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Harmagedona. Zdaj, skoraj desetletje po tem sramotnem neuspe-
hu, še vedno trdi, da je prišel od Boga.

Rutherford najde celo antitetično naobrnitev za denarne dona-
cije v podporo Družbi Watch Tower.

Po Jehovovi zapovedi je bilo levitom dodeljenih oseminštirideset 
mest in predmestij. To kaže, da ljudstva »krščanstva« nimajo pra-
vice izriniti Jehovovih služabnikov, zlasti njegovih maziljenih 
prič, iz dežele, ampak jim morajo omogočiti svobodno delovanje 
in jim nameniti primeren znesek za vzdrževanje. To podpira tudi 
sklep, da morajo tisti, ki sprejmejo literaturo…, prispevati nekaj 
za kritje stroškov objave.18

Seveda Rutherfordovo zanimanje za finančno podporo ni 
bilo omejeno na vzdrževanje tiskarskih strojev. V San Diegu je 
vzdrževal dvorec z desetimi spalnicami, imenovan Beth Sarim, 
ki je bil prvotno zgrajen za nastanitev starodavnih veljakov, ki 

18.	 w34 8/1 str. 228 odstavek. 8

Slika 18. »Sodnik se odpravi na 700 milj 
dolgo pot na zborovanje v Detroit«.
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naj bi se pojavili leta 1925, vendar so zamudili ladjo. Imel je tudi 
rezidenco na Staten Islandu in ne enega, temveč dva 16-valjna 
cadillaca, po enega na vsaki obali Združenih držav.19

Njegova ugotovitev, da morajo člani krščanskih cerkva »do-
pustiti razumno vsoto« za vzdrževanje duhovniškega razreda 
JP, se morda komu zdi drzna, vendar kaže tudi na zaskrbljujočo 
neskladnost z resničnostjo. Poleg tega razkriva nevarnost, ki je 
pogosta pri izmišljenih razmerjih med tipičnim in antitipičnim: 
Kje se ustavimo? Če obstaja resnična povezava med A in B, zakaj 
ne tudi med B in C? In če je C, zakaj ne D, in tako naprej in naprej 
ad absurdum? Prav to Rutherford počne v naslednjih odstavkih.

V devetem odstavku piše, da je bilo šest mest zatočišč. Ker šest 
v Svetem pismu simbolizira nepopolnost, to število tukaj pomeni 
»Božjo skrb za zatočišče, medtem ko na zemlji še vedno obstajajo 
nepopolne razmere«.

V enajstem odstavku pa izvemo, zakaj izraelska begunska mes-
ta pomenijo organizacijo Jehovovih prič.

Ta zaščitna mesta so simbolizirala organizacijo tistih, ki so po-
polnoma predani Bogu in njegovemu tempeljskemu služenju. V 
njih ni bilo nobenega drugega kraja, v katerem bi lahko človeko-
morilec našel zatočišče ali varnost. To je močan dokaz, da mora 
razred Jonadaba, ki išče zatočišče pred dnevom maščevanja, to 
najti le v Jehujevi kočiji, to je v Jehovovi organizaciji, katere vodja 
in veliki veliki veliki duhovnik je Kristus Jezus.20

Jonadab ni nikoli uporabljal mesta zatočišča, vendar jih razred 
Jonadab potrebuje. Jonadab se je povzpel na Jehujev voz na nje-
govo povabilo, ne pa zato, ker je bil morilec ljudi. Kljub temu je Je-
hujev voz tip za antitipično Organizacijo Jehovovih prič. Razred 
Jonadaba pa opravlja dvojno nalogo, tako antitipični Jonadab kot 

19.	 »Za primerjavo vrednosti tega avtomobila lahko povemo, da je novi 
Ford leta 1931 stal približno 600 dolarjev. 16-valjni cadillac je stal od 
5400 do 9200 dolarjev, odvisno od sloga… oba avtomobila je uporabljal 
izključno sodnik Rutherford.« (Leonard in Marjorie Chretien, v 
»Witnesses of Jehovah« (Eugene, Or.: Harvest House, 1988), str. 45, 46). 
Avtomobilski zgodovinarji o modelu V-16 povedo več: »Seveda so bili 
zelo bogati – in pogosto tudi slavni – tisti, ki so sestavljali omejeno 
klientelo avtomobila V-16. Med lastniki avtomobilov prve generacije so 
bili Al Jolson, Robert Montgomery, Marlene Dietrich…«. (Special Interest 
Autos, april 1986, str. 21).

20.	 Prav tam, str. 229, odstavek. 11
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tudi antitipični človekomorilec. Vse te svetopisemsko nepodprte 
domneve so »močan dokaz«? Prosim!

Rutherford je zdaj na vrsti:
Mesta zatočišča bodo ustanovljena, ko bodo Izraelci dosegli Ka-
naan… Zdi se, da se to ujema s časom, ko se začne delo Elizeja 
in Jehuja… In 1918 Jezus je svoj zvesti ostanek, ki je bil takrat na 
zemlji, popeljal čez antitipično reko Jordan in ga prenesel v »de-
želo« ali stanje kraljestva… Duhovniki s skrinjo zaveze so prvi 
vstopili v vode Jordana in so trdno stali na suhem v reki, dokler 
ljudstvo ni prestopilo. (Joz 3:7 8, 15, 17) Preden so Izraelci pres-
topili reko Jordan, je Mojzes po Jehovovih navodilih določil tri 
zatočišča na vzhodni strani reke. Podobno je tudi, preden so pre-
ostanek zbrali v templju, Gospod poskrbel, da je bilo objavljeno 
njegovo sporočilo »Milijoni, ki zdaj živijo, ne bodo nikoli umrli«, 
kar seveda pomeni, da morajo biti podvrženi pogojem, ki jih je 
napovedal Gospod. Tam se je začelo tudi oznanilo, da se je Elije-
vo delo končalo. To je bilo obdobje prehoda od Elijevega k Elize-
jevemu delu, ki so ga opravljali zvesti sledilci Jezusa Kristusa.21

V tem odstavku je praktično cela legija antitipov. Začenja se an-
titipično Elijevo in Jehujevo delo, končuje se antitipično Elijevo 
delo in antitipično Elizejevo delo se začne hkrati z antitipičnim 
Jehujevim delom. Obstaja tudi antiteza reke Jordan in antiteza 
duhovnikov, ki nosijo skrinjo in se ustavijo v reki, da bi jo po-
sušili. Nekaj antitetičnega je v treh zatočiščih na vzhodni strani 
reke v nasprotju z drugimi tremi mesti na zahodni strani. Nekaj 
od tega je povezano z antitezo, ki je postala sporočilo kampanje 
»Milijoni, ki zdaj živijo, ne bodo nikoli umrli«.

Se vam že vrti v glavi?

Kako priti do bistva zadeve
Od 13. do 16. odstavka Rutherford predstavi svojo glavno točko. 
Tisti, ki so pobegnili v mesta zatočišča, so bili nezavedni ubijalci 
ljudi. Pobegnili so, da bi se izognili jezi krvnega maščevalca – 
običajno bližnjega sorodnika umrlega, ki je imel zakonsko pravi-
co, da usmrti moškega ubijalca zunaj mesta zatočišča. V sodobni 
uporabi so tisti, ki so nehote ubijalci mož, tisti, ki so podpirali po-
litične in verske elemente na zemlji pri njihovem prelivanju krvi.

21.	 Prav tam, odstavek. 12
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Tako med Judi kakor tudi med »krščanstvom« so bili tudi taki, 
ki niso imeli nikakršnega sočutja do takšnih prekrškov, vendar 
so bili zaradi okoliščin prisiljeni vsaj do neke mere sodelovati in 
podpirati te kršilce ter tako spadajo v razred, ki je nevede ali ne-
hote kriv za prelivanje krvi.
Ti nevedni ubijalci morajo imeti antitetično sredstvo za pobeg, ki 

ustreza zatočiščem v Izraelu, in »Jehova je v svoji ljubeči dobroti 
poskrbel prav za takšno rešitev, ki je potrebna za njihov pobeg.22

Seveda, če obstaja antitetični morilec, ki potrebuje antitetič-
no mesto zatočišča, mora obstajati tudi antitetični ‘maščevalec’. 
»Odstavek 18 se začne z besedami: »Kdo je ‘maščevalec’ ali tisti, 
ki izvršuje maščevanje nad takimi krivoverci?

Odstavek 19 odgovarja: »Zato je bil sorodnik Izraelcev.«
Odstavek 20 dodaja: »Jezus Kristus, veliki usmrtitelj, se bo pri 

Harmagedonu zagotovo srečal ali dohitel vse krvnike in pobil 
vse, ki ne bodo v zavetiščih.«

Nato 21. odstavek pribije pokrov o tem, kaj so antipična mesta 
zatočišča, z besedami: »Tisti, ki bi zdaj radi pobegnili v mesto za-
točišča, morajo tja pohiteti. Izstopiti morajo iz hudičeve organiza-
cije in zavzeti mesto v organizaciji Gospoda Boga ter tam ostati.«

(Če se na tej točki spomnite Hebrejcem 2:3 in 5:9 ter rečete: 
»Mislil sem, da je Jezus Božja ljubeča rešitev za pobeg in odreši-
tev,« potem očitno ne sledite. Prosim, poskusite slediti.)

V članku, ki ne kaže na Jezusa, ampak na versko organizacijo 
kot sredstvo za odrešenje človeštva, najdemo redek in vsekakor 
ironičen trenutek preroškega vpogleda na koncu 23. odstavka:

Gospodova jasna izjava je, da bodo »organizirana religija«, ki je 
tako zelo oskrunila to ime, in tisti, ki so v njej sodelovali pri pre-
ganjanju njegovega zvestega ljudstva in oskrunili Božje ime, brez 
milosti uničeni.23

Razlikovanje je opravljeno
Odstavek 29 jasno razlikuje med dvema razredoma kristjanov, 
od katerih vsak pričakuje drugačno obliko odrešitve.

Iz Svetega pisma ni razvidno, da bi se zatočišča nanašala na tiste, 
ki postanejo člani Kristusovega telesa. Zdi se, da ni nobenega raz-
loga, zakaj bi to morala storiti. Obstaja velika razlika med njimi 

22.	 Prav tam, odstavki. 15,16
23.	 Isto kot prej, odstavek. 23
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in tistimi, ki postanejo del razreda, znanega kot ‘milijoni, ki ne 
bodo umrli’, kar pomeni ljudi dobre volje, ki zdaj ubogajo Gospo-
da Boga, vendar niso sprejeti kot del žrtve Jezusa Kristusa.24

Trdi, da obstaja »velika razlika« med »Kristusovim telesom« in 
»ljudmi dobre volje…, ki niso sprejeti kot del žrtve Jezusa Kristu-
sa«. Poleg tega trdi, da je ta »velika razlika« zapisana v Svetem 
pismu. Vendar pa bo pozoren bralec opazil, da v podporo tej trdi-
tvi ni navedenega nobenega svetopisemskega besedila.

V zadnjem odstavku študije je utemeljeno – spet brez kakršne 
koli svetopisemske podpore – da gre za korespondenco ali raz-
merje med tipičnim in antitipičnim. Tipični del je bil vrstni red 
stvari, saj je bila najprej sklenjena zaveza na gori Horeb, nato pa 
so bila leta pozneje, ko so se Izraelci naselili v deželi Kanaan, pos-
tavljena zatočišča. Antitetični del je bil dokončanje vseh členov, 
ki sestavljajo novo zavezo, ki se je začela, ko naj bi Jezus leta 1918 
prišel v svoj tempelj. Ta način odrešenja se je končal, nato pa so 
bila postavljena antitetična mesta zatočišča. Slednje je določilo, 
da se neimenovani ljudje dobre volje – razred Jonadab – rešijo 
pred maščevalcem, Kristusom. Razlog, da se imenujejo Jonadab, 
je v tem, da je bil prvotni Jonadab Neizraelit (kar ustreza nema-
ziljenim kristjanom), vendar je bil povabljen v voz (Jehovovo or-
ganizacijo), ki ga je vozil Jehu, Izraelit (maziljeni kristjan alias 
duhovni Izraelit), da bi delal z njim.

Seveda je zamisel o kristjanu, ki ni maziljen, smešno protislov-
je. Kristjan izvira iz grške besede christos, ki pomeni »mazilje-
nec«. Če torej v grščini rečemo »ne-maziljeni kristjan«, pomeni, 
da rečemo »ne-maziljeni maziljenec«.

Očitno je bila večina Jehovovih prič, zvestih Rutherfordu v tri-
desetih letih prejšnjega stoletja, tako navajena na sprejemanje 
tipov in antitipov, da v tem niso mogli videti, kakšna svinjarija 
je to. Zdaj je povsem jasno, zakaj indeks publikacij 1930-1985 ne 
omenja tega malega dragulja antitetične norosti.

Ali je to vse, kar obstaja? Oh, ne. Rutherford šele dobiva novo 
sapo. Obravnavati moramo še naslednji članek iz te dvodelne se-
rije Stražnega stolpa.

24.	 Isto kot prej, odstavek. 29



Zapiranje vrat v Božje kraljestvo224

»Njegova dobrota«, 2. del
Drugi članek v tej seriji je bil objavljen v številki Stražnega stolpa 
z dne 15. avgusta 1934. V njem je antiteza mest zatočišča razširjen 
na sedanji nauk JP o dveh različnih upanjih za odrešitev, enem 
nebeškem in enem zemeljskem.

Jezus Kristus je Božji način življenja, vendar vsi ljudje, ki dobi-
jo življenje, ne postanejo duhovna bitja. Obstajajo druge ovce, ki 
niso iz male črede.25

Medtem ko je prvi razred z nebeškim upanjem rešen z Jezu-
sovo krvjo, je drugi razred rešen s pridružitvijo organizaciji ali 
določeni denominaciji organizirane religije: Jehovove priče.

Predpodobo zatočišč pomeni Jehovova organizacija, ki je poskr-
bela za zaščito tistih, ki se v celoti postavijo na stran njegove or-
ganizacije…«26

V tem drugem članku je še vedno veliko vzporednic med tipič-
nim in antitipičnim. Na primer:

Dolžnost levitov v zavetiščih je bila dajati informacije, pomoč in 
tolažbo tistim, ki so iskali zatočišče. Podobno je dolžnost antite-
tičnih levitov [maziljenih kristjanov], da dajejo informacije, po-
moč in tolažbo tistim, ki zdaj iščejo Gospodovo organizacijo.27

Nato se sklicujejo na še eno tipično-antipično vzporednico, 
Ezekiel 9:6 in Sofonija 2:3, ki vzporejata »znamenje na čelu« z 
maziljencem, ki »jim [Jonadabom] daje pametne informacije…«. 
Podobne vzporednice so v osmem odstavku med 5. Mz 19.3; Jo-
zue 20:3, 9; in Izaija 62:10; da bi pokazali, da mora »duhovniški 
razred, kar pomeni maziljeni ostanek, ki je zdaj na zemlji, služiti 
ljudem… Jonadabom«.

Presenetljivo je, da so tipične in antitipične vzporednice izpe-
ljane celo iz desetih nadlog.

V antipični izpolnitvi tega, kar se je zgodilo v Egiptu, sta že bila 
dana opozorilo in svarilo vladarjem sveta. Devet nadlog je bilo 
antitetično izpolnjenih, zdaj pa morajo ljudje pred padcem Bož-
jega maščevanja na prvorojence in ves svet, ki ga napoveduje 

25.	 w34 8/15 str. 243 odst. 1
26.	 Isto kot prej, odstavek. 3
27.	 Isto kot prej, odstavek. 5
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deseta nadloga, dobiti navodila in opozorila. Takšno je sedanje 
delo Jehovovih prič.28

Odstavek 11 ponazarja glavno težavo, ki nastane, ko se ljudje 
odločijo ustvariti preroško vzporednico tam, kjer ni bila predvi-
dena. Nemogoče je, da bi se vsi koščki ujemali.

Če je bilo odločeno, da uboj ni bil zlonameren in je bil storjen po 
naključju ali nehote, potem mora ubijalec najti zaščito v begun-
skem mestu in tam ostati do smrti velikega duhovnika.29

To se preprosto ne ujema z antitipičnim. Zlobnež, ki je visel 
poleg Jezusa, ni ubijal po naključju ali nehote, a mu je bilo vse-
eno odpuščeno. Ta Rutherfordova uporaba dopušča vstop le ne-
hotenim grešnikom, vendar imamo primer kralja Davida, čigar 
prešuštvo in poznejša zarota za umor sta bila vse prej ko neho-
tena, a je bilo tudi njemu odpuščeno. Jezus ne razlikuje med sto-
pnjami ali vrstami grehov. Zanj sta pomembna zlomljeno srce 
in iskreno kesanje. Rutherfordova antitetična uporaba je zdaj še 
bolj nenavadna:

Po smrti velikega duhovnika se je ubijalec lahko varno vrnil v 
svoj kraj bivanja. Zdi se, da to jasno uči, da mora Jonadabov ra-
zred [alias druge ovce], ki je poiskal in našel zatočišče pri Božji 
organizaciji, ostati v Gospodovem vozu ali organizaciji z Velikim 
Jehujem in mora ostati v srčni simpatiji in harmoniji z Gospodom 
in njegovo organizacijo ter mora dokazati svoje ustrezno srčno 
stanje s sodelovanjem z Jehovovimi pričami, dokler se služba ra-
zreda velikega duhovnika, ki je še na zemlji, ne konča.30

Ta točka je dovolj pomembna, da jo Rutherford ponovi v 
odstavku 17:

Takšnim [Jonadabom/drugim ovcam] ne pripadajo določbe nove 
zaveze, zato jim življenje ne more biti podeljeno, dokler zadnji 
član duhovniškega razreda ne konča svojega zemeljskega življe-
nja. »Smrt velikega duhovnika« pomeni spremembo zadnjih čla-
nov kraljevskega duhovništva iz človeškega v duhovni organi-
zem, ki sledi Harmagedonu.31

28.	 Isto kot prej, odstavek. 9
29.	 Isto kot prej, odstavek. 11a
30.	 Isto kot prej, odstavek. 11b
31.	 Isto kot prej, odstavek 17
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Jezus je v Svetem pismu omenjen kot naš veliki duhovnik.32 
Nikjer ne zasledimo, da bi bili maziljeni kristjani imenovani ra-
zred velikega duhovnika, še posebej, ko so na zemlji. Ko je naš 
veliki duhovnik umrl, je odprl pot za našo odrešitev. Vendar ima 
Rutherford drugačno zamisel o odrešitvi razreda drugih ovac 
ali Jonadaba. Tu ustvarja nadduhovniški razred. To ni tipična 
duhovščina a la katoliška cerkev. Ne! Ta duhovščina je zadolžena 
za vašo odrešitev. Šele ko bodo oni – in ne Jezus – vsi umrli, bodo 
Druge ovce lahko rešene, seveda pod pogojem, da so ostale v an-
titipičnem mestu zatočišča, organizirani religiji Jehovovih prič.

Tu naletimo na še eno težavo z izmišljenimi preroškimi antiti-
pi: Da bi jih lahko uporabili, je treba izkrivljati Sveto pismo. Sve-
to pismo navaja, da so maziljenci pred Harmagedonom sprejeti 
v nebesa. V Svetem pismu ni ničesar, kar bi nakazovalo, da bodo 
nekateri preživeli Harmagedon kot ljudje.

Po Jehovovi besedi VAM namreč govorimo, da mi živeči, ki bomo 
preživeli do Gospodove navzočnosti, nikakor ne bomo prehiteli 
tistih, ki so pozaspali v smrt. Kajti sam Gospod se bo spustil iz 
nebes z ukazovalnim pozivom, z glasom nadangela in z Božjo tro-
bento, in tisti, ki so umrli v zedinjenosti s Kristusom, bodo vstali 
prvi. 17 Potem bomo mi živeči, ki bomo preživeli, skupaj z njimi 
vzeti v oblakih in šli naproti Gospodu v zraku. In tako bomo ved-
no z Gospodom. (1. Tesaloničanom 4:15-17)

Glejte! Govorim VAM sveto skrivnost: vsi ne bomo spali smrtnega 
sna, toda vsi se bomo spremenili, v trenutku, kakor bi trenil z 
očmi, ob zadnji trobenti. Trobenta bo namreč zatrobila in mrtvi 
bodo obujeni netrohljivi, in mi se bomo spremenili (1. Korinča-
nom 15:51, 52)

Če torej vsi maziljenci umrejo ali se spremenijo pred Harmage-
donom, Rutherfordovim drugim ovcam – Jonadabom – ni treba 
ostati znotraj Organizacije, antitipičnega mesta zatočišča. Lahko 
odidejo pred Harmagedonom, ker so bili rešeni s smrtjo velikega 
duhovnika – maziljenca.

Razkrita je Rutherfordova resnična agenda
Rutherfordov resnični namen je bil ustvariti razlikovanje med 
duhovniki in laiki ter prestrašiti laike v zvesto poslušnost. Kako 
se to razlikuje od katoliškega modela organizirane religije z 

32.	 Hebrejcem 2:17
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ustvarjanjem nadzornih doktrin, kakor sta peklenski ogenj in 
potreba po plačilu, da bi se izognili vicam?

Če po prejemu teh dobrih stvari iz Gospodove roke kdor koli uve-
ljavlja preveč osebne svobode, se pravi, da se ne drži meja Jeho-
vove usmiljene določbe, ki jo je zanj določil v tem času; ne upo-
števa, da še nima pravice do življenja [kot jo imajo duhovniki]… 
izgubi zaščito, ki mu jo je zagotovil Jehova. Še naprej mora ceniti 
gotovost in bližino Armagedona in tudi dejstvo, da bo duhovniški 
razred kmalu odšel z zemlje…33

Kristus, veliki maščevalec in eksekutor, ne bo prizanesel 
nobenemu od Jonadabove družbe, ki bo izstopil iz Jehovove 
varnostne ureditve, ki jo je zanje pripravil v povezavi s svojo 
organizacijo.34

Presenetljivo je, da Rutherfordova peterica parov tip/antiteza 
še ni prazna. V 18. odstavku nadaljuje s pripovedjo o Salomonu 
in Šimiu. Salomon je od Šimia zahteval, da zaradi svojih grehov 
proti Salomonovemu očetu Davidu ostane v mestu zatočišča ali 
pa doživi smrt. Šimi ni ubogal in je bil po Salomonovem ukazu 
ubit. Antiteza je Jezus kot večji Salomon in vsi iz razreda Jona-
dab, ki »zdaj tvegajo zunaj svojega zatočišča« in »bežijo pred Je-
hovom«, so antitetični Šimiji.

Kdaj se začne antitetično mesto zatočišče?
Tipična mesta zatočišča so nastala šele, ko so se Izraelci naselili v 
obljubljeni deželi. Antitetična obljubljena dežela je prihodnji raj, 
vendar to težko ustreza Rutherfordovemu namenu. Zato je treba 
premakniti druge časovne okvire.

Zato je to po letu 1914, ko je Bog postavil na prestol velikega kra-
lja in ga poslal vladat. Takrat se z neba spusti sveto mesto, novi 
Jeruzalem, ki je Jehovova Božja organizacija. To je sveto mesto, ki 
je Jehovovo bivališče. (Ps 132:13) Prišel je čas, ko bo »Božje šoto-
rišče pri ljudeh in bo prebival z njimi in bodo njegovo ljudstvo, 
sam Bog pa bo z njimi in bo njihov Bog«. (Raz 21:2, 3) … Preroška 
podoba mesta zatočišča se ni mogla uporabljati pred začetkom 
Kristusove vladavine leta 1914.35

33.	 Isto kot prej, odstavek. 15
34.	 Isto kot prej, odstavek. 18
35.	 Isto kot prej, str. 248, odstavek. 19
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Božji šotor iz Razodetja 21:2, 3 je torej z nami že zadnjih sto let. 
Zdi se, da je celotna stvar »žalovanja, krika, bolečine in smrti ne 
bo več« že nekaj časa v zaostanku.

Druge ovce so identificirane
Če ostaja kakršen koli dvom glede identitete Druge ovce, je ta 
odpravljen v odstavku 28.

Ljudje dobre volje, to je Jonadabov razred, so ovce ‘druge črede’, 
ki jo je Jezus omenil, ko je rekel: »Imam še druge ovce, ki niso iz 
te ovčje črede: tudi te moram pripeljati in bodo slišale moj glas; in 
bo ena čreda in en pastir.« (Janez 10:16)36

Rutherford nam pravi, da so vrata za nebeško upanje zaprta. 
Edino upanje, ki nam je ostalo, je življenje na zemlji kot del razre-
da Drugih ovac ali Jonadaba.

Pribežališče ni bilo namenjeno Božjim maziljencem, ampak je bilo 
takšno mesto in ljubeča oskrba namenjena tistim, ki naj bi prišli 
k Gospodu, potem ko bo izbran in maziljen tempeljski razred.37

Če je v starem Izraelu duhovnik ali levit postal morilec, je mo-
ral tudi on izkoristiti možnost zavetišča. Tako niso bili izvzeti iz 
te določbe, vendar se to ne sklada z Rutherfordovo uporabo, zato 
je zanemarjeno. Antitetična mesta zatočišča niso namenjena du-
hovniškemu razredu Jehovovih prič.

Končno se pojavi razlika med duhovniki in laiki
Še danes Pričam govorijo, da v organizaciji Jehovovih prič ni 
razlike med duhovniki in laiki. Vendar se ta trditev v praksi ne 
izvaja. Rutherfordove besede potrjujejo, da to ne drži, odkar so 
prevzeli ime Jehovove priče.

Opozoriti je treba, da je obveznost vodenja ali branja zakona o 
poučevanju ljudstva naložena duhovnikom. Zato je treba tam, 
kjer je družba Jehovovih prič…, voditelja študija izbrati med 
maziljenci, prav tako pa je treba med maziljenci vzeti tiste iz 
odbora za služenje… Jonadab je bil tam kot tisti, ki naj bi se učil, 
in ne tisti, ki naj bi učil… Jehova uradna organizacija na zem-
lji je sestavljena iz njegovega maziljenega preostanka, Jonadabi 
[druge ovce], ki hodijo z maziljenci, pa naj bi se učili, ne pa 

36.	 Isto kot prej, str. 249, odst.28
37.	 Isto kot prej, odstavek 29
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vodili. Zdi se, da je to Božja ureditev, in vsi bi se je morali z vese-
ljem držati.38

Zdi se, da je bila vsa ta smešna antitetična govorica napisana z 
enim samim namenom: povzdigniti razred duhovnikov nad šte-
vilčnejšim razredom laikov. To je stara zgodba. Seveda se stvari 
niso odvijale tako, kakor je Rutherford pričakoval. Konec ni bil 
neizbežen. Njegov duhovniški razred je bil končen, saj ga je ome-
jila njegova lastna izjava, da so številke zdaj zapolnjene. Ker je 
število prič naraščalo, število tistih, ki so izpovedovali, da so ma-
ziljeni, pa se je zmanjševalo, je bilo treba med duhovščino vklju-
čiti tudi »Jonadabe«, zato je bila ustvarjena cerkvena hierarhija, 
ki je vključevala conske nadzornike (prej so vse nadzornike ime-
novali »služabniki«), podružnične nadzornike, območne nadzor-
nike (zdaj jih ni več), okrajne nadzornike in lokalne starešine.

Če bi kdo trdil, da ne gre za duhovščino, je treba opozoriti, da 
so razen lokalnih starešin vsi finančno podprti in, kar je še po-
membneje, vsi imajo veliko moč. Lokalni starešine lahko vsakega 
izdajalca kaznujejo z izobčenjem, kar pomeni, da je posameznik 
socialno in pogosto tudi ekonomsko odrezan od družine in pri-
jateljev. Izobčenje pomeni popolno izobčenje. Veliko število prič 
in nekdanjih prič, ki jih je doletela ta kazen, si je vzelo življenje.

Kako se Jehovove priče izogibajo sprejemanju krivde, ko ima 
njihova nebesedna praksa tako tragične posledice? Izobčenca 
krivijo za to, da je nestabilen, vendar za takšne smrti ne prev-
zamejo nobene odgovornosti. Nekateri pravijo, da so jih »dobili 
demoni« in da so zato storili samomor. Takšno zavračanje osebne 
odgovornosti ne bo imelo nobene teže na sodni dan.

Prepisovanje zgodovine
Organizacija tega nauka ne more opustiti. Je tako temeljnega po-
mena za teologijo JP, da bi opustitev tega nauka razdrobilo Orga-
nizacijo. Zato ga obravnavajo kot nekaj samoumevnega. Kakor 
bi lahko rekli, da je nebo modro, ne da bi čutili potrebo po do-
kazovanju, tako priče učijo, da so Druge ovce razred kristjanov, 
ki niso maziljeni z Božjim duhom; ki nimajo nebeškega poklica; 
ki ne smejo uživati emblemov; ki nimajo Jezusa za svojega pos-
rednika; ki niso Božji otroci; ki dosežejo odobreno stanje pred 

38.	 Isto kot prej, str. 250, odstavek. 32
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Bogom šele ob koncu tisočletja. Vse to učijo, ne da bi čutili potre-
bo po razlagi tega nauka ali ga podprli s Svetim pismom.

Pravi vir doktrine je preveč neprijeten, da bi ga razkrili, zato 
ga v svojih publikacijah ne omenjajo. Prelomna serija člankov, iz 
katerih se je rodila celotna doktrina, je skorajda izginila iz kolek-
tivnega spomina Jehovovih prič. Knjižnica Stražnega stolpa sega 
le do publikacij, natisnjenih po letu 1950. Pred leti je bil vsem 
starešinstvom izdan ukaz, naj iz knjižnice Kingdom Hall odstra-
nijo vse stare publikacije – kar je bilo enakovredno sežigu knjig 
JP. V mojem primeru so me starešine osumile odpadništva, ko so 
izvedeli, da sem prenesel stare zvezke Stražnega stolpa. Zdi se, 
da se Družba Watch Tower boji svoje preteklosti in dela vse, kar 
je v njeni moči, da bi na novo napisala svojo zgodovino.

Zdi se, da se skrivanje zgodovine pred nadzorom in nepop-
ravljanje lažnih naukov popolnoma ujema z obsodbo iz Ra-
zodetja 22:15.

Zunaj pa so psi in tisti, ki se ukvarjajo s spiritizmom, in neči-
stniki in morilci in malikovalci in vsi, ki imajo radi laž ter 
se ji vdajajo.

Zadnja beseda
Zavedam se, da bo nekatere morda nekoliko razburil moj sar-
donični ton, ki ga izražam v tej knjigi in še posebej v tem po-
glavju. Na splošno si analitično delo, kakor je to, prizadeva za ču-
stveno odmaknjeno obravnavo predmeta. Vendar pa nisem kak 
nepristranski opazovalec. Sem pa vseživljenjska žrtev prevare. 
Zdaj, ko berem vir nauka, ki me je večino življenja oropal prave-
ga odnosa z mojim Gospodom Jezusom in mojim Očetom, Jehovo, 
me preplavlja čista idiotičnost vsega tega. Da bi Freddy Franz in 
Nathan Knorr, ki sta živela v tistem obdobju, sodelovala pri utr-
jevanju tega smešnega nauka, se zdi nepredstavljivo, če sta bila 
resnično Božja moža, ponižna služabnika našega Gospoda Jezu-
sa, ki ju je vodil sveti duh!

