bangladešu.   (Indone-
zija ima 202 miliona muslimana, Pakistan 175 miliona, Indija 
161  milion   i   Bangladeš   145  miliona).   Jezekiljevo   proročanstvo  
ne   uključuje   nijedan   od   ovih   naroda.   Većina muslimana, u 
stvari,   živi   izvan  Bliskog   istoka.  Danas   ima  više  muslimana  u  
Francuskoj   (3,5   miliona)   ili   Nemačkoj   (4   m iliona) nego u 
Libanu   (2,5  miliona).   Prema   opštepoznatom   tumačenju,  među  
narodima  koji  su  navedeni  u  Jezekiljevom  proroštvu,  nalaze  se  

                                                                 
****** Demografija,  nauka   koja   proučava   stanovništvo   (zakonitosti  porasta  i  
opadanja,  ustrojstvo  i  razmeštaj) 



Rusija i nekoliko bliskoistočnih,   srednjeazijskih i severno-
afričkih  naroda.  Međutim,  čak  i  kada  bismo  uključili  sve  narode 
koji   su   predloženi   u   tumačenju  koje   obuhvata  najveći   broj   tih  
naroda,   to   bi   i   dalje   predstavljalo   manje   od   jedne   trećine  
sveobuhvatnog  muslimanskog  stanovništva  u  svetu.  Kada  bi  svi  
vojnici u svim tim narodima bili pobijeni, danas bi to bilo manje 
od 2 posto  od  ukupno  1,6  milijarde  svetskih  muslimana.  Čak  i  
kada  bi  svi  navedeni  narodi  bili  sasvim  uništeni  – nešto  što  niko  
ne   kaže   da   će   se   dogoditi   – i   dalje   bi   ostalo   više   od  milijardu  
muslimana   širom   sveta.  Islam   bi   nastavio   da   bude   ogromna   i  
jaka sila u svetu.  Svaka  pomisao  da  će  islam  prestati  da  postoji  
nekoliko godina pre Isusovog povratka je samo zavaravanje. 
Razmislite  o  sledećim  podacima:1 60 

Država Postotak ukupnog broja 
muslimana u svetu 

Ukupan broj redovne 
vojske 

Turkmenistan 0,3 22.000 

Uzbekis tan 1,7 87.000 

Ki rgistan 0,3 20.400 

Tadžikistan 0,4 16.300 

Azerbejdžan 0,6 382.000 
Turska 4,7 1.151.200 

Liban 0,2 175.000 

Palestinci 0,1 56.000 

Si ri ja 1,3 747.000 

Irak 2 578.270 

Iran 4,7 3.833.000 

Jordan 0,4 175.500 

Saudi jska Arabi ja 2 250.000 
Kuvajt 0,2 46.300 

Bahrain 0,1 19.460 



Oman 0,2 47.000 

UAE 0,2 51.000 
Egipat 5 1.345.000 

Libi ja 0,4 211.800 

Sudan 1,9 211.800 

Ukupno 29,6 31.213.730 

ZAKLJUČAK 

Prilikom   razmatranja   ovih   tekstova,   došli   smo   do   mnoštva  
jasnih, ako ne i bolnih, dokaza da su Antihrist i Gog jedna te ista 
osoba.   Pokazalo   se   da   su   različiti   prigovori   protiv   ovakvog  
gledišta,  neosnovani.  Kao  što  je  izneto  u  ovoj  knjizi,  Jezekilj  38-
39  je  samo  još  jedno  kazivanje  onoga  o  čemu  svi  proroci  govore: 

x Određen   broj   naroda,   predvođen   Gogom/Antihristom, 
napada  Izrael  i  proganja  hrišćane. 

x Tokom razdoblja od tri i po godine, izraelski narod 
doživljava   poslednje   opustošenje   kada   mnogi   budu  
odvedeni  u  zarobljeništvo. 

x Preko  Mesije,  Gospod   će   se   umešati  da   spase   preživele  i  
oslobodi zarobljenike. 

x Neznabožački  narodi  se  okreću  Gospodu. 

x Izrael  se  zauvek  vraća  Gospodu. 

x Mesija v lada iz Jerusalima. 

Kao   što   Miler   s   pravom   kaže:   „Bitka   koja   je   opisana   iz  
različitih  uglova  u  Jezekilju  38-39 i u Danilu 11:40-45 najbolje 
odgovara vremenu neposredno pre samog dolaska Gospoda i 
može  da  se  nazove  bitkom  kod  Armagedona.“1 61 



I  konačno,  moramo  da  budemo  svesni  da  sve  do  Hristovog  
povratka,   islam   neće   nestati.   Bez   obzira   na   velika   zalaganja i 
velike   želje   nekih   tumača   Pisma   da   dokažu   drugačije,   ovo  
mišljenje   ostaje samo   pusta   želja.   Umesto   što   sedi   skrštenih  
ruku   i   čeka   premesijansko   uništenje   islama   o   kojem   Pismo  
nigde ne govori, Crkva bi trebalo da prepozna da je islam ovde 
na  malo  duže  vreme  – i  da  predstavlja  poslednji   i  najveći  izazov  
sa  kojim  će  se  ona  suočiti.  Što  pre  Crkva  to  shvati  tim  pre  će  biti  
spremna da se prihvati misionarskog izazova koji je pred njom. 
Sada je pravi trenutak za Crkvu da se svesrdno preda posred-
ničkoj  molitvi,   propovedanju   jevanđelja   i  misiji   koju   treba   da  
usmeri prema islamskom svetu! 
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JEZEKILJ 38-39: GOG I MAGOG III 

 

 

KOJI  SU   NARODI  UKLJUČENI? 

Sada, kada smo prepoznali da je najezda iz Jezekilja 38-39 samo 
još   jedno   od   mnogih   proročkih   kazivanja   koja   govore   o  
Antihristu i njegovom napadu na Izrael u poslednjim danima, 
moramo   da   utvrdimo   za  koje   narode   ovaj   odlomak   kaže   da   će  
biti   uključeni.   Iako   prema   najzastupljenijem   tumačenju   pro-
roštva   poslednjih   dana,   ova   dva   poglavlja   govore   o   najezdi  
islamske  vojske  koju  će predvoditi Rusija,  videćemo  da  u  njima  
imamo daleko  čvršću  potporu  za  islamsku  najezdu  predvođenu  
Turskom. Ova tursko-ruska   rasprava   među   poznavaocima 
Pisma  nije  ništa  novo.  Još  davne  1706.g.,  Metju  Henri,  u  svom  
klasičnom  tumačenju  Biblije,  potvrđuje  ovu  različitost  mišljenja  
među   biblijskim   znalcima:   „Neki   smatraju da se nalaze [Gog i 
Magog] daleko, u Skitiji, Tatariji i Rusiji, dok drugi  da  su  bliže  
Izraelu, u Siriji i Maloj Aziji [Turska].1 62 

Cilj ovog poglavlja jeste da ovoj raspravi pristupi na jedan 
pošten,  razuman  i  odgovoran  način,  dok  utvrđuje  koji  su  narodi 
uključeni  u  ovaj stravičan napad na Izrael u poslednjim danima 
i  da  pokaže  jasnu  i  skladnu  povezanost  Jezekiljevog  proročan-
stva sa svim ostalim  proročanstvima  u  Svetom  pismu. 

OBRAZLOŽENJE  NAŠEG PRISTUPA  TUMAČENJU 

Veoma   je   važno   da   na   samom  početku, obrazložimo  način  na 
koji  ćemo  doći  do  saznanja o kojim narodima govori Jezekiljevo 
proročanstvo.   Postoji nekoliko   važnih   pojedinosti   koje   treba  
uzeti u obzir. Prvo: kao  što  smo  već  rekli,  postoje   dva  različita  
načina,  pristupa koji se obično  koriste  da bi se utvrdilo o kojim 



drevnim narodima i mestima se radi. Prvi pristup, koji se naziva 
povezanost-sa-geografskim-prostorom, jednostavno nastoji da 
utvrdi  područje  koje  je  nastanjivao  određeni  narod  ili,  pak,  gde  
se  nalazilo  neko  mesto  u  vreme  kada  je  prorok  živeo, zatim se 
taj prostor i mesto povezuju sa savremenim narodima koji 
danas   žive   u   toj   oblasti.   Drugi pristup, ili praćenje seobe 
predaka, sa druge strane, trudi se da prati kretanja potomaka, 
njihove seobe i mešanja  sa  drugim  narodima  sve  do  današnjih  
dana i savremenih naroda. Jedan pristup nastoji da utvrdi 
izvorno   istorijsko   okruženje   i   razumevanje   proroka,   dok   se  
drugi trudi  da  izvrši  težak  zadatak  - da isprati krvno srodstvo tih 
naroda   sve   do   današnjih   dana.   Kao   što   smo   već   napomenuli,  
praćenje seobe predaka je kao pristup opterećen  poteškoćama,  
opasnostima  i  nedoslednošću  i  zato bi trebalo da ga se klone svi 
oni   koji   žele   savesno   da   tumače   biblijsko   proroštvo.   Koristeći  
praćenje seobe predaka kao pristup, petorica istraživača   će  u 
većini  slučajeva  stići do pet  različitih  zaključaka.  Tužno  je  reći 
da iza mnogobrojnih istrajnih zalaganja   da   se   protumači  
Jezekilj 38-39 stoje mnogi,  inače  odlični  poznavaoci  i  predavači,  
koji koriste ovaj pristup.   Čak   i   Vilhem   Gesenijus   (Wilhelm 
Gesenius), poznati hebrejista,   nastoji   da   otkrije   ko   su   Roš  
narod,   ne   tako   što   će   utvrditi   gde   je taj narod živeo u 
Jezekiljevim   danima,   već   nagađujući gde bi mogli da   žive  
njihovi   potomci   više   od   hiljadu   i   šest   stotina   godina   kasnije!  
Pogledajte  Gesenijusovo   objašnjenje   naziva   „Roš“   u njegovom 
poznatom Hebrejsko-engleskom   rečniku:   „Roš:   severni   narodi  
koji su pomenuti zajedno sa Tuvalom i Mesehom, Jez. 38:2-3; 
39:1 verovatno. . . Rusi, koje opisuju vizantijski pisci desetog 
veka   [po.Hr.]   .   .   .   pošto   naseljavaju   severne   delove   Taura;;   i, 
takođe, po Ibn Foslanu, arapskom piscu iz istog razdoblja. . .  
koji su nastanjeni iznad reke Volge.1 63 

Dakle,  po  Gesenijusu,  samo  zato  što  su  neki  vizantijski  pisci  
iz   desetog   veka   navodno   prepoznali   potomke   Roš   naroda   u  
današnjim  Rusima,  trebalo bi da i mi zato da razumemo da se 
Jezekiljevo  proroštvo  odnosi  na  Rusiju!  Međutim,  kao  što  ćemo  



kasnije   videti,   savremena   istraživanja,   koja   slede   isti pristup, 
’pokazala’ su  da  je  Roš  narod  isto  tako  živeo  i  u nekoliko drugih 
delova  sveta,  da  su  otišli  daleko  od  Rusije.  Pošto  su  preci  i  seobe  
među  Gesenijusovim   glavnim   merilima   za   tumačenje   Jezeki-
ljevog  proroštva,  on  bi  danas,  da  je  živ,  značajno  promenio  svoj  
stav.  Ovo  je  samo  jedan  od  mnogih  razloga  zašto  bi  ovaj pristup 
u   potpunosti   trebalo   izbeći.  Na   kraju   krajeva,   ako   hoćemo   da  
pravilno   razumemo   Jezekiljevo   proročanstvo,   ovaj duboko 
pogrešan, a  ipak  širom  primenjivan pristup, mora u potpunosti 
biti   odbačen.   Svakom savesnom zalaganju da se razume 
Jezekiljevo  proroštvo  stoji na raspolaganju istorijsko-gramatički 
pristup, koji nastoji   da   otkrije   izvorno   značenje   i   shvatanje  
biblijskog pisca koji je taj tekst napisao, a ne neko istorijsko 
’mlaćenje  prazne  slame’ koje  pokušava  da  uspostavi  krvne  veze  
sa  ljudima  koji  su  živeli  pre  skoro  tri  hiljade  godina. 

Da bismo saznali o kojim se narodima zaista radi, moramo 
da pratimo pokazatelje koje nalazimo kako u njegovom 
kontekstu   tako   i   u   samom   proročanstvu.  U   prethodnoj   glavi  
smo   govorili   o   Božjem  neposrednom   obraćanju  Gogu, kada je 
sasvim jasno rekao da je Gog taj o kome su mnoga prethodna 
proročanstva  govorila.  Već  godinama  pozivam  mnoge  predavače  
proroštva   koji   se   drže   gledišta   da  Gog   dolazi   iz   Rusije   da  mi  
pokažu   jedan   jedini   stih   bilo   kojeg   proroka,   Jeremijinog  
prethodnika, koji je nagovestio da  će napad na Izrael predvoditi 
Rusija.  Do  današnjeg  dana,  nijedan  takav  stih  mi  nije  ponuđen.  
To   je   nešto   što   ne  može   da   se   zanemari.   Dok   se   trudimo   da  
otkrijemo o kojim narodima se u Jezekilju 38-39   radi,   naši  
zaključci   ne  mogu   da   se   zasnivaju   samo   na   istorijskim poda-
cima,  već moramo   uzeti   u   obzir   i   širi   kontekst   ovog   odlomka.  
Bog je jasno rekao da su o Gogovom napadu govorili i raniji 
biblijski proroci. Ako zastupnici rasprostranjene teorije o 
ruskom  Gogu  ne  mogu  da  pokažu  nijedan  raniji  proročki  stih  o  
napadu  koji  će  predvoditi  Rusija,  onda  su,   jednostavno  rečeno,  
pogrešno  protumačili  ovaj  tekst. 



I  konačno,  važno  je  i da ne nastojimo da istražujemo narode 
samo  pojedinačno,  već  kad  je  grupa  naroda  u  pitanju,  onda  na 
njih gledamo kao na celinu.   Pošto   rečenica   „Gogu u zemlji 
Magogu,   knezu   i   glavi   u  Mesehu   i   Tuvalu“   otkriva  Magog   kao  
oblast iz koje knez Gog   dolazi,   ona   nas   isto   tako   upućuje   da  
otkrijemo predeo na kojem se nalaze Meseh i Tuval. Očigledno  
je da su svi ovi nazivi međusobno  povezani.  Tekst  ove  rečenice  
zahteva da se protumači  kao  celina,  bez  razdvajanja  pomenutih  
naroda. 

Ukratko,  da  bi  došli  do  konačnog  utvrđivanja  naroda  koji  su  
navedeni  u  Jezekiljevom  proročanstvu,  u  ovom  poglavlju  ćemo  
razmatrati  i  osnovni  i  širi  kontekst  odlomka. 

KO JE SVE U  IGRI? 

U   prvih   šest   stihova Jezekilja 38, postoje osam (ili devet) 
drevnih  imena  koja  otkrivaju  narode  koji  će  sačinjavati  savez  o  
kojem  govori   Jezekilj.   Onaj   koji   će   povesti   ovaj savez u napad 
nazvan je Gog: 

Sine  čovečji,  okreni  lice  svoje  prema  Gogu  u  zemlji  Magogu,  
knezu i glavi u Mesehu i Tuvalu, i prorokuj na nj i reci: 
Ovako veli Gospod Gospod:  evo  me  na  tebe,  Gože,   kneže   i  
glavo Mesehu i Tuvalu; I  vratiću  te  natrag,  i  metnuću  ti  žvale  
u  čeljusti,   i   izvešću   tebe   i   svu  vojsku   tvoju,   konje   i   konjike,  
sve dobro odevene, zbor veliki   sa   štitov ima   i   štitićima,   sve  
koji   mačem   mašu, s njima Persijance, Etiopljane i Puteje, 
sve  sa  štitovima  i  pod  šlemovima,  Gomera  i  sve  čete  njegove,  
dom  Togarmin  sa  severnog  kraja  i  sve  čete  njegove,  mnoge  
narode s tobom. (Jezekilj 38:2–6) 

Da ponovimo, vođa   ovog   saveza   je Gog iz zemlje Magog. 
Narodi  koji  sačinjavaju  njegov  savez  jesu  Meseh,  Tuval,  Persija,  
Kuš,  Put,  Gomer  i  Togarmin.  Neki  poznavaoci  proroštva  veruju  
da  bi  reč  koja  je  prevedena  sa  „glava“  trebalo da  se  zameni  rečju  
„roš,“   jer  smatraju  da se  odnosi  na  drevni  narod.  O  tome  ćemo  
malo kasnije. 



GOG 

Pokušaji  proučavaoca  proroštva  da  otkriju  značenje  reči  Gog se 
vrlo   razlikuju.   Počev   od   Franca   Deliča   (Franz Delizsch), 
nemačkog teologa i hebrejiste iz   devetnaestog   veka,   većina  
poznavaoca veruje da   se   „Gog“   odnosi   na   cara   koji   je   vladao  
Lidijom, carstvom koje se u Jezekiljevim danima prostiralo 
zapadnom  polovinom  današnje  Turske.  Asirci  su  ga  zvali  Gugu, 
a Grci Gig.   Drugi,   pak,   kažu   da   je   ovaj   dokaz   neuverljiv.   Bez  
obzira   na   to,   svi   se   slažu   da   je  Gog iz Magoga i da je knez 
„Meseha   i   Tuvala,“  mada   neki   pridodaju   i   „Roša.“   Zato,   kada  
otkrijemo   gde   su   se   nalazili   Magog,   Meseh   i   Tuval   (i  možda  
Roš),  otkrićemo  i  odakle  će  se  pojaviti  vođa  ovog  saveza.  Hajde  
da   počnemo   sa   određivanjem   položaja   Magoga   u   Jezekiljevo 
vreme. 

DA LI SE MAGOG ODN OSI NA RU SIJU? 

Od   objavljivanja   Skofildovog   biblijskog   priručnika   (C.   I.  
Scofield’s  Reference  Bible),  mnogi  poznati  predavači  proroštva  
poistovećuju   Magog   sa   Rusijom, ili   sa   bivšim   sovjetskim  
srednjeazijskim narodima (Kazahstan, Turkmenistan, Uzbeki-
stan,   Tadžikistan   i   Kirgistan).   Glavni   oslonac   za   ovo   gledište  
nađen  je  u  jednoj  belešci  Josifa  Flavija,   jevrejskog  istoričara  iz  
prvog  veka.  Šta  je  to  Josif  zabeležio  što  je  pokolebalo  veliki  broj  
hrišćanskih  učitelja i  proučavalaca  proroštva? 

JOSIF FLAVIJE 

Govoreći   o  Jafetu,  Nojevom   sinu,   Josif   je   napisao:   „Magog   su  
osnovali njegovi potomci koji su se zvali Magogiti, a koje su Grci 
prozvali   Skitima.“1 64 Međutim,   postoji nekoliko ozbiljnih 
poteškoća   sa   oslanjanjem   na   Josifa   prilikom   poistovećivanja  
Jezekiljevog  Magoga  sa  Rusijom.  Prva  je  što,  kako  je  istoričar  K.  
Kristijanson (K. Kristianson)   napisao:   Skiti   „nisu   bili   određen  
narod,“  već  različiti  narodi,  „pominju  se  u  različitim  vremenima  
u istoriji i na nekoliko mesta, od kojih nijedno nije bilo njihova 
pradomovina.“1 65 Drugim   rečima,   smatrati   „Skite“   jednim  



narodom   istorijski   je   netačno.   Svi   današnji   istoričari   smatraju  
da  je  „Skit“  sveobuhvatni  pojam  koji  se  slobodno  koristi  da  bi  se  
označila   jedna   velika   grupa   plemenskih   naroda,   koji   su   često  
povezani   sličnom   kulturom   ali   ne   i   genetički.   Izjednačavanje  
Magoga sa takozvanim Skitima, kako to na desetine i desetine 
knjiga   koje   se   bave   proroštvom   i   dalje   čine,   je   isto   kao   kada  
bismo   rekli   da   su   svi   „Indijanci“   rane   Amerike   bili   isti narod. 
Svaki   pokušaj   da   se   Magog   poveže   sa   svim   Skitima   na   neki  
neodgovarajući   način,   bez   navođenja   određenog   naroda   ili  
grupe  srodnih  plemena  vrlo  lako  se  osporava.  Slično  tome,  iako  
je  sve  češće  povezivanje  Magoga  sa  srednjeazijskim  narodima,  i  
bez ovog varljivog   i   vrlo   slobodnog   „Magog   =   Skit“   izjedna-
čavanja,  ono  nema  nikakvih  osnova. 

Druga   poteškoća   u Josifovim   tvrdnjama   jeste   to   što   su  
izrečene   u   prvom   veku.   Jezekilj   je   živeo   skoro   sedam   stotina  
godina pre Josifa. Dok je govorio o raznim Nojevim potomcima, 
Josif  je  više  puta  naveo:  „koje  Grci  nazivaju“  tako  i  tako.  Drugim  
rečima,  on  nam  ništa  nije  rekao  o  tome  kako  je  Jezekilj  razumeo  
pojam Magog.   Iz   tih   i   iz   drugih   razloga,   ogromna   većina  
današnjih  istoričara  odbacuje  gledište  koje  zastupa  mišljenje  da 
je  Magog  u  Rusiji  i  umesto  toga  ga  smeštaju  u  današnju Tursku. 

FILON  JU DEJSKI 

Neki   izučavaoci   proroštva   su   tako   odlučni   da   dokažu   da   je  
Magog  u  Rusiji   da   se   čak   oslanjaju   na   dokaze   koji   ne   postoje.  
Mnoge   omiljene   knjige   i   članci   koji   govore   o   proročanstvima 
tvrde   da   je   povezanost   Rusije   i   Magoga   podržana   od   strane  
Filona Aleksandijskog.1 66 Međutim,  ni u jednom od Filonovih 
radova  ne  postoji  takav  nagoveštaj.  On  ni jedan jedini put nije 
pomenuo Magog. 

HERODOT 

Kao  i  u  Josifovom  slučaju i na Herodota se, takođe, vrlo  često  
pozivaju da   bi   se   podržala   pretpostavka   da   je   Magog  Rusija.  
Međutim,  kao  i  Filon,  Herodot  nijednom  nije  spomenuo  Magog.  



