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GOSPODNJA VECERA

Herbert Kiesler
SAZETAK

Obredi: krstenje, pranje nogu i Gospodnje vecera

Iako se obavljaju na razli¢ite nacine, krstenje, pranje nogu i Gospodnja vecera tri su naj-
starija i najvaznija kr§¢anska obreda i imaju svoje puno opravdanje i potvrdu u novoza-
vjetnom nauku i praksi. Krstenje je vrata za ulazak u Crkvu; ono je simbol odbacivanja
starog i prihvacanja novog Zivota u Isusu Kristu (Rim 6,4). Pranje nogu ukazuje na poni-
znost i o¢i$¢enje (Iv 13, 10-16). Uzimanje kruha i vina za vrijeme Gospodnje vecere pod-
sjeca na Kristovo lomljeno tijelo i prolivenu krv i obnavlja nadu u Njegov drugi dolazak
(Mt 26,28; 1 Kor 11,23-26).

Kljucne rijeci: Krstenje; Pranje-nogu; Gospodnja-vecera; Euharistija
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3. Beskvasni kruh i neprevrelo vino
D. Zaklju¢ak
E. Povijesni pregled

1. Prva stoljeca

2. Srednji vijek

3. Reformacija

4. Suvremeno doba

5. Adventisticko stajaliSte

IV. Literatura

Prilikom razmatranja obreda krstenja, klju¢no znacenje ima biblijski nauk na kojem se
obred temelji. Moramo ipak razmotriti i prakti¢ne dimenzije obreda, kao i povijest kritenja
kroz stoljeca.

A. Biblijski nauk o krstenju

Obred krstenja utemeljen je na novozavjetnom nauku i spominje se na nekoliko mjesta.
Ovo poglavlje razmatra novozavjetnu terminologiju povezanu s krstenjem i svjedocenja naj-
vaznijih novozavjetnih osoba o krstenju: Ivana Krstitelja, Isusa Krista i apostola Pavla. Dodatne
tekstove o krstenju nalazimo u Djelima apostolskim.

1. Terminologija

Novozavjetni pojam baptizé (u nasem prijevodu “krstiti se”) trebalo bi prevesti rijecju
“uroniti”. Srodna je i gréka rije¢ bapto — “zaroniti’, “biti ispod povrsine’, koja se pojavljuje na
nekoliko mjesta (Lk 16,24; Ivk 13, 26; Otk 19,13), ali nikada u vezi s kr§tenjem. Osnova baptizo
pojavljuje se vise od Sezdeset puta i oznacava kr$tenje uronjavanjem u znak pokajanja, kao
kod Ivanovog krstenja, ili nakon uskrsnuca, u Krista. Isti pojam koji nalazimo u Marku 7,4;
Luki 11,38 i Hebrejima 9,10 odnosi se na Zidovsko obredno pranje. Pet puta izraz se odnosi na
kr§tenje Svetim Duhom (Mt 3,11; Mk 1,8; Lk 3,16; Iv 1,33; Dj 11,16) i tu ne oznacava nikakvo
fizi¢ko uronjavanje. U Marku 10,38 i 39 izraz je uporabljen u slikovitom smislu i znaci “pretr-
pjeti’, “propatiti”.

Ne samo da uporabljena rije¢ u novozavjetnim izvjestajima o kritenju podupire ideju o
kritenju uronjavanjem, ve¢ i pojedinosti jasno ukazuju na uronjavanje. Na primjer, Matej istice
da Isus, “kad je bio krsten, odmah izide iz vode” (Mt 3,16) i da je Ivan krstavao u blizini Salima
“jer ondje bijase mnogo vode” (Iv 3,23). U Djelima 8,38.39 i Filip i dvoranin usli su u vodu i
iz nje izisli.

2. Ivanovo krstenje

Prvi novozavjetni izvje$taj o kritenju vezan je uz Ivana Krstitelja (vidi Mk 1,4.5; Lk 3,3).
Prema tekstu u Mateju 3,1-6, Ivan Krstitelj je objavljivao vijest o pokajanju jer se priblizava kra-
ljevstvo Bozje. Zahvaljuju¢i njegovom propovijedanju, narod iz Jeruzalema, Judeje i s podrucja
oko Jordana poceo je dolaziti k njemu. A on je kr$tavao sve koji su se kajali zbog svojih grijeha.
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Ivanovo krstenje oznacavalo je pocetak novog Zivota obracenika obecavajuci krstenome
oprost i o¢i$¢enje od grijeha. Drugim rije¢ima, Ivanovo krstenje bilo je obiljezeno gledanjem u
buduénost, vjerovanjem u dolazak Bozjeg suda i spasenje zaslugama Mesije koji ¢e sve obrace-
nike krstiti Svetim Duhom i ognjem (Mt 3,11).

Neki su bibli¢ari ukazali na sli¢nosti izmedu kumranskih zavjetnika i Ivana Krstitelja. I za
Ivana i za njih, kraj je bio blizu. Zato je bila potrebna drasti¢na promjena, moralno pripremanje
pokajanjem i kr$tenjem. Kumranska zajednica nikada nije priznala Mesiju kad se On pojavio,
dok je Ivan bio Njegov glasnik.

3. Isusovo krstenje

Sva Cetiri evandelja izvjesStavaju da je Ivan krstio Isusa (Mt 3,13-17; Mk 1,9-11; Lk 3,21.22;
Iv 1,31-34). Matej istice da Ga je Ivan oklijevao krstiti: “Treba da ti mene krstis, a ti dolazi$ k
meni!” (Mt 3,14) Isus je Ivanu odgovorio: “Pusti sada, jer tako nam dolikuje da sve ispunimo
$to je u skladu s voljom Bozjom.” (Mt 3,15) Isus nije primio kr$tenje na osnovi priznanja kriv-
nje, ve¢ se izjednacio s pokajnicima u Izraelu koji su se odazvali Ivanovom pozivu (Isusov Zivot,
str. 74). Na taj nacin je ucinio korak koji i mi trebamo uciniti. Isusovo je kritenje bilo vazno
zbog Njegove uloge u ostvarivanju Bozjeg plana suda i otkupljenja. Njime je naglasena duboka
vaznost kritenja u zivotu Njegovih sljedbenika.

Matej, Marko i Luka spominju tri dogadaja nakon Kristovog krstenja: otvorilo se nebo, Isus
je vidio Svetoga Duha koji se na Nj spustio u obliku goluba i zac¢uo se glas koji je progovorio:
“Ovo je Sin moj. Ljubljeni moj, koga sam odabrao!” (Mt 3,16.17; Mk 1,11; Lk 3,22) Sva tri iz-
vjestaja kazu da je Sveti Duh, posto je Bozji glas posvjedocio da je Isus Bozji Sin, odveo Isusa u
pustinju gdje Mu je Sotona pristupio i podvrgnuo Ga kusnji (Mt 4,1; Mk 1,12; Lk 4,1).

U tjednu Njegovih patnji visoki svecenici, knjizevnici i glavari pitali su Ga ¢ijom se vlaséu
sluzi (Mt 21,23-27; Mk 11,27-33; Lk 20,1-8). Odgovorio je pitanjem: “Je li Ivanovo krstenje bilo
ljudskog ili bozanskog podrijetla?” Budu¢i da Mu nisu Zeljeli odgovoriti, Isus je odbio odgo-
voriti na njihovo pitanje. Medutim, On je potpuno odobravao misiju i krtenje Ivana Krstitelja
(Mt 11,11; 17,12.13; Lk 7,24-28).

Nijedan novozavjetni pisac ne dovodi Isusovo krstenje u vezu s kr§¢anskim krstenjem. Za
to postoji jednostavan razlog: iako je bio kriten zajedno s ostalima, Njegovo je krstenje bilo
jedinstveno jer se krstio kao Mesija.

Ali premda je Isusovo krstenje bilo jedinstveno, ono je ipak povezano s nasim krstenjem jer
je Mesija predstavnik i Boga i ¢ovjeka. Prema tekstu u Marku 1,11 glas s Neba priznao je Isusa
kao Bozjeg ljubljenog Sina. Prema tekstu u Gala¢anima 3,26, svi vjernici su Bozji sinovi i kéeri
vjerom u Isusa Krista.

4. Misionarski nalog

Sva sinopticka evandelja potvrduju da je Isus nakon svojeg uskrsnuca ucenicima povjerio
zadatak da propovijedaju i $ire Evandelje po cijelom svijetu.

Matejev izvjestaj o Kristovom nalogu sljedbenicima sadrzi trostruku zapovijed: (1) idite i
udinite sve narode mojim ucenicima; (2) krstite ih u ime Oca, Sina i Svetoga Duha; (3) udite ih
da drze sve §to sam vam zapovjedio (Mt 28,18-20). Isus je ovdje prikazan kao uzviseni Gospo-

186



Frank B. Holbrook: Svjetlo u sjenama - Biblijski pogledi, 13 (2), 183-212 (2005.)

din, vladar svemira i Mesija kojemu je povjerena sva vlast. I tako Matej zavrsava svoje evandelje
naglasavajuci Isusovo kraljevsko dostojanstvo. Upravo taj isti Kralj zapovijeda svojim ucenici-
ma da idu i ucine sve narode Njegovim ucenicima. U retku 20 Isus objasnjava da se ucenici
stvaraju poucavanjem vjernika svim Isusovim ucenjima i zapovijedima i da se oni koji postanu
ucenici trebaju krstiti. Prema tome, kritenje je javno proglasavanje u¢enistva.

Evandeoski nalog velika je povelja Crkve. Svi vjernici su dobili odgovornost da druge pou-
¢avaju o Bozjem kraljevstvu. Vjernici trebaju $iriti svoju vjeru i na taj nacin uéiniti u¢enicima
sve narode. Kr§¢anstvo treba nadici sve nacionalne, etnicke i druge granice da bi se priblizilo
ljudima i zadobilo ih za Krista i Njegovo kraljevstvo.

Prihvac¢anje Krista treba biti razuman ¢in volje. Zato je vrlo znacajno poucavanje svim
istinama prije nego $to ¢ovjek donese ovu znacajnu odluku. Kritenje je dokaz vjerovanja (Mk
16,16) i dolazi nakon poucavanja.

Nakon svojeg uskrsnuca, Gospodin je svojim ucenicima dao nalog da po cijelom svijetu
propovijedaju Evandelje (Mk 16,15). U Luki 24,47 naglasak je stavljen na potrebu da se svim
narodima objavi pokajanje i oprost grijeha. Ova dva klju¢na pojma, pokajanje i oprost grijeha,
podsjecaju na vijest Ivana Krstitelja.

5. Krstenje u Djelima apostolskim

Od samog pocetka kr§¢ansko krstenje je povezano s pokajanjem. Krstenje u ime Gospodi-
na Isusa ne samo $to je prikazivalo simbolicko oci$¢enje od grijeha, ve¢ je bilo i znak da vjernik
vise ne sudjeluje u odbacivanju Mesije. Ono je pokazalo da je netko postao ucenik Isusa Krista
i pripadnik Njegovog naroda.

U Djelima 1,5 spominje se kr$tenje vodom i Svetim Duhom. Ovo drugo krstenje ostvarilo
se na Pedesetnicu (Dj 2,1-4) i svrha mu je bila osposobiti u¢enike da postanu aktivni sudionici
u globalnoj misiji Crkve. Medutim, kr$tenje Svetim Duhom nije ukinulo potrebu za kr$tenjem
vodom jer su ljudi, koji su ¢uli Petrovu propovijed, pitali $to trebaju ¢initi. Petar im je odgo-
vorio: “Obratite se. ... Neka se svaki od vas krsti u ime Isusa Krista za oprostenje grijeha; tako
¢ete primiti dar — Duha Svetoga.” (Dj 2,38)

Za vrijeme svoje misije u Samariji Filip je propovijedao Radosnu vijest o Bozjem kraljev-
stvu. Krsteni su mnogi “ljudi i Zene” (Dj 8,12). Vazno je zapaziti: “Kad su apostoli u Jeruzalemu
¢uli da je Samarija primila rije¢ Bozju, poslase tamo Petra i Ivana. Kad oni dodose Samari-
jancima, pomolise se za njih da prime Duha Svetoga, jer jo$ ni na jednog od njih ne bjese
siSao; bijahu samo krsteni u ime Gospodina Isusa.” (rr. 14-16) Nisu apostoli dali novokr$tenim
vjernicima dar Svetoga Duha, ve¢ su jednostavno zamolili Gospodina da izlije svojeg Duha na
vjernike kao dokaz da ih je Bog prihvatio.

Tijekom susreta s Gospodinom na putu za Damask, Pavao je oslijepio. Vid mu se vratio
kada je Ananija poloZio ruke na njega. Tada se ispunio i Svetim Duhom i kasnije krstio (Dj
9,3.4.8.17.18). Ananija je tom prilikom savjetovao Pavla rije¢ima: “Ustani, primi kr$tenje i o¢i-
sti se od svojih grijeha zazivljuci njegovo ime!” (Dj 22,16)

Posebno su zanimljiva krstenja Kornelija i tamnicara u Filipima jer su bila popracena po-
sebnim boZzanskim djelovanjem. Kornelije je bio prvi krsteni obracenik iz neznabostva. Petru
je u videnju bilo pokazano da ne smije praviti razliku izmedu Zidova i neznabozaca. Bilo mu
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je re¢eno: “Sto je Bog proglasio ¢istim, ti ne nazivaj poganim!” (Dj 10,15) Dok je Petar pro-
povijedao Korneliju, Sveti Duh se izlio na njegove neznabozacke slusatelje. S obzirom na ovo
bozansko ocitovanje, Petar nije oklijevao krstiti Kornelija zajedno s nekoliko njegovih rodaka
i prijatelja (Dj 10,44-48).