Pred tistimi, ki jim je moj ton neprijeten, se branim, da je »sar-
kazem zdrav odziv na vseobsegajočo neumnost«. Pri tem se mo-
ram zgledovati po apostolu Pavlu. Pogosto je uporabljal sarka-
zem, ko se je soočal s kratkovidno neumnostjo ljudi. Korinčanom 
je na primer zapisal:

Ste že zadovoljni? Ste že bogati? Ste že začeli vladati kot kralji 
brez nas? (1. Korinčanom 4:8)
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Toda nekdo bo morda vprašal: »Kako bodo mrtvi vstali? Kakšna 
telesa bodo imeli?« Kako neumno vprašanje! Ko damo seme v zem-
ljo, ne zraste v rastlino, če prej ne umre. (1. Korinčanom 15:35, 36)

Vi namreč z veseljem prenašate nerazumneže, vi razumni. Prav-
zaprav prenašate vsakega, ki vas zasužnji, vsakega, ki vam po-
žira imetje, vsakega, ki si prisvaja, kar je vašega, vsakega, ki se 
povišuje nad vami, vsakega, ki vas udari po obrazu. 21 To govo-
rim nam v sramoto, kakor da bi bil naš položaj šibek. (2. Korinča-
nom 11:19-21)

Mislim, da se Rutherfordova doktrina o drugih ovcah uvršča 
med izjemno neumne, kajne? Vendar pa je poskus Vodstvenega 
organa, da bi jo prikrilo in držalo daleč od Jehovovih prič, hu-
doben. To pravim zato, ker so laži zlobne, in po lastnem prizna-
nju Gerrita Löscha je skrivanje dejstev pred nekom, ki si zasluži 
poznati resnico, laž.39

39.	 Glej »Ali je Vodstveni organ res kriv laži?« na strani 130.
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11

Ali je Vodstveni 
organ Lažni prerok?

»Toda prerok, ki bi si drznil v mojem imenu govoriti besedo, 
ki mu je nisem zapovedal govoriti, ali ki bi govoril v imenu 

drugih bogov, ta prerok mora umreti. In če se boš kdaj 
v svojem srcu spraševal »Kako naj prepoznamo besedo, 

ki je Jehova ni govoril?«, vedi: kadar prerok govori v 
Jehovovem imenu, pa se tista beseda ne zgodi in ne izpolni, 

je to beseda, ki je ni govoril Jehova. Prerok jo je govoril 
iz svoje prevzetnosti. Ne boj se ga.‘ (5. Mz 18:20-22)

J ehovove priče so pogosto obtožene, da so lažni preroki, saj so v 
krščanstvu dobro znane kot skupina, ki je večkrat neuspešno 
prerokovala o prihajajočem koncu sveta. Vendar bo povpreč-

na Jehovova priča zanikala utemeljenost takšnih obtožb z izjavo, 
da vodstveno telo nikoli ni trdilo, da je prerok. Ta odlomek iz 
knjige Dopovedovanje iz Svetega pisma je značilen za to stališče.

Jehovove priče ne trdijo, da so navdihnjeni preroki. Naredili 
so napake, podobno kot apostoli Jezusa Kristusa, so včasih imeli 
nekaj napačnih pričakovanj (Luka 19:11; Ap. dela 1:6).1

Če hodi kot raca, kvaka kot raca in plava kot raca, trditev, da 
je v resnici noj, ne bo nikogar prevarala. Predsednik Richard 

1.	 Dopovedovanje iz Svetega pisma str. 153 »Krivi preroki«
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Nixon je v nekem zdaj že znamenitem govoru izjavil: »Nisem 
prevarant,« vendar je svet kmalu izvedel drugače. Ali trditev Or-
ganizacije, da nikoli ni delovala kot lažni prerok, velja ali je laž?

Lažni preroki: Definicija Stražnega stolpa
Knjiga Dopovedovanje iz Svetega pisma vsebuje naslednjo defini-
cijo lažnega preroka:

Definicija: Posamezniki in organizacije, ki razglašajo vesti, pri-
pisujoč jih nadnaravnemu izvoru, katere pa v resnici ne izvirajo 
od pravega Boga in niso v skladu z njegovo razodeto voljo.2

Knjiga vsebuje tudi citate iz Svetega pisma, da bi zagotovila 
svetopisemsko opredelitev:

5. Mojz. 18:18-20: »Hočem jim obuditi proroka izmed njih bratov, 
kakor si ti [Mojzes], in denem svoje besede v njegova usta, in go-
voril jim bo vse, karkoli jim zapovem. In kdorkoli ne bo poslu-
šal mojih besed, ki jih bo govoril v mojem imenu, jaz ga bom za 
to kaznoval. Ali prorok, ki se prevzame govoriti v mojem imenu 
besedo, ki mu je nisem ukazal govoriti, ali ki bo govoril v ime-
nu drugih bogov, ta prorok naj umrje.« (Primerjaj Jeremija 14:14; 
28:11, 15.)3

Kaj knjiga Dopovedovanje izpušča
Po prebranem bo povprečna Jehovova priča ugotovila, da Orga-
nizacija ne ustreza modelu lažnega preroka. Kot eden od Jehovo-
vih prič sem tudi sam verjel, da je vodstveni organ delal napake, 
vendar se nikoli ni razglašal za preroka.

Zaradi mojega zaupanja v njihovo poštenost sem zaupal temu, 
kar je bilo zapisano v publikacijah, in se nisem preveč poglabljal 
v kontekst verzov iz Svetega pisma, ki so jih navajali. Če bi to sto-
ril, bi morda opazil, da niso navedli celotne opredelitve lažnega 
preroka, kakor je razkrita v 5. Mojzesovi knjigi. Da se tega dokaza 
zavedajo, je razvidno iz dejstva, da ga delno citirajo, vendar le 
tisti del, ki jih neposredno ne obsoja. Navedli so Peto Mojzeso-
vo knjigo 18:18-20, vendar niso vključili naslednjih dveh verzov, 
ki se glasita:

2.	 Isto kot prej, str. 150.
3.	 Isto kot prej, str. 150, odstavek 4
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In če se boš kdaj v svojem srcu spraševal »Kako naj prepoznamo 
besedo, ki je Jehova ni govoril?«, vedi: kadar prerok govori v 
Jehovovem imenu, pa se tista beseda ne zgodi in ne izpolni, je 
to beseda, ki je ni govoril Jehova. Prerok jo je govoril iz svoje 
prevzetnosti. Ne boj se ga.‘ (5. Mz 18:21, 22)

Izpustitev teh dveh verzov iz knjige Dopovedovanje je zelo zgo-
vorna, saj je na podlagi 5. Mz 18:21, 22 mogoče ugotoviti, ali pre-
rok govori lažno ali resnico, z dveh vidikov.

1.	 Trdi, da govori v Jehovovem imenu.
2.	 Beseda, ki jo izreče, se ne uresniči.

Kakor smo že prebrali, Jehovove priče pravijo, da niso navdih-
njeni preroki, zato trdijo, da tega odlomka iz 5. Mojzesove knjige 
ni mogoče uporabiti zanje. Ali je to upravičena trditev?

Kaj pomeni biti »navdihnjen prerok«? Knjiga Insight navaja:
Ta izraz »navdihnjen od Boga« je prevod grškega izraza the-oʹpne-
u-stos, ki pomeni »navdihnjen od Boga«. S tem, ko je Bog »dah-
nih« na verne ljudi, je povzročil, da je njegov duh ali dejavna sila 
začela delovati na njih, in usmerjal, kar je hotel zapisati, kajti, kot 
je zapisano, »preroštva nikoli ni prinesla človekova volja, ampak 
so ljudje govorili od Boga, kakor jih je nosil sveti duh«.4

Pavel, ki je pisal v grškem jeziku, je uporabil besedo, ki dobe-
sedno pomeni »Bog je vdihnil«. Beseda »duh« je v grščini pne-
uma, kar pomeni »veter« ali »dih«, tj. zrak v gibanju. Zrak je 
neviden, vendar ga kot veter ali dih lahko občutimo in lahko 
vpliva na materialne stvari. Tako je tudi z Božjim duhom. Ne mo-
remo ga videti, vendar njegove učinke lahko občutimo in lahko 
vpliva na nas.5

Govorjenje v Božjem imenu
Ali Vodstveni organ trdi, da govori v Jehovovem imenu? Da, go-
vori. Glede na publikacije je Vodstveni organ zvesti in preudarni 
suženj in je bil kot tak ustanovljen leta 1919, njegov glavni član pa 
je bil takratni predsednik J. F. Rutherford. Rutherford je trdil, da 
govori v Božjem imenu, kakor smo videli v prejšnjem poglavju.

Leta 1930 je v članku Stražnega stolpa, v katerem se je imenoval 
služabnik, trdil:

4.	 it-1 str. 309
5.	 w10 3/1 str. 4
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Zdi se, da ‘služabniku’ [Rutherfordu] ni treba imeti zagovornika, 
kakor je sveti duh, saj je ‘služabnik’ v neposredni komunikaci-
ji z Jehovo.6

Sodnik Rutherford ni pustil nobenega dvoma, da izpolnjuje 
prvo zahtevo za nekoga, ki trdi, da je prerok, saj je jasno povedal, 
da »govori v Jehovovem imenu«.

S tem je poskrbljeno za prvega člana Vodstvenega orga-
na, imenovanega zvesti in preudarni suženj. Kaj pa sodobni 
Vodstveni organ?

Dovolite jim, da sami odgovorijo na to vprašanje, kakor so to 
storili v teh nedavnih člankih Stražnega stolpa:

Obstaja ogromno dokazov, ki kažejo, da lahko zaupaš posredni-
ku, ki ga Jehova sedaj uporablja že skoraj sto let, da nas vodi 
po poti resnice.7

Ta zvesti suženj je posrednik, po katerem Jezus v tem času kon-
ca hrani svoje prave sledilce. Zelo pomembno je, da prepoznamo 
zvestega sužnja. Od tega posrednika sta namreč odvisna naša du-
hovno zdravje in odnos z Bogom.8

Sodobni Vodstveni organ se je povezal s, kot pravijo, »kanalom, 
ki ga Jehova uporablja že skoraj sto let«. To je jasna referenca na 
J. F. Rutherforda.

Da bi to bolje pokazali, si oglejte naslednje: Vi in jaz lahko pride-
mo z katerokoli interpretacijo bilo koje Biblijske teme, vendar ne 
trdimo, da smo kanal, po katerem Bog govori svojim služabnikom 
na zemlji. V trenutku, ko trdimo, da smo Božji kanal, trdimo, da 
Bog prek nas komunicira z drugimi. Povedano drugače, če Bog 
uporablja svojega duha, da kdo deluje kot njegov komunikacijski 
kanal, potem mora to, kar reče, izvirati od Boga. Če ne prihaja od 
Boga, potem nimajo pravice trditi, da so njegov komunikacijski 
kanal, kajne?

Ne morete se imenovati Božji kanal, če ne kanalizirate 
Boga, kajne?

Peter nas na to opozarja, ko piše:
Predvsem pa vedite to, da nobeno prerokovanje v Svetih spisih 
ne izvira iz lastne razlage. Prerokovanje namreč ni nikoli prišlo 

6.	 w30 9/1 str. 263
7.	 Julij 2017 Stražni stolp, »Ne dovolimo, da kaj prevzame oblast nad našim 

umom«, str. 30
8.	 w13 7/15 str. 20 odst. 2
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po človeški volji, ampak so ljudje govorili od Boga, kakor jih je 
vodil sveti duh.

Med ljudstvom pa so se pojavili tudi lažni preroki, kakor bodo 
tudi med vami lažni učitelji. (2. Petrov 1:20-2:1)

Če nam Vodstveni organ reče, da se bo nekaj zgodilo, a se ne 
zgodi, potem je bila prerokba rezultat »zasebne razlage«.

Kaznovanje heretikov ali tistih, ki dvomijo
Upoštevati je treba še en dejavnik. Ko Vodstveni organ kot Božji 
kanal objavi kakršno koli preroško razlago, ne bo dopuščal ni-
kakršnega izpodbijanja svojega stališča. Takšen je bil odnos Ka-
toliške cerkve v preteklih stoletjih. Vsi poznamo katoliško inkvi-
zicijo in njeno ravnanje s heretiki, z vsemi, ki so izpodbijali ali 
celo dvomili v njeno avtoriteto kot Božjega kanala.

Obrnimo se zdaj na nauk o prekrivajoči se generaciji in si oglej-
mo, kako Vodstveni organ ravna z vsemi, ki se z njim ne strinjajo 
ali ga preprosto postavljajo pod vprašaj.

V izdaji Stražnega stolpa iz 15. aprila 2010 Vodstveni organ 
predstavi nekaj, kar rad imenuje Nova luč, v zvezi z Jezuso-
vo uporabo izraza »ta generacija«, zapisanega v Evangeliju po 
Mateju 24:34.

V bistvu gre za nauk, da se življenjska doba generacije mazilje-
nih prič, ki so živele leta 1914, prekriva z življenjsko dobo druge 
generacije maziljenih prič, ki bo dočakala Harmagedon. Ti dve 
ločeni in različni generaciji se med seboj prekrivata in tvorita 
nekakšno nadgeneracijo ali tisto, kar se zdaj imenuje prekrivajo-
ča se generacija.

Ta sprememba je iz očitnih razlogov zelo vznemirila številne 
premišljene Jehovove priče: To je v nasprotju s Svetim pismom, 
splošno rabo in preprosto logiko. Če se katera koli priča odloči, 
da se ne bo strinjala s tem naukom, bo obtožena odpadništva in 
ji grozi izobčenje, kar pomeni, da bo odrezana od celotnega siste-
ma družbene podpore. Katoliška cerkev je v času svojega razcve-
ta lahko mučila drugače misleče in jih celo usmrtila, včasih tako, 
da jih je privezane na kol zažgala. Cerkveni uradniki so pogosto 
opravičevali takšna grozljiva dejanja s trditvijo, da so delovali iz 
ljubezni in v želji, da bi heretike rešili pred peklenskim ognjem.

Na srečo je vse, kar lahko sodobna organizacija Jehovovih prič 
stori, da drugače misleče družbeno usmrti, saj nima podpore 
posvetnih sodišč, kakor jo je imela katoliška cerkev v srednjem 
veku. Vendar to še vedno ni nepomembno. Pravzaprav povzroča 
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tako veliko čustveno stisko, da je šokantno število ljudi zaradi 
tega naredilo samomor. Prejel sem številna sporočila gledalcev 
mojih kanalov, ki so pripovedovali tragične zgodbe o samomorih 
tistih, s katerimi so starešine JP ravnali grozljivo, češ da so delo-
vali iz ljubezni.

Ko razmišljamo o podobnostih med strukturo oblasti Katoliške 
cerkve in strukturo oblasti vodstva Jehovovih prič, je pomembno, 
da razumemo, da je namen lažnega preroka, kakor je razloženo 
v 5. Mz 18:22, vzbujati strah pri svojih privržencih. Jehova pravi 
svojemu ljudstvu: »Ne bojte se ga.« Zakaj? Ker je cilj lažnega pre-
roka nadzorovati druge, da bi obogatel in se opolnomočil, tako 
da jih prepriča, da je posvečen v posebno znanje, ki rešuje življe-
nja, in da mu morajo njegovi poslušalci slediti in storiti, kar reče, 
sicer bodo utrpeli hude posledice. Lažni prerok mora svoje privr-
žence tudi prepričati, da je njihovo odrešenje odvisno od tega, ali 
ga bodo ubogali. Čeprav bo trdil, da govori v imenu Boga, se je v 
resnici postavil na Božji sedež, saj zahteva in dobi poslušnost in 
predanost, ki bi ju morali izkazovati le Vsemogočnemu.

Naj vas nihče ne zapelje, ne tako ne drugače, ker ta dan ne bo pri-
šel, če prej ne pride odpad in se ne razodene človek nezakonitosti, 
sin pokončanja. 4 Ta nasprotuje in se povzdiguje nad vsakim, ki 
se imenuje »bog«, ali nad vsakim predmetom oboževanja, tako 
da se usede v Božji tempelj in se javno kaže kot bog. 5 Mar se ne 
spomnite, da sem vam vse to govoril, ko sem bil še z vami? (2. 
Tesaloničanom 2:3-5)

Če povzamemo, je formula za prepoznavanje lažnega preroka 
zelo preprosta. Uporabi jo lahko vsakdo: Če prerok govori v Bož-
jem imenu kot, recimo, njegov komunikacijski kanal, potem pa 
se njegove prerokbe izkažejo za lažne, je lažni prerok. Ni izgo-
vorov, ni rešitev. Je lažnivec in Bog nam zapoveduje, da se ga ne 
smemo bati. Če bi bili še pod Mojzesovo zakonodajo, bi ga morali 
usmrtiti! Toda v krščanskem sistemu stvari bo Jezus poskrbel za 
lažne preroke.

Neuspela prerokba iz leta 1914
Jehovove priče so še danes zelo ponosne na to, kar se jim zdi re-
snična izpolnitev prerokbe, razglašene približno 40 let vnaprej 
na straneh Sionskega stražarskega stolpa in Glasnika Kristusove 
navzočnosti:
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Kakih 40 let so Raziskovalci Svetega pisma smelo oznanjali, da se 
bodo 1914. leta iztekli časi poganov.9

Štiri desetletja pred 1914. letom so Raziskovalci Biblije — tako so 
takrat imenovali Jehovine priče — neustrašeno oznanjali, da se 
bodo tega leta končali časi poganov. Pretresljivi dogodki so 1914. 
leta dokazali, da so imeli prav.10

Te izjave vodijo bralca k sklepu, da je bila resnična prerokba 
pogumno razglašena štiri desetletja pred njeno uresničitvijo leta 
1914. Ugotovili smo že, da se časi poganov niso končali v tistem 
letu.11 Za njihovo trditev ni nobenega svetopisemskega dokaza. 
Prav tako ni nobenega empiričnega dokaza, ki bi jo podpiral. Ka-
teri zgodovinski dokazi nedvomno dokazujejo, kdaj so se končali 
poganski časi iz Lk 21:24? Ali to pravi Sveto pismo? Ali je sploh 
pomembno, da to vemo? Če je tako, zakaj nam Sveto pismo ne da 
ničesar, po čemer bi lahko merili?

Vendar to za zdaj spreglejmo. Namesto tega se osredotočimo na 
to, kaj drugega je bilo v teh štiridesetih letih pogumno napoveda-
no – napovedi, na katere bi Družba Watch Tower najraje pozabila.

Večino Jehovovih prič bo verjetno šokiralo spoznanje, da v teh 
štiridesetih letih ni bilo napovedano, da se je leta 1914 začela ne-
vidna prisotnost Jezusa Kristusa kot mesijanskega kralja. Sionski 
stražni stolp in druge publikacije Stražnega stolpa so razglašale, 
da se je njegova navzočnost začela že leta 1874.12 Kar je bilo na-
povedano, da se bo začelo leta 1914, je bila velika stiska, za ka-
tero priče verjamejo, da je prva faza konca sistema stvari, ki bo 
dosegla vrhunec v vojni pri Armagedonu.

V nadaljevanju je predstavljen le vzorec, saj je bilo v publika-
cijah v letih pred tem datumom dobesedno na stotine primerov 
napovedi iz leta 1914.

Iz Zion’s Watch Tower, avgust, 1880:
»40 let stiske ali »dan jeze«, ki se bo končal s časi poganov leta 
1914, ko bo Božje kraljestvo [ki bo kmalu vzpostavljeno ali 
povzdignjeno na oblast] razbilo na koščke in požrlo vsa ze-
meljska kraljestva.« (str. 124)

9.	 w89 1.5. str. 6-7 odst. 8
10.	 re poglavje 21 str. 130 odst. 4
11.	 Glej »Izvleči doktrinarni osnik iz leta 1914« na strani 108.
12.	 jv poglavje. 5 p. 47



Zapiranje vrat v Božje kraljestvo240

Iz Zion’s Watch Tower, september 1883:
»Ker je štirideset let, od leta 1874 do leta 1914 po Kr., preroško 
označenih kot čas za spremembo zemeljske uprave, se ne zdi 
nerazumno domnevati, da bi se v istem obdobju lahko zgodile 
ustrezne fizične spremembe. Ne da bi pričakovali, da bodo vse 
spremembe dokončane v določenih štiridesetih letih, ampak da 
bodo do takrat temeljito uvedeni novi sistemi in ureditve, ki se 
bodo postopoma izboljševali in bodo dosegli popolno popolnost 
hkrati s tem, ko bo človeštvo na splošno doseglo absolutno 
povračilo popolnosti. Tako bosta enako popolna zemlja, kot tudi 
njen popolni gospodar (človek) oba pripravljena, da vstopita v ne-
prekinjeno obdobje popolnosti, v katero ne bodo nikoli vstopili 
greh, smrt, bolečina ali žalost.« (str. 534)

Iz Zion’s Watch Tower, 15. januar 1892:
»Datum konca te ‘bitke’ je v Svetem pismu definitivno označen 
kot oktober 1914.« (str. 1355)

Iz Zion’s Watch Tower, 1. avgust 1892:
»Da bo strmoglavljenje sedanjih nominalnih cerkvenih sistemov 
potekalo pred strmoglavljenjem civilnih oblasti, je tako nakazano 
– prvo bo trajalo le do leta 1908, drugo pa do leta 1914.« (str. 1434)

Iz Zion’s Watch Tower, 15. julij 1894:
»Ne vidimo nobenega razloga za spremembo številk, niti jih ne 
bi mogli spremeniti, če bi jih hoteli. Verjamemo, da so to Božji 
datumi in ne naši. Vendar imejte v mislih, da konec leta 1914 ni 
datum za začetek, temveč za konec časa stiske. (str. 1677)

Ali lahko Organizacija upravičeno trdi, da ne deluje kot pre-
rok in ne govori v imenu Boga, ko pravi: »so… Božji datumi, ne 
naši«? Po štiridesetih letih premagovanja tega preroškega bobna 
bi bilo skrajno neiskreno trditi, da niso delovali kot preroki v 
Božjem imenu. Vendar pa publikacije Stražnega stolpa še naprej 
trdijo prav to.

Neuspela prerokba iz leta 1925
Čeprav se Vodstveni organ morda poskuša distancirati od Rus-
sellovih preroških neuspehov, pa je pri napovedih J. F. Ruther-
forda pribil svoje barve na jambor. Tako je zato, ker je uradni 
nauk iz publikacij Stražnega stolpa, da je Jezus leta 1919 imeno-
val vidne voditelje Stražnega stolpa za svoje zveste in diskretne 



11: Ali je Vodstveni organ Lažni prerok? 241

sužnje, da bi pasli njegovo čredo.13 Prvi od teh voditeljev je bil 
sodnik Rutherford, ki je leta 1917 postal predsednik in na tem 
položaju vztrajal do svoje smrti leta 1942. V tem času je bil avtor 
številnih knjig in člankov ter postal glavni vir »duhovne hrane«, 
ki so jo razdeljevali čredi.

Kmalu po smrti C. T. Russella leta 1916 je Rutherford začel pri-
digati, da milijoni takrat živečih ne bodo nikoli umrli, in prero-
koval, da se bo konec začel leta 1925.

To časovno obdobje, ki se je začelo leta 1575 pred 1. letom na-
šega štetja, bi se moralo nujno končati jeseni leta 1925, ko se 
konča tip in se mora začeti veliki antitip. Kaj torej lahko pričaku-
jemo, da se bo zgodilo? V tipu mora priti do popolne obnove; zato 
mora veliki antitip pomeniti začetek obnove vseh stvari. Glavna 
stvar, ki jo je treba obnoviti, je človeški rod k življenju; in ker 
drugi spisi dokončno določajo dejstvo, da bo prišlo do vstajenja 
Abrahama, Izaka, Jakoba in drugih starih zvestih ter da bodo 
ti deležni prve milosti, lahko pričakujemo, da bomo leta 1925 
priča vrnitvi teh zvestih Izraelovih mož iz stanja smrti, da 
bodo vstali in v celoti obnovljeni v popolno človečnost ter postali 
vidni, zakoniti predstavniki novega reda stvari na zemlji.14

ZEMELJSKI VLADARJI
Kakor smo že povedali, se bo veliki jubilejni cikel začel leta 

1925. Takrat bo prepoznana zemeljska faza kraljestva. Apostol 
Pavel v enajstem poglavju Pisma Hebrejcem navaja dolg seznam 
zvestih mož, ki so umrli pred Gospodovim križanjem in pred 
začetkom izbora Cerkve. Ti nikoli ne morejo biti del nebeškega 
razreda; niso imeli nebeških upov, vendar ima Bog zanje prip-
ravljeno nekaj dobrega. Po njegovi obljubi bodo vstali kot popolni 
ljudje in bodo predstavljali kneze ali vladarje na zemlji. (Ps 45:16; 
Iz 32:1; Mt 8:11) Zato lahko z gotovostjo pričakujemo, da bo leto 
1925 zaznamovala vrnitev Abrahama, Izaka, Jakoba in zvestih 
starih prerokov, zlasti tistih, ki jih apostol imenuje v enajstem 
poglavju pisma Hebrejcem, v stanje človeške popolnosti.15

Na naslovnici knjige The Harp of God iz leta 1921 je bila ta pogu-
mna trditev: »Prepričljiv dokaz, da milijoni zdaj živečih ne bodo 
nikoli umrli.«16

13.	 w17 februar str. 25-26, odstavek. 10
14.	 Milijoni, ki zdaj živijo, ne bodo nikoli umrli (1920), str. 88
15.	 Prav tam, str. 89, 90.
16.	 Glej »Dodatek D.«
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Da so njegovi bralci to razumeli kot zanesljivo preroško razla-
go, je razvidno iz neverjetno hitre rasti števila udeležencev na 
spominskem obeležju v letih pred »datumom«, kot je zapisano v 
knjigi Jehovove priče v božjem namenu.17

•	 1922 – 32.661 udeležencev.
•	 1923 – 42.000 udeležencev.
•	 1924 – 62.696 udeležencev.
•	 1925 – 90.434 udeležencev.

To je odličen primer moči lažnih prerokb, ki motivirajo ljudi. 
Če verjamejo v prerokbo, bo strah pred posledicami neupošteva-
nja preroškega opozorila zagotovil, da bodo ravnali v skladu z 
njo. Prav gotovo je razlog, da Jehova ni razkril ne dneva ne ure, 
ko se bo Kristus vrnil, saj ne želi, da bi mu služili iz strahu ali 
sebičnosti. Želi, da ga ubogamo iz vere – iz vere, da je dober in 
da bo držal svojo besedo ne glede na to, koliko časa bo trajalo.18

Kaj se neizogibno zgodi, ko se prerokba ne uresniči? Odgovor 
lahko poiščemo v zgodovini. Zaradi neuspeha Rutherfordove na-
povedi o milijonih zdaj živečih se je število privržencev Straž-
nega stolpa zmanjšalo z 90 434 leta 1925 na samo 17 380 do leta 
1928.19 Zaradi Rutherfordove neuspele napovedi se je odcepilo 
približno 75 % vseh skupin študentov Svetega pisma, ki so bile 
prej povezane z Družbo Watch Tower!

Na tem mestu se velja ponovno sklicevati na knjigo Dopovedo-
vanje iz Svetega pisma, ki nam pravi:

Prave in lažne preroke lahko prepoznamo po sadovih, ki se kaže-
jo v njihovih življenjih in življenjih tistih, ki jim sledijo.20

Tako lahko lažnega preroka »prepoznamo po sadovih, ki se ka-
žejo v [njegovem življenju]«. Kakšne sadove je Rutherford poka-
zal v svojem življenju?

Začnemo lahko z dejstvom, da je prevzel nadzor nad korpora-
cijami Stražnega stolpa s taktiko plenilca korporacij.21 Nato je 
izkoristil svoj položaj moči, da bi spodbudil svojo napoved, da 

17.	 Stran 110
18.	 Matej 24:36; 2. Petrovo pismo 3:9
19.	 Jehovove priče v Božjem namenu, str. 312, 313.
20.	 rs str. 153 »Krivi preroki«
21.	 Rutherfordov prevrat: (ISBN-13 978-1778143014), avtor: Rud Persson.
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bo konec prišel do leta 1925. Ko to ni uspelo, se Rutherford v pu-
blikacijah ni nikoli opravičil za zavajanje svojih privržencev. 
Namesto tega je le poskušal prilagoditi njihova pričakovanja. 
Leta 1929 je Rutherford, ki je še vedno vztrajal pri svoji napovedi 
konca sveta, z doniranimi sredstvi kupil 10-sobni dvorec v špan-
skem slogu v San Diegu in ga poimenoval »Beth Sarim«, kar po-
meni »Hiša princev«. Ta velikanski izdatek je utemeljeval s tem, 
da naj bi v njej živeli ljudje, kakor so kralj David, Abraham, Izak 
in Jakob, ko bodo kmalu vstali od mrtvih.

Medtem je bil to odličen kraj za Rutherfordovo prezimovanje 
in za enega od njegovih dveh 16-valjnih cadillacov – zelo dragih 
avtomobilov v času, ko je država doživljala najhujšo gospodar-
sko krizo v svoji zgodovini in so zvesti kolporterji (zdaj imeno-
vani pionirji) živeli od skromnega dobička od prodaje Ruther-
fordovih knjig.

Kar zadeva »vidne sadove« v življenjih njegovih privržencev, 
hitro upadanje števila udeležencev, ki so še vedno povezani z 
Rutherfordovo teologijo, pripoveduje znano zgodbo o razoča-
ranju in izgubi vere, ki jo doživljajo tisti, ki zaupajo v ljudi in 
njihove napovedi. Koliko malčkov je Rutherfordova neum-
nost spotaknila?

Povzročanje izgube vere pri kristjanih je zelo hud greh. Jezus 
je dejal, da je tako hud, da bi bilo bolje, če bi mu na vrat privezali 
velik kamen in ga vrgli v globoko, modro morje, kakor pa da se 
sooči s polno kaznijo, ki mu pripada.22 Vendar Jezusovega opo-
zorila priče ne upoštevajo, saj so naučene zlahka opravičiti nekaj 
tako hudega, kakor je neuspela napoved iz leta 1925, češ da je to 
zgolj posledica človeške nepopolnosti.

Toda ali nas Sveto pismo uči, naj to počnemo? Ali nam pravijo, 
da če kristjan stori napako, ki vpliva na vero drugih kristjanov, 
mu ni treba priznati, kako je prizadel druge, se opravičiti, pro-
siti za odpuščanje in se popraviti? Ali smo videli dokaze, da so 
voditelji Organizacije po svojih številnih preroških neuspehih 
ravnali tako?

Lažni prerok je v bistvu lažnivec, in vemo, da bodo zagrizeni 
lažnivci poskušali zakriti svoje sledi tako, da si bodo izmislili 
nove laži v podporo starim.

22.	 Matej 18:6
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Ali lahko tako velik preroški fiasko, kakor je bila kampanja Mi-
lijoni, ki zdaj živijo, ne bodo nikoli umrli iz leta 1925, opravičimo 
kot napako enega nepopolnega, a dobronamernega človeka? Ne 
pozabite, da Vodstveni organ trdi, da je Rutherford eden izmed 
njih, del zvestega in preudarnega sužnja, ki ga je Jezus imeno-
val, da od leta 1919 hrani njegovo čredo. Zato je bil po njihovem 
lastnem nauku in po Rutherfordovi trditvi, da je v neposredni 
komunikaciji z Jehovo,23 on kanal, ki ga je Bog uporabljal za ko-
munikacijo s svojim zvestim ljudstvom. Ali nismo glede na to ne-
izprosno naivni, če rečemo, da ni sodeloval pri utrjevanju lažne 
prerokbe, ampak se je preprosto zmotil?

Neuspela prerokba iz leta 1975
Moja pokojna žena se je spominjala razprave, ki je potekala med 
nekaterimi brati in sestrami po izidu Stražnega stolpa 15. oktobra 
1966, ki je poročal o zborovanju tistega leta in izdaji nove knjige.

