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Sazetak

Temeljno usmjerenje Drugoga vatikanskog koncila, koje saZeto izrazava nacelo: po-
vratak k izvorima, istovremeno je znacio povratak ranokrscanskom eklezijalnom isku-
stvu teologije sakramenata. Takav teoloski smjer takoder je znacio osjetno teolosko
priblizavanje kré¢anskoga Istoka i Zapada, Sto je bio snazan vjetar u leda ekumenskom
pokretu. Motivirano tim duhom ovdje se predstavljaju pojedinacni sakramenti u kom-
parativnoj teologiji i praksi s posebnim naglaskom na veliki zajednicki teoloski Sitz im
Leben katolickih i pravoslavnih sakramenata, unato¢ mnogim vlastitim posebnostima
i posebnim vlastitostima na objema stranama. Komparacija sakramenata potvrduje
jedinstvo u razli¢itostima i opravdane razlicitosti u jedinstvu.

Kljuéne rijeci: sakramenti in specie, pravoslavni kvazisakramenti, epikleza.

Uvod

Kad je u pitanju communicatio in sacris dviju Crkava treba bezuvjetno imati
pred ocima temeljna dogmatska nacela, eklezijalne okvire, sakramentalne po-
glede, pravne crkvene norme, duhovnu tradiciju i sli¢no, ali osim toga mora
se zorno paziti i na pastoralnu tradiciju, sakramentalnu poboznost i duhovnu
praksu crkvenog Zivota obaju Crkava. Pritom valja imati na umu da katkada
isti teoloski izricaji nemaju isto stvarno znacenje na objema stranama. Isto tako
mora se znati da cesto razlicite formulacije istocne i zapadne teologije imaju
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isti dogmatsko-eklezijalno-sakramentalni Sitz im Leben. Dakle nije razborito
iste verbalno izrecene teoloske formulacije uvijek isto interpretirati ni razlicito
formulirane interpretacije odmah odbaciti.

Putovi i razvoji teologije sakramenata na krs¢anskom Istoku i Zapa-
du u mnogome se isprepli¢u i u velikoj mjeri podudaraju, naravno s nekim
posebnim akcentima. Tako naprimjer za pravoslavnu teologiju sakramenata
na prvom je mjestu praksa vjere, a tek onda refleksija teologije, koja se ¢ini
zapadnjacima primarnija. Iz toga slijedi da se pravoslavna teologija ponaj-
prije izrazava liturgijom.' Svoju teologiju sakramenata Istok je temeljio vise
na platonovsko-augustinovskim okvirima, a Zapad viSe na temeljima aristo-
telovsko-tomisticke misli. Samo je Zapad dozivio vrijeme skolastike i puno
doprinio sustavnosti cjelokupne teologije, a napose teologije sakramenata.
Proslo je dosta vremena dok je krs¢anski Istok u velikoj mjeri prihvatio sko-
lasticka teoloska dostignuca, makar ponekad nije uvijek usvojio i prihvatio
skolasticku terminologiju. O tome zorno svjedoce definicije sakramenata
npr. kijevskog metropolita Petra Mogile, jeruzalemskog patrijarha Dositeja,
sinoda u Jeruzalemu 1672. godine? itd.

Pravoslavna i Katolicka crkva imaju sedam sakramenata®, ali svaki sa-
krament ima nekih svojih ne toliko bitnih posebnosti i na katolickoj i na pra-
voslavnoj strani.

U tom okviru zajednicke bitnosti u razliitostima i opravdanih razlici-
tosti u posebnostima ovaj rad nudi kratku teolosku Setnju od sakramenta do
sakramenta koja nema cilj predstavljati sustavnu teologiju pojedinog sakra-
menta ni na jednoj strani, nego ukazati na veliku i temeljnu teolosku podudar-
nost teologije sakramenata na objema stranama.* U okviru teme nuzno je baciti
pogled i na kvazisakramente krsc¢anskog Istoka.

! Misao Georgija Florovskoga navodi: Ante MATELJAN, Sakramenti u pravoslavnoj teo-
logiji, u: Sluzba Bozja, 44 (2004.) 1,10.

O Jeruzalemskoj sinodi vidi viSe u: Robert HOTZ, Sakramente — im Wechselspiel zwischen
Ost und West, Ziirich — Koln — Giitersloh, 1979., 138-144.

®  Skatolicke strane to odreduje Tridenski koncil dok pravoslavna strana priznaje samo pr-
vih sedam zajednickih koncila. Usp. djelo uglednog pravnika crkvenog prava: Nikodim
MILAS Das Kirchenrecht der morgenlandlschen Kirche, Zara, 1897., 385-396.

Clanak je nastavak rada: Sakramenti in genere, communicatio in sacris i sakramentali u
katolickom i pravoslavnom nauku i praksi, u: Bogoslovska smotra, 80 (2010.) 4, 1163-1189.
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1. Krstenje

Dogmatska konstitucija o Crkvi, Dekret o ekumenizmu i Ekumenski direktorij isticu
da je krstenje temel;j i sakramentalna veza jedinstva medu svim krStenima.® Za
obje Crkve krstenje predstavlja milosni pocetak vjerskog Zivota. Ono tvori Cr-
kvu na poseban sakramentalan nacin. Tko zeli biti ¢lan Crkve mora biti krsten.
Ono ne predstavlja obican ulazak u Crkvu kao u neko gradansko drustvo, npr.
u lovacko, nego ono posvecuje za trajno, neizbrisivo krsno svecenistvo i zna-
¢i trajnu pripadnost Crkvi, iako koji put na nedostojan nacin. Jednom krsten
uvijek krsten, odnosno, u svojoj biti krstenje je neponovljivo. Ono ostvaruje
neopozivo zivotno zajednistvo s Kristom, a inicijativa je uvijek na Kristovoj
strani: nitko sam sebe ne moze upisati u Crkvu, nego biva primljen u Crkvu,
nego u nju ulazi, tako i u communio sanctorum. Tek kao krsteni, on biva temelj-
no osposobljen primati druge sakramente Crkve.

Za obje Crkve neosporno je biblijsko utemeljenje krstenja od Isusa Krista.
Ono je u svojoj biti trinitarni dogadaj: Bog Otac je posvecujuci izvor, Bog Sin je
otvoreni put prema Ocu a Bog Duh Sveti je voditelj na tome putu. Tako krste-
nik krstenjem postaje clanom Crkve i dionikom Presvetoga Trojstva.

Posebnosti toga sakramenta vidljive su ve¢ nacinom krstavanja. Dok se
u katolickom miljeu udomacilo najceSce polijevanje vodom, u pravoslavnom
je rasireno uranjanje u krsni zdenac. Forma je dakako trinitarna ali izrecena
ponesto razli¢itim formulama. Na Zapadu je najcesca: NN, ja te krstim... a na
pravoslavnom Istoku krstenik najcesce dolazi bos u krsnoj haljini bez pojasa,
gole glave i okrenut prema istoku ispovijeda krsnu vjeru, a okrenut prema
zapadu odrice se sotone i pljuje na njega. Ponovno okrenut prema istoku sje-
dinjuje se s Kristom uz mazanje po tijelu. Najcesce krsne formule glase: Neka se
krsti sluga BoZji NN. u ime... ili: Po mojim rukama krsti se NN u ime... ili: krStava se
rob BoZji (ime) u ime... uz trostruko »pogruzavanje« (uranjanje), Sto naznacuje
suukopanost u smrt iz koje ustaje na Zivot.* Zapadna formula: Ja te krstim...,

> Usp. DRUGI VATIKANSKI KONCIL, Unitatis redintegratio. Dekret o ekumenizmu (21.
XI. 2004.), br. 22, u: Dokumenti, Zagreb, 21972. (dalje: UR); DRUGI VATIKANSKI KON-
CIL, Lumen gentium. Dogmatska konstitucija o Crkvi (21. X1. 1964.), br. 15, u: Dokumenti,
Zagreb, 1972. (dalje: LG). Takoder usp. SEKRETARIJAT ZA JEDINSTVO KRSCANA,
Ekumenski direktori — smjernice za provodenje koncilskih zakljucaka o ekumenizmu, br. 11,
Zagreb, 1967.

¢ Liturgijski obred krStenja (vidi: Trebnik, Kragujevac, 21998., 11-33) Timoti Ver drzi bitnim i
zbog toga kritizira katolicku praksu polijevanja samo po celu, ali dopusta ju samo u izni-
mnim situacijama. Ne priznaje krstenje samo skropljenjem ili prskanjem; to »jednostavno
nije krstenje«, Timoti VER, Pravoslavna crkva, Beograd, 2001., 264. Pasivna forma: ...krsti
se... nalazi se jo$ kod Ivana Zlatoustoga i Teodora Mopsvestijskoga. Usp. Irenee-Henry
DALMAIS, Die Mysterien (Sakramente) im orthodoxen und altorientalischen Christen-
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za isto¢njake previse istice djelitelja, a premalo Duha Svetoga. Nakon krstenja
krstenik u bizantskom obredu oblaci »haljinu pravednosti«.

Pitanje djelitelja krstenja razlicito se interpretira. Dok po katolickom pra-
vu u smrtnim pogibeljima to mogu biti i nezaredeni krsc¢ani, pa i nevjernici
ako upotrijebe ispravno materiju i formu sakramenta te imaju nakanu uciniti
sto Crkva ¢ini, dotle se u pravoslavlju trazi episkop i svecenik s jurisdikcijom,
a dakon i laik samo u nuzdi. U pravoslavlju bi se krstenje u nuzdi od strane
laika tesko priznavalo, ali krstenje u nuzdi od strane katolickoga svecenika
najcesce bi se priznavalo. Bazilije Veliki je nijekao krstenje u nuzdi od strane
laika a Carigradska sinoda iz 1672. godine ga je priznavala, ako je podijeljeno
od krstenoga laika.

Odluka o krstenju djece iz mijeSanih brakova u kojoj Crkvi krstiti djecu
najcesce nosi sa sobom nacionalne elemente pripadnosti odredenome narodu.
Svakako je krstenje prvi i vrlo znacajan korak u oba smjera, kako crkvenome
tako i nacionalnome. Zato je ono vrlo senzibilno pitanje gledano iz oba kuta.

Prosirujuci temu, mozemo se osvrnuti na protestantske i starokatolicke
zajednice i re¢i da kao mozebitni uzor moze bit slucaj iz Poljske gdje su sve
krs¢anske Crkve i crkvene zajednice 23. sijecnja 2000. godine, dakle u jubilar-
noj godini, postigle sporazum o medusobnom priznavanju valjanosti krstenja
podijeljenoga u tim zajednicama.’

2. Potvrda

Krstenje i potvrda stoje u vrlo uskoj teoloskoj povezanosti, slicno kao Uskrs i
Duhovi, kao smrt i uskrsnuce. Potvrdu moZemo ispravno shvatiti i vrjedno-
vati samo iz kuta teologije krStenja. Za obje Crkve potvrda je pravi i posebni
sakrament koji podjeljuje darove Duha na poseban sakramentalan nacin i koji
ima svoje zasebne ucinke, a to znaci da nije samo neki privjesak krstenju. Kao
i krstenje i potvrda ima neizbrisivi pecat, a zajedno s euharistijom pripadaju
grupi sakramenata inicijacije.

Dakle skoro da je identican teoloski Sitz im Leben sakramenta potvrde na
Istoku i na Zapadu. Ipak u usporedbi sa sakramentom krstenja, pojavljuju se
vece i ocitije razlicitosti. Prvo je razli¢ito vrijeme podjeljivanja sakramenta. U

tum, u: Wilhelm NYSSEN - Hans-Joachim SCHULZ — Paul WIERTZ (ur), Handbuch der
Ostkirchenkunde, 11, Diisseldorf, 1989., 146. Dok krstenik u bizantskom obredu krstenja
ispovijeda krsnu vjeru okrenut prema istoku, prema suncu koje simbolizira Krista kao
svjetlo, dotle se on odrice sotone okrenut prema zapadu. Usp. Irenee-Henry DALMALIS,
Die Mysterien (Sakramente) im orthodoxen und altorientalischen Christentum, 147.

