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explicare ideas et textus, qui apti sunt ad oves Christi bene regendas et optimo pabulo verbi divini
alendas. Quod faxit Deus!

NEKOLIKO UVODNIH MISLI*

Apokalipsa ili Otkrivenje sv. Ivana je posljednja i jedina prorocka knjiga
Novoga Zavjeta. Da je tu knjigu napisao upravo apostol Ivan, dokazuje nam
najstarija predaja koja siZe sve do prve polovine tredega vijeka. Uostalom,
gotovo nitko nije sumnjao u najstarije doba u autenciju ove knjige osim
Aloga® koji su zabacivali sve Ivanove spise.

Dakako-da se Apokalipsa jezi¢no razlikuje u znatnoj mjeri od Ivanova
envadelja i njegovih poslanica: jezik Apokalipse je znatno jace vulgariziran
negoli jezik evandelja i poslanica; pun je barbarizama i hebraizama, dok su
evandelje i poslanice pisane elegantnijim stilom. Osobito je velika razlika
obzirom na sadrzaj, ali to nije ni ¢udo: Apokalipsa' je proro¢ka knjiga u
kojoj se slikovito iznosi sudbina Bozjega kraljevstva na zemlji u posljednja
vremena. U borbi sa svijetom — ukoliko se taj odvratio od Boga — pobijedit
c¢e BoZje kraljevstvo i triumfalno prije¢i u vjeénost. Tu vjeénost naziva
apostol Petar »novo nebo i nova zemlja«, a Otkrivenje daje joj ime »nebeski
Jeruzalem« kao zajedni¢ki stan Boga i Bozjih odabranika.?

Sam Ivan naziva Apokalipsu proro$tvom 1, 3; 22, 7 i 10. Sebe naziva
prorokom u 22, 9; 10, 11. U sv. Pismu SZ nalazi se veéi broj proroc¢kih knjiga,
od kojih su nekoje dosta opsezne. VaZzno je ovdje napomenuti da Apokalipsa
sadrzajno i formalno veoma nali¢i na starozavjetne prorocke knjige, i moZe
se mirne duse kazati: razumijevanje Apokalipse mora se osnivati na proro-
Stvima SZ.4

Zidovski je narod imao u starini prili¢an broj proroka i ovi su vriili jak
upliv na religiozni i politicki Zivot Zidovskog naroda. Navijedtanje buduceg
Mesije bila je jedna od najvaZznijih zadada starih proroka, Dap 3,24; 1 Petr
1, 10—12 itd. Proroci su ispocetka samo propovijedali. Tek kasnije su poceli
pisati, i to vedinom svoje govore. Tek u doba proroka Jeremije pocinje pi-
sana proro¢ka rije¢ dobivati na vaznosti. Knjiga proroka Ezekijela osobito
se mnogo cijenila.

Proro$tva o svrietku vremena postaju s vremenom sve viSe glavna pro-
rotka tema, Ezek 38—39, Joel 3—4. Svrietak svijeta prikazuje se kao golema

1. Vidi osobito A, WIKENHAUSER, Offenbarung d. Johannes, str. 9—25, Regensburg 1947, zatim
ostala diela navedena u sLiteraturis.

2. Alogi su u 2. stoljeéu zabacivali Ivanove spise | poricali boZanstvo Logosa .Vidi Bibl. Studien
2. 1925, sv. 1 i 2, (&¢lanak A. Bludau).

1, Vidi osobito tekstove u 2 Petr 3, 13, Fapk 21, 1—12.

4. Cf. WIKENHAUSER o. c, str. 9.

40



svjetska katastrofa, Izai 13, 9; 34, 4; Ezek 7, 11; Am 1, 2; 2, 13; 6, 8; 8, 9; Hab
2’6 3;2 i, 14. Mesijino kraljevstvo slika se divnim bojama, Izai 54, 60; 65, 17;

2:

Kada se u zidovskom narodu nisu vise javljali proroci, pojavila se tzv.
apokalipsa tj. literatura kojoj je jedina tema svrietak ljudske povjesnice i
pocetak bududega svijeta. Nekih tragova apokalipse nalazimo dakako i kod
proroka, Izai 24—27, Zah 9—14, Ezek 4—28; 10, 1—22; 37, 1, 14; 40—48. Dosta
potpunu Apokalipsu nalazimo — u izvjesnom smislu — u Danijelovu pro-
rostvu gl. 7—12. Ovdje prorok :gleda u vizijama bududée povijesne dogadaje
i veliku nevolju izraelskog naroda u doba Makabeja za vlade sirskog kralja
Antioha IV. Epifana. On navije$ta svrietak nevolja i osnutak Bozjega kra-
ljevstva. NeSto kasnije pojavile su se neke Apokalipse sli¢ne Danijelovoj, ali
nijedna od njih nije primljena u kanon SZ. Te apokrifne Apokalipse pisane
su pocevsi od doba Makabeja pa sve do svrietka prvog stoljeca poslije
Kristas

Sama rije¢ Apokalipsa (apokalypsis = otkrivenje) nalazi se kao naslov
knjige najprije u Ivanovoj Apokalipsi. Odavle je pres$la na svu apokalipticku
literaturu. Medutim, nijednoj od apokrifnih Apokalipsa ne znamo autora. To
je posve razumljivo: pravih proroka sa posebnom misijom od Boga u ono
doba vise nije bilo. Nitko, dakle, nije mogao izdati proro¢ku knjigu pod
svojim imenom.

Sadrzaj apokrifnih Apokalipsa je dosta razli¢it: u prvom redu iznosi se
svrsetak svijeta i pocetak vje¢nog spasenja. Zatim se donosi kratak pregled
povijesti Izraela u obliku proro$tva (vaticinium ex eventu). Time'kao da se
zeli otkriti BozZji plan s ljudima. Neke Apokalipse op$irno iznose te$ke ne-
volje posljednjih dana. U drugima opet nastoji se otkriti prirodoslovne tajne
kao i iajne bududeg svijeta. Sve to doznaje pisac »na svome putu po nebu
pod vodstvom andela«. Sa takvim prikazima osobito se isticu tri knjige He-
noha, Gen 5, 24; Crkv 49, 14. Napokon se u svim apokalipsama nalaze i
vjersko-¢udoredne pouke i opomene.®

Sto se tice formalne strane, postoji doduse izvjesna sli¢nost izmedu pro-
rostva SZ i apokaliptike. Medutim, razlika medu njima je mnogo vedéa: pro-
roci SZ vedinom primaju BoZju objavu po nutarnjem govoru dok su same
vizije kod njih od sekundarnog znac¢aja, Num 12, 6—8; Jer 23, 25—32; Ozej
12, 11. Pisci apokrifnih Apokalipsa primaju svoje objave gotovo iskljuéivo
putem vizija, i to bilo u ekstazi bilo u snu. Dakako da te vizije nisu
stvarno dozivljene, osim moZda one u c¢etvrtoj Ezdrinoj knjizi. Pisci Apo-
kalipsa tvrde da su bili uzneseni na udaljena mjesta na zemlji ili na nebo,
Ezelk 8, 3; 40, 2; 37, 1 itd.

Apokalipticke vizije iznose povijesni razvoj dCovjefanstva u slikama i
alegorijama. Tako na pr. kod Danijela ¢etiri Zivotinje znace Cetiri bezboZzna
carsiva, kod Ezdre je orao rimsko carstvo itd.

Apokalipticke odnosno eshatolo$ke misli nalazimo i u ostalim spisima
novozavijetnog Sv. Pisma. Tzv. sinopticku ili »malu apokalipsu« nalazimo u
eshatolo$kom Kristovu govoru, Mt 24; Mk 13; Lk 21. Veoma su zanimljiva
eshatoloska odnosno apokalipti¢ka izlaganja u Pavlovim i Petrovim posla-
nicama, 1 Sol 4, 15—17; 2 Sol 2, 1—12; 1 Kor 15, 20—28; 2 Kor 5, 10—10; 2
Petr 3, 10—13.

5. Cf. HOPFL — GUT, Introductio generalis in S. Scripturam, ed. IV. Romae, 1940, De Canone,

str. 192 sq.
6. Cf. HOPFL — GUT, o. c. str. 198—210.
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Prema Ivanovoj Apokalipsi preradivane su i povecavane starije Zidovske
apokalipse, osobito u II. i IIL vijeku poslije Krista, a napisane su i neke
posve rove, npr. Apokalipsa Petra i Pavla, Hermin pastir itd.?