On  je  samo  govorio  opširno  o  Skitima.  Ali,  čak  i  da  je  narod  koje  
je Herodot znao kao Skite bio povezan sa Magogom, to i dalje ne 
bi  podržalo  gledište  da  je  Magog  Rusija.  Nakon  što  je  naveo  tri  
pretpostavke  koje  su  se  međusobno  sukobljavale  u  vezi  porekla  
Skita, Herodot je izrazio poverenje, ne onoj koja je povezana sa 
Rusijom,   već   sa   Turskom:   „Postoji   još   jedna   drugačija   priča,  
koja bi trebalo da se pomene, u koju sam sklon da poverujem 
više  nego  u  bilo  koju  drugu, a to  je  da  su  lutajući  Skiti  nekada  
boravili   u   Aziji   [Turska].“   (Grci   su   Malu   Aziju   nazivali   samo  
„Azija.“)  Možda  su  se  neki  od  njih  kasnije  i  preselili.  Prema  dr. 
Majklu Kulikovskom (dr. Michael Kulikowski),   istoričaru   i  
profesoru  na  Pensilvanijskom  državnom  univerzitetu,  za  Skite  je  
Herodot   govorio   da   su   „mogli   da   se   nađu   u   nekim   delovima  
današnjih   država   Bugarske   i   Rumunije   i   na   ravnicama  
Moldavije  i  Ukrajine,“  ali ne u Rusiji.1 67  Dakle,  iako  se  vrlo  često  
pozivaju  na  njega  oni  koji  traže  podršku  za  povezanost  Rusije  i  
Magoga,   Herodot   ne   pruža   nikakvu   osnovu   za   tako   nešto.  
Umesto toga, on tvrdi da Skiti vode poreklo iz Turske i da su 
neki  stigli  u  istočnu  Evropu  i  Ukrajinu, ali nikada nije govorio 
da su Skiti ikada naseljavali prostore na kojima je danas Rusija. 

DA LI SE MAGOG ODN OSI NA TU RSKU? 

Dok   sam   pripremao   građu   za   ovo   poglavlje,   pretraživao   sam  
brojne visoko cenjene   biblijske   atlase,   enciklopedije,   rečnike   i  
tumačenja  i  uporedio  ih  sa  velikim  brojem  knjiga  koje  govore  o  
biblijskim  proročanstvima.  Razlike  između  ovih  knjiga  i  knjiga  
koje   se   bave   proroštvom   su  me   zaprepastile.   Iako   skoro   svaka  
bolje   prodavana   knjiga   o   proročanstvima, ili   sa   objašnjenjima  
Jezekiljevog   proročanstva,   smešta  Goga   u  Rusiju, ovakav stav 
gotovo nikada nema ozbiljniji oslonac u istorijskim knjigama. 
Iako  neki   tvrde   da   nije  moguće   pouzdano  znati   gde   se  Magog  
nalazio,   ogromna   većina   istoričara   kaže   da   se   Magog   vrlo  
verovatno odnosi na prostore  današnje Turske. Uzmite u obzir 
na  primer  sledeće  knjige  i  biblijske  poznavaoce  koji  podržavaju  
gledište  da  se  Magog  nalazi  u  Turskoj.  Dok  to  činite,  zapitajte  se  



zašto  su  oni  krajnje  zapostavljeni  gotovo  u  svakoj  bolje  proda-
vanoj knjizi koja se bavi proroštvom  i  ovim  pitanjem: 

10.Stručnjak   za   Stari   zavet   Danijel   I.   Blok   (Daniel I. Block), u 
tumačenju   knjige   proroka   Jezekilja   (New International 
Commentary on Ezekiel)   kaže:  „Izgleda   da  Magog  možemo  
protumačiti   kao   skraćenicu   izvornog   mat Gugi, 'Gogova 
zemlja,' i u njemu v ideti Lidijsku oblast u zapadnoj Anatoliji 
[Turska].“1 68 

11. Ilustrovani   biblijski   rečnik   izdavačke   kuće   Zondervan   (The 
Zondervan Illustrated Bible Dictionary) kaže:   „Magog,  
verovatno   znači   'Gogova zemlja,' se bez sumnje nalazio u 
Maloj Aziji [Turska]  i  mogao  bi  da  se  odnosi  na  Lidiju.“1 69 

12. Tumačenje   Biblije   izdavačke   kuće   Aj-Vi-Pi (The IVP Bible 
Background Commentary) navodi Magog, Meseh, Tuval i 
Togamar  kao  „oblasti  i  narode  u  Maloj  Aziji“  [Turska].1 7 0 

13. Novi   Ungerov    biblijski   rečnik   (The New Unger’s Bible 
Dictionary),   pod   stavkom   „Magog,“   kaže:   „Jasno   je   da   se  
ovde misli na Lidiju [Turska], a pod 'Magogom,' 
podrazumeva se  'Gogova zemlja.'“1 7 1  

14. Zondervanovo  Ilustrovano  tumačenje  Biblije  (The Zondervan 
Illustrated Bible Backgrounds Commentary) smešta  Magog 
u Anatoliju,  tj  u  današnju Tursku.1 7 2 

15. Katolička   enciklopedija   (The Catholic Encyclopedia)   kaže:  
„Izgleda   da   bi trebalo. . . Magog poistovetiti sa Lidijom 
[Turska]. S druge strane, Meseh i Tuval su narodi koji su se 
nalazili u Maloj Aziji, prema Jezekiljevo m tekstu, Magog 
mora da je u tom delu sveta. Na kraju, ima i onih koji sa 
Josifom  poistovećuju   Magog   sa   Skitijom,  međutim,   u   staro  
vreme   Skitija   je   bio   neodređeni   naziv    za   sve   one   koje   su  
naseljavali  severnije  delove.“1 7 3 

16. Holmanov  biblijski atlas (The Holman Bible Atlas)   smešta  
Magog u Tursku.1 7 4 

17 . Novi Mudijev  biblijski atlas (The New Moody Atlas of the 
Bible)  takođe  smešta  Magog  u  Tursku.1 7 5 



18. Zondervanov  biblijski atlas (The Zondervan Atlas of the Bible) 
smešta  Magog  u  Tursku.1 7 6 

21 . Aj-Vi-Pi-jev  atlas biblijske istorije (The IVP Atlas of Bible 
History)  smešta  Magog  u  Tursku.1 7 7  

Sada   ćemo   da   pogledamo   neke   istorijske   izvore   koji  
podržavaju  ovo  gledište: 

MAJMON ID 

Majmonid,   takođe, poznat i kao Rambam, ugledni jevrejski 
mudrac, u Hikot teramotu (Hichot Terumot), je rekao da se 
Magog nalazi u Siriji na granici sa Turskom.1 7 8 

PLIN IJE STARIJI 

Plinije Stariji je bio rimski vojni zapovednik iz prvog veka, 
zatim, i pisac, prirodnjak i mislilac. Govorio je o gradu zvanom 
„Bambajs,   kojeg   drugi   nazivaju   Jeropolis;;   a   Sirijci,  Magog.“1 7 9 
Drevni  Jeropolis  se  nalazio  na  granici  između  današnje  Turske  i  
Sirije; isto tako, prema Pliniju, i Magog. Plinijeva izlaganja su 
podjednako   značajna   kao   i   Josifova.   Pa   ipak,   tamo   gde   su  
Josifova  zapažanja  navedena  na  desetine  i  desetine  puta  kako  bi  
se podržalo  poistovećivanje  Magoga  sa  Rusijum,  Plinijeva  nisu  
nijednom.   Plinijevo   gledište   podržava   i   Sir   Valter   Rali   (Sir 
Walter Raleigh) u svojoj Istoriji sveta: 

Nije sporno da su Skiti u drevna vremena   došli sa 
severoistoka,  zauzeli  veći  deo  Male Azije i Kelesiriju, i tamo 
izgradili Skitopolis i Jeropolis, koji Sirijci nazivaju Magog. 
Na  taj  Magog  je  mislio  Jezekilj,  i  to  je  potpuno  jasno;;  pošto  
ovaj grad, Jeropolis, odn. Magog, stoji u pravcu severa od 
Judeje,   i   odgovara   Jezekiljevim   rečima,   da   će   sa   severnog  
kraja  doći  ov i  narodi.“1 80 

HIPOLIT RIMSKI 

Hipolit   Rimski,   ranohrišćanski   bogoslov,   u   svom   Hronikonu,  
kojeg   je   napisao   u   ranom   trećem   veku,   odbacuje   Josifovo  



poistovećivanje  Magoga   sa   Skitima,   i   umesto   toga   ga   povezuje  
sa  Galatima  u  Maloj  Aziji,  i  današnjoj  Turskoj.1 81 

Zašto  nijedan  od  ovih  istorijskih  izvora  nikada  nije  naveden  
u  većini  današnjih  najprodavanijih  knjiga  o  proroštvu? 

MAGOG: ZAKLJUČAK 

Nakon svih istorijskih izvora koje smo razmotrili, i nakon 
sagledavanja   mišljenja   raznih   današnjih   istoričara,   zaključu-
jemo da je Magog obuhvatao prostor oko sirijsko-turske 
granice.   Nakon   što   su   podigli grad koji su nazvali po sebi: 
Magog, kasnije nazvan sirijski Jeropolis, neki ljudi iz Magoga su 
se  preselili  u  središnje  i  zapadne  delove  današnje  Turske  i  tamo  
osnovali   Lidijsko   carstvo.   Ovo   carstvo   je   zaposelo   čitavu  
zapadnu polovinu Turske, a u vreme Jezekilja je bilo u procvatu. 
Kao   što   je   ranije   pomenuto,  Lidija   je   bila   oblast   čiji   je   car   bio  
poznat kod Asiraca kao Gugu, a kod Grka kao Gig, i kojeg mnogi 
poznavaoci   Biblije   poistovećuju   sa   Jezekiljevim   Gogom.  
Otprilike  u  to  vreme,  određen  broj  ljudi  iz  Magoga  se  verovatno  
preselio severno od Crnog mora do Moldavije, Ukrajine i Rusije. 
Ova severna plemena su, možda, bila ta koja je Herodot nazvao 
„Skitima.“  Ali,  iako je jedan broj ljudi, možda  otišao  i  naselio  se  
na  severu  Crnog  mora  u  Jezekiljevo  vreme,  velika  većina  i  dalje  
je   zadržala   svoje   snažno   prisustvo   u   svojoj   domovini   – Maloj 
Aziji   (Turskoj).   Zato   je   danas   daleko   veći   broj   istoričara   koji 
povezuju Magog sa prostorom na kojem se nalazi Turska nego 
sa Rusijom. 

Na  kraju,  kao  što  smo  rekli,  kako  je  Jezekilj  shvatao  pojam  
Magog ne   može   se   određivati   izdvajanjem   tog   pojma,   već   se  
mora   uzeti   u   obzir   potpuni   izraz   „Gog u zemlji Magog, knez i 
glava u Mesehu i Tuvalu.“ Zato  što  je  Gog  iz  Magoga  i  knez  je  
ovim   dvema   pokrajinama,   zato   je   važno   da   nastavimo   sa  
utvrđivanjem  mesta   na  kojem   su   se  nalazila   ova   dva   naroda  u  
Jezekiljevo  vreme,  kako  bi  mogli  da  razumemo  značenje  čitave  
rečenice. 



ROŠ  

Pre   nego   što   nastavimo,  moramo   da   kažemo   nešto   o   spornoj  
reči  roš.  Oko  ove  reči  su  vođene  velike  rasprave  u  obrazovanim  
krugovima.  Neki   prevodioci   su  mišljenja   da   bi   ovu   reč   trebalo  
razumeti  kao  pridev  „glavni,“  dok  drugi  misle  da  se  ovde  radi  o  
vlastitoj   imenici   „Roš.“   Ali,   ne   samo   što tvrde za Roš da je 
vlastita  imenica,  mnogi  poznati  predavači  proroštva  nastoje  i  da  
je  povežu  sa  današnjom  Rusijom.  Da  bi  se  podržalo  ovo  gledište,  
četiri   stavke  moraju   da   se   dokažu;;   prve   dve   su   gramatičke,  a  
druge  dve  su  istorijske:  (1)  Reč  roš bi trebalo da se prevede kao 
imenica, a ne kao pridev; (2) kao imenica, roš  bi trebalo da se 
prevede  kao  vlastita  imenica  „Roš“;;  (3)  Roš  su  bili  narod  dobro  
poznat Jezekilju; i (4) da nastanjuju oblast koja danas pripada 
Rusiji. Da bi se odbranila ova tvrdnja, uvek se poziva na istu 
četvoricu   poznavalaca   proroštva:   Vilhema   Genesijusa,   Karla  
Fridriha  Kajla,  Džejmsa  Prajsa  i  Klajda  Bilingtona.  Ali,  uprkos  
mnogim izvanrednim pojedinostima koje su oni izneli, kada 
preispitamo   sve   njihove   tvrdnje   koje   se   tiču   povezanosti 
Jezekiljevog  proročanstva  sa  Rusijom,  vidimo  da  nijedna  nema  
nikakve  osnove.  Hajde  da  preispitamo  te  tvrdnje  i  vidimo  šta  im  
manjka. 

VILHEM GEN ESIJU S 

Vilhem  Genesijus   se   daleko   najviše   pominje   da   bi   se   podržao  
stav   da   je   Rusija   Roš.   Kao   što   smo   videli,   mada bi i njegove 
tvrdnje u vezi gramatike trebale biti preispitane, njegovo 
nastojanje   da   poveže   Roš   sa   Rusijom   se   skoro   u   potpunosti  
oslanja na izjave vizantijskih i arapskih pisaca  koji  su  živeli  blizu  
1600 godina nakon Jezekilja. Genesijusovo otvoreno oslanjanje 
na  pristup  praćenje seobe predaka bi trebalo da odbaci svako ko 
želi  savesno  da  protumači    tekst  sa  istorijsko-gramatičke  strane. 

KARL FREDERIK KAJL 

Sledeći   poznavalac   Biblije   koji   se   smatra   da   je   dao   osnove   za  
stav  da  je  Rusija  Roš,   jeste  Karl  Fridrih  Kajl.  Što  se  tiče  grama-



tike,  Kajl   je  mnogo  manje  dogmatičan  od  Gesenijusa,   i  priznaje  
da  prevođenje  pojma  roš kao  vlastito  ime  jeste  samo  „jedna  od  
mogućnosti.“   Zanimljivo   je   to   što   je   osam   godina   nakon  
izdavanja   Kajlovog   tumačenja   Jezekilja,   Kajlov nastavnik 
hebrejskog, Ernest V. Hengstenberg (Ernest W. Hengstenberg), 
izdao   svoje   tumačenje   Jezekilja   i   otvoreno   izneo   svoje  
neslaganje  sa  svojim  učenikom: 

Gog   je   knez  Magogov,   štav iše  vrhovni knez, car careva nad 
Mesehom i Tuvalom, nad Moskijem i Tivarenima (xxv ii:13; 
xxxii:26), koji su imali svoje careve, ali se ovde pojav ljuju 
kao  Gogovi  podanici.  Mnogi  izlagači  ga, umesto kao glavnog 
kneza,  prikazuju  kao  kneza  Roša,  Meseha  i  Tuvala.  I  nesre -
ćne  Ruse  su nepravedno  svrstali  u  neprijatelje  Božjeg  naro -
da.   Roš   se,   kao   ime   naroda,   ne   pojav ljuje   ni   na   jednom    
mestu u Starom zavetu.1 82 

Na polju istorije, Kajl samo sledi  Genesijusa,  oslanjajući  se  
u  najvećoj  meri,  takođe,  na  vizantijske  i  arapske  pisce  iz  desetog  
veka:   „Vizantijski   i   arapski   pisci   često   pominju narod koji se 
zove Rus, koji su nastanjivali zemlju Taurus i koji se smatraju 
skitskim plemenom, zato nema razloga da dovodimo u pitanje 
postojanje  naroda  po  imenu  Roš.“1 83 

Osim   toga,   što   se   tiče   poistovećivanja  Roša   sa  Rusijom,   ni  
Frederik  Delič,   još  jedan  nemački  hebrejista  i  poznavalac  Bibli-
je, Kajlov saradnik na pisanju knjige Tumačenje  Starog  zaveta, 
se  ne  slaže  s  njim,  jer  ne  smešta  Magog  u  Rusiju  već  u  Tursku.1 84 

Naravno,   ni   u   jednoj   od   mnogih   knjiga,   čiji   su   pisci  
zastupnici  stava  da  je  Rusija  Roš,  se  ne  spominju  ni  Deličevo  ni  
Hengstenbergovo  gledište.  

DŽEJMS  PRAJS 

Džejms   Prajs   je   još   jedan   izvor   koji   često   navode   oni   koji  
zastupaju Ruski-Roš  stav.  Prajs,   izučavalac hebrejskog jezika, u 
svom  članku  „Roš:  drevna  zemlja  poznata  Jezekilju,“  tvrdi,  kao  i 
Genesijus i Kajl pre njega, da se Roš odnosi na ime mesta. I 



Prajsove tvrdnje u vezi gramatike trebalo bi preispitati. On 
takođe, tvrdi  da  je  Roš  bio  poznat  u  Jezekiljevim  danima.  Ali,  to  
je  sve  što  tvrdi.  Prajs  ni  na  jednom  mestu  ne  pokušava  da  otkrije  
gde  je  narod  Roša  živeo  u  to  vreme.  U  stvari,  u  svojem  članku,  
on   neprestano   navodi   druge   poznavaoce   koji   smeštaju   Roš  
narod u razne zemlje, ali ne i u Rusiju. Na primer, na samom 
početku   svog   članka,   Prajs   navodi  Dž. Simonsa (J. Simmons), 
koji nedvosmisleno   smešta   Roš   u Malu Aziju (Turska):   „U 
nekim od tih tekstova je, zaista, pomenuto da je narod tog 
imena  nastanjen  u  Maloj  Aziji  i  ta  tvrdnja  ne  može  da  se  ospori,  
ali   isto  tako  ni  da  se   dokaže,  pošto  je  činjenica  da  se   isti  naziv  
samo nejasno pojavljuje u drugim [asirskim] dokumentima.“1 85 

Drugi izvori koje navodi Prajs smeštaju  Roš  u  Irak  ili  Iran, 
ali nijedan u Rusiju. 

KLAJD BILIN GTON 

Klajd   Bilington   je   četvrti   poznavalac   proroštva   koji   se   često  
navodi   da   bi   se   podržao   stav: Ruski-Roš.   Od   ove   četvorice,  
Bilington   je   jedini   koji   zaista   nastoji   da   sa   istorijskog   gledišta  
opravda   ovu   tvrdnju.   Istražujući   ovaj   predmet,   bio   sam   u  
mogućnosti  da  lično  razgovaram sa dr Bilingtonom. Iako je on 
vatreni pobornik stava: Ruski-Roš,   on   priznaje   i   da   su   u  
Jezekiljevim danima,   stanovnici   Roša   bili   raznolika   i   ogomna  
grupa   naroda,   koja   je   živela   posvuda,   kao   što   su   oblasti   koje  
danas  zauzimaju  Rusija,  središnja  Azija,  Indija,  Irak  i  Turska: 

Izgleda da su Ras/Ros/Roš/Riš/Reš   bili   ogromna   grupa  
naroda koja je bila nastanjena u širokoj  oblasti  severno  od  
Kavkaza. Neki pripadnici ove grupe: „Riš“  su  se  preselili  na  
jug i osvojili Indiju oko 1600.g.pr.Hr., gde su osnovali 
vladajući   sloj   naroda.   Drugi   pripadnici   su   napali   i  osvojili 
severnu Mesopotamiju: Mitansko carstvo za oko 200 
godina, 1580–1350.g.pr.Hr. Kada su Mitansko carstvo 
uništili  Hetiti   oko  1350.g.pr.Hr.,   neki  Ros/Reš/Ras  narodi 
su   se  pridružili   Filistejcima  u  napadima  na   Izrael.  Neki su 
otišli   u   Tursku,   odakle   su   se   možda   neki   pridružili  



Filistejscima.   Egipćani   su   ove   filistejske saveznike zvali 
„Tereši.“   Drugim   rečima,   narod   Roš   je   svuda   rasprostra -
njen.1 86 

Bilington  je  čak  spomenuo  da  je  bilo  nekih  iz  „Roš“  naroda  
koji  su  u  Jezekiljevim  danima  živeli  u  Kini:  „Neki  iz  Roš  naroda 
su prodrli daleko na istok sve do severoistočnih   granica  Kine  
oko 500.g.pr.Hr.,  gde  su  plavi  ljudi  nađeni  trajno  zamrznuti.“1 87  

Međutim,  postoji još  jedan  važan  podatak  koji   je  doveo  do  
verovanja   da   je   narod  Roš   otišao   čak   dalje   i   od  Kine   i   Indije.  
Prema Bilingtonu (i mnogim drugim koji ga slede u ovom 
pitanju),  reč  „Roš“  je  samo  drugi  oblik  reči  „Tiras“:  „Ime  Roš  je  
verovatno izvedeno iz imena Tiras koje nalazimo u Postanju 
10:2  .  .  .  I  Tiras  i  Roš,  i  drugi  oblici  ova  dva  imena,  vekovima  se  
koriste  za  narod  Roš.“1 88 

Ipak, u Jezekiljevo vreme, Tiras-Roš   narodi   su   živeli   u  
oblastima daleko od Rusije. U Jevrejskim starinama, samo 
nekoliko  redova  ispod  navedenog  objašnjenja  vezanog  za  Magog  
i Skite, Josif je, takođe, rekao:  “Tiras  je  one  nad  kojima  je  vladao  
imenovao Tirazijanima, ali su Grci ovo ime promenili u 
Tračani.“1 89 

Trakija   se   nalazila   na   prostorima   današnje   Turske,  
Bugarske   i   Grčke.   Za   Tirasa   je, takođe, rečeno   da   je   osnovao  
naseobinu   koja   je  nazvana  Milet   u  zapadnoj   Turskoj  u   šestom  
veku pr. Hr.1 90 

Drugi istorijski podaci pokazuju da su Tirasovi potomci 
Etrurci  (koje  su  Grci  zvali  „Tirsenoji“)   iz  Male  Azije,  koji  su   se  
kasnije naselili u Italiju. Iz tog razloga, Mekmilanov biblijski 
atlas i Zondervanov atlas biblijskih mesta smeštaju  Tirašane  u  
Grčku i Italiju. Zanimljivo je da su Etrurci sebe nazivali 
Rasenima. Bilington veruje da je to zbog jasne veze sa 
Ras/Ros/Roš  narodima. 

Drugim  rečima,  (1)  čak  i  ako  prihvatimo  da  je  Roš  ime  i  (2)  
da   je   ono   naziv   mesta,   (3)   to   ni   na   koji   način   ne   ukazuje  



isključivo   samo   na  Rusiju.   U   stvari,   većina   stručnjaka   za   ovu 
oblast  smeštaju  Tiras  na  zapadnu obalu Turske, ili  šire  područje  
Egejskog mora prema turskoj obali. 

Pošto  se  smatra  da  su  Roš  narodi  u  Jezekiljevo  vreme  živeli  
na   različitim   mestima,   svaki   pokušaj   da   se   Roš   poistoveti  
isključivo   samo   sa   Rusijom,   zanemarujući   pritom   druge   Roš  
narode: u Turskoj, Iraku, Italiji, Indiji i Kini, jednostavno nije 
iskren  pristup.  Kada  učitelji  proroštva  pažljivo  biraju  istorijske  
podatke  koji  bi   podržali  njihovo  gledište,  čine  medveđu  uslugu  
svojim   učenicima.   Nažalost,   kada   pogledamo   većinu   rado  
čitanih   knjiga   o   proročanstvima   danas,   to   je   upravo   ono   što  
mnogi  učitelji  čine  u  svom  neprestanom  nastojanju  da  ukažu  na  
Rusiju   kao   vođu   prorečenog   napada   na   Izrael   u   poslednjim  
danima, u knjizi proroka Jezekilja. 

