BOZJI PRAZNICI

PREGLED PROLECNIH PRAZNIKA

Ljudi u svetu oduvek su proslavljali praznike. Gdegod da se
krene, nema naroda, ¢ak i medu najprimitivnijim ljudima, koji
nema svoje posebne dane narocitih proslava. Praznici su ¢esto puta
seanje na znacajne politicke dogadaje; nekada oni obelezavaju
datume rodenja nacionalnih heroja; i najcesce, praznici su jednos-
tavno uspostavljeni da obelezavaju religiozna verovanja i
praznoverja. Sirom sveta, hiljade praznika obeleZi se svake godine.

Suprotno od toga, ve¢ni Bog je uspostavio samo sedam prazni-
ka. Iako nije neumesno za ljude da uspostavljaju dane posebnih
proslava, njihov znacaj se ne moZe uporediti sa vaznoScu sedam
praznika uspostavljenih od strane Boga. Ovih sedam praznika je
opisano u Bibliji, i u Starom i u Novom zavetu. Medutim, samo na
jednom mestu, u 23. poglavlju 3. Knjige Mojsijeve, svih sedam
praznika je nabrojano po hronoloSkom redu.

Ovih sedam praznika su nazvani "praznici Gospodnji". Ovaj
izraz ukazuje da su ovi praznici BoZji praznici - oni pripadaju
Njemu - suprotno od ljudskih praznika. Oni su, sasvim doslovno,
"praznici Gospodnji" (3. Mojsijeva 23,4). I jedino pod Njegovim
uslovima i uz Njegovo prisustvo moze ¢ovek ucestvovati u njima i
imati korist od njih.

Jevrejska rec¢ prevedena sa "praznici” znaci odredeno vreme.
Radi se o tome da period i vreme svakog od ovih praznika je pre-
cizno odredeno od strane Boga. Svaki od njih je deo sveobuhvatne
celine. Zajedno, oni iznose pri¢u. Ovi praznici takode su nazvani
"sveti skupovi"; to jest, oni su namenjeni da budu vreme susreta
Boga i ¢oveka u "svete svrhe". PoSto ovih sedam Bozjih praznika
predstavljaju "odredeno vreme" za "svete svrhe", oni nose u sebi
veliku svetost.

Treba istai viSe vaznih stavki u pogledu ovih praznika.

Prvo, ovih sedam praznika Gospodnjih bilo je dato jevrejskom
narodu. Jevrejski narod je od Boga izabran narod.

Drugo, ovih sedam praznika je povezano sa prolenim i jese-
njim poljoprivrednim sezonama u nekadaSnjem Izrailju. Kada su
praznici bili uspostavljeni, Izrailj je uveliko bio poljoprivredni
narod. Tako je ova poljoprivredna karakteristika praznika ostala do
danas$njih dana.

Trece, vreme odrzavanja ovih sedam praznika zasnovano je po
jevrejskom (biblijskom) lunarnom (mese¢nom) kalendaru od oko
354 dana. Periodicno (7 puta tokom svakih 19 godina), savremeni
jevrejski kalendar ima 1 13. mesec koji se dodaje najkraé¢im godina-
ma. Kada se to ne bi radilo, zimski meseci jevrejskog kalendara bi
uskoro dospeli u leto, a letnji meseci u zimu. Zbog svega toga, ovi
praznici ne padaju u isti dan po gregorijanskom kalendaru (kalen-
dar koji se danas najviSe koristi) svake godine.

Cetvrto 1 najvaznije, ovih sedam praznika oznacavaju period,
vreme i znacaj glavnih dogadaja u BoZjem Planu Spasenja. Oni
pocinju na Golgoti gde je Isus dobrovoljno dao sebe za grehe sveta
(Pasha), a vrhunac je u uspostavljanju Mesijinog Carstva prilikom
Mesijinog drugog dolaska (Senice). Nijedna napisana knjiga,
nijedan izokrenuti test i nijedna lazna izjava, ne mogu ugroziti ove
odredene praznike koji opisuju posebne dogadaje iz zivota Mesije.
("Mesija" u ovom slucaju znaci "Spasitelj sveta", a u doslovnom pre-
vodu "Pomazanik", "Onaj koji je odreden od Boga".)

Peto, zbog duhovnih realnosti na koje praznici jasno ukazuju i
koji se ispunjavaju u Mesiji, svi ljudi, bilo gde, nalaze se u
povoljnom polozaju. Celo ¢ovecanstvo je pozvano da se susretne sa
Bogom i da primi blagoslove u pogledu onoga na $ta ovih sedam
praznika nepogresivo ukazuju. Odbaciti ovaj jedinstveni i milostivi
poziy predstavlja veliki propust.

Sesto, ucesée ne-Jevreja u blagoslovima vezanim za Bozje
praznike odredene za Izrailj ne predstavlja iznenadenje. Ono je u
skladu sa BoZzjim savezom sa patrijarhom Avramom, u kojem je
centralna odredba: "I blagoslovice se u semenu tvojem svi narodi na
zemlji" (1. Mojsijeva 22,18). Sam Mesija je ucio: "Spasenje dolazi
od Jevreja" (Jovan 4,22). Izrailj i Crkva su jasni entiteti sa jasnim
obecéanjima. Medutim, svaki blagoslov koji prava Crkva danas uziva
i svaka nada koju ona ocekuje, dolazi od Avrama, Davida i Novog
zaveta koji je Bog u€inio sa Izrailjom. Postoji posebna veza izmedu
Izrailja i Crkve. Dakle, nigde se ne kaze da ne-Jevreji ne mogu
ucestvovati u blagoslovima koji su omoguéeni kroz Mesiju i na koje
ukazuju praznici.

Nemoguce je naéi temu kojoj bi covek mogao posvetiti paznju,
a koja je uzviSenija i vaznija nego sedam Bozjih praznika. Dozvolite

da kazemo jo§ jednom, vezano za njihovu vaZnu poruku: Ovih
sedam praznika opisuju celokupni Plan Spasenja Mesije.

"Sedam" je biblijski broj savrSenstva 1 punine. Kada je stvarao
svet, Bog se odmorio sedmog dana. On se nije odmarao zbog umora
- Onaj ko je svemocdan ne moze da se umori. U stvari, Bog se
odmorio u smislu zavrsenja i zadovoljenja. Ono §to je Bog stvorio
bilo je dobro i odgovarajuce - nita vise nije bilo potrebno. Dakle,
On se odmorio sedmog dana.

Sedmog dana u sedmici, deca Izrailja su proslavljala Sabat, po
uzoru na odmor nakon Bozjeg stvaranja. Oni su se odmarali od svih
svojih aktivnosti (2. Mojsijeva 16,23.30).

Sedmi mesec u godini je, prema Bibliji, narocito svet. Tog mese-
ca se proslavljaju sva tri jesenja praznika (3. Mojsijeva 23,24.27.34).

Narodu Izrailja bilo je zapovedeno da se uzdrzava od
obradivanja zemlje svake sedme godine - dopuStajuci zemlji da se
odmori (3. Mojsijeva 25,4).

Sedam puta sedam godina bilo je brojano (49 godina), i onda je
sledeca godina (pedeseta) bila Jubilarna godina u kojoj su svi
dugovi bili oproSteni i svi robovi bili oslobodeni (3. Mojsijeva 25,8-
12).

Sedam puta sedam godina bilo je "odredeno" jevrejskom naro-
du, period tokom koga ¢e Bog dovesti do kraja svoj Plan Spasenja
(Danilo 9,24-27).

Knjiga Otkrivenje opisuje koriS¢enje ovog broja. Ona koristi
broj sedam vise od 40 puta. Znacajno je da se ova knjiga zasniva na
sedam pecata, sedam truba i sedam zala (Otkrivenje 5,1.5; 6; 8-9;
11,15-19; 15-16).

Sedam praznika Gospodnjih predstavljaju tako Njegova
"odredena vremena" tokom kojih On Zeli da se sretne sa covekom u
svete svrhe. Kada se komplentiraju, sedam praznika ¢e dovesti do
perioda trijumfalnog zavrSetka i ulaska u "Zlatno Doba" koje sledi.
Tokom tog perioda, svaki covek ¢e modi da sedi ispod svog vlastitog
drveta (Mihej 4,4). Taj koncept nema nameru da ukaZe na
dosadivanje ili odsustvo kreativnosti i aktivnosti, ve¢ na dovrsenje i
ispunjenje. U te dane, svaka dobra stvar koju srce moze da pozeli
bice dostupna.

Cetiri od sedam praznika odigravaju se tokom proleca.
Ispunjenje tih praznika, ako bi se posluzili govornim izrazom da
naglasimo istinu, je "gotova stvar". Time se Zeli reci da_dogadaji
Cetiri prole¢na BOZ_]a praznika predstavljaju tipologiju u ]CVI’C_]SkO]
Bibliji koja je ispunjena u Mesiji. U tom smislu, neko se moZe vrati-
ti unazad i analizirati ih. Oni su istorija. Oni su se desili pre skoro
dve hiljade godina. Njihova duhovna korist, medutim, nastavlja se
sve do danasnjih dana.

Poslednja tri praznika se odigravaju na jesen tokom kratkog
perioda unutar jevrejskog meseca Tisrija (septembar/oktobar). Kao
Sto prva Cetiri praznika opisuju dogadaje povezane sa Mesijinim
prvim dolaskom, ova poslednja tri praznika opisuju dogadaje
vezane za Mesijin drugi dolazak. Mada su ovi dogadaji joS uvek
buduénost, u terminima doslovnog ispunjenja, biblijska religija se
danas moZze zasnivati u svetlu njihovih buduéih blagoslova. Ovi
poslednji praznici formiraju osnovu za ono §to Biblija naziva
"blazenom nadom" (Titu 2,13).

Cetiri proleéna praznika, kojim se ovo poglavlje bavi, sumirana
su u kratkom izveStaju od 19 stihova Biblije (3. Mojsijeva 23,4-22).

Praznik Pashe

Prvi "praznik Gospodnji" je Pasha (3. Mojsijeva 23,5). To je
temeljni praznik. Sest praznika koji mu slede zasnovani su na
njemu.

Pasha se odvija tokom proleca, 14. dana jevrejskog meseca
Nisana (mart/april). Na isti nacin kao $to fakulteti imaju akademske
godine, a preduzeca finansijske godine, sa mesecom tokom koga se
odvija Pasha zapocinje religiozna godina za Izrailj.

lTako Jevreji proslavljaju Pashu svake godine od vremena
Mojsija, u stvarnosti, postojala je samo jedna Pasha. Ona se desila
pre skoro 3500 godina u Egiptu. Ona se tu odigrala, i u to vreme je
jagnje bilo Zrtvovano, a njegovom krvlju su namazana oba dovratka
1 gornji prag vrata na kucama. Kada je to ucinjeno u veri i
poslusnosti Bozjoj zapovesti, tada je kuca bila "mimoidena" i zivot
prvenca bio je posteden. Sva naredna deSavanja tokom vekova bila
su uspomena na ovu prvu Pashu.

Na potpuno isti nacin, samo jedanput se dogodilo da je telo
Mesije bilo raspeto i Njegova krv bila prolivena na krstu Golgote za
grehe sveta. Vecera Gospodnja se danas upraznjava kao uspomena
na ovaj izuzetan dogadaj.



celoj Bibliji.

Deca Izrailja su bila robovi u Egiptu. Faraon je bio surovi
tiranin. Veéina Jevreja je izgubilo nadu. To je bilo vreme u istoriji
kada je Bog govorio sa Mojsijem iz goruceg zbuna. To je bilo
podrucje pustinje - zbunje je bilo suvo i bezivotno. Sve $to je prirod-
no i normalno, ykazivalo je na brzo sagorevanje ovog zbuna. Ali to
nije bio slucaj. Zbun je goreo, ali nije sagorevao (2. Mojsijeva 3,2).
Ne bez razloga, dakle, Mojsije se okrenuo nazad da vidi ovaj
neobi¢ni dogadaj. A iz samog zbuna, Bog je govorio svome sluzi.

Ovaj grm koji je goreo predstavljao je Izrailj. Tokom vekova, on
je imao iskustvo vruceg plamena sotonskog gneva, ¢asto manifesto-
vanog u formi Zestokog anti-semitizma - on je goreo, ali nije
sagoreo. I kada je Bog govorio Mojsiju iz ovog goruceg zbuna, On
je govorio o vatrenim iskusenjima Izraela od strane sveta. On sam
bio je mesto ¢uvanja Bozje Reci ljudima. Sveti Bozji ljudi, koji su
govorili nadahnuti Svetim Duhom, bili su Jevreji.

Bog je kazao Mojsiju da je video patnju Svog naroda u Egiptu,
da je ¢uo njihov poziv za pomo¢, i da zna za njihove tuge. I sada, On
zeli da ih oslobodi egipatskog ropstva i odvede ih u Obeéanu zemlju
(2. Mojsijeva 3,7-8).

U tom trenutku, Jevreji su bili grupa neorganizovanih i neobra-
zovanih robova. Oni jo§ nista nisu znali o pisanom zakonu - to ée se
dogoditi na planini Sinaj. Oni su nosili, u svojim nosevima i u svojoj
kosi, mulj egipatskih mocvara. Nije postojalo niSta prirodeno lepo
u toj grupi zapustenih robova koji su tokom godina imali sve, ali su
zaboravili svog Boga. Neugledni bogovi, bogovi stvoreni u ljudskom
umu i oblikovani ljudskim rukama od drveta i kamena, bili su pred-
met njihovog obozavanja. Nakon svega, sinovi Jakovljevi nisu bili
verni svom Bogu.

Moze se ustvrditi da Bog nije bio njima niSta duzan, da On nije
bio ¢ovekov duznik. Ali, On je bio Bog Avramov, Isakov i Jakovljev,
i njima je On svecano obecao da ¢e njihovog semena biti kao peska
morskog i kao zvezda nebeskih - da se ne¢e moci izbrojati. Bog je
Onaj koji drzi zavet. Ono §to Njegova usta kazu, desnica Njegova
sila izvrSava. Dakle, Jevreji iako su izgledali neuvidavni i nepozeljni
u tom momentu, oni su jos uvek bili "Njegov narod". On je bio sves-
tan njihove patnje, i prema Njegovom proracunu, doslo je vreme za
njih da se "spakuju i odu kué1" nakon vise od 400 godina u Egiptu.

Vecni Bog je bio na delu. On je otvrdnuo srce faraonu tako da
nije hteo da pusti Izrailjce da idu. A onda, nesre¢a za nesrec¢om bila
je upucena sa smrtonosnom tacno$¢u na idolopokloni¢ku zemlju
Egipta. Svaka od tih nesreca bila je usmerena protiv egipatskog
bozanstva, sve dok, na kraju, prvenac u svakom domu Egipta nije
poginuo tamo gde jagnje nije bilo zaklano i gde njegova krv nije bila
upotrebljena. Nesreca je zahvatila ¢ak i palatu samog faraona. I dok
je faraon Egipta bio obozavan kao bog, bozji sin je umro.

Konacno, u ocajanju, faraon je pristao da pusti Izrailjce da idu.
Pod Mojsijem, slugom Bozjim, procenjuje se da je vise od milion
robova, sa svim svojim imanjem, proslo pored egipatskih sfingi i
uputilo se u pustinju. Kakva je to bila scena! Kakva nelogic¢nost za
danasnje ljudsko shvatanje! Milion oslobodenih robova marsira
daleko u pustinju. Drugacije od vecine starih gradova, ovde nije
postojao veliki zid koji je okruzavao Egipat. Nijedan nije ni bio
potreban. Negostoljubiva pustinja obezbedivala je najbolju zastitu.
A tu su bili Jevreji, koji su iSli pravo u nju - ljudi, Zene, deca i stoka.
Voda, hrana, skloniste, odeca - odakle ¢e doci ove najosnovnije
stvari? Ovi Jevreji, znali su malo o tome gde idu ili kako ¢e se tamo
snadi. Medutim, Mojsije je znao Onoga koji ih je vodio. Oni su
prosli Crveno More, oni su hodali kroz pustinju 40 godina, i
konac¢no, pod Isusom Navinom, oni su usli u obecanu zemlju.

Od mnogo reci koje bi mogle opisati Sta se to desilo u Egiptu
pre 3.500 godina, nijedna se ne uklapa bolje ili nije adekvatnija od
jedne re€i - otkup. Dogadaji su bili stvarni, cuda istinska - sve
ucinjeno od strane jevrejskog Boga, koji je bio vedi od svih bogova
Egipta.

Taj raznoliki skup robova bio je otkupljen tako da su mogli da
se poklone i sluze pravom i zivom Bogu. Ali, takvo otkupljenje nije
bilo bez cene. Krv se morala proliti da bi se obezbedilo njihovo
otkupljenje.

Sva ona jagnjad zZrtvovana u Egiptu (jedno po vratima) ukazi-
vala su na pravo Jagnje BoZje koje je preuzelo grehe sveta (Jovan
1,29). Pisuéi Korincanima, apostol Pavle naglasava da za sva vre-
mena "Hristos, nasa Pasha, zakla se za nas" (1. Korinéanima 5,7).

Praznik Beskvasnih hlebova

Bog je uspostavio jo§ jedan praznik koji po€inje skoro odmah
nakon Pashe, 14. dana jevrejskog meseca Nisana. On se zove
"Praznik Beskvasnih hlebova". On traje sedam dana. Prve no¢i, i
ponovo sedme, bilo je vreme susreta (skupa) izmedu Boga i ljudi.
Posto su ova dva praznika blisko povezana, Pasha i Beskvasni hle-
bovi, u pro§lom vremenu su svetkovani kao jedan praznik od strane
jevrejskog naroda.

U Bibliji, kvasac simbolizuje greh ili zlo. On je agens koji
uzrokuje vrenje. Gospod je rekao svojim ucenicima: "Cuvajte se

kvasca (pogresne nauke) farisejskog" (Matej 16,6; Marko 8,15). I
apostol Pavle upozorava crkvu u Korintu, u pogledu pojave greha u
njihovoj sredini: "Malo kvasca svo testo ukiseli" (1. Korinanima
5,6). Ako ga zadrzimo, greh Ce se prosiriti i inficirati sve.

Mesija je bio Zrtvovan na Pashu. Za Njegove rimske egzekutore,
jevrejski sveti dan nije predstavljao barijeru za izvrSenje podlog
zadatka (Matej 26,5). On je skinut sa krsta, i u skladu sa jevrejskim
obic¢ajem, sahranjen $to je pre bilo moguce. Njegovo telo je bilo
polozeno u iskopanu grobnicu - grobnicu Josifa iz Arimateje. Ali,
suprotno od svih drugih leSeva, Njegovo telo se nije raspalo u
grobu. Nije bilo razgradnje Njegovog tela. Njegovo telo je bilo
oslobodeno Bozje izjave da je covek nastao od praha zemaljskog i
da ¢e se u prah vratiti (1. Mojsijeva 3,19). Ovu istinu nije mogla da
ugrozi nikakva straza. I sam Mesija nam je omogu¢io da to saznamo
u svom razgovoru sa Ocem: "Jer nece§ ostaviti duSu moju u grobu
(Seolu), niti ¢es dati da svetac tvoj vidi truljenje" (Dela 2,27; Psalam
16,10).

A%(o Pasha govori o smrti Gospodnjoj na Golgoti - a ona to ¢ini,
glasno i jasno - Praznik Beskvasnih hlebova objavljuje da ¢e On biti
bez greha (kvasca) i da Njegovo fizicko telo nece pretrpeti destruk-
ciju usled smrti dok bude u grobu.

Praznik Prvina

Treci praznik se odvija prvog dana nakon Sabata, tokom sed-
modnevnog Praznika Beskvasnih hlebova. On se zove "Praznik
Prvina". Pasha se odvija 14. Nisana; prvi dan "Praznika beskvasnih
hlebova" se odvija 15. Nisana, a "Praznik Prvina", prema jevrejskom
raunanju, odvija se odmah zatim, nakon Sabata, u prvi dan sed-
mice, tokom jevrejskog meseca Nisana.

Zetva jeCma - prvog useva koji se seje u zimu - je sada, u
prolece, u pripremi, jer je jeCam poceo da sazreva. Prvi snop
(prvine) od Zetve se Zanje, i uz brizljivo propisanu i preciznu cere-
moniju, iznosi se pred Gospoda. BoZje prihvatanje prvina jeste
"kapara", ili obecanje, sa Njegove strane, po pitanju cele Zetve. Ono
§to je znacajno kod Praznika Prvina, kao 1 kod ostalih praznika,
jeste da ne postoji moguénost za sumnju ili Spekulaciju.

PiSudi crkvi u Korintu, apostol Pavle je smatrao neophodnim da
ispravi glavnu doktrinalnu gresku koja se uvukla u grupu religioznih
ljudi. Neki od njih su bili zaraZeni opasnim virusom prvoga veka
poznatim kao "gnosticizam". Izmedu ostalih stvari, ovaj filozofski
pravac je smatrao da je materijalni univerzum sam po sebi zao. Iz
toga sledi, ako ¢e ljudi fiziCki ustati iz groba, prema gnosticizmu,
rezultat e biti zlo telo. Zbog tog ucenja, neki u crkvi su poceli da
odbacuju koncept fizi€¢kog vaskrsenja. Oni su verovali u uslovnu
besmrtnost duse, ali ne i u fizicko vaskrsenje tela. Apostol Pavle je
pozurio da "problem sasece u korenu". On je napisao religioznim
ljudima u Korintu: "A ako se Hristos propoveda da ustade iz mrtvih,
kako govore neki medu vama da nema vaskrsenja mrtvih?" (1.
Korinéanima 15,12) Negiranje koncepta fizi¢kog vaskrsenja pred-
stavlja negiranje fizickog vaskrsenja Isusa Hrista. Logi¢no, ne moze
se prihvatiti ovo drugo bez onog prvog.

Negiranje fizickog vaskrsenja znalilo je nazivanje apostola
Pavla lazljiveem, jer ih je on ucio da je Mesija telom ustao iz groba.
Pavle je Korincanima napisao: "Jer vam najpre predadoh S§to i pri-
mih, da Hristos umrije za nase grehe, po Pismu. I da bi ukopan, 1 da
usta tre¢i dan, po Pismu" (1. Korinéanima 15,3-4).

Negiranje fizickog vaskrsenja Mesije znacilo je odricanje nji-
hove vere. Pavle kaze: "A ako Hristos ne usta, uzalud dakle propo-
vedanje naSe, a uzalud i vera vasa" (1. Korin¢anima 15,14).

Negiranje fizickog vaskrsenja Mesije znacilo je predavanje
bliznjih, koji su umrli u Hristu, vecnoj osudi. Pavle kaZe: "Dakle, i
oni koji pomres$e u Hristu, izgibose" (1. Korin¢anima 15,18).

Negiranje fizickog vaskrsenja Mesije znacilo je predavanje ljudi
patnji. Pavle upozorava: "I ako se samo u ovom Zivotu uzdamo u
Hrista, najnesrecniji smo od sviju ljudi" (1. Korinéanima 15,19).

Koristeéi jasnu logiku, Pavle je opovrgao njihovo negiranje
fizickog vaskrsenja koriste¢i njihovu vlastitu argumentaciju.

Stav Korin¢ana je bio: "Nema fizickog vaskrsenja."

Pavlov opravdani zakljucak je bio: "Onda Mesija nije vaskrsao."

Tragi¢na posledica njihovog stava, kada bi bio ispravan, bio bi
ovaj neizbezni zakljucak: Pavle je laZljivac, njihova vera je uzalud-
na, njihovi bliznji koji su umrli u Hristu su izgubljeni, i oni su naj-
nesrecniji od svih ljudi. Na srecu, njihov stav nije bio ispravan.

Koristeéi jednu re¢, Pavle krece iz dubine beznada (gde ih je
negiranje fizickog vaskrsenja nepogresivo odvelo) do visina sigurne
nade i radosti. Ta jedna rec jeste "ali". Pavle piSe: "Ali Hristos usta
iz mrtvih" (1. Korin¢anima 15,20). Apostol Pavle je voleo da koristi
taj izraz "ali" ili "a". On ih je koristio ne manje nego 18 puta u
Novom zavetu (1. Korinéanima 12,18.20; 15,20; 2. Korincanima
8,22; 12,6; Galatima 4,9; Efescima 2,13; 5,8; Filibljanima 2,12;
Kolosanima 1,26; 3,8; 2. Timotiju 1,10; Filimonu 11; Jevrejima 2,8;
8,6; 9,26; 11,16; 12,26). Kada je to €inio, on ih je ¢esto koristio kao
ekvivalent vojnickim izrazima, "Na levo krug!" ili "Napred mars!"
On kao da je hteo da kaze: "Okreni se za 180 stepeni!"



Na primer, crkvi u Efesu Pavle je pisao: "Da bijaste u ono vreme
bez Hrista, odvojeni od druStva Izrailjeva, i bez udela u zavetima
obecanja, nadu ne imajudi, i bezbozni na svetu. A sad u Hristu
Isusu, vi koji ste nekada bili daleko, blizu postadoste krvlju
Hristovom" (Efescima 2,12-13). I ponovo: "Jer bijaste nekad tama,
a sad ste videlo u Gospodu: kao deca videla zivite" (Efescima 5,8).
I Filibljanima on je pisao: "Tako ljubazni moji, kao §to me svagda
slusaste, ne samo kad sam kod vas, a sad mnogo viSe kad nisam kod
vas, gradite spasenje svoje sa strahom i drhtanjem" (Filibljanima

Neki su tvrdili da nema fizickog vaskrsenja nakon smrti.
Logic¢no, dakle, Mesija nije vaskrsao. Krajnji rezultat takvog
shvatanja jeste beznade i ocaj. Pavlov trijumfalni odgovor je bio:
"Ali Hristos usta iz mrtvih, 1 bi prvina onima koji umrese" (1.
Korinéanima 15,20). Pavle je imao na umu prvi snop (prvinu) od
Zetve je¢ma (3. Mojsijeva 23,10). Kada je Bog prihvatao prvine, one
su postajale zalog 1li garancija da Ce i ostatak useva biti poZnjeven.
Sam Hristos je "prvina" (1. Korinéanima 15,23). I u Starom i u
Novom zavetu, postojali su ljudi koje je Bog digao iz mrtvih (1.
Carevima 17,17-23; 2. Carevima 4,18-37; Luka 8,54-55; Jovan 11,43-
44). Tokom vremena, medutim, oni su ponovo umrli. Hristos je bio
prvi koji je vaskrsnut iz groba i nikada nije ponovo umro. On sam je
"prvina’.

Praznik Pashe govori o Mesijinoj smrti u simbolu Zrtvenog jag-
njeta za otkup.

Praznik Beskvasnih hlebova ukazuje da ¢e On biti bez greha i da
Njegovo telo nece istrunuti u grobu.

Praznih Prvina objavljuje da se smrt ne moZe odupreti svom
Protivniku (Hristu).

Praznik Sedmica

Cetvrti praznik je poznat kao Savuot (jevrejski) ili "Sedmice".
On je nazvan "Praznik Sedmica" zato $to je Bog rekao sinovima
Izrailjevim da treba da izbroje sedam sedmica od Prvina (3.
Mojsijeva 23,15; 5. Mojsijeva 16,9), a onda, "dan posle", treba da
proslave ovaj cetvrti praznik (3. Mojsijeva 23,16). Sedam sedmica
predstavlja 49 dana. Dodavanjem jo§ jednog dana (“"dan posle"),
dobija se ukupno 50 dana. Ovaj Cetvrti praznik odigravao se ta¢no
pedesetog dana nakon Prvina (Mesijinog vaskrsenja). Ovaj praznik
se takode zove "Pentakost" (Dela 2,1) - Sto znaci "pedesetnica”.

Ovom prilikom, sinovi Izrailjevi nisu jednostavno unosili prvine
od psenicne zetve u Hram (kao Sto su to Cinili sa prvinama je¢ma na
Praznik Prvina), ve¢ dva hleba. Ta dva hleba su bila ispecena od
belog brasna i sa kvascem.

Pedeseti dan, dva hleba, kvasac - §ta to sve znaci? Ukratko, to je
sve ukazivalo na silazak Svetog Duha. Sin Bozji je ustao iz groba na
Prvine. On je onda proveo 40 dana sa svojim ucenicima u sluzbi
nakon vaskrsenja (Dela 1,3). On ih je informisao da je potrebno da
On ode ka svom Ocu (da bi bila primljena Njegova Zrtva za sve
ljude), ali da ih neée ostaviti. On ¢e im poslati svog Svetog Duha
koji ce biti sa njima da im pomogne u Njegovom odsustvu (Jovan
14,16-17).

Njim)a je zapovedeno da cekaju u Jerusalimu dok On ne dode
(Dela 1,4). I oni su ¢ekali kao §to im je bilo zapovedeno. Njihovo
cekanje nije bilo dugo - samo deset dana. A onda se to dogodilo:
Bozji Duh se spustio na ove religiozne ljude prvog veka.

Za Praznik Sedmica, dva hleba su bila uneta u Hram. Oni su
predstavljali Jevreje i ne-Jevreje, koji su sada jedno u Hristu,
dolaskom Svetog Duha. PiSuci religioznim ljudima u Efesu, Pavle
kaze: "Jer je On na$ mir, On je oba dela sastavio u jedno i razrusio
pregradni zid koji ih je rastavljao ... da stvaraju¢i mir od te dvojice
(Jevreja i ne-Jevreja) nacini u sebi jednog novog coveka" (Efescima
2,14-15).

