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П р е д г о в о р . 

Када сам дошао у Карловачку Богословију *да пре-
дајем литургику, осетио сам заједно са својим слушао-
цима, да нам у раду много смета то, што нема штампаног 
уџбеника литургике за богословије. Ова оскудица уџбе-
ника литургике постала је за време рата управо не-
подносна, јер су се слушаоци Богословије без предавања 
морали код својих кућа спремати за испите. Али из чега 
да се спремају када уџбеника немамо. Старих скри-
пата је нестало, и тако је дошло, да су се богослови 
IV. године, слушаоци више стручне школе, спремали из 
литургике професора Александра Живановића (Наука о 
богослужењу православне цркве или православна литур-
гика, Загреб, 1908. II. издање), која је написана и про-
писана за ученике средњих школа, и која је иначе у ову 
сврху врло добра. 

Да бих дакле задовољио потребу цркве (разјашњење 
богослужења), испунио осетљиву празнину у српској 6о-
гословској књижевности и дао слушаоцима богословија 
уџбеник литургике, наумио сам да напишем литургику. 
Но чим сам се почео носити том мишљу, одмах сам 
осетио, да сам се латио великог и веома тешког посла, 
који се не да убрзо свршити и који захтева цео људски 
век. Ко је писао уџбенике, тај је осетио, колико дуго 
времена треба, да се градиво и резултати једне науке 
скристалишу у оно најкраће и за ученика најпотребније, 
и да су добри уџбеници обично плод дугогодишњега рада. 
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Ово нарочито вреди за литургику, чије је градиво веома 
опширно. Потребно је зато било поћи бржим и краћим 
путем, јер потреба школе и цркве тражи што пре књигу. 
Зато ми није ништа друго преостало, него да потражим 
готове литургике, и да преведем једну која је најбоља. 
За литургике Лебеђева и Нестеровског 1) написане за 
духовне семинарије, — које се иначе могу корисно упо-
требити, — нисам се одлучио зато, јер нису увек научно 
писане, јер не износе доказе за поједине тврдње, и што 
су писане омилитичким тоном. 

Одлучио сам се за румунско дело: „ А к а д е м с к а 
п р е д а в а њ а о л и т у р г и ц и п р а в о с л а в н е и с т о ч н е 
ц р к в е од Др. Василија Митрофановића, бившег ре-
довног јавног професора практичног богословља на бого-
словском факултету у Черновцима. О б р а д и о , д о п у н и о 
и и з д а о Проф. Др. Теодор Тарнавски, Черновци, 1 9 0 9 / 
(Рге1е&еп асасЈегшсе сЈебрге 1лћ1г§1са ђезепсеј <Згер1:сгесИп-
€1оабе габагКепе <3е Ог. УабПе Миго!апоу1С1, к)б{ рго!ебог 
р. о. с!е 1ео1о§1а ргасКса 1а (асика^еа 1:ео1о§1са сИп Сегпаи!. 
Рге1исга1е, сотр1е1:а1е б1 е ^ Ш е с1е Рго!. Ог. Теос1ог 
Тагпаубсћ1, Сегпаи*, 1909.) 2) 

Иза смрти проф. Др. Василија Митрофановића остао 
је- рукопис литургике, који је конзисторија поверила ње-
говом наследнику на катедри практичног богословља, 
моме бившем професору, Др. Теодору Тарнавском (-ј-
1. јануара 1914.) да је исправи и изда, што је овај и 
учинио, те је ова литургика трошком религијског фонда 
под горњим насловом угледала 1909. год. света. Ова ли-
тургика је резултат рада два људска века, на њој су 
радила два универзитетска професора, и по моме ми-
шљењу ова је литургика једна од најбољих између свих 
православних литургика и најкорисније се може употре-

Ј ) В и д и с т р . 41. 
2 ) Пошто ова штампарија нема румунских слова, то су знаци изнад и 

испод слова изостали. 
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<бити при изучавању литургике, и то с разлога, што је 
научно рађена. Но нисам могао ни ову литургику узети 
иа само превести. Потребна нам је литургика писана за 
<сриске православне богословије, те сам зато морао унети 
у њу све оно што се нас тиче, што нас интересује у 
литургици, и што је код нас урађено на литургици. Код 
иеких партија требало је унети најновије резултате ли-
тургичких студија, гдекоја партија н. пр. о богослужбеним 
књигама — по моме мишљењу — није довољно обра-
ђена, те сам је допунио, и тако сам унео неке ствари. 
Неке пак делове сам изоставио, што сам држао да није 
за нас од интереса и да књига не би добила сувише 
велики обим. 

Дакле истичем да је ова књига већим делом превод 
споменутих академских предавања Митрофановића — 
Тарнавског, са неким допунама. Шта је у овој књизи 
превод, шта је пак додано, видеће свако ко испореди ову 
књигу са литургиком Митрофановића и Тарнавскога. 
Иначе кроз целу књигу држао сам се плана и поделе 
споменуте литургике. 

Ова је књига рађена да што пре дођемо до литур-
гике, и писац ових редова је свестан да ће критика на 
њој наћи и слабе стране, бар на моме раду у њој. Зато 
примам сваку критику и сваки приговор, и ако буде при-
лике, узећу их у обзир. Но када се сетимо да до сада 
нисмо имали никако литургике за богословије, када се 
узме у обзир да у овој науци осим мало изузетака није 
^ило код нас раденика, то је ова књига и поред њених 
слабих страна један корак напред. Но једно је несумњиво, 
да ће слушаоцима богословија бити много олакшан рад 
при изучавању литургике, јер отпадају скрипта са својим 
погрешкама у писању и мучна бележења за професором. 

Осим овога првога дела, још нам је потребнији други 
посебни део литургике, који мислим такође израдити, ако 
<5уде Божја воља. 
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Као главну награду за свој труд сматраћу то, ако 
слушаоци богословија буду изучавали ову науку са оним 
трудом и са оном љубављу са којом сам ја радио ову 
књигу, и ако ова књига колико толико заинтересује 
наше свештенике да се баве овом племенитом науком^ 
за коју у овој књизи имају показане путеве. 

На крају пријатна ми је дужност истаћи, да је Ви-
сокопреосвећени Господин Епископ вршачки Гаврило, 
већ познати мецена српске богословске књиге, помогао 
штампање ове књиге даром од 1000 К, на чему изричем 
Високопреосвећеном Господину Епископу Гаврилу евоју 
захвалност и благодарност. 

Најпосле сам нарочито благодаран Високопречасном 
Господину проти и професору Јовану Живковићу, што 
ми је помогао приликом штампања у кориговању. 

Сремски Карловци, месеца марта, 1919. 

Др. Л. МирковиК 



У в о д. 

I. ОПЋИ ДЕО ЛИТУРГИКЕ. 





У В 0 д . 

1. Свештеничка служба Исуеа Христа и цркве. — 
Православно хришћанско богослужење. 

Када се човек није могао сзојом снагом ослободити 
од последмца нрародитељског греха, од помрачености ума, 
незнања и заблуде у религијским стварима, то је онда још 
мање могао ослобођењем од греха и од своје кривице 
успоставити јединство са Богом, 1) Да би ово могло бити, 
потребно је било, да светлост истине и откривења Божјег 
изнова засја тамо, где се угасила, да се морално пропала 
човечја природа обнови и прожме огњем Божјег духа и 
живота. 

То је учинио јединородни Син Божји, послан од Оца 
небеског да искупи род људски. Син Божји учинио је то 
не само будећи у човеку нову, вишу моралну свест и 
објављујући највише истине, него нарочито бришући кри-
вицу греха потпуном послушношћу 2) и потпуним сједи-
њењем са људским родом. Ову послушност према Богу 
показао је Син Божји целим својим земаљским животом, 
који је био непрекидно подвргавање вољи Божјој и нај-
савршенија послушност према Богу. 

Нарочито је извршио Син Божји искупљење рода људ-
ског великим делом, којим је завршио свој земаљски живот. 
смрћу на крсту. У овој смрти се показује највиши .моменат 
послушности и својевољне жртве. Овом добровољном по-
слушношћу и безгрешним жртвовањем, које мири и ис-

*) »Човек не м о ж е никако откупити брата, не м о ж е дати Богу откупа з а њ . 
Сувише ј е велик откуп з а д у ш у њихову, те одустаје з а навек«. Пс. 48 , 8. 9. 

*) »Јер као што непослушношћу једнога човека постадоше многи грешници, 
тако и послушношћу једнога постадоше многи праведни«. Рим. 5, 19. 

1 
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купљује, постао је ИХ наш посредник код Бога Оца (I. 
Тим. 2, 5), наш архијереј, првосвештеник (Јевр. 5, 10 ; 
6, 20; 9, 11; Пс. 110, 6), и ово искупљење постало је вечан 
и неисцрпив извор благодати и оправдања за свеоне, који 
верују у Њега. 

Да би сада ово Искупмтељево дело, које се зове Ње-
гова а р х и ј е р е ј с к а или п р в о с в е ш т е н и ч к а 1 ) служба, 
и даље трајало и одржавало се, и да би се плодови ис-
купљења од ИХриста давали свима народима до краја ве-
кова и сваком појединцу, установио је ИХ своју цркву. У хри-
шћанској цркви живи вечно ИХ, у њој се непрекидно на-
ставља првосвештеничка служба искупљења од ИХрмста, 
у њој се нарочито врши поштовање и слављење Бога, 
просвећење, оправдање и освећење верних, у њој се даје 
људима божји дар, донесен од ИХриста. 

Пошто се настављање првосвештеничке службе ИХриста 
не врши само непосредним и невидљивим утецајем Божјим, 
и пошто се ИХ појавио на земљи на видљив начин и на 
видљив начин извршио искупљење, то Он хоће, да се ово 
искупљење и наставља на видљив начин, наиме спољашњим 
облицима, и да се тако дају људима Његови плодови и 
дарови. Целокупност ових облика чини садржину хри-
шћанског иравославног богослужења,2) под којим се ра-
зумеју облици установљени од ИХриста и Његове цркве, 
којима се преко органа овлаштених од цркве остварава 
на човеку искупљење мзвршено од ИХриста и дају пло-
дови искупљења, освећење човека, и постизава сједињење 
човека с Богом, којима се унутрашња релмгија показује 
на спољашњи начин, као и унутрашње иоштовање Бога од 
стране опћине, њених чланова и целе цркве, и којима се 
тако одржава и шири ова религија. 3) 

4 ) Испор. Јевр. 7, 24; Макарија, Православно догматичко богословије, II. део , 
Ср. Карловци, 1896. стр. 65. и даље. 

') Богослужење се зове и култ, си11из. Ова реч долази од со1еге бринути се 
з а нешто, ценити, поштовати, н. пр. аписоз , с1еоз. Римљани су употребљавали реч 
си11и8 з а ознаку поштовања богова у опће, религије п побожности, заједно са 
оним, што религија захтева од човека у његову одношају према божанству . 
(Испор.. Скего , Б е па1. с!еог, 1. II. и Зепеса , ер1з1* 94. код / . 1л1иг§1к ос1ег 
^ а з з е п з с ћ . Багз^еИии^ аез каШ. Си11из. I. Вапа*, Машх 1844. р. 38)". 

3 ) Испор. / . Ш/и спом. дело р. 41. и УЈе1гег ипс1 №еИе, К1гсћеп1ех1соп ос1ег 
Епсус1орасИе с!ег ка1ћ. Тћео1о§1е. 2. АиГ1. 3. Ва. 1884, р. 1233—1234. 
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2. Оснивање хришћанског православног богослужења. 

Темељ православном богослужењу положио је сам ИХ. 
Христос је установио св. евхаристију и њено вршење 
под видом хлеба и вина (Мат. 26, 27; Мк. 14, 22; Лук. 
22, 19; I. Кор. 11, 23), тајну крштења (Мат. 28, 19), 
покајања (Мат. 18, 18) и свештенства, наложивши апо-
столима како се врше и раздају спасоносне тајне и давши 
им потребну власт за то. (Мат. 28, 19; Мк. 16, 15; Јов. 
20, 21, 22 ; Ефес. 4, 11; I. Кор. 1, 17; Дел. 20, 28), 
Христос благосиља, полаже руке за благослов (Мат. 19. 
15; Лук. 24, 50) и обећава нарочите дарове онима, на 
које се положе руке (Мк. 16, 18), моли се и ироводи 
целе ноШ у молитви (Лук. 6, 12 ; 22, 41), подиже у мо-
литви очи к небу (Јов, 17, 1), клечи при молитви, иада 
молећи се лицем на земљу (Мат. 26, 39), иде у храм (Јов. 
2, 13; Мк. 3, 1), ревнује за част дома Божјег (Јов. 2, 
13), учи како се имамо молити (Мат. 6, 5; Лук. 11, 2), 
иреиоручује заједничку молитву (Мат. 18, 19), подстиче 
на молитву (Лук. 11, 9; 22, 4 0 ; Мат. 26, 41), учи у храму 
(Мк. 6, 2; Јов. 7, 15), светкује суботу и празнике са њи-
ховим обичајима (Мат. 26, 18; Мк. 6, 2; Јов. 7, 14) и не 
само да сам пости, него и другима препоручује иост као 
добро дело које треба чинити (Мат. 6, 16), и приписује му 
чудновате последице (Мат. 17, 21; Мк. 9, 29). 

Св. апостоли не само да су се држали примера и 
заповести ИХриста у вршењу богослужења, него су и 
сами стварали иозитивне наредбе (I. Кор. 11, 2. 34). Иојање 
псалама и химни, читање св. ГЈисма, проповедање речи 
Вожје, заједничка молитва и ириношење бескрвне жртве, 
*беху главни делови богослужења у апостолском времену 
<1. Кор. 14, 26; Кол. 3, 16; Ефес. 5, 19; I. Тим. 4, 13; Дел. 
20, 7; Рим. 10, 17; I. Тим. 2, 23; Дел. 2, 42; I. Кор. 
10, 16. 17; I. Кор. 11, 23—26). Исто тако налазимо у бого-
служењу апостолског времена полагање руку (Дел. 8, 17; 
19, 6), клечање (Дел. 7, 60; 9, 40), подизање руку (I. Тим. 
2, 8), непокривене главе код људи (I. Кор. 11, 4), св. 
пољубац (I. Кор. 16, 20; II. Кор. 13, 2; Рим. 16, 16), 
осветљавање места где су се купили на молитву (Дел. 20, 8). 

Ко је хтео да прими крштење, морао је исповедити 
како верује, и покајавши грехе крштавао се у име св. 
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Тројице ради опроштења грехова, примајући за успевање 
у вери миропомазањем благодат св. Духа (Дел. 2, 38; 8, 
37; II. Кор. 1, 21). Који су се иокајали за грехе своје, 
исноведили су их (Дел. 19, 18 ; Јак. 5, 16) и онда су до-
бивали опроштење; велики грешници искључивани су из 
хришћанске заједнице, а примани су натраг, када су се 
покајали и показали плодове кајања (I. Кор. 5, 5; II. Кор.. 
2, 6; I. Тим. 1, 19). Болнима су старешине давале тајну 
св. јелеосвећења, која се вршила помазивањем уљем и мо-
литвом ради очишћења душе од грехова и ради окрепљења 
тела (Јак. 5, 14). За проповедање речи божје, за вршење 
св. тајана и у опће св. радња и за управљање црквом, 
постављали су аиостоли молитвом и полагањем руку еии-
скоие и ирезвитере, а ђаконе за служење при трпезама 
и св. радњама, и да се брину за сироте. (Дел. 14, 23; 6 Г 

1—6; I. Тим. 5, 22). Испочетка се скуиљаху апостоли на 
место молитве и ради појања псалама и химни у јеру-
салимски храм и у јудејске синагоге, као на места старо-
заветног богослужења (Дел. 13, 14; 14, 3 ; 18, 4; 19, 8),. 
а ради вршења особено хришћанских литургичких обреда, 
и нарочито ради приношења бескрвне жртве, скупљаху 
се на приватна места, већином у хришћанске пространије 
куће (Лук. 24, 33; Дел. 1, 13; 2, 46; 12, 12; 20, 7; Рим. 
16, 5; Кор. 4, 15). На богослужење, а нарочито ради слав-
љења св. евхаристије, скупљаху се хришћани у време св.. 
апостола сваког дана, а нарочито у дан господњи или 
недељу, која се звала и први дан седмице (Дел. 20, 7 ; 
I. Кор. 16, 2). Осим недеље светковали се као празници у 
апостолском времену: дан смрти и васкрса Христова, и 
педесетница као дан силаска св. Духа (Дел. 2, 1; 20, 16;; 
I. Кор. 5, 8; I. Кор. 16, 8). Као нарочити часови за молитву 
у време апостола означени су у св. писму час трећи, шестде 
и девети (сада 9. 12. и 3.) и поноћ (Дел. 2, 15; 10, 9; 3, 
1; 16, 25). Уз евхарцстију држане су заједничке вечере 
љубави т. зв. агапе. (I. Кор. 11, 13. Дел. 2, 42; Јуда ет. 12).. 

3. Даљи развитак хришћанског православног богослужења. 

Од времена св. апостола до цара Константина Великог 
остаје хришћанско богослужење онаково, какво ј-е било у 
апостолском времену. Ово време беше време притиска и го-
њења^ када се није могло радити на потпуној изградњмј 
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богослужења и када се уопће није могла дати богослужењу 
она пуноћа, коју налазимо у каснијем времену. Хришћан-
€ка црква је прво требала спољашње слободе и сигурности, 
ш тек онда је могла- развијати и усавршавати своје бого-
служење, тим више, што је каснији развитак богослужења 
био последица спољашњих прилика, нових откривења хри-
шћанског духа и живота, историјских момената и сећања из 
каснијег времена. У то доба није било ни потребно да се 
богослужење спољашње развија. Први огањ одушевљења, 
неослабљена снага живе вере, непосредна близина свете 
адсторије и осетљиви дах св. Духа, то је све чинило, да 
у почетку беше потнуно развијено богослужење и сувишно. 

Када је црква добила од Константина Великог мир, 
дана је богослужењу она пуноћа и сав украс, који приличи 
цркви као живојневести Божјој. Вршењежртвесв. евхаристије 
спојено је са побожним обредима, које видимо да се већим 
делом и данас врше. То је било и са осталим тајнама. Хра-
мови су грађени свугде и беху украшавани св. сликама. 
Година је подељена у недеље, празнике и тежатне дане, у 
време поста и кајања, те је тако постала стално сећање 
високих истина хришћанства. Укратко Христова религија је 
иобедила свет, који је са радошћу примио спасоносни уте-
цај њен на све одношаје људског живота. 

Да ово образовање и усавршивање богослужења при-
пада цркви као јединој инстанцији, која има пуномоћ 
за то, разуме се из до сада реченог. Јер богослужење 
је баш онај елеменат, у коме и кроз кога врши црква 
најбитнији део њеног божанског одређења, и према томе 

ј е само она позвана да управља и чува истинити начин, 
како треба вршити богослужење и како треба Бога по-
штовати, дајући вернима јамства, да као што је у учењу 
истинита, да исто тако не греши ни у начину истинитог 
поштовања Бога. Или како би се иостигло и очувало у 
'богослужењу потребно јединство, када се ово не би управ-
љало и водило од средишта јединства, дакле од цркве ? 

Већ с обзиром на ове моменте, не сме богослужење, ње-
гово формулисање и вођење бити препуштено самовољи по-
јединаца, него мора бити једна од најглавнијих задаћацркве, 
као предмет њене бриге, њеног васпитног и поучног рада. 1) 

4 ) Испор. / . М/{, Ш и ф к , 1. ВапЛ, р. 6 6 - 6 8 . 
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Црква се умстмну увек брмнула за богослужење, РГ 
облицм богослужења, које ммамо до данас у цркви, развили се-
из делова и својих основних облика који потичу од ИХриста 
и апостола само у цркви. Тако наређује сабор лаодикијски 
(држан 343. године), да се установљене молитве на богослу-
жењу не смеју мењати и нове уводити, 1) а сабор картагински 
наређује, »да сви имају употребљавати молитве, које су на 
сабору утврђене, биле те молитве, којима се започиње служба,. 
или које се читају за време принашања, или при полагању 
руку, нити се иод икоји начин смеју противно вери друге упо-
требљавати, него нека се читају оне само, које су од нај-
ученијих сабране«. 2) Да би се ове одлуке вршиле, састав-
љене су временом црквене књиге, у којима су чинови бо-
гослужења и црквена упутства, како се имају употреб-
љавати за вршење литургичких обреда. А нарочито су 
црквени оци пазили да се молитве св. литургије не ме-
њају као ни сама св. литургија, и што је било битно и 
главно, остало је непромењено у току времена. Само су 
спољашњи и небитни делови радња и обреда црквених за-
висили од слободе епископа, и овим се тумачи, што су по-
једине цркве имале своје литургије. Но ни епмскопи ка-
снијих времена нису вршили ову слободу, и тако већ у 2.. 
половини IV. века видимо да се на истоку опће употреб-
љавала литургија св. Василија Великог, коју је затим скратио-
св. Јован Златоусти. На западу је римски сабор за Гела-
сија епископа римског у V. в. закључио да се литургија 
никако не сме мењати. 

Услед ове бриге црквених отаца око богослужења са-
чувале су црквене службе потпуну садржину и битне обреде. 
предане цркви од св. апостола. 

4. Одношај старозаветног богослужења према новозаветном.. 

Као што је религија Старог Завета била само тип в 
сенка добара, која су имала доћи, 3) тако је и богослужење 
његово имало само типски и символски карактер, које се 
остварило у ИХристу и у новозаветној жртви. Старозаветно 
богослужење није имало важности само по себи, него само у 

*) Види 18. правило. 
2 ) Правило 103. Испор. Никодим, Правила књ. II. стр. 237. 
3 ) Јевр. 10, 1. 
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толико, у колико је било тип потпуно искупног дела ИХриста. 
Из овога је јасно, да је новозаветно богослужење више од 
старозаветног, и да се последње односи према првом као 
слика (тип) према својој стварности, као сенка према свет-
лости. 

Овај одношај био је и узрок, што богослужење СЗа-
вета није примљено са свима својим установама у богослуже-
ње НЗавета, него је већим делом укинуто. Ово укидање учи-
њено је једном одлуком апостолског сабора у Јерусалиму, 
око 52. године. Јудејско-хришћански учитељи захтеваху од 
незнабожаца који су хтели иримити хришћанство да се имају 
обрезати по обичају Мојсијева закона, јер се иначе не могу 
спасти. Да се реши распра у погледу овог питања, иску-
пише се Апостоли и старешине у Јерусалим, на ком је са-
бору св. Петар између осталога 1) рекао: ,уШто сада дакле 
искушавате Бога, иолагањем јарма на врат ученикд, 
који ни оци наши ни ми не могосмо носити? Него бла-
годаћу Госиода Исуса (а не обрезањем) верујемо, да ћемо 
се спасти, као и они2) (т. ј . хришћани из незнабоштва). 

После многог испитивања и у сагласности са св. Ду-
хом одлучише апостоли, старешине и цео сабор, да се више 
не меће никакав терет на незнабошце, него само онај који је 
потребан, разумевајући овде под теретом церемонијални 
закон СЗавета заједно са његовим установама. И тако се 
у даљем веровању у искупљење Господа ИХриста прика-
зује церемонијални закон СЗавета са његовим установама 
као сувишан терет, уклања се његово свештенство и ње-
гова жртва, а место овога долази ново свештенство и нова 
жртва. „А сада доби боље служење, у колико је и бо-
љега завета иосредник, који је на бољим обећањима 
установљен. Јер када би онај ирви (завет) био без манеу 

не би се тражило место за други".*) 
Али иако је богослужење СЗавета укинуто богослуже-

њем НЗавета, ииак зато што је СЗавет историјски увод НЗа-
вета и што су оба завета један према другом у међусобном 
одношају, није остао СЗавет без утецаја на образовање и 
развитак новозаветног богослужења. Тако видимо да су по-

*) Дел. 15 , 1 - 2 9 . 
») Дел. 15 , 1 0 - 1 1 . 
8 ) Јевр. 8, 6. 7. 



8 

једини облици богослужења, церемоније и символи, читање 
св. Писма, благослов, освећење, стојање, клечање и пола-
гање руку, кађење, као и природни символи хлеб, вода, 
светлост, тамјан и, т. д. заједнички и јудејском и хришћан-
ском богослужењу. 

Узрок овоме је у томе, што су поједине основне идеје 
заједничке религији и Старог и Новог Завета, што поједини 
облици и символи њихова богослужења имају опћи чове^ 
чански и природни карактер, и што се при увођењу бого-
службених облика не пази само на религијозне идеје које 
ови облици представљају, него се пази и на природу и по 
требу људи, који су у сва времена и у свима крајевима у 
својим основним облицима били исти. Зато сретамо поједине 
заједничке облике у богослужењу свију религија старог и 
новог времена, и то је управо одлика хришћанског бого-
служења, што има облике који су освећени употребом ти-
сућа година, који су постали са религијом и неће никада 
нестати. То су символи који не припадају искључиво хри-
шћанству, јудејству или незнабоштву, него човеку. 

Тако је потпуно разумљиво, што су у хришћанско бо-
гослужење примљени поједини облици из јудејског бого-
служења, а које налазимо и у незнабошком култу. 

5. Сврха, еуштина и потреба хришћанског православног 
богослужења. 

I. Прва сврха богослужења православне цркве јесте 
сиољашње изражавање унутрашње религије, унутрашњег 
поштовања Бога од стране опћине, њених чланова и целе 
цркве. Као духовно чулна бића осећамо потребу, да 
оно што нас у унутрашњости узбуђује и прожима, наиме 
мисли и осећаје изразимо и на спољашњи начин речју и 
делом. 

Зато сваки јачи осећај има своје спољашње изразе, н. пр. 
љубав, радост, гануће, мржња, жалост, и укратко цело спо-
љашње држање човечје је природна символика унутрашњег 
живота. Зато се у свакидашњем животу показује пријатељ-
ство, љубав и захвалност спољашњим знацима и изразима, 
зато радост избија у игри, бол у плачу, и човек се лакше 
осећа када задовољи своје осећаје. Па не само да човек не 
може у себи, у својој унутрашњости да тајно држи оно 
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што га узбуђује и дубоко дира, него ни јаче доживљаје не 
може да сакрије, него осећа потребу да их другом саопћи. 

Ово вреди и у религији и код религијозних осећаја, 
тим више, што су ови осећаји најдубље у души и најосет-
љивије струне душе човечје, и што обузимају човека са 
већом снагом од других осећаја. Човек осећа потребу да 
спољашњим начином изрази своју веру, свој религијозни 
живот, побожност, поштовање, хваљење и величање Кога, 
овоју захвалност према Богу. Зато видимо да људи од 
постанка приносе Богу жртву као израз својих осећаја 
захвалности, зависности и поштовања, и у најстаријим пу-
стињама паганског света налазимо рушевине храмова и 
олтара као доказе за истинитост тврдње, да где год је ре-
лигијозног живота, да се тамо налазе и спољашњи изрази 
овога живота, дакле богослужбени облици и религијозни 
обичаји, као психолошки потребан израз унутрашњег ре-
ЈШГИЈОЗНОГ живота. 

И тако по природном току ствари у свету и према 
особинама духовног живота и развитка, не само поједини 
човек и хришћанин, него и цело религијозно друштво и 
сви чланови његови осећају потребу, да изразе своју веру 
на спољашњи начин, свој религијозни живот, побожност, 
поштовање, хваљење и величање Бога, своју зависност од 
Бога и своје уздање у Њега, шиљући молитве Богу, анђе-
лима и светитељима, посведочавајући тако да су они хри-
шћани и делови исте заједнице, изражавајући побожну за-
једницу мољењем један за другога, за живе и за мртве. То 
све укупно је прва сврха хришћанског богослужења, која 
се зове латреутичка, од Хатргса (служење, богослужење), и 
у којој је суштина богослужења са човечанског или субјек-
тивног гледишта. 

II. Друга сврха богослужења православне цркве је 
одржавање, унааређење и ширење хришћанске ираво-
слпвне вере и живота, назидање (т. ј . унутрашње поди-
зање духа к Богу и божанским стварима) верних, која се 
сврха зове дидактичка. Као што тежи оно, што човека 
узбуђује и прожима, да се изрази на спољашњи начин, 
исто тако се обратно, сиољашње изражавање осећаја одра-
жава у нама и утиче на нашу унутрашњост, оживљавајући 
ј е и појачавајући. Већ у самом изразу лежи рефлекторна 
моћ. Нарочито се ово може рећи за богосл^ужење право-
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славне цркве, које својим облмцима и радњама моћно утмче 
на веру и живот хришћански. 

Када се хришћанин моли хвалећи и величајући Бога, тада се^ 
удубљује његов дух у посматрање најузвишенијих особина Божјих и 
посматрајући их јача у њему вера у Бога великога и моћнога. ј а ч а 
побожност његова и поштовање Бога. Када изражава хришћанин у 
молитви осећај грешности и жеље да се измири и сједини са Богом,, 
тада иојачава у себи још више сазнање своје о овој грешности к 
жељи. З а р се не подиже вера, зар се не оживљавају осећаји побож-
ности, поштовања и захвалности хришћанина према Богу, када 7 
празничне и свечане дане гледа откривење и знакове дарова и бес -
крајних доброчинства Божјих. или узвишене моменте из живота 
ИХриста и светих, који су се одликовали одушевљеном вером, ду-г 
боком побожношћу и узвишеним моралом? У животу и примеру 
ИХриста, који је изражен у току годишњег богослужења у прав. 
цркви, дан је најидеалнији и најсавршенији тип живота. Уз ИХри-
ста сећа се црква на богослужењу најузвишенијих момената из исто-
рије хришћанске цркве, у којима је дух хришћанске вере и живота 
постигао своје најчистије и највише развиће, а побожно одушевљење 
и истинита побожност свој највећи процват. У овом откривењу и с е -
ћању говори дух историје и моћ примера чудноватим и моћним 
гласом. Овде постаје богослужење тако рећи жива традиција побож-
ности и стална проповед, утичући благословено на веру и живот 
хришћанина. Који елементи религијозног буђења, јачања и просве-
ћења не говоре у црквеним молитвама и песмама, у читању св. Пи-
сма на богбслужењу, у св. символичким радњама, а нарочито у про-
поведи, која је најзгодније средство за буђење, одржавање и ширење 
вере и хришћанског живота! Најпосле снажно утиче на веру и живот 
појединаца друштво скупљено на једно св. место ради хвале и в е -
личања Бога. Скуп у храму, који нас дели од свега земаљског и уводи 
у душевни мир који долази од Бога, уопће дах божански који се 
шири у дому Божјем, читава атмосфера, која нас опкољава овде,. 
испуњује душу св. осећајима. И када се служи св. служба, када сви.са 
вером и побожношћу уздижу очи на св. евхаристији, или када уду-
бени у молитву и у сазнању немоћи и зависности своје од Бога 
падају челом у прах, ко може да остане нетакнут од замаха побож-
ности, која се овде и з р а ж а в а ? Опћа побожност иокреће појединца,. 
шири у њему сличне осећаје, она уздиже, назидава. 

Ако са овог гледишта посматрамо богослужење, наћи-
ћемо у њему множину елемената, којима се буди, одржава 
и шири вера и религијозни живот. На богослужењу се уноси 
у душу, у живот народа религијозност. Богослужење је нај-
згоднија установа, да се проводи хришћанство у живот на-
рода, и само побожност унесена у душе преко богослужења 
хвата дубока корена у души народа, а без богослужења 
би побожност у народу зајамачно опала. Зато је црква од-
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увек неговала богослужење са то већом бригом, и то ди-
дактичким елементом, и тако је пробудила код наших пре-
дака ону дубоку и искрену побожност, којој се и данас 
дивимо, и коју сведоче задужбине подигнуте како за хва-
љење и величање Бога, тако и за вечно спасење људи. 

III. Трећа сврха богослужења православне цркве јесте 
остварење искуиљења донесеног од Исуса Христа на 
човеку и његових плодова благодати, освећење човека и 
сједињење његово са Богом. Главни услов за примање иску-
пљења и плодова овог искупљења је јединство са ИХристом. 

Као што је ИХ могао изврпшти искупљење само ваплоћењем 
својим и својим земаљским животом, као и сједињењем са човеком г 

исто тако и човек само онда постаје учесник дарова искупљеља,. 
када се подвргне вољи и законима ИХриста, и усвоји заслуге Хри-
стове. Само у овом јединству са Христом постаје дело Христово 
наше, искупљење донесено од Христа наше: жртва и заслуга Хри-
стова употпуњује се непотпуном жртвом наше воље, и само сједи-
њељем са ИХристом. можемо се сјединити са Богом. Оцем. 

А ово сједињење са ИХристом остварава се прво вером, 
која избија у љубави, хришћанским животом пуним врлина, 
молитвом и у вези са њоме кроз хришћанске дарове искуп-
љења, дакле тајнама и то нарочито великом тајном св. 
евхаристије. Тајне се врше на пољу богослужења, и из овог 
елемента излази сврха богослужења о којој је овде говор и 
коју зовемо благодатна или сакраментална. Остварењем ове 
сврхе испуњава се на нама измирење и сједињење наше с Бо-
гом, наше освећење, и сједињењем с Богом постајемо учесници 
истинитог живота. И тако развијајући благодатну или сакра-
менталну сврху богослужења из идеје и суштине хришћан-
ства и искупљења, сачињава она главну и основну идеју, 
суштину православног хришћанског богослужења према 
њеном божанском или објективном делу. Без овог елемента 
било би богослужење лишено свега мистичког освећења, 
највише снаге и карактеристике своје и не би било хри-
шћанско. Напротив баш благодатни или сакраментални 
елеменат богослужења је кулминациона тачка богослужења 
и из њега добивају и остале радње и делови богослужења 
своје право значење и тако рећи савршенство своје. 

Из до сада реченог о сврси богослужења може се ви-
дети и суштина православног богослужења, које није 
само установа одређена од ИХриста и цркве ради изража-
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вања поштовања Бога у духу и истини, ради објављивања 
наше побожности, ради ширења истините хришћанске вере, 
ради назидањаиосвећења верних, него је оно уједно и реално 
делоу основано за вечност ради искуиљења људи и иоједи-
наца кроз сва времена; оно је средство сједињења човека 
са Богом, света мистична веза, која сједињује небо са 
земљом ; оно је слављене реалне присутности Христа (на св. 
литургији) у цркви и заједнице наше са њиме, и баш зато 
је богослужење реална, видљива појава и репрезентација 
саме цркве. 

Реченим до сада доказана је и иотреба богослужења, 
јер питање о сврси и суштини богослужења је у тесној 
вези са питањем о потреби богослужења. 

6. Облици богослужења и потреба символа на богослужењу. 

Богослужење не може бити без спољашњих облика, јер 
су облици израз унутрашњег поштовања. Зато свако бого-
служење, свако поштовање има своје облике. Облици бого-
служења су: 

1. Рен, говор, чиме изражавамо унутрашње осећаје 
према Богу, према ближњима, као и уопће оно што обу-
зима нашу душу. Говор учи, уздиже дух, уклања неразу-
мевање или иогрешно разумевање, изражава најјасније веру 
и чува од сујеверја, буди и снажи најсветије осећаје по-
божности и најлепши је и најпотребнији начин којим из-
ражавамо нашу љубав према Богу. Реч се изражава на два 
начина, говором и појањем. Говор је умерен израз мисли, 
дочим је појање израз идеје пуне осећаја. Оба ова облика 
употребљавају се на богослужењу православне*цркве управо 
од почетка хришћанства разноврсно и многоструко, тако 
да нема ни једног богослужења безречи у оба његова облика. 

2. Радња. Под речју »радЕ^а« разуме се у најширем 
смислу цео спољашњи и унутрашњи рад човека, и тако у 
овом смислу је већ и речју обављена функција, радња, као: 
молитва, појање, проповед и т. д. У ужем смислу означава 
се речју »радња« једна одређена литургичка радња, која 
је само један део целокупног богослужења, н. пр. благослов, 
освећење дарова на св. литургији, погружавање у воду у 
тајни крштења, помазивање миром и т. д . Свете радње хри-
шћанског богослужења имају своју основу већ у самој сврси 
богослужења, као и у установљењу и примеру ИХриста 
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и св. апостола, и јављају се у богослужењу независно од 
других облика, но најчешће у вези са речју. 

