SB LITURGIJA SVETI SUSRET

Vojke Devetak
SUSRET IZRAZEN PRIRCDNIM ELEMENTIMA I STVARIMA (ID)

Ulje

Pod BoZjim je blagoslovom ne samo kruh, wvino, voda veé, zajedno
s drugim elementima, takoder i ulje (Pnz 7, 13). Stoga je sasvim naravno
da i ulje bude liturgijski elemenat slavijenja Boga, simbol i sakramentalni
znak svetog susreta izmedu Boga i njegova puka.

Upotreba je ulja opéenito, osobito u sredozemnom pojasu, bila vrlo
radirena i cijenjena. Za ljude starog wvijeka wulje je bilo dragocjema i ta-
janstvena prvina, hrana koja daje snagu i Zivot, lijek koji su pili i s kojim
su mazali bolna mjesta, mazivo koje tjelesnim udovima daje gipkost i
snagu, gorivo koje razgoni tamu. Ulje u sebi utjelovljuje ideju ljepote,
radosti, zdravlja, snage. Ulje pomije§ano mirodijama, osobito kod semit-
skih i istoénih naroda, bilo je vrlo ¢esto ne samo u profanoj vet i u sak-
ralnoj upotrebi.

Znactenje i upotreba ulja u Sv. pismu

U Starom zavjetu ulje se takoder ubraja medu BoZje darove &ime Bog
zasi¢uje svoj narod (Pnz 11, 14); ulje je znak BoZjeg blagoslova {Pnz 7, 13;
Jr 31, 12), a nedostatak ulja je znak BoZzje kazne (Mih 6, 15; Hab 3, 17),
ono je znak oslobodenja i spasa (JI 2, 19); buduce nebeske slave (Iz 25, 6;
Hos 2, 24); gostoprimstiva, postovanja i prijateljstva (Ps 23, 5; 92, 11);
{jubavi i bratske sloge (Pj 1, 3; Ps 133, 2); radosti (Ps 45, 8; 104, 15), ali
i posta i zalosti (Dan 10, 3). Ulje jata tijelo (Ez 16, 19); lijedi tjelesne rane
Iz 1, 6); uljepSava tijelo (Est 2, 12) i daje mu ugodaen miris (Am 6, 6).
Ulje je simbol i izvor svjetlosti (Izl 27, 20) itd.

U tekstovima Novog zavjeta ulje ima jos dublji simbolizam i znakovi~
tost. Unutradnje djelovanje Duha Svetoga Cesto simbolizira i mnaziva sc
»uljem pomazania« (1 Iv 20, 27); ulje ozdravlja bolesnike (Mk 6, 13; Jak
5, 14); Krista mazu i polijevaju uljem u znak pocasti (Lk 7, 38. 46); maza-
nje uljem Kristovih nogu, §to je udinila Manija Magdalena, Krist je pove-
zao sa svojom skorom smréu i pokopanjem (Mt 26, 6-13; Mk 14, 3-9; Iv 12,




1-8), a prije njegova pokopanja iz podtovanja su mu tijelo pomazali uljem
(Iv 19, 40). Milosrdni Samaritanac uljem lijedi rane {Lk 10, 40). Ulje u
svjetiljkama simbolizira budno ¢ekanje Zarudnika (Mt 25, 3-8). Suprotno
ucenju i praksi farizeja, Krist tra?i da se mo¥e uljem i onda kada se posii
(Mt 6, 17).

~ Upotreba ulja u starozavjetnoj liturgiji vrlo je desta i uchiéajena. Pat-
rijarh Jakov kao spomenznak susreta s Bogom postavija kameni stup i
polijeva ga uljem (Post 28, 17-18). U Satoru sastanka goni &isto ulje u sed-
miokrakom swvijeénjaku (Izl 27, 20; Zah 4). Predmeti za bogosluZje, po na-
redenju Jahve, maZu se s uljem pomijeSanim miomirisima (Iz1 30, 22 sl;
Br 7, 1). Ulje je sastavni dio Zrtava prinosnica i ljevanica (Br 15, 4 sl
28-29). U obredima posvecenja osoba posebna se vainost daje mazanju s
uljem. Posebni BoZji izabranik maZe se uljem te postaje »Boji pomaza-
nik¢, sveta osoba na koju se ne smije podiéi ruku jer pred pukom pred-
stavlja svetu mo¢ Jahve (1 Sam 16,1, 13; 24,7; 26, 11; 2 Sam 1, 14). To su
u prvom redu kraljevi, svecenici i proroci koji su tek prethodnici i pra~
likovi buducega »BoZjeg pomazanika« par excellence, Mesije, Krista, koji
u sviojoj osobi sadrZi sva ta tri naslova (Ps 45, 8; 20, 7). Na osobu koja je
pomazana za kralja silazi »duh Jahvin« te postaje drugi éoviek (I Sam 10,
1,6, 1 Kr 1, 39; 2 Kr 9, 6). Izabranog sveéenika maZe se uljem pomijesa-
nim s mirodijama da bude posrednik izmedu Boga i puka (Izl 29, 21; 30,
30). Mazanje uljem proroka simbolizira podjelu posebne karizme, on pred
pukom postaje glasnik Jahve (1 Kr 19, 18; Iz 61, 1 sl.).

Novi zavjet, osim o mazanju bolesnika, 0 pomazanju uglavnom govori

u metaforickom smislu pri femu se misli na pomazanje Duha Svetoga
koji podjeljuje posebne karizme. U tom smislu i Krist se naziva »Poma~
zanike, kako je to i starozavijetni simbolizam navijestio, a sva kr$éanska
predanja prihvatila, vierovala i stalno govorila » o trostrukom pomazanju
Krista kao kralja, svetenika i proroka<’. Sv. Hilarije tvrdi da je »na¥ Go-
spodin bio pomazan na mevidljiv na&in u nedokudivu otajstvu BoZjeg
trojstvenog Zivota. To pomazanje nije bilo zemaljsko. Nije pomazan uljem
1z roga kojim su se mazali kraljevi, nego uljem radosti«.? Crkveni uditelji
pidu da je Krist bio pomazan Duhom Svetim (Dj 10, 38) prigodom utjelov-
ljenja, zatim prigodom kritenja, a puni smisao toga pomazanja ostvaren
je Kristovim ustoli¢njem s desne BoZje (usp. Heb 1, 8-9).

