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UvVOD

Hvalospjev vazmenoj svije€i (lat.Praecoium paschale; laus cerei, Benedictio
Caerae s. Augustini Episcopi ili Exsultet) u liturgiji vazmenog bdijenja ima ulogu
preludija slavlja. Kao forma je vrlo drevan i kroz povijest ga pronalazimo u
razli¢itim inacCicama u razli¢itim liturgijama krs¢anskog zapada. Povijesni i teoloski
razvoj Vazmenog hvalospjeva ne moze se promatrati, a da se ne uzme u obzir sve
ono $to doprinosi velianstvenosti lirskog izri¢aja i premda mu je svrha dati prigodan
tekst za blagoslov svijeCe, ne moze se zanemariti njegov teoloski odsjaj u Citavoj
liturgiji vazmene noéi. Cineéi jezgru sluzbe svjetla, Vazmeni hvalospjev je pohvala

vazmene noci, posveta svjetla, prostora i vremena, te svih okupljenih vjernika.

Literarni izri¢aj Vazmenog hvalospjeva obiluje simbolizmima i slikama iz
povijesti spasenja §to ga ¢ini izvrsnim katehetskim materijalom. Zbog toga tekstu
Vazmenom hvalospjevu pristupamo povijesno — kriticki gdje analiziramo S$to je
utjecalo na pojedine slike i izricaje $to ih pronalazimo u predslovlju Exsulteta. Nasa
analiza teksta Vazmenog hvalospjeva pociva na sveobuhvatnoj analizi susljednih

obreda, pocevsi sa sluzbom svjetla.

U drugom poglavlju rada usporedujemo odnos sluzbe svjetla sa
euharistijskom sluzbom na temelju paralelizama sa Cetvrtom euharistijskom
molitvom (poznatom 1 kao Bazilijeva anaphora) kako bismo razmotrili tezu da je u
Vazmenom hvalospjevu sadrazna i euharistijska dimenzija ocitovana u nekim
literarnim izriajima.

Tre¢e poglavlje ¢ini sintezu sveukupne misli 1 bitno je usmjereno na
razumijevanje plodova uskrsnuéa. Kroz stvaranje sinteze najvise se oslanjamo na
teologiju krstenja u ¢ijim okvirima pokusavamo protumaciti predslovlje Vazmenog
hvalospjeva koje smatramo njegovim teoloskim srediStem. Posebno ¢emo obratiti
paznju na obrednu susljednost Svetog Vazmenog trodnevlja kako bismo S$to jasnije
prikazali da Vazmeni hvalospjev u velikoj mjeri bastini duhovnost minulih dana i
odreduje buduca liturgijska dogadanja. Na tim temeljima gradimo na$ pristup
Vazmenom hvalospjevu i njegovoj liturgijskoj uporabi gdje Vazmeni hvalospjev

uvijek promatramo u odnosu prema biblijskom tekstu i1 prema odredenom
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liturgijskom ¢inu kako bismo vidjeli utjecaj izriCaja na razumijevanje cjelokupne
liturgije Vazmenog bdijenja.

Na kraju rada, u zakljucku ¢emo istaknuti katehetski vid Vazmenog
hvalospjeva jer ¢emo se najvise drzati postulate da je liturgija najbolja kateheza.
Upravo je to temeljna nakana ovog preglednog rada: potreba da se pruzi okvir za

budu¢ etumacenje liturgijskih tekstova i liturgijskog zbivanja opcenito.
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1. OBREDNO - TEOLOSKA POZADINA VAZMENOG
HVALOSPJEVA

Rijec je ogledalo c¢ina kazati ¢e Solon 1 time najjasnije opisati onaj trenutak u
liturgiji kada Rijec €ini prijelaz u navjestaj, a to ¢ini kroz slavljenje Bozje rijeci kao
povijesti spasenja na djelu i slavljenje Bozje rije¢i kao biblijsko — Zivotne teologije.
Premda ovo zvuci pomalo apstraktno ipak izrie narav Bozje rije€i: ona je usmjerena

prema slavlju i u njemu postize konacan oblik."' U liturgiji se ona ostvaruje.

Za Vazmeni hvalospjev mozemo isto re¢i da je ogledalo Cina, da je prikaz
trajnog ostvarivanja povijesti spasenja i da je izraz liturgijske teologije ¢ina unutar
kojega se nalazi. U duhu te spoznaje mozemo sagledati njegovu vaznost. Exsultet u
liturgiji Vazmenog bdijenja ima ulogu otvaranja 1 uvoda tako S$to izrice leitmotiv
cjelokupnog slavlja, pa ¢ak i ¢itavog liturgijskog vremena. Stoga je prikladno reéi da
je Exsultet posveta svjetla 1 no¢i, prostora i vremena te ¢itavoga zbora okupljena oko
divnoga svjetla — Krista uskrsloga, i kao takav bastini stoljetni teoloski izraz.’Drze¢i
se nacela lex orandi, lex credendi (hrv. zakon molitve je zakon vjerovanja ili sto usta
izgovaraju, neka nutarnji duh ispovijedi. Sto u rijeci odzvanja, neka srce osjeca’)
lako ¢emo zakljuciti da su obredni i teoloski razvoj isprepleteni i teSko odvojivi, a to
se ocCituje 1 u upotrebi Vazmenog hvalospjeva u Sluzbi svjetla koja mu je temelj

budu¢i da iz nje proizlazi.

1.1.Biblijsko — povijesna pozadina SluZzbe svjetla

Obrednu formu, §to je u pozadini sluzbe svjetla, susreCemo u Zidovstvu pod

nazivom kiddus* kojom je zapo€injao Sabbat (usp. Izl 27,20-21;30,6-8). Krs¢ani u

'I. Sasko, Liturgijski simbolicki govor, Glas Koncila, Zagreb, 2005., str. 158.

’Rad je nastao na temelju The Exultet autora Dom Jerome Gassner, O. S. B. koji se moZe pronaéi na:
https://www.catholicculture.org/culture/library/view.cfm?recnum=6341 (preuzeto 1. svibnja 2020.)
3Ambrozije, Spis o tajnama, ur. M. Mandac, Sluzba BoZja, Makarska, 1986., IX., 54.

“Pojam kiddus u doslovnom prijevodu s hebrejskog znali posvecenje i oznacava kratku liturgijsku
formulu kojom se blagoslivlja Sabbat i subotnja vecera. U zidovskoj tradiciji kiddus je spomen

zapovijedi o svetkovini dana Gospodnjeg, a prema zidovskom pravu se izgovara u noéi s petka na
subotu ili — ako bi se zaboravilo ili propustilo namjerno — bilo kada tijekom sabbata. U petak odmah
po zalasku sunca Zena pali svije¢u. Cin paljenje svije¢e ima simboli¢ko znacenje sadrzano u Evinu
neposluhu: ona koja je grijehom ugasila svjetlo ponovno ga pali kao svjetlo nade §to nas navodi na
rijeci iz Post 3,15. Kod veéere domacin blagoslivlja kruh i vino te hvali Boga §to je izabrao narod i
obdario ga Sabbatom, a prije toga se Cita ulomak iz Post 2,1-3 gdje se spominje svetkovanje prvog
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tom kontekstu vide simbol Krista (usp. Iv 8,12) 1 anticipaciju konacnosti Kristove
zrtve.” Ipak, u pozadini stoji jo$ jedan bitan element, a tice se tumacenja Ps 141,2:
Nek' mi se uzdigne molitva kao kad pred lice tvoje, podizanje mojih ruku nek' bude
k'o prinos vecernji, kojim Zidovska poboznost istice sli¢nost izmedu Zrtve i molitve.
U tom kontekstu zidovske poboznosti se krec¢e 1 krS¢anska interpretacija, a najvise
po¢iva na konstitutivnom elementu Zrtve kao takve. Zrtva u sebi pretpostavlja
unistenje, nestanak necega kako bi nastalo nesto novo.® Psalam 141 u kadenju vidi
simbol uzdizanja molitve, a u spaljivanju tamjana ¢in klanjanja koji odgovara
prinosu Bogu ugodne Zrtve (usp. Post 8,21;Ps 51,18;0tk 5,8).” U simbolici uzdizanja
kada se nalazi 1 hebrejski berakah (uzlazni blagoslov ili zahvala) koji je sli¢an uvodu
u euharistijsku molitvu.® Stoga je jasno zaSto se zidovski propis tako lako
kristijanizirao, upravo jer neodoljivo podsje¢a na pashalno otajstvo. Na tom tragu
mozemo traziti poveznicu izmedu sluzbe svjetla 1 kiddusa, StoviSe, susre¢emo iste

elemente: oganj, svjetlo, molitva, kad, blagoslov.

Istinski simbol jest onaj znak koji progovara Sutnjom, a Sutnja oznacava
pocetak onoga Sto je mater omnium vigiliarum (hrv. majka svih bdijenja). Sluzba
svjetla stoji na samom pocetku Vazmenog bdijenja, mozemo re¢i da je izraz
duhovnosti Velike subote koja sve usmjerava na razmatranje Kristove smrti. Dakle,
Sutnja, tiSina 1 tjeskoba mraka se ¢ine prikladnim pocetkom najradosnije krS¢anske
svetkovine. S pravom mozZemo kazati da je Vazmeno bdijenje u svojoj cjelini noSeno

dinamikom kontrasta koji prozimaju obrede.

$abbata u povijesti. Usp. A. Rebi¢, Blagdan Pashe u starozavjetnome kalendaru, Zivo vrelo 23 (2006)
4, str. 3.

Snazno isticanje konacnosti Kristove Zrtve posebno je prisutno u poslanici Hebrejima gdje se uvijek
dovodi u kontekst sveopéeg znacenje otkupljenja unutar kojega se poseze za argumentom konacne
Zrtve kako bi se naglasilo dokidanje starih nedjelotvornih Zrtava (usp. Heb 7,27;9,12.26;10,10). Usp. J.
Gnilka, Teologija Novoga Zavjeta, Kr§¢anska sadasnjost, Zagreb, 1999., str. 314.

Kao izraz religioznog ¢ina u njegovom punom smislu Zrtva je zato zamisliva i dopustena samo prema
Bogu. U katolickoj je teologiji sporno ima li promjena dara koji se predaje Bogu nuzno karakter
destrukcije, ubijanja, koje izrazava smrtno dostojanstvo Covjeka kao gresSnika, ili je to samo
sekundarni aspekt nekih Zrtava. Klanjanje Bogu koje se izrazava u zrtvi moZze imati viSe karakter
hvale i zahvale, molbe, pomirenja, a to se moze odraziti i u samoj zrtvi. Vidi: K. Rahner, H.
Vorgrimlert, Teoloski rjecnik, Forum bogoslova Dakovo, DPakovo, 1992., str. 680 — 681.

"Usp. 1. Sasko, Liturgijski simbolicki govor, str. 146

$Usp. 1. Sagko, A. Crnéevi¢, Na vrelu liturgije, HILP, Zagreb, 2009., str. 349.
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1.1.1. Otajstvenost iskustva noc¢i Vazmenog bdijenja

Religije u svrhu komuniciranja svojih istina i poruka obilno koriste simbole.
Svaka religija koristi 1 naravne, prirodne simbole. Svjetlo 1 tama su takoredi,
primordijalni simboli. Odnosno u kozmic¢kom slijedu — dan i no¢. Simbolizam no¢i —
tame je kontekst u kojemu se obznanjuje zna¢aj Vazmenoga bdijenja.’ Simbolizam
bdijenja kao nocnog iskustva vjere u prvom se redu nalazi unutar dinamike svjetla i
tame, a naslanjaju¢i se na otajstvo subote u sebi nosi analogiju no¢i kao smrti.
Antropolosko iskustvo no¢i se nalazi i u temelju Vazmenoga bdijenja koje svoj
pocetak ima u smrtnoj osami Kristova pocinka u grobu. Vazmeno bdijenje u praznini
subote pronalazi napetost iS¢ekivanja zore uskrsnuc¢a. Upravo je to antropoloSko
iskustvo noci kao vremena nesrece, grijeha i smrti blizu liturgijskom iskustvu. No¢ je
nosena iskustvom smrti, a sli¢no je i s dozivljajem sna — eufemizmom smrti. Na
temelju toga namece se shvacanje bdijenja kao zudnje za Zivotom i radnjom u kojoj
je Govjek prisutan u sebi. Stovise, bdijenje nije plod nesanice, niti je plod nespokoja,
nego je bitno 1 sadrzajno eshatoloski ispunjeno pojmom iscekivanja. Pokazuje se da
no¢ nije vrijeme liSeno smisla, niti je ogoljeno. No¢ kao iskustvo vjere je poziv na
odupiranje smrti oslikan motivom prijelaza 1 odredeno je dinamikom prijelaza.
Shvac¢eno pojmom prijelaza no¢ u sebi povlaci sve starozavjetne slike Izlaska i unosi
ih u otajstvo Kristove proslave ¢ime slika no¢i biva prozeta simbolizmom svjetla §to
¢e se slikovito izraziti u i no¢ ce sjati kao dan Vazmenog hvalospjeva. Simbolika
no¢i se preobrazava bdijenjem, eshatoloskim stavom vjernika koji zive od obecanja
da ¢e Kristova sadasnjost biti njihova budu¢nost (usp. 2 Kor 13,4). Vazmeno bdijenje
stoga nije sentimentalno i nostalgi¢no besano prepuStanje praznini noci ispunjene
ambijentalnim svjetlom, nego je uronjenost u iS¢ekivanje preobraZene zbilje i susreta

s Uskrslim.

Sveto pismo no¢ shvaca pod dva vida. Prvo, no¢ je stvorena da bude na hvalu Bogu (usp. Post 1,5.16)
i da bude svjedocanstvo njegove slave (Ps 19,3;92,3), te je vrijeme naravnih objava (usp. Post
28,10ss;32,23ss;1 Kr 3,5 ss; Lk 2,8) i molitve (usp. Ps 134). Drugo, noci u sebi nosi znak nesrece
(usp. Job 3,3ss), grijeha (usp. Iv 13,30), suda (usp. 1 Sol 5,2ss) i smrti (usp. Iv 9,4). U ovome djelu
pratimo misli sadrzane u: I. ZiZi¢, Vazmeno bdijenje. Slike Uskrsa u svjetlu simbolizma bdijenja, Zivo
vrelo 26 (2009) 3, str. 4.
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1.1.2. ,,Svjetlo u tami svijetli “: iskustvo svjetla

Tema svjetlosti proteZe se biblijskom objavom'?, a osobito se prorok Izaija
koristi navedenim simbolizmom da izrazi odnos Boga i naroda pri ¢emu je Bozje
svjetlo sinonim za radost (usp. 1z 30,26;60,1-3.19s).!" 1zaija je to izrazio u motivima
novoga dana 1 procvata zivota. Za lzaiju koncepcija svjetla je eshatoloSka: ono je
odredeno mesijanskim vremenom kad ¢e sam Jahve biti Izraelu svjetlo (usp. Iz 60;
Otk 21,3.23). Zato buduce otajstvo utjelovljenja takoder izrice kroz sliku svjetla (I1z
9,1). Dodatni motiv stavljanju svjetla u srediSte pruza Luka svojom interpretacijom
Izaijinih rije¢i (usp. Lk 1,79), na Sto se Ivanovo evandelje nadovezuje (usp. Iv
1,4s.9s; 8,12). Isusovo djelo i poruka se oblaéi u svjetlo. Stovise Isus na sebe uzima
simboliku svjetla (usp. 1z 9,1;Lk 1,79;Iv 1,1-5.12), a kao uskrsli i proslavljeni
Gospodin on jest uzviseno svjetlo (usp. Otk 1,9-16).'*Za razumijevanje novozavjetne
simbolike svjetla vazno nam je voditi rauna o zrtvenom karakteru. Svijeca kao
osnovni izvor svjetla daje svjetlost time Sto gori i trosi se, te postoji samo u odnosu
na drugoga. Zato je lako razumjeti zasto je krS¢anstvo u svjetlu promatralo znak
Krista — Svjetla. Metafora ili slika svjetla uobiGajena je u Zidovstvu, a prema Dj
20,8: u gornjoj sobi gdje smo se sabirali bijaSe dosta svjetiljaka — moglo bi se
zakljuciti da su svjetiljke paljene na liturgijskim okupljanjima po uzoru na
sinagogalni kult. Svjetlo u krS¢anstvu postaje simbol uskrslog Krista. Simbolika je
dodatno izrazena u ritmi¢kom izmjenjivanju svjetla i tame u religijskom obredu, ¢ak
1 onda kada nestaje da bi se ponovno pojavila. Ljudi razli¢itih kultura oganj su

dozivljavali kao bozansku zbilju, a svjetlo prenoseno ognjem kao bozanski dar. Uz to

'Rastavljanje svjetla od tame jest prvi ¢in Stvoriteljev (Post 1,3). Svetopisamska tradicija simboliku
svjetla donosi u tri slike: svjetiljka ( hebr. or, gr¢. lampas), svjetlo (phos) 1 svjetlost (hebr. or, gré.
luhnos, lat. lux). Ipak, primjecujemo da je glavna tematika vezana s pojmom svjetlost. Tako psalmist
Bozje djelovanje opisuje kao svjetlo, dok evandelisti Matej i Luka u indikativu isti¢u da Isusovi
nasljedovatelji posjeduju svjetlo (usp. Mt 5,14ss;Lk 11,33). U ivanovskim spisima svjetlo se
pobozanstvenilo (usp. Iv 1,4;3,19;12,35;1 Iv 1,5). Simbolizmu doprinosi i zadnji pojam svjetlost koji
se povezuje s Bogom kao izvorom svjetlosti.