7 Usp. Izjava, u: Roman MIZ, Uvod u teologiju ekumenizma, Novi Sad, 2001., 157-158.
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danasnjoj praksi pravoslavlja potvrda se redovito podjeljuje zajedno s krste-
njem, dok se u katolickoj redovnoj praksi ona podjeljuje najcesce izmedu 12.
i 14. godine Zivota, ali zasebno, ne zajedno s krstenjem kao sto je to slucaj na
Istoku. Ovdje je potrebno istaknuti da je i na Zapadu u ranokrs¢anskom razdo-
blju bila uobicajena praksa podjeljivanja potvrde zajedno s krStenjem. Razliciti
uzroci doveli su tek od 9. st. do posvemasnjega razdvajanja podjele potvrde,
iako su neke regije poznavale tu praksu i nesto ranije.

Daljnja posebnost tice se djelitelja svete potvrde. Na Zapadu Trident-
ski koncil nedvojbeno istice da je redoviti djelitelj potvrde valjano zaredeni
biskup. Taj sakrament redovito u pravoslavlju dijeli zaredeni svecenik, kako
smo ve¢ istakli, u zajednickoj ceremoniji s krstenjem. Ovdje je potrebno ista-
knuti da katolicka praksa ipak pozna i drugotnoga djelitelja kao extra ordinari-
us, a apostolska konstitucija predvida osim biskupa jos kao redovite djelitelje
apostolske administratore, iako nisu biskupi, onda priore nekih privilegiranih
samostana, iako nisu biskupi, dalje apostolske vikare i prefekte, pa i obi¢ne
svecenike s posebnim dopustenjem.® Druga stvar koju je potrebno naglasiti
jest da pravoslavni svecenik uvijek djeluje po nalogu, dakle s jurisdikcijom
svoga episkopa. Dakle, on ne moze biti onaj koji ¢e blagoslivljati krizmeno ulje
kao sakramentalni znak (miro), nego samo pomazuje uljem koje je netko drugi
posvetio, najcesce patrijarh ili metropolita jedne mjesne autokefalne Crkve.’
Dakle miro posvecuje bezuvjetno episkop i kao posveceno ulje predaje ga de-
kretiranim parosima, nesto slicno kao $to je na Zapadu praksa, ako ima vise
djelitelja svete krizme, onda im biskup simboli¢no predaje sveto ulje. Mozda
se ovdje moze povucdi paralelna s drugom praksom na Zapadu kada svecenik
vrsi pretvorbu a akolit moze valjano dijeliti pricest, koju mu svecenik pru-
Za, Cestice. I trece, vazno je podsjetiti da se praksa podjeljivanja svete potvrde
od strane svecenika u pravoslavlju pocela Siriti tek od 9. stoljeca. Pravoslavni
obicavaju pomazivati ¢elo, o¢i, nos, usta, usi, grudi, ruke i stopala. Pritom se
jednostavno izgovara formula: Pecat dara Duha Svetoga."

8 Usp. PAVAO VI, Divinae consortium naturae. Apostolska konstitucija o sakramentu potvrde
(15. VIIL. 1971), u: Rimski pontifikal. Red potvrde, Zagreb, 1972., 7-12. Dokument donosi
nova pravila svete potvrde a na njemackom govornom podrudju poznat je i pod nazi-
vom Firmitus.
Miro (krizam-ulje) sadrzi ¢ak 57 aromatskih »mirodija« prema bizantskoj tradiciji. U Ar-
menskoj crkvi ulje posvecuje katolikos (vrthovni poglavar) svake sedme godine. Koptska
tradicija poznaje ¢ak 36 mazanja pojedinih dijelova tijela. Nekadasnje povezivanje cela
poslije krizme u katolickoj tradiciji svoje uporiste imalo je u pretkalcedonskim Crkvama,
ali je izblijedjelo i kod katolika, a ne poznaje ga ni bizantska tradicija.
10 Usp. Trebnik, 27. Takoder usp. Justin POPOVIC, Pravoslavna dogmatika, 111, Beograd,
1980., 565-567.
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Na Istoku se miropomazanjem postaje laik, potpuni ¢lan naroda (laos)
BoZjega. Miropomazanje se obi¢no podjeljuje takoder prilikom povratka u Cr-
kvu otpalih. Ako bi se neki miropomazani pravoslavni vjernik npr. vracao s
islama ponovno u pravoslavlje, bio bih ponovno miropomazan.'

Pod utjecajem krs¢anskoga Istoka sakramentalna praksa polaganja ruku
kod potvrde presla je na Zapadu u pomazanje svetim uljem, Sto ¢ini bitan
sakramentalan znak potvrde. Ulje je sastavljeno od svijetloga maslinova ulja
koje stiti od trulezi i tamnoga balzamova ulja koje jaca tijelo. Dva sastojka ulja
simboliziraju sjedinjenje ljudske i boZanske naravi u Kristu. Oduvijek je ulje
imalo znacenje snage i ozdravljenja. Grcki izvorni pojam Hristos znaci Poma-
zanik. On podrazumijeva pomazanje (silazak u liku goluba) Duhom Svetim
neposredno nakon njegova krstenja u Jordanu, kako navodi Matej 3,16. Pojam
dakle ukljucuje Kristovu »krizmu« silaskom Duha Svetoga.

Kao mali kuriozitet vrijedi spomenuti da je katolicki Zakonik crkvenog pra-
va iz 1917. zabranjivao krstenim kumovima da budu i krizmeni kumovi a Za-
konik crkvenog prava iz 1983. to preporucuje. Isto tako roditelji prije nisu mogli
biti krizmeni kumovi a sada to mogu.

3. Euharistija

Euharistiju se shvaca i prihvaca na obje strane kao izvor i srediste svake po-
boznosti na koju su usmjereni svi ostali sakramenti, dakle misterij nad miste-
rijima. U tom smislu istice ruski teolog Afanes’ev da je euharistija jednostavno
tajna Crkve, ne samo srediste Crkve." Slikovito re¢eno oko nje, kao finog rubi-
na misnog slavlja, poredano je Sest dijamanata, to jest Sest ostalih sakramenata.
Ili druk¢ije receno, oko zivog izvora euharistije dijeli se Sest rijeka sakramen-
talnog zivota."” Nikola Kavasila govori o zivotu u Kristu, koji se covjeku nudi
po svetim tajnama. Posebno euharistija »useljava« Krista u nas i nas u Krista.

U svezi slavljenja euharistije na obje strane postoje razlicite intonacije i
razlicite interpretacije. Tako, izmedu ostalog, Katolicka crkva odreduje da sva-
ki katolik svake nedjelje i svetkovine treba slaviti presvetu euharistiju ako nije
zaprijecen opravdanim razlogom, npr. boles¢u. Takve odrednice pravoslavlje

1t Usp. Timoti VER, Pravoslavna crkva, 265.

12 Usp. Nikolai AFANASE'V, Tajnstva i tajnodejstvija, u: Pravoslavnaja mysl. Trudy Pravo-
slavnogo Bogoslovskago Instituta, 31 (1951.) 8. Autor je jedan od najznacajnijih zagovornika
tzv. euharistijske ekleziologije buduci da Crkva postaje tijelo Kristovo upravo po euharisti-
ji. Usp. Nikolai AFANASE'V, LEglise de Saint-Esprit, Paris, 1975.

3 Usp. Theodor SCHNITZLER, O znacenju sakramenata, Zagreb, 1998., 17.

14 Usp. Nikola KAVASILA, O Zivotu u Hristu, Novi Sad, 2002., 120.
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ne pozna, iako isto tako naglasava vaznost slavljenja euharistije kao sredista i
izvora vjernickog zivota. Dok katolicka strana preporuca vise slavlja euhari-
stije u jednoj Zupi, da bi svi mogli biti na nedjeljnom misi, dotle se euharistija
u pravoslavlju nacelno slavi samo jednom u jednoj parohiji, kako bi se vise
istaklo jednu euharistiju.”” Iz opravdanih pastoralnih razloga ima krajeva gdje
je i u pravoslavlju poznato viSe celebracija euharistije, ali tada se obavezno
mijenja antimins, a ponegdje ¢ak i oltar, kako bi barem na jednom oltaru bila
slavljena samo jedna euharistija.'* Na Zapadu se propisuje i o¢ekuje da vjernik
prisustvuje cijelom euharistijskom slavlju, dok to nije slucaj na pravoslavnom
Istoku. Nazoc¢nost jednom dijelu ukljucuje i ono prije njegova dolaska i ono
poslije njegova odlaska. U sredistu slavlja podrazumijeva se zajednica, ¢iju cje-
lovitost reprezentiraju nazocni vjernici, dok se kod katolika naglasak stavlja
na osobno slavlje i duznost svakog pojedinoga vjernika. Nepoznavanje ovih
i drugih sli¢nih posebnosti moze dovesti do odredenih predrasuda i medu-
sobnoga udaljavanja usprkos jednom sakramentalnom okviru ili Sitz im Leben
euharistije na objema stranama.

Za obje tradicije u definiranju i poimanju sakramenata vazno je poimanje
Crkve, a za teolosko poimanje Crkve vazna je euharistija. Tako npr. Ciprija-
novo nacelo: extra ecclesiam nulla salus ima eklezijalno ali primarno sakramen-
talno, tj. euharistijsko znacenje. Neki su ovo nacelo pretocili u nacelo: solus
christianus — nullus christianus sa znacenjem ako se pojedinac stavlja izvan za-
jednice, konkretno izvan euharistijske koinonie, onda je izvan Crkve.”” Dakle
iskljucenje iz euharistije znaci iskljucenje iz Crkve. Iz te esencijalne veze euha-
ristije s Crkvom i Crkve sa svim sakramentima, a posebice s euharistijom, u te-
ologiji se govori sve viSe o euharistijskoj ekleziologiji i eklezijalnoj euharistiji.
Pravoslavlje u euharistiji posebno naglasava ulogu zajednice koja se susrece s
uskrslim Kristom.*®

Obje Crkve drze euharistiju tajnom nad tajnama na koju su usmjereni
svi drugi sakramenti. Euharistiju se istice i priznaje gozbom vjere, neizrecivim
darom, izvorom i vrhuncem cijelog krs¢anskog Zivota, slavljem Isusova samo-
predanja, znakom najtjeSnjeg sjedinjenja i preslikom potpunog zajednistva s
Kristom. Obje Crkve drze da Crkva zivi od euharistije i da euharistija izgraduje

5 Usp. Ignacije ANTIOHIJSKI, Brief an die Epheser, u: Bibliothek der Kirchenviiter. Apostoli-
sche Viiter, Kempten — Miinchen, 1918., 143 (dalje: BKV).

16 Usp. Ernst-Christoph SUTTNER - Chysostomos KONSTATINIDIS, Fragen der Sakramen-
tenpastoral in orthodox-katholischgemischten Gemeniden, Regensburg, 1979., 66.

17" Tako misli ruski teolog Evdokimov usp. Robert HOTZ, Sakramente — im Wechselspiel zwis-
chen Ost und West, 198.

8 Usp. Ernest BENZ, Duh i Zivot istocne Crkve, Sarajevo, 1991., 37.
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i hrani Crkvu, zato je ona slika Crkve, zrtva Crkve. Ignacije Antiohijski istice
da je euharistija jedan kruh, koji je protuotrov smrtnosti i sredstvo besmrtno-
sti, kruh koji drzi jedno tijelo Crkve zajedno.” Augustin definira euharistiju kao
sakrament posvecenja, znak jedinstva i svezu ljubavi.”® Zato je jedinstvo vjere
preduvjet prave euharistije u vezu istinske ljubavi.

Puno je zajednickih vidova i pogleda na euharistiju koji imaju svoj kori-
jen jo$ u patristickom razdoblju, u ¢ijem je ozracju pravoslavlje tradicionalno
snaznije zivjelo. Ovdje nam valja napomenuti i neke razli¢itosti u euharistij-
skom poimanju, u liturgiji, u poboZnosti i sli¢no.

Najocitija izvanjska razlika je liturgijski nacin slavljenja koji se ovdje ne
moze podrobnije izloziti. Mislim pak da je svakom katoliku i obratno svakom
pravoslavcu, ako je imalo vjerski potkovan, relativno lako otkriti ono bitno
temeljno zajedniStvo, onaj isti dogmatski okvir i teoloski Sitz im Leben euhari-
stije u razli¢itim obredima i u razlic¢itom euharistijskom ruhu.