Upotreba ulja u liturgiji

Na temelju prirodnog karaktera ulja, njegovih svojstava, bogate zna-
kovitosti i starozavjetne simbolike Krist i kr$éanske Crkve izabrali su tai
BoZji dar da u liturgiji bude vidljivi znak nevidljive milosti. Simbolizam
kricanskog pomazanje nadahnut je doduse starozavjetnim simbolizmom,

i X. L. DUFOUR, Rjeénik biblijske teologije, KS, Zagreb 1989, str, 899,
¥ 8. HILARIUS, De psalmis, PL i, 244245,
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ali ne na bitan i kompletan nagin. Liturgijska primjena svelih ulja opée~
nito simbolizira izlijev nebeskih milosti na osobe i stvari koje se s njima
maZu. Posebnio pak sakramentalno pomazanje oznadava nutarnje poma-
zanje Duha Svetoga, sudioni§tvo u Kristovu kraljevskom, sveéenidkom i
proro¢kom (navjestiteljskom) dostojanstvu, izlijev posebnih BoZzjih darova
— karizma. Mnogo se naglaSavalo kako sveto ulje pomazaniku podjeljuje
ozdravijenje duSe i tijela, te posebnu duhovnu okrepu pred nasrtajima
zlog duha. Aromatske smjese koje se dodaju ulju simboliziraju miris Duha
Svetoga koji svakog i sve ispunjava te oni koji su s njime pomazani tre-
baju odisati tim minisom.

Povijest liturgije svjedodi da se jo§ od najstarijih vremena u libur-
gijskim odredima upotrebljavalo ulje posebno blagosiovljeno i posveteno.
Liturgijska ulja nazivaju se svebima ne samo zbog njihove sakralne upo-
trebe vet i zbog posebnog blagoslova i posvete. Najstarije svjedotanstvo
¢ upotrebi ulja pri mazanju bolesnika je poslanica sv. Jakova (5, 14 sl.).
Hipolitova »Traditio apostolica« (oko 215) pie da se ulje za kritenje pos-
vetivalo za vrijeme misnog kanona; Serapio (4 362) u svom euhologiiu
donosi najstariji formular blagoslova ulja za bolesnike; nedavno nadeni
dokumenat iz Qumrana (izmedu 70. i 90. god.) opisuje mazanje uljem tedks
ranjenog Covjeka®; papa Inocent I. piSe (416) o » obidaju rimske Crkve«
da bolesnika uljem ma%u sveenici a i vjernici;* Tertuliajn pife da su se
oni koji su izi8li iz kupelji krStenja mazali svetim uljem;® Gelazijenov
sakramentarij donosi posebne formulare mise i blagoslova bolesniékog,
katakumenskog i krizmenog ulja.”

Sveta ulja ponajviSe su se upotrebljavala pni kritenju, potvrdi i za
bolesnike. S njim se mazalo i katakumene pnije krstenja, da se u borbi
protiv sotone ojaaju oni koji ¢e doskora biti oéiéeni Duhom Svetim. Bla-~
goslovljenim wuljem mazalo se i opsjednute. Bilo je i praznoviernog i ma-
gitnog poimanja ulja. S uljem bi se mazalo viSe osjetila ,ponekad i ¢itavo.
tijelo, a ponekad ga se i pilo. U VI stoljeéu u obred redlenja biskupa i
svefenika uvedeno je mazanje uljem. U istom stoljecu na zapadu se spo-
minje i mazanje kraljeva svetim uljem, valjda po uzoru ma starozavjetni
obitaj. Istoénjatki obitaj da se i pokornike maZe bolesnidkim uljem (grijeh
je naime bolest duse) prefac je u VI. stoljeéu i na zapad i odrZao se sve
do IX. stoljeta. Uljem su se mazale i razne stvani (crkva, oltar, kaleZ..)
koje su se upotrebljavale u bogosluzju. Sveta ulja vrlo su se cijenila te su
se pohranjivala na Casnim mjestima pred kojima je gorjelo vietno svjetlo.’

Opcenito, sve do VIII. stoljeéa mogli su blagoslivljati sveta .ulja i
obilni svefenici, Poslije tog vremena posveta svetih ulja, koja se upotreb~
Yjavaju pri posvetama osoba i stvari, iskljuéivo je rezervirano biskupu. To
biskupi vrie na posebnoj misi Svetog tetvrtka. Najnovija reforma dozvo-

FE. TESTA, u Osservatore Romano, od 31. I. 1963,

4 PL. 20, 559.

5 Da Baptismo, PL 1, 1206.

§ PL 74, 1099,

7 RIGHETTI, Storia liturgica, I, Milano 1964, str. 365--367.
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ljava da u slu¢aju nufde mogu i svelenici blagosloviti bolesnitko ulje.
Ulje koje se upotrebljava izvan liturgije mogu blagosicviti sveéenici, kako
to predvida Rimski obrednik (VIII, 19; Dodatak 49).