Dok su Pavao i Sila hvalili Boga u tamnici u Filipima, doslo je do velikog potresa. Mogu¢i
bijeg zatvorenika tako je uzasnuo tamnicara da je bio spreman na samoubojstvo (Dj 16,23-34).
Pavao ga je zaustavio u njegovom naumu. Odgovarajuéi na tamniéarevo pitanje “Sto mi treba
¢initi da se spasim?” Pavao i Sila su rekli da treba vjerovati u Gospodina Isusa pa Ce se spasiti
on i njegov dom (Dj 16,31). Apostoli su nato iznijeli Gospodnju rije¢ njemu i svima koji su
bili u njegovom domu. I svi su se krstili (Dj 16,33). U istom poglavlju zapisano je ne$to prije i
Lidijino krstenje (Dj 16,14.15).

Ovi primjeri krstenja, zapisani u Djelima, jasno ga opisuju kao dokaz da je vjernik pri-
hvatio spasenje otkupiteljskim Kristovim djelom. Krstenje je bilo i javni ¢in tijekom kojega je
bilo prizivano Isusovo ime (Dj 8,12; 10,48; 16,30-33; 22,16). Naravno, krstenju je prethodilo
proucavanje Bozje rijeci (Dj 8,12.35; 16,32).

6. Krstenje u Pavlovim spisima

Pavlova najop$irnija rasprava o krstenju zapisana je u Rimljanima 6,1-11, ali je moramo
promatrati i u $irem kontekstu. U petom poglavlju apostol je pokazao da je Isus jedino rjesenje
problema grijeha - jer “gdje grijeh postade ve¢im, tu se milosti izli u preizobilju” (Rim 5,20). U
$estom poglavlju apostol naglasava da su njegovi ¢itatelji umrli grijehu. Zatim nastavlja: “Ili zar
ne znate da smo svi koji smo krsteni u Krista Isusa, u njegovu smrt krsteni? Dakle s njime smo
zajedno ukopani po krstenju u smrt da bismo, kao $to je Krist uskrsnuo od mrtvih Ocevom
slavom, i mi Zivjeli novim zivotom.” (Rim 6,3.4)

U tre¢em retku apostol naglasava da odnos vjernika s Kristom putem krstenja ukljucuje i od-
nos prema Njegovoj smrti. U drugom retku Pavao tvrdi da osoba koja je prihvatila Isusa za svojega
Gospodina i Spasitelja, umire grijehu. Na osnovi toga mozemo zakljuciti da kr$¢anin, sjedinjen s
Kristom putem krstenja, raskida s grijehom i sada Zivi novim Zivotom posve¢enim Bogu (Rim 6,4).

Isus je jasno rekao da je svakome tko Zeli u¢i u Bozje kraljevstvo potrebna duhovna obnova
kao posljedica obnove srca pod utjecajem Bozjega Duha i krstenja vodom (Iv 3,5). Na isti nacin
i Pavao potvrduje da kandidat za kraljevstvo slave mora postati novo stvorenje (2 Kor 5,17).
Kao rezultat preobrazaja cijelog bica, taj proces zahtijeva smrt i ukop tjelesne naravi i uskrsnu-
¢e u novi zivot u Kristu prilikom kritenja (Kol 2,11.12).

Necemo uspjeti ispravno shvatiti smisao Pavlovog teksta u Rimljanima 6,1-4 ili cijelog po-
glavlja kao cjeline ako ne razaznamo razli¢ite na¢ine na koje krs¢anin moze umrijeti grijehu i
uskrsnuti u novi zivot. Budu¢i da je Krist umro za sve nas na krizu, kr§¢ani se ukapaju s Njime
kr$tenjem, odri¢u se svoje volje i umiru na neki na¢in s Njime toga dana kako bi Njemu dopu-
stili da ponovno Zivi u njima, kao §to isti apostol izjavljuje u Gala¢anima 2,20 i 6,14. Kr$¢ani
umiru grijehu i uskr$avaju prigodom kr$tenja prihvacajuci na taj na¢in Bozju ponudu oprosta
po Isusu Kristu. Preko Njega kr$¢ani stje¢u sposobnost da svakoga dana umiru grijehu i uskr-
$avaju u novi Zivot poslusno$¢u Bogu. Na kraju umiru grijehu kad umru fizicki, ali ée ustati u
uskrsnuce zivota pri dolasku svojega Gospodina.
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Neki su proslo svrSeno vrijeme glagola “mi umrijesmo” u Rimljanima 6,2 shvatili kao do-
kaz da su kré$¢ani umrli s Kristom prigodom Njegove smrti. Medutim, ono $to Pavao namjera-
va reci najbolje bi se moglo izraziti kao pozivanje na ono $to se dogodilo kr§¢anima u Rimu - i
svim vjernicima - prigodom njihovog krstenja: na umiranje grijehu!

Prema Pavlu, kr§tavanjem “u Krista Isusa” kr§¢anski vjernici se krstavaju u Njegovu smrt i
uskr$avaju da bi zajedno s Njime Zivjeli Njegovim uskrslim zivotom, da bi “Zivjeli novim Zzivo-
tom” (Rim 6,3.4). Kr$tenjem se zaodijevaju “Gospodinom Isusom Kristom” (Rim 13,14 - JB;
usp. Gal 3,27). Na taj nacin kr§c¢ani stjecu iskustvo punine zivota (Kol 2,9.10).

Pavao shvaca kritenje kao ulazak u Zivot u Kristu, ali i kao ulazak u zajednicko Kristovo
tijelo, Crkvu (1 Kor 6,11; 12,13). Kr$tenje nije samo sebi cilj; ono je uvijek vrata za ulazak
u Crkvu. Pripadati Crkvi — Kristovom tijelu - znaci da kr§c¢ani svojim kr$tenjem prihvacaju
odgovornosti prema Tijelu. Clanstvo u njemu zahtijeva da “podnosite jedan drugoga u ljuba-
vi’, “nastojte sacuvati jedinstvo Duha, povezani s mirom” (Ef 4,2.3) i uklanjanje svih prepreka
medu vjernicima Crkve (Gal 3,27-29). To takoder znaci sluzenje svim duhovnim darovima
koje im je Sveti Duh dao da bi se izgradila Crkva kako bi mogla uzrasti “k mjeri punine veli¢ine
Kristove” (Ef 4,11-13). I na kraju, postaju¢i udovi Tijela, kr§¢ani preuzimaju obvezu da sudje-
luju u ostvarivanju misionarske zadace Crkve (Mt 28,18-20).

B. Prakti¢ne dimenzije krstenja

Razmotrit ¢emo nekoliko prakti¢nih dimenzija krstenja. Krstenje otvara vrata pripadnosti
Crkvi. Osim toga, moramo razmotriti i na¢in na koji se krstenje obavlja i doba u kojemu krste-
nik pristupa krstenju. I na kraju moramo uzeti u obzir pitanje ponovnog krstenja.

1. Ulazak u Crkvu putem krstenja

Kritenjem se kr§¢ani pridruzuju “jednom tijelu” i postaju ¢lanovi zajednice vjere (Dj
2,41.42.47; 1 Kor 12,13). To nije ¢lanstvo u nekom klubu iz kojeg se ¢ovjek moze ispisati kad
god zZeli, ve¢ pripadnost Kristovom tijelu. Prema tome, kr$tenje zahtijeva pokajanje, vjeru i
pokoravanje Kristovom vrhovnistvu.

2. Oblik krstenja

Biblija zahtijeva krstenje uronjavanjem. Kao §to je receno, i sama rije¢ baptizo ukazuje na
uronjavanje. Novozavjetni primjeri takoder opisuju krstenje uronjavanjem. I na kraju, Pavlovo
spominjanje ukopa i uskrsnuc¢a u Rimljanima 6,3-5 bilo bi besmisleno kad ne bi mislio na
potpuno uronjavanje. Kr$tenje skropljenjem ili polijevanjem nije suglasno biblijskom uzorku
ili znacenju krstenja uronjavanjem.

Kad obavljaju krstenje, krs¢ani obi¢no izgovaraju formulu koju nalazimo u Mateju 28,19
— kr$tavaju se u “ime Oca i Sina i Duha Svetoga”. Kr$tavati “u ime” moze znaciti primanje u
obitel;j ili na temelju ovlasti dobivene od trojednog Boga. U apostolsko doba rabila se formula
“u ime Isusa Krista” ili “u ime Gospodina Isusa” (Dj 2,38; 8,16; 10,48). Krstenje u ime Isu-
sa Krista umjesto prema formuli navedenoj u Mateju 28,19 moze biti odraz Petrovog poziva
kr$¢anima da prihvate Isusa Krista kao Krista-Mesiju, da Ga javno priznaju i da se pridruze
Njegovoj Crkvi.
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3. Doba pristupanja krstenju

Oni koji opravdavaju praksu krtavanja novorodencadi pozivaju se na takozvanu formulu
kucanstva ili oikos. Po njihovom misljenju to potvrduje glediste da su u novozavjetno doba
bila krstavana djeca ili novorodencad. Obi¢no se navode sljedeci tekstovi koji govore o obra-
¢enju i krstenju kucanstva: (1) “Jo§ sam krstio i Stefanin dom!” (1 Kor 1,16); (2) Lidija: “Kad
bi kr§tena ona i dom njezin” (Dj 16,15); (3) ¢uvar tamnice u Filipima: “Odmah zatim bi krsten
on i svi njegovi” (r. 33); (4) “Nadstojnik sinagoge Krisp sa svim svojim domom prigrli vjeru u
Gospodina” (Dj 18,8) i (5) “On e ti saopditi rijeci koje ¢e donijeti spasenje tebi i svemu domu
tvome” (Dj 11,14).

Neki biblicari drze da Pavao i Luka ne bi spominjali krstenje domova da su bila iskljucena
djeca. Medutim, pomnjivim ispitivanjem vidjet ¢emo da su dokazi u prilog kr$tavanju novo-
rodencadi u ovim tekstovima zasnovani na nedostatku jasnih izjava. Takvi su se domovi mogli
sastojati i od slugu i odrasle djece. Nedostaje biblijski temelj za obi¢aj kr$tavanja novorodenca-
di. Naravno, u novozavjetnoj Crkvi bila su prisutna djeca svih uzrasta. Ona se posebno brinula
o njima jer je sam Isus smatrao da su posebno znacajna i dragocjena u Bozjim o¢ima (Mt 18,3;
19,14). Ali nigdje u Novome zavjetu nije spomenut nijedan slucaj kr§tavanja novorodencadi.
Krstavanje novorodencadi pocelo je tek nakon apostolskog doba i sve do kraja drugog stoljeca
nema nikakvih konkretnih dokaza da je postojala takva praksa.

U tekstovima u Djelima kritenju je uvijek prethodilo propovijedanje Evandelja ili prou-
¢avanje Pisma i obracenje kandidata i njegovo izrazavanje vjere u Gospodina Isusa Krista (Dj
8,12.13. 35-38; 16, 30-33). Sve to potvrduje ¢injenicu da kandidati za krstenje nisu mogli biti
djeca i novorodencad. Novozavjetni tekstovi o primanju kandidata polaze od pretpostavke da
su primatelji krstenja odrasle osobe i da su spremne svjesno i namjerno odbaciti grijeh i idole
i izraziti svoju vjeru u Krista i odanost Njemu.

4. Ponovno krstenje

Kao $to je vec receno, krtenjem vjernik postaje ¢lanom krs¢anske Crkve u kojoj uziva za-
jednicke prednosti i odgovornosti. Cesto se postavlja pitanje: Da li se kritenje kao obred ulaska
u zajednis$tvo vjernika Crkve moze ili treba ponoviti?

Jedini biblijski tekst koji govori o ponovnom krstenju nalazi se u Djelima 19,1-7, koji izvje-
$tava o ponovnom krstenju dvanaestero vjernika iz Efeza. Sam tekst ne stvara teSkoce. Opisani
su vjernici koji su jednom ve¢ bili krteni. Odgovarajuci na Pavlovo pitanje: “Kojim ste, onda,
kr$tenjem kr$teni?” odgovorili su: “Ivanovim kr$tenjem!” (Djela 19,3) Prema petom retku,
ovih dvanaestero vjernika ponovno je krsteno. Izgleda da njihovo prvo kritenje Pavao nije
smatrao dovoljnim ili pravovaljanim.

Ovi su vjernici opisani kao “u¢enici” koji nisu bili kr$teni u ime Isusa Krista niti su znali za
Svetoga Duha. Ivanovo krstenje temeljilo se na pozivu na pokajanje i oprost grijeha (Mk 1,4;
Lk 3,3). Kristovo krtenje je bilo drugacije. Razlog za njihovo ponovno krstenje je, prema tome,
oc¢it. Oni su primili samo Ivanovo “kr$tenje pokajanja”.