Sa formalne strane postoji prili¢na sli¢énost izmedu Ivanove Apokalipse
i starih zidovskih apokalipsa. Ipak, u Ivanovoj Apokalipsi andeo redovito
ne tumadi vizije kako to biva u apokrifnim otkrivenjima. Tumaci se jedino
»zena §to sjedi na zvijeri« 17, 7. I sadrZajno se donekle poklapa Ivanova
Apokalipsa sa apokrifima. Dakako da nema ni traga kakvom »putovanju«
po svemiru niti pouke o prirodoslovnim stvarima.

Ivanova Apokalipsa je jedinstvena cjelina, tj. sve njezine slike odnosno
vizije odnose se na jednu temu, naime na apokalipti¢cko doba BoZjega kra-
ljevstva.8 Moralne pouke nalaze se i u Apokalipsi jer ona ima osim prorocke
jo$ i prakti¢no-religioznu svrhu. Citaoci treba da budu vjerni Bogu i Kristu,
da strpljivo podnose nevolje, pa ako ustreba, pretrpe i muceni$tvo. Osobito
lijepa pouka nalazi se u »sedam pisama« na sedam maloazijskih crkvi,
gl. 2329

Apostol Ivan je pravi prorok i on je doista sve apokaliptitke vizije
ekstati¢ki prozivio. To priznaju i sami biblijski racionalisti. Zato Ivan $alje
Crkvi Apokalipsu pod svojim imenom i trazi da se je bezuslovno primi, 22, 18.

Ivanova Apokalipsa posve je kricanska knjiga: tu se navije$ta razapeti
Krist kao vje¢ni BoZji Sin i Spasitelj svijeta. Dok u apokrifnim Zidovskim
Apokalipsama ima Mesija podredenu ulogu, i kona¢no spasenje dolazi samo
po Bogu, dotle ima Mesija posve drugu ulogu u Ivanovoj Apokalipsi, 1, 7; 3,
1i; 22, 7; 5, 5; 22, 16. Mesija je vje¢ni Bozji sin, pocetak i svrietak svega, Kralj
kraljeva i- Gospodar gospodara, 1, 17; 22, 13; 17, 14; 19, 16 itd. Mesija je
i »Janje« zaklano za spas ljudi. Kao BoZji Jaganjac otvara Mesija »knjiguc
BoZjih planova, a kao Gospodar neba dolazi kao sudac zivih i mrtvih. U »no-
vom Jeruzalemu« Mesija je zajedno s Bogom izvor vjeénoga Zivota i blazen-
stva, 5, 6; 9, 11; 21, 22; 22, 1.

Na detiri mjesta Apokalipse naziva se pisac Ivan: 1, 1; 4, 9; 22, 8. Ne kaze
da je apostol, ali trazi da ga se prizna prorokom. Crkvena predaja nam svje-
doc¢i od najstarijih vremena da je taj pisac apostol Ivan, sin Zebedeja i brat
Jakoba Starijega. Pisac je dobro poznat maloazijskim crkvenim opdinama,
i dobro pozna stanje tih crkvi. Strogo kori neke mane i time dokazuje svoj
ugled. On doduse, nastupa kao prorok, ali upravo za taj nastup trebao je ved
otprije uzivati velik ugled.

Prema staroj predaji Ivan je napisao Apokalipsu posljednjih godina vla-
dama cara Domicijana koji je vladao od mjeseca rujna g 81. do rujna g. 96.
Da je Apokallpsa pisana doista u to doba, dokazuju nam i nutarnji raziozi: iz
»sedam pisama« vidi se da se kricanstvo u maloazijskim crkvama ve¢ dulje
vremena nalazi. Ivanov ugled takoder nije mogao nastati u tolikoj mijeri
u posve kratko vrijeme. I kona¢no, Ivan nije doSao u Malu Aziju prije g 67.
Neronovo progonstvo veé¢ je davna pro$lost. Neron je progonio kricane kao
zlo¢ince i palikuce a ne zbog kulta careva. To je prvi u¢inio Domicijan koji
je za sebe trazio boZanske pocasti. A upravo u Maloj Aziji bio je kult careva

7. Cf. HOPFL — GUT, o.c. str. 211226,

8. Vidi TH. ZAHN u Neue kirchliche Zeitschrift, Erlangen-Leipzig, g. 1926, str. 749—768 gdje je
opsirno prikazan problem jedinstva Apk. Danas se moZe reci: Apk potjece od jednog autora, ali unu-
tarnja povezanost i jedinstvenost knjige mora se shvatiti u donekle Zirem smislu rijedi.

9. Vidi A. SKRINJAR, Praemia in Apc 2—3 u Verbum Dei g. 1933,
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u najvecem cvatu, i gradovi su se u tome natjecali. Moralo je dakle doéi do
sukoba izmedu pracrkve i rimske vlasti®

Apokalipsa donosi objavu o sudbini BoZjega kraljevstva na svrietku svi-
jeta. Ta se objava daje u obliku simbolickih dogadaja i slika $to ih Ivan gleda
u ekstazi. Vec prvi sv. oci razilaze se u shvacanju Apokalipse, i neki priznaju
da im je knjiga nerazumljiva. Tokom vremena Apokalipsa se razli¢no tuma-
¢ila. Pocevdi od srednjeg vijeka pa sve tamo do druge polovine 19. stoljeca
cesto se Apokalipsa tumacila u povijesnom odnosno crkveno-povijesnom smi-
slu: u Apokalipsi iznosi se razvoj ljudske povjesnice ukoliko je povezana sa
Crkvom, sve do konca svijeta. Neki vide u »sedam pisama« odsjeke crkvene
povijesti. Ovo je tumadenje bilo neodrzivo, i moralo se neprestano ispravljati.t?

Moderna biblijska znanost pozna samo tri oblika tumacenja: eshatolosko,
suvremeno-povijesno i tradicionalno-povijesno. Nijedno od tih tumacenja ne
zadovoljava samo za sebe, nego tek sva tri zajedno omoguduju valjano tuma-
¢enje Apokalipse. Potpuno rije$iti sve zagonetke Apokalipse i dati konkretni
smisao njezinim pojedinim vizijama, danas nije mogude. Ipak se posve sigur-
no moze kazati da Apokalipsa nije proroc¢ki kompendij svjetske ili crkvene
povjesnice, nego je prikaz svrietka svijeta odnosno sudnjeg dana i prelaza
u vje¢nost. Zato je najbolje eshatoloSsko shvacanje Apokalipse. Ipak je Apoka-
lipsa pisana za svoje vrijeme i za svoj narastaj za koji je imala karakter aktu-
elnosti. Ivan, naime, gleda u izvjesnim prilikama i dogadajima svoga vremena
slike odnosno simbole sudnjega dana tj. svrietka svijeta. Ovo suvremeno-povi-
vijesno tumacenje bila je reakcija na crkveno-povijesno shvadanje Apoka-
lipse. Prema tom shvadanju, u gl. 13. govori se o rimskom carstvu i o pred-
stavnicima kulta careva i idolopoklonstva. Babilon je Rim. Apokalipsa pro-
ri¢e buducu borbu izmedu pracrkve i rimske vlasti. Suvremeno-povijesno tu-
macdenje slijeva se, dakle, u jednu cjelinu sa eshatolo$kim dogadajima, i tu
nema perspektive. A upravo to je znacajka svakoga pravog prorostva. Jednako
rostupa 1 Danijel koji iza proros$tva o Antiohu IV. Epifanu nadovezuje pro-
ro§tvo o mesijanskom kraljevstvu, Dan 7; 21; 22; 24—26; 27. UDan 12,13
je prikazano spasenje Izraela u Antiohovo doba i kona¢no spasenje BoZjega
naroda u jednoj slici. Sam Krist u svom eshatolo§kom govoru spaja propast
Jeruzalema i sudnji dan u jednu cjelinu, Mt 24, Mk 13, Lk 21.12

Tradicionalno-povijesno odnosno tradicionalno-mitolo$ko tumacdenje je
opet reakcija na jednostrano suvremeno-povijesno tumacenje. Prema ovom
tumacenju mnoge slike i likovi 1 dogadaji Apokalipse imaju svoj osnov u pra-
siaroj mitolo$koj 1 ostaloj tradiciji. Tako u babilonskim, iranskim i drugim
ritima, zatim u helenistickoj astrologiji i astralnoj mitologiji. Nema sumnje
da su apokalipticke slike u izvjesnoj mjeri povezane sa starozavjetnim pro-
rockim vizijama kao i slikama iz Zidovskih Apokalipsa. No time ipak nije
mrnogo dobiveno: mi vidimo sli¢nost apokalipti¢kih slika sa raznim mitima,
ali ne vidimo $to Ivan njima hoce da kaze. Cestoput je i sama sli¢nost posve
prividna, i tumaci se i u toj stvari dosta razilaze.”

