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Мотив Нове твари  
у старозаветним апокрифима

Сажетак: Пре појаве појма Нове твари у Новом Завету, овај израз се јавља у јудејској 
апокалиптичкој мисли. Макавејски отпор хеленизацији Јудеје доприноси процвату апо
калиптичког схватања историје. Услед неповољних историјских околности по Израил 
јеврејска нада у обнову Давидовог царства бива ослабљена и потиснута са апокалиптич
ким идејама Новог света — Нове твари, коју ће Бог устројити. Овај рад анализира ка
ко су апокалиптички писци дошли до мотива Нове твари. У списима између два завета, 
Старог и Новог, писци мотивом Нове твари ревидирају древну старозаветну пророч
ку реч. Тако, интертестаментарна књижевност: Књига Кубилеја, Прва књига Енохова и 
Кумрански списи помињу овај мотив изводећи га из Светог Писма — од старозаветних 
мотива новине, али дајући му јединствен апокалиптички печат свог времена.

Кључне речи: Новина у Старом Завету, Нова твар у Старозаветним апокрифима, Jудејска 
апокалиптика у апокрифима.

Увод
Нова твар је појам који срећемо у канонским списима Светог Писма једино у Но
вом Завету, у посланицама Апостола Павла (2Кор 5, 17; Гал 6, 15). Међутим, овај из
раз јавља се и раније у старозаветним апокрифима. Новозаветни смисао овог пој
ма се значајно разликује од смисла који овом појму дају старозаветни апокрифи.

Интертестаментарна литература је значајна за проучавање библијских тексто
ва и појмова, стога што је надахнута Старим Заветом, а прилично и Новим. Може 
се препознати слична тематика у библијским и апокрифним списима, и говорити о 
њиховом међусобном утицају. Петер Штулмахер тврди да је Павлов концепт Нове 
твари изведен из јудејске апокалиптике, посебно из кумранских списа, али истиче 
примарни значај последњег дела књиге пророка Исаије за формирање овог појма.1 
Ипак, Апостол Павле је у својим посланицама изнео аутентичан библијски, ново
заветни смисао Нове твари, и без тог контекста тумачење овог појма остаје непот
пуно. У старозаветним апокрифима се појављује мотив2 Нове твари као својевр
сна апокалиптичка прерада библијских текстова (Пророка и Псалама) о новини. У 

1	 Види: D. Moo, Nature in The New Creation: New Testament Eschatology and The Environmennt, Journal 
of The Evangelical Teological Society, 49/3 (2006) 476. (Аутор наводи: „Peter Stuhlmacher also claims that 
Paul’s new creation concept is drawn from Jewish apocalyptic, especially strands of that movement revealed 
in the Qumran documents, in ultimate dependence on the last part of Isaiah“.) Ово мишљење није усамље
мо. Вилијам Дејвис, слично томе, сматра да је Апостол Павле израз „Нова твар“ извео из рабинске ми
сли свога времена (W. Davies, Paul and rabbinic Judaism: some rabbinic elements in Pauline theology, London 
1948, 119). Улрих Мел посебно наглашава везу Павловог појма Нове твари и ране јудејске есхатологије 
(U. Mell, Neue Schöpfung: Eine traditions-geschichtliche und exegetische Studie zu einem soteriologischen Grund­
satz paulischer Theologie, Berlin und New York 1989, 257.)

2	  У раду користимо значење речи „мотив“ према дефиницији коју поставља У. Шнеле: „Код једног 
мотива реч је о једној речи, слици, метафори или теми са релативно константним значењем којим се 
један аутор може послужити да би изразио известан однос ствари“. (У. Шнеле, Увод у новозаветну егзе­
гезу, Београд 2007, 146).



Мотив Нове твари  у старозаветним апокрифима 43

раду ћемо показати да су апокрифни писци у новим историјским околностима за 
Израил изнели библијску наду мотивом Нове твари. Зато ћемо пажњу усредсреди
ти најпре на старозаветну мисао о новини у канонским списима Старог Завета, а 
потом изнети апокрифна сведочанства о Новој твари.

Појам новине у Светом Писму Старог Завета
Иако Свето Писмо Старог Завета не наводи директно израз Нова твар, оно ипак 
обилује многим сведочанствима о новини, тако да је та идеја, и поред одсуства са
мог израза, у канонским списима Старог Завета ипак присутна. Стари Завет гово
ри о стварању и обнови творевине, најављује ново небо и нову земљу и нов однос 
човека и Бога. 

Обнова je чест мотив у Псалмима: „Кад им пошаљеш Духа Твога, опет се изгра­
ђују и (тако) обнављаш лице земље“ (Пс 103, 30); „обновиће се као у орла младост 
твоја“ (Пс 102, 5). Псалми Богу приписују обнављајуће дeјство, стога Богу прили
чи нова песма: Певајте Му песму нову (Пс 32, 3); Боже, песму нову певаћу ти (Пс 
143, 9; уп. Пс 39, 4; Пс 149, 1). У Псалмима новом песмом наговештава се дело Божи
јег спасења целокупне творевине, које ће наступити у време Месије. О том време
ну Псалми даље сведоче: „Благосиљаћеш венац године благости Твоје, и поља Твоја 
испуниће се плодношћу; обогатиће се лепоте пустиње... Оденуше се овнови овчи­
ји, и долине ће умножити пшеницу; кликтаће, јер ће химне певати“ (Пс 64, 12–14). 
„Лепота пустиње“ означава доба у коме ће Месија донети нов однос између Бога и 
човека, те неплодно човечанство, које живи у мраку незнабоштва, у доба Месије 
„испуниће се плодношћу“.3 Стога је „нова песма“ најава новог поретка који ће обу
хватити и незнабошце. Та сведочанства су важна за нашу тему, јер апокрифни спи
си наводе да ће се цело човечанство у последња времена обратити Богу.

Пророк Јеремија доноси значајну новину у одељцима о „новом савезу“. Ови 
одељци написани у серији поглавља (30–33) познати су као Књига утехе, тако на
звани, јер презентују слику наде за будућност и то у времену које су рабини ока
рактерисали као време катастрофе.4 Пророк Јеремија је живео у време вавилонског 
разарања Јерусалима и одвођења народа у ропство. У његовој књизи нада је изра
жена следећим стиховима: „Ево, иду дани, говори Господ, кад ћу учинити са домом 
Израиљевим и са домом Јудинијем нов завјет, не као онај завјет који учиних с оци­
ма њиховијем, кад их узех за руку да их изведем из земље Мисирске, јер онај завјет 
мој они покварише, а ја им бијах муж, говори Господ; Него ово је завјет што ћу учи­
нити са домом Израиљевијем послије овијех дана, говори Господ: метнућу завјет 
свој у њих, и на срцу њихову написаћу га, и бићу им Бог и они ће ми бити народ. И 
неће више учити пријатељ пријатеља ни брат брата говорећи: познајте Господа; 
јер ће ме знати сви од малога до великога, говори Годпод (Јер 31, 31–34). Нови савез 

3	 Мотиви процветале пустиње и нове песме јављају се и код пророка: „Радоваће се томе пустиња и 
земља сасушена, веселиће се пустош и процвјетати као ружа“ (Ис 35, 1); „Певајте Господу пјесму нову, 
хвалу његову од краја земље који се плавите по мору..., острва и који живите на њима“ (Ис 42, 10) Св. 
Јефрем Сиријски тумачећи овај стих запажа: „Незнабошци су дужни да Господу певају нову песму. На
име, ако су Јудеји, који су избављени од седамдесетогодишњег ропства, запевали Господу, колико су то 
дужни да учине незнабошци, избавивши се из ропства које је трајало хиљадама година... И то је такође 
ново, да ће се са свих крајева земље узносити славословља Богу због спасења, које је Господ сатворио 
читавој земљи“ (Св. Јефрем Сиријски, Тумачење на књигу пророка Исаије, [у:] Огњени стуб, Београд 
2003, 87.) Слуга Божији — Месија биће „видјело народима“ (Ис 42, 6), а Храм ће постати „дом молитве 
свијем народима“ (Ис 56, 7).