3. Символ {<з\)\$окочђ знак) има два главна значења, ш 
то једно у догматици, а друго у литургици. У догматици 
се кратко и прецизно формулисано хришћанско учење зове* 
символ или исповедање вере, јер учење је обично оно, у 
чему се разликују поједине конфесије једна од друге. Сим-
волика је према томе у хришћанској догматици научно из-
лагање догматских разлика разних хришћанских конфесија. 

У литургици се под символом разуме сваки литургички 
облик, којим се због сличности или аналогног одношаја 
изражава каква религијозна идеја, какав невидљиви, ду-
ховни дар Божји, особито ако је са њиме везана виша снага, 
виши ефекат. Богослужбена символика има свој предмет 
или у човечјим радњама, као: благослов, освећење, пола-
гање руку и т. д. или у природним продуктима, као што 
су хлеб, вино, вода, уље, тамјан и т. д. Но и остали за бо-
гослужење потребни предмети као одежде, утвари и друге 
црквене ствари имају више символичко значење, да би се 
тако украсила сва садржина богослужења светим и поучним 
идејама и успоменама. Од символа се разликује тии (тбтсод) 
знак, који указује на оно што има тек да се оствари, до-
годи, у будућности. Тип је према томе пророчки сим-
вол. Ових типских символа имамо много у СЗавету, јер 
је СЗ био пророчко указивање НЗавета. Од природног или 
символичког смисла богослужбених облика разликује се 
њихов мистички смисао (ратб^ ратсхб^ тајанствен), наиме 
смисао дубљи и нејасан, који је.испод природнога символ-
ског смисла у богослужбеним облицима. Мистично тумачење 
богослужбених облика је у литургици оно, што је алего-
ријско тумачење у егзегези. 1) 

Наведени облици богослужења, реч, радња и символ 
нису^ у богослужењу одеЈвени овако, како их излажемо у 
науци и како их треба изложити ради бољег разумевања, 
него се често комбинују један са другим, или сва три облика 
уједно. Тако се често комбинује реч са радњом, или радња 
са символом, или реч и радња са символом. 

Из ова три облика су састављени сви облици и радње-
православног богослужења. Облици се деле у две врсте, и 

*) Испор. / . спом. д. р. 355. 
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то 1) битне т. ј . такове облике, који су реални органи ре-
лигијозних идеја и осећаја и подељења спасоносних да-
рова, и 2) небитне, ако су само попратне радње при 
вршењу битних облика. У прве се рачунају: молитва, по-
јање, проповед и т. д. а,други су: знаменовање св. крстом, 
клечање, подизање руку и т. д. Први облици зову се бо-
гослужбене радње или св. радње, а други ако имају ка-
рактер радње зову се церемоније1) или св. обичаји, или и 
символичке радње, ако имају символички карактер. Више 
оветих облика или радња спојених у једну засебну литур-
гичку радњу зову се у целини обред, ритус, чин, н. ир. 
обред или чин крштења, венчања, јелеосвећења, вечерња 
и т. д. Речју гИиз, обред означавају се и засебне особине 
светих литургичких радња, како нам се приказују у разним 
црквама, и тако се говори о обреду православне, латинске, 
јерменске цркве и т. д. 

Питање о потреби ова два облика богослужења, који 
-се показују као органи човечје унутрашњости, наиме о по-
треби речи и радње, је идентично са иитањем о сврси и 
потреби богослужења уопће, и тако се овде може само 
говорити о потреби символа и символичких радња. 

Символи су у богослужењу оно што су фигдгре, тропи 
у говору и што су упоређења у проповеди, они су у бо-
гослужењу пластичан облик или уопће видљива чулна 
форма какве религијозне идеје. Као што се не може загре-
јати слушалац иростим набрајањем најлепших делова једне 
покрајине, и као што се не покреће таком ироповеђу, која 
у своме говору излаже благодати Божје, тако се ни рели-
гијозна душа не уздиже, ако се на богослужењу не упо-
требљавају символичке слике, као вера, љубав и нада, ако 
<се не дода спољашњем свету нека врста слике, којом се 
даје фантазији шире поље кретања и унутрашњег израза, 
више топлине и живости. Не само начин учења Христова, 
него и цело хришћанско учење има множину сњмвола. Тако 

*) Реч »церемонија« се разјашњује на више начина. Једни изводе ову реч 
о д саегиз, то је што и запскиз, други од Саегез (Церера) богиња плода. Најобич-
није је оно тумачење, које доводи ову реч од Саеге град у Тусцији, камо су 
према Ливију 1ЈЉ. V . с. I. побегле весталинке и свештеници са с т а т у а м а богова 
з а време опседања Рима од Гала. У спомен ових догађаја од тог. времена све 
б о ж а н с к е функције римских н е з н а б о ж а ц а зову се с а е г е т о т а е или с а е п т о т а е 
*(тшпа) . Испор. / . 1>пј1, спом. д. р. 360. 
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се сам ИХ назива светлост света, васкрс и живот. Апостоли 
се зову светлост света, со земље и цео хришћански живот 
зове се хођење по светлости. Колико пута се употребљава 
реч крст у символичком говору и колико много символичких 
представа има у целом животу ИХриста. Исто тако се креће 
учење о Богу Оцу, Сину и св. Духу, о делима оватрилица , 
као и друга учења у кругу слика. Најпосле сам ИХ је вршио 
символичке радње у литургичке сврхе, и тако је увео и 
осветио у богослужењу њихову уиотребу. 1) 

Треба ли богослужење да одговори својој задаћи у 
целом обиму, хоће ли да предочи цео дух и разне одно-
шаје хришћанског живота и да прикаже дела историје и 
осећања целих векова стварно и живо, хоће ли да обу-
:хвати целог човека у свој његовој духовној делатности. онда 
није довољна само реч, ма и у највишој пуноћи њене садр-
ж и н е ; богослужењу треба већа екслресмвна снага, која 
^ е само онда потпуна бмтм, ако се поред речи узму у помоћ 
м спољашњи облици и радње, говор пластике и символике.2) 

7. Појам литургике и разлика литургике од осталих сродних 
наука. 

Богословска наука, која се бави хришћанским бого-
служењем, зове се литургика. Литургмка (Хестоорусх^ ешотг/р], 
зсизпђа Шиг§1са) је дакле научно мзлагање и разјашњење 
богослужења које бмло цркве, а православна лмтургика је 
научно излагање и разјашњење богослужења православне 
цркве према целој његовој садржини, појединим органским 
деловима и условима за његово вршење. 3) 

Литургика (Хестоорум^) долази од речи Хестооруса, која је 
означавала код старих Јелина јавно звање или јавну ствар, као 
м какву год службу, посвећену држави или заједничком добру. 

У Атини сматраху грађани као особиту част, када беху 
ттозвани да врше какву јавну народну ствар културе 
или служења Бога. Таква почасна јавна звања беху: 
•уираслархЦ надгледање и поучавање атлета за свечане игре; 
)(ортју^а, спремање и вођење свечаних игри; §0x6x015, свечано 
храњење народа; хрсујрарх^а, оружање и вођење државне 

Ј) Види Мат. 1 9 , 1 3 ; Мк. 8 , 7 ; Лук. 2 4 , 5 0 . 
2 ) Мспор. / . спом. д. р. 3 6 2 . § 1 3 1 . 
3). Испор. / . Шјг, спом. д. р. 2 ; / . 8сћпсћ, НапсИшсћ (Зег Раз1;огаићео1о§1е, 

3 . АиГ1. 1 8 7 6 , р. 2 8 2 . и Д . С М О Л О Д О В И Ч Ђ , Литургика Изд. втор. 1 8 6 1 . ст. 2 . 
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лађе са три весла. Тако се једна јавна ствар, еруо^ тоб Аеа> 
(Хаоб), зове ХеТтоу еруоу, оШсшт, т ш ш з рићИсит, а вршење 
њено зове се ХегсооруеТу, само извођење Хесто6руу](ла? извр-
шилац Аестоируб .̂ 

Пошто јавна звања јелинских литурга беху аналогна 
са званичним функцијама свештеника и левита израиљских,. 
то је грчки превод св. Писма употребљавао реч Аеигооруса,Ј) 
да њоме означи службу или звање левита у СЗавету. У овом 
смислу употребљава ову реч и Лук. 1, 23 и Јевр. 9, 2 1 . 
Осим тога још значи ова реч у НЗавету: 1) Свештеничку 
службу ИХриста (Јевр. 8, 6); 2) прилоге за испомагање 
палестинске браће (II. Кор. 9, 12); 3) прииомоћ донесену 
ап. Павлу када је био у тамници (Фил. 2, 30); и најпосле 
4) свештеничку службу НЗавета (Дел. 13, 2; Рим. 15, 16). 

У старој цркви употребљавала се реч Хестоируса за 
ознаку вршења целокупног богослужења уопће, 2) затим 
касније са додатком ропху) или без њега, за ознаку нај-
главнијег богослужења св. евхаристије. Када су касније 
молитве и облици светих радња писмено забележени, упо-
требљавала се реч литургија и за кодекс или књигу, у 
којој је био изложен чин служења св. евхаристије. У овом 
смислу се говори о литургији св. Василија Великог, св. Јо-
вана Златоустог и т. д. 

Литургика се разликује од ритуалистике, која излаже 
само правила спољашњег вршења богослужења без обзира 
на историјски постанак и дух богослужбених радња и 
идеје које су у овим радњама. Она има ту сврху, да поучи 
свештеника како ће без погрешке вршити богослужбене 
радње према црквеним прописима. — Литургика се разли-
кује од историје богослужења која приказује почетак г 

ностепени развитак и усавршавање богослужења. Најпосле 
литургика се разликује од теорије богослужења, која се 
бави принципима који се односе на образовање богослу-
жења, показујући уједно из њих и из суштине религије г 

које је богослужење најбоље и најзгодније, без обзира на 
постојеће богослужење. 3) 

Ј ) У НЗавету и Х^тоор-^а. 
2) Еизедшз, есс1. 1̂ . IV. с. 1; СопсП. АпИосћ. сап. 4̂ ; Агћапа8Ш$џ 

Сопћ-а Лпапо8 74. 
3 ) Испор. /• РШск, КаШоНбсће 1л1иг^к, Ве§епбђиг§, 1893. I. Т., р. 4. 
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8. Литургика према осталим богословским наукама. 
До сада се обично сматрала литургика као једна грана 

т. зв. пастирског богословља. Пастирско богословље се де-
лило на 1. пастирску дидактику (катихетика и омилитика), 
2. литургику и 3. ходегетику. Ове су се науке сматрале као 
једна група богословских наука, и на богословским факул-
тетима како код православних тако и код римокатолика, ова 
група богословских наука сачињава једну катедру. Међутим 
у новије време литургика се сматра као потпуно самостална 
богословска наука, 1) а не као што се то до сада узимало, 
да је само једна грана пастирског богословља. За самостал-
ност литургике говори пре свега спољашњи разлог, што је 
литургика постојала као наука много раније од пастирског 
богословља, које се као наука јавља тек у 18. столећу. 
Осим овога и унутрашњи разлози говоре за самосталност 
и независност литургике. Пастирско богословље има за-
даћу, да пре свега даје будућем свештенику и пастиру 
практична упутства за пастирски рад. Ово је пак далеко 
од литургике, која има чисто теоретску задаћу, наиме, да 
свој објекат: православно богослужење, представи и духовно 
расветли. Ако се из њених теоретских ставова и резултата 
даду извести практичне последице, то није литургика још 
практична наука као пастирско богословље, као што се и 
догматика, моралка и црквено право поред њихових еми-
нентно практичних последица не смеју ставити у једну 
групу са пастирским богословљем. 

Но и ако је литургика самостална наука, ипак је она 
у вези и додиру са осталим богословским наукама, како са 
практичним дисциплинама богословским, тако и са дисци-
плинама систематског богословља, догматиком и моралком. 
Већ садржина ове науке као и досадање системизовање ли-
тургике у пастирско богословље, говори за неку сродност 
литургике са наукама овога, са катихетиком, омилитиком и 
ходегетиком. Док је главна сврха катихетике и катихезе 
оснивање и прво образовање вере, религијозне свести ш 
живота, а омилитике одржање, напредовање и усавршавање 
овог живота живом речи, дотле је сврха богослужења, непо-
средно стварно изражавање и саопћавање вере, живота и 

4 ) Бг. УакпИп Тћа1ћо/ег — Бг. ^пАт^ ЕгзепћоЈег, НапсИзисћ <1ег ка1ћоИ-
бсћеп 1л1иг§1к, ГгеЉиг§ 1/Вг. 1912. стр. 57. 

2 
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спасоносних добара. Док је веза између литургике и катихе-
тике нешто даља, дотле је очевидна између омилитике и ли-
тургике, јер проповед спада у круг богослужења и води ра-
чуна о намени овога. 

Са дисциплинама систематског богословља догматиком 
и моралком стоји литургика у најтешњој вези. Цело бо-
гослужење почива на вери, и у светим радњама џ облицима 
богослужења изражена је вера и религија. Отуда богослу-
жење има у догматици и моралци свој корен и од њих 
узима своју излазну тачку. Догматски и морални богослов-
ски ставови, као учење о тајнама, жртви, молитви, клањању 
и т. д. јесу уједно предмет расправљања и обрађивања и 
у литургици. Исто тако цело богослужење, као и поједине 
радње и облици овога морају бити сходни принципима 
хришћанске вере и хришћанског морала. 

Исто тако је у тесној вези литургика са историјом 
хришћанске цркве и у опће историјом. Богослужење је 
позитивно дано и постало је у току времена, зато има 
литургика за задаћу да покаже и изнесе историјски по-
станак и ток развитка богослужења, да докаже да је бого-
служење у основи и појединостима заиста потекло од ИХри-
ста, његових наследника св. апостола и цркве, и да је од њих 
санкционисано. Литургика има да испитује из ког разлога, 
којим поводом и у коју сврху је ова или она богослужбена 
радња уведена, и како се до садањег облика развила, да 
би знали дух, вредност и њено право значење. Па не само 
до оснивача хришћанства, него и дубље у јудејство и не-
знабоштво морамо се вратити, да би опће човечански и 
стално ириродни елеменат у богослужењу увидели. У овом 
раду чини литургици особите услуге историја хришћанске 
цркве. Но литургика употребљава готове и проверене исто-
ријске резултате, и полаже важност само на најглавнијекрити-
чке моменте, који се односе на литургику, препуштајући оп-
ширнија историјска испитивања хришћанској археологији.1) 

9. Важност литургике и кориет од ње. 

Литургика је важна прво са научног гледишта. Пошто 
богослужење врши битни утецај на цео правац, карактер, 
религиозни живот и морал појединца, народа, религијозног 

*) Испор. / . спом. д. I. В. р. 6. и 7. 
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друштва и цркве, то није могуће познати и разумети по-
јединца, цео народ, религијозно друштво и цркву, ако не 
стознајемо његово богослужење. Литургика православне цркве 
излаже богослужење ове цркве у целини и појединим де-
ловима и има у толико већу научну вредност, што се пра-
вославна црква протеже на многе земље и броји многе 
милијоне својих верних, а уз то је она једина која је сачувала 
најстарије хришћанске институције и обичаје, из којих се 
развиле многе институције других хришћанских цркава, 
као из свога извора или модела. — Литургика може бити 
иредмет изучавања за историчара, уметника, културног исто-
ричара и историчара уметности, па и за сваког образованог 
човека. Зато видимо, да поједине одељке из литургике 
обрађују осим богослова и разни научењаци, и можемо 
констатовати, да је богослужењу као специјалној лепоти 
обраћена у науци пажња, која извире из живог интересовања 
за античке облике првог хришћанства, и да је богослужење 
и опет заузело своје достојно место не само између светих 
наука, него и између најплеменитијих студија човечјег духа. 
Од особитог је значаја литургика за сваког верног члана 
православне цркве без изузетка. Иомоћу литургике верни ће 
чза разумевањем, корисно и плодоносно учествовати на бого-
служењу, разумеће целе обреде и поједине радње на бо-
гослужењу, и тако ће поштовати Бога у духу и истини, 
:а бити сачувани од заблуде, празноверице, недоличног ме-
ханизма и празног формализма. 

Но од највеће вредности и важности је литургика за 
<самог свештеника као извршног органа богослужења, јер 
она му помаже да врши богослужбене радње не само 
споља коректно, него и са унутрашњим проникнућем, с пот-
иуним разумевањем. Богослужење прав. цркве је богато 
радњама и символима, и ради тога треба доста труда и 
студије, док свештенички кандидат то све изучи, да врши 
после као свештеник богослужење спољашње тачно према 
ттостојећим прописима, и да суштину богослужења разумева. 
Није доста знати вршити богослужење без разумевања, јер 
<се одмах осети, да онај ко тако чини, о ономе што споља 
ради није свестан у својој унутрашњости. Такав свеште-
ник не може вршити богослужењем благотворног утецаја, 
који би требао. Но није доста ни сама студија, него је 
потребна као важан фактор при богослужењу и права 
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побожност. Је ли свештеник јак у вери, побожан, а при 
томе упућен у суштину, значај и историју појединих радња. 
разуме ли он односни литургички текст, то ће он достој-
није, са већим полетом и са већим утецајем вршити бо-
гослужења од онога, који је исто тако веран и побожан,. 
а нема оног темељног разумевања. Већ само читање, на-
гласак, тон, глас којим се читају литургичке молитве,. 
одају сву унутрашњост онога који служи. Темељно разуме-
вање богослужења, утврђује, удубљује и преображава веру 
свештеника. 

Међу богословским наукама заузима литургика видно 
место. У богослужењу бију жиле куцавице православне 
цркве и целог црквеног живота. Од достојног и побожног 
вршења литургичких радња зависи успешан рад свеште-
никова пастирства и плод тог рада за верне, и ради тога 
смемо тврдити, да је међу пастирско-богословским дисци* 
плинама литургика за свештеника од особитог значаја ш 
изванредне вредности. То је још јасније, када се сетимо, у 
како блиском одношају спрам богослужења стоји ироиоведу 

и да није могуће без темељног познавања богослужења ни 
проповедничку дужност вршити онако, како би требало. 
Проповедник мора поучавати преко године на јавно бого-
служење сакупљени народ у духу црквене године, дакле 
наслањајући се на богослужење, и већ у толико литургичкда 
проповедати, а то је ради тога, да би верни живо учество-
вали у богослужењу. Ради тога мора свештеник држати 
чисто литургичке проповеди, којима тумачи богослужење^ 
што и омилитика има у свом плану. За ваљано вршење свега 
тога, потребно је, да је свештеник добро упућен у литургику. 

Не мање је важна и од вредности наша наука за оне^ 
који у погледу богослужења представљају законодавну 
власт 1) и доносе наредбе, одлуке и промене, вршећи тиме 
своје право и дужност. Њима даје литургика научне прин,-
ципе и сигурне историјске тачке за оријентовање и може-
при вршењу њихових задатака да им буде од користи.2) 

Ј ) У Карловачкој Митрополији св. Архијерејски Синод, који према своме-
Устројству (1911.) чл. г), »одржава чистоћу и једнообразност у вршењу литур* 
гијских обредних радња према опћим прописима и д у х у православне источне-
Цркве и посебном предању своје митрополије«. 

2 ) Види УакпИп 1ћа1ћојег, Напаћисћ (1ег ка1ћ. ^11иг^1к. РгеЉиг§ 1/Вг. 1883,. 
I. Во\ 8. 23. 
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10 Потреба и начин научног обрађивања литургике 
и њена подела. 

Велика важност богослужења као органа хришћанског 
духа и живота, и као установе за посредовање и остварење 
целе економије спасења, битна и тесна веза његова са 
основном суштином религије и целим религиозно-моралним 
и црквеним животом, потреба поштовања Бога на достојан 
начин и мољења у духу и истини, важност богослужења 
теао средства којим хришћани изражавају и одржавају везу 
с а Богом — све ово захтева излагање, тумачење и научно 
обрађивање литургичког градива. Ово је потребно тим 
више, јер богослужење има своју посебну сврху, свој по-
'Себан објекат и техничку конструкцију, и што се само 
!научним обрађивањем богослужења може стећи истинито 
знање суштине и духа богослужења и појединих његових 
,делова, као и тачан начин његова вршења. 

Што се тиче н а ч и н а н а у ч н о г о б р а ђ и в а њ а ли-
' т у р г и к е , може се обрађивати на више начина, но ми 
%емо тежити да прикажемо најзгоднији начин. Пре свега 
*ћемо као и друге науке изложити суштину и сврху бого-
служења, опће основе и принципе богослужења. Затим 
што се тиче обрађивања предмета, он ће се приказати у 
три правца: унутрашња духовна садржина, дух или су-
штина богослужбених облика; ови облици као такови заједно 
<са њиховим символичким и обредним моментом; и најпосле 
њихов историјски постанак и историјско образовање. Ли-
тургика ће према томе пре свега изложити поједине облике 
богослужења, њихову сврху и суштину, затим њихов уну-
трашњи природни или могући одношај према суштини и 
главној сврси богослужења уопће, као и према главним 
ттринципима вере и хришћанског живота. Даље има литур-
гика да изложи историјско образовање богослужбених об-
лика, њихов постанак и развитак, као и садашње стање, 
и најпосле изнеће дух богослужбених облика, идеје и осе-
^аје, који се њима изражавају, уколико богослужбени облици 
одговарају својој суштини и сврси и уколико је унапре-
ђују, и како се врше да одговоре својој сврси. 

Са излагањем суштине, сврхе, опћих основа и принципа 
-богослужења бави се уводни део или У в о д л и т у р г и к е . 
Што се тиче конкретног и реалног састава литургике, дели 
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се литургика у два главна дела: опћи и посебни. У о п ћ е м 
д е л у имају се изложити они делови литургичких облика, 
који се или веохма често понављају на богослужењу, или су 
заједнички многим литургичким обредима, као и све оно у 

што је потребно за вршење богослужења. 
У п о с е б н о м д е л у излажу се поједини литургички 

чинови или обреди као целина, како се они према усвојеном 
пропису православне цркве имају свршавати. Између ових 
нарочиту пажњу треба обратити св. литургији — св. тајни 
евхаристије, која је средиште целога богослужења. Остала 
богослужења делимо на богослужења стална, т. ј . дневна,, 
седмична и годишња богослужења, која се врше по потреби 
целе цркве, — то су дакле опћа заједничка богослужења.. 
Поред ових имамо и посебна богослужења, посебне службе, 
које се врше по потреби појединих верних, а то су тај.не? 
и молитвословља. Према томе литургика се дели овако: 

Увод литургике. 

I. Део. 

О п ћ и д е о л и т у р г и к е . 
ГЛ. I. 

Потребе и услови за вршење богослужења. 

/. Богослужбена лица. 

2. Богослужбена места. 

3. Богослужбени иредмети и утвари. 

ГЛ. II. 

Опћи и заједнички облици појединих богослужења, 

7. Оаћи, битни заједнички облици иојединих 

богослужења. 

2. Оићи, небитни заједнички облици иојединих 

богослужења. 
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II. Део. 

П о с е б н и д е о л и т у р г и к е . 
ГЛ. I. 

Стална јавна богослужења нао засебне целине. 

/. Дневна богослужења. 
2. Седмична богослужења. 
3. Годишња богослужења. 

ГЛ. II. 

Поједина перијодична богослужења као засебне целине, ноја се 
врше ло потреби појединих хришћана или у појединим случајевима 

црнвеног живота. 

/. Св. тајне. 
2. Молитвословља. 

И. Извори и помоћне науке литургике. 

Главни извори, из којих православна литургика црпе 
делом своју садржину, делом градиво за пресуђивање и раз-
јашњење богослужења јесу: 

Посредни извори: 
1. Св. Писмо, нарочито НЗ, на коме се оснивају битни 

делови богослужења православне цркве. Св. Писмо НЗавета 
даје нам податке о оснивању хришћанског богослужења и 
показује нам, како је оно вршено у хришћанској цркви 
у време св. апостола. 

2. Сииси св. отаца и црквених иисацау који расправ-
љају литургичке предмете или их спомињу, као и места 
из саиса незнабошких аисаца, у којима је говор о хри-
шћанском богослужењу, као н. пр. писмо Плинија млађег, 
проконзула Витиније римском цару Трајану. 1) Из патри-

Ј ) А с ш г т а ћ а п ! а и ! е т , ћапс Гшззе уе1 си1рае зиае , уе1 еггопз , диос! С ћ п б Н а т 
еббеп! боНН 81аш (11е ап1е 1 и с е т с о ш г е т г е : с а г т е п д и е С ћ г 1 б 1 о д и а з 1 П е о , 
с Н с е г е з е с и т 1 П У 1 с е т : бе^ие з а с г а т е п ш поп т 8се1из аНдиос! оћб1пп§еге, 
беа* пе шгЧа, пе 1а1гос1та, пе асшИепа с о т Ш е г е п ! , п е ЈМет 1а11егеп1;, пе сЈерозИит 
арреПаН аћпе&агеп!: дшћиз регасНз т о г е т бЉ1 шзсесТепсП Гшззе, гигбивдие соеипсИ а<1 
сар1еп(1ит с Љ и т р г о п п б с и и т 1 а т е п е1 т п о х ш т . . . Е р 18 1. 97 (а1. 96) 1лћ. X. п. 7. (С. 
РНпН З е с и п ш 1лћп (1есет. К е с е п б ш ! поНбдие Шиб1гауИ О. Егд.. О / е п ^ , 1лрз. 1802). 
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стичке литературе види се, како се од ИХриста основано и 
од св. апостола у опћине уведено хришћанско богослужење 
већ у првим вековима снажно развило. 

3. Правила св. аиостола, св. отаца и сабора васељен-
ских и иомесних. У њим& су црквени закони који се тичу 
како живота и рада цркве уопће, тако и богослужења по-
себно. 

4. Наредбе и одлуке дијецезанских сабора, а наро-
чито сабора велике цркве цариградске као и еиискоиске 
наредбе, уколико се тичу црквеног богослужења, и иастир-
ске иосланице. 

5. Стара и оића иракса цркве. Овај извор је зато ва-
жан, што у богослужењу православне цркве нису сви ли-
тургички облици и радње изричним прописима и позитивним 
увођењем наређене, нити писмено прописане, те нам пракса 
служи често као једини извор за разјашњење овог или 
оног богослужбеног облика. 

Неиосредни извори литургике су црквене књиге, у ко-
јима су изложене службе јавног и приватног богослужења 
(служебник, требник, октоих, минеј и т. д.) или у којима 
су правила, норме за вршење богослужења (типик; наро-
чито типик Саве Освећенога и студитски), и књиге, у ко-
јима су иравила за живот монаха (правила Пахомија, 
св. Василија Великог и Касијана римског). 

Најглавније п о м о ћ н е н а у к е православне литургике 
су : догматика и морално богословље; патрологија, сино-
дологија, црквено право, и нарочито археологија и цркве.на 
историја. 

Археологија као наука уопће бави се културним жи-
вотом народа у старини и приказује нам овај живбт према 
писаним и неписаним споменицима из давнине. 

За литургику је важна како опћа археологија, тако и 
нарочито јеврејска и хришћанска археологија. Прва зато, 
што поједини облици и символи православног богослужења 
имају опћи човечји и природни карактер, а последња што 
само помоћу ње може да се разјасни постанак и значење 
већине богослужбених облика. 

Од помоћних наука велике услуге чини литургици 
хришћанска археологија, која је наука новијег датума. Везе 
између литургике и хришћанске археологије су тако спо-
јене и уплетене, да често може настати питање, да ли по 
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неко дело спада у литургику или у хришћанску археологију. 
Свакако спада у задаћу литургике, да резултате хришћанске 
археологије, који спадају у подручје литургике, употреби 
и доведе до вредности. 

Хришћанска археологија је наука о монументалном 
предању прахришћанства насупрот литерарном. Њена је 
задаћа као дисциплине о старинама, да реконструише ста-
ри хришћански живот, да баци нову светлост на дру-
штвено уређење, управу, црквено право, богослужење, при-
ватан живот, уметност, па чак и литературу и догму код 
прахришћанства. Студија хришћанске археологије дочекала 
ј е потпуну пажњу и шири обим тек после класичне архео-
логије, јер при обновљењу класичних студија у ренесанси 
у 15. столећу, обраћена је пажња учењака искључиво про-
фаној литератури и уметности, и хуманисте и уметници оног 
доба сматраху и ирезираху споменике хришћанске прошло-
сги као варварске. 

Подстрек за студију хришћанске археологије изазвала 
ј е опрека између протестаната и римокатолика, од којих 
последњи хтедоше побити тврдњу протестаната, да је вера 
и дисциплина првих хришћанских векова у римокатоличкој 
цркви опала, и ради тога су морали изнети сведоџбу старих 
хришћанских споменика. 

Монументални извори хришћанске старине даду се 
поделити у пет великих разреда, наиме у споменике: 1. хри-
шћанске архитектуре (градња храмова и гробница, и при-
ватна градња), 2. сликарства, 3. кипарства, 4. ситне уметности 
богослужења (заједно са текстилном уметношћу и нумиз-
матиком), и 5. епиграфике. 

У испитивању хришћанске археологије обично се узима 
да има 4 перијода. 1. полагање основа овој науци, и овај 
перијод обухвата време од реформације до првог јављања 
дела К о т а зо1еггапеа.*) (1550.—1650.) II. перијод даљег на-

*) Адвокат А п ш п ш Воз1о (*ј* 1629.) проучавао је преко 30 година римске ка-
такомбе и плод тога рада изишао је после његове смрти у делу К о т а зоНеггапеа 
1632. , које је издао трошком малтеског реда ораторијанац Зелгегапо. Возш је 
после назван »Христоф Колумбо подземног Рима«. Р а д Босија наставио је знаме-
нити Јован Баптист Де Козз1 (1822.—1894?.), који је по века ишао од открића до 
открића, испоставио тачну топографију подземног Рима, у ш а о у давно заборав-
љене гробнице, разјаснио сваки споменик научним дисертацијама и положио чвосте 
темеље хришћанској археологији. Главно м у је дело К о т а зо!1еггапеа с п з И а п а 
( 1 8 6 4 . - 1 8 7 7 , 3 књ.). 
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предовања (1700.—1850.). III. перијод обухвата време у које 
падају велика открића, време чисто научне обраде хришћан-
ске археологије (1850.—1900.). IV. иеријод садашњости, када 
се први пут у испитивање хришћанских споменика системат-
ски уносе и сиоменици истока. 

Што се тиче црквене историје, она обухвата све делове 
црквеног живота, па према томе и живот црквеног богослу-
жења, и са тог гледишта посматрана, чини црквена историја 
литургици важне услуге. 

Најпосле треба споменути, да у помоћне науке литур-
гике спадају такође и неке профане науке. и то: психо-
логија, естетика и историја музике, сликарства и архитектуре. 

12. Кратак преглед ккижевности православне литургике.1) 

/. Патристичко доба. 

О богослужењу православне цркве имамо много дела г 

и од како је ово основано, увек се јављала дела, која ра-
справљају било цело градиво литургике, било поједине де-
лове из ње. Ти радови су према сврси за којом се ишло 
различни и носе на себи све одлике и мане свога времена, 
зависе од степена развитка богослужења и од захтева свога 
времена. До Константина Вел., разумљиво, није могло бити 
литургичких дела, него из тог времена имамо тек неке све-
доџбе о св. литургији, тајнама и појединим обредима. Код 
писаца 1.—3. века имамо само кратке и делимичне изве-
штаје и сведоџбе о богослужењу и литургичким радњама, 
јер богослужење ових векова није још постигло свој пот-
пун развитак. 

Прве описе хришћанског богослужења видимо код св. 
Ј у с т и н а м у ч е н и к а и ф и л о с о ф а ( | 165.) у његовој 
првој апологији, 2) где нам даје опис св. евхаристије и св. 
тајне крштења. Из II. века потиче такође спис » У ч е њ е 
12 а п о с т о л а « , 3 ) где су, особито у другом делу, многи ли-

*) Види Ј. Живковић, Кратки преглед књижевности науке о богослужењу. . 
Одломак из литургике. Богословски Гласник, књ. VI. св. б. стр. 345 .—353 . и св. 6. 
стр. 4 2 9 . - 4 4 2 . 

2 ) 'АтсоХо-^а тгрштг) бтгер Хрктаусбу про<; 'А^ТОУ^ОУ тбу еиаерт) с. 65—67 код. 
М1§пе, Ра1г. сигз. с о т р 1 . 3 . §г. Т. VI. ра&. 4 2 7 — 4 3 0 . 

б ) Д^бах^) тб)У бшбеха атсоатбАсоу ех, ТОО ЕероаоЛицгахоО хГФ°ТР*ФОИ 7 ^ тсрббтоу 
ехбсбојлеуу] биб ФсХо&еоо Вриеуусоо џг]хропоХ1хоп Шхоцујбе^. ' Е У КшуатауауоотсоХес 1 8 8 3 . 
Превео на српски: Јован Вучковић, Учење 12 апостола, З а д а р , 1885. 
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тургички прописи о крштењу, посту, молитви и св. евха-
ристији. Овде треба да споменемо и списе Т е р т у л и ј а н а . 
(230.), који у делу »с1е огаИопе«1) са литургичког гледишта 
разјашњује молитву Господњу, а у делу »с1е ћарИзто« 2 ) 
тачно описује радње при крштењу. 

Многе литургичке прописе и формуларе имамо у А п о -
с т о л с к и м У с т а н о в а м а , и то у VII. и VIII. књизи. 3) У 
овим књигама, а нарочито у VIII. имамо тачан опис старе 
хришћанске литургије, чинова хиротоније и крштења, као 
и прописе, који се тичу празника, времена молитве и мо-
љења за мртве. 

Но ови списи не излажу систематски богослужење, него 
само сведоче, да су у старој хришћанској цркви постојали 
поједини делови и облици богослужења, и према томе више 
спадају у изворе литургике. 

Дела, која у строжијем смислу спадају овамо и која 
обрађују само богослужење излажући св. литургију или по-
једине предмете литургике у сврху тумачења и разумевања 
појединих делова или облика богослужења, из п а т р и с т и ч -
ког времена: У грчкој цркви јесу: 

1. Т а ј а н с т в е н е к а т и х е з е св . К и р и л а Ј е р у с а -
л и м с к о г (I 386.).4) У овим катихезама (5) тумачи св. Кирило 
новокрштенима живо и тачно чин крштења, миропомазања 
и св. литургије. Ове катихезе су драгоцен прилог литур-
гичкој знаности и имају ту сврху, да уведу неофите у тајне 
хришћанске вере, излажући суштину крштења, миропома-
зања и св. литургије, као и значење појединих радња и 
обреда у овим тајнама. 

2. 0 ц р к в е н о ј ј е р а р х и ј и . 5 ) Ово дело, дуго припи-
сивано Дионисију Ареопагиту (Дел. 17, 34), написао је кра-
јем IV. и почетком V. столећа непознати автор. Спис »о 
црквеној јерархији« се с правом назива »најстарија литур-

*) Т е г Ш Ш а т Пђег <1е ОгаИопе код М1§пе, Ра1г. сигз. с о т р 1 . 8 . 1. Т. 1и ра^. 
1 2 4 5 - 1 3 0 4 . 

2 ) Тег1иШати Де ђ а р И з т о ас1у. (ЈшпгШат 1Љег код М ^ п е , б . 1. Т 1и ра^. 
1 3 0 5 - 1 3 3 4 

3 ) Дсата^ас (бсата^е^) та^ бфсоу атсоатоАа^ (СопзШиИопез з а п с ш г и т ароз!о-
1огит код М1§пе, Ра1г. сигз. с о т р 1 . б . §г. Т. I. р. 995—1156 . 

*) Кир&Аои ЧероаоХир-ш 'Архсетссах. Миата^со^схас хахгЈХ^ 0 2 ^ код М1§пе, Ра1г. 
б . Т. 33 , р. 1 0 6 6 - 1 1 2 8 . 

б) Пер1 ттЈ̂  еххХуЈасаатсхт^ Еерархса^ код М1§пе, Ра1г. §гаес. Т. III. р. 4 1 0 — 5 8 4 . 
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гика«, јер автор не само да излаже најглавније богослу-
жбене чинове, него их и описује, и тумачи чин крштења, 
миропомазања, св. литургије, јелеосвећења, затим чин хиро-
тоније епископа, презнитера, ђакона, ипођакона, чаца и 
примања у монашки ^ин, и најпосле чин погреба. 

3. Л и т у р г и ч к и ф р а г м е н а т св . П р о к л а ( | 447.) 
патријарха цариградског »0 п р е д а њ у б о ж а н с т в е н е 
л и т у р г и ј е « 1 ) је претежно историјске садржине. 