10. Cf. HOPFL — GUT, o. c. I1l. svezak str. 505—512.

11, Cf. A. WIKENHAUSER, o. c. str. 19—23. — E. B. ALLO, L'Apocalypse, Paris 1933. str.
171—180 i 235274 gdie su opdirno prikazani razni smjerovi tumadenja Apk.

12. Vidi o tome op#irnije u komentarima Danijelova proroitva i Matejeva evandelja.

13. Cf. E. LOHMEYER, Die Offenbarung des Johannes, Tiibingen 1926, gdje se ovaj problem
osobito u »Uvodu« zanimljivo i uvjerljiva rjefava.
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ESHATOLOSKI PRIKAZ APOKALIPTICKIH SLIKA I VIZIJAU

U 1, 1—3 nalazi se »Uvod« u Akopalipsu: to je otkrivanje Isusa Krista
koje mu dade Bog da pokaZe svojim slugama $to treba da se doskora zbude
i objavi ga po svome andelu svojemu sluzi Ivanu.

U 1, 4—8 nalazi se Ivanova adresa na »sedam crkvi« i tema otkrivenja:
Krist dolazi u oblacima, i vidjet ée ga svacije oko, i proplakat ¢e nad njim
sva zemaljska plemena.

Uvodne dogadaje Apokalipse nalazimo u 1, 9-—3. 22. U 1, 9—20 nalazi se
vizija Krista: Ivan se zanio u dan Gospodnji i vidio sedam zlatnih svijeénjaka,
a medu njima Sina Covjecjega koji je u svojoj desnoj ruci imao sedam zvi-
jezda, 1 koji mu rece: napisi $to si vidio, $to je sada i $to ¢e biti po tome.
Sedam zvijezda su andeli sedam crkvi, a sedam svijeénjaka je sedam crkvi.
Potom dolaze u gl. 2—3 Kristova pisma na »sedam crkvi«. Ta su pisma simbo-
licki prikaz stanja BoZjega kraljevstva u prvoj polovini posljednje svjetske
sedmice. Pisma su upravijena na crkve u Efezu 2, 1—7, u Smirni 2, 8—11,
u Pergamu 2, 12—17, u Tiatiri 2, 18—29, u Sardu 3, 1—16, u Filadelfiji 4, 7—13,
u Laodiceji 3, 14—22.

Ove apokalipti¢ke poslanice stilski su jednako gradene.!s Jednoli¢no podi-
nju sa starozavjetnom uvodnom recenicom: tako govori N. N. Tako se izra-
zevaju i preroci kada navijeStaju BoZju rije¢ narodu ili njegovim vodama. Jer
2, 1. 6. 16. 22. Ova formulacija nije specifi¢no starozavjetna nego opdenito
prednjeazijska. U toj formulaciji Krist ne naziva sebe svojim imenom nego
istice jedno svoje svojstvo odnosno djelatnost koja izraZava njegovo boZan-
stvo ili njegov spasiteljski odnosno sudacki karakter: tako govori onaj koji drzi
u svojoj desnici sedam zvijezda i hoda posred sedam zlatnih svijeénjaka; tako
govori prvi i posljednji koji je bio mrtav i oZivio; tako govori onaj koji ima
dvosjekli macd; tako govori Sin Bozji itd. Glavni sadrzaj pisma odnosi se na
pohvalu odnosno ukor »andela« tj. biskupa. Pisma svriavaju time da se poziva
crkva na sluanje i paznju prema onome $to se govori, a zatim se daje obe-
¢anje pobjedniku u raznim slikama: tko pobijedi, dat ¢u mu da jede od drveta
zivota koje je:u Bozjem raju; tko pobijedi, nede mu naskoditii druga smrt;
tko pobijedi, dat ¢u mu od sakrivene mane i bijeli kamen sa napisanim novim
imenom koje zna samo onaj koji ga prima; tko pobijedi, dat ¢u mu vlast nad
poganima i td.

U 4, 1—6; 17 iznosi se stanje na zemlji na podetku druge polovine pos-
ljednje svjetske sedmice. U ovom odsjeku razlikujemo sedam vizija: u 4, 1—5
nalazi se vizija BoZjega veli¢anstva; u 4, 6—11 vizija Cetiri bi¢a; u 5, 1—4 na-
lazi se vizija knjige sa sedam peéata; u 5, 5—I14 vizija Krista kao Bozjeg
Jaganjca; u 6, 1—8 vizija Cetvorice apokalipti¢ckih jahaca; u 6, 9—I11 vizija
petog pedata, a u 6, 12—17 vizija Sestog pecata.

U 7, 1—17 iznosi se u vizinarnom obliku stanje BoZjeg kraljevstva na
pocetku druge polovine svjetske posljednje sedmice. To je posebni prikaz
Bozjega kraljevstva, i sastoji se od dvije vizije: u 7, 1—8 Ivan gleda vjernike
kao spadene iz zidovstva, a u 7, 9—17 vjernike spaSene iz progonstva.

14. Vidi A. MERK, De compositione Apc u Verbum Dei, g 1928 str. 211—217. — E. PE-
TERSON, Zeuge der Wahrheit, Leipzig 1937.

15. Cf. A. WIKENHAUSER o. c. str. 34,
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U 8, 1—11; 19 pokazuje nam Ivan daljnji razvoj nevolja na zemlji u dru-
goj polovini posljednje svjetske sedmice, i to u vizijama sedam trublji:
u 8, 1—6 nalazi se vizija sedmog pecata kao i vizija andela sa sedam trublji;
u 8, 7—13 vizija prvih Cetiriju trublji; u 9, 1—12 vizija pete trublje odnosno
vizija skakavaca kao »prvoga jao«. To je antikristov imperij u svom prvom
razvoju. U 9, 13—11, 14 nalaze se vizije »drugoga jao«: u 9, 1321 imamo &et-
vrtu viziju, naime, prvi dio Seste trublje odnosno viziju konjanika, koji ozna-
Cuju Antikristov imperij u svom drugom razvoju; u 10, 1—11 nalazi se vizija
drugog dijela Seste trublje, odnosno vizija andela sa knjizicom koja sadrzi
sudbinu BoZzjih slugu; u 11, 1—14 nalazi se vizija tredeg dijela Seste trublje
odnosno svrietak »drugoga jao«. To je vizija dvojice svjedoka i njihove sud-
bine; u 11, 15—19 nalazi se vizija sedme trublje odnosno »trecega jao« koji
stvarno ide od 11, 15—20.

U 12, 1—17 iznosi se stanje BoZjega kraljevstva u drugoj polovini posljed-
nje svjetske sedmice. Ovdje razlikujemo dvije vizije: u 12, 1—6 nalazi se
vizija Zene obucene u sunce, a 12, 7—17 vizija zmaja koji progoni Zenu.

U 12, 18—13; 18 iznose se prilike Antikrstova imperija u drugoj polovini
posljednje sedmice svijeta. I ovdje razlikujemo dvije vizije: u prvom (13,
1—10) prikazuje se zvijer iz mora, a u drugoj (13, 11—18) zvijer iz zemlje
odnosno laZni prorok.

U 14, 1—35 prikazuje nam Ivan BoZje kraljevstvo na svrietku posljednje
sedmice svijeta. To je vizija BoZjeg Jagnjaca sa BoZjim odabranicima.

U 14, 6—22; 5 nalazimo vizionarni prikaz svrsetka svijeta i prelaza u vjeé-
nost. Ovdje razabiremo tri vizije: u 14, 6—13 nalazi se vizija trojice andela;
u 14, 14—16 vizija Sina Covjecjega, a u 14,17—20 vizija druge trojice andela.

U 15, 1—22, 5 gledamo taj isti svrSetak svijeta i prelaz u vjefnost u nizu
raznih videnja.

U gl 15—17 iznose se prilike u prirodi i na zemlji pri svrietku druge polo-
vine posljednje svjetske sedmice u tri vizije: u prvoj se prikazuju andeli sa
sedam ¢asa (15, 1—8); u drugoj sedam andela izlijevaju caSe (16, 1-—-21);
u trecoj prikazuje se Babilon kao Zena bludnica i izri¢e sud nad Babilonom
(17, 1—18).

U gl. 18—19 nalazimo posebne vizije propasti Babilona. I tu moZemo
razlikovati tri vizije: u prvoj se iznosi pad Babilona (18, 1—24); u drugoj
radost neba zbog pada Babilona (19, 1—10); a u trecoj gledamo Krista kako
pobieduje obje zvijeri (19, 11—21).