U zadnje vrijeme prili¢no je raSirena praksa u katolickoj tradiciji da se
kod euharistijskog slavlja skoro redovito ili barem cesto ide na svetu pricest.
Takva praksa odgovara poimanju euharistije kao gozbe na kojoj je normalno
blagovati. Cesto primanje pricesti kod euharistijskog slavlja u pravoslavlju je
manje rasireno. Primanje pricesti je puno rjede ali uz duzu i strozu pripravu.
U istocnoj tradiciji je sasvim normalno da se vjernik svaki put prije pricesti
ispovjedi, a za ispovijed je nuZan post od najmanje tjedan dana. Nadalje u pra-
voslavlju je opce raSirena praksa da se, osim velikih blagdana poput Uskrsa
i Bozica i jo$ nekih drugih, ispovijeda i prices¢uje samo jednom u pojedinim
razdobljima crkvene godine. Dakle jednostavno u pravoslavlju nije uvrijeZena
praksa cestog pricesc¢ivanja. Nesto slicna praksa je bila i u Katolickoj crkvi prije
Koncila. Ako se ovo duhovno znacenje i ozracje nema na umu, onda postoji
velika opasnost ¢udenja i krivih interpretacija razlicitosti glede pricesti.

Ovdje valja istaknuti jo$ jednu razli¢ito usvojenu praksu. Naime u pra-
voslavlju je rasirena praksa pricesc¢ivanja pod obje prilike. Kod katolika je to
samo u izvanrednim okolnostima. U pravoslavlju je isto tako rasSirena prak-
sa pricesc¢ivanja vrlo male djece, a u katolickoj sredini je poznato slavlje prve
pricesti. Ovdje se mora podsjetiti da pricest jednako vrijedi podijeljena pod
jednom ili pod obje prilike.

Jedna od daljnjih razlika je pitanje kvasnoga i beskvasnoga kruha. Samo
dobro upucenim teolozima poznato je da je to pitanje povezano s pitanjem

¥ Usp. Ignacije ANTIOHIJSKI, Brief an die Epheser, u: BKV, 125.
2 »..sacramentum pietatis, signum unitas et vinculum caritas...«, usp. Aurelije AUGU-
STIN, Vortrédge {iber das Evangelium des heiligen Jochannes, u: BKV, 1913., 39.
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je li Posljednja vecera ujedno i pashalna gozba? Prema sinoptickoj tradiciji
Posljednja vecera i pashalna gozba bi se preklapale. Ako se pode od tvrdnje
da je Posljednja vecera bila ujedno i pashalna gozba, onda bi ona bila dan uoci
Isusove smrti. Prema sinopticima bilo je to 14. nisana, jer je Isus umro 15. ni-
sana. Na pashalnoj gozbi vierni¢ki Zidovi tradicionalno su uzimali beskvasni
kruh (azimen). Zato npr. Luka navodi: prvog dana beskvasnih kruhova... (Lk 22,7).
Tu tradiciju je preuzela Katolicka crkva od 9. stoljeca o ¢emu svjedoci Rabanus
Maurus. Ako se uzme Ivanovo izvjeS¢e onda je Isus umro ve¢ 14. nisana u
vrijeme kad se u hramu klalo pashalne janje (19,14). Prema Ivanu Posljednja
vecera bi morala biti noc¢ ranije, tj. 13. nisana, Sto bi znacilo da nije bila ujedno
i pashalna gozba, na temelju cega se zakljucuje da je Isus upotrebljavao kvasni
a ne beskvasni kruh. Iz tih premisa Pravoslavna crkva slavi euharistiju s kva-
snim kruhom.? Roman Miz navodi da pravoslavni ne prihvacaju beskvasni
kruh zato $to on nije pravi kruh, da je nesto mrtvo bez kvasca koji ozZivljava, te
da je prakticiran u zidovskoj tradiciji, pa mu stoga nema mjesta u krsc¢anskoj
euharistiji.”? Vec je Firentinski koncil smatrao valjanom euharistiju slavljenu
kvasnim i beskvasnim kruhom. Rimski misal iz 1970. godine ostavlja moguc-
nost katolickog slavlja euharistije i s kvasnim kruhom.?

Dublje znacenje ima vrjednovanje epikleze i anamneze u euharistijskoj te-
ologiji. Pitanje je nekada smatrano vrlo kontroverzno. Ono se odnosi na tre-
nutak pretvorbe pSeni¢nog kvasnog ili beskvasnog kruha u tijelo Kristovo te
vina u krv Kristovu. U latinskoj liturgiji novih kanona epikleza dolazi prije
rije¢i ustanovljenja a u pravoslavnoj tradiciji odmah poslije rijeci ustanovljenja.
Dogada li se pretvorba molitvom zaziva Duha Svetoga, epiklezom (gr¢. glagol
epikaleo, nad ne¢im zazivati) ili rije¢ima ustanovljenja euharistije, anamnezom?
Oko toga su se nekada lomila koplja. Dekret Kongregacije za nauk vjere iz
1812. godine, kao i breve Adorabile Eucharistiae pape Pija VII. od 8. svibnja 1822.
godine isti¢e nepotrebnost epikleze za pretvorbu. Papa zapovijeda svojim au-
toritetom da se nitko ne bi usudio braniti misljenje da je osim Kristovih rijeci
potreban i drugi molitveni obrazac, to jest epikleza.** Pojam epikleze za istocnu
teologiju ima Sire znacenje od pitanja trenutka pretvorbe u euharistiji. Sadr-
zajno epikleza je bitno i trajno djelovanje Duha u svetim radnjama, jer je Duh
prvo dar zajednici, pa onda pojedincu. Istocna teologija govori isto tako o epi-

2 Usp. Franz COURTH, Sakramenti — prirucnik za teoloski studij i praksu, Dakovo, 1997., 238-240.

2 Usp. Roman MIZ, Uvod u teologiju ekumenizma, 159.

B Usp. Rimski misal, 1970., br. 282.

* Usp. Heinrich DENZINGER Peter HUNERMANN, Zbirka saZetaka vjerovanja, definicija
i izjava o vjeri i ¢udoredu, br. 2718, Pakovo, 2002., Takoder usp. Tomislav IVANCIC, Eu-
haristija i Duh Sveti, u: Rijecki teoloski casopis, 9 (2001.) 1, 38-40.
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klezi krstenja i o epiklezi drugih sakramenata. U pozadini ovih pojmova krije
se vrjednovanje kristoloskoga i pneumatoloskoga elementa u euharistijskom
slavlju. Upravo iz tog kuta gledano treba ih razlikovati, ali ne razdvajati, a
niposto suprotstavljati.”®

Medu kontroverzna euharistijska pitanja treba ubrojiti zapadni pojam
transupstancijacije, ali ne i ono Sto pojam sadrzajno znaci. Isto¢njaci su smatrali
daje pojam »nepodesan« izraziti tajnu euharistije Bolji od transupstancijacije
od 13. stoljeca. Pravoslavni pak nedvo]beno ispovijedaju vieru da se pricescuju
stvarnim tijelom i krvlju uskrslog Krista, a ne simbolicki.” Pojam transupstan-
cijacije iz katolicke perspektive objasnjava kako kruh i vino postaju stvarno
tijelo i krv Kristova, ili drugim rije¢ima on tumaci na koji je nacin Krist realno
nazocan u posvecenim darovima. Ni Trident nije smatrao pojam transupstan-
cijacije najidealnijim, pa je u jednakom znacenju upotrebljavao i pojam conve-
sio. U ovom pitanju pravoslavna teologija ima manje poteskoca budu¢i da na
platonovskoj osnovi mogu lakse spojiti realnu nazoc¢nost i simbol. Euahristija
kao typos realno (vaistinu) uprisutnjuje Krista kao Prototypos. Euharistijski da-
rovi poslije epikleze nisu puki simboli, nego stvarnost.

Nasuprot protestantima potrebno je naglasiti da pravoslavna teologija,
ne toliko kao katolicka, istice Zrtveni karakter euharistije. Istice se da Zrtva
nije samo simbol, nego je istinska Zrtva, jer se u kruhu Zrtvuje Tijelo Kristovo,
koje je jednom zasvagda zZrtvovano. Euharistijska Zrtva oslanja se na Kristovu
golgotsku zrtvu.?

TeoloSko zajednistvo u bitnome u euharistijskoj teologiji pokazuje u naj-
vecoj mjeri zajednicki dokument Medunarodne mjesovite komisije, koja je u
Miinchenu 1982. godine izradila i izdala dokument pod nazivom: Otajstvo
Crkve i euharistije u svjetlu Presvetog Trojstva. Naglasavajudi vrijednost cijelog
dokumenta ovdje isticemo tocku 2. u kojoj se kaze da Krist daje svoje Tijelo

% Vise o povijesno-teoloskom razvoju pojma epikleze i odnosa s anamnezom vidi u:

Robert HOTZ, Sakramente — im Wechselspiel zwischen Ost und West, 229-235. O epiklezi
kao bitnom dijelu svake sakramentalne radnje posvecivanja vidi str. 241-265. Hotz tamo
navodi misljenja Ireneja, Hipolita, Cirila Aleksandrijskoga itd. On istice stav ruskog teo-
loga Evdokimova, kojemu je u ekumenskom smislu pitanje epikleze jednako vazno kao
i pitanje primata (str. 229). Iz danasnje ekumenske perspektive pocetkom 21. stoljeca to
se zasigurno ne bi moglo tako redi.

% Usp. Goran RADENKOVIC, Dogmatska razlika, u: Pravoslavlje, 1. V. 2000., 3. Sve razlike

autor karakterizira kao dogmatske.

Usp. Timoti VER, Pravoslavna crkva, 272. Ovdje se osjeca ocita podudarnost misli i stavo-

va Tridentskoga koncila o misnoj zrtvi. Usp. Ucenje i kanoni o misnoj Zrtvi, u: Heinrich

DENZINGER - Peter HUNERMANN, Zbirka sazetaka vjerovanja, definicija i izjava o vjeri i

¢udoredu, br. 1738-1759.
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svojim ucenicima kod Posljednje vecere. U euharistiji sam Bog dariva svijet u
sakramentalnom obliku. Od toga vremena euharistija je sakrament samog Kri-
sta. Ona postaje predokus viecnoga zivota, lijek za besmrtnost i znak buduceg
kraljevstva. Tako prelazi sakrament Kristova otajstva u sakrament euharistije.
Ona je onaj sakrament koji nas potpuno pritjelovljuje Kristu. U br. 4. istice se
da je euharistija istovremeno istinski sakrament Crkve.®

4. Sakramentalno pomirenje

Razumijevanje iz kojega slijedi i vrjednovanje sakramenta pomirenja evaluira-
lo je u povijesti teologije sakramenata Katolicke crkve. Drugi vatikanski kon-
cil zahtijeva revidiranje obreda i formule toga sakramenta na nacin da jasnije
izrazi narav i ucinak sakramenta pomirenja.” Isusov pashalni misterij izvor
je sakramentalnog pomirenja u Crkvi. Isus uspostavlja mir izmedu covjeka i
Boga. Krist je pomirenje u sebi. Isus opravdava, ne samo da je pravedan. Zato
je obracenje put ka pomirenju a pomirenje cilj obracenja. Obracenje u pomi-
renju mora zahvatiti cijelog covjeka, ono je obrat (metanoja) njegova duha i
zivota. Sakramentalno pomirenje ukljucuje ¢ine penitenta (pokajanje, ispovi-
jedanje i zadovoljstinu) te ¢ine Crkve (odrjeSenje i odredivanje zadovoljstine),
formulirano u duhu zapadne teologije.

