Bogoslovska smotra, 87 (2017.) 2, 211-237

UDK 27-175.2-278-244.22:504.03

Primljeno: 16. 2. 2017.
Prihvaceno: 19.6.2017.

Izvorni znanstveni rad

IMA LI NADE ZA ZEMLJU | NJEZINE STANOVNIKE?
PORUKA VELIKE | MALE APOKALIPSE PROROKA IZAIJE CITANA
SVJETLOM TEOLOGIJE ZEMLJE U MRAKU EKOLOSKE KRIZE
(1224 - 27,34 - 35)

Purica PARDON

Matije Gupca 31, 31 424 Punitovci
djurica.pardon@gmail.com

Sazetak

Uvijerenje da Zemlji i zemaljskoj stvarnosti mora do¢i kraj jedna je od temeljnih po-
stavki s kojom se susrecemo ne samo u (neo)apokaliptickom promatranju svijeta,
nego i u op¢im krs¢anskim teoloski obrazlaganim istinama o materijalnom svijetu i
zemaljskoj stvarnosti. Na primjeru tekstova Izaijine male i velike apokalipse u ovom
se ¢lanku pokazuje da biblijska vjera i nada koju apokaliptici svjedoce smjera rijesiti
problem izemljenosti i izdomljenosti trazec¢i odgovor koji ¢e zadovoljiti ljude i naro-
de Sto se nalaze u stanju iskorijenjenosti iz svoje zemlje bilo da u njoj ne Zive ili se, ia-
ko u njoj Zive, osjecaju i dozivljavaju od nje odvojeni. Apokalipticko shvacanje zemlje
pociva na uvjerenju da je »realna« i stvarna zemlja mjesto prebivanja s Bogom, mir-
nog zivota s ljudima i sklada medu stvorenjima. Od te ideje Izrael nikada u povije-
sti svojeg postojanja nije odustao. Zelja i ¢eZnja za ponovnom ustanovom (novoga)
Bozjeg kraljevstva po svojoj naravi podrazumijeva povratak naroda na svoju zemlju,
na svoj prirodni teritorij. Apokalipticki pojmovi »nebo« i »nebeski Jeruzalem« ne
mogu se odvojiti od svojih realnih i tvarnih (ovo)zemaljskih pojmova i shvacanja tih
prostora. Zemlja, upravo ona koju je Bog obecao i dao Izraelu je bila i jest stvarnost
u kojoj je Izrael zivio i jos uvijek zivi, premda jo$ ne u potpunosti. Iz ¢itanja tekstova
Izaijine male i velike apokalipse (Iz 24 — 27; 34 — 35) u svjetlu teologije zemlje proizlazi
i pitanje o opravdanosti teoloskog tumacenja apokaliptickih tekstova kao onih koji
navjestaju razaranje i unistenje Zemlje, planeta na kojem ljudi Zive, kao i cjelokupne
materijalne stvarnosti. Citanje biblijskih apokaliptic¢kih tekstova iz perspektive teo-
logije zemlje ¢ini se opravdanim alatom koji bi mogao pruziti jasnije razumijevanje
teme zemlje u danasnjem povijesnom trenutku, kad osje¢amo i dozivljavamo da su
nasa Zemlja i [judski rod s njom zajedno, u svojoj opstojnosti i dostojanstvu ugroze-
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ni, a teoloska obrazlaganja o odnosu buduceg zivota s prostorno-vremenskim dato-
stima i zemaljskosti jos uvijek nedostatna.

Kljucne rije¢i: apokaliptika, zemlja, Izaija, teologija zemlje, ekoloska kriza, obezemlje-
nost, svrsetak svijeta.

Uvod

Ekoloska kriza u kojoj se nalazi suvremeni svijet i planet Zemlja na kojoj lju-
di zajedno s drugim stvorenjima postoje kontekst je u kojem c¢itamo poruke
zapisane u tekstu knjige Izaije proroka (Iz 24 — 27; 34 — 35). Smije li se zbog
naizgledne slicnosti i podudarnosti Izaijinih religiozno-moralnih pogleda na
svijet s onima Sto ih danas zastupaju mnogi suvremeni ekoloski mislioci, bez
obzira je li rije¢ o judeo-kr$¢anskim teolozima, filozofima i/li pripadnicima
drugih svjetonazorskih usmjerenja i religijskih zajednica, tako tumaciti apo-
kalipticke tekstove kao da oni navijestaju kraj svijeta i unistenje Zemlje u apo-
kaliptickoj katastrofi koje je ekoloska kriza siguran pokazatelj?

Ovim se ¢lankom smjera dovesti pred svijest Citatelja da je Izaijin opis i
predstavljanje kriznog stanja njegova svijeta i zemlje, iako se uvelike poduda-
ra s opisima krize suvremenog svijeta i planeta Zemlje u biti drukcije naravi.
Apokalipticki stil pisanja proizvod je kriznog razdoblja u povijesti Izraela, pa
se u ovom clanku predstavlja Citanje Izaijine velike (Iz 24 — 27) i male apokalipse
(Iz 34 - 35) kao Bozje poruke u danasnjoj ekoloskoj krizi koja se u suvremenoj
(neo)apokaliptickoj literaturi prikazuje, shvaca i dozivljava kao kriza »apoka-
liptickih razmjera, ali s druk¢ijim smislom i s druk¢ijim znacenjem pridjeva
»apokalipticki«.

Kao svjetlo kojim se kani osvijetliti poruka Izaijinih apokalipsa koristit
¢emo suvremene metode i otkrica novijeg smjera u biblijskoj teologiji koji se
nazivaju teologija zemlje. Promatranje i Citanje biblijskih tekstova metodama
koje u obzir uzimaju temu zemlje kao referentno mjesto njihova tumacenja i
teoloSkog obrazlaganja drzimo izrazito prikladnima za analizu tih dvaju apo-
kalipticki intoniranih odlomka Knjige proroka Izaije.

Cini se da apokalipti¢ki opisi razaranja zemlje to ih nalazimo u Izaijinoj
knjizi (Iz 24 - 27, 34 - 35), citani svjetlom feologije zemlje, mogu u suvremenoj
ekoloskoj krizi ispravno prenijeti vaznu biblijsku poruku o povezanosti Boga,
naroda i njihove zemlje koja bi mogla otvoriti put shvacanju i razumijevanju
svijeta iz BoZje perspektive, a time i dovesti do promjene svjetonazora suvre-
menog covjeka o svojem okolisu, svojoj zemlji i planetu na kojem se ostvaruje
zivot ljudskog roda u Zivotvornoj zajednici s drugim stvorenjima.
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1. Tematsko i misaono podrucje ¢itanja tekstova Izaijinih apokalipsa

1.1. Zemlja u krizi apokaliptickih vremena

Kao posebna knjizevna vrsta starozavjetnih, kasnozidovskih, novozavjetnih i
kasnijih krs¢anskih spisa, apokalipticka literatura je u razdoblju od IL st. prije
Kr. do pocetka IL st. poslije Kr. doZivljavala svoj procvat. No, tragove mislenih
i predodzbenih oblika koji odreduju to pisanje nalazimo i u drugim dijelovi-
ma biblijskih spisa gdje oni suoblikuju teoloski jezik pojacavajuci specificnim
apokaliptickim rjecnikom i simbolikom njihovu pouku i poruku. Osobito je
starozavjetna prorocka bastina simbolickim i alegorijskim jezikom apokalipti-
ke ponovno ozivljena i na poseban nacin oblikovana u kasnijim kriznim raz-
dobljima.!

Povijesni i zivotni kontekst nastanka apokalipticke literature veoma je te-
zak. Apokaliptika cvate u trenutcima nevolja, bezutjesnosti, ugnjetavanja, veli-
kih nepravda, ratova, velikih nacionalnih i osobnih katastrofa. U svemu tome
najcesci problem o kojem pisci apokaliptickih tekstova raspravljaju jest pitanje
buducnosti. Apokalipticka razmisljanja, izazvana tezinom sadasnjosti i bolnim
iskusenjima pred kojima i u kojima se nalaze, usmjeravaju pogled u buducnost
zelec¢i osmisliti mukotrpnu sadasnjost. Apokalipticki tekstovi Sto ih nalazimo
u Bibliji svojevrstan su odgovor i reakcija na krizna stanja u kojima se nasao ne
samo izraelski, nego i drugi narodi tada poznatog svijeta.> Apokalipticka lite-
ratura, premda ju se moze Citati i kao izraz nade da ¢e Bog unatoc¢ svim neda-
¢ama procisc¢enja na kraju ipak spasiti i sacuvati svoje izabranike i da oni koji u
nevoljama njemu ostanu vjerni nece biti zaboravljeni, cesto, gotovo neizostavno,
opisuje razaranje i uniStenje zemlje kao nuznu sastavnicu dogadanja posljed-
njih vremena. U apokaliptickim opisima kraja svijeta ¢esto spominjane nevolje,
tjeskobe, strahove i razaranja ipak nije lako shvatiti pa se opravdano postavlja

! »U simboli¢kom i alegorijskom jeziku apokaliptike zivi i dalje prorocka bastina kao i

mnogovrsni tudi utjecaj koji je prodro u zidovstvo«, Rudolf PESCH, Apokaliptika, u:
Anton GRABNER-HAIDER (ur.), Prakti¢ni biblijski leksikon, Zagreb, 1997, 10.
Apokaliptika je uvijek plod nevolje i opasnosti, a svoje najvece dosege postize u situaci-
jama koje se iz ljudskog gledista ¢ine beznadnima. U tim trenutcima Bog mora istupiti
i djelovati na sebi svojstven nacin. To BoZje djelovanje nadilazi [judske moguénosti i ne
moze se usporediti ni sa kakvim ljudskim postupanjem. Cilj BoZjeg zahvata jest unistiti
zlo i uspostaviti dobro, ponovno vratiti sve u red i uspostaviti svoju vlast. Takve povi-
jesne okolnosti oznacile su zidovsku povijest tijekom perzijske vlasti, a osobito tijekom
prvog dijela helenisticke vlasti u doba vladavine Ptolemejevica. Apokalipticka literatu-
raimisao viSe je bila plod prodora grékog nacina misljenja i helenistickog svjetonazora
negoli same cinjenice politicke potlacenosti i obostrane mrznje izmedu Zidova i promi-
catelja grcke vlasti. Usp. William Oscar Emil OESTERLEY - Theodore Henry ROBIN-
SON, Hebrew Religion: Its Origin and Development, London, 1957, 382-383.
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pitanje zasto bi dan BoZjeg oCitovanja i dan BoZjeg dolaska trebao istodobno biti i
dan propasti zemlje. Zasto se Bog koji je stvorio svijet u apokaliptickoj literaturi
opisuje kao njegov razaratelj i unistavatelj? Zemlja je u gotovo svim apokalip-
tickim opisima predstavljena kao kolateralna Zrtva apokaliptickih dogadanja, a
razaranja koja se predvidaju najprije pogadaju upravo nju.’

U okolnostima kriza uvjetovanih povijesnim propadanjem kako poli-
ticko-ekonomskih tako i religiozno-filozofskih sustava pisci apokaliptickih
biblijskih tekstova u svojim objavama i otkrivenjima upotrebljavaju simboli¢ne
slike i opise u kojima se naglasava dualisticko suprotstavljanje nebeskog i po-
kvarenog zemaljskog svijeta. Zajednicki nazivnik apokaliptickih opisa i glav-
na njihova pouka odnosi se na objave o koncu svijeta. Bez obzira je li rije¢ o
kraju svega svijeta (kozmosa) ili osobnom kraju pojedinca, u apokaliptickoj
literaturi otkriva se poruka za onaj odluc¢ni trenutak u kojem se dogada ko-
nacno razlucivanje dobra od zla, Zivota od smrti te se upucuje na ponovnu
uspostavu reda svih stvari kako su od pocetka stajale u BoZjem planu. Iako
se apokalipticki pisci koncentriraju na religiozne teme, na teoloska pitanja o
covijeku, svijetu, Bogu i radoznalo o njima spekuliraju, izazivajuci slusatelja/
Citatelja da se i sam nad njima zamisli, pokusaj pronalazenja odgovora ipak se
treba dogoditi i nuzno se dogada u okolnostima ovog Zivota i to usred svijeta
u kojemu i pisac i ¢itatelj/slusatelj Zive.*

U sredistu apokaliptickih opisa jest poziv na shvacanje ozbiljnosti odlu-
ka koje se donose sada i ovdje, u ovozemaljskom Zivotu, jer one imaju poslje-
dice za buducnost, za vje¢ni i nebeski zivot. Stoga je u apokaliptickoj literaturi
naglasena i vaznost odluke koja sada i ovdje oblikuje stavove ¢ovjeka i naroda
prema zemlji, zemaljskosti, ukorijenjenju i pripadanju, mjestu i svojem smje-
Staju unutar ovozemaljskog svijeta, jer upravo o toj odluci i o tim stavovima
ovisi buduce ukorijenjenje, povezanost, smjestenost i pripadanje svijetu koji
dolazi i ¢ije se ostvarenje sa sigurnos¢u ocekuje. Tako temeljno pitanje pisaca
apokaliptickog vremena nije ono koje se tice buducnosti u vjecnosti, nego sa-

* UniStenje zemlje i prirodne katastrofe cesta su tema apokaliptickih tekstova. Usp.