Danas se u liturgijskim obredima upotrebljava tri vrste svetih ulja.
Najodli¢nije mjesto zauzima ulje krizme. Naziv dolazi od nijedi »chrismas
8to znadi pomazanik. Tko je poslije kr¥tenja pomazan tim uljem postaje
sudionik njegova duhovnog pomazanja, sudionik u Kristovu kraljevskom,
sveteni¢kom i prorotkom dostojanstvu (2 Kor 1, 21; 1 Pt 2,9). Mazanje
tim uljem u sakramntu potvrde kr$tenika pridruZuj= suodgovornoj dje-
latnosti u organizmu Crkve, i kao njezin zreli ¢lan posiaje Kristov svjedox
u svojim svakodnevnim dodirima sa svijetom. To ulje jo§ se upotrebljava
pri posveti biskupa, sveéenika, crkve, oltara, crkvenog zvona i kaleZa.

Bolesni¢ko ulje podjeljuje se onima koji se zbog bolesti ili starosti
primi¢u kraju Zivota. Sakramenat bolesnitkog pomazsnja intimnije prid-
ruzuje bolsnika svojstvu Kristove patnje; brife prijestupe, koje valja oka-
jati, i ostatke grijeha; krijepi bolesnikovu dufu da, vzdajuéi se u BoZje
milosrde, lakSe podnosi muke bolesti i napasti zloduha; doprinosi i zdrav-
Hju tijela, ako je to u korist duse.

Katakumensko ulje kojima se maZzu katakumeni ima za cilj da po-
mogne u borbi protiv sotone. Katakumen pomazan uljem odvazno stupa
u borbi protiv sotone kojega se definitivno odriée, da bi poput atlete Kris-
tovom snagom pobijedio sve $tetne sile i obmane svijeta.

Upotrebljava se maslinovo ulje, a ako ga je teSko nabaviti, dozvoljeno
je upotrijebiti 4 biljno ulje, kako sugerira prastara posveta ulja: »Ulje
$to si ga iz zelena stabla dobrostivo proizveo«. Nikako pak ne smije se
upotrebljavati mineralno ili Zivotinisko ulje. Sveta ulja treba obnavljati
svake godine, stara treba spaliti a nesmiju se upotrijebiti, osim u nuiZdi
(CIC 734). U liturgiji se upotrebljava ulje koje je blagoslovio vlastiti bis-
kup, osim u sludaju nuzde (CIC 735). Ulja treba ¢uvati na prikladnom i
dobro zatvorenom mjestu, u prikladrim, srebrnim ili pocinéanim, posu-
dama, a nikako u staklenima da se razbiju. Sve to biskup prigodom pas-
tirskog posjeta treba da provjeni.

Svijetlo

Simbolizam svjetla

Znakovitost svjetla u Mturgiji dizvan svake je sumnje, Znakovifost
svjetla trajno je prisutna u Svetom pismu. Simbolizam svjetiosti, kao 1 nje-
gove negacije — tame, prisutan je u ljudskom Zivotu, u kri¢anskoj teclo-
giji i umjetnosti, pai u liturgijskim obredima i vremenima,

Svietlost nije teologki pojam veé iskonski simbol kojega susretemo
skoro kod svih religija uz razlidita tumatenja. Svietlo je simbol Zivota,
radosti, Ijubawvi, dok je mrak znak Zalosti, smrti, negacije zivota jer para-
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lizira svaku fizidku aktivnost. Odatie, kod primitivnih naroda, onaj strah
pred pomréinom sunca; odatle ono dualistitko poimanje svijeta. Poganski
su narodi vjerovali da su sunce i mjesec o8 boZanstva pred kojima se
ne moze sakriti. Stoga su im se klanjali i iskazivali boZansku dast. U nji-
hovu ¢ast palili su svijece, a i da se zadtite od zlih duhova. Svjetlo i oganj
stalno su prisutni u poganskim obredima.

Prema boZanskoj objavi svietlo je prvi oblik religioznog govora. Od-
mah na poletku nagla$ava se da mebeska svjetlila nisu bogovi kojima se
treba klanjati, veé djela jedinog Boga Stvoritelja koja navjeséuju njegovu
slavu (Post 1, 14-19). Bog se objavljuje zaodjeven svjetloéu (Izl 24, 10;
Hab 3,3; Ps 104, 2); on doduge »boravi u hepristupaénoj svietlosti« (I}
24, 17, 1 Tim 6, 16), ali je svjetlo ujedino znak njegove prisutnosti, svijet~
losti i spasenja (Ps 27, 1), Bozje dobrohotnosti (Ps 4, 7; Br 6, 4), znak

pravednosti i milosti (Ps 4, 7; Ps 90, 14; Br 6, 25), pojava zore poslije i

tvrde noéi je znak BoZje snage (Ps o, 4; HoS 6, 1 sl.). BoZja rijed i Bozji
zakon »ofi prosvietljuje« (Ps 19, 9); o je svjetiljka koja vodi &ovijeka
(Job 29, 3; Ps 18, 29), svietlo me samo izabranom narodu nego svim na-
rodima (Iz 51, 4). Jahvin Sluga postat ée dstinito svjetlo svim putnicima
{Iz 42, 6; 9, 1) sve do dana Gospodnjega kad ée svima samo »Bog hbiti
vjetno svjetlo i sjaj¢ (Iz 60, 19). I tmina je BoZje stvorenje (Iz 45, 7) i ona,
Bogu pjesmu pjeva (Ps 19, 2 sl.; Dn 3, 71). Medutim, tragitna tmina je
Seol, tj. mjesto gdje je Bog od ljudi ustegao ruku (Ps 88, 6) i dok praved-
nik Zivi od BoZjeg svietla, gre$nik hodi u tami (Iz 59, 9) i mjegova se svje
tiljka gasi (Izr 13, 9; Job 18, 15).