Postojao je kvasac u ova dva hleba, jer u to vreme je jo§ uvek
postojao greh medu njima. Gledajusi kroz Hrista, Crkva je
savrSena. Prakti¢no i eksperimentalno, pred njom je jo§ veliki put.
Mesija, koji je glava Crkve, bio je bez kvasca. Crkva, koja je telo, jo§
uvek ima kvasca u sebi. Dakle, kvasac je bio ukljuen u ova dva
hleba.

Ispunjenje proleénih praznika

Praznik Pashe govori o otkupljenju. Pashalno Jagnje je Zrtvo-
vano za nas.

Praznik Beskvasnih hlebova govori o posvecenju. Mesija je bio
bez greha i sahranjen je odvojeno. Njegovo telo nije istrunulo u
grobu.

Praznik Prvina govori o vaskrsenju. Smrt se nije mogla odupreti
svom Protivniku. Treceg dana, Isus je trijumfalno ustao iz groba.

Praznik Sedmica govori o nastajanju. Dolaskom Svetog Duha
ozvanicen je Novi zavet koji je Mesija uspostavio u Gornjoj Sobi
(Matej 26,28-29). Zid razdvajanja izmedu Jevreja i ne-Jevreja bio je
uklonjen. Od dvoje, Gospod je nacinio jednu Crkvu, koja je
Njegovo telo.

Svaki glavni dogadaj prilikom Mesijinog prvog dolaska odigrao
se precizno, na vreme, u skladu sa jevrejskim praznicima. Svaki od
tri glavna dogadaja vezana za Njegov drugi dolazak ¢e se, isto tako,
odigrati na odgovarajuce jevrejske praznike. Ta tri praznika - Trube,
Dan ociséenja i Senice - nepogresivo ukazuju na izbavljenje Crkve i
sud nad zlima, spasenje Izrailja i uspostavljanje Mesijinog Carstva.

PREGLED JESENJIH PRAZNIKA

Delo otkupljenja prilikom Mesijinog prvog dolaska, koje Cetiri
proleéna praznika opisuju, predstavlja istoriju. Ljudi se mogu
vracati na te dogadaje i analizirati istorijske cinjenice. Tri jesenja
praznika se jo§ nisu ispunila. Oni predvidaju, sa apsolutnom si-
gurno$éu, dogadaje koji ¢e se desiti. Kao §to su se Cetiri proleéna
praznika ispunila doslovno i pravilnim redosledom u vezi sa
Mesijinim prvim dolaskom, tri jesenja praznika e se isto tako
ispuniti doslovno i pravilnim redosledom u vezi sa Njegovim drugim
dolaskom.

Praznik Truba

Praznik Truba je prvi jesenji praznik. On se od strane Jevreja
naziva "Ro§ hasana". Ros hasana doslovno znaci "pocetak godine" i
posmatra se kao pocetak civilne godine (u odnosu na religijsku
godinu koja pocinje neposredno pre Pashe) prema jevrejskom
kalendaru. Medutim, ovo znacenje se nigde ne spominje u Bibliji.
Ideja da se Praznik Truba poveze sa jevrejskom Novom godinom
nastala je u drugom veku nase ere (ubrzo nakon razorenja Hrama)
i viSe od 1.500 godina nakon njegovog nastanka u vreme Mojsija.
Praznik Truba je tako vazan za Jevreje, da zajedno sa praznikom
Jom kipur ("Dan oci$¢enja") ¢ini ono sto judaizam naziva "najsveti-
ji dani".

Vreme izmedu poslednjeg proleénog praznika (Sedmice) i
prvog jesenjeg praznika (Trube) predstavlja vreme u kojem mi
danas zivimo. Ili drugim re¢ima, mi danas Zivimo izmedu jevrejskog
Cetvrtog i petog praznika. Izlivanje Svetog Duha na Pedesetnicu
oznacio je pocetak perioda Crkve (zajednice i Jevreja i ne-Jevreja),
dok Trube, koje ¢e biti znak Mesijinog drugog dolaska da spasi
Crkvu i sudi zlima, predstavljaée kraj perioda Crkve.

U jevrejskim religioznim ritualima, koris§¢ene su dve vrste truba.
Jedna je bila duga i Siroka, i bila je nacinjena od srebra (4. Mojsijeva
10,2). Druga je bila nacinjena od ovnujskog roga i nazivana je, od
strane Jevreja, Sofar. To je bio drugi instrument koji je koriS¢en u
sluzbi prilikom Praznika Truba.

Zvuk trube u starom Izrailju imao je dve osnovne funkcije. Prva
je bila da poziva na svecane skupove; to jest, trube su trubile kada
su sinovi Izrailjevi pozivani u Bozje prisustvo (4. Mojsijeva 10,9;
Sudije 6; Jeremija 4,19-21). Isus Navin je trubio u trubu prilikom
zauzimanja Jerihona (Isus Navin 6,20). Gedeon je duvao u trubu
prilikom bitke sa Madijancima (Sudije 7,18). Nemija je naredio da
trube treba da trube ako budu napadnuti, dok su gradili porusene
zidove Jerusalima (Nemija 4,18).

Proroci Izrailja su vise puta govorili o buduéem danu kada ce
Bog direktno intervenisati u ljudskoj istoriji. Oni su nazivali taj dan
kao "Dan Gospodnji" (Isaija 13,6-13; Jezekilj 13,3-8; 30,2-3; Joil
1,15; 3,14-16; Amos 5,18-20; Sofonija 1,14 - 2,3; Zaharija 14,1-4;
Malahija 4,5-6). Dve glavne stvari su povezane sa Danom
Gospodnjim. Prva je oslobodenje pravednih. Druga je sud nad
zlima. Prilikom svog dolaska, Mesija ¢e uzeti svoje k sebi, a zatim ¢e
suditi svojim neprijateljima. Trubljenje truba predstavlja znak ovih
dvaju dogadaja. U poznatom tekstu iz 1. Solunjanima 4. poglavlja,
Bog ¢e dodi sa zvukom trube da pozove svoje k sebi; a onda, kao sto
se vidi u 5. poglavlju, do¢i ée Dan Gospodnji, kada ¢e Njegov gnev
biti izliven na zle.

Najprostije receno, Praznik Truba - prvi od tri jesenja praznika
- opisuje dolazak Mesije da spasi Crkvu i sudi zlima.

Neki se ne slazu sa ovim $to je ovde izneto i kazu da su ovi
praznici dati samo telesnom Izrailju, a ne Crkvi, i da zato Praznik
Truba ne moze imati navedeno znaenje. Kao odgovor na tu
primedbu, izvrSicemo analizu koja ¢e nam dati dodatne informaci-
je o ovoj temi:

1. Praznik Pashe bio je dat Izrailju, ali opisuje Mesijinu smrt na
Golgoti za grehe sveta. Jasno, njegovo znacenje prevazilazi sam
Izrailj.

2. Praznik Beskvasnih hlebova bio je dat Izrailju, ali opisuje
Cinjenicu da ¢e Mesija biti bez greha i da Njegovo telo nece
istrunuti u grobu. Ponovo je u pitanju osnovno ucenje Crkve.

3. Praznik Prvina bio je dat Izrailju. Medutim, on opisuje
Gospodnje trijumfalno vaskrsenje. Ono je vazno jer je Njegov Zivot
garancija da ¢e oni koji stanu na Njegovu stranu takode biti Zivi.

4. Praznik Sedmica (Pentakost) bio je dat Izrailju, ali opisuje
nastanak Crkve kroz Novi Zavet. Religiozni ljudi i od strane Jevreja
i od strane ne-Jevreja postaju jedno u Hristu.

5. Zavet sa Avramom (1. Mojsijeva 12,1-3) bio je zavet ucinjen
sa ocem jevrejskog naroda, ali on je izvor svih blagoslova koje
Crkva poseduje.



6. Zavet sa Davidom (2. Samuilova 7,8-16) bio je zavet ucinjen
sa carem Izrailja, ali predstavlja osnovu Mesijinog povratka kao
Sina Davidovog i Lava iz plemena Judina da preuzme svoj zakonit
presto kao Car nad carevima i Gospodar nad gospodarima.

7. Novi zavet je bio ucinjen sa Izrailjom (Jeremija 1,31; Matej
26,28), ali je Crkva usla u taj zavet koji se odnosi na spasenje.

8. Bozji zakon je bio uspostavljen sa elementima zakona veza-
nim za jevrejsku Pashu i Jevreje, ali predstavlja temelj Crkve.

9. Poziv da se svet upozna sa radosnom vescu bio dat
jedanaestorici Jevreja (Matej 28,16-20), ali je obi¢no poznat kao
"Veliki zadatak Crkve".

10. Crkva je "nazidana na temelju apostola i proroka, gde je
kamen od ugla sam Hristos" (Efescima 2,20). Apostoli su bili
Jevreji, proroci su bili Jevreji, i Spasitelj je bio Jevrejin. Neki
pokusavaju da ovo posebno naglase, kao potvrdu svom stavu o
razdvojenosti Izrailja i Crkve, $to Biblija nigde ne odobrava.

Izrailj i Crkva su bliski entiteti. Crkva nije Izrailj, a Izrailj je deo
Crkve. Postoje obecanja koja su data i jednima i drugima. Potpuno
je jasno, medutim, da postoji dodirna veza izmedu Izrailja i Crkve.
Svaki blagoslov koji dobija Crkva dolazi od zaveta i obecanja koje
je Bog ucinio sa Izrailjem. Dakle, nije niSta strano ili neobi¢no da
Praznik Truba, koji je Bog dao Izrailju, opisuje spasenje Crkve
neposredno pre nego Sto Bog izlije svoj gnev na Dan Gospodnji.

Mozda da podemo joS jedan korak dalje. Praznik Truba se odvi-
ja prvog dana jevrejskog meseca Tisrija. On zapocinje sa mladim
Mesecom, kada je on vidljiv samo u obliku tankog srpa. Medutim,
oblaci mogu da zaklone Mesec i svedoci mladog meseca bili su za-
visni od prethodnih dana. Pazljivost je bila vazan deo ovog prazni-
ka. Rabini su kasnije dodali i drugi dan ovom prazniku da bi bili si-
gurni da ga nisu ispustili. Ova potreba za pazljivoscu i priprem-
ljenoscu u vezi sa Praznikom Truba predstavlja eho onoga §to se
nalazi u Novom zavetu vezano za Mesijin povratak.

"Strazite dakle, jer ne znate u koji ¢e Cas doéi Gospod vas"
(Matej 24,42).

"Tako dakle da ne spavamo kao i ostali, nego da pazimo i da
budemo trezni" (2. Solunjanima 5,6).

"Cekajudi blazena nada i javljanje slave velikoga Boga i Spasa
nasega Isusa Hrista" (Titu 2,13).

"Tako ¢e se i Hristos, posto je jednom prinet na Zrtvu da ponese
grehe mnogih, drugi put javiti ne zbog greha - na spasenje onima
koji ga ocekuju" (Jevrejima 9,28).

"Cekajuci i zele¢i da bude skorije dolazak Bozijega dana, koje-
ga Ce se radi nebesa spaliti i raskopati, i stihije od vatre rastopiti. Ali
¢ekamo po obecanju Njegovom novo nebo i novu zemlju, gde prav-
da zivi. Zato ljubazni, cekajuci ovo starajte se da vas On nade Ciste
i prave u miru" (2. Petrova 3,12-14).

Xov <

Dan ocis¢enja

Dok se Praznik Truba odvijao prvog dana jevrejskog meseca
Tisrija, na mlad Mesec, Dan ocis¢enja se odvijao devet dana kasni-
je, desetog dana u mesecu. Deset dana od Praznika Truba do Dana
oci$¢enja poznati su kao "dani strahopoStovanja".

Prema jevrejskog tradiciji, tri knjige su otvorene na nebu na
Praznik Truba. Jedna je Knjiga Zivota za pravedne. Druga je Knjiga
Zivota za nepravedne. Treca je Knjiga Zivota za one izmedu. Ako je
Covek bio pravedan, na Praznik Truba njegovo ime je bilo zapisi-
vano u Knjigu Zivota za pravedne. Ako je covek bio nepravedan,
njegovo ime je bilo zapisivano u Knjigu Zivota za nepravedne, i on
nece preZiveti godinu. Ako se ¢ovek nalazio izmedu, sudenje je
odlagano od Praznika Truba do Dana oci$¢enja. Tokom tog perioda
vremena on je imao priliku da se pokaje pre nego $to se knjiga
zatvori i njegova sudbina zapecati.

Na Praznik Truba Crkva ¢e biti spasena, a BoZzji gnev ¢e se izliti
na zemlju. Izlivanje Bozjeg gneva ¢e se odigrati tokom relativno
kratkog perioda vremena. Prilikom Njegovog fizickog povratka na
zemlju, mnogi Jevreji koji preZive BoZje ociS¢enje zemlje bice
spaseni. Prorok Zaharija opisuje taj dogadaj na slede¢i nacin: "I u
taj dan traziu da istrebim sve narode koji dodu na Jerusalim. I
izlicu na dom Davidov i na stanovnike Jerusalimske duh milosti i
molitava, i pogledace na Mene kojega probodose; i plakace za njim
kao za jedincem, i tuzice za njim kao za prvencem" (Zaharija 12,9-
10). I Pavle, u kontekstu verujuéeg ostatka medu Izrailjem na kraju
vremena, pise: "Jer vam, braco, necu zatajiti tajne ove (da ne budete
ponositi), da slepilo Izrailju pade u deo dokle ne ude neznabozaca
koliko treba. I tako ¢e se spasiti sav Izrailj, kao §to je napisano:
’Doci ¢e od Siona Izbavitelj i odvrati¢e bezboznost od Jakova™
(Rimljanima 11,25-26).

Ali to nece biti samo Izrailjev Dan ociS¢enja. Izmedu mnogih
nacija na svetu, mnogi pojedinci nece imati Zig zverin (Otkrivenje
11,16; 14,9). I kada se Isus Hristos bude vratio na zemlju, mnogi ¢e
se pokajati za svoje grehe pre nego Sto se Knjiga Zivota zauvek
zatvori. Gospod je imao na umu i ove ljude u svom poznatom go-
voru. On je kazao:

"A kad dode Sin ¢oveciji u slavi svojoj i svi sveti andeli sa Njime,
onda ¢e sesti na prestolu slave svoje. I sabrace se pred Njim svi na-

rodi, i razlucice ih izmedu sebe kao pastir §to razlucuje ovce od jara-
ca. I postavice ovce s desne strane sebi, a jarce s leve. Tada e reci
car onima §to stoje s desne strane: 'Hodite blagosloveni Oca moje-
ga, primite carstvo koje vam je pripravljeno od postanja sveta™
(Matej 25,31-34).

To je ono mnostvo od svih naroda, zajedno sa onim od sinova
Jakovljevih, koji ¢e uéi u Mesijino Carstvo.

Praznik Senica

Petnaestog TiSrija zapocinje sedmodnevni Praznik Senica. To je
sedmi i poslednji praznik. On se obi¢no odvija u oktobru (prema
savremenom kalendaru). Jevreji su tada pravili male kolibe ili
Satore od pruca kao uspomenu na privremene kuce koje su podiza-
li njihovi praoci tokom putovanja nakon izlaska iz Egipta. Uzorci
jesenjih useva bili su okaceni na svakom porodi¢nom Satoru kao
priznanje Bozjoj vernosti u brizi za Njegov narod.

Svaki dan Praznika Senica bio je ispunjen vaznom svecanosScu.
Svakog dana, najvisi sveStenik u Izrailju (prvosvestenik), u velikoj
pratnji sveStenika i desetina hiljada ucesnika, iSao je od Hrama da
bi se kratko zaustavio kod Banje Siloamske. Krcag je bio napunjen
vodom, i povorka je nastavila drugim putem prema Hramu. I tu,
usred ceremonije, prvosvestenik je izlio vodu iz kréaga na oltar. U
Izraelu, kiSe obi¢no prestaju u martu, i onda nema kiSe skoro sedam
meseci. Ako Bog ne obezbedi "ranu" kiSu u oktobru i novembru,
onda nece biti prolecnih useva, i glad ¢e biti na pragu. Ova je cere-
monija, tako, imala nameru da prizove Bozje blagoslove za naciju,
tako Sto bi On obezbedio Zivotodavnu vodu.

To je povezano sa Praznikom Senica tako da Jevandelje po
Jovanu belezi ovaj vazan dogadaj. Jovan je napisao: "A u posledn;ji
veliki dan praznika stajaSe Isus i vikaSe govoreci: ’Ko je Zedan neka
dode k meni i pije. Koji me veruje, kao Sto Pismo rece, iz njegova
tela poteci ¢e reke zZive vode" (Jovan 7,37-38). Sin Bozji kaze, na
najjasniji mogudi nacin, da je On sam izvor Zivota i blagoslova - da
On moze zadovoljiti svaku potrebu ljudskog srca.

Praznik Senica recito govori o Mesijinom Carstvu - novom
pocetku bez tragova od posledica greha. Tog dana, zemlja ¢e dobiti
svoje novo ruho, sve Zivotinje ¢e biti pitome, armije viSe nece
marsirati, svaki covek ¢e biti na svome i pravda ¢e postati realnost
na zemlji.

Cetrnaest vekova pre rodenja Mesije, sedam praznika je
proreceno, kap tip vaznih dogadaja iz Hristovog Zivota vezanih za
otkupljenje. Cetiri proleéna praznika su povezana sa Njegovim
prvim dolaskom: Njegova smrt je opisana u Pashi; da ¢e biti bez
greha i da Njegovo telo nefe istrunuti u grobu opisano je
Praznikom Beskvasnih hlebova; Njegovo vaskrsenje je ilustrovano
Praznikom Prvina; uspostavljanje Novog zaveta predstavljeno je
Praznikom Sedmica.

Tri jesenja praznika opisuju dogadaje vezane za Njegov drugi
dolazak. Praznik Truba opisuje spasenje Crkve. Dan ociS¢enja
ukazuje na veliko mnostvo naroda, Jevreja i ne-Jevreja, koji ¢e biti
spadeni prilikom Njegovog dolaska i primiti zasluge na osnovu
Njegove smrti. Praznik Senica govori o danu kada ¢e sam Mesija
stanovati sa ljudima, obrisati svaku suzu sa njihovog lica i zapoceti
"zlatno doba" o kojem ljudi razmiSljaju od pamtiveka.

Jedino Bog koji je sveznaju¢ moze proreci ove fascinantne
dogadaje. Mnogi odbacuju Njegovo postojanje; ponosni ljudi odbi-
jaju da prihvate Njegovu zZivotodavnu mo¢. Vreme istice - zvuk
trube ¢e se uskoro cuti Sirom sveta da objavi Njegov dolazak.

JEVREJSKO VREME

Mnogi ljudi kada se sretnu sa svojim prijateljima, ¢esto puta
kazu: "Mogu za taj posao da odvojim samo tri dana." Pitanje koje bi
im se moglo postaviti bilo bi: "Da li je u pitanju jevrejsko vreme ili
obi¢no vreme?"

U pravom slislu recu, "Jevrejsko vreme", jedinstveno kao Sto
jeste, zaista postoji. Meseci, dani i godine racunaju se sasvim
drugacije od strane religioznih Jevreja nego od strane ljudi u celom
ostalom svetu.

Jevrejski dan

Za velinu sveta, dan je zasnovan na rimskom racunanju vreme-
na po kome novi dan pocinje u pono¢. Medutim, znacajno
drugacije, jevrejski dan pocinje zalaskom sunca i traje do sledeceg
zalaska sunca. Qsnova za ovakvo raCunanje vremena nalazi se u
spisima Biblije. Sest puta u 1. Knjizi Mojsijevoj, 1. poglavlju, Bog
govori o danu koji se sastoji od "veceri i jutra" (1. Mojsijeva 1,5; §;
13; 19; 23; 31). Redosled u danu ima svoju doslednost - prvo ide
vece (noéni sati), a zatim jutro (dnevni sati). Prema Mojsijevom
zakonu, Bog je zapovedio jevrejskom narodu da svetkuju Dan
ociS¢enja od veceri do veceri (3. Mojsijeva 23,23). Po tome, jevrej-
ski praznici uvek pocinju zalaskom sunca, kada nastupa novi dan.

Pocetak dana, prilikon zalaska sunca, pokazuje nekoliko karak-
teristika. Vreme zalaska sunca se stalno menja usled polozaja
Zemlje u odnosu na Sunce. Zalazak Sunca moZe biti u 17 sati



jednog petka uvece, a u 16.52 sledeéeg petka uvece. Zalazak sunca
takode zavisi od geografske lokacije. On moze biti u 16.34 u Nju
Jorku, a u 17.28 u Atlanti.

Jevrejska sedmica

Vreme odmora. Vedina savremenog sveta racuna vreme na
osnovu sedmnodnevnog perioda zvanog "sedmica". Jevrejska rec za
"sedmicu" izvedena je od jevrejske reci za "sedam". Jevrejski dani u
sedmici nemaju posebna imena, ve¢ su poznati kao "prvi dan",
"drugi dan", i tako dalje. Sedmi dan, medutim, poznat je kao "Sabat"
irazlikuje se od ostalih $est dana kao dan odmora i svetkovanja. Svi
oblici posla zabranjeni su na Sabat (koji traje od petka od zalaska
sunca do subote do zalaska sunca) na osnovu Mojsijevog zakona:
"Sest dana neka se radi, a sedmi je dan Sabat, odmor svet Gospodu;
ko bi god radio posao na Sabat da se pogubi” (2. Mojsijeva 31,15).

Jevrejska sedmica sa svojim Sabatom nalazi svoje poreklo i
znacenje u biblijskom izveStaju o stvaranju (1. Mojsijeva 1,1 - 2,3);
Bog je stvarao tokom Sest dana i sedmog dana je odmorio. Ne radi
se tu da se Bog umorio; Onaj koji je svemocan ne moze se umoriti.
Ali Bog se odmorio u smislu zadovoljenja odredenih principa. On
je video da sve §to je stvorio je bilo dobro i savrSeno, i onda se
odmorio. Kao uspomenu na taj dogadaj, Bog je zapovedio Mojsiju:
"Zato e ¢uvati sinovi Izrailjevi Sabat praznujuéi Sabat od kolena do
kolena zavetom ve¢nim. To je znak izmedu mene i sinova Izrailjevih
doveka, jer je za Sest dana stvorio Gospod nebo i zemlju, a u sedmi
dan pocinu i odmori se" (2. Mojsijeva 31,16-17).

Bozansko uzdrzanje od rada na Sabat imalo je veliki uticaj na
zivot nekadasnjih Jevreja. Drveée za potpalu se tada nije smelo
sakupljati (4. Mojsijeva 15,32-36), vatra se nije smela paliti (2.
Mojsijeva 35,3) i putovanje je obustavljeno (2. Mojsijeva 16,29).
Prema kasnijoj rabinskoj tradiciji, putovanje na Sabat je bilo
ograni¢eno na 2.000 lakata (oko 900 metara), ili rastojanje izmedu
Bozjeg kovega sa zapovestima do naroda (Isus Navin 3,4).

Jevrejski mesec

Povezanost sa planetom Mesec. Jevrejski meseci su lunarni; to
jest, zasnovani su na pojavi tankog srpa Mladog Meseca. Mesec
kruzi oko Zemlje, prolazec¢i u svojim fazama do Mladog Meseca
(Mladine), otprilike jednom na svakih 29,5 dana. Na osnovu toga,
jevrejski meseci imaju generalno 29 ili 30 dana, ili prosec¢no 29,5
dana. Posto je jevrejski mesec uvek povezan sa Mladinom, jevrej-
ska re¢ za mesec (hode$) je ista re¢ koja se koristi kao ime za pla-
netu Mesec.

Biblijski stav. U biblijska vremena, pocetak svakog meseca bio
je potvrdivan od strane sveStenika, a kasnije od Sinedriona, vlada-
juceg religioznog tela u Izrailju za vreme Isusa. Nakon izjave dva
pouzdana svedoka koji su videli Mladinu, vece je svecano izjavljiva-
lo: "Mesec je posveéen!" 1 za nekoliko minuta, vest je bila
prosledena 1z Jerusalima do svih delova jevrejskog naroda u
Vavilonu. To se postizalo uspostavljenim sistemom vatrenih signala
koji su se prostirali stotinama kilometara kroz Arabijsku pustinju.

Prvi dan svakog meseca, poznat kao Ros hodes ("Pocetak
Meseca"), bio je sveti dan. Mada je obelezavan kao dan od odmora
u vreme proroka Amosa (Amos 8,5), Ro§ hodes nije podrazumevao
posebno uzdrzavanje od posla u Mojsijevom zakonu. Zato se on
smatrao kao mali sveti dan.

U Bibliji, Ro§ hodes$ je bio oznac¢avan posebnim zZrtvama (4.
Mojsijeva 28,11-15) i trubljenjem truba (4. Mojsijeva 10,10; Psalam
81,3). Ove posebne Zrtve za Ro§ hodes bile su posveéene Gospodu.
Teskoca vizuelnog uocavanja Mladine zbog oblaka bio je razlog
za$to se Ro§ hode$ proslavljao dva dana. Izgleda da je to bilo u
pozadini brige cara Saula za Davidovo odsustvo tokom prva dva
dana meseca (1. Samuilova 20,27). Oc¢igledno, svi ¢lanovi carske
kucée i dvora bili su prisutni na carskoj proslavi tokom Ro§ Hodesa.

Buduée ispunjenje. U buduéem Nebeskom Carstvu, izgleda
jasno da ¢e Hristos, opisan kao car David, zauvek vladati kao car
nad Izrailjem (Jezekilj 37,24-25). (Ime "David" na jevrejskom jeziku
znadi "Ljubljeni".) Davidova vladavina ¢e biti doslovno ispunjenje
bozanskog obecanja o uspostavljanju Njegovog prestola zauvek,
kao sunce i mesec $to su uspostavljeni (2. Samuilova 7,16; Psalam
89,34-37). Kao knez, David ¢e imati jednu od najveéih pocasti u
carstvu: da zapocinje sveCanost svetkovanja Sabata i Mladog
Meseca pred Gospodom (Jezekilj 46,1-8).

Mozda je to razlog zaSto neke tradicionalne jevrejske molitvene
knjige povezuju cara Davida sa blagoslovima Mladine. CeZnja na-
roda za Mesijinim Carstvom takode se oseca u molitvi prilikom
Mladine, koju je zapisao prorok Osija: "Posle ¢e se obratiti i trazice
Gospoda Boga svojega i Davida cara svojega" (Osija 3,5).

Prizivanje Bozje milosti na Mladinu takode predstavlja molitvu
Bogu da ponovo uspostavi mesecev sjaj u "onoj sjajnosti kao sto je
bila tokom sedmice stvaranja". To je takode molba za uspostavlja-
nje Mesijinog Carstva. Prorok Isaija je kazao da ¢e dan, kada
Gospod bude ponovo uspostavio mesec u svom prvobitnom sjaju,
takode biti dan kad ¢e "Gospod zaviti ulom narodu svojemu i isceli-

ti rane koje mu je zadao" (Isaija 30,26). Izrailj ¢e se pokajati za svoje
grehe i bice iskupljen od strane Gospoda.

Biblija uci da ¢e ne samo iskupljeni Izrailj, ve¢ svi pravedni iz
drugih naroda proslavljati Mladinu u Carstvu koje Bog uspostavi: "I
od Mladine do Mladine, i od Sabata do Sabata, dolaziée svako telo
da se pokloni preda mnom, veli Gospod" (Isaija 66,23).

Neki kazu da nece biti Sunca ni Meseca u tom Carstvu i Vecnoj
Drzavi. Ali Biblija jasno kaze da ¢e "svetlost meseceva biti kao svet-
lost sunceva, a svetlost sunceva ¢e biti sedam puta veca" (Isaija
30,26). Posledice prokletstva bi¢e uklonjene. Svetleca tela e biti
prisutna i ponovo uspostavljena sa svojom prvobitnom sjajnoscu, u
vreme kada se ostali deo tvorevine ponovo obnovi u uslove nalik
Edemskim za vreme Mesijine vladavine (Isaija 11,6-9; 51,3; 55,12-
13; 65,17-25; Otkrivenje 21,4; 22,3). Ali njihov sjaj nece biti niSta u
poredenju sa Mesijinom slavom: "I posramice se mesec, i sunce ¢e
se zastideti kad Gospod nad vojskama stane carovati na gori Sionu
... 1 proslavi se" (Isagja 24,23). "I grad (Nebeski ili Novi Jerusalim)
ne potrebuje sunca ni meseca da svetle u njemu, jer ga slava Bozja
prosvetli, i zizak je njegov Jagnje" (Otkrivenje 21,23). Sunce i mesec
e zaista biti velicanstveni kada se uklone tragovi prokletstva, ali u
poredenju sa Bozjom slavom, oni ée biti kao svetlost sveca u podne.
Oni nece jo§ dugo biti primarni izvor svetlosti. U stvari, oni se nece
ni videti u prisustvu Njegove slave.

Jevrejska godina

Gregorijanski kalendar. Vecina sveta danas koristi solarni
kalendar koji ima svoje poreklo u rimskom kalendaru uspostav-
ljenom za vreme Julija Cezara 45. godine pre Hrista (pre nase ere).
Poznat kao Julijanski kalendar, on ima 365 dana u godini, a svaka
Cetvrta godina je prestupna. Za vreme prestupne godine dodaje se
jos$ jedan dan u mesecu februaru.

Tokom vremena, uoceno je da je solarna godina kraca za oko 11
minuta od 365,25 dana (365 i 1/4). I bilo je potrebno podeSavanje
da bi se kompenzovalo ovo neslaganje izmedu solarne godine i
civilnog kalendara. Godine 1582., papa Gregorije izdao je dekret
koji proklamuje da je prva godina na pocetku veka (1600., 1700.,
itd.) takode prestupna, ali samo ako je u isto vreme deljiva sa 400
(1600., 2000., itd.). Ovaj revidirani Julijanski kalendar nazvan je
Gregorijanski kalendar i predstavlja kalendar koji se danas koristi.

