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1. Pred Pedesetnicu –  
popunjeno Judino upražnjeno mjesto 

 
 

Djela apostolska su Lukina druga knjiga Teofilu, a prva je Jevan-
đelje po Luki. Ne znamo tačno ko je Teofil. U Luki 1:3, Luka mu daje 
titulu „časni“, od krastistos na grčkom (koristi se u obraćanju ljudima 
istaknutog ranga ili službe), sugerišući da je u konjičkom korpusu rim-
ske vojske. Iz ove jedinice su obično uzimani prokuratori Judeje (Djela 
24:2; 26:25). „Teofil“ znači „ljubitelj Boga“ – „Bogoljub“. Luka možda 
koristi pseudonim da sakrije identitet sledbenika Hrista koji ima visok 
položaj u lokalnoj vlasti. U vrijeme Lukinog pisanja – nakon Pavlovog 
prvog zatvaranja (Djela 28:30) – rimski progon hrišćanstva se zahuktava 
i državni službenici neće biti imuni od opasnosti (Djela 28:22). 

O Luki znamo više nego o Teofilu. Pavle ga naziva „voljenim lje-
karom“ (Kološanima 4:14). Pavle takođe bilježi da je Luka bio u Rimu 
tokom Pavlovog prvog (Kološanima 4:10, 14) i drugog (2. Timoteju 
4:11) zatvora. Predanje kaže da je Luka iz Sirijske Antiohije, sjedišta 
Pavla i Barnabe, i da je Semit, ali ne Jevrejin. Naučnici koji ispituju Lu-
kino pisanje napominju da je on obrazovan u grčkoj retorici, kao i o 
jevrejskoj istoriji i Svetom pismu. Nakon što je godinama pratio Pavla, 
nije imao drugog izbora osim da bude dobro upućen u Isusovu domaću 
kulturu. 

Jevanđelje po Luki pokriva Isusov život i učenje. Luka ima do-
voljno vremena u periodu Pavlovog zatočeništva u Primorskoj Cezareji 
(Djela 24-26) da intervjuiše apostole za detalje o Isusovoj službi. Ali 
tradicija sugeriše da se Luka oslanja na drugi, jedinstveni izvor. Rodo-
slovlje dato u Mateju 1:1-16 razlikuje se od onog u Luki 3:23-38, raz-
dvajajući se na sinove kralja Davida. Luka daje Josifovo rodoslovlje, 
dok Matej prati Isusovu lozu do Marije. Luka takođe uključuje detalje 
kao što su Isusovo rođenje i rano djetinjstvo, rođenje njegovog rođaka 
Jovana (Luka 1:5-25), Jovanovo prepoznavanje Isusa dok su oboje još u 
utrobi (Luka 1:39-45) i Marijinu pjesmu hvale (Luka 1:46-56). Uzevši 
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sve zajedno, vrlo je moguće da je Luka većinu svojih informacija dobio 
od nje same. 

Nema naznaka da je Luka ikada lično sreo Isusa. Međutim, pozna-
vao je Pavla, kao i vođe zajednice u Jerusalimu (Djela 21:17-18). Kojim 
događajima ne svjedoči lično, on je u poziciji da lako dobije izvještaje 
od onih koji jesu. 

U 2. stihu Luka napominje kako je Isus prije svog uznesenja 
„usmjeravao apostole kroz Duha svetog“. Ovo je važna referenca jer 
spominje djelovanje Duha prije Pedesetnice. Apostoli takođe biraju 
čovjeka kao zamjenu za Judu (Djela 1:12-26). Nakon uskrsenja, Isus je 
simbolički prenio učenicima Duha svetoga (Jovan 20:22). 

U ovom trenutku, Isus ima oko 120 bliskih sledbenika u Jerusalimu 
(Djela 1:15). Pomenuti apostoli su jedanaest preostalih od njegovih dva-
naest primarnih učenika (Marko 3:13-19). Juda je umro, prilično drama-
tično, pošto se prvo objesio (Matej 27:5), a zatim pao i doslovno prosuo 
utrobu (Djela 1:18). 

Termin „apostol“ danas izaziva određenu zabunu. Riječ dolazi od 
grčkog korijena riječi apostolos, što jednostavno znači nekoga ko je po-
slan kao delegat ili glasnik. „Služba“ apostola je data samo originalnim 
jedanaestorici učenika i Judinoj zamjeni, Matiji (Djela 1:23-26). Ovi po-
sebni apostoli bili su svjedoci Isusove službe od njegovog krštenja do 
njegovog uskrsenja (Djela 1:21-22). Uglavnom, Pavle (Djela 9:15), 
Barnaba (Djela 13:2), Tit (2. Korinćanima 8:23), i Epafrodit (Filiplja-
nima 2:25) su bili „poslani“ da propovijedaju jevanđelje, ali nemaju po-
seban položaj autoriteta Dvanaestorice. 

Luka u 3. stihu napominje Teofilu da se Isus, nakon uskrsenja, po-
kazivao učenicima i drugima u periodu od 40 dana. On se ukazao Mariji 
Magdaleni (Jovan 20:11-18) i drugim ženama (Luka 24:1-12) na grobu. 
Sreo je dva neimenovana učenika na putu izvan Jerusalima (Luka 24:13-
35) i učenike u Jerusalimu (Jovan 20:19-29). Nešto kasnije, sreo je uče-
nike na obali Galilejskog mora (Jovan 21:1-14) gdje se pomirio s Petrom 
(Jovan 21:15-19). Pavle prepričava jedan događaj u kojem se Isus poja-
vio pred pet stotina sledbenika odjednom (1. Korinćanima 15:6). 

Isus daje poslednje instrukcije učenicima i obavezuje ih da čekaju 
posebnu silu Duha svetoga koga je Otac obećao. Trebali su čekati 
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desetak dana, do praznika Pedesetnice. Događaji uključeni u Djelima 
1:4-11 dešavaju tokom nekoliko dana.1 

U 12. stihu opisan je povratak učenika sa Maslinske gore u Jerusa-
lim. Maslinska gora je zapravo greben sa tri vrha, koji se proteže više od 
3 km od sjevera ka jugu, istočno od Jerusalima. Betanija se nalazi na 
krajnjoj, istočnoj strani, oko 1,8 km od Jerusalima. Putovanje subotnjim 
danom je manje od jedne milje, tako da je tačno putovanje učenika ne-
jasno. 

Maslinska gora zauzima značajno mjesto u Isusovom životu. Tu je 
započeo svoj put u trijumfalnom ulasku (Matej 21:1) i to je lokacija gdje 
su on i učenici spavali od tog dana do raspeća (Luka 21:37). Nakon 
poslednje večere, Isus je odveo učenike u Getsimanski vrt na Maslinskoj 
gori gdje ga je izdao Juda (Matej 26:36, 47-56). 

Učenici više nemaju neposrednu Isusovu prisutnost, ali imaju jedni 
druge. Oni će se združiti u gornjoj prostoriji i moliti, ukupno oko 120 
ljudi (Djela 1:13-15). 

Kada su ušli, popeli su se u gornju sobu, gdje su boravili. Bili su to 
Petar i Jovan i Jakov i Andrej, Filip i Toma, Bartolomej i Matej, Jakov, 
Alfejev sin, i Simon zilot i Juda, Jakovljev sin. (Djela 1:13) 

Isus je prvobitno odabrao dvanaest učenika, a grupa u gornjoj sobi 
će izabrati zamjenu za Judu (Djela 1:15-26). Ova dvanaestorica će biti 
apostoli zajednice, i niko ih neće zamijeniti niti naslijediti. Kada Isus 
dođe u svoje kraljevstvo, oni će suditi Izraelu sa dvanaest prijestola (Ma-
tej 19:28). Ali njihov neposredni poziv je da osnuju zajednicu. Oni će 
poučavati (Djela 2:42), činiti čuda (Djela 5:12), biti hapšeni (Djela 5:17-
18), progonjeni (Djela 5:40), i mrijeti (Djela 12:1-2). Zapravo, tradicija 
kaže da će svi osim Jovana umrijeti kao mučenici. Čast koju dobiju osni-
vanjem zajednice imaće veliku cijenu. 

Svi su oni jednodušno bili ustrajni u molitvi, zajedno s nekim že-
nama i Marijom, Isusovom majkom, i njegovom braćom. (Djela 1:14) 

„Jednodušno“ je od grčkog korijena riječi homotumadon. Podsjeća 
na mnoge note u harmoniji ili nekoliko bića koja se graciozno kreću 

 
1 Vidi: „Komentari Jevanđelja“, poglavlje 100. „Hristovo uznesenje“, Institut za 
izučavanje religije, 2024. 
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naprijed. To je jedna od određujućih karakteristika koje Bog namjerava 
za zajednicu. Bog osniva zajednicu na „jedinstvo Duha u svezi mira“ 
(Efescima 4:3). Zajednica je zasnovana na jednom tijelu, jednom Duhu, 
jednoj nadi, jednom Gospodu (Isusu Hristu), jednoj vjeri, jednom kršte-
nju, jednom Bogu i Ocu (Efescima 4:4-6). Ona treba izaći sa „svom po-
niznošću i blagošću, s dugim trpljenjem, podnoseći jedni druge s ljubav-
lju“ (Efescima 4:2). 

Ljudi u prostoriji se poznaju, ali nisu uvijek bili jednog mišljenja. 
Jedanaest preostalih učenika počinje shvatati da se vođstvo ne odnosi na 
autoritet i moć, već na požrtvovanu službu, kao što je Isus pokazao u 
svom životu i kroz stradanje (Marko 10:35-45). U kulturi koja je mini-
mizirala žene, Isus ih je udostojio, a i one su tu. Uključene su vjerovatno 
Marija Magdalena, Marija Jakovljeva majka, Saloma, Jovana i druge 
koje nisu imenovane (Marko 16:1; Luka 24:10). Naravno, tu je i Isusova 
majka Marija. Važno je zapaziti da Marija ima isti status kao svi ostali 
vjernici. Ona se ničim ne izdvaja. Kasnije je u mitomanskoj crkvi dobila 
status koji je identičan paganskoj „kraljici nebesa“ i „bogorodici“ iz 
predhrišćanskog kulta majke i djeteta koji je bio raširen svuda po svijetu, 
a koji je potekao od prvobitnog oboženog trija – Nimroda, njegove 
majke-žene Semiramis i Tamuza.  

Nevjerovatno je da su Isusova braća prisutna. U jevanđeljima se 
spominju samo nekoliko puta, i to nikada u laskavom svjetlu. Dok je 
Isus poučavao, došli su s Marijom da odvedu Isusa natrag u Nazaret, 
bojeći se da je stariji brat izgubio razum (Marko 3:21, 31). Zatim su 
nagovarali Isusa da ide u Jerusalim, znajući da ga jevrejsko vođstvo po-
kušava ubiti (Jovan 7:1-8). Najmanje dvojica od njih su sada obraćeni. 
Znamo da je Jakov, vođa zajednice u Jerusalimu (Djela 15:13-21; 21:18) 
i autor Jakovljeve poslanice jedan. Naučnici vjeruju da je autor Juda drugi. 

Šta je zapravo prelomilo neke od Isusove braće da ga prihvate kao 
Mesiju? Sigurno su presudno uticali događaji oko uskrsenja i nepobitne 
činjenice da je Isus ne samo uskrsnuo nego se i pojavljivao mnogima. 
Pavle nas izvještava da se, između ostalih, pojavio i Jakovu, svom polu-
bratu po majci (1. Korinćanima 15:7). To je bilo u vrijeme kad se javljao 
i apostolima. Takvo suočavanje svakako nije nešto što bi Jakov, ili bilo 
ko drugi, mogao ignorisati. 
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Nema šanse da apostoli, pobožne žene, Isusova braća i drugi uče-
nici 120 mogu sjediti u jedinstvu osim ako Bog nije u njihovom središtu. 
Pravo jedinstvo može biti samo u poslušnosti istini kakva jeste. Sve dok 
se preferiraju individualne sklonosti i subjektivna mišljenja, jedinstvo 
nije moguće. Oni će čekati oko devet dana između Isusovog uznesenja i 
dolaska posebne sile svetog Duha. Oni provode ovo vrijeme u gornjoj 
sobi, moleći se i u hramu, slaveći i blagosiljajući Boga (Luka 24:52-53). 
Obožavanje i traženje jednog Boga čini sve vjernike jednim narodom. 

Petar preuzima inicijativu. Dok čekaju, on zauzima Isusovo mjesto 
kao vođa. On je zanimljiv prikaz onoga što sveti Duh može učiniti s 
našim prirodnim sposobnostima. Tokom Isusove službe, Petar je često 
bio glasnogovornik učenika, ali njegove riječi su rijetko bile ublažene 
duhovnim razumijevanjem. U jednom trenutku, Isus mu je čak rekao da 
su njegove riječi od Sotone (Marko 8:31-33). 

Prije uznesenja, Isus je udahnuo učenicima Duha svetoga (Jovan 
20:22). Možemo zato pretpostaviti da su Petrove riječi ovdje proizvod 
nadahnuća. On sada stoji i razmatra njihove sadašnje prilike. Juda Iska-
riotski je mrtav. On vidi korelaciju u Starom savezu, konkretno Psalmu 
69:25 i Psalmu 109:8 (Djela 1:20). I zato, moraju naći zamjenu. 

Isus je Petra izdvojio za posebnu svrhu, kao neku vrstu figure ili 
metafore za širenje jevanđelja (Matej 16:18-19). Petar će i dalje biti odli-
čan govornik (Djela 2:14-41; 3:11-26; 4:8-12, 19-20; 10:34-43). I on će 
biti prisutan na prvim masovnim obraćenjima Samarićana (Djela 8:14-
17) i neznabožaca (Djela 10:44-45). Uz vođstvo i snagu svetog Duha, 
Petar raste u ulozi koju je Bog planirao za njega. 

Zanimljivo je napomenuti da jevrejska tradicija kaže da je za osni-
vanje sinagoge potrebno deset Jevreja, dok je za jevrejsku zajednicu 
potrebno 120 Jevreja. Toliko ima Isusovih učenika. 

U jednoj od molitvenih sesija u gornjoj prostoriji, Petar stoji i 
obraća se grupi. Sveti Duh mu je dao jasnoću u vezi s jednim pitanjem 
kojim se moraju pozabaviti. Juda Iskariotski, jedan od prvobitnih dva-
naest apostola, mora biti zamijenjen. On je izdao Isusa i mrtav je svojom 
rukom (Matej 27:5). Dvanaestorica trenutno imaju jedanaest članova. 

Ovakav razvoj događaja nije bio iznenađenje za Isusa. Tokom 
Poslednje večere, Isus je upozorio učenike da će ga jedan od njih izdati. 
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Identifikovao je izdajnika dajući mu zalogaj (Jovan 13:21-26). Nadalje, 
Petar ističe da je David prorekao izdaju. Davno je napisao: „Jer nije mi 
se rugao neprijatelj moj, to bih podnio. Nije se na mene oholo podigao 
onaj ko me silno mrzi, od njega bih se sakrio. Nego ti, smrtni čovjek 
meni jednak, prijatelj moj i drug moj.“ (Psalam 55:12-13) 

Nakon što je Isus dao Judi komad hljeba, Sotona je ušao u svoje-
glavog učenika. Isus ga je otpustio, a Juda je napustio društvo ljudi s 
kojima je putovao tri godine (Jovan 13:27-30). Već je dogovorio ispo-
ruku Isusa jevrejskim vođama u zamjenu za trideset srebrnika (Matej 
26:14-16). Okupio je gomilu stražara i slugu svešteničkih i starješina. 
Znao je da će Isus odvesti učenike na Maslinsku goru, gdje su spavali 
cijelu sedmicu (Luka 21:37). Bio je mrak, učenici su bili zbunjeni, a 
jevrejsko vijeće bi konačno imalo priliku da uhapsi i presudi Isusu (Ma-
tej 26:47-56). 

Juda je izdao Isusa sveštenicima i starješinama, ali je izdao i svoje 
kolege učenike. Bio je „ubrojan među“ njih, što znači da je bio uključen 
u sve prozivke Dvanaestorice učenika (Marko 3:16-19; Luka 6:13-16). 
Pridružio se njihovoj službi kada je Isus poslao Dvanaestoricu da pou-
čavaju, liječe i istjeruju demone (Marko 6:7-13). Bio je uključen u Dva-
naestoricu koji će primiti prijestole u Isusovom kraljevstvu i odgovor-
nost da sude Izraelu (Matej 19:28). Ironično, Isaija je istakao da je Isus 
bio „ubrojan među prestupnike“ (Isaija 53:12) – što se odnosi na dio 
optužnice za osudu na smrt, ali to je nagoviješteno njegovim poveziva-
njem s Judom. 

Ali Jevanđelja takođe nagovještavaju Judinu ozbiljnu manu karak-
tera. Šest dana prije raspeća, Marija iz Betanije pomazala je Isusove 
noge slatkom pomašću i obrisala ih svojom kosom. Bio je to dan kada 
su porodice prvi put pomazale jaganjce koje su odabrale da žrtvuju za 
Pashu. Juda je, međutim, potpuno promašio simboliku. Sve čega se mo-
gao sjetiti je trista denara za koje je miris mogao biti prodat. U svom 
gunđanju spomenuo je da je novac trebao otići siromašnima. U stvarno-
sti, on je držao novac učenika i želio ga je za sebe (Jovan 12:1-8). Gle-
dajući unazad, nije ni čudo što je nekoliko dana kasnije prodao Isusa 
jevrejskim vođama za srebro (Matej 26:14-16). 

Petar zna da je Judina izdaja dio Božjeg proviđenja (Jovan 17:12). 
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Ali on takođe priznaje ličnu stranu problema: kako su pogođeni ljudi 
koji sjede u toj prostoriji. Božji plan je savršen, ali rijetko lak. 

Stihovi 18 i 19 su fusnota iz Luke. On dodaje dodatne detalje Pet-
rovom prikazu Judine izdaje Isusa i Judine kasnije smrti. Petrovoj 
publici nije potrebna proširena verzija, jer su najvjerovatnije čuli sve 
detalje. Luka smatra da Teofilu, kao onom koji nije bio tu treba više 
konteksta. 

Matejev izvještaj o Judinoj smrti donekle je oprezan. On opisuje 
kako je Juda shvatio da će Isus biti pogubljen i pokušao je vratiti krvavi 
novac. Kada je Sanhedrin odbio da uzme novac ili da ga oslobodi kri-
vice, bacio je srebro u hram i objesio se. Prvosveštenici su utvrdili da, 
budući da je novac ukaljan, ne može ostati u hramskoj kasi. Tako su 
kupili polje kao groblje za strance (Matej 27:3-10), nazvano Akeldama 
na hebrejskom ili Krvna njiva. 

Luka, ljekar, daje detaljniji izvještaj. Očigledno je Judino tijelo palo 
s mjesta za vješanje i da mu se stomak, nadut od gasova, raspuknuo. 

Slikovito, to insinuira Judinu jezivu smrt izvan spasonosnog odnosa 
s Isusom. 

Nakon kratkog prekida u kojem je Luka dao Teofilu više detalja o 
Judinoj smrti, on ponovo nastavlja s Petrovim govorom 120 učenika koji 
sjede u gornjoj sobi (Djela 1:20). 

Prvo, Petar upućuje na Psalam 69. David navodi zlostavljanja koja 
je pretrpio od onih koji su pokušavali da ga unište lažima i natjeraju ga 
da vrati ono što nije ukrao (Psalam 69:4). Kaže da je postao stranac svo-
joj braći (Psalam 69:8), slično kao Isus (Marko 3:21, 31), i da su mu 
njegovi tlačitelji dali „kisjelo vino da pije“ (Psalam 69:21), što je Isus 
iskusio na krstu (Matej 27:48). 

Citat je iz Psalma 69:25. David se molio da tabor njegovih neprija-
telja koji su ga pogrešno progonili bude napušten. Primijenjeno na Judu, 
ovo je gotovo poetski ispunjeno, jer je njegova tečevina, trideset srebr-
nika, iskorišćena za kupovinu zemlje za groblje (Matej 27:3-10). 

Sledeći citat je iz 109. psalma, psalma za pravednu odmazdu u ko-
jem David poziva na krajnje štetne presude protiv svojih varljivog tuži-
telja. Zahtjev da drugi „preuzme njegovu službu“ (Psalam 109:8) je pi-
tom u poređenju s nekim drugim Davidovim zahtjevima, ali se odnosi 
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na ljude koji sjede u gornjoj sobi. 
„Služba“ je od grčkog korijena riječi episkopē od koje potiče riječ 

episkop. Pošto je Juda bio diskvalifikovan iz takve službe, preostali a-
postoli moraju pronaći zamjenu. 

Isus je prvobitno izabrao svojih dvanaest učenika znajući da će ga 
Juda izdati (Jovan 6:70). U jevrejskoj istoriji je konzistentno da se spe-
cifični identiteti Božjih izabranika mijenjaju. Jakov je bio otac dvanaest 
sinova koji su postali patrijarsi dvanaest izraelskih plemena, ali ne na 
jednostavan ili čist način. Blizu svoje smrti, Jakov je usvojio Josifova 
dva sina, Jefrema i Manasiju, ostavljajući Josifa izvan mješavine, ali je 
završio sa trinaest plemena (Postanje 48:1-22). Tokom boravka Izrae-
laca na planini Sinaj, Bog je povukao Levite za svoju posebnu upotrebu, 
vraćajući broj na dvanaest (Brojevi 1:47-54). 

Petar postavlja kvalifikacije za Judinu zamjenu. Isus je rekao da će 
apostoli biti njegovi „svjedoci“ (Djela 1:8), tako da im treba neko ko je 
svjedočio o Isusu. Tokom Isusove trogodišnje službe, Dvanaestoro uče-
nika ga je slijedilo gdje god je išao, ali obično nisu bili sami. Redovno 
im se gomila pridružila, čak i kada nisu bili traženi (Matej 4:23-25; 
Marko 3:7-10). Neki ljudi bi ostali koliko su mogli, putujući sa Isusom 
kao grupacije koje putuju sa svojim omiljenim bendom. Petrov prvi zah-
tjev je da Judina zamjena bude dio ove gomile. On dalje kaže da je 
čovjek morao biti s njima od dana Isusovog krštenja od strane Jovana 
Krstitelja do uznesenja. Nakon razmatranja, grupa zaključuje da postoje 
dva kvalifikovana kandidata (Djela 1:22-23). 

Zašto je uslov bio baš ovaj vremenski okvir? U Isusovom posled-
njem nalogu apostolima, on im kaže: „Vi ćete mi biti svjedoci“ (Djela 
1:8). Judina zamjena mora da je svjedočila Isusovoj službi. Prilikom I-
susovog krštenja, Bog je rekao: „Ovo je moj voljeni Sin, koji je po mojoj 
volji!“ (Matej 3:17). Isus je sažeo svoja čuda učenicima Jovana Krstite-
lja u Mateju 11:5: „Slijepi opet vide, hromi hodaju, gubavi se čiste, gluvi 
čuju, mrtvi uskrsavaju, a siromasima se propovijeda dobra vijest.“ 

Ono što je najvažnije, dvanaest apostola moraju biti svjedoci Isuso-
vog uskrsenja. Isus je posjećivao svoje sledbenike četrdeset dana nakon 
raspeća, pokazujući im „mnoge dokaze“ da je živ (Djela 1:3). Pavle će 
kasnije objasniti da bez Isusovog uskrsenja hrišćanstvo nema smisla (1. 
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Korinćanima 15:12-19). Bez uskrsenja Hristovog, mi samo tražimo ne-
volje na zemlji bez obećanja da će biti bolje posle smrti (1. Korinćanima 
15:30-32). 

Slučajno, period od Isusovog krštenja do njegovog uskrsenja jedini 
je raspon koji pokrivaju sva četiri jevanđelja – Marko i Jovan počinju 
od Isusovog krštenja. Dvanaest apostola nam i danas svjedoče. 

Ovi specifični zahtjevi diskvalifikovali su mnoge dobre muškarce. 
Jakov, Isusov brat, nije slijedio Isusovu službu i vjerovao je da je on 
Mesija tek nakon uskrsenja (1. Korinćanima 15:7). Ali Jakov postaje 
vođa zajednice u Jerusalimu. Moguće je da su Stefan i Filip tamo. Oba 
ova čovjeka će biti izabrana u prvu grupu đakona (Djela 6:1-7). Stefan 
će imati značajnu ulogu kao prvi mučenik (Djela 7), a Filip će biti moćan 
evanđelista (Djela 8:4-40). Tu je i nekoliko žena – žena koje su imale 
važnu ulogu u Isusovoj službi. Ali biti jedan od dvanaest apostola nije 
njihova uloga u zajednici. 

Ne zna se mnogo o dvojici muškaraca koji su nominovani. „Bar-
saba“ je aramejski i znači „sin Božje volje“ ili „sin subote“. To može 
biti nadimak, što znači da on pobožno slijedi subotu. Josif je njegovo 
pravo ime. Matija, kao i mnogi u to vrijeme, ima i rimsko ime Justus 
(Just). Euzebije kaže da je Matija bio jedan od Sedamdesetorice (Luka 
10:1-12, 17-20). Kada grupa u gornjoj prostoriji baci ždrijeb, bira se 
Matija (Djela 1:26). 

Tada su se pomolili: „Gospode, ti koji poznaješ srca svih ljudi, po-
kaži koga si od ove dvojice izabrao da dobije mjesto u ovoj službi i apo-
stolstvu, od čega je Juda odstupio da bi otišao svojim putem.“ (Djela 
1:24-25) 

120 Isusovih sledbenika molilo se danima. Sada se grupa ponovo 
moli. Bog obećava da će nam, ako se molimo za mudrost, to i dati (Jakov 
1:5). Bog poznaje srca ljudi tamo gdje mi vidimo samo na površini (1. 
Samuelova 16:7; Marko 2:8, 10:17-31; Jovan 2:23-25). Bog zna ko će 
činiti najboljeg apostola jer je već predvidio koje će djelo svaki čovjek 
obavljati (Efescima 2:10). Molitva za potencijalne vođe postaje cije-
njena tradicija u zajednici za uloge kao što su evanđelisti (Djela 13:2) i 
skupštinske starješine (Djela 14:23). Čak se i Isus molio prije nego što 
je odabrao Dvanaestoricu (Luka 6:12-13). 



~ 14 ~ 

Bukvalno, stih kaže: „Ti, Gospode, srce-znalac svega...“ „Znalac 
srca“ je od jedinstvene grčke riječi kardiognōstēs. Bog je jedino biće čiji 
identitet i karakter uključuju znanje i razumijevanje naših motiva, misli, 
osjećaja, želja i namjera. Kao takav, samo On može znati da li je Josif 
ili Matija pravi čovjek da zamijeni Judu i preuzme njegove odgovorno-
sti. Juda je svojevoljno, ličnim pogrešnim izborom, izgubio službu i o-
tišao svojim putem. To je ono što kaže 25. stih. Bog nikoga arbitrarno 
ne „predodređuje“ za otpad i propast. Izbor je uvijek na samoj osobi. Ali 
Bog na osnovu svog znanja koje je sveobuhvatno može da predvidi is-
hod – to je uostalom način kako funkcioniše proroštvo.  

 Praksa bacanja žrijeba bila je poštovana tradicija u Izraelu za odre-
đivanje Božje volje. Za razliku od proricanja sudbine ili divinacije, Bog 
je odredio i upravljao Urimom i Tumimom2 koji su se čuvali kod prvo-
sveštenika (Levitska 8:8). U Starom savezu su se često koristili lotovi, 
što je najvažnije u podjeli Obećane zemlje na dvanaest plemena (Jošua 
18:6). U ovom slučaju, imena Josifa i Matije vjerovatno su ispisana na 
kamenju i stavljena u teglu. Tegla se mućka dok ne izađe jedan od ka-
menčića. 

Ovo je poslednji zabilježeni slučaj u Bibliji kada je Božji narod ko-
ristio žrijeb. Za nekoliko dana, Duh sveti će doći na ovu sobu sa pose-
bnom silom u srcima ljudi (Djela 2:1-4). Kao što je Isus obećao, Duh 
Istine će voditi Isusove sledbenike u istinu; lotovi više nisu potrebni (Jo-
van 16:13). 

Postoji velika rasprava o tome da li je Bog zaista želio da Matija 
bude dvanaesti apostol ili je on bio zamjenik dok se Pavle nije obratio. 
Sve ukazuje na Matiju. Iako je Pavle vidio Isusa nakon uskrsenja (1. 
Korinćanima 9:1), on nije bio svjedok Isusovog krštenja niti putovao s 
njim tokom njegove službe, kao što je Petar naznačio (Djela 1:21-22). 

 
2 Urim i Tumim su bili predmeti koji su se koristili da bi se saznalo Božje mišljenje 
o nečemu. Po svemu sudeći, to su bila dva (draga) kamena ili štapića, jedan bijeli 
a drugi crni, koji su u specifičnim situacijama služili za davanje „da“ ili „ne“ odgo-
vora. Da je Gospod zaista kontrolisao raspoloživost ovakvog božanskog odgovora, 
vidi se iz 1. Samuelove 28:6. Vjerovatna značenja pojmova „urim“ i „tumim“ su 
„svjetlost“ i „savršenstvo.“ Poslednji put u Bibliji se pominju nakon povratka iz 
vavilonskog egzila u Ezrinoj knjizi 2:63. 
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Bilo je mnogo pobožnih muškaraca i žena u toj prostoriji, a hiljade ih je 
došlo nakon što je Bog poslao silu Duha svetoga. Svaki od njih imao je 
određene uloge, koje je Bog izabrao (Efescima 2:10). Matijina uloga je 
apostolska. Iako novosavezni izvještaji ne bilježe posebne aktivnosti o-
vog Matije, to nikako ne znači da on nije bio vjeran u svojoj službi. 
Može biti samo da se nije isticao na specifičan način ili bio učesnik u 
događajima koji su bili posebno upečatljivi. Sličan slučaj je sa Bartolo-
mejem, Jakovom Alfejevim, Simonom „zilotom“, drugim Judom… 
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2. Sila Duha i velika žetva na Pedesetnicu 
 
 
Neposredno prije nego što je Isus uzašao na nebo, rekao je svojim 

sledbenicima da ostanu u Jerusalimu i čekaju silu svetog Duha (Djela 
1:4-5). Jedanaest preostalih apostola, zajedno sa ženama koje su bile 
tako važne za Isusovu službu, Isusovom majkom Marijom, Isusovom 
braćom i desetinama drugih, smjestili su se u gornju sobu kuće da se 
mole i savjetuju (Djela 1:12-15). Otprilike devet dana nemaju šta da rade 
osim da slave Boga (Luka 24:52-53) i izaberu Judinog naslednika (Djela 
1:12-26). Vjerovatno su u ovoj prostoriji kada se otvore Djela 2. 

„Jednodušno“ je od grčkog korijena riječi homou, koja se odnosi na 
izraz homotumadon, preveden isto u Djelima 1:14. Doslovno, to može 
značiti „zajedno u grupi“, ali duhovno se odnosi na mnoge pojedince 
koji harmonično rade zajedno. Ovaj stav će karakterisati zajednicu u Je-
rusalimu u godinama koje dolaze. Oni će se suočiti s mnogim izazovima 
uključujući progon (Djela 8:1), protivljenje iznutra (Djela 11:1-18; 
21:17-24) i uključivanje neznabožaca koji nemaju jevrejsko porijeklo 
kao apostoli osnivači (Djela 15:1-35). U svim ovim stvarima, vođe je-
rusalimske zajednice nastoje održati jedinstven front dok traže vođstvo 
svetim Duhom. 

„Pedesetnica“ je izvedena od grčke riječi za „pedeseti“. Pada sedam 
sedmica i jedan dan – pedeset dana – nakon subote koja se događa tokom 
sedmičnog Praznika beskvasnih hljebova. Pedesetnica se naziva i „Praz-
nik sedmica“ jer je taj isti period sedam sedmica ili „sedmica sedmica“. 
Nakon Pashe, Pedesetnica je sledeći veliki praznik na koji će Jevreji iz 
cijelog Rimskog carstva doći u Jerusalim. Dat je u Mojsijevom zakonu 
u Levitskoj 23:15-21 i Ponovljenom zakonu 16:9-12. 

Praznik sedmica je drugi od tri praznika koji uključuju prinos 
prvina. Kada su ljudi dolazili u Jerusalim za Pedesetnicu, trebalo je da 
donesu prvo svoje žito kao dobrovoljnu ponudu. Na ovu Pedesetnicu, 
Jerusalim nudi neku vrstu dobrovoljne ponude Bogu dok tri hiljade ljudi 
vjeruje u Isusa (Djela 2:41). 

Riječ prevedena kao „Duh“ je pneuma, što se takođe može odnositi 
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na dah ili vjetar. Pneumatos hagiou je izraz za Duh sveti. „Duh“ (hebrej-
ski ruah), sa najčešćim opisnim i prisvojnim pridjevima „sveti“, „Božji“ 
ili „Gospodnji“ (moj, njegov), „Hristov“… može se prevesti kao „dah 
(životni)“ (Postanje 2:7; Jov 33:4), od Boga (Propovjednik 12:7; Jov 
34:14-15). Duh takođe predstavlja Božju prisutnost i silu (Postanje 1:2; 
Psalam 139:7; Ezekiel 37:5,13,14; Luka 1:35; Jovan 15:26; Rimljanima 
8:11) i poistovjećuje se sa Božjim umom (Isaija 40:13; Rimljanima 
11:34; 1. Korinćanima 2:11), koji može na poseban način djelovati kroz 
posvećene nadahnute osobe (Matej 10:19-20; 12:28; 1. Solunjanima 4:8; 
1. Jovanova 4:13) i čije prisustvo je neophodnost za spasenje (Efescima 
4:30; Rimljanima 8:9; Galatima 4:6), što je jednako prebivanju Oca i 
Sina u vjernicima (Djela 5:32; Jovan 14:23,26; Galatima 2:20; Efescima 
3:16-17; 1. Solunjanima 4:8). 

Duh se često pojavljivao kao neka vrsta vjetra. Jovu je odgovorio 
iz vihora (Jov 38:1). Za Ezekiela, to je bio olujni vjetar (Ezekiel 1:4). 
Iliji je došao kao tihi šapat (1. Kraljevima 19:12). Slično kao ovdje, ispu-
nio je sobu kada je Solomon posvetio hram (1. Kraljevima 8:10-11). 

Kada je Isus govorio Nikodimu o ponovnom rođenju, rekao je: 
„Vjetar duva gdje hoće i čuješ njegov šum, ali ne znaš odakle dolazi i 
kuda ide. Takav je svako ko je rođen od Duha.“ (Jovan 3:8) Isus je učinio 
posao koji je potreban da nas pomiri s Bogom svojom žrtvom na krstu. 
Duh sveti prebiva u onima koji vjeruju i priprema ih da dalje šire tu 
dobru vijest. On ohrabruje vjernike u njihovom propovijedanju (Djela 
4:31), potvrđuje njihovo učenje (Djela 6:10), govori im s kime da raz-
govaraju (Djela 8:29), identifikuje ko treba da govori (Djela 13:2), vodi 
u tome šta da kažu (Djela 15:28), i govori im gdje da idu (Djela 16:6-7). 

Jevreji koji imaju zadatak da osnuju zajednicu suočavaju se sa 
ozbiljnom promjenom paradigme, a pomoć u sili svetog Duha je od vi-
talnog značaja za taj posao. Ništa slično se nije dogodilo u jevrejskoj 
istoriji ranije. Prema Mojsijevom zakonu, odgovornosti Jevreja bile su 
da budu poslušni Bogu i da se uklone od zlih naroda oko njih. Sada su 
jevrejski predstavnici pozvani da izađu u nejevrejske nacije i pouče ih o 
svom jevrejskom Spasitelju. Samo svetim Duhom se može ovo razumjeti. 

Ono što je u 2. stihu opisano je zvuk, a ne osjećaj. Hrišćani čuju 
zvuk, u poređenju sa zvukom vjetra – ne osjećaju nalet vazduha koji se 



~ 18 ~ 

brzo kreće. 
Sada plameni jezici – ili nešto sličnog izgleda – padaju na njih. 
U Starom savezu, Bog je često dolazio kao u vjetru, ali se takođe 

manifestovao u obliku vatre. Upoznao je Mojsija u plamenom grmu 
(Izlazak 3:2-5) i poveo Izraelce kroz pustinju kroz stub od oblaka i stub 
od ognja (Izlazak 13:21-22). Kada je Bog susreo Mojsija na planini Si-
naju, On je „sišao na nju u ognju“ (Izlazak 19:18) a „taj prizor Gospod-
nje slave bio je kao vatra koja proždire navrh gore“ (Izlazak 24:17). 

Jovan Krstitelj je obećao da će Isusovi sledbenici biti kršteni Du-
hom, ali je takođe rekao da će biti kršteni ognjem (Luka 3:16; Matej 
3:11). Biblija koristi vatru kao metaforičku metodu pročišćenja. Vatra 
je pročistila Isaijine nečiste usne (Isaija 6:4-8) i spalila beskorisnu pljevu 
(Luka 3:17). Kada nam bude suđeno, naša djela će biti testirana kao da 
su stavljena kroz vatru da unište beskorisno i otkriju dobro (1. Korinća-
nima 3:12-15). 

U ovom slučaju, čini se da su jezici vatre vizuelne manifestacije 
Božje namjere davanja sile svetog Duha. Njegov plan je da opremi Isu-
sove sledbenike sposobnošću da govore druge jezike (Djela 2:4). Jeru-
salim je prepun Jevreja iz čitavog Rimskog carstva i šire koji su došli na 
praznik Pedesetnice. Moguće je da svi ne govore aramejski ili grčki. 
Kako bi efikasno širili poruku da je Isus jevrejski Mesija koji može po-
miriti grešnike s Bogom, ljudi će morati čuti tu poruku na svom jeziku. 
I tako, ovaj posebni dar svetog Duha to čini mogućim. 

Sveti Duh daje Isusovim sledbenicima mogućnost da govore na raz-
ličitim jezicima o „veličanstvenim Božjim djelima“ (Djela 2:11). Svrha 
apostola je širenje poruke da Isusova žrtva omogućava ljudima da im 
budu oprošteni grijesi i pomireni s Bogom. Da bi to učinili na današnji 
dan, ljudi oko njih moraju biti u stanju da ih razumiju. I ne samo to – 
ljudima je potrebno da vide živu manifestaciju sile Božje koja potvrđuje 
autentičnost poruke apostola. Dakle, apostoli i rana zajednica ne primaju 
Duha po prvi put na Pedesetnicu – oni primaju posebne duhovne da-
rove, kao što je dar govorenja dotle nepoznatim stranim, ali postojećim, 
jezicima. U ovom prelomnom periodu kada hrišćanska zajednica treba 
javno da se promoviše i zaživi, posebna Božja podrška djelu je neop-
hodnost. Upravo to je Hrist rekao da čekaju – silu sa visine – od Boga, 
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jer sami nikad ne bi uspjeli izvršiti promjenu paradigme i pokrenuti „la-
vinu“ hrišćanstva. 

Dvije hiljade godina kasnije, u kulturi koja analizira teologiju, 
postoje različiti stavovi o prebivanju Duha svetoga u vjernicima. Većina 
protestantskih teologa izlaze sa tvrdnjom da se Duh sveti po prvi put u 
istoriji trajno nastanjuje u vjernicima, što bi ih učinilo neopozivo „zape-
čaćenim“ za spasenje. Realnosti spasenja koje pripadaju budućnosti po-
kušavaju se prikazati kao sadašnjost koja je već realizovana. Ovo je po-
godno za podržavanje premise „jednom spasen, zauvijek spasen“, ali či-
njenice iz iskustava ranih hrišćana ne govore u prilog takvim idejama. 
Baš kao i u svim vjekovima, vjernici koji su jednom primili spasenje i 
Duha kasnije mogu svojim pogrešnim izborima otpasti od vjere i izgu-
biti spasenje. Takođe mogu druge voditi u propast, dok sve vrijeme tvrde 
kako su „vođeni Duhom“. Naravno, to je potpuno logično i nešto što 
bismo očekivali. 

Životu pod Novim savezom pridaje se „čudotvorna“ dimenzija i 
pravi se drastična razlika u odnosu na život pod Starim savezom, što 
znamo da u stvarnosti nije slučaj. Ljudska priroda i potrebe palog 
čovjeka za povezivanjem sa Bogom su istovjetne pod oba saveza. Vjera 
i poslušnost jednaki su uslovi pod oba saveza, reforma unutrašnjih mo-
tiva tj. novorođenje Duhom su isti: „Gospodnji Duh će doći na tebe… i 
postaćeš drugi čovjek.“ (1. Samuelova 10:6) Enoh, Ilija i Mojsije su bili 
prenijeti na Nebo, što činjenično sahranjuje svaku fantaziju o favorizo-
vanom stanju hrišćana pod Novim savezom. 

Subjektivno iskustvo navodno stalnog života po Duhu se postavlja 
kao standard za istinu, umjesto Svetog pisma koje se implicitno prika-
zuje kao „slovo Zakona“, jer Biblija zapravo i jeste skup Božjih uput-
stava i objava, Božji nauk ili u nešto užem smislu Zakon i proroci (vidi 
Isaija 8:20). Tako odjednom možete „otkriti“ da su svi stubovi istine na 
staklenim nogama i podložni hirovima „duha“. Vremenom „duh“ vas 
može dovesti do vjerovanja u šta god mu se prohtije. „Život po Duhu 
24h na dan“ takođe je odličan izgovor za izbjegavanje i negiranje sop-
stvene odgovornosti. Projektovanje navodnog života po Duhu 24h na 
dan (duhovna automatizacija) je dvostruka jeres prema kojoj je Hristovo 
stalno prisustvo u vjerniku fiksno, bez obzira na njegovo stanje. Nasuprot 
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tome, Biblija kaže da je poslušnost Bogu uslov za primanje Duha (vidi: 
Djela 5:32; Jovan 14:15-17), a provjeru da li smo poslušni ili ne možemo 
imati samo u svjetlosti pisane Riječi. Mi smo pozvani da „provjeravamo 
duhove“ (1. Jovanova 4:1-6). Pozvani smo da sve provjeravamo, držeći 
se onog što je moralno i dobro (1. Solunjanima 5:19-21). Dakle, kad se 
pojave učitelji koji tvrde da u ime Božje objavljuju određene poruke, ili 
da to rade kao proizvod nadahnuća i vođstva Duha Božjeg, prvo i 
osnovno što trebamo preduzeti je pažljivo ispitati kako znamo da je to 
istina, s obzirom na brojna upozorenja na lažne učitelje i obmane. Susre-
taćemo se sa lažnim vizijama i lažnim snovima, lažnim nadahnućem i 
lažnim vođstvom duha, lažnim tumačenjima koja će imati određenu pri-
vlačnu istinu i naizgled ubjedljivu argumentaciju, ali će odstupati od o-
riginalne vjere. 

Kontroverznije pitanje koje se pominje u Djelima 2. glava je pitanje 
govora u jezicima. Neki hrišćani vjeruju da su jezici nebeski ili anđeoski 
jezik kojim razgovaramo s Bogom, a da ne znamo šta govorimo. Drugi 
misle da je to način na koji Bog prorokuje drugima kroz nas, iako će biti 
potreban neko da protumači da bi ljudi razumjeli riječi. Međutim, ovaj 
odlomak daje jasnu naznaku da „pravo“ govorenje u jezicima znači 
spontano pričanje na stranom jeziku kako bi oni koji trebaju čuti poruku 
mogli razumjeti ono što govorimo. To nije brbljanje, ciljano je na ne-
koga ko razumije taj govor, i beskorisno je ako tamo nema nikoga ko 
može prevesti ili razumjeti taj jezik. Dakle, govorenje jezika je za dije-
ljenje jevanđelja i govorenje Božje istine ljudima koji koriste taj jezik, a 
ne za subjektivna dokazivanja i spektakl. Jasno je da ovaj dar može biti 
zloupotrijebljen od palih anđela, što se događa upravo onima koji izvrću 
jevanđelje i istinu, kao što su razne harizmatske i pentekostalne zajednice. 

Tokom tri glavna jevrejska praznika – Pashe, Pedesetnice i praznika 
sjenica – populaciji Jerusalima od 100.000 ljudi pridruživalo se oko 
900.000 Jevreja iz različitih zemalja (Djela 2:9-11). Osim toga, običaj 
je, ako se to može sprovesti, da stariji Jevreji emigriraju u Jerusalim 
kako bi mogli umrijeti na jevrejskom tlu. I tako, Jerusalim je ispunjen 
sinagogama koje služe određenim grupama, bilo da su Kirenci, Alek-
sandrijci ili Kilikijani (Djela 6:9). Neki govore aramejski, neki grčki, ali 
jedan od razloga za različite sinagoge je taj da mogu slobodno 
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komunicirati na regionalnom jeziku svog odgoja. 
„Bogobojazan“ je od grčkog korijena riječi eulebēs; znači „pobožan 

i poslušan“. Ovo se odnosi na Jevreje koji poštuju religiju, kao i na pro-
zelite (Djela 2:11). Prozeliti su nejevrejski narod koji obožava jevrej-
skog Boga na jevrejski način, do te mjere da pristaje da se obreže. Kada 
se odnosi na ne-Jevreja, „pobožan“ ili „pravedan“ može značiti da slijedi 
judaizam, ali nije obrezan. 

Dakle, Hristovi sledbenici u Jerusalimu primaju silu svetog Duha i 
počinju razgovarati na stranim jezicima (Djela 2:1-4). U Rimskom car-
stvu višejezičnost je bila uobičajena. Obično su Jevreji iz Judeje i Gali-
leje mogli da govore aramejski, grčki i nešto hebrejski. Uzimajući u 
obzir citate Starog saveza u Novom, čini se da su Jevreji proučavali 
grčku Septuagintu više nego originalne hebrejske spise. U vrijeme Djela 
2, stanovništvo Jerusalima se deset puta povećalo zbog proslave Pede-
setnice s posjetiocima iz cijelog Rimskog carstva i šire (Djela 2:9-11). 
Gomila je zbunjena kako Galilejci (Djela 2:7) mogu govoriti njihovim 
maternjim jezicima. 

Nakon Potopa, cijeli svijet je i dalje govorio istim jezikom. Bog je 
rekao ljudima da se raštrkaju po cijeloj zemlji, ali jedna posebno predu-
zimljiva grupacija na čelu sa Nimrodom se udružila u pokušaju centra-
lizacije vjersko-političke vlasti i izgradili su veliku kulu kao da su svo-
jim radom mogli doći do neba. Bog je intervenisao i pobrkao njihov je-
zik, odvajajući grupe ljudi po njihovoj sposobnosti da razumiju jedni 
druge (Postanje 11:1-9). 

Sada, u Jerusalimu, Bog postavlja lingvistički prioritet za misije 
nastavljajući da poštuje svoje djelo na Vavilonskoj kuli. Sveti Duh ne 
uzrokuje da mnoštvo tečno govori grčki ili aramejski; Bog ne govori 
vjernicima u ranoj zajednici da dijele jedan zemaljski jezik ili zemaljsku 
kulturu (Djela 6:1). On omogućava evanđelistima ili misionarima da go-
vore maternjim jezikom naroda. On vodi hrišćane da se susreću s ne-
vjernicima tamo gdje jesu, kulturno i lingvistički. Ni danas nismo oslo-
bođeni od rezultata Vavilona više nego što smo oslobođeni korova i boli 
pri porođaju (Postanje 3:16-19). 

Isus je obećao učenicima da će činiti veća djela od njega (Jovan 
14:12), a ovo je primjer. Isus nije mislio da postoji bilo kakvo veće djelo 
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od njegovog raspeća i uskrsnuća, već da će opseg njihovih službi dok 
putuju svijetom i razgovaraju s ljudima iz svih naroda biti veći od Isu-
sove službe u Judeji, Samariji i Galileji. 

Jedanaestoro prvobitnih učenika bilo je iz Galileje ili iz blizine. 
Samo Juda nije bio, pošto se „Iskariotski“ može odnositi na Keriot, re-
giju u Judeji. Galilejski naglasak bio je drugačiji od judejskog. Ponosni 
Judejci su insistirali da je njihov jezik precizan, dok je galilejski bio to-
liko aljkav da nisu mogli ni da protumače Zakon ispravno. Upravo je taj 
naglasak odavao Petra dok je poricao Isusa (Matej 26:73). To je razlog 
više da se mnoštvo čudi kako ovi „neuki“ Galilejci tečno govore stranim 
jezicima i dijalektima. 

Parćani, Međani i Elamljani potiču iz današnjeg Irana, dok su Me-
sopotamci iz današnjeg Iraka; svi oni vjerovatno govore aramejski. Oni 
su vjerovatno potomci Jevreja odvedenih u izgnanstvo. Oko 740. godine 
prije Hrista, nakon generacijske pobune protiv Boga, Asirci su odveli 
Sjeverno kraljevstvo Izraela u izgnanstvo. Asirski kralj je odveo većinu 
Izraelaca u grad naseljen Međanima (2. Kraljevima 17:6) i doveo ljude 
iz Vavilona i okoline da se nasele u Samariji (2. Kraljevima 17:24). I-
migranti su se stupali u brak s ono malo Izraelaca koji su ostali i postali 
Samarićani. 

Između 607. i 586. godine prije Hrista, Bog je poslao Južno kraljev-
stvo Jude u izgnanstvo u Vavilon zbog njihovog podlog idolopoklonstva 
(2. Dnevnika 36:1-21). Sedamdeset godina kasnije, persijski kralj Kir 
dozvolio je Jevrejima da se vrate u Jerusalim (2. Dnevnika 36:22-23). 
Nisu svi. U stvari, u jednom trenutku, jedna trećina stanovništva Bag-
dada bila je jevrejska. Progon je polako rastao tokom prve polovine dva-
desetog vijeka i oko 105.000 od 121.000 Jevreja je otišlo nakon što je 
Izrael postao nacija. Do 2000. godine u Iraku jedva da je bilo Jevreja. U 
Iranu ih sada ima manje od 10.000. 

Judeja je, naravno, regija između Sredozemnog mora i rijeke Jordan 
gdje se nalazi Jerusalim, ali u ovom slučaju može uključivati svu terito-
riju kojom vlada David, što bi uključivalo Samariju, Galileju i dio Na-
bateje, preko rijeke Jordana. 

Kapadokija je regija u centralno-istočnom dijelu današnje Male A-
zije. Pont se nalazi sjeverno od Kapadokije uz obalu Crnog mora. U tom 



~ 23 ~ 

kontekstu, „Azija“ nije kontinent istočno od Sredozemnog mora. Umje-
sto toga, ovo je oblast koja zauzima veći dio zapadnog ruba današnje 
Male Azije. Mala Azija je lokacija sedam skupština iz Otkrivenja 2-3. 

Začudo, evanđeoske misije na većinu ovih mjesta nisu zabilježene 
u Bibliji. Znamo da je Filip proveo značajno vrijeme u Judeji i Samariji 
(Djela 8:4-25; 21:8), a Pavle je ostao u Efesu dvije godine (Djela 19) i 
bio u Troadi u Aziji i izvan nje (Djela 16:8-11; 20:5-6). Širenje hrišćan-
stva u današnjem Iranu, Iraku, Arabiji i istočnoj Maloj Aziji bilo je zna-
čajno, ali je zabilježeno samo u nebiblijskim izvorima. 

Frigija je amorfno geografsko područje sa stalno promjenjivim gra-
nicama zapadno od centralne današnje Male Azije. Ponekad ga je pri-
svajala Azija, velika provincija na zapadu, a ponekad Galatija, velika 
provincija na istoku. U vrijeme Pavlovog putovanja, čini se da je bila 
pomalo podijeljena, pri čemu su se neke regije smatrale „Azijom“, a 
druge ne (Djela 16:6). 

Pamfiliju je lakše prepoznati jer se nalazi duž južne centralne obale 
današnje Male Azije. Danas je dom turskog odmarališta Antalija. U 
vrijeme Luke, bila je pogodna jer se nalazi direktno sjeverno od Alek-
sandrije u Egiptu. Rim je zavisio od žitarica iz Egipta; veliki brodovi bi 
plovili na sjever od Aleksandrije do Pamfilije, a zatim na zapad do Italije 
(Djela 27:6). 

Lukin spisak, „Kapadokija, Pont i Azija, Frigija i Pamfilija“ (Djela 
2:9-10) se proteže od istočne današnje Male Azije, preko sjevera, niz 
zapadnu obalu i do južne obale. On preskače jugoistočnu Kilikiju i cen-
tralnu Galatiju, ali ukupni efekat je da je cijelo poluostrvo uključeno. 

Egipat i Libija obuhvataju skoro iste teritorije kao i danas u istočnoj 
polovini sjeverne obale Afrike. Aleksandrija u Egiptu bila je dom naj-
veće jevrejske zajednice na svijetu. Kirena je poznata kao rodni grad 
Simona koji je pomogao Isusu da nosi gredu krsta (Luka 23:26). 

Konačno, Luka preskače Grčku i Makedoniju, koje imaju mini-
malna jevrejska naselja, i spominje Rim. Nejasno je kakav uticaj događaj 
Pedesetnice ima na Jevreje u Rimu. Priskila i Akila su iz Rima i susreću 
se sa Pavlom u Korintu (Djela 18:2), ali tekst ne kaže da li su bili hrišćani 
prije nego što su sreli Pavla. Godinama kasnije, kada Pavle konačno stiže 
u Rim i počinje svoje prvo rimsko zatvaranje, sastaje se sa jevrejskim 
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vođama iz sinagoge. Oni znaju za „Put“ i znaju da mnogi govore protiv 
toga, ali osim toga, izgleda da ne znaju o čemu se radi (Djela 28:17-22). 
Judaizam se, međutim, proširio među neznabošcima u Rimu. 

Krit je ostrvo južno od Egejskog mora. Arabija, ovdje, najvjerovat-
nije znači Nabateja koja obuhvata zapadni dio današnjeg Jordana i južni 
dio današnje Sirije. Nejasno je zašto je Luka izdvojio ova dva područja. 
Krićani su poznati po tome što su necivilizovani (Titu 1:12), a Arapi po 
tome što su nomadski; to može biti zato što ni jedni ni drugi ne pred-
stavljaju idealnog rimskog građanina. 

Ono što je zajedničko Krićanima i Arapima, kao i ostalima koji se 
spominju u Djelima 2:9-10, jeste da čuju Isusove učenike kako govore 
na njihovom vlastitom jeziku. 

Djela 2:12-13 su jedan od mnogih odlomaka koji pokrivaju dvije 
ekstremne reakcije koje ljudi imaju na Boga. Kada Bog govori, neki 
ljudi čuju Njegov glas, a neki čuju grmljavinu (Jovan 12:28-29). Neki 
odbacuju Isusa tvrdeći da je pod kontrolom Sotone (Marko 3:22), a neki 
ga proglašavaju Spasiteljem kojeg je Bog obećao (Marko 8:29). U ovom 
slučaju, neki u gomili vide Isusove sledbenike kako govore njihovim 
jezicima i stoje u čudu; drugi odmah odbacuju ovaj fenomen. Oni se 
rugaju učenicima, govoreći da su pijani. 

Isusovi sledbenici će to doživjeti dok drugima govorimo o Isusu. 
Isus kaže da nevjernici ne odbacuju nas, oni odbacuju njega (Luka 
10:16). Biblija nam ne govori da ih obratimo ili da ostvarimo neku kvotu 
sledbenika. Govori nam da stvaramo i obučavamo učenike (Matej 
28:19-20), da budemo Hristovi svjedoci (Djela 1:8) i da propovijedamo 
riječ (2. Timoteju 4:2). Duh sveti je taj koji osuđuje nevjernike za grijeh 
(Jovan 16:8-11) i daje duhovni rast (1. Korinćanima 3:6). Naš posao je 
jednostavno širiti vijesti (Rimljanima 10:14-15). 

 
Petrov govor (2:14-40) 

Petrova prirodna sklonost da govori pod uticajem sile Duha dolazi 
do izražaja i on postaje moćan svjedok za Isusa. 

U Djelima apostolskim, Petar drži pet govora različite dužine. Tri 
su evangelistička (Djela 2:14-40; 3:12-26; 10:34-43) i dva su objašnjava-
juća (Djela 4:8-12; 11:4-17). Dao je još mnogo toga tokom svog života, 
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ali oni su dovoljno reprezentativni da pokažu zajedničku nit. Svi Petrovi 
govori počinju onim što se događa u tom trenutku i objašnjavaju to u 
kontekstu Isusa je Spasitelj. U Djelima 3, on se obraća mnoštvu koje je 
začuđeno kada iscjeljuje hromog čovjeka (Djela 3:1-10), govoreći da 
moć kojom se čovjek iscjeljuje dolazi u ime Isusa, koga su razapeli. U 
Djelima 10, on brani svoje prisustvo u kući Kornelija, centuriona iz 
neznabožaca koji je želio da zna kako bi se mogao spasiti. 

Ovdje će Petar objasniti zašto svi ovi Jevreji mogu razumjeti govor 
učenika na njihovom jeziku. To je ispunjenje proročanstva proroka Joela 
(Djela 2:16-21). 

Formulacija koju Petar koristi je pomalo poetična. Luka objašnjava 
da je Petar „povisio glas“ i „obratio im se“, što oboje znače istu stvar, 
ali ponavljanje dodaje malo blage fraze. Slično, Petrova upotreba izraza 
„Ljudi Judejci“ i „svi koji žive u Jerusalimu“, a zatim „neka vam ovo 
bude poznato“ i „poslušajte moje riječi“, slijedi hebrejski poetski oblik 
sintetičkog paralelizma koji je tako uobičajen. u knjigama psalama i 
poslovicama. To što Petar govori na tako lirski način vjerovatno je jedan 
od razloga zašto su prvosveštenici zadivljeni „neobrazovanim, običnim“ 
ribarima iz Galileje (Djela 4:13). 

Petar odgovara na optužbu da su Isusovi sledbenici pijani. U stvari, 
oni su ispunjeni svetim Duhom i govore na stranim jezicima (Djela 2:1-
4). Ali oni koji nemaju „uši da čuju“ (Matej 11:15) očigledno samo čuju 
brbljanje. Petar dalje objašnjava da je tek devet ujutro. Jevreji još nisu 
ni počeli da jedu za praznik. Tvrdnja da su pijani je napad ad hominem: 
zlonamjerna kritika karaktera govornika umjesto logičnog odgovora na 
njihov argument. Dokazujući da su optužbe pogrešne, Petar je uklonio 
kamen spoticanja za jevanđelje – ne za tužitelje nego za ostale članove 
publike. 

Apologetika je vještina obrane hrišćanske vjere. Evangelizacija je 
prenošenje poruke o spasenju kroz Isusa. Rečeno je da je evangelizacija 
isključivo za nevjernike, da ih privede vjeri, ali apologetika se može pri-
mijeniti i na vjernike, pomažući da njihova vjera bude jaka. Petar doka-
zuje da apologetika može biti važna i za predvjernike. On na mali pro-
blem odgovara odlučno i čisti zrak za veću poruku. Takođe dokazuje da 
obraća pažnju na brige i pitanja oko sebe. To znatno olakšava publici da 
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sluša i prihvati njegove riječi. 
Pitanje koje lebdi oko gomile je „Šta ovo znači?“ Petar rado objaš-

njava. 
Ne znamo mnogo o Joelu osim da je bio prorok u Judeji oko 835. 

do 800. godine prije Hrista. Proročanstva u njegovoj knjizi pokrivaju 
događaje neposredno iz njegovog vremena, uključujući pustoš koju je 
napravila najezda skakavaca, ali i početne godine hrišćanske zajednice i 
poslednja vremena. 

U vrijeme Joela, ogroman roj skakavaca uništio je usjeve, ostavivši 
Judeju u gladi (Joel 1:1-12). Joel je uporedio skakavce s Božjim gnje-
vom koji će se obrušiti na Njegov narod ako se ne pokaju (Joel 1:13-20). 
Ako se pokaju, Bog bi im se sažalio (Joel 2:18-27). Kao znak pomirenja 
sa svojim narodom, poslao bi Duha svetoga da bi ljudi prorokovali i 
vidjeli vizije (Joel 2:28-29). Ali ne bi se svi vratili Bogu; oni koji su 
odbili Boga i dalje će vidjeti Njegov sud (Joel 2:30-31). 

Petar primjenjuje ovaj dio Joelovog proročanstva (Djela 2:17-21) 
na iskustvo publike, a zatim odmah ulazi u to zašto se njegovi slušaoci 
moraju pokajati: oni su ubili svog vlastitog Mesiju (Djela 2:22-36). Nje-
gova poruka je djelotvorna; tri hiljade se pokaju i krste (Djela 2:41). 

Za Isusove sledbenike, sveti Duh će im otkriti istinu i „ono što će 
doći“ (Jovan 16:13). Za nevjernike, on će „osuditi svijet za grijeh i pra-
vednost i sud“ (Jovan 16:8). 

Upravo ovaj trenutak je dokaz. Sveti Duh vodi Petra u istinu staro-
saveznog proročanstva, nešto u čemu učenici nisu bili baš dobri tokom 
Isusove službe. I on vodi Petrovu publiku u pokajanje (Djela 2:37-41). 

Jezik je poetičan, što je tipično za proročanstava u Bibliji. Bog ne 
želi reći da će samo sinovi i kćeri prorokovati, ili da će mladići primati 
poruke samo dok su budni i da će samo starci čuti poruke od Boga kada 
spavaju. Stih je u sintetičkom paralelnom formatu i samo znači da će 
„ljudi“ primati „poruke“ od Boga na različite načine. 

Proroštvo dalje kaže, na „moje sluge i sluškinje.“ Tu se pronalaze i 
ovi Galilejci. 

„Sluga“ je uobičajen način na koji se Isusovi sledbenici identifikuju 
u prvim godinama zajednice. Mlada skupština moli se da Bog podari 
svojim slugama hrabrosti da propovijedaju suočeni s progonom (Djela 
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4:29). Pavle se lako identifikuje kao Božji sluga u svojim pismima (Rim-
ljanima 1:1; 1. Korinćanima 3:5), kao i Petar (2. Petrova 1:1). Isusova 
polubraća Jakov (Jakov 1:1) i Juda (Juda 1:1) takođe to rade. 

„Sluga“ dolazi od grčkog korijena riječi dulos i može značiti sluga 
ili rob. Biti Isusov rob nije izraz prijekora. On nas je kupio svojom krvlju 
(1. Korinćanima 6:19-20) i mi smo njegovi za vječnost (Jovan 10:28). 
Kada nas je Isus spasio da ne budemo robovi grijeha, Bog nas je usvojio 
kao sinove i kćeri (Rimljanima 8:15). Mi smo prirodno „robovi“ nečega, 
ali imamo pravo da biramo kome ćemo služiti. Ako služimo sebi, robovi 
smo grijeha; ako služimo Bogu, „robovi“ smo pravednosti (Rimljanima 
6:16). 

Dio Joelovog proročanstva koji Petar pokriva u Djelima 2:19-20 su 
znakovi suda Božjeg – neobični fenomeni na nebu i znaci na zemlji. 
Drugi dio Joelovog proročanstva ne odnosi se na rano hrišćansko doba. 
U stvari, vrlo malo proročanstava u Bibliji se odnosi na to doba. Vizije, 
snovi, proročanstva i dolazak Duha se dešavaju dok Petar govori, dok 
će se krv, vatra i tama desiti tokom poslednjih vremena – prije „Dana 
Gospodnjeg“ tj. suda. Ali Petrova publika razumije suštinsku istinu: ako 
žele pobjeći od Božjeg gnjeva, moraju se pokajati (Djela 2:21). 

Postoje dvije različite grupe, i ko god prizove Gospoda biće spašen. 
Čini se da je ovdje „Gospod“ referenca na Boga, iako se Petar priprema 
da predstavi Hrista svojim slušaocima. 

Sada je Petrov posao da pokaže kako Mesija za kojeg se nadamo da 
dolazi nije u budućnosti, već Isus iz Nazareta koji je ubijen prije pedeset 
dana i uskrsnuo. Za to će Petar preći sa Joelovih riječi na Davidove 
(Djela 2:25-35). 

„Ime“ je od grčkog korijena riječi onoma. Ona obuhvata više od 
onoga kako se neko zove. Ova ideja uključuje sve misli, osjećaje i slike 
koje vam padaju na pamet kada razmišljate o osobi. „Ime Gospodnje“ 
uključuje karakter, suverenitet, autoritet, moć i božanstvo. Zazivati ili 
moliti se u Gospodnje ime znači staviti naše potrebe u ruke Boga svemira. 

„Ljudi Izraelci, čujte ove riječi: Isusa Nazarećanina, čovjeka koga 
je Bog pred vama potvrdio moćnim djelima, znacima i čudima koje je 
kroz njega učinio među vama, kao što i sami znate, njega, koji je predat 
prema odlučnoj namjeri i predznanju Božjem, vi ste, preko ruku 
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bezakonika, prikovali i ubili. Ali Bog ga je uskrsnuo oslobodivši ga o-
kova smrti, jer nije bilo moguće da ga smrt zadrži.“ (Djela 2:22-24) 

Petar se obraća gomili kao „Izraelcima“. Tu je bilo mnogo došljaka 
za praznik i sigurno nisu svi učestvovali u osudi i raspeću ali su čuli za 
događaje sa Isusom. Oni bi takođe čuli za Isusova čudesna djela. 
„Moćna djela“ potiče od grčkog korijena riječi dunamis koji upućuje na 
snagu potrebnu za činjenje čuda. „Čudo“ dolazi od grčkog korijena riječi 
teras i znači čudo koje otkriva skrivenu istinu. „Znakovi“ je od grčkog 
korijena riječi semion; znači čudo koje je neobično i identifikuje čudo-
tvorca kao nešto posebno, izabrano od Boga. Isusovu troipogodišnju slu-
žbu svakako su obilježila djela, čuda i znaci (Matej 20:29-34; Luka 7:11-
17; 11:14-20; 22:51; Jovan 11:17-44). Zapazite da je Petar ima vrlo 
jasno razumijevanje u pogledu Isusovih djela: Bog je taj koji se manife-
stovao kroz Hrista. Petar ne pripisuje čuda i znakove samom Isusu, kao 
što ih Božji sluge nikad nisu pripisivali sopstvenoj sili.  

Božji odnos sa Izraelom bio je jedinstven. U velikoj mjeri, to je bilo 
korporativno – Bog bi blagoslovio ili kaznio ljude zbog poslušnosti ili 
pobune koja je preovladavala u cijeloj naciji. Ali spasenje je bilo indivi-
dualno i zahtijevalo je individualnu vjeru (Galatima 3:11; Jevrejima 
11:1-2). Međutim, Bog je često smatrao sve Jevreje odgovornim za ono 
što je učinjeno pod autoritetom vođstva, a Isusovo razapinjanje je sva-
kako primjenjivo u taj obrazac (Jovan 19:12-16). Jevrejske vođe i jevrej-
ska rulja predali su Isusa da ga razapnu Rimljani: „ljudi bez zakona“. 
Vladajuće vijeće Jevreja nije imalo zakonski razlog da pogubi Isusa 
prema Mojsijevom zakonu, pa je manipulisalo onima izvan Mojsijevog 
zakona da ga ubiju. 

„Odlučno“ je od grčkog korijena riječi horizō, a „namjera“ ili 
„plan“ je od grčkog korijena riječi boule. „Predznanje“ je od grčkog ko-
rijena riječi prognoza. Zajedno, oni znače da je Bog razumio sve moguće 
uslove, ishode i varijable, i odlučio da će Njegova namjera biti najbolje 
ispunjena činom Isusovog raspeća. 

Petar je u nastavku vrlo jasan. Bog je podigao Isusa iz mrtvih. Još 
jedna značajna istina u priči o spasenju je da smrt nije mogla polagati 
pravo na Isusa. „Nije moguće“ je od grčkog korijena riječi ou što je jed-
nostavan negacija. Nije moglo da se desi da Isus ostane mrtav. I tako ga 
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je Bog podigao. Bog je bio žalbeni sudija, koji je nadjačao osudu i kaznu 
ljudskih sudova. Isus je pogrešno optužen (Marko 14:55-59), pogrešno 
osuđen (Jovan 19:12-16) i pogrešno pogubljen (Matej 27:54). Pošto je 
ispunio svoju misiju u svakom aspektu, ostavši bez grijeha; nije bilo mo-
guće da ostane mrtav. Zapravo jedini način da Hrist bude podignut u 
život bio je da umre posredničkom smrću. Neuspjeh u misiji spasenja, 
bilo koje vrste, značio bi smrt iz koje ne bi imao legitimno pravo da bude 
podignut. 

Ova izjava u ovom trenutku i na ovom mjestu je ujedno i jedan od 
najsnažnijih odgovora na tvrdnju da su učenici lažirali uskrsenje. Petar 
propovijeda u Jerusalimu pedesetak dana nakon Isusovog uskrsenja. 
Niko u Jerusalimu nema dokaza koji bi argumentovano protivrječio 
tvrdnji apostola da je Isus uskrsnuo – iako neki pokušavaju da šire gla-
sine (Matej 28:11-15). 

Sada se Petar okreće Davidu kako bi pokazao da je Isus iz Nazareta 
Mesija Jevreja i da je kralj David prorekao njegovo uskrsnuće stotinama 
godina prije. Značajno je da se pogubljeni čovjek vratio u život; zapa-
njujuće je da je Mesija bio u njihovoj sredini i da su to propustili. 

Djela 2:25-28 citiraju Davidove riječi u Psalmu 16:8-11. Formula-
cija se suptilno razlikuje od načina na koji bi bilo koji određeni prevod 
mogao prevesti te riječi u svom tumačenju Starog saveza. Kao i kod ve-
ćine starosaveznih citata u Novom savezu, referentne riječi su iz Septu-
aginte: grčkog prevoda hebrejskih/aramejskih spisa. Međutim, nema 
promjene u značenju. 

Psalam 16:8-11, a samim tim i Djela 2:25-28, je u obliku književ-
nog sredstva nazvanog hijazma. Ideje u stihovima ogledaju se u cijelom 
odlomku. Ideja Djela 2:25-26, da prisustvo Božje donosi radost, ponav-
lja se u Djelima 2:28. Komentar o psalmistovom tijelu koje prebiva u 
nadi (Djela 2:26) ispunjen je u Djelima 2:28 kada su mu pokazani putevi 
života. Djela 2:27 su srž odlomka jer su sva naša nada i radost usredsre-
đeni na Isusovo uskrsnuće. 

U Psalmu 16:8, David tvrdi da je njegov Gospod s njim i vodi ga; 
David stavlja Gospoda ispred sebe. On bira da slijedi svog Gospodara. 
Imati Gospoda sa sobom pruža sigurnost – on se neće pokolebati – kao 
i radost (Psalam 16:11; Djela apostolska 2:28). 
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Nečija desna strana je metafora za moć i autoritet. Za Davida, nje-
gov Gospodar je izvor njegove moći i autoriteta. Ta moć i autoritet će 
stajati baš kao što će stajati Božje obećanje da će David imati vječnog 
naslednika na svom prijestolu (2. Samuelova 7:12-13). David ne bi mo-
gao imati takvu sigurnost da je mislio da će njegov Gospod umrijeti i da 
neće uskrsnuti (Djela 2:30-31). 

David je bio emotivan, izražajan čovjek. Pohvale su lako izvirale iz 
njega. Kada je pomislio na snagu i autoritet svog Gospoda i na to kako 
je njegov Gospod uvijek bio uz njega i za njega, njegovo srce je postalo 
sretno, ili veselo. Nije mogao a da ne izrazi svoje oduševljenje. U 
Psalmu 16:9, njegovo „cijelo biće se raduje“. 

U većini Psalma 16, David je govorio za sebe. U Psalmu 16:10 go-
vorio je u ime „Svetog“. Petar objašnjava da je David govorio za jednog 
od svojih potomaka, jevrejskog Mesiju, za kojeg je David predvidio da 
će uskrsnuti iz smrti (Djela 2:30-31). Ovdje, njegova sigurnost u život 
nije bila zasnovana na prošlim spasenjima, već na vjerovanju da će Bog 
dati život i pobjedu svom Gospodu. To sugeriše da je David govorio o 
vječnom značenju „života“ u Psalmu 16:11. 

Djela 2:27 su srž citata i centar hijazme. Isus je uskrsnuo iz mrtvih. 
Zbog toga imamo i nadu i put u vječni život (Djela 2:26, 28). Isusov 
život i prisutnost donose nam radost (Djela 2:25-26, 28). Kao što Pavle 
kasnije dokazuje u 1. Korinćanima 15:12-19, Hristovo uskrsenje je ko-
rijen svih dobrih stvari. 

„Raspadanje“ dolazi od grčkog korijena riječi diaftora i znači pro-
padanje koje doživljava mrtvo tijelo. Nasuprot tome, Isus je odbacio 
svoje prvobitno tijelo i dobio novo, neprolazno tijelo. Ali „raspadanje“ 
se odnosi i na jamu ili grob. Isus nije ostao u grobu kao David. Petrova 
publika zna gdje je ležalo Davidovo tijelo – grobnica je u Jerusalimu 
(Djela 2:29). Ali, kako ne postoji tijelo za Isusa, ovo je snažan dokaz da 
je Isus Božji „Svetac“ kao i Davidov „Gospod“ (Djela 2:25). 

Proročanstva u psalmima je često teško shvatiti. Primjetno je da Pe-
tar nije raspakovao ovaj odlomak sve dok nije primio posebnu silu sve-
tog Duha. 

Djela 2:28 je kraj Petrovog citata iz Psalma 16:8-11 i završni dio 
hijazme ili zrcalnog odlomka. Djela 2:27 su središte pjesme: Isusovo 
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uskrsnuće. Zbog Isusovog uskrsnuća, imamo nadu za svoje (Djela 2:26, 
28), a Isusova prisutnost nam donosi radost i sigurnost (Djela 2:25-26, 
28). 

Ovo je dobra vijest za Petrovu publiku. Neki od prisutnih muška-
raca i jevrejska nacija u cjelini odgovorni su za Isusovu smrt otprilike 
pedeset dana prije. Ali Bog je podigao Isusa iz mrtvih, kao što je David 
prorekao u Psalmu 16:10. Publika zna za Davidove riječi, ali ne razumije 
primjenu dok Petar ne objasni da se odnosi na Isusa. 

Petar je već objasnio da se primjena proroštva ne može odnositi na 
Davida. David je umro stotinama godina prije (1. Kraljevima 2:10-11). 
Petrova publika čak zna gdje mu je grob. 

Davidov grob nalazi se u južnom Jerusalimu, blizu Siloama. Nehe-
mija je znao za to (Nehemija 3:16). Josif Flavije piše da je u drugom 
vijeku prije nove ere Hirkan I uzeo tri hiljade talanata iz grobnice da bi 
platio Antiohu Sidetu da ukine opsadu Jerusalima. Stotinu godina kas-
nije, kada je Herod Veliki čuo šta je Hirkan uradio, otvorio je grob da bi 
se domogao Davidovog bogatstva. Iako je uzeo nešto zlatnog namješ-
taja, izgubio je dvojicu ljudi u tajanstvenom plamenu. U znak pomirenja, 
Herod je sagradio spomenik od bijelog kamena na vratima grobnice. 
Vjeruje se da je grobnica uništena u pobuni Bar Kohbe 135. godine. 

Petar identifikuje Davida kao „praoca“. David je imao snažnu ruku 
u uspostavljanju Izraela kao nacije, i on je praotac Davidove loze čiji je 
Isus vrhunac i obećanje. 

Takođe je evidentno da Petar smatra Davida mrtvim, ne vjeruje, 
dakle, u zagrobni život. Biblija je jasna koliko može da bude, sve dok 
pogrešne premise ne pokušavaju da izvrnu značenje. Jedna od takvih je 
vjerovanje u besmrtnost duše i zagrobni život.  

Božja zakletva Davidu poznata je kao „Davidov savez“ (2. Samue-
lova 7:1-17; 1. Dnevnika 17:11-14; Psalam 132:11). Bog je obećao Da-
vidu: „Tvoj dom i tvoje kraljevstvo trajaće dovijeka. Tvoj prijesto dovi-
jeka će čvrsto stajati.“ (2. Samuelova 7:16) Ovo nije bilateralni savez, 
kao što je ugovor koji je Bog sklopio s Izraelom i njegovim kraljevima 
da će ih blagosloviti ako ga budu slušali (Ponovljeni zakon 11:26-27). 
Ovo je jednostrani savez, poput onog koji je Bog sklopio s Abramom, 
da će Abramovi potomci postati velika nacija (Postanje 12:1-3) i 
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naslijediti veliku teritoriju (Postanje 15:18-21). Abram i David nisu 
mogli ništa učiniti kako bi osigurali da će Bog ispuniti svoja obećanja 
koja im je dao (2. Dnevnika 6:16). 

Veći dio Božje zakletve Davidu odnosio se na Solomona (2. Samu-
elova 7:10-15). Solomonova vladavina bila je najveća u istoriji Izraela. 
Vladao je s više zemlje, akumulirao više bogatstva i iskusio više mira 
od bilo kojeg drugog kralja (1. Kraljevima 4:20-25; 10:23). Ali nakon 
njega, prijesto je podijeljen na sjeverno i južno kraljevstvo (1. Kralje-
vima 12:16-24). Isus, koji potiče od Davida, biološki preko Marije (Ma-
tej 1:6-16) i legalno preko Josifa (Luka 3:23-28), je konačno ispunjenje 
Božjeg obećanja Davidu. 

Način na koji je Isusovo mjesto na prijestolu bio je predmet mnogih 
rasprava tokom vjekova. Dovoljno je reći da Isus sada vlada u srcima 
svojih sledbenika. U budućnosti on će zaista vladati u Novom Jerusa-
limu kad Božji Izrael primi svoje konačno nasleđe. I to će biti vladavina 
u vječnosti. 

Petar koristi Davidovo proročanstvo iz Psalma 16:8-11 da objasni 
da je Isus iz Nazareta Davidov naslednik koji će vječno sjediti na njego-
vom prijestolu. Pri kraju psalma u kojem David govori u svoje ime, 
postoji jedan stih u kojem on govori u ime svog Gospoda (Psalam 
16:10). Ovaj stih se ne može primijeniti na Davida; ne samo da je David 
mrtav, i njegovo tijelo je raspadnuto. 

David je bio prorok, što dokazuju mnogi njegovi psalmi. I znao je 
da je Bog obećao da će imati naslednika koji će zauvijek vladati Izrae-
lom (2. Samuelova 7:16). Dakle, David je vidio da će ovaj naslednik 
umrijeti, ali će ponovo ustati; neće ostati na mjestu mrtvih – čak ni do-
voljno dugo da se njegovo tijelo raspadne. Ovo su vrlo specifične kvali-
fikacije koje su ispunjene samo u jednoj osobi: Isusu (Djela 2:32) – Me-
siji – Hristu. 

„Tog Isusa Bog je uskrsnuo, čemu smo svi mi svjedoci. Dakle, pošto 
ga je Bog Otac uzvisio i dao mu da sjedi njemu zdesna i dao mu obećani 
Duh sveti, izlio je na nas taj Duh, kao što vidite i čujete.“ (Djela 2:32-
33) 

Petar precizno identifikuje Isusa, da ne bi bilo zabune. Svjedoci 
koje Petar spominje su 120 koji su ostali u Jerusalimu i primili posebnu 
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silu Duha svetoga (Djela 1:15; 2:1-4). U četrdeset dana između Isusovog 
uskrsnuća i uznesenja na nebo, javio se Mariji Magdaleni (Jovan 20:11-
18), učenicima bez Tome (Jovan 20:19-23), učenicima s Tomom (Jovan 
20:24-29), Kleopi i prijatelju (Luka 24:13-35), Judinoj zamjeni Matiji 
(Djela 1:22), njegovom polubratu Jakovu (1. Korinćanima 15:7) i pet 
stotina neimenovanih sledbenika (1. Korinćanima 15:6). 

Otprilike devet dana prije Petrovog govora, nekoliko minuta prije 
nego što je Isus uzašao na nebo, Isus je rekao svojim učenicima: „Vi 
ćete primiti silu kad sveti Duh dođe na vas i bićete mi svjedoci u Jeru-
salimu, po cijeloj Judeji i Samariji i sve do kraja zemlje.“ (Djela 1:8) 
Ranije jutros, primili su silu Duha svetoga (Djela 2:1-4). Sada oni ispu-
njavaju svoj zadatak kao svjedoci dijelom govoreći različite jezike i di-
jalekte predstavljene u gomili (Djela 2:5-13). 

120 svjedoka zna da treba da svjedoče istinu o Isusu – njegovim 
čudesnim djelima, da je on Mesija, i da njegova smrt i uskrsenje pokri-
vaju grijehe onih koji ga slijede. 

Petar opet naglašava da je Bog podigao Isusa iz mrtvih i uzvisio ga 
sebi s „desne strane“, što je metaforički izraz za onoga koji je po polo-
žaju sledeći autoritet do Boga. To je najslavnija pozicija koju neko može 
imati. 

Treba zapaziti da Petar kaže da je Bog ispunio obećanje davši mu 
obećanu silu Duha, i da se ta sila Duha sada manifestovala na njima, kao 
što publika može da vidi i čuje. S tim bi stvari trebale biti vrlo jasne, ne 
samo retorički objašnjene, već potvrđene javno duhovnim darovima koji 
se ne mogu tumačiti drugačije osim kao posebno ispoljavanje Božje sile. 

Petar opet citira Davida i dokazuje da se citat iz Psalma 110:1 ne 
može odnositi na Davida koji je mrtav i nikada nije uzašao na Nebo. 
David je u nadahnuću rekao: „Gospod je rekao mom Gospodu: ‘Sjedi 
meni s desne strane, dok ne položim neprijatelje tvoje za podnožje no-
gama tvojim.’“ Hebrejski original otkriva nam precizniju formulaciju: 
„Jehova je potvrdio mom Gospodu: ‘Sjedi meni s desne strane, dok ne 
položim neprijatelje tvoje za podnožje nogama tvojim.’“ Bog Otac (Je-
hova) se obraća Sinu/Mesiji koga David u Duhu naziva Gospodom 
(hebrejski: Adonaj). 

Istina je da je David imao mnogo vojnih bitaka i da je svoje pobjede 
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pripisivao Bogu (vidi Psalam 18), ali neprijatelji o kojima se govori u 
Psalmu 110:1, citirani ovdje u Djelima 2:35, su Isusovi neprijatelji i 
Božji neprijatelji u opštem smislu. Zanimljiva je sugestija da Isus čeka 
da Bog porazi njegove neprijatelje. Autor poslanice Jevrejima to ponovo 
potvrđuje u Jevrejima 10:12-13. Očito Sveto pismo nema pogled na I-
susa kao „supermena“ – sa moćima da sam porazi svoje neprijatelje. 

„Podnožje“ je od grčkog korijena riječi hipopodion. Ovo je kao da 
nešto nazovete „pod nogama“. U uobičajenoj praksi, to znači stolac ili 
odmorište za noge. Kao metafora, to se odnosi na tradiciju vojskovođa 
da stavljaju noge na vrat onih koje su osvojili. 

Petar zaključuje: „Zato neka sav Izraelov dom pouzdano zna da ga 
je Bog učinio i Gospodom i Hristom, tog Isusa koga ste vi razapeli.“ 
(Djela 2:36) 

Treba zapaziti dvije ključne stvari u ovoj izjavi: 1) Bog je učinio 
Isusa Mesijom (Hristom); 2) Bog je učinio Isusa Gospodom – dao mu 
izvršnu vlast. Bog ga je takođe podigao iz mrtvih da nam svima dâ nadu. 
Bog kao Vrhovni Suveren je taj koji sve autorizuje. 

Istine u Petrovoj poruci u Djelima 2:14-36 provukle su njegovu 
publiku kroz izvanredan raspon ideja. Petrova jevrejska publika, bilo di-
rektno ili preko zastupnika, jer je jevrejska nacija, uzela je Čovjeka koji 
je takođe bio obilježen Božjim čudima i razapela ga (Djela 2:22-23). 

Nakon takvog govora znakova, osude i nade, nije ni čudo što Pet-
rova publika odgovara: „Braćo, šta da radimo?“ (Djela 2:37) 

Bili su „pogođeni u srce“ ovom propovijedi. Riječ „pogođen“ po-
tiče od grčkog korijena riječi katanuso i znači primiti oštar bol u skladu 
sa velikom tugom. To znači da razumiju da su razapeli Davidovog 
naslednika, Mesiju. Njihov užas prodire dalje od njihovih površinskih 
emocija i misli i duboko u njihovo biće. 

Bez sumnje, nije svaka osoba u Petrovoj publici bila u Jerusalimu 
kada je Isus ubijen. Još manje, ako ih je bilo, bilo je u gomili koja je 
pozvala da se razapne (Marko 15:12-14). Ali primarni odnos Boga sa 
izraelskim narodom oduvijek je bio kolektivni. Spasenje je uvijek bilo 
individualno pitanje zasnovano na vjeri (Jevrejima 11:1-2). Ali Stari sa-
vez je pun priča o tome kako je Bog blagoslovio ili kaznio Izrael kao 
grupu zbog poslušnosti ili neposlušnosti cijele nacije. Čak se i Danilo, 
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izuzetno pobožan čovjek, pokajao za grijehe svog naroda kao da ih je 
sam počinio (Danilo 9:1-19). 

Njihovo pitanje je najvažnije koje možemo postaviti kada se suo-
čimo s vlastitom pobunom protiv Boga. Isusovom milošću i djelom nje-
gove smrti i uskrsnuća možemo biti sigurni da postoji odgovor. „Pokajte 
se…“ Petar kaže, „za oproštenje vaših grijeha, i primićete dar svetog 
Duha.“ (Djela 2:38) To je odgovor i za nas. 

A Petar im reče: „Pokajte se i neka se svako od vas krsti u ime Isusa 
Hrista za oproštenje svojih grijeha, i primićete dar svetog Duha. Jer to 
je obećanje dato vama i vašoj djeci i svima onima koji su daleko, koliko 
ih god Gospod, naš Bog, pozove k sebi.“ (Djela 2:38-39) 

Poziv na pokajanje, krštenje i primanje svetog Duha isti je kao onaj 
koji je dao Jovan. Dodavanje Isusovog imena je dio Velikog naloga. 

„Pokajati se“ dolazi od grčkog korijena riječi metanoeo. To znači 
potpuno promijeniti svoju paradigmu, priznati grešku i prihvatiti istinu. 
U hrišćanstvu to znači prihvatiti gledište Boga o svijetu, Isusu i sebi i 
ponašati se u skladu s tim. „Oproštenje“ je od grčkog korijena riječi a-
fesis. To je pomilovanje koje daje žrtva zločina ili krivičnog djela, pri 
čemu žrtva pristaje da se odrekne svog prava na naknadu štete od poči-
nitelja. U ovom slučaju, Bog oprašta naše zločine protiv Njega i prenosi 
teret na Isusa. 

Grčka riječ „baptizo“ javlja se oko 60 puta u značenju „uroniti“ 
(pod vodu). Obred krštenja predstavlja ulazak u Novi savez u Hristovo 
ime: simboličkom smrću (umiranjem grijehu) i uskrsenjem u novi život 
(Rimljanima 6:1-11) sa primljenim darom Duha svetoga. Treba zapaziti 
da je Petar uputio ovaj poziv na krštenje „u ime Isusa Hrista“ svega de-
setak dana nakon Hristovog završnog naloga (vidi: Djela 1:3) zapisanog 
u Mateju 28:19-20 (ref. Marko 16:15-16). Čak i bez ikakvih istorijskih 
dokaza, to otklanja svaku sumnju oko validne kršteničke formule koja 
se postojano ponavlja kroz iskustvo rane hrišćanske zajednice (Djela 
8:16; 10:48; 19:3-5)! 

Napokon, Petar ističe da je ponuda spasenja široka, od prisutnih i 
njihovih potomaka, do svih onih koje Bog pozove u zajednicu, bili blizu 
ili daleko. Svi su pozvani da se pokaju za svoje grijehe i obrate se Bogu. 
To je razlog zašto je Isus poslao svoje učenike (Djela 1:8), i zašto su svi 
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njegovi sljedbenici uključeni u Veliki nalog da „učine učenicima sve 
narode“ (Matej 28:19). 

Petar je nastavio da svjedoči publici, ističući da treba da se spasu 
„od ovog pokvarenog naraštaja“ (Djela 2:40). Niko nije osuđen da sli-
jedi svoju kulturu ili vođe koji su očigledno otpali od istine i pravedno-
sti. To je suština pravog hrišćanstva: odgovoriti pozitivno na Božji poziv 
da izađemo iz „svijeta“ i poklonimo povjerenje Bogu. Pripadnici novo-
savezne „eklesije“ su pozvani od Boga, ne članovi „crkve“. „Eklesija“ 
je i „skupština“ ili „skup“, ali nikad, u nijednom slučaju, se ne odnosi na 
građevinu niti na sveštenstvo. 

Tako su se krstili oni koji su svim srcem prihvatili ono što je govo-
rio, i tog dana se učenicima pridružilo oko tri hiljade duša. (Djela 2:41) 

U toku nekoliko sati, zajednica u Jerusalimu narasla je sa 120 (Djela 
1:15) na tri hiljade. Obilna žetva duša na Pedesetnici predstavljala je 
ispunjenje i ovog proljećnog praznika. Na Praznik prvina, sam Isus je 
ispunio simboliku prvih snopova. Sada to donosi mnogo obilniju žetvu. 

Ovo postavlja pitanje kada treba krstiti novog vjernika. Rani vjer-
nici se krste odmah po obraćenju, a zatim se obučavaju u doktrinama 
vjere. Tokom istorije, kako sve više lažnih učenja napada zajednicu, o-
buka je prebačena prije krštenja. Ovo je namijenjeno da ljudi razumiju 
svoju vjeru prije nego što joj se javno posvete. Jednom kada neko 
potvrdi da razumije osnovne doktrine, šta je spasenje i svrhu krštenja, 
nema teološkog razloga za čekanje. Krštenje kao fizički čin nije nužno 
za spasenje. Trebalo bi da se izvrši čim je to razumno nakon obraćenja. 
Imajte na umu da je osnovna grupa od 120 vjernika krstila tri hiljade 
obraćenika. Ni krštenje ni obuka ne moraju biti složena produkcija. 

Narod ima i teološke potrebe. Oni iz Judeje, Samarije i Galileje 
znaju nešto o Isusu i njegovom učenju. Nije tako veliki skok shvatiti da 
je ovaj čudotvorni učitelj jevrejski Mesija. Možda su čak čuli i glasine 
da je njegov grob prazan. Ali drugi su iz dalekog Rima na zapadu, Me-
sopotamije na istoku, Egipta na jugu i Kapadokije, na obali Crnog mora, 
na sjeveru. Čak i da su vidjeli Isusa ili Jovana Krstitelja na njihovim 
povremenim putovanjima u Jerusalim, još uvijek ne razumiju ko je Isus 
ili šta je došao da uradi. 

Četiri zadatka navedena u 42. stihu stvaraju posebno jedinstvo u 
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grupi. Oni se ujedinjuju u svojim vjerovanjima, jer svi primaju učenje 
od apostola koje je Isus obučavao. Svoje slobodno vrijeme i obroke pro-
vode zajedno, dijeleći sve što posjeduju (Djela 4:32-37). I njihova mo-
litva ih spaja pred Bogom dok iznose svoje potrebe. Jedinstvo koje po-
kazuju počiva upravo na pokornosti istini. 

Naučnici raspravljaju o tome da li se „lomljenje hljeba“ odnosi na 
Gospodnju večeru ili na zajedničke obroke – konkretno, prvi hljeb koji 
se lomi i dijeli na početku jevrejskog obroka. Djela 2:46 sugerišu da su 
uključeni puni obroci. Na isti način, nejasno je da li „molitve“ znači za-
jedništvo koje se redovno moli, kao u Djelima 1:14, ili formalniji raspo-
red jevrejskih molitvi, kao u Djelima 3:1. 

Kroz čitavu Bibliju Bog je svojim glasnicima dao sposobnost da 
čine čuda kako bi potvrdili da je njihova poruka od Njega. Smisao službe 
nikada nije samo čudo, već poruka (Marko 1:36-38). 

Učenici su činili čuda i ranije, a znaju šta dolazi poslije. Isus ih je 
na početku poslao da iscjeljuju, izgone demone i podstiču ljude da se 
pokaju za svoje grijehe (Marko 6:7-13). 

Oni su sada primili posebnu silu svetog Duha koji im daje moć 
(Djela 1:8), ali i mudrost (Jovan 14:26). I taj isti sveti Duh djeluje u 
srcima ljudi koje apostoli susreću (Jovan 16:8-11). 

A svi koji su prihvatili Božju nauku bili su zajedno i sve im je bilo 
zajedničko. Prodavali su svoja dobra i imovinu i prihod dijelili svima, 
koliko je kome trebalo. Svaki dan su jednako jednodušno bili u hramu, 
lomili hljeb po kućama i uzimali hranu s radošću i u prostoti srca, hva-
leći Boga i uživajući naklonost svih ljudi. A Gospod je svakodnevno pri-
dodavao skupštini one koji su spasavani. (Djela 2:44-47) 

Ovaj odlomak opisuje ranu zajednicu u Jerusalimu, posebno prije 
progona od strane jevrejskih vođa (Djela 8:1). Odlikuje ih snažni osjećaj 
zajedništva. Oni slušaju učenje apostola, jedu i žive zajedno, mole se 
zajedno i dijele sve što imaju. Novi vjernici su došli iz cijelog Rimskog 
carstva (Djela 2:9-11) i trebaju smještaj i hranu. Sveti Duh djeluje unutar 
članova nove zajednice kako bi se osiguralo da svi imaju dovoljno. 

Prije nego što ovo proglasimo „komunom“ ili pretečama komuni-
zma, dobro je da uzmemo u obzir sve okolnosti u kojima se nalazila rana 
zajednica u Jerusalimu. 
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U ranoj zajednici, kako raste i širi se, velikodušnost raste i širi se s 
njom. Kada se skupština u Jerusalimu suoči s glađu, skupština u Anti-
ohiji će ih podržati (Djela 11:27-30). Kasnije će u pomoć priskočiti za-
jednice u Makedoniji i Ahaji (Rimljanima 15:25-26; 1. Korinćanima 
16:1-4). Isus je dao svoj život za nas i obećava da će nas nagraditi kada 
damo od onoga što imamo (Luka 6:38). 

Sledećih niz godina, Isusovi sledbenici će i dalje cijeniti hram. Petar 
i Jovan iscjeljuju prosjaka i propovijedaju u hramu (Djela 3), a zatim 
bivaju tamo uhapšeni (Djela 4:1-3). Godinama kasnije, Pavle je takođe 
uhapšen u hramu (Djela 21:27-36). Pavle je takođe u hramu kada mu 
Bog kaže da je Jerusalim previše opasan i da će morati da propovijeda 
neznabošcima (Djela 22:17-21). 

Uprkos ovoj odanosti među jevrejskim Isusovim sledbenicima, prvi 
mučenik je ubijen velikim dijelom zato što stavlja hram u perspektivu. 
Stefanov predstojeći govor (Djela 7) je disertacija o tome kako hram nije 
neophodan za obožavanje Boga. Kao prvo, rani patrijarsi su obožavali 
Boga bez toga (Postanje 12:7; 28:18-22; 35:1-4). S druge strane, iako je 
Bog upravljao gradnjom Šatora od sastanka (Izlazak 26), On nije tražio 
stalnu zgradu (2. Samuelova 7:5-7). Konačno, Bog je ispoštovao Davi-
dovu i Solomonovu želju da izgrade hram (1. Kraljevima 6:11-13), ali 
čak je i Solomon priznao da Bog ne može biti zatvoren u zgradi (1. Kra-
ljevima 8:27). 

Ipak, veza između hrišćanstva i judaizma biće važna. Rimska vlada 
toleriše judaizam kao religiju paralelnu obožavanju cara. Sve dok se 
hrišćanstvo smatra „sektom judaizma“ i ono je relativno zaštićeno 
(Djela 18:12-16). Kako se hrišćanstvo širi, međutim, Isusovi sledbenici 
će naučiti da im hram nije potreban; poput Samarićanke na izvoru, oni 
će obožavati Boga u duhu i istini, a ne u fizičkoj zgradi (Jovan 4:19-24). 

Činjenica da lokalni Isusovi sledbenici moraju dijeliti svoje do-
move s onima iz drugih gradova i zemalja priprema ih za ovu tradiciju. 
Skupštine se neće osnivati u sinagogama ili drugim određenim zgra-
dama, već u domovima (Rimljanima 16:5; 1. Korinćanima 16:19; Kolo-
šanima 4:15; Filimonu 1:2). Zajedničko jedenje u harmoniji je i oboža-
vanje. Ne znamo da li se „lomljenje hljeba“ odnosi na pričest ili dnevne 
obroke. Ali duh zajedništva i radosna i velikodušna srca jednako je 
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obožavanju Boga kao bilo šta što bi mogli učiniti u hramu. 
Ovo je prvi talas vjernika u novoj zajednici. Pored tri hiljade koji 

su prihvatili Isusa prvog dana, više ih dolazi svakodnevno. Kaže se da 
je „Gospod dodavao“ nove vjernike. Ovo je u skladu s drugim odlom-
cima. Isus je pozvao apostole da budu njegovi svjedoci, ali im nije rekao 
da preobrate ljude (Djela 1:8). Kasnije će Pavle reći Korinćanima: „Ja 
sam posadio, Apolo je zalio, ali Bog je dao da raste. Tako niti je nešto 
onaj koji sadi, niti onaj koji zaliva, nego Bog koji daje da raste.“ (1. 
Korinćanima 3:6-7) Čak i u Velikom nalogu, Isus ne govori učenicima 
da prave obraćenike, već da prave učenike (Matej 28:19-20). 

Zajednica je u svojevrsnom periodu inkubacije. Oni mudro koriste 
ovo vrijeme mira i naklonosti za izgradnju temelja. Oni uče od apostola, 
rastu u jedinstvu i mole se. Oni se žrtvuju jedni za druge i prihvataju ono 
što primaju rado. Oni su se pokajali za svoje grijehe i primili dar svetog 
Duha – imaju za mnogo toga da hvale Boga. 

Na žalost, vjera ne može rasti bez protivljenja. U ovom trenutku 
Bog balansira naklonost i progon na način da gradi zajednicu koja je do 
sada trajala više od 2000 godina. Moderna zajednica je dužna onima koji 
su izgradili taj temelj. 

 



~ 40 ~ 

3. Iscjeljenje hromog čovjeka  
i konsekvence tog slučaja 

 
 
Djela apostolska 3-4. poglavlje se bave ovim slučajem. 
Petar i Jovan dolaze u hram. „Deveti sat“ je 15 sati. To je molitva 

za večernju žrtvu. Ostala vremena redovne molitve su u 9 i 12 sati. Pri-
vrženost ovim tradicijama pokazuje da je zajednica još uvijek vrlo 
jevrejska po članstvu i u praksi. 

Lokacija „Lijepe kapije“ je neizvjesna. To što je to „kapija hrama“ 
ne znači da ide direktno u zgradu; izraz „hram“ se često koristi za ozna-
čavanje cijelog vrha brda hrama. Neki misle da je to jedna od kapija u 
samom hramu, ali nijedan drugi izvor ne spominje „Prekrasnu kapiju“ 
po imenu. Nejasno je da li je hromima bilo dozvoljeno da uđu u hram, 
iako mnogi vjeruju da im je možda bilo zabranjeno. Kada je David prvi 
put zauzeo Jerusalim, lokalni stanovnici – Jevuseji – ismijavali su se da 
se hromi i slijepi mogu boriti protiv njegove vojske. Nakon njegove pob-
jede, izreka: „Slijepi i hromi da ne dolaze u ovaj dom“ postala je popu-
larna, ali u kontekstu, to se odnosi na Jevuseje, a ne na doslovne slijepe 
i hrome ljude (2. Samuelova 5:6-8). Muškarcima koji su bili hromi nije 
bilo dozvoljeno da budu sveštenici (Levitska 21:17-18), ali Mojsijev za-
kon ne zabranjuje hromima da uđu u hram kao obožavatelji. 

Hromi čovjek traži milostinju. Davanje milostinje je značajan dio 
judaizma za one koji imaju novca za dati. Psalmi kažu da pravednici 
daju siromašnima (Psalam 112:9) i zauzvrat su blagosloveni (Psalam 
41:1). Sveto pismo podstiče duh davanja, kao i razlučivanje. Postoji 
mnogo načina da se daju prilozi siromašnima, uključujući direktno, 
preko Crvenog krsta ili kroz spasilačku misiju. Hrišćani treba da se mole 
za vođstvo kada se suoče s nekim ko traži milost. 

Petar nema novca – ono što ima mnogo je vrednije. Ali prvo mu je 
potrebna pažnja muškarca. 

Da li je čudotvorac namjeravao da njegov rad bude javan zavisilo 
je od situacije i svrhe čuda. U ovom slučaju, Petar se sažaljeva nad 



~ 41 ~ 

hromim čovjekom, ali njegova glavna namjera je da iskoristi čudo da 
skrene pažnju na Isusa. Petar je mogao tiho izliječiti čovjeka i otići svo-
jim poslom. To mu ne bi pružilo priliku da bude Isusov svjedok pred 
gomilom. 

Ova dihotomija se vidi u Isusovom učenju o služenju drugima. U 
Mateju 6:3-4, on kaže da se potrebitima daje tajno, tako da vaša nagrada 
dolazi od Boga, a ne od drugih ljudi. Ali u Mateju 5:14-16, on kaže da 
dozvolite drugima da vide vaša dobra djela. Ovo nije nimalo kontradik-
torno, zbog razlike u tome ko će dobiti pohvalu. Ako vaša dobra djela 
nadahnjuju druge da daju slavu Bogu, „neka vaša svjetlost zasja“ (Matej 
5:16). Budući da je Petrov cilj poučavati o Isusu, dopustio je da čudo 
bude javno. 

Petar staje i kaže čovjeku da ga pogleda. On to čini, očekujući da 
će Petar predati novac. Neće. On nema novca. Ono što on ima je vjera u 
Isusa kroz koju će izliječiti čovjeka. 

Petar nudi nešto bolje od novca: ozdravljenje. On pruža to iscjelje-
nje kroz Isusovo ime. „Ime“ je od grčkog korijena riječi onoma. To nije 
samo identifikator. „Ime“ obuhvata suštinu osobe: u ovom slučaju, Isu-
sov karakter, identitet i, najvažnije, posredništvo pred Bogom. Petar ne 
koristi „Isus Hrist iz Nazareta“ kao magičnu čaroliju. On vjeruje u Isu-
sovu ličnost i ono što to predstavlja. On ima silu svetog Duha (Djela 1:8; 
2:1-4). On ima ovlašćenje od Isusa da liječi ako je to za Isusove svrhe 
(Jovan 16:23). Stoga ima povjerenja da će Bog u ime Isusovo izliječiti 
čovjeka i poštovati njegove riječi (Jovan 14:13-14). 

Neki mogu vjerovati da Bog može dati ono što traže, ali to ne znači 
da mogu površno tražiti „koristeći“ Isusovo ime i dobiti ono što žele. 
Jakov upozorava: „Tražite, a ne dobijate, jer sa zlom namjerom tražite, 
da to potrošite na svoje sebične želje.“ (Jakov 4:3) Drugi mogu imati 
dobre vanjske motive, ali bez vjere, poput Skevinovih sinova koji su 
pokušali istjerati demone „pomoću Isusa koga Pavle objavljuje“ i bili 
pretučeni zbog svoje gluposti (Djela 19:11-16). Dio molitve u Isusovo 
ime znači pokoravanje njegovim namjerama. Jovan to jasno objašnjava 
kada kaže, „ako tražimo nešto po njegovoj volji, on nas uslišava“ (1. 
Jovanova 5:14). Pošto ne znamo uvijek Božju volju, dovoljno je tražiti 
ono što mislimo da nam treba i vjerovati da će se On pobrinuti za ono 
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što nam je zaista potrebno. 
Zašto Petar nije imao novca? Ovo nije prvi put da je pronađen bez 

novčića. Kada su se suočili s poreznicima, ni on ni Isus nisu imali novca. 
Umjesto toga, Isus je rekao Petru da ide na pecanje i da će riba imati 
novčiće koji su im potrebni (Matej 17:24-27). Kada su Isus i njegovi 
učenici putovali, Juda je držao njihov novac (Jovan 12:6). U prvim da-
nima zajednice u Jerusalimu, vjernici su držali zajedničku imovinu; oni 
koji su imali potrebu bili su opskrbljeni od strane onih koji su imali više 
(Djela 2:42-47). Nošenje valute, u ovom trenutku, jednostavno nije pri-
oritet za Petra. 

Nakon što Petar izliječi čovjeka, ispruži ruku i pomaže mu da 
ustane. Kada čovjek shvati šta se dogodilo, prosjak hoda, skače i hvali 
Boga (Djela 3:8). 

Moramo paziti da ne produhovljujemo Sveto pismo koje je namije-
njeno da se čita doslovno. Međutim, postoje trenuci kada doslovni do-
gađaji služe kao simbolična objašnjenja duhovnih istina. Ova scena 
odražava iskustva ljudi koji su izliječeni od svojih grešnih navika. Nije 
neuobičajeno čuti ljude kako kažu: „Bog me je izliječio od te zavisno-
sti.“ Ono što misle je da više ne osjećaju nepodnošljiv impuls da djeluju 
na taj štetni način. To ne znači da su oslobođeni do kraja života. Da je 
ovog dana hromi čovjek odbio da ustane, na kraju bi postao preslab da 
ponovo hoda. On bi opet morao pribjeći prosjačenju. Na sličan način, 
neko ko je oslobođen grijeha treba hodati i nastaviti hodati. On treba da 
nastavi da živi kao neko ko je izliječen, a ne da se vraća u stare polom-
ljene obrasce. 

Izliječeni invalid je srećan i hvali Boga. On ulazi sa Petrom i Jova-
nom u hram. 

Smisao činjenja dobrih djela nikada ne bi trebao biti privlačenje 
pažnje na sebe (Matej 6:1-4). Petar, Jovan i drugi apostoli imaju zadatak 
da svjedoče o Isusu „u Jerusalimu i po svoj Judeji i Samariji, i do kraja 
zemlje“ (Djela 1:8). Čuda koja čine pomoći će tom cilju. Čuda privlače 
pažnju kako bi apostoli mogli propovijedati ljudima. I čuda potvrđuju 
apostole kao Božje glasnike. Konačno, čuda svjedoče da je Bog Bog 
samilosti i iscjeljenja te da potvrđuje Isusa kao Mesiju. 

Uspostavom kanona Novog saveza i hrišćanstva kao respektabilne 
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vjere, pojava čuda je opala. Danas Bog rijetko odlučuje da direktno iz-
liječi kao što je to činio za apostole. Isus je rekao da se pokazujemo da 
smo njegovi učenici ako donosimo mnogo ploda (Jovan 15:8). Rod 
Duha nije iscjeljenje ili jezici ili druga čuda; to je „ljubav, radost, mir, 
trpljenje, ljubaznost, dobrota, vjera, blagost, samosavladavanje“ (Gala-
tima 5:22-23). Ovo su karakteristike vjernika koji dozvoljava svetom 
Duhu da djeluje kroz njega/nju. Treba razlikovati rodove i darove Duha: 
rodovi su neophodnost, dok se darovi daju po potrebi za Djelo, posebno 
oni koji su natprirodne kakvoće, kao što su proroštvo, govor stranim je-
zicima ili sila iscjeljenja (1. Korinćanima 12:27-31). Takve darove Bog 
može povući ili uskratiti kad nađe za shodno. 

Bivši invalid je bio stalno prisutan u hramu i njegov prikaz privlači 
pažnju vjernika, dajući Petru priliku da ih pouči o onome kako je zaista 
izliječen (Djela 3:11-26). Očigledno je našao malo milosti u hramu, dok 
su prolazili vjernici, sveštenici i pismoznalci. Nije pronašao iscjeljenje 
ni u ritualima žrtvovanja i ceremonija. Zakon je bio „staratelj koji nas je 
vodio do Hrista, da bi se vjerom opravdali“ (Galatima 3:24). Isus je do-
šao. Razapet je, pokopan i uskrsnuo. Uzašao je na nebo i zadužio svoje 
sledbenike da budu njegovi svjedoci. 

Sada je jedan od njih bio takav svjedok. Kroz Isusovo ime, a ne 
preko Mojsijevog zakona, ovaj čovjek je izliječen. Petrova vjera u Isu-
sov autoritet, u kombinaciji s vođstvom Duha svetoga o Božjoj volji, 
izliječila je ovog čovjeka. Nije nam rečeno da li on dolazi do vjere koja 
spašava, iako je do tada pet hiljada drugih muškaraca, plus žena, to uči-
nilo (Djela 4:4). Ali događaj je važan za Isusove sledbenike. Čudo i Pet-
rov govor koji je uslijedio privlače pažnju Sanhedrina – vladajućeg 
jevrejskog suda. Oni zapovijedaju Petru i Jovanu da prestanu govoriti u 
ime Isusovo, što je zapovijest koju oni odbacuju (Djela 4:18-20). Petar 
i Jovan su pušteni i vraćaju se svojim prijateljima koji se okupljaju da se 
mole. Ali oni se ne mole za zaštitu, oni se mole za hrabrost. Oni se mole 
da, bez obzira na sve što se dogodi, budu imali snage da to izdrže i da 
ostanu Isusovi svjedoci (Djela 4:23-31). Ubrzo kasnije, pošto su se zna-
kovi i čuda redovno činili i „više nego ikad vjernici su se pridodavali 
Gospodu, mnoštvo muškaraca i žena“ (Djela 5:14; uporedi sa Djela 
5:12-16), prvosveštenik je pozvao na hapšenje apostola. Muškarci su 
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zatvoreni, oslobođeni od anđela koji ih je uputio da poučavaju u hramu, 
odvedeni od strane stražara u Sanhedrin gdje im je zaprijećeno da ne 
govore u Isusovo ime, i pretučeni (Djela 5:17-40). Apostoli odgovaraju 
„radujući se što su bili dostojni da podnesu sramotu zbog njegovog i-
mena“ (Djela 5:41). 

Hromi čovjek, kojeg je Petar izliječio, slijedi Petra i Jovana dalje 
od „Lijepe kapije“ prema Solomonovom portiku. Portik je šetalište sa 
krovom koji se drži stubovima. U slučaju portika oko ivice Brda hrama, 
vanjske strane su čvrsti zidovi dok su stubovi okrenuti prema unutra. 
Solomonov trijem je na istočnoj strani brda, okrenut prema hramu; veći 
portik na jugu naziva se Kraljevski portik. Čini se da su trijemovi uobi-
čajeno mjesto za učitelje da poučavaju svoje učenike i prolaznike. To 
čine i apostoli. 

Mnoštvo ljudi poznaje čovjeka. Znaju da nije mogao da hoda i da 
je redovno prosio u hramu. 

Publika, međutim, čini se da odaje počast Petru i Jovanu. Petar 
mora odmah prekinuti ovu liniju mišljenja. On naglašava da svojom si-
lom i pobožnošću nisu učinili da čovjek prohoda. 

Bog Abramov, Isakov i Jakovljev, Bog naših praočeva, proslavio je 
svog dječaka, Isusa, koga ste vi predali i odrekli ga se pred Pilatom, kad 
je on već bio odlučio da ga oslobodi. (Djela 3:13) 

Čovjek je izliječen vjerom u ime Isusovo koga je Bog podigao i 
proslavio. 

Petar daje kratak sažetak raspeća i udijela naroda u njemu u Djelima 
3:13-15. Slijed događaja pokazuje koliko su Jevreji krivi za Isusovu 
smrt. Iako je jevrejsko rukovodstvo bilo pokretačka snaga, do te mjere 
da je podstaklo mnoštvo na njihovu stvar (Matej 27:20), Bog se prema 
Jevrejima odnosio na kolektivniji način. Čak i ako neki iz Petrove 
publike nisu bili tamo u Jerusalimu u vrijeme raspeća, oni su nosili kri-
vicu svog naroda. 

Taj isti kolektivni identitet je razlog zašto Petar opisuje Boga kao 
Boga jevrejskih patrijarha. Danas, skoro dvije hiljade godina kasnije, 
skloni smo razmišljati o hrišćanstvu odvojenom od judaizma ili kao o 
njegovoj zamjeni. U ranim danima zajednice, hrišćanstvo je dobro shva-
ćeno kao ispunjenje judaizma. Isti Bog koji je uzeo Jevreje za svoj narod 
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donio im je Isusa. Isti proroci koji su doprinijeli identitetu Jevreja pro-
rekli su Isusov dolazak (Djela 3:21-25). Kada Jevrejima iznose dobru 
vijest, apostoli počinju sa hebrejskim spisima. Ako odbace Isusa, odba-
cuju svoju vjeru. Drugim riječima, postoji jedna autentična vjera još od 
Adama. 

Petar naglašava su se odrekli svetog i pravednog Isusa, a zauzvrat 
tražili oslobođenje ubice. Još od Pada, ljudi su skloni da biraju grijeh 
umjesto pravednosti, zlo umjesto dobra. Petar osuđuje Jevreje za Isu-
sovo ubistvo jer je Jevrejin koji razgovara sa Jevrejima. Istina je da smo 
svi podjednako krivi za Isusovu smrt. 

Ubili su „Začetnika života“! „Začetnik“ je od grčkog korijena riječi 
arhēgos i ima dvostruko značenje i začetnika i vođe. Značajno je da 
Biblija kaže da je Bog podigao Isusa iz mrtvih (Galatima 1:1); Isus nije 
samoga sebe uskrsnuo. Isus je umro kao čin pokornosti Bogu i Božjem 
planu (Filipljanima 2:5-8). Podložio se teretu grijeha koji je natjerao 
Boga da odvrati svoje lice (1. Petrova 2:24; Marko 15:34). On se predao 
smrti i sahrani. To što ga je Bog podigao iz mrtvih dokazuje da je On 
bio savršena, bezgrešna žrtva koja je umrla za grijehe svijeta (Rimlja-
nima 4:24-25). 

Isus je „Začetnik života“ u dvostrukom smislu. Najkonkretnije, on 
je „prvina“ iz mrtvih, što čini legitimnim uskrsenje na život svih onih 
koji su Hristovi (1. Korinćanima 15:20-23). Drugo, Hristovo predposto-
janje (Jovan 1:3), prije stvaranja svjetova (Kološanima 1:16-17), postav-
lja ga iznad kategorije stvorenja: on je jedinorođeni Sin Božji koji je 
imao izvršnu funkciju prilikom stvaranja (Postanje 1:26) tako da je i u 
tom kontekstu život došao kroz njega. Naravno konačni Izvor života i 
svega je sam Bog. 

Tog Isusa – Mesiju – Posrednika – Jevreji su ubili, ali Bog ga je 
uskrsnuo, čemu su apostoli direktni svjedoci. 

„Stoga je njegovo ime – našom vjerom u to ime – ojačalo ovog 
čovjeka koga gledate i poznajete, i vjera koju imamo kroz njega vratila 
je ovom čovjeku potpuno zdravlje pred svima vama.“ (Djela 3:16) 

Petrova poenta kako je došlo do iscjeljenja je vrlo precizna i jasna. 
Posredstvom Hristovog imena, vjerom u to ime, Bog je izliječio čovjeka. 
Drugim riječima, da je takva vjera na bilo koji način neispravna, Bog ne 
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bi djelovao i čudo se ne bi dogodilo. 
Sada Petar objašnjava da su oni krivi za Isusovo ubistvo iako su 

djelovali u neznanju. Doduše, „neznanje“ je relativan pojam. Izraelski 
narod – a posebno njihove vjerske vođe – imali su jevrejske spise koji 
su proricali opis Mesije (Isaija 7:14; 9:6; Zaharija 9:9). Ali pošto nisu 
imali čvrst odnos s Bogom, nisu mogli prepoznati da je Isus njihov Spa-
sitelj (Jovan 15:21). 

Ponekad pokušavamo da se cjenkamo kako bismo se oslobodili kri-
vice za svoje grijehe. Tvrdimo da nismo znali; ili nismo imali izbora; ili 
iako smo bili dio grupe koja je zastupala ta uvjerenja, nismo bili prisutni 
u to određeno vrijeme kada su se uvjerenja manifestovala kao nanošenje 
štete drugome. 

Dakle, kada griješimo, moramo se nositi s tim. Moramo se pokajati, 
prihvatiti Isusovo oproštenje i zamoliti ga da djeluje u našem srcu kako 
bismo rasli u pravednosti. Takođe bismo trebali biti zahvalni što nam je 
njegova žrtva dala ove mogućnosti. Ponos i defanzivnost samo stoje na 
putu. 

Petar se dalje poziva na proročanstva, ističući da je tako trebalo da 
bude (Djela 3:18). Psalmi kao što su 22:1, 7-8, 16, 18; 41:9 daju detalje, 
takođe Isaija 52:13 – 53:12 sadrži mnoga proročanstva o Isusu, Danilo 
9:24-27, Zaharija 12:10… 

On im govori da se pokaju za svoje grijehe, uključujući i korpora-
tivni grijeh Isusovog raspeća. To ne znači „izviniti se;“ to znači priznati 
da je vaš put pogrešan i da je Božji put ispravan. To je potpuna promjena 
vašeg pogleda na svijet. 

Pokajanje je glavna tema u Isusovoj službi, čak i sada. Da bismo 
bili spašeni, moramo prihvatiti da su naši grijesi pogrešni i da Bog daje 
način na koji treba da živimo. Ovo nije samo intelektualna vježba; tre-
bamo dozvoliti vjerovanju da nas promijeni, iznutra i izvana. To ne 
znači da nikada više nećemo griješiti. To znači da je naš cilj mrziti grijeh 
koliko i Bog. Istinsko pokajanje je povezano sa „pobožnom žalošću“ 
zbog toga što smo se pobunili protiv Boga (2. Korinćanima 7:9). 

Petar kaže ako se pokaju, njihovi grijesi će biti „izbrisani“, što znači 
skinuti sa njih kao breme koje ih optužuje i osuđuje. Tretman grijeha i 
način kako se posrednički prenosi i trajno rješava je najbolje prikazan 
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kroz sistematizovanu službu u zemaljskom svetilištu. 
„…da bi od Gospodnjeg lica došla vremena okrepe i da bi on po-

slao Isusa Hrista, koji je ranije najavljen.“ (Djela 3:19-20) 
Kada je Isus uzašao na nebo, učenici su mislili da će njegov povra-

tak biti uskoro (Djela 1:9). Čak su i Pavle (Rimljanima 8:19-25; 1. Ko-
rinćanima 1:7), Jakov (Jakov 5:8) i Juda (Juda 1:21) vjerovatno mislili 
da će se Isus vratiti za vrijeme njihovih života. Petar isto tako vjeruje. 
Isaija opisuje „vremena osvježenja“ u Isaiji 61. Takva proročanstva 
često sadrže elemente koji se odnose kako na prvi Hristov dolazak tako 
i na konačni sud i obnovu svega. Petrova publika svakako neće doživjeti 
taj dan. 