Krist — svjetlo istinito

Simbolizam svijetlosti Staroga zavijeta u Novom zavjetu postaje stvar-
nost. Bog koji je »svietlo i nikakve tame mema u njemuc« (1 Iv 1, 15)
postade tijelo u Knistu, Logos postade »svjetlo istinito« (Iv 1, 9) »Sunce
s visine« (Lk 1, 78 sl.) koje svijetli u tami svijeta i grijeha (Iv 1, 5). Svijet
je pozvan da prihvati to svjetlo, a tho ga odbije postaje tama. Tama o
kiojoj govori Objava nije ontologka moé koja stoji sama za sebe, suprotna
Bogu, vet svijet postaje tama kad se zatvara u sama sebe i odbija da ga
obasja »Svijetlo fistinito«, kad su mu »djela zla« (Iv 3, 19). Tama je povi-
jesni &in, fo jest pobuna koja prozima &itavu ljudsku povijest, pobuna
profiv poziva Bozje Rijedi i zatvaranje Govjeka u sama sebe«.®! Ta drama
svijeta koji se stalno zapli¢e izmedu svjetlosti i tame tipi¢no je prikazana
u sluéaju ozdravljenja sljepca od rodenja (Iv 9). Krist je »svjetlo svijeta
koje vodi u Zivot« (Iv 8, 12), a sotona i grijeh su tama. Izmedu ta dva
pola sapet je Soviek. On moZe postati 51 »sin svjetla« ili »sin tame« (Lk
16, 8). Covjek je po svom rodenju pod vlaéu tame, tj. zla i sotone (2 Kor

o —_— iy l

8J. RATZINGER, Luce, u Dizionario teolo Bico, II, Brescia 1887, str. 235,
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6, 14 sl.; Ef 4, 18), ali ga Bog »pozva iz tame u svoje divno svjetlo« (1 Pt
2, 9) da bude sin svjetlosti (Iv 12, 36), da slijedi Krista, jer tko njega »sli-
jedi sigurmo meée iéi po tami« (Iv 8, 12). Tko se tome pozivu odazvao veé
je po kr§tenju, u principu, prefao iz tame u svjetlo, postao »prosvijetljen«
(Heb 6, 4) jer ga je Krist prosvijetlio (Ef 4, 14). Odsad, obuden u oruZje
svjetla (Rim 13, 12) krstenik treba odbaciti besplodna djela tame (Ef 5, 11)
svaki dan vrsiti svoju pashu, svoj prijelaz iz tame grijeha u Zivot svijet-
losti, Zivjeti kao sin svjetlosti (Ef 5, 8) i ujedno bili »svietlo svijetu«
(Mt 5, 14 sl.) sve do »Dana Gospodnjegax (1 Sol 5, 2 sl), do konadnog pri-
jelaza i wlaska u nebeski Grad koji je »rasvijetlio sjaj BoZji, a Janje mu
je svjetiljka« (Otk 21, 23). Da pokaZe kako 4o prelaZenje i {ta nadanja
nisu puka tlapnja, Krist je majprije svojim PrecbraZenjem na Taboru
(Mt 17, 2 sl.) iod8krinuo prozordié nebeske svjetlosti, a potputno rasvijetlio
svijetlom svoga slavnog uskirsnuéa i uzasad€a na nebo.

Taj duboki simbolizam proZeo je sve kricanske blagdane i liturgijsku
godinu. To je bio razlog Sto su kritani demitizirali nedjelju koju su pogani
posvetili suncu. Odsada kriCanska nedjelja oznafava uskrslog Krista
»Sunce s visine« (Lk 1, 78), nedjelja je »dan sunca jer je to prvi dan u
kojem je Bog oblikovao tamu i materiju, stvorio svijer — i svietlo prvog
dana — i u koji je uskrsnuo od mrtvih Isus Knist, na§ Spasitelj«.’

Blagdan uskrsa u liturgiji prezentira se kao otajstvo svjetla koje
umire i uskrsava. Pasha znaci prijelaz iz sjene smrii u svietlo Zivota. »Kao
§to se sunce sa zapada vracéa istoku, tako je i Gospodin iz dubine podzem-
1ja uzaSao na visine nebak, veli sv. Atanazije.'® Bozi¢ i Bogojavljanje ta-
koder oznadavaju Krista kao istinito svjetlo kojemu sluZe sva kozmidka
svjetla. Oba blagdana suprostavila su se i zamijenila poganski kult »Solis
invieti« jer je sredi$nja misao tih blagdana: Djevica je wodila, iziflo je
sunce. U funkciji Knista, pravog sunca, odvija se ditava liturgijska go-
dina.t*

Znalenje i upotreba svjetla u liturgiji

U sakramentu kritenja iz vode smrti kr$éanin se preporada snagom
svjetla koje pobjeduje noé grijeha, Kritenik pnima svietlo Kristovo, koje
simbolizira njegova svijeta upaljena na uskrsnoj svijeéi, da ga kao sin
svietlosti mosi kroz Zivot i ide u susret Gospodinu koji dolazi. Ovaj sim-
bolizam prijelaza iz tame grijeha u svjetlo Knistovio prisutan je i u svim
ostalim sakramentima.

I liturgija Casova podsjeta na Kristov & nas$ prijelaz iz tame u svjetlo.
Osobito {0 izraZavaju stupovi ¢asoslova: Jutarnja hvala, kojom slavimo
i pozdravljamo uskrslog Krista izlazete »sunce s visine« i Veternja hvala,

9 Apol, 1, 67.
% In Ps 67, 34, PG 27, 303. .
H Usp. V. DEVETAK, Pashalno otajstvo, SluZba BoZja, br. 1—~1976, atr. 2-1.
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koja nas podsjeca na svlast tmine« (Lk 22, 53), na dan koji umire da se
opet vrati noseéi novu svjetlost, na Krista i njegov povratak »koji ée nam
podaniti milost vjedne svjetlosti«.*