4	 H. D. Potter, The New Covenant in Jeremiah 31.31–34, Vetus Testamentus, Vol. 33, Fasc.3 (1983) 347.
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код Јеремије обећава потпуно нови и трајни однос између Бога и Његовог народа: 
„И учинићу с њима завјет вјечан“ (Јер 32, 40). 

	 Пророци Јеремија и Језекиљ уносе у старозаветну теологију ново тумаче
ње односа између Бога Јахвеа и верника.5 Код Језекиља читамо: „И даћу им једно ср­
це и нов дух метнућу у њих, и извадићу из тијела њихова камено срце и даћу им ср­
це месно, да би ходили по мојим уредбама и држали моје законе и извршавали их; и 
биће ми народ, и ја ћу им бити Бог“ (Јез 11, 19–20). Нов однос Бога и Израила почи
ваће на новом срцу и новом духу: „Одбаците од себе сва безакоња која чинисте, и 
начините себи ново срце и нов дух; и зашто да мрете?“ (Јез 18, 31). Запажа се блиска 
идеја новине код пророка, јер Језекиљево „ново срце — дух“ сродно је Јеремијином 
„Новом савезу“.6 Језекиљ такође наговештава „ вјечан завјет“ (Јез 16, 60; уп. 37, 26).

Одељци пророка Језекиља који говоре о васкрсењу веома су значајни јер та
јанствено најављују ново стварање: „Пророкуј за те кости, и кажи им: сухе кости, 
чујте ријеч Господњу. Овако говори Господ овијем костима: гле ја ћу метнути у вас 
дух и оживјећете. И метнућу на вас жиле, и обложићу вас месом, и навући ћу на вас 
кожу, и метнућу у вас дух, и оживјећете, и познаћете да сам ја Господ“ (Јез 37, 4–6) 
Пророк наглашава да ће то „оживљавање“ са собом носити богопознање: „И позна­
ћете да сам ја Господ, кад отворим гробове ваше, и изведем вас из гробова ваших, 
народе мој. И метнућу дух свој у вас да оживите, и населићу вас у вашој земљи, и по­
знаћете да ја говорим и чиним“ (Јез 37, 13–14). Ова слика васкрсења код пророка Је
зекиља сведочи о новом догађају, који поред оживљавања мртвих доноси и позна
ње Бога и може се повезати са Јеремијиним стиховима о Новом савезу, који ће бити 
у срцима и по коме ће сви, од малога до великога, знати Господа (Јер 31, 34). Васкр
сење, којим ће се познати Бог, јесте слика последњег догађаја у Божијој Икономији 
спасења, када ће човек бити обновљен укидањем смрти и обожен познањем Бога. 
Иако старозаветни канонски списи не помињу синтагму Нова твар, ипак ново по
стојање у познању Божијем, које настаје услед обнављања беживотног људског тела 
дејством Духа Светог, јесте сведочанство о новом стварању. Зато ове стихове про
рока Језекиља узимамо као сведочење о Новој твари.7 Пророк више пута наводи 
исту мисао: „Ја ћу метнути у вас дух и оживјећете“ (37, 5–6.14), чиме можда алуди
ра на стварање Адама (види Пост 2, 7), али притом додаје да ће то поновно ствара
ње бити у познању Божијем и тиме васкрсење приказује као ново стварање. Ипак, 
слике васкрсења код пророка нису биле сасвим јасне, јер они (37. гл. Пророка Је
зекије) углавном говоре у контексту васкрсења Израила после разарања Јерусали
ма 587. године, у чему се ипак назире дубљи, новозаветни смисао.8 Учење о васкр
сењу се највише искристализовало у апокалиптици, негде у 2. веку пре Христа.9 У 
том периоду почиње да се појављује у апокрифима све веће интересовање за есха
толошке теме и васкрсење, што је допринело и то да се баш у интертестаментарној 
литератури појави синтагма „Нова твар“. Како се у људској историји „клупко Бо
жијег домостроја све више одмотавало“,10 у самом навечерју Новог Завета сазрева

5 A. Rebić, Središnje teme Staroga zavjeta, Zagreb 1996, 250.
6 M. Hubbard, New Creation in Paul’s Letter’s and Thought, Cambridge 2002, 21.
7 И код Прото-Исаије проналазимо места о васкрсењу као догађају новог живота: Оживјеће мртви тво­

ји, и моје ће мртво тијело устати..., и земља ће изметнути мртваце (Ис 26, 19). Девтеро-Исаија у позна
тој химни о патњи и слави Слуге Господњег даје наговештај васкрсења, јер ће Он победити смрт (53, 12). 

8 Уп. Р. Кубат, Основе старосавезне антропологије: теолошка перспектива, Београд — Нови Сад 2008, 117.
9 Исто, 118.
10	 Исто, 109.
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ју идеје великих пророка, јер се ван контекста Новог Завета не могу ни сагледати. 
Код пророка Језекиља у поглављима 40–48 сусрећемо сведочанства о новом Јеруса
лиму и слави новог храма са новим свештенством. У новом храму пророку је обја
вљена и нова Тора, „Тора храма“ (Јез 44, 5).11 Све су то идеје које ће утицати на апо
калиптичаре да у својим делима изразе наду у будуће добро термином „Нова твар“.

Књига пророка Данила, као једина апокалиптичка књига која је ушла у ста
розаветни канон, такође доноси сведочанство о новини, а најзначајније је место 
о васкрсењу. Већина научника верује да је ова књига написана око 165. године пре 
Христа, у време када је неговано оно што је преостало од златног периода јевреј
ске историје. Књига описује велики успех Антиоха IV и његову изненадну пропаст 
(Дан 8, 23–25; 11, 40–45).12 Ради утехе народа непознати писац написао је ову књи
гу, којом га храбри на неприхватање многобоштва и прориче Нови еон ка коме је 
потребно усмерити надања.13 Ту проналазимо цитат: „И много онијех који спавају у 
праху земаљскоме пробудиће се, једни на живот вјечни а други на срамоту и прије­
кор вјечни“ (Дан 12, 1). Ово место код Данила јесте „ново тумачење, relectura стари
јих библијских текстова“.14 

Најважнија места о новини у Старом Завету можемо пронаћи код пророка 
Исаије. Наговештено је ново стварање (Ис 65, 17), обнова и вечни завет. Девтеро-
Исаија углавном говори о новом спасењу које долази за Израил.15 У 42. поглављу 
описују се дела Слуге Божијег, који ће суд народима јављати (42, 1), и чинити ново 
(уп. Ис 42, 7–9). „Ево ја ћу учинити ново, одмах ће настати“ (Ис 43, 19). У тексту 
од 40. до 50. главе шеснаест пута проналазимо глагол „bara“, чиме се изражава Бо
жије деловање у историји, али за разлику од Постања, где се овим глаголом подра
зумева стварање света ни из чега, овде писац инсистира на стварању новог неба и 
нове земље на крају овог еона.16 Ново доба је приказано ипак у историјским окви
рима као година милости Господње (Ис 61, 2) у којој ће Месија отворити очи сле
пима, ослободити сужње из затвора и извести оне који седе у тами (види Ис 42, 7). 