1213,9-13; 24,1-3; Jr 4,23-26; Ez 32,7-9; J1 2,10-11; 1 Kor 7, 29-31; Heb 12,26; Mt 24,29-30; Otk
85; 812; 8,13; 91; 10,4; 11,19; 21,3. Vec¢ od opisa opceg potopa (Post 6 — 7) u biblijskim spi-
sima suocavamo se s idejom unazadivanja stvorenja i/li s povratkom stvorenja i zemlje
u stanje nestvorenosti. U mnogobrojnim tekstovima na razlicite se nacine opisuje isti
strasni scenarij unistenja zemlje. »Kao prva zloslutna prijetnja, bez obzira je li rije¢ o ka-
kvom strasnom potresu ili nekoj drugoj kozmickoj katastrofi, uvijek se navodi unistenje
zemlje i dovodenje svega stvorenoga u rusevno stanje do stupnja neprepoznatljivostic,
Andrew CHESTER, Chaos and New Creation, u: John ASHTON (ur.), Revealed Wisdom,
Studies in Apocalyptic in Honour of Christopher Rowland, Leiden, 2014., 333-347, 335.
*  Usp. Rudolf PESCH, Apokaliptika, 10.



Bogoslovska smotra, 87 (2017.) 2, 211-237

dasnjost, nije nebo i buduci svijet, nego ovaj, zemaljski svijet — zemlja.> Apoka-
lipticko se ocekivanje skorog kraja ne moze shvatiti kao prognoza koju se moze
falsificirati, nego kao prorostvo. Prorok/apokaliptik nije proricatelj stvari koje
¢e se dogoditi, nego izricatelj drame u kojoj stojimo. Zato je za apokaliptike
vazno pronaci odgovor na pitanje $to je u povijesnom trenutku znacajno i vri-
jedno, a Sto beznacajno i bezvrijedno. Vise nego sto gleda buduc¢nost, kako tvr-
di Knut Backhaus, apokaliptika preobrazava zamje¢ivanje vremena i trudi se
razotkriti njegov cilj i smisao. Oblikujuci teoloski stav spram svijeta i vremena
opcenito apokaliptika drZi da je Zivot koji ovdje i sada Zivimo BoZja sadasnjost,
prostor u kojem svakodnevno ostaje iskusiva stvarnost apokalipticke drame.®

Bez imalo pretjerivanja, stvarnost u kojoj su zivjeli apokaliptici bila je
dramatic¢na i krajnje napeta, osobito glede trenutnog stanja i budu¢nosti drza-
va i zemalja u kojima su zivijeli i ¢iju su sudbinu uzdignuca i propadanja pro-
matrali. Biblijska apokalipticka literatura nastajala je na raznim podrudjima i
u vrijeme razlicitih politickih okolnosti. Podrudje Izraela u vrijeme opasnosti
asirskog i babilonskog osvajanja, kao i zemlja suZanjstva uz obale rijeka Ba-
bilonskog carstva (usp. Ps 137) te boravak u vlastitoj zemlji nakon povratka
pod tudinskom vlas¢u i dijaspora u krajevima pod upravom grckog, pa zatim
rimskog carstva jesu geografske i politicke odrednice nastanka apokalipticke
literature. Iskustvo zabiljezeno u biblijskoj apokaliptickoj literaturi svjedoci o
uzdignuc¢ima i propastima politickih, ekonomskih i vojnih sila raznih vreme-
na i drzava. Ipak, jedno od najupecatljiviji i najtjeskobnijih iskustava koje je
oblikovalo svijest i egzistencijalnu dramu biblijskih apokaliptickih autora jest
propadanje njihove vlastite zemlje.”

Premda u vjeri Izraela nikada nije u potpunosti iS¢ezla misao da je tek
konkretna zemlja realno ispunjenje od Boga danog obecanja, nemilosrdna
stvarnost obezemljenosti preoblikovala je u shvacanju apokaliptickih pisaca
prorocki eshatoloski ideal te dovela do znacajne razlike u poimanju zemlje.

°  Usp. Walter BRUEGGEMANN, The Land. Place as Gift, Promise and Challange in Biblical
Faith, Philadelphia, 1977, 187-189.

¢ Usp. Knut BACKHAUS, »... da vas dan ne iznenadi kao lopov«. Vrijeme i apokalipsa, u:
Communio, 42 (2016.) 127, 97-103, 98-99.

Zanimljivo promatranje povijesnih okolnosti nastanka biblijske apokalipticke literature
iz perspektive zemlje donosi: Bruce K. WALTKE, An Old Testament Theology. An exegetical,
canonical and thematic approach, Grand Rapids, 2007, 549-557. Jedna od glavnih oznaka
biblijskih tekstova jest »kriza«. Mnogi su biblijski tekstovi nastali u vremenima teskih
kriza pa bi se Bibliju moglo bez ikakve dvojbe nazivati »kriznom literaturom« koja prije
svega opisuje krizne trenutke povijesti BozZjeg naroda i njegove zemlje. Usp. Thomas
ROMER, The Hebrew Bible as Crisis Literature, u: Angelika BERLEJUNG (ur.), Disaster
and Relief Management. Katastrophen und ihre Bewiltigung, Tiibingen, 2012., 159-177, 159.
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Nada u preobraZenu zemlju, obnovljenu zemlju, novu zemlju u o¢ima apo-
kaliptickih pisaca postaje sredisnje mjesto ocekivanja Izraela i ostro se razli-
kuje, StoviSe suprotstavlja se, zemlji posjedovanja koja oznacava gramzivost
Izraela za posjedom. Zbog toga apokalipticki spisi govore o zemlji nade koja
Cesto biva artikulirana suprotno zemlji posjeda pa nije ¢udo da u svojim opi-
sima izrazavaju svojevrsno otudenje od vlastite zemlje mislec¢i da sve ono
Sto je zemlja dotad predstavljala treba biti unisteno, razoreno i prepusteno
propasti. Ipak retorika kojom se apokaliptici sluze izrazava duboku nadu u
beznadu propadljivosti koja je odrzavala njihov identitet i samoodrzivost u
vremenu u kojem je sve Sto je vrijedilo bilo do u temelje zanijekano i obez-
vrijedeno. Apokaliptici su iS¢ekivali novu zemlju ¢iji se pojavak ¢inio bez-
izglednim i za ¢iji je dolazak trebalo nestati sve sto se dotad ¢inilo stabilnim
i sigurnim.®

Unato¢ cinjenici obezemljenosti, Izrael nikada nije zaboravio »realnu« zem-
lju i ona nikada nije u potpunosti pala u zaborav, premda je ¢esto nada povrat-
ka i stanovanja u njoj bila zapretana potesko¢ama vrlo okrutnih povijesnih do-
gadaja i osjecaja koje obezemljenost sa sobom nosi, ali je kao Zar pod pepelom
tinjala i neprestano podgrijavala nadu u ostvarenje Bozjeg obecanja o mirnom,
sigurnom i stabilnom Zivotu u njihovoj zemlji.” lako se ¢ini da bi taj pristup
mogao izgledati u neku ruku zbunjujudi kao da je rije¢ o nepravilnom shvaca-
nju biblijskih kategorija, ipak se bez ustezanja moze ustvrditi da sredisnja te-
ma apokaliptike nije emancipacija od zemlje, nego ukorijenjenje, nije znacenje
zemlje kao simbola vjere nego pripadanje zemlji, nije odvajanje od zajednice,
nego smjestaj u njoj, nije izolacija od drugih, nego ucjepljivanje i povezivanje
pojedinca ili naroda s generacijom onih koji doZivljavaju ispunjenje obecanja
zemlje. Biblijska vjera i nada koju apokaliptici svjedoce smjera rijesiti problem
izemljenosti i izdomljenosti trazeci odgovor koji ¢e zadovoljiti ljude i narode
Sto se nalaze u stanju iskorijenjenosti iz svoje zemlje bilo da u njoj ne Zzive ili
da se, iako u njoj Zive, osjecaju i dozivljavaju od nje odvojeni. Povijest ljudskog
roda, povijest Izraela povijest je smjestenosti i uzemljenosti, a nikako povijest
u nekom vremenskom vakuumu pa zbog toga, premda se buduca stvarnost u
apokaliptickoj literaturi opisuje pojmovima grcke filozofske provenijencije, u
srediStu pozornosti apokaliptika je nada udomljenosti koja ¢e, protivno povi-

8 Usp. Walter BRUEGGEMANN, The Land, 165.

®  Usp. Alain MARCHADOUR - David M. NEUHAUS, Land, Bibel und Geschichte, »Das
Land, das ich Dir zeigen werde...«, Trier, 2011., 78; Hans-Christoph GOSMANN, Das Land
der Verheifiung. Studien zur Theologie des Landes im Alten Testament und ihrer Wirkungsges-
chichte in friihjiidischen und friihchristlichen Texten, Schenefeld, 2003, 8.
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jesnim cinjenicama iskorijenjenosti, ponovno biti ostvarena. Povijesno isku-
stvo Izraela jest, kako tvrdi Walter Brueggemann, da »Bog uvijek izbavlja svoj
narod i vodi ga u njegovu zemlju«®.

1.2. (Neo)apokalipticko shvacanje zemlje u mraku ekoloske krize

Kriza okoli$a postala je opée prisutna tema suvremene kulture. Stete koje su
nastale u sustavu Zivota Zemlje, pa i oko nje, neporecive su. Onecis¢enjem oko-
liSa ugrozen je zivot ljudi. Klima se rapidno mijenja, biljne i Zivotinjske vrste
izumiru. Nemar i izostanak skrbi za Zemlju omogucuje planetarno rasprosti-
ranje nepravde koje se ¢ini samoubilackim. Sve viSe se ¢ini, kako i primjecuje
papa Franjo u enciklici Laudato si’ da je ¢itava Zemlja usla u razdoblje duboke
krize u kojoj je »nas zajednicki dom izlozen propadanju« s velikim izgledima
katastroficnog zavrsetka jer je »sadasnji svjetski sustav zasigurno neodrziv s
razlicitih tocaka gledista«." Stjece se dojam, objasnjava Sergio Fava, da se »co-
vjecanstvo, unato¢ dugoj povijesti navjes¢ivanja da je svrsetak blizu’, naslo
u dobu svojeg postojanja u kojem, opet i ponovno, raste svijest o tome da je
svjetska katastrofa zaista "blizu, na vratima’ (Mt 24,33), i da se ovaj put stvarno
dogada. Iako bi se s pravom moglo pomisliti da su svi oni koji su tijekom po-
vijesti vjerovali da je neki oblik apokalipse koji se dogadao u njihovo vrijeme
bio stvarna apokalipsa, a sve prijasnje apokalipse da su bile samo neispunjena
predodZba, pa da ni s ovom koja se danas dogada nije drukcije. Ipak, razlika je
u tome $to je uvelike naraslo uvjerenje da se danasnja apokalipticka dogadanja
ve¢ odvijaju i ostvaruju, da je propast svijeta ve¢ uvelike pocela. Suvremena
apokalipticka dogadanja ne poimaju se samo kao stvarna mogucnost, nego
kao ve¢ neizbjezna stvarnost. Prisutnost zamisljaja o apokaliptickom kraju i
kataklizmi koja prijeti svijetu prodrla je u sve pore drustva od opce svjetske
politike i ekonomije do svakodnevnog zivota ljudi potkrjepljivana svednevice
raznim literarnim djelima, filmskim uradcima i drugim sredstvima javnog
priopéavanja. Premda je mnogima taj podmukli div jo$ nevidljiv i skriven,
mnogi se s njime vec bore, ili od njega umiru.«'

Iako je ve¢ odavna poznato da su apokalipticki spisi plod sociopoli-
tickih kriza i da se u njima opisuju propasti i nestanci raznih kraljevstava i

10 Walter BRUEGGEMANN, The Land, 189.

1 Papa FRANJO, Laudato si’. Enciklika o brizi za zajednicki dom (24. V. 2015.), Zagreb, 2015., br.
59-61 (dalje: LS).

Sergio FAVA, Environmental Apocalypse in Science and Art. Designing Nightmares, New
York — London, 2013., 1-2.
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svjetskih moc¢nika, simbolicki jezik neoapokaliptike toliko je oblikovao ljud-
sku svijest, napose svijest ljudi zapadnoga kulturnog kruga da se pretvorio
u fiziolosku dimenziju koja obiljezava ¢itavu kulturnu tradiciju promatra-
nja stvarnosti i naseg odnosa prema zemlji i zemaljskoj stvarnosti, osobito o
nuznosti njezina kraja i svrsetka. Neoapokalipti¢ko razmisljanje i na njemu
utemeljeni svjetonazor, kako objasnjava Frank Kermode, postalo je obrazac
strepnje koji se, uz poneke razlike, moze pronaci tijekom svih razvojnih sta-
dija modernog drustva. Njegova ucestalost je oznaka nase kulturne tradicije,
pa time i naSe fiziologije, jer se doZivljava da je u nekoj mjeri nas nacin raz-
misljanja i osjecanja, nase povijesno stanje i nas polozaj usred njega, gotovo
sigurno na kraju nekog razdoblja. Osobitost je naseg razmisljanja da smo
upravo mi ljudi kraja vremena, pa se kriza doima viSe kao nacin razmislja-
nja o nekom razdoblju unutar povijesti, a ne sastavni dio toga vremenskog
razdoblja.”

