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P
Misleća liturgija

Promišljanje je put otkrivanja smisla i značenja. Svijet spozna-
jemo motrenjem, razmišljanjem. Povjeravamo se umijeću mi-
šljenja. U otkrivanju te ljudske moći definiramo svoje posto-

janje i svoje zasebno mjesto u redu stvorenja. No, čovjek nije samo 
misleće biće. On je i obredno biće. U liturgiji – u susretu s njezinom 
obrednom zbiljom, simbolima, gestama i govorom vjernik spoznaje 
Boga i svijet, ali i oblikuje misao. Liturgija ne stoji pred mišljenjem 
tek kao objekt mišljenja. Liturgija i misao su u trajnoj uzajamnosti. 
Liturgija svojom događajnošću rađa misao, rasvjetljuje ju i otvara 
za nove vidike, u kojima se racionalnost i umijeće zaključivanja po-
kazuju nedostatnima da bi proniknuli u slavljeno otajstvo vjere, u 
liturgijsko događanje otajstva. Misao vjere povjerava se snazi obred-
noga događanja, mudrosti liturgijskih simbola, govoru šutnje, vrjed-
novanju raznolikoga 'ruha' u koje se zaodijeva riječ… 

Na tragu takvoga prožimanja misli vjere i obrednoga govora uo-
čavamo sretnu okolnost da filozofska misao, kao i susetavna teolo-
gija, zajedno s fundamentalnom, iznova otkrivaju obred i njegovu 
nenadomjestivu izvornost za život vjere i za njezino razumijevanje, 
obnavljanje, rasvjetljenje i produbljenje. Nakon što je teologija sto-
ljećima bila čvrsto uokvirena u dogmatsko mišljenje i zanemarivala 
obred, ocjenjujući ga nedostojnim »velike misli«, i nakon što je filo-
zofija dugo zazirala od obreda, smatrajući ga nižim i nerazvijenijim 
oblikom čovjekova odnosa sa stvarnošću, obred je kroz dvadeseto 
stoljeće u očima filozofa i teologa iznova otkriven u višeslojnosti 
svojih značenja te spoznajnih i komunikacijskih moći. Premošćujući 
neprirodni jaz između mišljenja i slavljenja vjere, danas – premda 
ne uvijek i na svim razinama – možemo govoriti o novome vrjedno-
vanju obrednosti i o priznavanju njegove uloge u oblikovanju spo-
znaje, života vjere, pa i samoga vjerničkoga identiteta. Liturgija tako 
postaje susretištem raznih humanističkih i društvenih znanstvenih 
disciplina. U kratkim razmišljanjima ovdje kanimo ukazati na uzaja-
mno približavanje filozofije i liturgijske znanosti, s ciljem da liturgija 
Crkve, shvaćena kao slavljeno (obredno) događanje spasenja, mar-
no čuva obred kao mjesto u kojem se nudi i rasvjetljuje misao vjere, 
očituje zbilja vjerovanoga i posreduje susret s Vjerovanim. 

Urednik
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U našoj suvremenosti, 
odnos između mišljenja i 
liturgije postao je jednim 

od onih suvremenih križi-
šta na kojemu se susreću, 
prelamaju ali i bistre sve 

raznolikija fi lozofska i 
teološka gledišta. Upravo 

je fi lozofi ja ona koja u 
obzorju postmoderne po-
kazuje živo zanimanje za 

kršćansko bogoslužje. Pred 
obredom misao ne može 

biti ravnodušna, čak i onda 
kada prizna svoju nemoć i 
odustane od razumijevanja 

onoga što obred vrši i u 
svojem vršenju daje misliti. 
No, obred je nerijetko bio 

i jest izvor mišljenja, 
put traganja za mudrošću 

i istinom.

Mišljenje i liturgija odvazda stoje u napetome, ali plodnome 
suodnosu. Njihov je susret drevan, ali i svagda nov, pun 
nepredvidivih obrata, privlačenja i odbijanja, nijekanja i 

poistovjećivanja. Liturgija je nerijetko bila prepoznata kao put mu-
drosti, tj. put prema spoznaji višnje istine u redu svetoga. Misao u 
liturgiji nije strana. Ipak, novovjekovna je misao svoj put pronašla u 
oprjeci, a katkad i nijekanju obreda, pa je suodnos između liturgije 
i mišljenja i dandanas shvaćen kao isključiv, nepomiren, krajnje su-
protan. Gdje se pojavljuje misao, treba nestati obred i gdje se slavi 
obred tu nema mjesta mišljenju. Odnos između liturgije i misli ostao 
je posve nerazriješen, ali upravo ta trajna napetost, koja prati mišlje-
nje i obredno slavljenje još od antičkog doba, nije posve razorna. Ona 
je u međuvremenu postala plodno tlo za nove susrete. 

U našoj suvremenosti, odnos između mišljenja i liturgije postao 
je jednim od onih suvremenih križišta na kojemu se susreću, prela-
maju ali i bistre sve raznolikija filozofska i teološka gledišta. Upravo 
je filozofija ona koja u obzorju postmoderne pokazuje živo zanima-
nje za kršćansko bogoslužje. No, to zanimanje za svijet obreda, bilo 
da je obilježeno pozitivnim ili negativnim tonovima, ni u prijašnjim 
kulturnim epohama i misaonim nazorima nije bilo rubno. Pred obre-
dom misao ne može biti ravnodušna, čak i onda kada prizna svoju 
nemoć i odustane od razumijevanja onoga što obred vrši i u svojem 
vršenju daje misliti. Obred je oduvijek bio svojevrstan izazov mišlje-
nju, gdjekad mjesto gdje se misao provjerava. No, obred je nerijetko 
bio i jest izvor mišljenja, put traganja za mudrošću i istinom. Ljudska 
se misao u mnogo navrata vraćala obredu i poistovjećivala sa slav-
ljem jer u otkriću mudrosti i istine ima nešto duboko slavljeničko što 
se ne može izustiti riječima i misliti pojmovima, već samo reflektirati 
poetikom geste. Upravo po svojoj gestualnoj naravi, koju još nazi-
vamo i performativna ili djelujuća, obredi prethode mišljenju, jer se 
oni nalaze u redu djelovanja pa se misao na to djelovanje ne samo 
osvrće nego iz njega crpi svoje uvide. S druge pak strane, obred pruža 
mjesta mišljenju. On je prostor gdje se misao razvija u refleksivnom 
gibanju prema onome što je nadilazi i omogućuje. Misao tu nije spo-
redna, već utemeljujući čin, ali svagda tijesno vezana uz djelovanje. 
U stvarnosti, obred je u sebi refleksivno djelovanje: djelovanje noše-
no refleksijom i mišljenje nošeno obrednim djelom. 

Liturgija kao izazov, poziv i izvor mišljenja
Ivica Žižić



 2živo vrelo 3

Liturgija kao izazov mišljenju
U svojem izvornome značenju, filozo-
fija je prijateljstvo (filia), odnosno, lju-
bav prema mudrosti (sofia). Prije negoli 
će biti sustavan trud oko spoznaje, filozofija 
je životni stav dobrohotnoga drugovanja s 
mudrošću, što podrazumijeva otvorenost, 
suživljavanje, međusobno prožimanje iz-
među mislitelja i njegove stvari na obzorju 
istine. Filozofija je zasigurno traganje ali i rast 
u traganju za smislom, bitkom i istinom. Na-
por da mišljenje dokuči bît prati osjećaj da 
ta bît već na neki način postoji te da privla-
či mislitelja u njegovu kretanju prema njoj. 
Taj mudrosni poziv filozofije, nošen emocijom prijateljevanja, nije mogao 
a da se ne pretoči u obredno slavlje. Misao se po svojoj prirodi nalazi u re-
du slavlja, budući da se oblikuje kao susret s mudrošću, odnosno, istinom. 
Slavlje na neki način razotkriva istinu pružajući misli prikladno mjesto da 
ju prepozna, prizna i izrazi. 

Na ovome mjestu nije moguće rasplesti svu slojevitu problematiku su-
odnosa između mudrosti i mišljenja. Recimo samo to da je mudrost stav-
ljena po strani u trenutku kad je mišljenje postalo isključivi alat ‘ega’. ‘In-
telektualizacija’, kao proces sustavnoga sužavanja mišljenja na empirijski 
provjereno znanje, odnijela je svoj danak u udaljavanju ljubavi od spoznaje 
i mišljenja od mudrosti. Možda su upravo zbog toga, sve do danas, filozofi 
smatrani kao osobenjaci s velikim egom i hladnim emocijama. To je, da-
kako, plod novovjekovnog dualizma koji u mišljenju ne prepoznaje vrline 
ljubavi, poniznosti i otvorenosti prema višnjem izvoru znanja, već u njemu 
vidi samo izraz snage čovjekova uma i njegove povijesne emancipacije od 
religijskih predaja.

U antici, naprotiv, mudrost je povezana sa bogoslovljem, tj. znanošću 
o onom najvišem, o prvim načelima bitka. Mudrost je, prema Heraklitu, 
spoznavanje onoga što upravlja stvarima: »Mudrost je spoznavati duhov-
nu moć koja upravlja svima kroza sve.« Mudrost je u staro doba također 
bila povezana sa spoznajom sebe samih. Ukratko, mudrost nije tek neko 
znanje, niti zaključak, već spoznavanje, približavanje potpunoj istini kroz 
otvorenost, prijemčivost i prianjanje istini.

Na Zapadu se mudrost izgubila u znanju instrumentalnoga uma. To 
je njezina moderna sudbina, pa je sva misao modernoga doba obilježena 
određenom nostalgijom za jedinstvom mišljenja i čuvstva istine. Misao se 
našla posred ‘ovostranoga’, u znanju činjenica a ne pune istine, odbacivši 
posve transcendenciju i sveto kao natruhe mitskoga, zaostaloga mentali-
teta. Weber je tu pojavu nazvao sekularizacijom, odnosno, ‘raščaravanjem 
svijeta’. Čini se da se sekularizacija – koja se iskazala kao povijesno oslo-
bađanje misli od religijskog autoriteta – ponajprije odrazila u odbacivanju 
obreda. Racionalna kultura i industrijsko društvo potisnuli su obred na 
rubove misaonoga života. Obred se a priori proglašava besmislenim, od-

Misao određuje čovjeka, 
njegovo dostojanstvo u redu 
stvorenja, i poziva ga da uroni 
u Istinu u kojoj je stvoren.
Auguste Rodin, Mislilac, 1902.; 
Musée Rodin, Pariz.

). Prije negoli 
će biti sustavan trud oko spoznaje, filozofija 
je životni stav dobrohotnoga drugovanja s 
mudrošću, što podrazumijeva otvorenost, 
suživljavanje, međusobno prožimanje iz-
među mislitelja i njegove stvari na obzorju 
istine. Filozofija je zasigurno traganje ali i rast 
u traganju za smislom, bitkom i istinom. Na-
por da mišljenje dokuči bît prati osjećaj da 
ta bît već na neki način postoji te da privla-
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nosno, nedostojnim mišljenja, budući da je nedostojan 
čovjekova dostojanstva. Njegovo eventualno značenje 
valja stoga pronaći unutar projektivnog (M. Weber) ili 
pak neurotičnog (S. Freud) mehanizma. Obredi bivaju 
proglašeni simptomima subjekta rasutog između želja 
i požuda. U njima se zrcale potrebe za zaštitom ili pak 
u njima navire potisnuti svijet tamnih ljudskih požuda. 

Moderna misao u susretu s obredom iskazuje svoju 
reduktivnu narav. Sve mora biti podloženo mišljenju, pa 
tako i obred. U suprotnom, misao odustaje i zatvara se u 
svoje pretpostavke. I taj je odustanak mišljenja od obre-
da i njegovo zatvaranje simboličkoj racionalnosti pri-
sutan sve do danas, čak i u teologiji. Međutim, kritičko 
ispitivanje obreda ili praznine koja nastaje kad se obred 
isključi, uvijek iznova vraća misao u nesigurnost, u pro-
pitivanje njezinih vlastitih izvjesnosti, u njezinu duboku 
potrebu da se osloni na djelovanje i vjerovanje. Među-
tim, upravo je ta kriza novovjekovnoga instrumentalnog 
uma postala plodno tlo otkriću obreda i njegova znače-
nja za čovjeka i za sav njegov kulturni svijet. 

Liturgija kao poziv mišljenju
Znakoviti su obrati moderne misli. Kad je filozofija počela odustajati od litur-
gije, štoviše, podlagati ju svojim kritičkim pretpostavkama, započelo je tako-
đer polagano, ali sustavno odustajanje od istine. Filozofija se u postmoderno 
doba zadovoljava rješenjima ograničenog opsega usredotočivši se na ‘male 
priče’ i, mogli bismo nadodati, ‘kratke priče’ bez velikih razradbi i bez veli-
kih zaključaka. Filozofija odustaje od širokih, složenih i dugih argumentacija. 
Ona radije želi biti ‘popularna’. A cijena te popularnost je banalnost. Televi-
zijski filozofi i prodavatelji životne mudrosti popularni su po svojoj vještini da 
banalno zaodjenu ruhom uzvišene misli, a istinu prodaju po cijeni sviđanja. 

U temeljima krize mišljenja i misaonoga pristupa istini stoji odustaja-
nje od mišljenja simbola i obreda. Mišljenje, raslojeno u malim pričama i 
‘dekonstrukcijama’, nije kadro iznaći jedinstvo i cjelinu. Upravo u toj si-
tuaciji povlačenja i slabljenja misli, javljaju se novi pokušaji rehabilitacije 
mišljenja polazeći od obreda. Već su u jeku moderne etnologija, filozofija 
religije i antropologija započele sustavno proučavati obred u redu čovjeko-
ve humanosti otkrivši simbolički, imaginarni i kulturalni potencijal koji je 
u njima pohranjen. Filozofija i druge humanističke discipline nisu mogle 
ostati nezainteresirane pred ponovnim otkrićem i vrjednovanjem obreda 
u sklopu čovjekova kulturnog svijeta. Ipak, obred se nastavilo sumnjičiti za 
nazadnost, praznu vanjštinu, zaprjeku mišljenju i čovjekovu dostojanstvu. 
Taj su stav dijelili i neki teološki nacrti, zadojeni modernističkim prijezirom 
prema obredu. Obred je tu stavljen na stup srama kao ostatak devijantne 
religioznosti. Međutim, ‘nadilaženje’ obreda pokazalo se bezuspješnim. Ra-
cionalistički filozofi (i teolozi) predvidjeli su činjenicu da je obred jedna od 
najotpornijih kulturalnih formi koju nije lako iskorijeniti iz čovjekove svije-

Božja objava rasvjetljuje misao 
i ugrađuje ju u spoznanje vjere.

Foto: Shutterstock.com
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sti i njegove simboličke naravi. Misao se tako ponovno našla pred obredom 
kao predmetom koji nije jednostavno podvrći svojim pretpostavkama. Sto-
ga ga je trebalo podložiti drugim autoritetima, primjerice, moralu. Kant je 
obred proglasio sredstvom moralne pouke pribojavajući se da bi se mogao 
izopačiti te postati fetiš u čovjekovim rukama. Obred je konačno prepoznat 
kao neki izvor značenja, barem moralnoga značenja. 

U tako oživljenom smislu, makar s reducirajućim posljedicama, otvo-
rio se prostor daljnjemu prepoznavanju obreda. Od izazova obred je po-
stao poziv na mišljenje unatoč mentalitetu kompromitiranja, nadilaženja 
i raslojavanja njegova smisla. To je osobito razvidno u novijoj filozofskoj 
misli koja veoma rado pohodi liturgiju u želji da provjeri svoje temeljne 
izvjesnosti, nadiđe reduktivnu modernost, ali i slabost postmoderne, te da 
odgovori na svoj vlastiti poziv na mišljenje. Mogli bismo slobodno reći da 
nema modernog filozofa koji se nije na ovaj ili onaj način susreo s liturgi-
jom. Spomenimo samo nekoliko imena. 

Neohebrejska filozofija stoji na početku vrjednovanja liturgije kao poziva 
na mišljenje. A. Heschel, F. Rosenzweig i E. Levinas pojavljuju se kao pred-
stavnici misli koja otkriva liturgiju i molitvu kao mjesto na kojem se čovjek 
iznova vraća u vlastiti red dara i doticaja s drugim. Fenomenološka škola 
općenito pokazuje nepodijeljeni interes za liturgiju. Možda je najzanimljiviji 
primjer živućega francuskog filozofa J.-L. Mariona koji je upravo u liturgiji, 
odnosno u sakramentu, pronašao novu paradigmu mišljenja fenomena pa 
je sva fenomenologija vezana uz sakramentologiju. Blizak Marionu je fran-
cuski filozof M. Henry koji je svoju filozofiju tijela usko vezao uz filozofiju 
euharistije. Na tom se tragu zacijelo nalazi i filozofija liturgije J.-Y. Lacostea 
koji kombinira fenomenologiju i egzistencijalizam, pokazujući da je liturgija 
vlastito mjesto žive refleksije čovjekova bivanja u svijetu i nadilaženja svijeta. 
No, i u refleksijama M. Heideggera, osobito u kratkom spisu O Sikstini, u 
kojoj filozof razmišlja nad slikom Sikstinske Bogorodice Raffaella Sanzija, 
izranja ‘pobožni egzistencijalizam’ koji kroz sliku dopire do njezina utemelju-
jućeg čina – euharistije. Među drugim predstavnicima »hermeneutičke mi-
sli« Gadamerova razmišljanja o ritualu, blagdanu i istini zasigurno zaslužuju 
posebnu pozornost. Gadamer u ritualu vidi vlastito mjesto hermeneutičkoga 
mišljenja. Na tom se tragu kreće i filozofsko-religijski transcendentalizam R. 
Schefflera koji se usredotočio na pitanje liturgijskoga jezika priznajući obre-
du njegovu vlastitu logiku i vlastitu racionalnost. G. Agamben u liturgiji pre-
poznaje različite ‘paradigmatske’ obrasce naše kulture, pa u djelu Opus Dei 
govori o liturgijskom poimanju službe koji se sačuvao i u današnjem identi-
tetu i ulozi službenika, iako ne uspijeva izmaći reduktivizmu. Protiv progla-
šavanja obreda besmislenim i nazadnim ustao je L. Wittgenstein. U svojim 
je Bilješkama na sebi osebujan način pokazao svu neutemeljenost moderne 
kritike i svu ograničenost modernističkog načina mišljenja.