Обнова као доминантна тема код Девтеро-Исаије приказује се у вези са спа
сењем Израила као нови чин стваралачке активности Бога Јахвеа.17 Девтеро-Исаи
ја је савременик персијског цара Кира (Ис 44, 28 и 50, 19). Писац је запамтио време 
егзила, вавилонског ропства у поглављима 39–55, али и цара Кира као ослободио
ца (Ис 44, 24–45, 25). Царским указом 538. године Јеврејима је дозвољен повратак 
у Јудеју. Цар је осигурао и средства за поновну изградњу храма. Нове околности у 
којима се нашла јудејска заједница вероватно су утицале на писца да нагласи мо
тив обнове. Обнова Сиона изражена је у поглављима 49–55 (нарочито Ис 49, 14–26; 
51, 11; 52, 1–7).

Обнова која је обећана у Прото-Исаији израженија је у Девтеро-Исаији, а још 
је наглашенија у Трито-Исаији.18 Обећава се најпре Месија и Завет: „И доћи ће Из­
бавитељ у Сион и к онима од Јакова који се обраћају од гријеха. А ово ће бити за­

11	 И. Томић, Старозаветни пророци: служба пророка и пророчке књиге, Београд 2006, 170.
12	 D. Hinson, History of Israel, Cambridge 1990, 188. 
13	 И. Томић, Јудеја у периоду пред макавејски устанак до пада у руке Римљанима 63. г. пре Христа, Бо

гословље 1–2 (1995) 65.
14	 A. Rebić, нав. дело, 267.
15	 N. Hohnjec, Novo stvaranje, Zagreb 2000, 37.
16	 Уп. L. Nemet, Kršćanska eshatologija, Zagreb 2002, 33–34.
17	 Уп. J. McKenzie, Starozavjetna Biblijska teologija, [У:] Biblijska Teologija Staroga i Novoga zavjeta, Zagreb 

1993, 207.
18	 N. Hohnjec, нав. дело, 42.
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вјет мој с њима“ (Ис 59, 20–21). Обнављају се најпре срушени градови: „И они ће 
сазидати давнашње пустолине, подигнуће старе развалине и поновиће градове пу­
сте“ (61, 4). У 60. поглављу имамо химну славе новог Јерусалима.19 Затим следи 
„вјечан завјет“ (61, 8) и прозвање „новим именом“ (62, 2), јер наступа нови савез и 
нов однос између Израила и Бога, у коме ће се Бог радовати Јерусалиму, као што се 
женик радује невести (уп. 62, 5–6), јер „ево Спаситељ твој иде; ево плата је његова 
код њега и дјело његово пред њим“ (62, 11). Врхунац обнове је на космолошком пла
ну: „Јер, гле, ја ћу створити нова небеса и нову земљу, и што је прије било неће се 
помињати нити ће на ум долазити“ (65, 17) „...јер гле ја ћу створити Јерусалим да 
буде весеље“ (65, 18); „Јер као што ће нова небеса и нова земља, што ћу ја начинити, 
стајати преда мном, вели Господ, тако ће стајати сјеме ваше и име ваше“ (66, 18). 

Сви старозаветни догађаји не могу се правилно објаснити без новозаветног 
контекста. „Христос је кључ откривења и пунина свих богојављења.“20 Истине Но
вог Завета су у праобразима најављене у Старом Завету. Тако је и идеја Нове твари 
континуирано присутна кроз целу свештену библијску историју, а тек ће у новоза
ветном Откривењу и Павловој благовести добити своје право место.

Наведена старозаветна сведочанства о новини биће посебно надахнуће за 
књижевнo стваралаштвo интертестаментарне апокалиптике. Ту се јављају дела ко
ја посебно истичу мотив Нове твари.

Време настанка апокалиптичке књижевности
Предмакавејско и макавејско доба, у коме настају књиге у којима се среће мотив 
Нове твари, било је нарочито обележено појавом апокалиптике. У то време у Јуде
ји није било пророчке службе, те се овај недостатак покушава надокнадити појавом 
апокалиптичке литературе.21 Ова књижевна струја потекла из јудаизма, после дело
вања великих пророка, настала је у 2. веку пре Христа и трајала током два века по
сле Христа, настојећи да пружи одговоре везане за питања краја историје и света.22 

Да бисмо покушали да објаснимо појаву мотива Нове твари у интертестамен
тарним списима, накратко ћемо се упознати са историјским приликама у којима 
они настају. 

Давидово Царство заузима једно од важнијих места у јудејској вери и историји. 
У време монархије пророци су у Давиду видели узорног краља, оца домовине, вер
ног слугу Божијег. 23 Лик Давида је за Израил толико значајан да постаје пралик Ме
сије.24 Jудеја је затим у Давидовој династији видела спасење — сваки помазани цар 
сматран је спаситељем кога је послао Бог.25 Месијанско обележје Давидове лозе среће 
се на више места у Старом Завету — у 2. Књизи Самуиловој утврђује се нада у вечно 
Давидово царство. Цар је био не само одраз воље Божије, сигурности и поретка, већ 
је поистовећен са „сином Божијим“ (2Сам 7, 14). Псалми наводе: „и подићи ћу из на­
раштаја у нараштај престо твој“ (Пс 88, 5). Пророк Натан објављује Давиду меси
јанско обележје његове лозе26: „И кад се наврше дани твоји да отидеш к оцима сво­

19	 И. Томић, Старозаветни пророци: служба пророка и пророчке књиге, 107.
20	 А. Радовић, Историја тумачења Старог Завета, Никшић 2002, 19.
21	 Р. Кубат, Сусрет јудејства са јелинизмом у предмакавејском и макавејском периоду и његове после­

дице, Богословље, 1–2 (1997) 53.
22	 Ј. Каравидопулос, Увод у Нови Завет, Београд — Шибеник 2005, 286.
23	 A. Rebić, нав. дело, 222.
24	 X. Leon-Dufor, Rječnik biblijske teologije, Zagreb 1993, 185.
25	 J. McKenzie, нав. дело, 213.
26	 Идеја месијанизма се у Старом Завету постепоно развијала у складу са постепеним откривањем Бо
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јим, подигнућу сјеме твоје након тебе, које ће бити између синова твојих, и утврдићу 
царство његово. Он ће ми саздати дом и утврдићу пријесто његов довијека. Ја ћу му 
бити отац, и он ће ми бити син; а милости своје нећу уклонити од њега као што сам 
уклонио од онога који бјеше прије тебе. Него ћу га утврдити у дому свом и у царству 
свом довијека, и пријесто ће његов стајати довијека“ (1Дн 17, 11–14).