Cini se da je Apolon znao jedino za Ivanovo krétenje (Dj 18,25), ali nemamo izvjestaja o
njegovom ponovnom krstenju. I neki od apostola su sigurno primili Ivanovo krstenje (Iv 1,35-
40), ali nas nista ne navodi na pomisao da su ikada bili ponovno krsteni. I tako se moze zaklju-
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¢iti da su u slucaju nekih apostola i Apolona, premda su bili kr§teni samo Ivanovim krstenjem,
postojala dva vazna elementa: vjerovanje u Isusa Krista i prisutnost Svetoga Duha u njihovom
zivotu. Budu¢i da su ova dva elementa nedostajala u krstenju ucenika u Efezu, Pavao je njihovo
kr$tenje smatrao nevaljanim pa je od njih zatrazio da se ponovno krste. O¢ito je smatrao da
je ponovno krstenje u redu, jer su neposredno nakon svojeg ponovnog krstenja primili nove
znacajne istine. Primanje dodatnih osnovnih istina opravdava ponovno krstenje.

Drugi razlog za ponovno kr$tenje moze biti otpad. Onaj tko otvoreno kr$i Bozji zakon, koji
je zbog toga izopcen iz zajednistva Crkve, mora ponovno pristupiti Tijelu. Ponovno prihvaca-
ju¢i Krista, takva ¢e osoba poZeljeti svoje obnovljeno zajednistvo s Kristom i Crkvom obiljeziti
ponovnim kritenjem. “Kada je netko ve¢ bio krsten u Kristu, ponovno kritenje potrebno je
jedino ako je doslo do jasnog otpada od vjerovanja i nacela koje zahtijeva zajednistvo s Kri-
stom.” (6BC, str. 373) S druge strane, ponovno krstenje moze se i zlorabiti, primjerice u slu¢aju
nekoga tko viSe puta otpada i zahtijeva ponovno krstenje. Sto se tice ponovnog krstenja zbog
otpada, Sveto pismo $uti; zato je potreban oprez.

5. Utjecaj krstenja na krscansko iskustvo

Teoretska rasprava o krstenju malo vrijedi ako se ne razmotri i njegov prakti¢ni utjecaj na
zivot vjernika. Krstenje samo po sebi ne jam¢i novi zivot. Nema nikakve sakramentske mo¢i u
vodi kr$tenja. Medutim, krstenje simbolicki prikazuje ¢is¢enje od grijeha i moralne necistoce.

Kad Sveti Duh prosvijetli ¢ovjeka, on postaje svjestan svojeg izgubljenog stanja. Pokaja-
njem i priznanjem moze se osloboditi bremena grijeha i krivnje, moze osjetiti da ga je Bog
bezuvjetno prihvatio i moze slobodno Zzivjeti novim zivotom u Duhu. Taj novi zivot je rezultat
novorodenja ili obnove. Apostol Pavao usporeduje iskustvo novog rodenja ili obnove Svetim
Duhom sa smré¢u i ukopom starog Zivota te uskrsnuéem u novi zivot. Ta promjena je simbo-
licki prikazana krstenjem.

C. Zakljucak

Klju¢ni novozavjetni tekstovi povezani s krstenjem pokazuju da su zamisli o priznanju,
pokajanju, oc¢iS¢enju, umiranju grijehu i uskrsavanju u novi Zivot vrlo usko povezane s krste-
njem. Obred takoder pretpostavlja vjerovanje u Isusa i oci$¢enje savjesti. Misao o ocis¢enju je
na prvom mjestu. Prema tome, krstenje u svojoj srzi simboli¢ki prikazuje oci$¢enje od grijeha.

Vjernik se kr$tava u Krista i u zajedni$tvo Crkve. Iz novozavjetne perspektive Kristovo
tijelo se sastoji od pojedinaca koji su bili kr$teni u Krista. Oni su u tijesnoj zajednici s Kristom
(Gal 3,27), a istodobno uzivaju i zajedni$tvo s drugim vjernicima Crkve.

D. Povijesni pregled

1. Prethodnici krstenja

U povijesnom pregledu krstenja treba uzeti u obzir i prethodnike ovog kr§¢anskog obreda.
Na primjer, u Levitskom zakoniku 15 deset redaka propisuje pranje i kupanje koje sluzi za
uklanjanje raznovrsne necistoce (Lev 15,5.6.7.9.11.13.21.22.27). Zidovske kupke ¢iséenja, koje
su potvrdene arheoloskim otkri¢ima iz vremena Herodovog Hrama, bile su uobicajena pojava
medu Zidovima. U kumranskoj zajednici ta su kupanja izgleda bila izuzetno vazna, oznada-
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vala su poboznost. U judaizmu je krstenje prozelita bilo dio njihovog primanja u zajednistvo
vjernih. Nijedno od tih kupanja ili kr$tenja, pa ¢ak ni Ivanovo krstenje na Jordanu, nije imalo
znacenje sjedinjavanja krstenika s Bozanstvom, kao $to je to slucaj s kr§tenjem u Krista.

2. Razdoblje nakon apostola

Tijekom ovog razdoblja dogodilo se nekoliko promjena u nacinu na koji se krstenje obav-
ljalo i razumijevalo.

U dokumentu Didache (krajem prvog ili pocetkom drugog stoljeca) dopustalo se trostruko
izlijevanje vode na glavu krstenika u ime Trojstva kad je vladala nestasica vode (Didache 7).
Ciprijan (200.-258.) smatra da su $kropljenje i polijevanje vodom jednako djelotvorni i da se
kr$tenje ne sastoji u uronjavanju tijela, ve¢ u izlijevanju “spasiteljske vode” na glavu krstenika
(Poslanica 75,12). Oni koji se iz zdravstvenih razloga nisu mogli krstiti uronjavanjem, bili su
kr$teni $kropljenjem.

Krstenje novorodencadi pojavljuje se izricito prvi put kod Tertulijana (oko 200.) u tekstu
koji se suprotstavlja pojavi koja je bila razmjerno nova praksa (O krstenju, 18). Nekoliko go-
dina kasnije Origen (185.-251.) tvrdi da je kr$tavanje novorodencadi tradicija koja potjece od
apostola (Komentar Rimljanima 5,9).

Tijekom prvih stoljeca krstenje se pretvorilo u rasko$ni obred. Planiralo se planiralo odre-
dene svete dane, posebno za Uskrs. To je bilo oc¢ito udaljavanje od novozavjetne prakse u kojoj
je krstenje slijedilo nakon obracenja. U obredima u tre¢em stolje¢u trostruko uronjavanje bilo
je povezano s priznanjem grijeha, pomazanjem i polaganjem ruku. Zatim bi slijedila krstenicka
euharistija. Prilikom krstenja obi¢no se rabila trojedna formula (Mt 28,19).

Pod utjecajem mitraistickih i eleuzijskih misti¢nih obreda, kr§c¢ani su poceli prihvacati gle-
diste da kr$tenje dodjeljuje nebesku slavu krsteniku. Za Tertulijana (oko 200.) kr$tenje vodom
donosilo je oprost grijeha, izbavljenje od smrti, obnovu i izlijevanje Svetoga Duha (Protiv Mar-
ciona 1, 28).

3. Crkva nakon Nicejskog sabora

Od cetvrtog stoljeca nadalje obavljalo se krstenje novorodencadi i odraslih. U petom sto-
lje¢u krstenje novorodencadi postalo je uobicajena praksa. Unato¢ sve vecoj popularnosti
kr$tavanja novorodencadi, neki istaknuti kr$¢ani bili su kr$teni kao odrasli ljudi. Ambrozije
Milanski (umro 397.) krstio se tek u dobi od 34 godine, premda su mu roditelji bili kr§c¢ani.
Ivan Zlatousti (umro 407.) i Jeronim (umro 420.) krstili su se u dvadesetim godinama Zivota.

Medutim, kr$tenje novorodencadi postupno je postalo pravilo. Kad su Grgura Nazijanskog
(umro 390.) upitali: “Trebamo li krstavati novorodenc¢ad?” - on je dao sljede¢u kompromisnu
izjavu: “Svakako, ako prijeti neka opasnost. Bolje je biti nesvjesno posvecen nego otici iz ovog
zivota nezapecacen i neprihvacen” (Oratio 40, 28)

Augustin (umro 430.) je bio prvi teolog koji je formulirao dogmatsku teoriju o krstenju,
koja je potekla iz njegovog sukoba s donatistima. On je povukao ostru granicu izmedu pojmo-
va sacramentum i res sacramenti, sakramenta kao takvog i milosti ¢iji je sakrament znak. On
je smatrao da je moguce dobiti sacramentum (obred) bez dobivanja res (milosti). Augustin je
smatrao kr$tenje nuznim za spasenje, jer se po njemu ljudi mogu spasiti samo u okviru Crkve,
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a u Crkvu se jedino moze uci kr$tenjem. Obi¢ni vjernik, ¢ak i krivovjerac, moze obaviti valja-
no kritenje. Augustin je misticnu djelotvornost krstenja novorodencadi dopunio doktrinom
o isto¢nom grijehu. On je kritenje novorodencadi proglasio sredstvom skidanja krivnje zbog
isto¢nog grijeha. Smatrao je da novorodena djeca jo$ nemaju vjere, pa zato oprost mogu dobiti
jedino uz posredovanje Crkve. Obracenje srca vjerom uslijedit ¢e tek kasnije, ovisno o djete-
tovom tjelesnom rastenju i sazrijevanju. Na Saboru u Kartagi 418. godine Crkva je poduprla
obred krstenja novorodencadi: “Ako itko kaze da se novorodena djeca ne trebaju krstiti ... neka
bude anatema!”

4. Srednji vijek

Skolastici su sistematizirali i produbili Augustinov nauk. Oni su jasno razlikovali materiju
od forme. Materija krstenja je voda, dok se njegova forma sastojala od rije¢i. Budu¢i da je
i materiju i formu stvorio Bog, Crkva nema pravo mijenjati sakrament. Prigodom krstenja
oprastaju se svi grijesi. Djeca mogu dobiti oprost isto¢nog grijeha, a odrasli u¢injenih grijeha.

Toma Akvinski (1225.-1274.), najistaknutiji katolicki teolog, tvrdi “da se krStenje moze
obaviti ne samo uronjavanjem, ve¢ i polijevanjem, ali i $kropljenjem vodom.” Medutim, kaze
da je krstenje sigurnije ako se obavi uronjavanjem “jer je to najprihvaceniji obicaj” (Summa
Theologiae 3a, 66.7).

Akvinski vjeruje da kr$tenje dovodi svakoga u stvarni kontakt s rijekom milosti koja tece
od Krista. Ono ¢ini da “karakter” pripada Kristu, Njegovom Tijelu, Crkvi. Karakter ste¢en pri-
godom krstenja osposobljava vjernika za primanje i ostalih sakramenata.

5. Reformacija

Luther nije u potpunosti uspio ispraviti prevladavajuce rimokatolicko glediste svojeg vre-
mena o nerazdvojnoj povezanosti vanjskih sredstava milosti, u ovom slucaju krstenja, i unutar-
nje milosti koja se njima prenosi. Bore¢i se protiv anabaptista, on ustrajava na tome da uspjes-
nost sakramenta krstenja ovisi o njegovoj bozanskoj utemeljenosti, a ne o krstenikovoj vjeri.
Putem bozanske djelotvornosti Rijeci — bez koje sakrament nema nikakvog znacenja — obred
kritenja dovodi do obnove djece, iako kod odraslih takvo djelovanje ovisi o krstenikovoj vjeri.

Zwingli se razlikovao od Luthera po svojem teoloskom razumijevanju sakramenta kao zna-
ka, obreda ili zaloga koji sam po sebi ne donosi nista stvarno. Kao zalog vjere, kr$tenje izrazava
zavjetni odnos izmedu Boga i Njegovog naroda na isti na¢in kao i obrezanje u Starome zavjetu.
Zwingli naglasava opée znacenje krstenja isticuci ga kao ¢in primanja u Crkvu.

Calvin, s druge strane, odbacuje tvrdnju da krstenje samo po sebi osigurava milost. Kao
i druga sredstva milosti, Bog je krstenje odredio kao sredstvo uz ¢iju pomo¢ svojom milo$éu
djeluje na srce gresnika. On je kr$tenje smatrao znakom inicijacije kojom se vjernik prima u
zajednistvo s Kristom. Gospodin je ovaj obred uspostavio kao znak i dokaz naseg ocisc¢enja od
svih grijeha. Medutim, Calvin je vrlo snazno naglasavao kako se jedino ocis¢enje koje kritenje
donosi moze odigrati jedino “Skropljenjem krvlju Kristovom” (Istitutiones 4,15.2). Nacin kr-
$tenja, bilo da se obavlja uronjavanjem ili $kropljenjem, nema nekog znacenja (Isto, 19). Kao i
Augustin, Calvin je veoma zainteresiran za predestinaciju, posebno u vezi s kr§tavanjem djece.
Zajedno s Lutherom, vjerovao je da su izabrani kr§tenjem zapecaceni milo$¢u. Za obojicu je
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kritenje oznacavalo pocetak “novog zivota” u Crkvi. Kad bi dijete, ubrojeno medu izabrane,
umrlo bez kritenja, ne bi u Bozjim oc¢ima pretrpjelo nikakvu $tetu. Calvin se protivio nesluz-
benim krstenjima i smatrao je da krstenje mogu obavljati jedino klerici.

Ime anabaptisti — zagovornici ponovnog krstenja — dano je u $esnaestom stolje¢u skupini
protestanata koji su zastupali povratak apostolskom razumijevanju kr$tenja. Oni su ustrajavali
na biblijskom nauku o pokajanju i u¢enistvu kao temelju krstenja odraslih. Time su ustali pro-
tiv obi¢aja kr$tavanja novorodencadi, za koji nisu mogli na¢i nikakvu novozavjetnu potvrdu i
opravdanje.