Nebo je „primilo“ Isusa kada je uzašao na nebo nakon uskrsenja 
(Djela 1:9). Kad se on vrati započeće vremena „obnove svega o čemu je 
Bog oduvijek govorio preko svojih svetih proroka“ (Djela 3:21). 

Stari savez opisuje ovu obnovu na nekoliko mjesta. Odnosi između 
očeva i djece biće obnovljeni (Malahija 4:6). Bog će vratiti prvobitnu 
narav životinjama (Isaija 11:6-9). Božje obećanje Davidu, da će njegov 
naslednik zauvijek sjediti na prijestolu, ostvariće se (2. Samuelova 7:12, 
16). Izraelski narod će slijediti Boga cijelim svojim srcem (Jeremija 
31:31-34)… 

„Naime, Mojsije je rekao: ‘Gospod Bog će vam između vaše braće 
podići proroka kao što sam ja. Njega slušajte u svemu što vam govori.’ 
A svaka duša koja ne posluša tog proroka biće istrijebljena iz naroda.“ 
(Djela 3:22-23) 

Petar prenosi Mojsijev citat zapisan u Ponovljenom zakonu 18:15. 
Obično ne mislimo o Mojsiju u istoj kategoriji kao o drugim „proro-
cima“ jer je on bio mnogo više: spasilac i vođa Izraela, vojni zapovjed-
nik i Božji prijatelj (Izlazak 33:11). Prorok je neko koga je Bog pozvao 
da drugima kaže Njegove riječi. S obzirom da je Bog Mojsiju dao Za-
kon, on se s pravom može smatrati najvećim izraelskim prorokom. 

Isus je takođe preuzeo ovu direktnu odgovornost: „Jer ja nisam go-
vorio sam od sebe, nego mi je Otac, koji me je poslao, dao nauk šta da 
kažem i šta da govorim.“ (Jovan 12:49). Kada je odbačen u Nazaretu, 
on se poistovjećuje sa prorocima (Luka 4:24). 

Biblijski proroci imaju dva glavna zadatka. Prvo, oni treba da 
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prenesu ono što Bog želi da ljudi znaju (2. Samuelova 7:4-5; Jeremija 
1:5, 7, 9; Ezekiel 3:4). Drugo, oni govore o budućnosti. 

Isus ne samo da je govorio ono što je Bog želio da kaže, već je 
objasnio kako njegova publika može prosuditi da li je prorok od Boga 
ili ne. Ako je neko govorio sa svrhom da Bogu da slavu, to je bio znak 
da je pravi prorok; ako su tražili slavu za sebe, nisu (Jovan 7:16-18). 
Osim toga, Bog je identifikovao svoje proroke tako što ih je ovlastio da 
čine čuda (Izlazak 7:8-10). Iako je Isus činio čuda, svrha njegove službe 
nikada nije bila iscjeljenje; znakovi su trebali potvrditi njegove riječi 
(Marko 1:32-39). I uvijek je tražio slavu Očevu-Božju, a ne njegovu 
(Jovan 8:50). 

„Taj prorok“ je Isus. Jevreji u Petrovoj publici znali su da traže 
„proroka“, ali nisu znali da je taj prorok Isus iz Nazareta. Sada im se 
govori da, da bi ostali pravi Jevreji, moraju da slušaju čovjeka koga je 
Sanhedrin osudio da se razapne. Oni ne mogu samo nazvati Isusa dobrim 
učiteljem ili čak čudotvorcem. Petar im kaže: „Bog Abramov, Isakov i 
Jakovljev, Bog naših praočeva, proslavio je svog dječaka, Isusa.“ (Djela 
3:13) Isus je rekao da će Abram, Isak, Jakov i svi proroci ući u Božje 
kraljevstvo, ali će oni koji ga ne prihvate biti izbačeni (Luka 13:28). 

Dolazak jevrejskog Mesije prorečen je u mnogim starosaveznim 
odlomcima. Najmoćnije proročanstvo o Isusu i vremenima u kojima Pe-
tar govori je iz Danila 9:24-27. Nevjerovatno je pomisliti da je čak i 
godina Isusovog raspeća prorečena u Starom savezu. 

U stihu 3:25 Petar ima jedno poslednje proročanstvo koje će im po-
kazati. Neki od Božjih saveza s ljudima bili su bilateralni – ako bi Izra-
elci bili poslušni Bogu, On bi ih blagoslovio (Izlazak 19:5-8). Ali Nje-
govo obećanje Abramu bilo je jednostrano. Bog je obećao da će umno-
žiti Abramovo potomstvo, brojeći ih kao zvijezde na nebu i pijesak na 
obali mora, i da će u tim potomcima svi ljudi na svijetu biti blagosloveni 
(Postanje 22:17-18). 

Jevreji u Petrovoj publici su doslovni potomci Abrama i duhovni 
potomci proroka koji su prorekli Isusov dolazak i smrt. Preko njih – 
preko Izraela kao cjeline – Bog je poslao svog Sina (Matej 1:2-16; Luka 
3:23-34). Isus je potvrdio da je on ispunjenje Božjeg obećanja Abramu 
(Jovan 8:56). U poslanici Galatima Pavle precizira da je Isus onaj kroz 
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koga se Abramov blagoslov daje svim ljudima. Spasenje je po vjeri i 
dostupno je ne-Jevrejima kao i Jevrejima. Ne po Zakonu, nego po obe-
ćanju. Pavle piše: „Jer koji se god u Hrista krstiste, u Hrista se obukoste. 
Nema više ni Judejca ni Grka, nema ni roba ni slobodnjaka, nema ni 
muškog ni ženskog, jer vi ste svi jedno u Hristu Isusu. A ako ste Hri-
stovi, onda ste Abramovo potomstvo, naslednici po obećanju.“ (Gala-
tima 3:27-29) 

Petar još ne razumije kako će narodi biti blagosloveni. On tek treba 
da primi snažnu lekciju od Boga da će pagani biti dobrodošli (Djela 10). 
On tek treba da vidi kako će pagani prihvatiti Isusa mnogo više nego 
Jevreji. 

Bog je prvo poslao Isusa Jevrejima. Isus jeste služio neznabošcima, 
ali njegova primarna misija je bila da dopre do Jevreja (Marko 7:27). 
Druga polovina 26. stiha može objasniti zašto je jevrejska nacija odba-
cila Isusa kao svog Mesiju. Moguće je da bi, da je Isus obećao nezavi-
snost Izraela, cijela nacija mogla slijediti. Danas vidimo da obećanje o 
lakom, prosperitetnom životu na zemlji često privlači veće mnoštvo od 
prilike da se pomirimo s Bogom. Ili lažirane interpretacije jevanđelja. 
To je opcija koju biraju oni na širokom putu (Matej 7:13-14). 

Za mnoge Jevreje, ono što je Petar rekao u Solomonovom portiku 
je ubjedljivo. 

Interesantno je da u nekoliko navrata u 3. glavi o Isusu se govori 
kao o Božjem „dječaku“ („pais“ na grčkom). Ali ta riječ ima iste kono-
tacije kao „sin“, s tim što još uključuje pojam služenja. Ovo drugo je 
vjerovatni razlog zašto se koristi. 

 
Zvaničnici stupaju na scenu 

Sveštenici su potomci Mojsijevog brata Arona i odgovorni su za 
službe u hramu. Do tada, oni čine moćan politički blok. Hramski čuvari 
su rođaci glavnih sveštenika i odgovorni su za održavanje reda na Brdu 
hrama. To nisu rimski vojnici stacionirani u tvrđavi Antonija na sjeve-
rozapadnom uglu planine. Sadukeji su članovi jevrejske sekte. Za raz-
liku od fariseja, sadukeji ne dodaju dodatna pravila Mojsijevom zakonu, 
vole Rimljane zbog poslovnih prilika i ne vjeruju u uskrsenje. Većina 
glavnih sveštenika – i većina Sanhedrina, jevrejskog vladajućeg savjeta 
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– sebe smatraju sadukejima. 
Petrovo učenje da je Isus ustao iz groba privlači njihovu pažnju. 

Oni su veoma gnjevni. To je upravo ono što su željeli da narod što prije 
zaboravi. 

Sveštenici, njihov hramski čuvar i drugi jevrejski vođe sadukejske 
sekte uhapsili su Petra i Jovana zbog učenja da je Isus uskrsnuo iz mrtvih. 

Isus je rekao svojim učenicima da će doživjeti ovakvu vrstu uzne-
miravanja (Luka 21:12). Ovo nije poslednji put da će se Petar ili Jovan 
suočiti sa zatvorom. Sanhedrin će uhapsiti, ispitati i prebiti sve apostole 
(Djela 5:17-42). Tada će Herod Agripa I ubiti Jakova i zatvoriti Petra. 
Anđeo će spasiti Petra i on će pobjeći iz Jerusalima (Djela 12:1-19). 

A njihova iskušenja neće ostati nenagrađena. „Tako je Božja riječ 
sve više napredovala, i veoma se umnožavao broj učenika u Jerusalimu, 
a i mnogi sveštenici prihvatali su vjeru.“ (Djela 6:7) Njihovi tužioci pri-
hvataju da je Isus uskrsnuo iz mrtvih, pokaju se za svoje grijehe i slijede 
ga. 

Zvaničnici su zakasnili. Mnogi muškarci, da ne spominjemo žene, 
vjeruju Petrovoj poruci, prihvataju Isusa kao svog Spasitelja i primaju 
svetog Duha. Za sada, zajednica u Jerusalimu raste. Nakon Petrove prve 
propovijedi, odmah po primanju sile Duha svetoga, tri hiljade jevrejskih 
putnika, u Jerusalimu za Pedesetnicu, došlo je do vjere u Isusa (Djela 2). 
Od tada, „Gospod je svakodnevno pridodavao skupštini one koji su spa-
savani“ (Djela 2:47). Nastaviće se. Pomenutih pet hiljada (Djela 4:4) 
vjerovatno znači ukupan broj ljudi u crkvi uključujući i one koji su došli 
zbog Petrove propovjedi ovdje. 

Sjutradan su se u Jerusalimu okupili njihovi poglavari, starješine i 
pismoznalci. (Djela 4:5) 

„Starješina“ je od grčkog korijena riječi presbiteros. U jevrejskom 
životu, starješine su bile vođe među ljudima, iako je to vođstvo moglo 
imati različite oblike. Mnogi su bili laici koji su nadgledali svakodnevni 
život i presuđivali sporove između ljudi. Zajedno sa sveštenicima, sta-
rješine i pismoznalci činili su Sanhedrin. 

Dakle, Sanhedrin zahtijeva od Petra i Jovana da se objasne: zašto 
tvrde da moć koju su koristili da izliječe hromog čovjeka dolazi kroz 
Isusa iz Nazareta? Sanhedrin vjeruje da je Isus mrtav. Oni koji su bili 
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svjedoci čuda su začuđeni da čovjek može da hoda, a Petar i Jovan nisu 
prekršili nijedan zakon. Stoga ih Sanhedrin pušta da odu uz upozorenje 
da prestanu poučavati o Isusu (Djela 4:16-22). Kasnije će Sanhedrin u-
hapsiti i bičevati sve apostole. Navedeni razlog je taj što su apostoli 
nastavili da propovijedaju u Isusovo ime nakon što im je savjet naredio 
da to ne čine (Djela 5:27-28). Pravi razlog je ljubomora (Djela 5:17-18). 

Ana i Kajafa su bili ti koji su predvodili jevrejska suđenja Isusu 
(Jovan 18:12-13, 28). Moguće je da su ovi sveštenici sada pokretačka 
snaga progona Petra i Jovana. Ana je bio prvosveštenik od 6. do 15. go-
dine nove ere, ali je dugo nakon toga imao veliku moć. Petorica njegovih 
sinova su postali prvosveštenici, a Kajafa je njegov zet. Aleksandar i 
Jovan su nova imena. 

Zatim su ih postavili na sredinu i ispitivali: „Kojom ste silom ili u 
čije ime to učinili?“ (Djela 4:7) 

Naglasak pitanja je na tome kako je neko tako navodno nekvalifi-
kovan kao što je Petar mogao postići ovaj podvig. Pretpostavlja se da je 
ono što se radi u skladu sa voljom te osobe. Isus je Petru i drugim apo-
stolima dao dozvolu u mnogo navrata kada je rekao da će tražiti u nje-
govo ime i da će on udovoljiti njihovim zahtjevima (Jovan 14:13-14; 
15:16; 16:23-26). 

Petar i Jovan ne dovode u pitanje autoritet Sanhedrina da ih ispituje. 
Iako neće poslušati nijedan zahtjev koji je u suprotnosti s onim što im je 
Isus rekao da urade, oni prihvataju da su pod sudskom jurisdikcijom 
jevrejskog vođstva. Odbijanje Sanhedrina da slijedi Isusa ograničava 
odgovornost Isusovih sledbenika da slijede Sanhedrin. 

Ovo je vjerovatno prvi put da je Petar stao pred prvosveštenika Anu 
otkako se odrekao Isusa u Aninom dvorištu (Jovan 18:12-27). Razlika u 
ovom susretu je u sili Duha svetoga. Kada je potrebno, sveti Duh ih 
ispunjava, dajući im božansku hrabrost i vođstvo o tome šta treba da 
kažu (Matej 10:19-20).  

Petar počinje gotovo nedužno. Da li su zaista uhapšeni zbog ovog 
dobrog djela? To je ogromna gomila vidjela. Ista gomila koja je vidjela 
da ih hramski čuvar odvodi. Petrov komentar pogađa svoj cilj i na kraju 
će ih Sanhedrin pustiti. 

Vijeće traži da zna kako je Petar izliječio čovjeka koji je rođen 
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hrom. Petar im govori isto što je rekao i poslednjim dvjema grupama s 
kojima je razgovarao: to je bilo u ime Isusa iz Nazareta – čovjeka kojeg 
su razapeli i Bog ga uskrsao (Djela 2:14-41; 3:12-26)! 

Ovdje su ulozi malo veći. Petar je prvi put iznio ovu tvrdnju gomili 
ljudi koja je došla u Jerusalim za Pedesetnicu, pedeset dana nakon 
raspeća. Njegova publika dolazila je čak iz Mesopotamije, Kirene i 
Rima (Djela 2:9-11). Iako su bili krivi za Isusovu smrt na kolektivan 
način, malo je vjerovatno da je većina njih čak bila u Jerusalimu u to 
vrijeme, iako su možda čuli za Isusovu smrt. Sada, Petar i Jovan optu-
žuju jevrejske vođe koji su doslovno osudili Isusa na smrt. 

Sanhedrin razumije šta Petar govori; kasnije će reći apostolima: 
„Napunili ste Jerusalim svojim učenjem i hoćete da na nas navučete krv 
tog čovjeka.“ (Djela 5:28) Ovo je perfidno izigravanje nevinosti i distan-
ciranje od odgovornosti. 

On je kamen koji ste vi graditelji smatrali bezvrijednim, a koji je 
postao ugaoni kamen. (Djela 4:11) 

Ovaj citat je iz Psalma 118:22. 
Jevrejske vođe često razgovaraju nasuprot Isusu i njegovim sledbe-

nicima u vezi s hramom. Sanhedrin misli da je obožavanje Boga zasno-
vano na hramu i tradicijama. Hram je pogodno mjesto za ljude da dođu 
i bogosluže, ali njegovo poštovanje nije jednako obožavanju Boga 
(Djela 7:1-50). Isus je taj koji je kamen temeljac ispravnog obožavanja 
Boga. Jevrejski vladari bi to prepoznali da su manje vremena provodili 
brinući o tradiciji, a više proučavajući svoje proroke. 

„I ni u kom drugom nema spasenja, jer nema drugog imena pod 
nebom datog među ljudima kojim bi se mi mogli spasiti.“ (Djela 4:12) 

Isusovo ime je jedino ime koje spašava. 
„Spasenje“ je od grčkog korijena riječi sōtēria. To znači „izbavlje-

nje i očuvanje“ i može implicirati spašavanje u svjetovnom, fizičkom 
kontekstu, kao što je od neprijatelja, ili može sugerisati vječno duhovno 
spašavanje. Spasenje koje Hrist nudi oslobađa nas od grijeha i smrti i 
čuva nas za nebo (Jovan 10:28). „Ljudi“ dolazi od grčkog korijena riječi 
antrōpos i znači „ljudsko biće“; ovo je nerodno specifična referenca za 
sva ljudska bića. 

U Djelima 4:11, Petar naziva Sanhedrin „graditeljima“ koji su 
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odgovorni za jevrejski narod i pravilno poštovanje jevrejske religije. 
Kao „graditelji“, starješine, sveštenici i pismoznalci trebali su prepoz-
nati Isusa. Nažalost, Jevreji su imali dugu istoriju ignorisanja, zlostav-
ljanja i ubijanja svojih proroka (1. Kraljevima 19:10; 2. Dnevnika 36:16; 
Jeremija 2:30). I tako su propustili dolazak Onoga koga su tako dugo 
čekali – jedinog koji im je mogao donijeti spasenje. 

Teološki, konstatacija u Djelima 4:12, slično kao i ona u 1. Timo-
teju 2:5, isključuje mogućnost bilo čijeg drugog legitimnog posredništva 
između Boga i ljudi osim Hristovog. 

Kad su vidjeli Petrovu i Jovanovu odvažnost i kad su uvidjeli da su 
to ljudi neuki i obični, začudili su se. Shvatili su da su oni bili s Isusom. 
(Djela 4:13) 

„Neuk“ je od grčkog korijena riječi agramatos, a „običan“ je od 
grčkog korijena riječi idiōtēs. Zajedno, oni znače da Petar i Jovan nisu 
imali formalnu obuku iz retorike ili jevrejske teologije. Kulturološki, to 
pokazuje duboko nepoštovanje grupa poput Sanhedrina prema „ma-
njim“ ljudima. Petar i Jovan nisu članovi privilegovane klase koja bi 
mogla da priušti visoko obrazovanje, niti su iz religiozne klase koja bi 
sjedila pod učenjakom. U stvari, oni su ribari (Marko 1:16-20), a ni Isus, 
njihov rabin, nije imao formalno obrazovanje (Jovan 7:15). 

Petar i Jovan mogu govoriti tako samopouzdano zbog svoje obuke 
pod Isusom i osnaživanja silom svetog Duha. Kasnije će Pavle objasniti: 
„Ono što svijet smatra ludim Bog je izabrao da postidi mudrace, i ono 
što svijet smatra slabim Bog je izabrao da postidi ono što je jako, i ono 
što svijet smatra neplemenitim i što prezire, što smatra bezvrijednim, 
izabrao je Bog da uništi ono što svijet smatra vrijednim, kako se nijedan 
čovjek ne bi hvalio pred Bogom.“ (1. Korinćanima 1:27-29). I Bog može 
izabrati neobrazovanog ribara koji je kriv za napad da podučava jevrej-
ske vođe njihovoj vlastitoj teologiji i optužuje ih za ubistvo nevinog. 

Članovima vijeća je bilo jasno da su optuženi bili sa Isusom. To što 
govore ovi ljudi i način kako to rade odražava Hristov duh. 

Sanhedrin je zbunjen. Dva neobrazovana ribara izliječili su hromog 
čovjeka koristeći ime čovjeka kojeg je Sanhedrin ubio. Zatim su ovi „o-
bični“ ljudi citirali Sveto pismo Sanhedrinu. Ovo se ne može nastaviti. 
Ali šta oni mogu reći? Iscjeljenje u ime Isusovo je očito uspjelo – evo 
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čovjeka koji stoji ispred njih, on je dobro poznat i ima preko četrdeset 
godina, davno je prešao doba spontanog zdravlja (Djela 4:22). Koliko 
god željeli da zgnječe ovu novu smetnju prije nego što postane prijetnja 
njihovom autoritetu, Petar i Jovan nisu prekršili nijedan zakon. San-
hedrin ništa ne može učiniti, pravno. Moraju se osloniti na vlastitu moć 
i uticaj kako bi kontrolisali te muškarce. 

Sanhedrin je bio vrhovni sud u Jerusalimu. Ovo nisu iracionalni ili 
neinteligentni ljudi. Oni su među najobrazovanijima i najuspješnijima u 
državi. Ali oni koriste svoj visoki položaj u religiji za svoje ciljeve; oni 
su slijepi za način na koji Bog djeluje u njihovoj vlastitoj zajednici. Upr-
kos svom obrazovanju, oni ignorišu proroke u svom Svetom pismu (Jo-
van 5:39-47; Matej 23:29-36). I tako Sanhedrinu ne samo da u potpuno-
sti nedostaje ono što Bog radi pred njima, već pokušavaju da sakriju 
istinu od ljudi kojima su trebali služiti i voditi (Djela 4:17-18). 

Djela 4:16 je vjerovatno jedan od najironičnijih stihova u Bibliji. 
Sanhedrin priznaje da je ovo „značajan znak“, ali umjesto da ga poslu-
šaju, pokušavaju ga ugušiti. Oni otvoreno prepoznaju implikacije doga-
đaja i svjesno se trude da ga odbace iz vlastitih razloga. 

Sanhedrin je učinio isto sa Isusom. Čak su pokušali da ubiju Lazara 
jer je on bio dokaz da Isus može podići mrtve (Jovan 12:9-11). Nisu 
mogli poreći da je Isus podigao Lazara, i ne mogu poreći da su Petar i 
Jovan čudesno izliječili hromog čovjeka. Oni čak ne mogu poreći da je 
Isus uskrsnuo iz mrtvih (Matej 28:11-15). Sve što mogu je da prijete. 
Prvi instinkt Sanhedrina nije da stane i sasluša, već da spriječi ljude da 
čuju poruku. Ako Sanhedrin dopusti da još jedna pobuna izmakne kon-
troli, oni će izgubiti sve. Ljubomorni su što se ljudima više sviđa Isusova 
poruka nego njihova. Isusovi sledbenici nude način da dobiju oproštenje 
i pomirenje sa svojim Bogom, ali budući da riječi dolaze od neobrazo-
vanih ribara, ne žele ništa s tim. 

Stoga su dali Petru i Jovanu direktnu naredbu da prestanu poučavati 
u Isusovom autoritetu. 

Apostoli, s druge strane, poznaju Boga. Oni poznaju Isusa. I oni 
imaju svetog Duha. I ne mogu prestati da propovijedaju ono što znaju. 
Njihova poslušnost Hristu im vrijedi više od položaja, nacije ili života. 

Petar i Jovan izazivaju Sanhedrin – sudije judaizma – da biraju 
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između Boga i sebe. Oni govore glavnim sveštenicima da su njihove 
želje u suprotnosti s Bogom kojeg tvrde da obožavaju. Govore zakoni-
cima da naređuju Petru i Jovanu da prekrše Zakon. Oni govore vjerskim 
vlastima da više ne priznaju njihov autoritet; oni sada direktno slijede 
Boga. 

Ovo je početak ogromne promjene paradigme među Isusovim sled-
benicima. Ovog dana Petar i Jovan dragovoljno slušaju Isusa, Sina 
Božjeg, nad sveštenicima, starješinama i pismoznalcima koji pokuša-
vaju nametnuti svoje direktive iznad i izvan okrilja Božjeg autoriteta. 
Kasnije će doći do još nekih velikih promjena. 

Petar i Jovan su stigli do mjesta gdje Isus želi da budu. Više cijene 
vječni život nego svoje biološke živote. Oni cijene Isusove upute više 
od svojih vjerskih vođa. Oni više vjeruju Božjem planu nego što se boje 
bezbožnih vlasti. Oni jednostavno moraju govoriti ono što znaju o Isusu. 
Poslušati naredbe Sanhedrina značilo bi direktnu neposlušnost Isusu, a 
oni su prošli tačku gdje je to opcija. 

Opet su im zaprijetili, a zatim ih oslobodili, pošto nisu našli ništa 
zbog čega bi ih kaznili, a i plašili su se naroda, jer su svi slavili Boga 
zbog onoga što se dogodilo. Jer je čovjek koji je čudom bio izliječen 
imao preko četrdeset godina. (Djela 4:21-22) 

Sanhedrin je nezadovoljan ali za sada ne mogu ništa da urade jer 
nemaju argumente. Čovjekova starost nije posebno značajna, ali nje-
gova dob je u vezi sa činjenicom da je rođen hrom jeste (Djela 3:2). On 
je hrom već više od četrdeset godina. U ovom trenutku ne postoji ze-
maljski način na koji bi se mogao spontano izliječiti prirodnim putem. 
Nije ni čudo što je gomila slušala poruku koju su dali takvi čudotvorci. 

Petar i Jovan se vraćaju svojim drugovima. Oni znaju da im San-
hedrin nije dokono prijetio. Ovo je ista grupa koja je uvjerila Pilata da 
razapne Isusa (Jovan 19:1-16). Odlučili su da slijede Isusa, u svakom 
slučaju. 

Njihov prvi odgovor je molitva, prvo potvrđivanjem Božjeg suve-
reniteta nad jevrejskim vođama. 

Kada su suočeni s progonom, oni situaciju stavljaju u kontekst. Bu-
dući da su se posvetili istini apostolskog učenja i osnaživanju molitve, 
oni mogu ispravno protumačiti ono što se događa i odrediti ispravan 
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odgovor. Oni razumiju da Bog ima vlast nad bilo kojim svjetskim vo-
đom koji bi ih pokušao spriječiti da pričaju ljudima o Isusu (Jovan 
19:10-11; Jov 12:17-25). 

Njihova molitva uključuje tekst iz Psalma 146:6, ali Psalam 146:1-
5 se takođe direktno odnosi. Psalam počinje hvaljenjem Boga, a zatim 
daje upozorenje da se ne vjeruje u prinčeve ili druge ljude. Bog blagosi-
lja one čija se pomoć i nada nalaze u Njemu. 

Citat zabilježen u Djelima 4:25-26 dolazi iz Psalma 2:1-2. Govori 
o nacijama i ljudima koji se bune protiv Boga i „njegovog Pomazanika“. 
Psalam 2:3 objašnjava zašto svijet bjesni i spletkari: oni žele da „raskinu 
njihove okove i zbace sa sebe uža njihova.“ Oni se ne žele pokoriti Bo-
žijem suverenitetu. Oni ne shvataju da Bog pravi svoje planove i postav-
lja vladare na njihova mjesta da sprovedu Njegov plan. Čak i kada misle 
da se bune, oni ispunjavaju Božje namjere. 

Molitva Isusovog sledbenika dalje daje primjere Pilata i Heroda 
koji su, uprkos sebi, ispunili starosavezno proročanstvo i Božji plan spa-
senja kada su razapeli Isusa (Djela 4:27-28). 

Ljudi koji se mole u prostoriji su svjesni da će se suočiti s progo-
nom. Isus je izričito rekao da ako ga svijet mrzi, mrziće i njegove sled-
benike (Jovan 15:18-21; Luka 21:12). Ali on je takođe rekao da je ovo 
njihova prilika da ispune njegovu izjavu u Djelima 1:8 (vidi Luka 21:13-
19). Duh sveti će im dati vođstvo i oni će svjedočiti o Isusu pred ovim 
vladarima (Matej 10:16-20). 

Upravo tako što će se postaviti protiv Boga i Isusa i uhapsiti Isusove 
sledbenike, kraljevi i vladari će čuti kako se mogu pomiriti s Bogom. 
Neki od njih čak i slušaju (Djela 6:7). 

Narodi se bore protiv Božje vladavine, ljudi bezuspješno pokuša-
vaju izbjeći Božji autoritet, kraljevi preuzimaju vlast, a vladari spletkare 
– sve u pokušaju da se oslobode Božjeg suvereniteta nad svojim živo-
tima (Psalam 2:3). 

Isusovo raspeće savršeno odgovara ovom psalmu. Antipa je bio te-
trarh – vazalni vođa četvrtine kraljevstva – koji je preuzeo položaj kralja 
ili „Heroda“ (Luka 23:6-12). „Vladar“ Pilat se savjetovao s Antipom 
(Luka 23:6-7, 12), jevrejskim vođama (Luka 23:13-16), njegovom že-
nom (Matej 27:19), pa čak i sa Isusom (Jovan 18:33-38) u pokušaju da 
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zadrži kontrolu nad situacijom. Pobjesneli narodi – koji se u Djelima 
apostolskim nazivaju „ne-Jevrejima“ – su rimski stražari koji su tako 
žestoko tukli Isusa (Jovan 19:1-5). Narod Izraela su i Sanhedrin, koji je 
mahinacijama izdejstvovao Isusovo pogubljenje, i gomila kojom je San-
hedrin manipulisao da podrži njihov cilj (Matej 27:15-23). „Ovaj grad“ 
je Jerusalim. 

Apostoli i druge vođe ne traže od Boga da ih sačuva od progona. 
Oni vjeruju da kao što je Bog unaprijed odredio Isusovo razapinjanje 
(Postanje 3:15; 1. Petrova 1:13-21), tako je planirao i kušnje svojih sled-
benika, smatrajući ih neophodnim za Njegov plan. Isusovi sledbenici su 
se pokorili tom planu i samo su tražili da ih Bog opremi za njihovu ulogu 
u njemu. Oni traže odvažnost da nastave govoriti u Isusovo ime i sposo-
bnost da čine čuda kako bi ljudi shvatili da je njihova poruka Božja po-
ruka (Djela 4:29-30). 

Čuda nikad nisu sama sebi svrha, već zbog potvrde Riječi. Ali čuda 
takođe dodaju određenu zaštitu, kao u slučaju izlečenja hromog čovjeka. 
Ponekad Bog bira da zaštiti kroz čuda, ali ponekad ne. Još jedno čudo 
će izbaviti apostole iz zatvora (Djela 5:19), ali neće biti nijednog koje bi 
spriječilo Sanhedrin da ih pobijedi (Djela 5:40), a sposobnost da čini 
velika čuda neće zaštititi Stefana od ubilačke rulje (Djela 6:8; 7:54-60). 

Ovo trebamo zapamtiti kada tražimo čudesno izlečenje ili spas. 
Kada nas Bog blagoslovi, tako će i primiti slavu (Matej 5:15-16). Njemu 
je stalo do našeg konačnog blagostanja (Matej 7:9-11), ali Njegov plan 
za nas možda ne uključuje laka rješenja. 

Kad su se usrdno pomolili, zatreslo se mjesto na kom su bili okup-
ljeni, i svi su se ispunili svetim Duhom pa su odvažno govorili Božju 
riječ. (Djela 4:31) 

Ponekad nam Biblija pokazuje ljude koji se mole za stvari za koje 
već znaju da Bog želi. Ako znaju da je to Božja volja, zašto se mole za 
to? Molitva za Božju volju pokazuje da smo spremni da se pokorimo 
Njegovom planu. Priprema naša srca za promjene koje će se dogoditi. 

Bog odgovara i sveti Duh se očituje u njihovoj sredini. Izabrali su 
put nevolja, progona i mučeništva. Kasnije, kada se suoče s opasnošću, 
moći će se osvrnuti na ovaj trenutak i sjetiti se svoje volje i uvjeravanja 
da je Bog odobrio njihovu molitvu. 
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A mnoštvo onih koji su primili vjeru bilo je jednog srca i jedne duše, 
i niko nije govorio da je nešto od onoga što posjeduje njegovo, nego im 
je sve bilo zajedničko. (Djela 4:32) 

U vrijeme ovog ažuriranja, najmanje pet hiljada ljudi dio je zajed-
nice u Jerusalimu (Djela 4:4). Luka kaže da su hiljade ljudi „jednog srca 
i jedne duše“. Oni se udružuju u svrsi, mislima i akciji. Sveti Duh je u 
njima i vodi ih kao grupu. Njihova posvećenost vođenju Duha svetoga 
je toliko jaka da čak kombinuju svoj imetak. 

Efescima 4:1-6 opisuje jedinstvo moguće kada sveti Duh vodi 
grupu vjernika. Članovi pokazuju poniznost, blagost, strpljenje, strplji-
vost i ljubav. Oni ne samo da žive u harmoniji, oni je aktivno traže. Oni 
čine jedno Hristovo tijelo (1. Korinćanima 12:12-31) jer su ujedinjeni 
jednom vjerom u jednog Boga i Oca. Razlog njihovog jedinstva je nji-
hovo vjerovanje u istinu. 

Apostoli sa silom svjedoče o Gospodu Isusu Hristu i njegovom 
uskrsenju. Grčka riječ koja je prevedena kao „blagodat“ je ista kao ona 
koja je prevedena kao „naklonost“ u Djelima 2:47. Narod naginje svoja 
srca da povjeruje apostolima i da ih vidi u povoljnom svjetlu. Strahovi 
Sanhedrina se ostvaruju. 

To što članovi nove zajednice dijele svoje imanje pokazuje da dijele 
zajednički cilj i srce da rade zajedno na tom cilju. Po Božjoj promisli, 
ova velikodušnost se takođe pokazuje mudrom. Ne znamo tačan vre-
menski okvir ranih poglavlja u knjizi Djela apostolskih, ali uskoro će 
ovi vjernici morati da pobjegnu iz Jerusalima (Djela 8:1). Druga faza 
Isusovog plana za njegove svjedoke će početi kada se njegovi sledbenici 
rašire po Judeji i Samariji. Apostoli će ostati. Ali mnogi u ovoj grupi 
više neće trebati svoje domove u Jerusalimu. 

Apostoli primaju prinose, ali nije jasno ko ih distribuira. Kako za-
jednica raste, zadatak postaje sve teži, do te mjere da udovice izvan 
područja u kojima se govori aramejski ne dobijaju dovoljnu podršku. 
Kada hrišćanski Jevreji koji govore grčki ukažu na nedoslednost, apo-
stoli razmatraju situaciju. Zadatak apostola je da svjedoče o Isusovom 
uskrsnuću, poučavaju nove vjernike i mole se (Djela 1:8; 2:42; 6:4). Za-
jednica bira sedam ljudi da preuzmu upravljanje donacijama (Djela 6:1-
3). Čineći to, zajednica ostaje ujedinjena, a više ljudi dijeli odgovornosti 
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vođstva. 
Jedan donator se posebno pominje, Josija zvani Barnaba, sa Kipra. 

„Bar“ je hebrejski prefiks koji znači „sin.“ Koncept sinovstva, u semit-
skim kulturama, često se koristi da odražava karakter osobe. U Starom 
savezu Kipar je poznat kao Kitim, vjerovatno po gradu Kitionu. U 
vrijeme Barnabe, grčki uticaj je preuzeo stariju feničansku kulturu. Pod 
upravom je Kilikije, provincije na jugoistoku Male Azije odakle je 
Pavle. Tamo živi pristojan broj Jevreja, ali 117. godine nove ere, Jevreji 
će se pobuniti i Hadrijan će ukloniti Jevreje sa ostrva. 

Nakon što su progoni protiv hrišćana počeli ozbiljno u Jerusalimu 
(Djela 8:1), oni bježe na Kipar i kasnije šire jevanđelje među neznabo-
šcima u sirijskoj Antiohiji (Djela 11:19-20). Barnaba i Pavle će otići na 
Kipar na svoje prvo misionarsko putovanje (Djela 13:4-12), a Barnaba 
će se kasnije tamo vratiti sa svojim rođakom Jovanom Markom (Djela 
15:39). 

Barnaba igra ključnu ulogu u širenju jevanđelja. Kada su apostoli 
čuli da neznabošci prihvataju Hrista u sirijskoj Antiohiji, poslali su 
Barnabu da potvrdi (Djela 11:22). Kada Pavle odbije da povede Jovana 
Marka na njegovo drugo misionarsko putovanje, Barnaba se rastaje od 
Pavla u korist svog rođaka (Djela 15:36-39). 

Najvažnije je, međutim, da Barnaba olakšava Pavlov ulazak u za-
jednicu. Pavle postaje Isusov sledbenik u Damasku, oko 320 km od Je-
rusalima. Kada se vrati u Jerusalim, vođe sumnjaju u iskrenost njegovog 
obraćenja – razlog zašto je otišao u Damask bio je da pronađe i uhapsi 
vjernike. Barnaba riskira s njim, djelujući kao veza između novoobraće-
nika i ljudi koje je prethodno želio uništiti (Djela 9). 

Barnabina velikodušnost je divan primjer ljubavi prema novoj braći 
i sestrama u Hristu u zajednici. Suprotnost slučaju koji je opisan u na-
rednom Lukinom poglavlju. 
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4. Kalkulisanje Ananija i Sapfire 
 
 
Djela 5:1-11 bilježe slučaj Ananija i Sapfire. 
Zajednica je narasla na preko pet hiljada članova, od kojih su mnogi 

još u Jerusalimu (Djela 4:4). Mnogi nisu očekivali da će dugo ostati u 
Jerusalimu; oni koji tamo žive dijele svoju imovinu, pa čak i prodaju 
zemlju i domove kako bi izdržavali one koji se bore (Djela 2:44-45; 
4:32-37). 

Biblija ne daje detalje o Ananiji i Sapfiri. Ovo nije Ananija koji 
pomaže Saulu da se pokaje i pronađe oproštenje u Isusu (Djela 9:10-19). 
Rečeno nam je samo da su Ananija i njegova žena Sapfira prodali nešto 
zemlje i izgleda da su aktivni članovi zajednice. Njihova motivacija za 
to, međutim, dokazuje da su njihovi motivi, barem djelimično, neiskreni. 

„Imovina“ ne znači nužno zemljište. Grčki znači sve što se može 
posjedovati, kao što su kuće i namještaj. Međutim, Petar kasnije identi-
fikuje imovinu kao zemlju (Djela 5:3). Izvještaj o Ananiji i Sapfiri dolazi 
odmah nakon kratkog komentara o Barnabi, drugom članu zajednice 
koji je prodao zemlju i dao prihod apostolima (Djela 4:36-37). Ali dok 
se priča o Ananiji i Sapfiri završava ovdje, Barnaba ohrabrivač postaje 
suštinski dio širenja jevanđelja. On djeluje kao veza između zajednice u 
Jerusalimu i Saula, obraćenika koji je progonio Isusove sledbenike 
(Djela 9:26-30), i poziva Saula u službu u sirijskoj Antiohiji (Djela 
11:25-26). Barnaba je velikodušan ne samo sa svojim novcem već i sa 
svojim srcem, što nedostaje Ananiji i Sapfiri. 

Oni su zahvaćeni zajedničkim altruizmom koji treba da obezbijedi 
one koji se finansijski bore. Oni prodaju dio imovine ali se dogovaraju 
da zadrže dio prihoda za sebe. „Zadržati“ je od grčkog korijena riječi 
nosfizō što takođe znači pronevjeriti. Isti termin se vidi u Titu 2:10, gdje 
se prevodi kao „potkradanje“. Poenta je, dakle, da ovaj bračni par ne-
pošteno predstavlja svoj dar. Problem nije u tome što su Ananija i 
Sapfira morali da daju zajednici sav prihod. Grijeh je u laganju pred Bo-
gom (Djela 5:3). Očigledno su se zakleli da će donirati sav novac, a onda 
su se predomislili i tajno vratili na tu zakletvu. Isus ističe da je Mojsijev 
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zakon rekao: „Ne kuni se lažno, nego izvrši Gospodu ono što si se 
zakleo“ (Matej 5:33). On dalje kaže da se ionako ne treba zaklinjati 
Bogu; samo činimo ono što kažemo da hoćemo (Matej 5:34-37). Njihov 
zavjet je bio nepotreban (Djela 5:4), ali pošto su ga dali, morali su ga ili 
održati ili barem biti iskreni prema tome da su napravili grešku. 

Štaviše, čini se da Ananija i Sapfira žele prestiž dobročinstva bez 
stvarnih troškova. Umjesto da jednostavno priznaju da su dali samo dio 
prihoda, željeli su se pokazati pobožnim. 

Bog ne nalaže hrišćanima da daju svu svoju imovinu. Isusov često 
spominjani izazov bogatom mladiću bio je specifičan za njega jer je upr-
kos njegovoj ljubavi prema drugim ljudima, čovjek cijenio svoj novac 
više od Boga (Marko 10:17-22). Kada dajemo u Božjem djelu, trebamo 
davati onako kako smo odlučili u svom srcu (2. Korinćanima 9:7), ne da 
bismo impresionirali druge, već u obožavanju Boga (Marko 12:41-44). 

A Petar je rekao: „Ananija, zašto te je Sotona naveo da slažeš Duhu 
svetom i potajno zadržiš dio novca dobijenog od prodaje zemlje? Zar 
nije ona bila tvoja i prije nego što si je prodao? A kad si je prodao, zar 
nisi mogao s tim novcem raditi šta si htio? Zašto si u svom srcu naumio 
učiniti tako nešto? Nisi slagao ljudima, već Bogu.“ (Djela 5:3-4) 

Činjenica da je Sotona ispunio Ananijino srce često se tumači kao 
da on nema spasonosnu vjeru. Ako je i imao, to ne znači da je nije mogao 
kompromitovati i izgubiti. Isus je rekao da će se u zajednicu infiltrirati 
oni koji nisu bili istinski hrišćani i koji će nanijeti štetu vjernicima u 
zajednici (Matej 13:24-30). Pošto je to tako rano u istoriji zajednice, Bog 
se odmah brine o ovom „korovu“. Uopšteno, međutim, Isus kaže da će 
„korov“ ostati nepočupan do vremena suda. 

Kako god, Ananija i Sapfira jesu vjernici. U tom slučaju, ovo bi 
mogao biti ekstremni primjer 1. Jovanove 5:16 na djelu. Kada je vjernik 
u nepokajanom grijehu do te mjere da povređuje druge i ugled zajednice, 
Bog može odlučiti uzeti tog vjernika „rano“, iz ljudske perspektive. 

Ananijin postupak ukazuje da prenebregava Božje znanje o svemu. 
Bračni par misli da je njihova pronevjera tajna koju će zadržati za sebe. 
U Psalmu 139:1-16 David ide u detalje o tome kako Bog zna sve o 
njemu. Bog zna Ananijine postupke, misli, navike i riječi koje će izgo-
voriti prije nego što ih izvuče iz svojih usta. On se ne može sakriti od 
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Duha Božjega, bilo u zemlji mrtvih, na dnu mora ili u najmračnijoj noći. 
Čudo je da je Ananija mislio da se može sakriti od svojih laži u zajednici. 

U ovoj fazi, većina hrišćana su Jevreji ili jevrejski obraćenici. Oni 
i dalje idu u hram (Djela 3:1) i poštuju jevrejske tradicije. Vjerovatno se 
još uvijek pridržavaju zahtjeva Mojsijevog zakona o žrtvama i davanju 
desetka sveštenicima i levitima. Osim toga, oni dobrovoljno daju svoju 
imovinu kako bi izdržavali putnike koji su došli u Jerusalim za Pedeset-
nicu i ostali nakon što su postali hrišćani (Djela 2:44-45; 4:32, 34-35). 
Baš kao i obrezivanje i praznici, desetina nikada nije bila zahtjev za 
hrišćane. Desetina je bila pravilo dato Izraelu da bi se izdržavao hram, 
sveštenici i leviti. 

Rana zajednica pokazuje kako je hrišćansko davanje radikalnije. 
Prvo, hrišćani treba da daju radosno i kako smatraju da je prikladno u 
njihovom srcu (2. Korinćanima 9:7). Drugo, ne moramo nužno da 
posvetimo deset posto svog prihoda, već moramo posvetiti sve što i-
mamo – čak i sebe „kao živu žrtvu, svetu i Bogu ugodnu“ (Rimljanima 
12:1). 

Čak i tako, poput Ananije i Sapfire, ono što posjedujemo je naše. 
Ne bismo trebali koristiti donacije da impresioniramo druge ili da poku-
šamo pridobiti Božju naklonost. Sebična namjera pretvara ono što bi tre-
balo da bude dobro u čin ponosa. 

Ni Petar ni zajednica nisu imali građansku vlast da sude ljudima i 
osude ih na smrt. Čak je i Isus bio oprezan da govori samo riječi svog 
Oca (Jovan 14:10). Petar ima dodatni razlog da bude oprezan u svom 
sudu o Ananiji. Sotona je ispunio Ananiju lažima protiv Boga (Djela 
5:3). U jednom trenutku, Petar je dozvolio Sotoni da preko njega ukori 
Isusa (Marko 8:32-33). Samo prebivanje svetog Duha moglo bi natjerati 
Petra da izrekne tako jaku presudu, a očigledno je da je Bog taj koji ubija 
Ananiju. 

Dosledno je istoriji Izraela da Bog daje snažnu izjavu u početnim 
fazama velike promjene u Njegovom djelu. Prije nego što su Izraelci 
izašli iz pustinje, Aronovi sinovi Nadav i Abihu prinijeli su žrtvu Bogu 
koju On nije odobrio; Bog je odgovorio tako što ih je sagorio ognjem 
(Levitska 10:1-2). Kad je Jošua počeo da vodi Izraelce u njihovo 
nasleđe, čovjek po imenu Ahan uzeo je plijen koji je Bog zatražio za 
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sebe. Bog je tražio Ahanovo pogubljenje (Jošua 7). Kada su se Jevreji 
vratili u Jerusalim iz ropstva u Vavilonu, mnogi su se oženili ženama iz 
kultura koje je Bog strogo zabranio. Upravo su se vratili sa sedamdese-
togodišnje kazne zbog obožavanja stranih bogova, a sada su imali žene 
koje bi ih navele na to ponovo. Bog im je naredio da se odvoje i od svojih 
žena i od svoje djece kako bi zaštitili ponovnu uspostavu pobožne jevrej-
ske kulture (Ezra 9-10; Nehemija 13:23-29). 

Bog je objasnio svoje snažne mjere Aronu nakon smrti njegovih 
sinova: „Među onima koji su mi blizu posvetiću se i pred licem sveg 
naroda proslaviću se.“ (Levitski zakonik 10:3) Snažan početak je neop-
hodan za bilo kakvu trajnu promjenu. 

Bog je ubio Ananiju. Možda je glavna namjera bila da se postavi 
primjer svetosti u zajednici. Incident pokazuje kako se Bog osjeća prema 
nepoštenju u zajednici. Nema potrebe da se gradimo duhovno boljim 
nego što jesmo. Lagati u posvećenom okruženju vrhunac je gluposti. 

Jedan od primarnih zakona tumačenja Svetog pisma je da se to čini 
u kontekstu drugih odlomaka. Ne čitajući ništa osim ovog kratkog 
odlomka, Bog bi mogao izgledati grubo i hirovito. Čini se da sudi Ana-
niji bez upozorenja. Ova reakcija „preko koljena“ ne bi bila u skladu s 
ostatkom Svetog pisma. Bog je Adamu i Evi dao jasne upute koje su 
namjerno prekršili (Postanje 2:17). Biblija ne daje pojedinosti, ali je o-
čigledno Noje upozorio ljude na predstojeći sud (2. Petrova 2:5). Bog je 
čak poslao Jonu zlim Ninivljanima pedeset godina prije nego što je ko-
načno rekao Nahumu da objavi da je završio s njima. Stotinama godina 
Bog je slao proroke da upozoravaju kraljevstva Izraela i Jude prije nego 
što ih pošalje u izgnanstvo. 

Druga Petrova 3:9 kaže da je Bog strpljiv prema buntovnicima, da-
jući im vremena da se pokaju i traže oprost. Iako tekst ne govori kako je 
Bog stupio u interakciju s Ananijom i Sapfirom prije ovog događaja, 
razumno je pretpostaviti da ih nije osudio za jedan spontani čin. Ako su 
Ananija i Sapfira bili s ostalima, učeći od apostola (Djela 2:42), trebali 
su znati bolje. Ali Juda je dokazao da nikakvo učenje ne može promije-
niti okorjelo srce. 

Sapfira zna da je Ananija donio novac, ali nije svjesna da ga je Bog 
udario. Njen muž je umro i sahranjen je. Ona može izbjeći istu sudbinu 
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ako je samo iskrena. Ona mora uzeti primjer Abigeje. Kada je njen bu-
dalasti muž, Nabal, prevario Davida za ono što mu je trebalo, David je 
odlučio da ubije bogatog zemljoposjednika. Abigeja je ponizno prišla 
Davidu i izvinila se, spasivši svog muža od nasilne smrti, a Davida od 
neopravdanog ubistva. Bog je udario Nabala zbog njegovog grijeha, ali 
je Abigeja postala žena kralja (1. Samuelova 25). Nažalost, Sapfira neće 
napraviti isti izbor. 

Petar koristi tehniku koju je Bog koristio kroz istoriju, počevši od 
Adama i Eve. Kada je Gospod došao u Edenski vrt nakon što su Adam 
i Eva pojeli voće, povikao je: „Gdje si?“ On to nije pitao jer nije znao 
gdje su. Davao im je priliku da se uključe u razgovor (Postanje 3:9). 
Želio je da priznaju šta su učinili kako bi mogao obnoviti dio njihove 
veze. Bog takođe postavlja pitanja kada želi da usmjeri tok razgovora. 
Koristio je ovu taktiku sa Mojsijem (Izlazak 4:2). 

Bog je osudio Ananiju smrću zbog njegove laži. Sapfira još ima 
priliku da kaže istinu. Petar je poziva da to učini usmjeravajući razgovor. 
Ona ne mora pratiti svog muža u grijehu. Nažalost, Sapfira je varljiva 
kao i Ananija. Ona ponavlja laž i Bog joj sudi zbog toga. 

Bog je posebno rekao Izraelcima da ga ne iskušavaju (Ponovljeni 
zakon 6:16). Ne smijemo iskušavati Njegovo strpljenje ili Njegovu 
dobrotu ili ga iskušavati da nam dopusti da činimo zlo. 

Nažalost, uprkos tome što živi u zajednici i ima priliku da uči od 
onih koji su najbolje poznavali Isusa (Djela 2:42), Sapfira nikada ne ra-
zumije vrijednost odbacivanja svog grijeha i svim srcem slijediti Isusa. 
U ovim ranim danima zajednice, Bog poduzima ekstremne mjere kako 
bi pokazao da pokajanje nije samo lijepa ponuda koju nam daje već zah-
tjev ako želimo živjeti. 

Da je znala da joj je muž umro tri sata prije, možda bi priznala. Ali 
priznanje nije isto što i pokajanje. Ispovijed zahtijeva samo priznavanje 
da ste zgriješili; pokajanje znači iskreno žaliti zbog tog grijeha i dopu-
stiti svetom Duhu da promijeni vaše srce. Pokajanje znači voljeti Boga 
dovoljno da mrziš svoj grijeh. 

Sapfira ne radi ni jedno ni drugo. Nije jasno kakvu korist ona oče-
kuje od prevare zajednice. Svakako da su i Ananija i Sapfira bili podije-
ljena srca. Oni su se željeli „osigurati“ na obje strane – i novcem i 
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učešćem u zajednici. Plan je bio da se dvostruko obezbijede tako što bi 
kroz veći prilog stekli pravo na korišćenje zajedničkih sredstava, dok bi 
istovremeno zadržali u tajnosti zalihu novca da se „nađe za svaki slučaj“. 
Na taj način ispoljen je i duh nepovjerenja u Boga, nepovjerenja u 
hrišćansku braću i sestre i nepovjerenja u Božje djelo. Kako jedan grijeh 
nikad ne ostaje usamljen i izolovan, već za sobom povlači lavinu drugih 
grijeha, Ananija i Sapfira su napravili interni dogovor i plan za prevaru. 
Prevara je bila praćena licemjerstvom. Bog ne trpi nekoga ko tvrdi da 
slijedi Isusa, ali djeluje na drugi način da zarazi zajednicu u povoju. Nje-
gova kazna je brza i brutalna. U ovom vrlo važnom slučaju za opstanak 
i dalji razvoj Božjeg djela, Bog je odlučio direktno eksponirati prevaru 
i kazniti smrću prevarante. Tadašnja mlada zajednica morala se zaštititi 
od moralne dekadencije, a narednim generacijama hrišćana postaviti ja-
san znak upozorenja. 

Uskoro će ozbiljno početi progon i članovi zajednice će pobjeći iz 
Jerusalima (Djela 8:1-3). Oni koji su još uvijek zaokupljeni impresioni-
ranjem drugih umjesto da slijede Isusa, otkriće da njihova vjera ne može 
opstati. 

To što je sam Bog presudio u njihovom slučaju je od posebne važ-
nosti. Da je suđenje prepušteno ljudima, taj bi se proces sigurno okončao 
drugačije. Ili kakav god da bi bio ishod, to bi kasnije nekim čitaocima 
knjige Djela apostola moglo služiti za različite špekulacije i relativizo-
vanje Božjeg odnosa prema grijehu pod Novim savezom. Ako bi pre-
suda bila suviše „stroga“, moglo bi se insinuirati da su njeni donosioci 
još uvijek robovali „legalizmu“. No Boga ne možemo optužiti da „ro-
buje legalizmu“. Tako imamo primjer sa jasnim Božjim odgovorom koji 
pokazuje da se Njegov odnos prema grijehu nikada ne mijenja. „Ali ništa 
nesveto i niko ko čini gadosti i služi se lažima neće ući u njega [Božji 
grad], već samo oni koji su zapisani u Jagnjetovoj knjizi života.“ (Otkri-
venje 21:27) 

Veliki strah je obuzeo cijelu zajednicu pozvanih i sve koji su čuli za 
to. (Djela 5:11) 

Vijesti o Ananiji i Sapfiri utiču na to kako i hrišćani i nehrišćani 
vide zajednicu. Sve do ovog vremena, jedinstvo zajednice i čuda koja su 
činili apostoli doveli su nehrišćanske Jevreje da pokažu naklonost novoj 
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sekti (Djela 2:47). Sada, oni vide da je Isusov autoritet oruđe za svetost 
kao i za blagoslov. 

Međutim, ovaj strah ne sprječava ljude da dođu Isusu. „I pridruži-
valo im se sve više pobožnih u Gospodu, mnoštvo muškaraca i žena.“ 
(Djela 5:14) Izreke 1:7 kažu da je „strah od Gospoda početak spoznaje.“ 

 
Teološka zloupotreba izvještaja o Ananiji i Sapfiri 

Riječ je o trinitarskom „dokazivanju“ da Duh sveti mora biti osoba 
jer su Ananija i Sapfira „slagali Duhu svetom“ i „iskušali“ ga (Djela 5:3, 
9). 

Nema stiha u Svetom pismu koji kaže da je Duh sveti Bog ili da je 
Duh sveti doslovno biće. Opravdavati to govoreći kako se sveti Duh 
može ožalostiti te stoga Duh Božji mora biti osoba – nije teologija! To 
je atak na zdravu logiku kao kad bismo kazali: vatrogasna vozila su 
crvena, moj auto je crven, stoga je moj auto vatrogasna kola. S druge 
strane, ono što Pavle kaže je biblijski: „Jer ko od ljudi zna šta je u nekom 
čovjeku, osim duha čovječjeg koji je u njemu? Isto tako, niko ne zna šta 
je u Bogu, osim Duha Božjeg.“ (1. Korinćanima 2:11) Ovdje Pavle po-
ređuje duh čovječji i Duh Božji. Baš kao što čovjek ima duh, Bog takođe 
ima Duh na isti način, i Njegov Duh je dio Njega povezan sa umom, 
voljom i osjećanjima isto kao kod čovjeka. Naš duh se takođe može o-
žalostiti ali to ga ne čini drugom osobom ništa više nego kod Boga. Je-
dina razlika koju Pavle ističe je da je čovječji duh unutar njega ali Duh 
Božji može doprijeti svugdje. To svojstvo Duha je samo po sebi razum-
ljivo ako imamo na umu da je Bog Stvoritelj svega te tako i održavalac 
i kontrolor svega. Tvorevina ne može biti izvan domašaja Tvorca. 

Citiranje Djela 5:3-4 takođe je slična naopaka logika. Duh sveti je 
Duh Božji i prema tome je od Boga. Zato je Petar pokazao da je laganje 
Duhu svetom koji je otkrio obmanu jednako laganju samom Svemogu-
ćem Bogu pošto je to Njegov Duh. Ananija i Sapfira su djelovali po 
svom nahođenju ali su se pretvarali da ih je pokrenuo sveti Duh i poku-
šali prevariti apostole, što je jednako laganju Svemogućem. Duh ima 
svog sopstvenika. Dakle, ako lažete Duhu svetom, vi ste lagali Bogu, ne 
nekom drugom! Božji duh je otkrio Petru da je Ananija lagao tako da tu 
nije bila u pitanju „obična“ laž čovjeka čovjeku već laganje Bogu jer je 
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sam Bog preko svog Duha razotkrio laž, što Petar sam po sebi ne bi 
mogao, makar ne odmah. Kao što je Pavle kazao: „niko ne zna misli 
Božje osim Duha Božjeg.“ (1. Korinćanima 2:11) 

Pošto doktrina o trojstvu tvrdi da su Otac, Sin i sveti Duh doslovna 
su-jednaka bića, onda bi u 1. Jovanovoj 1:3 trebalo da stoji da je „naša 
zajednica s Ocem i sa Sinom Njegovim Isusom Hristom i sa Svetim Du-
hom“, ali nije tako. Zašto? Jer Duh sveti nije doslovno biće već Duh 
Božji. Tako je naša zajednica samo sa Ocem i Sinom koji su doslovna 
bića. Isto je primjenljivo na 1. Jovanovu 2:22-23 gdje Jovan ne govori 
ništa o poricanju Duha svetog iz istog razloga. 

Zašto je Isus rekao da treba samo da upoznamo Oca i Sina da bismo 
imali vječni život, a ne i Duha svetog ako je on treće su-jednako biće 
kao što tvrdi dogma o trojstvu (Jovan 17:3)?  

Ako je Duh sveti doslovno su-jednako biće, on bi takođe trebao da 
je vidio Oca ali Biblija opet kaže ne. „To ne znači da je iko vidio Oca, 
osim onoga koji je od Boga, on je vidio Oca.“ (Jovan 6:46) Kako Duh 
sveti može biti doslovno biće a da nije naveden kao onaj ko je vidio 
Oca? Jednostavno zato što nije doslovno biće već Božji vlastiti Duh. 

Luka je pisao da niko ne zna ko su Otac i Sin osim njih međusobno. 
To bukvalno znači da je nemoguće da je Duh sveti doslovno biće koje 
bi moralo biti u stanju da otkrije Oca i Sina da jeste ali nije. „Sve mi je 
predao moj Otac. Niko ne zna ko je Sin, osim Oca, i niko ne zna ko je 
Otac, osim Sina i onoga kome Sin hoće da ga otkrije.“ (Luka 10:22) 

Pavle je pisao da postoji „jedan Bog, i jedan posrednik između 
Boga i ljudi, čovjek, Hristos Isus.“ (1. Timoteju 2:5) Ali kako Hrist može 
biti naš Posrednik kad se On vratio Ocu? Zato što je Duh sveti Duh Božji 
i takođe Duh Hristov pa je Isus mogao kazati: „I evo, ja sam uvijek sa 
vama, sve do svršetka ovog doba.“ (Matej 28:20) Ako je Duh sveti Duh 
Hristov nemamo problem, ali ako je Duh sveti drugo biće imali bismo 
dva posrednika između Boga i ljudi, što bi obezvrijedilo Pavlovu ekspli-
citnu izjavu i mnoge druge biblijske tekstove. 
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5. Neprijateljstvo Sanhedrina se intenzivira 
 
 
Djela 5:12-42 opisuju dalje zatezanje odnose jerusalimske zajed-

nice i Sanhedrina. 
Uprkos naređenjima Sanhedrina da ne poučavaju i ne govore u Isu-

sovo ime (Djela 4:18), apostoli nastavljaju svoju službu odmah pored 
hrama. Brdo hrama je okruženo natkrivenim šetalištima koja se nazivaju 
porticima. Oni su popularna mjesta za rabine da podučavaju svoje uče-
nike, i bilo koga drugog ko je zainteresovan. Sa sigurnošću se može reći 
da nijedan drugi učitelj nije imao takvu službu iscjeljenja. 

Jevrejima 2:4 opisuje ovaj dio službe apostola. Bog je Duhom sve-
tim potvrdio službu apostola „čudima, znakovima, raznim moćnim dje-
lima“. Jevrejima 2:1-3 objašnjava zašto su ova čuda važna. U to vrijeme, 
privukla su ljude spasonosnoj vjeri u Isusa. Takvo ispoljavanje sile 
Božje svakako je bilo na ohrabrenje i samim hrišćanima za predstojeće 
progonstvo. 

Nejasno je šta znači da se „niko drugi nije usudio da im se priključi“ 
(Djela 5:13). To vjerovatno znači da su samo apostoli propovijedali na 
hramskoj gori dok su ostali Isusovi sledbenici ostali u gradu. Ovo bi bilo 
u skladu s Djelima 8:1 u kojoj mnogi vjernici bježe iz Jerusalima od 
Pavlovog progona, dok apostoli ostaju. U to vrijeme apostoli uživaju 
posebnu zaštitu. Drugi Isusovi sledbenici se mogu držati podalje, ali jav-
nost hrli apostolima radi iscjeljenja od bolesti i opsjednutosti demonima 
(Djela 5:16). 

Rezultat je stalno povećanje broja članova zajednice (Djela 5:14).  
Ljudi Jerusalima hrle u Solomonov portik, pored hrama, da vide 

vodeće Isusove sledbenike, posebno Petra. Oni su poznati po više od 
samo iscjeljivanja koje izvode. Bog očigledno daje moć ovim ljudima. 
Djela 5:15 navode da su mnogi očekivali da bi bilo dovoljno da uhvate 
Petrovu sjenku da bi bili iscijeljeni. U tekstu se ne kaže da li Petrova 
sjenka zaista liječi, samo da je to bilo nešto u šta su mnogi u javnosti 
vjerovali. Nije sasvim nemoguće da ne bi. Jedna veoma bolesna žena je 
vjerovala da će je samo dodirivanje ruba Isusove haljine izliječiti – i bila 
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je u pravu (Marko 5:25-29). U Efesu je Bog tako blagoslovio Pavlovu 
službu da je tkanina koja je dotakla Pavla iscjeljivala ljude (Djela 19:11-
12). Tokom svoje službe, međutim, Isus je pazio da kaže da ne liječi 
dodir ili tkanina nego vjera (Marko 5:34). Takav je isti slučaj i ovdje, 
bez obzira da li je Petrova sjena zapravo bila povezana s iscjeljenjem ili 
ne. U tekstu se ne kaže da li svako ko dotakne Petrovu sjenu razumije 
Isusovo djelo, ali svakako vjeruju da je Božja sila na Petru. Dakle, važan 
je rezultat dovođenja osobe pravoj vjeri, iako su očekivanja nekih više 
naginjala paganskim shvatanjima. Ali ne možemo zamjeriti ovim lju-
dima zbog njihove relativne teološke neprosvećenosti. 

Bolesni i potlačeni demonima se iscjeljuju. Ovo postaje masovno, 
slično kao tokom Isusove službe (Djela 5:16). 

Tada su se podigli prvosveštenik i svi koji su s njim bili, od sekte 
sadukeja, puni ljubomore. (Djela 5:17) 

Grčki izraz koji se ovdje prevodi kao „ljubomora“ je zēlos, što 
podrazumijeva žestoku, strastvenu emociju. To može značiti snažnu že-
lju ili ljubav prema nečemu, ili željeti ono što neko drugi ima. Kada Bog 
kaže da je „ljubomoran“ na nas, to je zato što mu s pravom pripadamo 
(Izlazak 20:5). Pavle to govori i članovima crkve u Korintu kada slijede 
lažne učitelje (2. Korinćanima 11:2). Sveštenici mogu smatrati da je nji-
hova ljubomora pravedna; oni sigurno osjećaju da ovi Isusovi sledbenici 
odvlače ljude od njihovog vođstva i teologije, kao što je to činio i Isus 
(Matej 27:18). Ali oni ne razmišljaju o velikim pitanjima: da li apostoli 
vode ljude prema Bogu ili od Njega? Da li apostoli ili sveštenici vode 
narod bliže Bogu? Da li je ljubomora sveštenika u skladu sa Božjom 
pravednom ravnošću? Da li je moguće da ovi ljudi govore istinu? 

18. stih kaže da apostoli bivaju uhapšeni, ali ne precizira koliko 
njih. Doslovno, „apostol“ se odnosi na nekoga ko je poslan kao glasnik. 
Ali kao titula, to se odnosi na jedanaestoricu i kasnije pridodanog Ma-
tiju. Ovo je svakako drugo hapšenje posle onog kad su priveli Petra i 
Jovana. 

Sada, međutim, Sanhedrin može optužiti apostole za nepoštovanje 
direktnog naređenja vjerskih vlasti. Sanhedrin je zabranio Petru i Jovanu 
da propovijedaju u Isusovo ime (Djela 4:18). Apostoli su bili neposlušni, 
kao što je Petar upozorio da hoće (Djela 4:19-20). 
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Ovo nije posljednji put da će Petar vidjeti unutrašnjost jerusalimske 
zatvorske ćelije. Nakon što rulja ubije Stefana (Djela 7:54-60) i Saul 
protjera Isusove sledbenike iz Jerusalima (Djela 8:1-3), Herod Agripa I 
će uhapsiti Petra i Jakova, Jovanovog brata. Herod će ubiti Jakova; Petar 
će pobjeći uz pomoć anđela (Djela 12:1-7). 

Kontinuirano zatočenje apostola trenutno nije u Božjem planu, pa 
je On organizovao njihovo oslobađanje. 

Biblijska priča dokazuje da Bog pruža čudesan bijeg i sigurnost 
samo kada služi Njegovom planu. Kada je Isus bio vrlo mlad, Bog je 
poslao Josifu san, upozoravajući ga da Herod Veliki želi da ubije Isusa. 
Josif je slijedio Božje upute i odveo Mariju i Isusa u Egipat. Bog nije 
spasio ostale dječake u Betlehemu. Iako u tom malom mjestu ne bi bilo 
mnogo dječaka mlađih od dvije godine, masakr je i dalje bio srcepara-
jući. Nije nam rečeno zašto Bog nije spasio druge dječake, osim da je to 
ispunilo proročanstvo (Matej 2:13-18). Možemo pretpostaviti da Bog 
ograničava svoje intervencije u legitiman ciljani okvir koji se ne proteže 
na okruženje, što bi ga pretvorilo u neku vrstu arbitrarnog sudije koji 
preinačava posledice grijeha i zla na zemlji, koliko god one bile strašne. 

Anđeo daje nalog apostolima: „Idite, stanite u hram i govorite na-
rodu sve riječi o ovom životu!“ (Djela 5:20) Bog šalje anđela da ih 
izvuče iz zatvora i kaže im da se vrate u hram i nastave svoj posao u 
pronošenju riječi vječnog života. 

Sledećeg jutra, dok apostoli od zore počinju da poučavaju, svešte-
nici se okupljaju s ostatkom Sanhedrina – starješinama i pismoznalcima 
i sadukejima i farisejima – da sude apostolima jer su prekršili njihovu 
direktnu naredbu. Ali optuženi nisu u zatvoru. 

Isus je pripremio apostole za ovu građansku neposlušnost. Naučio 
ih je da se ne boje onih koji prijete da će im ubiti tijela, već da poštuju 
Boga koji može uništiti život u geheni ognjenoj (Luka 12:4-5). 

Sada su njihove zatvorske ćelije prazne. A službenici moraju to ja-
viti sveštenicima. Čuvari koji stoje ispred zatvorskih ćelija apostola poš-
teđeni su od anđela, pa nemaju pojma da čuvaju prazne prostorije. Za 
sada, hramski kapetan i sveštenici su samo „zbunjeni“ (Djela 5:24). Još 
jednom, umjesto da se ponizno obrate Bogu da im dâ razumijevanje 
stvari, oni pokušavaju koristiti svoju vlastitu mudrost da pronađu put 
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naprijed. 
U ovom trenutku, kapetan i sveštenici su samo „u nedoumici“. 

Kako su pobjegli? Gdje su otišli? Kada otkriju da su apostoli opet u dvo-
rištu hrama, ponovo propovijedajući u ime Isusovo, čak i insistirajući da 
je Isus uskrsnuo iz mrtvih, postaju „bijesni“ i ubojiti (Djela 5:33). 

Dobro je da su sveštenici zbunjeni. Ponekad je Božja volja da se 
suočimo s nečim neočekivanim – to nas tjera da zastanemo i razmislimo 
šta se dešava i šta to znači. To je jedna od svrha čudesnih znakova. U 
Bibliji, čuda identifikuju Božje glasnike; ljudi to razumiju i kada se su-
oče sa čudima iscjeljenja i oslobođenja od posjedovanja slušaju i vjeruju 
poruci apostola (Djela 5:12-16). 

Ali cilj Sanhedrina nije slijediti znakove do istine. To je vraćanje 
pažnje ljudi, za koje vjeruju da im s pravom pripadaju (Djela 5:17). 
Stoga ignorišu čuda iscjeljenja i nemogućeg bijega, te se koncentrišu na 
prijetnju vlastitom autoritetu. 

Zatvoreni apostoli se odmah vraćaju na mjesto „zločina“ i nastav-
ljaju propovijedati. Od svih znakova, ovaj bi trebao dati pauzu vijeću. 
Zašto bi se ovi ljudi vratili na isto mjesto hapšenja i nastavili raditi ono 
što ih je dovelo do hapšenja? Da su uznemirivali narod, da su u pobuni 
protiv rimske okupacije, to bi bila druga stvar. Ali oni govore o uskrse-
nju iz mrtvih, što nije nezakonito, i pokajanju od grijeha, što svakako 
nije protivzakonito. Kako je ova poruka vrijedna ponovnog hapšenja? 

Umjesto da stane da utvrde da li je poruka koju ovi ljudi propovije-
daju istinita, vijeće samo čuje pobunu protiv njih i prijetnju njihovom 
autoritetu. Oni cijene moć i položaj više od Božje istine. I Isus i Stefan 
ih optužuju da su figurativno ubili jevrejske Božje proroke umjesto da 
ih slušaju (Luka 11:47-51; Djela 7:51-52). Oni su ubili Isusa i Stefana 
(Djela 7:52-60), i biće u velikom iskušenju da ubiju apostole (Djela 5:33). 

Opet ih privode ali ne nasilno. „Strah od naroda“ je uobičajena tema 
jer je politička situacija u Jerusalimu bila u delikatnoj ravnoteži. Gradom 
i okrugom Judeje upravljao je rimski prokurator Pilat. Vlasti u Rimu su 
znale za njegove zlobne i nasilne metode. Pilat je znao da, ako ne želi 
da bude razriješen dužnosti, mora da kontroliše nezgrapne Jevreje bez 
podsticanja nereda. 

Osim toga, kako bi inače apostoli mogli pobjeći ako ne uz pomoć 
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naroda? Božanska intervencija je previše užasna za razmišljanje – s 
obzirom na ono što sugeriše o ozbiljnoj grešci koju su izraelske vođe 
počinile – iako se Gamaliel usuđuje, samo malo (Djela 5:38-39). Ne, 
morali su imati ljudsku pomoć; pet hiljada ljudi, koji im svakodnevno 
dolaze, dobar je početak za vojsku (Djela 4:4). 

Apostoli se sada opet suočavaju sa Sanhedrinom. Čovjek bi pomi-
slio da će sveštenici, starješine i pismoznalci primijetiti čudesna iscje-
ljenja koja su apostoli izvodili i preispitati svoju otrovnu reakciju. U-
mjesto toga, vijeće vidi samo pobunu protiv njihovog autoriteta. 

Oni se prave da je Isus legitimno pogubljen i da nemaju ništa s nje-
govom krvlju. Sigurno se boje da će javnost shvatiti da su ubili Isusa 
pod lažnim izgovorom; mogli bi izgubiti svoju moć i uticaj. Ili je to 
možda veći strah. U rimskom pravu, ako nekoga pogrešno optužite za 
zločin, zakonski ste odgovorni da dobijete kaznu za taj zločin. Pilat zna 
da nisu imali pravi razlog da ga navedu da ubije Isusa; ako istina izađe 
na vidjelo, članovi Sanhedrina bi mogli biti razapeti. Sanhedrin je već 
dobrovoljno prihvatio Isusovu krv na svoje ruke (Matej 27:25) dok je 
odgovornost prebacio na Rimljane (Jovan 18:29-31). 

A Petar i drugi apostoli na to su rekli: „Bogu se treba pokoravati, 
prije nego ljudima.“ (Djela 5:29) 

Ova izjava je ključni dio hrišćanske etike. Iako se od vjernika oče-
kuje da se „potčine“ zemaljskoj vlasti u smislu poštovanja reda i zakona 
(Rimljanima 13:1), to nije uvijek isto što i „pokoravanje“ vladi. Petar i 
drugi apostoli daju jasan primjer ovoga u prvim poglavljima knjige 
Djela apostolskih. Kada im je naređeno da griješe – da ignorišu Isusove 
naloge – ovi ljudi odbijaju. Istovremeno, oni prihvataju građanske posle-
dice svog izbora. 

Apostoli stoje pred Sanhedrinom, objašnjavajući zašto su prekršili 
direktnu zapovijest da prestanu propovijedati o Isusu. Kada je Sanhedrin 
prvi put izdao naredbu, Petar i Jovan su odgovorili: „Sami prosudite da 
li je pravo pred Bogom da slušamo vas, a ne Boga“ (Djela 4:19). Petar i 
Jovan stajali su pred „zastupnicima“ Mojsijevog zakona i rekli im da je 
to ograničenje u suprotnosti sa onim što Bog hoće. Pa ipak, čini se da je 
ta ista grupa zbunjena zašto su se Petar i Jovan ponovo pridružili 
suhrišćanima i nastavili s propovijedanjem kada su pušteni (Djela 5:12-
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16). 
Isus je dobro pripremio svoje učenike za ovaj trenutak. Nekoliko 

puta, tokom svađa sa farisejima, učio ih je da slijede Božje upute, a ne 
ljudsko predanje (Marko 7:8). Rekao im je da će ih svijet mrziti i pro-
goniti jer su ga slijedili (Jovan 15:18-20). Zapravo, rekao im je da će ih 
ljudi vući pred sinagoge i sudove i bičevati (Matej 10:17), što će se 
upravo sada dogoditi (Djela 5:40). Ali apostoli treba da „svjedoče pred 
njima i neznabošcima“ (Matej 10:18). 

Opet, apostoli tvrde da jevrejski vladajući savjet niti služi niti go-
vori u ime Boga. Oni insistiraju da je najveći neprijatelj vijeća, putujući 
učitelj iz Nazareta, nadvladao njihovo ubistvo i uskrsnuo iz mrtvih. Ža-
losno je što članovi vijeća ne mogu duboko razmotriti riječi apostola, 
pogotovo zato što su te tvrdnje u skladu sa Zakonom i Prorocima za koje 
tvrde da ih tako dobro poznaju. Ali oni se više boje gubitka zemaljske 
moći nego što su zainteresovani da pronađu Božji oprost. 

Riječi koje Petar koristi daleko prevazilaze početnu zabrinutost 
Sanhedrina o uskrsnuću i popularnosti. „Vođa“ je od grčkog korijena 
riječi arhēgos i može se prevesti kao „princ“, ili „kapetan“, ili čak „pio-
nir“ ili „osnivač“. Neki prevodi koriste „autor“ da prevedu ovu riječ u 
Jevrejima 12:2. Petar direktno optužuje Sanhedrin da je pogubio Onoga 
koji je vodio jevrejski narod i obećao da će ga spasiti – ne samo ubijajući 
ga, već i oskrnavivši ga vješanjem o drvo (Djela 5:30; Ponovljeni zakon 
21:22-23; Galatima 3:13-14). 

Uz tu optužbu, nije ni čudo što vijeće ne može čuti Petrov poziv na 
pokajanje. Bog je podigao Isusa iz mrtvih, a njegova smrt i uskrsnuće 
pružaju način na koji se mogu pokajati za svoje grijehe i dobiti oprošte-
nje od Boga. Trenutno ne mogu da prebrode drsku tvrdnju da „jeretik“ 
kojeg su razapeli sjedi na počasnom mjestu pored Boga. 

„Mi smo svjedoci tih događaja, kao i Duh sveti, koji Bog dade o-
nima koji mu se pokoravaju.“ (Djela 5:32) 

Apostoli su svjedoci u najdoslovnijem smislu tog izraza ali ne bez 
sile koja nadahnjuje, prati i potvrđuje to svjedočanstvo.  

Ova izjava ima i veliki teološki značaj. Kome Bog daje Duha sve-
toga? Onima koji se Njemu zaista pokoravaju. To je uslov. Polaganje 
prava na vođstvo Duhom svetim uz ignorisanje ovog uslova može 
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vjernike izložiti falsifikovanom duhovnošću koja je vođena i kontroli-
sana od strane palih anđela. Ovo posebno dolazi do izražaja u harizmat-
skih zajednicama i među propovjednicima lažiranih verzija jevanđelja. 

Ove optužbe i tvrdnje muče Sanhedrin. Ipak, one nisu ono što raz-
bjesni jevrejske vođe. Petar kaže, vrlo jasno, da je Isus vođa jevrejskog 
naroda i jevrejski Mesija, a Bog ga je uzdigao da sjedi s Njegove desne 
strane. Kada je Isus iznio slične tvrdnje, ljudi su ga pokušali kamenovati 
(Jovan 8:48-59). Kada Stefan opisuje svoju viziju Isusa s Božje desne 
strane, rulja ga kamenuje do smrti (Djela 7:54-60). Ovakve izjave 
pokreću ubilački fanatizam koji zatvara racionalno razmišljanje onima 
koji to percipiraju kao „svetogrđe“. 

Sanhedrin je ujedinjen u bijesu na apostole, iako ga čine sekte sa 
suprotnim gledištima. 

Sadukeji su već bili predisponirani protiv apostola, jer Hristovi 
sledbenici uče da je Bog uskrsao Isusa iz mrtvih. Sadukeji nisu vjerovali 
da je uskrsnuće iz mrtvih moguće: držali su se drevnog ekvivalenta dei-
zma ili čak nihilizma. Po njihovom mišljenju, ako i kada Bog obnovi i 
blagoslovi Izrael, samo će oni koji su živi u to vrijeme požnjeti nagradu. 
Do tada, sadukeji su bili srećni što su mogli da žive najbolje što su mogli, 
akumulirajući uticaj i novac u sadašnjosti. 

Međutim, fariseji su vjerovali u uskrsenje iz mrtvih. Iako su fariseji 
bili manjina u Sanhedrinu, jedan od najcjenjenijih pismoznalaca u Izra-
elu od bilo koje sekte bio je farisej Gamaliel. U stvari, jedan komentar 
na Talmud kaže: „Kada je Raban Gamaliel starješina umro, prestala je 
slava zakona i umrli su čistoća i apstinencija.“ Kada Pavle iznosi svoju 
odbranu i želi da naglasi dubinu svog jevrejskog znanja, on pominje da 
je učio pod Gamalielom (Djela 22:3). 

Dakle, Gamaliel može sebi priuštiti da bude malo smireniji i objek-
tivniji u vezi sa situacijom, uprkos Petrovim divljim tvrdnjama da je Isus 
vođa i Spasitelj Jevreja i da sjedi Bogu s desne strane (Djela 5:31). Čak 
i tako, vanbiblijski spisi potvrđuju da je Gamaliel vjerovao da su hrišćani 
otpadnici i da bi trebali nestati. Nije nimalo prijateljski nastrojen prema 
hrišćanima, ali je odmjereniji u svom pristupu. 

Farisejski pismoznalac Gamaliel se ne slaže nužno sa apostolima, 
ali predlaže uzdržanost. Sveštenici su već pokazali sposobnost da budu 
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oprezni: uhapsili su apostole „ali ne silom“ iz straha od naroda (Djela 
5:26). Otvoreno ubijanje apostola, bez obzira koliko su bogohulne nji-
hove riječi, bio bi opasan politički potez za one koji su prvenstveno za-
interesovani za održavanje uticaja na ljude. 

Gamaliel dalje iznosi argument koji se dotiče Božjeg suvereniteta i 
dugoročne volje. On ističe da ovi Isusovi sledbenici nisu prvi ljudi koji 
su okupili sledbenike. Istorija dokazuje da ako se ljudi usude da govore 
u ime Božje svojom voljom, Bog će se pobrinuti za njih. Ako je Bog s 
njima, vijeće ne može učiniti ništa da ih zaustavi. On ističe: „Možda se 
čak nađete da se suprotstavljate Bogu!“ (Djela 5:39). Sanhedrin uzima 
njegov savjet k srcu… donekle. I dalje su tukli apostole, ali su ih pustili 
(Djela 5:40). 

Gamalielovo spominjanje Teude, međutim, u početku je zbunju-
juće. Jedini Teuda kojeg istorija pamti bio je aktivan 45. godine nove 
ere. Čak i ako je Isus bio razapet kasnije od 33. godine nove ere, pa čak 
i ako su apostoli bili aktivni u Jerusalimu godinama, ovo suđenje se još 
uvijek događa prije nego što je Teuda stupio na scenu. Gamaliel kaže da 
Teuda prethodi Judi Galilejcu koji je „ustao u dane popisa stanovništva“ 
– u to vrijeme je Isus rođen (Luka 2:1-2; Djela apostolska 5:37). Lo-
gično, ovo mora biti drugi Teuda od onog kojeg spominje istoričar Josif 
Flavije. „Teuda“ je grčki za „od Boga dat“ (Bogdan); vrlo je moguće da 
je ime pseudonim. 

Gamalielova glavna poenta je da ako Bog ne podržava duhovni 
pokret, Bog će ga poraziti. To nije nužno tačno u najjednostavnijem smi-
slu – Bog je ponekad dopustio da lažno učenje i zlo opstanu prije nego 
što donese presudu, kao što se može vidjeti iz mnogih svjetskih religija 
koje prevladavaju danas, pa čak i velikog otpada hrišćanstva – ali kao 
opšte pravilo, to radi. Pokreti koji nisu od Boga, posebno unutar hrišćan-
stva, relativno brzo izumru. 

Ne znamo ništa o Teudi koju spominje Gamaliel, ali postoje isto-
rijski podaci o Judi Galilejcu. 

Gamaliel spominje da je Juda okupio svoje sledbenike „u danima 
popisa“. Jedini zabilježeni popis je popis Kvirinija u vrijeme Isusovog 
rođenja (Luka 2:1-3). Josif Flavije spominje da je Juda bio s područja na 
istočnoj obali Galilejskog mora. Iako možda nije bio iz oblasti Galileje, 
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bio je iz oblasti oko mora. Naučnici takođe kažu da su se njegovi sled-
benici pregrupisali, iako je ubijen, a njegovi ljudi raspršeni. Taj ostatak 
je postao Ziloti: žestoko antirimski nastrojeni i skloni nasilju. Iako nisu 
posebno aktivni u vrijeme kada Gamaliel govori, u 66. godini Ziloti će 
izazvati pobunu koja će rezultirati rimskom vojskom koja razara Jerusa-
lim i spaljuje hram. 

Dakle, Gamaliel je u pravu, iako na način na koji nije namjeravao. 
Teuda nije uspio. Sledbenici Jude Galilejca, međutim, uzrokovaće uniš-
tenje Jerusalima i hrama. Na čudno paralelan način, Isusova poruka ne-
gira važnost i grada i arhitektonskog centra judaizma. Cijela Stefanova 
odbrana prije mučeništva objašnjava kako Bog ne može biti sadržan u 
hramu, a ni Njegovo obožavanje (Djela 7:44-50). Pavle širi hrišćanstvo 
po cijelom Rimskom carstvu, dokazujući da obožavanje Boga nije ogra-
ničeno na geografsku lokaciju. Sledbenici Jude Galilejca nehotice doka-
zuju poentu poruke Isusovih sledbenika. Kao što je Isus rekao Samari-
ćanki, Bogu nije potrebna zgrada. „Pravi bogoslužitelji će služiti Ocu u 
duhu i istini.“ (Jovan 4:23) 

Kao farisej, Gamaliel vjerovatno vjeruje u uskrsenje mrtvih i ne voli 
posebno Rimsko carstvo. On usmjerava razgovor od histerije ka Bogu. 
On se prisjeća primjera drugih ljudi koji su ustali, okupili pristalice i 
nestali bez trajnog lošeg efekta (Djela 5:36-37). Ako je Isus iz Nazareta 
bio samo čovjek, isto će se dogoditi njemu i njegovim sledbenicima. 
Ako je on Mesija kako tvrde njegovi sledbenici, nikakva akcija San-
hedrina ih neće zaustaviti. Glavna poenta koju on iznosi, koliko god bila 
gruba, je da će lažni duhovni pokreti na kraju propasti od strane Božje 
ruke. 

Ironično, Isus je poučavao istu stvar: „Svaka biljka koju nije posa-
dio moj nebeski Otac, iskorijeniće se.“ (Matej 15:13), iako je govorio o 
farisejima. Za vrlo kratko vrijeme, Sanhedrin će odobriti progon koji će 
rastjerati Isusove sledbenike iz Jerusalima (Djela 8:1-3). Prognanici će 
ponijeti Isusovu poruku svijetu. 

Gamaliel u 39. stihu daje pozitivan zaključak. Nejasno je kako to 
misli i kako se to shvata. Većina muškaraca u prostoriji nikada ne bi 
priznala – još uvijek – da bi Isus mogao biti na Božjoj strani. Ali pretva-
ranje da je to mogućnost daje im izgovor da sačuvaju obraz. Oni ne 
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moraju tražiti pogubljenje apostola i rizikovati da izgube podršku na-
roda. Umjesto toga, mogu se držati kao da zauzimaju visinu, dopuštajući 
Bogu da upravlja stvarima (Djela 5:13). Ovo je malo ljubaznija verzija 
njihove strategije s Isusom i Pilatom (Matej 27:15-23). 

Izreke kažu: „Mnogo je planova u srcu čovječjem, ali šta Gospod 
naumi, to će se i ostvariti.“ (Izreke 19:21). Gamaliel precizno primje-
njuje ovu istinitost na situaciju u Sanhedrinu. Griješi samo u vezi sa stra-
nom koja će biti poražena od Boga. 

Sada kada su svi apostoli prekršili prvu naredbu, Sanhedrin može 
pravno opravdati snažnu akciju. Oni daju da se apostoli išibaju, uz do-
datnu strogu zabranu da više ne govore u Isusovo ime. 

Ova reakcija nevjernika je ono što je Isus obećao, počevši od svoje 
Propovijedi na gori: „Blago vama kad vas vrijeđaju i progone i lažući 
govore svako zlo protiv vas, zbog mene. Radujte se i kličite jer je velika 
vaša nagrada na nebesima. Tako su progonili i proroke koji su bili prije 
vas.“ (Matej 5:11-12) 

Za sada su apostoli samo zahvalni. Tokom Isusove službe, oni su 
odgovarali nesvjesnošću (Marko 8:14-21), nevjernošću (Marko 9:17-
19), usredotočenošću na sebe (Marko 9:33-37) i strahom (Marko 14:50). 
Sa silom svetog Duha (Djela 2:1-4), oni su slobodni da hrabro dopru do 
drugih s Isusovom porukom pomirenja s Bogom. Ako ih Sanhedrin koji 
prkosi Bogu tuče zbog njihove vjere, oni sigurno rade nešto kako treba. 

Apostoli su naišli na svoju prvu liniju otpora i pokazali se kao tri-
jumfalni. Ovaj mali trag progona ih neće usporiti. Oni opet propovije-
daju na dohvat ruke ljudi koji su ih uhapsili i pretukli. 

Danas se hrišćani previše boje progona, često i tamo gdje ga nema 
ni na vidiku. Međutim, kada cijenimo slobodu i ličnu udobnost više od 
izgubljenih srca oko nas, trebamo razmisliti jesmo li zaista „dostojni da 
trpimo sramotu za Hristovo ime“ (Djela 5:41). 

 
 
 



~ 78 ~ 

6. Organizacija u zajednici 
 
 
Djela 6:1-7 bave se potrebom za uspostavljanjem organizovane slu-

žbe u jerusalimskoj zajednici. 
A u te dane, kad se povećavao broj učenika, Judejci koji su govorili 

grčki gunđali su protiv Judejaca koji su govorili hebrejski, jer su njihove 
udovice bile zapostavljene prilikom svakodnevnog dijeljenja hrane. 
(Djela 6:1) 

Zajednica u Jerusalimu i dalje raste. Neki od članova su iz Jerusa-
lima i okoline. Neki su iz dalekog Rima na zapadu i Mesopotamije na 
istoku. Oni koji su sa zapada zovu se „helenisti“. Oni su upoznati s grč-
kom i rimskom kulturom i govore grčki umjesto aramejski. Od dana Pe-
desetnice, Isusovi sledbenici su podržavali posjetioce (Djela 2:44-45; 
4:32-37). Mještani koji govore hebrejski i aramejski, međutim, previ-
đaju udovice koje govore grčki u dnevnoj raspodjeli hrane. Neke od u-
dovica su izostavljene iz dobrotvornih davanja, zbog niskog nivoa pro-
blema sa nadzorom. Djela 6:2 potvrđuju ovo tumačenje gdje se kaže da 
nije mudro da se apostoli odvlače od svog poziva da „služe za stolo-
vima“. Njihova poenta nije da je takva služba ispod njih, već da im je 
potrebna podrška kako bi ispunili svoj duhovni poziv. 

Odlomak ne daje mnogo podataka o udovicama. U to vrijeme bio 
je običaj da stariji Jevreji koji nisu bili iz Judeje dolaze u Jerusalim kako 
bi mogli umrijeti u zemlji svog naroda. Dovoljan broj Jevreja rođenih u 
inostranstvu došlo je u Jerusalim da su geografske regije imale svoje 
sinagoge (Djela 6:9). Da udovice nisu tečno govorile aramejski, pobje-
gle iz sinagoge svojih sunarodnika i bile u najmanju ruku vezane za 
svoje domove, apostoli ne bi nužno pomislili da ih provjere. Na kraju 
krajeva, u ovom trenutku, dvanaest ljudi je vodilo duhovni razvoj hiljada 
i evangelizaciju desetina hiljada. 

Djelovanje helenista opisano je korišćenjem grčkog korijena riječi 
goggusmos. Moderna riječ „prigovor“ čini ovaj zvuk otvorenijim i for-
malnijim od originala. Ovo nije formalni, otvoreni protest upućen apo-
stolima. Oni koji su nesretni gunđaju, ili mrmljaju – žale se i kritikuju, 
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a da svoje komentare ne iznose u javnost. To je posebno podmukla vrsta 
pobune koja može izazvati podjele u bilo kojoj grupi (Filipljanima 2:14-
15). Do ovog trenutka, Luka bilježi da je skupština bila „zajedno“ i „jed-
nog srca i duše“ (Djela 2:44; 4:32). Za heleniste bi bilo bolje da iznesu 
svoje brige apostolima. Bilo bi bolje vjerovati da će vođstvo riješiti pro-
blem.  

Ovaj odlomak je praktična primjena 1. Korinćanima 12. Apostoli 
priznaju da iako svaki Isusov sledbenik ima istog svetog Duha koji pre-
biva u njima, Duh daje sposobnost različitim ljudima za različite za-
datke. Isus je rekao apostolima da budu njegovi svjedoci „u Jerusalimu 
i po svoj Judeji i Samariji, i do kraja zemlje“ (Djela 1:8). Oni to ne mogu 
učiniti ako su i lično odgovorni za fizičko blagostanje svih udovica u 
zajednici. Apostoli ne tvrde da je neka služba ispod njih (Jovan 13:14-
16), ili da su previše važni za takav rad. Oni s pravom shvataju da ne 
mogu ostvariti svoj duhovni poziv i zadovoljiti i te druge potrebe. 

Ovo uspostavlja prvi od dva značajna principa u odlomku. Prvo, 
vođe, propovjednici i učitelji ne mogu sve u zajednici. Imaju isto tako 
malo sati u danima kao i bilo ko drugi; Bog nikada nije namjeravao niti 
naredio duhovnim vođama da sve rade bez pomoći. Drugo, kao što se 
zaključuje u Djelima 6:3, svako u zajednici ima svoju ulogu. Služenje 
za stolovima nije nečastan posao. To je neophodno. Ali ne pripada apo-
stolima, pripada drugim članovima zajednice. Kao što će Pavle kasnije 
reći, „Jer se ne sastoji tijelo od jednog uda, nego od mnogih.“ (1. Korin-
ćanima 12:14) Kada bi apostoli preuzeli svaki zadatak zajednice, ne bi 
odavali počast ostalim Isusovim sledbenicima. 

Zajednica je mjesto gdje svaki vjernik služi i vodi; to nije mjesto 
gdje hrišćani idu da ih nekolicina svetih hrani na kašičicu. Postoje tre-
nuci u kojima je „potreba“ veća od „poziva“. Nema ničeg neprikladnog 
u tome da pastor uzme lopatu, metlu ili hrpu pelena. Ali postoji nešto 
neprikladno u tome što su pastori prisiljeni da odlože svoj primarni po-
ziv da čine takve stvari dok drugi članovi zajednice ne rade. 

„Zato, braćo, pronađite među sobom sedam ljudi na dobrom glasu, 
koji su puni Duha svetoga i mudrosti, pa da njih postavimo nad ovim 
potrebnim poslom, a mi ćemo se posvetiti molitvi i poučavanju Božje 
riječi.“ (Djela 6:3-4) 
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Iako se u odlomku ne koristi ta riječ, ovo je uspostavljanje službe 
„đakona“ u zajednici. Diakonia, grčki korijen riječi iz koje dolazi „slu-
žba“, posebno se odnosi na ulogu đakona koji prikupljaju i dijele resurse 
(Djela 6:1-6); takođe se koristi u širem smislu (Djela 20:24). To znači 
služiti drugima po nalogu nekog drugog. Malo rukovodeće osoblje ne 
može ispuniti sve potrebe u zajednici. Nametanje beskonačne odgovor-
nosti na njih je nepoštovanje prema zaposlenima koji imaju vlastite da-
rove. 

Kroz istoriju hrišćanstva, Bog je koristio sukobe da poboljša vjero-
vanje i razumijevanje. Do tog vremena, sveti Duh je djelovao u srcima 
Isusovih sledbenika kako bi se brinuli o međusobnim praktičnim potre-
bama (Djela 2:44-45; 4:32-37). Nema ništa loše u ovom sistemu uprav-
ljanja ako je grupa mala, a članovi vrijedni i pažljivi. Sada u Jerusalimu 
ima na hiljade Isusovih sledbenika, a dobronamjerna masa ne može pra-
titi svakoga. 

Rukovodstvu je potrebna neka struktura. Ne samo da su apostoli 
voljni prepustiti odgovornost za upravljanje novcem i imovinom, oni su 
voljni pustiti drugima da izaberu kandidate koji će to učiniti. Ovo dele-
giranje dužnosti je u skladu sa Starim savezom. Mojsije se mudro složio 
da Izraelce stavi pod komandu hijerarhije vođa (Izlazak 18:19-23). I Ne-
hemija je postavio intendante kako bi se uvjerio da leviti dobiju svoje 
(Nehemija 13:13). 

Međutim, struktura vođstva zajednice je drugačija od one u Starom 
savezu. Bog je ostavio ljude iz Levijevog plemena da mu služe. Odredio 
je da će sveštenici dolaziti iz Aronove loze. Druge levitske porodice i-
male su posebne dužnosti u vezi sa tabernakulom (Brojevi 3:21-37). Nji-
hovi zadaci su bili zasnovani na tome kojoj su porodici pripadali. U 
hrišćanskoj zajednici, međutim, vođstvo nije zasnovano na porodici, već 
na karakteru. Prva Timoteju 3:8-13 izlaže kvalifikacije za đakone, od 
kojih se većina bavi integritetom. Dok đakoni moraju biti duhovno zreli, 
kao i svaki vođa zajednice, apostoli posebno moraju znati da će se poš-
teno i odgovorno baviti finansijama. 

Sami apostoli ne idu lakim putem. Sanhedrin ih je nedavno tukao 
jer propovijedaju u Isusovo ime (Djela 5:40). Neki će i umrijeti muče-
ničkom smrću jer su širili Isusovu riječ. Međutim, prije nego što se to 
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dogodi, apostoli se moraju pobrinuti da što detaljnije opreme Isusove 
sledbenike (Djela 2:42). Dvanaest apostola ne može doprijeti do sva-
koga u Rimskom carstvu i do svih ljudi u nacijama na istoku. Ali oni 
mogu obučiti ljude koji mogu. 

Apostolski naglasak na molitvi i službi Riječi i njihova spremnost 
da prenesu odgovornosti trebali bi nam dati stanku oko problema za koje 
očekujemo da ih naši pastori i starješine riješe. Oni bi trebali imati vre-
mena da utvrde glavna teološka pitanja i vode zajednicu u pravom 
smjeru. Trebali bismo biti spremni da pronađemo rješenja za manje pro-
bleme i da ih, uz njihov dogovor, obavimo. 

Taj se predlog dopao cijelom mnoštvu, pa su izabrali Stefana, 
čovjeka punog vjere i Duha svetog, zatim Filipa, Prohora, Nikanora, 
Timona, Parmena i Nikolu, prozelita iz Antiohije. (Djela 6:5) 

Sedam odabranih muškaraca treba da budu đakoni u pogledu re-
sursa zajednice i opskrbe naroda; apostoli treba da budu đakoni Riječi. 

Logično je da su, sudeći po njihovim imenima, šest novih đakona 
helenistički Jevreji, dok je sedmi nejevrejski prozelit. Dva đakona imaju 
značajnu ulogu u knjizi Djela apostolskih. 

Najpoznatiji od đakona, Stefan, prva je zabilježena osoba koja je 
izgubila život u službi Isusu (Djela 7). Njegova smrt označava otvorenu 
sezonu progona Isusovih sledbenika. Sanhedrin brzo poručuje fariseju 
po imenu Saul da pronađe vjernike i dovede ih u Jerusalim na suđenje 
(Djela 8:1-3; 9:1-2). Isusovi sledbenici bježe iz Jerusalima, ali sa sobom 
donose Isusovu poruku, šireći jevanđelje Jevrejima u Fenikiji, na Kipru 
i u sirijskoj Antiohiji. 

Filip nije učenik Filip. On je najčešće spominjani od đakona. Nakon 
što Saul progoni i rasprši zajednicu (Djela 8:1-3), Filip postaje prvi za-
bilježeni propovjednik u Samariji (Djela 8:4-6, 12), i on učestvuje u pre-
obraćenju etiopskog službenika u Judeji (Djela 8:26-40). Kreće se uz 
obalu do Primorske Cezareje gdje on i njegove četiri kćeri proročice 
susreću Pavla dok je apostol neznabožaca na putu za Jerusalim (Djela 
21:8-9). 

Biblija ne daje više informacija o ostalima. Tradicija kaže da Prohor 
postaje pratilac apostola Jovana. Kao prozelit, Nikola je neznabožac koji 
se u potpunosti preobratio na judaizam, uključujući i obrezivanje. 
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Zajednica bira ljude koji imaju dobru reputaciju, mudrost i obilje svetog 
Duha. Prisustvo svetog Duha i karakter osobe uvijek bi trebali biti važ-
niji od kulturnih sličnosti. 

Kongregacija posvećuje ovih sedam muškaraca da služe kako apo-
stoli smatraju prikladnim. Apostoli se okreću i daju muškarcima autori-
tet da odluče kako će riješiti problem. Apostoli to mogu učiniti zbog 
svoje posvećenosti molitvi i zato što poznaju karakter ljudi i njihov od-
nos sa Bogom. 

Biblija često govori o polaganju ruku na drugoga. Isus je položio 
ruke na djecu (Matej 19:13). Jair je molio Isusa da položi ruke na nje-
govu umiruću kćer (Marko 5:23). U Isusovoj službi, polaganje ruku je 
povezano s blagoslovom i iscjeljenjem. U zajednici neki primaju svetog 
Duha kada apostol položi ruke na njih (Djela 8:16-19; 9:17-18; 19:5-6), 
ali većina prima svetog Duha bez rituala. Isus nije zadužio apostole tako 
što je položio svoje ruke na njih, ali rana zajednica zaređuje one koji su 
odvojeni za posebnu službu polaganjem ruku (Djela 13:3; 1. Timoteju 
4:14). Čini se da je polaganje ruku kulturna praksa, kako to Biblija opi-
suje, ali to nije i nalog odnosno obaveza. 

Duhom svetim polako se proširuje ono što jevrejski Isusovi sledbe-
nici razumiju o Božjem kraljevstvu. Ovdje apostoli daju helenističkim 
Jevrejima rukovodeće pozicije. Uskoro će Samarićani doći da slijede I-
susa (Djela 8:4-8). Filip će svjedočiti obraćenju jednog bogobojažljivog 
Etiopljanina (Djela 8:26-40). Najopasniji neprijatelj zajednice doći će 
Hristu (Djela 9:1-19). I tada će Petar shvatiti da su neznabošci dobrodo-
šli u Božje kraljevstvo (Djela 10). Kada Bog želi velike promjene u 
nama, ponekad ih dopušta malim koracima. 

Tako je Božja riječ sve više napredovala, i veoma se umnožavao 
broj učenika u Jerusalimu, a i mnogi sveštenici prihvatali su vjeru. 
(Djela 6:7) 

Kako Sveto pismo opisuje Isusovu službu, „učenik“ ponekad znači 
bilo kojeg od Isusovih sledbenika, kao što su Marija Magdalena, Marija 
iz Betanije, Lazar i Just i Matija, iako se obično odnosi na Dvanaesto-
ricu. Kasnije je riječ „učenik“ prestala značiti Dvanaestoricu i promije-
nila se u označavanje svih Isusovih sledbenika. „Dvanaestorica“ se zovu 
apostoli. Učenik je neko ko se kaje, prihvata Isusa kao svog Spasitelja i 



~ 83 ~ 

„posveti se učenju apostola“ (Djela 2:42). Ova grupa sada uključuje hi-
ljade ljudi. Dodatak sveštenika je, međutim, izvanredan. 

Sada, neki od sveštenika, od kojih su mnogi vjerovatno bili svjedoci 
privođenja i maltretiranja apostola, dolaze do spasonosne vjere u Hrista. 
Možda su osvjedočeni ko je Isus i šta su mu učinili. Ali možda vide 
samopouzdanje i slobodu Petra i ostalih koji su pobjegli kada je Isus 
uhapšen. Naša vjernost Isusu može biti jak svjetionik za druge. 

„Riječ“ je od grčkog korijena riječi logos što znači ideja, doktrina 
i/ili poruka. Ovdje, prije nego što je hrišćanska nauka naširoko proširila 
u ono što postaje novosavezni spisi, „Božja riječ“ još nema značenje 
Svetog pisma. To znači potpunu poruku koju Bog želi dati čovječanstvu. 
Ovo uključuje da je Isus Sin Božji, da je Spasitelj, da je uskrsnuo nakon 
svoje smrti i da je on srž spasenja. 
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7. Stefanov govor i mučeništvo 
 
 
Djela 6:8 – 7:60 bilježe Stefanov hrabri govor i mučeničku smrt. 
Ne znamo mnogo o Stefanu; Sveto pismo ga ne spominje izvan 

konteksta njegove priče u Djelima 6-7. On je helenista Jevrej-hrišćanin, 
što znači da je Jevrej, ali nije iz Jerusalima; odrastao je negdje u Rim-
skom carstvu gdje je primarni jezik bio grčki umjesto hebrejskog i ara-
mejskog. On je „dobrog ugleda, pun je Duha i mudrosti“ (Djela 6:3) i 
drugi članovi zajednice ga biraju da bude jedan od prvih đakona (Djela 
6:5). Koliko god dugo bio Isusov sledbenik, koristio je svoje vrijeme na 
dobar učinak; drugi helenistički Jevreji ne mogu da pariraju njegovoj 
mudrosti, velikim dijelom zato što je toliko podložan svetom Duhu 
(Djela 6:10). 

Stefan čini čuda i znake među narodom. Čudo je natprirodna mani-
festacija Božje sile, dok znak identifikuje čudotvorca kao Božjeg gla-
snika. 

Bogom data zaštita koju je Bog dao ranoj zajednici u Jerusalimu se 
povlači. Jevrejsko vođstvo je uhapsilo i pretuklo apostole (Djela 5:17-
42). Isus je podučavao apostole da očekuju progon (Jovan 15:18-20), i 
razumno je pretpostaviti da su apostoli prenijeli ovo upozorenje novim 
hrišćanima. Bog zna da će Stefanovi protivnici prerasti u rulju koja će 
ga ubiti (Djela 7:54-60), ali on će efikasno iskoristiti Stefanovu žrtvu. 
Nadolazeći progon će proširiti Isusove sledbenike i njegovu evanđeosku 
poruku po cijelom poznatom svijetu. 

Ali ustali su neki od onih iz takozvane Sinagoge oslobođenika, za-
tim neki od Kirenaca i Aleksandrinaca i od onih iz Kilikije i Azije, da bi 
se prepirali sa Stefanom, ali nisu mogli da se suprotstave mudrosti i 
duhu kojim je govorio. (Djela 6:9-10) 

„Oslobođenici“ je opšte ime za bivše robove i njihove potomke. U 
prvom vijeku prije nove ere, rimski general Pompej je zarobio neke 
Jevreje, porobio ih i odveo u Rim. Jevrejski robovi su tako strogo slije-
dili svoju religiju, uključujući odbijanje da rade subotom i pridržavanje 
košer zakona, da su bili beskorisni kao robovi, pa ih je Pompej pustio na 



~ 85 ~ 

slobodu. Oslobođenici su potomci ovih i drugih bivših robova. 
Kirenci su iz Kirene u današnjoj Libiji, a Aleksandrijci su iz Alek-

sandrije u Egiptu. U vrijeme opisano u ovom odlomku, oba grada su 
imala veliku populaciju Jevreja. 

Kilikija je pokrajina na jugoistočnoj obali današnje Male Azije. 
Tars, odakle dolazi Pavle, nalazi se u Kilikiji. „Azija“, u ovom kontek-
stu, ne znači istočni kontinent. U Stefanovo doba, termin Azija se odno-
sio na provinciju u zapadnom dijelu današnje Male Azije; ovo uključuje 
Troadu, Efes, Kolos i druge skupštine spomenute u Otkrivenju 2-3. 
Pavle će provesti dvije do tri godine u Efesu (Djela 19). Jevreji iz Azije 
su ti koji su ga na kraju uhapsili u Jerusalimu (Djela 21:27). 

Prema Mojsijevom zakonu, Izraelci su se trebali okupljati u Jerusa-
limu na određene praznike tokom cijele godine. Jerusalim je 2.200 km 
od Rima, tako da su Jevreji koji nisu živjeli blizu Jerusalima dolazili 
kada su mogli. Kada su stigli, zatekli su grupu svojih sunarodnika u 
uspostavljenoj sinagogi. Neki su ostali u Jerusalimu dok su drugi završili 
posao i vratili se kući. Bilo kako bilo, putovati tako daleko da bi bogo-
služili u hramu njihovog naroda bila je ozbiljna obaveza i zahtijevala je 
vrlo pobožnu osobu. Lako je vidjeti kako bi oni bili revni da zaštite svoju 
vjeru i svoj hram. 

Očito je da Stefan propovijeda Hrista i ono što je došlo sa dolaskom 
Mesije i da pomenuti Jevreji prepoznaju da ta poruka ne favorizuje 
hram, obredne službe i praznike. Ali Stefanov argument je neosporan jer 
se oslanja na silu svetog Duha za svoje riječi i sadržaj. 

Isus je već ranije rekao Dvanaestorici učenika: „Zato nemojte una-
prijed smišljati šta ćete reći u svoju odbranu, jer ću vam ja dati riječi i 
mudrost kojima se svi vaši protivnici zajedno neće moći suprotstaviti 
niti će ih moći osporiti.“ (Luka 21:14-15) Stefan dokazuje da ovo obe-
ćanje ide dalje od dvanaest apostola. 

Ipak, uprkos njegovim mudrim riječima i verifikaciji putem čuda, 
Stefanova publika odbacuje njegov argument i napada ga (Djela 6:11-
14). Stefan ima sve prave riječi i sve prave strategije, ali one nisu do-
voljne da izbjegne mržnju svijeta. 

Apologetika uspijeva kao sredstvo evangelizacije samo ako Duh 
sveti djeluje i ljudi su spremni da čuju. Ako to nije slučaj, ljudi će lagati 
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sebe i druge kako bi opravdali svoju želju da odbace jevanđelje. Isus je 
pripremio učenike za to, govoreći im da otresu prašinu sa svojih nogu 
kada ostavljaju one koji odbijaju da slušaju (Matej 10:14). Još zloko-
bnije, upozorio ih je da će ih oni koji su odbacili njegovu poruku progo-
niti (Jovan 15:18-19). 

Ispunjen svetim Duhom, Stefan je dominirao u debati sa helenistič-
kim Jevrejima u Jerusalimu. Umjesto da slušaju Stefanove riječi, nje-
govi protivnici odgovaraju izdajom. 

Tada su tajno nagovorili neke ljude da kažu: „Čuli smo ga kako 
govori hulne riječi na Mojsija i na Boga.“ (Djela 6:11) 

Ovim ljudima ne samo da je bila pogođena sujeta nego su se u Ste-
fanovom izlaganju negdje pronašli da upražnjavaju tradicionalnu forma-
lističku religiju koja je sama sebi svrha. Njihova duga hodočašća fak-
tički su bila jedna vrsta idolatrije, jer su zanemarili suštinu zbog forme. 
Takvi su spremni na sve kad se ukaže na pogrešnost njihovog kursa. Oni 
ne prezaju od lažiranih optužbi i izvrtanja značenja onog što čuju od 
svojih „protivnika“. Najefikasnija optužba koju mogu iznijeti je da Ste-
fan govori „protiv“ Mojsija i Boga.  

I pobunili su narod, starješine i pismoznalce, pa su ga napali, zgra-
bili i odveli pred Sanhedrin. (Djela 6:12) 

Ovo je skoro kopija načina na koji se jevrejsko vijeće odnosilo 
prema Isusu. Sanhedrin ga je lažno optužio da je prijetio uništenjem 
hrama, što je smrtni prestup u Rimskom carstvu (Marko 14:57-58), a 
zatim je podstakao gomilu lažima (Matej 27:20). U ovom slučaju, 
Jevreji iz Afrike i današnje Male Azije podstiču gomilu kako bi San-
hedrin osudio Stefana. 

Sanhedrin će više nego rado udovoljiti. 
Optužba je da Stefan govori „protiv hrama“ i „protiv Zakona“ 

(Djela 6:13). Izvjesno su iskoristili neke Stefanove pouke o pravom bo-
gosluženju u duhu i istini koje ne preferiraju formalizam i hramsku slu-
žbu, a koje im se nisu dopale. To bi bilo kao da neko danas propovijeda 
ispred nekog poznatog hrama ili crkve, upućujući ljude na suštinu po-
božnosti i izvornu jevanđeosku poruku. 

Još je pokvarenija optužba da Stefan govori protiv Mojsijevog za-
kona. Isus je svakako osudio dodatne propise koje su fariseji dodali 
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Zakonu, ali je najviše poštovao Zakon i Mojsija (Matej 5:18; 8:4; Marko 
7:10; 10:3). Kao što Stefan ističe u svojoj odbrani, njegovi tužitelji su 
duhovni potomci Jevreja koji nisu mogli slijediti Zakon i koji su ubili 
proroke koje je Bog poslao da ih vode (Djela 7:51-53). Njihova optužba 
je najveće licemjerje. 

Za razliku od Isusove popularnosti, Stefan je relativno nepoznat, 
lažni svjedoci su koordinisaniji i on nema raširenu negativnu reputaciju 
koju je Isus imao prije svoje smrti. Dakle, Stefanova osuda i pogubljenje 
će proći neosporno (Djela 7:54-59) i lako bi ga bilo pravdati rimskim 
vlastima. 

„Na primjer, čuli smo ga kako govori da će taj Isus Nazarećanin 
razvaliti ovo mjesto i izmijeniti običaje koje nam je predao Mojsije.“ 
(Djela 6:14) 

Stefanova priča o mučeništvu je paralelna sa Isusovom. Jevrejske 
vjerske vođe su dugo željele da unište Isusa, još od početka njegove slu-
žbe u Kapernaumu (Marko 3:6). Konačno su ga mogli uhapsiti u noći 
Pashe, ali nisu imali za šta da ga optuže. Na kraju su ga lažni svjedoci 
optužili da je prijetio da će srušiti hram i obnoviti ga za tri dana (Marko 
14:56-58). Ovo bi bila efikasna optužba; ne samo da bi se potpalio 
jevrejski narod, skrnavljenje vjerskog spomenika bilo je protivno rim-
skom zakonu i kažnjivo smrću. 

Sada ovi Jevreji podstiču druge da optuže Stefana da je rekao da će 
Isus uništiti hram i promijeniti Mojsijev zakon i običaje. Njihova reli-
gija pretvorena je u slijeđenje običaja pa je reforma srca i stvarno obra-
ćenje Bogu poslednje što ih zanima. Zato ih iritira Stefanov govor. Ovaj 
obrazac se ponavlja u svakom vremenu kad se Božji pravi sledbenici 
susretnu sa kvazi religioznom svijetom.  

Helenistički Jevreji znaju da je njihov argument slab. Oni ubjeđuju 
lažne svjedoke da optuže Stefana za besmislice i čak vrijeđaju Isusa, 
nazivajući ga „onim Nazarećaninom“. Uobičajena kleveta je bila da 
ništa dobro ne može izaći iz Nazareta (Jovan 1:46). Srećom po Stefa-
nove tužitelje, većina Sanhedrina je više zainteresovana za očuvanje vla-
sti nad ljudima nego za istinu. 

I kad su ga svi oni koji su sjedili u Sanhedrinu pogledali, vidjeli su 
da mu je lice bilo kao lice anđela. (Djela 6:15) 
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Savremena kultura vidi anđele kao dobronamjerna bića koja dolaze 
da nam služe, štite i ispunjavaju nas mirom. Skloni smo da mislimo da 
je neko sa „licem poput anđela“ sladak i nevin. To dovodi do pretpo-
stavke da je Stefan izgledao bezopasno, dobroćudno ili mirno. Ali to nije 
biblijska slika. Anđeli su masovno moćni ratnici u Božjoj vojsci, a ne 
bucmaste bebe sa krilima koje sjede na oblacima i sviraju harfe. Reći da 
je Stefanovo lice podsjetilo njegovu publiku na anđela govori više o do-
kazu Božje sile u njegovom životu nego bilo šta drugo. 

Stefan očito nije ni bespomoćan. Ispunjen je svetim Duhom, hrabro 
govoreći riječi istine koje su njegovi protivnici nemoćni opovrgnuti. Je-
dini razlog zbog kojeg je pred vijećem je taj što su njegovi protivnici 
pribjegli lažima i obmanama i vijeće je više nego spremno da osudi Isu-
sovog sledbenika. 

Ono što su članovi Sanhedrina vidjeli na Stefanovom licu sigurno 
je bio odraz slave Božje i opomena vijeću. 

Prvosveštenik traži od Stefana da se izjasni. (Djela 7:1). Ovdje je 
važno razumjeti da iako je hrišćanska zajednica imala ozbiljan prirast 
vjernika u Jerusalimu, sadržina njihove poruke je ono što većini nikako 
nije odgovaralo; oni su gubili naklonost ljudi. 

Stefan daje svoju odbranu pred Sanhedrinom. On počinje obraća-
njem gomili koja uključuje „očeve“, ili sveštenike i sudske starješine, i 
„braću“, ili druge Jevreje u publici – posebno helenističke Jevreje koji 
su ga optužili. U ovom odjeljku on pokazuje kako Božja naklonost nije 
ograničena geografijom. 

Izraelske vođe recitovale su svoju istoriju kako bi poučavale ili pod-
sjećale ljude na Božju vjernost kroz vjekove (Jošua 24:1-13; Nehemija 
9:6-15). U ovom slučaju, Stefan koristi istorijski izvještaj kako bi potvr-
dio vlastitu jevrejsku vjeru i dokazao jedno: jevrejski praotac, Abram, 
doživio je Božju slavu daleko od Judeje i stotinama godina prije nego 
što je hram izgrađen. 

Tamo gdje Stefan pominje Mesopotamiju, Postanje 11:31 kaže da 
je Abram započeo u „Uru Haldejskom“. Ur je bio grad-država na 
Eufratu blizu Persijskog zaliva. Haldejci su grupa koja se u Abramovo 
vrijeme naselila duž dvije rijeke od Persijskog zaliva do današnjeg Mo-
sula. Mesopotamija je geografsko područje duž Eufrata i Tigrisa, koje 
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se proteže od Persijskog zaliva, na sjeverozapadu do današnje Turske i 
dolje duž obale Sredozemnog mora. Mesopotamija je poznata i kao 
Plodni polumjesec. 

Abram je napustio Ur sa svojom ženom Sarom, svojim ocem Terom 
i svojim nećakom Lotom. Lot je bio sin Terinog pokojnog sina Harana 
koji je takođe bio Sarin brat. Putovali su uz Eufrat do najsjevernije tačke 
gdje su se zaustavili u gradu Haranu. Nakon što je Tera umro, Bog je 
pozvao Abrama da nastavi svoje putovanje u Hanan (Postanje 11:27 – 
12:1). 

Stefan citira Postanje 12:1 i Božji poziv Abramu da ide u zemlju 
koju će mu pokazati, da napusti Haran i krene na jug u zemlju Hanan. 
Na kraju je ova zemlja postala Izrael, ali ne još. Bog je obećao Abramu 
da će njegovi potomci posjedovati ovu zemlju iako on nije imao sina i 
nikada je neće posjedovati za svog života (Postanje 12:1-3). Ovo obeća-
nje je dato uprkos činjenici da u to vrijeme Abram nije imao potomstvo. 
Njegova žena Sara je bila neplodna. Abram je putovao kao došljak po 
tom području i kupio je zemlju za grobnicu Sari kada je umrla (Postanje 
23:1-20). Ali njegovi potomci nisu posjedovali područje koje je Bog o-
bećao sve do vremena Jošue. 

Stefanov govor možda nije sasvim korektan; čak i ako je u nekoj 
činjenici netačan, Sveto pismo samo bilježi ono što je rečeno. Ipak, ovaj 
dio Abramove priče ima koristi od dva pojašnjenja. 

Prvo, Abram nije naslijedio nikakvu zemlju, ali je posjedovao 
nešto. Nakon što mu je žena Sara umrla, Abram je kupio pećinu i polje 
za njen grob (Postanje 23:1-20). U stvari, tamo su sahranjeni i Abram i 
njegov unuk Jakov (Postanje 25:8-9; 50:12-13). Ali Abram nije naslije-
dio ovo zemljište, on ga je kupio. Tek u vrijeme Jošue Bog je dao Hanan 
Izraelcima kao njihovo nasleđe. 