Sve su to različiti pristupi kojima je zajedničko da, prepoznajući liturgi-
ju kao poziv na mišljenje, grade nove sustave u kojima liturgija nije samo 
predmet nego i način mišljenja. Misao se tako ponovno vraća u red obreda i 
na taj način otkriva svoj vlastiti poziv na mišljenje i pristup istini. Čini se da 
misao zahvaljujući liturgiji iznova pronalazi izgubljenu cjelovitost.
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Liturgija kao izvor mišljenja
Glasovita izjava Paula Ricoeura da ‘simbol daje misliti’, ponajbolje rasvjet-
ljuje ulogu liturgije u redu mišljenja. Liturgija rađa mišljenje. Liturgija stoji 
na početku mišljenja kao živo vrelo. U njezinim simbolima bistri se poče-
tak mi sli. Ne samo nadahnuće ili poticaj, nego izvorište koje trajno prati, 
podržava i oblikuje misao. Mišljenje liturgije je mišljenje s izvora. A ono 
se nikada ne odvija samo u jednom smjeru. Mišljenje je uvijek povezano s 
povratkom na početke te u svome razvoju nosi nostalgiju memorije. Ne daje 
liturgija misliti zato što bi imala neka posebna znanja, empirijski provjerlji-
va i praktično korisna, nego zato jer je ona put mudrosne spoznaje Božjega 
djela koje dopire do nas i zahvaća nas liturgijskim slavljem, ali i zato jer se 
u liturgiji to djelo preobraća u mišljenje o sebi i drugome kao povijesnom 
prostoru Božjeg djelovanja. 

Liturgija »objavljuje malenima« (usp. Mt 11, 26) Božje djelo uzbiljujući 
ga u životima ljudi. Malenost koju liturgija zahtijeva nije nijekanje našega 
uma, volje i dostojanstva. Malenost je svijest da smo dio većega, sveobu-
hvatnijega i veličanstvenijega djela od onoga kojim su formirana naša uska 
obzorja i ograničeni pogledi. Malenost je svijest o potrebi integracije u ve-
ću cjelinu. Samo djelujući i osjećajući se dijelom toga Božjeg djela možemo 
proniknuti u mudrost liturgije. Spoznaja u redu liturgije jest ponizno pri-
anjanje Božjem djelu te dopuštanje da nas to djelo zahvati. Postoji u tome 
načinu spoznavanja dimenzija pasivnosti po kojoj, prije negoli uložimo trud 
i napor u razumijevanje, mi zapravo dopuštamo i pripuštamo spoznaju u 
svoj intelektualni, duhovni, osjećajni svijet. Priznati liturgiji vrijednost izvo-
ra znači također priznati njezinu snagu da svečano pripusti u nas istinu te 
da ona odjekne našim bićem. 

Liturgijski tekstovi, simboli, liturgijska poezija, prostor i vrijeme mogu 
biti valjano polazište za mišljenje. I oni to najčešće jesu, posebno u litur-
gijskoj teologiji. Ali u tome slučaju liturgija i dalje ostaje ‘predmet’. Iako se 
misao u tom teološkome obliku intimno veže uz liturgiju, ovdje ne mislimo 
na taj način suodnosa. Radije mislimo na duboku, kapilarnu protkanost iz-
među liturgije i mišljenja. Životni sokovi liturgije teku mišlju u trenutku kad 
ju misao prihvati kao priliku izlaska iz sebe i susreta sa svetom drugošću. 
Tada se mišljenje iznova sebi daruje jer je dirnuto odnosom koji osmišljava, 
utemeljuje i usmjerava misao putem cjelovitoga znanja. 

Mišljenje formirano liturgijom jest zahvaljivanje. Njegova bi se temeljna 
paradigma mogla pronaći u intimnome razlogu liturgije: radi tvoje velike 
slave. Slava je ta koja izdiže mišljenje iz sebe i stavlja ga u odnos s veličaj-
nom Božjom svetošću. Ovdje se ne radi o tome da se misao bavi liturgijom, 
već da upije liturgijski način refleksije. A to je oblik zrenja koji se svagda 
kreće po novim razinama značenja, zaustavlja se, okreće, ispituje, reflektira 
slavu kao izvorište slavlja. Misao u redu liturgije je refleksivna jer u sebe 
pripušta svjetlo odozgor. 

Istodobno, misao u redu liturgije nije napuštanje naše humanosti, niti 
obezvrjeđivanje snage uma, poticaj volje, ljudske energije spoznavanja. Ako 
je liturgija refleksivno poniranje posred Otajstva, ona je također refleksivno 
prianjanje našoj vlastitoj biti. Jednom riječju, liturgija je otkrivanje: ona je 
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otkrivanje svete Božje drugosti, ali i otkrivanje nas samih, 
obuhvaćenih tom bliskošću punom dostojanstva i sjaja. 
Liturgija uvodi čovjeka u refleksiju o sebi kao svetom su-
bjektu, o svojem identitetu shvaćenom kao pripadnost, 
darovanost, milost. Otkriti se u okrilju Otajstva znači 
doseći refleksiju o sebi kao biću povijesno i prostorno 
smještenom u Božju rasporedbu spasenja. Zato mišljenje 
u redu liturgije otkriva čovjeka u njegovoj najintimnijoj 
biti. Ona iznova otkriva prostore njegova duhovnog bo-
gatstva kao i njegovu praiskonsku i nepresušnu potrebu 
za svetim.

Sve nam to govori da je u liturgiji na djelu cjelovito mi-
šljenje. O njemu je već govorio O. Casel koristeći se spo-
znajama iz usporedne povijesti i fenomenologije religije. 
Riječ je o načinu spoznavanja u kojem su čovjek i predmet 
njegove spoznaje ujedinjeni u jedno jedinstveno obzorje. 
Oni, takorekuć, postaju jedno tijelo. Takav način spozna-
je bliži je estetskomu ili umjetničkomu načinu percepcije: 
glazbenik i njegova glazba zvuče jednim glasom; slikar i 
njegova djela bivaju jedna jedinstvena emocija. Spozna-
vati znači ući u intimnost svijeta, sljubiti se s njime i iz 
njega crpsti očitosti koje naizvan uopće nisu dostupne. 
Slično se i u liturgiji čovjek i slavlje stapaju u jedno. Ne 
mogu se više tumačiti jedno bez drugoga. Postaju jedno 
tijelo. Refleksivno kretanje prema jedinstvu i cjelini postaju vlastita mje-
sta gdje se ustanovljuje i živi smisao i istina liturgije. To nije intelektualna, 
hladna misao, već misao rođena u percepciji otajstvene drugosti koja rađa 
osvjedočenim povjerenjem. »Sve ono što smo vidjeli, čuli, opipali... Riječ 
života« (1Iv 1, 1) – reći će Romano Guardini parafrazirajući svetog Ivana 
Evanđelistu – sva ta iskustva osvjedočenja ponavljaju se u liturgiji. Liturgija 
je svjedočko iskustvo koje uvodi u spoznaju Otajstva samo pod uvjetom da 
mu se cjelovito prione. Ta dionička spoznaja na punini i cjelini obilježava 
liturgijsko iskustvo i razlikuje ga od svih drugih načina i oblika spoznaje. 

Emaus – ikona liturgijskog mišljenja
Na koncu ovoga razmišljanja, držimo da Lukin izvještaj o događaju iz Emau-
sa (usp. Lk 24, 13-35) na najjasniji način pruža uvid u liturgijsko mišljenje i 
spoznaju. Emaus je upravo paradigma liturgijskoga mišljenja i zrenja istine, 
mjesto gdje obredno djelovanje i mišljenje ulaze u duboki sklad i jedinstvo. 
Dok učenici hode prema Emausu i žive u uskrsnom vremenu, ali ga para-
doksalno ne zapažaju, nego zamišljeni i razočarani odlaze iz Jeruzalema jer 
su njihovi pogledi zaustavljeni u faktičnoj spoznaji Isusove smrti, pridružuje 
im se Uskrsli. Oni mu nude tumačenja događaja, ali ne uspijevaju dosegnuti 
smisao te konačno prepuštaju inicijativu onomu koji tu, u stvarnosti, samo-
ga sebe izgovara i tumači ispunjavajući njihovo slušanje intuicijom zrenja 
istine. Njihova srca, nošena predokusom istine, ‘gore’ otvarajući se postu-
pno pravoj i punoj spoznaji. Međutim, samo slijedom očitosti simboličko-

Misao se ponovno vraća 
u red obreda i u obredu 
pronalazi pristup istini.
Josip Botteri Dini: Motiv vitraja 
Foto: Zvonimir Ateltić 
(Shutterstock.com)
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obrednog čina lomljenja kruha, u kojemu se Uskrsli očituje i iščezava s očiju, 
istina osobe i događaja Isusa Krista ‘otvara oči’ učenika da spoznaju i da 
spoznajući vjeruju. 

Ta je refleksija, dakle, dvosmjerna: ona osposobljava učenike da prihva-
te događaj, ali ih također osposobljava da vide i prepoznaju same sebe kao 
njegove dionike koji već sada žive u uskrsloj egzistenciji. Lomljenje kruha 
uvijek će na nov način otkrivati svu prisutnost i svu istinu događaja, ali samo 
po dioništvu na njegovu obrednom uzbiljenju. Ta perceptivna vjera kojom 
su bili zahvaćeni učenici neprestano se ponavlja u snazi obrednoga simbola. 
Obred dokida opisni pogled i spoznaju, a putem prianjanja i dioništva na 
njegovoj istini uspostavlja spoznavanje cjeline. Lomljenje kruha nije simbol 
odsutnosti ili prošlosti događaja, nego je sav ispunjen prisutnošću onoga 
koji tu stvarno djeluje. Ova simbolička gesta obuhvaća, sažima i ponazočuje 
sve znakove i čuda, sabire sve riječi i događaje Isusa Krista. Ona je upravo 
cjelovita i jedinstvena jer čini vidljivim Uskrsloga, pružajući u istome tre-
nutku mogućnost gledanja i razumijevanja njegova cjelokupnog događaja. 
Upravo tu spoznaju posreduje liturgija: ona nam daje mogućnost refleksije 
iz događaja te nam, pritom, omogućuje prepoznati sebe same kao dionike 
Kristova Otajstva.  

Slijedom očitosti simboličko-
-obrednoga čina  lomljenja 
kruha, u kojemu se Uskrsli 

očituje i iščezava s očiju, 
istina osobe i događaja Isu-

sa Krista ‘otvara oči’ učenika u 
Emausu da spoznaju 

i da spoznajući vjeruju.
Đuro Seder: Susret u Emausu.

M
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M
Liturgija i mišljenje 

vjere nisu nepomirene 
stvarnosti ili nedodir-
ne ljudske aktivnosti. 

Nitko, naime, ne može 
istinski slaviti Boga 

i biti dionik liturgijske 
zbilje ako se pri tome 

životno ne pita o istini, 
o smislu postojanja, 
o sebi, o redu u sve-

miru, o svijetu, o vre-
menu, vječnosti… 

Temeljna pitanja koja 
zaokupljaju fi lozofsku 

misao susreću se u 
bogoštovlju, u obred-
noj igri Božje objave i 
čovjekove otvo renosti 
njemu. Liturgija, jer je 
otajstvena, ujedno je 
i misaona i djelatna.

Misao vjere i misao o vjeri, trajno zaokupljajući čovjeka, produ-
bljuju svu njegovu spoznaju i rasvjetljuju istinu u kojoj doživ-
ljava sebe i svijet. Misao vjere ne mimoilazi ni jedan segment 

življenja. Tko vjeruje, taj u vjeri propituje i iznova otkriva ne samo 
‘objekt’ vjerovanja, nego i sebe i svu zbilju koju životno susreće. Vjera 
postaje formom življenja i očima spoznaje. Zato vjernik živeći vjeru vje-
ruje život, prihvaća ga kao dar u okrilju svedarovanosti koja ima izvor 
u Bogu. Pojam »živjeti život« pred oči stavlja njegove granice, makar i 
nejasne, dok »vjerovati život«, prihvaćati ga i oblikovati u svjetlu vjere, 
proširuje životnost onkraj granica zemaljskoga življenja, unoseći nas u 
obzor Božje uzvišenosti nad vremenitost, prostornost i tjelesnost. Vjera 
»ovjerovljava« život, sve stavlja u obzor Vjerovanoga i Darovanoga.

Nije samo život dar. Vjera u iskustvu dara spóznaje da Darivatelj ži-
vota izručuje sebe samoga u svakome svome daru. Čak i iskonska ljud-
ska težnja »biti kao Bog«, koja je bila razlogom grijehu i pobuni protiv 
Boga, otkriva iskonsku Božju naklonost stvorenju. »Biti kao Bog« stoji 
u začetku dara vjere jer takva čežnja ne bi bila moguća da joj nije pret-
hodio čudesni Božji promisao o dostojanstvu i slobodi čovjeka stvorena 
»na njegovu sliku« (F. Riva – P. Sequeri, Segni della destinazione, 28). 

Ako je vjera dar, onda i istinsko bogoštovlje izvire iz istoga dara, kao 
njegov prvi plod. Istina, čovjek je na temelju svoje naravne slutnje o 
Bogu kadar oblikovati kult i podizati »oltare nepoznatom Bogu« (usp. 
Dj 17, 23), ali istinsko bogoštovlje pretpostavlja Božju objavu, očito-
vanje u kojem se uspostavlja kult kao način zajedništva s Bogom, kult 
u kojem se On uvijek iznova objavljuje i daruje (J. Ratzinger). Tako 
kult nije tek obredna aktivnost, ljudsko činjenje, nego životni susret s 
Bogom. Liturgija, dakle, pretpostavlja vjeru, ali se ona sama u kultu ra-
svjetljuje, izgrađuje, obnavlja, hrani… Tako liturgija dotiče sve ono što 
zahvaća samo iskustvo vjere i zadire u sva ona ‘pitanja’ koja otvara mi-
sao vjere. U liturgiji odsijeva jasnoća vjere, izgrađenost ljubavi, snaga 
nadanja, ali i svekoliki odnos prema svijetu i prema ljudima. Liturgija 
zrcali i vjernikovu misao o životu. Štoviše, u njoj se misao vjere otjelov-
ljuje u zbilju koja preobražava misao o životu. Zato liturgija i mišljenje 
vjere nisu nepomirene stvarnosti ili nedodirne ljudske aktivnosti. Nit-
ko, naime, ne može istinski slaviti Boga i biti dionik liturgijske zbilje 
ako se pri tome i životno ne pita o istini, o smislu postojanja, o sebi, o 
redu u svemiru, o svijetu, o vremenu, vječnosti… Temeljna pitanja koja 

Liturgija: misao vjere i zbilja vjerovanoga
O liturgijskoj mudrosti

Ante Crnčević
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zaokupljaju filozofsku misao susreću se u bogoštovlju, u obrednoj igri Božje 
objave i čovjekove otvorenosti njemu, u igri Božjega spasenjskoga djela i čo-
vjekova nastojanja u svijetu. Liturgija, jer je otajstvena, ujedno je i misaona i 
djelatna, i objaviteljska i djelujuća; u njoj se događa rasvjetljenje i izgaranje, 
preobražava misao i oblikuje novost života. 

Liturgijski pokret i oblikovanje liturgijske misli
»Renesansa« liturgijske misli i njezino oblikovanje kao zasebne teološke 
discipline kroz prva desetljeća dvadesetoga stoljeća nastajala je u jasnome 
otvaranju liturgike i liturgijskoga govora filozofiji i misli o životu. Liturgika, 
dugo poimana kao govor o izvanjskosti i formi kulta, bila je, naime, smje-
štana u okvir pastoralnoga djelovanja te dijelom gledana unutar »moral-
ne filozofije« i »bogoštovnoga morala«, čime joj nije ostavljan prostor za 
oblikovanje vlastite znanstvene »-sofije« i »-logije«. Nastojeći izaći iz toga 
uskoga govora o moralnoj dužnosti i formi obreda, znanstvenost se tražila 
u istraživanju povijesnoga okvira i razvoja obreda te u paleografskim i filo-
loškim analizama starih liturgijskih kodeksa, čime se liturgijski govor pre-
selio s kultnoga na »povijesno-filološki formalizam« (A. Grillo, Filosofia e 
liturgia, 273.-274.). Liturgika je tako i dalje ostajala daleko od zanimanja za 
jedinstvenost i slojevitost obrednoga govora i njegovu otvorenost traganji-
ma ljudske misli i sveukupnoj zbilji života. No, sretna je okolnost da su obli-
kovatelji »nove« liturgijske znanosti na početcima Liturgijskoga pokreta bili 
ljudi misli, a njihova filozofska kultura bila je od presudne važnosti za smjer 
kojim je krenula liturgijska znanost. Prosper Guéranger u Francuskoj i An-
tonio Rosmini u Italiji liturgijskim činima Crkve pristupali su iz širega filo-
zofskoga promišljanja, pri čemu valja spomenuti da je Guéranger bio blizak 
misli F. Lamennaisa, shvaćajući da je liturgija stožer života vjere i zalažući 
se da produbljenje liturgijskoga života bude središte i način obnove Crkve. 
Tako se liturgiji iznova počelo davati konstitutivno mjesto u spoznaji i obli-
kovanju vjere, a ne tek u njezinoj obrednoj izražajnosti ili manifestativno-
sti. Na tome tragu velika imena liturgijske znanosti kroz dvadeseto stoljeće 
– Maurice Festugière, Odo Casel, Romano Guardini, Cipriano Vaggagini – 
proširuju vidike liturgijskoga promišljanja i otkrivaju neodvojivost liturgije 
od razumijevanja objave i istine o životu. 

Oblikovanje liturgike kao vlastite teološke discipline valja zahvaliti i ot-
krivanju liturgije unutar filozofske misli, posebice u filozofskome zanima-
nju za obred kao mjesto ‘igre’ u kojoj istina postaje zbiljskom, a otajstvo 
dodirljivim i iskusivim. Udioništvo u slojevitosti obredne zbilje kršćanske 
liturgije, razumijevanje i iskustveno zahvaćanje istine koja u liturgijskome 
spomenu postaje zbiljskom, ispravno vrjednovanje otajstvene preobrazbe 
dionikâ slavlja i sveukupne obredne pojavnosti ne bi bili mogući bez po-
vjerenja u filozofsko-teološko pristup tim stvarnostima i iskustvima. Zbli-
žavanje liturgijske i filozofske misli nije, međutim, išlo za tim da se otkri-
ju njihova susretišta i mjesta dodira, nego ponajprije da se otkrije njihov 
»izvorni odnos«, koji se danas ponovno potiskuje u zaborav. Zbog približa-
vanja liturgijske misli modernoj filozofiji pojedini su nositelji liturgijskoga 
pokreta i njihovi sljedbenici olako optuživani za »kriptomodernizam« te im 
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je predbacivano da se svojim zauzimanjem za 
takvu obnovu liturgije i liturgijske misli uda-
ljavaju od Predaje i raskidaju »organički razvoj 
liturgije«. Istim kritičkim stavom i prosudbom 
neki današnji krugovi ocjenjuju i liturgijsku 
obnovu Drugoga vatikanskoga koncila. Ponov-
no se, naime, susreću struje koje bi u liturgiju 
pripustile samo pobožnost, duhovnost gleda-
nja, ne umijući »sakramentalno djelovanje« 
združiti s obrednim činom u kojega je uklju-
čen sav čovjek, sa svojom mišlju, tijelom, svim 
osjetilima. Liturgija, međutim, razumijevana 
i življena kao iskustvo koje, snagom obredne 
sinergičnosti božanskoga i ljudskoga, uključu-
je i zahvaća ljudsko biće u njegovoj cijelosti i 
egzistencijalnoj sveobuhvatnosti, biva izvorom 
i nadahnućem svekolikoj duhovnosti i teološ-
kome promišljanju o Crkvi, o zbilji života i pi-
tanjima s kojima se kršćanin susreće u svijetu. 
Euharistijski stol je stol bogo-ljudskoga zajed-
ništva, stol blizine i susreta koji rasvjetljuje 
Istinu evanđelja te »tematizira« i propituje sve 
naše »istine«, sva životna pitanja i djelovanja. 
Smijemo se zapitati kakva bi ‘kršćanska’ slika i 
misao o čovjeku i egzistenciji bila kad bi čovjek bio lišen sakramentalnoga 
iskustva i kada ne bi bio obdaren mogućnošću slavljenja Boga. Liturgija nije 
tek potvrda vjere ili spoznaja o Bogu koje bi, kao takve, rasvjetljavale čovje-
kovu misao i spoznaju. Liturgija je, po snazi sakramenta, ishodište vjere i 
misli, mjesto njezine trajne obnove, produbljenja i rasvjetljenja. Liturgijsko 
iskustvo, obred i slavlje vjere presudni su za život vjere.