Међутим, током бурне историје кроз коју је пролазио Израил, вера у непрола
зност Давидовог царстава или његову обнову слаби. Јудеја пада у вавилонско роп
ство, а затим долази до смене туђинске власти, и то Персијанаца, Александра Ве
ликог, Птоломеида, Селеукида и Римљана. Услед оваквих бурних збивања мења се 
концепција јудејске наде. Тако ће идеја Давидовог царства бити потиснута идејом 
вечног царства, које ће установити Месија. Политичка пропаст Јудеје допринела је 
разочарењу народа у цара као месију, и полако је сазревала идеја да је Месија по
себна личност из Давидове лозе и да ће Он успоставити Јахвеово царство на зе
мљи.27 Након нестанка царске институције у Израилу, одлике цара као помазаника 
Божијег преносе се на Месију — слугу Божијег. Доба Месије се сагледава као ново 
доба спасења и обнове.

Смењивање светских царстава и ширење јелинске културе упућује нове иза
зове јудаизму. Ступањем Антиоха IV Епифана на сиријски престо (175–164. г. пре 
Христа) мења се живот јудејске заједнице. Јелинска култура снажно потискује ју
дејска национална и верска обележја. Хеленизам је био политички израз тежње за 
стварањем јединственог народа од остатка многонационалне македонске цареви
не, путем асимилације покорених народа. Цар Антиох IV је издао проглас „да сви 
буду један народ. И да сваки напусти своје законе“ (1Мак 1, 41–42). Наступило је 
време у коме „не беше могуће ни празновати суботу, нити држати отачке празнике, 
нити уопште исповедати да је неко Јудејац“ (2Мак 6, 6). Паганска власт забрањује 
чак и обрезање (1Мак 1, 60; 2Мак 6, 10). Књига пророка Данила сведочи o поставља
њу многобожачког идола („гнусоба пустоши“) у јерусалимском храму над жртве
ником библијског Бога Јахвеа (Дан 11, 31)28 од стране Антиоха IV Епифана. У Дру
гој књизи Макавејској (6, 2) наводи се да је храм у Јерусалиму преименован у храм 
Зевса Олимпијског. Цела Палестина се испунила паганским олтарима и идолима. 
То време за Израил постаје ново египатско-вавилонско ропство. У свим кризним 
моментима током историје Израила народ је био под утицајем некога од пророка 
или цара, предводника који је чувао и крепио веру у народу. Међутим, у време ова
квог продора јелинске културе у јудејско верско и културно наслеђе не само да не
ма цара, него изостаје и пророчка служба. Недостајали су велики ауторитети по
пут древних пророка да очувају веру и нацију. 

Унутар јудејског народа било је чак и оних који су поздрављали и потпомагали 
јелинизацију. Заговорник јелинизације био је Јехошуа, или Јасон, како је себе ради
је називао, грчким именом. Био је рођени брат првосвештеника Оније III, чије ће 
место заузети. Јерусалим се претвара у грчки град са јаким утврђењем. Отворена 

жијег Промисла. Као што Откривење има своје фазе кроз Стари и Нови завет, тако се и месијанизам у 
старозаветном периоду развијао од царског месијанизма (Месија се замишљао као идеални краљ, који 
влада Израилом) до постегзилног доба, када се лик Месије ставља у далеку будућност и почиње гово
рити све више о Месији у строгом смислу речи. Пророк Исаија види Месију као Слугу Божијег који ће 
оправдати многе својим познањем (Ис 53, 11). Апокалиптичка књижевност је такође утицала на развој 
месијанизма, тако да се у Књизи пророка Данила Месија види као „Син Човечији“, чија је власт вечна 
и „царство се његово неће расути“ (Дан 7, 14).

27	 Уп. Р. Кубат, Основе старосавезне антропологије, 119.
28	 О овом и у 1Мак 1, 54. 
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је грчка гимназија у којој су млади уместо Торе изучавали гимнастику. Многи од 
свештеника су запостављали службе у Храму и учествовали у грчким спортовима 
(приредбама на стадионима), који су били блиско повезани са грчким култом Хе
ракла.29 Све је то угрожавало верско, културно и национално биће изабраног на
рода. Као одговор јудаизма на ову експанзију јелинске културе или силе, уследиће, 
са једне стране, војни отпор — Макавејски устанак, a са друге стране појава апо
калиптике. На оружани устанак подигао се Мататија, свештеник из Модина, места 
близу Јерусалима, са петорицом синова: Јованом, Симоном, Јудом, Елеазаром и Јо
натаном. После смрти Мататије 166. године пре Христа, вођење устанка преузео је 
Јуда, који је добио надимак Макавеј (чекић). Јуда је 164. године ушао у Јерусалим, 
очистио Храм од паганизма и поново га осветио. Тада је установљен празник Хану
ка (= посвећење) и слављен је осам дана. У апокрифима, које ћемо навести, мотиви 
обнове храма и Јерусалима често се срећу. Неколико деценија касније (142/1. годи
не) Симон Макавејац је заузео утврђење у Јерусалиму, које је подигао Антиох IV и 
тиме започео процес стицања јудејске независности. „Јудејски народ је под Мака
вејцима, односно Хасмонејцима успео да делимично обнови део старе славе, и да 
сачува своје име“.30 Јован Хиркан (134–104. год. пре Христа) успео је да створи др
жаву каква није постојала од времена Давида и Соломона, али јудејска национална 
независност укинута је од стране Рима 63. године пре Христа.

Променљив развој историјских прилика, у коме Израил није успео да обнови 
и задржи царство, доприноси процвату апокалиптике. Макавејска криза утицала 
је на настанак неких апокрифних списа, и то: 1. и 2. књиге Енохове, кумранских ру
кописа, док је римско разарање Јерусалима везано за настанак 1, 2, и 3. књиге Ва
рухове.31 Апокалиптика се као књижевна врста развила управо из свести јевреј
ског народа да се људским настојањем Давидово царство никад неће поново јавити 
на земљи.32 Зато апокалиптика очекује Божије деловање на крају историје, које би 
створило нову земљу и нови поредак. Тиранија Антиоха IV посматрана је као вр
хунац зла и „завршна тачка распада историје“.33 Зато, апокалиптички списи говоре 
о уништењу овог и настанку Новог еона.34 Разочарани у развој историјских збива
ња, апокалиптичари сматрају да је све што припада овом свету лоше, а да ће добро 
наступити тек са Новим еоном. Израил не само да није више у центру светске исто
ријске позорнице, већ је, напротив, пасивни сведок смене светских царстава.35 На 
тренутак се чини као да Бог Израилов више не делује у историји, међутим апока
липтика рачуна на последњу реч Божију на крају историје, којом ће се објавити но
ви свет. Када невоља достигне свој врхунац, објавиће се Божија власт над светом. 
Апокалиптика зато настоји да растумачи тајне Божијег плана, да препозна знаке 
краја и замисли неизрециву небеску славу.36 