Drugo, Abramovo potomstvo je naslijedilo zemlju, ali ne sve. Prije 
nego što je Sara mogla da dobije dijete, dala je svojoj sluškinji da rodi 
Abramovo dijete. Nakon što je Sara umrla, Abram je uzeo ženu po i-
menu Hetura koja je rodila šest sinova. Abram je dao baštinu Ismailovim 
i Heturinim sinovima i otpustio ih; od samog početka Bog je izabrao 
Isaka, Sarinog sina, da primi Abramove blagoslove (Postanje 17:19-21; 
25:1-6; uporedi sa Jevrejima 11:18). 



~ 90 ~ 

Ali sam Abram neće naslijediti zemlju, a njegovi potomci će biti 
porobljeni četiri stotine godina (Postanje 15:13). 

Događaji su napredovali kako je Bog obećao. Dugo nakon što su 
Abram i njegov sin Isak umrli, Abramov praunuk Josif spasio je Egipat 
od gladi koja je pogodila i Hanan. Josif je doveo svog oca i braću u 
Egipat. Međutim, nakon Josifove smrti, novi faraon je porobio njegovu 
porodicu. Četiri stotine godina kasnije, Bog je pozvao Mojsija da objavi 
strašna prokletstva Egipćanima i spasenje za Izraelce (Postanje 46:1-7; 
Izlazak 12:33-42). 

Izraelci su bili došljaci tokom svojih četiri stotine godina u Egiptu, 
ali Abram, Isak i Jakovljeve porodice su takođe bili došljaci prije nego 
što su Izraelci otišli u Egipat (Izlazak 6:4). 

Izlazak 12:40-42 tvrdi da su Izraelci bili u ropstvu 430 godina, a 
Stefan zaokružuje broj na 400, u skladu sa proroštvom.  

Na kraju tog vremena, Bog će suditi porobljivačima Njegovog na-
roda (Izlazak 7:14 – 12:32), Egipćanima, i Abramovi potomci će se vra-
titi u Hanan da bi ga obožavali. 

Bog je zaista sudio Egiptu. Kako je faraon neprestano odbijao da 
pusti Izraelce, Bog je Egipćanima zadao deset zala. Neki misle da je 
svaka pošast posebno napala „moć“ jednog ili više egipatskih bogova. 
Nakon poslednje nevolje, smrti prvorođenih, Izraelci su pobjegli i na 
kraju se vratili u Hanan. Tamo ih je Jošua vodio u bitku – oni su „nasli-
jedili“ zemlju jer se Bog borio za njih; nisu je kupili. 

I Izraelci su obožavali Boga na „ovom mjestu“ Hananu, ali u po-
četku nisu obožavali Boga u Jerusalimu. Tokom mnogih generacija, 
Izraelci su obožavali i prinosili žrtve Bogu u Šilohu, sjeverno od Jeru-
salima (Jošua 18:1). Izraelci su Jerusalim učinili svojom prijestonicom 
tek sedam i po godina nakon Davidove vladavine (2. Samuelova 5:5). 
Čak i kada je David sagradio šator za kovčeg saveza na gori hrama (2. 
Samuelova 6:17), svešteničke žrtve su se nastavile u Šilohu sve dok So-
lomon nije izgradio hram u Jerusalimu. 

Stefan priprema Jevreje na radikalno odstupanje od njihovih tradi-
cija koje je stvorio čovjek, i to se neće dobro završiti. 

Obrezivanje je bilo znak na jevrejskim muškarcima koji je trebalo 
da bude univerzalan i lični. Počelo je od Abrama i prenijeto na njegove 
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potomke. To je bio simbol odvojenosti Jevreja od svijeta (Postanje 17:9-
14). 

Stefan nastavlja izlaganje, posebno ističući Josifa i njegovo proda-
vanje u roblje od strane ljubomorne braće. Prodali su ga trgovcima rob-
ljem i rekli Jakovu da ga je ubila divlja životinja. Robovlasnici su ga 
prodali jednom plemiću u Egiptu. Uprkos Josifovom vremenu u ropstvu, 
a zatim u zatvoru u Egiptu, Bog je bio s njim, iako je napustio zemlju 
koju je Bog obećao Abramovim potomcima i živio svoj život u Egiptu. 
Bog je blagoslovio Josifa obukom, mudrošću i položajima moći i odgo-
vornosti. Bog je uzdigao svog slugu i proroka uprkos Josifovom odba-
civanju i izdaji od strane njegove braće. Josif je potvrđen kao prorok 
kroz svoje snove (Postanje 37:1-11) i njegovu Bogom danu sposobnost 
tumačenja snova drugih (Postanje 40:1 – 41:36). Josif je na kraju postao 
drugi najmoćniji čovjek u Egiptu. Dok je Jakov tugovao, Josifova braća 
nisu ni slutila da će Bog iskoristiti njihov grijeh da izbavi njih i okolne 
narode od gladi. Ovaj dio njihove priče nalazi se u Postanju 37. 

U godinama koje su uslijedile, Bog je uredio da Josif provede 
vrijeme u ropstvu i zatvoru, predvidi glad, postane drugi po komandi 
nad cijelim Egiptom i pripremi se za glad. Uprkos tome što je bio daleko 
od zemlje koju je Bog obećao Abramu, Bog je bio s Josifom. 

Još u Hananu, Josifova porodica nije osjetila nikakvo upozorenje 
na glad, a ljudima i stoci prijetila je glad (Postanje 41:37-57). Jakov čuje 
da se u Egiptu prodaje žito (Postanje 42:1-2). On nema pojma da njegov 
izgubljeni sin ima kontrolu nad tim. On čak ni ne zna da je Josif još živ. 

Izvještaj o tome kako su Izraelci došli u Egipat spada u kategoriju 
naracije. Ovaj dio priče koristi oruđe poetske pravde. Josif se od roba 
penje do najvišeg položaja. Josifova braća su gladovala dok je Josif imao 
vlast nad najvećom zalihama žita u tom području. Kada su došli u Egipat 
da kupe žito, Josif je sakrio svoj identitet i temeljno testirao svoju braću 
kako bi se uvjerio da se prema njegovom najmlađem bratu, Benjaminu, 
ponašaju ljubaznije (Postanje 42). Prilikom njihove druge posjete, kada 
su ga uvjerili da je njegov mlađi brat Benjamin bezbjedan i da su se i 
sami promijenili, otkrio se. 

Kada je Josif bio dječak, sanjao je da će mu se otac, majka i braća 
jednog dana pokloniti. U to vrijeme, Jakov je bio nepovjerljiv, ali je 
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držao proročanstvo u pozadini svog uma (Postanje 37:9-11). 
Godinama kasnije, Josifov san se ostvario. Bog je radio u njegovom 

životu tako da je bio drugi u komandi Egipta i zadužen za jedinu zna-
čajnu zalihu hrane u sedmogodišnjoj gladi. Njegov položaj značio je da 
može dovesti porodicu svog oca u Egipat gdje će imati sve što im je 
potrebno.  

Uprkos Stefanovom darovitom tkanju proroka, Mojsijevog zakona 
i hrama u zadivljujuću odbranu, mnogi ljudi dođu do ovog stiha i 
zaglave se na tvrdnji da je „sedamdeset pet osoba“ došlo u Egipat. Pro-
blem je u tome što nakon što se svi prebroje, originalni izvještaj tvrdi da 
je sedamdeset ljudi došlo u Egipat (Postanje 46:27). Riječ je o sedam-
deset duša – potomstvu Jakovljevu – koje je Josif doveo u Egipat. U 1. 
Mojsijevoj 46:26 nalazimo 66 osoba, bez žena Jakovljevih sinova, te 
pošto su Josif i Benjamin, njegovi unuci Jefrem i Manasija, kao i 5 pra-
unuka (vidi 1. Dnevnika 7:14-21) već bili u Egiptu, to je ukupno 75 čla-
nova na koje se poziva Stefan. 

Sada, pripremajući svoju priču o Mojsiju, Stefan se vraća ideji mje-
sta. Bog je obećao Abramu da će njegovi potomci naslijediti zemlju Ha-
nan. Daleko od toga, Abramov praunuk i njegovih dvanaest sinova u-
miru u Egiptu. 

Postoji određena zabuna oko geografskih lokacija koje se spominju 
u Djelima 7:16. Abram je kupio polje u Makpeli od Hetita, zapadno od 
Mrtvog mora u Hebronu, da sahrani Saru (Postanje 23). Abram i Jakov 
su kasnije sahranjeni na istom mjestu (Postanje 25:9-10; 50:12-13). Ja-
kov je kupio komad zemlje da postavi svoj šator u blizini Šekema, sje-
verno od Hebrona, otprilike na pola puta između Mrtvog i Galilejskog 
mora (Postanje 33:16-20). Ovo je mjesto gdje Jošua 24:32 kaže da je 
Josif sahranjen. 

Dakle, zašto Stefan kaže da je Abram kupio zemlju na kojoj je Josif 
sahranjen? Postoje dva moguća objašnjenja: 1. Stefan ima vrlo malo vre-
mena da objasni, pa kombinuje dva događaja i lokacije. Njegova jevrej-
ska publika znala bi na šta je mislio. 2. Abram je u početku kupio zemlju, 
u nezabilježenoj transakciji, a Jakov je ponovo potvrdio tu kupovinu kao 
što je to učinio Isak kada je povratio bunar u Ber-Šebi (Postanje 26:26-
33) koji je Abram iskopao (Postanje 21:22-31). Moguće je čak i da je 
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Abram kupio zemlju kada je tamo sagradio svoj prvi oltar Bogu (Posta-
nje 12:6-7). 

Bog izabrao Egipat kao inkubator za izraelski narod. Tri generacije 
su Izraelci živjeli kao nomadi u Hananu, posjedujući vrlo malo vlastite 
zemlje. Kada su Izraelci došli u Egipat, Josif ih je, uz dozvolu faraona, 
postavio na odvojenu teritoriju, Gošen. Egipćani su mrzjeli ovce, pa su 
na početku Izraelci ostali sami (Postanje 46:28-34). Sa dvanaest poro-
dica koje su se konačno naselile na jednom mjestu sa dovoljnim resur-
sima, klan je brzo rastao. Tako brzo da se nova egipatska administracija 
zabrinula. Josif i faraon kojem je služio su umrli, a novi faraon je vidio 
Izraelce samo kao prijetnju, a ne kao porodicu čovjeka koji je spasio 
Egipat od gladi (Izlazak 1:6-10). 

Bog je iskoristio četiri stotine godina prorečenog ropstva u Egiptu 
(Postanje 15:13) da izgradi stanovništvo svog naroda. Čak i kada je fa-
raon zahtijevao da sve bebe izraelske dječake ili pobiju njihove babice 
ili da ih bace u rijeku Nil (Izlazak 1:15-22) – Bog je spasio svog izabra-
nog vođu, Mojsija (Izlazak 2:1-10). Faraon je naredio babicama da ubiju 
sve novorođene dječake. Kada su tvrdile da se jevrejske žene porode 
prije nego što one stignu tamo, faraon je naredio Egipćanima da bace 
jevrejske dječake u Nil (Izlazak 1:8-22). Ovo bi bila Mojsijeva sudbina, 
ali Bog je naveo njegove roditelje da ga prvo sakriju tri mjeseca, a zatim 
ga stave u rijeku u vodonepropusnu korpu od trske. Pronašla ga je fara-
onova kći i odgojila kao svog (Izlazak 2:1-10). U njenom domaćinstvu, 
Mojsije je bio obrazovan kao najbolji Egipćani. 

Mojsije je naravno znao da je Jevrej i u dobi od 40 godina posjetio 
je svoju braću Izraelce. Ljudi iz kojih je došao Mojsije su „djeca Izra-
ela“, ne zato što su došli iz naroda Izraela, koji nije postojao u Josifovo 
ili Mojsijevo vrijeme, već zato što se njihov jedinstveni zajednički patri-
jarh zvao Izrael. 

Jakov je svojevremeno napustio svoju domovinu da nađe ženu u 
porodici svoje majke (Postanje 28:1-5). Na povratku, dvadeset godina 
kasnije sa svojim ženama i djecom, bukvalno se borio sa jednim „čovje-
kom“ – vjerovatno pre-inkarniranim Hristom. On mu je rekao: „Više se 
nećeš zvati Jakov, već Izrael, jer si istrajao s Bogom i s ljudima i odolio 
si.“ (Postanje 32:28) U ostatku Biblije, Jakov se ponekad spominje kao 
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„Jakov“, a ponekad kao „Izrael“. 
Vraćajući se Mojsiju, kao odrasla osoba u faraonovoj palati, on je 

možda u potpunosti shvatio brutalnost onoga što se događalo sa Jevre-
jima, a možda i nije, jer su Izraelci živjeli u odvojenom području, Go-
šenu (Postanje 45:10; Izlazak 8:20-22). 

Kada je imao četrdeset godina, Mojsije je otišao da posjeti svoj na-
rod i vidio kako Egipćanin tuče jednog Izraelca. Mojsije se odmah iden-
tifikovao sa žrtvom. Misleći da su sami, ubio je Egipćanina, a zatim za-
kopao tijelo u pijesak (Izlazak 2:11-12). 

Mojsije je znao da je to pogrešno, i to ne samo zato što bi zakon dao 
prednost slobodnom Egipćaninu u odnosu na stranog roba. Zabrana u-
bistva je jedan od najstarijih zakona od stvaranja (Postanje 9:6). Imao je 
izvjesno razumijevanje da ga je Bog izabrao da spase narod (Djela 7:25), 
ali nije čekao Božji trenutak. Mojsije je želio spasiti Izraelce, ali je po-
kušao to učiniti svojom vlastitom silom (Zaharija 4:6). Takođe je poku-
šao da to uradi četrdeset godina prije nego što je četiri stotine godina 
ropstva završeno (Postanje 15:13). Ubistvo Egipćanina mu svakako nije 
donijelo ni naklonost sunarodnika (Izlazak 2:12-14). Izraelci nisu poš-
tovali Mojsija. Uzalud je pokušavao pomiriti dva zavađena Jevrejina 
koji su odbacili njegov autoritet i zajedljivo mu prebacivali zbog ubis-
tva. Mojsije je ubio nasilnog Egipćanina. Umjesto da budu zahvalni, 
izraelski robovi su ga odbacili. Ova optužba protiv Mojsija je posebno 
ironična. Mojsije je proveo četrdeset godina odgajan kao egipatski slu-
žbenik. Vjerovatno je izgledao kao „plemić“ ili princ. 

Izraelci su bili u pravu što su se distancirali od njega; čim je faraon 
saznao šta je Mojsije učinio, pokušao je da ga ubije (Izlazak 2:11-15). 

Dokazi sugerišu da zavađeni Izraelci nisu odbacili Mojsija zato što 
je ubio njihovog tlačitelja. Odbili su Mojsija jer nisu vjerovali da je on 
u poziciji da im pruži ono što žele. Mojsije je pobjegao nakon ove svađe 
i vratio se nakon četrdeset godina sa čudesnim dokazom od Boga da će 
spasiti svoj narod. Ali čak i nakon što ih je Mojsije izveo iz Egipta i 
faraonovog ugnjetavanja, pa čak i uz višestruka čuda zaštite i opskrbe 
od Boga, narod je odbacio Mojsija, insistirajući da im je bolje u ropstvu 
u Egiptu s porilukom i narom nego da putuju kroz pustinju u mjesto 
puno mlijeka i meda gdje bi mogli biti slobodni (Brojevi 14; 20:3-13). 
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Pobuna protiv Mojsijevog autoriteta bilo je u više navrata. 
Mojsije je pobjegao u Madijan, gdje je upoznao i oženio Seforu i 

imao dva sina, Geršoma i Elijezera (Izlazak 2:15-22; 18:3-4; Djela 7:23-
28). 

Madijan je regija koja se nalazi na Arapskom poluostrvu na ušću 
gdje se zaliv Akaba uliva u Crveno more. Naselili su ga potomci Madi-
jana, sina Abramovog i njegove druge žene Heture (Postanje 25:1-4). 
Mojsijev tast je bio Jitro koji je opisan kao „sveštenik madijanski“ (Izla-
zak 2:16). Jitro se takođe zove „Reuel“, što znači „Božji prijatelj“, tako 
da je moguće da je Madijanac nastavio da obožava Boga kako ga je učio 
njegov otac Abram. 

Mojsiju je očito bila potrebna obuka poniznosti četrdeset godina. 
On je morao da sazri kao vođa kakvog Bog želi. Sada, Stefan podsjeća 
svoju publiku na natprirodni događaj koji je pratio Božji poziv. Dok je 
čuvao ovce svog tasta, Mojsije je naišao na anđela Gospodnjeg u pla-
menu koji je zahvatio grm, a da ga nije spalio. Stefanovi tužitelji znaju 
ovu priču, da je Mojsije drhtao od straha pred vatrom i da je dao neko-
liko izgovora zašto nije sposoban da služi Bogu. Sve ovo ukazuje na 
nešto čega su Mojsije i Stefan bili dobro svjesni, ali je izgledalo da su 
Jevreji zaboravili: nije Mojsije taj koji je dostojan obožavanja, već Bog 
koji mu govori (Izlazak 3:1-2). Stefan pokazuje zašto je Mojsije postao 
dostojan poštovanja: jer ga je Bog izabrao da bude. Taj Božji glas daje 
Mojsiju autoritet. On prepričava dalje taj susret. Bog je odredio da je 
vrijeme da Mojsije oslobodi svoj narod iz ropstva i odvede ga u zemlju 
koju je Bog obećao Abramu (Izlazak 2:23-25). Samopouzdanje koje je 
Mojsije imao kada je prvi put došao u pomoć svom narodu je slomljeno. 
Davao je izgovor za izgovorom zašto nije dostojan. Bog je dao ohrabre-
nje, znakove i na kraju ljutito ustupak prije nego što je Mojsije pristao 
da se pokrene. 

Izraelci nisu imali više povjerenja u Mojsija od njega samog. Pro-
veli su sledećih četrdeset godina buneći se protiv njegovih smjernica. 
Božji znakovi su imali malo uticaja na njihov stav. Ovo se nastavilo na-
kon Mojsija. 

Međutim, Stefan ističe da je Mojsije zaista bio zvanični vladar, 
predstavnik Božji. Više od toga, Bog ga je izabrao da bude otkupitelj 
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Izraelaca, da ih spasi (Djela 7:35). 
Bog ga je poslao da izbavi Izraelce iz ropstva u Egiptu. Bog ga je 

koristio da pošalje deset pošasti na Egipat dok faraon nije pristao da ih 
pusti (Izlazak 7-12). Po Božjem nalogu, Mojsije je podigao svoj štap, a 
Crveno more se razdvojilo, puštajući Izraelce da pobjegnu, a egipatsku 
vojsku da se udavi (Izlazak 14). Četrdeset godina Mojsije je nastavio 
činiti čuda Božjom snagom, uključujući opskrbu vode i hrane u neplod-
noj pustinji (Izlazak 15:22-27; 16; 17:1-7). 

Međutim, naracija otkriva i nešto iskosa. Kada je Josif rekao svojoj 
braći da je sanjao da će zavladati njima, prodali su ga u ropstvo (Djela 
7:9). Kada je Mojsije prvi put pokušao da povede svoj narod, morao je 
da pobjegne u drugu zemlju (Djela 7:29). Kada je Isus prvi put došao 
Jevrejima, u stvari, nedjelju dana nakon što su ga najavili kao kralja, oni 
su ga ubili (Djela 7:52). Kada su se Josifova braća ponovo susrela s njim, 
on je bio u mogućnosti da se pobrine za njih (Djela 7:11-14). Kada se 
Mojsije vratio u Egipat, uspio je odvesti Izraelce u slobodu. Kada se Isus 
vrati, on će spasiti sve one koji ga slijede (Jevrejima 9:28). 

Istina je da je Bog izabrao Mojsija, a Mojsije je postao jedan od 
najvećih Jevreja u istoriji. Ali to je zbog Božijeg djela, a ne Mojsijevog. 
I svako ko poštuje Mojsija više od Boga, promašuje poentu Mojsijevog 
života. 

„To je onaj Mojsije koji je rekao Izraelovim sinovima: ‘Gospod naš 
Bog će vam podići proroka između vaše braće kao što sam ja, njega ćete 
slušati.’“ (Djela 7:37) 

Mojsije je prorekao da će im Bog poslati proroka poput njega, kon-
kretno, onog koji će stajati između njih i strašne Božje svetosti (Ponov-
ljeni zakon 18:15-18). Ovo se shvata kao mesijansko proročanstvo, što 
znači da je Poslanik o kome je Mojsije govorio Mesija. 

Ubrzo nakon što je Mojsije izveo Izraelce iz Egipta, oni su se ulo-
gorili oko planine Sinaj (Izlazak 19). Mojsije se popeo na planinu i pro-
veo četrdeset dana s Bogom, primivši Zakon koji će uzeti Mojsijevo 
ime. 

Kada su Izraelci prvi put došli na goru Sinaj, Mojsije i Aron su se 
popeli na planinu dok su ljudi stajali u podnožju. Iako su se ljudi posve-
tili, nisu mogli pristupiti gori. Ali oni su bili svjedoci „gromova i munja 
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i gustog oblaka koji je pokrio goru i veoma glasnog zvuka roga, tako da 
je cio narod koji je bio u logoru zadrhtao“ (Izlazak 19:16). Ovi „očevi“ 
Stefanove publike insistirali su da će slušati Mojsija, ali nisu željeli da 
direktno čuju od Boga (Izlazak 20:18-19). 

Izlazak ne spominje „anđela“ na gori Sinaj, već kaže da je Gospod 
direktno razgovarao s Mojsijom. U Starom savezu, kada se u tekstu spo-
minje „anđeo Gospodnji“, „anđeo“ je zapravo Sin Božji kao Zapovjed-
nik anđela koji ima ingerencije da govori i djeluje u ime Gospodnje. 
Moguće da je i Stefan na to mislio. U svakom slučaju, prisustvo samog 
Boga prilikom davanja Dekaloga je ono što snažno sugeriše cijeli taj 
događaj. Bog je govorio riječi Dekaloga, a Izlazak 24:10-11 potvrđuje 
da su Mojsije, Aron, Nadav i Abihu vidjeli vizuelni prikaz slave ili obli-
čje Boga Izraelovog. Zakon na kamenim pločama Mojsiju je najvjero-
vatnije predao Sin Božji (Izlazak 24:12; 31:18; 34:1, 28). 

Stefan zatim daje izvještaj o četrdeset dana kada se Mojsije popeo 
na goru Sinaj da primi Zakon od Boga, dok su Izraelci ispod pritiskali 
Arona da napravi zlatno tele za obožavanje. Nisu imali strpljenja da če-
kaju četrdeset dana da se Mojsije vrati. Izgleda da su se Izraelci „okre-
nuli Egiptu“ obožavajući egipatskog boga Apisa, koji je bio povezan sa 
plodnošću. Apis je imao oblik bika sa solarnim diskom i zmijama 
između rogova. Bog bik nije bio jedinstven za Egipat. Moloh, hananski 
bog, uzeo je oblik bika; stari Akađani su imali Gugalanu, „Nebeskog 
bika“; pa čak i danas, krovovi u Peruu često imaju male statue bikova sa 
obje strane hrišćanskog krsta. 

Paradoksalno je da dok su u podnožju planine Izraelci slavili idole 
(Izlazak 32:4), Gospod je Mojsiju davao uputstva o tome kako da sa-
gradi šator, pribor za bogosluženje i svete predmete za sveštenike koji 
će voditi bogosluženje (Izlazak 25-31). 

Generacijama kasnije, Jevreji ne obožavaju paganske bogove. Oni 
ne prave idole živih bića i tvrde da ih poštuju (Rimljanima 1:21-23). 
Umjesto toga, oni efektivno obožavaju Zakon, čovjeka koji im je dao 
Zakon i hram. Kao što su se Izraelci osvrnuli na svoju prošlost u Egiptu 
tražeći nešto za obožavanje, tako se Jevreji osvrću na zlatni ideal obo-
žavanja u hramu. Obje grupe propustile su da ih Bog poziva na više: na 
obnovljen odnos s Njim i veću vjeru koja će dovesti do prave spoznaje. 
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Tvrdnja u 42. stihu je pomalo zbunjujuća. „Nebeska vojska“ znači 
tuđi bogovi. Nakon izvještaja sa zlatnim teletom, sledeće veliko idolo-
poklonstvo koje se spominje je obožavanje Bala u Feoru, nedugo prije 
nego što su Izraelci trebali ući u Obećanu zemlju (Brojevi 25). Stihovi 
42 i 43 su citat iz Amosa 5:25-27. Djela 7:42 i Amos 5:25 su retorička 
pitanja koja očekuju negativan odgovor, ali su pitanje i odgovor vjero-
vatno hiperbola. Poenta nije u tome da se nijedan Izraelac, nikada, ni na 
koji način nije žrtvovao Bogu tokom četrdeset godina. Umjesto toga, 
radi se o tome da su žrtve bile od zanemarljive važnosti u poređenju s 
Božjim očekivanjem da se neće prinositi žrtve lažnim bogovima. U jed-
nom od svojih poslednjih obraćanja Izraelcima, Mojsije im je rekao da 
će idolopoklonstvo dovesti do izgnanstva gdje će imati malo izbora osim 
da obožavaju tuđe bogove. 

Amos koristi „Sukot“ za „Moloha“. Sikut je bio mesopotamski bog. 
Meleh je akadski za „kralj“; većina modernih čitalaca Biblije je bolje 
upoznata sa hananskim „Molohom“. Gdje je Stefan koristio „Remfan“, 
Amos je koristio „Kijun“. Čini se da je Kijun aramejski za akadskog 
boga Kajamanua i asirskog Ka-ai-va-nua, koji je bio povezan s rimskim 
bogom Saturnom. Lažni bogovi su putovali i mijenjali imena, često po-
čevši na akadskom i mijenjajući se kako su išli na zapad u Hanan, Egi-
pat, Grčku i Rim; na primjer, akadska Ištar postala je vavilonska Aštoret 
i grčka Afrodita. Stefan samo koristi poznatije izraze za lažne bogove. 

„Šator svjedočanstva“, ili tabernakul, napravljen po uzoru koji je 
Gospod pokazao Mojsiju, bio je veliki prenosivi šator u dvorištu u ko-
jem su bili smješteni manji bogoslužbeni predmeti, kao što su svijećnjak, 
sto sa izloženim hljebovima, oltar za kađenje, kao i kovčeg saveza. 
Ispred šatora je bio oltar gdje su Izraelci prinosili svoje žrtve. 

Četrdeset godina kasnije, kada je Jošua poveo Izraelce u Obećanu 
zemlju, tabernakul je pošao s njima. Nakon toga, čini se da je tabernakul 
podignut u Šekemu (Jošua 8:30-35; 24:1-31), a zatim vjerovatno u Gil-
galu. Za vrijeme sudija, postavljen je u Šilohu (Sudije 21:19; 1. Samue-
lova 1:3, 21) i tu je ostao sve dok David nije sagradio šator za kovčeg u 
Jerusalimu. David je pitao Boga može li umjesto toga sagraditi trajni 
hram; Bog mu je rekao da je vodio previše ratova, ali njegov sin je mo-
gao sagraditi hram (2. Samuelova 7:1-17; 1. Dnevnika 28:1-8). Hram je 
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izgrađen tek više od četiri stotine godina nakon što je Bog dao Mojsiju 
planove za tabernakul. 

Jevreji su bili ponosni na svoj hram i vrlo zaštitnički nastrojeni. Ono 
što su zaboravili bilo je nešto što je Solomon rekao prilikom izgradnje 
prvog hrama: „Ali da li će Bog zaista prebivati na zemlji? Gle, ni nebesa 
ni nebo nad nebesima ne mogu te obuhvatiti, a kamoli ovaj dom koji 
sam sagradio!“ (1. Kraljevima 8:27). 

Djela apostolska 7:49-50 su citat iz Isaije 66:1 i prvog reda stiha 2. 
Stefan ističe da je Bog stvorio kamen, bronzu, platno, zlato i drvo od 
kojih je napravljen hram. Hram je svet samo ako Bog prebiva u njemu. 
Pavle će koristiti isti argument s atinskim filozofima (Djela 17:24-25). 

U stvari, Bog je stvorio sve što Stefanovi optuživači „brane“. On je 
stvorio Mojsija i pozvao ga da vodi svoj narod (Izlazak 2-4). On je 
napravio Zakon i dao ga Mojsiju. I Njegovo prisustvo, a ne kamen, zlato 
i platno, čini hram mjestom bogosluženja. 

Stefan će završiti svoju odbranu podsjećajući svoje tužitelje koliko 
su njihovi preci podbacili u poniznosti i skrušenosti. On ulazi dalje u 
svoj argument, pokazujući da su jevrejske vođe koji tvrde da podržavaju 
svetost Zakona potomci onih koji su odbacili Božje glasnike. Stefan na-
pada njihovo licemjerje. Oni mogu biti fizički obrezani, ali ni njihova 
srca ni uši nisu usklađeni s Bogom. Umjesto da slijede Božje vođstvo u 
svojim srcima kroz Duha svetoga, oni mu se aktivno opiru (Jovan 16:8). 
Zatim Stefan izjavljuje najveću ironiju od svih. Ti isti preci, čije nasleđe 
tvrde da poštuju, progonili su proroke koje im je Bog poslao da vrate 
svoja srca Njemu. 

Ne samo to, oni su se zapravo urotili da Isusa razapnu; oni su „izdali 
i ubili“ Mesiju, Pravednog. 

Stefan je pokazao kako su Jevreji bili Božji narod bez nacije ili 
hrama. Sada počinje da pokazuje kako je njihovo odbacivanje Božjih 
proroka bilo odbacivanje Mesije. Stefan želi da Jevreji shvate da je Isus 
ispunjenje Božjeg obećanja (Djela 7:52). Isus stoji između Boga i 
Božjeg naroda, dajući nam Božje riječi i štiteći nas od Božje svetosti. 
Ali baš kao što su Izraelci odbacili Mojsijevo uputstvo (Djela 7:39-41) 
i ubili proroke (Djela 7:52), oni su takođe ubili i proroka kojeg je Mojsije 
obećao da će zauzeti njegovo mjesto. Sanhedrinu je poznat ovaj način 
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razmišljanja. Petar je već vezao Isusa za Mojsijevo proročanstvo u svoju 
odbranu (Djela 3:22-26). 

Dakle, Stefan razumije poštovanje hrama od strane svojih tužitelja. 
On cijeni hram i još uvijek se identifikuje kao Jevrej. On nikada ne bi 
hulio na hram, kao što su tvrdili njegovi tužitelji. Stefan zapravo odba-
cuje idolopoklonstvo svojih tužitelja prema hramu. On potpunije razu-
mije da je slijeđenje Boga više vezano za odnos i vjeru nego mjesto. 

Hram u Jerusalimu postao je odlučujući amblem ujedinjenog jevrej-
skog naroda. Radovali su se kada je sagrađen (1. Kraljevima 8:62-66), 
duboko tugovali kada su ga Vavilonjani uništili (Jeremija 52:17-23), i 
naporno radili da ga ponovo sagrade (Ezra 3). Prisustvo hrama, čak i bez 
kovčega saveza, predstavljalo je činjenicu da je Bog i dalje blagosiljao 
svoj narod, čak i kroz rimsku okupaciju. 

Govoriti protiv hrama, za šta se optužuje Stefan, znači poricati po-
seban i sveti odnos Jevreja sa Bogom. 

Na kraju Stefan optužuje svoje tužitelje i Sanhedrin da su odbacili 
sam Zakon koji im je Bog dao. 

Članovi Sanhedrina bili su bijesni i „škrgutali“ zubima, što je znak 
neposrednog napada (Jov 16:9; Psalam 35:16; 37:12; 112:10). 

A on je, pun Duha svetog, upro pogled u nebo i ugledao Božju slavu 
i Isusa kako stoji s desne strane Bogu, pa rekao: „Evo, vidim otvorena 
nebesa i Sina čovečijeg kako stoji s desne strane Bogu.“ (Djela 7:55-
56) 

Stefan, pun Duha svetoga, ima božansku viziju slave Božje i Isusa 
kako stoji s desne strane Bogu. To je potvrda njegove vjere koja ga pri-
prema za smrt. Sam Isus stoji i kao da odaje počast svom svjedoku. „Sin 
čovječji“ daje Stefanu do znanja da je tu za njega. 

Stefanov opis pečati njegovu sudbinu kao što je Isus imao svoju. 
Sanhedrin ne može udovoljiti takvom javnom priznanju da je Isus prvi 
autoritet do Boga. 

Stefanovi optuživači sada zapušavaju uši. Izraz se takođe koristi u 
Zahariji 7:11. To doslovno znači „učinili su im uši preteške da bi čuli“. 
U Zahariji 7, Bog optužuje Jevreje da namjerno ignorišu djelove Zakona 
koji imaju za cilj zaštitu ranjivih. Ali Bog takođe kaže: „Svoje srce uči-
nili su tvrdim kao kamen korund, da ne bi poslušali zakon i riječi koje 
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im je Gospod nad vojskama svojim Duhom slao preko ranijih proroka.“ 
(Zaharija 7:12) Bog odgovara na takav otpor dopuštajući mu da se 
nastavi: „Učini da srce tog naroda bude neprijemčivo, da im uši budu 
neosjetljive, zatvori im oči, da očima ne vide i ušima ne čuju, da srcem 
ne razumiju i da se ne obrate i ne ozdrave.“ (Isaija 6:10) 

Oni izvode Stefana u bijesu izvan grada i kamenuju ga. To nije u 
skladu sa njihovim ovlašćenjima ali njegovi tužitelji su bijesni van ra-
zuma. Ne samo da je uspješno pokazao da su Jevreji Božji narod bez 
Zakona ili hrama, već je tvrdio da vidi Isusa kako stoji s desne strane 
Bogu (Djela 7:57). Ako Stefan govori lažno, ovo je najgrublje moguće 
bogohuljenje: reći da čovjek dijeli Božju slavu. I pošto su odbacili Ste-
fanovu poruku jevanđelja, optuženi ne mogu prihvatiti da Stefan možda 
govori istinu. 

Iako je njihovo pogubljenje Stefana protivno rimskom zakonu, iako 
Stefan nije zvanično osuđen, i iako su optužbe lažne, rulja barem izvodi 
pogubljenje po Mojsijevom zakonu. Prema Levitskom zakoniku 24:10-
23, ako neko huli na Boga treba ga izvesti van grada i svjedoci ga ka-
menovati. 

Jedan mladić po imenu Saul svjedoči ovom događaju koji će izvje-
sno imati veliki uticaj na njega. Kasnije će postati najveći hrišćanski mi-
sionar – apostol Pavle. 

Gomila baca kamenje dok osuđenik ne umre. Stefan u agoniji izgo-
vara poslednje riječi: „Gospode Isuse, primi moj duh.“ Koliko god da su 
njegove okolnosti bolne, on ima punu sigurnost da ga Isus čeka. On se 
ne boji smrti, jer zna kuda ide (Matej 10:28). 

Zatim je kleknuo i iz sveg glasa povikao: „Gospode, ne uzmi im ovo 
za grijeh!“ Kad je to rekao, izdahnuo je. (Djela 7:60) 

Dok je Stefan kamenovan, on parafrazira Isusove riječi sa krsta 
(Luka 23:46). Dok je Isus visio na krstu, molio se: „Oče, oprosti im, jer 
ne znaju šta čine“ (Luka 23:34). Dok Stefan umire, on ponavlja isti osje-
ćaj. Stefan umire bez osjećaja zle volje, bez obzira na efekat koji su te 
riječi mogle ostaviti na njegove ubice. Makar na jednog prisutnog imaće 
efekta. 

U Novom savezu, „zaspati“ je eufemizam za umiranje (Matej 9:24; 
Djela 13:36; 2. Petrova 3:4). To odražava činjenicu da za vjernika smrt 
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nije trajna. Ponovo ćemo ustati, primiti nova tijela i živjeti vječno s Bo-
gom (1. Korinćanima 15:1-58; 1. Solunjanima 4:13-18). 

Stefanova mučenička smrt je prekretnica za mladu hrišćansku za-
jednicu. Tada se pokreće surovo progonstvo. Vjerski i politički establi-
šment je konačno i neopozivo odbacio poruku jevanđelja. Time se navr-
šilo 70 proročkih sedmica tj. 490 doslovnih godina perioda milosti za 
Izrael kao naciju iz Danila 9:24-27. Nisu se pokajali, odbacili su Mesiju 
i ubili ga. Na kraju su potpuno odbacili i poruku života – jevanđelje Isusa 
Hrista. Judaizam gubi svoj status, ali Jevreji kao pojedinci uvijek mogu 
da odgovore na ponudu spasonosne blagodati u Hristu, kao i pripadnici 
svih ostalih naroda svijeta (Galatima 3:27-29). 
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8. Progonstvo i rasijanje hrišćana po Judeji 
i Samariji – Filipov rad 

 
 
Stefan, đakon koji slijedi Hrista, postao je prvi hrišćanski mučenik. 

Tokom njegovog ubistva, rulja je položila svoje ogrtače pred noge mla-
dog fariseja po imenu Saul (Djela 7:57-60). Luka se trudi da naglasi da 
Saul odobrava Stefanovu smrt (Djela 26:10). Saul je čovjek kojeg ćemo 
upoznati kao apostola Pavla (Djela 13:9). 

Stefanovo ubistvo podstiče veliko progonstvo zajednice u Jerusa-
limu (Djela 8:1). Svi osim apostola su se rasijali po judejskim i samarij-
skim oblastima. 

U međuvremenu, Stefanovi prijatelji tuguju. Ljudima koji su umrli 
smrtnom kaznom prema tradicionalnom jevrejskom zakonu bilo je doz-
voljeno da budu sahranjeni, ali ne i javno oplakivani. Ne misle svi da je 
Stefanova smrt bila pravedna. 

Nakon ubistva đakona Stefana, Saul se osjeća slobodnim da pro-
goni ostale Isusove sledbenike u Jerusalimu. Ulazi u kuće u kojima zna 
da su Isusovi sledbenici i tuče ih, pokušavajući ih natjerati da hule na 
Isusa. Kada Sanhedrin glasa o tome kako treba kazniti Isusove sledbe-
nike, Saul insistira da ih treba pogubiti (Djela 22:19; 26:10-11). 

U strahu, Isusovi sledbenici bježe iz Jerusalima, ali nose jevanđelje 
sa sobom. Isusov nalog u Djelima 1:8, da će njegovi sledbenici odneti 
njegovu priču u Judeju, Samariju i na krajeve zemlje, se ostvaruje. 

Nejasno je ko ostaje u Jerusalimu. Apostoli su još uvijek tamo, ali 
je nejasno na koga se odnosi „svi“ iz Djela 8:1. Moguća tumačenja su 
da se „svi“ odnosi na svu Stefanovu grupu – moguće đakone iz Djela 
6:1-6 u koje je uključen i Filip. Druga teorija je da su helenistički jevrej-
ski hrišćani primili najveći teret gnjeva helenističkih oslobođenika i he-
lenističkog Saula (Djela 6:9; 9:11). Ili bi to moglo značiti da je svaki 
Isusov sledbenik koji je mogao pobjeći iz Jerusalima to učinio osim a-
postola. 

Stefanovo suđenje i smrt bili su katalizator za bijeg iz Jerusalima, 
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ali njegova poruka na samrti pruža nadu i sigurnost. U Djelima 7:2-16, 
on je dokazao da Bog radi za svoj narod bez hrama. Isus je ovo obećao 
u Jovanu 4:21-24. Zajednici nije potreban hram da bi služili Gospodu. 
Kasnije će Pavle objasniti da Bog često koristi progon kako bi osigurao 
da poruka oprosta kroz Isusovu žrtvu stigne do onih kojima je potrebna 
(Kološanima 1:24-25). 

Filip je Isusov sledbenik i đakon u zajednici (Djela 6:1-5). Prvo 
Stefan (Djela 6:8-10), a sada Filip su sami po sebi „unaprijeđeni“ u uči-
telje. Filip je nazvan „evanđelistom“ zbog njegovog propovijedanja u 
Samariji, Judeji (Djela 8:26), i uz obalu Sredozemnog mora od Azota, 
koji se takođe naziva Ašdod, u Gazi do Cezareje (Djela 8:40). 

Filip se nalazi u Samariji. Sada može reći Samarićanima da je došlo 
vrijeme koje je Isus prorekao (Jovan 4:23-24). Oni su slobodni da obo-
žavaju Boga, kroz Hrista, tamo gdje jesu. Uprkos stotinama godina kul-
turne razdvojenosti sa Njegovim izabranim narodom, Bog je obezbije-
dio način da se pomirimo sa Njim. Oni ne zavise od dobre volje Jevreja 
da imaju odnos sa Onim koga su napustili. 

Duhom svetim Filip čini čuda koja posebno podržavaju njegove 
tvrdnje da je Božji glasnik (Djela 8:7). Znakovi poput iscjeljivanja i 
istjerivanja demona postali su uobičajeni među vođama nove zajednice 
(Djela 5:12-16). Mnoštvo „jednodušno“ i pažljivo prati šta Filip govori. 

Izvještaj kaže da demoni viču kada napuste osobu (vidi Marko 1:26; 
9:26). Možda iz bijesa jer nemaju drugog izbora osim da se pokore i 
napuste svoj plijen. Filip takođe slijedi Isusov primjer iscjeljivanja pa-
ralizovanih (Matej 8:6-13; Luka 5:18-25) i hromih (Matej 15:30-31; 
21:14). 

Filip, Jevrej sa grčkom kulturom došao je ovim ljudima, objašnja-
vajući da je Isus Mesija za Samarićane kao i za Jevreje. Oni su svakako 
zahvalni za iscjeliteljske moći koje Filip tako obilno koristi, ali su u ve-
likoj radosti jer su ponovo pozvani da obožavaju Boga. 

U njemu [gradu] je bio jedan čovjek koji se zvao Simon, koji se 
ranije bavio magijom i izazivao divljenje samarijskog naroda, tvrdeći 
za sebe da je nešto veliko. I svi, od najmanjeg do najvećeg, slušali su ga 
pažljivo i govorili: „Ovaj čovjek je Božja sila, sila velika.“ Pristajali su 
uz njega jer je već duže vrijeme izazivao njihovo divljenje svojim 



~ 105 ~ 

magijskim umjećem. (Djela 8:9-11) 
Simon je čudotvorac u gradu Samariji. Nije nam rečeno ko je Simon 

– da li je Jevrejin, Samarićanin ili neka druga nacionalnost. Ova osoba 
ne samo da govori ili vjeruje pogrešne stvari, već aktivno sugeriše dru-
gim ljudima da bi ga trebali vidjeti kao „velikog“. On poznaje magiju. 
Znamo da su neki neznabošci toliko zaintrigirani jevrejskom kulturom 
da su šarlatani i okultisti ponekad varali ljude, tvrdeći da su od Boga, ali 
koristeći moć iz demonskog izvora. Samarićanski narod nije imao pri-
liku da istinski obožava Boga od vremena Solomonovog sina (1. Kralje-
vima 12), pa bi moglo biti razumljivo da ne prepoznaju da je Simon pri-
mio svoju moć od demona. To je bio sličan slučaj sa Bar-Isusom, takođe 
poznatim kao Elima, koga će Pavle i Barnaba sresti na Kipru (Djela 
13:4-12) i vjerovatno sa Skevinim sinovima u Korintu (Djela 19:11-16). 
Takva prevara nije bila nova praksa, čak je vidimo u vrijeme sudija kada 
je čovjek po imenu Mihej uvjerio levita da bude njegov lični sveštenik 
(Sudije 17). 

Uprkos onome u šta naturalisti možda žele da vjerujemo, natpri-
rodne moći postoje. Važno je zapamtiti da sva natprirodna moć dolazi 
iz jednog od dva izvora: Boga ili demona. Ne postoji takva stvar kao što 
je „bijela“ magija; svaka natprirodna sposobnost ili događaj koji nije od 
Boga je zlo. 

Ljudi će obično biti fascinirani natprirodnim manifestacijama i lako 
zavedeni ukoliko nisu upoznati sa biblijskom religijom i Bogom. Samo 
uz pomoć Svetog pisma možemo imati ispravno znanje da prepoznamo 
i napravimo razliku između obmanjivačkih aktivnosti palih anđela i 
Božje sile. U suštini, ljudski posrednici okultnih manifestacija čine to za 
sopstvenu slavu i iz koristoljublja, slično kao Simon Mag iz Samarije. 
Oni ne zastupaju biblijske doktrine i etiku, ali s druge strane mogu biti 
privrženi tradiciji, formalnoj crkvi, narodnim vjerovanjima i običajima, 
itd. 

Prirodno nas privlače šarmantni ljudi za koje se čini da imaju spo-
sobnosti koje nam nedostaju. Ovo se može odnositi na političare, spor-
tiste, zabavljače, pa čak i naučnike i doktore. Često ignorišemo stvari 
poput moralnog karaktera osobe, koliko zahtijevaju od nas ili da li je ono 
što rade korisno ili štetno. Sviđa nam se performans i neka privremena 
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„korist“ koju bi mogli izvući. 
Samarićani se ne razlikuju. Na sreću, Isusov sledbenik Filip došao 

je u Samariju i više je nego voljan pričati o Isusu. Narod odmah reaguje. 
Simonov primjer dokazuje da, iako je teško prevariti prevaranta, možete 
ga osuditi istinom. 

Samarićani reaguju na Filipove propovijedi (Djela 8:12). Kada 
Biblija govori o Božjem ili Isusovom imenu, to ne misli na slova i gla-
sove koji čine njihov identifikator. To znači njegov identitet, karakter i 
reputaciju. Ime Isusovo uključuje činjenice da je on Sin Božji, a opet 
potpuno čovjek, da je posrednički umro za naše grijehe i uskrsnuo trećeg 
dana, i da ako se neko uzda u njegovu žrtvu za oproštenje svojih grijeha, 
grijesi će im biti oprošteni i oni će se pomiriti sa Bogom. Uloga krštenja 
ovdje je posebno informativna. Prvo, Samarićani vjeruju u Isusa i odmah 
se krste. U ovoj kulturi, krštenje je način javnog poistovjećivanja s po-
rukom onog koji krštava; ovo se često postiže u isto vrijeme kada osoba 
prvo odluči da vjeruje (vidi Djela apostolska 8:35-39). 

Sada su u gradu dva čovjeka sa natprirodnim sposobnostima. Raz-
lika je u tome što su Filipova čuda znaci. Oni posebno ukazuju na to da 
je njegova moć od Boga, a ne od demona – jedinog drugog izvora nat-
prirodne moći. Filipova demonstracija je tako ubjedljiva, čak i Simon 
vjeruje (Djela 8:13). Ali u šta on vjeruje? Jakov objašnjava da postoji 
razlika između „vjerovanja“ i vjere koja vodi do spasenja (Jakov 2:19). 
Iako je Simon kršten sa ostalima, iako prati Filipa, njegov pristup Bogu, 
duhovnost i (ne)poslušnost (Djela 8:18-19) ukazuju na to da nema istin-
ski spasonosnu vjeru. Simon je samo fasciniran novim performansom za 
koji negdje shvata da ima veću silu od one koja se ispoljavala preko 
njega. Vrlo je moguće da se Simon služio i magijskim trikovima. 

Ovdje Simon ulazi u zajednicu novokrštenih vjernika kao tempi-
rana bomba. Zato će biti neophodno njegovo raskrinkavanje. 

Apostoli su čuli da je Samarija primila Božju riječ. Ovdje, prije 
nego što su novosavezne knjige bile široko rasprostranjene, „Božja 
riječ“ još nema značenje Svetog pisma. To znači potpunu poruku koju 
Bog daje čovječanstvu. Ovo uključuje da je Isus Sin Božji, da je on Spa-
sitelj, da je uskrsnuo iz mrtvih i da je on naše spasenje. Petar i Jovan 
dolaze da potvrde stvari.  
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Mnogi od ovih Samarićana spremni su da slijede Isusa. Čak su i 
kršteni. Ali oni još nisu primili svetog Duha. Jovan i Petar su došli iz 
Jerusalima da se pomole za novoobraćenike i polože ruke na njih kako 
bi mogli primiti Duha svetoga (Djela 8:9-14). 

Važno je razumjeti da je ovo opis događaja koje je Bog koristio da 
uspostavi vrlo ranu zajednicu dok se širila na ljude izvan pobožne jevrej-
ske zajednice. Duh sveti koji čeka Petra i Jovana nije ništa više norma 
od Duha svetoga koji čeka dan Pedesetnice i prožima početne Isusove 
sledbenike vatrenim jezicima (Djela 2:1-4). Petar i Jovan ne dolaze zato 
što su neophodni kao prenosioci Duha, već zato što Bog želi da potvrdi 
novu Samarićansku zajednicu na dva načina. 

Prvo, iako je Filip poznat kao snažan Isusov sledbenik i jedan od 
prvih đakona (Djela 6:1-6), i iako je njegova poruka potvrđena čudesnim 
znacima (Djela 8:6-7), važno je da Samarićani imaju apsolutnu sigurnost 
da se pridružuju ustanovljenoj zajednici koja vjeruje u Isusa iz Nazareta 
kao Mesiju i njegov put spasenja. Filip je veliki čovjek, ali on je đakon, 
a ne starješina zajednice u Jerusalimu, kao što su apostoli. Poznato je da 
su Petar i Jovan prvi od Isusovih prvobitnih sledbenika. Njihova valida-
cija Filipove poruke donekle je slična Isusovoj potvrdi Jovanovog krš-
tenja (Matej 3:13-17). 

Drugo, zajednica u Jerusalimu treba da potvrdi da sveti Duh zaista 
može doći Samarićanima. Samarićani nisu ispravno obožavali Boga 
otkako je Jeroboam sagradio dva zlatna teleta kako bi svoje novo kra-
ljevstvo držao vjerski i politički odvojeno od svojih srodnika u južnom 
kraljevstvu (1. Kraljevima 12:25-33). Ova potvrda je posebno važna i za 
Petra, jer on i dalje ima problema s razumijevanjem kako ljudi koji nisu 
Jevreji mogu biti prihvaćeni u ono što on vidi kao konačno ispunjenje 
judaizma (vidi Djela 10 i Galatima 2:11-14). 

Dakle, ova dionica ne ukazuje na to da ljudi ne dobijaju svetog 
Duha dok ih neko ne rukopoloži, kao što ne ukazuje ni na to da je kršte-
nje u Isusovo „ime“ magična formula, već javno usklađivanje s Isuso-
vim učenjem – prihvatanje kao svog Gospoda i Spasitelja. 

Ovo je posebna okolnost; čekajući Petra i Jovana da stignu, Bog 
potvrđuje vjeru Samarićana apostolima i potvrđuje Samarićanima da se 
pridružuju zvaničnoj zajednici koju je Isus započeo. Filipovo 



~ 108 ~ 

propovijedanje nije nepotpuno. Za razliku od situacije u kojoj Pavle 
sreće muškarce koji su primili Jovanovo krštenje (Djela 19:1-6), Petar i 
Jovan ne dodaju ništa Filipovoj poruci. Oni samo polažu ruke (Djela 
8:17). Kada čitate Djela apostolska, važno je razumjeti da su neki doga-
đaji i postupci stvari koje trebamo oponašati, ali drugi su posebne okol-
nosti zbog ekstremno ranih faza širenja jevanđelja. 

Duh sveti dolazi na vjernike kada Petar i Jovan polože ruke na njih. 
Ovo nije standardni operativni postupak. Ovo je potvrda Filipove po-
ruke, Filipove povezanosti s Isusovim apostolima i vjere Samarićana. 
Sveti Duh nije kontrolisan našim postupcima – ne postoji magični ili 
šablonski slijed da ga primimo. On dolazi kada se pokajemo i prihvatimo 
Isusovu žrtvu za oproštenje naših grijeha i kad smo spremni na posluš-
nost Bogu. 

U ovom trenutku, dok sveti Duh dolazi na Samarićane, djelo Jero-
boama i Roboama je poništeno i podijeljeno kraljevstvo je ponovo uje-
dinjeno pod Isusom, Davidovim naslednikom. Nije ni čudo što je 
„nastala velika radost u tom gradu“ (Djela 8:8). 

Simon, mađioničar koji živi u Samariji, vidio je kako se Duh sveti 
useljava u nove Isusove sledbenike dok Petar i Jovan polažu ruke na 
njih. On misli da je ovo magični trik vrijedan učenja i pita Petra da kupi 
tu moć novcem. 

Čini se da misli da razgovara s drugim prevarantima koji pomoću 
lukavstva ili demonske moći uvjeravaju ljude da imaju duhovnu moć. 
Simon nema koncept žrtvovanja za druge (1. Jovanova 3:16), skupljanja 
blaga na nebu (Matej 6:19-21) ili odustajanja od ovozemaljskih udobno-
sti za Hristovu stvar (Luka 18:18-30). Ako vjeruje u Isusa, to je plitko i 
nema nikakvog uticaja na njegove postupke. 

Lako je osuditi Simona na ovoj strani istorije. On je profesionalni 
mađioničar; nejasno je da li to znači da ima demonske moći ili je preva-
rant. Sada vidi pravu moć. Dovoljno je zainteresovan za Isusovu priču 
da se krsti (Djela 8:13), ali je još uvijek oportunista. Ako zarađuje za 
pristojan život radeći svoje trikove, razmislite o tome šta može učiniti 
sa moći da obdari ljude svetim Duhom. 

Novi savez opisuje nekoliko različitih odnosa koje ljudi mogu imati 
s novcem i religijom. Ali Isus nikada nije obećao da će služenje njemu 
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nekoga učiniti bogatim (Matej 8:19-20). 
Svi mi želimo nešto od Boga – On nas je tako dizajnirao. Ali postoji 

razlika između korišćenja Boga da steknemo privilegije ovog svijeta i 
dolaska k Njemu kao što dijete dolazi Ocu u povjerenju da će nam dati 
ono što nam zaista treba (Matej 6:33). 

Simon očigledno želi da iskoristi Boga za svoju korist. On misli da 
„moći“ može koristiti za svoje ciljeve: da povrati popularnost koju je 
imao prije nego što je Filip došao u grad i počeo širiti jevanđelje. Ovaj 
odlomak je porijeklo riječi „simonija“, što je praksa kupovine ili prodaje 
onoga što samo Bog može dati, kao što su duhovni darovi ili oprost. 

Simon ne vidi širu sliku. Iako je kršten, on ne shvata da treba da se 
pokaje za svoje grijehe i da se pomiri sa Bogom. On ne razumije da Petar 
i Jovan polažu svoje ruke na nove obraćenike kako bi potvrdili njihov 
ulazak u zajednicu – tijelo Hristovo – koja će slijediti Isusova učenja i 
patiti zbog toga. On ne razumije da prisustvo Duha svetoga osigurava 
vječne nagrade u Božjem kraljevstvu, a ne finansijsku dobit i „ugled“ u 
svijetu. 

Simon nije prvi koji je pokušao iskoristiti Boga da dobije novac. 
Elišin sluga Gehazije je prisvojio novac od Namana nakon što ga je Bog 
izliječio; kao odgovor, Bog je dao Namanovu gubu Gehaziju (2. Kralje-
vima 5:15-27). Mjenjači novca i prodavci punili su dvorište hrama kako 
bi zaradili novac od putujućih Jevreja koji su došli na bogosluženje; Isus 
je prevrnuo njihove stolove (Marko 11:15-17). Elije i njegovi sinovi u-
zimali su meso od žrtava koje su trebale biti posvećene Bogu; Bog je 
učinio da sinovi poginu u bici, a Elije da umre, dijelom, zbog gojaznosti 
(1. Samuelova 2:29; 4:17-18). Samuelovi sinovi uzimali su mito za po-
voljne presude; Bog je dozvolio da ih zamijeni kralj (1. Samuelova 8:1-
9). Istina je da Božji službenici treba da žive od svog rada (1. Korinća-
nima 9:14), ali niko ne bi trebao koristiti Boga za zemaljske blagoslove 
i niko ne može podmititi Boga za Njegove blagoslove (Psalam 50:8-11). 
Ne možemo prenositi Božju moć kao da je voda u kanti. 

Simon ipak nehotice stiče dugotrajnu slavu. Njegovo ime se razvija 
u riječ „simonija“, što znači platiti crkvenu službu ili privilegije poput 
pomilovanja. Simonija Rimokatoličke crkve, kao što je prodaja indul-
gencija, navela je Martina Lutera da zakuca svojih 95 teza na vrata crkve 
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u znak protesta, što je čin koji je ubrzao protestantsku reformaciju. 
Petrove riječi su snažno upozorenje za svakoga u hrišćanskoj slu-

žbi. Ranije je ustanovio da služenje Bogu nije sticanje zemaljskog odo-
brenja; kada su Ananija i Sapfira donirali novac kako bi izgledali dobro, 
umjesto toga su ubijeni (Djela 5:1-11). Petrovo upozorenje da služba 
nije za finansijsku dobit dolazi sa još ozbiljnijom prijetnjom – unište-
njem Simonove duše (Djela 8:22-23). 

Svaki samoproglašeni „hrišćanski“ vođa koji koristi svoju poziciju 
za slavu, moć ili novac treba biti upozoren da „nema udijela ili dijela u 
ovoj službi“. Simonov stav ne samo da ga označava kao lažnog službe-
nika, već i naizgled kao nevjernika. Stoga je prikladno da najveći dio 
Petrovog prekora uključuje poziv na pokajanje. 

Ono što Simon vidi kao poslovnu priliku Petar otkriva kao veliku 
zloću koja ga je ispunila gorčinom (Djela 8:23). Za sada je Simonov 
grijeh još uvijek u njegovom srcu. Čak i tako, uprkos svojoj jeresi i gri-
jehu, Simon nije beznadežan. Još uvijek može da se pokaje. Pokajati se 
znači promijeniti paradigmu o ispravnom i pogrešnom, prihvatiti da je 
Božje gledište uvijek ispravno, i prepoznati da je poslušnost, povjerenje 
i ljubav prema Njemu uvijek pravi izbor. U ovom trenutku, Simon još 
uvijek ima priliku promijeniti svoj pogled na svijet i zaista slijediti Hrista. 

U stvari, svako ko još živi ima tu mogućnost. Nije važno da li su 
pokušali da iskoriste Boga za zaradu novca, izvršili čuda pomoću de-
monske moći ili ubili hrišćane (Djela 26:10), Isus nudi da oprosti svaki 
grijeh i pomiri bilo koga sa Bogom. Nema grijeha koji Bog neće opro-
stiti osim da nastavi odbacivati ponudu spasenja. 

Moguće je da je Simonova ranija moć potekla od demona, pa je 
moguće da Simon „vjeruje“ na isti način na koji demoni vjeruju: inte-
lektualno prihvata istinu bez potčinjavanja njoj (Jakov 2:19). Petar po-
ziva Simona da ne samo vjeruje nego da se pokaje: da se odvrati od svoje 
želje da koristi ovu natprirodnu moć za svoju korist. Simon možda ra-
zumije nešto više o Bogu nego što je razumio prije Filipovog dolaska, 
ali još uvijek živi od zla u sebi. Kada je naš primarni cilj da dobijemo 
ono što želimo, nužno ćemo upotrijebiti bilo koje sredstvo da to postig-
nemo. U tom smislu, ako nam Bog ne služi dovoljno, mi ćemo se obratiti 
idolima poput novca ili slave ili čak sigurnosti. Kada ti lažni idoli ne 
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rade, postajemo ogorčeni na Boga i život. Činimo ono što mislimo da će 
nam biti potrebno da dobijemo ono što želimo, ali postajemo zarobljeni 
svojim grijehom. Poput Simona, priznanje da nas je naš grijeh zatvorio 
je prvi korak da ga se oslobodimo. 

Simon je zapanjen. On prepoznaje svoju nesposobnost da ispravno 
stane pred Boga kojeg nije poštovao, pa traži od Petra da mu bude veza. 
Njegov zahtjev je primjeren; trebamo se moliti za druge (Jakov 5:16; 1. 
Timoteju 2:1-3; Galatima 6:2) kao što je to činio Isus (Luka 22:32; Jovan 
17:11, 17). Ipak, nema naznaka da Simon želi da se pokaje; on samo želi 
da izbjegne kaznu. 

Biblija više ne spominje Simona Maga. Postoje neke priče koje je 
proizvela crkvena tradicija ali to nikada nije pouzdan izvor informacija. 

Kad su dali temeljno svjedočanstvo i iznijeli Gospodnju riječ, vra-
tili su se u Jerusalim i objavljivali dobru vijest mnogim samarićanskim 
selima. (Djela 8:25) 

Nakon što su u gradu temeljno objasnili hrišćansko učenje, apostoli 
su propovijedali i usput po manjim mjestima u Samariji na povratku u 
Jerusalim. 

 
Filipovo svjedočenje etiopskom dvoraninu 

Priča o Filipovom radu na evangelizaciji neznabožaca ovdje se 
dovršava. Međutim, to nije nužno po hronološkom redu. Filip se više ne 
spominje sve do Djela 21:8-9 kada ga Pavle posjećuje na putu za Jeru-
salim. Na kraju će se nastaniti u Cezareji gdje će imati četiri kćeri koje 
su proročice (Djela 21:8-9). 

Treba zapaziti da Filip dobija instrukcije za novu misiju od anđela. 
Ponekad se kaže da hrišćane usmjerava ili im „govori“ Duh sveti. U sva-
kom slučaju, komunikacija dolazi od Boga, bez obzira kako je primalac 
percipira. 

Stih 26 sadrži idiomatsku frazu koja se lako gubi kada se prevede. 
„Jug“, doslovno, znači „oko podne“, od grčkog izraza mesēmbrian. 
Pošto se Izrael nalazi sjeverno od Rakove obratnice, u podne sunce uvi-
jek ide na jug. „Pustinja“ ovdje može značiti nenaseljeno područje ili 
divljinu. Tamo gdje bismo rekli da se put „spušta“ od Jerusalima do 
Gaze jer ide na jug, Jerusalim je viši od Gaze, tako da put bukvalno ide 
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nizbrdo. Gaza je bila grad na istom mjestu na kojem je i sada – današnji 
pojas Gaze na obali Sredozemnog mora. Iz Gaze vodi glavni put koji 
vodi do Egipta, zatim južno do Etiopije. 

„Kandaka“ je titula, od grčkog Kandakē, a ne ime, slično upotrebi 
riječi „faraon“. Teritorija koja se u Bibliji naziva „Etiopija“ je Nubija, 
koja uključuje djelove današnjeg južnog Egipta i sjevernog Sudana. U 
Etiopiji se za kralja smatralo da je dijete sunca – previše važno da bi 
obavljao posao upravljanja državom. Njegova majka, Kandaka, obav-
ljala je kraljevske dužnosti. 

Bilo je uobičajeno da službenici kraljevskog dvora budu kastrirani. 
Ovo je djelimično imalo za cilj da obuzda čovjekovu sposobnost da bude 
iskušavan seksom. Takođe se smatralo da će čovjek, ako nije sposoban 
da ima svoje naslednike, biti lojalniji svom gospodaru i neće pokušavati 
da ostavi svoje nasleđe. Novac kraljevstva bio bi siguran sa čovjekom 
koji ne bi mogao imati sinove. 

Kako je ovaj čovjek izgleda bio obraćenik u judaizam i vraćao se iz 
Jerusalima sa bogosluženja, teško može biti riječ o evnuhu, jer Tora za-
branjuje uškopljenicima kako konverziju u judaizam tako i službu u 
hramu (Ponovljeni zakon 23:1). Prije će biti da je aramejska riječ „m’ha-
imna“ prevedena kao „evnuh,“ umjesto „vjernik,“ jer ima i to značenje. 

Kraljevski dvor Etiopije imao je dugogodišnje odnose sa Izraelom 
i izraelskim Bogom. Vjeruje se da je kraljica od Šabe bila Etiopljanka 
ili opciono iz Jemena (1. Kraljevima 10:1-13), a etiopski evnuh je spasio 
proroka Jeremiju (Jeremija 38:7-13). Ovaj službenik slijedi Mojsijev za-
kon da bogosluži samo na mjestu koje Bog uspostavlja (Ponovljeni za-
kon 12:5-7; 2. Dnevnika 7:12, 16), uprkos udaljenosti. 

Službenik čita knjigu proroka Isaije. Njegovu pažnju privlači dio-
nica 53:7-8, proročanstvo koje upoređuje Isusa s tihim janjetom koje se 
vodi na klanje (Djela 8:32-33). 

Zvaničnik je u kolima, pretpostavlja se da je put dobar – vjerovatno 
su ga izgradili Rimljani. Ovo je primjer Božjeg savršenog vremena. Po-
slao je Isusa kada je Rimsko carstvo držalo veliku teritoriju u relativnom 
miru. Paks Romana je značio da je carstvo imalo novca i političku sta-
bilnost za javne radove, kao što su dobri putevi. Ti putevi i stabilni gra-
dovi i mjesta značili su da su hrišćanski evanđelisti mogli lako putovati. 
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I dalje su se bavili ljubomornim Jevrejima i paganskim tvorcima idola 
(Djela 14:2-7; 19:23-41) i ravnodušnim gradskim zvaničnicima (Djela 
18:12-17) – a kasnije i nasilnim carevima – ali uzimajući u obzir haos 
drugih era, hrišćanska zajednica je počela u savršenom trenutku za šire-
nje jevanđelja. 

A Duh je rekao Filipu: „Idi do tih kola i ne udaljuj se od njih.“ 
(Djela 8:29) 

Zapazite da Filipu sada govori Duh. Da li je logično da se Filipovi 
instruktori mijenjaju? Da je anđeo otišao i da sada stvar preuzima Duh 
sveti? Naravno da ne. Duh sam po sebi nije osoba. Anđeo jeste. Anđeo 
može da se pokaže čovjeku ali i ne mora (vidi Brojevi 22:21-35). Može 
mu govoriti u svakom slučaju. Ukoliko osoba ne vidi anđela, može obra-
ćanje pripisati „govoru Duha“. To nije pogrešno jer bez obzira kako se 
prenosi radi se o duhovnoj komunikaciji po Božjoj namjeri. 

Dakle, kad Biblija kaže da „Duh sveti“ vodi hrišćane, to je kon-
kretno vođstvo. Sveti Duh će voditi Isusove sledbenike tamo gdje tre-
baju biti. Reći će Petru da evangelizuje neznabošce iz Kornelijeve kuće 
(Djela 10:19-20), reći će vjernicima u Antiohiji da pošalju Pavla i 
Barnabu da propovijedaju neznabošcima (Djela 13:2), i dati do znanja 
Pavlu da će biti uhapšen u Jerusalimu (Djela 20:22-23; 21:11). Duh vodi 
Isusove sledbenike da propovijedaju Isusovu poruku oprosta (Djela 4:8, 
31; 6:10) i usmjeravaju zajednicu u evangelističkim i teološkim pita-
njima (Djela 9:10-12; 15:28; 16:6-7; 19:21). 

Službenik čita iz Isaije 53: proročanstvo o Isusovom pogubljenju 
(Djela 8:26-29). U to vrijeme se obično čitalo naglas, pa bi ga Filip čuo. 
Etiopski dvoranin nije shvatao značenje onoga što čita, a tome su mo-
guće doprinosile i jezičke i kulturne razlike. 

Ovdje postavljeno pitanje i odgovor koji je dao Filip (Djela 8:30-
31) ključni su za naše razumijevanje načina na koji se stiče duhovno 
znanje. Ukratko, nikome nije zamišljeno da uči o Bogu u potpunosti sam 
– Veliki nalog je „stvarati učenike“, što zahtijeva interakciju (Matej 
28:19). Istina je da Biblija ima autoritet koji ljudski učitelji nikada ne 
mogu podijeliti. Nažalost, neki vjernici danas smatraju da ovo znači da 
je neprikladno koristiti bilo kakvu vanbiblijsku pomoć za tumačenje 
Svetog pisma – uključujući i druge ljude. 
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Jevreji danas obično preskaču Isaiju 53. Oni ili ne razumiju svrhu 
„Sluge koji pate“ ili razumiju kako se proročanstvo tako poklapa s onim 
što je Isus doživio – i to im stvara neugodnost. Jevreji imaju dugo knji-
ževno nasleđe tumačenja i argumenata o Svetom pismu koje koriste da 
bi shvatili šta znači Stari savez. Isus je obećao da će, kada ode, poslati 
svetog Duha da „uvede [nas] u svu istinu“ (Jovan 16:13). Ali Duh takođe 
obdaruje učitelje i propovjednike da objasne Sveto pismo (Rimljanima 
12:4-8). 

Osvjetljavanje Starog saveza bila je standardni operativni postupak 
za one koji su svjedočili Jevrejima i obožavaocima jevrejskog Boga. Pe-
tar je koristio proročanstva Joela (Djela 2:16-21) i Davida (Djela 2:25-
28). Pavle je isto tako činio, dok je putovao od grada do grada, uglavnom 
počinjavši svoje poučavanje u sinagogama (vidi Djela 17:1-3). 

Etiopljanin čita iz Isaije 53 koji govori o Sluzi koji pati. U Isaiji 
53:7, Sluga je opisan kao tiho jagnje koje drugi vode. Taj odlomak opi-
suje Slugu kao korijen koji raste iz suhe zemlje, bez ikakvih plemenitih 
osobina, prezren i odbačen – naizgled od Boga. Kaže da je Sluga bio 
proboden i zgnječen i uzeo na sebe naše grijehe, ali se nije branio (Isaija 
53:1-7). 

Poslednja dva reda je teže razumjeti; izvorni materijal je malo 
jasniji. Isaija 53:8 kaže, „od prinude i od suda uze se, a njegova genera-
cija ko će to razmatrati? Jer je istrgnut iz zemlje živih.“ Ova doslovna 
transliteracija „a njegova generacija, ko razmatra?“ znači da ljudima I-
susovog vremena i mjesta nije bilo stalo da je on pogrešno osuđen, mu-
čen i pogubljen. To se jasno vidi po tome kako su sveštenici lako uvje-
ravali ljude da zahtijevaju Isusovu smrt (Matej 27:20-23). 

Dvoraninu nije jasno da li Isaija govori o sebi ili o nekom drugom. 
Iako Biblija malo govori o Isaijinom životu, jevrejska tradicija kaže da 
je pobjegao od straže kralja Manasije i sakrio se u kedrovom stablu. 
Stražari su ugledali rub Isaijinog ogrtača i ispilili drvo, prepolovivši I-
saiju na pola. 

Ali Filip objašnjava da se odlomak odnosi na Isusa iz Nazareta 
(Djela 8:35). Kao pashalno jagnje, on je odveden u svoju smrt (Marko 
14:43-46, 53; 15:1). Iako je razgovarao sa svojim tužiteljima i sudijama 
kad je bilo neophodno (Jovan 18:19-23, 33-38), on se nije branio od 
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lažnih optužbi (Marko 14:60-61; 15:4-5). Bio je nepravedno ponižen 
(Marko 14:55-59; Matej 27:17-23) i odbačen od svojih savremenika 
(Matej 27:20-23). 

Filip uključuje ove užase koje je Isus pretrpio kao dio „dobre vije-
sti“. Ne samo da je Isus trebao da bude prebijen i razapet, nego je i uskr-
snuo trećeg dana i ponudio oproštenje grijeha. Za razliku od fariseja, 
sveštenika i pismoznalaca koji poznaju hebrejsko pismo iznutra i izvana, 
ali su ili odbacili Hrista ili su se opirali prije nego što su došli u vjeru, 
ovaj etiopski sudski službenik odmah prihvata ispunjenje Isaijinog pro-
ročanstva i prihvata Hrista kao svog Spasitelja (Djela 8:36-39). Bog je 
znao da je njegovo srce spremno i da je ovo pravi trenutak da mu se 
svjedoči. 

Nikada nije dobro objavljivati Hrista ili propovijedati jevanđelje 
bez jasnog povezivanja sa spisima Starog saveza. Oni koji tako čine ši-
rom otvaraju vrata lažnim verzijama jevanđelja i raznim jeresima. 

Kad su naišli pored vode, dvoranin traži krštenje. Važno je razu-
mjeti biblijsko značenje krštenja. To znači da se neko dobrovoljno poi-
stovjećuje sa zajednicom uspostavljenom Isusovim raspećem i uskrsnu-
ćem. Danas zajednica može zahtijevati takav korak poslušnosti kao 
uslov za članstvo u toj skupštini. Međutim, krštenje prvenstveno ne 
znači da se osoba pridružuje nekoj sekti ili denominaciji. Znači da pri-
hvata Isusa kao svog Gospoda i Spasitelja. Ali sposobnost zajednice da 
posvjedoči istinu na najbolji način i neiskvarenu jeresima i ljudskim pre-
ferencijama je od suštinske važnosti za ulazak novoobraćenika u zdravi 
vjerski život. 

 A Filip mu reče: „Ako vjeruješ svim svojim srcem, možeš.“ A on 
reče: „Vjerujem da je Isus Hristos Sin Božji.“ Tada je zapovijedio da 
kola stanu, pa su obojica sišli u vodu, i Filip i dvoranin, i Filip ga je 
krstio. (Djela 8:37-38) 

Filip upućuje poziv, a zvaničnik odgovara. Format izazova i odgo-
vora možda je bio čak i praksa u ranoj zajednici: javno priznanje koje se 
koristilo da se potvrdi da osoba razumije. 

Etiopljanin je bio toliko važan za Božji plan da je to zahtijevalo 
posebnu intervenciju. Bez sumnje, širio je jevanđelje u svojoj domovini. 

Kad su izašli iz vode, Gospodnji Duh je uzeo Filipa, i dvoranin ga 
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više nije vidio, nego je radosno produžio svojim putem. (Djela 8:39) 
Filip i etiopski zvaničnik bili su na putu od Jerusalima do Gaze. 

Sada nalazimo da „Gospodnji Duh“ uzima Filipa u Azot, što je grčki 
naziv za Ašdod, koji je 32 km sjeverno od Gaze i južno od Tel Aviva. 
Zašto i kako je došlo do iznenadnog transporta, nije nam rečeno. Odatle 
on kreće na sjever duž obale do Cezareje, sjedišta rimskog guvernera 
Judeje (Djela 8:40). 

Sada ćemo pokušati odgonetnuti kako se dogodio ovaj Filipov 
„transport“. Od velike pomoći su nam prethodne primjedbe vezano za 
naizmjenično pominjanje anđela i „Duha“. Očigledno je anđeo kon-
kretna osoba. Ako je Filip brzo prenesen na drugu lokaciju udaljenu više 
od 30 km, neko mora obaviti transport (uporedi sa 1. Kraljevima 18:11-
12; Ezekiel 8:3; 11:1, 24; Matej 28:8-10; Luka 24:31, 36-37, 51; Djela 
1:9-11). To svakako nije u domenu „duhovnog“ i nematerijalnog, jer 
Filip je osoba kao što smo mi. Dakle, zaključak se nameće sam po sebi: 
Filipa je prenio isti onaj anđeo koji mu je dao instrukcije da se priključi 
Etiopljaninu. Razlog zašto u narativu stoji „Duh“ ili „Gospodnji duh“ 
može biti što anđeo nije vidljiv za Filipove oči, te je u tom smislu i za 
poimanje realnosti „duh“. Istina, anđeli i jesu duhovna bića, u službi „o-
nima koji će naslijediti spasenje“ (Jevrejima 1:14). 

Ovo nije pokušaj dokazivanja da su „Duh sveti“, „Duh Gospodnji“ 
ili koja god se fraza koristi zapravo anđeli. Termin „Duh Božji“ se naj-
prije odnosi na Božje prisustvo tamo gdje On nije lično prisutan. Ali 
kada je riječ o konkretnim interakcijama, imamo dobre razloge da vje-
rujemo da se to odvija kroz službu anđela, uključujući i djelovanja opi-
sana kao „čuda“ i „znaci“. 
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9. Saulovo obraćenje i Petrov rad 
 
 
Djela 9. glava izvještavaju o ovim događajima. 
Saul, koji je bio ispunjen prijetnjom i silnom željom da pobije 

Gospodnje učenike, otišao je kod prvosveštenika i zatražio od njega 
pisma za sinagoge u Damasku, kako bi sve koje nađe od ovog Puta, i 
muškarce i žene, okovane doveo u Jerusalim. (Djela 9:1-2) 

Saul je mladi Jevrejin iz Tarsa, glavnog grada rimske provincije Ki-
likije. Rođen je kao rimski građanin, govori grčki i razumije grčku filo-
zofiju i književnost. Odrastao je u pretežno grčko-rimskoj kulturi, iako 
se preselio u Jerusalim kao prilično mlad i obučavao kod poznatog fari-
seja Gamaliela (Djela 22:3). Po sopstvenim riječima, Saul je bio briljan-
tan učenik, „napredovao je u judaizmu više od mnogih svojih vršnjaka 
u svom narodu, jer je bio mnogo revniji od drugih za predanja svojih 
očeva“ (Galatima 1:14). Zbog toga je snažno reagovao na učenje da je 
Isus iz Nazareta, koga je jevrejski savjet pogubio, jevrejski Mesija. Saul 
je odobrio dok je gomila ubila Isusovog sledbenika Stefana (Djela 7:58) 
i započeo progon hrišćana tako žestoko da je većina pobjegla iz Jerusa-
lima (Djela 8:1-3). 

Sada, Saul traži dozvolu da prati Isusove sledbenike izvan Jerusa-
lima kako bi ih uhapsio i vratio u Jerusalim na suđenje, gdje će glasati 
da budu pogubljeni zbog bogohuljenja (Djela 26:10). Ironično, njegova 
taktika je u suprotnosti s uputama koje je dao njegov mentor. Gamaliel 
je predložio Sanhedrinu da ignoriše Isusove sledbenike; ako je pokret 
bio od Boga, oni ga ne bi mogli zaustaviti, a ako nije, prirodno bi izumro 
(Djela 5:34-39). Saul bi radije djelovao. 

Saul odlazi prvosvešteniku jer iako je cijelo područje pod rimskom 
vlašću u građanskom carstvu, Sanhedrin u Jerusalimu i dalje ima vjersku 
vlast nad onima koji tvrde da slijede judaizam. „Učenici Gospodnji“ u 
ovom kontekstu nisu samo dvanaest osnovnih apostola. Oni uključuju 
svakoga ko slijedi Isusa. Zbog Saulovog vlastitog progona, dobra vijest 
o Isusu proširila se čak sjevernije od Damaska do Sirijske Antiohije 
(Djela 11:19-20). 
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Damask je veliki grad udaljen 320 km od Jerusalima. Bio je to zna-
čajan grad sa dobrim putevima na sjever do Sirijske Antiohije, na istok 
do Arabije i Vavilona, i južno do Dekapolisa i Judeje, i bio je „luka“ u 
koju su pustinjska plemena dolazila da trguju. U ovom trenutku nije 
jasno da li je pod kontrolom Nabateje, kraljevstva istočno od rijeke Jor-
dan, Sirije, ili je polu-nezavisan. U svakom slučaju, ima veze sa Naba-
tejom; Herod Antipa je uvrijedio kralja Nabateje kada se razveo od kra-
ljeve kćeri da bi se oženio njegovom snahom Herodijadom. Kada je Jo-
van Krstitelj progovorio protiv Antipinog braka, Antipa i Herodijada su 
ga ubili. Smatra se da su Jovanovi učenici možda pobjegli u sigurnost 
Nabateje i pripremili stanovništvo za Isusovu poruku. 

Kada su Hasmonejci osvojili jevrejsku nezavisnost 142. godine prije 
Hrista, Rimljani su naredili susjednim državama da izruče svakog Jevre-
jina na njihovoj teritoriji koje je jevrejska vlada zahtijevala. 47. prije 
n.e., kada je Izrael bio pod rimskom vlašću, Julije Cezar je potvrdio ovu 
politiku. U to vrijeme, Sanhedrin je imao ovlašćenje da pošalje predstav-
nike na druge rimske teritorije da vrate judejske bjegunce ili imigrante 
koji su prekršili jevrejski zakon. Bez obzira ko kontroliše Damask, oni 
moraju izručiti Jevreje koji su pobjegli od progona u Jerusalimu. 

Sinagoge su bile važno oruđe u širenju jevanđelja. U to vrijeme, 
hrišćanstvo je još uvijek bilo prvenstveno jevrejska sekta. Evanđelisti, 
poput Stefana, idu u sinagoge da pokažu kako Isus ispunjava proročan-
stva iz hebrejskih spisa (Djela 6:8-15). Saul, koji će kasnije postati poz-
nat kao Pavle, nastaviće ovu tradiciju; dok ulazi u svaki grad, prvo pro-
povijeda u sinagogi ili, ako u gradu ima premalo Jevreja, gdje god se 
Jevreji susreću (Djela 9:20; 14:1; 16:13; 17:1, 10; 18:4; 19:8). 

„Put“ može značiti različite stvari. Može se odnositi na Isusa, kao 
na „put i istinu i život“ za postizanje pomirenja s Bogom (Jovan 14:6). 
To može značiti sektu judaizma koja se grana u religiju hrišćanstvo 
(Djela 9:2; 19:9, 23; 22:4; 24:14, 22). Izraz „hrišćanin“ je primijenjen 
tek kasnije (Djela 11:26). 

Ovo dovodi Saula do ceste izvan Damaska, 214 km sjeverno od Je-
rusalima, oko podne (Djela 22:6). Čuo je da su se Isusovi sledbenici 
infiltrirali u tamošnje sinagoge i želi ih iskorijeniti. Odjednom je okru-
žen svjetlošću s neba: Božjom slavom. On pada na zemlju, a glas ga pita: 
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„Saule, Saule, zašto me progoniš?“ (Djela 9:4). Njegovi saputnici čuju 
glas i vide svjetlost, ali ne mogu ni vidjeti govornika niti razumjeti riječi 
(Djela 9:7; 22:9). 

Iako nije navedeno u ovom stihu, Isus se očigledno pojavljuje u 
svjetlu. Ananija i Barnaba kasnije potvrđuju Isusovo pojavljivanje 
(Djela 9:17, 27), a Saul svjedoči o tome (1. Korinćanima 9:1; 15:8; Ga-
latima 1:16). 

„Progoniti“ je od grčkog korijena riječi diōkō. To znači „nekoga 
uznemiravati ili maltretirati“ ili „juriti za nekim dok bježi“. Saul je sve 
ovo činio Isusovim sledbenicima. Gledao je s odobravanjem dok je Ste-
fana, jednog od prvih đakona, ubila rulja (Djela 7:58). Po naređenju 
jevrejskog vijeća, pretraživao je Jerusalim, kuću po kuću, kako bi uhap-
sio hrišćane i odveo ih na suđenje, gdje je glasao da ih treba pogubiti 
zbog bogohuljenja (Djela 8:1-3; 26:10). Učinio je sve što je mogao da 
ih navede da osude svoju vjeru u Isusa, i sve je to činio „u svom bijesu“ 
(Djela 26:11). 

Sada, Saulu je rečeno sve što je učinio Isusovim sledbenicima, uči-
nio je samom Isusu. Isus je upozorio učenike na ovo (Matej 10:17-23). 
Rekao im je, „ko vas ubije misliće da služi Bogu“ (Jovan 16:2). Takođe 
je rekao učenicima: „Ko vas prima, mene prima, a ko prima mene, prima 
onoga koji me poslao“ (Matej 10:40) i „kao što učiniste jednom od ove 
moje najmanje braće, meni učiniste“ (Matej 25:40). 

Saul, zaista, misli da brani Božju čast. To je oduvijek bila njegova 
želja. Ali on je bio obučen kao farisej, u sekti koja je cijenila propise 
koje je stvorio čovjek umjesto pažljivog razmatranja proročanstava i na-
čina na koji bi ih Isus iz Nazareta mogao ispuniti. Bog će iskoristiti tu 
obuku da donese ravnomjernu perspektivu uspostavljanju neznabožaca 
u zajednici i koristiće Saulov žar da nastavi dok pati za Isusovo ime 
(Djela 9:16). 

Saul sada pita ko je govornik. Isus mu se predstavlja. Saul počinje 
shvatati da, dok je mislio da brani Božju čast, napada Božji narod (Jovan 
16:2). Kao što je Isus rekao svojim učenicima: „Ko sluša vas, sluša i 
mene. Ko odbacuje vas, odbacuje i mene. A ko odbacuje mene, odbacuje 
i onoga koji me je poslao.“ (Luka 10:16) 

Ovo neće biti poslednji put da se Isus pojavljuje Saulu. Na svom 
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prvom povratku u Jerusalim, nakon što je u sinagogama propovijedao 
da je Isus Mesija, Isus će reći Saulu da ode iz grada i ode među nezna-
bošce (Djela 22:17-21). Isus će dati Saulu povjerenje da nastavi propo-
vijedati uprkos opasnoj situaciji u Korintu (Djela 18:9-10). A nakon što 
Saul bude uhapšen, Isus će mu reći da neće umrijeti već će poučavati u 
Rimu (Djela 23:11). 

Isus nastavlja i upućuje Saula da mora otići u grad i čekati na dalje 
instrukcije od njegovog glasnika. Očigledno ga upućuje na zajednicu i 
želi ga povezati sa njima kao Hristovim legitimnim predstavnicima. 

Saul je oboren na zemlju. Čovjek koji su njegovi mentori razapeli, 
govori mu iz sredine svjetlosti slave nebeske. Saulovi saputnici vide 
svjetlost i čuju buku, ali ne mogu razumjeti riječi (Djela 22:9). Ovo nije 
različito od vremena kada je Isus tražio od Boga Oca da proslavi svoje 
ime i Bog je odgovorio. Neki ljudi su jasno čuli riječi Boga Oca, dok su 
drugi čuli samo grmljavinu (Jovan 12:28-29). Ili kada je samo Danilo 
mogao da vidi viziju, iako su ljudi oko njega pobjegli u strahu (Danilo 
10:4-7). Samo oni koje Bog odabere mogu čuti ili vidjeti ono što im je 
namijenjeno. 

Ovdje postoji određeni nesklad između Lukinog izvještaja, zasno-
vanog na Saulovom svjedočenju, i Saulovog kasnijeg svjedočenja kralju 
Agripi. U Djelima 26:14, Saul kaže: „I kada smo svi pali na zemlju...“ 
Da li su drugi ljudi stajali (Djela 9:7) ili pali (Djela 26:14)? Vjerovatno 
su pratioci pali i onda ponovo stajali dok je Saul ostao na zemlji. 

Dok je Isus završio, Saul je slijep. Saul je bio duhovno slijep prije 
svog susreta s Hristom. Sada, nesposoban da vidi materijalni svijet, on 
će početi da vidi i razumije istinu o tome ko je Isus. Uzima za ruku jed-
nog od svojih pratilaca i ulazi u Damask gdje čeka i posti tri dana. On je 
sada u kući čovjeka po imenu Juda u Damasku, u Pravoj ulici (Djela 
9:11), čekajući dalja uputstva od Isusa. Možda da bi se oslobodio ome-
tanja, posti tri dana. To je bila tipična dužina vremena koja se tradicio-
nalno koristila za pokajanje ili čekanje na Božju Riječ. 

Bez sumnje, kroz ovo vrijeme, Saul razmišlja i kaje se za svoje 
postupke. 

Bog kontaktira čovjeka po imenu Ananija u „viziji“, što znači pro-
ročko iskustvo dok je budan. Ovo se razlikuje od sna, koji se dešava 
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kada osoba spava. Nekoliko ljudi u Novom savezu imalo je vizije, ali od 
sastavljanja Novog saveza one su postale mnogo rjeđe. Danas se čini da 
Bog šalje vizije onima koji ga traže, ali nemaju pristup Bibliji. 

Ananija dobija instrukcije gdje tačno da ide i koga da posjeti. Čak i 
sada, nakon što je Isus rekao Saulu da pričeka dok mu se ne kaže šta da 
radi, Saul razgovara s Bogom i priprema svoje srce za Božju poruku. On 
zna da molitva nije samo za molbe. Svaki put kada s nekim komunici-
ramo, bolje ga razumijemo i, nadamo se, zbližavamo se s njim. Saul je 
u vrlo zbunjujućem trenutku u svom životu i mora ostati prizemljen. 
Gospod priprema i Saula na način da vidi u viziji čovjeka – Ananiju – 
koji će doći i položiti ruke na njega da progleda. Ovakva priprema je 
neophodna zbog ogromnog nepovjerenja i neprijateljstva koje je dotle 
Saul demonstrirao. 

Ananija nije ubijeđen (Djela 9:13-14). On eufemistički opisuje Sa-
ula kako „vezuje“ Isusove sledbenike u Jerusalimu. Ananija je čuo od 
izbjeglica kako stoje stvari i znao da je mnogo gore. Po sopstvenom 
priznanju, Saul ih je tukao, glasao za njihovo pogubljenje, jurio ih u bi-
jesnom gnjevu i pokušavao da ih natjera da hule (Djela 22:19; 26:10-11). 

Koliko god Ananija vjerovao Isusu, on nije siguran šta se može u-
činiti protiv takve bezobzirne mržnje. U ovom trenutku u istoriji zajed-
nice, Saul iz Tarsa je poslednja osoba koju bi Ananija – ili bilo koji drugi 
hrišćanin – želio da upozna. 

Ananija je sumnjičav, ali Isus otkriva zašto želi da Ananija ode. On 
je dao nalog apostolima da budu njegovi „svjedoci u Jerusalimu i po svoj 
Judeji i Samariji, i do kraja zemlje“ (Djela 1:8). Saul će pomoći u dijelu 
„do kraja zemlje“. 

Saulova primarna misija biće prema neznabošcima, ali obično će 
početi tako što će se obratiti prvo Jevrejima. Luka će zabilježiti tri nje-
gova opsežna misionarska putovanja. Smatra se da je imao i četvrto. U 
svakom novom gradu, Saul (tada se koristi grčkom verzijom njegovog 
imena, Pavle) odlazi u sinagoge ili, ako nema dovoljno Jevreja za sina-
gogu, mjesto gdje se Jevreji okupljaju da se mole. Tamo će objasniti 
kako Isus iz Nazareta savršeno odgovara onome što je napisano u 
hebrejskom Pismu o Mesiji. Neki Jevreji i neznabošci koji obožavaju 
jevrejskog Boga će povjerovati. Drugi neće, a Saul će biti redovno 
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izbacivan iz sinagoga. 
Saul će takođe razgovarati sa nekoliko lidera. Prva stanica njegovog 

prvog misionarskog putovanja je na ostrvu Kipar, gdje će razgovarati sa 
prokonzulom Sergijem Pavlom (Djela 13:7-12). Nakon što Saul bude 
uhapšen u Jerusalimu, on će svojevoljno ispričati svoju priču guverneru 
Feliksu (Djela 24:10-21). Kada Feliksa zamijeni Fest, čini se da Saul 
gubi strpljenje (Djela 25:1-12), ali kada Fest zabavlja Heroda Agripu, 
Saul će srećno podijeliti Isusa s kraljem (Djela 26). 

Dok Isus otkriva da će Saul patiti, kao duboko posvećen hrišćanin, 
Ananija pristaje da ode. Biće zatvoren, pretučen, bičevan, kamenovan, 
pa čak će i doživjeti brodolom tri puta. Saul ima teološku obuku fariseja 
i revnost koja se graniči s ludilom; ovo su karakteristike koje Isus može 
koristiti u njemu kao misionaru. 

O Ananiji ne znamo skoro ništa osim da on vjerovatno nije Jevrej; 
kada ga je Saul kasnije nazvao „pobožnim čovjekom“, to je izraz koji 
obično opisuje ne-Jevreja koji obožava jevrejskog Boga (Djela 22:12). 
Ananija, dolazi po nalogu gdje mu je rečeno i govori Saulu zašto je do-
šao. Ispunjenje svetim Duhom zapravo je osnaživanje za konkretan rad. 

Saul postaje ono što je mrzio samo nekoliko dana prije: vjernik da 
je Isus iz Nazareta Mesija (Djela 9:9-19). 

Nakon perioda fizičkog sljepila (Djela 9:9), Isus uklanja ljusku sa 
Saulovih očiju i srca. Saul zna svoj grešni karakter, nazivajući sebe naj-
manjim od apostola (1. Korinćanima 15:9; Efescima 3:8), ali je Hristo-
vom milošću otkupljen (Rimljanima 7:24-25). Sada je pozvan da donese 
duhovni vid paganima. 

U to vrijeme je uobičajeno da se novoobraćenik odmah krsti (Djela 
2:41; 8:12, 36-38; 10:47-48; 16:15, 33; 19:5). To je bio kulturni poka-
zatelj da je neko napustio svoju prethodnu religiju ili sektu i pridružio 
se drugoj. Kasnije će Saul svjedočiti da mu je Ananija takođe rekao za 
njegovu misiju da svjedoči o tome šta mu se dogodilo (Djela 22:15). U 
drugom trenutku, Saul kaže da mu je Isus dao misiju da propovijeda, 
posebno neznabošcima (Djela 26:16-18). To što je Ananija ponovo 
potvrdio Isusovu poruku pružilo bi veću validaciju za obojicu. 

Saulu se život potpuno preokrenuo. On sada dijeli obrok i stan za-
jedno sa učenicima. 
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U to vrijeme većina hrišćana su Jevreji. Oni vjeruju da je Isus 
jevrejski Mesija. Dakle, logično je da Saul prvo ode na glavno sastaja-
lište u lokalnom području na molitvu. To mjesto bi bila sinagoga, gdje 
Saul odmah objavljuje Isusa kao Sina Božjeg. 

Vremenska linija je ovdje pomalo zbunjujuća, ali izgleda da su Sa-
ula jevrejske vođe otjerale iz Damaska, a zatim odlazi u Arabiju (Gala-
tima 1:17), koja je prilično blizu Damaska. Ovo vjerovatno ne znači A-
rapsko poluostrvo, koje je potpuno pustinja; možda je upravo otišao 
istočno od Damaska u divljinu, ili čak obišao neke od obližnjih gradova. 
On je tamo „mnogo dana“, što je detaljno opisano kao tri godine u Ga-
latima 1:18. Vraća se u Damask i namjesnik pod kraljem Aretom mu 
očigledno prijeti i on ponovo bježi kroz gradski zid u korpi (2. Korinća-
nima 11:32-33). Moguće je da je prijetnja od jevrejskih vođa i guvernera 
ista. U svakom slučaju, Saul pobjegne i tri godine nakon svog obraćenja 
(Galatima 1:18), kreće u Jerusalim (Djela 9:26; Galatima 1:18). 

Ljudi su svakako veoma začuđeni ovom drastičnom promjenom 
kod Saula. On se već veoma pročuo kao opasni progonitelj hrišćana. 
Takođe su znali zašto je došao u Damask. 

Sva opsežna obuka i pozadinske informacije učinile su ga odličnim 
evanđelistom kada je Saul počeo propovijedati da je Isus Mesija, ali to 
isto obrazovanje ga u početku nije uvjerilo u Isusovu istinu. Morao se 
obratiti da bi zaista razumio istinu. 

Vremenski okvir u Djelima 9:23 i dalje može biti teško pratiti. Nije 
jasno da li Djela 9:23-25 opisuju Saulov prvi ili drugi bijeg iz Damaska. 
Luka je obično konkretniji u svojim vremenskim linijama, ali samo kada 
ima tačne informacije s kojima može raditi ili je lično sa Saulom. Mo-
guće je da je Saul protjeran iz Damaska samo jednom, a i Jevreji i gu-
verner Damaska žele da on ode. 

U svakom slučaju Pavle je saznao za zavjeru i namjeru Jevreja da 
ga ubiju. Učenici mu pomažu koristeći neku rupu u širokim gradskim 
zidinama i spuštaju ga u košari kako bi mogao pobjeći. Kapije koje su 
stalno nadgledane nisu bile opcija za izlazak. 

Napokon Saul dolazi u Jerusalim kako bi se pridružio učenicima. 
Međutim, brzo shvata da tri godine nisu mnogo vremena kada je nečija 
reputacija tako jaka. Starješine zajednice su skeptični jer vrlo dobro 
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znaju ko je on. Godinama nisu čuli za njega, ali s njegovim povratkom 
njihov strah se obnavlja. 

Vrlo je vjerovatno da će ovaj događaj ostati sa Saulom. Srećom, 
jedan od prvih vođa skupštine vjeruje u Saulovu priču i uzima ga pod 
svoje okrilje. Barnaba, čije ime znači „sin ohrabrenja“, upoznaje Saula 
s Petrom i Jakovom, Isusovim polubratom (Galatima 1:17-19). On ističe 
Pavlovo hrabro propovijedanje Hrista. Nešto kasnije, Barnaba će poz-
vati Saula da poučava nove vjernike u sirijskoj Antiohiji (Djela 11:25-
26). Nakon uspješnog uzgoja zajednice, krenuće zajedno na svoje prvo 
misionarsko putovanje širom današnje Male Azije (Djela 13:1-3). 

Sada, Saul nastavlja ono što je započeo u Damasku: pokazujući 
Jevrejima kako je Mesija kojeg čekaju već došao u liku stolara iz Naza-
reta koji je razapet i uskrsnuo. 

Odvažno govorenje Riječi Gospodnje je uvijek bio cilj apostola. 
Saul izgleda neustrašivo, ali se svjesno trudi da bude jak i vjeran i traži 
od drugih da se mole za njega (Efescima 6:19). 

Čini se da se Saul posebno raspravlja sa helenističkim Jevrejima 
(Djela 9:29). Njihova revnost za tradicionalni judaizam ima dodatni mo-
tiv u želji da budu sahranjeni na jevrejskom tlu kad umru. Oni su bijesni 
i gledaju da ubiju Saula. 

Učenici su saznali za to i požuruju ga da ide. Prvo su ga sklonili u 
Primorsku Cezareju, odakle je produžio za Tars. Tars je poznat kao zna-
čajan centar filozofije i akademije; odatle su bili učitelji i Augusta i Ti-
berija. Moguće je da je Saul preobratio svoju porodicu u ovom trenutku, 
jer znamo da je kasnije bio u dobrim odnosima sa sinom svoje sestre 
(Djela 23:16-17). 

Zanimljivo je koliko je Saulovo iskustvo paralelno Kornelijevim 
(Djela 10). U oba slučaja, Bog priprema dvojicu muškaraca i govori im 
šta da rade (vidi Djela 10:1-8). Zatim priprema svoje evanđeliste, Ana-
niju (Djela 9:10-16) i Petra (Djela 10:9-23). I Ananija i Petar su nevoljni, 
a Bog ih uvjerava u svoj plan. Njihova poslušnost rezultira u dva glavna 
koraka u širenju jevanđelja. Kornelijevo obraćenje uvjerava Petra i 
ostale apostole da pagani mogu slijediti Hrista. Saulovo obraćenje pri-
prema ga da bude glavni evanđelista paganima. 

 



~ 125 ~ 

Petrova iskustva (Djela 9:31-43) 
Pošto je Saul van domašaja, apostoli imaju kratku pauzu od pro-

gona. Za vjernike, „strah Gospodnji“ kombinuje duboko poštovanje 
prema Bogu sa razumijevanjem da On mrzi grijeh. „Utjeha“ dolazi od 
grčkog korijena riječi paraklēsis, što znači „utjeha i osvježenje“. Smire-
nje koje zajednica u Judeji i Samariji svjedoči dolazi kroz Duha svetoga. 

Kao rezultat Saulovog prvog talasa progona, Isusovi sledbenici u 
Jerusalimu su pobjegli, ponijevši sa sobom Isusovu poruku. Neki će o-
tići na zapad, u Lidu i Jopu, blizu današnjeg Tel Aviva, gdje će ih Petar 
posjetiti (Djela 9:32-43). Odatle će Petar biti pozvan u Primorsku Ceza-
reju da posjeti rimskog centuriona po imenu Kornelije. 

Petar putuje da širi jevanđelje. Lida je 14 km jugoistočno od današ-
njeg Tel Aviva i 40 km sjeverozapadno od Jerusalima. U Starom savezu, 
to je bio grad Lod (1. Dnevnika 8:12). Petar nastavlja posao koji je oba-
vio u Jerusalimu: širi vijesti o Isusu i čini čuda kako bi potvrdio svoju 
od Boga datu poruku. On ide tamošnjim „svetima“. Biti „svet“ znači biti 
odvojen ili posvećen. Svakog Isusovog sledbenika Bog je izdvojio za 
Njegovo otkupljenje i Njegovo djelo. 

Na svom putu Petar susreće čovjeka koji je paralizovan. Petar je 
ranije vidio Isusa kako iscjeljuje paralizovane (Matej 8:5-13; Luka 5:17-
26; Jovan 5:2-9), a Petar je učinio mnoga čuda u Isusovo ime od njego-
vog uznesenja (Djela 5:12-16). U Bibliji, Bog oprema svoje glasnike da 
čine čuda kako bi potvrdili činjenicu da ih je On poslao. Božje iscjelje-
nje, međutim, nije univerzalno pravo. Ponekad Bog bira da izliječi. U 
drugim slučajevima, On bira da radi u životu povrijeđene ili bolesne o-
sobe kako bi ih približio sebi. 

Eneja je osam godina bio vezan za krevet zbog paralize. Petar iscje-
ljuje Eneju, a kao odgovor, stanovnici Lide i obližnje ravnice Šarona 
dolaze do spasonosne vjere u Isusa (Djela 9:35). Šaron je ravnica između 
planina i Sredozemnog mora od Lide na sjever do oko Cezareje. 

Iz Lide, Petar ide u Jopu, današnju Jafu. U Petrovo vrijeme Jopa je 
bila kratka skretnica s obalnog glavnog puta. Moguće je da je Filip osno-
vao zajednicu u Jopi, ali je jednako moguće da je Tabita saznala za Isusa 
u Jerusalimu i da je i sama bila izbjeglica. 

„Tabita“ je grčka transliteracija aramejskog tabhjeta, što znači 
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„gazela“. „Dorka“ na grčkom znači „gazela“. Tabitina dobra djela uklju-
čivala su izradu odjeće za lokalne udovice (Djela 9:39). Odgovornost 
brige o udovicama čvrsto je utvrđena u Mojsijevom zakonu (Ponovljeni 
zakon 24:19; 27:19). 

Ali Tabita se razboljela i umrla. Mojsijev zakon ne daje uputstva za 
sahranu, a smatra se da je tu praksu diktirao lokalni običaj više nego 
univerzalnija ceremonija. Zbog tople klime i zakona koji kaže da dodi-
rivanje mrtvih čini čovjeka nečistim (Brojevi 19:11), sahrana se obično 
obavljala brzo nakon smrti. 

„Gornja soba“ je možda bila šupa na krovu. Tamo su Tabitu pripre-
mali za sahranu. 

Učenici iz Jope su čuli da je Petar u Lidi i moraju brzo da reaguju, 
prije sahrane. Šalju dva čovjeka po njega s mobom da hitno dođe (Po-
novljeni zakon 17:6; 19:15). 

Još jednom, Bog ovlašćuje svog učenika da izvrši čudo iscjeljenja 
kako bi potvrdio poruku učenika o Isusu. U današnjem svijetu ovo vje-
rovatno ne bi funkcionisalo. Kada bi im se predstavilo čudo, polovina 
ljudi bi pronašla „naučni razlog“ da ga objasne. Druga polovina bi pre-
brzo povjerovala i prihvatila čak i lažna čuda ili lukavstvo. Pošto imamo 
kompletnu Bibliju, imamo drugi način da utvrdimo da li je poruka uči-
telja od Boga: uporedite je sa onim što je Bog rekao. 

Petar upoznaje grupu osoba koje iskreno žale Tabitu. Udovice iz 
zajednice su zaista izbezumljene. Pokazuju mu dokaze Tabitine veliko-
dušnosti, kao da pokušavaju dokazati da zaslužuje da bude podignuta. 
Zajednicu koja istinski vjeruje u Isusa karakterišu ljubav i nada. 

Tada je Petar svima rekao da izađu, pa je kleknuo, pomolio se i 
okrenuo se prema tijelu, rekavši: „Tabita, ustani!“ Ona je otvorila oči, 
zatim ugledala Petra i sjela. (Djela 9:40) 

Njihova vjera je nagrađena. Petar je podiže i predstavlja je drugim 
Isusovim sledbenicima i udovicama koje su imale koristi od Tabitine 
dobrote. Takva ispunjena nada ima veliki učinak kako se vijesti šire i još 
više ljudi iz Jope vjeruju u Isusa (Djela 9:42). Njeno uskrsnuće potvrđuje 
autentičnost Petrove poruke o Isusu. 

Ovo uskrsenje je iz kategorije privremenog vraćanja u život. O 
uskrsenju kao privremenoj nadoknadi života u ovom tijelu Biblija 
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izvještava u više navrata: 
- Sin udovice iz Sarepte (1. Kraljevima 17:17-24); 
- Dijete Šunemke (2. Kraljevima 4:8-37); 
- Sin jedinac žene iz Naina (Luka 7:11-17) 
- Djevojčica, ćerka starješine sinagoge (Marko 5:35-43); 
- Lazar (Jovan 11); 
- Tabita, mlada hrišćanka (Djela 9:36-42); 
- Evtih iz Troade (Djela 20:6-12). 
Petar se zadržava neko vrijeme kod Simona kožara. Kožari su o-

bično živjeli na periferiji grada. Njihova trgovina uključivala je skida-
nje, namakanje i sušenje životinjske kože, što proizvodi uočljiv smrad. 
U judaizmu, kožari su bili ceremonijalno nečisti jer su se cijeli dan bavili 
mrtvim životinjama. Ali Isus je poučio svoje učenike da borave kod onih 
koji ponude gostoprimstvo (Marko 6:10). Ovo će se takođe pokazati na 
blagoslov kroz Božje proviđenje. 

Pitanje koje se nameće je da li je Bog učinio da Tabita umre da bi 
je Petar mogao podići i da bi posledično mnogi ljudi bili spaseni? Ovo 
je nijansa takozvanog „problema zla“, koji razmatra da li Bog ikada 
uzrokuje patnju radi boljeg dobra. 

Da li Bog uzrokuje patnju da bi je mogao iskoristiti za dobro, ili 
samo dozvoljava da se patnja dogodi zbog slobodne volje čovječanstva? 
To zavisi od situacije. Svakako, Bog disciplinuje svoje, što je neprijatno 
i može uključivati patnju (Jevrejima 12:5-11). U drugim situacijama, On 
dozvoljava ljudima, ili demonima (Jov 1:6, 12; 2:6; Efescima 6:12), da 
uzrokuju patnju jer imamo slobodnu volju i najčešće sami sebe dovo-
dimo u situaciju da budemo manipulisani od sila zla. Ovo se mora isko-
ristiti kao izraz naše ljudske prirode. Ovo je razlika između dopuštene 
Božje volje – da su sve stvari pod Njegovom kontrolom – i efikasne 
Božje volje, kojom On direktno upravlja šta će se dogoditi. Sve stvari su 
pod Njegovom suverenom voljom. 

Priča o Tabiti čini se bezazlenim okruženjem za tako tešku debatu. 
Uskrsnula je iz mrtvih, njeni prijatelji su srećni, a Bog je proslavljen dok 
ljudi slušaju Petrovu poruku o Isusu. Situacija je mnogo drugačija kada 
mrtvi ne uskrsnu, ili rana nije zacijeljena, ili se nepravda ne ispravi za 
života. Rimljanima 8:28 donosi utjehu samo za one koji „vole Boga“ i 
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„pozvani su po njegovoj namjeri“. Takođe nastavlja da objašnjava veliki 
dio Božje namjere: da se oni koji su Njegovi „saobraze po obličju nje-
govog Sina“ (Rimljanima 8:29-30). Ako vjerujemo Bogu dovoljno da 
cijenimo Njegovu perspektivu u odnosu na našu vlastitu, vidjećemo 
dobro. To ne znači da nećemo patiti. To znači da možemo pronaći utjehu 
u patnji i na kraju u pravdi, miru i potpunom ozdravljenju u vječnosti 
(vidi takođe 2. Korinćanima 4:7-18; Jakov 1:2-4; 1. Petrova 1:3-9). 
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10. Obraćenje centuriona Kornelija 
 
 
Djela 10. glava izvještavaju o ovom slučaju. 
Primorska Cezareja je morska luka u Samariji na obali Sredozem-

nog mora. Tradicionalno je glavni grad rimskih vođa, iako je Pilat odlu-
čio da živi u Jerusalimu. Sagradio ju je Herod Veliki i dobila je ime po 
Cezaru Augustu. Postoji još jedna Cezareja u Filipima, sjeverno od Ga-
lilejskog mora, gdje je Petar izjavio da je Isus Mesija (Marko 8:27-29). 
U vrijeme ovih događaja, vođa u Cezareji je vjerovatno Herod Agripa I 
(Djela 12:1). 

U doslovnom smislu, centurion je komandant 100 vojnika. Među-
tim, često su komandovali sa mnogo više muškaraca. Centurioni su o-
bično bili mudri i dobro disciplinovani, dobri vođe koji su mogli da kon-
trolišu svoje vojnike. Jedan stotnik je imao takvu vjeru da je pretposta-
vio da Isus može izliječiti na daljinu (Matej 8:8-9). Iako je centurion 
komandovao vojnicima koji su se rugali i tukli Isusa (Matej 27:27-31), 
centurion je takođe shvatio da je Isus bio Sin Božji (Matej 27:54). Još 
jedan centurion je bio dovoljno mudar da spriječi vojnike da tuku Pavla, 
rimskog građanina (Djela 22:25-26), i centurion je pomogao da se Pavle 
spasi od pokušaja atentata (Djela 23:16-19). Još jedan je poslušao 
Pavlov savjet tokom putovanja u Rim i spasio posadu, vojnike i zarob-
ljenike (Djela 27:30-44). 

Četa ili kohorta potiče od grčkog korijena riječi speira. Formalno, 
to znači deseti dio legije. Neformalno, to je bilo koja jedinica vojnika. 
To što se radilo o italijanskoj kohorti vjerovatno znači da su muškarci 
bili iz Rima, a ne porijeklom iz drugih gradova Rimskog carstva. Ovo 
sugeriše da je Kornelije bio rimski centurion, stacioniran u glavnom 
gradu kralja kojeg podržava Rim, ali je ipak odbacio obožavanje cara i 
rimski panteon bogova. Nije mala stvar da je takav čovjek umjesto toga 
izabrao da obožava jevrejskog Boga (Djela 10:2). Obožavanje cara i 
panteon hirovitih rimskih bogova ostavili su nešto za poželjeti mnogim 
ne-Jevrejima u Rimskom carstvu. Neki su gravitirali judaizmu na osnovu 
razuma i iskustva. Neki Rimljani su postali obraćenici na mitraizam, a 
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neki, poput centuriona u Kapernaumu (Matej 8:5-13) bili su privučeni 
judaizmu. 

Kornelije je svakako dokazivao svoju pobožnost načinom života i 
djelima milosrđa. On je bio i čovjek molitve. Njegovo srce ga je učinilo 
savršenim kandidatom da bude prva glava porodice pagana koji će pri-
miti jevanđelje i darove svetog Duha. 

Deveti sat je 15 sati. Ovo je jedno od tradicionalnih vremena kada 
se Jevreji mole (Djela 3:1).  

Kornelije se moli neprestano, što otprilike znači tokom dana. Bog 
poštuje njegovu molbu. U viziji, Kornelije će čuti kako ga anđeo upu-
ćuje da pošalje po Petra. Petar će reći Korneliju i njegovoj porodici o 
Isusovom spasonosnom djelu. Oni će odmah završiti namjeravani prelaz 
od pobožnih bogotražitelja ka Isusovim sledbenicima, ispunjavajući 
Božje obećanje Abramu da će narodi biti blagosloveni kroz njega 
(Postanje 12:3). 

„Gospod“ je od grčkog korijena riječi kurios. Iako se Isus često na-
ziva Gospodom u Novom savezu, Kornelije još ne zna mnogo o Isusu. 
Kurios se takođe odnosi na čovjeka s autoritetom, posebno na nekoga 
ko ima suverenitet nad drugim. Iako je veliko „Gospod“ često rezervi-
sano za Isusa, tekst je jasan da je ovo anđeo, a ne Isus (Djela 9:5). 

„Spomen“ je od grčkog korijena riječi mnēmosunon. Skloni smo o 
spomenicima razmišljati kao o odavanju počasti ili opozivu mrtve o-
sobe. U ovom slučaju to znači nešto što predstavlja ili podsjeća jedno na 
drugo, živo ili mrtvo. U jevrejskoj kulturi, večerati s nekim značilo je 
pokazati mu odanost; Levitski zakonik 2:16 sugeriše da je dio prinosa 
kao spomen Božji dio obroka. Kornelijevo djelovanje i njegova upornost 
ga preporučuju pred Bogom. 

Anđeo daje upute da Kornelije pošalje ljude u Jopu po čovjeka Si-
mona kojeg zovu Petar. Naravno riječ je o apostolu Petru koji je svoj 
nadimak dobio od Isusa. „Petar“ od grčkog „petros“ ili Kefa na aramej-
skom jeziku znači kamen. Petar boravi kod kožara po imenu Simon koji 
živi na obali Sredozemnog mora. To je oko 56 km južnije od Kornelijeve 
lokacije.  

Kad je anđeo završio sa instrukcijama i otišao, Kornelije šalje dvo-
jicu slugu i vojnika koji takođe slijedi Boga. To su njegovi ljudi od 
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povjerenja kojima može prenijeti o čemu se radi. 
Postoje trenuci u životu kada nas Bog poziva da djelujemo i trenuci 

kada se čini da je Bog pomalo udaljen. Kornelije pokazuje vjernost u 
oba slučaja. Kad mu Bog da uputstva, on ih odmah slijedi – čak i ako 
uključuju pretpostavku da bi Jevrej došao u dom ne-Jevreja. Ali pokazao 
je i vjernost u dužem periodu čekanja. Vjerovao je Bogu i radio je ono 
što je znao: molio se i djelovao. 

Za to vrijeme Petar je u Jopi, blizu današnjeg Tel Aviva, i oko pod-
neva se moli na krovu kožara po imenu Simon. 

U ranijim danima zajednice, apostoli su shvatili da trebaju delegi-
rati. Konkretno, trebaju se „posvetiti molitvi i službi riječi“ (Djela 6:4). 
Petar molitvu stavlja kao prioritet. Molitva je dio onoga što je obilježilo 
ranu zajednicu (Djela 2:42) i nešto čemu su apostoli znali da treba da 
budu posvećeni.  

Ponekad zaboravimo koliko je molitva važna. Ponekad zaboravimo 
koliko nam je potrebna Božja blagodat i mudrost u našim životima. Mo-
žemo se toliko zaokupiti svakodnevnim radom da jednostavno ne odvo-
jimo vrijeme za slušanje. Ako Petar može uzeti Isusov primjer da odvoji 
vrijeme za molitvu, trebali bismo slijediti Petrovo vođstvo. 

Vrijeme je za ručak, ali prvo Bog ima nešto da kaže. Petar razmišlja 
o hrani; Bog koristi njegovu glad da ga pouči o neznabošcima.  

Kaže se da je Petar tada pao u „zanos“ (Djela 10:10). „Trans“ se 
obično dešava kada je neko budan (Djela 22:17-18), dok se „san“ dešava 
kada osoba spava. U Petrovoj viziji, on će vidjeti ogromnu plahtu kako 
pada s neba, ispunjenu životinjama, nekima koje su po Mojsijevom za-
konu dozvoljene da se konzumiraju, a neke ne. Čini se da neke životinje 
odgovaraju kvalifikacijama iz Ponovljenog zakona 14 kao hrana po-
godna za jelo, ali neke su ptice grabljivice i gmizavci, koje ne odgova-
raju (Djela 11:6). Prema Mojsijevom zakonu, Jevrejima nije dozvoljeno 
da jedu kamile, zečeve, svinje, ptice strvine, krilate insekte, morska 
stvorenja koja nemaju peraja i krljušti, itd. (Levitska 11, Ponovljeni za-
kon 14:7-19). Bog je ove životinje klasifikovao „nečistima“ za svoj na-
rod. 

Hrana je prikladna metafora za situaciju zbog važnosti dijeljenja 
obroka u kulturi. Ugostiti nekoga u obroku značilo je prihvatiti ga i 
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prihvatiti odgovornost za njegovu dobrobit. Ako bi Jevrej jeo sa ne-
Jevrejima, to bi se smatralo užasnim kršenjem običaja. To bi bilo poka-
zivanje javnog odobravanja njihovom načinu života. Kada je Isus jeo sa 
poreznicima i „grešnicima“, fariseji su bili užasnuti, iako su grešnici bili 
Jevreji (Marko 2:15-17). 

Bez znanja Petra, trojica muškaraca dolaze da ga vide. Poslao ih je 
rimski centurion po imenu Kornelije koji želi da sazna više o jevrejskom 
Bogu kojem je vjerno služio. Petar će morati ući u dom jednog ne-
Jevreja i podijeliti obrok. Bog uči Petra veliku lekciju. 

Petar u viziji dobija nalog da pokolje i pojede razne životinje u plahti.  
Ali Petar je rekao: „Nipošto, Gospode, jer nikada nisam jeo ništa 

pogano i nečisto.“ (Djela 10:14) 
Petar kategorički odbija, tvrdeći da nikada u životu nije pojeo ništa 

nečisto. Kako to ako je prema zagovornicima upotrebe mesa od nečistih 
životinja „Isus svu hranu proglasio čistom“? Ako je tako, onda je Petar 
vrlo loš učenik.  

U paganizovanom i iskvarenom hrišćanstvu postoji stalna tenden-
cija da se Božji Zakon pod Novim savezom proglasi nevažećim, te da se 
takvo učenje pripiše Isusu Hristu ili njegovim apostolima. Jedan takav 
primjer nalazimo u vještim prevodilačkim intervencijama u Jevanđelju 
po Marku 7:1-19. 

“Are you so dull?” he asked. “Don’t you see that nothing that enters 
a person from the outside can defile them? For it doesn’t go into their 
heart but into their stomach, and then out of the body.” (In saying this, 
Jesus declared all foods clean.) [Mark 7:18-19 NIV] 

And he said to them, “Then are you also without understanding? 
Do you not see that whatever goes into a person from outside cannot 
defile him, since it enters not his heart but his stomach, and is expelled?” 
(Thus he declared all foods clean.) [Mark 7:18-19 ESV] 

Fraze u zagradama „Tako je on / Isus proglasio svu hranu čistom“ 
nema ni u jednom originalnom rukopisu; to su dodali ljudi Božjem Sve-
tom pismu. 

Nema je ni u jednom grčkom ili aramejskom tekstu, niti u bilo ko-
jem prevodu štampanom prije 20. vijeka. 

Ova fraza u zagradama, ili njena varijacija, dodata je samo u 
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„savremene“ Biblije [npr. ASV, BBE, CET, CSB, ESV, GNT, GWT, 
HCSB, NASB, NET, NIV, NLT, RSV, WNT] i u zadnjih stotinak go-
dina. 

Dakle, u pitanju je tendenciozna laž! Bilo da je namjerno ili iz 
neznanja, to je i dalje obmana. 