DA LI SE ZAISTA „SVI“  SLAŽU? 

Pisci današnjih   najbolje   prodavanih   knjiga   o   proročanstvima  
koje zastupaju Ruski-Roš   stav   često   koriste   superlative   da  
stvore   utisak   da   nijedan   zvaničan   poznavalac   proroštva   ne  
osporava da roš označava  ime  mesta  i  da  se  odnosi  na  Rusiju.  
Kada govori da  će  Rusija  da  predvodi  napad  na  Izrael,  Skofild  
kaže   da se „svi   slažu   oko   toga.“   Međutim,   ovakvo   pre-
uveličavanje   nekih   pisaca   ponekad   prelazi   u   laž.   Razmislite   o  
sledećim   primerima drugih, podjednako vrsnih poznavalaca 
proroštva  koji  se,  zapravo,  ne  slažu sa Ruski-Roš  stavom: 

1. Danijel   I.   Blok   tvrdi   da   „često   poistovećenje   Roša   sa  
Rusijom   jeste   nemogući   anahronizam,   zasnovan   na  
pogrešnoj  etimologiji,  sličnost  između  Roša  i  Rusija  jeste  
sasv im   slučajna.   .   .   Jezekiljeva   poruka   jeste   da  Gog  nije  
samo jedan od mnogih  anatolijskih  [sa  područja  današnje  
Turske]   knezova,   već   i   predvodnik   nekoliko   plemenskih  
grupa  i  narodnosti.“1 91  

2. Čarls  Rajri  (Charles Ryrie) se,  u  svom  proučavanju  Biblije  
(Ryrie Study Bible), ne slaže  sa  Ruski-Roš  tumačenjem  i  



izjav ljuje  da  bi  „knez  Roša“  trebalo  prevesti  kao  „vrhovni  
knez.“1 92 

3. Dr Meril   F.  Unger   priznaje  da   je   „očigledno  da   je   jezički  
dokaz   za   ovo   izjednačavanje   [Roša   sa   Rusijom]   samo  
pretpostavka.“1 93 

4. Edvin   Jamauči   (Edwin Yaumauchi)   tvrdi   da   reč   roš „ne  
može   da   ima   ništa   zajedničko   sa   današnjim   imenom  
'Rusija.' To   bi   bio   preveliki   anahronizam,   zato   što  
današnji  naziv  Rus  su  u  to  područje  iz  Kijeva,  severno od 
Crnog mora, doneli Vikinzi tek   u   Srednjem   veku.“  
Jamauči  nastavlja  tvrdeći  da  povezivanje  Jezekiljevog   roš 
sa   Rusijom   „nema   nikakvih   osnova,“   i   da   je   „nažalost  
uspelo   da   u   jevanđeoski   svet   uđe   preko   mnogih  
posrednika.“1 94 

5. A. R. Milard (A. R. Millard)   podržava   Jamaučijeve  
tvrdnje:    „Neki  su  pokušali  da  objasne  da  se  proročanstva  
doslovno odnose na Rusiju. . . Iako su se ovakvi stavovi 
široko  rasprostranili   i  mnoge   ubedili,   Jamauči   pokazuje  
da  su  pogrešni  i  da  bi  ih  pažljivi  istraživači  Biblije  trebalo 
da izbegavaju.“1 95 

6. Ralf H. Aleksander (Ralph H. Alexander) u svom 
tumačenju   Knjige   proroka   Jezekilja   (Expositors Bible 
Commentary on Ezekiel) za roš kaže:   „Način  na   koji   se  
naglašava  i  sklapa  rečenica  u  hebrejskom  jeziku  pokazuje  
srodnost  i  snažnu  vezu  između  reči  `knez`  i  `glava.`  Oba  
izraza   su   međusobno   povezani   podjednako   kao   i  
geografske  reči  Meseh   i   Tuval.  Gramatički,   izgleda   da   je  
najbolje prevesti izraz kao `knez, glava Mesehu i 
Tuvalu.`“1 96 

7 . A.   B.   Dejv idson   je   u   svom   tumačenju   Knjige   proroka  
Jezekilja (The Book of the Prophet Ezekiel) napisao: 
Naravno,   bilo   kakvo   spajanje   ovog   pojma   [roš]  i Rusije 
treba  biti  odbačena.“1 97  

8. Dž. V. Vivers u svom tumačenju   Jezekiljeve   knjige   (The 
New Century Bible Commentary on Ezekiel)   kaže: „Reč  
glava (vrhovni, glavni) je   pogrešno   protumačena   kao  



naziv    [Roš] dovodeći   neupućene   do   čudnog   poistove -
ćivanja  sa  Rusijom.“1 98 

9. Valter Zimerli (Walther Zimmerli) u tumačenju poglavlja 
25-48 Knjige proroka Jezekilja (A Commentary on the 
Book of the Prophet Ezekiel Chapters 25–48) kaže: „Roš 
(glava) treba povezati sa 'knezom' a ne sa geografskim 
odredištem.“1 99 

10. Čarls   Fejnberg   (Charles Feinberg), pisac knjige 
Jezekiljevo   proročanstvo: Slava Gospodnja (The 
Prophecy of Ezekiel: The Glory of the Lord) je napisao: 
„Mnogi  pisci  su  povezivali  ime  Roš  sa  Rusima,  međutim,  
to danas nije opšte  prihvaćen  stav.“200 

11. D. R. V. Vud (D. R. W. Wood) je u Novom biblijskom 
rečniku   (The New Bible Dictionary) rekao: „Često  
poistovećivanje   Roša   sa   Rusijom.   .   .   nema   ničim   da   se  
pohvali  sa  stanovišta  hermeneutike.“201  

12. Džon  Brajt  (John Bright), pisac knjige Carstvo  Božje  (The 
Kingdom of God) je rekao: „U   Jezekilju   38-39 imamo 
proročanstvo   u   koje   neki   (tako  čvrsto!!!)   veruju   da   će  se  
ispuniti  u  današnjoj  sov jetskoj  Rusiji.“202 

Dakle, jasno je da, uprkos mnogim izjavama koje tvrde 
suprotno,   postoje   brojni   vrsni   poznavaoci   proroštva   koji  
odbacuju rasprostanjeni Ruski-Roš  stav. 

PREISPITIVAN JE TVRDN JE 

Hajde sada da ponovo pogledamo prve dve stavke tvrdnje 
Rusija=Roš   i   vidimo   da   li   će   izdržati   podrobno   preispitivanje.  
Kao  što  smo  ranije  pomenuli,  prve  dve  stavke  su  gramatičke:  (1)  
Reč  roš  bi trebalo da se prevede kao imenica a ne kao pridev; i 
(2) kao imenica, roš  bi trebalo da se prevede kao vlastito ime 
„Roš.“ 

Na prvi pogled, neslaganje u ovom  pitanju  čini  da  bi i jedna 
i druga strana mogle biti u pravu. Jedna strana tvrdi da sklop 
rečenice  zahteva  da  roš treba da se prevede kao imenica. Druga 



strana   tvrdi   da   (1)   ova   reč nije   korišćena   kao   imenica   ni   na  
jednom  mestu  u  Pismu,  i  (2)  odnos  koji  ima  sa  ostalim  rečima  u  
odlomku zahteva da bude prevedena jednostavno kao 
„glava/glavni“   ili   „vrhovni.“   Godinama,   ove   dve   strane   nisu  
mogle   da   reše   ovo   neslaganje.   Međutim,   u   skorije   vreme, 
imajući   tu   prednost   da  možemo   da   preispitamo   sa   svih   strana  
ovu vekovnu raspravu, kao i pristup savremenim  dostignućima  
u  obrazovanju,  Danijel  I.  Blok  je  vrlo  spretno  ponudio  rešenje,  
koje   je   bilo   zadovoljavajući   odgovor   obema   stranama.   Blok  
priznaje da postoji potreba da se roš prevede kao imenica, ali 
isto tako prepoznaje i potrebu da se prevede u skladu sa 
upotrebom   ove   reči   u   drugim   delovima   Biblije,   kao  
„glava/vrhovni,“  kao  i  njenu  uporednu  vezu  sa  drugim  imenima  
u   tekstu.   Blokov   prevod   je   kao   što   slede:   „Okreni lice svoje 
prema  Gogu  u  zemlji  Magogu,  knezu  i  glavi  u  Mesehu  i  Tuvalu“ 
(Jezekilj   38:3).   Za   potpunije   objašnjenje   Blokovog   prevoda  
pogledajte   Blokovo   tumačenje   Jezekilja,203 kojeg pominje 
Sveobuhvatni   vodič   za   biblijske   i   bogoslovske   izvore (The 
Commentary and Reference Survey: A Comprehensive Guide to 
Biblical and Theological Resources) kao   „najbolje   tumačenje  
pojedinačne  knjige  Starog  zaveta.“204 

Dakle, za prve dve – gramatičke   tvrdnje,   vidimo   da   iako  
prva stavka izgleda ubedljivo (roš kao imenica), kako Blok 
obrazlaže,   ne   dovodi   do   toga   da   je   treba   shvatiti   kao   vlastito 
ime.   Iako   je   Blokov   prevod   sada   širom   prihvaćen   od   strane 
biblijskih proučavalaca,   većina   predavača   proroštva   toga   nije  
svesna,  i  još  uvek  se  drži  prevaziđenog  gledišta. 

Ali, šta  ćemo  sa  dve  istorijske  tvrdnje  koje  su  neophodne  da  
podupru Ruski-Roš  stav?  Od  ove  dve,  prva  da  je  narod  Roša  bio  
dobro   poznat   Jezekilju,   izgleda   kao   da   je   prilično   uverljivo  
dokazana   od   strane   Bilingtona   i   drugih   istoričara.   Što   se   tiče  
poslednje tvrdnje,   koja   proizilazi   iz   sličnosti   imena,   da   je  Roš  
najverovatnije poznat Jezekilju kao narod iz oblasti na kojoj se 
danas nalazi Rusija – Bilington i ostali nisu mogli da je odbrane. 
Zbog   široke   rasprostranjenosti   'Roš   naroda' (i u svoj njegovoj 



raznovrsnosti),  sa  carevima  i  stanovnicima  po  različitim  oblasti-
ma  u  tim  danima,  bilo  kakav  napor  da  se  ukaže  samo  na  Rusiju  
jeste uzaludan. 

ROŠ: ZAKLJUČAK 

Na  kraju,  dakle,  dve  od  četiri  stavke  je  neophodno  dokazati  da  
bi  tvrdnja  po  kojoj  se  Jezekiljev  roš  odnosi  na Rusiju mogla da 
se   održi,   dok   su   druge   dve   propale.  Nakon   što   smo preispitali 
sve pojedinosti, čak  i  u  slučaju  da  se  Jezekiljev  Roš  razume  kao  
vlastito ime, postoji   mnogo   više   razloga   zbog   čega   bi   Roš  
upućivao   na   Tursku   nego   na   Rusiju.   Čak   i   Bilington,   koji je 
vodeći   prvak   stava   Ruski-Roš,   priznaje:   „Postoje   i   oni   koji  
povezuju  Roš,  Meseh  i  Tuval  sa  Malom  Azijom,  i  zaista  su  svi  ti  
narodi  živeli  tamo  u  Jezekiljevim  danima.“205 Ali, da ponovimo, 
pošto  nastojimo  da  shvatimo  kako  je  Jezekilj  razumeo  celokupni 
izraz   „Gog  u   zemlji  Magogu,   knez   i  glava  u  Mesehu   i   Tuvalu,“ 
moramo  da  nastavimo  naše  proučavanje  da  bi  odredili  gde  su  se  
nalazile  druge  dve  oblasti  (Meseh  i  Tuval).  Bogu  hvala,  ono  što  
se   podrazumevalo   pod   Mesehom   i   Tuvalom   je   daleko   lakše  
otkriti nego što  je  to  slučaj  sa  Magogom  ili  Rošom. 

MESEH I TUVAL 

Držeći   se   rusocentričnog   objašnjenja   Jezekilja   38,   Skofildov  
biblijski  priručnik  poistovećuje  Meseh  sa  Moskvom , a Tuval sa 
Toboljskom,  gradom  u  središnjoj  Rusiji.  Ovaj  stav  su  godinama  
sledile mnoge knjige   o   proročanstvima,   ali   zbog   potpunog  
nedostatka  bilo  kakve  istorijske  podrške,  danas  su  ga  gotovo  svi  
odbacili.  Sledi   delimičan  spisak  knjiga  koje  smeštaju  i  Meseh  i  
Tuval  u  današnju Tursku: 

x Holmanov biblijski atlas206 

x Oksfordski biblijski atlas207  

x Aj-vi-pi-jev biblijski atlas208 

x Aj-vi-pi-jev atlas biblijske istorije209 



x Novi Mudijev biblijski atlas21 0 

x Zondervanov atlas Biblije21 1  

x Zondervanovo  ilustrovano  tumačenje  biblijskog  okruženja21 2 

x Mekmilanov biblijski atlas21 3 

x Bejkerov biblijski atlas21 4 

Važno  je  napomenuti  da  danas, skoro svi dobri poznavaoci 
Biblije  i  istorije  (izuzev  predavača  proroštva)  smatraju  da  su  se  i  
Meseh  i  Tuval  nalazili  na  prostorima  današnje  Turske.  Kao  što  
smo  već  rekli,  da  bismo  pravilno  otkrili  gde   se  nalazio  Magog,  
Gogova  otadžbina,  moramo  prvo  da  otkrijemo gde su se nalazili 
Meseh  i  Tuval.  Pošto  su  se  u  Jezekiljevo  vreme  nalazili  u  Maloj  
Aziji,   onda   možemo   zaključiti   da   Magog, takođe, ukazuje na 
Malu  Aziju.   Jednostavno   rečeno,   kad   bi   se  Magog   odnosio   na  
Rusiju,   onda   ta   rečenica   ne   bi   imala   nikakvog   smisla. Kako 
može  Gog,  vođa  iz  Rusije,  da  bude  knez  ili  vođa  Turske  (Meseha  
i  Tuvala)?  Stav  koji  kaže  da  je  Gog  iz  Rusije  Jezekiljevu  izjavu  
ovako  shvata:  „Gog  u  zemlji  Magog  [Rusija],  knez  Roša  [Rusije],  
Meseha  [Turske]  i  Tuvala  [Turske].“  To  bi  bilo  kao   da  kažemo:  
„Obama   iz   Amerike,   predsednik   Vašingtona,   Moskve   i  
Bejdžinga.“   To   jednostavno   ne   bi   imalo   nikakvog   smisla.  Niti  
ima Jezekilj 38:3 kada se posmatra iz ugla ruskog Goga. Ali, ako 
se  oslonimo  na  većinu  dobrih  poznavalaca  Biblije,  koji  smeštaju  
Magog u Tursku,   onda   ima   potpunog   smisla   kako   gramatički  
tako  i  geografski  da  će  Gog  biti  knez  Meseha  i  Tuvala,  koji  su , 
takođe, u  Turskoj.  Kao  što  je  Danijel  I.  Blok  napisao:  „Poredak  
koji   ima  međusobna  povezanost  ova  tri   imena  odražava  svest  o  
stvarnom geografskom   položaju   i   političkim   prilikama   u  
tadašnjoj   Anatoliji.   Gog   (Lidija),   koji   se   nalazi   na   krajnjem  
zapadu, je glava (predvodnik) saveza sa Mesehom na njegovoj 
istočnoj  granici  i  Tuvalom  koji  se  nalazio  istočno  od  Meseha.“21 5 

I   ne   samo   što   daje   smisao   ovom   tekstu   i   gramatički   i  
geografski, stav Turski-Gog   je   takođe   u   potpunom   skladu   sa  
proročanstvima  koje  smo  do  sada  preispitali.  Kao  što  je  bilo  reči  



na   početku   ovog   poglavlja,   ono   što   će  nam  najviše   pomoći   da  
razumemo  ovaj  odlomak  jeste  Božje  obraćanje  Gogu,  kada  kaže  
da  je  o  njemu  i  njegovoj  pomahnitaloj  rulji  u  više  navrata  rečeno  
u   prethodnim   proročkim   knjigama.   Dok   je   ova   Božja   izjava  
nepremostiva  prepreka  za  one  koji  pokušavaju  da  prikažu  kako  
odlomak   govori   o   najezdi   Rusa,   ona   samo   služi   da   se   učvrsti 
verovanje   da   će   predvođena   Turskom,   odigrati   islamsko  
jurišanje  na  Izrael.  Bilo  da  govorimo  o  najezdi  vojske  sa  severa  
kod proroka Joila, ili napadu kod Zaharija, Danilovom 
„severnom   caru“   za   kojim   ostaje   putoš,   ili   o nekoliko drugih 
ključnih   tekstova   koji govore o poslednjim vremenima, 
zaključujemo   da   je  Jezekilj 38-39   je   samo   još   jedan   tekst   koji  
govori  o  istim  događajima  o  kojima  su  svi  raniji  proroci  pisali. 

PERSIJA, KUŠ I PUT 

Pre  nego  što  zaključimo  naše  izlaganje,  važno  je  da  otkrijemo  i  
ostalih pet naroda   koji   će   zajedno   sa  Gogom   krenuti   u   napad.  
Poznavaoci   Biblije,   istorije   i   skoro   sve   najčitanije   knjige   o  
proročanstvima  se  u  glavnim  crtama  slažu  u  vezi  Persije,  Kuša  i  
Puta.   Persija   se   odnosi   na   današnji   Iran.   Drevni   Kuš,   često  
prevođen  kao  Etiopija, zapravo se odnosi na oblast neposredno 
južno   od   Egipta:   severni   Sudan.   Put   se   odnosi   na   Libiju   i  
moguće  da  uključuje  i  druge  delove  Severne  Afrike. 

GOMER I TOGAMAR 

Preostala dva naroda, Gomer i Togamar, nalazimo ponovo u 
današnjoj  Turskoj.  Na  početku  prošlog  veka,  bilo  je  uobičajeno  
da   učitelji   proroštva   povezuju   Gomer   sa   Germanijom   (tj  
Nemačkom).   Danas   je,   međutim,   ovo   gledište   obdačeno   od  
gotovo  svih  značajnijih  poznavalaca  Biblije  i  učitelja  proroštva.  
Skoro  svi  biblijski  atlasi  smeštaju  Gomer  i  Togamar  u  današnju 
Tursku, a među  njima  su: 

x Holmanov biblijski atlas216 

x Oksfordski biblijski atlas217 



x Aj-vi-pi-jev atlas biblijske istorije218 

x Novi biblijski atlas219 

x Mekmilanov biblijski atlas220 

x Zondervanov atlas Biblije221 

x Zondervanovo  ilustrovano  tumačenje  biblijskog  okruženja222 

x Novi Mudijev atlas Biblije223 

x Bejkerov biblijski atlas224 

SEVERN I KRAJEVI 

Važno   je   da   ukratko   obrazložimo   tvrdnju   koju   često   koriste  
zastupnici Ruski-Gog  pretpostavke  u  vezi  izraza  „severni  kraj  (ili  
krajnji  sever).“ 

Jezekilj 38:14–15  kaže:  „Zato prorokuj,  sine  čove  čiji,   i  reci  
Gogu:   ‘Ovako  kaže  Gospod:   ‘U  dan  kad  moj  narod  Izrael  bude  
spokojno   živeo,   nećeš   li   to   znati?   Doći   ćeš   sa   svog   mesta,   s  
krajnjeg  severa...  (NSP).“  Pošto  je  za  Goga  rečeno  da  dolazi  sa  
„krajnjeg   severa“  (hebrejski: jarkte capon – ירְַכְּתֵי צָפוֹן), mnogi 
kažu  da  to  može  da  se  odnosi  samo  na  Rusiju.  Učitelj  proroštva,  
Dejvid   Regan,   je   naprimer,   napisao:   „Jezekilj   38   kaže   da   će  
napad  voditi  knez  Roša  koji  će  doći  sa   'krajnjeg severa' (Jezekilj 
38:15).  Turska  nipošto  nije  ta  država koja se nalazi na 'krajnjem 
severu'“225 

Klajd   Bilington   takođe   tvrdi   da   se   ovaj   izraz   ne   može  
odnositi   na   Tursku:   „Zapazite   da   Jezekilj   govori   o   savezu   koji  
dolazi sa 'krajnjeg severa.' To   ne  može   da   se   odnosi   na  Malu  
Aziju.“226 

Džoel   Si.   Rozenberg   (Joel C. Rosenberg)   sledi   isti   način  
razmišljanja,  i  izvlači  neke  nagle  zaključke:  „U  Jezekilju  38:15  je  
Gogu   rečeno   „Doći   ćeš   sa   svog  mesta,   s   'krajnjeg severa'. . . 
Država  koja  se  u  odnosu  na  Izrael  nalazi  najdalje  na  severu  jeste  
Rusija.   Prema   tome,   možemo   ustanoviti   da   će   ruski   diktator  



izgraditi vojni savez sa zajedničkim ciljem da opkole i napadnu 
Izrael  u  poslednjim  vremenima.“227  

Međutim,   ova   tvrdnja   nije   nešto   o   čemu   se   prethodno  
razmislilo,  jer,  kao  što  vidimo,  u  istom  poglavlju  je  potpuno  isti  
izraz (jarkte capon)   korišćen  za   Togamar   (st.   6),  a   gotovo   svi  
poznavaoci  se  slažu  da  se  Togamar  nalazio  u  istočnoj  Turskoj,  ili  
u  susednoj  Jermeniji.  Zbog  toga,  svako  ko  kaže:  „Turska  nipošto  
ne   može   da   se   smatra   državom   koja   se   nalazi   na   'krajnjem 
severu,'“   zapravo,   'sam   sebi   skače   u   usta.' Ako se Togamar u 
Turskoj   smatra   „krajnjim   severom,“   onda   ne   postoji   nikakva 
osnova da se potpuno isti izraz koristi da bi se tvrdilo da Gog 
dolazi  iz  Rusije.  U  stvari,  pošto  znamo  da  se  izraz   'krajnji sever' 
koristi  još  na  nekom  mestu u Jezekilju gde se odnosi na Tursku, 
onda  bi  razumljivo  bilo  da  se  isti  izraz  primeni  i  na  Goga,  što  bi  
značilo  da  on  dolazi   iz  Turske.  Malo  stručnije  obrazloženje  ove  
tvrdnje je dao Dž. Pol Tener (J. Paul Tanner): 

Oni koji smatraju da Jezekilj u ovom delu ukazuje na 
Rusiju   ističu   da  Gog   i   njegovi   saveznici   nisu   samo   sa  
„severa,“   već   sa   „krajnjeg   severa“   (Jezekilj   38:6,15;;  
39:2).   U   Novom   američkom   standardnom   prevodu  
Biblije   (NASB),   zaista   i   stoji   „s   krajnjeg   severa“   u  
Jezekilju 39:2. U Novom zavetu, sva tri izraza su 
sasvim ista: צָפוֹן ירְַכְּתֵי   (jarkte capon). Stoga nema 
razloga   da   se   Jezekilj   39:2   prevede   drugačije   od  
prethodna   dva   slučaja.   Imenica ירְַכְּת  (j-a-r-k-t) sadrži  
osnovnu  misao   „na   samom   kraju,“   „krajnost.“   Ali,   u  
drugim   slučajevima,   kada se   ova   reč   koristi   za  
određivanje   geografskog   položaja,   vidimo   da   ona   ne  
mora   da   se   odnosi   na   najudaljeniju   tačku.   Izraz  אָרֶץ 
מִיּרְַכְּתֵי  (m-i-j-a-r-k-t-e a-r-e-c, „od  krajeva  zemaljskih“) 
nalazimo   četiri   puta   u   Jeremiji.   U   Jeremiji   6:22  
čitamo:   „Ovako govori  Gospod:   Evo   narod   će   doći   iz  
zemlje   severne,   i   velik   će   narod   ustati   od   krajeva  
zemaljskih.“  Svi  se  slažu  da  se  ovde  misli  na  Vavilon.  