Jevrejski kalendar. Jevrejski kalendar se nalazi izmedu
lunarnog i solarnog racunanja vremena. Jevrejski meseci su zasno-
vani na mesefevim fazama, sa prosecnom duzinom od 29,5 dana.
Obicna jevrejska godina ima 12 meseci ili, drugim rec¢ima, oko 354
dana u godini.

Biblija zapoveda da se razli¢iti praznici proslavljaju u njihovo
odredeno vreme. Pasha, na primer, bila je odredena da se proslav-
lja na prolece. Godi$nja doba su, medutim, odredena Zemljinom
rotacijom oko Sunca, a ne oko Meseca. Ako bi jevrejski kalendar
koristio samo lunarnu godinu (354 dana), nastao bi nereSiv prob-
lem. Razlika od oko 11 dana izmedu lunarne godine (354 dana) i
solarne godine (365,25 dana) uskoro bi uzrokovala da se Pasha
praznuje van odredenog vremena, kako je to propisano u Bibliji.

Da bi se otklonila ova razlika, jevrejski kalendar je zasnovan na
ciklusu od 19 godina, u kojem 3., 6., 8., 11., 14., 17.1 19. godina su
prestupne godine. Tokom jevrejske prestupne godine, jedan dan se
dodaje mesecu Adaru, a 13. mesec (koji ima 29 dana), poznat kao
Adar $eni (Drugi Adar ili Ve-Adar), dodaje se u kalendar. U tom
smislu, jevrejski kalendar je lunarno-solarni kalendar - lunarni
kalendar podeSen sa solarnom godinom.

Sve do 359. godine nase ere, Sinedrion je predsedavao u
Jerusalimu kao vrhovni zakonodavni autoritet za sve stvari vezane
za Jevreje. On je kontrolisao nacin za odredivanje Mladine i
objavljivao pocetak svakog meseca nakon izjave dva svedoka. Ali
promene politickih prilika u regionu ¢esto su sprecavale vremensko
utvrdivanje pocetka praznika. To je posebno imalo odraZaja kod
onih koji su ziveli u dijaspori (Jevreji koji su ziveli van Izraela) u
odredivanju pocetaka praznika. Godine 360. nase ere, Hilel II,
prvosvestenik, objavio je Sinedrionov precizan nacin racunanja vre-
mena, fiksirajuci tako dana$nji Jevrejski kalendar i eliminiSuci
potrebu za svedocima. Ovo je uklonilo kontrolu Sinedriona nad
zivotom Jevreja i eventualno skretanje sa pravog puta.

Zbog razlika izmedu Gregorijanskog i Jevrejskog kalendara,
jevrejski praznici padaju u razli¢ite dane po Gregorijanskom kalen-
daru svake godine. Na primer, Pasha nekada pada u martu, a neka-
da u aprilu.

Dva kalendara. Nekoliko dogadaja je dominantno u istoriji
Jevreja, a medu njima najvise izlazak iz Egipta. Prilikom izvodenja
Njegovog naroda iz Egipta, BoZja aktivnost je bila tako snazna i
vidljiva da je religiozni Zivot Izrailja bio zauvek izmenjen. Sedam
svetih praznika bilo je dato Izrailju od strane Gospoda (3. Mojsijeva
23. poglavlje). Kao dodatak, Izrailju je bio dat novi kalendar koji je
zapocinjao sa svojom religijskom Novom Godinom u mesecu
Nisanu (mart-april), u mesecu kada je Bog oslobodio Izrailj iz
Egipta. Bog je zapovedio: "Ovaj mesec da vam je pocetak meseci-
ma, da vam je prvi mesec u godini" (2. Mojsijeva 12,2).



Do izlaska iz Egipta, Izrailj je obeleZzavao Novi godinu prema
poljoprivrednom ili civilnom kalendaru koja je pocinjala nakon
zetve. Vreme Zetve je ukazivalo na poljoprivrednu godinu. Nakon
perioda Zetve, ciklus oranja, sejanja, koSenja ponovo je zapocinjao.
Izrailj, kao poljoprivredno drustvo, prirodno je zapocinjao Novu
Godinu nakon zetve (2. Mojsijeva 23,16; 34,22).

Nakon izlaska iz Egipta, Izrailj je o€igledno imao dve Nove
Godine - poljoprivrednu 1 religijsku. Prema religijskom kalendaru,
Nova godina zapocinje mesecom Nisanom (mart-april) i koristi se
za sva odredivanja vremena u Bibliji. Medutim, mnogo starija,
poljoprivredna ili civilna Nova godina (septembar-oktobar, u vreme
Praznika Truba), nastavljena je tradicionalno da postoji u Izraelu.

Jubilarna godina je bila poljoprivredna godina koja je bila
posvecena, i bila je obelezavana svake 50. godine. Tokom Jubilarne
godine, zemlja u celom Izrailju je ostajala neobradivana tokom cele
sezone (3. Mojsijeva 25,11). Kao takva, Jubilarna Godina je
zapocinjala u sedmom mesecu (3. Mojsijeva 25,9), po religijskom
kalendaru, ukazuju¢i na poljoprivrednu Novu godinu koja je
zapocinjala na jesen.

Razorenjem Hrama 70. godine naSe ere i rasejanjem Izrailja,
obelezavanje Praznika Truba (koje je bilo u 7. mesecu) je splasnu-
lo. Kao rezultat toga, Praznik Truba je poceo da se jednostavno
proslavlja kao Ro§ hasana ("Pocetak godine") posto je ukazivao na
civilnu Novu godinu. Kao i savremena Nova godina, Ro$ haSana je
ostala u jevrejskoj tradiciji kao Nova godina po civilnom kalendaru.

Izrailjsko koris¢enje dva kalendara, jednog u civilne a drugog u
religijske svrhe, potvrdeno je od strane istoric¢ara. Jevrejski istoricar
iz prvog veka, Josif Flavije, objaSnjava da su Jevreji, dok su bili u
Egiptu, zapocinjali svoj kalendar mesecom Tisrijem, ali je "Mojsije
uspostavio da Nisan ... bude prvi mesec za njihove praznike, zato §to
ih je izveo iz Egipta tokom tog meseca: tako tog meseca zapocinju
sve svecanosti koje se odvijaju u slavu Bogu, mada je on zadrzao
prvobitni redosled meseci prilikom kojih se nekada prodavalo i
kupovalo, i prilikom kojih su se odvijali ostali uobicjeni poslovi"
(Antiquites of the Jews 1. 3.3.). Stari rabinska objava, pre vremena
Hrista, sadrzavala je zapovest: "Mesec koji smo u stara vremena
nazivali prvim mesecom ... sada se naziva sedmim mesecom."

Jevrejski meseci. Imena jevrejskih meseci poticu iz Hanana, a
pozajmljena su od stanovnika koji su ziveli tu, gde je danasnji Izrael,
u danima patrijaraha. Prvi mesec se zvao Aviv (2. Mojsijeva 13,4;
23,15; 34,18; 4. Mojsijeva 16,1); drugi mesec Zif (1. Carevima
6,1.37); sedmi mesec Etanim (1. Carevima 8,2); a osmi mesec Vul
(1. Carevima 6,38). Nakon vavilonskog ropstva (586. godine pre
nase ere), prihvacena su vavilonska imena za mesece i sve do danas
se koriste.

Sistem racunanja. Vecina sveta Koristi sistem racunanja koji
broji godine pre rodenja Isusa (B.C., "Before Christ" ili "pre
Hrista") i nakon Njegovog rodenja (A.D., Anno Domini, latinski "u
godini nasSeg Gospoda"). Posto vecina ljudi koji se deklariSu kao
Jevreji ne prihvata Isusa za Mesiju, isti periodi vremena se
oznacavaju u jevrejskom racunanju kao "pre zajedniCke ere"
(B.C.E., "Before Common Era") i "zajednicka era" (C.E., "Common
Era").

J)evrerjski sistem racunanja koji se danas koristi zapocinje sa
brojanjem godina od godine stvaranja sveta. (Prema jevrejskoj
tradiciji, to se desilo u jesen 3761. pre nase ere). Dakle, danasnja
jevrejska godina se moZe izracunati dodavanjem 3760 ili 3761
godine gregorijanskoj godini (poSto jevrejska Nova Godina
zapocinje u septembru/oktobru, a gregorijanska Nova Godina u
januaru). Na primer, 2000. godina + 3760/3761 = 5760/5761.

Jevrejski praznici. Jevrejski praznici su nebrojeno puta znacajni-
ji od mnostva drugih "kulturnih dogadaja". Ti praznici su uspostav-
ljeni od strane Gospoda i oni su Gospodnja svojina. On ih naziva
moji praznici (3. Mojsijeva 23,2).

Praznici iz 3. Knjige Mojsijeve 23. poglavlja su viSe nego prazni-
ci u smislu posebnih jela i praznickih dogadaja. Mnogi od njih ne
ukljucuju hranu, a neki su veoma mracni po svom tonu. Jevrejska
re¢ moed poseduje viSe od znacenja "svecano odredeno vreme". Ovi
"praznici" su u stvari "susreti" ili "provedeno vreme" sa Gospodom.
Negde su u pitanju dani, a negde sedmice. Svi zajedno, "praznici”
Gospodnji formiraju bozanski kalendar okupljanja, sa Jerusalimom
kao mestom sastanka (Isaija 33,20).

Primena

Mnogi ljudi pogre$no izjednaCavaju svetkovanje posvecenih
dana sa pravednoscu pred Bogom. Neki dolaze u sinagogu na Dan
ociS¢enja, a drugi u crkvu za Bozi¢ ili Uskrs. Oni veruju da su
pravedni u BozZjim o¢ima jer obavljaju svoje religiozne "duznosti".

Bog je ukorio Izrailjce za drzanje spoljnih zahteva Zakona, dok
su zanemarili smisao povezanosti sa Njim: "A o Mladinama i Saba-
tima i o sazivanju skupStine ne mogu podnositi bezakonje i
svetkovine. Na Mladine vase i na praznike vaSe mrzi duSa moja,
dosadiSe mi, dodija mi podnositi" (Isaija 1,13-14; Amos 5,21).

Zasto je Bog mrzeo prazni¢ne dane kada je On bio taj koji ih je
uspostavio? OCcigledno, On nije mrzeo same prazni¢ne dane, veé

JEVREIJSKI KALENDAR
14. Nisan Pasha
1. Nisan 30 dana 15-21. Nisan _ Beskvasni hlebovi
1. dan posle Sabata Prvine
2. Tjar 29 dana
3.Sivan 30 dana 50. dan nakon
Prvina
4, Tamuz 29 dana
5. Av 30 dana
6. Elul 29 dana
1. Tisri Trube
7.Tisri 30 dana 10. Tisri Dan ociSéenja
15-21. Tisri Senice
8. Hesvan 29 ili 30 dana
9. Kislev 29 ili 30 dana
10. Tevet 29 dana
11. Sevat 30 dana
12. Adar 29 dana (30 u pre-
stupnoj godini)

licemeran nacin na koji su oni svetkovani. Narod je pogresno
razumevao i izvrtao Bozji zakon. Oni su se odrekli licne zajednice
sa Bogom. Umesto toga, oni su trazili da budu samopravedni kroz
drzanje zahteva zakona.

Spoljno drZanje Zakona bilo je bez znacaja bez unutrasnje veze
sa zivim Bogom. To je razlog zbog kojeg je Bog zapovedio Izrailju:
"Cuj Izrailju: Gospod je Bog na$ jedini Gospod. Zato ljubi Gospoda
Boga svojega iz svega srca svojega i iz sve duse svoje 1 iz sve snage
svoje. I neka ove reci koje ti ja zapovedam danas budu u srcu tvom"
(5. Mojsijeva 6,4-6). Toliko je velika vaZnost ovih rec¢i da one
pocinju sa Sema, najsvetijom molitvom unutar judazima. One su
takode zapisane na dovratcima veline religioznih Jevreja i na tefi-
Iinu (svitku Biblije) kojeg nose na ¢elu i ruci tokom molitve.

Mesija je takode istakao ovu istinu: "Ljubi Gospoda Boga svo-
jega svim srcem svojim, i svom dusom svojom, i svom misli svojom.
Ovo je prva i najveca zapovest" (Matej 22,37-38). Prvo i najvaznije,
Bog zeli istinsku vezu sa ljudima.

Mnogi u vreme proroka Isaije verovali su da su pravedni pred
Bogom zato §to su religiozni - oni su drzali micvot (zapovesti), oni
su se molili, oni su svetkovali svete dane. Danas, veéina ¢ovecan-
stva, bilo Jevreja ili ne-Jevreja, nalazi se u identi¢noj situaciji. Oni
pogresno veruju da ¢e im drzanje serije religioznih obreda ili
praznika doneti prihvatanje u Bozjim oc¢ima.

Biblija uporeduje praznicne dane sa senkama koje prorocki
ukazuju na li¢nost 1 rad istorijski najvece osobe - Mesije Izrailja
(Kolosanima 2,16-17). Ovi praznici zajedno prikazuju aktivnost
Mesije od Golgote do Njegovog carstva. On sam je izvor bogatstva,
dok su sveti dani samo senke Njegovog neizbrisivog traga u istoriji.

Ovo se moze ilustrovati sa muzem koji se vraca ku¢i nakon
dugog puta. Njegovo srce moze brze otkucavati u nasluivanju,
vide¢i obris senke svoje Zene kako izlazi na glavna vrata, ali on ne
moze zagrliti njenu senku. Tu ne bi bilo zadovoljstva. Umesto toga,
on ulazi kroz vrata i grli je li¢no, a ne njenu senku.

Isus izjavljuje: "Ja sam put, istina i zivot. Niko neée doci k Ocu
do kroza me" (Jovan 14,6). Da li ¢emo i¢i za senkama ili éemo u
potpunosti zagrliti Mesiju? Samo nam On moze dati ono S$to je
potrebno.

PASHA

Pasha je stari praznik koji se proteZe nekih 35 vekova u ljudskoj
istoriji. Ovaj praznik je uspostavljen u vreme velikih egipatskih
piramida. IzveStaj o Pashi je ispunjen upectvljivim scenama:
odlukom o ubijanju jevrejskih novorodencadi, bebi koja je ostavlje-
na u reci, ropstvu Jevreja, grmom koji gori, egipatskim vracarima,
periodima suprostavljanja od strane faraona, Bozjim nepogodama,
armijom koja je u pokretu, razdvajanjem mora i rodenjem
posebnog naroda uz odjeke grmljavina sa planine.

Pasha sadrzi vaznu poruku za danaSnje vreme. Ovaj praznik
daje osnovu za razumevanje dogadaja u Gornjoj Sobi, simbola za
Gospodnjim stolom i znac¢enje Mesijine smrti.



Biblijski stav

Znacenje Pashe. Tokom viSe od 400 godina, jevrejski narod je
ziveo u Egiptu (2. Mojsijeva 12,40). A tada je doSlo vreme da ih Bog
uvede u zemlju koju im je obecao (1. Mojsijeva 46,3-4; 50,24). U 2.
Knjizi Mojsijevoj 11. poglavlju, Bog objavljuje, preko svog sluge
Mojsija, deseto i konacno zlo koje ¢e pogoditi Egipéane i njihove
lazne bogove. U ponoé, Gospod je prosao kroz Egipat 1 ubio
prvence u svakoj porodici i medu stokom. Sa ovim poslednjim,
najvecim zlom, Bog je na dramati¢an nacin oslobodio svoj narod iz
egipatskog ropstva.

U 2. Knjizi Mojsijevoj 12. poglavlju, Bog jasno ukazuje $ta treba
da ucine oni koji mu veruju i tako, suprotno od faraona 1 Egipéana,
ne budu zahvaceni poslednjim zlom. Oni su trebali da odvoje
musko jagnje od godinu dana. Ono je moralo da bude savreno, bez
ikakve mane ili nedostatka. Ono je trebalo da bude uzeto iz stada
10. dana jevrejskog meseca Nisana i da se ¢uva do 14. dana istog
meseca. 1o je bilo vreme tokom koga je svaka porodica trebala da
pripremi jagnje i uveri se da je sa njim sve u redu. To je takode bilo
vreme da porodica postane bliska sa svojim jagnjetom, tako da ono
nije bilo samo jagnje (2. Mojsijev 12,3), ve¢ njihovo jagnje (2.
Mojsijeva 12,5). To je duboko uticalo na njih, ukazujuéi na visoku
cenu zrtve. Neko ko je nevin umirao je mesto njih.

Uvece 14. dana, nakon zalaska sunca, jagnjad su bila javno zak-
lana od strane "celog zbora". Svi ljudi su bili odgovorni za smrt jag-
njadi. Ipak, sa druge strane, svaka porodica pojedinacno uzimala je
krv od svog jagnjeta i poprskala njime dovratke na svojim vratima
kao vidljivi znak svoje vere u Gospoda (2. Mojsijeva 12,13). U tom
trenutku, nevino jagnje je postalo njihova zamena, ¢ine¢i moguéim
da ih "zaobide" Bozji sud. Tako je Gospod uspostavio Pashu kao
"no¢ koja se svetkuje Gospodu, u koju ih izvede iz Misira" (2.
Mojsijeva 12,42).

Vreme Pashe. Prema Bibliji, Pasha je jednodnevni praznik koji
je odmah pracen sedmodnevnim Praznikom Beskvasnih hlebova.
Oba praznika se danas obi¢no spajaju zajedno kao jedan, i jednos-
tavno se zovu "Pasha".

Bog je uredio da se Pasha proslavlja svake godine 14. dana
jevrejskog meseca Nisana (mart-april), na dan kada je Bog izbavio
svoj narod iz Egipta (2. Mojsijeva 12,6; 3. Mojsijeva 23,5; 4.
Mojsijeva 9,3; 28,16). Njegovo izbavljenje je bilo tako mocno i
upecatljivo da je jevrejski religiozni kalendar bio zauvek izmenjen.
Kao uspomena na to udesno izbavljenje, mesec Nisan (poznat kao
Aviv pre vavilonskog ropstva - 2. Mojsijeva 13,4; 34,18) postao je od
tada prvi mesec jevrejske religiozne godine (2. Mojsijeva 12,2; 4.
Mojsijeva 9,5; 28,16).

Izvestaj o Pashi. Prema biblijskom izveStaju, jagnje je bilo cen-
tralni deo sluzbe za Pashu (2. Mojsijeva 12; 34,25; 5. Mojsijeva 16,1-
7). Ono je bilo centralna stvar svega $to se radilo. Da nije bilo jag-
njeta, ne bi bilo ni izbavljenja. PoSto je jagnje bilo u sredistu
Pashalne sluzne, termin "Pasha" se koristio 1 za jagnje i za praznik
(2. Mojsijeva 12,21; 5. Mojsijeva 16,2.6; Luka 22,7; 1. Korinaca-
nima 5,7). Jedno nije moglo da postoji bez drugog. Jagnje je bilo
oli¢enje praznika, i bez njega, praznik bi bio beznacajan.

U svemu tome, Bog je zahtevao da se tri simbola, u vidu hrane,
konzumiraju u noéi Pashe - jagnje, maca (beskvasni hleb) i gorko
zelje (2. Mojsijeva 12,8). Zrtva je bila mlado jagnje, koje je opisiva-
lo nevinost. Ono je bilo ispe¢eno na vatri prikazujudi sud koji je pao
na njega umesto na prvenca. Maca (beskvasni hleb) je bio konzu-
miran simbolizujudi Cistocu Zrtve, jer je kvasac, sa svojim nadima-
juc¢im karakteristikama, ¢esto bio simbol greha (1. Korin¢anima
5,6-8). Gorko zelje je konzumirano kao opomena na patnju jagnje-
ta.

Vaznost Pashe. Moze se izvuéi nekoliko vaznih Cinjenica iz
Praznika Pashe. Postojala je samo jedna Pasha kada je Bog proho-
dio zemlju kojoj je sudio. Svako vreme Pashe, od tada, predstavlja
uspomenu na taj dogadaj (2. Mojsijeva 13,3).

Pasha se veoma razlikuje od drugih religioznih praznika u svetu.
Pasha je najstariji kontinualno proslavljan praznik koji danas pos-
toji, 1 koji se praktikuje nekih 3.500 godina. Pasha je proslavljana u
Sinajskoj pustinji godinu dana nakon izlaska Izrailjaca iz Egipta (4.
Mojsijeva 9,1-14); bila je proslavljana kada je jevrejski narod usao u
zemlju Izrailj (Isus Navin 5,10-12); bila je proslavljana u danima
cara Jezekije (2. Dnevnika 30) i cara Josije (2. Carevima 23,21-23;
2. Dnevnika 35,1-19), bila je proslavljana nakon izlaska iz vavilon-
skog ropstva (Jezdra 6,19-20), i bila je uveliko praznovana u dani-
ma Isusa (Jovan 11,55). Cak i danas, veéina Jevreja proslavlja Pashu
viSe nego ijedan drugi jevrejski sveti dan. To je snazna, koheziona
sila unutar jevrejske kulture i zajednice.

Obelezavanje Pashe je bilo tako vazno da je Bog dao dodatni
dan za one koji nisu bili u stanju da obeleze Pashu 14. Nisana. Oni
koji su se oskvrnuli dodirivanjem mrtvog tela ili su bili na dugom
putovanju, mogli su proslavljati Pashu 30 dana kasnije, 14. dana 2.
meseca (4. Mojsijeva 9,1-14; 2. Dnevnika 30,2.15). Nijedan od
drugih bozanski uspostavljenih praznika nije imao ovu mogucénost.

Sluzba na Pashu. Bog je zapovedio da se Pasha obelezava, kao
uspomena, zauvek (2. Mojsijeva 12,14). On je takode kazao da je

potrebno da se odvija sluzba (2. Mojsijeva 12,25). Ova sluzba je
ukljucivala jagnje, maca (beskvasni hleb) i gorko zelje, tako da se u
umovima ljudi stalno ponavljala prica o Izlasku, iz generacije u ge-
neraciju (2. Mojsijeva 12,26.27). Gospod, medutim, nije dao deta-
lje vezan za redosled sluzbe, ve¢ samo da se ona treba obavljati.

Nekoliko vekova pre Hrista, bila je uspostavljena neka vrsta
tradicionalne pashalne sluzbe. Ova ritualna sluzba na Pashu je naz-
vana Seder, od jevrejske reci koja znaci "red". Ona ukljucuje tradi-
cionalno ¢itanje Biblije, molitve, simbolicku hranu i pesme tokom
Pashalne sluzbe. Osnovni nacin pashalnog Sedera zadrzao je dosta
onoga od pre 2.000 godina, iako je sluzba nastavila da se ulepSava
sa viSe pesama i obiCaja u srednjem veku.

Ispunjenje

Pasha nagoveStava jevrejskog Mesiju kao pravo Pashalno
Jagnje. Jevrejski prorok Isaija govori o Mesiji u terminima
pashalnog jagnjeta 1 o velikom otkupu koji ée On uciniti (Isaija 53).
On ¢e biti nevino, Cisto Jagnje, na koga ¢e se izliti Bozji sud umesto
na ljude. On ¢e biti Onaj koji ¢e, uz veliku patnju i smrt, proliti svoju
krv da bi obezbedio veliko izbavljenje od greha.

Nema sumnje da je Isus Hristos Pashalno Jagnje. Biblija to
belezi. Istorijom to odzvanja. Ipak, jedno pashalno pitanje ostaje, i
ono je najvaznije od svih: "Da li je On moje Pashalno Jagnje?" Kao
Sto su Izrailjci nekada trebali pojedina¢no da poprskaju vrata krvlju,
tako i danas ljudi pojedinacno trebaju doneti odluku u pogledu
Jagnjeta Bozjeg. Jos uvek nema oslobodenja bez jagnjeta.

PRAZNIK BESKVASNIH HLEBOVA

Drugi izrailjski praznik dobio je ime po hlebu koji je trebao da
se jede tokom praznika. Jevrejski tekst Biblije naziva taj praznik
Hag hamacot. Maca i mnozina macot su jevrejske reci za "beskvas-
ni hleb". Dakle, ovaj praznik je poznat kao Praznik Beskvasnih hle-
bova. Razumevanje prakti¢nih istina na koje ukazuje ovaj vazni
praznik, veoma je vazno za religijski Zivot danas.

Biblijski stav

Znadenje praznika. Praznik Beskvasnih Hlebova je uspomena
na Bozje cudesno izbavljenje iz egipatskog ropstva, kada su Izrailjci
usred nodi napustili Egipat, dok jos nije bilo vremena da se hlebno
testo uzdigne. Tako da je Gospod zapovedio: "Sedam dana jedi s
njom (Pashom - jagnjetom) presan hleb, hleb nevoljnicki, jer si
hiteci izaSao iz zemlje Misirske, pa da se opominje§ dana kada si
izasao iz Misira, dok si god ziv" (5. Mojsijeva 16,3; 2. Mojsijeva
12,39).

Vreme praznika. Praznik Beskvasnih hlebova se praznuje u
rano proleée (mart - april). On pocinje 15. dana jevrejskog meseca
Nisana i traje 7 dana. PoSto Praznik Beskvasnih hlebova (sedmod-
nevni praznik) pocinje dan nakon Pashe (jednodnevni praznik),
Cesto se ova dva praznika spajaju u jedan i zajedno nazivaju "osam
dana Pashe". Za vreme Drugog Hrama (u Isusovo vreme), bilo je
takode uobicajeno da se svih osam dana nazivaju Praznikom
Beskvasnih hlebova (Luka 22,1.7).

VaZnost praznika. Praznik Beskvasnih hlebova bio je istaknuti
biblijski praznik. Suprotno od drugih praznika koji su bili uspostav-
ljeni u 3. Knjizi Mojsijevoj 23. poglavlju, zapovest koja je uspostavi-
la ovaj praznik bila je data pre izlaska iz Egipta (2. Mojsijeva 12,14-
20). Pasha i Praznik Beskvasnih hlebova su prvi uspostavljeni.
Detalji o ostalim praznicima su dati kasnije. Praznik Beskvasnih
hlebova takode je prvi od tri godiSnja hodocasna praznika. Za
vreme tri od sedam godiSnjih praznika (Praznik Beskvasnih hlebo-
va, Praznik Sedmica i Praznik Senica), svi jevrejski muskarci su tre-
bali da stanu pred Gospoda u Hramu (2. Mojsijeva 23,14-17; 34,18-
23; 5. Mojsijeva 16,16; 2. Dnevnika 8,13).

Da bi ispoStovao tu zapovest, Mesija je putovao u Jerusalim
tokom svakog hodocasnog praznika. Nakon jednog takvog
hodocas¢a za Praznik Beskvasnih hlebova, kada je imao 12 godina,
Mesija je imao interesantan susret. To je zabelezeno: "I kad mu bi
dvanaest godina, dodoSe oni u Jerusalim prema obicaju praznika. I
kad dane provedoSe i oni se vratiSe, osta dete Isus u Jerusalimu ... I
posle tri dana nadoSe ga u crkvi gde sedi medu uditeljima, i slusa ih,
1 pita ih. I svi koji ga sluSahu divljahu se Njegovu razumu i odgo-
vorima" (Luka 2,42-43,46-47). Mesija je potpuno zadivio najbolje
poznavaoce Tore (Zakona, ili Mojsijevih knjiga) u Izrailju. On je
bio neugledni Galilejac, nije imao univerzitetsko obrazovanje, i
imao je samo 12 godina, ne ¢ak ni Bar micva (13 godina). Ipak,
Njegovo razumevanje i shvatanje Biblije bilo je zapanjujuce.
Nikada ranije oni nisu susreli nekoga kao sto je bio On.

Zapis o prazniku. Biblijski izveStaj daje samo tri instrukcije za
Praznik Beskvasnih hlebova.

Posebne Zrtve bile su prinoSene u Hramu tokom svakog dana
praznika (3. Mojsijeva 23,8; 4. Mojsijeva 28,19-24). Prvi i sedmi dan
praznika bili su Sabati sa uzdrZavanjem od svih poslova (2.
Mojsijeva 12,16; 3. Mojsijeva 23,7-8; 4. Mojsijeva 28,25; 5. Mojsijeva
16,8) 1 kvasac je bio strogo zabranjen. Ne manje nego 6 tekstova



naglasava zabranu koriS¢enja kvasca tokom ovog praznika (2.
Mojsijeva 12,14-20; 13,6-8; 23,15; 34,18; 3. Mojsijeva 23,6; 5.
Mojsijeva 16,3.8).

U jevrejskom jeziku, kvasac je poznat kao hamec, koji doslovno
znaci "kiseo". Kvasac (obicno gljivice ili prasak za pecivo) je
koriS¢en za stvaranja vrenja, narocito u hlebnom testu. Kada kvasac
ukiseli testo, nastaju mali vazdusni mehurovi koji uzrokuju da testo
poraste.

Ne samo da je konzumiranje hrane sa kvascem (kao §to su hleb
i kifla) bilo zabranjeno tokom praznika, ve¢ je ¢ak i prisustvo kvas-
ca u bilo kojoj kuc¢i bilo nedozvoljeno. Gospod je zapovedio
Mojsiju: "Sedam dana jedite hlebove presne, i prvoga dana uklonite
kvasac iz kuca svojih, jer ko bi god jeo Sto sa kvascem od prvoga
dana do sedmoga, istrebi¢e se ona dusa iz Izrailja" (2. Mojsijeva
12,15). Nepostovanje bozanske zapovesti povlacilo je zaista oStre
konsekvence. I ponovo je bilo zapovedeno: "Hlebovi presni da se
jedu sedam dana, i da se ne vidi u tebe niSta s kvascem, niti da se
vidi u tebe kvasac u celom kraju tvom" (2. Mojsijeva 13,7).
Prosirenje ogranicenja bilo je dalje naglaseno: "I da se ne vidi u tebe
kvasac za sedam dana nigde medu granicama tvojim" (5. Mojsijeva
16,4).