У апокалиптици се примећује оштар дуализам који није својствен библијском 
Откривењу. Два света стоје у супротности: овај свет подложан злу и небески свет 

29	 Уп. D. Hinston, нав. дело, 187.
30	 И. Томић, Јудеја у периоду пред макавејски станак до пада у руке Римљанима 63. г. пре Христа, 118.
31	 Види: В. Таталовић, Евхаристија Цркве као Sitz im Leben Откривења Јовановог, [у:] Српска теоло

гија данас 2009, Београд 2010, 145–146, нап. бр. 11. 
32	 Уп. L. Nemet, Kršćanska eshatologija, Zagreb 2002, 36.
33	 J. Gnilka, Prvi kršćani: izvori i početak Crkve, Zagreb 2003, 52.
34	 Р. Кубат, Сусрет јудејства са јелинизмом у предмакавејском и макавејском периоду и његове после­

дице, 57.
35	 J. Gnilka, нав. дело, 51.
36	 Уп. R. Bultmann, Isus, Rijeka, 2007, 18–19.
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— Нови еон, који ће Бог устројити. Тај дуализам је карактеристичан за Заратустри
ну религију, и под утицајем Персијске културе на јудаизам пронашао је у апока
липтици погодно тло.

Нова твар, која се јавља у апокрифима, захтева директну Божију интервенцију 
на крају историје, који се ускоро очекује. Апокалиптика у овим апокрифима, наво
дећи мотив Нове твари, руши историју и очекује нову творевину коју ће Бог уста
новити и тим догађајем завршити историју. Такав став апокалиптика је изградила 
првенствено на основу историјских невоља које су задесиле Израил. Међутим, овај 
негативни однос према историји она дугује и јелинизму. Борећи се против јелини
зације Јудеје, апокалиптика је несвесно преузела јелински негативни став према 
историји. Стога је апокалиптичко виђење да се ток историје ускоро мора завршити 
и да Нова твар припада Божијем свету, који ће наступити изван историје.

Апокрифи о Новој твари
Пре него што наведемо апокрифе у којима се директно помиње Нова твар, тре
ба споменути и оне у којима се овај израз не среће, али се осећа његово присуство. 

Ту спада Јосиф и Асенета, романса јудаизма у дијаспори. Ова књига (написа
на између 1. века пре Христа и 2. века после Христа) упућује на стање обнове у све
дочанству о преображају Асенете, која је била незнабожац, а потом преображена и 
обновљена Духом Божијим, убројана у народ Божији поставши Јосифова жена. У 
анализи овог дела најважније је Асенетино прихватање вере Израилове. Прелазак 
од таме незнабоштва ка светлости познања Бога, од греха ка истини, и најзначај
није — од смрти ка животу, представља препород — ново рођење, символизовано 
мотивом Асенетиног храњења медом и постанком кћери Свевишњег.37 Иако син
тагма Нова твар овде није присутна, ипак се наводи трансформација Асенете, и ду
ховна и физичка. Зато се новост, која следи у Асенетином животу, може препозна
ти као пројава Нове твари.38 

Значајно је међу апокалиптичким текстовима поменути Другу књигу Варухо
ву (сиријска верзија), која доноси мотиве обнове:

 „Долази време које ће бити вечно, нови свет, који неће однети у распадање оне, који су 
од његовог почетка... То су они, који ће наследити ово време о којем je речено и за које је 
наследство обећаног времена“ (2Вар 44, 12–13).39 

Ова књига доноси и значајна сведочанства о васкрсењу: „Земља ће сигурно 
повратити мртве у то време, сада их прима, да би их сачувала, не мењајући ништа 
од њиховог облика, ... и какве сам их Ја предао земљи, такве ћу их и васкрснути“ 
(2Вар 50, 2).40 

Присутан је такође и мотив преображаја: „Тако, за славу оних који су се пока
зали праведни у Мом закону, који поседују разум у свом животу, који у свом срцу 
имају засађен корен мудрости — њихова красота ће бити прослављена преображе
њем, и обличје њиховог лица ће се изменити у светлости њихове лепоте, тако да ће 
бити у стању да добију и приме свет који не умире и који је њима обећан“ (2Вар 51, 
3).41 Моћни Бог обновиће своју творевину (2Вар 32, 6).

37	 S. West, Joseph and Aseneth: A Neglected Greek Romance, The Classical Quarterly, Vol. 24, No.1 (1974) 74.
38	 M. Hubbard, нав. дело, 73.
39	 The Book of The Apokalypse of Baruch The Son of Neriah, edited by James H. Charlesworth, The Old Testa

ment Pseudepigrapha, Vol. 1., New York 1985, 634. 
40	 Исто, 638. 
41	 Исто.
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Апокрифне књиге попут Јубилеја, Прве књиге Енохове и Кумранских списа, за 
разлику од Јосифа и Асенете и Друге Варухове, директно помињу израз Нова твар. 

Прва књига Енохова
Прва књига Енохова писана је у време Макавејског рата и у текстовима спомиње 
Месију (у млађим текстовима), нови Јерусалимски храм, који ће саградити васце
ли људски род.42 Описује се обнова земље у којој ће цело човечанство служити Бо
гу, тако да ће истина и мир бити заувек здружени: 43 

„И сва деца људског рода ће постати праведна, и сви народи ће ме обожавати 
и благословити и падати ничице... И земља ће се очистити од све прљавштине, и 
свих грехова, и од све невоље, и патње... И тих дана отворићу ризницу благослова 
на небесима и послати благослов по земљи на дело и труд деце људског рода. И мир 
и истина ће постати здружени у све дане света, и у све генерације света.“ (1Енох 10, 
21–11, 2).44 Етиопска верзија Енохове књиге доноси тему преображаја творевине. 
Помиње се „ново небо“ после суда, преображена земља и мотив Нове твари: 

„..Биће вечни Суд... Прво небо ће проћи и нестати, ново небо ће се појавити: и сва снага 
неба ће засијати заувек седмоструко“ (1Енох 91, 15–16).45

„Тог дана, учинићу да ће мој Изабраник становати (обитавати) међу њима и ја 
ћу преобразити небо и учинићу га вечним благословом и светлом. И преобразићу 
земљу и учинићу је благословом и позваћу своје изабране да обитавају на њој, али 
грешници и злочинци неће ступити на њу, јер сам у миру видео своје праведне и 
дао им милост и учинио да обитавају преда мном. Али за грешнике се приближа
ва суд мој тако да ћу их уништити са лица земље“ (45, 4–6).46 Ови стихови показу
ју врхунац дуализма апокалиптике: Преображени — нови Еон као царство правед
них насупрот старог Еона и грешника. 

Архангел Уриел показује тајне Нове твари: „Показао ми је све њихове законе, 
управо онаквим какви су и какви су у погледу свих година васељене и вечности, 
док није створена Нова твар која живи (траје) вечно.“ (72, 1).47 Тако се идеја прео
браженог неба и преображене земље, која је позната још од пророка Исаије, даље 
развија и прераста у идеју Нове твари која живи (траје) вечно.