Biblijskom apokaliptickom literaturom, prije svega napisanom kao rijeci
utjehe ljudima koji su u turbulentnim socioekonomskim vremenima stvarno
bili u opasnosti, ili su se barem osjecali ugrozenima, neoapokalipticizam se
obilno koristi kao strategijom sijanja straha od kraja i svrSetka, unistenja i ne-
stanka lica zemlje, ¢ak i onda kad za takve osjecaje nema objektivnog opravda-
nja. Premda se biblijsko apokalipticko razmisljanje u krizi o¢ituje kao misaona
struktura usmjerena prema stvaranju moralnog i fizickog reda u isto vrijeme
zadrzavajudi oznake drustvenog kriticizma koji bi mogao dovesti do promje-
ne usmjerenja usred podivljale situacije povijesnog trenutka, neoapokalipti-
¢ko razmisljanje, suprotno biblijskome apokaliptickom razmisljanju, samo se
koristi pojmovima apokaliptike, medutim bez njihova osnovnog (biblijsko-
-vjernickog) sadrZaja: nade u novi pocetak. Apokalipticki pisci, tvrdi Elisa-
beth Rosen, opisuju znacajne pomake u povijesti ljudskog roda naglasavajuci
red kao temeljni model razmisljanja o njima i unutar njih. Zato se apokalip-
ticki model razmisljanja Sto ga promicu biblijski pisci ¢ini jedinim mogudcim
i krajnjim nac¢inom uvodenja smisla u izopacenim povijesnim dogadanjima, a
neoapokalipticki, upravo zbog nerazumijevanja i neto¢nog tumacenja apoka-

5 »Miuvijek zelimo zakljucak, kraj. U nasim mentalnim procesima uvijek Zelimo da dode

do odluke, do finalnosti, do tocke. To nam daje osjecaj zadovoljenja. Cjelokupna nasa
mentalna svijest pokret je prema naprijed, pokretanje u stupnjevima, poput nasih re-
Cenica, gdje svaka tocka predstavlja oznaku naseg napretka, naseg stizanja nekamo i
dostizanja necega. Tako i apokalipsa nije proricanje kraja svijeta, nego dosizanje osje-
¢aja da smo upravo mi dionici kriti¢nog trenutka povijesti. Kriza je nacin razmisljanja
0 svojem vremenu, a ne sastavni dio tog vremena«, Frank KERMODE, The Sense of an
Ending: Studies in the Theory of Fiction with a New Epilogue, Oxford, 2000., 96-101.
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lipticke literature i smisla njezina nastanka ostaje samo povrsno i izopaceno
tumacenje osnovne poruke biblijskih apokaliptickih tekstova.*

Biblijska apokalipticka predvidanja o razaranju Zemlje tumacena unutar
skucenih okvira neoapokaliptickog razumijevanja promisljaju se i predocuju
kao katastrofa globalnih razmjera u kojoj ¢e planet Zemlja ili barem njezin ve-
liki dio biti izlozen nepopravljivoj Steti Sto ¢e dovesti do propasti ljudskog roda
i cjelokupnog zivotinjskog i biljnoga svijeta, a i samu Zemlju uzljuljati u njezi-
nim temeljima i dovesti je do nestanka. Uvjerenje da Zemlji i zemaljskoj stvar-
nosti mora doc¢i kraj jedna je od temeljnih postavaka s kojom se susrecemo ne
samo u neoapokaliptickom promatranju svijeta nego i u op¢im krsc¢anskim
teoloski obrazlaganim istinama o materijalnom svijetu i zemaljskoj stvarnosti.
Premda se takav svjetonazor i shvacanje apokaliptickih dogadanja suvremene
neoapokaliptike ne moze utemeljiti na originalnim biblijskim apokaliptickim
tekstovima, on je ipak utemeljen na dugotrajnoj krs¢anskoj teoloskoj bastini
promicanja nadmoci duhovnog nad materijalnim unutar koje je sve materijalno,
sve zemaljsko, podloZno brzem ili sporijem propadanju koje nuZzno dovodi do
krajnjeg unistenja i nestanka tvarnoga, a pobjede i uzdignuéa duhovnoga. U
tom misaonom kontekstu zapravo je i jedina vrijednost zemlje — da propad-
ne." Stoga je jos uvijek otvoreno teolosko pitanje zasto uopce cuvati Zemlju

1 Apokalipticki spisi se suprotstavljaju krizi promjene uvjeravajuci svoje Citatelje da ¢e
ociti nered povijesnih dogadanja u konacnici zavrsiti redom. Poticaj koji pruza apo-
kalipticka literatura jest stvaranje smislene paradigme shvacanja nasuprot besmislu
teorija urote i tajnih sukoba sila, teorija kaosa i borbe dviju strana. Apokaliptika nije
konfrontacijska, kako se ¢esto misli. U njoj nema »nasih« i »vasih«, nego se svijeti ¢itava
stvarnost misli, dozivljava i predocuje kao jedna organizirana struktura unutar koje
postoji smisao i red. Tek u svjetlu takve apokalipticke strukture misli moguce je iznje-
driti analizu i kritiku ponasanja bilo pojedinca bilo naroda ili citavog kozmosa zauzi-
majuci prema njima stav. Neutralnost i iskljuenost u smislu znanstvene objektivnosti
koju zastupaju teorije kaosa i urota u biblijskoj apokaliptickoj misli nemaju mjesta. Usp.
Elizabeth ROSEN, Apocalyptic Transformation. Apocalypse and the Postmodern Imagination,
Lanham, 2008., XIIIL.

15 Takve stavove zajedno s Ivom Stipi¢i¢em mozemo bez imalo ustezanja nazvati pseudo-
krs¢anskima i neutemeljivima na biblijskom nauku. »Tijelo i zemlja bili su stalno tokom
povijesti, a napose u proslim stolje¢ima (usp. drugu polovicu XIX. stoljeca), ugrozeni
od materijalizma u njegovim varijantama, a krS¢anski se svijet sa svoje strane postavio,
u vedini slucajeva, na jednu sasvim nekrs¢ansku poziciju deklarirajudi tijelo i zemlju
nedim sasvim ispraznim i prolaznim. Time se krs¢anstvo, rekao bih, odreklo tijela i
zemlje, a rezerviralo sebi dusu i nebo. [...] Sve ono Sto je tjelesno ili bitno privezano uz
tijelo, sve ono sto je zemaljsko ili bitno privezano uz zemlju pseudo krsc¢anska je svijest
smatrala prolaznim i ispraznim, predmetom iskusenja, silom inercije. [...] Dogadanja u
prostoru i vremenu proZzeta su biljegom prolaznosti; a tijelo i zemlja bitno su odredeni
kategorijama prostora i vremena. Zato su tijelo i zemlja ono Sto nas evropski menta-
litet, pod utjecajem orijentalnog nazora na svijet, smatra nistetnim, jer se u njihovoj
prolaznosti ocituje nista’ kao dominantna snaga svega tjelesnoga i svega zemaljskoga.
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i svijet, ako je on, prema (neo)apokaliptickim shvacanjima i predvidanjima
odreden za propast i unistenje, svrsetak i kraj?

Promicanje svijesti da je ekoloska kriza u kojoj se nalazi svijet pocetak
kraja Zemlje, ako vec i nije sam kraj njezina postojanja, jedna je od glavnih ide-
ja koja se pojavljuje ve¢ od samog zacetka ekoloski angazirane literature. Ve¢
je u svojem futuristickom romanu pod naslovom Silent Spring autorica Rachel
Carson 1963. godine® predvidjela da ¢e ljudsko ponasanje dovesti Zemlju u sta-
nje apokalipticke katastrofe iz koje nece viSe biti moguce vratiti se nazad i
popraviti ucinjenu Stetu.” Americki antropolog Lynn White u ¢lanku naslov-
lienom The Historical Roots of our Ecologic Crisis u Casopisu Science 1967. godine
primijetio je da je nastanak ekoloske krize povezan sa svjetonazorom uteme-
ljenom na biblijskom tekstu o stvaranju u kojem se ljudskom rodu dopusta bez-
obzirno vladanje drugim stvorenjima (usp. Post 1,26-28). No, kasnije pomno
proucavanje tih i drugih biblijskih tekstova koji govore o odnosu covjeka na-
spram zemaljskih stvorenja i same Zemlje pokazalo je da su tumacenja biblij-
skih tekstova na kojima se tijekom stoljeca opravdavala supremacija i domina-
cija ljudskog roda nad drugim stvorenjima doista bila pogresna, a poruka sto
ih oni prenose krivo i nepotpuno shvacena. Trebalo je proci Sezdesetak godina
da bi sluzbeni krsc¢anski teoloski nauk priznao ekolosku dimenziju kao jednu
od svojih neizostavnih elemenata, Stovise da bi se ekoloske obveze priznale
sastavnim dijelom krsc¢anskih uvjerenja (usp. LS 64), a osudila ona tumace-
nja izvjestaja Knjige Postanka koja poticu neobuzdano iskoriStavanje prirode

Taj je fenomen i odvec¢ jasan a da bi ga trebalo detaljnije analizirati. Ovu misao prati i
ljudski duh vrednovanja, koji kaze: ‘Sve je vrijedno da propadne!” Sve, naime, sto je u
svojoj sustini prolazno, sve — drugim rije¢ima — Sto je odredeno kategorijama prostora
i vremena vrijedno je da nestane. U tome je zapravo i jedina vrijednosti tijela i zemlje,
Ivo STIPICIC, Eshatoloski smisao »tijela« i »zemlje«, u: Bogoslovska smotra, 37 (1968.) 34,
343-349, 344-345.
16 Rachel CARSON, Silent Spring, London, 1963. Iako je roman u vrijeme njegova objavlji-
vanja smatran futuristickim hororom jer je opisivao noénu moru koja bi se u buduénosti
mogla dogoditi, takva je buduc¢nost gotovo postala stvarnos¢u u danasnje doba, samo
Sezdesetak godina nakon objave romana.
Cijelim romanom Silent Spring snazno odzvanja retoricka apokalipticki intonirana hipo-
teza o uniStenju Zemlje kao nuzne posljedice ljudskoga neodgovornog ponasanja prema
okolisu. Usp. Grant C. COS, Rhetorical Analyses of Rachel Carson’s »Silent Spring, u:
Women'’s Studies Quarterly, 29 (2001.) 1-2, 275-278, 275. Osim navedenog djela Rachel Car-
son, ekoloska apokalipti¢na predvidanja cesta su literarna tema i nadahnuce mnogih pi-
saca. Evo nekih primjera: Harry HARRISON, Make Room, Make Room!, New York, 1966.;
Philip WYLIE, The End of the Dream, New York, 1972,; John BRUNNER, The Sheep Look
Up, New York, 1972,; Philip DISCH, The Ruins of Earth, New York, 1973,; James Graham
BALLARD, »Billenniums«, The Best Stories of ]. G. Ballard, New York, 1978. Za siri uvid vidi:
Frederick BUELL, A Short History of Environmental Apocalypse, u: Stefan SKRIMSHIRE
(ur)), Future Ethics. Climate Change and Apocalyptic Imagination, London, 2010., 13-36.
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i prikazuju covjeka kao vladara i razaraca prirode (usp. LS 67). Suvremeni kr-
$c¢anski nauk, sto ga papa Franjo donosi u enciklici Laudato si’ glede tumacenja
o stvaranju u Knjizi Postanka glasi da »izvjestaji upu¢uju na to da se ljudski zi-
vot temelji na tri tijesno povezana i isprepletena odnosa: s Bogom, s bliznjim i
sa zemljom« (LS 66). Ekolosko stanje svijeta i covjeka u kojem se nalazi Zemlja
i njezini stanovnici predstavlja zasigurno krizu ¢iji ishodi opasno i razarajuce
djeluju na krhki sustav zivota i dramaticno ga unistavaju prepoznato je kao
grijeh koji raskida trodimenzionalni odnos Bog-covjek-zemlja.