J)asnoéa Bozje zapovesti ne ostavlja mesta za raspravu. Svaki
kvasac, nije bitno koliko mali iznos ili koliko neznatno prisutan, nije
bio dozvoljen tokom Praznika Beskvasnih hlebova. Nije bilo
dovoljno jednostavno uzdrzavati se od jedenja kvasca, ili od dodiri-
vanja kvasca, ili ¢ak od gledanja u kvasac stavljajuci ga na skriveno
mesto. Sav kvasac je morao biti uniSten. Propustanje da se tako
uradi predstavljalo je ozbiljno krSenje biblijskog zakona.

Ispunjenje

Greh je u Bibliji ¢esto puta prikazivan kvascem (Matej 16,6.11;
Marko 8,15; Luka 12,1; Galatima 5,9). Stari rabini takode su
verovali da "kvasac predstavlja zle otkucaje srca". Kvasac lepo
prikazuje sliku greha posto se on brzo Siri kroz testo, obuzima ga,
ukiseljava ga, izaziva vrenje u njemu, i povecava viSe puta njegovu
prvobitnu veli¢inu bez promene njegove teZine. U stvari, ovaj pro-
ces kiseljenja (prvi stadijum raspadanja) veoma je efikasan, kao i
proces smrti koji je Bog dopustio nakon Adamovog greha.

Dok kvasac oslikava greh, jedino je beskvasni hleb (maca) bio
koriSten u Hramu (3. Mojsijeva 2,11; 6,16-17; 10,12). Prilozi su
neadekvatnim.

Kao i kod ostalih praznika Gospodnjih zapisanih u 3. Mojsijevoj
23. poglavlju, prorocko znacenje Praznika Beskvasnih hlebova se
otkriva u zZivotu Mesije. Pasha prikazuje otkupljujucu smrt Mesije
kao Pashalnog Jagnjeta, Praznik Beskvasnih hlebova prikazuje
Cistotu i sahranjivanje Mesije, a Praznik Prvina prikazuje vaskrse-
nje Mesije.

Jevrejski proroci su predskazali dan kada ¢e Mesija biti Zrtvovan
za greh. Prorok kaze u vezi Mesije: "A On bolesti nase nosi i nemoci
nase uze na se ... i Gospod pusti na Nj bezakonje sviju nas ... kad
polozi dusu svoju u prinos za greh" (Isaija 53,4.6.10).

Ali jevrejski proroci takode govore o Mesijinoj cudesnoj
sahrani. Isaija je prorekao: "OdrediSe mu grob sa zlo¢incima, ali na
smrt bi s bogatim, jer ne ucini nepravde, niti se nade prevara u usti-
ma Njegovim" (Isaija 53,9).

Obi¢no onaj ko umire kao zlocinac zasluZuje i sahranu kao
zlocinac. Ali to nije slu¢aj sa Mesijom. Mesija je ubijen kao da je bio
zlocinac, ali Bog nije dopustio da se Njegovo telo izbaci van grada
na dubre. Mesija je zasluzio adekvatnu sahranu zato $to je bio Cista,
bezgreSna (bez kvasca) Zrtva. On nije umro zbog svojih prestupa
(bio je nevin), ve¢ zbog nasih (mi smo krivci). Dakle, Bog je odredio
da se Mesija sahrani u grobu bogatog ¢oveka. Mesija je bio sahra-
njen u grobu Josifa iz Arimateje (Matej 27,57-60), clana
Sinedriona. To je bio BoZji stav prema nevinosti Mesije.

Ali, postoji dublji znacaj u vezi sahranjivanja Mesije, u tome §to
se Njegovo telo nije pretvorilo u prah. Car David je prorekao za
Mesiju: "Jer nece§ ostaviti duSu moju u grobu, niti ¢e§ dati da sve-
tac Tvoj vidi truljenje" (Psalam 16,10). Oc¢igledno, car David nije
ovo prorokovao za sebe. Njegov grob je duboko poStovano mesto u
Jerusalimu tokom skoro 3.000 godina. Davidovo telo se raspalo
(kao §to je to slucaj sa telom svakoga koji je umro u istoriji), ali
Mesijino nije. Adamovi sinovi su gresnici pod BoZjom osudom: "U
prah ¢es se vratiti" (1. Mojsijeva 3,19). Kao Cista, bezgre$na zZrtva,
Mesija nije bio pod osudom vracanja u prah. Dakle, Mesija je ustao
iz groba treceg dana, nakon §to je platio za nase grehe (Psalam
103,12; Jevrejima 9,26).

Mesija je ucinio ispunjenje Praznika Beskvasnih hlebova u tome
da je bio Cista, bezgreSna (bez kvasca) Zrtva. Bog je to potvrdio
Mesijinom sahranom u grobu bogatog ¢oveka. Dakle, nije bilo
dopusteno da telo Mesije istrune u grobu (kao §to se testo ukiseli
od kvasca), ve¢ je izaSao iz njega jer nije bio greSnik pod osudom
smrti i raspada.

Primena

Interesantno je da je apostol Pavle koristio ceremoniju
ociS¢enja od kvasca da bi preneo duhovne istine religioznim ljudi-
ma u Korintu: "Ocistite dakle stari kvasac, da budete novo testo,
kao Sto ste presni, jer i Pasha nasa zakla se za nas, Hristos. Zato da
praznujemo ne u starome kvascu, ni u kvascu pakosti i lukavstva,
nego u presnome hlebu cistote i istine" (1. Koriné¢anima 5,7-8).

Pavlova poruka je jednostavna i direktna. Za ljude koji su verom
prihvatili Zrtvu Pashalnog Jagnjeta na Golgoti, Pasha je proslost.
Oslobodenje koje je izvr§io Mesija, kao pravo Pashalno Jagnje, veé
je dozivljeno u njihovim zivotima. Oni sada zZive u Prazniku
Beskvasnih hlebova gde se zahteva Cistoc¢a i odvajanje od kvasca.

Ali Pavle izrazava razocarenje i zabrinutost jer su ljudi u
Korintu jo§ uvek zadrzavali svoje stare grehe. Nije dovoljno samo
jednostavno odbaciti veliku parcad hleba sa stola, a ostaviti male
komadice kvasca razbacane po podu. Malo kvasca ¢e ukiseliti sve
ostalo. "Ne znate li da malo kvasca sve testo ukiseli?" (1.
Korinéanima 5,6). On im zapoveda da ga ociste - i to potpuno.
Drugim recima, on kaze: "Kako mozete uéi u Praznik Beskvasnih
hlebova dok jos jedete hlebove sa kvascem? To nije ispravno. Tome
ovde nema mesta. To dvoje ne ide zajedno. To je sramota!
Oslobodite se toga!"

Pavle je jednostavno goyorio ono §to je ranije zapisao u
Rimljanima poslanici 6,1-18. Covek nece dugo biti pod silom (do-
minacijom) greha - ona ¢e ga slomiti. Covek nije dugo vremena
bespomo¢ni rob greha, veé radije onaj koji zudi za njim (Jakov 1,14-
15). Tragedija je da je samo malo ljudi realizovalo u svom Zivotu ovu
istinu vezanu za o€iS¢enje od greha. Vecinu nastavlja da zavodi nji-
hovo telo misleci i radeéi da ako je greh jo§ uvek poslodavac zla
onda su oni obavezni da mu se pokoravaju.

U BoZzjim oc¢ima mi smo sada beskvasni (opravdani i €isti) i poz-
vani da zivimo svetim Zivotom. Adekvatnu poruku nalazimo u
Pavlovom upozorenju. Kao $to se to €ini u ceremoniji oci$¢enja,
tako je potrebno da i mi temeljno ocistimo naSe Zivote. Nije
dovoljno jednostavno baciti krupnu parcad hleba sa stola i sakriti
omiljeni kola¢ u kredenac ili dopustiti da neprime¢ene mrve ostanu
pod Sporetom. Mi treba da uzmemo svetiljku Bozje Reci i da ana-
liziramo na$ Zivot. Svaki ¢oSak, svaku pukotinu 1 svaki prozorski
prag potrebno je pregledati sa tim svetlom. Cilj nije postignut sve
dok svaka mrlja kvasca nije oc¢iS¢ena. Zasto? Pavle daje odgovor i
snazan podsticaj: "Jer i Pasha naSa zakla se za nas, Hristos" (1.
Korin¢anima 5,7).

PRAZNIK PRVINA

Jedan deo sistematske teologije ili glavni deo biblijske doktrine,
poznat je kao "eshatologija" ili doslovno, proucavanje poslednjih
dogadaja. Ovo vitalno podrucje biblijske doktrine analizira buduce
prorocke dogadaje u Bibliji, kao §to su izbavljenje Crkve, Dan
Gospodnji, povratak Mesije, obnavljanje Izrailja i Mesijino Carstvo.
Dakle, njeno celokupno proucavanje posveceno je poslednjim
dogadajima.

Mada ne kao glavna stvar, niti kao ona koja se ¢esto proucava,
pitanje vezano za prve stvari je jedno o kome Biblija ima dosta toga
da kaze. Malo nejasan i u sustini neproucavan tokom skoro dve hi-
ljade godina, izrailjski Praznih Prvina bio je stari sveti dan potpuno
posvecen prvim stvarima. Njegova snazna poruka i neiscrpne istine
predstavljaju predmet opseznih studija danas od strane Bozjeg na-
roda.

Biblijski stav

Znacenje prvina. Prvine oznacavaju pocetak Zetve Zitarica u
Izrailju. Jecam je bila prva Zitarica koja je sazrevala od onih koje su
bile posejane u zimskim mesecima. Na Praznik Prvina, snop je¢ma
je bio poznjeven i donet u Hram kao zahvalnost koja se izrazavala
Bogu za Zetvu. Ovaj snop je predstavljao Zetvu je¢ma kao celinu i
sluzio je kao obecanje ili garancija da Ce ostatak Zetve biti obavljen
u danima koji slede.

Vreme praznika prvina. Praznik Prvina bio je rani prolecni
praznik, treéi u jevrejskom prazni¢kom ciklusu. Prema jevrejskom
kalendaru, on se odvijao tokom Nisana, prvog biblijskog meseca
(mart ili april), ubrzo nakon pocetka Pashe.

Biblija ne precizira kalendarski datum Praznika Prvina, ve¢
samo opisuje njegovo vreme svetkovanja kao "sutradan nakon
Sabata" (3. Mojsijeva 23,11). To je navelo na razliite interpretacije i
rasprave po pitanju koji Sabat je u pitanju.

Neki teolozi su smatrali da se to odnosi na prvi sedmicni Sabat
koji se pojavljuje u sedmici Pashe. Medutim, rec¢ Sabat takode
opisuje svaki sveti dan tokom koga se ne radi, bez obzira o kom se
danu u sedmici radi (3. Mojsijeva 23,24.32.39). Mnogi smatraju da
Sabat koji je bio u pitanju je bio 15. Nisan, prvi dan Praznika
Beskvasnih hlebova. Taj dan je bio "sabor sveti" (3. Mojsijeva 23,7)
kada se niSta nije radilo. Isti opis je bio dat za sedmicni Sabat (3.
Mojsijeva 23,3) i svete Sabate drugim danima u sedmici (3.
Mojsijeva 23,24-25.28.32.36.39).



Medutim, biblijski tekst koji odmah sledi daje odgovor na pita-
nje kada treba obelezavati Praznik Prvina: "Potom, od prvoga dana
po Sabatu, od dana kad prinesete snop za zrtvu obrtanu, brojte
sedam nedelja punih. Do prvoga dana po sedmoj nedelji izbrojte
pedeset dana, onda prinesite nov dar Gospodu" (3. Mojsijeva
23,16.17).

Biblijski tekst kaze da je od Praznika Prvina potrebno brojati
"sedam nedelja punih" da bi se doslo do sledeceg proleénog prazni-
ka - Praznika Sedmica. Posto je poznato da Bog racuna vreme u
celinama po "sedam", kao $to su "sedam dana" (za Sabat), "sedam
godina" (za Sabatnu godinu), "sedam puta sedam godina" (za
Jubilarnu godina) "sedamdeset godina" (za ropstvo, videti: Jeremija
25,11.12), itd, jasno je da u ovom tekstu Bog zapoveda da se od
Praznika prvina do Praznika Sedmica izbroji "sedam nedelja punih",
§to podrazumeva nedelje (sedmice) od prvog dana sedmice do
Sabata, kao sedmog dana.

To zna¢i da Praznik Prvina mora da bude u prvi dan sedmice,
nakon sedmicnog Sabata, da bi od tog praznika moglo da se izbroji
sedam punih sedmica do sledeéeg praznika.

Tako, hronologija Pashalnih praznika jeste: Pasha (14. Nisan),
Praznik Beskvasnih hlebova (7 dana, 15.-21. Nisan), i Praznik
Prvina (prvi dan posle sedmicnog Sabata). U godini kada se Isus
zrtvovao, Pasha se obelezavala u Cetvrtak (14. Nisan), prvi dan
Beskvasnih hlebova bio je u petak (15. Nisan), a Prvine su bile u
nedelju (17. Nisan).

Zapis o Prazniku Prvina. Odredba vezana za Praznik Prvina
data je od strane Gospoda u 3. Mojsijevoj 23,9-14. Snop (jevrejski
omer, $to znaci "mera") bio je unet od strane sveStenika u Hram,
koji ga je obrtao pred Gospodom sa ciljem prihvatanja. Postojala je
takode Zrtva i prinos koje su iSle sa tim: zdravo musko jagnje od
godinu dana, belo brasno pomesano sa uljem i naliv od vina.

Narodu je bilo zabranjeno da uzme bilo koji deo Zetve na bilo
koji nacin pre nego $to se prvine prinesu Gospodu (3. Mojsijeva
23,14). Prema Bibliji, zanemarivanje prino$enja prvina bilo je sma-
trano zakidanjem Boga (Malahija 3,8).

Ritual za vreme Praznika Prvina je bio detaljno opisan u 5.
Mojsijevoj 26,1-10. Postupci prilikom ovog praznika, cak i reci
molitve zahvalnosti Bogu, detaljno su zapisani u tom tekstu.

Vainost Praznika Prvina. Praznik Prvina bio je narocito posma-
tran kao vremenski znak. On je oznacavao pocetak Zetve u Izrailju,
i §to je jos vaznije, on je oznacavao pocetak odbrojavanja Praznika
Sedmica, cetvrtog jevrejskog godiSnjeg praznika. Pocinjuéi sa
Praznikom Prvina, bilo je brojano 49 dana (ili sedam sedmica), i
pedesetog dana, bio je proslavljan Praznik Sedmica. Gospod je
zapovedio: "Potom od prvoga dana po Sabatu, od dana kad prine-
sete snop za zrtvu obrtanu, brojte sedam nedelja punih. Do prvoga
da?a po sedmoj nedelji izbrojte pedeset dana" (3. Mojsijeva 23,15-
16).

Kao rezultat, taj period vremena je bio, i jo§ je, poznat kao
Sefirat ha-omer (jevrejski "brojanje od omera") jer je brojanje dana
iSlo od omera (jevrejski "snop, mera") do Praznika Sedmica.

SluZba na Praznik prvina

Za narod. U danima dok je postojao Hram, 14. Nisana je
brizljivo pripremanje za pashalne praznike bilo kompletirano: jag-
njad su bila izabrana za Pashalnu Zrtvu, kuée su bile ocis¢ene od
svog kvasca u pripremi za Praznik Beskvasnih hlebova, a jeCmeni
snopovi su bili oznaceni na poljima za Praznik Prvina.

Prolaskom svake sedmice, vreme u Izrailju je bilo sve toplije.
Zimske kiSe su prestale, a obla¢ni dani su brzo nastupali. Gledajuci
na ostok od Hrama, mogla se videti velicanstvena panorama
Maslinske Gore i doline potoka Kedrona koji su odsjajavali na
prolecnom suncu. Preko potoka Kedrona u podru¢ju zvanom
Dolina Jasena, malo, otvoreno polje je¢ma stajalo je nasuprot poza-
dine travnatih, zelenih brezuljaka i maglovitih sivih maslinovih
drvela. Zrele Zitarice, koje su se lagalo njihale na slabom povetar-
cu, stvarale su relaksirajucu i uspavljujuéu pojavu. Na jednom kraju
polja, nekoliko snopova je¢ma bilo je upadljivo istaknuto i spojeno
zajedno, jo§ neposeceno, u ocekivanju dolaska Praznika Prvina.

Ovo je¢meno polje bilo je specijalno polje, obradivano
iskljucivo za nacionalni Praznik Prvina, koje je drzano striktno u
skladu sa rabinskom tradicijom. Ono se oralo na jesen i sejalo
je¢mom nekih 70 dana kasnije tokom zimskih meseci. Stalno pos-
matranje bilo je potvrda da je usev rastao prirodno, bez veStackog
zalivanja ili dubrenja. U danima koji su prethodili Pashi, nekoliko
snopova bilo je oznaceno i vezano od strane predstavnika
Sinedriona, vladajuceg religioznog tela u Izrailju. Sa tim, priprema
za Praznik Prvina bila je kompletirana. |

Nekoliko dana kasnije, zavrSetkom Sabata, na zalazak sunca
(pocetak novog jevrejskog dana), grupa od tri coveka iz Sinedriona
pojavila su se iz podrucja Hrama, zajedno sa mnoStvom uzbudenih
pratioca. Povorka je imala svoj put prema jeémenom polju da bi se
obavila ceremonija Zetve. Sa srpovima u rukama i korpama pod
miSkom, tri izabrana Zeteoca bila su spremno poredana ispred
odredenih snopova je¢ma. Kada su bili pripremljeni, svecana tiSina
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zavladala je mnostvom za trenutak. Moglo se cuti samo se tiho nji-
hanje zitarica. Iznenada, jednoglasni povici Zeteoca prekinuli su
tiSinu jutra serijom pitanja upucenih gledaocima: "Jel’ sunce
izaglo?" "Sa ovim srpom?" "U ovu korpu?" "Da Zanjem (sada)?"
Dobijanjem potvrdnih odgovora, sveStenici su ponovili ovaj konacni
verifikacioni proces dva puta za svaki slucaj. Oznaceni snopovi su
onda bili poZnjeveni dok se jedna efa (oko 20 litara) nije prikupila.

U prostoru hrama odvijalo se vrSenje Zitarica sa prutevima, a ne
volovskim kolima da se zrna je¢ma ne bi oStetila. Ono je zatim bilo
osu$eno na otvorenoj vatri i provejano na vetru da bi se uklonila
pleva. Kona¢no, jeCam je bio samleven i propusten kroz intenzivni
proces sejanja.

U jutro prvog dana sedmice, prvine od Zetve bile su izneSene
pred Gospoda. Jedan omer (oko 2,5 litre) je¢menog brasna bilo je
pomesano sa oko 3 decilitra (0,3 litra) maslinovog ulja, i mala
koli¢ina tamjana je bila ubacena u to. To je postalo zrtva od Prvina.
Svestenik ju je obrtao pred Gospodom u skladu sa 3. Mojsijevom
23,11-13 i zapalio malu koli¢inu na oltaru. Ostatak je bio dat
Levitima.

Za porodicu. Praznik Prvina bio je svetkovina naroda u celini,
ali je i svaka porodica donosila svoje posebne prvine u Hram.
Pocetkom svakog proleca, poljoprivrednici u Izrailju su se
pripremali za ritual, odvajajuci svoje prvine od ostalih klasova u
polju. U celoj zemlji, ovaj ritual bio je ponavljan. Poljoprivrednici,
pra¢eni mnostvom dece, ulazili su u polja da bi oznacili svoje
najbolje klasove. Kanap ili vrpca bili su pazljivo obmotani oko
odabranih prvina da ih ne oStete. Oni su bili odvojeni za Gospoda
kada je svaki poljoprivrednik izjavio: "Vidite, ovo su prine."
Uzbudenje je dostizalo vrhunac kada su prvine sazrele i bile
konacno poznjevene za Pashalno hodoc¢aSce u Jerusalim.

U jutro prvog dana sedmice, vijugave ulice Jerusalima su ozZiv-
ljavale uz miris beskvasnih hlebova, zvuke smejanja dece,
uzbudenih povika Zena, placom beba, udaljenim lajanjem pasa, ner-
voznim blejanjem ovaca i neZnim zvucima grlica. Jerusalim je oceki-
vao Praznik Prvina.

Jutro ranog proleca bilo je hladno, a vazduh jo§ uvek miran.
Mala sumaglica bila je prisutna u vazduhu, i polako se razilazila u
svetlosti jutarnjeg sunca. Uzdignuti Hram, sa svojim belim mer-
mernim stubovima i zlatnim ukrasima, stajao je kao blistavi dragulj
na Brdu Sion. Izvan njegovih vrata, predivna muzika flauta dodiri-
vala je srca onih koji su dolazili, podsecajuéi na tradicionalni rados-
ni pozdrav: "Hvalite Boga u svetinji Njegovoj" (Psalam 150,1).
Unutar vrata Hrama, horovi levita pevali su uz muziku 30. psalam:
"UzviSavacu te, Gospode, jer si me oteo, i nisi dao neprijateljima
mojim da mi se svete." Ova scena se nastavljala tokom dana kako se
jevrejski narod skupljao u Bozji hram.

Gledajuéi u Odelenje za svesStenike (c), neki su mogli videti
crvene plamenove sa Zrtvenog oltara (e) koji su se dizali do neba
kao stub od pare i plavog dima pomerajuci se polako prema istoku.
Mnostvo svestenika bilo je tu prisutno: neki su odrzavali vatru, neki
su klali Zrtve, neki su izlivali prinose od pica, a neki su obrtali prvine
pred Gospodom.

U Odelenju za Izrailjce (d), stalni priliv ljudi mogao se videti na
15. stepenici kod Nikanorskih vrata (1), koji su svecano pokazivali
sveStenicima svoje prinose pod njenim impresivnim lukom. Mnogi
su vodili male bele jaganjce na uzadima. Neki od ljudi su bili
ocigledno siromasni, Sto se videlo po njihovom jednostavnom
oblacenju. Jedan od takvih, Jehuda ben Saba, mladi, snazni ratar,
istupio je napred i rekao u velikom zanosu:

"Dajmo svi zahvalnost Gospodu." Kada je to rekao, urucio je
grubi drveni kavez prisutnom sveSteniku. Dve grlice su bile vezane
unutra kao alternativne Zrtve paljenice za one koji su bili siromasni
da prinesu jagnje (3. Mojsijeva 5,7; 12,8; 14,22). Kada je sveStenik
primio grlice, mladi ratar se u molitvi obratio Bogu i trazio oprostaj
za grehe.

Jehuda je paZljivo posmatrao pripremanje njegove Zrtve u
skladu sa Mojsijevim zakonom (3. Mojsijeva 1,14-17). Svaki korak



bio je ucinjen tacno, brzo, i uz ociglednu azurnost sveStenika.
Jehuda je video da sveStenik pazljivo proliva krv na oltar. On je
video pokidano perje sa vrata kako pada na zemlju i lezi na pepelu
pored oltara, ¢ekajuci da se ukloni na mesto van grada. Konacno,
zapazio je da je svestenik raspolovio svaku pticu preko grudne kosti
i stavio 1h na Zrtvenu vatru.

Kako je gledao u nastali beli stub dima, Jehuda se u svojim mis-
lima vratio vekovima unazad do svog oca Avrama. On se pitao da li
mozda njegova zrtva paljenica sada lezi na istom mestu gde je Bog
milostivo obezbedio ovna kao zamenu za Isaka.

Pokret prisutnog svestenika zaokupio je njegovu paznju i pre-
kinuo njegovo trenutno razmisljanje. Stajuéi licem k licu prema
svesteniku, Jehuda je ponovio porodi¢nu molitvu za Praznik Prvina.
Jasnim jevrejskim jezikom on je kazao sveSteniku: "Priznajem danas
pred Gospodom Bogom tvojim da sam us$ao u zemlju za koju se
Gospod zakleo ocima nasim da ¢e nam je dati" (5. Mojsijeva 26,3).

Onda je Jehuda skinuo korpu sa svog ramena i predao je
sveSteniku. Jednostavna korpa od vrbinih kora sadrzala je meru
(omer) je¢ma za njegov prinos na Praznik Prvina. SveStenik je
stavio svoje ruke nad korpom i polako ih pokretao pred Gospodom,
dok je Jehuda nastavio svoju ceremonijalnu molitvu: "Otac moj
bijase siromah Sirin i side u Misir s malo ¢eljadi, i bi onde dosljak,
pa posta narod velik i silan i obilan po broju. I dovede nas na ovo
mesto, i dade nam zemlju ovu, zemlju u kojoj te¢e mleko i med.
Zato sad evo donesoh prvine od roda ove zemlje koju si mi dao,
Gospode" (5. Mojsijeva 26,5.9-10).

Kada je molitva zahvalnosti bila zavrSena, svestenik je stavljao
korpu ispred oltara i bacio Saku zrnevlja na vatru. Jehuda se poklo-
nio pred Gospodom, a onda okrenuo u spoljne odelenje da poz-
dravi svoju porodicu. Ugledavsi oca, njegova deca su pritr¢ala i
uhvatila ga za kolena. Zapovesti ovog svetog dana bile su ispunjene.
Jehuda 1 njegova uzbudena porodica su otisli, radujuéi se novoj
zetvi od Gospoda. I to iskustvo se ponavljalo stotinama i stotinama
puta tokom starih dana Praznika Prvina.

Primena

Prve stvari generalno. Prve stvari su vaZna i ¢esto ponavljana
tema u Bibliji. Bog je kazao, uopste, da prvine od svih poljoprivred-
nih proizvoda pripadaju Njemu - od Zitarica, do grozdanog soka,
ulja 1 vune (2. Mojsijeva 22,29; 23,19; 34:26; 5. Mojsijeva 18,4; 26,2).
To je ukljucivalo sedam glavnih useva zemlje Izrailja: jecam,
pSenicu, grozde, smokve, nar, masline i urme. Prvine od hlebnog
testa takode se pripadale Njemu, kao "prinos od gumna" (4.
Mojsijeva 15,20.21). Takode jos, muski prvenci od svih Zivotinja (2.
Mojsijeva 22,30; 3. Mojsijeva 27,26), i konacno, svaki prvenac od
samih Izrailjaca pripadao je Njemu (2. Mojsijeva 13,2.12-15; 34,19-
20; 4. Mojsijeva 3,13; 18,15-16).

Prema Mojsijevom Zakonu, svaki muski prvenac bio je doneSen
kod svestenika kada je imao mesec dana (4. Mojsijeva 18,16). U
svojoj milosti, Bog je omogucio da se prvenac moze otkupiti i tako
osloboditi od zvani¢ne sluzbe Gospodu tokom celog zivota. U toj
ceremoniji posvecenja, zvanoj Pidion haben (jevrejski, "Otkup za
sina"), bilo je moguce otkupiti sina od sluzbe celog Zivota placanjem
pet sikala (srebrni novac) svesteniku (4. Mojsijeva 18,16). "Pidion
haben" je vaZio za sve, osim za Levite. Oni su bili odredeni da sluze
u Hramu, i tako, nisu mogli biti izuzeti.

Kada je bio mesec dana star, Isus je bio doneSen u Hram za svoj
Pidion haben. Marija i Josif su ga doneli pred Gospoda: "Kao §to je
napisano u zakonu Gospodnjem: ‘Da se svako dete musko koje
najpre otvori matericu posvet: Gospodu™ (Luka 2,23).

Znacajno je da je tom prilikom Isus bio prvi put imenovan
Mesijom. Pobozni Simeon je uzeo Dete u ruke i zahvalio se
Gospodu: "Jer videSe o¢i moje spasenje Tvoje" (Luka 2,30). Kao
drugi svedok, Ana prorocica objavila je Njegovo mesijanstvo "svima
koji ¢ekahu spasenje u Jerusalimu" (Luka 2,38).

Znacenje ceremonije Pidion habena dato je od strane Gospoda:
"Jer je moj svaki prvenac, od onoga dana kad pobih sve prvence u
zemlji Misirskoj, posvetih sebi svakoga prvenca u Izrailju, od
Coveka do Zivinceta, moji e biti, ja sam Gospod" (4. Mojsijeva
3,13).

Kada je Bog otkupio Izrailjce iz egipatskog ropstva, On je to
ucinio kroz krv Pashalnog jagnjeta. Svi prvenci bili su pod proklet-
stvom smrti i suda. Izbavljenje je bilo moguce jedino izrazavanjem
vere u Boga kroz krv nevinog Pashalnog jagnjeta (2. Mojsijeva
12,12-13).

Isto tako, u duhovnom smislu, svi ljudi su prvenci. Svi su
sagreSili kao i Adam, i dakle, pod prokletstvom su smrti i potrebu-
ju otkupljenje (Rimljanima 5,17.19; 1. Korin¢anima 15,22).
Spasenje je moguce jedino izrazavanjem vere u Boga kroz otku-
pljujuéu krv Mesije, pravog pashalnog jagnjeta Zrtvovanog kao nasa
zamena (1. Korin¢anima 5,7).

Prvine u Novom zavetu. Mada nije narocito naglasen u Starom
zavetu kao ostali Levitski praznici, Praznik Prvina ima veliki uticaj
na ucenje Novog zaveta. On je direktno spomenut ne manje nego
sedam puta u Novom Zavetu.