Posezanje za argumentacijom filozofske misli u opravdavanju i rasvjet-
ljivanju liturgijske teologije dvadesetoga stoljeća ne znači da je liturgika u 
svojoj obnovi i novome konstituiranju unutar teoloških disciplina pohrlila u 
zagrljaj filozofiji. Sama je filozofija na stanovit način gajila »liturgijske aspi-
racije« (A. Grillo), bilo predstavljajući se sama kao »kult«, bilo zaokupljaju-
ći se iznova temama religije i kulta, ali i naslovima koji pripadaju osnovno-
me promišljanju o obredu i sakramentalnoj zbilji.

Susretišta liturgijske i fi lozofske misli
Sretno susretanje liturgike i filozofije kroz dvadeseto stoljeće zamjetljivo je 
unutar raznih smjerova koji su obilježili misao toga doba. Andrea Grillo ana-
lizira liturgijsko-filozofski dijalog na polju fenomenologije, kulturalne antro-
pologije, nove židovske filozofske misli, političke teologije (posebice s tema-
ma zajedništva, službe i dara), suvremenoga govora o simbolu te na nekim 
drugim područjima filozofskoga traganja. Ovo kratko razmatranje ne ostav-
lja prostora predstavljanju tih područja dijaloga, pa dajemo osnovne uvide u 
teme na kojima se liturgijska i filozofska misao uvijek iznova susreću.

U igri očitosti i nevidljivosti, 
u igri sigurnosti i neznanja, 
liturgija propituje misao vjere. 
Foto: Shutterstock.com
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Fenomenološko promišljanje li-
tur gije, kao »povratak k samim stvari-
ma«, u čemu je na području liturgijske 
misli prednjačio Guardini, oslobađalo 
je liturgiju kako pozitivisti čke racio-
nalnosti tako i izvanjskoga promatra-
nja obrednih gesta i čina kao »za-
tvorenih fenomena« i značenjski 
defi niranih ‘znakova’, te ju iznova ot-
krivalo kao »sveti čin«, događanje ko-
je se ispravno i cjelovito ne  razumijeva 
bez udioništva u događanju i bez izru-
čenja samomu Događaju. 

Obred, kojega se teološka misao 
katkad htjela osloboditi ili otkloniti 
pogled od njega, u novome promi-
šljanju postaje ključan za dekodiranje 
identiteta kršćanstva. Kršćanstvo se, 
naime, iščitava i živi po čuvanju ži-
vim svetoga spomena koji je povjeren 
obredu, obrednoj gozbi. Kristova riječ 
»Ovo činite meni na spomen« obve-
zuje teološku misao da se povjerava 
mudrosti i događajnosti spomenčina, 

u kojemu se Krist uvijek iznova očituje. Liturgijsko očitovanje i uzbiljenje 
postaje ključ čitanja Objave, način razumijevanja Riječi. Obred, shvaćen kao 
spomen-čin, nema zadaću omogućiti sjećanje, biti podsjetnikom ili nekom 
»podkonstrukcijom« na koju bi se vezali i oslanjali misaoni sadržaji, nauk 
ili spoznaja. Obred je prije svega djelovanje i njegov se smisao i značenje 
primaju i usvajaju unutar te dinamike. Sakramentalna teologija ne može 
biti cjelovita ako gaji otklon od sakramentalnoga slavlja, od obreda unutar 
kojega i bez kojega nema sakramenta. Jednako i ekleziologija put obnove 
pronalazi uvijek u zajednici okupljenih oko Krista, živo prisutnog u sakra-
mentalnom slavlju. Tu, u susretu s Kristom i njegovom riječju, Crkva uvijek 
otkriva svoje lice i svoje poslanje.

Spomen je »jezik« kojim obredni čin komunicira s utemeljujućim do-
gađajem i značenjem je aktualizira u slavlje zajednice. Spomen daje razu-
mijevanje obredu, otkriva spoznaju koju sama obredna gesta u sebi nema. 
Obred, življen kao spomen-čin, obnavlja i oživljuje iskonsku spoznaju, onu 
koja »vjekovima bijaše skrivena« i koja je objavljena u samome utemeljuju-
ćemu događaju kojega je liturgija spomen-čin. Tako liturgija shvaćena kao 
spomen-čin postaje izabrano mjesto mišljenja, spoznaje, izvor mudrosti. 
Jedna židovska pripovjedna predaja (Haggada), interpretirana u suvreme-
noj filozofiji, kazuje da čovjek prije rođenja, u utrobi majke, pri jasnome 
svjetlu biva od anđela poučen u Tori, Zakonu; prije nego će se čovjek rodi-
ti anđeo gasi svjetiljku i dijete »zaboravlja sve«: rođenjem izlazi u »tamu 
dana« te sav njegov život biva posvećen »ponovnomu učenju« Tore i nje-

Zajednica slavlja,  Crkva, 
povlašteno je mjesto 

očitovanja Istine.
Vladimir Blažanović: 

Silazak Duha Svetoga, 2004.
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zine mudrosti jer svjetla svijeta zasljepljuju, a ne osvjetljuju istinu. Prava 
mudrost nije, dakle, ona koje je plod ljudskoga iznalaska, nego ona koje se 
dobiva »obnavljanjem«, spomenom koji otkriva i uprisutnjuje iskonsko 
prosvjetljenje i znanje. Tako i obred, slavljen kao spomen-čin, aktualizira 
Pradogađaj i posreduje iskonsku mudrost, Objavu. Liturgija postaje objavi-
teljicom istine, čuvaricom i prenositeljicom mudrosti i spoznanja.

Čin (djelovanje) otkriva se nezaobilaznim za razumijevanje obredne zbi-
lje. Kao potkrjepa tomu može nam poslužiti nekoliko uvida u misao filozofa 
religije Mauricea Bolondela (+1949.) koji se opirao svođenju kršćanskoga 
iskustva na pojmove i ‘usko duhovne kategorije’. On samu filozofsku misao 
usmjeruje prema promišljanju iskustva i djelovanja, kao mjesta u kojemu 
se otkriva ljudska nadnarav. Pokazuje da čovjek sebe otkriva i spoznaje dje-
lovanjem, činom, a ne samo mišlju. Čovjek je, tvrdi, sazdan kao »nedovrše-
no djelo«, uvijek otvoreno Božjemu svjetlu i njegovu djelovanju, bez kojega 
čovjek ne bi mogao izvršiti nikakvu zadaću u svojoj egzistenciji. Pomisliti 
da »klanjanje Bogu u duhu i istini« (usp. Iv 4, 24) traži nijekanje iskustva i 
zbilje, koja po sebi uključuje i tijelo, bilo bi jednako iluzorno kao i pomisliti 
da je ostvarenje nekoga djela tek uzgrednost ili ‘degeneracija’ odluke ili ideje 
o tome djelu, tvrdi Blondel. U svome glavnom djelu L’action (Djelovanje, 
1893.), istražujući ljudsku iskustvenost, pojašnjava da se susret Boga i čo-
vjeka ostvaruje u djelovanju, u činu (actio), što je pripravljalo put novomu 
razumijevanju sakramenata i čitave liturgije. Liturgijsko slavlje je činjenje, 
actio, ali ono nipošto nije odijeljeno od »pasivnosti« i izručenja, jer svaki 
put pretpostavlja i usvaja mudrost Kristova »predanja«, mudrost njegova 
križa i smrti. Zbiljski susret koji se ostvaruje u činu (djelovanju) nosi otklon 
od stare dualističke paradigme po kojoj se Božje biće i milost razumijevaju i 
‘motre’ samo izvana. Tako je za njega euharistija mjesto zbiljskoga susreta 
čovjeka i Boga, susreta koji se uzbiljuje po i unutar tvarnih znakova uzetih 
iz reda stvorenja i koji su, k tome, plod rada ljudskih ruku. Pojavljujući se 
usred krize modernizma, Blondelova je misao proširila teološke i filozofske 
poglede na liturgiju, premda je takvo gledanje ispočetka doživljavalo prijezir 
i od jednoga i od drugoga ‘tabora’: teolozi su prigovarali da je imanentist, 
dok je filozofima bio neprihvatljiv jer su smatrali da želi staviti filozofiju u 
okvire i službu teologije. Ono što je on zastupao, danas je, s novim prošire-
njima i produbljenjima, jedna od nezaobilaznih tema liturgijske sakramen-
tologije.

Sudjelovanje, kao način slavlja, naslanja se na govor o liturgiji kao spo-
men-činu. »Liturgijska aktivnost«, koja površnošću znade zasjeniti ideju 
»djelatnoga udioništva u slavlju, iziskuje odreknuće od želje za vlastitom 
proizvodnošću i učinkovitošću te poziva na izručenje djelu i smislu koji se 
nude u sakramentalnome činu. Dijalektika između djelovanja i izručenja, 
stoji uz bok suprotstavljanju obreda i njegova značenja i smisla. Gdje se 
obred odvaja od otajstva (tj. smisla slavlja) i gdje ih se stavlja u uzročno-
posljedičnu svezu, tu obredno djelovanje (ili »vršenje obreda«) ne ostavlja 
prostora povjeravanju otajstvenomu djelovanju. Želja za spoznajom, naime, 
u obrednome se slavlju povjerava želji za iskustvom. Iskustvo, udioništvo u 
zbilji otajstva, mjerodavno ‘tumači’ obred, njegove geste i riječi. Prethod-
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Liturgijsko slavlje  povjerava 
se obrednoj igri u kojoj je 

otajstvo nedjeljivo od obred-
ne geste. Tako obred postaje 

nositeljem i izvorom 
misli o otajstvu.

no stečena znanja i unaprijed pripravljena 
tumačenja obreda nikada nisu dostatna 
za njegovo ‘slavljeničko razumijevanje’ i 
za istinitost slavlja. Sudjelovanje nas tako 
unosi u spoznaju, u misao… Obred stoga 
uvijek daje prostora šutnji koja se odriče 
govora i povjerava slušanju. Daje mjesta i 
simboličkome govoru svjetla, ali i govoru 
tame kako bi čovjek spoznao svoju nesa-
vršenost i ‘nedovršenost’ te osjetio žudnju 
za spoznajom koja otkriva puninu istine. 
Šutnja je također iščekivanje koje obred-
no sudjelovanje otvara Dovršetku, gle-
danu onkraj obrednosti i vremenitosti. U 
toj »liturgijskoj igri spoznaje« istina se se 
pokazuje u trajnom rastu. Ona raste dvo-
smjerno – u spomenu i nadanju, u posa-
dašnjenju Događaja spasenja i anticipaciji 
konačnoga susreta s Bogom, izvorom sve-
ga znanja, licem u lice.

Simbol je tema koja sve više zaokuplja 
promišljanja raznih humanističkih zna-
nosti. Lingvistika i komunikologija poka-
zuju se nedostatnima da bi ga obuhvatile, 
a liturgija se humanističkim i društvenim 
znanostima otkriva kao povlašteno mjesto 

za razumijevanje dinamike i slojevitosti simboličke komunikacije. Simbo-
ličko, naime, nije nadomjestak za stvarno i istinsko, njegova ‘imaginacija’ ili 
‘predstavljanje’; nije ni negacija niti redukcija zbilje. Simbol nosi istinitost, 
zbiljskost, realnost u punome smislu riječi. Simbolički govor unosi dioni-
ke u zbilju koju komunicira jer ju uprisutnjuje. U slavlju se, po simboličkoj 
igri, dokida razgraničenje na odašiljatelja i primatelja, na sadržaj i nositelja 
sadržaja komunikacije. Simbolička je komunikacija po naravi »obredna«, 
slavljenička, od primatelja traži izručenje smislu i ‘upregnuće’ u njegovu 
zbilju. Ako se shvati da u sakramentalnome slavlju riječi postaju čini, onda 
nas simbol unosi u spoznaju, otkrivajući da istina nije tek razumska danost, 
nego zbilja koja se u njezinoj darovanosti spoznaje, kuša, osjeća, gleda, živi…

Na sličan bi se način moglo u liturgijsko-filozofskome dijalogu temati-
zirati i neke druge obredne danosti, kao što su, primjerice, dar, riječ, isku-
stvo, osjećaji, zajednica kao mjesto spoznaje… Izdvojena susretišta mogu 
biti dostatan pokazatelj da filozofska misao danas, zajedno s drugim hu-
manističkim znanostima, ispravlja nepravdu s kojom se u novovjekovlju 
odnosila prema liturgiji i obrednome govoru te da otkriva obred kao izazov 
za preispitivanje svojih ‘sigurnosti’. Liturgija Crkve, otvorena nedokučivoj 
Istini i neobuhvatljivoj zbilji Boga, pokazuje nesigurnost naših spoznaja i 
djelomičnost naših znanja (usp. 1Kor 13, 9-10) te biva mjesto učenja rasta u 
spoznaji. Ona nas uvodi i unosi u istinu.  
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ZZaklinjem vas, braćo, milosrđem Božjim: prikažite svoja tijela za 
žrtvu živu, svetu, Bogu milu – kao svoje duhovno bogoslužje. Ne 
suobličujte se ovomu svijetu, nego se preobrazujte obnavljanjem 

svoje pameti da mognete razabirati što je volja Božja, što li je dobro, 
Bogu milo, savršeno. (Rim 12, 1-2) 

U ovome odlomku svetoga Pavla duhovna se žrtva naziva logiké la-
treia. Ta je ‘logičnost’ dovoljan razloga da nas izazove razmišljati o du-
hovnosti koja je proizišla iz logičkoga, ‘racionalnoga’ pristupa. Stavlja-
jući pred sebe povezanost liturgije i liturgike s filozofijom, može se činiti 
da je riječ o općenitome odnosu teologije i jedne teološke grane, odno-
sno discipline s filozofijom. S druge strane, budući da se liturgiju među 
teološkim predmetima često smješta među ‘praktične’, odnosno pasto-
ralne predmete, ne čini se naročito važnim promatrati ju s filozofijske 
strane. No, taj mogući dojam dobiva drukčiju obojenost ako se promo-
tri narav liturgije i ono što ona obuhvaća. Već liturgika, kao znanstveni 
okvir, pokazuje teme koje su iznimno bliske filozofiji.

Naime, liturgika u središtu ima liturgijska slavlja, pa se tako nuž-
no bavi vjerom i vjerovanjem, s motrišta koje se tiče sadržaja (fides 
quae) i njezine dinamike (fides qua) i to naročito kao obrednoga čina. 
Iz toga je razumljivo da se ona bavi objavljenom Istinom i Objavom 
kao samoočitovanjem Boga koji je prisutan u liturgiji. Liturgika se  bavi 
iskustvom i doživljajem; ona ima svoje vrijeme i svoj prostor, a za nji-
hovo ustrojavanje i uređivanje prethodno je potrebno promišljeno i 
razloživo utemeljenje. Liturgija ima svoj govor, izražaje; ona oblikuje 
međusobne odnose, stvara zajednicu, propituje ponašanja, zahvaća 
život od rođenja do smrti (i onkraj smrti). Liturgija je satkana od onto-
loških, epistemoloških, antropoloških, kulturoloških i drugih elemena-
ta. Liturgija je specifična po svome odnosu prema umjetnosti(ma), bez 
koje ne može opstati, kao i prema komunikacijskim sustavima u sva-
kome vremenu.

Sve navedeno proizlazi iz kršćanske specifičnosti – otajstva Isusa 
Krista, Božje Riječi koja je postala tijelom. Možemo ustvrditi da  načelo 
inkarnacije i vazmenoga otajstva, bez ikakvih pretjerivanja, liturgiju 
smješta u sva područja i pore filozofijskih pitanja. Istina da je Bog po-
stao čovjekom, kako bi čovjek bio pobožanstvenjen dovoljno govori o 
svoj izazovnosti za filozofska promišljanja. 

Zato je vrijedno spomenuti što u svojoj enciklici Fides et ratio 
(1998.) piše papa Ivan Pavao II.: »Riječ Božja upućena je svakomu čo-
vjeku na zemlji u svim vremenima i na svim mjestima svijeta; čovjek 

Polazišta i tipologija odnosa liturgije i filozofije
Ivan Šaško
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je pak po naravi filozof. A teologija, kao promišljena i znanstvena  razradba 
Božje riječi u svjetlu vjere, zbog nekih svojih postupaka i zbog izvršavanja 
svojih specifičnih zadaća, ne može a da ne stupi u odnos s filozofijskim ško-
lama koje su stvarno izrasle tijekom godina. Bez nakane da teolozima na-
značimo posebne metodologije, što ni ne pripada Učiteljstvu, radije bismo 
htjeli podsjetiti na neke teologiji vlastite zadaće u kojima valja posegnuti za 
filozofijskim razmišljanjima, zbog same naravi objavljene Riječi.« (FR, 64)

Enciklika ni na jednom mjestu ne objašnjava što je njezino osnovno pro-
gramsko značenje za liturgiku. Nameće se općenito pitanje koje bi moglo gla-
siti: Koliko je teologija, kao znanstvena disciplina primjerena razumijevanju 
riječi Božje, ovisna o filozofskim sredstvima. Ona se redovito promatraju u 
svome suodnosu prema ‘sustavnoj teologiji’, pod čim se podrazumijevaju: 
dogmatika, fundamentalna i moralna teologija. Nije li liturgija, prema shva-
ćanju Crkve, mjesto prisutnosti Božjega otkupiteljskog djelovanja do svršet-
ka svijeta? U njoj se čitaju biblijski tekstovi i naviješta Riječ o povijesti izabra-
noga naroda, o povijesti spasenja koja svoj završetak ima u smrti, uskrsnuću 
i proslavi Isusa Krista. Biblijska svjedočanstva o događajima spasenja navije-
štaju se kao smisao, kao ključ čitanja temelja povijesnih događanja.