Tukaj je opisano, kaj jih je tako navdušilo.
»Da bi v tem kritičnem času pomagali bodočim Božjim sinovom, 
»je napovedal predsednik Knorr«, je izšla nova knjiga v anglešči-
ni z naslovom ‘Life Everlasting-in Freedom of the Sons of God’.« 
Na vseh zbirališčih, kjer je bila knjiga izdana, so jo sprejeli z nav-
dušenjem. Množice so se zbirale ob stojalih in kmalu so se zaloge 
knjige izčrpale. Takoj so začeli preučevati njeno vsebino. Bratje 
niso potrebovali veliko časa, da so našli tabelo, ki se začenja na 
strani 31 in kaže, da se 6.000 let človekovega obstoja konča leta 
1975. Razprava o letu 1975 je zasenčila vse drugo.24

Ko je izšla knjiga Večno življenje, sem bil star 17 let.25 Spomnim 
se, da sem jo preučeval v našem torkovem večernem študiju knji-
ge v občini, in živo se spominjam navdušenja, ki ga je povzročila 
med brati in sestrami. Ni skrivnost, kaj je skupnost Jehovovih 
prič tako navdušilo. Kako drugače bi se skupina kristjanov, ki je 
bila že pripravljena in vsak trenutek pričakovala Harmagedon, 
odzvala ob branju naslednjega odlomka iz pravkar izdane knjige:

Objavljeni časovni razpored, ki izhaja iz te neodvisne študije, na-
vaja datum stvarjenja človeka 4026 pr. n. št. V skladu s to zaupa-
nja vredno svetopisemsko kronologijo se bo šest tisoč let od 

23.	 w30 9/1 str. 263
24.	 w66 10/15 str. 628-629
25.	 Glej »Dodatek C« na strani 345.
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stvarjenja človeka končalo leta 1975, sedmo obdobje tisočlet-
ne človeške zgodovine pa se bo začelo jeseni 1975 pr. n. št. To-
rej se bo šest tisoč let človekovega obstoja na zemlji kmalu konča-
lo, da, v tej generaciji… Torej bomo v naši generaciji čez ne veliko 
let prišli do tega, kar bi lahko Jehova Bog obravnaval kot sedmi 
dan človekovega obstoja. Kako primerno bi bilo, da bi Jehova 
Bog iz tega prihajajočega sedmega tisočletnega obdobja nare-
dil sabatno obdobje počitka in osvoboditve, veliki jubilejni sa-
bat za oznanjevanje svobode po vsej zemlji za vse njene prebival-
ce! To bi bilo res pravočasno za človeštvo. Prav tako bi bilo zelo 
primerno z Božje strani, kajti ne pozabite, da je pred človeštvom 
tisto, o čemer zadnja knjiga Svetega pisma govori kot o tisočletni 
vladavini Jezusa Kristusa nad zemljo, tisočletni Kristusovi vlada-
vini… To ne bi bilo zgolj naključje ali nesreča, ampak bi bilo 
v skladu z ljubečim namenom Jehove Boga, da bi vladavina 
Jezusa Kristusa, ‘Gospoda sobote’, potekala vzporedno s sed-
mim tisočletjem človekovega obstoja.26

Organizacija je še naprej podpihovala vročico, ki jo je povzroči-
la njena publikacija. Na vsakem polletnem okrajnem zboru in le-
tnem območnem zborovanju smo slišali govore, ki so se nanašali 
na leto 1975. Prepričan sem, da se je spodbuda za promocijo tega 
leta z govori na zborovanjih zgodila zaradi implicitne podpore, 
ki jo je na zborovanju v Baltimoru leta 1966 dal podpredsednik 
Fred Franz in je bila pozneje objavljena v Stražnem stolpu, da jo 
je lahko brala svetovna skupnost JP:

LETO 1975
Na baltimorskem zborovanju je brat Franz v svojem zaključnem 
govoru podal nekaj zanimivih pripomb glede leta 1975. Začel je 
z besedami: »Tik preden sem stopil na govorniški oder, je k meni 
pristopil mladenič in rekel: ‘Kaj pomeni to leto 1975? Ali pomeni 
to, to ali kaj drugega?’« Brat Franz je deloma nadaljeval: »Opazili 
ste tabelo [na straneh 31-35 v knjigi Življenje večno – v svobo-
di Božjih sinov]. Iz nje je razvidno, da se bo 6.000 let človeške 
izkušnje končalo leta 1975, torej čez približno devet let. Kaj 
to pomeni? Ali to pomeni, da se je Božji dan počitka začel leta 
4026 pred našim štetjem? Lahko bi bilo. Knjiga Večno življenje ne 
trdi, da se ni začelo. Knjiga zgolj predstavlja kronologijo. Lahko jo 
sprejmete ali zavrnete. Če je tako, kaj to pomeni za nas? [Nato je 
na dolgo in široko pokazal, da je datum 4026 pred našim štetjem 
izvedljiv kot začetek Božjega dneva počitka.]

26.	 Večno življenje v svobodi Božjih sinov (1966), str. 26-30.



Zapiranje vrat v Božje kraljestvo246

Kaj pa leto 1975? Kaj bo pomenilo, dragi prijatelji?« je vprašal 
brat Franz. »Ali to pomeni, da bo Harmagedon končan in satan 
zvezan do leta 1975? Lahko! Lahko! Pri Bogu je vse mogoče. Ali 
to pomeni, da bo do leta 1975 padel veliki Babilon? Lahko. Ali to 
pomeni, da bo napad Goga iz Magoga izveden na Jehovove priče, 
da bi jih izbrisal, nato pa bo tudi sam Gog izločen iz igre? Lahko. 
Vendar tega ne trdimo. Pri Bogu je vse mogoče. Vendar ne pravi-
mo. In naj nihče od vas ne govori konkretno o ničemer, kar se bo 
zgodilo od zdaj do leta 1975. Toda bistvo vsega tega je naslednje, 
dragi prijatelji: Čas je kratek. Čas se izteka, o tem ni dvoma.
Ko smo se leta 1914 bližali koncu poganskih časov, ni bilo no-

benega znamenja, da se bodo ti časi končali. Razmere na zemlji 
nam niso dale nobenega namiga o tem, kaj se bo zgodilo, celo še 
junija tistega leta. Potem se je nenadoma zgodil umor. Izbruhnila 
je prva svetovna vojna. Vse ostalo veste. Sledili so lakota, potresi 
in kuge, kakor je Jezus napovedal, da se bo zgodilo.
Kaj pa imamo danes, ko se približujemo letu 1975? Razmere niso 

bile mirne. Imeli smo svetovne vojne, lakoto, potrese, kuge in te 
razmere imamo še vedno, ko se približujemo letu 1975. Ali te 
stvari kaj pomenijo? Te stvari pomenijo, da smo v »času konca«. 
Konec pa mora nekoč priti. Jezus je rekel: »Ko se te stvari začnejo 
dogajati, se dvignite in dvignite glave, ker se bliža vaša osvobo-
ditev.« (Lk 21:28) Torej vemo, da je ob prihodu leta 1975 naša 
osvoboditev še toliko bližje.27

Tako območni kot okrajni nadzorniki so podpihovali ogenj špe-
kulacij. Spomnim se, da sem bil leta 1972 na zborovanju območja 
na Floridi in sem slišal okrožnega nadzornika Charlesa Sinutko, 
ki je govoril o tej temi. Njegove govorniške sposobnosti so me zelo 
navdušile. Tukaj je odlomek iz njegovega govora, ki ga je imel 
leta 1967 na območnem zborovanju v Sheboyganu v Wisconsinu:

Kot Jehovove priče, kot tekači, čeprav smo nekateri postali nekoli-
ko utrujeni, se zdi, kakor da je Jehova poskrbel za meso v pravem 
času, saj je pred vsemi nami postavil nov cilj: novo leto; nekaj, po 
čemer moramo poseči, in zdi se, da je vsem nam dal toliko več 
energije in moči v tem zadnjem zagonu za ciljno črto, in to je leto 
1975. Kakor je dejal eden od bratov: »Ostanite živi do 75. leta« (v 
angleščini se rima; “Stay alive till 75”)28

27.	 w66 10/15 str. 631
28.	 Posnetek tega pogovora lahko najdete z enostavnim iskanjem v Googlu.
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Spomnim se programov zborovanj, v katerih je govornik de-
jansko odšteval mesece do ciljne črte.29 Ti ugledni voditelji Wa-
tch Tower-ja so zagotovo čutili podporo Organizacije, ko so tako 
odločno govorili v podporo temu nauku. Fred Franz je še naprej 
spodbujal svojo priljubljeno teorijo, da se bo 6000 let človekove-
ga obstoja končalo leta 1975, kar bo imelo velike posledice za svet 
vse do grenkega konca leta 1975.30 Dokumentirano je, da je celo 
10. februarja 1975 na skupščini v Los Angelesu s tribune še ved-
no promoviral to leto:

In če obrnemo stran 35, začnemo videti leto devetnajststo petin-
sedemdeset, v katerem se dejansko nahajamo. In kaj piše v zvezi 
z letom 1975? Piše: konec, zdaj opazite to, konec šest tisočletnega 
dneva človekovega obstoja v zgodnji jeseni. In potem nas popelje 
onkraj tega, onkraj tega leta, naslednji datum je 2975. Vidite torej, 
da nam do leta 1975 ni ostalo veliko. Končalo se bo ob sončnem 
zahodu 5. septembra, in to takoj po 5. septembru, zato se mora 
začeti tisočletno kraljestvo Gospoda Jezusa Kristusa, da bi se 
izpolnilo zadnjih tisoč let velikih sedmih Božjih ustvarjalnih 
dni, in pričakujejo, da bo prišlo do velike stiske in uničenja ve-
likega Babilona ter uničenja vseh političnih sistemov tega sveta, 
nato pa do zvezanja satana in njegovih demonov ter njihovega 
propadanja, kar se bo zgodilo pred koncem tega leta, tega leta de-
vetnajsto petinsedemdeset, in takoj zatem se bo začelo tisočlet-
no vladanje Gospoda Jezusa Kristusa. To je vse, kar piše o letu 
1975. (Občinstvo ploska.)31

Tisto leto je to temo ohranil živo, ko je imel zaključno preda-
vanje za razred misijonarjev v Gileadu, kakor je poročal Stražni 
stolp maja 1975:

Drugi govornik, podpredsednik društva F. W. Franz, je poslu-
šalce prepričal o nujnosti krščanskega oznanjevalnega dela. Po-
udaril je, da se bo po zanesljivi svetopisemski kronologiji 6.000 
let človeške zgodovine po luninem koledarju končalo septembra 
letos. To sovpada s časom, ko »bo človeška vrsta [skoraj] pomr-
la od lakote«, poleg tega pa se bo soočila tudi z zastrupljanjem 

29.	 Primer tega je govor območnega nadzornika Duggana na zborovanju 
v Pampi v Teksasu novembra 1968, kjer je trdil, da »v resnici ni več 
polnih 83 mesecev«.

30.	 Obstaja verodostojna svetopisemska kronologija, ki kaže, da so bili 
Franz-ovi »zanesljivi« izračuni napačni za približno 650 let. Za 
podrobnosti obiščite https://beroeans.net/?p=15824.

31.	 Prepis posnetka: jwfacts.com/watchtower/1975.php
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z onesnaževanjem in uničevanjem z jedrskim orožjem. Franz je 
dodal: »Nobene podlage ni da bi verjeli, da bi človeštvo, ki se soo-
ča s tem, s čimer se sooča zdaj, lahko obstajalo še sedmo tisočlet-
no obdobje« v sedanjem sistemu stvari.
Ali to pomeni, da natančno vemo, kdaj bo Bog uničil ta stari sis-

tem in vzpostavil novega? Franz je pokazal, da ne, saj ne vemo, 
kako kratek je bil časovni razmik med stvarjenjem Adama in 
stvarjenjem Eve, ko se je začel Božji dan počitka, dolg sedem tisoč 
let. (Heb 4:3, 4) Toda, poudaril je, »ne smemo misliti, da je to leto 
1975 za nas nepomembno«, saj Sveto pismo dokazuje, da je Je-
hova »največji kronolog« in »imamo datum sidra, leto 1914, 
ki označuje konec poganskih časov. »Zato,« je nadaljeval, »smo 
polni pričakovanja za bližnjo prihodnost, za našo generacijo.«32

Smešno naivno bi bilo predstavljati si, da se vodstvo tako stro-
go nadzorovane organizacije, kakor so Jehovove priče, ne bi za-
vedalo naraščajočega pričakovanja, ki se je v tistem obdobju širi-
lo med ljudmi. Če kdo še vedno dvomi o tem, naj upošteva dokaze 
iz lastnih publikacij Družbe.

Samo pomislite, bratje, do konca 6000 let človekovega obstoja na 
zemlji nas loči le še približno devetdeset mesecev. Ali se spom-
nite, kaj smo se učili na zborovanjima lansko poletje? Večina da-
nes živečih ljudi bo verjetno živa, ko bo izbruhnil Harmagedon, 
in za tiste, ki bodo takrat uničeni, ni upanja na vstajenje.33

Bližnja prihodnost bo zagotovo polna vrhunskih dogodkov, saj se 
ta stari sistem bliža svojemu popolnemu koncu. V največ nekaj 
letih se bodo izpolnili zadnji deli svetopisemskih prerokb, ki 
se nanašajo na te »zadnje dni«.34

V publikacijah Družbe je na to temo preveč referenc, da bi jih 
lahko navedel na tem mestu, vendar jih bom navedel le nekaj in 
vas spodbudil, da jih poiščete in si ogledate kontekst:

Ne glede na datum konca tega sistema je torej jasno, da se preos-
tali čas skrajšuje, saj je do konca 6000-letne človeške zgodovine 
ostalo le še približno šest let.35

Če ste mladi, se morate soočiti z dejstvom, da se v sedanjem siste-
mu stvari ne boste nikoli postarali.36

32.	 w75 5/1 str. 285
33.	 Kingdom Ministry, marec 1968, str. 4
34.	 w68 5/1 str. 272 odstavek. 7 »Pametna izraba preostalega časa«
35.	 w70 5/1 str. 273
36.	 g69 5/22 str. 15
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Dejstvo, da je minilo že štiriinpetdeset let obdobja, ki se imenuje 
»zadnji dnevi«, je zelo pomembno. To pomeni, da je le še nekaj 
let, preden bo Bog uničil pokvarjeni sistem, ki vlada na zemlji.37

Ali naj bi na podlagi te študije sklepali, da se bo bitka pri Ar-
magedonu končala do jeseni 1975 in da se bo takrat začela dolgo 
pričakovana tisočletna Kristusova vladavina?… Morda bo šlo le 
za razliko tednov ali mesecev, ne pa let.38

Če sporočilo ni bilo dovolj jasno, je bila 8. oktobra 1971 v šte-
vilki revije Awake! na voljo celo grafična časovnica, prikazana 
na sliki 19.

Ko sedimo tukaj 50 let pozneje, se zdi neumno, da je bil takšen 
odnos pričakovanja tako razširjen med svetovno skupnostjo Je-
hovovih prič, vendar je bila večina izmed nas kriva za to. Ujeli 
smo se v navdušenje in nismo želeli razmišljati o tem, da bi se 
konec lahko zavlekel. Tudi sam sem bil med njimi. Spomnim se, 
da sem med prazniki ob koncu leta, ko se je leto 1970 bližalo kon-
cu, sedel s prijateljem in razmišljal o številu let, ki so nam ostala 
v tem sistemu stvari.

Ta prijatelj je še vedno živ in še vedno pričakuje, da bo konec 
kmalu prišel. Jaz pa sem spoznal, kako neumen sem bil, ko si ni-
sem vzel k srcu Jezusovega opozorila učencem, da »nihče ne poz-
na ne dneva ne ure.« Morda se sami sprašujete, zakaj Jehovove 

37.	 g68 10/8 str. 13
38.	 w68 8/15 str. 499

Slika 19. V reviji Awake! z dne 8. oktobra 1971 je 
bila ta časovnica opremljena z napisom: »Sredi 

sedemdesetih let prejšnjega stoletja, ko se 
približujemo koncu 6000-letne človeške zgodovine, 

obstaja vznemirljivo upanje na veliko olajšanje.«
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priče, ki trdijo, da so tako vneti preučevalci Svetega pisma, tega 
Gospodovega opozorila takrat niso vzeli na znanje? No, Organi-
zacija je imela takrat svoj poseben način ravnanja z nasprotniki, 
kakor vidimo v tem članku iz leta 1968 v Stražnem stolpu:

Nekaj je popolnoma gotovo: svetopisemska kronologija, pod-
krepljena z izpolnjenimi svetopisemskimi prerokbami, kaže, da 
se bo šest tisoč let človekovega obstoja kmalu izteklo, da, še v tej 
generaciji! (Mt 24:34) To torej ni čas za brezbrižnost in samoza-
dovoljstvo. To ni čas, da bi se igrali z Jezusovimi besedami, da 
»o tistem dnevu in uri nihče ne ve, ne angeli v nebesih ne Sin, 
ampak samo Oče«. (Mt 24:36) Nasprotno, to je čas, ko bi se mora-
li močno zavedati, da se konec tega sistema stvari hitro približuje 
svojemu nasilnemu izteku. Da ne bo pomote, dovolj je, da Oče sam 
pozna tako »dan kakor tudi uro«!
Tudi če ne vidimo dlje ko do leta 1975, ali je to razlog za manjšo 

aktivnost? Apostoli niso videli niti tako daleč; o letu 1975 niso 
vedeli ničesar.39

Ali bi pravi prerok, ki po merilih Organizacije govori »v skladu 
z Božjo besedo in spodbuja resnično čaščenje«40, kdajkoli predla-
gal, da bi uporaba jasnega in nedvoumnega Gospodovega opozo-
rila pomenila »igranje z njegovimi besedami«? To zveni bolj kot 
dejanja lažnega preroka, kajne?

Posledice fiaska preroštva leta 1975
Vem, da bodo mnoge Jehovove priče težile k temu, da bi celoten 
fiasko iz leta 1975 zavrnile kot posledico tega, da so se nepopol-
ni ljudje v svoji vnemi, da bi se pripravili na konec, nekoliko 
pregrešili. Verjeli bodo, da ni bilo slabega namena. To lahko tr-
dim z gotovostjo, saj sem tudi sam nekoč tako mislil. Vem, da je 
bila moja pripravljenost, da jih opravičim, takrat bolj povezana 
s potrebo po ohranitvi trdnjave moje vere kakor s čim drugim. 
Takšna je bila nedvomno drža mnogih v tistem času, čeprav je 
bilo precejšnje število tistih, ki niso bili tako popustljivi in so na 
koncu zapustili Organizacijo.

Kljub temu me je celotna epizoda še dolga leta vznemirjala. Te-
žava zame in za mnoge druge ni bil preroški neuspeh – čeprav bi 
moral biti, če se ozrem nazaj – ampak nepripravljenost vodstva, 

39.	 w68 8/15 str. 500-501 odst. 35-36 »Zakaj se veselite leta 1975?«
40.	 it-2 str. 696
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da prevzame odgovornost zanj. Vodstvo Organizacije je bilo v ce-
loti odgovorno za spodbujanje leta 1975 s zborovanjskega odra in 
tudi prek publikacij.

Zveste Jehovove priče so zaupale ljudem, ki so trdili, da so Božji 
komunikacijski kanal. Mnogi so močno spremenili svoja življe-
nja, žrtvovali so službo, izobrazbo in celo možnost, da bi si ustva-
rili družino. Vodstveni organ se je zavedal teh žrtev, kakor kaže-
jo naslednji citati:

Slišati je poročila o bratih, ki prodajajo svoje domove in pre-
moženje ter nameravajo do konca svojih dni živeti v tem starem 
sistemu v pionirski službi. Vsekakor je to dober način, kako 
preživeti kratek čas, ki je ostal do konca hudobnega sveta.41

Danes je velika množica ljudi prepričana, da se bliža še večje 
uničenje. Dokaz je, da se bo Jezusova prerokba v kratkem močno 
izpolnila, in sicer na celotnem sistemu stvari. To je bil glavni de-
javnik, ki je vplival na mnoge pare, da so se odločili, da v tem 
času ne bodo imeli otrok.42

V mojem primeru se je oče predčasno upokojil in našo družino 
preselil v Cali v Kolumbiji, da bi služil tam, kjer je bila »potreba 
večja«. Mojo sestro je odpeljal iz srednje šole in ji pustil le 10. 
razred osnovne šole. Odločil sem se, da se bom odpovedal uni-
verzitetni izobrazbi, ker je bil konec tako blizu, čeprav sem si 
želel študirati elektroniko. Ko je zmanjkalo denarja, je bil oče 
prisiljen živeti s skromno polovično pokojnino. Oba moja starša 
sta umrla v osemdesetih letih prejšnjega stoletja in nikoli nista 
dočakala konca, za katerega je Organizacija obljubljala, da bo do 
takrat zagotovo prišel.

Glede na vse te nepotrebne žrtve bi si človek mislil, da iskreno 
opravičilo ne bi bilo preveč. Toda leta 1976 smo v Stražnem stolpu 
dobili le opomin, ki je krivdo prevalil na navadne Jehovove priče.

11 Morda so nekateri, ki so služili Bogu, načrtovali svoje življe-
nje v skladu z napačnim pogledom na to, kaj naj bi se zgodilo 
na določen dan ali v določenem letu. Morda so zato odložili ali 
zanemarili stvari, za katere bi sicer skrbeli. Vendar so spregleda-
li bistvo svetopisemskih opozoril glede konca tega sistema stva-
ri, saj so mislili, da svetopisemska kronologija razkriva točno 
določen datum…

41.	 Kingdom Ministry maj 1974 str. 3
42.	 Prebudite se! 1974 november 8 str. 11
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13 Ali je Jezus mislil, da bi morali svoje finančne in posvetne 
zadeve prilagoditi tako, da bi nas naša sredstva pripeljala do 
določenega datuma, za katerega bi lahko mislili, da pomeni 
konec? Če naša hiša resno propada, bi jo morali pustiti, če pred-
postavimo, da jo bomo potrebovali le še nekaj mesecev? Ali pa če 
kdo v družini morda potrebuje posebno zdravstveno oskrbo, ali 
naj rečemo: »No, to bomo odložili, ker je čas, da ta sistem stvari 
odide, že tako blizu?«? Takšnega razmišljanja Jezus ni svetoval…
15 Vendar pa ni priporočljivo, da se usmerimo na določen da-
tum in pri tem zanemarimo vsakdanje stvari, za katere bi kot 
kristjani običajno skrbeli, na primer stvari, ki jih mi in naše dru-
žine resnično potrebujemo. Morda pozabljamo, da ko bo prišel 
»dan«, to ne bo spremenilo načela, da morajo kristjani ves čas 
skrbeti za vse svoje odgovornosti. Če je bil kdo razočaran, ker ni 
sledil temu razmišljanju, naj se zdaj osredotoči na to, da prilagodi 
svoje stališče in uvidi, da ni bila Božja beseda tista, ki ga je spod-
nesla ali zavedla in prinesla razočaranje, ampak da je njegovo 
lastno razumevanje temeljilo na napačnih predpostavkah.43

Zaradi tega se zdi, da so »napačne predpostavke« delo občin-
skih oznanjevalcev, ki so se »usmerili na določen datum«. Na-
pačne predpostavke so bile objavljene in večkrat oglaševane, tako 
prek publikacij kakor tudi od uglednih članov centrale.

Kaj se zgodi danes, če se odločite, da boste kakšno učenje v 
publikaciji označili za napačno predpostavko? Hitreje, kakor bi 
lahko rekli »odpadnik«, se boste znašli v zadnjem prostoru Kra-
ljestvene dvorane in se soočili z nekaj starešinami.

Nato pa še dodatno žalijo s tem, kar so zapisali:
17 Sveto pismo nam vedno znova govori, da bo konec za svet po-
polno presenečenje. Apostol je o tem govoril, ko je rekel: »Sami 
dobro veste, da bo Jehovov dan [sodbe] prišel kot tat ponoči.« (1. 
Tes 5:2) Da pravi kristjani ne bi bili ‘prehitevani kot tatovi’, je Je-
zus že takrat rekel svojim učencem, danes pa nam: »Zato bedi-
te, ker ne veste, kateri dan pride vaš Gospod.« Nato je rekel: 
»Gospod bo prišel: Dokažite, da ste pripravljeni, kajti ob uri, za 
katero ne mislite, da je, pride Sin človekov.« (Mt 24:42-44) Te jas-
ne Jezusove izjave kažejo, da Božji služabniki ne bodo nikoli 
izvedeli datuma Kristusovega »prihoda« za sodbo, dokler se 
ta dejansko ne zgodi. Dejansko bo prišel ob času, ki se jim bo 
zdel »malo verjeten« (Lk 12:39, 40).44

43.	 W76 7/15 str. 440, 441
44.	 Prav tam, str. 441, odstavek. 17 »Trdna podlaga za zaupanje«
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Pravzaprav so imeli nesramno drznost svetovati svetovni skup-
nosti Jehovovih prič, naj uporabi Mateja 24:36 – saj veste, Jezuso-
ve besede, za katere so nam prej rekli, naj se z njimi ne igramo!?45

To opozorilo imenujejo »jasne Jezusove izjave«. Zakaj so bile te 
izjave leta 1976 tako jasne, le nekaj let prej pa so kritizirali vsako 
pričo, ki se je sklicevala na opozorilo iz teh »jasnih izjav«, kot 
nekoga, ki se »igra« z Gospodovimi besedami?

V tem je prisotna določena stopnja brezsramnosti in hinavšči-
ne, ki je povzročila veliko razburjenja med bratstvom. Ta odpor 
je prisilil Vodstveni organ, da je preučil svoj položaj in nazadnje 
sprejel nekaj ukrepov za pomiritev črede. Kljub temu smo v pra-
vi maniri lažnega preroka, ki je s hrbtom obrnjen proti zidu, na-
mesto skrajnega opravičila in iskrenega kesanja dobili ta beden 
poskus, objavljen v marčevskem Stotniku leta 1980, približno pet 
let po dejstvu. Zgolj en sam stavek, napisan v pasivnem času, ki 
komajda priznava, da bi lahko bila krivda, ki bi jo morali deliti z 
sočastilci. To bi bilo težko imenovati opravičilo.

Ob izidu knjige Življenje večno v svobodi Božjih sinov, in njenih 
pripombah o tem, kako primerno bi bilo, da bi bila Kristusova 
tisočletna vladavina vzporedna s sedmim tisočletjem človeko-
vega obstoja, se je vzbudilo veliko pričakovanje glede leta 1975. 
Takrat in pozneje so bile podane izjave, v katerih je bilo poudar-
jeno, da je to le možnost. Žal pa so bile poleg teh previdnostnih 
informacij objavljene tudi druge izjave, ki so nakazovale, da 
je takšna uresničitev upanja do tega leta bolj verjetna kakor 
zgolj možna. Obžalovanja vredno je, da so te zadnje izjave očitno 
zasenčile previdne izjave in prispevale k povečanju že začetih 
pričakovanj.46

To je še najbližje temu, da bi dejansko prevzeli odgovornost za 
zavajanje milijonov ljudi. Opazite, da ne gre za opravičilo. V naj-
boljšem primeru gre za polovičen poskus pomiritve množic.

»Objavljene so bile tudi druge izjave…«! Kdo je objavil te 
druge izjave?

»Obžalovanja vredno je…«! Voditelji Stražnega stolpa se spet 
vrnejo k pasivnemu času, da bi se izognili odgovornosti. Zakaj 
ne bi napisali: »Obžalujemo, da smo objavili izjave, ki so daleč 
naokoli zasenčile redke in slabe opozorilne izjave.«

45.	 w68 8/15 str. 500-501 odst. 35-36
46.	 w80 3/15 str. 17 odst. 5 »Izbira najboljšega načina življenja«
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Očitno je bilo zaradi tega očitnega prelaganja krivde v vrstah 
tako burno, da so morali sodelavci na sedežu izdati preklic, ven-
dar se, kakor se zdi, niso mogli odločiti, da bi priznali krivdo. 
Ne najdemo nobenega kesanja in odkritosrčnosti podobni kesa-
nju kraljev, ki jih najdemo v Pismu, ki jih je pestila krivda, na 
primer kralja Davida, ki so prosili Boga za odpuščanje. V tem is-
tem članku v marčevskem Stražnem stolpu iz leta 1980 smo do-
bili naslednje:

V svoji številki z dne 15. julija 1976 je Stražni stolp v komentar-
ju o neprimernosti postavljanja ciljev na določen datum zapisal: 
»Če je bil kdo razočaran, ker ni sledil temu razmišljanju, naj se 
zdaj osredotoči na to, da prilagodi svoje stališče in uvidi, da ni 
bila Božja beseda tista, ki ga je spodletela ali prevarala in pri-
nesla razočaranje, ampak da je njegovo lastno razumevanje 
temeljilo na napačnih predpostavkah.« Z besedami »kdor koli« 
je Stražni stolp vključil vse razočarane Jehovove priče, torej tudi 
osebe, ki so imele opraviti z objavo informacij, ki so prispevale k 
povečanju upanja, osredotočenega na ta datum. [Kurzivna pisa-
va v kopiji]47

Pet let so potrebovali, da so zbrali pogum in izdali ta mlačen 
odgovor. Še enkrat se niso opravičili. Namesto tega se igrajo 
žrtev. »Bili smo prav tako razočarani kot vi.«

Oh, no, mislim, da je potem vse v redu, kajne?
Ena od stalnih značilnosti vsakega lažnega preroka je neprip-

ravljenost na opravičilo in popravo krivic.
Ena izmed najbolj srhljivih izjav v tej številki Stražnega stolpa 

iz leta 1980 je zapisana v sedmem odstavku.
Pomembno je vsakodnevno življenje kristjana. Ne sme živeti niti 
enega dneva, ne da bi se zavedal, da je pod Jehovovo ljubečo skrb-
jo in vodstvom, in se mu mora podrediti, pri čemer se mora zave-
dati, da mora odgovarjati za svoja dejanja.48

Pisci Stražnega stolpa se niti niso mogli odločiti, da bi se vključi-
li. Ne gre za »mi moramo odgovarjati za svoja dejanja«, ampak je 
on – ubogi zavedeni, zaupljivi občinski oznanjevalec, ki je zvesto 
poslušal, ubogal, a ni bil blagoslovljen – tisti, ki mora odgovarjati 
za svoja dejanja.

47.	 w80 3/15 str. 17-18 odst. 6
48.	 Isto kot prej, str. 18, odstavek. 7
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Zakaj bi nas moral neuspeh iz leta 1975 skrbeti zdaj?
Morda boste pomislili, da je to že stara zgodovina in da nas to zdaj 
ne bi smelo zanimati. Vsi člani Vodstvenega organa, ki so spod-
bujali to neuspešno prerokbo, so izginili in nihče od sedanjih 
članov Vodstvenega organa ni bil neposredno vpleten. Vendar pa 
je realno stanje povsem drugačno.Če sedanji člani Vodstvenega 
organa želijo, da jih imamo za prave preroke, morajo izpolnjeva-
ti standarde, ki so jih sami postavili. Če naštejemo dve merili, ki 
smo ju obravnavali na začetku tega poglavja in sta vzeti iz knjige 
Insight,49 pravi prerok:

•	 govori v skladu z Božjo besedo in spodbuja pra-
vilno čaščenje,

•	 Zagovarja pravičnost in izraža Božjo misel.
Zato pravi prerok ne bi prikrival krivic in ne bi krivil nedolžne-

ga za grehe drugega. Pravi prerok ne izkrivlja dejstev in ne laže. 
Je ponižen, ljubi pravičnost, izvaja pravičnost in se ravna po 
Božjem umu.50

Ob upoštevanju teh dveh načel razmislite, kaj je sedanji Vodstve-
ni organ storil na regionalnem zborovanju leta 2017 v drami Ne 
obupajte, da bi se povezalo z grehi svojih predhodnikov. Glavni 
junak v drami je izpovedal naslednje:

Nikoli si nisem mislil, da bo ta sistem trajal tako dolgo, in prav 
gotovo si nisem mislil, da bom postal dedek. … ko sem bil star 
približno toliko ko ti, sem pravkar postal novopečeni oče. … leta 
pozneje nas je doletela še ena preizkušnja, saj veste, takrat so ne-
kateri pričakovali določen datum, ki je pomenil konec tega sta-
rega sistema stvari… redki so šli tako daleč, da so prodali svoje 
domove in pustili službo.