Jeremija   50:41   kaže:   „Evo,   narod   će   doći   sa   severa,  
velik   narod,   i   carevi   silni   podignuće   se   od   krajeva  
zemaljskih.“  U  odlomku,  iz  kojeg  je  ovaj  stih,  govori  se  
o  Božjem  sudu  nad  Vavilonom  i  neprijateljima  koje  će  
Bog dovesti na njega. Iako   osvajači   nisu   jasno  
navedeni,  pominju  se  „carevi  midski“  nešto  kasnije,  tj  
u   širem  kontekstu  (51:11;;   pogledaj   i   51:27,28).  U   dva 
druga  stiha  (25:32;;  31:8)  Bog  se  opisuje  kako  pokreće  
narode  sa  krajeva  zemlje,  ali  je  prilično  nejasno  koji  su  
narodi u pitanju. Izvan Jezekilja 38-39 ירְַכְּת  (j-a-r-k-t) 
se koristi u geografskom smislu koji podrazumeva 
narode sa Bliskog istoka, čime  se pokazuje da izraz ne 
mora  da  podrazumeva  najudaljeniju  moguću  tačku.228 

ZAKLJUČAK  RAZMATRANJA  UKLJUČENIH  NARODA : 

U   zaključku,   nakon   što   smo   razmotrili  mnoge   tvrdnje   koje   se  
tiču   prepoznavanja   Goga   i   njegovih   saveznika,   pouzdano  
možemo  reći  da  se  Jezekilj  38-39  odnosi  na  sledeće  narode: 

DREVNO IME DANAŠNJA  DRŽAVA 

Magog Turska 

Roš  (ako  je  narod) Turska 

Meseh Turska 

Tuval Turska 

Persija Iran 

Kuš Sudan 

Put Libija 

Gom er Turska 

Togamar Turska, Jermenija 



Naravno,  ovaj  spisak  nije  konačan.  Mnogi  poznavaoci vide 
da   Jezekiljev   spisak   uključuje   samo   po   jedan   glavni   narod   sa  
svakog kraja Jezekiljevog kompasa i ne daje pregled svih 
uključenih   naroda.  U   stvari,   tekst   sasvim   određeno   kaže   da   će  
mnogi   narodi   učestvovati   u   napadu   (Jezekilj   38:6).   Da   li   je  
moguće  da  se  Rusija  uključi  u  ovaj  napad  u  poslednjim  danima?  
Da,  ali  to  niko  nikada  nije  izričito  prorokovao  u  Svetom  pismu.  
Voditi  raspravu  o  ovakvoj  mogućnosti  nije  ništa  više  od  običnog  
nagađanja.   Kao   što   smo   rekli   na   početku   ove   knjige,   kada  
dosledno   istražujemo   Pismo,   trebalo   bi   i   da   naglašavamo   ono  
što  Pismo  naglašava,  a  tamo  gde  Pismo  ćuti   i  mi  bi  trebalo  da  
ćutimo,   ili,   pak,   da   budemo   izuzetno   oprezni.   Pošto   proročan-
stvo   vrlo   jasno   ističe   Tursku   kao   predvodnicu  (glavu)  u   pred-
stojećem  Antihristovom  napadu   na Izrael, podrazumeva se da 
će   i   proučavaoci  Biblije   Tursku   sa   najvećom   pažnjom  (budno)  
posmatrati. Naravno, ovo je velika rasprava koja traje hiljadama 
godina  i  koja  je  razvila  široki  raspon  mišljenja  oko  ovih  stihova,  
u  našoj  budnosti,  moramo  ostati  ponizni i oprezni. Kao i uvek, 
Bog je taj koji najbolje zna. 

Ra zvrstavanje naroda Gogov og sav eza, prema Jezekilju229 
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PSALAM 83 

 

 

VRHA  OVOG POGLAVLJA  je da se kratko osvrnemo na 
pretpostavku o Psalmu 83, koja je poslednjih godina 
postala veoma prihvaćena.  Ova   pretpostavka,   koju   je   Bil  

Salus   učinio   poznatom   svojom   knjigom   Israelestina,   se   drži  
tvrdnje da Biblija predskazuje tri zasebna vojna pohoda na 
Izrael. Prvi od njih, kako se tvrdi, je opisan u Psalmu 83. Drugi 
je   poznat   kao   „Bitka  Goga   i   Magoga.“  O   njemu   smo   iscrpno  
govorili.  Nakon  ta  dva  napada,  neki  veruju  da  će  doći  i  do  trećeg  
velikog   pohoda   na   Izrael   koji   će   izvesti   Antihrist   sa   svojom  
vojnom   silom.   Ovaj   poslednji   pohod   se   često   naziva  
Armagedonska  bitka.  Dakle,  ova  sve  prihvaćenija  pretpostavka 
tvrdi   da   će   doći   do   tri   zasebna   pohoda   na   Izrael   koji   će   se  
odigrati  sledećim  redom: 

1. Pohod na Izrael iz Psalma 83 

2. Pohod Goga i Magoga na Izrael (Jezekilj 38-39) 

3. Antihristov  pohod na Izrael (Otkrivenje 16,19) 

Međutim,  nailazimo   na   najmanje   šest   kobnih   grešaka   kod  
ove   nove   i   sve   prihvaćenije   pretpostavke.   Prva   je   da   većina  
vrsnih poznavalaca   odbacuje   čak   i   pomisao   da   je   Psalam   83  
proročanstvo,   već   da   je   samo   „molitva   napaćenog   naroda.“  
Druga je da je ovakvo   tumačenje   biblijskog   proročanstva   je  
mešavina   istorijskog   i   futurističkog   pristupa,   a   ne   dosledan  
futuristički   pristup.   Objasnićemo   kasnije   šta   to   znači.   Treći 
način  razmišljanja  koji  stoji  iza  ove  pretpostavke,  nije  utemeljen  
na  čvrstom  i  razboritom  rezonovanju.  Četvrti je da, čak  i  da  se  

S 



psalam prihvati   kao   proročanstvo,   onda   su   pristalice   pretpo-
stavke su u   potpunosti   promašili   kada   je   u   pitanju   ispravno  
otkrivanje   država   i   naroda   koji   su   ovde   uključeni.   Zastupnici 
pretpostavke  zanemaruju  brojne  sličnosti   između  Jezekilja  38-
39 i Psalma 83, koje nalazimo   u   ovim   stihovima.  I   šesta je da 
Biblija   jasno   govori   da   će   nekoliko   naroda   u   Psalmu   83   biti  
osuđeno,  ali  ne  nekoliko  godina  pre,  već  baš  u  bitki kod Arma-
gedona i u Dan   Gospodnji.   Obrazložićemo   sve   ove   greške  
redom, jednu po jednu. 

GREŠKA  #1: PSALAM 83  NIJE  PROROČANSTVO  O  VOJN OM POHODU 

Prva  greška  kod  pretpostavke  o  višestrukoj  najezdi  jeste  to   što  
nije uzeto u obzir da najkonzervativniji biblijski poznavaoci 
odbacuju   i   samu   pomisao   da   Psalam   83   uopšte   i   sadrži  
proročanstvo   o   nekom  vojnom   pohodu.  Umesto   toga,   kao   što  
Marvin Tejt (Marvin Tate)   izjavljuje:   „Psalam   83   je   opšte  
prihvaćen  kao  narodna  tužbalica,  jer  pokazuje  nekoliko  osobina  
takvog   oblika   pisanja.“230 Dr.   Tomas   Ajs   je   izneo   određena  
teološka   zameranja   sve   prihvaćenijem   gledištu   da   Psalam   83  
predviđa  skori  vojni  pohod  na  Izrael,  ali,  potvrđuje  da  su  narodi  
pomenuti  u  Psalmu  83  određeni  za  kaznu  u  Dan Gospodnji: 

Nema nikakve sumnje da je Psalam 83 100% nadahnut 
Bogom,   kao   i  ostali   deo  Pisma.  Međutim,   nema  proročan-
stva u ovom psalmu, to je samo Asafovo moljenje Boga da 
sudi onim neprijateljima koji kinje Izrael. Može  li  bilo  ko  da  
mi   pokaže   proročki   deo   ili   proročku izjavu u Psalmu 83! 
Psalam je Asafova iscrpna molba da se sudi neprijateljima 
koji   okružuju   Izrael.   Bog  ne   odgovara  Asafu   u  Psalmu  83. 
Verujem  da  će  Bog   jednog  dana   kazniti   neprijatelje   koji  su  
pomenuti  u  ovom  Psalmu  83,  ali  ne  verujem  da  će  to  biti  na  
osnovu ovog psalma.231  

Pisac  i  učitelj  Mark  Hičkok  se  slaže  sa  Ajsom: 
Moramo da se setimo da je knjiga Psalmi nastala mnogo pre 
nego   što   su proroci   počeli   da   pišu   i   daju   određena   proro -
čanstva   koja   se   tiču   drugih  naroda.   Proročke   knjige   su  te   u  



kojima  tražimo  određena  proročanstva  o  drugim  narodima  i  
događajima   iz   poslednjeg   vremena.   Naravno   da   postoje  
mesijanska   proročanstva   u   knjizi   Psalama, ali ne znam za 
neka   određena   proročanstva   u   njoj   koja   bi   se   ticala  
neznabožačkih  naroda  i  kraja  vremena.  Pokušaj  da  se  utvrde  
pojedinosti za jedan poseban rat na osnovu Psalma 83 je, u 
stvari,   preterano  pridodavanje   tekstu   koji   kaže   samo  da   je  
Izrael bio i  da  će  uvek  biti  okružen  neprijateljima,  i  da  će  se  
jednog   dana   Gospod   konačno   obračunati   sa   njima.   Ovde 
v idimo da je narodno naricanje u vreme Davidove vladavine 
preraslo u pitanje prisutno u celom Izraelu – zašto  nas   svi  
mrze?   Božji   ohrabrujući   odgovor je:   „Ne   brinite;;   doći   ću  
jednog  dana  da   ih   uništim,   da   im  dam  ono   što   zaslužuju.”  
Bog   je   jačao   i   ohrabrivao   Svoj   narod   od   samog   početka  
Davidove   v ladavine   obećanjem   da   će   doći   dan   kada   će  
neprijatelje  iskoreniti  i  da  će  Njegov  narod  doživeti  konačno  
izbavljenje.“232 

Sasvim  je  moguće  da  Psalam  83  sadrži  nagoveštaj  proroštva  
o  poslednjim  danima,  Ajs  i  Hičkok  su  u  pravu  kada  ističu  da  bi  
to  trebalo  posmatrati  uopšteno  a  ne  kao  na  neko  ukazivanje  na  
poseban,  izdvojen  „rat  iz  Psalma  83,“  kako  su  ga  mnogi  današnji 
tumači   proroštva   nazvali.   Umesto   toga,   kako   ćemo   to   videti  
kasnije,  narodima  koji  su  navedeni  u  Psalmu  83  biće  suđeno  u  
Armagedonskoj bitki i u Danu Gospodnjem. 

GREŠKA  #2: PROTIVREČAN  PRISTUP 

Prvo i osnovno je što,   po   mom mišljenju,   oni   koji   se   drže  
pretpostavke  o  višestrukoj  vojnoj  najezdi  zaboravljaju  činjenicu  
da  je  čitavo  biblijsko  proroštvo  krajnje  usredsređeno  na  Mesiju  i  
Dan Gospodnji. Glavna zaokupljenost svih proroka jeste po-
vratak  Mesije   i   događaji   koji   okružuju  Njegov   dolazak.   Jedno-
stavnim   rečima, svi biblijski proroci, iako je svaki od njih 
govorio  kroz  različite  okolnosti  i  događaje  iz  svojih  dana,  krajnja  
svrha   proročanstva   je   da   nam   ukažu   na Dan Gospodnji i 
mesijansko   carstvo   koje   će  uslediti.   Ovo  verovanje   je   osnovna  
odlika   onog   što   je   poznato kao futuristički pristup   tumačenju.  



Sa druge strane, pristup koji na Bibliju gleda kao na izvor 
proročanstava koja se odnose na celokupnu istoriju zove se 
istoricizam.   Međutim,   ovo   nije   osobina   biblijskog   proroštva.  
Možda   će   neko   u   Bibliji   tražiti   događaje   kao   što   su   ubistvo  
predsednika Kenedija, ili napad na Svetski trgovinski centar, ali 
te  stvari  nisu  ono  na  šta  je  usredsređena  pažnja  proroka.  Mnogi  
Bibliju   čitaju  na   isti   način  kako   čitaju  Nostradamusova   proro-
čanstava.  Istorijski  pristup  tumačenja  Biblije  je  odbačen  od  svih  
konzervativnih   izučavalaca   proroštva.   Ono   što   je   sporno   kod  
ovakvog   gledišta   koje   smešta   Psalam  83   pre   početka   završnih  
sedmogodišnjih   nevolja   jeste   što   ono   predstavlja   mešanje  
protivrečnih   stavova   istoricizma   i   futurizma.  Dr.   Tomas Ajs je 
dobro  opisao  ovu  protivrečnost: 

Još  v iše  dokaza  za  futurističko  naginjanje  prema  istoricizmu  
u   određenim   futurističkim   krugovima,   može   se   primetiti  
kod onih koji uporno tvrde da Psalam 83 govori o ratu koji 
će   se   dogoditi   pre   vaznesenja   Crkve,   dok   je   Crkva   još   na  
zemlji, i da nema veze sa velikim nevoljama. Istoricisti 
veruju   da   starozavetni   proročki  delovi   trebaju   da   se   ispune  
za vreme crkvenog doba, dok, sa druge srtane, dosledni 
futuristi   veruju   da   se   starozavetno   proroštvo   odnosi   na  
budućnost i   da  će   početi   da   se   ispunjava  nakon  vaznesenja  
Crkve,  osim,  naravno,  onih  proročanstava  koja  se  odnose  na  
vaznesenje.   Bil   Salus   se   zalaže   za   ovaj   stav   u   svojoj   knjizi  
Izraelestina.  .   .   Salus   podučava   da  će   pre  bitke kod Arma-
gedona,   koja   će   se   odigrati   pre   velikih   nevolja,   čak   i   pre  
vaznesenja   Crkve,   odn.   pred   sam   završetak   njenog   doba,  
Izrael  biti  napadnut  od  strane  sv ih  naroda  koji  ga  okružuju.  
Tvrdim da je Salus, koji sebe smatra futuristom, izneo 
istoricistički pristup   kod   tumačenja  Psalma  83,   pored   svih 
ostalih  grešaka  prilikom  izlaganja.  Salus  tvrdi  da  Psalam  83  
govori  o  sukobu  Izraela  sa  njegovim  susedima  pre  nego  što  
se   dogodi  vaznesenje   crkve   i   da  će  to   pripremiti   pozornicu  
za   događaje   nakon   vaznesenja   kao   što   su   bitka   Goga   i  
Magoga i velike nevolje.  Verujem  da  je  takvo  gledište  jedno -
stavno   proizvod   Salusove   bogate   mašte   i   ne   zasniva   se   na  
biblijskom tekstu (1 .Timoteju 1 :4; 2.Timoteju 4:3–5). . . 



Takav   stav   je  očigledan  istoricizam,  za  koji  je  utvrđeno  da  je  
pogrešan  još  pre  najmanje  150  godina.233 

GREŠKA  #3: POGREŠNO  ZAKLJUČIVANJE 

Glavni razlog zbog kojeg je tako mnogo ljudi poverovalo u ovu 
pretpostavku   jeste   taj   što   svaki   od   ovih   odlomaka   sadrži  
određene   podatke   koje   ne   nalazimo   kod   ostalih.   Na   primer,  
među   osvajačkim   narodima,   Psalam   83   navodi   nekoliko njih 
koji nisu spomenuti u Jezekilju 38-39.   Zato   se   došlo   do   za-
ključka   da   ova   dva   odlomka  mora   da   govore   o   dva   različita  
pohoda. 

Po  mom  mišljenju,   takvo   shvatanje   čini   ovu   pretpostavku  
pogrešnom  u   samoj   njenoj   osnovi.   Uzmimo,   na   primer,   da   se  
ovakav   pristup   tumačenja   primenio   na   četiri   jevanđelja   u  
kojima   opisi   jednih   istih   događaja   vrlo   često   sadrže   različite,  
ponekad  i  na  prvi  pogled   protivrečne,  pojedinosti.  Naravno,  te  
pojedinosti   nisu   stvarno   protivrečne,   ali,   u   pojedinim   slučaje-
vima mogu da izgledaju   tako.   Ako   bi   primenili   isti   način  
zaključivanja   koji   koriste   zastupnici   pretpostavke   o   „ratu   u  
Psalmu  83“  na  jevanđelja,  naše  razumevanje  Isusove  službe  bi  
bilo  u  potpunoj  zbrci.  Razboriti   izučavaoci  Pisma  bi  trebalo  da  
odbace zamisao da samo zbog toga  što  jedan  proročki  odlomak  
sadrži  neke  podatke  koje drugi  ne  sadrži,  ne  znači  da  to  doka-
zuje da se radi o dvema različitim  bitkama. 

GREŠKA  #4: NEPRAVILNO  ODREĐIVANJE NARODA IZ PSALMA 83 

Četvrta  greška  kod  pretpostavke  o  višestrukom  pohodu  je  to  što  
ona ne uspeva da pravilno odredi o kojima se narodima radi. 
Hajde prvo da pogledamo koji su narodi navedeni u Psalmu 83: 
„Složno  pristaše  i  suprot  Tebi  veru  uhvatiše: Naselja Edomova i 
Ismailovci, Moav i Agareni, Geval i Amon i Amalik, Filisteji s 
Tircima; I   Asur  udruže   se   s   njima;;   postadoše  mišica   sinovima  
Lotovim“ (st. 5–8). 

 



Prema Bilu Salusu, piscu knjige Izraelestina: 

Današnji   narodi   koji  odgovaraju   saveznicima   iz   Pslama  83  
su:   Naselja   Edomova   (palestinske   izbeglice   i   južni  
Jordanci), Ismailovci (Saudi-Arabljani), Moav (palestinske 
izbeglice   i   središnji   Jordanci),   Agareni   (Egipćani),   Geval  
(severni Libanci), Amon (palestinske izbeglice i severni 
Jordanci),   Amalik   (Arapi   južno   od   Izraela),   Filisteji  
(palestinske izbeglice i Hamas u pojasu Gaze), Tirci 
(Hezbolah   i   južni   Libanci),   Asirija   (Sirci   i   možda   severni  
Iračani)  i  sinovi  Lotovi  (gore  pomenuti  Moav   i  Amon).234 

Uglavnom bih se  složio  sa  većinom  što  je  Salus  ovde  izneo,  
međutim,   dodao   bih   da   je,   pored   ovih   naroda   i   grupacija,  
uključeno  i  nekoliko  drugih. 

ASIRIJA 

Salus tvrdi da pominjanje Asura (Asirije) ukazuje samo na 
današnju   Siriju   i   Irak,   međutim,   takvo   određivanje   previše  
ograničava  ono  što  se  podrazumevalo  pod  Asirijom.  Glavni  grad  
Asirije bio je Niniva, koja se danas nalazi u severnom Iraku, u 
blizini   grada   Mosula,   dok   je   Asirija   obuhvatala   mnogo   veći  
prostor  od  navedenog.  Pošto  savremeni  konzervativni  pravac  u  
bogosloviji smatra da je Psalam 83 napisan blizu 950.g.pr.Hr., u 
vreme   vladavine   cara   Davida,   trebalo   bi   uzeti   u   obzir   čitavu  
oblast koju je zahvatalo Asirsko carstvo u to vreme. Tokom ovog 
razdoblja, osim Iraka i Sirije, Asirija je obuhvatala znatan deo 
onoga   što   je   danas   država   Turska.   Pošto   je   to   tako,   Turska   bi 
trebalo da se uvrsti u spisak naroda u Psalmu 83. 

Pogledajmo  sledeću  mapu  Asirije: 



Asirsko carstv o (oko 950.pr.Hr. u v reme v ladav ine cara Dav ida)235 

ISMAILOVCI 

Pored   Asirije,   još   jedno   veoma   važno   ime je   uvršteno   među  
neprijatelje Izraela:   Ismailovci.   Pošto   su   Ismailovci   vekovima  
ostali   prilično   nepromenjeni,   ako   ćemo   da   razumemo  Psalam 
83  kao  proročki,  onda  ćemo  razumeti   i  da  se  izraz  „Ismailovci“  
odnosi   na   arapske   narode   u   opštem   smislu.  Njihov   ogroman  
priraštaj   i  rasprostranjivanje  Ismailovaca  je  čak  i  prorokovan  u  
više  stihova  u  knjizi  Postanje: 

Opet   joj   reče   anđeo   Gospodnji:   Umnožiću   veoma   seme  
tvoje,  da  se  neće  moći  prebrojati  od  množine.  (16:10) 

A  i  za  Ismaila  uslišio  sam  te;;  evo  blagoslovio  sam  ga,  i  daću  
mu  porodicu  veliku,  i  umnožiću  ga  veoma;;  i  rodiće  dvanaest  
knezova,  i  načiniću  od  njega  velik  narod.  (17:20) 

Ustani, digni dete  i  uzmi  ga  u  naručje;;  jer  ću  od  njega  učiniti  
velik narod. (21:18) 



Kada   je   Psalam   83   zapisan,   Ismailovci   su   živeli   u   većem  
delu Arapskog poluostrva kao i u nekim delovima Egipta, zatim 
u  Jordanu  i  Iraku.  Do  danas  su  se,  kao  što  vidimo,  proširili  na  
Liban,  Siriju  i  veći  deo  Severne  Afrike. 

Drugim   rečima,   ako   uzmemo   u   obzir   ovo   prošireno   i  
pravilno   obrazloženje   toga   koja   područja   zaista   zauzimajaju  
Asirija  i  Ismailovci,  države  i  narodi  koji  su  pomenuti  u  Psalmu  
83,   uviđamo   da   se   radi   o   daleko   većem   prostoru   od   onog   što  
zauzimaju   države   koje   se   neposredno   graniče   sa   Izraelom.  U  
tom  slučaju,  videli  bi  današnje  države  koje  se  nalaze  na  sledećoj  
mapi: 

Narodi koji su navedeni u Psalmu 83 

 

 

 



GREŠKA  #5: IZOSTAVLJANJE  SLIČNOSTI JEZEKILJA 38-39 I PSALMA 83 

Iako Psalam 83 i Jezekilj 38-39  zaista  sadrže  neke  razlike,  oni  
takođe   sadrže   i   neke   iznenađujuće   sličnosti.   Bez   obzira   što   se  
razlikuju   po   narodima   koje   ističu   više   od   drugih,   konačni  
zaključak   je   da   oba   odlomka   govore   o   istoj   oblasti.   Nekoliko  
naroda  nije  uključeno  u  oba  proročanstva,  ali   je  više  onih  koji  
jesu.   I   ne   samo   to,   izraz   „mnogo   je   naroda   s   tobom“ ostavlja 
prostora   za  uključivanje   bilo   kojeg   naroda   koji je spomenut u 
Psalmu 83. 