4. Л и т у р г и ч к и к о м е н т а р св. С о ф р о н и ј а патри-
јарха јерусалимског ( | 634.),2) у коме тумачи кратко и пре-
цизно св. литургију. Данас је доказано, да овај коментар 
потиче из каснијег времена. 

5. М и с т а г о г и ј а св . М а к с и м а И с п о в е д н и к а 
( | 662.).8) Ово дело је као и црквена јерархија Псевдо-Дио-
нисија Ареопагита мистично тумачење многих символа, из-
раза и радња, које се врше на богослужењу. 

6. Г о в о р А н а с т а с и ј а С и н а и т а (између 640.—700.) 
о св. л и т у р г и ј и . 4 ) У овом говору Анастасија, који се 
угледа на св. Максима Исповедника, даје Анастасије савете, 
како се верни имају владати у цркви за време св. литур-
гије, разјашњујући уједно и неке обреде овог богослужења. 

У латинској цркви из п а т р и с т и ч к о г в р е м е н а 
између дела, која се баве хришћанским богослужењем, имамо 
да споменемо: 

Св. А м в р о с и ј а М и л а н с к о г ( | 397.) спис Б е т у-
$ 1 е г п з , 5 ) о тајнама, у коме су катихетске иоуке, које је 
Амвросије држао светле недеље новокрштенима, где тумачи 
обреде око крштења, говори још о освећењу воде, о св. 
литургији, нарочито о првом причешћу. Исти материјал, 
само опширније обрађен је у делу Б е з а с г а т е п И з 6 ) (6 

*) Пер1 лараббаесо^ ТУ]$ Шлд,. Хесхоор^са^, код М1§пе, Ра1г. ^гаес. Т. 6 5 . р. 
$ 4 9 - 8 5 2 . 

2 ) Зсофро^оо иатр1архои е1гроаоХ6[Ш7 Лб^о^ гсерсехсоу ТУЈУ еххХуЈасааихУЈУ атгааау 
{ а т о р ^ ха1 Хетхтојхеру) афУЈууЈа^ тсаута^ ТСОУ еу ТУЈ &еса сероор^са тгХоицешч код М1^пе, 
Ра1г. §гаес. Т. 8 7 / Ш , р. 3 9 8 2 . и даље. 

3) Тоб а-̂ сои М а ^ о о тоб 'О^ОХО^УЈТОО М о а т а у с о ^ с а тгер1 тоо ишч а6р.роХа 
та хата ТУЈУ а^са^ еххАу)асау етсс ТУ}^ аишЏмс, т е Х о б ^ а ха#-еатуЈхе, код М ^ п е , Ра1г. 
§г. Т. 9 1 . р . 6 5 7 - 7 1 8 . 

4 ) 'А^аатаасоо тои 2суа?то1> Лбуо^ тсерс хгјд аоуа^есо^, код М1§пе, 3 . Т. 8 9 , р . 
8 2 5 - 8 5 0 . 

5 ) М ^ п е , Р. К I. 1 6 . р. 3 9 0 - 4 1 8 . 
6 ) М ^ п е , Р. I*. I 1 6 . р. 4 1 7 - 4 6 2 . 
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књ.), које се припмсмвало св. Амвросију, па и данас још, иако 
унутрашњи знаци говоре против тога. 

У IV. век спада такође за историју богослужења веома 
важан одломак Р е г е § п п а 1 л о А е 1 ћ е г 1 а е (пре 8Пу1ае) ас! 
1оса 8апс1а , 3 ) који даје верну слику обичаја јерусалимске 
цркве. Ово су интересантна излагања о богослужењу у Је-
русалиму крајем IV. века. 

Поједине ствари из литургике расправља св. А в г у с т и н 
( | 430) у писму Јануарију 2) и у свом делу Б е б у т ћ о 1 о ас! 
с а Ј е с ћ и т е п о б . 3 ) Такође св. Г р и г о р и ј е I. В е л и к и (ј~ 
604.) расправља литургички материјал у својим писмима 
епископу Јовану из Сиракузе,4) епископу Серену 5) и мисио-
нару и епископу британском Августину, 6) као и К а с и ј а н 
( | око 435.) у свом делу Бе тбШићб соепоћшгит. 7) И с и д о р 
еп. С е в и љ с к и ( | 636.), Бе есс1е81абћс1б оШспб Ићп с!ио.8) 
Кратка садржина овог дела налази се такође у VI. књ. ње-
гова дела Етимологије. У овом су делу вредносне, већином 
из отаца (Кипријана и Августина) узете белешке и раз-
јашњења о целом богослужењу, а употребљавано је много 
од каснијих литургичких писаца средњег века. Карло Вел. 
(СарИ;и1. Адшб§гап. 802.) прописао је да сваки свештеник 
ово дело има и разуме. 

*) Овај одломак нашао је први и издао по једном рукопису из Ареца 
(Агегхо, соа\ АгеИпиб баес. XI.) М. Ј. Р. О а т и г п т ( К о т 1887, и 1888). Сам рукопис 
не казује име списатељке. Нагађало се, да га је писала Силвија сестра славног 
великаша Р у ф и н а на Теодосијеву двору, док није РегоНп у једном чланку у К е у и е 
(1еб диезИопб ћ1б1опдиеб 1903. 1. ЕХХ1У. 367. доказао , да има више изгледа да га ј е 
саставила шпанска девојка Е § е п а или Е Ш е п а (а м о ж е бити и Е и с ћ е п а ) . Извод, 
и з овог рукописа са информативним уводом види Е. Бисћебпе, О п ^ т е з (1е си11е 
сћгбНеп, стр. 496 . »ог(1ге с1ез оШсеб а Јегива1ет уегб 1а пп (1и д и а 1 п е т е б1ес1е«. 
(Ех1гаН (1е 1а Р е г е ^ г т а Н о п а" ЕШепе) . 0 датирању овог одломка види ЕсћгшпЗ 
^ е ^ а п с ! , 2иг БаИегип^ с!ег Реге§ппаНо Ае1ћепе, В у г а п Н т б с ћ е ЕеИбсћгШ, 1 9 1 1 . 
XX. В<1. стр. 1—26, који држи да је овај одломак писан по свој прилици 395. го-
дине. 0 овоме види још: Р. Сађго1, Ееб е§Нбеб с!е Јегиба1ет, 1а сНбС1рНпе е1 1а, 
1гшг§1е аи 1У-е б1ес1е. Е1ис1е биг 1а Р е г е ^ г т а Н о бПу1ае, Р а п б е! РоШегб 1895. 

2 ) М ^ п е , Р. К 33 , 199. 
3 ) М ^ п е , Р. 1Ј. 4 0 , 627. 
4 ) Ер. I. 9, 12. М1§пе, Р. К 77, 955. 
5 ) Ер. 1. 11, 13. М1§пе, Р. К 77, 1128. 
в ) Ер. 1. 11 , 64. М1§пе, Р. К 77, 1183. 
7) М1§пе, Р. К 49 , 53 476. 
8 ) М ^ п е , Р. Т,. 83 , 737. 
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//. Средњи век до XVI. столећа. 

У овом времену пмсано је врло мало литургичкмх дела 
у и с т о ч н о ј ц р к в и . До XII. столећа још увек су били 
црквени оци патристичког времена једине путевође у бо-
гослужењу. Тек од тога времена налазимо литургичка дела 
у источној цркви, но нема их много. Дела из овог раз-
добља су: 

1. Спис рлхгахтђ Фесор&х,1) који се приписује Герману I. 
патријарху цариградском ( | 740.). Ово је дело мистично кон-
темплативно (д-емрш) излагање св. литургије почев од про-
скомидије па до раздељења антидора. Автор тумачи као и 
св. Софроније ј своме коментару св. литургију с обзиром 
на живот, страдање и прославу Господа, и у поједи-
ним радњама св. литургије види важније моменте из спа-
соносног искупљења од ИХриста. У почетку овог списа 
имамо као неки увод, где се говори о храму, о црквеним 
одеждама и сасудима. У овом спису имамо много штошта 
из каснијег времена и даје се из тога закључити, да га 
није писао Герман I. коме се приписује, као што то и чине 
Лав Алације, 6ге1зег2) и многи други, који ово дело при-
писују Герману II. патријарху цариградском (1222.—1240.). 
Међутим на Германа II. не може се при датирању овог дела 
ни мислити, јер автор говори, да ће долазак антихриста бити 
992. године. 

2. Т у м а ч е њ е б о ж а н с т в е н е л и т у р г и ј е од Ни-
к о л е К а в а с и л е архиепископа солунског ( | 1371.).3) Кава-
-сила, знаменити мистичар источне цркве, тумачи у овом 
делу унутрашње, символичко значење радња и молитава 
св. литургије и учи, како се хришћани имају вла,д;ати и како 
живети, да им бескрвна жртва буде од користи. Ово ми-
стично тумачење св. литургије, у коме Кавасила полемише 
•са Латинима (сар. 29. и 30), је без сумње знаменито литур-
гичко дело средњег века. 

х ) ГерЈхауои 'Арх- Кшуата^х. "1аторСа бх%Х7]01аот1Х7] ха1 |лиатсху; -З-гсор̂ а код М1^пе, 
Р. 8 . 98 , 333—454 . 

2) Јакоо Огегзег из Маркдорфа у Бадену, у чијим делима (ВаИзћоп. 
1 7 3 4 — 1 7 4 1 , 17 Го1. Вс1е) налазимо доста материјала з а литургику и хришћанску 
археологију . 

3) N1x0X^0$ К а Р а а с Х а ^ , 'Арх̂ етссах. веаааХоусх^јд, еЕр|ХУ]уе{а туЈд $*$1<х.$ Хе1-
тоир^^ас код М^пе, 3 . §г. Т. 150 ра§. 309—490 сар. 1—53. 
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3. Л и т у р г и ч к а д е л а С и м е о н а С о л у н с к о г ( | 
1429.) , за кога је рекао доминиканац Јаков Ооаг: УП* 51 есс1е-
$1ае готапае Мззе! сопјипс!из, апИдшз раЈгЉиз ашштегашЛиз. 
— Г л а в н о д е л о Симеона Солунског је излагање догмат-
<жог учења и ббгослужбених обреда православне цркве у 
облику дијалога између Симеона као архијареја — арх^рзбд, 
м једног клирика — хХујр^хбд. Догматско учење је поред 
литургичког материјала у кратко обрађено и полемичког је 
карактера против јеретика 1) (сар. 1—32). Опширнији је ли-
тургички део овог списа, 2) у коме Симеон говори прво о 
св. тајнама (сар. 3 3 — 2 9 3 ) , у коме одељку 3) тумачи симво-
лички смисао појединих радња као и саме чинове св. тајана, 
затим чин: св. литургије, освећење воде, посвећења чаца и 
ипођакона, хиротоније епископа, устоличења патријархаи т. д. 
Затим долазе у другој половини занимљива излагања Симеона 
о св. молитви.*) Симеон говори прво уопће о мољењу и 
дужности хришћана, клирика и лајика, да се моле када год 
мм је могуће, затим тумачи са тачношћу чинове дневног 
<5огослужења са литијом (сар. 294—359) . Најпосле завршује 
Симеон своје дело символичким тумачењем иогребног обреда, 
и спомиње мољење за мртве у трећи, девети, четрдесети и 
годишњи дан после смрти хришћанина (сар. 360—373) . 5 ) 

Д р у г о д е л о С и м е о н а »0 храму Божјем и божан-
ској литургији«, 6) намењено побожним хришћанима острва 
Крита, је чисто литургичке садржине и у главном је извод 
првога дела. У овом за православног литургичара веома 

Ј ) Овај одломак списа има наслов: ДсаАо^о; еч Хрсатф хата тсаасоу ТСОУ ас"реаесоу 
гсод М ^ п е , Ра1г. §г. Т. С1Ж р. 3 4 - 1 7 5 . 

2 ) М1§пе, 3 . 8 . Т. 155, р. 1 7 5 - 6 9 6 . 
8 ) Овај одломак је подељен у више пододељака са посебним насловима: 

Перс ТСОУ Гврш теАетсоу М1§пе, Ра1г. §г. Т. 155, ра§. 1 7 5 — 2 3 8 ; Перс тт)$ Еера^ теАеттјс 
-тоЗ а^соо џирои ра§. 2 3 8 — 2 5 2 ; Перс тујс с*ера$ Лестоир^сад ра^. 2 5 3 — 3 0 4 ; Пер1 то>3 
а ^ о о уаои хас т>5$ тоОтоо ха&серооаееос ра$. 3 0 5 — 3 6 2 ; Пер1 тсм серсо^ уеџоточшч ра§ . 
3 6 2 — 4 7 0 ; Пер1 [летауоса^ ра§. 4 7 0 — 5 0 4 ; Пер1 тоб тс(лсо1> чоџ1џои ^а^оо ра§. 5 0 4 — 5 1 6 ; 
Пер1 ТТЈ€ ^ера^ теХетт^ хоб а-^оо еАасоо ра^. 516 .—536. 0 св. литургији, види српски 
^превод у »Богословском Гласнику«, XVIII, 176. стр. од Л. Мирковића. 

4 ) Пер1 Ц$ &еса$ тгроаеох^ ра§. 536—670 . 
5 ) Пер1 тоо теХоо^ ђ|±еоу хас т% Еера^ та^еоо^ туј^ хтЈбеса^ хас ТСОУ хат'г-9-од икерџч-ђ-

-рчоџгшу ра§. 670—696. 
6 ) Потпун наслов гласи: 'ЕррртвСа тсерс т е т о б & е с о о V а о 0" у.а: ТСОУ §у абтф 

ирет те тсерс хас бсахоуш, арх.сереауу те хас ТСОУ соу §хаато$ тобтсоу атбХсоу 1ерт тсерс-
ЈЗаААетас, об аХХа хас пер1 хг}$ <9- е с' а д [ х о а т а ^ с о ^ с а ^ А6̂ 07 ехаатср бсбооаа 

еу аит^ј т:е\оиџешу З-есш;. М1§пе, 3 . Т. 155, р. 667—750 . 
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важнбм делу разјашњује се прво. символичко значење храма 
Божјег, свих црквених предмета и одежда. Најгтосле долази 
алегоријско-мистичко тумачење св. литургије, у којој се сим-
волизују не само живот, страдања, смрт и васкрс Господа, 
него и седење с десне стране Оца и други долазак ради 
суђења живима и мртвима. На крају даје Симеон кратко 
разјашњење битних делова св. проскомидије. 

Иза ова два дела Симеона Солунског споменућемо овде 
његове » О д г о в о р е м и т р о п о л и т у Г а в р и л у п е н т а -
п о љ с к о м « . 1 ) Ови одговори су егзегетске, догматске и на-
рочито литургичке садржине. Дела Симеона Солунског су 
од велике вредности за литургичаре. 

4. Г е о р г и ј е К о д и н (Ггсорусод 6 Коб^бд припада по-
следњем времену византијског царства. Њему се приписују 
дела: 1.) Патр^а Ка^ата^т^ошхбАвеод, у коме један одељак из -
међу осталога говори о манастирима, црквама и капелама. 
Цариграда, а други »о г р а д њ и х р а м а ств. С о ф и ј е « , з а 
који каже писац са поносом, да га није било од Адама,. 
нити ће га бити. Друго дело »о з в а њ и м а д в о р а ц а р и -
г р а д с к о г и в е л и к е ц р к в е , « 2 ) обично се цитира »Бе оМ-
спз«, говори између осталога о многобројним степенима 
грчке јерархије, дворском церемонијалу ири богослужењу 
и црквеним годишњим празницима и њихову богослужењу. 

Много више литургичких дела из овог времена ви-
димо у з а п а д н о ј ц р к в и , но многа литургичка дела за-
пада, као и истока, немају научне вредности ни историјске 
критике. 

Између литургичких дела у западној цркви средњег 
века заслужују спомен : 

1. »0 ц р к в е н и м з в а њ и м а « , дело у 4 књ. написао 
А т а 1 а г 1 и з , епископ тријерски ( | 847.).3) У првој књизи 
се говори о црквеној години, у другој о јерархијским сте-
пенима и црквеним одеждама, у трећој се тумачи опширно 
и то мистички св. литургија, а у четвртој о обредима цркве-
них часова. 

*) 'Апоу.р1ое1$ прб$ пш<; броптјае^ 'Арх̂ ереш̂  тјршттЈхбтод аотоу код М ^ п е , 8 . 
Т. 155, ра^. 8 2 9 - 9 5 2 . 

2) С. ОосИпи.8 Кигор., Пер1 т&у бџушш тоо лаХат(оо Ксоуатаут^оитсбАеаос ха1 
та)у бфср1хЈ(1)у ттЈ̂  [хе^аАг)^ бххАтЈаса^ (Грчки и лат. од I. Ооаг, Р а п з 1648. Го1; најновије 
издање од 1 т т а п . Веккег, Воппае 1839. у Согр. з спр! . ћ1з1;. Вугап! . есШ. Шећићгп) . 

3 ) Б е есс1е81а811С1б о Ш с ш Нћп диакшг код М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. 105. ра§. 985. з д д -
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2. К ћ а ћ а п и з М а и г и з ( | 856.) написао је дело: »Бе 
1 п з Ш и 1 л о п е с 1 е т п с о г и т Ш ) Г 1 1гез «.0 У овом делу, које 
расправља скоро цео литургички материјал, говори автор 
у првој књизи о литургичким лицима и одеждама, тумачи 
чин крштења, миропомазања и причешћа и сумарно св. ли-
тургију. 2) У другој књизи говори писац укратко о дневном 
богослужењу, затим исцрпно о молитви, посту, милостињи, 
покајању, и неким годишњим празницима. Трећа књига је 
претежно омилитичког карактера. 

3. УакГгМиз 81гаћо ( ј 849.), ученик Рабана Маура, на-
писао је дело о ц р к в е н и м с т в а р и м а . 8 ) Пошто се Страбон 
нарочито обазире на историјски моменат, то је његово дело 
значајније за историју богослужења од свију осталих ли-
тургичких дела средњег века. Црквене ствари, гез есс1ез1аз11-
сае, о којима писац расправља, јесу: Прво дом БожЈи, 
(име, положај, унутрашње уређење и освећење храма), затим 
св. обреди који се врше у цркви, и то св. литургија, која 
се тумачи увек с обзиром на историјски моменат, и црквени 
часови, и најпосле св. тајне, од којих се нарочито подробно 
и тачно излаже тајна крштења и обред ове тајне. 

4. Дело » С г е т т а а г п т а е « , (драгоцен украс душе), 
написао Нопопиз, катедрални свештеник отенски (Аи1ип), 
назван и Неппсиз зоШапиз ( ј 1120.)4) Ово дело има 4 књиге. 
У I. к њ и з и говори се о св. литургији, чији се обред разја-
шњује не само мистично с обзиром на живот, страдање и 
величање Бога, него и са граматичког и историјског гледи-
шта; затим о храму Божјем, уређењу и освећењу његову, 
и најпосле о богослужбеним лицима, њихову посвећењу и 
одеждама. У II. к њ и з и говори се мистички о црквеним ча-
совима, у III. к њ и з и о црквеној години, а у IV. к њ и з и , 

*) Код М1§пе, 3 . 1. Т. 107 /1 , ра§. 294—420 . 
2 ) Опширније тумачење чина св. крштења и св. литургије имамо у другом 

делу Р а б а н а Маура »сГе з а с п з огсНпншб, басгатепИб СИУИИЗ е! у е з Н т е п Н б засег-
с1о1аН1)и8« код М1$пе, 8. 1. Т. 112, р. 1177, које ј е дело иначе понављање матери-
ј а л а из поменутог дела. 

3 ) Б е г е г и т есс1еб1абНсагит ехогсШб е! т с г е т е п И б , бг\ге с!еге1)иб есс1еб1абН-
С1б код М1§пе, Р а ћ \ 1а1. Т. 114, ра^. 919—966 . 

4 ) О е т т а а т т а е , беи с1е Д п п т б о т с п б е! апИдио г11и п н б б а г и т . с!едие ћ о п б 
с а п о т с 1 б е! 1о1тб а п т 8о1етт1аШ)и8 Ш>п диа1иог код М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. 172 . 
Под » § е т т а а т т а е « р а з у м е Нопогшб богослужење, које је з а д у х хришћански 
оно, што је драгоцен камен з а злато (т. ј . украс) : уе1иИ аиг.ит § е т т а о т а ш г , 
81С а т т а с и у т о о т с т с!есога!иг. 

3 
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која је допуна трећој, излажу се обреди св. литургије за 
целу црквену годину. 

5. Т у м а ч е њ е б о ж а н с к и х с л у ж б и , од Јована Бе-
лета (Ве1еШ) ректора богословске школе у Паризу полови-
ном XII. столећа.1) Белет расправља у свом делу прво о 
св. местима, лицима и стварима, и то уопће и укратко, а 
затим веома исцрпно о богослужењу (црквеним часовима и 
св. литургији), и најпосле о црквеној години, уколико ова 
утиче на богжлужење. 

6. Као неки ресиме свију литургичких радова, писаних 
од IX. столећа, је славно дело Ка1шпа1е (ИУШОГШП оШсгогат, 
написао 6шКе1тиз БигапсИ епископ из Менде у Лангедоку 
( | 1 2 9 6 . ) . 2 ) Ово без сумње најзнаменитије дело литургичке 
литературе у средњем веку, писано историјско-критички, 
издано у много издања, веома цене римокатолички литур-
гичари, и било је међу првим делима, која су штампом 
издана. Име »КаИопа1е« дао је БигапсИ својој КЊИЗИ зато, 
што се у њој излажу унутрашњи разлози (гаИопез) спо-
љашњих облика богослужења. У 8 књига расправља автор 
цео литургички материјал, сва богослужења заједно са оним, 
што стоји са њима у непосредној вези, и то овим редом: 
1 . Храм Божји, његово уређење и освећење; 2 . Богослужбена 
лица; 3 . Богослужбене одежде; 4 . Св. литургија и тајне; 
б. Црквени часови; 6 . Црквена година; 7. Празници; 8. 
Црквени календар. 

7. Б е с а п о п и т о ђ з е г у а п И а , 3 ) написао Кискнрћиз 
<1е ШУО, декан из Тонгерна ( | 1 4 0 3 . ) У овом за литурги-
чаре веома важном делу излаже автор чинове црквених 
часова и св. литургију, излажући тачно њихов поредак у ста-
рини, и који се делови од њих могу сматрати као автентични. 

8. Т у м а ч е њ е св . л и т у р г и ј е , написао 6аћпе1 В1е1 
професор теологије из Тибингена ( | 1 4 9 5 . ) 4 ) Иако је тума-
чење канона св. литургије главно у овој књизи, то се у њој 

*) ВгеУ18 ехрНсаИо сИутогиш о Ш с т г и т ас еогип(1ет г а И о п и т код М1§пе, 
8 . 1. Т. 202 ра§. 9 - 1 6 7 . 

а ) С г и 1 П е 1 т и 8 Б и г а г к Ј и з , КаИопа1е с И у т о г и т оШс10гит. П п р г е з з и т 
А г § е п 1 т . 1488. 

3 ) Код М е 1 с ћ . Н Ш о г р . еаИ. В о т а п . Б е са!ћ. есс1е81ае с!Мп18 оШспз ас 
п п т з ^ е г п з уагН уе !из1огит Геге о т т и т есс1ез1ае р а ! г и т ас з с п р ! о г и т Нћп, ра§ . 
6 3 3 — 6 7 4 . 

4 ) ^кегаИз е1 т у з Н с а с а п о т з т 1 з з а е ехрозШо. ^и§с1ип1 1514. 
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здпак тумаче и остали делови св. литургије, и расправља се 
о времену и месту св. евхаристије, о црквеним сасудима и 
одеждама. В1е1 тумачи чин литургије не само са граматич-
ког и историјског, него и са догматског и мистичног гле-
дишта. Колико је ово дело цењено од својих савременика 
види се из тога, што је одмах после свога изласка штам-
иано на много места (Тибинген, Базел, Млеци, Лијон, Рајт-
линген и т. д.) и што је много пута издано. 

Најпосле ћемо споменути: 
9. 0 о б р е д и м а к а т о л и ч к е ц р к в е , 1 ) написао 81еГап 

Бигап!, председник сената у Тулузи ( ј 1589.) Ово је једно 
од најзнаменитијих литургичких дела 15. столећа на западу. 
У првој књизи говори 1)игап1; о храму Божјем, црквеним 
утварима, о свећењу цркве и олтара. У другој књизи ту-
мачи по Вилхелму Дуранду чин св. литургије, а у трећој 
црквене часове. 

13. Књижевноет литургике у православној источној цркви 
од XVII. столећа до данас. 

Ни у овом раздобљу није много рађено на литургици. 
Симеон Солунски са својим делима био је све до XIX. столећа 
главни представник у литургичкој књижевности не само 
код Грка, него и код осталих православних народа, и дела 
која се јављала после њега, писана су под утецајем његових 
дела. То је најпосле и разумљиво, јер дела Симеона Со-
лунског расирављају скоро све литургичко градиво које 
литургика обухвата, и што у њима имамо подробни поре-
дак и тачну слику грчког богослужења у XV. столећу, и то 
не само како је оно вршено на једном месту, него по целој 
Грчкој и Палестини. Осим овога имају дела Симеона Со-
лунског и научну вредност, јер у њима имамо доста пода-
така о старом поретку богослужења и о увођењу једноли-
кости у богослужење. Но поред свега тога најистакнутија 
ј е карактеристична црта у делима Симеона Солунског сим-
волизам, а не историја. Као и његови претходници види 
Симеон Солунски у богослужењу до најмањих ситиица из-
раз православне догме. 

*) 8 1 е р ћ . Б и г а п Ч и з , Б е п Ш ш з есс1ез1ае саШоПсае 1шп 1гез. ЕсИЧ. II. 
1 и § < ш т 1606. 
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Од XIX. столећа почиње живљи рад у литургичкој ли-
тератури код православних, која се ипак не може испоре-
дити са богатом литературом римокатолика и протестаната 
на западу- Но већина литургичких дела новијег и најно-
вијег времена су једноставни описи и разјашњења право-
славног богослужења или руководства за правилно и до-
стојно вршење овога. Само мали број дела бави се сушти-
ном и духом лравославног богослужења, научно обрађујући 
литургичко градиво и обазирући се на историју. 

Од XVII. столећа у православпој источној цркви ова 
су писци литуртичких дела: 

А.) Прво у грчкој цркви: 
1. Јован Натанаил, презвитер у Цариграду крајем XVI.. 

и почетком XVII. столећа, спомиње се у актима јерусалим-
ског сабора 1672. као православни учитељ. Од њега имамо 
кратко тумачење чина св. литургије и радња, које су спо-
јене са овим чином.1) 

2. Никола Вулгарис, знаменити учитељ философије ш 
медицине са Коркире или са Крфа у XVII. в. По савету 
протопрезвитера Христодула са Крфа, написао је Никола 
Вулгарис литургичко дело, које је — поред свега тога што 
је писано под утецајем латина — од велике вредности за 
православне литургичаре. Дело има наслов: Свети катихизис 
или тумачење божапствепе и св. литургије. 2) У овој књизи; 
расправља писац еротематским начаном (у облику питања 
и одговора) јасно и темељно главни део литургичког гра-
дива. Говори прво о спремању за св. литургију — споми-
њући овде црквене часове —, затим о св. одеждама, св. 
сасудима, о храму Божјем и његову уређењу и најпосле о> 
св. литургији, чији обред тачно описује, обазирући се чешће« 
на догматски и историјски моменат. 

Ручне књиге литургике писали су: 
3. Димитрије Дарварис (ј 1809.). Издао је у Бечу 1803.. 

ручну књигу литургике: Ручна хришћанска књига, у којо| 

*) Пер1 тг}$ ерЈАУјуеса̂  тђс, Серад Аестоор-^а^ у) Про&есорСа хефаАассббу]^ в\$ та &у ТУЈ; 

6-е^а Еероор^са ^ б ц е у а абјхроХа хас јхоатујрса. ЕсШ. II. Уепе1. 1712. 
*) Каттјх'*)^ &ра ђип ТУЈ̂  &еса$ ха1 бера^ Аестоор^ас е^^уја^ . . . тсара N1x0X000. 

ВоиХ-^арс. 'Ћчеиуам 1681 . Ово дело издано је више пута. Последњи пут издао г а 
ј е са важним исправцима, избацивши неке погрешке Андрија Мавромат под н а -
словбм: Каттјх^о^ Еера . . . N67 бе тгаХсу ехбсббЈле^а јлета ау^еибаесоу бтсб !1убре.оо. Мао-
роЈХЈЈкхтоо. 'ЕУ Керхбра 1852. 
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је кратко тумачење божанског храма, сасуда и одежда, чи-
нова и тајана. 1) Друго издање изишло је у Атини 1817. а 
треће такође у Атини 1852. 

4. Панагиот Ромиотис, бивши професор богословије 
у Атини, написаоје литургику према свима правилима науке, 
и издао 1869. 2) у Атини. У уводу говори Ромпотис о појму, 
изворима, помоћним наукама, методу и подели лутургике. 
Затим прелази на I. део литургике, у коме у 4 главе ра-
справља о историји хришћанског богослужења, о храму и 
црквеним предметима, о празницима и о св. песништву. У 
II. делу, који се дели у 4 главе, говори писац о црквеним 
временима, о св. литургији и о осталим литургичким чино-
вима (св. тајне и молитвословља). 

5. Г. И. Палама. Написао је малу ручну књигу: Хри-
шћанска православна литургика, 3) у којој укратко али пре-
цизно и јасно обрађује цело литургичко градиво. 

6. И. Е. Месолора, професор богословије из Атине. 
Написао је ручну књигу литургике, апробирану од св. си-
нода у Атини 4), у којој се расправља литургичко градиво 
са много знања, али не доста исцрпно. Месолора иза увода, 
у коме говори о појму, изворима и сврси литургике, дели 
књигу у три дела. У I. делу говори о храму Божјем и ње-
говим деловима, о св. сасудима и св. одеждама. У II. о св. 
празницима и св. песништву, а у III. о црквеним часовима, 
о св. литургији, св. тајнама и молитвословљима. 

7. Архимандрит Јован Мартин из Атине. Издао је малу 
литургику 5) намењену лајицима, у којој сасвим укратко ту-
мачи значење храма Божјег и литургичких ствари, затим чин 
св. литургије св. Јована Златоустог и литургије пређеосве-
ћених дарова. Даље даје Мартин кратко тумачење чина 
освећења храма, молитве Господње и блаженстава, и најпосле 
наводи разлике између литургије нравославне цркве и ли-
тургије западних цркава, латинске и калвинске. 

^ Д а р р а р т ] ^ АТЈЈЈ.., 'Еух^рсбсоу хРсахсаусхоу, тсерсехоу абутоцоу ОД^ТЈа^ тоо 
9-5100 уаоо, ахеосоу ха1 ајЛфЈшу, ахоХоотИсоу ха1 цоаттјриоу, Всеуутд 1803. 

2 ) Хрсаиаусху] Хестоор^хУ] ипб П. Роцтсбтоо. 'Еу 'А&тјуа^ 1869. 
3 ) ПаХаЈха^ Г . I . , 'Ор&6бо{јо$ хРсатса^̂ "̂  Хестоорччхтј. №ЈУ беотероу ехб. 'ЕУ КСОУ-

'атаутсуоолбХес 1886. 
4 ) 'Еухе^Р^сру Хестоор-^хг^ тђд бр&обб^оо а^атоХсхт^ еххХу]а(а$ оло I. Е. МеаоХсора. 

"Еч 'АОчјуас^ 1895. 
•5) 1соаууоо Мартсуоо Аестоор^сху] ха1 лер1 ПроУЈ-ушар.еуу^ ха1 'Ерсас^соу Х а Р 1 У 

а|у ираахесф р.а&УЈтрссоу хас тсаутод хР1ат1а^0^- ^ 'А&УЈуасс 1900. 
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Најпосле споменућемо, да је велики део литургичког 
материјала обрађен у делу Мине Хамудоиула, »Тумачење* 
св. литургије«, 1) где автор говори о храму Божјем и ње-
гову уређењу, о литургичким стварима, као и у ручним 
књигама ходегетике, и то у ходегетици Методија Антрахита 
јеромонаха из Јањине (XVIII. столеће) »Пастир умних оваца«, 2) 
и у ходегетици, коју је издао архимандрит Никифор Ка-
логерас у Атини 1883. 3) 

Б.) У руској цркви до 17. столећа не налазимо дела 
у којима би било изложено православно богослужење у си-
стеми. Ако се јавила потреба решења којег литургичког 
питања, то је ово решено пастирским разјашњењем руских 
јерарха или одлукама појединих сабора. Тек у 17. столећу, 
када су избиле силне обредне несугласице у руској цркви, 
изазване исправљањем богослужбених књига, јавило се прво* 
дело разјашњења богослужења. Иницијативом и благосло-
вом патријарха Никона штампана је 1656. године К н и г а 
С к р и ж а л в . Но ово дело није ироизвод руских књижевника,. 
него га је послао патријарху Никону 1663. г. цариградски 
иатријарх Пајсије. Автор ове књиге је био грчки јеромонах 

Јован Натанаил, а превео је на словенски језик Арсеније 
Грк. Главна садржина ове књиге је разјашњење храма и 
његових припадности и разјашњење св. литургије. Автор 
ове књиге био је очевидно под утецајем Симеона Солун-
ског, јер у њој видимо исти символизам па чак и исте изразе 
као код Симеона Солунског. Овај први иокушај системизо-
вања литургичког градива у руској цркви постао је узор. 
каснијим литургичким радовима. 

Иза усамљеног дела Книга Скрижалв у 17. столећу,. 
свршетком 18. и почетком 19. столећа почињу се јављати 
чисто литургичка дела у руској цркви. Најзнаменитија ли-
тургичка дела у руској цркви из овог времена, која обра-
ђују цело литургичко градиво или већи део овога, јесу: 

1. (х) сл$ж*Н1И и ч и н о п о л о ж * н Ј п ра КОСЛЛКН|'А 
Грекори>сс1иск'1А ц р к к и од петроградског митрополита 
Гакршла, Санктпетербургв 1792. У овом делу се сведоџбама 

*) 'Ерцу^еСа тг}$ Еера^ Лгстоор-^ас бтсб Мтрта А. ХаЈлоиболобХоо. 'Е^ 'АО-У^а^ 1887. 
2 ) Воахб^ ХО С̂ХСОУ тсроратсоу ујтос тгерс тоО ха&ујхо^то^ тф тсуео[1ат1хф тсо^еуц ха1 

беТ 7101Јхасуе1У тб ецтиатео&е^ аотф ТСОСЈШОУ. 'Ечепуом 1708. 
8 ) е Н Почлаут^хуј бгсб Шхудоброо КаАо-гера. 'Е7 А&у^а^ 1883. 
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светих отаца и сабора доказује старина и авторитет поје-
диних богослужбених облика и показује, зашто је који уста-
новљен. Што се тиче алегоријског тумачења, упућује се у 
предговору читалац на дела Симеона Солунског, Германа 
патријарха цариградског и Гаврила пентипољског, као и на 
Никонову Скрижалв. Ово дело — издано благословом св. 
правитељствујућег синода — обрађује скоро сав литургички 
материјал. 

2. Веншмина, арх1епископа Нижегородскаго и Арза-
мазскаго, Н о в а л С к р и ж а л в и л и т а и н с т в е н н о е обљ-
л с н е н 1 е о ц е р к в и , о л и т у р г ш и о всћхт> службахт> 
и у т в а р л х т * ц ер к о в н Б1ХЂ. 1) Прво издање у Москви 1803. 
год., а последње (17,) 1908. Употребљавајући литургичка дела 
Германа патријарха цариградског, Симеона архиепископа 
Солунског, ово је дело мистично тумачење богослужења и 
услова за њихово вршење. Ово се дело зове Новал Скрижалв 
зато, што је пре издања ове књиге постојала књига сличне са-
држине: Книга Скрижалв 1656. године, у којој је као на табли-
ци било изложено учење о богослужењу иравославне цркве. 

