PRISUTNOST LITURGIJSKE OBNOVE U KATEKIZMU
KATOLICKE CRKVE

VLADIMIR ZAGORAC

Uvod

Kad teolog pristupa novom KKC, mora biti svjestan da u njemu nece pronaci nikakvog
traktata teologije. On nije za to ni izraden ni izdan. On Zeli biti temeljni tekst katolickog
nauka na kojem c¢e se temeljiti i na koji ¢e se pozivati katehetsko navjestanje svake lokalne
Crkve. Od svojih pocetaka, tamo od prijedloga Izvanredne sinode biskupa 1985. on je bio,
istina, usmjeren biblijski i liturgijski. Zato ¢e on u smishu istrazivanja biti zanimljiv osobito
biblijsko-teoloskoj i 1|turg1]5k0~teolosko_| struci u Crkvi. No, kako smo naglasnh on ne
sadrzi $ire razradene teologije, ni blblljske ni liturgijske, nego vise pretpostavlja i jednu i
drugu i samo u njihovu svjetlu mozZe se pravo razumjeti. Zato i pristup I1. dijelu KKC, koji
donosi nauk o liturgiji Crkve, ima u biti ovaj smisao: kojom terminologijom Katekizam
govori o liturgijskim slavljenjima Crkve; kakvu liturgijsku teologiju on pretpostavlja kao
svoj temelj; kakav liturgijski pastoral Crkva pretpostavlja i preporucuje. To logiéno vodi i
k pitanju: kakva je nasa sada$nja terminologija o liturgiji; koliko vrijedi nasa sadasnja
liturgijska teologija; koliko je ispravan na$ dana$nji liturgijski pastoral; koliko su nasi
katehetski navjestitelji studijem nase teologije osposobljeni za navijestanje u duhu novog
KKC. A sve to pripada onoj najsiroj viziji II. vatikanskog sabora, koji ho¢e da Crkva
progovori danagnjem ¢ovjecanstvu njemu primjerenim i njemu razumljivim jezikom. Ovaj
Katekizam je plod toga htijenja i pokusaj njegova ostvarenja na razini katehetskog navje-
§tanja. U nasem slucaju na polju misterija i s njima nuZno povezane mistagogije.

Zato ¢e i ovo moje izlaganje imati tri dijela:

— u prvom ¢u prikazati liturgijsku terminologiju KKC i njezin smisao;

— u drugom ¢u pokudati otkriti, kakvu i koju liturgijsku teologiju Katekizam pretpo-
stavlja;

— u tre¢em su se pozabaviti liturgijskim pastoralom na koji Katekizam racuna.

Sve to, dakako, u opsegu $to mi ga ovo predavanje pruza, tj. bitno u skraéenom obliku:
primjeri iz Katekizma i izvodenje principa koji iz njih proizlaze.

1. Liturgijska terminologija KKC i njen smisao

Prvo $to bi trebalo reci o liturgijskoj terminologiji Katekizma jest da on ne donosi
definicije liturgije »per genus proximum et differentiam specificam«. On u tome slijedi
novije crkvene dokumente o liturgiji, od kojih su najvazniji Enciklika Pija XII. »Mediator
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Dei et hominum« (1947) i liturgijska konstitucija I1. vatikanskog sabora »Sacrosanctum
Concilium« (1963). Poput njih i Katekizam pruza samo ¢imbenike za njezinu opisnu
definiciju. Tako se ta definicija moze popuniti novim elementima, koji se u nju integriraju
ili je prosiruju. Katekizam je pun Biblije i liturgije, jer mu je svrha nastanka i izlaZenja da
izlozi vjeru Crkve, kako se ispovijeda u Simbolu (vjere), kako se slavi u liturgijskim ¢inima,
kako se Zivi u vrienju zapovijedi i u molitvi. Zato nije ¢udo da se rije¢ »liturgija« nalazi u tekstu
vise od devedeset puta, ne ratunajuéi jo§ mnoge sintagme u kojima ta rijec takoder stoji a koje
nisu unesene u kazalo.

Katekizam postavlja na pocetku dva pitanja o liturgiji: njezin zasto, tj. svrha liturgije
(1066-1068) i znacenje pojma (1069-1070). Na prvo pitanje odgovara ¢lanom 5 koncilske
Konstitucije o svetoj liturgiji, koji sazima Pavlov prikaz misterija otkupljenja. Tome
Katekizam dodaje shvacanje liturgije prije svega kao slavljenja toga misterija. I, uz uvodno
tumacenje ¢lana 2 iste Konstitucije, koji naglasava da je liturgija i izraz, kojim vjernici vise
nego i¢im drugim izrazavaju Kristov misterij i izvornu narav prave Crkve. Na pitanje o
znadéenju pojma »liturgija« Katekizam donosi prvotno starogrcko znacenje kao »sluzbe u
korist naroda« te njezino znacenje u Novom zavjetu, a kao danasnje tumacenje njezina
znac¢enja donosi tekst ¢lana 7 Konstitucije o svetoj liturgiji, tj. koncilsku opisnu definiciju
liturgije. Zanimljivo je da Katekizam ne spominje znacenja koje je rijeci »liturgija« dano u
Septuaginti, preko koje je ona usla u Stari zavjet i gdje je prvi put dobila 1sklju61v0 kultno
znacenje. Ipak treba reéi da je u ovom iznofenju svrhe i temeljnog znacenja liturgije
prisutno vie od samog koncilskog opisa liturgije. Katekizam naime, slijedeci na¢in navo-
denja elemenata opisne definicije liturgije u crkvenim dokumentima, ide u tome korak dalje
i dodaje nove elemente, iz drugih tekstova Koncila ili njihovog teoloskog tumacenja. Time
se nadopunja opis liturgije dodavanjem njenih novih oznaka.