Iz istocnopravoslavne perspektive valja rec¢i da njihova teologija pomi-
renje prvenstveno gleda kao uspostavljanje punog zajednistva i jedinstva s
Crkvom.* To se postize iskrenim i skrusenim kajanjem, ispovijedanjem sve-
¢eniku, odlukom za popravak i vjerom u Bozje milosrde.’! Pomirenje se gleda
kao akt i kao proces. U tom procesu su Cetiri koraka. Prvi je dolazak k sebi, drugi
korak je donosenje odluke, tre¢i korak je izvrSavanje namjere povratka Ocu u

% Usp. Niko IKIC, Ekumenske studije i dokumenti. Izbor ekumenskih dokumenata Katolicke i
Pravoslavne Crkve s popratnim komentarima, Sarajevo, 2003., 184-185. Valja naglasiti da je
euharistija bila znacajna tema nekih susreta na regionalnoj razini. Tako npr. delegaci-
je Ruske pravoslavne crkve i predstavnika Njemacke biskupske konferencije u Moskvi
1986. godine ili recimo u dijalogu pravoslavnih i rimokatolika u Sjedinjenim Americkim
Drzavama u Worcesteru 1967. godine. O tome viSe vidi u: Thomas BREMER - Johannes
OLDEMANN - Dagmar STOLTMANN (ur), Orthodoxie im Dialog — Bilaterale Dialoge der
orthodoxen und der orientalisch-orthodoxen Kirchen 1945 -1997., Trier, 1999., 45, 49-52, 53.

»  Usp. DRUGI VATIKANSKI KONCIL, Sacrosanctum concilium. Konstitucija o svetoj liturgiji
(4. XIIL. 1963.) br. 72, u: Dokumenti, Zagreb, ?1972. (dalje: SC).

% Opéirni prikaz istocne teologije sakramentalnog pomirenja vidi u: Ante MATELJAN,
Sakrament pokore u pravoslavlju. Povijesni razvoj i teologija »Svete tajne ispovijedi/poko-
re«, u: Crkva u svijetu, 42 (2007.) 2, 285-305. Iz liturgijskog motrista vidi u: Ante MATELJAN,
Sakrament pokore u pravoslavnoj liturgiji, u: Crkva u svijetu, 42 (2007.) 3, 505-524.

3t Usp. Justin POPOVIC, Pravoslavna dogmatika, 111, 572-574.
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kojoj je izrazeno priznavanje grijeha i molba za oprostaj, a cetvrti vazan korak
je molitva koja prati cijeli proces.” Takoder treba napomenuti da pravoslavlje
ima naglaSene obrede pomirenja unutar svojih anafora (euharistijskih kano-
na). Valja istaknuti posebnost krs¢anskog Istoka koji je poznavao tzv. laicku
ili monasku ispovijed, gdje bi se penitenti ispovijedali monahu koji je redovnik,
ali nije svecenik. Neki su isticali u takvim ispovijedima praksu ispovijedanja
samo lakih grijeha. Valjanost takve ispovijedi osporavana je kako na Zapadu
tako i na Istoku. U nacelu je u pravoslavlju vise zastupljen karizmaticko me-
dicinski aspekt a manje juridicko-prosudbeni. Vise se inzistira na opcenitom
a manje na detaljnom ispovijedanju. U prosudbenoj dimenziji ne povlaci se
striktna distinkcija izmedu lakih i teskih grijeha. No isto tako treba naglasiti
da je u pravoslavlju priprava na ispovijed puno zahtjevnija. Najmanje tjedan
dana posta, molitve i pokore trazi se kao uvjet pristupanju ispovijedi. Kao i
nekada kod katolika naglaSeno je moljenje oprosta od brace i traZi se zagovor
njihove molitve. Ne treba isticati koliko je jurisdikcija svecenika u pravoslavlju
vaZna za sakrament pomirenja. Sto vise treba naglasiti da jurisdikciju nemaju
svi parosi, ali redovito imaju svi monasi svecenici.

U kontekstu interkomunije sakramentalno pomirenje nosi sa sobom
eklezijalno-pravne poteskoce. Snagom same biti tog sakramenta pomirenje
prvenstveno ukljucuje pomirenje s Bogom. Ali se to dogada kroz pomirenje s
Crkvom. Kako grijeh tako i pomirenje ticu se cijele zajednice. Zato s pravom
obje Crkve prihvacaju nacelo: pax cum ecclesia est pax cum Deo. Pomirenje s Cr-
kvom prvenstveno podrazumijeva pomirenje s vlastitom zajednicom, jer ona
ima vlast vezati i odrjesivati (afiemi e krateo). Dakle, grjeSnika se ponovno prima
kao punopravnog ¢lana zajednice. Svecenici koji to u ime Crkve ¢ine moraju
osim potestas (ordo) imati i jurisdictio (missio), osim redenja moraju imati ovlast
i poslanje prastanja u Crkvi. U ovom kontekstu razumljivo je da se taj sakra-
ment redovito slavi u vlastitoj Crkvi zbog eklezijalnog i pravnog utemeljenja.
Ali postoje iznimke, koje diktira spas duse i duhovno dobro vjernika. Tako se
u takvim nuznim situacijama podrazumijeva jurisdikcija za svecenika iz druge
Crkve po nacelu supplet Mater Ecclesia.

Takoder iz pastoralno duhovnog kuta nailazimo na probleme interko-
munije kad je u pitanju sakramentalno pomirenje koje osim otpustanja grijeha
sluzi i kao duhovno vodstvo, $to je kod pravoslavnih jos jace naglaseno. U tom
smislu nije na odmet napomenuti i drukcije akcente u pristupu i prosudiva-
nju krivnje. U pravoslavnom duhu naglasak se stavlja na medicinski aspekt.

2 Usp. Matej MATEJIC, Znaéaj i znacenje pokajanja, u: Abraham, 38 (2001.) 11, 13-17. Cla-
nak je preuzet iz sluzbenog Glasnika Srpske pravoslavne crkve, 83 (2001.), 4.
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Ispovjednika se ne gleda kao suca, nego vise kao lije¢nika i savjetnika. Kako ¢e
onda savjetovati svecenik iz druge Crkve, kada ne poznaje dovoljno duhovnu
bastinu te zajednice? Kako ¢e ga duhovno voditi, ako ne poznaje dovoljno
upravo onaj duhovni put kojim je dosad iSao? Pitanje je viSe nego li opravda-
no da li ¢e uopce lako uspostaviti i pravo razumjeti pravu moralnu dijagno-
zu, to jest pravo prosuditi krivnju i pronaci prave moralno-duhovne lijekove?
Prili¢no je razli¢ito zadavanje pokore koja na Zapadu poprima dimenziju sa-
tisfakcije koja je pak pravoslavnima tesko razumljiva. Razlicite su i formule
odrjeSenja. Na Zapadu su usvojene indikativne a na Istoku deprekativne for-
mule odrjeSenja. Istok najceSce izbjegava formulu odrjeSenja s ego.* Razlicito je
i mjesto ispovijedanja. Od Tridenta na Zapadu su se udomacile ispovjedaonice
koje su u isto¢noj praksi pomirenja nepoznate, pa su pravoslavne crkve bez
ispovjedaonica, ali nisu bez ispovijedanja. NajceSce se ispovijeda neposredno
pred ikonostasom, pred Kristovom ikonom, a u najnovije vrijeme u nekom
pokrajnjem prostoru, kao kapelici, pokraj ikonostasa.

Pored svih poteskoca koje prouzrokuju vece ili manje razli¢itosti ipak je
sakramentalno pomirenje u posebnim slucajevima obostrano moguce, Sto do-
kazuje da se prepoznaje zajednicki teoloski temel; ili Sitz im Leben toga sakra-
menta, koji omogucuje sakramentalno priznanje i ograniceno zajednistvovanje
jer koristi vjernicima na duhovno dobro i spas dusa.

5. Bolesnicko pomazanje

Smisleno razumijevanje i poimanje bolesnickog pomazanja unutar Katolicke
crkve do Drugoga vatikanskog koncila izrazavao je sam naziv posljednja po-
mast. Upravo vracajudi se patristickim izvorima doslo je do drukcijeg akcentu-
iranja, pa onda snagom novih naglasaka i do novog naziva koji dublje izrazava
bit sakramenta, bolesnicko pomazanje. Tim sakramentom Crkva potice vjernike

¥ Neke deprekativne formule:

— srpska: »Gospod i Bog na$ Isus Hristos, blagodac¢u i milosrdem svoje ljubavi prema
coveku, neka ti cedo (ime) oprosti sve Sto si zgresio/la. I ja nedostojni svestenik, vlaséu
koju mi je dao, prastam i razreSavam te svih tvojih grehova u ime...« Usp. Trebnik, 41;
Timoti VER, Pravoslavna crkva, 274-275.

— grcka: »Sto god si mi ponizno rekao i sve sto nisi kazao, ili iz neznanja ili iz zaborava,
bilo Sto da je, neka ti Bog oprosti na ovom i u buducem svijetu... u ime Oca i Sina i Duha
Svetoga... ne uznemiruj se vise, idi u mirul«

— biblijska: O Boze, koji si oprostio Davidu po proroku Natanu, nakon Sto je on priznao
svoje grijehe; koji si oprostio gorko placucem Petru i gresnici, koja je sa svojom kosom
otirala Tvoje noge; koji si oprostio farizeju kao i izgubljenom sinu, neka upravo milo-
srdan Bog, po meni grjesniku, oprosti tebi sve grijehe na ovom i u buduéem Zivotu...« Usp.
Robert HOTZ, Sakramente — im Wechselspiel zwischen Ost und West, 137.
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da se u patnji i trpljenju sjedinjuju s trpe¢im Kristom (usp. LG 11). Bolesnicko
pomazanje predstavlja vjeru Crkve i bolesnika koji Zeli slijediti Krista i u svojoj
bolesti. Time se katolicko poimanje pribliZilo pravoslavnome.

Pravoslavni mu daju naglasak molitve za ozdravljenje, pa ga na temelju gré-
kog izvornika nazivaju euchelaion —$to bi doslovno znacilo molitveno osvecenje ulja,
ili jeleosvecenje.** Kao i katolicka tako i pravoslavna tradicija utemeljuje sakrament
na Jak 5,14 uz Kristov nalog pomazivanja bolesnika, Mk 6,13. U pravoslavnoj
teologiji naglasavana su uvijek dva aspekta toga sakramenta: prvi se povezivao
s brisanjem preostalih grijeha a drugi s ozdravljenjem bolesnika na dusi i tijelu.
Jer se grijeh smatrao boles¢u onda se pomazivalo i one koje nisu fizicki bolesni, to
jest one kojima bi katolicki pastoralac najcesce preporucio sakrament pomirenja,
a ne bolesnickog pomazanja. Time se istice zapravo razli¢it pristup u pripustanju
tom sakramentu, jer ga se nesto drukcije shvacalo i interpretiralo. Pravoslavlje
je pak tradicionalno razlikovalo pomazanje svih vjernika najcesce na Veliki ce-
tvrtak, to znaci i zdravih, od pomazanja sasvim bolesnih ljudi. Sakramentalno
ozdravljenje odnosi se na oslobadanje od grijeha, jer se bolest i smrt smatraju
posljedicom grijeha. Oslobadanje od grijeha po ucinku bi se preklapalo sa sakra-
mentom pomirenja. Zbog toga se bolesnicko pomazanje gleda usko vezano uz
sakrament pomirenja, pa su ga neki smatrali samo stupanjem toga sakramenta,
nesto sli¢no kao Sto postoje tri stupnja redenja. No i u katolickoj interpretaci-
ji uc¢inak bolesni¢kog pomazanja znaci i otpustanje grijeha. U tom kontekstu se
bolesnicko pomazanje smatralo dovrsenjem pokore.*® Pomazanje bolesnika bilo je
uvijek u pravoslavnoj teologiji usmjereno na tjelesno i dusevno ozdravljenje, Sto
znaci ne u duhu katolickog pretkoncilskoga razumijevanja posljednje pomasti
kao priprave na smrt. U slicnom razumijevanju pravoslavlje je poznavalo tzv.
obred pomazanja mrtvaca, sto nikada nije bilo jasno ubrajano medu sakramente,
u kojem se poljupcem oprastalo od mrtvaca i davalo mu se apsolucija. Bolesnicko
pomazanje u pravoslavlju zahtijeva sedam svecenika, ali zbog prakti¢nih razloga
se broj smanjuje na tri, pa ako ni to nije moguce, onda ga moze slaviti samo jedan
svecenik. Obred pocinje u crkvi iako bolesnik nije tu. Obred ima tri glavna dijela:
sluzba utjehe, molitve sli¢ne jutarnjoj, blagoslov ulja i pomazanje sedam puta od
svakog svecenika. Bitni dio molitvene formule pomazanja glasi: Oce sveti, lekaru
dusa i tijela... izleCi i sluZitelja svoga (ime) od telesne i dusevne nemoci... *

% Usp. EPARHIJA RASKO-PRIZRENSKA, Veliki trebnik, Prizren, 1993., 294-295.