U izlaganju starozavjetne predodzbe svjetla pratimo ¢lanak N. Hohnjeca, Metaforika u Knjizi
proroka Izaije i u staroisto¢noj literaturi, Crkva u svijetu 43 (2008) 3, str. 348 — 366, kojega u
reinterpretaciji pronalazimo u N. Hohnjec, Svjetlo side na svijet. Biblijska simbolika svjetla, Zivo
vrelo 23 (2006) 6, str. 2 — 4. Stoga se zbog saZetosti misli najvise sluzimo potonjim djelom.

2Usp. N. Hohnjec, Svjetlo side na svijet. Biblijska simbolika svjetla, str. 2 — 4.
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¢ovjek antike je u svjetlu ognja vidio apotropejsku snagu.” Razumljivo je zasto

kr§¢anstvo takve obicaje kristijanizira i trajno veZe uz Krista.

1.2.Povijesno — teoloSko utemeljenje: simbolizam sluzbe svjetla i

Vazmenog hvalospjeva

Teoloski temel] sluzbe svjetla 1 Vazmenog hvalospjeva se ogleda u
svetopisamskim 1 liturgijskim referencama. U Sluzbi rijeci koja slijedi nakon sluzbe
svjetla, neki od teoloSkih naglasaka Vazmenog hvalospjeva su osvijetljeni
svetopisamskim citanjima. U tom smislu Exsultet je iskaz i izraz posvete svjetla i
no¢i, prostora i vremena, svih okupljenih. Samu teolosku pozadinu Exsulteta
mozemo promatrati kroz simboliku svjetla i ognja, te shvacanje Kristove Pashe.'
Potonji simbolizam ¢e dovesti do teoloske diskusije te ¢e direktno utjecati na

nastanak i razvoj sluzbe svjetla pocetkom 3. stolje¢a.'"Rasprave oko datuma Uskrsa

BApotropej od gré. dmotpdmarog: koji odvrada nesre¢u. Obilato koristenje svijetiljaka u obredima
ukopa u svim kulturama oslanja se navedenu apotropejsku snagu svjetla, a sliéno pronalazimo i u
zapadnom kr$¢anstvu gdje je obrednik do zadnje liturgijske reforme predvidao da vjernici u rukama
na sprovodu nose upaljene svijece kako bi se odagnalo demone. Pozadina je vjerovanje prema kojemu
se demoni najradije okupljaju oko grobova. Nadalje, svjetlo je u sebe preuzelo i pro¢i§éujuci snagu
ognja. To je posebno bilo vidljivo u pokornickim procesijama u Rimu. One su se dogadale svake pete
godine na pocetku veljace kada bi se u ophodu oko grada nosile upaljene svijece s namjerom da se
grad o&isti od neéistoéa i tame. Usp. I. Sasko, Svjetlo i svjetlila u liturgiji, Zivo vrelo 23 (2006) 6,
str.8.

“SvjedoCanstvo o raspravama na temu godi§nje proslave Vazma susre¢emo u i Euzebijevoj Historia
ecclesiastica gdje saznajemo da postoje nesuglasja i prepirke o pitanju datuma slavljenja Kristove
Pashe. Pozadina spora je u Ivanovu evandelju: Isus je umro u vrijeme priprave za Pashu (usp. Iv
19,31) a uskrsnuo je prvoga dana u tjednu, rano ujutro (usp. Iv 21,1). Zidovi su Pashu slavili u noéi
prvog proljetnog punog mjeseca tj. 14. nisana. Priklanjanje Zidovskoj praksi slavljenja Pashe je
znacilo da Uskrs moze pasti na bilo koji dan u tjednu. Medutim, Rimska Crkva je Uskrs slavila u
nedjelju nakon 14. nisana, a razlog je bio taj §to je vecina krS$¢ana vrhunac Kristova spasonosnog
otajstva promatrala u slavnom uskrsnu¢u od mrtvih, a uvodenje slavljenja Uskrsa na prvu nedjelju
nakon prvog proljetnog usStapa je logicna posljedica takvoga razmisljanja. Premda je naglasak bio
razliCit, sadrzaj je bio isti. No, razmirice su bile toliko duboke da je u odredenom trenutku postojala
ozbiljna opasnost od raskola, a situacija je bila dodatno otezana pozivanjem obje strane na apostolsko
nasljede. Premda je spor djelomi¢no okoncan intervencijom Ireneja Lionskog kod pape Viktora ostalo
je pitanje datuma Uskrsa. Konacno razrjeSenje spora ¢e pruziti Nicejski koncil (325) odlukom da se
Uskrs slavi u nedjelju nakon prvog proljetnog ustapa.

BPrvi spomen lucernarija ili veCernje paljenje svjetla praéeno molitvom i pjevanjem kako bi se
pozdravilo Krista u vecernjem svjetlu. O tome nam svjedoci i najraniji krs¢anski himan zabiljezen
izvan Biblije Radosno svjetlo (gré. Phos hilaron, lat. Lumen hilare). Izvorno je napisan na biblijskom
grékom i dio je vecernje molitve bizantskog obreda. Prvi spomen mu donosi Constitutiones
Apostolorum napisane krajem 3. i pocetkom 4. stolje¢a. Radosno svjetlo se pjevalo za vrijeme paljenja
svjetiljki. Konkretni spomen [lucernarija pronalazimo u Egerijinu Putopisu krajem 5. stoljeca.
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ima veliku ulogu za otacku teologiju koja vodi ra¢una o teoloSkim i vremensko —
obrednim odrednicama proslave. Simboliku ustapa, godiSnjeg doba i pashalnog
janjeta preuzimaju i razvijaju Oci. U Vazmenoj no¢i svjetlo i oganj dobivaju svoje
obredno znacenje u Kristu: paljenje svije¢e osim prakti¢nog elementa — da se vidi,
sada ima 1 simbolicki. TeziSte se stavlja na kristolosku dimenziju svjetla u vazmenoj
no¢i: uskrsna svijeca je Krist uskrsli, pobjednik nad smréu i zvijezda koja ne pozna
zalaza. Paljenjem svjetla svije¢e na novome ognju, pripravljenu u mraku no¢i, otvara
se ivanovski simbolizam svjetla $to ga tama ne obuzima. Tako oganj i svjetlo bivaju
zdruzeni u svije¢i, Kristu koji je ognjeni stup Sto nisti tminu noc¢i. Od svih
simbolizama svjetla 1 vatra najsnazniji izrazaj je Vazmena svijeca koja spaja dvije
slike: svjetlo usStapa kao simbol vazmenog spasenja i obred sluzbe svjetla. Prva
promjena ¢e se dogoditi nicejskom odredbom o datumu kojom ¢e simbolika mjeseca
koja je ocito poganskoga utemeljenja, sada dobiva pravi krS¢anski okvir, a svijeca
upotpunjuje simboliku postaju¢i ognjeni stup Sto je iSao pred Izraelcima u noéi
Izlaska. U krS¢anskom kontekstu svijec¢a uvodi u eshatoloski simbolizam svjetla bez
zalaza Sto razgoni tamu noc¢i i svijetli svakom covjeku (usp. Ez 36,28;0tk
21,3.24;22,3-5).

Drugi simbolizam je sadrzan u pravom Jaganjcu, a nalazimo ga u
svetopisamskim propisima za slavljenje Pashe koji zahtijevaju zrtvu (usp. 1zl 12,5-6).
Ivan Isusovu smrt dovodi u izravnu vezu s obrednim propisom (usp. Iv 19,14) pri
¢emu stapa lik Jahvina sluge (Iz 53) s propisom o pashalnom janjetu.'®Simbolizam se

takoder nalazi u mjesecu i godiSnjem dobu. Nisan je mjesec kojim zapocCinje

Opisujuci ga ona nema potrebu odlaziti u detalje, ve¢ samo dodaje napomenu da se vrsi kao i kod nas
§to nas dovodi do zakljucka da su postojale odredene slicnosti u bitnom, a to je da se svjetlo uzimlje
od jedne za to posebno Cuvane svjetiljke. Dakle, postoji jedna svjetiljka kojom se pripaljuju ostale.
Druga bitna stavka jest da je izvoriSte Jeruzalem, a to znaci da je zapadni lucernarij nastao prema
jeruzalemskom obicaju (Egerija, Putopis, 38). Spomen [ucernarija pronalazimo i u pismu pape
Zaharije koji opisuje obicaje u rimskoj Crkvi. Posebnost obicaja na kr§¢anskom zapadu jest paljenje
triju velikih svjetiljki u cetvrtak pred Vazam kako bi gorjele do treceg dana. Izvan Rima vatra se
uzima s drugog svjetla, najéeSce s krijesa $to je prisutno u Galiji i Irskoj, a ostatak je poganskog
obreda paljenja krijesa radi plodnosti polja. Oko 10. stoljeca lucernarij ée se prosiriti dodavanjem
blagoslova ognja i svije¢e kojoj se uz blagoslov dodaje oznaka kriza, teku¢e godine, te slova A i Q
kao znakovi pocetka i svrSetka (usp. Otk 22,13). U 12. stoljecu se u dekoraciju unose i zrna tamjana.
Razlog je pogre$no tumacenje rijeci benedictio incensi kao blagoslov tamjana, a ne svije¢e. S 13.
stolje¢em se tamjan utiskuje u obliku kriza na svijeéi. Paralelno s obredom ¢e se razviti i hvalospjev
svijei. Od 5. do 10. stoljeca postoji viSe tekstova, s tim da ¢e danasnji prevladati.

'SUsp. J. Gnilka, Teologija Novoga Zavjeta, str. 219.

96



proljece, vrijeme kada citava priroda odiSe mlado$¢u, snagom 1 bujanjem Zivota.
Zato nije ¢udno $to su Zidovi proljeée smatrali godiinjicom stvaranja svijeta, a
proljetni ekvinocij navjeStajem 1 slikom onoga pocetka (usp. Post 1,1ss). Iz toga
shvacanja proizlazi slika Uskrsa kao spomen — Cina stvaranja. Oci preuzimaju tu
simboliku ne samo kao usporedbu, nego unutarnju vezu izmedu Kristove Pashe i
prolje¢a. Zidovska Pasha dogodila se u proljee. Njezin nutarnji sadrzaj je
oslobodenje iz Egipta, ali ono je shvaceno u prvom redu kao ¢in stvaranja Izraela kao
naroda. Prijelazom preko Crvenoga mora Pasha je i ¢in oslobodenja iz ropstva u
fizickom 1 duhovnom smislu. No sve je za Oce tek slika i navjeStaj potpunog
oslobodenja u Kristu. Prolje¢e je eshatoloSka kategorija i slika je obnovljenog

¢ovjecanstva po Kristovu uskrsnuéu(usp. 2 Kor 5,17; Ef 2,15;Rim 6,4)."7

1.3.,,Cin je ogledalo Rije¢i

Obuhvatimo li sve do sada napisano vidljivo nam je da otacka teologija koja
tumaci ove simbolizme ide u dva smjera. Prvi je starozavjetni navjestaj onoga Sto se
ispunilo u Kristu. Otacka misao polazi od progresivnog provodenja plana spasenja
tako da ga svaki njegov stadij djelomi¢no ostvaruje i nagovijesta sljedeci stadij koji
obuhvaca prethodni, ali ga i nadvisuje. Drugi smjer vodi ratuna o elementima
naravne religije kojima se priznaje simbolicko znacenje. Krist je svojim otkupljenjem
naravnu religioznost procistio od zabluda i zato se moze preuzeti kao slika
novozavjetne stvarnosti. Tako prociS¢ena, naravna religija, postaje kateheza koja
obuhvaca ¢itavo bozje djelo i pokazuje da je svo stvaranje usmjereno prema vrhuncu
spasenja, otkupljenja — Uskrsnu¢u.'”® U ovom povijesnom okviru nalazi se i Vazmeni

hvalospjev koji pred nas stavlja iste simbole i slike u obliku triju tema'®:

1. Uskrsnuce je novo stvaranje.
2. Svijeca je stup Sto je vodio narod u Izlasku.

3. Zrtveni zna¢aj Vazma u izrazu prinosa svjetla.

"Usp. V. Zagorac, Krist posvetitelj vremena, Kr§¢anska sadasnjost, Zagreb, 1996., str. 98.
"®Inzistiranje na detaljima poput datuma ili godi§njeg doba moze izgledati nezanimljivo i deplasirano,
a Zustrina rasprava nezanimljiva, no ipak u pozadini stoji duboka teZnja posredovanja Kristova
otkupiteljskog djela kroz simbole Usp. V. Zagorac, Krist posvetitelj vremena, str. 100.

“Sve tri teme su predmet ovoga rada, no zbog slijeda misli zadrzavamo se na posljednjoj — Zrtveni
znacaj Vazma u izrazu prinosu svjetla — kako bismo napravili usporedbu s euharistijom i
euharistijskom molitvom.
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2. EUCHARISTIA LUCERNARIS: EUHARISTIJSKA STRUKTURA
VAZMENOG HVALOSPJEVA

Vazmeno bdijenje se nalazi unutar jedinstvenog Vazmenoga otajstva kao
njegov vrhunac. Dapace, stoji u srediStu Citave liturgijske godine. Sadrzaj vazmenog
bdijenja je odreden dinamikom s/uzbe svjetla 1 biblijskom tipologijom. To nas
dovodi do zakljucka da je temeljni naglasak bdijenja u cast Gospodinu, a iz toga
proizlazi njegov smisao kao spomen — &ina prijelaza.**Sabiru¢i u sebi proslost,
sadasnjost 1 budu¢nost, Vazmena no¢ nam otvara povijest spasenja u njezinoj
sveobuhvatnosti. U prvom redu Vazmena no¢ je spomen Kristove Pashe kojoj je
jedna od osnova zidovska Pasha. U sadasnjosti je aktualizacija trajne Kristove
prisutnosti u Crkvi po sakramentima. Naposljetku, vazmena no¢ je eshatoloski

odredena iSCekivanjem uskrsnuca i paruzije.

2.1.Prema osmiSljavanju teoloSkog smisla obredne impostacije

Vazmenog hvalospjeva

Nek usklikne sad nebesko mnostvo Andela, On me bez mojih zasluga ubrojio medu svoje levite,

nek uskliknu sluzbenici Bozji,

i s pobjede tolikog Kralja

neka jekne trublja spasenja.

Nek se raduje i zemlja, tolikim obasjana
bljeskom,

i rasvijetljena sjajem vje¢noga Kralja

neka osjeti da je nestalo po Citavome svijetu
mraka.

Nek se veseli i Majka Crkva,

sjajna s tolikoga svjetla,

i od gromkog klicanja naroda nek ova odjekne
dvorana.

I vas molim zato, braco i sestre,
okupljene oko divnoga ovog svjetla,
sa mnom zajedno zazovite milosrde
svemogucega Boga.

nek mi da svoga svjetla,
da otpjevam hvalospjev ovoj svijeci.

R. Gospodin s vama.

O. I's duhom tvojim.

R. Gore srca.

0. Imamo kod Gospodina.

R. Hvalu dajmo Gospodinu Bogu nasemu.
O. Dostojno je i pravedno.

Uistinu je dostojno i pravedno nevidljivoga Boga
Oca svemoguéeg i Sina njegovog jedinorodenoga
Gospodina naSega Isusa Krista

svim zanosom srca i duse iz svega glasa velicati

On je za nas vjecnome Ocu Adamov dug platio
i zaduZznicu nasih grijeha dokinuo svojom krvlju.

20U pozadini pronalazimo tri rije¢i razli¢itih jezika. Zidovska rije¢ pesah / pasha vezana je uz gréku
pasho 1 latinsku patior i premda su zvuéno bliske, zidovska rije¢ ne moze doci do latinske ili grcke.
Medutim, to ocima ne stvara puno problema jer im je viSe stalo do smisla, a on se ocituje u
kerigmatskoj strukturi da je Isus Sin Bozji, obe¢ani Mesija koji je trpio i umro, te je preSao Ocu kako
bismo mi zadobili zivot vjecni. Na taj nacin se povezuju pasha i patnja $to se posebno ocitovalo u
krsnom otajstvu, odnosno prijelazu iz gresnosti u nevinost i ¢istocu zivota. Usp. Jeronim, Tumacenje
Matejeva evandelja, ur. M. Mandac, Sluzba Bozja, Makarska 1996., str. 61.
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Ovo su naime vazmeni blagdani,

kada se onaj pravi Jaganjac kolje,

¢ijom se krvlju posveéuju pragovi vjernika.
Ovo je no¢ kad si neko¢ naSe oce, sinove

Izraelove, izveo iz Egipta i kroz More Crveno

po suhu proveo.

Ovo je dakle no¢ kad je svjetlo ognjenoga
stupa rasprsilo tamu grijeha.

Ova no¢ i danas Kristove vjerne po svem
svijetu oslobada od bijede grijeha i opaéina
svijeta,

a vrac¢a milosti i pridruzuje svetima.

Ovo je no¢ kad je Krist raskinuo okove smrti
i kao pobjednik od mrtvih ustao.

Jer nista nam ne bi vrijedilo rodenje,

da nismo dobili otkupljenja.

O, divne li paznje Bozje prema nama.

O, neshvatljive li ljubavi Oceve:

da roba otkupis, Sina si predao.

I zato, u milosnoj ovoj no¢i primi, sveti Oce,
nasu vecernju zrtvu hvale:

od pcelinjeg rada nocas ti Crkva,

po rukama sluzbenika,

kao blagdanski poklon prinosi ovu svijecu.