Kao primjer donosimo slijedeca mjesta Katekizma:

Tekst br. 1071 i 1072 imaju izri¢ito taj smisao. Posto je naime tekstovima Liturgijske
- konstitucije »Sacrosanctum Concilium« 5, 2 i 7 dao koncilski opis znacenja liturgije, u
ovim brojevima dodaje tome, da je liturgija ne samo djelo Kristovo nego i djelo Crkve.
Dapace, ona »ostvaruje i o¢ituje Crkvu kao vidljivi znak zajednistva Boga i ljudi po Kristu
u Duhu Svetomu. Ona angazira ljude v novom Zivotu zajednice«. Slijedi djelomican citat
¢l. 11 Konstitucije, da liturgija trazi »da vjernici uzmu dijela u njoj svijesno, djelatno i
plodno. Slijedeci ¢lan nam kaZe i tumadci koji bi to plodovi sudjelovanja trebali biti, kad
uz djelomiéan citat ¢l. 9 Konstitucije (da liturgija ne iscrpljuje sve djelatnosti Crkve...)
govori da je ona, ako joj »prethodi evangelizacija, vjera i obracenje, kadra donijeti svoje
plodove u Zivotu vjernika, i to: novi Zivot po Duhu, zalaganje u poslanju Crkve i sluzenje
njenom jedinstvu«.

Isto tako napredak u liturgijskoj terminologiji u smislu novih dodataka njezinu opisu
nalazimo u govoru o sakramentima. Potridentinski katekizmi sakramentalne ¢ine oznacuju
glagolom »perficiuntur« (izvriuju se), dok novi Katekizam radije upotrebljava danas
¢arobnu rije¢ »celebrantur« (slave se, 1135). Tko zna bogato znaéenje glagola »celebrare«
u latinskom jeziku, i to kako na profanom tako i na sakralnom polju, taj zna o kolikoj se
razlici radi. U opisu pak svrhe sakramenata stari katekizmi se drze klasiéne i skolasticke
formule »ad gratiam significandam et conferendam«. Novi Katekizam, ne izostavljajuci te
tradicionalne formule u naucavanju Crkve o sakramentima, dodaje tom tumaéenju nove
elemente, koji bacaju na taj nauk novo svjetlo bilo neposrednog koncilskog nau¢avanja bilo
naucavanja koje je pod utjecajem Koncila nastalo. Tako br. 1084. dodaje, da sakramenti
»ostvaruju na djelotvoran na¢in milost koju oznaéuju, po djelovanju Kristovu i snazi Duha
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Svetoga«. A ¢l. 1129, opisuje plod sakramentalnog Zivota ovako: »Duh Sveti poboZanstve-
njuje vjernike, sjedinjujuci ih na zivotan naéin s Jedinorodenim Sinom, Spasiteljem«, a
dalje opcenito kaze: »daje bozanski Zivot«.

Nakon ovih nekoliko primjera, a dalo bi ih se navesti jo§ mnogo, ne zacuduje zakljucak
prvih, globalnih analiza katekizamske terminologije, da je centralni pojam Katekizma, koji
odreduje i uvjetuje njegov nacin govora, pojam »misterij«, »otajstvo«. Taj misterij je
dogadaj spasenja, koji nakon velikih dogadaja Starog saveza doseze svoj vrhunac u Kristu,
u cjelokupnom njegovom misteriju, u vazmenom misteriju Kristovu. Taj sveukupni doga-
daj spasenja biva navijesten kao veliko djelo Bozje te prihvacen vjerom i ispovijedan u
Simbolu vjere; on biva rije¢ju i obredom navijesten i sakramentalno ponazoéen u liturgij-
skom slavljenju Crkve; on biva ostvaren u krs¢anskom Zivotu, jer taj se Zivot bitno sastoji
uulazenju Crkve i pojedinog vjernika u vazmeni misterij Kristov ili prihva¢anju vazmenog
puta Kristova —n.b. puta preko smrti u zivot zajedno s Kristom; On daje usmjerenje, smisao
i sadrzaj cjelokupnoj kricanskoj molitvi.

Takvim gledanjem na cjelokupni misterij BoZjeg spasenja ili cjelokupnu ekonomiju
spasenja, prihvacenim od idejnih zacetnika i autora novog Katekizma, ostvareno je divno
jedinstvo kricanskog naucavanja, slavljenja, Zivota i molitve. Omoguceno je jedinstvo
terminologije za sva ova podruéja crkvenog Zivota, njezina naime naucavanja, ispovijeda-
nja, slavljenja, Zivota i molitve.