Pavle govori o Epenetu kao "prvini iz Ahaje" (Rimljanima 16,5).
To jest, Epenet je bio prvi od mnogih koji su prihvatili Hrista u
zapadnoj Maloj Aziji. Pavle kasnije spominje dom Stefanov kao
"prvinu od Ahaje" (1. Korin¢anima 16,15). Oni su takode bili neki
od prvih koji su prihvatili Hrista u toj velikoj zetvi u Maloj Aziji.

Takode, Pavle je primenio koncept prvina i na ispravnu nauku:
"Ako je prvi hleb svet, sveto je i sve testo" (Rimljanima 11,16). Pod
tim je on mislio, ako je Bog izabrao i prihvatio patrijarhe, onda svo
testo (Izrailj) pripada Njemu. Dakle, "ne odbaci Bog naroda svoje-
ga" (Rimljanima 11,2). Govoredi o religioznim ljudima kao onima
koji su odvojeni za Gospoda, Jakov kaze:

"Jer nas dragovoljno porodi recju istine, da budemo prvina od
Njegovog stvaranja" (Jakov 1,18).

Pavle ponovo koristi ovu sliku kada govori o spasenju kao "prvi-
ni od Duha" (Rimljanima 8,23). Pod tim on podrazumeva da je
posedovanje Duha Bozjeg garancija, ili zalog, da ¢e doéi do
konacnog otkupljenja. Nasa tela ¢e biti obnovljena i novo stvaranje
bice realizacija otkupljenja od prokletstva greha. Sada$nja realnost
posedovanja Svetog Duha od strane religioznih ljudi obezbeduje ili
garantuje ispunjenje obecanja vezanih za buduénost.

U knjizi Otkrivenje, Jovan opisuje posebnu grupu od 144.000
Jevreja. Tu e biti 12.000 od svakog plemena Izrailja, zapecacenih i
zasticenih od Bozjeg gneva na Dan Gospodnji. Kasnije, Jovan
opisuje ovih 144.000 kao "one koji idu za Jagnjetom kud god ono
pode. Oni su kupljeni od ljudi, prvenci Bogu i Jagnjetu" (Otkrivenje
14,4).

Govoredi o Bozjoj zetvi medu ljudima u njegovo vreme, Pavle
govori o sebi kao o "nedonoscetu”" (1. Korincanima 15,8). Ovo
slikovito izrazavanje ukazuje na smokvu koja nekada daje zrele
plodove van sezone. Tih ranih smokvi ima malo i retke su. Pavle je
video sebe kao jednog od onih koje je Bog predivno spasio pre
konacne Zetve.

Ispunjenje

Kao i drugi izrailjski prolecni praznici, Praznik Prvina nalazi
svoje prorocko ispunjenje u Zivotu Mesije prilikom Njegovog prvog
dolaska. Pavle to opisuje u sedmom i najznacajnijem izveStaju o
prvinama u Novom Zavetu sa svecanom izjavom: "Ali Hristos usta
iz mrtvih i bi prvina onima koji umrese" (1. Korin¢anima 15,20;
Otkrivenje 1,5).

Ali kako je to Mesija nasa prvina? Isus je ustao iz groba treeg
dana, na dan Praznika Prvina. Ali Njegovo vaskrsenje ima
dalekosezne imlikacije. Pavle objaSnjava: "Jer kako po Adamu svi
umiru, tako ¢e i po Hristu svi oziveti" (1. Korinanima 15,22).
Isusovo vaskrsenje je garancija i pocetak (prvina) konacne Zetve, ili
vaskrsenja, celog covecanstva. Mesija je ispunio proro¢ko znacenje
ovog svetog dana ustajanjem iz smrti kao prvina od vaskrsenja, i On
je to bio na taj posebni dan Prvina. .

Biblija jasno uci da postoji Zivot nakon smrti. Covek se sastoji
od "praha zemaljskog" 1 "duha Zivotnog" koji zajedno salinjavaju
Coveka ili "duSu Zivu" (1. Mojsijeva 2,7). Kada covek umre, duh
Zivotni se vraca Bogu, prah ide u zemlju, a duSa ne postoji. Ona ne
luta po nebu kao deo "kosmiCkog jedinstva', niti reinkarnira.
Covekovo stanje nakon smrti je opisano kao spavanje, sve do
trenutka kada dode do vaskrsenja, ponovnog spajanja "praha
zemaljskog" i "duha zivotnog". Biblija uci da ¢e svi ljudi biti
vaskrsnuti:

"I mnogo onih koji spavaju u prahu zemaljskom probudice se,
jedni na Zivot vecni, a dugi na sramotu i prekor vec¢ni” (Danilo 12,2).

Mesija dalje objasnjava: "Ne divite se ovome, jer ide ¢as u koji
¢e svi koji su u grobovima cuti glas Sina BozZjega. I izi¢i ¢e koji su
C¢inili dobro u vaskrsenje zivota, a koji su ¢inili zlo u vaskrsenje
suda" (Jovan 5,28-29).

Kao §to postoje dva dela od Zetve, zrnevlje i pleva, tako Ce biti i
dva dela u konacnoj Zetvi (Matej 3,12; 13,37-43). Jedni ¢e naslediti
vecni zZivot i stanovae u domu Gospodnjem zauvek. Drugi ¢e
naslediti ve¢no odvajanje od Boga i bie zauvek uniSteni u Jezeru
ognjenom. Oni koji pripadaju Mesiji, koji su ga verom prihvatili,
biée vaskrsnuti u Zivot prilikom Njegovog dolaska (1. Korinéanima
15,23; Isaija 25,8; 1. Timotiju 4,16). Isus je obezbedio sigurnu
garanciju za to kada je ustao iz mrtvih. To se dogodilo, i mi u to
mozemo biti sigurni: "Hristos usta iz mrtvih, i bi prvina onima koji
umrese."

PRAZNIK SEDMICA

Praznici se skoro uvek praznuju u odredene dane po kalendaru.
Isto tako, negde se ponekad broje dani izmedu praznika. Medutim,
postoji nesto potpuno drugacije u vezi sa jevrejskim Praznikom
Sedmica - Cetvrtim svetim danom u Izrailju. Nijedan datum nije
povezan sa njim u Bibliji. Ipak, ako bismo pitali bilo kog Jevrejina
koji proslavlja Praznik Sedmica, dobili bismo odgovor da se on uvek
proslavlja 50 dana nakon Praznika Prvina.



Biblijski stav

Znacenje Praznika Sedmica. Kod starih Jevreja imena su bila
veoma znacajna. Ona su obi¢no odrazavala karakter, bila su vezana
za istoriju, odnosno znacila su ono na §ta su bila primenjivana. Tri
odvojena imena bila su koris¢ena u Starom zavetu za Praznik
Sedmica ili Savuot (jevrejski "sedmice"). Svako ime je naglasavalo
razliCite aspekte njegovog svetkovanja.

Najces¢i jevrejski termin u vezi ovog praznika je bio Hag
hasavuot, $to znaci "Praznik Sedmica" (2. Mojsijeva 34,22; 5.
Mojsijeva 16,10; 2. Dnevnika 8,13). Savuot je bio nazvan
Praznikom Sedmica jer je sedam sedmica bilo odbrojavano od
Praznika Prvina do obelezavanja ovog praznika.

Primarno znacenje ovog praznika bilo je izraZeno jevrejskim
imenom Jom habikurim ili "Dan Prvina" (4. Mojsijeva 28,26), posto
je Praznik Sedmica bio dan kada su prvine od letnjih pSeni¢nih
useva bile donosene u Hram. Tako je Praznik Sedmica oznacavao
pocetak letnje pSeniCne Zetve kao $to je ranije Praznik Prvina
oznacavao pocetak proleéne Zetve je¢ma u Izrailju.

Treéi termin, Hag hakacir ili "Praznik Zetve" (2. Mojsijeva
23,16), odrazavao je Cinjenicu da je ovaj praznik bio zvani¢ni
pocetak letnje sezone Zetve.

U gr¢kom jeziku, Praznik Sedmica bio je poznat kao Pentakost
(Dela 2,1), sto znaci "pedesetnica", posto je bio proslavljan pedese-
tog dana od Praznika Prvina.

Vreme Praznika Sedmica. Praznik Sedmica bio je proslavljan
krajem prolea, obi¢no krajem maja ili poCetkom juna. Prema
dana$njem jevrejskom kalendaru, Praznik Sedmica pada 6. dana
meseca Sivana. Kao §to je receno ranije, proslavljanje Praznika
Sedmica nikada nije bilo vezano za odredeni datum u Bibliji. On je
ustvari bio odredivan brojanjem 50 dana (dan koji nastupa posle
sedam sedmica) od Praznika Prvina: "Brojte sedam nedelja punih,
do prvoga dana po sedmoj nedelji nabrojte pedeset dana" (3.
Mojsijeva 23,15-16; 5. Mojsijeva 16,9-10).

Zbog zapovesti o brojanju, vremenski period od Praznika
Prvina do Praznika Sedmica bio je poznat kao Sefira (jevrejski "bro-
janje"). Koli¢ina je¢ma koja se donosila u Hram kao prvina na
Praznik Prvina bila je poznata kao omer (jevrejski "mera, snop").
Posto je ovo brojanje dana zapocinjalo sa prinoSenjem omera, ovaj
pedesetodnevni period takode je bio nazivan kao "omer".

Zapis o Prazniku Sedmica. Tri biblijska teksta opisuju proslav-
ljanje Praznika Sedmica. PrinoSenje u Hramu opisano je u 3.
Mojsijevoj 23,15-21 i 4. Mojsijevoj 28,26-31. Pripremanje za poje-
dinac¢no proslavljanje opisano je u 5. Mojsijevoj 16,9-12 gde je
naglaSeno da je prinoSenje dobrovoljno, sa radoS¢u pred Bogom, i
da se treba podsecati na to da je Gospod oslobodio Jevreje egi-
patskog ropstva.

Vaznost Praznika Sedmica. U biblijsko vreme, Praznik Sedmica
bio je narocito vazan jevrejski praznik. Sedam bozanski objavljenih
praznika bilo je dato Izrailju. Od tih sedam, tri su bila oznac¢ena od
strane Gospoda kao "posebni praznici" (3. Mojsijeva 23,14-17; 5.
Mojsijeva 16,16; 2. Dnevnika 8,13; 3. Mojsijeva 34,22-23) za vreme
kojih su svi muSkarci u Izrailju bili obavezni da budu prisutni u
Hramu. Praznik Sedmica bio je drugi u toj posebnoj grupi od tri
praznika, dok su druga dva bili Pasha i Praznik Senica.

Kao Sabat i vecina drugih praznickih dana, Praznik Sedmica je
bio sveti sabor ili dan odmora (3. Mojsijeva 23,21; 4. Mojsijeva
28,26). Dakle, nijedan posao nije bio dozvoljen.

SluZzba na Praznik Sedmica. Prema Bibliji, bilo je zabranjeno
jesti nove useve od je¢ma dok se prvine od jecma (omer) ne prine-
su na Praznik Prvina. Isti princip je bio primenjivan i na useve od
pSenice. Dakle, razni prinosi u hrani i hlebu u Hramu nisu bili
pravljeni od novih pSenic¢nih useva sve dok prvine od pSenice nisu
bile prineSene na Praznik Sedmica.

Sluzba u Hramu na Praznik Sedmica imala je umnogome isti
obrazac kao na Praznik Prvina, poSto su oba ova sveta dana bila
proslavljana uz prinoSenje prvina. Medutim, prino$enje na Praznik
Sedmica bilo je jedinstveno. Ono je ukljucivalo dva dugacka, ravna,
pSeni¢na hleba sa kvascem kao Sto je zapovedio Gospod: "Iz stano-
va svojih donesite dva hleba za zrtvu obrtanu, od dve desetine efe
beloga brasna da budu, s kvascem neka budu peceni. To su prvine
Gospodu" (3. Mojsijeva 23,17).

Hlebovi nisu bili spaljivani zato §to je Gospod zabranio
prinoSenje kvasca na oltaru: "Ni kvasca ni meda ne treba da palite
na zrtvu ognjenu Gospodu" (3. Mojsijeva 2,11). Umesto toga, ovi
hlebovi i zivotinje koji su se Zrtvovali €inili su prinos za Praznik
Sedmica. Svestenik ih je obrtao oko oltara. Nakon toga oni su bili
odvojeni "za sveStenika" (3. Mojsijeva 23,20) i predstavljali su
prazni¢nu hranu koju su sveStenici jeli nakon tog dana u Hramu.

Ispunjenje

Bilo je to negde oko 30. godine nase ere. Bilo je toplo jutro kra-
jem meseca maja kada je nastupao Praznik Sedmica te godine.
Sunce je bilo visoko iznad horizonta veé¢ nekoliko sati. Tanki pokri-

vac niskih jutarnjih oblaka ublazavao je prisustvo vrucine, ostavlja-
judi Cisto plavo nebo samo iznad Jerusalima.

U tiSini jutarnjeg vazduha, Saharit ili jutarnja sluzba u Hramu
Cula se kako zavrSava - zvuk srebrnih truba, odjek jedinstvene
molitve ljudi, usamljen glas ¢oveka koji je Citao tekstove iz knjiga
proroka Jezekilja i Avakuma.

Mnostvo Jevreja tiskalo se u predvorju Hrama. Posto je Praznik
Sedmica bio hodocasni praznik, ocigledno je bilo prisustvo mnogih
sa Srednjeg Istoka, iz Severne Afrike, Evrope i Azije.

Iznenada, odozgo iz vazduha, ¢uo se zvuk snazne oluje. Ali kako
je to moguce? Nije bilo oblaka, a ni povetarca. To nije bilo vreme za
oluju. Ljudi su bili zbunjeni, posmatrajuéi vedro nebo u potrazi za
uzrokom nepogode.

Zvuk je poceo da se menja kako je iSao prema zapadu. Nekoliko
hiljada ljudi u spoljnom predvorju Hrama pohitalo je kroz jugoza-
padni prolaz, poslednji branik Hrama, krupnim koracima spustajuci
se dole u grad. U tom posebnom trenutku, munje koje su li¢ile na
ognjene jezike, uocene na obliznjoj kuéi, zaokupile su pjihovu
paznju. Ljudi su zastali, dok su ¢uteci gledali u pravcu kuce. Sta ovaj
vetar i vatra znace? Da li je to ono §to su upravo culi iz knjiga pro-
roka Jezekilja i Avakuma?

Mnostvo je krenulo dalje, smatrajuci da zna o ¢emu se radi. Za
nekoliko trenutaka oni su stigli do kuce i nasli se pred vratima. Da
dvanaest ljudi koji su bili unutra nije izaslo na ulicu, vrata od kuce
bi verovatno bila odvaljena.

Dvanaestorica se odmah obratila ovom uznemirenom mnostvu.
Ali na inenadenje prisutnih, dvanaestorica se obratila ljudima u
mnoStvu na razlicitim jezicima.

To je izazvalo veliku diskusiju. Ova dvanaestorica su bili
ocigledno Galilejci sa svojim stilom oblacenja. Ali ko je ikada ¢uo
za obrazovane Galilejce? Obrazovanje je imalo svoj centar u
Jerusalimu, a ne u Kapernaumu. Kako su ovi neobrazovani
Galilejci mogli govoriti ne samo razli¢itim jezicima, ve¢ i sa
naglaskom kao da im je to maternji jezik? Mnogi su trazili odgo-
vore, dok su se drugi rugali i optuzivali ove ljude da su pijani.

Rec vetra i vatre brzo se §irio ovim mnostvom ljudi koji su upra-
vo napustili sluzbu u Hramu. Ulice su brzo bile ispunjene i komu-
nikacije ja postala nemoguca.

Jedan od dvanaestorice po imenu Petar, ocigledno govornik,
pozvao je mnostvo da ga sledi do obliznjeg trga pored juznog ulaza
u Hram. Ovo mesto bilo je poznato po rabinima koji su ucili svoje
dake pre nego Sto su ulazili u Hram. Sa svojim velikim trgom i
niskim, 60 metara Sirokim stepeniStem koje je vodilo do juznih
vrata, ovo mesto je bilo jedno od najboljih na prostoru Hrama za
obracanje velikom mnostvu.

Dvanaestorica se popela na bele kre¢njacke stepenice, dok je
iza njih stajalo Carsko stubiSte iz tri reda, izdizusi se 35 metara
iznad njih. Povremeno je Petar podizao ruke da umiri mnostvo, dok
se veliko mnostvo ljudi skupljalo na trgu ispod njega. Lokalni
stanovnici su prepoznali ove Galilejce kao sledbenike Isusa Hrista,
Onoga koji je bio razapet skoro dva meseca ranije na Pashu.

Mnostvo se umirilo i usmerilo svoje poglede na Petra koji je
poceo da govori: "Ljudi Judejci i vi svi koji zivite u Jerusalimu! Ovo
da vam je na znanje, i ¢ujte reci moje. Jer ovi nisu pijani kao §to vi
mislite, jer je tek treci sat dana (devet ujutro). Nego je ovo ono $to
kaza prorok Joilo: ’I bi¢e u poslednje dane, govori Gospod, izli¢u
Duha svojega na svako telo, i proredi ¢e sinovi vasi i kéeri vase, i
mladici vasi videée utvare i starci vasi sni¢e snove’."

Bio je u pravu. Oni sami bili su svedoci znakova vetra i vatre, i
Culi su kako im ova dvanaestorica iznose biblijske tekstove na nji-
hovim maternjim jezicima. To je sigurno bila Bozja ruka.

Petar je nastavio da citira jevrejske proroke u pogledu dolaska
Bozjeg gneva i upozorio da samo oni koji "prizovu ime Gospodnje
spas¢e se". Ovo mnoStvo poboznih ljudi ostalo je tiho. Samo se
moglo cuti udaljeno blejanje ovce negde iz Hrama. Osecala se
naelektrisanost u vazduhu, nasluéivanje, ¢ak i glad od strane
mnostva da Petar nastavi sa svojim izlaganjem.

Petar je usmerio svoje reci u pravcu Isusa iz Nazareta, i u
sledecih cetvrt sata on je polako, energicno i jednostavnim recima
iznosio reci proroc¢anstva cara Davida 1 Izrailjskih proroka u pogle-
du obecanog Mesije. Kako je iznosio prorocanstvo za prorocan-
stvom, postajalo je jasno da Biblija jasno i uverljivo prorice
Mesijinu smrt, vaskrsenje i uznesenje na Nebo. Kako neko moze
verovati u nesto drugo?

Mnostvo ortodoksnih ljudi bilo je vidljivo uzdrmano i pocelo je
da se komesSa. Petrove reci zapalile su njihova srca. Neki su bili
ganuti do suza. Neki su polako uvukli svoje grudi sa stisnutom
rukom, kao znakom bola i kajanja. Neki nisu jo§ dugo mogli da
izdrze i poceli su da uzvikuju: "Sta vi to radite?" Sa nabojem emoci-
ja u svom glasu, Petar je uzviknuo: "Pokajte se!" Krenuvsi na jug u
pravcu obliznje Banje Siloamske, on je nastavio: "I da se krstite
svaki od vas u ime Isusa Hrista za oprostenje greha, i primicete dar
Svetoga Duha. Jer je za vas obecanje i za decu vasu".

Tokom jutra, na trgu se moglo videti razbacano mnostvo kako
raspravlja i diskutuje sa nekim od ove dvanaestorice. Ipak, ono $to



se zaista moglo videti, bilo je mnostvo ljudi koje je dolazilo i odlazi-
lo od mikve (vode za krStenje). Sve u svemu, nekih 3.000 ljudi je
prihvatilo Gospoda toga jutra.

Prethodni izvestaj zasnovan je na istinskom izveStaju ocevidaca
i zapisan je u Delima apostolskim, 2. poglavlju. Tog jutra On je izlio
svoj Sveti Duh kao $to je prorekao: "I doci ¢e Izbavitelj u Sion i k
onima od Jakova koji se obraéaju od greha, veli Gospod. A ovo ¢e
biti zavet moj sa njima, veli Gospod: Duh moj koji je u tebi" (Isaija
59,20-21).

Ali, 1ako je to obecanje bilo za njih, ono je ujedno i za nas.
Svako ko prizove ime Gospodnje spasce se.

PRAZNIK TRUBA

Nije neobi¢no za praznike da imaju muzicke instrumente
ukljucene u svoje proslave. Retko je, medutim, da smisao i sustina
proslave praznika sasvim zavisi od muzi¢kog instrumenta. Ipak, to
je slucaj sa Izrailjskim petim svetim danom, poznatim kao Dan
Truba ili Ro$ haSana.

Biblijski stav

Znacenje Praznika Truba. Praznik Truba ima svoje korene
¢vrsto utemeljene u Bibliji. Ustvari, on je oznacen kao Zikron terua
("Spomen trubni" - 3. Mojsijeva 23,24) i Jom terua ("Trubni dan" -
4. Mojsijeva 29,1). Zasnovan na tim biblijskim opisima, nekadasnje
svetkovanje praznika Ro§ haSana cesto je bilo nazivano kao
"Praznik truba", dan kada su trube trubile u Hramu i u celoj
izrailjskoj zemlji.

Ro$ hasana doslovno znaci "Pocetak godine". Medutim, to
znacenje nije davano ovom prazniku sve do drugog veka nasSe ere,
vise od 1.500 godina nakon uspostavljanja ovog praznika. Nakon
razorenja Hrama 70. godine naSe ere, njegovo svetkovanje je
radikalno izmenjeno. Praznik je trebalo da se sacuva u ovoj
tragi¢noj situaciji. Nastavljanje obelezavanja Praznika Truba bilo je
obavljano u odsustvu Hrama i njegovog zrtvenog sistema. Kao
rezultat, sluzba u sinagogi je proSirena, nove tradicije su ubacene, a
akcenat je stavljen na druge stvari u pokusaju da se sacuva i pri-
lagodi svetkovanje ovog praznika ljudima koji su bili rasuti van
svoje domovine i bez prisustva Hrama.

Vreme nekadas$njeg Praznika Truba ukazivalo je na pocetak
civilne Nove godine u Izrailju. Nakon razorenja drugog Hrama 70.
godine naSe ere, dve proslave su postale nerazdvojno povezane.
Tokom vremena, Praznik Truba je uveliko zasenjen i umanjen od
strane jevrejske Nove godine, postajuci poznat kao Ro$ hasana
("Pocetak godine").

Vreme Praznika Truba. Praznik Truba se proslavlja na jesen.
Prema jevrejskom kalendaru, Praznik Truba se odvija prvog dana
meseca Tisrija, sedmog jevrejskom meseca (obi¢no sredina sem-
pembra do pocetak oktobra). Druga dva Izrailjska jesenja praznika
odvijaju se nekoliko dana kasnije: Dan Ociséenja 10. Tisrija, i
Praznik Senica koji po€inje 15. Tisrija.

Prema Bibliji, Praznik Truba bio je proslavljan kao jednodnevni
praznik. U dijaspori (jevrejski narod koji zivi van Izraela) mnogi
praznici su bili, i jo§ uvek se, praznuju dodatnog dana. Razlog lezi
u nesigurnosti vezanoj za kalendar. Pocetak svakog jevrejskom
meseca prvobitno je zavisio od uocavanja Mladine. Precizno
odredivanje Mladine nije uvek bilo lako zbog oblaka ili nedostatka
svedoka. Praznik Truba uveliko sadrzi ovaj problem posto on pada
prvog dana u mesecu. Zbog toga sto je Mladinu nekada bilo tesko
utvrditi od strane jevrejske zajednice, deSavalo se da je Praznik vec
bio poceo. Da b1l umanjili Sanse za greSkom, Praznik Truba se
proslavljao dva dana, Sto predstavlja tradiciju koja i danas postoji u
Izraelu.

Zapis o Prazniku Truba. Biblijski zapis o svetkovanju Prazniku
Truba nije ni dug ni komplikovan. Izrailju je jednostavno bilo
zapovedeno da obeleZava taj dan trubljenjem truba i drZzanjem tog
dana kao Sabata, uzrdZavanjem od posla (3. Mojsijeva 23,23-25; 4.
Mojsijeva 29,1).

Biblijski zapis u pogledu Zrtava u Hramu takode je jasan (4.
Mojsijeva 29,2-6). Posebne zrtve paljenice bile su prinoSene na
Praznik Truba, koje su sacinjavale jedno tele, ovan i sedam jaganja-
ca. Takode je i jedan jarac bio prinoSen kao Zrtva za greh. Ove Zrtve
su bile toga dana dodate Zrtvama svagdasnjim, koje su se prinosile
svakodnevno (4. Mojsijeva 28,1-8), i onima koje su se prinosile za
Mladinu (4. Mojsijeva 28,11-15).

Istinsko svetkovanje Praznika Truba zapisano je samo jednom u
Bibliji. Jezdra, koji je bio pisar, spominje da je Praznik Truba bio
svetkovan kada je oltar u Hramu bio obnovljen, i Zrtve ponovo
uspostavljene od strane onih koji su se vratili iz vavilonskog ropstva
(Jezdra 3,1-6). Nemija je zabelezio da se ozivljavanje ovog praznika
takode odigralo u Izrailju kada je Jezdra ponovio narodu Bozji
zakon (Nemija 7,73-8,13).

Vaznost Praznika Truba. U vezi sa Mladinom, Praznik Truba je
jedinstven. To je jedini jevrejski praznik koji se odvija prvog dana u
mesecu, na Mladinu, kada je mesec taman i predstavljen malim

tankim srpom. Svi drugi jevrejski pranici odvijaju se kasnije tokom
svojih meseci kada je Mesec sjajan.

Kao i sedmi dan i sedma godina je sveta prema Mojsijevom
zakonu (2. Mojsijeva 20,8-10; 3. Mojsijeva 25,4), a mesec Tisri je
takode sedmi mesec. Znacajno je da se Praznik Truba odvija kao
prvi Sabat u mesecu u kojem se odvijaju sva tri izrailjska jesenja
praznika. U starom Izrailju, Mladina je normalno bila objavljivana
kratkim piskom trube, ali Mladina sedmog meseca bila je
obelezavana dugim piskom, naglasavajuéi njenu svecanost i jedin-
stvenost medu mesecima.

Instrument za Praznik Truba

Tipovi Truba. Vecina prevoda Biblije ne razlikuje jasno razlicite
tipove jevrejskih truba. Hacocera je bila metalna truba koja se Sirila
na kraju. Bog je zapovedio sinovima Izrailjevim da upotrebljavaju
dve srebrne trube koje su trebale "kovane da budu" (4. Mojsijeva
10,1-2). Svestenici su duvali u ove srebrne trube nad Zrtvama za
spomen pred Gospodom (4. Mojsijeva 10,10). Prilikom osveéenja
Hrama, u dane Solomona, brojne srebrne trube trubile su u Hramu
sacinjavajuci veliki orkestar od 120 truba (2. Dnevnika 5,12). Prema
Josifu Flaviju, jevrejskom istoricaru, sveStenici su takode duvali u
svoje trube iz jugozapadnog ugla Hrama kada su objavljivali
pocetak i kraj svakog Sabata.

Druga jevrejska truba, sofar, bila je zakrivljena truba napravlje-
na od ovnujskog roga. U jevrejskom jeziku, Sofar ("truba od ovnu-
jskog roga") je jasno bila razlikovana od trube keren, koja je bila
"truba od Zivotinje", koja nije bila kori§¢ena kao muzicki instru-
ment. Trube napravljene od kravljeg roga bile su odbacene kao
opomena zbog izrailjskog idolopoklonickog oboZavanja zlatnog
teleta u pustinji. Ovnujski rog je posmatran kao predivna uspome-
na na BoZje izbavljenje Isaka uz pomo¢ ovna koji je svojim rogovi-
ma bio zapleten u Zbunju.

Kada Biblija opisuje 1. Tisri kao "Dan trubni” i "Spomen trub-
ni", tip trube za Praznik Truba se posebno ne identifikuje. Skoro bez
izuzetka, istorijski zapisi i rabinska tradicija oznacavaju Sofar
("ovnujski rog"), a ne srebrne trube svestenika, kao glavni instru-
ment koji se koristio u Bibliji.

Mozda je glavni razlog za odabiranje ovnujskog roga bio u pro-
ceduri najave Jubilarne godine. Biblija opisuje Sofar ("ovnujski
rog"), a ne trubu napravljenu od odredenog metala, kao trubu u
koju se trubilo na Dan o¢is¢enja (3. Mojsijeva 25,9). Svake pedesete
godine, truba Sofar je objavljivala dolazak Jubilarne godine u kojoj
su robovi bili oslobodeni, a zemlja je ostavljena da se odmara od
poljoprivrednih aktivnosti. Danasnji obic¢aj duvanja u trubu Sofar,
na kraju Dana ociS¢enja, sacuvao je ovu staru zapovest iako se
Jubilarne godine ve¢ dugo ne ra¢unaju.

Naclini trubljenja. Nakon razorenja Hrama, nastala je velika
rasprava medu rabinima u pogledu trubljenja u Sofar, posto Biblija
ne opisuje eksplicitno nacin na koji je trebalo da se trubi. Postignut
je kompromis koji omogucéava sye nacine. Tekia predstavlja
dugacko, nezavijajue trubljenje. Sevarim predstavlja tri kratka,
isprekidana piska. Terua zabeleZen u Bibliji predstavlja devetodel-
ni stakato zvuk koji podse€a na jecanje. Sve ukupno, formiran je
sledeci obrazac za trubljenje u Sofar: dugi pisak (tekia) - tri kratka
piska (Sevarim) - devet stakato piska (terua) - jedan dugi pisak
(tekia).