% Usp. Ucenje o sakramentu posljednjeg pomazanja, u: Heinrich DENZINGER - Peter HUNER-
MANN, Zbirka saZetaka vjerovanja, definicija i izjava o vjeri i cudoredu, br. 1694.

% Usp. Trebnik, 91; Justin POPOVIC, Pravoslavna dogmatika, 111, 575-576; Robert HOTZ,
Sakramente — im Wechselspiel zwischen Ost und West, 254-256; Irenee-Henry DALMAIS,
Die Mysterien (Sakramente) im orthodoxen und altorientalischen Christentum, 158-159.
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6. Sveti red

Hijerarhijska sluzba® u Crkvi ima svoj pravi raison d’etre samo u svjetlu commu-
nio ekleziologije. Ne smije se izgubiti iz vida da je op¢a Crkva temeljni nositel;
sluzba u Crkvi. To ne umanjuje posebnu vrijednost sakramentalne sluzbe u
Crkvi. Sto vise, sakramentalnu sluzbu treba gledati kao krunu svih sluzba u
Crkvi. Dakako, da i ona laicka ima svoj duboki smisao na temelju krsnog sve-
¢enistva. Valja naglasiti da se sakramentalne i nesakramentalne sluzbe u Crkvi
nadopunjuju.

Sveti red je temelj sakramentalnih sluzba i temelj crkvenosti. Bez njega ne
bi bilo presvete euharistije. Zato je logi¢no da svaka Crkva ima pravo i duznost
brinuti se o svojim redenicima, o njihovoj izobrazbi, o postavljanju kriterija re-
denja itd. Gledano iz tog kuta razumljivo je da sveti red ne ulazi u predstavlje-
ni pojam communicatio in sacris i tamo naznaceno ograniceno zajednistvovanje
u svetome. Ali bitno je naglasiti da se podijeljeni sveti red u drugoj zajednici
nacelno prizna, sto omogucava naznaceno zajedniStvovanje u svetome. Tako-
der valja podcrtati da je nekada bilo moguce i prihvatljivo redenje u drugoj
zajednici. Priznavanje takvih, uvijek u izvanrednim okolnostima, potvrda je
medusobnog priznavanja sakramenata, pa i svetog reda.®

Pravoslavna teologija sakramenata pozna nize i visSe klerike. Visi ili glav-
ni stupnjevi su: episkopat, prezbiterat i dakonat, a nizem pripadaju ipodakon
i ¢tec.”” Podjeljivanje nizih redova dogada se uvijek izvan euharistijskog slavlja
i razlikuje se u zazivu Duha (epiklezi) na odredenu sluzbu. Samo podjeljivanje
visih redova naziva se hijerotonija ili rukopoloZenje a obavlja se uvijek u sklopu
euharistije. Moguce je zarediti na jednoj euharistiji npr. dakona i prezbitera,
prezbitera i episkopa, ali nije moguce istovremeno zarediti vise npr. dakona
ili prezbitera, kako je to slucaj kod katolika. U bizantskoj hijerotoniji formula
sakramentalnog stupnja skoro je ista za biskupa, prezbitera i dakona. U njoj se
naglasava da je BoZja milost, koja stalno lijeci sto je bolesno, nadopunja sto nedostaje,

% Hijerarhija kao pojam sloZenica je dviju grckih rijeci: hieros = svet i archo = vladati. Grubo
prevedeno pojam bi znacio: sveto vladanje ili vladanje u svetome.

% Tako je npr. biskupsko redenje Simeona Vratanje priznato u Peci i Rimu. O tome vise:
Niko IKIC, Der Begriff »Union« im Entstehungsprozefs der unierten Didzese von Marca (Kri-
Zevci), Erzabtei St. Ottilien, 1989., 53-55.

¥ U zapadnoj terminologiji to se odnosi na subdakona i ¢itaca ili lektora. Sluzba subdako-
na je dokinuta a sluZba akolita na Istoku se vec izgubila. U najvecoj mjeri je obavlja ¢tec.
O naravi pojedinog stupnja svetog reda vidi u: Justin POPOVIC, Pravoslavna dogmatika,
III, 574-575. Takoder usp. Timoti VER, Pravoslavna crkva, 275. Justinianov kodeks obve-
zuje posvecene subdakone (ipodakone) na celibat. Usp. Irenee-Henry DALMALIS, Die
Mpysterien (Sakramente) im orthodoxen und altorientalischen Christentum, 168.

459



460

Niko IKIC, Sakramentiin specie i neki sakramentali u komparativnoj teologiji i praksi

izabrala N. N. za..., stoga molimo da milost Duha side na njega...** Ono Sto karak-
terizira liturgiju kako nizih tako i viSih redova jest mala vizualna razlika u
obredima. Svi obredi imaju cetiri glavna dijela: potvrda puka kroz povik: axios
(dostojan je); slijedi zaziv Duha (epikleza) da ga obdari milostima za odredeni
stupanj sluzbe; onda dolazi polaganje ruku i na kraju oblacenje. Dakle, po sa-
drZaju epikleze sakramenta primarno se mozZe razlikovati stupanj redenja. U
zazivu Duha specificira se bitnost sluzbe toga stupnja i na kraju novoredenik
prima insignije doticnog stupnja redenja.*!

Dok se na katolickoj strani svi stupnjevi svetog reda podjeljuju poslije
evandelja i homilije, dotle se razliciti stupnjevi svetog reda u pravoslavlju po-
djeljuju u razli¢ita vremena liturgije, to jest, na razli¢itim mjestima u liturgiji.
Tako se biskupsko redenje podjeljuje prije €itanja, a poslije redenja bi novoza-
redeni biskup procitao evandelje i protumacio ga kao znak njegove uciteljske
sluzbe. Stupan;j svecenickog redenja podjeljuje se prije prinosenja darova, kako
bi se naznacilo da novozaredeni svecenik moze kao koncelebrant sudjelova-
ti u euharistijskom slavlju. Dakonsko redenje se podjeljuje prije posvecenja
darova koje on sada kao novozaredeni moze dijeliti vjernicima kao posvece-
ne. Prezbiter, a dakon u jo$ vecoj mjeri, smatraju se pomocnicima episkopa.
Episkop se uvijek posvecuje za odredenu episkopiju, svecenik za odredenu
parohiju, a samo dakon nije time vezan. U jednoj liturgiji hirotonije uvijek se
redi samo jedan redenik, bilo episkop, bilo svecenik, bilo dakon. Izabranog
episkopa zareduju najmanje tri biskupa, a 4. kanon Nicejskog koncila predla-
ze da to budu svi biskupi crkvene pokrajine. Vazno je naglasiti, za razliku od
katolickog obreda, da samo glavni konsekrator episkopske hijerotonije polaZe
ruke na novoredenika.

Izvanjska slicnost liturgijskih obreda svetog reda redovito se moze vi-
djeti takoder pri intronizaciji, to jest pri uvodenju u sluZbu npr. igumana ili
arhimandrita u nekom samostanu, kao njegova voditelja i odgovornoga. U
ceremoniji uvodenja koja je sli¢na ceremoniji redenja, mora se spomenuti sa-
mostan i ime onoga kojega se uvodi u sluzbu i za koga se posebno moli. Dakle
ti obredi prividno imaju sakramentalni karakter i vrlo su sli¢ni pravim sakra-
mentalnim obredima, pa ih je stoga izvanjski gledano tesko razlikovati, ali se
razlikuju bitno po epiklezi, koja naznacuje stupanj svetog reda ili sluZzbu, pa

% Usp. Isto, 161.

# Liturgijski se razlikuju: postavljanje cteca i pojca, hirotesija ipodakona, hirotonija dakona,
prezbitera ili arhijereja Sto je sakramentalni ¢in, i proizvodenje protodakona, arhidako-
na, protoprezbitera, protosindelije, igumana, igumanije, arhimandrita, duhovnika, Sto
predstavlja posvete. Usp. Episkop Zicki HRIZOSTOM (ur.), Cinovnik arhijerejskog sveste-
nosluzenja, Kraljevo — Manastir Zica, 2006., 216-275.
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se stoga te obrede tretira kao kvazisakramente, o ¢emu ¢emo opSirnije govoriti
nesto kasnije.

Opcenito receno uloga dakona u pravoslavnoj liturgijskoj praksi dale-
ko je veca i o€itija u odnosu na njegovu ulogu u katolickoj tradiciji, $to naj-
bolje svjedoci euharistijsko slavlje u kojem katolicki dakon ima manje-viSe
dekorativnu ulogu i kao da samo zamjenjuje nekog svecéenika. Cini se kao da
se katolickog dakona jednostavno tretira kao neki privjesak ceremonija koje
treba dekorativnosc¢u uzvelicati. Na Istoku je uloga dakona puno osmisljenija
i vaznija, veca i znacajnija. To se temelji na viSem vrjednovanju dakona kao
andela posrednika izmedu celebranta i puka, kao »mosta« izmedu vjernika i
svecenika, $to osobito dolazi do izrazaja u vecoj, ¢escoj i znacajnijoj dijaloskoj
dimenziji u pravoslavnim liturgijama, i to kod svih sakramenata, kao i op¢eni-
to u krs¢ansko duhovnom zivotu zajednice. Iz takvih teoloskih premisa logic-
no slijedi snaznija i raSirenija praksa pravoslavne tradicije stalnog dakonata, a
ne samo kao stupnja na putu do svecenistva, Sto u pravoslavlju takoder dulje
traje, nego li je to slucaj u katolickoj tradiciji. Pojava stalnih dakona stoga ra-
duje i na katolicko-hrvatskom govornom podrudju, jer vise vrjednuje dakonat
u izvornom smislu koji je prvi, a ne samo prolazni, stupanj u trijadi svetog
reda.”” Pravoslavna crkva pozna tradiciju redenja oZenjenih za svecenike, ali
itekako pozna i svjedoci tradiciju celibata. OZenjeni kler se naziva »bijeli« a
neozenjeni »crni« kler. #

Medunarodna mjeSovita komisija izdala je 28. lipnja 1988. godine u fin-
skom Valamu zajednicki dokument pod naslovom Sakrament svetoga reda u
sakramentalnom ustrojstvu Crkve. Tamo se istice da obje Crkve ispovijedaju da
sluzbe u Crkvi uprisutnjuju Kristovu sluzbu. Nema Crkve bez sluzbi koje budi
Duh Sveti, a isto tako nema ni sakramentalnih sluzba bez Crkve. Sakramen-

# Biskupska konferencija Jugoslavije je 1982. godine usvojila Norme o ponovnoj usposta-
vi trajnoga dakonata. Biskupska konferencija Bosne i Hercegovine je na svojoj redovnoj
sjednici u Banja Luci 14. srpnja 1999. godine usvojila Norme iz 1999. godine. U Pozegi je
krajem rujna 2001. godine zareden za stalnog dakona gosp. Zdravko Ticla, otac cetvero
djece. Praksa stalnog dakonata u stalnom je porastu. Sluzbu dakonisa Zapad pozna samo
iz nekih isto¢nih izvora, ali ne i u praksi Crkve. To kontroverzno pitanje bilo je prili¢no
snazno na Istoku. Sirijska tradicija poznavala je sluzbu dakonisa iako nije jasno je li se
radilo o redenju. To svjedo¢i Nauk dvanaest apostola iz 3. stolje¢a. O dakonisama je naj-
vjerojatnije bilo govora na Nicejskom koncilu 325. godine, a sigurno na Kalcedonskom
koncilu 451. godine u 15. kanonu. Usp. Timoti VER, Pravoslavna crkva, 277-279; Lazar
MIRKOVIC, Pravoslavna liturgika, 1, Beograd, 1982., 74-76. Autor tamo govori takoder
i o »svecenicama« (prezbitericama). U nekim Pravoslavnim crkvama (ruskoj i grckoj)
postoji sluzba monahinja sli¢cna dakonisama, ali je sigurno da ne primaju sveti red dako-
nata.