2. Liturgijska teologija na kojoj se KKC zasniva

Ve¢ gornja konstatacija da je sredi$nji pojam novog Katekizma »misterij«, shvaéen
kao dogadaj spasenja ili Kristov ¢in spasenja koji se liturgijskim slavijenjem aktualizira,
uprisutnjuje, navijeita nam kakva moze biti liturgijska teologija na kojoj po¢iva crkveni
nauk o liturgiji u njemu. To je prepoznatljiva misterijska teologija, ¢iji je zatetnik O. Casel.
Zanimljiv je put afirmacije te teologije u Crkvi od Casela do KKC.

a) O. Casel je u svojoj knjizi »Das christliche Kultmysterium« ovako prezentirao svoju
tezu: »Krist je 'zacetnik spasenja’ (He 2,10) $to ide pred nama. Ja ga moram u Zivotu
nasljedovati u svemu $to je on prije mene uéinio. No pod tim se ne razumijeva neko
iskljucivo (moralno) nasljedovanje; ja moram stvarno zajedno s Gospodinom vrsiti njegov
spasiteljski ¢in. Moram slijediti Gospodina bitno: Gospodinov ¢in i moj ¢in postaju jedno.
Zato je neophodno da spasiteljski ¢in Kristov bude posadasnjen. Krist mora (sada) umrijeti,
ako se ja moram zajedno s njim susresti u njegovoj smrti. Krist mora (sada) uskrsnuti, ako
ja moram s njim uskrsnuti. Krist obnavlja svoje spasiteljsko djelo u liturgiji Crkve. To se
djelo izvriuje i bez nas, na strogo objektivan naéin«. Kao pokusaj tumacenja O. Casel pise:
»Otajstvo kulta, kao slika, ima tu mo¢ da iz povijesnog dogadaja izaZme bit spasiteljskog
¢ina, a to je upravo njegovo vjeéno znatenje spasenja, da ga prezentira i da ga stavi u
simbol«.

Znamo da je ova Caselova teza pokrenula pravu buru, najveéu teolosku raspravu
modernog doba, koja je ispunila razdoblje izmedu dva svjetska rata, potom se u drugom
svjetskom ratu donekle smirila, da bi se nakon njega ponovno nastavila, ne vide u tako
polemi¢nom nego radije u pozitivnhom tonu, tonu konsolidacije.

b) Zanimljiv je na¢in formulacije stava crkvenog uciteljstva prema tim tezama i
raspravi §to su ih one pokrenule. Spomenimo glasovitu Encikliku Pija XII. »Mediator Dei
et hominume iz 1947, Liturgijsku konstituciju II. vatikanskog sabora iz 1963, da bismo se
zatim osvrnuli na ono $to o tome ima u novom Katekizmu:
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1) Enciklika »Mediator Dei et hominum« (1947) nije mogla zaobi¢i ove Caselove teze,
jer je upravo ona bila glavni razlog velike teoloske rasprave kroz vise desetljeca. Osvrcudi
se dakle na nju Enciklika kaZe doslovno: »Misteriji djeluju kao prisutni i sadrZani ne na
onaj nesiguran i nejasan nacin, kako bez razbora govore neki noviji pisci, nego kako nas
udi katolicka nauka«. Ovim Enciklika prihvaéa samu Caselovu tezu, da su u liturgijskim
slavljenjima Crkve doista sadrzani, prisutni i djelatni Kristovi spasiteljski ¢ini (praesentia
continenter adsunt atque operantur) ali tadadnje Caselovo tumacenje proglasava nesigurnim
i nejasnim (»incertum et subobscurum«) te upotrebljava za njega upravo pogrdan glagol
»effutire«, §to se moze prevesti s »brbljati« ili »govoriti bez razbora«.

Prva dakle reakcija Ugiteljstva razlikuje samu éinjenicu prisutnosti Kristovih misterija
u liturgijskim slavljenjima Crkve od njezinog teoloskog tumacenja. Prvu prihvaca, dok
drugo ostro odbija.

2) Liturgijska konstitucija II. vatikanskog sabora »Sacrosanctum Concilium« u svom
¢lanku 102. donosi o tome ovaj stav: »Slaveci tako otajstva otkupljenja, (Crkva) otvara
vjernicima bogatstvo kreposti i zasluga svojega Gospodina, da se tako ta otajstva na neki
nacin u svako doba ponazocuju, kako bi vjernici mogli doéi s njima u dodir i napuniti se
milo$cu spasenja«.

»Mysteria Redemptionis« iz ovog treceg stavka ¢l. 102. je ono isto §to u prvom stavku
istoga ¢lana glasi: »Sponsi sui divini opus salutiferum«, a u drugom »totum Christi
mysterium«. Radi se dakle o spasenjskim ¢inima Kristovim —»od utjelovljenja i rodenja do
uzasaica, duhovskog dana... i dolaska Gospodnjeg«.