Nacini koriS¢enja. Odvojeno od ceremonije Zrtvovanja, trube su
imale nekoliko osnovnih kori§éenja u Izrailju: one su sazivale zbor
pred Gospodom (4. Mojsijeva 10,2-4) i pozivale na vojsku (4.
Mojsijeva 10,9; Sudije 3,27; 7,19-22; Nemija 4,18-22; Jezekilj 33,3-
6). Truba Sofar je takode objavljivala krunisanje novog cara kao $to
je to bio slucaj sa Solomunom (1. Carevima 1,34.39), Jujem (2.
Carevima 9,13), Joasom (2. carevima 11,12-14) i Avesalomom (2.
Samuilova 15,10).

SluZba na Praznik Truba

U danima izrailjskog Hrama, srebrne trube su trubile prilikom
prinoSenja Zrtava paljenica i Zrtava zahvalnih. To je bilo u skladu sa
Mojsijevim naredenjem: "Trubite u trube prinose¢i Zrtve svoje pa-
Jjenice i Zrtve svoje zahvalne" (4. Mojsijev 10,10). Kada su Zrtve bile
uzete i prinete na oltar (e), srebrne trube su trubile od strane
svestenika, $to je potvrdeno i u Bibliji (2. Dnevnika 29,27-28) i od
strane Josifa Flavija (Antiquities of the Jews 3.12.6).

Na Praznik Truba, joS jedan svestenik je bio prisutan da trubi u
trubu Sofar. On je stajao u nizu sveStenika sa srebrnim trubama
okrenutih prema oltaru. Truba Sofar je trubila dugo, zadrzavajuéi
pisak, dok su srebrne trube trubile kratko u vezi sa svagdasnjom
Zrtvom.

Vise od stotinu svestenika sluzilo je na Praznik Truba, a koji su
inace sluzili tokom jutra, veceri, mladine i praznickih svecanosti.
Kada je praznicki prinos od vina bio izliven na oltar, levitski hor je
otpevao psalam 81, psalam Praznika Truba: "Trubite o mijeni u
trubu, o uStapu radi praznika naSega. Jer je takav zakon u Izrailja,
naredba od Boga Jakovljeva" (Psalam 81,3-4).



Buduce ispunjenje

Kao i drugi praznici u Izrailju, Praznik Truba sadrzi u sebi vaznu
proro¢ku poruku. Medutim, ovaj sveti dan ne ukazuje na dogadaje
iz proSlosti, ve¢ oslikava buduce dogadaje. Praznik Truba oslikava
prvi naredni dogadaj po izrailjskom prorockom kalendaru. Cetiri
izrailjska prolecna praznika (Pasha, Beskvasni hlebovi, Prvine i
Sedmice) su se ispunila prilikom prvog dolaska Mesije. Tti izrailj-
ska jesenja praznika (Trube, Dan oci$¢enja i Senice) ispuniée se pri-
likom Njegovog drugog dolaska. Stari rabini su imali slican pogled:
"U mesecu Nisanu (na Pashu), naSi preci su bili otkupljeni, a u
mesecu Tisriju (Praznik Truba), doci ¢e do otkupljenja u vremenu
koje dolazi".

Izrailjski tamni dan. Praznik Truba je "izrailjski tamni dan". On
se odvija na Mladinu, kada je glavni izvor svetla na nebu zatamnjen.
Izrailjski proroci su viSe puta upozoravali na dolaze¢i dan suda. Oni
su ga nazivali "Dan Gospodnji", i opisivali kao strasan period vre-
mena na kraju istorije ovog sveta, kada ¢e Gospod izliti svoj ognjeni
sud.

Prorok Amos je govorio o tom mracnom danu: "Tesko onima
koji zele dan Gospodnji! Sta ¢e vam dan Gospodnji? Tada je mrak,
a ne videlo. Kao da bi ko bezao od lava pa bi ga sreo medved; ili kao
da bi ko doSao u kucu i naslonio se rukom na zid, pa bi ga zmija
ujela. Nije li dan Gospodnji mrak, a ne videlo, i tama bez svetlosti?"
(Amos 5,18-20)

Jevrejski prorok Sofonija zapisao je pretece upozorenje: "Blizu
je veliki dan Gospodnji ... Taj je dan, dan kada ¢e biti gnev, dan kada
e biti tuga i muka, dan kada ¢e biti pustoSenje i zatiranje, dan kada
¢e biti mrak i tama, dan kada ¢e biti oblak i magla. Dan kada ¢e biti
trubljenje..." (Sofonija 1,14-16)

Kao §to zatamnjenost meseca na noénom nebu objavljuje
Praznik Truba, isto tako ¢e nebesa biti zatamnjena od strane Boga
kada dode Dan Gospodnji. Prorok Joil to opisuje: "Sunce e se
pretvoriti u tamu i mesec u krv pre nego Sto dode veliki i strasni dan
Gospodnji" (Joil 2,31; videti takode: Isaija 13,9.10; 34,4.8; Joil 3,15;
Dela 2,20).

Apostol Jovan takode opisuje kosmicki poremecaj i tamu koja
¢e najaviti Dan Gospodnji: "I videh kad otvori Sesti pecat, i gle,
zatrese se zemlja vrlo, i sunce posta crno kao vreca od kostreti, i
mesec posta kao krv, i zvezde nebeske padoSe na zemlju ... Jer dode
veliki dan gneva Njegova, i ko moze ostati?" (Otkrivenje 6,12-17).

Dolazi dan kada ¢e Gospod ugasiti prirodne izvore svetlosti na
nebu. On ¢e izliti svoj gnev sa nepopustljivom silinom na ovaj zli
svet, kada se Mesija bude vratio da uspostavi svoje carstvo. To ¢e
biti najtamniji izrailjski dan, njegov "Dan strahopostovanja", kada
¢e ga Bog pripremiti za pokajanje pred nastupajuci Dan ociS¢enja.

Poslednja truba. Biblija cesto govori o ljudima i andelima koji
trube u trube, ali samo dva puta je zapisano da Bog trubi u trubu.
U oba slucaja to je truba Sofar.

Prvi put to je bilo na planini Sinaj kada se sam Gospod pojavio
sa Neba u nameri da uspostavi zavet sa svojim narodom (Stari
zavet). Slava Gospodnja se spustila u snaznoj oluji i uz zvuk trube:
"A gora se Sinajska sva dimljaSe, jer side na nju Gospod u ognju ...
I truba sve jace trubljase, i Mojsije govorase, a Bog mu odgovarase
glasom. I Gospod side na goru Sinajsku" (2. Mojsijeva 19,18-20).

Poslednji put kada ¢e Gospod trubiti u trubu bice prilikom
povratka Mesije. Gospod ¢e joS jednom siéi sa neba u vihoru, na
oblaku Njegove ognjene slave, i uz zvuk trube. Prorok Zaharija je
najavio: "I Gospod ¢e se pokazati nad njima, i strela ¢e Njegova
izaéi kao munja, i Gospod ¢e zatrubiti u trubu i poéi ¢e s vihorom
juznim" (Zaharija 9,14).

Stara jevrejska tradicija smatra da e se vaskrsenje iz smrti desi-
ti na Praznik Truba. Prateéi tu tradiciju, jevrejski nadgrobni
spomenici su ¢esto imali ugravirane Sofar trube.

Oba ova velika dogadaja - BoZja poslednja truba i vaskrsenje
pravednih - blisko je povezano sa izbavjenjem Crkve u Novom zave-
tu. Pavle otkriva: "Evo vam kazujem tajnu: Jer svi neCemo pomreti,
a svi ¢emo se pretvoriti. Ujedanput, u trenutku oka, u poslednjoj
trubi. Jer ¢e zatrubiti i mrtvi ¢e ustati neraspadljivi, i mi ¢emo se
pretvoriti" (1. Korin¢anima 15,51-52).

U drugom pismu, Pavle opisuje povratak Gospodnji: "Jer ée
sam Gospod sa zapovescu, s glasom arhandelovim, i s trubom
BoZjom sii s neba, 1 mrtvi u Hristu vaskrsnuce najpre. A potom mi
Zivi koji smo ostali, zajedno s njima bi¢emo uzeti u oblake na susret
Gospodu na nebo, 1 tako ¢emo svagda s Gospodom biti" (1.
Solunjanima 4,16-17).

Dolazi dan kada ¢e Gospod, koji sedi na Nebeskom prestolu,
si¢i u ognjenom oblaku svoje slave. Isus to opisuje kao svoj "dolazak
na oblacima nebeskih sa silom i slavom velikom" (Matej 24,30).
Bozja poslednja truba Ce zatrubiti i Dan Gospodnji ¢e otpoceti. Kao
i trube u starom Izrailju, Bozja poslednja truba ¢e imati viSestruku
svrhu. Prvo, ona ¢e okupiti fjude pred Gospodom u onome §to se
naziva "izbavljenje Crkve". Pravedni e biti izbavljeni od "gneva koji
¢e doci" (1. Solunjanima 1,10), posto ¢e ih Gospod izostaviti od
gneva (1. Solunjanima 5,9). Mrtvi pravedni ¢e biti vaskrsnuti, a Zivi
e biti prikupljeni "od Cetiri vetra" (Matej 24,31). Drugo, poslednja

truba Ce biti zvuk BoZjeg ratnog poklica protiv Sotone i ovog zlog
sveta kada nastupi "veliki dan gneva Njegova" (Otkrivenje 6,17). To
¢e biti dan kada Ce biti prekinuta ljudska pobuna. Konacno, posled-
nja truba ¢e najaviti dolazak i krunisanje Mesije, jer ¢e On sam "biti
uzviSen u onaj dan" (Isaija 2,17).

Primena

Potpuno pokajanje Izrailja jeste preduslov za povratak Mesije.
Pokajanje Izrailja je jedan og glavnih ciljeva Dana Gospodnjeg. Car
Izrailja se nece njemu vratiti dok se on ne pripremi da ga doceka.
Stari rabini su pravilno razumeli proroc¢anstva kada su kazali: "Kada
bi se Izrailj iskreno pokajao samo u toku jednog dana, on bi bio
otkupljen, 1 Mesija od loze Davidove bi dosao" (Rabinska Pesma
nad pesmama 5,2).

Tragi¢no je da ¢e nepokajani Izrailj (zajedno sa neznabo$cima)
pretrpeti silinu Bozjeg gneva pre nego Sto bude rekao: "Blagosloven
koji ide u ime Gospodnje" (Psalam 118,26, Matej 23,39).

Ali koncept pokajanja je daleko vaZniji u razumevanju BoZje
Redi, nego njegova povezanost sa proroCanstvima. Pokajanje se
zahteva od svih ljudi. Pokajanje je princip Zivota i smrti u Bibliji:
"Koja dusa zgresi ona ¢e umreti ... Ako li bi se bezboZznik obratio od
svih grehova svojih ... doista ¢e ziveti" (Jezekilj 18,20-21).

Poznato kao tesuva na jevrejskom, pokajanje doslovno znaci
"povratak"; to jest, povratak Bogu. Ono ukljucuje preokret u
duhovnom smeru i podrazumeva dve aktivnosti.

Sa jedne strane, pokajanje zahteva da se pojedinac odvrati od
greha odbacujudi ga. Svemocni poziva: "Obratite se i prodite se svih
greha svojih, 1 ne¢e vam bezakonje biti na spoticanje. Odbacite od
sebe sva bezakonja koja Ciniste" (Jezekilj 18,30-31).

Sa druge strane, pokajanje zahteva da se pojedinac obrati Bogu
prihvatanjem kompletne istine o Njemu i Njegovom Otkupitelju,
Mesiji. Car David je zapisao: "PoStujte Sina, da se ne razgnevi, i vi
ne izginete na putu svome, jer ¢e se gnev Njegov brzo razgoreti.
Blago svima koji se u Njega uzdaju!" (Psalam 2,12)

To je isti Onaj veliki Car nad celom zemljom pred kojim ce se
"pokloniti svako koleno" i "zaklinjati se svaki jezik" (Isaija 45,23).
Ne postoji drugi put dolaska Bogu.

Dolazi dan kada ¢e Mesija Car dodi. Isus ¢e se vratiti u
Jerusalim. On ¢e vladati nad celom zemljom. On ¢e vladati zauvek,
bas kao S§to su proroci prorekli. Ali nece svi uéi u Njegovo slavno
carstvo. Kada Otkupitelj bude dosao na Sion, On ¢e doci "k onima
koji se obracaju od greha" (Isaija 59,20) i ka onima koji se "uzdaju
u Njega" (Psalam 2,12).

Rabi Eliezer, jedan od starih Izraelskih rabina, kazao je:
"Pokajte se onog dana pre nego S$to umrete." Njegovi prisutni
ucenici su zapitali: "Ali kako ¢emo znati kog dana ¢emo umreti?"
Rabin je odgovorio: "Zato je najbolje da se pokajete danas." Ideja
je, naravno, da ljudi ne znaju kada ¢e umreti; zato bi ¢ovek trebalo
da se pokaje Sto pre. Poziv Biblije je veoma jasan. Danas je dan
pokajanja. Mi ne znamo broj naSih dana niti dan kada ¢e se izliti
Njegov gnev. Mi bismo Njega trebali traziti danas dok su vrata
pokajanja joS uvek otvorena, kako je prorok naglasio:

"Trazite Gospoda dok se mozZe naci, prizivajte ga dokle je blizu"
(Isaija 55,6).

DAN OCISCENJA
Dan koji se u Izrailju obelezava sa najvie strahopoStovanja,

poznat kao Jom kipur ili "Dan ocis¢enja", jeste sveprisutna tema
koja se provlaci kroz biblijski tekst. Tri i po hiljade godina nakon
svog bozanskog uspostavljanja, Dan ociS¢enja jo§ uvek ima veliki
uticaj na kulturu i nacin Zivota u Izrailju. Ali je od veée vaznosti da

Dan ocis¢enja nudi potrebnu pozadinu za razumevanje veliCine
Mesijine Zrtve za greh i sigurnosti Bozjeg naroda danas.

Biblijski stav

Znacenje Dana oci§€enja. "Dan ociséenja" je prevod jevrejskog
termina Jom kipur. Za mnoge, medutim, re¢ "oci§¢enje" je nejasno,
i baca malo svetla na znacenje praznika. Re¢ kipur je od jevrejske
re¢i kafar §to znaci "pokriti". Dakle, re¢ "ociS¢enje" jednostavno
znadi pokrivanje.

Na Dan ociSéenja se vrsilo oc¢iS¢enje (pokrivanje) greha iz pred-
hodne godine. OciSéenje ili pokrivanje obavljalo se pomocu krvne
Zrtve nevine zivotinje. Gospod je zapovedio: "Jer je dusa telu u krvi,
a ja sam vam je odredio za oltar da se Ciste duse vase, jer je krv Sto
dusu ocis¢ava" (3. Mojsijeva 17,11).

Vreme Dana o€iS¢enja. Dan ocCiS¢enja, Izrailjski Sesti, bozanski
uspostavljen, sveti dan, odvija se u jesen. Prema jevrejskom kalen-
daru, on pada 10. Ti8rija, sedmog jevrejskog meseca, koji grubo
odgovara septembru ili oktobru. On se proslavljao izmedu dva
druga velika biblijska praznika: Praznika truba (poznatom danas
kao Ros hasana), koji se odvija 1. Tisrija, i Praznika senica, koji
pocinje 15. Tisrija.

Zapis o Danu o¢i$éenja. Tri odvojena teksta beleze biblijski opis
Dana oci$¢enja. Bozanske instrukije bile su date za prvosvestenika



(3. Mojsijeva 16. poglavlje), za narod (3. Mojsijeva 23,26-32) i za
zrtve (4. Mojsijeva 29,7-11).

VaZnost Dana ofi§¢enja. Dan ociS¢enja je najsvecaniji dan u
godini za narod Izrailja. On je bio Cesto oznacavan kao "Dan". Dan
ociséenja je bio odreden od strane Gospoda kao dan u kojem "Cete
muciti duse svoje" (3. Mojsijeva 23,27.32). Prema definiciji, to je
shvaceno da znaci "postiti" (Jezdra 8,21). To je bio dan posvecen
postu i pokajanju za grehe tokom prosle godine. Dan ociS¢enja nije
bio jedini post u judaizmu, ali je bio jedini post uspostavljen u
Biblyji. Izrailjac koji bi propustio da posveti sebe postu i pokajanju
na Dan ociS¢enja bio je "istrebljen iz naroda svojega" (3. Mojsijeva
23,29). Dan ociséenja je takode bio dan zabrane za bilo koji oblik
posla. Oni koji su takode odbili da to postuju bili su osudeni na smrt
(3. Mojsijeva 23,30).

Dan ociS¢enja je takode bio veoma svecan dan za svestenstvo u
Izrailju. Jedino tog narocitog dana u godini bilo je dopusteno
prvosvesteniku da ude u Svetinju nad svetinjama u Hramu 1 dode u
prisustvo Bozje slave. Da bi to ucinio, prvosvestenik je trebalo da
obuce sveto odelo izatkano od belog lana, umesto svog normalno
obojenog odela obloZenim sa zlatnim grudnim oklopom. Svoje
laneno odelo je nosio samo tog dana i nikada vise.

Svefanost Dana ociséenja je dalje bila naglasena pove¢anjem
broja Zzivotinjskih Zrtvi. Osim regularne, svakodnevne Zrtve pa-
ljenice sa svojim prinosima od Zitarica i grozdanog soka, dodatne
zrtve paljenice su bile prinoSene. Te dodatne Zrtve su ukljucivale
tele, ovna i sedam jaganjaca za narod, i ovna za sveStenstvo (4.
Mojsijeva 29,7-11).

SluZba na Dan ociS¢enja

Priprema. Bilo je apsolutno presudno za narod da njegov
prvosvestenik ne postane nepaznjom necist i tako bude diskvali-
fikovan u pripremi za sluzbu na Dan ociS¢enja. Da bi se zaStitio od
te opasne mogucénosti, prvosvestenik je odlazio od kuce sedam dana
pre Dana ocis¢enja i ostajao je u odeljenju za prvosveStenika unutar
Hrama. Tokom te sedmice, prvosvestenik je dva puta prosipao
pepeo od crvene junice da bi izbegao mogucnost da postane necist
usled dodirivanja mrtvog tela. To je bio normalan proces ¢iS¢enja
zbog ceremonijalnog prljanja (4. Mojsijeva 19,1-10).

Bila je, takode, pripremljena zamena za prvosveStenika u
slu¢aju da bi on umro ili, uprkos svim predostroZnostima, ako bi
postao necist. Ova zamena je obi¢no bila predstavljena slede¢im
covekom u liniji za prvosvestenicku sluzbu i, kao takvim, najuticaj-
nijim pojedincem u Hramu nakon prvosvestenika. On je bio vojvo-
da crkveni (Dela 4,1; 5,24.26) i izvr$avao je direktna naredenja od
¢uvara u Hramu (Levita koji su pazili na sve stvari u Hramu, ispu-
njavajuci Mojsijev zakon).

Prvosvestenik nije pripremao sluzbu u Hramu na uobicajen
nacin, ve¢ je tokom sedmice koja je uvodila u Dan oc¢i$¢enja on sam
rukovao sa Zrtvama. Svi aspekti njegove sluzbe za dolaze¢i sveti dan
bili su verno ispunjeni, bilo da je to Skropljenje krvlju sa palcem i
kaziprstom, paljenje tamjana, paljenje menore (sedmokrakog
sveénjaka), ili isprobavanje svojih pokreta kroz Hram. Tu nije
moglo biti greski, ili bi rezultat bila velika katastrofa i ponizenje za
narod - izrailjske Zrtve bi bile odbacene, ostavljajuci grehe naroda
nepokrivenim.

Jutarnja sluZba. Mada jevrejski dan pocinje zalaskom sunca,
sluzba u Hramu na Dan ociS¢enja nije pocinjala do svanuca
sledeceg jutra. Pepeo na oltaru bio je ociS¢en, i Cetiri vatre, umesto
normalno tri, bile su upaljene da bi u¢inile ovaj dan posebnim.

Bilo kog drugog dana, prvosvestenik je samo prao ruke i noge
sa vodom u sveSteni¢kom lavoru (a) pre pripreme za svoju sluzbu.
Na Dan Oc¢iSéenja, on se potpuno uronjavao u posebnu zlatnu kadu
(b) blizu Odelenja za sveStenike. To je obavljano iza velike lanene
zavese koja je otkrivala prisutnima samo senku njegovih pokreta.
To je bila potvrda da nije bilo promene u potrebnoj proceduri.

Prvosvestenik je obukao svoje pozlaéeno odelo sa velikom
paznjom. Njegova velicanstvena purpurna odora imala je na rubovi-
ma male zlatne zvonci¢e tako da je narod mogao cuti njegove
pokrete. U gornjem delu ovog odela, on je nosio zlatni grudni oklop
koji je bio opremljen sa 12 odabranih kamenova - stalno podsecéanje
da je on predstavnik 12 plemena Izrailja pred istinitim i Zivim
Bogom.

Nakon oblacenja, prvosveStenik je oprao svoje ruke i noge
pripremajudi se za regularnu dnevnu sluzbu. ZavrSavaju¢i jutarnju
sluzbu, prvosvestenik se vracao u odelenje sa kadom (b) da bi se
presvukao u svoje belo laneno odelo za Dan ociS¢enja. Pet puta
tokom dana on se presvlacio, i pet puta je ponavljao istu proceduru
¢iS¢enja. Svaki put, on je prao svoje ruke i noge, svlacio svoje odelo,
potpuno uronjavao svoje telo, oblacio drugo odelo, i prao svoje
ruke i noge po drugi put.

Poslepodnevna sluzba. Poslepodnevna sluzba u Hramu bila je
glavni deo obelezavanja Dana oci§¢enja. Kroz Zrtve u toj sluzbi,
¢injeno je ociséenje za grehe sveStenstva i naroda Izrailja tokom
prethodne godine.

Ispovedanje prvosveStenika. Prvosvestenik je zapocinjao posle-
podnevnu sluzbu odlazenjem u Odelenje za sveStenike gde ga je
¢ekalo mlado tele (c) izmedu oltara i trema u Hramu. Posto je ovo
tele bilo Zrtva za greh za prvosvestenika i sveStenstvo, ceremonija se
odvijala u blizini Hrama gde su svestenici sluzili. Prvosvestenik je
polagao svoje ruke na glavu mladog teleta (ili "junca", u drugim pre-
vodima) kao znak identifikacije sa njim kao svojom zamenom, i
ispovedao je svoje grehe. Tri puta tokom ispovedanja, on je izgo-
varao zavetno ime Gospodnje (Jahve). [Prema jevrejskom
usmenom zakonu, ovo sveto ime je bilo zabranjeno da se izgovara
u bilo kojoj drugoj prilici da ne bi bilo izgovoreno uzalud (2.
Mojsijeva 20,7), usled pogreSnog izgovaranja ili zloupotrebom.]
Svaki put kada je ovo ime bilo izgovarano od strane prvosvestenika,
narod i sveStenici su se poklanjali i izgovarali: "Neka je
blagosloveno Njegovo ime, Cije je slavno carstvo zauvek!"

Dva jarca. Prvosvestenik je zatim u pratnji dva svestenika dosao
do isto¢ne strane oltara (e). Sa njegove desne strane bio je zamenik
prvosvestenika (svestenik odreden da zauzme njegovo mesto u
slu¢aju da on nije bio u stanju da obavi svoje duznosti). Sa njegove
leve strane, bio je pracen od glavnog sveStenika iz grupe svestenika
odredenih da sluze te sedmice. Uglavnom, sveStenstvo je bilo
podeljeno u 24 reda svestenika, od kojih je svaki red sluzio tokom
jednog perioda po utvrdenom kruznom ciklusu (1. Carevima 24,1-

Tu su bila postavljena dva jarca, jedan pored drugog, u isceki-
vanju prvosvestenika. Oni su bili identi¢ni po veli¢ini, boji i ceni.
Oni su bili okrenuti prema Hramu i gledali su u prvosvestenika i
njegovu pratnju kako se priblizavaju.

Dva zlatna Zreba (kocke) bila su stavljena unutar zlatnog suda
koji je stajao u blizini kamenog trotoara. Na jednom je pisalo "za
Gospoda", a na drugom "za Azazela". Prvosvestenik je protresao
ovaj sud, i ne gledajuéi uzeo po jedan Zreb u svaku ruku. Kako je on
drzao zrebove u rukama okrenutim prema jarcima i tako odredivao
ishod, izjavio je za njih da su "Zrtva za greh Gospodu". Ova dva jarca
bila su posmatrana kao jedna jedina zrtva.

Jarac na koga je pao Zreb "za Azazela", bio je odmah oznacen
tamnocrvenom trakom od vune koja je bila vezana za jedan od nje-
govih rogova. On je onda bio okrenut prema narodu, ¢iji ¢e gresi
kasnije biti preneseni na njegovu glavu.

Postoje odredena neslaganja po pitanju ta¢nog znacenja reci
Azazel. Neki smatraju da ona predstavlja Sotonu, jer je po jevrej-
skoj tradiciji Azazel bilo ime za palog andela. Medutim, vecina
teologa veruje da je ova rec izvedena od jevrejske reci azel koja u
sebi nosi ideju "bekstva". Ovaj pravac miSljenja ucinio je da je ovaj
jarac nazvan "jarac bekstva" posto je on trenutno izbegavao smrt 1
bio odvoden u pustinju.

Jarac oznacen "za Gospoda" bio je okrenut prema velikom
kamenom oltaru, mestu gde ¢e uskoro biti Zrtvovan kao Zrtva za
greh,

Zrtva za greh za sveStenstvo. Prvosvestenik se okretao ka
mladom teletu (c) po drugi put i postavljao svoje ruke na njegovu
glavu. Ovog puta on je ispovedao grehe svestenstva, dok je pre toga
trebao da ispovedi samo svoje grehe nad njegovom glavom.

Tele je onda zaklano od strane prvosvestenika i njegova krv je
bila sakupljena u zlatnu ¢iniju. Svestenik pored njega uzimao je ovu
¢iniju i imao zadatak da mesa ovu krv da se ne bi zgrusala.

Paljenje tamjana. Dalje, prvosvestenik je uzimao zlatnu kadio-
nicu (posudu sa zarom) i peo se uz strmu ravan do oltara (e). On je
pazljivo ispunjavao zlatnu kadionicu Zarom sa vatre koja je gorela
na oltaru. Onda je uzeo dve Sake tamjana i stavio ih u poseban zlat-
ni sud. Sa zlatnom kadionicom u svojoj desnoj ruci i tamjanom u
levoj, on se popeo u glavnu zgradu Hrama i uSao u Svetinju (f) gde
su se nalazili sedmokraki svec¢njak (menora), sto sa hlebovima i
kadioni oltar. U zadnjem delu svetinje on je zastao, da bi se
pripremio za prolazak kroz zavesu (debelo platno koje je odvajalo
Svetinju od Svetinje nad svetinjama). Kada je u$ao u Svetinju nad
svetinjama (g), bio je potpuno sam. Jedino je nezni narandZasti sjaj
gorenja Zara osvetljavao prostoriju.

Prvosvestenik je stavljao tamjan na zar i sacekao nekoliko
trenutaka dok mirisljavi oblak dima nije ispunio prostoriju, nakon
Cega se vracao nazad kroz debelu zavesu.

U Solomunovom Hramu, Kovceg zaveta se nalazio u Svetinji
nad svetinjama, a slava Gospodnja je pocivala iznad njega. Nakon
vavilonskog ropstva, Kov¢eg nije nikada pronaden. Svetinja nad
svetinjama je ostala prazna prostorija sa samo jednim kamenom
(zvanim "kamenom temeljcem") koji se izdizao tri prsta u visinu od
patosa (oko 6 cm).

Prskanje krvlju. Prvosvestenik je onda uzimao zlatnu posudu sa
krvlju teleta i vracao se u Svetinju nad svetinjama (g). PaZljivo je
poprskao krv ispred Kovcega zaveta. On je prskao jedanput prema
gore i sedam puta prema dole, kao da je koristio bi¢. Sve vreme je
naglas brojao da ne bi napravio gresku. On je onda izlazio iz
Svetinje nad svetinjama i ostavljao posudu na zlatni stalak.

Prvosvestenik je onda izasao iz Svetinje i doSao u Odelenje za
svestenike (c) da bi zaklao jarca koji je bio odreden za Gospoda. On



je sakupio njegovu krv u zlatnu posudu i uSao u Svetinju nad sve-
tinjama po treci put, prskajuci krvlju jarca na isti nacin kao u slucaju
teleta.

Nakon toga, on je poprskao spoljni deo zavese sa krvlju teleta.
Onda je ponavaljao ovu proceduru sa krvlju jarca. Konacno, on je
prosuo ove dve posude zajedno i namazao krvlju rogove (istaknute
krajeve na svakom uglu) oltara (e) u dvoristu.

Jarac za Azazela. Paznja je onda bila usmerena na preostalog
jarca koji je stajao na poslepodnevnom suncu, nervozno tresuci svo-
jim uSima i gledajuéi u mnostvo. Prvosvestenik je stavio svoje ruke
na njegovu glavu i ispovedio grehe naroda nad njim. Ovaj jarac je
onda, od strane svestenika, izveden kroz istocna (glavna) vrata vise
od 15 kilometara u pustinju, i nikada vise nije viden.

U danima Drugog Hrama, ovaj jarac je o¢iglednobio bio ubijen,
jer on (nosedi grehe Izrailja) nije mogao da dode u naseljeno mesto.
Da bi se sprecila eventualna tragedija, ovaj jarac je bio odvoden do
litice stene i onda bacan u ambis od strane sveStenika.