3. И с т о р и ч е с к о е , д о г м а т и ч е с к о е и т а и н с т в е н -
н о е и з л с н е н 1 е б о ж е с т в е н н о и л и т у р г 1 и , сост . Ив. 
Дмитревскимг. Прво издање 1804. а последње 1897. У 
предговору говори се о жртви уопће и о евхаристичној 
жртви напосе, а у уводу о развитку чина св. литургије 
од времена апостолског до IV. столећа, о писмено изложе-
ним литургијама, о храму Божјем и његовим деловима, о 
одеждама, сасудима и литургичким предметима, и затим 
даље имамо темељно и веома тачно тумачење чина св. ли-
тургије са историјског, догматског и мистичног гледишта. 2) 

4. П и с в м а о Б о г о с л у ж е н ш в о с т о ч н о и к а е о -
л и ч е с к о и ц е р к в и , од Андрије Н. Муравјова, Спб. 1836. 3) 

*) К њ и г а с е д е л и на четири дела: I. црквена места и предмети; II. јавно бо-
г о с л у ж е њ е ; III. богослужбена лица и посебно чинови хиротонија и хиротесија и 
чин освећења антиминса и цркве; IV. приватно богослужење. Прво издање од 1803. 
године имамо у патријарашкој библиотеци у Ср. Карловцима са потписом митро-
полита Стратимировића. 

а ) К а д а ј е 1875 . поново отворена карловачка Богословија, предавана је ли-
тургика у њој по овој књизи. Види Ј. Живковић, Кратки преглед књижевности 
н а у к е о богослужењу, >Богословски Гласник«, књ, VI. стр. 439 . 

8 ) Ово дело има 4 главе. I. глава говори о литургији и бденију; II. о бого-
с л у ж е њ у четрдесетнице и васкрса; III. о св. тајнама, а IV. о господњим празни-
цима и о погребном чину. Српски превод ових писама имамо од Ђ. Даничића, 
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Дело није писано научно, него популарно и са побожним 
одушевљењем. 1883. године изишле су допуне писмима од 
Муравјова: Дополвнеше кљ писмахљ о Богослуженш восточ. 
кае. церкви, Москва 1883. 

5. П о п е ч е н 1 е п р а в о с л а в н о и ц е р к в и о с п а с е -
Н1и м1ра, в в г р а ж е н н о е вТЕ> ен б о г о с л у ж е н 1 и обт>-
емлн )1цемт> вскз Ж И З Н Б х р и с т 1 а н и н а отт> р о ж д е н 1 н 
д о с м е р т и , и л и о б љ н с н е н г е обрлдовЂ, т р е б т>, 
т а и н с т в љ и б о г о с л у ж е н 1 н п р а в о с л а в н о и ц е р к в и , 
Спб. 1843. (4. и5д. 1896.), написао прот. Г. С. ДеболЂскт. 
Ово дело после увода дели се у 5 глава. 1) Иако диспо-
зиција литургичког градива није успела, и подела је из-
вештачена на штету органске целине, ипак је дело Дебољ-
ског од користи свештенику, јер је у њему литургички ма-
теријал тачно обрађен. 

6. Л и т у р г и к а и л и н а у к а о б о г о с л у ж е н ш пра -
в о с л а в н . в о с т о ч н . к а е . ц е р к в и , проф. и прото1ер. Да-
ншла Смолодовича, Изд. II. Шевчв 1861. Ова литургика 
има увод и два дела. Иако је градиво из првог дела веома 
кратко и ирилично површно обрађено, ипак се ово дело, 
као први покушај научног обрађивања литургике може 
убрајати међу боље литургике код Руса. 

7. П о с о б 1 е кт> и з у ч е н ј к ) у с т а в а б о г о с л у ж е н 1 н 
п р а в о с л а в н . ц е р к в и , Константина НиколЂскаго. Спб. 
1862. (5. изд. 1894.). Дело Никољског дели се на три дела: 
1. о храму и његовим припадностима; 2. о богослужбеним 
књигама и 3. о опћем богослужењу (дневио богослужење, 
св. литургија, седмично и годишње богослужење), и о ио-
себном богослужењу (ио требнику). Без обзира на поделу, 
која је погрешна, књига Никољског је добра. Навађање мно-
гих правила из типика и многих црквених молитава до-
словно, отештава читање књиге. 

Писма о служби Божши у православнои цркви, Нови Сад 1 8 5 4 . , а немачки од 
Бг. Ес1ддг. МигаИ, под насловом: ВпеГе ићег с!еп боиебаЧепз! с!ег тог§еп1апс118сћеп 
Шгсће, Бе1р21§ 1 8 3 8 . Проф. А . Живановић превео је на српски: Допуне писмима 
о богослужењу од А . Н. Муравјона, (Весник Срп. Цркве 1 9 0 3 . 1 9 0 4 . 1 9 0 5 . г.). 

*) Садржина књиге: I. гл. брига православне цркве за оне који ступају у 
њено крило; II. гл. старање православне цркве за оне који су у њено крило већ 
ступили; III. гл. старање православне цркве за њене синове према позиву у цркве-
ном и грађанском друштву. IV. гл. старање православне цркве за предмете, који 
особито служе побожности и спасењу верних. V. гл. старање православие цркве 
з а болне, за оне који умиру и за умрле. 
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8. Н а у к а о б о г о с л у ж е н т и п р а в о с л а в н . ц е р -

к в и , 1 ) у две књиге, частв иервал и вторал, написао Петрк 
Лебедевк, професор московске духовне семинарије. Москва 
1881. последње издање 1908. После увода, у коме се говори 
о нојму и задаћи литургике, о одношају литургике према 
осталим богословским наукама, о изворима и књижевности, 
дели писац литургику на два дела, опћи и посебни. 

9. Р у к о в о д с т в о по Л и т у р г и к ^ ћ , и л и н а у к а о 
п р а в о с л а в н о м Ђ б о г о с л у ж е н л и , за духовне семина-
рије саставио Архимандритг Тавршлк, Тверт> 1886. Дело се 
дели после увода на два дела, од којих други део није довр-
шен, а израђено је само дневно богослужење и литургија. 

10. Л и т у р г и к а и л и н а у к а о б о г о с л у ж е н ш пра-
в о с л а в н о и ц е р к в и , частв первап (обгцал) Курскчв 1895. 
и вторал (частнан) 1900. написао за духовне семинарије 
професор курске духовне семинарије Еиифанш Нестеров-
СкШ. Дели литургику после кратког увода у опћи и посебни 
део. У опћем делу расправља о опћим принципима и обли-
цима православног богослужења, о богослужбеним време-
нима, местима, предметима и књигама. У другом делу го-
вори се о дневном богослужењу, св. литургији, затим о не-
дељном и празничном (годишњем) богослужењу и најпосле 
о службама по Требнику. Као уџбеник књига је ова добра 
и цео материјал је практично и разумљиво изложен. 

Осим већих литургичких дела, имамо у руској цркви 
и мање ручне књиге литургике, од којих су спомена вредни: 
Черњајев, 2) Хитрово, 3) Петров, 4) Хорожунов, 5) Соколов,6) 
епископ Хермоген, 7) и Алхимовић.8) Исто тако је — иако 

*) Превео на српски Б о ж а Јовановић (Београд) и проф. Јован Живковић. 
Види литература код Срба. 

2) А. Чернаевг, Подробное, систематическое указан1е состава Литургики, 
или н а у к а о богослужен1и православн. церкви. Харковт. 1859. 

3) Г. Хишрово, У ч е т е православнои церкви о богослужен1и или Литургика. 
ТамбовтЕ, 1869. 

4) Л. ПешровЂ, Литургика или учеше о богослужен1и православнои церкви. 
С.-Петерб. 1872. 

5) в. ХорожуновЂ, Православнал христ1анскан Литургика. С.-Петерб. 1877. 
6) Д. Соколов, Учен1е о богослужеши православн. церкви. С.-Петерб. 1885. 

Књигу Соколова превео је и на немачки: О. Могозотм, Вагз1;е11ип§ Лез ОоИезсИеп-
«1е8 Лег ог1ос1ох-каЉоИ8сћеп К1гсће УОП Б . 8око1о^. ВегИп 1893. 

7) ГермогенЂ, епископт>, Литургика или учен1е о богослужен1и православ-
нои церкви. С.-Петерб. 1884. 

8) /. АлЂхимовичЂ, Литургика. С.-Петерб. 1891. 
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веома кратко — обрађена литургмка у књизи: »0 дужностима 
парохијских презвитера«, 1) у делу Е. Попова: »Писма по 
пастирском богословљу«,2) и само површно у делу архиман-
дрита Кирила: »Пастирско богословље«. 3) 

Поред дела, која обрађују ирло градиво или већи део 
литургичког градива, треба овде да споменемо и најглав-
нија дела руских писаца, који обрађују само иоједине де-
лове и иредмете богослужења иравославне цркве. 

О богослужењу јавном уоиће и о св. литургији 
иосебнОу писали су у руској црквн у новије и најновије 
време: Рождественски, 4) Владислављев, 5) Нечајев,6) Бељу-
стин,7) митрополит Арсеније,8) епископ Висарион,9) и Тем-
ромјеров. 1 0) 

0 богослужењу римокатоличке цркве и иротеста-
ната писао је протопрезвитер Середински, 1 1) а о богослу-
жењу старе хришћанске цркве Смирнов, 1 2) и Одинцов, 1 3) 

*) 0 ДОЛЖНОСТНХЂ пресвитеровЂ преходскихгв. Изд. 1 .1792. Изд. 26. Москва 1 8 6 1 . 
Ово је дело преведено и на српски језик: 0 д у ж н о с т и м а парохијскијех свеште-
ника, Задар , 1897. 

2 ) По паствфскому Б о г о с л о в ш писвма протојереа Евг. Попова. ПермЂ 1874^ 
3) КирилЂу архим. , Пастмрское богослов1е. С-Петерб . 1853. 
4) /. РождесшвенскШ, ИзЂлснеше Литургш по чину св. 1оанна З л а т о у с т а г о г 

С-Петерб . 1860. 
5) В. ВладиславлевЂ, Обтвдснеше б о г о с л у ж е т л свнт. православн. церкви. 

Воскреснал, всеношнан и божественаа л и т у р п л . 2 части. Твергв 1862. Изд. 2 . 
Тверт> 1876. 

6) В. НечаевЂу Т о л к о в а т е на божествен. Литургно по чину св. 1оанна Зла~ 
тоустаго и св. Василшл Великаго. Москва 1884 . 

7) /. Бел10СшинЂу 0 церковномЂ богослуженш ВЂ 2 частлхЂ. С.-Петер-
бургЂ 1897. 

8) АрсенШу митропол. Шевск., Изтвнснете божественнои л и т у р и и . Изд. 2 . 
Шевт. 1879 . 

9) ВиссаргонЂ, епископт>, Т о л к о в а т е на божаствен . Литургио. Изд. 4. С.-Пе-
терб. 1895. 

10) ТемномђровЂ, Н., У ч е т е о б о г о с л у ж е н ш православнои церкви. С.-Пе-
терб. 1904. 

") Т. СерединскШу 0 б о г о с л у ж е н ш западнои церкви. Статвш 1. 2 . 3 . 
4. С-Петерб . 1849. — 1 8 5 6 . — Обгцественое б о г о с л у ж е т е у протестантовт.,. 
Рига 1889. 

12) 0. СмирновЂ, Б о г о с л у ж е т е хр1ст1анское со времени апостолов^ до IV . 
в^вка. Шевчв 1879. 

13) Н. ОдинцовЂ, Порлдокт> обшественнаго и частнаго б о г о с л у ж е т л вт> древ-
нои Р о с с ш до XVI. в-вка. С.-Петерб. 1881. 
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Специјална дела о св. тајнама напмсали су Желобов-
ски 1) Хојнацки, 2) Алмазов,3) Архангелски 4) и епископ Хермо-
ген, 5) а о црквеној години Дебољски.6) 

Издавањем старих литургија бавила се редакција 
црквеног часописа »Христ1анское Чтеше« 7) и професор А. 
Петровски 8), а оиисивањем старих литургичких рукоииса 
Красносељцев, 9) Дмитревски 1 0) и Петров. 1 1) 

0 црквеном Тииику писана су у руској цркви многа 
дела, између којих нарочито треба споменути дела: Мансве-
това, 1 2) Николајевског, 1 3) Свирјелина, 1 4) Розанова, 1 5 ) Начае-
ва 1 6 ) и Булгакова. 1 7) 

4) А. ЖелобовскШ, Краткое ОБЂИСНЕШЕ семи таинствтв ХристовмхЂ. С.-Пе-
терб. 1 9 0 0 . 

2) А. 0. Хоинацкаго, Практическое руководство длл свншенослужителеи 
при с о в е р ш е т и СВЛТБПГБ таинствтв. Москва, 1 8 8 2 . 

3) А. Алмазовг, Исторгл чинопосл^вдованш к р е ш е т н и миропомазанш. К а -
занв 1 8 8 5 . 

4) М. АрхангелскШ, 0 таинствт> свнтаго злел. Спб. 1 8 9 5 . 
5) ГермогенЂ, епископт>, 0 СВНТБПГБ т а и н с т в а х ^ православн. церкви. Изд. 2 . 

Спб. 1 9 0 4 . 
6) Г. С. ДеболвскШ, Дни б о г о с л у ж е т н православн. каеолич. ВОСТОЧ. церкви. 

В Б 2 томахт>. С-Петерб . 1 8 4 0 . Изд. 9 - е . С.-Петерб. 1 8 9 4 . 
7 ) С о б р а т е ДРЕВНБЈХЂ литургш ВОСТОЧНБПГБ И западшлхтв ВЧЕ> перевод^в н а 

р у с с к ш ЛЗБТКЂ. 5 ВБШ. С.-Петерб. 1 8 7 4 . — 1 8 7 8 . 
8) А. ПешровскШ, АПОСТОЛБСКШ литургш восточнои церкви. Л и т у р п л апост. 

1акова, Оадел, Марш и св. Марка. С-Петерб . 1 8 9 7 . 
9) Н. КрасноселвцевЂ, С в & д ^ т л о н^ЋКОТОРБГХЧВ литургическихЂ рукопислхЂ 

ватиканскои библштеки СТЕ> зам^ћчашнми о состав-в и особенностлхт. богослужеб-
НБ1ХГБ чинопосл^вдованш вт> НИХЂ содержашихсл . . . Казант> 1 8 8 5 . Овде ћемо спо-
менути и дело његово: Матер1али длл исторш чинопосл-Бдоватл литургш св. 
1оанна Златоуст . Казан-Б. 1 8 8 9 . 

1 0 ) Л . ДмишревекШ, Описаше литургическихт> рукописеи хранншихсл В Ђ 
библ10текахт> православн. востока. Т. I . Тотхсс. ШевЂ 1 8 9 5 . Т. I I . 'ЕохоХо^а. 
Шевт> 1 9 0 1 . 

") И ПешровЂ, О п и с а т е рукописеи церковн. археологическаго м у з е л при 
Шевскои духовн. академш К1евт> 1 8 7 5 . 

12) И. МансвешовЂ, ЦерковнБш устав (типик). Москва 1 8 8 5 . 
13) В. НиколаевскШ, О б Ђ а с н е т е устава б о г о с л у ж е т н православн. христ. 

греко-россшск. церкви. С.-Петерб. 1 8 8 5 . 
14) А. СвирђлиНЂ, Церковнш уставт> ст> краткимт> из^нснетемгБ богослуже-

ш л православн. церкви. Москва 1 8 9 4 . 
15) РозановЂ, В., БогослужебнБш уставЂ прав. церкви. Москва 1 9 0 2 . 
16) П. Начаева, Практическое руководство длн свншенослужителеи, Спб. 1 9 0 3 . 
17) С. В. БулгаковЂ, НастолБнан книга длл свлшенноцерковно-служителеи. 

Шев^в, 1 9 1 3 . Ова књига замењује читаву литургичку ручну библиотеку, зато и 
тр«еба д а се налази на столу сваког свештеника. 
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Са литургиком стоји у тесној вези хришћанска архе-
ологија, која је — као што смо споменули — веома важна 
помоћна наука литургике. Дела о хришћанској археологији 
писали су у руској цркви Вјетрински,1) Ладински 2) и Лаш-
карев. 3) Што се тиче хришћанске уметности, писали су 
Покровски, 4) Манзуров, 5) Кондаков 6) и Парланд, 7) о Цркве-
ном сликарству: архимандрит Христифор, 8 Е. Риђин, 9) В. 
Успенски 1 0), А. И. Успенски 1 1) и Покровски, 1 2) а о цркве-
ном иесништву и црквеној музици: архиепископ Филарет, 1 3) 
И. Флорински, 1 4) Разумовски, 1 5) Арнолд, 1 6) Потулов, 1 7) Воз-

х) И. В^шринскШ, Памлтники древнеи христ1ан'скои церкви или христЈан-
СКИХЂ древностеи. Т. I .—V. С.-Петерб. 1 8 2 9 . — 1 8 4 4 . Писано по у з о р у Бингемова 
д е л а О п ^ т е з есс1еб18Цс1. 

г) А. ЛадинскШ, Церковнал археолопл . С-Петерб . 1 8 7 3 . 
3) П. Лашкаревг, Церковно-археологическ. очерки. Шев^Б 1 8 9 8 . 
4) И. В. ПокровскШ, П р о и с х о ж д е ш е древне-христ1анскои базилики. С - П е -

терб . 1 8 8 0 . Памлтники христ1анскои архитектурв1 особенно византшск1е и р у с с ш е . 
С-Петерб . 1 8 9 1 . 

5) Б. МансуровЂ, Базилика императора Константина вт> св. град^в 1еруса-
лим^в. Москва 1 8 8 5 . 

6) И. КондаковЂ, В и з а н т ш с т л церкви и памлтники Константинополн. 
Одесса 1 8 8 7 . 

7) А. ПарландЂ, Х р а м м древнои Грецш. С-Петерб . 1 8 9 0 . 
8) ХрисшофорЂ, архимандр. , Древна христ1анскал иконограсЈнл. Москва 1 8 8 7 . 

У ч е т е древнеи церкви о ЛИИ/Б Господа 1суса Христа. Москва 1 8 8 5 . 
9) Е. Р$динЂ, Мозаики Равенских г в церквеи. С.-Петерб. 1 8 9 6 . 

10) В. УсиенскШ, Очерки по исторш иконописанш С.-Петерб. 1 8 9 9 . 
п) УсиенскШ А. И., Д р е в т н ИКОНБ1 ИЗТЕ> разнБгхљ церквеи и частнБ1хт> с о -

б р а н ш . Москва 1 9 0 5 . — ПОДЛИННИКЂ ИКОНОПИСНБШ. Москва 1 9 0 3 . — ИнтереснБге 
памнтники иконописи. Москва 1 9 0 2 . 

12) Н. В. ПокровскШ, Очерки памнтниковт> христ1анскои иконографш и 
искуства. С.-Петерб. 1 9 0 0 . — Од истог писца: ОГБННБШ розписи вчг> древнихт. 
храмахт> греческихт> и русскихт>. Москва 1 8 9 0 . 

13) ФиларешЂ, (арх1епископчЕ> черниговскш), Историческш обзорт> птхноп-вв-
цевгБ и п-БСноп^втл греческои церкви. ЧастБ I.—III. С.-Петерб. 1 8 6 0 . Изд. 2 - е . Чер-
НИГОВЂ 1 8 6 4 . 

14) И. ФлоринскШ, Истор1н богослужебнихЂ П^БСНОП-БНШ православн. кае . 
восточн. церкви. ШевЂ 1 8 8 0 . 

1 5 ) Д . РазумовскШ, Церковное п^ћте вт> Р о с с ш . ОПБГГБ историкотехниче-
скаго и з л о ж е т л . I. Богослужебное п г в т е древнеи христ1анскои церкви; II. О ме-
лодическом пт>нш прав. греко-россшскои перкви; III. Церковное пФ>те ВТЕ> Р о с с ш . 
Москва 1 8 6 7 . 

16) 10. АрнолдЂ, Истор1л православнаго церковнаго П-БШН вообше, по уче -
н ш еллинскихтв и византшскихчв писателеи. Москва 1 8 8 0 . 

17) Н. ПошуловЂ, Руководство кт> и з у ч е н ш древнаго богослужебнаго пт>тн. 
Москва 1 8 8 4 . 
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несенски 1) и Металов.2) — Најпосле имамо да споменемо 
овде литургичка дела протојереја руске амбасаде у Берлину, 
Алексија Маљцева (А. Малвцевљ), који је са ретким трудом 
превео на немачки језик скоро све богослужбене књиге наше 
цркве, додајући својим преводима веома интересантне уводе и 
разјашњења. 3) 

В) У српској цркви немамо много дела из литургике. 
Што има књига, тек су уџбеници за основне и средње 
школе, и то преведени или састављени по разним ру-
ским уџбеницима. Ову оскудицу донекле попуњују ра-
дови и омањи литургички чланци у појединим српским 
богословским часописима, и опет већином преводи или пре-
раде с руског. 

Сокровигце хриспанскоеу литургтско иоучеше, пе-
чатао Јован Витковић у краљ. универзитетској печатњи у 
Будиму 1818. (Кратак извод из ове књиге печатао је исти 

Ј) /. ВоснесенскШ, 0 ггвнш ВГБ православнБ1хт> церквахт> греческаго востока. 
СГБ древн̂ пшихЂ до НОВБ1Х1> временЂ. ЧастБ 1. и II. Кострома 1896, 

2) В. Мешаловг, Очеркт> исторш православн. церковн. ЈГ&ШЛ вт, Р о с с ш . 
Москва 1896. 

3 ) Најзнаменитија дела Маљцева су : 1. »Л1е §бШ1сћеп Шиг§1еп ип^егег ћ1. 
У&1;ег Јоћаппез СћгубОб1отиб, ВабШиз (1ез Огоббеп ипа* Оге§опиб Б1а1о§об. Беи1;бсћ 
ипа б1аУ1бсћ ип1ег Вегискб1сћИ§ип§ Дег ^песћ1бсћеп ТЈг1ех1е УОП А1ехшб МаПге^ . 
ВегНп, 1890; 2. Б1е ^асМл^асће 0(1ег Аћепс1- и. Мог^еп^оиебсНепб!; (1ег ог1ос!ох-
каШоИбсћеп К1гсће с!е8 Мог§еп1апс1ез. Беи1;бсћ и. б1аУ1бсћ ип1ег ВегискбкћН^ишј; 
аег §песћ1бсћеп 1Јг1;ех1е УОП А. МаИхед^. ВегПп, 1892; 3. Б1е Шиг$1еп (1ег ог!ос1ох-
каШоНбсћеп К к с ћ е (1еб Мог§еп1апс1еб ип1ег ВегискзкћН^ип^ с1е8 ћ1зсћоШсћеп ВПиз 
пећз1 е т е г уег$1е]сћепс1еп Ве1гасћ1ип§ с1ег ћаир1басћИсћб1еп ићп§еп 1л1иг§1еп с1ез 
Опеп1б и. Осс1с1еп1б УОП А. Ма11ге\у. ВегПп, 1894; 4, ВП1-, Бапк- ип(1 \УеШе-
Ооиеб(Иеп81е с!ег огшсЈох-каЉоНзсћеп К1гсће <1е8 Мог§еп1апс1еб. БегПбсћ и. б1ау18сћ 
УОП А. МаИгечлг. ВегИп, 1897; 5. Ве^гаћтбб-КИиб ипс! е 1 т $ е бре21е11е ипс! аИег-
Ш и т Н с ћ е 6оиебсНепб{;е с!ег ог1ос!ох-ка1ћоНбсћеп Кјгсће с1ез Мог§еп1апс1еб. Беи1бсћ 
и. б1аУ1бсћ УОП А. МаИге^. ВегНп, 1 8 9 8 ; 6. Б1е б а к г а т е п 1 е с!ег огшсшх-каШоПбсћеп 
Кп-сће с!еб Мог§еп1апс1еб. Беи1;зсћ ипс! з1аУ18сћ УОП А. МаИгел^. ВегИп, 1898; 7 . 
Габ1еп- и. В1итеп-ТпосНоп пећб!; с1еп бопп1а§бНес1ега с1еб Ок1оЈсћоб с!ег огшс1ох-
каШоНбсћеп К1гсће (Зеб Мопгеп1апс1еб. Беи1бсћ ипс! б1аУ1бсћ ип!ег Вегискб1сћН§ип§ 
аег §песћ1бсћеп 1Јг1;ех1е УОП А. МаПге\у. ВегНп, 1899; 8. Мепо1о§шп с!ег ог1ос1ох-
к а т о Н б с ћ е п К1гсће с!еб Мог$еп1апс1еб I. Т. бер!.—Рећг. , II. Т. Магг—Аи^иб!. Беикбсћ 
иис1 б1аУ1бсћ ип1ег ВегискбкћН^ип^ с!ег §песћ1бсћеп ^т1ех1е уоп А. МаИгечу. ВегНп. 
1 9 0 0 — 0 1 ; 9. Ш и г ^ к о п (СлужебниктЕ>—б1ибсћећтпк) — сИе Шиг§1еп (1ег ог1ћос1ох-
каШоНбсћеп К1гсће с!еб Мог§еп1апс1ез ип!;ег Вегискб1сћН§ип^ с!еб МзсћоШсћеп ВПиз 
УОП А. МаИгету. ВегНп, 1902; 10. Окгошћоз ос!ег Рагак1еНке с!ег оггосшх-кашоНзсћеп 
Кдгсће (1ез Мог§еп1апс1е8 I—II. Бси1;8сћ ипс! з1аУ18сћ ип!ег Вегискб1сћН^ип§ (1ег 
^песШзсћеп Ш е х е УОП А. МаИге\у. ВегНп, 1903—04. 
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Витковић у истој печатњи 1821.)1) — Калиника Пајси-
јевића, Кратко толковањћ божественог храма, Н. Сад, 1855. 
— Црквено богословје ил№ црквеслов1е за ученике виших 
разреда, Београд 1860. — Изјашњење свете литургије од 
Н. Ђ. Вукичевића, намењено слушаоцима препарандије, 
но употребљавано је и у гимназијама, Панчево 1879. 2) — 
Литургика или наука о богослужењу св. православне цркве, 
за српску младеж израдио Н. Гр. Живковић3) свештеник 
и професор на кр. вел. реал. гимн. у Раковцу. Загреб 1885. 
(II. издање под истим насловом за школску младеж, издао 
је автор као митрополит зворничко-тузлански у Д. Тузли). 
— Кратка настава о богослужењу православне цркве 4) од 
А. Рудакова превео Хрисант Гркињић, Беч 1885. — Ли-
тургика за школу и народ, написао прото Н. Беговић, 
Београд 1885. — Црквено обредословље за ученике средњих 
школа, ирерадио Арх. Фирмилијан, Београд 1888. 5) — 
А. Рудаков, Наука о богослужењу хришћанске православне 
цркве, превод Б.(оже) Ј.(овановића), Београд 1890. — 
Познавање цркве или обредословље, израдио Хаџи-Теофило 
Стефановић игуман, Београд 1895. — Наука о богослу-
жењу иравославне цркве П. Лебеђева превео с руског 
Божидар Н. Јовановић, Београд 1898. — Ову литургику 
П. Лебедева превео је такођер, прерадио, допунио и научним 
апаратом снабдео протопрезвитер Јован Живковић, про-
фесор у карловачкој богословији, по којој се као ману-
скрипту већ више од два деценија изучава литургика у 
карловачкој богословији, а издавали су је слушаоци кар-
ловачке богословије литографијом у три маха, последњи 
пут 1913. год. Одломке из ове литургике штампао је проф. 
Живковић и то 1.) Црквено појање (Богословски Гласник 
књ, IV. 1 3 7 . - 1 4 9 . 3 1 0 . - 3 2 2 . 386.—396. где су осим иојања 
обрађени и облици и врсте црквеног песништва). 2.) Кратки 
преглед књижевности науке о богослужењу (Богословски 
Гласник књ. VI. св. 5. стр. 345.—353. и св. 6. стр. 422—442.), 

*) Види Летопис Матице Српске књ. 157. стр. 21 . 
2 ) Види приказ у Српском Сиону 1891 . бр. 3 . стр. 3 9 . — 4 1 . и бр. 4 . стр. 

5 9 . — 6 0 . од Луке Поповића, п а р о х а и катихете у Панчеву. 
)̂ Впди приказ ове књиге у задарској Истини 1885. бр. 5. од Ј. В. (Јован 

Бучковић) . 
*) Види приказ у Истини 1885. бр. 2. 
5 ) Види приказ Јована Вучковића у Хришћ. Веснику 1890. св. V, VI, VII. и VIII. 
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где је лепо и исцрпно израђена литература и историја 
литературе за литургику. Даље имамо од проф. Живко-
вића, Кратки преглед најновијих писаних литургија (по 
Катанском и др.) Ј. Д. у Срп. Сиону 1896. стр. 644. и 659. 
О црквеном појању писао је професор Ј. Живковић у 
предговору свог Нотног Зборника (Нови Сад 1908.) стр. 
I.—XIV. У Вогословском Гласнику одговорио је проф. Жив-
ковић на многа питања из црквено-пастирске праксе која 
засецају у литургику. 1) Проф. Ј. Живковић попунио је 
својим научно рађеним радовима многе празнине у литургич-
кој литератури код нас. — Проф. Александар Живановић, 
Наука о богослужењу православне цркве или православна 
литургика за ученике средњих школа. I. издање Ср. Кар-
ловци, 1900. II. издање Загреб, 1908. — \ Ј. Цвијетић, бивши 
ректор задарске богословије, написао је литургику ио којој 
се учи иста наука у задарској богословији. Из ове литур-
гике као манускрипта штампани су неки лепо обрађени 
делови. 2) — Ђока Милић учитељ Новосадски, Литургика за 
православне ученике основних школа, Ср. Карловци 1902. — 
Проф. Петар С. Протић, Наука о богослужењу православне 
•цркве, за ученике средњих школа. Београд 1912. 3) 

Осим свега овога има много литургичких расправа и 
чланака разасутих по разним сриским богословским часо-
писима. као Беседи (Н. Сад), Сиону (Београд), Православљу 
(Београд), Хришћанском Веснику (Београд), Гласу Истине 
{Н. Сад), Истини (Задар), Дабро-босанском, касније босанско-
херцеговачком Источнику (Сарајево), Српском Сиону (Н. Сад 

*) Осим оригиналног рада на пољу литургике имамо и преводе проф. Ж и в -
ковића и т о : Н. В. Гогоља, Размишљања о божанственој литургији (Богословски 
Гласник I, 278, 340, 4 1 6 ; II, 113, 182), одавде касније одштампано у издању 
•богословско-књиженвог друштва Слоге као св. III. књижице з а народ, Карловци 
1909. Затим, СлужебниКЂ од А. Дмитревског, превод с руског у Богословском 
Гласнику (V, 34, 118, 216.). 

2 ) Проф. Ј. Цвијетић: Из области богослужења православне цркве. А) Не-
покретни Господски празници и њихово богослужење. В) Покретни Господски 
празници и њихово богослужење. Гласник православне далматинске цркве, год. 
1909. Задар , стр. 3. и даље, и год. 1910, стр. 5. Затим, Службе у Требнику. (О 
Требнику. I. Обреди св. тајна. а) О св. тајнама уопште. б.) О св. тајнама напосе.) 
1. Тајна крштења 2. Тајна миропомазања. Гласник православне далматинске цркве. 
год . 1910. стр. 21 . и даље, год. 1911. Службе у Требнику, стр. 8. и даље. 

3 ) Види оцену прот. Димитрија Јанковића у Српском Свештенику 1913. 
Сарајево, бр. 4. и 5. стр. 142. 
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и Ср. Карловци), Пастирској Речи (Београд), Веснику Срп-
ске Цркве (Београд), Просвети (Цетиње), Гласнику Право-
славне Далматинске Цркве (Задар), Српском Свештенику 
(Сарајево). 

У овим листовима између литургичких радова највише 
налазимо расправе из посебног дела литургике и питања 
и одговоре из црквено-богослужбене праксе. 

Г) У ираО&славној румунској цркви до сада је врло 
мало рађено на литургици. Споменућемо ова дела: 

1. С в е т о у ч е њ е , и л и т у м а ч е њ е с в е т е и б о ж а н -
с к е л и т у р г и ј е са грчког преведено на румунски, написао 

Јеремија Какавела Даскалу Јаши 1697. 
2. Р у ч н а к њ и г а л и т у р г и к е и л и б о г о с л у ж е њ е 

п р а в о с л а в н е ц р к в е , од архимандрита Мелхиседека, 
заменика епископа хушког (касније епископ у Роману). II.. 
изд. Букурешт 1862. 

3. Л и т у р г и к а , у к о ј о ј ј е к р а т к о т у м а ч е њ е л и -
т у р г и ч к и х ч и н о в а п р е м а т и п и к у п р а в о с л а в н е 
и с т о ч н е ц р к в е , написао парох Самуило Андрејавић, (од. 
1 8 8 0 . - 1 8 9 5 . буковинско-далматински митрополит као Сил-
вестар), Черновци 1860. 

4. Р у ч н а к њ и г а т у м а ч е њ а св. л и т у р г и ј е , напи-
сао свештеник К. Мошеску, Браила 1870. 

5. Л и т у р г и к а и л и б о г о с л у ж е њ е п р а в о с л а в н е 
ц р к в е, написао јеромонах Гаврил Рашкан, Букурешт 1876. 

6. Л и т у р г и к а п р а в о с л а в н е к а т о л и ч к е ц р к в е , . 
написао архимандрит Јувенал Стефанели. Букурешт 1888.. 

7. Л и т у р г и к а п р а в о с л а в н е и с т о ч н е ц р к в е , 
ручна књига за средње школе, написао Калистрат Кокау 

Черновци 1905. 
8. Л и т у р г и к а п р а в о с л а в н е ц р к в е , од И. В. Рај-

килеску-к, Букурешт 1905. 
9. Укратко је обрађена Литургика у Р у ч н о ј к њ и з и 

и а с т о р а л н е н а у к е , коју је саставио Андрија барон Ша-
гунау Сибињ 1872. 

10. А к а д е м с к а п р е д а в а њ а о л и т у р г и ц и п р а -
в о с л а в н е ц р к в е од Др. Василија Митрофановића.Пре-
радио, допунио и издао Др. Теодор Тарнавски. Черновци. 
1909. Проф. Тарнавски је рукопис литургике Митрофано-
вића обрадио, проширио и снабдео са научним апаратом., 
тако да је постала једна од најбољих литургика. 
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14. Књижевноет литургике у западној цркви од XVII. етолећа 
до данас. 

Новог полета добише литургичке студије на западу 
услед реформације. Реформатори порицаху евхаристији ка-
рактер жртве и специјално тајну свештенства. Ради тога, 
што су протестанти много што шта са богослужења одбацили, 
означио је Сгиегап§ег протестантизам као »анти-литургичку 
јерес«. Против рефорама и нанадаја реформатора, да је 
богослужење римске цркве дело »мрачног средњег века и 
јерархијске лакомости«, морали су римокатолици бранити 
своје богослужење, да оно у својим главним и основним 
деловима досиже у старо хришћанско доба, и морали су 
нобијати хвалу реформатора, као да су они успоставили 
једноставан старо-хришћански култ. Нападаји од стране 
протестаната били су изложени у т. зв. магдебуршким 
центуријама у 13. Го1. св. (Есс1ез1азИса ШзЈопа соп§ез1а рег 
аИдио! УЈТОЗ ш игће Ма§(1ећиг§1са5 ВазП. 1559.—1574.), а у 
свакој од ових 13 св. налазио се одсек о богослужењу (Бе 
саегетопиз е\ си11;и сНуто). Душа код издања ових центурија 
био је Пасшз Шупсиз ( | 1575.), после смрти Лутерове 
најревноснији заступник ортодоксног лутеранства. На ове 
нападаје одговорио је одбраном Вагопшз (ј 1607.) својим 
делом Аппа1ез есс1е81азћс1, К о т а е 1588.—1607. 12 књ. 

Да би римокатолици научно оборили протестантске 
принципе о богослужењу, морали су испитивати не само 
списе св. отаца, него и најстарије рукописе литургичких 
књига, као и дела старијих автора, који су описивали и 
тумачили богослужење. Плод тога испитивања беху разна 
издања извора литургике и разна дела историјско-критичког 
испитивања богослужења. Велику важност полагаху римо-
католици на грчко, православно богослужење, на које се 
врло радо позивали против протестаната, не само за доказ 
жртвеног карактера евхаристије и других догми, него и 
ради оправдања многих церемонија и обреда. У ту сврху 
било ј-е потребно оригиналне текстове богослужбених књига 
испитати, издати, па и преводити. 