6. Suvremeno doba

U razdoblju pijetizma i racionalizma nije bilo posebnog zanimanja teologa za krstenje.
Schleiermacher je kr$tenje smatrao sve¢anim ¢inom primanja u “zajednicu vjernika”. Po njego-
vom misljenju, kr$tavanje novorodencadi je besmisleno ako kasnije nije pra¢eno odgovaraju-
¢im poucavanjem. Kritenje, smatrao je, nije potpuno ako ne vodi k potvrdi.

Pitanje krstenja novorodencadi postavlja se i u suvremenoj krs¢anskoj Crkvi. Godine 1943.
Karl Barth je uputio ozbiljnu zamjerku kritavanju novorodencadi nazvavsi ga “polovi¢nim kr-
$tenjem” i ukazavsi na nedostatak biblijskog temelja koji bi opravdao tu praksu (K. Barth, str.
34-54). Erich Dinkler pokazuje da “nema nikakve novozavjetne biblijske potvrde za krtavanje
novorodencadi” i da se to pitanje mora “zakljuciti” teoloski (Dinkler, str. 636). S druge strane,
Oscar Cullman samouvjereno proglasava da se krstenje novorodencadi obavljalo u prvoj Crkvi
kao obred primanja umjesto zidovskog obrezanja (Cullman, str. 70). Na sli¢an nacin i Joachim
Jeremias, iako priznaje da u Novome zavjetu nema jasnog primjera kr§tavanja novorodencadi,
i dalje tvrdi da se mala djeca vjernika trebaju krstiti (Jeremias, str. 55).

U nase doba medu kr$¢anskim zajednicama nema suglasnosti oko nacina krstavanja. U
dokumentu pod naslovom Krstenje, euharistija i sluzba, Odbor za vjeru i red Svjetskog vijeca
crkava preporucuje sljedece dijelove obreda krstenja: (1) propovijedanje o krstenju, (2) prizi-
vanje Svetoga Duha, (3) odbacivanje zla, (4) izricanje vjere u Krista i u Sveto Trojstvo, (5) upo-
rabu vode, (6) priznavanje novokrstenih vjernika kao sinova i kéeri Bozjih koje je Bog pozvao
da budu svjedoci Evandelja. U isto vrijeme dopusta se kritavanje novorodencadi (Baptism,
Eucharist and Ministry, str. 2-7).

7. Adventisticko stajaliste

Godine 1861. B. E Snook ustao je u obranu krstavanja odraslih uronjavanjem i pro-
tiv op¢eprihvacenog obicaja krstavanja novorodencadi sluzedi se jezikoslovnim i biblijskim
dokazima. On je tvrdio da se ni klasi¢no ni teolosko znacenje gréke rijeci baptizo ne moze
odnositi na polijevanje ili $kropljenje, ve¢ se jedino mozZe razumjeti kao uronjavanje. Iz bi-
blijske perspektive, Snook je pokazao da je krstenje uspomena na ukop i uskrsnuce Isusa
Krista (Kol 2,12). Ono je povezano sa spasenjem i treba se obavljati radi oprosta grijeha
(Dj 2,38). Osim toga, kritenje je i obred inicijacije, primanja u Crkvu i mora mu prethoditi
pokajanje (Rim 6,3; Gal 3,26.27).

E. J. Waggoner kritenje je smatrao znakom Kristove smrti i uskrsnuc¢a. On je naglasavao
¢injenicu da krétenje nije samo obi¢ni ¢in, ve¢ znaci ukop s Kristom u Njegovu smrt, pa tako
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oznacava odbacivanje starog Zivota, razapinjanje starog covjeka i prihvacanje Kristovog Zivota
u koji ustajemo da hodimo u novom Zivotu (Waggoner, 1891).

Adventisti prihvacaju krstenje kao biblijski obred pristupanja Crkvi. Ovo krtenje, kao $to
potvrduju dokazi iz Pisma i praksa prve Crkve, mora se obaviti uronjavanjem (“On Baptism’,
6). Ovaj obred obavlja se kod onih koji svjesno i slobodnom voljom prihvate Krista za svojeg
Spasitelja i Gospodina, koji se kaju zbog svojih grijeha i koji su temeljno pouceni vjerovanjima
Crkve (Adventisticki crkveni prirucnik, str. 41-43). Prema tome, isklju¢eno je kr$tavanje novo-
rodencadi. Osim toga, adventisti su uvijek odbacivali glediste da krs$tenje kao ¢in, samo po sebi,
osigurava milost i donosi spasenje.

Iako je ponovno kritenje razmjerno neuobicajeno u crkvama, postoji misljenje da se
ono moze obavljati u dva slucaja: kada netko tko je ve¢ bio kr$ten uronjavanjem Zzeli pri-
stupiti Crkvi, trazi se njegovo ponovno kritenje jer se smatra da je prihvatio nove biblijske
istine nakon svojeg prvog biblijskog kr$tenja. Na zahtjev krstenika Crkva ga moze primiti
i na “priznanje vjere” bez ponovnog krstenja priznajudi time vjerodostojnost krstenja uro-
njavanjem obavljenog u drugim crkvama. Kad vjernici “otpadnu od vjere i zZive tako da
javno krse vjerovanje i nacela Crkve, oni trebaju, u slu¢aju ponovnog obracenja i primanja
u ¢lanstvo, uéi u Crkvu kao i na pocetku, kr$tenjem.” (Adventisticki crkveni prirucnik, str.
51) To se dogada kada netko tko je istinski ponovno obracen Zeli obnoviti zavjet s Bogom
(Ev, str. 375).

Il. Obred poniznosti (pranja nogu)

Obred poniznosti (pranja nogu) nikad nije imao istaknutu ulogu u kr$¢anstvu. Veéina su-
vremenih kr$¢ana jednostavno zanemaruje ovaj obred. Medutim, kad se pravilno shvati, obred
poniznosti postaje idealna priprema za slavljenje Gospodnje vecere, kao §to je bilo nekada u
gornjoj sobi.

A. Novozavjetni temelj

Pranje nogu stalno se ponavlja u Bibliji kao gostoljubivi ¢in domacina koji na taj nacin oda-
je Cast gostu. Od osam starozavjetnih tekstova koji spominju pranje nogu, Sest se odnosi na taj
obicaj (Post 18,4; 19,2; 24,31; 43,24; Suci 19,21, 1 Sam 25,41); jedan se odnosi na ponizenje (Ps
58,11), a kod jednoga se jednostavno radi o higijeni (Pj 5,3). U Novome zavjetu pranje nogu
kao znak gostoljubivosti spominje se u Luki 7,44 i 1. Timoteju 5,10.

Jedini biblijski tekst koji o pranju nogu govori kao obredu nalazimo u Ivanu 13,1-20. U
ovom tekstu Isus pruza primjer poniznosti i prave sluzbe peruci noge svojim ucenicima. Uce-
nici su ovaj postupak shvatili vrlo ozbiljno pa se Petar ¢ak usprotivio Isusovoj namjeri da mu
opere noge. U retku 14 Isus je pozvao ucenike da slijede Njegov primjer i nastave ovaj obicaj
jer je rekao: “Dakle, ako ja, Gospodin i Ucitelj, oprah vama noge, i vi ih morate prati jedan
drugomu”

Tekst u Ivanu 13,1-2 ne samo $to opisuje prvo pranje nogu, ve¢ se bavi i znaenjem tog
obreda za Crkvu kao cjelinu. Klju¢ za razumijevanje znacenja obreda pranja nogu nalazimo u
razgovoru izmedu Isusa i Petra. Prvi simbolicki naglasak javlja se u sedmom retku, kad Isus
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govori da ¢e ucenici poslije razumjeti vaznost obreda pranja nogu. Bez ovog ocis¢enja ucenik
¢e izgubiti svoju bastinu s Isusom (Iv 13,8): “Ako te ne operem, nece$ imati dijela sa mnom.

Po svojoj strukturi ovaj tekst je paralela “novoj zapovijedi” o ljubavi u Ivanu 13,34. Isusova
ljubav prema ucenicima u Zzivotu, ¢ak i veca u smrti, postaje mjerilo koje trebaju slijediti (Iv
15,125 1 Iv 2,6; 3,3.7; 4,17).

Ove rijeci po svojem znacenju daleko nadmasuju doslovno znacenje o jednostavnom ukla-
njanju prljavstine s necijih nogu. Iako su Petar i njegova braca bili oprani od grijeha i svake
necistoce u “izvoru domu Davidovu ... da se operu od grijeha i nec¢isto¢e” (Zah 13,1), ipak su
ostali podlozni ku$njama i zlu. Zato im je bilo potrebno uzvisenije ¢iS¢enje koje ¢e “iz njihovih
srca oprati neslogu, ljubomoru i gordost “ (Isusov Zivot, str. 537).

“Imati dijela s nekim” (vidi Iv 13,8) znaci dijeliti s nekim imanje ili mjesto. U Mateju 24,51
nevjerni sluga je osuden na dio s licemjerima. U 2. Korin¢anima 6,15 kr$¢aninu je receno da
ne smije imati dijela s nevjernim neznaboscima. Znacenje ovog izraza mozemo bolje razumjeti
u svjetlu Isusovog obecanja uc¢enicima. Ako Mu budu vjerni, dijelit ¢e s Njim zivot koji ¢e On
steci (Iv 14,19). Oni ¢e biti tamo gdje je i On (Iv 12,26; 14,13; 17,24) i dijelit ¢e, prema tome,
Njegovu slavu s Njime (vidi Iv 17,22.24). Bit ¢e im pokazana Isusova i Oceva puna ljubav (Iv
14,21.23). U Ivanu 13,14 Isus je pruzio primjer ¢ije znacenje nadmasuje i prelazi uski krug
Dvanaestorice. “Dakle, ako ja, Gospodin i U¢itelj, oprah vama noge, i vi [mnozina] ih morate
prati (ofeilete) jedan drugomu.”

Glagol ofeilo ima i doslovno i simboli¢ko znacenje: doslovno znaci “dugovati’, a simbolicki
“imati obvezu” koja se mora ispuniti; obi¢no se iza njega pojavljuje drugi glagol koji otkriva
o kakvoj se obvezi radi (vidi Lk 17,10 gdje je rije¢ o obvezi sluge prema gospodaru). Ovdje se
radi o obvezi ucenika da jedni drugima peru noge. Glagol izrazava moralnu obvezu, nesto $to
se mora izvrsiti. Glagolsko vrijeme izrazava trajnu ili ponovljenu radnju umjesto jednokratne
duznosti. Isus je jasno istaknuo da ucenici trebaju nastaviti s obavljanjem ove duznosti slijedeci
primjer koji im je On ostavio: “Dao sam vam primjer da i vi ¢inite kako ja u¢inih vama? (Iv
13,15)

Na kraju, u Ivanu 13,17 Isus poziva kr§¢ansku zajednicu na djelo: “Kad to znate, blago vama
ako to i ¢inite!” On povezuje djelovanje s upoznavanjem istine (vidi Iv 3,21; 7,17; 8,31).

Obredi Gospodnje vecere i pranja nogu bili su uvedeni u malom krugu Dvanaestorice.
Medutim, nakon Isusovog uskrsnuca, kr$¢anske zajednice su pocele slaviti Gospodnju veceru
(vidi Dj 2,42; 1 Kor 11). Gospodnja vecera postala je znacajan dio zajednickog bogosluzja.
Tako biblijski izvjestaji ne sadrze nikakav dodatni opis pranja nogu, u svjetlu teksta u Ivanu 13
postoji razlog za uvjerenje da je i ovaj obred bio postovan.

B. Znacenje obreda poniznosti

Cesto se obred poniznosti odbacuje kao neki stari bliskoisto¢ni obicaj koji u suvremenom
drus$tvu nema nikakvo znacenje. Ne priznaje mu se valjanost u smislu Isusovog naloga svojim
sljedbenicima. Medutim, zanemarujuci obred poniznosti, suvremeni kr§¢ani gube iz vida nje-
govo duboko teolosko znacenje.

Obred poniznosti prema Isusovim rije¢ima u Ivanu 13,10, ne zamjenjuje kr$tenje. “Tko je
okupan [grcki louo], treba mu oprati samo noge [grcki nipto — oprati dio tijela].” Kad se netko
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jednom krstio (okupao), nema potrebe ponavljati obred kritenja svaki put kad ucini grijeh ili
kad se u njemu javi Zelja za duhovnim oci$¢enjem. Ako vjernik ne upadne u otvoreni otpad,
nema potrebe za potpunim kupanjem (krstenjem), ve¢ jedino za pranjem nogu kao slikom
uklanjanja grijeha nakon iskrenog pokajanja i priznanja.

Razumijevanje obreda poniznosti kao slike oprosta grijeha u¢injenih nakon krstenja dje-
lomi¢no se moze zahvaliti i pojavljivanju rijeci katharos u ovom retku. Srodna rije¢ pojavljuje
se iu 1. Ivanovoj 1,7.9 i izri¢ito se odnosi na oprost grijeha zaslugom Kristove krvi. Premda
grijeh nije izri¢ito spomenut u desetom retku, njegova se prisutnost podrazumijeva. Misao o
oprostu grijeha ucinjenog nakon krstenja dobro se uklapa u Isusove istaknute rije¢i u osmom
retku, gdje govori Petru da neée imati dijela s Njime ako njegovi grijesi ne budu nakon krstenja
uklonjeni ocis¢enjem.

Obredom poniznosti prikazuje se Isusovo Zrtvovanje samog sebe, davanje Zivota i podno-
$enje smrti da bi se spasili pripadnici ljudskog roda. Obred pranja nogu podsjeca na Kristovo
poniZzenje koje je pretrpio svojim utjelovljenjem (Isusov Zivot, str. 539).