Ako je tako bilo s ekolosko-teoloskim naukom, ostaje otvoreno pitanje ko-
liko ce jo$ trebati vremena da krS¢anski teoloski stav i nauk utemeljen na isprav-
nom razumijevanju apokalipticke literature prodre do svijesti krs¢ana i postane
integralni dio vjerovanja i vjernicke prakse onih koji svoj Zivot temelje na biblij-
skoj vjeri. Iako buduce zakljucke koji ¢e uslijediti iz pomnijeg proucavanja, razu-
mijevanja i tumacenja apokalipticke literature nije moguce predvidjeti, svakako
je moguce ustvrditi da je upravo razvoj biblijske teologije zemlje koji je dao neiz-
mjeran doprinos u postavljanju i teoloSkom obrazlaganju ekoloskih tema pravi
put i za razjasnjenje apokaliptickoga biblijskog nauka o zemlji i njegovu primje-
nu u praksi vjernickog Zivota."® Uzimajuci u obzir otkri¢a suvremene biblijske
teologije da tema zemlja ima presudno vaznu ulogu kao interpretacijski kljuc
biblijskih tekstova o stvaranju u pruzanju jasne i kvalitetne teoloske podloge za
obrazloZenje principa krs¢anske vjere u odnosu prema stvorenom svijetu, valja
nam isto tako ozbiljno uzeti u obzir principe teologije zemlje u ¢itanju apokalip-
tickih tekstova s ciljem otkrivanja njihove poruke i pouke.

2. »Velika« i »mala« Izaijina apokalipsa

2.1. Povijesno i teolosko ozracje Izaijinih apokalipsa

Odlomci Iz 24 - 27 i 34 — 35 pripadaju prvom dijelu Izaijine knjige (Iz 1 - 39).
Autorstvo vecine teksta tog dijela Izaijine knjige pripisuje se proroku koji je

18 Cinjenica je da je kri¢anska teologija tijekom stolje¢a zanemarivala ili odbijala baviti
se podrucjem prirode ili se tim podrucjem znanosti bavila sasvim povrsno, drzeci ga
podrudjem prolaznih i nestalnih stvari koje nemaju velik teoloski i duhovni znacaj, sto
je jos i danas uzrokom beskrajnih kontroverzija i nerazumijevanja izmedu znanosti i
teologije. Jo$ i danas, uz ¢asne iznimke teoloskih stremljenja nekih krS¢anskih teologa,
nema jasne krsc¢anske filozofije prirode koja bi mogla dati podlogu i jasan putokaz za
razvoj mnogovrsnom napretku znanosti i pravosmjerno nadahnuce za njezin razvoj te
uspostaviti duhovni most izmedu prirode i ¢ovjeka. Usp. Seyyid Hossein NASR, Man
and Nature. The Spiritual Crisis of Modern Man, London, 1990., 36.
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djelovao u VIIL st. pr. Kr."” Ipak u prvom, kao i u ostalim dijelovima Izaijine
knjige ociti su mnogi uredivacki dodatci i prerade originalnog teksta nastalih
kao posljedica viSekratnih ponovnih ¢itanja i aktualizacije poruke prvotnog
proroka ovisno o kontekstu povijesnih dogadaja u kojima je tekst ¢itan i tu-
macen. Suvremena racunalna analiza teksta Iz 24 — 27 i 34 — 35 ukazuje da se
ti odlomci temelje na originalnom predlosku hebrejskog teksta iz VIIL. st. pr.
Kr., koji je tijekom povijesti dozivio razne prerade i prilagodbe, tumacenja i
primjene izvorne prorocke poruke priredene za slusatelje/Citatelje onog doba
u kojemu su nastajale. Dosad prepoznate redakcije tekstova upucuju na her-
meneuticko citanje Izaijinih tekstova u kriznim razdobljima Izraela u kojima
je originalna Izaijina poruka ¢itana i prepoznavana aktualnom i vrijednom za
teolosko obrazlaganje stanja u kojem su se nalazili njezini slusatelji/Citatelji.*®
Prvotni predlozak Izaijina teksta (Iz 2 — 33) nastao je u ozracju krize koja
je nakon propasti Sjevernog kraljevstva (722. pr. Kr.) zahvatila i Juzno kraljev-
stvo te bila uzrokom velikog straha od asirskih osvajaca i nesigurnosti u Je-
ruzalemu, mjestu djelovanja proroka Izaije. Drugo razdoblje citanja i prerade
tekstova Izaijinih poruka bilo je vrijeme babilonskog suzanjstva, nakon pada
Jeruzalema 598./597. pr. Kr. i konacne propasti Judeje 587/586. pr. Kr. Trece re-
dakcijsko razdoblje povezano je s krizom povratka u razorenu i razrusenu zem-
lju nakon suZanjstva, a cetvrto konacno razdoblje oblikovanja teksta Izaijine

19 Kako je ve¢ odavna poznato i pokazano, to nije djelo jednog autora. Najmanje tri su au-
tora teksta koji danas nazivamo Knjigom Izaije proroka. Prvi (1 - 39) najvjerojatnije pri-
pada autoru Izaiji proroku koji je djelovao u VIIL st. pr. Kr., drugi (40 — 55) pripada ocito
drugom autoru, Drugom Izaiji ili Deuteroizaiji koji je djelovao ili pisao u kasno vrijeme
suzanjstva, a treci dio (56 — 66) pripada tre¢em autoru, tre¢em Izaiji ili Tritoizaiji, koji je
djelovao ili pisao u vrijeme kad se narod vec vratio nazad u svoju zemlju iz izgnanstva.
Kasnije dorade tekstova mladeg su datuma (IL st. pr. Kr.). Usp. Bozo LUJIC, Starozavjetni
proroci, Zagreb, 2010., 141-143.

» Masoretski tekst, Kumranski rukopis i drugi judeo-helenisticki prijevodi svjedoce o
postojanju jedinstvenoga baznog hebrejskog teksta na temelju kojeg je nastao prijevod
S$to ga nalazimo u Septuaginti. Taj izvorni oblik koji je bio predlozak MT i LXX ocito
je na svoj na¢in azuriran hermeneutikom u vrijeme helenizma. Iako je tesko otkriti
kako je glasio originalni predlozak teksta Izaijine knjige, ipak se uz pomo¢ suvremene
racunalne tehnologije u analizi MT i LXX mogu donekle otkriti znacajke zajednickog
izvornog teksta. Racunalna analiza MT i LXX potvrduje da je tekst Velike apokalipse (1z
24 -27) identican i u jednom i u drugom prijevodu pa se njegov nastanak smjesta u V. st.
pr. Kr., a odlomak Male apokalipse (1z 34 — 35) pokazuje karakteristike ranijeg razdoblja
nastanka pa bi se njegov nastanak mogao smjestiti u razdoblje Josijine reforme, premda
analiza i jednog i drugog teksta ukazuju na prili¢no ostre zahvate redakcijskih pera
kasnijih razdoblja. Usp. Evangelia DAFNI, 'H Amoxdalvyic ‘Hoaiov kata tijv Metdgpaoty
t@v O, Thessaloniki, 2013., 190; John N. DAY, The Dependence of Isaiah XXVI 13-XXVII
11 on Hosea XIII 4 — XIV 10 and its relevance to some Theories of the Redaction of the
»Isaiah Apocalypse, u: Craig C. BROYLES — Craig A. EVANS (ur.), Writing and Reading
the Scroll of Isaiah. Studies of an Interpretative Tradition, I, Leiden, 1997, 357-368.
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knjige u kojem je ona zadobila apokalipticke elemente dogodilo se tijekom kri-
ze oznacene velikom opasnosc¢u od utjecaja helenizma na zidovsku religioznu
i nacionalnu opstojnost.”

Sva razdoblja oblikovanja Izaijina teksta oznacena su krizom cije su se
posljedice prije svega ocitovale u odnosu Izraela prema njegovoj zemlji. Za-
borav i neprisutnost shvacanja vaznosti i vrijednosti zemlje u religiji, politici,
ekonomiji i opéenito u meduljudskim odnosima doveli su Izrael u stanje kojem
je gubitak realnog teritorija njihove zemlje, drzavne suverenosti i stabilnosti
bila neizbjezna posljedica. U ranom dobu suzanjstva, tom realnom uprilicenju
ve¢ prije ostvarene emocionalne i misaone izemljenosti, odnos prema zem-
lji shvaca se kao religiozno-teoloska kategorija, podrazumijevajuci sjecanje na
zemlju uvjetom opstojnosti vijere u Boga i identiteta Izraela (usp. Ps 137, 4-6).
Medutim, dugotrajno stanje obezemljenosti Izraela u suzanjstvu dovelo je do
nestajanja teme zemlje u teoloSkom obrazlaganju stvarnosti Zivota. U poslije-
suzanjskom vremenu temi zemlje pristupa se u univerzalnim okvirima misle-
¢i da se Bozje obecanje o nasljedstvu zemlje dano Abrahamu, koji je u pred-
suzanjskim spisima strogo drzano isklju¢ivim obec¢anjem kanaanske zemlje
Izraelu, pocinje smatrati op¢im nasljedstvom svega svijeta, Citave Zemlje i svih
naroda (usp. Ps 10542-45).” U tom znacenju uocava se odmak od konkretne
stvarnosti i realne zemlje prema poopcavanju i prosirivanju, Stovise metafori-
ziranju obecanja zemlje. Tako se obecanje zemlje od konkretne stvarnosti, kao
Bozjeg dara izraelskom narodu preoblikuje u buduce sveopce i nematerijalno
obecanje prostora i vremena zivota u zajednistvu s Bogom.?

Takvo razumijevanje i dozivljaj zemlje nije oznaka samo izraelskog na-
roda, njegova nacina promatranja zemaljske stvarnosti, nego je obezemljenost
opca oznaka politike, kulture i religije ostalih naroda s kojima je Izrael dijelio
podrucdje u vrijeme asirskih, perzijskih, makedonsko-grckih i rimskih osvaja-
nja i raznih oblika suzanjstava $to su nakon njih uslijedila. Jacob Taubes kaze:
»Pogresno je zidovsku naciju egzila oznaciti kao izniman sluéaj. Zidovi egzi-
la uistinu su nacija bez zemlje, no — a ovo je odlucujuce — okruzena vaznim
nacijama jednakog tipa. Jer egzil nije samo sudbina Zidova, nego i cijeloga
aramejskog svijeta. Asirska je vladavina zacijelo prva sustavno primjenjivala

2 Povijesni pregled i zakljucke pojedinih teorija 0 nastanku teksta Izaijine knjige vidi u:
Matthijs J. de JONG, Isaiah among the Ancient Near Eastern Prophets. A Comparative Study
of the Earliest Stages of the Isaiah Tradition and the Neo-Assyrian Prophecies, Leiden — Boston,
2007, 5-13. Takoder usp. Jacques VERMEYLEN, Du prophéte Isaie a 'apocalyptique, I, Pa-
ris, 1977, 673-692.

2 Usp. Alain MARCHADOUR - David M. NEUHAUS, Land, Bibel und Geschichte, 75.

# Usp. Hans-Christoph GOSMANN, Das Land der Verheifiung, 41-42.

223



224

DPurica PARDON, /ma li nade za zemlju i njezine stanovnike?

sredstvo odvlacenja, kako bi raskorijenila pobijedene narode i plemena. Kad
pomislimo da je u antici puk bio u ¢vrscoj vezi sa zemljom nego danas, buduci
da je i religiozna ukorijenjenost potopljena u zemlju, shvacamo da je raskori-
jenjivanje puka iz njegova postojanog utemeljenja moralo duboko zadrijeti u
njegov nacin zivota. Aramejske nacije nisu mogle pustiti korijenje u zemlju,
nego su se morale pokusati usidriti u duhu.«* U tom ideoloskom okruZju, u
kojem je konkretna zemlja Izraelova prestala biti opipljiva stvarnost i materi-
ja, tlo i teritorij a postala ideja, nastaje apokalipticka prerada poruka o zemlji i
njezinu znacenju za nacionalnu sigurnost, blagostanje i teolosko obrazlaganje
vijere originalnog Izaije proroka iz VIIL st. pr. Kr.>

2.2. Izaijina apokalipticka nocna mora

Vec¢ same povijesne okolnosti nastanka Izaijina teksta Iz 34 - 35, a osobito apo-
kalipticki obojani tekst Iz 24 — 27, koji je nastao kao poopcena primjena prije
zapisanih ideja u vremenima ponovnog Citanja i tumacenja, upucuju da ta dva
dijela Izaijina teksta valja shvatiti kao diptih povezan istom teoloSkom poru-
kom osude naroda koji se protive i ugrozavaju Bozju vlast i njegovo gospod-
stvo na Sionu - njegovu sjedistu u svojoj zemlji. Sudbina razaranja Edoma
opisana u tekstu male apokalipse postavlja Edom kao $ifru za sve tiranske sile
koje se odupiru Bozjoj mo¢i i ugrozavaju njegov posjed —izraelsku zemlju —jer
je on jedini njezin gospodar i vlasnik (usp. 1z 45,22-25).%

Uloga Edoma u maloj apokalipsi je i simbolicka i konkretna. Primjer raza-
ranja Edoma, kao susjeda i stoljetnog neprijatelja koji je posegnuo za juznim

#  Usp. Jacob TAUBES, Zapadna eshatologija, Zagreb, 2009., 37.

% Dok je u Protoizaijinim tekstovima naglasak na povratku u domovinu i ponovnu obno-
vu zivota u vlastitoj zemlji, Deuteroizaijini tekstovi usmjereni su prema univerzalnosti
pa ne govore samo o zemlji Izraelovoj nego o cijelom svijetu, svoj Zemlji, svim narodi-
ma i svom stvorenju. Istodobno se pozornost postegzilskih pisaca premjesta na grad
Jeruzalem i Hram, koji je zajedno sa svim njegovim institucijama trebalo obnoviti. U
tom pojmovnom okruzju univerzalizma i potrebne obnove kultne zajednice uspostav-
lja se teokratsko-eshatoloska paradigma shvacanja zemlje unutar koje slabi povezanost
s konkretnom zemljom. Pripadanje i ukorijenjenost koju je dotad podrzavalo shvacanje
zemlje kao konkretne stvarnosti kod Tritoizaije i Ezekiela preuzima kultna i religijsko-
-nacionalna pripadnost koja u svojoj biti nosi simbolicko znacenje. Zemlja od kon-
kretne, tvarne, stvarnosti postaje simbolicka, idejna, stvarnost. Usp. Hans-Christoph
GOBMANN, Das Land der Verheiffung, 43-44; Rolf RENDTORFF, Das Land Israel im
Wandel der alttestamentlichen Geschichte, u: Willehad Paul ECKERT — Nathan Peter
LEVINSON - Martin STOHR (ur.), Jiidisches Volk, gelobtes Land. Die biblischen Landver-
heissungen als Problem des jiidischen Selbstverstindnisses und der christlichen Theologie,
Miinchen, 1970., 153-168, 168.