Дакле из борбе римокатолика са протестантима имамо 
ове користи: особити полет литургичких студија у другој 
половини седамнаестога и у првој половини осамнаестога 
века, изучавање историјске стране богослужења, издање 
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литургичких извора и рађање хришћанске археологије. 
Испочетка се јављала историјска дела са неким својим од-
сецима о богослужењу, а касније самостална дела и радови, 
који се тицали историје богослужења и уопће црквене 
старине. Око критичког издања литургичких извора и других 
важних богослужбених докумената Грка и оријенталаца, 
истакли се доминиканац Јас<аћ Сгоаг .(+ 1653.),*) славни ори-
јенталиста Еизеђшб Кепаис1о1 ( | 1720.) а) и маронит Јоз. А1о1б 
Аззеташ ( | 1768.),3) а издавањем литургичких извора и до-
кумената заиадне цркве: мауринци (бенедиктинци) Ни§о 
МепагД ( | 1644.),4) Јоаппез МаћШоп ( | 1707.)5) и ЕЉпшм! 
Маг1епе ( | *^39.),6) затим кардинал Јосиф Тћотазшз ( | 1713.)7) 
историјограф Еис1оУ1с Мига1оп ( | 1750.),8) игуман Магћп 
Сгегћег! (ј 1739.),9) горе споменути А з б е т а т и професор 
2ассапа ( | 1795.). 1 0) У овим збиркама литургија и литур-
гичких докумената имамо уједно и веома тачне коментаре. 

Историјско - критичким разјашњењем богослужења 
уоиће или св. литургије, црквених часова и тајана, и 
молитвословља иосебно, бавили су се у XVII. и XVIII. 
столећу много писаца, између којих су спомена достојни: 

4) Јакођ Ооаг, Ебхо^от10^ 8 * у е п1иа1е ^гаесогит , Р а п б 1647. (II издање Уепе1. 
1730. 1 том. М.), на грчком и латинском језику, са врло важним примедбама. Гоар 
ј е био осам година као мисијонар на истоку, н а острву Хијосу, где ј е долазећи 
у додир са Грцима, заволио достојанствено православно богослужење, што га ј е 
подстакло да и з д а Евхологион. З а грчки текст Евхологиона употребио ј е Гоар не 
само већ ш т а м п а н а издања, него и разне рукописе до 13. века, чије варијанте 
износи у у а п а е 1есНопеб. Особито је у Евхологиону од вредности коментар с а 
сликама, који је Гоар додао под именом по!ае, з а који је коментар употребио 
автор црквене оце и касније грчке писце. Од Гоара имамо такође ваљано грчко-
латинско издање СосИпиз Сигора1а1а (Рапб 1628. и 1648.). 

2) Еизед. КепаиМ, 1лшг§1агит о п е п 1 а Н и т соПесНо. Р а п з 1716, есН1. 2 
ГгапсоГ. 1847, 2 1 о т . 4°. 

3) /. А. А8$етапи8, Со<1ех Пшг#1си8 есс1ез1ае шшгегзаИз, В о т а е 1749—1766 . 
1 3 , 1 о т . 4°. 

4 ) М с . Ни^о Мепага*и8, б а с г а т е п 1 а г ш т О г е ^ о п а п и т Ши81га1. аппо!. Р а -
Г18 1641. 

5) 1оаппе8 МаШоп, Б е Нгаг^а ^аШсапа Ш>п 1гез. Р а п з 1685, 4°. — М и з е и т 
И а Н с и т зеи с о И е с ! уе1. бспр! . е х ћЉИошес1б 11аИс1б еги1а, Р а п з 1724. 2 1 о т . 

6) ЕДт. МаНепе, Б е апНдшз есс1ез1ае .пЧЉиз 1Љп IV. Ап1уегр. 1736. 
7) 1о8. Мапа Тћота8Ш8, СосИсез б а с г а т е п ! а г . поп^епНб апглб уе^ибИогез. 

Е о т а е 1680. — АпНдш 1Љп п п з б а г и т г о т а п а е есс1еб1ае, В о т а е 1691. 
8 ) X . А. Мигагоп, 1лгаг§1а г о т а п а уегаб . . . Уепе1. 1748, 1 1 о т . Ш. 
9) Маг1. ОегоеН, Уегаб И1иг§1а А И е т а т с а . б . В1абН 1776, 2 . 1 о т . 
10) Апг. 1ассапа, ВЉНогаеса пгааИб, 2 1 о т . К о т а е 1776. 
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а а у а п И ( | 1638.),1) језуита ВопагИиз (Сги{екипз1) (1655.),2) 
тсардинал Вопа ( | 1764), 3) ораторијанац 1̂ е Вгап ( | 1729.),4) 
бенедиктинац ЕНззиз ( | 1761.),5) папа Бенедикт XIV. (Ргозрег 
ЕатђегИш) (ј 1758.),6) парох Шрре17) и доминиканац Кга^ег. 8) 

Са литургиком је у тесној вези х р и ш ћ а н с к а ар -
х е о л о г и ј а . Ова се веза види такође из дела горе на-
ведених писаца, а нарочито из оних дела, у којима се 

-литургичко градиво обрађује претежно или искључиво са 
а р х е о л о ш к о г гледишта. Између писаца оваких дела из 
XVII. и XVIII. столећа спомена су достојни: 

Епископ орлеански Сгаћпе1 Аиђезрт (АЊазртепзј 1630.),9) 
професор из Милана Јоз. ^шесотез ^ з с о п И | 1633.), 1 0) 
ораторијанац Јоаппез Могашз (*}* 1659.), п ) познати конвертит 

*) Ваг1ћ. ОауапИ. Тћезаигиз з а с г о г и т п Ч и и т зеи с о т т е п 1 а п и б т гићпсаб 
М з з а И б е1 Вгеу1агН, В о т а е 1630. 

2) ОШагиз ВопагШз, Бе т б Н ш Н о п е , оћН§аНопе е! геН^шпе ћ о г а г и т сап. 
к1Њп 1гез. Биас1 1628, 8°. 

3) 1оаппез Вопа, К е г и т П1иг§ 1 с а г и т Ићп (1ио, В о т а е 1671. Ово је веома 
вредносно дело и вршило је велики утецај на касније писце литургичких дела. 

•Особито треба овде споменути издање са научним белешкама, приредио Воћег-
<шб 8а1а, Т и п п 1753. 

4) Ргепе 1^е Вгип, ЕхрПсаНоп 1Шега1е, М б ш п д и е е1 сш§таН^ие с1еб рпегез 
••е! (1ез с е г е т о т е б (1е 1а т е з з е , Р а п б 1716, 1 уо1. 8°. К а о неко п р о д у ж е њ е овог 
дела имамо од истог писца: »В1ббег1аНоп8 Шзшп^иеб е1 сш^таНдиеб биг 1еб Н-
$иг§1ез« (Рапб 1726.) , где се 15 дисертација тичу литургике и догматике. 

б) Вегпата*. Вгззиз, Ш е г и г ^ а бгуе ге1 с Н у т а е регасНо, Оепиае 1686, 2 ш т . 
1о1. У овом делу имамо тачно тумачење св. литургије, црквених часова, св. тајана 
ш других цркв. обреда. 

6) ВепеоИсг XIV., Б е б а с г а т е п ш гтвбае баспИсш, Расшае 1755. Ово је дело 
;изишло прво на талијанском (1784.), а з а т и м много п у т а на латинском језику. 

7) Сге^ог Шрре1, А Н е г Н ш т ипа* ХЈгбргип^ а11ег С а г е т о т е п , бП-аббћиг^ 1723. 
( Ово дело ИЗИШЛО је у много издања, а најновије под насловом: »Б1е ЗсћбпћеНЛег 
.каШоПбсћеп К1гсће т Шгеп ћеШ§еп Оећгаисћеп«, ћегаиб§е§ећеп УОП Н. Н е т ш ћ е п , 
.Маигг 1873. 16. Аии. 

8) Аи%. Ктаггет, Б е аробшИс1б пес поп апН^шб есс1еб1агит осс1с1еп1а1шт 
=Ишг§п8, Ш а г и т о п § т е , рго$гезби, ог(Нпе сНе, ћога е1 1 т § и а , сае1епбдие гећиб а<1 
1Нпг§. а п Н ^ и а т регНпепНћиб Нћег бгшш1апб. Аи§иб1. У1пс1е1. 1786. 

9) Оадпе1 Аидезрш, ОђбепгаНопеб с!е уе !епћиб есс1еб1ае гШћиз. Р а п з 1623; 
Ш т б 1 а с и . 1672. 

10) 108. Укесотез, ОћбепгаНопеб есс1еб1абНсае. 4 уо1. (Уо1. I. 1615; УО1. II. 
1 6 1 8 : УО1. III 1620; УО1. IV. 1626). У I. УО1. говори У к е с о т е з (У1бсопН) о св. 
•крштењу, у II. УО1. О СВ. миропомазању, у III. о св. литургији и у IV. о стварима 
о о т р е б н и м з а св. литургију. 

") 1оаппе8 Моппи8, Соттеш.агШб с!е баспб есс1еб1ае огсНпаНотћиб бесипс!ит 
•шШ^иоз е! гесепНогег ЕаНпоб, Огаесоб, 8угоб е! Ваћу1отсоб . . Р а п з 1655. Го1. 

* 
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Лав Алације ( | 1669.), *) знам^нити ораторијанац Ешкшо. 
Тћотаззишз ( | 1695.),2) и напуљски свештеници Ји1. 1^аш\. 
8е1уа8§ш (+ 1782.)3) и А1ех. Аиге1. РеШаа ( | 1723.).4) 

У XIX. столећу у римокатоличкој цркви имамо много* 
литургичких дела, од којих једна обрађују сав материјал 
литургике, а друга поједине делове из ње. 

1. Цело литургичко градиво обрађују у чисто литур-
гичким делима или ручним књигама литургике: бсћтМ,, 
Маг2оћ1 и Зсћ!№11ег, Нпо$ек, 31аис1епта1ег, ћиП, Е1иск, Тћа1-
ћоГег и Французи Оиегап§ег и Вошх. 

Ргапг Ха^. ЗсћтШг био је први, који је у своме делу »Шиг^к . 
сћп81ка1ћоНбсћеп Ке1цроп«, Раззаи 1832.—1833., 3 Вс1еб), покушао д а 
независно и са научног гледишта обради цео литургички материјал. 
Он излаже јасно, али не увек тачно, како се у току времена развило* 
римокатоличко богослужење и какав смисао и какво значење имају 
поједине радње и облици богослужења. 

У исто време са литургиком Ш м и д т а изишла је од Јоз. Маг-
гоН1-& (пароха) шЈоз. 8сћпе11ег-& (архивара): »ћ11иг§1а засга о(1ег сНе 
Оећгаисће ип(1 АНегШитег (1ег каШоИзсћеп Кћсће 8 а т т 1 Шгег ћо -
ћеп Ве(1еи1ип§ и т. д. ћигегп, I. Тћ. 1834; 2, Тћ. 1835; 3 . Тћ. 1857;. 
4. Тћ. 1841.« Писци говоре на основу историјских сведоџаба у свом& 
делу о храму Божјем и његову уређењу. о св. тајнама и св. л и т у р -
гији, о црквеној години, о молитвословљима и о процесијама, р а з -
вијајући смисао богослужбених облика са великим знањем. 

Садржином богато, а са научног гледишта мање вредносно дело< 
је: Сћпб1ка1ћоћ8сће Ш ш ф к , написао проф. Ап1оп А&аЊеН Нпо^ек^ 
Рга^ 1835.—1844. Литургика Хногекова дели се на опћи и посебни 
део, расправља у 5 томова богат материјал, само је без органске-
везе у градиву и није научно израђена. 

На литургичка дела каснијих времена вршила је великиутеца ј 
књига проф. 1)г. Ргапг 8гаис1епте1ег-&, Ое1з1 Лез Сћи81еп1ћит8 с1аг§е~ 
81е1Н т ћ. 2еИеп, НашНип^еп ип(1 <1ег ћ. Кипз1. М а т г , 1835, 2 Вс1е. 
У овој КЊИЗИ, која је дочекала много издања, расправља автор о св. 
литургији, о црквеној години, и о уметности на богослужењу. 

Од велике научне вредности је дело: Ђт. Јоћапп Варг. Шјг-г,: 
»1л1иг§1к о(1ег шббепзсћаГШсће Баг81е11ип§ (1ез каШоНзсћеп КиИиз, ћ 

') ^ео АИаИиз, Бе Нћпз е! геБиз есс1ез1абНс18 Стаесогит, Р а п з 1646, 4°. 
2 ) 1Ш/ОУ/С. Тћотаззтиз, Уе1из е! поуа есс1. <НбС1рНпа, Р а п б 1688. 3 1 о т . 
3) 1иНи8 ^аитепИи8 8е1уа&Ш8, ШбШиНопез апИ^иИагит, с ћ п б Н а п а г и т , 5-

1 о т . Мо§ип1. 1787. 
4) А1ехш8 АигеНиз РеШаа, Бе с ћ п з Н а п а е есс1ев1ае р п т а е , тесНае е! п о -

У1бб1тае ае1аНб ро1Ша (гсоХсхе^а) Шзп б.ех, сшоћиз 1оппз т 8° с о т р г е ћ е г ш з ; Кеа-
ро1. 1777. 

5) Треће издање изашло је год. 1840.—42. под насловом: »КиНиз Дег с ћ п з ! ^ 
ка!оИбсћеп К1гсће«. 
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Вапсћ А Н ^ е т е т е ћИиг^к, М а т г , 1844. II. Вс1. 1847.« ТЛИ ј е први, који 
ј е у својој литургици обрадио и теорију култа, развијајући заиста 
научно суштину, основне облике и сврху богослужења. Као научно 
дело има Лифтова литургика трајну вредност, само је штета, што 
није изишао други посебни део литургике. Лифт је у првом опћем 
делу литургике обрадио доста градива из другог посебног дела ли-
тургике. 

Богато градиво целе литургике обрадио је у два тома, али не 
тако темељно и независно као 1лн\ но ипак са великим знањем, 
бивши професор из Гисена Бг. Јакод Р1иск, у своме делу: КаШо-
Нзсће 1л1иг§1к, Ке§епбћиг§, 1 8 5 3 . - 1 8 5 5 . , које дели у три дела. У I. 
делу се говори о сакраменталном богослужењу (св. литургије, тајне 
и молитвословља), у II. о латреутичком богослужењу (јавно мољење 
и канонски часови, а у III. о сакраментално-латреутичком богослу-
"жењу (св. места и времена). Ова подела није тачна. 

Без сумње најбоља литургика од свију у римокатоличкој цркви 
у новије време је литургика бившег професора богословља Е)г. Уа-
ЈепНп-а. ТћаШо/ег-з, ( ј 1891.): »НапсЊисћ с!ег каШоћзсћеп Ш ш ф к , Гге1-
ћиг§ 1/Вг. 1883—1893.«, а изшпла је у два тома, сваки том има два 
полутома. II. полутом другога тома издао је после Талхоферове 
смрти његов ученик Бг. Апсћеаз З с ћ т М , универзитетски професор 
у Минхену. 

Талхофер дели после увода, у коме је опширно изложена ли-
-тература литургике, литургику у два дела: опћи и посебни. У оићем 
делу говори писац у 1. гл. о супттини р. католичког богослужења, у 2. 
гл. о богослужбеним облицима уопће, у 3. гл. о основним богослу-
ж б е н и м облицима, у 4. гл. о небитним облицима богослужења, у 5. 
гл. о природним символима, у 6. гл. о храму Божјем и његову уре-
ђењу, у 7. гл. о литургичким сасудима, а у 8. гл. о литургичким 
одеждама . У иосебном делу говори Талхофер у 1. гл. о св. литур-
тији, у 2. гл. о канонским часовима, у 3. гл. о св. тајнама и 
молитвословљима, и у 4. гл. о црквеној години. II. издање Тал-
хоферове литургике издао је, прерадио и допунио Бг. 1л1с1\\ч§ Е1беп-

ЋоГег, 1912. 
Из новије француске литургичке литературе треба да споменемо 

нарочито Ргозрег Оиегап&ег-& ( | 1875.): >>1п81Шилопе§ Ш и г ^ и е в « и од 
Ј.Вошх-&: »ТгасШиз с!е јиге П1иг§1со«, Р а п з 1853. 

Према гледишту, да је литургика један део пасторал-
ног или практичног богословља, обрадили су литургику у 
новије време у својим ручним књигама иасторалног бо-
гословља код римокатолика: Атћег^ег, 1) Веп$ег,2) Роћ!,3) 

*) 1>г. 108. Атдег^ег, Ра81ога11ћео1о^е, Ве^епзћиг^ 1 8 5 0 . - 1 8 5 7 . , 3 В(1е, 4 . 
АиД. 1884. -

2 ) Бг . Мкп. Веп$гег, Ра81ога11ћео1о§1е, Ве^епзћиг? 1 8 6 1 . - 6 3 . , 3 В<1е; — К о т -
р е л с ћ и т (1ег Раб1ога11ћео1о§1е, Ве^епзћиг^ 1868. 

*) Вг. Рг. РоМ, Ра81ога11ћео1о§1е, Ра<1егћогп 1862. 
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Сгаззпег, *), Кегзсћћаитег, 2) бсћисћ, 3) Шскег,4) Кеппт$ег, 5)> 
Ргипег.6) 

2. Поред литургичких дела, у којима се обрађује цело* 
литургичко градиво, навешћемо овде најзнаменитија дела 
из новијег времена, у којима се расправљају само поједини; 
делови из богослужења римокатоличке цркве. 

а.) О св.+литургији, историји и тумачењу литургије 
писали су доТ5ра дела: 1лепћаг1,7) Ргоћз!,8) Коззт§, 9 ) Сг1ћг,10}< 
Р М г ш ^ , 1 1 ) ^ к е 1 2 ) и НаШег.1 3) 

б.) 0 црквеним часовима или канонским часо-
вимау писали су: АШоИ,14) Во1е,15) Ргоћз!, 1 6) 8сћи 1 7 ) и Коз-
коуапу. 1 8) 

*) Бг. А. Оаззпег, НапсЉисћ <1ег Раб1ога1, 8а!гћиг§ 1 8 6 8 . - 1 8 7 0 . 
2 ) Бг. Ап1оп Кет8сћдаитег, ћећгћисћ с!ег каШоНбсћеп Раб1ога1, 3 . .АиД.. 

МПеп 1874. 
3 ) Бг. 1&паг 8сћпсћу Нап(1ћисћ с1ег Раб1ога1Шео1о§1е, 3 . АиД. 1лпг 1876; НХ. 

АиД. 1ппбћгиск 1896; 13. АиД. 1ппбћгиск 1905. Ово су дело превели на хрватскиг. 
31јерап Ојашс 1 Во^оГјић 81п21с, РабНгбко Во§об1оу1је, 2а$гећ , 1917. 

4 ) Вг. АпзеШ Шскег, ћеШаДеп с!ег Раб1ога11ћео1о81е, 2. АиД. \№1еп 1878. 
5 ) Бг. / . Рептп^ет, Раб1огаКћео1о§1е, ЕгеЊиг^ У В Г . 1893. 
6 ) Бг. / . Ргипег, ћећгћисћ с!ег Раб1ога11ћео1о§1е. I. В . Баб Рпеб1егат1 . Рас1ег-

ћогп 1900. II. В . Баб ћ е ћ г а т ! ип(1 с!аб Н1г1епат1. Ра(1егћогп 1905. 
7) Тћеод. ^гепћаН, Б е апНдшб Ш и г ^ п з е! сНбс1рНпа а г с а т . Аг§еп1ог. 1829... 
8 ) Бг. Реттпапа1 Ртод81, Уег^а11ип§ <1ег ЕисћапбНе а1б ОрГег, Т и ћ т ^ е п 1 8 5 7 . 

2. АиД.; У е п у а И и п * (1ег ЕисћапбНе а1б З а к г а т е п ! , Т и ћ т ^ е п 1857. 2. АиД.; 1л1иг-
(1ег егб1еп (1ге1 сћпбШсћеп Јаћгћипс1ег1е, Т и ћ т ^ е п 1870. , без сумње код римо^-

католика најбоље дело о овом предмету; 1лЧиг§1е с!еб У1ег1еп Јаћгћипс1ег1еб ипс? 
с!егеп ВеГогтеп, 1 Мипб1ег 1893 ; Б1е аћепсИапсИбсће Меббе у о т шпПеп ћ1б г и т асћ!еп 
Јаћгћипс1ег1, Мипб1ег 1896. 

9 ) Бг. 1о8е/ Кб88Ш^, Ш и г ^ б с ћ е Егк1агип§ с!ег ћ1. Меббе, Ве^епбћиг^ 1869 1. 
3 . АиД. 

1 0 ) Бг. МАго/. (///*/*, Баб ћ1. МеВорГег ск^таНбсћ , Ишг§1бсћ ипс! абсеНбсћ 
егк1аг1. Е г е т и г ^ 1/Вг. 1. АиД. 1877; 5. АиД. 1892; 9. и. 10 . АиД. 1907. 

") Кат1 РШг\џе$г, б . I., Ве1гасћ1ип^еп ићег сће ћ1. Меббе шг Рпеб1ег ипсТ 
1,а1еп, Рас1егћогп 1875; 2. АиД. 1877. 

" ) Бг. С1етеп8 ^Мке, Е г Ш г и п ^ с!еб ћ1. МеВорГегб, Вапгг^ 1882. 
13) Рг. НаШет, 8 . I., Баб ћ1. МеВорГег, 1ппбћгик 1900, 2. АиД. 
1 4 ) Бг. Ртапг 108. АШоИ, Оћег сНе т п е г е п МоНуе с!ег к а п о т б с ћ е п Ногеп ипс! 

т г е п 2 и б а т т е п ћ а п § , Ве§епбћиг§ 1847; 2. АиД. 1848. 
16) Ртапг Во1е> Б1е ћ1. Меббе ипс! с!аб Вгеу1ег^еће1 т т г е т О г ^ а т б т и б с!аг-

ве81е11, В п х е п 1883 ; 2. АиД. 1888. 
1 6 ) Бг. Ретс1. Ртод8Г, Вгеу1ег ипс! Вгеу1ег^еће1, Т и ћ т ^ е п 1854; 2. АиД. 1 8 6 8 . 
*7) МаНћ. 8сћи, Б е ћ о п б с а п о т с 1 б сИагтЉа, ТгеУ1г. 1864. 
18) Аи§и8г. а*е Розкоуапу, Б е соеНћа!и е! Вгеу1апо. Ово дело и м а 1;± томова„ 

од којих се 5. 8. и 9 . баве искључиво црквеним часовима, 
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в.) Специјално литургичка дела о св. тајнама и св. 
молитвословљима писали су: о св. тајнама: Вгеппег,1) Расћ-
тауег , 2 ) Бепгт^ег, 3 ) Ргоћз!,4) о молитвословљима: АУМтег,5) 
бгШл^ћгег,6) В1зсћоЉег§ег,7) Ргоћз!8) и 8сћи1ег.9) 

г.) 0 црквеној години или иојединим њеним дело-
вима имамо дела, која су написали: Оиегап§ег,1 0) Шске!, 1 1) 
Глетћке, 1 2) Мт§, 1 3 ) Шз!, 1 4) №11ез,15) Глпзептауег, 1 6) Ма1ктиз, 1 7) 
КеНпег1 8) и Вгапо ћоупс, Неог1о1о§уа, Вакоуо, 1913. 

д.) Даље, од дела о хришћанској археологији заслужују 
нарочито да се сиомену Вт1епт , 1 9 ) Кги11,20) Магћ§пу 2 1) и 

Ј) Рт. Вгеппег, ОебсМсћШсће Багб^еПип^ с1ег Уегпсћ1ип§ ипс! АиббрепаЧт^ 
с!ег З а к г а т е п г е УОП Сћпб1из 1пз аи!' ипзеге 2еШ Ват1зег§ 1818.—1824. Од 7 то -
мова, изашла су само три, у којима се говори о тајни крштења, миропомазања и 
евхаристије . 

2 ) /,ш/н>. Расћтауег, Ше з1ећеп ћ1. 8 а к г а т е п 1 е с!ег каШоНзсћеп Шгсће, 
с!егеп 2 е г е т о т е п ипс! Веаеигип^. Мипсћеп 1844. 

3) Непгк. Оепхтдег, Ш1из Опеп1;аИит, Сор1огит, З у г о г и т е! А г т е п о г и т 
т аДтнпзггапсНз б а с г а т е п Н з . \\^гсћиг$1 1863 .—1864. 2. 1 о т . 

4) Рега*. Рго&8{, 8 а к г а т е п 1 е ипс! 8акгатеп1аНеп т с!еп с1ге! егз1еп с ћ п з ! -
Исћеп Јаћгћипс1ег1еп. Т и ћ т ^ е п 1872. 

5) 108. УЛ&тег, \Уебеп, В е б Н т т и п § ипа* А т у е п а и п ^ с!ег 8акгатеп1аИеп, Мип-
сћеп 1823. 

6) А1ех. ОтШтгхет, Ше бе§пип§еп ипс! \Л/етип§еп с!ег каШоПбсћеп КНсће 
п а с ћ Ш г е т Ое1з1 ипс! 1пћа11, Ке§епбћиг§ 1847. 

7) ТћеооаШ В18сћо/дет^ег, Б е ћепесНсНопПшз е! е х о т з п ш есс1е81ае са1ћо-
Исае. 1854. 

8) Ретд.. РтоШ, КггсћИсће ВепесНкИопеп ипа Шге УегшаПип^, Т и ћ т ^ е п 1868. 
9) О. Мкћ. ЗсћШет, Ше НгсћНсће бакгатеп1аПеп , В а т ћ е г ^ , 1867. 

10) Рто8р. Оиетап^ет, Аппбе Ш и г ^ и е . Р а п з 1841. 
п) Мкћ. Шске1, Ше ћ1. 2еНеп ипс! Гез1е пасћ Шгег ОезсМсћ^е ипс! Ге1ег т 

с!ег каШоНбсће К1гсће, М а т г 1851. 
") Бг. Нетпћ Петдке, Ше к1гсћНсћеп (Јиаага^ез^таНазгеп. . , Рааегћогп 1854. 
13) К. Мт&, Ше к1гсћНсћеп Рез1- ипа Ре1ег1а§е, б с ћ а Ш т и з е п 1854. 
14) /,. К18Г, Баз сћпбШсће К1гсћепјаћг егк1аг1 ип(1 с!еббеп ргакНзсће Е т ш ћ -

гип§ п г з Ј^ећеп, М а т х 1871. 
1 5 ) № с , МШез, 8. / . . С а 1 е п а а г ш т т а п и а 1 е иггшздие есс1ез1ае опеп!аНб е! 

осс!с1еп1аПб, О е т р о п Н рагб I (1еб1а Иха) 1879; рагб. II (Геб1а т о т Ш а , 1881. 
16) Ап1. Ппзептауег, Ше Еп1^1ск1ип§ с!ег кггсћПсћеп Раб1епсНб21рНп Мб г и т 

КопхИ поп Шсаа , РгеЉиг^ 1/Вг. 1877. 
")• Ма1кти8, О. I., Баб каШоНбсће К1гсћепјаћг, 2. АиП. РгеЉиг^ 1/Вг. 1890. 
18) К. А. КеИпег, Неог1о1о§1е ос!ег с!аб К1гсћепјаћг ипс! сНе НеШ§епГез1е т 

1ћгег §ебсћ1сћШсћеп Еп1\пск1ип§. РгеЉиг^ 1 /Вп 1 9 0 1 ; 2. АиД. 1896. 
19) АПГ. 108. ВШепт, (*)* 1855.), Ше уогхи^Псћб^еп Бепк^игсН^кеИеп <1ег 

сћп81-ка!ћоНбсћеп Кггсће, М а т х 1 8 2 5 . - 1 8 4 1 . 7 В<1е, 16 ТеПе. 
ао) Рпес1г. Ноп. КгпИ, СћпбШсће АИег1ћитбкипс1е, Ке§епбћиг§ 1856, 2 Вапае 
21) /. МатИ&пу, ШсНоппагге аеб апН^иИез сћг^1еппеб, Р а п б 1877, 6(Ш. 2. 



56 

Кгаиз, 1) КаиГтапп, 2) ћ,ес1ешЈ,3) ^ађго1,4) Огагт МагиссМ-Р. Рп-
<1оИп 8е§ти11ег,5) а од дела о црквеној уметности уоиће или 
о иојединим деловима њеним иосебно (архитектура, скулп-
тура, сликарство и црквена музика), особито Јакоћ, 6) Кгеизег,7) 
Ке1сћепзрег§ег,8) 81оскћаиег,9) Нескпег, 1 0) Сгаггисс!,11) — Оиепе-
ћаи11,12) БЈЉоп, 1 3) ВагМег Ае Моп1аи11,14) Бе12е1,15) — Соиззе-
такег , 1 6 ) ЗсМесћ!, 1^ КогпиИег18) и ЗсћтМ. 1 9 ) 

II. Код протестаната писана су од XVII. века до данас 
многа дела литургичке садржине. али ипак протестантска 
књижевност из лако разумљивих разлога не може се 
мерити са римокатоличком. Протестантски писци су на-
рочите заслуге стекли у хришћанској археологији, ра-
справљајући богослужење са археолошког гледишта са ве-
ликим знањем. 

А) Хау. Ктаиз, Кеа1епсук1орасИе с!ег с ћ п з Ш с ћ е п АПегНштег , 2 Вс1е, Гге1-
ћиг^ г/Вг. 1882. ипс! 1886. 

2) Каи/пгапп, Н а п с т и с ћ с!ег сћпзИ. А г с ћ а о к ^ е , Рагегћогп 1907. 
8) 1.ес1егсд, Мапие1 с!' агсћео1о§1е сћгбНеппе, Р а п з 1907. 
4 ) ШсНоппагге с!' агсћео1о$џе сћгбНеппе е! с!е И ш г ^ е , рићНб раг с!от Рег-

папс! Садто1, Р а п б 1910. К а д а буде готово ово огромно дело (ИЗИШЛО ј е тек неко-
лико првих слова азбуке) , биће богата ризница з а литургику и хришћанску 
археологију . 

5) МагисесШ-Зе^пгпИег, НапсЉисћ с!ег сћпбИ. Агсћао1о^1е, Етб1е<1е1п 1912. 
6 ) Бг. Оеогз 1акод, Ше Кипз! 1 т Шепб1е с!ег Кггсће, 3 . АиПа§е, Е а п а з -

ћи1 1880. 
7) /. Кгеизег, Бег с ћ п з Ш с ћ е К к с ћ е п ћ а и , з е т е ОебсгпсМе, З у т п о Н к , ВПс1-

пеге1, пеБз! Ап(1еи1ип§еп т г ^еиђаи1еп, 2 Вс1е, 2. Аипа$е, Ке§епзћиг§ 1 8 6 0 — 1 8 6 1 . 
8) Ап%. #е1ећеп8рег8ег,Т?т%етг.еА%е аиГ <1ет Ое1ле1е с!ег кггсћНсћеп К и п з ! , 1 8 5 4 . 
9) /. Згоскдаиег, Бег сћпбШсће К1гсћепћаи т с!еп егз!еп бесћб ЈаћгћипЛег-

1еп, З с ћ а Е ћ а и з е п 1874. 
10) О. Нескпег, РгакНзсћез Напс11)исћ с!ег НгсћНсћеп Ваикипб!, РгеЉиг^ 

1/Вг. 1891 . 
и) #а//ае1е Саттиса, 8 1 о п а с!е]1а аг!;е с ћ п з Н а п а пе1 р п п и о11о зесоН (1е1а 

сМеза . Рга1о 1 8 7 3 - 1 8 8 1 , 6 1 о т . 
1 2 ) I . / . ОиепедаиИ, ШсНоппаке к о п о ^ г а р т ^ и е , 2 1 о т . Р а п б 1845. 
13) М. ВШтоп, Мапие1 а"1сопо§гарћ1е сћгеНеппе §гедие е1 1а1те , Р а п з 1845. 
и ) X. Ватдгет а*е МопШиИ, ТгаИе а"1сопо§гарћ1е сћгеНеппе, 2 1 о т . Р а п б 1890. 
1б) Е. Н. Ое1ге1, СћпбШсће 1сопо§гарћ1е. Е т НапсЊисћ г и т Уегб1апс1ш8 

аег сћпзИ. Кип81. 2 В<1е, ГгеЊиг^ 1/Вг. 1 8 9 0 . - 1 8 9 4 . 
1 6 ) 8 с п р 1 о г и т с!е т и з к а т е с Ш аеУ1 п о у а т з е п е т а ОегпегНпа а И е г а т 

соПе^И: пипсдие р п т и т есНсШ Е. с!е С о и б з е т а к е г . Р а п б 1864.—1875. 
17) РаШ. 8сћ1есШ, О е б с ћ к М е с!ег К1гсћептиб1к, Ке§епбћиг& 1871 . 
18) ОИо КотптпИет, Еех1коп <1ег НгсћНсћеп Топкипб!, В п х е п 1881. 
1 9 ) Бг. Ап&теаз 8сћтШ, Бег К1гсћеп§е8ап§ пасћ с!еп Ш ш г ^ к е г п Дез МШе1-

аНегб с1аг§е81е11, К е т р 1 е п 1900. 
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У овом правцу истакли су се: Оиепз^есИ;, 1) №со1а1,2) 
В т § ћ а т , 8 ) Р.Га#,4) Зсћбпе, 5) Аи^изИ,6) КћенхигаШ,7) 81е§е1.8) 
А11,9) Ња1е, 1 0 ) КИе&Ш11) и Б а т е ћ 1 2 ) 

Више са научног гледишта обрађују хришћанско бого-
€лужење уопће и протестантско посебно у својим иасто-
рално-богословским делима: Кбз1ег,13) Нагтз , 1 4 ) Магће1-
пеке, 1 5) Ш1зсћ,16) Оаирр, 1 7) МоИ,18) ОИо,19) V . 2 е 2 5 с ћ ш * 2 , 2 0 ) 

Нагпаск, 2 ) Кпоке, 2 2) Кгаизз, 2 3) АсћеИз,24) и др., а у сиеци-

*) I. А. С±иеп81ед.1, АпИ^шшЈеб ћЉНсае е! есс1еб1абНсае, УНећ. 1699. 
2) I. Шсо1аг, АпНди1а1еб есс1еб1абНсае, Т и ћ т § . 1705. 
8) 108. Вт^ћат, О п ^ т е б есс1еб. ог 1ће АпИ^иШез оГ 1ће СћпзНап сћигсћ, 

1.опс1оп 1 7 0 8 . - 1 7 2 2 , VIII УОП. 8° Најновије издање — Охтга* 1878. Ово је без сумње 
најзнаменитије археолошко дело код протестаната, а преведено ј е на француски , 
немачки и латински. Латински превод израдио ј е Опбсћоушб под насловом: О п -
^ т е б бпге апИдиИа^еб есс1еб1абНсае; На11ае 1824 б^д. 10 уо11. 4°. Извод на немач-
ком ј е зику и з и ш а о ј е у Аугсбургу 1788 .—1796. 4 1 о т . 8°. Бингем расправља у 
•своме делу о свима старинама религије, а нарочито о литургичким старинама. 

4) Сћг. МаИћ. Р/а//, Б е Пшг^Пб, пПббаПћиз, а^епсНб е1 Пћпб есс1еб. опеп!.. 
е ! осс1(1еп1. уе1епб е1 тос1егпае, Тић. 1718. 

5 ) С. Зсћбпе, СгебсћкМбшгбсћип^еп ићег сНе МгћНсћеп Оећгаисће ипа" Е т -
т1сћ1ип§еп с!ег Сћпб1еп, Шге Еп1б1ећии§, АибћПаип^ ипс! Уегапс1егип§, ВегНп 
1 8 1 9 . - 1 8 2 2 , 3 Вс1е. 

6) I. Сћг. IV. Аи&и8Н, ВепклуигсН§кеНеп аиз с!ег сћпбН. Агсћао1о§1е, Ее1р21& 
1 8 1 7 . - 1 8 3 1 , 12 Вс1е; »НапсЊисћ с!ег сћпбШсћеп Агсћао1о^е«, ^Е^ГГ^ 1836, 3 Вапс1е. 

7) Р. О. КћетшШ, Б1е НгсћПсће Агсћао1о§1е, ВегИп 1830. 
8) К. Сћг. Рт. 81е%е1, НапсПшсћ с!ег сћпбШсћ к1гсћНсћеп А П е г т и т е г , Ее1р21§ 

1 8 3 6 . - 1 8 3 8 , 4 ВЛе. 
9 ) Бг. Нетпсћ АИ, Бег сћпбШсће КиИиз, ВегПп 1847, 2. АиД. 1851 , 2 Вапае . 

10) /. Меа1е, Те1га1о§1а Ишг§1са:. б1уе б. СћгубОбштт, б. 1асоћ1, б. Магс1 СНУ1-
п а е ппббае. ЕопсНт 1849. 