C. Utjecaj obreda poniznosti na kr§¢ansko iskustvo

Tijekom pripreme za Gospodnju veceru, obi¢aj pranja nogu navodi vjernika da dublje ci-
jeni Kristovu ljubav i poniznost, da stekne pravo razumijevanje istinskog ucenistva u obli-
ku sluzenja drugima. Svrha ovog obreda nije samo u tome da ukloni prasinu s necijih nogu.
Ovaj obred je slika uzviSenijeg ¢iS¢enja srca koje je izvor nesloge, ljubomore i oholosti. Kad se
vjernici saginju da jedni drugima operu noge, svaka pomisao na vlastito uzdizanje, oholost i
sebi¢nost mora biti zamijenjena duhom ljubavi, poniznosti i zajednistva. U tom duhu vjernik
treba steci iskustvo jedinstva s Bogom i drugim vjernicima i postati spreman da se sretne s
Gospodinom pri slavljenju Njegove vecere.

Vjernikova Zzelja da aktivno sudjeluje u Zivotu i obredima Crkve proistjece iz njegove du-
hovne zrelosti. Neredovno i povremeno sudjelovanje u obredima ne moze se tumaciti kao kr-
$enje zavjeta s Gospodinom. S druge strane, namjerno i trajno opiranje obredu poniznosti
moze ukazivati na duhovne probleme u vjernikovom zivotu.

D. Zakljucak

U svjetlu teksta u Ivanu 13,10 postaje jasno da obred poniznosti ne treba zamijeniti krste-
nje kao pranje cijelog tijela od grijeha i svake prljavstine. Svrha obreda poniznosti jest pranje
grijeha uc¢injenih nakon kr$tenja. On simbolicki prikazuje uzviSenije pranje koje treba ukloniti
svaki osjecaj oholosti, sebi¢nosti i samouzvisenja. Upravo je zato idealna priprema za slavljenje
Gospodnje vecere.

Tekst u Ivanu 13,14 otvoreno naglasava da je Isus nametnuo moralnu obvezu svojim ne-
posrednim ucenicima, apostolima, kao i Sirem krugu svojih ucenika i cijeloj Crkvi da jedni
drugima peru noge. Simbolicki ¢in pranja nogu treba biti izraz vjernikove pozrtvovne ljubavi
prema drugim vjernicima. Ustrajno, namjerno odbijanje sudjelovanja u obredu moglo bi se
protumaciti kao namjerno odvajanje od Krista (Iv 13,8).
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E. Povijesni pregled

1. Do reformacije

Obred poniznosti nije spomenut u Didache (kraj prvog i pocetak drugog stoljeca), tekstu
koji daje upute o mnogim pitanjima crkvene procedure, uklju¢ujuéi i obred Gospodnje vecere.
Medutim, zabrane pranja nogu koje su izricali kasniji sabori - vjerojatno zbog ispada koji su
se dogadali u vezi s obavljanjem ovog obreda - pokazuju da je obred bio poznat i obavljan.
Biskupi su prali noge svecenicima u nekim posebnim prigodama; noge novokrstenih prane
su kao dio obreda kr$tenja. Ambrozije Milanski (4. st.) piSe da je pranje nogu “pomo¢ prema
poniznosti” (O Svetom Duhu, 1, Prolog). Prema Augustinu (354. -430.) pranje nogu se moralo
obavljati radi medusobnog priznanja grijeha i oprosta (O Evandelju po Ivanu, 58).

Kristov nalog da Njegovi sljedbenici peru jedni drugima noge, u velikoj je mjeri shva-
¢en simbolicki, kao nalog kr§¢anima da pokazu poniznost. Razmatrajudi Ivanov tekst, Origen
(185.-254.) je nazvao pranje nogu simbolom poniznosti. Apostolske konstitucije, zbirka savje-
ta kr§¢anima nastala krajem cetvrtog stoljeca, spominju Ivanov izvjestaj o tome kako je Isus
oprao noge ucenicima, ali samo zato da bi podsjetio dakone na Gospodnji primjer poniznosti.

U Augustinovo vrijeme bilo je uobicajeno da se pranje nogu obavlja tijekom Svetog tjedna
(Pismo Januariju, 18). Bernard od Clairvauxa, medutim, preporucuje pranje nogu kao “sva-
kodnevni sakrament za oprost grijeha” (De coena Domini, propovijed).

U Rimokatoli¢koj crkvi obi¢ni vjernici stolje¢cima nisu sudjelovali u ovom obredu. Drugi
kr$¢ani, medutim, obavljali su pranje nogu. Keltska crkva, na primjer, obdrzavala je ovaj obicaj
sve dok nije izumro u jedanaestom stolje¢u. Albigenzi i valdenzi drzali su obred pranja nogu,
ali su ga ve¢inom ogranicavali na pranje nogu gostuju¢ih propovjednika. Na Istoku je Crkva
obred poniznosti smatrala “misterijem” i on se obavljao po manastirima, dok ga je sam car
obavljao jednom godisnje.

2. Nakon reformacije

Luther je u svojoj propovijedi 1544. godine na Dan pranja nogu siromasnima (Hauspo-
stille), osudio licemjerje obreda koji su obavljali crkveni glavari njegovog vremena i zatrazio
vide istinske poniznosti u medusobnim odnosima. Obicaj pranja nogu izgubio se medu lutera-
nima, koji su ga smatrali “odvratnom izopaceno$¢u” Pranje nogu obnovila su Moravska brac¢a
koja ga nisu ogranic¢avala strogo na Dan pranja nogu siroma$nima, ali je poslije taj obic¢aj Sinod
1818. godine ukinuo (New Schaff-Herzog, sv. 4, str. 339,340).

Anabaptisti su se opredijelili za obred pranja nogu u sedamnaestom stolje¢u prihvacajuci
ga kao i dalje obvezuju¢i Kristov nalog u Ivanu 13,14 i Pavlov savjet u 1. Timoteju 5,10. Vjero-
vali su da obredom poniznosti gresnik stjece iskustvo pranja Kristovom krvlju i izrazava svoju
duboku poniznost. Njihovi duhovni nasljednici, menoniti i Braca, kao i neki baptisti i skupine
Posvecenih i danas obavljaju obred poniznosti.
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3. U Crkvi adventista sedmoga dana

Adventisti sedmoga dana najveca su vjerska zajednica koja redovno obavlja obred poni-
znosti zajedno s obredom Gospodnje vecere. Najraniji zapisani izvjestaj o pranju nogu medu
adventistima potjece iz srpnja 1844. godine kad je odrzan nakon Gospodnje vecere na zavr-
$etku bogosluzja u Graftonu u saveznoj drzavi Vermont. Sam Miller je pranje nogu osudio kao
“promiskuitetni ¢in” (Ferris, str. 11,12).

Godine 1845. na stranicama casopisa Day-Star vodila se Ziva rasprava o pranju nogu kao
obredu. Njegovi predlagatelji naglasavali su potrebu da se po$tuju svi Kristovi nalozi i pokaze
ljubav prema bradi. Njegovi su protivnici obred povezivali s fanatizmom.

Godine 1849. James White je objavio zbirku pjesama kojoj je dao naslov Hvalospjevi za
Bozji narod. Jedan od hvalospjeva nosio je naslov “Pranje nogu” Casopis Adventist Review
and Sabbath Herald objavio je 5. kolovoza 1851. godine izvjestaj o obredu pranja nogu koji
je obavljen mjesec dana ranije u Wheelingu u saveznoj drzavi New York. Odvajanje Zena od
muskaraca prilikom obreda pomoglo je njegovom jednodusnom prihvacanju.

Dana 1. sijecnja 1859., prije nego §to je bila organizirana Crkva adventista sedmoga dana,
Ellen G. White je u svojem dnevniku ovako opisala jedan dan proveden na sastancima: “Pred-
vecer je crkva slijedila primjer svojega Gospodina” — oprali su jedni drugima noge i zatim
sudjelovali u obredu Gospodnje vecere. Na drugom mjestu ona ovaj obred spominje rije¢ima:

“U Bozjoj su rijeci iznesene duznosti ¢ije ¢e Bozji narod, ako ih bude vrsio, odrzati poni-
znim i odvojenim od svijeta i sacuvati od otpada koji je zahvatio velike crkve. Pranje nogu i
Gospodnju veceru trebalo bi ¢es¢e odrzavati. Isus nam je ostavio primjer i poru¢io nam da
¢inimo kao $to je On ¢inio” (Rani spisi, str. 110)

U prvim godinama razvoja adventizma razumijevanje pranja nogu islo je u razli¢itim smje-
rovima. Ellen G. White je naglasavala kristocentri¢ni aspekt ovog vaznog obreda, dok su drugi
vie naglasavali njegovo simbolicko znacenje (Oestreich, str. 101-199). Trajnost ovog obicaja
potvrdena je kad je na zasjedanju Generalne konferencije u Dallasu 1980. godine izglasovan
¢lanak 15. Temeljnih vjerovanja. (Vidi Crkva VI. B. 2.)

lll. Gospodnja vecera

Tako se tumaci i proslavlja na razli¢ite nacine, Gospodnja vecera ima sredi$nje mjesto u
vjerovanjima svih kr§¢ana. Obred koji je Krist uspostavio na Posljednjoj veceri s ucenicima,
naziva se razli¢itim imenima koja se medusobno mogu zamjenjivati: euharistija, zahvaljivanje
Bogu na Njegovim dobrim darovima; communion, zajednistvo s Kristom; i Gospodnja vecera,
kao podsjecanje na podrijetlo obreda. U ovom predmetu nekoliko elemenata zasluzuje razma-
tranje. Najvazniji elementi u ovom ¢lanku jesu njegovo novozavjetno podrijetlo, znacenje za
suvremene kr$¢ane i njegovo obavljanje.
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A. Gospodnja vecera u Novome zavjetu

Uvecer prije svojeg raspeca Isus je proslavio Posljednju veceru sa svojim ucenicima, kao §to
je zapisano u sva tri sinopticka evandelja (Mt 26,26-29; Mk 14,22-25; Lk 22,14-20). Pavao pre-
pric¢ava ovaj izvjestaj u 1. Korin¢anima 11,23-25. Spomenuta Cetiri teksta slazu se u osnovnim
pitanjima, a svojim razlic¢itostima se nadopunjuju. Zajednicki tvore temelj kr§¢anskog nauka
o Gospodnjoj veceri.

Zanimljivo je da Evandelje po Ivanu govori o pranju nogu, ali ne i o Gospodnjoj veceri. Me-
dutim, Ivan 6,53 govori o jedenju Gospodnjeg tijela i pijenju Njegove krvi pa tako neizravno
upucuje na Gospodnju veceru.

1. Gospodnja vecera u sinoptika

U sinopti¢kim evandeljima Gospodnja vecera je usko povezana sa slavljenjem Pashe. Me-
dutim, unato¢ toj povezanosti, Gospodnja vecera je nesto novo - preobrazena zidovska ce-
remonija, puna novog i dubokog znacenja. Dok je Pasha ukazivala unaprijed na smrt Isusa
Krista, Gospodnja vecera ukazuje unatrag na taj isti dogadaj i podsjeca Kristove sljedbenike na
zrtvu njihovoga Gospodina dok se ne vrati.

a. Forma: kruh i ¢asa. Prema Mateju, Marku i Luki, Krist je uspostavio Gospodnju veceru
na kraju pashalnog objeda koji su ucenici blagovali u gornjoj sobi. Ovaj su posebni objed sa-
stojao se od dva elementa, uobic¢ajena u zidovskim domovima.

Isus je uzeo kruh - nesumnjivo tanak, okrugao, beskvasni pashalni kruh - i blagoslovio ga
(Mt 26,26; Mk 14,22) ili zahvalio Bogu za njega (Lk 22,19) te ga podijelio u¢enicima. Uobica-
jeni blagoslov koji se izricao nad kruhom u zidovskom kucanstvu glasio je: “Slava neka bude
Gospodinu Bogu nasemu, vladaru svijeta, koji ¢ini da kruh izraste iz zemlje!” Ovim rije¢ima
izrazeni su i blagoslov i zahvalnost.

Na sli¢an nacin Isus je uzeo casu, zahvalio i pozvao ucenike da iz nje piju (Mt 26,27; Mk
14,23; Lk 22,20). Mozda je i ova zahvalnost bila izrazena rije¢ima tradicionalnog blagoslova:
“Slava neka bude Gospodinu Bogu nasemu, vladaru svijeta, koji je stvorio plod vinove loze!”
Sadrzaj ¢ase poslije je opisan kao “trsov rod” (Mt 26,29; Mk 14,25; Lk 22,18).

Prema Evandelju po Luki, ¢asa se dijelila prije kruha, a drugom ¢asom je obrok zavr$avan
(Lk 22,17.20). Moguce je da je prva ¢asa bila dio pashalnog objeda; prema tome, ne bi trebala
biti dio Gospodnje vecere. Izvjestaj u Mateju i Marku, kao i u 1. Korin¢anima, govori prvo o
dijeljenju kruha, a zatim o dijeljenju zajednicke case.

b. Znacenje: zajednistvo (communion) i prorostvo. Isus je jasno objavio znacenje kruha
i ¢aSe. Kruh, kazao je, prikazuje Njegovo tijelo, a ¢asa Njegovu krv (Mt 26,26.27; Mk 14,22.23;
Lk 22,20). Uzimanjem kruha i trsova roda ucenici su stupali u prisno zajednistvo s Kristom.