Nato razloži, kako je premagal to preizkušnjo svoje vere.
Na srečanjih in pri osebnem študiju sem se spominjal Jezuso-
vih besed: »Nihče ne pozna dneva ali ure.« Posvečen sem bil Je-
hovu in ne datumu.

Kdor ni doživel tistega obdobja, kakor sem ga jaz, bi iz tega skle-
pal, da je do preizkusa prišlo, ker so nekateri prehitevali navodi-
la Organizacije. Nihče ne bi na podlagi tega, kar je predstavljeno 

49.	 it-2 str. 696
50.	 Mihej 6:8
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v tej zborovanjski drami, sklepal, da so bili člani Vodstvenega 
organa tisti, ki so bili odgovorni za to, da so priče »gledale na 
določen datum, ki naj bi pomenil konec starega sistema stvari.« 
Poleg tega glavni junak te drame trdi, da se je pred obupom rešil 
tako, da je hodil na sestanke in se ukvarjal z osebnim študijem. 
Kakšen nesmisel! Obiskovanje srečanj in preučevanje publikacij 
sta bili stvari, ki sta nas ohranjali v pričakovanju leta 1975. To so 
bile stvari, ki so podžigale našo vročico pričakovanja.

Zadnja točka je gola laž! Nismo bili spomnjeni na to, kar je re-
kel Jezus: »Nihče ne pozna dneva in ure.« Nasprotno, svetovali so 
nam, naj se »ne igramo s temi besedami.«

Ni bilo nobenega očitnega razloga, da bi sedanji Vodstveni or-
gan sploh obudil to bolečo epizodo iz zgodovine Jehovovih prič. 
Zakaj so to storili, namesto da bi pustili speče pse ležati, lahko 
samo ugibamo, vendar pa jih dejstvo, da so to storili na ta način, 
ko so poskušali svoje predhodnike oprostiti krivde z izkrivlja-
njem zgodovinskih dejstev in dejanskim laganjem o preteklosti, 
jasno označuje kot lažne preroke. Kako bi lahko videli drugače?

Kakor smo že prebrali, je beseda »prerok« v grščini prophétés, 
kar pomeni več ko le napovedovanje prihodnosti. Po Strongovi 
konkordanci pomeni »prerok (razlagalec ali napovedovalec božje 
volje)« in se uporablja za »preroka, pesnika; osebo, nadarjeno 
za razlaganje božje resnice.«

Zato je Samarijanka v Jn 4:19 Jezusu rekla: »Gospod, vidim, da 
si prerok,« čeprav ji Jezus ni napovedal prihodnosti, ampak ji je 
razkril dogodke iz preteklosti.

Organizacija je napovedala, da se bo leta 1975 končalo 6000 
let človeške zgodovine. Napovedala je tudi, da bo konec sedanje-
ga sistema stvari nastopil tistega leta ali blizu njega. Ta epizo-
da predstavlja največji preroški neuspeh sodobne Organizacije 
Jehovovih prič. Vendar se je sedanji Vodstveni organ, namesto 
da bi »razlagal božansko resnico« in priznal greh prejšnjega 
Vodstvenega organa, odločil, da ga prikrije v video predstavitvi 
na regionalnem zborovanju leta 2017, ki je vključevala laganje o 
zgodovinskih dejstvih.

Vsi vemo, kaj se je zgodilo z Ananijem in Safiro, ko sta lagala, 
da sta zadržala del denarja, ki sta ga po lastnih trditvah preje-
la in darovala od prodaje svojega premoženja. To je bila laž, ki 
ni nikomur neposredno škodovala, vendar ju je Bog zaradi tega 
usmrtil. Koliko hujša bo sodba za tiste, ki so s svojimi lažmi ško-
dovali življenjem milijonov ljudi, zaradi katerih lažnih naukov 
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so mali izgubili vero in zamudili odrešitev in ki se še danes 
niso pokesali?51

Nevarnost ostaja
Lažni preroki so zelo nevarni. Želijo nas zapeljati stran od našega 
Gospoda Jezusa in našega Boga Jehove, tako da nas prisilijo, da 
sledimo njihovim nasvetom, pravilom in razlagi Svetega pisma. 
To ni nič novega. Prerok Nehemija je naletel na prav takšnega 
lažnega preroka in bi lahko izgubil svoj dober položaj pri Bogu, 
če ne bi prepoznal, kaj ta človek v resnici je.

Zatem sem šel v hišo Šemajája, ki je bil Delajájev sin in Mehe-
tabélov vnuk. Šemajá, ki takrat ni zapuščal svoje hiše, mi je re-
kel: »Sestaniva se v hiši pravega Boga, v templju, in zapriva vrata 
templja, ker bodo prišli, da bi te ubili. Ponoči bodo prišli, da bi 
te ubili.« Jaz pa sem mu rekel: »Ali naj človek na mojem položaju 
beži? Ali lahko človek, kakršen sem jaz, vstopi v tempelj in osta-
ne živ? Ne bom vstopil!« Ugotovil sem, da Šemajája ni poslal Bog, 
ampak da je proti meni prerokoval zato, ker sta ga najela Tobíja 
in Sanbalát. Najela sta ga zato, da bi me prestrašila in navedla na 
greh. Tako bi me na podlagi tega lahko spravila na slab glas in me 
osramotila. »Spominjaj se, o moj Bog, vsega, kar sta storila Tobíja 
in Sanbalát, pa tudi prerokinje Noádje in drugih prerokov, ki so 
me neprestano skušali prestrašiti.« Obzidje je bilo dokončano 25. 
dne meseca elúla, v 52 dneh. (Nehemija 6:10-15 NWT 2013)

Nehemija je spoznal, da tega preroka ni poslal Bog, ampak je bil 
najet, da bi ga prestrašil in tako pripravil do greha.

Ali so Jehovove priče v podobnem položaju kot Nehemija? Ali 
obstaja možnost, da jih bo Vodstveni organ spet zapeljal na na-
pačno pot, kot se je to zgodilo v preteklosti v letih 1914, 1925 ali 
1975? Ali se je Vodstveni organ končno naučil lekcije in opustil 
preroške napovedi? Očitno ne! Še aprila leta 2022 smo lahko raz-
mišljali o tej razglasitvi:

15. Zakaj moramo Jehovovemu vodstvu zaupati bolj 
kot kdaj prej?

15 Ko se približuje konec te stvarnosti, moramo Jehovovemu 
vodstvu zaupati bolj kot kdaj prej. Zakaj? Med veliko stisko bomo 
morda dobili navodila, ki bodo videti čudna, nepraktična 
ali nelogična. Seveda Jehova ne bo z nami govoril osebno. 

51.	 Apostolska dela 5:1-11; Luka 17:1, 2
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Navodila nam bo verjetno priskrbel po postavljenih bratih. 
To zagotovo ne bo čas, da bi kritizirali navodila, dvomili o 
njih ali se spraševali: Ali je to res od Jehova ali pa odgovorni 
bratje delajo po svoje? Kako boš ravnal v tem pomembnem 
času človeške zgodovine? Odgovor je med drugim odvisen od 
tega, kako na teokratična navodila gledaš zdaj. Če zaupaš navo-
dilom, ki jih prejmemo, in jih takoj ubogaš, boš verjetno enako 
ravnal tudi med veliko stisko. (Luk. 16:10).52

To preroško opozorilo je podkrepljeno s tem dramatičnim pri-
zorom, ki prikazuje zveste Jehovove priče, ki se med veliko stisko 
po različici JP skrivajo v kleti in domnevno prejemajo navodila 
od Jehove po njegovem imenovanem kanalu, Vodstvenem orga-
nu, ki deluje prek lokalnih starešin. To bodo navodila, ki jim mo-
rajo zvesto slediti, če želijo biti rešeni, vendar jim je rečeno, da se 
jim bodo ta božanska navodila morda zdela »čudna, nepraktična 
ali nelogična«.

Kako lahko trdijo kaj takega, ne da bi hkrati priznali, da delu-
jejo kot preroki? Njihova misel je, da bo za odrešitev potrebna 
slepa poslušnost. »Poslušajte, ubogajte in bodite blagoslovljeni,« 
se glasi refren.53 Vsak dvom bo vodil v smrt. Če je ta prerokba 
resnična, potem moramo ubogati, da bi preživeli; če pa je lažna, 
potem moramo ubogati Sveto pismo, ki nam pravi, naj se ne bo-
jimo lažnega preroka. Gre za odločitev, ki se nanaša na življenje 
in smrt. Kako naj vemo, ali je prerok pravi ali lažni? Jehova nas 
ne pušča v dvomih. Formula je preprosta. Še enkrat preberimo 
iz 5. Mojzesove knjige o lažnem preroku, pri tem pa ga malo pa-
rafrazirajmo in uporabimo za JW.org.

… vedi: kadar [Vodstveni organ] govori v Jehovovem imenu, pa 
se tista beseda ne zgodi in ne izpolni, je to beseda, ki je ni govoril 
Jehova. [Vodstveni organ] jo je govoril iz svoje prevzetnosti. Ne 
boj se [Vodstvenega organa]. (5. Mz 18:22)

Bi se morale Jehovove priče bati preroka JW.org, Vodstvenega 
organa? Preden odgovorimo, si oglejmo nekaj zgodovinskih pri-
merov božanske odrešitve.

52.	 w22 februar str. 6, odstavek. 15
53.	 dx86-17 DVD-ji (digitalni videodiski); yb14 str. 21 »Vietnam: Poslušaj, 

ubogaj in bodi blagoslovljen;« sjj pesem 89
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Pobeg iz Sodome in Gomore
Preden je Jehova spustil ogenj z neba na mesti Sodoma in Gomo-
ra, je poslal dva angela, ki sta Lota in njegovo družino opozorila 
na prihajajoče uničenje. Prerokovala sta, da bo mesto uničeno 
naslednji dan in da morajo Lot in njegova družina pobegniti, da 
bi se rešili. Kako je Lot vedel, da posluša pravega preroka? Angeli 
so izvedli čudežno rešitev, ko je množica homoseksualnih posi-
ljevalcev napadla hišo, v kateri so bivali. Z drugimi besedami, 
preroki so imeli pooblastila, ki jih ni bilo mogoče zanikati.

Pobeg iz suženjstva v Egiptu
Ko Faraon Izraelu ni dovolil zapustiti države, je Jehova nad na-
rod priklical deseto kugo, v kateri je bil ubit prvorojenec vsake 
družine. Izraelski prvorojenci so bili rešeni, ker so upoštevali 
navodila, ki jim jih je Jehova dal po preroku Mojzesu. Kako so 
Izraelci vedeli, da se bo Mojzesova prerokba o deseti kugi uresni-
čila. Vedeli so, da je bil pravi prerok, ker jim je Jehova zagotovil 
tri čudežna znamenja, kakor je zapisano v 2. Mz 4:1-9. In če to ne 
bi bilo dovolj, so se lahko oprli še na druge kuge, ki so bile pred 
deseto. Mojzesova pooblastila kot preroka so bila brezhibna.

Slika 20. Umetniško delo iz Stražnega stolpa, ki 
prikazuje dogodke med »veliko stisko«.
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Pobeg iz Jeruzalema
Ko je leta 66 po Kristusu rimska vojska obkolila Jeruzalem, so 
kristjani v tem mestu točno vedeli, kaj storiti, da bi se izognili 
uničenju, ki bo kmalu doletelo narod. Vedeli so, ker jim je Jezus 
natančno napovedal, na kaj morajo biti pozorni in kaj morajo sto-
riti, ko to zagledajo. Med temi kristjani naj bi bilo veliko takih, ki 
so bili priča številnim Jezusovim čudežem, zato so bile poverilni-
ce najpomembnejšega Božjega preroka nedvomne.

Pobeg iz Harmagedona
V vseh treh prejšnjih primerih so Božji služabniki vnaprej na-
tančno vedeli, kaj morajo storiti, saj jim je to razkril eden od Bož-
jih prerokov. Vendar to ne velja za druge ovce v teologiji Jeho-
vovih prič. Te niso vnaprej seznanjene s tem, kaj morajo storiti, 
da bi se izognile uničenju v Harmagedonu. Vse, kar jim je pove-
dano, je, da jim bo, ko bo prišel čas, potrebne informacije dal 
Vodstveni organ.

Ali lahko Vodstveni organ trdi, da ima preroške sposobnosti 
angelov, ki so obiskali Lota, Mojzesa v Egiptu in Jezusa v prvem 
stoletju? Ali lahko Vodstveni organ navede vsaj eno preroško na-
poved, ki se je uresničila?

Bodite kakor Nehemija in boste rešeni
Nehemija se ni pustil preslepiti lažnemu preroku, ki so ga najeli, 
da bi ga prevaral. Vodstveni organ trdi, da morajo druge ovce 
skupnosti Jehovovih prič, ko pride čas, čakati na njihova »čud-
na, nepraktična in nelogična« navodila, da bodo rešene, ven-
dar je pot do odrešitve vzpostavljena in zapisana za vse že od 
prvega stoletja.

Nočemo pa, bratje, da bi bili v nevednosti glede tistih, ki zaspijo 
v smrt – da ne bi žalovali tako kakor drugi, ki nimajo upanja. Če 
namreč verujemo, da je Jezus umrl in bil obujen, verujemo tudi 
to, da bo Bog tiste, ki so pozaspali v smrt v zedinjenosti z Jezusom, 
obudil in privedel z njim. Po Jehovovi besedi vam namreč govo-
rimo, da mi živeči, ki bomo preživeli do Gospodove navzočnos-
ti, nikakor ne bomo prehiteli tistih, ki so pozaspali v smrt. Kajti 
sam Gospod se bo spustil iz nebes z ukazovalnim pozivom, z 
glasom nadangela in z Božjo trobento, in tisti, ki so umrli v zedi-
njenosti s Kristusom, bodo vstali prvi. Potem bomo mi živeči, ki 
bomo preživeli, skupaj z njimi vzeti v oblakih in šli naproti 
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Gospodu v zraku. In tako bomo vedno z Gospodom. Zato tolažite 
drug drugega s temi besedami. (1. Tesaloničanom 4:13-18)

Razlog, da Jehovovim služabnikom danes – Božjim otrokom – 
ni treba storiti nič posebnega, da bi se izognili Harmagedonu, 
kakor je to storil Lot, Izraelci v Egiptu in kristjani v Jeruzalemu, 
je, da je naša rešitev v rokah našega Gospoda. Ostati moramo le 
budni in zvesti.

Toda vodstvo Organizacije Stražni stolp noče, da bi to verjeli. 
Trdijo, da imajo Druge ovce drugačno upanje in drugačno pot do 
odrešitve, ki je odvisna od tega, da jih podpiramo in ubogamo.

Druge ovce ne smejo nikoli pozabiti, da je njihovo odrešenje od-
visno od njihove dejavne podpore Kristusovim maziljenim 
»bratom«, ki so še vedno na zemlji.54

V Svetem pismu ni ničesar, kar bi podpiralo ta nauk – ničesar, 
kar bi kristjanom narekovalo, naj čakajo na upravno telo samo-
oklicanih mož, ki bi jim v zadnjem trenutku dalo navodila. Po-
dobno kakor Nehemijev lažni prerok tudi vodstvo Družbe Watch 
Tower želi, da bi druge ovce verjele tem besedam in se jih bale, 
vendar jih njihova evidenca preroških neuspehov jasno oprede-
ljuje kot lažne preroke. Modro ravnanje je torej slediti navdih-
njeni besedi, ki jo najdemo v 5. Mz 18:22 – »Prerok jo je govoril iz 
svoje prevzetnosti. Ne boj se ga.«

54.	 w12 3/15 str. 20 odst. 2
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Ali je v prvem 
stoletju obstajal 

Vodstveni organ?

»Tedaj so apostoli in starešine, z vso občino vred, 
sklenili v Antiohíjo skupaj s Pavlom in Bárnabom 

poslati še dva moža,…« (Apostolska dela 15:22)

K o sem odraščal, se nisem spomnil, da bi kdaj slišal o 
Vodstvenem organu, ki bi vodil delo Jehovovih prič. 
Prepričani smo bili, da so bili odgovorni ljudje, kot so Ru-

ssell, Rutherford in Nathan Knorr, vsi predsedniki Watch Tower 
Bible & Tract Society of Pennsylvania. Šele v zgodnjih sedemde-
setih letih prejšnjega stoletja, ko je bila uvedena ureditev stare-
šin, sem se prvič spomnil, da sem izvedel za Vodstveni organ z 
rotirajočim predsednikom.

V svoji mladosti sem bil ponosen na to, da bratje, ki so »prevzeli 
vodstvo« v Organizaciji, niso iskali ugleda. Nismo imeli papeža, 
nadškofa ali pastorja. Ko je v začetku devetdesetih let prejšnjega 
stoletja izšla knjiga Proclaimers1, se je vse to začelo spreminjati.

Moja žena Reta je bila zelo vznemirjena, ko je videla vse sli-
ke takratnih članov Vodstvenega organa. Zdelo se ji je zelo 

1.	 Jehovove priče – oznanjevalci Božjega kraljestva (1993)
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neprimerno, da so opozarjali nase. Menim, da je ta knjiga pome-
nila pomembno spremembo v značaju Vodstvenega organa. Zdaj 
trdi, da je zvesti in preudarni suženj iz Matejevega evangelija 
24:45, ki ga je Jezus Kristus od leta 1919 imenoval za takšnega. 
Svoj vzvišeni status tistih, ki upravljajo Organizacijo Jehovovih 
prič, utemeljujejo deloma s prepričanjem, da je v prvem stole-
tju obstajal Vodstveni organ. Če je to res, potem bi obstajala po-
membna podlaga za trditev, da je Jehova Bog ponovno pooblastil 
telo moških, da vodijo občino. Vendar ne delajmo prehitrih zak-
ljučkov. Namesto tega se po odgovor obrnimo k Svetemu pismu.

Ali je v prvem stoletju res 
obstajal Vodstveni organ?
Da bi se opravičil, Vodstveni organ Jehovovih prič trdi, da je Je-
hova vedno imel organizacijo, čeprav se beseda »organizacija«, 
ki se v publikacijah Stražnega stolpa pojavi skoraj 20.000-krat, 
nikoli ne pojavi v Svetem pismu. Očitno je, da mora biti organi-
zacija vodena, zato je pomembno, da priče verjamejo v zmoto, 
da je bila zgodnja krščanska skupnost organizirana in centralno 
vodena po vzoru sodobne Organizacije Jehovovih prič. Da bi to 
dosegli, morajo prepričati redovne pripadnike, da so apostoli in 
prvi starešine v Jeruzalemu predstavljali Vodstveni organ prve-
ga stoletja. Vpogled v Sveto pismo pojasnjuje:

Organizacija krščanske občine. Čeprav so bile krščanske božje 
občine ustanovljene v raznih krajih, niso delovale neodvisno 
druga od druge. Namesto tega so vse priznavale avtoriteto kr-
ščanskega vodstvenega organa v Jeruzalemu. Ta vodstveni or-
gan so sestavljali apostoli in starejši možje jeruzalemske skupnos-
ti, pri čemer ni bilo konkurenčnih organov, ki bi drugje skušali 
nadzorovati skupnost. Vprašanje obrezovanja je bilo predloženo 
v obravnavo prav temu zvestemu krščanskemu vodstvenemu or-
ganu v prvem stoletju našega štetja. Ko je vodstveni organ sprejel 
odločitev, kot mu je naročil sveti duh, je bila ta odločitev sprejeta 
in je postala zavezujoča za vse krščanske občine, ki so se ji rade 
volje podredile. – Apd 15:22-31.2

Vse to se sliši verodostojno, dokler ne začnete preverjati sami, 
in takrat boste tako kakor jaz ugotovili, da v krščanskem Svetem 
pismu ni nobenega dokaza, ki bi podpiral trditev, da skupnosti 

2.	 it-1 str. 498-499
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»niso delovale neodvisno« in da »so vse priznavale avtoriteto kr-
ščanskega vodstvenega organa v Jeruzalemu«.

Edini primer, da so se skupnosti v prvem stoletju ravnale po na-
vodilih prvotne skupnosti v Jeruzalemu, najdemo v 15. poglavju 
Apostolskih del. Vendar natančna analiza teh vrstic ne podpira 
ideje o centraliziranem vodstvenem organu, ki bi v prvem stole-
tju vodil delo po vsem svetu.

Vprašanje obrezovanja
V 15. poglavju Apostolskih del je težava nastala, ko so »nekateri 
možje prišli iz Judeje in začeli učiti brate: ’Če se ne obrežete po 
Mojzesovi navadi, ne morete biti rešeni.« Zaradi tega sta Pavel in 
Barnaba z njimi povzročila »precej nesoglasij in sporov«, zato so 
se »dogovorili, da bodo Pavel, Barnaba in nekateri drugi glede 
tega vprašanja odšli k apostolom in starešinam v Jeruzalem.«3

Ali je antiohijska skupnost poslala Pavla, Barnabo in nekatere 
druge v Jeruzalem, ker so spoznali, da so starešine v Jeruzalemu 
predstavljale centralizirano vodstveno telo? Ne. Poslali so jih v 
Jeruzalem, ker so od tam prihajali povzročitelji nemirov. Z dru-
gimi besedami, poslali so jih tja, od koder so prihajali povzroči-
telji težav – šli so k izvoru problema, da bi ga rešili.

Dodaten dokaz, da ni šlo za majhno skupino moških – vodstve-
no telo, ki bi sprejemalo vse odločitve – je način sprejemanja 
končne odločitve o obrezovanju:

Tedaj so apostoli in starešine, z vso občino vred, sklenili v Anti-
ohíjo skupaj s Pavlom in Bárnabom poslati še dva moža, ki so ju 
izbrali izmed sebe, in sicer Juda, ki so mu pravili Bársaba, in Sila, 
vodilna moža med brati. (Apd 15:22)

Pri odločitvi je sodelovala celotna skupnost v Jeruzalemu, kar 
pomeni, da je celotna občina slišala vsa dejstva in sprejela odlo-
čitev, ki jo je vodil sveti duh. Nasprotno pa se Vodstveni organ 
Jehovovih prič sestaja za zaprtimi vrati in odločitve sprejemajo 
le možje, imenovani v ta organ.4 Edino mesto v Svetem pismu, 
kjer se tak vodstveni organ sestaja za zaprtimi vrati in sprejema 

3.	 Apostolska dela 15:1, 2
4.	 V času pisanja tega članka je Vodstveni organ Jehovovih prič sestavljalo 

le osem posameznikov: Kenneth Cook, Samuel Herd, Geoffrey Jackson, 
Stephen Lett, Gerrit Lösch, Anthony Morris, Mark Sanderson in 
David Splane.
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enostranske odločitve, je judovski sanhedrin, ki je sodil in obso-
dil našega Gospoda Jezusa Kristusa.

Sveto pismo ne dokazuje, da bi v prvem 
stoletju obstajal Vodstveni organ
Edina puščica, ki jo ima Vodstveni organ v svojem tulcu v podpo-
ro svoji trditvi, da ima ustreznico iz prvega stoletja, je poročilo o 
vprašanju obrezovanja, ki smo ga pravkar obravnavali in zavr-
nili kot pravi dokaz. To je to!

Če prebirate članke v Stotniku v zadnjih nekaj desetletjih, ali 
lahko dvomite, da Organizacijo Jehovovih prič popolnoma nad-
zoruje vodstveni organ, ki ima zdaj sedež v Warwicku v New 
Yorku? Seveda ne. Na podlagi iskanja po ključnih besedah v pro-
gramu Watchtower Library se izraz »Vodstveni organ« v publika-
cijah Stražnega stolpa pojavi več ko tri tisočkrat. Vendar se nikoli 
ne pojavi v besedilu Svetega pisma. Zakaj ga svetopisemski pisci, 
kot so Peter, Jakob in Pavel, ne omenjajo?

Ko je bil prvič imenovan »starešina«, je bilo to na mesto, ki se 
je izpraznilo zaradi Judovega izdajstva. Ali so apostoli ravnali 
tako, kakor ravna današnje upravno telo, in sami odločali, koga 
bodo imenovali? Ne. Pri tem je sodelovala celotna skupnost. V 
Apostolskih delih 1:15 beremo, da je Peter govoril celotni občini 
vernikov, torej množici približno 120 ljudi.5 Občina je bila tista, 
ki je izbral dva kandidata:

Tako so predlagali dva, Jožefa, imenovanega Bársaba, z vzdev-
kom Just, in Matija. Nato so molili takole: »Ti, Jehova, ki poznaš 
srce vseh, pokaži, katerega od teh dveh si izbral, da naj prevzame 
mesto te službe in apostolstva, od česar je Juda odstopil, da bi šel 
svojo pot.« Vrgli so torej zanju žreb, in žreb je zadel Matija. Tako 
je bil ta prištet k enajsterim apostolom. (Apd 1:23-26)

Naslednja imenovanja so bila za prve strežne služabnike. Tudi 
v tem primeru izbire ni opravil osrednji upravni organ, niti 12 
apostolov, ampak celotna skupnost.

Zato so dvanajsteri poklicali k sebi vse učence in rekli: »Ni prav, 
da bi mi opuščali Božjo besedo, zato da bi pri mizah stregli s 
hrano. Zato, bratje, poiščite iz svojih vrst sedem mož z dob-
rim spričevalom, ki so polni duha in modrosti, in postavili jih 

5.	 Apostolska dela 1:15
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bomo, da bodo skrbeli za to nujno opravilo, mi pa se bomo posve-
tili molitvi in poučevanju Božje besede.« Te besede so bile všeč 
vsej množici, in izbrali so Štefana, moža, ki je bil poln vere in 
svetega duha, ter Filipa, Próhorja, Nikánorja, Tímona, Parmenája 
in Nikolája, spreobrnjenca iz Antiohíje, ter jih postavili pred 
apostole. Ti so zmolili in nato nanje položili roke. (Apd 6:2-6)

Seveda so apostoli nanje položili roke, ker jih je Jezus izbral in 
jim s polaganjem rok podelil svetega duha, vendar apostoli teh 
ljudi niso izbrali. Namesto tega so sprejeli izbiro, ki jo je opravila 
množica učencev.

Več bibličnih dokazov o pomanjkanju 
centraliziranega nadzora
Danes Vodstveni organ nadzoruje vse. Misijonarje imenujejo, 
dodeljujejo in financirajo različne korporacije Družbe Watch 
Tower, ki so vse pod nadzorom Vodstvenega organa. Ime »Jeho-
vove priče« je izbral Vodstveni organ pod vodstvom J. F. Ruther-
forda. Vsa poročila se pošiljajo v Vodstveni organ z vsega sveta.

Sedanji Vodstveni organ Jehovovih prič uči, da skupnosti v 
prvem stoletju »niso delovale neodvisno druga od druge, ampak 
so… vse priznavale avtoriteto krščanskega vodstvenega organa v 
Jeruzalemu«.6 Ali obstajajo dokazi, da je jeruzalemska skupnost 
pošiljala misijonarje? Ali so se poročila iz vseh zborov stekala 
nazaj v Jeruzalem? Ali je iz Jeruzalema prišel odlok, da se morajo 
vsi učenci odslej imenovati kristjani?

Ne, ne in ne!
Pavel je bil na treh dolgih in dragih misijonskih potovanjih, ki 

so vsa izhajala iz poganske skupnosti v Antiohiji in jih je ta tudi 
financirala. Zakaj ni tako imenovani upravni organ v Jeruzale-
mu vodil in financiral te zgodovinske serije misijonarskih poto-
vanj? Odgovor je, da so takratne skupnosti dejansko »delovale 
neodvisno druga od druge«.

Če je v Jeruzalemu res obstajal vodstveni organ, zakaj jim Bog 
ni razkril imena »kristjan« in jim naročil, naj pošljejo pisma 
vsem skupnostim, v katerih bi jim povedali o tem novem imenu? 
Namesto tega Apostolska dela 11:26 razkrivajo, da »so bili učenci 
po božji previdnosti najprej v Antiohiji imenovani kristjani.«

6.	 it-1 str. 498
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J. F. Rutherford je leta 1931 sam izbral ime »Jehovove priče« in 
prisilil vse skupine preučevalcev Biblije, ki so bile povezane z 
Družbo Watch Tower, da so ga sprejele. Če so vse skupnosti iz 
prvega stoletja »priznavale avtoriteto krščanskega vodstve-
nega organa v Jeruzalemu«, kako si potem razlagamo dejstvo, 
da niso imele nič skupnega z imenom, ki še danes označuje Je-
zusove učence?

Če je Jehova Bog v prvem stoletju uporabljal upravni organ za 
izvajanje centraliziranega nadzora, tako da nobena skupnost ni 
delovala neodvisno, kako potem razložiti Pavlovo očitno zaniče-
vanje moških, ki so zahtevali oblast nad skupnostjo?

Ko pa se je Bogu, ki me je ločil od telesa moje matere in me po svo-
ji nezasluženi dobrotljivosti poklical, zdelo dobro, da bi po meni 
razodel svojega Sina, da bi torej jaz narodom oznanjal dobro no-
vico o njem, se nisem šel takoj posvetovat z mesom in krvjo. 
Niti nisem šel v Jeruzalem k tistim, ki so bili apostoli pred me-
noj, temveč sem odšel v Arabijo in se nato spet vrnil v Damask. 
Tri leta kasneje pa sem šel v Jeruzalem obiskat Kefa in sem os-
tal pri njem petnajst dni. Toda nisem videl nikogar drugega od 
apostolov, samo Jakoba, Gospodovega brata. (Galačanom 1:15-19)

Po štirinajstih letih odsotnosti se Pavel vrne v Jeruzalem in o 
tem obisku pove naslednje:

Glede tistih pa, ki veljajo za pomembne (kakršni koli so že nekdaj 
bili, je meni vseeno – Bog ne gleda na človekovo zunanjost): meni 
tisti odlični možje niso izročili nič novega. (Galačanom 2:6)

Ali si lahko predstavljate, da bi nadzornik okraja ali podružni-
ce Jehovovih prič na tak način obravnaval navodila Vodstvenega 
organa, ko da niso pomembna za njegovo pridigarsko delo?

Kako je lahko odšel za štirinajst let in se nato vrnil k vodstve-
nemu telesu, ki ga je Jehova uporabljal za vodenje dela po vsem 
svetu, ter ugotovil, da nimajo ničesar novega sporočiti? Današnji 
starešine komaj preživijo mesec brez Warwickovega obvestila o 
novem navodilu.

Zakaj v zgodovinskih krščanskih spisih iz prvega in drugega 
stoletja ni zapisov o centraliziranem vodstvenem organu? Za-
kaj po uničenju Jeruzalema leta 70 n. št. ni nobenega podatka o 
novi lokaciji vodstvenega organa? Sčasoma je krščanska skup-
nost vendarle imela vodstveni organ. Pravzaprav sta bila dva. 
V vzhodni Cerkvi je bil vodstveni organ, ki je izvajal centralizi-
ran nadzor v Konstantinoplu. Za zahodno Cerkev je bil vodstveni 
organ v Rimu pod nadzorom papeža in kardinalov. Z drugimi 
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besedami, vodstveni organi in cerkvene hierarhije so nastali 
šele, ko je prišlo do odpadništva, kakor je Pavel napovedal, da 
se bo zgodilo.