Svjetlo, Zivo svjetlo, uvijek je bilo nerazdvojive povezano sa staro-
zavjetnom 1 kritanskom liturgijom. Ono je na prvom mjestu znak BoZje
prisutnosti pred narodom (2 Sam 22, 29; Tzr 20, 27; Otk 22, 3) 4 znak }jud-
ske prisutnosti pred Bogom (2 Kr 8, 19; Izl 27, 20; Mt 5, 15; Iv 5, 35). U
zavjetnom Satoru stalno gori svijetnjak sa sedam krakova (Izl 25, 31 sl.);
1 znak vjermosti i neprestane molitve Bogu (1 Sam 8, 3) u Satoru treba
neprestano gorjehi svjetlo od é&istog ulja (Izl 27, 20-21). U nebeskoj lituz-
giji »pred prijestoljem gori sedam zubalja« (Otk 4, 5) i sedam zlatnih svi-
jetnjaka koji okruZuju Sina Covjedjega (Otk 1, 12-13). »Dva svijeénjaka
Sto stoje pred Gospodarom zemljeq, tj. svoja dva svjedoka poslat ée Gos-
podin na zemlju da promiéu (Otk 11, 3 sl.). U zemaljskoj liturgiji kod
liturgijskih sastanaka jo§ u vnijeme apostola »gore mnoge svjetiljke« (Dj
20, 8) ne samo zbog rasvijete. U katakombama pred grobovima mucenika
gore voStanice i uljanice. U III. stoljeéu nastao je obifaj da se uz mrtvace
postavljaju svijete koje simboliziraju i nadahnjuju molitve s
U IV. stoljetu, dok se &ita evandelje gore svijete, isko sunce sjaje, ne
stoga da se otjera mrak veé u znak radosti i u polast Kristu, tvredi sv. Je-
ronim." Ne§to kasnije sv. Izidor Seviljski tvrdi da svijete gore i za vri-
jeme misne Zrtve, ne stoga da se otjera tama veé zbog radosti jer se »pod

tjelesnim likom svjetla pokazuje ona svietlost o kojoj se u evandelju &ita -

(Iv 1, 9)«.”* Hodotasnica Heterija tvrdi da je (IV. st.) u jeruzalemskom bo-
gosluzju vidjela tisute svjetiljaka. Zbog vaZnosti svjetiljaka u VI. stoljeéu
ustanovijen je niZi red, svjeéonofa. Papa Hadrijan I. (VIIL. st.) poklanja
vatikanskoj bazilici svijetnjak u obliku kri¥a u kojerm je moglo gorjeti
preko tfisuéu svijeta; za vrijeme Svetog trodnevlja gasile su u erkvi
svijete u znak Zalosti; u obredu pomirenja greSnika ma Veliki &etvirtak
pokornici bi dolazili s ugaSenim svijeama; u obredu ekskomuniciranja
biskup i sveéeniai bacali bi na zemlju upaljene svije¢e.® Najstariji Orde
romanus (VIL st) opisuje da je sedam akolita sa sedam goruéih svijeéa
pratilo papu kad je ulazio slaviti misu.!” Na istoku u IV. stoljeéu, a na
zapadu u VIIL, spominje se da su se nosile goruée svijeée u ophodu na
blagdan Prikazanja Gospodinova u &ast Krista svietla koje rasvjetljuje
narode (Lk 2, 22). ,

U prvim vjekovima svijeée su se stavljale uz oltar, a tek u XI. sto-
ljetu na oltar. Kasnije su se palile pred svetatkim slikama, a najkasnije
pred Svetootajstvom u svetohrani$tvu. Broj svijeta se je mijenjao prema

£ 8, CIPRIANUS, De oratione Dominica 33, PL 4, 360; V. DEVETAK, Liturgija &a-
sova, SluZbaBezja, br. 21973, sir, 128 sl

% 8. HIPPOLITUS, Traditio apostolica 25.

% Adv. Vigilantium 7, PL 23, 361,

% L. Etymologiarum, PIL. 83, 293,

% M. Righetti, n. dj., str. 68.

7 PL 78, 941.
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stupnju sveéanosti. Nekad ih se stavljalo veliko mnostvo. Broj svijeta su-
gerirala je i raznolika simbolika: tri svijee simbol presv. Trojstva, sedam
simbol sedam sakramenata. U nekim vremenima bilo je i praznovjernih
postupaka sa svijetama. Za noSenje swvijeca prawvili su se veéi ili manji
svijetnjaci, i raznovrsne uljanice.

Liturgija je Zivot, a simbol Zivota je svjetlo sunca. Simbolizam sunca
je odit. Ono simbolizira BoZja svojstva: ono je izvor Zivota, ono se ne kvari,
ono je iznad dohvata svake ljudske modi. Isijavanje, rasprostiranje sun-
deve svietlosti i topline je slika BoZje ljubavi koju Govjek treba nasljedo-
vati. Sva ostala svjetla njegovi su vazali jer Zive od njegove svjetlosti,
oni su simboli noéi, stoga je i u Otknivenju mjesec pod nogama Zene koja
je obudena u sunce (Otk 12, 1). U crkvama se iznad svetiSta prave okrugli
prozori koji rasvjetljuju cijelo svetiste. U ikonografiji sunce festo susre-
¢emo, ono oznatuje »sunce pravde koje ¢e ogranuti sa zdravljem u zra-
kama« (Mal 3, 20).