Krv je bila krv Saveza “koja se prolijeva za sve” (Mt 26,28; Mk 14,24), il, jo§ bliZe, “za vas”
(Lk 22,20). Prolijevanjem ove krvi bit ¢e osiguran oprost grijeha (Mt 26,28).

Dajudi obecanje da vise nece piti od “trsova roda” dok ga ne bude pio sa svojim ucenicima
u svojem kraljevstvu, Isus je obecao ucenicima da ¢e se ponovno sjediniti sa svojim prijate-
ljima (r. 29; Mk 14,25). Time je svojim ucenicima obecao da ¢e zajedno s Njim sudjelovati u
mesijanskoj gozbi (Iz 25,6-8) u Bozjem kraljevstvu (Mt 22,1-10; Lk 14,15-24) u dan konacnog
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ostvarenja nade (Otk 21,3-5). Usprkos skorom rastanku, pred njima je bila svijetla eshatoloska
buduénost. Slavljenje Gospodnje vecere nije bilo samo pogled unatrag ili sje¢anje na Bozje spa-
siteljsko djelovanje po Isusu Kristu; bio je to i pogled unaprijed, u buduénost, prema Njegovom
slavnom povratku, kao $to je najavljeno u Ivanu 14,1-3.

Luka dodaje i re¢enicu: “Ovo ¢inite na moju uspomenu!” (Lk 22,19) Isus je zelio ostati u
sje¢anju, da Ga se spominje tijekom obreda Gospodnje vecere sve do Njegova drugog dolaska.
Starozavjetna paralela ovog “sje¢anja” pojavljuje se u pozivu da se kao simbol Bozjih blagoslova
ne zaboravi Pasha (Izl 12,14).

2. Posljednja vecera u 1. Korinéanima

Pavao spominje Gospodnju veceru jedino u 1. Korin¢anima u vezi s problemima koji se
ticu bogosluzja. U 1. Korin¢anima 10,16-21 istice da sudjelovanjem u obredu Gospodnje ve-
¢ere Korinc¢ani imaju dio u Kristovom tijelu na isti nacin na koji sudjelovanje u poganskim
zrtvama ukazuje na zajedni$tvo s demonima. U 1. Korin¢anima 11,17-24 Pavao se bavi nepra-
vilnostima prigodom slavljenja Gospodnje vecere u korintskoj crkvi.

Postavljajuci retoricko pitanje, Pavao potvrduje da “¢asa blagoslovna” prikazuje “zajednistvo
krvi Kristove”, a kruh koji se lomi “zajednistvo tijela Kristova” (1 Kor 10,16 - JB). Kao i pisci evan-
delja, Pavao se sluZi izrazom “¢asa” da bi oznacio njezin sadrzaj. Medutim, njegov osnovni nagla-
sak nije na formi, nego na znacenju: pijenje ¢ase i jedenje kruha osigurava zajednistvo s Kristom i
vjernicima. Kr§¢ani koji su dio Kristova Tijela ne mogu vise odrzavati zajednistvo s demonima ili
s obozavateljima demona, sudjelujuci u njihovim ceremonijalnim objedima (rr. 14-21).

Kratak izvjestaj o uspostavljanju Posljednje vecere u 1. Korin¢anima 11,23-25 mozda je
najraniji pisani tekst o ovom obredu, jer je poslanica vjerojatno pisana sredinom pedesetih
godina prvog stoljeca, dakle, prije evandelja. Rijec¢i najvise slice onima kojima se sluzio Luka.
Pavao je vjerojatno ovaj izvjestaj cuo od apostola iako obavjestava Korin¢ane da njegov nauk o
Gospodnjoj veceri potjece od samoga Gospodina.

Pavao naglagava “uspomenu” na obred Gospodnje vecere, ponavljajudi izreku i za kruh
i za ¢aSu. Ali jo$ snaznije naglasava prorocki element obreda: sudjelovanje u obredu znaci i
objavljivanje vjere u Kristov drugi dolazak (1 Kor 11,26). Apostol prigovara Korin¢anima da
njihovo slavljenje Gospodnje vecere nije uspomena na Isusa zato §to su zaboravili znacenje
Njegove smrti i zivota. Oni su bili zaokupljeni osobnim zadovoljavanjem prohtjeva i traZzenjem
polozaja u drustvu. Pavao kritizira njihovo sebi¢no ponasanje i poziva ih da se sjete proslosti i
buduénosti, da bi u sadasnjosti mogli zivjeti pravim kr$¢anskim zivotom.

Na kraju se Pavao bavi i zlouporabama prilikom zajednickog slavljenja Gospodnje vecere.
Neki su sudjelovali “nedostojno’, zbog ¢ega su bili odgovorni za oskvrnjenje tijela i krvi Gos-
podina Isusa (1 Kor 10,27). Zato je preporucio vjernicima da svaki pomno ispita samoga sebe i
da potpuno shvati znacenje simbola prije nego s$to ¢e sudjelovati u obredu Gospodnje vecere (r.
28.29). Propust da to ucine ve¢ je imao teske posljedice medu korintskim vjernicima i svakako
¢e na njih navu¢i Gospodnje sudove (r. 29.30). Dajuci zavr$ne upute crkvi kako da pravilno
slavi Gospodnju veceru, Pavao spominje i njihovu sklonost da ovu posebnu sluzbu pretvore u
priliku za razmetanje i zadovoljavanje apetita (r. 33.34).

201



Frank B. Holbrook: Svjetlo u sjenama - Biblijski pogledi, 13 (2), 183-212 (2005.)

B. Teolosko znacenje Gospodnje vecere

Sam Isus je objasnio osnovno znacenje Gospodnje vecere koju je sam ustanovio neposred-
no prije svojeg raspec¢a. Ono $to je rekao, mora biti temelj svakog teoloskog razmatranja ovog
predmeta. Buduci da kr§¢ani sebe s pravom smatraju Kristovim ucenicima, Gospodnja vecera
danas ima isto osnovno znacenje koje je imala u vrijeme Vecere u gornjoj sobi i koje je Isus
objasnio Dvanaestorici.

Kad je Isus svojim ucenicima dao kruh i ¢asu, rekao je: “Ovo je tijelo moje!” i: “Ovo je krv
moja!” - i pozvao ih da jedu i piju. Sli¢no razumijevanje nalazimo u Ivanu 6,51-58 u kojem Isus
objasnjava svojim slusateljima da je On “Zivi kruh koji si$ao s neba” i da moraju jesti Njegovo
tijelo i piti Njegovu krv da bi imali Zivot. Onaj koji bude jeo Njegovo tijelo i pio Njegovu krv,
ostat ¢e u Njemu. U Ivanu 15 Isus se sluzi pojmom iz ratarstva da bi opisao to “ostajanje”: mla-
dica mora ostati vezana uz trs. Ocito je bilo nemoguce da oni koji slusaju Isusa doslovno jedu
Njegovo tijelo; isto tako bilo bi apsurdno ocekivati od Njegovih ucenika da doslovno ostanu
u Njemu. Prema tome, “ostajanje’, “jedenje” i “pijenje” moralo je biti slikovito. Promatrajuci
Njegove rije¢i u ovom svjetlu, ¢asa i kruh Gospodnje vecere simboli su vece stvarnosti. Premda
nisu stvarno Kristovo tijelo i krv, ¢asa i kruh simboli¢ki oznacavaju Njegovo slomljeno tijelo i
prolivenu krv, Njegovu smrt na krizu i spasonosni dar koji je nastao na temelju toga.

Jedudi i piju¢i, ljudska bi¢a unose u svoj organizam hranu. Jelom i pi¢em ona se fizi¢ki sna-
ze jer ono $to uzimaju, postaje dio njihovih stanica. Pijuci ¢asu i jedu¢i kruh, Kristovi ucenici
postaju dionici Kristovog Zivota. Ne samo da jedu s Njim u zajedni$tvu, ve¢ unose i Njegove
kvalitete u svoj Zivot.

Caga oznatava “novi Savez”, kazao je Isus (Lk 22,20). Ideja Saveza bila je potpuno jasna
zidovskom umu. Jahve se prvi slobodnom voljom obvezao da ¢e blagosloviti Izraela; onda se
i narod obvezao da ¢e voljeti i slusati Jahvu. KrSenje ovog Saveza dovelo je do babilonskog
suzanjstva 586. g. pr. Kr. Bog je uvijek Zelio da Njegov Zakon bude u srcima Njegovog naroda
(Pz 6,6; Ps 37,31; 1z 51,7), ali Ga je narod uvijek iznevjerio. Jeremija je ve¢ izrazio uvjerenje
da ¢e biti sklopljen novi Savez — napisan ne na kamenim plo¢ama, ve¢ na srcu BozZjeg naroda
(Jr 31,33.34). Taj novi Savez nije bio nov u smislu da je znacio promjenu BoZjeg zakona ili na-
mjera, ve¢ po sredstvu kojim je bio potvrden. Isusova vlastita krv potvrdit ¢e Bozje obecanje o
spasenju. Na Posljednjoj veceri ovaj je novi Savez postao stvarnost. Dok su uéenici zajednicki
dijelili ¢asu, sudjelovali su i u obe¢anjima i sili tog novog Saveza omogucenog Kristovom smr-
¢u. Kristova krv bila je simbol i sredstvo Njegovog dragovoljnog i zamjenickog pomirenja; ona
je bila jamstvo uspostavljanja novog Saveza.

U biblijska vremena savez ili ugovor vrlo cesto je bio potvrdivan objedom. Jedu¢i zajednic-
ki, ugovorne strane su se obvezale da ¢e ispuniti svoje obecanje. Dijele¢i ¢asu i kruh sa svojim
ucenicima, Isus je s njima sklopio Savez. On ¢e za njih proliti svoju krv i omoguditi im spasenje;
osim toga, obecao je da ¢e im pripremiti mjesto u svojem kraljevstvu, da ¢e ih na kraju u njega
odvesti. Sve dotad vise nece piti od trsova roda (Lk 22,18).

Kristovi ucenici - i onda i sada - ¢ekaju Oéevo kraljevstvo. Zakletvom koju je dao sklapa-
juci Savez, Isus je ponudio svoju krv i svoje tijelo. Njegovi ucenici su, sa svoje strane, odlucili
da ¢e, primajudi znakove Njegove Zrtve, pokazati svoju vjernost uvjetima Saveza. Svaki put kad
slave Gospodnju veceru, ucenici vracaju pogled unatrag prema krizu i dive se velicanstvenoj
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ljubavi. Istodobno gledaju u buduc¢nost, prema danu kada ¢e sjediti oko Gospodnjeg stola u
Njegovom kraljevstvu.

Krv novoga Saveza prolivena je da bi osigurala oprost (Mt 26,28). Kristovom krvlju iz-
brisani su grijesi ljudskog roda. Novi Savez o kojem govori prorok Jeremija neodvojiv je od
bozanskog oprosta (Jr 31,31-34). Pijenje ¢ase simbolicki prikazuje ¢ovjekovo prihvacanje dara
oprosta.

Osim toga, buduci da cijela zajednica dijeli istu ¢asu i kruh, Gospodnja vecera postaje ¢im-
benik ujedinjenja. Jedudi zajedno, kr$¢ani se zblizavaju medusobno i sa svojim Gospodinom.

Zbog blagoslova koji se stjecu Gospodnjom vecerom, Isus savjetuje svojim ucenicima da
je slave. Glagolsko vrijeme u gr¢kom izvorniku nagovjestava ponovljenu radnju - ne jednom,
ve¢ stalno iznova. Ovo slavljenje treba biti “uspomena” na oslobodenje od grijeha, omoguceno
Kristovom krvlju, na isti na¢in kao $to je Pasha bila slavljena kao “uspomena” na oslobodenje iz
Egipta. S druge strane, kao sto je Pasha nagovjestavala Kristovu Zrtvu u liku pashalnog janjeta,
Gospodnja vecera nagovjestava pobjedu Janjeta u Njegovom kraljevstvu.

Prigodom slavljenja Gospodnje vecere, sudionici ne smiju razmisljati jedino o Kristovoj
smrti i na¢inu na koji je umro, ve¢ i na njezino sadasnje znacenje i djelovanje na cjelokupnu za-
jednicu BoZjeg naroda. Pozornost treba usmjeriti vise na radost pobjede zbog uskrsnuca, nego
na zalost zbog Kristovih patnji i smrti. Slavljenje Gospodnje vecere nikada nece biti potpuno
ako vjernici ne budu razmisljali o veli¢ini Kristovih patnji i Njegovoj smrti za nas na krizu.

Da je obred zajedni$tva uskoro postao poznat kao euharistija ili “zahvaljivanje” nije tesko
razumjeti. Sudjelovanjem u ovom obredu vjernik moze zahvaliti Bogu za beskrajno velik dar
Isusovog zivota i Njegove smrti. Ovaj obred je slavljenje zajedni$tva kr$¢ana s Isusom i Njego-
vim sljedbenicima, slavljenje oprosta grijeha, o¢ekivanja i nade u Njegovo buduce kraljevstvo.

Kao $to je Pavao naglasio Korin¢anima, slavljenje Gospodnje vecere objavljuje Gospodnju
smrt sve do Njegovog ponovnog dolaska (1 Kor 11,26). Sudjelovanje u simbolima Kristovih
patnji ¢in je objavljivanja sigurnosti Njegovog drugog dolaska. Kao simboli¢ki obrok, obred
zajednistva sjedinjuje vjernikov svakidasnji zivot s obecanjem o Kristovom drugom dolasku
i osposobljava vjernika da bude svjedok te najslavnije krs¢anske nade. (Vidi Crkva VI. B. 1.)