U gl. 20—22, 5 iznosi se posljednji sud i prelaz u vjetno blaZenstvo.

{7 gl. 20 razlikujemo dvije vizije: u prvoj prikazuje nam Ivan nebo prije
uskrsnudéa mrtvih odnosno nebesko blaZzenstvo prije sudnjeg dana u slici
»tisuégodi$njeg kraljevstva« (20, 1—6); u drugoj se iznosi posljednja borba
davla protiv Bozjeg kraljevstva i BoZji sud na sudnji dan (20, 7—15).

U gl. 2125, 5 iznosi se nebesko blazenstvo poslije sudnjeg'dana. Ovdje
razlikujemo tri vizije: u prvoj promatramo nebo poslije uskrsnuéa mrtvih u
slici »nebeskog Jeruzalema« (21, 9—27); u trecoj govori nam Ivan o drvetu
Zivota i o gledanju Boga (22, 1—5).

U 22, 6—21 nalazi se epilog Apokalipse sa opomenama, molbama i obe-
c¢anjima. :

Iz ovog kratkog prikaza apokalipti¢kih slika i vizija jasno razabiremo
kako je sastavljena &itava knjiga.l® Prvo $to nam osobito upada u oli jesu tri

16. Cf. A. WIKENHAUSER o. c. str. 54
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reda po sedam odnosno po $est nevolja koja nastaju otvaranjem »sedam pe-
cata«, zatim trubljenjem »sedam trublji« i izlijevanjem »sedam &aSa«. Svaki
slijedeci niz nevolja teZi je od prethodnoga. Pate, unutar pojedinoga niza jasno
se razabire postepeno povedavanje nevolja. Sva tri niza povezana su medu-
sobno tako da otvaranje sedmoga pecata izaziva trubljenje truba, a trubljenje
sedme trublje dovodi do izlijevanja caSa Bozje srdZbe. Dakako da Ivan kod
trubljenja sedme trublje (11, 15) ne gleda odmah andela s ¢aSama nego
tek u 15, 1. Ali, buduéi da prema 11, 14 »sedma trublja« izaziva stredi jao«,
a trostruki jao prema 8, 13 predstavlja nevolje otpaloga Covjecanstva, to
prema tome »sedam caSa« predstavlja »treci jao« odnosno ssedmu trubljux.

Ove nevolje prikazuju odnosno sacinjavaju BoZji sud nad prirodom i lju-
dima. Taj se sud ostvaruje u vremenu. Za nevolje ¢a$a izricno se kaze da je
njima ispunjena dokraja BoZja srdiba 15, 1. Kao sve vremenite BoZje kazne
1 nevolje ¢ada idu za tim da se ljudi obrate. To se indirektno kaze u 9, 20; 16,
8. 11, a izricno u 14, 7.

Nevolje c¢asa pogadaju covjecanstvo koje je otpalo od Boga i koje se
poklonilo Antikristu. To se oé¢ito vidi iz 16, 2; 5—7. 9. 10—11, 19. 21. Peta,
a vjerojatno i Sesta trublja uperena je samo protiv ljudi koji nemaju BoZjega
pecata na svojim Celima 9, 4. Prve {etiri trublje prikazuju nevolje koje se od-
nose na prirodu a samo neizravno na ljude, naime, razaranjem njihovih Zivot-
nih uvjeta, cf 8, 11. Kako prije drugog niza nevolja (7 trublji) dolazi peca-
¢enje Bozjih slugu tj. Bozjih odabranika, o¢ito se drugi i trec¢i niz nevolja
(7 trublji i sedam c¢asa), jamacno pocevsi;od 9 1 odnosi na otpalo Covjedan-
stvo. Te nevolje ne pogadaju BoZje odabranike. Nevolje tih dvaju nizova sli¢ne
su egipatskim nevoljama u Mojsijevo doba kada su takoder ka’njeni samo
Egipéani a ne Tzraelci.

Nevolje prvog niza (7 pecata) odnose se o¢ito na svekoliko Covjecanstvo.
One su, kao i ostale apokalipti¢ke nevolje, izvanredna BoZzja kazna, iako su to
zapravo dogadaji koje neprestano susre¢emo u povijesti CovjeCanstva: ratovi,
glad, umiranje zbog epidemija, potresi i td. T Krist u svom eshatoloskom
govoru spominje ove nevolje, Mk 13, 7 i dr. Te nevolje u Apokalipsi imaju
dakako eshatologki karakter premda se periodié¢ki vradaju u manjoj ili vecoj
mjeri. 1 apokalipti¢ka literatura ih dovodi u vezu sa svrietkom svijeta,
i smatra ih predznacima zavrs$nih dogadaja. Njihov eshatoloski odnosno apo-
kalipticki karakter moéi ¢e se upoznati po njihovoj univerzalnosti i enormnoj
velid¢ini i intenzitetu. Isus ih naziva »pocéetkom« nevolja iako one nisu nepos-
redni uvod u sudnji dan, LK 21, 9. Zato i u Ivanovoj Apokalipsi te nevolje
predstavljaju kao neki uvod u ostale apokalipticke kazne, i prate otvaranje
zapelacdene knjige koja sadrZi Bozje odluke o sudjem danu.

Nastaje pitanje: u kojem odnosu stoje ovi nizovi nevolja medusobno?
Viktorin Petavski'” koji je umro oko g. 305. postavio je tvrdnju da Apokalipsa
ne opisuje dogadaje koji slijede jedan iza drugoga nego ponavlja odnosno
rekapitulira na nekim mjestima ono $to je prije toga refeno. Tom svojom teo-
rijom rekapitulacije nadao je Viktorin mnoge sljedbenike sve do danas. Prema
tome, jedino prvih $est pecata prikazuju dogadaje koji se sukcesivno odigra-
vaju u povijesti. Otvaranje Sestoga pecata prenosi nas ve¢ u doba posljednjeg
progona kric¢ana tj. Dioklecijanova, u kojem je sam Viktorin Zivio. U vizijama
»sedam trublji« i »sedam ¢afa« iznose se kazne nevjernika u posljednje doba,

17. Vidi J. P. MIGNE, Patres latini, 5, 317344 odnosno u izdanju iza g. 1865. str, 281--344,
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1 to tako da vizija sedam ca$a nadopunja viziju sedam trublji. Ovo miéljenje
izgleda opravdano, osobito zato $to su prve Cetiri nevolje u vizijama trublji
i ¢ada prilicno jednake. Ipak, prema modernom shvacanju, ¢ini se da je bolje
kronolo$ko shvadanje nizova nevolja: sva tri niza slijede naime jedan iza
drugoga, i to tako da otvaranje pecata i trubljenje trublji izaziva nevolje koje
su ustvari uvod u posljednje razdoblje Bozjega kraljevstva na zemlji. Nevolje
trublji i nevolje ¢asa ne zbivaju se istovremeno, jer ¢ade predstavljaju »treéi
jao«, a prema 15 1 znace ispunjenje BozZje srdzbe. Ujedno te nevolje pretpo-
stavljaju situaciju iznesenu u gl. 13; a vidi i 16 2. 10. 19. Sa petom trubljom
odnosno sa prvim jao zapocinje prikazivanje teskog razdoblja pod vlaiéu
Antikrista: zvijezda odnosno andeo otvara bezdan odakle doskora izlazi zvi-
jer, 11, 7; 17, 8.

Gl 12 i 13 $to stoje izmedu nevolja trublji i nevolja €a%a imaju tu svrhu
da prikazu borbu sotone i njegovih pristasa protiv Mesije i njegova kraljev-
stva. Ta borba pocinje u c¢asu rodenja Mesije 12, 4. Kako sotona ne mozZe
naskoditi Mesiji (12, 5), navaljuje on na njegove sljedbenike (13; 17). Borba
dolazi do svoga vrhunca kada zvijer iz bezdana odnosno mora, tj. Antikrist
ratuje protiv Kristovih sljedbenika (13, 1—18). Medutim, ta borba svr$ava
u korist BoZjega kraljevstva, jer Bog i Krist uniStavaju kraljevstvo sotone.
U tome se sastoji posljednji sud.

Na novo pitanje: kako valja konkretno shvatiti pojedini niz nevolja, ku$at
<emo dati odgovor u samoj egzegezi vaznijih tekstova Apokalipse.