Мотив обнове је присутан и у сведочанствима о новом храму, који се јавља у 
1Енох 90, 28–29: „И устао сам да погледам како се стари дом преображава. Сви сту
бови и све греде су биле изнесене, и украси дома су били сложени заједно са њи
ма и остављени на одређено место на југу земље. И видео сам како је Господ ова
ца причинио нови дом, већи и виши од првог и поставио га на место првог, који је 
био свијен (умотан) — сви његови стубови су били нови, греде нове, и украси су 
били нови и већи од украса старог дома, који је био уклоњен. Све овце су се нала
зиле у њему.“ 48 Стари храм ће се заменити са новим и цео људски род ће се окре
нути Богу.49

42	 Уп. Adalbert Rebić, нав. дело, 254.
43	 G. Nickelsburg, Apocalyptic and Mith in 1Enoch 6–11, Journal of Biblical Literature, Vol. 96, No. 3 (1977) 388.
44	 The Book of Enoch (1Enoch), edited by James H. Charlesworth, The Old Testament Pseudepigrapha, Vol. 1., 

New York 1985, 18–19. 
45	 Исто, 73. 
46	 Исто, 34. 
47	 Исто, 50. 
48	 Исто, 71. 
49	 G. Nickelsburg, нав. дело, 384.
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У овој књизи проналазимо и значајно сведочанство о васкрењу, које изражава 
обнову, те је блиско мотиву Нове твари: 

„У оне дане земља ће вратити све које је примила, а исто тако и Шеол све што дугује, јер 
у те дане устаће Изабраник и изабраће праведне и свете међу њима: јер се дан прибли
жио да би они могли бити спасени.“ (1Енох 51, 1–2).50 

„Праведници и изабраници ће устати из земље, и лица њихова ће се просветити. Они ће 
бити обучени у хаљине славе, и биће то хаљине живота од Господа Духова: и ваше хаљи
не неће старити и слава ваша неће проћи пред Господом Духова“ (1Енох 62, 15–16).51 Ов
де се јасно указује на преображену телесност.52 Тако се загробна представа старозаветног 
човека приближава новозаветном појму васкрсења праведних. Поменуте „Хаљине жи
вота“ асоцирају на мисао Апостола Павла о тријумфу живота: „И мртви ће васкрснути 
нераспадљиви, и ми ћемо се промијенити. Јер треба ово распадљиво да се обуче у нераспа­
дљивост“ (1Кор 15, 52–53). 

Књига Јубилеја
Књига Јубилеја,53 или како је још називана „Мало Постање“ (Η λεπτή Γένεσις), об
рађује историју Јевреја од постања до Откривања закона Мојсију посредством Ан
ђела Присутности.54 За нашу тему ова књига је врло значајна. Затичемо израз Нова 
твар на два места, и то у 1, 29 и 4, 25: 

	 „И анђео присутности, који је ишао пред логором Израила, узео је таблице 
делењa година — од времена настанка закона и од сведочанства — према седмица
ма и јубилејима — појединачне године према свим бројевима јубилеја, од дана Но­
ве твари (новога стварања), када су били обновљени небо и земља и сва бића у њи
ма, као и небеске силе и сва творевина земље, до оног времена када ће бити створено 
Господње светилиште у Јерусалиму, на брду Сиону и док се не обнове сва светила за 
исцелење и за мир и за благослов за све изабранике Израилове, како би ово пребива
ло тако од онога дана током свих дана земље.“ (Јуб 1, 29).55 Обнова неба и земље, која 
је овде наведена, блиска је обнови коју проналазимо у стиху Ис 65, 17, стога је најве
роватније и инспирисана њиме. Мотив обнове јавља се и у 25. стиху 4. поглавља: 

„..гора Синај и гора Сион који ће бити посвећени у Новој твари ради освећења земље; 
кроз њу ће земља бити освећена од све своје кривице и нечистоте генерација који жи
ве на земљи“.56

Јубилеји истичу везу Нове твари и Сиона. И код Трито-Исаије непосредно пре 
помена о новом небу и земљи јавља се химна славе новог Јерусалима (60 гл.) и бу

50	 The Book of Enoch (1Enoch), ed. by J. H. Charlesworth, 36. 
51	 Исто, 44. 
52	 J. Gnilka, нав. дело, 69.
53	 Погледати студију о овој апокрифној књизи издату поводом симпосиона о Књизи Јубилеја, одржа

ног у Лајпцигу марта 1996: Albani, M., J. Frey and A. Lange (eds.), Studies in the Book of Jubilees (Texte und 
Studien zum Antiken Judentum), Tübingen. J. C.B. Mohr, 1997.

54	 S. Zeitlin, The Book of Jubilees its Character and its Significance, The Jewish Quarterly Review, Vol. 39, No.1 
(1939) 1.

55	 R. H. Charles, A New Translation of the book of Jubilees. Part 1. The Jewish Quarterly Review, Vol. 6, No.4 (1893) 
186–187. (Наводимо и енглески текст: „And the Angel of the presence who went before the camp of Israel took 
the tables of the divisions of the years — from the time of creation of the law and of the testimony — according 
to weeks and jubilees — the individual years according to all the number of the jubilees, from the day of the new 
creation when the heavens and the earth were created anew, and likewise all the creatures in them according to 
the powers of the heaven, and according to all the creation of the earth, until the sanctuary of the Lord shall be 
made in Jerusalem on Mount Zion, and all the luminaries be created anew for healing and for peace and for bles
sing for all the elect of Israel, and that thus it may be from that day and unto all the days of the earth“ Јub 1, 29). 

56	 Исто, 194. 
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дућа слава Сиона (гл. 62). У 65. глави Пророк вели: „Ја ћу створити нова небеса и 
нову земљу“ (Ис 65, 17), а већ у наредном стиху: „Него се радујте и веселите се дови­
јека ради онога што ћу ја створити; јер гле, ја ћу створити Јерусалим да буде ве­
сеље и народ његов да буде радост“ (Ис 65, 18). То нас упућује на закључак да су Ју
билеји са мотивом Нове твари у доброј мери зависни од стихова пророка Исаије. 
Тачније, аутор Јубилеја је био надахнут текстовима Пророка Исаије и мотив Нове 
твари у Јубилејима је произишао као коментар на пророкове речи о стварању но
вог неба и земље.