% Usp. Willem A. M. BEUKEN, Isaiah 11/2, Leuven, 2000., 285.
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dijelom judejskog teritorija,” sluzi kao opomena svima onima koji Zele uma-
njiti BozZje gospodstvo nad njegovom zemljom. Tako je Izaijina prijetnja, slu-
$ana/Citana u kontekstu predsuzanjskog razdoblja, usmjerena protiv onih koji
ugrozavaju Bozji poloZaj na Sionu i otimaju zemlju onima koji su je BoZjom
uredbom dobili u vjekovni posjed. Ekonomska i politicka kriza Judeje, sli¢na
onoj koja je pogodila Sjeverno kraljevstvo i bila uzrokom njegove propasti, u
Izaijino vrijeme pokazivala je sve vecu snagu. Pohlepa za bogatstvom i grabez
za zemljom (usp. Iz 5,8-10) ugrozavali su ne samo tradicionalnu solidarnost
medu plamenima i obiteljima nego i doveli u stanje zaborava temeljnu soci-
jalnu odrednicu vlasniStva prema kojoj je Bog gospodar zemlje koju je svojem
narodu podijelio kao bastinu za miran i siguran Zivot.

Ugroza plemenskog i obiteljskog prava na zemlju i napustanje sustava
vlasnistva nad zemljom prouzrocena latifundijalistickim nastojanjima boga-
tih i uglednih clanova drustva dovela je do slabljenja znacenja BoZje uloge
kao jedinog gospodara zemlje i darivatelja njezinih plodova, dajuci prostora
rastu idolatrije, Stovanju (kanaanskih) boZanstava plodnosti, i sinkretizma.
Rast osjecaja samodostatnosti (usp. 1z 511-17) s jedne strane, i osjecaj potpunog
gospodstva nad zemljom s druge, dovodi do stanja zaborava, iskljucivanja i
odstranjivanja Boga gospodara zemlje iz teoloskog obrazlaganja saveznickog
odnosa pa se religijsko-liturgijski prostor otvara sinkretizmu i krivovjerju. Ot-
pad od Boga ocituje se u otpadu od zemlje, otpad od zemlje ocituje se u ras-
padu naroda, raspad naroda dovodi do propasti zemlje i urusavanja Saveza s
Bogom.* Zato je poruka pod $ifrom Edom, kako tumaci Willem A. M. Beuken,
upucena ponajprije samim pripadnicima Judina plemena. »Ono §to se ¢ini kao
poruka upucena svim narodima - tj. sudbina Ezavljeva potomstva Edoma —
trebalo bi najprije biti pouka potomstvu Jakovljevu — Izraelu.«*

S druge strane, Sifra Edom, citana i shvacana u suzanjskom razdoblju
izraelske povijesti, predstavlja sve narode koji posezu za teritorijem BoZjeg na-
roda u proslosti, sadasnjosti i buducnosti. Asirija (usp. 1z 10), Babilon (usp. 1z 13
—14) i mnogi drugi narodi iskusit ¢e Bozju srdzbu i razaranje jer su se izravno
usprotivili Bogu i njegovu gospodstvu. Sudbina Edoma u suZanjskom kontek-
stu predstavlja osudu ¢itavog svijeta, predvida propast svih naroda i razaranje
njihovih gradova i zemalja na isti nacin kako se to dogodilo Sodomi i Gomori

# Osude Edoma zbog posezanja za teritorijem Judeje nalazimo u mnogim biblijskim tek-

stovima. Usp. Br 24,18; 1z 11,14; Jr 9,25; 25,15-25; 49,7-22; Ez 25,12-14; 35; 36,5; J1 4,19; Am 1,1;
Ob 8-15; Mal 1,4; Tuz 4,21.

% Usp. Gary W. LIGHT, Isaiah, Louisville - London, 2001., 17-19.

2 Willem A. M. BEUKEN, Isaiah 11/2, 288.
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(usp. Jr 4918). Slika razaranja zemlje i gradova koje je pogodio BoZji sud (usp.
Post 19,24-28) i slika razaranja Edoma (usp. 1z 34,9) dovode se u velikoj apokalipsi
(Iz 24 - 27) u usku vezu s povijesnim iskustvom dozivljaja propadanja kraljev-
stava u kojima je izabrani narod boravio u suzanjstvu ili se nalazio zajedno sa
svojom zemljom u stanju ropstva i potlacenosti.

Izaijina apokalipticna definicija stanja u velikoj apokalipsi je: »Zemlja tuZi,
vene, svijet gine, gasne, nebo sa zemljom propada« (Iz 24,4). Buduc¢nost zemlje je
katastrofalna: »Da, otvorit ¢e se ustave u visini i zatresti zemlji temelji. Zemlja ce
se grozno razbiti, zemlja ¢e se strasno raspuci, zemlja e se silno uzdrmati, zemlja
¢e zateturati poput pijanca, zanjihat se poput kolibe; toliko ¢e joj otezati bezakonje
njeno da ce pasti i nece vise ustati« (Iz 24,18b-20). Opis sveopce propasti zemlje u
1z 24,1-416.19-20 obuhvaca katastrofu sveg stvorenja zajedno s nebom i zemljom
koja u bitnome utjece na sva ljudska bica. Stanovnistvo zemlje biva raseljeno,
rasprseno i prognano: »Gle, Jahve razvaljuje zemlju, razara je, nakazi joj lice,
rasprsuje stanovnike njene« (Iz 24,1). Sustav vlasnistva i posjeda utemeljen na
ekonomiji vezanoj uz posjed zemlje doZivljava kolaps i propast te biva zamije-
njen drukcijom ekonomijom i drustvenim odnosima u kojima se zemlja i pove-
zanost s njome na temelju odredaba Zakona viSe ne cijeni i ne postuje: »Svecenik
¢e biti k'o i narod, gospodar k'o i sluga, gospodarica k'o i sluskinja, prodavac k'oi
kupac, zajmodavac k'o i zajmoprimac, vjerovnik k'o i duznik« (Iz 24,2).*°

lIako se u Izaijinom tekstu naglasavaju religijski razlozi takvih dogada-
ja, ipak nije moguce oteti se dojmu da su stvarni razlozi koji se nalaze iza ta-
kvog opisa ipak politicke i ekonomske naravi. Svecenik, sluga, sluskinja, kupac,
zajmoprimac i duznik nisu naslovnici posjeda, nemaju vlasnistva, nemaju zem-
lie. Izjednacavanje tih kategorija drustva s onima koji su zaduZeni za zemlju i

% Tekst Iz 24,2 smatra se paralelom Hos 4,1-10. U HoSeinu tekstu govor je o iseljenju i gu-
bitku zemlje koji se predvida za stanovnike Sjevernog kraljevstva, a Izaija poopc¢uje
takvo predvidanje za sve stanovnike zemlje, napose imajuc¢i na umu Jeruzalem i nje-
gove stanovnike. K tome, vazno je istaknuti da se gubitak zemlje i iseljavanje, odlazak
u suzanjstvo, dogada zbog gubitka savezni¢kog odnosa izmedu Boga i njegova naroda
koji je uspostavljen na temelju obdrzavanja Tore. Izjednacavanje svih slojeva drustva
glede odnosa prema zemlji, tj. gubitak povezanosti cjelokupnog drustva sa zemljom,
posljedica je sveopéeg nepoznavanja Boga (usp. Hos 4,2.6) Ekonomija i politika koja ne
postuje odredbe Tore glede zemlje i njezinih prava osudena je na propast sto odvodi
citav narod u stanje obezemljenosti, a zemlju u stanje neplodnosti. Usp. James Todd
HIBBARD, Intertextuality in Isaiah 24 — 27. The Reuse and Evocation of Earlier Texts and Tra-
ditions, Tiibingen, 2006., 45-46. Ista se ideja nalazi i u tekstu Male apokalipse (1z 34 - 35),
a preuzima je i prorok Jeremija (usp. Jr 46 — 51) kao i Ezekiel (Ez 25 — 32). Usp. Konrad
SCHMID, Das kosmische Weltgericht in den Prophetenbiichern und seine historischen
Kontexte, u: Hanna JENNI — Markus SAUR (ur.), Niichstenliebe und Gottesfurcht. Beitri-
ge aus alttestamentlicher, semitistischer und altorientalistischer Wissenschaft fiir Hans-Peter
Mathys zum 65. Geburtstag, Miinster, 2016., 409434, 411-412.
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pozvani je ¢uvati i predavati u vlasnistvo s koljena na koljeno predstavlja kolaps
ekonomskog sustava Izraela, a uvodenje sustava koji podrzava izemljenje, izvla-
Stenje i iskorjenjenje kao osnove kozmopolitskog drustvenog uredenja koji omo-
gucava pljacku i nasilje nad zemljom jer vise nije nicija i nitko o njoj ne vodi ra-
¢una kao o svojem osobnom, obiteljskom i narodnom vlasnistvu siguran je put
prema propasti i naroda i njegove zemlje. Unutar takvog ekonomskog i drus-
tvenog uredenja cjelokupni ljudski rod dozivljava gubitak odnosa s podrucjem
stanovanja i bivstvovanja, gubitak odnosa sa svojom zemljom.*

U velikoj apokalipsi ocita je ideja da je partikularizam Izraela, njegova po-
vezanost s njegovom zemljom, sve viSe ugrozen zbog utjecaja univerzalizma
$to su ga promicale velesile tadasnjih vremena. Svi pokoreni narodi, gube-
¢i vlast nad vlastitim teritorijem i postajuci ¢lanovima univerzalnoga velikog
svijeta, Sto su ga predstavljala tadasnja carstva, dobivaju kozmopolitsko gra-
danstvo, ali gube povezanost sa svojom zemljom, prestaju se dozivljavati pri-
padnicima svoje zemlje, bivaju iskorijenjeni i prepusteni politickom i ekonom-
skom sustavu koji povezanost sa zemljom, krajem, zavic¢ajem i domovinom
ne drzi vaznom identitetskom oznakom, nego upravo tu povezanost nemilice
unistava. Politicki ¢imbenici, kao $to su krvavi sukobi i borbe za vlast medu
gradanima popracene zbrkom i opasnostima koje nastaju prigodom padanja
jedne i uzdignuca druge politicke vladarske strukture, najceSce su jos i danas
uzrokom rasta apokaliptickih predvidanja i plodno tlo vjerovanju da se usko-

' Prelazak s obiteljsko-plemenskog poimanja vlasnistva nad zemljom i uvodenje najprije
asirsko-babilonskog pa zatim grcko-helenistickog i konacno rimskog latifundijalistic-
kog sustava gospodarenja zemljom i njezinim bogatstvima, gdje je odsutnost gospoda-
ra i zelja za iscrpljivanjem Sto veceg uroda s jedne strane, a otudivanje vlasnistva nad
zemljom lokalnom stanovniStvu s druge strane prevladavajuci stil gospodarenja nad
obradivim tlom, dovodi do slabljenja osjecaja povezanosti stanovnika i zemljoradni-
ka sa zemljom kao svojim vlasniStvom i svojom postojbinom. Taj nusproizvod univer-
zalizma i globalne ekonomije nuzno dovodi do gubitka osjecaja i dozivljaja vaznosti
zemlje za zivot njezinih stanovnika. Zemlju se, u tom sustavu ekonomije i politike,
nuzno ne dozivljava svojom pa je i nebriga za nju i njezin opstanak siguran i nezaustav-
ljiv trend koji vodi prema zaboravu povezanosti covjeka, njegova zivota i opstojnosti s
njegovom zemljom. Znacajnu ulogu u omalovazavanju posjeda zemlje igra uvodenje
novca i monetarne ekonomije na podrudju velikih drzavnih tvorevina. Opisi dogadaja
Sto su zahvatili Izrael tijekom nastajanja velikih drzava i predstavljanje njihovih po-
sljedica vrlo su sli¢ni opisima dogadaja i posljedica Sto ih u danasnjem svijetu izaziva
proces koji nazivamo globalizacija. Siru analizu politi¢cko-ekonomskog sustava Izraela
u vrijeme helenizma i susljednih globalnih ekonomsko-politickih sustava vidi u: Nor-
man K. GOTTWALD, Proto-Globalization and Proto-Secularization in Ancient Israel,
u: Seymour GITIN - J. Edward WRIGHT (ur.), Confronting the Past. Archaeological and
Historical Essays on Ancient Israel in Honor of William G. Dever, Winona Lake, 2006., 207-
214; Morris SILVER, Prophets and Markets. The Political Economy of Ancient Israel, Boston
- Hague - London, 1983., 74-77.
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ro bliZi katastrofa koja ¢e zahvatiti Citav svijet i utjecati na veliki dio njegova
stanovnistva.”