Goruéa vostanica je slika Krista. N3eno je svjetlo mekano, blago, tiho,
ona ne misli na sebe, daje sve §to irma, trodi se da drugima svijetli i da
ih grije, i tako vr$i svoj smisao svjete. Tako se i Krist sav predao drugima,
yrtvovao se za druge i za druge do kraja sagorio. I kriéani trebaju ostva-
riti svoj smisao, svijetliti drugima, sagorijevati za druge, istroditi se za
druge, jer »tko izgubi Zvot svoj, zadobit ¢e ga«, a tho ga Zeli zadrZati za
sebe, taj je svoj Zivot uzalud od Boga primio 1 »izgubit ée ga« (Mt 10, 39).
NajizraZajnija i najvaZnija voitanica je uskrsna svijeca. Ona oznactuje do-
lazak i prisutnost Krista, svjetla svijeta. Ta pashalna svijeta duboko iz-
rafava pashalni prijelaz iz tame smrti i grijeha u BoZje uskrsno svijetlo.
Tu stvarnost divno simbolizira unoSenje te svijeCe u zamradenu crkvu
prigodom slavljenja Vazmenog bdjenja. U dubokoj tidini, jer je crkva Za-
losna zbog smrti Zarudnika, pojavlijuje se svjetlo Kristovo da obasja svijet
koji boravi u mraku smrti i gnijeha. Puk obradovan $to d on vrsi svoju
pashu, svoj prijelaz iz mraka u svjetlo Kristova uskrsnuéa, odusevljeno
ga pozdravlja trokratnim »Bogu hvalal«. T onda to svietlo prelazi iz ruke
u ruku, od srea k srcu da bi uskrsnom radoS$tu obasjao Gitav swvijet. I to
gvietlo pratit ¢e éovieka od rodenga, po krasnoj svijeti, do smrti po smrt-
noj svijeéi, jer plamen tih svije¢a je nastavak plamena uskrsne svijece.
Zivi plamen liturgijskih svije¢a je znak Zive vjere u Knista, u vjetni Zivot,
u svietlost viednu.

~ Uljena svjetiljka ima istu simboliku kao i voStanica. Ona je s]ﬂka
BoZje prisutnosti, stoga neprekidno gorni pred svetohranistem. Simbol duse
koja se svojim dobrim djelima predstavlja pred Bogom (Mt 25, 1 sl.; Lk
12, 35). Uljanice raznih oblika i umjetni¢ki ukrasene obidno su visjele pred
oltarom ili izmedu stupova oltarskog ciborija.

Simbolizam kr§tanske znakovitosti svjetla Crkva prevodi i primije-
njuje u konkretno liturgijsko slavije da bi govorile ili bar indirekino
taknulo i one koji su daleko o dkrScanske teologije i mistike.
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Materija iz koje se dobiva liturgijsko svijetlo

Materija iz koje se dobiva liturgijsko svjetlo, prema prastarom zah-
tijevu Crkve, jest pcelinji vosak i prirodno biljno ulje. U liturgiji se slavi
istinski, a ne fiktivni Bog pa ga treba i slaviti istinskim, a ne patvorenim
stvarima. Stoga u liturgijskim funkcijama treba upotrebljavati svijece od
péelinjeg voska »$to ga je mati plela izvela«'® Pgela je u stara vremena
bila slika Manijina djevi¢anstva, a vosak Sto ga je izvela simbol Kristova
tijela koje se u Mariji zatelo po Duhu Svetome.’ Ako &itava svijeta nije
od voska, onda treba znatniji dio biti od voska. Stenike ili parafinke nije
dozvoljeno upotrebljavati, Izuzetno (npr. u vrijeme rata, u misijama) zbog
izvanrednih okolnosti moZe Ordinarij dozvioliti u misi ulje ili koju drugu
materiju. Nije dozvoljeno slaviti misu bez svijeca ili samo s jednom svije-
com.

Za vietno svjetlo upotrebljava se maslinovo ulje. Ako ga nema, moze
Ordinarij dozvoliti druga biljna ulja. Ako nema ulja, moZe vosak; a ako
nema ni jednog mi drugog, tek onda moZe Ordinarij dozvoliti mineralno
ulje ili elektriku.

U kultu mije dozvoljeno elektritno svijetlo niti mjesto vostanica niti
uz viodtanice, bilo na oltaru, bilo pred Presvetim, bilo pred relikvijama. Za
zivog Boga %ivo svjetlo! Narcdito je zabranjeno elektrikom osvijetljavati
izloZeno Svetootajstvo ili unutra$njost svetohraniSta. Dozvoljeno je elek-
tricnim svjetlom osvijetliti svete slike, ali treba paziti da to ne bude neu-
kusno, §to se posebno dogada ako su Zarulje raznih boja.

Eletrika i plin upotrebljavaju se samo za obiéno ili svetano osvjei-
ljavanje liturgijskog prostora. I tu treba izbjegavati svaku teatralnost i
paziti nao zbiljnost kako dolikuje svetom mjestu i dostojanstvu liturgije.
Pri celebraciji ne smije se, kao u kazali$tu, osvjetliti samo svetiste, veé
cijelu crkvu, da se omoguéi $to intimniji kontakt za aktivno sudjelovanje
vjernika.

Pri svakoj tihoj misi trebaju gorjeti dvije svijete, a na veée blagdane
i ako celebrira biskup ¢etini. Ako za vrijeme mise jedna svijeta dogori
ili se ugasi, misa se moZe nastaviti. Na svetanoj misi gori Sest svijeéa. Pred -
svedano izloZenim Svetootajstvom redowvito gori dvanaest svijefa, odnosno
kako odludi Ordinanij. Ako je Svetootajstvo izloZeno u ciboriju, onda ma-
nje. ‘
Koliko svijeca voStanica, toliko treba biti i svijeénjaka, Nije dozvolje-
no stavljati svijeénjake s vise krakova.

Svijete se redovito postavljaju na oltarnu ploéu, ali se mogu pos-
taviti i pokraj oltara, ali ne iza leda celebranta®

vt et i it e e

18 SVETI TIEDAN, Zagreb 1971, str. 144 — Vazmeni hvalospjev.
1 P, USENICNIK, Liturgika, Liubljana 1933, str. 96.
2 1. Uputa o Iturgiji, br. 94,
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Oganj

Sa svjetlom u liturgiji je povezan i oganj na kome se svjetlo pali. U
liturgiji Casova kli€emo: »Ognju i Zare, blagoslivajte Gospoda, hvalite i
uzvisujte ga dovijekal« (Dn 3, 66).