# Usp. Timoti VER, Pravoslavna crkva, 276.
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talne sluzbe dobivaju svoj smisao i egzistencijalno opravdanje samo u Crkvi,
zajednicki je zakljucak Komisije.**

7. Zenidba

Dosadasnja komparacija misljenja i stavova, nauke i teologije, teorije i prakse
predstavljenih sakramenata moze se svesti na razlicitu primjenu i razlicito ak-
centuiranje odredenih pogleda, ali viSe ili manje radi se o zajednickom sakra-
mentalnom okviru ili jako bliskom teoloskom Sitz im Leben na objema strana-
ma. Sakrament svete Zenidbe pokazuje pak neke znacajnije razlike u shvacanju
i poimanju, u praksi i primjeni sakramenta Zenidbe.

Ovaj sakrament, iz katolicke perspektive gledano, ima svoje vlastite po-
sebnosti i posebne vlastitosti. Vise od drugih sakramenata Zenidba polazi od
braka kao prirodne stvarnosti, koja se vjerniku po slobodnoj privoli uzdize
na nadnaravnu razinu milosti. Rijetko koji sakrament kao Zenidba ima svoje
izrazajno naravno uporiste u Starom savezu (usp. Post 1, 26-27; 2, 18-24). Radi
se, u neku ruku, o prirodnom sakramentu u kojem se naravna i Bozja ljubav,
naravna i BoZja vjernost isprepli¢u i potvrduju. Brak je nebo-zemna stvarnost
koja ima svoju vertikalu i horizontalu. Brak je put spasenja, zajednica ljubavi,
Crkva u malome. Naravna dobra braka su proles (potomstvo) i fides (vjernost),
ili kako Gaudium et spes kaze: bonum coniugum et bonum prolis,* a nadnarav-
no dobro je sacramentum, koji kao sakramentalni znak upucuje na jedinstven
i nerazrjesSiv odnos Krista i Crkve. Vaznu naravnu dimenziju braka potvrduje
¢injenica da civilni brak sanacijom in radice moZe postati sakramentom Crkve
bez obavljene sakramentalne radnje. Na temelju prirodne dimenzije braka sa-
krament je moguc s pripadnicima drugih vjeroispovijesti, pa i ne nekrstenima.

Katolicka svojstva i obiljeZja Zenidbe mogu se sazeto formulirati u jedin-
catosti i neraskidivom jedinstvu ljubavi (iskljucena je kako poligamija tako i
poliandrija), jer sakrament Zenidbe predstavlja jedan i jedincati odnos Krista
i Crkve i nerazrjeSivosti Sto znaci da nikakav grijeh ne moZe izbrisati sakra-
ment. Brak je po svojoj naravi nerazrjesiv i kao takav znak je nerazrjesivog
odnosa Krista i Crkve. Valjano sklopljeni sakrament Zenidbe istovremeno je
znak Krista i znak Crkve, koja postavlja bitne uvjete sakramentalnosti kroz
slobodnu privoluy, tjelesnu i duhovnu sposobnost za brak i formu sklapanja.

# Usp. Niko IKIC, Ekumenske studije 1 dokumenti, 206-207.
% Usp. DRUGI VATIKANSKI KONCIL, Gaudium et spes. Pastoralna konstitucija o Crkvi u
svijetu (7. XII. 1965.), br. 49-50, u: Dokumenti, Zagreb, 21972. (dalje: GS).
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Dok je na katolickoj strani u postkoncilskoj teologiji tog sakramenta
usvojeno misljenje da su zarucnici, na temelju svoga krsnog svecenistva, me-
dusobno i istovremeno jedno drugom djelitelji i primatelji sakramenta, tako
da ona sakramentalna relacija i komunikacija djelitelj — primatelj ima svoju
vlastitu posebnost, dotle je na pravoslavnoj strani teologija zauzela stav da
je isklju¢ivo crkveni sluzbenik djelitelj toga sakramenta, jednako kao i kod
ostalih sakramenata. ObrazloZenje iz pravoslavne perspektive lezi u Kristovoj
vlasti, koji je izabrao apostole, pa je logi¢no da izabere i posluzitelje sakrame-
nata. Zato je prvotni djelitelj Krist, prvenstveni episkop, pa onda njegovom
ovlasc¢u prezbiter. Slikovito receno, djelitelja u pravoslavnoj sakramentologiji
treba gledati kao »Bozji organ«. Normalno je da se djelitelj i primatelj u sakra-
mentalnoj komunikaciji obavezno razlikuju. I u katolickom obredu razlikuju
se ali na poseban nacin, jer uvijek jedna osoba dijeli, a druga prima sakrament.
Djelitelj postaje primatelj a primatelj djelitelj.

Katolicka strana ne poznaje stupnjevitost u procesu sklapanja crkvenog
braka kao Sto je to slucaj na pravoslavnoj strani. U istoénom shvacanju svecenik
posvecuje a ne samo blagoslivlja brak. On daje sakramentalnost braku. U pra-
voslavnom duhu dva su bitna stupnja u tom procesu sklapanja sakramentalnog
braka: prvo naravno sklapanje Zenidbenog saveza izmedu Zene i muskarca, Sto
¢ini temelj braka a obznanjuje se svecano pred sve¢enikom i crkvenom zajedni-
com, kao javno zarucivanje koje prati razmjena prstenja (od kojih je jedan zlatni
a drugi srebreni) i stavljanje ruke u ruku. Taj prvi dio, koji se naziva »obrucenje«
(vjeridba ili zaruke), zapocinje u predvorju crkve odakle svecenik zarucnike s
upaljenim svijecama doprati do sredine crkve, gdje ih na stolicu ¢eka Evandelje,
gdje svecenik s prstenjem cini kriz nad njihovim glavama i stavlja im prstenje
na desnu ruku. Taj se dio zove i prstenovanje, a negdje se on vrsi ispred carskih
vrata a razmjenu prstenja obavlja kum. Taj ¢in simbolizira brak prije dolaska
Ktrista, rekli bismo naravni brak. U pravoslavlju se vjencanje razumije kao drugi
dio ceremonije sklapanja sakramentalnog braka. Ono osnazuje privole zaruc-
nika. Zarucnici pak dobivaju posvecenje po sveceniku. Bitni dio sakramental-
ne molitvene formule glasi: Ti i sada Gospodaru, spusti svoju ruku iz svoga svetog
prebivalista i sveZi raba svoga (ime mladozenje) i rabu svoju (ime mladenke), jer ti
svezujes muza i zenu. Ucini da kao supruznici budu jednodusni; vencaj ih u jedno telo...
Krunjenje koje bizantski obred pozna jo$ u 11. stoljecu sredisnji je vanjski znak
vjencanja. Pri krunjenju izgovara se formula nad mladoZenjom: Vencava se rab
Bozji (ime mladoZenje) sa rabom BoZjim (ime mladenke) u ime ... Isto se ponovi
i nad mladenkom. Krunjenje ima trostruki smisao i znacenje carstva porodice,
mucenickog vijenca i punoce u kraljevstvu BoZjem. Ceremonija vjencanja zavr-
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Sava pricescu iz »zajednickog kaleza« — prije se uvijek vjencavalo u sklopu euha-
ristije — Sto podsjeca na svadbu u Kani Galilejskoj, gdje je Isus blagoslovio brak.*
Bitno je naglasiti da je u pravoslavlju djelitelj sakramentalnog braka svecenik a
ne zarucnici naizmjeni¢no. Zato kod pravoslavnih nije u sredistu svecano dava-
nje privole zarucnika pred svjedocima jer se ta privola podrazumijeva. Djelitel]
je ona osoba koja u sakramentalnoj radnji moli da Gospod Bog okruni zarucnike
svojom slavom i ¢as¢u (usp. Heb 2,7)

Jednako kao i katolicka i isto¢na teologija u ¢inu sakramentalnog vjenca-
nja gleda uvijek odnos Krista i Crkve.*” To potvrduje i mjesto obavljanja vjen-
c¢anja, koje se uvijek obavlja pred glavnim vratima ikonostasa, gdje je zaru¢nik
uvijek na strani ikone Isusa Krista a zarucnica na strani ikone Bogorodice. U
tom odnosu gleda se trajno eshatolosko usmjerenje i nerazrjesivo sjedinjenje
muskoga i Zenskoga elementa od samog Bozjeg nauma, koje covijek ne treba
rastavljati. U takvu teoloskom gledanju odnosa Krista i Crkve isto¢na i za-
padna interpretacija ulijevaju se ponovo u jedan misterij, iako se interpretacija
privole, stupnjevitost sklapanja braka i uloga svecenika razlicito tumace.

Jedno od klju¢nih pitanja razlicitosti u shvacanju i interpretiranju Zenidbe
jest pitanje njezine sakramentalne nerazrjesivosti. U katolickom poimanju, ako
je jedan brak valjano sklopljen i konzumiran, ostaje nerazrjesiv do smrti jednog
partnera. Rastavu katolicko pravo pozna samo od stola i postelje, ali nikada ra-
stavu braka za Zivota partnera, osim anulacije braka kod kojega je u momentu
sklapanja nesto bitno nedostajalo, Sto pripada domeni posebnih slucaja.

U prosudivanju nerazrjesivosti braka pravoslavna teologija sakramenata
uzima kao polaziste od Boga stvoreni a od Isusa prihvaceni naravni brak, koji
je po bozanskom naumu u sebi nerazrjesiv, ali u posebnim okolnostima, Sto
svjedoci i Isusov stav s otpusnim pismom, npr. zbog bludnistva, postaje razr-
jesiv. Pitanju razrjeSivosti braka sami pravoslavni teolozi pristupaju razlicito.
Zato ovdje predstavljamo dvije najvaznije interpretacije.

Prva teza moguceg razrjeSenja sakramentalnog braka bit ¢e predstavlje-
na kroz misljenje Nikodima MilaSa, crkvenog pravnika. Nacelna nerazrjesi-
vost prema crkvenom isto¢nopravoslavnom pravu jedna je od bitnih karak-
teristika zenidbe do smrti jednog od partnera. Sto je Bog zdruzio neka éovjek ne
rastavlja... (Mt 19,6). Ipak se nerazrjeSivost braka ne uzima kao nesto apsolutno
nepromjenjivo, jer Isus dopusta rastavu zbog preljuba. Crkva obrazlaze da je

4 Usp. Trebnik, 54; Nikodim MILAS, Das Kirchenrecht der morgenlindischen Kirche, 505-508;
Timoti VER, Pravoslavna crkva, 279-281.