Mi znamo §to ona govori,

dok Bogu na Cast gori i svijetli.
Njezin je plamen podijeljen drugima
ali ga ustupljeno svjetlo nije umanjilo,
jer hrani ga mirisni vosak

Sto ga skupljaju marljive pcelice.

O, zaista blazena no¢, u kojoj se
nebesko sa zemaljskom,

bozansko s ljudskim povezuje.

Molimo te, dakle, Gospodine,

0, zaista potrebna Adamova grijeha, da ova svijeca, posveéena na Cast tvoga imena,

Sto ga smrt Kristova unisti.

O, sretne li krivice,

koja je zavrijedila takvog i tolikog
Otkupitelja.

0, zaista blazene no¢i, koja jedina zavrijedi

neoslabljena ostane, da razgoni tamu ove no¢i.

I primljena na ugodni miris,

svjetlilima nebeskim neka se pridruzi.

Plamen ovaj jutarnja zatekla Danica.

Danica koja ne zna zalaza, a to je Krist Uskrsli,
povratnik od mrtvih, koji svijetli svakom covjeku
te zivi 1 kraljuje u vijeke vijekova.

znati vrijeme i Cas, kad je Krist od mrtvih
ustao.

Ovo je no¢ o kojoj je pisano:

I no¢ ¢e sjati kao dan,

ino¢ mi je svjetlo u radosti mojoj.

Ova uskrsna sveta no¢ nisti grijehe, pere
krivice,

i nevinost vraca palima, a radost tuznima.

O. Amen.

Dokida mrznju, uspostavlja slogu i svladava
nasilje.

Za razumjeti teoloski i simbolicki smisao Vazmenog hvalospjeva potrebno je
analizirati neke od naglasenih simbolickih elemenata. Ve¢ i djelomi¢nom analizom
Vazmenog hvalospjeva vidljiva je dominirajuca ideja posvete vremena, prostora i
okupljenog zbora. Milost i plodovi uskrsnuéa zazivaju se preko okupljene zajednice
na cjelokupnu stvarnost (Ova no¢ i danas Kristove vjerne po svem svijetu oslobada
od bijede grijeha i opacina svijeta, a vraca milost i pridruzuje svetima... nisti grijehe,
pere krivice i nevinost vraca palima, a radost tuznima. Dokida mrznju, uspostavilja

slogu i svliadava nasilje).*' No, to je tek jedan dio u mozaiku cjelokupnoga smisla

126



sluzbe svjetla. Bit Vazmenog hvalospjeva odreden je medu ostalim 1 teoloskim
shva¢anjem njegove strukture u kojoj se moze nazrijeti sama struktura Euharistije
kao slavlja. U recenoj analogiji Vazmeni hvalospjev se moze na simboli¢koj razini
promatrati i kao anafora sluzbe svjetla. Dakle, gledano analoski, ako je u anafori
naglaSen Zrtveni element, trebao bi biti i u Vazmenom hvalospjevu, a u kontekstu
slavlja 1 same literarne strukture Vazmenog hvalospjev a to je sam Krist. U slucaju
Vazmenog hvalospjeva upaljena svije¢a, njezino dijeljenje plamena 1 svjetla,

simbolicki predstavlja Krista.

2.1.1. Rob i Sin: analogija suprotstavljenosti

Praeconium proper ili Contestatio kako ga naziva Missale Gallicanum
Vetus® po ustroju odgovara predslovlju. Takoder je vidljiva i sli¢nost sa strukturom
Euharistijske molitve. Protkanost motivima iz povijesti spasenja izdize ga iz krutog i
hladnog dogmatskog izri¢aja u toplinu mistickog izri¢aja. SrediSnji motiv spomena
na Kristovu Pashu odreduje simboli¢ki govor Exsulteta. Iz toga proizlazi tipologija

sadrzana u Vazmenom hvalospjevu: u Kristu se ispunilo Pismo.

Povijest sadrzana u Exsultetu obuhvacéa povijest velikih djela (BoZjeg)
milosrda. Mozemo re¢i da se Adamov dug i zaduznica nasih grijeha*’misaono
naslanja na pocetak obreda Velikog petka gdje se evocira Adamov grijeh: smrt je

Bastina grijeha Adamova. Slikom duga zaduznice**otplacenog krvlju ogleda se

21Usp. Ivan Zlatousti, Krsne pouke, ur. M. Mandac, Sluzba bozja, Makraska, 2000., V, 5.

22 Missale Gallicanum Vetus br. 134, Rerum Ecclesiasticarum Documenta. Series Maior III, ur. L. C.
Mohlberg, Herder, Rim 1958, str. 35.

»Sam pojam zaduznica doziva u pamet pravnicki smisao, koji u okvirima rimske liturgije jo§ vise biva
naglasen.U verziji Vazmeog hvalospjeva na latinskom jeziku pronalazimo pojam cautionem (od
cautio: oprez, jamstvo) koji hrvatska verzija Exsulteta prevodi pojmom zaduznica. Etimoloski pojam
obligatus, obligare, obavezan ili obvezati se) ili vrijednosnog papira s fiksnim iznosom. U pravnom
smislu obligacija je obvezujuéa snaga zakona ili obecanja. Dakle, zaduznica je situacija subjekta
optereéena nekakvim dugom i ona ga obvezuje da ga vrati. Sli¢no pravno — ekonomsko tumacenje
pronalazimo u Isusovoj prispodobi o nepostenom upravitelju u Lk 16,6.

U istoj pravno — ekonomskoj terminologiji progovara i Ambrozije: Sto je dug ako ne grijeh? Da,
prema tome, nisi primio novac tudega lihvara, ne bi bio u neprilici. Zato ti se ubraja grijeh.
Posjedovao si novac. S njim si se rodio bogat. Bio si bogat — stvoren na Bozju sliku i priliku (Post
1,26-27). Izgubio si Sto si posjedovao, to jest poniznost. Bahatost si Zelio prisvojiti. Izgubio si novac.
Postao si kao Adam gol (Post 2,25). Od davla si primio dug koji nije bio nuzan. Stoga si ti koji si u
Kristu bio slobodan postao daviov duznik. Tvoju je zaduznicu drzao neprijatel], ali ju je Gospodin

136



vjerojatno Dan Pomirenja $to utjeCe na tumacenje Kristove smrti. Shvacena u pojmu
zaduznice Kristova smrt se tumaci unutar povrijedenog prava ili onoga Sto ¢e se
nazvati teorijom zadovoljstine.> Teolo$ko tumadenje sadrzano je liturgiji Vazmenog
trodnevlja, napose u spominjanju vazmenog otajstva Sto ga je Krist zapoceo prolivsi
svoju krv?® (molitva na podetku Velikog petka).”’Isti motiv se javlja u Cetvrtoj pjesmi
o Sluzi Jahvinu®® gdje je odreden znakom sluge. 1z 53,4.7 se nalazi u pozadini kada

Ivana Krstitelja predstavlja Isusa kao jaganjca BoZjeg(usp. Iv 1,29).%

Pripovijedanje u Vazmenom hvalospjevu dovodi nas i do noéi Izlaska Zidova
iz Egipatskog ropstva.*’Medu dominiraju¢im motivima mozemo naglasiti izlazak iz
Egipta, Crveno more 1 ognjeni stup. Spomen na no¢ izlaska iz Egipta sadrZan je u
dva opisa. Prvim dominira polazak naroda prema Crvenome moru (usp.

13,17-14,14), dok drugim dominira slika ognjenoga stupa (usp. Izl 13,21;Pnz

pribio na kriz i dokinuo svojom krviju (Kol 2,14). Unistio je tvoj dug i vrtio ti slobodu. Vidi:
Ambrozije, Spis o otajstvima, ur. M. Mandac, Sluzba Bozja, Makarska, 1986., V, 27.

BU Cur Deus homo?Anselmo iz Canterburrya precizno razraduje teoriju zadovoljstine. Grijeh je
opisan kao odbijanje davanja Bogu slave i Casti koju on zasluzuje, stoga se zadovoljstina sastoji u
tome da se taj nedostatak popravi i to tako da se Bogu vrati povrijedena cast. No, ¢ovjek po sebi ne
moze dati takvu zadovoljstinu jer grijeh je tako velik da ne moze biti popravijen ni od jednog
stvorenja. Samo bi Bog mogao to uciniti i dati primjerenu zadovolj$tinu za tako veliki grijeh, premda
bi je zapravo morao dati ¢ovjek. Prema tome, potrebno je da Bogo — Covjek to ucini. Na taj se nacin
tumaci Utjelovljenje i smrt na krizu. Nevini Isus svojim slobodnim prihvac¢anjem zrtve na krizu moze
tako zasluziti beskrajnu zadovoljstinu za sve grijehe svijeta. No, problematika teorije jest $to previse
inzistira na potrebi utjelovljenja naustrb shvacanja utjelovljenja kao milosnog ¢ina iz ljubavi. To ¢e
ispraviti Petar Abelard koji Isusovu muku i smrt tumaci kao objavu bozanske ljubavi koja tim
primjerom predanja potice i ¢ovjeka da na taj ¢in Ljubavi ljubavlju odgovori Bogu.

»lvan Zlatousti piSe: Krist je doSao jedan jedini put. Kod nas je nasao zaduznicu koju je Adam
potpisao i ubiljezio pocetni dug. Mi smo naknadnim grijesima dugovanje povecali. Tu bijase
prokletstvo i grijeh i smrt i osuda od zakona. Krist je sve to popravio i oprostio. Pavao je izrekao
rijec¢: Zaduznicu je nasih grijeha Sto bijase protiv na — i nju — maknuo iz sredine. Prikovao ju je na
kriz (Kol 2, 14)... da od nje ne ostane ni traga. Raskinuli su je ¢avli kriza i unistili da se vise u buduce
ne moze upotrijebiti. Vidi: Ivan Zlatousti, Krsne pouke, V, 21.

YNe ulaze¢i odve¢ u dogmatski izri¢aj kratko ¢éemo spomenuti da je Isusova smrt na krizu u
formalnom smislu zrtva §to potvrduje i sljedeci izricaj kojom dominira motiv Skropljenja pragova
krviju pashalnog janjeta. 1zricaj je odredena propisom o Pashi u 1zl 12, 21s i izravno progovara o
¢emu je rije¢: Krist je pravi Jaganjac. Vazno je primijetiti da jaganjac oznacava poslusnosti. Potvrdu
toga pronalazimo u Iz 16, 1 gdje jaganjac predstavlja znak podloznistva.

®Prvo ¢itanje Velikoga petka je Cetvrta pjesma o Sluzi Jahvinu iz Knjige proroka Izaije (1z
52,13-53,12)

PUsp. Augustin, O Trojstvu, ur. M. Mandac, Sluzba Bozja, Split, 2009., str. 88 — 91.

¥Usp. Ambrozije, Spis o otajstvima, 1, 20; Spis o tajnama, 1, 12; Ivan Zlatousti, Krsne pouke, V, 24.;
Grgur iz Nise, Velika kateheza, ur. M. Mandac, Sluzba Bozja, Makarska 1982., XXXV, 9.13; XXXVI,
2.
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40,36;Ps 78,14;105,39;1z 4,5). Uzme 1i se u obzir biblijski opis izlaska iz Egipta
vidimo da je redoslijed dogadaja razli¢it od biblijskoga redoslijeda i opisa.’'Sredi$nji
motiv slavlja, a to je proslava Krista uskrsloga kojega simbolizira i predocuje uskrsna
svijeca, tematsku podlogu vjerojatno ima u Iv 8,12;10,4. Srediste opisa se nalazi u
prijelazu preko mora (usp. 1 Kor 10,2.11)**na temelju Sega slika ognjenoga stupa™
dobiva svoje puno simbolicko znacenje: Isus je svjetlost svijeta Sto rasprSuje tmine
grijeha (usp. Iv 1,5.9;8,12; Ef 5,14) svojim spasonosnim prolaskom kroz smrt u zivot
(usp. Rim 6,3-11) $to odgovara znacenju pojma pesah.**Sve nabrojano potvrduje i
produbljuje povijesno — spasenjski znacaj Izlaska iz Egipta: cilj mu je uspostava
Sinajskog saveza.” Ustanova saveza odlucujuéi je dogadaj Izlaska, te je anticipacija
Kristove Pashe koja ¢e preoblikovati Stari Savez u Novi Savez (usp. Ez 36,24-28;
usp. Mk 14,23s;Mt 26,27s; Lk 22,19s). U tom duhu Pasha Izlaska je typos Kristove
Pashe.

2.2.2. Starozavjetna priprava zrtvenog zmnacaja Vazma u slici pravog

Jaganjca

Ideja saveza 1 prolivene krvi temeljna je nit vodilja u izvjestaju Posljednje
vecere (usp. Mk 14,22-25). U pozadini izvjeStaja stoji deuteronomijsko, teoloSko
znadenje Pashe: spomen na proglas sinajskog Saveza i sklapanje Saveza.’® Pojam
spomen (hebr. zikharon) je od velike vaznosti za razumijevanje starozavjetne liturgije
i odreden je liturgijskim spomen — ¢inom (usp. Izl 12,9). Unutar liturgijskog

konteksta vaznu ulogu imaju takozvane povijesne gozbene strukture o€itovane u

3Prema Izl 13,17ss izmedu Casa polaska i prijelaza Crvenog mora nalazi se izvjeStaj o ognjenom
stupu (usp. 13,21).

32Usp. Ambrozije, Spis o otajstvima, 1, 20.

3Stup od oblaka (Izl 13,22-23) oci tumace kao znamen BoZje Rijeci $to primjenjuju na krsni ¢in. Ako
krstenje prosvjetljuje jer se u njemu ocituje Rije¢ koja rasvjetljuje svakoga covjeka (Iv 1,9) sto dolazi
na ovaj svijet.

U pozadini pronalazimo tri rije¢i razliGitih jezika. Zidovska rije¢ pesah/pasha vezana je uz gréku
pashoi latinsku patior 1 premda su zvucno bliske, zidovska rije¢ ne moze doc¢i do latinske ili grcke.
Medutim, to ocima ne stvara puno problema jer im je viSe stalo do smisla, a on se ocituje u
kerigmatskoj strukturi da je Isus Sin Bozji, obec¢ani Mesija koji je trpio i umro, te je presao Ocu kako
bismo mi zadobili Zivot vjecni. Na taj nacin se povezuju pasha i patnja $to se posebno ocitovalo u
krsnom otajstvu, odnosno prijelazu iz gre$nosti u nevinost i ¢isto¢u zivota. Usp. Jeronim, Tumacenje
Matejeva evandelja, ur. M. Mandac, Sluzba Bozja, Makarska 1996., str. 61

3Usp. J. Ratzinger, Church, Ecuenism and Politics, San Francisco, 2008., str. 249.

3%Usp. A. Rebié, Sredisnje teme Staroga zavjeta, Kr$éanska sadasnjost, Zagreb, 1996.,str. 152.
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Svetim gozbama koje sakramentaliziraju povijesne gozbe obrednom aktualizacijom.
Dvije su Svete gozbe vazne u izraelskoj tradiciji: Pasha izlaska (usp. 1zl 12) i Gozba
Saveza (usp. 1zl 24). Svete gozbe zraela su nagovjestaj eshatoloSke buducnosti koje

kroz Zrtvu prinosnicu postaju izraz zahvalnosti.*’

Zidovska pashalna vetera se odvija unutar okvira zahvalnosti. Obred
slavljenja Pashe danas je u bitnom isti kao i u Isusovo vrijeme. Vrhunac pashalne
vecere mozemo gledati u pripovijedanju o izraelskoj proslosti (hebr. haggada) i
tre¢oj sluzbi obiljezenoj zahvalnom molitvom. Povezanost Posljednje vecere s
pashalnom vecerom pociva na haggadi 1 zahvalnoj molitvi ili trecoj casi, a oCituje se
na tri razine: povijesnoj, literarnoj i teoloskoj.’® Nas najvise zanima teoloska
poveznica usmjerena Zrtvenoj interpretaciji Isusove smrti. Slika pravog Jaganjca®
¢ija se krv proljeva nastavak je izvjesnog zakljucenja teme Adamova duga, §to
odgovara tezi da su ideja saveza 1 prolivene krvi temeljne niti izvjeStaja Posljednje
vecere. Isusovo prolijevanje krvi usmjeruje pogled na otkupiteljsku smrt Sluge
Jahvina (usp. Iz 53,10-12). Upravo taj pojam otkupnine Isusovoj smrti daje
univerzalno znaenje za spasenje cijelog covje€anstva. Zato slikama Adamova duga i

pravog Jaganjca mozemo dodati i sliku otkupa roba. Zaduznica Adamova duga® se

U Semita zajednicko blagovanje ima osobito sakralno i simboli¢ko znalenje jer povezuje sve
sustolnike u tijesno i prisno zajednistvo. Zato je ono uvijek pogodna prilika za sklapanje Saveza (usp.
Post 31,54;1z1 24,3;Tob 7,11-15). Takva blagovanja su se priredivala u obitelji. U Izraelu imaju dugu
povijest i smatra se da su predmojsijevskog porijekla. Razdoblje Sudaca sakralne vecere svecCano
slavi: ¢lanovi dviju obitelji ili plemena bi se sabrali oko oltara te bi zaklali Zivotinju. Jedan njezin dio
bi bio spaljen Jahvi na Cast, a drugi kuhan i blagovan. Za Izraelce takvo blagovanje je bio najizvrsnije
sredstvo ulaska u zajedni$tvo s Bogom Jahvom. Ova teoloska nit je prisutna u blagdanima Pasha i
beskvasnih kruhova. Usp. A. Rebi¢, Pasha i pashalna vecera u Starome Zavjetu, Bogoslovska smotra
45 (1975) 1, str. 19.