Ukoliko je u djelomičnoj, ‘partikularnoj’ povijesti sadržana utemeljuju-
ća, to jest normirajuća snaga za shvaćanje i način življenja, utoliko će ona 
postati prihvaćenom poviješću. Ljudi iz svakoga povijesnog razdoblja sna-
gom Duha Svetoga uključeni su u povijest spasenja sve do dolaska kraljev-
stva Božjega: najprije naviještanjem evanđelja, što se ostvaruje ‘govornim 
samoposadašnjenjem’ utemeljujućega događaja (izvornoga događaja ili 
‘pradogađaja’) unutar govorne komunikacije; drugo obrednom komunika-
cijom, kako utemeljuje i ustrojava kršćansko bogoslužje: »U ponavljanim, 
formaliziranim gestama, u kojima su svi tjelesni oblici izražaja, a među nji-
ma je na prvome mjestu jezik, uključeni u službu obrednoga insceniranja 
Evanđelja, Božje se povijesno djelovanje ponovno posadašnjuje u Kristu sve 
do ispunjenja. U liturgijskome činu susreće se Bog, koji se objavio u po-
vijesti, i čovjek, koji u vjeri priznaje tu objavu Božju te se u davanju hvale 
zbog njegovih djela njemu predaje… Bogoslužje, u kojemu vjera poprima 
doksološki (hvalbeni) oblik, simbolička je anticipacija ispunjenja ljudskoga 
društva u nebeskomu kraljevstvu.« (R. Meßner)

Tri važna polazišta za odnos liturgije i fi lozofi je
Ne bi li – glede tih vrijednosti liturgije unutar vjerovanja – liturgika treba-
la biti u povezanosti s filozofijama kako bi se i na razini govora i na razini 
obreda dublje spoznala priopćena Božja riječ? Za to je moguće uzeti u obzir 
tri važna polazišta:

Prvo je polazište naznačeno u tome da je teološko promišljanje liturgije 
upućeno na bogoslužje kao prvotno mjesto Božjega govora (theologia pri-
ma), te da mora razlikovati različite tipove govora koji prožimaju liturgijski 
događaj. Ono se mora prema toj zadaći postaviti tako da je uvijek svjesno 
opasnosti koju sa sobom nosi pojmovna razradba (theologia secunda), bu-
dući da se doksološki usmjeren govor može iznijeti samo u sažetome obliku. 
Jezik naučavanja i doksologija dva su pristupa koje treba držati kao me-
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todološki različita u promišljanju, kako se ne bi narušio odnos onoga što 
zovemo theologia secunda nasuprot theologiae primae. Na toj se podlozi 
nudi sustavna liturgijska teologija koja, između ostaloga, ima na raspolaga-
nju uporabu instrumenata poput raščlambe govornih čina (linguistic turn).

Različitim jezičnim oblicima koji se koriste u liturgiji – kao primjerice 
klanjanje, ispovijedanje, naviještanje, molbenica – u temelju se nalazi odnos 
pojedinca, ili, bolje, zajednice koja svoj govor upućuje Bogu, što se unutar 
liturgijskoga čina izravno ne promišlja, nego se pretpostavlja kao danost. 
Time je otvoreno novo tematsko područje, unutar kojega se liturgijskoj te-
ološkoj refleksiji nudi još jedan odnos prema filozofiji, a to je pitanje istini-
tosti liturgijskoga govora. On, naime, pretpostavlja Boga kao subjekt litur-
gijskoga slavlja. Stoga se pred teološko promišljanje postavlja zadatak koji 
traži oslanjanje na fundamentalnu teologiju. Zadatak liturgike kao teološke 
discipline sastoji se u tome da se promišlja u Svetome pismu objavljeni Bog 
koji se očituje u bogoslužju. Liturgika se mora koristiti međusobno poveza-
nim ontologijskim oblicima mišljenja (Denkfiguren), jer se ne smije udalji-
ti od pretenzije za istinitošću kršćanske vjere. Tamo gdje nije istaknuta ta 
istinitost, znanstvenost se svodi na proučavanje karakterističnih obilježja 
ljudske religioznosti. Predmet znanstvenoga proučavanja i promatranja ta-
da je samo antropološki fenomen: vjera koju kršćani nastoje živjeti, a koja 
je dostupna i podvrgnuta raščlambi. Kršćanska vjera ističe da je ona istinita. 
I baš taj ontološki izazov čini teologiju nužnom. Ontološki zahtjev govora o 
Bogu jest elementarni i znak svakoga kršćanskoga govora vjerom i o vjeri. 
Integracija ontologijskoga promišljanja u liturgijsko-znanstveni diskurs ne 
može biti bez poteškoća, budući da doksologijom obilježena i prožeta theo-
logia prima ne daje samo teorijske premise za metafizički diskurs.

Takozvani ‘antropološki obrat’ liturgijsku je teologiju obilježio u onoj 
mjeri u kojoj postaje razvidno da je riječ o ljudima koji se u bogoslužju na 
određeni način postavljaju prema Bogu, to jest da ih Bog postavlja u taj suod-
nos sa sobom. Iz katoličke perspektive u svezi s tim treba posebno istaknuti 
da je liturgijska obnova Drugoga vatikanskog koncila nastojala ostvariti ‘pri-
stupačnost, dostupnost’ liturgije. S tim izrazom treba biti oprezan jer se ne 
misli na ljudsko raspolaganje liturgijom, nego na sklad Božje objave i dara 
koji čovjek sa svojim obilježjima ljudskosti prihvaća i na temelju svoje stvo-
renosti prepoznaje istinitost raznih izražaja. U tome leži smisao govora o pot-
punome, djelatnome i zajednici vlastitome zajedničkom udioništvu vjernika 
u liturgiji (usp. SC, 21). Tako liturgika ulazi u odnos s filozofijom svugdje gdje 

Liturgija, jer je bogo-ljudsko 
djelo, siguran je nositelj Istine 
kroz vjekove.
Motiv oltara u crkvi sv. Marka, 
Zagreb; Foto: Zvonimir Ateltić 
(shutterstock.com)
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je potrebno računati s pri-
stupima čovjeku koji je su-
bjekt sa svojim iskustvima 
i sa svojom smještenošću u 
životnu stvarnost. Filozof-
ska misao potiče sustavno 
sučeljavanje s liturgijom, 
odnosno, uvelike obogaću-
je tu raspravu. Gledano u 
suprotnome smjeru, anali-
tička filozofija religijâ ovi-
sna je o liturgici. Jedan od 
nedostataka ranijih priloga 
raspravi svakako je previše 
apstraktan govor o religiji, 
bez uvažavanja bogoslužja 
kao primarnoga mjesta re-
ligioznog govora. On pak 
zahvaća cijelu  stvarnost 
kulture. 

Ivan Pavao II.  filozofiju zove zrcalom u kojemu se zrcali ljudska kultura 
(FR, 103). Filozofija pripada ono mu evangeliziranju kulture koje je papa bl. 
Pavao VI. naznačio kao jedan od glavnih ciljeva evangelizacije. Zbog toga i 
inzistiranje na produbljivanju dimenzije istinitoga, dobroga, lijepoga kojima 
Božja riječi otvara pristup. To postaje hitnijim s obzirom na izazove koji se 
naziru na obzoru budućnosti. 

Nekoliko teza plodonosnoga odnosa
Nije moguće ući u sve pore složenoga odnosa filozofije i liturgije. Zato sma-
tram vrijednim iznijeti nekoliko teza koje se mogu oblikovati ponajprije na 
temelju dodirnica liturgike i filozofije, kako ih je istaknuo O. J. Wierz:

a) U temelju liturgijskih slavlja nalaze se određene teorijsko-kognitivne 
pretpostavke koje se dopuštaju predstaviti kao određeni izrijeci. Na primjer: 
Postoji osobni Bog, jer mu se inače ljudi ne bi molili. Taj je Bog transcen-
dentno biće, jer inače ne bismo mogli u isto vrijeme na različitim mjestima u 
bogoslužju slaviti njegovu prisutnost. Budući da je riječ o izrijecima i izraža-
jima, smisleno je pitati se o istinitosti tih teorijskih pretpostavki liturgijskih 
čina, jer se ni liturgija ne dopušta odvojiti od pitanja o istini.

b) Liturgijska se slavlja trebaju pitati i o svojoj ‘razumnosti’: Radi li se u 
liturgijskim činima o primjerenim sredstvima za dosizanje određenih ciljeva 
(primjerice: proslava Boga ili posredovanje spasenja)? Tu je riječ o epistemič-
koj racionalnosti pretpostavkâ liturgijskih čina. Ta ‘racionalnost’, razumnost, 
obrazloživost liturgijskih slavlja treba imati pozitivan odgovor, barem od stra-
ne teoloških stručnjaka (ne nužno od svakoga vjernika). Jer, samo ako su kari-
ke u lancu: svrha-sredstva-uvjerenja razumski utemeljene, tada je i liturgijsko 
djelovanje koje iz njih proizlazi takvo. Ta tvrdnja ne govori da uvjerenja ostaju 
unutar zemaljske stvarnosti ili da je liturgiju moguće svesti na ‘obrazloživost’. 

Liturgijski susret prodahnjuje 
dionike slavlja, utiskujući 

u njihove živote svjetlo Istine.
Vladimir Blažanović: 

Susret, 2014.
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Štoviše, ona tu stvarnost nadilazi već po samoj činjenici da je ona božansko-
-ljudsko djelo. Koliko god, pak, naglašavali prvi dio binoma, onaj drugi ne 
smije biti zanemaren jer se nalazimo unutar povijesnoga hoda Crkve i čovje-
čanstva. Ako je za molitvu konstitutivna stvarnost to da je molitelj (barem u 
naznakama) uvjeren u postojanje Boga, to jest ako ne smatra da je postojanje 
Boga potpuno nevjerojatno ili nemoguće, tada je pozitivan odgovor na pitanje 
o razlozima za Božje postojanje nužan preduvjet racionalnosti molitve.

c) Teoretsko-apstraktna uvjerenja koja se nalaze u temelju liturgijskih 
slavlja dopuštaju se opravdati s pomoću koherencijalno-kumulativne meto-
de. Ta metoda povezuje područje liturgije s neliturgijskim područjima stvar-
nosti i pridonosi svijesti o smještenosti liturgije unutar širega znanstvenoga 
i manje znanstvenoga sučeljavanja. 

d) Filozofija može teološkomu promišljanju dati poticaj o liturgiji, pri če-
mu ona uključive (neizravne, implicitne) izrijeke koji se nalaze u temelju li-
turgije čini eksplicitnima (izravnima), raščlanjuje središnje pojmove i traži 
njihova opravdanja. Filozofija, nadalje, može pridonijeti jasnoći pojmova, 
jačati argumentacijsku preciznost i čvrstoću u sučeljavanjima te pridonijeti 
metodološkoj dosljednosti.

Tipološke odrednice
Shematizacija s pomoću navedenih tema neka bude poticaj za iznošenje ti-
pologije kršćanske teologije koju je napravio Hans Frei. On smatra da je na 
Zapadu kršćanstvo gledano kao neovisna vjerska zajednica te kao institucija 
koja naučava i promišlja o značenju kulture. Vide se dva motrišta koja nude 
pogled ‘iznutra’ i ‘izvana’. Tim tragom i teologija je viđena na dva načina. 
Izvana je ona jedna od akademskih disciplina koja ima svoju inteligibilnost, 
izvore, metodološku dosljednost, kako je slučaj i s drugim disciplinama. 
Iznutra gledano, teologija ima svoju logiku, self-description, koja se pri-
mjenjuje na život Crkve i koja se bavi kršćanskom vjerom i nutarnjim ure-
đivanjem života zajednica. Vođeni tim razlikovanjem, mogli bismo reći da 
postoji ‘akademska teologija’ i ‘eklezijalna teologija’. Prva bi bila u bliskome 
odnosu s filozofijom, a druga s nekom vrstom društvenih znanosti, odno-
sno antropologije koja se bavi kulturom i semiotičkim sustavima pojedinih 
skupina. Frei razlikuje pet tipova pristupa i shvaćanja kršćanske teologije, 
držeći se dvaju putova razumijevanja teologije:

Prvi tip pokazuje da se teologija shvaća kao filozofijska disciplina, unu-
tar akademskoga sustava, što ima veće značenje od poimanja i predstav-
ljanja sebe (self-description) neke kršćanske zajednice. Kao predstavnika 
se spominje Gordona Kaufmana. Kršćanska liturgija i biblijska narativnost 
podvrgnuti su općim filozofijskim kriterijima istine i značenja. Biblijska se 
objava tumači alegorijski, kao ilustracija određenih moralnih i racionalnih 
načela, gdje svoje mjesto ima i liturgija.

Drugi tip je u odnosu na prvi sličan, samo je kršćanska specifičnost 
važna, te je teologija viđena kao filozofijsko promišljanje značenja sadaš-
njosti unutar zajedničkoga ljudskog iskustva i unutar kršćanske Predaje. 
Predstavnik je David Tracey. Liturgija se promatra više kroz metaforičku 
negoli alegorijsku vrijednost. Liturgija bi bila značajna zbog načina na koji 
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simbolizira ili predstavlja svetu zbilju, prisutnu u re-
ligijskim pripovijestima i mitovima. Tako je i Biblija 
značajna zbog teofanijskoga ključa čitanja svetoga 
u narativnim izražajima, ali i značenja u sadašnjo-
sti. Liturgijska slavlja su simbolička i imaju snagu 
izražaja religijske svijesti, bez kojih bi bili tek prazni 
znakovi i geste. Smisao biblijske naracije nije njiho-
vo književno ili povijesno značenje, nego odnos pre-
ma sadašnjemu življenju.

Treći tip vidi teologiju kao djelovanje kršćansko-
ga samoshvaćanja unutar zajednice i u  služenju krš-
ćanskim zajednicama. Teologija je to kako ju shvaća 
Friedrich Schleiermacher, opis posebnoga kršćan-
skog načina pogleda na stvarnost, pri čemu se sve do-
vodi u vezu s otkupljenjem koje je ostvario Isus Krist. 
Time se čuvaju odlike akademske discipline i autono-
mija teologije u službi kršćanske zajednice. U tome 
tipu je liturgija skup simboličkih izražaja kršćanske 
samosvijesti i kršćanskoga odnosa s Bogom, nego što 
je pitanje egzistencijalnih mogućnosti u sadašnjosti.

Četvrti tip (predstavnik bi bio Karl Barth) prednost daje kršćanskomu 
samopoimanju i ‘autodeskripciji’. Ono što teologiju čini znanošću (Wissen-
schaft) nije skup općih, formalnih kriterija, izvan konteksta njihove primje-
ne. Teologija ima svoja pravila koja ju čine znanošću i koja su uključena u 
teološko djelovanje te razvijana u kontekstu same teologije. Time bi ‘aka-
demska teologija’ bila podređena ‘eklezijalnoj teologiji’. Dakle, ovdje se radi 
o (ponovnomu) otkrivanju neodvojivosti konteksta od sadržaja. To je pita-
nje ulaska, uključivanja sebe u liturgiju, korištenje govora u komunikaciji s 
Bogom, što istodobno za sobom povlači kritičku raščlambu toga govora. U 
tome se tipu nazire važnost doksološke naravi liturgije.

Peti tip je onaj koji opće kriterije istinitosti i značenja podvrgava kr-
šćanskomu samopoimanju i samopredstavljanju, a pritom bi filozofija upu-
ćivala na značenje vjerskih pojmova u njihovu kontekstu. Predstavnik toga 
tipa je Dewi Zephaniah Philips. To je tip sličan prvomu, samo s obratnom 
subordinacijom disciplina. Molitveni govor i liturgija mogu se razumjeti sa-
mo unutar odrednica življenja po kojima liturgijski govor dobiva značenje. 
Tu nestaje razlikovanje između kršćanskoga shvaćanja sebe i filozofije.

Prije skoro dvadeset godina Catherine Pickstock sa sveučilišta u Cam-
bridgeu napisala je knjigu: After Writing: On the Liturgical Consummation 
of Philosophy koja zaslužuje više pozornosti od nekoliko rečenica. No, ne 
spominjem ju iz želje da predstavim njezin uistinu složen sadržaj, nego zbog 
zanimljivih polazišta i pokušaja da pokaže da je filozofija temeljno liturgijska 
i da liturgija zaokružuje, ispunja i nadilazi filozofiju. Autorica je pripadnica 
širega projekta, nazvanoga ‘Radikalno pravovjerje’, a koji se bavi teološkom 
analizom raznih vidika moderne i postmoderne kulture. Za to je potrebno 
koristiti i destruktivne i konstruktivne mehanizme. Destruktivni moment 
je u kritici čitanja Platonove filozofije, te nastoji izgraditi pristup koji polazi 

Liturgija tvori Crkvu i u njoj 
čuva poklad vjere.
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L ISTOPAD
 4 N DVADESET I SEDMA NEDJELJA KROZ GODINU
 5 P  Svagdan

Jon 1,1 – 2,1.11; Otpj. pj.: Jon 2,2-5.8; Lk 10,25-37
 6 U  Svagdan; ili: sv. Bruno, prezbiter 

Jon 3,1-10; Ps 130,1-8; Lk 10,38-42
 7 S  Blažena Djevica Marija od Krunice, spomendan

vl: Dj 1,12-14; Otpj. pj.: Lk 1,46-55; Lk 1,26-38
 8 Č Svagdan: Mal 3,13-20a; Ps 1,1-4.6; Lk 11,5-13
 9 P  Svagdan; ili: Sv. Dionizije, biskup i mučenik; 

Sv. Ivan Leonardi, prezbiter Jl 1,13-15; 2,1-2; 
Ps 9,2-3.6.16.8-9; Lk 11,15-26

 10 S Svagdan: Jl 4,12-21; Ps 97,1-2.5-6.11-12; Lk 11,27-28
 11 N DVADESET I OSMA NEDJELJA KROZ GODINU
 12 P Svagdan: Rim 1,1-7; Ps 98,1-4; Lk 11,29-32
 13 U Svagdan: Rim 1,16-25; Ps 19,2-5; Lk 11,37-41
 14 S  Svagdan; ili: Sv. Kalist I., papa i mučenik 

Rim 2,1-11; Ps 62,2-3.6-7.9; Lk 11,42-46
 15 Č  Sv. Terezija Avilska, dj. i crkvena naučiteljica, spomendan 

od dana: Rim 3,21-30a; Ps 130,1-6b; Lk 11,47-54
 16 P  Svagdan; ili: Sv. Hedviga, redov.; Sv. Margareta Alacoque, dj.