Такође је значајно 23. поглавље Јубилеја, које, премда не помиње појам Нове 
твари директно, ипак стиховима 26–31 даје коментар на мотив Нове твари из Јуб 1, 
29 и 4, 25. Према М. Хабарду, мотив Нове твари је у следећем цитату изложен уну
тар ауторових есхатолошких надања.57

„И у тим данима деца ће почети да уче закон и да траже заповести, и да се враћају на пут 
праведности. Дани од деце људског рода ће се повећавати и повећаће се из генерације у 
генерацију и из дана у дан, док њихови дани не произведу скоро хиљаду година и про
извешће већи број година него што су били њихови дани. И неће бити старца нити оног 
који неће бити задовољан његовим данима, постојаће само деца и млади. И сви њихо
ви дани ће се завршавати у миру и радости, и живеће и неће бити сатане нити било ког 
другог зл(ог)а који уништава; него ће сви њихови дани бити дани благостања и опорав
ка. И у то време ће Господ излечити његове слуге, они ће се подићи (васкрснути) и ви
дети велики мир и истераће њихове противнике и видеће праведност и биће захвални и 
уживаће радошћу заувек, и видеће на својим непријатељима све казне њихове и сва про
клетства њихова. Њихове кости ће почивати у земљи, и њихови духови ће имати много 
радости и они ће знати да је то Господ који извршава суд и показује милост према стоти
нама и хиљадама од свих који Га љубе. И ти, Мојсије запиши ове речи, јер тако је написа
но на сведочанству небеских таблица за вечне генерације.“ (Јуб 23, 26–32).58 

Постоји и мишљење да се 23. поглавље Јубилеја може сматрати на неки начин 
коментаром 90. псалма59 (то јест 89. Пс — Молитва Мојсија, човека Божијег). Мо
же се препознати алузија на наведени Псалам у следећем стиху Јубилеја: „Јер гле, 
дани живота нашег, ако човек треба да досегне свој живот седамдесет година, или 
ако је у снази (за) осамдесет година, онда су зло.“ (Јуб 23, 15).60 Такође, стих: „Саздај 
срце чисто и свети дух за њих“ (Јуб 1, 21), подсећа на Псалам: „Срце ми чисто саздај 
и дух прав обнови у мени“ (Пс 51, 12).

Благостање описано у 23. поглављу Јубилеја има сличности са стиховима о бла
гостању код Трито-Исаије: „И ја ћу се веселити ради Јерусалима, и радоваћу се ради 
народа својега, неће се у њему чути плач и јаук. Неће више бити ондје малога дјете­
та ни старца који не би навршио дана својих; јер ће дијете умирати од сто година, 
а грешник од сто година биће проклет“ (Ис 65, 19–20). „Дани опоравка и благоста
ња“ из Јуб 23, 29 упућују на нови поредак који ће створити Бог. Апокалиптика Да
нилове књиге слично открива блаженство „народа светаца вишњега“: „А царство 
и власт и величанство царско под свијем небом даће се народу светаца вишњега; 
његово ће царство бити вјечно царство, и све ће власти њему служити и слуша­
ти га“ (Дан 7, 27).

57	 M. Hubbard, нав. дело, 46.
58	 R. H. Charles, A New Translation of the book of Jubilees, 727–728. 
59	 J. Kugel, The Jubilees Apocalypse, Dead See Discoveries, 1/3 (1994) 323.
60	 Стих је алузија на Пс 89, 10: „Дани година наших (достизаху) собом седамдесет година, а ако је у (ве­

ћој) крепости, осамдесет година, и већина је њих мука и бол“.
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	  На оним местима где Јубилеји обрађују у већој мери библијски матери
јал може се приметити делимична сличност у одређеној тематици и стилу писа
ња са канонским списима, с тим што су апокалиптичка сведочанства изражена са 
скоро драмским моментима. Стога, књига Јубилеја, у поглављима која обрађују би
блијски материјал, може се схватити као коментар на библијске текстове са јаким 
апокалиптичким експресијама. Писац Јубилеја у апокалиптичком духу износи би
блијске мотиве у околностима у којим живи, тако да појава мотива Нове твари у 
Јубилејима сведочи да је идеја обнове (Нове твари) дубоко уткана у библијски ста
розаветни етос и да је Нова твар превасходно библијски израз. 

Кумрански списи
Списи пронађени у Кумрану сведоче о богатом духовном животу есена, чије дело
вање се протеже од другог века пре Христа па све до и током првог века после Хри
ста. Њихова заједничка црта јесте сведочанство о заједници последњих времена. 

Есени су веровали да ће Месија победити грешнике, узвисити праведнике и 
позвати их на месијанску гозбу, и да ће Бог створити нови свет истине и правде. У 
1. Правилу заједнице говори се о новом стварању (1QS 4, 25s).61 

„Јер Господ их је поставио к истим дијеловима, све до одређеног времена и до Новога 
стварања.“ (1QS 4, 25).62 Проналазимо мотив обнове и на другим местима: „И дао си се 
омести од онога што није (...) од искона, да би створио ново, да би разбио оно што од не
кад постоји и да би по (...) што је вечно. Јер (...) и ти остајеш у све вијекове“(1QS 13, 11s).63

	 За нашу тему значајан је спис „Опис Новог Јерусалима“, који опширно опи
сује Нови Јерусалим, град који је Бог припремио на небу.64 Обнова Јерусалима ја
вља се и у Другој Варуховој књизи у 4. поглављу и има све призвуке опште, космич
ке обнове. „Земљо, земљо, земљо, чуј речи моћнога Бога, ... Јер је дошло време када 
ће Јерусалим бити такође ослобођен на неко време до момента када ће бити рече
но, да ће бити успостављен (обновљен) заувек“ (2Бар 6, 8–9).65 Јерусалим је у Новом 
Завету описан као „град великога Цара“ (Мт 5, 35), стога његова обнова означава до
лазак есхатолошког Царства. Откривење Јованово инсистира да свети Јерусалим 
силази са неба од Бога (Откр 21, 10). Слично Апостол Павле даје опис небеског гра
да: овде немамо постојаног града, него тражимо онај који ће доћи (Јевр 13, 14); Град... 
којему је неимар и творац Бог... (Јевр 11, 10), Јерусалим небески (види Јевр 12, 13). За 
разлику од библијског поимања небеског Јерусалима који не бежи од историјских 
оквира, апокалиптика наглашава трансцедентност небеског храма или небеског Је
русалима и тиме упућује на њихово постојање изван историје.66

	 Заједница у Кумрану сматрала се заједницом Новога завета обнављајући 
верност Мојсејевом закону и алудирајући тако на Нови савез у Јеремијиним про
рочким списима. Нова твар у Кумрану има смисао само у оквиру своје заједнице и 
Завета Божијег.67 Савез, коме се заједница обавезала на потпуну верност, јесте ипак 
Мојсијев савез, или како се још он у Дамаском спису назива — Нови савез.68 Ме

61	 A. Rebić, нав. дело, 255.
62	 Цитат према: N. Hohnjec, нав. дело, 54.
63	 Исто.
64	 И. Томић, Противници Есенске заједнице у Кумранским списима, Београд 2004, 165.
65	 The Book of The Apokalypse of Baruch The Son of Neriah, edited by James H. Charlesworth, 623. 
66	 Уп. В. Таталовић, нав. дело, 146.
67	 Уп. Ἰ. Γαλάνης, Ἡ Σχέση ἀνθρώπου και κτίσεως κατὰ τὴν καινὴ διαθήκη, Θεσσαλονίκη 2004, 61–62.
68	 Е. Лозе, Свет Новога завета, Београд 1986, 67.
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ђутим, овај јеврејски покрет пред крај Старог Завета представља обнову верности 
Старом савезу. Тек ће новозаветно откривење и Посланица Јеврејима да искажу пу
ну радикалност Јеремијиног обећања Новог савеза. Кумранска заједница Новог са
веза није почивала на новом темељу, већ се дословно придржавала Старог савеза. 
Старозаветни Закон је постао центар живота. То се може објаснити историјском 
чињеницом да је сусрет јудаизама и јелинизма допринео томе да се јудаизам, како не 
би изгубио идентитет, снажно везао за Тору. То је утицало да и ишчекивање Месије 
буде другоразредно у односу на Закон. Наиме, схватање спасења кроз строго испу
њавање законских одредби искључивало је потребу за Искупитељем, а Завет о коме 
је говорио пророк Јеремија, то јест Нови Завет који ће Месија донети, није се укла
пао у такву концепцију.69 Зато Јудеји нису очекивали Месију који ће донети небеско, 
већ земаљско Царство, попут оног из златног времена Израилове историје. Ипак, 
Кумрански списи остају интересантни, јер за разлику од неких библијских књига са 
краја старога Завета у којима ишчекивање Месије није поменуто (1. и 2. Макавејска, 
Товија, Јудита, Варух, Проповедник, итд.), у Кумранским списима се спомиње Ме
сија и то у два лика: један је из рода Давидова, а други из рода Левијева.70