JEZEKILJ 38-39 PSALAM 83 

Turska Turska 

Sirija Sirija 

Libija i Sev erni Sudan Sev erna Afrika 

Iran Arabija 

„ I  mnogo  naroda  s  tobom“ Jordan 

 Eg ipat 

 Irak 

 Arapi iz Gaze i Zapadne Obale 

Konačno,  razlike  između  ova  dva  odlomka  je  lako  objasniti.  
One   postoje   zbog   različitih   naglaska   u   svakom   od   njih.   Dok  
Psalam  83   naglašava   narode   koji   neposredno   okružuju  Izrael,  
Jezekilj, kao  što  smo  videli,   samo  navodi  one  koji  će  predvoditi  
napad,  po  jedan  narod  sa  sve  četiri  strane  sveta.  Izdvajajući  po  
jedan  narod  sa  svakog  kraja  sveta,  Jezekilj   je  napomenuo  da  će  
pored navedenih, i drugi narodi, sa svih strana strana sveta, biti 
umešani.  Pogledajmo  mapu  vojne  najezde  kod  Jezekilja. 



Jezekilj 38-39:  Napad  sa  četri  strane/kraja  sveta 

Pošto   se   pretpostavka   o   višestrukom   vojnom   pohodu   u  
najvećoj  meri  zasniva  na  navodne  ogromne  razlike  između  ova  
dva  teksta,   iscrpno  sam  istražio   te stihove  što  me  je  dovelo  do  
uverenja  da  nije  tačna  tvrdnja  da  oni  ukazuju  na  sasvim  druge  
narode.   Čak   i   da   je   Psalam   83   proročanstvo,   i   u   tom   slučaju  
mnogo   više   bi   imalo   smisla   u   njemu   jednostavno   videti   još  
jedno kazivanje o istom vojnom pohodu koji je opisan u 
Jezekilju 38-39. 

GREŠKA  #6: NARODIMA IZ PSALMA 83  BIĆE SUĐENO  U   DAN  GOSPODNJI 

Poslednja,   i   možda   najkobnija   greška   u   pretpostavci   o   više-
strukom  vojnom   pohodu   na  Izrael,   je   da   je   za   većinu   naroda  
spomenutih u Psalmu  83  istaknuto  da  su  izdvojeni  za  konačni  
sud na Dan Gospodnji i za Armagedonsku bitku. Neke stihove 
smo   već   spomenuli   u   drugom   poglavlju.  Ovo   uključuje   Edom  
(Brojevi 24, Avdija, Jezekilj 25, Isaija 34, 63), Moav (Brojevi 24, 
Isaija 25), Egipat (Avakum 3, Sofonija 2, Isaija 19), Arabiju 



(Jezekilj 25, 30), Filisteju (Joilo 3, Sofonija 2, Jezekilj 25) Liban 
(Joilo 3), i Asiriju (Mihej 5, Sofonija 2). 

Što  se  tiče  Edoma,  prorok  Avdija  vrlo  jasno  govori  da  će  se  
sud dogoditi u Dan Gospodnji. Pa ipak, Salus koristi  izraz  „blizu  
je Dan  Gospodnji“   kako   bi   potvrdio   da   se   to   odnosi   na  vreme  
neposredno pre samog Dana   Gospodnjeg.   Međutim,   ovo  
predstavlja   osnovno   nerazumevanje   ovog   često   korišćenog  
izraza. Kada prorok objavljuje da je Dan Gospodnji blizu, on 
poziva narod   na   pokajanje   zbog   predstojećeg   suda   koji   će   se  
održati  toga  dana.  Zato,  kada  je  Avdija  napisao  „Dan Gospodnji 
je  blizu,“  on  je  upozoravao  svoje  čitaoce  na  taj  dan,  kada  će  se  
izvršiti  Božji  sud,  koji  uključuje  uništenje  Edoma.  Kao  što  dr Ajs 
primećuje: 

Kada  će  se  Avdijino  proročanstvo  ispuniti?  Stih  15  te  knjige  
kaže:   „Jer je Dan Gospodnji blizu sv im narodima: kako si 
činio,   tako   će   ti   biti,   plata   će   ti   se   vratiti   na   glavu   tvoju.“  
Tekst  jasno  kaže  da  će  se  ispuniti  kada  bude  „Dan Gospodnji 
blizu sv im narodima.“ Jasno   je  da  bi  takav   događaj   trebalo  
da se dogodi u isto vreme za koje Isaija, Jeremija, Jezekilj, 
Amos   i  drugi   nagoveštavaju   da  će   narodima  biti   suđeno  na  
kraju Velikih nevolja, za vreme Armagedonskog rata.236 

Dr Ajs je potpuno u pravu. Ali, naravno, njegova  zapažanja  
mogu da se podjednako primene i na druge islamske narode 
koji   sačinjavaju   savez   iz   Jezekilja   38-39. Svim islamskim 
narodima   koji   budu   krenuli   na   Izrael   biće   suđeno   u Dan 
Gospodnji, tokom Armagedonske bitke. 

OPASN OSTI KOJE DON OSI PRETPOSTAVKA O RATU  U  PSALMU  83 

Ako   posmatramo   sa   gledišta   vođenja   Crkve,   „pretpostavka   o  
ratu  u  Psalmu  23“  predstavlja  veliku  opasnost  za  telo  Hristovo.  
Pošto  ova  pretpostavka  iznosi  stav  po  kojem  će  Izrael  pobediti  
svoje neprijatelje i zauzeti teritorije svih država   koje   ga   okru-
žuju,  ona  podrazumeva  da  će  Izrael   izvojevati  slavnu  pobedu  o  
kojoj se nigde u Pismu ne govori. 



Salus   daje   sledeće   objašnjenje:   „Pošto   će   odneti   pobedu   nad  
arapskim narodima, nad Palestincima, Sirijcima, Saudi Arablja-
nima,   Egipćanima,  Libancima   i   Jordancima,  Izrael  će   proširiti  
svoje   granice,   pospešiti   svoj   napredak,   i   obezbediti   sebi   veći  
ugled  kao  narod.“237  Nakon  što  pobedi  narode  koji  ga  okružuju,  
Salus  tvrdi  da  će  Izrael  doživeti: 

„Nadmoć  u   tom  području,   koja  mu  omogućava   da  prebiva  
bezbrižno  usred  svojih  suseda.  Jevreji  koji  su  sve  do  tada  u  
velikoj  meri   bili  rasejani   svud  po   svetu,  vratiće   se   u   svoju  
bezbednu   državu.   Sa   svojim   uvećanim   stanovništvom,  
crpeće   prirodne   izvore   iz   nekadašnjih   arapskih   teritorija   i  
obnoviće   svoju   slavu   i  bogatstvo.  U   to  vreme  Izrael   će   biti  
jedna  od  najbogatijih  država  u  svetu,  možda  bogatija  od  svih  
ostalih.“238 

Ono  što  me  zabrinjava  kod  ovakvog  gledišta  je,  prvo,  to  što  
je   ono   u   potpunoj   suprotnosti   sa   onim   što   Biblija   kaže   da  
prestoji Izraelu. Salus je uzeo mnoga  obećanja  koja  je  Bog  dao  
Izraelu,  a  koja  treba  da  se  ispune  u  Mesijinom  hiljadugodišnjem  
carstvu, i prebacio ih u  blisku  budućnost,  u vreme pre Isusovog 
povratka.  Uzeo   je   pobedu   koju   će   ostvariti   Isus   i   pripisao   je  
Izraelskim odbrambenim snagama. Međutim,   onom,   koji   je  
sagledao   biblijska   proročanstava   koja   se   odnose   na   Izrael,   je  
očigledno   da   Izrael   očekuju   vrlo  mračni   dani.   Crkva  mora   da  
bude  spremna  da  podrži  Izrael   i   jevrejski  narod  u  to  vreme.  Ja  
lično   smatram   da   je   Bil   Salus   veoma   dobar   brat,   pravi 
džentlmen  i  dobar  Isusov  predstavnik.  Moja  želja  i  cilj  nisu  da  
kritikujem   Bila   lično.   Međutim,   ja   sam   zaista   uveren   da   je  
pretpostavka   o   višestrukom   vojnom   pohodu   u   Psalmu   83  
dokazano nebiblijska, koja umesto da priprema vernike za dane 
koji su pred nama,  ona  podstiče  nedelovanje,  pripremajući  tako  
mnoge  za  prepuštanje  i  veliko  razočaranje. 
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ISAIJA I MIHEJ 5: ASIRAC 

 

 

OŠ   JEDAN   VAŽAN   PREDMET   BIBLIJSKOG   ISTRAŽIVANJA koji je 
povezan   sa   Antihristom   jeste   „Asirac.“   Pojam   Asirac   pre  
svega nalazimo u knjigama Isaije i Miheja. Oba ova 

proroka su prorokovala vrlo iscrpno i o Isusu Mesiji i o 
Antihristu.   Kao   što   ćemo   videti,   radnja   koja   se   odvija   kroz  
proročanstva   Isaije   i   Miheja   prikazuje   konačni   sukob   između  
Isusa  Mesije  i  Antihrista,  kojeg  nazivaju  „Asircem.“ 

SAGLEDAVAN JE POZADIN E KN JIGE PROROKA ISLAIJE 

Ukratko, istorijska pozadina Isaije povezana je sa sukobom iz 
vremena   ovog   proroka   koji   se   odigrao   između   dva   jevrejska  
carstva:   severnog,   koje   se   nazivalo  Izrael   ili   Jefrem,   i   južnog,  
koje je bilo poznato   kao   Juda.   Izrael   se   udružio   sa   Aram-
Damaskom protiv stalne opasnosti koja je pretila od Asirije. 
Asirija je mogla svakog trenutka da krene u napad. 

Bog je pozvao svoj narod da veruje u Njega, a ne u vojne 
saveze  sa  okolnim  neznabožačkim  carstvima.  Bog  je obećao  da  
će  se  vojni  vođa  roditi   iz  Davidove  loze  i  on  će  izbaviti  sav  Božji  
narod   od   „Asirca.“   To   se,   međutim,   u   istoriji   još   uvek   nije  
ostvarilo.   Asirci   su   desetkovali   severno   carstvo,  Izrael   i  većinu  
stanovništva   odveli   daleko   u   izgnanstvo.   Što   se   tiče   obećanog  
Mesije   koji   će   pobediti   Asirca   u   vojnom   okršaju,   još   uvek   je  
neispunjeno   proroštvo;;   to   tek   treba   da   se   dogodi.   Mnogi  
proučavaoci  Biblije  su  došli  do  zaključka  da  se  pojam  „Asirac,“  
iako  se  u  istoriji  koristi  za  različite  careve  Asirije,  takođe  jasno 
odnosi   i   na   Antihrista,   koga   će   Isus   pobediti   prilikom   Svog  

J 



povratka. Zatim, u Isaiji 13-23,  nakon  što  je  prorokovan  dolazak  
suda za   Antihrista,   dat   nam   je   spisak   naroda   koji   će   biti  
uništeni,   odn.   osuđeni   sa   njim   kada   Mesija   dođe   i   donese  
pobedu koju je  obećao  Svom  narodu.  Ovo  je,  dakle,  pozadina  ili  
okruženje   u   kojem   se   nalazi   Isaijina   knjiga,   koju   ćemo  
obrazložiti  u  ovom  poglavlju. 

ASIRAC KOD ISAIJE 

Mnogi  se  iznenade  kada  otkriju  da  je  potpuniji  sadržaj  nekih  od  
najčuvenijih  mesijanskih   proročanstava iz Pisma, u stvari deo 
kazivanja   koje   govori   o   sukobu   između   Isusa   i   Antihrista.  
Razmislite, na primer, o sledećom   odlomku iz Isaije. Usred 
nebrojenih   hiljada   božićnih   čestitki,   predstava,   propovedi i 
priča   nalazi   se   ovaj   stih:   „Zato   će  vam   sam  Gospod   dati znak; 
eto   devojka   će   zatrudneti   i   rodiće   Sina,   i   nadenuće   Mu   ime  
Emanuilo“  (Isaija 7:14). 

Malo   ko   će,  međutim,   da   nastavi   da   čita   odlomak   kako bi 
saznao izvorno  okruženje  i  potpunije  značenje  ovih  reči.  Kada  bi  
to  učinili,  odmah  bi  uvideli  da  se  ovo  proroštvo  zapravo  odnosi  
na   događaj   koji   se   dogodio   u   Isajino   vreme   kada   je   devojka  
rodila dete i nazvala ga Emanuilo. Ovo dete je trebalo da bude 
proročki   znak   u   vezi   napada   asirske   vojske,   koji   je   pretio  
severnom   carstvu.   Naravno,   ovo   proroštvo   ima   dvostruko 
ispunjenje; jedno u Isajino vreme a drugo kroz Mariju i Isusa. 
Vidite,   reč   koja   je   upotrebljena   u   ovom   proročanstvu   koja   je  
najčešće   prevedena   kao   „devica“   ne   mora   uvek   da   označava  
devojku koja nikada nije imala seksualne odnose. Umesto toga, 
jevrejska reč   koja   se   ovde   koristi   (alma - עַלְמָה)   najčešće  
označava   vrlo  mladu   devojku   koja   u   većini   slučajeva   nije   još  
udata  i  zato  je  devica.  Što  se  tiče  Marije,  naravno,  ona  je  zaista  
bila  devica,  međutim, što  se  tiče  prve  alme, ona je i zatrudnela i 
rodila na sasvim   prirodan   način.   Nakon   što   je   ova   devojka  
rodila  svog  Emanuila,  Isaija  je  objasnio  šta  će  nakon  tih  znakova  
uslediti:  



Maslo   i   med   ješće,   dok   ne   nauči   odbaciti   zlo   a   izabrati  
dobro.  Jer  pre  nego  nauči  dete  odbaciti  zlo  a  izabrati  dobro,  
ostav iće  zemlju,  na  koju  se  gadiš,  dva  cara  njena.  Gospod će  
pustiti na te i na narod tvoj i na dom oca tvog dane, kakvih 
nije bilo otkad se Jefrem odvoji od Jude, preko cara 
asirskog.  I  tada  će  Gospod zazviždati  muvama  koje  su  nakraj  
reka  misirskih,  i  pčelama  koje  su  u  zemlji  asirskoj;;  I  doći  će  i  
popadaće   sve   u   puste   doline   i   u   kamene   raseline   i   na   sve  
česte   i   na   svako   drvce.   Tada   će   Gospod obrijati britvom 
zakupljenom ispreko reke, carem asirskim, glavu i dlake po 
nogama, i bradu svu. (Isaija 7 :15-20) 

Isaija   kaže   da   će pre   nego   što   dete   odraste,   car   Asirije  
napasti severno carstvo, tj. Izrael. Slikoviti opisi brijanja glave, 
brade  i  nogu  Izraelaca  ukazuje  na  poniženje,  potpunu  pokornost  
i porobljavanje koje je Bog doneo na severna plemena preko 
Asiraca.  Razlog  navođenja ovog  odlomka  jeste  da  pokaže  da  se  
neposredno  nakon  što  je  izrečeno  čuveno  mesijansko  proroštvo  
o   Emanuilu,   Asirac,   odn.   asirski   car,   takođe, pojavljuje na 
pozornici.   Dakle,   događaji   koji   su   opisani  u   ovom   odlomku   se  
odnose  na  stvarne  istorijske   događaje  koji su se zbili u Isajino 
vreme. Ipak, car Asirije iz istorije je samo jedan od antihrista, 
jedna od praslika Antihrista: poslednjeg   i   najvećeg   proro-
kovanog  neprijatelja   Izraela.  U  Isaijinom   proroštvu,  videćemo  
da se kazivanje o ovom istom sukobu: Mesija-protiv-Asirca 
ponavlja  nekoliko   puta.   Skoro   čitavo   osmo   poglavlje   je   usred-
sređeno   na   Asirčev   pohod   na   Izrael:   „Zato,   evo,   Gospod   će  
navesti na njih vodu iz reke silnu i veliku, cara asirskog i svu 
slavu   njegovu,   te   će   izaći   iz   svih   potoka   svojih,   i   teći   će   povrh  
svih bregova svojih, i  navaliće  preko  Jude,  plaviće  i  razlivaće  se  i  
doći  do  grla,  i  krila  će  joj  se  raširiti  preko  svekolike  zemlje  tvoje,  
Emanuilo!“  (st.  7–8) 

 A  zatim  u  poglavlju  9,  ponovo,  čitamo  o  Božjem  konačnom  
rešenju.  Ovde  nam  Isaija  daje ono  što  je  neosporno  najčuvenije  
mesijansko  proročanstvo  u  Starom  zavetu: 



Ali   neće  se   onako   zamračiti  pritešnjena   zemlja   kao   pre   kad  
se   dotače   zemlje   Zavulonove   i   zemlje   Neftalimove,   ili   kao  
posle  kad  dosađivaše  na  putu  k  moru  s  one  strane  Jordana  
Galileji  neznabožačkoj. Narod  koji  hodi  u  tami  videće  v idelo  
veliko,  i  onima  koji  sede  u  zemlji  gde  je  smrtni  sen  zasvetliće  
videlo. . . Jer  si  slomio  jaram  u  kome  vucijaše,  i  štap  kojim  
ga   bijahu  po   plećima   i  palicu  nasilnika  njegovog   kao  u  dan  
madijanski. Jer  će  obuća  svakog  ratnika  koji  se  bije  u  graji  i  
odelo u krv  uvaljano izgoreti i biti hrana ognju.  Jer nam se 
rodi Dete, Sin nam se dade, kome je vlast na ramenu, i ime 
će   Mu   biti:   Divni,   Savetnik,   Bog   silni,   Otac   večni,   Knez  
mirni. Bez  kraja  će  rasti  v last  i mir na prestolu Davidovom i 
u carstvu njegovom da se uredi i utvrdi sudom i pravdom od 
sada  doveka.   To   će   učiniti  revnost  Gospoda nad vojskama. 
(st. 1–7) 

Ovaj  odlomak  kaže  da  će  Mesija  izbaviti  Izrael  od  Asirca  na  
isti   način   kao   što   je   Gedeon u Sudijama 8 izbavio Izrael od 
madijamske vojske. Ovde postoji jedna neverovatna povezanost 
sa islamskom vojskom iz poslednjih dana. Ovde je potrebno 
malo   istorije.   Nakon   što   su   pobedili   Madijance, Izraelci su 
molili Gedeona da im bude vladar. Ali je Gedeon odbio taj 
položaj,   jer  on  pripada  samo  Gospodu.  Zatim  je  zatražio  nešto  
drugo   za   sebe.  Od  Izraelaca   je   tražio   da  mu   daju   zlatan   nakit  
koji   je   pripadao   pobeđenim  vojskama:   „...Još   im   reče  Gedeon:  
Jedno  ću  iskati  od  vas:  da  mi  date  svaki  grivnu  od  plena  svog.  A  
grivne imahu  zlatne,  jer  behu  Ismailjci“  (Sudije 8:22–24). 

Ono   što   je   prosto   neverovatno   jeste   to   što   su   „ukrasi“  tih 
Ismailaca i njihovih kamila (st.21) imali oblik srpastih meseca: 

I  odgovoriše:  Daćemo  drage  volje.  I  razastrvši  haljinu  baciše  
na nju grivne, svaki od plena svog. I   beše   na  meru   zlatnih  
grivana  što   iziska   hiljadu   i   sedam   stotina  sikala   zlata,   osim  
mesečića   i   lančića   i   haljina   skerletnih,   što   nošahu   carevi  
madijanski,   i   osim   litarova,   što   behu   oko   vrata   kamila  
njihovih (st. 25–26). 

Dakle,   rečeno   nam   je   da   će  Mesijina   konačna   pobeda   nad  
Asircima  biti  slična  Gedeonovoj pobedi nad Ismailcima iz isto-



rije. Kada sagledamo ovu pobedu, vidimo da je Gedeon, praslika 
Mesije, skinuo ukrase koji su imali oblik srpastih meseca sa 
careva. Srpasti mesec je, naravno,  obeležje  islama  koje  je  vidno  
istaknuto  na  većini  muslimanskih  zastava  kao  i  na  vrhu  gotovo  
svake   džamije   u   svetu.   Kada   se  Isus  vrati   i   pobedi   osvajačku   i  
istrebljivačku   Antihristovu   islamsku   vojsku,   On   će   isto   tako  
ukloniti  obeležja  islama  i  idolopoklonstva iz naroda. 

Drugu  zanimljivu   povezanost   koju   ovde   nalazimo   jeste   reč  
koja se koristi za srpaste ukrase, na starojevrejskom saharonim 
 Ova  reč  je  srodna  reči  ša·har, koja se koristi kasnije u  .שַּׂהֲרנִֹים -
Isaiji 14, u odlomku u kojem Gospod naziva Satanu Luciferom, 
sinom jutarnje zvezde (šahar - שָׁחַר) (st. 13). A zatim, samo 
nekoliko   stihova   kasnije,   vidimo   kako   kaže „potrću   Asirca   u  
zemlji   svojoj,   na   gorama   svojim   izgaziću   ga.“ Ovo je potpuno 
ista slika kakvu vidimo u Knjizi otkrivenja, gde vidimo kako Isus 
satire  Antihrista  i  njegovu  vojsku  kod  Jerusalima,  što  se  naziva  i  
„velikom  muljačom  Božje   srdžbe“   (Otk.   14:19,   19:15).   Drugim  
rečima,   ovde   vidimo   kako   Bog   sakuplja   vojsku   Asirčevu   na  
jedno  određeno  mesto,  gde  će  ih  izgaziti  kao  grožđe  u  muljači. 

Uprkos  brojnim  ukazivanjima  u  Isaiji  da  će  Mesija  uništiti  
asirskog cara u izraelskoj   zemlji,   tako   nešto   se   još   uvek   nije  
dogodilo. Senahirim, asirski car, je zauzeo mnoge gradove u 
Judeji i postavio opsadu oko Jerusalima. Prema 2. Carevima 18-
19 i uporednim stihovima u 2. Dnevnika 32:1-23,   anđeo  
Gospodnji je usmrtio veliki broj asirskih  vojnika,  ali  to  ne  može  
da   bude   ono   što   je   Isaija   učestalo   govorio,   zato   što:      (1)  
Senahirim,  „asirski  car“ nije ubijen u Izraelu;  (2) pobedu nije 
izvojevao Mesija; i (3)   konačno,   za   Asirijom,   došao   je   Navu-
hodonosor,  koji   je  opustošio  Judeju.  Do  prorečenog  izbavljenja  
u Senahirimovo vreme nije  došlo;;  „jaram“  nije  bio  skršen.  I  zato  
se  proučavaoci  Pisma  slažu  da  Isaijin  nagoveštaj  da  se  dolazak  
Mesije  koji  će  uništiti  Asirca  odnosi  na  budućnost,  kada  će  Isus  
Mesija  izbaviti  Izraelce  od  pohoda  „Asirčeve“  vojske. 