I Babilon i Perzija, Carstvo Aleksandra Makedonca i helenisticka uprava,
a kasnije i Rimsko Carstvo, bijahu svjetske sile c¢ija su uzdignuca i propasti
Zivjela u pamcenju Izraela. Propas¢u jednoga i uzdignu¢em drugoga politic-
kog i ekonomskog moc¢nika situacija Izraela i njegov odnos sa zemljom bivao
je sve ugrozeniji i ugrozeniji. Nije ¢udo da apokalipticki pisci, gledajuci tijek
povijesti i promatrajuci slabljenje svoje povezanosti uz Obec¢anu zemlju svaki
pad i uzdignuce nove vlasti doZivljavaju i tumace pesimisticnim tonovima.
Svaku promjenu vlasti shvacaju jo$ jednim korakom koji vodi prema konac-
noj propasti kakve-takve nacionalne samostalnosti naroda BoZjega u vlasti-
toj zemlji. Gubitkom povezanosti uz partikularnu, realnu zemlju, otvara se
mogucnost univerzalizaciji, slabljenju granica, neodgovornosti prema vlastitoj
zemlji, slabljenju osjecaja vrijednosti njezinih granica, iseljavanju, premjesta-
nju i iskorjenjenju covjeka i naroda. Najvaznije (vjersko) iskustvo Izraela bilo je
uzemljenost i useljenost u svoju zemlju. Najgore Sto se moZe dogoditi Izraelu
jest da fizicki bude u svojoj zemlji, a da nad njom nema vlasti, da je ne posje-
duje, da u njoj ne uziva, da je ne dozivljava zemljom obilja i blagoslova, nego
da u svojoj zemlji bude izvlasteni najamnik, iskorijenjeni selilac, obezemljeni
ropski narod bez prava posjeda svoje zemlje.”> Gubitak zemlje je (no¢na) mo-
ra Izraela koja prema apokaliptickim predvidanjima i iskustvu (posta)je mora
cijelog svijeta.*!

% Usp. Albertus Hermanus van ZYL, Isaiah 24 — 27: Their date of origin, u: Ou Testamen-

tiese Werkgemeenskap van Suid-Afrika, 5 (1962.) 1, 44-57, 49-50.

Za povratnike iz suzanjstva zemlja nije znacila neku politi¢ku ili duhovnu tvorevinu u

smislu drzave ili domovine, nego je povratak u zemlju znacio fizicko posjedovanje te-

ritorija. Fizicki i konkretan doticaj sa zemljom, vlasnistvo nad tlom, a ne samo politicki

ili duhovni dozivljaj zemlje u Izraelu je uvijek imao vaznu ulogu i znacaj. Usp. Doron

MENDELS, The Land of Israel as a Political Concept in Hasmonean Literature. Recourse to

History in Second Century B.C. Claims to the Holy Land, Tiibingen, 1987, 5-7.

% »QOsjecaj izgubljenosti, iseljenosti, obezdomljenosti tako je cesto prisutan u suvremenoj
kulturi. Ceznja za pripadanjem, za posjedovanjem doma, za zivotom u sigurnosti svo-
jeg mjesta duboka je tezZnja suvremenih ljudi. Gubljenje svojeg mjesta i cezZnja za smje-
Stenosc¢u dominantne su slike suvremenog ¢ovjecanstva. Te se teznje za mjestom mogu
razumjeti kao sociolosko izmjestenje, buduci da smo mi Amerikanci postali ‘nacija stra-
naca’, visoko mobilno drustvo iskorijenjenih pojedinaca, jer je cijelo tkivo naseg drus-
tva postalo umjetno oblikovano i usmjereno prema zastarijevanju koje podrazumijeva
da smo mi samo potrosaci. Taj se osje¢aj moze razumjeti i kao psiholoska dislociranost,
u smislu rasta broja dezorijentiranih osoba koje se sve ces¢e karakteriziraju kao posjed-
nici ‘besku¢nickog duha’«, Walter BRUEGGEMANN, The Land, 1-2.
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2.3. Izaijin apokalipticki san o buducnosti zemlje

Izgnanicko vrijeme Izraela i odvojenost naroda od njegove zemlje postaje pa-
radigma razmisljanja na temelju koje apokalipticki pisci postavljaju svoju sim-
boliku i obraduju stare motive na nov nacin.* Apokalipticki pisci upotreblja-
vaju i preraduju prorocke ideje i druge starozavjetne motive ne toliko zbog
nadahnuca $to su ih ti tekstovi prenosili koliko zbog mukotrpnih okolnosti u
kojima su ih oni ¢itali i ¢itajuci ih pokusSavali pronaci kakve-takve temelje na-
de u ostvarenja obecanja ukorijenjenja, naseljenosti, povezanosti, smjestenosti
i pripadanja prostoru i vremenu sto ih stariji tekstovi navjestaju i obecavaju u
sintagmi »Obecana zemlja«.*

Pritisnuti ¢injenicom gubitka realnoga zemaljskog teritorija i obezemlje-
nosti pisci apokalipticke literature od I st. pr. Kr. pa nadalje pribjegavaju
preoblikovanju zamisli o zemlji zamjenjujuci konkretne zemaljske stvarnosti
pojmovima nekonkretnih ideja. Zemaljski Jeruzalem postaje nebeskim Jeruza-
lemom, a zemaljski (Edenski) vrt postaje nebesko rajsko podrucje (usp. 1z 51,3).
CeZnja za zemaljskom domovinom metaforizira se eznjom za nebom gdje pra-
vednike ocekuje nagrada sretnog Zivota (usp. 2 Mak 12,44). Novi grad BoZji ¢e
se uzdici, a u njemu ¢e se ponovno podignuti BoZje prijestolje i slava ¢e Gos-
podnja u njemu ponovno prebivati. Slava tog novog Hrama nadici ¢e slavu
prijasnjeg, koji je stradao od ruke Asiraca (usp. Hag 2,9). Nakon povratka nje-
govih stanovnika iz babilonskog suzanjstva prorocki navjestaj o obnovi Jeru-
zalema shvacao se kao govor o budu¢em zemaljskom novom gradu koji ¢e biti
ponovno podignut i sazidan od kamenja i Zbuke, koji ¢e izrasti na ruSevinama
staroga grada. Ezrina i Nehemijina knjiga na temelju prorockih navjestaja go-
vore 0 ponovnoj uspostavi ustanove Hrama u Jeruzalemu i ispunjenju nade
o obnovljenoj prisutnosti prijasnje slave Gospodnje (usp. Ez 1,1-4; Neh 5,12-13).

Lijepi nadonosni valovi sna o ponovnom prebivanja i blagoslovljenom
zivotu u vlastitoj zemlji, Sto su ga sanjali suZnji poticani eshatoloskim propo-

% »U egzilu prorostvo daje novu formu skrsenom tonu naroda. Ezekielu, proroku egzila,

jasno je da je ukorjenjivanje u drzavu i zemlju bilo pogresno, i on stoga do kraja ¢upa
stablo naroda iz staroga zemaljskoga kraljevstva, presadujuci ga necuvenim preokre-
tom protiv svakog prirodnoga rasta s korijenjem prema gore. U Ezekiela povijest Izra-
ela dolazi do vrhunca. Ezekiel je na isti na¢in propovjednik i prorok, ucenjak Pisma i
apokalipti¢ar. U njemu se spaja propovjednicki duh koji odrzava, s onim prorockim, sto
tezi prema naprijed. U svojim zakonima i u ritualu Ezekiel odreduje to¢no one instituci-
je i poretke odlucujude za ezrinsku zajednicu. Na mjesto govorenih, strasnih rijeci pro-
roStva stupa promisljen sistem mudraca, no isti Ezekiel obiljem vizija i slika postavlja
temelj i apokaliptickoj simbolici i motivici«, Jacob TAUBES, Zapadna eshatologija, 37.
% Usp. Albertus Hermanus van ZYL, Isaiah 24 — 27: Their date of origin, 46.
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vijedima proroka u Babilonu i njegovoj okolici, nemilosrdno su se razbijali o
stijene surove stvarnosti suzanjstva na vlastitom tlu, porobljenosti u vlastitoj
zemlji (usp. Neh 5/1-15). Povijesna i realna stvarnost u kojoj se nalazila njihova
zemlja i oni u njoj nakon povratka bila je u potpunoj opreci s eshatoloskim ide-
alom $to ga je nalagala vjerovati religiozna podloga Zivota i tradicija oslonjena
na BoZje obecanje. Realna i teoloska stvarnost bile su suprotne ¢injenice. Stvar-
nost i eshatoloski ideal uvelike se razlikuju od realnog »propadljivog« i u tre-
nutnom povijesnom trenutku neostvarivog pojma zemlje, pa se zemlja, gubeci
svoje realne oznake »premjesta« u podrucje simboli¢nog i kultnog, religioznog
i duhovnog.” »Sveta« i »obecana« zemlja kojom »tece med i mlijeko«, biva teo-
loski tumacena dvostrukim mjerilima te s jedne strane postaje »propadljiva« i
»osudena na unistenje«, a s druge strane postaje »rajska« i »nebeska« zemlja.*
Iskusujudi odvojenost od vlastite zemlje, unatoc¢ naseljenosti u njoj, zidovska
nadanja usredotocuju se i kristaliziraju oko ideje nebeskog Jeruzalema — bu-
duceg grada, izvan ovoga svijeta, ispunjenog »slavom Gospodnjom«, u kojem
Bog stoluje sa svojeg prijestolja. Taj novi grad ispunjen je vjecnim svjetlom koje
k sebi privlaci narode sa svih strana svijeta kako bi uZivali sigurnost i pocinak
koji u njemu vlada (usp. Iz 60,1-22). Buduce nade Izraela, koje su se neko¢ usre-
dotocivale na zemaljski grad Jeruzalem i Hram koji se u njemu nalazio, preo-
blikovane su i znacajno promijenile svoje Zariste. Ideja nebeskog Jeruzalema,
koja se pojavljuje kao zamjena zemaljskog grada, dominira kasnijim spisima
Biblije, a osobito u vrijeme Novog zavjeta, kada su se nade u ponovnu obnovu
zemaljskog grada i njegovih zidina pokazale neostvarivima u skoroj budu¢-
nosti.”

% Usp. Robert HANHART, Das Land in der spatnachexilischen Prophetie, u: Georg
STRECKER (ur.), Das Land Israel in biblischer Zeit. Jerusalem-Symposium 1981 der Hebri-
ischen Universitit und Georg-August-Universitit, Gottingen, 1983., 126140, 128.

% Borba Zidova bila je usmjerena prema obnovi i utvrdivanju skupa slika koje ni na koji
nacin ne bi mogle biti povezane sa sinkretizmom, prema stvaranju retorickog sustava
koji bi dao ¢vrsto tlo za stvaranje alternativnog identiteta odvojenog od religijskih na-
zora helenistickog svijeta. Taj svijet morao je zadrzati oznake koje su oblikovale vjeru
Izraela tijekom stoljeca i izgradivale teoloski nazor na povijest i zemlju kao mjesto u ko-
jem se ocekuje Bozje djelovanje i u kojem je moguca novost, za razliku od grckog svijeta
u kojem vlada logika predvidivosti, upravljanja i objasnjivosti svih dogadaja u njemu.
Sto se tice zemlje, ta retorika odbacuje drzanje zemlje praznim prostorom, a podrzava
gledanje na zemlju kao dar, kao prostor dogadanja pod utjecajem svetoga, prostor u ko-
jem se dogadaju preokreti, a obecanja bivaju ispunjena. Usp. Walter BRUEGGEMANN,
The Land, 164-165.