Rim 4,1-8; Ps 32,1-2.5.11; Lk 12,1-7
 17 S  Sv. Ignacije Antiohijski, biskup i mučenik, spomendan 

od dana: Rim 4,13.16-18; Ps 105,6-9.42-43; Lk 12,8-12

 18 N DVADESET I DEVETA NEDJELJA KROZ GODINU
 19 P  Svagdan; ili: Sv. Ivan Brébeuf, Izak Jogues, mučenici; 

ili: Sv. Pavao od Križa, prezbiter 
Rim 4,20-25; Otpj. pj.: Lk 1,69-75; Lk 12,13-21

 20 U  Svagdan: Rim 5,12.15b.17-19.20b-21; Ps 40,7-10.17; 
Lk 12,35-38

 21 S Svagdan: Rim 6,12-18; Ps 124,1-8; Lk 12,39-48
 22 Č  Svagdan; ili: Sv. Ivan Pavao II., papa 

Rim 6,19-23; Ps 1,1-4.6; Lk 12,49-53
 23 P  Svagdan; ili: Sv. Ivan Kapistranski, prezbiter 

Rim 7,18-25a; Ps 119,66.68.76-77.93-94; Lk 12,54-59
 24 S  Svagdan; ili: Sv. Antun Marija Claret, biskup 

Rim 8,1-11; Ps 24,1-6; Lk 13,1-9
 25 N TRIDESETA NEDJELJA KROZ GODINU
 26 P Svagdan: Rim 8,12-17; Ps 68,2.4.6-7ab.20-21; Lk 13,10-17
 27 U Svagdan: Rim 8,18-25; Ps 126,1-6; Lk 13,18-21
 28 S  SV. ŠIMUN I JUDA TADEJ, apostoli, blagdan 

vl.: Ef 2,19-22; Ps 19,2-5; Lk 6,12-19
 29 Č  Svagdan: Rim 8,31b-39; Ps 109,21-22.26-27.30-31; 

Lk 13,31-35
 30 P Svagdan: Rim 9,1-5; Ps 147,12-13.15-16.19-20; Lk 14,1-6
 31 S  Svagdan: Rim 11,1-2a.11-12.25-29; 

Ps 94,12-13a.14-15.17-18; Lk 14,1.7-11
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od premise da govor ima poglavito doksološki karakter, u smislu slavljenja 
božanstva. Osim toga, posebno razmišlja o onim pristupima moderne filo-
zofije koja je obilježena davanjem prednosti prostornomu nad vremenskim, 
završavajući u oblicima nihilizma. U tome je dobro vidjeti gdje se to na sta-
novit način ranjava, pa i urušava ‘liturgijski grad’. Naime, to ne počinje s 
modernitetom, nego s nominalizmom. Od tada se može pratiti raslojavanje i 
raščlanjivanje, poimanja koja nisu bila istančana u podjeli mističkoga i povi-
jesnoga Kristova tijela, vodeći prema shvaćanju euharistije kao ‘izoliranoga 
čuda’, a ne u dioništvo u otajstvu Krista, njegova utjelovljenja, muke, smrti i 
uskrsnuća. Pickstock ima cilj pokazati da je liturgijska filozofija najpriklad-
nije izražena u euharistijskoj doksologiji.

Nakon što je razvidno koliko je bio plodonosan odnos obreda i filozofije, 
a naročito kršćanske liturgije i filozofije, na području anamnetičnosti (promi-
šljanja o stvaranju, postojanju, spomenu, vječnosti, povezanosti naravnoga i 
nadnaravnoga), ovaj je pokušaj bio novo polazište u području doksologije, a to 
obuhvaća suvremene filozofijske teme darovanosti, teleologije, intersubjek-
tnosti… Nedvojbeno će i u budućnosti liturgijski govor i izražajnost biti dobro 
vrelo novih pitanja i nadahnuća koja raduju u otkrivanju onoga što teologija 
promišlja, a liturgija slavi: za nas kršćane kao Božji dar u Isusu Kristu.  



OTAJSTVO I ZBILJA

 22

Ulazna: VII Velik je Gospodin
Otpj. ps.: 123 Blagoslovio nas Bog 
Prinosna: XIV Evo nas, Oče
ili: 231 Jedan kruh
Pričesna: 136.3 Jedno smo tijelo
Završna: 610 O Marijo mila

4. listopada 2015.

Dvadeset i sedma nedjelja kroz godinu
Ulazna pjesma
Sve je, Gospodine,
u tvojoj volji, nitko joj se 
ne može oprijeti.
Ti si sve stvorio, nebo
i zemlju, cijeli svemir,
ti si Gospodar svega.

(Est 13, 9-11)

Zborna molitva
Svemogući vječni Bože,
bolji si nego što zaslužujemo
i želimo. Budi nam milosrdan: 
otpusti grijehe kojih se savjest 
plaši, a daruj i ono što ne 
umijemo moliti. Po Gospodinu.

Darovna molitva
Gospodine, primi žrtvu 
koju si ustanovio. Otkupi 
nas i posveti otajstvima, 
što ih dužnim poštovanjem 
slavimo. Po Kristu.

Prvo čitanje   Post 2, 18-24
I dvoje njih bit će jedno tijelo.

Čitanje Knjige Postanka
Reče Gospodin, Bog: 
»Nije dobro da čovjek bude sam! 
Načinit ću mu pomoć kao što je on.«
Tada Gospodin, Bog, oblikova od zemlje 
sve životinje poljske i sve ptice nebeske 
i prive de ih čovjeku da vidi kako će koju 
 nazvati, pa kako koje stvorenje čovjek 
prozove, da mu tako bude ime. Čovjek 
nadjene imena svoj stoci, svim pticama 
nebeskim i životinjama poljskim. No čo-
vjeku se ne nađe pomoć kao što je on. 
Tada Gospodin, Bog, pusti tvrd san na 
čovjeka te on zaspa pa mu izvadi jedno 
rebro, a mjesto zatvori mesom. Od rebra 
što ga je uzeo čovjeku napravi Gospodin, 
Bog,  ženu pa je dovede čovjeku. Nato 
čovjek reče: »Odjednom, evo kosti od mojih 
kosti, mesa od mesa mojega! Ženom neka 
se zove, od čovjeka kad je uzeta!« Stoga će 
čovjek ostaviti oca i majku da prione uza 
ženu svoju i dvoje njih bit će jedno tijelo.
Riječ Gospodnja.

Otpjevni psalam   Ps 128, 1-6
Pripjev:  Blagoslovio nas Bog

sve dane života našega!
Blago svakome koji se boji Gospodina,
koji njegovim hodi stazama!
Plod ruku svojih ti ćeš uživati,
blago tebi, dobro će ti biti.

Žena će ti biti kao plodna loza
u odajama tvoje kuće;
sinovi tvoji ko mladice masline
oko stola tvojega.

Eto, tako će biti blagoslovljen čovjek
koji se boji Gospodina!
Blagoslovio te Gospodin sa Siona,
uživao sreću Jeruzalema
sve dane života svojega!

Vidio djecu svojih sinova,
mir nad Izraelom!

Drugo čitanje   Heb 2, 9-11
Posvetitelj i posvećeni – svi su od jednoga.

Čitanje Poslanice Hebrejima
Braćo: 
Njega, za malo manjeg od anđelâ, Isusa, 
vidimo zbog pretrpljene smrti 
slavom i časti ovjenčana da milošću Božjom 
bude svakome na korist što je on smrt okusio.
Dolikovalo je doista da Onaj radi kojega je sve 
i po kojemu je sve – kako bi mnoge sinove 
priveo k slavi – po patnjama do savršenstva 
dovede početnika njihova spasenja. 
Ta i posvetitelj i posvećeni – svi su od jednoga! 
Zato se on i ne stidi zvati ih braćom.
Riječ Gospodnja.

  PRIJEDLOZI ZA PJEVANJE
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Braćo i sestre, Bog nam je u srca utkao dar ljubavi. 
S pouzdanjem u njegovu dobrotu, zamolimo ga 
da našu ljubav pročisti i nadahne svojom ljubavlju: 
1. Za Crkvu, zajednicu tvojih vjernika: 

čuvaj je u vjernosti poslanju koje si joj udijelio 
kako bi uvijek mogla svjedočiti radost evanđelja 
i snagu ljubavi, molimo te.

2. Za papu našega Franju, (nad)biskupa I. i sve 
pastire Crkve: okrijepi ih proročkom hrabrošću 
da odvažno naviještaju Istinu spasenja 
i očinskom brigom služe tvomu narodu, 
molimo te.

3. Za naše obitelji: 
obnovi u njima sve što je ranjeno pomanjkanjem 
ljubavi i služenja; usadi u njih spremnost na 
obiteljsku molitvu kako bi, povjeravajući se tebi, 
uvijek pronalazili put zajedništva i ljubavi, 
molimo te. 

4. Za ljude koji su ostavili domovinu i dom tražeći 
sigurnost života: po dobroti kršćana iskaži im 
svoje milosrđe i ljubav, a sve odgovorne nadahni 
da se zauzmu za izgradnju mira i istinske 
pravednosti po kojoj svatko može dostojno živjeti 
u svojoj domovini i svome domu, molimo te.

5. Za naše pokojnike: 
obraduj ih zajedništvom u nebeskoj obitelji 
tvojih svetih, molimo te.

Svemogući Bože, ti si se u svome Sinu Isusu Kristu 
objavio kao Ljubav. Usliši nam prošnje i daj da naš 
život bude živo svjedočanstvo ljubavi prema tebi 
i bližnjima. Po Kristu Gospodinu našemu.

»… Tako više nisu dvoje, nego jedno tijelo. 
Što dakle Bog združi, čovjek neka ne rastavlja!«

Motiv reljefa iz katedrale u Augsburgu, Njemačka.

Pričesna pjesma
Dobar je Gospodin 
svima što se
u nj uzdaju,
duši koja ga traži.

(Tuž 3, 25)

Popričesna molitva
Svemogući Bože,
daj da se opojeni 
i nahra  njeni ovim 
otajstvima preobrazimo 
u ono što smo primili. 
Po Kristu.

Pjesma prije evanđelja   1 Iv 4, 12
Ako ljubimo jedni druge, Bog ostaje u nama, 
i ljubav je njegova u nama savršena.

Evanđelje   Mk 10, 2-16
Što Bog združi, čovjek neka ne rastavlja!

Čitanje svetog Evanđelja po Marku
U ono vrijeme: Pristupe farizeji k Isusu pa 
ga upitaše: »Je li mužu dopušteno  otpustiti 
ženu?« On im odgovori: »Što vam  zapovjedi 
Mojsije?« Oni rekoše: »Mojsije je dopustio 
napisati otpusno pismo i – otpustiti.« 
A Isus će im: »Zbog okorjelosti srca  vašega 
napisa vam on tu zapovijed. Od početka 
stvorenja muško i žensko stvori ih. 
Stoga će čovjek ostaviti oca i majku 
da prione uza svoju ženu; 
i dvoje njih bit će jedno tijelo. 
Tako više nisu dvoje, nego jedno tijelo. 
Što dakle Bog združi, 
čovjek neka ne rastavlja!«
U kući su ga učenici ponovno o tome ispiti-
vali. I reče im: »Tko otpusti svoju ženu pa se 
oženi drugom, čini prema prvoj preljub. 
I ako žena napusti svoga muža pa se uda za 
drugoga, čini preljub.«
Donosili mu dječicu da ih se dotakne, a uče-
nici im branili. Opazivši to, Isus se ozlovo-
lji i reče im: »Pustite dječicu neka dolaze k 
meni; ne priječite im jer takvih je kraljev-
stvo Božje! Zaista, kažem vam, tko ne primi 
kraljevstva Božjega kao dijete, ne, u nj neće 
ući.« Nato ih zagrli pa ih blagoslivljaše pola-
žući na njih ruke.
Riječ Gospodnja.

  MOLITVA VJERNIKA
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O rastavi i djeci

nostavno pripisati Očevoj volji. Uz to, Marko 
ovom raspravom pokazuje i Isusov stav prema 
Tori i Očevoj volji. On poznaje Očevu volju i on 
s autoritetom interpretira Toru. Vjera u Isu-
sa omogućuje vjerniku da upravo iz odnosa s 
njim razumije iskonsku Božju volju u Tori. 

Isus se stoga poziva na početak. U Zakonu 
ne traži dopuštenje za rastavu, nego izvornu 
Božju volju s čovjekom i izvornu svrhu Zakona. 
Čovjek je stvoren kao muško i žensko te slobod-
no i autonomno, ostavljajući iza sebe autoritet 
roditelja, pronalazi s kim će dijeliti svoj život. 
Tako dvoje ljudi postaju jedno tijelo. Božja je 
volja da postanu i da ostanu jedno tijelo. Stoga 
traženje razloga za rastavu ide protiv ove iskon-
ske volje Očeve. Isus je svojim odgovorom fari-
zejima razotkrio njihove nakane da ga iskuša-
ju, pokazao drukčiji smisao braka nego što su 
ga oni imali i razgovor završio rečenicom koja 
sabire cijeli argument: »Što dakle Bog združi, 
čovjek neka ne rastavlja!«. Tom se rečenicom 
pokazuje zaključno Isusovo odbijanje rastave. 
To vrijedi za sve koji se pozivaju na Toru i za 
sve koji se pozivaju na Isusa i vjeruju u njega. 

Još jednom o rastavi
U kući, u krugu svojih učenika, Isus se još 
jednom vraća na raspravu o rastavi ženidbe. 
Ovaj put više nije riječ o pitanju dopuštenosti 
muškarcu da otpusti svoju ženu. Isus govori i o 
mužu i o ženi sasvim ravnopravno. To pokazu-
je njegov stav puno bolje nego rasprava s fari-
zejima u kojoj je bio gurnut u sjenu farizejskih 

Isus je na putu prema Jeruzalemu. Još jed-
nom poučava veliko mnoštvo naroda. Ovaj 
put je to u judejskome kraju. Upravo kad je 

završio pouku, pristupaju mu farizeji s jednim 
pitanjem. Pitanje očito dolazi iz kruga tadaš-
njih rasprava. Marko nam, osim pitanja, otkri-
va i farizejsku nakanu da Isusa iskušaju. Nije 
im, dakle, do nekoga novog uvida u pitanje o 
dopuštenosti rastave, nego im je stalo da Isusa 
uvuku u klopku. Farizeji postavljaju zatvoreno 
pitanje: »Je li mužu dopušteno otpustiti že-
nu?« Na njega se može odgovoriti s da ili ne. 
Iz razgovora je sasvim jasno na kojoj su farizeji 
strani. Njima je jasno da je mužu dopušteno 
otpustiti ženu. To znači da farizeji ili znaju ili 
pretpostavljaju da se Isus s tim odgovorom ne 
slaže. To, pak, znači da mu spočitavaju kršenje 
Zakona i da ga žele javno izložiti kao nekoga 
tko je protiv Mojsijeva zakona.

Isus, međutim, ne odgovara na farizejsko 
pitanje ni s ‘da’ ni s ‘ne’. On u razgovor uvodi 
nešto drugo. Ne osvrće se samo na postavljeno 
pitanje, nego na svjetlo iznosi smisao Zakona 
samoga. Pokazat će se da farizeji ne poznaju 
Zakon, nego da imaju samo predmnijevano 
znanje. Njihovo je poznavanje Zakona površ-
no. Isus će ih protupitanjem što im je Mojsije 
zapovjedio natjerati da izravno kažu o kojoj je 
Mojsijevoj zapovijedi riječ. Mojsije im je, kažu, 
dopustio rastavu. Isus im, međutim, pokazu-
je pravi razlog takvog dopuštenja. Vodi ih na 
izvor. U temelju dopuštenja rastave ne stoji 
izvorna Božja volja, nego tvrdoća srca. Tvrdo-
ća srca je stanje čovjeka koji se zatvorio Bož-
jem trudu da ga ozdravi. Mojsijev zakon nije 
usmjeren na dobro, nego na sprječavanje veće-
ga zla. Time se Mojsijevo dopuštenje pokazuje 
u novome svjetlu. Nije ni usmjereno prema 
Božjoj volji niti je zrcali. Upravo suprotno: zr-
cali tvrdoću ljudskoga srca. 

Marko ovom raspravom ne pokazuje Isu-
sovo odbijanje Mojsijeva zakona jer bi to zna-
čilo odbijanje Očeve volje. Tora je Božja riječ i 
Božja volja. No, Isus pokazuje kako se u Tori 
nalaze ljudski elementi koje se ne može jed-
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pretpostavki muževljeva prava da otpusti ženu. 
Sada Isus odnos muža i žene stavlja u svjetlo 
Deset zapovijedi, a ne više u svjetlo stvaranja. 
Zapovijedi zabranjuju preljub. I to se podjed-
nako odnosi i na muža i na ženu. Uz to, poka-
zuje se kako rastava stvara mrežu grijeha koja 
u sebe uvlači uvijek nove ljude. Tako je otpu-
štanje žene i nova ženidba istodobno i preljub 
prema prvoj i nedopušteni odnos s drugom že-
nom. To vrijedi i za muškarca i za ženu. 

Odnos s Bogom nije ni površan ni jedno-
stavan. On zahtijeva od čovjeka odluke koje 
se tiču cijeloga života. Isus pokazuje da odnos 
muškarca i žene svoje korijene ima u Božjoj 
volji. Zajednički život može uspjeti kada su su-
pružnici ujarmljeni Božjom riječju. Brak nije 
samo odluka dvoje ljudi da žive zajedno. On 
je utemeljen u Božjoj volji s čovjekom. Čovjek 
smije u odnosu s drugim računati na Boga i 
osloniti se na njegovu volju. Možda je srce od-
nosa muža i žene u pronalaženju Božje prisut-
nosti u njihovu odnosu. 

O braku iz perspektive djeteta
Nakon dvije rasprave o braku Marko opisuje 
kako su ljudi Isusu donosili djecu, a učenici 
roditeljima branili da to čine. Time Marko na 
slikovit način pokazuje što je srce braka. Novi 
život. Dijete. Sudjelovanje dvoje ljudi u Božjoj 
volji stvaranja. Upravo su roditelji bolje od 
farizeja i učenika razumjeli o čemu je riječ u 
braku. Iz ljubavi koju im je Bog dao roditelji su 
dobili djecu i donose ih Isusu na blagoslov. Ti-
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Čovjek (’adam) sam ne može prenijeti život. Bog želi za čovjeka odnos koji utemeljuje uzajamnost, neko-
ga tko bi mu bio »vis-à-vis«, u isto vrijeme sličan i različit. »Evo kosti od mojih  kostiju i mesa od mesa 
mojega« (Post 2, 23). U tom opisu one, koju će nazvati »ženom« (’iššâ) čovjek (’adam) se prepoznaje kao 
muškarac (’iš). Tek u susretu sa ženom muškarac pronalazi  samoga sebe. »I bit će njih dvoje jedno tije-
lo« (Post 2, 24). Izraz označuje jedinstvo para, jedinstvo dvaju ljudskih bića u cijeloj dimenziji ovisnosti 
muškarca i žene. Vraćamo se gotovo primordijalnom jedinstvu. Muškarac napušta oca i majku, korijene 
vlastite egzistencije, da bi nerazdvojivo prionuo uz  svoju ženu. To je čudesan opis onoga što ljubav znači 
po stvaranju. Ljudski par, sa svojom spolnošću, stavljen je u središte izvještaja kako bismo čuli da je Bog 
htio spolnost kao dobro u sebi te da je susret muškarca i žene po Božjemu naumu izvor života i ljubavi. 
Samo monogamni brak može biti jasna slika toga Božjega nauma.

Mario Cifrak

me se zatvara krug. Ljubav je utemeljena u Bo-
gu. Iz njegove se volje rađaju novi ljudi i pro-
nalaze put jedno k drugom kako bi i sami ušli 
u Božji stvaralački proces. Što su roditelji bliže 
Bogu, to su i njihova djeca bliže njegovu blago-
slovu. Farizeji su se otvorili procesu razdvaja-
nja. On najteže pogađa djecu. Marko opaža da 
i Isusovi učenici mogu sudjelovati u stvaranju 
preprjeka da djeca dođu bliže Isusu. Isus je 
ozlovoljen njihovim postupkom. Njegov trud 
da svojim suvremenicima otvori um i srce za 
Božju blizinu nailazi na poteškoće i preprjeke 
u krugu učenika. Farizeji Božji zakon interpre-
tiraju tvrdim srcem protiv Božje iskonske vo-
lje, a učenici čine isto svojim sprječavanjem da 
roditelji dovedu djecu Isusu na blagoslov. Čini 
se da su roditelji koji su donosili djecu da ih 
Isus blagoslovi najbolje razumjeli i Toru i Isu-
sov navještaj blizine Božjega kraljevstva. 