Dok je jarac za Azazela bio odvoden u pustinju, a narod oceki-
vao vest da je to ucinjeno, poslepodnevna sluzba se nastavljala.
Prvosvestenik je zavrSavao sa Zrtvovanjem teleta i jarca na oltaru, i
njihovi preostali delovi bili su izneti van grada gde su spaljeni.

Tada se prvosvestenik obratio narodu. On je ¢itao tekstove o
Danu ociséenja iz 3. Knjige Mojsijeve i citirao tekstove iz 4. Knjige
Mojsijeve napamet, da bi se potvrdilo da su sve zapovesti adekvat-
no ispunjene.

Konacno, ostale Zrtve za Dan ociS¢enja bile su prinete.

I dok je toplo poslepodnevno sunce blistalo na zapadu,
prvosvestenik je ulazio u Svetinju nad svetinjama (g) poslednji put,
da bi uklonio kadionicu i posudu sa tamjanom. Onda se on okupao
po peti put u toku dana i preobukao u svoje zlatno odelo. Kako se
hladna jesenja no¢ brzo priblizavala, on je obavio regularnu
vecernju sluzbu u Hramu i tako priveo kraju Dan ociS¢enja.

Buduce ispunjenje

Kao i ostali jesenji praznici, Dan o€iS¢enja prorocki ukazuje na
buduéu aktivnost Mesije vezano za Izrailj. Ti dogadaji ¢e se desiti
na kraju istorije kada Mesija bude doSao da uspostavi svoj presto.

Pokajanje Izrailja. Jevrejski prorok Danilo je zapisao mnostvo
proroc¢kih dogadaja o Izrailju u svom izvestaju o "sedamdeset sed-
mica". Ove prorocke "sedmice", u istorijskoj perspektivi (a postoji i
buducéa perspektiva), predstavljaju periode od sedam godina,
umesto sedam dana. Mnogi biblijski tekstovi to potvrduju. Na
drugim mestima, poslednja polovina sedamdesete sedmice je
opisana kao 3,5 godine (Danilo 7,25; 12,7; Otkrivenje 12,14), ili 42
meseca (Otkrivenje 11,2; 13,5), ili 1260 dana (Otkrivenje 11,3;
12,6). Period od sedam godina veoma je blizak Izrailju zbog
Sabatne Godine.

Zajedno, ovih sedamdeset "sedmica" daju 490 godina (70 x 7
godina).

Danilo je predvideo da ¢e biti period od 69 sedmica (483 godi-
na) od kad "izade re¢ da se Jerusalim opet sazida do pomazanika
vojvode (Mesije)" (Danilo 9,25). On je prorekao da ¢e Mesija biti
ubijjen ("pogubljen", Danilo 9,26) posle 69. sedmice. Tih 69 sedmica
u Danilovom prorocanstvu su sada proSlost. One su zapocele kada
je persijski car Artakserks izdao zapovest da se Jerusalim ponovo
sazida (Jezdra 7,6-7; 9,9; Nemija 2,5) u 4. veku pre nase ere (pre
Hrista), i zavrSile se pre nego Sto je Mesija razapet od strane
Rimljana 31. godine nase ere.

Danilo je dalje prorekao da ¢e posle razapinjanja Mesije posto-
jati neodredeni vremenski period nakon §to istekne sedamdeseta
sedmica (poslednji period od sedam godina). Tokom tog perioda
vremena, neznabosci ¢e razoriti Jerusalim i Hram (Danilo 9,26). To
se ispunilo kada je Tit sa rimskom vojskom razorio Drugi Hram 70.
godine naSe ere. Osija je prorekao da ¢e se tokom tog perioda
Mesija vratiti na Nebo i ¢ekati do dana pokajanja Izrailja: "Otici ¢u
i vratiu se na svoje mesto dokle ne priznaju svoju krivicu i potraze
lice moje. Kad budu u nevolji, trazice me" (Osija 5,15).

U buducoj perspektivi, Danilovih sedamdeset sedmica je pred
nama. Biblija uci da ¢e ona zapoceti kada se uspostavi vladar ovog
zlog sveta na kraju istorije. U jevrejskoj teologiji on je poznat kao
Armilus. U hriS¢anskoj teologiji on je poznat kao Antihrist. U sre-
dini sedamdesete sedmice, on ¢e oskvrnuti Hram svojim prisustvom
i ukinuce Zrtveni sistem (Danilo 9,27; Matej 24,15; 2. Solunjanima
2,4). On ¢e progoniti Jevreje, naterajuci ih da pobegnu u pustinju:
"I bi¢e zalosno vreme, kakvoga nije bilo otkako je naroda do tada"
(Danilo 12,1; Jeremija 30,7; Otkrivenje 12,6).

Ali Gospod ¢e ustati u svom gnevu da izvr$i sud nad zlima.
Mesija ¢e se suprostaviti svojim neprijateljima i na kraju sedamde-
sete sedmice slomiti jaram ugnjetavanja neznaboZaca sa vrata
Izrailja (Psalam 2,9; Isaija 9,4). Tada e biti uspostavljen presto
Mesije, "i Gospod ¢e biti Car nad svom zemljom" (Zaharija 14,9;
Psalam 2,8).

Kada Mesija dode da uspostavi svoj presto, Izrailj ¢e gledati i
Njega (Isusa) kojega probodose, i pokajace se (Zaharija 12,10).
Gresi naroda bice izbrisali, i Gospod ¢e zauvek zaboraviti njihove

grehe (Isaija 43,25; Jeremija 31,34). Isaija je prorekao da ¢e se
narod duhovno roditi u jedan dan (Isaija 66,8; Rimljanima 11,26).
To ¢e biti prorocko ispunjenje izrailjskog Dana ocis¢enja kada
narod stane u pokajanju licem k licu pred svojim Mesijom na kraju
sedamdesete sedmice (Danilo 9,24).

Kovceg zaveta. Kovfeg Zaveta je blisko povezan sa Danom
ocis¢enja posto je prvosvestenik ulazio u Svetinju nad svetinjama
jedino na Dan ocis¢enja na bi poprskao krv nad njim. Kovceg
Zaveta je bio viden samo u izrailjskom danu pokajanja.

Kada je Solomunov Hram bio razoren od strane Vavilonjana,
godine 597. pre nase ere, KovCeg zaveta je nestao. On vise nikada
nije spomenut ponovo u Starom zavetu i nikada nije vra¢en u Drugi
Hram. Neki smatraju da je Kovceg bio sakriven da bi se sacuvao od
Vavilonjana, i to navodi na mnoge price u pogledu njegove navodne
lokacije. Neki veruju da je odnesen u Etiopiju, neki veruju da je
sakriven u pecini u Jordanu, drugi veruju da je sakriven na svetom
mestu ispod brda gde je bio Hram i da ceka izgradnju Treceg
Hrama. U konacnim analizama, ni Biblija ni istorija ne beleze Sta se
desilo sa Kovcegom.

Medutim, Biblija u¢i da su zemaljski Hram i predmeti u njemu
bili samo slika nebeskog Hrama (Jevrejima 9,23-24). Pravi Kovceg
zaveta postoji danas na Nebu. Veoma je znacajno da ¢e na kraju
sedamdesete sedmice nebeski Hram biti otvoren i Kovéeg zaveta ce
moc¢i da se vidi (Otkrivenje 11,19). To ¢e biti bududi Izrailjski Dan
ociscenja, jer ¢e narod pre toga jednodusno reci: "Hodite da se vra-
timo ka Gospodu" (Ostija 6,1).

Primena

Zahtev za krvlju. Krvna Zrtva je bila potrebna, prema Bibliji, i
veoma je povezana sa problemom greha. Otkupljuju¢a smrt
nevinog bila je neophodna zato $to je ociS¢enje (pokrivanje) greha
moglo biti ucinjeno jedino preko krvi (3. Mojsijeva 17,11). Novi
zavet takode kaze: "Bez proljeva krvi nema oproStenja" od greha
(Jevrejima 9,22). Taj koncept je nastavio da se iznosi od strane rabi-
na jedan vek nakon Isusa. U Talmudu, jevrejskom komentaru
verovanja i obiaja, stoji: "Nema ociS¢enja osim preko krvi" (Joma
5a). Resenje za problem greha je uvek povezan sa otkupljujuéim
prolivanjem krvi.

Biblija uci da je Bog - Bog apsolutne pravde. On ¢e uvek uciniti
ono S§to Njegova Cista pravda zahteva. Njegova pravda operise sa
dvojnim principom, da ¢e On osuditi neposlusnost (greh) i nagradi-
ti poslusnost (pravednost). On ne moze, i nece, da prede preko
greha. Prorok kaze: "Ciste su o¢i Tvoje da ne mozeS§ gledati zla, i
bezakonja ne moze§ gledati" (Avakum 1,13). Kazna za krSenje
Bozjeg zakona je smrt (prolivanje krvi). Njegova pravda to zahteva,
ali u svojoj milosti On je dao mogucénost zamene. To jest, za poje-
dinca koji se iskreno kaje, onaj koji je nevin moze posluZiti kao
zamena. Po§to "nema nikoga dobro da tvori, nema nijednoga"
(Psalam 14,3), Bog je zapovedio da se Zrtvuju jaganjci, junci i jarci
kao slika zaveta.

Stari i Novi zavet. Prorok Jeremija je prorekao Novi zavet koji
¢e Bog uspostaviti sa svojim narodom: "Evo idu dani, govori
Gospod, kad ¢u u€initi s domom Izrailjevim i s domom Judinim nov
zavet ... metnucu zavet svoj u njih, i na srcu njihovom napisacu ga, i
bi¢u im Bog i oni ¢e mi biti narod ... jer ¢u im oprostiti bezakonja
njihova i greha njihovih necu vise pominjati” (Jeremija 31,31-34).

Sigurnost. U trenutku kada neko prihvati Mesijinu Zrtvu na
krstu, pitanje greha je reSeno zauvek. To omogucava veliku
moguénost svakom ¢oveku danas da zna da Njegova Zrtva nije bila
samo savrSena i prihvacena od Boga, ve¢ je takode bila i dovoljna,
jednom za sve. Ne moZe biti vece sigurnosti od ove.

Mi ne treba da se pitamo svake godine da li su naSa imena
zapisana u Knjizi Zivota. Biblija nas uverava da mi mozemo znati da
imamo Zivot - ne samo u toku naredne godine, veé¢ za vecnost (1.
Jovanova 5,13).

Zakljucak

Godinu za godinom, zvuk ovnujskog roga poziva Izrailj na
pokajanje, iako danas nema ocis¢enja. Ne postoje krvne Zzrtve,
nema hrama, nema svestenstva, i nema ispunjavanja levitskih regu-
lativa.

U grudima mnogih ljudi postoji Zelja za pravim pokajanjem
pred Bogom. Ali ono se nikada nece posti¢i kroz ljudsku tradiciju.
Ono moze dodi jedino kroz prihvatanje velike Zrtve Isusa Hrista,
Jagnjeta Bozjeg.

Tekst Starog zaveta nam kaze da je Bog obezbedio da Mesija
bude Njegov "prinos za greh" (Isaija 53,10). On je danas jedina zrtva
za greh. Ako se Njegova zrtva odbaci, ostaje samo jedna jedina
tragina alternativa: ljudi moraju podneti kaznu za svoje vlastite
grehe. Ta kazna je smrt i ve¢no odvajanje od Boga (Isaija 59,2;
Rimljanima 6,23). Ali onima koji ga prihvate, On kaze: "I greha nji-
hovih vie necu pominjati" (Jeremija 31,34).



PRAZNIK SENICA

Sedmi i poslednji praznik dat Izrailju poznat je kao Sukot ili
"Praznik Senica". To je najradosniji od svih izrailjskih praznika. To
je takode najistaknutiji praznik, koji se ¢eS¢e spominje u Bibliji
nego bilo koji drugi praznik. Ovaj praznik je takode sluzio kao
istorijska pozadina vaznog ucenja Mesije, koje je zapisano u
Jevandelju po Jovanu, od 7. do 9. poglavlja.

Biblijski stav

Znadenje Praznika Senica. Praznik Senica je poznat pod naj-
manje dva imena u Bibliji. NajceS¢e je oznacen kao Sukot ili
"Senice". Re¢ "senica" oznacava kolibu ili Sator. Ovaj praznik je
dobio to ime na osnovu biblijskog zahteva da svi Izrailjci zive pod
Satorima ili u privremenim skloniStima tokom ovog praznika. To je
bilo godiSnje podsecanje na Bozju brigu tokom 40-godi$njeg borav-
ka u pustinji kada je Izrailj Ziveo u slicnim skloni§tima. Ovaj posled-
nji praznik u godini takode je poznat u Bibliji kao "Praznik zZetve"
(2. Mojsijeva 23,16; 34,22), jer je proslavljan nakon §to su svi usevi
bili poZnjeveni i prikupljeni.

Ovaj praznik je proslavljan sa velikom rado$¢u. Radost je bila
dvostruka - zbog uspomene na Bozju dobrotu iz proslosti 1 brigu
tokom njihovog boravka u pustinji, i zbog sadasnje Bozje dobrote i
brige u vezi sa zavrSetkom zZetve.

Vreme Praznika Senica. Praznik Senica pada u jesen. Prema
jevrejskom kalendaru on se odvija 15. TiSrija, sedmog meseca
(obicno krajem septembra do sredine oktobra), samo pet dana
nakon svecanog Dana ociscenja.

Praznik Senica traje sedam dana. Prvi dan i dan nakon Praznika
Senica (osmi dan, poznat kao Semini aceret) bili su sveti sabori, ili
Sabati (3. Mojsijeva 23,36.39). Kao takvi, nijedan posao nije bio
dozvoljen tim danima.

Zapis o Prazniku Senica. Tri teksta u Bibliji opisuju biblijski
pogled na Praznik Senica. Narod je Ziveo pod Satorima i radovao se
pred Gospodom sa granama u rukama (3. Mojsijeva 23,33-43).
Tada je bilo viSe dnevnih, zrtvenih prinosa (4. Mojsijeva 29,12-39
Sabatne godine, Zakon je bio javno ¢itan tokom Praznika Senica (5.
Mojsijeva 31,10-13).

Vaznost Praznika Senica. Zato $to je radost bila povezana sa
Praznikom Senica, on je postao najpoznatiji izrailjski praznik. On je
jednostavno oznacen kao "praznik" od strane starih rabina.

Vaznost Praznika Senica se takode vidi u njegovom ukljucenju
kao jednog od tri hodocCasna praznika. Tri puta tokom godine, svi
jevrejski musSkarci trebali su da se pojave pred Gospodom u Hramu
(Praznik Beskvasnih hlebova, Praznik Sedmica i Praznik Senica - 2.
Mojsijeva 23,17; 34,22-23; 5. Mojsijeva 16,16). Oni su bili poznati
kao hodocasni praznici jer su zahtevali dolazenje u Jerusalim.
Tokom Praznika Senica, narod je trebao da donese svoje desetke i
prinose u Hram, "da niko ne dode prazan pred Gospodom" (5.
Mojsijeva 16,16).

Dalji znacaj je viden u velikom broju potrebnih Zrtava tokom
sedmice praznika. Svakog dana jedan jarac, 14 jaganjaca, dva ovna
i viSe junaca (13 prvog dana, a svakog narednog dana po jedan
manje) bilo je prinoSeno u Hramu. Svaka od Zrtvi bila je prinoSena
sa svojim odgovarajucih jestivim prinosima (brasno i ulje) i prinosi-
ma za pice (grozdani sok). Sva 24 reda sveStenika ucestvovala su u
zrtvenoj sluzbi tokom sedmice.

U danima Hrama, Praznik Senica je bio posmatran sa velikim
strahopostovanjem, jer je na Praznik Senica Solomun odlucio da
izgradi novi Hram za Gospoda. Prilikom tog davnog proslavljanja
Praznika Senica (2. Dnevnika 5,3), slava Gospodnja se spustila sa
neba i upalila vatru na oltaru (e) i ispunila Svetinju nad svetinjama
(g) (1. Carevima 8, 2. Dnevnika 7,1-10).

Molitva na Praznik Senica. Praznik Senica se odvijao tokom
promene sezone u Izrailju i oznacava pocetak zimske kiSne sezone.
Neki se mogu iznenaditi kad ¢uju da Jerusalim prima toliko puno
padavina svake godine kao London. Glavna razlika je u tome da su
padavine u Jerusalimu u periodu od novembra do marta. Ove
osvezavajuce kiSe daju neophodnu vlaznost za obradivanje tla i
sejanje novih useva. Ako su iz odredenih razloga vremenske prilike
takve da nema padavina nekoliko sedmica, moze do¢i do kobne
oskudice u vodi koja bi se odrazila na useve u slede¢oj godini. Posto
je Praznik Senica proslavljan u tom vaznom trenutku kada su
padavine kiSe trebale da dostignu vrhunac, ova dva dogadaja su bila
nerazdvojivo povezana. Cak i danas, molitve za kiSu ostale su vazan
deo obelezavanja Praznika Senica.

SluZzba na Praznik Senica. U danima Hrama, na Praznik Senica
jevrejski hodocasnici su se sakupljali u Jerusalimu. Oni su dolazili iz
svakog sela u drzavi i iz mnogih stranih drzava, veoma cesto u
velikim karavanima zbog zastite. To je bilo ugodno putovanje uz
mnoS$tvo pesama duz puta.

Prilikom dolaska u Jerusalim, hodocasnici su usmerili svoje
snage na izgradnju kolibe za praznik. Poslepodne 14. Tisrija, hiljade
i hiljade lisnatih koliba formiralo je ulice i zauzimalo okolna polja i

brezuljke. Sve su bile precizno locirane unutar dnevnog putovanja
na Sabat (oko 700 metara) do Hrama.

Prilikom zalaska sunca, zvuk trube Sofar (ovnujskog roga) iz
Hrama objavio je pocetak praznika. Osecanje povecanog
uzbudenja spustalo se nad gradom kako je padao mrak. Mnostvo
svetlucavih logorskih vatri sijalo je na celom okolnom podrucju kao
mnostvo malih dragulja na izvezenom platnu. Kako se no¢ spustala,
mogli su se Cuti tihi razgovori i Saputanje koji su bili noSeni noénim
povetarcem.

Ceremonija prolivanja vode. Tokom Praznika Senica, sluzba u
Hramu je ukazivala na intenzivne padavine kiSe. Svakog jutra
tokom Praznika Senica, prolivanje vode (zrtveno izlivanje tec¢nosti)
¢injeno je pred Gospodom kao vizuelna molitva za kiSu.

Ubrzo nakon svanuca svakog jutra, dok su mnoge Zrtve bile
pripremljene, prvosveStenik se zajedno sa radosnom povorkom
muzicara i ljudi spuStao do Banje Siloamske. Prvosvestenik je nosio
zlatan bokal koji je bio u stanju da primi oko litar vode. On je
polagano spustao bokal u vodu i vracao ga nazad na Svetu Goru gde
je bio Hram.

U isto vreme, druga povorka je iSla dole do obliznje lokacije,
juzno od Jerusalima, koja se zvala "Moca", gde su vrbe kraj potoka
rasle u velikom izobilju. Ovde su oni uzimali duge, tanke Stapove i
odnosili ih u Hram. U Hramu, Stapovi su bili smeSteni na stranama
oltara tako da su njihovi vrhovi formirali pokriva¢ od nagnutih
grana iznad oltara.

U meduvremenu, prvosvestenik sa vodom iz Banje Siloamske je
u$ao na juzna vrata Hrama. Ona su bila poznata kao Vodena Vrata
(h) zbog ove ceremonije. Kada je usao, tri zvuka srebrnih truba ¢ulo
se u Hramu, a sveStenik je pri svakom zvuku ponavljao re¢i proro-
ka Isaije: "S radoScu cete crpsti vodu iz izvora ovoga spasenja”
(Isaija 12,3).

Prvosvestenik je polako iSao ka velikom kamenom oltaru (e) u
unutrasnjem delu Hrama i penjao se desnom stranom strme ravni.
Na vrhu, on se okrenuo na levo, gde su bila dva srebrna basena koja
su oticala do osnove oltara. Jedan je sluzio za regularne prinose od
pica (prolivanje grozdanog soka), a drugi za prolivanje vode tokom
ovog praznika.

Kada je prvosvestenik podigao zlatni bokal da izlije vodeni pri-
nos, narod je uzviknuo: "Podigni ruku!" Kao odgovor, prvosvestenik
je podigao svoju ruku jos viSe 1 izlio vodu, omoguéavajuéi narodu da
to vidi.

Kada je prvosvestenik izlio vodu pred Gospodom, prinos od
pica je istovremeno bio izlivan u drugi basen. Tri piska srebrnih
truba je odmah pratilo izlivanje, i oznacilo pocetak muzike u
Hramu. Narod je sluSao hor Levita koji je pevao Halel (to jest, zah-
valnost iz Psalama 113-118).

U odgovarajuée vreme, skup je mahao svojih palmovim grana-
ma u smeru oltara i zajedno pevao: "O Gospode, pomozi! O
Gospode, daj da bude u napredak!" (Psalam 118,25). U isto vreme
su sveStenici, sa palmovim granama u rukama, i§li oko oltara.

Psalam 118 je smatram mesijanskim psalmom i kao takav je
davao mesijanski naglasak prazniku. To je razlog zasto je Isus
docekan od strane mnoStva uzvikivanjem Osana (jevrejska rec za
"spasi" u Psalmu 118,25) i mahanjem palmovim granama pri
Njegovom trijumfalnom ulasku u Jerusalim (Matej 21,8-9; Luka
19,38; Jovan 12,13). Oni su u Njemu videli Cara Mesiju koji je
dosao da oslobodi ("spasi") Izrailju kao ispunjenje 118. psalma. Oni
su ga obasipali, u mesijanskoj slici, palmovim grancicama iz
Praznika Senica. Ova ista slika se nalazi u Otkrivenju 7,9-10 gde se
otkupljeni ljudi, sa palmovim granicama u rukama, nalaze pred
Bozjim prestolom i pred Jagnjetom.

Svetlosna ceremonija u Hramu. Proslavijanje izlivanja vode
(nasuprot ceremoniji) bilo je vrSeno tokom veceri praznika impre-
sivnom svetlosnom ceremonijom u Hramu. Ona je poznata kao
Simcat bet hasoajva ("Radost kuénog primanja (vode)").

Kako se drugo vece Praznika Senica priblizavalo, narod se sku-
pljao u Sirokom spoljnom delu Hrama, poznatom kao "Odelenje za
zene" (j). Tom prilikom, bila je podignuta ograda koja je odvajala
muskarce od Zzena. U centru odelenja stajale se Cetiri izdignute
menore (svecnjaci), svaka sa 4 grane uljanih lampi. Njihovi fitilji su
bili napravljeni od iznoSenih lanenih odela svestenika. Svaka meno-
ra je imala 4 duge merdevine koje su vodile do lampi, a koje su peri-
odi¢no popunjavane od strane mladih sveStenika koji su nosili
velike bokale sa maslinovim uljem.

Praznik Senica je pocinjao sredinom lunarnog meseca kada je
Mesec bio pun, a jesenje nebo vedro. Obrisi okolnih jevrejskih brda
bili su jasno vidljivi pod mesecevom svetlos¢u. Nasuprot toj pozadi-
ni, svetlo u hramskoj svecanosti bilo je velicanstveno. Tokom cele
no¢i, plamen menorinih uljnih lampi je ispunjavao Hram i ulice u
Jerusalimu predivnhom svetlo$cu.

Dok je proslava bila u toku, grupa Levita se prikupila u
unutras$njem odelenju poznatom kao Odelenje za Izrailjce (d).
Posto se skupila, grupa Levita je prosla kroz Nikanor Vrata (1)
stojeci na stepeniStu od 15 stepenika, okrenuti prema dole ka
Odelenju za zZene. Zvuh flauta u Hramu, truba, harfi i drugih instru-



menata pojacavao se kako su Leviti pevali Psalme penjanja (Psalmi
120-134). Sa svakim novim psalmom oni su se spustali po jedan ste-
penik.

Ova proslava je bila ponavljana svake veceri od drugog do
poslednjeg dana kao uvod za uzimanje vode ujutru. Svetlosna
svecanost podsecala je na spustanje Bozje slave u vreme Solomuna
i ukazivala da povratak te slave u danima Mesije (Jezekilj 43,1-6).

Jovan je zapisao da je to bio dan nakon Praznika Senica (osmi
dan), koji je smatran Sabatom, kada se Isus vratio sa Maslinske
Gore da propoveda u Hramu (Jovan 8,2; 7,2.37). Kada su fariseji
dosli da ga uhvate, Isus je kazao: "Ja sam videlo svetu. Ko ide za
mnom nece hoditi po tami, nego ¢e imati videlo Zivota" (Jovan
8,12). Fariseji nisu razumeli znacenje Njegovih reci. Oni su znali da
je to mesijanska tvrdnja i odmah su ga nazvali laZljiveem. Oni su bili
upoznati sa mnogim tekstovima u Bibliji koji pripisuju svetlo
Mesiji. On je nazvan "Zvezda iz Jakova", "Svetlost Izrailja", "Svetlost
narodima (ne-Jevrejima)", "Sunce pravde", itd.

Nakon tog dana, Mesija je naglasio ovu istinu kada je izlecio sle-
pog coveka. Kada je to ucinio, ponovo je kazao: "Dok sam na svetu
videlo sam svetu" (Jovan 9,5). Fariseji su se ponovo okomili na
Isusa. Pitanje Njegovog mesijanstva bilo je nastavljeno (Jovan 9,14).
Mada nije postojao nijedan Mojsijev zakon protiv iscelenja na
Sabat, tradicija fariseja je to oznacila kao rad i tako ga zabranila.

Vise od same mesijanske tvrdnje, Isusova tvrdnja da je "svetlost
svetu" potice od svetlosne proslave u Hramu. Ova proslava je jo§
bila ziva u njihovim umovima. Oni su hteli da je proslavljaju samo
u nizu od 6 nodi. Svetlost koju je On ponudio (to jest, spasenje -
Isaija 49,6) bila je svetlost ne samo za ljude u Hramu, ve¢ za ceo
svet. On sam je bio izvor te svetlosti.

Ceremonija "Ho¢ana raba". Sedmog i poslednjeg dana Praznika
Senica, sluzba u Hramu je dostigla vrhunac. Padavine od kiSe su tre-
bale da dostignu svoj maksimum. Jevrejska tradicija je smatrala da
tog dana Bog odlucuje da li e biti kiSe za useve u sledecoj godini.
Vezano sa tim, tog poslednjeg dana praznika ritual izlivanja vode u
Hramu imao je veliki znacaj. Voda je bila najvaznija misao u
svacijem umu.

Tokom ostalih Sest dana praznika, srebrne trube su tri puta tru-
bile. Ovog dana, trube su trubile tri puta po sedam puta. Ostalim
danima praznika svestenici su pravili samo jedan krug oko oltara.
Ovog dana, svestenici su pravili sedam krugova. Dok su isli oko
oltara, oni su pevali stihove Osane (Psalam 118,25), a narod je
mahao palmovim grancicama. Iz tog razloga, ovaj dan je poznat kao
Hosana raba, ili "Velika Osana". Misao o kisi za nastupajuéu godinu
i svetlosti Mesije (Psalam 118) bila je na prvom mestu.

Bila je godina oko 30. nase ere. Bio je HoSana raba, poslednji
dan, veliki dan Praznika Senica. Sjajno jutarnje sunce postajalo je
sve toplije kako je mnostvo ulazilo u odelenja Hrama za sluzbu na
Hosana raba. Dok je narod pazljivo posmatrao svestenike, snazan
glas se pro¢uo mnostvom. Svestenici su bili prenerazeni, a narod se
okrenuo u velikom iznenadenju da vidi ko izaziva prekid sluzbe.
Videli su mladog Galilejca u svojim tridesetim godinama, za koga
su mnogi smatrali je veliki ucitelj, prorok ili ¢ak Mesija. On je
uzviknuo: "Ko je Zzedan neka dode k meni i pije. Koji me veruje kao
$to Pismo rece, iz njegova tela poteci ¢e reke zive vode" (Jovan 7,37-
38; 4,14). Drugim recima, On je rekao: Ja sam odgovor na vase
molitve. Ja sam Mesija. Ja vas mogu sada mogu spasiti da viSe nika-
da ne osetite Zed za spasenjem.

Zvuk Njegovih reci proSao je njihovim umovima u trenutku
tiSine koja je usledila. Ova tiSina je onda bila prekinuta. Religiozne
vode su bile ogorcene. Ko je On da prekida sluzbu u Hramu i odak-
le mu autoritet da se naziva Mesijom? On ocigledno nije bio neko
koga su oni prihvatali, niti se obazirao na njihove sankcije. Oni su
ga smatrali ozbiljnim izazovom svom religioznom autoritetu. "A
neki od njih $¢adijahu da ga uhvate, ali niko ne metnu ruku na
Njega" (Jovan 7,44).

Nastala je oStra debata medu ljudima. Oni ga nisu smatrali ni
ludim ni necistim. Autoritativna tvrdnja Njegovih reci bila je pot-
puno shvacena. Ali debata je nastala po pitanju Njegovog identite-
ta. Neki su smatrali da je On "prorok" (Jovan 7,40) koga je Mojsije
prorekao da ¢e se pojaviti u Izrailju (5. Mojsijeva 18,15). To je bio
On. Medutim, u svojoj teologiji, oni su verovali da taj prorok nece
biti ista licnost kao i Mesija (Jovan 1,19-21). Neki su smatrali da je
Mesija - i zaista, to je bila istina. Medutim, drugi su o tome rasprav-
Jjali: "Ne kaze li Pismo da ¢e Hristos (Mesija) do¢i od semena
Davidova, i iz sela Vitlejema odakle bese David?" (Jovan 7,42).