NEKE VAZNIJE IDEJE APOKALIPSE®®

1. »Podzemlje«, carstvo mrtvih, gréki hades, je mjesto gdje borave duse
preminulih do sudnjega dana. Podzemlje se u Apokalipsi vazda spominje za-
jedno sa smréu 1, 18; 6, 8; 20, 13; 14. Kljudeve smrti i podzemlja ima Krist
1, 18. On otvara vrata carstva mrtvih i poziva preminule na uskrsnuce, Iv 5, 28.
Smrt i podzemlje predaju svoje mrtve na sudnji dan, a zatim budu badeni u
ognjeno jezero, dakle se personificiraju kao neka demonska bica 20, 13. Na-
suprot tome, BoZji mudenici nalaze se na podnoZju nebeskog oltara (6, 9),
odnosno dolaze pred BoZje prijestolje 7, 9; 13, cf 15, 2; 19, 14. Dakle, oni koji
umiru u Kristu ne dolaze u podzemlje, 1 Sol 4, 16, 1 Kor 23, cf Lk 23, 43, 2
Kor 5, 8 itd.1®

2. »Ognjeno jezero« je mjesto gdje borave prokletnici. Puno je vatre koja
se podrZava sumporom, 21, 18; 20, 10; 14, 10; 19, 20; 20, 14. To je pakao 1
njegove su muke vje¢ne, 14, 10; 19, 3. Evandelje upotrebljava za pakao izraz
gehena, Mk 9, 43—47 itd. I u Gen 19, 24 ¢itamo da je Gospod ognjem i sum-
porom satro gradove Sodomu i Gomoru. A u Izaiji 34, 9 kaZe se da ée doci
kazna na Edom: njegovi potomci pretvoriti ée se u gorucu smolu, a njegov
prah u sumpor i zemlja ¢e gorjeti za sve vijeke.

.»Bezdan«, gréki abyssus, je mjesto gdje u prvom redu borave necisti dusi.
Bezdan je isto $to i pakao: leZi pod zemljom i pun je vatre. Otvor poput
zdenca vodi u bezdan iz kojega se dize dim (skakavaca) kada se otvori 9, 1—2.

18. Cf. A. WIKENHAUSER, Der Sinn der Apocalypse d. hl. Johamnes, Miinster 1931, — E. B.
Allo, 0. ¢. (u komentaru).
19. Cf. WIKENHAUSER, o. c. str. 68.
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Redovito je zatvoren. Klju¢ je kod Boga odnosno kod Bozjeg andela 9, 1 20,
1—3. U bezdanu nalazi se demonska vojska skakavaca 9, 3, njihov je kralj
Ab%adon, andeo bezdana (9, 11) odnosno Antikrist (11,7; 17, 8), a u doba tisué-
codisnjeg kraljevstva Kristova sam sotona (20, 1, cf Lk 8, 31; 2 Petr 2, 4:
Jud 6).

3. Prema shvacanju modernih tumaca najteze mjesto Apokalipse je
gl 112°, Ako shvatimo mjerenje hrama doslovno, tada se u 11, 1—2 proric¢e da
¢e Jeruzalem biti osvojen po poganskom narodu kroz izvjesno vrijeme, ali
malu cetu vjernika Bog ¢e ¢udesno safuvati. Medutim, ovo se prorostvo ne
odnosi na materijalni hram kojega su Rimljani razorili g 70., i zato valja traziti
drugo shvacdanje. Neki drZe vjerojatnim ovo: u 11, 1—2 prori¢e se sudbina
Zidovskog naroda na svrsetku svijeta. Pokrsteni Zidovi bit ¢e u posljednje
doba cudesno sacuvani od Boga dok c¢e nekrsteni Zidovi podledi napadajima
bezboZnih snaga. Mjerenje hrama ima, dakle, isti smisao kao i pedadenje
Bozjih odabranika u 7, 3; 14, 1—5. Ovo tumacenje lako se spaja sa sadrzajem
u 11, 3—13. Taj se, naime, dio nadovezuje na ocekivanje Kristovih pretea
(Ilije i Henoha odnosno, kako moderni tumadi Zele, Mojsija i Ilije) u po-
sljednje doba. Ilija i Henoh kao propovjednici pokore u Jeruzalemu odnosno
u zidovskom narodu umrijet ¢e mudenickom smréu, ali njihova djelatnost
nede ostati bez ploda. Nije vaZno znati da li ¢e se pojaviti ova dva svjedoka
osobno, ili ée to biti muZevi poput Ilije i Henoha. Neki drZe da ¢e najvedi dio
dotada nevjernog Zidovoskog naroda povjerovati u Krista, cf 23, 9, Lk 13, 35.
Zato dolazi kona¢na kazna ne na Izraela nego na nevjerne pogane, 14, 6. Pro-
roétvo u 11, 3—13 navijesta, dakle, onu istinu $to je nalazimo u Rim 11, 25,
pgdje Pavao kaze da ¢e se Zidovi na svrietku vremena obratiti ka Kristu. Oba
odlomka gl 11 koji govore o djelatnosti dvojice svjedoka stavljaju nas prema
tome u doba tri i po godi$nje vladavine Antikrista, & koje doba nastupa sa
»sedmom trubom«. Oba dakle odlomka prikazuju taj dogadaj prolepticki, tj.
kao svrien iako se jo$ nije dogodio.

Citav odlomak o dvojici svjedoka ima, dodu$e, Zzidovsko-palestinski ho-
rizont, ali se takvom shvacdanju protivi r 9 sl. Napokon, u jednom proroitvu
koje govori o svrietku svijeta trebalo je svakako nedtd reci o sudbini Zidov-
skog naroda koji je najvedim dijelom ostao izvan kricanstva. Katoli¢ki egze-
gete ne smatraju da se izvje$taj o dvojici svjedoka u cjelini odnosi na Zi-
dovski narod, nego radije pomisljaju na duhovni Izrael tj. na Kristovu Crkvu
apokaliptickog doba.

4. 1260 dana® u 11, 3; 12, 4 odgovara to¢no vremenu od 42 mjeseca po
20 dana u 11, 2; 13, 5. Zena boravi u pustinji 1260 dana, tj. 3 i po godine po
360 dana, 12, 1. 6. Prema 12, 14, njezin boravak traje »jedno vrijeme i vremena
i poluvremena«. Tu se pod vremenom svakako razumijeva godina a pod vre-
menima dvije godine. Sva tri, dakle, izraza oznacuju jednako vremensko
razdoblje, a to je vrijeme djelatnosti Antikrista (13, 5) kao i doba velike
nevolje Bozjega kraljevstva (7, 14). U NZ »3 i po godine« i inale oznacuju
vrijeme nevolje. Tako prema Lk 4, 25, Jak 5, 17 trajalo je vrijeme velike suse
u doba proroka Ilije 3 i po godine, 3 Kralj 17, 1. Vremenski razmak od 3 i po
godine odnosno 1260 dana ili 42 mjeseca potjece iz Danijelova proro$tva, gdje
vnadi veliku nevolju izraelskoga naroda pod sirskim kraljem Antiohom IV.
Epifanom (od lipnja 168. do prosinca 165. pr. Kr.) koji je htio unistiti Zi-

20. Cf. WIKENHAUSER, o. c. str. 78.
21. Cf. WIKENHAUSER, o. c. str. 79.



dovsku religiju. Prema Dan 7, 25 odnosno 12, 7 bit ¢e sveti Svevidnjega pre-
dani u ruke »maloga roga«, kroz »jedno vrijeme i vremena i pola vremenac,
tj. 3 1 po godine. Jednako dugo traje »nevoljac, osobito opustosenje hrama u
9 27 tj. polovinu sedmice.

5. Od odlu¢nog je znacenja za razumijevanje Apokalipse shvadanje dviju
zvijeri u gl 13 i grada Babilona u gl 17%2, Lik prve zvijeri potje¢e donekle iz
Dan 7. Ovdje prorok Danijel gleda ¢etiri zvijeri gdje izlaze iz mora, u kojima
se utjelovljuju cetiri poganska carstva: lav sa orlovskim krilima je Babilo-
nija, prozdrljivi medvjed Medija, krilata pantera je Perzija, a stras$na Zivo-
tinja sa 10 rogova je po misljenju starijih Zidovskih tumaca Macedonija pod
Aleksandrom i njegovim nasljednicima. Tim carstvima izri¢e osudu Bog koji
se javlja na vatrenom prijestolju. Cetvrta zvijer bude ubijena i spaljena, a
tada dolazi na nebeskim oblacima »netko kao Sin covjedji«, tj. u ljudskom
obliku za razliku od Zivotinjskih likova. Sin covjecji dolazi pred »starca« tj.
Boga i prima od njega vlast nad svim narodima i za sva vremena. Dakle,
cetvrta zvijer prikazuje posljednju bezboZnu svjetovnu vlast koja neposredno
prethodi dolasku mesijanskog kraljevstva. Najgoreg vladara cetvrtog carstva
prikazuje »mali rog« koji izbija izmedu 10 rogova (7, 8), pod ¢ime se razu-
mijeva sirski kralj Antioh IV, Epifan, neprijatelj Zidovskog naroda.