C. Obavljanje Gospodnje vecere

Novi zavjet gotovo ni$ta ne govori o pojedinostima slavljenja Gospodnje vecere. Skoro ni-
$ta ne kaze o ucestalosti obreda, o tome tko moze ili ne moze sudjelovati, niti o stvarnoj naravi
kruha i ¢ase koje ¢e vjernici uzeti. Ovi prakti¢ni elementi razvijeni su na temelju biblijskih
nacela.

1. Ucestalost svetkovanja

Izraz “doista, kad god jedete ovaj kruh i pijete ¢asu” (1 Kor 11,26 - JB) ne pruza odgovor na
pitanje kako Cesto treba odrzavati obred Gospodnje vecere.

U Novome zavjetu nigdje nema upute o ucestalosti slavljenja Gospodnje vecere. Upravo
zato su razne crkve razvile svoj nacin slavljenja. Ima kr§c¢anskih crkava koje Gospodnju veceru
dijele svaki tjedan, pa ¢ak i svaki dan.
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2. Tko moze sudjelovati

Pavao upozorava Korin¢ane da u Gospodnjoj veceri ne sudjeluju nedostojno, ve¢ nakon
odgovarajuceg samoispitivanja (1 Kor 11,27.28). Da bismo pravilno shvatili znacenje izraza
“nedostojno’, moramo razmotriti i Pavlove savjete vjernicima o “dostojnom Zivotu” i njihov
kontekst. Krcani trebaju Zzivjeti “dostojno Boga” (1 Sol 2,12), u skladu sa svojim svetim zva-
njem (Ef 4,1) i “dostojno Kristove Radosne vijesti” (Fil 1,27). Prema tekstu u Kolo$anima
1,9.10, Pavao moli Boga da kr$c¢ani Zive dostojno Gospodina, da Mu budu ugodni i vrse dobra
djela u Kristovoj sluzbi.

Prema 1. Korin¢anima 11,20.22, neki vjernici u Korintu ponasali su se suprotno Pavlovoj
definiciji “dostojnosti”. Pohlepni i sebi¢ni bogatasi pokazivali su da im nije stalo do potreba
siromasnije brace. Svojim ponasanjem ranjavali su srca manje sretnih vjernika u Crkvi i sra-
motili svoga Gospodina. Oc¢ito nisu pravili razliku izmedu obi¢nih objeda na kojima su, na
primjer, mogli sudjelovati svi ¢lanovi jedne obitelji, i svete vecere, kad su morale biti uklonjene
sve drustvene razlike (vidi 6BC 765). Pomno ispitivanje pobuda i ponasanja svakako bi im
pomoglo da ispravno postupaju.

Svi oni koji su se krstili u Isusa Krista, mogu pristupiti Veceri s punom sigurno$¢u u bozan-
sku milost i sudjelovati u ovom zajedni$tvu. Oni koji nisu krsteni vjernici Crkve nemaju pravog
razloga za sudjelovanje. S obzirom na krstenje vjernika, nekr$tenu djecu trebalo bi pozivati da
obredu prisustvuju kao promatraci. Nakon odgovarajuceg poucavanja i krstenja, i ona se mogu
pridruziti ostalim vjernicima u slavljenju Gospodnje smrti, uskrsnuca i skorog povratka.

3. Beskvasni kruh i neprevrelo vino

Uzimajudi u obzir zidovski obi¢aj da se u predvecerje Pashe iz domova ukloni svaki kvasac
(Izl 12,15.19; 13,7), moZzemo sa sigurnos$¢u re¢i da je na Gospodnjoj veceri bio uporabljen
beskvasni kruh. Osim toga, Pavao izjednacuje kvasac s grijehom (1 Kor 5,7.8) kojeg nije bilo
u Kristu. Upravo zato se beskvasni kruh - koji se pravio od pseni¢nog brasna pomijesanog s
uljem, vodom i soli - treba uzimati na obredu Gospodnje vecere kao simbol Gospodnjeg tijela,
zrtvovanog za sve koji Ga vjeruju bez obzira na vrijeme i mjesto.

U opisu Gospodnje vecere u sinoptickim evandeljima i Pavlovim spisima, rabi se izraz
“Casa” i “trsov rod” za pice koje prikazuje Kristovu krv. Rije¢ “vino” se ne pojavljuje. Alkohol
je proizvod raspadanja i smrti, neprikladan da simbolic¢ki prikaze Kristovu otkupiteljsku krv.
Prema tome, uporaba prevrelog soka ili alkoholnog vina na obredu Gospodnje vecere nije u
skladu s Biblijom. Tijesteni grozdani sok pravilno prikazuje Kristovu krv prolivenu za spasenje
mnogih, za oprost njihovih grijeha.

Opisujuci Gospodnju veceru, Ellen G. White kaze: “Krist je jo§ uvijek za stolom na kome je
postavljena pashalna vecera. Pred Njime se nalaze beskvasni kruhovi. Na stolu stoji i pashalno
neprevrelo vino. Ovim znamenjem Krist prikazuje svoju cistu Zrtvu. Nista $to je iskvareno
vrenjem, simbolom grijeha i smrti, ne moze predstavljati ‘nevino i bez mane Janje’ (1 Pt 1,19)”
(Isusov Zivot, str. 543)
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D. Zakljucak

U obredu Posljednje vec¢ere Gospodin nam nudi svoj veliki dar spasenja: svoje tijelo i svoju
krv, koji su prikladno prikazani beskvasnim kruhom i ¢istim grozdanim sokom. Kruh prika-
zuje Isusa kao Osobu; grozdani sok je savrSeni simbol Njegove krvi pomirenja. U slavljenju
Gospodnje vecere kri¢ani ne samo da se sjecaju Isusove velike Zrtve za njihove grijehe, ve¢ se
raduju i novom Savezu koji im jam¢i sadasnje zajedni$tvo s Kristom i buducu slavu u Njego-
vom kraljevstvu. Upravo zato je Gospodnja vecera prilika za radovanje, a ne Zalovanje, iako
¢emo uvijek biti svjesni visoke cijene placene za na$ otkup, Kristove dragocjene krvi, krvi ne-
vina i bez mane Janjeta (1 Pt 1,19).

Krstenje nas povezuje s Kristom u Njegovoj smrti (Rim 6,3.4) koju je pretrpio umjesto nas
i radi naseg spasenja. Na isti nacin, Gospodnja vecera prikazuje navijestanje smrti i uskrsnuca
nasega Gospodina, navijeStanje koje ¢e potrajati sve do Njegovog ponovnog dolaska (1 Kor
11,26), ali medu kr§¢anima ona ukazuje na Njegovu smrt za koju je On sam rekao da je temelj
novog Saveza (Mk 14,24). Onako kao $to kritenje izrazava zajednistvo vjernika s Kristom i nje-
govu Zelju da postane dio Njegovog Tijela, tako je Gospodnja vecera slavljenje otkupiteljskog
dogadaja koji ih je okupio.

Dok kritenje izrazava odluku obracenika da pripada Kristu, Gospodnja vecera pokazuje
zelju Crkve da navije$ta Kristovu smrt kao Bozji zavr$ni ¢in spasenja. Gospodnja vecera je
sredstvo kojim se oni koji su zapecatili svoj Savez s Kristom, sjedinjuju s Njime u tom pozrtvov-
nom pokoravanju sebe Ocevoj volji.

E. Povijesni pregled

1. Prva stoljeéa

Cini se da je Gospodnja vecera u prvoj Crkvi bila slavljena na takozvanim “gozbama lju-
bavi” (agapeé), koje su posebno odrzavane u korist siromasnih vjernika. Po¢evsi od Korinta (1
Kor 11,17-22), ovu su svecanost kvarile zlouporabe pa je Gospodnja velera sredinom treceg
stolje¢a kona¢no odvojena od ovih bratskih objeda zahvaljujudi i sve prihvacenijem obicaju da
Gospodnjoj veceri prethodi obvezni post.

Nekoliko pisaca iz ovog razdoblja spominje Gospodnju veceru. Didache (krajem prvog i
pocetkom drugog stolje¢a) sadrzi posebne upute za odrZavanje ovog obreda; navedene su mo-
litve koje su se molile dok se ¢asa dijelila prije kruha; samo su krsteni vjernici mogli sudjelovati
u obredu jer se smatralo da on treba ujediniti sudionike (9.10). Ignacije (pocetak drugog sto-
lje¢a) tvrdi da samo biskup moze predvoditi Gospodnju veceru (Smirnjanima, 8); on kaze da je
obred “lijek za besmrtnost” (EfeZanima, 20). Justin Mucenik (sredina drugog stoljeca) opisuje
sedmicno slavljenje Gospodnje vecere. On istice uporabu vina razblazenog vodom te kruha,
koji prikazuju “tijelo i krv Isusa Krista” preko “molitve Rijeci” (Apologija, 1,65-67).

U ranoj povijesti Crkve kruh i vino smatrani su simbolima. Ali kako je vrijeme prolazilo,
ti su se elementi poceli proglasavati Kristovim pravim tijelom i krvlju. Za Ireneja (oko 130. -
oko 200.), kruh koji je nastao na zemlji, “kad se na njega prizove ime Gospodnje, prestaje biti
obican kruh i postaje euharistija koja se sastoji od dvije stvarnosti, zemaljske i nebeske” (Protiv
krivovjerja, 4,18.5). Hipolit (oko 170. - oko 236.) izdao je strogu naredbu da se nijedna mrvica
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Gospodnje vecere ne smije izgubiti, “jer je to tijelo Kristovo koje trebaju jesti oni koji vjeruju i
da se zato ne smije olako shvacati” (Apostolska tradicija, 32,2.3). Ciril Jeruzalemski (oko 347.)
zahtijevao je od katekumena da prihvate ideju o preobrazavanju kruha i vina silom Svetoga
Duha u tijelo i krv Isusa Krista (Mistagoske kateheze, 4,9; 5.7) i da to ¢ine u nepokolebljivoj vjeri
(Isto, 5,20). Ambrozije (339.-397.) pisao je da se kruh i vino “tajanstvenom djelotvornoséu
svete molitve preobrazavaju u tijelo i krv” (O krséanskoj vjeri, 4,10).

Kako je svecenstvo sve viSe preuzimalo posrednicku ulogu, slavljenje euharistije pretvaralo
se u zrtvovanje Mise. Ve¢ se Tertulijan sluzio izrazom “zrtva” za kruh i vino (Morgan, str. 140-
144). Godine 253. Ciprijan je u jednom pismu nekoliko puta tvrdio da svecenik, kad “Zrtvuje”
vino, ponavlja Kristovu spasonosnu zrtvu (Poslanica, 62). Ivan Zlatousti (oko 347.-407.) nazi-
va euharistiju “zrtvom koja izaziva strahopos$tovanje, neizrecivim misterijem” (Homilije 0 Dje-
lima, 21). Teodor iz Mopsuestije (oko 350.-428.) isti¢e da se u trenutku kad svecenik prinosi
kruh i vino sam Krist polaze na stol da bude zrtvovan (Katehetske homilije, 15.16).

2. Srednji vijek

Nakon petog stoljeca Istok i Zapad zauzeli su suprotna gledista o prisutnosti Isusa Krista u
Gospodnjoj veceri. Na Zapadu je Augustin (354.-430.) govorio da je sakrament vidljivi dokaz
necega nevidljivog (vidi Prva katehetska poduka, 26,50). Osim toga, on je ukazivao na potrebu
da se obred shvati duhovno da bi mogao biti djelotvoran: “Ne hrani ono $to se vidi, ve¢ ono
$to se vjeruje!” (Propovijed, 112,5: Rasprava o Ivanovom evandelju, 25.12; 26.18) Na Istoku je
vladalo sveopce uvjerenje da se elementi, kad se posvete, poistovjecuju s tijelom i krvlju Isusa
Krista. Upravo zato je Ivan Damasc¢anski (oko 675. — oko 749.) mogao tvrditi da “kruh i vino
nisu samo simboli tijela i krvi Isusa Krista (Boze sacuvaj!), ve¢ bozanstveno tijelo samoga Gos-
podina” (Ortodoksna vjera, 4,13).

Ovaj sukob oko tjelesne prisutnosti Kristovog u kruhu i vinu trajao je stolje¢ima. Godine
1050. Berengar iz Toursa govorio je da se elementi zapravo ne mijenjaju, ve¢ da samo prikazuju
tijelo i krv Isusa Krista; oni hrane dusu na duhovan nacin zato $to se primaju vjerom. Zbog
ovog ucenja bio je optuzen za krivovjerje i natjeran da prihvati izjavu pape Nikole II. da kruh
i vino nakon posvecenja postaju istinsko tijelo i krv Isusa Krista. Kad se poslije vratio svojem
prvotnom misljenju, bio je ponovno osuden i od njega se trazilo da prihvati ucenje po kojem
elementi “dozivljavaju promjenu tvari i postaju ‘istinsko Kristovo tijelo” (Barclay, str. 70,71).