3Povezanost posljednje vedere sa pashalnim otajstvom Isusove muke, smrti i uskrsnuéa, moZzemo
prepoznati na tri razine: povijesnoj, literarnoj i teoloskoj. Povijesnu povezanosti utvrduje Pavao u 1
Kor 11,23-27. S tim se u potpunosti slazu i sva tri sinoptic¢ka izvjestaja, u kojima je posve jasan slijed
dogadaja: priprave na pashalnu veceru, blagovanje, ustanova euharistije, zahvala i odlazak u
Getsemani na molitvu. Literarna povezanost se potvrduje povijesno-kritickom egzegezom i
knjizevnom analizom tekstova kao i njihovom heremeneutikom $to pokazuje da su izvjestaji o
ustanovi euharistije od samoga pocetka bitan dio izvjesStaja o Isusovoj muci, smrti i uskrsnucu, te da
ne mogu biti iskljuceni. Na posljetku teoloska povezanost posljednje vecere s Isusovim pashalnim
otajstvom vise je nego ocCita. Ne zanemaruju¢i odredene elemente biblijske teologije vlastite
pojedinom autoru, kod svakoga se u biti odrazava spasenjski znacaj Isusove muke i smrti kao ¢ina
vlastitog predanja za mnoge kroz prolijevanje krvi za oprostenje grijeha.

¥Usp. Ivan Zlatousti, Krsne pouke, V., 14.

“Usp. Ambrozije, Spis o otajstvima, V., 27.; Usp. Ivan Zlatousti, Krsne pouke, V., 21 —22.
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zrcali u da roba otkupis, Sina si predao. Interpretirano u okviru Posljednje vecere,
izrazi oznaCavaju potrebu za novim savezom ostvarenim u Kristovoj krvi, u
Kristovoj osobi. Isusova smrt je zastupnicka, tipoloSki on je onaj pashalni Jaganjac —
Zrtva saveza — Cijom se krvlju posvecuju pragovi vjernika, odnosno narod Saveza
(usp. Izl 24,3-8).%" Medutim, teoloska osnova euharistije seze dalje od sinajske
teologije 1 koncepta okajnicke zrtve. Uzmemo li u obzir da nakon haggade slijedi
zahvala mozemo pretpostaviti da je u temelju pojam todahili Zrtve zahvalnice. Todah
u preciznom smislu Levitskog zakonika je Zrtva koju prinosi pojedinac. S Pashom je
mozemo povezati, ako Pashu shvatimo kao kolektivnu zahvalnicu citavog naroda.
Sagledana unutar Posljednje vecere todah u sebi sadrzi euharistijsku kristologiju,
stoga Posljednja vecera postaje todah Uskrsloga. Dok je u starozavjetnoj fodi
izbavljenik darivao zrtvenu zivotinju za sebe i za zajednicu, u novozavjetnoj fodi
uskrsli Isus je darovao sama sebe Cime je vanjska zrtva poprimila i nutarnje znacenje

patnje kao Zrtve vlastitoga zivota.*

2.2.Euharistijski elementi u ,,vecernjoj zZrtvi hvale*

Vazmeni hvalospjev je odreden simbolickim znacenjem izgaranja svijece kao
kolektivne vecernje Zrtve (za)hvale citavog naroda (Crkve) §to je u duhu pojma
todah. Svijec¢a je simbol Krista, a njezino izgaranje shvacéa se u euharistijskom duhu:
prinos svijece je zrtva (I zato, u milosnoj ovoj noci primi, sveti Oce, nasu vecernju
Zrtvu hvale: od pcelinjeg rada nocas ti Crkva, kao blagdanski poklon prinosi ti ovu
svijecu Mi znamo Sto ona govori). Euharistijska dimenzija Vazmenog hvalospjeva se
otkriva u izrazu njezin je plamen podijeljen drugima u Cemu se moze prepoznati
izvjesna usporednost, barem na simboli¢koj razini, sa euharistijskom Zrtvom(usp. Lk
22,19;1 Kor 11,23-25) kao konstitutivni princip predanja iz [jubavi. 1zgaranje svijee
se tumaci euharistijskom terminologijom bitno odredenom Zrtvenim prinosom S§to
znaCi da izgaranje svijece i Sirenje svjetla u sebi nosi stvarnost Kristove zrtve.

Paralelizam Kristove prisutnosti u Vazmenom hvalospjevu i Euharistiji sadrzan je u

#Usp. Ivan Zlatousti, Krsne pouke, V, 14.

“Zrtva zahvalnica je spomen — &in spasenja koje je doslo od Boga i zahvala upravo tako §to stalno
aktualizira vlastiti prolazak kroz nevolju i kroz dogadaj spasenja. Tako prestaje biti puko bogosluzje
Zrtvovanje, nego bogosluzje ispovijesti i zrtvovanje. U zahvali, euharistiji, pa tako i Exsultetu dolazi

do jedinstva slavljenja i zrtvovanja, pritom Zzrtva postaje iskaz hvale Spasitelju. Usp. J. Ratzinger,
Slavlje vjere, Verbum, Split, 2019., str. 55 — 60.
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razumijevanju materijalne prisutnosti: u euharistiji Isusova tjelesna egzistencija se

tumaci prilikama kruha i vina, dok su u Vazmenom hvalospjevu to svijeca i svjetlo.

2.2.1. Paralelizam s euharistijskom molitvom i slicnosti s Bazilijevom

anaforom

Euharistijskom molitvom (u daljnjem tekstu: anafora) Crkva obnavlja
Kristovo otajstvo, te zahvaljuje u Bogu za darovano spasenje ostvareno po Isusu
Kristu. Na istom principu nastaje Vazmeni hvalospjev sa svojim specifi¢nim lirskim
izri€ajem, te jednakom ulogom. Anafora je odredena euharistijskim ¢inom i njezin
govor je u bitnome uvjetovan otajstvom koje posreduje. Isti princip mozemo
primijeniti na Exsultet. Smjesten unutar govora sluzbe svjetla, Vazmeni hvalospjev je
odreden obrednim Cinom prinosa svjetla. Shvatimo li na temelju prinosa svjetla i
svijece sluzbu svjetla kao euharistiju svjetla onda mozemo upotrijebiti novu paralelu i
kazati da je Vazmeni hvalospjev anafora s/uzbe svjetla. Slicnosti do izrazaja dolaze
strukturalnom usporedbom. Da Vazmeni hvalospjev nije euharistijska molitva ocito
je u nedostatku nekih elemenata: dva poklika (Svet 1 Tajna vjere), izvjestaj o
Ustanovljenju i prikazanje (epikleza 2).*Ovakvo promatranje Vazmenog
hvalospjeva stvara nove vidove za usporedbu sa euharistijskom molitvom, prema
kojima se Vazmeni hvalospjev strukturalno najvise priblizava Cetvrtoj Euharistijskoj
molitvi. Bazilijeva anafora, onako kako je nalazimo u Rimskom Misalu, je
preinadena i nesto skra¢ena molitva iz bizantske liturgije sv. Bazilija.** Posebnost
Bazilijeve anafore je literarno simbolicki bogatom razvoju anamneze od Svet do

Izvjestaja o ustanovljenju.

“Isto¢njacki (antiohijski) tip euharistijske molitve nema epikleze prije izvjestaja o ustanovljenju, nego
umjesto prikazanja ima jedinstvenu epiklezu. Isto¢njaci ne gledaju strogo kronoloski, nego globalno:
nije toliko bitno znati u kojem se trenutku dogada pretvorba, stoga je u ovom nacinu gledanja
otklonjena pogibelj magijskog shvacanja rije¢i posvete.Ovdje uoCavamo ¢vrstu logi¢nost zapadne
liturgije, kojoj je nepojmljivo da se nakon izgovaranja Kristovih rije¢i jo§ moze moliti da kruh i vino
budu posvecéeni. Vidi: Z. Pazin, Liturgijska sakramentologija, Katolicki — bogoslovni fakultet u
bakovu, DPakovo, 2018, str. 124 — 125.

*Bazilijeva anafora je antiohijskog tipa. Dugo se vremena mislilo da je Sv. Bazilije jednu stariju
anaforu zapravo skratio, no izvjesnija je tvrdnja da je tu stariju anaforu prosirio svojim teoloskim i
pjesni¢kim znanjem. Danas je u bizantskom obredu poznata kao Liturgija sv. Vasilija Velikog i sluzi
se samo deset puta u godini. Usp. Cinovnik arhijerejskog svestenosluzenja, ur. Hrizostom, episkop
Zicki, Manastir Zi¢a, Kraljevo 2006. (Transkribirano sa éiriliénog pisma), str. 134 — 152.
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Vazmeni hvalospjev

Cetvrta euharistijska

molitva (Bazilijeva

anafora)

Orate Nek usklikne sad nebesko mnostvo Andela, Molite, braco i sestre,
fratres: nek uskliknu sluzbenici Bozji, da moja i vasa Zrtva
slavljenje i i s pobjede tolikog Kralja bude ugosina Bogu Ocu
zahvala® neka jekne trublja spasenja. svemogucemu.

Nek se raduje i zemlja, tolikim obasjana bljeskom, | p Gospodin s vama.

irasvijetljena sjajem vje¢noga Kralja 0. Is duhom tvojim.

neka osjeti da je nestalo po ¢itavome svijetu R. Gore srca.

mraka. 0. Imamo kod Gospodina.

Nek se veseli i Majka Crkva, R. HVah{ dajmo Gospodinu

sjajna s tolikoga svjetla, Bogu nasemu. . g

i od gromkog klicanja naroda nek ova odjekne 0. Dostojno je i pravedno.

dvorana.

I vas molim zato, braco i sestre,

okupljene oko divnoga ovog svjetla,

sa mnom zajedno zazovite milosrde svemogucéega

Boga.

On me bez mojih zasluga ubrojio medu svoje

levite,

nek mi da svoga svjetla,

da otpjevam hvalospjev ovoj svijeci.

R. Gospodin s vama.

O. I s duhom tvojim.

R. Gore srca.

0. Imamo kod Gospodina.

R. Hvalu dajmo Gospodinu Bogu nasemu.

0. Dostojno je i pravedno.
Predslovlje Uistinu je dostojno i pravedno nevidljivoga Boga | Uistinu, dostojno je tebe hvaliti,

Oca svemoguceg i Sina njegovog jedinorodenoga
Gospodina nasega Isusa Krista

svim zanosom srca i duse iz svega glasa velicati.
On je za nas vje¢nome Ocu Adamov dug platio

i zaduznicu nasih grijeha dokinuo svojom krvlju.
Ovo su naime vazmeni blagdani,

kada se onaj pravi Jaganjac kolje,

¢ijom se krvlju posvecéuju pragovi vjernika.

Ovo je no¢ kad si neko¢ naSe oce, sinove
Izraelove,

izveo iz Egipta i kroz More Crveno po suhu
proveo.

Ovo je dakle no¢ kad je svjetlo ognjenoga stupa
rasprsilo tamu grijeha.

Ova no¢ i danas Kristove vjerne po svem svijetu

uistinu, pravedno je tebe, Oce
sveti, slaviti:

Ti si jedini Zivi i pravi Bog,

ti si prije svih vjekova i ostajes
do vijeka,

prebivas u nedostupnu svjetlu.
Ali, jedini dobar i izvor Zivota,
ti si sve sazdao

da blagodatima obaspes svoja
stvorenja,

a mnoge obradujes i sjajem
svoga svjetla.

I zato pred tobom stoje
nebrojene Cete andela,

sluze ti danju i nocu, g

“U prvom stupcu koristimo izraze za dijelove anafore radi usporedbe anafore i Vazmenog

hvalospjeva prema: Z. Pazin, Liturgijska sakramentologija, str. 122 — 123. Takoder donosimo tekst

Vazmenog hvalospjeva kako bi izgledao kada bi ga se prilagodilo formi i strukturi euharistijske

molitve.
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oslobada od bijede grijeha i opacina svijeta,
a vraca milosti 1 pridruzuje svetima

ledaju slavu lica tvoga

i veli¢aju te bez prestanka.
A s njima i mi,

i naSim glasom sve stvorenje
pod nebom,

zanosnim klicanjem slavimo
ime tvoje:

Poklik

Svet, svet, svet...

Prijelaz s
anamnetskim
oznakama

Ovo je no¢ kad je Krist raskinuo okove smrti

i kao pobjednik od mrtvih ustao.

Jer nista nam ne bi vrijedilo rodenje,

da nismo dobili otkupljenja.

O, divne li paznje BoZzje prema nama.

O, neshvatljive li ljubavi Oceve:

da roba otkupis, Sina si predao.

O, zaista potrebna Adamova grijeha,

Sto ga smrt Kristova unisti.

O, sretne li krivice,

koja je zavrijedila takvog i tolikog Otkupitelja.
0, zaista blazene no¢i, koja jedina zavrijedi
znati vrijeme i ¢as, kad je Krist od mrtvih ustao.
Ovo je no¢ o kojoj je pisano:

I no¢ ¢e sjati kao dan,

ino¢ mi je svjetlo u radosti mojoj.

Ova uskrsna sveta no¢ nisti grijehe, pere krivice,
i nevinost vra¢a palima, a radost tuznima.
Dokida mrznju, uspostavlja slogu i svladava
nasilje.

Slavimo te, Oce sveti,

velik si i sva si djela svoja
mudro i s ljubavlju u¢inio.
Covjeka si sazdao na svoju
sliku

i povjerio mu brigu za cijeli
svijet,

da sluzi samo tebi, Stvoritelju,
a svemu stvorenju gospodari.
A kad je neposlusan izgubio
tvoje prijateljstvo,

nisi ga ostavio pod vlaséu smrti,
nego si svima milosrdno
pritekao u pomo¢ d

a te traze¢i nadu.

Vise si puta ljudima i savez
ponudio

i poucavao ih po prorocima da
i8¢ekuju spasenje.

I tako si, Oce sveti, ljubio svijet,
da si nam u punini vremena
poslao Spasitelja,
Jedinorodenoga Sina svoga.
Utjelovljen po Duhu Svetom

i roden od Djevice Marije,
Zivio je s nama, nama u svemu
jednak

osim u grijehu.

Spasenje je navijestao
siromasima,

otkupljenje suznjima, tuznima
radost.

A da ispuni tvoj naum, predade
se u smrt

i uskrsnuvsi od mrtvih smrt
unisti, Zivot obnovi.

I da ne zivimo viSe sebi,

ve¢ njemu koji za nas umrije i
uskrsnu:

onima koji vjeruju, Oce,

posla kao prvi dar od tebe Duha
Svetoga,

da on u svijetu djelo njegovo
dovrsi

i izvrsi svako posvecenje.

Epikleza

I zato, u milosnoj ovoj no¢i primi, sveti Oce, nasu
vecernju zrtvu hvale:

od pcelinjeg rada nocas ti Crkva,

po rukama sluzbenika,

Molimo te, zato, Gospodine:
neka Duh Sveti posveti i ove
darove

206




kao blagdanski poklon prinosi ovu svijecu.

Mi znamo §to ona govori,

dok Bogu na ¢ast gori i svijetli.
Njezin je plamen podijeljen drugima
ali ga ustupljeno svjetlo nije umanjilo,
jer hrani ga mirisni vosak

Sto ga skupljaju marljive pcelice.

te postanu Tijelo i Krv
Gospodina nasega

Isusa Krista,

da proslavimo ovo veliko
otajstvo

§to nam ga ostavi za savez
vjecni.

Izvjestaj o
ustanovljenju

I kad dode cas da ga ti, Oce
sveti, proslavis,

jer je ljubio svoje koji bijahu na
svijetu,

ljubio ih je do kraja,

1 dok su bili za veCerom,

on uze kruh, tebe blagoslovi,
razlomi kruh i dade u€enicima
svojim govoreci:

Uzmite i jedite od ovoga svi:
ovo je moje Tijelo

koje Ce se za vas predati.

Isto tako uze kaleZ pun roda
trsova;

tebi zahvali i dade ucenicima
svojim govoreéi:

Uzmite i pijte iz njega svi:
ovo je kalez moje Krvi
novoga i vjetnoga saveza
koja ¢e se proliti

za vas i za sve ljude

na otpustenje grijeha.

Ovo ¢inite meni na spomen.

Poklik 2

Tajna vjere

Anamneza

O, zaista blazena no¢, u kojoj se
nebesko sa zemaljskom,
bozansko s ljudskim povezuje.

Zato i mi, Gospodine,

slave¢i sada spomen-¢in svoga
otkupljenja,

spominjemo smrt Kristovu

i njegov silazak u carstvo
mrtvih,

ispovijedamo njegovo
uskrsnuce

i njegovo uzasasce tebi zdesna
te iS¢ekujuci njegov slavni
dolazak

prinosimo ti njegovo Tijelo 1
Krv,

zrtvu tebi ugodnu i svemu
svijetu spasonosnu.

Prikazanje
(epikleza 2)

Pogledaj, Gospodine, na zrtvu
koju ti sam pripravi Crkvi
$V0joj

i dobrostivo daj da svi
pricesnici

ovog jednog kruha i kaleza,
Duhom Svetim sabrani u jedno
tijelo,
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u Kristu postanu ziva zZrtva
na hvalu slave tvoje.