Grčki tekst za Marko 7:19 u Prihvaćenom tekstu (Textus Receptus) 
je sledeći: 

οτι ουκ εισπορευεται αυτου εις την καρδιαν αλλ εις την κοιλιαν και 
εις τον αφεδρωνα εκπορευεται καθαριζον παντα τα βρωματα 

U prevodu: „jer mu ne ulazi u srce, nego u utrobu, i prazni se napo-
lje, čisteći svu hranu.“ 

Usput, u pet od gore navedenih prevoda, grčka riječ G740 ἄρτους / 
artous, što je ‘hljeb’ na našem jeziku, je izbrisana iz Riječi Božije, na-
mjerno, dva puta! Tema razgovora je ‘hljeb’ koji se jede neopranim ru-
kama. Kontekst nije meso, i da li je svinja, pacov, kamila ili bilo koja 
druga nečista životinja sada ‘proglašena čistom’; te riječi nisu u izvor-
nom tekstu. Brisanjem riječi i dodavanjem riječi „prevodioci“ su na-
mjerno odveli čitaoca od istinskog konteksta i poruke Božje Riječi, u 
cilju promovisanja vlastite doktrine koju je stvorio čovjek tj. pseudo 
hrišćanske crkve. 

Paralelni stih u Mateju provjerava stvarni kontekst onoga što se za-
ista govori u Marku 7:19. 

Šta piše u tekstu? 
„Zar ne shvatate da sve što ulazi u usta, ide u trbuh i izbacuje se 

napolje? (Matej 15:17) 
Tvrditi da ovaj stih ‘izjavljuje’ da sve što možete gurnuti u usta, što 

prolazi kroz ljudski probavni sistem, a zatim se ispušta u kanalizaciju, 
sada je ritualno, ceremonijalno ili zakonski „čisto“ nema biblijsko ute-
meljenje i čista je egzegeza protivna i svakom zdravom rezonu. Napo-
kon, kako bi Isus mogao „proglasiti“ ili „učiniti“ čistim ono što je po 
prirodi nečisto? 

Ovaj stih nema apsolutno nikakve veze sa Bogom određenim 
definicijama šta su „čiste“ i „nečiste“ životinje; to ima sve veze sa 
kontekstom diskursa: tradicija pranja ruku od fizičke prljavštine 
prije jela i uzdizanje tradicija koje je stvorio čovjek iznad Božijih 
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uputa! 
„Ostavljate nauk Božji, a držite se ljudskog predanja, pranja bokala 

i čaša, i sličnih stvari što činite. Još im je rekao: Lukavo ukidate Božji 
uput da biste sačuvali svoje predanje.“ (Marko 7:8-9) 

Postoje tri kritične tačke o kojima mejnstrim teologija nikada ne 
raspravlja u vezi s tim shvatanjem da je Isus „proglasio svu hranu 
čistom“ u Marku 7:19. 

Prvo, ako iskreno vjerujemo da je Isus izgrdio i osudio fariseje i 
književnike u Marku 7:7-13 jer su izbjegavali i poništavali Božje upute, 
tada bi sam Isus ukinuo i poništio Božje propise samo tri rečenice kas-
nije! To bi bilo apsolutno licemjerje i pobuna! 

Drugo, ako Isus govori ono što su moderni prevodioci ‘objavili’ u 
Marku 7:19, da je sada sve čisto za jelo, tada su spisi Novog saveza 
kontradiktorni i sve to moramo izbaciti. Djela 10. i Djela 15. glava izjav-
ljuju potpuno suprotno od ovoga ‘da su sve namirnice sada čiste’. Petar, 
za koga pretpostavljamo da je morao znati šta je Isus kazao u Marku 7. 
glava, u Djelima 10. glava je ustvrdio da nikada nije jeo ništa pogano ili 
nečisto, godinama nakon što je Isus to navodno rekao. Petar je čak rekao 
Gospodu, direktno u lice, tri puta: ‘NE, neću jesti nečisto meso’, misleći 
da je to suština poruke njegove vizije! Petar je tvrdio da je njegov dok-
trinarni stav u Djelima 10. da još uvijek postoje „nečiste“ životinje koje 
se ne mogu konzumirati za hranu godinama nakon događaja u Marku 7! 
Zatim je u Djelima 15. glava Jakov, jedan od vođa hrišćanske zajednice, 
tvrdio da novi vjernici u Hrista (neznabošci!) ne smiju „jesti krv ili meso 
od udavljene životinje“! Ovaj propis o hrani je direktno iz Mojsijevog 
zakona i očito još uvijek vrijedi u umu Jakova i hrišćanskog vijeća. 

Konačno, kao izraelski prorok, Isus nije mogao promijeniti ili po-
ništiti Božje propise. Ako bi Isus dodao ili oduzeo od uputa Gospodnjih, 
on bi prekršio Mojsijev zakon i bio proglašen za grešnika. Time bi sebe 
diskvalifikovao kao Mesiju, jer bi učio pobunu protiv Gospoda Boga 
(vidi Matej 5:17-18)! Dogma da je Isus podučavao protiv Mojsijevog 
zakona ili ga mijenjao, uklanjajući ili dodajući na popis ‘čistih životinja’ 
čista je fikcija – bogohuljenje. Nije li Isus došao ispuniti Zakon? Kako 
je mogao ispuniti Zakon promjenom Zakona…? 

Napokon, kako bi Isus uopšte mogao poništiti zakon o čistim i 
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nečistim životinjama, čak i da je to htio? Proglasom koji prenebregava 
činjenično stanje? Valja napomenuti da je ta podjela postojala od Stva-
ranja i da je bila vrlo dobro poznata Noju (Postanje 7:2-3). Jedini način 
da se opozove ovaj zakon bio bi promjena fiziologije nečistih životinja. 
Naravno da je o tome apsurdno i misliti. Činjenica je da ni Isusu niti 
apostolima nikada nije ni pala na pamet takva glupost niti je Isus ikada 
sugerisao tako nešto. Zašto zagovornici „oslobođenja od restrikcija“ ni 
sami ne jedu sve što je navedeno kao nečisto odnosno neadekvatno za 
ljudsku ishranu u Levitskoj 11? Trebali bi. Ili se cijela priča vrti oko 
pravdanja konzumiranja svinjetine i poneke divljači? 

Sada se možemo vratiti Petrovoj viziji koja nema za cilj bilo kakvu 
novu nauku o čistoj i nečistoj hrani. Petar dobija odgovor na svoje odbi-
janje: „Ne zovi poganim ono što je Bog očistio.“ 

Stvar se ponavlja tri puta i zatim se povlači predmet vizije. 
Petar je zbunjen oko značenja vizije. To što je Petar odvojio vrijeme 

za molitvu pokazuje da želi biti dostupan Božjem vođstvu. Ipak, nije se 
razdvajao. Nije prestajao razmišljati o Božjem vođstvu kada se molitva 
završila. Ostao je otvoren. Moraće da ostane takav. Upravo tada dolaze 
mu ljudi koje je poslao centurion Kornelije. Oni se raspituju i pronalaze 
koga su trebali. 

Dok je Petar razmišljao o viziji, Duh mu je rekao: „Traže te tri 
čovjeka. Ustani, siđi pa pođi s njima bez oklijevanja, jer sam ih ja po-
slao.“ (Djela 10:19-20) 

Ko je „duh“ koji ovdje govori Petru? On sam se identifikuje! U pi-
tanju je anđeo koji se javio Korneliju i dao mu instrukcije. Anđeo se ne 
pokazuje i zato se njegove riječi tretiraju kao glas „duha“. Sličnu situa-
ciju već smo zapazili u Filipovom slučaju. 

„Bez oklijevanja“ takođe bi se moglo prevesti „ne praveći razliku“, 
možda slično kao „bez prigovora“ iz Djela 10:29; grčki bi se mogao 
prevesti „bez rasprave“. Bog radi u smjeru koji Petar ne očekuje i zato 
je potrebno vrlo jasno vođstvo od Gospoda. 

Petar pita ljude za razlog zašto ga traže. Oni se izjašnjavaju: 
„Stotnik Kornelije, pravedan čovjek koji se boji Boga i o kome dobro 
govori cio judejski narod, dobio je uputstvo od Boga preko svetog 
anđela da te pozove u svoj dom, da čuje ono što imaš da kažeš.“ (Djela 
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10:22) 
Judaizam je misteriozna enigma u Rimskom carstvu. Za razliku od 

drugih vjera, Jevreji nemaju fizičku predstavu svog Boga – nema idola 
ili statua. Nemajući ništa da vide ili dodirnu, mnogi Rimljani klasifikuju 
Jevreje kao „ateiste“. Drugi smatraju ovu religiju misterioznom i egzo-
tičnom. 

Ali postoje još dva tipa rimskog interesovanja za judaizam. Naje-
kstremniji navodi ne-Jevreje da se potpuno odreknu svoje izvorne reli-
gije, prihvate obrezanje za muškarce i slijede Mojsijev zakon jednako 
snažno kao i svaki rođeni Jevrej. Neki od ovih prozelita bili su u gomili 
na dan Pedesetnice (Djela 2:7-11); starosavezni primjeri uključuju Ra-
havu i Rutu. Samo korak niže od prozelita su „pobožni“ ili „bogobo-
jazni“, iako se ti izrazi ponekad mogu koristiti i za prozelite. „Pobožni“ 
neznabošci obožavaju jevrejskog Boga, ali ne prihvataju obrezanje. 
Kornelije je takav čovjek, kao i vojnik kojeg je poslat sa njegovim slu-
gama da pronađu Petra. 

Petar prihvata poziv i polazi s njima na put. Zanimljivo je da neki 
od jevrejskih Isusovih sledbenika iz Jope idu s Petrom i Kornelijevim 
glasnicima. Jedan od njihovih motiva je, bez sumnje, radoznalost. 

Iako Petar to sada prihvata, on i drugi jevrejski Isusovi sledbenici 
će kasnije imati problema. Jevrejima će biti nevjerovatno teško da jedu 
sa svojom braćom i sestrama ne-Jevrejima ako ne-Jevreji ne poštuju ko-
šer zakon. Teško je promijeniti tako duboku kulturnu tradiciju. Pavle će 
napraviti svoj štab u nejevrejskom gradu u sirijskoj Antiohiji, a kada ga 
Petar tamo posjeti, svi će bez problema jesti zajedno. Ali kada više le-
galistički jevrejski sledbenici Isusa dođu iz Jerusalima, Petar i Barnaba 
će se povući iz jela s neznabošcima. Pavle će ih javno prozvati zbog 
njihovog licemjerja (Galatima 2:11-14). 

Kornelije očekuje dolazak i okuplja svoje rođake i bliske prijatelje. 
Vjerovatno Petar razmišlja o čudnoj viziji koju je imao dan prije. Petar 
će uskoro shvatiti da Bog nije govorio o škampima i zečevima, već o 
ljudima. 

Dok je Petar ulazio, Kornelije mu je izašao u susret, pao pred nje-
gove noge i poklonio mu se. Ali Petar ga je podigao, govoreći: „Ustani! 
I ja sam samo čovjek.“ (Djela 10:25-26) 
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Petar sigurno nije očekivao da će mu rimski vojskovođa iznenada 
pasti pred njegove noge. 

Teško je biti vođa hrišćanske zajednice. Kultura često ne voli ono 
za šta se zalažete, članovi zajednice ponekad ne vole kako se zalažete, a 
vaša porodica može biti uhvaćena u sredini. Nije neuobičajeno gledati 
pastore kako jure za divljenjem i odobravanjem umjesto da usmjeravaju 
svoje ljude na istinu. Odobravanje nije samo odmor od stalne borbe, ono 
izgrađuje samopouzdanje vođe – i ego. Mnogi od nas bi razumjeli da je 
Petar želio uživati u ovom trenutku. Ali on to ne čini. On zna da je obo-
žavanje samo za Boga, a on nije Bog. Kasnije će Barnaba i Pavle jedva 
izbjeći ljude iz Listre da im prinesu žrtve kao oličenjima Zevsa i Her-
mesa. Decenijama kasnije, apostol Jovan će greškom pasti pred noge 
anđela. Anđeo će odgovoriti: „Pazi! Nemoj! Ja sam tvoj suslužitelj, i 
tvoje braće koji imaju svjedočanstvo Isusovo. Boga obožavaj!“ (Otkri-
venje 19:10) 

Moramo imati na umu da je anđeo rekao Korneliju da dovede Petra 
i čuje šta apostol ima da kaže. Kornelije to čini s poštovanjem i entuzi-
jazmom. To što anđeo upućuje na Petra s poštovanjem ostavlja takav 
utisak na Kornelija da kada Petar dođe, stotnik pada pred Petrove noge 
(Djela 10:25). Petar odmah ispravlja Kornelija. 

Petar zatiče punu kuću ljudi. Ali on je tu po pozivu. Dobro je ići 
tamo gdje je potrebna poruka spasenja kroz Isusa, ali ako ljudi odbijaju 
slušati, trebamo razumjeti koliko dugo ostati u njihovom društvu (1. Ko-
rinćanima 15:33). Težnja da se dopre do drugih ne zahtijeva potpuno 
zanemarivanje grijeha (1. Korinćanima 5:9-13). 

Petar govori otvoreno: „Dobro znate kako je nezakonito Judejcu da 
se druži s čovjekom iz drugog naroda ili da dolazi kod njega, ali meni je 
Bog pokazao da nijednog čovjeka ne zovem poganim ili nečistim. Zato 
sam bez pogovora došao kad ste poslali po mene. Pitam vas, stoga, zašto 
ste poslali po mene?“ (Djela 10:28-29) 

Jevreji su bili odlučni da služe samo Bogu. Bog im je rekao da budu 
izdvojen narod, poznati po svojoj poslušnosti Njemu kroz Mojsijev za-
kon. U svojoj revnosti, Jevreji su dodavali na Zakon i borili se protiv 
svojih stranih tlačitelja kad god je to bilo moguće. Kada nisu mogli, 
jasno su dali do znanja da se neće družiti s nečistim neznabošcima. Istina 
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je da je Bog želio da Njegov narod bude odvojen od paganskih naroda i 
njihovog obožavanja idola, i to samo u mjeri u kojoj je to uključivalo te 
grijehe. Bog je obećao Abramu da će cijeli svijet biti blagosloven preko 
njegovog potomstva (Postanje 12:2-3), a to se ne može dogoditi bez inte-
rakcije. 

Petar shvata da se njegova vizija ne odnosi na hranu. Ovo je vrlo 
važna izjava. On konstatuje da mu je „Bog pokazao da nijednog čovjeka 
ne zove poganim ili nečistim. Zato sam bez pogovora došao kad ste po-
slali po mene.“ Naravno još uvijek ne zna Kornelijeve razloge. 

Kornelije objašnjava šta se dogodilo zbog čega je zatražio Petrovo 
prisustvo. Djela 10:31-33 su kratak sažetak Djela 10:3-8. Deveti sat je 
15 sati – tradicionalno vrijeme za molitvu Jevreja (Djela 3:1). Djela 10:2 
kažu da se Kornelije „neprestano molio Bogu“. To ne znači da je svaka 
pojedinačna misao bila molitva, već da je on bio u stalnoj svijesti o Bogu 
i da se molio i slušao tokom cijelog dana (ref. 1. Solunjanima 5:17). 
„Čovjek u sjajnoj odjeći“ bio je anđeo koji mu je rekao da pošalje gla-
snike Petru i odvede ga u Cezareju (Djela 10:3-6). Kornelije dalje izlaže 
Petru kako se sve desilo i kako ga je anđeo uputio šta da radi. 

Na kraju, Kornelije otvoreno poziva Petra da kaže šta ima, spreman 
da to sasluša kao Božju riječ. Ovo je prvo zabilježeno okupljanje nezna-
božaca koji su slušali Isusovo svjedočanstvo. Isus je rekao Petru i dru-
gim učenicima da će oni biti njegovi svjedoci u Jerusalimu, Judeji i Sa-
mariji, i do kraja zemlje (Djela 1:8). To je uvijek bio Božji plan. Ovako 
otvoren poziv na dijeljenje jevanđelja se ne dešava često, posebno kod 
tako prijemčive publike. 

Petar počinje svoje izlaganje: „Sad zaista shvatam da Bog nije pris-
trasan, nego iz svakog naroda prihvata onog ko ga se boji i čini što je 
pravedno.“ (Djela 10:34-35) 

Sada, Petar počinje da razumije. Svi ti događaji u Isusovoj službi 
kada se on fokusirao na marginalizovane, „nečiste“ i strance nisu bili 
dodaci misiji ili odvraćali pažnju od misije – oni su misija. Isus je došao 
po Jevreje i Samarićane i neznabošce. Ono što ljude čini prijemčivim da 
čuju jevanđelje svakako je ovo što Petar kaže: bogobojažljivost i pošten 
i pravičan odnos. 

Petar zatim uvodi Hrista: „On je poslao svoju riječ Izraelovim 
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sinovima da im objavi dobru vijest mira preko Isusa Hrista. On je 
Gospod svima.“ (Djela 10:36) 

Petar ističe poentu o kojoj često ne razmišljamo. „Bog ne pokazuje 
pristrasnost“, već prihvata svakoga ko ga se boji od bilo kojeg naroda 
(Djela 10:35) u svrhu mira kroz Isusa. Izvan suštinskih osnova vjere o 
kojima se ne može pregovarati, naša braća i sestre u Hristu ne moraju da 
žive, izgledaju ili čak vjeruju baš kao mi. 

Mir koji nudi Isusova žrtva temelji se na našem odnosu s Bogom. 
Imamo mir s Bogom kada su nam grijesi oprošteni i Bog vidi Hristovu 
pravednost u nama. Isus je umro „dok smo bili neprijatelji“ Božji (Rim-
ljanima 5:10). Naše pomirenje s Bogom pomiruje nas s drugim vjerni-
cima – činjenica koju trebamo nastojati živjeti. Takođe nam daje misiju 
da se pridružimo Božjem djelu pomirenja svijeta s Njim tako što ćemo 
podijeliti Isusovo jevanđelje (2. Korinćanima 5:18-21). 

Petrovi slušaoci su donekle upoznati sa događajima u Judeji još od 
rada Jovana Krstitelja ali ne shvataju suštinu stvari. Petar ih podsjeća da 
otada počinje javna Isusova služba: „o Isusu iz Nazareta, kako ga je Bog 
pomazao Duhom svetim i silom, a on je prolazio zemljom čineći dobro 
i liječeći sve koje je Đavo tlačio, jer je Bog bio s njim.“ (Djela 10:38) 

Jevanđelja bilježe ove događaje, silazak Duha na Isusa prilikom 
krštenja i Božji glas kao potvrdu njegovog identiteta i misije. Isus je 
imao oko 30 godina kada su jevrejski muškarci smatrani dovoljno zrelim 
za poučavanje, i tada je Bog odredio Isusovu javnu službu. 

Petrova izjava je vrlo određena. On kaže da je Bog taj koji je po-
mazao Isusa Duhom svetim i silom. Očito to nije nešto što bi Isus imao 
sam po sebi. Ovo u potpunosti odgovara biblijskom konceptu Oca i Sina 
– Bog je Izvor, a Sin kanal blagodati. Ono što podriva i negira ovaj kon-
cept je dogma o trojstvu – tri su-vječna i su-jednaka boga. Ako bismo 
bili dosledni toj doktrini, tada bismo morali razumjeti da Petar u stvari 
govori kako je Bog pomazao Isusa „trećim licem božanstva“. Naravno 
to je apsurdno i dobar pokazatelj kako jedna pogrešna premisa urušava 
cijelu zdravu nauku Svetog pisma i vodi iracionalnim atacima na zdravi 
razum. 

Isus je prolazio čineći dobro i iscjeljujući sve koje je Đavo nadvla-
dao. Kako? Silom Božjom, jer je Bog bio s njim! Apostoli su takođe 
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činili velika djela. Skoro je Petar uskrsnuo Tabitu – istom silom koja je 
bila sa Isusom! 

Petar se sada poziva na činjenicu da su on i drugi apostoli i učenici 
direktni svjedoci svega toga. On naglašava da su zatim Isusa objesili „na 
drvo“. „Drvo“ je bilo koji okomiti drveni stub za mučenje. Biti razapet 
bila je najveća sramota u rimskoj kulturi, ali objesiti nekoga o „drvo“ je 
po Jevrejima bilo prokletstvo (Ponovljeni zakon 21:22-23). Uporedite 
ovo shvatanje sa idolatrijskim obožavanjem „časnog krsta“ koje se pro-
pagira u tradicionalnim crkvama. 

„A Bog ga je treći dan uskrsnuo i dao mu da se pokaže ljudima, ali 
ne cijelom narodu, nego svjedocima koje je Bog unaprijed odredio – 
nama koji smo jeli i pili s njim nakon što je ustao iz mrtvih.“ (Djela 
10:40-41) 

Oko 30 puta Biblija konstatuje da je Bog uskrsnuo Isusa iz mrtvih. 
Petar objašnjava da, po Božjem proviđenju, Isus se pokazuje apostolima 
i određenim ljudima. Ovo su važne informacije za Kornelija, pošto je taj 
dio priče za njega morao biti maglovit jer je sigurno čuo za zvanične 
izvještaje u koje je bila uključena i rimska vojska. To su bile poluistine 
koje sada Petar razjašnjava. 

Isus nije pokušao da dokaže svoje uskrsnuće svim svojim klevetni-
cima. Njegovi svjedoci bi bili sledbenici koji su bili obučeni da daju 
ispravan kontekst, a ne neprijatelji koji bi mogli iskriviti istinu, iako su 
stotine vidjeli Isusa nakon uskrsenja (1. Korinćanima 15:3-7). Petar 
naglašava da su oni jeli i pili sa istim tim Isusom posle uskrsenja. Dakle, 
nema nikakve fikcije u toj priči. 

„…i zadužio nas da propovijedamo narodu i svjedočimo da je on 
onaj koga je Bog postavio za sudiju živima i mrtvima. O njemu svjedoče 
svi proroci, da svako ko vjeruje u njega dobija oproštenje grijeha kroz 
njegovo ime.“ (Djela 10:42-43) 

Grčka riječ „parangelo“ znači prenositi poruku koja je zadata od 
jednog do drugog. Ta poruka je da je Bog postavio Isusa Hrista – dao 
mu izvršne ingerencije – da bude sudija narodima, uključujući i sve one 
koje su pomrli. Petar ističe da o Hristu govore svi proroci. Napokon po-
entira sa suštinom jevanđelja: svako ko vjeruje u Hrista posrednički do-
bija oproštenje grijeha kroz njegovo ime. Isusovo „ime“ ne znači slogove 



~ 141 ~ 

koje Petar koristi da bi ga identifikovao. To znači njegov autoritet i i-
dentitet. Isus spašava zbog toga ko je on, kakve kvalifikacije ima i kakvu 
je misiju obavio. 

Isus nas miri s Bogom. On nam nudi „kišobran“ spasonosne blago-
dati. Zaklon spasonosne blagodati je u funkciji od pada u grijeh i ostaće 
u funkciji do završetka Hristove posredničke službe ili vremena milosti. 
Da li ćemo koristiti zaklon blagodati ili ne zavisi isključivo od našeg 
voljnog izbora. Kad prihvatimo uslove pod kojima se staje pod zaklon 
blagodati, to naravno ne znači da je Zakon prestao važiti za nas, već 
prosto da smo sačuvani od prokletstva (jurisdikcije) Zakona koji traži 
smrt grešnika. To znači da smo opravdani vjerom – da smo pomireni sa 
Bogom – i da se nalazimo na putu spasenja. Nekorištenje spasonosne 
Božje blagodati istovremeno znači i zloupotrebu opšte blagodati. Spa-
sonosna blagodat postaje primjenljiva za nas kad prihvatimo kroz vjeru 
(Rimljanima 5:1-2) Božju pripravu za nas (Efescima 1:5-14). Mi tada 
stajemo pod zakon milosti. Imajte na umu da je vjera sredstvo za pove-
zivanje sa Bogom. Mi se opravdavamo kroz vjeru, a spasenje realizuje 
naš Spasitelj – Isus Hrist – kroz Božju pripravu i blagodat. 

Petar je upravo počeo da priča u prostoriji ispunjenoj neznabošcima 
o Isusovom raspeću, uskrsnuću i ponudi pomirenja s Bogom kada se 
sveti Duh spustio na slušaoce. Ovo je bila potvrda od Boga da je sve 
kako On želi. Cijeli događaj je vođen od Boga i potvrđen na natprirodni 
način. Ovo je bilo neophodno kako za Petra, da se razbiju njegove pre-
drasude prema „neznabošcima“, tako i za Kornelija i njegove prijatelje, 
te napokon za Petrove pratioce iz Jope, jevrejske hrišćane. Sada su svi 
osvjedočeni na adekvatan i nesumnjiv način. 

Posebna manifestacija duhovnih darova predstavlja potvrđivanje 
Božjeg djela među neznabošcima. Petar čak nije ni položio ruke na 
neznabošce niti ih krstio, ali u njima se očito manifestuje Duh sveti. Duh 
ih vodi da govore jezicima, drugim zemaljskim jezicima. Oni veličaju 
Boga. Zapazite da se opet radi o natprirodnim duhovnim darovima u 
svrhu potvrđivanja. Petrovi pratioci „iz obrezanja“ – Jevreji – i sami su 
zadivljeni ovim dokazima. 

Petar svjedoči da Duh sveti prebiva među neznabošcima. Kada se 
vrati u Jerusalim, on će svjedočiti o tome šta se dogodilo sa šestoricom 
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koji to mogu da potvrde (Djela 11:1-18). Kasnije će ponovo potvrditi da 
su ti ljudi bogobojazni neznabošci, ali ne i potpuni prozeliti – muškarci 
koji nisu obrezani (Djela 15:7-9). 

Pod neodoljivim dokazima, Petar zaključuje: „Može li iko uskratiti 
vodu da se ne krste ovi koji su primili Duha svetog kao što smo ga i mi 
primili?“ (Djela 10:47) 

Petar i šest drugih jevrejskih Isusovih sledbenika (Djela 11:12) 
upravo su gledali prvi zabilježeni slučaj da se sveti Duh uselio u grupu 
neznabožaca. Petar stavlja situaciju u perspektivu. Kakva god bila nji-
hova predrasuda, ovi neznabošci su primili darove svetog Duha i nema 
razloga zašto ne bi bili dobrodošli u mladu zajednicu. Kao što će Petar 
reći zajednici u Jerusalimu: „Dakle, ako je Bog isti dar dao njima kao 
što ga je dao i nama koji vjerujemo u Gospoda Isusa Hrista, ko sam ja 
da bih mogao spriječiti Boga?“ (Djela 11:17) 

Tako ih je uputio da se krste u ime Isusa Hrista. Tada su ga zamolili 
da ostane nekoliko dana. (Djela 10:48) 

Krštenje u ime Isusa Hrista je sledeći korak na koji Petar upućuje 
ovu grupu ljudi. Naravno krštenje „u Isusovo ili Gospodnje ime“ je je-
dino validno krštenje o kojem govori Novi savez. Interpolacija u stihu u 
Mateju 28:19, obavljena po saboru u Nikeji, ne može sakriti tu činjenicu, 
kao ni naknadni pokušaji trinitaraca da „prilagode“ biblijsku nauku svo-
joj dogmi. 

Petar ostaje kao gost nekoliko dana sa svojom novom braćom u 
Hristu. 

 
Petrovo pravdanje pred braćom u Jerusalimu (Djela 11:1-18) 

Prošlo je možda deset godina od Isusovog uznesenja, a zajednicu 
su još uvijek činili gotovo samo oni koji su bili jevrejske nacionalnosti 
– sve dok rimski centurion nije dobio upute od anđela da pozove Petra 
da mu objasni kako dobiti odobrenje od Boga. Dok je Petar ispričao I-
susovu priču, sveti Duh je pao na stotnika i njegove prijatelje i porodicu. 

Pročulo se. Petar je možda najveći autoritet od dvanaest Isusovih 
najbližih sledbenika, ali podjela između Jevreja i neznabožaca stara je 
stotinama godina i nije je lako prekršiti. Moraće odgovarati matičnoj 
zajednici u Jerusalimu za ono što je učinio (1. Petrova 3:15-16). 
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„Riječ“ potiče od grčkog korijena riječi logos što znači ideja, dok-
trina ili poruka. Ovdje, prije nego što su novosavezne knjige bile široko 
rasprostranjene, „riječ Božja“ ne podrazumijeva eksplicitno pisano 
Sveto pismo; odnosi se na ukupnu poruku koju Bog želi dati čovječan-
stvu. Ovo uključuje da je Isus Sin Božji, da je on Spasitelj, da je uskr-
snuo nakon svoje smrti i da je on srž spasenja. 

Filip je evangelizirao grad u Samariji, a Petar i Jovan su potvrdili 
njihovo spasenje (Djela 8:4-25). I Filip je obratio etiopskog službenika 
na putu kući (Djela 8:26-40). Ipak, to su uglavnom bili primjeri ne-
Jevreja koji su tražili jevanđelje, a ne jevrejskih hrišćana koji su ih u-
poznavali s njim. Uglavnom, članovi crkve praktikuju judaizam. Oni 
vjeruju da je Isus Mesija i vide obožavanje Isusa kao prirodni produže-
tak njihove matične vjere. 

Neki od ovih obraćenika su još uvijek vrlo legalistički Jevreji. Gru-
pacija „obrezanih“ Jevreja teško je prihvatala da se ne-Jevreji mogu pri-
miti u zajednicu, a da se pritom u potpunosti ne preobrate na judaizam 
– to jest, muškarci bi morali biti obrezani. Toliko su čvrsto držali ova 
uvjerenja da su se usudili napasti Petra, istaknutog apostola zajednice. 

Petar je i sam bio svjestan ovih razlika i dočekao je centuriona po-
malo neljubaznim objašnjenjem kako je neprilično da se druži sa paga-
nima (Djela 10:28). U judaizmu, ono što jedete, kako jedete i s kim je-
dete ima ozbiljne teološke implikacije. Isus je ranije objasnio da je srce 
ono koje određuje da li je osoba nečista. Čak će i Petar kasnije opet za-
boraviti da je Isus umro da bi pomirio grešnike s Bogom, ali i ljude među 
sobom (Galatima 2:11-14; Rimljanima 11). 

Optužba protiv Petra bila je da se družio sa „neobrezanima i jeo s 
njima“. 

Petar je uradio bolje tako što je ljubazno objašnjavao (1. Petrova 
3:15-16). Obje strane su dovoljno cijenile jedinstvo da slušaju jedna 
drugu. Ta posvećenost jedinstvu dovela je do razriješenog sukoba (Djela 
11:18). 

Poput Petra ovdje, naši postupci bi trebali biti časni i dovoljno vo-
đeni Duhom da je jednostavno objašnjenje sve što je potrebno da se 
stvari razjasne. I trebali bismo biti otvoreni za vođstvo Duha i priznati 
kada griješimo. 
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Petar počinje objašnjavajući kako su se stvari odvijale počevši od 
njegovog boravka u Jopi i vizije koju je dobio. On navodi da su na toj 
plahti bile i razne nečiste životinje, uključujući gmizavce, strvinare i 
slično, koje su po Zakonu nečiste. Petar objašnjava skupštini da mu je 
glas rekao da jede ove nečiste životinje. Petar je odbio. Nikada nije jeo 
hranu koja je prekršila zakone date u Levitskom zakoniku 11 Ponovlje-
nom zakonu 14 i, i nije imao namjeru da počne (Djela 10:9-16). „Neči-
sto“ je od grčkog korijena riječi akatartos. 

Međutim, Bog nije govorio o hrani. Govorio je o tome s kim bi Pe-
tar trebao biti u zajednici. Čim se vizija završila, Petar je pozvan u drugi 
grad da podijeli Isusovu priču u sobi ispunjenoj neznabošcima. Po tra-
diciji, Petar nije trebao ni ući u kuću. Ali on je iz vizije shvatio da je Bog 
proglasio ove neznabošce čistima i nije trebao dovoditi u pitanje Božju 
odluku (Djela 10:19-33). Po milosti smo spašeni, kroz vjeru (Efescima 
2:8-9). To nije zbog naših postupaka, naše prehrane ili naše etničke pri-
padnosti. Ako smo prihvatili Isusovu ponudu oproštenja, očišćeni smo. 
Naravno to ne znači da možemo dalje da se ponašamo kako hoćemo ili 
jedemo šta god hoćemo. 

Petar naglašava da je zahtjev ponovljen tri puta prije zaključenja 
vizije. To je takođe važno jer ovakvo ponavljanje ističe Božju volju kao 
neopozivo determinisanu. 

U trenutku kada se vizija završila, trojica muškaraca iz Cezareje 
stigla su i zatražila da se Petar vrati sa njima u dom centuriona po imenu 
Kornelije. Duh je podstaknuo Petra, on je slijedio upute i pratio ljude do 
centurionove kuće ne da bi izliječio slomljeno tijelo, već da bi podijelio 
priču o Isusu s punom kućom (Djela 10:17-43). Dok je govorio, sveti 
Duh se spustio na ove neznabošce, što je bio dokaz Božjeg prihvatanja 
(Djela 10:44-48). Petar nije jeo sa „neobrezanim ljudima“; jeo je sa dru-
gim Isusovim sledbenicima. 

Jevrejski Isusovi sledbenici iz Jope išli su sa Petrom i bili svjedoci 
onoga što se dogodilo (Djela 10:45). Na sreću, došli su i do Jerusalima. 
U jevrejskom zakonu, dva svjedoka su potrebna da bi se svjedočenje 
smatralo dokazanim. Činilo se da Petar nije došao ni sa kim iz Jerusa-
lima na ovom putovanju. Imati šestoricu iz Jope sa sobom daje kredibi-
litet njegovoj priči. 
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Petar dodaje kako se anđeo pojavio i Korneliju sa jasnim instrukci-
jama da ga pozove i objavi mu poruku spasenja.  

„A kad sam počeo da govorim, na njih je sišao Duh sveti baš kao i 
na nas u početku.“ (Djela 11:15) 

U ovom trenutku, sveti Duh je sišao na Kornelija, njegove prijatelje 
i njegovu porodicu. Dobili su duhovne darove, a da Petar nije položio 
ruke na njih, da govore druge jezike, baš kao što je bilo za Isusove sled-
benike „u početku“ na Pedesetnicu (Djela 2:4; 10:44-46). Očito je 
Gospod vodio cijeli slučaj. Petar navodi da se tada sjetio Isusovih riječi 
kad je rekao da je Jovan krstio vodom, a da će oni biti kršteni (pohođeni) 
Duhom svetim.  

Petrova poenta je da je on jednostavno poslušao Božje naloge; nije 
imao nikakve veze sa izborima (Djela 10:9-46). Duhovni darovi koji su 
dati ovim ljudima su isti kao oni apostolski koji vjeruju u Gospoda Isusa 
Hrista. Dakle, nije do Petra, to je Božja namjera i aktivnost. Kako bi 
Petar mogao spriječiti Boga? Kada je Petar vidio nepobitne dokaze nji-
hovog prihvatanja u Božje kraljevstvo, dao ih je krstiti u zajednici (Djela 
10:44-48). 

Kad su to čuli, umirili su se i slavili Boga, govoreći: „Dakle, Bog 
je i neznabošcima darovao pokajanje u život.“ (Djela 11:17) 

Suočeni sa neodoljivim dokazima, Jevreji „iz obrezanja“ su konsta-
tovali činjenicu da Bog i neznabošcima daruje pokajanje koje vodi u ži-
vot. Ali predrasude teško umiru, što će se pokazati kasnije kroz ranu 
hrišćansku zajednicu. Judaistički legalisti su se posebno okomili na a-
postola Pavla i njegov rad među neznabošcima. Ovakvi primjeri poka-
zuju koliko je velika moć tradicije i koliko ljudi mogu biti uskogrudi ako 
su zarobljeni u sektaškom, nacionalističkom ili sličnom mentalitetu. 
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11. Barnaba opet aktivira Pavla u službu 
 
 
A oni što su se rasuli zbog nevolje koja je nastala zbog Stefana, 

stigli su sve do Fenikije, Kipra i Antiohije, ali nisu propovijedali riječ 
nikome osim Judejcima. Ali među njima su bili i neki s Kipra i iz Kirene 
koji su došli u Antiohiju i razgovarali s ljudima koji su govorili grčki, 
objavljujući dobru vijest o Gospodu Isusu. (Djela 11:19-20) 

Do ove tačke u knjizi Djela, Luka se fokusirao na Jerusalim s neko-
liko pohoda na Judeju i Samariju. Sada se akcija kreće na sjever. Postoji 
četrnaest manjih i dva veća grada pod nazivom „Antiohija“. Drugi koji 
se spominje u Svetom pismu nalazi se u okrugu Pisidija usred današnje 
Male Azije. Ovaj se nalazi u Siriji, južno od sjeveroistočnog ugla Sre-
dozemnog mora. U vrijeme opisano u ovom odlomku, Sirijska Antiohija 
je bila treći najveći grad u Rimskom carstvu nakon Rima i Aleksandrije. 
To je dobro mjesto za trgovce sa istoka da pronađu brod i izbjegnu pla-
ninske lance koji prekrivaju kopneni put prema zapadu. I ima veliku po-
pulaciju Jevreja. 

Fenikija je obalno područje koje uključuje gradove-države Tir i Si-
don. Nalazi se sjeverno od Galileje, u tankom pojasu između Mediterana 
i obalnog lanca. Kipar je i dalje Kipar – veliko ostrvo zapadno od Sirije 
i južno od Male Azije. To je Barnabin dom (Djela 4:36-37) i prva stanica 
na Barnabinom i Pavlovom predstojećem misionarskom putovanju 
(Djela 13:4-12). 

Kirena je, takođe, još uvijek grad u Libiji na sjevernoj afričkoj o-
bali. Tamo je postojala velika jevrejska zajednica još od Ptolemejskog 
carstva (323-285. p.n.e.). 

Progon je počeo sa đakonom Stefanom. Nakon Stefanove smrti, 
mladi farisejski učenik, Saul, dobio je dozvolu od Sanhedrina da progoni 
Isusove sledbenike u Jerusalimu (Djela 8:1, 3). Dok su vjernici bježali, 
dijelili su Isusovu priču i sve je više ljudi dolazilo do vjere. Saul je pratio 
Isusove sledbenike na sjever do Damaska, ali usput je sreo Isusa. Postao 
je vjernik i na kraju se vratio u Jerusalim. Pavle je hrabro propovijedao 
i raspravljao se s helenistima kao što je to činio Stefan, a helenisti su 
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nastojali ubiti Saula, pa su ga učenici poslali kući u Tars, zapadno od 
sirijske Antiohije na južnoj obali današnje Male Azije (Djela 9). 

„Helenista“ je neko ko živi u grčko-rimskoj kulturi i govori grčki. 
U ranoj zajednici Djela 6:1, helenisti su bili Jevreji koji su živjeli izvan 
Judeje, Samarije i Galileje. Oni su, naravno, dijelili Isusovo uskrsnuće i 
ponudu oproštenja drugim helenističkim Jevrejima, ali su neki razgova-
rali i s helenistima ne-Jevrejima. Helenisti su možda bili stvarni Grci, ili 
su možda bili iz današnje Male Azije, Arabije ili Sirije. Ali oni su govo-
rili grčki i imali su sličnu kulturu kao helenistički Jevreji. Imalo bi smi-
sla da sledbenici Isusa koji govore grčki – čak i ako su Jevreji – podijele 
Isusovu priču s drugim govornicima grčkog – čak i ako su ne-Jevreji. 
Oni ne vide razlog zašto se njihovi prijatelji ne bi zainteresovali za Isusa, 
a još manje sumnjaju da je Isus zainteresovan za njihove prijatelje. 

Bog je blagoslovio njihove napore i mnogi su došli do spasonosne 
vjere u Isusa i obratili se. 

Kada skupština u Jerusalimu čuje za obraćene neznabošce u Anti-
ohiji, oni šalju Barnabu. Bio je jedan od prvih vjernika u Jerusalimu i 
dragovoljno je prodao nešto zemlje kako bi pomogao zajednici (Djela 
4:36-37). On je bio dovoljno hrabar da se sastane sa Saulom, progonite-
ljem zajednice, da utvrdi da li je zaista odlučio slijediti Isusa (Djela 9:26-
27). Pored svog velikodušnog i brižnog srca, Barnaba je bio i jedin-
stveno kvalifikovan jer je bio sa Kipra; vjerovatno je poznavao neke od 
evanđelista. 

Potreban je vođa otvoren za Duha svetoga da uđe u situaciju koju 
je Bog odredio i potvrdi je, umjesto da je osuđuje i pokušava je kontro-
lisati. Kada Barnaba uđe, on ne vidi gomilu bivših pagana koji trebaju 
promijeniti svoje grešne običaje i postati sličniji pobožnim Jevrejima 
(Djela 15:1-2). On vidi kako Božja milost djeluje u svijetu kao što je 
obećano. On vidi da se Božje obećanje Abramu – da će njegova loza 
blagosloviti svijet – ostvaruje (Postanje 26:4). On razumije da nebo slavi 
kada grešnik dođe Hristu (Luka 15:7). I doživljava ispunjenje Isusovog 
naloga učenicima da budu njegovi svjedoci do kraja zemlje (Djela 1:8). 

Osim toga, Barnaba ih hrabri na postojanost u vjeri, što je veoma 
značajno. Nestabilni vjernici su kao tempirane bombe, gotovo po pravilu 
samo je pitanje vremena kad će prouzrokovati neku štetu i sebi i onima 
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koje uspiju zavesti (1. Petrova 3:17). 
Barnaba takođe vidi da mu je ovaj posao preveliki. Znamo, čak i 

sada, koliko je teško ostati fokusiran na naš odnos s Bogom. Ova zajed-
nica u Antiohiji uključuje Jevreje koji vide Isusa kao ispunjenje, ali ne i 
zamjenu za judaizam, pobožne neznabošce koji slijede judaizam, ali se 
nisu u potpunosti preobratili, i bivše pagane ne-Jevreje koji slabo razu-
miju osnovne jevrejske tradicije i zakone. 

Barnaba, dobar čovjek, hrabar i pronicljiv, ima značajan uticaj na 
širenje vijesti o Isusu među neznabošcima. Za sada je on u Sirijskoj An-
tiohiji, ohrabrujući zajednicu i širenje jevanđelja među neznabošcima. 
Uskoro će shvatiti da je posao prevelik za njega. On će dovesti Saula u 
Antiohiju da pomogne u razvoju zajednice (Djela 11:25-26). Svojim 
interakcijama sa Saulom, Barnaba dokazuje koliko je mudar i podložan 
uticaju Duha svetog. Zatim će njih dvojica krenuti na misionarski put u 
današnju Malu Aziju (Djela 13-14). U svojoj prvoj stanici, u Barnabi-
nom domu na Kipru, „sin ohrabrenja“ će dopustiti bivšem progonitelju 
da preuzme vođstvo i izbavi prokonzula iz kandži maga. „Saul“ će pre-
uzeti grčku verziju svog imena „Pavle“, a Barnaba će gledati kako nje-
gov štićenik postaje najznačajniji evanđelista u istoriji. 

Tars je sasvim blizu Antiohije. Dakle, kada Barnaba otkrije da mu 
je potrebna pomoć u vođenju nove zajednice u Antiohiji, kreće u potragu 
za čovjekom čiji je progon nehotice doveo do njenog stvaranja. 

Tako čovjek koji je svojim progonom zajednice izazvao širenje je-
vanđelja među neznabošcima u Antiohiji sada je u Antiohiji, podučava-
jući jevrejske i nejevrejske Isusove sledbenike i dalje šireći jevanđelje. 

26. stih navodi porijeklo izraza „hrišćanin“. Gotovo sigurno su ga 
skovali nehrišćanski pagani. Iako je „Hrist“ grčki, „-ian“ je latinski do-
datak. Ovaj sufiks znači „partije...“ i koristio se za označavanje onih koji 
su imitirali ili podržavali neku figuru. To je donekle činilo izraz „hrišća-
nin“ izrazom sarkazma ili podsmijeha. Petar to nagovještava u svojim 
spisima (1. Petrova 4:16). 

Na drugim mjestima u Novom savezu, samo kralj Agripa (Djela 
26:28) i Petar (1. Petrova 4:16) koriste izraz „hrišćanin“. Trebalo bi 
mnogo vremena prije nego što etiketa pređe sa uvrede na identifikaciju. 
Tipično, vjernici u Novom savezu koriste riječi kao što su učenici, sveci 
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i braća. Jevreji tog vremena koristili su termin „nazarećanska sekta“ kao 
i posprdnu izreku „ništa dobro ne dolazi iz Nazareta“ (Djela 24:5; Jovan 
1:46). Ne bi koristili grčku riječ za Mesiju, čak ni u šali, za one koje su 
smatrali jereticima. 

Sirijska Antiohija, u vrijeme ovih događaja, takođe je dom velikom 
broju pobožnih Jevreja, a putevi do Jerusalima su dobro prohodni. Ne bi 
bilo čudno da proroci koji slijede Isusa putuju 480 km sjeverno i posjete 
novu zajednicu. Proroštvo je u to vrijeme bilo važan dar. Jedina knjiga 
Novog saveza napisana ovako rano u istoriji zajednice je možda hebrej-
sko Jevanđelje po Mateju. U prvim godinama zajednice, sveti Duh se 
snažno pokreće da dâ uvid i istinu vođama, a mnogi imaju dar proroštva 
(1. Korinćanima 12:28). 

Jedan od proroka, Agab, najavljuje veliku glad po cijelom svijetu 
(tadašnjem Rimskom carstvu).  

Josif Flavije je potvrdio ovu glad, rekavši da je pogodila Rim, 
Grčku, Egipat i Judeju od 45-48. Ovo se poklapa sa vremenskom linijom 
jer je smrt Heroda Agripe I, koja se dogodila 44. godine nove ere, zabi-
lježena u Djelima 12:20-23. U vrijeme koje Luka opisuje, zajednica nije 
stara ni petnaest godina i već se proširila na 500 kilometara. 

Nejasno je da li je ovo prvi put da se od jedne vanjske kongregacije 
traži da podrži zajednicu u Jerusalimu, ali nije poslednji. Barnaba bi se 
s tom idejom jako slagao; bio je jedan od mnogih obraćenika u Jerusa-
limu koji su prodavali imovinu kako bi opskrbili putnike koji su ostali 
da uče od apostola (Djela 4:36-37). Saul ovo uzima k srcu; tokom svoje 
službe Pavle, gladovali ili ne, podstiče nove skupštine da se sjete legi-
timnih potreba vođa u Jerusalimu tako što ih podržavaju finansijski 
(Rimljanima 15:25-26; 1. Korinćanima 16:1-3; 2. Korinćanima 9:1-5). 

Nakon trećeg Pavlovog misionarskog putovanja, proći će kroz Pri-
morsku Cezareju na putu za Jerusalim i Agab će mu doći u susret. Agab 
će zamotati svoje ručne zglobove i stopala u Pavlov pojas i proreći da 
će Pavle na sličan način biti vezan kada ga jevrejsko vođstvo preda Rim-
ljanima (Djela 21:10-11). Proročanstvo je metaforično; Pavla su uhapsili 
rimski čuvari kada su Jevreji pod grčkim uticajem iz današnje zapadne 
Male Azije pokušali da ga ubiju (Djela 21:27-36). Pavlovo zaštitno sta-
rateljstvo je učvršćeno kada se Sanhedrin zavjeri da ga ubije (Djela 



~ 150 ~ 

23:12-35). Iako Sanhedrin neće doslovno vezati Pavla, njihovi postupci 
će rezultirati dugim boravkom u zatvoru u Rimu. 

Zajednica u Antiohiji utvrđuje da trebaju poslati pomoć braći u Ju-
deji. Vjerovatno je Barnaba uticao na ovu odluku. Bio je u prvim tala-
sima Jevreja rođenih u inostranstvu koji su došli u Jerusalim i čuli za 
Isusa. Kasnije će Pavle napisati da kada dajemo, to treba da činimo ve-
likodušno, voljno i radosno (2. Korinćanima 9:6-7). On takođe govori o 
davanju onima koji nas poučavaju u Riječi i vode naše zajednice (Gala-
tima 6:6; 1. Timoteju 5:17-18). 

Dakle, vjernici u Antiohiji odlučuju da pošalju finansijsku podršku 
onima u Jerusalimu. Vrijeme je da Barnaba i Saul izvještavaju starješine 
zajednice u Jerusalimu. 

Ovo je prvi put da se starješine spominju u kontekstu vođstva za-
jednice. U jevrejskoj kulturi, starješine su često bili istaknuti poslovni 
ljudi koji su djelovali kao sudije među ljudima. Starješine u skupštini 
odgovorne su za upravljanje zajednicom (1. Petrova 5:1-4), rješavanje 
sporova (Djela 15:1-2), molitvu nad bolesnima (Jakov 5:14) i poučava-
nje (1. Timoteju 3:2). Više kvalifikacija za starješine dato je u 1. Timo-
teju 3:1-7 i Titu 1:5-9. 

Teško je pomiriti naraciju u Lukinoj knjizi Djela apostolskih sa do-
gađajima koje Pavle kasnije spominje u svojim pismima. Primamljivo 
je pomisliti da su se događaji iz Galatima 2:1-10 dogodili u ovo vrijeme, 
ali „četrnaest godina“ u 1. stihu je nezgodno. Josif Flavije bilježi glad 
koja se dogodila 45-48. godine naše ere, a smrt Heroda Agripe I, zapi-
sana u Djelima 12:20-23, dogodila se 44. godine nove ere. Isus je uzašao 
30. ili 31. godine nove ere, a Pavlovo obraćenje se dogodilo nekoliko 
godina kasnije. Dakle, Galatima 2:1-10 vjerovatno se ne odnosi na ovo 
putovanje, iako se može odnositi na putovanje Pavla i Barnabe nakon 
njihovog prvog misionarskog putovanja (Djela 15:1-35). 
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12. Petrovo zatvaranje i izbavljenje 
 
 
Djela 12. glava izvještavaju o ovom događaju. 
Dok su Barnaba i Saul širili Isusovu priču u sirijskoj Antiohiji, za-

jednica u Jerusalimu se suočava s možda najvećom prijetnjom posle Sa-
ula (Djela 9). Josif Flavije objašnjava da je Herod Agripa I unuk Heroda 
Velikog i sin Aristobula. Svoje formativne godine proveo je u Rimu, 
prvo pod zaštitom Tiberija, a onda je upao u nevolje i redovno dozvo-
ljavao svojoj ženi, Kipro, da ga izvuče. Prebacio je odanost na Kaligulu 
i bio je spašen tek kada je Tiberije umro, a Kaligula postao Cezar. Kali-
gula je postavio Agripu za kralja Filipove Tetrarhije, sjeveroistočno od 
Galileje. Agripa je organizovao progon Antipe – samozvanog Heroda 
koji je ubio Jovana Krstitelja – i dobio Galileju i Pereju, preko rijeke 
Jordan od Judeje i Samarije. Agripa se dopao jevrejskom vođstvu kada 
je ubijedio Kaligulu da se suzdrži od postavljanja svoje statue u hram. 
41. godine naše ere Kaligula je ubijen, Klaudije je postao Cezar, a A-
gripa je dobio Idumeju, Judeju i Samariju, čime je postao najmoćniji 
kralj na tom području od Heroda Velikog. 

Bilo zato što je bio politički pametan ili zato što je vidio istinsku 
vrijednost u judaizmu, Agripa podržava Sanhedrin i živi u Jerusalimu, a 
ne u glavnom gradu Primorske Cezareje na obali Samarije. Mišna kaže 
da je pročitao Mojsijev zakon ljudima u skladu sa Ponovljenim zakonom 
31:10-13. Kada je došao do Ponovljenog zakona 17:15, koji kaže: „Za 
kralja nad sobom postavi nekoga od svoje braće. Ne smiješ nad sobom 
postaviti tuđinca koji ti nije brat“, ljudi bi ga uvjeravali da je on njihov brat. 

Nasilno hapšenje Isusovih sledbenika još bi više ojačalo lojalnost 
Sanhedrina Agripi. Sanhedrin je progonio zajednicu u Jerusalimu, po-
malo nedosledno, od njenog nastanka (Djela 4:1-22; 5:17-42; 6:8-7:60) 
sve dok mladi farisej u obuci po imenu Saul nije protjerao mnoge od 
laika izvan grada (Djela 8:1-3). Ali Saul je sreo Isusa, i zajednica i 
jevrejske vođe su od tada u relativnom miru (Djela 9). Iako Agripine 
akcije predstavljaju eskalaciju neprijateljstava, a broj smrtnih slučajeva 
će se povećati, zajednica će ostati jaka. 
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Herod Agripa I je stekao vlast nad Judejom i Samarijom 41. godine 
nove ere i umro 44. godine, što nam daje vremenski okvir prve smrti 
jednog apostola. Ovo je najviše četrnaest godina, a najmanje desetak go-
dina nakon Isusovog uznesenja. 

Postoje dva značajna novosavezna lika po imenu Jakov. Jedan je 
Isusov polubrat, autor Jakovljeve poslanice i vođa zajednice u Jerusa-
limu (Matej 13:55; Jakov 1:1; Galatima 2:9). Drugi, koji se ovdje spo-
minje, je Jovanov brat i Zevadjev sin (Marko 1:19). On je jedan od tro-
jice Isusovih najbližih učenika i, sa Jovanom i Petrom, svjedočio je više 
od ostalih (Marko 5:37; 9:2). On se takođe pridružio Jovanu u traženju 
posebnih počasnih mjesta kada Isus bude došao u svoje kraljevstvo 
(Marko 10:35-40). Isus je odgovorio da će njegovo kraljevstvo biti za-
dobijeno samo kroz njegovo vlastito mučeništvo i iskosa upozorio uče-
nike da će ga slijediti. 

Ubijen „mačem“ znači biti pogubljen odrubljivanjem glave. Iako je 
jezivo, tradicija kaže da su drugi učenici doživjeli goru sudbinu. Barto-
lomej je bičevan na smrt. Andrej je pretučen, a zatim vezan za krst u 
obliku slova X kako bi produžio svoju agoniju. Matija je bio kameno-
van. Ali ove tradicije ne treba nikada uzimati zdravo za gotovo. 

Na kraju 11. glave poslanice Jevrejima, pisac objašnjava da su 
Božji sledbenici koji su došli prije Isusa „kamenovani, iskušavani, isje-
čeni, pobijeni mačem, hodali su u ovčijim i kozjim kožusima, bili su u 
oskudici, u nevolji, zlostavljani. Svijet ih nije bio dostojan. Lutali su po 
pustinjama, gorama, pećinama i jamama zemaljskim.“ (Jevrejima 
11:37-38) Odlomak završava: „I svi su oni kroz vjeru dobili svjedočan-
stvo, ne primivši obećanje, jer je Bog za nas predvidio nešto bolje, da 
oni bez nas ne dostignu savršenstvo.“ (Jevrejima 11:39-40) Starosavezni 
vjernici su umrli čekajući ispunjenje konačnih Božjih obećanja. Novo-
savezni vjernici su umrli čekajući Isusovo kraljevstvo. Svi su bili 
spremni da se žrtvuju za nagradu koja je veća od života. 

Agripa je uhapsio apostola Jakova, Jovanovog brata i Zevadjevog 
sina, i odrubio mu glavu. Nije jasno zašto. Do ovog trenutka, čini se da 
je rimska vlada potpuno ignorisala zajednicu kao novu sektu judaizma 
koja nije izazvala nikakve političke probleme. 

Agripa sigurno zna nešto od ovoga, ali nema naznaka da to utiče na 
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njegov tretman Jakova.  
Politički, ispostavilo se da je to dobar potez za njega. Sanhedrin je 

zadovoljan. Kako bi još više ojačao vezu, hapsi Petra. Ali to su „dani 
beskvasnih hljebova“ – sedmica posle Pashe. Samo prvi i poslednji dan 
Praznika beskvasnih hljebova su svete subote, pored bilo koje uobiča-
jene sedmične subote koja pada u tom vremenskom okviru (Izlazak 
12:16). Ne bi bilo protiv zakona da Agripa ubije Petra, ali bilo bi nepri-
stojno pogubiti nekoga dok Jevreji slave svoje spasenje iz Egipta. 

Agripa vjerovatno čeka jer je cijeli osmodnevni period proslava 
Boga koji je izbavio Jevreje iz ropstva u Egiptu; bilo bi neprikladno 
organizovati značajnu egzekuciju u Jerusalimu u ovo vrijeme. 

Odred koji čuva Petra je od grčkog korijena riječi tetradion što 
samo znači četvorka; šesnaest vojnika čuva Petra, vjerovatno u smje-
nama, po jedan odred za svaku noćnu stražu. Isus je upozorio učenike 
da će biti zatvoreni i izvedeni pred kraljeve (Luka 21:12), a prije pori-
canja Petar je izrazio svoju spremnost da radi za Isusa (Luka 22:31-34). 
Do sada je Petar dva puta uhapšen i pušten (Djela 4:1-22; 5:17-40). Ali 
ta hapšenja izvršili su stražari Sanhedrina, a ne rimski vojnici. Uzima-
jući u obzir da mu je Isus rekao da će umrijeti kada bude stariji (Jovan 
21:18-19), Petar je ovaj put vjerovatno malo više zabrinut – koliko 
„star“? Jakov je ubijen; je li on sledeći? 

Ali zajednica se moli. Bog obećava da će čuti, s namjerom da 
postupa po molitvama onih koji su pravedni (Izreke 15:29). Jakov, Isu-
sov polubrat, će napisati „Velika se korist od molitve pravednika 
postiže.“ (Jakov 5:16) Petar će kasnije potvrditi taj osjećaj (1. Petrova 
3:12). Djela 12:6-11 bilježe Božji odgovor na njihove molitve: Petar će 
biti spašen, nepovrijeđen. To ne znači da Bog ispunjava sve zahtjeve 
svojih sledbenika, a nasilna smrt je još uvijek u Petrovoj budućnosti (Jo-
van 21:18-19). Ali, poput noći oluje (Marko 4:35-41), Isus još uvijek 
ima planove za Petra na zemlji. 

Noć prije nego što je Herod namjeravao da ga izvede, Petar je spa-
vao između dva vojnika, okovan dvostrukim lancima, a stražari su pred 
vratima čuvali stražu. (Djela 12:6) 

Petra vjerovatno čuvaju u tvrđavi Antonija, stražarnici na sjevero-
zapadnom uglu Brda hrama. U ovom trenutku čvrsto spava. Spava 
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dovoljno čvrsto da anđeo mora da ga gurne da ga probudi – grčki izrazi 
koji se ovdje koriste ne podrazumijevaju uvijek snažan udarac. 

Već ga je jednom anđeo pustio iz zatvora (Djela 5:19). Zadovoljan 
je da živi ili umre, što god će najbolje poslužiti onima koji trebaju čuti 
Isusovu ponudu otkupljenja. 

U Novom savezu anđeli obično preuzimaju ulogu glasnika. Anđeo 
Gabrijel govori Zahariji o rođenju njegovog sina Jovana (Luka 1:11-17, 
19) i govori Mariji o Isusu (Luka 1:26-38), i anđeo (moguće Gabrijel) 
govori Josifu o Isusu (Matej 1:20). Neko će reći Pavlu da će preživjeti 
oluju na moru i širiti Isusovu poruku u Rimu (Djela 27:23-24). Povre-
meno, anđeli služe direktnije, posebno tješeći Isusa nakon njegovog 
iskušenja u pustinji (Matej 4:11). Anđeli su „službeni duhovi određeni 
da služe zbog onih koji će naslijediti spasenje“ (Jevrejima 1:14), a „neki 
su, i ne znajući, ugostili anđele“ (Jevrejima 13:2). Mnoge druge su spa-
sili ili su im služili anđeli, ali to nikada neće saznati u ovom životu. 

Kada ga anđeo probudi i njegovi lanci padnu, Petar je vjerovatno 
ošamućen. U stvari, on misli da je to vizija ili san (Djela 12:9). Ovog 
puta anđeo mu mora reći šta da radi: da se obuče za bijeg. Ili, bukvalnije, 
„obuci se za akciju.“ 

„Opaši se“ bukvalno je „zaveži kaiš“. Ovo je uobičajeni izraz koji 
se nalazi u mnogim jezicima: gdje dio cjeline, ovdje poslednji dio, za-
ključuje čitavu radnju. U ovom slučaju, Petar je vjerovatno nosio sve 
osim pojasa i vanjske haljine, tako da je naredba doslovna. 

Grčki korijen riječi za „ogrnuti“ je periballō. Za muškarca tog doba 
„opasati“ se značilo je urediti porub svoje tunike, koji je ponekad mogao 
biti i do gležnja, tako da ne smeta. Čovjek bi skupio tkaninu do sredine 
butine i povukao glavninu u neku vrstu repa ispred sebe. Rep bi mu išao 
između nogu. Zatim bi iza sebe podijelio rep na dva dijela i povukao 
repove oko vanjske strane njegovih bedara gdje bi ih zavezao sprijeda 
ili ih ugurao u svoj široki pojas. Tada bi bio spreman za sve što je zahti-
jevalo trčanje ili naporno kretanje, poput rada ili borbe. Simbolično, „o-
pasati slabine“ znači spremiti se. Stražari ubrzo dolaze da odvedu Petra 
na njegovo pogubljenje; treba da se preseli. 

Nije jasno zašto Petar ne pretpostavlja očigledno – da mu pravi 
anđeo zaista pomaže da pobjegne – kao što se to ranije dogodilo (Djela 
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5:19). Ali Petar toliko vjeruje u Božji plan za njega da može prespavati 
noć pogubljenja i prihvatiti viziju bijega, a ne pravu stvar. 

Anđeo izvodi apostola smušenih očiju iz ćelije. Činjenica da je ka-
pija gvozdena, a ne drvena sugeriše da je ovo strašan zatvor. Jedna od 
mogućnosti je tvrđava Antonija, štab rimskih vojnika u Jerusalimu na 
sjeverozapadnom uglu Brda hrama. Petar prati anđela pored stražara, 
kroz čudesno otvorenu kapiju i niz ulicu prije nego što shvati da to nije 
vizija; on je slobodan i Agripa ga sjutra neće ubiti. Moguće je da Petar 
te noći ni ne zna da je pogubljenje bilo planirano za sjutradan. 

Kad ga je izveo na sigurno, anđeo napušta Petra. On dalje zna svoj 
put. 

A Petar je, došavši k sebi, rekao: „Sada zaista znam da je Gospod 
poslao svog anđela i izbavio me iz Herodove ruke i od svega što je ju-
dejski narod očekivao.“ (Djela 12:11) 

Petar se nalazi na ulici i brza dešavanja čudesnog izvlačenja iz 
zatvora kao u magnovenju sada prihvata kao stvarnost. Stvari uključuju 
toliko natprirodnog da se ne treba čuditi Petru što je mislio da je možda 
sve samo vizija – nedugo prije ovog događaja imao je viziju velike pla-
hte koja se spušta sa neba. 

Petar se mora sakriti, ali prije nego to učini, želi da zajednica zna 
da je dobro. Odlazi u dom Marije, majke Jovana Marka. Tamo se vjer-
nici sastaju da se mole, vrlo vjerovatno za Petra. 

Činjenica je da, osim Isusove majke, Marije Magdalene i Marije iz 
Betanije, Novi savez spominje još tri žene po imenu Marija. S obzirom 
da je to tako uobičajeno ime, Lukinoj publici bi trebalo pojašnjenje. Za-
ista, Jovana Marka je identifikovala njegova majka. Tradicija kaže da je 
Marija bila vlasnica gornje sobe u kojoj je Isus održao poslednju večeru 
i gdje su učenici imali svoje sjedište (Djela 2:1). Činjenica da je Petar 
znao da ode k njoj nakon puštanja na slobodu ukazuje na njen značaj u 
jerusalimskoj zajednici. 

Novi savez takođe identifikuje nekoliko ljudi po imenu „Jovan“. 
Onaj koji je ovdje naveden je Barnabin rođak (Kološanima 4:10). 

„Jovan“ (Johanan) je hebrejsko ime Marijinog sina, dok je „Marko“ 
njegovo rimsko ime. Ne znamo za njegovog oca – da li je bio neznabo-
žac – ali u vrijeme kada je Luka pisao on je poštovan član zajednice. 
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Uskoro će krenuti s Barnabom i Pavlom da podijeli Isusovu priču na 
ostrvo Kipar i do današnje Male Azije. Ali odmah nakon što napuste 
ostrvo i stignu na kopno, on će se vratiti u Jerusalim, zaslužujući 
Pavlovu osudu (Djela 12:25 – 13:13). Kada Pavle i Barnaba koordiniraju 
svoje drugo putovanje, Barnaba će insistirati da mu dâ još jednu šansu, 
dok će Pavle odbiti. Kao odgovor, Barnaba će odvesti Marka nazad na 
Kipar, dok Pavle vodi Silasa u Malu Aziju (Djela 15:36-41). 

Kasnije će Marko napisati drugo jevanđelje, vjerovatno uz pomoć 
Petra. I Pavle će reći Timoteju: „Uzmi Marka i dovedi ga sa sobom, jer 
mi je veoma koristan za službu“ (2. Timoteju 4:11). Neki naučnici pret-
postavljaju da je Marko mladić koji gubi svoje haljine dok bježi od Isu-
sovog hapšenja (Marko 14:51-52). 

Sada, Petar stoji na kapiji žene koju dobro poznaje ispred kuće u 
kojoj se nalazi nekoliko njegovih prijatelja, ali ne može da uđe. Kapija 
je zaključana. Još jednom, sluškinja stoji između njega i sigurnosti 
(Marko 14:66-72). Ovo sugeriše da bi Marija mogla biti imućna za ta-
dašnje prilike. 

Rodina reakcija na Petrov dolazak kombinuje humor i radost – do-
voljno je uzbuđena što ga čuje da trči da kaže drugima, a zaboravlja da 
ga zaista pusti unutra. Iako je Petar ponovo u opasnosti, ovaj put nije 
učinio ništa loše. Čeka da se Roda vrati, znajući da ako je Bog poslao 
anđela da ga spasi iz zatvora, malo je vjerovatno da će umrijeti na Ma-
rijinom pragu. 

Grupa hrišćana u Jerusalimu usrdno se moli za Petra u domu Ma-
rije, majke Jovana Marka. Nisu imali prilike osim da stoje po strani i 
gledaju kako je Herod Agripa I naredio hapšenje i odrubljivanje glave 
apostolu Jakovu – prvom apostolu koji je umro i jedinom čija je smrt 
izričito zabilježena u Svetom pismu. 

Marijina sluškinja, Roda, odgovorila je na Petrovo kucanje i postala 
je toliko uzbuđena da je otrčala da kaže ostalima prije nego što je pustila 
Petra unutra. Grupa joj, međutim, ne vjeruje. Misle da je poludjela i da 
je to Petrov „anđeo“ na kapiji. Jevreji su vjerovali da nečiji anđeo čuvar 
izgleda kao njihov štićenik. Nejasno je zašto ne bi bili željni da odu i 
razgovaraju sa anđelom. 

Petar je nastavio kucati i kad su napokon otvorili bili su šokirani. 
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Ovo ne treba da nas čudi, s obzirom na to da su vjerovatno znali kakve 
su mjere obezbjeđenja u zatvoru gdje su držali Petra. Napokon, uhvatili 
su se u koštac s činjenicom da su njihove molitve uslišene. Sada, Petar 
ima brzu priliku da im kaže da je dobro prije nego što krene dalje. Gdje, 
nije nam rečeno. 

Na mnogim mjestima u Djelima apostolskim, „braća“ označavaju 
druge Isusove sledbenike, uključujući žene. S obzirom na to da ih Petar 
spaja sa Jakovom, on najvjerovatnije misli na druge apostole i vođe za-
jednice. „Jakov“ u 17. stihu, je Isusov polubrat, autor Jakovljeve posla-
nice, koji očigledno vodi skupštinu u Jerusalimu. Iako je Jakov odbacio 
ideju da je njegov brat bio Mesija prije uskrsenja (Marko 3:21), vjerovao 
je nakon što je vidio Isusa uskrslog iz mrtvih (1. Korinćanima 15:7). Bio 
je prisutan u gornjoj prostoriji nakon uznesenja (Djela 1:14) i dobro poz-
nat po svojoj poniznosti i predanosti Svetom pismu. 

Ovo je poslednji put da se Petar spominje sve do Djela 15:7 kada 
govori u prilog tome da se paganima dopusti da ostanu neobrezani. Na-
kon kratkog prekida za završetak priče o Agripi I (Djela 12:20-23), 
knjiga Djela apostolskih prati Pavlova misionarska putovanja (Djela 
12:25). To jednostavno znači da je Luka proveo to vrijeme kao putopisac. 

Za to vrijeme, stražari su, razumljivo, zbunjeni i nemalo uplašeni. 
Kada je anđeo došao, Petar je spavao, vezan lancima između dva voj-
nika, a najmanje dvojica su stajala između njega i vrata (Djela 12:6). Oni 
nemaju pojma kako je Petar mogao umaknuti. 

Zaspati za vrijeme straže bilo je kažnjivo smrću. Ovoga puta, nad-
zorni autoritet vojnika nije manji od kralja. Za razliku od Petra, oni neće 
izmaći neozlijeđeni (Djela 12:19). 

Godinama kasnije, Pavle će doživjeti nešto slično s sasvim druga-
čijom reakcijom. On i Silas će biti pretučeni i zatvoreni u Filipi kada će 
zemljotres otvoriti vrata i razbiti okove svih zatvorenika. Ali kada dođe 
tamničar, bojeći se za svoj život ako zatvorenici nestanu, zatiče ih kako 
strpljivo sjede. On će se pobrinuti za Pavlove i Silasove rane i čuti priču 
o Isusu. Petar služi Božjem kraljevstvu i ciljevima bježeći. Pavle i Silas 
to čine tako što ostaju i uvode tamničara i njegov dom pod okrilje Isu-
sove spasonosne blagodati (Djela 16:25-34). 

Agripa ispituje slučaj i naređuje da se stražari pogube. Postavlja se 
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pitanje: Kako je pošteno da su vojnici kažnjeni za nešto što je Bog uči-
nio? Nije. Nije pošteno da vojnici izgube život jer je Bog poslao anđela 
da oslobodi zarobljenika. To ne znači da je Bog odgovoran za smrt stra-
žara. Agripa je taj koji je odlučio da uhapsi i pogubi Petra sa jedinim 
ciljem da pridobije naklonost Sanhedrina. A Agripa je taj koji bira da 
pogubi stražare. Prema rimskom zakonu, čuvar koji dopusti zatvoreniku 
da pobjegne može dobiti istu kaznu koja je predviđena za zatvorenika. 
To ne znači da ih Agripa mora osuditi. 

Nakon Petrovog bijega Agripa je napustio Jerusalim i otišao u Pri-
morsku Cezareju. Cezareja je glavni grad rimske vlade u regionu, ali 
Agripa je svoj dom napravio u Jerusalimu, u blizini jevrejskog vođstva. 
Vjerovatno je trebalo da ostane u Jerusalimu.  

Nije nam rečeno kakva je priroda sukoba između Agripe i Tira i 
Sidona, ali jezik sugeriše da su se nasilno svađali. Tir i Sidon su dva 
grada-države u Fenikiji, sjeverno od Galileje. Imaju dobre luke i poznate 
su po trgovini, ali uska traka između planinskog lanca i Mediterana 
ostavlja malo poljoprivrednog zemljišta. Egipat je dobro poznat po pše-
nici, ali Galileja, Samarija i Judeja su bliže. „Zajedno“ sugeriše da su 
gradovi imali sličan problem s Agripom i da su se složili da udruže snage 
kako bi iznijeli svoje žalbe. Tir i Sidon su još uvijek gradovi u Libanu. 

„Lični sobar“ (komornik) se takođe može prevesti kao „pouzdani 
lični pratilac“. „Pridobiti“ vjerovatno znači potplatiti. U svakom slučaju, 
preko pomenutog Blasta oni su postigli svoje ciljeve oko isporuka hrane. 

Ali, dogovorenog dana, Herod je obukao kraljevsko ruho, sjeo na 
sudsku stolicu i počeo im držati govor. (Djela 12:21) 

Čini se da čak ni Josif Flavije ne bilježi vezu između Agripinog 
govora i njegove rasprave s Tirom i Sidonom. Antikviteti 19.8.2 343-361 
ipak daju više informacija o okruženju. 

Agripa se nalazi u Primorskoj Cezareji, rimskoj prijestonici regiona 
na obali Samarije. Drugo je jutro igara koje je inaugurisao u čast Cezara. 
Obučen je u odjeću od srebra, a kada jutarnje sunce padne na njega, on 
sija. Neki misle da namjerava oponašati feničanskog boga sunca, dok 
drugi misle da mu se jednostavno sviđa kako to izgleda. Kad ga ljudi 
vide i čuju, kažu: „To je Božji glas, a ne ljudski!“ (Djela 12:22). 

Obično Agripa ima određenu dozu poštovanja prema jevrejskom 
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Bogu. Na današnji dan on odlaže ukoravanje narodne hule i Bog odgo-
vara. Možda zato što je on javni vođa koji tvrdi da slijedi Boga, anđeo 
ga udari (Djela 12:23), i on dobije strašne bolove u utrobi. Josif Flavije 
kaže da vidi i sovu – preteču smrti. Agripa je, prema Josifu, proveo sle-
dećih pet dana u agoniji prije nego što je umro, a crijeva su mu izjedali crvi. 

„Sudska stolica“ je preuzeta iz grčkog korijena riječi bema. To je 
tron jer je sjedište kralja, ali je to posebno podignuta platforma na kojoj 
kralj sjedi kada donosi presudu. Na drugim mjestima prevod je isti 
(Djela 18:17; 25:6, 10, 17). 

Josif Flavije kaže da nosi srebrnu odjeću koja hvata sunčeve zrake. 
Vjerovatno ga privlači idolopoklonstvo. Ljudi odgovaraju: „Budi nam 
milostiv; jer iako smo te do sada poštovali samo kao čovjeka, od sada 
ćemo te smatrati superiornim u odnosu na smrtnu prirodu.“ 

Rimski namjesnik koji je pokazao malo poštovanja prema Bogu 
Jevreja glupo prihvata pohvale. On je od sebe donekle napravio religi-
oznog vođu i idola među Jevrejima, i Bog to neće podnijeti. Agripina 
odgovornost je velika jer je razumio judaizam. Anđeo Gospodnji ga u-
dara jer nije dao slavu Bogu. Njegov spoljašnji izgled i postupci imaju 
jedan izgled, dok je realnost onoga što je unutra užasna. Pet mučnih dana 
kasnije, on je mrtav od neke vrste abdominalne infekcije, a crijeva su 
mu izjedali crvi (Djela 12:23). 

 A Gospodnja riječ je sve više rasla i širila se. (Djela 12:24) 
„Riječ“ znači Isusovu ideju, doktrinu i poruku: da je on Sin Božji, 

Mesija, i da je rođen u ljudskom obličju, razapet zbog naših grijeha i 
uskrsnuo trećeg dana radi našeg spasenja. 

„Rasti“ je od grčkog korijena riječi auxano. To može značiti da se 
riječ širi geografski ili raste u srcima svakog vjernika kako bolje upoz-
naju Boga i dopuštaju svetom Duhu da djeluje u njima. To nazivamo 
„posvećenjem“ – doživotnom praksom rasta u duhovnoj zrelosti. U 
Posredničkoj molitvi, Isus je rekao: „Posveti ih u istini; tvoja riječ je 
istina“ (Jovan 17:17). Samo poznavanje i prihvatanje Isusa kao otjelov-
ljenog logosa – prave poruke – mijenja nas. 

„Širenje“ je od grčkog korijena riječi plethuno, što se odnosi na ši-
renje nečega na druge, a ne na unutrašnji rast. Razumijevanje spasenja 
kroz Isusa raslo je u njegovim sledbenicima i proširilo se na druge ljude. 
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Barnaba i Saul isporučili su pomoć u Jerusalim, pa su se vratili 
uzevši sa sobom Jovana zvanog Marko. (Djela 12:25) 

Naučnici vjeruju da su se događaji iz Djela 12:1-24 zbili u isto 
vrijeme kada i Djela 11:29, pri čemu je 30. stih kraj Agabove priče. To 
bi značilo da Barnaba i Pavle nisu otišli u Jerusalim sve dok kralj Agripa 
I nije umro. Jovan Marko je živio u Jerusalimu (Djela 12:12) i bio je 
prisutan mnogim događajima u 12. poglavlju dok je Petar dolazio u kuću 
njegove majke. 

Postoji određena rasprava o smjeru Barnabe i Pavla. Neka tumače-
nja opisuju radnju „iz Jerusalima“, a druga „do Jerusalima“, jer je grčki 
predlog eis ponekad teško prevesti. Ako Barnaba i Pavle idu u Jerusalim, 
njihova „služba“ je bila prikupljanje sredstava za zajednicu u Jerusa-
limu. Ako napuštaju Jerusalim, zadatak je da isporuče ta sredstva (Djela 
11:27-30). Bilo kako bilo, oni prikupljaju sredstva u sirijskoj Antiohiji, 
nose ih u Jerusalim i vraćaju se u Antiohiju s Jovanom Markom. Za 
Pavla i Barnabu, ovo je prelaz sa Djela 11:30 na Djela 13:1. Za Marka, 
to je prelaz sa Djela 12:12 na Djela 13:4. 

Ovaj stih (Djela 12:25) je poput šarke na vratima, povezuje, ali raz-
likuje dva dijela knjige Djela apostolskih. U nastavku se vrlo malo go-
vori o apostolima. Spominju se u 15. poglavlju, ali na sastanku koji je 
bio potreban zbog pitanja koja Barnaba i Pavle imaju o vjernicima ne-
Jevrejima. Jakov, Isusov polubrat, i druge vođe susreću se s Pavlom u 
Djelima 21:17-26, prije njegovog hapšenja. Ali ovaj stih označava kraj 
naglaska na apostole i Jerusalim i prelaz na Pavla i njegovu službu pa-
ganima. 

Nakon što se Barnaba i Pavle vrate u sirijsku Antiohiju, sveti Duh 
će ih izabrati da šire Isusovu priču među neznabošcima sjevernog Me-
diterana (Djela 13:1-3). Oni će povesti Barnabinog rođaka Jovana 
Marka na svoje prvo misionarsko putovanje, ali on će jedva krenuti prije 
nego što se vrati kući (Djela 13:13). Na svom putovanju posjetiće ostrvo 
Kipar i današnju Malu Aziju, od južne centralne obale do srca poluostrva 
prije nego što se vrate u sirijsku Antiohiju. Djela 14:27 daju sažetak nji-
hovog putovanja: „Kad su stigli i okupili skupštinu, ispričali su šta je 
sve preko njih Bog učinio i kako je neznabošcima otvorio vrata k vjeri.“ 
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13. Susret sa lažnim prorokom Elimom i 
rad u pisidijskoj Antiohiji 

 
 
Djela 13. glava bilježe ove događaje. 
Djela 11:19-26 bilježe kako Barnaba ponovo poziva Saula da po-

mogne u upravljanju zajednicom u sirijskoj Antiohiji, čak sjevernije od 
Damaska. Sada Saul, još uvijek pod Barnabinim mentorstvom, započi-
nje svoju moćnu misiju da stigne do „kraja zemlje“ (Djela 1:8) s ponu-
dom spasenja. 

Do ovog trenutka, narativ Djela apostolskih uglavnom se fokusirao 
na Petra i širenje Isusove ponude oproštenja onima u Judeji i Samariji. 

Spomenuti proroci i učitelji u zajednici u Antiohiji nisu dobro poz-
nati. Simeon je povezan s latinskom riječi „Niger“, koja je izgleda bila 
uobičajeno ime među Rimljanima. To doslovno znači „crno“ ili 
„mračno“, ali nismo sigurni kako se taj opis zapravo odnosi na Simeona. 
Moguće da je bio tamne puti. Takođe nema naznaka da je on isti kao 
Simon iz Kirene iz Luke 23:26. Lucije je možda Lucije iz Rimljanima 
16:21, ali to nije Luka, autor jevanđelja po Luki i knjige Djela apostolskih; 
latinski za „Luka“ je „Lucanus“, iz „Luciania“, okruga u Donjoj Italiji. 
„Lucius“ dolazi od grčkog „Loukianos“ i srodan je riječi za „svjetlost“. 

Manain se više ne pominje u Novom savezu, ali je njegov „prijatelj“ 
dobro poznat. „Herod tetrarh“ je Herod Antipa, vladar Pereje i Galileje 
koji je ubio Jovana Krstitelja (Matej 14:1-12) i ispitao Isusa prije raspeća 
(Luka 23:6-12). Divergentni putevi dvojice muškaraca su upečatljivi. 

Ovi ljudi obavljaju službu Gospodu i poste. Uzdržavanje od hrane 
može biti način da se disciplinuje tijelo i simbolično se ukloni od ome-
tanja svijeta i fokusira se na Boga. Dok poste i bogosluže, oni se poko-
ravaju uticaju svetog Duha, spremni da urade ono što im se otkrije kao 
dužnost. 

Oni dobijaju instrukcije da odvoje Saula i Barnabu za posebnu mi-
siju: da putuju i šire priču o Isusu i njegovoj ponudi spasenja i oprošte-
nja. Opet poste i mole se, a sada to čine kako bi tražili blagoslov za 
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Barnabu i Saula. Stavljaju ruke na njih dvoje kako bi pokazali da su 
ovlastili njihovo puštanje u rad. Barnabu i Saula ne obdaruju posebnim 
duhovnim darovima, jer je Barnaba već prorok, a Saul učitelj. 

Antiohija je oko 32 km u unutrašnjosti na rijeci Oront. Lučki grad 
Seleukija nalazi se 8 km sjeverno od ušća rijeke Oront i djeluje kao luka 
Antiohije koja je jedan kraj Puta svile. 

Kipar je isto ostrvo kao i danas, istočno od Sirije i južno od Male 
Azije. Barnaba je sa Kipra (Djela 4:36), kao i mnogi od jevrejskih Isu-
sovih sledbenika koji su prvi predstavili Isusa neznabošcima u Antiohiji 
(Djela 11:19-30). Ironično, ti Jevreji su stigli u Antiohiju jer su bježali 
od Saulovog progona zajednice (Djela 8:1-3). 

Sa Barnabom i Saulom je Barnabin rođak, Jovan Marko (Djela 
13:5; Kološanima 4:10). Dok je na Kipru, tim će podijeliti Isusovu priču 
u jevrejskim sinagogama i spasiti prokonzula od uticaja lažnog proroka. 
Saul će, posebno, napraviti veliku promjenu jer ne samo da prelazi na 
rimski oblik svog imena, Pavle, već preuzima vođstvo u službi. Dok ova 
grupa napusti ostrvo, biće identifikovani kao „Pavle i oni koji su bili s 
njim“ (Djela 13:13). 

Prvo stižu u Salaminu. Salamina je lučki grad na istočnoj obali 
Kipra. Dakle, Barnaba i Saul prvo idu u sinagoge. U vremenima Josafata 
i Josije, kraljeva južnog kraljevstva Jude, leviti su išli po cijeloj zemlji 
učeći ljude kako da se povinuju Mojsijevom zakonu (2. Dnevnika 17:7-
9; 35:3). Kada je Judino kraljevstvo odvedeno u izgnanstvo u Vavilon i 
hram uništen, grupe Jevreja bi se pridružile „skupštinama“ ili sinago-
gama da bi proučavale Sveto pismo. Praksa sinagoge se proširila kako 
su se Jevreji naseljavali širom Rimskog carstva, gdje god je bilo dvana-
est ili više Jevreja. Čini se da su Jevreji na ostrvu Kipar potomci onih od 
Antioha Velikog koji se nastanio u zapadno-centralnoj, današnjoj Maloj 
Aziji, a koji su se proširili po cijelom regionu. 

Iako Saul propovijeda „Božju riječ“ u svakoj sinagogi u kojoj može, 
Luka samo jednom bilježi sadržaj poruke: u Djelima 13:16-41. Jevreji 
su ti koji imaju proročanstva o Mesiji i Jevreji bi trebali razumjeti važ-
nost Isusove smrti, sahrane i uskrsnuća. Saul povezuje priču o Isusu sa 
jevrejskim proročanstvima i pokazuje kako Isus nudi istinsko oproštenje 
grijeha. 
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Nakon putovanja duž ostrva, grupa stiže do Pafosa, lučkog grada na 
jugozapadnoj obali i doma rimskog prokonzula. Rimsko carstvo je bilo 
poznato po efikasnosti, produktivnosti i kulturi zasićenoj obožavanjem 
desetina bogova – uključujući i cara. Mnogi Rimljani su gledali na istok 
da bi pronašli više ezoteričnih božanstava, a oportunistički Jevreji su 
naučili da koriste svoje znanje o Bogu u svoju korist. 

U Pafu se susreću sa lažnim prorokom i okultistom. Bar-Isus, ime 
koje doslovno znači „Isusov (Ješuin) sin“, identifikovan je i kao lažni 
prorok i kao mag. „Mag“ je od grčkog korijena riječi magos. Riječ je, 
međutim, mnogo starija i neodređenog porijekla. Nejasno je šta je Bar-
Isus uradio što mu je donijelo titulu. Vjerovatno je lažni prorok jer je 
prevarant koji tvrdi da ima natprirodne moći, a ne da izmišlja lažna pro-
ročanstva o budućnosti. U svakom slučaju, on ima snažan uticaj na pro-
konzula, a Saul mora pribjeći čudima osnaženim Duhom da bi ga one-
mogućio (Djela 13:7-12). 

Trojica misionara su došli u sjedište Sergija Pavla, prokonzula u 
Pafu. Prokonzul je upravljao oblastima u kojima nisu razmještane legije, 
uz ovlašćenje savjetnika, a ne cara. Sergije Pavle je možda čuo za uticaj 
ove nove jevrejske sekte, ali njegova kontinuirana povezanost s Bar-Isu-
som (Djela 13:6) sugeriše da nije upoznat s porukom. Njegov poziv 
Barnabi i Saulu može biti za njegovo vlastito izučavanje, ali može biti i 
za dobijanje informacija koje su mu potrebne da upravlja svojim narodom. 

Njegov duhovni savjetnik, jevrejski lažni prorok Bar-Isus, brzo 
shvata da je njegova pozicija ugrožena i kreće u kontranapad. 

Elima je ista osoba kao Bar-Isus. Naučnici raspravljaju šta „Elima“ 
znači i odakle je. Neki kažu da potiče od grčkog korijena riječi elumas 
ili „mudar čovjek“. Drugi kažu da je semitski za magos ili „mađioničar“. 
Formalno, naslov ukazuje na nekoga poput maga u Vavilonu koji je 
vršio čarobnjaštvo i pružao informacije. 

Juvenal, rimski satiričar, objasnio je da uprkos brojnim bogovima i 
boginjama, religija koja se praktikovala u Rimskom carstvu nije imala 
strastvenost ili čuda. Rimljani su često težili praznovjerjima i kultovima 
istočnih kultura poput Egipta, Judeje i Vavilona. Šarlatani iz tih podru-
čja, poput Elime i nesretnih egzorcista iz Djela 19, rado su koristili nji-
hovu duhovnu glad. Uprkos svojoj privrženosti Bar-Isusu, Sergije Pavle 
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je dovoljno mudar da prepozna istinu kada je konačno pronađe. 
Saul se sada identifikuje kao „Pavle“. Bilo je mnogo spekulacija o 

tome kako je Saul dobio ime Pavle. Jedna teorija je da mu ga je dala 
porodica kada je bio mlad, možda zato što je bio mali. Ili možda kad je 
njegova porodica dobila rimsko državljanstvo (Djela 22:28). Moguće da 
Saul koristi to ime iz poniznosti, jer znači „mali i neznatan“. Sva objaš-
njenja su spekulacije. U to doba, mnogi Jevreji su imali i hebrejska i 
grčka imena. Čovjek koji se direktno suprotstavlja Pavlu, u ovom 
odlomku, pominje se i kao Bar-Isus i kao Elima. Hrist je uzeo hebrejsko 
ime Simon i promijenio ga u aramejsko Kefa (Jovan 1:42), ali se naj-
češće spominjalo upotrebom grčkog Petros, ili Petar. Ovo je posebno 
prikladno jer je Saul/Pavle rođen u Tarsu, izvan jevrejske teritorije. Da 
Saul počinje da se zove Pavle tokom svoje prve značajne službe paga-
nima ne zahtijeva tajno duhovno objašnjenje. 

Kako god, za Pavla se kaže da se tom prilikom „ispunio svetim Du-
hom“ kako bi se suočio sa Elimom. I starosavezni i novosavezni sledbe-
nici Boga mogu biti ispunjeni svetim Duhom, obično privremenim da-
rom za izvršenje Božjeg djela. Ovo nam indirektno govori da Pavle nije 
non-stop ispunjen Duhom. Preko Pavla, Gospod se suočava sa lažnim 
prorokom i čudesno ga zaslepljuje dovoljno dugo da dokaže prokonzulu 
da je Pavlova poruka istinita (Djela 13:10-12). Možemo razložno pret-
postaviti da je Božji anđeo bio neposredni nevidljivi izvršilac. 

Ispunjen Duhom svetim, Pavle proglašava lažnog proroka „đavo-
ljim sinom“. Izraz „sin“ u Bibliji ne znači nužno doslovno biološko di-
jete; može značiti nekoga ko oponaša karakter drugog. 

Ovo poistovjećivanje sa Sotonom je veoma važna identifikacija. 
Bez obzira da li je Elima bio mag koji je stvarno primao svoje moći od 
palih anđela ili šarlatan, njegovo djelovanje i uticaj bili su štetni po 
Božje djelo, odvlačeći ljude u svijet okultnog i tako ih diskvalifikujući 
izvan okrilja Božje blagodati. 

„Prevara“ je od grčkog korijena riječi dolos. To znači „zanat ili lu-
kavstvo“. „Pakost“ dolazi od grčkog korijena riječi rhadiourgia. To 
znači „lukavost i zlobu“. Bar-Isus je mogao pozvati Sergija Pavla u lo-
kalnu sinagogu gdje je prokonzul mogao postati „bogobojazni“ nezna-
božac prema judaizmu. Umjesto toga, koristio je vođu za vlastite benefite. 
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Ispunjen svetim Duhom, Pavle izjavljuje da će Bar-Isus biti slijep. 
Mag koji je odveo Sergija Pavla u duhovnu tamu sada nije u stanju da 
vidi svjetlost. 

„Vrijeme“, takođe prevedeno „godišnja doba“, je od grčkog kori-
jena riječi kairos. Odnosi se na određeni vremenski period tokom kojeg 
se ispunjava definisana kvalifikacija. Pavle je bio slijep samo tri dana. 
Iako se čini da Pavle kaže da će Bar-Isus privremeno biti fizički slijep, 
nije poznato da li lažni prorok otvara svoje duhovne oči i prihvata istinu 
o Isusu. To je malo vjerovatno. 

Kada se Sergije Pavle suočio s istinom o Isusu i snagom Duha sve-
toga, brzo je odbio svog pokvarenog duhovnog savjetnika i prihvatio 
duhovnu istinu koju je Pavle ponudio. 

Postoji natpis koji spominje Lucija Sergija Pavla u Antiohiji u Pisi-
diji, blizu centra Male Azije. Ova Antiohija je sledeća glavna stanica 
Pavla i Barnabe. Moguće je da je prokonzul tražio da odu u Antiohiju 
da prošire jevanđelje njegovoj porodici, a moguće je da im je dao i pisma 
preporuke. Ako jeste, ona nisu bili dovoljna (Djela 13:50). 

Cezar Avgust je podijelio Rimsko carstvo na provincije koje su bile 
senatorske ili carske. Senatorskim provincijama je upravljao prokonzul 
umjesto kralja i nisu raspoređivale legije za odbranu. Sergije Pavle je 
morao da bude inteligentan da bi vladao mirno bez vojske koja bi ga 
podržavala. Činjenica da je naizgled pao na Bar-Isusove laži pokazuje 
koliko je bio očajan bez Boga. 

A Pavle i oni koji su bili s njim otplovili su iz Pafa i stigli u Pergu 
u Pamfiliji. Ali Jovan ih je napustio i vratio se u Jerusalim. (Djela 
13:13) 

Pamfilija i Pisidija (Djela 13:14) su dva mala okruga sa nestabilnim 
granicama. Ponekad su nezavisne, dok ih ponekad priključuju veći, jači 
okruzi. 

Nije nam rečeno zašto je Jovan Marko napustio Pavla i Barnabu, ali 
to uzrokuje dva problema u budućnosti. Kada se Pavle i Barnaba spre-
maju da odu na svoje drugo misionarsko putovanje, Pavle će odbiti da 
dozvoli Jovanu Marku da im se pridruži. Pavle i Barnaba ne mogu da se 
dogovore, pa Barnaba vodi Jovana Marka nazad na Kipar, a Pavle uzima 
Silasa (Djela 15:36-41). Kasnije će se Pavle i Jovan Marko pomiriti; 
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Pavle će ga nazvati „saradnikom“ i reći Timoteju da je „koristan“ za 
službu (Filimonu 1:24; 2. Timoteju 4:11). 

Pisidijska Antiohija, u blizini centralne današnje Male Azije, jedan 
je od pet gradova pod nazivom Antiohija; druga značajna Antiohija je 
Pavlova i Barnabina operativna baza u Siriji. 

Isus je izabrao Pavla da bude apostol neznabožaca (Djela 9:15), ali 
u svakom gradu dovoljno velikom da je ima, Pavle prvo ide u sinagogu 
(Djela 9:20; 14:1; 17:1, 10; 18:4; 19:8). On to čini dijelom zato što očaj-
nički želi da se Jevreji spasu (Rimljanima 9:1-5). Ali Božji plan je odu-
vijek bio da ga Jevreji otkriju neznabošcima (Postanje 12:3). U čast tog 
saveza, Isus i njegovi prvi sledbenici su Jevreji, a Pavle prvo nudi spa-
senje kroz Isusa Jevrejima. Neki pojedinačni Jevreji će prihvatiti 
Pavlovu poruku, ali veća zajednica Jevreja koju predstavljaju sinagoge 
neće, tako da će on svoju poruku prenijeti direktno paganima (Djela 
13:45-47). 

Pavlov opis opasnosti od rijeka i razbojnika (2. Korinćanima 11:26) 
možda je došao s njegovog putovanja od Perge u Pamfiliji do Pisidijske 
Antiohije. Tamošnje rijeke su podložne bujnim poplavama, ali krimi-
nalci su bili toliko plodni da je Aleksandar Veliki imao problema s pro-
laskom. Nedaleko od Perge nalazi se gruba zapadna polovina Kilikije. 
Istočna Kilikija je bila domaćin Tarsu, sofisticiranom akademskom 
gradu i Pavlovom rodnom mjestu. Ali u zapadnoj polovini bile su ma-
tične luke hiljada pirata koji su imali hiljadu brodova i zauzeli 400 gra-
dova. Toliko su poremetili trgovinu žitom da su farmeri prestali sa sad-
njom, a stanovnici Rima su gladovali. Konačno, rimsko vijeće je naru-
čilo i opremilo Pompeja da djeluje. Navodno je otjerao pirate za osam-
deset dana, ubio oko deset hiljada, a ostale naselio u nedovoljno nase-
ljena područja gdje su ljudima bili potrebni fizički radnici. Iako se to 
dogodilo skoro sto godina prije Pavlovog i Barnabinog putovanja, lako 
je zamisliti da je ovo područje još uvijek bilo dom kopnenih razbojnika. 

Jevrejski izgnanici su se sastajali u skupštinama ili „sinagogama“ 
kako bi čitali iz Svetog pisma i raspravljali o tekstu. Često bi vođa sina-
goge zamolio dobro obrazovanog posjetioca da govori i iznese drugačije 
gledište. Pavle, kojeg je podučavao poznati farisej Gamaliel (Djela 
22:3), iskoristio je ovaj običaj pokazujući kako je Isus iz Nazareta 
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ispunio proročanstva data u Prorocima. Uprkos Pavlovim brojnim posje-
tama različitim sinagogama, poruka koju daje u Pisidijskoj Antiohiji je-
dina je koju Luka bilježi. Vjerovatni razlog zašto to ne čini je u slično-
stima osnovne poruke. 

Prvi od pet djelova poruke je identifikovan sa „čujte“. Pavle nastav-
lja da podsjeća svoju publiku kako je Bog spasiteljski Bog. On je spasio 
Izrael od ropstva izvodeći ih iz Egipta, spasio ih od beskonačnog lutanja 
dajući im Obećanu zemlju, spasio ih je od raspada dajući im kralja i 
spasio ih od nestabilnosti uspostavljanjem Davidove dinastije (Djela 
13:17-22). Konačno, Bog im je obećao budućeg Spasitelja (Djela 13:23-
25). 

„Ljudi Izraelci“ su pobožni Jevreji. Oni koji se boje Boga su nezna-
bošci koji obožavaju jevrejskog Boga, ali se možda ne moraju obratiti 
do tačke obrezivanja. Uprkos tome što pokazuje kako Isus ispunjava 
hebrejske spise, ne-Jevreji su ti koji reaguju najpovoljnije. Pavle i 
Barnaba će opomenuti Jevreje: „Trebalo je najprije vi da čujete Božju 
riječ. Ali pošto je vi odbacujete i ne smatrate sebe vrijednim vječnog 
života, zato odlazimo neznabošcima.“ (Djela 13:46) 

Jevreji u Pisidijskoj Antiohiji ne odbacuju Pavlovu i Barnabinu po-
ruku zato što smatraju da nije u skladu sa njihovim Svetim pismom. Oni 
odbacuju obećanje pomirenja s Bogom jer su ljubomorni na pažnju 
Pavla i Barnabe (Djela 13:45). Na isti način, moderni hrišćani trebaju 
pažljivo razmotriti kritike koje dobijamo s neočekivanih strana. Trebali 
bismo razmotriti, ako se branimo, da li je to zato što su poruke nebiblij-
ske ili što njihova perspektiva ugrožava naše svjetovne udobnosti. 

„Očevi“ koje je Bog izabrao bili su Abram, Isak, Jakov i Jakovljevi 
sinovi. Uprkos brutalnim uslovima u Egiptu, narod je postao „veliki“; 
kada su otišli, imali su oko 600.000 muškaraca i još žena i djece (Izlazak 
12:37). „Podignuta ruka“ znači Božju aktivnu moć. 

Nakon što je Bog spasio Izraelce iz Egipta sa „podignutom rukom“ 
(Djela 13:17), odveo ih je na goru Sinaj da im dâ Zakon koji će ih iden-
tifikovati kao Njegov narod. Uprkos njihovom gunđanju i pobuni, Bog 
ne samo da je trpio Izraelce četrdeset godina, već ih je i spasio, ali samo 
one koji su vjerovali i bili lojalni. 

Kada su stigli u Obećanu zemlju, spasio ih je od vojske sedam 
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nastanjenih naroda: Heteja, Gergeseja, Amoreja, Hananaca, Ferezeja, 
Hiveja i Jevuseja (Ponovljeni zakon 7:1). Sve u svemu, Izraelci su pri-
mili svoje nasleđe – samo ne sve (vidi: Postanje 15:18-21). 

Pavle kratko komentariše da je sve to trajalo 450 godina. Tih 370 
godina u Egiptu (plus 40 godina u pustinji (Brojevi 32:13) i otprilike 10 
godina ulaska u Obećanu zemlju (Jošua 19:51) zbrajaju se u 450 godina. 
Pavle se zatim kratko osvrće na period sudija do proroka Samuela. 

Kralj Saul je zanimljiva osoba koju Pavle može koristiti. Božja na-
mjera nije bila da Jevreji imaju kralja; ljudi su tražili kralja i Bog im je 
dozvolio da imaju kralja kakvog su mislili da žele, po uzoru na okolne 
narode. Saulov strah, ljubomora i nepoštovanje Boga doveli su do po-
raza Izraela u bici i smrti njega i njegovih sinova (1. Samuelova 31). 

Ali Saul je uzeo niz religijski i istorijski povezanih plemena i pre-
tvorio ih u koherentnu političku naciju. I Bog je spasio Izrael od neko-
liko neprijatelja tokom Saulove vladavine, čak i ako je mnoge od tih 
bitaka dobio Saulov sin Jonatan ili David. 

Pavle nije imao potrebu da elaborira nedostatke kralja Saula. 
Pavlovi slušaoci bi dobro poznavali istoriju Izraela, a Pavle je vjero-
vatno nestrpljiv da dođe do sledeće tačke. Takođe je zanimljivo primi-
jetiti da je Pavlovo jevrejsko ime Saul i da je on takođe iz Benjaminovog 
plemena (Filipljanima 3:5). 

Pavle prelazi na Davida. Od svih „spasitelja“ u istoriji Izraela, kra-
lja Davida je nadmašio samo Mojsije. Od vremena kada je David bio 
dječak i ubio Golijata (1. Samuelova 17) tokom svoje vladavine, on je 
dosledno spašavao naciju od njihovih neprijatelja. 

Postoji razumljiva zabuna oko toga kako David može biti „čovjek 
po Božjem srcu“ uprkos svojoj nevjeri sa Bat-Šebom i ubistvu njenog 
muža Urije. To su ozbiljni grijesi i Bog ih je riješio (2. Samuelova 11:1 
– 12:23). Moralni aspekt čovjeka Davida, iako važan, nije bio Božji pri-
oritet za kralja Izraela. Njegov prioritet je bio da ga kralj posluša i da ga 
poštuje kao poglavara nacije. U tome se David istakao. 

David nikada nije pokazao nikakve naznake da je čak bio u iskuše-
nju da obožava idole, uprkos tome što je dozvolio svojoj ženi da ima 
kućnog idola (1. Samuelova 19:13). David je obožavao samo Boga. 

David je cijenio i branio Božju čast, čak i iznad svoje. To vidimo u 
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njegovoj reakciji na Golijata (1. Samuelova 17:45-47) i u njegovoj po-
niznosti kada je njegov sin Abšalom uzurpirao prijesto (2. Samuelova 
15:24-26). 

David je vrlo ozbiljno shvatio Božji nauk Izraelu da će, ako ga budu 
slušali i poštovali, imati uspjeha u ratu, a ako ga obeščaste, izgubiće. 
David je svoje bitke vidio kao produžetak Božjeg mandata na Jošuinu 
generaciju da osvoji Obećanu zemlju. Tek kada je on postao kralj, Jeru-
salim je oduzet od Jevuseja (2. Samuelova 5:6-9). 

Da, David je bio nesavršen. David otac je bio previše popustljiv. 
Ali David, sledbenik Boga, bio je iskren i postojan. A kralj David je bio 
jedini kralj ujedinjenog Izraela koji je poštovao Božji savez sa svojim 
narodom. Što se tiče Pavla, Bog je koristio Davida da spasi svoj narod. 

Postoji i pitanje u vezi s citatom u Djelima 13:22 jer se čini da je 
mješavina nekoliko starosaveznih odlomaka. Ovo je očigledno citat iz 
Septuaginte, ali iz Pavlovog sjećanja, jer riječi nisu tačne. 

Pavle se bliži kraju prvog od pet odjeljaka u svojoj poruci. Sada 
podsjeća svoju publiku kako je Bog obećao da će David, najveći kralj 
spasitelj, imati potomka koji će biti konačni Spasitelj. Kao nagovještaj, 
Pavle identifikuje ovog Spasitelja kao Isusa. 

Do ovog trenutka, Pavle je vjerovatno držao pažnju svoje publike. 
Oni znaju kako je Bog iskoristio Mojsija, Jošuu, sudije i kraljeve Saula 
i Davida da spase Izrael kao naciju. Služba Jovana Krstitelja je dobro 
poznata, čak i daleko od Judeje (Djela 10:37-38; 18:24-25; 19:1-3). Oni 
znaju da je Jovan obećao da će Spasitelj doći. 

Ali do ove tačke, Božje spasonosno djelo u Izraelu je uvijek bilo 
korporativno: za naciju u cjelini. A ono što Jevreji u sinagogi znaju čak 
i bolje od Jovanove poruke je da je Izrael još uvijek pod kontrolom 
Rima. Nema jevrejskog kralja iz Davidove loze koji sjedi na prijestolu 
(2. Samuelova 7:16). Iako je Isus imao trijumfalan ulazak kralja (Matej 
21:9), Rimljani su ga ubili. Jevreji u Antiohiji ne znaju da je Isus uskr-
snuo ili da će prvo spasiti pojedince od njihovih grijeha. 

U narednim djelovima Pavlove poruke on će morati pokazati kako 
je Isus Spasitelj umro, ali je uskrsnuo, kako je to uskrsnuće prorečeno u 
hebrejskom Pismu, kako on trenutno nudi drugačiju vrstu spasenja i 
kako članovi sinagoge trebaju prihvatiti to spasenje (Djela 13:26-41). 
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Sada, Pavle mora učiniti isto što i okretanje potpuno natovarenog teret-
nog broda. Baš kao i u Jerusalimu, mnogi ljudi prihvataju ovo spasenje, 
ali se pokazalo da je cijela stvar više nego što jevrejske vođe mogu pod-
nijeti (Djela 13:44-52). 

Pavle podsjeća na Jovanov poziv na pokajanje, ali i naglašava srž 
njegove poruke: „Šta mislite, ko sam ja? Ja nisam onaj za koga me sma-
trate. Ali, za mnom dolazi onaj kome ja nisam dostojan ni sandale na 
nogama odvezati.“ (Djela 13:25) On nagovještava da spasenje koje Bog 
trenutno nudi ima veze sa Jovanovim pozivom ljudima da se pokaju za 
svoje grijehe i da čovjeka kojeg je Jovan najavio treba slijediti. To je 
Mesija, Spasitelj. 

Ali Pavle mora objasniti šta je to „spasenje“ zapravo. Čak ga i 
jevrejske vođe i stanovnici Jerusalima „nisu prepoznali niti razumjeli 
riječi proroka“ (Djela 13:27). Mesija će osloboditi Izrael i sjesti na prije-
sto, ali ne još. Prvo, objašnjava Pavle, on nudi „oproštenje grijeha“ i 
istinsku slobodu koja je nemoguća po Mojsijevom zakonu (Djela 13:38-
39). 

Ali prije nego što Pavle da Isusovo obećanje, mora dokazati ko je 
Isus i šta mu se dogodilo (Djela 13:27-37). 

Jevrejske su zanemarili Sveto pismo i proročanstva u korist druš-
tvenog uticaja i dali su Isusa ubiti, čime su ispunili proročanstva (Isaija 
53:4-9). Ali nisu imali smrtni prekršaj za koji bi ga optužili. Oni su stoga 
unajmili ljude da lažu o njemu. Ovo nije uspjelo, jer lažni svjedoci nisu 
mogli da sinhronizuju svoje priče. Konačno, naveli su ga da izjavi da je 
Sin Božji (Marko 14:57-63). 

Pilat, guverner Judeje, znao je da Sanhedrin nema legitimne optu-
žbe, ali nije želio da jevrejske vođe pokrenu pobunu ili da ga optuže za 
izdaju protiv Cezara. Da bi održao mir Pilat je pristao da razapne nevi-
nog čovjeka (Jovan 18:28-32; 19:6-16). 

U cijelom tom slučaju ispunjavaju se biblijska proročanstva na I-
susu, uključujući polaganje u grob.  

Sada Pavle otkriva neočekivani preokret događaja: Bog je podigao 
Spasitelja iz groba! Isus je bio pretučen, razapet, ubijen i sahranjen. A 
onda ga je Bog podigao iz mrtvih. Zato što je Bog spasio Isusa od onoga 
što su mu ljudi učinili, Isus može spasiti one iste ljude koji su odbacili 
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Boga. Ova poruka, a ne politički prosperitet i nezavisnost, je srce saveza 
koji je Bog sklopio s Abramom (Postanje 12:3). 

Uskrsenje je potvrđeno u više navrata tako što se Isus pojavljivao u 
toku 40 dana svojim sledbenicima. Smisao Isusovog pojavljivanja bila 
je da će njegovi sledbenici svjedočiti o njegovom uskrsnuću (Marko 
13:9), što je on naglasio neposredno prije nego što je uzašao na nebo 
(Djela 1:8). Kada ljudi vjeruju njihovom svjedočanstvu, oni treba da o-
buče obraćenike da slijede Isusa (Matej 28:16-20). Barnaba je vjerovao 
Isusu zbog svjedočenja apostola u Jerusalimu (Djela 4:36-37). Pavle 
traži od ljudi iz sinagoge u Pisidijskoj Antiohiji da vjeruju njegovom 
vlastitom svjedoku. Neki hoće, ali mnogi neće. 

Sada se Pavle vraća na proročanstvo kako bi pokazao kako je Spa-
siteljevo uskrsenje uvijek bilo dio Božjeg plana. Pavle će otkriti „dobre 
vijesti“ u Djelima 13:38-39. Ova poruka je da, osim prosperiteta i poli-
tičke nezavisnosti Izraela, Bog nudi oproštenje grijeha kroz Isusa što 
formalna poslušnost Mojsijevom zakonu nikada ne bi mogla postići. 

Ali, poput vođa u Jerusalimu, jevrejske vođe Pisidijske Antiohije 
neće moći da vide više od popularnosti Pavla i Barnabe koje dobijaju iz 
svoje poruke. Ne vide kako bi oproštenje od grijeha bilo bolje od njiho-
vog položaja u sinagogi i gradu. Oni ne odbacuju samo Isusa, već odba-
cuju i Božja obećanja „očevima“. 

U sledećem dijelu Pavle pokazuje kako je uskrsnuće Božjeg obeća-
nog Spasitelja (Djela 13:23-25, 27, 30) obećano u proročanstvu. U ovom 
citatu iz Septuaginte on pokazuje odnos između Boga i tog Spasitelja – 
Isus je Sin Boga Oca. „Podizanje“ Isusa iz 33. stiha odnosi se na cjelo-
kupni Božji čin predstavljanja Isusa svijetu i darivanja da bude Spasitelj 
svijeta. Citat Psalma 2:7 ne odnosi se konkretno na Isusovo krštenje u 
kojem je Bog proglasio Isusa svojim „voljenim“ Sinom (Matej 3:17) ili 
na preobraženje gdje je, opet, Bog nazvao Isusa svojim „voljenim“ Si-
nom (Marko 9:7). To je širi smisao cijele Isusove službe i misije kako je 
opisano u Jovanu 3:16. 

„Roditi“ je od grčkog korijena riječi gennao, što doslovno znači 
„roditi nešto“, što bi se moglo odnositi na Isusovo natprirodno začeće. 
U Psalmu 2:7 i Jovanu 3:16, to se uopšteno odnosi na čin izazivanja 
nečega da nastane. 
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Pavle zatim pokazuje kako su se ispunila proročanstva o Hristovom 
uskrsenju. Djela 13:35 objašnjavaju kako Davidovi blagoslovi mogu biti 
vječni i sigurni, ili pouzdani: Božji Svetac je uskrsnuo iz mrtvih i nije 
vidio kvarenje ili propadanje, kao što je obećano u Psalmu 16:10. Ovdje 
Pavle citira Psalam 16:10, Davidov psalam, iz Septuaginte. Pavle će 
nastaviti da pokaže da se ovo ne može odnositi na Davida (Djela 13:36) 
i da se mora odnositi na nekoga ko je umro, ali nije bio pokopan do-
voljno dugo da se raspadne. Petar ističe istu poentu u svojoj propovijedi 
na Dan Pedesetnice (Djela 2:27-31). 

Isusovo tijelo nije „vidjelo raspadanje“ jer je bio sahranjen samo tri 
dana prije nego što je uskrsnuo u proslavljenom tijelu (Luka 24:1-3; Jo-
van 20:6-7). 

David je „u svom naraštaju služio Božjoj volji“ (Djela 13:36), a za-
tim je umro, nesposoban da služi Bogu ili vodi svoj narod dok je njegovo 
tijelo bilo u grobu. Koliko god David bio velik, njegova svrha je bila za 
svoju generaciju. Isus nema to ograničenje. On može vladati u našim 
srcima i spasiti nas od naših grijeha sada, pružiti konačno spasenje za 
sve sledbenike Boga u vječnosti i zavladati na zemlji po konačnoj reali-
zaciji Plana spasenja. 

Do sada je Pavle imao relativno lak zadatak da pregleda Božje spa-
sonosno djelo u istoriji Izraela i obećanja konačnog Spasitelja (Djela 
13:16-25) i da ubijedi svoju publiku da je Isus iz Nazareta taj Spasitelj 
(Djela 13:26-37). Sada, on pokušava da pravilno definiše „spasenje“. Do 
ovog trenutka, to je uključivalo spašavanje Izraelaca iz ropstva u Egiptu, 
davanje domovine i poraz njihovih neprijatelja. Božje obećanje da će 
Njegov Spasitelj sjediti na Davidovom prijestolu i donijeti mir i prospe-
ritet Izraelu tek dolazi. Prvo, međutim, Bog nudi drugačiju vrstu spase-
nja: oproštenje od grijeha i slobodu od svega što se nije moglo postići 
kroz Mojsijev zakon (Djela 13:38-39). 

U ovom četvrtom dijelu, Pavle se suočava sa svojim najtežim za-
datkom. Jevreji su prirodno vjerovali da će ih Mesija osloboditi rimske 
vladavine i donijeti godine mira i prosperiteta koje su obećali proroci. 
To se nije desilo. Čovjek koji je slijedio posle Jovana je umro i, koliko 
znaju članovi sinagoge, to je bio kraj. Pavle objašnjava kako je Isus iz 
Nazareta Spasitelj, ali nudi još potpuniju vrstu spasenja. Konačan spas 
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od ropstva, nevolja i neprijatelja je još uvijek u njihovoj budućnosti. 
Sada, Isus nudi spasenje od grijeha. Pavlu je teško uvjeriti svoju publiku, 
ali i Isusu je bilo teško. 

Pavle traži od ovih ljudi da preokrenu svoje pretpostavke o Mesiji: 
da vjeruju da je Mesija umro. Izrael nije nezavisan od Rima. Mojsijev 
zakon je bio od suštinskog značaja za održavanje kulturne kohezije na-
roda koji je redovno proganjan, sve do dijaspore koja je dovela do sina-
goge u Pisidijskoj Antiohiji. Pavle sada želi da vjeruju da je Mesija po-
novo uskrsnuo, da je konačno slobodni Izrael još uvijek u njihovoj bu-
dućnosti, ali upravo sada kroz Isusa se nudi oproštenje grijeha. Svima 
nama – Jevrejima i paganima – potreban je Spasitelj. 

„Zato pazite da na vas ne dođe ono što je rečeno u Prorocima: 
‘Gledajte, vi koji prezirete! Čudite se i nestanite! Jer u vaše dane izvr-
šavam djelo u koje ne biste povjerovali ni da vam neko sve o njemu 
ispriča.’“ (Djela 13:40-41) 

Sa „pazite se“ počinje poslednji od pet djelova Pavlove propovijedi. 
Konačno, Pavle ih upozorava da prihvate ono što su proroci rekli. Po-
ruka proroka je uvijek bila da poslušnost Bogu donosi blagoslov, nepo-
slušnost donosi prokletstva, a pokajanje donosi obnovu. Ovo je citat Ha-
vakuka 1:5, ali iz Septuaginte koja ima malo drugačiji tekst. 

Iako kontekst Havakuka ne odgovara u potpunosti kontekstu 
Pavlove publike, značenje stoji. Bog čini zadivljujuće djelo šaljući Isusa 
da spasi ljude od njihovih grijeha. Jevrejima će biti veoma teško da to 
prihvate, ali oni koji se rugaju Njegovoj ponudi će propasti. Ova grupa 
Jevreja i neznabožaca koji čitaju iz Proroka svake subote trebalo bi da 
bude u stanju da vidi kako Isus iz Nazareta ispunjava proročanstva koja 
čitaju. 

Pavle ih ostavlja sa ovim upozorenjem. 
Dok bi ljudi u sinagogi u Pisidijskoj Antiohiji mogli „moliti“ Pavla 

i Barnabu da se vrate sledeće subote, vođe sinagoge su bili ti koji će 
odlučiti hoće li im biti dopušteno da govore. Očigledno, vođe su dozvo-
lile Pavlu da se vrati. 

Nejevrejski sledbenici Boga, s druge strane, poštuju Boga, ali nisu 
pozvani da ga formalno obožavaju. Mojsijev zakon definiše jevrejsku 
religiju, ali takođe definiše jevrejski narod. Asimilacija je moguća, kao 
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kod Rute (Ruta 4:13-17) i Rahave (Jošua 6:25), ali postoji tradicionalni 
osjećaj „drugosti“ za one koji nisu rođeni u Izraelu. Ne-Jevreji vide 
nešto o jevrejskom Bogu za kojeg znaju da im je potreban, ali se drže na 
distanci jer nisu dio nacije. 

Dakle, kada Pavle objašnjava da je Božje spasenje došlo kroz Isusa 
radi oproštenja grijeha, slušaoci shvataju da formalno obožavanje u Je-
rusalimu nije potrebno. Bog će ih dočekati tamo gdje jesu i biti s njima 
bez žrtava ili rituala. Jevreji ne moraju da putuju 1.400 km da bi prinosili 
žrtve, a ne-Jevreji su u potpunosti dobrodošli. Neki od Jevreja odvajaju 
se od legalističkog vođstva sinagoge i prihvataju Isusa. Mnogi neznabo-
šci sa oduševljenjem prihvataju poziv da budu primljeni u Božju poro-
dicu. Upravo ta grupa postaje temelj nove zajednice. Nije jasno šta znači 
da ih je Pavle „podsticao da ostanu dostojni Božje blagodati“. Vjero-
vatno se ovo odnosi na dodatna uvjeravanja kako se ostaje pod Božjom 
blagodaću prihvatanjem poruke o Spasitelju. 

U roku od nedjelju dana, Jevreji i bogobojazni pagani koji su čuli 
Pavlovu poruku rekli su prijateljima i porodici da čuju za ovog Spasite-
lja. Vođe sinagoge su se očigledno složili da Pavle opet govori, sada 
pred mnogo brojnijom publikom. 

Toliko ljudi dolazi da čuje Pavla da je rukovodstvo sinagoge – 
„Jevreji“ – postalo zavidno. Oni sada istupaju otvoreno se protiveći 
Pavlovoj poruci i huleći. Oni ne žele promjenu paradigme i preferencija 
„zvaničnog“ judaizma. Formalizam i položaji ih zanimaju mnogo više 
nego pokajanje od grijeha. Ovakvo protivljenje od onih koji su vjerske 
vođe je najveća prepreka za primanje jevanđelja među Jevrejima. Pavle 
i Barnaba će naići na slično protivljenje – i mnogo gore – tokom ovog 
prvog misionarskog putovanja. U svojoj sledećoj stanici, Ikoniji, narod 
i vladari će pokušati da ih kamenuju (Djela 14:5). U Listri će ih slijediti 
antagonisti iz Pisidijske Antiohije i Ikonije i razbjesniti lokalno stanov-
ništvo. Oni će kamenovati Pavla (Djela 14:19). Pa ipak, kada se Pavle i 
Barnaba vrate u svoju matičnu bazu u sirijskoj Antiohiji, oni će „[obja-
viti] sve što je Bog učinio za njih, i kako je otvorio vrata vjere neznabo-
šcima“ (Djela 14:27). 