Kada se vjernici nedjeljom saberu oko ri-
ječi i stola Gospodinova, otvara im se um i za 
preprjeke koje odvode od Božjih namisli. One 
nekad dobiju i pravnu formu, ali to ih ne či-
ni Božjom voljom. Uz to, pokazuje se potreba 
da i oni koji slijede Krista produbljuju svoje 
poznavanje Božje volje i otvore svoj um za 
preprjeke koje sami stvaraju širenju kraljev-
stva Božjega. Nedjeljni euharistijski susret 
s Isusom ulazak je u svjetlo njegove riječi. U 
njemu se pokazuje tko ima kakve nakane i tko 
je razumio Božju volju. To se i danas najbolje 
pokazuje u odnosu prema djeci.

Ante Vučković



OTAJSTVO I ZBILJA

 26

11. listopada 2015.

Dvadeset i osma nedjelja kroz godinu
Ulazna pjesma
Ako se, Gospodine,
grijeha budeš spominjao, 
Gospodine, tko će opstati? 
Al’ u tebe je praštanje, 
Bože Izraelov.

(Ps 130, 3-4)

Zborna molitva
Gospodine, nek nas tvoja 
milost uvijek nadahnjuje
i prati te budemo sveudilj 
usmjereni na dobro.
Po Gospodinu.

Prvo čitanje   Mudr 7, 7-11
Ništa ne cijenih bogatstvo 
u usporedbi s mudrošću.

Čitanje Knjige Mudrosti
Pomolih se i razbor dobih; 
zavapih i primih duh mudrosti. 
Zavoljeh je više nego žezla i prijestolja i ni  šta 
ne cijenih bogatstvo u usporedbi s njom. 
Nisam je htio uspoređi vati ni s draguljima, 
jer je sve zlato pred njom kao malo pijeska, 
a srebro je prema njoj kao blato. 
Ljubio sam je više od zdravlja i ljepote 
i zavolio više od svjetlosti, 
jer njezin sjaj bez prestanka svijetli. 
A s njome su mi došla sva dobra 
i od ruku njezinih blago nebrojeno.
Riječ Gospodnja.

Otpjevni psalam   Ps 90, 12-17
Pripjev:  Nasiti nas smilovanjem svojim

da kličemo!
Nauči nas dane naše brojiti
da steknemo mudro srce.
Vrati se k nama, Gospodine! Ta dokle ćeš?
Milostiv budi slugama svojim!

Jutrom nas nasiti smilovanjem svojim
da kličemo i da se veselimo u sve dane!
Obraduj nas za dane kad si nas šibao,
za ljeta kad smo stradali!

Neka se na slugama tvojim pokaže djelo tvoje
i tvoja slava na djeci njihovoj!
Dobrota Gospodina, Boga našega,
nek bude nad nama!
Daj da nam uspije djelo naših ruku,
djelo ruku naših nek uspije!

Drugo čitanje   Heb 4, 12-13
Riječ Božja prosuđuje nakane i misli srca.

Čitanje Poslanice Hebrejima
Živa je riječ Božja i djelotvorna;
oštrija je od svakoga dvosjekla mača; 
prodire dotle da dijeli dušu i duh, 
zglobove i moždinu 
te prosuđuje nakane i misli srca. 
Nema stvorenja njoj skrivena. 
Sve je, naprotiv, golo i razgoljeno 
očima Onoga komu nam je dati račun.
Riječ Gospodnja.

Pjesma prije Evanđelja   Mt 5, 3
Blago siromasima duhom:
njihovo je kraljevstvo nebesko. 

Evanđelje   Mk 10, 17-30
Što imaš, prodaj i idi za mnom!

Čitanje svetog Evanđelja po Marku
U ono vrijeme: Dok je Isus izlazio na put, 
dotrči netko, klekne preda nj pa ga upita:
»Učitelju dobri, što mi je činiti 
da baštinim život vječni?«

Darovna molitva
Primi, Gospodine, 
molitve i prinose svojih 
vjernika, da po ovoj svetoj 
službi prijeđemo u nebesku 
slavu. Po Kristu.

Ulazna: 238 Dan Gospodnji
ili: 212-213 Oko stola tvoga
Otpj. ps.:   Nasiti nas smilovanjem svojim 

(ŽV 11-2006 ili ŽV 10-2009)
Prinosna: VI Izvore vode žive
Pričesna:  260 O da bude radost
ili: 188 Na Isusov se spomen sam
Završna: 217 Bože, tvoj smo sveti narod

  PRIJEDLOZI ZA PJEVANJE
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Braćo i sestre, Bog nam je u srca utkao dar vjere 
po kojoj bivamo trajno s njime povezani. 
S iskrenim pouzdanjem u njega zajedno molimo:
Obnovi nam vjeru, Gospodine. 
1. Za Crkvu, zajednicu tvojih vjernika: čuvaj ju trajno na 

putu vjere kako bi uvijek znala slijediti put spasenja 
i graditi tvoje kraljevstvo među ljudima, molimo te.

2. Za papu Franju, (nad)biskupa našega I. i sve pastire 
Crkve: prodahni ih poslušnošću tvome Duhu 
da svojim služenjem i brigom za sav narod očituju 
svima tvoju dobrotu i milosrđe, molimo te. 

3. Za ovu župnu zajednicu: pomozi nam da u slušanju 
tvoje riječi i u zajedništvu Kristova stola uvijek 
otkrivamo snagu kojom preobražavaš naše živote 
za novu radost življenja, molimo te.

4. Za ljude koji, daleko od domovine, traže novi 
prostor življenja: pohodi ih svojom utjehom 
i nadahni da u dobroti kršćana koji ih primaju 
otkriju tvoje milosrdno lice, molimo te.

5. Za nas, u tvoje ime ovdje sabrane: rasvijetli nas 
svojim Duhom da umijemo napustiti sve što nas 
zarobljava; obnovi u nama želju za vječnim životom 
i pomozi da nada u dar vječnosti vodi 
sve naše misli i djela, molimo te.

Svemogući Bože, ti si nam u čovještvu svoga Sina 
otkrio svoje lice i pokazao nam put spasenja. 
Obnovi nam vjeru i pomozi da iz ljepote zajedništva 
s tobom gradimo zajedništvo sa svim ljudima. 
Po Kristu Gospodinu našemu.

Isus mu reče: »Što me zoveš dobrim?  
Nitko nije dobar doli Bog jedini! 
Zapovijedi znadeš: Ne ubij! Ne čini prelju-
ba! Ne ukradi! Ne svjedoči lažno! Ne otmi! 
Poštuj oca  svoga i majku!« 
On mu odgovori: »Učitelju, sve sam to 
čuvao od svoje mladosti.« Isus ga nato 
pogleda, zavoli ga i rekne mu: 
»Jedno ti nedostaje! 
Idi i što imaš, prodaj i podaj siromasima 
pa ćeš imati blago na nebu. 
A onda dođi i idi za mnom.« 
On se na tu riječ smrkne i ode žalostan 
jer imaše velik imetak. Isus zaokruži 
pogledom pa će svojim učenicima: 
»Kako li će teško imućnici u kraljev stvo 
Božje!« Učenici ostadoše zapanjeni tim 
njegovim riječima. Zato im Isus  ponovi: 
»Djeco, kako je teško u kraljevstvo Božje! 
Lakše je devi kroz ušice iglene 
nego bogatašu u kraljevstvo Božje.«
Oni se još većma snebivahu te će jedan 
drugome: »Pa tko se onda može spasiti?« 
Isus upre u njih pogled i reče: 
»Ljudima je nemoguće, ali ne Bogu! 
Ta Bogu je sve moguće!«
Petar mu poče govoriti: »Evo, mi sve osta-
vismo i pođosmo za tobom.« Reče Isus: 
»Zaista, kažem vam, nema ga tko ostavi 
kuću, ili braću, ili sestre, ili majku, ili oca, 
ili djecu, ili polja poradi mene i poradi evan-
đelja, a da ne bi sada, u ovom vremenu, 
s progonstvima primio stostruko kuća, 
i braće, i sestara, i majki, i djece, i polja – 
– i u budućem vijeku život vječni.«
Riječ Gospodnja.

Pričesna pjesma
Kad se Gospodin 
očituje, bit ćemo
njemu slični, jer 
vidjet ćemo ga
kao što jest.

(1Iv 3, 2)

Popričesna molitva
Gospodine, ti nas hraniš 
tijelom i krvlju svoga Sina: 
daj da postanemo dionici 
božanske naravi.
Po Kristu.

  MOLITVA VJERNIKA

»Jedno ti nedostaje! Idi i što imaš, prodaj 
i podaj siromasima pa ćeš imati blago na nebu.«

Angelo Biancini: Susret Isusa i bogatoga mladića; 
reljef na crkvi sv. Luke, Rim. 
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Dvije riječi kojima završava današnji 
evanđeoski odlomak označavaju ko-
načni cilj za koji je svaki čovjek stvoren: 

život vječni. Sam Isus kaže da će svi oni koji ra-
di njega i radi Evanđelja ostave sve i pođu za 
njim, već ovdje na zemlji primiti stostruko od 
svega što su ostavili, a u budućem vijeku da ih 
čeka život vječni. Život vječni je ono za čim 
svaki čovjek najviše čezne jer je za to stvoren. 
Bog po Kristu poziva sve ljude da postanu – u 
Duhu Svetom – njegova posinjena djeca i tako 
budu baštinici njegova vječnog života. 

Iako je čovjek stvoren za život vječni, u taj se 
život vrlo teško ulazi. »Lakše je devi kroz ušice 
iglene nego bogatašu u kraljevstvo Božje.« Da 
izrekne tu tešku riječ, povod je Isusu dao jedan 
mladić, bez sumnje vrlo pametan. On dobro 
znade ono što je najvažnije pa postavlja Isusu 
ključno pitanje: »Što mi je činiti da baštinim 
život vječni?« Isusu je bilo drago to pitanje jer 
je on upravo došao zato da nam navijesti i svo-
jom žrtvom daruje život vječni. Isus mu je od-
govorio da je za to potrebno vršiti Božje zapo-
vijedi. Mladić iz današnjeg evanđelja savjesno 
je vršio Božje zapovijedi. Sam kaže: »Sve sam 
to čuvao od svoje mladosti.« Evanđelist Marko 
kaže da ga je Isus nakon tih riječi pogledao i 
zavolio, a onda mu rekao sudbonosne riječi: 
»Jedno ti nedostaje. Idi i što imaš prodaj i po-
daj siromasima pa ćeš imati blago na nebu. A 
onda dođi i idi za mnom.« 

Te Isusove riječi otkrile su duboku istinu o 
ovome mladiću. Duboko su ga pogodile te je 
smrknut i žalostan otišao od Isusa jer nije bio 
slobodan. Bio je zarobljen svojim bogatstvom. 
»Ode žalostan jer imaše veliki imetak.« Ovaj je 
mladić bio ovisan o svojem bogatstvu i njime 
bio svezan. Isus ga je želio učiniti slobodnim 
da mogne baštiniti život vječni, ali mladić ni-
je bio spreman na to. Da je krenuo za Isusom, 
danas bismo ga vjerojatno spominjali kao 
velikog apostola. Jedno, ali vrlo važno, mu je 
nedostajalo! Teške su Isusove riječi, ali on ih 
upućuje svima koji još nisu slobodni. 

Jedno ti nedostaje

XXVIII. nedjelja kroz godinu

Što je ono jedno što mi nedostaje?
Dobro je pitati se bi li Isus i meni rekao: »Jedno 
ti nedostaje.« Što je to što meni nedostaje da 
budem posve Božji? Što me to zarobljava i ve-
že, u čemu je moj imetak koji bi me mogao po-
kopati, što je lanac kojim je svezan moj čamac 
da ne mogu ili više ne želim ići za Isusom? To 
je pitanje na koje moramo naći odgovor jer o 
njemu ovisi moja vječna sudbina i život vječni. 

Današnje je evanđelje zahtjevno. Božja je 
Riječ, doista, oštrija od svakoga dvosjekla 
mača, kako kaže pisac Poslanice Hebrejima. 
Isus nam obznanjuje da ga mogu slijediti sa-
mo istinski slobodni ljudi. Tko želi ući u život 
vječni, mora biti slobodan od svakoga ropstva, 
od svake ovisnosti kako bi mogao Boga ljubiti 
iznad svega i svoje bogatstvo dijeliti s braćom 
u nevolji. To mladić iz evanđelja nije mogao. 
Bogatstvo je postalo njegov idol. Idol je stvar-
nost ovoga svijeta kojemu sam čovjek daje 
atribute božanstva. Tko je zarobljen idolima, 
ne može se oduševljavati idealima. Činjenica 
je da se idoli vrlo brzo pretvaraju u demone, 
poprimaju demonska obilježja: lažu i ubijaju. 
Ne mogu dati ono što obećavaju, a na kraju 
donose propast onomu tko je radi njih žrtvo-
vao vlastitu slobodu i ostavio Boga. Bogatstvo 
laže kada obećava sreću koju ne može dati, a 
kada zarobi čovjeka, uvuče ga u velike nevolje i 
nerijetko donosi smrt. Slobodan čovjek izabire 
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ideale koji osnažuju njegovu slobodu i vode ga 
Kristu koji daje vječni život. Kukavica se klanja 
idolima koji ga zarobljavaju i na koncu mu do-
nose smrt i vode ga u pakao.

Nakon što je rastuženi mladić otišao od 
Isusa smrknuta lica, Isus je svima obznanio da 
će bogataši teško ući u Kraljevstvo Božje. Svi 
smo u velikoj opasnosti da nam netko ili nešto 
postane idol i tako zarobi naše srce te ono posta-
ne nesposobno za istinske ideale i za Kraljevstvo 
Božje. Da je to zbilja velika opasnost, svjedoče 
nam i sami apostoli koji su pitali Isusa: »Pa tko 
se onda može spasiti?«. Isus im je dao odgovor 
koji vrijedi i za nas danas: »Ljudima je nemo-
guće, ali ne Bogu. Ta Bogu je sve moguće.« 
Spasenje je Božji dar onima koji znaju biti ma-
leni, ponizni, istinski mudri. Spasiti se mogu i 
bogataši ako nisu zarobljeni svojim bogatstvom 
i ako ga znaju i hoće dijeliti sa siromasima. 

Tko je istinski mudar čovjek?
Prema tumačenju psihologije, inteligentan je 
onaj tko se dobro snalazi u novoj nepoznatoj 
situaciji. U tome smislu lopovi često i zgledaju 
najinteligentniji jer se najbolje snalaze u  novoj 
situaciji. Lopovi, međutim, nisu mudri  ljudi. 

Moliti za dar mudrosti  Mudr 7, 7-11
Tekst iz Knjige Mudrosti, napisan nekoliko stoljeća poslije Salo-
mona, pozivajući se na molitvu Salomonovu, ima zadaću poja-
sniti nam: tko moli Boga da može ispravno svladati sve ono što 
mu svakodnevica donosi, dakle tko moli za mudrost za predsto-
jeće zadatke, dobiva taj dar i još mnogo drugih darova. Mudrost 
koja raste iz vjere u Boga, usrećuje čovjeka. Tko umije ispravno 
gledati, prosuđivati i djelovati iz vjere u Boga, taj posjeduje dr-
žanje duha koje ga iznutra oslobađa i čini zadovoljnim. U uspo-
redbi s darom mudrosti sve druge vrijednosti postaju nevrijedne 
i neznatne. Moć, bogatstvo, zdravlje, ljepota, ili druge vrijednosti 
– kao primjerice, novac, siguran posao, mir u obitelji i svijetu – 
važna su dobra, ali u usporedbi s Božjom mudrošću sva su ta do-
bra samo dodatak. Samo Bog može čovjeku dati mudrost, isprav-
no držanje duha i ispravan unutarnji stav. Stoga za taj dar mora-
mo stalno moliti. Odlomak iz Knjige Mudrosti svjedoči o prozbe-
noj i zahvalnoj molitvi za taj dar.

Mario Cifrak

Bogati mladić dolazi pred Isusa 
s pitanjem: »Što mi je činiti da 
'baštinim' život vječni?« U riječi 
»baštiniti« on otkriva logiku 
kojom želi steći vječnost. No, 
vječnost ne podliježe načinu 
stjecanja kakav vlada u svijetu. 
Bogatstva se stječu kupovanjem, 
prikupljanjem. Vječnost, pak, 
razdavanjem, oslobađanjem. 
Vječnost je dar. On se ne kupuje, 
nego prima – u nezasluženosti 
i slobodi. Vječnosti je dostojan 
tko je potpuno slobodan od 
svijeta i svega što je od svijeta. 
Život s Kristom daruje mudrost 
ophođenja sa svijetom.

Mudar je onaj tko zna zašto živi, tko zna ka-
ko treba živjeti da bi zadobio vječni život. 
Inteligentni lopov zna kako onesposobiti alarm 
i ukrasti neku vrijednu stvar, a mudar čovjek 
zna kako treba živjeti da bi mogao »ukrasti« 
Božje Kraljevstvo i ući u puninu radosti i lju-
bavi koja nikada ne će imati kr aja. Inteligentni 
lopov postaje rob idolâ koji ga najčešće odvedu 
u zatvor i propast, a mudrac se oduševljava za 
ideale koji osmišljavaju njegov život i vode ga 
u nebo. Mudar je duhovan čovjek, onaj tko se 
dade voditi Duhom Svetim. Mudar je onaj tko 
nastoji stvari i zbivanja gledati i prosuđivati 
kako ih gleda i prosuđuje Bog. 

Prava mudrost dolazi od Boga. Ona je 
vrjednija od zlata i dragulja. Kako se do nje do-
lazi? Na to pitanje nam odgovora pisac Knjige 
Mudrosti: »Pomolih se i razbor dobih, zavapih 
i primih duh mudrosti.« Evo odgovora kako 
steći mudrost koja je nedostajala bogatom 
mladiću. Treba žarko i ustrajno moliti te čvrsto 
vjerovati. Molimo da Gospodin i nama udijeli 
takvu mudrost da prepoznamo zamku idola, 
a svoje srce usmjerimo prema idealima među 
kojima je najveći Isus, naš jedini Spasitelj. 

Mijo Nikić
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18. listopada 2015.

Dvadeset i deveta nedjelja kroz godinu
Ulazna pjesma
Zazivam te, Bože,
ti ćeš me uslišit:
prikloni mi uho i čuj 
riječi moje. Čuvaj me 
ko zjenicu oka, sakrij me 
u sjenu krila svojih.

(Ps 17, 6.8)

Zborna molitva
Svemogući vječni Bože, 
daj da ti uvijek budemo odani 
i tvome Veličanstvu služimo 
iskrena srca. Po Gospodinu.