¥ Nesretna povijest Jeruzalema dovela je pisce kasnijih poslijesuzanjskih tekstova i teksto-
va iz vremena procvata apokaliptike do gledanja buducega nebeskog grada onako kako
je na neki nacin bio predstavljen ili oslikan u svojem zemaljskom obliku. Ta sklonost
preoblikovanja zemaljskih stvarnosti u idejne, koja je ve¢ postojala stolje¢cima prije Kri-
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Zeledi teologki obrazloZiti stanje realne obezemljenosti u vrijeme nastan-
ka apokalipticke literature biblijski pisci, Citatelji i interpretatori prorockih tek-
stova o zemlji pribjegavaju teologiziranju pojma zemlja dajuc¢i mu duhovne i
religiozne oznake koje su trebale utaZiti i zadovoljiti duboku ¢eZnju Izraela za
vlastitim teritorijem i suverenitetom u svojoj zemlji — da budu svoji na svojem,
ako ne realno, a ono barem duhovno, u vjeri i nadi. U frustrirajucoj stvarnosti
u kojoj je realna zemlja mjesto propadanja suzanjstva i trpljenja, a religiozna i
duhovna zemlja mjesto ostvarenja eshatoloskih nada obilja, blagoslova i mira,
mjesto spasenja i zajedniStva, mjesto BoZjeg prebivanja i prisutnosti, zemlja
ovoga vremena osudena je na propast, a zemlja buducnosti smatra se zemljom
vjecnosti i svjetla.®

Medutim, u sredistu apokaliptickog navijeStanja nalazi se obnova kra-
lievstva Bozjeg nasuprot kraljevstvima koja su porobljavala zemlju i ljude na
njoj. Trenutna vlast na zemlji, trenutna politicka i ekonomska drzavna tvore-
vina koja za Izrael predstavlja mjesto ropstva i otudenosti treba propasti, ona
druga, religiozna zemlja, kraljevstvo BoZje, je zemlja vjecne nade, nepropad-
liiva i trajna.” I upravo ta »religiozna« zemlja, koja je nastala tijekom teskih
vremena povijesti [zraela kao izraz vjere u Boga koji izvrSava svoja obecanja,
postala je predmetom i sadrzajem teoloskog razmisljanja apokaliptika usmje-
rujuci vjeru i poboznost Izraela prema eshatoloskim nadama.*

U tom logickom slijedu navijestaji i videnja apokaliptika o propasti zemlje
ne odnose se na propadanje Zemlje in se, na katastrofu unistenja tla i polja,

sta, primila je snazan poticaj zbog dugotrajne nemogucnosti ostvarenja realnih datosti,
a opcinjenost idejama o obnovi Jeruzalema bila je uzrokom zidovskog ustanka 66. go-
dine protiv rimskih okupatorskih snaga u Palestini. Rimski car Tit u okrutnom gusenju
tog ustanka 70. godine unistio je Hram u Jeruzalemu ostavivsi samo neke male dijelove
njegovih originalnih obrambenih zidina (kao Sto je dio zapadnoga zida — Zida placa -
koji je i danas mjesto molitve Zidova). S uniStenjem zemaljskog stjecista zZidovskih nada
vijerojatno je bilo neizbjezno pronalaZenje potpuno nebeske alternative. Pojam »Novi Je-
ruzalemc je od tada poceo oznacavati budu¢u nadu koja se nalazi iznad i izvan povijesti,
a sve manje nadu u ponovnu izgradnju ili obnovu bivseg Jebusejskog grada u kojem je
stolovao David. Premda je zemaljski grad igrao znacajnu ulogu nekim piscima knjiga
Novoga zavijeta, ipak na njegovim posljednjim stranicama prevladava vizija nebeskog
Jeruzalema. Usp. Alister E. McGRATH, A Brief History of Heaven, Oxford, 2003., 9-10.

% Kumranska zajednica je otisla u pustinju i ondje je, poput Izraela u povijesti, iScekivala
i spremala se za povratak u zemlju. Zauzimanje za povratak u zemlju usporeduje se s
borbom sinova svjetlosti protiv sinova tame. Usp. Hans-Christoph GOSMANN, Das
Land der Verheiffung, 47-48.

4 Usp. Robert HANHART, Das Land in der spitnachexilischen Prophetie, 136.

# Vjerujudi u kontinuitet Bozjih obecanja, kumranska zajednica je teSkoce koje su proziv-
ljavali shvacala kao participiranje zajednice na eshatoloskim nevoljama i kao otkupitelj-
ski ¢in za ociS¢enje Zemlje koju su se nadali bastiniti. Usp. Steven M. BRYAN, Jesus and
Israel’s Traditions of Judgement and Restoration, Cambridge, 2004., 20.
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nego na potrese koji dovode do urusavanja kraljevstava koja su zemlju po-
robila i ljude iz nje iskorijenila. U vizionarskom stilu apokaliptike, zemaljska
kraljevstva nazivaju se »zvijerima« (usp. Dn 723-24), a njihova vlast osudena
je na propast i unistenje. SluSatelji i Citatelji apokaliptickih navjeStaja mogli su
ih shvacati samo kao navijestaj politickog i ekonomskog sloma tadasnjih sila i
vlastodrzaca koji nuzno slijedi jer su Bozju zemlju ucinili necistom i oskvrnuli
njezinu svetost. Pritom valja imati na umu da se svetost i nebeskost zemlje ne
smije shvacati dualisticki kao da je zemlja koja se iS¢ekuje neka izvanzemal;-
ska stvarnost, nego da je, u duhu biblijske vjere i eshatoloskih obecanja, i ov-
dje rijec o geografskoj i povijesno tvarnoj zemlji. Izrael je uvijek imao na umu
upravo onu »realnu« i stvarnu zemlju kao mjesto svojeg prebivanja s Bogom i
od nje nije nikada u povijesti svojeg postojanja odustao.* Zelja i ¢eZnja za po-
novnom ustanovom (novog) Bozjeg kraljevstva po svojoj naravi podrazumije-
va povratak naroda na svoju zemlju, na svoj prirodni teritorij, pa se, stoga, ni
apokalipticki pojmovi »nebo« i »nebeski Jeruzalem« ne mogu odvojiti od svo-
jih realnih i tvarnih, (ovo)zemaljskih pojmova i shvacanja tih prostora. Zemlja,
upravo ona koju je Bog obecao i dao Izraelu je bila i jest stvarnost u kojoj je
Izrael zivio i jo$ uvijek zivi, premda jos ne u potpunosti.* Stoga bi se i tvrdnje
da su biblijski apokalipticki pisci govorili o unistenju i razaranju zemlje, terito-
rija, zemaljske stvarnosti i zemaljske realnosti mogle smatrati neutemeljenima
i neistinitima.*

# Usp. Alain MARCHADOUR - David M. NEUHAUS, Land, Bibel und Geschichte, 78;
Hans-Christoph GOBMANN, Das Land der Verheiffung, 81.
»Jeruzalem i Hram u njemu su uvijek shvacani kao podrucje zemlje bez obzira koje ona
granice imala. Bilo uklju¢no ili izricito Grad i Hram su uvijek opisivani kao srce zemlje
Izraelove. Zidovi su uvijek bili pragmaticni, usprkos raznolikim videnjima i predvi-
danjima stvarnosti svoje zemlje, pa su znali na koji se nacin nositi s idejom ponovnog
osvajanja vlastite zemlje premda su u odredenim dijelovima svoje povijesti morali stva-
rati kompromise i uspostavljati svoju vlast samo na pojedinim dijelovima Palestine. Ia-
ko nisu bili sretni sa stvarnosc¢u ipak su naucili kako u njoj zivjeti«, Doron MENDELS,
The Land of Israel as a Political Concept in Hasmonean Literature, 121.
%  Premda je svojevremeno bilo popularno interpretirati apokalipticke tekstove u svjetlu
dualistickog poimanja stvarnosti koja je podrazumijevala unistenje svega zemaljskog
u ime nove nebeske realnosti, ipak ne bi trebalo u potpunosti pretjerati i naglasavati
samo taj vid i shvacanje apokaliptickih poruka. U tom bi se slucaju moglo dogoditi da
propustimo povijesna i geografska obiljezja koja su u apokaliptickim spisima takoder
prisutna i prilicno dobro zastupljena. Iako pojmovi »nebo« i »novi Jeruzalem« ozna-
cavaju novu stvarnost koja nadilazi »staru zemlju« i »stari Jeruzalems, apokalipticko
razumijevanje tih pojmova nije nuzno »transcendentno«. Pojmovi nove stvarnosti u
apokalipti¢kom rje¢niku pozivaju narod na iS¢ekivanje nec¢ega novog to dolazi iz Bozje
ruke i Sto nadilazi proslo iskustvo zemaljskih gradova i zemaljskih kraljevstava. Ipak
apokalipticki tekstovi o novoj stvarnosti govore samo o transformiranom i obnovlje-
nom nacinu zivota koji ¢e se dogoditi na ovoj zemlji. Rajski Zivot se razumijeva i shvaca
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Izaijina vizija novog stanja zemlje, Sto je u apokaliptickom duhu pred-
stavljeno u slikama »snaznog naroda« i »grada moé¢nih plemena« (Iz 25,3),
»gore« na kojoj se dogada obilna slasna gozba (Iz 25,6) i na kojoj pociva Bozja
spasiteljska »ruka« (25,10), jest vizionarski san u kojem se predvida i prorice
svijetla buduc¢nost Jeruzalema »tvrdog grada« (Iz 26,1) i zemlje u kojoj je Bog
ostvario svoje obecanje plodnosti svojeg naroda koji mu je u teSkim trenutcima
povijesti ostao vjeran i odan (usp. Iz 26,15-16). Ozivljavanje mrtvih i uskrsnu-
¢e tijela, budenje i klicanje stanovnika praha, predstavlja djelo zemlje koja ce
»sjene na svijet dati« (Iz 26,19), djelo ponovnog stvaranja, koje je plod suradnje
Bozjega duha i zemlje.*® 1z te suradnje u kojoj se covjek/Covjecanstvo/narod
ponovno rada i postaje (usp. Post 2,7; 1z 34,16), oZivljava i naseljava svoju zemlju
u kojoj ¢e vjecno zivjeti u blagostanju, koju ¢e od koljena do koljena posjedo-
vati i u njoj obitavati (usp. Iz 34,17) raste spasenje predstavljeno apokaliptickim
prikazom bujnosti, sigurnosti, zdravlja, obilja i plodnosti zemlje (usp. 35,1-10).
Nakon stanja opéeg razaranja dolazi stanje opce i sveobuhvatne obnove zem-
lie. No¢na mora se pretvara u divan san.”” U tom apokaliptickom snu spasenje
je prikazano kao ponovno zaposjedanje i ukorijenjenje u realnu zemlju, uskr-
snuce kao nacionalna obnova, a rajski zivot kao trajno stanje Zivotvornog za-
jedniStva izmedu Boga, njegova naroda i njihove zemlje.*®

ponajprije kao ovozemni Zivot. Temeljenje misljenja na apokaliptickim tekstovima da bi
zemlja morala biti razorena i razgradena je netocno i neistinito. Usp. Geoffrey R. LIL-
BURNE, A Sense of Place. A Christian Theology of the Land, Nashville, 1989., 61-62.
% Usp. burica PARDON, Zemlja: dat, kusnja i zadaca. Biblijska teologija zemlje u Knjizi Postan-
ka 1- 11, Zagreb, 2014., 114-115.
 Siru analizu Izaijina videnja buduénosti Izraela u njegovoj zemlji vidi u: Peter D. MIS-
CALL, Isaiah 34 - 35. A Nightmare/A Dream, Sheffield, 1999., 92-94.
Tematika koja je najavljena u maloj i velikoj apokalipsi proSirena je i objasnjena u dije-
lovima teksta kO]l pripadaju treéem dijelu Izaijine knjige (Iz 65,19-25). Zivot u novom
Jeruzalemu oznacava zivljenje blagoslovljenog stanja koje obuhvaca uspjesnost u radu,
dugovjecnost svih clanova drustva, savrsenu komunikaciju s Bogom i obnovu mira u
edenskom vrtu oc¢itovanu u sigurnosti sklada sa svijetom prirode. Takav Zivot u potpu-
nosti ostvaruje saveznicko stanje koje se predvida prilikom useljenja u Obe¢anu zemlju
(usp. Pnz 28). Novi Jeruzalem znak je potpune obnove Saveza u kojem su Bog, narod
i njihova zemlja saveznicki partneri. Usp. Pilchan LEE, The New Jerusalem in the Book
of Revelation. A Study of Revelation 21-22 in the Light of Its Background in Jewish Tradition,
Tibingen, 2001, 24. »lako bi se glavnom brigom Iz 26 moglo smatrati samo ponovno
useljenje u zemlju nakon suzanjstva, takvo bi izri¢ito politicko shvacanje bilo prilicno
redukcionisticko. BoZje spasenje u Izaijinoj knjizi — ¢ak i u predapokaliptickim teksto-
vima Drugog Izaije — daleko je Sire od ¢isto politickih dimenzija. Ono obuhvaca ¢udesni
procvat prirode i ljudske Zivotnosti. To spasenje je pravo ¢udo. Ono obuhvaca temeljitu
ljudsku i ekolosku preobrazbu. Drugi Izaija predvida Bozje izbavljenje kao zivot koji
izvire iz zemlje (Iz 44,3-5). Izaija 26,19 na svoj osobiti nacin govori doslovno o necemu
daleko ve¢em. Zemlja ¢e, okupana Bozjom rosom, niknuti na novi zZivot sahranjeno ti-
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Zakljucak

Vrijeme nastanka apokaliptickih tekstova u Izaijinoj knjizi ponajprije je vri-
jeme krize izraelske zemlje. Ponovno Ccitanje i tumacenje Izaijinih tekstova
dogadalo se u vrijeme krize i propadanja drugih drzava koje su dozivljavale
politicki i ekonomski slom, a u kojima je izraelski narod boravio ili pod ¢ijom
se vlas¢u nalazio. Zbog toga se Citanje biblijskih apokaliptickih tekstova iz per-
spektive zemlje ¢ini opravdanim alatom koji bi mogao pruziti jasnije razumi-
jevanje tog dijela biblijske povijesti i tekstova iz njega proizaslih kao iskustva
odnosa izraelskog naroda sa svojom zemljom i svojim Bogom, te pruziti uputu
$to nam je ¢initi i kako razumijevati zemlju u danasnjem povijesnom trenutku,
kad osjecamo i doZivljavamo da su nasa Zemlja i ljudski rod s njom zajedno,
u svojoj opstojnosti i dostojanstvu ugroZeni, a teoloska obrazlaganja o odnosu
buduceg Zivota s prostorno-vremenskim datostima i zemaljskosti jo$ uvijek
nedostatna.”