Sto se tice prijevoda gore navedenog treceg stavka ¢l. 102. treba reci da je u prijevodu
Interdijecezanskog liturgijskog odbora (Banja Luka 1964) i prijevodu Kricanske sadasnjo-
sti (Zagreb 1970) onaj izraz »divitias virtutum atque meritorum Domini« preveden dvojbe-
no: »bogatstvo kreposti i zasluga svojega Gospodina«, §to moze znaéiti kreposti npr. u
moralnom smislu. Tu je slabost uo¢io M. Kirigin, koji u svom prijevodu, donesenom u
komentaru Konstitucije, prevodi taj izraz ovako: »Slaveci tako otajstva otkupljenja, vjerni-
cima otvara bogatstvo krepcine i zasluga svojega Gospodina...« (str. 334). Radi se naime o
onoj »sili« §to ju je u sebi nosilo Kristovo ¢ovjestvo, sili spasenja kojom je Krist ¢inio
¢udesna djela. To je isti izraz §to se u latinskoj Bibliji nalazi u Lk 8,46: »Tetigit me aliquis,
nam ego novi virtutem de me exisse«. Time se dakle hoce oznaciti da liturgijska slavljenja
Crkve uprisutnjuju spasiteljske ¢ine Kristove sa svom onom spasiteljskom silom koja je u
njima bila na djelu i o¢itovala se.

Liturgijska konstitucija dakle izostavlja prijekor Enciklike novijim piscima te se
ograni¢ava na pozitivno prihvac¢anje i ne opredjeljuje se ni za jednu niti protiv ijedne
teologije misterijske teorije. Ona ostavlja stvar daljnjem proucavanju teologa. KaZe naime
da ta prisutnost biva »quodammodo«, na neki nacin,

3) KKC se vise ne bavi ni valjano$cu ni nevaljano3¢u misterijske teologije. On je
pretpostavlja i bazira na njoj teologiju kricanskog kulta. I to ne samo opcenito nego u
skladu s teoloskim tumadenjem modernih teologa (npr. E. Schillebeeckx, J. Gaillard i
drugi). To se jasno vidi iz slijedecih tekstova:

»U liturgiji Crkve Krist oznacuje 1 ostvaruje prije svega svoj vazmeni misterij. Za
trajanja svoga zemaljskog Zivota Isus je svojim nau¢avanjem navijestao i svojim ¢inima
unaprijed ostvarivao svoj vazmeni misterij. Kad je do3ao njegov cas, on je prozivio
jedinstveni dogadaj povijesti, koji ne prolazi: Isus je umro, pokopan, uskrsnuo od mrtvih i
sjeo o desnu Ocu ’jednom zauvijek’« (Rim 6,10; Heb 7,27; 9,12). To je stvaran dogadaj,
koji se zbio u nasoj povijesti, ali on je jedinstven: svi drugi dogadaji povijesti zbiju se
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jednom, zatim prolaze, proguta ih proslost. Kristov pak vazmeni misterij ne mozZe ostati
samo u proslosti, jer on je svojom smréu unistio smrt, i sve ono $to Krist jest, sve §to je Krist
¢inio 1 trpio za sve ljude, participira na (njegovoj) bozanskoj vije¢nosti i zato obuhvaca sva
vremena i u njima se posadasnjuje. Dogadaj kriza i uskrsnuca ostaje trajno i sve privla¢i k
zivotu« (1085).

Ili na drugom mjestu: »Kricanska liturgija ne samo podsjeca na dogadaje koji su
izvrdili nae spasenje; ona ih aktualizira, ¢ini prisutnima. Vazmeni misterij Kristov se slavi
a ne ponavlja; ponavljaju se slavlja; u svakome od njih biva izlijevanje Duha Svetoga koji
uprisutnjuje jedan jedini misterij« (1104).

To, primijenjeno na svete sakramente, glasi u Katekizmu ovako: »Rijeéi i ¢ini Isusovi
u vrijeme njegovog skrovitog Zivota i njegove javne sluzbe bili su ve¢ spasonosni. Oni su
anticipirali (unaprijed izvr$avali) snagu njegovog Vazmenog misterija. Navijestali su 1
pripravljali ono $to je on dao Crkvi, kad je sve bilo ispunjeno. Misteriji Kristova Zivota ¢ine
temelje onoga §to Krist sada podjeljuje u sakramentima po sluzbenicima Crkve, jer *ono §to
je bilo vidljivo na nasem Spasitelju, preslo je u njegove misterije’« (1115).

A tko stoji iza toga djelovanja, Katekizam izrazava ovim tekstom: »Sile §to izlaze
iz tijela Kristova, koje je uvijek zivo i zivotvorno, djela Duha Svetoga koji djelnje u
njegovu Tijelu, koje je Crkva, sakramenti su najveda Bozja djela’ u Novom i vje¢nom
savezu« (1116).

Tko da u ovim tekstovima ne prepozna moderne teologe, koji su prihvatili s crkvenim
uéiteljstvom temeljnu tezu misterijske teologije i potrudili se da ono sto je O. Casel tek
naslutio kao ¢injenicu, a nije bio kadar teolo$ki je dostatno i prihvatljivo protumaditi,
rasvijetle i time uéine pristupa¢nom svima? Time se liturgija Crkve otkriva kao posadasnje-
nje spasiteljskih misterija Kristovih, Kristovo djelo, kojemu je kroz sva vremena nosilac
proslavljeni Krist, koji upravo po liturgiji Crkve ostvaruje svoje spasenje onom slikom koja
jeunjegovu ¢ovjestvu bila od pocetka zbog povezanosti s bozanstvom, a osobito je prisutna
u njemu kao slavnom Kyriosu, prisutnom u svakom liturgijskom ¢inu njegove Crkve.