Stari poganski narodi vidjeli su u ognju ne$to tajanstvenoga. Babi-
lonci, Grei, Rimljani pale oganj u ¢ast svojih bogova. To su osobito Sinili
potetkom nove godine ili potetkom proljeéa za dobru sjetvu i Zetvu. Oganj
koji sagorjeva, proZdire, pustodi, ali i grije, sadr¥i nefto zastradujuéeg te
su mu mnogi narodi iskazivali bozansku ¢ast. Grei su vjerovali da je Pro-
metej s neba donio na zemlju ljudima vatru, a slitno i drugi mitovi. Ves-
talinke, djevicanske svetenice, odrZavale se vijenu vatru u rimskim hra-
movima. U gradanskom Zivotu i danas goni vjetna vatra u ¢ast narodnih
junaka. Sjetimo se i olimpijske vatre.

Bozje pojave u Starom i Novom zavijetu &esto su popraéene ognjem.
Oganj jo§ od Abrahama simbolizira odnose i dijalog izmedu Boga i ljudi
(Post 15, 17). Ispred ognja Bog poziva Misija (Izl 3, 2 sl) i razgovara s
izabranim narodom (Pnz 4, 12). Oganj je znak Bo¥je svetosti, moéi i slave
(Iz1 24, 17), ali i kazne za grijeh (Post 19, 24; Pnz 5, 25), BoZje pravde i
suda kojemu je nemogucée izbjeci (Iz 68, 15; Mal 3, 2). Oganj nije samo de-~
struktivni elemenat, on je i znak ku¥nje (Job 1, 16; Sir 2, 5), &iStenje i
praStanja (Iz 6, 6 sl.; Am 4, 11), spasenja (Iz 4, 4 sl.; Zah 2, 9). U Novom
zavjetu oganj se opisuje u ofiS¢avajucoj, teofanijskoj i eshatolodkoj per-
spektivi. Mesija ¢e se pojaviti kao onaj koji disti sviiet ognjem (Mt 3, 9).
Krist medutim mnije doSao da odmah ognjem kazni one koji ga ne prihva-
caju (Lk 9, 54), on Zeli na zemlji najprije raspaliti oganj ljubavi {Lk 12,
49), svojom nijecju razgorjeti ljudska srca (Lk 24, 32) sve oéistiti i »krstiti
Duhom Svetim i ognjem« Mt 3, 11), u sve uliti oganj svoga Duha (Dj 2, 3).
Da ne budemo baceni u oganj, treba ostati u Kristu kao mladice na trsu
(Iv 15, 6) te tuvati sebe i bliZnje od grijeha i sablazni (Mk 9, 42 sl.). Tek
na koncu vremena, kad se Sin Covjedji pojavi kao plemeniti oganj (Otk
19, 12), dogodit ée se konacna osuda vjetnog ognja (Mt 13, 42; Lk 17, 29).

U starozavjetnom kultu susrecemo Cestu upotrebu ognja. Vijetna vai~
ra treba gorjeti na odredenom Zrntveniku (Lev 6, 3 sl} i nitko je nesmije
zamijeniti profanom vatrom (Lev 9, 24; 10, 2). Prinose se Zrtve paljenice
u znak zahvalnosti (Post 8, 20), u znak Stovanja i neopozivog samodariva-
nja Bogu (Lev 6, 1 sl), ¢iS¢enja i pomirenja (Lev 12, 6 sl.), kajanja i nak-
nade za grijehe (Lev 4). Ponekad bi i oganj s neba zapalio Zrivu $to je
bio znak da je doti¢na Zrtva Bogu mila (Suci 6, 21; 1 Ljet 21, 26). _

U noviozavietnoj liturgiji Krist je svojom Zrtvom na oltaru kri%a do-
kinuo starozavjetne paljenice. »Dokida prvo da uspostavi drugo« (Heb
10, 9) jer Bog Zrtve paljemice viSe ne traZi (Ps 40, 7).

Stoga u krSéanskoj liturgiji vife mema nikakvih Zrtava paljenica, a
oganj susretemo samo u nekim obredima. Tako imamo simbolitki obred
blagoslova novog ognja kao preludij Uskrsnog bdjenja i paljenja uskrsne
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svijete i svih ostalih svjetla. Oganj se palio kresanjem kremen-kamena
koji simbolizira Krista, kamen ugaoni, koji nam je donio oganj milosti
Duha Svetoga, kako se to isticalo u prastaroj molitvi blagoslivljanja
ognja. Obred je vjerojatno nastao u Jeruzalemu. Na zapadu ga malazimo
u XIL stoljetu. Bio je obitaj, i jo§ ponegdje postoji, da bi se prethodno i
u kuéama vjernika pogasile vatre na ognjiStu i upalile novim blagoslov-
Ijenim ognjem. To je u negdadnjoj kriéanskoj duhovnosti bilo puno smisla,
ali je bilo i primjesa lustrativnog i praznovijernog karakiera.

Pri posveti oltara obred »&i%éenja« zapo&injao bi blagoslovljenom vo-
dom, a zavr§avao ognjem od voska i tamjana koji je u dugoj tidini izgarao
na uglovima i u sredini oltarne plode.

Vatra i voda smatrali su se elementima diSéenja, stoga su se pni bla-
goslovinama lustrativnog karaktera upotrebljavali zajednitki. Skropljenje
blagoslovljenom vodom dopunjalo se kadenjem pa je tu bio vaZniji oganj
nego mirisni dim.