") Бг. 7 5 . КИе/огћ, Б1е игбргитШсће ОоиебсНепб1огс1пип§ т с!еп с!еи1бсћеп К1г-
-сћеп 1и1ћепбсћеп ВекепптПЗеб . . . 2. Аип. б с ћ ^ е г т 1 8 5 8 . - 1 8 6 1 , 5 Вс1е (1. АиД. 1847.) 

12) Непт. Вап1е1, Сос1ех И ш г ^ с и з Есс1еб1ае итлгегбае, 1лрб1ае 1 8 4 7 . — 1 8 5 3 , 4 1 о т . 
13) Р. В. Кб81ет, РгакНбсће Тћео1о§1е, \.ЕУРП% 1830. 
и) С1аи8 Наттз, Ра8шгаПћео1о°;1е т Вес1еп ап Тћео1о81е-31ишегеп(1е 1830.— 

1 8 3 4 ; ^ и е б 1 е Аип. ОоШа 1888. 
16) Рћ. К. Магћетеке, РгакНбсће Тћео1о§1е, ВегИп 1837. 
") К. I. Ш18сћ, РгакНбсће Тћео1о§1е, Вопп 1850. 
17) К. Рг. Оаирр, РгакНбсће Тћео1о§1е, 1. ТеП: 1лшг§1к, ВегИп 1 8 4 8 . - 1 8 5 2 . 
1 8 ) С. В. Мо11, 3 у в 1 е т с!ег ргакИбсћеп Тћео1о§1е, На11е а. /8 . 1^53. 
1 9 ) IV. ОПо, Еуап^еНбсће ргакНзсће Тћео1о§1е, Оо1ћа 1869. 
2 0 ) С. А. V. 2ег8сћ\џИг, 8 у б 1 е т с!ег ргакНбсћеп Тћео1о§1е, Ее1р21^ 1876. 
21) Тћ. V. Натпаск, РгакНбсће Тћео1о§1е, Ег1ап§еп 1877. 
22) К. Кпоке, 6ггипс1пВ аег ргакНбсћеп Тћео1о§1е, 2. Аипа^е, ОоШп^еп 1889. 
2 8 ) Л / / г . Ктаи88у ЕеИГас1еп с!ег ргак1. Тћео1о§1е, ГгеЉигз 1/'Вг. 1 8 9 0 . - 1 8 9 3 2 Вс1. 

а4) Е. Сћт. АсћеШ, РгакИзсће Тћео1о§1е, 2 ВапЛе, ЕгеЉиг^ 1/Вг. 1891; 2 . АиД. 1896. 
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јалним делима, од којих нека изиђоше под насловом »ли-
тургика«; Сгазз,1) УеИег,2) КШррег,3) ЕћгепГеисМег,4) Вгбскег,6) 
Ећгагс!,6) На§епћасћ, 7) Непке, 8) Ше1зсћ19) и други. 

*) /. С. 0(188, Пћег с1еп сћпбШсћеп Ки1шб, Вгеб1аи 1815. 
2 ) С. IV. УеИет, Ђ\е ^ећге с1еб сћпбШсћеп КиИиб п а с ћ с!еп СгипДбШ^еп с1ег 

еуап^еИзсћеп К1гсће 1ш члаббепзсћагШсћеп 2 и б а т т е п ћ а п § е , ВегНп 1839. 
8) Р. IV. Шбррет, Ш и г ^ к ос!ег Т ћ е о п е с1ег б1ећепс1еп КиИибГогтеп т <1ег 

еуап^еИбсћеп Кггсће, \А\^ЧЛ% 1841. 
4) Рт. Ећтеп/еисМет, Т ћ е о п е с!еб сћпбН. Ки1шб, Н а т ћ и г ^ 1840. 
5) /. Р. СШ Втбскет, Бег еуап§.-с&пбШсће Оете1пс1е§о11ебсНепб1 аиб с!ег ЗсћпЛ. 

епглуккеИ, Н а т ћ и г ^ 1843. 
6) А. Ећтатд., Уегбисћ е т е г 1лшг§1к у о т 31апс1рипк1 с!ег г е т п т е г 1 е п Кггсће, 

ГгапкГиг! а./М. 1843. 
7) К. /?. На^епдасћ, ОгипсШтеп с!ег 1лтг§1к ипс! НотеИНк, ^еуртл^ 1863. 
8 ) Бг. Е. I.. Тћ. Непкеу8, ^асћ§е1аббепе Уог1ебип§еп ићег 1лшг§1к ипс! Н о -

т И е И к . Негаиз^е^ећеп УОП Г)г. 2 з с ћ 1 т т е г , На11е а./с1. 8 . 1876. 
9) О. Ше18сћ1, 1,ећгћисћ с!ег Ш и г ^ к , ВегИп 1900. 



I. Део. 

ОПЋИ ДЕО ЛИТУРГИКЕ. 

ГЛ. I. 

Потребе и услови за вршење богослужења. 
15. Подела. 

Сваку литургичку радњу врше одређена лица, на одре-
ђеном месту, и помоћу неких ствари. Све се ово узима као 
услов или потребно средство за вршење богослужења, и 
заједничко је свима богослужењима. Пошто је за вршење 
богослужења прво све ово потребно, то ћемо пре литур-
гичких обреда прво о овоме говорити. Дакле прво ћемо 
говорити о богослужбеним лицима, о богослужбеним местима, 
и о богослужбеним предметима и утварима. 

Богослужбена лица. 

16. Црквена јерархија уопће. 

Сва природа хришћанског богослужења безусловно за-
хтева за вршење овога, нарочита, одређена лица, постављена 
за ову сврху вишом мисијом. Такова су лица у хришћанској 
цркви: чланови свештенства, свештенство, свештенички ред, 
јерархијски чин, црквени ред (ЦхЗс тА&е, сгра атаа^) или клир 
(хАтјрод).1) 

*) уХгјрод, з н а ч и : копка, посед, својина. Свештенство се овако зове, што ј е 
бирано коцком, или ј о ш боље што су свештена лица Б о ж ј а својина и што су 
Босу посвећена. (IV. Мојс. 18, 20). — Мш181п Бе1 ргор!егеа у о с а п ш г С1епс1, у е ! 
цта. с!е 80г1е 8ип1 Б о т и п , уе1 д ш а 1рзе Б о т т и б богб, 1(1 е з ! рагз с 1 е п с о г и т ез1 
(Шегоп. ер. II. кОд М ^ п е ЈЛ1. аа* ^еро! . ) Био зип! ^епега С ћ п б И а п о г и т . Еб1 а и ! е т 
и п и т ^епиз, диос! т и т с 1 р а ш т СИУШО оШсш е.1 сЈесИшт с о п 1 е т р 1 а 1 ш т е! огаИош, 
аћ о т т б1герИи 1 е т р о г а И и т сеззаге сотгет! , и1 зип! С1епс1, е1 Б е о с1еуоН У Ш -
<1еНсе1 с о п у е т . КЗлЈро^ е т т §гаесе, 1а1ше богб. 1пс1е ћишб тосН ћ о т ш е б у о с а п ш г 
С1епс1, 1(1 еб1 бог1е е1есИ. О т п е б е т т Беиб ш биоб е1есИ. О т п е б е т т Беиб ш 
биоб е!е§И;. (П>1<1.). 
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ИХ, сам Архијереј,1) изабрао је ради продужења свога 
искупнога дела полагањем руку и мисијом апостоле и уче-
нике, дао им је налог и моћ да проповедају јеванђеље и 
да свршавају свете радње. — Као што је ИХ изабрао 
апостоле, тако су ови опет изабрали епископе, презвитере 
и ђаконе, на које положише руке (/ефохоуСа или х 8 1 Р °* е а ^ а Х 
и на које је даље пренесена моћ и освећење, примљено од 
ИХриста. 2) — Исто тако видимо да је и после апостола 
постојало свештенство са вишом мисијом, влашћу, и на-
рочитом. способношћу, да врши свете ствари. Према томе 
свештенство је божанска установа, која је излазећи од 
Христа, постојала у непрекидном току кроз све време 
црквене историје до нас, и данас још постоји.3) 

При свршавању св. обреда и богослужења мора бити 
неког реда, морају постојати лица која имају црквену власт, 
морају бити извесни степени ових лица, да би свако знао 
своју дужност и свој делокруг. Овим потребама одговара 
црквена јерархија (1©р& арх^, св. или духовна власт или 
управљање) са својим степенима. 

Под јерархијом разумемо дакле она лица, која имају 
црквен^ власт и пуномоћ, а сачињавају заједно са свима 
својим степенима једно јединствено тело. 

Јерархија се дели на јерархију хиротоније и јерархију 
јурисдикције. И једна и друга имају своје основе или у 
божанском или у човечанском праву или наређењу. Уз ове 
две јерархије, говорићемо овде и о црквенослужитељима. 

I. Јерархија хиротоније. 

17. Јерархија хиротоније оенована на божанском наређењу. 

Јерархија хиротоније, која почива на божанском на-
ређењу, има три степена: епископи, презвитери и ђакони. 
Највиши степен за свршавање св. обреда у Христовој цркви 
је еиискоиски степен. Иако у почетку хришћанства називи 
гтахотод (од над, и ахотхеш, гледам) и тгреа^бтерод (ста-
рији) нису тако тачно као касније разликовани, и мада је 
каткада- за оба степена употребљавано заједничке име, то 

4 ) Јевр. 5, 5. 
>) Лук. 22 , 19 ; Дел. 15, 22 . 
3 ) Испор. / . спом. д. 1. В. р. 447. 
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је ипак без сумње у епископату од увек почивало највише 
богослужбено достојанство и власт. Епископи су непосредни 
наследници апостола, који су имали ираво да своју власт 
хиротонијом преносе на друге. Исто тако епископи су у 
почетку хришћанства били најпозванији извршиоци св. 
тајана: крштења, евхаристије и т. д., и имали су предност, 
већу власт и веће достојанство од презвитера. 1) Овако су 
мислили и говорили сви оци црквени прва четири века,. 
сви канони, а када је презв. Аерије из Понта не могавши 
сам постати епискои, почео порицати јерархијски супериори-
тет епископа над презвитерима, одбачена је његова тврдња 
као новина и јерес. 2) 

Презвитери се пак сматрају као наследници 70 (72) 
ученика, и у првој цркви били су само помоћници епи-
скопа. Ипак овако је било само дотле, док је број верних 
био још мали, и то од прилике до трећег века. Када су у 
већим градовима осим главне епископске цркве подигнуте 
и друге цркве и када су наскоро и у мањим градовима и 
селима подигнуте цркве и образовале се хришћ. опћине, 
пошто епископи нису могли свугде доспети, то су по њи-
хову налогу вршили богослужења и водили бригу око душа 
верних презвитери и ђакони. Тако је постепено дошло> 
да је епископима преостало вршење само оних литургич-
ких обреда, које им је припадало по њиховом вишем 
карактеру свештенства, као: хиротонија, освећење мира г 

и друга нека освећења, дочим су остале св. службе вршили 
презвитери. 

Презвитерском посвећењу особено припадајуће службе 
су: принашање бескрвне жртве, проповедање речи Божје г 

свршавање св. тајана осим хиротоније и освећења мира, и 
свршавање св. евхологија или молитвословља (налазе се у 
требнику великом, малом и дополнителном), осим освећења 
цркве и антиминса. 3) 

Трећи степен који почива на божанском наређењу у 
јерархији хиротоније су ђакони. Постанак овог јерархијског 
степена је у Делима Ап. 6, 1—7 изнесен и образложењ 
Првобитно звање ђакона је било неговање сиротих. Својства 

4 ) Испор. Сктепз Кот., ер. I. ас1 С о п п ш . п. 4 6 ; Соп8Г. ар08Г. 1. II. с. 2 6 ; 
ТегШИап., с!е Бар1лзт. с. 12. и 1оапп. СћП808Гот., ћ о т . 11 ш ер. ас1 Т П и т . 

2 ) Испор. Ергрћап.у ћаег. 75. п. 1. 
8 ) Испор. / . спом. д. I. Вс1. р. 450 . 
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пак, која се у почетку тражила од ђакона, наиме да буду 
пуни св. Духа, указују и на друге више дужности ђакона, 
као проповедање речи Божје, свршавање св. тајне крштења, 
које су према Дел. Ап. (8, 5—12) и ђакони вршили, као 
н. пр. ђакон Филип. Ђакони су помагали како апостолима 
тако и епископима при вршењу св. служби богослужења, 
бринули се за добар поредак код агапа, које су у прва 
времена држане после евхаристије. Према томе им потпуно 
доликује име ђакони т. ј . слуге од б^ахоуод, ђкжоугХу, служити. 
Ђакони су носили одсутнима причешће кући 1), поучавали 
€у катихумене, имали су учешћа у дисциплини покајања, 
а, у време гоњења похађали су мученике и исповеднике. 
При богослужењу надгледали су верне, а у случају нужде 
и изузетно свршавали су крштење и проповедали реч 
Божју. 2) 

Као ш*о су презвитери потчињени епископима, исто 
тако су у свом звању ђакони потчињени епископима и 
презвитерима. Св. Игњатије ( | 104.—116.) каже: »ђакон је 
епископЈ и свештенику у поштовању и у закону Христовом 
потчињен. 3) Када су с временом ђакони почели да преко-
рачују границе свога звања, подигоше се против тога 
сабори. Тако сабор Никејски (325.) наређује (18. кан.), да 
ђакони не раздају презвитерима св. евхаристију и да се не 
причешћују пре презвитера, да не смеју седети пред през-
витерима ни међу њима, осим на заповест презвитера. 4) 

У почетку по примеру апостола код свију цркава дуго 
није било више ђакона од седам. Сабор неокесаријски 
{око 315.) каже (15. кан.), да у једном граду ма колико 
био велик, не сме бити више ђакона од седам. Касније се 
није сматрао овај канон облигатном одлуком, јер када 
се број цркава и број верних умножио, посвећивано је 
при црквами толико ђакона, колико је то потреба изис-
тсивала, и то према 16. кан. VI. ваеељ. сабора (692.), који 
исправљајући неокесаријски канон допушта једној цркви 
толико ђакона, колико опћа потреба цркве захтева. Пре 

*) ЈизИпиз, Аро1. I. рго Спв1. с. 67. и Сопзг. арозг 1. VIII. с. 13. 
2 ) Испор. Сопзг. аровг. 1. II. с. 57 ; 1. VIII. с. 13 . ТетгиИ, Б е Б а р И з т о с. 1 7 ; 

Сурпап.у Б е 1арз18; СутШ. Шет. Са1. 23. т у з 1 . 5; Апгдтоз. С о т т е п ! . т ерхз!. а<1 
Ерћ. с. 4. Оп$еп. ћ о т . II. т Сап1. 

3 ) Ер. ас! Ма^пез. с. 2. 
4 ) Сравни 20. прав. лаодикијског сабора. 
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никејског сабора (325.) у Александрији било је не седам 
него девет ђакона, јер епископ Александар у своме иисму 
управљеном цариградском епископу спомиње девет ђакона, 
који су били склони аријевој јереси. 1) При великој цркви у 
Цариграду у 6. веку за време цара Јустинијана (527.—565.) 
<5ило је стотину ђакона, а у 7. веку за цара Ираклија 
(610.—641.) сто и педесет.2) Код других цркава број ђакона 
<5ио је различит и неодређен.3) Без ђакона није се сврша-
вала ни једна важнија литургичка радња, и ради тога су 
<5или ђа^они постављани и при мањим црквама. Ипак про-
меном прилика и разних институција у цркви и када су 
укинуте многе установе око богослужења, као: држање агапа, 
катихуменат, крштавање одраслих, јавно покајање и дисцип-
лина покајања, смањен је број ђакона. У зап. римокатоличкој 
цркви сматра се и постоји ђаконат само као прелазан 
степен за презвитерство, дочим су у источној прав. цркви 
остали ђакони, и сада још при већим црквама има често 
по више ђакона, који су помоћници епископа и презцитера. 

18. Јерархија хиротоније оенована на човечанеком наређењу. 

У јерархију хиротоније, која се оснива на човечанском 
наређењу у прав. цркви убрајају се ипођакони (под-ђакони) 
и чаци, о којим степенима нема у Св. Писму никакова 
спомена, и уведени су у цркви тек касније. 

Ииођакони (бтсобсахс^ос или б717]рБта1) су клирици сте-
пена који је нижи од ђаконског и слуге су она три виша 
јерархијска степена. У западној цркви налазимо их већ 
у 3. веку, као што сведоче: Кипријан 4) ( | 258.), римски 
епископ Корнелије (252.—253.) у једном писму еи. Фабију 
из Антиохије5), а у источној цркви у првој половини 4. 
века, као што се види из писма св. Атанасија 6), 21. канона 
лаодикијског сабора (360.—375.). Испочетка ипођакони нису 

*) Види Тћеоо\оге1. Шз!. есс1 1. I . с. 4 . 
2) РћоШ РаМагсћае Мошосап. Т И . 1 . с. 3 0 ; ' Ј и в И т а т Њ У . I I I . сар. Г. § 1 ; 

]^ОУ. X X I I . т ш е г . НегасШ (А. 6 1 2 ) с!е п и т е г о с 1 е п с о г и т т а ^ п а е есс1ез1ае код 
2асћапае 1из ^гаес. г о т а п . Рагз I I I . р. 3 5 и В а з Ш с о г и т 1Љ. I I I . Т И . I I . сар. 1 . 
< Њ У . 3 . с. 1 ) . 

3 ) Испор. 8оготеп., Мз!. есс1. V I I . 1 9 . 
4 ) Ер1з1. 2 . 3 . 2 9 . 3 0 . 4 0 . 7 9 . 
5 ) Испор. Еизед. Н1з1. есс1. 1. V I . с. 4 3 . 
6 ) Ер1з1. ас! т о п а с ћ о з зхуе а<1 зоИ1аг1оз; Види и Соп$1. ароз^. 1. V I I I . с. 1 2 , 
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служили при богослужењу, него су према Јевсевију 1) и 
Апостолским установама 2) стојали за време св. литургије 
на вратима цркве, водећи надзор над онима који улазе у 
цркву и излазе. Они су имали да пазе на вратима, да не 
би нико од неверних, оглашених или екскомуницираних 
ушао у цркву за време приношења бескрвне жртве, 3) и на 
њих су и биле управљене речи свештеникове: » Д в е р и г 

Д в е р и « ! Према 21. канону лаодикијског сабора ипођакони 
нису смели улазити у ђаконик (скевофилакион) и дирати 
св. сасуде, а"исто тако им је било забрањено носити ђа-
конски орар (према 21. и 22. канону лиодик. сабора). Касније 
су се ипођакони бринули за св. сасуде и смели су их 
додиривати, спремајући их пре литургије, и давали су их 
ђаконима. Изгледаће, као да је ово против споменутог ка-
нона, но м^ђутим није тако, јер ипођакони нису смели узи-
мати само божанске освећене сасуде т. ј . сасуде у којима је 
пречисто тело и преч. крв Господња, а не само св. сасуде. 
(Матија Властар тумачење 21 . и 22. кан. лаод.).4) 

Шта је била дужност ипођакона у каснијем времену г 

тачно нам казује Симеон Солунски (о св. хиротонији с. 164.): 
»Ипођакон чува св. врата, да не би нико од недостојних 
ушао у св. олтар; узима руком св. сасуде и држи их у реду г 

да их свештеник при приношењу дарова нађе у реду. лИсто 
тако пушта катихумене да изиђу, када ђакон каже: влицм 
Фглашжши, измдит*; код крсних опхода, ипођакон носи крст 
и иде наиред. Исто тако спрема и пали свеће на св. пре-
столу, трикирије и свеће. Ради тога иду при св. литургији 
за ђаконом и примају св. тајну пред св. вратима«. Како у 
православној цркви, исто тако и у римокатоличкој, где 
ипођаконат припада вишим степенима (огсИпез ташгез) од 
XIII. в. за Иноћентија III. рим. еп., овај црквени степен 
је само прелазни стадиј к вишем степену, ђаконском. 

Најнижи степен свештенства у прав. цркви су чаци 
(лектори) или анагности (1ес1огез, а^ау^ббстац чаци). Већ у 
II. в. спомиње св. Јустин Мученик 5) ( | 163.—167.) чаце. Исто 

Ч Шб1. есс1. 1. X. с. 4 . 
2) Сопзт. арозг. 1. V I I I . с. 11 . 
3 ) Испор. Соп8{. ар. I,. I I . с. 57 ; 1. V I I I . с. 10. Писац дела, ае е с с к 

Шег. с. 3 . 
4 ) Збута-^а тб)7 хас Ггрт хаубуш . . . бтгб Г . А . РаХХт] ха1 М . ПОТХУЈ Т . V I -
5 ) Аро1. I . рго Сћпб1. с. 67. 
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тако Тертулијан 1) (220.—240.) говори о чацима као о сте-
пену који већ одавна постоји. Исто тако говори о њима 
Кипријан 2) ( | 258.) и помесни сабор Антиохијски (341.) 
у 10. кан. 

У ранијем времену изгледа, да је у неким црквама 
била настала злоупотреба, наиме што су неки, који су у 
детињству добили постриг клирика т. ј . који су од малена 
служили у цркви без хиротоније епископа, читали на цркв. 
службама са амвона св. књиге. Ради тога је 7. вас. сабор 
(787.) у 14. кан. ову предност означио као неканонску и 
наредио је, да се то не сме више догађати, него онај који 
хоће да врши дужности овог црквеног звања, мора бити 
од епископа посвећен за чаца. (Види и 33. кан. VI. вас. 
сабора, 692.). 

Дужност чаца била ј е : читање Св. Писма, наиме из 
СЗавета читао је све књиге, а из НЗавета: Дела Ап. и посла-
нице св. Апостола Павла (Сопз! Ароз! 1. II. с. 57). Ово читање 
разликовало се од читања јеванђеља од ђакона тиме, што 
је ђакон читао јеванђеље са узвишенијрг места амвона, са 
свечаним уводним формулама (Жирх кгк<и&, ИллилШ), дочим 
су чаци Св. Писмо СЗавета и апостол читали са ниже сте-
пенице амвона и без ових уводних формула, почињући 
читање једноставно са: Табе Хеугс о Кбрк^. 

Чаци су били често и цркв. појци, тумачи иисма и 
писари. Исто тако у неким црквама било им је поверено 
поучавање катих^умена, а по мишљењу неких било им је 
дозвољено и проповедање речи Божје. 3) Симеон Солунски о 
дужностима чатачког звања каже ово: »Стоји у средини 
цркве откривене главе и чита народу божанске списе, наиме 
св. речи пророка и апостола. А улазећи у олтар као слуга 
олтара, пали свеће, доноси свештенику жеравицу (за кађе-
ње), иде пред св. даровима, носећи свећњаке, доноси прос-
форе и топлу воду (теплоту). Исто тако брине се за чи-
стоћу цркве и за друге црквене потребе, поје божанске 
химне, наиме почиње да поје канон. Укратко речено, он је 
слуга божанских ствари у цркви«. 4) 

*) Бе ргаезсг. ћаеге! . с. 4 1 . 
*) Ер. 24. а1. 29 . 
») Испор. Л . / . ВШепт, Бте т о г г ц ^ . Бепк\у. с!ег сћпб1.-ка1ћ. К1гсће, 1. В<1. 

1. Тћ. Мајпг 1825. р. 2 8 5 . - 2 9 5 . 
4 ) 0 св. хиротонији с. 160. 

5 
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II. Јерархија јурисдикције. 
19. Јерархија јурисдикције на божанском наређењу. 

У јерархију јурисдикције по божанском наређењу, када 
узмемо у обзир црквене настојатеље снабдевене влашћу па-
стирства, убрајамо епископе и презвитере, а ако узмемо у 
обзир све органе који служе добром поретку и дисциплини 
у цркви, онда и ђаконе. Еаискоии су као што каже св. ап. 
Павле намештени од св. Духа да пасу цркву Божју (Дел. 
Ап. 20, 28). Презвитери су помоћници епископа како у 
вршењу унутрашње тако и спољашње црквене јурисдикције. 
Свети ап. Па&ле назива их настојатељима (старешинима, 
лроеат&тед) када*пише I. Тим. 5. 17 : Прил^кжацпи (у грчком 
о1 иаАоб̂  тсроеатагсе^ тсреа^бтерос) же докрН? пр*скут*ри С8Г$ЕМА Ч*СТИ 
да сиодоклАИТСА: па'ч* Ж1 тр8жда'»оцЈ1ИСА к& слак-к и оучжЈи. Али 
иако су презвитери старешине црквене, то они ипак врше 
пастирску власт само у зависности од епископа, под њихо-
вим надзором и њиховим овлаштењем. Ђакони су напро-
тив само помоћници епископа и презвитера. Како је дошло 
до постављања првих седам ђакона, видимо у Дел. Ап. 6, 2 
и даље. Овде је изнесен и разјашњен делокруг ђакона, који 
су у току времена у цркви имали и добили. 

20. Јерархија јурисдикције на човечанском наређењу. 

У ову јерархију спадају они епископи, презвитери и 
ђакони, који су обичајним правом, прописима канона или 
каквим год црквеним одређењем или закључком добили из-
весна права или предности над себи једникима, као патри-
јарси, егзарси, митрополити, протопрезвитери, архиђакони итд. 

I. Код е п и с к о п с к о г с т е п е н а имамо јерархијски 
степен архиеиискоиа и матроиолита, који почивају на чо-
вечанском наређењу. Архиеиискои је први епископ или 
епископ прве столице, 1) која се одликује почасним рангом, 
дочим митроиолит није само епископ своје епархије (архи-
дијецезе), него врши неку вишу власт и над епископима 
других епархија. Према томе је обично бивало, да се она 
епископија, где је митрополит био епископ, звала за раз-
лику од оних епархија, које имају само обичне еписко-
пе, архијепископија, отуда онда обично за митрополите 

*) Испор. 46. кан. картагинског сабора. 
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долази назив архиепископ. Име митрополит (рлдхротсоХСттЈе од 
ЈлујтрбтгоХс̂  главни град земље) је први пут употребљено на-
првом васељенском сабору (325.), да би се њиме означили 
епископи римских главних градова, који су према старом 
обичају и навици вршили неку извесну власт над сусед-
ним епископима. Када је иак римско царство, а према 
томе и хришћанска црква, раздељена у дијецезе и ировин-
ције или еиархије и митрополити главних градова који су 
ммали јурисдикцију изнад целе једне дијецезе, назвали се 
једни патријарси други егзарси, то је име митрополит 
остало само за епископа главног града ировинције, под 
чијом су јурисдикцијом били остали епискоии провинције и 
тсоји је обично био потчињен патријарху или једном егзарху. 
У неким крајевима био је он и самосталан (автокефалан), 
као н. пр. митрополит Кипра 1). Данас није безусловно по-
требно, да митрополит има своје седиште у главном граду 
земље, него се митрополитом зове епископ са митрополитским 
правима. 

Даље налазимо код епископа јерархијски степен егзарха. 
У почетку употребљавала се реч г&руос, (први, највиши, 
старешина) у цркви, да би се њоме означио онај епископ, 
који је имао јурисдикцију изнад једног већег подручја цркве. 
Тако се н. пр. у канонима сардичког сабора 2) (343.—344.) 
они митрополити, који су имали јурисдикцију над епархи-
јама зову: егзарси епархија, а епископи који су имали 
јурисдикцију над дијецезама, зову се у канонима 3) IV. ва-
сељенског сабора (451.): егзарси дијецеза. Касније су само 
ови последњи звани егзарсима, наиме митрополити под 
чијом су јурисдицијом биле дијецезе, осим митрополита 
Рима, Цариграда, Александрије, Антиохије и Јерусалима, 
који су ово име променули у пиатријарха. — Неки егзарси 
имали су власт над митрополитима, и били су автоке-
•фални (као њ пр. егзарси Ефеса, Хораклеје и Кесарије у 
Кападокији) 4), други пак нису имали такову власт над 
другим митрополитима, били су само титуларни или по-
часни егзарси, и као остали митрополити потчињени својим 
патријарсима. 

*) Кан. 7. III. васељенског сабора. 
*) К а н . 6. 
3 ) Кан. 9. 
4 ) Испор. 28. кан. IV. вас. сабора. 
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Највиши црквом уређени степен у јерархији јурисдик-
ције је иатријарх. Патријарси, који се у почетку звали и 
архиепископи, јесу први између свих епископа у патријар-
хату, имају право сазивати митрополите у патријарашки 
синод, примати тужбе против митрополита, предлагати са-
боре и т. д. 

II. И код п р е з в и т е р с к о г с т е п е н а има као и. код. 
епископског више степена, које је црква у току времена 
преме својим потребама уређивала, као: протопрезвитер или 
архипрезвитер, протосинђел, игуман и архимандрит. 

Протопрезвитер или архиирезвитер (гсрсотогсреорбтеро?,. 
архстгреарбтеро^ тгрбзтод 1т тсреаротереоу) зове се први међу пре-
звитерима. Обично се овако звао најстарији презвитер по» 
хиротонији при епископској цркви 1). Протопрезвитер при 
епископским црквама имао је да свршава св. службе, ако-
је случајно бир епископ болестан или спречен, те је према 
томе био његов заменик. 2) У почетку и то до IV. столећа био-
је при епископским црквама само један архипрезвитер. Када 
се нак хришћанство раширило и у мањим местима и по> 
провинцији, и када је било потребно да се и за те крајеве-
поставе презвитери, налазимо од V. и VI. столећа више архи-
презвитера, једног код епископске цркве, а друге у про-
винцији, и то у мањим градовима. Епископска епархија била 
је подељена у више округа и у сваком округу био је по један 
протопрезвитер, као водитељ црквених прилика у округу. 3) 

Да су протопрезвитер и архипрезвитер били синонима,. 
види се из цркв. историје Сократа 4) и Созомена 5), који упо-

*) Испор. Сге^ог. Шх., Ога! 20. ^ео М., ер. 5. аД Боп. 
*) У старој цркви се између епископских помоћника спомињу и т. зв. хор-

еиискоии или сеоски еиискоии (хсореибахо^ос од х^Р^? место , на место епископа^ 
или од х^Р а село, т. ј . сеоски епископи). Њ и х о в а з а д а ћ а ј е била да у зависности 
од епископа воде надзор над клиром у епархији по селима, како врше свеште-
ничке д у ж н о с т и . Осим овога било је дозвољено хорепископима да у присутности' 
епископа и градских свештеника свршавају у катедралским црквама бескрвну 
ж р т в у (14?. кан: неокесар. саб.), д а п о с т а в љ а ј у чаце, ипођаконе, заклињаче (10. кан., 
антиох . саб.), и да издају клирицима.и мирјанима листове мира (§тиотоЛа1 аоата-
иха1 ха1 е!р^1ха1) према 8. кан. антиох, сабора. К а д а ј е у 10. столећу нестало 
у с т а н о в а хорепископа, прешле су неке њихове д у ж н о с т и на о к р у ж н е п р о т о п р е з -
витере. (Истор. А. В т 1 е п т , спом. д. 1. В. 2. Тћ. р. 414.) 

») Види: Мегхег ипб. ХУеИе, К1гсћеп1ех1соп, 1. В. 1854. , 8 . 407 . 
*) 1Ј. VI. с. 9. 
») и VIII. с. 12. 
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требљавају оба назива за једно те исто лице, наиме за 
Александријског презвитера Петра. И Јероним 1) зове насто-
јатеља свештеника, разликујући га од епископа, архипре-
звитер. Касније је протопрезвитер зван и тгразтотгатстгад.2) 

Код монаштва се у току времена у презвитерском сте-
пену развили ови јерархијски степени: синђел, протосинђел 
т архимандрит. 

Синђели (обухеДос), зову се они презвитери, који ста-
нују заједно са епископом и имају своје ћелије (хеАА^) по-
ред епископских. Када је еиископима 12. каноном VI. васе-
љенског сабора (692.) забрањено живети заједно са својим 
женама, узели су ови не само у свој стан, него у ћелију 
једног монаха, да буду сведоци и чувари њиховог невиног 
живота. У овој заједници имали су епископи не само си-
гурност своје савести, него и спољашње сведочанство пред 
црквом. Синђели су пак имали прилике да стеку поверење 
м очинску љубав епископа. И тако је постала институ-
ција синђела опћа и код оних епископа, који пре тога 
нису имали жене. Пошто су били непрестано у близини 
епископа и посвећени у њихове тајне, стање савести и 
душевне намере, то су синђели имали велика утецаја на 
^епископа. 

Тако је постао синђел и саветник епископа, исповедник, 
а према приликама и водитељ. Ово звање се подигло до 
великог достојанства, и зато су касније синђели звани: око 
иатријархово, и сматрани су као ирви иза епископа. Није 
ретко бивало, да су синђели после смрти еиископа заузимали 
његово место. С временом умножио се број синђела код 

једног истог епископа, те према томе нису становали са 
епископом заједно у једној ћелији, него у једној кући. 

Најстарији и први између синђела звао се иротосинђел. 
Он је био настојатељ синђела и тајни и поверљиви саветник 
епископа. Око половине 8. в. број синђела био је веома 
велик и њихов углед растао је до 10. века. Од тог времена 
почеоје њихов број да опада и утецај да се губи, 3) и данас 
у прав. цркви нема институције синђела и протосинђела, 

*) Ер. 4. Аа КивИс. 
*) О. СооИпиз СигораШа, Бе оШс. Ма§п. Есс1ез. е<1и. / . Ооаг, Р а п з 1648. 

р . 8 1 : ВИДИ и изд . 1 т т а п . Веккеп , Вопае 1839. у Согр. з с п р ! . ћ1з1. ћухап!. е(И1. 
№ећићп1 XIV. р. 95. 

3 ) Испор. I. А. ВМепт, спом. д. 1. Во\ 2 Тћ. стр. 61 . 
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него су ови називи само почасне титуле, које се дају до-
стојни^Ј! заслужним монасима. 

Игуман (ујуооЈхвуод, настојатељ) и архимандрит (од егип. 
речи т а п Љ а , значи стадо) су старешине манастира, а раз-
ликују се између себе само неким спољашњим знацима.. 
У почетку монаштва, скупови монаха који су били велики 
бројем, нису имали у својој средини свештеника. Да не би 
били присиљени да иду на дуге путеве до места, где се 
држала богослужења, то им се дозволило већ рано, да у 
својој средини имају ио једног или два свештеника, и тако-
је обично настојатељ монашког збора добивао хиротонију, 
а осим њега још један монах. Касније су врло многи монаси 
тежили да добију хиротонију, те је крајем IV. и почетком 
V. века било много манастира са свештеницима из њихове 
средине. 

Иоштовање епископа према монаштву било је велико, 
тако да су монасима давали не само хиротонију, него су 
их одликовали нарочитим одликовањем и предностима, тако 
н. пр. настојатељ манастира игуман или архимандрит, могао 
је у своме манастиру извршити хиротесију чаца. 1) 

III. И к о д ђ а к о н а налазимо степене који се оснивају 
на човечанском наређењу, наиме архиђаконе и протођаконе^ 
Налазимо их још у IV. веку, и они су први међу ђаконима 
и њихове старешине. Оптат Милевијски говори о архиђакону 
Цецилијану, као о личности великог угледа, и каже да 
Луцила није могла отрпети његов приговор. 2) Св. Ата-
насија ( | 373.) назива Теодорит 3) ( | 458.) т)уо6[ш>о$ тои ^ороб-
т ^ ђктбшч. Архиђакон је према своме делокругу имао да 
потпомаже епископа саветом и делом, због чега је за архи-
ђакона биран не најстарији ђакон, него најспособнији. Архи-
ђакони су по достојанству нижи од презвитера, али по власти 
и упливу надмашивали су ове, и тако се догодило, да је 
царигр. патријарх Анатолије ( | 468) око 450. свога архи-
ђакона Аетија, с којим није био задовољан, рукоположио 
за презвитера, унапредивши га да га понизи, како је то 
казао Лав I. ( | 461.) егк римски. 

4 ) 14. кан. VII. вас. сабора, (797.). — Испор. УЈе1гег и. ]УеИе, Елгсћеп1ех1соп) 
1. В(1. р. 69 . 

*) ОргаИ А/п МИеуИат ер1бсор1 ае зсШзта^е БопаИб^агит а(1уегви& 
Р а г т е ш а п и т , 1Њ. 1. с. 16. 