Vi pa zdaj tudi veste, kaj ga zadržuje, da se ne bo razodel prej 
kakor ob svojem času. Skrivnost te nezakonitosti je resda že de-
javna, vendar bo kot skrivnost ostala samo tako dolgo, dokler ne 
bo s poti odstranjen tisti, ki prav zdaj deluje kot zadrževalna sila. 
(2. Tesaloničanom 2:6, 7)

Ali je vodstveni organ prvega stoletja sploh izvedljiv?
Ni potrebno veliko razmišljanja, da bi spoznali, da je zamisel o 
centralizirani avtoriteti, ki bi vodila pridigarsko delo v prvem 
stoletju, smešna. Kako bi vodstveni organ v Jeruzalemu komu-
niciral z občinami, ki so bile oddaljene na stotine ali celo tisoče 
kilometrov, v času, ko ni bilo zanesljive pošte in ko so sporočila 
lahko prispela šele po več tednih, če so sploh prispela? Poglejmo 
le potovanja apostola Pavla, da vidimo, kako naporna in nevarna 
so bila potovanja v tistih časih.7

Organizacija Jehovovih prič se je odločila, da teh dejstev ne 
bo upoštevala, in še naprej spodbuja domišljijo, da je vodstve-
ni organ nadzoroval skupnost v prvem stoletju z imenovanjem 
potujočih nadzornikov, podobno kot današnji okrajni nadzorni-
ki. Na primer:

Pomembna vprašanja, katera krajevni starešine niso znali re-
šiti, so prepustili zrelim potujočim nadzornikom, kakršen je 
bil Pavel. Važne doktrinalne zadeve pa so prepuščali osred-
njemu vodstvenemu organu, ki je bil v Jeruzalemu. Vodstveni 
organ so sprva sestavljali apostoli Jezusa Kristusa, toda kasne-
je so v njem delovali tudi starejši možje iz jeruzalemske občine. 
Vodstvenemu organu in njegovim predstavnikom je vsaka 
občina priznavala od Boga dano avtoriteto pri organiziranju 
strežbe, postavljanju moških na službene položaje in odloča-
nju o doktrinalnih zadevah. Ko je vodstveni organ rešil kako 
sporno vprašanje, so občine odločitev sprejele in se ‚razveselile 
te tolažbe‘.8

V prvem stoletju je res obstajala osrednja oblast, ki je nadzoro-
vala občine, in v Svetem pismu je veliko dokazov za to, vendar ta 

7.	 2. Korinčanom 11:23-27
8.	 w00 1/1 str. 31 »Jehovovo organizacijo potrebujemo«
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osrednja oblast ni bila skupina ljudi, ki bi vladala iz Jeruzalema, 
ampak naš Gospod Jezus.

Apostola Pavla ni imenoval noben tako imenovani vodstveni 
organ v Jeruzalemu. Imenoval ga je neposredno Jezus Kristus.9 
Ko je imenoval nadzornike v občinah, ki jih je ustanovil, je to 
storil pod vodstvom Svetega Duha in ne po kakršni koli komuni-
kaciji s starešinami v Jeruzalemu. Apolon in Timotej sta prejela 
svetega duha med oznanjevanjem med pogani in ne iz Jeruzale-
ma. Vso oblast sta imela od Jezusa po svetem duhu in po polaga-
nju rok lokalnih bratov.10 Pavel se je odločil, da bo šel oznanjat 
v Bitinijo, vendar mu je Jezusov duh to preprečil in ga namesto 
tega usmeril, naj oznanja v Makedoniji.11

Kljub vsem tem dokazom bodo Jehovove priče – ali pripadniki 
katere koli od današnjih glavnih krščanskih religij – trdile, da 
nimamo več neposrednega posredovanja svetega duha in da za 
nadzor in združevanje milijonov ljudi ter upravljanje premože-
nja, vrednega več milijard dolarjev, potrebujemo koga, ki je od-
govoren in deluje s pomočjo nekakšne avtoritete – cerkvene hie-
rarhije, kakor je član Vodstvenega organa Gerrit Lösch pojasnil 
v pisni izjavi.12

To je res, če sprejmete predpostavko, da Jehova Bog potrebuje 
organizacijo za oznanjevanje dobre novice in zbiranje izbrancev 
– Božjih otrok.13 Kaj pa, če je ta predpostavka napačna? Ali do-
volimo, da nas vodi eizegetično razmišljanje? Ali ne bi morali 
najprej poiskati dokaze v Svetem pismu, da bi videli, kako je Je-
hova Bog vodil in upravljal svoje ljudstvo v preteklosti?

Zakaj je Vodstveni organ slaba stvar
Na podlagi preučevanja Svetega pisma verjamem, da bo vsaka 
vrsta vodstvenega organa, ki nadzoruje krščansko skupnost, na 
koncu le-to pokvarila. Toda poglejmo, kaj pravi Sveto pismo.

O svetu pred potopom vemo zelo malo. Vse, kar vemo, je ome-
jeno na devet poglavij v knjigi Geneza. Zgolj devet poglavij, ki 
pokrivajo več ko 16 stoletij zgodovine!

9.	 Apostolska dela 26:12-18
10.	 Apostolska dela 18:24-28; 1 Korinčanom 16:10-12
11.	 Apostolska dela 16:9, 10
12.	 Glej »Dodatek E« str.344
13.	 Matej 28:19; 24:31
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Zdi se, da je Jehova Bog človeštvo prepustil samemu sebi in zaš-
čitil le nekaj izbranih posameznikov, ki so mu ostali zvesti in ki 
bodo tvorili linijo semena ali potomstva žene, za katero je bilo 
prerokovano, da bo prineslo odrešitev.14 Šele v svetu po poto-
pu je Bog začel pripravljati narod za svoje ime, kar je storil prek 
zvestega moža Abrahama. Namen tega naroda je bil pripraviti 
pot za Mesija, ki naj bi bil rešitelj, s katerim bi bilo človeštvo re-
šeno greha in smrti.15

Organizacija Jehovovih prič rada trdi, da je bil starodavni Iz-
rael prva zemeljska organizacija Boga Jehove. To počnejo zato, 
da bi vzpostavili svetopisemsko podlago za svoj nauk, da so zdaj 
sodobna zemeljska Božja organizacija. Vse to temelji na predpo-
stavki, da ima Bog nebeško in zemeljsko organizacijo in da je le s 
pomočjo organizacije mogoče uresničiti Božji namen.16

Čeprav je res, da ima Jehova Bog »ljudstvo za svoje ime« in da 
sta tako Izrael kakor tudi krščanska skupnost imenovana narod, 
v Svetem pismu nikjer ni uporabljen izraz »organizacija«.17 Za-
kaj se Jehovove priče raje imenujejo organizacija?

Ali ni to zato, da bi poudarili organiziranost njihove oblike čaš-
čenja? Organizacija mora biti vodena tako, da ohranja svojo eno-
tnost s pravili, ki poudarjajo skladnost. Zato številne svetovne 
organizacije uporabljajo oznake in celo uniforme. Organizacija 
na svoj način počne enako. Nobenega svetopisemskega razloga 
ni, da bi morali biti vsi krščanski moški čisto obriti, enako ure-
jeni in se oblačiti v obleko s kravato, niti da bi se morale ženske 
izogibati hlačnim kostimom, celo v mrzlem zimskem vremenu. 
To je uniforma, ki se uporablja za vsiljevanje skladnosti. Ali je to 
način, na katerega Jehova Bog želi, da ga častimo? Preučimo tako 
imenovano prvo zemeljsko organizacijo, da vidimo, ali je bila or-
ganizirana, in če je bila, kako.

Svetopisemska knjiga Sodnikov zajema več ko 300-letno obdob-
je, ki se začne z osvojitvijo kanaanske dežele in konča tik pred 
vzpostavitvijo izraelske monarhije. Ta stavek najbolje opisuje, 
kako je bil izraelski narod »organiziran«.

14.	 1. Mojzesova 3:15
15.	 Galačanom 3:24; Rimljanom 5:12-21
16.	 »Jehova Bog ima vidno zemeljsko organizacijo, ki uresničuje njegov 

namen.« (w68 8/1, str. 455)
17.	 Apostolska dela 15:14; Matej 21:43
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V tistih dneh v Izraelu ni bilo kralja. Vsak je delal to, kar je sam 
menil, da je prav. (Sodniki 17:6)

Upoštevati so morali Božji zakon. Imeli so duhovništvo, s kate-
rim so se spravili z Bogom, ko so grešili, vendar niso imeli osre-
dnje vladajoče oblasti. Vodje družin so vladali in delali, kar so 
mislili, da je prav, v skladu s svojim razumevanjem Božjega za-
kona. Ali so vedno ravnali prav? Seveda ne. Navsezadnje govori-
mo o grešnih ljudeh. Vendar je bila to najboljša ureditev, ki je bila 
v tistem času mogoča.

Res je, da je Bog imenoval sodnike, vendar njihova naloga ni 
bila, da bi vladali narodu. Njihova naloga je bila reševati spo-
re med družinami. Sodniki so bili uporabljeni tudi za reševanje 
Izraela, saj so ga vodili v vojni proti tujim sovražnikom, ki so 
ga zasužnjili.18 Toda ko je bilo to delo opravljeno, so se stvari 
vrnile v prejšnje stanje, ko je vsak človek delal, kar je bilo v nje-
govih očeh prav.

Vendar so Izraelci nespametno želeli opustiti ta način življenja 
in postati podobni narodom, ki so jim vladali kralji. Bog jih je 
svaril pred to izbiro in jim povedal, da se bo zanje slabo končalo, 
če jim bo postavil kralja, vendar so trmasto vztrajali in tako je 
nastal kraljevski rod izraelskih kraljev. Tu je Jehovovo opozori-
lo. Preverite, ali vam ni znano:

Tako je Samuel ljudstvu, ki ga je prosilo za kralja, sporočil vse 
Jehovove besede. Rekel je torej: »Kralj, ki vam bo kraljeval, pa 
bo imel te pravice: jemal si bo vaše sinove in jih postavljal na 
svoje bojne vozove in med svoje konjenike, nekateri pa bodo mo-
rali teči pred njegovimi vozovi. Prav tako si jih bo postavljal za 
načelnike nad tisoč in za načelnike nad petdeset. Nekateri mu 
bodo morali orati in žeti ter izdelovati orožje in opremo za njego-
ve bojne vozove. Vaše hčere si bo jemal, da mu bodo pripravljale 
mazila, kuhale in pekle. Jemal vam bo najboljša polja, vinogra-
de, oljčne nasade in jih dajal svojim služabnikom. Jemal bo de-
setino od vaših žitnih polj in vinogradov ter jo dajal svojim dvor-
janom in služabnikom. Prav tako vam bo jemal hlapce in dekle, 
najboljšo živino in osle, da bi z njimi opravljal svoje delo. Od vaše 
drobnice bo jemal desetino in vi sami boste postali njegovi slu-
žabniki. Tisti dan boste vpili zaradi kralja, ki ste si ga izbrali, 
toda Jehova vam ne bo odgovoril.« (1. Samuelova 8:10-18)

18.	 Sodniki 2:10-16; 3:15
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Tukaj je to iz Božjih ust. Človeški kralj, guverner ali vladar ne 
bo prinesel blagoslovov, ampak težave. Ali si je Jehova premislil, 
ko je zapustil izraelski narod zaradi »naroda, ki daje svoje sado-
ve« – krščanske skupnosti?19 Seveda ne. V Svetem pismu ni niče-
sar, kar bi nakazovalo, da naj bi krščansko skupnost upravljala 
skupina moških. Pogledati moramo le dokaze iz zgodovine, da 
vidimo, kam je pripeljalo cerkveno vladanje. Ali obstaja vsaj ena 
religija, ki ji je resnično koristilo, da so moški govorili drugim 
moškim in ženskam, kaj naj delajo?20

Toda ali ni Jezus imenoval zvestega in preudarnega sužnja, da 
bi vladal nad njegovimi domačimi? Ali to ne pomeni, da mora 
biti krščanska skupnost organizirana pod vodstvom vodstve-
nega organa, da bi izpolnila poslanstvo oznanjevanja dobre 
novice svetu?

Skoraj vse krščanske denominacije so priliko o zvestem in pre-
udarnem sužnju izkoristile za iskanje svetopisemske podpore za 
avtoriteto duhovniškega razreda. Toda ali nam je Jezus s to prili-
ko želel povedati prav to?

V naslednjem poglavju bomo poleg Matejevega opisa zvestega 
in preudarnega sužnja analizirali tudi obsežnejši opis, ki ga je 
predstavil Luka.

19.	 Matej 21:43
20.	 Pridigar 8:9
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13

Kdo je Zvesti in 
preudarni suženj?

»Kdo je pravzaprav zvesti in preudarni suženj, ki 
ga je gospodar postavil nad svoje služabnike, da jim 

ob pravem času daje hrano?« (Mateju 24:45)

V Evangeliju po Mateju 24:45-51 nam je Jezus povedal pri-
liko o dveh sužnjih. En suženj se je izkazal za zvestega in 
preudarnega (ali modrega), medtem ko se je drugi obrnil 

k zlu. Skozi vse svoje življenje kot ena od Jehovovih prič so me 
učili verjeti, da je zvesti in preudarni suženj razred, ki ga sestav-
ljajo vse maziljene Jehovove priče, ki so v danem trenutku živele 
na zemlji. Včasih smo jih imenovali »preostanek«.

Prilika se je nanašala tudi na druge sužnje – domače – ki so 
bili razumljeni kot posamezniki, ki se nanašajo na maziljene kri-
stjane. Hrana ob pravem času se je nanašala na duhovno hrano, 
ki so jo maziljenci zagotavljali prek publikacij Društva Stražni 
stolp. Premoženje je bila vsa Kristusova lastnina, ki je vključe-
vala denar, nepremičnine, stavbe in vsa druga sredstva, ki so 
se uporabljala v podporo pridigarskemu delu. To premoženje je 
vključevalo tudi vse Druge ovce – razred kristjanov, za katerega 
priče trdijo, da ni maziljen s svetim duhom in da ima zemeljsko 
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upanje na odrešitev. Razred sužnja naj bi bil leta 1918 imenovan 
nad vsem gospodarjevim premoženjem.1

Vse to se je nenadoma spremenilo oktobra 2012, ko je David 
Splane iz Vodstvenega organa na letnem srečanju Družbe Watch 
Tower razkril novo luč. Očitno je Jehova Bog Vodstvenemu orga-
nu razkril, da so po stoletju napačnih odločitev samo oni uteleše-
nje zvestega in preudarnega sužnja. Za to doktrinarno spremem-
bo ni bil predložen noben dokaz, ne svetopisemski ne kak drug. 
Od skupnosti prič se je pričakovalo, da jo bodo sprejeli samo zato, 
ker so njihovi voditelji rekli, da je tako. Dejansko je Vodstveni 
organ pričal o sebi, da ga je Jezus Kristus leta 1919 imenoval za 
njegovega zvestega in preudarnega sužnja.

Jezus nam pravi: »Če samo jaz pričujem o sebi, moje pričevanje 
ni resnično.«2 Če to velja za Jezusa, koliko bolj mora to veljati za 
grešne ljudi?

V prejšnjem poglavju smo videli, da v Svetem pismu ni nobene 
podpore za idejo, da je v prvem stoletju obstajal Vodstveni organ, 
ki bi nadzoroval pridigarsko delo in občine. Vendar se sedanji 
Vodstveni organ Jehovovih prič s tem ne ukvarja. V preteklih 
letih so veliko govorili o Vodstvenem organu iz prvega stoletja, 
od leta 2020 pa so na to skoraj pozabili. Razlog za to je očitno 
videoposnetek na JW.org iz junija 2020 z naslovom »Suženj« ni 
star 1900 let (Mt 24:45), ki ga je predstavil David H. Splane iz 
Vodstvenega organa.

V tem videoposnetku poskuša Splane pojasniti, zakaj zdaj ver-
jamejo, da v zadnjih 1900 letih ni bilo zvestega in preudarnega 
sužnja, ki bi ga določil Jezus, in zakaj se je ta pojavil šele leta 
1919.3 V podporo tej nezaslišani trditvi ne navede nobenega 
svetopisemskega dokaza. Toda mi ne bomo izgubljali časa, da bi 
ovrgli neutemeljene in samosvoje človeške špekulacije. Namesto 
tega se naučimo vse, kar lahko, iz Svetega pisma samega.

O priliki o zvestem in diskretnem sužnju obstajata dve zgodbi. 
Publikacije Watch Tower-ja se osredotočajo skoraj izključno na 
to, kar je zapisal Matej, vendar je Lukova pripoved podrobnejša 

1.	 w52 2/1 str. 77-78; w90 3/15 str. 10-14 odst. 3, 4, 14; w98 3/15 str. 20 odst. 
9; w01 1/15 str. 29; w06 2/15 str. 28 odst. 11; w09 10/15 str. 5 odst. 10; w09 
6/15 str. 24 odst. 18; w09 6/15 str. 24 odst. 16; w09 6/15 str. 22 odst. 11; 
w09 2/15 str. 28 odst. 17; w10 9/15 str. 23 odst. 8; w10 7/15 str. 23 odst. 10

2.	 Janez 5:31
3.	 Videoposnetek jutranjega bogoslužja z dne 15. junija 2020
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in si zasluži našo pozornost. Morda se sprašujete, zakaj publika-
cije ne poudarjajo podrobnejšega opisa prilike, ki ga podaja Luka. 
Odgovor na to vprašanje je podan v naslednjem podnaslovu.

Zakaj Vodstveni organ ne upošteva 
Lukove zgodbe o zvestem oskrbniku?
Ker naša analiza ne bo samosvoja eizegetična razlaga, bomo 
najprej vključili širši kontekst. Jezus govori s pomočjo prilik ali 
ilustracij. Pravi:

Naj bodo vaša ledja opasana in svetilke prižgane, vi pa bodite po-
dobni ljudem, ki čakajo, kdaj se bo njihov gospodar vrnil s poroke, 
da mu bodo odprli takoj, ko bo prišel in potrkal. Srečni tisti suž-
nji, ki jih gospodar ob svojem prihodu najde budne! Resnično 
vam povem: opasal se bo, jih posadil za mizo, potem pa pristopil 
in jim stregel. In če pride ob drugi straži ali šele ob tretji in jih 
najde tako, so lahko srečni! Vedite pa tole: če bi gospodar vedel, 
ob kateri uri bo prišel tat, bi bedel in ne bi pustil, da bi mu vlomili 
v hišo. Tudi vi bodite pripravljeni, saj bo Sin človekov prišel 
ob uri, ko se vam to ne bo zdelo verjetno.« (Luku 12:35-40)

V tej priliki ali ilustraciji so jasno opredeljeni elementi. Gospo-
dar sužnjev je odsoten. Sužnji morajo ostati budni, da bi bili ob 
njegovi vrnitvi deležni ugodja v gospodarjevih očeh. Sužnji ne 
morejo vedeti, kdaj se bo gospodar vrnil.

Ob branju učiteljevega zadnjega opozorila, da se bo vrnil v 
času, ki se učencem »ne zdi verjeten«, se sprašujem, kaj so mislili 
Russell in njegovi sodelavci, ko so napovedovali, da se bo Jezus 
vrnil oktobra 1914, da bi prinesel konec in obnovil Izrael! Gos-
pod nam reče: »Prihajam v času, ki se vam ne zdi verjeten,« toda 
Russell pravi: »Ah, ne, Gospod. Vse si razumel narobe. Leto in 
mesec smo že določili.«

Luka v teh stavkih, ki smo jih pravkar prebrali, ne omenja 
zvestega in preudarnega sužnja ali gospodarja, vendar pa so po-
vezani s priliko o zvestem in preudarnem sužnju ali gospodarju. 
Kako to vemo? Po kontekstu. Takoj po slišanih Jezusovih besedah 
v Lk 12:35-40 je Peter v 41. vrstici spodbujen, da vpraša: »Gospod, 
ali to priliko govoriš samo nam ali tudi vsem?«4

4.	 Luka 12:41
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Peter želi vedeti, ali to opozorilo velja samo za navzoče ali 
za vse učence ali za vse Jude. Namesto da bi mu dal neposre-
den odgovor, Jezus začne z znamenito priliko o zvestem sužnju 
ali gospodarju.

Gospod pa je rekel: »Kdo je pravzaprav zvesti, preudarni oskr-
bnik, ki ga bo njegov gospodar postavil nad svojo služinčad, da ji 
bo dajal dovolj hrane ob pravem času? Srečen ta suženj, če ga gos-
podar ob svojem prihodu najde tako delati! Resnično vam povem, 
da ga bo postavil čez vse svoje imetje. Če pa bi ta suženj v svojem 
srcu kdaj rekel ‚Moj gospodar zamuja‘ in bi začel pretepati slu-
žabnike in služabnice ter jesti, piti in se opijati, bo gospodar tega 
sužnja prišel ob dnevu, ko ga ta ne bo pričakoval, in ob uri, za 
katero ne bo vedel, in gospodar ga bo najstrožje kaznoval ter mu 
dodelil delež z nezvestimi. Tedaj bo ta suženj, ki je poznal voljo 
svojega gospodarja, pa se ni pripravil niti ni delal po njegovi 
volji, dobil mnogo udarcev. Tisti, ki je ni poznal in je zato storil 
nekaj takega, za kar bi si zaslužil udarce, pa jih bo dobil malo. 
Res, od vsakega, ki mu je bilo mnogo dano, se bo tudi mnogo zah-
tevalo. In od tistega, ki so mu mnogo zaupali, bodo zahtevali več 
kot običajno. (Luka 12:42-48)

V ilustraciji, ki je spodbudila Petrovo vprašanje (v. 35-40), se 
Jezus osredotoča le na potrebo, da sužnji ostanejo budni in prip-
ravljeni. V odgovoru na Petrovo vprašanje pa pojasni, zakaj mo-
rajo biti pripravljeni in budni. Ponovno poudari nepričakovano 
naravo gospodarjeve vrnitve, pojasni pa tudi, da mora suženj v 
gospodarjevi odsotnosti opravljati svoje delo. Delo je preprosto: 
da svoje sužnje po potrebi »ob pravem času« nahrani s hrano.

Uporaba prilike o zvestem sužnju ali gospodarju, ki jo Vodstve-
ni organ uporablja, je ponovno v posmeh Jezusovemu opozorilu. 
Jezus v Lk 12:40 pravi, da bo prišel ob času, ki se njegovim učen-
cem zdi malo verjeten, nato pa nam v 46. vrstici, ko Jezus posebej 
nagovori zlobnega sužnja, pove, da bo »prišel na dan, ko ga ne 
pričakuje, in ob uri, za katero ne ve«.

Kako lahko glede na to dvojno opozorilo Vodstveni organ ohra-
ni čist obraz, ko trdi, da je do leta in meseca (oktober 1914) vedel, 
kdaj se bo Jezus vrnil? Ali se norčujejo iz besed našega Gospoda? 
Zdi se, da je tako, toda kakor smo že videli v tej knjigi in bomo 
zdaj videli še enkrat, ta šala ide na njihov račun.

Toda to ni edina pomanjkljivost v utemeljitvi doktrine o zves-
tem in preudarnem sužnju, ki je v ozadju Stražnega stolpa. Ko-
maj smo se dotaknili površine.
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Opazili boste, da gospodar v priliki ne imenuje zvestega in pre-
udarnega sužnja! To vprašanje je zastavil kot vprašanje. Imenuje 
sužnja, za katerega upa, da se bo izkazal za zvestega in preudar-
nega, vendar izid tega sužnja ni vnaprej določen. Z drugimi be-
sedami, ni imenovan zato, ker je zvest in preudaren. Imenovan 
je v upanju, da se bo izkazal za zvestega in preudarnega. Ali vi-
dite razliko?

Lukov zapis to dokazuje s tem, da obstaja zvesti in preudaren 
suženj, a obstaja tudi zloben suženj. Poleg tega sta tu še dva suž-
nja. Verz 47 govori o sužnju, ki je razumel, kakšna je gospodar-
jeva volja, vendar ni izpolnil gospodarjeve volje. Ta suženj je 
pretepen z mnogimi udarci z bičem. V verzu 48 je še en suženj, 
ki prav tako ni izpolnil gospodarjeve volje, vendar je bil njegov 
neuspeh posledica nevednosti. Očitno ni vedel, kaj se od njega v 
resnici zahteva, verjetno zato, ker ni prebral gospodarjevih be-
sed, ampak se je zanašal na druge, ki so mu jih razlagali. Kljub 
temu je še vedno kaznovan, čeprav ne tako strogo kot suženj, ki 
zavestno ni ubogal.

Če sprejmemo razlago Vodstvenega organa, da se sklicuje na 
majhno skupino posameznikov, potem moramo sprejeti tudi, da 
druge tri sužnje predstavljajo druge majhne skupine posamezni-
kov. To se ne sklada s teologijo Jehovovih prič. Če je bil zvesti in 
preudarni suženj imenovan leta 1919, kdo je bil potem hudob-
ni suženj v tistem trenutku? In kdo je bil leta 1919 suženj, ki ni 
zavestno izpolnjeval gospodarjeve volje in kako je bil pretepen 
z mnogimi udarci? Prav tako, kdo sestavlja sužnja, ki iz neved-
nosti ni izpolnil gospodarjeve volje, in kako je bil kaznovan z 
nekaj udarci?

Organizacija poskuša to zaobiti tako, da ne upošteva drugih 
dveh sužnjev in se osredotoča le na Matejev zapis, ki omenja le 
dva sužnja: enega zvestega in enega zlobnega sužnja. Zlega suž-
nja nato omalovažujejo s trditvijo, da ni resnična oseba, ampak 
le metaforično opozorilo. Z drugimi besedami, zvesti suženj je 
dobesedno imenovanje, zlobni suženj pa je preneseno opozo-
rilo. To si lahko ogledamo iz tega odlomka iz Stražnega stolpa 
iz leta 2015:

Jezus je v ponazoritvi o zvestem in preudarnem sužnju ome-
nil hudobnega sužnja, ki pretepa druge sužnje. Jezus s tem ni 
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napovedal, da se bo pojavil razred hudobnega sužnja, ampak je 
zvestega sužnja le posvaril, naj pazi, da ne bo postal hudoben.5

To je precej raztegljivo, vendar bi bilo nemogoče razširiti to na 
razlago o drugih dveh sužnjih, o katerih govori Luka, zato v zad-
njih 70 letih publikacij Stražnega stolpa skorajda ni omembe ali 
razlage Lukovih 12:47, 48.

Eksegetski pregled Lukove pripovedi
Če se vrnete nazaj in preberete Lk 12:35-40 o potrebi, da so sužnji 
budni, ali vidite kakršen koli razlog za sklepanje, da Jezus govo-
ri o majhni skupini sužnjev, od katerih je bil eden imenovan za 
nadzor nad celotno skupnostjo? Ne, očitno je, da so te svarilne be-
sede namenjene vsem kristjanom, saj so vsi kristjani služabniki 
gospodarja, našega Gospoda Jezusa Kristusa. Vsi moramo ostati 
budni in ohranjati svoje figurativne svetilke prižgane.

Zakaj bi torej kdo menil, da bi se razširjena razlaga, ki je bila 
dana kot odgovor na Petrovo vprašanje v Lk 12:41, nenadoma na-
našala na majhno skupino posameznikov? Nekateri so tako skle-
pali zato, ker je ta suženj določen, da hrani svoje sotrudnike. To 
vodi do sklepa, da je ta suženj na položaju nadzora. Vendar vas 
sprašujem, kdo hrani tega sužnja, ki hrani druge? Opazite, da 
Jezus imenuje tega sužnja, ker je odšel in ga ni več v bližini, da bi 
sam skrbel za hranjenje. Ta suženj torej opravlja delo hranjenja 
svojih drugih sužnjev, toda kdo hrani njega?

Sveto pismo na to odgovarja v pismu Kološanom 3:16, ki se gla-
si: »Naj prav vsa Kristusova beseda prebiva v vas v vsej modrosti. 
Učite in opominjajte drug drugega…«

Ob različnih priložnostih se vsi po potrebi hranimo, učimo in 
opominjamo drug drugega. Včasih hranimo druge, včasih pa smo 
mi tisti, ki jih je treba nahraniti. Zato Jezus doda stavek ‘ob pra-
vem času’. »Vsak od nas potrebuje duhovno hrano, da bi bil mo-
čan, ko se sooča z različnimi preizkušnjami. Tudi najmočnejši 
med nami lahko včasih oslabijo. Ali je bil kdaj kdo močnejši od 
Jezusa Kristusa? Pa vendar je tudi on v svoji najtežji uri potrebo-
val oporo, in to pomoč je dobil od nebeškega Očeta, ki mu je poslal 
angela, da bi mu služil in ga okrepil – da bi ga duhovno nahranil.6

5.	 w15 3/15 str. 23-24 odst. 15
6.	 Luka 22:43
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Če je naš Gospod v takem trenutku potreboval hrano, koliko 
bolj tudi mi, ubogi in šibki ljudje, potrebujemo podporo drugih v 
različnih obdobjih svojega življenja? Sveto pismo nam pravi, da 
»kakor železo ostri železo, tako človek ostri svojega prijatelja«.7

Napaka Vodstvenega organa je, da to priliko vzame in jo spre-
meni v prerokbo. To počnejo zato, ker morajo najti svetopisemsko 
podlago, s katero bi upravičili prevzem oblasti in nadzora nad 
celotno skupnostjo Jehovovih prič z njenimi milijardami dolar-
jev sredstev in premoženja. Prevzeli so vlogo voditeljev, čeprav 
nam je Jezus rekel, da nihče ne sme biti naš voditelj, in prevzeli 
so tudi vlogo učiteljev, čeprav nam je Jezus rekel, da je samo on 
naš učitelj. Vse nas je opozoril:

Vi pa ne pustite, da VAS imenujejo ‚rabi‘, kajti VAŠ Učitelj je eden, 
vsi VI pa ste bratje. Prav tako nikogar na zemlji ne imenujte ‚oče‘, 
kajti VAŠ Oče je eden, ta, ki je v nebesih. Tudi se ne pustite imeno-
vati ‚voditelj‘, kajti VAŠ Voditelj je eden, Kristus. Kdor pa je med 
VAMI največji, naj VAM bo strežnik. Kdor se povišuje, bo poni-
žan, in kdor se ponižuje, bo povišan. (Matej 23:8-12)

V teh vrsticah Jezus ne pravi, da nihče ne sme učiti drugega, 
niti ne zanika potrebe, da bi nekdo prevzel vodstvo v določenem 
prizadevanju. Pravi le, da ga nihče ne sme nadomestiti kot naše-
ga voditelja, saj nam le on lahko pove, kaj naj storimo in česa ne 
smemo storiti v svojem življenju. Prav tako ga nihče ne sme nado-
mestiti kot našega učitelja. Kdor poučuje drugega, zgolj prenaša 
Kristusov nauk in ne prihaja z lastno razlago. Če kdo pride s svo-
jo razlago in jo vsiljuje čredi, pomeni, da si oseba – ali skupina 
oseb – domišlja, da nadomešča Jezusa kot Učitelja.

Kakor je dejal, smo vsi bratje, toda če želi kakšna skupina posta-
ti več ko naši bratje, če želi kakšna skupina ljudi postati naši gu-
vernerji ali vladarji, morajo za to najti podlago v Svetem pismu. 
Za to ni podlage, zato si jo morajo izmisliti. Moški iz Vodstvenega 
organa so v ta namen izkoristili priliko o zvestem in preudar-
nem sužnju. S tem so se povzdignili. Ne upoštevajo Jezusovega 
nasveta, ki smo ga pravkar prebrali: »Kdor se povzdiguje, bo po-
nižan, in kdor se ponižuje, bo povišan.«

7.	 Pregovori 27:17
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Prepoznavanje štirih sužnjev
Ko razumemo, da prilika o zvestem sužnju velja za vse Božje ot-
roke, jo lahko začnemo razumeti. Dober način, da to dosežemo, 
je, da priliko razdelamo v obrnjeni smeri; to pomeni, da se od 
njenega sklepa vrnemo nazaj.