 



IZRAELOVO  POGREŠNO  POUZDANJE 

U  Isaijinom  proroštvu,  Bog  neprestano  poziva  Svoj  narod  da  ne  
veruje  u  uobičajene  političke  saveze,  već  da  se  pouzda  u  Njega.  
Poput drevnog   Izraela,   Izrael   će   se   u   budućnosti   takođe  
oslanjati  na  političke  saveze,  sporazume  i   lažna  obećanja  mira.  
On  će  prihvatiti  zavet  sačinjen  sa  Antihristom:  „I  utvrdiće  zavet  
s  mnogima  za  nedelju  dana,  a  u  polovinu  nedelje  ukinuće  žrtvu  i  
prinos; i krilima  mrskim,   koja   pustoše,   do   svršetka   određenog  
izliće  se  na  pustoš“  (Danilo 9:27). 

Tada   će,   međutim,   Antihrist   prekršiti   svoje   sporazume   i  
napašće   zemlju   „izbavljenu   od   mača   i   sabranu   iz   mnogih  
naroda,  u  gore  Izrailjeve“ (Jezekilj 38:8). Gospod, preko Isaije, 
strogo prekoreva Izrael zbog sklapanja ovog sporazuma, koji 
naziva  „savez  sa  smrću.“  Umesto  da  veruju  u  Mesiju  „prokušani  
kamen  (temeljac),“ Izrael veruje u mirovni sporazum. Zbog toga 
će  biti  napadnuti  i  poraženi  od  strane  Asirca: 

Zato   čujte   Gospodnju   reč,   hvalisavci,   vi   koji   vladate   ovim  
narodom  u  Jerusalimu:  Vi  govorite:  „Sa  smrću  smo  sklopili  
savez,   zajedno  s   grobom  predvideli  smo   šta  će  biti.   Pa   ako  
prođe  bujica  što  sve  plavi,  nas  neće  zahvatiti,  jer  smo  od  laži  
napravili   sebi   utočište   i   od   prevare   skrovište.”   Zato   ovako  
kaže   Gospod:   „Evo,   na   Sionu   polažem   kamen   temeljac,  
prokušani  kamen,  dragoceni  ugaoni  kamen,  siguran  temelj.  
Ko   god   iskazuje  veru   u   njega.   .   .   (Tada)   propašće  vaš  savez  
sa   smrću,   neće   se   ostvariti   ono   što   ste   zajedno   s   grobom  
predvideli.   Kad  prođe   bujica   što   sve   plav i,   i   vas   će   satrti.  
(Isaija 28:14–18, NSP) 

Kada   kroz   kažnjavanje   Svog   naroda,   dovrši   otkupiteljsko  
delo   nad   njim,  On   će   doneti   sud   nad  Asircem:   „Ali   kad   svrši  
Gospod sve delo svoje na gori sionskoj i u Jerusalimu, tada ću  
obići   plod   oholog   srca   cara   asirskog   i   slavu   ponositih   očiju  
njegovih“ (Isaija 10:12). 

Nakon   što   se   ovo   završi   i   preživeli   ostatak   Izraelov   će   se  
vratiti   Gospodu,   pokajaće   se   zbog   svojeg   oslanjanja   na   Anti-



hrista i njegova lažna obećanja:  „ostatak Izrailjev i koji se izbave 
u  domu  Jakovljevom  neće  se  više  oslanjati  na  onog  ko  ih  bije,  
nego   će   se   oslanjati   na   Gospoda Sveca Izrailjevog istinom. 
Ostatak  će  se  obratiti,  ostatak  Jakovljev,  k  Bogu  silnom. Jer ako 
bude naroda tvog, Izrailju, kao peska morskog, ostatak   će   se  
njegov obratiti“  (st.  20–22). 

U   zaključku,   dakle,   kao   što   smo   videli,   bilo   da   se   radi   o  
proročanstvu  o  dolasku  Emanuila  (Bog  je  s  nama)  u  Isaiji  7,  ili  o  
Knezu mira u Isaiji 9, oba ova odlomka, svaki u svojem potpu-
nijem   okruženju,  govori   o  Mesiji   koji   slama  Asirca.  Međutim,  
iako   se   o   ovome   u  Isaiji   govori   veoma   jasno   i   u   više   navrata,  
sukob  između  Isusa  i  Asirca  nigde  nije  opisan  tako  jasno  i  sažeto  
nego  što  je  to  slučaj  u  Mihejevom  proročanstvu. 

MIHEJ 5 

Sada   ćemo   da   pogledamo   proročanstva   o   dolasku Mesije koja 
nalazimo   u  Miheju   5.   Sa   sledećim   stihom   započinje   još   jedno  
čuveno  proročanstvo  koje  govori  o  mestu  u  kojem  će  se  Mesija  
roditi:   „A   ti,   Vitlejeme   Efrato,   ako   i   jesi   najmanji   među  
hiljadama  Judinim,   iz   tebe   će  mi   izaći  koji   će   biti  Gospodar u 
Izrailju,  kome  su  izlasci  od  početka,  od  večnih  vremena“  (st. 2). 

Jevanđelja  beleže  da  su  sveštenički  poglavari  i  pisari  ukazali  
upravo na ovaj stih kada ih je car Irod okupio da bi saznao gde 
bi trebalo Mesija da se rodi. Njihov odgovor je bio nedvo-
smislen:  On   će   se   roditi   u   Vitlejemu,   u   Judeji   (Matej   2:4–5). 
Zašto  su  Jevreji   iz  Isusovog  vremena  bili  tako  usredsređeni  na  
taj   tekst?   „Zato   će   ih   ostaviti   dokle   ne   rodi   ona  koja  će   roditi;;  
tada  će  se  ostatak  braće  Njegove  vratiti  sa  sinovima  Izrailjevim“ 
(Mihej  5:3).  Ovaj  Mesijin  dolazak  će  biti  znak  Izraelcima  da  se  
jedno  doba  završilo.  Oni  će  tada  živeti  bezbedno  pod  Mesijinim  
vođstvom:  „I  stajaće  i  pašće  ih  silom  Gospodnjom,  veličanstvom  
imena  Gospoda  Boga  svog;;  i  oni  će  nastavati,  jer  će  On  tada  biti 
velik  do  krajeva  zemlje“ (Mihej 5:4). 



Ovde  se  jasno  kaže.  Izrael  više  neće  morati  da  se  boji  svojih  
neprijatelja.  Veličina  ovog  Mesije  dosezaće  u sve krajeve zemlje. 
Međutim,  izuzetno  je  važno  razmisliti  o  sledećem  stihu,  jer  nam  
on   kaže   da   će   upravo   taj Mesija izbaviti Izrael od nasrtljivog 
Antihrista,   kojeg   ovaj  odlomak  naziva   „Asircem“:   „I  On   će   biti  
mir;;  kad  dođe  Asirac  u  našu  zemlju,   i  kad  stupi  u  dvore  naše,  
tada   ćemo   podignuti   na   nj   sedam   pastira   i   osam   knezova   iz  
naroda. I   oni   će  opasti   zemlju  asirsku  mačem   i   zemlju  Nevro-
dovu   na  vratima   njegovim;;   i  On   će  nas   izbaviti   od   Asirca   kad  
dođe  u  našu  zemlju  i  kad  stupi  na  među  našu“ (st. 5–6). 

Kada  „Asirac“  krene  na  izraelsku  zemlju,  Mesija  će  biti  taj  
koji   će   biti   njihov  mir,   zaštita   i   izbavljenje.   Izučavaoci Pisma 
smatraju  da  se  ovaj  odlomak  odnosi  na  dan  kada  će  Isus  izbaviti  
Izrael  od  nadiranja  „Asirčeve“  carske  sile: 

1. Frederik  Delič   je   napisao:   „Mesija   je   nazvan  Knezom  mira  u  
Isaiji  9:5.  .   .  Ali   u   kom   smislu   reči?.  .  .  U  smislu   da  On  brani  
Izrael od napada  imperijalističke  vojne  sile.  Mesija  će  dokazati  
da  je  On  mir  Svom  narodu.  .  .  činjenicom  da  ga  štiti  i  čuva  od  
napada  vojne  sile  imperije  koja  je  predstavljena  Asurom.“239 

2. Lesli   Si.   Alen   je   napisao:   „Dolazak   ovog   uzvišenog   junaka  
predstav lja   konačnu   odbranu od pretnje i same asirske 
najezde. Konačno,   pošto   ovo  rođenje   još   uvek   predstoji,   isto  
tako  i  Njegovo  spasonosno  delovanje  će  se  dogoditi  kasnije,  u  
budućnosti.  Neće  se  odmah  okončati  Asirčeva  vladavina.  Biće  
mu  dozvoljeno  da  vojno  napreduje  određeno  vreme, ali mu je 
kraj   neizbežan   jer   će   se   susresti   sa   izraelskim   Carem   po -
bednikom.   U   tom   smislu   Mihej   se   slaže   da   će   tek   sa   ov im  
obećanim  carem  doći  kraj  zlokobnoj  pretnji  – Asiriji.“240 

3. D. A .   Karson   je   napisao:   „Mihej   govori   da  će  buduće  napade  
na Mesijino carstvo  izvesti  Asirci,  koji  su  uništeni  612.g.pr.Hr,  
vekovima pre Hristovog dolaska. Proroci nisu v ideli vekove 
koji   stoje   između  njih   i   ispunjenja  njihovih  predskazanja,   ali  
su  v ideli  buduće  događaje  koji  tek  predstoje.“241  

4. I   ne   samo   današnji   izučavaoci   Pisma,   već   je   i   rana   crkva  
razumela  da   se  pojam   „Asirac“  odnosi   na  Antihrista:   Hipolit 



Rimski (oko 170-236.g.),  jedan  od  najvažnijih  bogoslova  rane  
crkve,   je   u  drugom  veku  rekao:   „Sve   je   ovo   rečeno,   ni o kom 
drugom  već   samo  o   jednom  okrutnom  vladaru,  besramn iku i 
Božjem   protivniku,   i   to   ćemo   kasnije   v ideti.   Isaija   kaže   i  
sledeće:  'Ali  kad  svrši  Gospod  sve  delo  svoje  na  gori  sionskoj  i  
u   Jerusalimu,   tada   ću   obići   (kazniti)   plod   oholog   srca   cara  
asirskog   i   slavu   (veličinu)   ponositih   očiju   njegovih.'“242 Na 
drugom mestu,   kada   govori   o   proročanstv ima   o   „Asircu“   iz  
Miheja i Isaije, Hipolit sasv im neposredno izjav ljuje da je 
„Asirac  drugo  ime  za  Antihrista.“243 

5. Viktorin,   episkop   Ptujski   (oko   280.g.),   koji   je   mučenički  
postradao zbog svoje vere u Hrista je, u najstarijem primerku 
tumačenja   knjige   Otkrivenje   koje   je   do   danas   u   celosti  
sačuvano,   izjav io   da   je   „Asirac“   spomenut   u   Miheju   5:5,  
Antihrist:  „Biće  mira   u   našoj   zemlji.   .   .   I  oni  će  opasti   zemlju  
asirsku, koja  je  antihrist.“244 

6. Laktancije   (oko  307.g.),   još   jedan  ranocrkveni   pisac   iz  trećeg  
veka,  je  izjavio  da  će  Antihrist  doći  iz  same  te  oblasti:  „Car  će  
se  podići  iz  Sirije,  on  je  rođen  od  zlog  duha,  tlačitelj  i  uništitelj  
ljudskog   roda,   koji   će   uništiti   ono   što   je   preostalo   od  
prethodnog zla, zajedno sa samim sobom. . .  Ali  taj  car   neće  
biti   samo   nešto   najsramnije,   već   će   biti   i   prorok   koji   će  
govoriti  laži.  .  .  i  daće  mu  se  moć  da  čini  znake  i  čudesa,  kako  
bi  mogao  da  zavede  ljude  kako  bi  ga  obožavali.  .  .  Zatim,  imaće  
nameru  da  uništi  hram  Božji  i  da  proganja  pravednike.“245 

Bespotrebno   je   čak   i   reći   da   Asirija   nije u Evropi. Ipak je 
jasno  rečeno  za  Antihrista  da  je  „Asirac.“  On  će  napasti  „zemlju“  
tako  što  će  stupiti  na  njenu  „među/granicu.“  Ovo  nisu  reči  koje  
mogu  da  se  prihvate  slikovito.  Mesija  će  izbaviti  izraelski narod 
od   vojne   pretnje   „Asirca,“   nakon   čega   će   Izrael   vladati   nad  
asirskom  zemljom.  Očigledno  je  da  se  ovo  nikada  nije  dogodilo  
u istoriji. Kao takav, ovaj odlomak preteristima (oni koji sma-
traju  da  se  većina,  ili  čak  sva,  proročanstva  ispunila  u  prošlosti) 
zadaje velike nevolje jer ne mogu da ga objasne ni na koji 
zadovoljavajući  način.  U  ovom  odlomku  jasno  vidimo  još  uvek  



budući   događaj,   kada   će  vođa   koji   dolazi   iz   bivše   oblasti   Asir-
skog carstva napasti zemlju Izrael. 

ASIRIJA 

U   zaključku,   ponovo   vidimo da Pismo koristi cara iz istorije, 
cara drevnog Asirskog carstva kao prasliku (tj. onoga  koji  sadrži  
osobine)   dolazećeg   Antihrista.   Ovo  nije   bez   razloga,   kao   ni   to  
što,   kada   pogledamo  na   bilo   koji   narod   unutar  oblasti   koju   je  
nekad zauzimalo Asirsko carstvo,  vidimo  da  su  svi  oni  pretežno  
muslimanski. I ne samo to, vidimo da i Antihristov nadimak, 
„Asirac,“  samo  potvrđuje  da  se  radi  o  geografskom  prostoru  na  
koji   se   učestalo   ukazuje   u   svim   prethodnim   stihovima.  
Jezekiljev  „Gog“  je  bio  vladar  oblasti  na  kojima se danas nalaze 
Turska   i   Sirija.   Isaijin   „Asirac“   je   vladao   većim   delom   istočne  
Turske,  kao  i  delovima  Sirije  i  Iraka.  Isto  tako,  Danilov  „severni  
car“  je  vladao  oblastima  koje  su  pripadale  bivšem  Seleukidskom  
carstvu, koje su, takođe, obuhvatale Tursku, Siriju i Irak. Bilo da 
se  radi  o  Jezekiljevom  „Gogu,“  Isaijinom  „Asircu“  ili  Danilovom  
„severnom  caru,“  svi  ti  nazivi  se  odnose  na  jednog  istog  čoveka,  
iz iste oblasti i sa istim pobudama. Svi se oni odnose na 
Ahtihrista. Sa takvim neprestanim i jasnim ukazivanjima na tu 
geografsku  oblast,  kako  može  tako  mnogo  ljudi  da  iščekuje  da  će  
se u poslednjem vremenu taj diktator pojaviti iz Evrope? 

Još   jednom vidimo da svi proroci govore o jednom istom 
budućem   događaju.  Milošću   Božjom,  zbog  neprestanog   nagla-
šavanja  određenog  dela  sveta,  u  priči  koja  se  uvek  iznova  kazuje,  
Njegov  narod  će  razumeti  poruku. 

 

 

 

 



Mapa  drevne  Asirije  (oko  650  pr.Hr.).  Oblast  iz  koje  će  Antihrist  doći246 

Narodi  koji  će  biti  glavni  učesnici  u  vojnom  pohodu  po  Jezekilju  38-39 



Oblast kojom  će  v ladati  Antihrist  po  Danilu  11 
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VOLITE MUSLIMANE 

 

 

OK  PIŠEM  OVU  KNJIGU,  potpuno  sam  svestan  opasnusti  da  će  
neki  koji   je  čitaju  iskoristiti  ove  podatke  da  učvrste  svoj  
stav   da   su  muslimani   „neprijatelji,“   koje treba mrzeti i 

kojih se treba bojati. Naravno, ovo je sasvim suprotno od onog 
što   bi   Isus   želeo   da   Njegovi   sledbenici   urade.   I   zato   je  
neophodno jedno poglavlje koje bi nam pomoglo da muslimane 
vidimo   Njegovim   očima,   kako   bi   ohrabrilo   i   osnažilo   naše  
delovanje. 

Drevni sukob koji se odvija   između  muslimana,   Jevreja   i  
hrišćana  započinje  pričom  o  Avramu  i  Saraji,  kojima  je  Gospod  
kasnije dao imena Avraam i Sara. Zato u knjizi Postanje na-
lazimo poreklo ovog sukoba koji vekovima traje. Gospod je 
obećao  Avramu  i  Saraji  da  će  doći  dan  kada  će  dobiti  dete,  kroz  
koje  će  svi  narodi  na  zemlji  biti  blagosloveni.  Međutim,  prošlo  je  
dosta  vremena  od  tada,  do  ispunjenja  još  uvek  nije  došlo  i  njih  
dvoje su postali nestrpljivi,  pa  su  rešili  da  uzmu  stvari  u  svoje 
ruke.  Na  početku  16-og poglavlja nailazimo na kobnu Sarajinu 
ideju: 

Ali  Sara  žena  Avramova  ne  rađaše  mu  dece.  A  imaše  robinju  
Misirku, po imenu Agara. Pa  reče  Sara  Avramu:  Gospod  me  
je zatvorio da ne rodim; nego idi k robinji mojoj, ne bih li 
dobila  dece  od  nje.  I  Avram  prista  na  reč  Sarinu. I Sara  žena  
Avramova uze Agaru Misirku robinju svoju, i dade je za 
ženu   Avramu   mužu   svom   posle   deset   godina   otkako   se  
nastani Avram u zemlji hananskoj.  I on otide k Agari. . . (st. 
1–4) 

D 



Nažalost,   Sarajina   užasna   zamisao   da   njen   muž   legne   sa  
njenom  sluškinjom dolazi do ostvarenja njegovim, podjednako 
glupim   prihvatanjem   da   to   i   uradi.   Zato   ne   iznenađuje   to   što  
neposredno  zatim  vidimo  brzorastuće  posledice  njihove  pogre-
šne  odluke:  „.  .  .  i ona zatrudne; a kad vide da je trudna, ponese 
se  od  gospođe  svoje. A Sara  reče  Avramu:  Uvreda  moja  pade  na  
tebe;;   ja   ti  metnuh   na   krilo   robinju   svoju,   a   ona   videvši   da   je  
trudna  ponese  se  od  mene.  Gospod  će  suditi  meni  i  tebi“ (st. 4–
5). 

Avram je odbio da preuzme odgovornost za svoja sopstvena 
dela. Umesto toga, dozvolio je Saraji  da  sa  Agarom  učini  kako  
god   želi:   „A   Avram   reče   Sari:   Eto,   robinja   je   tvoja   u   tvojim  
rukama,  učini  s  njom  šta  ti  je  volja.  I  Sara  je  stade  zlostavljati,  te  
ona  pobeže  od  nje (st. 6). 

Agara  je  završila  u  pustinji,   i  tamo  je  susrela  Gospoda,  koji  
je obećao   da   će   imati   potomstvo   koje   će   se   tako   umnožiti   da  
neće  moći  da  se  prebroji: 

Ali   anđeo  Gospodnji   nađe   je   kod   studenca   u   pustinji,   kod  
studenca na putu u Sur. I   reče   joj:  Agaro,   robinjo   Sarina,  
otkud  ideš,  kuda  li  ideš?  A  ona  reče:  Bežim  od  Sare  gospođe 
svoje. A  anđeo  joj  Gospodnji  reče:  Vrati  se  gospođi  svojoj,  i  
pokori joj se. Opet   joj   reče   anđeo   Gospodnji:   Umnožiću  
veoma  seme  tvoje,  da   se   neće  moći   prebrojati  od  množine. 
(st. 7–10) 

Tada  dolazi   jedan  od  glavnih  trenutaka  ove  priče.  Sam  Bog  
daje ime Agarinom  detetu:  „Gospodnji  anđeo  još  joj  reče:  „Evo,  
trudna   si   i   rodićeš   sina   i   daćeš  mu   ime  Ismailo,   jer   je  Gospod  
čuo  za  tvoju  nevolju.  A  on  će  biti  divlji  čovek.  Njegova  će  se  ruka  
dizati   protiv   svakoga   i   svačija   će   se   ruka   dizati   protiv   njega.  
Njegovi  šatori  biće  pred  licem  sve  njegove  braće.” (st. 11–12). 

Nekoliko  važnih  tačaka  bi  ovde  trebalo  uzeti  u  obzir.  Prvo,  
ime   Ismailo   znači   „Bog   čuje.“   Postoji samo nekoliko ljudi u 
Pismu  kojima  je  pre  nego  što  su  rođeni  Bog  dao  ime,  a  Ismailo  
je jedan od njih. Gospod  je  preneo  proročko  obećanje  za  Ismaila  



preko   njegovog   imena:   Bog   će   ga   čuti.   Drugo,   vidimo   da   će  
Ismailo  biti  „divlji  čovek“  koji  će  biti  u  ratu  sa  svima,  i  svi  će  se  
isto  tako  sukobljavati  s  njime.  Današnji  arapski  muslimani,  od  
kojih mnogi vode poreklo  od  Ismaila,  često  se  pozivaju  na  ovaj  
stih i okrivljuju Jevreje da su nekada davno ubacili ovo 
proročanstvo  u  Pismo  da  bi  napali  arapski  narod. 

Poglavlje  se  završava  Agarinim  povratkom  u  logor. 

Tada Agara prizva ime Gospoda koji govori s njom: Ti si 
Bog,  koji  v idi.  Jer  govoraše:  Zar  još  gledam  iza  Onog  koji  me  
v ide?  Toga  radi  zove  se  studenac  onaj  studenac  Živoga  koji  
me   v idi;;   a   on   je   između   Kadisa   i   Varada.   I   rodi   Agara  
Avramu sina; i nadede Avram sinu svom, kog mu rodi 
Agara,  ime  Ismailo.  A  beše  Avramu  osamdeset  i  šest  godina  
kad mu Agara rodi Ismaila. (st. 13–16) 

Preskočićemo   četrnaest   godina.   U   poglavlju   21,   Avram   i  
Saraja  su  sada  Avraam  i  Sara.  Ovde  vidimo  da  je  došlo  vreme  da  
se  dete  rodi  i  ispuni  se  Božje  obećanje: 

I Gospod pohodi   Saru,   kao   što   beše   rekao   i   učini   Gospod  
Sari   kao   što   beše   kazao.   Jer   zatrudne   i   rodi   Sara  Avramu  
sina u starosti njegovoj u isto vreme kad kaza GOSPOD.  I 
Avram nadede ime sinu koji mu se rodi, kog mu rodi Sara, 
Isak. I obreza Avram sina svog Isaka kad bi od osam dana, 
kao  što  mu  zapovedi  Bog.  A  Avramu  beše  sto  godina  kad  mu  
se   rodi   sin   Isak.  A   Sara   reče:   Bog   mi   učini   smeh;;   ko   god  
čuje,  smejaće  mi  se.  I  reče:  Ko  bi  rekao  Avramu  da  će  Sara  
dojiti decu? Ipak mu rodih sina u starosti njegovoj. (st. 1– 7 ) 

Tužno   je   reći,   ali   sada vidimo da posledice greha i   lošeg  
izbora  ponovo  sustižu  Avraama  i  Saru:  „A kad dete doraste da se 
odbije   od   sise,   učini   Avram  veliku  gozbu   onaj   dan   kad   odbiše  
Isaka od sise. I Sara vide sina Agare Misirke, koja ga rodi 
Avramu, gde se podsmeva; pa  reče  Avramu: Oteraj ovu robinju 
sa  sinom  njenim,  jer  sin  ove  robinje  neće  biti  naslednik  s  mojim  
sinom,  s  Isakom“ (st. 8–10). 