Prva zvijer Apokalipse je prema 13, 1 sinteza etiriju Danijelovih zvijeri,
ali ipak prevladavaju oznake Cetvrte zvijeri, osobito »maloga roga«. Veé¢ ovo
podudaranje sa Danijelovim prorostvom daje nasludivati da je zvijer iz mora
povjesna Cinjenica. Prema opomeni u 13, 9 radi se o politickej moéi koja
ugrozava mesijansko kraljevstvo u prorokovo doba, a to je rimski imperij.
Ovo je svakako jedino ispravno shvacanje zvijeri.

Zidovi su Cetvrtu Danijelovu zvijer od Kristova rodenja na ovamo, su-
protno starijem shvacanju, tumacdili u smislu rimskog carstva?. U dvjema
Zidovskim Apokalipsama koje su nastale gotovo u isto doba kao i Ivanova
Apokalipsa, naime u Ezdrinoj?* i Baruhovoj Apokalipsi®, iznosi se to tuma-
¢enje posve jasno premda sa rimsko carstvo izri¢no ne spominje, nego se
prikazuje u slici Orla. T Josip Flavije?® vidi u Danijelovoj cetvrtoj zvijeri
rimsko carstvo, i ofekuje njegovo unistenje po Mesiji. I u rabinskoj lite-
raturi®” nalazimo veé¢ od najstarijih vremena ovakvo shvadanje. U razdoblju-
prije razorenja Jeruzalema svi su Zidovi gledali u rimskom carstvu posljed-
njeg protivnika BoZjega kraljevstva. Jednako i mnogi sv. oci, na pr. Hipolit,
Ciprijan, Viktorin Petavski gledaju u etvrtoj Danijelovoj zvijeri, odnosno u
prvoj zvijeri Apckalipse simboli¢ko proro$tvo o rimskom carstvu. Nema,
dakle, nikakve sumnje da »zvijer iz mora« predstavlja rimsko carstvo®.

Ovo misljenje potkrepljuje i ¢injenica da su u ono doba Zidovi i kricani
upotrebljavali ime Babilon kao sinonim za Rim. U svojoj prvoj poslanici
(5, 13) apostol Petar se takoder sluzi tim imenom, i kad Apokalipsa (17, 9)

22. Cf. WIKENHAUSER, o. c. str. 92.

23, Cf. Ascensio Moysis 10, 8.

24. CE. Apocalypsis Esdrae 12, 11. 34,

25. Cf. Apocalypsis Baruch (versio slavica) u »Starinee«, g 1886. (edicija priredena od Stojana
Novakovida).

26. 2idovske starine, X 10, 4.

27. Cf. H. L. STRACK — P. BILLERBECK, Kommentar zum N. Testament aus Talmud u, Mi-
drasch, 4 sveska, Miinchen, 1022—1928, Vidi i G. Karpeles, Geschichte der jiidischen Literatur, u 3.
izdanju iz g. 1920.

28. Cf. C. ROSCH, Mulier et dracc et bestine in Apocalypsi, u Verbum Dei g 1928
str. 271—274.
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»sedam glava« zvijeri tumaci sa »sedam brezuljaka« na kojima sjedi zena,
onda se to tumacenje moze jedino odnositi na Rim, »grad sedam brezuljakac.

U novije doba htjelo se ovo tumacenje pokolebati time $to se kazalo da
prva zvijer Apokalipse nije politicka nego sotonska moé. Ovaj prigovor je
donekle razumljiv, jer je za Ivana rimski imperij sotonska moé ukoliko od
svojih podloznika trazi za sebe bozanske pocasti, a pritom ujedno progoni
Bozje kraljevstvo. Zato Ivan kaZe da zvijer izlazi »iz bezdana« tj. iz boravi§ta
necistih duhova; nadalje, da joj zmaj daje svoju vlast i prijestolje i veliku
silu 13, 2. Dakle, pod slikom zvijeri sakriva se za Ivana zemaljska vlast po-
mocu koje davao napada Zenino potomstvo 12, 7. Isto valja reéi i o ostalim
demonskim likovima u Apokalipsi, tj. o drugoj zvijeri, o skakavcima, konjima
i Zabama, 9, 1; 9, 16; 16, 14.

Neki opet prigovaraju da prva zvijer ne moZe biti rimsko carstvo jer se
prakricanstvo lojalno odnosilo prema njemu. Pavao ¢ak naziva nosioce vlasti
Bozjim slugama koje su krscani u savjesti duzni slusati i za njih se moliti.
Slicno se izraZzava i apostol Petar; (Rim 13, 1. 6; 1 Fim 2, 1; 1 Petr 2, 13).
Medutim, Apokalipsa ne govori ¢ rimskoj vlasti kao takvoj nego samo uko-
liko ona trazi za sebe bozanske prerogative. Takva vlast, prema Apokalipsi,
postaje orude u rukama sotone. Uostalom, Ivan se nalazi u posve drugoj
situaciji nego Petar i Pavao: Neronovo progonstvo veé je proélo, a Zrtava je
bilo i u maloazijskim crkvama. Sam Ivan boravi kao zatoCenik na otoku
Patmosu. A sve ovo bili su samo prvi znaci velike bure koja ¢e prohujati nad
Crkvom za vlade cara Domicijana. Zato Ivan u 3, 10 navijes$ta »skori« progon
x0ji ¢e doci na svu zemlju. U gl 13 iznosi Ivan progonstvo pod Antikristom,
aul7, 6i18, 24 je bludnica Babilon »pijana od krvi svetaca«. Uzrok progona
je to $to zvijer iz bezdana traZi za sebe bozanske ¢asti. Crkva je, dakle, bila
potrebna utjehe, a upravo to joj je pruzila Apokalipsa.

Na osnovu poganskih i crkvenih izvjeStaja znamo da je Domicijan na-
redio progon krécana g. 95/96*". Vjerojaino se taj progon prosirio i na pro-
vincije, napose na Malu Aziju. Domicijan je osobito potkraj svoje vladavine
sve vise trazio da ga podanici po istoénjackom obicaju smatraju svojim
»bogom i gospodinome«. Pa svem carstvu dizali su se njegovi kipovi iz mra-
mora, zlata i'srebra. Osobito u Maloj Aziji cvao je kult careva, i pojedini
gradovi upravo su se natjecali u tom kultu. Shvatljiv je dakle bio progon
kric¢ana koji nikako nisu htjeli iskazivati caru bozanske casti. Apokalipsa,
dakle, predvida skori tedki sukob izmedu rimske vlasti i Crkve. Ivan piSe u
doba »3estoga cara«, a sedmi ¢e vladati samo kratko vrijeme. Vladanje
osmoga cara donijet ¢e te$ku nevolju za Crkvu 17, 10. Taj ée grubom silom
traZiti za sebe bozansko klanjanje. Tako je doslo do borbe izmeud rimske
drzave i Crkve kroz puna dva stoljeca.

Ipak, ako Zzelimo prave razumjeti gl. 13, ne smijemo zaboraviti da je to
proroétvo kojemu nedostaje perspektiva. Sve se nalazi kao u jednoj ravnini,
i slike buduénosti spajaju se u jednu cjelinu. Tako Ivan gleda borbu izmedu
Bozjega i Antikristova kraljevstva zajedno sa borbom rimske vlasti i pra-
crkve u jednoj slici. Sama slika izradena je i iznesena u duhu tadasnje apo-
kaliptike. Tu nema perspektive veé iz toga razloga $to Ivan ne zna kada ce
nastuniti posljednji dogadaji. On samo Zeli i nada se da ¢e Gospodin »do-

29. Cf. EUSEBIUS, Historia ecclesiastica, 11I, 18, 4. — SUETONIUS; De vita Caesarum (Domi-
tianus 15); DIO CASSIUS, Povijest Rima 67, 14 (u izdanju Bekker, Leipzig 1849).
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skora« doci. On, doduse, govori o »tri i po godine« trajanja posljednje
nevolje, ali to se ne smije shvatiti u obi¢nom doslovnom smislu.