Odbacivanje jevrejskog vođstva u ovom i drugim gradovima uti-
calo je na širenje hrišćanstva na dva načina. 
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Prvo, judaizam je religija fokusirana na grupu. Blagoslovi i upozo-
renja koje Bog daje Jevrejima u Starom savezu su uglavnom korpora-
tivni – ako nacija bude poslušna, Bog će blagosloviti naciju. Kada ruko-
vodstvo sinagoga odbaci Pavla, to znači da lokalno stanovništvo Jevreja 
odbacuje Pavlovu poruku. Na sreću, hrišćanstvo pruža zajednicu za po-
jedinačne Jevreje koji prihvataju jevanđelje. 

Drugo, da je sinagoga kao cjelina prihvatila Pavlovu poruku, oni bi 
bili jezgro zajednice. Bila bi njihova odgovornost da prave učenike od 
neznabožaca. Naravno, oni bi možda postupili kao oni „iz obrezanja“ u 
sirijskoj Antiohiji i postavili legalistička ograničenja na neznabošce 
(Djela 15:1), ali bi lično i kao zajednica ispunili Božje obećanje Abramu 
(Postanje 12:1-3) umjesto da budu samo dio etničke grupe koja je dala 
Isusa. 

Pavle primjenjuje Isaiju 49:6 na cijeli izraelski narod (Djela 13:47). 
Bog je sklopio savez da će Abramovi potomci blagosloviti svijet. Oni su 
to učinili tako što su dali Mesiju svijetu, ali su takođe trebali predstaviti 
Mesiju svijetu. Bog je znao da se to neće dogoditi. Velik dio Pavlove 
službe uključuje pričanje Jevrejima o Isusu i izgradnju zajednica s pa-
ganima koji prisluškuju i prihvataju njegovu poruku. 

Jevrejske vođe u Pisidijskoj Antiohiji imale su sva proročanstva 
koja su im bila potrebna da to shvate, ali su bili ljubomorni na Pavlovu 
i Barnabinu popularnost i nisu htjeli da slušaju njihovu poruku. Neki od 
Jevreja su slušali, i veliki broj neznabožaca. Ne-Jevrejima je odjednom 
jasno da je Bog Jevreja za njih. Spasitelj kojeg je Bog obećao Jevrejima 
je za njih. Spasenje je za njih (Djela 13:47). Jevrejski vođe, koji su tre-
bali prihvatiti Isusa kao svog Mesiju i pozvati neznabošce u spasenje, 
umjesto toga postaju zavidni. 

Kako se Pavlova služba širi, on će se morati više puta suočiti s ovim 
rivalstvom. Zapravo, kada se on i Barnaba vrate u svoju matičnu bazu u 
sirijskoj Antiohiji, otkriće da su se legalistički Jevreji infiltrirali u ta-
mošnju skupštinu i zahtijevali da se pagani pridržavaju obrezivanja kako 
bi slijedili jevrejskog Boga. Kako bi imali autoritet za svoja uvjerenja, 
Pavle i Barnaba će svoje brige iznijeti u prvu skupštinu u Jerusalimu 
gdje će se Petar i Jakov, Isusov polubrat, savjetovati s ostalim starješi-
nama (Djela 15). Pagani ovdje razumiju ono što će kasnije postati 
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zvanična politika hrišćanske zajednice: Bog ih prihvata kao neznabošce, 
a spas je njihov. 

Sada, ovi neznabošci šire vijesti još dalje. Pisidija je nestabilno o-
međeno područje nešto jugozapadnije od središta poluostrva. Čini se da 
je bio dom tvrdog naroda koji je konačno pokoren kada je Cezar Avgust 
tamo osnovao vojnu koloniju. Unutar decenija nakon Pavlove posjete, 
okrug je podijeljen i apsorbovan u veće teritorije. 

Dakle, očekivano je da hrišćanstvo nailazi na opoziciju kada je prvi 
put predstavljeno. Ljubomorne jevrejske vođe uvjeravaju lokalne viso-
korangirane žene i vodeće muškarce da je ova nova religija prijetnja i 
zajedno tjeraju Pavla i Barnabu (Djela 13:50-51).  

Kao odgovor, Pavle i Barnaba slijede Isusovo uputstvo njegovim 
učenicima i otresu prašinu sa svojih nogu, kao da govore da ništa ne 
može iskupiti protivnike jevanđelja u ovom gradu (Marko 6:11). U po-
ređenju s drugim incidentima, ovo je pitomi izlaz za Pavla. 

Pavle opisuje progon koji trpi u 2. Korinćanima 11:23-28; zanim-
ljivo je vidjeti da u svojoj dugačkoj listi teškoća on uključuje i zabrinu-
tost zbog skupština. Pavle ima nježno srce. Uprkos prašini koju ostavlja 
za sobom u Pisidijskoj Antiohiji, on je takođe slomljen kada jevrejski 
establišment odbacuje svog Mesiju (Rimljanima 9:3). Ovo opisuje ve-
liku napetost u životima svakog zrelog Isusovog sledbenika. Prihvatamo 
da su zlostavljanje i progon dio širenja jevanđelja (Jovan 15:20). Odla-
zimo kada je očigledno da se naše riječi odbacuju (Marko 6:11). Ali mi 
oplakujemo one koji odbijaju čuti (Luka 23:34). 

Ali opozicija ne može spriječiti širenje vijesti. Sada postoji nova 
grupa Isusovih sledbenika koji dijele Isusovu ponudu oproštenja sa pri-
jateljima i porodicom širom okruga (Djela 13:49). Mnogi od njih imaju 
obuku u hebrejskom Pismu. Pavla i Barnabe nema, ali Duh sveti ostaje 
u njima. 
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14. Širenje jevanđelja na Ikoniju, Listru i 
Dervu i povratak u sirijsku Antiohiju 

 
 
Djela 14. glava izvještavaju o ovim događajima. 
Antagonizam u Pisidijskoj Antiohiji primorao je Pavla i Barnabu 

da napuste svoje novoobraćenike i putuju oko 145 km jugoistočno do 
Ikonije. 

Njihovo iskustvo u Ikoniji je veoma slično onom u Pisidijskoj An-
tiohiji. Dakle, oni idu u jevrejsku sinagogu i propovijedaju. Mnogi od 
ovih neznabožaca, zajedno sa Jevrejima, prihvataju Pavlove riječi. 

Ovo je kako je Isus planirao (Djela 1:8). U Isaiji 49:6, Bog kaže o 
Mesiji: „Malo je to što si moj sluga koji će podići Jakovljeva plemena i 
obnoviti sačuvane od Izraela; postaviću te i za svjetlost narodima, da bi 
bio moje spasenje do kraja zemlje.“ Ovo će uzrokovati neke rastuće bo-
love za uglavnom jevrejsku zajednicu (Djela 15:1-2), ali to je onako 
kako je Bog sve vrijeme planirao. 

Druga stanica koju su Pavle i Barnaba napravili u provinciji Galatiji 
izgleda kao repriza prve. Odlomak ne opisuje šta Pavle uči u sinagogi, 
ali je vjerovatno slično njegovoj poruci u Antiohiji Pisidijskoj. Mnogi 
Jevreji i bogobojazni neznabošci vjeruju, ali ne i oni koji se upuštaju u 
kampanju lažnih informacija. Nezastrašeni, Pavle i Barnaba odgovaraju 
tako što ostaju i više poučavaju, a Bog potvrđuje njihovu odluku dopuš-
tajući im da čine čuda kako bi potvrdili svoje riječi. Na kraju će grupa 
ljudi zaprijetiti da će ih kamenovati, a njih dvojica napuštaju Ikoniju i 
putuju u Listru (Djela 14:3-7). 

Ova reakcija je upravo suprotna od onoga što je Bog namjeravao. 
Abramov savez je bio da će Abramovi potomci blagosloviti svijet. Oni 
to čine tako što daju Mesiju koji je umro i uskrsnuo da ponudi svijetu 
oproštenje grijeha i pomirenje s Bogom. Božja namjera za Jevreje bila 
je da dijele Mesiju. Umjesto toga, čvrsto su se držali formalizma i tradi-
cije i svojih nacionalnih predrasuda.  

Za Pavla i Barnabu bi ostanak radi podučavanja, pa čak i debate bio 



~ 178 ~ 

prirodan odgovor. Judaizam je uključivao nekoliko različitih sekti, kao 
što su sadukeji, fariseji, eseni i ziloti. Čak su se i Pavlovi fariseji svrstali 
pod različite učitelje. Svaka sekta i svaka škola imale su donekle razli-
čite interpretacije jevrejske teologije, a rabini su provodili mnogo vre-
mena raspravljajući i bilježeći svoje stavove. 

Pokazalo se da je ova tradicija ključna za razvoj hrišćanske teolo-
gije. Bez suprotstavljenih pretpostavki o Božjoj volji, ne bismo imali 
zapisane odgovore u poslanici Galatima (Galatima 1:6-7) ili 2. Korinća-
nima 11:4. Bili bismo bez 1. Jovanove poslanice, odgovora apostola Jo-
vana na kvarenje izvorne nauke krajem 1. vijeka. Često ne znamo u šta 
vjerujemo sve dok nismo primorani da to uporedimo s nečim drugim. A 
ponekad učitelji ne znaju šta da podučavaju sve dok se ne suoče s lažima 
kojima su izloženi njihovi učenici ili skupštine. 

Baš kao i u onom prethodnom gradu, neki Jevreji i ne-Jevreji vje-
ruju dok drugi pokušavaju potkopati njihovu poruku. Dva apostola 
odgovaraju tako što ostaju duže, podučavaju dalje i dijele više o Hristu. 
Grad postaje još više podijeljen.  

Spor ima veze sa Mojsijevim zakonom i nerazumijevanjem svrhe 
Zakona od strane Jevreja. Umjesto da se fokusiraju na izgradnju odnosa 
sa Bogom i stvarnu pobožnost, njihov pristup legalističkom „sprovođe-
nju“ Zakona postao je fokus njihove religije. 

Na kraju, Jevrejima i neznabošcima u Ikoniji je dosta. Ali, za raz-
liku od antagonista u Pisidijskoj Antiohiji koji samo tjeraju apostole iz 
grada (Djela 13:50), Ikonjani pokušavaju da ih kamenuju. 

Kamenovanje je bila uobičajena metoda smrtne kazne i odobrena je 
u Mojsijevom zakonu (Levitska 20:2; 24:14-16). Gomila bi jednostavno 
bacala kamenje sve dok osoba ne umre. 

Kada je rana zajednica prvi put proširila priču o Isusu, Pavle je bio 
taj koji je revno i nasilno progonio Isusove sledbenike (Djela 8:1-3; 9:1-
2). Kada je Isus susreo Pavla, rekao je Ananiji: „Ja ću mu pokazati ko-
liko mora pretrpjeti za moje ime“ (Djela 9:16). Ovo je predznak Pavlove 
patnje. Na njihovoj sledećoj stanici, Listri, Pavle će biti kamenovan 
(Djela 14:19). U Filipi će on i Silas biti pretučeni i zatvoreni (Djela 
16:16-24). Skupštini u Korintu, Pavle će kasnije opisati da su ga biče-
vali, kamenovali, tukli i brodolom (2. Korinćanima 11:23-28). Ali on će 
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reći Rimljanima: „Zato smatram da patnje sadašnjeg vremena nisu ništa 
u poređenju sa slavom koja će se otkriti u nama.“ (Rimljanima 8:18) 

Saznavši za namjeru Ikonjana, apostoli idu u Listru. Listra je mali 
grad u poređenju sa glavnim trgovačkim centrima Pisidijske Antiohije i 
Ikonije. Likaonija je oblast na velikoj teritoriji Galatije koja zauzima 
centar današnje Male Azije. Kada je Pavle napisao svoje pismo Gala-
tima, ono je vjerovatno proslijeđeno kroz skupštine u ovim gradovima. 

Listra je mali grad 32 km južno od Ikonije i čini se da nema do-
voljno Jevreja da izdržava sopstvenu sinagogu. Na drugom Pavlovom 
misionarskom putovanju, međutim, on će se tamo susresti sa svojim si-
nom u vjeri, Timotejem (Djela 16:1). Derva je veći grad oko 100 km 
istočno i malo južnije od Listre. Odmah preko planinskog lanca na 
istoku nalazi se Pavlov rodni grad Tars. Kasnije će Timotej i Gaj iz 
Derve pratiti Pavla na zapad u Makedoniju i Grčku (Djela 20:4). Pavle 
ponovo posjećuje Listru i Dervu na svom drugom (Djela 16:6) i trećem 
(Djela 18:23) misionarskim putovanju. 

Apostoli misionari jednostavno nastavljaju da propovijedaju jevan-
đelje i pored svih opasnosti s kojima se suočavaju. U osnovi jednostavne 
izjave u Djelima 14:7 nalazi se nit koja se provlači kroz Bibliju: da slu-
ženje Bogu zahtijeva hrabrost. 

U gomili slušalaca u Listri je čovjek koji od rođenja ima paralizu 
nogu. Pavle vidi da čovjek ima vjeru u Isusa, dovoljnu da ga Bog izliječi. 
U izvjesnom smislu, čovjek nije izliječen kada mu Pavle naredi da 
ustane (Djela 14:10), već Pavlov nalog samo govori čovjeku da pokaže 
šta je Bog upravo učinio u tom trenutku. 

Novosavezni odnos između lične vjere i čudesne sile može biti zbu-
njujući. Isus je izliječio dva slijepca nakon što je potvrdio da imaju vjeru 
da je on Davidov sin (Matej 9:27-30), ali je u Nazaretu učinio samo ne-
koliko čuda zbog njihovog nedostatka vjere (Marko 6:5-6). Kada se su-
očio s ocem koji je bio spreman dopustiti Isusu da pomogne u njegovom 
nedostatku vjere, Isus je izliječio sina tog čovjeka (Marko 9:22-27). 

Ranije, u Ikoniji, dok su Pavle i Barnaba propovijedali, Bog je 
„posvjedočio poruku o blagodati dajući čuda i znakove da se čine njiho-
vim rukama“ (Djela 14:3). Čini se da sposobnost činjenja čuda nije samo 
znak da su riječi govornika istinite, već znak da su novi vjernici ispravno 
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postavili svoju vjeru (Luka 5:20). Danas, sa Božjom Riječju koja je 
potvrđena tokom poslednjih 2000 godina, nije mala stvar shvatiti čudo 
prebivanja svetog Duha koji dolazi kada položimo svoju vjeru u Isusa. 

Ako imamo vjeru u Isusa za spasenje, primićemo neku vrstu iscje-
ljenja, posebno duhovnog. 

Publika je zadivljena. Čudo je snažno djelovalo na lokalne svje-
doke, ali reakcija je pogrešna. Oni dolaze do ideje da su ova dva čovjeka 
grčki bogovi: da je Barnaba Zevs, a Pavle, koji najviše govori, mora biti 
Hermes (Djela 14:12). Ovi ljudi smatraju da je jedini adekvatan odgovor 
prinošenje žrtava božanstvima koja su došla među njima. 

Naučnici raspravljaju o detaljima onoga što se ovdje dešava, napo-
minjući da Pavle i Barnaba kasno shvataju šta se dešava (Djela 14:14). 
Činjenica da Luka eksplicitno pominje jezik gomile – likaonski – vjero-
vatno znači da Pavle propovijeda na grčkom. To znači da mještani razu-
miju njegovu poruku, ali on ne može dobro da razumije šta mještani 
govore na svom lokalnom dijalektu. To je možda razlog zašto se čini da 
ne zna šta se dešava sve dok sveštenici ne stignu sa žrtvama za dva 
„boga“. Ali Pavle je iz Tarsa, s druge strane planinskog lanca od Listre; 
on bi trebao znati likaonski. 

Međutim, kao klasično obučeni rimski građanin, Pavle će brzo pro-
tumačiti njihovu motivaciju za žrtvu. U Ovidijevim Metamorfozama, 
napisanim 8. godine nove ere, Zevs i Hermes posjećuju Frigiju, oblast 
sjeverozapadno od Listre. Oni traže gostoprimstvo u hiljadu različitih 
domova prije nego što ih stariji par pozove u svoju kolibu. Zauzvrat, 
Zevs preplavi kvart i njihovu kolibu pretvara u hram usred jezera. 
Poslednja stvar koju Listrani žele je da odbiju gostoprimstvo za dva 
grčka boga. 

Ne samo da je Zevs vođa grčkih bogova, „Zevs“ i „Hermes“ su ko-
lokvijalni nazivi za regionalne bogove oca i sina Anadolije. 

Sveštenik Zevsa priprema ritual žrtvovanja bikova i vijence (Djela 
14:13). U ovom trenutku, malo je vjerovatno da je Pavle zamišljao da će 
ljudi pokušati da mu posvete žrtve kao grčkom bogu Hermesu ili da ga 
ukrase vijencima. Ako Pavle ne govori domaći jezik kao maternji, to bi 
moglo objasniti zašto mu treba malo vremena da shvati njihovu namjeru. 

Čim on i Barnaba shvate da Zevsov sveštenik vodi ljude da im 
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prinesu žrtve, oni odgovaraju radnjama koje su povezane s tugom i uža-
som. Dodvoravanje mještana postaje posebno uznemirujuće. Oni odmah 
cijepaju svoju odjeću (Djela 14:14) i poriču svako pravo na božanstvo. 
Oni imaju snažne reakcije na žrtve gomile iz najmanje dva razloga. Prvi 
je da kao pobožni Jevreji i Isusovi sledbenici znaju da je samo Bog 
dostojan takve časti. Ideja da im ljudi prinose žrtve je užasna. Drugi raz-
log je, vjerovatno, taj što znaju da je poslednja osoba koja je prihvatila 
takva priznanja pretrpjela jezivu smrt, koju su iznutra pojeli crvi (Djela 
12:20-23). Oni nemaju želju da dijele sudbinu Heroda Agripe I. 

„Ljudi, zašto to radite? I mi smo samo ljudi, kao i vi! Mi vam objav-
ljujemo dobru vijest da se od tih ispraznih stvari obratite živom Bogu, 
koji je stvorio nebesa i zemlju i more i sve što je u njima. On je u prošlim 
naraštajima dopustio da svi narodi idu svojim putevima, ali ni tada vas 
nije ostavio bez svjedočanstva o sebi čineći dobro, dajući vam kišu s 
neba i plodonosne sezone, puneći vaša srca do sitosti jelom i veseljem.“ 
(Djela 14:15-17) 

Pavle i Barnaba žele da ljudi iz Listre upoznaju živog Boga. Termin 
„živi Bog“ uvijek se odnosi na Boga Oca (vidi takođe: Ponovljeni Zakon 
5:26; Jošua 3:10; 1. Samuelova 17:26, 36; 2. Kraljevima 19:4, 16; Psa-
lam 42:2; 84:2; Isaija 37:4, 17; Jeremija 10:10; 23:36; Danilo 6:20, 26; 
Osija 1:10; Matej 16:16; 26:63; Jovan 6:69; Rimljanima 9:26; 2. Korin-
ćanima 3:3; 6:16; 1. Timoteju 3:15; 4:10; 6:17; Jevrejima 3:12; 9:14; 
10:31; 12:22; Otkrivenje 7:2).  

Budući da ovi ljudi ne uče u sinagogi i očigledno obožavaju Zevsa, 
Pavle ne može da promijeni njihovo razmišljanje pokazujući kako Isus 
iz Nazareta ispunjava proročanstva o Mesiji u jevrejskim spisima. 
Dakle, on ide na početak, kao što to čini u Atini (Djela 17:22-31). On 
govori o njihovom Stvoritelju. U grčkoj mitologiji, bogovi koji su stva-
rali bili su okrutni i nasilni i nekoliko generacija je uklonjeno iz okrutnog 
i nasilnog panteona koji su obožavali Listrani. Pavle nudi ljudima odnos 
sa pravim Bogom, Stvoriteljem svemira koji ih voli i želi odnos s njima. 

Ova kratka izjava ima veliku dubinu iza sebe. Od samog početka, 
kada je priča o Božjoj opskrbi Adama i Eve bila uklonjena u samo ne-
koliko generacija, obožavanje Boga je trebalo prožimati kulturu. Umje-
sto toga, ljudi su odbacili Boga i prihvatili zlo (Postanje 6:5).  
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Posle Potopa, većina naroda je izabrala da slijedi bezbožno nasleđe 
graditelja Vavilonske kule. 

Čak i nakon što je Bog izabrao Izraelce da budu Njegov narod i 
Njegovi predstavnici na zemlji, samo nekoliko decenija nakon što ih je 
Bog spasio iz ropstva u Egiptu i čudesno ih opskrbio, Izraelci su slijedili 
tu zlu tradiciju (Sudije 2:11; 17:6). 

Izraelci nisu imali odbranu. Bog je dao Mojsijev zakon da im po-
kaže kako da pravilno komuniciraju s Njim. Nejevrejske nacije imale su 
manje informacija, ali i manje obaveza. Bog se otkrio u prirodi tako da 
su neznabošci trebali barem shvatiti da postoji (Rimljanima 1:19-20) i 
slijediti ga od te početne tačke. Osim toga, nejevrejske nacije su bile 
odgovorne samo za informacije koje su imale. 

Sve nacije, bilo one povezane s Izraelom, dugogodišnji konkurenti 
Izraelu, ili one sa malo ili nimalo interakcije s Izraelom, bile su vezane 
za dva očekivanja: moraju se ponašati pravedno prema vlastitom narodu 
i ne smiju biti okrutni u ratu.  

Sa širenjem jevanđelja i skoro univerzalnim pristupom Bibliji, na-
cije su bez izgovora. 

Pavlova poruka ovdje odražava teme koje će kasnije naučnici nazi-
vati „knjigom prirode“, prikazanom u Božjem stvaranju, i Njegovom 
„opštom blagodaću“, koncept koji će Pavle koristiti i kod paganskih fi-
lozofa u Atini (Djela 17:24-31). „Knjiga prirode“ je teološki termin za 
ono što će Pavle kasnije napisati u Rimljanima 1:19-21. Veličanstve-
nost, ljepota i dobrohotnost prirode trebali bi biti dovoljan dokaz da 
postoji svemoćni i dobronamjerni Bog Stvoritelj. 

Božja opšta blagodat daje kišu pravednima i nepravednima, osigu-
ravajući odgovarajuće uslove za rast usjeva (Matej 5:45; Postanje 8:22). 
Pa ipak, čovječanstvo je vrlo vješto u ignorisanju dokaza i razvijanju 
teorija koje opravdavaju njihovu želju da negiraju postojanje i autoritet 
Boga Stvoritelja. U doba Biblije, ljudi su obožavali bogove koji nisu 
bogovi, misleći da će odgovarajuća žrtva donijeti kišu ili plodnost. Da-
nas uzimamo Božji dar nauke – osmišljen da objasni neka od čuda Nje-
govog stvaranja i zasnovan na pretpostavci da postoji Bog reda koji je 
sve to stvorio – i izokrećemo ga kako bismo u pokušaju dokazivanja da 
naše postojanje ne zahtijeva Boga. 
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Lažni grčki bogovi, generacije udaljene od svojih okrutnih predaka 
koji su stvorili kosmos, donose neizvjesnost, strah i nasilje. Pretpostavka 
da Bog ne postoji ostavlja ljude bez svrhe u životu osim opstanka njiho-
vog genetskog materijala. Stvoritelj Univerzuma je, međutim, lični Otac 
pun ljubavi koji ne nudi samo opštu blagodat za održavanje života na 
zemlji, već spasonosnu milost koja nudi vječni život, oproštenje i odnos. 
Pavle više neće imati priliku da dijeli ovog Boga. Uskoro će stići anta-
gonisti, a Pavle će biti kamenovan i ostavljen da umre (Djela 14:19). 
Poricanje Božjeg postojanja čini mudre ljude budalama (Rimljanima 
1:22-23). 

Pavle i Barnaba su nekako odvratili Listrane od njihove namjere. 
Ali sada su Jevreji iz oba ranija grada došli u malo, zbunjeno selo. Tamo 
gdje su maloprije ljudi bili voljni obožavati Pavla i Barnabu kao bogove, 
sada su podstaknuti da ih ubiju.  

Možda se pitamo kako je moguće tako brzo preći od obožavanja do 
ubilačke mržnje. Ili kako su Jevreji judaisti uspjeli za kratko vrijeme da 
ih pridobiju za svoju stvar? Pagansko praznovjerje pomiješano s mito-
logijom je „religija“ nesofisticiranih Listrana. Takva mješavina kontra-
diktornosti će donijeti ne samo pokušaj obožavanja onoga što nije Bog, 
već će nositi i okrutnost Sotone. Kao takvi bili su laka žrtva manipulacije 
lukavih Jevreja. Mogli su im napričati kako oni gone Pavla Barnabu da 
ih kazne kao jeretike i „đavolje sluge“. Sa svoje strane, Listrani su osu-
đeni za svoje idolopoklonstvo i opomenuti da se odvrate od bezvrijednih 
stvari. Jevreji su, iskoristivši lakovjernost i uvrijeđenost grubog ple-
mena, uspjeli da u Listri ostvare plan o kojem su razmišljali u Ikoniji 
(Djela 14:5). 

Isus je upozorio Pavla da će mnogo patiti u svom poslu; ovo je samo 
početak (Djela 9:16; 2. Korinćanima 11:24-28). 

U praksi su postojala dva različita načina kamenovanja osobe. Kada 
je vođeno nasiljem rulje, ljudi su jednostavno bacali kamenje na osuđe-
nika dok ne umre. Ako je kamenovanje zakonski čin smrtne kazne, žrtva 
se gurne sa visine od 3 metra i veliki kamen se otkotrlja s ivice na nje-
gova prsa. Ako je još živ, ljudi nastavljaju da ga gađaju kamenjem dok 
ne umre. U svakom slučaju, činjenica da ljudi kamenuju Pavla pokazuje 
kaznu predvođenu Jevrejima. U mislima Jevreja, Pavle je samoproglašeni 
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prorok koji vodi ljude u lažno obožavanje; prekršio je Mojsijev zakon i 
kazna je odabrana u skladu s tim (Ponovljeni zakon 13:1-5). Nakon ka-
menovanja, žrtva bi bila ostavljena van grada za pse i druge životinje. 

Pavle i Barnaba nisu baš uspješni u Listri. Bez značajnog jevrejskog 
uticaja koji bi pružio kontekst za Isusa Mesiju, gomila je lako pod uti-
cajem Pavlovih i Barnabinih antagonista iz Pisidijske Antiohije i Iko-
nije. Lokalno stanovništvo na kraju kamenuje Pavla i ostavlja ga da 
umre (Djela 14:19).  

Pavle je imao mnoge karakteristike koje će mu dobro poslužiti u 
njegovoj misiji da svijetu podijeli ponudu spasenja kroz Isusa. Dobro je 
obrazovan u jevrejskim spisima i grčkoj filozofiji. Govori nekoliko je-
zika. On je dobar govornik i apologeta. I ima rimsko državljanstvo. O-
sim toga, on je nevjerovatno tvrdoglav, barem koliko bi svijet definisao 
tvrdoglavost. 

Međutim, Bog ima još posla za Pavla. Ne postoji eksplicitna izjava 
da Pavle doslovno umire i oživljava. Vjerovatnije je da ga Bog štiti od 
smrti. Čini se da je i sam Pavle vrlo vitalan i otporan. Jednom kada se 
Pavle oporavi, više se ne skriva; vraća se u grad. Teško je reći šta Jevreji 
misle o ovome, ali nemaju priliku da odgovore. Sledećeg jutra, Pavle i 
Barnaba nastavljaju do Derve, 96 km istočno. To je najudaljenija tačka 
na njihovom prvom misionarskom putovanju. 

U Dervi će Pavle i Barnaba susresti drugačiju dobrodošlicu. Umje-
sto da budu obožavani kao bogovi, a zatim podvrgnuti pokušaju ubistva, 
naći će dovoljno ljudi koji prihvataju njihovu poruku da osnuju zajed-
nicu. Iz Derve su lako mogli preći planine Tarsa i vratiti se u sirijsku 
Antiohiju kroz Pavlov rodni grad Tars. Umjesto toga, oni se vraćaju, 
izgrađujući zajednice u Listri, Ikoniji i Pisidijskoj Antiohiji prije nego 
što se vrate na obalu i poučavaju o Isusu u Pergi (Djela 14:21-25). Pavle 
i Barnaba ne mogu otići a da ne posjete svoje nove prijatelje. Oni znaju 
da propovijedanje jevanđelja i obraćenje nije dovoljno za osnivanje ja-
kih lokalnih skupština. Novim vjernicima je potrebno vođstvo, više o-
buke i odgovori na njihova pitanja. Pavle i Barnaba jačaju i upozoravaju 
nove Isusove sledbenike da će patiti; oni mogu govoriti iz iskustva. Ipak, 
Pavle zna da će oni koji pate za Hrista biti proslavljeni s njim (Rimlja-
nima 8:17), a vjernici rane zajednice su mnogo patili, kako po stepenu 
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tako i po raznolikosti (Jakov 1:2) zbog svoje vjere. 
Mi smo na neprijateljskoj teritoriji, u svijetu koji je prihvatio sata-

nizam, i stoga su nevolje na putu do Božjeg kraljevstva nešto što bismo 
trebali očekivati. 

Pavle i Barnaba imaju još jedan praktični razlog zašto ponovo 
posjećuju iste gradove: da bi uspostavili skupštinske starješine: dobre 
ljude, izabrane kroz Duha svetoga, koji mogu preuzeti vodeću ulogu u 
svojim gradovima. Oni znaju da ne mogu direktno pastorirati svaku 
skupštinu koju zasnuju. Moraju vjerovati da će Bog opremiti lokalne 
ljude da preuzmu vodeće uloge kako bi zajednica mogla rasti. Kvalifi-
kacije za starješine su date u 1. Timoteju 3:1-7 i Titu 1:5-9, ali druge 
napomene se mogu naći u Jakovljevoj poslanici 5:14, 1. Petrovoj 5:1-4 
i Jevrejima 13:17. 

Pavle neće stati na ovome. On će ponovo posjetiti ove skupštine, a 
nekima će pisati, pomažući im u specifičnim borbama i pitanjima. 

Ovo je kraj prvog Pavlovog i Barnabinog misionarskog putovanja 
koji se vraćaju kući. Sada su se oni vratili na obalu. Pisidija je regija u 
zapadnoj Galatiji, dom Pisidijske Antiohije; Pamfilija je pokrajina južno 
od Galatije, na južnoj centralnoj obali Male Azije, gdje postoje dobre 
luke, uključujući Ataliju (Djela 14:25).  

Pavle i Barnaba se zaustavljaju u Pergi. Vjerovatno će pronaći si-
nagogu i objasniti kako Isus ispunjava Mesijina proročanstva u jevrej-
skim spisima. Zatim se spuštaju u Ataliju. Ni Perga ni Atalija se više ne 
spominju u Novom savezu 

Iz Atalije se konačno vraćaju brodom u svoju operativnu bazu u 
sirijskoj Antiohiji. 

Sirijska Antiohija je dom prve skupštine sa značajnim brojem neje-
vrejskih vjernika koji nisu došli do vjere kroz judaizam. Tu su dvojica 
misionara kao u svojoj kući i oni mogu na miru da se odmore provodeći 
korisno vrijeme sa braćom. Pavle i Barnaba izvještavaju koliko će sve-
prisutno biti obraćenje paganskih neznabožaca. 

Te vijesti, međutim, stižu do Jerusalima. Vjerni jevrejski hrišćani 
će to teško prihvatiti. Pobožni jevrejski Isusovi sledbenici iz Judeje doći 
će u sirijsku Antiohiju i pokušati reći članovima nejevrejske zajednice 
da moraju biti obrezani. Pavle i Barnaba će morati da odu do vođa u 
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Jerusalimu da bi dobili konačnu odluku. Veći dio Pavlovog drugog mi-
sionarskog putovanja podrazumijeva dijeljenje ove odluke, posebno 
uvjeravanje skupština koje je zasadio u Galatiji da neće trebati biti obre-
zani (Djela 15:22-35; 16:4). 

Jerusalimsko vijeće ne bi imalo potrebne informacije da Pavle i 
Barnaba nisu krenuli na put. Kako sada stvari stoje, dva čvrsta apostola 
pružaju svjedočanstvo da više neznabožaca dolazi do vjere u Hrista nego 
Jevreja. Dodavanje neznabožaca nije slučajnost. Oni dolaze i ostaju u 
značajnom broju, a jevrejsko rukovodstvo treba da shvati šta to znači za 
zajednicu. 

 
 
 
 
 



~ 187 ~ 

15. Šta neznabošci trebaju učiniti  
da bi postali hrišćani? 

 
 
Djela 15. glava bave se ovim pitanjem. 
Nakon što su Pavle i Barnaba podnijeli izvještaj skupštini koja ih je 

poslala (Djela 14:27), stižu Jevreji iz Judeje. Iako slijede Isusa kao svog 
Mesiju, i dalje se identifikuju kao fariseji i podržavaju legalistički, po-
božni način života (Djela 15:5; Matej 5:20). Oni ističu Isusa kao jevrej-
skog Mesiju. Stoga vjeruju da se ne-Jevreji moraju obratiti na judaizam 
kao prozeliti prije nego što mogu postati hrišćani. U tu svrhu, oni zahti-
jevaju da se Isusovi sledbenici iz paganizma obrezuju i slijede Mojsijev 
zakon. 

Pavle zna njihovu pravu motivaciju. Kasnije upozorava zajednice 
koje je upravo podigao na te iste „judaizatore“: „Svi koji žele da po tijelu 
ugode drugima, prisiljavaju vas da se obrežete, samo zato da ne budu 
progonjeni zbog krsta Hristovog.“ (Galatima 6:12) Pošto je bio obučen 
kao farisej (Djela 22:3; Filipljanima 3:5), Pavle zna da su Isusove riječi 
istinite. Većina fariseja provodi strogi zakon kojeg ne mogu ni držati, ali 
pokazuju svetost jer vole pažnju (Matej 23:1-12). Hrišćani fariseji žele 
spasenje kroz Isusa, ali ne žele izgubiti ugled među nehrišćanskim 
Jevrejima; oni posebno ne žele izgubiti svoje mjesto među svojim kole-
gama farisejima. Da bi se to osiguralo, ne može se vidjeti da se druže sa 
– a kamoli da jedu sa – neopranim, nepreobraćenim neznabošcima. 

Na drugim mjestima, fariseji se nazivaju „partija obrezivanja“ (Ga-
latima 2:12; Titu 1:10) ili „judaizatori“. U ranoj zajednici, oni postaju 
posebno aktivni u provinciji Galatiji u centralnoj novoj Maloj Aziji. Oni 
toliko uznemiravaju tamošnje skupštine svojim lažnim jevanđeljem da 
Pavle kaže zajednici: „O, kad bi bili odsječeni oni koji vas zbunjuju.“ 
(Galatima 5:12) 

Ljudi koji su došli iz Judeje opisani ovdje u Djelima 15:1 mogu biti 
isti ljudi na koje Pavle kasnije opominje u Galatima 2:11-14. U toj priči, 
Petar je posjetio Pavla u Sirijskoj Antiohiji i poželio dobrodošlicu 
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paganima u zajednici do te mjere da je jeo s njima bez ikakvih rezervi. 
Ali kada su stigli legalistički Jevreji, Jakovljevi saradnici – Isusovog po-
lubrata [apostol Jakov, Jovanov brat, već je umro (Djela 12:2)] – Petar i 
Barnaba su se pokorno odvojili od neznabožaca i jeli samo sa Jevrejima. 
Pavle je javno ispravio Petra, ali nema odgovora na pitanja bez odgo-
vora. Zašto ih je Jakov poslao? Zašto ih je Petar, od svih ljudi, slušao? 
Jer je u tom trenutku proradilo licemjerje. Ali barem znamo da njihova 
poruka nije bila od Jakova (Djela 15:24). 

Judaisti nanose veliku štetu, ali i daju novonastaloj zajednici priliku 
da spriječi širenje lažnog učenja. Pavle, Barnaba, Petar, stranka obrezi-
vanja, Jakov, te vođe i članovi skupštine u Jerusalimu će razgovarati o 
tom pitanju i tražiti vođstvo Duha svetoga (Djela 15:6-29). Tako su 
mnoge istine razjašnjene i stavljene u dosledne termine – ono što danas 
nazivamo „teologijom“. Te istine postoje bez obzira da li ih razumijemo 
ili ne, ali mnogo toga što možemo razumjeti je osvijetljeno jer su ljudi 
imali oprečne stavove, pa su se lideri okupili da razgovaraju. 

Judaisti insistiraju da značajan broj neznabožaca u zajednici mora 
biti obrezan i posvetiti se Mojsijevom zakonu kako bi se spasili (Djela 
15:1). Pavle i Barnaba se oštro ne slažu. Proveli su nekoliko mjeseci 
putujući po Kipru i centralnoj modernoj Maloj Aziji, dijeleći radosnu 
vijest o spasenju kroz Isusovu žrtvu. Vidjeli su kako brojni neznabošci 
prihvataju njihovu poruku i primaju svetog Duha prije krštenja i bez 
obrezivanja (Djela 10). Oni su uvjereni da iako je Isus iz Nazareta jevrej-
ski Mesija, spasenje je kroz Hrista, a ne kroz judaizam. Učili su da je 
fizički obred obrezivanja zamijenjen daleko zahtjevnijim duhovnim či-
nom – uklanjanjem prirode koja se opire Božjem načinu života u sva-
kom ljudskom srcu. U stvari, Pavle zna da fariseji samo žele da se nezna-
bošci preobrate kako bi mogli da zadrže svoju reputaciju među 
nehrišćanskim Jevrejima (Galatima 6:12). 

Vrijedi napomenuti da Pavle zna da je u pravu; on se ne ulaguje 
vodećim pozicijama koje zauzimaju dvanaest apostola i Jakov, Isusov 
polubrat (Galatima 2:6). Ali on vidi vrijednost u podršci izvornih vođa 
vjere, da zaštiti vjernike u zajednici koja se stalno širi. U Jerusalimu će 
dobiti pismo od Jakova, apostola i starješina skupštine u Jerusalimu u 
kojem se nedvosmisleno navodi da spasenje ne zahtijeva obrezanje ili 
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pridržavanje određenih normi iz Mojsijevog zakona (Djela 15:22-29). 
Naoružan ovim, Pavle se može boriti za jedinstvo skupština u Rimskom 
carstvu. On može da se suprotstavi legalistima koji teško prihvataju 
kako je njihov vjerski formalizam uzurpiran milošću – kao što je to uvi-
jek bilo. 

Predstavnici crkve u sirijskoj Antiohiji otputovali su u prvu skup-
štinu u Jerusalimu da traže pojašnjenje od tamošnjeg rukovodstva. Ovaj 
događaj je uticao na kasnije razumijevanje crkvene vlasti. Oni koji 
zastupaju „episkopalnu“ vladu, sa strogom hijerarhijom koja vodi do 
jednog vođe, kao što je biskup ili papa, navode Jakovljevu ulogu u Dje-
lima 15:13-29. Ovo se smatra dokazom da je Isusov plan uvijek bio je-
dan vođa nad cijelom crkvom. Za Katoličku crkvu, to je malo nezgodno, 
jer Petar, navodni „prvi papa“, nije „predsjedavajući“. S druge strane, 
„prezbiterijanski“ model zasniva strukturu na sastanku predstavnika, 
starješina i apostola u vijeću iz Djela 15:6-29. 

Tako nekoliko članova skupštine u sirijskoj Antiohiji putuju u Je-
rusalim, oko 480 km južno. Prate ih Pavle i Barnaba. 

Na svom putovanju susreću se s drugim zajednicama. Mnogi od 
prvobitnih hrišćana u Siriji, Fenikiji i Samariji bili su izgnanici od Pavlo-
vog progona nakon Stefanove smrti (Djela 8:1-3). Filip je prvi put evan-
gelizirao u Samariji, a njegovu službu potvrdili su Petar i Jovan (Djela 
8:4-25). Jevrejski vjernici sa ostrva Kipra i Kirene odveli su veliki broj 
neznabožaca Hristu u Antiohiji (Djela 11:19-21). Kad je skupština u Je-
rusalimu to čula, poslali su Barnabu da istraži; Barnaba je otkrio da je 
njihova vjera istinita i pozvao je Pavla, koji je imao vlastito iskustvo s 
Isusom (Djela 9:1-19), da pomogne u učenju (Djela 11:22-26). Nakon 
što je zajednica bila dobro uspostavljena, Pavle i Barnaba otputovali su 
na Kipar i gore u centralnu modernu Malu Aziju, dijeleći Isusovu po-
nudu spasenja. Mnogi koji su prihvatili njihovu poruku bili su neznabo-
šci (Djela 13:12, 47-48; 14:1). 

Pavle, čovjek koji je jednom pokušao iskorijeniti hrišćane (Djela 
9:1-6; 13:9), govori zajednicama koje su osnovali oni koje je on sam 
progonio kako ga Bog koristi da poučava neznabošce o Isusu. On putuje 
u Jerusalim da bi suprotstavio učenju sekte čiji je ponosni član nekada 
bio (Djela 22:3; Filipljanima 3:5). Teško je reći šta je skupštinama 
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donijelo veću radost: Pavlova poruka ili on sam. 
Fenikija je obalna zemlja između Sirije, gdje je Antiohija, i Galileje. 

Samarija je između Galileje i Judeje. Fenikiju naseljavaju uglavnom 
neznabošci; Samariju naseljavaju neznabošci, Jevreji i polu-Jevreji koji 
su potomci ostatka sjevernog kraljevstva Izraela. Filipov rad u Samariji 
ispunio je Isusovo obećanje ženi kod bunara da će jednog dana njeni 
sunarodnici moći obožavati Boga u duhu i istini (Jovan 4:23-24). Filip 
se na kraju nastanio u Cezareji u Samariji (Djela 21:8). 

Apostoli i starješine dočekuju delegaciju iz sirijske Antiohije. „A-
postol“ podrazumijeva nekoga ko je poslan u ime drugog. Bilo je mnogo 
onih koji su imali odgovornost apostola u ranoj zajednici. Međutim, vrlo 
malo je bilo Hristovih apostola, koje je Isus lično izdvojio da budu nje-
govi glasnici. Pavle je kasnije postao jedan od njih (Djela 9:5-6). Starje-
šine su vjerovatno vođe inkluzivnog tijela vjernika u Jerusalimu koje se 
sastaje u nekoliko manjih grupa. 

Po dolasku, delegati prenose svoja iskustva braći. 
Sada u Jerusalimu, još više fariseja protivrječi istini da je spasenje 

samo kroz Hrista po milosti kroz vjeru, a ne po djelima (Efescima 2:8-
9). 

Ovo je jedan od prvih teoloških argumenata u istoriji hrišćanske za-
jednice i važno je da se brzo razriješi. Isus je radio gotovo isključivo sa 
Jevrejima jer je Bog uvijek namjeravao da spasenje dolazi od Jevreja 
(Jovan 4:22). Isus je jevrejski Mesija obećan u hebrejskim spisima. Do-
nekle je razumljivo da fariseji pretpostavljaju da je spasenje proizvod 
judaizma. Ali Isus je donio svoju poruku Jevrejima da je podijele s 
neznabošcima. Hrist je dao nalog svojim sledbenicima da podijele nje-
govo spasenje, a ne njihovu tradicionalnu religiju ili postojeću kulturu 
(Djela 1:8). 

Pavle ima snažne riječi za one koji žele dodati djela svojoj vjeri. On 
ih naziva „partijom obrezivanja“ (Titu 1:10) i „onima koji sakate tijelo“ 
(Filipljanima 3:2) i želi da odu do kraja i da se odsjeku (Galatima 5:12). 
On ističe da ako neko odluči tražiti spasenje kroz obrezanje i Zakon, 
Isusova žrtva je za njih besmislena i spasenje je nemoguće (Galatima 
5:2-6). Jednostavno ne postoje dva modela spasenja. Niko ne može 
zaslužiti Božji oprost. 
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Nejasno je gdje se ovaj sastanak u Djelima 15 uklapa sa događajima 
iz Galatima 2. U Galatima 2:1-10, Pavle govori o tome kako su on, 
Barnaba i Tit otišli do vođa u Jerusalimu da se uvjere da tačno predstav-
ljaju Hrista paganima. Petar, Jovan i Jakov – Hristov polubrat – potvrdili 
su njihovu poruku i njihovu službu. Kasnije je Petar, po svemu sudeći, 
došao u sirijsku Antiohiju i slobodno se družio sa vjernicima paganima. 
Ali kada su Jevreji koji su vjerovatno bili fariseji stigli „od Jakova“, Pe-
tar i Barnaba su prestali da jedu sa neznabošcima. Pavle je postao ljut na 
njihovo licemjerje i javno se suočio s Petrom (Galatima 2:11-14). 

Čini se da ti hrišćani fariseji nisu toliko zabrinuti za prirodu spase-
nja koliko za svoju vlastitu reputaciju (Galatima 6:12). Fariseji vole da 
ih ljudi cijene (Matej 23:5-7). Žele da slijede Isusa, a da ne izgube poš-
tovanje jevrejskih vođa i naroda. Ako ih vide kako jedu s neobrezanim 
neznabošcima, izgubiće svoju reputaciju i čast. Potpuno im nedostaje 
Isusova poruka da je to neizbježno za njegove prave sledbenike (Jovan 
15:18-20). Za razliku od Pavla, oni su poluobraćeni. To je uvijek opasno 
stanje po zajednicu. 

Njihova poenta je da neznabošci moraju preći na judaizam. 
Mnogo dugujemo prvim hrišćanskim vođama što su bili spremni da 

se bore kroz ova teološka pitanja. Kada su Jevreji slijedili Isusa, suočili 
su se sa velikom promjenom u svom svjetonazoru. Iako se istina nije 
promijenila, njihova percepcija o njoj je drastično promijenjena. Žrtve 
nisu imale kakvoću trajnog spasenja; djelovi Mojsijevog zakona, poput 
obreda i praznika, imali su manje važnosti nego prije; a neznabošci, koji 
su se nekada smatrali nečistim paganima, postali su braća i sestre u Hri-
stu. Ovo je bilo teško progutati formalistima i tradicionalistima. 

Umjesto da se ponašaju zapovjednički, zahtijevajući od pagana da 
se pridržavaju njihovih kulturnih normi, rukovodstvo jevrejske skup-
štine se okuplja. Oni u potpunosti raspravljaju o tom pitanju, pozivaju 
se na Sveto pismo, razmatraju fizičke dokaze i oslanjaju se na prosvjet-
ljenje Duha svetoga (Djela 15:7-21, 28). Ova metoda definisanja teolo-
gije nastavlja se kroz ranu istoriju zajednice kako se postavlja više pita-
nja. Na žalost, posle smrti apostola i ranih vođa, nebiblijska gledišta i 
dogme počinju da se nameću preko poluobraćenih i neobraćenih ljudi za-
dojenih grčko-rimskom filozofijom, paganskim nasleđem i shvatanjima 
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i sklonim kompromisima.  
Sada, Petar daje svoje svjedočanstvo. On podsjeća grupu na nje-

govu interakciju sa centurionom Kornelijem. Nakon simbolične vizije 
koja je Petru objasnila da su pagani prihvatljivi Bogu, Petar je pozvan u 
Kornelijev dom. Dok je Petar još objašnjavao spasenje koje je ponudio 
Isus, sveti Duh je pao na stotnika i njegovu kuću punu neznabožaca – 
bez krštenja ili obrezivanja (Djela 10). Samo Bog koji poznaje ljudska 
srca je kvalifikovan da odredi da li su srca neznabožaca manje vrijedna 
Njegove spasonosne milosti od Jevreja (1. Samuelova 16:7). Petar 
potvrđuje da Bog ne pravi nikakvu razliku (Djela 15:9), a ne bi trebalo 
ni vođstvo jevrejske zajednice. Imali su isto iskustvo kao Petar i prvo-
bitni Isusovi sledbenici na dan Pedesetnice (Djela 2:1-4; 10:44-46). Bog 
je očistio njihova srca, oprostivši im grijehe (Djela 10:43). Zaključak je 
očigledan: svako ko se spasava – Jevrejin ili neznabožac – spasava se 
vjerom u Hrista kroz Božju blagodat (Djela 15:11). 

Petrova publika zna ovu priču jer su ga Jevreji iz iste grupe hrišćan-
skih fariseja osudili jer je jeo s paganima. Petar je detaljno iznio svoj 
izvještaj, a kada je jerusalimska zajednica shvatila da se pagani spasa-
vaju, proslavili su Boga (Djela 11:1-18). 

Petar se slaže s Pavlom, Barnabom i ostalim predstavnicima skup-
štine u sirijskoj Antiohiji: zajednice čije članstvo se uglavnom sastoji od 
neznabožaca koji ranije nisu obožavali jevrejskog Boga kao Kornelije. 
U stvari, Petar dalje kaže da čak ni Jevreji nikada nisu bili u stanju da 
ispune zahtjeve Mojsijevog zakona.  

Ako pagani preuzmu obrezanje, to će biti znak da su pod Mojsije-
vim zakonom i očekuju da će biti spašeni slijedeći ga (Galatima 5:1-6). 
Petar ističe da čak ni Jevreji ne mogu savršeno slijediti Zakon – kako bi 
pagani mogli? To su „teška bremena“ za nošenje, dok je Hristov „jaram 
lak“ (Matej 11:28-30). 

Ako je Petar objasnio više o tome kakav je to nepodnošljivi jaram, 
to ovdje nije zabilježeno. Pa o čemu je pričao? Držanje subote, izbjega-
vanje nečistog mesa, obrezanje – ništa od toga nije bilo nepodnošljivo. 
I vrijedno je ukazati na one koji ne shvataju da je rana hrišćanska zajed-
nica držala subotu sedmog dana, da su se Jevreji i nejevrejski hrišćani 
podjednako sastajali svake subote. Sve to je jevrejski narod vjerno 
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praktikovao hiljadama godina. Niti je mogao govoriti o Deset Božjih 
uputa. Zaključci sabora zapravo podržavaju Božji Zakon i u širem kon-
tekstu. Očito niko od apostola na saboru nije mislio da je „Isus očistio 
svu hranu“, poput današnjih crkava u velikoj većini. 

Niko – Jevrej, ne-Jevrejin ili farisej – ne može zaraditi spasenje dje-
lima. Nemoguće je spasiti se vlastitim naporima. Može samo „po blago-
dati Gospoda Isusa Hrista“ koja je primjenljiva na sve, bez razlike. Ovo 
su Petrove poslednje riječi u Djelima apostolskim. 

Petar razumije da se glavni predmet diskusije pitanje spasenja. Me-
đutim, pitanje je u kojoj mjeri on i drugi apostoli razumiju odnos Hri-
stove misije i žrtve sa Zakonom, posebno koji segmenti Zakona su na 
snazi a koji su ispunjeni u Hristu kao antitipu. Čini se da je njihovo shva-
tanje još nejasno u pogledu onoga što je kasnije objašnjeno u poslanici 
Jevrejima. 

Za razliku od Petra, oni fariseji koji su prihvatili Isusa kao Mesiju 
imaju teže vrijeme. Njihova bivša religija bila je jako povezana sa ljud-
skim pravilima i tradicionalnim ograničenjima (Marko 7:6-12). Iz tog 
razloga, oni ne razumiju kako je spasenje i oproštenje od Boga kroz mi-
lost, a ne djela Zakona. 

 Sada, Barnaba i Pavle predstavljaju svoje zvanično svjedočenje. 
Oni prepričavaju spisak čuda koja su uspjeli učiniti tokom svog putova-
nja. Konkretno, Pavle je oslijepio jevrejskog lažnog proroka (Djela 
13:11), izliječio čovjeka sakatog od rođenja (Djela 14:8-10) i preživio 
kamenovanje (Djela 14:19-20). Sa Barnabom kao njegovim drugim 
svjedokom, vijeće vidi čuda onakva kakva jesu: afirmacije. Riječi izre-
čene ne-Jevrejima bile su istinite i njihov rad je bio osnažen Duhom sve-
tim. Bez sumnje, njihovo svjedočanstvo uključuje Duha svetoga koji do-
lazi neznabošcima (Djela 13:48-49; 14:1). Dakle, tvrdnje legalista su u 
suprotnosti sa Pavlovim i Barnabinim iskustvom. 

Napokon, vijeću se obraća Jakov. Jakov ističe Petrovo svjedočan-
stvo, kako mu je Bog dopustio da posjeti rimskog centuriona u Primor-
skoj Cezareji i podijeli Isusovu ponudu spasenja za njega i kuću punu 
prijatelja, susjeda i saboraca. Jakov ne kaže da je Bog „prvo“ posjetio 
neznabošce prije nego što je posjetio Jevreje. Umjesto toga, on misli da 
je Petrov susret bio prvo obraćenje velike grupe neznabožaca. 
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Isus je rekao: „Imam i druge ovce, koje nisu iz ovog tora. Moram i 
njih dovesti i one će slušati moj glas, i sve će biti jedno stado s jednim 
pastirom.“ (Jovan 10:16) Ovo „jedno stado“ sastoji se od Jevreja i 
neznabožaca koji su svi, kako je Petar tvrdio, „spašeni milošću Gospoda 
Isusa“ (Djela 15:11). 

Jakov ovdje ukazuje na svjedočanstvo rođenog Jevrejina – Simona. 
On zatim citira „proroke“, dajući biblijsku težinu Petrovim životnim 
iskustvima (Djela 15:16-18). Jakov citira prevod Septuaginte Amosa 
9:11-12, pozajmljujući izraze iz Jeremije 12:15 i Isaije 45:21, i mijenja-
jući nekoliko redova. Uprkos Jakovljevoj labavosti s prevodom, on ne 
kaže ništa što se ne nalazi nigdje drugdje u Starom savezu. Činjenica da 
Jakov može spojiti tri različita proroka u jednu misao dokazuje da se 
proroci zaista slažu. Jakov pokazuje kako je Božji plan sve vrijeme bio 
da uključi neznabošce u Davidovo kraljevstvo, za koji sabor shvata da 
se ispunjava u Isusu i njegovoj zajednici. 

Miješanje stihova iz različitih izvora bila je standardna književna 
metoda u jevrejskim argumentima pod nazivom gezerah šavah. Obrazo-
vani slušaoci bi poznavali jevrejske spise dovoljno dobro da uhvate re-
ference i razumiju kako su različiti odlomci povezani. Citate bi identifi-
kovao pisac čiju poruku govornik najviše želi da naglasi. Ostali citati su 
dodati radi konteksta. 

Davidov „šator“ (Djela 15:16) – koji se ponekad prevodi kao „ko-
liba“ – nije šator koji je David sagradio na Brdu hrama za kovčeg saveza 
(2. Samuelova 6:17). Odnosi se na Davidovo kraljevstvo: Izrael je pao. 
Bog je obećao da će David imati potomka koji će zauvijek vladati sa 
njegovog prijestola (1. Dnevnika 17:11-14). „Ruševina“ je metafora za 
Izrael koji nema političku autonomiju i koji je napadnut i okupiran od 
stranaca. 

U njegovim citatima iz proroka, Jakovljeva poenta je jednostavna: 
Bog je dao da bude poznato u prorocima – jevrejskim spisima – da će se 
ne-Jevreji pridružiti Jevrejima u obožavanju Njega, budući da su Njegov 
narod, pozvan u Njegovo ime. Bog je sve to znao „od početka eona“. 

„Zato smatram da ne treba stvarati neprilike onima iz drugih naroda 
koji se obraćaju Bogu, nego im treba napisati da se uzdržavaju od onoga 
što je onečišćeno idolima, od bluda, od udavljenoga i od krvi. Jer 
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Mojsije od drevnih vremena ima po gradovima one koji ga propovije-
daju, jer se njegovi spisi svake Subote naglas čitaju u sinagogama.“ 
(Djela 15:19-21) 

Jakov zaključuje potvrđujući Petrovo rasuđivanje. Petar je istakao 
da čak ni Jevreji ne mogu da se pridržavaju jevrejskog zakona – kako bi 
onda bilo pošteno držati ne-Jevreje prema istom mjerilu? Osim što 
potvrđuje teološke implikacije onoga što je neophodno za spasenje, Ja-
kov ne želi da jevrejski hrišćani, posebno oni koji su sebe još uvijek 
smatrali farisejima, maltretiraju neznabošce. 

Ovo je svakako spasilo hrišćansku zajednicu od ogromnih praktič-
nih neprilika. Da su poslušani zahtjevi farisejske partije, to bi značilo da 
hrišćani neznabošci moraju u potpunosti slijediti Mojsijev zakon, uklju-
čujući sve obrede i praznike, dolaziti u Jerusalim kao Jevreji, itd. Ovo 
bi unijelo potpunu konfuziju u jevanđelju i vratilo hrišćane na staro. 

Ali obje strane moraju napraviti ustupke. Jakov dalje kaže da vijeće 
treba reći Isusovim sledbenicima ne-Jevrejima da očiste svoje seksualne 
i prehrambene navike, kako bi se Jevreji osjećali ugodno u zajednici. 

Uključivanje „bluda“ je pomalo zbunjujuće. Čini se očiglednim da 
Isus poziva svoje sledbenike da se suzdrže od preljuba, seksa izvan 
braka, homoseksualizma, lezbejstva i bestijalnosti. Moguće je da Jakov 
misli na brak između bliskih rođaka i na serijske razvode i ponovne bra-
kove, o čemu se Pavle bavi u 1. Korinćanima 7:10-11. Činjenica je da 
su se među neznabošcima upražnjavale mnoge seksualne perverzije i 
nemoral pa im je trebalo staviti jasno do znanja da takve stvari kao 
hrišćani ne mogu nastaviti. 

Potreba da se uzdrže od krvi je jasnija, a životinja koja je zadavljena 
je ona koja još uvijek ima krv u mesu. Spartanci su jeli supu od svinje-
tine, soli, sirćeta i krvi. Bog je zabranio cijelom čovječanstvu da konzu-
mira krv jer je život u krvi (Postanje 9:3-4). Bog je produbio tu zabranu 
za Izrael, objašnjavajući da krv plaća otkupninu, otklanjajući dug koji 
čovjek duguje za grijeh u oduzimanju života životinje u sistemu žrtvo-
vanja (Levitski zakonik 17:11). 

Jakovljeva tvrdnja da bi pagani trebali izbjegavati hranu žrtvovanu 
idolima je zanimljiva jer se u praksi grčko-rimskog svijeta teško spro-
vodi. Pavle potvrđuje da žrtvovanje hrane idolu ništa ne čini hrani; idoli 
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predstavljaju bogove koji čak i ne postoje. Osim toga, kažu naučnici, u 
velikim gradovima izvan jevrejske domovine, teško je bilo naći meso za 
prodaju koje nije posvećeno nekom „bogu“. Ali vjernici u Korintu koji 
to razumiju moraju razmišljati o drugima. Neki, poput Jevreja, smatraju 
ovu praksu svetogrđem. Drugi mogu biti pagani koji su obožavali te bo-
gove i još uvijek osjećaju snažnu povezanost s tim obožavanjem. Ako 
grupa za vrijeme obroka uključuje one koji se snažno protive jedenju 
hrane žrtvovane idolima, ostali bi trebali poštovati njihovu zabrinutost; 
zajednica je važnija od jedenja mesa u jednom obroku (1. Korinćanima 
8). S druge strane, ako bi nevjernik pozvao hrišćanina ne-Jevreja na 
obrok i hvalio se da je meso žrtvovano idolu, hrišćanin bi se trebao suz-
držati od toga da ga jede. Ne zato što je meso samo po sebi „onečišćeno“, 
već zato što hrišćanin treba da bude jasan da ne sudjeluje u obožavanju 
takvih idola (1. Korinćanima 10:27-30). Moderni ekvivalent ovome su 
„slave“ koje su zastupljene na prostoru Balkana. Idolatrija, bez obzira 
na to koji „idol“ je u pitanju, u duhovnoj ravni predstavlja obožavanje 
demona.  

„Šta dakle hoću da kažem? Da ono što je žrtvovano idolu znači 
nešto ili da idol znači nešto? Ne, nego kažem da ono što neznabošci 
žrtvuju, demonima žrtvuju, a ne Bogu. A ja ne želim da vi imate išta 
zajedničko s demonima. Ne možete piti čašu Gospodnju i čašu demon-
sku. Ne možete jesti sa stola Gospodnjeg i sa stola demonskog.“ (1. Ko-
rinćanima 10:19-21)  

Ovo je poenta problematike sa hranom koje je posvećena idolima. 
Pavle lijepo sažima Jakovljevu namjeru: „Dakle, bilo da jedete, bilo 

da pijete, bilo da nešto drugo činite, sve na Božju slavu činite. Ne budite 
na spoticanje ni Judejcima ni Grcima ni Božjoj zajednici, kao što i ja 
svima pomažem u svemu, ne gledajući svoju korist, nego korist mnogih, 
kako bi bili spaseni.“ (1. Korinćanima 10:31-33) 

Osim toga, ne-Jevrejima je stotinama godina bilo dozvoljeno da uče 
o jevrejskom Bogu u sinagogama. S tim iskustvom u judaizmu, zašto ne 
bi htjeli slijediti jevrejskog Mesiju? 

Sinagoge su razvijene kao odgovor na uništenje hrama i progon 
Jevreja u Vavilon. Jevreji su na pravi način shvatili da su prognani zato 
što nisu slijedili Božji zakon, dijelom zato što ga nisu proučavali. 
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Sinagoge su postale mjesto gdje su ljudi mogli čitati iz hebrejskih spisa 
i raspravljati o tome šta tekst znači. Čak i nakon što su se Jevreji vratili 
u Jerusalim i obnovili hram, tradicija sinagoge je ostala. Jerusalim se 
mogao pohvaliti nekoliko različitih sinagoga koje su služile Jevrejima 
iz regiona širom Rimskog carstva koji su putovali u Jerusalim na potre-
bne praznike (Djela 6:9). 

Kao što Jakov ističe, ne-Jevreji su slušali. Jevreji ne bi trebali biti 
iznenađeni kada pagani koji sjede pored njih u sinagogama reaguju na 
isti način na jevanđelje. 

Vijeće se slaže i osjeća odobravanje kroz svetog Duha. Ali koliko 
god časni bili Pavle, Barnaba i drugi vođe iz Antiohije, farisejski jevrej-
ski hrišćani su posvuda i nije ih lako spriječiti. Dakle, zajednica anga-
žuje Judu Barsabu i Silasa kao zvanične predstavnike skupštine u Jeru-
salimu da iznesu zvaničnu odluku. 

Ništa se više ne zna o Judi Barsabi. „Barsaba“ znači „sin oca“, što 
nam ne govori ništa osim da on nekako liči na svog vlastitog oca. Ova 
referenca bi mogla biti poput modernog čovjeka koji ima nadimak „Ju-
nior“. 

Silas, međutim, ima mnogo veću ulogu u ostatku Djela apostolskih. 
Kada se Pavle i Barnaba pripremaju za svoje drugo misionarsko puto-
vanje, Barnaba želi da povede Jovana Marka. Pavle se ne slaže, i dalje 
je ljut zbog Markovog napuštanja na njihovom prvom putovanju (Djela 
13:13). Barnaba odlazi s Markom, a Pavle uzima Silasa (Djela 15:36-
41). Silas je zatvoren i premlaćen s Pavlom u Filipima (Djela 16:22-40) 
i partner je s Timotejem kada Pavle ne može (Djela 17:14; 18:5). Poput 
Pavla, Silas je rimski građanin (Djela 16:37) i Pavle ga nekoliko puta 
spominje u svojim pismima (2. Korinćanima 1:19; 1. Solunjanima 1:1; 
2. Solunjanima 1:1). 

Kako bi podijelili ovu informaciju, vijeće piše pismo. Pismo je po-
slano s predstavnicima u okrug Sirije, 400-500 km na sjever. Apostoli 
koji se ovdje spominju su deset preostalih originalnih Isusovih učenika 
(Jakov, Zevadjev sin je bio mučenički ubijen; Djela 12:2), plus Matija 
koji je zamijenio Judu (Djela 1:23-26). Starješine su poštovani ljudi koji 
vode zajednicu u Jerusalimu. 

„Neki ljudi“ su farisejski Jevreji. Formulacija „izašli od nas“ mogla 
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bi ukazivati da su to isti ljudi koje Pavle spominje u Galatima 2:11-14. 
Pavle je identifikovao fariseje kao „izvjesne ljude [koji su] došli od Ja-
kova“, što znači Jakova, Isusovog polubrata i pastora zajednice u Jeru-
salimu. Vjerovatnije je da se oni nisu pomirili sa odlukom vijeća, već su 
nastavili insistirati po svome. U svakom slučaju radi se o istoj „partiji iz 
obrezanja“. 

Čini se da se jerusalimska zajednica ne odriče tih ljudi već poriče 
da su oni djelovali po uputama užeg rukovodstva, jer oni u potpunosti 
podržavaju glasnike Pavla, Barnabu, Judu i Silasa (Djela 15:25, 27). 

U pismu dalje ističu da je odluka bila „jednodušna“ tako da je zna-
čajna činjenica da se nekoliko hrišćanskih vođa slažu o tako ozbiljnoj 
temi. Ta harmonija i jedinstvo treba da se prenesu i u zajednicama gdje 
su pokrenuta sporna pitanja. 

U objašnjavanju i potvrđivanju njihovog stava, Jakov treba da bude 
pun poštovanja i pomirljiv. Ne može samo poslati pismo nazad sa 
Pavlom i Barnabom. Iako bi pružili dva svjedoka tako važna u jevrejskoj 
kulturi, oni ne nose autoritet Jerusalima. Ali Jerusalim ne želi da izgleda 
kao da ne poštuje Pavla i Barnabu. Stoga, iako će dva svjedoka iz skup-
štine u Jerusalimu, Juda Barsaba i Silas, uzeti pismo, Jakov dodaje na-
pomenu (Djela 15:26) kako bi pokazao da razumije i potvrđuje autoritet 
koji imaju Pavle i Barnaba. Barnabino ime je na prvom mjestu jer ga 
poštuju u zajednici u Jerusalimu (Djela 4:36-37). Obojica su „predali 
svoje duše“ u službi Gospodu Isusu. Dakle, Juda Barsaba i Silas, kao 
zvanični predstavnici skupštine u Jerusalimu, će uzeti pismo i usmeno 
ponoviti odluku vijeća. 

Jakov ističe da njihova odluka nije samo rezultat vijećanja nego i je 
potvrđena Duhom svetim. Bog je poslao svetog Duha u tu svrhu – da 
otkrije volju Božju (1. Korinćanima 2:10-11; Jovan 16:13) i održi jedin-
stvo u zajednici (1. Korinćanima 12:13). 

Sabor u Jerusalimu ostvaruje dva velika podviga. Postavlja sta-
ndarde za to kako bi Jevreji i ne-Jevreji trebali biti u mogućnosti da bo-
gosluže i žive zajedno u zajednici. Ali to takođe postavlja standard za to 
kako multikulturalna zajednica može s poštovanjem raditi zajedno. Oni 
slušaju, svjedoče i raspravljaju, i na kraju određuju najmanje optereću-
juće zahtjeve koji podrazumijevaju ustupke obje strane (Djela 15:6-20). 
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Napokon, delegacija, zajedno sa dva predstavnika skupštine u Jeru-
salimu, se vraća. Antiohljani su veoma ohrabreni. Ne samo da su oslo-
bođeni legalističkih očekivanja, apostoli i Jakov, Isusov polubrat, u Je-
rusalimu, potvrdili su da su njihove zajednice u harmoniji. 

Izaslanici iz Jerusalima, Juda i Silas, i sami daju veliki doprinos 
skupštini u Antiohiji. Oni su prepoznati kao „proroci“, dakle imaju dar 
proroštva, između ostalog. Oni takođe zdušno rade na jačanju antiohij-
ske zajednice. 

Nakon izvjesnog vremena, starješine iz zajednice u sirijskoj Anti-
ohiji šalju ih natrag u Jerusalim. 

Postoji određena konfuzija oko toga ko je došao iz Jerusalima, a ko 
je ostao. Samo Juda Barsaba i Silas identifikovani su kao predstavnici iz 
Jerusalima (Djela 15:22), a više od jedne osobe se vraća u Jerusalim. 
Međutim, ubrzo nakon toga, Silas odlazi s Pavlom da odnese pismo dru-
gim zajednicama u Siriji i Galatiji (Djela 15:40). 

Djela 15:34 razjašnjavaju stvar. Vjerovatno su Juda i Silas putovali 
sa pomoćnicima koji su pratili Judu nazad u Jerusalim, a Silas ostaje. 

Pavle i Barnaba su proveli značajno vrijeme dijeleći jevanđelje i 
okupljajući Jevreje i neznabošce kao jedan narod pod Hristom. Nedavni 
napad jevrejskih vjernika iz sekte fariseja ugrozio je to jedinstvo pa je 
potrebno dodatno vrijeme za postavljanje stvari na svoje mjesto. 

Nakon toga odlučuju putovati kroz zajednice koje su osnovali na 
svom prvom misionarskom putovanju, uključujući Kipar (Djela 13:4-
12), Pisidijsku Antiohiju (Djela 13:13-52), Ikoniju (Djela 14:1-7), Listru 
(Djela 14:8-23) i Pergu (Djela 14:25). Jedan dio razloga njihovog 
povratka je napad kojem su svjedočili u Antiohiji.  

Pavle će putovati u Siriju i Kilikiju (Djela 15:41), Dervu i Listru 
(Djela 16:1), Frigiju i Galatiju (Djela 16:6), Makedoniju, Grčku i Aziju 
(Djela 16:9 – 18:21), ali neće ići sa Barnabom. Barnaba želi dati Jovanu 
Marku još jednu šansu nakon što je napustio par u Pergi (Djela 13:13). 
Markovi postupci bili su toliko nagli i neobjašnjivi da naučnici spekulišu 
da ga je motivisalo nešto više od obične čežnje za domom. Pavle je izgu-
bio povjerenje u Marka. Ali Barnaba je mnogo fleksibilniji od Pavla. 
Nakon rasprave, Barnaba vodi Marka na Kipar, a Pavle sklapa novo par-
tnerstvo sa Silasom (Djela 15:39-40). 
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Istina je da Pavlu više ne treba Barnaba. Pavle je postao glavni gla-
snogovornik tokom njihovog putovanja (Djela 14:12). Pavlu nije potre-
bno više ohrabrenje ili mentorstvo, ali Jovanu Marku treba. Pavlu je 
potreban čvrst partner koji može izdržati fizički i duhovni progon. Još 
jedan rimski građanin bi bio plus. To je ono što on nalazi u Silasu (Djela 
16:37). Silas će biti sa Pavlom u zatvoru u Filipi (Djela 16:19-34) i 
ostaće sa Timotejem u Bereji kada Pavle bude morao da ode (Djela 
17:14; 18:5). 

U hrišćanskom životu Bog ponekad dovodi ljude u naše živote na 
određeno vrijeme. Uprkos Pavlovom i Barnabinom neslaganju, Bog je 
planirao da se razdvoje i krenu svojim putem. Nije svaka nesuglasica 
neuspjeh u našem duhovnom životu, hrišćani neće uvijek biti pozvani 
da rade na potpuno isti način kao i drugi vjernici. U takvim trenucima, 
trebali bismo osjetiti kako Duh sveti poziva dvoje ljudi u dva različita 
smjera – ako su oba puta duhovno valjana, takve stvari nisu pogrešne. 

Odluka koju donose (Djela 15:39), u stvari, izgleda kao najbolji 
mogući odgovor na različite potrebe Pavla i Barnabe. Ni jedan ni drugi 
ne osuđuju ili ometaju drugoga. Oni jednostavno odlučuju da je vrijeme 
da svako slijedi Božju odvojenu volju za svoje službe. 

Čini se da su Pavle i Barnaba iskusili neke povrijeđene osjećaje dok 
su planirali svoje drugo misionarsko putovanje. Obje strane argumenta 
su opravdane. Pavle i Barnaba se svađaju i razilaze, ne videći način da 
nastave putovati zajedno. Njihova odluka da slijede Božju volju, odvo-
jeno, ne znači da ohrabruju druge da učine isto. 

U međuvremenu, Barnaba će Marka odvesti na ostrvo Kipar, oda-
kle je Barnaba. Bilo kakvo ohrabrenje Barnabe za svog rođaka radi. 
Pavle će kasnije s ljubavlju pisati o Marku, govoreći Filimonu da je „sa-
radnik“ (Filimonu 1:24) i Timoteju da je „koristan“ (2. Timoteju 4:11). 
Od Pavla, to je velika pohvala. 

Kako su starješine zajednice u sirijskoj Antiohiji nekada posvetili 
Pavla i Barnabu (Djela 13:2-3), sada ispraćaju Pavla i Silasa. Par će pu-
tovati kroz provinciju Siriju, a zatim kopnom u Galatiju gdje će sresti 
Timoteja (Djela 15:41 – 16:5). Grupa će krenuti dalje na zapad, preko 
mora u Makedoniju i dolje u Grčku (Djela 16:6 – 18:23). Koliko god da 
su se Pavle i Barnaba kratkoročno osjećali razočarani, Bog ima veće 
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planove za obojicu. 
Pavle i Silas počinju u provinciji Sirije izvan Antiohije. Ovo uklju-

čuje okrug Kilikiju na krajnjem istoku južne obale današnje Male Azije; 
vjerovatno posjećuju i Tars, Pavlov rodni grad. Odatle, umjesto da plove 
do Pamfilije, prelaze preko strmog prolaza do provincije Galatije. 
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16. Drugo misionarsko putovanje  
i događaji u Filipi 

 
 
Djela 16. glava govori o ovim događajima. 
Pavle i Barnaba dobili su potvrdu od vođstva skupštine u Jerusa-

limu da Isusovi sledbenici ne moraju biti obrezani niti da se pridržavaju 
obrednih i kulturoloških odredbi Mojsijevog zakona (Djela 15:22-29). 
Njih dvojica su namjeravali da ovu poruku prenesu neznabožačkim za-
jednicama koje su osnovali u savremenoj Maloj Aziji. Svađa oko toga 
da li bi trebali uzeti Barnabinog rođaka Jovana Marka razdvojila je par. 
Barnaba vodi Marka na Kipar, a Pavle je u partnerstvu sa Silasom (Djela 
15:39-40). Pavle i Silas su već posjetili zajednice u Siriji i Kilikiji (Djela 
15:41) – na sjeveroistočnim obalama Sredozemnog mora – i sada putuju 
kopnom u Galatiju u srednjoj Maloj Aziji. 

Okrug Galatija je dobio ime po 10.000 galskih plaćenika i njihovih 
porodica koje je Nikomed pozvao da ostanu u prvom vijeku prije nove 
ere. Listra je bila tržnica na oko jedan dan od glavnog puta. Grad je bio 
rimska kolonija koju su naselili Augustovi rimski veterani, a građani su 
više govorili latinski nego grčki. 

Pavle i Silas su vjerovatno putovali na sjever od sirijske Antiohije 
do Isosa, zatim na zapad do Tarsa, Pavlovog rodnog grada. Planinski 
prolaz nazvan Kilikijska vrata povezuje Tars i Dervu. Listra je zapadno 
i malo sjevernije od Derve. Poslednji put kada je Pavle došao, lokalno 
stanovništvo je prvo pokušalo da prinese žrtvu njemu i Barnabi kao Her-
mesu i Zevsu, a zatim su kamenovali Pavla i ostavili ga da umre (Djela 
14:8-19). Ova posjeta je manje bogata događajima. 

Nije jasno da li je Pavle sreo Timoteja prilikom njegove prve 
posjete. Timotejeva majka, Evnikija, i baka, Loida, dobro su ga obučile 
u hrišćanstvu i judaizmu prije ovog sastanka (2. Timoteju 1:5; 3:14-15). 
Njegovi suvjernici ga dobro poštuju, što je faktor u njegovoj sve većoj 
vodećoj ulozi u zajednici (1. Timoteju 4:12-16). Pavle će ga preuzeti, 
obučavajući ga kao svoje „pravo dijete u vjeri“ (1. Timoteju 1:2). 
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Uprkos svojoj mladosti (1. Timoteju 4:12), Timotej će na kraju biti 
pastor skupštine u Efesu (1. Timoteju 1:3). Prvo, međutim, Pavle se 
mora pobrinuti da ga stariji Jevreji prihvate kao svoj duhovni autoritet. 

Pošto je Timotejeva majka Jevrejka, on je Jevrej. Pošto mu je otac 
Grk, nije obrezan. Čak i kao Jevrej, Timotej ne mora da bude obrezan 
da bi bio spašen. Ali Pavle zna da će Timoteju biti lakše služiti sugrađa-
nima Jevrejima ako se ne zaokupe tradicijama njegovih predaka. Dakle, 
iako je primarna svrha Pavlovog putovanja da uvjeri pagane da ne mo-
raju biti obrezani da bi obožavali Boga i živjeli sa Jevrejima, Pavle obre-
zuje Timoteja (Djela 16:3). Razlika je ovdje u motivaciji: Pavle osjeća 
da će mladić imati glavnu ulogu u zajednici, i ne želi legalističkim 
jevrejskim hrišćanima dati nikakav razlog da mu pronađu „manu“. Ako 
Timotej nije obrezan, jevrejski hrišćani bi to mogli vidjeti kao kamen 
spoticanja za svoju vjeru (Rimljanima 14:13). Ovdje se radi o službi, a 
ne o spasenju, a Pavle zna da je žrtva neophodna za širenje jevanđelja 
(1. Korinćanima 9:12, 19, 23; Kološanima 1:24). 

Putovanje se nastavlja. Ovdje nema detalja o farisejskom učenju u 
Galatiji, ali Pavlovo pismo Galatima dokazuje da je to veliki problem. 
Pavle započinje svoje pismo Galatima podsjećajući ih na jevanđelje ko-
jem ih je, kao ovlašteni apostol neznabožaca, podučavao. On potvrđuje 
da su svi dodaci koje bi neko mogao dodati tom jevanđelju jeres koja 
donosi prokletstvo (Galatima 1:6-24). 

Postoji određena zabuna oko vremena posjete opisane u Djelima 
16, Pavlovog pisma Galatima i Jerusalimskog sabora u Djelima 15. 
Jedna mogućnost je da je Pavle napisao Poslanicu Galatima nakon što 
je naišao na fariseje u Antiohiji, ali prije nego što su on i Barnaba otišli 
u Jerusalim. Druga i vjerovatnija mogućnost je da su judaisti nastavili 
kampanju i da im Pavle piše znatno kasnije. Koliko god da su crkve u 
Galatiji vjerovale i dobile olakšanje od Pavlovog pisma, Silas i pismo 
starješina u Jerusalimu čine mnogo za izgradnju njihove vjere (Djela 
16:5). 

Oni ohrabruju ljude, ispravljaju sva pogrešna vjerovanja koja su se 
pojavila i predstavljaju pismo vođstva skupštine u Jerusalimu. Odlučno 
saznanje da je spasenje kroz vjeru, a ne kroz djela, služi samo jačanju 
uvjerenja Galaćana i rastu njihovih skupština. 
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Galatija je velika regija u centru današnje Male Azije, a Frigija je 
mala oblast sa manje stabilnim granicama na zapadu. Frigija nije bila 
autonomna i njena teritorija se obično kretala između zapadne Galatije i 
istočne Azije. „Azija“ nije džinovski kontinent već velika provincija 
koja zauzima zapadnu trećinu poluostrva. U njoj se nalaze gradovi na-
vedeni u Otkrivenju 2 i 3, kao i Kolos i Troada. 

Tim očigledno putuje na sjever od Frigije do Misije u sjevernoj A-
ziji sa namjerom da zasadi zajednice u Bitiniji, provinciji u sjevernoj 
Maloj Aziji na južnoj obali Crnog mora (Djela 16:7). 

Međutim, Bog želi da Pavle, Silas i Timotej krenu dalje na zapad, 
preko Egejskog mora u Makedoniju, a zatim na jug u Grčku (Djela 
16:9). Pavle će nakratko svratiti u Efes na putu kući u sirijsku Antiohiju 
(Djela 18:19-21), ali čini se da će Priskila, Akila i Apolo biti prvi koji 
će provesti vrijeme dijeleći Isusovu priču u Aziji (Djela 18:24-28). Pavle 
će se koncentrisati na Efes tokom svog trećeg misionarskog putovanja, 
čvršće uspostavljajući skupštinu (Djela 19). 

Djela 16:6-9 daju nam kontekstualni uvid kako je zapravo Pavlu i 
drugovima Duhom „zabranjeno“ da idu gdje su naumili. Ovdje se nagla-
šava važnost duhovnog vođstva i razlučivanja u misiji širenja jevanđe-
lja. Uprkos iskrenoj želji Pavla i njegovih drugova da propovijedaju riječ 
u provinciji Aziji, Duhom svetim su upućeni da odu negdje drugdje. Ovo 
naglašava vjerovanje u ranoj hrišćanskoj zajednici u duhovno vođstvo i 
upravljanje djelovanjem vjernika, vodeći ih u izvršavanju misije širenja 
jevanđelja. 

Stihovi takođe ilustruju koncept božanske intervencije u vođenju 
akcija vjernika. Činjenica da je svetim Duhom bilo zabranjeno Pavlu i 
njegovim drugovima da propovijedaju u Aziji sugeriše da je postojala 
posebna svrha i plan za njihove misionarske napore. Naglašava se važ-
nost usklađenosti i otvorenosti za božansko vođstvo, čak i kada se to 
može sukobiti s našim vlastitim planovima i željama. 

Kao odgovor, pokušali su krenuti na sjever, u Bitiniju, provinciju 
duž južne obale Crnog mora. Ali Gospod želi da zaobiđu ostatak poluo-
strva i nastave na zapad, preko Egejskog mora do Makedonije (Djela 
16:9-10). 

Ni Azija ni Bitinija neće dugo biti zanemarene. Pavle će svratiti u 
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Efes na putu kući, a Apolo, Priskila i Akila će tamo podijeliti jevanđelje 
(Djela 18:19-21, 24-28). Na trećem Pavlovom misionarskom putovanju, 
on će se vratiti u Efes i čvrsto uspostaviti zajednicu (Djela 19). 

Misija je teritorija u sjeverozapadnoj Aziji koja uključuje glavnu 
luku Troadu.  

Valja zapaziti da se u 6. i 7. stihu naizmjenično koriste izrazi „sveti 
Duh“ i „Isusov duh“. Čini se da je Isus direktnije komunicirao sa Pavlom 
ili Silasom, od kojih su obojica bili proroci (Djela 13:1; 15:32). Isus je 
konstatovao da Duh sveti proističe od Boga Oca – Izvora svega (1. Ko-
rinćanima 8:6) i da ga Otac šalje vjernima u Hristovo ime (Jovan 14:26; 
15:26). Otuda su Božji Duh i Hristov Duh ponekad sinonimi (Rimlja-
nima 8:9, 11, 14) ili se ističe neposredno djelovanje Hristovog Duha u 
usmjeravanju (Djela 1:2b; 16:7; 1. Petrova 1:11) i posvećivanju vjernika 
(Filipljanima 1:19). 

Duhom svetim su upućeni da zaobiđu sjevernu i zapadnu Malu A-
ziju. Posle zabrane da idu u Bitiniju, njihove jedine opcije su da se vrate 
u Galatiju ili da zaobiđu dvije provincije do azijske teritorije Misije, do 
lučkog grada Troade. Troada je lučki grad na najzapadnijoj obali današ-
nje Male Azije. 

Iz Troade mogu otići bilo gdje u Rimskom carstvu. Bog šalje Pavlu 
viziju čovjeka koji ih poziva na kratko putovanje preko Egejskog mora 
u Makedoniju. Oni to čine i donose jevanđelje u Filipu, Solun, Bereju, 
Atinu i Korint (Djela 16:9 – 18:17). 

U to vrijeme, Makedonija je pokrivala veći dio sjevernog poluo-
strva Grčke. Trojka će otići i „pomoći“ Makedoncima govoreći im o 
Isusovoj ponudi spasenja, ali će njihov rad koštati. U Filipi će Pavle i 
Silas biti pretučeni i zatvoreni (Djela 16:22-34). Solunjani će napasti 
mještane koji prihvate Hrista, a zatim protjerati Pavla i Silasa iz Soluna, 
slijediti ih do Bereje i maltretirati Pavla dok ne pobjegne u Atinu u Grč-
koj (Djela 17:5-15). U Atini, Pavle će naći vrlo malo Jevreja ili nejevrej-
skih sledbenika Boga. On će podijeliti jevanđelje sa paganskim filozo-
fima, koji će ga progoniti, ali ne tako žestoko kao što je bio napadnut u 
drugim gradovima (Djela 17:32). Konačno, u Korintu će Jevreji maltre-
tirati hrišćane, ali će ih Bog zaštititi (Djela 18:6-17). 

Pavle ima viziju čovjeka koji ga moli da dođe u Makedoniju, na 
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sjeverni dio grčkog poluostrva, da „pomogne“ tamošnjim ljudima (Djela 
16:9). Pavlov tim odmah zna da „pomoć“ znači dijeljenje Isusove po-
nude pomirenja s Bogom. 

Ovaj stih uključuje malu promjenu koju je lako previdjeti. Po prvi 
put u Djelima apostolskim, zamjenica se mijenja iz „oni“ u „mi“. Luka, 
„voljeni ljekar“ (Kološanima 4:14), konačno se pridružio grupi. On 
ostaje sve dok Pavle, Silas i Timotej ne odu iz Filipe u Bereju (Djela 
16:40) i na kraju se ponovo sastaje s Pavlom u Makedoniji kada se Pavle 
vraća sa svog trećeg misionarskog putovanja (Djela 20:5). Luka ostaje 
ili sa Pavlom ili blizu njega tokom njegovog hapšenja u Jerusalimu, za-
točeništva u Primorskoj Cezareji, putovanja morem u Rim i Pavlovog 
kućnog pritvora tamo (2. Timoteju 4:11). On je jedini poznati nejevrej-
ski pisac Novog saveza, a njegova pisma Teofilu – Jevanđelje po Luki i 
knjiga Djela apostolskih – čine više od četvrtine Novog saveza. 

Čitajući njegovo pisanje, jasno je da Luka uživa u pripovijedanju o 
putovanju morem. Upoznao je Pavla, Silasa i Timoteja u lučkom gradu 
Troadi na zapadnoj obali današnje Male Azije. Sada se pridružuje toj 
trojici na njihovom kratkom jedrenju preko sjevernog Egejskog mora do 
Makedonije. Samotrak je ostrvo na kojem brodovi redovno borave preko 
noći umjesto da riskiraju otvorenu vodu u mraku. Neapolis je luka na 
makedonskoj strani, oko 16 km od Filipe. 

Pavlova putovanja – koje gradove posjećuje i kada i gdje sadi za-
jednice – mogu se objasniti samo vođenjem Duhom svetim. Bog ima 
strateški plan za širenje jevanđelja po svijetu. Pavle to voljno slijedi. 

Tim evanđelista napokon stiže u Filipu gdje se zadržavaju nekoliko 
dana. Filipa nema sinagogu. Potrebno je deset Jevreja da se uspostavi 
jedna, što nam govori nešto o demografiji grada. Umjesto toga, tim će 
otići na rijeku, zajedničko mjesto gdje se ljudi sastaju i mole. Pronaći će 
Lidiju, ženu koja obožava Boga, i odvesti nju i njenu kuću do spasenja 
u Isusu (Djela 16:13-15). 

Nedostatak sinagoge ne znači da Jevreji, ljuti zbog promovisanja 
Isusa kao Mesije, neće izbaciti Pavla i njegove drugove iz grada. Ili, 
možda su ljubomorni što je poruka misionara tako dobro prihvaćena 
(Djela 13:45; 17:5). Ali Filipa je rimska kolonija, koja dolazi sa svojim 
problemima. Stanovništvo je rimsko. Većina domorodaca su rimski 
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građani. Žive kao da su u Italiji. Jedan od najjačih zakona je da je neza-
konito propovijedati religiju koju rimska vlada ne priznaje. Judaizam je 
priznata religija; do ove tačke, hrišćanstvo se posmatra kao sekta judai-
zma. Kada Pavle poremeti poslovnu priliku lokalnih profitera, oni će 
iskoristiti snažnu sklonost svog grada prema zakonu te će Pavla i Silasa 
prebiti i zatvoriti (Djela 16:16-24). 

Njihova optužba je formalno tačna, ali sudije čine strašnu grešku: 
pretpostavljaju da dva putujuća jevrejska učitelja nisu rimski državljani. 
Gomila i sudije koji su zlostavljali Pavla i Silasa krivi su za veći zločin 
od evanđelista i sami bi mogli biti zatvoreni (Djela 16:35-40). 

Zajednica u Filipi bila je prva skupština u Evropi i prva dokumen-
tovana koja je počela sa paganskim domaćinstvom, i prva koja je počela 
sa ženom. 

U doba rane zajednice, Jevreji su bili raštrkani po čitavom Rim-
skom carstvu. Neki su putovali zbog poslovnih prilika. Neki su bili po-
robljeni osvajačkim vojskama. Rimljani su brzo otkrili da, pošto su se 
Jevreji snažno opirali radu subotom i imali su neobičnu ishranu, nisu bili 
dobri robovi. Mnogi Jevreji su oslobođeni gdje god da su se našli. 

Zbog toga su mnogi gradovi imali sinagoge, uključujući Salaminu 
na ostrvu Kipar (Djela 13:5), Pisidijsku Antiohiju (Djela 13:15), Ikoniju 
(Djela 14:1), Solun (Djela 17:1), Bereju (Djela 17:10), Atinu (Djela 
17:17), Korint (Djela 18:4) i Efes (Djela 18:19). Ali ne Filipa. Za osni-
vanje sinagoge potrebno je deset Jevreja, a glavni grad mora da je bio 
zadovoljan sa šačicom žena koje su se sastajale subotom pored rijeke da 
se pomole. 

Lidija je iz Tijatire, grada u Aziji. Vrlo je moguće da je njeno ime 
zapravo entnikon, po pokrajini Lidiji, gdje ne nalazila Tijatira. „Azija“ 
koja se ovdje spominje nije moderni kontinent, već velika provincija 
koja zauzima zapadnu trećinu današnje Male Azije. Tijatira je jedna od 
sedam skupština spomenutih u Otkrivenju. Ne znamo da li se Lidija 
vraća u Tijatiru i da li je dio ove skupštine. 

To što Lidija prodaje purpurnu robu, porijeklom iz njenog okruga, 
navodi na zaključak da je bogata. Ubrzo poziva Pavla, Silasa, Timoteja 
i Luku da ostanu u njenom domu, što dokazuje da je i velikodušna. Za-
jednica koja počinje s Lidijom i njenim domaćinstvom nastavlja tu 
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velikodušnu tradiciju, podržavajući Pavla u njegovoj službi u Solunu 
(Filipljanima 4:15-16). 

Ironično, Pavle je želio da sadi zajednice u Aziji. Postoje mnogi 
značajni gradovi sa jakom jevrejskom populacijom koji bi, u određenoj 
mjeri, pozdravili Isusovu poruku. Međutim, Duhom svetim je odveden 
do jedne Azijatkinje na granici Makedonije i Grčke. Lidijino srce je bilo 
pripremljeno i otvoreno od Gospoda da prihvati jevanđelje. 

Makedonke su bile nezavisnije od ostalih u Rimskom carstvu. Osim 
toga, rimsko pravo je slobodno rođenim ženama sa troje djece i oslobo-
đenicama sa četvoro djece dalo dodatne zakonske privilegije. Ne znamo 
ništa o Lidijinoj porodici, samo da je ona velikodušna i da taj veliko-
dušni duh prenosi na zajednicu koja je započela u njenom domu. Žene 
su podjednako uključene u Božje kraljevstvo, a suptilni detalji poput o-
vih pomažu da se to naglasi. 

Lidija i njeni ukućani su u međuvremenu kršteni i ona rado u-
gošćuje evanđeliste. 

Grupa se nastavlja sastajati na rijeci, slušajući kako Pavle i Silas 
pričaju o Isusu. 

Ali imaju neočekivani susret sa jednom sluškinjom koja ima natpri-
rodne moći. „Gatarski (demonski) duh“ koji obuzima djevojku povezan 
je s mitom o Pitijanu: zmiji ili zmaju koja je čuvala proročište u Delfima 
i koju je Apolon ubio. Djevojka je opsjednuta demonom koji je preuzeo 
ovaj mit – ali to ne potvrđuje postojanje „duha pitona“. Neke crkve uče 
da svaku nevolju i grijeh, od nezaposlenosti do lošeg zdravlja, promi-
skuiteta, pa čak i tvrdoglavosti, uzrokuje demon. Mnogi uče da „duh 
pitona“ može osujetiti hrišćansku komunikaciju putem svetog Duha, 
blokirajući i vođenje Duha i molitve vjernika. Drugi kažu da Piton isti-
skuje njihovu radost ili izaziva pohlepu ili strah. 

Ovo su lažna učenja. Nije svaka nevolja uzrokovana demonom; svi-
jet je pao, a loše stvari se dešavaju kada ljudi donose pogrešne odluke 
ili su jednostavno izloženi lošim stvarima. Demon može napadati hrišća-
nina, ali ne može posjedovati nekoga ko je zaista pobožan i u kome pre-
biva Duh sveti. Demoni su na zemlji više hiljada godina i oni mogu is-
koristiti to iskustvo i svoju sposobnost da posmatraju ljude oko nas, 
otkriju stvari koje normalna osoba ne zna, urede i predvide slijed 
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događaja preko osoba koje kontrolišu ili koje nisu na Božjoj strani, ali 
nema naznaka da mogu odrediti budućnost. 

Čemu nas važnom, dakle, uči ovaj slučaj? Osim što imaju vlastite 
strategije djelovanja među ljudima, sa osnovnim ciljem da diskvalifi-
kuju ljude izvan okrilja Plana spasenja, navodeći ih na oblike religije i 
obrasce ponašanja koji su suprotni Božjoj volji, pali anđeli se vješto pri-
lagođavaju lažnim božanstvima, mitovima i „svetilištima“ koje ljudi 
uspostavljaju kroz sujeverje, subjektivna iskustva i paganske tradicije. 
Čak se i stvar koja je jednom poslužila po Božjoj promisli može kasnije 
zloupotrijebiti u idolopokloničke svrhe i postati kanal za djelovanje de-
mona. Upravo to se dogodilo kada su Jevreji sačuvali bakarnu zmiju 
koju je Mojsije napravio po Božjem nalogu kada su Izraelce ujedale 
smrtonosne zmije u pustinji zbog njihove pobune i neposlušnosti (Bro-
jevi 21:4-9). Izraelci su kasnije „kadili“ pred tim predmetom i demon se 
prilagodio kultu uzevši ime „Nehuštan“ i čineći čuda demonskog iscje-
livanja. Demoni to mogu jer poznaju anatomiju čovjeka i načine kako 
se na određeni problem može djelovati ili ga eliminisati ako su ga sami 
demoni uzrokovali. Tek u vrijeme pobožnog kralja Jezekije uništen je 
ovaj idolopoklonički predmet (2. Kraljevima 18:4). 

Demon u djevojci je prepoznao da Pavlov tim služi Bogu Najvišem 
i da objavljuju put spasenja (Djela 16:13-16). 

Ovo nije prvi demon koji je javno identifikovao Božjeg slugu; Isus 
se morao suočiti s ovim nekoliko puta. Demoni su ga zvali „Svetac 
Božji“ (Marko 1:24-25) i „Sin Božji“ (Marko 3:11-12). Identifikacija je 
tačna ali u svakom slučaju, Isus je ušutkao demona (Marko 1:34). Na 
površini, jedno natprirodno biće koje potvrđuje poruku slugu drugog 
natprirodnog bića može izgledati kao dobra stvar. Međutim, od samog 
početka, Sotona je bio izvanredan u dodavanju male laži velikoj istini sa 
katastrofalnim učinkom. Hristu nije bilo potrebno niti je želio afirmaciju 
preko lažljivih duhova koji su bili skloni da unište sve dobro na svijetu. 
Takođe nije bio spreman da se javno otkrije kao Mesija i Sin Božiji, pa 
im je zabranio da govore i izbacio ih iz njihovih žrtava. 

Pavlovi postupci su definitivno malo prolongirani. On istjeruje de-
mona, ali zato što je dosadan, ne nužno i opasan (Djela 16:18). Možda 
su riječi djevojke sarkastične ili podrugljive. Takođe je moguće da ona 
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jednostavno pomno prati misionare i da je vrlo glasna i ometajuća. 
Drugo pitanje je zašto demon uopšte govori? Zašto tačno kaže da 

Pavle i Silas poučavaju putu spasenja? U Isusovoj službi, činilo se da su 
demoni bili prisiljeni da mu priđu. Nema zapisa u jevanđeljima koji bi 
ukazivali da su lagali u njegovom prisustvu. Ovaj demon radi slično. 
Postoji nešto u Božjoj moći i autoritetu u ovim situacijama što nadjačava 
prirodnu sklonost demona da lažu i skrivaju stvari i tjera ih da se otkriju. 
Ovo navodi na zaključak da pali anđeli znaju da ne smiju da se igraju sa 
Bogom i hule kako to obično rade ljudi u svojoj gluposti i neznanju. Oni 
su bili sudionici života na Nebu i dobro znaju ko je Bog. Imaju strah od 
Njega (Jakov 2:19). Kao što apostol Jovan piše: „I svjetlost sija u tami i 
tama je nije nadjačala.“ (Jovan 1:5) 

Duh je svakog dana uznemiravao Luku, Pavla, Silasa i Timoteja 
dok su hodali do obale rijeke ispred Filipe da se pomole i propovijedaju. 
Djevojka je postala napadno iritantna. Konačno, iznervirani Pavle u ime 
Isusa Hrista protjeruje demona. Djevojka je oslobođena, ali više ne može 
proricati sudbinu. To ne raduje njene vlasnike koji su zaradili popriličan 
novac koristeći njeno stanje. Oni zarađuju mnogo novca od njene spo-
sobnosti da proriče sudbinu (Djela 16:16). 

Vuku Pavla i Silasa pred gradske čelnike i optužuju ih da uče o 
stranim bogovima (Djela 16:20-21). Iako je Rimsko carstvo otvoreno za 
sve vrste religija, svi „bogovi“ moraju biti službeno odobreni od strane 
vlade. Filipa je rimska ispostava, pa se zakon čvršće primjenjuje. Iako 
je judaizam priznata religija, promovisanje Isusa Hrista kao Sina Božjeg 
se brzo izdvaja. Posebno problematično za Rimljane, hrišćani uzdižu 
drugog čovjeka iznad oboženog cara. 

Zakon je toliko važan Rimljanima da su ljudi i sudije prebili i zatvo-
rili Pavla i Silasa. Sledećeg jutra, sudije saznaju da Pavle i Sila nisu ne-
sofisticirani: oni su rimski građani. Nepoštovanje rimskih građana jed-
nako je veliki zločin kao i „neodobreni“ bogovi. Kada sudije saznaju za 
svoju grešku, oni se službeno izvinjavaju i krotko traže od njih dvojice 
da krenu dalje (Djela 16:35-40). 

Ovo je možda prvi put da pagani progone Pavla iz finansijskih raz-
loga. Ne i poslednji. Tokom njegovog trećeg misionarskog putovanja, 
veliki broj neznabožaca će doći do vjere u Isusa u Efesu. Spaliće svoje 



~ 211 ~ 

magijske knjige u vrijednosti od 50.000 srebrnika (Djela 19:19). Lokalni 
proizvođači idola će obratiti pažnju. Pavle će pobjeći, ali kovači srebra, 
u strahu da će obožavanje Artemide – i popularnost njihovih idola – nestati, 
zgrabiće dvojicu Pavlovih drugova i pokrenuti pobunu (Djela 19:23-34). 

Tužitelji evanđelista u Filipi izlaze pred gradske magistrate ističući 
da su oni Jevreji. Zapravo oni nisu uvrijeđeni na tvrdnje da Isus nudi 
oproštenje od grijeha i pomirenje s Bogom. Njima je stalo do toga što je 
Pavle protjerao demona iz njihove robinje, i ona sada ne može da im 
donosi profit. Njihova žalba koristi rimsko pravo da bi se osvetila. 
Pavlov tim izaziva smetnje jer zagovaraju običaje koje njima kao Rim-
ljanima nije dozvoljeno da prihvate ili praktikuju (Djela 16:21). 

„Širenje običaja“ znači naučiti ljude da obožavaju boga kojeg rim-
ska vlada nije odobrila. Ciceron je u De Legibusu, ii.18 rekao: „Nijedna 
osoba neće imati nikakve odvojene bogove, niti nove, niti će privatno 
obožavati bilo koje strane bogove, osim ako im to nije javno dozvo-
ljeno.“ Judaizam je bio legalan, ali sudije možda ne znaju previše o 
njemu. Jevreji bi tiho obožavali „nevidljivog“ Boga, ali Pavle i njegov 
tim govore o Mesiji iz Galileje. Osim toga, Filipa je bila rimska vojna 
ispostava, pa su se zakoni možda čvršće primjenjivali. 

Reakcija mase i gradskih čelnika je trenutna, vjerovatno zbog či-
njenice da je Filipa, iako u Makedoniji, bila rimski grad (Djela 16:23-
24). Pavla i Silasa tuku štapovima nakon što su im strgnuli odjeću. Na-
kon toga ih bacaju u tamnicu. Ovo je prvi zapis o tome da je Pavle bio 
zatvoren, ali daleko od poslednjeg. 

Zločin je bio težak, ali ne i smrtni prekršaj. Standardna kazna bi bila 
premlaćivanje optuženih i zatvaranje na jednu noć, a zatim prisiljavanje 
da napuste grad. Ipak, sve što im se dogodilo – batine, lanci i zatvor – 
strogo je protivzakonito. „Standardna kazna“ bila je za one koji nisu bili 
rimski građani. U najboljem slučaju, trebali bi biti u kućnom pritvoru 
dok im se ne pruži prilika za pravično suđenje. 

U zatvoru, Pavle i Silas ne dopuštaju da bol ili situacija određuju 
njihov stav. Uprkos bolu koji Pavle i Silas moraju osjećati, oni zapravo 
nisu zabrinuti gdje se nalaze. Počinju pjevati himne i moliti se naglas. 
Ostali zatvorenici slušaju. Pavle i Silas ne znaju šta će se dogoditi, ali 
znaju da Bog ima kontrolu. Pavle spominje ovu patnju u Filipi u svom 
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pismu Solunjanima (1. Solunjanima 2:2). 
Makedonija je poznata po svojim zemljotresima, ali ovaj potres je 

jedinstven. Zgrada se ne urušava, niko od zatvorenika nije povrijeđen, 
ali su se sva vrata i lanci otkačili. Čudno, zatvorenici ostaju. 

Kada zatvorski čuvar u Filipi shvati da je čudni zemljotres otvorio 
sva vrata njegovih ćelija i oslobodio lance njegovih zatvorenika, pri-
prema se da se ubije. On je lično odgovoran za zarobljenike rimske ispo-
stave. Mač je ljubazniji od onoga što bi mu učinili gradski magistrati; 
mogli bi ga čak i razapeti. 

Zatvorski čuvar ne treba da brine. Pavle i Silas su pjevali himne i 
molili se dok ostali zatvorenici slušaju (Djela 16:25). Možda su njihove 
riječi širile osjećaj mira; niko ne odlazi, a tamničar je pošteđen. Naravno, 
Pavle i Silas vjeruju Bogu za svoju dobrobit, bilo da Božja volja uklju-
čuje slobodu ili ne. Ali imaju keca u rukavu. Iako su optužbe protiv njih 
tačne, njihova kazna je bila nezakonita. Oni su rimski građani, što je čak 
i u to doba značilo pravo na „propisni postupak“: kontrolisan proces 
prije kazne. Bili su pretučeni i zatvoreni bez pravičnog suđenja.  

Kada tamničar otkrije da nijedan zatvorenik nije pobjegao, on je 
zatečen i duboko potresen. Ne vjerujući, tamničar se drhteći pokorava 
svojim zatvorenicima. Čuo je da ova dvojica propovijedaju o spasenju 
kroz Hrista. Pada pred Pavlove i Silasove noge i pita ih kako da se spasi: 
„Gospodo, šta moram raditi da bih bio spasen?“ 

Riječi tamničara odražavaju one koje su izgovorili primaoci prve 
prezentacije jevanđelja prvog dana nove zajednice (Djela 2:37). Ovo su 
takođe univerzalne riječi svih koji se nađu na prekretnici života kad se 
suoče sa istinom o Bogu. Spasenje, sa tradicionalnog jevrejskog gle-
dišta, značilo je slijediti Mojsijev zakon. Za Rimljane je „spasenje“ 
moglo značiti gotovo sve. Obično su ljudi obožavali kućne idole za 
dobrobit svoje porodice, gradske bogove za svoju zajednicu, nacionalne 
bogove za Carstvo i samog cara. Vjerovanja u uskrsenje mrtvih zavisila 
su o nečijoj filozofskoj školi. Samo su Jevreji bili ovlašćeni da oboža-
vaju nevidljivog Boga, a zbog toga su nazvani „ateisti“. Ali neki filozofi 
su bili funkcionalni ateisti, poricali su postojanje natprirodnog, ali samo 
u tajnosti iz straha od progona. 

Uz sve ove različite poglede na svijet, razumljivo je da bi tamničar 
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pitao Pavla i Silasa kako da bude spasen. Oni ga upoznaju s nevidljivim 
jevrejskim Bogom i vidljivim Isusom iz Nazareta, Sinom Božjim, koji 
je umro za grijehe svijeta, uskrsnuo je i sada nudi oprost svima koji i-
maju vjeru da ga prihvate. Poruka Pavla i Silasa je jednostavna: vjeruj 
da je Isus iz Nazareta umro i uskrsnuo radi oproštenja grijeha i prihvati 
njegov dar milosti (Efescima 2:8-9). 

Pavle će kasnije opisati kako se ponosi svojom sposobnošću da se 
prilagodi svakoj situaciji: sve što je potrebno da bi se podijelila Isusova 
ponuda spasenja (1. Korinćanima 9:19-23; Filipljanima 4:11-13). Kao 
što kaže u 1. Korinćanima 9:23: „A sve činim radi dobre vijesti, da bih 
je propovijedao drugima.“ Sjedeći u kući svog tamničara, dok mu se krv 
suši na koži, znajući da će ujutro morati napustiti grad, Pavle ne poka-
zuje nikakvu osudu. Ako mu se pruži polovina šanse, ništa ga neće 
spriječiti da podijeli Isusovu ljubav. 

Zatvorski čuvar i njegova porodica to rade. Tamničar pere rane 
svoja dva zatvorenika; oni ga krste kao znak da su mu grijesi oprani. Svi 
završavaju noć veseleći se (Djela 16:31-34). 

Pavle i Silas zatim opširnije objavljuju Riječ Gospodnju tamničaru 
i njegovoj porodici. 

Sada, on ispira krv sa Pavlovih i Silasovih rana, i oni krste njega i 
njegovu porodicu. To je slika pranja grijeha koje ljudi doživljavaju kada 
predaju te grijehe Isusu da im oprosti (Djela 22:16). To predstavlja umi-
ranje za staru grešnu prirodu, sahranjivanje stare osobe i ponovno uskr-
snuće regenerisane i vraćene u novi život (Rimljanima 6:1-11; Kološa-
nima 2:12). Pavle i Silas više ne podnose krv svoje sramotne, nepra-
vedne kazne, a tamničareva porodica je oprana od svojih grijeha u Isu-
sovoj krvi i oslobođena kazne koju pravedno zaslužuju. 

Porodica se raduje. Nakon što su bili vezani za stotine kućnih, gra-
đanskih i nacionalnih idola Rimskog carstva, pronašli su Pravog Boga. 
Porodica koja zarađuje za život vezujući zatvorenike slobodna je. 

Kada je svanulo, gradski upravitelji su poslali svoje službenike da 
poruče: „Pustite te ljude.“ (Djela 16:35) 

Poruka koju donose službenici nije neočekivana. Sudije šalju po-
ruku tamničaru. Oni ne znaju da su Pavle i Silas nedavno spasili život 
tamničara. Ovaj im prenosi poruku. Međutim, sudije će utvrditi da to 
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nije tako jednostavno primijeniti. Kada su vidjeli Silasa i Pavla, mislili 
su da imaju posla sa dva putujuća jevrejska učitelja, vjerovatno mađio-
ničara. Nisu se potrudili da pitaju da li su rimski građani. Malo je ljudi 
u Rimskom carstvu imalo stvarno građanstvo; takav status je dodijeljen 
djeci građana, stanovnicima određenih gradova, onima koje je Carstvo 
odlikovalo i onima koji su ga mogli kupiti (Djela 22:28). 

Osim pravnih, političkih i vjerskih prednosti, građani su mogli biti 
stavljeni u kućni pritvor samo po komandi. Oni nisu mogli biti kažnjeni 
ili potpuno zatvoreni bez pravičnog suđenja; nisu mogli ni biti vezani. 
Kasnije će se tribun u Jerusalimu duboko uplašiti kad sazna da je ovaj 
zakon prekršen (Djela 22:29), što otkriva koliko su ozbiljno pogriješili 
sudije u trenutnoj situaciji u Filipi. 

Pavlov i Silasov odgovor je vrijedan oponašanja. Sudije su im 
uskratile zakonska prava; u odbranu tih prava i kako bi izbjegli buduće 
incidente, Pavle i Silas zahtijevaju izvinjenje. Nije jasno zašto Pavle i 
Silas ranije nisu otkrili svoje državljanstvo, iako je to možda zato što ih 
je gomila napala prije nego što su uspjeli išta reći (Djela 16:22). Ali oni 
formalno ne optužuju sudije za zločin. Pavle i Silas nisu osvetoljubivi. 
Oni ne žele da kazne sudije; oni samo žele formalno izvinjenje. Za 
pravdu i zaštitu svoje jevanđeoske biljke traže poštovanje. Za mir će pri-
hvatiti izvinjenje i napustiti grad (Djela 16:36-40). 

Pavle i Silas pokazuju poštovanje prema sebi i rimskom zakonu i 
milosrđe prema svojim tlačiteljima. Čineći to, vjerovatno je da štite i 
nadahnjuju mladu zajednicu u Filipi. Oni uzimaju vremena da se poz-
drave sa Lidijom i vjernicima i ohrabre ih. Pavle će se moći vratiti u 
Filipu dvaput (Djela 20:1-2, 6) i skupština će mu ostati na blagoslov dok 
nastavlja svoju službu (Filipljanima 4:10). 

Pavlovo i Silasovo vrijeme u Filipi pokazuje promjenljiv odnos 
vjernika sa građanskim zakonom. Kada se zakon kosi s Božjim uputama 
– kao što je zabrana propovijedanja Isusove ponude spasenja – dužni 
smo da ga prekršimo. Kada su naša zakonska prava, poput prava na pra-
vično suđenje, uskraćena, slobodni smo tražiti da se zakon pravično pri-
mjenjuje. U isto vrijeme, kada prekršimo zakon – na primjer kada neza-
konito propovijedamo Hrista – trebali bismo očekivati da ćemo platiti 
cijenu. 
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17. Pavle u Solunu, Bereji i Atini 
 
 
Djela 17. glava opisuju ove događaje. 
Pavle, Silas i Timotej nalaze se u Solunu na sjeverozapadnoj obali 

Egejskog mora u Makedoniji. U Solunu se mogu vratiti svom normal-
nom načinu rada: pokazujući Jevrejima i ne-Jevrejima koji obožavaju 
jevrejskog Boga kako Isus iz Nazareta ispunjava starosavezna proročan-
stva o Mesiji. Kao u Pisidijskoj Antiohiji, Pavle objašnjava kako je Me-
sija morao umrijeti i ponovo uskrsnuti (Djela 13:26-41). I, kao u Pisidij-
skoj Antiohiji, neki vjeruju dok ih ostali tjeraju iz grada (Djela 13:48-
51; 17:4-7). 

U Pavlovo vrijeme, vođe sinagoge redovno su pozivali putujuće 
Jevreje da govore kako bi dali novi pogled na Sveto pismo. U Solunu 
pozivaju Pavla na tri subote (Djela 17:2). 

Pavlovi drugovi su Silas i Timotej; tačka gledišta u trećem licu u-
kazuje na to da su Luku ostavili u Filipi. Silas je došao u sirijsku Anti-
ohiju s Pavlom i Barnabom nakon sabora u Jerusalimu i pridružio se 
Pavlovoj misiji podizanja zajednica nakon što su se Pavle i Barnaba 
posvađali (Djela 15). Timotej, mladi polu-Jevrejin, živio je u Listri. 
Kada ga je Pavle upoznao, osjetio je da Timotej ima potencijal da bude 
dobar vođa i poveo ga je (Djela 16:1-3). 

Amfipolis je 64 km jugozapadno od Filipa; Apolonija je još 38 km 
jugozapadno. Solun je 48 km zapadno od Apolonije. Solun je najveći 
grad i glavni grad Makedonije. To je „slobodni grad“ Rimskog carstva; 
za razliku od rimske ispostave u Filipi, legalno je podučavati nedržavno 
potvrđena božanstva (Djela 16:21). Pavlovi neprijatelji ih ne optužuju 
za promovisanje stranog boga, već za učenje da je Isus kralj u suprotno-
sti s Cezarom (Djela 17:7), slično kao što je Sanhedrin učinio Isusu (Jo-
van 19:12). 

Imamo samo nekoliko Pavlovih poruka u Djelima apostolskim. I-
ako svoju poruku kroji prema svojoj publici, razumno je očekivati da su 
njegove poruke u sinagogama slične. Pavlova poruka pred sinagogom u 
Solunu pokazuje kako hebrejski spisi prorokuju da Mesija mora umrijeti 
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i uskrsnuti (Djela 17:3). Vjerovatno ponavlja veliki dio govora koji je 
održao Pisidijskoj Antiohiji. Tamo je pokazao kako Davidovo uvjerava-
nje da Bog neće dozvoliti Njegovom Svecu da vidi raspadanje (Psalam 
16:10), što znači da će Sveti umrijeti, ali ponovo uskrsnuti. To se, kako 
je nagovijestio, ne odnosi na Davida već na Mesiju – slično kao što je 
Petar zaključio u Djelima 2:25-32. 

Pavle može dati kontekst za nekoliko proročanstava koja se ne slažu 
s temom Ratnika-Kralja. Isaija 50:6 govori o onome čiji su ga neprijate-
lji tukli, čupali mu bradu i pljuvali na njega. Isaija 52:13 – 53:12, koji se 
mnogi Jevreji bore da ignorišu, opisuje Mesiju kao nekoga ko je prezren, 
proboden zbog naših prestupa i iscjeljuje nas kroz svoje rane. Ova ideja 
da Mesija mora patiti i umrijeti je teška za one koji više misle na Sina 
čovječjega u Danilu 7:13-14 kojem je data vlast nad narodima. 

Pavle se trudio da sve ovo objasni i dokaže svojoj publici na osnovu 
Svetog pisma. Jasno je naglasio da je Isus kojeg propovijeda Hrist ili 
Mesija. 

Mnogi prihvataju Pavlovo tumačenje i Hrista. „Pobožni Grci“ su 
neznabošci koji obožavaju jevrejskog Boga, ali nisu otišli toliko daleko 
da se potpuno preobrate na judaizam. Makedonke su nezavisnije od 
mnogih u Rimskom carstvu, poput Lidije koja je vodila posao u Filipi i 
pozvala Pavlov tim da ostane s njom (Djela 16:14-15). Nije spomenuto 
da se mnogi neznabošci pridružuju zajednici u Solunu (1. Solunjanima 
1:9). 

Kao u Pisidijskoj Antiohiji (Djela 13:45, 50), mnogi drugi Jevreji 
postaju ljubomorni što Pavle tako brzo zarađuje toliko veliki broj sled-
benika. Oni se ne trude da pobiju Pavlove tvrdnje. Oni nemaju odbranu 
od ideje da je Isus iz Nazareta Mesija kojeg su dugo očekivali. Ali više 
od Mesije, oni cijene tradiciju, položaj i uticaj koji su stekli u ovom pa-
ganskom društvu. 

Prijetnja i upotreba građanskih nemira izgledaju uobičajeno oružje 
u Rimskom carstvu. Jevreji u Pisidijskoj Antiohiji su koristili tu strate-
giju (Djela 13:50). Činilo se da je pobuna bila nusprodukt napada na 
Pavla i Silasa u Filipi (Djela 16:19-22). Možda će se najveći nered do-
goditi kada srebrari u Efesu shvate da što više ljudi dolazi Isusu, to im 
manje trebaju idoli Atine (Djela 19:23-41). U svim ovim slučajevima, 



~ 217 ~ 

ljubomora i ogorčenost navode ljude da odbiju Isusovu ponudu spase-
nja, a ne nevjerstvo. Radije će zadržati svoju poziciju u svojoj kulturi 
nego prihvatiti istinu. 

Upadljivo je angažovanje loših ljudi, faktički uličara, za potrebe 
branjenja „tradicionalne“ religije. To otkriva da je takva religija ništa 
drugo do mrtvi formalizam i tradicija. Jednako su neobraćeni njeni 
zastupnici kao i rulja koju podstiču protiv Božjih slugu koje vide kao 
oponente i neprijatelje koji im mogu ugroziti status. Potpuno je ista si-
tuacija i danas sa tradicionalnim crkvama. 

Nažalost, ne znamo ništa o Jasonu. On ili ugošćuje Pavla, Silasa i 
Timoteja, ili ugošćuje zajednicu kada se isele iz sinagoge (Djela 17:7). 
On može biti Jason iz Rimljanima 16:21, ali „Jason“ je uobičajen grčki 
prevod hebrejskog „Jošua“, tako da su gotovo sigurno različiti ljudi. Ovo 
je prvi put da progon pogađa mještanina koji je došao do vjere u Hrista, 
dok Pavle i njegov tim ostaju neozlijeđeni. 

Pavle je navikao na ovo i na progon koji slijedi. Ali po prvi put, 
Pavle i njegov tim nisu tu kada progon počne. Vrlo je vjerovatno da su 
ih novoobraćenici u međuvremenu sklonili na sigurno (Djela 17:10). U-
mjesto toga, Jevreji podstiču rulju i napadaju nove obraćenike, uključu-
jući njihovog domaćina, Jasona. 

Opaska da su Pavle i drugovi „pobunili cijeli svijet“ ukazuje da su 
tužitelji saznali za njihov misionarski rad. Solun je slobodan grad Rima, 
pa Jevreji koriste opštiju optužbu: da podržavaju kralja koji nije Cezar 
(Djela 17:7). Cezar se povremeno smatra sinom boga ili polubogom; u 
Pavlovom kasnijem pismu skupštini u Solunu, on govori o Isusu kao o 
„Sinu Božjem koji dolazi s neba“ (1. Solunjanima 1:10). S obzirom da 
su drugi koristili koncept „mesije“ da izazovu političke probleme sa lju-
dima u Rimu i Aleksandriji, Pavlovi i Silasovi protivnici su lukavi da 
iskoriste ovu optužbu. Osim što je u Rimskom carstvu dotakla sirovi 
živac, to je istina. 