Primećujete   da   kada   je   Saraja   dovela   Agaru  Avramu,   ona  
mu  je  Agaru  dala  za  „ženu,“  a  sada  u  svojoj  ogorčenosti,  Agaru  
naziva   „robinjom.“ Sara   traži   od   Avraama   da izbaci i Agaru i 
Ismaila iz logora, iz porodice, u pustinju. 

Razumljivo   je   da   je   Avraam   bio   vrlo   uznemiren:   „A to 
Avramu bi vrlo krivo radi sina njegovog. Ali  Bog  reče  Avramu:  
Nemoj da ti je krivo radi deteta i radi robinje tvoje. Šta  ti   je  god  
kazala  Sara,  poslušaj;;  jer  će  ti  se  u  Isaku  seme  prozvati. Ali  ću  i  
od  sina  robinjinog  učiniti  narod,  jer  je  tvoje  seme“  (st. 11–13). 

Ova Gospodnja naredba da odbaci Ismaila verovatno se 
mnogima  čini  surovom.  Zapravo,  ono  što  je  Bog  time  rekao jeste 
da  će  kroz  Isakovo  potomstvo  biti  ostvareno  spasenje.  Spasenje  
čitavog  ljudskog  roda  je  bilo  dovedeno  u  pitanje.  I  koliko  god  da  
ovo   nekome   surovo   zvuči,   sreća   je   Ismailu   morala   da   bude  
uskraćena   radi   većeg   dobra.   Na   kraju   krajeva,   Avraamovo  
odbijanje  da  veruje  u  Božje  obećanje  sada  donosi  bolne   posle-
dice: 

I  Avram  ustav   ujutru  rano,  uze  hleba  i  mešinu  vode,  i  dade  
Agari  metnuvši  joj  na  leđa,  i  dete,  i  otpusti  je.  A  ona  otišavši  
lutaše  po  pustinji  v irsavskoj.  A  kad  nesta  vode  u  mešini,  ona  
baci dete pod jedno drvo, Pa  otide   koliko   se  može   strelom  
dobaciti,   i   sede   prema  njemu;;   jer   govoraše:  Da  ne   gledam  
kako   će   umreti   dete.   I   sedeći   prema   njemu   stade   glasno  
plakati. (st. 14–16) 

Tako je u jednom danu, Ismailo izgubio svoj dom, svog oca i 
svoju porodicu.  Kao  da  ni  to  nije  bilo  dovoljno,  čak  ga  i  njegova  
majka ostavlja da umre bez vode. 

Tada  se  Gospod  umešao. 

BOG  ČUJE  ISMAILOV VAPAJ 

Sledeće  što  se  dešava  jeste  divan  primer  koji  pokazuje  kakav  je  
Bog  Biblije.  Njegov  postupak  pun  ljubavi  započinje  ispunjavanje 
proroštva  koje  sadrži  ime  koje  je  On  Sam  dao  Ismailu:  „A  Bog  ču  
glas  detinji,  i  anđeo  Božji  viknu  s  neba  Agaru,  i  reče  joj:  Šta  ti  je, 



Agaro?  Ne  boj  se,   jer  Bog  ču  glas  detinji  odande  gde  je. Ustani, 
digni   dete   i   uzmi   ga   u   naručje;;   jer   ću   od   njega   učiniti velik 
narod“ (Postanje 21:17–18). 

Još  jednom  je  Gospod  obećao  da  će  načiniti  veliki  narod  od  
Ismaila.  Odlomak  završava  tako  što  se  Bog  pobrinuo  za  Ismaila:  
„I   Bog   joj   otvori   oči,   te   ugleda   studenac;;   i   otišavši   napuni  
mešinu  vode,  i  napoji   dete. I Bog beše  s   detetom,  te  odraste,   i  
živeše   u   pustinji   i   posta   strelac. A   živeše   u   pustinji   Faranu.  I  
mati  ga  oženi  iz  zemlje  misirske“ (st. 19–21). 

Dakle,  preko  ovakvih  priča  se  često  olako  prelazi  kao  da  su  
one  samo  pričice  iz  nedeljne  škole.  Međutim,  činjenica  je da je 
ovo   istinita   priča.   Ovo   je   vrlo   potresan   događaj   koji   se   zaista  
dogodio   četrnaestogodišnjem   dečaku.   Pokušajte   da   zamislite  
kroz  kakav  je  duševni  potres  Ismailo  prošao.  Na  početku  jednog  
dana  je  bio  srećno  dete  sa  svojom  porodicom,  majkom,  ocem  i  
nasledstvom,  a  zatim  se  u  istom  danu  našao  sam  u  pustinji,  bez  
porodice,   bez   oca   i   nasledstva,   čak   ga   je   i   majka   ostavila   da  
umre. Bio je potpuno sam. Za to vreme, Ismaila je izjedala 
misao  da  je  za  sve  kriv  njegov  mlađi  brat;;  Isak  mu  je  ukrao  sve. 
On mu je  oteo  oca,  dom,  pravo  prvorođenog  – sam  život! 

RAĐANJE  ISLAMA 

Ne  mogu  da  kažem  da  potpuno  razumem  kako  se  šire  posledice  
greha i duhovnog ropstva kroz pokoljenja. Znam da prisustvo ili 
odsustvo  očevog  blagoslova  u  životu  deteta  ima  snažan  uticaj  na  
njegov dalji  život.  Ali,  koliko  bi  mogao  taj  uticaj  da  bude  dubok  i  
koliko dugo bi mogao da traje, oduvek sam smatrao da su u 
pitanju   samo   nekoliko   narednih   pokoljenja.  Međutim,   ovde   u  
priči   o   Ismailu   i   njegovim   potomcima,   imamo   jedan   nevero-
vatan primer koliko duboko mogu da budu rane, potresi i slo-
mljenost  jednog  čoveka.  Nakon  otprilike  dvadeset  i  šest  vekova  
nakon Ismailove smrti, njegov neposredni potomak, po imenu 
Muhamed,  je  postao  „prorok“  nove  vere  koja  je  nazivana  islam.  



A   šta   islamska  vera   tvrdi?  Među   njenim   najvažnijim   načelima  
su  i  sledeća: 

1. Bog nije Otac! 

2. Bog nema Sina! 

3. Ismail, a ne Isak, je  naslednik  obećanja  koja  su  data  Avramu! 

Nije   teško   videti   kako  Ismailova   gorčina  vekovima   protiče  
sa  kolena  na  koleno  i  postaje  zabeležena  u  Muhamedovim  uče-
njima.  Ne   iznenađuje   to   što   je   i  Muhamed   bio   siroče,   pošto   je  
izgubio   nekoliko   najbližih   staratelja   tokom   svog   odrastanja. 
Zato   je   u  Muhamedu   Ismailova   ozlojeđenost   našla   savršenog  
predstavnika.  U  duhovnom  smislu,  možemo  videti  islam  kao  va-
paj slomljenog i ogorčenog  Ismaila,   koji   je   ostao   bez   oca,      bez  
ikoga  i   ičega,  vapaj  koji   je  zabeležen i uspostavljen kao religija, 
najveća  antihrišćanska  religija  koju  je  svet  ikada  upoznao. 

OSNOVNA  NAČELA  ISLAMA: OSNOVNA  NAČELA  ANTIHRISTA 

Shvatam   da   je   ovo   vrlo   snažna   izjava, po kojoj druga 
veroispovest   zastupa   „učenje   Antihrista.“   Ali,   po   biblijskom  
značenju  ovog  izraza,  to  je  upravo  tako.    Apostol  Jovan  je  ovako  
opisao  Antihristov  duh:  „Ko  je  lažljivac  ako  ne  onaj  ko  tvrdi  da  
Isus  nije  Hristos.  Ko  poriče  Oca  i  Sina  – taj je antihrist. Ko god 
poriče   Sina,   nema   ni   Oca;;   ko   priznaje   Sina,   ima   i   Oca“ (1. 
Jovanova 2:22–23). 

Pa,   neki   ljudi   bi   rekli   da   islam   ne   poriče   da   je   Isus  
Mesija/Hristos,  ali  ovaj  prigovor  promašuje  suštinu.  Iako  islam  
zaista  Isusu  (Kuran   ga   pogrešno   naziva   „Isa“)   pripisuje   zvanje  
Mesija (arapski: Masih),   on   lišava   ovaj  naziv   svega   što   Biblija  
podrazumeva pod njim. Po islamskom verovanju, naziv Mesija 
označava  samo  jednog  od  dugog  niza  proroka.  Jedino  po  čemu  
se Isa razlikuje od drugih muslimanskih proroka jeste  to  što  ga  
je  rodila  devica.  Ali,  što   se  tiče  mesijanske  uloge  koju  ima  kao  
božanski   izbavitelj,   car   i   spasitelj   svih   onih   koji   se   uzdaju   u  
Njega, islam u potpunosti sve to odbacuje. Kao onaj koji se bavi 



poslanjem   crkve,   Džef   Morton   (Jeff Morton)   kaže:   „Reči   su  
kutije   koje   sadrže   značenja.“   Samo   zato   što   islam   daje   Isusu  
naziv  Mesija   ne   znači   da   time   potvrđuje   da   je  On   jedinstveni 
Mesija,   po   svom   biblijskom   i   tačnom   značenju.   Tako   da   je  
potpuno  primereno  reći  u  pravom  smislu  reči,  islam  poriče  da  je  
Isus Mesija. I ne samo to, islam izričito odbacuje i Oca i Sina. 
Hajde  da  ukratko  razmotrimo  šta  to  znači. 

ISLAM  PORIČE  OČINSTVO BOGA 

Prema  islamskom  učenju,  ako  bi  se  Alah  poredio  sa  bilo  čime  na  
zemlji,   to   bi   ga   omalovažavalo.   Zbog   toga,   Kuran  uči   da   Alah  
nije  otac  (onaj  koji  rađa)  i  nikako  nije  sin  (onaj  koji   je  rođen):  
„Reci:  “On  je  Alah  – Jedan!  Alah  je  Utočište  svakom! Nije rodio 
i  rođen  nije, i  niko  Mu  ravan  nije!“  (Sura 112:1–4). 

Islam, zapravo, ne razume pojmove otac i sin koji se koriste 
u  hrišćanskom učenju.  Biblija  ne  koristi  pojmove  rođen, otac ili 
sin na   način   koji   podrazumeva   razmnožavanje;;   već,   svaki   od  
njih ukazuje na poseban odnos. Zato, kada apostol Jovan govori 
o   Isusu   kao   „jedinorođenoga   od   Oca“   (Jovan   1:14),   on   je  
ukazivao na jedinstveno Isusovo   božanstvo.  Isto   tako,   kada   je  
apostol  Pavle  nazvao  Isusa  „prvorođenim  nad  svim  što  je  stvo-
reno“   (Kološanima   1:15),   on   je   naglašavao   Mesijinu   preuzvi-
šenost   ili   vrhovni   položaj   koji   ima   kao   Tvorac   svega.   Iako  
sasvim  pogrešno  razume  šta  Biblija  uči  o  očinstvu  Boga  i  sinstvu  
Isusa,  svojim  poricanjem,  islam  odbacuje  najosnovnije  učenje  i  
srž  hrišćanske  vere  i  tvrdi  upravo  ono  što  apostol  Jovan  naziva  
učenjem  Antihrista.  Ovo   je   neosporna   činjenica.  Ne   samo   što  
odbacuje   očinstvo   Boga,   islam   isto   tako,   vrlo neposredno, i 
prilično  nasrtljivo,  poriče  da  je  Isus  Mesija  Božji  Sin. 

ISLAM  PORIČE  SINSTVO  ISU SA MESIJE 

U  nastavku  videćemo  dva  odlomka  iz  Kurana  koji  izričito  poriču  
Isusovo  sinstvo.  U  prvom  odlomku,  hrišćani  su  napadnuti  kao  
bogohulnici:   „Oni govore: 'Milostivi je uzeo (rodio) dete!' Vi, 
zaista,  nešto  odvratno  govorite!  Gotovo  da  se  nebesa  raspadnu,  



a  Zemlja  provali  i  planine  zdrobe  što  Milostivom  pripisuju  dete.  
Nezamislivo  je  da  Milostivi  ima  dete.“ (Sure 19:88–92). 

U  narednom  smo  poistovećeni  sa  paganima, nad kojima je 
Alahovo   prokletstvo:   „Hrišćani   kažu:   „Mesih   je   – Alahov   sin.“  
To   su   reči   njihove,   iz   usta   njihovih,   oponašaju   reči   nevernika  
prijašnjih  – ubio  ih  Alah!  Kuda  se  odmeću  (od  Istine)?“  (Sura  
9:30). 

Ne  može   biti   jasnije.   Kuran  neposredno   napada osnovna i 
najbitnija   učenja   hrišćanske   vere.  U   stvari,     može   čak   i   da   se  
kaže  da  je  ispovedanje  islama,  poznato  kao   šahada, najantihri-
šćanskije  ispovedanje  vere  koje  je  poznato  čovečanstvu. 

ŠAHADA: AN TIHRISTOVO ISPOVEDAN JE VERE 

Ako   neko   želi   da   se   obrati   u   islam,   on   izgovara   šahadu.   U  
čitavom   islamskom   svetu   je   sasvim   uobičajeno   da   se   šahada,  
odn.  islamsko  ispovedanje,   izgovara  među  muslimanima.  To  je  
takođe  i  prva  izjava  koju  svaka  muslimanska  beba  čuje,   jer  ove  
reči   otac   šapuće   na   uho svom   novorođenom detetu. Ovako 
izgleda  šahada  na  prilagođenom  arapskom:  „La ilah ha il Alah, 
Muhamadan Rasul-Alah.“  Prevodi  se  kao  „Nema  drugog  boga  
osim Alaha,  a  Muhamed  je  njegov  poslanik.“  U  prvom  delu  se  
kaže   da   je   Alah   islama  Jedini  Istiniti   Svevišnji   Bog.  Ne  Jahve, 
ime   za   koje   su   znali   i   koristili   biblijski   proroci,   već   Alah,  
islamski bog. Drugi deo govori da je Muhamed, a ne Isus, 
poslednji   poslanik   (ili   glasnik)   Alahov.  Dakle,   u   jednoj   sažetoj  
izjavi,   islam   je   uspeo   da   sastavi   savršeno   antihrišćansko  
ispovedanje. 

ISLAM ZABRAN JUJE U SVAJAN JE DECE 

Usred   svog   savršenog   ispoljavanja   Ismailove   gorčine,   i   anti-
hrišćanskog   duha,   ne   iznenađuje   to   što   islam   zabranjuje  
usvajanje dece. Muslimani mogu da podignu dete koje nije 
njihovo,  čak  se  podstiču  da  to  učine  ako  ono  ostane bez svojih 
roditelja,   međutim,   Kuran   izričito   zabranjuje   da   muslimani  



stvarno i usvoje bilo koje dete. Muslimanima jeste dozvoljeno 
da   dete   uzmu   pod   svoj   krov,   ali   to   dete   nikada   neće  moći   da  
preuzme  porodično  ime.  Kuranska  zabrana  usvajanja  dece  kaže:  
„. .   .niti   je   posinke  vaše   [biološkim] sinovima  vašim  učinio.  To  
su  samo  vaše  reči,   iz  usta  vaših,  a  Alah  istinu  govori   i  na  Pravi  
put izvodi. Zovite ih po [imenima] očevima  njihovim,  to  je  kod  
Alaha  ispravnije.  A  ako  ne  znate  imena  očeva  njihovih,  pa,  braća 
su  vaša  po  veri  i  štićenici  su  vaši“  (Sura 33:4–5). 

Prema   islamskom   učenju,   dete   koje   je   prihvaćeno   u  
porodicu  kasnije  kad  odraste  može  da  u  brak  stupi  sa  drugom  
decom iz te porodice, ali on ili ona nikada ne preuzimaju poro-
dično  ime  niti  dele  nasledstvo. 

JEVANĐELJE  JE  USVAJANJE 

Ovo   pitanje   me   se   posebno   lično   dotiče,   pošto   smo   moja  
supruga  i   ja  vrlo  posvećeni  cilju  koji   ima  usvajanje  dece.  Prošle  
godine  smo  usvojili  sina,  a  sada  se,  dok  ovo  pišem,  nalazimo  u  
postupku usvajanja drugog deteta. Ovo iskustvo je zaista 
čudesno   i   jedno   je   od   naših   najvećih   blagoslova   u   našim  
životima.  U  ogromnoj  ljubavi,  koju  osećamo  prema  našem  sinu,  
možemo   donekle   da   shvatimo   ljubav   koju   Otac   ima   prema  
nama.   Zato  mi   je   zbog   lepote   mog   ličnog   odnosa   sa   Bogom,  
kojeg znam kao Oca,  još  više  mi  je  žao  kada  vidim  da  muslimani  
u  Alaha  gledaju  kao  što  rob  gleda  svog  gospodara.  Ovu  razliku  je  
vrlo   upečatljivo   opisao   apostol   Pavle:   „Niste, naime, primili 
duha robovanja pa da opet strahujete, nego ste primili Duha 
usinjenja,  kojim  vičemo:  'Aba,  Oče!'“ (Rimljanima 8:15). 

Pre  nego  što  je  otišao  Ocu,  On  je  obećao  Svojim  učenicima  
da  će  uvek  biti  sa  njima  preko Duha  Svetoga,   i  neće  ih  ostaviti  
kao   siročad:   „a   ja   ću   moliti   Oca   i   on   će   vam   dati   drugog  
Pomagača   da   bude   s   vama   doveka: Duha istine, koga svet ne 
može   da   primi   jer   ga   ne   vidi   i   ne   poznaje.   Vi  ga   poznajete   jer  
boravi  s  vama  i  biće  u  vama. Neću  vas  ostaviti  kao  siročad  - doći  
ću  k  vama“  (Jovan 14:16-18). 



Ovo   je   važno   razumeti.   Širom   sveta   postoji   više   od   18,3  
miliona  siročadi.  Kada  vidim slike dece bez roditelja kako sede 
kraj puta, recimo, u Ugandi ili Sudanu, setim se na mog sina. 
Pomislim   na   njegov   široki   osmeh   i   vrlo   pokretljivu   i   veselu  
ličnost  koju  ima.  Pomislim  kako  bih se  ja  osećao  da  je  moj  sin  
sam,  sa  svojih,  možda,  dve  ili  tri godine, i da nema gde da ode, 
nikome  da  se  obrati,  nikoga  da  ga  zaštiti.  Da  se  moj  sin  nalazi  u  
takvom  stanju,  sve  bih  učinio  da  dođem  do  njega  i   izbavim  ga.  
Sve bih dao da ga spasim. I ako ne bih do njega mogao sam, 
javio bih to svojim prijateljima i ako su mi pravi prijatelji, oni bi 
odmah   dotrčali   do  mene.   Pa   ipak   znam   da   je   to   samo   senka 
ljubavi  koju  Otac  ima  za  svako  pojedino  siroče na zemlji; svih 18 
miliona.  Otac  pun  saosećanja,  žudi  da  preko   svog  naroda  širom  
sveta  spase  što   je  moguće  više  njih.  Naravno, propovedati ovu 
poruku   Crkvi   je   lako,   zato   što   se   radi   o   bezazlenoj   i   bespo-
moćnoj  deci   i  slatkim  bebama.  Lako  je  ljude  dotaći  sažaljenjem  
prema  ovim  malenim  izgubljenima.  Ali,  kao  što  Gospod  poziva  
svoj narod da spasava  telesne  siročiće   iz  sveta,   sa  istim  žarom  
poziva i da spasavamo  muslimane,   koji   su   na  mnogo   načina  
duhovna   siročad   svet.  Muslimani   su   najbrojniji narod koji su 
bogotražitelji.   Međutim,   oni   su   obmanjeni.   Njihov   izmišljeni  
bog je dalek i odsutan robovlasnik koji zahteva sve, a ne daje 
ništa   za   uzvrat   osim  večnosti   u   paklu.  Muslimani   jesu   „bogo-
tražitelji,“  ali  su  i  krajnje  izgubljeni.  Oni  odbacuju  Sina  i  nemaju  
Oca. A povrh svega toga, oni su najbrojniji i najmanje dosegnuti 
narodi u svetu. Gospod poziva Svoj narod da preduzme sve kako 
bi izbavio izgubljenu Ismailovu decu. 

DUŽNOST  KOJU  MI, HRIŠĆANI, IMAMO PREMA MU SLIMAN IMA 

U  svetlu  razumevanja  do  kojeg  smo  došli  sagledavajući  priču  o  
Ismailu,  želeo  bih  ukratko  da  navedem  ono  što  bi  verni  trebalo  
da urade u svom nastojanju da dosegnu muslimane. Prvo je da 
smelo govore istinu. Sve u ovom svetu nagoni vernike da svoje 
mišljenje drže za   sebe,   da   ćute.   Ali,   ako   islam   odvodi  mnoge  
milione  muslimana  u  večni  oganj,  onda  je  on  sam  po  sebi  naš  



stalni neprijatelj. Da, Bog ima Sina. Njegovo ime je Isus,  i  „blago 
svima koji se u Nj uzdaju“   (Psalam   2:12).  Ne  možemo   da   se  
izvinjavamo  zato  što  smelo  govorimo  istinu.  Ljubav  zahteva  da  
to  činimo. 

Drugo,   vernici   moraju   da   pokažu   Očevu   neverovatnu   i  
istrajnu ljubav prema muslimanima. Islamski svet nije svet 
krsta. Kao takav, kada Crkva zaista zaživi   kao   telo   raspetog  
Mesije,  muslimani  će  biti  dotaknuti.  I  mnogi  će  se  zauvek  pro-
meniti. 