Zagovori

Molimo te, dakle, Gospodine,

da ova svijeca, posveéena na Cast tvoga imena,
neoslabljena ostane, da razgoni tamu ove noci.
I primljena na ugodni miris,

svjetlilima nebeskim neka se pridruzi.

A sada, Gospodine, spomeni se
svih onih

za koje ti prinosimo ovu zZrtvu:
ponajprije sluge svoga pape
naSega [,

biskupa nasega 1.* i svega zbora
biskupa,

sveg svecenstva,

i onih koji ti prinose, i ovih §to
pred tobom stoje,

svega naroda svoga

i sviju koji te traze iskrena srca.
Spomeni se i svih onih

koji preminuse u miru Krista
tvoga

i svih pokojnika kojih je vjera
samo tebi znana.

Oce blagi, daj svima nama,
djeci svojoj,

da s blazenom Djevicom
Bogorodicom Marijom,

s tvojim apostolima i svetima,
postignemo bastinu nebesku u
tvome kraljevstvu,

gdje ¢emo te sa svim
stvorenjem,

oslobodeni raspadljivosti
grijeha i smrti,

slaviti po Kristu, naSem
Gospodinu,

po kojemu sva dobra svijetu
dajes.

Doksologija

Plamen ovaj jutarnja zatekla Danica.

Danica koja ne zna zalaza, a to je Krist Uskrsli,
povratnik od mrtvih, koji svijetli svakom covjeku
te zivi i kraljuje u vijeke vijekova.

Po Kristu, 1 s Kristom, i u
Kristu, tebi Bogu Ocu
svemogucéemu, u jedinstvu
Duha Svetoga, svaka Cast i
slava u sve vijeke vjekova.

Vazmeni hvalospjev se s Bazilijevom anaforom najvise podudara u dva

elementa: predslovlje i prijelaz s anamnetskim oznakama. Podudaranje je ostvareno

prepricavanjem povijesti spasenja: od stvaranja do otajstva Kristova. Usporedujuci

Vazmeni hvalospjev i Bazilijevu anaforu vidimo zastupljenost istih slika, premda su

literarno drugacije izrazene i nesto drugacijeg redoslijeda.

2.3.Simbolic¢ki govor svijece: novo drvo Zivota

Bdijenje vazmene no¢i nasuprot drvu Velikoga petka stavlja vazmenu svije¢u

kao novo drvo plodova Zivota vjeénoga.**Vazmeni hvalospjev u liturgiji Vazmenoga
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bdijenja, u Vazmenoj no¢i koja je simbol tame 1 neznanja, samu svijecu predstavlja
kao objaviteljicu Bozjeg spasenja i poziva na eshatolosku budnost. Tim ¢inom
nadilazi se obredno vrijeme kojim je omeden i postaje spomen Bozjeg spasenjskog
djela. Neko¢ je taj simbolizam izgovorene rijeci, pratio i likovni simboli¢ki prikaz u
svicima Vazmenog hvalospjeva §to je omogucilo zajednici vjernika Citati otajstvo
posredstvom umjetnickog oblikovanja. Dodatnu simboliku je pruzala i sama svijeca,
Cesto ukraSena akantusom® kao simbolom vjeCnosti. NiSta manje nije vazan
svije¢njak koji sa svije¢om tvori jedinstvo 1 ureSen cvijeCem uprisutnjuje sliku
rajskog stabla, ali i drva kriza ¢ime ocituje Kristovu pobjedu nad smréu.*® Na taj
nacin se implicite simbolicki pokazuje jedinstvo Vazmenoga trodnevlja i Vazmenoga
otajstva. Vrlo zanimljiva je 1 simbolika pcele u kojoj je anticki ¢ovjek vidio simbol
bozanskoga zivota, a u plodovima njezina rada bozansku hranu i dar jer ih ¢ovjek
sam ne moze proizvesti. Na tragu spomenutog simbolizma zrnamo sto ona govori,
izradena od voska, bozanskog dara ona je simbol Isusova darivanja.* Svjetlo se hrani
voskom, tvari koja se razdaje kako bi ono Zivjelo §to nas vraca drvu Velikoga petka u
rije€ima o potrebnosti Adamova grijeha. Razmisljanje o Kristovoj Pashi uvijek je
obiljezeno spomenom smrti 1 uskrsnu¢a. Vazmeni hvalospjev je odreden tim
spomenom jer spomen Kristove otkupiteljske smrti tvori nutarnju pretpostavku
Vazmenog hvalospjeva. SmjeSten na uvodu u Vazmeno bdijenje, Vazmeni
hvalospjev progovara o plodovima Kristove spasonosne muke iz perspektive
uskrsnuéa ¢ime postaje postpashalna ispovijest vjere, svjedoCanski spisi BoZjeg
djelovanja 1 Zrtva zahvalnica za ostvareno spasenje. Sveti Augustin ¢e u ¢inu
participacije svijea vjernika na Vazmenoj svije¢i prepoznati eshatoloSku
perspektivu kojom stremi Crkva: dioniStvo na Kristovoj bozanskoj slavi.* To je plod

novoga drva zivota.

%Usp. A. Crnéevié, Vazmena liturgija nade i svjetla. Neki naglasci liturgije vazmenoga bdijenja, Zivo
vrelo 24 (2009) 3, str. 14

47U na$im krajevima zvan i kao tratorak, popanak, medvjeda stopa, primog ili matruna.

“Usp. A. Crnlevi¢, Vazmena liturgija nade i svjetla. Neki naglasci liturgije vazmenoga bdijenja, str.
14.

“Usp. Isto, str. 14

SUsp. Isto, str. 15
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3. ,,OVO JE NOC BDIJENJA GOSPODINU*

Liturgija Vazmenog bdijenja, alegorijski reCeno zahvaca dogadaj kriza, tamu
groba i svjetlo uskrsnu¢a.’! Usred smrti je ljubav. To je srediSte uskrsnuéa®: smrt
postaje srediSte navijeStanja vjere.”*Ozbiljnost zla dovodi do patnje i smrti ¢ak i
Boga. Ta je ozbiljnost vrlo stvarna u krizu Velikog petka te silaska u bezdan® Velike
subote.”’Na temelju toga postaje nam jasnija slika novoga Adama. Krist je kao novi
Adam usao u tu ljudsku dubinu i ispunio ju ljubavlju ¢ime su vrata smrti otvorena.
Vazmeni hvalospjev nastaje u toj spoznaji ljubavi koja je prevladala smrt i koja je
otvorila njezina vrata, njegovo pripovijedanje polazi od kriza preko smrti do
uskrsnuc¢a.’*Nadalje, Vazmeni hvalospjev sadrzi $iroki horizont krS¢anske zbilje
odreden hodom u susret Kristu §to se posebno ocituje unutar paradigme #ri trenutka
jednoga dana. U Vazmenom hvalospjevu se konacno zrcali i kr§¢anska vjera u Krista
koji je pocetak 1 prvi (obzirom na bitak), svrSetak 1 posljednji (obzirom na povijest).
Na temelju te vjere nastaju mozda i najljepsi izriaji Vazmenog hvalospjeva koje

razvija usklik Ovo je no¢ obuhvacajuéi povijest od starog Adama do novog Adama.”

3.1.,Kako je Bog u proSlosti spasavao svoj narod* — starozavjetna

tipologija

Sluzba rijeci Vazmene no¢i vodi nas kroz starozavjetnu povijest objave

BoZjega nauma.*®Liturgijski impostirana, kristoloski je interpretirana®, dakle iz

S'Usp. Leon Veliki, Govori, ur. Marijan Mandac, Makarska, 1993., LXXI, 1 — 2.

2Usp. J. Ratzinger, Uvod u kr$éanstvo, str. 295 — 303.; J. Ratzinger, Eshatologija, Verbum, Split,
2017., str. 98.

33Usp. J. Ratzinger, Eshatologija, str. 98.

S*zraz saSao nad pakao oznadava dubinu ljudske egzistencije koja seze do smrti i uskrac¢ene ljubavi.
Pakao je prema tome htjenje osobe da bude zatvorena i sama sebi dovoljna. Usp. J. Ratzinger, Uvod u
krséanstvo, str. 313 —314.

35U duhovnosti Velike subote se otkriva BoZja smrt, njegova odsutnost u tami groba, skriven je.
Velika subota pred covjeka nanovo stavlja Bozji silazak u podzemlje — podrucje potpune napustenosti.
To je situacija covjeka liSena odnosa i komunikacije: samoca u koju ne prodire ljubav. Velika subota
Covjeka stavlja pred grobna vrata kroz koja moze pro¢i samo kao samac. Upravo je u toj samoci
sadrzana sva strahota smrti: samoc¢a u koju ne prodire ljubav. Postavsi covjekom, Krist, ulazi u
podrucje napustenosti i nadvladava ga. Usp. Isto, str. 206.

*Mozemo re¢i da u sebi objedinjuje sve tri veliGine: proslost (govori o dogadaju koji se zbio),
sadasnjosti (posreduje otajstvo koje povezuje vrijeme) i buducénost (usp. 1 Kor 15,28). Isto, str. 241 —
242.

’Bdijenje Vazmene no¢i tako je rasporedeno da nakon sluzbe svjetla Crkva razmatra djela §to ih je
Bog ¢inio, vjeran svojoj rijeci i obecanju.
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perspektive dogadaja uskrsnuca, odnosno u navjestaju pashalne radosti Gospodinova

Vazmenog hvalospjeva koji je klju¢ teoloske interpretacije starozavjetnog teksta.®

Razumijevanje tijeka ¢itanja pomaze nam u shvacanju njihove obredne uloge,
a pogotovo teologije. Na temelju Citanja ¢ini se opravdanim tvrditi da prvo Citanje
odreduje teolosku misao, a budu¢i da sluzba citanja Vazmenog bdijenja zapocCinje
pozivom da promatramo kako je Bog u proslosti spasavao svoj narod®jasna je
nakana obreda da pred vjernika iznese kljucne dogadaje povijesti spasenja. U toj
funkciji stoji pripovijedanje s/uzbe rijeci koja zapocCinje u Sirokom kozmickom
kontekstu (Post 1,1-2,2) da bi se suzila na partikularni kontekst izabranja jednoga
Covijeka (usp. Post 22,1-18) i jednoga naroda (usp. Izl 14,15-15,1).%* 1z toga se
pretace u govor o grijehu i kazni kako bi se pripravio govor o pozivu i odabranju kao
BoZjem odgovoru na beznadnu situaciju ljudske gresnosti.”* U svojoj odredenosti
prvim ¢itanjem®sluzba ditanja, biva obiljezena pojmom stvaranja koji odreduje
teoloSku misao obreda, a tako i simbolizma.®*Simboli¢ka struktura reda Citanja je
takva da odgovara eshatoloskom znacenju nedjelje u kojemu je ona prvi dan 1 osmi
dan. Vodeni otackim razumijevanjem nedjelje mozemo zakljuciti da je u redu

starozavjetnih ¢itanja nagovijeSteno novo stvaranje po Kristovoj spasonosnoj smrti 1

$Usp. A. Crnéevié, Starozavjetni tekstovi kao rije¢ u liturgiji Crkve,Zivo vrelo 24 (2007) 2, str. 9

% Smisao starozavjetnih Citanja otkriva se u kristolos§koj perspektivi shvaéanja prema kojoj Stari
zavjet nije prvi dio evandeoske poruke, nego integralni dio bez kojega je nemoguce razumjeti Isusovu
poruku. Pavao ¢e tu spoznaju izraziti kroz tipolosko i poucno tumacenje povijesti Izraela (usp. Rim
15,4;1 Kor 10,10s), a na tragu te misaone linije nalaze se i molitve nakon ¢itanja. Gledajuéi ih u
odnosu na Citanje zakljuCujemo da imaju ulogu razvijanja teoloSke pojedinog Citanja. Sluzba rijeci nije
samo obredna formalnost, nego je povlaSteno mjesto dijaloga Boga i Covjeka usmjeren prema
Kristovom vazmenom otajstvu kao vrhuncu BoZje komunikacije s ¢ovjekom. Papinska biblijska
komisija, Nadahnucée i istina Svetoga Pisma, Krs¢anska sadasnjost, Zagreb, 2016., br. 2

%Usp. Papinska biblijska komisija, Zidovski narod i njegova sveta pisma u krsc¢anskoj Bibliji,
Krscanska sadasnjost, Zagreb, 2003. , br. 21.

8'Usp. Rimski misal obnovijen prema odluci Svetog ekumenskog sabora Drugog Vatikanskog a
proglasen vlascéu pape Pavia VI, Kr§¢anska sadasnjost, Zagreb 2018., str. 216.

62U tom kontekstu otkriva nam se vaznost biblijske prapovijesti u kojoj se Bog otkriva kao Stvoritel;
cijelog kozmosa.

8usp. A. Popovi¢, Torah — Pentateuh — Petoknjizje. Uvod u knjige PetoknjiZja i u pitanje nastanka
Pentateuha, KS, Zagreb., 2012., str. 78 — 79.

##Uzmemo 1i u obzir da knjiga Postanka funkcionira kao uvod u knjigu Izlaska i objavu sinajskog
Zakona, srediSnje starozavjetno Citanje o prijelazu Crvenoga mora (usp. Izl 14,15-15,1) postaje
razumljivo, a iz toga proizlazi i shvacanje Citavoga niza Citanja zavrSenog Pavlovim govorom o
kr$tenju u Rim 6,3-11.

%QObuhvatimo 1i pogledom slijed pred nama se otkriva simbolizam odreden stvaranjem koje je
dovrseno Bozjim po¢inkom (usp. Post 2,2).
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uskrsnucéu. Zato je prikladno 1 simbolicki zapoceti sluzbu Ccitanja stvaranjem

kozmosa i zavrsiti je novim stvaranjem kozmosa.*

3.1.1. [Izlazak iz Egipta: pralik krsnog otajstva

Dogadaji prikazani u knjizi Izlaska smjeSteni su u Siri svetopisamski kontekst
opisujuc¢i odnos izmedu povijesnih dogadaja 1 objave Bozje volje, a vazno mjesto
zauzima Prijelaz preko Crvenoga mora (1zl 14,15-15,1).’Gledano unazad mozemo
zakljuciti da je meritum pripovijedanja o prijelazu preko Crvenoga mora sadrzan u
pojmu izbavijenja iz egipatskog ropstva.® Opis prijelaza aludira na dogadaje
stvaranja svijeta i potopa svijeta u kojima je posebno vazan simbolizam vode.®” Od
postanka svijeta voda je vrelo Zivota i plodnosti (usp. Post 1,20-24), ali i smrti (usp.
Post 6,1-10,32). Takoder je simbol ocisc¢enja 1 izbavijenja §to je u pozadini prolaska
kroz Crveno more. Tumacenje prolaza kroz Crveno more pociva na simbolizmu vode
(usp. 1 Pt 3,18-21).”Iz toga je jasno da je u sredistu govor o prolasku kroz smrt u
novi zivot.”! Novost Zivota odgovara novome stanju u kojemu se naSao izraelski
narod osloboden od ropstva. Izbavljenje lzracla prikazano je kao novo stvaranje
Izraela, dok je Kristovim uskrsnu¢em ispunjen Izlazak. Na toj misli nastaje tipologija

Vazmenog hvalospjeva prikazana dogadajem /Izlaska. Vazmeni hvalospjev uzima

%Usp. Leon Veliki, Govori, str. 159. 165 — 166.

"Pritom valja istaknuti religiozno znacenje izvje$¢a o dogadaju: ocCitovanje Boga kao gospodara
stvorenoga svijeta i o€itovanje Boga kao gospodara povijesti. Usp. A. Popovi¢, Torah — Pentateuh —
Petoknjizje, str. 114.

8Uzmemo 1i u obzir kratku napomenu sadrzanu u Br 14,13s — kojoj je kontekst izvidanje obecane
zemlje — vidimo da Izrael nije, u administrativnom smislu, napustio Egipat $to nas dovodi do
zakljucka da izbavijenje iz Egipatskog ropstva oznacava stanje. Dakako, u pozadini je i konkretno
znacenje situacije ropstva. Medutim, napomena o izbavijenju proizlazi iz opisa prijelaza, zato je vazno
istaknuti slijed teoloske misli koja ih dovodi u medusobni odnos.

%U Grgura iz Nise voda je dosta &est pojam za krst. Pritom, Grgur uvijek govori o otajstvenosti vode
jer se njome vrsi krsno otajstvo. Buduéi da je voda srodna sa zemljom, a vjernik je po Pavlovu
primjeru pozvan na oponasanje onda je ulazak u vodu zapravo analogija za ukop u zemlju. Zato se
voda ¢ini kao prikladan pojam kojim bi se opisala milost uskrsnuca: kao §to se u nju lako ponire i
jednako lako izranja, tako se po milosti uskrsnuc¢a lako izranja iz smrti na uskrsli zivot. Usp. Grgur iz
Nise, Velika kateheza, XXXV, 12.