Tako je teza misterijske teologije, na pocéetku uvelike osporavana, preko Enciklike
»Mediator Dei et hominume, uéenja II. vatikanskog sabora i razradom teoloskih pisaca
uvritena kao temelj liturgijske teologije u novi Katekizam Katoli¢ke Crkve.

3. Liturgijski pastoral kako ga odraZava novi KKC

1) Kad govorimo o liturgijskom pastoralu, predvidenom i preporu¢enom Kateki-
zmom, moramo voditi raéuna da je cijeli Katekizam bitno pastoralni, i to u smislu
katehetskog pastorala, pastorala navjestanja. U ovom dijelu o kojem je rije¢, radi se o
pastoralnom navjestanju na podruéju liturgije. Katekizam prije svega donosi sadrzaj kate-
hetskog navjestanja Crkve na polju liturgije. To je apsolutna novost u odnosu na dosadasnje
katekizme, koji su donosili uglavnom samo dogmatske sadrzaje o sakramentima. Ovaj
donosi njihov liturgijski aspekt: kako njihov liturgijski sadrzaj, tako i aspekte liturgijsko-
teoloskog tumacenja.

Sama »liturgija kao vrhunac kojemu je upravljena sva djelatnost Crkve, i izvor iz kojeg
proisti¢e sva snaga toga djelovanja« (SC 107) je privilegirano mjesto kateheze: hierurgoi
su uvijek bili i hierofantes: koji vrie svete ¢ine oni ih moraju i tumaciti. Taj vrhunac
Kristovog spasiteljskog djelovanja u Crkvi postaje i srediste navje$tanja i norma navjesta-
nja (1074). Upravo je zadaca liturgijske kateheze uvesti u Kristov misterij: od vidljivog u
nevidljivo, od znakova u oznaéeno, od sakramenta u misterij (1075).
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Zato Katekizam trazi da liturgijska kateheza mora zajednici vjernika dati temeljno
poznavanje i razumijevanje liturgijskih slavljenja (1135). Svodi tu pouku na cetiri konkre-
tna pitanja: tko slavi; kako treba slaviti; kada treba slaviti i gdje treba slaviti.

a) Tko slavi? Prvi i glavni slavitelj liturgije u Crkvi je Isus Krist. Zato II. vatikanski
sabor u svojoj opisnoj definiciji naziva liturgiju »svecenickom sluzbom Kristovomg.
Liturgija je naime ono bogostovlje §to ga je gospodin Isus Krist zapoceo i izviSio za svoga
zemaljskog Zivota, poglavito svojim vazmenim djelom muke, smrti i uskrsnuca, a sada ga
nastavlja u Crkvi, svom Misti¢nom Tijelu. To je najvaznije naucavanje II. vatikanskog
sabora o liturgiji: ona je nastavljanje Kristova djela $tovanja Boga i posvecenja ljudi
Otkrivenje sv. Ivana smjesta tu svecenicku sluzbu Kristovu pred prijestolje Bozje u
nebesima. Time se zeli reéi da je liturgija Crkve eshatolodka liturgija, liturgija posljednjih
vremena, ve¢ dio nebeske liturgije.

Krist sebi u svojoj liturgiji pridruzuje zajednicu Crkve, svoje Tijelo kojemu je on
Glava. Ono slavlje koje je Krist za svoga zemaljskoga Zivota zapoceo i izvriio u svom
fizickom tijelu, on sada nastavlja u svom mistiénom Tijelu, Crkvi. Udovi misti¢nog Tijela
nemaju svi iste funkcije, zato i sudjeluju u liturgijskom slavlju razli¢ito, prema razlicitim
funkcijama, ali svi u jednom Duhu koji djeluje u njima.

b) Kako slaviti? Sakramentalno slavlje obudeno je u znakove i simbole. Prema BoZjoj
pedagogiji spasenja, njihovo se znacenje temelji na djelu stvaranja i na ljudskoj kulturi,
poblize se odreduje u dogadajima Staroga zavjeta, a potpuno se otkriva u osobi i djelu Isusa
Krista (1145). Covjek je naime kao ujedno tjelesno, duhovno i drustveno biée vezan na
materijalne znakove. A tako i u odnosu prema Bogu (1140). I liturgija starozavjetnog
naroda BoZjega sadrzavala je znakove Saveza, u kojima Crkva danas prepoznaje navjestaj
novozavjetnih sakramenata (1150). Medu tim znakovima Krist je odabrao neke za znakove
Kraljevstva BoZjega, a svima je u sebi donio ispunjenje, jer su bili od pocetka na njega
usmjereni (npr. Izlazak i Pasha kao slavlje Izlaska, Sabat, 1151). A poslije Duhova upravo
po sakramentalnim znakovima svoje Crkve Duh Sveti ostvaruje posvecenje (1152).

Svako sakramentalno liturgijsko slavije je susret djece Bozje i njihova Oca, po Kristu
u Duhu Svetom, a taj susret izrazavaju kao dijalog ¢ini i rije¢i od kojih se sastoji obred.
Liturgijski ¢ini oznacuju ono §to izrazava rije¢ BoZja: dragovoljnu inicijativu Bozju i, u isto
vrijeme, odgovor vjere njegova naroda (1153). A Duh Sveti daje ne samo razumijevanje
rije¢i i ¢ina obreda, nego po sakramentima ostvaruje »¢udesa« BozZja, navijestena u rijeci;
uprisutnjuje i komunicira djelo Ocevo, izvrieno po ljubljenom Sinu (1155).