¥ Usp. Ante MATELJAN, Sakrament zenidbe u pravoslavlju, u: Crkva u svijetu, 43 (2008.)
1, 35-66.
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kroz preljub dar odbijen a ljubav pogaZzena, iz ¢ega se izvodi zakljucak da je
brak ugasen. Dakle razlog rastave moze biti samo smrt ili neki drugi razlog
koji nerazrjesivost dokida. To polaziste omogucava Milasu da razlicito tumaci
pojam »smrti«. Ona moze biti naravna, moralna i religiozna. Dakle moralni
i religiozni razlozi mogu u pojedinim okolnostima dokidati nerazrjeSivost. I
svaki od tih razloga moZe razrijesiti Zenidbeni vez, misli Nikodim. Tom »smr-
¢u« dogada se razrjeSenje braka a crkvena vlast samo to konstatira a ne razr-
jesuje, objasnjava autor. Dakle pravoslavna tradicija pozna konstatiranje po
razlic¢itim kriterijima da je neki brak de facto razrijeSen nekom od navedenih
vrsta »smrti«. Ako je nekom brak razrijeSen, onda on moze pristupiti sklapa-
nju drugog braka, sto katolicka tradicija ne pozna, osim anulacije.*

Prema MilasSu razlozi za razrjeSenje sakramenta Zenidbe mogu biti: prvo,
od Crkve propisani i u kanonskom pravu zapisani; drugo, od drzave odrede-
ni a od Crkve prihvaceni; trece, u civilnom pravu sadrzani, ali od Crkve ne
prihvaceni. Medu prve treba ubrojiti nevjerstvo, otpad od krsc¢anstva, krvno
i duhovno srodstvo, episkopsko redenje (u slucaju da je izabran za episkopa
mozZze uz suglasnost supruge traziti razrjeSenje braka), stupanje u monastvo uz
suglasnost supruge.*

Druga i suprotna teza bit ¢e predstavljena po stavovima uvazenog pravo-
slavnog teologa Johna Meyendorfa, koji se protivi interpretaciji da Pravoslav-
na crkva dopusta razrjeSenja sakramentalnog braka. Prema njemu ne postoji
bitna razlika izmedu katolicke i pravoslavne interpretacije razrjesivosti crkve-
noga braka. U svim slucajevima razrjeSenja, bez obzira radi li se o posebnim
okolnostima, razrjeSenje se samo tolerira, ali se sluZbeno ne dopusta. Prema
Meyendorfu dva su bitna elementa u procesu razrjeSenja: prvo, brak se shvaca
kao nerazrijesiv kad ga sklapaju zaru¢nici svojim Zenidbenim savezom a svece-
nik ga posvecuje; drugo, taj sakramentalni brak nije nesto stati¢no ili magicno.
Dogode se prividi i pogrjeSke koje prijee da milost struji. Crkva konstatira
te privide, tolerira razrjeSenje i dozvoljava pristup drugom braku uz pokoru.
Crkva ne preporucuje drugu Zenidbu i ne smatra je u istom rangu kao i prvu,
nego ju tolerira radi veceg dobra i spasenja dusa. Koliko Pravoslavna crkva
drzi do nerazrjeSivosti braka pokazuje ¢injenica da se ne savjetuje ni udov-

4 Usp. Nikodim MILAS, Das Kirchenrecht der morgenlindischen Kirche, 549-550.

¥ Ostale razloge razrjeSenja vidi u: Nikodim MILAS, Das Kirchenrecht der morgenlindischen
Kirche, 554-559, 514-537. Ovdje je pogodno naglasiti da je car Justinijan (565. - 610.) svo-
jim Novelama uveo u crkvenu praksu neki stupanj razvoda. U 117 Novela navodi devet
mogucih razloga razvoda crkvenog braka. Od 9. do 14. stoljeca kruzila je lista s mogu-
¢ih 26 razloga razvoda. U 18. stoljecu Rusija je odobravala tri razloga. O svemu vise u:
Roman MIZ, Uvod u teologiju ekumenizma, 160-161.
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cima ni udovicama da ulaze u drugi brak, iako im je sakramentalni partner
ve¢ umro. S druge strane mogucnost razrjeSenja pozna i Novi zavjet, kao npr.
Pavlov privilegij iz Druge poslanice Korin¢anima. Pravoslavna crkva rastavu
niti priznaje niti odobrava. Rastava je grijeh, ali Crkva ne smije propustiti dati
Sansu i grjeSnicima, isti¢e Meyendorf.

Iako pravoslavna teologija nacelno smatra brak doZivotnom i neraski-
divom stvarno$cu, ipak pozna i prakti¢nu rastavu koju je Isus zbog bludnosti
dopustao, prema njihovoj interpretaciji. Ako crkvene vlasti dozvole rastavu,
onda je moguc drugi, pa i treci novi brak, koji nikako nema isti crkveni karak-
ter kao onaj prvi. Sve do 10. stoljeca Crkva nije blagoslivljala drugi brak. Ako
ve¢ dode do crkvene ceremonije sklapanja drugog ili treceg braka, onda ona
ima izraZajno pokajnicki karakter. Takav brak i danas predstavlja prepreku za
ulazak u svecenicki stalez. Zanimljivo je da je etvrti brak i teoretski iskljucen.”

Razlicitost teoloskih interpretacija u pravoslavlju legitimna je i dozvoljena,
kad nema zajednickog definiranog i proklamiranog stava. S katolicke strane Dru-
gi vatikanski koncil istice da stanovita razlicitost u obi¢ajima ne stoji na putu jedin-
stva, nego Sto viSe uvecava njegov sjaj. Koncil naglasava da isto¢njaci imaju pravo
upravljati se prema vlastitim zakonima. Razlicite interpretacije mogu biti poslje-
dice razli¢itih putova, pristupa, ispovijedanja bozanskih istina (usp. UR 16,17).
Usprkos opravdanim razlic¢itostima, sakrament Zenidbe Zudi za zblizavanjem po-
gleda u svezi tretiranja Zenidbene privole i ne/razrjeSenja Zenidbenog veza.

Problem mijeSanih brakova je star koliko i Crkva. Na tom podrucdju osje-
¢a se zblizavanje, koje s katolicke strane potvrduju dokumenti: Matrimonii
sacramentum od 18. ozujka 1966. godine te motu proprio Matrimonia mixta od
31. ozujka 1970. godine. Oba dokumenta je potpisao papa Pavao VI.>> U njima
se zabrane razlicitosti vjeroispovijesti i razlicitosti kulta iz Zakonika ne nijecu,
nego malo ublazuju. Dijecezanski biskupi mogu uz opravdane razloge dati
dispenzu od tih zabrana. Danas se ublazenje osjeca i u tomu da se nekad s ka-
tolicke strane u sklapanju mjesovitih Zenidbi traZilo od katolika potpisivanje
vjernosti svojoj tradiciji, a od nekatolika se trazZila pismena potvrda o nesmeta-
nju u vrienju katolickih obreda, posebno krstavanja djece. Sada se to nekatolic-
koj strani samo daje na znanje. Dokument preporuca pri sklapanju mjeSovitog
braka sudjelovanje vjerskih sluzbenika obiju tradicija, ako je to ikako moguce,

% Usp. John MEYENDOREF, Marriage: An orthodox perspective, Crestwood, 1970., 32-34.

5t Usp. Timoti VER, Pravoslavna crkva, 279-280. Usp. Obred vjencanja drugobracnih, u: Treb-
nik, 62-66.

2 Prvi dokument vidi u: Acta Apostolicae Sedis, 58 (1966.), 235-239 (dalje: AAS). Drugi do-
kument je preveden: O mjeSovitim Zenidbama — De matriomoniis mixtis, u: Dokumenti 29,
Zagreb (s. a.), Takoder usp. AAS, 62 (1970.) 257-263.
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ali se ne smije traziti privola dva puta. Vazno je napomenuti da je dispenza
za sklapanje mjesovite Zenidbe nuzna za valjanost, a ne samo za dopustenost
sakramenta.” Treba takoder naglasiti da je na inicijativu cara, a ne Crkve na
prostoru Bizantskog Carstva, doslo do priznavanja samo onih brakova koji su
sklopljeni u crkvi.>*

Za podrucje Biskupske konferencije Bosne i Hercegovine biskupi su
1999. godine izdali Pastoralne upute o brakovima medu krséanima razlicitih tradi-
cija. Tu se obrazlazu temeljna nacela i daju prakticne upute te odreduje nacin
vjencanja i istice pastoralna skrb Crkve za obitelji mijeSanih brakova.”

Iz pravoslavne perspektive gledano stav prema mijeSanim brakovi mo-
gao bi se temeljno ovako formulirati: prvo, u nacelu takve brakove treba sprje-
cavati svim sredstvima; drugo, ako ve¢ dode do mijeSanog braka, onda treba
nastojati da nepravoslavna strana prihvati pravoslavlje; tre¢e, ako nepravo-
slavna strana to ne ucini, onda se od nje trazi pismena izjava da ¢e omoguditi
slobodno ispovijedanje pravoslavlja pravoslavnom partneru, da ¢e ¢uvati pra-
voslavne tradicije i da ¢e djeca biti odgojena u duhu pravoslavlja.*® Za Nikodi-
ma Milasa mijesani brakovi izmedu pravoslavaca i katolika su moguci jer on
smatra Katolicku crkvu Sizmati¢nom ali ne hereti¢cnom.”

8. Neki sakramentali ili kvazisakramenti u pravoslavlju

Osim ve¢ spomenutih nizih redova i intronizacija, koje po svojim vanjskim
obredima podsjecaju na sakramente, ali to ipak nisu, potrebno je istaknuti jos
neke kvazisakramentalne radnje u pravoslavnoj tradiciji u kojima granica iz-
medu sakramenata i sakramentala kod svih teologa nije jasno razlucena. Zato
smo ih nazvali kvazisakramentima, no neki ih teolozi izricito ubrajaju medu sa-
kramente.®® Najznacajnija crkveno bogosluzna knjiga Trebnik jasno razlikuje
svete tajne od blagoslova ili posveta.”

% Usp. Tomo VUKSIC, Mi i oni, siguran identitet pretpostavka susretanja, Sarajevo, 2000., 325,
biljeska 42.

% Usp. Irenee-Henry DALMAIS, Die Mysterien (Sakramente) im orthodoxen und altorien-
talischen Christentum, 169.

% Usp. Vrhbosna, 10 (1999.) 3, 331-336.

% Usp. John MEYENDOREF, Marriage: An orthodox perspective, 41.

% Usp. Nikodim MILAS, Das Kirchenrecht der morgenlindischen Kirche, 538-540.

% Tako efeski metropolita Joasaf u 15. stoljeca nabraja deset svetih tajna medu kojima izri-
¢ito spominje posvecenje monaha, posvecenje crkve i molitvu za mrtve. Usp. Ante MATE-
LJAN, Sakramenti u pravoslavnoj teologiji, 24.

¥ Usp. Dovoljno je vidjeti sadrzaj i nazivlje drugog izdanja Trebnika, Kragujevac, 1998.
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8.1. Posveta monaha

Redovnistvo ima svoje posebno znacenje kako za Rimokatolicku tako i za Pra-
voslavnu crkvu. Svecani ulazak u redovnistvo ima svoju proceduru na obje
strane. U latinskoj tradiciji naziva se professio a u bizantskoj posveta monaha.
Dok je u zapadnoj tradiciji potpuno jasno da se ne radi o sakramentu, dotle u
pravoslavlju prevladava misljenje da se radi o kvazisakramentu, rekli bismo
nesto viSe od sakramentala, ali ipak nije pravi sakrament. U svojoj ceremo-
niji ono je slicno koncipirano na obje strane. Ovdje napominjem samo onu
pravoslavnu tradiciju. Prokusani kandidati polazu svoje zavjete cistoce, siro-
mastva i poslusnosti, primaju tonzuru u obliku kriZa te dobivaju novo redov-
nicko ime. Takav monaski ¢in istocna teologija naziva »posvetom monaha«
ili »rukoproizvodenjem«, a neki oci su to vrjednovali cak kao »drugo krstenje«.
Obred ima svoje znakove i svoju propisanu formulu u kojoj epikleza kao zaziv
Duha Svetoga biva posebno naglasena. Zato je nekim teolozima krs¢anskog
Istoka tesko razumljivo i jos teZe prihvatljivo da se obred »rukoproizvodenja«
ne ubraja medu sedam svetih tajna, jer su svojim obredima vrlo sli¢ni sakra-
mentalnim redenjima, ali ih se razlikuje od liturgijskih ¢ina »postavijanja, hiro-
tesije i hirotonije«. Vrjednuje ih se kao pripravu na redenicke stupnjeve u smislu
duhovnih zaruka s Kristom.*

Nakon mnogobrojnih pitanja iguman molitveno poziva novake da se oci-
ste od svojih grijeha, da teZe za svetoS¢u, da se trude oko poniznosti, da odloze
oholost, da budu poslusni, u postu nepopustljivi, da nikoga viSe ne vole doli
Boga, ni oca, ni majku, ni bracu i sestre, a ni sami sebe. Neka budu pripravni
na trpljenje, na nepravde, progone, klevete, iskusenja...!