Из наведених апокрифа видимо да апокалиптика изводи мотив Нове твари 
управо из Библије.71 Апокалиптика на нов начин изражава стару веру древних 
пророка.72 Тако, апокрифи покушавају да редефинишу пророчко наслеђе и да ти
ме дају одговоре на нове животне проблеме са којима се сусрела јудејска заједница. 

Идеја Нове твари од апокалиптичара  
до Апостола Павла

Апокалиптичка интертестаментарна књижевност, која помиње мотив Нове твари, 
не доноси његову јасну интерпретацију. Тек је Апостол Павле овом појму дао пуни 
смисао и библијско место. Зато се не може рећи да је Апостол овај израз само пре
узео из апокалиптичке интертестаментарне књижевности и допунио га. Он је сва
како знао за старозаветне апокрифе. По мишљењу Ирвинга Вуда, Апостолу Павлу 
могла је бити позната следећа ванканонска апокалиптичка литература: Етиопски 
Енох, Словенски Енох, Књига Јубилеја и Мојсијево вазнесење.73 Сасвим је извесно 
да је Апостол Павле поред библијског наслеђа користио и мотиве из јеврејске апо
калиптичке литературе, јер се у дијалогу са Јеврејима користио јеврејским токови
ма свога доба. У неким његовим одељцима препознатљива је јака јеврејска мистич
на позадина.74 Међутим, Нова твар је код Апостола оригинална и јединствена, јер 
он овим појмом изражава нову реалност која се збила у Тајни Христа.

Апокалиптичари су дивно препознали постојање овог појма између редова 
Библије, а тек га Апостол усавршава. Тако се можемо сложити са мишљењем које 
износи Даглас Му:

69	 Р. Кубат, Сусрет јудејства са јелинизмом у предмакавејском и макавејском периоду и његове после­
дице, 60.

70 Види: A. Rebić, нав. дело, 241.
71	 M. Hubbard, нав. дело, 11 (аутор наводи: „By all accounts, the motiv of new creation as encountered in the 

literature of Second Temple Judaism had its ultimate origin in the eschatological hopes of the later prophets“.) 
72	 Уп. Е. Лозе, нав. дело, 41.
73	 I. Wood, Paul’s Eschatology, The Biblical World, Vol. 38, No. 2 (1911) 82.
74	 Ово нарочито важи за извештај апостола Павла о његовом узношењу до раја (2Кор 12, 1–12) за које 

је први приметио Вилхем Баусет (Wilhelm Bousset) да има јаку јеврејску мистичну основу. Види: C. R. 
A. Morray-Jones, Paradise Revisited (2Коr 12:1–12): The Jewish Mystical Background of Pauls Apostolate Part 2: 
Pauls Heavenly Ascent and its Significance, Harvard Theological Review, 86/3 (1993) 265–267.
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„Јеврејски писци су такође користили појам ’Нова твар’, вероватно у већини случајева у 
зависности од Исаије, да прикажу Божије ново дело за свој народ Израил. Павлов израз 
„Нова твар“ се, дакле, појављује као његов резиме новог стања, које је започето Христо
вим првим доласком и које ће бити довршено Христовим Другим доласком.“75

Апостол вели: „Ако је ко у Христу, нова је твар“ (2Кор 5, 17) и „Јер у Христу 
Исусу нити обрезање што помаже нити необрезање, него нова твар“ (Гал 6, 15). 
Код Апостола Павла је појам Нова твар смештен у Тајни Христа и битно се разли
кује од наведених апокрифних интерпретирања. Тајна Христа започета Његовим 
оваплоћењем, васкрсењем, вазнесењем и стварањем Цркве, биће на крају времена 
Његовим Другим доласком доведена до пуноће када ће живот прогутати оно што 
је смртно (2Кор 5, 4) и када ће бити Бог све у свему (1Кор 15, 28). Главна разлика из
међу наведених апокрифа и Апостола Павла у интерпретирању Нове твари јесте у 
томе што Апостол овом појму даје антрополошко-еклисиолошки смисао. Човек „у 
Христу“ јесте Нова твар, а живот „у Христу“ човек задобија у Цркви. У наведеним 
апокрифима Нова твар се тиче преображаја васцеле творевине и има космолошки 
смисао. Апостол овај смисао не искључује: „Јер жарким ишчекивањем творевина 
очекује да се јаве синови Божији“ (Рим 8, 19), али његова сотериологија подразумева 
човека „у Христу“ као носиоца Нове твари. Најпре човек „у Христу“ бива обожен, 
а потом и творевина бива преображена.

Смислу и контексту новозаветног, Павловог појма Нове твари, узимајући у об
зир његову свеобухватност, треба посветити посебан рад, јер се он тиче саме су
штине хришћанске вере.

       New creation motive in The Old Testament Apocrypha 
Summary: Before the term New creation appeared in the New Testament it had appeared in the 
Jewish apoclyptic thought. Maccabeam opposition to hellenization of Judea contributes to flo
wering of apocalyptic understanding of history. Due to unfavorable historical circumstances 
for Israel Jewish hope of restoration of David’s kingdom has been weakened and suppressed 
with apocalyptic ideas of the New world — the New creation, that God will establish. This ar
ticle analyses the way apocalyptic writers came to the New creation motive. In the documents 
between the Two Testaments, the Old and the New, the writers of the New creation motive, by 
the means of the same revise the ancient Old Testament prophetic word. So, the Intertestamen
tal literature: The Book of Jubilees, The First Book of Enoch, and The Dead Sea Scrolls mention 
this motive deriving it from Holy Scripture — Old Testament motives of newness, but giving it 
a unique, apocalyptic stamp of their time.

Key words: Newness in The Old Testament, New creation in The Old Testament Apocrypha, Je
wish apocalypticism in Apocrypha.

75	 D. Moo, нав. дело, 476. (Наводимо и оригинални текст: „Jewish writers also used ’new creation’ langua
ge, probably in most cases in dependence on Isaiah, to depict God’s new work for his people Israel. Paul’s phra
se ’new creation’ therefore appears to be his way of summarizing the new state of affairs that has been inaugu
rated at Christ’s first coming and is to be consummated at this second“.)