Prvo čitanje   Iz 53, 10-11
Žrtvuje li život svoj kao naknadnicu,
vidjet će potomstvo.

Čitanje Knjige proroka Izaije
Svidjelo se Gospodinu pritisnuti ga bolima.
Žrtvuje li život svoj kao naknadnicu,
vidjet će potomstvo, produžiti sebi dane 
i Gospodnja će se volja po njemu ispuniti.
Zbog patnja duše svoje vidjet će svjetlost 
i nasititi se spoznajom njezinom. 
Sluga moj pravedni opravdat će mnoge 
i krivicu njihovu na sebe uzeti.
Riječ Gospodnja.

Otpjevni psalam   Ps 33, 4-5.18-20.22
Pripjev:  Neka dobrota tvoja, Gospodine, 

bude nad nama, 
kao što se u tebe uzdamo!

Prava je riječ Gospodnja
i vjernost su sva djela njegova.
On ljubi pravdu i pravo:
puna je zemlja dobrote Gospodnje.

Evo, oko je Gospodnje 
nad onima koji ga se boje,
nad onima koji se uzdaju
u milost njegovu:
da im od smrti život spasi,
da ih hrani u danima gladi.

Naša se duša Gospodinu nada,
on je pomoć i zaštita naša.
Neka dobrota tvoja, Gospodine,
bude nad nama kao što se u tebe uzdamo!

Drugo čitanje   Heb 4, 14-16
Pristupajmo smjelo prijestolju milosti.

Čitanje Poslanice Hebrejima
Braćo:
Imajući dakle velikoga Velikog svećenika 
koji prodrije kroz nebesa – 
– Isusa, Sina Božjega – 
čvrsto se držimo vjere.
Ta nemamo takva velikog svećenika 
koji ne bi mogao biti supatnik u našim 
slabostima, nego poput nas iskušavana 
svime, osim grijehom.
Pristupajmo dakle smjelo prijestolju milosti 
da primimo milosrđe i milost nađemo 
za pomoć u pravi čas!
Riječ Gospodnja.

Pjesma prije Evanđelja   Mk 10, 45
Sin Čovječji došao je da služi
i život svoj dade 
kao otkupninu za mnoge.

Darovna molitva
Gospodine, obdari nas 
milošću i očisti od grijeha,
da tvojim otajstvima
služimo u slobodi srca.
Po Kristu, Gospodinu 
našemu.

Ulazna: 214 Molimo tebe
Otpj. ps.:   Neka dobrota tvoja, Gospodine 

(ŽV 10-2009)
Prinosna: 231 Jedan kruh
Pričesna: 135.3 Bog je tako ljubio svijet
Završna: 184 ili 283 Ti divni Kralj si nebesnik

  PRIJEDLOZI ZA PJEVANJE
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Braćo i sestre, s pouzdanjem u nebeskoga Oca, 
od kojega dolazi svako dobro, izrecimo mu 
zajedno svoje molitve:
1. Učvrsti, Gospodine, evanđeosko svjedočenje 

svoje Crkve među svim narodima i daj 
da mudrost evanđelja postane svima 
nadahnuće za izgradnju novoga svijeta, 
molimo te.

2. Čuvaj u istini evanđelja papu našega Franju i 
sve pastire Crkve i daj da po njihovu služenju 
i vodstvu tvoja Crkva bude očiti znak tvoga 
Kraljevstva, molimo te.

3. Pohodi svojom blizinom one koji su 
pogođeni tjelesnim i duševnim patnjama: 
utješi ih svojom milosrdnom ljubavlju 
i daj da u svome trpljenju prepoznaju put 
životnoga sjedinjenja s Kristom Spasiteljem, 
molimo te.

4. Obnovi zajedništvo u našoj domovini 
i daj da u svjetlu tvoje mudrosti 
i u odgovornosti za sve ljude 
gradimo zajednički dom, molimo te.

5. Za pokojnu braću i sestre: 
po svojoj milosrdnoj ljubavi oprosti im 
grijehe i primi ih u svoje vječno kraljevstvo, 
molimo te.

Nebeski Oče, tvoj nam se Sin objavio u liku 
sluge i u služenju nam pokazao put spasenja. 
Izliječi nas od naše oholosti i prodahni 
spremnošću za radosno služenje bližnjima. 
Po Kristu Gospodinu našemu.

Evanđelje   Mk 10, 35-45
Sin Čovječji došao je da život svoj dade
kao otkupninu za mnoge.

Čitanje svetog Evanđelja po Marku
U ono vrijeme: Pristupe Isusu Jakov i Ivan,
sinovi Zebedejevi, govoreći mu: 
»Učitelju, htjeli bismo da nam učiniš 
što te zaištemo.« A on će im: »Što hoćete 
da vam učinim?« Oni mu rekoše: 
»Daj nam da ti u slavi tvojoj sjednemo 
jedan zdesna, a drugi slijeva.« 
A Isus im reče: »Ne znate što ištete. 
Možete li piti čašu koju ja pijem,
ili krstiti se krstom kojim se ja krstim?« 
Oni mu rekoše: »Možemo.« A Isus će im: 
»Čašu koju ja pijem pit ćete i krstom kojim 
se ja krstim bit ćete kršteni, ali sjesti meni 
zdesna ili slijeva nisam ja vlastan dati – 
– to je onih kojima je pripravljeno.«
Kad su to čula ostala desetorica, 
počeše se gnjeviti na Jakova i Ivana. 
Zato ih Isus dozva i reče im: 
»Znate da oni koji se smatraju vladarima 
gospoduju svojim narodima 
i velikaši njihovi drže ih pod vlašću. 
Nije tako među vama! Naprotiv, 
tko hoće da među vama bude najveći, 
neka vam bude poslužitelj! 
I tko hoće da među vama bude prvi, 
neka bude svima sluga. Jer ni Sin Čovječji 
nije došao da bude služen, nego da služi 
i život svoj dade kao otkupninu za mnoge.«
Riječ Gospodnja.

Pričesna pjesma
Sin čovječji
došao je da život 
svoj dade kao 
otkupninu za 
mnoge.

(Mk 10, 45)

Popričesna molitva
Gospodine, i ovom 
nas službom približi 
nebeskoj Crkvi. 
Prati nas vremenitom 
pomoći i uči vječnoj 
mudrosti. Po Kristu 
Gospodinu našemu.

  MOLITVA VJERNIKA

»Sjesti meni zdesna ili slijeva nisam ja vlastan dati 
– to je onih kojima je pripravljeno.«
Detalj vitraja; katedrala u Chartresu. 
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K ristovi učenici, čak i učenik kojega 
je Isus ljubio, pokleknuli su pred 
duhom svijeta zahtijevajući od Kri-

sta da budu na prvim mjestima, da mu sjede 
jedan zdesna, a drugi slijeva. No, nemojmo 
učenike prerano osuditi. Treba reći da je hva-
levrijedno što dvojica učenika ne traže od 
Isusa Krista ono što bi možda većina od nas 
tražila, a to su bogatstvo, korist, slava, zdrav-
lje, politička ili crkvena moć, karijera, dobar 
izgled ili neki drugi ovozemaljski uspjeh. 
Učenici ne traže ništa od toga, ali zato traže 
čast. Evanđelje ih p redstavlja kao častohle-
pne. Zaista, postoje mnogi ljudi u Crkvi u 
društvu koje ne zanima ništa od navedenoga, 
koji su čak i skromni u ostalim zahtjevima i 
prohtjevima, ali koji su neizmjerno pohlepni 
za čašću. Doslovno su proždrljivi za častima 
cijeloga svojeg života te neopisivo tužni ako 
im netko ne udijeli čast. Zato je dobro da nas 
Krist poziva razmatrati o častohleplju. 

Čast bez izvrsnosti
Toma Akvinski tvrdi da se čast odnosi na po-
štovanje spram izvrsnosti određene osobe. 
Netko je izvrstan zbog svoje dobrote, zbog 
službe koju obnaša, zbog us-
pjeha u radu i poslu. Tim oso-
bama, dakle, odajemo čast 
jer su to zaslužili  svojom izvr-
snošću. Častohle plje se, pak, 
odnosi na  pohlepnu težnju 
za častima bez  izvrs nosti. Ča-
stohlepne  osobe žele  posti ći 
izvrsnost preko časti. Kao ta-
kve, one nisu izvrsne u  sebi, 
površne su, prosje čne, ne-
strastvene, nepredane, sebe-
ljubne i  nezainteresirane na 
svim područjima djelova nja 
(loše osobe, površni  teolozi, 
prosječni djelatnici) te stoga 
pohlepno žude za  častima 
kako bi po časti dobili tu 

XXIX. nedjelja kroz godinu

izvrsnost. Čast im omogućuje da ih drugi 
»primijete«, da ih konačno počnu smatra-
ti »izvrsnima«. Jer, a to znamo iz vlastitoga 
iskustva, prije nego što je neka častohlepna 
osoba dobila čast, bila je nerijetko potpuno 
beznačajna. Ali odjednom, po časti, postala je 
‘izvrsna’, dobila je važnost u Crkvi i društvu. 
Jednom riječju, samim time što obnašaju ne-
ku ‘časnu’ službu, častohlepne se osobe sma-
traju izvrsnima u Crkvi, teologiji, društvu… 
Šepire se svojom čašću i uživaju u tome da 
ih ljudi časte u njihovoj tobožnjoj izvrsnosti. 

No, častohlepnim osobama nije stalo ni do 
Boga ni do ljudi; njima je samo stalo do njiho-
va vlastitoga sebeljublja. Zato je častohleplje 
rak rana i Crkve i društva, a vidjeli smo, ona 
nije zaobišla ni Kristove učenike.

Izvrsnost bez časti
Dvojica Kristovih učenika u današnjemu 
evanđelju također žele čast kako bi pred dru-
gima, po časti, bili izvrsni i posebni. Krist ih 
poučava da za njega čast bez izvrsnosti ne 
znači ništa. Zato ih i pita: »Možete li piti čašu 
koju ja pijem, ili krstiti se krstom kojim se ja 
krstim?«, na što mu oni spremno odgovara-

O častohleplju
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ju: »Možemo.« ‘Čaša’ (usp. Ps 116, 13-15; Mt 
26, 39) se odnosi na patnju, na mučeničku 
smrt, na progonstvo, na poniženje, na služe-
nje drugima. Učenicima je častohleplje toliko 
pomutilo pamet da su odgovorili potvrdno i 
ne znajući što govore, kako im se to već znalo 
događati (usp. Lk 9, 33). Zato Krist ponovno 
posvješćuje toj dvojici, ali i ostalim učenici-
ma, što ‘čaša’ podrazumijeva, a to je da njego-
vi učenici uopće ne trebaju težiti za častima, 
nego samo za izvrsnošću, odnosno svetošću. 
Izvrsnost, svetost, za Krista jest služenje dru-
gima: »Naprotiv, tko hoće da među vama 
bude najveći, neka vam bude poslužitelj! I 
tko hoće da među vama bude prvi, neka bude 
svima sluga.« 

Drugim riječima, Kristova učenika uop-
će nije briga za čast. Čast mu ništa ne znači. 
Njegova je jedina briga biti izvrstan, svet u 
Kristovim očima, a to znači biti sluga drugi-
ma, služiti drugima. Dok častohlepna osoba 
ima na pameti samo ono što će drugi učiniti 
za njega i kako će mu iskazati čast, Kristov 

učenik treba imati na pameti samo ono što 
će učiniti za drugoga, kako će najbolje služiti 
drugomu. Tako nas Krist želi osloboditi od 
častohleplja, kazuje nam da čast bez izvrsno-
sti nema nikakvoga značenja za njega, da ta-
kva čast ne bi trebala imati nikakvu važnost u 
Crkvi. Ili, ako hoćete, Krist poručuje da jedi-
nu čast koju treba iskazati drugima zaslužuju 
oni koji nisu težili za čašću, ili koji su za svo-
jega zemaljskog života – a to, nažalost, biva 
tako često – bili lišeni svake časti i u Crkvi i u 
društvu. To su svetci! 

Zato, dragi čitatelju, nemoj biti ponosan 
što možda ne težiš za bogatstvom, izvanj-
skom slavom ili karijerom, možda težiš neiz-
mjerno za častohlepljem. Ako li težiš, odreci 
se častohleplja, odluči se biti izvrstan, svet 
u Kristovim očima: služi drugima. I da, ako 
te ne časte u Crkvi i društvu, štoviše, ako te 
podcjenjuju i preziru, nemoj se opterećivati 
jer i Krist je bio bez časti! Budi izvrstan, svet 
u Kristovim očima, jer time dobivaš najistin-
skiju, božansku čast.

Ivica Raguž
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  Zrnje…
Žrtva Pravednika  Iz 53, 10-11
Na kraju Izaijine Četvrte pjesme o sluzi patniku Bog jamči da je 
uspjeh Sluge osiguran. Patnje Sluge opisane su kao izraz Božje 
volje: »Svidjelo se Gospodinu pritisnuti ga bolima«. Hebrejski 
izvornik još je ‘tvrđi’ jer kaže da je Gospodin »uživao« dok je Slugu 
pritiskao bolima (heb. hafac). To je povezano sa završetkom retka: 
»I Gospodnja će se volja po njemu ispuniti«. Bog je »uživao« 
(hafac) u nanošenju boli svome Sluzi, ne iz nekih sadističkih 
pobuda, nego je on – zato što je znao koji su plodovi trpljenja – 
uživao u njegovu budućem blagoslovu. Hebrejska imenica koja je 
ovdje prevedena kao »volja« (hefac) istog je korijena kao i glagol 
»uživati« (hafac). Bog objašnjava da je njegov Sluga pravedan 
te da će »opravdati mnoge« i »krivicu mnogih na sebe uzeti«. 
Njegove patnje nisu samo za njega, za njegove grijehe, nego za 
mnoge. Semitski izraz »mnogi« često označava »sve«.

Darko Tepert

Isus ne dokida »prva mjesta«. On 
samo kaže da to nisu ona mjesta 
koja ljudi smatraju prvima. Isus 
u Crkvu želi unijeti drukčiji žar 
nadmetanja: »natjecanje u služe-
nju«. Kršćansko služenje prona-
la zi mjesta na svakome  mjestu na 
kojemu se čovjek nalazi, u  Crk vi 
i u društvu – i na »prvim« i na 
»zadnjim« mjestima. Ljepo ta je 
zajedništva kada »prvi« prepo-
znaju »zadnje« kao one kojima su 
poslani služiti. To je slika sretne 
obitelji, pravednoga društva 
i svjedočanskoga lica Crkve.
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Trideseta nedjelja kroz godinu
Ulazna pjesma
Neka se raduje srce onih 
što traže Gospodina. 
Tražite Gospodina 
i njegovu snagu, tražite 
svagda njegovo lice!

(Ps 105, 3-4)

Zborna molitva
Svemogući vječni Bože, 
daj da rastemo u vjeri, nadi 
i ljubavi: da hoćemo što 
zapovijedaš i postignemo 
što obećavaš. Po Gospodinu.

Prvo čitanje   Jr 31, 7-9
Slijepe i hrome utješene vraćam.

Čitanje Knjige proroka Jeremije
Ovo govori Gospodin: 
»Kličite od radosti Jakovu, 
podvikujte prvaku narodâ! 
Objavljujte, uznosite, navješćujte: 
Gospodin spasi narod svoj, 
ostatak Izraelov! 
Evo, ja ih vodim iz zemlje sjeverne, 
skupljam ih s krajeva zemlje: 
s njima su slijepi i hromi, 
trudnice i rodilje: 
vraća se velika zajednica. 
Evo, u suzama pođoše, 
utješene sad ih vraćam! 
Vodit ću ih kraj potočnih voda, 
putem ravnim kojim neće posrnuti, 
jer ja sam otac Izraelu, 
Efrajim je moj prvenac.«
Riječ Gospodnja.

Otpjevni psalam   Ps 126, 1-6
Pripjev:    Velika nam djela učini Gospodin:

opet smo radosni!
Kad Gospodin vraćaše sužnjeve sionske,
bilo nam je ko da snivamo.
Usta nam bjehu puna smijeha,
a jezik klicanja.

Među poganima tad se govorilo:
Silna im djela Gospodin učini!«
Velika nam djela učini Gospodin:
opet smo radosni!

Vrati, Gospodine, sužnjeve naše
ko potoke negepske!
Oni koji siju u suzama,
žanju u pjesmi.

Išli su, išli plačući,
noseći sjeme sjetveno;
vraćat će se s pjesmom
noseći snoplje svoje.

Drugo čitanje   Heb 5, 1-6
Zauvijek ti si svećenik po redu Melkisedekovu.

Čitanje Poslanice Hebrejima
Svaki veliki svećenik, od ljudi uzet,
za ljude se postavlja u odnosu prema Bogu 
da prinosi darove i žrtve za grijehe.
On može primjereno suosjećati 
s onima koji su u neznanju i zabludi 
jer je i sâm zaogrnut slabošću.  
Zato mora i za narod i za sebe prinositi okajnice. 
I nitko sam sebi ne prisvaja tu čast, 
nego je prima od Boga, pozvan kao Aron. 

Darovna molitva
Gospodine, pogledaj darove
što ih prinosimo. Daj da tako 
vršimo ovu službu da bude 
tebi na slavu. Po Kristu.

Ulazna: 224 Oče naš dobri
ili: 85 ili 87 Tražite Gospodina
Otpj. ps.: 122 Velika nam djela
Prinosna: 228 Po obećanju
Pričesna: 247 Uzmite, jedite
Završna: 224.4 Oče naš dobri 

  PRIJEDLOZI ZA PJEVANJE
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Braćo i sestre, rasvijetljeni mudrošću evanđelja, 
upravimo svoje molitve Ocu nebeskom:
1. Za Crkvu, kojoj se svakodnevno daruješ 

u svojoj riječi i u zbilji sakramenata: daj 
da vjerno čuva zajedništvo s tobom te, 
svjedočeći život evanđelja, bude svjetlo 
narodâ i putokaz spasenja svim ljudima, 
molimo te.

2. Svima kojima si povjerio službu pastira 
i učitelja u tvome svetom narodu: 
uresi ih svetošću života da po njihovu 
svjedočanstvu tvoja istina bude svjetlo 
svima koji te traže, molimo te.

3. Za ljude koje je grijeh udaljio od tebe i od 
zajedništva Crkve: pohodi ih svjetlom svoje 
ljubavi i pomozi da u vjernosti tvojoj riječi 
pronađu radost života, molimo te.

4. Za ovu zajednicu tvojih vjernika: obnovi 
u nama snagu i svjetlo vjere da umijemo 
prihvatiti životne kušnje i s pouzdanjem 
u tvoju dobrotu slijediti put evanđelja, 
molimo te.

5. Za preminulu našu braću i sestre: uvedi ih u 
svjetlo nebeskoga kraljevstva, molimo te.

Bože, izvore mudrosti koja rasvjetljuje svijet, 
primi naše smjerne molitve; daj da u tvome 
svjetlu prihvaćamo sve ljude i svima pružamo 
svjedočanstvo tvoje dobrote i ljubavi. Po Kristu 
Gospodinu našemu.