U vecoj izrazajnosti liturgijskih znakova, tj. rijeéi i ¢ina, znacajno sudjeluje glazba,
dodaju¢i izrazajnu ljepotu molitvi, jednodusnost sudjelovanju zajednice u odredenim
momentima i svecani znacaj ¢itavom slavlju (1157).

Liturgijske slike, liturgijske ikone predstavljaju nam Krista, jer je u njemu Bog postao
vidijiv. Isto predstavljaju i sliku BD Marije i svetaca, jer se u njima proslavio Krist. One
preispituju slikom onu evandeosku poruku sto je Sveto pismo prenosi rijecju. Slike su dakle
u sluzbi molitve. Promatranje svetih ikona, sjedinjeno s razmatranjem BoZje rijeéi i
pjevanjem liturgijskih himana, ulazi u sklad znakova slavlja i tako se slavljeni misterij
dublje utiskuje u srce i biva zatim izrazen u novosti Zivota vjernika (1162).

Tako Katekizam ukratko ali znacajno rezimira smisao sredstava slavljenja liturgije:
znakova i simbola, rijeéi i ¢ina, glazbe i svetih slika.

¢) Kada slaviti? Pod ovim je naslovom rezimirano ono 3to se u liturgici naziva
»liturgija kao posvecenje vremena«: Nedjelja, liturgijska godina, slavljenje BD Marije i
svetaca te ¢asoslov.
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Na pocetku toga rezimea stoji, uostalom kao i u Konstituciji II. vatikanskog sabora,
opet ¢lan 102. Liturgijske konstitucije kao teolosko tumacenje te liturgije u vremenu:
»Slaveéi tako otajstva otkupljenja, (Crkva) otvara vjernicima bogatstvo kreposti (tal.
prijevod »delle azioni salvifiche«) i zasluga svojega Gospodina, da se tako ta otajstva na
neki naéin u svako doba ponazocuju...«. A nastavlja: »Kad Crkva slavi Kristov misterij,
jedna rije¢ daje ritam njezinoj molitvi: Danas!/, kao jeka one molitve to ju je nau¢io njezin
Gospodin... Ovaj »danas« zivoga Boga, u kojem je ¢ovjek pozvan da ude u »éas« Isusove
Pashe, obuhvaca svu povijest i on joj je os oko koje se okrece« (1165).

U svjetlu te prisutnosti i toga vje¢nog »danas« tumace se zatim svi liturgijski elementi
posvecenja vremena.

Tako Nedjelja kao »dan Gospodnji« ima svoje srediste u »veceri Gospodnjoj«, jer u
njoj cijela zajednica vjernika susrece uskrslog Gospodina, koji je poziva za svoj stol (1166).

U svijetlu te prisutnosti i toga vje¢nog »danas« svaka godina, upravo po liturgijskoj
prisutnosti Uskrsnuloga, postaje »godina milosti Gospodnje« (Lk 4,19): u njoj se odvija
ekonomija spasenja, po njoj »Kraljevstvo Bozje ulazi u nase vrijeme« (1168). Kristova
Pasha je jedinstveni blagdan, »blagdan nad blagdanimac, ali se isti pashalni misterij u svom
pocetnom stadiju navijesta i ostvaruje i u slavljima Utjelovijenja i Rodenja Gospodnjega (1171).

I u BD Mariji i svecima sto ih unutar liturgijske godine slavi, Crkva navijesta i slavi
Kristovo vazmeno otajstvo, koje se na njima ispunilo. Sveci su dakle, svaki za svoje vrijeme ali
1trajno, svojevrsna prisutnost Krista uskrsnuloga, ¢ija se snaga u njima oéituje (1172-1173).

Casoslov sa svoje strane, u svom ritmu najvaZnijih sati dana, ostvaruje posvecenje
dana, uprisutnjuju¢i u njemu molitvu Isusa Krista. Ako naime sakramentalna slavlja
uprisutnjuju spasiteljsku Zrtvu Kristovu, ¢asoslov uprisutnjuje spasiteljsku molitvu Kristo-
vu, koja u Kristovu djelu spasenja uvijek ima tako veliku vaznost, da su apostoli, pouceni
Kristovom revnoscu u molitvi, naglasavali da treba »bez prestanka moliti« (1 Sol 5,17...),
§to Crkva odvajkada ostvaruje u &asoslovu. Casoslov dakle predstavlja nastavak i neprestano
trajanje molitve Kristove, koji u svoju molitvu ukljuéuje i svoju Zaruénicu Crkvu. Tom
prisutnoscéu Krista-molitelja bivaju posveceni pojedini momenti dana. Ona hvalu dnevne
Euharistije proteze na cijeli dan. Zato je i Katekizam, napominjuéi poboZnosti naroda
Bozjega, posebno povezuje s klanjanjem Presvetom Oltarskom sakramentu (1178).