"Simbolizam poCiva na usporedbi s potopom opisanim u Post 6,1-10,32. Pripovijedanje o opéem
potopu prica o Bozjem sudu nad gre$nim ljudskim narastajem. Ipak, potop je sud, ali i spasenje. Svrha
potopa je spasenje, ne propast. Stoga je prikladna slika buducih i eshatoloskih dogadaja (sup. Ps
74,12-14;46,3-6;1z 54,9).To je potaknulo crkvene oce da krsno otajstvo tumace potopom. Na toj
teoloskoj zamisli poc¢iva i Ambrozijevo tumacenje koji znacenje prijelaza preko Crvenog mora
povezuje sa znacenjem potopa. Usp. Ambrozije, Spis o otajstvima, 1.,20;23, 11.,1

"' Usp. Grgur iz Nise, Velika kateheza, XXXI, 1.5; XXXV, 14.
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starozavjetni dogadaj 1 tumaci ga kristoloski iz uskrsne perspektive. Najjasniji izraz
tumacenja /zlaska na temelju uskrsnuca pronalazimo u 2 Kor 3,14ss gdje otkrivamo
model za tumacenje motiva /zlaska u Vazmenom hvalospjevu. Isto tako, no¢ o kojoj
je pisano stoji usko vezana uz pocetak Poslanice Hebrejima (Heb 1,1s) gdje se
sazima cijela povijest rije¢i BoZje upravljene Covjeku. PokuSamo li protumaciti
izri¢aj Ovo je no¢ o kojoj je pisano pomocu Heb 1,1ss dolazimo do zakljucka da je u
pozadini ista ideja ispunjenja 1 ostvarenja u Sinu: Vise puta i na vise nacina Bog
neko¢ govorase ocima po prorocima, konacno, u ove dane, progovori nama u Sinu.
Poslanica Hebrejima Bozji govor promatra u vremenskom slijedu nekoc¢ 1 sad.
Razlikovanje vremenske odrednice neko¢ i sad u odnosu na povijest spasenja
odredena je kristologijom i parenezom, pri cemu je nekoc¢ izgovorena rije¢ —u Pismu
dostupna — upucena zajednici ¢ime se istiCe soterioloska dimenzija dogadaja rijeci.
Rije¢ upucena starom narodu BoZzjem, sada je obnovljena u Isusu Kristu.”?
Kontinuitet navijeStanja Bozje rijeci izrazen je glagolom govoriti, a paralelizam
vremenskog slijeda nekoc 1 sad (u ove dane) oznaCava razliCita razdoblja. Pritom je
vazno prepoznati znacenje izri¢aja konacno (r. 2) koji oznacava neodredeno buduce
vrijeme, ali je bitno odredeno konacnim boZzanskim zahvatom (usp. Ez 38,16;Dn
2,28;10,14) u skrovitoj buduénosti. Dodajuci u ove dane, pisac Poslanice isti¢e da je
posljednje razdoblje otpocelo sa smrcéu i uskrsnu¢em Krista. Ono o cemu je pisano je
ostvareno u prinesenom Zivotu i prolivenoj krvi Isusa Krista.””U ovome kontekstu
izri€aj Ovo je no¢ o kojoj je pisano ¢ini misaoni vrhunac prethodnih izri¢aja i temelj
razumijevanja: $to je neko¢ pisano, sada je ostvareno. Ovo je noc¢ o kojoj je pisano
stoji u dvostrukom odnosu s prethodno spomenutim izricajima te je klju¢ tumacenja
(prethodi izri¢ajima ukoliko je shvacena kao konstatiraju¢i izri€aj tada se ispuni)i

vrhunac misli (ukoliko je shvacéena finalno sve se fo dogodilo da bi se ispunilo).

"2Usp. J. Gnilka, Teologija Novoga zavjeta, str. 305 — 307.
3Usp. Papinska biblijska komisija, Nadahnude i istina Svetoga Pisma, br. 43.
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3.1.2. Adamov dug: krsno otajstvo Kristova kriza™

Nastoje¢i pojasniti univerzalne ucinke Kristova djela otkupljenja, Pavao
tipoloski suceljuje staroga Adama i novoga Adama’tvrdeéi da su grijeh i smrt usli u
svijet nakon Adamova pada (usp. Rim 5,12;usp. Mudr 2,24) i posredstvom toga
grijeh obuhvaceno je &itavo Govjeanstvo.”® Ipak, Pavao se zanima za Adamov &in
zato da bi povukao usporedbu izmedu zlosretnog cina prvoga Adama i izobilne
nadoknade posljednjeg Adama (usp. rr. 15-19;1 Kor 15,21ss).”” Sveobuhvatnost
grijeha je naznacena situacijom u kojoj su se nasli Zidov i nezidov, jednako gresni i
liSeni slave Bozje (usp. Rim 3,23). Medutim, Pavao ne izrazava uvjerenje da su svi
ljudi gre$ni, nego uvjerenje da je po Sinu spasenje jednako za sve.”*Sto je taj grijeh

Pavao ne definira”, ali ga prosuduje u svjetlu evandelja i trazi mu korijen koji nalazi

U razlaganju sluzimo se komentarom Rim 5,12-21 iz Jeruzalemska Biblija. Stari i Novi zavjet s
uvodima i biljeSkama iz ,,La Bible de Jerusalem®, uredili: A. Rebié, J. Fucak, B. Duda, Kr$¢anska
sadasnjost, Zagreb, 2003. U razlaganju tipologije koristimo priru¢nike: M. Vidovi¢, Pavao i njegova
misao, Crkva u svijetu, Split, 2010.; J. Gnilka, Teologija Novoga zavjeta; R. E. Brown, Uvod u Novi
zavjet, Kr§¢anska sadasnjost, Zagreb, 2008.,str. 575.

"Razumijevanje Pavlove tipologije polazi od nutarnje borbe (usp. Rim 7,14-24) izmedu htijenja i ¢ina
(r. 18) uz svijest da grijeh prebiva u Covjeku: dobro ne prebiva u meni, to jest u mojem tijelu. Pavao
smatra da su grijeh i smrt usli u svijet nakon Adamova pada (usp. Rim 5,12;usp. Mudr 2,24) i
posredstvom toga grijeh obuhvaca Citavo CovjeCanstvo, iako izriito ne Koristi pojam istocni ili
iskonski grijeh, kao §to ne govori o padu iz prijasnje milosti. Ovo stanje nije primarno nastalo po
tijelu, nego po grijehu koji stanuje Covjeku $to pokazuje kristoloska formulacija sadrzana u Rim 8§,3:
gres$na supstancija je ¢ovjek u svojoj podéinjenost grijehu. Usp. J. Gnilka, Teologija Novoga zavjeta,
str. 48.;

"Pavao ne koristi izri¢ito pojam istocni ili iskonski grijeh, kao $to ne govori o padu iz prijasnje
milosti. Usp. R. E. Brown, Uvod u Novi zavjet, str. 575 — 576.

""Da bismo shvatili Pavla potrebno je voditi ra¢una da u govoru o ¢ovjeku uvijek polazi od ostvarene
vjere u ¢ijem srediStu stoji grijeh, a narav grijeha je takva da unistava ovjekov Zivot. Zbog toga je
vazno paziti na nomenklaturu. Za Pavla je specifi¢no da on grijeh rabi u singularu ¢ime poprima
osobne crte: grijeh je sila, gospodar koji zarobljava ¢ovjeka i njime vlada (usp. Rim 3,22;5,21;6,6.12s.
16s.20.23;7,17.20ss).Usp. J. Gnilka, Teologija Novoga zavjeta, str. 49.

Citav sklop Pavlove misli o grijehu odreden je zaklju¢kom u 8,31-39: BoZji naum u Kristu jaméi
pobjedu unato¢ grijehu i smrti. Sukladno tome stanje grijeha je promatrano iz povijesnospasenjske
perspektive kojoj je paradigma Post 3: ¢ovjek — stvorenje Bozje — predstavnik je Boga u svijetu, ali u
njemu postoji manjak zbog kojega sve $to Cini biva lose (usp. 7,15-24). Usp. M. Vidovi¢, Pavao i
njegova misao, str. 542.

Pavlovo neimenovanje grijeha ne$to nam moze otkriti o Pavlovoj namjeri. O¢ito je da Adama Zeli
prikazati kao zaCetnika CovjeCanstva glede grijeha i smrti jer mu je potrebna zbog tipoloske paralele
koju razvija. U r.18s ta paralela dolazi do punog izrazaja gdje se Krista prepoznaje kao zacetnika
novoga CovjeCanstva. Adamov prekrSaj nadilazi povijest i naznacuje neotkupljenu covjekovu
egzistenciju u Adamovoj sjeni. Medutim, neotkupljeni covjek to stanje ne uvida i potreban je slave
Bozje da bi spoznao sjenovitost Zivota. Potreban mu je susret s Uskrslim Gospodinom. U uzem smislu
Pavao smjera na susret sa evandeljem kao ocitovanjem Bozje pravednosti u Isusu Kristu, a to je
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u Adamu.®® Polazeé¢i od Post 3 Pavao razvija govor tako da grijeh promiée u glavnog
aktera (usp. 5,12). Polaze¢i od mitoloskog govora prema racionalnom, Pavao smrt
prikazuje kao posljedicu grijeha Sto mu omogucava silogisti¢ki pristup tajni zla.
Postavivsi smrt za saveznika grijehu moze ustvrditi da je grijeh sviju u odnosu s
Adamovim grijehom.*Zapazanja nas dovode do zaklju¢ka da Pavao u shvacanju
Post 3 uvjetovan svojim shva¢anjem Isusa: Pavao retrospektivno €ita izvjestaj Post 3,
a to ¢ini jer ga ne zanima Adamov grijeh, nego izobilje milosti** Isto moZzemo
primijeniti na tipologiju sadrzanu u Vazmenom hvalospjevu. Stovise, mozemo re¢i

da je tipologija Adama i Krista u Vazmenom hvalospjevu sli¢na.

Suprotstavljanje Adama Kristu isti¢e izvanrednost Kristova djela (On je za
nas vjecnome Ocu Adamov dug platio i zaduznicu nasih grijeha dokinuo svojom
krvlju; usp. Kol 2,14) ¢ime naglaSava da Kristovo djelo neizmjerno nadilazi
Adamovo. U Kristu Bog popravlja Stetu nastalu Adamovim prijestupom, ali i
pokazuje pravu ulogu Zakona (O, neshvatljive li [jubavi oceve: da roba otkupis, Sina
si predao).®® Grijeh i Zakon su dovedeni u racionalni meduodnos gdje Zakon kao
imanentni proces vodi prema padanju u vlasti nemocnih i bijednih prirodnih pocela
(usp. Gal 4,3.9), podjarmljuju¢i onoga tko im se izru¢i uvodeci ga u nemilosrdni
splet zapovijedi i nemoguénosti izvrSenja iste $to rada prokletstvom.* U tom smislu
otkup roba se shvaca preko kristoloskoga himna u Poslanici Filipljanima gdje
uzimanje naravi sluge odgovara shvacanju ljudske egzistencije kao egzistencije sluge
Sto cilja na zarobljenost mo¢ima svijeta, dakle imanentnim procesima.*> U duhu

kristoloskog himna, izraz Vazmenog hvalospjeva da roba otkupis, Sina si predao

nezasluzeni dar milosti. Dakle, tko se zatvori pred porukom evandelja ostaje u smrti. Usp. J. Gnilka,
Teologija Novoga zavjeta, str. 52 — 53.

8Usp. M. Vidovié, Pavao i njegova misao, str. 540.

81Usp. J. Gnilka, Teologija Novoga zavjeta, str. 50 — 51.

82Usp. R. E. Brown, Uvod u Novi zavjet, str. 576.

$U razumijevanju nam pomaZe shvaéanje Zakona u Poslanici Galaéanima gdje je shvaéen kao
imanentni proces koji je nadodan (usp. Gal 3,19) naknadno (usp. Rim 5,20) po posredniku. Medutim,
meritum Pavlova govora nije ostvarivost Zakona, nego udaljavanje od Boga onoga koji misli da u
svojem djelu moze sam sebi osigurati spasenja ¢ime se okre¢e od Boga nastojeci postignuti vlastitu
pravednost. U tom smislu Zakon postaje instrumentaliziran od strane grijeha (usp. Rim 7,9-11).
Drugim rije¢ima, omogucen je formalni prekrsaj boZzanske volje $to je dovelo do toga da zapovijed
dana za zivot postaje zapovijed smrti. Usp. M. Vidovi¢, Pavao i njegova misao, str. 490.

8Usp. J. Gnilka, Teologija Novoga zavjeta, str. 54 — 60.

$Usp. Augustin, Trojstvo,

296



odgovara ideji kenoze koja je predstavljena u 2 Kor 8,9 a oznacava trganje Covjeka iz

spleta imanentnih procesa i sila sudbine.™

Nadalje u reCenom odnosu Adama i Krista, suceljuju se stari Adam i novi
Adam kako bi se pojasnilo razmjere Kristova otkupiteljskog djela i univerzalnost
spasenja (O, zaista potrebna Adamova grijeha, sto ga smrt Kristova unisti). Na razini
tumacenja argumentacija Adamom je usporedba koja omogucuje razumijevanje
Kristova djela u korist covjeCanstva, a to je oCitovano u tome Sto se CovjeCanstvu
otvorila moguénost nove egzistencije gdje grijeh 1 smrt nemaju konacnu rije¢(O,
zaista potrebna Adamova grijeha, sto ga smrt Kristova unisti 1 O, sretne li krivice,
koja je zavrijedila takvog i tolikog Otkupitelja)®’. Zadnji izri¢aj (O, sretne li krivice,
koja je zavrijedila takvog i tolikog Otkupitelja) sabire sve izriaje i pretvara ih u
ushi¢eni uzvik noSen spoznajom BoZje nepristranoS$¢u u postupanju s ljudima po
milosti u Kristu. Ipak, kao temeljni izri¢aj pokazuje se BoZzja inicijativa 1 izobilnost

njegove milosti i ljubavi o¢itovane u uskrsnucu (i smrti).*

3.1.3. Oprostenje grijeha: shvacanje milosti u Vazmenom hvalospjevu

Pojmom milost Pavao otvara teoloski kontekst s brojnim aspektima. Kao
teoloski izri¢aj milost najbolje do izrazaja dolazi unutar govora o opravdanju® u
Poslanici Rimljanima 1 Poslanicama Korincanima. Pavao o milosti razmislja u
odnosu na grijeh i Bozju ljubav. Odnos opravdanja i pravednosti bitno je odreden

teologijom krstenja (usp. 1 Kor 1,30; 2 Kor 5,21) i uporabom pojma pravednosti.”

8Usp. Isto, str. 21.

8Usp. M. Vidovi¢, Pavao i njegova misao, str. 489.

8Usp. Isto, str. 488.

¥U pozadini razmisljanja o milost stoji vjera kao pristup opravdanju i osigurava milosni karakter
spasenja $to dovodi do toga da milost postaje sinonim spasenja. Ako se covjek po vjeri opravdava, a
ustvrdili smo da je milost sinonim spasenja, onda nam je potrebno razmotriti Pavlovo tumacenje
pojma opravdanje. Pavao tumaci na primjeru Abrahamove vjere gdje je Abraham u opreci sa
Zakonom. Polaziste Pavlove misli u ovoj argumentaciji jest to da je sve ovisilo o Bogu. Prema tome
Abraham nije mogao pokazati nikakve zasluge jer kad bi ih imao onda bi Abrahamova placa bila po
zasluzi, a ne pravednosti (usp. Rim 4,4). Pavao to razvija vremenski: Abraham prethodi Zakonu.
Budu¢i da je Abraham prethodio Zakonu, dakle bio je bezboznik, on Bogu nema §to ponuditi jer
Zakona nema. Zato jedino $to mu preostaje jest vjera. Usp. J. Gnilka, Teologija Novoga zavjeta, str.
68 - 70. Usp. M. Vidovié, Pavao i njegova misao, str. 396 —405; 418 —421; 530 — 539.

“Pravednost susreéemo u trodijelnoj strukturi 1 Kor 1, 30 gdje se tumaci dogadajem kriza i u 2 Kor 5,
21 gdje se izri¢ito spominje pravednost Bozja. Buduéi da su subjekti o kojima se razmislja Krist i
ljudi, a objekti grijeh i pravednost, misao bi nas tjerala da se na temu Kristova umiranja nastavlja
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Pozorno Citaju¢i tekst Vazmenog hvalospjeva mozemo do¢i do sli¢nih
opazanja, pri ¢emu kao normu tumacenja uzimamo korelaciju opravdanja i grijeha,
te shvacanje pravednosti kao oprostenja grijeha Isusovom pomirbenom smréu (Rim
3,24-26). Raspeti je dao zadovoljstinu, a Bozja pravednost je pomilovanje za veé
ucinjene grijehe §to odgovara teologiji Dana Pomirenja. U srediStu govora je kriz kao
oCitovanje pravednosti nezavisno od Zakona (r.21) 1 ostvarenje univerzalnog
spasenja. KriZ ¢ini unutarnja pretpostavka uskrsnuca i zbog toga Pavao u njima gleda
epohalni dogadaj, istovremeno prosli jer se dogodio u proslosti (usp. 3,21) i sadasnji
jer je predmet evandelja (usp. 1,16s). Na slican nacin progovara i1 Vazmeni
hvalospjev o uskrsnucu §to se jasno vidi u pocetnim izri¢ajima proslova gdje se u
srediSte zbivanja stavlja Adamov prijestup i gubitku milosti. Zato ¢e Augustin,
inspiriran Pavlom, govor o milosti vezati uz pashalno otajstvo.”'Dok Pavao i
Augustin zahvacenost milos¢éu izri¢ito spominju, u Vazmenom hvalospjevu je
diskretnija jer polazi od ostvarenog spasenja $to se jasno vidi u izri¢ajima O, divne li
paznje BoZje prema nama’ i O, sretne li krivice, koja je zavrijedila takvog i tolikog

Otkupitelja.”

tema Kristova uskrsnuca. Ipak, to nije ovdje slucaj jer uzme li se u obzir Rim 3, 25 vidimo da se
nalazimo unutar okvira zadovoljstine. Prema tome, opravdanje bi bilo meritum govora o Kristovom
umiranju. Dakle, opravdanje je korelativan pojam na grijeh, a to pak znaci da je Krist od Boga
pruzena pravednost $to odgovara misli sadrzanoj u Rim 3, 25.Usp. J. Gnilka, Teologija Novoga
zavjeta, str. 63

1 Augustinov nauk o milosti polazi od uvijek prve i prethodne BoZje ljubavi. Zato Augustin moZe
kazati poput Pavla Sto imas, a da nisi primio (1 Kor 4,7), a to ga dovodi do spoznaje o nezasluzenosti
milosti. Za Augustina milost je pokretacka snaga, ona je istovjetna Bozjoj ljubavi i uzrok je vjere bez
koje nema opravdanja, tj. spasenja. Augustina zanima odnos iskonskog pada 1 prethodne milosti. 1z
toga razvija teologiju milosti koja vodi ra¢una o ljudskoj greSosti, o nuznosti Bozje pomoci, o
nezasluzenosti i ué¢inkovitosti milosti.