8 ) Шб1. ессћ К 1. с. 26 . 
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Архиђакон је водио надзор над ђаконима и нижим 

клирицима, бринуо се око помагања сиротих, водио је на-
ставу и васпитање млађих клирика и потпомагао је епископа 
у његовој управи. Без његове сведоџбе није вршена ни 
једна хиротонија, а често су били и заменици епископа на 
синодима. Ради тога су их звали, око и рука епископа. 
Касније су архиђакони изгубили ову власт и свој велики 
утецај, и ван цркве нису имали никакове дужности. 

Код већих цркава био је поред архиђакона још један 
Други ђакон (бгитгргбо^ тш^ бсахб с̂оу, б бгбтгрод тт бкхкбшч), 
који је архиђакона, када је овај био спречен, замењивао 
у богослужењу, а разликовао се од осталих ђакона тиме. 
што је седео пред њима. 1) 

III. Црквенослужитељи. 
21. Аколути, екеорцисте, остијарији (вратари) и псалти (по)ци) 

у старој цркви. 

У старој цркви осим споменутих степена јерархије 
постојали су и црквенослужитељи, који се у источној цркви 
нису развили у посебан степен свештеничког чина, и који 
су у своме старом облику из цркве ишчезли, а њихове 
функције и дужности обављали су касније делом ипођакони, 
делом свештеници, а делом тако исто други црквенослужи-
тељи. У западној цркви до данашњег дана постоје нижи 
степени клира, као прелазни степени за горе споменуте 
степене. Ови црквенослужитељи су: 

Аколути (ахоАои&гТу, ићи за киме, пратити, слушати, 
служити). Њих спомињу већ Тертулијан 2) (с. 220—240.), за-
тим Кипријан 3) ( | 258.) и Јевсевије 4) ( | 340.), који прича да 
су епископе на никејски сабор пратили по више аколута. 
У каснијим споменицима долазе аколути чешће. Аколути 
су били пратиоци око епископа и презвитера, особито при 
крсним опходима и у свечаним приликама, а употребљивани 

*) Види О. СоШпиз СитораШа, Ђе оГГис. Ма§п. Есс1. е<Ш. 1 т т а п . Веккеп у 
Согриз 8спр1 ћ181. ћухапИп. есШ. Шећигћп XIV. р. 95 . и / . Ооаг^ЕисћоЈо^шп згге 
Д11иа1е ^ г а е с о г и т . . . Р а п з 1647, р. 271 . (6 бе беотеребсоу 1 Ш бсахбусоу бтау Аећгес 6 
&рХ1бкххо^о$ е% ТУЈ^ еххХуЈоСас, хратес" абтб^ ТОУ ТОТГОУ абтоб). 

*) Б е ргаезсг. ћаеге!. с. 4 1 . 
») Ер. 7. 34 . и 59. 
4) Еизе&шз, Ђе Шз, Сопз1. 1. 3 . с. 8. 
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су и за разну послугу, н. пр. палили су свеће и доносили 
вино за св. евхаристију. 

Други нижи служитељи били су ексорцисте (е^орхсатт^), 
заклињачи, који су имали да се брину за енергумене т. ј . 
за оне који су имали злог духа. Моћ лечења енергумена 
и терања злог духа из њих, била је испочетка изванредан 
дар Св. Духа, који нису имала само лица нарочитог црквеног 
сталежа, него и лајици. Тек касније, када је овај изванредни 
дар почео ишчезавати. давана је служба ексорциста неким 
нарочитим цркв. служитељима, и то је било крајем III. века. 
Ови служитељи, постављани према одлуци антиохијског 
сабора (341.) (10. кан.) и лаодикијског (360.—75.) (26. кан.) 
нарочитом хиротесијом, имали су да воде у црквама надзор 
над енергуменима, и код свечаних богослужбених молитава 
за њих, као и при свечаном чину крштења, помагали су 
епископима и свештеницима. Обичан, не свечан ексорцизам 
могли су и сами вршити. Исто тако имали су да поучавају 
енергумене и да надгледају њихову телесну негу. Када је 
ишчезла стара дисциплина заклињача и када је крштавање 
деце у цркви постало обично, нестало је и сталежа за-
клињача у старом облику. Њихове литургичке дужности 
прешле су на свештенике. У римокатоличкој цркви постоји 
још и сада сталеж ексорциста, као прелаз ближем вишем 
степену. 

Последња нижа црквена служба је служба вратара 
(батсарсос, хИ>ра)ро1, тодХсороЕ). Потиче из времена гоњења. 

Епискои је постављао поверљиве особе, које су оста-
лим вернима тајно јављале- место и време богослужбених 
скупова, и код ових скупова чувале су врата. Отуда се 
звали они сигзогез.1) И сигзогез касније су постали засебно 
црквено з§ање, о коме говоре Апостолске Установе, 2) лао-
дикијски сабор 8) и писац црквене јерархије. 4) Вратари су 
имали да отварају и затварају црквена врата, да пазе на 
ова при литургији верних, да спрече улазак неверних и све 
недолично светињи богослужења, исто тако да се брину 
како би разне класе катихумена, покајника и енергумена 
стале на своје место и да их пусте у одређено време. Са 

х) 1%паИи8 М.у ер. ас1. Ро1ус. 
*) \и. II. с. 25. 
») Кан . 24. 
*) Шегагсгпа есс1е81авИса с. 3 . 
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престанком тајне дисциплине (сћзарћпа агсаш) и литургије 
верних у старом црквеном смислу, морао је нестати и сталеж 
вратара у свом правом смислу као сувишан. 

Као што су за читање у цркви била постављена на-
рочита лица, исто тако су већ рано постављани иојци за 
црквено појање, о којима говори већ писац посланице Ан-
тиохијцима која се приписује св. Игњатију 1), затим Апостол-
<же Установе, 2) Јеврем Сирски3) и други. 

Одређену одлуку о црквеном појању и појцима донео 
ј е 15. кан. лаодикијског сабора (360.—75.) који гласи: »Осим 
каноничких појача, који на амвон стају и из књиге поје, 
нико други не може појати у цркви«. Под »канонским пој-
цима« разумевају се овде они, који су примљени у канон 
или каталог клирика, наиме они који су убрајани у клир. 
Али иако су у старој цркви и исалти били клирици, то ипак 
нису сачињавали никакав посебни јерархијски степен, као 
што мисли римокатоличка црква, него су били једноставни 
црквени служитељи, које је могао сам свештеник намештати. 4) 
Химне које се имале у цркви појати, писао је или одређи-
вао у цркви епископ, а мелодија или начин појања била 
је ствар појаца. Али да ни у овом погледу нису имали 
црквени појци неограничену слободу, види се из тога, што 
^у имали да поју из књиге, која осим псалама и псалтира 
може да значи и нотну књигу, јер је познато да су Грци 
већ рано осњм хоралног појања имали и фигурално. 

Каткада је почињао црквени појац један део псалма 
мли химне, а опћина је на крају стиха или строфе прихва-
ћала гласом. Од овог пачина појања звали се појци бтсорб-

топИогез, тзрјга^огез, зиссеп1огез (од зисстеге, ипг\уеХчу 

•блахобеп/). Са развитком богослужења и црквеног појања, 
развила се временом и установа појаца (псалта), те их 
видимо раздељене у више степена са нарочитим дужно-
<стима, и то: 

1. Протоисалт (б лрштофАХттЈ?, б х^РХ 7 ^)? К 0 Ј И с е бри-
нуо око учења црквеног појања, водио је хор и држао ред 
међу црквеним појцима. За време богослужења стојао је у 
средини између десног и левог хора. 

*) Ер. ао\ АпИосћ. с. 12. 
2) I,. III. с. 11 . 
3 ) З е г т о т зесигк!. а(1уеп1ит П о т т 1 поб1п Јези СћпзЦ. 

4 ) 10. кан. карт. 
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2. Два доместика (о1 ббо боЈхгатсхос) су вође десног и 
левог хора, нридодани су били протопсалту. 

3. Д в а иримикирија (оЕ ббо ттрсјлост̂ рсос) оба хора, од 
којих је почињало бројење осталих појаца. 

4. АрХОН КОНДака (б а р х ^ ТСОУ хоутахкоу), који је водио 
о свецима и великим празницима појање кондака. 

5. Канонирх (б камоч&рут или и ттрсотоха^архујд), који ј е 
почињао канон и одређивао поједине делове канона и бри-
нуо се уоиће за ред богослужбеног појања; и 

6. Проксим (б тсрб&цод), који је био придодан канонарху. 1) 

22. Презвитиде (свештенице) и ђаконисе у старој цркви. 

Постанак ђакониса потиче из апостолског времена, јер 
већ апостол Павле говори о њима (Рим. 16, 1), спомињући 
Фиву „слбжитмницВ цркве", обаа^ ђкхкочоу тујд гххХујасас;, и дајо 
тачне прописе о избору ђаконисе у I. Тим. 5, 9: Едокица 
(Х^ра, уМиа, тако се звала ђакониса) ж* да причита'ггсА не 
/иенши а^т& нистидесАтих&, Б^БШИ единол1$ /и8ж8 жжа, кк д ^ л ^ к 
докрм^ скидН^тмсткВма, лцн чада коспита'ла естк, афб стм^^ 
ноз*к оулш, а'ф* страннуА прТАта, а'фе ски>рвнк1Л1Б оут^кшжк БМСТК, 
а'фе БСАКОЛ18 д^л8 влг8 посл^докала естк. Св. ап. Павле у по-
сланици Титу 2, 3 такође говори о свештеницама, женским 
старешинама (старицм, гсреарбтерас), и овај назив, у том смислу,, 
као да свештенице имају посебну службу, долази често у 
црквеним сиоменицима. Што се тиче одношаја свештеница 
према ђаконисама, то неки 2) мисле, да је у неким црквама 
аналогно протопрезвитеру и архиђакону свештеница тсрва-
(Јбт15 или тгроха^Јлг^уј била на челу ђакониса. Други 3) пак 
мисле, да је између свештенице и ђаконисе била битна 
разлика, и да су једне као и друге имале посебну мисију и 
звање, наиме да су свештенице осим председништва имале 
да обављају катихетичку наставу код жена, а ђаконисе осим 
ове наставе имале су да негују сироте и болесне жене и т. д-
Свештенице су доста рано укинуте у цркви, јер је лаоди-
кијски сабор 11. каноном забранио даље постављање пре-

*) Б. Хћгзћтап, П1е ЗупоДеп- ипс1 сНе Ер18кора1ат1ег т с1ег т о г ^ е п ћ К1г-
сће, 1867. 8 . 168. и даље. 

г ) Види С. Зсћбпе, ОезсћкМзГогбсћип^еп иђег сИе к п х ћ ћ Оећгаисће.. . ВегИп 
1822, 3 . Во\ р. 104; Вбћтег, Сћпз11. Мгсћћ АИегПштзл^ззепбсћ . Вгез1аи 1836. 
1. Ва. р. 269. и / . ВШепт, Спом. дело, 1. Во\ 1. Тћ. р. 439 . 

*) Види: Аи^азИ, БепкллгигсН§к. аиз с!ег сћпзИ. Агсћао1о^е В. XI. 1830. р. 2 1 6 . 
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звитида, дочим је институција ђакониса и даље постојала, 
тако је н. пр. 6. вас. сабор (692.) 48. каноном наредио, да 
жена онога, који је постао епископ, пошто се по узајамном 
пристанку оделила од њега, ступи у манастир, а ако се 
покаже достојна, да се унапреди за ђаконису. 

Канонско доба за ђаконису одређује св. ап. Павле 60 
година. Од овог се касније одступило, јер је 4. васељенски 
сабор 16. каноном одредио, да ђаконисе пре 40 година 
не могу примити хиротесију, а ово доба тражи и 123. но-
вела Јустинијанова. Да су ђаконисе примале хиротесију види 
се из 15. кан. IV. васељенског сабора, као и из 14. и 40. 
канона VI. вас. сабора. 

Дужности ђакониса биле су: представљати епископу 
оне жене, које хоће код њега да уђу, 1) брига око удовица 
и сиротих,2) у случају да је епископу или презвитеру н. пр. 
у време гонења немогуће улазити у куће верних, то су ђа-
конисе у црквеним стварима обављале овај посао у име 
епископа. Необразоване девојке имале су ђаконисе да по-
учавају, упућујући их, како се имају при крштењу пона-
шати, и при томе одговарати, и како ће проводити време 
после крштења. Код свечаног крштења бринуле се ђако-
нисе око свлачења и облачења оних, које се крштавале, 
силазиле су с њима у крстионицу и биле су им куме. 3) 
Свештеници или ђакони су помазивали чело оних које се 
крштавале, а ђаконисе су помазивале остале делове тела. 4) 
Даље ђаконисе су надзирале улаз у цркву, водиле надзор 
над женским одељењем, и затварале врата у извесним мо-
ментима сб. литургије. 5) Према Валзамону 6) ( | 1203.) вршиле 
су ђаконисе неке дужности око олтара, а према Епифанију 7) 
(! 403.) биле су ђаконисе црквене служитељке, али не око при-
ношења жртве или каквих других служби, него су помагале 
око крштења због женског стида. У време гоњења похађале су 
св. исповеднике у затвору и скупљањем новца избављале их. 

*) Сопз1. Ар. 1. II. с. 26. 
») Соп81. Ар. 1. III. с. 7. 
3 ) Сопз*. Ар. 1. III. с. 16. 
*) Сопб1 Ар. 1. III. с. 15. 
5 ) Сопзк. Ар. 1. VIII. с. 28. 
•) Тћеоб.оп Вакатомз, Вебропза аа" т 1 е г г о § а 1 М а г а ра1г. А1ехап(1г. Везр . 

аа* т1егго§ . 35. 
7) Наегеб. 79. 
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Презвитиде су престале доста рано у цркви 11. ка-
ноном лаодикијског сабора, а ђаконисе се налазиле у 
источној цркви чак и у XII. столећу, али касније су и оне 
нестале.') 

Богослужбена места. 
23. Подела. 

Иако се Богу може молити на сваком месту према ре-
чима ИХриста: „грлдгга часа, егда ни кк гор*к сеи, ни к$ 
мђлимкхЋ ПОКЛОНИТЧСА 6ц8", 2) то су ипак потребна места за 
религијозне потребе верних и за богослужење. Таково ме-
сто било је до оснивања св. евхаристије јерусалимски храм, 
где је ИХ учио народ. После установљења св. евхаристије 
скупљали су се хришћани у ириватне куће, где су се мо-
лили, слушали реч Божју и свршавали св. евхаристију. 
Ове приватне куће били су први хришћански храмови. 

Такова места била су : кућа где је ИХ био више пута 
са ученицима, даље кућа о којој се говори у Дел. Апост. 
(1> 13), да је у њој становао ап. Петар и остали апостоли, 
и у којој је на њих сишао св. Дух, затим кућа Марије ма-
тере Јованове, 3) где су се скупљали ученици господњи и 
остали верни на молитву, даље кућа Нимфана (Кол. 4, 15), 
где су се верни такође молили, и т. д. куће у којима је 
св. ап. Павле у Троји, Коринту (I. Кор. 16, 15) и у Риму 
проповедао. 

Када су с временом образоване хришћанске опћине, 
подизани су посебни храмови, као храм у Антиохији, о коме 
се говори у Дел. Ап. 11, 26. Када у време гоњења не беше 
дозвољено хришћанима да се скупљају у храмовима ради 
слављења Бога. то се скупљаху на гробовима мученика, у 
пећинама, у катакомбама или на другим каквим сигурним 
местима.4) »Свако место — каже Дионисије Александријски 
— камо нас невоља шаље, поље, пустиња, лађа, стаја, 
затвор, служи нам место храма«. 5) 

*) Испор. IV. Аи^изН, спом. д. 11 . Во\ р. 212. и / . А. ВШепт, спом. д . 1. 
Ва\ 1. Тћ. р. 434. 0 ђаконисама види: С. В. Троицкш, Д1аконнссм вт> православ-
нои церкви. Спб. 1912. , где има о овоме исцрпна литература . 

а ) Јов. 4, 21 . 
») Дел . 12, 12. 
4 ) Испор. Еизедшз, Б е уЛа Сопз1ап4. Г.. III. с. 48 . 
5) Еизед. Шз*. есс1. К VII. с. 22. 
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Када је у III. столећу на неко време гоњење попустило,. 
подизани су храмови на многим местима. Да су у III. сто-
лећу постојали многи храмови, види се из тога, што су се 
хришћани тужили да им незнабошци разоравају храмове, 
види се даље из едикта (3. фебр. 303.) цара Диоклецијана 
(284.—312.), који је налагао да се хришћански храмови за-
творе и разоре, 1) затим из декрета цара Галијена (260.—268.) у 

који је укидао гоњење и враћао хришћанима њихове гроб-
нице и храмове, 2) да их поново саграде. 

Када се хришћанство за Константина ослободило окова^ 
у које га је незнабоштво спутало, почели су се градити лепи 
храмови, чији се број непрестано умножавао. Сам цар Кон-
стантин подигао је у престоницама, главним градовима и 
у другим знаменитијим градовима римског царства многе 
храмове, и то у Цариграду храм св, Софије,8) св. Ирине, 
св. ап. Јована, св. Михаила; у Риму храм Спаситељев, св„ 
ап. Петра, св. аи. Павла, ч. крста; у Јерусалиму цркву св. 
гроба; у Витлејему храм Спаситељев ; у Антиохији храм св. 
апостола и т. д. 

Према томе, од првих времена хришћанства постојала 
су извесна св. места намењена искључиво и непосредно 
хришћанском богослужењу, и то цркве и капеле. У св. ме-
ста рачунамо и звонике и гробља, који су према својој 
намени посредно служилиза богослужбене сврхе. Према томе 
када говоримо о св. местима, говорићемо о храму, капелама, 
звоницима и гробљима. 

0 храму. 
24. Појам и разна имена хришћанског храма. 

Храм или црква је оно свето јавно место, где се Бог 
слави и велича, где се свршава најсветија жртва Христова 
св. евхаристија, где се верни скупљају да буду учесници 
спасоносних истина и дарова, које им дају од ИХриста од-
ређени органи. 

Божји дом, где се верни хришћани скупљаху ради бо-
гослужења, имао је у току времена разна имена. Звао се : 

') Еизедшз, Шб1. есс1. 1. VIII. с. 2. 
8) Еизед. Њ 8 1. есс1. VII. с. Т. 9. 20. 673. 
4 ) Основана од цара Константина, а поново саграђена од Јустинијана 5 3 7 . 

у византијском стилу у основи крста. 1453. претворена је у мошеју. 
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шорсахб ,̂ хорсаху) (отуда реч Клгсће м црква, ц*рковк), с1о-
тгшсшп, с1отиз, с1отшшса, кућа Господња, дом Господњи; 1) 
1ххХуја1а (отуда талијански сМеза, и француски Ге§Изе), еххАу]-
а^аат^рсо^ есс1ез1а, прво само скупљање или скуп (од ехха-
Хесо), па онда св. зграда; оТхос; -б-еоб, оТход еххХујасас;, та^ еххХу]-
а с ^ осход,2) с1отиз с1е1, с1отиз есс1ез1ае, јер црква је у истину 
;кућа Божја и место где је Бог заиста присутан и где је 
обећао да ће слушати молитве верних; оТход тсроаео^д3) или 
само проогиугј, с1отиз огаћотз, 1осиз ргесит Гас1епс1агит, ога-
1огшт, којим се именом прва места за скупљање хришћана 
означавала. 4) Касније долазе, место последњег назива, имена 
тгроаеохт^рса, еохттдрса, оТхос еохттдрсос.5) Божји дом звао се 
(Заа(,>аху]6) (т. ј . атоа или оЕхСа, ћазШса, (отуда румунски М-
зепса), наиме царски дом, јер се у њему велича цар над 
царевима. 

Именом »базилика« звале су се у почетку лепе, велике 
цркве, које је подигао цар Константин. 7) Ове цркве свакако 
>се тако звале зато, што су по начину грађења биле сличне 
римским базиликама, великим и пространим државним гра-
ђевинама, које су биле одређене за одржавање судских пре-
слушавања, за изрицање правде, и за трговину. Када је 
ово име употребљавано за хришћанске цркве, изгледа да 
је име „(ЈаоЛииђ" добило шире, односно дубље значење, јер 
када су хришћани цркву звали [ЗаасАсху], нису више мислили 
на римске базилике, на светског цара [ЗаасАе6с;-а, него на 
Божју кућу, на небеског цара, чији је стан црква, и у том 
значењу доликовало је ово име и за најмању цркву. 

Божји домови где се верни скупљаху ради приношења 
жртве и на молитву звали се још и [хартбрса,8) таг1упа, соп-
Геззшпез, т е т о п а е . 9 ) Овим именом звале се цркве поди-
гнуте у хришћанским гробљима, на гробовима мученика. 1 0) 

*) 15. кан. саб. анкир. и 28. саб. лаодик. 
2) Еизе&шз, Ш 8 1 . есс1. 1. VII. с. 38 ; VIII, 13, IX. 9. 
3 ) Мат. 2 1 , 13. Марк. 11 , 7. Лука 19, 46 . 
*) Д е л а 16, 13 . 16. 
5) Еизе&шз, Н1з1. есс1. 1. 10, с. 3 . 
в) Еизе&шз, Б е уИа Сопз1. 1. III. с. 32. 
7 ) Испор. Еизе&шз, Б е УИЗ, Сопз1. 1. III. с. 31 .—60 . 
7 ) Испор. Агћапазшз, Ер. а<1 т о п а с ћ о з З1уе зоШагшз (цлрхбр10У Шхроа); Сћгу-

308&ти8, Н о т . 26. т ер. II. а<1 С о г т Љ . 
9 ) Испор. Аи^изИпиз Епагг. т Р з а 1 т . 1,ХУ. п. 4 ; Б е спг. Бе1 1. XXII. с. 1 0 . 

10) Еи8е&Ш8, Бе уНа Сопв1. 1. VIII. с. 48 . 
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У колико су ове зграде имале сврху да сачувају успомену 
на мученике, добиле су име т е т о п а е . Мартбрса звале се у 
првим вековима и цркве подигнуте у част мученика, па и 
оне које су посвећене имену божанских лица, као н. пр. 
црква коју је подигао Константин на Голготи, звала се 
чоо 2сотујрод [шртбрсо^ Маг1угшт 8а1уа1оп8. *) Цркве посвећене 
успомени мученика и исповедника, имале су име ових послед-
њих, а мученици и исповедници звали се црквени патрони. 2) 

Са именом (хартбр^ слична су имена атоатоАгТо^ и лро-
<уу]теТо̂ 3) чиме се означавале цркве подигнуте у спомен апо-
стола, односно пророка. Крбтиш (сгур1ае) звале се иодземне 
цркве и капеле, које се због извесних месних и историј-
ских разлога градиле испод земље. Најпосле се хришћанске 
цркве звале и {етр1шп.4) У почетку је ово име избегавано 
сгога, што се њиме називали храмови незнабожаца. Касније 
када је незнабоштво побеђено и када су многи незнабо-
шки храмови претворени у хришћанске цркве, употреб-
љавано је често и за ознаку хришћанских цркава. Поред 
свега тога, зато, што је са речју 1етр1шп везан појам не-
знабоштва, није опће и јавно употребљавана за ознаку 
^ришћ. храма нигде, него је употребљавано ово име у го-
ворничком и поетском говору. 

25. Облик правац и положај цркава. 

Најстарији облик хришћанских цркава је дугуљаст 
четворокут (оћ1оп§а, бро(лујхтд) или лађа, која се према истоку 
свршава испупченим полукругом. Апостолске Установе (1. II. 
с. 67.) одређују у овом погледу ово^ »Прво мора бити дом 
Господњи дугуљаст, постављен према изласку сунца, са 
споредним просторијама са обе стране, тако да је сличан 
лађи«. Овај облик имао је ковчег Нојев и Соломонов храм, 
а ови су служили као узор при грађењу хришћанске цркве. 

Ј ) Испор. Апазтзшз ВЊИотесагшз, Н1б1. есс1. е х Тћеорћапе код М1§пе, Ра1г. 
цт. Т. 180, р . 1215. 

*) РаиИп. Мо1ап, Ер1з1. 3. аа* А1ур1ит е! ер181. 26. а<1 З е ћ а з И а п и т . 
ђ Испор. 8огопгеп. Шз!. есс1. 1Љ. 8. с. 17. 
4 ) Име 1 е т р 1 и т з а храмове овако ј е постало. Незнабошци су ограничили 

место на коме ће бити зграда њихова х р а м а (аеаез) саграђена, оделили су исто 
зидовима од светског ж а г о р а и од станова људи у извесном удаљењу у круг. 
Тако ограничено место назвали су 1 е т р 1 и т (од те^еТу, сећи, ограничити), а у 
у ж е м смислу звао се тако и храм, који се на том месту налазио. 
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Четверокутни облик цркве је слика великог храма 
Божјег, земље, коју су незнабошци као и Јудеји, и укратко 
сви стари народи представљали у облику четверокута. 
Овај облик имале су старе базилике, најједноставније и 
најзгодније за цркву, у које је могла стати велика мно-
жина људи. 

Други главни облик цркве је облик крста,1) особито 
од времена, када је Константин Вел. примио крст као обран-
бени и заштитни знак државе и хришћанства. Обликом 
крста није потиснут четвороугаони облик цркве, и његов 
значај није се тиме изгубио, јер крст није ништа друго него 
двострук четворокут положен један на други, и стари су гле-
дали у облику крста символизован свет на четири стране. 

Св. Јероним каже: Шта је облик крста друго, него 
четворокут света? Глава је сунчев излазак, десно је по-
ноћ, лево је подне, а код ногу је сунчев залазак (Соттеп! . 
т Магс). 

Облик крста имале су цркве или споља или такође 
само изнутра положајем стубова. Тако н. ир. црква св. 
Софије у Цариграду, споља је имала четверокутни облик г 

а изнутра облик крста. 2) 
Ротунде — округао облик цркава — не налазимо у 

најстаријем времену, јер су незнабошки храмови и већина 
позоришта имали округао облик, те су хришћани избегавали 
код градње цркава овај облик. Касније пак јавља се и овај 
облик, и у овом случају је округао облик спојен са крстом. 3) 

Што се тиче иравца црквеу то се већ рано јавља пра-
вило, да ова мора бити окренута према истоку. 4) Улазак у' 
цркву био је са запада, са места где залази сунце, јер ј е 
ноћ слика духовне таме, незнабоштва, греха, а онај који 
улази у цркву, има према истоку олтар, наиме духовно 
сунце, које је Христос, светлост света која долази са истока. 
Ову идеју су црквени оци и писци често изразили. 5) Овај 

*) 'Н тоО уео) огкођоџга аб^чбСтас, отаороб бСхтрт. Еуа^ГШЗ, Шз!;. есс1. 1. 1. с. 14 . 
— ПблосУЈтас . . . тб тоо атаороо <г/гј\1а.. РгосорШЗ Саезаг, Б е аесИпс. Јив1. 1. 1. с. 1 3 . 

2 ) Испор. / . Вт^ћатп, О п ^ т е б зпге А п ^ и И а ^ е б есс1еб1а§1;. УО1. III. р. 174. 
8 ) Испор. / . 1ПЈ1, Ш и г ^ к , II. Вс1. р. 669. 
4 ) Сопз1. Ароб1. 1. II, с. 57 . 
5) Испор. ТетШШап., Арок^еИс . а<1г. ^еп1еб с. 16. (М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. 1 . 

р. 426) ; АС1У. Уа1еп1лтапоб с. 3 . (М^пе , Ра1г. 1а1. Т. II. р. 580.). Св. Ашанасије, 
(ЈиаебИопез ас! А п И о с ћ и т с!исет, диаеб!. 37. код М ^ п е , РаЈх. §г. Т. 28. р. 6 2 0 . 
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правац цркве пропмсују већ Апостолске Установе, а имале 
су га цркве у старини, а то се и данас проиисује. 

Осим тога тражи се да је црква постављена на узви-
шеном месту. На ово се пазило и у првим вековима хри-
шћанства при градњи храмова, јер је земаљска црква слика 
цркве Христове, која је положена на стени (Мат. 16, 18), дома 
Господњег на врх гора (Мих. 4, 1). Узвишен положај цркве 
сматрао се као сећање на стари Сион, а она је као што каже 
бл. Августин 1) заиста ирави Сион. Најпосле подсећа поло-
жај цркве на нови, небесни град, свети Јерусалим, који је 
св. Јован у своме Откривењу (21, 10) видео где долази с 
неба од Бога. Потврду овога имамо и код Тертулијана 
(АС1У. Уа1еп1. с. 3.) који изрично каже: »наше цркве су по-
дигнуте на узвишеном месту и окренуте су према истоку«. 

26. Грађевни стилови храмова. 

Осим форме, правца и положаја цркве, мора се пазити 
и на стил градње храмова. Ово се могло тек од времена 
Константина. Под стилом разумева се извођење и формација 
онога, што треба да се представи. Стил грађења је то исто, 
што и форма градње, начин градње. Као што стил језика 
зависи од духа језика, тако исто и стил градње зависи од 
карактера градње. Онај хришћански црквени грађевни стил 
је најсавршенији и уметнички најбољи, који до поједино-
сти носи на себи хришћански црквени дух, како се он већ 
у плану градње изражава. и у извођењу тога плана са 
јединственом конзеквенцијом. Не само једна форма која се 
истиче, рецимо лук или врх, него целина разликује стилове 
по њиховој битности и вредности. 

Црква не прописује у ком се стилу имају градити хра-
мови, она само тражи оно битно и најпотребније у погледу 
положаја и правца цркве. У току времена налазимо ове 
стилове: стари-хришћански (стил римских базилика), визан-
тијски, романски, готски и стил ренесанса. 

1. Карактеристика стила римске базилике или старо-
хришћанског стила је скоро увек облик дугуљастог право-
кутника, који се на источној страни свршава полукругом 
(хоу)(7ј? афсд? сопсћа, арз1з уе1 аћз1з). Често се дели коринт-
ским или римским стубовима у дужину, подељена у непаран 

х) Аи^изИпиз, Епагга*. т Рз . 75. с. 3 . 6 . ; т Рз . 132 . с. 12. 

6 
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(3) број лађа. Средња је лађа шира и узвишена изнад по-
бочних лађа, кровови обе побочне лађе наслањају се на 
зидове средње лађе, која их надвисује. Број лађа врло је 
ретко изнад 5. 

2 .0д Константина Вел. и подизањемЦариградаза главни 
град, почео се на истоку развијати нов стил т. зв ? визан-
тијски. Излазна тачка византијског стила је римска бази-
лика. Но на тој основи има своје нове особине, јер код 
ове превлађују праве линије, код византијског пак стила 
је хришћ. дух, који тежи вишем и узвишенијем, савио ове 
праве линије и везао их у хармонични склоп, и тако имамо 
лукове, кубета и сводове. Раван кров базилике је уклоњен, 
и на његово место дошао је свод, који подражава небе-
сни свод. Изнад крста (обично грчког), који је већ код 
базилике означен, подиже се у средини зграде, тамо где 
се састају 4 крака крста. главно кубе (купола) са великим 
димензијама, а око овог кубета дижу се хармонично друга 
кубета, од којих је источно, оно које апсиду покрива, мало 
веће. Главна особина византијског стила је централно гра-
ђење. Сви делови цркве у византијском стилу имају своје 
тежиште, не као базилика у завршној тачци апсиде, — 
него у средини подлоге крста, у једној тачци, изнад које 
се диже велико кубе. Ово кубе не лежи на самим стубо-
вима, него на цилиндричној подлози, који се зове 1ат-
ћоиг, а ова тек стоји на стубовима. На њој се налазе 
прозори. Овај стил достигао је свој врхунац за цара Ју-
стинијана у најтипичнијем примеру византијског стила, у 
цркви св. Софије у Цариграду. Ову цркву саградио је Ју-
стинијан и посветио св. мудрости, аоср̂ а (т. ј . Христос), 
и ова величанствена зграда сада служи као мошеја, и тако 
рећи наследница је једне цркве, коју је подигао Констан-
тин на форуму Цариграда, а која је 404. од пожара делом 
уништена. Ову је обновио 415. Теодосије II. и 532. је опет 
пожарем уништена, нашто Јустинијан одлучи, да је на ново 
сагради тако величанствену по величини и сјају, да над-
маши све остале. Опис овог знаменитог дела цркв. архи-
тектуре имамо од једног песника и секретара цара Јусти-
нијана, Павла Силенцијарија (М1§пе 86, 2). Архитекти које 
је Јустинијан позвао били су Антемије из Тралеса и Иси 
дор из Милета. Од 530.—537. је грађена, а 537. је осве-
ћена. Значење овог монументалног здања лежи у срећном 
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м успешном решењу, што је на базилику примењено пом-
иезно централно грађење, и то што је могуће практичније 
и јединственије. Средину зграде чини квадрат између 4 
моћна стуба. Најинтересантније је кубе, које када се гледа 
€а централне тачке, тако је вешто положено на полукубета 
а ова на стубове, да изгледа као да лебди у ваздуху. Кроз 
њега се спушта богато снопље светлости кроз 40 прозора 
у унутрашњост цркве. Осим тога све се одликује уметнич-
тсим украсима. У атријуму је био водоскок (фонтана) 
•са великом шкољком од јасписа, осим тога у храму је 
једно богатство стубова, зидова, сводова и лукова. Под је 
покривен мозаиком од шареног мрамора, зеленог, сребрна-
•сто-белог, иурпурног, црвеног, златног. На зидовима су 
мраморне плоче и од мозаика цвеће и гране. И стубови су 
њиме украшени. Свод је иревучен златним мозаик-грундом, 
који се сјаје као сунце. На прикладним местима су слике 
€паситеља, пророка, небесних сила, Богородице и анђела. 
Кивориј је на 4 сребрна стуба. Св. престо лежи на златној 
основи и сјао је од драгог камења. Силна кандила, амвони 
од мрамора и то боја ретког мрамора. Укратко песник нема 
довољно речи да нахвали овај храм, а ове стихове читао 
је у присуству цара и патријарха, што нас утврђује, да је 
ово описивање морало бити тачно и истинито. Дивљење 
овом храму било је тако велико^ да је он на истоку по-
€тављен као идеал хришћ. храма и такав је до данас остао. 
€удбина овог храма је променљива. У 8. веку за иконобо-
рачке борбе много је оштећен. Оснивањем латинског цар-
отва 1204. претрпео је овај храм неке промене. 1453. на-
валише на њега Турци, опљачкаше и разорише ризнице, 
разбише гвожђем под од мозаика, и унутрашњост је сада 
једна тужна слика. Старе и касније слике мозаика на зиду 
су уништене, а делом златним плочама покривене. Разна 
дограђивања унаказила су како унутрашњост, тако и нартекс. 
Великог атријума нема више. Неукусни зидовп што поду-
пиру, дозидани маузолеји султана, четири танка минарета 
са масивним подножјем, унакажују зграду. Рестаурација 
изведена 1849. тако је слаба, да се неки боје за ову 
јединствену зграду. 

У времену после Јустинијана претрпео је византијски 
<ггил неке измене, од којих је најглавнија у томе, што је 
облик крста тако измењен, да је западни крак продужен 
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м плоснате куполе су измењене сводовитим и полукружним. 
Овај грађевни стил цркава овладао је по целом истоку, са 
извесним појединостима и примесама, које су одговарале 
нацијоналном укусу, где је овај стил примљен. Па и код 
Срба је примљен овај стил, стога ћемо после говорити т 
о старој српској црквеној архитектури. 

3. Као што се византијски стил на мстоку развио из̂  
хришћ.-римске базилике, исто се тако на заиаду на основи 
базилике развио т. зв. романски стил или стил лукова. Ка-
рактермстика овога стила је у масивном грађењу зидова,. 
затим што ломи праве хоризонталне црте све више и: 
оставља равне кровове стармх базилика, а богато и лепо-
употребљава лукове и сводове. На основи латмнског крста 
саграђене цркве са полукружнмм сводовима постале су вмше,. 
а дана мм је богата м лепа орнаментика, особито на пор-
талима. Са црквом су спојени звоници, обично два, којдо 
дају цркви Ихмпозантну спољашњост. Овај стил много ј е 
употребљаван у западној цркви од X. до друге половине-
XIII. века. 