Narod i rukovodstvo Soluna su uznemireni zbog oba pitanja. 
Rimskim carstvom je upravljao komplikovan hijerarhijski sistem. 

Nekim područjima je upravljalo vijeće, dok su druge potpadale direktno 
pod vlast cara. Položaj „kralja“ bio je političko imenovanje, a ne nešto 
što bi lider mogao preuzeti. U vrijeme Isusovog raspeća, Sanhedrin je 
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uvjerio Pilata da službeno razapne Isusa jer je tvrdio da je kralj (Jovan 
19:12). Kao dodatni podsticaj, iskosa su prijetili pobunom, znajući da 
će, ako Pilat izgubi kontrolu nad Jerusalimom, vjerovatno izgubiti posao 
(Marko 15:11-15). Nedugo nakon Isusovog uznesenja, Kaligula je prog-
nao Heroda Antipu – Heroda iz Isusove odrasle dobi – dijelom zbog 
izdaje, ali dijelom zato što je preuzeo titulu kralja. 

Sa rimskim garnizonom nedaleko u Filipi, Solunjani ne žele nevo-
lje. Optužba je tačna da Pavle propovijeda da je Isus kralj – to je vitalna 
komponenta njegovog identiteta kao Mesije. Oni znaju da ovi neredi 
neće donijeti ništa osim nevolja. 

Za gradsku upravu, lakše je osloboditi grad Pavla i Silasa nego izaći 
na kraj sa lokalnim jevrejskim stanovnicima i ruljom. Niko ne može pro-
naći Pavla i Silasa, pa vlasti smatraju odgovornim Jasona, domaćina e-
vanđelista, i puštaju ga na slobodu uz kauciju. Ako zajednica izazove 
još problema, Jason će izgubiti mnogo novca (Djela 17:9). 

Novoobraćenici su očigledno izbjegli ozbiljan fizički napad. 
Antagonistički Jevreji, međutim, nisu gotovi. Pavle i Silas će kre-

nuti na jugozapad do Bereje. Ljudi u sinagogi će na njihovu poruku re-
agovati na divan način: temeljno će uporediti Pavlove riječi sa hebrej-
skim spisima da vide da li je u pravu. Ali Jevreji iz Soluna, poput onih 
iz Pisidijske Antiohije i Ikonije (Djela 14:19), će slijediti i nastaviti 
svoju potragu da protjeraju Pavla iz Makedonije. Pavle će pobjeći u A-
tinu i više se neće sresti sa Silasom i Timotejem dok ne stigne u Korint 
(Djela 17:10-15). 

„Zalog“ je novac koji bi Jason i ostali izgubili ako bi Pavle ili za-
jednica izazvali još problema. Zasluga je rukovodstva Soluna što je sve 
prošlo sa tako malo drame. Iako je Pavle morao otići, čini se da niko nije 
fizički napadnut. Ipak, Pavle je ovu situaciju vidio kao direktnu akciju 
Sotone jer je stvorila situaciju u kojoj se Pavle nije mogao vratiti onoliko 
brzo koliko je želio (1. Solunjanima 2:18). U stvari, nije se vratio sve do 
svog trećeg velikog misijskog putovanja (Djela 20:1). 

Dakle, Jevreji su zaprijetili pobunom u Solunu, a članovi nove za-
jednice su poslali Pavla i Silasa u Bereju. Oni opet posjećuju lokalnu 
sinagogu. 

Ovi su imali plemenitiji stav od onih u Solunu, jer su revnosno 
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primili riječ i svaki dan istraživali Pisma da vide je li to tako. (Djela 
17:11) 

Ovo predstavlja jedan od mnogih primjera u Svetom pismu koji 
podržavaju informisanu, razumnu vjeru (1. Jovanova 4:1; 2. Korinća-
nima 13:5). Ova grupa ljudi koristi oprezni skepticizam. Oni čuju tvrd-
nju i iskreno se trude da vide da li je to istina. Oni gledaju na Sveto 
pismo, a ne na slijepu vjeru, ne na tvrdi cinizam, da traže najbolji odgo-
vor. 

Odgovor Berejaca da sami proučavaju je jedinstven i vrijedan div-
ljenja. Njihovo proučavanje i prihvatanje omogućavaju Isusovoj priči da 
dopre do vođstva sinagoge, dajući Pavlu i Silasu više slobode da pouča-
vaju. Kažu li jevrejski proroci da bi Mesija morao umrijeti i uskrsnuti? 
Šta se dogodilo prilikom raspeća Isusa iz Nazareta? Je li Isus Mesija? 

Nakon svakodnevnog proučavanja, veliki broj potvrđuje da je Isus 
Mesija koji nudi spasenje i oproštenje grijeha (Djela 17:10-11). 

U istoriji rane zajednice – kao i u iskustvu savremenog hrišćanstva 
– žene su bile veoma važne. Žene su u Makedoniji uživale neobičan ste-
pen slobode. Zajednica u Filipi je djelimično napredovala zbog Lidije – 
prve obraćenice na hrišćanstvo u Evropi (Djela 16:13-15). „Žene viso-
kog položaja“ u Pisidijskoj Antiohiji postale su žrtve ljubomornih 
Jevreja i radile su na protjerivanju Barnabe i Pavla (Djela 13:50). Ali 
žene u Bereji slijede promišljenije Jevreje da slijede Hrista. 

Ko će prihvatiti Pavlovu poruku, a ko neće zavisi od toga da li će 
osoba cijeniti Isusovu ponudu spasenja više od lične lagodnosti i uticaja. 
Mnogi su spremni na ovu žrtvu. Oni koji generalno nisu spadaju u dvije 
kategorije: Jevreji koji su ljubomorni jer im Pavle oduzima položaj u 
društvu (Matej 27:18; Djela 13:45; 17:5) i neznabošci koji mogu izgubiti 
profit (Djela 16: 19; 19:23-27). 

Stvari u Bereji idu kako valja. Nažalost, Bereja je samo 72 kilome-
tra od Soluna, gdje su Jevreji burnije reagovali na službu tima. Jevreji 
prate Pavla, Silasa i Timoteja nakon što su čuli da propovijedaju u Be-
reji. Oni koriste poznatu strategiju – huškaju i uzbunjuju narod. 

Za tim je ostanak opasan. Od vođa rimskih gradova se očekivalo da 
održavaju mir; dozvoliti haos bi ugrozilo njihove poslove. Ako skup-
ština u Bereji dobije dovoljno negativne pažnje, gradska vlast bi se 
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mogla okrenuti protiv njih. 
Nije nam rečeno zašto Silas i Timotej ostaju. Pavle je svakako viđen 

kao „kolovođa“ i on mora da se skloni. Kada Pavle stigne u Atinu, šalje 
poruku Silasu i Timoteju da mu se pridruže što je prije moguće (Djela 
17:15). Kad je Pavle bio u Korintu, on očigledno šalje Timoteja u Solun 
jer je zabrinut za tamošnju skupštinu (1. Solunjanima 3:1-2, 6), a Silasa 
šalje negdje drugdje. Oni se ne pridružuju Pavlu sve dok on ne bude 
neko vrijeme u Korintu (Djela 18:5; 1. Solunjanima 3:6). 

Pomalo je nejasno da li je Pavle uzeo brod niz istočnu obalu Make-
donije i Grčke. Drugo čitanje teksta sugeriše da se zajednica u Bereji 
pretvarala da je odvela Pavla u luku, ali kada su Solunjani bili prevareni, 
otpratila ga je do Atine. To je dugačak put od oko 325 km i logično je 
da su Pavlu dali pratioce jer nije poznavao to područje. 

Po prvi put nakon dugo vremena, Pavle je sam. Međutim, nije mu 
potrebna pratnja za podučavanje. Prvo obilazi grad. 

Naviknut je na idole, spomenike i hramove. Nejevrejski gradovi su 
bili ispunjeni njima. Većina domova imala je porodičnog idola koji je 
sjedio na polici i čekao svakodnevnu ponudu žita u zamjenu za čuvanje 
domaćinstva. Svaki grad je imao niz građanskih bogova koji su obeća-
vali da će donijeti bogatstvo i sigurnost ako se pravilno obožavaju. A 
postojali su i nacionalni bogovi, ne samo car, koji su morali biti umireni 
da bi se odagnali glad, kuga i neplodnost. 

Ipak, Pavlu je niz atinskih bogova neodoljiv. Kao rimski građanin, 
on razumije, ali kao Jevrej, on je užasnut. Zbog idolopoklonstva Bog je 
Jevreje osudio na sedamdeset godina izgnanstva u Vavilonu. Od tada, 
Jevreji su učinili nešto bolji pokušaj da slijede Boga i Mojsijev zakon. 
Persija je uništila Vavilon, a Grčka Persiju, ali Grčka nikada nije naučila 
da Bog diktira njihove pobjede i padove. Iako je pod kontrolom Rima, 
Atina se i dalje poštuje kao kolijevka klasične civilizacije. Rim joj doz-
voljava da bude slobodan i saveznički grad unutar Carstva, ali je 500 
godina nakon svog vrhunca. Rim ima preko milion stanovnika, Pavlova 
matična baza u sirijskoj Antiohiji ima oko 400.000, a Jerusalim 80.000, 
ali Atina ima samo 30.000. Čak ni oltar „Nepoznatom bogu“ (Djela 
17:23) nije mogao spasiti veliki grad. 

Pavle je „uznemiren“. To je od grčkog korijena riječi paroxuna iz 
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koga dobijamo riječ paroksizam. To može značiti biti ljut ili ogorčen, ali 
može značiti i podsticanje na akciju. Razulareno idolopoklonstvo u A-
tini iritira i pokreće Pavla da podijeli priču o jedinom Bogu koji može 
spasiti. 

Srećom, Atina nije potpuno strana: postoji sinagoga.  
Bez sumnje, Pavle takođe javno propovijeda tokom svojih različitih 

zaustavljanja, ali je „tržnica“ Atine primjetna. To je Agora i ne samo da 
ima razne trgovačke tezge, već i prostor za okupljanje ljudi. Koriste je 
plemići za obavljanje poslova, izabrani zvaničnici da odlučuju o držav-
nim poslovima, filozofi za debatu, a građani za trgovinu i gledanje za-
bavljača. Nejasno je da li ljudi u Atini smatraju Pavla filozofom ili za-
bavljačem, ali on je skrenuo pažnju epikurejskih i stoičkih filozofa. Za-
intrigirani njegovim učenjem i bez straha od novog boga kojeg rimska 
vlada nije ovlastila, pozivaju ga da govori na Areopagu. 

Filozofi u Atini primjećuju da Pavle promoviše obožavanje božan-
stva koje nije ovlastilo Rimsko carstvo. Ali oni nemaju razloga da ovo 
koriste protiv Pavla: oni smatraju da je to zanimljivo. 

Filozofi koriste množinu „božanstva“ jer očito ne shvataju šta Pavle 
tačno propovijeda. Uhvatili su samo da govori o Isusu i uskrsenju, što je 
dovoljno čudno. Epikurejci su vjerovali u materijalizam i anihilacioni-
zam: da ne postoji istinsko natprirodno i da kada osoba umre, nema duše 
ili duha koji bi uskrsnuo. Stoici su vjerovali da je sve materijalno, uklju-
čujući i dušu, koja je napravljena od vatre, a nakon smrti duša se vraća 
u logos, temeljni zakon kosmosa. Ni jedni ni drugi nisu vjerovali u ko-
načni sud o pogrešnom ponašanju. 

Epikurejci su pogrešno optuženi da podučavaju hedonizam. Oni 
nisu učili da, pošto ljudi prestanu da postoje u trenutku smrti, treba da 
se prepuste bilo kakvom hedonističkom ponašanju dok žive. Umjesto 
toga, nastojali su postići stanje krajnjeg mira i uživati u životu bez pre-
više brige. Bogovi su daleko i bezbrižni su za nas, govorili su, pa ne 
brinite za njih – oni se čak i ne sjećaju postojanja ljudi, i nema suda 
nakon smrti. Ispunjen život, po mišljenju epikurejaca, uključuje samo 
dovoljno hrane, dovoljno udobnosti, mirna prijateljstva i ravnotežu u 
svemu. 

Stoici su takođe bili materijalisti, ali su vjerovali u logos – prirodni 
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zakon kosmosa. Smatrali su da ako se mogu uskladiti njihova očekivanja 
sa logosom, može se naći ispunjenje i izbjeći razočaranje koje dolazi sa 
težnjom protiv stvarnosti. Tamo gdje su epikurejci raspravljali, stoici su 
meditirali. 

„Brbljivac“ je od grčkog korijena riječi spermologos. Doslovno, 
odnosi se na pticu koja nasumično pokupi sjeme sa zemlje. Metaforički, 
odnosi se na nekoga ko luta pijacom, skupljajući komadiće različitih fi-
lozofija i miješajući ih u nekohezivan nered. Pavle poznaje grčku filo-
zofiju i moguće je da filozofi znaju nešto o judaizmu. Ovaj govor o uskr-
snuću i iscjeljenju i grijehu, međutim, previše je nov; klasični filozofi 
još ne vide kohezivni okvir. 

Sada, grčki filozofi „odvode“ Pavla na Areopag da objasni šta uči. 
Areopag je vrh brda na kojem filozofi raspravljaju, ali je i mjesto 

gdje se gradski zvaničnici sude za ubistva i zločine protiv javnog reda. 
Legenda kaže da je prvo suđenje bilo protiv Aresa za ubistvo Posejdo-
novog sina – „Areopag“ je grčki za Aresovo brdo; rimski ekvivalent je 
Marsov brežuljak. Drugo suđenje, opisano 500 godina ranije u Kseno-
fontovim Memorabilijima, bilo je protiv Sokrata za sličan zločin kao 
Pavle: uvođenje stranih bogova. 

Pavle ne dijeli Sokratovu sudbinu iz nekoliko mogućih razloga. 
Sokrat je poučavao mlade studente o bogovima Spartanaca – neprijatelja 
Atinjana. Sokrat je bio dobro poznat dok je Pavle niko u Grčkoj. 

Na sreću, prilično agresivni filozofi nemaju skriveni motiv. Oni 
misle da je Pavle „brbljavac“ – neko ko uzima djelove različitih filozo-
fija i kombinuje ih na način koji nema smisla.  

Kada Pavlu bude dozvoljeno da govori, on daje elokventan argu-
ment za postojanje Boga Stvoritelja. On čak tka i riječi klasičnih pje-
snika. On nastavlja da objašnjava da Bog poziva svoja stvorenja da se 
pokaju za svoje grijehe inače će biti osuđeni. Bog je identifikovao sudiju 
tako što ga je uskrsnuo iz mrtvih (Djela 17:20-31). 

Ironično, to je najvažniji dio Pavlove poruke koji ga spašava od za-
kona – ne zato što ljudi misle da je to istina, već zato što misle da je 
smiješno. Epikurejci i stoici ne vjeruju u natprirodno. Vjeruju da ljudi 
prestaju postojati nakon smrti jer nemaju dušu ili duh koji bi se mogao 
vratiti. Shodno tome, nema suda. Šačica nastavlja da sluša i prihvata 
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Isusovu ponudu spasenja; ostali su uvjereni da je Pavle samo bezopasni 
brbljivac (Djela 17:32-34). 

Možda najuticajniji od svih, ovi filozofi su brzo odbacili Pavla kao 
potpunu budalu (Djela 17:32). Pavle uči da je Stvoritelj Bog podigao 
svog predstavnika, Isusa, iz mrtvih. U svakom slučaju, i uskrsenje i ko-
načan sud su nemogući u njihovim pogledima na svijet. Ali Pavle je ta-
kođe veoma pametan. Na jednom oltaru je ispisano „Nepoznatom 
bogu“. Pavle samo upoređuje ovog „boga“ sa Bogom Stvoriteljem kojeg 
obožava. 

Ljudi koji su se okupljali na Areopagu uglavnom su dangubili u 
očekivanju kad će čuti nešto novo i zanimljivo. Pavle im se činio kao 
dobar kandidat za tu zadovoljštinu. 

Atinski filozofi vjerovatno malo znaju o jevrejskom proroštvu i ne 
zanimaju se za ovog Mesiju, pa Pavle koristi ono što oni znaju. Kada je 
stigao, primijetio je da je grad pun idola – toliko da su imali oltar nepoz-
natom bogu, za slučaj da im neki promakne. Pavle brzo odbacuje pan-
teon i pokazuje kako klasični pjesnici prepoznaju jednog Boga Stvorite-
lja. Pavle se grana od ove tačke kontakta i kaže da Bog Stvoritelj ima 
predstavnika koji će suditi mrtvima i koji je sam umro i uskrsnuo (Djela 
17:21-31). 

„Neobično bogobajzni“ je od grčkog korijena riječi deisidaimōn što 
može značiti pobožni ili praznovjerni – obožavaoci mnogih demona iz 
sujevjernog straha. On doslovno govori o svim idolima, ali Pavle nema 
ništa protiv toga da bude malo sarkastičan. Njegove riječi mogu biti 
blage jer su stoici bili vrlo logični, a epikurejci su vjerovatno zapravo 
bili ateisti. Takođe je bilo protiv forme dodvoravati se publici na Areo-
pagu kako bi se pridobilo odobrenje argumenta. 

Neki naučnici kažu da je Pavlova odluka da pokuša doprijeti do 
ljudi kroz njihovu vlastitu kulturu umjesto da prezentuje jasnu jevanđe-
osku poruku razlog zašto samo šačica ljudi vjeruje (Djela 17:34). Drugi 
kažu da je misionarski to što se direktno obraća zlu u kulturi – idolopo-
klonstvu – i da bi bez njegovog pristupa koji obuhvata kulturu, još manje 
njih odgovorilo. 

Pavle ima svrhu u korišćenju grubog pristupa. On nije grub samo 
da bi isprovocirao druge; vezujući jevrejskog Boga Stvoritelja za 
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„nepoznatog boga“, on tvrdi da ne podučava strano božanstvo. On 
nastavlja da identifikuje svog Boga kao Stvoritelja koji je Gospodar 
neba i zemlje. Kao i kod svih dobrih debatera, on polazi od zajedničke 
tačke i vodi publiku do svog zaključka. Filozofi ga odbacuju kada kaže 
da je ovaj Bog uskrsao nekoga iz mrtvih, ali nemaju razloga da ga optu-
žuju da podučava obožavanje stranog boga. 

Pavle tvrdi da se Bog može spoznati – u određenoj mjeri – po Nje-
govom stvaranju (Rimljanima 1:19-23), ali idolopoklonstvo i grijeh za-
magljuju naš pogled. 

Sa Areopaga Pavle može da vidi Hefestov hram, Dionisovo pozo-
rište, Partenon – Atinin hram – Zevsovo svetilište i mnoge druge spo-
menike i oltare bogovima. Sam „Areopag“ znači „Aresovo brdo“. Upr-
kos svim ovim spomenicima i hramovima, Pavlova tvrdnja poznata je 
njegovoj publici grčkih filozofa. Euripid je, u fragmentu 968, rekao: 
„Koja bi kuća koju su sagradili zanatlije mogla zatvoriti božanski oblik 
unutar zidova koji se sklapaju?“ 

Ovo se slaže sa hebrejskim pismom. Kada je Solomon posvetio svoj 
veliki hram, rekao je: „Ali da li će Bog zaista prebivati na zemlji? Gle, 
ni nebesa ni nebo nad nebesima ne mogu te obuhvatiti, a kamoli ovaj 
dom koji sam sagradio!“ (1. Kraljevima 8:27). Isus je to potvrdio kada 
je rekao ženi kod bunara da dolazi vrijeme kada će ljudi obožavati Boga 
u duhu i istini, a ne u hramu (Jovan 4:23-24). 

Pavle dalje kaže da Bog Stvoritelj ne treba ništa od nas jer nas je 
stvorio, sa čime su se složili filozofi Sokrat, Seneka i Lucijan. Zaista, 
Bog je odredio vremena i mjesta za narode da bismo ga mogli tražiti 
(Djela 17:26-27). Činjenica da nam daje naš dah dokazuje da se može 
naći: On je blizu nas (Djela 17:28). 

Ako Bog ne može biti sadržan u hramu napravljenom ljudskim ru-
kama, i ako On ljudima daje život i kretanje – ako smo mi Njegovo po-
tomstvo – ne može biti predstavljen idolima od zlata, srebra i kamena. 
Pokušati to učiniti i potom obožavati te idole nije samo uzaludno, već je 
i grijeh. Bog previđa takvo idolopoklonstvo učinjeno u neznanju, ali 
sada kada znaju istinu, moraju se pokajati ili se suočiti s osudom (Djela 
17:26-31). 

Kroz istoriju, čovječanstvo je razvilo sisteme lažnih bogova kojima 
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je potrebno nešto od nas. Mitovi o stvaranju tvrde da su bogovi napravili 
ljude kao robove za obradu zemlje. Čini se da se bogovi plodnosti mo-
raju svake godine podsjećati kako da ožive usjeve i stoku. Čak i kućni 
idoli dobijaju svakodnevnu ponudu žita. Bogu Biblije nije to potrebno. 
Da, On je moćan i dostojan da bude hvaljen. Ali On je takođe milostivi 
Otac koji daje darove za svoju djecu (Matej 7:11). Služimo mu iz ljubavi 
i zahvalnosti, a ne zato što mu nešto treba od nas. 

Iako svrha Pavlovog komentara nije da argumentuje valjanost 
Božjeg stvaranja Adama i Eve kako je opisano u Postanju 1-2, nema 
razloga da se misli da Pavle ne potvrđuje doslovno čitanje priče o stva-
ranju. Atinjani su vjerovali da su prvi Atinjani iskočili iz tla poput Atine 
iz Zevsove glave. Vjerovali su da su prvi došli u Grčku, tako da nisu 
imali kolektivno sjećanje na putovanje, ali da se sjećaju da su svi drugi 
dolazili. „Razdoblje“ je od grčkog korijena riječi kairos. To znači odre-
đeni vremenski period tokom kojeg se ispunjava definisana kvalifika-
cija. Ne samo da Bog ovlašćuje ko će vladati (Rimljanima 13:1-7) i koje 
će biti granice nacije (Ponovljeni zakon 32:8), On takođe određuje ko-
liko dugo neka nacija treba da traje. On je odredio vrijeme i mjesto za 
svaki narod „da traže Boga ne bi li ga nekako opipali i našli“ (Djela 
17:27). 

Pavle će dalje pokazati da Bog ne može biti daleko jer su čak i grčki 
pesnici rekli da Bog daje ljudima život. Dalje, pjesnici kažu da smo mi 
Njegovo potomstvo. Ali ako jesmo, glupo je misliti da bi Boga mogla 
predstavljati nepokretna statua koju je dizajnirala ljudska mašta i nači-
nile ljudske ruke (Djela 17:28-29). Obožavati takvog idola je glupost iz 
neznanja; kada ljudi to shvate, moraju se pokajati (Djela 17:30; Rimlja-
nima 1:22-23). Takva uvreda protiv Boga neće proći neosuđeno (Djela 
17:31). 

Pavlov prvi citat je ili Epimenid sa Krita ili nepoznati atinski pje-
snik. To je iz stiha: 

„Sagradili su grob za tebe, o sveti i visoki – Krićani, uvijek lažovi, 
zle zvijeri, besposleni stomaci! – Ali ti nisi mrtav; ti živiš i ostaješ zau-
vijek, jer u tebi živimo i krećemo se i postojimo.“ 

To pokazuje da Stvoritelj mora biti „blizu“ jer je on naš izvor života 
i animacije. Činjenica da nam daje život znači da je veći, a opet sličan 



~ 226 ~ 

nama. 
Pavlov drugi citat je iz uvodnog poziva Zevsu u pjesmi Faenomena 

od kilikijskog stoika Aratusa: 
„Počnimo sa Zevsom. Nikada, o ljudi, ne ostavljajmo ga nespome-

nutog. Svi putevi su puni Zevsa, i sve tržnice ljudskih bića. Puno ga je 
more; kao i luke. U svakom pogledu imamo sve veze sa Zevsom, jer 
smo zaista njegovo potomstvo.“ 

Stoici u Pavlovoj publici tako vjeruju da je cijelo čovječanstvo 
Zevsovo potomstvo, oni insistiraju na tome da su robovi jednaki građa-
nima i oslobođenicima. 

Ako naša ličnost i biće ne mogu biti sadržani u statui, ne mogu ni 
Božji. Ako se Božja slika ne može predstaviti idolom, grijeh je oboža-
vati idola. Bog je previdio takvu glupost u prošlosti, ali sada kada Pavle 
navodi filozofe da ovo shvate, oni moraju zastati, shvatiti da je ono što 
rade pogrešno i otkriti šta je ispravno: moraju se pokajati. 

Ideja da je Bog previdio vremena neznanja nalazi se u Rimljanima 
3:25. Čak i među Izraelcima, od Mojsijevog vremena do smrti, uskrsenja 
i uznesenja Hristovog, odnos prema Bogu bio je gotovo isključivo defi-
nisan kroz Mojsijev zakon. Mnogi su brkali te zakone i rituale sa samim 
sredstvima spasenja. S Hristom su vremena neznanja – nerazumijevanja 
o Bogu, Njegovim očekivanjima i spasenju po milosti kroz vjeru u Isusa 
– završila. Sada kada Atinjani znaju istinu, oni su odgovorni za nju. U-
činili su najbolje što su mogli pokušavajući živjeti prema onome što 
znaju o svijetu (Rimljanima 2:14-16). Vrijeme je da se to znanje iskupi 
i da uvide istinu. Oni mogu pokazati da to razumiju pokajanjem: odba-
civanjem svog prethodnog pogleda na svijet i prihvatanjem Božjeg. 

U 31. stihu Pavle prelazi na najotvoreniji hrišćanski dio govora. 
Kao što je Bog odredio datume i mjesta nacija (Djela 17:26), On je odre-
dio i kada će nastupiti sud. On će suditi na osnovu toga šta je ispravno, 
a šta pogrešno; ne po tome kako ljudi misle da treba da žive svoje živote, 
već po tome kako je On namjeravao da živimo svoje živote. Bog Otac 
je ovlastio svog Sina kao čovjeka da bude sudija (Jovan 5:22-23). On će 
podijeliti one koji su spašeni od onih koji nisu (Matej 25:31-46), on će 
nagraditi djela onih koji su spašeni (1. Korinćanima 4:5), i on će, za-
jedno sa spasenima tokom milenijuma na Nebu, odrediti kaznu za 
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nespašene (1. Korinćanima 6:2-3; Matej 19:28; Otkrivenje 20:4). Isus 
ima autoritet da sudi jer je pravedan, što je potvrdio Otac koji ga je uskr-
sao iz mrtvih. 

Nažalost, ni epikurejci ni stoici ne vjeruju u uskrsnuće mrtvih ili 
sud nakon smrti. Stoici su bili pomalo panteistički. Pokušali su živjeti 
prema logosu – univerzalnom zakonu koji odražava istinu univerzuma 
– a smrt je za njih značila da se pridružite tom logosu. 

Epikurejci su, s druge strane, vjerovali da ljudi prestaju postojati 
nakon smrti. U Epikurovom pismu Menoeceju, on objašnjava da se nije 
dobro bojati smrti jer smrt znači kraj svih osjećaja. „Smrt, dakle, naju-
žasnije od zala, nije ništa za nas, budući da, kada jesmo, smrt ne dolazi, 
a kada smrt dođe, mi nismo. Ona je, dakle, ništa, bilo za žive ili mrtve, 
jer kod živih ona nije a mrtvi više ne postoje.“ 

Pavle je dao obrazovan, učen argument o prirodi Boga i osudi gri-
jeha na Areopagu u Atini. Ali na kraju je Pavlova publika naišla na blo-
kadu. Pavle je do sada zadržao njihovu pažnju, najviše zato što su bili 
radoznali da čuju nešto novo. Kada shvate da Pavle misli na doslovno 
uskrsenje mrtvih, gube interesovanje i izruguju se. 

Nije jasno da li je druga grupa iskreno zainteresovana, da li su lju-
bazni ili zaista žele da čuju više. Vjerovatno su samo sarkastični. Kao 
što je njegova navika kada je istrošio dobrodošlicu u sinagogama, Pavle 
napušta Areopag i nalazi neko drugo mjesto za poučavanje. Na kraju 
krajeva, nekoliko ljudi vjeruje. Dok epikurejci i stoici nastavljaju da 
traže mir pronalazeći ravnotežu i pokoravajući se zakonima svemira, Di-
onizije, Damara i drugi nalaze mir u Hristu (Djela 17:33-34). 

Nekolicina traži od Pavla da im kaže više, a neki vjeruju, ali Atina 
se ne spominje kao značajna skupština u Novom savezu. Danas, među-
tim, na Areopagu postoji bronzana ploča s tekstom Djela 17:22-32. 

Neki sugerišu da niska stopa obraćenja u Atini uzrokuje da Pavle 
promijeni svoju taktiku evangelizacije. Njegova sledeća stanica je Ko-
rint i u svom prvom pismu korintskoj skupštini piše: „Naime, odlučio 
sam da ne znam ništa među vama osim Isusa Hrista, i to raspetog.“ (1. 
Korinćanima 2:2) Teolozi kažu da umjesto da koristi razrađene, aka-
demske argumente, Pavle pojednostavljuje svoju poruku i pušta svetog 
Duha da djeluje (1. Korinćanima 2:4-5). Pavle kaže: „Gdje su mudraci; 
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gdje su književnici; gdje su diskutanti ovog doba? Zar Bog nije mudrost 
svijeta pretvorio u ludost?“ (1. Korinćanima 1:20) 

I zaista, grčke filozofe je njihova filozofija i nadmenost onemogu-
ćila da prepoznaju zdravu poruku o Bogu i spasenju. Koliko neukost i 
neinformisanost nisu dobri, u drugoj krajnosti visoka sofisticiranost i 
kvazi mudrost ovoga svijeta su još veće prepreke poruci spasenja.  
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18. Pavle u Korintu i kratko u Efesu –  
kraj drugog misionarskog putovanja 

 
 
Djela 18. glava govore o kraju Pavlovog drugog misionarskog pu-

tovanja. 
Pavle je u zadnjoj polovini svog drugog misionarskog putovanja. 

On i Silas su započeli putovanjem kroz provinciju Galatiju u današnjoj 
Maloj Aziji gdje je posjetio skupštine koje su on i Barnaba zasadili. Ta-
kođe je sreo svog „sina u vjeri“ (1. Timoteju 1:2), Timoteja, koji se pri-
družio putovanju. U Troadi su sreli Luku, autora izvještaja o njihovim 
avanturama, i otplovili su na zapad u Filipu u Makedoniji. Nakon što su 
Pavle i Silas pretučeni i zatvoreni na jednu noć, oni i Timotej su otišli 
na jug u Solun gdje ih je nova zajednica uspjela zaštititi od jačeg pro-
gona. Berejci su vjerno odgovorili na Pavlovu poruku tako što su sami 
istraživali Sveto pismo, ali su solunski Jevreji stigli da istjeraju misio-
nare. Berejci su poslali Pavla u Atinu, samog (Djela 17:14-15). 

„Posle toga“ se odnosi na Pavlov susret sa grčkim filozofima u A-
tini. Epikurejci i stoici su ga zatekli kako propovijeda na Agori, atinskoj 
pijaci. Prinudno su ga pozvali na Areopag kako bi jasnije čuli šta pou-
čava. Nekoliko osoba iz publike je povjerovalo. Većina ih je mislila da 
je on „brbljavac“: filozof koji skuplja komadiće različitih vjerovanja u 
Agori poput ptičice koja skuplja sjeme sa zemlje. Otpustili su ga i on 
odlazi u Korint. 

Korint je veliki grad zapadno od Atine na istočnoj obali Ahaje, kop-
nene mase nalik na ostrvo koja se preko prevlake vezuje za južnu Grčku. 
Imao je oko 200.000 stanovnika, dvadeset puta više od Atine. Bio je 
poznat po Afroditinom hramu sa hiljadu prostitutki i, razumljivo, ras-
prostranjenoj seksualnoj raskalašnosti. Reputacija grada bila je toliko 
povezana sa seksualnim grijehom da je ime „Korint“ pretvoreno u gla-
gol korintiazomai, što znači „bludničiti“. 

Pavle ne planira da ostane dugo – želi da se vrati skupštini u Solunu 
(1. Solunjanima 2:17-18), ali iako ga je sotona spriječio, Gospod ga drži 
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u Korintu godinu i po (Djela apostolska 18:9-11). Prvo, upoznaje Akilu 
i Priskilu i pridružuje se njihovom poslu sa pravljenjem šatora dok su-
bote provodi u sinagogi pokazujući kako Isus ispunjava proročanstva iz 
hebrejskog Pisma. Kada mu se Silas i Timotej konačno pridruže, on 
posvećuje više vremena poučavanju (Djela 18:2-5). 

U sačuvanom Svetom pismu imamo dva pisma koja će Pavle kas-
nije poslati Korinćanima. Dokazi sugerišu da su ovo drugo i četvrto od 
četiri koje je napisao (1. Korinćanima 5:9-11; 2. Korinćanima 2:1-4). 
Pavle će posjetiti Korint najmanje tri puta, uključujući jednom nakon 
kućnog pritvora u Rimu (2. Timoteju 4:20). Pavlovo prošireno učešće je 
u velikoj mjeri posledica poteškoća Korinćana da žive životom koji poš-
tuje Hrista u tako grešnom paganskom okruženju. Ovo se ispostavlja u 
našu korist jer nas Pavlova pisma tamošnjoj skupštini uče o seksualnom 
nemoralu (1. Korinćanima 6:19-20), podjelama u skupštini (1. Korinća-
nima 1:10-13), duhovnim darovima (1. Korinćanima 12:4-7), vjero-
vatno prvom slučaju falsifikovanih posebnih duhovnih darova, kao što 
je dar jezika (1. Korinćanima 14:9-23) i lažnim učiteljima (2. Korinća-
nima 11:13), između ostalog. 

Na sreću, Pavle susreće izbjeglice i kolege izrađivače šatora Akilu 
i Priskilu. Par će postati dobri Pavlovi prijatelji i moćni misionari. U 
Efesu će ugostiti zajednicu i poučavati Apola o Isusu (1. Korinćanima 
16:19; Djela 18:24-28). Oni će se takođe vratiti u Rim i tamo ugostiti 
zajednicu (Rimljanima 16:3). Zanimljivo je primijetiti da se u šest puta 
kada se par spominje u Novom savezu, Priskilino ime dolazi četiri puta 
na prvom mjestu. Nije jasno zašto; možda je bila viši društveni sloj od 
svog muža. „Priska“ je formalnije ime, dok je „Priskila“ nadimak. 

Klaudije je bio car od 41. do 54. godine nove ere, iako je datum 
protjerivanja Jevreja nepoznat. Kasije Dio je napisao da iako Klaudije u 
početku nije imao ništa protiv Jevreja i želio je da praktikuju svoju reli-
giju, kasnije ih je protjerao jer je njihov broj porastao i nije želio da se 
organizuju u protivničku silu. Taj pristup zvuči kao pristup određenog 
egipatskog faraona (Izlazak 1:8-14). Svetonije je tvrdio da je Klaudije 
iselio Jevreje zbog njihove stalne svađe oko „Krestusa“. Nažalost, niko 
ne zna ko ili šta je „Krestus“ značio jer je to bio izraz koji se često kori-
stio za dobre ili korisne robove. Galion je bio prokonzul Ahaje oko dvije 
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godine negdje između 50. i 54. godine nove ere, ali je nejasno kako se 
njegov mandat slaže sa osamnaest mjeseci koliko je Pavle boravio u Ko-
rintu (Djela 18:11-12). 

Pavlov izbor da radi i propovijeda ima nekoliko različitih aspekata. 
Osnivač jevrejske škole Hilel vjerovao je da rabin ili pisar ne bi trebao 
zarađivati od podučavanja Tore. Sem toga, svaki Jevrejin se učio nekom 
zanatu, bez obzira na njegovo obrazovanje. Iako Pavle smatra da propo-
vjednici jevanđelja treba da se sami izdržavaju i propovijedaju besplatno 
kako bi očuvali čistotu poruke (1. Korinćanima 9:3-18), on vjeruje i da 
treba finansijski podržati nosioce Božjeg djela (1. Timoteju 5:17-18). 
Zajednica u Korintu je pomalo krhka. Da bi zadržao njihovu pažnju na 
njegovoj poruci, on ne traži od njih da ga podrže (1. Korinćanima 9:4, 
6-15), iako oni pružaju podršku zajednici u Jerusalimu (1. Korinćanima 
16:1-3). Ovo je u suprotnosti sa skupštinom u Filipi koja Pavlu pruža 
podršku čak i kada on nije s njima (Filipljanima 4:15). 

Pavlovo iskustvo u Korintu dalo nam je termin „izrada šatora“; to 
znači raditi puno radno vrijeme na sekularnom poslu kako bi se finansi-
rao rad svoje službe. Obično se odnosi na misionare koji se zaposle u 
zemlji domaćinu, kao što je podučavanje jezika. Posao im omogućava 
da se izdržavaju bez opterećenja onima kojima služe ili da ih sponzorišu 
kod kuće, te da upoznaju ljude do kojih pokušavaju doći u okruženju 
koje nije prijeteće. 

Pavlov modus operandi pri ulasku u novi grad je da ode u sinagogu 
subotom i čeka da bude zamoljen da poučava. Zatim će otvoriti temu sa 
prorocima i pokazati kako Isus iz Nazareta ispunjava Mesijina proro-
čanstva. Njegova nada je da će svi Jevreji, kao jedno tijelo, doći do vjere 
u Isusa. Međutim, obično će mu povjerovati neki Jevreji i veći broj bo-
gobojažljivih neznabožaca, biće izbačen iz sinagoge, naći će mjesto 
izvan sinagoge da poučava, puno neznabožaca će se pridružiti, a Jevreji 
koji ne vjeruju će ga maltretirati dok ne napusti grad. 

Silas i Timotej konačno stižu iz Makedonije i priključuju se Pavlu. 
Pavle je, međutim, podstaknut Duhom Božjim, vrlo zauzet dokaziva-
njem Jevrejima da je Mesija Isus. Iako je Pavle apostol neznabožaca 
(Rimljanima 11:13), on uvijek počinje sa Jevrejima: Božjim izabranim 
narodom kroz koji je došao Spasitelj svijeta (Rimljanima 1:16). Ovo je 
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takođe logičan i zdrav pristup, jer će jevrejski obraćenici, koji imaju te-
ološku naobrazbu, biti puno efikasniji za rad nego neznabošci koje mal-
tene treba učiti najosnovnijim stvarima. 

Ali judaizam je religija zajednice, i ako cijelo vođstvo sinagoge ne 
odluči slijediti Isusa, Pavle mora otići. Ovoga puta, u Korintu, starješina 
sinagoge vjeruje (Djela 18:8), ali nedovoljno ostatka vođstva. Pavle 
odgovara kulturnim činom otpuštanja i pozivanjem na proroke. 

Ovo je paralelno s Isusovim nalogom učenicima da, ako grad odbije 
vjerovati njegovoj poruci, treba da „odlazeći odande otresite prašinu 
ispod svojih nogu njima za svjedočanstvo“ (Marko 6:11) kao da je čak i 
prah po kojem su hodali bio nedostojan Isusove ponude spasenja. 

Linija po kojoj će njihova krv biti na njihovim vlastitim glavama 
ima veze s tim ko je odgovoran za bilo kakvo prokletstvo ili nevolju koja 
bi pala na njih. Prorok Ezekiel je služio Bogu u Vavilonu. Bog mu je 
dao vrlo teške poruke da kaže tamošnjim prognanima, uključujući da se 
neće vratiti u Jerusalim u skorije vrijeme i da će hram biti uništen. U 
Ezekielu 33:1-9, Bog objašnjava da bira proroke da budu stražari koje 
će ljudi slušati. Ako ljudi odbiju da slušaju proroke, biće odgovorni kada 
im Božji sud donese smrt. Ako prorok odbije podijeliti poruku koju mu 
je Bog dao, prorok je odgovoran. 

Pavle ih, međutim, ne može prisiliti da prihvate poruku jevanđelja, 
a kada se čini da je rukovodstvo sinagoge na ivici da ga protjera, on 
izjavljuje da je ispunio svoju odgovornost i Bog će ih smatrati odgovor-
nima za njihov izbor. Sa svoje strane, Pavle je podijelio poruku koju mu 
je Isus povjerio; ispunio je svoju dužnost. Oslobođen je svake odgovor-
nosti za one koji mu odbiju vjerovati. 

Just je „pobožan“ ali je neznabožac. Njegova kuća ima prednost što 
je do sinagoge. Postoje tri klase ljudi koji obožavaju jevrejskog Boga. 
Jevreji su, očigledno, prvi. Drugi su prozeliti – neznabošci koji se pot-
puno preobraćuju na judaizam, a muškarci prihvataju obrezanje. Treći 
su „bogobojazni“ ili „pobožni“ – pagani koji slijede Boga i idu u sina-
gogu, ali se ne obraćaju u potpunosti. Poslanica Galatima uglavnom go-
vori o tome kako nejevrejski hrišćani ne moraju prvo postati Jevreji. 

Ovo nije poslednji put da će Pavle pronaći dugoročno rješenje za 
njegovo izbacivanje iz sinagoge. Tokom svog trećeg misionarskog 
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putovanja, otputovaće u Efes i završiti u dvorani Tirana na dvije godine 
(Djela 19:9-10). Ako Bog želi da služimo, On će napraviti put. 

Sinagoga u Korintu je dovoljno čula od Pavla. Vjerovatno je imao 
nekoliko sedmica – ili mjeseci – da im objasni kako je Isus Mesija kojeg 
su čekali – kako su upečatljiva obilježja Isusovog života navedena u pro-
ročanstvima hebrejskog Pisma. Njegova poruka je previše za njih. Oni 
mu se protive i vrijeđaju, a on odgovara oslobađajući se odgovornosti za 
njih. 

Na sreću, neki mu vjeruju. Prvo, Stefanina porodica (1. Korinća-
nima 16:15). Nejevrejski bogobojažljivi Just ne samo da vjeruje, on nudi 
svoj dom, pored sinagoge, kao zamjensko mjesto sastanaka. Slijedi 
Krisp, starješina sinagoge. 

„Prihvatiti Gospoda“ znači da Krisp vjeruje da je Isus Sin Božji koji 
je došao na zemlju kao čovjek i umro da pokrije njegov grijeh. Krisp 
vjeruje da Isusovo uskrsnuće dokazuje da Bog prihvata Isusovu žrtvu i 
da će ga Isusovo djelo, a ne njegovo vlastito, pomiriti s Bogom. 

Krispova priča pruža svjedočanstvo protiv automatskog kolektiv-
nog spasenja domaćinstva: vjerovanja da ako je glava domaćinstva spa-
šena, ostatak porodice automatski jeste, ili, ako su roditelji spašeni, i 
njihova djeca su automatski spašena. Kada Pavle i Silas objašnjavaju 
jevanđelje tamničaru u Filipi, površno čitanje odlomka sugeriše da vje-
ruje da će njegovo domaćinstvo biti spaseno (Djela 16:31). Postoje i 
drugi odlomci u kojima glava kuće vjeruje u Hrista i cijela porodica biva 
krštena (Djela 16:15). Ovdje se vidi da Krisp i članovi njegove porodice 
vjeruju. Krštenje se čak i ne spominje, iako će kasnije Pavle podsjetiti 
korintsku skupštinu da je Krisp jedan od rijetkih ljudi koje je Pavle krstio 
(1. Korinćanima 1:14). Tačno je da glava porodice obično ima presudan 
uticaj na druge članove domaćinstva. Tačno je i to da su pobožni otac ili 
majka neka vrsta pokrovitelja svojoj djeci pred Bogom, što ih u nezreloj 
dobi stavlja pod okrilje Božje blagodati, ali to naravno ne znači da će 
svaki član porodice postati i ostati vjeran Bogu. 

Mnogi Korinćani takođe prihvataju vjeru i bivaju kršteni. 
Iako je Pavle završio sa radom u sinagogi, ovaj put, međutim, 

Gospod želi da on ostane neko vrijeme. Ljudima u zajednici u Korintu 
trebaće mnogo vođstva. Nakon što Pavle provede osamnaest mjeseci 
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osnivajući skupštinu, Apolo će doći i graditi na Pavlovom temelju (Djela 
18:10-11; 1. Korinćanima 3:6, 10). Pavle će napisati četiri pisma Korin-
ćanima, od kojih dva imamo kao dio sačuvanog Svetog pisma. Ona po-
kazuju da je Isusovim sledbenicima potrebna značajna pomoć da nauče 
kako živjeti pobožno i sačuvati se od iskušenja i zabluda. 

Isus se pojavljuje Pavlu u vizijama nekoliko puta tokom njegove 
službe. Prvo prilikom njegovog obraćenja na putu za Damask (Djela 
9:5), zatim kada se vraća u Jerusalim (Djela 22:17-18). U Troadi, Pavle 
ima viziju koja mu govori da ide u Makedoniju (Djela 16:9). Nakon hap-
šenja u Jerusalimu, Isus će ga uvjeriti da će otići u Rim (Djela 23:11). 
Ne treba očekivati istu vrstu interakcije s Isusom koju je doživio Pavle. 
Početne godine zajednice, kako se širila poruka o Isusovoj ponudi oproš-
tenja, zahtijevale su mnogo direktnog vođstva. Sada, Bog nam prven-
stveno govori kroz Bibliju. 

Isus govori Pavlu da ostane, uvjeravajući ga da će biti zaštićen, jer 
u ovom podlom, grešnom, paganskom gradu ima mnogo ljudi koji pri-
padaju njemu. Skupština u Korintu će Pavlu dati razloge za stres u go-
dinama koje dolaze. Ali njihov primjer dokazuje da Bog ne bira mudre, 
On bira „lude“ iz svijeta. Iskupljujući one za koje se čini da najmanje 
zaslužuju Njegovu ljubav, On pokazuje koliko je velika Njegova ljubav 
(1. Korinćanima 2:6-16). 

Tako Pavle ostaje godinu i šest mjeseci u Korintu, gradeći zajednicu 
uz svesrdnu pomoć svojih prijatelja. Uprkos Pavlovom produženom bo-
ravku, skupština i dalje ima problema nakon njegovog odlaska. Afrodi-
tine hramske prostitutke označavaju posebnu seksualnu opuštenost 
među stanovnicima koja se uvlači u skupštinu (1. Korinćanima 5:1; 
6:12-20). Članovi zajednice su se podijelili na frakcije, tvrdeći da slijede 
pojedine učitelje (1. Korinćanima 1:10-13). Oni vjeruju neosnovanim 
optužbama da Pavle samo želi njihov novac (1. Korinćanima 9). Pavle 
postaje toliko povrijeđen vijestima o ovoj skupštini da čak otkazuje pu-
tovanje da ih vidi jer misli da ne može kontrolisati svoj bijes (2. Korin-
ćanima 1:23). 

Jevreji nisu zadovoljni – žele da Pavle izađe. Optužuju ga da „na-
govara ljude da obožavaju Boga na način koji se suproti zakonu“ (Djela 
18:13). U Rimskom carstvu bilo je nezakonito propovijedati religiju 
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koju nije odobrila vlada. Osim toga, veliki dio formulacija koje su kori-
stili Isusovi sledbenici, uključujući i nazivanje Isusa „kraljem“, bio je u 
direktnom sukobu s obožavanjem cara. 

Prokonzul je bio vladar oblasti kojoj nije bila potrebna stalna voj-
ska. On je odgovarao rimskom senatu, a ne caru. Lucije Junije Galion 
bio je prokonzularni guverner Ahaje, koja je uključivala veliko područje 
nalik na ostrvo, gdje se nalazio Korint, kao i tanak pojas zemlje koji ga 
je povezivao s kopnom Grčke. Galion je bio brat Seneke Mlađeg, poz-
natog rimskog stoičkog filozofa, i bio je na glasu kao zabavan i ljubazan. 
Natpis pokazuje da je upravljao Ahajom 51. i 52. godine nove ere. 

U Antiohiji Pisidijskoj, jevrejske vođe su podstakle vodeće žene i 
muškarce da istjeraju Pavla i Barnabu iz grada (Djela 13:50). U Ikoniji 
su se udružili s neznabošcima da ih maltretiraju (Djela 14:5-6). U Filipi, 
Pavle i Silas su optuženi pred gradskim upraviteljima (Djela 16:19-20). 
U Solunu, Jevreji su stvorili gomilu od nekih „zlih ljudi“ (Djela 17:5) i 
optužili ih pred gradskim vlastima. 

U Korintu, jevrejske vođe ulažu posebno snažne napore. Rulja 
može nekoga natjerati da napusti grad, ali ga ne može natjerati da ostane 
vani. Čak je i vlast politarha – gradskih guvernera – Soluna imala ogra-
ničena ovlašćenja. Ali prokonzul, podržan autoritetom rimskog senata, 
može ograničiti Pavlovo kretanje kroz cijelo Carstvo. Srećom po Pavla 
i njegove partnere, Galion ne mari. 

Dakle, kada Jevreji iz sinagoge u Korintu ne mogu da natjeraju 
Pavla da prestane da uči da je Isus Sin Božji, Mesija koji nudi pomirenje 
sa Bogom, oni ga dovode pred Galiona, prokonzula. Tamo ga optužuju 
da je prekršio rimski zakon. Ako uspiju, izvojevali bi veliku pobjedu; 
prokonzul, pod autoritetom rimskog senata, ima moć da kontroliše gdje 
Pavle može ići u cijelom Carstvu. 

Na žalost po Jevreje, Galiona nije briga. On ne vidi razliku između 
onoga što Pavle propovijeda i Boga kojeg Jevreji obožavaju. Ili, barem, 
on ne vidi da su razlike značajne u odnosu na rimsko pravo. Što se njega 
tiče, hrišćanstvo je jevrejska sekta. To je vjersko, a ne građansko pitanje. 
Kaže im da sami riješe to. Rimska vlada je već ovlastila Jevreje da obo-
žavaju svog Boga, pa im Galion kaže, „ako se radi o raspravama o rije-
čima i imenima i vašem zakonu, to riješite sami. Ja u tome ne želim biti 
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sudija“ (Djela 18:15). 
Galion ne samo da odbija optužiti Pavla, on ne čini ništa kada go-

mila zgrabi vođu sinagoge i tuče ga ispred suda. Pavle čak nije ni imao 
potrebu da se sam brani. On ostaje u Korintu osamnaest mjeseci, izgra-
đujući zajednicu koju je zasadio, znajući da kada Gospod donese odluku 
(Djela 18:9-10) on može koristiti bilo koja sredstva koja želi da je ispuni. 

Galion tjera Jevreje iz tribunala. Pomenuti Sosten je očigledno 
Krispova zamjena i šef grupe koja Pavla dovodi na suđenje. Tada dolazi 
do preokreta. „Svi Grci“ tuku Sostena ispred suda. Galion na to ne 
obraća pažnju. 

U Pavlovom uvodu svog pisma korintskoj skupštini, on piše: 
„Pavle, Božjom voljom pozvan za apostola Isusa Hrista, i naš brat So-
sten...“ (1. Korinćanima 1:1) Nema šanse da znamo sa sigurnošću, ali 
čini se da je vođa jevrejske sinagoge, toliko iznerviran na Pavla da ga je 
izveo pred rimski sud, na kraju i sam postao Hristov sledbenik. Možda 
su dobijene batine imale vaspitno-popravni uticaj na njega, da uvidi na 
sopstvenoj koži kuda vodi nepravedno ponašanje i da je Bog s Pavlom. 
Ako je tako, nema sumnje da je Pavle mislio da je njegov napeti susret 
s Galionom bio vrijedan toga. 

Pavle završava svoje drugo misionarsko putovanje. On kreće na put 
prema Siriji, a s njime i Priskila i Akila. Priskilu i Akilu je car Klaudije 
istjerao iz Rima i očito su došli Hristu u Korintu nakon što se Pavle pri-
družio njihovom poslu izrade šatora (Djela 18:1-3). Pavle će ih ostaviti 
u Efesu gdje će podučiti Apola (Djela 18:24-28).  

Kenhreja je bila istočna luka Korinta. Ona se nalazila na istočnoj 
strani prevlake, dok je njen pandan Lehajon bio na zapadnoj. Umjesto 
da krenu podmuklim putem oko Ahaje, brodovi su se često zaustavljali 
kod Kenhreje i vukli su ih kopnom do Lehajona gdje su mogli stići do 
Delfa. Kenhreja i Lehajon dobili su imena po Posejdonovim sinovima. 
Fiba, koja je predala Pavlovo pismo Rimljanima, vjerovatno je bila đa-
konica zajednice u Kenhreji (Rimljanima 16:1). 

Nejasno je pod kakvim je zavjetom Pavle bio, ali vjerovatno je to 
nazirejski zavjet. Nazirejski zavjet bio je tradicija iz vremena Mojsije-
vog zakona gdje su se Jevreji strogo suzdržavali od alkohola, puštali 
kosu da raste i posvetili se periodu intenzivne odanosti Bogu (Brojevi 
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6:1-21). Pošto je Pavle ošišao kosu odmah nakon što je napustio Korint, 
to je vjerovatno bilo zbog njegovog posla tamo. Iako se u tekstu kaže da 
ide u Siriju, znači sirijsku Antiohiju, on dolazi u Primorsku Cezareju na 
judejskoj obali i prvo odlazi u Jerusalim. Razrješenje od nazirejskog 
zavjeta zahtijeva prinos u hramu. „Nazirej“ znači posvećen, odan ili ne-
ošišan; to nema nikakve veze sa Nazaretom. Jovan Krstitelj i Samson su 
trebali biti nazireji čitavog svog života (Sudije 13:5; Luka 1:15). Intere-
santno je primijetiti da za Mesiju ne postoji takav zahtjev. 

Pavle putuje i sada provodi vrlo kratko vrijeme u Efesu. Kad god 
Pavle uđe u novi grad, počinje tako što ide u lokalnu sinagogu i pokazuje 
kako Isus iz Nazareta ispunjava proročanstva Starog saveza; njegova 
poruka u Pisidijskoj Antiohiji je reprezentativna (Djela 13:16-41). Nje-
gova nada je da će mu svi Jevreji, koje je Bog izabrao da donesu Spasi-
telja svijetu, povjerovati. Neprekidno, neki od Jevreja i mnogo više sled-
benika Boga vjeruju. Ovaj put, Pavle jedva ima vremena da predstavi 
Isusovu priču. 

Pavle će se vratiti. Tokom svog trećeg misionarskog putovanja, on 
će predavati u Efeškoj sinagogi tri mjeseca, a zatim u Tiranovoj školi 
oko dvije godine (Djela 19:8-10). Do tada napušta Priskilu i Akilu. Oni 
susreću Jevrejina Apola, moćnog govornika koji malo zna o Isusu, ali 
mnogo o poruci pokajanja Jovana Krstitelja. Par povlači Apola u stranu 
i popunjava praznine u priči. Apolo prihvata njihovo objašnjenje i preu-
zima Pavla, koristeći hebrejske spise da dokaže da je Isus Mesija (Djela 
18:24-28). 

Efes je bio veliki grad lako dostupan kopnom ili morem. Bio je poz-
nat po Artemidinom hramu; kada se Pavle vrati, izvršiće takav uticaj na 
paganske obožavaoce da će se zanatlije koji prave Artemidine idole pla-
šiti za svoju egzistenciju i izazvati nerede (Djela 19:23-29). Priskila i 
Akila će tamo ugostiti prvu zajednicu prije nego što odu u Rim (1. Ko-
rinćanima 16:19; Rimljanima 16:3), a Timotej će kasnije biti njihov 
pastor (1. Timoteju 1:3). Kasnije će apostol Jovan učiniti Efes svojim 
sjedištem prije i poslije svog izgnanstva na ostrvo Patmos. 

Pavle se obično ne zadržava dugo ni u jednom gradu, ali čini se da 
je u Efesu samo jedan dan. Prisutni su zainteresovani i žele da ostane 
duže, ali je očigledno nestrpljiv da stigne u Jerusalim. Vjerovatno zato 
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što treba da ispuni zahtjeve nazirejskog zavjeta ili, možda, da bude tamo 
za Pashu. Ipak, Pavle im obećava da će se vratiti, ako bude Božja volja. 
On će se ukrcati na brod i nastaviti svoje putovanje kući. 

Brod pristaje u Cezareji. U tekstu se kaže da on ide „gore“ da poz-
dravi zajednicu. Ovo se ne odnosi na skupštinu u Cezareji nego u Jeru-
salimu; Jerusalim je na nadmorskoj visini od oko 790 metara, a Cezareja 
je na nivou mora. „Zajednica“ je prvobitna skupština, koju su osnovali 
učenici na dan Pedesetnice kada su se posebni darovi svetog Duha spu-
stili na apostole i obratilo se 3000 ljudi (Djela 2), a pastor je bio Jakov, 
Isusov polubrat (Galatima 2:9). 

Tekst ne govori zašto Pavle odlazi u Jerusalim, iako to čini vjero-
vatno zato da ispuni uslove za okončanje nazirejskog zavjeta koji uklju-
čuje žrtvovanje u hramu (Brojevi 6:13-20). Iako se Pavle oslanja na I-
susa za spasenje, čini se da još uvijek ne vidi problem da učestvuje u 
jevrejskim ritualima (Djela 21:23-26). Druga mogućnost je da želi biti 
tamo za Pashu. Ili, mogao bi izvještavati o tome kako je osnovao zajed-
nice u Makedoniji i Grčkoj i dobio bilo kakvu novu pouku koju bi apo-
stoli mogli imati za njega (Djela 15:2; Galatima 2:1-2). 

Kad Pavle napusti Jerusalim, vraća se u sirijsku Antiohiju na kraj-
njem sjeveroistočnom uglu Sredozemnog mora. Nakon dužeg boravka, 
krenuće na svoje treće misionarsko putovanje, posjećujući ista mjesta 
kao i druga. 
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19. Treće misionarsko putovanje  
i Pavlov rad u Efesu 

 
 
Djela 18:23b-28 i 19 glava opisuju ove događaje.  
Nakon boravka u sirijskoj Antiohiji, Pavle kreće na treće misionar-

sko putovanje. On prvo prolazi oblast Galatije, a zatim manji region Fri-
gije, između Galatije i provincije Azije koja uključuje gradove Kolos, 
Laodikeju i Hijerapolis. Kada je Pavle napisao svoje pismo Kološanima, 
on nije bio ni u jednom od ovih gradova (Kološanima 1:3-4; 2:1; 4:13), 
ali oni su na putu ka njegovom glavnom cilju: Efesu (Djela 19:1). 

Ovdje počinje uvod o Apolu. On je iz Aleksandrije, elokventan u-
čitelj hebrejskog Pisma i bliski sledbenik Jovana Krstitelja. 

Aleksandrija je bila drugi po veličini grad u Rimskom carstvu sa 
pola miliona ljudi. Egipat je imao najviše Jevreja izvan Izraela, ali se 
vrlo malo govori o njihovim zajednicama u Novom savezu. Čak se i 
Apolovo djelo koncentriše u Korintu i Efesu – u južnoj Grčkoj i današ-
njoj Turskoj. Aleksandrija je bila poznata po tome što je bila akademsko 
središte; gubitak biblioteke bio je istorijska tragedija. U trećem i drugom 
vijeku prije nove ere, jevrejski naučnici u Aleksandriji su prevodili 
hebrejske spise na grčki; Septuaginta je verzija koju su Isus i drugi no-
vosavezni učitelji uglavnom citirali. 

Kada Apolo stigne u Efes, vođe sinagoge ga pozivaju da govori. 
Priskila i Akila, koje je Pavle dodijelio u Efes (Djela 18:19), shvataju da 
mu treba samo malo više informacija da bi bio Isusov sledbenik. Par mu 
pokazuje ko je Isus i šta je došao da uradi. Apolo sa entuzijazmom pri-
hvata njihovo objašnjenje, postaje moćan evanđelista i zauzima Pavlovo 
mjesto u Korintu (Djela 18:26-28). Apolo ima takav uticaj na korintsku 
zajednicu da izbijaju frakcije – neki tvrde da su odani Pavlu, neki Petru, 
neki Isusu, a neki Apolu (1. Korinćanima 1:12). 

Uglavnom Apolo dolazi u Efes sa nominalnim informacijama o I-
susu. Nije jasno šta Apolo ne zna. Do tog vremena mora znati za raspeće 
i uskrsenje, ali ne i za krštenje u Isusovo ime. To bi značilo da je on 



~ 240 ~ 

negdje između pokajanja koje je Jovan propovijedao (Marko 1:4) i sve-
obuhvatnog oproštenja grijeha i pomirenja s Bogom koje pruža Isus. On 
mora da zna da je Isus Mesija jer je to ono što je Jovan propovijedao 
(Jovan 1:19-34), ali vjerovatno ne shvata koliki su proboj Isusovi sled-
benici napravili od judaizma. On nema darove svetog Duha i čini se da 
dijeli vjerovanja s drugima u Efesu (Djela 19:1-6). 

Kada ga vođstvo sinagoge u Efesu pozove da govori, Priskila i A-
kila su tamo. Priskila i Akila povlače Apola u stranu i objašnjavaju mu 
stvari koje očito ne zna. Jednom kada Apolo potpuno shvati, on je neza-
ustavljiv. Budući da rani evanđelisti rade kao tim, Isusova poruka se 
brzo širi cijelim Rimskim carstvom, baš kao što je Isus planirao (Djela 
1:8). 

Sada je Apolo spreman da nastavi dalje i širi priču o Isusu. Odlučuje 
da mora otići u Korint kako bi nastavio djelo koje su Pavle, Priskila i 
Akila započeli. Ahaja je pokrajina koja uključuje veliku masu nalik na 
ostrvo povezanu s južnom Grčkom uskom prevlakom. Korint je glavni 
grad Ahaje. 

Zajednica u Korintu ga pozdravlja, neki čak pokušavaju da ga pre-
tvore u vođu lokalne sekte (1. Korinćanima 1:12). Pavle ga smatra sa-
radnikom (1. Korinćanima 3:9). Apolo izgrađuje one koji su došli Hristu 
tokom Pavlovog osamnaestomjesečnog boravka i nastavlja da pokušava 
uvjeriti Jevreje u sinagogi da je Isus Mesija (Djela 18:11, 28). On očito 
veoma dobro barata sa argumentima tako da bez problema opovrgava 
tipične judaističke zastupnike. 

Pavle je konačno stigao do Efesa na duži boravak. Apolo je tada u 
Korintu. 

„Učenici“ koje Pavle susreće takođe slijede Jovana Krstitelja; neja-
sno je da li su za njega saznali iz Apolove ranije službe ili odlaskom u 
Judeju i ličnim susretom sa Jovanom. Oni reaguju na Isusovu priču na 
isti način kao Apolo. Jovan je bio prorok preteča Hristov. Njegov posao 
od rođenja bio je da pripremi svijet za dolazak Mesije. Propovijedao je 
da se ljudi moraju pokajati za svoje grijehe: da shvate da su njihova djela 
suprotna Božjoj volji i da odluče promijeniti način na koji su živjeli, 
vjerujući u Isusa (Jovan 1:19-28). Stotine – možda hiljade – poslušale 
su njegov poziv, uključujući Isusove buduće učenike Andreja i Petra 
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(Jovan 1:40-42). Sada, decenijama nakon što je Isus uzašao na nebo, 
Jovanova poruka još uvijek priprema put Gospodnji (Luka 3:4). 

Pavle pita dvanaestoricu da li su primili Duha svetoga. Ako jesu, to 
znači da su Isusovi sledbenici i da Pavle može nastaviti sa službom po-
dučavanja. Oni odgovaraju da ne znaju ni da postoji sveti Duh. Iako su 
Akila i Priskila već neko vrijeme u Efesu i u nekom trenutku ugošćuju 
zajednicu (1. Korinćanima 16:19), razumijevanje svetog Duha nije 
dobro utvrđeno. Sveti Duh se spominje u hebrejskom Pismu, počevši od 
Postanja 1:2 i kroz Jovanovu službu (Jovan 1:33), ali se ne shvata značaj 
toga. Sveti Duh je ispunjavao ljude u Starom savezu, ali pod Novim sa-
vezom, u iskustvu rane hrišćanske zajednice, posebni duhovni darovi su 
bili naročito važni za misiju širenja novog Puta i potvrđivanja da je to 
poruka od Boga. 

Pavle objašnjava ljudima ko je Isus. Oni se slažu sa onim što on 
kaže i krste se u vodi. Kada Pavle položi ruke na njih, oni primaju darove 
svetog Duha (Djela 19:3-6). To ne znači da neko mora da bude kršten i 
da na njega budu položene ruke da bi primio svetog Duha – Kornelijevo 
domaćinstvo nije (Djela 10:44-48). Ali jedinstveni slijed događaja pruža 
dokaz da je njihova odluka da prihvate Pavlovo učenje prava stvar. 

Ne znamo gdje i od koga su ti ljudi kršteni. Od jevrejskih muška-
raca, bez obzira gdje su živjeli, očekivalo se da idu u Jerusalim kako bi 
učestvovali na tri glavna praznika svake godine; Jevreji koji su živjeli 
izvan Judeje išli su daleko rjeđe, ali su ipak pokušavali da naprave nešto. 
Do tada, Jovana nema decenijama. Ljudi su možda naučili o Jovanu od 
Apola, Jevrejina iz Aleksandrije koji je pobožno slijedio Jovanovu po-
ruku i propovijedao je u Efesu. 

Biti kršten u nečije „ime“ znači javno potvrditi da slijedite učenja 
te osobe. „Ime“ ne znači samo niz zvukova koji identifikuju pojedinca. 
To uključuje karakter osobe, ugled, uvjerenja i autoritet. Muškarci su 
primili Jovanovo krštenje, što znači da su se obavezali da će slijediti 
njegovo učenje. Sada, oni moraju biti kršteni u Isusovo ime kako bi po-
kazali da vjeruju Isusovoj poruci: da je on Mesija koji je umro i uskrsnuo 
radi oproštenja njihovih grijeha. 

Dvanaest muškaraca u Efesu razumjelo je i prihvatilo Jovanovu po-
ruku pokajanja. Pavle im objašnjava da je Jovan ukazao na Isusa iz 
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Nazareta. Jovan je rekao svojim sledbenicima da će se on umanjiti kako 
bi Isus mogao rasti (Jovan 3:30). Čak i ovdje, decenijama nakon što je 
Isus uzašao na nebo, ovo se još uvijek dešava. Jovanova poruka pripre-
mila je ove ljude da prepoznaju Isusa kao svog Spasitelja. 

Biti kršten u Isusovo „ime“ znači javno se pokoriti njegovoj poruci 
i autoritetu.  

U ranom dijelu širenja zajednice, većina novih vjernika bili su ili 
Jevreji ili pagani koji su pohađali jevrejsku sinagogu i slijedili jevrej-
skog Boga. Kada su shvatili i prihvatili Isusovu ponudu spasenja, odmah 
su se krstili (Djela 2:41; 8:12, 36-38; 9:18; 10:47-48; 16:15, 33; 19:5). 

Sada, Pavle polaže svoje ruke na njih i ljudi primaju posebne darove 
svetog Duha koji uključuju prorokovanje i govorenje jezicima. 

Postoje dva pitanja zbog kojih ovaj izvještaj zbunjuje moderne či-
taoce: da su ljudi kršteni prije nego što prime darove svetog Duha i da 
govore u jezicima i prorokuju. 

Prvo, muškarci su kršteni prije nego što su primili darove svetog 
Duha. Ovo nije prvi put da se ovo dešava. Kada je Pavle počeo progoniti 
zajednicu, đakon Filip je otišao u Samariju da prenese Isusovu poruku. 
Oni koji su prihvatili njegovu poruku bili su kršteni, ali nisu primili da-
rove svetog Duha sve dok Petar i Jovan nisu došli iz Jerusalima i položili 
ruke na njih (Djela 8:12-17). 

Slijed događaja u Samariji jasno je pokazao apostolima da su Sa-
marićani primili Duha svetoga, a Samarićanima je pokazao da imaju istu 
vjeru kao i jevrejski apostoli: oni su dio iste zajednice. Muškarci donose 
odluku da slijede Isusa i oni se krste, što je javna potvrda tog izbora. To 
je vrlo kulturni standard o kojem niko ne bi razmišljao. Nakon što je 
dovršio taj čin, Pavle potvrđuje njihov izbor i njihovo novootkriveno 
jedinstvo svojom porukom o Hristu polaganjem ruku na njih. U to 
vrijeme dolaze posebni darovi svetog Duha da se potvrdi Pavlova po-
ruka i spasenje ljudi. 

Drugi zagonetni dio je da kada ljudi prime svetog Duha, počinju da 
govore u jezicima i prorokuju. Sveti Duh se manifestuje preko Pavla i 
novoobraćenika i pruža natprirodni fizički dokaz svoje prisutnosti. Mno-
gima obično nije jasno zašto se to standardno dešava u knjizi Djela apo-
stolskih ili zašto se čini da je to uglavnom prestalo. Zanimljivo je da u 
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Efesu još nije postojala skupština. Priskila, Akila i Apolo su podijelili 
Isusovu poruku (Djela 18:24-28), ali zajednica nije počela sve dok Pavle 
nije propovijedao u sinagogi tri mjeseca (Djela 19:8-9). 

Srž nerazumijevanja je u tome da ljudi ne prave razliku između pri-
manja i prisustva Duha svetoga i posebnih duhovnih darova natprirod-
nog karaktera. Dok je djelovanje Duha neprimjetno i neuhvatljivo kao 
„duvanje vjetra“ (Jovan 3:8), posebni duhovni darovi uključuju davanje 
posebne sile i vidljive manifestacije koje potvrđuju poruku i rad. Dakle, 
tu je ključna razlika. Postoje opravdani i objektivni razlozi zašto je ovo 
potonje bilo dato mladoj zajednici u njenom formiranju. 

Više ne živimo u eri u kojoj su nam potrebni natprirodni prikazi da 
bismo potvrdili rad Duha. Danas se sveti Duh očituje na eksplicitne na-
čine kada to Bog hoće, ali dolazi svima prilikom obraćenja. To obično 
nije posebni trenutak koji se može datumski ustanoviti. Krštenje je obred 
kojim zajednica potvrđuje prihvatanje vjere osobe. Zajednica sluša nji-
hovo svjedočanstvo i priznanje vjere i potvrđuje da je njihovo razumije-
vanje ispravno. Kao odgovor, oni su kršteni u vodi jer se zajednica slaže 
da je Isus uzeo njihove grijehe. Njihovo svjedočanstvo zauzima mjesto 
jezika, a Sveto pismo koje je informisalo njihovo svjedočanstvo zauzima 
mjesto proricanja. 

Pošto sada nema objektivne potrebe za natprirodnim duhovnim da-
rovima, oni koji insistiraju da ih dobiju po svaku cijenu izlažu se kao 
laka meta za primanje harizmatskih falsifikovanih duhovnih darova ko-
jim manipulišu demonski duhovi. Intenzitet sile ispoljavanja ovih „da-
rova“ obično zavisi od duhovne štete koju prave ove grupe, kao i od 
njihovog doktrinarnog udaljavanja od istina Svetog pisma. Karakteriše 
ih snažan subjektivni osjećaj duhovnog elitizma, kao i nespremnost na 
bilo kakvu korekciju od strane onih koji nemaju „darove“ kao što su 
njihovi i koje smatraju nižim razredom. Ovo je veoma opasno stanje du-
hovne narkomanije iz kojeg se vrlo teško i gotovo nemoguće izvući. 

Kada se Pavle vrati u sinagogu, on ima početak zajednice (Djela 
19:9). 

„Diskutovanje“ je od grčkog korijena riječi dialegomai. To znači 
razmisliti o jednoj ili više ideja i razgovarati kako bi se utvrdilo šta je 
ispravno. „Uvjeravanje“ je od grčkog korijena riječi peithō. Uvjeravanje 
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koristi argumente razuma kao dio holističkog diskursa da navede ljude 
da misle ono što vi želite da misle. Ljudi se rijetko uvjeravaju golim 
činjenicama. Takođe treba da znaju kako problem utiče na njih, na ka-
rakter govornika i kako se osjećaju zbog problema i argumenta. U stva-
rima koje su duhovne prirode, sveti Duh je važan za uvjeravanje drugih 
ljudi u biblijsku istinu i pomaže nam da ispravno utvrdimo šta je istina 
(Jovan 16:8; 14:26). 

Isus je opširno govorio o „kraljevstvu Božjem“. Opisao je to kao 
dokaz od Boga i njegovog rada u svijetu. Kada je istjerao demone, ljudi 
su vidjeli Božje kraljevstvo (Matej 12:28). Kada su ljudi slušali Isusovu 
ponudu spasenja i nisu dozvolili da ih svijet ogluši, iskusili su kraljev-
stvo Božje (Marko 4:1-9). Oni koji su razumjeli Božje kraljevstvo uklju-
čivali su pokajane poreznike i prostitutke (Matej 21:31), one koji su se 
žrtvovali da bi slijedili Boga (Marko 9:47) i djecu koja su vjerovala 
(Marko 10:14-15). Kraljevstvo Božje uključuje kraj starosaveznog 
sistema i ponudu spasenja kroz Hristovo djelo (Luka 16:16). Oni koji su 
povjerovali u Hrista pripadaju kraljevstvu Božjem (Filipljanima 3:20; 2. 
Korinćanima 5:17-21). Oni nastoje poslušati Boga kao odgovor na Nje-
govu blagodat, a ne kao način da zasluže spasenje (Filipljanima 2:12-13). 

Ali sinagoga je okružena vradžbinama, demonima i obožavateljima 
Artemide (Djela 19:13, 19, 24). Ovaj „Isus“ koji nudi spasenje zvuči 
previše kao grčki bogovi. Judaisti se tvrdoglavo opiru i govore zlo o 
„Putu“ pred mnoštvom. Srećom, iako ga Pavlovi antagonisti tjeraju iz 
sinagoge, ne tjeraju ga iz grada kao u drugim mjestima. 

Ovakvo stanje je jasan pokazatelj da mora doći do odvajanja. Pavle 
pronalazi dvoranu u gradu koju može iznajmiti. Jedan izvor kaže da za-
jednica koristi mjesto od 11 do 16 sati, kada normalni ljudi odmaraju. 
Zajednica koja je započela s nekoliko obraćenika i dvanaest muškaraca 
koji su prethodno slijedili Jovanovo učenje raste dok Pavle tamo propo-
vijeda dvije godine (Djela 19:1-7, 10). 

Nevolje u sinagogi mogu pratiti Pavla nazad u Jerusalim. Efes se 
nalazi na zapadnoj obali provincije Azije na jugozapadu današnje Tur-
ske. Kada se Pavle vrati u Jerusalim, sa sobom dovodi neke od nezna-
božaca. Jevreji iz Azije vide Pavla u hramu i pretpostavljaju da je doveo 
neznabošce sa sobom. Oni izazivaju nerede koje rimska straža razbija 
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(Djela 21:27-36). Na kraju, Rimljani hapse Pavla i, nakon dvije godine 
u kućnom pritvoru u Primorskoj Cezareji, odvode ga u Rim. 

„Put“ je ono što su rani hrišćani nazivali svojim sistemom vjerova-
nja. Djelimično se odnosi na Isusa, „put i istinu i život“ i njegovo djelo 
na krstu (Jovan 14:6). Takođe identifikuje ono što bismo nazvali 
„hrišćanstvo“ (Djela 9:2; 22:4; 24:14, 22). 

Pavle nastavlja svoj rad u Efesu dvije godine. Za to vrijeme svi su 
upoznati sa porukom Isusovog jevanđelja, i Jevreji i Grci. 

A Bog je preko Pavla činio neobična moćna djela, tako da su čak 
maramice i kecelje s njegovog tijela odnosili bolesnicima, i njihove su 
bolesti nestajale, a zli duhovi su izlazili. (Djela 19:11-12) 

Na mjestu gdje dominira ono što je lažno i štetno, ljudi gladuju za 
onim što je stvarno. Gradovi u Rimskom carstvu su obično bili ispunjeni 
paganskim bogovima; Efes je takođe bio zasićen demonskom magijom. 
Opsjednutost demonima bila je toliko rasprostranjena da su egzorcisti 
mogli zarađivati za život tako što bi ih protjerali – ili pokušali. Vještiča-
renje je bilo toliko endemsko da su „efeški spisi“ idiom koji se odnosi 
na pisane čini. Nije ni čudo što Pavle toliko piše o duhovnom ratu u 
svom pismu Efežanima (Efescima 6:12). U Efesu se dvije sile bore za 
ljudske duše, za lojalnost ljudskih srca. 

Ali i Pavlov rad je praćen čudima. „Čuda“ su od grčkog korijena 
riječi dunamis koji se takođe prevodi kao „moć“. Pavlova čuda su direk-
tno identifikovana kao djela sile Božje kroz njega. „Neobično“ dolazi 
od grčkog korijena riječi tunhanō i ima ideju „preciznog“, „efikasnog“ 
ili „pogađanja mete“. 

Kombinacija viđenja štete koju demoni mogu uzrokovati (Djela 
19:16) i poruke pokajanja od grijeha možda su pripremili neznabošce. 
U kombinaciji s Pavlovim pravim iscjeljenjem drugih od bolesti i zlih 
duhova, ljudi Efesa s entuzijazmom prihvataju Pavlovu poruku oprosta 
od Isusa. 

U jevanđeljima, neki ljudi su bili izliječeni dodirivanjem Isusovih 
haljina (Matej 9:20-22; 14:34-36). S tkaninama koje je Pavle koristio 
bio je sličan slučaj. Pavlova poruka bila je istinita, i to je najvažniji pre-
duslov za posebno ispoljavanje sile Božje. Kako će doći do iscjeljenja 
često je uslovljeno kulturom i nivoom razumijevanja ljudi. Bog očito 



~ 246 ~ 

nije čekao da Efežani budu u potpunosti pravilno informisani da bi dje-
lovao. Kasnije mogu napredovati u razumijevanju i odbaciti metode koje 
su u neznanju smatrali prihvatljivim.  

Danas kad smo informisani svakako ne bismo smjeli upražnjavati 
ništa što liči na paganizam. Tako slučaj u Efesu ne potvrđuje modernu 
praksu „molitvenih krpa“. Neke molitvene krpice su samo podsjetnici 
da se nečiji prijatelji mole za njih. Mnogo puta, međutim, tele evanđeli-
sti prodaju komade tkanine za koje tvrde da imaju moć da liječe, zarade 
novac ili na drugi način pošalju Božje blagoslove. Često ih prodaju pro-
povjednici jevanđelja blagostanja kako bi uzeli više novca od svojih 
žrtava. Tražiti novac za magični komad tkanine je prevara. 

Uprkos poplavi bogova, ljudi čeznu za nečim stvarnim; u Efesu su 
to tražili u vradžbinama. Mnogi su u Rimskom carstvu gledali na religije 
Istoka, koje su više ezoterične i egzotičnije. Iz rimske perspektive, malo 
religija je bilo nekonvencionalnije od judaizma: Jevreji obožavaju Boga 
bez fizičkog predstavljanja! Osim toga, odbijaju da izgovore Njegovo 
ime. Paganski magovi su zaključili da „JHVH“, „Savaot“ i „Abram“ 
moraju biti magične riječi. 

Prevaranti često iskorištavaju potragu za dubljom vezom sa duhov-
nim svijetom. Tokom svog prvog misionarskog putovanja, Pavle i 
Barnaba su sreli jevrejskog maga i lažnog proroka po imenu Bar-Isus 
koji je našao unosan položaj kod Sergija Pavla, prokonzula ostrva Kipar. 
Kada je Bar-Isus prekinuo Pavlovo objašnjenje o Isusovoj ponudi spa-
senja, Bog ga je preko Pavla oslijepio (Djela 13:4-12). 

Neki od onih u Efesu čuju da Pavle koristi novo ime – „Isus“ – da 
istjera demone i žele da ga isprobaju. Pošto je ime „Isus“ prilično uobi-
čajeno, oni ga identifikuju kao onog o kome Pavle govori. Poput legije 
demona koja ima posla s Isusom (Marko 5:7), ovi putujući egzorcisti 
pokušavaju natjerati demone da daju zakletvu da će raditi ono što žele.  

Iako egzorcisti koriste zvukove koji identifikuju Isusa kojeg Pavle 
propovijeda, oni ne koriste Isusovo ime. Njegovo ime uključuje njegov 
karakter, kvalifikacije, postignuća i autoritet. Kada smo kršteni u Isu-
sovo ime, mi se podređujemo njemu. Koristiti Isusa, a da ga stvarno ne 
poznajemo, znači rizikovati njegovo odbacivanje (Matej 7:21-23). Ta-
kođe rizikujete da budete ignorisani (Marko 9:18) ili, još gore, napadnuti 
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od strane demona kojima se obraćate (Djela 19:16). Ovo nam govori 
koliko su u krivu oni koji „strogo“ insistiraju na navodnom Božjem ili 
Isusovom „pravom“ imenu. To ne samo da ukazuje na osnovno nerazu-
mijevanje vjere, već takođe može biti okidač za direktno izlaganje de-
monskim duhovima i duhovnu zaslijepljenost za istinu. Tipičan primjer 
zajednice koja insistira na tome su Jehovini svjedoci, a ne zaostaju ni 
mnoge projevjerske i dispenzacionalističke grupe. 

Interesantno je da se ovdje radi o Judejcima i to sinovima svešte-
ničkog poglavara. Sa vještičarstvom i okultnim praksama dolaze demoni 
i opsjednutost demonima. Bila je to savršeno podneblje za jevrejske 
egzorciste. 

Međutim, tu je novi igrač: Pavle je došao u Efes. Kroz ime Isus 
prolazi kroz grad iscjeljujući i istjerujući demone. Jevreji to primjećuju 
i dodaju „Isusa koga Pavle objavljuje“ svojoj vrećici trikova. Skeva je 
možda tvrdio da samo sveštenik može izgovoriti ime Boga: riječ moći. 
To bi doprinijelo misteriji njegovih sinova. 

Bilo je i drugih koji koriste Isusovo ime da kontrolišu demone; Isus 
i učenici su sreli jednog. Jovan i ostali pokušali su da ga zaustave, jer 
nije bio učenik, ali je Isus rekao da ga ostave na miru: „Jer ko nije protiv 
nas, za nas je“ (Marko 9:38-41). Skevini sinovi nisu istog staleža kao taj 
čovjek. Oni žele koristiti „Isusa“ kao magičnu riječ koja može privući 
pažnju i, vjerovatno, novac. Oni ne razumiju da je cijela stvar u osobi i 
onome ko ta osoba zaista jeste. 

Jevrejski egzorcisti nisu ovlašteni koristiti Isusovo ime jer ga ne 
poznaju. 

Demon reaguje na Pavlovo ime jer zna da Pavle ima moć kroz I-
susa. Reaguje na ime Isusovo jer zna da je Isus Sin Božji (Marko 1:24-
25; 3:11-12; 5:7). Ali iako egzorcisti izgovaraju zvukove koje ljudi ko-
riste da upućuju na čovjeka Isusa, oni to koriste kao „magičnu“ formulu. 
Za demona, Skevini sinovi imaju „izgled pobožnosti, ali se odriču njene 
sile“ (2. Timoteju 3:5). 

Interakcija sa demonima je opasna. Korišćenje posuđene riječi da 
pokušate kontrolisati moćnog demona u gradu punom vještičarenja vrlo 
je opasno. To je duhovni ekvivalent korišćenja izmišljenog imena i 
kostima da se ušunjate u privatnu prostoriju urbane bande. 
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Poput neznabožaca iz drugih područja (Djela 13:4-12), narod Efesa 
se oslanja na Jevreje jer se čini da imaju pristup moći izvan grčkih bo-
gova i grimoara. Međutim, egzorcisti doživljaju potpuni fijasko. Preko 
čovjeka kojeg su zaposjeli, demon je isprebijao ove neslavne istjerivače 
duhova. Polugoli i izranjavani, oni su pobjegli iz kuće.  

Slično se događa i nekima danas, posebno obožavaocima kulta ne-
kog od „svetaca“. „Svetac“ ili tačnije demon koji je preuzeo taj kult 
može da ih fizički napadne i povrijedi jer navodno nisu poštovali „stro-
gog sveca“ na način kako se očekuje. Tako se sujeverje širi i betonira u 
umovima idolopoklonika. 

Dakle, Pavlova služba možda i nije izgledala tako neobično osim 
što je nevjerovatno djelotvorna. On ne samo da liječi i istjeruje demone, 
već i tkanina koju je dotakao liječi i tjera demone. Jevrejski egzorcisti, s 
druge strane, doživljavaju potpuni neuspjeh. 

Efežani odjednom shvataju da riječi nemaju moć, već ima „Isus ko-
jeg Pavle proglašava“. Ovaj događaj izaziva pozitivno strahopoštovanje 
i kod Jevreja i kod Grka. Gospod Isus je proslavljen.  

Ljudi se obraćaju i shvataju gdje je stvarna sila. Ovo ima sekundarni 
efekat na kulturu koja se može naći u svakom rimskom gradu: obožava-
nje idola. Efes je bio grad hrama Artemide, a zanatlije su zarađivale 
mnogo novca praveći i prodavajući njene idole. Kako ljudi odbacuju 
vradžbine i prihvataju hrišćanstvo, tako odbacuju i obožavanje Arte-
mide.  

Mnogi praktičari vještičarenja odmah se odazivaju. Vjerovatno 
shvataju da njihove čarolije i mantre zapravo ne kontrolišu demone, već 
samo Bog to čini. Prvo, oni otkrivaju svoje postupke, čime ih lišavaju 
moći (Djela 19:17-18). Sada spaljuju svoje magijske knjige. „Efeško pi-
sanje“, ili Efesia grammata, je referenca na zapisane čarolije, neke smo-
tane u male posude i nošene kao amajlije. Ako su srebrnici srebrne 
drahme, vrijednost bi bila nešto blizu 150 godina vrijednosti nadnice 
radnika. 

Nije neuobičajeno da nevjernik vidi Isusovu moć i želi je iskoristiti 
za sticanje uticaja i novca. Simon Mag je to učinio u Samariji (Djela 8:9-
24). Ali ponekad ljudi samo čekaju spas. Kada su ga kritikovali što jede 
sa neugodnim ljudima, Isus je rekao da je došao po bolesne kojima je 
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potreban ljekar (Marko 2:15-17). Kada je Zakhej čuo Isusa, sa zahval-
nošću je prihvatio Isusovu poruku i njegovu ljubav i odlučio da vrati ono 
što je prevarom stekao (Luka 19:1-10). 

Sam čin spaljivanja okultne literature je veoma važan. Obraćenici 
iz svijeta magije nisu pokušavali da prodaju ili ustupe drugima te knjige. 
Oni su shvatili da ih treba uništiti. To je u skladu sa Božjim uputima 
datim starom Izraelu (Ponovljeni zakon 7:5). Tu nema mjesta kompro-
misima. Stvari koje su jednom bile posvećene u okultne ili idolopoklo-
ničke svrhe su kanali za pristup demonima. 

Pavle je već dugo u Efesu. Ostaje u gradu jer čini se da više voli da 
ne posjećuje zajednice koje je drugi misionar podigao – vjerovatno da 
bi izbjegao smetnje. Epafras je prenio jevanđelje u obližnje Kolos, Lao-
dikeju i Hijerapolis (Kološanima 1:7-8; 2:1; 4:12-14). 

On sada ima u planu da ode u Jerusalim preko Makedonije i Ahaje. 
Pavle zaista želi da posjeti Rim i Španiju (Rimljanima 15:23-24), ali zna 
da se treba vratiti u Makedoniju i Ahaju i tamo izgraditi skupštine. Ta-
kođe treba da prikupi novac za skupštinu u Jerusalimu, a zatim odnese 
novac Jakovu i apostolima (1. Korinćanima 16:1-4). Rim će morati da 
sačeka. 

Međutim, Pavle nije baš spreman da napusti Efes – djelimično zato 
što njegov odnos sa skupštinom u Korintu prolazi kroz težak period. 

Prvo, šalje Timoteja i Erasta u Makedoniju (Djela 19:22). Planira 
da otplovi direktno u Korint, a zatim otputuje na sjever u Makedoniju. 

Ovo je takođe prvi put što čujemo za Erasta. U Rimljanima 16:23, 
pismu koje Pavle piše iz Efesa, Pavle ga naziva „gradskim blagajni-
kom“; ako se radi o istom čovjeku, zanimljivo je da može otputovati u 
Makedoniju po Pavla. 

Pavle provodi oko tri godine u Efesu (Djela 20:31). Uskoro će ga 
pobuna uvjeriti da napusti Efes (Djela 19:23 – 20:1). 

Kao rezultat jevanđeoske poruke i čuda koja su pratile propovije-
danje, širom provincije Azije, na jugozapadu današnje Turske, ljudi nisu 
odbacivali samo demone, već i grčke bogove. 

U Efesu to znači Artemida. Ljudi prestaju da obožavaju Artemidu, 
ne kupuju njene idole i relikvije. Zanatlije ne mare što Pavle spašava 
ljude robove demona; on je prijetnja njihovoj životnoj egzistenciji. Ovo 
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je prvi put da je Pavle naljutio cijelu industriju. Dimitrije zna da Pavle 
nije prekršio zakon. Ali razdražujući ljude, dobija ono što želi: efikasnu 
marketinšku kampanju.  

„Ljudi, dobro znate da naše blagostanje zavisi od ovog posla. A i 
vidite i čujete da je taj Pavle ne samo u Efesu nego i u cijeloj Aziji uvje-
rio mnoštvo ljudi i preobratio ih, govoreći da bogovi načinjeni rukama 
nisu bogovi. A osim toga, prijeti opasnost da će ovo naše zanimanje doći 
na zao glas. I ne samo to, nego će se obezvrijediti hram velike boginje 
Artemide i nestaće veličanstvo te boginje koju obožava cijela Azija i cio 
svijet.“ (Djela 19:26-27) 

Ljudi u Rimskom carstvu obožavaju bogove, navodno zato što ih 
bogovi blagosiljaju i štite. Uistinu, lažna božanstva ne rade ništa osim 
odvraćanja ljudi od jedinog pravog Boga i omogućavaju demonsku kon-
trolu (1. Korinćanima 10:20). U međuvremenu, oni koji imaju finansij-
ski interes u obožavanju paganskih bogova uvjeravaju ljude da je iden-
titet njihovog kraja kao poštovalaca Artemide važniji od dobrobiti ljudi. 
Ekvivalent ovome je kad čujete da neko koristi poslovicu „bolje da pro-
padne selo nego običaji“. To je izvrtanje prioriteta i potpuna glupost. 

Ako se ljudi vrate obožavanju Artemide, zanatlije će vratiti posao. 
To govori da je obožavanje njihove boginje sredstvo za postizanje cilja: 
finansijske eksploatacije ljudi. Zanatlije bi radije vidjeli da ljudi ostaju 
robovi demona i vještičarenja nego da pronađu slobodu. Lakše je zara-
diti novac od ljudi koji su potlačeni nego od onih koji su slobodni. 

Pod maskom brige za obožavanje Artemide i regionalnog patrioti-
zma, oni protestuju dok marširaju do pozorišta. Mnogi drugi iz grada se 
pridružuju njihovom pojanju – „Velika je Artemida Efeška!“ – iako ne-
maju pojma šta se dešava (Djela 19:24-34). 

Artemida među Grcima ili Dijana u rimskoj mitologiji smatrala se 
boginjom lova, mjeseca i rađanja. Njen hram u Efesu važio je za jedno 
od sedam svjetskih čuda antičkog doba, i očito bio centar velikog reli-
gijskog biznisa. Po svemu sudeći, Artemis ili Dijana samo su varijacije 
imena vavilonske Semiramis, majke-žene Nimroda, poznate u biblij-
skim spisima i kao Astarta, tim prije što se Dijana smatra majkom Ku-
pidona, što u prevodu znači „želja.“ Žene su žudile za Nimrodom koji je 
izazivao njihovu ljubomoru kao narodni heroj i silan lovac, Luperkus, 
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Pan ili Saturn, latinski Valentin (latinska riječ „valens“ doslovno znači 
„biti snažan, jak, moćan, silan“). 

Dok marširaju do pozorišta, koje takođe služi kao forum, drugi u 
gradu bivaju zahvaćeni uzbuđenjem, pridružujući se nemajući pojma 
zašto skandiraju. Zanatlije zgrabe dvojicu Pavlovih pratilaca, Gaja i A-
ristraha i vuku ih sa sobom.  

Gaj je iz Korinta i ugostio je Pavla tokom njegove prve posjete 
(Rimljanima 16:23). Treća Jovanova 1:1 pominje Gaja, i bilo bi logično 
da je to isti Gaj pošto je Jovan živio u Efesu i njegovo pismo je o gosto-
primstvu. Međutim, ovo nije isti Gaj koji se spominje u Djelima 20:4, 
koji je bio iz Derve. 

Aristarh, iz Soluna, ostaje Pavlov pratilac neko vrijeme. Sa Pavlom 
putuje iz Efesa u Grčku i Jerusalim gdje su obojica uhapšeni. Aristarh je 
takođe zatvoren sa Pavlom u Rimu, iako se čini da je oslobođen prije 
Pavla (Djela 20:4; 27:2; Kološanima 4:10; Filimonu 1:24). 

Pozorište je uklesano na padini planine i može da primi 24.000 
ljudi. Tri puta mjesečno ljudi se tamo sastaju da razgovaraju i glasaju o 
lokalnim pitanjima. 

Pavle shvata šta se dešava i pokušava da odbrani svoje partnere. 
Nivo detalja u izvještaju sugeriše da je Luka bio ili u Efesu ili je, vjero-
vatnije s obzirom na zamjenice, čuo šta se dogodilo odmah nakon što je 
Pavle došao u Troadu na putu za Makedoniju. Ljudi iz zajednice sprje-
čavaju Pavla da uđe među masu. „Čak su mu i neki visoki službenici u 
toj pokrajini, koji su bili prijateljski naklonjeni prema njemu, poslali po-
ruku moleći ga da se ne izlaže opasnosti ulazeći u pozorište.“ (Djela 
19:31) 

Vrijedi napomenuti da većina okupljenih ljudi ne zna šta se dešava. 
Među njima vlada zbrka i nerazumna histerija mase. Rulja koja se bori 
za cilj je opasna, ali barem nju možete urazumiti. Rulju koja ne zna zbog 
čega protestuje lako je manipulisati ali mnogo teže kontrolisati. 

Takođe je interesantno zapaziti da za ovaj skup tj. protesni miting 
Efežana u originalu 32. stiha stoji riječ „eklesija“ (i opet u stihu 41). To 
je ista riječ koja se u većini Biblija prevodi kao „crkva“. Ali grčka riječ 
„eklesija“ doslovno znači „pozvani“ (od Boga iz svijeta) kad se odnosi 
na vjernike. Ona označava skupštinu vjernih i koristi se umesto hebrejske 
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riječi „kahal“ (zbor, sabor, skupština – vidi Izlazak 12:6; 5. Ponovljeni 
zakon 18:16; Psalam 22:22). U Novom Savezu javlja se na oko 115 mje-
sta. U najširem značenju, „eklesija“ predstavlja vjerni Božji narod, du-
hovnu Hristovu zajednicu iz svih naroda i svih vjekova (Efescima 3:21). 
Međutim, riječ „eklesija“ se nikada ne odnosi na građevinu, sveštenstvo 
ili svešteničku službu. Ovdje, u Djelima 19:32, 41, jednostavno se kori-
sti za protesni skup. Dakle, očito je da je „crkva“, u smislu kako se danas 
razumije taj pojam – namjerno pogrešan prevod da bi se promovisala 
institucija crkve. 

Gomila pronalazi Aleksandra. Nije jasno ko je Aleksandar. To što 
dolazi od „Jevreja“ sugeriše da je član sinagoge i da ne slijedi Isusa. Ako 
je tako, moguće je da mu Bog ne dozvoljava da govori jer bi podstakao 
nasilje gomile protiv zajednice. On pokušava da se odbrani, ali kada 
publika shvati njegovu nacionalnost, viče glasnije. Jevreji su možda 
zabrinuti jer rulja ne pravi razliku između judaizma i hrišćanstva, a ako 
napadnu Pavla, mogli bi ići i na sinagogu. Međutim, publika ne mari za 
nijanse. Oni znaju da Aleksandar ne obožava Artemidu, tako da ne može 
reći ništa što žele da čuju. 

Buka i skandiranje Artemidi se nastavljaju sledeća dva sata. 
Na kraju, pojavljuje se gradski službenik. On je izvršni službenik 

građanske skupštine i veza između efeške vlade i rimskih provincijskih 
predstavnika koji su smješteni u Efesu. Ako ne smiri pobunu, Rimljani 
će ga smatrati odgovornim i kazniti grad. Artemidin hram je jedno od 
sedam čuda antičkog svijeta; „sveti kamen“ koji se pominje je vjero-
vatno meteorit koji se nalazi u hramu. Obožavanje boginje je drevno, 
čak i u ovo vrijeme; „Artemis“ je grčko ime dato lokalnoj boginji plod-
nosti kako bi stanovnici mogli zadržati svoje stare tradicije, a da pritom 
ne krše zakon protiv obožavanja neovlaštenog božanstva. 

Službenik je već postigao prvi korak: neka se gomila iscrpi. Sada, 
on potvrđuje njihova osjećanja: naravno da obožavanje Artemide ne 
nestaje. Zatim će ih podsjetiti da su bezbjedni, jer Gaj i Aristarh nisu 
govorili protiv Artemide niti su oštetili bilo koju od njenih bogomolja, 
što je po rimskom zakonu bio smrtni prekršaj. Pavle takođe ne širi 
hrišćanstvo napadajući paganske bogove; on predstavlja jednog pravog 
Boga. Zatim će ih podsjetiti na pravi način da izraze svoj strah. Ako 
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Dimitrije ima tužbu protiv Pavla, može podnijeti tužbu, izaći na zakoniti 
sud ili pred prokonzula. Čini se da gradski službenik pokazuje da zna da 
je ovo finansijska žalba i da nema mnogo veze sa stvarnom odanošću 
Artemidi. Na kraju će ih upozoriti na posledice. Masa krši zakon izazi-
vajući nerede. Ako imaju još neku pritužbu, mogu je iznijeti na redovnoj 
skupštini u pozorištu. Sada svi treba da idu kući (Djela 19:34-41). 

Rimsko carstvo nije davalo pravo na slobodna masovna okupljanja. 
Svaki sastanak je morao biti odobren i nadgledan od strane sudije. To 
ovaj skup čini neredom: nezakonitim okupljanjem koje izaziva frakcije 
u društvu koje mogu dovesti do pobune. Rimska vlada ne voli nerede. 

Zbog hladne glave gradskog službenika, rulja se razilazi, a Pavle i 
njegovi drugovi mogu mirno da odu (Djela 19:41 – 20:1). 

Gaj i Aristarh preživljavaju mučno iskušenje. Pavle piše crkvi u 
Korintu o „smrtonosnoj opasnosti“ iz koje ih je Bog izbavio (2. Korin-
ćanima 1:8-10). Pavle shvata da sada mora da ode, iako je planirao da 
ostane do Pedesetnice (Djela 19:23-41; 1. Korinćanima 16:8). On okup-
lja one koje je učio u Efesu i oprašta se. Pavle i njegov tim putuju na 
sjever u Troadu prije nego što su pronašli brod za Makedoniju (Djela 
20:1). 
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20. Pavlov povratak, događaji u Troadi i opra-
štanje od starješina Efeške zajednice u Miletu 

 
 
Djela 20. glava izvještavaju o ovim događajima. 
Nakon tri godine od osnivanja zajednice u Efesu (Djela 20:31), 

Pavle se sada vratio u Makedoniju gdje je zasadio skupštine tokom svog 
drugog misionarskog putovanja. On se posebno trudi da ih sve ohrabri i 
učvrsti u vjeri. 

Njegova prva stanica, vjerovatno, je Filipa gdje mu je Lidija, trgo-
vac tkaninama, pomogla da uspostavi zajednicu u gradu bez značajnog 
jevrejskog stanovništva (Djela 16:11-40). Njegova sledeća stanica vje-
rovatno bi bila Solun, gdje su ga jevrejske vođe ne samo istjerale iz 
grada, već su ga pratile i do Bereje i otjerale ga od tamošnjih vjernih 
učenika (Djela 17:1-15). 

Na tom drugom putovanju, iz Bereje, Pavle je pobjegao u Atinu u 
Grčkoj. Proveo je nekoliko dana u sinagogi i na pijaci, poučavajući o 
Isusu, prije nego što je ušao u raspravu sa stoičkim i epikurejskim filo-
zofima (Djela 17:16-34). Pavle je nestrpljiv da stigne u Korint. 

Čini se da je Pavle namjeravao posjetiti Korint čim je napustio Efes, 
ali između podjela u koje su zapali i njihovog nedostatka discipline, 
odgađao je prije nego što ih je vidio (1. Korinćanima 1:11-17; 5:1-8; 2 
Korinćanima 1:15-23). Ili je napravio posjetu koja nije prošla dobro (2. 
Korinćanima 2:1). Tit je donio Pavlu vijest da se zajednica u Korintu 
kaje za svoje grijehe i čezne da ga ponovo vidi (2. Korinćanima 7:5-9). 
Kada Pavle konačno stigne u Korint, ostaje tri mjeseca (Djela 20:3). 

Ovaj odlomak bilježi kraj Pavlovog trećeg misionarskog putovanja. 
Proveo je tri godine u Efesu, a zatim je otišao na sjever u Troadu, preko 
Filipe, i na jug u Solun, Bereju i Korint (Djela 20:1-2, 31). Njegov pri-
marni razlog ponovne posjete skupštinama koje je podigao je da ih ohra-
bri, ali i da prikupi donacije za vjernike u Jerusalimu (Rimljanima 
15:26). 

Sada, Pavle ide dugim putem od Korinta do Jerusalima. Jevrejske 
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vođe u Korintu skovale su zavjeru protiv njega kako ne bi mogao otplo-
viti pravo u Primorsku Cezareju. Umjesto toga, on se vraća uz obalu do 
Makedonije, preko Egejskog mora u Troadu, i nazad niz obalu današnje 
Turske do Mileta prije nego što stigne brodom do Judeje. 

Čini se da su spomenuti muškarci delegati koji idu s Pavlom da pre-
daju donacije svojih zajednica. Nejasno je zašto se delegat iz Korinta ne 
spominje. Možda jednostavno nisu poslali izaslanika sa svojim novcem. 

Znamo malo o Sopateru. Kao Berejac, on je najvjerovatnije pažljiv 
učenik (Djela 17:10-12). Aristarh je očigledno isti čovjek koji je uhva-
ćen prilikom pobune zanatlija u Efesu (Djela 19:29), ali ne znamo ništa 
o Sekundu. Gaj koji se ovdje spominje je iz Galatije, u centralnoj mo-
dernoj Turskoj, a ne iz Makedonije (Djela 19:29). Timotej je, naravno, 
mladić kojeg je Pavle sreo u Listri na početku svog drugog misionarskog 
putovanja (Djela 16:1); Pavle ga je mentorisao otkako su se upoznali. 
Tihik i Trofim su iz provincije Azije na jugozapadu Turske, a ne sa kon-
tinenta. Tihik postaje Pavlov glasnik (Efescima 6:21; Kološanima 4:7; 
2. Timoteju 4:12; Titu 3:12). 

Trofim će postati nesvjesni lik u sledećoj Pavlovoj drami. Dok su u 
Jerusalimu, Jevreji iz Azije vide Trofima sa Pavlom. Kasnije vide Pavla 
u hramu i pogrešno pretpostavljaju da je Pavle doveo Trofima – nezna-
bošca – u jevrejsko sveto mjesto (Djela 21:27-36). Rimljani hapse Pavla 
i drže ga u kućnom pritvoru u Primorskoj Cezareji dvije godine. Kada 
se pozove na svoje pravo rimskog građanina i zahtijeva da vidi Cezara, 
guverner ga šalje na opasno pomorsko putovanje u Rim gdje provodi još 
dvije godine u kućnom pritvoru prije nego što ga sudovi ponovo oslo-
bode (Djela 28:30). 

Pavle i Luka su u Filipi, dok su ostali njihovi saputnici već otplovili 
u Troadu na obali današnje Turske. 

Ovo je prvi put da je Luka koristio zamjenicu u prvom licu množine 
otkako je Pavle bio u Filipi tokom svog drugog misionarskog putovanja 
(Djela 16:16). Luka će sada ostati s Pavlom, ne samo da putuje s njim u 
Jerusalim, već će se pridružiti pomorskom putovanju u Rim. Čini se da 
će i Luka biti s Pavlom tokom njegovog drugog i poslednjeg zatvora u 
Rimu (2. Timoteju 4:11). 

Pavle i Luka isplovljavaju iz Filipe po prazniku Beskvasnih hljebova. 
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„Dani beskvasnih hljebova“ odnose se na dan Pashe i narednu sedmicu 
praznika beskvasnih hljebova. Isus je umro na Pashu mnogo godina 
prije. Pavle sada želi da se vrati u Jerusalim da proslavi Pedesetnicu 
(Djela 20:16). Takva njegova želja sigurno nije motivisana samim praz-
nikom, već prilikom da propovijeda jevanđelje na masovnom okupljanju. 

Pet dana plovidbe je trebalo da brod pristane u Troadu. Ovo je ba-
rem treći put da Pavle posjećuje Troadu. Prvi je bio tokom njegovog 
drugog misionarskog putovanja kada mu je Bog dao viziju da je potre-
ban u Makedoniji. Tada se Luka prvi put pridružio njegovoj grupi (Djela 
16:8-10). Pavlova druga posjeta dogodila se nakon što je napustio Efes. 
Želio je da ide u Korint, ali izgleda da je odlučio da prvo pokrije Make-
doniju (2. Korinćanima 1:16). Otputovao je na sjever u Troadu, zatim 
na zapad u Filipu (2. Korinćanima 2:12-13). 

Troada je glavna luka gdje se Egejsko more susreće sa sjeveroza-
padnom obalom današnje Turske. Oni ostaju u Troadi nedjelju dana i 
imaju priliku da se sastanu sa zajednicom. 

A na jednom od šabata, kad su se učenici okupili da lome hljeb, 
Pavle im je govorio, budući spreman da ide sutradan, te je tako produžio 
govor sve do ponoći. (Djela 20:7) 

U namjeri da nekako podrže nedjelju kao navodno novi „hrišćan-
ski“ dan odmora, u većini prevoda Novog saveza koje kontrolišu crkve 
tendenciozno stoji da se ovaj skup događa „prvog dana sedmice“. Me-
đutim, na grčkom riječ „šabat“ je u množini, što jasno upućuje da se radi 
o periodu Omera kada se računaju šabati – 7 sedmica – do Pedesetnice 
(zapazite da se ovo događa po prazniku Beskvanih hljebova). Tako 
nema ni govora o bilo kakvoj namjeri da se sastaju u „nedjelju“. 

„Lomiti hljeb“ može imati različita značenja. Može se odnositi na 
zajednički obrok („gozba ljubavi“), obrok za siromašne ili na Gospodnju 
večeru. Vrlo vjerovatno se radi o pričesti. U ranoj zajednici ovo se vrlo 
često praktikovalo. Hljeb i čaša su dio cjelokupne službe koja uključuje 
i podsjećanje na jevanđelje i poziv na pokajanje za grijehe i pomirenje s 
ostalim članovima zajednice.  

Pavle vodi diskusiju s njima, razmišljajući naprijed-natrag, umjesto 
da samo drži predavanje. Rasprava se odužuje do kasno u noć. 

Poput Isusa i učenika na Pashu, zajednica se sastaje u gornjoj 
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prostoriji. Što je prostorija u zgradi viša, to je manje spratova potrebno 
podupirati iznad nje. U najvišoj prostoriji je samo krov. Iako ljudi kori-
ste krov za životni prostor, potrebno je manje nosača, što omogućava da 
gornje prostorije budu otvorenije. Prozori na višem spratu će, inače, ta-
kođe omogućiti veći protok vazduha. 

Luka koristi zamjenicu „mi“. U najmanju ruku, on i Pavle su pri-
sutni. Vjerovatno su i neki od muškaraca navedenih u Djelima 20:4 ta-
kođe tamo. Ljudi iz današnje Turske, Makedonije i Grčke – Jevreji i ne-
Jevreji – okupljaju se cijelu noć kako bi razgovarali o Isusu, svrsi zajed-
nice i njihovom mjestu u njoj. Zajedno se pričešćuju, potvrđujući svoju 
predanost Hristu i jedni drugima. 

Ove noći, sa svim ljudima i uljanim svjetiljkama, vjerovatno je 
malo čistog vazduha. Mladić po imenu Evtih zaspi, a zatim pada kroz 
prozor sa trećeg sprata. Kad su ga podigli vidjeli su da je mrtav. 

A Pavle je sišao, nadvio se nad njega, zagrlio ga i rekao: „Ne vičite, 
jer je živ.“ (Djela 20:10) 

Pavlove riječi podsjećaju na priču o Isusu i Jairovoj kćeri. Jair je 
ostavio svoju smrtno bolesnu djevojčicu i pojurio k Isusu, moleći ga da 
dođe jer je bila „na samrti“. Dok su stigli do nje, neki u kući su im rekli 
da je umrla. Isus je odgovorio: „Dijete nije mrtvo nego spava.“ Isus je 
zatim ušao u njenu sobu i vratio je u život (Marko 5:23-24, 35-43). 

Jairova kći i Evtih stoje u poređenju sa Lazarevim uskrsenjem. U 
njegovom slučaju, Isus se držao dovoljno dugo po strani da bi bilo potvr-
đeno da je Lazar bio zaista mrtav. Zapravo, kada je Isus rekao ožalošće-
nima da uklone kamen sa ulaza u grobnicu, Marta je upozorila na miris 
leša u fazi raspadanja. Čak i tako, Isus ga je podigao (Jovan 11:1-44). 

Formulacija ovih stihova omogućava mnogo rasprava. Na primjer, 
postoji neslaganje oko toga šta Pavle misli pod „njegov život je u 
njemu“. Da li je Evtih zaista mrtav? Je li on „samo“ moždano mrtav? 
Postanje 9:4 kaže da je život u krvi. Luka, kao ljekar bi znao da li Evtih 
ima puls; vjerovatno pad uzrokuje da Evtihovo srce prestane kucati. 
Svetim Duhom Bog daje do znanja Pavlu da će Evtih živjeti. Ne znamo 
da li ga Bog izliječi natprirodno ili sve ovo djeluje kao kompresija grud-
nog koša. 

Lako je zaglibiti u detalje biblijske priče i promašiti poentu. Više 
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nego vjerovatno, dok je Pavle zatočen, zajednica u Troadi će se sjetiti 
noći kada je Pavlovo dugo poučavanje i diskusija prekinuta time što je 
vratio čovjeka u život, i oni će se još više pouzdati u Hrista. 

Grupa nastavlja razgovor do zore. Pavle želi da stigne u Jerusalim 
do Pedesetnice za otprilike pet sedmica (Djela 20:16). Nije namjeravao 
doći u Troadu, ali mu je to dalo priliku da zajednici u poslednjem tre-
nutku da upute i razgovara o njihovim zabrinutostima. Evtihov povratak 
u život ne samo da ih tješi, već i potvrđuje njihovu vjeru i daje im nadu 
za izazove koji dolaze. Poslužiće kao podsjetnik na njihovo vlastito bu-
duće uskrsenje. 

Nije jasno hoće li se Pavle ikada vratiti u Troadu, ali izgleda da 
jeste. On ide u Jerusalim gdje će biti uhapšen, a zatim zatvoren na dvije 
godine u Primorskoj Cezareji, a zatim još dvije godine u Rimu (Djela 
24:27; 28:30-31). Naučnici vjeruju da on ide na četvrto i poslednje mi-
sionarsko putovanje, možda konačno dospjevši u Španiju, prije nego što 
bude ponovo zatvoren u Rimu. Tokom tog konačnog zatvora, piše Ti-
moteju, tražeći od njega da donese ogrtač, knjige i pergamente koje je 
ostavio u Troadi (2. Timoteju 4:13). 

Pavle, Luka, Timotej i niz muškaraca iz Makedonije i današnje Tur-
ske napuštaju Troadu na sjeveroistočnoj obali Egeja i kreću ka Jerusa-
limu. Asos je bio grad pristojne veličine u kojem se nalazilo pozorište, 
gimnazija i hram Atine. Zemljište se strmo uzdiže od luke, čineći grad 
dobro zaštićenim. Bio je oko 32 km od Troade pješice. 

Nije nam rečeno zašto se Pavle odlučio na pješačenje. Moguće je 
da neki od članova zajednice iz Troade žele više razgovarati s njim. Ili 
će možda htjeti poslednje putovanje pješice prije nego što bude zatvoren 
na brodu. 

Približavaju se kraju veoma zaobilaznog putovanja. Da je Pavle i-
mao svoj put, on bi već bio u Jerusalimu. Ne znamo sa sigurnošću zašto 
je Bog dopustio da se Pavlovo putovanje kući suoči sa tolikim izazo-
vima, ali postoje nagovještaji. On i Luka provode neko vrijeme u Filipi 
prije nego što krenu dalje; u stvari, čini se da Luka ne bi otišao u Jeru-
salim da Pavle nije morao da ponovo ide svojim tragom. Da Luka nije 
otišao u Jerusalim, ne bi mogao da intervjuiše Mariju i druge svjedoke 
Isusovog života da napiše svoje Jevanđelje. 
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Osim toga, Pavle može provesti noć sa zajednicom u Troadi, izgra-
đujući njihovu vjeru i odgovarajući na njihova pitanja. Uskoro će stići 
do Mileta i pozvati k sebi starješine zajednice u Efesu. Pavle zna da će, 
kada stigne u Jerusalim, biti zatvoren (Djela 20:22-23). On zna da mu 
ovo putovanje duž obale Egejskog mora daje priliku da se oprosti od 
prijatelja koje više neće vidjeti. Ne samo da može dati konačna uputstva 
zajednicama koje je osnovao, već se može i ohrabriti od njih da su nje-
govi napori u poslednjih nekoliko godina dali dobre, snažne hrišćanske 
zajednice. 

Asos se nalazio na kopnu, južno i malo istočno od Troade. Mitilin 
je bio lučki grad jugoistočno od Asosa na ostrvu Lezbos. Iz Mitilina, 
brod će otploviti na jugozapad do ostrva Hios, zatim ponovo na jugoi-
stok do ostrva Samos prije nego što stigne do Mileta (Djela 20:15). Hios 
je ostrvo južno od ostrva Lezbos i direktno zapadno od današnjeg Izmira 
u Turskoj. Samos je ostrvo jugozapadno od Hiosa, između Efesa i Mi-
leta. Milet je oko 100 km južno od Efesa. Milet je bio istočno od Pat-
mosa gdje je prognan apostol Jovan. 

Ruta bi se lako mogla zaustaviti u Efesu, ali Pavle ima raspored i 
zna da će mu biti teško ponovo otići ako stane. On ima plan da stigne u 
Jerusalim do Pedesetnice i zna da neće uspjeti ako stane. U ovom tre-
nutku prošlo je nekoliko mjeseci otkako je napustio Efes. 

Pavle šalje poruku i poziva starješine iz Efesa da dođu k njemu. Želi 
na mnogo toga da ih podsjeti: njegovu vjernost svojoj misiji, uključiva-
nje neznabožaca i činjenicu da im je služio ne očekujući nagradu ili čak 
kompenzaciju. On ih takođe upozorava da štite svoju skupštinu od laž-
nih učitelja (Djela 20:18-35). Neki od ovih podsjetnika odražavaju ne-
volje koje je imao u drugim gradovima (Djela 15:1; Galatima 6:12-13). 

Pavle rekapitulira svoj boravak u pokrajini Aziji. Ne znamo šta su 
Jevreji u Efesu uradili Pavlu i kako su ga sve opstruirali, ali znamo da 
bi samo njihovo odbijanje njegove poruke slomilo njegovo srce. 

Želi ih podsjetiti da njegov uspravan, požrtvovan, odan karakter 
odražava autentičnost i važnost njegove poruke o Isusu. To je sada uvjer-
ljivo za vjernike: ako ćemo govoriti o Isusu, moramo se ponašati kao on. 

Poučavao je i Jevreje i neznabošce, javno i po kućama, ne uskraću-
jući im nijednu važnu pouku i informaciju koju bi mogli dobiti. 
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Zajedničko bogosluženje Jevreja i ne-Jevreja bila je značajna promjena 
u svjetonazoru. 

Drugo, Pavle je učio pokajanje Bogu. Konačno, Pavle je poučavao 
vjeru u Isusa Hrista kao Spasitelja i Gospoda. Ovo je bio komad koji je 
nedostajao Apolu i dvanaestorici Jovanovih učenika. 

Sada, Pavle mora reći starješinama zajednice u Efesu da će se suo-
čiti sa iskušenjima. 

Želi stići u Jerusalim do Pedesetnice, ali je Duhom svetim upozoren 
da njegov boravak neće biti prijatan. On ne zna detalje osim da ga čekaju 
okovi i nevolje (Djela 20:23), i da mu je Gospod davno obećao ovu sud-
binu (Djela 9:16). 

„Svezan“ je od grčkog korijena riječi deo što doslovno znači vezati 
ili sputati. Metaforički, to znači biti vezan za nešto ili nekoga ili pod 
obavezom. Pavle je vezan vođenjem svetim Duhom kao što će biti vezan 
lancima koje će Rimljani pričvrstiti za njega (Djela 21:33). Bog je oda-
brao ono što će Pavle iskusiti, i on voljno ulazi u to, uprkos čak i prote-
stima njegovih prijatelja (Djela 20:37-38; 21:12). 

Pavle ne ide uvijek u opasnost. Kada je čuo za zavjeru da ga ubiju 
u Damasku, pobjegao je kroz prozor (Djela 9:23-25). Pobjegao je gnjev-
nih Jevreja iz Soluna u Bereju (Djela 17:10, 13-14). Nakon što ga Rim-
ljani uhapse u Jerusalimu i kada jevrejske vođe izvrše atentat, on će sam 
organizovati premještaj u zatvor (Djela 23:12-22). 

Ovaj put, međutim, ne daje mu se izbor. Duhom svetim je osvjedo-
čen da ga čekaju neprilike i da je to neizbježno. 

Pavle sada objašnjava zašto je toliko voljan poslušati (Djela 20:24). 
On ne zna šta će se dogoditi u Jerusalimu osim zatvora. U prošlosti, me-
đutim, nije odstupio od sukoba ako je mislio da će to poslužiti Isusovim 
ciljevima. U Jerusalimu će pokušati podijeliti svoju vjeru u Isusa, kako 
s ruljom koja ga napada, tako i sa Sanhedrinom (Djela 21:37 – 22:21). 
Kasnije će svoju priču hrabro ispričati Herodu Agripi II i Berniki (Djela 
26:1-32). 