Preostaje nam jo$ da rijeSimo problem druge zvijeri koja se inade zove
i »lazni proroke«, 16, 13; 19, 20; 20, 10. Ne zna se¢ da li Ivan ima pred odima
izvjesnu vjersku ili politicku li¢nost svoga vremena. Obi¢no se pod drugom
zvijeri razumijeva pogansko svecenstvo, osobito ono koje je pripadalo kultu
careva. Medutim, druga zvijer nije ni¢im ogranifena u svojoj djelatnosti, i
zato je neki shvadaju kao svecenicku propagandu kao personifikaciju reli-
gioznih i duhovnih sila koje stoje u sluzbi rimske vlasti, a u eshatoloskom
smislu u sluzbi Antikrista.

Apokalipticki Antikrist sadrzi dakle u sebi dvoje: »prvu zvijer« koja ga
predstavija kao politicku vlast, i »drugu zvijer« koja oznacuje njegovu du-
hovno-religioznu veli¢inu. Prema tome, rimsko carstvo sa svojim predstav-
nicima tipi¢ki ukazuje na Antikrista i njegovo kraljevstvo.

6. Zanimljiv je problem apokaliptickog broja 666*°: Zidovi i Grei nisu
imali posebnih znakova za brojke kao Rimljani i Arapi, nego su upotreblja-
vali za brojeve slova alfabeta. Ako zbrojimo brojfane vrijednosti slova ne
koga imena, dobivamo broj imena. Tako prva sibilinska knjiga kaze da ime
Tsusu daje broj 888. Ovo zamjenjivanje imena brojem zvalo se u starini
geometrija. No kako ima mnogo imena sa istom broj¢anom vrijednosti, ne-
mogude je iz samoga broja doznati ime. Zato se i broj 666 tumacio na razne
nacine. U novije doba vedinom se shvaca kao Neron Kesar tj. car Neron. To
se ime dobiva na osnovu hebrejskog alfabeta. Latinski oblik rijec¢i dobiva se
pa osnovu broja 616, pa se tako i ¢ita u nekim kodeksima. Ivan je vjerojatno
imao razloga da se ovako nejasno izrazava, i njegovi su ¢itaoci smisao breja
666 vjerojatno doznali samo putem usmene pouke. Pravilno shvacdanje toga
broja brzo se izgubilo u crkvenoj predaji jer ga ve¢ ni Irenej koji je bio
rodom iz Male Azije, ne pozna. Neki tumaci drze da je najbolje kazati ovako:
broj 666 ukazuje na cara Nerona koji je Ivanu sluZio kao tip odnosno simbol
Antikrista,

7. Zanimljivo je nadalje vidjeti postoji li kakva veza izmedu legende o
»Neronu koji se vrada« i Apokalipse’'. Naime, nakon Neronove smrti g. 68
prosirilo se u narodu vjerovanje da Neron nijec umro nego da je pobjegao
k Parcanima i s njihovim se kraljem Vologezom zdruZio, da se napokon s
jakom vojskom vrati u Rim 1 osveti svojim neprijateljima. I doista se poja-
vilo nekoliko laznih Nerona. Vjera u Neronov povratak prosirila se i kod
Zidova i kod kr§déana. Zidovi su tvrdili da ¢e razorenje Rima po Neronu biti
Bozja kazna za opustoSenje Judeje i uni$tenje hrama?®?®. »Neron koji se vrada«
upravo se pretvorio u Antikrista i postao neko demonsko bice. Kasnije, kada
viSe nitko nije vjerovao da je Neron jo$ Ziv, nastala je legenda da ¢e sam
sotona u liku Nerona dod¢i kao Antikrist, odnosno da ¢e sotona cudesno
oziviti u Apokalipsi tom legendom da simboli¢ki prikaZe dolazak Antikrista.

8. Zanimiva je nadalje tajna 7 glava zvijeri?* Mnogi shvadaju te glave kao
kraljeve a ne kao kraljevstva. Ako je Babilon isto §to i Rim, onda se pod

30. Cf. WIKENHAUSER, o. c. str. 97, i komentare za Apk 13, 18,

31. Cf. WIKENHAUSER, o. c. str. 113, i komentare 2a Apk. 17, 7—I8.

32. Cf. Oracula Sibyllina u lat. prijevodu (izdanje Ch. Alexandre, u 2 sveska, Paris 1869) u 14
knjiga; vidi knjiga: IV 119—122, 137139, V. 143—148, 361—364.

33. Cf. Ascensio Isaiae 4, 2—4; Orac. Sibyllina, liber V, 28—34: 214—227.

34. Cf. WIKENHAUSER, o. c. str. 114.
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»kraljem« razumijeva rimski car, 1 Petr 2, 13; 2 Tim 2, 2. Kako je Apokalipsa
pisana oko g. 94/95 to je Sesti car Domicijan (81—96). Petorica Sto su pali
i §to mu prethode, bili su: Kaligula, Klaudije, Neron, Vespazijan, Tito. Sesti
1 sedmi car jesu: Domicijan i Nerva. Tri cara $to su vladala g. 69 u doba
interregnuma, Galba, Oton i Vitelije ovdje se ne ratunaju. Prva tri vladara
iz julijske kuce, Cezar, Angust i Tiberije, bili su prijatelji Zidova, dok sa
kricanima nisu imali nikakve veze. Kaligula je veé bio izraziti protivnik Zi-
dova. On je dao svoj kip postaviti u jeruzalemski hram i tako je Zidovima
postao tip Antikrista, 2 sol 2, 4. Zato Kaligulu s pravom stavljamo kao prvoga
od »sedam glava«. Neron je prvi progonio kr§cane. Vespazijan i Tito razorili
su grad Jeruzalem i hram, a Domicijan se proglasio bogom i poleo sudski
progoniti kr§c¢ane. Sva petorica su doista pali: Kaligula je bio ubijen, Klau-
dije otrovan, Neron je pocinio samoubistvo, a Tita je VJem]atno ubio njegov
brat Domicijan.

G. Napokon nam jo$ preostaje da ne$to kaZemo o ideji »privremenog
mesijanskog kravljevstva« kao i o »tisucgodi$njem kraljevstvu« Apokalipse.’
Starije zidovstvo gledalo je u mesijanskom kraljevstvu konac¢no spasenje koje
vje¢no traje. To kraljevstvo imalo se ostvariti u Palestini i u Jeruzalemu.
Pocinje sa uniStenjem poganske svjetovne moce i svih zloCinaca. Zidovska
diaspora vraca se kudi. Pravednici ustaju iz grobova, a svi Izraelci pod viaséu
Mesije provode zZivot pun neopisive srece. Sam Bog stanuje u svome narodu.
Pogani se obracaju i dolaze u Jeruzalem da se klanjaju pravome Bogu. Ova
mesijanska ideja premda se u svim vrelima SZ ne iznosi posve jednako, ipak
pomalo dobiva sve viSe zemaljsko-nacionalni karakter.

U prvom krs$canskom stoljecu zbiva se, obzirom na tu ideju, dvostruka
promjena. Jedni, naime, posve ispravno napustaju misac zemaljskoga mesi-
janskog kraljevstva i prenose kona¢no spasenje u nebesko blaZenstvo, $to
jasno uce Krist i apostoli. Konaéno spasenje podinje tek sa sudnjim danom,
(1 Henoh 71; 2 Henoh, Uzasasée Mojsijevo). Drugi pak, narolito hereti¢ki
judaizanti, ne napus$taju ideju nacionalnog i zemaljskog mesijanskog kra-
ljevstva, ali tvrde da ne traje vietno nego samo do pocetka vijeénog kraljev-
stva, koje podinje sa opéim uskrsnuéem preminulih i sa sudnjim danom.
‘Bududi da u tom kona¢nom spasenju, prema kasno-Zidovskom shvacanju i
rabinskoj egzegezi, Mesija nema znacajne uloge, naziva se to spasenje »BoZje
vietno kraljevstvo«. Tako je Mesijino kraljevstvo dobilo kao neki »prelazni«
karakter izmedu sadad$njosti i »BoZjega vje¢nog kraljevstva«, i ostalo je da-
kako nacionalno obojeno. U tom se »privremenome« kraljevstvu Mesije nalaze
samo oni poboZni Zidovi koji ¢e ga doZivjeti. Ovo se osobito jasno iznosi u
4 Ezdr 7 28. Nasuprot tome, BoZje vjecno kraljevstvo ima univerzalno-trans-
cendentalni karakter, ti gradani toga kraljevstva nisu samo Zidovi nego svi
nravednici, a njegovo je miesto ili u nebu kako uc¢i Baruhova Apokalipsa,
ili obnovljena zemlja kako kaZe 4 Ezdr. Trajanje toga privremenog kraljev-
stva Mesiie ie prema raznim izvorima razli¢no: izmedu 40 i 7000 godina. $to
se tiCe »tisudgodiSnjeg kraijevstva« Apokalinse, valja znati ovo: tip toea kra-
ljevstva nalazi se u eshatolofkim if¢ekivanjima kasnijeg Zidovstva. Ipak je
razlika velika, jer Ivan zna za »dvostruko uskrsnude«, dok prema Zidovskom
shvadanju samo poboZni Zidovi ulaze u mesijansko kraljevstvo, i tek na svr-