U nedostatku jasnog razumijevanja apokalipticke literature i njezina
znacenja ¢ini se da bi bilo pravednije prihvatiti misao da su apokalipticki tek-
stovi u suvremenoj kulturi shvaceni previse jednoslojno i prilicno tendenciozno,
kako to tvrdi Anne Gardner, kao da govore samo o znakovima konac¢nog kraja
svijeta.”® Propituju¢i dosadasnje stavove prema apokaliptici i tumacenju apo-

jelo Izraelas, John Joseph COLLINS (ur.), The Oxford Handbook of Apocalyptic Literature,
Oxford — New York, 2014., 29.

¥ Usp. Burica PARDON, Biblijska teologija zemlje — potka enciklike Laudato si’, u: Dia-
covensia, 24 (2016.) 1, 1343, 28. Vjernicki i teoloski odgovori na ekolosku krizu u kojoj
se nalazi Zemlja i njezini stanovnici tek su jedan od integralnih dijelova procesa od-
govaranja na pitanje sveukupnog odnosa krs¢anske religije prema zemlji, ¢ije rjeSenje
krS¢anska teoloska misao na temelju biblijskih tekstova i iskustva vjere treba ponuditi
covjecanstvu kao vjerodostojnu uputu na stazi traZenja identiteta covjeka kao zemalj-
skog bica. Zbog nedostatka artikuliranja jasnog, pozitivnog, krs¢anskoga stava uteme-
ljena na izvornom biblijskom teoloSkom nauku, unato¢ nauku o kreposti poniznosti i
potrebi odrzanja reda medu stvorenjima prema hijerarhiji bi¢a tomisticke teologije tije-
kom srednjovjekovnog razdoblja, stav prema zemlji kao propadljivoj materiji postojao
je gotovo kao jedini mogudi stav ovjeka unutar stvorenog svijeta. Filozofiju prirode u
katolickim teoloskim krugovima sredinom XX. stoljeca razvijaju napose T. De Char-
din i ]. Maritain, ali su njihova teolosko-filozofska razmisljanja svojevremeno smatrana
»sumnjivima, no kasnije su ipak rehabilitirani. Usp. ]. SCHAEFER, Valuing Earth In-
trinsically and Instrumentally, A theological Framework for Environmental Ethics, u:
Theological Studies, 66 (2005.) 4, 783-814, 790-793.

% »Znakovi svretka” imaju tako jak kulturni utjecaj da je pojam ‘apokalipticki’, koji je
izvorno pridjev Sto opisuje vrstu literature, prema nacrtu dodataka Oxfordskog rjecnika
engleskog jezika iz ozujka 2008., opisan kao ‘propadanje (katastrofa) koje temeljito i ne-
popravljivo Steti ljudskom drustvu ili okoliSu, npr. na globalnoj razini’. Sama definicija
odrazava suvremeno shvacanje da pojam ‘apokalipticki’ oznacava kona¢nu propast. [...]
Medijima, pa ¢ak i znanstvenicima koji proucavaju suvremeni svijet, nisu poznati glav-
ni elementi drevnih apokalipsi kojima se opisuju znakovi svrsetka’. Nije se tome ni ¢u-



Bogoslovska smotra, 87 (2017.) 2, 211-237

kaliptickih tekstova ovim ¢lankom pokusali smo otvoriti vrata drevnom shva-
¢anju stvarnosti u kojoj i zemlja ima svoje mjesto kao integralna i intrinzi¢no
vrijedna sastavnica i, nasuprot suvremenom dualistickom svjetonazoru, omo-
guciti uvid u biblijski holisticki pristup razumijevanju Zivota.”

Izgleda da su razmisljanja o stanju planeta Zemlje i apokalipticki izricaji
tog stanja Sto ih susre¢emo u suvremenoj kulturi plod svjetonazora utemelje-
nog na nedovoljno razjasnjenom shvacanju apokalipticke literature koji je obli-
kovao svijest [judi u trenutcima suvremenih kriza na kraju drugog i pocetkom
treceg tisucljeca. U suvremenoj kulturi je, suprotno biblijskom nauku, prisutna
navika povezivanja apokalipticke literature s navjestajima beznadne katastro-
fe. Biblijski apokalipticki spisi, unato¢ prisutnosti teme razaranja lica zemlje,
njezinih stanovnika, biljnog i zivotinjskog svijeta, ipak navijestaju novi poce-
tak. Apokalipsa je uvijek istodobno i kraj i novi pocetak. Shvacanje apokalipse
samo kao vremena ili trenutka razaranja Zemlje, kako tumaci Elisabeth Ro-
sen, posljedica je zanemarivanja i zaborava onoga pozitivnog elementa Sto ga
kao osnovni sadrzaj navijesta tradicionalna biblijska apokalipticka literatura.>
Moderno shvacanje povezuje apokaliptiku sa slikama svijeta koji se urusava
u besmislu. Medutim, kako obrazlaze Knut Backhaus, »antickoj je apokaliptici
stalo do necega sasvim suprotnoga: ako se ve¢ ne moze sprijeciti pad, onda
valja znati pravac i temelj«>.

diti jer se i znanstvenici koji proucavaju stari svijet, uklju¢ujuci i one cija je specijalnost

studiranje apokalipticke literature, ne mogu usuglasiti o tome kako bi apokaliptiku

trebalo definirati [...] U svakom slucaju znakovi svrsetka’ su sami po sebi kontroverzni

i vezani su uz trnoviti problem naravi drevne apokalipticke literature«, Anne GARD-

NER, Modern ecological concerns, the persistence of apocalyptic and the signs of the

end, u: Pacifica, 27 (2014.) 1, 4-27, 5.

Jedan o praelemenata apokaliptike kako je shvac¢a zapadna teoloska misao prema Jaco-

bu Taubesu jest dualizam. »Zivot je svijetu stran, domiste je Zivota s onu stranu svijeta.

Onostrano je s onu stranu svekolikog svijeta. Apokaliptikom pocinje dualisticki osjecaj

Bozjeg svijeta Sto nije istovjetan svijetu ovdje. Svijet Bozji sve se ostrije razlikuje od svi-

jeta ovdje, sve vise mu se protivec¢i. Odredujudi svijet Bozji kao apsolutnu onostranost

izvan svijeta, svijet postaje ogranicen u zatvoren sistem, koji doduse na vrtoglav nacin
obuhvaca sve sto je u njemu sadrzano i izgubljeno, no ipak se razotkriva kao konacan.

Svijet je sistem mo¢i koji gubi svoju iskljucivost, gleda li se iz onostranog. Sve dok svijet

u potpunosti obuhvaca sve sto ukljucuje sveukupnost, postoji samo taj svijet naprosto,

Jacob TAUBES, Zapadna eshatologija, 40.

2 Postmoderne apokalipticke pripovijesti, tvrdi Elisabeth Rosen, odbacile su pozitivni
element koji u sebi sadrzava tradicionalna apokalipticka literatura. Time su eshatoloski
tekstovi zadobili oznaku strogosti i gnjeva te postali samo i izri¢ito pripovijesti o kraju
i svrSetku. Tekstovi koji u sredistu svoje pozornosti imaju dogadaj sveopce kataklizme
slobodno se mogu nazivati neoapokalipticnima. Usp. Elizabeth ROSEN, Apocalyptic
Transformation, XII-XIIL

3 Knut BACKHAUS, »... da vas dan ne iznenadi kao lopov, 101.
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DPurica PARDON, /ma li nade za zemlju i njezine stanovnike?

Cinjenica je da je ekoloska kriza primorala teolosku akademsku javnost
i normativne crkvene strukture premisliti i ponovno ¢itati biblijske tekstove
na kojima se temeljila krS¢anska antropologija i uociti da u njoj nedostaje
bitan i neizostavan element — zemlja. Zbog toga je, smatrajuci opravdanim
pitanje i/li temeljito ispitivanje dosadasnjih postavki krs¢anske teoloske misli
koja svoj nauk o nuZnosti propasti zemlje u eshatoloskom trenutku konacnog
dolaska Gospodinova, u ovom ¢lanku postavljena hipoteticka sumnja u dosa-
dasnje oblike tumacenja biblijskih apokaliptickih tekstova i opisa koji govore
o zemlji. Imajuci pred ocima uvjete i razloge razvoja ekoloskog nauka, sma-
tramo da se, uzimajuci u obzir biblijske apokalipticke tekstove kao jedan od
osnovnih izvora dosadasnjeg nauka i teoloskog obrazlaganja postoje¢im pro-
blema teoloske eshatologije o oblicima i nac¢inu buduceg Zivota, raja i uskrsnu-
¢a, te konacne preobrazbe covjeka i zemlje, moZe opravdano otvoriti rasprava
u kojoj ¢e shvacanje i razumijevanje zemlje, kako ga nalazimo u novijim tuma-
¢enjima apokaliptickih tekstova, imati svoje vazno, ako ne i presudno mjesto.

Summary

ISTHERE HOPE FOR EARTH AND ITS INHABITANTS?

THE MESSAGE OF THE GREAT AND SMALL APOCALYPSE OF THE
PROPHET ISAIAH READ IN THE LIGHT OF THEOLOGY OF LAND IN THE
DARKNESS OF THE ECOLOGICAL CRISIS (1S 24 — 27; 34 — 35)

Purica PARDON

Matije Gupca 31, HR - 31 424 Punitovci
djurica.pardon@gmail.com

The belief that there will once be the end of Earth and earthly reality is one of the
fundamental postulates one encounters not only in the (neo)apocalyptic view of the
world, but also in Christian theologically explained truths about the material world
and earthly reality. Taking the examples of Isaiah’s small and great apocalypse, this
article will show that the Biblical faith and hope that is testified by apocalyptic writers
aims at finding a solution for the problem of being without a land and without a home
by looking for an answer that will satisfy people and nations that found themselves
in the state of being rooted out of their land by either not living in it or, if they do, feel
separated from it. The apocalyptic understanding of earth is grounded in the belief that
the »real« and true earth is the place of sojourn with God, the place where people live a
peaceful life with each other and in harmony with the creation. Israel never gave up on
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this idea in its history. The wish and longing for the reinstitution of the (new) Kingdom
of God presupposes, in its nature, a return of the people to their land, to their natural
territory. The apocalyptic concepts of »heaven« and »heavenly Jerusalem« cannot be
separated from their true and material (inner)worldly concepts and understanding of
these locations. The land that has been promised by God and given to Israel was and
is the reality in which Israel lived and still lives, although not yet entirely. The texts of
Isaiah’s small and great apocalypse (Is 24 —27; 34 — 35), read in the light of theology
of land, also pose the question of legitimacy of theological interpretation of apocalyptic
texts as those that announce the destruction and devastation of Earth, the planet on
which people live, as well as the whole material reality. The reading of Biblical apoca-
lyptic texts from the perspective of theology of land seems to be a justified procedure
that might offer a clearer understanding of the topic of land in the current historical
moment when we feel and experience our Earth, and the human kind with it, as being
threatened in its existence and dignity, while theological interpretations on the rela-
tionship between the future life and the facts of time, space, and earthliness are still
inadequate.

Keywords: apocalyptic writings, land, Isaiah, theology of land, ecological crisis, being
without a land, the end of the world.
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