Pavle takođe objašnjava svoju posvećenost u svojim pismima. On 
vjeruje da će njegova disciplina rezultirati trajnom nagradom – spase-
njem drugih (1. Korinćanima 9:22-27). On zna da je njegov život krhak 
i da je već jednom bio kamenovan (Djela 14:19), ali posvećuje tu krhkost 
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da drugima pokaže Isusa (2. Korinćanima 4:7-12). Kasnije će reći Ti-
moteju da je on žrtva ljevanica koja se izliva za druge (2. Timoteju 4:6). 

Služba koju je Isus dao Pavlu je da donese Isusovu ponudu oproš-
tenja grijeha i pomirenja s Bogom paganima, kraljevima i vladarima i 
Jevrejima (Djela 9:15). Ovo je jevanđelje – „dobra vijest“ o milosti koju 
Bog nudi grešnicima: da je Isus došao, posrednički preuzeo naše grijehe, 
umro i uskrsnuo proslavljen kako bismo i mi uskrsnuli, proslavljeni i 
očišćeni od naših grijeha. Za Pavla, njegov život nije ništa u poređenju 
s misijom dijeljenja ove poruke. 

Pavle u nastavku otvoreno kaže okupljenima da zna kako nikada 
više neće vidjeti njegovo lice. Njegove riječi ovdje su riječi proroka. 
Prethodno on ih je naučio svemu što im je potrebno da slijede Boga. 
Svakako bilo je dovoljno vremena za takvo temeljno podučavanje. U 
Djelima imamo samo kratke izvještaje o bitnim događajima koje je Luka 
odabrao da ubaci u svoju drugu knjigu. 

Stoga je razumljiva Pavlova izjava je „čist od krvi svih“. Što se 
njega tiče, uradio je sve što treba da niko ne mora propasti, osim po 
vlastitom pogrešnom izboru.  

Sada slijede Pavlova upozorenja o vođstvu. Starješine moraju usre-
dotočiti svoju pažnju na svoju službu i svoju zajednicu. Oni trebaju da 
odbace standarde svojih starih života i ozbiljno shvate svoje nove uloge. 

Ovo upozorenje nije jedinstveno za zajednicu. U Ezekielu 34, Bog 
je oštro osudio jevrejske vođe koji su bili u izgnanstvu u Vavilonu. 
Optužio ih je da svoje pozicije vlasti koriste za vlastitu korist, a ignorišu 
ili čak progone ljude koje su trebali voditi. Bog je uporedio vođe sa se-
bičnim pastirima koji prepuštaju svoje ovce divljim životinjama. Isto 
tako, Pavle kaže starješinama da će se „teški vukovi“ infiltrirati u stado 
i podučavati lažima kako bi odvukli ljude od istine (Djela 20:29-30). 
Nema naznaka da je Pavle imao konkretna saznanja o tome što se deša-
valo u Efesu, ali jeste negdje drugdje. U Korintu su se članovi skupštine 
razbili u sekte, od kojih su neke slijedile Apola, Petra, Isusa ili njega 
samog (1. Korinćanima 1:10-17). U Galatiji, legalistički jevrejski 
hrišćani pokušali su uvjeriti nejevrejske Isusove sledbenike da moraju 
biti obrezani i slijediti jevrejski kalendar (Galatima 4:9-11; 5:2-12). Sta-
rješine će uzeti k srcu Pavlove riječi; decenijama kasnije, Isus će reći 
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skupštini u Efesu da dobro rade u prepoznavanju lažnih učitelja (Otkri-
venje 2:2-3). 

„I između vas samih dići će se ljudi koji će iznositi iskrivljena uče-
nja da bi odvukli učenike za sobom.“ (Djela 20:30) Pavlove riječi upo-
zorenja implicitno otkrivaju jednu važnu istinu: moguće je prihvatiti je-
vanđelje i zatim otpasti i postati „vuk“. Najopasniji jeretici i saboteri 
Božjeg djela uvijek su se podizali unutar hrišćanske zajednice. To se po 
pravilu događa sa onima koji nisu voljni prihvatiti svu istinu i koji zadr-
žavaju vlastite preferencije u odnosu na neke važne doktrine. Pali anđeli 
to znaju i koriste takve osobe da naprave što je moguće veću štetu. Oni 
uvijek odvuku dio ljudi da bi napravili vlastitu sektu. 

Osim toga, kultura i društvena paradigma nas bombarduju različi-
tim idejama o tome kako da vodimo svoje živote – novac, politika, druš-
tvena pravda, ljudska prava – i hrišćani koji pohađaju zajednicu mogu 
biti uhvaćeni u dovođenje ovih sekundarnih i tercijalnih pitanja u rang s 
vjerom u Boga ili čak u iskušenje da se vjera „prilagodi“ tim trendovima. 

U modernom hrišćanstvu, mi imamo tendenciju da vidimo spasenje 
kao privatnu stvar: kao pojedinci prihvatamo Hrista i imamo lični odnos 
s Bogom. Ali Isusova žrtva je takođe stvorila zajednicu. Isusova smrt 
nas pomiruje s Bogom i postajemo jedno s njim (Jovan 14:20) kao što 
postajemo jedno s drugim vjernicima (Jovan 17:11; Efescima 4:4-6). 
Jevrej, paganin, rob, slobodan, muškarci, žene – svi postajemo jedno u 
Hristu (Galatima 3:28; Kološanima 3:11). 

„Nadglednik“ potiče od grčkog korijena riječi episkoposiz iz čega 
se dobija riječ „episkopija“. Episkopska crkva je ona kojom upravlja 
samo jedan pastor ili sveštenik. Episkopska denominacija ima jednog 
biskupa nad nekoliko crkava i tako dalje sa jednim vođom nad cijelom 
denominacijom, poput Rimokatoličke crkve. U ranoj zajednici, među-
tim, „pastor“, „nadglednik“ i „episkop“ obično su se odnosili na bilo 
kojeg od nekoliko starješina lokalne skupštine, uključujući i prvog sta-
rješinu koji je bio stariji pastor te skupštine. Osim starješina i đakona 
lokalne skupštine, Biblija ne postavlja strogu hijerarhiju upravljanja. O-
sim toga, što je posebno važno, nijedno od ovih zvanja nema nikakve 
veze sa svešteničkom službom. Niko od ranih hrišćana nije bio „svešte-
nik“ niti polagao pravo na tu službu. Hristova misija na zemlji ukinula 
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je obredni sistem, a sam Hrist na Nebu preuzeo službu velikog antitip-
skog prvosveštenika u korist Božjeg naroda. 

Starješine su sada odgovorne da učine sve što mogu da se ne dogodi 
ništa na šta Pavle upozorava. To naravno nije nimalo lak zadatak ali ako 
smo opomenuti i pripremljeni na ovakva iskušenja, tada se lakše i efika-
snije s njima možemo suočiti ili čak djelovati preventivno na prve sim-
ptome. Pastori i starješine moraju biti spremni na značajne žrtve za one 
kojima služe. 

„I sada, braćo, povjeravam vas Bogu i poruci o njegovoj blagodati, 
poruci koja vas može izgraditi i dati vam nasledstvo među svima posve-
ćenima.“ (Djela 20:32) 

Na ovim hrišćanima koji su već primili i prihvatili poruku Božje 
blagodati sada je da se izgrađuju. Ako nastave istim putem, rezultat će 
biti nasledstvo među svima posvećenima, što je vječni život – konačni 
cilj vjernika. 

Biblija opisuje tri stupnja posvećenja. Prilikom obraćenja, primamo 
pozicijsko posvećenje: oprošteno nam je u Hristu i stojimo opravdani 
vjerom pred Bogom. Kroz naše živote, kako postajemo duhovno zreliji 
i nalik Hristu, doživljavamo progresivno posvećenje. Nakon smrti, kada 
primimo svoja proslavljena tijela i više ne budemo podložni grijehu, i-
maćemo konačno posvećenje. Božja blagodat nas posvećuje; ne mo-
žemo ni sami sebe spasiti niti činiti dobra djela svojom vlastitom moći 
(Efescima 2:8-10). Ali ono što možemo je saradnja sa Bogom na izgrad-
nji našeg spasenja (Filipljanima 2:12-13). Pavle zna da će Bog to učiniti 
za Efežane, ako ostanu vjerni. 

Pavle ima vrlo uravnotežen pogled na službenike i prihode. On vje-
ruje da pastire treba da podrže njihove skupštine (1. Korinćanima 9:14), 
ali neće insistirati na tom pravu ako će to spriječiti širenje jevanđelja. 
On niti žudi za bogatstvom niti traži platu od skupštine u Efesu (Djela 
20:34). On to ovdje spominje kao nadahnuće za starješine iz Efesa – „U 
svemu sam vam pokazao da takvim radom trebate pomagati onima koji 
su slabi…“ (Djela 20:35). 

Bogatstvo nije jedini Pavlov izraz skromnosti. On takođe odbacuje 
slavu (1. Solunjanima 2:4-6), čast (Filipljanima 3:7-8) i zasluge (1. Ko-
rinćanima 1:10-17). On očekuje poštovanje prema njegovom učenju jer 
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njegov nesvjetski način života treba da dokaže da su njegove riječi kroz 
Duha svetoga. 

Pavle ne uvježbava svoje vrline da bi stekao čast za sebe. On to čini 
kako bi sebe predstavio kao primjer (Filipljanima 3:17), da bi odbranio 
Hristovu poruku (1. Solunjanima 2:5-6) i ilustrirao kako njegova svje-
tovna uvjerenja ne znače ništa (Filipljanima 3:2-11). Ovdje on službeno 
prenosi vlast i odgovornost za skupštinu u Efesu na starješine, podsje-
ćajući ih kako je vodio zajednicu. 

On ističe da je sam radio za sopstveno izdržavanje i onih koji su bili 
s njim. Ljudi koji su bili s Pavlom barem uključuju Timoteja i Erasta 
(Djela 19:22). Možda su uključili i Gaja iz Derve, budući da je Pavlov 
tim putovao kroz Dervu prije nego što su došli u Efes (Djela 18:23). 

Pavle obrazlaže sličan stav i Korinćanima – on ne želi da se novac 
postavi kao prepreka ili motiv za širenje jevanđelja, iako bi imao pravo 
na platu (1. Korinćanima 9). Pavle takođe podsjeća skupštinu u Solunu 
na njegovo odbijanje da im bude na teretu (1. Solunjanima 2:9). 

„U svemu sam vam pokazao da takvim radom trebate pomagati o-
nima koji su slabi i imati na umu riječi Gospoda Isusa, koji je rekao: 
‘Blagoslovenije je davanje nego primanje.’“ (Djela 20:35) 

Pavle postavlja sebe kao primjer starješinama kako treba raditi. 
Njegov naporan rad pokazao se na dva načina. Prvo, dvije godine, sva-
kodnevno je argumentovano dokazivao kako je Isus Mesija koji ispu-
njava starosavezna proročanstva i donosi pomirenje s Bogom (Djela 
19:9-10). Drugo, radio je kada nije predavao (Djela 20:34). Nije želio 
da se novi vjernici ometaju od učenja o Hristu, pa se nije oslanjao na 
njih za svoje fizičke potrebe ili potrebe svog tima: Timoteja i Erasta 
(Djela 19:22). 

Ova uputstva su prije svega namijenjena starješinama. Ovo nije 
opšti obrazac koji bi sugerisao da niko ne treba finansijski pomagati 
Božje djelo. 

Navedeni Isusov citat se ne nalazi u tom obliku nigdje u jevanđe-
ljima, iako imamo učenje koje sugeriše isto (Luka 6:38). To ne znači da 
Isus ovo nikad nije rekao; Isus je rekao mnoge stvari koje jevanđelja 
nisu zapisala (Jovan 20:30-31), a Pavle je to možda čuo od jednog od 
apostola. I apostol Jovan i Isusov polubrat Jakov dijele sličan osjećaj u 
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svojim pismima (1. Jovanova 3:17-18; Jakov 2:14-17). 
Nekoliko dragocjenih sati je sve što je Pavle mogao provesti u o-

vom poslednjem susretu sa starješinama zajednice u Efesu. Oni se sada 
zajedničke mole. Ima mnogo razloga zašto im je potrebna molitva, jer 
su i pred Pavlom i pred njima velika iskušenja. Starješine znaju da je 
Pavlu takođe potrebna molitva da bi se suočio sa godinama koje su pred 
njim. 

Na kraju 20. poglavlja, Luka bilježi vrlo emotivan trenutak. Svi 
plaču. Pavle često može izgledati kao strog teolog, ali on je vrlo emoti-
van i brižan. „Strogoća“ je zapravo izraz prave ljubavi. Pavle zna da 
nema mjesta kompromisima kako u teologiji tako ni u praktičnom radu. 
Ne smije se postavljati loš primjer niti snižavati standardi. Ponekad lju-
bav zahtijeva da ukazujemo na grijeh i govorimo bolne istine. Pavlova 
pisma pokazuju njegovu predanost Božjoj istini, kao i njegovu strast 
prema drugima da upoznaju i slijede Boga. 

Starješine odgovaraju iskrenom tugom. Kasnije, kada pročitaju 
Pavlovo pismo, neće čuti ukočenog profesora ili tvrdoglavog propovjed-
nika. Oni će čuti svog prijatelja kojeg vole i koji im nedostaje. 

Pavle je već rekao starješinama da ide u Jerusalim gdje će biti u-
hapšen. Niko od njih ne zna da će narednih pet godina provesti u zatvoru. 
Oni znaju da ga više nikada neće vidjeti (Djela 20:22-25). Ta pomisao 
ih tjera da plaču, ali svoje želje predaju Bogu koji je doveo Pavla u nji-
hove živote i ispraćaju ga na daljem putu brodom. 
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21. Povratak preko Cezareje u Jerusalim i 
hapšenje u hramu 

 
 
Djela 21. glava izvještavaju o ovim događajima. 
Pavle se konačno vraća u Jerusalim. Poslednjih nekoliko godina 

proveo je sadeći zajednice oko Egejskog mora. Nakon što je Pavle na-
pustio Efes, obilazio je Egejsko more, posjećujući skupštine u Solunu, 
Filipi, Bereji i Troadi (Djela 20:1-3). Usput je sakupio grupu muškaraca 
koji prate donacije svojih zajednica skupštini u Jerusalimu (Djela 20:4; 
Rimljanima 15:26). 

U Miletu je organizovao sastanak sa starješinama skupštine u Efesu 
koji se završio emotivnim rastankom. 

 Luka bilježi njihov napredak preko mora. Kos je ostrvo u jugoi-
stočnom Egejskom moru gdje se susreće sa Sredozemnim morem; nalazi 
se južno od današnjeg Izmira. Rodos je i ostrvo jugoistočno od Kosa i 
grad na sjeveroistočnom rubu ostrva. Patara je morska luka u Likiji i 
dom Apolonovog proročišta. 

Iz Patare, grupa će pronaći još jedan brod – vjerovatno veći i spo-
sobniji za plovidbu kroz otvorene vode – koji ide pravo u Fenikiju. Fe-
nikija je oblast duž obale Sirije. Okružuje je Mediteran na zapadu i ne-
ravni planinski lanac na istoku. Zauzima veći dio iste teritorije kao i mo-
derni Liban, dok se širi na sjever u Siriju i na jug u Izrael. Oni će zaobići 
južnu obalu Kipra prije pristajanja u Tir. Ne idu na sjever do Pavlove 
matične skupštine u sirijskoj Antiohiji. Ovog puta nema vremena za tu 
posjetu. Nakon iskrcaja tereta u Tiru, u roku od nedjelju dana otploviće 
do Ptolemaisa, ostati jedan dan i nastaviti u Primorsku Cezareju gdje će 
susresti jevanđelistu Filipa. I u Tiru i u Cezareji, Pavlovi prijatelji će 
otkriti da će biti uhapšen kada stigne u Jerusalim. Pokušavaju ga uvjeriti 
da ne ide, ali Pavle zna da Gospod ima planove za njega koji zahtijevaju 
korišćenje lanaca (Djela 21:2-14). 

Boravak u Tiru daje vremena Pavlu i drugovima da potraže Hri-
stove sledbenike. Kroz Duha svetog Pavle dobija slična upozorenja kao 
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i ranije. Ali dok dobijaju takve informacije, oni pogrešno tumače šta bi 
s njima trebali učiniti. Bog ih upozorava da ohrabruju Pavla, a ne da 
pokušavaju da ga zaustave. Pavle je spreman na patnje. 

Gospod je rekao Ananiji da je Pavle njegovo „izabrano oruđe da 
nosi moje ime neznabošcima, a i kraljevima i Izraelovim sinovima.“ 
(Djela 9:15). Gospod je takođe rekao Ananiji: „Ja ću mu pokazati koliko 
mora pretrpjeti za moje ime“ (Djela 9:16). Gospod povezuje patnju sa 
misijom, a Pavle takođe. 

Pred polazak oni se okupljaju na plaži i zajednički se mole. Najefi-
kasniji način na koji mogu zaštititi Pavla je moliti se. 

Pavlova služba temelji se na molitvi. Moli se da može otići u Rim 
(Rimljanima 1:10). On zahvaljuje Bogu za ljude i činjenicu da je Bog 
izabrao da ih spasi (Efescima 1:15-16; Filipljanima 1:3-4). On se moli 
za njihov kontinuirani duhovni rast (Kološanima 1:9) i njihovu vjernost 
onome što im je Bog dao (2. Solunjanima 1:11). I on govori svojim za-
jednicama da se mole – neprestano (Rimljanima 12:12; Efescima 6:18; 
Filipljanima 4:6; Kološanima 4:2; 1. Solunjanima 5:17). 

Prije nego što je Pavle otišao u Jerusalim, pisao je vjernicima u 
Rimu, rekavši: „Zaklinjem vas, braćo, kroz Gospoda našeg Isusa Hrista, 
i kroz ljubav od Duha, da se zajedno sa mnom gorljivo molite Bogu za 
mene, da budem izbavljen od nevjernika u Judeji i da pomoć koju nosim 
u Jerusalim bude ugodna svetima, kako bih po Božjoj volji radosno do-
šao k vama i okrijepio se zajedno s vama.“ (Rimljanima 15:30-32) Bog 
će ispuniti njegovu molbu. Nakon dvije godine u kućnom pritvoru u Pri-
morskoj Cezareji i mučnog putovanja morem koje se završava brodolo-
mom, Pavle će konačno stići u Rim. Provešće još dvije godine u kućnom 
pritvoru, ali umjesto da Pavle putuje svijetom, Bog će dovesti ljude k 
njemu (Djela 28:30-31). 

Već nekoliko mjeseci, Pavle je govorio „zbogom“ ljudima. Ovo u-
ključuje skupštine u Efesu, Troadi, Filipi i Solunu i dva puta u Bereji. 
Sada se oprašta od zajednice u Tiru: zajednice koju možda nikada ranije 
nije sreo. Uprkos tome, oni postaju izbezumljeni kada shvate da Pavle 
ide u Jerusalim gdje će biti zatvoren. 

Sada plove dalje niz obalu do Ptolemaisa, najjužnijeg lučkog grada 
u Fenikiji. Tu se zadržavaju jedan dan, takođe u društvu hrišćanske braće. 
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Na kraju Pavlovog trećeg misionarskog putovanja, on susreće Fi-
lipa u Cezareji. Pavle više ne vidi otpadnika od judaizma; vidi jednog 
od prvih vođa zajednice kojoj služi. Filip više ne vidi čovjeka koji je 
odobrio ubistvo njegovog prijatelja i protjerao hiljade iz Jerusalima; on 
vidi vjernog Isusovog sledbenika čiji je život obilježen patnjom za Hri-
stovu stvar. 

Filip je sada porodičan čovjek i ima četiri neudate kćeri koje su pro-
rokovale. Luka nas ne obavještava da su nešto prorokovale o Pavlu pri-
likom njihovog dolaska kod Filipa. 

Biblija ne brine o ženama prorocima. Hulda je potvrdila Zakon za 
kralja Josiju i prorekla Božju presudu protiv buntovnog Jude (2. Kralje-
vima 22:14-20). Ana je upoznala bebu Isusa (Luka 2:36-38). Pavle je 
dao uputstva ženama proročicama u 1. Korinćanima 11:5. Postoje biblij-
ske rasprave o tome da li proroci još uvijek postoje i o razlici između 
govorenja uvjerenja i predviđanja budućnosti. Međutim, nema sumnje 
da je Bog ponekad birao žene za proroke. 

Dok su više dana boravili kod Filipa, stiže prorok Agab iz Judeje. 
Prvi put smo sreli Agaba u Sirijskoj Antiohiji ubrzo nakon što se Pavle 
pridružio Barnabi i prije njihovog prvog misionarskog putovanja. Agab 
je prorekao veliku glad koja će zahvatiti i Jerusalim (Djela 11:28). Za-
jednica u Jerusalimu je u jedinstvenoj situaciji. Čini se da je većina apo-
stola iz Galileje, daleko od njihovog izvora prihoda. Širili su Isusovu 
ponudu spasenja stanovnicima, ali Jerusalim je pun fariseja koji vjeruju 
da je Isus prekršio Zakon. To je takođe dom mnogih članova San-
hedrina, koji su razapeli Isusa radije nego riskirali svoje moćne pozicije 
u jevrejskoj i rimskoj kulturi. Mnogi u zajednici u Jerusalimu su ili tran-
splantirani ili posjetioci. Značajan broj su Jevreji iz čitavog Rimskog 
carstva koji dolaze na potrebne praznike ili da prožive svoje poslednje 
dane u svetom gradu. Oni čuju za Isusa i shvataju da moraju ostati duže 
da bi naučili više – mnogo duže nego što su imali novca. 

Dakle, kada je Agab spomenuo glad, zajednica u Antiohiji je sku-
pila priloge i poslala Barnabu i Pavla da je dostave. Pavle je preuzeo 
ovaj događaj i pretvorio ga u tradiciju: kad god sadi zajednicu, podstiče 
članove da skupe priloge za Jerusalim. Muškarci koji ga prate (Djela 
20:4), najvjerovatnije donose takve darove. 
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Ovdje, međutim, Agab prorokuje o Pavlu. Uzima Pavlov pojas i 
obavija svoja stopala i ruke govoreći: „Ovako kaže Duh sveti: ‘Čovjeka 
čiji je ovo pojas ovako će svezati Judejci u Jerusalimu i predati ga u ruke 
neznabošcima.’“ (Djela 21:11) Međutim, za razliku od proroka u Tiru, 
Agab ne odvraća Pavla od odlaska u Jerusalim. Moguće je da zna da je 
to volja Božja. 

Agabovo proročanstvo je malo dramatičnije i vrlo specifično. Ta-
kođe je metaforično. Kada gomila napadne Pavla, izvuku ga iz hrama i 
tuku. Rimski tribun mora uzeti Pavla iz gomile, a zatim naređuje da mu 
ruke budu vezane u dva lanca (Djela 21:30-33). Nema naznaka da su 
Jevreji Pavla vezali kaišem – iako ih možda imaju – ili ga dobrovoljno 
predali stražarima. Oni „isporučuju“ Pavla tako što stvaraju situaciju 
koja završava sa njim u rimskom pritvoru. To ne znači da je proročan-
stvo lažno; poenta je bila da će Pavle biti uhapšen u Jerusalimu i predat 
neznabošcima, a ne da će mu neki određeni materijal vezati ruke. 

Agab je sa dugačke liste velikih proroka izvođača. Isaija je morao 
hodati bez većine svoje odjeće (Isaija 20:2). Jeremija je morao hodati 
sve do rijeke Eufrat kako bi sakrio pojas (Jeremija 13:1-7). Ezekiel je 
morao napraviti model Jerusalima, ležati na jednoj strani 390 dana, a na 
drugoj 40 dana, i pretvarati se da je pobjegao iz rupe u zidu svoje kuće 
(Ezekiel 4:1-8; 12:3-7). 

Ljudi reaguju odvraćanjem Pavla da ne ide u Jerusalim. To je pri-
rodna reakcija. Poput Petra koji je odvraćao Isusa, grupa pogrešno razu-
mije proročanstvo i pokušava zaustaviti Pavla. 

Njihova briga za svog prijatelja prevazilazi Božju volju i Božje pro-
viđenje. 

Jevreji će tući Pavla u dvorištu hrama, ali će rimski tribun odvući 
Pavla (Djela 21:30-32). Tribun će narediti da se Pavle bičuje i stražar će 
ga okovati, ali Pavlovo rimsko državljanstvo će im ostati u rukama 
(Djela 22:24-29). 

Sanhedrin će raditi s timom ubica kako bi ubili Pavla, ali Pavlov 
nećak će upozoriti tribuna koji će izvući Pavla do guvernera u Primor-
skoj Cezareji (Djela 23:12-33). 

Guverner će staviti Pavla u kućni pritvor u nadi da će Pavle ponuditi 
mito za njegovo puštanje na slobodu, ali Pavlovi prijatelji će ga ipak 
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posjetiti (Djela 24:23-27). 
Pavle će provesti dvije godine u Cezareji, ali će mu to dati priliku 

da svjedoči Herodu Agripi II; kao što je Isus obećao, Pavle govori pred 
kraljem (Djela 9:15; 26). 

Brod koji vodi Pavla u Rim suočiće se sa strašnom olujom i brodo-
lomom na malom ostrvu Malti, ali će svi preživjeti (Djela 27:13-44). 

Kada posegne za drvima za ogrjev na Malti, zmija će ugristi Pavla, 
ali Pavle neće pretrpjeti nikakve loše posledice i događaj će mu omogu-
ćiti da služi stanovnicima ostrva (Djela 28:1-10). 

Pavle će provesti još dvije godine u kućnom pritvoru u Rimu. Pa 
ipak, on ne samo da će poučavati one koji mu budu dolazili (Djela 28:30-
31), već će takođe napisati poslanice Kološanima, Efescima i Filiplja-
nima, i obnoviti Onisimov i Filimonov odnos. 

Na to je Pavle rekao: „Zašto plačete i otežavate mi u srcu? Jer 
spreman sam ne samo da budem okovan nego i da umrem u Jerusalimu 
za ime Gospoda Isusa.“ (Djela 21:13) 

Pavle je prekaljeni radnik u Božjem djelu i spreman je na sve, baš 
kao što je sam opisao u 2. Korinćanima 11:23-28. On će sve pretrpjeti 
za Hrista jer zna da ga ništa ne može odvojiti od Hrista (Rimljanima 
8:31-39). 

Kad su shvatili da ga ne mogu odgovoriti, umirili su se sviješću da 
je sve u domenu Božje volje. Ljudima je teško shvatiti, makar to bili i 
vjernici, zašto bi neko i pored jasnih upozorenja išao u susret direktnoj 
opasnosti. 

Napokon odlaze u Jerusalim. Nekoliko članova zajednice iz Ceza-
reje ih prati. Oni odlaze da ih upoznaju s Mnasonom kod kojeg će ostati 
(Djela 21:16). Nejasno je da li Mnason živi u Jerusalimu ili negdje usput. 
Boravak kod Mnasona – koji je očigledno slijedio Isusa od te prve Pe-
desetnice ili čak i ranije – mora biti utješniji od boravka u gostionici. 

Ovo je kraj Pavlovog trećeg misionarskog putovanja, koje je 
poslednje zabilježeno u Djelima apostolskim. 

Grupa stiže u Jerusalim. Pavle mora da ima veoma pomiješana osje-
ćanja. Drago mu je što se vratio u Jerusalim. Njegovi drugovi konačno 
mogu predati donacije koje su prikupili iz svojih matičnih skupština a-
postolima koji su prvi širili Isusovu poruku. Pavle može dati 
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jerusalimskim starješinama izvještaj o zdravim zajednicama u Efesu, 
Troadi, Filipi, Solunu, Bereji i Korintu. Uprkos raznim nevoljama – po-
sebno u Korintu – oni vjerno slijede Hrista. 

Nejasno je ko su „braća“. Oni mogu biti niz Isusovih sledbenika u 
Jerusalimu. Pavle će se sastati sa Jakovom i skupštinskim starješinama 
tek sledećeg dana, ali ovo okupljanje može uključiti neke od apostola. 
U svakom slučaju, to je topla dobrodošlica nakon nekoliko godina 
razmaka. 

Pavle uživa dok može. Uskoro će saznati da je, uprkos svojim na-
porima i vjernosti, žrtva glasina. Neki tvrde da je on napustio i u potpu-
nosti odbacio Mojsijev zakon, i podsticao je na to i druge Jevreje. 

Međutim, ovaj dan uživa u opskrbi dobrih prijatelja koje mu Bog 
daje. Kako kasnije piše Filipljanima dok je bio u kućnom pritvoru u 
Rimu, „naučio sam da budem zadovoljan u svakoj prilici“ (Filipljanima 
4:11). 

Sjutradan se Pavle i njegovi saputnici u Jerusalimu sastaju sa Jako-
vom, Isusovim polubratom i pastorom jerusalimske zajednice, kao i 
ostalim starješinama. Zajedno sa Lukom ovdje bi uključivalo Sopatra, 
Aristarha, Sekunda, Gaja, Timoteja, Tihika i Trofima (Dela 20:4). Ovi 
ljudi su donijeli donacije iz svojih matičnih skupština u Efesu, Troadi, 
Filipi, Solunu, Bereji i Galatiji za skupštinu u Jerusalimu. Pavle se pri-
družuje sastanku kao koordinator podrške (Galatima 2:10) i kako bi iz-
vijestio šta je radio poslednjih nekoliko godina. 

Pavle podnosi detaljan izvještaj o svom radu u proteklom periodu. 
Oni slave Boga zbog uspjeha koji je postignut. 

Ali Pavle i starješine zajednice u Jerusalimu imaju veoma različite 
živote. Pavle mnogo putuje, dijeleći Isusovu priču ne-Jevrejima u pa-
ganskim gradovima koji znaju malo ili nimalo o jevrejskom Bogu. Sta-
rješine žive u Jerusalimu, pokušavajući da poučavaju o Isusu Jevreje, 
uključujući fariseje koji misle da znaju sve o jevrejskom Bogu. Pavle 
poziva neznabošce iz njihovog paganskog života na novi život u Hristu. 
Starješine prozivaju judaiste koji žele ovog Isusa, ali ne žele da žrtvuju 
svoje cijenjeno mjesto u zajednici koje obezbjeđuju krutim držanjem 
Zakona. 

Ovo je dovelo do kontroverze godinama ranije nakon što su se 
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Pavle i Barnaba vratili sa svog prvog misionarskog putovanja. Hrišćani 
fariseji iz Jerusalima rekli su ne-Jevrejima da moraju slijediti Mojsijev 
zakon – tako što će se obrezivati i držati košer ishranu – kako bi ispravno 
poštovali jevrejskog Mesiju. Pavle i Barnaba su se žestoko razišli s 
njima i iznijeli su to pitanje starješinama i apostolima u Jerusalimu. Ja-
kov, pastor, odbacio je fariseje i njihovu poruku i napisao pismo u kojem 
je paganima rekao da se suzdrže od seksualnog nemorala i jedenja krvi 
i hrane žrtvovane idolima (Djela 15). Pavle je svojevoljno podijelio 
pismo zajednicama koje je zasadio. 

Godinama kasnije, dok je Pavle radio po području Egejskog mora, 
šire se glasine. Ovo je nešto obrnuto od prethodne greške: da Pavle ne 
samo da propušta da traži od neznabožaca da slijede razumne zahtjeve 
vijeća, već takođe govori jevrejskim hrišćanima da više ne bi trebali sli-
jediti Mojsijev zakon (Djela 21:21). 

Kada Pavle negira optužbe, zajednica u Jerusalimu je odahnula. Do-
čekati pagane u zajednici je jedna stvar; potpuno napuštanje simbola 
jevrejskog nacionalnog identiteta je sasvim drugo. Božji uputi izrael-
skom narodu nisu u suprotnosti sa jevanđeljem spasenja. Evanđelistima 
u Jerusalimu bi bilo teško svjedočiti judaistima ako je Pavle putovao 
svijetom govoreći jevrejskim hrišćanima da se ne obrezuju, ne učestvuju 
u hramskoj službi, žrtvama i prinosima i sl. Vođe u Jerusalimu, kao i 
cijela ta zajednica, očito su se pod pritiskom sredine vratili na „fabrička 
podešavanja“ u pogledu uobičajenog odnosa prema Mojsijevom za-
konu. Pitanje je koliko oni zaista shvataju da je takav kompromis u nes-
kladu sa spasenjem kroz Hrista. 

Judaistički hrišćani su čuli da, dok Pavle širi poruku spasenja paga-
nima, on govori Jevrejima da treba da prestanu slijediti Mojsijev zakon. 
Ovo nije samo denominacijsko pitanje; to je zločin kažnjiv smrću (Po-
novljeni zakon 13:1-5). 

Ovo postavlja pitanje koje je često teško razjasniti: da li su Jevreji 
iz rane zajednice morali da nastave da praktikuju judaizam? Odgovor je 
da ne samo da im to nije bilo potrebno za spasenje, već je u kontradikciji 
sa Novim savezom koji je uspostavio Hrist. Jevrejima poslanica jasnim 
jezikom objašnjava da je Hrist donio bolji savez, na boljoj i jednoj zau-
vijek prinesenoj žrtvi, da životinjske žrtve i obredi nemaju više smisao, 
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kao ni sveštenička služba. Sam hram je izgubio svoju funkciju, jer se 
Božje prisustvo povuklo posle Hristove žrtve, a natprirodni događaj ci-
jepanja teške zavjese koja je dijela Svetinju od Svetinje nad svetinjama 
to pokazao. Čini se da su starješine u Jerusalimu sve to nekako „zabora-
vili“ i potisnuli u drugi plan da ne bi bili „progonjeni radi krsta Hristo-
vog“. Nema sumnje da su od sabora u Djelima 15. glava ušli u duboke 
kompromise sa judaizmom i nastojali da revno slijede Mojsijev zakon, 
što im je zauzvrat donijelo „mir“. Znajući koliko su Jevreji fanatični, 
čak je i Pavle obrezao Timoteja, mladog polujevrejskog hrišćanina, kako 
bi izbjegao predrasude (Djela 16:1-3). 

Judejski hrišćani će ubrzo shvatiti da ne mogu nastaviti da sjede na 
dvije stolice. Uništenje hrama je blizu i oni će morati da se opredijele 
silom prilika. Ali Jerusalimska zajednica polako nestaje sa scene kao 
jedna od vodećih u hrišćanstvu. 

Cijelo pitanje mora biti nevjerovatno frustrirajuće za Pavla. Nje-
gove jevrejske bona fides su besprekorne (Filipljanima 3:2-6). On je u 
opasnom svijetu, spašava ljude od demona, a Jevreji u Jerusalimu su 
zabrinuti da govori ljudima da je njihova ishrana previše restriktivna. 
Ali on je već odlučio da bude ono što treba da bude kako bi drugi mogli 
da se usredsrede na jevanđelje (1. Korinćanima 9:19-23). 

Šta sada da rade? Sa praktične tačke gledišta, Pavle je „potrošniji“ 
od judaista u jerusalimskoj zajednici. Odnosno, gubitak podrške te grupe 
bio bi tragičan nesporazum i veliki udarac evangelizaciji u gradu. Dakle, 
starješine pritiskaju Pavla da riješi problem. Za razliku od vijećanja u 
Djelima 15. glava, ovo sada nije proizvod nadahnuća. Njihovo rješenje 
je da Pavle pomogne grupi muškaraca da izvrši poslednje obrede svog 
nazirejskog zavjeta. Ako Pavle djeluje kao njihov sponzor, to bi trebalo 
da bude očigledna demonstracija da on još uvijek cijeni judaizam. Četiri 
muškarca su stigla do kraja svog nazirejskog zavjeta, ali svakom od njih 
je potrebna značajna žrtva da bi ga završili. Ako Pavle obezbijedi živo-
tinje koje su im potrebne, dokazaće da je još uvijek posvećen Zakonu i 
hramu. 

Nazirejski zavjet je dobrovoljni period posvećenja Bogu. Pristalice 
izbjegavaju vino ili bilo šta drugo od grožđa. Ne šišaju kosu. I ne čine 
ništa da bi se ceremonijalno očistili – posebno kada su u kontaktu s 
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lešom (Brojevi 6:1-8). 
Kada se zavjet izvrši, osoba prinosi žrtvu i brije svoju glavu (Bro-

jevi 6:13-20). Neki kažu da, budući da muški proces traje sedam dana 
(Djela 21:27), ovo može biti ponovno pokretanje prekršenog zavjeta. Ali 
budući da starješine traže od Pavla da plati njihove troškove, a dvije 
grlice ili dva goluba nisu pretjerani trošak, ovo je vjerovatno zaključak 
uspješnog zavjeta muškaraca. U ovom slučaju, Pavle će morati da obez-
bijedi jagnje, ovčicu, ovna, korpu beskvasnog hljeba, hljebove od brašna 
pomiješanog sa uljem, beskvasne kolače s uljem i prinos od žitarica i 
pića – za svakoga. To je nešto što treba tražiti od nekoga ko obično plaća 
svoje troškove dok služi (Djela 18:2-3; 1. Korinćanima 9:4-7; 1. Solu-
njanima 2:9). 

Ironija i tragedija ovdje su intenzivne. Pavle biva optužen da je pre-
kršio Mojsijev zakon dok je ispunjavao Mojsijev zakon. Elementi žrtve 
koje on plaća dio su zajedničkog obroka između osobe koja daje zavjet, 
sveštenika i Boga. Za vrijeme žrtvovanja, sveštenik će spaliti jaganjce 
Bogu, uzeti nešto od ovna i hljeba, a dio ovna i hljeba vratiti onome koji 
prinosi žrtvu. To što sve troje – čovjek, sveštenik i Bog – učestvuju u 
zajedničkom obroku potvrđuje njihovu međusobnu predanost savezu. 
Čak je i to oduzeto Pavlu: uskraćena mu je zajednica s Bogom unutar 
judaizma. 

„A što se tiče pobožnih ljudi iz drugih naroda, napisali smo i za-
ključili da ne trebaju držati takve stvari, osim da se čuvaju od idolskih 
žrtava, od krvi, od mesa udavljenih životinja, i od bluda.“ (Djela 21:25) 

Nije jasno zašto mu starješine to govore. Do ovih propisa došlo je 
zato što su apostoli i starješine morali da razmotre da li nejevrejski vjer-
nici moraju da praktično postanu Jevreji da bi slijedili Isusa. Pavle je bio 
tamo. U stvari, Pavle im je to pitanje donio iz sirijske Antiohije. A Pavle 
je bio odgovoran da odnese njihovo pismo paganima u Siriji i današnjoj 
Turskoj (Djela 15). Kao da ga uvjeravaju da njihov prvobitni zahtjev 
prema ne-Jevrejima stoji, iako je očito da od tada oni sami napravili ve-
liki pomak ka poistovjećivanju sa zvaničnim judaizmom. 

Pavle je pristao na ovaj plan. Podsjetimo se da je i sam Pavle do 
skora upražnjavao ovaj običaj tako da mu nije bilo teško da prihvati. 
Ako hoćemo da budemo pošteni sa ovim događajem, jasno je da se radi 
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o velikom kompromisu. Dati savjeti sasvim su svojstveni ljudskoj pri-
rodi koja nastoji da ide linijom manjeg otpora. 

Kako god, Pavle se pojavljuje u hramu sa ovim muškarcima da 
izvrše završni obred kako je propisano. Cijeli obred traje sedam dana, 
što je dug period Pavlove izloženosti javnim pogledima u hramu. Dru-
gim riječima, gotovo je nemoguće da ga neko od judaističkih antagoni-
sta koji ga poznaju ne zapazi u tom periodu. Savjet starješina u Jerusa-
limu zaista je bio loš i izložio Pavla opasnosti. 

Jedan od muškaraca koji prate Pavla je Trofim, neznabožac iz E-
fesa. Negdje tokom sedmice, Jevreji iz Azije vide Pavla sa Trofimom u 
gradu. Kada kasnije vide Pavla u hramu, pogrešno zaključuju da je Pavle 
uveo neznabošce u hram. Ovo ne samo da krši Mojsijev zakon, već i 
skrnavi hram. Kršenje ili vrijeđanje „odobrene“ religije takođe krši rim-
ski zakon. Starješine zajednice su željele da Pavle ispuni zahtjeve 
muškaraca kako bi dokazao da je vjeran Jevrejin; on čak i nema priliku. 
Pavlovi tužitelji raspaljuju gomilu. Nastaje dreka: 

„Ljudi Izraelci, pomozite! Ovo je čovjek koji sve posvuda uči protiv 
našeg naroda, Zakona i ovog mjesta, pa je čak i Grke doveo u hram i 
oskrnavio ovo sveto mjesto.“ (Djela 21:28) 

Ovo je dokaz koji im je potreban. Iako je ohrabrivanje Jevreja da 
napusti Mojsijev zakon kažnjivo smrću (Ponovljeni zakon 13:1-5), 
Jevreji su izgubili pravo na smrtnu kaznu prema rimskom zakonu. Me-
đutim, dovođenje pagana u hram je skrnavljenje vjerske strukture: zlo-
čin prema rimskom zakonu i kažnjiv smrću. 

Dakle, ovi kritičari i neprijatelji pokušavaju da ubiju Pavla. 
Oni konstruišu činjenicu da su vidjeli Pavla u gradu sa Trofimom, 

neznabošcem iz Efesa, u zaključak da je Pavle uveo Trofima u hram. 
Drugačije rečeno, oni „vide“ ono što im odgovara. 

Dovođenje neznabožaca u hram je protivno rimskom zakonu. Go-
dine 1871. u zidu muslimanske škole u starom gradu Jerusalima prona-
đen je isklesani kameni znak na kojem piše: „Nijedan stranac ne smije 
ući u balustradu oko svetilišta i ograde. Ko god bude uhvaćen, na sebe 
će skriviti smrt koja će uslijediti.“ Napisano je na grčkom i odnosi se na 
neznabošce i nečiste Jevreje. Mišna opisuje balustradu kao zid visok tri 
stope. Josif Flavije kaže da je okruživao unutrašnje dvorište oko oltara i 
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Svetinje nad svetinjama. Nejasno je kuda je tačno prolazio ovaj zid ili 
da li je bilo dvorište oko hrama unutar Dvorišta neznabožaca. 

Sve u svemu, svaki Jevrej koji oskvrni hram mogao bi biti pogub-
ljen prema Mojsijevim i rimskim zakonima. Zašto bi azijski Jevreji 
mislili da je Pavle toliko glup? Oni s predumišljajem podstiču gomilu 
da ga napadne sve dok rimska straža ne stigne i uhapsi ga (Djela 21:30-
36). 

Ne znamo ko je prvi proširio priču da je Pavle učio „protiv“ Zakona, 
ali znamo da se glasina infiltrirala i našla na prijem u sada kompromisnu 
zajednicu u Jerusalimu. Iz Pavlovih poslanica je jasno da je to standardni 
nesporazum i povod za optužbe i gonjenje Pavla od judaista. Budući da 
su hrišćani vjerovali u optužbe, to se proširilo na nehrišćane, a Pavla su 
uhapsili Rimljani. Bez sumnje, u nekim situacijama – posebno u sluča-
jevima zlostavljanja ili kada je građanski zakon prekršen – zajednica 
mora obavijestiti nadležne vlasti da je zločin počinjen. U drugim sluča-
jevima, Bog daje zajednici pravo da interno sudi (1. Korinćanima 6:1-
8). Pavlovi hrišćanski tužitelji nisu imali pravo da javno šire glasine da 
je ohrabrivao Jevreje da krše Mojsijev zakon kada on nije bio tu da se brani. 

Jedno je potpuno jasno: jevrejski hrišćani u Jerusalimu ne razumiju 
kako treba odnos između Zakona i jevanđelja, a kako bi kad su sami 
starješine duboko u kompromisu. 

U hramu dolazi do velikog komešanja, ljudi hvataju Pavla i izvode 
ga napolje. Kapija se zatvara iza njega. Neki teolozi vide simboliku u 
zatvorenim kapijama. Tradicionalno jevrejsko bogosluženje je zatvo-
reno za Pavla. Mir sa tradicionalnim Jevrejima, za koje su starješine je-
rusalimske zajednice toliko radile, puca. Kao pobožni Jevrejin, Pavle je 
naporno radio da uništi hrišćanstvo (Djela 8:1-3). Sada je prognan iz 
izražavanja svoje bivše vjere. 

Gomila tuče i traži da ubije Pavla. Na sjeverozapadnom uglu hram-
ske planine nalazi se tvrđava Antonija: vojni garnizon Rimskog carstva 
u Jerusalimu. Herod Veliki je sagradio 35. godine prije Hrista i nazvao 
je po Marku Antoniju. Baza se nalazi u ravni sa gradom, ali se toranj 
uzdiže iznad dvorišta hrama tako da stražari mogu paziti na nevolje. 
„Hilijarh“ je bio zapovjednik odreda od 1.000 vojnika. Između ostalog, 
treba da štite siromašne i negrađane od aristokrata. Budući da je sjedište 
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guvernera u Primorskoj Cezareji, on je takođe odgovoran za održavanje 
mira. 

On uzima vojnike i centurione i brzo silazi na lice mjesta. Oni mo-
raju zaustaviti nered i pobunu i izvući Pavla iz njihovih ruku. Međutim, 
to se mora postići bez takve demonstracije snage da će se gomila osjećati 
ugroženo. Onda treba da odvedu Pavla u kasarnu da ispitaju i utvrde šta 
se dešava. 

Kao što se često dešava u takvim događajima, više je buke nego 
znanja; iako tribuna pitaju šta se dešava, svi mu govore drugačije. On 
veže Pavla u lance i vodi ga u kasarnu da ga ispita. 

Dok ga vojnici odvlače u zgradu u vlasništvu rimske vojske, to ga 
odvodi dalje od hrama. On se više nikada neće vratiti u Jerusalim. Hram 
mu je sada zabranjen. 

Rulja je izbezumljena i nasilna toliko da vojnici bukvalno moraju 
nositi Pavla. Masa viče za njima: „Pogubi ga!“ Jevreji su imali vrlo ogra-
ničeno odobrenje za smrtnu kaznu. Sa Pavlom, rulja može misliti da će 
im biti dozvoljeno da ubiju zato što je počinio smrtni prekršaj prema 
rimskom zakonu – ili barem tako misle. 

Bez obzira na dramatičnu situaciju, čini se da ih Pavle ne smatra 
gomilom bijesnih Jevreja koji žele da ga ubiju. On je navikao na nevolje 
i batine. On vidi grupu izgubljenih duša kojima je potreban Isus. Dok ih 
ima tamo, želi podijeliti svoju priču. 

Prvo, mora uvjeriti tribuna da mu dopusti da govori. Iz nekog raz-
loga, tribun je Pavla potpuno pomiješao s nekim drugim. 

Tribun nema jasan odgovor. On misli da bi Pavle mogao biti egi-
patski zapovjednik 4000 potencijalnih revolucionara koji su pokušali 
povratiti Jerusalim prije nekoliko godina.  

U Judeji i Samariji, narod je često bio plijen šarlatana koji su obe-
ćavali neku vrstu značaja. Tri godine prije, prema antičkom istoričaru 
Josifu Flaviju, egipatski trgovac uvjerio je grupu Jevreja da ih može po-
vesti u bitku koja će protjerati rimske gospodare iz Jerusalima. Ulogorili 
su se na Maslinskoj gori gdje je rekao miliciji da sačeka dok on ne naredi 
da se zidovi sruše. Zatim bi izvršili invaziju na rimski garnizon, tvrđavu 
Antonija, i preuzeli kontrolu nad gradom. Umjesto toga, Feliks, proku-
rator Judeje, poslao je vojnike u logor gdje su ubili ili zatvorili nekoliko 
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stotina potencijalnih revolucionara. Prema Jevrejskim starinama 20.8.6, 
Egipćanin je tiho pobjegao. Tribun misli da je Pavle taj Egipćanin. Šo-
kiran je kada mu njegov „Egipćanin“ govori na kulturnom grčkom. 

Kada Pavle objasni da je samo Jevrejin iz Tarsa, poznatog grada u 
Kilikiji, tribun mu dopušta da govori gomili. 
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22. Pavlov govor pred gomilom ispred hrama 
 
 
Djela 22. glava izvještavaju o ovom događaju. 
Kada tribun dozvoli Pavlu da se obrati svojim napadačima, on ne 

shvata da su oni i Pavle u suprotnosti. Tribun – oficir rimske kohorte u 
Jerusalimu – želi da zna zašto se nekadašnje mirno dvorište hrama pre-
tvorilo u grupu koja je tukla Pavla kao metu. Već je pitao napadače, ali 
ne može dobiti precizan odgovor (Djela 21:34). Kada Pavle zatraži da 
govori – i potvrdi da nije egipatski revolucionar (Djela 21:38-39) – tri-
bun se nada da će Pavle reći nešto korisno. 

Pavle zna zašto je uhapšen. Navodno je napadnut zato što su ga 
Jevreji iz današnje Turske vidjeli u gradu sa Trofimom, neznabošcem 
takođe iz te provincije. Ti ljudi su takođe vidjeli Pavla u hramu i misle 
da je Pavle doveo Trofima u hram. Dublje od toga, on zna da legalistički 
jevrejski hrišćani, koji mu zadaju tugu od njegovog prvog misionarskog 
putovanja (Djela 15:1-2), šire glasinu da je poučavao Jevreje protivno 
Mojsijevom zakonu (Djela 21:20-21, 28). 

Čak i dublje od toga, Pavle zna da ga je rulja napala jer je to Božji 
plan. Duhom svetim mu je – i drugima – mjesecima nagovještavano da 
će pronaći „zatvor i nevolje“ u Jerusalimu (Djela 20:22-23; 21:4, 9-11). 
Pošto je hapšenje od strane Rimljana neizbježno i njegova javna služba 
će biti zaustavljena, on želi iskoristiti ovu poslednju priliku ne da se 
brani, već da svjedoči o tome kako mu je Isus iz Nazareta promijenio 
život (Djela 22:3-21). 

Publika sluša sve dok Pavle ne dođe do tačke u kojoj mu Isus nalaže 
da podijeli svoju poruku sa neznabošcima. Rulja se odjednom sjeti zašto 
su ljuti i viče ka tribunu da ga odvedu. Tribun nije naučio ništa vrijedno 
– vjerovatno zato što Pavle govori na hebrejskom jeziku. Obraćanje na 
hebrejskom zapravo je skrenulo pažnju publike da se umire. 

Ovo je njegov govor svojim kolegama Jevrejima – „braći“ – i sta-
rješinama i sveštenicima Sanhedrina – „očevima“. On prvo iznosi svoju 
odbranu. 

Tužioci vjerovatno govore grčki, jer su iz današnje Turske. Pavle 
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tečno govori grčki i hebrejski. Tribun, čija je funkcija otprilike samo 
godinu dana, vjerovatno govori samo grčki i njegov domaći dijalekt. 
Gomila, od kojih mnogi možda ne govore grčki, ne zna šta se tačno de-
šava. 

Pavle počinje tako što brzo izvještava o svom porijeklu, uključujući 
njegovu izuzetnu odanost Mojsijevom zakonu. 

Tars je bio rimski grad u provinciji Kilikiji koja se prostire na istoč-
nom dijelu južne obale današnje Turske. Oni koji su rođeni u rimskim 
gradovima kao što je Tars automatski su bili rimski građani. 

Gamaliel je bio poznati farisejski rabin. On je bio taj koji je savje-
tovao Sanhedrin da ignoriše apostole tokom ranih dana zajednice, govo-
reći: „Zato vam sada kažem: Ne dirajte te ljude, nego ih pustite jer ako 
je ova zamisao ili ovo djelo od ljudi, propašće, ali ako je od Boga, nećete 
moći da ih zaustavite – inače bi se moglo pokazati da se borite protiv 
Boga.“ (Djela 5:38-39) 

Kada Pavle kaže da je bio „revan za Boga“, on ne misli da je bio 
dio političke stranke sada poznate kao „Ziloti“. Ziloti su bili jevrejski 
ekstremisti koji su odobravali nasilje kako bi protjerali Rimljane iz ze-
malja njihovih predaka. Pavle se uvježbavao da bude farisej, član reli-
gijske sekte koja je slijedila i poučavala vanbiblijske zakone iz straha da 
će se približiti kršenju Mojsijevog zakona. Pavle je optužen da je pou-
čavao Jevreje da ne moraju da obrežu svoje sinove i da je doveo nezna-
bošce u hram (Djela 21:21, 28). Bilo ko obučen u jevrejskoj tradiciji 
nikada ne bi uradio ove stvari, čak i da je Hristov sledbenik. 

Sada, on govori gomili da ga je njegova revnost za Zakonom navela 
da progoni prve Isusove sledbenike (Djela 8:1-3; 9:1-2). Kasnije će 
Pavle priznati da je odobrio Stefanovo ubistvo (Djela 22:20). 

„Put“ je način na koji se rana zajednica identifikovala. Jevreji koji 
slijede Isusa ne smatraju sebe ništa manje Jevrejima; oni vjeruju da sli-
jede jevrejskog Mesiju koji im pokazuje put do pomirenja s Bogom (Jo-
van 14:6). 

Kada je nova zajednica počela da raste u Jerusalimu, Pavle se 
vatreno borio protiv nje. On ne samo da je s odobravanjem gledao kako 
je opaka rulja ubila jevanđelistu Stefana (Djela 7:54-60; 22:20), već je 
pronalazio Isusove sledbenike u Jerusalimu tako nasilno da su pobjegli 
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u Judeju i Samariju (Djela 8:1-3; 26:10-11). Kada je učinio sve što je 
mogao u Judeji, zatražio je i dobio dozvolu od Sanhedrina da lovi 
hrišćane u Damasku (Djela 9:1-2). 

Vjerovatno je da su barem neki od ovih muškaraca prisutni. Vijeće 
je to koje je odobrilo Pavlove ranije napade na hrišćane. 

U nastavku Pavle objašnjava kako je, dok je tragao za Isusovim 
sledbenicima u Damasku, sreo Isusa, što je priča koja je prvo ispričana 
u Djelima 9:1-19. 

Velika svjetlost bila je slava Božja. Iz njene sredine se pojavio Isus 
i upitao Pavla zašto ga progoni – a ne njegove sledbenike; Isus je rekao 
apostolima da su svi koji su ih progonili to činili zato što su zaista bili 
protiv njega (Jovan 15:18-21). Kako je priča napredovala, Pavle je saz-
nao da mu se Isus iz Nazareta obraća. Pavle takođe napominje da su 
njegovi pratioci vidjeli svjetlost ali nisu razumjeli glas koji mu se obra-
ćao. Isus mu je rekao da uđe u Damask i sačeka Ananiju za dalje instruk-
cije. Pavle, zaslijepljen svjetlom, je izgubio vid. Ušao je u Damask uz 
pomoć svojih pomoćnika i postio tri dana prije nego što je Isus poslao 
Ananiju da mu vrati fizički vid i navede ga da prihvati Hristovu ponudu 
oproštenja. U međuvremenu, Isus je u viziji razgovarao sa Ananijom i 
ispričao mu o Pavlu. Ananija je već znao da je Pavle nasilno progonio 
vjernike u Jerusalimu i namjeravao je da učini isto u Damasku. Isus je 
uvjerio Ananiju da će Pavle povjerovati u njega; prenosiće njegovu po-
ruku spasenja Jevrejima, neznabošcima i kraljevima; i patiti dok to radi. 
Umiren, Ananija je pristao da se sastane s Pavlom, odvede ga Hristu i 
vrati mu vid (Djela 9:10-19). Pavle opisuje Ananiju pred gomilom kao 
pobožnog Jevrejina na dobrom glasu. Izgleda da Pavle nikada nije u pot-
punosti povratio vid. Dan nakon Pavlovog govora ovdje, on će iznijeti 
svoj slučaj pred Sanhedrinom i slučajno će prvosveštenika nazvati 
„okrečenim zidom“ (Djela 23:3). Moguće je da Pavle to čini jer ne vidi 
dobro ko je ispred njega. 

Na sreću, Pavle je poslušao Isusove riječi. Prihvatio je da je pogri-
ješio i spremno je priznao svoje zločine protiv Isusovih sledbenika 
(Djela 26:9-11). Zatim je prihvatio Isusovu ponudu oproštenja i spremno 
preuzeo odgovornost da širi njegovu poruku među neznabošcima. U 
svojim mlađim godinama, Pavla nikada ne bi vidjeli s ne-Jevrejima, ali 
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poslednjih mnogo godina pagani su bili njegovo primarno misijsko po-
lje. Za razliku od drugih kojima je bilo teško prihvatiti neznabošce 
(Djela 11:1-3; 15:1-2), možda Pavle razumije da nijedan paganin ne 
može osramotiti Mesiju više nego on. U stvari, on kasnije piše Timoteju: 
„Ova izjava je istinita i zaslužuje da se potpuno prihvati: Hristos Isus je 
došao na svijet da spase grešnike, od kojih sam prvi ja.“ (1. Timoteju 1:15) 

Riječi „Bog naših otaca“ koje Pavle stavlja u Ananijina usta pomalo 
su zbunjujuće (Djela 22:14). On je već opisao Ananiju kao „pobožnog 
čovjeka prema zakonu, o kojem dobro govore svi Jevreji koji su živjeli“ 
u Damasku (Djela 22:12). U narativu Djela 9:10-19, nije zabilježeno da 
je Ananija rekao ove riječi. Vjerovatno je da Pavle daje gomili sažetak 
onoga čemu je svjedočio, koristeći fraze koje posebno naglašavaju da je 
Bog Jevreja poslao Isusa, Pravednog. 

Pavle prepričava priču o tome kako je došao do vjere u Hrista; 16. 
stih je prepričavanje Djela 9:18. Ananija je pozvao Pavla da svoju 
odluku ozvaniči tako što će se krstiti u Isusovo ime. U judaizmu je krš-
tenje slijedilo odmah nakon odluke o prihvatanju osnovne poruke. Isu-
sovo „ime“ predstavlja karakter, osobu, ugled, učenje, djela, postignuća, 
zastupništvo pred Bogom i sve u vezi s njim. Biti kršten u njegovo ime 
znači prihvatiti sve u vezi s njim i pristati da svoj život usmjerimo oko 
njega. 

Pavle sada iznosi detalje o svom boravku u Jerusalimu nakon obra-
ćenja. Dok se molio u hramu, Isus ga je u viziji upozorio da je Jerusalim 
preopasan i da će odbaciti Pavlovo svjedočanstvo; njegovo misionsko 
polje bi bilo izvan Judeje, na teritorijama neznabožaca. Isus je rekao A-
naniji da je izabrao Pavla da podijeli svoju priču sa neznabošcima (Djela 
9:15).  

Na ovom mjestu možemo se zapitati kako to da Jevreji odbacuju 
Pavlovo svjedočanstvo, a čini se da u ovom trenutku nisu antagonistički 
raspoloženi prema vođstvu i starješinama jerusalimske zajednice. Raz-
log može biti samo u tome što su se jerusalimski hrišćani vratili vršenju 
Zakona na isti način na koji su to činili nominalni judaisti. Takođe oni 
ne rade među neznabošcima. 

Pavle je odgovorio Isusu podsjećajući ga na njegov prošli progon 
zajednice, uključujući Stefana, prvog mučenika (Djela 7:54-60; 22:20). 
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Činilo se da je Pavle mislio da je njegovo ranije nasilje potvrdilo nje-
govu poruku o Božjem oproštenju. Isus mu je rekao da nije, ali je Pavlu 
otvorilo priliku da tu poruku predstavi neznabošcima (Djela 22:21). 

Pavlova nevjerovatna promjena srca nije značila ništa Jevrejima o-
sim da je bio otpadnik. Pavle je bio zbunjen – sigurno bi Jevreji uvidjeli 
da Isus mora biti Mesija ako se pridruži zajednici nakon što ju je progo-
nio (Djela 22:17-20). Ali Isus je rekao, ne. Morao je da ode. Isus je po-
novo potvrdio svoj nalog Pavlu da napusti Jerusalim i odnese poruku 
pomirenja s Bogom neznabošcima (Djela 22:21). 

Isus je bio u pravu: Jevreji su pokušali da ubiju Pavla (Djela 9:29). 
U Jerusalimu decenijama kasnije, pokušavaju ponovo. Rulja je do sada 
pažljivo slušala, ali kada Pavle spomene neznabošce, oni se vraćaju 
svom bijesu i zahtijevaju da ga rimski tribun uhapsi (Djela 22:22). Uz 
spominjanje Pavlove misije među neznabošcima, gomila se sjeća zašto 
je ljuta. Oni ne mogu prihvatiti da bi se Jevrej koji još uvijek slijedi 
Mojsijev zakon družio s paganima, a kamoli namjerno imao zajedništvo 
s njima. Jevreji nikako ne vole ideju da svoju poziciju Božjeg izabranog 
naroda dijele sa drugima iz cijelog svijeta. Dakle, kada su shvatili da se 
Pavle slobodno družio s neznabošcima, odgovorili su mržnjom i nasiljem. 

Rulja je toliko ljuta da je planirala njegovo ubistvo (Djela 23:12-
15). Ovo je sve u Božjem planu; Duhom je rečeno Pavlu da će biti uhap-
šen (Djela 20:22-23). Sledeće tri godine nisu prijatne, ali hapšenje ipak 
dovodi Pavla u Rim. 

Rulja opet izbezumljeno viče, ljudi vitlaju ogrtačima i bacaju pra-
šinu u zrak. Metaforički otresajući prašinu sa svojih ogrtača, rulja sa 
indignacijom odbacuje svaki djelić onoga što Pavle govori i predstavlja. 

Tribun rimske vojske dozvolio je Pavlu da govori samo zato što nije 
razumio zašto je rulja bila toliko uznemirena. Ili tribun ne razumije ni-
janse zašto bi rulja bila uznemirena zbog toga što se Pavle povezuje s 
neznabošcima – poput njega – ili ne razumije hebrejski. On je i dalje 
zbunjen, pa se vraća na rimsku tradiciju: bičevanje da se izvuče infor-
macija iz zatvorenika. 

U buci i vrelini trenutka, u strahu da će se rulja pobuniti, tribun je 
previdio nešto što mu je Pavle rekao: Pavle je iz Tarsa (Djela 21:39). 
Svi rođeni u Tarsu automatski su bili rimski građani. To znači da nisu 
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mogli biti vezani – kao što je tribun već učinio (Djela 21:33) – ili pretu-
čeni bez pravičnog suđenja. Na sreću tribuna, Pavle uspijeva da zaustavi 
centuriona prije nego što flagelum udari prvi put (Djela 22:25). 

Stotnik je komandant oko 100 vojnika. On je karijerni vojni oficir 
koji, ipak, mora preuzeti naredbe tribuna koji služi vojsku radi prošire-
nja karijere prije života u politici. Ali centurion je iskusan, a kada Pavle 
spomene da je rimski građanin, oficir zna da su u nevolji. Rimski građa-
nin ne može biti vezan, što Pavle trenutno jeste, i ne smije biti bičevan 
bez osude na javnom saslušanju. Stotnik iznosi stvar tribunu koji istra-
žuje – ali ne pušta – njihovog nesretnog zatvorenika. 

Tribun je već prekršio Pavlova prava tako što mu je okovao zglo-
bove i vezao ga (Djela 21:33; 22:25). Premlaćivanje bez osude na javnoj 
raspravi bilo bi još nezakonitije. 

Pavle se već suočavao s ovim problemom, ali ovaj put je spreman. 
Kada su on i Silas uhapšeni u Filipi, ili nisu dovoljno brzo razmislili, ili 
nisu imali vremena da objave svoje rimsko državljanstvo prije nego što 
su pretučeni. Sledećeg jutra, međutim, natjerali su gradske sudije da ih 
dočekaju u zatvoru i daju službeno izvinjenje (Djela 16:22-39). 

Nije bilo lako biti tribun rimske vojne ispostave u Jerusalimu. Jezik 
kojim je lokalno stanovništvo govorilo bio je nejasan. Lokalna politika 
je bila mistifikujuća. A lokalni Bog je nevidljiv. Srećom, zadatak je vje-
rovatno trajao samo godinu dana. Nažalost, ovo je ostavilo malo vre-
mena da se nauči bilo šta korisno. 

Ovaj tribun zna da je gomila na brdu hrama pokušavala da ubije 
Jevreja koji govori besprekorno grčki i definitivno nije egipatski ubica. 
On sada saznaje da je uz to i rimski građanin. 

Rimska vlada je davala državljanstvo ljudima rođenim u rimskim 
kolonijama. To je uključivalo Filipu i Pavlov rodni grad Tars. Ta je čast 
podsticala dobru volju i širila rimsku kulturu, kao i nagrađivala posebno 
vjerne gradove. Rimski građani imali su pravo na odbranu na suđenju; 
pravo na žalbu na presudu; zaštitu od premlaćivanja, mučenja ili biče-
vanja osim ako su osuđeni za zločin; i zaštitu od pogubljenja osim ako 
se ne proglase krivim za izdaju. Pavle je iskoristio ovo pravo da izvuče 
izvinjenje od sudija u Filipi koji su pretukli njega i Silasa (Djela 16:22-
39). Ovdje ga koristi da izbjegne bičevanje. Kasnije će to iskoristiti da 
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se obrati Cezaru kada bude očigledno da ga guverner neće pustiti iz ne-
zakonitog pritvora (Djela 25:11). 

I tribun je rimski građanin, ali nije po rođenju. Ova činjenica po-
maže u datiranju događaja jer je plaćanje za državljanstvo bilo uobiča-
jeno za vrijeme vladavine Klaudija (41-54. n.e.). Rimljanin je možda 
čak i podmitio administratore da ubace njegovo ime na listu kandidata, 
što je bio uobičajen način prolaska kroz proces. 

Ipak, tribun ne može zatvoriti slučaj – ili, što je još važnije, umiriti 
rulju – osim ako ne zna šta se dešava. Tribun ima još jednu opciju: odve-
sti Pavla pred Sanhedrin – jevrejski vladajući savjet – i pitati ih u čemu 
je problem. Nažalost, Pavle je i tamo ispred njega i brzo diže fariseje i 
sadukeje u toliku galamu da nisu od koristi (Djela 23:1-10). Kada tribun 
sazna da se grupa sada zaklela da će postiti dok ne ubiju Pavla, on odu-
staje. On šalje Pavla kod namjesnika u Cezareju i čak se ne pojavljuje 
na suđenju (Djela 23:12-33; 24:22). 
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23. Pavle pred Sanhedrinom,  
zavjera i slanje u Cezareju 

 
 
Djela 23. glava izvještavaju o ovim događajima. 
Budući da se napad na Pavla dogodio u krugu hrama, tribun pret-

postavlja da je djelo vezano za religiju. Odlučuje da pošalje Pavla pred 
Sanhedrin – vladajući jevrejski savjet – u nadi da će oni to objasniti. On 
ne zna da je Pavle daleko pametniji od sveštenika, pismoznalaca i sta-
rješina, i da ih ubrzo dovodi u borbu među sobom (Djela 23:3-10). 

Za Pavla je istina uvijek važnija od politike. Njega zanima činjenica 
da prvi put posle obraćenja može iznijeti svoj slučaj pred vladajućim 
vijećem svog naroda. 

Poslednji zabilježeni put kada se Pavle sastao s članovima San-
hedrina bio je kada je dobio dozvolu da pronađe jevrejske hrišćane izvan 
Judeje i vrati ih u Jerusalim na suđenje (Djela 9:1-2). To su nekada bili 
njegovi ljudi i zato ih on naziva „braćom“. On je farisej, obučen od 
strane poznatog rabina Gamaliela (Djela 22:3). Prošlo je dosta vremena, 
ali oni ga poznaju, makar neki. 

Odnosno, poznavali su ga. Pavle je upoznao Isusa i posvetio mu 
svoj život (Djela 9:1-19). Pavle voli Jevreje i želi da svi Jevreji prihvate 
Isusa kao svog Mesiju (Rimljanima 9:1-5). On neće propustiti ovu pri-
liku da razgovara sa jevrejskim vođama i, ako je moguće, dovede ih Hri-
stu.  

Prvo, želi da potvrdi svoj integritet. Iako je optužen da je doveo ne-
Jevreja u hram i nalazi se u rimskom pritvoru, to ne znači da je prekršio 
jevrejski zakon. 

Sanhedrin ne vidi stvari tako. Poslednji put kada su vidjeli Pavla, 
on se revnosno borio protiv sekte koja je prijetila čistoći njihove religije. 
Sada je on glavni evanđelista te sekte i „jeretik“. Uvrijeđeni su što on 
tvrdi da ima čistu savjest pred Bogom. 

Pavlove riječi završavaju sastanak prije nego što on počne. Prvo-
sveštenik naređuje onima koji su stajali do njega da ga udare zbog 
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njegove navodne drskosti. 
Tada mu je Pavle rekao: „Bog će udariti tebe, zide okrečeni! Kako 

možeš tu da sjediš i da mi sudiš po Zakonu, a sam prestupaš Zakon, 
zapovijedajući da me udaraju?“ (Djela 23:2) 

Pavle je zaprepašten, uvrijeđen i ogorčen. Ovo nije krivično suđe-
nje i on nije osuđen; nemaju pravo da ga kazne. Ponovljeni zakon 25:1-
3 kaže da osoba može biti pretučena samo ako je osuđena za zločin.  

Metafora sa „okrečenim zidom“ odnosi se na nekoga ko spolja 
izgleda ugledno, ali je pokvaren i truo iznutra. 

Očigledno, Pavle ne zna da je autoritet iza udarca prvosveštenik A-
nanija. Neki naučnici tvrde da je prošlo toliko vremena otkako je Pavle 
bio u Jerusalimu da nije znao ko je od ljudi ispred njega prvosveštenik. 
Drugi misle da je „žalac“ u njegovom tijelu (2. Korinćanima 12:7) kon-
tinuirani problem s vidom od kada je prvi put vidio Isusa (Djela 9:3-9). 
Kada mu je rečeno, on se poluizvinjava, zaključivši da nije znao jer se 
Ananija nije ponašao kao prvosveštenik (Djela 23:5). 

Pavle citira Izlazak 22:28: „Ne proklinji Boga i ne proklinji pogla-
vara svog naroda.“ 

Moguće je da je Pavle sarkastičan zbog Ananijine reputacije kao 
posebno pokvarenog prvosveštenika. On krade desetak namijenjen ni-
žim sveštenicima i koristi nasilje, uključujući i atentate, da dobije ono 
što želi. Evo, još jednog primjera, Pavla je udario prije nego što ga je 
osudio za zločin. 

Sveštenik Ananija, koji je služio od 47. do 58. godine, je Nedebejev 
sin. 

Pavlov sarkazam bi implicirao da, sigurno, prvosveštenik ne bi pre-
kršio Mojsijev zakon! Ovaj bi i radi to redovno. Ako Pavle to zna, on 
kaže da Ananija nema pravo da bude vladar naroda. 

U ovom trenutku, Pavle shvata da je nestala svaka šansa da se San-
hedrin upozna sa Isusom. Takođe treba da im skrene pažnju kako bi za-
boravili šta je rekao prvosvešteniku. Shvata da je vijeće sastavljeno od 
fariseja, koji vjeruju u uskrsenje mrtvih, i sadukeja, koji ne vjeruju. On 
glasno izjavljuje da je farisej, a optužba za jeres koja tinja tik ispod povr-
šine je poruka uskrsenja. Fariseji ga odmah brane, dok sadukeji izjav-
ljuju da se užasavaju na takvu pomisao. 
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Pavle, dakle, shvata da neće dobiti pošteno suđenje, a kamoli priliku 
da dođe do ovih ljudi za Hrista, pa mijenja taktiku i pokreće borbu 
između fariseja i sadukeja. 

Čak i tako, Pavlova strategija daje farisejima nešto legitimno za 
razmišljanje. Fariseji mogu postati hrišćani dok ostaju fariseji – ljudi 
koji su čvrsto predani slijeđenju Mojsijevog zakona. Međutim, u praksi 
se često bore da u potpunosti prihvate milost i napuste svoj naduvani 
osjećaj vlastite vrijednosti (Galatima 6:12-13). Sadukeji, s druge strane, 
moraju odustati od glavnog načela svoje vjere; oni vjeruju da nema tje-
lesnog uskrsenja iz mrtvih. 

Ova „nada“ ima nekoliko različitih aspekata. Pavle će reći kralju 
Agripi da je nada ispunjenje Božjih obećanja Izraelcima datih u Starom 
savezu (Djela 26:6-8); ovo uključuje spasenje neznabožaca (Postanje 
12:3). Pavle govori skupštini u Korintu da je uskrsenje iz mrtvih neop-
hodno da bi se proročanstva ispunila (1. Korinćanima 15:3-5). Isusovo 
uskrsnuće i proslavljanje nam pokazuje šta njegovi sledbenici mogu o-
čekivati nakon smrti. 

Konačna nada Jevreja je u Božjem obećanju o Mesiji koji će ih 
odvesti u mirnu, bogatu zemlju. To će se dogoditi po okončanju Plana 
spasenja. Oni vjerni Jevreji koji umru prije toga i dalje će doživjeti Božji 
blagoslov u svojim uskrslim tijelima. 

Sve ovo najvjerovatnije ide preko glava sadukeja. Oni su više zain-
teresovani da brane čast svog prvosveštenika i da se ponovo uključe u 
nastavak rata oko uskrsenja sa farisejima.  

Sadukeji, koji su bili bogati i slagali se s Rimljanima, vjerovali su 
da nema uskrsenja iz mrtvih, ni anđela ni duhova. Po njihovom mišlje-
nju, svi blagoslovi koje Bog daje doći će u ovom životu, tako da osoba 
treba da dobije svoje dobrobiti sada. 

Nastaje prepirka i podjela u skupštini. Neki fariseji se sada čak za-
lažu za Pavla pošto je sugerisao da je sav animozitet zato što on propo-
vijeda uskrsenje mrtvih. To je standardno uvjerenje fariseja, a njihovi 
advokati staju u njegovu odbranu. 

Sugestija fariseja da je duh ili anđeo razgovarao s Pavlom vjero-
vatno se odnosi na Pavlovu odbranu pred gomilom kada kaže da se na-
kon što je vidio Isusa u blizini Damaska vratio u Jerusalim i pao u trans. 
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Isus mu je rekao da napusti Jerusalim jer su jevrejske vođe htjele da ga 
ubiju (Djela 22:17-21). Iako ovo nema nikakve veze sa uskrsenjem 
mrtvih, fariseji koriste elemente iz Pavlove priče da bi oponirali saduke-
jima. 

U stvari, jedina publika koja je odbacila Pavlovo učenje o mrtvima 
koji ustaju bili su grčki filozofi u Atini (Djela 17:31-32). Nema naznaka 
da je njegovim azijskim tužiteljima uopšte bilo stalo. Međutim, San-
hedrinu je stalo da li je to „uskrsnuće“ Isusovo (Djela 4:18; 5:40). 
Izgleda da Pavle to samo iznosi jer zna da će to postaviti fariseje i sadu-
keje u Sanhedrinu jedne protiv drugih i zaboraviće kako je uvrijedio 
prvosveštenika. 

Rasprava je eskalirala kao i bijes protiv Pavla. Jadni tribun je već 
naučio da ne može razumjeti Pavla; sada zna da ga ne može kontrolisati. 
Manipulišući Sanhedrinom, Pavle je tribunu pokazao da je, kao i u Ko-
rintu, neslaganje u „raspravama o riječima i imenima i vašem zakonu 
[Jevreja]“ (Djela 18:15). Tribun shvata da Pavle nije prekršio zakon i 
vraća ga u kasarnu da se pregrupiše. 

Te noći Gospod je pristupio Pavlu i rekao mu: „Budi hrabar! Jer 
kao što si u Jerusalimu svjedočio o meni, tako treba da svjedočiš i u 
Rimu.“ (Djela 23:11) 

Pavle je svjedočio o Isusu u Jerusalimu dan prije ove vizije. Napala 
ga je rulja, od kojih su neki mislili da je doveo paganina u hram, ali 
većina njih je samo željela okršaj. Rimski tribun ga je uhapsio, ali nije 
znao šta se dešava. Dozvolio je Pavlu da se obrati gomili u dvorištu 
hrama (Djela 21:27-40). 

Za dvije godine, Pavle će ispuniti ostatak Isusovog obećanja, stajati 
pred Herodom Agripom II i ispričati priču o svom obraćenju (Djela 26). 

Pavle je već dugo želio otići u Rim. To je srce Carstva, i on zna da 
Jevreji, neznabošci i tamošnje vođe trebaju Isusa. Sada mu Isus kaže da 
je na putu. Međutim, neće biti direktno. Pavle će izbjeći pokušaj atentata 
i dvije godine će biti držan u kućnom pritvoru u Primorskoj Cezareji. 
Zatim će krenuti na opasno putovanje morem koje će uključivati žestoku 
oluju (Djela 27:13-38), brodolom (Djela 27:39-44) i ujed zmije (Djela 
28:3-6). Međutim, na kraju će Pavle stići do Rima (Djela 28:16). 

Kad je svanulo, Judejci su skovali zavjeru i zakleli se prizivajući 
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prokletstvo na sebe da neće ni jesti ni piti dok ne ubiju Pavla. Bilo je 
više od četrdeset zavjerenika koji su se tako zakleli. (Djela 23:12-13) 

Revni Judejci, odakle god bili, su strastveni za judaizam i hrišćan-
stvo smatraju jeresi. Četrdeset ljudi se zaklinje da neće ni jesti ni piti dok 
ne ubiju Pavla. Ovo znači da moraju brzo djelovati. 

Zakletve su uobičajene u Starom savezu i obično imaju oblik: 
„Neka mi Bog učini tako i neka još doda ako ne učinim...“ (Ruta 1:17; 
1. Samuelova 3:17; 14:44; 1. Kraljevima 19:2). Ispunjavanje zavjeta bilo 
je pitanje časti, ali postojale su okolnosti u kojima se zavjet mogao 
opravdati. Mišna Nedarim 3 kaže: „Četiri vrste zavjeta koje su mudraci 
poništili: zavjete raspaljivog podsticaja, zavjete preuveličavanja, zavjete 
u zabludi i zavjete [prelomljene] pod pritiskom... Zavjete [prekršene] 
pod pritiskom: ako neko podvrgne svog bližnjeg zavjetu da jede s njim, 
a onda se on ili njegov sin razboli, ili ga je rijeka spriječila [da dođe], to 
je zavjet [prekršen] pod pritiskom.“ Dakle, ako zavjet nije ispunjen zbog 
okolnosti koje su van kontrole zavjetnika, kao što je tribun koji odvodi 
Pavla, zavjet se može prekršiti. 

U Jerusalimu ima mnogo ljudi koji žele Pavla mrtvog. Dakle, kada 
se četrdeset Jevreja zavjetuje da će ubiti Pavla, ni on ni tribun ne mogu 
biti iznenađeni. 

Ali zavjetnici traže pomoć u Sanhedrinu; oni mogu biti mlađi čla-
novi rukovodstva, kao što je Pavle nekada bio, ili mogu biti Pavlovi tu-
žitelji iz Azije. Zavjerenici traže od starješina i vrhovnih sveštenika da 
kažu Sanhedrinu, vladajućem vijeću Jevreja, da im pomogne da obezbi-
jede Pavlovo prisustvo. Ako bi Sanhedrin obećao da će se dobro pona-
šati, vrlo je vjerovatno da bi tribun pozdravio još jednu priliku da se ove 
stvari isprave. Kada tribun otprati Pavla do Sanhedrina, atentatori bi do-
bili svoju priliku da ga ubiju u prolazu. Ne znaju da Pavlov nećak, sin 
njegove sestre, sluša. 

Mladić žuri u kasarnu. Lakoća s kojom pronalazi Pavla sugeriše da 
Pavle nije strogo uhapšen, već ga drže radi njegove vlastite sigurnosti 
dok tribun ne shvati šta se događa. Začudo, ovo je jedino spominjanje 
Pavlove porodice osim da su njegovi muški srodnici fariseji (Djela 
23:6). Očito mu je sestra bila udata u Jerusalimu. 

Kad je čuo za zavjeru, Pavle traži pomoć od centuriona koji treba, 
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zajedno sa mladićem, da odnese informaciju tribunu. 
Tokom svoje službe, Pavle razvija relativno dobar odnos sa pripad-

nicima rimske vojske. U velikoj mjeri, to je vjerovatno zbog njegovog 
državljanstva. Tribun je već spasio Pavla od ubilačke rulje u hramu i 
Sanhedrinu koji je pokušao da Pavla rastrgne. Jedan centurion je sprije-
čio Pavla da bude bičevan, a drugi će zaustaviti vojnike koji žele da ubiju 
Pavla tokom oluje (Djela 22:25-26; 27:42-43). Kada Pavle konačno 
stigne u Rim, biće vezan za niz vojnika koji će njegovu poruku o Isusu 
prenijeti Cezarovoj ličnoj straži (Filipljanima 4:22). Sada, zahvaljujući 
Pavlovom nećaku koji čuje za zavjeru, tribun će ponovo spasiti Pavla 
tako što će ga poslati guverneru u Primorsku Cezareju. 

Proteklih nekoliko dana ovaj tribun pokušava otkriti zašto je gomila 
Jevreja zgrabila čovjeka, izvukla ga iz hrama i zamalo ga ubila. Sada 
centurion dovodi tinejdžera u njegovu kancelariju koji ima privatnu po-
ruku. 

Pavlov nećak objašnjava tribunu kako se Sanhedrin planira pretva-
rati da vraća Pavla kako bi mogli sprovesti odgovarajuću istragu. Nor-
malno, to bi tribunu bilo prihvatljivo jer treba da shvati da li da optuži 
Pavla za zločin. Ali Pavlov nećak zna da je poziv lažan. Četrdeset revnih 
Jevreja planira da ubije Pavla na putu na sastanak. Mladić upozorava 
tribuna na postavljenu zasjedu. Kao policajac, tribun ionako mora zašti-
titi Pavla, ali pošto je Pavle rimski građanin, on je dvostruko odgovoran 
za Pavlovu bezbjednost. Na kraju obavezuje mladića da nikome ništa ne 
govori. 

Tribun, Lisija, proveo je tri dana pokušavajući da utvrdi zašto je 
rulja pretukla Pavla i da li je Pavle počinio zločin. Sada je saznao da je 
cijeli vladajući jevrejski savjet umiješan u zavjeru da se ubije njegov 
osumnjičeni. Shvata da neće nastaviti dalje sa svojom istragom. On je 
zadužen za održavanje mira u Jerusalimu. Ako njegovi vojnici pribjegnu 
nasilju kako bi jednog čovjeka – rimskog građanina – sačuvali od naci-
onalnih vođa, on će propasti. Ovaj tribun je najvjerovatnije mlađi čovjek 
u 30-im godinama. Mnogi takvi ljudi su odrađivali jednogodišnji man-
dat u vojsci za proširenje karijere prije nego što bi naučili kako da 
postanu senatori u Rimu. Guverner je, međutim, dobro upućen u kulturu 
Jevreja i čak zna dosta o Pavlovim religioznim uvjerenjima (Djela 
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24:22). 
Lisija odmah reaguje i odlučuje da Pavla i cio slučaj prepusti gu-

verneru Primorske Cezareje. On naređuje pratnju od dva centuriona, 
dvije stotine vojnika, sedamdeset konjanika i dvije stotine kopljanika 
kako bi zaštitili Pavla od četrdeset ubica i drugih potencijalnih neprilika 
(Djela 23:23-24). 

Tako Pavle i njegova pratnja napuštaju Jerusalim oko 21 sat i putuju 
67 km do Antipatride blizu današnjeg Tel Aviva. Sledećeg dana, vojnici 
i kopljanici će se vratiti u Jerusalim, dok konjanici preuzimaju Pavla 
(Djela 23:31-32). 

Pratnja vodi Pavla guverneru Feliksu. Marko Antonije Feliks, gu-
verner, zanimljiva je osoba. Bio je rob i neki kažu da je to dovelo do 
njegovog okrutnog i razuzdanog ponašanja kao državnog službenika. 
Bio je tako loš da su se ljudi iz Cezareje žalili sve dok ga Neron nije 
pozvao u Rim. On je nepravedan prema Pavlu; uprkos činjenici da 
Pavlovi tužitelji ne nude nikakvu legitimnu optužbu protiv njega (Djela 
24:1-9), Feliks drži Pavla u kućnom pritvoru dok ga ne zamijeni Fest. 
On to čini dijelom kao uslugu Jevrejima, a dijelom u nadi da će mu Pavle 
ponuditi mito. On daje Pavlu malo slobode i dozvoljava njegovim prija-
teljima da se brinu o njemu (Djela 24:23, 26-27). 

Lisija, rimski vojni tribun, savladao je korisnu vještinu izbjegavanja 
odgovornosti. Posle tri dana istrage koja nije urodila plodom, on nema 
razloga da drži Pavla u pritvoru, ali ako ga pusti, rimski građanin će biti 
ubijen. On šalje Pavla Feliksu, namjesniku, u Primorsku Cezareju za-
jedno s pismom s objašnjenjem (Djela 23:23-24, 26-30). 

Pismo uključuje sažetak prethodna tri dana, kao i obavijest da je 
Lisija naredio jevrejskim vođama da izađu pred Feliksa sa svojim optu-
žbama. Lisija je zgodno izostavio dio gdje je nezakonito okovao Pavla 
u lance i zamalo dao da ga bičuju (Djela 21:33; 22:24-25). 

Klaudije Lisija će nastaviti da radi na svom samoodržanju. Za ne-
koliko dana stići će Pavlovi tužitelji iz Sanhedrina i pokušati uvjeriti 
Feliksa da je Pavle izgrednik koji je prekršio rimski zakon oskrnavivši 
vjersku strukturu (Djela 24:2-9). Feliks im ne vjeruje i kaže da će sače-
kati da donese odluku kada Lisija stigne. Ali Lisija nikada ne dolazi. 
Očito ne želi više da ima posla sa tim komplikovanim slučajem. 
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Uglavnom, Lisija napominje u pismu da istraga nije dovela do 
zaključka i da Pavla ne smatra krivim za nešto što bi zaslužilo smrtnu 
kaznu ili zatvor. Što se Rimljana tiče, hrišćanstvo je potpalo pod zaštitni 
kišobran judaizma i tako je bilo sve do oko 150. godine nove ere. Rim-
ljani su Jevreje vidjeli kao čudne ateiste jer nisu imali slike i statue svog 
Boga. Lisija vjerovatno misli ili na neznabošce u hramu ili na raspravu 
o uskrsnuću. Skrnavljenje vjerske strukture bilo je protivno rimskom za-
konu, ali Rimljani ne bi nužno smatrali puštanje ne-Jevreja u hram krše-
njem tog zakona. Rimljani, kao i Grci, nisu vjerovali u uskrsenje mrtvih. 
Ali poput filozofa u Areopagu, Rimljani bi to vjerovanje smatrali dodat-
nim dokazom nesofisticiranosti Jevreja, a ne nečim kažnjivim (Djela 
17:30-32). Nijedna optužba ne opravdava smrt ili zatvor. 

Lisija zaključuje pismo informacijama o zavjeri za Pavlovo ubistvo 
i da će poslati tužitelje da sami iznesu svoj slučaj. Ovim pismom tribun 
se oslobađa Pavla. 

Svita s Pavlom i pismom odlazi tri sata nakon zalaska sunca i zau-
stavlja se u Antipatridi. Lisija želi da se pobrine da njegov zatvorenik 
ostane bezbjedan na putu od Jerusalima do Cezareje – posebno na prvoj 
etapi do Antipatride. Antipatrida je u Samariji, oko 48 km sjeveroza-
padno od Jerusalima i 45 km južno od Cezareje. Sagradio ju je Herod 
Veliki i vjerovatno je nazvao po svom ocu Antipatru. Odavde se vojnici 
i kopljanici vraćaju u Jerusalim, dok konjanici nastavljaju sa Pavlom 
(Djela 23:32). Teritorija od Antipatride do Cezareje je u Samariji i ima 
mnogo manje Jevreja. Vojnici se ne brinu zbog zasjede na ovoj dionici, 
pa se pješaci i kopljanici vraćaju u Jerusalim. 

Konačno stižu u Cezareju i Feliks se upoznaje sa sadržajem pisma. 
Pavla izvode pred namjesnika. Feliks ga pita iz koje je provincije i Pavle 
odgovara da je iz Kilikije. 

Optuženom rimskom građaninu moglo se suditi u provinciji njego-
vog zločina ili u njegovoj matičnoj provinciji. Ako Pavle dolazi iz kra-
ljevstva klijenta, može zahtijevati da se suđenje održi u njegovoj domo-
vini. Feliks je guverner nad Jerusalimom, gdje se „zločin“ dogodio, i 
Cezarijom, gdje su oni sada, a Feliksov šef je guverner nad Sirijom, čiji 
je dio Kilikija. Dakle, Feliks se osjeća sigurnim da se suđenje održi u 
Cezareji. Feliks se zapravo osjeća toliko uvjeren da kada suđenje ne 
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donese nikakve dokaze da je Pavle počinio zločin, Feliks odlučuje da ga 
zadrži u kućnom pritvoru kao uslugu jevrejskim vođama. Pavle ostaje u 
Cezareji dvije godine dok Feliksa ne zamijeni Fest i, u svojoj frustraciji, 
Pavle zahtjeva suđenje pred Cezarom (Djela 24:27; 25:11). 

Pavle je sada u pretoriju, rezidenciji guvernera, čekajući suđenje. 
Namjesnik Feliks odlučuje da čeka Pavlove tužitelje iz Jerusalima – iste 
ljude koji su se urotili da ga ubiju. Za nekoliko dana otkako je Pavle bio 
u Jerusalimu, tri grupe ljudi su ga optužile za zločine. Neimenovane o-
sobe su tvrdile da je on učio da Jevreji ne moraju slijediti Mojsijev zakon 
(Djela 21:20-21). Jevreji iz provincije Azije na jugozapadu današnje 
Turske lažno su optužili Pavla da je doveo ne-Jevreja u hram (Djela 
21:27-28). A sadukeji iz Sanhedrina ne znaju šta je Pavle uradio, ali su 
sigurni da zaslužuje smrt (Djela 23:1-10). Rimski tribun Lisija ne može 
ni da nađe valjanu optužbu protiv Pavla niti da ga sačuva; nada se da 
guverner ima znanje i iskustvo da riješi problem (Djela 23:26-30). 

Pavle je upao u nevolje na insistiranje starješina jerusalimske za-
jednice da se dokaže kao „pravi Jevrejin“ koji drži Mojsijev zakon tako 
što će tokom sedam dana učestvovati u obredima zaključenja nazirej-
skog zavjeta sa četvoricom hrišćana kao njihov sponzor. Po Pavlovom 
hapšenju, ova četvorica ljudi koji bi svakako mogli biti kredibilni svje-
doci u njegovu korist su se izgubili, a ni starješine se nigdje ne pojav-
ljuju. Niko se ne zalaže za Pavla, iako bi to vjerovatno bilo opasno po 
njih. Takođe bi se očekivalo da potraže i dovedu Trofima koji bi mogao 
direktno posvjedočiti i vijeću i Rimljanima da nije ulazio u hram. Ali 
stiče se utisak da su stavili „dobar glas“ svoje zajednice među Jevrejima 
ispred brige za Pavla. Pavle je ionako sve vrijeme bio „sumnjiv“ jevrej-
skim hrišćanima. I te „sumnje“ će pratiti Pavla tokom čitave njegove 
službe. Istina je, međutim, da Pavle, kao potpuno obraćen čovjek, ima 
najdublji uvid u hrišćanstvo i odnos Zakona i jevanđelja. Bez Pavlove 
teologije veliko je pitanje u kom pravcu bi hrišćanstvo otišlo. Ali Bog je 
sve vodio svojim proviđenjem, bez obzira koliko su se ljudi pošteno 
ophodili prema Pavlu, čak i njegova braća u vjeri. 
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24. Suđenje Pavlu pred  
namjesnikom Feliksom 

 
 
Djela 24. izvještavaju o ovom događaju. 
Jevrejsko vjersko vođstvo želi Pavla mrtvog. Čak su se pridružili 

zavjeri za ubistvo protiv njega; taj plan je propao jer ga je Pavlov nećak 
čuo (Djela 23:12-24). Tribun u Jerusalimu ne može shvatiti zašto San-
hedrin želi da se Pavle uništi i ne može više da štiti Pavla, pa je poslao 
njega i Sanhedrin da se suoče s guvernerom u Primorskoj Cezareji 
(Djela 23:26-30). 

Pavlu je trebalo samo dva dana da pređe 104 km od Jerusalima do 
Cezareje jer ga je tribun poslao na konju (Djela 23:24); njegovi tužitelji 
su vjerovatno morali hodati pa stižu u Cezareju nakon 5 dana. Ananija 
je bio prvosveštenik od 48. do 58. godine nove ere. 

Ništa se više ne zna o advokatu Tertulu – to je uobičajeno ime. Kao 
što pokazuju sledeći stihovi, tužiteljima je potreban advokat jer grčki 
sud ima poseban format, koji uključuje mnogo laskanja. Sanhedrinu je 
potreban jer žele da budu sigurni da će efikasno predstaviti svoj slučaj. 

Marko Antonije Feliks je okrutan i zao. Cezar Klaudije ga je posta-
vio za guvernera od 52. do 58. godine naše ere. Za dvije godine, nakon 
stalnih pritužbi Cezaru od strane naroda Cezareje, Neron će zamijeniti 
Feliksa Porcijem Festom (Djela 24:27). 

„Mir“ koji je Feliks zadržao zbog svoje „predvidljivosti“ zaslužio 
je opakim suzbijanjem pobuna. Čak je i sveštenstvo živjelo u nemiru 
dok su seniori maltretirali mlađe. Budući da Pavle „podiže nerede... ši-
rom svijeta“ (Djela 24:5), Tertul suptilno tvrdi da bi trebao iskorijeniti 
Pavla kao osobu prema kojoj bi se Feliks normalno odnosio s velikim 
predrasudama. Sanhedrin i Feliks nažalost imaju mnogo toga zajedničkog. 

Proces se nastavlja. Nakon neiskrenog laskanja sudiji, slijedi obe-
ćanje da će svjedočenje biti kratko, bez obzira da li zaista jeste ili nije. 

Ako su Djela 24:5-8 cijeli Tertulov govor, on je zaista kratak. On 
tvrdi da je Pavle javna prijetnja i vođa kulta koji je pokušao počiniti 
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smrtni prekršaj protiv rimskog zakona oskvrnjavajući vjersku strukturu. 
„Kuga“ je grčka riječ za „pošast“. Sleng naslućuje smetnju javnosti sa 
oštrinom izdajničkih namjera. Optužba za izazivanje nereda je zanim-
ljiva. Jedini nered u kojem je Pavle bio sudionik u Feliksovoj jurisdikciji 
bio je otprilike sedam dana prije. Pavle je „podigao nerede“ mirnim 
odlaskom u hram i dopustivši da ga rulja napadne. Tertul, međutim, tvrdi 
da Pavle izaziva nerede „širom svijeta“, što znači, širom Rimskog car-
stva. Azijski Jevreji su vjerovatno znali za događaj koji se dogodio u 
Efesu nekoliko mjeseci prije. U drugim slučajevima, međutim, Pavlova 
služba je dovela do nemira među jevrejskim stanovništvom (Djela 
13:44-52; 14:1-2, 19-20; 17:1-9, 13-14; 18:12-17). To je bilo zbog nje-
govih pokušaja da navede Jevreje da vide Isusa kao ispunjenje judaizma, 
a ne bilo kakva izdaja protiv cara. Nijedan od ovih događaja se nije do-
godio u Feliksovoj jurisdikciji, a azijski Jevreji nisu na suđenju da iznesu 
svoje svjedočenje (Djela 24:18-19). Nadalje, Feliks, koji ima „prilično 
tačno znanje o putu“ (Djela 24:22), zna da je „nazarećanska sekta“ dio 
judaizma koja slijedi Isusa iz Nazareta i nije velika prijetnja njemu ili 
Rimskom carstvu. 

Tertul u nastavku tvrdi da je samo brzo razmišljanje i djelovanje 
njegovih plemenitih klijenata spasilo hram od Pavlovog skrnavljenja. 

Ovo je ozbiljna optužba. Prema rimskom zakonu bio je smrtni pre-
kršaj skrnavljenje vjerske strukture. Uprkos vjerovanju Rimljana da su 
Jevreji ateisti jer nemaju slike i kipove svog Boga, judaizam je bio zaš-
tićena religija, a hram je bio sveti spomenik. 

Azijski Jevreji su na osnovu svojih malicioznih pretpostavki izgra-
dili taj slučaj. Dakle, da je Pavle zaista uveo Trofima u hram, Sanhedrin 
bi imao slučaj. Ali nije, pa nema ni dokaza. Tertul se takođe poigrava 
istinom kada kaže da je Sanhedrin „uhvatio“ Pavla. Jevreji iz Azije zgra-
bili su Pavla, izvukli ga iz hrama i podstakli gomilu da ga pretuče. Tetul 
ističe da bi Pavlu sudili po jevrejskom zakonu da se nije umiješao tribun 
Klaudije Lisija: „Ali, došao je Lisija, vojni zapovjednik, i oteo ga iz na-
ših ruku velikom silom, zapovjedivši njegovim tužiteljima da dođu k 
tebi.“ (Djela 24:7) Zaključak je da Lisija gubi Feliksovo vrijeme i da je 
stao na put zakonitoj ulozi Sanhedrina u njihovoj odgovornosti sprovo-
đenja jevrejskog zakona. Događaj je zaista uključivao „mnogo nasilja“, 
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ali od strane Jevreja, a ne od strane rimskih vojnika. Iako se čini da Lisija 
nikada ne svjedoči, Feliks zna da lažu. 

„Ako ga ispitaš o svemu tome, možeš i sam saznati za šta ga optu-
žujemo.“ (Djela 24:8) 

Ne znamo da li Tertul misli na Pavla ili Lisiju. Pavle će dati svoje 
svjedočanstvo (Djela 24:10-21), a Feliks će brzo utvrditi da su optužbe 
Sanhedrina neosnovane. On će sačekati da donese svoju odluku dok Li-
sija ne dođe, ali se tribun očito nikada neće pojaviti (Djela 24:22). 

Prvosveštenik Ananija i starješine koje su došle s njim potvrđuju 
optužbe. Ovo je lažno svjedočanstvo koje faktički krši Deveti Božji u-
put, jer Pavlove riječi u Djelima 24:18-21 sugerišu da niko od ovih 
Jevreja nije bio u hramu kada je došlo do pobune (Djela 21:27-36). Oni 
su saznali šta se dogodilo sledećeg jutra kada je Lisija doveo Pavla u 
Sanhedrin (Djela 22:30 – 23:11). 

Tertul je trebao biti temeljitiji. Uprkos potvrdama sveštenika i nekih 
starješina da su ove optužbe istinite (Djela 24:9), on ne pruža nikakve 
dokaze. Niko tamo nije bio svjedok Pavlovoj navodnoj prijetnji i on nije 
pokušao da oskvrni hram. 

Sanhedrin ima dva značajna problema. Prvo, njihove optužbe su 
neosnovane. Pavle nije prijetnja Rimskom carstvu, pa čak ni njihovoj 
vlastitoj kontroli nad Jevrejima. Suprotno njihovim optužbama, on nije 
pokrenuo pobunu i nije oskvrnio vjersku strukturu (Djela 24:5-6). 
Drugo, on je rimski građanin koji nije prekršio rimski zakon. Feliks će 
Pavla držati u kućnom pritvoru na svom imanju u Cezareji do kraja svog 
imenovanja (Djela 24:27), ali nema za šta da ga optuži, a kamoli da ga 
osudi ili pogubi. 

Napokon dolazi red na Pavla. Pavle takođe postupa prema tradiciji 
rimskih dvorova, ali uspijeva da poštuje guvernera bez laskanja. Ovaj 
čovjek, Feliks, toliko je korumpiran i nasilan da će ga za dvije godine 
Neron smijeniti sa funkcije. Pavle objašnjava da hrišćanstvo nije prijet-
nja judaizmu, da njegovi prvobitni tužitelji čak i nisu tu, i da ga jevrejske 
vođe nemaju za šta optužiti (Djela 24:11-21). On naglašava da svoju 
odbranu iznosi „mirne duše“. 

Pavle objašnjava da to što se dogodilo nema nikakve veze s bilo 
čim u okviru Feliksove nadležnosti, posebno zato što Pavlovi tužitelji 
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pretpostavljaju da je on opasan po mir u Jerusalimu. Pavle je stigao u 
Jerusalim samo dvanaest dana prije, a poslednjih pet dana proveo je u 
Cezareji (Djela 24:1). Od sedam dana koliko je bio u Jerusalimu, u za-
visnosti od toga kako se broje dani, imao je između tri i pet dana slobode 
prije nego što je uhapšen. On sam nije izazivao niti podsticao bilo kakav 
nered, u hramu ili sinagogama niti drugdje. Povod najrelevantniji za 
Pavlov slučaj dogodio se u Jerusalimu otprilike nedjelju dana ranije. 
Pavle dobro zna da su Judejce njihove predrasude i mržnja podstakli na 
akciju protiv njega, ali da nemaju nikakvih konkretnih dokaza za optu-
žbe. 

„Ali priznajem ti da živim po učenju koje oni nazivaju ‘sektom,’ i 
po tom učenju služim Bogu svojih praočeva, verujući sve što je izneseno 
u Zakonu i napisano u Prorocima.“ (Djela 24:14) 

U rimskom pravu bilo je krajnje nezakonito širiti religiju koju nije 
zvanično odobrila vlada. Pavle, koji je putovao kroz Siriju i modernu 
Tursku i Grčku, razumije nešto što članovi Sanhedrina, koji nikada ne 
napuštaju Judeju, ne razumiju: Rimljani još ne vide nikakvu razliku 
između tradicionalnog judaizma i hrišćanstva (Djela 18:14-15). Tek na-
kon pobune Simona Bar Kohbe, oko 150. godine nove ere, karakteristike 
hrišćanstva privlače pažnju rimske vlade i počinje ozbiljan progon. 

Međutim, zaista je tačno da je hrišćanstvo prirodni nastavak religije 
Starog saveza – Zakona i Proroka. Ono što mijenja paradigmu je dolazak 
Mesije koji ispunjava tip i otpočinje veliki antitip. I to je ono protiv čega 
se „zvanični“ judaizam ogorčeno bori, jer želi zadržati status kvo. Za 
vjerske vođe, religija je samo sredstvo za njihove položaje i društveni 
status. Ona je takođe nacionalno obilježje i nacionalni ponos. Potpuno 
su izgubili iz vida činjenicu da izvorna Božja religija nikada nije sama 
sebi svrha – ona je ustanovljena da bi ljudi znali kako da se pomire s 
Bogom, da žive bogougodan život i prime dar spasenja. Hrišćanstvo je 
inaugurisalo i približilo Božje kraljevstvo. Dakle, hrišćanstvo nije kult 
nego pravilan pogled na tumačenje i ispunjenje hebrejskog Pisma. Sa 
tog aspekta, tragično je koliko su Jevreji zaslijepljeni svojim fanati-
zmom i ne vide suštinu. Oni žele da satru čovjeka od kojeg mogu čuti 
poruku spasenja. 

Ovdje pred sudom, Pavle priznaje da slijedi judaizam na malo 
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drugačiji način. Njegova vjerovanja su ona o kojima je poučavao Isus 
Nazarećanin, ali on i dalje obožava istog Boga i vjeruje u iste Sveto 
pismo (Djela 24:14). 

Pavle ističe da vjeruje u uskrsenje mrtvih, što je i konačni cilj vjere. 
To bi trebala da bude zajednička nada i njegovih tužitelja. Pavle takođe 
ispravno konstatuje u 15. stihu da će biti dva uskrsenja – pravednih i 
nepravednih – prvih za spasenje, a potonjih za izvršni sud i konačno 
uništenje koje se poistovjećuje sa drugom smrću i anihilacijom (Jovan 
5:29; Otkrivenje 20).  

Pavle ističe da vodi svoj život tako da uvijek ima čistu savjest i pred 
Bogom i pred ljudima. 

Dalje on objašnjava svrhu svog dolaska u Jerusalim – donošenje 
donacija braći, zajedno sa ljudima koji su ga pratili. Ne znamo da li je 
ovaj govor Luka sažeo i koliko informacija Pavle daje o tome kako i 
zašto se našao u hramu radi obreda oslobađanja od nazirejskog zavjeta, 
zajedno sa četvoricom ljudi koje je sponzorisao. Jevreji iz Azije su ga 
vidjeli tamo i, pošto su ga ranije vidjeli sa Trofimom, pretpostavili su da 
je uveo neznabošce u hram – što je zločin protiv Mojsijevih i rimskih 
zakona. Uhvatili su Pavla, izvukli ga iz hrama i počeli da ga tuku. Ofor-
mila se rulja koja se pridružila nasilju. Uprkos tvrdnjama Sanhedrina, 
Pavle nije pokrenuo nerede i nije pokušao da oskrnavi hram. Trofim nije 
bio tamo – a nisu bili ni predstavnici Sanhedrina. Nije bilo ni muškaraca 
iz Azije. U stvari, niko u Cezareji nije vidio da je Pavle počinio zločin 
(Djela 24:19-20). Optužbe su neosnovane, a Pavle je nevin. Svjedoci iz 
Azije bi trebali biti tamo da svjedoče. Ali nisu. Vjerovatno zato što nisu 
zainteresovani da osude Pavla, oni samo žele da on umre, što je teže sa 
Pavlom u glavnom gradu – Cezareji – nego u Jerusalimu gdje je pred-
stavnik vlade zbunjeni mlađi oficir. 

Predstavnici Sanhedrina se izlažu pravnom riziku i možda to ne 
znaju. Sanhedrin lažno optužuje rimskog građanina za zločine protiv 
države. Prema rimskom pravu, svaki muški rimski građanin mogao je 
nekoga optužiti za zločin i tražiti krivično gonjenje. Članovi Sanhedrina 
najvjerovatnije nisu građani, iako Tertul, njihov glasnogovornik, može 
biti (Djela 24:1). Ali ako bi tužitelji bili osuđeni za lažnu optužbu, sudija 
ih može osuditi na istu kaznu koju bi primila njihova namjeravana žrtva. 



~ 300 ~ 

Bilo bi zanimljivo znati da li je Tertul znao koliko su dokazi bili slabi 
kada je preuzeo posao. 

Pavle ističe da njegovi tužitelji jednostavno nisu mogli naći nikakvu 
njegovu stvarnu krivicu dok je stajao pred Sanhedrinom. On završava 
svoju odbranu priznanjem. Kada je stajao pred Sanhedrinom, zaista je 
povikao: „Zbog nade u uskrsenje mrtvih izveden sam pred sud!“ (Djela 
23:6; 24:21). Zbog te izjave, sadukeji, koji poriču uskrsenje, ušli su u 
prepirku, a fariseji, koji prihvataju uskrsenje, stali su u Pavlovu odbranu. 
Suparničke sekte Jevreja su poletjele u nasilje, a tribun je, opet, morao 
da spasava Pavla. Možda se može reći da su Pavlove riječi inspirisale 
nerede, ali stvarni izgrednici su njegovi tužitelji. 

Time Pavle završava svoju odbranu. Ovo je prvih dvanaest dana 
Pavlove četiri godine nepravde. 

Ali Feliks, koji je bio veoma dobro obaviješten o tom Putu, odgodio 
je njihov slučaj, rekavši: „Kad dođe vojni zapovjednik Lisija, onda ću 
riješiti vaš spor.“ (Djela 24:22) 

Pavle je jasno pokazao da su prekršaji za koje ga je Sanhedrin optu-
žio neosnovani. Guverner Marko Antonije Feliks to zna, ali drugi faktori 
su u igri. On je okrutan, razuzdan čovjek. Ako pusti Pavla, Sanhedrin bi 
mogao podići pometnju. Jevreji bi se mogli pobuniti. To bi bilo 
nezgodno. Ako zadrži Pavla u pritvoru, jevrejske vođe će biti srećni, a 
Pavle bi mogao ponuditi mito: najbolje za Feliksa od obije strane. On će 
zadržati Pavla u pritvoru; ipak, pošto nije učinio ništa loše, njegovi pri-
jatelji mogu da se pobrinu za njegove potrebe (Djela 24:23, 26-27). 

Kako bi opravdao ovo odlaganje, on kaže da ne može donijeti pre-
sudu sve dok Klaudije Lisija, rimski vojni tribun dodijeljen Jerusalimu, 
ne dođe da svjedoči. Lisija je bio taj koji je spasio Pavla od nasilne rulje, 
borbe u Sanhedrinu i zavjere za atentat (Djela 21:27-36; 23:10, 16-22). 
Ali Lisija je takođe okovao Pavla u lance i zamalo ga dao bičevati, što 
je bilo krajnje nezakonito postupanje prema rimskom građaninu koji nije 
bio osuđen za zločin (Djela 21:33; 22:22-29). Nema naznaka da će Lisija 
ikada doći. 

Feliksovo znanje o „putu“ ili hrišćanstvu pomaže u tome što zna da 
Pavlova vjera potpada pod judaizam, ali to ne znači da će ga guverner 
osloboditi (Djela 24:26-27). Fest, sledeći guverner, ne razumije hrišćanstvo 
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i ne pušta Pavla da ode, a Pavle je primoran da se žali sledećem višem 
sudu (Djela 25:10-12). Čini se da kralj Agripa II zna više (Djela 26:2-3, 
24-29). Nakon što je čuo Pavlovo svjedočanstvo, Agripa kaže Festu: 
„Ovaj bi čovjek mogao biti oslobođen da se nije obratio Cezaru“ (Djela 
26:32). 

Ne znamo ko su „prijatelji“ koji pomažu Pavlu. Oni su u Primorskoj 
Cezareji, glavnoj luci na judejskoj-samarićanskoj obali, a dom Filipa i 
njegovih kćeri svakako je jedna od mogućih baza podrške Pavlu (Djela 
21:8-9). Ako se bilo koji od Pavlovih saputnika vrati svojim kućama, 
nesumnjivo će otploviti iz Cezareje (Djela 20:4). Vrlo je vjerovatno da 
Luka putuje naprijed-nazad između Cezareje, da posjeti Pavla i Jerusa-
lim, gdje može prikupiti informacije od apostola za svoje jevanđelje. 
Starješina zajednice iz Jerusalima opet nema na vidiku. Da li sada i oni 
vide Pavla kao „nepoželjnog“ remetioca „hrišćanskog judaizma“? 

Kako god, Pavle ostaje u kućnom pritvoru. Guverner Feliks ne 
može da ga osudi zato što je nevin, i ne može da ga natjera da nestane 
jer je Pavle rimski građanin, ali ga neće osloboditi jer ako to učini, 
jevrejsko vođstvo može izazvati probleme. Ono što može da uradi je da 
povremeno poziva Pavla na razgovore u nadi da će mu Pavle ponuditi 
mito (Djela 24:26-27). 

Feliksova žena, Drusila, kćer Heroda Agripe I, bila je udata za dru-
gog muškarca kada ju je Feliks ukrao. Građani Cezareje se toliko žale 
na Feliksa da dvije godine nakon Pavlovog hapšenja Neron naređuje Fe-
liksu da se javi u Rim. Samo intervencija Feliksovog brata, Palasa, štiti 
ga od osude. 

Feliksova želja za mitom tjera ga da razgovara s Pavlom. On se na-
vodno interesuje da sazna više o Pavlovoj vjeri. Pavlove uvjerljive riječi 
drže razgovore kratkim. Feliks ne mijenja svoj pravac, ali on i Drusila 
ne mogu biti jedini koji slušaju. Iako Pavle ne može putovati i nema 
naznaka da piše nekoj zajednici iz Cezareje, on ima zarobljeničku 
publiku i prijatelje koji ga mogu redovno posjećivati. Filipova porodica 
i zajednica su u Cezareji (Djela 21:8). Za Pavlovo dobro je zadužen 
stotnik (Djela 24:23). Bez sumnje, njegov produženi boravak rezultira 
time da mnogi ljudi sa Feliksovog dvora postaju Isusovi sledbenici. 

Sam guverner Feliks je možda doveo u pitanje svoje životne izbore, 
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zahvaljujući nedavnim događajima. Ali zbog načina života koji je vodio, 
nikako mu ne odgovara Pavlovo isticanje pravednosti, samokontrole i 
suda koji će doći (Djela 24:25). Pavle je počeo da ovom čovjeku svje-
doči o pravednosti, načinu na koji Bog želi da čovjek živi. Feliks je bio 
veoma neumjeren čovjek. Pavlova priča ga plaši, jer je osvjedočen da bi 
moglo biti istina. Feliksovo odgađanje riječima: „Za sada idi, ali kad 
nađem pogodan trenutak, opet ću te pozvati,“ tipičan je stav osobe koja 
je zarobljena svojim grijesima i prolongira suočavanje sa vlastitom 
odgovornošću pred Bogom i pokajanje. Svjetovni interesi i lične slabosti 
prevlađuju. Njegovo pogodnije vrijeme nikada nije došlo, kao što je naj-
češće slučaj s osobom koja svoju odluku odlaže za Isusa Hrista i čeka 
neki „zgodniji“ dan.  

Postoji duhovni zakon koji se tiče ponavljane akcije i načina na koji 
ona stvara šablonske reakcije u našem mozgu. Da li ste ikad primijetili 
da ste se mnogo puta borili sa svojom savješću oko pogrešnog djela i 
kolika je to borba bila za vas, a nakon što ste to učinili kako ste se loše 
osjećali, koliko ste se osjećali krivim? Ali sledeći put kada se to pitanje 
pojavilo, nije vam bilo tako teško. Niste imali pravu bitku kao prije pro-
tiv zla. To nastavlja da stvara obrasce, sve dok konačno čovjek može 
bez griže savjesti učiniti ono što ga je nekada silno uznemirilo. Šta se 
dogodilo? Uništena je osjetljivost na zlo. Svaka ponovljena radnja 
postaje uzorkovana u mozgu tako da postaje teže prekinuti je. Ponovno 
učenje je uvijek teži proces od učenja. Loše navike je teško prekinuti jer 
su postavile obrazac u vašem mozgu. Devet od deset hrišćana postali su 
hrišćani prije nego što su uspostavili ove negativne moždane obrasce. 

Feliks očekuje da će Pavlu dosaditi kućni pritvor i da će ponuditi 
mito. Na nesreću po Feliksa, on je potcijenio Pavlovu spremnost da trpi 
bilo kakve neugodnosti zbog prilike da govori o Isusu (Kološanima 
1:24). Sledeće dvije godine, Feliks često poziva Pavla (Djela 24:26), na-
dajući se novcu, a umjesto toga sluša o moralu. Ovo traje dvije godine. 
Feliks neće doći Hristu, ali vojnici, administratori i sluge takođe slušaju. 
Feliks je ukrao svoju ženu Drusilu, ćerku Heroda Agripe I, od drugog 
kada je imala šesnaest godina. I toliko je tiranski nastrojen da ga 
neslavno brutalni car Neron poziva nazad u Rim da mu položi račun o 
svojoj okrutnosti. Poput Heroda Antipe sa Jovanom Krstiteljem, Feliks 
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je zaintrigiran Pavlovim riječima, ali, kao Herod Antipa, nema stvarnu 
namjeru da preduzme bilo šta u vezi s njima (Marko 6:17-20). 

Mnoge kulture, čak i u modernom svijetu, normalizuju mito. Ovo 
je kada službeno lice prihvata novac ili uslugu u zamjenu za uslugu neke 
vrste zaobilaženja zakona ili favorizovanog postupanja. Bog je rekao 
Izraelcima: „Ne primaj mito, jer mito zaslepljuje i one koji jasno vide, i 
izvrće riječi pravednog“ (Izlazak 23:8) i „Ne izvrći pravdu. Ne budi pris-
trasan i ne primaj mito, jer mito zaslepljuje oči mudrih i izvrće riječi 
pravednih“ (Ponovljeni zakon 16:19). 

Mito koje plaćaju krivci da bi kupili nedužnu presudu je grešno. 
Mito koje traži policija ili vlasti na aerodromima i putnim kontrolnim 
punktovima pokazuje njihovu korupciju, a ne njihove žrtve. Nije jasno 
u koju kategoriju Feliks misli da Pavle spada. On se negdje nada da 
„svaki čovjek ima svoju cijenu“ i da će Pavle popustiti u načelima. Pa 
ipak, Pavle je već rekao Feliksu: „Uvijek se trudim da imam čistu savjest 
i prema Bogu i prema ljudima“ (Djela 24:16). Proživjeti dvije godine u 
kućnom pritvoru nije dovoljno da ga izazove na iskušenje da se pojeftini 
pred Feliksovim očima. 

Feliks koji napokon odlazi sa funkcije u istoriji je ostao upamćen 
kao užasna osoba i nasilni vođa. Fest ga zamjenjuje oko 58. godine nove 
ere. Nova vlada je poštena i razumna i uspijeva uništiti Sicarijeve ubice 
koje je Feliks navodno koristio. 
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25. Pavle pred Festom, pozivanje na  
cezara i dolazak kralja Agripe 

 
 
Djela 25. glava izvještaju o ovim događajima. 
Istorija povezuje određena imena sa potpunom zloćom i izopače-

nošću. Zloglasni car Neron je jedan od njih. To govori nešto drastično o 
neuspjehu vaše političke karijere kada vas Neron poziva na odgovornost 
za vašu korupciju i okrutnost. To je bio slučaj sa Feliksom, čiji su birači 
u Primorskoj Cezareji poslali toliko pritužbi u Rim da je ostao bez posla. 

Kada Porcije Fest dođe da ga zamijeni, on odmah pokušava da 
izgradi dobre odnose sa lokalnim vođama. Jedva ima vremena da ostavi 
svoje stvari u Cezareji prije nego što ode u Jerusalim da se sastane sa 
Sanhedrinom: vjerskim i kulturnim vođama Jevreja. Kao novi guverner 
nad teritorijom koja uključuje domovinu Jevreja, Fest ima strmu krivu-
lju učenja. Nema sumnje da je čuo za Jevreje – kako imaju stroge sta-
ndarde ishrane i odbijaju da rade subotom – ali nije upoznat sa njihovom 
religijom, društvom ili politikom. 

Festove inicijative su plemenite, ali njegova želja za mirom preva-
zilazi njegovu odgovornost za pravdom. Feliks je držao Pavla u kućnom 
pritvoru u Cezareji dvije godine. Feliks je znao da Pavle nije počinio 
nikakav zločin, ali ako bi pustio Pavla, Sanhedrin bi napravio problem. 
Feliks bi mogao biti uvjeren da mu je ponuđen odgovarajući podsticaj, 
ali uprkos brojnim saslušanjima, zatvorenik je odbio ponuditi mito 
(Djela 24:22-27). 