Oni su ignorisali da je Isus bio, zaista, potomak Davida, i da je
Njegovo mesto rodenja bio Vitlejem. I Jovan je to zapisao: "Tako
raspra postade u narodu Njega radi" (Jovan 7,43).

U jeku ovih iznenadnih dogadaja, religiozne vode su sazvale
hitan tajni skup. To je bio skup svestenickih voda, onih 24 svesteni-
ka koji su predvodili 24 grupe sveStenika (1. Dnevnika 24,1-19). Tu
su bili aristokratski sadukeji koji su nadgledali sluzbu u Hramu.
Takode su bili prisutni i fariseji. Oni su bili prenosioci usmene, van-
biblijske tradicije u Izrailju. Oni su nadgledali sluzbu u sinagogi.
Ove dve grupe, obi¢no u velikoj suprotnosti po pitanju teologije 1 u

borbi za religioznu vlast, bili su jedinstveni u svojoj mrznji prema
Isusu.

Oni su pozvali sluzbenike da im podnesu izveStaj zasto nisu
sprecili Isusa. Sluzbenici su bili Leviti koji su se Setali u prostoru
Hrama i primenjivali zakon u Hramu. Oni su bili snaga bezbednos-
ti, cuvari u Hramu, ¢ija je obaveza bila da sprece Isusa da prekida
sluzbu. Nekoliko dana ranije, sluzbenici su naredili da se Isus spreci
u svojoj aktivnosti (Jovan 7,14,30-32), ali sada su propustili da to
ucine. Sluzbenici su, takode, bili pod utiskom Njegovih reci i odgov-
orili su u svojoj odbrani: "Nikada covek nije tako govorio kao ovaj
Covek" (Jovan 7,46). Nakon $§to su bili Zestoko ukoreni, sluzbenici
su oterani.

Buducde ispunjenje

Zetva. Biblija ¢esto govori o konaénom sudu kao o Zetvi (Osija
6,11; Joil 3,13; Matej 13,39; Otkrivenje 14,15). To je buduéi Dan
Zetve kada ¢e Bog prikupiti svoj narod za sebe i uniStiti zle kao
plevu i strnjiku (Malahija 4,1-2). Tako da nije iznenadenje da
Praznik Senica povezuje buduénost Izrailja sa njegovom prosloscu.

Kada Mesija uspostavi svoje Carstvo, On Ce prikupiti ostatak
Izrailja u njegovoj zemlji. Isaija opisuje taj dogadaj kao Zetvu masli-
na. Grancice drveca bi¢e utabane sa prutevima i maslinovim
plodovima, prikupljenim kada budu pali na zemlju: "T u to ¢e vreme
Gospod ovijati od obale reke do potoka Misirskoga, a vi sinovi
Izrailjevi, sabracete se jedan po jedan. I tada Ce se zatrubiti u veliku
trubu, i koji se behu izgubili u zemlji Asirskoj i koji bijahu zagnani
u zemlju Misirsku, do¢i ¢e i klanjace se Gospodu na svetoj gori u
Jerusalimu" (Isaija 27,12-13; Isaija 11,11-12; Jeremija 23,7-8).

Pravedni medu ne-Jevrejima, takode, bie prikupljeni ka
Gospodu. Tog dana, ne-Jevreji ¢e se moliti u Jerusalimu. Zaharija
je prorekao: "I ko god ostane od svih naroda koji dodu na
Jerusalim, svak ¢e dolaziti od godine do godine da se pokloni caru,
Gospodu nad vojskama, i da praznuje Praznik Senica. I ako koji od
plemena zemaljskih ne bi dosli u Jerusalim da se poklone caru,
Gospodu nad vojskama, na njih nece biti daZzda" (Zaharija 14,16-
17).

)Ovaj stih nudi biblijsku osnovu za tradiciju moljenja tokom
Praznika Senica.

Senica. Gospod neée samo prikupiti svoj narod, veé ¢e ih nas-
taniti u svojim sredinama tokom dolazeéeg mesijanskog carstva: "I
Sator ¢e moj biti kod njih, i ja ¢u im biti Bog i oni ¢e mi biti narod.
I narod ¢e poznati da sam ja Gospod koji posveéujem Izrailja, kad
svetinja moja bude usred njih doveka" (Jezekilj 37,27-28;
Otkrivenje 21,3).

Znak BoZje prisutnosti, Njegova slava, bi¢e ponovo vidljiva u
Sionu (Isaija 60,1.19; Zaharija 2,5). Ona ce izgledati kao sjaj vatre
nad celom planinom Sion. Ona Ce biti kao senica, obezbedujuci
zaStitu i zaklon za narod nakon viSe vekova progonstva i vremena
muke Jakovljeve: "Gospod e stvoriti nad svakim stanom na Gori
Sinajskoj i nad zborovima njezinim oblak danju s dimom, i svetlost
plamena nocu, jer ¢e nad svom slavom biti zaklon. I bice koliba
(senica), da senom zaklanja danju od vrucine i da bude utociste i
zaklon od poplave i od dazda" (Isaija 4,5-6).

Primena

Svetlost. Kada je Mesija govorio o sebi kao svetlosti svetu, On
je mislio na spasenje i oproStenje greha koje je On ponudio
svakome koji ga prihvati. To isto je govorio i Gospod preko proro-
ka Isaije: "Nego te ucinih videlom neznaboScima, da budeS moje
spasenje do krajeva zemaljskih" (Isaija 49,6). On nudi tu svetlost
ljudima i danas: "Ko ide za mnom nece hoditi po tami, nego ¢e imati
videlo zivota" (Jovan §,12).

Voda. Postoje tri tipa izvora vode u izrailjskoj zemlji. Veliki, u
steni isklesani rezervoari, poznati kao cisterne, koriséeni su za
prikupljanje kise tokom kiSnih meseci. Masivne cisterne, sposobne
da drze milione litara vode, i danas postoje kod tvrdave Masada.
Medutim, cisterne su najmanje cenjeni i vrednovani izvor vode u
Izrailju - one lako mogu da se zagade i ne mogu da se obnavljaju sve
do sledece kiSne sezone. Bunari su mnogo vazniji izvor vode. Oni
obezbeduju svezu, tekucu vodu, ali i oni mogu presahnuti tokom
suse. Najvazniji izvor vode u Izrailju jesu potoci i reke koji se snab-
devaju iz izvora. Oni su poznati u Bibliji kao "Ziva voda" ili, drugim
re¢ima, voda u pokretu.

Gospod je koristio ovu istinu da bi opisao pobunu i idolopok-
lonstvo Izrailja: "Jer dva zla ucini moj narod: ostaviSe mene, izvor
zive vode, iskopase sebi studence, studence isprovaljivane, koji ne
mogu da drze vode" (Jeremija 2,13).

Kada se Isus obratio ljudima u Hramu zadnjeg dana praznika,
On je aludirao na istu stvar. On je kazao: "Koji me veruje kao $to
Pismo rece, iz njegova tela poteci ¢e reke Zive vode" (Jovan 7,38).
To je bila najcistija voda, najvrednija voda, voda koja nikad ne
presusuje.



Stara jevrejska teologija povezivala je ceremoniju uzimanja
vode sa Svetim Duhom. Isusovo pozivanje na vodu bilo je koris¢eno
u potpuno istom smislu:

"A ovo rece za Duha kojega posle primiSe oni koji veruju u ime
Njegovo" (Jovan 7,39).

Izlivanje Svetog Duha u vezi sa spasenjem bila je jedna od
najviSe spominjanih tema od strane starozavetnih proroka (Isaija
32,15; 59,21; Jezekilj 11,19; 36,27; 37,14; 39,29; Joil 2,28-29).
Gospod je rekao preko Isaije: "Jer Cu izliti vodu na Zednoga i
potoke na suvu zemlju, izlicu Duh svoj na seme tvoje" (Isaija 44,3).

Jevrejski prorok Zaharija prorokovao je o buduéem slavnom
danu kada ¢e Izrailj pogledati na probodenog Mesiju i pokajati se
zbog svog odbacivanja Njega. Bozji Duh ¢e se izliti na njih i oni ¢e
uéi u Novi zavet: "l izlicu na dom Davidov i na stanovnike jerusa-
limske Duh milosti i molitava, i pogledace na mene kojega probo-
dose, i plakace za njim kao za jedincem, i tuzi¢e za njim kao za
prvencem" (Zaharija 12,10).

Isus je kazao: "Ko je zedan neka dode k meni i pije" (Jovan
7,37). Postoji samo jedna voda koja moze ugasiti duhovnu zed
coveka. To je voda zivota koju Gospod nudi.

JUBILARNA GODINA

Kao dodatak svetim danima i svetim sedmicama, Bog je takode
odredio i svete godine za Izrailj. Mozda najpoznatija od njih je
Jubilarna godina. Medutim, biblijski detalji o Jubilarnoj godini se
retko diskutuju. Ima malo adekvatnih tekstova o ovom predmetu.

Veoma cesto je konceptu Jubilarne godine davana veoma
misti¢na konotacija, narocito kako se priblizava novi milenijum. Na
primer, Papa je brzo nazvao 2000. godinu kao "Jubilarnu godinu"
potpunog ekumenskog povezivanja izmedu hri§¢anstva, islama i
judaizma. On je pozvao na istovremeno proslavljanje u Jerusalimu
1 Rimu. To je veoma drugaciji koncept Jubilarne godine od onoga
datog u Bibliji.

Postoji takode mnoStvo Spekulacija od strane onih koji
pokuSavaju da odrede datum sledece Jubilarne godine, u
odredivanju dolaska Mesije. U svetlu danaSnjeg interesovanja,
postavlja se pitanje: Sta Biblija u¢i po pitanju Jubilarne godine, i
kada ce biti sledeca Jubilarna godina?

Biblijski stav

Sabatna godina. Da bismo razumeli Jubilarnu godinu, moramo
se prvo upoznati sa Sabatnom godinom. Sabatna godina je poznata
pod nekoliko imena u Bibliji. Svako od tih imena istice odredeni
aspekt njenog proslavljanja. Ona je poznata kao Sedma godina
posto se proslavljala svake sedme godine (2. Mojsijeva 23,11; 3.
Mojsijeva 25,20; 5. Mojsijeva 15,9; Nemija 10,31). Ona je takode
poznata kao Zemljin Sabat, jer se zemlja nije obradivala te godine
(3. Mojsijeva 25,4.6; 26,34.43). Konacno, Sabatna godina je pozna-
ta kao Oprosna godina, jer su svi dugovi bili oprastani (ukidani) te
godine (5. Mojsijeva 15,1-2; 31,10).

Zahtevi za Sabatnu godinu. Gospod je naglasio nekoliko zahte-
va za Sabatnu godinu. Prvo, to je bila Sabatna godina za odmor
zemlje (2. Mojsijeva 23,10-11), bas kao $to je Sabat dan za odmor
ljudi (2. Mojsijeva 23,12). Sabatna godina je bila sedma godina u
"sedmici" godina. Tokom Sabatne godine sve poljoprivredne
aktivnosti bile su zabranjene. Nije bilo oranja, ni sejanja, niti se
radilo oko vinove loze ili maslinovih drveca (2. Mojsijeva 23,10-11;
3. Mojsijeva 25,2-5).

Gospod je obecao narocito obilnu Zetvu u Sestoj godini, tako da
se ona mogla uskladistiti kao hrana za sedmu godinu. To je bilo
slicno duploj porciji mane koju je On dao Izrailju u pustinji Sestog
dana, tako da se ona koristila sedmog dana (Sabat). Sabatna godi-
na je obicno opominjala Izrailj da se obraca Gospodu i za najos-
novaije Zivotne potrebe.

Sabatne godine su zapocinjale u mesecu TiSriju
(septembar/oktobar), zajedno sa pocetkom civilne Nove godine.
Zabrana rada zemlje stupala je na snagu 30 dana pre toga, posto su
aktivnosti obradivanja na kraju Seste godine bile priprema za berbu
u sedmoj godini. Zabrana protiv obradivanja zemlje tradicionalno
je primenjivana jedino u izrailjskoj zemlji (3. Mojsijeva 25,2), a ne
na jevrejskim poljima u stranim zemljama.

Drugo, svaki usev koji je prirodno nikao u sedmoj godini bio je
dostupan svakome u zemlji (2. Mojsijeva 23,11; 3. Mojsijeva 25,6-7).
Pravo svojine nije se primenjivalo na ovo slobodno uzimanje.

Trece, svaki produkt koji je nikao tokom Sabatne godine mogao
se jesti samo tokom sezone. On nije mogao biti skladiSten za
buduce koris¢enje, posto je kosidba (zanjenje u svrhu skladiStenja)
bila strogo zabranjena (3. Mojsijeva 23,5).

Cetvrto, dugovi su bili oprastani u Sabatnoj godini (5. Mojsijeva
15,1-4). Sabatna godina je bila poseban period milosti u kojem se
dugovi nisu vracali. Sami dugovi nisu izbrisivani, ve¢ samo placanje
tokom Sabatne godine. Posto se polja nisu mogla obradivati, doho-
dak se nije mogao steci od poljoprivrede, i tako, placanje dugova je
bilo odgodeno. Medutim, duznici u stranim zemljama nisu bili

oslobodeni plac¢anja dugova Izrailjcima tokom Sabatne godine (5.
Mojsijeva 15,3) posto su ljudi u drugim zemljama obradivali svoja
polja. y

Cetvrto, u Sabatnoj godini, Zakon Gospodnji je bio ¢itan naglas
narodu tokom Praznika Senica (5. Mojsijeva 31,10-13, Nemija
8,2.13-18).

Sve porodice u ekonomskoj strukturi starog Izrailja imale su
malo svojine vezane za posao. U ekstremnim okolnostima, kada bi
se stvorili dugovi koji se nisu mogli vratiti, bilo je dopusteno da
duznik iznajmi sebe u sluzbu kreditoru (oblik ropstva) kao krajnja
mogucnost. Medutim, u ovoj godini to nije bio slucaj. Biblija kaze
da su jevrejski robovi bili oslobadani ropstva sedme godine i svog
poseb)nog oblika iznajmljivanja (2. Mojsijeva 21,2; 5. Mojsijeva
15,12). .

Istorija Sabatne godine. Gospod je upozorio da ako Izrailj odbi-
je da drz1 ove zakone, da ¢e ih poslati u ropstvo, tako da ¢e "zemlji
biti mili Sabati njezini za sve vreme dokle bude pusta i kad budete
u zemlji svojih neprijatelja" (3. Mojsijeva 26,34). Ranije u_ istoriji,
Izrailj nije 1zvrSavao Gospodnju zapovest da obelezava Sabatnu
godinu. Kao posledica toga, Bog je dopustio da postanu robovi u
Vavilonu tokom sedamdeset godina, "dokle se zemlja ne izdovolji
Sabatima svojim" (2. Dneynika 36,21).

Istorija otkriva da je Sabatna godina bila pazljivo proslavljana
nakon povratka iz vavilonskog ropstva. Izrailj je sveano obecao, u
vreme Nemije, da ¢e drzati Sabatnu godinu (Nemija 10,31). Pod
grékom vlascu, Izrailj je bio osloboden da plac¢a danak Aleksandru
Velikom tokom Sabatnih godina. Dva veka kasnije, Sabatna godina
se jo§ uvek drzala tokom jevrejske nezavisnosti. Kasnije, Rimljani
su nastavili politiku Grka u odricanju od danka u Izrailju tokom
Sabatnih godina. Kona¢no, istorija belezi da je Herodova opsada
Jerusalima bila posebno teska zbog oskudice hrane u Sabatnoj
godini. 5

Nakon razorenja Hrama, 70. godine nase ere, Sabatna godina se
nije sveobuhvatno obelezavala posto je veéina Jevreja bila rasuta
van zemlje Izrailja. Tako postoji nesigurnost po pitanju vremena
Sabatne godine i postoje mnoge debate medu rabinima. Kada ne bi
bilo oyih nesigurnosti, mi bi i danas mogli da izracunamo kada nas-
tupa Sabatna godina. Medutim, danas ima malo onih koji tretiraju
ovo pitanje. Ipak, smatra se da je poslednja Sabatna godina u 20.
veku zapocela 16. septembra 1993. godine.

Jubilarna godina

Druga izrailjska sveta godina bila je Jubilarna godina. Njeno
odredivanje po godinama bilo je kao odredivanje Praznika Sedmica
po danima. Jubilarna godina s¢ odvijala svake pedesete godine. To
je bila godina nakon sedam Sabatnih godina ili nakon prolaska
sedam sedmica godina (3. Mojsijeva 25,8-11). Praznik Sedmica se
odvijao pedesetog dana, dan nakon §to je proslo sedam sedmica od
Praznika Prvina.

Neki smatraju da je Jubilarna godina bila u stvarnosti 49. godi-
na, kao posebna Sabatna godina. Medutim, to je u jasnoj suprot-
nosti sa nadahnutom Bozjom Rec¢i koja odreduje Jubilarnu godinu
kao posebnu 50. godinu (3. Mojsijeva 25,10-11). Takode, Jubilarna
godina je bila 50. godina i takode 1. godina u brojanju u slede¢em
Sabatnom ciklusu.

Jubilarna godina je poznata kao Jovel na jevrejskom jeziku.
Mnogi veruju da je poreklo ovog imena od jevrejske reci "ovan"
(vidi Isus Navin 6,5) posto trubljenje u ovnujski rog na Dan
ociS¢enja objavljuje pocetak Jubilarne godine (3. Mojsijeva 25,9).
Josif Flavije je smatrao da ova rec€ znaci "sloboda". |

Zahtevi za Jubilarnu godinu. Osnovni zakoni za Sabatnu godinu
takode vaze i za Jubilarnu godinu. Zemlja je trebala da se odmara,
pravo vlasniStva nije vaZilo ni za jedan produkt na poljima, i
proizvodi u Jubilarnoj godini nisu se mogli skladistiti za buduce
kori§¢enje (3. Mojsijeva 25,11-12). Bog_je milostivo obecao
trostruke useve u Sestoj godini poslednjeg Sabatnog ciklusa da bi
obezbedio hranu tokom dve godine kada se zemlja ne bude
obradivala (Sabatna i Jubilarna godina), do "devete godine", godine
nakon Jubilarne (3. Mojsijeva 25,20-22).

Biblija daje tri dodatna zahteva za Jubilarnu godinu. Prvo,
ovnujski rog (truba Sofar) je trubila na Dan ociS¢enja i objavljivala
pocetak Jubilarne godine (3. Mojsijeva 25,9).

Drugo, svi unajmljeni radnici zbog dugova (robovi) bili su
oslobodeni (3. Mojsijeva 25,39-54). To je bilo bezuslovno
oslobodenje. Svi robovi su bili oslobodeni ¢ak i ako je Jubilarna
godina dosla pre kompletiranja njihovih 6 godina sluZbe.

Trece, sva zemlja je bila vradana svojim prvobitnim vlasnicima
(3. Mojsijeva 25,13.23-28). Ovaj zakon je ¢uvao identitet plemena i
njihovo dobijeno nasledstvo (4. Mojsijeva 36,4.7).

Glavna svrha Jubilarne godine bilo je sprefavanje ugnjetavanja
u Izrailju (3. Mojsijeva 25,14.17). Izrailjci su mogli sebe iznajmiti u
sluzbu drugome da bi izmirili dug, ali oni nisu imali pravo da pro-
daju sebe ili svoju porodicu zauvek u ropstvo. Sam Gospod je
prisvojio za sebe sinove Izrailjeve nakon §to ih je otkupio od egi-
patskog ropstva (3. Mojsijeva 25,42.55). Na slican nacin, Izrailjac je



mogao izmajmiti svoju zemlju tokom odredenih godina, ali on nije
imao pravo da zauvek proda svoje plemensko naslede. Sam Gospod
je prisvojio zemlju Izrailj za sebe (3. Mojsijeva 25,23) i on ju je
podelio medu plemenima. To su bile nepobitne ¢injenice. Bog, kao
suvereni Vladar univerzuma, prisvojio je narod i zemlju.

Jubilarna godina je ponovo uspostavila ekonomsku strukturu
izrailjskog drustva kao S$to je bila kada ih je Bog doveo u ovu zemlju.
Identitet plemena bio je ocuvan, zemlja je ostala u rukama malih
zemljoradnika i narod je bio slobodan da razvija svoj vlastiti posao.
. Istorija Jubilarne godine. Proslavljanje Jubilarne godine, kao i
Sabatne godine, takode je bilo zanemareno tokom rane istorije
Izrailja. U stvari, nema Istorijskog zapisa, biblijskog ili vanbibli-
Jjskog, da je Izrailj ikada posle proslayljao Jubilarnu Godinu. Josif
Flavije c¢esto navodi proslavljanje Sabatne godine, ali nikada
Jubilarne godine.

Stari rabini su generalno verovali da Jubilarna godina nije
proslavljana nakon odlaska severnih deset plemena (722. godine
pre nase ere) posto je biblijska zapovest za proslavljanje bila za "sve
koji zive u zemlji" (3. Mojsijeva 25,10). Oni veruju da se Jubilarna
godina proslavljala samo kada je sav jevrejski narod bio u zemlji, sa
svakim plemenom na svojoj vlastitoj teritoriji. Mozda je to razlog
§to je samo Sabatna godina (a ne i Jubilarna godina) bila spomenu-
ta tol)<om svecanog obecanja naroda u vreme Nemije (Nemija
10,31).

Da ponovimo jo$ jednom: Ne postoje Cvrsti istorijski zapisi, do
sad otkriveni, na osnovu kojih bi se odredila Jubilarna godina. Cak
i da ih je bilo, konac¢ne kalkulacije bile bi veoma nesigurne zbog
narodne katastrofe vezane za asirsko ropstvo, vavilonsko ropstvo,
rimsko razorenje Hrama i raseljavanje koje je usledilo. Da li je
racunanje Jubilarne godine nastavljano kada je narod Izrailja bio
van zemlje? Ako nije, da li je ciklus nastavljen nakon njihovog
odlaska, ili je pocinjao ispocetka kada se narod Izrailja vracao?
Posto se to ne zna, truba Sofar (ovnujski rog) trubi u sinagogi kao
uspomena na Jubilarnu godinu na kraju Dana ociS¢enja svake
godine.

Dakle, pokuSaj odredivanja godine Mesijinog dolaska, na
osnovu odredivanja Jubilarne godine, po mnogima je uzaludan.
Vedina teologa smatra da je nemoguce danas znati vreme Jubilarne
godine posto svako odredivanje mora pretpostaviti pocetnu godinu.

Pored toga, Biblija nigde ne kaze da se Mesija mora vratiti na
Jubilarnu godinu.

Buduce ispunjenje

Ispunjenje Jubilarne godine se ne nalazi u njenom odredivanju,
ve¢ u prorockoj istini koju ona prikazuje. Jubilarna godina ukazuje
na ponovno obnavljanje Izrailja od strane Mesije i rezultujuceg
mesijanskog Carstva mira. Ali kako ¢e to biti ostvareno?

Ugnjetavanje Izrailja bie okonCano. Izrailj je pod jarmom
neznabozacke dominacije jo§ od vavilonskog ropstva 586. godine
pre nase ere (mada se moze reéi takode i od odlaska u asirsko rop-
stvo 722. godine pre naSe ere). Cak i danas, dva od tri dela jevrej-
skog naroda Zivi pod vladavinom neznabozaca. Zbog okolnih naro-
da, Izrailj poseduje veoma mali deo Obecane zemlje, nema Hram,
i ne moze se uvek moliti na gori gde je bio Hram, koja je bila data
caru Davidu u nasledstvo.

Danilo je prorekao da ¢e ugnjetavanje neznaboZaca postati
veoma o$tro na kraju istorije ovog sveta. ZIi neznaboZzacki vladar ce

se "podignuti i uzvisiti iznag svakoga boga, i cudno ¢e govoriti na
Boga nad bogovima" (Danilo 11,36). Taj vladar ¢e preduzeti zesto-
ki progon Izrailja: "I bie zalosno vreme, kakoga nije bilo otkako je
naroda dotada, i u to vreme Ce se izbaviti tvoj narod" (Danilo 12,1).

Prorok Jeremija takode govori o tom '"vremenu muke
Jakovljeve" i isto tako obecava da ée Izrailj biti osloboden (Jeremija
30,4-7). On je prorekao:

"Jer u taj dan, govori Gospod nad vojskama, slomicu jaram nje-
gov s vrata tvojega, i sveze tvoje pokidacu, i nece ga vise tudini na-
goniti da im sluzi. Nego ¢e sluziti Gospodu Bogu svojemu i Davidu
caru svojemu, kojega ¢u im podignuti” (Jeremija 30,8-9).

Gospod je slicno obecao preko jos jednog jevrejskog proroka: "I
tada ¢e se skinuti breme njegovo s ramena tvojega (zlog vladara) i
jaram njegov s vrata tvojega” (Isaija 10,27).

Kada Mesija dode, On ¢e slomiti jaram izrailjskog ugnjetava-
nja. Ali ovo oslobodenje ¢e doci tek kada se narod bude prvo poka-
jao za svoje grehe. Narod se mora pokajati pre nego §to truba Sofar
objavi oslobodenje od njihovog ropstva (Jubilarna godina). Ovaj
deo je vazan posto je greh u korenu ugnjetavanja, kako je Bog
rekao: "Koji je izmedu rukodavalaca mojih kome vas prodadoh?
Gle, za bezakonja svoja prodadoste se" (Isaija 50,1). U slavni dan
Mesije, Izrailj ¢e se vratiti Gospodu, i sledno tome, nece vise biti
rob medu narodima, veé¢ otkupljeni sluga Zivoga Boga.
Ugnjetavanje Izrailja bice okoncano.

Vlasni$tvo Izrailja bie vraéeno. Kada Mesija dode, velika truba
Sofar ¢e trubiti, a Izrailjci u drugim zemljama biée prikupljeni u
svoju zemlju. Nece biti neslaganja oko pristupa Svetoj Gori, kao $to
je jevrejski prorok rekao: "I tada ée se zatrubiti u veliku trubu, i koji
se behu izgubili u zemlji Asirskoj i koji bijahu zagnani u zemlju
Misirsku, doéi e i klanjace se Gospodu na svetoj gori u Jerusalimu
(Isaija 27,13). Niti ¢e biti spora oko vlasniStva zemlje, kako je
Gospod obecao: "I Gospod ¢e zatrubiti u trubu ... I Gospod Bog nji-
hov izbavice ih u taj dan kao stado svojega naroda, jer ¢e se kamen-
je u vencu podignuti u zemlji Njegovoj" (Zaharija 9,14-16).

Prorok je prorekao da kada Mesija dode "podignuce se pleme
Jakovljevo 1 vratiti ostatak Izrailjev" (Isaija 49,6). On ce takode
uciniti da oni "naslede opustelo nasledstvo" (Isaija 49,8; Jezekilj
47,13 - 48,29; Amos 9,14-15; Avdija 17). Drugim re¢ima, Mesija ¢e
raspodeliti zemlju Izrailj (opustelo nasledstvo) i vratiti ih plemeni-
ma Jakovljevim. Na kraju, sam Gospod je vlasnik zemlje, i On je
izabrao da je da Avramu i njegovim potomcima kao "drzavu ve¢nu"
(1. Mojsijeva 17,8).

Ljudi na Srednjem Istku nastavljaju groznicavo da rade po
pitanju mirovnih planova, ali na kraju, oni to neée uspeti, jer Bog
ima svoj Mirovni plan. On je olicen u Sinu Davidovom, i celokupna
istorija ide ka trenutku povratka Mesije.

Tog dana, Sotona ¢e biti isteran (Jezekilj 28,2.8.13-19), i vla-
davila zlog cara bi¢e prekinuta (Psalam 2,9). Tog dana, sinovi
Izrailjevi ¢e se "uzdati u ime Gospodnje" (Sofonija 3,12) i "hoditi u
ime Gospoda Boga svojega uvek i doveka" (Mihej 4,5). I tog dana,
Mesija Ce uspostaviti svoj presto i mesijansko Carstvo zauvek
(Isaija 9,7).

Konacno, u slavni dan Mesije, bice Jubilarna godina odmora za
zemlju i sloboda za Bozji narod. Svako ¢e "sedeti pod svojom
ViIl)OVOHl lozom ... jer usta Gospoda nad vojskama rekose" (Mihej
44).

DATUMI PRAZNIKA (okvirno) (za tacne datume posetiti link: http://www.karaite-

korner.org)

Godina Pasha Sedmice Trube Jom kipur
2002. 28. mart 17. maj 7. septembar 16. septembar
2003. 17. april 6. jun 27. septembar 6. oktobar
2004. 6. april 26. maj 16. septembar 25. septembar
2005. 24. april 13. jun 4. oktobar 13. oktobar
2006. 13. april 2. jun 23. septembar 2. oktobar
2007. 3. april 23. maj 13. septembar 22. septembar
2008. 20. april 9. jun 30. septembar 9. oktobar
20009. 9. april 29. maj 19. septembar 28. septembar
2010. 30. mart 19. maj 9. septembar 18. septembar
2011. 19. april 8. jun 29. septembar 8. oktobar
2012. 7. april 27. maj 17. septembar 26. septembar
2013. 26. mart 15. maj 5. septembar 14. septembar
2014. 15. april 4. jun 25. septembar 4. oktobar
2015. 4. april 24. maj 14. septembar 23. septembar
2016. 23. april 12. jun 3. oktobar 12. oktobar
2017. 11. april 31. maj 21. septembar 30. septembar
2018. 31. mart 20. maj 10. septembar 19. septembar
2019. 20. april 9. jun 30. septembar 9. oktobar
2020. 9. april 29. maj 19. septembar 28. septembar