35. Cf. WIKENHAUSER, o. c. str. 127, 129 i komentare za Apk. 20, 1—10. M. J. LAGRANGE, Le
Messianisme chez les Juifs au temps de J. Chr., Paris 1909 (u Etudes bibliques). — J. SIC-
KENBERGER, Das tausendjidhrige Reich in der Apokalypse, Diisseldorf 1922.
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setku toga kraljevstva pocinje sudnji dan kada ce svi zli biti uni$teni. »Tisucé-
godisnje kraljevstvo« Apokalipse, nasuprot zidovskoj ideji »privremenoge
mesijanskog kraljevstva, ne ostvaruje se na zemlji, premda su neki svjedoci
doista ne$to takva ocekivali na svrsetku vremena, dakako vedinom u posve
duhovnom smisiu. To je bio »hilijazame« koji su priznavali zapadni oci sve
do druge polovine cetvrtoga stoljeca pa i neki gréki oci. Smrtni udarac zadali
su mu sv. Jeronim i sv. Augustin®® U naSe doba zastupaju ga jo§ samo neke
protestantske sekte.’?

Nema sumnje da prorodtvo o tisuégodidnjem kraljevstvu treba shvatiti
siikovito. Samo je pitanje §to hoce Ivan tom slikom da kaze. Sv. Augustin
drzi da se tisucgodisnjim kraljevstvom oznacuje sve vrijeme od Kristova
uskrsnuca do svrsetka svijeta. »Prvo uskrsnucde« je obracdenje covjeka po
krstenju. Sotona je »vezan« time §to je potisnut u srca zlih ljudi. Uskrsli
viadaju s Kristom na duhovni nadin po sjedinjenju s njime. Ovo su misijenje
gotovo svi prihvatili, a mnogi ga jo$ i danas zastupaju. Drugi opet kazu da
tisuégodisnje kraljevstvo lezi u dalekoj buduénosti: Crkva ¢e nakon uni-
Stenja protivnickih snaga uzivati izvjesno vrijeme potpuni mir. Uskrsnuée
mucenika treba u tom sluéaju shvatiti kao njihov ulazak u nebesko blazen-
stvo, a njihovo vladanje s Kristom treba uzeti u smislu moénoga njihovog
zagovora.

Mecutim, Ivanove vizije ne prikazuju budude dogadaje kakvi su oni u
sebi nego samo simbolicki. Prema tome, »tisucgodi$nje kraljevstvo« nije ni-
kakva stvarnost u doslovnom smislu rijeéi niti ée to ikada biti. Vizija kazZe
camo toliko da de mucenici biti dionici narolite nebeske nagrade. To se
iznosi zato da Zzivi kr&éani lakSe ustraju u vjeri i budu pripravni, ako ustre-
ba, i podnijeti muceni¢ku smrt. Dakako da ni ovo misljenje nije bez svojih
nedostataka. Mozda je najbolje vratiti se na donekle prosirenu Augustinovu
tvrdnju: tisuégodidnje kraljevstvo je u prvom redu nebesko blaZenstvo prije
usrsnucda tijela, a zatim, u $irem smislu, sve vrijeme novozavjetne Crkve, od
Kristova uskrsnuca odnosno od njegove smrti na krizu do sudnjega dana.
‘ Jedno se ne smije zaboraviti: Kristovo kraljevstvo u Apokalipsi je skroz
nepoliti¢ko dok je Zidovsko mesijansko kraljevstvo, prema rabinisti¢koj inter-
pretaciji, politi¢ki i nacionalno obojeno. Ivan nista ne govori o nekom »ras-
ko$nom zivotu« ¢lanova toga kraljevstva kao $to to ue mnogi hilijasti. Bla-
fenstvo uskrslih pravednika stoji samo u tome da zajedno s Kristom vladaju
kao »svedenici i kraljevi«, tj. uZivaju s njime puninu nebeskih radosti.

10. Na kraju ovog prikaza treba da neSto spomenemo o eshatologiji Sv.
Pisma Novoga Zavjeta.3® Cinjenica je da Kristove i apostolske kao i apoka-
linticke eshatolo$ke izjave na prvi pogled daju utisak kao da je sudnji dan
blizu. Prvi su kricani doista zbog Zidovsko-poganskih progona mislili da je
blizu dolazak Gospodnji i upravo su 7Zeljno ocfekivali Krista. Medutim, ni
Krist ni apostoli nigdje ne uce da je sudnji dan doista »pred vratima«. Nasu-
prot tome, Krist $alje apostole da uce i krste sve narode, a za ovo su svakako
potrebni veéi vremenski razmaci. Pavao opominje Solunjane u 2 Sol 2, 1-12
neka se ne daju prevariti kao da sudnji dan »predstoji«, jer prije toga treba

3. Cf. Migne, o. c. 5, 317—344; 41, 657—708.
37. Cf. ALGERMESSEN, Konfessionskunde, 4. izdanje iz g. 1930.

38, Cf. M. MEINERTZ, Theologle d. N. Testamentes, I 56—69, II 213—229, 263—266, 319—338. Za-
tim: P, TILLMANN, Die Wiederkunft Christi (1909); F. GUNTERMANN, Studien zur Eschatologie d. hl.
Paulus (g. 1927); FEINER-BOCKLE, Fragen der Theologie heute, Ziirich-K&ln, 1957. str. 403—424,
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da se zbude velika apostazija i dolazak Antikrista. I za ovo se takoder trazi
nmnogo vremena, jer Pavao ima pred ocima apostaziju krStenih naroda a ne
pogana. Napokon, Petar u 2 Petr 3, 8-10 mudro kaZe da je pred Bogom »jedan
dan kao tisuéu godina, a tisucu godina kao jedan dan«. Znaci dakle da pred
Bogom ne vrijede nasa ljudska vremenska mijerila, i da se eshatoloski tek-
stovi Sv. Pisma nikako ne smiju shvatiti tako kao da je sudnji dan i vremen-
ski »posve blizu«. Drugim rije¢ima: prema nauci Sv. Pisma sudnji dan moZe
dodi nakon kraceg ili clul_]eg vremenskog razmaka. Tako se na pr. ¢ini da se
sve ono $to se vizionarno iznosi u Ivanovoj Apokalipsi, moZe ostvariti unutar
jednog stoljeda ili mozda ¢ak i manjeg vremenskog razmaka. Ali, pitanje
kada ¢e uistinu dodi sudnji dan, tj. kada ¢e nastupiti odnosno zapoceti »apo-
kalipticko doba«, ostaje posve otvoreno. Zato su vjernici sviju vremena tre-
bali i treba da bdiju. Potreba budnosti bila je, prema tome, jednako velika
u pracrkvi kao i kroz sva stoljeca pa i u danasnje doba, a bit ce jednaka i u
blizoj kao i u daljoj budu¢nosti. Cas posljednjega suda poznat je samo Bogu.

Napomena. Ova raspravica »Apokalipsa i kerigma« imat c¢e dva dijela: u
prvom se ukratko prikazuju osnovne istine o Apokalipsi i razraduju neke
vaznije njezine ideje. Razumije se samo sobom da tim prikazom nije iscrp-
ljena problematika Apokalipse. To je knjiga koja je za sada$nji narastaj jo$
uvijek »zapecacdena sa sedam pecata«. Ipak je veoma korisno analizirati nje-
zine ideje i nastojati da se odgonetnu neke vizije, bar one koje su na prvi
pogled potpuno jasne. Tako na pr. vizija Krista, zatim BoZjega velicanstva,
dviju zvijeri, nebeskog Jeruzalema, i druge. U drugom dijelu iznijet ce se
najvazniji tekstovi Apokalipse sa pripadnim tumacenjem, i to sa narocitom
svrhom da posluZe propovjednicima, vjerouditeljima, vodama duhovnih vje?-
bi i uopde sveéenstvu u pastvi. Doista je veliko blago sakriveno u tim teksto-
vima, i bila bi Steta kad se ne bi u svoj svojoj ljepoti iznijelo pred bracdu
svecdenike.
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