Zvesti in preudarni suženj
Zvesti suženj je edini od štirih, ki je imenovan za gospodarja vse-
ga Gospodovega premoženja. Kako se to uresniči?

Vemo, da je bil Jezus postavljen nad vse stvari v nebesih in 
na zemlji.8 Vemo, da bo njegovo kraljestvo trajalo tisoč let in 
da bodo Božji otroci skupaj z njim vladali kot kralji v istem ob-
dobju.9 Sveto pismo nam pravi, da Kristus pripada Bogu, da 
Božji otroci pripadajo Kristusu in da vse stvari pripadajo Bož-
jim otrokom.10 Vemo tudi, da so Božji otroci tako moški kakor 
tudi ženske.11 To pomeni, da bodo vsi zvesti kristjani, moški in 
ženske, postavljeni nad Gospodovo lastnino kot kralji in duhov-
niki, saj jim bo vse pripadalo.

To dejstvo izpodbija trditev Vodstvenega organa, da so samo oni 
zvesti in diskretni (preudarni) suženj, suženj, za katerega trdijo, 
da je nastal šele leta 1919. Če sprejmemo razlago Vodstvenega or-
gana, potem moramo sklepati, da prvotnih dvanajst apostolov ne 
sestavlja sužnja in zato ne bodo imenovani nad vso Kristusovo 
lastnino. Takšen sklep je preprosto absurden!

To je treba ponoviti: Obstaja samo en suženj, ki ga je Jezus Kris-
tus določil za gospodarja vsega svojega premoženja: Zvestega 
in preudarnega sužnja. Če je ta suženj od leta 1919 omejen na 
Vodstveni organ, potem ljudje, kot so J. F. Rutherford, Fred Franz 
in Stephen Lett, pričakujejo, da bodo predsedovali vsem stvarem 
na nebu in zemlji, medtem ko apostoli, kot so Peter, Janez in Pa-
vel, stojijo ob strani in gledajo.

V kakšne nezaslišane nesmisle bi vas ti ljudje radi prepričali!
Vsi se duhovno hranimo od drugih in vsi imamo priložnost 

vrniti uslugo, ko kdo drug potrebuje duhovno hrano.

8.	 Mateju 28:18
9.	 Razodetje 20:4-6
10.	 1. Korinčanom 3:21-23
11.	 Galačanom 3:26-28; 1. Petrov 3:7
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Že nekaj let se prek spleta srečujem z vernimi kristjani, resnič-
nimi Božjimi otroki. Čeprav morda mislite, da imam precejšnje 
znanje Svetega pisma, vam lahko zagotovim, da ne mine teden, 
da se na naših srečanjih ne bi naučil česa novega. Kako osvežujo-
ča sprememba je to po desetletjih dolgočasnih, ponavljajočih se 
srečanj v dvorani Kraljestva.

Razlog za to ni v tem, da so ta spletna srečanja polna svetopi-
semskih učenjakov in strokovnjakov. Ravno nasprotno. Imamo 
skupino duha polnih ljudi, ki večinoma prihajajo iz skromnih 
okolij. Razlika je v tem, da Duh govori skozi vse njih v ozračju, 
ki spodbuja svobodo izražanja. Tako ima vsakdo svojo vlogo pri 
hranjenju domačih, hišnih služabnikov našega Gospoda. Če bi 
želeli sami izkusiti te spletne biblične študijske skupine, je urnik 
objavljen na spletni strani beroeans.net/events/.

Zlobni suženj
Kot Jezusovi sužnji imamo vsi možnost, da nas Gospod ob svo-
ji prihodnji navzočnosti razglasi za zveste in preudarne. Če se 
naveličamo čakanja in postanemo sebični in požrešni, »jemo, 
pijemo in se opijamo« ter začnemo slabo ravnati s svojimi soljud-
mi, tvegamo, da nas bo Jezus razglasil za slabe. Ni treba biti član 
duhovščine, da bi se lahko opredelil kot kdo, ki pretepa svoje 
soslužabnike. Tako kakor se lahko vsak izmed nas kvalificira kot 
zvesti suženj, če svoje soslužabnike hrani z duhovno hrano, ko 
jo potrebujejo, lahko prav tako, vsak izmed nas začne zlorabljati 
svoje soslužabnike.

Organizacija je v tem pogledu dobra učna ura. Na svojem ka-
nalu na YouTubu sem imel priložnost objaviti posnetke sodnih 
obravnav, na katerih je žrtev obtožena odpadništva samo zato, 
ker je želela svoje soborce nahraniti z resnico iz Božje besede. 
Vodstveni organ odreja, da je treba takšne osebe obravnavati po 
sodni poti. Lokalna podružnica naroča okrajnim nadzornikom, 
naj lokalne starešine poučijo o pravilnih postopkih za izvajanje 
tega, čemur radi rečejo »disciplina«. Vendar lokalnim stareši-
nam ni treba ravnati v skladu s tem. Ni jim treba pretepati svo-
jih sodelavcev.

Nobenega razloga ni, da bi sklepali, da je zlobni suženj ome-
jen na moške, ki so imenovani na uradne položaje v cerkvi ali 
skupnosti, kakor so to lokalni duhovniki ali starešine. Vsi moški 
in ženske v občini lahko ravnajo na način, ki je prikazan v tej 
priliki. Če se bratje in sestre ukvarjajo z lažnimi in škodljivimi 



Zapiranje vrat v Božje kraljestvo284

govoricami in zlahka podpirajo politiko cerkve, spodbujajo du-
hovnika, ko zažiga heretika na grmadi, ali se podrejajo politiki 
izogibanja v organizaciji, ali se lahko izognejo sodbi hudobnega 
sužnja? Glede njegove kazni beremo, da ga bo Jezus »najstrožje 
kaznoval in mu dodelil mesto med hinavci. Tam bo njegov jok in 
škripanje z zobmi.«12

Dva sužnja, ki ju pretepejo
Medtem ko Matej govori le o dveh sužnjih, Luka omenja štiri, od 
katerih sta zadnja dva pretepena zaradi neposlušnosti:

Tedaj bo ta suženj, ki je poznal voljo svojega gospodarja, pa se ni 
pripravil niti ni delal po njegovi volji, dobil mnogo udarcev. Tis-
ti, ki je ni poznal in je zato storil nekaj takega, za kar bi si zaslužil 
udarce, pa jih bo dobil malo. (Luka 12:47, 48)

Preostala dva sta kaznovana, vendar ne v enaki meri kakor 
zlobni suženj. Zlobni suženj je vržen iz gospodarjevega gospo-
dinjstva in doživi enako usodo kakor hinavci in neverniki. To ni 
usoda, ki bi si jo želel kdor koli od nas.

Drugih dveh sužnjev ne izženejo, temveč ju kaznujejo. Izgubita 
možnost, da bi bila imenovana nad gospodarjevo lastnino, kar 
pomeni, da ne bosta deležna nebeškega kraljestva kot kralja in 
duhovnika. Kljub temu bosta živela. To pomeni, da bodo sodelo-
vali pri vstajenju nepravičnih.13

Nekateri kristjani vedo, kaj je Kristusova volja, vendar se odlo-
čijo, da je ne bodo izpolnili. Svojim bližnjim kristjanom ne ško-
dujejo, saj ne sodelujejo pri njihovem pretepanju, kakor to počne 
zlobni suženj. Morda so postali strpni do napačnih dejanj, tako 
ko tisti v tiatirski skupnosti14, ki so tolerirali žensko Jezabelo, ki 
se je imenovala prerokinja in je nekatere kristjane zavedla, da so 
se prešuštvovali. Morda so postali le apatični, kakor so bili člani 
laodicejske občine15, ki so se udobno počutili v svojem bogastvu.

Če vemo, kaj Kristus zahteva od nas, a ne izpolnjujemo njego-
ve volje, smo pretepeni z mnogimi udarci. Po drugi strani pa je 
veliko kristjanov, ki verjamejo, da izpolnjujejo Kristusovo voljo, 

12.	 Matej 24:51; Luka 12:46
13.	 Apostolska dela 24:15; Janez 5:28, 29
14.	 Razodetje 2:20
15.	 Razodetje 3:14-18
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ubogajo vse njegove zapovedi in živijo dobro krščansko življe-
nje. To so kristjani, ki jih zavajajo zapeljivi lažni nauki. Večina 
kristjanov, vključno z Jehovovimi pričami, resnično verjame, da 
služijo Bogu. Priče, ki ubogajo svoje voditelje in se komu izogi-
bajo, ker govori resnico, verjamejo, da to počnejo iz ljubezni in 
zveste poslušnosti Bogu, kakor je to napovedal Jezus:

Izobčevali vas bodo iz sinagog [ali Kraljestvenih dvoran]. Prihaja 
celo ura, ko bo vsak, ki vas bo ubil [ali se vas izogibal], menil, da 
je opravil sveto službo Bogu. (Janez 16:2)

Neizpolnjevanje Gospodove volje ni opravičilo, tudi če ravna-
mo iz nevednosti. Vendar pa je kazen za take manjša. Bili bodo 
pretepeni z nekaj udarci. Kakšna bo ta kazen, ni natančno opre-
deljeno. Ali je to pomembno? Ali želi kdo od nas to izvedeti na 
težak način? Mislim, da ne! Bolje je, če nas Kristus šteje za zveste 
in preudarne, se strinjate?
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Ali naj se udeležim 
kruha in vina?

Saj niste prejeli duha sužnosti, ki bi v vas spet povzročal 
strah, temveč ste prejeli duha posinovljenja, duha, ki nas 

spodbuja, da kličemo: »Aba, Oče!« (Rimljanom 8:15)

S veto pismo nam v Janezovem evangeliju 1:12 pravi, da je 
»vsem, ki so ga sprejeli, [Jezus] dal oblast, da postanejo Bož-
ji otroci, ker so verovali v njegovo ime.« To pomeni, da je 

vsakomur, ki veruje v Jezusa, dana pravica, da postane Božji ot-
rok. To smo spoznali v naši svetopisemski analizi nauka o dru-
gih ovcah Jehovovih prič.1

Če ste vedno verjeli, da spadate med druge ovce, spoznanje, da 
so druge ovce pravzaprav maziljeni kristjani poganskega pore-
kla (ne Judje), pomeni, da morate imeti nebeško upanje in da mo-
rate biti deležni simbolov. To je za mnoge Jehovove priče velik 
korak, ki ga morajo narediti. Domnevam, da vas po letih idilič-
nih ilustracij Stražnega stolpa in ganljivih videoposnetkov regi-
onalnih zborovanj, ki prikazujejo večno življenje v zemeljskem 
raju, nebeško upanje preprosto ne privlači.

1.	 Glej tudi »Poglavje 7 Kdo so ‚Druge ovce‘?« na strani 150.
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Poleg tega je tu še občutek nevrednosti, ki je bil Jehovovim pri-
čam vcepljen z napačno uporabo Pisma Rimljanom 8:15, kakor to 
prikazuje ta odlomek iz leta 2016 v reviji Stražni stolp:

Toda kako posameznik ve, da je povabljen v nebesa? Na to je 
jasno odgovoril Pavel, ko je pisal maziljenim kristjanom v Rimu, 
»poklicanim za svete«. Rekel jim je: »Niste prejeli duha sužnosti, 
ki bi v vas spet povzročal strah, temveč ste prejeli duha posinov-
ljenja, duha, ki nas spodbuja, da kličemo: ‚Aba, Oče!‘ Ta duh sam 
pričuje skupaj z našim duhom, da smo Božji otroci.« (Rim. 1:7; 
8:15, 16) Preprosto povedano, Bog po svojem svetem duhu posa-
mezniku daje jasno vedeti, da ga vabi v prihodnjo nebeško kra-
ljestveno vlado. (1. Tes. 2:12)
Posamezniki, ki prejmejo od Boga to posebno vabilo, ne pot-

rebujejo nobenega drugega pričevanja – ne potrebujejo še koga 
drugega, da bi potrdil njihovo maziljenje.2

V nadaljevanju tega poglavja bom razložil, zakaj ta poseben 
znak ali posebno povabilo ni v skladu s Svetim pismom. Za zdaj 
moramo razumeti, da so vse priče krščene kot ena od drugih 
ovac. Rečeno vam je, da boste postali eden izmed maziljenih le, 
če vas Bog pokliče, toda zakaj bi vas poklical, če ima na tisoče 
dolgoletnih zvestih Jehovovih prič, med katerimi lahko izbira? 
Poleg tega, ker način tega klica ni nikoli pojasnjen, kako ste lah-
ko prepričani, da ste bili poklicani in ne doživljate le psihotične 
epizode ali ne trpite zaradi blodenj o veličini? Ker Sveto pismo 
ne govori ničesar o »tem posebnem povabilu«, se nimate na kaj 
opreti. Zato je sodelovanje pri njem stigmatizirano.

Sodelovati sem začel nekaj let, preden so me odstranili kot sta-
rešino. Vendar sem to počel zasebno z ženo in nekaterimi bližnji-
mi prijatelji. Razlog, da nisem sodeloval na vsakoletnem obeležju 
Jehovovih prič, je bil v tem, da sem vedel, da bom stigmatiziran. 
Moji kolegi starešine bi mislili, da se povzdigujem in da se obna-
šam arogantno. Vendar me je po odstranitvi takšna stigmatizaci-
ja začela manj skrbeti in menil sem, da bi to lahko bilo sredstvo 
za začetek dialoga z nekaterimi mojimi prijatelji. To se ni izkaza-
lo za resnično.

Ko sem prvič sodeloval v dvorani kraljestva, so si nekateri sta-
rešine prizadevali, da bi me privedli pred odbor. Menili so, da 
je moja udeležba še en dokaz za to, kar je po njihovem mnenju 

2.	 w16 januar str. 19, odstaviki 9-10 »Božji duh pričuje skupaj z 
našim duhom«
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odpadniško razmišljanje. Ustavimo se za trenutek in si to oglej-
mo. Tu imamo kristjana, ki na podlagi svoje vesti ravna tako, da 
uboga zapoved Jezusa Kristusa, odziv starešin pa je, da ga obtoži-
jo odpadništva. Iz tega razloga je moja žena zavrnila sodelovanje 
z mano v dvorani Kraljestva. Zavedala se je, da bi najino skup-
no obhajanje mnoge užalilo in nama povzročilo težave. Seveda 
je imela prav.

V Miamiju na Floridi je bila občina, v kateri je majhna skupi-
na – več ko deset oznanjevalcev – začela sodelovati iztoččasno. 
Sestra, ki živi v bližini, me je obvestila, da je sedež poslal svoje-
ga predstavnika, da bi to raziskal. Predstavljajte si! Kristjani, ki 
sprejmejo Jezusovo ponudbo za večno življenje in to očitno poč-
nejo v javnosti! Kako grozno! Pošljite vojsko!

Jezus pa jim je rekel: »Resnično, resnično vam povem: če ne 
jeste mesa Sina človekovega in ne pijete njegove krvi, nimate 
življenja v sebi. Kdor se hrani z mojim mesom in pije mojo kri, 
ima večno življenje in jaz ga bom poslednji dan obudil, kajti moje 
meso je prava hrana in moja kri prava pijača. Kdor se hrani z 
mojim mesom in pije mojo kri, ostaja zedinjen z menoj in jaz zedi-
njen z njim. Enako kakor me je živi Oče poslal in jaz živim zaradi 
Očeta, tako bo tudi tisti, ki se hrani z menoj, živel zaradi mene. 
To je kruh, ki je prišel iz nebes. Z njim ni tako kakor takrat, ko 
so vaši praočetje jedli, pa so vseeno umrli. Kdor se hrani s tem 
kruhom, bo živel večno.« (Janez 6:53-58)

»Ampak jaz nočem v nebesa!«
To je pogost ugovor, ki ga slišim od Jehovovih prič in ki sem ga 
občutil tudi sam, ko sem se prvič zavedel upanja, ki mi je bilo 
dano. Toda iz teh verzov sem dobil tolažbo:

Prav tako, kakor piše: »Česar oko ni videlo in uho ni slišalo in kar 
se v človekovem srcu ni porodilo, to je Bog pripravil tem, ki ga 
ljubijo.« Bog nam je namreč to razodel po svojem duhu, saj duh 
vse preiskuje, tudi Božje globočine. (1. Korinčanom 2:9, 10)

Odpiraš svojo roko in zadovoljuješ želje vseh živih bitij. Jehova 
je pravičen na vseh svojih poteh in zvestovdan pri vsem, kar dela. 
(Psalm 145:16, 17)

Ko sem se prvič začel udeleževati simbolov v poslušnosti Je-
zusovi zapovedi, da naj vsi kristjani to počnejo »v moj spomin«, 
sem še vedno sprejemal nauk JP, da gredo maziljenci v nebesa in 
se nikoli več ne vrnejo v življenje na zemlji. Nisem vedel, kako 
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bi bilo živeti v nebesih, vendar sem spoznal, da bi moralo biti 
za resničnost odlomkov, ki smo jih pravkar prebrali, prav tako 
dobro, če ne celo boljše, kakor je življenje na zemlji. Nato sem se 
sčasoma začel spraševati, ali sem se spet pustil vplivati indok-
trinaciji JP.

Ali Sveto pismo dejansko pravi, da gredo kristjani v nebesa? 
Odločil sem se, da bi bilo nespametno slepo sprejemati takšno 
razmišljanje, ki nikakor ni značilno samo za priče. Tako katoli-
čani, kakor tudi protestanti prav tako verjamejo, da gredo verni 
kristjani v nebesa. Glavna razlika je v tem, da ne omejujejo števi-
la na zgolj 144.000, kakor to počnejo Priče.

Lokacija! Lokacija! Lokacija!
Čeprav je lokacija morda najpomembnejša stvar pri nepremični-
nah, ali bi morala biti res dejavnik pri vaši rešitvi?

Nagrada, ki jo dobimo, ni povezana s tem, kje živimo, temveč s 
tem, kaj lahko počnemo. Če pa se osredotočimo na lokacijo, k če-
mur smo nagnjeni zaradi vpliva publikacij družbe Watch Tower, 
lahko zlahka napačno razlagamo Sveto pismo. Če na primer Je-
hovovo pričo vprašate: »Kje je Božje kraljestvo?« vam bo nedvom-
no odgovorila: »V nebesih.« A če v program Watchtower Libra-
ry vnesete besedni zvezi »kraljestvo v nebesih« in »kraljestvo v 
nebu«, boste dobili nič zadetkov v Svetem pismu. Po drugi strani 
pa se besedna zveza »kraljestvo v nebesih« v Prevodu Novi Svet 
pojavi približno 33-krat, in to samo v Mateju.

Med »iz nebes« in »v nebesih« je bistvena razlika. »Prvi govori 
o izvoru, drugi pa o lokaciji. V Svetem pismu je beseda »nebo« 
ouranos. Glede načina njene uporabe Strongova konkordanca na-
vaja: »Nebesa: (a) vidna nebesa: ozračje, nebo, zvezdnato nebo, 
(b) duhovna nebesa.« HELPS Word-studies o tem pravi naslednje:

3772 ouranós – nebo (ednina), skoraj enako pogosto se uporablja v 
množini (»nebesa«). »Ednina in množina imata različen prizvok, 
zato bi ju bilo treba pri prevajanju razlikovati (čeprav se to žal 
redko zgodi)« (G. Archer).

Izčrpna analiza besede ouranós presega okvir te knjige. Nekaj 
pa je jasno: v večini primerov, zlasti v množini, se beseda ne na-
naša na fizično lokacijo Boga. Pravzaprav je celo razmišljanje o 
tem, da ima Bog fizično lokacijo, človeško razmišljanje, poskus, 
da bi razumeli tisto, kar je neskončno in presega naše razu-
mevanje. Včasih je ta potreba po antropomorfizaciji Boga ljudi 
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pripeljala do nezaslišanih neumnosti, kakor je ta iz knjige Spra-
va (Reconciliation), ki jo je leta 1928 napisal J. F. Rutherford:

Zdi se, da je ozvezdje sedmih zvezd, ki tvorijo Plejade, osrednje 
središče, okoli katerega se vrtijo vsi znani sistemi planetov, tako 
kot planeti našega Sonca ubogajo Sonce in potujejo po svojih orbi-
tah. Predlagano je bilo, in to z veliko težo, da je ena od zvezd te 
skupine Jehovovo bivališče in kraj najvišjih nebes; da je to kraj, 
na katerega se je navdihnjeni pisec skliceval, ko je dejal: »Poslu-
šaj iz svojega bivališča, iz nebes« (2. Kron 6:21); in da je to kraj, na 
katerega se je skliceval Job, ko je pod vplivom navdiha zapisal: 
»Ali lahko povežeš skupaj vplive Plejad ali razvežeš Orionove pa-
sove?« (Job 38:31).
Ozvezdje Plejad je majhno v primerjavi z drugimi, ki jih znan-

stveni instrumenti razkrivajo začudenim očem človeka. Toda 
velikost drugih zvezd ali planetov je v primerjavi s Plejadami 
po pomembnosti majhna, saj so Plejade kraj večnega Božje-
ga prestola.3

Zamisel, da bi se bitje, ki je sposobno ustvariti vesolje z mili-
jardami galaksij in bilijoni zvezd, odločilo, da se bo naselilo v 
enem samem zvezdnem sistemu znotraj naše skromne galaksije 
Mlečna cesta, je preprosto neumna.

Dejstvo je, da tudi kadar beseda »nebesa« govori o »Božjem biva-
lišču«, kakor je to v 2. Kr 6:21, se ne nanaša na fizični kraj, ampak 
na nekaj, kar je zunaj človeškega razumevanja – nekje tam zunaj. 
Tudi beseda »nekje« je zavajajoča, saj še vedno pomeni kraj.

Živimo v fizičnem svetu. Naš jezik izraža fizičnost. Težko, če ne 
celo nemogoče, razmišljamo v pojmih, ki presegajo štiri dimen-
zije, ki jih poznamo: dolžino, širino, globino in čas. Toda Jehova 
Bog je zunaj in nad vsemi temi stvarmi. Manjka nam le termi-
nologija, s katero bi lahko izrazili, kaj je in kje je – če pri Vse-
mogočnem sploh obstajata pojma »kaj« (Božja narava) in »kje« 
(Božja lokacija).

Začeti moramo gledati na »nebesa«, kakor je ta pojem izražen 
v Svetem pismu. Najpogosteje se uporablja v množini, običajno 
za izražanje tistega, kar je nad nami ali nad nami. Tudi v an-
gleškem jeziku rečemo heavens, če hočemo reči nebo ali zrak. 
Če rečem: »Na nebu letijo ptice,« boste vedeli, da sem mislil na 
atmosfero iznad nas.

3.	 Sprava (1928) str. 14
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Ko Matej govori o »nebeškem kraljestvu«, govori o izvoru oblasti 
kraljestva.4 Tako so besedne zveze, kakor sta »Božje kraljestvo«5 
in »Kristusovo kraljestvo«6, sinonim za Matejevo »nebeško kra-
ljestvo«. Nobeden od teh izrazov se ne nanaša na lokacijo, temveč 
na izvor in avtoriteto vladavine kraljestva.

Ko kristjani razmišljajo o svoji odrešitvi, se sprašujejo, kje bo 
in kakšna bo. To so običajne skrbi. Navsezadnje smo le ljudje.

Sveto pismo pove zelo malo o tej temi, in to z dobrim razlogom. 
Bog nas ne mika z dobrotami. Želi, da mu prisluhnemo in se pus-
timo voditi, ker verjamemo v njegovo dobroto in ljubezen.

Kaj vemo o našem upanju na odrešitev?
Sveto pismo pravi, da Božji maziljenci prebivajo v Novem Jeruza-
lemu. Kje je to?

Zmagovalca bom naredil za steber v templju svojega Boga, in za-
gotovo ne bo več šel iz njega. Nanj bom tudi napisal ime svojega 
Boga in ime mesta svojega Boga, novega Jeruzalema, ki prihaja 
iz nebes od mojega Boga, pa tudi svoje novo ime. (Razodetje 3:12)

Videl sem nova nebesa in novo zemljo. Kajti prejšnja nebesa in 
prejšnja zemlja sta prešla in morja ni več. Videl sem tudi sveto 
mesto, Novi Jeruzalem, ki se je spuščalo iz nebes od Boga, prip-
ravljeno kakor nevesta, ki je olepšana za svojega ženina. Tedaj 
sem zaslišal močan glas, ki je prišel od prestola in je rekel: »Glej! 
Božji šotor je med ljudmi in Bog bo prebival z njimi, oni pa 
bodo njegova ljudstva. In Bog sam bo z njimi. 4 Obrisal jim bo vse 
solze z oči in smrti ne bo več, pa tudi žalovanja, vpitja in bolečine 
ne bo več. To, kar je bilo, je minilo.« (Razodetje 21:1-4)

Maziljenci živijo v Novem Jeruzalemu, ki se spušča z neba na 
zemljo. Božji šotor ali tabernakelj se ne nanaša na navaden šotor, 
ampak na tabernakelj, ki je obstajal stoletja od izhoda do časa, 
ko je kralj Salomon zgradil tempelj v Jeruzalemu, ki ga je nado-
mestil. Tabernakelj je vseboval svetišče (grško naos), kjer vidimo 
stati veliko množico maziljenih kraljev v Razodetju 7:15. Seveda 

4.	 Obstaja miselna šola, ki pojasnjuje, zakaj samo Matej uporablja izraz 
»nebeško kraljestvo« in ne »Božje kraljestvo« kot drugi pisci evangelija. 
Upošteval je vraževerje svojega posebnega občinstva, ki jim je bilo 
nerodno, če so Boga omenjali celo z naslovom.

5.	 Evangelij po Mateju 12:28; Evangelij po Marku 4:11; Rimljanom 14:17; 1. 
Korinčanom 4:20

6.	 Efežanom 5:5; 2 Petra 1:11; Razodetje 11:15
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so vse te podobe simbolične, so prispodoba, ki nam pomaga ra-
zumeti, da bo Bog z nami v mesijanskem kraljestvu.

Namesto da bi odšli v oddaljena nebesa, kjer jih njihovi bližnji 
nikoli več ne bi videli, in od tam vladali, kakor bi nas rada prep-
ričala Organizacija, nam Sveto pismo sporoča nekaj drugega. 
Božji otroci morajo na zemlji opraviti svoje delo. Po Bereanovem 
študijskem Svetem pismu in skoraj vsaki drugi angleški različici, 
ki je bila natisnjena, se Razodetje 5:10 glasi:

Naredil si jih za kraljestvo in duhovnike, ki bodo služili našemu 
Bogu, in kraljevali bodo na zemlji.

Skoraj vsi sodobni prevodi to izražajo kot »na« ali »po«. Gr-
ška beseda je epi in Strongova definicija navaja le »na« ali »po«. 
Za uporabo v Svetem pismu Strong’s navaja: »na, po, proti, na 
podlagi, na«.

Zakaj je v Prevodu novega sveta pri prevodu epi v tem primeru 
uporabljena beseda »nad«? Morda se to lepo ujema z njihovo teo-
logijo, po kateri maziljenec vlada od daleč v nebesih?

Samo v 5. poglavju Razodetja se epi pojavi šestkrat:7

•	 Vs. 1: »…tisti, ki sedi na prestolu…«
•	 Vs. 3: »Toda nihče v nebesih ali na zemlji…«
•	 Vs. 7: »…tisti, ki sedi na prestolu…«
•	 Vs. 10 »…in vladali bodo na zemlji.«
•	 Vs. 13a »In slišal sem vsako bitje v nebesih in na 

[epi] zemlji…«
•	 Vs. 13b »Tistemu, ki sedi na prestolu…«

Dodaten dokaz, ki nagiba k sklepu, da bodo maziljeni kralji in 
duhovniki na zemlji (in ne nad njo), lahko pridobimo iz prilike o 
zvestem in preudarnem sužnju iz Evangelija po Mateju 24:45-51.

Gospodar imenuje sužnja, da med njegovo odsotnostjo hrani 
njegove domače. Ko se vrne, oceni uspešnost vsakega sužnja. Za-
kaj gospodar imenuje sužnja, da hrani njegove domače? Očitno 
zato, ker ga ni tam, da bi to počel sam. Zakaj je bil sveti duh pos-
lan, da bi učencem razkril resnico? Ker Jezusa ni bilo več tam, da 
bi to počel.8 Zakaj je Jezus z nami, kadar sta dva ali trije zbra-
ni v njegovem imenu? Ne zato, ker se fizično vrne vsakič, ko se 

7.	 Citati so vzeti iz Bereanskega študijskega Svetega pisma
8.	 Janez 16:7-13
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nekaj kristjanov zbere v njegovem imenu, ampak zato, ker duh 
deluje po nas, da se hranimo med seboj.9 Zakaj je Jezus govoril 
o drugem prihodu? Če lahko na daljavo vlada iz nebes, zakaj se 
mora vrniti na zemljo?10

Ena od prvih stvari, ki jih Jezus stori po svoji vrnitvi, je, da k 
sebi zbere maziljene:

Potem bomo mi živeči, ki bomo preživeli, skupaj z njimi vzeti v 
oblakih in šli naproti Gospodu v zraku. In tako bomo vedno z 
Gospodom. (1. Tesaloničanom 4:17)

»V oblakih« in »v zraku« sta metafori, ki se nanašata na bli-
žino zemlje in ne daleč v nebesih. Poleg tega je glagol »srečati« 
posebna grška beseda, ki se uporablja za prijateljsko srečanje. 
Strong’s razlaga apantésis kot »srečanje; dejanje srečanja, srečati 
se (fraza, ki se zdi skoraj tehnična za sprejem novo prispelega ura-
dnika)«. Izražena misel je, da novo prispelega uradnika – v tem 
primeru našega Gospoda Jezusa – na poti pričakajo predstavniki 
kraja, v katerega prihaja.

Razmislite o tem: Kako je Jezus učil svoje učence takoj po vsta-
jenju? Sprejel je človeško podobo, sedel z njimi, jedel z njimi in 
se z njimi pogovarjal. Vstal je kot duh, vendar je, podobno kot 
angeli, ki so obiskali Abrahama, lahko prevzel človeško podobo, 
da bi lahko komuniciral.11

To je vzorec, ki ga duhovna bitja uporabljajo za fizično komu-
nikacijo z ljudmi. Starodavni verni ljudje so se zabavali z angeli, 
ki so prevzeli človeško podobo.12 Ko je Gabriel obiskal Danijela, 
Zaharijo in Marijo, se je prikazal kot človek, saj duhov ni mo-
goče videti s človeškimi očmi.13 Jezus, čeprav je vstal kot duh, 
ki daje življenje, je prevzel človeško podobo, da bi komunici-
ral z učenci.14

Čeprav ne moremo govoriti z absolutno gotovostjo, se zdi, da 
obstaja precej dokazov, ki vodijo k sklepu, da bomo morali Božji 
otroci za opravljanje dvojne naloge vladanja kot kralji in služenja 
kot duhovniki za spravo človeštva slediti istemu vzorcu, ki so ga 

9.	 Matej 18:20
10.	 2. Tesaloničanom 2:8-12
11.	 1. Korinčanom 14:45; 1. Mojzesova 19:1
12.	 Hebrejcem 13:2; 1. Mojzesova 18:2, 3; 19:1-3
13.	 Daniel 9:21; Luka 1:18-26; 24:39
14.	 1. Korinčanom 15:45; Janez 20:19-23; 21:4-24; Marko 16:12
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uporabili angeli, in sprejeti meso, da bi lahko sodelovali z vsta-
limi, ki se bodo vrnili kot del vstajenja krivičnih.15 Za to bomo 
morali biti fizično prisotni na zemlji.