2Sli¢an stil sadrzi Augustinova reGenica sadrzana u In Iohannis evangelium XXVI., 13.. O
sacramentum pietatis! O signum unittis! O vincuum caritatis! koju nadopunjava navodom iz 1 Tim 3,
16.

“Prijeporno je radi li se o Augustinovu ili Ambrozijevu utjecaju. Izraz se takoder moze iS¢itati iz
kasnijih teoloskih domiS$ljanja Tome Akvinskoga koji ¢e pokusati dati razlog utjelovljenju (usp.
Summa Theologica 111,1,3,ad 3). Medutim, teza o Tominu utjecaju otpada buduci da je u vrijeme
Tomina Zivota tekst ve¢ uSao u dana$njem obliku u liturgiju Sto dokazuje navod Unde etin
benedictione cerei paschalis dicitur: O, felix culpa, que talem ac tantum meruit habere redemptorem.
(Summa Theologica 111, 1, 3, ad 3). Raspravljajuci o covjekovu padu Augustin u Encchiridion(hrv.
Rukovet kako prevodi Marijan Mandac) tvrdi da je Bog prosudio da je bolje iz zla izvesti dobro, nego
ne dozvoliti da zlo postoji (lat. Melius enim iudicavit de malis benefacere, quam mala nulla esse
permittere. Rukovet VIII., 27.) U razumiijevanju Augustinove teze pomaze nam tumacenje iste od
Tome Akvinskog prema kojemu Bog dopusta zlo kako bi polucio vece dobro (lat. Deus enim permittit
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Polaze¢i od posljedica iskonskog grijeha, Augustin se pita kakav je odnos
grijeha 1 milosti. Stoga kao srediSte promisljanja uzima 1 Kor 4,7 kako bi naglasio
prethodnost 1 nezasluzenost milosti. Da bi §to jasnije prikazao odnos grijeha prema
milosti poseze za Poslanicom Rimljanima. Augustinovo shvacanje istocnog grijeha
pociva na latinskom prijevodu Rim 5,12: in quo omnes peccaverunt (hrv. u kojemu
je Augustinovo shvaéanje neodrzivo danas®, otkriva nam katehetsku nakanu teksta
jer ako se tvrdi da su u jednome i po jednome svi sagrijesili, to se ¢ini kako bi se
naglasilo spasenje u Jednome i po Jednome (usp. Rim 5,16—19). Dakle, mozemo
kazati da je Augustinovo tumacenje na razini Pavlove uporabe: suprotstavljanje
obilja grijeha izobilju milosti. Tako Augustin milost oCitovanu u Kristu prikazuje kao
zaCetak novoga CovjeCanstva zivota i milosti.””U predslovlju Vazmenog hvalospjeva
pronalazimo isti tijek teoloske misli s paradigmom posljedica iskonskoga grijeha.
Pali ¢ovjek, izgubivsi milost, postaje rob grijeha dok ne dode ljubav koja to stanje
okrene u otkupljenje roba. Ta ljubav je u svojoj biti BoZja intervencija u ljubavi.
Vazmeni hvalospjev tu stvarnost opisuje kao neshvatljivu ljubav, ali bez konkretne
naznake o ¢emu je rije€. Vodimo li se Augustinovom logikom neshvatljiva ljubav
oznaava dar vjere koji je dar milosti®® Zbog toga pisac Vazmenog hvalospjeva
moze radosno uskliknuti O, neshvatljive li ljubavi Oceve: da roba otkupis, Sina si
predao. Slijed misli u Vazmenom hvalospjevu jasno cilja na Kristovo predanje iz

ljubavi 1 poslusnost volji Ocevoj. U pozadini divne ljubavi BoZje, neshvatljive ljubavi

mala fieri ut indeaiquid meliu seliciat). Toma svoje razmis$ljanje zakljucuje Rim 5,20 ¢ime se naslanja
na Augustinov tijek misli glede pitanja covjekova pada.

%*Smisao je prijeporan. Svi su sagrijesili u Adamu moZe ozna&avati naravni udio u grijehu §to Covjeka
oznacava greSnim bi¢em po naravi ili svojim osobnim grijehom na §to smjera Rim 3,23. U potonjem
slucaju dodatni prijepor moze stvarati grcki izvornik koji se moze prevesti kao ukoliko su ili pod
uvjetom da su. U oba sluaja smjera se na postojanje odredenoga uvjeta koji sve ljude privodi k
vjecnoj smrti. Medutim, vodimo li se komentarom §to ga nalazimo u Jeruzalemskoj bibliji izviesno je
da se cilja na odrasloga ¢ovjeka. U tom slucaju pri tumacenju teksta dolazimo do zakljucka da je rijec
0 osobnim grijesima koji vode vjecnoj smrti. Na taj se nacin potvrduje Adamova pobuna. Ipak, ostaje
otvoreno pitanje kako taj grijeh mogu bastiniti oni koji nisu dovoljno zreli i odrasli da ga ¢ine kao na
primjer djeca ili osobe smanjenih kognitivnih sposobnosti. Usp. Augustin, Trojstvo, str. 159 — 163.
%Usp. J. Gnilka, Teologija Novoga zavjeta, str. 51 — 52.

%Ljubav BoZja o kojoj Augustin pise i promislja nije prvotna ljubav koja bi bila BoZja pa onda po&iva
nad nama, nego je to ljubav koja je nesto BoZje u nama $to ¢ini da Boga ljubimo. Drugim rije¢ima,
radi se o objektivnoj stvarnosti koja as je zahvatila i izmijenila (usp. Rim 5,5). Usp. Ivan Golub,
Milost, Krs¢anska sadasnjost, Zagreb, 1997., str. 44.; Augustin, Rukovet, ur. M. Mandac, Sluzba
Bozja, Makarska 1990., 31
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Oceve tako stoji spoznaja o prvoj i1 prethodnoj ljubavi Bozjoj koja od gresnika €ini
pravednika dokidajuci zaduznicu grijeha.

Odredenu sintezu Augustinove misli pronalazimo u obnovi covjeka
sakramentom krStenja koje u covjeku obnavlja sliku BozZju po darovanom Duhu (usp.
Rim 5,5).”’Rije¢ je o objektivnoj posljedici pashalnoga otajstva(usp. Rim 5,7-11)
o¢itovanoj u Kristovoj ljubavi za drugoga. Zbog toga prekretnicu Vazmenog
hvalospjeva mozemo traziti u rije¢ima O, neshvatljive li ljubavi Oceve: da roba
otkupis, Sina si predao. Smjera se na sakrament ljubavi. Taj euharistijski zaokret se
otkriva u prethodnim izri¢ajima, ali i susljednim, ¢ime se prikazuju dvije naravi
milosti. Ona nije samo prema covjeku, nego 1 u Covjeku. Neshvatljiva ljubav jest
prva i prethodna Bozja milost. Kao takva Bozja milost prethodi ¢ovjeku i njemu je
usmjerena te zahvaca Citavo njegovo bice oslobadajuci ga od bijede grijeha i
opacina svijeta niStec¢i grijehe, peruci krivice i vracaju¢i mu nevinost te ga

pridruzuje svetima po Kristu 1 Duhu Svetomu.

3.2.Eshatolos$ka perspektiva Vazmenog hvalospjeva

Krist je stablo zivota od kojega covjek prima kruh besmrtnosti (Arbor poma
gerit, arbor ego lumina gesto. Surrexit Christus. Nam talia munera praesto, hrv.
Stablo donosi plodove. Ja sam stablo koje donosi svjetlo. Krist je uskrsnuo. Takav je
dar koji ja donosim.).”® Na§ pogled je usmjeren na stablo $to je nasred vrta(usp. Post
2,16;3,3) 1 stablo posred trga (Otk 22,2) ¢ime nam se otvara povijesno spasenjski
okvir koji naznacuje da se Kristovom smréu 1 uskrsnu¢em dogodio preokret na svim
razinama stvarnosti. Ako se vodimo prema dosadasnjim spoznajama nastalim na
temelju odnosa Vazmenog hvalospjeva prema obredu Vazmenog bdijenja, mozemo

zaklju¢iti da je Vazmeni hvalospjev bitno odreden teorijom rekapitulacije.”” 1deja

"Tumadeéi reCenicu ljubav je BoZja razlivena u srcima nasim po Duhu Svetomu koji nam je darovan,
Augustin oznaCava narav ljubavi kojom covjek postaje ljubljen. Stavimo li kratku napomenu o
neshvatljivoj ljubavi Ocevoj unutar konteksta Augustinova razumijevanja Rim 5,5 dolazimo do
zakljucka da se radi o dijalog ljubavi koji poCiva na ¢ovjekovoj bogolikosti. Za Augustina to je nesto
Bozje u nama $to ¢ini da Boga ljubimo.

%Natpis pronalazimo na svijeénjaku za uskrsnu svije¢u u rimskoj bazilici Svetoga Pavla izvan zidina.
Usp. H. Rahner, Greek myths and christian mysteri, Biblo and Tannen, New York, 1971, str. 83.
“Nastao na temelju Pavlove teologije Irenejev koncept rekapitulacije pronalazimo u njegovoj
kristologiji i mariologiji. Rekapitulacija u kristologiji usmjerena je protiv gnosticizma i zato insistira
da je Kristo ono §to smo mi bili: tijelo od zemlje i dusa $to prima od Boga duh. Zato Irenej moze re¢i
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rekapitulacije u Kristu nam otvara prostor za sustavnu sintezu teoloSke misli

Vazmenog hvalospjeva bitno odredene feologijom vrta.

Prema evandelju po Ivanu Isusov grob je u vrtu: 4 na mjestu gdje je Isus bio
raspet bijase vrt i u vrtu nov grob(...) Ondje dakle(...) jer grob bijase blizu, poloze
Isusa. (Iv 19, 41s). Ivanova napomena o Isusu kao vrtlaru (usp. Iv 20,15) nas vodi do
slike bozanskog vrtlara (usp. Post 2,8;3,8-11) ¢ime nam se otkriva Ivanova teoloska
nakana koja pociva na tipologiji Adam — Krist: Isus je svojom smréu otkupio ¢ovjeka
od Adamova grijeha. Sto je obeé¢ano u Edenu (usp. Post 3,15) ispunilo se u vrtu smrti

1 uskrsnuca.

3.2.1. Stvarnost smrti u ,,od mrtvih ustao

Stav prema smrti odreduje stav prema zivotu, a smrt je klju¢ shvacanja
covjeka. Biblijski ¢ovjek nije bi¢e podijeljeno u sebi, vec¢ je cjelovito bice: jedinstvo
duse 1 tijela. To znaci da smrt nije romantizirani i idealisticki prizor gdje se dusa
oslobada okova materije. Smrt je stvarna, ona razara zivot i zahvaca Covjeka u
njegovoj cjelovitosti. Takvu smrt pretpostavlja biblijska nada u uskrsnuce.'” U
shvaéanju nade u uskrsnuée vaznu ulogu ima podrudje Seola."”' Za Zidove Seol
oznaCava stanje, mjesto liSeno Jahvine prisutnosti, u analogiji odnosa i
komunikacije.'”* Smrt je pakao. Izri¢aj iz Simbola vjere Sasao nad pakao oznalava
solidariziranje, dijeljenje tame 1 hladnoée pakia, ali je 1 oznaka preobrazbe istoga
nastanjuju¢i u njemu ljubav. Stoga je znakovito zaSto u Vazmenom hvalospjevu dva

puta susre¢emo izri¢aj od mrtvih ustao.'” Unutar konteksta Trodnevlja napomena od

da je Krist potpuni ¢ovjek. Ipak, ono §to je odluCujuce jest njegovo naglasavanje da je Krist jedan te
isti §to ga suprotstavlja gnosticizmu koji pravi razliku izmedu Boga i covjeka u Kristu, ali i Krista i
Logosa. U svojoj biti rekapitulacija u Kristu je teorija obnove svega u Kristu. Pojam je preuzet od
Pavla i dodatno razraden. Irenej preuzima Pavlovo tipolosko suceljavanje Adama i Krista:
rekapitulacija je sazetak svih stvari u Kristu od samoga pocetka. Dakle, u Kristu se dogodilo novo
stvaranje CovjeCanstva, odnosno ono S§to je bilo izgubljeno Adamovim grijehom, Kristom je
obnovljeno.

19Usp. J. Ratzinger, Eshatologija, str. 81.

"'Najblizi srodnik Seolu jest gréki haides, odnosno podzemlje: mjesto tmine i prebivaliSte mrtvih gdje
pokojnici zive kao sjene.

12Usp. J. Ratzinger, Uvod u krséanstvo, str. 298.

183U cjelini teksta, izri¢aj od mrtvih ustao podsjeéa na vjeroispovjedne obrasce odredene prijedlogom
&k (hrv. od ili iz) kakve nalazimo kod Pavla. Pavao u Rim 10, 9 donosi formulaciju ,,Bog ga je

uskrisio od mrtvih*. Pavao — kao i drugi novozavjetni autori — citira ¢esto i u razli¢itim oblicima (usp.
Rim 4,24;6,4;7,4;8,11;10,9;1 Kor 6,14;2 Kor 4,14;Gal 1,1;1 Sol 1,10;Kol 2,12;Ef 1,20; itd.).
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mrtvih ustao oznaCuje stvarnost Kristova prolaza samocu smrti. Umiru¢i Krist
raskida okove smrti nastanjujuéi u bezdanu otudenosti i napustenosti (usp. Ps 22)
ljubav BozZju ¢ime smrt preobrazava u mjesto Bozje prisutnosti. U Kristu Bog ulazi u
podru¢je smrti i prevladava ga oduzimajuéi mu nepoznatosti i strah.'”Od mrtvih
ustao tako naznacuje da je otajstvo Zivota istovjetno s otajstvom ljubavi 1 povezano s
dogadajem kriza Kristove. U kojemu dolazimo do kona¢noga znacenja od mrtvih
ustao, usko vezanoga uz izricaj neshvatljive li ljubavi Oceve: paradoks kriza je
o¢itovanje BoZje ljubav prema ¢ovjeka. Covijek svoju Govjeénost obistinjuje onim §to
prima, a prima ljubav koju mora ¢ekati da mu se pokloni jer zahtjeva drugoga. Tek
kada je voljen Covjek se ostvaruje. U tome se otkriva Citava povijest Adamove
zablude o Bogu: Bog nije neovisno i autonomno bi¢e. Vjeruju¢i u to Adam se
izolirao od Boga ne shvacajuci da je Bog zajednistvo i otvorenost ljubavi kako se i
objavio Covjeku (usp. Iv 3,16). Ta neshvatljiva ljubav o€itovana je u poslusnosti do
smrti na krizu (usp. Fil 2,8) ¢ime se pokazala kao temelj i nase besmrtnosti (usp. Rim
8,11;1 Kor 15,16ss). Kristova ljubav prema ljudima svoju puninu pronalazi u
sinovstvu: poslusnost volji Ocevoj i ljubav prema ljudima vodi prema krizu, ali u

tome se ljubav pokazuje jatom od smrti.'*

Kristovim predanjem proces smrti je
postao proces zivota, plod stabla kriza.'""® Poruka o Uskrslome je poruka o krizu u
kojemu je Zivot i uskrsnuce nase, spasenje i oslobodenje (usp. Gal 6, 14). Tek odatle
mozemo razumjeti znac¢enje uskrsnucéa. Onaj koji je lezao u grobu nije vise u njemu,
nego uskrsnu, grob je prazan (usp. Mt 28,5s;Mk 16,6;Lk 24,5s;Iv 20,1-18). Krist
Uskrsli, povratnik od mrtvih se otkriva na podrucju vjere gdje susret s Uskrslim
otkriva pisma (usp. Lk 24,27) u liturgiji — u slavlju sakramenata i slavlju rije¢i — gdje

Uskrsli svijetli svakom covjeku 1 otklanja mu mrak s oc¢iju, uzdize srce 1 postanje

Medutim, to citiranje ove za sada nerazvijene formule premda je ne razradeno sadrzi navjestaj
jedincatog Bozjeg djela na Ubijenom Isusu. Sam tekst Rim 10, 9 u originalu glasi Theos auton egeiren
ek nekron. Nama je vazan &x koji se mozZe prevesti dvostruko prevesti: kao iz ili od. Ovisno o
prijevodu mijenja se i1 kontekst reCenice. Oblik uskrisio iz mrtvih nam daje do znanja je Bog izveo
zahvat nad Isusom kojim je ovladala smrt, dok uskrisio od mrtvih nam govori o situaciji u kojoj je Isus
izbavljen iz Seola. Sve ovo Pavlu otvara horizontalnu dimenziju govora, odnosno, kazavsi od mrtvih
Pavao pretpostavlja jednu prostornu predodzbu dogadaja. Krist je u tom slucaju izvucen iz prostora
mrtvih.