d) Gdje slaviti? Katekizam naglasava da kric¢anski kult »u duhu i istini« nije po sebi
vezan ni za jedno odredeno mjesto. Sva je zemlja sveta i povjerena ljudima. I kad se vjernici
sastaju na istome mjestu, najvaznija stvarnost je »Zivo kamenje«, sami vjernici, koji su po
krstu pritjelovljeni Kristu i skupljeni u Kristovo ime ostvaruju prisutnost njegova Tijela i
njega kao Crkve (1179). Po toj zajednici crkve i zgrade za bogosluzje postaju svetim
znakovima prisutnosti Crkve kao Tijela Kristova u tom mjestu (1180). Zato se i trazi da te
kuée molitve i Euharistije budu doli¢no opremljene i da znakovi koji ih sa¢injavaju budu
izraz Isusa Krista, koji je na tom mjestu prisutan i djelatan (1181). Zatim se daje autentitno
tumacenje znacenja pojedinih elemenata unutarnjeg uredenja crkve: oltara, svetohranista,
mjesta za ¢uvanje svete krizme i drugih posvecenih ulja, sjediita predsjedatelja slavlja,
ambona, krstionice 1 ispovjedaonice (1183—1185). Crkva-zgrada je i eshatoloski znak kuée
Oceve, prema kojoj Bozji narod putuje. Zato je ona kuca sve djece Bozje, svima otvorena
ispremna da sve primi (1186).

U posebnom ¢lanku 2. ovoga odsjeka Katekizam tumaci odnos razlicitosti liturgija i
jednog te istog misterija. Ta razli¢itost liturgija nije nikakva smetnja jedinstvu, ako se ono
ostvaruje u vjeri i u sakramentima vjere. Dapace, to treba gledati kao medusobnu komple-
mentarnost i obogacivanje (1201). Razli¢nost kr§canskih obreda tumaci se kao izraz
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razli¢itih kultura pojedinih podru¢ja ili naroda, koje i same bivaju liturgijom obogacene
(1202). Na to je nadovezano tumacenje povremenih zahvata Crkve u obrede, osobito
sakramentalne. Citira se pismo pape Ivana Pavla II. »Vicesimusquintus annus«, prema
kojemu su neki dijelovi obreda nepromjenljivi, jer su »institutionis divinae«, dok su drugi
promjenljivi, dapace Crkva ih je u nekim vremenima duzna mijenjati, tj. prilagoditi, osobito
kulturama novoevangeliziranih naroda (1205). Napokon se upozorava na duh tih prilago-
denja, koje bi, ako ih se ne shvati pravo, mogle nanijeti §tetu jedinstvu Crkve (1206).

Iz ovoga se vidi da Crkva novim Katekizmom smjera i na novi liturgijski pastoral: izbraja
mu tematiku navjestanja kao i smisao pojedinih stvari. Upravo sav svoj liturgijski nauk.

Isto ovakove detaljne smjernice daje Katekizam za pojedine sakramente. Uvijek je bilo
normalnije da se krste odrasli tamo gdje se Evandelje navjestalo odnedavna. Tu treba
ustanoviti katekumenat, koji se naziva »inicijacija za vjeru i kri¢anski Zivot«, a zadaca joj
je da raspolozi kandidate za primanje Bozjeg dara u kritenju, potvrdi i Euharistiji (1247).
Zato neka katekumeni budu prikladno uvedeni u otajstvo spasenja i u praksu evandeoskih
pravila, te po liturgijskim obredima u slavljenje slijedom vremena: neka budu uvedeni u
zivot vjere, liturgije i ljubavi naroda Bozjega (1248). Njih ve¢ treba gledati kao &lanove
Kristove obitelji te ¢e im Crkva, kao vec svojima, iskazivati svoju ljubav i brigu (1249).

Potvrdu treba smatrati s krstom i Euharistijom »sakramentima krs¢anske inicijacije«,
treba sacuvati njihovo jedinstvo i u to upudivati narod (1285). Priprava za potvrdu mora
teziti k tome da kric¢anina dovede do intimnijeg jedinstva s Kristom i Duhom Svetim,
njegovim djelom, darovima i poticajima, kako bi bolje prihvatio apostolske odgovornosti
krs¢anskoga Zivota (1309). Nabrajaju se i uvjeti primanja potvrde kao i prikladnost da
kandidati imaju kuma ili kumu kao duhovnu pomo¢ (1210-1311).

Za sakrament pokore i pomirenja se traZi: da svecenici ohrabruju vjernike da mu pridu
te da budu spremni slaviti ga kad god to vjernici s razlogom traze (1464).

Za bolesnicko pomazanje duZnost je pastira poucavati vjernike o blagodatima toga
sakramenta; a vjernici neka hrabre, potic¢u bolesnike da traze taj sakrament. Bolesnici neka
se priprave da ga prime sa 3to boljim raspolozenjem, a u tome neka im pomogne njihov
pastir i cijela crkvena zajednica, koja je pozvana da podrZi bolesne svojim mohtvama i
svojom bratskom paznjom (1516).

A za sakrament Zenidbe: Da bi »Uzimam« (privola) zaruénika bio slobodan i odgovo-
ran ¢in, a Zenidbeni savez imao &vrste i trajne ljudske i kricanske temelje, priprava za
zenidbu je od temeljne vaznosti. Uz primjer i pouku roditelja i drugih kri¢anskih obitelji u
tome, nezaobilazna je uloga pastira i kricanske zajednice u preno$enju ljudskih 1 kr§¢anskih
vrijednosti Zenidbe i obitelji, to vise §to mladi danas vide suprotne primjere, primjere
razruienih obiteljskih ognjista, koji mogu na njih pogubno djelovati (1632).