Pocetkom dvanaestog stoljeca pojavila se sporna rije¢ “transupstancijacija’. Prema tom
shvacanju, supstanca elemenata mijenja se na ¢udesan nacin. Kruh i vino postaju stvarno Kri-
stovo tijelo i krv bez obzira na vanjski izgled. Cetvrti lateranski koncil 1215. odredio je: “Nje-
govo tijelo i krv stvarno su sadrzani u oltarskom sakramentu u obliku kruha i vina, kad se kruh
prebrazava (transupstancijacija) u Tijelo, a vino u Krv silom Bozjom.” (Dekret 1; Leith, str. 58)
Toma Akvinski (1225.-1274.) tvrdi da nakon posvete nema vise ni kruha ni vina; Kristovo tije-
lo, kojeg tu nije bilo prije posvete, zauzima njihovo mjesto. Bozjom silom cjelokupna materija
kruha preobrazava se u potpunu materiju Kristovog tijela i ta se preobrazba “pravilno naziva
transupstancijacija” (Summa Theologiae, 3a, 75,2.4)

Transupstancijacija je tako postala ortodoksno rimokatoli¢ko stajaliste. Ono je odlukom
koncila u Tridentu ovako sluzbeno proglaseno: “Ovaj sveti Sinod ponovno izjavljuje da posve-
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¢enjem kruha i vina dolazi do preobrazbe cijele materije kruha u materiju tijela Krista, nasega
Gospodina, i cijele materije vina u materiju Njegove krvi. Ovu preobrazbu sveta Katolicka
crkva prikladno i pravilno naziva transupstancijacijom.” (dio 13, glava 4)

3. Reformacija

Gledista reformatora o Gospodnjoj veceri razvijala su se postupno i nikada nisu postala
uniformna. Reformatori su se slozili da sakrament donosi blagoslov kad ga prima osoba koja
odrzava osobnu zajednicu vjere s Bogom. Smatrali su da su sakramenti djelotvorni jedino ako
se uzimaju pod vlas¢u i u slobodi Svetoga Duha. S druge strane, odbijali su tvrdnju da je misa
zrtva prinesena Bogu i da je doktrina transupstancijacije prihvatljiva.

Martin Luther (1483.-1546.) naglasavao je Gospodnju veceru kao “Cisto Evandelje”, dar
od Boga, radosnu zajednicu s Kristom u okviru crkvenog zajednistva. Naglasavao je biblij-
sku utemeljenost sakramenta. Teoloski je slijedio Augustina naglasavajuci nuznost vjere, ali je
naglasavao da se Kristove rije¢i “Ovo je tijelo moje!” moraju doslovno shvatiti. On je osudio
uskradivanje ¢a$e obi¢nim vjernicima i uporabu izraza “posrednicka Zrtva” u vezi s misom.

Luther je odbacio i doktrinu o transupstancijaciji priklanjajudi se ideji o “konsupstancijaci-
Krista s kruhom i vinom Gospodnje vecere.

U Augsburskoj konfesiji 1530. godine, Filip Melanchthon je potvrdio “da su istinsko tijelo i
krv Isusa Krista prisutni u Veceri nagega Gospodina u obliku kruha i vina” (Clanak 10; Leith,
str. 71). Clanak 24 potvrduje da “sveti sakrament nije uspostavljen da zamijeni Zrtvu za grijeh
— jer je Zrtva za grijeh ve¢ prinesena — ve¢ da probudi vjeru i utjesi nasu savjest” (Isto, str. 85).

Ulrich Zwingli (1484.-1531.), s druge strane, smatrao je da se rijeci “ovo je tijelo moje”
trebaju zamijeniti rije¢ima “ovo prikazuje moje tijelo”. Tesko je ipak odrediti $to je on stvarno
vjerovao o ovom pitanju. lako njegovi spisi sadrze i izjavu u kojoj Gospodnju veceru progla-
$ava pecatom ili zalogom onoga §to Bog ¢ini za vjernika, Zwingli smatra da se jedenje kruha
i pijenje vina treba poistovjetiti s vjerom u Krista i pouzdanim oslanjanjem na Njegovu smrt.
Elementi sakramenta za njega su znaci ili simboli, slikovit prikaz duhovnih istina ili blagoslova.

Jean Calvin (1509.-1564.), tre¢i u nizu velikih reformatora, odbacio je ideju da se kruh
pretvara u Kristovo tijelo. Nije mogao prihvatiti ni Lutherovu misao da je Kristovo tijelo pri-
sutno u euharistiji, a nije bio zadovoljan ni Zwinglijevim gledistem da kruh i vino nisu nista
vi$e od znakova ili simbola. U jednom poglavlju svojih Ustanova krséanske religije, u kojima
se sukobljava s onima koji se s njim ne slazu, Calvin naglasava dinamicni, radosni element
Gospodnje vecere; ona pruza sliku vje¢nog zivota i jamstvo je uskrsnuca tijela. Kruh i vino
prikazuju, dakle, jedinstvo s Kristom putem djelovanja Svetoga Duha. Krist je na Nebu i ne
silazi na Zemlju da se nade s vjernima, ali se vjernik, uzimajuéi simbole, uzdize k Njemu. Sve
je to, priznaje Calvin, tajna.

Za vrijeme reformacije oblik elemenata — hostija i bijelo vino - i dalje je ostao u uporabi
kao i rije¢ “posvecenje”. Buduci da su se obicaji i ponasanje veoma tesko mijenjali, prijasnja
euharisticka praksa na mnogo nacina bila je samo prilagodena novom shvac¢anju ovog sakra-
menta.
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Sluzbena pozicija Anglikanske crkve bila je izrazena u obliku trideset devet ¢lanaka (izmi-
jenjenih 1571. godine). Transupstancijacija je “neprihvatljiva s obzirom na jasne rije¢i Pisma;
Kristovo tijelo se daje, uzima i jede tijekom Gospodnje vecere samo na nebeski i duhovni
nacin’, vierom (Leith, str. 276). Sakrament se ne smije obozavati; to je “sakrament naseg otku-
pljenja Kristovom smré¢u” (Isto).

Westminsterska konfesija, koju je 1647. prihvatila Skotska crkva, tvrdi da Gospodnja vece-
ra nije Zrtva, ve¢ “samo uspomena na to jedno Zrtvovanje sebe, dragovoljno, na krizu, jednom
zauvijek, i duhovno upudivanje svih mogucih oblika hvale Bogu za to”. Premda “ponekad na-
zvani imenima onoga $to prikazuju, tijelom i krvlju Isusa Krista, oni ipak po materiji i naravi

ostaju istinski samo kruh i vino, kao §to su bili i prije” (Leith, str. 225,226).

4. Suvremeno doba

U suvremenim raspravama o Gospodnjoj veceri malo je pozornosti posveceno povijesnom
razvoju doktrine i prakse od osamnaestog stolje¢a do danas. Cini se kao da su promjene u shva-
¢anjima koja su nastala u vrijeme reformacije ili protureformacije bile minimalne.

Sto se tice Gospodnje velere, suvremeni teolozi su izgleda vi$e zainteresirani za povijest
nego za teologiju. Jedno od najvaznijih pitanja jest identitet Posljednje vecere. Je li to bio pas-
halni objed ili se radilo o nekom drugom Zzidovskom svecanom objedu? Za njih je vazno i
datiranje pashalnog objeda koje se u Ivanu naizgled razlikuje od sinoptickih evandelja. Pitanja
ove naravi pokusavaju medu ostalima rijesiti Lietzmann, Bultmann, Jeremias, Marxsen, Patsch
i Schuermann.

Godine 1982. Komisija za vjeru i red Svjetskog vijeca crkava objavila je dokument koji je
trebao posluziti kao temelj daljnje rasprave o obredima. Prema Krstenju, euharistiji i sluzbi,
Gospodnja vecera je “dar koji nam je Bog dao silom Svetoga Duha”. To je zahvalnost Ocu i
uspomena na Kristovu zrtvu. Ona takoder ukazuje na parusiju. Snazno naglasavanje sakra-
mentalne teologije dolazi do izrazaja u dokumentu koji, na primjer, tvrdi da “Crkva priznaje
Kristovu stvarnu, Zivu i aktivnu prisutnost u euharistiji” koja se moze prepoznati vjerom. Osim
toga, “uzimajuci od istoga kruha i iz zajednicke Case ... pokazujemo i stvaramo jedinstvo s
Kristom i s ostalim sudionicima” Time upu¢ujemo izazov “svim vrstama nepravde, rasizma,
odvojenosti i uskracivanja slobode” (10-17).

5. Adventisticko stajaliste

Gospodnja vecera bila je bitni dio adventistickog bogosluzja od samog pocetka pokreta. To
se najve¢im dijelom moze pripisati ¢injenici da su prvi vjernici Crkve pridosli iz Baptisticke,
Kongregacionalisti¢ke, Metodisticke, Prezbiterijanske i drugih crkava koje su odrzavale obred
Gospodnje vecere.

Jedan od ranih izvjestaja o odrzavanju obreda Gospodnje vecere u krilu Crkve potjece od
18. kolovoza 1848. godine i govori da su sudionici Subotnje konferencije u Volneyju, u saveznoj
drzavi New York, odrzali obred Gospodnje vecere. Medu prvim adventistima neki su predlaga-
li da se obred odrzava jednom godisnje jer su ga smatrali nastavkom Pashe. Kad se organizacija
Crkve ucvrstila, Gospodnja vecera pocela se slaviti jednom u tri mjeseca i postala je poznata
kao “tromjese¢no bogosluzje”
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Crkva adventista sedmoga dana obi¢no slavi Gospodnju veceru jednom u svaka tri mjeseca
tijekom prijepodnevnog subotnjeg bogosluzja ili tijekom posebnog bogosluzja u tu svrhu (vidi
Adventisticki crkveni prirucnik, str. 78). Izgleda da je tromjese¢no odrzavanje Gospodnje vecere
preuzeto iz metodisticke tradicije i zadovoljava potrebe vecine vjernika Crkve. Adventisti sma-
traju da bi ¢e$¢e odrzavanje obreda dovelo do gubljenja duhovnog znacenja ovog svetog obreda
i da bi se on pretvorio u formalnost.

Adventisti sedmoga dana odrzavaju Gospodnju veceru kao otvoreni obred dopustajuci
svim iskrenim kr§¢anima da u njemu sudjeluju, premda tako nije bilo uvijek. Na primjer, Ge-
orge Butler, predsjednik Generalne konferencije od 1871. do 1874. te od 1880. do 1888. godi-
ne, izrazio je svoje protivljenje otvorenom obredu Gospodnje vecere (RH, 27. svibnja 1873.).
Devedesetih godina devetnaestog stoljec¢a adventisti su promijenili svoje glediste o zatvorenom
tipu obreda Gospodnje vecere, najve¢im dijelom pod utjecajem spisa Ellen G. White.

Prema Adventistickom crkvenom prirucniku, sudjelovati u obredu Gospodnje vecere mogu
“svi oni koji su svoj zivot predali Spasitelju” (str. 81). Ova “otvorenost obreda” omogucuje kr-
$¢anima iz drugih crkava da sudjeluju u adventistickom obredu Gospodnje vecere. Ellen G.
White je o ovome pisala: “Kristov primjer zabranjuje iskljucivanje iz Gospodnje vecere. Javni
grijeh, istina, iskljucuje krivca. To Sveti Duh jasno udi. ... Ali osim ovoga nitko ne smije izricati
sud. Bog nije prepustio ljudima da odluce tko ¢e sudjelovati u ovakvim prigodama. ...

U zajednicu mogu do¢i osobe koje u srcu ne sluze istini i svetosti, ali koje mozda zele su-
djelovati u obredu. Njima to ne treba zabraniti” (Isusov Zivot, str. 546)

S druge strane, sudionici trebaju ispitati svoj Zivot i duhovno se pripremiti za pristupanje
Gospodnjem stolu. Zato Crkveni prirucnik trazi da se obred unaprijed najavi kako bi vjernici
mogli “pripremiti svoje srce i srediti svoje medusobne odnose” (str. 79). Na isti na¢in i djeca u
Crkvi trebaju uciti “o znacenju obreda promatranjem odraslih. Posto budu poucena u krste-
nickim razredima i kad se krstenjem predaju Isusu, ona e biti i sama spremna sudjelovati u
obredu.” (str. 81)

Adbventisticka enciklopedija istice da “je tijekom cjelokupne adventisticke povijesti doslo
do vrlo neznatnih promjena u razumijevanju znacenja Gospodnje vecere”. Uvijek su se upo-
trebljavali beskvasni kruh i neprevreli grozdani sok (Adventisticki crkveni prirucnik, str. 82) i
bili su smatrani simbolima tijela i krvi Isusa Krista, podsjetnicima na Kristove patnje i Njegovu
smrt. Medutim, Gospodnja vecera je daleko vise od uspomene, od zajednickog blagovanja, jer
je Krist svojim Svetim Duhom prisutan na ovom obredu. Sudjelovanje u obredu zajednistva
pridonosi kr§¢anskom rastu i zajednistvu. Obred zajedni$tva podsjeca nas na izbavljenje od
grijeha, simbolic¢ki prikazuje zajedni¢ko blagovanje s Kristom i na$ pogled upuc¢uje u buduc-
nost prema drugom Kristovom dolasku (Sto vjeruju adventisti, str. 198-203).
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SUMMARY

The Ordinances: Baptism, Foot Washing, and Lord’s Supper

Although performed in different ways, baptism, foot washing, and the Lord’s Supper are
three of the most ancient and important Christian ordinances, totally grounded in New
Testament practice and teaching. Baptism is the door to the church, a symbol of renun-
ciation of the old life and the adoption of a new life in Christ (Rom. 6:4). Foot washing
points to humility and cleansing (. 13:10-16). Participation in the bread and wine of the
Lord’s Supper remembers Christ’s broken body and spilt blood while looking forward to
the Second Coming (Matt. 26:28; 1 Cor. 11:23-26).
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