Kada se Sanhedrin sretne sa Festom, vide svoju šansu. Već su po-
kušali prevariti vojnog tribuna u Jerusalimu da izvede Pavla na otvoreno 
kako bi ga mogli ubiti. To je osujetio Pavlov nećak (Djela 23:12-16). 
Nadaju se novom pokušaju. Traže od Festa da pošalje Pavla u Jerusalim 
na još jedno suđenje. Jerusalim je dovoljno udaljen od Cezareje da bi 
ubice imali dovoljno vremena i prostora da obave svoj posao (Djela 25:3). 

Dvije godine prije, Sanhedrin je pokušao da Pavla procesuira za 
podsticanje nereda, vođenje kulta i skrnavljenje vjerske strukture. Nisu 
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imali svjedoke niti dokaze – jer se nijedno od tih djela nikada nije dogo-
dilo. 

U Festu, Sanhedrin vidi nekoga koga mogu iskoristiti. Čini se da 
nije dobro obaviješten o Pavlovom slučaju, tako da ne zna za nedostatak 
dokaza. Niti se čini da je svjestan zavjere o atentatu koju je Sanhedrin 
skovao dvije godine prije (Djela 23:12-15). Ako mogu uvjeriti Festa da 
je Pavle zločinac koji zaslužuje pogubljenje, što će riješiti njihov pro-
blem (Djela 25:24). Ako uspiju da izvuku Pavla na vidjelo tako da ga 
ubice mogu ubiti, i to funkcioniše (Djela 25:3). 

Zvanično traže uslugu: da Fest održi novo suđenje u Jerusalimu. U 
stvarnosti njih ne zanima sudski spor, traže samo priliku da ubiju Pavla. 

Fest zna da je Pavle u Cezareji, ali nije jasno koliko još razumije. 
On poziva Sanhedrin da pošalje svoje predstavnike na saslušanje kako 
bi utvrdili imaju li slučaj. 

Fest ne može poslati Pavla u Jerusalim jer, kao rimski građanin, 
Pavle bira gdje će se održati njegovo žalbeno suđenje. Fest kaže San-
hedrinu da pošalju predstavnike sa njihovim slučajem, a on će se pobri-
nuti za promjenu mjesta (Djela 25:9). Ostaje u Jerusalimu još nekoliko 
dana prije nego što on i jevrejski predstavnici odu u Cezareju. On sjedi 
u sjedištu Tribunala, što znači da je ovo formalna rasprava i da će nje-
gova odluka biti obavezujuća. 

Čitava stvar je počela dvije godine prije kada se Pavle vratio u Je-
rusalim nakon nekoliko godina u provinciji Aziji u današnjoj jugozapad-
noj Turskoj i u gradovima oko Egejskog mora. Kada je stigao, nepoznate 
osobe su lažno tvrdile da je poučavao Jevreje da ne moraju da poštuju 
Mojsijev zakon (Djela 21:20-21). Pavle je optužen da je prekršio rimski 
zakon na najmanje dva načina. Prva optužba je dovođenje neznabožaca 
u hram. Osim što je bio ozbiljan prekršaj protiv Mojsijevog zakona, bilo 
je protivno rimskom zakonu nepoštovanje vjerske bogomolje. Druga 
optužba je „podizanje nereda među svim Jevrejima širom svijeta“, kako 
je rekao Tertul (Djela 24:5). 

Jevreji su se svojski trudili pred Festom da uveličaju ove optužbe 
ali ih nisu mogli dokazati. 

A Pavle je u svoju odbranu rekao: „Nisam se ogriješio ni o judejski 
Zakon, ni o hram, ni o cezara.“ (Djela 25:8) 
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Optužba protiv „judejskog zakona“ objašnjena je u Djelima 21:20-
21. Godinama prije, nakon Pavlovog prvog misionarskog putovanja s 
Barnabom, vratili su se kući u sirijsku Antiohiju i otkrili da su se u za-
jednicu infiltrirali „judaizatori“ – jevrejski hrišćani koji su poučavali da 
pagani moraju slijediti Mojsijev zakon kako bi slijedili jevrejskog Me-
siju. Kada se Pavle vratio u Jerusalim nakon svog trećeg misionarskog 
putovanja, nepoznati ljudi su širili glasine da je on naučavao da jevrejski 
hrišćani ne treba da poštuju Mojsijev zakon. Nema dokaza jer se to nije 
dogodilo. 

Tvrdnja da je zgriješio „protiv hrama“ navodno se pojavila ubrzo 
nakon što je stigao u Jerusalim. Pavle je šetao Jerusalimom sa Trofi-
mom, prijateljem iz provincije Azije. Kasnije su Jevreji iz iste provincije 
vidjeli Pavla u hramu i pretpostavili da je Trofim bio s njim (Djela 
21:27-36). Bilo je protiv Mojsijevog zakona dovođenje ne-prozelitskog 
neznabožačkog čovjeka u hram, a bio je smrtni prekršaj protiv rimskog 
zakona skrnavljenje vjerske strukture. Čini se da nije važno što Trofim 
nije bio s Pavlom; Sanhedrin ponovo otkriva istu optužbu. 

Optužba „protiv Cezara“ se odnosi na tvrdnju da Pavle „podiže ne-
rede među svim Jevrejima širom svijeta“ (Djela 24:5). Istina je da je 
Pavle bio meta nekoliko nemira, uključujući i onaj koji se dogodio na-
kon optužbe da je uveo Trofima u hram (Djela 21:30). 

Fest sada shvata da su optužbe neosnovane. 
Ali je Fest, pošto je htio da ugodi Judejcima, odgovorio Pavlu: 

„Hoćeš li da ideš u Jerusalim da ti se tamo preda mnom za to sudi?“ 
(Djela 25:9) 

Stvari postaju mračnije, međutim, kada Fest shvati da Sanhedrin 
nema slučaj. Optužbe su ozbiljne, ali nemaju svjedoke i dokaze. Pavle 
lako pobija njihove tvrdnje, a Fest je zapeo. Kako može ugoditi San-
hedrinu kada nema pravnog razloga? Fest pokušava da bude susretljiv, 
vjerovatno ne shvatajući da je to zamka za Pavla. 

Lijepo pita. Pita Pavla ne bi li mu smetalo da ode u Jerusalim na 
novo suđenje. Pavle nema ništa od toga. Pavle je rimski građanin i ima 
pravo da bira gdje će mu se suditi. Navodni zločin dogodio se u Jerusa-
limu. Sjedište guvernera je u Cezareji. Pavle je rodom iz Tarsa. Sva ova 
mjesta su pod Festovom jurisdikcijom. Pavle može izabrati u koje od 
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ova tri mjesta može doći do suđenja, i bira ovdje i sada. 
Pavle ima razloga za to. Razlog zašto je u Cezareji, a ne u Jerusa-

limu je taj što se prije dvije godine Sanhedrin urotio sa četrdeset drugih 
ljudi da prevare tribuna rimske vojske kako bi Pavla izveli na vidjelo da 
bi ga mogli ubiti (Djela 23:12-15). Pavle razložno može posumnjati da 
će pokušati ponovo – a planiraju (Djela 25:3). 

A Pavle reče: „Stojim pred cezarskom sudskom stolicom, i tu treba 
da mi se sudi. Ništa nisam skrivio Judejcima, kao što i sam dobro vidiš. 
A ako sam zaista učinio nešto loše i počinio nešto što zaslužuje smrt, ne 
bježim od smrti. Ali ako su neosnovane sve te optužbe koje ovi iznose 
protiv mene, niko me ne može njima predati samo da bi im time ugodio. 
Pozivam se na cezara!“ (Djela 25:10-11) 

Pavle ne zna da li Fest ima sredstava da prkosi Jevrejima i oslobodi 
ga. 

Dakle, kada Fest pita Pavla da li će dozvoliti da se suđenje preseli 
u Jerusalim, Pavle je odbio. Zbog svog rimskog državljanstva, Pavle ima 
pravo da bira, a ne Fest. Pavle je vrlo vjerovatno svjestan da nagrada za 
njegovu glavu nije ukinuta (Djela 23:12-15; 25:3). 

Pavle ima određena prava, uključujući pravo da se brani na suđenju; 
zaštitu od premlaćivanja, mučenja ili bičevanja; i zaštitu od pogubljenja 
osim ako se ne proglasi krivim za izdaju. On takođe ima pravo žalbe na 
njegovo suđenje Cezaru. Ironično, car je u to vrijeme bio neslavno zli 
Neron, iako je to početak njegove vladavine kada su stoički filozof Se-
neka i plemeniti Afranije Burus imali uticaj na administraciju. Proći će 
još pet godina prije nego što Neronove prave boje postanu očigledne 
svijetu. 

Pavle se vjerovatno želi obratiti Cezaru iz nekoliko razloga. Prvo, 
Fest je nov i želi da razvije dobar odnos sa Sanhedrinom; Pavle mu vje-
rovatno ne vjeruje da će učiniti pravu stvar. Drugo, Pavle ne samo da 
zaista želi da ide u Rim (Rimljanima 1:11-15), već mu je Isus rekao da 
će otići u Rim (Djela 23:11). 

Povrh svega, Pavle nije siguran samo zato što je nevin. Sanhedrin 
je optužio Pavla za zločine protiv rimskih i jevrejskih zakona. Ako Fest 
oslobodi Pavla optužbi protiv Rima, mogao bi vratiti Pavla jevrejskom 
vođstvu da mu sudi za zločine protiv Mojsijevog zakona. Vrlo je mala 
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vjerovatnoća da će Pavle preživjeti put u Jerusalim zbog tog suđenja. 
Žalbom Cezaru – što znači tražiti da se slučaj podnese višem sudu – 
Pavle izmiče iz ruku Jevreja i ionako dobija prevoz tamo gdje želi da 
bude. Jevreji su pretjerali, a Pavle izmiče. 

Svako želi nešto drugačije. Fest bi radije održavao mir sarađujući. 
On je sklon da Sanhedrinu dâ ono što žele ako može. Sanhedrin želi 
Pavla mrtvog. Fest im je koristan samo ako im daje ono što žele. Pavle 
želi pobjeći iz Primorske Cezareje gdje je bio u pritvoru poslednje dvije 
godine. Po mogućnosti, želio bi da bude oslobođen, ali ako se to ne do-
godi, može barem pobjeći od Sanhedrina. 

Pavle se poziva na Cezara. Ovo je skoro jednako dobro za Festa kao 
i za Pavla. Pavlova sudbina je van njegovih ruku – Sanhedrin ga ne može 
kriviti što je slijedio rimski zakon. Ali sada ima novi problem: šta će reći 
Cezaru? Pavle nije uradio ništa osim svađe oko religije (Djela 25:19). 
Nisu ga trebali držati dvije godine. Sad Fest ne može poslati Pavla 
Neronu bez razloga (Djela 25:26-27). 

Srećom, Fest pronalazi saveznika. Nakon nekoliko dana dolaze 
kralj Agripa II i njegova sestra Bernika, koji se slažu da saslušaju Pavla 
i pomognu da se utvrdi njegov zločin. Fest uključuje sve plemiće Ceza-
reje (Djela 25:23). 

Sada novi namjesnik Fest upoznaje Heroda Agripu II i njegovu ses-
tru Berniku. Njihov otac je bio Agripa I, kralj koji je ubio apostola Ja-
kova i pokušao da ubije Petra (Djela 12:1-3) i ubrzo nakon toga umro 
od upale abdomena i crijevnih crva (Djela 12:20-23). Njihov djed je bio 
Herod Veliki. Jevrejski istoričar Josif Flavije bio je njihov prijatelj. Od-
nos Agripe i Bernike bio je incestuozan. 

Fest ima problem sa Pavlom: mora ga poslati u Rim, ali nema 
izvodljive optužbe. Ništa što su rekli predstavnici Sanhedrina nije imalo 
smisla. Sve što Fest može reći je da se raspravljaju o teološkim varijaci-
jama među različitim sektama judaizma. Srećom, Agripina porodica je 
generacijama na tom području; on je dobro upućen u jevrejski zakon 
(Djela 26:3). Fest iskorištava Agripinu posjetu i traži njegovu pomoć 
(Djela 25:14-22). 

Fest je iskoristio dugo zadržavanje Agripe u Cezareji i iznio mu 
slučaj s Pavlom koji je preuzeo od bivšeg namjesnika Feliksa. Objasnio 
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je kako su sveštenici i starješine iz Jerusalima izašli sa optužbama i zah-
tjevom da osudi Pavla. Pošto je Pavle rimski građanin, po rimskom 
pravu nije mogao biti osuđen bez dokaza i Fest je u najkraćem roku 
otvorio zvanično suđenje. Kopajući po dokazima, ni Feliks – raniji gu-
verner – ni Fest ne vide zločin. Fest priznaje da je očekivao da će optu-
žbe Jevreja biti mnogo utemeljenije, s obzirom da su uporno tražili da 
se Pavle osudi ili, još bolje, ubije. 

 Fest dodaje: „nego su s njim imali nekakve sporove o svojim vje-
rovanjima i o nekom Isusu koji je umro, a za koga Pavle tvrdi da je živ.“ 
(Djela 25:19) 

Iako je u tekstu nejasno, čini se da Fest sada misli kako je glavni 
„zločin“ koji je Pavle počinio insistiranje na tome da je Isus iz Nazareta 
uskrsnuo iz mrtvih. Sanhedrin se možda ne slaže, ali što se Rimljana 
tiče, to su samo „određene tačke spora s njim oko njihove vlastite reli-
gije“ (Djela 25:19). 

Rimljani su smatrali da je hrišćanstvo sekta pod judaizmom – koja 
se ne razlikuje mnogo od fariseja ili esena. Činilo se da je jedini identi-
fikacijski marker to što su hrišćani tvrdili da je čovjek po imenu Isus 
ustao iz mrtvih. 

Ova zbrka je zaštitila Pavla. Kada je jevrejsko vođstvo sinagoge 
htjelo da progoni njega i njegovu novu zajednicu u Korintu, prokonzul 
Galion je odgovorio: „Judejci, da je riječ o kakvoj nepravdi ili o opakom 
zlodjelu, imao bih razloga da vas saslušam. Ali ako se radi o raspravama 
o riječima i imenima i vašem zakonu, to riješite sami. Ja u tome ne želim 
biti sudija.“ (Djela 18:14-15) Kada su Jevreji u Jerusalimu pokušali da 
ubiju Pavla, tribun je pisao guverneru: „Utvrdio sam da ga optužuju za 
neka pitanja iz njihovog Zakona, ali da nije skrivio ništa čime bi zaslužio 
smrt ili okove.“ (Djela 23:29) 

Fest, novi guverner, ima isti problem. Reakcija Sanhedrina na 
Pavlovo vjerovanje da je Isus uskrsnuo iz mrtvih izgleda krajnje nesraz-
mjerna. To nema nikakve veze s njihovim neosnovanim optužbama da 
je oskrnavio hram, pokrenuo nerede ili vodio kult (Djela 24:5-6). Fest 
sada traži pomoć od kralja Agripe II koji je stručnjak za jevrejsku kul-
turu (Djela 26:3). Šta je Pavle zgriješio? 

„Pošto se ne snalazim u takvom sporu, upitao sam ga da li bi htio 
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da ide u Jerusalim da mu se tamo za to sudi. Ali kad je Pavle uložio 
priziv da ostane u zatvoru do odluke njegovog veličanstva, zapovijedio 
sam da ga čuvaju dok ga ne pošaljem cezaru.“ (Djela 25:20-21) 

Fest priznaje da se uopšte ne snalazi u Pavlovom slučaju. U želji da 
ugodi Jevrejima, on je zatražio Pavlovu dozvolu da premjesti suđenje u 
Jerusalim (Djela 25:6-9). Pavle naravno nije želio da ide u Jerusalim, jer 
je dobro znao s kakvim ljudima ima posla. Apelovao je na viši sud od-
nosno na Cezara. Tako je Fest bio prinuđen da ga zadrži u pritvoru dok 
ne bude u mogućnosti da ga pošalje Cezaru. Mora poslati Pavla na viši 
sud – to nalaže rimsko pravo. Fest priča Agripi cijelu priču jer se nada 
da Agripa može prepoznati koji je prekršaj Pavle počinio. On poznaje 
ljude, kulturu, zakon i vjeru. 

Tada je Agripa rekao Festu: „I ja bih volio da čujem tog čovjeka.“ 
A on je rekao: „Sjutra ćeš ga čuti.“ (Djela 25:22) 

Dogovor je pao. 
Tako su sjutradan Agripa i Bernika došli u velikoj raskoši i ušli u 

dvoranu zajedno s vojnim zapovjednicima i uglednim ljudima toga 
grada. Na Festovu zapovijest doveli su Pavla. (Djela 25:23) 

Vojni tribuni su komandanti zaduženi za logistiku i administraciju. 
Fest je okupio probranu publiku, dijelom da oda počast Agripi jedinstve-
nim oblikom zabave. Djelimično i za dobijanje pomoći. Sada, Fest mora 
poslati Pavla u Rim – ali zatvorenik nije počinio nikakav zločin. Dakle, 
zbunjeni guverner je pozvao gomilu da čuju Pavlovu priču i utvrde može 
li se za nešto optužiti (Djela 25:25-27). 

Fest čini da cijela stvar zvuči kao karnevalska predstava: „Pogle-
dajte ovog čovjeka! Svi Jevreji ga žele mrtvog! Ali on ništa nije uradio!“ 
Kako intrigantno! Kakav spektakl! 

Za Festa bi, naravno, „šou“ mogao biti vrlo prikladan opis. Oni 
izvan Judeje imali su vrlo malo razumijevanja o judaizmu. Teško je reći 
koliko je ovo Festova pompa da oda počast Agripi, a koliko ismijavanje 
Jevreja što su revnosno htjeli da ubiju Pavla zbog, sa njihove tačke gle-
dišta, nekih nerazumljivih i trivijalnih vjerskih sporenja. Ali Fest ipak 
ima ozbiljan problem: mora opravdati slanje nevinog čovjeka na najviši 
sud u zemlji. 

Ovaj čovjek – Pavle – je tada ostvario svoja prava kao rimski građanin. 
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Zahtijevao je da se njegovo suđenje izmjesti van dohvata Festa ili 
Jevreja i u ruke Cezarovih sudova u Rimu. Iako oni ne mogu utvrditi za 
šta bi Pavle mogao biti optužen, Fest ga mora poslati u Rim, zajedno s 
razlogom zbog kojeg prebacuje zatvorenika na viši sud. 

Fest napokon prelazi na suštinu svog problema: 
„Ali nemam ništa određeno o njemu da napišem svom gospodaru. 

Zato sam ga izveo pred vas, a posebno pred tebe, kralju Agripa, da bih 
posle ove istrage imao šta da napišem. Jer mi izgleda nerazumno da 
pošaljem zatvorenika, a da ne navedem optužbe protiv njega.“ (Djela 
25:26-27) 

Fest se nada da će Agripa, stručnjak za jevrejske običaje (Djela 
26:3), čuti Pavlovu priču i da će Pavle na neki način inkriminisati samog 
sebe. Fest je za dobru mjeru uključio gradske službenike. 

Ni guverner ni kralj ne shvataju da je ovaj slučaj mnogo veća priča. 
Isus je rekao čovjeku po imenu Ananija da će Pavle iznijeti Isusovo ime 
pred kraljeve (Djela 9:15). Pavle će to učiniti u Djelima 26. glava. 
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26. Odbrana pred kraljem Agripom 
 
 
Djela 16. izvještavaju o ovom događaju. 
Nakon što je izdržao dvije godine nepravedne neodlučnosti, Pavle 

se žalio na svoj slučaj višem sudu (Djela 25:11-12). Fest ga mora poslati, 
ali on nema čime da optuži Pavla. Fest je zatražio pomoć od kralja A-
gripe II, kraljeve sestre/ljubavnice Bernike, te civilnih i vojnih vođa Ce-
zareje (Djela 25:23-27). U tu svrhu, Agripa poziva Pavla da ispriča svoju 
priču. 

Ova porodica je dugo u regionu i veoma dobro razumije judaizam. 
Oni takođe u potpunosti razumiju jevrejsku kulturu, iako su etnički mje-
šoviti; Herod Veliki je bio Idumejac, što znači Edomac, i Nabatejac, što 
znači Arapin. Njegova žena, Marijamna, bila je Hasmonejska Jevrejka 
porijeklom od Makabejaca. I Agripa II i Bernika su prijatelji i informa-
tori jevrejskog istoričara Josifa Flavija. 

Pavlu je dopušteno da govori u svoju odbranu. 
Prezentacija prati obrazac rimske pravne odbrane: egzordijum, ili 

uvodno obraćanje (Djela 26:2-3); narratio, ili objašnjenje i kontekst do-
gađaja (Djela 26:4-18); i argumentio, ili formalna odbrana (Djela 26:19-
23). Kao što je uobičajeno, počinje ljubaznim pozdravom. Kao što je 
Pavlov običaj, ljubaznost ne prelazi u nezasluženo laskanje. Odbrana se 
bavi pravnim optužbama, ali naratio dozvoljava Pavlu da provede zna-
čajno vrijeme na svom svjedočenju. Njegov rani život kao pobožnog, 
revnog fariseja i njegovo obraćenje u Hristovog sledbenika objašnjavaju 
neprijateljstvo Sanhedrina gotovo jednako kao i njegovu službu koja uči 
da je njihov neprijatelj – Isus – ustao iz mrtvih. 

Dakle, Pavle daje svoje svjedočanstvo – i pravno i vjersko – prven-
stveno Agripi. 

„Običaji“ u 3. stihu potiču od grčkog korijena riječi ethos. To može 
značiti neformalni običaj, ali takođe znači zakone i obrede, kojih su 
Jevreji imali mnogo. „Sporna pitanja“, na drugom mjestu prevedeno kao 
„pitanja“, potiče od grčkog korena riječi zētēma. Odnosi se na rasprave 
o Zakonu. 
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Fest, Rimljanin, ne vidi razliku između hrišćanstva i judaizma. U 
stvari, Rim će tek početi da vidi razliku 150. godine, posle Bar Kohbine 
pobune. Agripa razumije. On zna da iako fariseji vjeruju u uskrsenje 
mrtvih, uskrsnuće određenog čovjeka – Isusa iz Nazareta – izazvalo je 
žestok sukob (Djela 4:18). Prije svog obraćenja, Pavle je bio više nego 
voljan da razriješi taj argument istrebljenjem Isusovih sledbenika (Djela 
8:1-3; 9:1-2). Sada, međutim, Pavle u potpunosti prihvata Isusa, a San-
hedrin ga identifikuje kao izdajnika i neprijatelja. 

Počinje narratio, ili odjeljak s objašnjenjem. 
Pravna odbrana uključuje značajan kontekst i Pavle je uvjeren da je 

ključno pitanje između njega i Sanhedrina Isusovo uskrsnuće. Dakle, on 
može dati priču o svom obraćenju na hrišćanstvo i svojoj službi. Počinje 
sa djetinjstvom. Njegov vlastiti „narod“ je provincija Kilikija, uski pojas 
zemlje na jugoistočnoj obali današnje Turske; kada kaže da je svoju mla-
dost proveo među svojim narodom, Pavle vjerovatno misli na jevrejsku 
dijasporu u Tarsu. Kasnije se preselio u Jerusalim i učio kod poznatog 
rabina Gamaliela (Djela 22:3). Gamaliel je bio taj koji je savjetovao San-
hedrin da ignoriše vrlo rane Isusove sledbenike (Djela 5:38-39). 

Izraz „Judejci“ (Jevreji) se obično odnosi na jevrejsko vođstvo u 
regionu; u ovom slučaju to znači Sanhedrin. Znali su za Pavlovo porije-
klo jer je blisko sarađivao s njima. Dobio je njihova ovlašćenja da pre-
traži sinagoge u Damasku kako bi pronašao i uhapsio Isusove sledbe-
nike. Ako se ne bi odrekli svoje vjere u Isusa, Pavle ih je vraćao u Jeru-
salim i glasao za njihovo pogubljenje (Djela 9:1-2; 26:10). 

Pavle ide dalje u detalje o svojoj jevrejskoj bona fides u svom pismu 
skupštini u Filipi: „A ako neko ima razloga da se uzda i u tijelo, onda 
sam to ja. Ako neko drugi smatra da ima razloga da se uzda u tijelo, ja 
ih imam još više: obrezan osmog dana, izraelskog roda, iz plemena Be-
njaminovog, Jevrejin rođen od Jevreja, po zakonu farisej, po revnosti 
progonitelj pozvanih, po pravednosti koja proizlazi iz poslušnosti za-
konu besprekoran.“ (Filipljanima 3:4-6) 

Sva Pavlova genetska predispozicija i obrazovanje nisu mogli 
otkriti istinu; samo je Isus mogao (Djela 26:13-18). 

Pravi problem ima svoje korijene u Pavlovom ranom životu. Iako 
rođen u Tarsu, odgojen je u Jerusalimu pod mentorstvom slavnog 
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farisejskog rabina Gamaliela (Djela 22:3). Kao farisej, Pavle je odrastao 
verujući da će mrtvi biti uskrsnuti na sudu. Kao pobožni farisej, Pavle je 
pažljivo slijedio Mojsijev zakon, kao i vanbiblijske propise. 

Nakon susreta sa uskrslim Hristom, Pavlova paradigma se potpuno 
mijenja. Sada Pavle ne propovijeda samo buduće opšte uskrsnuće, već i 
prošlo fizičko uskrsnuće smrtnog neprijatelja Sanhedrina: Isusa iz Na-
zareta. Pavle, pas napadač Sanhedrina, ih je izdao. 

Pavle navodi da stoji pred sudom zbog nade koju je Bog dao prao-
čevima (Djela 26:6). 

Stotinama godina, Jevreji su se nadali obećanom Mesiji koji će ih 
spasiti od okupatorskih snaga i ponovo učiniti slobodnim narodom. Me-
đutim, kada je Mesija stigao, nije ličio na njihova očekivanja. Ponudio 
im je slobodu od grijeha pale ljudske prirode koji je okupirao njihova 
srca, a ne Rimljana koji su okupirali njihove gradove. Ponudio se da ih 
oslobodi ropstva grijehu i nepotrebnih nameta Zakonu, a ne rimskih ma-
čeva. Ponudio im je zajednicu pozvanih za Božje kraljevstvo, a ne ne-
zavisnu dominantnu naciju Izrael. Tamo gdje je Sanhedrin želio prizna-
nje za njihovo duhovno vođstvo i odanost, Isus je objasnio da je on Kralj 
i da se pomirenje nalazi samo u njemu (Jovan 14:6). 

Mnogi Jevreji su odbacili Isusa kao svog Mesiju zbog svojih prefe-
riranih očekivanja. Drugi su to činili jer su stvorili ugodnu egzistenciju 
za koju se pokazalo da je Isusovo učenje bezvrijedno. To je uključivalo 
one koji su bili zadovoljeni ili kroz Zakon – fariseje – ili u dosluhu sa 
Rimljanima – sadukeje. 

Pavle, pobožni farisej, nekada je imao isto mišljenje. Na putu za 
Damask, međutim, uskrsli Isus je otkrio istinu o nadi Božjeg obećanja 
Izraelu. Počelo je Božjim obećanjem Evi: da će Bog podići njeno po-
tomstvo da uništi neprijatelja (Postanje 3:15). Fokus se kasnije suzio na 
Abrama preko kojeg je Bog obećao da će blagosloviti zemlju (Postanje 
22:18), zatim na Judu, oca kraljeva (Postanje 49:10). Isaiji i Jeremiji, 
Bog je obećao da će Mesija naslijediti Davidov prijesto i vladati s prav-
dom i pravednošću zauvijek (Isaija 9:6-7; Jeremija 23:5). Za Zahariju je 
Bog bio toliko precizan da je opisao Kralja kako jaše na magarcu, što je 
obećanje ispunjeno tokom Isusovog trijumfalnog ulaska u Jerusalim ne-
posredno prije nego što je razapet (Zaharija 9:9; Marko 11:1-10). 
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Pavle objašnjava guverneru Festu, kralju Agripi II i civilnim i voj-
nim vođama Primorske Cezareje da ga Sanhedrin mrzi zbog te nade. 
Nije to zato što je prekršio Mojsijev zakon ili izazvao nerede, već zato 
što vjeruje da je uskrsli Isus iz Nazareta Mesija, nada Božja. 

Pavle ističe da razlog zašto ga Sanhedrin mrzi nema nikakve veze s 
optužbama koje su podigli protiv njega. On nije podigao nerede, oskr-
navio hram ili poučavao Jevreje da napuste Mojsijev zakon (Djela 24:5-
6). Njegov problem sa sadukejima, koji čine većinu Sanhedrina, jeste to 
što vjeruje u uskrsenje mrtvih (Djela 23:6-8). Njegov problem s farise-
jima je taj što vjeruje da je Isus iz Nazareta već uskrsnuo. Ovo dokazuje 
da je Isus Mesija, Sin Božji, koji je došao da preuzme grijeh svijeta i 
pomiri svoje sledbenike s Bogom. 

Isus kao spasitelj je nezgodan za planove Sanhedrina. Žele da se 
oslobode Rimljana, ali ne žele da izgube vlast. Čak je i gubitak Jevreja 
zbog hrišćanstva oslabio njihov položaj. Pavle, nekada progonitelj nove 
zajednice, sada svoj život posvećuje privlačenju drugih vjeri u Isusa. To 
je izdaja koju Sanhedrin ne može podnijeti. 

Pavlove riječi su potcijenjene, ali on ih razrađuje u daljem izlaga-
nju. Pavle je prisustvovao ubistvu Stefana, prvog hrišćanskog mučenika 
(Djela 7:54-60), koje je on odobrio. Odmah nakon toga, dobrovoljno se 
prijavio da bude napadački pas Sanhedrina, najprije u lovu na Isusove 
sledbenike u Jerusalimu, a zatim svuda, sve do Damaska u Siriji (Djela 
8:1-3; 9:1-2). Pavle dalje kaže da ih je kažnjavao u sinagogama, zatvarao 
ih je, a ako su odbili da se odreku Hrista, glasao je da budu pogubljeni 
(Djela 26:10-11). Nejasno je gdje su se ova glasanja održavala. Biti pro-
tjeran iz sinagoge je isto kao biti izopšten iz crkve. Sinagoga je centar 
zajednice, bogosluženja i proučavanja hebrejskih spisa: Starog saveza. 
Ali sve ovo progonstvo i ekskomunikacija doveli su do rasijanja hrišćana 
i širenja vjere na druga područja, te formiranja vlastitih zajednica. 

Ova Pavlova prošlost daje uvid u motivaciju jevrejskog vođstva. 
Većina članova Sanhedrina su sadukeji. Ova sekta ne vjeruje u uskrsenje 
mrtvih: oni su neka vrsta racionalista i deista. Ipak, oni žive i rade s 
farisejima, koji vjeruju u uskrsnuće. Čak i tako, dublje pitanje nije samo 
uskrsenje, već da je Isus uskrsnuo iz mrtvih. Sanhedrin ima dovoljno 
dokaza da se to dogodilo; stražari kraj grobnice su došli do njih i ispričali 
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im šta se dogodilo. Umjesto da slušaju, podmitili su stražare da tvrde da 
su zaspali, što je bio smrtni prekršaj (Matej 28:11-15). Isus je uzašao na 
nebo sa Maslinske gore, na vidiku hrama (Djela 1:9-12). Mnogi svešte-
nici su prihvatili Isusovo uskrsenje (Djela 6:7). Oni nisu imali izgovora 
osim straha da će izgubiti svoje ugledne pozicije. 

Pavle posebnu pažnju posvećuje svom putovanju u Damask po na-
logu Sanhedrina i obrtu koji je uslijedio. Prije nego što je Pavle stigao u 
grad, Isus se suočio s njim. Isus je otkrio Pavlov grijeh što ga je progonio 
progonom njegovih sledbenika i najavio Pavla kao svog evanđelistu 
„paganima i kraljevima i sinovima Izraelovim“ (Djela 9:15). Pavlova 
lojalnost ovom nalogu je ono što ljuti Sanhedrin. Ali prisustvo kralja 
Agripe to ispunjava. 

Pavlova fraza o ritanju nogom nije zabilježena u originalnom 
izvještaju u Djelima 9. „Bodilo“ je od grčkog korijena riječi kentron. 
Ovi predmeti su ličili na debelo, kratko koplje kojim se bode stoka, kako 
bi se podstakla da se kreće (Sudije 3:31). Uzaludno je ritati se nogama 
protiv njega; vlasnik može jednostavno da ga odmakne i ubode vola na 
drugo mjesto. Isto tako, Pavle ne može ništa preduzeti da spriječi Boga 
da ga uputi kamo želi da ide. Izraz se često koristio u grčkoj literaturi da 
naznači da je beskorisno prkositi bogovima. 

U ovom istom stihu (Djela 26:14) Pavle napominje da mu se Isus 
obratio na hebrejskom jeziku.  

Isus tvrdi da je Pavle njega progonio. Ovo je u skladu sa Isusovim 
učenjem tokom njegove zemaljske službe (Matej 25:40; Jovan 15:18-
20). Hrist se poistovjećuje sa svojim sledbenicima. 

Isus to ne kaže da bi umanjio individualna iskustva progona s ko-
jima se njegovi sledbenici suočavaju. On to kaže kako bi kontekstuali-
zirao taj progon i pokazao da je nasilje odgovor na njega. To je pobuna 
protiv njegovog autoriteta, identiteta i poruke. On je toliko uključen u 
živote svojih sledbenika da kada djelujemo u njegovo ime, on se osjeća 
u naše ime. 

Isus direktno poziva Pavla u službu. Kada je Isus rekao Pavlu da će 
biti sluga i svjedok, on je rekao da će Pavle živjeti i umrijeti da bi širio 
Isusovu dobru vijest među neznabošcima (Djela 26:17; Kološanima 
1:24). Apostol Jovan je takođe vjerno pronosio „svjedočanstvo Isusovo“ 
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(Otkrivenje 1:9). 
Isus je obećao da će podržati Pavla (Djela 26:17). „Izbavljenje“ je 

od grčkog korijena riječi exaireō. To može značiti spasiti, ali takođe 
znači odabrati jednu osobu od mnogih. Isus je „izbavio“ Pavla na oba 
načina. Prvo, izabrao je Pavla – progonitelja zajednice – da bude njegov 
glasnik. Drugo, izbavljao je Pavla iz opasnosti. Ovo izbavljanje uključi-
valo je spasavanje i od Jevreja i od neznabožaca. To što je Pavla trebalo 
spašavati od Jevreja – nominalno Božjeg naroda – bilo je posebno bolno. 
Pavle je imao duboku želju da njegovi sugrađani Izraelci prihvate svog 
Mesiju (Rimljanima 9:3-5). Smatrao je da bi njegov prijašnji način ži-
vota nasilnog progona Isusovih sledbenika trebao dati kredibilitet nje-
govom novom identitetu kao Isusovog sledbenika. Isus mu je rekao, ne. 
Bilo je vrijeme za odlazak (Djela 22:17-21). Bog mu je možda dopustio 
da vidi protivljenje njegovom učenju u Jerusalimu kako bi ojačao nje-
govu odlučnost da ode među neznabošce. Ne samo da Jevreji u Jerusa-
limu ne bi slušali Pavla (Djela 22:18), već je isto vođstvo koje mu je 
naložilo da progoni hrišćane (Djela 9:1-2) pokušalo da ga ubije (Djela 
23:12-15; 25:24). 

U 18. stihu Pavle parafrazira opštu Isusovu poruku.  
Isaija je prorekao tu poruku. O Mesiji je rekao: „Ja, Gospod, pozvao 

sam te u pravdi i čvrsto sam te za ruku uzeo. Čuvaću te i postaviću te da 
budeš savez narodu i svjetlost narodima, da otvoriš oči slijepima, da 
izvedeš iz tamnice zatvorenike, iz zatvora one koji sjede u tami.“ (Isaija 
42:6-7) I kasnije, „Malo je to što si moj sluga koji će podići Jakovljeva 
plemena i obnoviti sačuvane od Izraela; postaviću te i za svjetlost naro-
dima, da bi bio moje spasenje do kraja zemlje.“ (Isaija 49:6) Tokom 
svoje zemaljske službe, Isus je objasnio da je on ta svjetlost (Jovan 8:12; 
12:46). 

Pristanak na slijeđenje svjetlosti istovremeno znači napuštanje i 
izlazak iz vlasti Sotone. Ovo je suština svega. Mi smo prirodno robovi 
grijeha i Sotone. Samo obraćenjem možemo promijeniti gospodara i 
stati na Božju stranu, što donosi oproštenje grijeha i u konačnici nasleđe 
vječnog života. Radi se o najvećem i najvažnijem izboru koji ikad mo-
žemo napraviti.  

Mladi farisej Saul je mislio kako ima najbolji mogući pedigre i da 
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je besprekorni vjernik dok je bio farisej i izvršavao naloge Sanhedrina. 
Tek posle susreta sa Hristom i obraćenja shvatio je svu zabludu u kojoj 
se nalazio. U duhovnoj stvarnosti on je bio na strani i u vlasti Sotone. I 
danas mnogi osjećaju da ih njihove grandiozne crkve, masovnost nomi-
nalnih vjernika, raskošno sveštenstvo i njihove službe, čine sigurnim 
pripadnicima „prave“ vjere. 

Evo kratkog sažetka značenja ovog stiha: 
„Otvoriti im oči“: Ovo implicira duhovno buđenje, prosvjetljenje 

koje nadilazi fizički vid. Radi se o razumijevanju i sagledavanju duhov-
nih istina. 

„Obratiti od tame k svjetlosti“: Tama često simbolizuje neznanje, 
grijeh i zlo, dok svjetlost predstavlja znanje, svetost i dobrotu. Ova trans-
formacija je fundamentalna za hrišćansku vjeru. Efescima 5:8 i Kološa-
nima 1:13-14 odražavaju istu temu. 

„Od Sotonine vlasti k Bogu“: Ovo označava prenos odanosti i au-
toriteta. To je pomak od ropstva grijehu i zlu na slobodu i autoritet koji 
se nalaze u Bogu. 

„Primiti oproštenje grijeha“: Ova fraza u središtu hrišćanske poruke 
naglašava blagodat i milosrđe koji su dostupni kroz Isusa Hrista. 

„Nasledstvo među onima koji su posvećeni vjerom“: Ovo ukazuje 
na obećanje i zajednički aspekt vjere, gdje su vjernici odvojeni i dijele 
blagoslove Božjeg kraljevstva. 

„Zato, kralju Agripa, nisam bio neposlušan nebeskoj viziji…“ 
(Djela 26:19) 

Sada Pavle počinje svoju argumentio, ili formalnu odbranu. On 
objašnjava kako mu je Isus dao nalog u „nebeskoj viziji“ koji on vjerno 
ispunjava šireći ponudu oproštenja kroz pokajanje Jevrejima i neznabo-
šcima, ponudu koju su obećali Mojsije i drugi starosavezni proroci 
(Djela 26:20-23). 

„Nebeska vizija“ je vjerovatno kombinacija Pavlovog početnog 
susreta s Isusom na putu za Damask (Djela 9:1-9), daljnjih instrukcija 
koje je Pavle primio tokom godina koje su neposredno uslijedile (Gala-
tima 1:15-18) i Isusovih riječi koje je Pavle primio dok je bio u transu 
kada se vratio u Jerusalim (Djela 22:17-21). 

Pavle je radio po nalogu koji je dobio, upućujući ljude da se „pokaju 
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i obrate Bogu čineći djela koja dolikuju pokajanju“ (Djela 26:20). Ovdje 
on povezuje vjera i djela na sličan kako to čini Jakov u svojoj poslanici: 
„Tako je i s vjerom – ako nema djela, mrtva je po sebi.“ (Jakov 2:17) 
Jakov upućuje izazov: „Pokaži mi svoju vjeru iz tvojih djela, a ja ću tebi 
pokazati iz mojih djela moju vjeru.“ (Jakov 2:18) Dakle, djela pokazuju 
kakvu vjeru zaista imamo. 

„Zato su me Judejci uhvatili u hramu i pokušali da me ubiju.“ 
(Djela 26:21) 

Pavle konačno dolazi do cilja svoje odbrane. Povod za mržnju ju-
daista prema njemu je što propovijeda poruku o pokajanju i obraćenju 
kroz Hrista. Oni samo traže da uhvate Pavla u nekoj navodnoj huli ili 
suprotnosti sa Zakonom da bi ga eliminisali. Isto su radili Hristu.  

I dok su i Isus i Pavle bili u potpunom skladu sa Svetim pismom i 
onim što su najavili Zakon i Proroci, poruka nije prihvaćena od većine i 
posebno je dočekana sa antagonizmom od onih koji su bili vjerske vođe. 
Ipak, Pavle zna da ga je samo Bog sačuvao u životu do sada. 

Na kraju Pavle skreće pažnju slušalaca na Mesiju kao Slugu koji je 
morao proći patnju i stradati za grijeh svijeta. To je upravo onaj aspekt 
njegove misije koji Jevreji nikako nisu željeli. Oni su htjeli Mesiju voj-
skovođu i ratnika koji će ih osloboditi okupatora i postaviti Izrael kao 
dominantnu naciju u svijetu. Htjeli su slavu ne odričući se svoje grešne 
prirode. Ali to je upravo ono što nije prihvatljivo u Božjem planu spase-
nja. Bog ne može spasiti nikoga zajedno sa njegovim/njenim grijehom. 
Glavni cilj Plana spasenja je rješavanje pitanja pobune i problema zla 
jednom zauvijek. Svako ko odbacuje očišćenje od grijeha kroz Hrista 
moraće sam snositi odgovornost pred Bogom, a krajnji ishod je smrt za 
vječnost. 

Isus nije hronološki prvi koji je uskrsnuo iz mrtvih. U Kološanima 
1:18, Pavle kaže da je Hrist „prvorođeni iz mrtvih“. Hrist je „prvoro-
đeni“ (grčki: prototokos) iz mrtvih u teološkom smislu, jer on jedini o-
bezbjeđuje pobjedu nad smrću koja punopravno i efektivno obuhvata 
sve koji prihvate Božji dar spasenja (1. Korinćanima 15:20-26). 

Pavle završava izjavom da Hristova svjetlost donosi spasenje „o-
vom narodu [Jevrejima] i drugim narodima“ – spasenje je univerzalno i 
primjenjivo na sve. 
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Njegova publika je guverner Fest, kralj Agripa II, Agripina sestra 
Bernika i vojni tribuni i istaknuti ljudi iz grada. 

Fest je Rimljanin i malo zna o jevrejskoj vjeri i kulturi. Fest nije 
samo politički motivisan, već je vjerovatno i nihilista i vjeruje da je Isu-
sovo uskrsnuće protiv svakog razuma. Samo Pavlovo rimsko državljan-
stvo i Festova poštena i razumna priroda idu u Pavlovu korist. 

Ništa od onoga što Pavle govori nema smisla za Festa. On uzvikuje: 
„Ti si poludio, Pavle! Velika učenost pomutila ti je razum!“ (Djela 
26:24) 

Nejasno je šta Fest podrazumijeva pod Pavlovom „velikom uče-
nošću“. Pavle je spomenuo kako su ga obučavali fariseji (Djela 26:5), i 
on očigledno zna kako da se obrati rimskom sudu, ali ne znamo koliko 
je često Fest razgovarao sa Pavlom prije ovog vijećanja. Fest možda zna 
da Pavle može lako da citira grčke filozofe (Djela 17:28) i da govori više 
jezika. Ali on definitivno odbacuje Pavlovu vjeru u uskrsenje i Hristovu 
poruku pokajanja i pomirenja sa Bogom kao nešto nerazumno, nešto što 
nije u skladu sa racionalizmom ovog svijeta. Po njegovom mišljenju, 
Pavle se previše predao sadržini onoga što je učio i to mu je pomutilo 
zdravi razum. Ovo je primjedba biblijskoj religiji koja se ponavlja kao 
eho od raznih skeptika, „naturalista“ i humanističkih filozofa. 

Međutim, Pavle dokazuje upravo suprotno. On govori riječi istine i 
razuma. To je istina koja obuhvata sve druge istine i omogućava nam da 
zaista razumijemo svijet u kojem živimo, naš identitet, odakle dolazimo 
i kuda idemo. „Racionalno“ je od grčkog korijena riječi sōfrosynē što 
znači „zdravost uma, ili trezvenost“. Pavle nije lud; logično priča. 
„Istina“ je od grčkog korijena riječi alētheia. Može se odnositi na objek-
tivnu ili subjektivnu istinu, ali se odnosi i na tačan pogled na Boga, za-
jedno sa ljudskom odgovornošću prema Njemu kao Stvoritelju i Gospodu. 

Iako je Fest sazvao ovaj sastanak, Pavle svoje riječi upućuje Agripi 
(Djela 26:2-3). Agripa razumije ono što Pavle govori, barem intelektu-
alno. Stoga Pavle apeluje na njega. On mu hrabro iznosi cijelu priču, 
uvjeren kako je Agripa sasvim dobro upoznat sa svim ovim stvarima, jer 
su bile dovoljno javne i poznate, nisu se događale u nekom zapećku. 
Pavle koristi ovu kolokvijalnu frazu da odbrani hrišćanstvo od optužbi 
da je to „nazarećanska sekta“ (Djela 24:5), što znači nelegitimnu 
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varijaciju judaizma koju nije odobrila rimska vlada. Vjera je bila otvo-
rena, javna i iskrena u pogledu svojih uvjerenja i namjera. Prihvatanje 
Isusa kao Mesije u potpunosti je legitimizovano starosaveznim proroš-
tvom i proširilo se prirodno i javno; Pavle ne vodi ilegalni kult. 

Pavle će kralja izazvati pitanjem: „Vjeruješ li, kralju Agripa, Pro-
rocima? Znam da vjeruješ.“ (Djela 26:27) Pavle je udario u živac. 

Agripa je rođen oko 27. godine naše ere i nije se preselio u Judeju 
sve do 50. godine nove ere. Kao praunuk Heroda Velikog (Matej 2:1-4), 
ima nešto jevrejske krvi i poznaje jevrejsku kulturu i religiju. On je u 
prostoriji ispunjenoj uglavnom Rimljanima, dok se Pavle, Jevrej kojeg 
Sanhedrin smatra otpadnikom, suočava s njim. On može formalno biti 
judaista i vjerovati u proročanstva i vjerovatno razumije Pavlovu logiku, 
ali prelazak na hrišćanstvo je korak predaleko. Kao i kod mnogih ljudi, 
„brige ovog doba, prevarno bogatstvo i želje za svim ostalim guše riječ“ 
(Marko 4:19). On je kralj: poslednji kralj Jevreja. Ispovijedati vjeru u 
Isusa kao jevrejskog Mesiju i Božjeg sina bila bi politička katastrofa. 
Nadalje, okružen je rimskim vođama koji Cezara nazivaju sinom bogova 
i vjerovatno ne vjeruju u fizičko uskrsnuće mrtvih. Agripa ne može sli-
jediti Pavlovog Hrista, ali ne može ni osuditi Pavla zbog vođenja neza-
konitog kulta (Djela 24:5). 

„Idumejac“ je izraz iz doba Novog saveza za „Edomce“. Agripa, 
dijelom, potiče iz naroda kojim je vladao Jakovljev brat Isav (Postanje 
36:1). Pomisao da bi edomski kralj mogao povratiti dio duhovnog 
nasleđa koje je Isav prodao (Postanje 25:29-34) zaprepašćuje Agripu. 
„Još malo pa ćeš me ubijediti da postanem hrišćanin,“ govori on Pavlu.  

Pavle potvrđuje: „Molim Boga da prije ili kasnije ne samo ti nego i 
svi koji me danas slušaju postanu ovakvi kakav sam i ja – izuzev ovih 
okova.“ (Djela 26:28-29) 

Pavle nudi Agripi sve: izgubljeno nasleđe, slobodu od vlasti Sotone, 
čak i oprost od incesta koji Agripa počini sa svojom sestrom (1. Korin-
ćanima 6:9-11). Ali Pavle i Agripa nisu sami. Oni su u prostoriji ispu-
njenoj rimskim guvernerom, rimskim vojnim tribunima i mješovitom 
grupom jevrejskih, samarićanskih i rimskih gradskih sudija. Tu je i A-
gripina sestra, Bernika, sa kojom ima incestuozan odnos. Agripa odba-
cuje Isusa, ali Pavle se nada da će ga drugi možda slijediti. 
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Sada, Pavlova publika napušta gledalište kako bi razgovarala o o-
nome što je čula. Oni brzo odlučuju. Vijeće je jednoglasno: Pavle nije 
učinio ništa loše. Da se nije obratio Cezaru, bili bi primorani da ga puste 
(Djela 26:31-32). Ovako moraju ga poslati Cezaru. Čak i Fest, koji misli 
da je Pavle polulud (Djela 26:24), jasno vidi da je nevin. 

Agripine riječi su istinite, ali Bog ima razlog za Pavlovu molbu. 
Dvije godine prije toga Isus je rekao Pavlu: „Budi hrabar! Jer kao što si 
u Jerusalimu svjedočio o meni, tako treba da svjedočiš i u Rimu.“ (Djela 
23:11) Pavle zna da je vrijeme da ode u Rim, kao što je godinama želio 
(Rimljanima 1:9-10). 
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27. Mučna plovidba prema Italiji 
 
 
Ovi događaji zapisani su u Djelima 27. glava. 
Nakon dvije godine u kućnom pritvoru u Primorskoj Cezareji zbog 

zločina koje nije počinio, Pavle je uložio žalbu na svoj slučaj Cezaru 
(Djela 25:6-12). Sada je na putu za Rim, zajedno sa Lukom i Aristarhom 
(Djela 27:2). Aristarh je očigledno takođe zatvorenik (Kološanima 
4:10); nije jasno da li Luka jeste, ali nema razloga da se tako misli (Ko-
lošanima 4:14). Kasnije, Pavle identifikuje Epafrasa kao svog suzatvo-
renika, dok su Marko, Aristarh, Dimas i Luka prikazani kao slobodni 
drugovi (Filimonu 1:23-24). Luka ne objašnjava gdje je bio za vrijeme 
Pavlovog zatočeništva. Razumno je pretpostaviti da je proveo neko 
vrijeme u Cezareji brinući se o Pavlu i u Jerusalimu prikupljajući infor-
macije za svoje jevanđelje za koje tradicija kaže da je poslano iz Cezareje. 

Avgustovske kohorte bile su počasne jedinice sastavljene od po-
moćnih trupa. Čuvanje zatvorenika vjerovatno nije bila Julijeva pri-
marna odgovornost. Centurioni su bili komandanti oko stotinu vojnika i 
poznati po tome što su bili postojani, umjereni i hrabri. Centurioni u 
Novom savezu imaju dobru reputaciju. Isus je bio impresioniran vjerom 
centuriona koji je insistirao da Isus može izliječiti njegovog slugu iz da-
ljine (Matej 8:5-13). Stotnik pored krsta je gledao Isusa kako umire i 
rekao: „Zaista, ovo je bio Sin Božji!“ (Matej 27:54). Stotnik Kornelije 
pozvao je Petra da podijeli jevanđelje sa njegovom kućom ispunjenom 
neznabošcima (Djela 10). Julije je ljubazan prema Pavlu i na kraju će 
naučiti da mu vjeruje, pa čak i da mu spasi život (Djela 27:3, 30-32, 42-
43). 

Prelazak preko kopna bio bi sigurniji, ali bi trajao mnogo duže. Na 
Mediteranu magla skriva brodove, a oblaci zvijezde. Zimi, žestoke oluje 
izbacuju brodove sa kursa. Pavle i njegovi saputnici imaće vrlo mučno 
putovanje. 

Brod je iz Adramitijuma, lučkog grada u provinciji Aziji. Ovaj 
okrug se nalazi u jugozapadnom dijelu današnje Turske. Adramitijum 
se nalazi nasuprot ostrva Lezbos. Brod plovi na sjever od Cezareje do 
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Sidona gdje centurion dozvoljava Pavlovim prijateljima da se brinu o 
njemu. Kada se ponovo ukrcaju, brod plovi oko sjeveroistočnog ugla 
ostrva Kipar i grli obale Turske sve dok ne pristane u Miri (Djela 27:3-
5). 

Aristarh najvjerovatnije ima mnogo šareniji život nego što ga Luka 
bilježi. On je Jevrejin i očigledno je takođe zatvorenik sa Pavlom (Ko-
lošanima 4:10-11), barem na kratko (Filimonu 1:23). On je iz Soluna 
gdje su Pavle i Silas doživjeli opasan susret sa Jevrejima koji su odbili 
Isusa kao svog Mesiju (Djela 17:1-9). Kasnije u Efesu kada pomahnitala 
rulja nije mogla pronaći Pavla, napala je Aristarha (Djela 19:29). Ari-
starh je došao u Jerusalim s Pavlom da pruži podršku iz svoje matične 
skupštine zajednici u Jerusalimu (Djela 20:4). Ne postoji izvještaj koji 
objašnjava zašto bi on bio zatvorenik. 

Brod je isplovio iz Primorske Cezareje i otplovili su na sjever uz 
obalu do Sidona. Sidon je feničanska metropola sa dvostrukom lukom. 
To je oko 113 kilometara sjeverno od Cezareje i 42 kilometra sjeverno 
od Tira. Za Miru (Djela 27:5) bilo bi lakše da idu na istok, duž južne 
obale Kipra. Međutim, vjetrovi su sa sjeverozapada i moraju zaobići 
područje današnje Male Azije umjesto da riskiraju otvorenije vode. 

Za to vrijeme Julije se korektno odnosio prema Pavlu. Ovo nije prvi 
put da Pavle prima mnogo bolji tretman od „neznabožaca“ nego od onih 
koji bi trebali da mu budu braća po vjeri. I danas je često rezonovanje 
ateista mnogo ispravnije i razumnije od onog koje ispoljavaju vjerski 
fanatici. 

Dalje plove na sjeverozapad prema sjeveroistoku Kipra. Od Ceza-
reje, Mira je direktno sjeverozapadno, ali bi ih jaki vjetrovi frontalno 
dočekali. Lakše je držati se obale južne Male Azije gdje planine mogu 
razbiti vjetrove. „Pod zavjetrinom“ ili „ispod zaklona“ ovdje znači 
istočnu stranu. Kipar takođe ima planinski lanac na svojoj južnoj obali, 
ali kada se prođe, brod bi bezglavo krenuo u te vjetrove. 

Brod plovi duž Kilikije. Kilikija je oblast na jugoistočnoj obali da-
našnje Male Azije. Pavlov rodni grad Tars je veliki grad u Kilikiji, poz-
nat po svojim filozofima i intelektualcima. Teško je reći o čemu Pavle 
misli dok prolazi pored njega, kao zatvorenik na putu u kućni pritvor u 
Rimu. 
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Pamfilija je okrug zapadno od Kilikije. Na prvom Pavlovom i 
Barnabinom misionarskom putovanju, otplovili su od sirijske Antiohije 
do Kipra, krenuli na zapad preko ostrva, a zatim otplovili do Perge. U 
Pergi ih je napustio Jovan Marko, Barnabin rođak (Djela 13:4-13).  

Likija je zapadno od Pamfilije. Poslednji put kada je Pavle plovio 
pokraj nje, bio je sa grupom ljudi iz skupština oko Egejskog mora – u-
ključujući Aristarha – koji su donosili finansijsku podršku zajednici u 
Jerusalimu (Djela 20:4). Da Pavle nije otišao s njima, sada ne bi bio u 
pritvoru (Djela 21:17-36). 

Mira je važna luka za Rimsko carstvo jer se nalazi sjeverno od A-
leksandrije, luke koja obezbjeđuje većinu žitarica za 1,2 miliona stanov-
nika Rima. Luka u Miri je Andriakj i nalazi se 8,8 km jugozapadno od 
same Mire. Prema tradiciji, to će biti dom biskupa Nikole, koji će postati 
„Sveti Nikola“ koji je inspirisao moderne mitove kao što su Sinterklas 
(holandski praznik koji pada 6. decembra), Božić Bata i Djeda Mraz. 

Mira je dobar izbor za pronalazak broda za Rim. Nalazi se direktno 
sjeverno od Aleksandrije u Egiptu, koja je glavni dobavljač žitarica za 
Rim. 

Prosječni aleksandrijski žitni brod je veličine do 180 x 50 stopa, ili 
oko 55 x 15 metara. Ova plovila su otprilike toliko visoka od palube do 
dna skladišta koliko i široka. U vrijeme kada Luka piše ovaj izvještaj, 
Rim je imao više od milion stanovnika; grad potroši oko 175.000 tona, 
odnosno 160 miliona kilograma žitarica godišnje. Zbog važnosti tereta, 
brodovi za žito često angažuju obezbjeđenje; možda Julije uzima ovaj 
brod kao dio drugog posla. Ili, budući da centurioni obično ne prevoze 
zarobljenike, to može biti njegova prvobitna namjera. 

Julije pronalazi odgovarajući brod u Miri za svoje vojnike i zarob-
ljenike.  

Brod koji je plovio iz Cezareje u Miru bio je premali za otvorenu 
vodu. Pavlova putujuća grupa pronašla je aleksandrijski brod, vjero-
vatno veliki brod za žito, sposoban za navigaciju Sredozemljem (Djela 
27:6). Vjetrovi su sa sjeverozapada, a u njih uspijevaju uploviti provla-
čeći se kroz otoke. Jedno takvo ostrvo, Knid, bilo bi dobra luka za zi-
movanje. Nije jasno da li im vjetrovi ne dozvoljavaju da pristanu ili po-
kušavaju dalje do Korinta. Ako uspiju preći južni Egej do Korinta, mogu 
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prevući brod preko prevlake koja povezuje Ahaju s grčkim kopnom. Na-
kon toga, mogli bi nastaviti pored planina južne Grčke prije nego što 
krenu pravo na zapad prema Italiji. Međutim, vjetrovi im ne dozvolja-
vaju da putuju dalje na zapad od Knida, i skreću na jugozapad prema 
Kritu. 

Salmona se nalazi na sjeveroistočnom uglu Krita. Plovili su u zavje-
trini kako bi se zaštitili od vjetra. Kada vjetrovi duvaju sa sjevera, zavje-
trina Krita je južno gdje planinski lanac omogućava lakšu plovidbu duž 
južne obale. Brod stiže tek do pola obale, do Dobrih Pristaništa, prije 
nego shvate da su zaglavili. Zima uskoro dolazi. Luka Dobra Pristaništa 
ne može zaštititi brodove tokom zimskih oluja, a rizikovati na otvore-
nom moru je opasno. Protiv Pavlovog upozorenja, vlasnik broda i pilot 
odlučuju nastaviti na zapad do luke Feniks. Međutim, vjetrovi se mije-
njaju i dolaze sa sjeveroistoka. Brod je odnijet prema Libiji, prisiljava-
jući posadu da se bori protiv oluje koja izgleda namjerava da ih nasuče 
na podvodni greben. Ovaj proces je opisan u ostatku poglavlja. 

Uprkos vjetrovima, stižu do Dobrih Pristaništa odmah pored Laseja 
otprilike na pola puta duž obale. Lasej ima dobru luku za zimovanje, ali 
Dobra Pristaništa ne. Nejasno je zašto se ne vrate u Lasej. Dalje, Feniks 
ima i zimsku luku. Pavle želi ostati gdje jesu. Vlasnik broda i zapovjed-
nik žele dalje u Feniks (Djela 27:10-12). 

Pavle ne dijeli promišljeno svoje gledište; prigovarao im je. Obično 
bi bilo mudro učiniti kako zapovjednik broda kaže, ali ili Pavle biva u-
pozoren Duhom svetim ili se on oslanja na veliko iskustvo na putovanju. 
Kasnije precizira kada mu je Gospod dao upute (Djela 27:23), tako da 
je ovaj slučaj vjerovatno samo osjećaj. Iako se centurion ovoga puta 
stavlja na stranu vlasnika i pilota, on kasnije uči da vjeruje Pavlu (Djela 
27:30-32, 42-43). 

Pomenuti „Post“ je Dan pomirenja. Opis koji je dat u Mojsijevom 
zakonu kaže da na Dan pomirenja učesnici moraju da „ponize svoje 
duše“ (Levitska 23:27). Jevreji ovo tumače kao uzdržavanje od hrane, 
iako zakon eksplicitno ne spominje post. Dan pomirenja pada krajem 
septembra ili početkom oktobra (te godine oko 25. septembra); oluje na 
Mediteranu počinju sredinom septembra. Naučnici su proradili kroz Lu-
kin narativ – uključujući dolazak namjesnika Festa (Djela 24:27) – i 
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utvrdili da je to vjerovatno 59. godina naše ere. Grupa je napustila Ce-
zareju u avgustu ili početkom septembra i stigla u Rim tek sledećeg marta. 

Pavlovo iskustvo govori mu da će vjerovatno izgubiti teret, brod i 
živote. Vlasnik i zapovjednik, međutim, poznaju svoj brod. Feniks je 
dobra luka; ima smisla ići tamo. 

Vlasnik i pilot znaju ako ostanu, ni njima neće biti dobro (Djela 
27:12). Centurion je mogao uzeti svoje zarobljenike i provesti zimu u 
Dobrim Pristaništima. Ako bi to uradio, morao bi da pronađe smještaj i, 
ako je bio plaćen da zaštiti teret, izgubio bi taj posao. Osim toga, morao 
bi pronaći drugi brod da ih odveze u Rim na proljeće. Umjesto toga, 
centurion vjeruje profesionalnim mornarima. Feniks je udaljen samo 65 
kilometara. Može se pohvaliti s dvije prirodne luke koje su razdvojene 
kvrgavim, ravnim poluostrvom. Ono što je najvažnije, zaštićen je pla-
ninskim lancima na zapadu, sjeveru i istoku. To je idealno mjesto za 
boravak za zimu. 

Ako mogu stići manje od pola tako daleko, mogu grliti obalu do 
kraja puta. Tamo će ih planine štititi od vjetrova. Nema smisla ostati. 

Uprkos maloj udaljenosti, doći do tamo neće biti lako. Neposredno 
ispred Dobrih Pristaništa, obala naglo skreće na sjever. Planine se 
nastavljaju samo nakratko prije nego što se otvore u ravan savršeno obli-
kovanu za usmjeravanje sjeveroistočnih vjetrova. 

Južna obala Krita je uglavnom obrubljena planinskim lancima koji 
štite brodove od sjevernih vjetrova. Vjetrovi su bili sjeverni ili sjevero-
zapadni. Oko tri milje zapadno od Dobrih Pristaništa, obala istok-zapad 
iznenada skreće na sjever. Južni vjetrovi su dobrodošli; kada brod zao-
biđe tu tačku, pilot ih može usmjeriti pravo prema Feniksu. 

Oko tri milje zapadno od Dobrih Pristaništa, brod kreće na sjevero-
zapad za Feniks. Oni hvataju blagi južni vjetar koji bi ih trebao lako 
primiti (Djela 27:13). Zatim stižu do onog dijela južne obale koji nije 
zaštićen planinama upravo kada se vjetrovi mijenjaju i počnu nadolaziti 
sa sjeveroistoka. Vjetrovi hvataju ravnu sjevernu obalu, spuštaju se kroz 
dolinu između dva centralna planinska lanca i udaraju preko središnjih 
ravnica pravo u brod. „Euroklidon“ na grčkom je doslovno ciklon sa 
sjeveroistoka (na savremenom jeziku „gregalia“ ili „levanter“). Pilot po-
kušava okrenuti brod da se suoči s vjetrovima, ali je prekasno. Ne mogu 
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dozvoliti da vjetrovi udaraju sa strane ili rizikuju da se prevrnu. Okreću 
se da vrate vjetar u leđa i puste ga da ih natjera – pravo prema divovskom 
podvodnom pješčanom sprudu kraj libijske obale. 

U narednih nekoliko dana će ojačati trup, izbaciti pribor i dio tereta 
i izgubiti svaku nadu. Pavle će se moliti. Upozorio je vlasnika da će, ako 
napuste Dobra Pristaništa, izgubiti brod, teret i svoje živote. Sada, on se 
očigledno moli da Bog barem spasi ljude. Oluja ih je odbacila jug – tamo 
gdje samo propuštaju pješčane sprudove uz obalu Libije – a zatim i sje-
verozapad – gdje su se nasukali na Maltu. Brod i teret odnosi more, ali 
svako preživi. 

U međuvremenu stižu blizu Kaude, malog ostrva južno od Feniksa; 
danas se zove Gavdos. Brda nisu ni približno tako visoka kao na Kritu, 
ali brod je zaštićen tek toliko da omogući posadi da se pripremi za ono 
što dolazi. „Brodski čamac“ je čamac koji se koristi za odvođenje put-
nika na obalu ako nema duboke luke. Obično je vezan iza broda i vuče se, 
ali do tada su ga vjetar i talasi vjerovatno ili prevrnuli ili napunili vodom. 

Nakon što je čamac osiguran, mornari pojačavaju brod tako što 
vežu užad ispod trupa. Brzo shvate da su krenuli prema Sirti: zalivu u 
blizini Libije poznatom po skrivenim plićacima. Ovi plitki pješčani 
sprudovi mogu nasukati brod daleko od obale. Što je brod dublje u vodi, 
veća je vjerovatnoća da će zahvatiti plićine. Da bi olakšali brod i podigli 
kobilicu, posada baca nešto tereta u more. Kako bi pokušali usporiti, 
spuštaju jedra na palubu i bacaju dio brodskog pribora preko palube, 
vjerovatno da bi usporili i poslužili kao improvizovana sidra. Prinudno 
izbacivanje tereta se vjerovatno ne odnosi na pšenicu, već na druge 
stvari koje im nisu bile neophodne. Uprkos svojim mjerama opreza, po-
sada zna da to neće biti dovoljno i napušta nadu da će preživjeti (Djela 
27:17-20). 

Oluja je takva da se danima ne mogu orijentisati. Misle da idu 
prema zalivu Sirti kod obale Libije, ali ne mogu vidjeti sunce ili zvijezde 
da im daju predstavu o smjeru. Kina neće izumiti magnetne kompase još 
800 godina. Zaliv je poznat po plitkim pješčanim sprudovima koji za-
robljavaju brodove daleko od obale. Ako se zaglave, talasi će razdvojiti 
brod – i svi na brodu će se utopiti u vrtlogu. 

Lukin izvještaj o putovanju morem izmjenjuje detalje putovanja i 
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Pavlove odgovore. Sazrelo je vrijeme da Pavle djeluje. Rekao je kape-
tanu i pilotu da ne napuštaju Dobra Pristaništa, ali kada je centurion 
odbio njegov predlog, Pavle nije mogao ništa drugo učiniti (Djela 27:9-
11). Prije nego što su otišli, rekao im je da će ih odlazak vjerovatno koš-
tati broda, tereta i svih života na brodu. Sada, Pavle istupa sa „rekoh 
vam“, a zatim im daje nadu (Djela 27:21-26). Pavlovo podsjećanje 
možda zvuči sitničavo, ali je svrsishodno. Podsjeća ih da je već jednom 
bio u pravu, pa će poslušati šta će on dalje reći. 

Tekst nije jasan zašto niko nije jeo, ali je vjerovatni uzrok kombi-
nacija morske bolesti i nemogućnosti pripreme hrane usred tajfuna 
(Djela 27:14). Osim valova i vjetra, zalihe su se možda smočile mor-
skom vodom ili uništile nasilnim valovima. Putnici su obično ostajali na 
palubi i sami su bili odgovorni za svoju hranu; teško je zamisliti da iko 
ima nešto što nije natopljeno morskom vodom. Četrnaestog dana po-
ješće malo pšenice iz tereta, ali će ostatak baciti u more (Djela 27:35-
38). 

Pavle se u međuvremenu očigledno molio i sada ima da podijeli 
neke važne informacije. Kao odgovor, Bog šalje anđela da ga obavijesti: 
brod i teret će biti izgubljeni, ali ne i životi ljudi (Djela 27:24). 

Sada, nekoliko dana u utrobi oluje koja skriva sunce i zvijezde, 
Pavle uvjerava ostalih 275 članova posade i putnika da će živjeti (Djela 
27:21, 37). Očigledno se molio za njihove živote, a anđeo se pojavio da 
mu da Božji odgovor (Djela 27:22-23). 

Iako Bog obećava da niko neće umrijeti, ljudi i dalje moraju djelo-
vati. Prvo, kada posada pokuša da se iskrade u čamcu za spašavanje, 
Pavle upozorava centuriona, a vojnici presijeku užad (Djela 27:30-32). 
Onda Pavle sve natjera da jedu kako bi imali snage da bace žito preko 
palube i isplivaju do obale (Djela 27:33). Kada se brod uruši na greben 
na obali Malte i vojnici žele da ubiju zarobljenike, centurion ih zaustav-
lja. Na kraju, dok se čamac raspada oko njih, svi oni stižu do sigurnosti, 
bilo plivanjem ili hvatanjem dasaka (Djela 27:42-44). 

Pavle vjeruje Bogu, čak i kada to niko drugi ne vjeruje, i neće pre-
stati prenositi Božju poruku drugima. Bog je rekao: brod i teret će biti 
izgubljeni, ali će svi živjeti. Imaju još najmanje nedjelju dana do kraja, 
ali preživjeće. 
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Pavle i vjeruje i djeluje. On ne dozvoljava da tuđe percepcije uma-
njuju njegovu misiju koju je Bog dao da im služi. Na kraju poruke infor-
miše ih da će se brod nasukati na jedno ostrvo. 

Prošle su dvije sedmice otkako su napustili sigurnost Krita i uplovili 
u žestoku oluju (Djela 27:13-15). Sada, oni osjećaju da su promijenili 
smjer i usmjereni su na sjeverozapad, preko južnog ruba Jadranskog 
mora između Grčke i Italije (Djela 27:27). Gdje, međutim, može se na-
gađati. 

Jadransko more je sadašnje more između Italije na zapadu i Hrvat-
ske, Crne Gore i Albanije na istoku. U Pavlovo vrijeme Jadran se prote-
zao u naše Jonsko more između Italije i Grčke sve do središta Sredo-
zemnog mora. S obzirom na njihov položaj i lokaciju, najvjerovatnije bi 
se iskrcali na Siciliju; ovo je ostrvo koje se često naziva „prstom“ itali-
janske čizme. Umjesto toga, pristaju na maleno ostrvo Malta, južno od 
Sicilije. Bez jedra, koje su mornari spustili (Djela 27:17), moderni mor-
nari kažu da bi brod otplovio sa Krita na zapad do Malte za četrnaest 
dana, baš kako je opisano (Djela 27:33). 

Međutim, noć je, a oni ne vide. Ne znaju da li dolaze na plažu, luku 
ili greben, pa mjere koliko je duboko morsko dno. 

Za sondiranje mornari spuštaju konopac s teškim utegom na kraju. 
Hvat je oko 6 stopa ili 2 metra. Prvo sondiranje pokazuje da je voda 
relativno duboka, ali drugo da je samo tri četvrtine dubine. To znači da 
se morsko dno brzo diže. Brzo se približavaju obali. Brod za žito, na 
kakvom se nalaze, ima dubok gaz i nevidljive stijene mogu pocijepati 
trup. Budući da je noć i oblaci pokrivaju svu raspoloživu svjetlost, mor-
nari shvataju da ne mogu ići dalje a da ne riskiraju svoje živote. Spuštaju 
sidra s krme da brod ne ide naprijed, pa idu na pramac. Tamo se pretva-
raju da spuštaju dodatna sidra kako se brod ne bi vrtio. Međutim, oni 
spremaju čamac za spašavanje, s namjerom da pobjegnu i napuste svoje 
putnike (Djela 27:29-30). 

Na sreću, Pavle shvata šta rade. On govori centurionu, koji naređuje 
svojim vojnicima da oslobode čamac i prisile posadu da ostane. Pavle ih 
ohrabruje sve da jedu. Nakon što se nasite, ostatak pšenice bacaju u more 
da olakšaju brod. Kad sunce izađe, vide plažu. Mornari podižu prednje 
jedro, odvezuju kormilo i odrežu sidra kako bi pokušali izaći na obalu. 
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Udarili su u greben, ali je dovoljno blizu. Plivači se snalaze svojom sna-
gom, a ostali grabe svaki dio uništenog broda koji još može plutati. Svi 
se izvuku živi (Djela 27:31-44). 

Ovaj odlomak sugeriše neka zanimljiva pitanja o Božjim obeća-
njima i ljudskim postupcima. Dvije godine prije, Gospod je obećao 
Pavlu da će stići u Rim (Djela 23:11). Zašto je Pavle upozorio da će svi 
na brodu poginuti? Da li je njegovo upozorenje bilo na osnovu Božjeg 
otkrivenja ili njegovog opsežnog iskustva na putovanju – doživio je bro-
dolom tri puta i proveo je noć i dan u dubokom moru (2. Korinćanima 
11:25). I kako se njegovo drugo upozorenje – da će brod i teret biti 
izgubljeni, ali da će svi životi biti spašeni – uklapa u njegovo upozorenje 
ovdje da će, ako Julije ne preduzme radikalne mjere, on i vojnici pogi-
nuti? 

U prvom slučaju, čini se da je Pavle dao opšte upozorenje na osnovu 
svog iskustva. Sigurno je vjerovao u Božje obećanje da će stići u Rim, 
bilo zbog postupaka posade ili zbog Božje natprirodne intervencije 
(Djela 8:39). U ovom drugom slučaju, Bog je obećao Pavlu da će svi 
živjeti, ali ispunjenje Njegovog obećanja uključivalo je akcije vojnika – 
koje je Bog unaprijed predvidio. Putnici će poginuti ako posada napusti 
brod, ali Bog ima planove da to spriječi. 

Julije je dovoljno dugo ignorisao Pavlova upozorenja. Naređuje 
svojim vojnicima da odsjeku čamac za spašavanje kako posada ne bi 
mogla pobjeći u mračnu noć. U tekstu se ne navodi zašto su smatrali da 
je najbolje da odsjeku čamac umjesto da ga vuku nazad, ali su bez hrane 
i vjerovatno dobrog sna već četrnaest dana; čuvanje bi zahtijevalo 
mnogo energije. 

Svi su iscrpljeni strahom, i još uvijek moraju stići do obale, tako da 
Pavle preuzima kontrolu. 

Još je noć. Ne znaju tačno gdje su. Ne znaju šta je između njih i 
kopna. Ne znaju da li postoji dobro mjesto za približavanje broda – 
možda čak i plaža. Ali Pavle ih uvjerava da niko neće umrijeti. Svi će 
uspjeti (Djela 27:22). Međutim, prvo treba da jedu. Čak i ako stignu na 
plivačku udaljenost od ostrva, trebaće im energija da dođu do poslednjih 
nekoliko metara. Pavle ili pronalazi hljeb ili brzo napravi nešto od pše-
nice koju brod prevozi. On se moli nad njim, lomi ga i jede. Način na 



~ 332 ~ 

koji Pavle predstavlja hljeb podsjeća na Gospodnju večeru. Luka i Ari-
starh su s njima, a moguće je da su na brodu i drugi hrišćani. Kao da se 
prisjećaju kako jesti, putnici i posada slijede Pavlov primjer i uzimaju 
malo hljeba. Putnici i posada su ohrabreni.  

Okružen mornarima koje nije briga hoće li putnici umrijeti i vojni-
cima kojima ne smeta da ubijaju zarobljenike, suočen sa hladnim i opa-
snim plivanjem do obale, Pavle čini nešto inače apsurdno: poziva sve na 
doručak. Biće im potrebna njihova snaga da prežive. U početku, ljudi 
samo bulje u njega. Zatim uzimaju hljeb koji on nudi. Za sada je do-
voljno. 

Zatim bacaju pšenicu u more kako bi pokušali podići brod iznad 
potencijalnih opasnosti (Djela 27:34-38). 

Ujutro po izlasku sunca, posada ne prepoznaje kopno ali vidi po-
godnu plažu. Odsjeku sidra, podižu prednje jedro i pokušavaju pažljivo 
manevrisati u prinudnu luku. Oni oslobađaju kormilo kako bi mogli 
upravljati k zalivu, i podižu prednje jedro, nadajući se da će ih vjetar 
lagano otjerati na plažu. Ovo putovanje, međutim, ne pokazuje znakove 
popuštanja, čak ni u poslednjim trenucima. Zacrtani cilj neće biti postig-
nut. Pod vodom, iznad kobilice broda, leži greben od blata i žilave gline 
koji hvata pramac i čvrsto ga drži. Zapljuskivanje talasa udara u krmeni 
dio trupa, kidajući ga.  

Situacija bi mogla biti gora. Pramac je netaknut, a posada i putnici 
mogu doći do vode, a zatim plivati ili se voziti nečim plovnim do obale. 
Vojnici koji čuvaju zarobljenike shvataju svoju dilemu. Ne mogu da ču-
vaju ljude koji su im povjereni u vodi. Ako izgube zatvorenika, život bi 
im mogao biti oduzet. Stoga se odlučuju pobiti zatvorenike (Djela 27:42). 

Njihov centurion im, međutim, to ne dozvoljava. Centurion Julije 
jako poštuje Pavla i zaustavlja njihove mačeve. Poziva vojnike i nare-
đuje što je moguće uredniju evakuaciju. Oni koji znaju plivati, skaču u 
hladnu vodu. Oni koji ne znaju plivati hvataju se za daske i druge djelove 
broda koji još plutaju. Tako na kraju svi bezbjedno dolaze na kopno. 

Preživjeli brodolomci provešće tri mjeseca na ostrvu prije nego što 
uhvate još jedan brod za Italiju. 
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28. Zimovanje na Malti i  
Pavlov dolazak u Rim 

 
 
Djela 28. glava izvještavaju ovim događajima. 
Malta je malo ostrvo južno od Sicilije. „Malta“ je od hananskog 

„Melita“. Davno su feničanski pomorci nazvali ostrvo Melita što znači 
„utočište“. Preživjeli nakon brodoloma sigurno smatraju da je tako. 

Zajedno sa 272 vojnika, mornara i putnika aleksandrijskog broda, 
Pavle, Aristarh, Luka i Julije centurion nisu vidjeli sunce dvije sedmice. 
Nakon što su jedva preživjeli oluju, razbili su se na obali Malte. Oni 
stižu do obale plivajući ili plutajući na naplavini olupine i izvlače se na 
obalu, nakon čega počinje kiša (Djela 27). 

Ne znamo zašto je Bog dopustio Pavlu i njegovim drugovima da 
iskuse takva traumatična putovanja. Možemo pretpostaviti da su sile 
tame bile veoma umiješane u ove događaje i sve vrijeme pokušavale da 
osujete Pavlovu misiju. 

„Urođenici“ je od grčke riječi barbaros. Prvobitno, izraz je označa-
vao ljude iz bilo koje nacije sa grubim jezikom. Počeo je da se koristi za 
svakog ne-Grka, slično kao što neznabožac znači ne-Jevrej. Narod Malte 
je prvenstveno govorio feničanski, a ne grčki. Grci i Rimljani su Malte-
žane smatrali varvarima, ali „Malta“ na feničanskom znači „utočište“: 
daleko prikladniji opis. 

Lokalno stanovništvo je ljubazno dočekalo brodolomce. Oni nalažu 
vatru. Pavle pomaže tako što skuplja naramak granja. 

Vatra skreće pažnju opasne zmije koja se zakači za Pavlovu šaku 
dok poseže za drvima i ujeda ga. Lukin naglasak je na tome kako reaguju 
lokalni stanovnici Malte. Zmija je visila o Pavlovoj ruci i ostrvljani su 
to vidjeli. Oni bi svakako znali da li se radi o otrovnici ili nekoj bezopa-
snoj vrsti. Pošto su uglavnom shvatili odnose među brodolomnicima, 
oni komentarišu među sobom: „Ovaj čovjek mora da je ubica! Izbavio 
se iz mora, ali pravda mu ne dopušta da živi.“ Lokalno stanovništvo zna 
da je Pavle zatvorenik. Njegova loša sreća ukazuje na to da je sigurno 
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ubica: budući da ga more nije moglo uzeti, možda su bogovi poslali zmiju. 
Dok ostrvljani čekaju da Pavle otekne i padne mrtav, Pavle otresa 

zmiju dok ne padne u plamen. Štaviše, on ne djeluje uznemireno. U gla-
vama ostrvljana, zločinac bi mogao izbjeći jednu namjeravanu presudu, 
ali pasti na drugu; s druge strane, bog bi bio imun na bilo kakvu nesreću. 
Ovo nije prvi put da se Pavle pogrešno smatra bogom (Djela 14:8-18). 
Pavle je svakako zadobio posebnu pažnju, što mu je omogućilo da po-
dijeli Hristovu vjeru među urođenicima. 

Ovaj odlomak ima zanimljivu vezu sa završetkom Jevanđelja po 
Marku. Marko 16:14-18 bilježi verziju Velikog naloga koji je Isus dao 
učenicima i koji se takođe nalazi u Mateju 28:19-20. Marko 16:17-18 
uključuje frazu: „Ovi čudesni znakovi pratiće one koji vjeruju... i svojim 
rukama uzimaće zmije.“ Ovaj odlomak nije u suprotnosti ni sa jednom 
teološkom istinom koja se nalazi u Bibliji; istjerivanje demona, govore-
nje novim jezicima, iscjeljenje i druga čuda potvrđena su u ranim 
poglavljima Djela apostolskih. Uvjeravanje da će se uzimati zmije, me-
đutim, dovelo je do opasne prakse rukovanja zmijama. Samo zato što je 
Pavle preživio ovaj susret ne znači da bi hrišćani trebalo da rukovanje 
zmijama pretvore u naviku. Nijedan duhovni dar natprirodnog karaktera 
nije dat radi spektakla, lične samopromocije ili samodokazivanja da 
neka osoba navodno „ima Duha“, već isključivo u svrhu potvrđivanja 
poruke jevanđelja kada je to neophodno, kao što je bilo na početku šire-
nja hrišćanstva. Osim toga, Bog je imao posebni plan za Pavla. Pavle je 
trebao da svjedoči u Rimu. Bez obzira šta se zaista dogodilo i način na 
koji je Pavle sačuvan od zmijske otrovi, Božja namjera se ispunjava. A 
ta namjera uključuje i svjedočanstvo za stanovnike Malte. 

Stanovnici Malte su Feničani. Takve osobe Grci ali Rimljani ih kla-
sifikuju kao „varvare“ zbog njihovog grubog jezika. Dobroćudni odgo-
vor ljudi i čast koju im je ukazao poglavica dokazuju da „Varvari“ mogu 
biti ljubazni i gostoljubivi. U stvari, ovi varvari su mnogo prijatniji od 
Jevreja koje će Pavle sresti u Rimu. Pavlov podvig očigledno privlači 
pažnju ostrvskog vođe. Poziva Pavlovu pratnju u svoj dom gdje borave 
tri dana.  

Za to vrijeme Pavle otkriva da je vođin otac bolestan od dizenterije. 
On staje i moli se. Na taj način potpunije pokazuje odakle dolazi njegova 



~ 335 ~ 

moć. Luka ne spominje da li Pavle govori o Isusu na Malti; vjerovatno 
da. Ali Luka bilježi da ostrvljani donose svoje bolesne Pavlu na iscjelje-
nje i, u znak zahvalnosti, daju preživjelima brodolomcima sve što im je 
potrebno za njihov tromjesečni boravak, kao i opskrbu za njihovo puto-
vanje u Rim (Djela 28:9-11). 

Pavlova naglašena upotreba molitve je nešto što zreli hrišćani treba 
da imaju na umu. Ponekad se toliko naviknemo na posao koji Bog čini 
u nama i kroz nas da zaboravljamo da se drugima identifikujemo kako 
radimo ono što radimo. Dobro je pokazati Božju ljubav na praktičan na-
čin (Matej 5:16) – ali dobra djela ne vode ljude Hristu ako ne znaju od 
koga su dobra djela došla. U Pavlovom slučaju, ono što počinje kao lju-
bazno gostoprimstvo na kišni dan prerasta u praktično širenje Božje bla-
godati na ostrvu. 

Pavle i ostali provode zimu na Malti. Sada se zima završava i brod-
ski saobraćaj se nastavlja, kao što je to uobičajeno prve sedmice febru-
ara. Još jedan aleksandrijski brod, vjerovatno skoro identičan brodu koji 
su izgubili, privezao se na Malti i pristao da ih preuzme. „Bogovi bli-
zanci“ kao znak na pramcu su grčki bogovi Kastor i Poluks, sinovi bli-
zanci Jupitera/Zevsa i božanstva mornara. 

Brod će putovati na sjever i preći istočnu obalu Sicilije, prvo pristati 
u Sirakuzi na jugoistočnoj obali, gdje će se zadržati tri dana, a zatim u 
Regijumu na samom vrhu Italije (današnja Regija Kalabrije). Jak vjetar 
ih tjera 280 milja (450 km) do Puteole, današnjeg Pozzuolija, oko 25 
milja zapadno od planine Vezuv. Tu će se iskrcati Pavle, Aristarh i Luka. 
Dok hodaju poslednje desetke kilometara do Rima, naići će na nekoliko 
Hristovih sledbenika koji pružaju podršku i ohrabrenje. 

Pavle nikada nije bio u Rimu, iako ga je već dugo želio posjetiti 
(Rimljanima 1:11-13; 15:22-23). Napisao je Poslanicu Rimljanima kako 
bi tamošnji vjernici imali zdravu teologiju koju će proučavati i živjeti 
dok on ne bude mogao lično biti tamo. Njegovi prošireni lični pozdravi 
u Rimljanima 16 dodali su legitimitet njegovoj službi preko svjedoka u 
Rimskoj zajednici. Poslanica je vjerovatno napisana 56-58. godine nove 
ere, vjerovatno iz Korinta, prije nego što je otišao u Jerusalim gdje je 
ubrzo uhapšen (Rimljanima 15:24-28; Djela 21); Fiba iz Rimljanima 
16:1 bila je iz Kenhreje, jedne od luka u Korintu. 
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Luka ne objašnjava ko su „braća“. Puteoli su imali drugo najstarije 
naselje Jevreja nakon Rima, ali su Jevreji protjerani iz Rima 49. godine 
nove ere, tako da je Pavle sreo Priskilu i Akilu u Korintu (Djela 18:2). 
Očigledno su se vratili otkako se spominju u Rimljanima 16:3-4. Sve je 
to prije 64. godine kada je Rim spaljen, a Neron progonio Jevreje i 
hrišćane. 

„Tako smo stigli nadomak Rima“ znači „na ovaj način“; odnosno 
sa prijateljima, nedjelju dana kasnije. 

Apijev forum je bio mali grad oko 64 kilometra južno od Rima. Tri 
krčme su otprilike jednu četvrtinu te udaljenosti sjevernije. To su loka-
cije gdje su im došli u susret hrišćani iz Rima, gdje je zajednica bila 
uspostavljena već dugo vremena. Pored pomenutih osoba koje su pro-
nosile poruku, vjerovatno da su se neki od Jevreja koji su čuli Petrovu 
poruku na Pedesetnicu vratili da podijele Isusovu ponudu spasenja sa 
svojim prijateljima i porodicama (Djela 2:10-11). 

Pavle napokon stiže u Rim. Budući da je rimski građanin i Fest nije 
podnio nikakve stvarne optužbe protiv njega, on je smješten u kućni pri-
tvor u stanu koji sam plaća. On ima stalnu stražu, vjerovatno vezanu za 
njega. Ali mu je dozvoljeno da se sastaje sa kim želi. Tokom svog dvo-
godišnjeg boravka pokušava da privede Jevreje u Rimu vjeri u Hrista, 
susreće se sa nekoliko neznabožaca, piše Poslanice Efescima, Filiplja-
nima, Kološanima i Filimonu. Vjerovatno u isto vrijeme, Luka piše i 
završava knjigu Djela apostolska. 

Jevreji u Rimu znaju da Jevreji iz Jerusalima ne odobravaju hrišćan-
stvo, ali ne znaju zašto. Na sreću, nisu čuli ništa o ovim konkretnim 
optužbama protiv Pavla. Ipak Pavle kao pritvorenik mora da se objasni. 
U ovom trenutku njegova služba je okružena zlonamjernim glasinama. 
Da bi došao do Jevreja, prvo mora da objasni zašto je u takvoj situaciji. 
Dogovaraju se da se ponovo sastanu da čuju Pavlovu poruku; neki će se 
složiti da je Isus iz Nazareta njihov Mesija dok drugi neće. Pavle, koji 
očajnički želi da svi Jevreji dođu Hristu (Rimljanima 9:1-5), to smatra 
odbacivanjem i odlučuje da se koncentriše na neznabošce (Djela 28:21-
28). 

Rim je u to vrijeme imao značajno jevrejsko stanovništvo. U prvom 
vijeku prije nove ere, rimski general Pompej je zarobio neke Jevreje, 
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porobio ih i odveo u Rim. Jevrejski zarobljenici su tako strogo slijedili 
svoju religiju, uključujući ishranu i poštovanje subote, da su bili besko-
risni kao robovi. Dakle, Pompej ih je pustio. Neki od njih vratili su se u 
Jerusalim i osnovali sinagogu oslobođenika (Djela 6:9). Drugi su ostali 
u Rimu. Godine 49. godine, car je istjerao Jevreje, i tako je Pavle upoz-
nao Priskilu i Akilu (Djela 18:2). Kasnije je Jevrejima dozvoljeno da se 
vrate; Priskila i Akila su već bili kod kuće i bili su domaćini zajednici u 
vrijeme kada je Pavle napisao svoje pismo otprilike tri godine prije 
(Rimljanima 16:3). 

Pavle objašnjava Jevrejima u Rimu zašto je u kućnom pritvoru i 
vezan za stražara. Nakon ispitivanja, zaključeno je da Pavle nije odgo-
voran za zločine koji su mu pripisani i da su htjeli da ga puste. To uklju-
čuje nekoliko ljudi. Tribun Klaudije Lisija poslao je Pavla namjesniku 
djelimično zato što nije mogao da shvati kakav je zločin Pavle počinio 
(Djela 23:23-30). Feliks je znao da je Pavle nevin, ali je želio mito (Djela 
24:26-27). Fest je takođe znao da je Pavle nevin, ali da bi bio siguran 
pozvao je vođe Cezareje kao i kralja Agripu II da saslušaju Pavlov slučaj 
(Djela 25:13-27). Fest, Agripa i druge vođe složili su se da je Pavle tre-
balo da izađe na slobodu da se nije obratio Cezaru (Djela 26:30-32). 

Jedini koji se nikako nisu mogli pomiriti s tim bili su Jevreji. 
Poslednja klauzula, gdje Pavle pojašnjava da nema namjeru da pravno 
goni svoj narod (Djela 28:19), je značajna. Prema rimskom pravu, ako 
je neko podnio lažne optužbe protiv drugog, mogao bi dobiti istu kaznu 
kao i optuženi ako bude proglašen krivim. Sanhedrin je optužio Pavla 
da je pokrenuo nerede i skrnavio vjersku strukturu, oba smrtna djela u 
Rimu (Djela 24:5-6). Pavle je mogao podnijeti kontra tužbu. Budući da 
su i Feliks i Fest zabilježili postupak, uključujući djelove u kojima San-
hedrin nije imao ni svjedoke (Djela 24:18-19) ni dokaze (Djela 25:7), 
Pavle ih je mogao optužiti za lažno svjedočenje. Budući da je njihov 
lažni svjedok govorio o teškim zločinima, mogli su biti pogubljeni. 

Pavle očito nije želio da se osvećuje i razvlači po sudovima. Njegov 
glavni cilj je propovijedanje Hristove dobre vijesti. Pavle je optužen da 
poučava da Jevreji ne treba da se pokoravaju Mojsijevom zakonu, za 
dovođenje pagane u hram, započinjanje nereda, vođenje ilegalne vjerske 
sekte i skrnavljenje hrama. Ali kroz sve to, on je insistirao da je srž 
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njegovog „zločina“ njegovo vjerovanje da je Mesija došao. On vjeruje 
– a to je dokazao više puta – da je Isus iz Nazareta ustao iz mrtvih i da 
ispunjava Mesijina proročanstva koja se nalaze u hebrejskim spisima. 
On je sretan što je u lancima ako je to ono što je potrebno da podijeli tu 
poruku (Efescima 6:20). U stvari, on nalazi i sigurnost i slobodu govora 
dok je vezan za rimsku stražu (Djela 28:30-31). 

Dakle, Pavle čeka u Rimu da mu se sudi pred Cezarom. On je pot-
puno nevin po svim optužbama, ali judejska politika ga je učinila zatvo-
renikom. Da je slobodan, posjetio bi sinagogu i čekao da ga pozovu da 
govori. Zatim bi pokazao kako Isus iz Nazareta ispunjava mesijanska 
proročanstva. U ovom slučaju, on ne može napustiti svoj stan, ali može 
imati posjetioce.  

Pavle treba da uspostavi svoj autoritet. Prvo što radi je da objasni 
zašto je zatvorenik iako su optužbe protiv njega lažne. Srećom, rimski 
Jevreji nisu čuli ništa o glasinama koje lete oko Jerusalima. Zanimljivo 
je da nisu imali pisma. Sanhedrin je imao dovoljno vremena da pošalje 
vijest o Pavlu, ali nisu mislili da je vrijedno njihovog truda. Ili je to bilo 
nezgodno po njih pošto su rimski predstavnici već ustanovili da Pavle 
nije kriv. 

Uprkos tome, rimski Jevreji su vjerovatno čuli za Pavla. Jevreji su 
čuli za sektu čiji je dio Pavle, i radoznali su, ali sumnjičavi. 

Čuli su za ovu novu sektu protiv koje se govori. „Svuda“ se priča o 
tome. Jevanđelje se sigurno proširilo u inostranstvo i vrlo često ga lo-
kalne jevrejske vođe nisu prihvatale. Pavle je bio zloglasna i omražena 
ličnost među Jevrejima na nekoliko mjesta. Najznačajnije, bio je prezren 
u provinciji Aziji na jugozapadu današnje Turske. Jevreji u ovoj regiji 
bili su među prvima koji su osudili hrišćanstvo prije nego što se ono 
proširilo izvan Jerusalima (Djela 6:8-14). Jevreji iz Azije su takođe 
optužili Pavla da je doveo neznabošce u hram. Druga značajna lokacija 
je Solun. Kada su Pavle i Silas tamo počeli da propovijedaju, Jevreji su 
postali ljubomorni na njihove sledbenike i zamalo su pokrenuli pobunu. 
Kada su misionari krenuli dalje u Bereju, solunski Jevreji su ih pratili i 
uznemiravali grad toliko da su novi vjernici poslali Pavla u Atinu (Djela 
17:1-15). 

Jevreji u Rimu bi povremeno odlazili u Jerusalim na vjerske praznike 
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i možda su tamo sreli Jevreje iz Soluna ili Azije. Takođe je moguće da 
su oni, poput Priskile i Akile, otišli u Korint kada je car privremeno pro-
tjerao Jevreje iz Rima 49. godine nove ere (Djela 18:2). Ako je tako, 
znali bi da iako se poglavar korintske sinagoge slaže da je Isus Mesija, 
mnogi drugi nisu (Djela 18:1-17). 

Jevreji koji su došli da čuju Pavlovo objašnjenje barem su voljni da 
slušaju. Pavlovo objašnjenje o kraljevstvu Božjem je važno. Za Jevreje, 
to uključuje ispunjenje Abramovog i Davidovog saveza kada će Jevreji 
biti blagosloveni iznad svih drugih naroda. Pavle treba da objasni da je 
veliki faktor dio Abramovog saveza gdje Jevreji blagosiljaju svijet 
(Postanje 22:18). Ovaj blagoslov je Isus, Jevrej, koji pruža spasenje 
svima koji budu vjerovali (Galatima 3:16, 22, 25-29). 

Pavle se potrudio da svojim slušaocima iznese uvjerljive dokaze iz 
Zakona i Proroka da je Isus Mesija. To je njegov modus operandi gdje 
god je radio sa Jevrejima. Pavle obično počinje kratkim pregledom isto-
rije, uključujući Božja obećanja Abramu i Davidu. Zatim pokriva službu 
Jovana Krstitelja i odbacivanje Isusa od strane vjerskih vođa. On govori 
o Isusovom raspeću i uskrsnuću. Konačno, on povezuje Isusa s mesijan-
skim proročanstvima u Davidovim psalmima, proročkim opisima pose-
bnih karakteristika Isusove službe, patnje i smrti, te upozorenjima koja 
se nalaze u prorocima. 

Kao i u većini mjesta u kojima Pavle služi, neki od Jevreja u Rimu 
prihvataju njegove riječi dok drugi ne (Djela 14:4; 17:4-5). I, kao i u 
većini mjesta, Pavle je razočaran i frustriran odbijanjem. Isus je Mesija 
Jevreja kao nacije. Božja obećanja Abramu, Mojsiju i Davidu data su za 
Jevreje kao narod. Kada bi Jevreji kao narod prihvatili Isusa kao svog 
Mesiju, bili bi blagosloveni kao nacija. Ako samo nekolicina to učini, 
njih nekoliko prima Božji blagoslov kao hrišćani, Izrael je izgubljen. 
Ako Jevreji kao nacija odbijaju da prihvate svog Mesiju, malo je svrhe 
za nastavak postojanja nacije. Zaista, između deset i petnaest godina na-
kon ovog sastanka, Rimljani uništavaju Jerusalim. 

Pavle sve više shvata da je Izrael u hrišćanskom dobu bolje pred-
stavljen proročanstvom u Isaiji 6:9-10 – narod koji vidi, ali ne razumije, 
tupa srca i gluvih ušiju (Djela 28:26-27). 

Onima koji odbijaju jevanđelje, Pavle citira upravo to proročanstvo: 



~ 340 ~ 

o Jevrejima koji odbijaju da razumiju Božju Riječ. 
Ovaj citat je preuzet iz Isaije 6:9; Djela 28:27 citiraju Isaiju 6:10. 

Isaija 6. glava govori o tome da je Isaija postao prorok. Imao je viziju 
Gospoda na Njegovom prijestolu, okruženog serafimima sa po šest krila. 
Isaija se žalio da kao pali čovjek nema pravo da bude u Gospodnjem 
prisustvu. Jedan od serafima je ceremonijalno očistio Isaiju užarenim 
ugljem, tako da kada je Gospod zatražio glasnika, Isaija se dobrovoljno 
javio (Isaija 6:1-8). 

Ironično, Gospodnje prve riječi na ceremoniji inauguracije proroka 
bile su proročanstvo da ljudi neće slušati Isaijina upozorenja. Isaija je 
prvenstveno prorokovao kraljevima Ahazu i Ezekiji. Uprkos Isaijinom 
uvjeravanju da će Bog zaštititi Judu od vojske Sirije i Izraela, Ahaz je 
uzeo novac iz hramske riznice i platio Asiriji da odvuče njihov atak od 
Jude. Ahaz je tada naredio sveštenicima da u hramu naprave model asir-
skog oltara i na njemu spale žrtve. Što je još strašnije, žrtvovao je svoje 
sinove (2. Kraljevima 16). 

Vrlo vjerovatno, kada je Pavle pokušavao da uvjeri jevrejske vođe 
u Rimu u Isusa, uključio je reference na Isaijina proročanstva o Mesiji. 
Ahazu je Isaija rekao: „Zato će vam sam Gospod dati znak: Evo, dje-
vojka će zatrudnjeti i rodiće sina i daće mu ime Emanuel.“ (Isaija 7:14) 
„Emanuel“ znači „s nama Bog.“ Nedugo zatim, Isaija je prorekao da će 
Mesija doći iz Galileje (Isaija 9:1-7). 

Poput Ahaza, Jevreji koji odbacuju svog Mesiju odlučuju obožavati 
lažne bogove uprkos Božjem prisustvu s njima. Nije nam rečeno koje 
„bogove“ Jevreji u Rimu favorizuju. Možda je to njihov položaj u sina-
gogi ili obnovljeni, ali krhki mir s rimskom vladom koja je sada dozvo-
lila prisustvo Jevreja u glavnom gradu. Međutim, oni bi trebali razmiš-
ljati jasnije. Uprkos Judinom bijegu od Asiraca, oko sedamdeset pet go-
dina nakon Isaijine smrti, Jerusalim je pao pod Vavilon. Otprilike tri 
godine nakon Pavlove smrti, Jerusalim je pao pod Rim. 

Radnja u oba pasusa u Isaiji je zbunjujuća. U Isaiji 6:10, Gospod je 
jasan da je vanjska sila zatvorila ljudima oči i uši i otvrdnula njihova 
srca tako da ne mogu razumjeti i biti izliječeni. Isus je citirao i ove 
odlomke, pozivajući se na slušanje njegovih parabola (Matej 13:13-15; 
Marko 4:11-12; Luka 8:10), konkretno, parabolu o sijaču. Koja je to 
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„vanjska sila“ što djeluje tako pogubno na ljudska srca kad odbace po-
ruku jevanđelja?  

„A ako je i pokrivena dobra vijest koju objavljujemo, pokrivena je 
onima koji odlaze u propast, onima kojima je bog ovog doba zaslijepio 
nevjernički um, da do njih ne prodre svjetlost slavne dobre vesti o Hri-
stu, koji je obličje Boga nevidljivog.“ (2. Korinćanima 4:3-4) 

„Bog ovog doba“ (ili ovog svijeta) je Sotona. 
Poenta Pavlovog citata je očigledna. Uprkos jasnim dokazima, 

mnogi od jevrejskih vođa u Rimu donose svjesnu odluku da odbace I-
susa iz Nazareta kao svog Mesiju. Zbog njihovog odbacivanja, Bog će 
im dozvoliti da nastave sa odbijanjem Njegove ponude spasenja. Ali du-
hovno oni su pod kontrolom Sotone. Kao stručnjaci jevrejske zajednice 
za Sveto pismo, oni imaju svaki dokaz koji im je potreban (Jovan 5:39-
40). Njihovo odbijanje je namjerno. Pavle više neće gubiti vrijeme na njih. 

Ako Jevreji neće da prihvate, ima ko hoće – neznabošci – oni koji 
Jevreji smatraju „nečistima“ i vrijednima prezira. Rimski predstavnici 
jevrejske zajednice odlaze prepirući se među sobom. Tipično za njih.  

Luka sažima Pavlove dvije godine u Rimu. Pavle je godinama želio 
da posjeti Rim (Rimljanima 15:23-28), ali vjerovatno nije namjeravao 
da ostane tako dugo. On je okovan lancima za rimske stražare koji oči-
gledno slušaju i prenose njegovu poruku osoblju u Cezarovoj kući (Fi-
lipljanima 4:22). Pavle takođe piše pisma skupštinama u Efesu, Filipi i 
Kolosu. 

U međuvremenu, Pavle ima još jednog posebnog posjetioca. Jed-
nog dana dolazi rob iz Filipe, po imenu Onisim. Pobjegao je i vjerovatno 
pokrao svog gospodara. Ne znamo zašto dolazi kod Pavla, ili zna da je 
Pavle prijatelj njegovog gospodara Filimona. Tokom svoje posjete sluša 
Pavlovu poruku o pokajanju i praštanju kroz vjeru u Isusa. Dolazi da 
prihvati Hrista kao svog Spasitelja, a Pavle ga šalje kući s pismom. Fili-
mon ima pravo da žigoše Onisimovo čelo zbog bježanja, ali Pavle pod-
sjeća svog prijatelja koliko duguje Pavlu – samu njegovu dušu. Sa Oni-
simovim povratkom, on dobija ne samo svog roba, već i novog brata u 
Hristu. Pavle takođe daje suptilan predlog da Filimon oslobodi Onisima 
(Filimonu 1:21). 

Dok je zatvoren pod sjenom Cezara, Pavle širi poruku o Isusu 
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Kralju i dolazećem kraljevstvu Božjem. Kraljevstvo Božje je inauguri-
sano u srcima svih koji prihvataju poruku o spasenju kroz Hrista. Kra-
ljevstvo će doći u potpunu stvarnost o Hristovom drugom dolasku kada 
će Božji sledbenici boraviti s Njim u vječnosti. 

Ne znamo zašto rimski sudski sistem oslobađa Pavla nakon dvije 
godine, ali uglavnom to mora biti zato što se njegovi tužitelji nikada ne 
pojavljuju. Već su dva puta optužili Pavla pred rimskim namjesnicima, 
ali bez dokaza i bez svjedoka samo su se osramotili (Djela 24; 25:1-7). 
Ako Pavle nije direktna smetnja i nemaju konkretne dokaze, nema raz-
loga da jevrejske vođe Jerusalima putuju u Rim. 

U trenutku kada se knjiga Djela apostolska završava, Pavle širi je-
vanđelje po Rimu, njegovi prijatelji dolaze i odlaze, i, vjerovatno, Luka 
piše svoju knjigu u uglu, postavljajući pitanja o Pavlovoj dugoj službi. 

Međutim, Lukin izvještaj staje ovdje. Luka ne bilježi Pavlovo 
četvrto misionarsko putovanje niti njegovo konačno hapšenje i zatvara-
nje. Crkveni istoričar Euzebije je napisao da je ubrzo nakon što je Pavle 
diktirao svoje drugo pismo Timoteju (2. Timoteju 4:6-8), Neron dao 
Pavlu odrubiti glavu. Kao rimski građanin, imao je privilegiju brze i 
bezbolne smrti. Pavlova smrt je možda bila dio pogubljenja hrišćana i 
Jevreja koje je Neron naredio nakon velikog požara u gradu 64. godine. 

Nemoguće je procijeniti tačnost ove tradicije. Opet, Biblija ne bi-
lježi kako je Pavle umro, tako da nema načina da budemo sigurni u vezi 
s okolnostima njegove smrti. Ali, po svemu sudeći, umro je za svoju 
vjeru. Znamo da je bio spreman umrijeti za Hrista (Djela 21:13), a Isus 
je predvidio da će Pavle mnogo patiti za Hristovo ime (Djela 9:16). Na 
osnovu onoga što knjiga Djela apostolska bilježi o Pavlovom životu, 
možemo pretpostaviti da je umro objavljujući Hristovo jevanđelje, pro-
vodeći svoj poslednji dah kao svjedok istine koja oslobađa ljude (Jovan 
8:32). 
 
 
 



~ 343 ~ 

Dodatak: 
Da li je i apostol Petar služio i bio pogubljen u Rimu? 

 
Mnoge pape su nastojali reafirmisati autoritet Rimokatoličke crkve 

u poređenju s autoritetom drugih crkava, za koje smatraju da nemaju 
apostolske akreditive (ili kako se to u pravoslavlju kaže „prejemstvo“). 
Pape svoj slučaj zasnivaju na dugom vjerovanju da je apostol Petar 
osnovao crkvu u Rimu. 

Primat Rima i Rimokatoličke crkve, zasnovan na tome da je apostol 
Petar osnovao crkvu u „vječnom gradu“ i kasnije tu mučenički stradao i 
sahranjen, svakako je bio osporavan još od srednjeg vijeka. Vatikan 
tvrdi da su Petrova grobnica i ostaci pokopani ispod glavnog oltara u 
bazilici Svetog Petra u Rimu. U središtu njihovog argumenta bio je sar-
kofag otkriven u prvoj polovini 20. vijeka, koji su nadležni organi počeli 
pomnije ispitivati u godinama nakon Drugog svjetskog rata. Nažalost, 
ne postoji način da se dokaže da li se u sarkofagu ili kosturnici nalaze 
pravi Petrovi ostaci. Stoga bi moglo biti plodonosnije ostaviti arheolo-
giju po strani i fokusirati se na istorijsku literaturu koja je svima dostupna 
za razmatranje. 

Opšte je poznato da Novi savez ne govori o Petrovom generalnom 
boravištu nakon njegovog hapšenja i namjeravanog pogubljenja od 
strane kralja Iroda Agripe I početkom 40-ih godina n.e. (Djela 12). S 
obzirom da se Petar ponovo pojavljuje u Jerusalimu nekoliko godina ka-
snije (otprilike 49. n.e.) na saboru apostola i drugih crkvenih vođa, kao 
što Luka bilježi u Djelima 15, razložno je pretpostaviti da se uglavnom 
sve vrijeme tu i bavio. Nakon toga zapisi Novog saveza ne govore ništa 
o Petrovoj lokaciji osim jednog komentara u njegovim vlastitim posla-
nicama: u 1. Petrovoj 5:13, on prenosi pozdrave od članova zajednice u 
„Vavilonu“. 

Oni koji žele da vide Petra jasno postavljenog u Rimu, vide njegovu 
upotrebu termina „Vavilon“ kao šifru za Rim. Drugi pak insistiraju na 
tome da poslanica ne koristi kodirani jezik da prikrije mjesto boravka 
apostola. Zapravo nema ama baš nikakvih indicija u Prvoj Petrovoj po-
slanici da je pisana u Rimu niti postoji bilo kakva referenca na rimske 
hrišćane. Grad Vavilon je u vrijeme apostola bio pustinja, a Petar je u 
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Jerusalimu sve vrijeme služio tamošnjoj hrišćanskoj zajednici, tako da 
je najvjerovatnije upotrijebio ovaj pojam kao simbol rasijanja (prinud-
nog egzila) hrišćana (vidi 1. Petrova 1:1). Ukoliko je Petar mislio na 
konkretnu lokaciju, to može biti samo Jerusalim, gdje su hrišćani bili 
izloženi velikom pritisku i progonstvu od strane tradicionalnih judaista 
(vidi: Djela 4:3-22; 5:17-42; 6:8 – 8:1; 8:3; 9:2; 14:5-6,19,20; 19:27 – 
28:30, itd.). 

Vavilon je šifrovano ime za Rim i duhovni otpad u kasnijem pisanju 
Jovanovog Otkrivenja, i jasno postaje obilježje pisanja iz drugog sto-
ljeća. Osim toga, Jevreji su koristili termin Vavilon na polemički način 
nakon 70. godine nove ere kada su Rimljani doveli do pada Jerusalima 
i uništenja hrama. Kao i Vavilonjani prije njih, Rimljani su uništili cen-
tar jevrejske religije. Ova upotreba je došla nakon navodnog datuma Pet-
rovog mučeništva, ali bi se sigurno uklopila u upotrebu Vavilona za Rim 
u knjizi Otkrivenja. 

Na osnovu novosaveznog izvještaja, bilo bi vrlo moguće da Petar 
napiše svoju poslanicu iz samog grada tj. provincije Vavilon (Vavilo-
nije). Njegova služba bila je za Jevreje, i, kako zapisi iz narednih vje-
kova pokazuju, Vavilonija je bila centar judaizma i prije i dugo posle 
Petra. 

To bi svakako bilo prikladnije rješenje za njegovo boravište nego 
alternativa da je Pavle zanemario da se obrati Petru u svojoj poslanici 
hrišćanima u Rimu, i da je pedantni istoričar Luka propustio da primijeti 
Petrovo prisustvo kada su on i Pavle stigli tamo kao rezultat Pavlovog 
pozivanja na Cezara (Djela 28), negdje u prvoj polovini 60-ih prvog vi-
jeka n.e. Unutrašnji dokazi poslanice Rimljanima, napisane oko 57-58. 
n.e., utvrđuju da Pavle nije znao ni za jednog apostola, a ponajmanje za 
Petra, koji je prethodio njemu u Rimu. Šutnja Novog saveza o ovoj temi 
je zaglušujuća. 

Isto tako, svoju poslednju poslanicu Pavle je pisao Timoteju (2. Ti-
moteju) oko 66. godine iz Rima, neposredno pred smrt, u kojoj takođe 
nema apsolutno nikakvih indicija o Petrovom boravku u Rimu. 

Dakle, ako Novi savez ne utvrđuje slučaj Petra u Rimu, koji drugi 
dokazi postoje? 

Budući da se slučaj ne može utvrditi iz Novog saveza, katolički 
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pisci obično svoje argumente zasnivaju na nebiblijskom tekstu, pseudo-
grafu poznatom kao Prva Klimentova poslanica Korinćanima. 

Klimentova poslanica se obično datira neposredno pred kraj prvog 
vijeka, a u njoj on iznosi izjavu o Petru i Pavlu: 

„Da pređemo sa primjera iz davnih dana, hajde da … postavimo 
pred nas plemenite primjere koji pripadaju našoj generaciji. Zbog ljubo-
more i zavisti najveći i najpravedniji stubovi Crkve bili su proganjani, i 
borili se čak do smrti. Postavimo pred naše oči dobre apostole. Postojao 
je Petar koji je zbog nepravedne ljubomore izdržao ne jedan ni dva, nego 
mnogo trudova, i tako davši svoje svjedočanstvo otišao na svoje mjesto 
slave. Zbog ljubomore i svađe Pavle je svojim primjerom istakao na-
gradu strpljive izdržljivosti. Nakon toga je sedam puta bio okovan, tje-
ran u izgnanstvo, kamenovan, propovijedao na Istoku i na Zapadu, ste-
kavši plemenitu slavu koja je bila nagrada njegove vjere, poučavajući 
pravednosti cijeli svijet i dostigavši najudaljenije granice Zapada.“ 

Iz ovog malog dijela zaključuje se da su i Petar i Pavle stradali u 
Rimu. Ali ova Klimentova izjava je izvučena iz konteksta. Zapravo Kli-
ment se nije ni osvrnuo na pitanje da li su Petar ili Pavle ubijeni ili ne. 
U pismu je jednostavno identifikovano da su patili zbog ljubomore dru-
gih. Klimentova svrha davanja ovih primjera bila je samo da ispravi Ko-
rinćane s obzirom na unutrašnje probleme koje je vidio kako proizlaze 
iz ljubomore i zavisti koje su se razvile među njima (1. Klimentova 3). 

Pavlova smrt stvara zagonetku za one koji smatraju da Klimentova 
poslanica govori o ljubomori koja je dovela do apostolove mučeničke 
smrti, jer oni takođe imaju tendenciju da prihvate tradicije drugog i tre-
ćeg vijeka, koje smatraju da je apostol umro po Neronovom nalogu na-
kon spaljivanja Rima. Na osnovu ovih kasnijih tradicija, Pavlova smrt 
je povezana s političkom svrhovitošću, a ne ljubomorom. Čini se da su 
ta dva gledišta (ni jedno od kojih se ne može potkrijepiti) nekompati-
bilna. 

Što se tiče Petra, ne znamo ništa o njegovoj smrti ni iz jednog izvora 
iz prvog vijeka osim poslednjeg poglavlja četvrtog jevanđelja. On je o-
pisan u Jovanu 21:18-19 samo kao vođen tamo gdje ne bi želio da ide, 
tj. u smrt. S obzirom na pretpostavku da je Jovan pisao ovo jevanđelje 
početkom 90-ih godina 1. vijeka, Petrova smrt bi tada već bila istorija, 
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tako da nije razložno sumnjati u Petrovu nasilnu smrt kao svjedoka za 
Hrista. Međutim, neprovjerena tradicija da je on naopako razapet datira 
s kraja drugog stoljeća, skoro 150 godina nakon njegove smrti, a vezuje 
se opet za apokrifni izvor „Mučeništvo apostola Petra“. Od tog teško 
vjerovatnog čina naopakog raspeća kažu da potiče i obrnuti krst koji 
mnogi vide kao satanistički simbol (premda je krst kao predmet ili amaj-
lija svakako okultni simbol). 

Centralno uporište za ideju Petrovog i Pavlovog mučeništva je Kli-
mentova upotreba termina prevedenog kao „svjedočenje“ ili „svjedo-
čanstvo“. Mnogi čitaju tu riječ kao „mučeništvo“. Ali čini se da njegova 
upotreba za prenošenje tog značenja ne postoji ni u jednom drugom 
izvoru iz prvog stoljeća. Međutim, izraz se često koristi u Novom savezu 
kako bi se prenijela ideja o svjedočenju ili svjedoku. Tek nakon Klimen-
tovog vremena, u kasnijem drugom vijeku, to je počelo da poprima zna-
čenje „mučeništvo“. U svjetlu literarne strukture Klimentove poslanice, 
bilo bi sigurnije tumačiti taj izraz kao „izgovoreno svjedočanstvo“ ili 
(doslovno) „svjedočenje“. 

Sugestija da se Petrova fizička lokacija može utvrditi na osnovu 
toga što je Klimentova publika imala lično sjećanje na apostola zahtijeva 
mnogo više proučavanja prije nego što se može opravdati kao dokaz. 

Od narednog vijeka čitamo izvještaje o vođama drugih sekti ili je-
resi u Rimu. Justin Mučenik, građanin Rima, izvijestio je da je jeretik 
Simon Mag došao u njegov grad; ipak je potpuno ćutao o Petrovom na-
vodnom prisustvu tamo. Koliko je realno da je Simon Mag, lokalni vra-
čar iz Samarije (vidi Djela 8:5-25), kasnije kao zapažena ličnost došao 
u Rim? Rekli bismo sa jednakom vjerovatnoćom koliko je vjerodostojna 
crkvena tradicija o Mariji Magdaleni sa uskršnjim jajima na audijenciji 
kod cezara Tiberija. Navodi se da je Markion, još jedan jeretik, boravio 
u Rimu. Dodajte ovome Valentina, vodećeg učitelja sekte koja je danas 
klasifikovana kao gnostička. Čini se da je prisustvo u Rimu postalo 
aspekt identiteta ili autentičnosti neke vjerske grupe. Budući da je nado-
lazeći ortodoksni „hrišćanski“ pokret vidio Petra kao poglavara apostola 
nakon Isusove smrti, on je nekako morao biti uveden na rimsku scenu 
kao sredstvo potvrđivanja ili davanja autoriteta toj crkveno-državnoj re-
ligiji. 
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„Jedan od najagresivnijih zagovornika primata Rima u ranoj Crkvi, 
Damas je promovisao kult mučenika obnavljajući i ukrašavajući njihove 
grobnice vlastitim mramornim natpisima.“ (Ričard P. Mek Brajen, Ži-
voti papa) 

Šta se onda može reći o dokazima da je Petar bio u Rimu? Papska 
namjera bila je da podigne primat Rima nad ostalim biskupijama na 
istoku: politika crkve nalagala je da Petar ne samo da je morao biti u 
Rimu već se moralo misliti da je tamo umro. Bez ovog drugog „nasleđe“ 
papske crkve ne bi bilo potpuno zbog zahtjeva kulta mrtvih koji je zavla-
dao paganizovanom crkvom do 5. vijeka i dalje se utvrđivao kroz Sred-
nji vijek. Na taj način crkve, katedrale i manastiri su praktično postali 
pokloništa kulta mrtvih. Navodna bazilika „svetog Petra“ nije ništa 
drugo do stari Saturnov hram, „hristijanizovan“ za potrebe crkvene po-
litike. Kip Saturna (jedno od imena za Nimroda) je postao „Petrov“ tako 
što su mu naknadno dodali ključ u ruci. 

To je potpuno strano biblijskoj religiji i izvornom hrišćanstvu. Iza 
ovog obmanjivačkog paganskog koncepta nalazi se premisa da samo 
mjesto ili ljudska ustanova daju garanciju dobrog nasleđa ili ispravnosti 
religije, dok u stvarnosti pred Bogom to nema nikakvu težinu (vidi: Jo-
van 4:20-24; Matej 18:20; Marko 3:31-35). 
 

___________________ 
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