Zakljuéak

Sto na kraju zakljuciti? Sto se tice liturgijske terminologije Katekizma, treba reci: on
govori rjecnikom II. vatikanskog sabora. On i pripada ostvarenju toga sabora. Crkva je
naime u duhu i terminima Sabora prerekla svoju liturgiju (liturgijske knjige 1 liturgijski
dokumenti poslije Sabora), ona je u duhu i terminologiji II. vatikanskog sabora prerekla
svoj zakonik (Zakonik kanonskog prava, 1983); ona je i svoje katehetsko navjestanje
dovela u sklad s duhom i terminologijom Sabora, i §to se ti¢e sadrzaja i $to se tide smisla.

Grade¢i na modernoj teoloskoj razradi misterijske teologije, Katekizam ostvaruje u
teologiji liturgije divno jedinstvo: nosilac spasenja u ¢itavom Bozjem djelu jest utjelovljena
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Rije¢, utjelovljena druga bozanska osoba. Otac je u svog utjelovljenog Sina stavio dar
svoga bozanskog Zivota za sve ljude svih vremena. I svaki ¢ovjek, da bi postao dionikom
bozanskog #ivota, mora se susresti s Kristom, utjelovljenim Sinom, mora ostvariti upravo
fizi¢ki dodir s njime, jer je Bog odredio da ljudi primaju njegov dar spasenja na nacin koji
njima odgovara kao tjelesno-duhovnim bi¢ima. Taj fizicki dodir sakramentalnog reda
ostvaruje se u liturgijskim slavljenjima Crkve, u kojima je prisutan i djelatan Krist-slavni
Kyrios, uprisutnjujuci svoje spasiteljske ¢ine, svoj spasiteljski misterij, doti¢uci na fizicki
sakramentalni naéin svakoga vjernika, da bi u njega presla ona sila bozanskoga Zivota, koju
Krist posjeduje u punini, a svi mi od te punine primamo. Iz toga je onda jasno centralno
mjesto Euharistije kao »sakramenta svih sakramenata«, jer se u njoj ostvaruje fizicki
sakramentalni dodir ¢ovjeka s uskrsnulim tijelom Kristovim, i to najoéitije.

Cilj liturgijskog pastorala velikim je dijelom katehetska pouka o sadrzaju i smislu
liturgijskih slavlja te pomna priprava katekumena na sakramente inicijacije. Ta priprava
nije samo intelektualna, stjecanje odredenog znanja, nego prava inicijacija: uvodenje u
vjeru, liturgiju i ljubav kao cjelinu kric¢anskoga Zivota. Isto to treba reci i za pripravu slavlja
ostalih sakramenata, osobito pomirenja, bolesnickog pomazanja i zenidbe.

Za mene osobno Katekizam je velika satisfakcija, koja mi pribavlja radost. I to zato
§to potvrduje sadrzaj i usmjerenje moga dugogodiSnjeg rada: Katekizam govori onom
terminologijom koju sam ja prihvatio iz govora II. vatikanskog sabora i godinama gajio,
izgradivao i tumacio; Katekizam glede liturgije stoji na onim teolodkim pozicijama koje ja,
takoder voden teologijom Sabora od pocetka zastupam; Katekizam trazi i1 pretpostavlja
onakav liturgijski pastoral, kakav ja nau¢avam u svom radu. Nisam nikada u to sumnjao ali
kazem to sa svetim Pavlom, koji je svoje Evandelje nosio na potvrdu Apostolima u
Jeruzalem, »da nisam ili da ne bih uzalud tré¢ao«.

Isto treba re¢i o mojim studentima: tko je dobro svladao moje predmete, ima temelj da
shvati nauk Katekizma o liturgiji i bude sposoban prihvatiti njegovu terminologiju, teolo-
giju i pastoral.
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Riassunto

Autore esplora presenza della liturgia rinnovata dopo il Concilio nel Catechismo
della Chiesa cattolica. Percio inquisiche la terminologia liturgica nel medesimo Catechis-
mo, poi la teologia liturgica che ne sta in fondo e la pastorale liturgica che esso presuppo-
ne. L 'inquisizione risulta con seguenti conclusioni: Autori del Catechismo usano la termi-
nologia del Concilio Vaticano II. e della riforma liturgica che ne segue; essi stano sulle
positioni teologiche del medesimo Concilio, dei documenti liturgici postconciliari e dei
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tealogi moderni che hanno elaborato questa teologia; la loro pastorale é questa dei libri
liturgici postconciliari e dei documenti sopra citati.

Nel Catechismo dungque la Chiesa parla con linguaggio conciliare sull ‘annunziazione
del Vangelo e della catechesi, come nei libri liturgici rvinnovati parla sulle celebrazioni
liturgiche e nel Codice sulla disciplina delle Chiesa. Per chi ha accettato la terminologia,
la teologia e la pastorale del Concilio, non cisara nessun problema nel capire e accettare
anche il nuovo Catechismo.
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