Glede tega, kakšna bo naša telesna podoba po vstajenju, je Sve-
to pismo zelo nejasno. Celo Janez je lahko dodal le to:

Ljubljeni, zdaj smo Božji otroci, toda ni se še razodelo, kaj bomo. 
Vemo pa, da bomo, kadar se bo on razodel, podobni njemu, ker 
ga bomo videli prav takšnega, kakršen je.. (1 Janez 3:2)

»Bomo mu podobni«! Bodimo razumni. Ne vemo natančno, 
kakšno bo naše duhovno telo16, toda če bomo podobni Jezusu, bi 
to moralo biti dovolj dobro za vsakega od nas, mar ne?

Kaj pomeni biti deležen kruha in vina
Za ljudi, ki prihajajo na spominsko slovesnost JP iz drugih kr-
ščanskih veroizpovedi, je gotovo izjemen pogled, ko vidijo celot-
no skupnost vernih kristjanov, ki javno zavračajo ponudbo, da 
bi bili deležni mesa in krvi našega Gospoda Jezusa, ki rešujeta 
življenje, kakor ju predstavljata kruh in vino.

Naj ne bo pomote: Druge poti do odrešitve ni! Ne pozabite, da 
je Jezus rekel:

Jezus pa jim je rekel: »Resnično, resnično VAM povem: če ne 
JESTE mesa Sina človekovega in ne pijete njegove krvi, 
NIMATE življenja v sebi. Kdor se hrani z mojim mesom in pije 
mojo kri, ima večno življenje in jaz ga bom poslednji dan obudil, 
kajti moje meso je prava hrana in moja kri prava pijača. Kdor se 
hrani z mojim mesom in pije mojo kri, ostaja zedinjen z menoj in 
jaz zedinjen z njim. Enako kakor me je živi Oče poslal in jaz živim 
zaradi Očeta, tako bo tudi tisti, ki se hrani z menoj, živel zaradi 
mene. To je kruh, ki je prišel iz nebes. Z njim ni tako kakor takrat, 
ko so VAŠI praočetje jedli, pa so vseeno umrli. Kdor se hrani s 
tem kruhom, bo živel večno.« (Janez 6:53-58)

Jezus ni ponudil nobene sekundarne poti do odrešitve. Če bi 
obstajala sekundarna skupina kristjanov, ki bi bili razglašeni za 
pravične kot Božji prijatelji, vendar le, če bi aktivno zavrnili uži-
vanje kruha in vina, bi to gotovo povedal. Zagotovljena bi bila 
jasna navodila, saj gre za vprašanje večnega življenja. Vendar od 

15.	 Janez 5:28, 29; Apostolska dela 24:15
16.	 1. Korinčanom 15:50; 2. Korinčanom 5:1, 4
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našega Gospoda nimamo nobenih drugih navodil, razen tistih, 
ki nam jih posreduje Pavel:

Mar kelih zahvaljevanja, za katerega se zahvaljujemo, ne pomeni 
deleža pri Kristusovi krvi? Mar kruh, ki ga lomimo, ne pomeni 
deleža pri Kristusovem telesu? Ker je kruh eden, smo mi, čeprav 
nas je mnogo, eno telo, ker imamo vsi delež pri tem enem kru-
hu. (1. Korinčanom 10:16, 17)

Dokazi v Svetem pismu za to razumevanje so prepričljivi. Na 
primer, obstaja samo eno Kristusovo telo. »Čeprav nas je mnogo, 
smo eno telo… in uživamo… en kruh.« Ali tu vidimo kakšno dolo-
čilo za sekundarno, manjše telo vernikov?

Pavel je Korinčanom tudi povedal:
Od Gospoda sem namreč prejel to, kar sem izročil tudi VAM, na-
mreč da je Gospod Jezus tisto noč, v kateri so ga nameravali iz-
dati, vzel kruh, se zahvalil, ga prelomil in rekel: »To predstavlja 
moje telo, ki je za vas. To delajte meni v spomin.« Podobno je 
storil tudi glede keliha po večerji, ko je rekel: »Ta kelih predsta-
vlja novo zavezo na temelju moje krvi. Kadar koli pijete iz njega, 
DELAJTE to meni v spomin.« Kadar koli namreč jeste ta kruh in 
pijete iz tega keliha, oznanjate smrt Gospoda, dokler ta ne pride. 
(1. Korinčanom 11:23-26)

Tu imamo neposredno Jezusovo naročilo, naj »to počne-
mo še naprej«.

Kako je Vodstvenemu organu uspelo prepričati milijone ljudi, 
da ta preprost in neposreden ukaz ne velja zanje? Deloma jim je 
to uspelo z igro besed. Oglejte si ta odlomek iz knjige Insight on 
the Scriptures (Vpogled v Sveto pismo):

Na večer pred smrtjo je Jezus uvedel večerjo, spomin na svojo 
smrt, in svojim učencem naročil, naj se je držijo. (Lk 22:19) To 
obhajanje je treba ohraniti, »dokler ne pride on«. (1. Ko 11:26)17

Niti Jezus niti apostoli niso nikoli govorili o Gospodovi večerji 
kot o ‘obredu’. »V angleščini ta beseda pomeni:

17.	 it-2 str. 344
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1.	 dejanje ali praksa izpolnjevanja ali spoštovanja 
zakonskih, moralnih ali obrednih zahtev«, strogo 
upoštevanje pravil«

2.	 opazovanje ali opažanje nečesa.
Vidite, kako zvito je to? Maziljenci lahko »opazujejo« spomin-

sko slovesnost z »dejanjem ali prakso izpolnjevanja… zahtev« 
za udeležbo, druge ovce pa lahko »opazujejo« z opazovanjem 
ali opazovanjem«, kar se dogaja, ne da bi dejansko sodelovale. 
Vodstveni organ je prepričal verne kristjane, da s preprostim de-
janjem udeležbe na memorialu in opazovanjem ubogajo Jezuso-
vo zapoved, naj »to delajo še naprej«.

Druge ovce na spominski slovesnosti ne vzamejo simbolov. So 
samo opazovalci. Leta 1938 so bili tisti, ki imajo zemeljsko upa-
nje, prvič povabljeni na spominsko slovesnost. V Stražnem stol-
pu, 1. marec 1938, je pisalo: »Povsem prav je, da so [druge ovce] 
navzoče na takšnem shodu in da opazujejo, kaj se dogaja. […] To 
bi zanje moral biti in tudi je čas veselja.« Podobno kot so gostje 
veseli, da so lahko na poroki, so tudi tisti, ki spadajo med druge 
ovce, veseli, da so lahko prisotni na spominski slovesnosti kot 
opazovalci.18

Toda naš Gospod nam ni rekel, naj »opazujemo«. Rekel nam je, 
naj sodelujemo. Rekel je: »To delajte v moj spomin«. Kaj počne-
mo? Pasivno stati ob strani in gledati? Kaj so počeli učenci, ko je 
izrekel te besede? Udeleževali so se kruha in vina, ki ju je Jezus 
delil med njimi.

To, kar Vodstveni organ zahteva od svojega razreda drugih 
ovac, je še hujše od pasivnega opazovanja. Od drugih ovc JP se 
zahteva, da ukrepajo, da se dokončno odločijo. Ko se jim po-
nudi kruh, ga morajo zavrniti! Ko jim je podano vino, ga mo-
rajo zavrniti!

Izjemno! Komu bi koristilo, če bi na milijone Jezusovih učencev 
zavrnilo simbole, ki predstavljajo ponudbo, da postanejo Božji 
otroci? Kdo se bojuje s preostalimi iz semena žene iz Prve Mojze-
sove knjige 3:15, odkar je bil vržen z neba?19 Ko poskušamo najti 
krivca, moramo vedno gledati na to, kdo ima od tega korist!

18.	 w22 januar str. 21, odst. 6 »Zakaj smo prisotni na spominski 
slovesnosti«

19.	 Razodetje 12:7-17
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Vodstveni organ svojim drugim ovcam prepove, da bi sodelova-
le. Pravijo jim, da njihovo odrešenje ni odvisno od tega, ali bodo 
ubogali to Jezusovo zapoved, naj jedo njegovo meso (ki ga pred-
stavlja kruh) in pijejo njegovo kri (ki ga predstavlja vino), čeprav 
je to v nasprotju z izrecnimi besedami našega Gospoda: »Če ne 
jeste mesa Sina človekovega in ne pijete njegove krvi, nimate živ-
ljenja v sebi.«20 Namesto tega drugim ovcam sporočajo, da je nji-
hovo odrešenje odvisno od ignoriranja Kristusove zapovedi in 
namesto tega od lojalnega podpiranja mož upravljalskega telesa:

Druge ovce ne bi smele nikoli pozabiti, da je njihova rešitev 
odvisna od tega, da dejavno podpirajo Kristusove maziljene 
»brate«, ki so še na zemlji.21

Če ste se torej vedno imeli za eno od Drugih ovc, kakor jih opre-
deljuje Družba Watch Tower, se morate odločiti: ubogati Kristusa 
ali ubogati ljudi iz Vodstvenega organa!

Videli smo že, da število maziljenih ni omejeno na 144.000.22 
Videli smo tudi, da Pismo Rimljanom 8:16 ne predstavlja nekega 
posebnega znaka ali posebnega povabila.23 Vem, da je spodbuda, 
da bi ubogali »navodila zvestega sužnja«, kot to pogosto navaja 
Organizacija, zelo močna. Toda pomislite na to: Ali želite, da bi 
bil vaš izgovor, ko boste stali pred Gospodovim sodnim stolom: 
»Samo izpolnjeval sem ukaze«?

Jezus nam pravi, da z rednim uživanjem24 oznanjamo njegovo 
smrt. Zakaj bi bilo večini kristjanov prepovedano oznanjati Gos-
podovo smrt? To je nesmiselno. Z udeležbo pri emblemih javno 
izražamo ne le svojo vero, ampak tudi sprejemanje te rešilne do-
ločbe. Prav tako potrjujemo, da sprejemamo svojo posvojitev kot 
Božji otroci in da smo pripravljeni biti del semena, ki bo zdrobilo 
satana in njegove demone.

Kateri kristjan z iskrenim srcem ne bi sprejel tega privilegi-
ja in upanja?

20.	 Janez 6:53
21.	 w12 3/15 str. 20 odst. 2 »Veselimo se v našem upanju«
22.	 Glej »Biblijski dokaz, da je 144.000 simbolično število« na strani 189.
23.	 Glej »Prvi »dokaz«: Rimljanom 8:16, posebno zagotovilo?« na strani 165.
24.	 Obstajajo dokazi, da so se kristjani v prvem stoletju Gospodove smrti 

spominjali več kot le enkrat na leto.
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15

Kako Družba 
Watch Tower zapira 
nebeško kraljestvo

Gorje vam, pismouki in farizeji, hinavci, ker pred ljudmi 
zapirate nebeško kraljestvo. Vi sami namreč ne greste vanj, 

tistim, ki bi radi šli noter, pa ne dovolite vstopiti. (Mateju 23:13)

K o je Jezus hodil po zemlji, je bil Jehovov narod (ali organi-
zacija, če želite) Izrael. Le oni so imeli med vsemi narodi 
na zemlji Božji zakon, ki jih je vodil v nebeško kraljestvo. 

Samo oni so bili v pogodbenem odnosu z resničnim Bogom, Jeho-
vo (YHWH). V tej zavezi so postali »kraljestvo duhovnikov«.

Če boste torej natančno poslušali moj glas in boste izpolnjeva-
li mojo zavezo, mi boste posebna lastnina izmed vseh drugih 
ljudstev, saj je moja vsa zemlja. In boste mi kraljestvo duhovni-
kov in svet narod. (2. Mz 19:5, 6)

Odrešitev pred smrtjo in upanje na večno življenje je bilo v ro-
kah Judov. Jezus je Samarijanki dejal, da »odrešenje izvira od Ju-
dov.«1 Odrešenik, ki bi ga Bog poslal, da bi nas vse odrešil smrti, 
ne bi šel v Rim, kjer so častili poganskega boga Jupitra ali Joveja, 

1.	 Janez 4:22
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niti ne bi bil poslan Grkom, ki so častili Zevsa. Teh lažnih bogov 
ni več, izginili so v meglice zgodovine.

Le izraelskemu narodu je Jehova poslal svojega edinorojenega 
Sina, da bi jih še zadnjič odvrnil od njihove zlobne poti. Toda 
namesto da bi izkoristili resnično Božjo priložnost in se pokesa-
li, so umorili Božjega Sina. S tem dejanjem so prelomili zavezo, 
izgubili status izbranih in obsodili svoj narod.2

Kot narod so izgubili nagrado, ki bi jim pripadala za spoštova-
nje Božje zaveze. Toda nekateri posamezniki, kot so zvesti moški 
in ženske, opisani v 11. poglavju Pisma Hebrejcem, tega niso za-
mudili. Kljub temu je bila sklenjena nova zaveza.3 Tokrat ne bi 
bila omejena na Jude, ampak bi vključevala ljudi vseh narodov.

To je bila slaba novica za hudiča, saj je Bog že od samega začet-
ka v Edenu napovedal, kako bo Satan doživel svoj konec.

Povzročil bom sovraštvo med teboj in ženo ter med tvojim seme-
nom in njenim semenom. To ti bo zdrobilo glavo, ti pa ga boš ra-
nila v peto. (1. Mz 3:15)

To seme ali potomstvo ženske4 bi za hudiča pomenilo pogubo, 
zato je bil njegov cilj izničiti to seme. Na koncu se je izkazalo, da 
je ženino seme Jezus, vendar se to ne bi ustavilo pri njem. Vklju-
čevalo bi nepopisno število maziljenih ljudi: Božji otroci. Ker sa-
tanu ni uspelo obrniti Jezusa na svojo stran, bi se zdaj lotil teh. 
Razodetje to prikazuje s simboličnimi podobami:

Ko je zmaj videl, da je bil vržen na zemljo, je začel preganjati 
ženo, ki je rodila dečka. Toda žena je dobila dve peruti velikega 
orla, da je lahko odletela na svoj prostor v pustinji. Tam jo hranijo 
čas in dva časa in pol časa, stran od obličja kače. Potem pa je kača 
proti ženi bruhnila iz ust vodo, podobno reki, da bi se žena v njej 
utopila. Toda ženi je priskočila na pomoč zemlja. Odprla je svoja 
usta in pogoltnila reko, ki jo je zmaj bruhnil iz svojih ust. Tedaj 
se je zmaj razjezil na ženo in šel, da bi se vojskoval s preosta-
limi od njenega semena, ki izpolnjujejo Božje zapovedi in jim je 
zaupano delo pričevanja za Jezusa.. (Razodetje 12:13-17)

2.	 Jezus to razloži z priliko v Mateju 21:33-41
3.	 Hebrejcem 8:13
4.	 Galačanom 4:21-26
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Kakor smo že spoznali v tej knjigi, so Božji otroci »velika množi-
ca«, ki je vzeta »iz vseh narodov in plemen, ljudstev in jezikov«.5 
Vse človeštvo je čakalo, da se ti razkrijejo:

… saj je bilo podrejeno ničevosti, pa ne po svoji volji, temveč po 
volji njega, ki ga je podredil, vendar z upanjem, 21 da bo tudi 
sámo stvarstvo rešeno sužnjevanja trohljivosti in bo dobilo 
veličastno svobodo Božjih otrok. (Rimljanom 8:20, 21)

Seveda se hudič bojuje s preostalimi iz ženinega semena, saj je, 
ko je njihovo število popolno, z njim konec.6 V Jezusovem času 
si je satan med izraelskimi voditelji že zelo prizadeval, da bi pre-
prečil razvoj semena. Jezus je na to nedvoumno opozoril:

Gorje VAM, pismouki in farizeji, hinavci, ker pred ljudmi zapi-
rate nebeško kraljestvo. VI sami namreč ne greste vanj, tistim, 
ki bi radi šli noter, pa NE DOVOLITE vstopiti. Gorje VAM, pismou-
ki in farizeji, hinavci, ker prepotujete morje in kopno, da bi pri-
dobili enega spreobrnjenca, in ko se ta spreobrne, ga NAREDITE 
dvakrat bolj vrednega gehene, kot ste je sami. (Mateju 23:13, 15)

Satanova vojna proti ženinemu potomstvu se ni končala, ko je 
Bog zavrnil Izrael, saj je bilo Božje kraljestvo dano drugemu na-
rodu, kakor je napovedal sam Jezus:

Zato vam govorim: Božje kraljestvo se vam bo vzelo in dalo naro-
du, ki rojeva njegove sadove. (Matej 21:43)

Ta nova država ni ležala med mejami, označenimi na zemljevi-
du. Namesto tega so ti moški in ženske veljali za »začasne prebi-
valce«7, saj je njihovo državljanstvo v nebesih.8

To so zrna pšenice, ki jih je Jezus posadil na polju sveta, vendar 
je hudič – vedno nasprotnik in sovražnik – to polje zasejal z laž-
nimi kristjani, plevelom.9 Njegov cilj je bil zapeljati moške in 
ženske stran od Božjega kraljestva v lažno upanje, ki temelji na 
lažnih naukih.

V 18. stoletju se je veliko iskrenih preučevalcev Svetega pis-
ma odcepilo od lažne religije. Ustvarjali so majhne, neodvisne 
občine, ki so temeljile na modelu iz prvega stoletja. Osvobajali 

5.	 Razodetje 7:9
6.	 Razodetje 12:17
7.	 1. Peter 1:1
8.	 Filipljanom 3:20
9.	 Matej 13:24-30,36-43
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so se verskih hierarhij in zatiralske narave človeških nau-
kov in izročil.

To ljudstvo mi izkazuje čast s svojimi ustnicami, njihovo srce pa 
je daleč od mene. Zaman me častijo, saj so njihovi nauki le člo-
veške zapovedi. (Matej 15:8, 9)

Ti učenci Svetega pisma so spoznali, da so verovanja, ki sramo-
tijo Boga, kakor je peklenski ogenj, iznajdba verskih voditeljev, s 
katero si želijo podrediti čredo.

Vendar se Satan ni hotel predati. Od vsega začetka je uporabljal 
laži in neresnice, da bi ljudi odvrnil od Božjega kraljestva. Te laži 
širi s pomočjo svojih uslužbencev.

V Izraelu so bili to verski voditelji, ki jih je Jezus obsodil:
VI ste od SVOJEGA očeta Hudiča in ŽELITE izpolnjevati želje SVO-
JEGA očeta. Ta je bil že od začetka ubijalec in ni vztrajal v resnici, 
ker resnice ni v njem. Kadar govori laž, govori skladno s svojim 
nagnjenjem, ker je lažnivec in oče laži. (Janez 8:44)

Ko se je krščanska občina začela razvijati, je satan svojo pozor-
nost usmeril na tiste, ki so si prizadevali postati Božji otroci. Ven-
dar nima novih strategij. Zato se je vrnil k preizkušeni taktiki, 
da ljudi pripravi do tega, da zaupajo v ljudi.10

Takšni so namreč lažni apostoli, sleparski delavci, ki se pretvarja-
jo, da so Kristusovi apostoli. In nič čudnega, saj se sam Satan pret-
varja, da je angel luči. Nič posebnega torej ni, če se tudi njegovi 
služabniki pretvarjajo, da so služabniki pravičnosti. Toda nji-
hov konec bo v skladu z njihovimi deli. (2. Korinčanom 11:13-15)

Kako je Watch Tower Jehovovim 
pričam ukradel odrešitev?
Tema te knjige je značilna za vero Jehovovih prič, vendar na-
čeloma velja za vse krščanske sekte. Tako se vrnemo k vpra-
šanju: Kako je Društvo Stražni stolp Jehovovim pričam ukrad-
lo odrešitev?

Osredotočil sem se na Družbo stražni stolp, ker je nastala pred 
oblikovanjem sodobnega Vodstvenega organa, vendar je na koncu 
vse skupaj odvisno od ljudi; bolj točno, od voditeljev vseh verskih 
gibanj. V Jezusovem času so bili pismouki (pravniki), farizeji in 

10.	 Psalm 146:3
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duhovniki Izraela tisti, ki so ljudem zapirali Božje kraljestvo, saj 
so učili neresnice in jih spodbujali k hudobnim dejanjem, tako 
da so jih zavajali, da so mislili, da služijo Bogu. V evangeliju po 
Janezu 16:2 Jezus pravi, da »Prihaja celo ura, ko bo vsak, ki VAS 
bo ubil, menil, da je opravil sveto službo Bogu.«

Tudi voditelji Družbe Watch Tower – zdaj Vodstveni organ Je-
hovovih prič – so z lažnimi nauki in spodbujanjem svoje črede, 
da kaznuje vsakogar, ki osvetli njihova zlobna dejanja, zaprli 
Božje kraljestvo.

To se je začelo z Russellom, ki je ljudi prepričal, da so verje-
li v lažno Kristusovo navzočnost. Ta laž je še naprej glavni del 
oznanjevanja dobre novice, ki jo širijo Jehovove priče. Od Pa-
vla smo se naučili, da oznanjevanje lažne dobre novice prinaša 
Božjo obsodbo:

Čudim se, da se že odvračate od Njega, ki vas je poklical s Kris-
tusovo nezasluženo dobrotljivostjo, in poslušate drugačno dobro 
novico. 7 Vendar to sploh ni dobra novica. Pač pa vas nekateri le 
vznemirjajo in hočejo dobro novico o Kristusu popačiti. 8 Toda 
četudi bi vam mi ali angel iz nebes kot dobro novico oznanil kaj 
drugega od tega, kar smo vam mi oznanili kot dobro novico, naj 
bo preklet. 9 Kakor smo že rekli, pravim zdaj še enkrat: kdor vam 
kot dobro novico oznanja kaj drugega od tega, kar ste sprejeli, 
naj bo preklet. (Galačanom 1:6-9)

Težko pričakujete, da boste prišli v Božje kraljestvo, če vas je 
Bog preklel, kajne?

Toda satan ne zapelje vseh naenkrat. Njegov vpliv je podoben 
kvasu, ki počasi pokvari celotno maso testa.11 Videli smo, kako je 
Rutherford leta 1931 ustanovil vero Jehovovih prič, nato pa le tri 
leta pozneje uvedel nekaj kar je mogoče najslabši nauk, ki ga je 
skupnost kdajkoli sprejela: zemeljsko upanje o Drugih ovcah. S 
tem naukom, ki je glavna sestavina dobre novice, ki jo pridigajo 
priče, je na milijone ljudi pripravil do tega, da so vihali nos nad 
rešilno krvjo in mesom našega Gospoda, ki ju predstavljata sim-
bola kruha in vina.

Če bi bil Jezus zdaj tukaj, ali bi o vodstvu Jehovovih prič re-
kel, kakor je rekel o njihovih starodavnih kolegih, pismoukih in 
farizejih, da pred ljudmi »zapirajo nebeško kraljestvo in da oni 

11.	 Matej 16:6-12
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sami namreč ne gredo vanj, tistim, ki bi radi šli noter, pa ne do-
volijo vstopiti?«12

Na koncu bo o tem odločal Jezus Kristus.13 Naša osebna skrb, 
vaša in moja, bi morala biti osvoboditev sebe in drugih iz su-
ženjstva človeških naukov, da bi lahko našli veličastno svobodo 
Božjih otrok in razumeli, kaj resnično pomeni biti del Kristu-
sovega telesa.

Naj nam tega upanja nikoli več ne ukrade noben človek ali 
skupina ljudi!

Pripraviti se na to, da postaneš Božji otrok
To je zelo obsežna tema. Celotna knjiga je ne bi mogla obravna-
vati v zadostni meri, vendar pa lahko na tem mestu omenimo 
eno pomembno in relevantno točko: Satan, hudič, je s svojo zvito 
lažjo pripeljal človeka do pada v greh. Zato je to, kar se je zgodi-
lo, zločin proti človeštvu in ga morajo po pravici obravnavati in 
soditi ljudje.

Po rodu sem Kanadčan. Če pa odpotujem v Francijo in tam sto-
rim kaznivo dejanje, mi bo sodilo sodišče v Franciji in ne v Kana-
di. Tako bi moralo biti. Kaznivo dejanje se sodi v okviru jurisdik-
cije, v kateri se je zgodilo.

Božja pravičnost je razvidna iz dejstva, da je takoj na začetku, 
takoj po storjenem zločinu, poskrbel, da se zločincu sodi na de-
želnem sodišču. Hudič in njegovi demoni so vsi grešili proti člo-
veštvu. Ljudje bodo tisti, ki jih bodo postavili pred sodišče, jim 
sodili, jih obsodili in jim izrekli smrtno kazen. Pavel je povedal 
Korinčanom: »Ali ne veste, da bomo sodili angele?«14

To, kar se je zgodilo v Edenu, je bil človeški problem, ki ga ne 
bodo rešili tujci, ampak ljudje. Hudič in njegovi demoni so člo-
veškemu rodu povzročili nepopisne bolečine in trpljenje, zato se 
bomo z njimi spopadli mi. To je bil eden od razlogov, zakaj je 
Jezus postal človek.

Ohranite isto stališče, kakršno je imel Kristus Jezus, ki ni nikdar, 
čeprav je obstajal v Božji podobi, pomislil na polastitev, namreč na 
to, da bi moral biti enak Bogu, temveč se je odrekel samemu sebi 

12.	 Matej 23:13, 15
13.	 Janez 5:22
14.	 1. Korinčanom 6:3
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in prevzel podobo sužnja ter postal enak ljudem. Povrhu vsega 
pa se je še, ko je bil v človeški podobi, ponižal in bil poslušen vse 
do smrti, in to smrti na mučilnem kolu,… (Filipljanom 2:5-8)

Določil je namreč dan, v katerem se je namenil pravično soditi 
vsemu obljudenemu svetu po možu, ki ga je za to postavil, in je 
vsem ljudem to tudi zajamčil s tem, da ga je obudil od mrtvih.« 
(Apostolska dela 17:31)

Jezusova zvestoba in poslušnost Bogu še nikoli nista bili na pre-
izkušnji. Preden mu je nebeški Oče dal popolno oblast, je moral 
zagotoviti, da njegov edinorojeni Sin ne bo šel po isti samostojni 
poti, kakor jo je ubral hudič. Zato beremo:

Kristus je v dneh svojega mesa s silnim vpitjem in solzami izre-
kal ponižne molitve in prošnje k Tistemu, ki ga je mogel rešiti iz 
smrti, in zaradi strahu pred Bogom je bil uslišan. Čeprav je bil 
Sin, se je iz tega, kar je pretrpel, naučil poslušnosti. 9 In ko je 
postal popoln, je omogočil večno rešitev vsem tistim, ki so mu 
poslušni. (Hebrejcem 5:7-9)

Če se je moral Jezus naučiti poslušnosti s trpljenjem, da je bil 
izpopolnjen za nalogo, ki je bila pred njim, ali lahko kaj manj 
pričakujemo od tistih, ki bodo poleg njega služili kot kralji in du-
hovniki?15 Zato Jezus pravi: »Kdor ne sprejme svojega mučilnega 
kola in ne gre za menoj, ni mene vreden.«16 Mučilni kol ali križ 
(Rimljani so uporabljali oboje, čeprav je bil križ bolj razširjen) je 
bil najbolj ponižujoč in sramoten način usmrtitve v tistem času. 
Zaporniku so odvzeli vse stvari, celo vrhnja oblačila. Njegova 
družina in prijatelji so mu obrnili hrbet. Vsi so se ga izogibali. Bil 
je pretepen in javno ponižan po ulicah. Nazadnje so ga pribili na 
kol ali križ in je umiral počasi in boleče.

Jezus nam ni rekel, da moramo za to, da bi bili vredni Njega, 
umreti bolečo mučeniško smrt – čeprav je včasih prišlo tudi do 
tega. Raje je rekel, da se moramo biti pripravljeni odpovedati vse-
mu, kar imamo za dragoceno; še več, pripravljeni moramo biti 
prenašati sramoto zaradi njegovega imena.

Da bi opogumil druge kristjane, pisec Hebrejcem v 11. poglav-
ju našteje številne primere zvestih predkrščanskih služabnikov, 
nato pa svoje razmišljanje povzame s to spodbudo, ki krepi vero:

15.	 Razodetje 20:4-6
16.	 Mateju 10:38
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Ker nas torej obdaja tako velik oblak prič, se tudi mi znebimo vsa-
kega bremena in greha, ki nas lahko kaj hitro zapelje. Vztrajno 
tecimo v tekmi, ki je pred nami, pri tem pa pozorno glejmo Glav-
nega zastopnika in Izpopolnjevalca naše vere, Jezusa. Ta je zara-
di veselja, ki ga je čakalo, prestal mučilni kol, ne da bi se menil 
za sramoto, in je sédel na desno stran Božjega prestola. Skrbno 
premislite o njem, ki je prestal takšno sovražno govorjenje 
grešnikov (s čimer so ti škodili sami sebi), da SE ne boste utru-
dili in v SVOJIH dušah omagali. (Hebrejcem 12:1-3)

Ko se boste začeli udeleževati simbolov, ker boste spoznali svoj 
resnični status Božjega otroka, boste doživeli »nasprotno govor-
jenje«. Po skupnosti bodo krožile govorice. Obrekovali vas bodo. 
Dragocena prijateljstva in dragoceni družinski odnosi v Organi-
zaciji bodo izgubljeni. Čeprav ne boste izobčeni zaradi sodelo-
vanja, boste deležni blagega izogibanja in stigmatizacije. Ali je 
Jezusa kdaj skrbelo za govorice in obrekovanje? Ne, preziral je 
sramoto. Če kaj preziraš, ti to ne pomeni ničesar, temveč manj 
ko nič. To je drža, ki jo boste morali pridobiti, če želite postati 
Božji otrok.

In zakaj morate vse to prestati? Zato, ker se boste morali tako 
kakor Jezus izpopolniti in preizkusiti, preden vam bo naš nebeš-
ki Oče lahko zaupal avtoriteto in moč, ki sta povezani s položa-
jem sovladarja ob njegovem Sinu.

To vam je v veliko veselje, čeprav vas zdaj za krajši čas, če že mora 
biti tako, žalostijo razne preizkušnje, da bi se izkazalo, da je pre-
izkušenost vaše vere, ki je veliko vrednejša od zlata, ki je min-
ljivo, četudi se preizkuša z ognjem, vzrok za hvalo, slavo in čast 
ob razodetju Jezusa Kristusa. (1. Petrov 1:6, 7)
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Ali lahko častim 
Boga brez religije?

Prihaja pa ura, in je že zdaj, ko bodo pravi častilci 
častili Očeta v duhu in resnici. Oče namreč 

išče prav takšne častilce. (Janez 4:23)

Z ačnimo z Izraelci v času preroka Samuela. Trmasto so 
vztrajali, da bodo imeli nad sabo človeškega kralja, čeprav 
jih je Bog opozoril, da bo šlo vse narobe.1 Zakaj so se Iz-

raelci tako radi odrekli svoji svobodi in postali sužnji kraljevih 
muh? Kaj je v človeški naravi, da se zdi, da hrepeni po podreje-
nosti? Pavel se je z enakim odnosom srečal v skupnosti v Korin-
tu. Zaradi tega jih je okaral in zapisal:

Ker ste tako »razumni«, z veseljem prenašate nerazumne. Prav-
zaprav prenašate vsakega, ki vas zasužnji, vsakega, ki vam po-
žira imetje, vsakega, ki si prisvaja, kar je vašega, vsakega, ki se 
povišuje nad vami, in vsakega, ki vas udari po obrazu. (2. Korin-
čanom 11:19, 20 NWT 2013)

Ko sem se prebudil v resničnost Organizacije – in se zavedel, 
da sem vse življenje verjel in spodbujal lažne nauke ljudi – sem 
spoznal, da moram oditi. Vendar sem se upiral. Držalo me je 

1.	 1. Samuelova 8:4-22
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prepričanje, da moram pripadati kaki verski organizaciji, da bi 
bil odrešen. Izkazalo se je, da je to napačno.