Tako i Krist ne proslavi sâm sebe postavši 
svećenik, nego ga proslavi onaj koji mu reče: 
Ti si sin moj, danas te rodih, 
po onome što pak drugdje veli: 
Zauvijek ti si svećenik 
po redu Melkisedekovu.
Riječ Gospodnja.

Pjesma prije Evanđelja   usp. 2 Tim 1, 10
Spasitelj naš Isus Krist obeskrijepi smrt
i učini da zasja život po evanđelju.

Evanđelje   Mk 10, 46-52
Učitelju moj, da progledam.

Čitanje svetog Evanđelja po Marku
U ono vrijeme: Kad je Isus s učenicima 
i sa silnim mnoštvom izlazio iz Jerihona, 
kraj puta je sjedio slijepi prosjak Bartimej, 
sin Timejev. Kad je čuo da je to Isus Naza-
rećanin, stane vikati: »Sine Davidov, Isuse, 
smiluj mi se!« 
Mnogi ga ušutkivahu, ali on još jače vikaše: 
»Sine Davidov, smiluj mi se!« 
Isus se zaustavi i reče: »Pozovite ga!« 
I pozovu slijepca sokoleći ga: 
»Ustani! Zove te!«
On baci sa sebe ogrtač, skoči i dođe Isusu. 
Isus ga upita: »Što hoćeš da ti učinim?« 
Slijepac mu reče: 
»Učitelju moj, da progledam.« 
Isus će mu: »Idi, vjera te tvoja spasila!« 
I on odmah progleda i uputi se za njim.
Riječ Gospodnja.

  MOLITVA VJERNIKA

Pričesna pjesma
Daj nam, Gospodine,
radovati se pobjedi
tvojoj, dizati stjegove 
u ime Gospodina
Boga svojega!

(Ps 20, 6)

Popričesna molitva
Gospodine, daj da tvoja 
otajstva izvrše u nama 
što sadrže: da doživimo 
u punoj stvarnosti što 
sada vršimo u znakovima.
Po Kristu.

»Idi, vjera te tvoja spasila!« Slijepac 
odmah progleda i uputi se za njim.
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Putovi su napravljeni da bi se njima pu-
tovalo, hodalo, prevozilo, povezivalo 
ljude i mjesta. U Evanđelju susrećemo 

čovjeka koji je zaustavljen »kraj puta«. On je 
smješten uz put, da bi postao ‘usputan’ i bez 
puta. Razlog tomu je njegova sljepoća koja ga 
je učinila nepokretnim, ostavljajući mu mo-
gućnost da iščekuje prolaznike, putnike na 
putu i da prosi, da mu bude darovan dio onoga 
što ljudi dobivaju na putu, da mu se pomogne.

Znakovito je, stoga, što je njegovo izlje-
čenje predstavljeno i kao vraćanje vida i kao 
sposobnost da ide za Isusom, da ga slijedi na 
putu. Time je Bartimeju vraćena samostal-
nost, a putu ponovno dano njegovo značenje. 
No, možda je i za sina Timejeva bolje reći da 
mu je darovana sloboda, a ne samostalnost. 
Naime, slijediti Isusa, prihvatiti ga kao upori-
šte, nadilazi vidike bijede i izvanjske uvjetova-
nosti i pronalazi bitno uporište.

U okviru dvaju poglavlja Marko ponavlja 
da je Isus na putu prema Jeruzalemu, prema 
svojoj muci i smrti. Nakon Petrove ispovijedi, 
Isus naznačuje i koordinate svoga putovanja 
za svakoga tko ide za njim: uzeti križ, služiti 
bližnjima, zauzimati se za malene. Izišavši iz 
Jerihona, Isus je započeo zadnji dio ‘uzlaže-
nja’ prema Svetomu gradu. Hod s njime nije 
tek prebacivanje s jednoga mjesta na drugo; 
nije niti put čovjeka do svoje zrelosti, nego je 
hod prema ispunjenju Božje volje, put posluš-
nosti do smrti na križu. Slijediti Isusa na tome 

‘Usputni ljudi’ na putu spasenja
putu zahtjevan je izbor, nužno utemeljen na 
vjeri. To je put koji je Petar želio izbjeći i od-
baciti (usp. Mk 8, 32); onaj put koji su sinovi 
Zebedejevi pomiješali s putem proslave (usp. 
Mk 10, 37); put kojim je ozdravljeni slijepac 
postao sposoban ići.

Dovesti ljude do Susreta
Kada Krist ozdravlja, to ozdravljenje uvijek 
zahvaća cjelovitoga čovjeka (njegovu duhov-
nu sljepoću i uzetost) koji je pozvan slijediti 
Isusa. Zato se kršćanska molitva ili čuda ne 
zaustavljaju poglavito na tjelesnome ozdrav-
ljenju. Tko tako propovijeda i čini, gura kr-
šćanstvo u sljepilo.

Prvi prizor u Evanđelju je slijepac koji pro-
si kraj puta. Na to je naviknut, to je njegova re-
dovitost. No, toga dana postoji najprije »silno 
mnoštvo« kao neobičnost i u njemu posebna 
Prisutnost. Isus je za njega prilika koju slije-
pac ne propušta. Budući da se ne može kretati, 
ostaje mu samo glas, vapaj i njegova ustraj-
nost. Odmah taj pristup povezujemo s onim 
našim molitvama ili zazivanjem ljudi u potre-
bi koji nemaju ništa osim glasa koji prekriva 
buka, kao slika raznih zaprjeka. Slijepac je bio 
maknut s puta, ali je njegov glas išao mimo 
utabanih staza. Taj glas Isus čuje.

Isus kaže drugima da ga pozovu, da ga 
vrate na put, da ga prihvate među sebe. Isus 
želi da do susreta s njim dođe tako da ga dru-
gi dovedu k njemu. Jedna riječ zauzetosti za 

XXX. nedjelja kroz godinu

Bog izbavlja svoj narod  Jr 31, 7-9
Bog sâm vodi svoj narod »iz zemlje sjeverne«. To je povratak svega naroda, pa i onih najslabijih. Svi 
su oni Bogu važni, svi su njegovi i svi su narod Jakovljev. »Evo, u suzama pođoše, utješene sad ih 
vraćam«. Ovdje je hrvatski prijevod sličniji grčkom tekstu, dok hebrejski ima: »S plakanjem će ići, u 
vapajima ću ih i dovesti.« Grčka verzija podsjeća na svečani i slavni povratak pobjedničkoga naroda 
koji je otišao u plakanju, a s veseljem se vraća, slično kao u Psalmu 126. Hebrejski tekst ima sasvim 
drugačiju sliku. Bog izbavlja narod iz goruće opasnosti. Upravo činjenica da su među njima »slijepi 
i hromi, trudnice i rodilje« govori o izvanrednosti i neodgodivosti toga trenutka. Slika je to naroda 
koji je tek ugrabljen iz ruku neprijatelja i sada se, sav potresen, vraća. Ljudi su iznemogli od borbi i 
pljačke pa ih Gospodin vodi »kraj potočnih voda«, što jamči ne samo stalnu okrjepu vodom, nego i 
da idu dolinskim krajem kako iznemogli i ranjeni ne bi posrtali.

Darko Tepert 
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druge poziv je i poticaj nama kršćanima da 
uključimo one koji su gurnuti u kraj, koje je 
životna bijeda učinila usputnima. Voditi ljude 
k Isusu – evo našega poziva; evo poziva Crkve. 
Nama je darovana Isusova prisutnost i vjera 
u njega. Radosni zbog toga dara, želimo obra-
dovati druge. Želim li istinsko dobro čovjeku, 
nastojat ću sam biti u Isusovoj blizini i druge 
dovesti u tu blizinu. Sve ostalo neiskreno je i 
previše proračunato da bi odražavalo radost.

Ozdraviti po vjeri
Isus je slijepca ozdravio riječima koje je češće 
koristio: Vjera te je tvoja spasila! Ta rečenica 
ne znači da vjera koju ima slijepac već po sebi 
ima snagu ozdravljenja, nego je ta vjera nužan 
i dovoljan uvjet za primanje Isusova ozdrav-
ljenja. Isus spasava, ali je vjera neizostavna, 
budući da izražava ljudsku čežnju i raspoloži-
vost kojom se dopuštamo spasiti. Ta je raspo-
loživost bitna jer ona pokazuje da ozdravljenje 
nije samo poboljšanje tjelesnoga stanja, nego 
preobrazba života. 

Slijepac je pošao za Isusom, onim putem 
kojim su se drugi ustručavali i koji čak ni naj-
bliži nisu razumjeli. Ići Isusovim putem znači 
da se ne nastavlja tragom sebičnosti. Mogli bi-
smo potvrditi istinu da se Isusovo, kršćansko 
ozdravljenje događa onda kada ga kao ljudi ne 
zahtijevamo, nego prihvaćamo Božju, puno 
puta teško shvatljivu volju. Ono se ne mora 
dogoditi, ali je svakomu od nas živjeti tako da 
budemo mirni; bili zdravi ili bolesni – Gospo-
dinovi smo. To je najveće blago i najveća ra-
dost. Sve ostalo pripada ili sebičnosti ili kušnji 
koja utišava naš glas ili pak čežnju u srcu. I tu 
nam slijepac ima što reći svojom ustrajnošću 
u zazivanju Isusa.

Novi narod iz Očeva milosrđa
Povezujući Evanđelje s dvama čitanjima, otkri-
va se sklad značenja. Prorok Jeremija govori o 
Ostatku izabranoga naroda koji postaje Božjim 
narodom i doživljava spasenje u iskustvu po-
vratka iz sužanjstva i u okupljanju raspršenih, 
bez ograničenja. A upravo su slijepi, hromi, 
rodilje, osobe koje simboliziraju ograničenost 
kretanja. To je osobito teško u trenutku kada 
dolazi znak za povratak. No, čudesno Božje dje-
lovanje nadilazi ljudsku ograničenost i omogu-
ćuje da nitko ne bude isključen iz spasenja. Bog 
govori: Ja sam otac Izraelu, Efrajim je moj 
prvijenac. Isus je došao okupiti Božji narod, 
a ozdravljeni slijepac – na tragu Gospodinove 
brižnosti za Ostatak – nije tek pojedinac, nego 
slika oblikovanja novoga naroda, utemeljenoga 
na Kristovu prjelasku iz smrti u život.

Poslanica Hebrejima Isusovu gestu dopu-
šta protumačiti kao očitovanje solidarnosti 
s ljudima. Svećenik je uzet iz naroda kako bi 
osjetio i nosio duboko u sebi iskustvo ljudsko-
sti i sućuti. Treba biti pozvan od Boga, da bi 
mu mogao pristupiti. U Isusu se to dvoje spaja 
na čudesan način te ozdravljenje jerihonsko-
ga slijepca objavljuje Očevu milosrdnu ljubav, 
pokazujući odlike svećeničkoga djela, po koje-
mu se čovječanstvo posvećuje, to jest dovodi u 
vezu i u susret sa stvarateljskom i obnovitelj-
skom Božjom milošću.

Ivan Šaško

Enrico Accattino: Susret prosvjetljenja.
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Moliti sa svetim Ivanom Pavlom II.
(uz spomedan, 22. listopada)

Molitva bl. Djevici Mariji za obitelj

Bože, od kojega dolazi svako očinstvo na nebu i na zemlji,
Oče, koji si Ljubav i Život,

učini da svaka ljudska obitelj na zemlji,
po tvome Sinu, rođenu od žene,
i po Duhu Svetome,
postane izvorom božanske ljubavi
i istinskim svetištem života za uvijek nove naraštaje.
Neka tvoja milost vodi misli i djela supružnika 
na dobro njihovih obitelji i svih obitelji na svijetu. 

Daj da mladi naraštaji u obitelji nađu 
snažnu potporu za čovječnost i rast u istini i ljubavi. 
Neka ljubav, osnažena milošću sakramenta ženidbe,
bude jača od svake nemoći i kušnjâ
koje zahvaćaju naše obitelji.

Molimo te za zagovor svete Nazaretske obitelji,
da Crkva u svim narodima na zemlji, 
može plodonosno ispuniti svoje poslanje 
u obitelji i po obitelji,
po Kristu našem Gospodinu,
koji je put, istina i život, 
u vijeke vjekova. Amen. 

Molitva na V. redovitoj biskupskoj sinodi, 
»Kršćanska obitelj«, 1980.
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Molitva bl. Djevici Mariji za Crkvu u Europi

Marijo, Majko nade, prati nas na našem putu!
Nauči nas naviještati Boga živoga;

pomozi nam svjedočiti Isusa, jedinoga Spasitelja;
daj da budemo dobrostivi prema bližnjima,
gostoljubivi prema potrebitima, vršitelji pravednosti,
oduševljeni graditelji pravednijega svijeta;
posreduj za nas dok vršimo svoje poslanje u povijesti,
sigurni da će se Božji naum ispuniti.

Zoro novoga svijeta, pokaži se Majkom nade i bdij nad nama!
Bdij nad Crkvom u Europi:
da se potpuno otvori evanđelju,
da bude istinsko mjesto zajedništva,
da potpuno ostvaruje svoje poslanje
u naviještanju, slavljenju i služenju evanđelja nade
za mir i radost svih.

Kraljice mira, štiti čovječanstvo trećega tisućljeća!
Bdij nad svim kršćanima
da s pouzdanjem napreduju na putu jedinstva,
koje je kvasac za slogu kontinenta.
Bdij nad mladeži, nadom budućnosti,
da velikodušno odgovori na Isusov poziv.
Bdij nad vođama narodâ
da se založe oko izgradnje zajedničkoga doma,
u kojemu će se poštivati dostojanstvo i pravo svakoga.

Marijo, daj nam Isusa!
Udijeli nam da ga možemo slijediti i ljubiti!
On je nada Crkve, Europe i čovječanstva.
On živi s nama, među nama, u svojoj Crkvi.
S tobom kažemo: »Dođi, Gospodine Isuse!« (Otk 22, 20)
Neka nada slave, koju je on ulio u naša srca,
donese plodove pravednosti i mira!

Apostolska pobudnica »Ecclesia in Europa«, 28. lipnja 2003.
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Nedjelja, dan Gospodnji, za Crkvu je, 
kao i za svaku njezinu zajednicu, »konstitu-
tivan trenutak«, izvorište, jer se otajstvo Crk-
ve »na najuzvišeniji način naviješta, kuša i 
živi u euharistiji« (Ivan Pavao II., Vicesimus 
quintus annus, 9). Euharistija hrani i oblikuje 
Crkvu. Crkva je kroz sva vremena, govoreći o 
slavlju euharistije, pred očima imala euhari-
stiju dana Gospodnjeg, koja je početak i jezgra 
života Crkve. Nedjeljno euharistijsko slavlje 
ima, u bitnome, jednak ustroj kao i slavlje u 
bilo koji drugi dan te prave razlike između ne-
djeljne i svagdanje euharistije ne treba traži-
ti u obrednim razlikama, nego ponajprije u 
činjenici da se nedjeljna euharistija slavi »na 
dan kad je Krist pobijedio smrt i učinio nas 
dionicima svoje besmrtnosti«. Stoga slavlje 
euharistije, na dan u koji je rođena Crkva, »na 
osobito uzvišen način očituje vlastitu crkvenu 
dimenziju, postavljajući se uzorom svim osta-
lim euharistijskim slavljima« (Ivan Pavao II., 
Dies Domini, 34). Tako se dan Gospodnji oči-
tuje i daruje i kao dan Crkve. 

Drugi vatikanski koncil, ne odvajajući 
obnovu Crkve od obnove liturgije, poziva na 
dužnost svih u trudu i nastojanju »da osjećaj 
za župnu zajednicu cvjeta, i to u prvom redu 
u zajedničkome slavlju nedjeljne mise (in 
communi celebratione Missae dominicalis; 
SC, 42). Sveti Ivan Pavao II., u već citiranome 
apostolskom pismu o posvećenju dana Gos-
podnjeg, ističe da »među brojnim aktivnosti-
ma neke župe niti jedna nije toliko životna i 
izgrađujuća za zajednicu kao nedjeljna pro-
slava dana Gospodnjeg i njegove euharistije« 
(DD, 35). Nedjeljna euharistijska zajednica 

Nedjeljno slavlje i župno zajedništvo

vjernika povlašteno je mjesto jedinstva župne 
zajednice: tu se slavi sacramentum unitatis 
koji duboko obilježuje Crkvu. Razne skupine, 
pokreti i udruge, redovničke zajednice s pod-
ručja župe, kao i širi slojevi župne zajednice 
– djeca, mladi – pozvani su pridružiti se zaje-
dništvu nedjeljnoga slavlja te u zajedničkoj 
euharistiji iskusiti ono što im je zajedničko i 
što ih sve zajedno čini Crkvom. Glede slavlje 
euharistije s posebnim skupinama – u koje 
se ubrajaju i skupine vjernika koji redovi-
to pohađaju za njih prilagođenu katehezu 
ili vjersku pouku, kao što su djeca i mladi – 
Kongregacija za bogoštovlje u naputku Actio 
pastoralis iz 1969., određuje da takva slavlja 
ne budu dopuštena nedjeljom i zapovjednim 
svetkovinama, izuzev u posebnim prigodama. 
Slavlja za posebne skupine, s osjetljivošću za 
njihove specifičnosti, mogu se – ukoliko su 
potrebna – prirediti u neki drugi dan u tjednu. 

U tome načelu i zahtjevu čita se želja da 
dan Gospodnji, slavljen kao dan Crkve, bude 
očitovanje i vrelo zajedništva cijele župne za-
jednice. U današnjoj ‘rasutosti’ zajednice i u 
»nejasnoj mozaičnosti lica Crkve« potreba za 
obnovom nedjeljnoga euharistijskoga župno-
ga zajedništva nameće se žurnom i istinskom 
potrebom. Stoga su sve nedjeljne mise u šire-
mu smislu riječi »župne mise« i taj pojam ni-
je dobro reducirati na neku ‘stabilnu’ skupinu 
odraslih ili na župničku obvezu nedjeljnoga 
slavljenja mise »za narod« (pro populo). Gdje 
nedostaje spremnosti na nedjeljno zajedniš-
tvo i crkvenost, redovito nedostaje i pravoga 
razumijevanja euharistije i njezinoga značaja 
za život Crkve i crvenost vjere. 

Poštovani, pripadam župi koja se predstavlja veoma živom i aktivnom te u njoj  svatko, 
po raznolikosti oblika djelovanja, može pronaći prikladan način uključenja u život 
 Crkve. Premda sam i sâm angažiran u jednoj »župnoj skupini«, zamjećujem da katka-
da raznolikost oduzima mjesto zajedništvu. Ne bi li nedjeljno euharistijsko slavlje tre-
balo biti očitovanje Crkve i njezinoga zajedništva, neovisno o kojoj je misi riječ i koli-
ko misa ima nedjeljom u župi? Ima li smisla nedjeljna slavlja Crkve podvrći zahtjevima 
(i prohtjevima) posebnih skupina ili naraštaja vjernika (mise za djecu, mlade, starije…)? 

J. P., Zagreb
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