Treće,   u   svojoj  molitvi   Crkva  mora   da   obuhvati   proročko  
obećanje   koje   je  Otac   utkao   u   Ismailovo   ime,   i   zavapi   Bogu:  
„Oče,  čuj još  jednom  Ismailov  plač!  Učini  njegovom  potomstvu  
ono  što  si  nama  učinio.  Otvori  njihove  oči.  Otkloni  njihovu  sle-
poću   i   otkrij   im   Isusa   kao   Božjeg   Sina.   Spasi  mnoštvo  musli-
mana,  Oče!“ 

I   konačno,   volite   Božji   narod: Jevreje.   Žalosno   je,   ali  
istinito, da mnogi   muslimani,   čak   i   kada   postanu   hrišćani,  
nastave  da  neguju  svoj  antisemitizam.  To  je  samo  zbog  toga  što  
mnoge crkve zastupaju teologiju zamene†††††† i   druge   teološke  
misli koje potkrepljuju antisemitizam. Mogu čak   i   reći   da   ako  
ste sada u takvoj nekoj crkvi, bolje je da odete u neku drugu. 
Gospod  neće  zažmuriti  ni  na  takvu  vrstu  antisemitizama.  Dakle,  
nakon   što  muslimane   dovedemo   do  Božje   ljubavi   i   do   prihva-
tanja  Isusa  kao  božanskog  Sina  Božjeg,  moramo  takođe  učiniti  
sve  što  možemo  kako  bi  obraćeni  muslimani  postali  oni  koji  će  
voleti svog brata, Isaka. Tada će, i samo tada, doći  do  potpunog  
pomirenja i obnovljenja Avraamove porodice. 

                                                                 
†††††† Teologija zam ene, jednostavno rečeno,  jeste  v erovanje  da   je  Bog   odbacio   Izrael  
(Jevreje)  kao  Svoj  izabrani  narod  i  zamenio  ga  sa  telom  Hristov im  (Crkvom).  Obećanje  
koje  je  nekad  bilo  dato  Izraelu,  pristalice  kažu,  sada  pripada  Crkv i,  i  samo  njoj,   pošto  se  
Bog   „razveo“  od  Izraela  (što  je  još  jedna  pogrešna  teologija  koja  se  zasniva  na  izdvajanju  
Jerem ije 3:8 iz konteksta). 
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 OVOJ KNJIZI, istražili   smo   brojne   odlomke   koji   pokazuju  
da  će  islamski  narodi  koji  okružuju  Izrael  biti  narodi  koji  
će  odigrati  vodeću  ulogu  u  predstojećem  Antihristovom  

carstvu.  Takođe  smo  videli  da  širom  prihvaćeno  mišljenje  da  će  
Antihristovo carstvo biti sveobuhvatno, jednostavno nije u 
skladu sa Svetim pismom. Uvideli smo,   na   primer,   da   će  neki  
narodi  umaći  Antihristovoj  vlasti.  Drugi  će  biti  u  ratu  s  njim  sve  
dok se Isus ne vrati. Kada preispitamo sve biblijske podatke, 
dolazimo   do   zaključka   da   će   narodi   na   koje   će   pasti   najteža  
kazna u Dan Gospodnji biti islamski narodi   koji   okružuju  
izraelsku   državu.  Iako   nema   sumnje   da   će   svi   narodi   potpasti  
pod  Božji  sud,  narodi  koje   će  Mesija  najoštrije  osuditi   biće oni 
koje  je  Pismo  nedvosmisleno  navelo  da  se  čuvaju  za  sud  u  Dan 
Gospodnji.     Kada  me  ljudi  pitaju  koji  će  narodi  da   se  priključe  
Antihristovom   savezu,   nastojim   da   se   držim   samo   onog   što  
Sveto   pismo   ističe.   Jednostavno   kažem   da   će   „vrh   koplja“  
antihrišćanskog  carstva  biti  islamski  narodi  koji  okružuju  Izrael.  
Koji  narodi  će  sačiniti  „držalje  koplja“  ostaje  da  se  vidi.  Ne zna 
se,  zato  što  pored  navedenih  naroda  sa  Bliskog  istoka i Severne 
Afrike,   Biblija   ne   kaže   ništa   o   drugim  narodima   koji   će   slediti  
Antihrista. 

Ova knjiga iznosi stav koji nije tradicionalan, tradicionalni 
je  najrasprostanjeniji,  i  smatra  da  će  svaki  pojedini narod slediti 
Antihrista. Ali uporedite ga s njim. Postavlja se i pitanje, kada se 

U 



Isus vrati i sprovede sud nad narodima koji su spomenuti u 
proročkim  delovim  Svetog  pisma,  da  li  će  On  u  potpunosti  zatrti  
baš   sve njih?   Da   li   će   Isus   doslovno   pogubiti svakog   čoveka,  
ženu   i   dete   u   svakom   narodu   kojem   će   suditi?   Iako   postoje 
određeni   odlomci   koji   oslikavaju   takvu   sumornu   sliku,  
potpunije čitanje   Svetog pisma   nam   drugačije   govori.   Isus   će  
osuditi   krivce,   ali   je   jasno   da   će   poštedeti   mnoge   iz   naroda  
kojima će   suditi.   Hajde   da   pogledamo   nekoliko   odlomaka   u  
kojima  to  možemo  da  vidimo. 

ZAHARIJA  14 

Prorok   Zaharija   je   pisao   o   „preživelima“   iz   naroda   koji   će  
pohoditi   Jerusalim.   To   su   narodi   koji   će   slediti   Antihrista   u  
napadu   na   Izrael.   Ipak,   tokom   hiljadugodišnjeg Mesijinog 
carstva,  preživeli   iz  samih  tih  naroda  će  dolaziti  u  Jerusalim da 
se  poklone  Gospodu:  „I  ko  god  ostane  od  svih  naroda  koji  dođu  
na  Jerusalim,  svak  će  dolaziti  od  godine  do  godine  da  se  pokloni  
caru Gospodu nad vojskama i da praznuje praznik senica“  
(14:16). 

SOFON IJA  3 

U   Sofonijinom   proročanstvu,   Gospod   poziva   narode   da   se  
odvrate od svog idolopoklonstva i prestanu da Ga odbacuju. 
Zbog   njihove   nespremnosti   da   se   pokaju,  On   će   ih   dovesti   u  
Jerusalim u Dan Gospodnji i da izlije Svoj gnev na njih s 
namerom  da  ih  ponizi  i  dovede  do  pokajanja:    „. . .jer je sud moj 
da saberem narode i pokupim carstva, da izlijem na njih gnev 
svoj,   svu   žestinu   jarosti   svoje,   jer   će   oganj   revnosti   moje  
proždreti  svu  zemlju. Jer  ću  tada  promeniti  narodima  usne,  te  
će  biti  čiste,  da  bi  svi  prizivali  ime  Gospodnje i  služili  Mu  složnim  
ramenima“ (3:8–9). 

Uvek moramo da imamo na umu da krajnji cilj Gospodnjeg 
oštrog   gneva   prema   narodima   i   ljudima   jeste   da   ih   pročisti   i  
dovede   do   pokajanja.   Ovde   vidimo   da   Gospod,   čak   i   među  
neprijateljima  koji  će  doći  na  Jerusalim,  zaista  želi  da  vidi  one  



koji   će   se   pokajati.   Na   kraju,   i   oni   će   se   pred  Njim   klanjati,   i  
služiti  Mu  zajedno  sa  Njegovim  narodom,  Izraelom. 

ISAIJA 19 

Iako  na  svom  početku  sadrži  proroštvo  protiv Egipta (Misira), 
Isaija   19   se   završava   nekim   divnim   obećanjima   onim  Egipća-
nima   koji   će   živeti   u  vreme  Isusove  mesijanske   vladavine.  Na  
samom   početku,   u   prvom   stihu   vidimo   kako   Mesija   dolazi   u  
Egipat   da   mu   sudi:   „Breme   Misiru.   Gle,   Gospod   sedeći   na  
oblaku   lakom   doći   će   u   Misir;; i   zatrešće   se   od   Njega   idoli  
misirski,  i  srce  će  se  rastopiti  u  Misircima.“ 

Od  stiha  2  do  21,  čitamo  o  mnogim  mukama  koje  će  stići  na  
Egipat   tokom   vladavine   „žestokog   gospodara,“   od   surovog  
građanskog   rata   do   suše,   gladi   i   ekonomskog   propadanja.  
Međutim,   kako se poglavlje privodi kraju, vidimo da uprkos 
teškom  Gospodnjem   sudu  nad   njim,  Egipat   će   se,   tokom  me-
sijanskog  razdoblja,  kao  i  Izrael  smatrati  narodom  Božjim  i  biće  
jedno s njim. 

I  biće  poznat  Gospod Misircima,  i  poznaće  Misirci  Gospoda 
u to vreme, i služiće  Mu   žrtvama   i   darovima,   i   zavetovaće  
zavete Gospodu,  i  izvršavaće.  Tako  će  Gospod udariti Misir, 
i  udarivši  isceliće,  jer  će  se  obratiti  ka  Gospodu,  umoliće  Mu  
se,  i  isceliće  ih. U  to  će  vreme  biti  put  iz  Misira  u  Asirsku,  i  
Asirac  će   ići  u  Misir   i Misirac  u  Asirsku,   i   služiće  Gospodu 
Misirci s Asircima. U   to   će   vreme   Izrailj   biti   treći   s  
Misircima  i  Asircima,  i  biće  blagoslov   posred  zemlje.  Jer  će  
ih blagosloviti Gospod nad   vojskama   govoreći:   Da   je  
blagosloven moj narod misirski i asirski, delo ruku mojih, i 
nasledstvo  moje,  Izrailj.“  (st. 21–25) 

Jasno  je  da  će  Gospod  „udariti“  Egipat,  ali  će  ga  On  isto  tako  
i  „isceliti.“  Ovo  su  obećanja  za  koje  oni  koji  vole  Egipat  mogu  da  
se  mole  danas!  Iako  će  Gospodnja  osuda  zaista  stići  Egipat,  isto  
tako  će  i  Njegova  velika  milost.  Iako  smo  videli  da  će  doći  sud  
na   veći   deo   islamskog   sveta,   ne   smemo   da   zaboravimo   na  
Gospodnju  žarku  želju   da   one   koji   preostanu   iz  muslimanskih  



naroda   sačuva  za   Sebe   i   slavu   Svoju.   Tačno   je   da   je  u   Svetom  
pismu   stavljen   višestruk   naglasak   da   će   islamski   svet   zbog  
svojih  dela  biti  osuđen,  međutim,  naš  odgovor  na  to  ne  bi  tre-
balo  da  bude  u  ravnodušnom  prepuštanju  „neizbežnoj“  sudbini.  
Isto   tako,   ne   smemo   da   zaboravimo   na   hrišćanske   zajednice  
unutar tih islamskih naroda. Crkva mora da odgovori posred-
ničkom  molitvom!  Moramo  da  vapimo  za  milost,  da  se  predamo  
molitvi za islamski svet, da u poniznosti molimo Gospoda da 
uradi  za  njih  ono  što  je  uradio  za  nas.  Molimo  se  da  milost  koja  
je nama ukazana isto tako bude otkrivena muslimanima, kako 
bi se njihova  srca  smekšala  i  njihove  oči  otvorile,  kako  bi  došlo  
do   velikog   roda   za  Gospoda   i   među   muslimanima   po   celom  
svetu.  Čak  bih  rekao  da  je  ovo  jedna  od  glavnih  uloga  koju  Crkva  
ima danas. 

ISAIJA 60 

Možda   je   najlepše   poglavlje   koje   govori   o   Mesijinom carstvu 
Isaija 60. U tom poglavlju nalazimo neka veoma jasna ukaziva-
nja   na   narode   koji   će   dolaziti   i   posluživati   jevrejski   narod   i  
njihovog Cara u Izraelu. 

Odlomak  počinje  ovako:  „Ustani,  svetli  se,   jer  dođe  svetlost  
tvoja, i slava Gospodnja obasja te. Jer,   gle,   mrak   će   pokriti  
zemlju  i  tama  narode“ (st. 1, 2). 

A   zatim   vidimo   da  će   narodi   biti   preusmereni   ka  Izraelu   i  
donosiće  svoja  blaga  u  znak  mira:  „.   .   .  a  nad  tobom  će  zasjati  
Gospod,   i   njegova   slava  videće   se   nad   tobom.  Narodi   će   ići   ka  
tvojoj svetlosti   i   carevi   ka   sjaju   kojim   blistaš.   Podigni   oči   i  
pogledaj unaokolo! Svi se skupljaju i dolaze k tebi. Izdaleka 
dolaze   tvoji   sinovi   i   tvoje   kćeri.   .   .   u   naručju   nošene.   Tada  ćeš  
gledati   i  blistaćeš,  tvoje  će  srce  zaigrati  od  velike  radosti,   jer  će  
se k  tebi  uputiti  morsko  blago,    tebi    će    doći    bogatstvo    naroda“ 
(st. 2-5, NSP). 

Zatim  vidimo  koji  će  tačno  narodi  doći: 



Mnoštvo   kamila   prekriliće  te,   dromedari   iz  Madijana   i   Efe;;  
sv i   iz   Save   doći   će,   zlato   i   kad   doneće,   i   slavu   Gospodnju 
jav ljaće. Sva stada   kidarska   skupiće   se   k   tebi,   ovnovi  
navajotski  biće  ti  za  potrebu;;  prineseni  na  oltaru  Mom  biće  
ugodni,  i  dom  slave  Svoje  proslaviću.  (st. 6–7) 

Imena   Madijan,   Sava   i   Kidar   nam   ukazuju   na   današnje  
područje   Saudijske   Arabije   celim   putem   prema   jugu   sve   do  
Jemena.   Pogledajmo   šta   će   stanovnici   tog   područja   uraditi:  
„Ostrva  će  me  čekati  i  prve  lađe  tarsiske,  da  dovezu  sinove  tvoje  
iz daleka, i s njima srebro njihovo i zlato njihovo, imenu 
Gospoda  Boga  tvog  i  Sveca  Izrailjevog,  jer  te  proslavi“ (st. 9). 

Sledeći stih  ne  može  biti  jasniji  u  vezi  obnove  Izraela  koju  će  
sprovesti strani narodi i njihovog velikog doprinosa lepoti 
Izraela:  „I  tuđini  će  sazidati  zidove  tvoje,  i  carevi  njihovi  služiće  
ti;;  jer  u  gnevu  svom  udarih  te,  a  po  milosti  svojoj  pomilovaću  te“ 
(st.   10).   Vrata   Izraela   će   uvek   biti   otvorena   kako   bi   blaga   i  
prinosi okolnih naroda mogli da se donesu u Jerusalim da bi 
tako odali priznanje jevrejskom narodu i njihovom Caru, Isusu: 
„I  tvoja  će  vrata  biti  svagda  otvorena,  neće  se  zatvoriti  ni  danju  
ni   noću, da ti se dovede sila naroda, i carevi njihovi da se 
dovedu. Jer  narod  i  carstvo,  koje  ti  ne  bi  služilo,  poginuće,  takvi  
će  se  narodi  sasvim  zatrti“  (st. 11–12). 

Ranije smo razmatrali Joela 3, gde se govori o Tiru i Sidonu, 
što   odgovara   današnjem   Libanu, kojima Isus sudi u Dan 
Gospodnji.  Ovde,  pak,  vidimo  da  će  Liban  biti  među  narodima  
koji  će  dolaziti  u  Izrael  i  donositi  darove:  „K  tebi  će  doći  livanska  
slava,   smreka,   jasen   i   čempres,   da   ukrase  mesto   gde   se   nalazi  
Moje   svetilište.   Ja   ću   proslaviti   podnožje   Svojih   nogu“  (st. 13, 
NSP). 

Uprkos   izražavanju   u   mnogim   različitim   odlomcima   koji  
govore o Danu Gospodnjem, koji povremeno kao da govore o 
potpunom  uništenju  raznih  okolnih  naroda,  jasno  vidimo  da  će  
mnogi   iz   tih   naroda   biti   pošteđeni,   da   će   preživeti   i služiti  
jevrejskom narodu za vreme mesijanskog carstva: 



Sinovi  tvojih  tlačitelja  dolaziće  k  tebi  i  klanjaće  ti  se,  svi  koji 
su   te   prezirali   padaće   pred   tvoje   noge  i   zvaće   te  
Gospodnjim  gradom,  Sionom  Svetog  Boga  Izraelovog.  Nećeš  
v iše   biti   ostav ljena   ni   omražena,   grad   kroz   ko ji niko ne 
prolazi,   nego   ću   učiniti   da   budeš   ponos   doveka,   radost   iz  
naraštaja   u   naraštaj.  I   sisaćeš  mleko  naroda   i   grudi  careva.  
Znaćeš   da   sam   ja,   Gospod,   tvoj   Spasitelj,   da   je   Jakovljev  
Silni Bog tvoj Otkupitelj  (st. 14–16; naglasak dodat) 

Ovo  proročko  obećanje  nije  divno  samo  za  jevrejski  narod,  
već   i   za   muslimanske   narode!   Uprkos   njihovoj   ogromnoj   i  
nemilosrdnoj  mržnji   prema  Njegovom  narodu,  Gospod   je   do-
voljno  dobar  da  poštedi  i   izbavi  mnoge  muslimane  i  da  ih  učini  
Svojima. Neko me  je  podsetio  na  reči  apostola  Pavla:  „Pogledaj, 
dakle,  Božiju  dobrotu  i  strogost“  (Rimljanima  11:22). 

U  zaključku,  dakle,  s  jedne  strane  imamo  ovu  knjigu  u  kojoj  
je  stavljen  naglasak  da  će  Isusove  najteže  presude  pasti  samo  na  
određeni  broj  naroda  i  ljudi iz tih naroda. Milost  će  biti  pružena  
čak   i   nekima   od   onih   koji   su   prezirali   i   napadali   Izrael.   Na  
drugoj   strani   imamo   poznati   stav   kojeg   se   drže  mnogi   učitelji  
proroštva,  a  po  kojem  se  Isus  vraća  u  svet  koji  je  strogo  podeljen  
na Njegove sledbenike i sledbenike  Antihrista.  Oni  takođe  tvrde  
da   će   nakon   Isusovog   povratka,   svi   nevernici   odmah   biti  
uništeni.  Kao  što  Dejvid  Regan  kaže  u  vezi  Isusovog  povratka:  
„On   će   doći   da   sudi   preživelima,   nejevrejima i Jevrejima. . . 
spasenima  će biti  dopušteno  da  uđu  u hiljadugodišnje  carstvo  u  
telu.  Nespaseni   će   biti   predati   smrti   i   paklu.“247  Nejtan  Džons  
prenosi  isto  ovo  mišljenje.  Govoreći  o  onom  što  će  se  dogoditi  
odmah   nakon  Isusovog   povratka,  Džons   kaže:   „Satana   će   biti  
bačen  u  bezdan,  Antihrist,  Lažni  prorok  i  najverovatnije demoni 
biće  poslani  u  pakao,  a  nevernici  u  večnu  muku.“248 Takav kruti 
pesimistički  stav,  po  mom  mišljenju,  umanjuje  Isusovu  milost  i  
nije   u   skladu   sa   Svetim   pismom.   Znamo   da   će   Ga   mnogi  
neverujući   Jevreji   spoznati   nakon   što   se   On   vrati   (Jezekilj  
39:22; Zaharija 12:10; Rimljanima 11:26). Sveto pismo jasno 



kaže   da   će  Ga   i   nejevreji   koji   ne   veruju   spoznati   kada   bude  
došao  (Isaija  60;;  Zaharija  14:16). 

ZAKLJUČAK 

Prema  kome  će,  onda,  Isus  imati  milosti?  Prema  kome  god  bude  
hteo,   ali   jedno   je   pouzdano:  možemo da imamo poverenja u 
Njegov   sud.  Na   kraju   ovog   poretka,   sveti   u   nebu   će   pevati   o  
Njegovom pravednom sudu (Otkrivenje 15:3), a ne o Njegovoj 
prevelikoj   strogoći   ili   nepravdi.   Iako   su   neki   učitelji   proroštva  
zaključili   da   nam   Sveto   pismo   daje   sve   pojedinosti o svakom 
budućem   događaju   na   kristalno   jasan   način,   to   je   daleko   od  
istine. Upravo u tom nedostatku pojedinosti je lepota. Iako ovo 
može  da  razočara  one  koji  bi  želeli  da  imaju  potpuno  predznanje  
onoga  što  će  se  dogoditi  u  budućnosti,  nedostatak  pojedinosti je 
znak slobode molitvenim posrednicima kako bi mogli da iz 
dubine  duše  zavape  za  posebnu  milost  za  mnoge  od  njih:  „.  .  .jer 
je  On  milostiv  i  milosrdan,  spor  na  gnev  i  pun  dobrote,  i  biće  mu  
žao  zbog  nevolje.  Ko  zna  neće  li  se  odvratiti   i  sažaliti,   i ostaviti 
blagoslov,   prinos   od   žita   i   žrtvu   levanicu   za  Gospoda,   vašeg  
Boga?” (Joilo 2:13–14, NSP). 

Kako  se  kraj  ovih  stvari  približava,  svi  mi  koji  volimo  i  Izrael  
i   muslimanski   narod,   zavapimo   Gospodu   rečima   proroka  
Avakuma:  „Gospode,  čuh  reč  Tvoju,   i  uplaših  se;;  Gospode,  delo  
svoje   usred   godina   sačuvaj   u   životu,   usred   godina   objavi  ga,  u  
gnevu  seti  se  milosti“ (Avakum 3:2). 

. . .jer je carstvo Tvoje i sila i slava u sve vekove. 

Amin! Amin! 
 

 

 

 



 

 

 

O  P I SC U 

Džoel  Ričardson  (JOEL  RICHARDSON)  je  suprug,  otac 
i  međunarodno   priznati   govornik.  On   ima   dugogodišnje 
iskustvo   svedočenja   muslimanima.   Pisac   je   knjige  
bestselera   njujorškog   Tajmsa   - Islamski Antihrist, 
učestvovao   je   u   prikupljanju   zbirke   ispovesti   pod  
nazivom Zašto   smo   napustili   islam:   bivši   muslimani  
govore (Why We Left Islam: Former Muslims Speak 
Out),  i kao pisac saradnik na knjizi Božji   rat   protiv  
terora:  islam,  proroštvo  i  Biblija (God’s  War  on  Terror:  
Islam,  Prophecy  and  the  Bible).  Džoel  se  pojavljivao  kao  
gost na brojnim radio i televizijskim emisijama   među  
kojima i Glenn Beck Show, the G. Gordon Liddy Show, 
the Dennis Miller Show, Chicago Public Radio, the Steve 
Malzberg  Show,  Sid  Roth’s  It’s  Supernatural,   i  pisac je 
niza   članaka   u   časopisima   kao   što   su:   Jewish   Voice  
Today, the New York Daily News, WND, FrontPage 
Magazine i mnogim drugim.  

 

 

 

 

 

 



 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 
 

U Islamskom Antihristu,   Ričardson   otkriva  
zapadnom   čitaocu   islamska   verovanja   i   predanja,   i  
pritom   nagoveštava   da   poslednja   vremena   možda   i  
nisu   tako   daleko.   Njegova   knjiga   će   zgranuti   čitaoce 
koji   nisu   svesni   sličnosti   Antihrista   i   „islamskog  
Isusa.“  Ovo  je  prava  knjiga  o  najbrže  rastućoj  religiji  i  
o  budućnosti  sveta  u  kojem  živ imo. 
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