Sol

Buduéi da je sol neophodni elemenat ljudske hrane, smatrana je kao
Bozji blagoslovni dar. Za Hebreje sol je znak Saveza s Bogom, stoga su
svoje Zrtve prinosnice morali soliti solju (Lev 2, 13; Bz 43, 24). Sol je
simbol évrstoée Soveza (Br 18, 19), a odsutnost soli simbol nevjerstva Sa-.
vezu i kazna (Ez 16, 4). Za stare sol je bila takoder simbol Zivotne snage
i plodnosti kao $to su voda i vatra od kojih je sol nastala. N aime, mnastala
je iz morske viode koju je kondenziralo sunce. U Novom zavietu Krist na
nekoliko mjesta govori o soli na metaforidan nacin, u smislu da kricanin
treba biti svijetu ono Sto je sol hrani (Mt 5, 13). Sol simbolizira mir, lju-
bav i jedinstvo bratskog zajedni¥tva (Mk 9, 50; Kol 4, 6).

U liturgiji sol susreé¢emo u obredu blagoslivljanja vode i pripremanju
katakumena za kritenje. Obred mijeSanja soli s vodom nalazimo u IV.
stoljecu. Sol se je smatrala elementom &i¥éenja pa se je stoga u lustrativ-
nom smislu dodavala vodi. Liturgi¢ari su migljenja da je to sugerirao do-
gazaj Elizeja koji je u nezdravu vodu usuo sol i udinio je zdravom i plod-
nom (2 Kr 2, 19-22).

Sol se je kao blagoslovina davala katakumenima ori uvodenju u kata-
kumenat i za vrijeme katakumenata. To je imalo viSe znaCenja. Taj obred
prvi spominje sabor u Hiponu (393. god.). Sol je znak gostoprimstva pa
je davanjem soli kandidat za kritenje bivao uveden u kuéu Bozju. To je
»prva hranac, apenitiv prije one potpune, bitne euharistijske hrane koju
¢e on primiti na dan svoga kritenja. BoZanske stvarnosti ¢ovjeku izgledaju
neukusne, ali sol mudrosti &ni ih tednima i ukusnima te duva da ne »ob-
ljutave« (Mt 5, 13; Lk 14, 34-35). Stoga je »sol mudrosti« potrebna kate-
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kumenima da im dade pravi smjer u Zivotu. »Kao §to se meso soli solju
da se saduva, tako sol mudrosti i Bo¥%je rijedi ¢uva um od valova pokvii-
renog svijeta«, piSe dakon Ivan u V. stoljeéu.?! Kao §to sol ¢uva hranu da
se ne pokvari tako ona ¢uva katekumena da ostane Cvrst u svojim odlu-
kama. Blagoslovljena sol je lijek protiv demonskih utjecaja, paikateku-
mena ona treba saduvati od fih utjecaja, kao i sve ono gdje se ona prospe,
kako to sugeriraju majstarije molitve blagoslivljanja soli.* |

U novom obredu kritenja djece ispusten je stari obred davanja soli
djetetu. Sve to ima svoj opravdani razlog. Bivsi obred nije bio drugo doli
prilagodeni i skraéeni obred kritenja odraslih — katekumena kojima se
davala sol, sol egzorcizma. Medutim, dijete, s obzirom na svrhunaravni
red, nije andeo jer je podvrgnut posljedicama istoénog grijeha, ali nije ni
opsjednut od sotone kako su ostavijali dojam negdaSnji egzorcizmi krite-
nja, pa i egzorcizam soli. Stoga je novi obred satuvao samo jedan egzor-
cizam, ali ne u imprekatornoj formi zakljinjanja ve¢ u deprekatornoj, mo-
Ibenoj formi, mole¢i Boga da malene izbavi iz kraljevstva sotone, od isto-
¢nog grijeha i udini ih hramom Duha Svetoga.

L § g e

Osim spomenutih elemenata i proizvoda prirode u prastaroj liturgiji
upotrebljavali su se i drugi prirodni proizvodi koji su simbolizirali duhov-
ne odnose izmedu Boga i njegova puka. Sva dobra dolaze od Boga (Ps 102;
Jak 1, 17) i sva sudjeluju u ekonomiji spasenja. To su shvatili dobro Izra-
elci te su ma ¥rtvenik prinosili pune koSare prvih plodova (Pnz 26, 1-4),
to je shvatila i Crkva u svojoj spasilatkoj misiji. Tako se upotrebljavao
tamjan da se s njim izrazi ljudska molitva i ljudsko $tovanje Boga. O tom
je veé pisano.® Zatim groZde, sir, med, mlijeko, kruh, novi plodovi itd.
Med i mlijeko davao se movokritenicima. Kao 8o su med i mlijeko prva
djetetova hrana tako i majka Crkva hrami svoju preporodenu djecu u nji-
hovom djetinjstvu medom, koji je simbol slasti evandelja, i mlijekom,
koje je simbol duhovne &istoée.* Zanimljivo je da su sve fe stvari prije
upotrebe blagoslivljane za vrijeme najintimnijeg susreta s Bogom, za vii-
jeme mise, prije zakljutka kanona, kako nam to sviedodi Hipolitova Apos-
tolska tradicija. »To uklapanje u misu zbivalo se stoga da se ti blagoslovi
Crkve oslone na blagoslove koje je sam Knrnist ustanovio, i po kojima On
(a po njemu Bog) podjeljuje zemaljskim darovima najvete posvetenje I
puninu milosti«. Ta povezanost istaknuta je zakljudnom doksologijom Rim-
skog kanona: »Po njemu, Gospodine, sva ova dobra — ukljudivsi i euha-
ristijske darove -— stvara$, posvetuje§, ozivljavas, blagoslivlja8 i nama
dajes«.®

1 Joann, Epist. ad Senarium 3, PL 59, 402,

2 Usp. A. M. ROGUET, I sacramenti segni di vita, Milano 1957, str. 80; M. Righetti,
Storia liturgica, IV, Milano 1969, str. 64—65.

WQlustba BoiZjia, br, 11919, str. 63—064.

M M, Righetti, n. dj., I, str. 71,

% 3. A, JUGMANN,Missarum solempnia, Torino 1961, str, 2061; usp. A, G MARTI~
MORT, La Chiese in preghiera, Roma 1966, sir. 457.
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