Organizirana religija je zanesljiv način, da se oddaljite od svo-
jega Odrešenika Jezusa Kristusa in tistega, ki ga je poslal, Boga 
Jehove. Za to modrost se moramo zahvaliti Charlesu Tazeu Rus-
sellu – ironično, človeku, za katerega Vodstveni organ trdi, da je 
ustanovitelj Jehovovih prič, pomembne organizirane religije. O 
nevarnostih religije je povedal naslednje:

Zagotovo vsi vedo, da se vsakič, ko se pridružijo katerikoli od teh 
človeških organizacij in sprejmejo njeno izpoved vere za svojo, 
zavežejo, da ne bodo verjeli ne več ne manj, kakor je v tej izpo-
vedi izraženo o tej temi. Če bi kljub tako prostovoljno podvrženi 
zavezi razmišljali sami in iz drugih virov prejeli svetlobo, ki bi 
bila boljša od tiste, ki jo ima sekta, ki so se ji pridružili, morajo 
bodisi dokazati, da niso zvesti tej sekti in svoji zavezi z njo, da ne 
bodo verjeli ničesar, kar je v nasprotju z njeno izpovedjo, bodisi 
morajo pošteno zavreči in zavrniti izpoved, ki so jo prerasli, in 
izstopiti iz take sekte. Za to je potrebna milost in nekaj truda, saj 
to pogosto poruši prijetne zveze in poštenega iskalca resnice iz-
postavi neumnim obtožbam, da je »izdajalec« svoje sekte, »pres-
topnik«, »neuveljavljen« itd. Ko se kdo pridruži kaki sekti, naj 
bi bil njegov um v celoti predan tej sekti in od takrat naprej 
ne več njegov. Sekta se zaveže, da bo namesto njega odločala, 
kaj je resnica in kaj zmota; in če hoče biti pravi, trdni in zvesti 
član, mora sprejeti odločitve svoje sekte, tako prihodnje kot 
pretekle, o vseh verskih zadevah, pri čemer ne upošteva svo-
jega individualnega mišljenja in se izogiba osebnemu razisko-
vanju, da ne bi rasel v znanju in se kot član te sekte izgubil. 
To suženjstvo vesti sekti in veroizpovedi je pogosto izraženo 
z mnogimi besedami, ko kdo izjavi, da »pripada« taki sekti.2

Ali Russellove besede ne odražajo današnjega položaja vseh Je-
hovovih prič, ki so se odločile, da bodo v organizaciji, ki jo je leta 
1931 ustanovil Rutherford, zagovarjale resnico? Ko je prevzel vo-
denje od Russella, je ustvaril prav to, pred čimer nas je Russell 
svaril! Če priče »mislijo zase« in prejemajo »svetlobo iz drugih 
virov [kot je Sveto pismo]«, nato pa se odločijo verjeti »v nasprot-
ju z izpovedjo [Organizacije]«, so ti »pošteni iskalci resnice« iz-
postavljeni »neumnim obtožbam, da so ‘izdajalci’ [odpadniki]. 

2.	 Za celoten kontekst glej Studies in Scriptures, zv. 3, str. 181-187.
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»Vpliv Russellovih sklepnih besed si oglejte ob dodatnih besedah 
apostola Pavla:

Russell: »To suženjstvo vesti sekti in veroizpovedi je pogosto izra-
ženo s toliko besedami, ko kdo izjavi, da ‘pripada’ takšni sekti.«
Pavel: »Zato naj se nihče ne hvali z ljudmi. Vse je namreč VAŠE, 
22 ali Pavel, ali Apólo, ali Kefa, ali svet, ali življenje, ali smrt, ali 
sedanje reči, ali prihodnje reči, vse je VAŠE, vi pa ste Kristusovi, 
Kristus pa Božji.« (1. Korinčanom 3:21-23)

Če ste se do te točke našega študija zaradi vere v Jezusa Kris-
tusa povsem pravilno videli kot Božji otrok, potem ne boste pri-
padali nobeni organizaciji. Ne boste pripadali ljudem. Ne boste 
pripadali samooklicanemu zvestemu in preudarnemu sužnju v 
obliki Vodstvenega organa Jehovovih prič. Dejansko kot kvali-
fikacijska značilnost Božjih otrok pripadamo našemu Gospodu 
Jezusu Kristusu in drug drugemu. Ne bomo sledili nikomur, ki se 
postavlja za verske voditelje, niti si ne prizadevamo, da bi ljudje 
sledili nam. Namesto tega moramo zdaj sebe obravnavati kot del 
Kristusovega telesa, kot člane, ki pripadajo vsak drugemu pod 
Kristusovim vodstvom.

Kakor je namreč telo eno, pa ima mnogo delov, in kakor so vsi deli 
tega telesa, čeprav jih je mnogo, eno telo, tako je tudi Kristus. Res-
nično, z enim duhom smo bili vsi krščeni, da bi sestavljali eno 
telo, bodisi Judje ali Grki, bodisi sužnji ali svobodni, in vsi smo 
bili napojeni z enim duhom. (1. Korinčanom 12:12, 13)

Kakor je namreč eno telo sestavljeno iz mnogo delov, pa nimajo 
vsi iste funkcije, tako smo tudi mi, čeprav nas je mnogo, eno telo 
v zedinjenosti s Kristusom, kot posamezniki pa smo deli, ki 
pripadamo drug drugemu. (Rimljanom 12:4, 5)

Ali lahko vidite, kako ta dva svetopisemska odlomka spodko-
pavata celotno osnovo krsta, ki ga je prakticirala Organizacija? 
Če smo »vsi krščeni v eno telo«, kako potem lahko obstaja mazi-
ljeno telo kristjanov in drugo nemaziljeno telo Drugih ovac?

To je še en primer tega, kar je rekel Russell. Če hočemo ostati 
v kaki religiji, se moramo odpovedati temu, kar uči Sveto pismo, 
in ubogati razlage ljudi. Vendar nas ne vodi več skupina ljudi, 
ki trdi, da duh deluje po njih. Namesto tega duh deluje po vseh 
nas. Če sta v Jezusovem imenu zbrana le dva ali trije, je on tam in 
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duh vodi teh nekaj ljudi.3 Če pa jih je veliko, jih vodi isti duh, jih 
združuje in ohranja zveste v smeri, ki jo je Bog določil za vse nas.

Posledica tega je najbolj vzvišeno stanje, ki si ga lahko predsta-
vljamo, saj, kakor ugotavlja Pavel, »vam vse pripada.« To je za pri-
če, ki so bile vzgojene, da se imajo za drugorazredne, podrejene 
kristjane – le za eno od drugih ovac – težko sprejemljiv koncept.
Če se zdaj držimo stališča, da je upanje, ki nam je odprto, služe-
nje s Kristusom kot kralji in duhovniki, ki bodo z njim podedova-
li Božje kraljestvo – no, to je precej vznemirljiva stvar, kajne? To 
je upanje, ki ga Vodstveni organ že desetletja odreka Jehovovim 
pričam. Naj nam ga nihče ali kakšna koli skupina ljudi nikoli 
več ne vzame!

Jezus razloži razliko med vero in bogoslužjem
Nekoč je Jezus sedel sam pri vodnjaku, ko je prišla po vodo Sama-
rijanka. Z njo se je začel pogovarjati, česar Judje nikoli niso poče-
li s Samarijani, saj sta se ti dve skupini sovražili. Med pogovorom 
je spoznala, da ni običajen človek. V evangeliju po Janezu 4:19, 20 
je zapisano, da je rekla: »Gospod, vidim, da si prerok. Naši pred-
niki so častili na tej gori, vi pa pravite, da je v Jeruzalemu kraj, 
kjer morajo ljudje častiti.«

Zakaj bi od priznanja, da je prerok, prešla naravnost k naka-
zanemu vprašanju o bogoslužju? Njeno ljudstvo je trdilo, da je 
treba bogoslužje opravljati na gori Gerizim, ki je bila zanje sveta, 
Judje pa so trdili, da je za Boga sprejemljivo samo bogoslužje v 
templju v Jeruzalemu. Očitno je želela Boga častiti na sprejemljiv 
način, vendar je bila v zadregi, kako naj to stori.

Za vse ljudi tistega časa je bilo bogoslužje veljavno le, če je bilo 
povezano z neko geografsko lokacijo. Za Juda je bil ta kraj sveti 
tempelj v Jeruzalemu, za Samarijana pa sveta gora.

Ni se veliko spremenilo. Katoličani danes častijo bogoslužje v 
stavbi, v okrašeni cerkvi, Judje v lokalni sinagogi, Jehovove pri-
če pa v dvorani kraljestva. Lahko pa geografijo razširimo v pre-
nesenem pomenu: za katoličane je to Katoliška cerkev s svojimi 
obredi; za Jude je to rabinski judaizem s svojimi tradicijami; za 
Jehovove priče je to Organizacija s svojimi praksami.

3.	 Matej 18:20
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Kako se je Jezus odzval na implicitno vprašanje te žene? Njegov 
odgovor je bil revolucionaren!

Verjemi mi, prihaja ura, ko Očeta ne boste častili ne na tej gori 
ne v Jeruzalemu. Vi častite, česar ne poznate, mi pa častimo, kar 
poznamo, kajti rešitev prihaja od Judov. Prihaja pa ura, in je že 
zdaj, ko bodo pravi častilci častili Očeta v duhu in resnici. Oče 
namreč išče prav takšne častilce. Bog je duh, in tisti, ki ga častijo, 
ga morajo častiti v duhu in resnici. (Janez 4:21-24)

Jezus bogoslužje ločuje od geografske lokacije in s tem tudi od 
določene verske znamke. Bog ne išče več ljudi, ki pripadajo kaki 
organizaciji ali blagovni znamki določene verske skupnosti. Po 
besedah našega Gospoda za čaščenje nebeškega Očeta potre-
bujemo le dvoje: ena je sveti duh, druga pa resnica. To dvoje je 
med seboj prepleteno, saj ne morete dobiti svetega duha, če niste 
iskreni iskalci resnice, in ne morete razumeti resnice, če v vas ne 
prebiva sveti duh.4

Z drugimi besedami, Jezus pravi, da ritualno čaščenje – tj. re-
ligija – ni več sredstvo za čaščenje Boga. To je tako, kakor piše v 
Hebrejcih 7:19: »Postava ni namreč ničesar storila popolnega, je 
pa to storila uvedba boljšega upanja, po katerem se bližamo Bogu.«

Čaščenje v izraelskem narodu je bilo le sredstvo, s katerim je 
Jehova pripeljal vernike do pravilnega razumevanja njihovega 
odnosa z njim kot otroki. Pri čaščenju Boga ne gre za obrede, pra-
vila ali dela. Ko je Jehova ustvaril Adama in Evo, sta bila njegova 
otroka. V njunem odnosu z njim ni uvedel ničesar obrednega.

Beseda »čaščenje« je danes zelo zlorabljena, napačno upora-
bljena in napačno razumljena. V grščini se glasi proskuneó in v 
absolutnem pomenu – to je v zvezi z Bogom – pomeni popolno 
pokorščino. Pri čaščenju ne gre za obred. Gre za poslušnost; ne 
za poslušnost prestrašenega podložnika pred tiranskim kraljem, 
ampak za voljno poslušnost, ki jo ljubljeni sin ali hči prostovoljno 
izkazujeta ljubečemu Očetu.

Ko je Jehova Jude pripeljal iz Egipta, niso bili dovolj duhovno 
zreli, da bi to resnico razumeli. Mojzesova zakonodaja jim je dala 
temelj, ki jih je sčasoma kot učitelj vodil do poti, resnice in življe-
nja v Kristusu.5

4.	 1. Janez 2:26, 27; Rimljanom 8:14
5.	 Galačanom 3:24; Janez 14:6
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Bratje, ker smo torej povsem prepričani, da nam je po krvi Jezusa 
odprta pot v notranji sveti prostor, 20 ki jo je slovesno odprl za nas 
kot novo in živo pot skozi zaveso, ki predstavlja njegovo meso, 21 
in ker imamo velikega duhovnika, ki je odgovoren za Božjo hišo, 
22 pristopimo s pravim srcem in s popolno gotovostjo vere, saj 
je naše srce s škropljenjem očiščeno slabe vesti in naše telo umito 
s čisto vodo. (Hebrejcem 10:19-22)

Jezus je Samarijanki in prek nje nam vsem povedal, da je pri-
nesel nekaj novega: Bog je iskal le tiste, ki so se bili pripravljeni 
osvoboditi takšnega obrednega čaščenja, ker so iskali njegovega 
duha in resnico v veri v Jezusa Kristusa. Ti pravi častilci so se 
osvobodili religije, ki jih je vezala na verske voditelje in jih dela-
la poslušne ljudem. To je Jezus obljubil, ko je rekel:

Če OSTANETE v moji besedi, ste zares moji učenci. Spoznali BOS-
TE resnico, in resnica VAS bo osvobodila. (Janez 8:31, 32)

Če moramo ubogati cerkvene voditelje, ne moremo ostati v 
»njegovi besedi«, kajne? Pridružitev religiji ali čaščenje v cerkvi 
ali dvorani kraljestva ne posreduje svetega duha ali resnice. Rav-
no nasprotno.

Težko si predstavljam kaj, kar je J. F. Rutherford izmislil, s či-
mer bi se lahko strinjal, razen tega njegovega izraza: »Religija je 
zanka in prevara.«

Zakaj je religija zanka in prevara?
Mnogi se bodo še vedno težko znebili močno zakoreninjenih 
konceptov, kakor je vera kot način čaščenja Boga. Jehovove priče 
učijo, da so vse druge religije lažne, medtem ko je njihova edi-
na prava religija. V tej knjigi sem podal številne dokaze, da to 
ni tako. Ali je imel Rutherford prav? Ali so vse religije zanka in 
izigravanje? Kaj točno je to?

Ena od definicij – tista, ki jo je imel v mislih Rutherford – je na-
slednja: »Goljufija ali prevara; nezakonita shema za dobiček.« Iz 
tega izhaja izraz »izsiljevanje«, ki je »vsako dejanje ali grožnja, ki 
vključuje umor, ugrabitev, igre na srečo, požig, rop, podkupova-
nje, izsiljevanje z namenom oropati ali ukrasti žrtev«.

Katoliška cerkev je od faranov izsiljevala denar z grožnjami, da 
jih čakajo vice ali peklenski ogenj, če ne bodo ubogali cerkvenih 
voditeljev. Televizijski oznanjevalci so obogateli z obljubljanjem 
(podkupovanjem) blaginje od Boga, če jim gledalci pošljejo denar.
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Kako ironično bi bilo, če bi Rutherfordova obsodba veljala prav 
za religijo, ki jo je ustanovil leta 1931!

Da bi preverili, ali to velja, se moramo vrniti na začetek: T. Ru-
ssell je ustanovil založniško podjetje za oznanjevanje dobre novi-
ce, s katero je oznanjal Kristusovo navzočnost. Zdaj vemo, da se 
je zmotil, vendar lahko v njegovo korist rečemo, da ni ustanovil 
religije. Obstajalo je veliko neodvisnih občin in skupin bibličnih 
študentov, ki so se naročali na njegove spise, vendar jih ni nadzo-
rovala osrednja avtoriteta. V tistih časih ni bilo cerkvene hierar-
hije, ki bi vodila vse skupine bibličnih študentov. To je leta 1931 
vzpostavil Rutherford, ko je majhnemu številu skupin študentov 
Svetega pisma, ki so bile še vedno povezane z Družbo stražnega 
stolpa, dal posebno ime. To je trenutek ko se krščanska religija 
zares začne, ko se označi kot drugačna od drugih kristjanov. Ven-
dar pa še vedno traja nekaj časa, da se gniloba razbohoti, kakor 
se vedno zgodi.

(Seveda je bila Rutherfordova obsodba religije klasična projek-
cija. Obsojal je prav tisto, kar je ustvaril. Tovrstna projekcija je 
lahkoten trik, s katerim vas želijo pripraviti do tega, da pogled 
usmerite drugam in ne na osebo, ki počne isto stvar, zaradi kate-
re kritizira druge).

Ali je organizacija Jehovovih prič 
vpletena v izsiljevanje?
Ko sem kot otrok živel v Hamiltonu v Ontariu, je tamkajšnja ob-
čina zgradila svojo prvo Kraljestveno dvorano. Do takrat smo se 
zbirali v Legion Hall, ki smo jo najemali. Nova dvorana je bila v 
lasti lokalne skupnosti. Ko sem pridigal v katoliški deželi Kolum-
biji, sem se pri svojih svetopisemskih študijah hvalil, da pričam 
ne gre za denar; da so naše dvorane kraljestva skromne in da so 
v lasti lokalne skupnosti, ne pa centrale v Brooklynu.

To je veljalo tudi leta 2008, ko smo v Allistonu zgradili novo 
Kraljestveno dvorano, ki je stala več ko milijon kanadskih dolar-
jev. Bil sem eden od treh skrbnikov na listini, v kateri je bila kot 
lastnik navedena občina Jehovovih prič v Allistonu.

Šest let pozneje se je vse spremenilo. Vsem občinam je bilo pos-
lano pismo z datumom 29. marec 2014 z nedolžnim naslovom: 
»Re: Prilagoditev financiranja gradnje Kraljestvenih in Zborskih 
dvoran po vsem svetu.«
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Na prvi strani je bilo treba občinam prebrati obljubo, da zdaj 
velja nova ureditev, ki razveljavlja vsa posojila za Kraljestvene 
in Zborske dvorane. Na prvi pogled se to sliši čudovito, kajne?

V pismu je bilo zapisano, da bodo »občine zdaj pozvane, naj 
združijo svoja sredstva po vsem svetu, da bi podprle gradnjo 
teokratskih objektov«, in obljubljeno, da bodo »vse občine ime-
le možnost podpreti gradnjo Kraljestvenih in Zborskih dvo-
ran po vsem svetu z odločitvijo, da bodo mesečno darovale iz 
sredstev občine«.6

Tudi to se sliši lepo, kajne?
V Allistonu smo bili še vedno dolžni nekaj sto tisočakov, preden 

smo lahko odplačali hipoteko, kar smo počeli s približno 1.839 
dolarji na mesec. Tako bi se zdaj znebili tega obremenjujočega 
mesečnega stroška.

Ukinili so vsa posojila in prosili (ne zahtevali), naj občine zdru-
žijo svoja sredstva, ter jim ponudili možnost mesečnih donacij. 
Ko vas za nekaj prosijo, se vam ni treba strinjati, kajne? Ko vam 
je dana možnost, da prispevate sredstva, vam te možnosti ni tre-
ba izkoristiti, kajne? Samo če bi bila uporabljena kaka oblika 
prisile, bi se takšne zahteve in priložnosti lahko štele za izsilje-
vanje, podobno kakor če bi nekaj nasilnežev vstopilo v picerijo 
in lastniku ponudilo možnost, da prispeva mesečno donacijo za 
zaščito pred škodo v njegovem lokalu.

Pismo je imelo tri strani, ki naj ne bi bile prebrane oznanjeval-
cem v občini. Na drugi strani je bilo starešinam rečeno:

Starešine v občinah, ki trenutno odplačujejo posojila, bi verjetno 
predlagali resolucijo, ki bi znašala vsaj toliko, kolikor znaša se-
danje mesečno odplačilo posojila… [Kurzivna pisava v izvirnem 
pismu, krepki tisk moj.]7

Starešine v občini Alliston (takrat nisem več služil) so vestno 
prebrali resolucijo za 1800 dolarjev na mesec. Tako se za ozna-
njevalce v Allistonu ni nič spremenilo. Še vedno so morali za-
gotoviti enak znesek kakor prej, vendar z eno pomembno iz-
jemo: Posojilo bi bilo sčasoma odplačano in s tem bo finančna 

6.	 Pismo vsem občinam: 3/29/14-E (stran 1) na voljo na spletni 
strani AvoidJW.org (https://accessjw.org/.php/lte-2014.
php?download=20140329LTC_us.pdf)

7.	 Isto kot prej, stran 2.
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obremenitev za skupnost manjša. Vendar pa »prostovoljna« do-
nacija nikoli ne izgine.

Opozoriti je treba, da se je od skupnosti brez neporavnanega 
posojila pričakovalo, da bodo mesečno prispevale tudi donacije 
(ali obljube):

Starešine v občinah brez posojil… naj opravijo zaupno anketo 
med vsemi izdajatelji, da bi določili višino nove resolucije.8

Opazili boste, kako je možnost na strani 1 postalo usmeritev za 
starešine na strani 2.

Naslednji odstavek določa, da naj »starešine vsako leto« maja 
pregledajo to resolucijo.

Na 4. strani pisma so starešine naprošeni, naj morebitna prese-
žna sredstva, ki jih ima skupnost na zalogi za prihodnje prenove 
ali gradnjo, posredujejo podružnici.

Rutherford je imel prav!
Trajalo je nekaj časa, vendar se je prava narava tega načrta 
razkrila šele čez nekaj mesecev. Začenši z epizodo JW Broad-
casting iz maja 2015, v kateri Stephen Lett govori o prednostih 
nove ureditve in trdi, da so potrebna sredstva za več tisoč te-
okratskih gradbenih projektov. Zdi se, da je Organizacija rasla z 
velikimi koraki.

Navedel je naslednjo presenetljivo trditev:
Na primer, vse občine, ki so morale odplačati posojilo za dvorano 
kraljestva ali dvorano skupščine, so bile obveščene, da so njiho-
ve hipoteke izbrisane. Če pomislite na to, je to neverjetno, kajne? 
Vsa njihova posojila so bila preklicana. Si predstavljate, da bi 
banka lastnikom stanovanj sporočila, da so vsa njihova po-
sojila preklicana in da naj v banko pošljejo le toliko, kolikor si 
lahko privoščijo? Samo v Jehovovi organizaciji bi se kaj takega 
lahko zgodilo.9

To zveni zelo hvalevredno, vendar nam ni povedal celotne 
zgodbe, ki se je razkrila šele pozneje.10

8.	 Isto kot prej, stran 2.
9.	 Oglejte si odlomek videoposnetka tukaj: https://youtu.be/qfPMCDEuoNQ
10.	 Celoten opis te zgodovine je na voljo v tem članku: https://

beroeans.net/2018/06/30/identifying-true-worship-part-11-the-
unrighteous-riches/.
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To, kar je rekel Lett o tem, da nobena banka ni storila tega, kar 
je storila Organizacija, ni res! Če ima banka hipoteke na nepre-
mičnine v vrednosti več milijard dolarjev, ne bi nikoli preklica-
la vseh teh posojil, če s tem ne bi zaslužila več denarja. Za to bi 
potrebovala dve stvari: Potrebovala bi moč, da nadzoruje ljudi, 
ki upravljajo te nepremičnine, in da se lastninska pravica za vse 
te nepremičnine prenese na banko. Zdaj pa si predstavljajte, da 
lahko to presežemo. Predstavljajmo si, da lahko banka pridobi 
lastništvo tudi nad vsemi nepremičninami, za katere je kdajkoli 
imela hipoteko, čeprav so bile te hipoteke odplačane že pred leti 
ali desetletji. Ali bi kupili hišo, če bi izvedeli, da lahko banka ka-
dar koli prevzame lastništvo nad vašo hišo, tudi dolgo po tem, ko 
ste že odplačali hipoteko, in da lahko vašo hišo kadar koli proda 
brez vašega predhodnega dovoljenja?

Tako je tudi z novo ureditvijo financiranja Organizacije. To je 
tisto kar je Lett tako ponosno objavil.

Kakor sem že dejal, so pred to ureditvijo imele skupnosti v lasti 
svojo dvorano.

Ko smo leta 2008 zgradili dvorano v Allistonu, smo staro dvora-
no prodali za več ko pol milijona dolarjev, sredstva pa so šla na 
bančni račun naše občine. Ta sredstva smo uporabili za nakup 
zemljišča in za akontacijo hipoteke, ki nam jo je dala podružnica. 
Vse to se je spremenilo. Občine se ne morejo več odločiti za pro-
dajo dvorane, če pa se dvorana proda, to stori neposredno odbor, 
ki ga nadzoruje podružnica. V tem primeru se sredstva ne vrnejo 
lokalnim oznanjevalcem, ki so zgradili in financirali svojo dvo-
rano, ampak gredo neposredno lokalni podružnici Družbe.

Organizacija prek svojih različnih pravnih oseb zdaj zahteva 
lastništvo vseh nepremičnin kraljestvenih in zborskih dvoran, 
ter je po vsem svetu ustanovila odbore, ki ocenjujejo, katere kra-
ljestvene ali zborske dvorane so premalo uporabljene. Občine, ki 
so uživale udobje lokalne dvorane – dvorane, ki so jo zgradili z 
lastnimi rokami in financirali z lastnim denarjem – so bile šoki-
rane, ko so izvedele, da je bila njihova dvorana prodana, ne da bi 
jih kdo obvestil, in da morajo zdaj na svoja srečanja potovati na 
dolge razdalje. Ko se dvorane tako prodajo, denar izgine v blagaj-
ni Organizacije.

Odbor za službo, ki ga sestavljajo koordinator občine, tajnik in 
nadzornik službe, so postavljeni kakor skrbniki za Krljestveno 
dvorano. Kaj se zgodi, če se lokalni starešine – zakoniti skrbniki 
– uprejo ideji, da bi se njihova dvorana prodala? Če se kateri od 
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njih upre »navodilom« organizacije, je Občinski nadzornik po-
oblaščen, da takega starešino odstrani in na njegovo nadzorno 
mesto postavi drugega, bolj ustrežljivega starešino. Tako je po-
polna skladnost skorajda zagotovljena.

Enako velja za presežna sredstva občine. Poznam neko lokalno 
skupnost, ki je imela več kot 80.000 dolarjev v skladu za obnovo 
parkirišča. Starešine niso hoteli poslati denarja podružnici. Po 
več obiskih Okrajnega nadzornika so jih končno »prepričali«, naj 
to storijo, če želijo ostati starešine. Če bi to zavrnili, bi jih seveda 
odstranili in na njihovo mesto povzdignili druge – druge, ki bi 
»videli razum« v tem.

V pismu Starešinstvom z dne 15. julija 2022 ni več dovoljeno, da 
bi lokalne skupnosti same določale, kaj so »presežna sredstva«, 
zato je vsem skupnostim naročeno, naj zaprejo svoje bančne ra-
čune in vsa denarna sredstva prenesejo na lokalno podružnico. 
Tako se zdi, da bo od 1. septembra 2022 vsak cent, ki ga bodo pri-
spevali na lokalni ravni, šel neposredno na bančni račun Druž-
be, lokalna podružnica pa bo prevzela plačilo komunalnih stori-
tev za vsako lokalno skupnost.

Vse to se dogaja pod krinko religije, posvetne oblasti pa so zelo 
nenaklonjene poseganju v religije. Kljub temu pa imamo zaroto, 
s katero se poskuša prevzeti premoženje v vrednosti več milijard 
dolarjev in pobegniti z milijonskimi finančnimi rezervami. Če 
lokalni možje nasprotujejo, jih zamenjajo. Če bodo oznanjevalci 
občine nasprotovali prodaji svoje dvorane, bo občina razpušče-
na, lokalni oznanjevalci pa bodo prerazporejeni v različne sosed-
nje občine. Vse to seveda podkrepijo s trditvijo, da njihova avto-
riteta prihaja od Boga Jehove. Govorimo o taktiki ustrahovanja!

Če se kdo upre – če kdo spregovori – bo označen za odpadnika, ki 
razdvaja, in vsi družinski člani in prijatelji se ga bodo izogibali.

Ali lahko zdaj kdo resnično trdi, da Rutherford ni imel prav, ko 
je izjavil, da je »religija zanka in prevara«?

Učenje čaščenja brez vere
Rekli so, da je opredelitev norosti, če vedno znova poskušate isto 
stvar in pričakujete drugačen rezultat.

Glede na to, da je potek katere koli religije ali verske blagov-
ne znamke enak že od začetka časov, ne želimo ponovno pas-
ti v to zanko.
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Kristus nas je osvobodil za takšno svobodo. Zato trdno stojte in se 
ne dajte znova vpreči v jarem sužnosti. (Galačanom 5:1)

Včasih sem mislil, da sta vera in bogoslužje sinonima. Zdaj ne 
mislim več tako. Rečemo »organizirana religija«, ko da bi obsta-
jala še kakšna druga vrsta. Po definiciji je religija organizirano 
čaščenje – suženjstvo ljudem. Religija ni nikoli preprosto čašče-
nje Boga, ampak se vedno konča kot čaščenje ljudi, saj morate 
na koncu častiti po pravilih, naukih in razlagah ljudi, ki so vodil-
ni v religiji.

Vprašajte povprečno Jehovovo pričo, kaj bi ubogala, če bi lahko 
izbirala med zapovedjo iz Svetega pisma ali navodilom Vodstve-
nega organa, ki ga posreduje prek Stražnega stolpa ali pa v obliki 
pisma iz podružnice? Hitro boste videli, koga v resnici častijo.

Jezus nas tega osvobaja. Ni nam treba iti v tempelj. Ni nam tre-
ba iti na goro. Ni nam treba iti v dvorano kraljestva. Nikoli več ne 
dopustimo, da bi prišli pod »suženjski jarem«.

Častimo v templju, vendar je tempelj telo častilcev, 
Kristusovo telo.

Ali ne veste, da ste Božji tempelj in da Božji duh prebiva v vas? 
Če kdo Božji tempelj uniči, bo Bog uničil njega. Božji tempelj je 
namreč svet, in ta tempelj ste vi. (1. Korinčanom 3:16, 17)

Kaj? Mar ne veste, da je telo, ki ga VI sestavljate, tempelj svete-
ga duha, ki je v VAS in ki ga imate od Boga? Poleg tega vi ne pri-
padate sebi, ker ste bili kupljeni po visoki ceni. Zato slavite Boga 
s SVOJIM telesom. (1. Korinčanom 6:19, 20)

V zedinjenosti z njim vsa zgradba, skladno sestavljena, raste v 
svet tempelj za Jehova. Pa tudi vi se v zedinjenosti z njim skupno 
vzidavate v prostor, da bi v njem po duhu prebival Bog. (Efeža-
nom 2:21, 22)

Skupno srečanje
Ne trdim, da je zbiranje za čaščenje Boga enakovredno članstvu 
v organizirani religiji. Kaj je torej ta sveti tempelj, o katerem go-
vori Pavel? Na to lahko odgovorimo, če preberemo, kako je skup-
nost v prvem stoletju delala čaščenje:

Zato so se tisti, ki so njegovo besedo z vsem srcem sprejeli, dali 
krstiti, in tega dne se jim je pridružilo približno tri tisoč duš. In 
posvečali so se [1] pouku apostolov, [2] delili vse med seboj, [3] 
skupaj obedovali in [4] vztrajno molili. Vsako dušo pa je obha-
jal strah in po apostolih se je začelo dogajati veliko čudežev in 
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Dodatek B: Moje pismo 
sedežu in odgovor nanj

Slika 21. Moje pismo, v katerem sprašujem o Watch 
Tower-jevi razlagi Matejevega evangelija 24:22.
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Slika 22. Odgovor službe za pomoč 
uporabnikom na sedežu v Brooklynu.
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Dodatek C: Notranje platnice knjige 
Večno življenje v svobodi Božjih sinov

Slika 23. Notranji ovitek knjige Večno 
življenje v svobodi Božjih sinov.
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Dodatek D: The Harp of God 
Platnice z sugestivnim napisom

Slika 24. To je izdaja iz leta 1921. V izdaji iz leta 
1925 je bil odstranjen ta obremenjujoči podnaslov.
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Slika 25. Iz oktobra 1920 Kraljestvena strežba, 
ki se je uporablja pri delu od vrat do vrat.
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Dodatek E: Izjava Gerrita Löscha

Slike 26, 27 in 28. Izjava Gerrita Löscha 
za zvezno državo Kalifornijo.
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