1%Usp. J. Ratzinger, Eshatologija, str. 98.

195Usp. J. Ratzinger, Uvod u krsé¢anstvo, str. 306 — 307.

196Usp. J. Ratzinger, Eshatologija, str. 102.
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njegov suputnik u hodu vjere (usp. Lk 24,30-32) da je u Kristu ljubav uistinu jaca od
mo¢i smrti.

Jedna od inspiracija Vazmenog hvalospjeva jest i u vrtu uskrsnuéa, on je
pjesma praznog groba. Gledamo li sudionike dogadaja i1 dijaloga, Vazmeni
hvalospjev je andeoski i ljudski dijalog. Shvaéen u kontekstu dijaloga bozanskog i
ljudskog ocituje se kao proklamacija uskrsnu¢a mnostva andela, sluzbenika BoZjih
(usp. Mt 28,5s;Mk 16,5s;Lk 24,4-6;Iv 20,8ss). Takoder je i poruka Crkve koju

prenosi do kraja zemlje.

3.2.2. ,,Danica koja ne zna zalaza, Krist uskrsnuli koji svijetli svakom

covjeku*

Vazmeni hvalospjev je poruka svjetla koje obuhvaca prostor i vrijeme. Stoga
je znakovito Cetverostruko ponavljanje pojma svjetlo u prve Cetiri strofe hvalospjeva.
Pojmu svjetlo prethodi motiv trublje spasenja §to odgovara sedmoj trublji iz
Otkrivenja koja oglaSuje uspostavu BoZjeg kraljevstva nad svijetom (usp. Otk
11,15ss) te kao takva ima eshatoloski predznak dovrsenja BoZjeg djela za novo nebo
i zemlju. Ono §to se provlaci kroz opise Knjige Otkrivenja jest 1 popratni motiv
svjetla (1,9-16;4,5;18,23; 21,23) gdje zadobiva eshatolosku dimenziju gdje ne treba
ni sunca ni mjeseca da mu svijetle(Otk 21,23) jer noci vise biti nece 1 obasjava ih
Gospodin Bog koji svijetli svakom covjeku. Vazmeni hvalospjev je izmedu dva
svjetla: u vremenu izmedu prvog svjetla (usp. Post 1,3) i zadnjega svjetla (usp. Otk
2,5). Ono §to je u oba slucaja jasno jest da se svjetlo veze uz Bozje djelovanje. Na
simbolic¢koj razini razumljivo je zaSto se u pocetku inzistira na spomenu svjetla: ono
je simbol novoga stvaranja Bozjim djelovanjem, ono je preobrazavajua snaga
prijelaza iz tame smrti u zivot. To se posebno oCituje u Kristu Uskrslome koji svijetli

svakom covjeku (usp. Iv 1,4s.9ss).'""Syjetlost i Zivot su jedinstvo simboli¢kog izraza

1Starozavjetna simbolika Jahvina svjetla Cesto je vezana uz simboliku sunca (usp. Iz 60,12-20; Mal
3,20;Ps 84,12) na ¢emu pociva simbol svjetlosti kao Zivota koji je viSe od egzistencije kao takve.
Mozemo primijetiti da se smjera na novi Zivot u Bogu 1 njegovo blizini ili novu Zivotnu radost (usp. Ps
36,9; 1z 9,2). Prema tome gledati svjetlost znaci gledati puninu zivota i osjecati Bozju blizinu. Na tom
tragu moZemo protumaciti stih Krist uskrsli, povratnik od mrtvih, koji svijetli svakom covjeku. U
pozadini mozemo prepoznati 1z 9,1: Narod koji je u tmini hodio svjetlost vidje veliku, one Sto mrklu
zemlju obitavahu svjetlost jarka obasja. Svetopisamska simbolika svjetlosti odredena je izbavijenjem i
spasenjem naroda i pojedinca Sto se posebno ti¢e eshatoloske odrednice svjetlosti koja ima doci (usp.
Iz 60,1) po Sluzi Jahvinom kao svjetlosti naroda (usp. 1z 61,1-3). Vratimo li se na Iz 9,1 unutar
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ostvarenja ljubavi: u vazmenoj liturgiji bdijenja Krist je svjetlo (usp. Iv 1,4.7-9;9,5).
Put krS¢anina je prijelaz iz tame u svjetlost, obrat koji se dogada po uranjanju u smrt
Kristovu (usp. Rim 6,4) kako bi nam zasjao Krist — svjetlo koje prosvjetljuje svakog
covjeka (Iv 1, 9;9,5-7). Svjetlost svoje znacenje ima u okviru soteriologije: ¢ovjek je
svjestan tame kad mu zasja svjetlo, a bez svjetla tama je normalno stanje (usp. Iv
12,46;1 Tv 2,8).'%" Ivanova kristologija Krista predstavljaju kao jamca i davatelja
stvarnoga Zivota, viecnoga zivota,Onoga koji svijetli svakom covjeku, otkrivaju¢i mu
novo shvacanje samoga sebe. To je susret s istinom ili objavom: zivot posredovan
Kristom jest zivot koji je Bog omogucio (usp. 6,33.35). Onaj tko prihvati istinu
prihvaca pravi zivot (14,6). Kristovo rasvjetljenje odnosi se na krStenje koje
pridruzuje svetima'®ili Kristovoj zajednici u kojoj je prisutno spasenje ostvareno
krvlju Jaganjca (usp. Otk 1,5;5,9;7,14). Smrt Kristova u Vazmenom hvalospjevu je
opisana u velikoj mjeri kroz sliku oslobodenja od grijeha, ali ipak ostaje 1 konacno —
eshatolosko oslobodenje prikazano u slikama zajedniStva: zdruzZenja nebeskog sa
zemaljskim. Najjasnija sliku takvoga zajedniStva jest nebeski Jeruzalem (Otk
21,1-22,15) koji silazi s neba, a njegovi gradani su povezani Bogom (usp. 21,3).
Njegov silazak je pracen zahvalnicama i1 hvalospjevima koji ga tumace tako da se

stvara nebeska liturgija'’ $to je slika liturgije zajednice koja nastoji doZivijeti

teoloskog okvira Vazmenog hvalospjeva ona primjec¢ujemo da ih povezuje ista teoloska nit. 1z 9,1 za
mjesto zbivanja pretpostavlja podzemlje, mjesto kojim vlada tama i smrt. ProSireni kontekst 1z 9,1 — 6
govori o veselju naroda usred proboja svjetlosti Zivota i slobode, dapace novoga zZivota. Ta svjetlost
novoga zivota ozivljuje mrtve (usp. Iv 1,4s).Usp. N. Hohnjec, Metaforika svjetlosti u Knjizi proroka
Izaije i u staroistocnoj literaturi, Crkva u svijetu 43 (2008) 3, str. 359 — 362.

1%8Syjetlo i Zivot koje Krist posjeduje cilja na povijesno posredovanu objavu u kojoj se razotkriva tama
i nestvarnost zivota. Soterioloske slike Ivanova evandelja sluze osnovnim ljudskim iskustvima. To je
povezano s elementarnim karakterom slika koje dobivaju svoje znacenje unutar dualistickog okvira
evandelja. Medutim, dok je u pravilu da covjek nesto cijeni tek onda kad to izgubi, Ivan obrce i
radikalizira. Ivanova obrtanje i radikaliziranje je najjasnije prikazano u simbolici svjetla i tame. Usp.
J. Gnilka, Teologija Novoga zavjeta, str. 204.

1®Pojam bi bilo pogresno shvatiti kao eti¢ku kvalifikaciju pojedinca, a jednako tako i zajednice.
Takoder valja primijetiti da je uvijek u mnozini, dakle usmjeren je na zajednicu: oni su sveti zbog
pripadnosti Kristu (usp. 1 Kor 16,1;2 Kor 8,4; 9,1.12;Rim 15,25s). To znaci da pojam svet u prvome
redu oznacava izdvojenost $to je u suprotnosti s nasim shvacanjem pojam svetosti u etickoj
kvalifikaciji kojemu bi viSe odgovarao pojam vjernik kao sinonim za lijepo ponasanje (usp. 1 Sol
1,7;2,10.13).

"Nebeska liturgija Knjige Otkrivenja je nesto §iri kontekst koji zapocinje trostrukim svet (4,8), da bi
se preslo na eulogiju svekolikog stvorenja (5,13;7,9;9,12;11,16;15,2;16,5;19,1). Slijedi sluzba rijeci u
proklamaciji pobjede Boga i Pomazanika: konacni aleluja (19,5s). Nit koja sve to povezuje jest
konacna Bozja pobjeda. Usp. J. Gnilka, Teologija Novoga zavjeta, str. 336.
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eshatoloSko spasenje u bogosluznom predokusu (usp. 3,20;22,17.20) preklapanja
zemlje i neba u jedan i jedinstveni nebeski svijet kojemu je slika nebeski Jeruzalem
gdje je trajno zajedniStvo s Bogom i Kristom. U gradu nema hrama jer su Gospodin 1
Jaganjac hram njegov (usp. Otk 21,22). Dok je Jeruzalemom dominirao hram, ovdje
je to trg kao izraz blaZzenstva (r.21).""" Posred trga je stablo Zivota, a s obje strane
rijeka. Lisce stabla je za zdravlje narodima. Stablo donosi plodove i po njima se
prepoznaje (usp Mt 7,16-19). Krist je stablo zivota od kojega Covjek ubire plodove
vjecnoga Zivota: ponovnom uspostavom c¢ovjekova odnosa s Bogom i obnove
covjekove bogolikosti (usp. Post 1,27). Upravo ta vjera u stvaranje prozima
krs¢ansku nadu: ono S$to je spaseno jest jedinstvo covjekove osobe, njegova
cjelovitost. Takoder, dodatna dimenzija jest meduljudski ¢imbenik. Mozemo re¢i da
je to i odluéujuéa dimenzija jer je dijalog dogadaj Trojstvene ljubavi. Covjek nije
pojedinac u dijalogu s Bogom jer mu Bog u povijesti progovara kroz ljude, Stovise
progovorio mu je kroz svoga Sina utjelovljena u liku ¢ovjeka. Medutim, krS¢anski
dijalog ne pociva samo u tom posrednickom obzoru, nego 1 u zajedniStvu s ljudima.
To se dogada u mi djece Bozje, u tijelu Kristovu. U krStenju — u Kristu — ¢ovjek
raspli¢e jezik i otvara ga za dijalog koji dokida mrznju, uspostavlja sloga i sviadava
nasilje. Dijalog s Bogom postaje ljudski rodenjem $to mu omogucava da ga vodi s
nama kao ¢ovjek, ali i obrnuto: dijalog medu ljudima zadobiva obiljezje zajednistva
ili pridruzenosti svetima jer je uvucen u dijalog Trojstva. Upravo je to klju¢ onoga
Sto Vazmeni hvalospjev posreduje: vjecni Zivot Covjeka izvodi iz izoliranosti i uvodi
ga u jedinstvo s njegovom brac¢om ¢ime onostranost prodire u ovostrano te se
ostvaruje ono zdruZivanje koje osje¢amo kao predokus eshatoloSkog povezivanja

bozanskog s ljudskim, nebeskog sa zemaljskim.'"?

"Opis nebeskog Jeruzalema kao grada omedena vratima od bisera, sa sredi$njim trgom od zlata koje
sjaji 1 svijetli su zemaljske metafore za blazenstvo koje je nastupilo. Usp. Isto, 343.
12Usp. J. Ratzinger, Eshatologija, str. 153 — 156.
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ZAKLJUCAK

Sveti Ambrozije ¢e napisati: ,, Bolje se zamjecuje Sto se ne obuhvaca ocima,
ali se vidi duhom i umom “, odnosno ne vjeruje se iskljucivo tjelesnim o¢ima. Prorok
Izaija ¢Ce taj stav izraziti: ,, Ako ne budete vjerovali, necete razumjeti*“ (1z 7,9). Ove
dvije misli su nam kroz cijeli rad bile vodilje. Vjera ne egzistira samo na podrucju
osjetnoga, niti je unutar spektra emocija, ona je dijalog ¢ovjeka i Boga. Dolazi po
slusanju i gledanju, traZi razum, a razum potvrduje vjeru. Covjek je bie osjetila. On
svu stvarnost $to ga okruzuje prima kroz podrazaje. Zbog toga je najprikladnije bilo
zapoceti nase promisljanje o Vazmenom hvalospjevu u tami dvorane, medu ljudima,
odnosno od onoga $to je osjetilima opipljivo. Nas put je po¢eo obredom i teologijom
Sto se iza njega nazire, a potrebna nam je kako bismo razumjeli Vazmeni hvalospjev
u njegovo punini. Naravno, samo spoznanje je uvijek pogled kroz zrcalo. U toj
analogiji Vazmeni hvalospjev se doima poput prozora u onostrano, ali i prozora u
vrijeme. Sabiruc¢i u sebi svu povijest spasenja, proslost i buduénost, u sadasnjosti
premosc¢uje vrijeme 1 prostor okre¢u¢i covjeka od minulih prema buduéim
dogadajima. ZapocCinju¢i svoje pripovijedanje sa stvaranjem covjeka, Vazmeni
hvalospjev pripovijeda kako je Bog kroz povijest spasavao svoj narod sve do punine
vremena. Pritom pogled usmjerava na klju¢ne dogadaje kako bi posredovao razmjere
onoga $to se upravo dogodilo. Koriste¢i se svetopisamskom tipologijom Vazmeni
hvalospjev kroz uporabu pralikova na jedan novi i1 drugaciji naCin navijeSta
evandelje. Kerigma Vazmenog hvalospjeva je potvrda svega Sto se dogodilo kroz
povijest izraelskoga naroda, ali 1 dana $to su mu prethodili. U analogiji Vazmeni
hvalospjev je pjesma stotnika podno kriza i pjesma prazna groba: Raspeti je uistinu
Sin Bozji, a njegovo uskrsnuce je proslava njegova. U tome je Vazmeni hvalospjev i
eshatoloSka pjesma spasenika Bozjih. Usmjeren buduénosti, Vazmeni hvalospjev je
sadrzaj vjere putujuce Crkve.

Sabiru¢i u sebi sve dimenzije prostora i vremena, vidljivoga i1 nevidljivoga,
Vazmeni hvalospjev u svome literarnom izri€aju postaje izvrstan katehetski
materijal. Uronjenost u obredni simbolizam 1 literarni izri¢aj vjernika dovodi do
istinskog kuSanja posredovanog otajstva. Premda se ¢ini ambijentalnim i senzualnim,
tama dvorane i svjetlo svijee pogada primordijalne dijelove ¢ovjekove osobnosti.

Strah 1 hladnoca tame je obasjana toplinom svjetla svijece koja istoj toj tami oduzima
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njezinu strahovitost. Ona budi Covjeka od sna jer mu svijetli Krist (Ef 5,14).
Vazmeni hvalospjev posreduje to otajstvo spominjuéi se Kristova ustajanja od
mrtvih kako bi u vjerniku pobudio tu istu spoznaju. Uistinu, obredna impostacija
Vazmenog hvalospjeva se €ini takvom da vjernika vraca u stanje neotkupljenosti, a
njegov doZzivljaj mozemo traziti u boziénom oci u Limbu pjevase. U susretu s
Uskrslim koji svijetli svakom covjeku se dogada ono Sto otajstvo krStenja posreduje:

covjek je suukopan s Kristom da bi suuskrsnuo s Kristom.

Na temelju svega Vazmeni hvalospjev je pjesma praznoga groba, ali i
Velikoga petka. Tesko je svu simboliku Vazmenog hvalospjeva sabrati u jedan rad
jer svaka reCenica otvara mnoS§tvo pravaca i na¢ina tumacenja. Medutim, ono $to se
Cesto ¢ini nedostatkom vrlo brzo postaje dobitak. Neiscrpnost sadrzaja Vazmenog
hvalospjeva otvara nam prostor za neka druga tumacenja i primjene u katehezi.
Vazmeni hvalospjev je na jedan nacin ekskluzivan liturgijski tekst upravo zbog
svoga specificnog znacenja i uporabe. Naravno nije jedini, ali primjenjivost jedino na
Vazmeno bdijenje 1 to $to je u povezanosti s Vazmenom svijecom Cini ga posebnim i
ponekad zagonetim u izri¢aju. Upravo je zbog toga je potrebno stalno nastojanje da
ga se tumaci i1 otkriva u njegovu bogatstvu. U nasem radu smo djelomicno
odgonetnuli osnovne izri¢aje 1 poveznice na temelju kojih smo stvorili jedan osnovni
okvir za buduc¢a katehetska tumacenja bila ona glede obreda ili glede literarnog
izri¢aja. U svemu tome smo provukli ideju da Vazmeni hvalospjev svoj obredni
smjestaj 1 ulogu ima na pocetku najviSe poradi simbolike. Postavljen kraj ambona on
je onaj trenutak prosvjetljenja usred susreta s Uskrslim koji otkriva Pisma u

njihovom pravom znacenju (usp. Lk 24,32), a zivotu daje novo usmjerenje,.
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