8.2. Posveta crkve i antiminsa

Radi se o posebno vaznom momentu u krS¢anskom zivotu pravoslavne i ka-
tolicke zajednice. S katolicke strane radi se samo o sakramentalu, a s pravo-
slavne strane i tom se ¢inu pripisuje kvazisakramentalno znacenje. Za vrije-
me gradnje crkve posebno se blagoslivljaju temelji, stavljanje kriza, zvona itd.
Sredi$nji obred ¢ini posveta crkve, ikonostasa i oltara kojeg se u pravoslavlju
shvaca kao Kristov grob. Ovdje treba podsjetiti da se liturgija u najranijem
kr$¢anskim vremenima slavila na grobu svetaca. Ova tradicija ima svoje osmi-

% Usp. Episkop zi¢ki HRIZOSTOM (ur.), Cinovnik arhijerejskog svestenosluzenja, 216-275;
Robert HOTZ, Sakramente — im Wechselspiel zwischen Ost und West, 249-252.
0 Usp. Ernest, Duh i Zivot istocne Crkve, 94.
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Sljenje i nastavak u relikvijama svetaca koje se stavljaju u oltare crkava. Sredis-
nji dio obreda je epikleza po kojoj se zaziva silazak Duha Svetoga da posveti
oltar i crkvu, a onda episkop pomazuje oltar s miro pomazanjem. Nakon toga
se oltar prekriva oltarnjakom kao kvazimrtvackim pokrovom u koji je Isus bio
umotan.®?

Daljnji vazan korak jest posveta korporala, tjelesnika, antiminsa, (lat. an-
te-mensa, umjesto trpeze). Antimins u pravoslavlju ima daleko dublje znacenje
od katolickog korporala. Na liturgijskom platnu se na neki umjetnicki nacin
predstavlja Kristovo stradanje i polaganje u grob. Na njemu se nalazi prisi-
veni dio relikvije sveca komu je crkva posvecenja te obavezno potpis juris-
dikcijskog episkopa. Svecenik prima antimins od svoga episkopa a episkopov
potpis garantira njegovo zajednistvo s njime i parohijom. Takav antimins® je
condicio sine qua non potreban za slavljenje euharistije. Posveta antiminsa je
slicna sakramentalnom ¢inu ali ima kvazisakramentalno znacenje. Posvecenje
antiminsa uvijek ¢ini episkop, kao i posvetu ulja (miro).

8.3. Posveta ikona

Ikone su posebno blago pravoslavne tradicije. Ikona je u pravoslavlju zapravo
oslikana teologija, ona otkriva skriveno, nevidljivo ¢ini vidljivim. Ona je most
izmedu neba i zemlje. Nije idol, nego simbol. Ne vodi u idolatriju, nego u
dublje Stovanje. Ona nije niposto samo neka slika, nego omogucava na vid-
ljiv i opipljiv nacin pristup Bozjoj nevidljivoj milosti. Vidljiva materija upucuje
na nevidljivu nematerijalnu milost. U pravom Augustinovu smislu ikone su
vidljiv slike nevidljive milosti, typos Prototyposa. Sin je konsupstancijalna sli-
ka Oca. Ljudsko na ikoni je znak bozanskoga. S jedne strane sjedinjeno, kao
u hipostatskoj uniji, s druge strane razlikovno prikazano razlic¢itim bojama i
oblicima. Sam covjek ikona je Bozja. U takvu poimanju ikona njihovi autori se
moraju posebno postom i askezom pripremati za slikovno predstavljanje, a iz
velikog strahopoStovanja ime autora nikad se ne pojavljuje na ikonama. Ovdje
se pak radi o onim ikonama i njihovim posvetama koje ce se nalaziti u nekoj
posvecenoj crkvi, na njezinu ikonostasu i slicno. Raspored ikona na ikonostasu
strogo je odreden po redoslijedu: Krist. Bogorodica, andeo, sveci iz Starog i

62 Usp. Trebnik, 323-358. Tu se razlikuje posvecivanje koje ¢ini arhijerej od delegiranog jere-
ja. Usp. Trebnik, 354; EPARHIJA RASKO-PRIZRENSKA, Veliki trebnik, 456-474.

© Usp. Episkop zi¢ki HRIZOSTOM (ur.), Cinovnik arhijerejskog svestenosluzenja, 216-275;
MEDURELIGIJSKO VIJECE BOSNE I HERCEGOVINE, Glosar medureligijskih pojmova,
Sarajevo, 1999., 45-46.
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Novog zavijeta, a ikona sveca komu je crkva posvecena nalazi se uvijek u sre-
diStu apside ispred ikonostasa.

U takvom teoloskom okviru pravoslavlje pozna posvetu ikona. Posveta
ima vlastitu epiklezu i ikone se Skropi svetom vodom. U epiklezi se moli Duh
Sveti da blagoslovi i posveti ikonu koja predstavlja odredeno otajstvo, sveca ili
slicno. Ikone se posvecuju da bi se velicalo ime jedinog i istinitog Boga, najsveti-
jeg i najuzviSenijeg medu svim imenima. Skropljenje ikone prati vlastita formu-
la. Sve ved receno za kvazisakramente vrijedi i za posvetu ikona.*

8.4. Posveta ulja i mazanje careva

Posveta ulja u pravoslavlju ima kvazisakramentalno znacenje, iako samo po-
svecenje ulja bilo krizmenoga bilo bolesnickoga nije svrha sama sebi, nego slu-
zi kao materija u sakramentu potvrde, svetog reda, bolesnickog pomazanja, ali
i pri krstenju itd.

U pravoslavlju imamo jo$ jedno posebno pomazanje posvecenim uljem,
svetim mirom. Rije¢ je o pomazanju careva pri njihovu krunjenju. Takva je
praksa u Rusiji od kraja 16. stoljeca. Pritom se uzima i formula svete potvrde:
pecat dara Duha Svetoga..., jer im trebaju darovi Duha u upravljackim poslo-
vima i duznostima. Za ruske teologe to nije novi sakrament, nego samo visi
stupanj sakramenta potvrde, kao Sto i sveti red ima viSe stupnjeva, a ipak je
jedan sakrament. Na taj nacin daje se pomazanju careva kvazisakramentalno
znacenje, a broj sakramenata time nije ugrozen.®

Umjesto zakljucka

Drzimo da je ovaj pokusaj teoloske komparacije pojedinih sakramenata omo-
gucio prepoznati isti ili vrlo blizak teoloski Sitz im Leben sakramenata, unato¢
razli¢itim teoloskim interpretacijama i vanjskim liturgijskim obredima. Sma-
tramo da su gornji redci pomogli prepoznati podrudja vece ili manje teoloske
usuglaSenosti i uzajamnosti. Ali je isto tako ocito da nismo na kraju proce-
sa, nego na njegovu pocetku te da jos puno toga treba zajednicki promisliti
i zajedniStvo zrelo otkrivati, usprkos ocitim razli¢itostima i specifi¢nostima.
Pritom opravdane razlike ne treba brisati, nego uklapati u teolosko dublje
razumijevanje kao dio religioznog bogatstva. Valja po¢i od pretpostavke da se

¢ Usp. Trebnik, 374-386 (blagoslovi ikona Presvetog Trojstva, Kristovih, Bogorodicinih,
zastitnika Crkve); Ernest BENZ, Duh i Zivot istocne crkve, 9-22 (posvecivanje: 15-16).
% Usp. Robert HOTZ, Sakramente — im Wechselspiel zwischen Ost und West, 247-248.
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razlicitosti nadopunjuju, a ne suprotstavljaju, kako se kod nas najcesce inter-
pretira. Trenutno je stanje concordia discordans, konstatira pater Hotz.® Dakle,
ima zajednickoga ali ima i razlicitoga, ima slaganja, ali ima i neslaganja.

Na kraju ovog promisljanja mozda je zgodno ukazati da neka pitanja
valja jo$ detaljnije istrazivati i uskladivati. Tako npr. pitanje epikleze i njezine
uloge u teologiji sakramenata. Epikleza je pneumatolosko pitanje koje treba
prosiriti na opée djelovanje Duha u Crkvi kod svih sakramenata, a ne vezati
ga samo uz spekulativno skolasticko pitanje trenutka pretvorbe. Epikleza je
srediSte i snaga sakramentalnog djelovanja Duha. Koncepcija, struktura, po-
imanje i vjerovanje istocne teologije u milosno djelovanje svetih tajna vise su
i izrazajnije prozeti epiklezijalnom dimenzijom. Ako sakramentalna radnja i
molitva u Crkvi predstavlja milosni silazak boZanskoga na covjeka, onda to
bozansko jednako i nedjeljivo ukljucuje kristolosko i pneumatolosko, iako ih
nominalno treba razlikovati, ali niposto odvajati ili suprotstavljati.

Pravoslavni teolozi gledaju opasnost katolicke interpretacije da djelitelji
sakramenata djeluju in persona Christi, a te djelitelje redovno vezu uz hijerarhi-
ju. Takva interpretacija hijerarhijskih djelitelja sakramenta upucuje na tenden-
ciju identifikacije hijerarha s Kristom i Crkvom, to jest samo s hijerarhijom.*”
Vise indikativne formule pri sakramentalnim slavljima zapadnjaka, u »ja« for-
mi: ja te krstim..., ja te odrjeSujem... previse isticu taj djeliteljev »ja«, iako uvijek
in persona Christi, nego li je to slucaj u pravoslavnim vise bezli¢nim formulama
kao npr.: neka se krsti sluga BoZji..., neka ti Bog prosti... koje vise i neposrednije
izrazavaju djelovanje Duha Svetoga.®

Cini se da na kraju teoloske komparacije sakramenata treba podsjetiti na
posebnu senzibilnost ekumenskog zblizavanja. U Zelji istinskog ekumenizma
mora biti iskrenim duhom vodena motivacija upoznati drugu stranu onako
kako se ona vidi sebe sama. Posebnu senzibilnost iziskuje cijela teologija sakra-
menata a osobito podrudje communicatio in sacris. Poput Damoklova maca visi
na tom podrudju velika opasnost prigovora prozelitizma i jo$ veca opasnost
prozelitskog djelovanja. Dvije Crkve, ako se istinski smatraju i doZivljavaju
jednom Kristovom Crkvom dostojno ¢e se medusobno uvazavati i nece svje-
sno pribjegavati nikakvim prozelitskim metodama djelovanja. S druge strane
ne smije opravdana opasnost prozelitizma biti neopravdano sredstvo protiv
jedinstva. To znaci da ne treba svaki eventualni osobni prijelaz iz zajednice u
zajednicu vrjednovati kao prozelitizam. Iz osobnog uvjerenja i za dobro covije-

% Usp. Isto, 298.
7 Usp. Isto, 299. On navodi misljenje rumunjskog teologa Ioana G. Comana.
% Ego formula odrjeSenja prakticira se i u Srpskoj pravoslavnoj crkvi; usp. Trebnik, 41.
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kove duse, radi njegove savjesti i slobode treba dopustiti da netko konvertira
u drugu zajednicu i prihvatiti to kao normalno.

Neosporno je da Pravoslavna crkva i Rimokatolicka crkva imaju najvise
zajednickoga na dogmatsko-sakramentalnom polju. Razlike su mahom plod
razli¢itog teoloSkog mentaliteta, metodologije, psiholoskih barijera, povijesnih
nesuglasica, dugotrajnog udaljavanja, razlicitih pristupa i teoloskih modela i
naglasaka itd. Neosporno je takoder da su svi sakramenti, a posebice krstenje
i euharistija, temeljna i bitna poveznica dviju Crkava. KrStenjem ulazimo u
jednu Crkvu Isusa Krista, a u euharistiji nas hrani isti Krist. Zato se istinski
trudimo na obje strane da Sto prije dode vrijeme zajednickog slavlja euharistij-
skog misterija nad misterijima.
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The main orientation of the Second Vatican Council, nicely expressed in the phrase
»return to the sources«, also means a return to the early Christian ecclesial experience
of the theology of sacraments. This theological approach has resulted in the Christian
East and West coming substantially closer to each other in the theological sense, and
this has truly put wind in the sails of the ecumenical movement. Motivated by this
spirit, I present here the individual sacraments in comparative theology and praxis,
especially stressing the profound communal theological Sitz im Leben of Catholic and
Orthodox sacraments, notwithstanding the distinctive and unique attributes of each
side. I hope that this comparison of sacraments confirms unity in diversities, and
legitimate diversities in unity.
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