4. Карактеристика готског1) или германског грађевног 
стила, којм се развио из романског, свестрано конструк-
тивно усавршмвши га, је употреба стреластог (шиљастог) 
лука. Грађевина се пираммдално и витко у висмну диже,. 
а према томе долази одговарајућа сводаста конструкцмја.. 
Истм основни прмнцмп, намме стреластог (шмљастог) лука. 
представљен је м мзражен на свима конструктивним дело-
вима, на орнаментици, која није имитација природе, него< 
има на себи нешто лако, радосно и фантастично. Споља-
шњост готског стила одликује се богато украшеном фаса-
дом, чмји је главни украс иортал, украшен скулптурама са 
извесним значењем, узаним вмсоким стубовима, богатим 
украсом, малим торњићима, цвећем у облику крста, и про-
зор ружом изнад врата, чији иречник достиже 40 стопа. 
Округла апсида је напуштена, а на њено место дошла ј е 
полигонална. Сводови нису више полукругови, него шиља-
сти лукови изнад квадратне или правокутне основе. Сту-
бови нмс.у декорацмја, него улазе у органмзам, радм чега 
нема масивних и многих зидова, као код романског стила. 

Овај стил појавио се прво у Француској , чијем д у х у потпуно и одговара^ 
а касније је примљен и од Немаца. У Мталији је назван презриво готски т. ј.^ 
варварски ( = немачки) стил. 
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Прозори су врло велики, дугуљасти и завршују се шиљком, 
украшени су богатом орнаментиком. Највиднији делови гра-
ђевина су торњеви, којих је број мањи него код романског 
сгила. Обично се налазе један или два торња на западној 
сграни, и одликују се величином, виткошћу, богато су оде-
вени красио израђеним шиљастим ступчићима и разновр-
сним фигурама. 

Уметничко значење готског стила је у одуховљењу ма-
терије, које долазе тиме до израза, што грађевина у овом 
<стилу има дугачке високе прозоре а облици њени теже горе, 
и чине да тако рећи ишчезава материја. Овај стил владао 
ј е у заиадној цркви од XIII.—XVI. века 1) 

5. XV. веком иочиње у Италији нов духовни правац, 
који се одликује особитом склоношћу према класичној ста-
рини старих Грка и Римљана. Овај укус није се ограничио 
само на науку и на литературу, него се протегао и на 
уметност, а нарочито на грађевну уметност. Тако се у гра-
"ђевинарству развио модерни стил т. зв. стил ренесанса2) 
или препород античког стила, који је према својој битно-
сти уиотреба старих класичних римских и грчких облика. 
Базилика са њеним стубовима и споредним лађама је из-
лазна тачка ренесанса, и тако се вратило хришћ. грађеви-
винарство на своју излазну тачку, прекорачившп орган-
ско развиће многих векова, без тежње, да се старе форме 
у хришћ. смислу и на савршен начин репродукују. За кон-
струкцију зграде није била меродавна форма базилике, него 
тежња за што већим и осветљенијим простором, који чини 
неодољив и узвишен утисак на гледаоца. Зато је хор, место 
мзмеђу лађе и олтара широк, средња је лађа још шира, а 
споредне лађе су уже. Систем купола и полукружних сво-
дова је употребљен на целој згради, дочим је фасада — 
са својим стубовима и пиластрима — којој је посвећена 

х ) Најзнаменитије цркве зидане у готском стилу су у Француској: Ш1ге 
Б а т е у Паризу (12 в.), катедрале Лаон (12. в.), В ћ е 1 т 8 (13. в.), бо1880п (13. в.), 
€ћаг1ез (13. в.), А г т е п з (13. в.). У Немачкој: катедрале 3(газ8ћиг§ (14 .—15. в.), 
^геЉиг^ 1 В . - (13 .—15.) , Кб1п (почета у 13. в. свршена у прошлом), з а т и м цркве 
Ж г п ћ е г ^ , Мип81ег ( 1 4 . - 1 5 . в.). У Аусшрији: катедрала св. Стевана у Бечу (14. в.), 
Уо1пгк1гсће у Бечу, (из прошлог века). У Ишалији: катедрала у Милану (14. в.) итд. 

2 ) Цркве зидане у стилу ренесанса су : црква св. З а х а р и ј а у Венецији ( зи-
д а о ј е Мартин Ломбардо 1 4 5 7 . - 1 5 1 5 . ) и св. Андрије у Мантуи, грандиозна црква 
св . Петра у Риму ( 1 4 5 0 . - 1 6 6 7 . ) , св. Михајла у Минхену ( 1 5 8 3 . - 1 5 9 1 . ) , црква св. 
Павла у Лондону ( 1 6 7 5 . - 1 7 1 0 . ) 
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велмка пажња, само спољашњи и тако рећи за себе украс 
цркве, без органског јединства са црквом и са унутраш-
њошћу. Оснивач овог модерног грађења цркава је Талијан 
РћШрро ВгапеПезсо (1377.—1446.), а изградили су га даље 
ћ,ео ВаШз1а АЉегћ, Вгатап1е и најпосле МЈсће1ап§е1о Виопа-
гоШ. Последња двојица су радили и цркву св. Петра у Риму.. 

Од почетка XVII. в. извргао се стил ренесанса претова-
ривањем орнаментике у т, зв. Кососо-стил, који се одликује 
несистематичношћу, украсима без смисла и неприродним,. 
збрком незнабошких и хришћанских, старих и модерних 
облика. Овај стил употребљаван је нарочито у ФранцускоЈ 
за Лудвига XIV. м XV. од 1 7 0 0 . - 1 7 7 0 . 

У XIX. веку почео се јављатм на западу, особито у 
Немачкој, нов дух на пољу грађевинарства, чему је првде 
подстрек дао баварски краљ Лудвиг I. На четири цркве 
које је он подигао, четири верна модела и узора старо-
хришћанског, византијског, романског и готског стила нај-
савршенијег начина, показао је пут којим мора ићи црквено 
грађевинарство, да би одговарало хришћанском духу и укусу.. 

27. Стара српска црквена архитектура. 
Литература. Димитрије Аврамовић, живописац, прикупио је по 

хронолошком реду мало али лепе грађе. Први прави скупљач к о д 
Срба. Грађа није публикована. — Византијски споменици по Србији. 
Нацртао и описао Ф. Каниц. Превео Александар Сандић, Беч,. 
1862. Са 11 табли. Смедеревска црква, Раваница, Манасија (споља),. 
Крушевац, Ж и ч а , Студеница, Манасија (изнутра), Раваница (детаљи), 
Крушевац (план са чела и са стране), Ж и ч а (детаљи), Студеница 
(план и детаљи). — Ш е г а ћ - ип(1 пеизегМзсће К г г с ћ е п ћ а и к и п з ! . Е т 
ВеИга§ гиг Кип81§ебстсћ1е УОП Р. КапНг. Ш е п 1864. (Аиз ( 1 е т ; 
Јаћг§ап§е 1863. с1ег бИгип^бћепсМе с1еп рћП. Шз!. С1. (1ег каЈб.. Акас1. 
с1ег ^ИббепбсћаПеп ћебопс1егб аћ^есћисМ. МИ 2 Тагет.) —Р. КапНг,. 
бегМеп. Н 1 8 1 о п 8 с ћ - е 1 ћ п о § г а р т 8 с ћ е Ке18еб1исиеп аиб (1еп Јаћгеп 1859 .— 
1868. ћ ф г ^ 1868. (XII. Ваикипб!, б к и 1 р * ш у Ма1еге1.) 

Каницови радови разнели су по свету глас о српским црквеним 
архитектонским старинама. Иако му се с правом замера, да је на 
брзу руку скупљене мотиве по који пут погрешно разјаснио и да. 
М У је грађа непоуздана, ипак је интересантно код њега то, што 
је као странац отпочео рад на овом пољу, и -то са великим оду-
шевљењем. 

Проф. универз. М. Валтровић и пок. Д. Милутиновић као 
стручњаци прикупили су 1 8 7 2 . - 1 8 8 5 . градиво за стару срп. цркв.. 
архитектуру савесно, критички, до најмањих детаља, и могу послу-
жити за углед, к а к о треба ту грађу прикупљати. Њихов рад је почетак 
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озбиљног рада. Њихове извештаје. иоднесене Српском ученом дру-
штву, које их је потпомогло у њихову раду, имамо штампане у 
Гласнику св. 36, 41 , 44, 46, '47 , 48, 52, 53 , 64. Њихови цртежи 
били су изложени 1872. у Москви, али нису публиковани. — АУаћгоуИз, 
еО Ирбброџо^ МШеПип^еп ићег пеиеге Г о г 8 с ћ и п § е п аиГ с1еп 6ећ1е1е зег-
ћ18сћег Елгсћепћаикипб!, А^1еп 1878, 4°. — Поглед на стару српску 
црквену архитектуру. Приступна академска беседа Михаила Вал-
тровића. Београд 1888. Глас Срп. Кр. Акад. XVII. — Мих. Валтро-
вић, Кратка реч о неким старим српским црквеним споменицима. Бран-
ково Коло 1898. стр. 370, 407, 435. — Старинар, Орган српског 
археолошког друштва публиковао је доста грађе за сриску црквену 
архитектуру као и за остале српске црквене старине. Тако у год. 
1888. и 1889. има од И. Руварца чланак, Прилошци и грађа з а 
повест о српским манастирима. — Ђ. Стратимировић, 0 прошлости 
и неимарству Боке Которске. Споменик XXVIII. Срп. Кр. Академије 
наука 1895. (Садржи историјску и неимарску црквену грађу те покра-
јине. Снимци неимарских старина су недовољни да нам покажу све 
оно, што нам те старине могу и имају дати. Смеле и преране за -
кључке изводи: да су све неимарске старине у старој српској држави 
постале утецајем запада преко Далмације, односно Боке Которске.) 
— Овде ћемо споменути и рад руске научне маћедонске експедиције 
у лето 1900. Састављена од научника и академика руских, про-
путовала је све маћедонске крајеве а делимично и крајеве Старе 
Србије, у којима има више или мање важнијих црквених архитек-
тонских грађевина, поглавито из средњег века. Експедиција је не 
само утврдила, да је поглавито српска средњевековна култура у 
уметности оставила знатних трагова у западној, средњој и источној 
Маћедонији, него, по речима вође те експедиције академика Конда-~ 
кова, та средњевековна уметност праве Маћедоније (до Драме) не 
носи више тип византијске, него грчко-словенске уметности. »Све 
оно, каже он, што су Словени у ову унели носи несумњив отисак 
сриског утецаја." (Види Андра Стефановић, Стара срп. цркв. архи-
тектура, Срп. Књиж. Гласник 1903. 60 (IX, 6). Резултате овог путо-
вања види Н. II. Кондаков^в, Македонија, археолошко путовање (на 
руском), Спб. Царска руска акад. наука. 1909. 308 стр. 194 слика 
у тексту, и 13 табли. — Андра Стефановић, Стара српска црквена 
архитектура и њен значај. Српски Књижевни Гласник, 1903. бр. 53 
(VIII. .7), 55 (IX. 1), 56 (IX, 2), 57 (ЈХ, 3), 58 (IX, 4) 60, (IX, 6). До 
сада најбољи рад у нас о овом предмету. 1 ) 

П. ПокришкинЂ, Православнал церковнал афхитектура XII—XVIII. 
стол. вт> н Б ш т л н н е м Ђ сербском^в королевствт^. Пбг. 1906. (76 стр. 

*) Пошто нисам био у прилици да личним посматарањем проучим споме-
нике српске цркв. архитектуре, а немамо ни ваљаних снимака њихових, то не 
м о г у ни говорити о овом предмету. Д а бих употпунио литургику овим вредносним 
а з а нас веома интересантним параграфом, то сам употребио стручњачке ре -
з у л т а т е М. Валтровића, (Бр. Коло, 1898. Глас XVII.) и нарочито проф. Андре Сте-
фановића о овом предмету, изнесене у Срп. К њ и ж . Гласнику 1903. , начинивши 
о д њих извод. 
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104 табле). Публикација царске уметничке Акад. Ово је дело важно 
због фотографија и слика, али до данас није ушло у промет. Види 
реферат у Вуг. Хешзсћг. В<1 16, стр. 729. од Стрзиговског и у Ста-
ринару год. 1906. од Валтровића. — Др. Владимар Пешковић, Ж и ч а , 
Старинар, г. 1906. стр, 14. г. 1907. стр. 115. г. 1909. стр. 27. — 
Сћ. ВгеШ, М а п и е 1 Ле Г аг! ћ у г а ш т , Р а п з 1900. (0 Србији стр. / 0 6 . 
и даље.) — О. Ва1$. Ипе У1811е а д и е 1 д и е 8 е^Пзез (1е б е г М е , Ви-
сагез!, 1911. 44 стр., 4° са 70 слика у тексту. Реферат од Стрзи-
говског у Вуг. 2 . 21 (1912) 647—648. — Проф. универз. Др. Влад. 
Р. Петковић, Ж и ч а , Весник Српске Цркве 1911. (194. и даље). — 
Проф. Стеван Симић (Скопље), Лесновски манастир, Весник Српске 
Цркве, 1912. г., стр. 19. и даље. — СопзгапИп Ј1гесек, б 1 а а 1 ипЛ 
ОебеПбсћаП 1т тИМаћегНсћеп 8 е г М е п . б Ш с И е п гиг К и 1 1 и г § е 8 с ћ 1 с М е 
<Јез 13.—15. Јаћгћипс1ег18 . Бепкзсћпп;еп (1ег ка1з . Акас1. (1ег Ш з з . т 
Ш е п . Рћп . -Н1з1. С1. В. 58. 2. АМ. Ш е п 1914. 1 . - 1 0 . Б 1 е Вашдгегке: 
Шгсћеп и . К1бб1ег . 

Срби су примили хришћанство из Византије, а са њиме 
примили су и византијску уметност, у којој стара српска 
црквена архитектура, српски црквени живоиис и скулптура 
имају свој извор и своје узоре. 

У развићу српске црквене архитектуре можемо обеле-
жити 3 периода, и то више по активности у раду на цркве-
ном грађевинарству, но по стиловима ових грађевина. Ово 
развиће у срп. цркв. архитектури тече напоредо са разви-
ћем српског народа од његова прелаза у хришћанство, па 
до кулминације и затим до пропасти старе сриске државе. 
Свако време српске историје оставило је своје главне ка-
рактеристичне особине и на црквеној архитектури., 

У /. период убројали би све црквене грађевине, које 
су на српском земљишту подигнуте почев од прелаза Срба 
у хришћанство до Немање. / / . сјајни период, обухватао би 
све црквене грађевине из доба Неманића до Кнеза Ла-
зара ; у / / / . би период ушле црквене грађевине од Кнеза 
Лазара па до потпуне пропасти старе српске државе. 

Српске црквене грађевине првог аериода до данас још 
нису проучене, јер о њима није ништа истраживано, сним-
љено и утврђено, да би се с позитивношћу могло говорити 
о њихову постанку, стилу, величини, градиву, естетици и 
пореклу. Све што се зна то је, да се може позитивно узети 
да их је било, јер се мора узети, да су Срби по прелазу у хри-
шћанство морали имати и црквених грађевина. Овај период 
развића неимарства је веома дуг, трајао је 3—400 год., па 
је вероватно да се у тако дугом периоду морало и оно раз-
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вијатм. У осталом по историји овога периода може се поуз-
дано утврдити да је црквених грађевина било, мада нам 
она и не даје увек све потребпе податке, јср је она и сама 
з а то непотпуна. Податке које имамо о цркв. грађевинарству 
овог времена јесу ово : »Зна седајекраљВладимир, поубиству 
у Преспи, пренесен у Зетску Крајину, и ту, у цркви св. Богоро-
дице 1015. год. иогребен. Позната је, даље, повеља папе Алек-
сандра II. од 18. марта 1067. год. архиепископу барском 
Петру, којом му препоручује да се стара како о манасти-
рима латинским тако и православним (§гаесогат Зскуогат) . 
Зна се још за цркву св. Богородице Градачке (данашњи 
Чачак), који је пре Немање зидао његов брат Срацимир. 
У житију Стевана Немање помиње се да је пре њега била 
црква св. Ђорђа на Звечану; зна се такође да је Завида 
отац Немањин, зидао цркву на Лиму (данашње Бело поље); 
зна се и за цркву св. Прокопија у Нишу и т. д. Историја 
тога периода нас, дакле може у многоме упутити где треба 
такве старине истраживати.«*) 

Највећи је део цркв. грађевина ове епохе за навек 
пропао, било утецајем времена, било људском руком, било 
најзад могућим доцнијим ирезиђивањем, услед којега су 
карактеристични трагови многе такве старине за свагда 
изгубљени. 

У / / . периоду срп. црквеног грађевинарства ствар стоји 
много боље. Полет у развићу и напретку српске државеза доба 
Неманића огледа се јасно и на црквеном грађевинарству 
тог периода, које и квантитативно и квалитативно надма-
шује грађевине првог периода. Овај период траје око 200 
год., од Немање 1167. до битке на Марици 1371. Борба 
против богумилске јереси за утврђење православља, про-
светни и религијози утецај св. Саве, моћ српске државе и 
и њених владалаца, јесу чињенице, које су учиниле, да и 
црквена архитектура тог периода добије такође свога полета. 

У овом другом сјајном периоду развића српске црквене 
архитектуре имамо прихмерака од грађевина два разна стила. 
Извесно је да је један, романски, пресађен из Далмације 
и Италије, која је још из раније вршила свој културни 
утецај на развиће младе српске државе; а други, визан-

*) Подаци скупљени од Љ. Ковачевића, види Срп. Књиж. Гласник, књ. IX. 
<5р. 1. (1. Мај 1903.), А. Стефановић, Стара срп. цркв. архитектура. 
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тијски, којм је несумњиво иренесен из тада високо кул-
турне и моћне Византије, и то не из Цариграда, него из про~ 
винције, Солуна и ев. Горе. Поред грађевина које су ро-
манског стила, има грађевина које су једновремене са њима 
подигнуте а стила су византијског, што је знак, да се и 
културни утецај вршиб истовремено, како са истока тако 
и са запада. 

Ова се два стила јасно разликују. Та различност се не 
опажа само на спољашњим карактерним архитектонским 
облицима једног и другог стила, него и на примени гра-
дива, структури зидова и осталој техничкој обради. 

Код грађевина које су постале утецајем запада, огледа 
се већа техничка* савршеност, прецизност у обради каме-
ног градива, богатство орнаментике у камену. Често пута 
су код њих сви спољни зидови изведени од углачаног ка-
мена. Неки пут се у њима опажа таква прецизност у јед-
накости димензија, таква савршеност политуре и тачност 
слојева до на милиметар дебљине, да ни данашња техника 
у том погледу не може показати већег савршенства. Управо 
рећи на њима се опажа савршеност, оштрина, тачност у 
извршењу грађевина на оној истој висини, на којој је ста-
јала сувремена техника у Италији. 

На грађевинама византијског стила такве прецизности 
нема. Грађевине су или од самих опека, или је који пут 
измешана опека и тесан камен, а много ређе су од самог 
камена. Нема примера да су зидови изведени од тесаног 
камена, па полирани. Орнаментике у камену или нема, или 
је у овом периоду врло незнатно примењена, У највишо 
случајева ове грађевине нису облепљене лепом; естетски 
ефекат иостизава се применом опеке у правилном распо-
ређивању камена наизменце са опекама. Ако ли је грађе-
вина извођена од самих опека, онда се промењивао леп 
између њих у јачини која је скоро равна дебљини слоја 
опека, те се у тој разноликости боја опека и лепа изра-
жавао известан карактер и постизавао известан ефекат. Тај 
се ефекат чешће појачавао тиме, што су опеке који пут 
иолагане косо у каквом правилном, било симетричном било 
наизменичном положају на неком делу зида, што све ка~ 
рактерише византијски стил. Најчешће су зидни испади (а 
готово свакад венци грађевина) извођени из опека у пра-
вилном хоризонталном цик-цак испаду у више редова, те 
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је тиме дат грађевини још више карактер чисто визан-
тијског стила. 

Примајући веру од Византије, Срби су од ње примили 
и црквене грађевине у оном облику и стилу какве је Ви-
зантија могла и дати, и, пошто су верски обреди остали 
истоветни, то су и грађевине извођене без икаквих про-
мена у распореду, онако како су у самој Византији биле 
извођене, Грађевине романског стила, пресађене са запада 
на српско земљиште, у своме су распореду прилагођене 
потреби верских обреда, те су у основи добиле особени 
карактер, који се у неколико прилагођавао византијским 
грађевинама, док се, у највише случајева, на илатнима зи-
дова огледао често чист романски стил. 

Поред различности у структури зидних маса, различ-
ност тих стилова у спољњем карактеру је још много ја-
снија, те и на први поглед сасвим видна. 

Код византијских грађевина, кубе је с поља у основи 
свакад полигонално, најчешће осмоугаоно; код романских, 
оно је кружне основе и споља и изнутра. Тако исто је и 
са апсадама: оне су код византијских грађевина, споља са 
3 или 5 страна као делови полигоналне основе ограничене; 
док су код романских, свакад као делови круга у оснони. 
Органски склоп грађевина код византијског стила, чешће 
је споља јаче изражен него на романском. Карактеристични 
плочасти испад венаца код романског стила је оздо на зиду 
завршен фризом на лукове. У византијском стилу тога нема; 
ту је венац по најчешће изведен из 3—5 слојева опека 
зупчасто цик-цак положених. Орнаментика у камену је, 
код романског стила, богато примењена, нарочито код про-
зора и иортала. Прозори су витких размера, често дводелни 
(олтарски су који пут и троделни), оперважени богато ро-
манском орнаментиком у камену. Стубови који деле иро-
зорске отворе врло су витки, и завршују се капителима 
различних орнамената и облика који припадају том стилу. 
Портали су богато по врху украшени орнаментиком, а 
вертикално ограничени низом витких стубова основа по-
лигоналних или округлих, који су последњи прави или ви-
југасти завојни. Нарочито се ово богатство орнаментике 
изводи на западним вратима. Свега тога нема у византиј-
ском стилу овог периода. Орнаментике у камену или нема 
или је врло мало примењена; и тада има карактер особени, 
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византијски. Код романског стила су архитектонски елементи, 
који пут у унутрашњости грађевине, пластичким орнамен-
тима у камену украшени, док тог никако нема код визан-
тијског стила овог периода. Код романског стила у унут-
рашњости, знатна је примена крстастих сводова, док се ови 
веома ретко могу да запазе код грађевине византијског 
стила, код којега су већином примењени полуобличасти и 
кугласти сводови. 

То су у главном, карактерне разлике тих стилова овог 
периода на српском земљишту. Од многобројних већих или 
мањих грађевина у овом периоду (којих је било, вероватно, 
више од стотине), навешћемо само неколико примерака, у 
главним потезима. 

Једна од најстаријих је Студеница, задужбина Немањина, по-
дигнута пред крај 12. в. у стилу романском, а у основи прилагођена 
сувременим византијским грађевинама. Она је веома лепих витких 
размера, споља изведена од белог углачаног мрамора од каменова 
више мање неједнаких димензија. Одликује се богатством романске 
орнаментике на порталима и прозорима. Место порушеног кубета, 
у првој половини прошлог века, саграђено је ново, које не стоји ни 
у каквој хармонији са грађевином, ни по стилу, ни по градиву, ни 
по размерима, те и целу грађевину јако ружи. Необично богатство, 
лепота, прецизност у изради, огледа се на западним вратима, која 
чине величанствен утисак својом величином и украсима, и на олтар-
ском прозору средње апсиде, тако да се може рећи да је техника 
ове грађевине стојала на висини најсавршеније сувремене технике 
на западу. Несумњиво је, иако још није стварним доказима утвр-
ђено, да су грађевину зидали неимари са западе, из Италије, или 
можда из Далмације, која је тада културно стојала потпуно под уте-
цајем Италије. Архитектонску лепоту и светињу храма знатно у з -
диже помисао, да су се у овом храму молила два срнска велика 
човека и светитеља, оснивачи српске државе и цркве, Немања и св. 
Сава. Студеница је својом лепотом, својим белим мрамором произ-
вела дубок утисак на све стручњачке посетиоце. 

Жича1). Највећа простором међу старим цркв. споменицима 
у Србији. саграђена у првој четврти 13. века од камена полуте-
саног или ломљеног, била је порушена, и у половини прошлог века, 
президана и малтером премазана и просто окречена тако да се да-
нас једва могу трагови стила да одреде. Својим многим детаљима 
подсећа нас Ж и ч а на цркве светогорских манастира. Грађевина носи 
тип романски, иако се зна да су је зидали грчки мајстори из Ца-
риграда и грчких земаља. Вероватно, да је главни ненмар ипак био 
са запада. Она је лепих, витких размера, но ио техници далеко испод 

х ) Најбоље је и стручњачки проучио универзитетски проф. Др . Влацимир 
Петковић. Види Литература з а стару срп-. цркв. архитектуру . 



93 

Студенице. Око средине прошлог века (1856.), приликом оправке, 
саграђена су и три нова кубета, лепих витких размера, на којима 
се опажа мешавина романског и византијског стила. Својим живо-
писом Ж и ч а је веома занимљива за стручљаке. 

Градац. Градитељка је краљица Јелена, удовица краља Стефана 
Уроша I. мати краљева Драгутина и Милутина, пореклом из фран-
цеске владалачке куће. Лежи северно од Рашке, у близини Брве-
ника, саграђен је вероватно у другој половини 13. века. Данас ј е 
једна његова половина у рушевинама. То је једна веома значајна 
грађевина како по особености распореда, тако и по стилу. На 
њој се огледају три стила: византијскм, романски и, што је веома 
значајно, готски. Ово ће бити једина грађевина на српском земљи-
шту на којој се огледа и готски стил у почетку свог развића; управо 
рећи, ово је примерак тако званог »прелазног« стила из романског 
у готски, са примесима византијског стила. По неким знацима и з -
гледа да су је зидали францески неимари, вероватно из Прованса. 
Грађевина је од тесаиог шупљикавог камена неједнаких димензија 
и слојева, али необично лепих размера. Трагови готике огледају се 
на примени потпорних стубова (ЗЈгећерГеПег. соп1геГог1з), луцима на 
шиљак и траговима готских сводова (сводови су порушени). Капи-
тели су из прелазног стила (прелаз романског у готски). Сви архи-
тектонски елементи, профили л} кова и сводних ребара, первази врата 
и прозора, стубови и капители, саграђени су од сивог мрамора и 
већином углачани. Значајан је облик кубета: основа му је осмоугао-
ник сиоља и изнутра, каквог на српском земљишту нема ни једна 
грађевина ни византијског ни романског стила. 

Од значајнијих грађевина по реду иостанка долази Бањска 
црква. Налази се у селу Бањи, 3 сата на север од Косовске Митро-
вице, на путу ка Новоме Пазару. Саградио је себи за надгробну 
цркву краљ Милутин око 1315. г. Помиње се архиепископ Данило 
као управљач при подизању ове грађевине. По својим доста вели-
ким димензијама, по техничкој савршености, по лепоти размера, по 
богатству орнаментике, по архитектонским облицима најсавршеније 
и најпрецизније изведеним, по лепо смишљеним и оригиналним ка-
пителима, ову грађевину стављају на прво место од свих грађевина 
у романском стилу подигнутих на српском земљишту. Сувремена 
талијанско грађевинарство може показати примерке само већих 
димензија од ове старине српске, али се ова грађевина у свему 
осталоме може по техници и естетици да равна са најсаврше-
нијим талијанским грађевинама свога доба. И не само то, него ј е 
техника тако савршена, да се слободно може рећи да ни данашња 
техника не би могла показати што савршеније о.д ове грађевине, у 
погледу прецизности израде, лепоте размера и лепо смишљене и 
органски изведене грађевине. Ова се грађевина, по својој основи, 
разликује од свих црквених грађевина на српском земљишту. Кубе-
ј е несразмерно већих размера него кубета осгалих српских цркве-
них грађевина. Спољашњи су зидови сви од углачаног камена, белог 
и црвеног мрамора и модрог серпентина, потпуно углачани до сјај-
ности, и те три боје долазе у слојевима. Архитектонски делови: пер-
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вази врата, прозора, цокле, лизене, венци са лучним фризом, стубови 
с а капителима, сви су изрезани од белог мрамора. Једнакост углача-
них тесаника у једнаким слојевима и дужинама, њихове хармоничне 
т топле боје на равним зидним пољима, оперважене архитектон-
с к и м облицима и орнаментима у белом мрамору, чине необично при-
ј а т а н утисак и данас после 600 год. 

Грачаница (оснивач краљ Милутин), на огранку Косова поља 
поред реке Грачанице, довршена 1321. Грађена је у византијском 
стилу, има 5 кубета. Значајна је ло свом оригиналном распореду. 
Поред главне цркве има још две црквице (параклисе), које кад се 
гледају с поља, са главном чине целину грађевине. Над улазом пак, 
на висини спрата налази се и четврта: капелица краља Милутина, 
који је колико се зна подигао највећи број цркава. Платна су споља 
озидана од тесаног камена наизменце положеног у редове између 
два , где где три слоја опека. Кубета су споља основе осмостраног 
правилног полигона, и на пресецима страна завршене су округлим 
стубићима, који су једним делом везани за зидове кубета. Стубићи 
зидова изведени су од чистих, правилно стесаних и везаних опека 
црвене боје, смешани са беличастим слојевима лепа. Прозори кубета 
су лепих витких размера и једноделни, а остали су на зидовима 
дводелни и троделни. Грачаница је без пластичних орнамената, и 
баш својом ј.едноставношћу лепих облика кубета, витких размера 
целе грађевине је пример савршенства архитектонско-естетичког. 
Кондаков највише хвали ову грађевину рд старих цркава. 

Ову цркву ружи примитивно дозидана препрата, живописана 
према једном запису за патријарха Макарија 1570. 

Дечани, задужбина краља Стефана Уроша II. Три сата на југ 
од Пећи. Према запису који се налази на горњем каменом первазу 
јужних врата препрате, грађевину је извршио калуђер минорит Вите 
из Котора (Виде Которанин) од 1323.—1330. год. Ово ће бити нај -
већа српска цркв. грађевина у средњем веку и због своје необичне 
висине, добила је име »Високи Дечани«, а саграђена је у романском 
стилу од камена. 

Споља је изведена од м р а м о р а у две боје, беле и шарено црвен-
касте боје. Камени слојеви од цокла до врха, теку хоризонтално и 
једних су ширина и две боје мрамора измењују се у слојевима. 
Обрада је камена од највећег техничког савршенства. Тесаници 
споља су углачани до сјајности, која се са западне и северне стране 
утецајем времена изгубила. Грађевина је у основи тробродна, базили-
кална, али без прозора у највећој висини средњег брода. Има три 
олтара, а ниске камене преграде између бродова и њихових стубова 
деле цркву на три одељења, три цркве, од којих је средња најшира 
и има дубље положен олтар. Поред овог средњег олтара, јужно је 
засебно одељење за чување црквених утвари. Средњи олтар има и 
иконостас од белог мрамора, који је између шест камених стубова 
полигоналне осмостране основе, подељен на пет поља. Камени сту-
бови који деле бродове, као и они у препрати у основи су осмо-
страници врло великих димензија, једноставни или склопљени из два 
комада . Углачани су и имају романске капителе. Одликује се гра-
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ђевина висином (до врха кубета 25 т ) и великим димензијама. Црква 
и м а једно кубе округле основе споља и изнутра. Споља је укра-
шена богато орнаментима из белог мрамора (первази прозора, ка -
пители, портали). Троделни олтарски прозор надмашује чувени сту-
денички олтарски прозор, како величином и лепотом размера тако 
и богатством романске орнаментике. Орнаментика има романски 
карактер са примесама византијским. Стубићи који деле прозорске 
отворе врло су витких размера, а њихови капители су чисто роман-
<жи, а на некима се виде трагови ренесанса применом акантуса, ј а -
сан траг да се трагови ренесанса налазе у 14. в. на срп. земљишту. 
Грађевина је иотпуно очувана сноља и унутра. 

Пећска црква старе српске патријаршије у византијском стилу, 
који је донекле због примитивних оправака потамњен. Ова је црква 
више значајна по улози, коју је имала у историји, него но значају 
архитектонском. Има три напоредо иоложене цркве једнаких висина 
потпуно одељене заједничким зидовима; средња је црква нешто шира, 
а дужа је за олтарску апсиду. Свака црква има по једно кубе; а 
€ве три имају једну заједничку широку препрату. Због оваког склопа, 
велике ширине и дужине а мале висине. не даје слику особите гра-
ђевине. Од вредности су цркв. подови склопљени од разнобојних 
углачаних каменова, распоређених у правилним орнаментским ф и -
гурама и добро очуван живопис. 

Из ових грађевних времена Неманића, задужбина срп-
ских владалаца, властеле и појединаца, види се да су: раз-
нолике по оригиналности склопа и расиореда, по стилу, а 
савршене по техници, богате орнаментима, естетске по раз-
мерима, зидане већином у византијском стилу, који је у 
народу ухватио корена. Грађевине овог периода вероватно 
€у изводили домаћи неимари. 

///. иериод. У овај период спадају црквене грађевине 
подигнуте од иочетка владавине кнеза Лазара, па до пот-
пуне пропасти српске државе. 

Опћи карактер цркв. грађевина овог периода: све 
€у у византијском стилу, од камена самог или од камена 
наизменце с цигљом. Имају једно или 5 кубета већином 
витких размера. Главна пак разлика грађевина овог периода 
од оних II. периода је богата орнаментика на спољним 
зидовима, док је код оних незнатно или никако примењи-
вана. Прозори узани обично дводелни свршавају с луком 
на шиљак, који нема никако конструктивни карактер, као 
што је то у готици, него је чисто архитектонско-естетични 
мотив. 

Даља је особина ових грађевина и у томе, што су 
платни зидови подељени у плитке нише зидним испадима 
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илм чешће витким округлим стубовима, које пресецају венци 
у висини банка прозорског и изнад прозора, те се изнад, 
стубова на тој висини подижу профилисане и орнаменти-
сане архиволте, које затварају озго поље у чијој се сре-
дини налази прозор. Више прозора налазе се орнаментисане* 
прозорске руже, тесане од камених плоча и готово увекг 
прорезане радм пун1тања светлости. 

Даља карактеристика је, што су спољни преломи код, 
равни на апсидама обележени још и округлим виткпм сту-
бовима,. спојеним за једну трећину за зидну масу, те више 
прозора такође завршени архиволтама које нису профили-
сане (луцима), али су који пут богато украшене орнамен-
тима у преплету. Ти стубови у горњем делу изнад другог* 
венца, често су вијугасто жљебљени и имају капителе који 
носе поменуте архиволте. Орнаментски делови су мзрезани 
у камену. 

Код грађевина овог периода опажа се тежња да се 
споља иоред употребе стубова и архиволта, - што већма, 
украсе орнаментиком. Техничка страна грађевина овог пе-
риода не показује оно савршенство које се опажа код мно-
гих грађевина II. периода, скромнмјмх су димензмја (осим 
Манасије), нема прецизност и у извођењу зидова као пре,. 
из њега имамо знатно мање црквених грађевина, но из II.. 
из сасвим разумљивмх разлога. 

Крушевачка црква, без сумње је подигао кнез Лазар крајем 
треће У4 14. в. Скромних димензија, са запада над главним улазом 
има једну кулу, и по томе оригинална по склопу. Орнаментика о р и -
гинална споља доста примењена. 

Раваница, близу Ћуприје, подш^нута вероватно у скоро за к р у -
шевачком црквом. Задужбина кнеза Лазара. 5 кубета лепог орган-
ског склопа у целини, леи утисак због витких размера, малих д и м е н -
зија са доста орнаментике. Истог карактера као и крушевачка црква . 

Љубостиња, у близини Трстеника, по часа од леве обале з ап . 
Мораве. Задужбина кнегиње Милице, сазидана вероватно пред крај 
XIV. в. Скромних димензија, необично лепих прозора. Орнаментике^ 
има у камену око врата и прозора и на ружама споља, као и на. 
западним вратима унутра, само нешто мање, но на напред помену-
тим. Неимар је Раде Боровић, »протомајстор«, као што стоји урезано 
на каменом прагу западних врата. 

Каленић, два часа на север од Љубостиње. Задужбина Деспота. 
Стевана (високог), сина кнеза Лазара и Милице, подигнута вероватно* 
у почетку XV. века. Скромних димензија. и лепих размера. Ориги-
нална и значајна грађевина по структури својих зидова споља, који 
својим шаренилом камена, опеке и лепа у бојама чине живописан 
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утисак. Најбогатија је орнаментиком између грађевина овог периода. 
Техника, нарочито обрада камена савршенија је него на грађевинама 
напред поменутим. 

Манасија, 3 часа источно од Свилајнеца. Такође задужбина 
Деспота Стевана из прве У4 XV. века. Одликује се од осталих гра-
ђевина овог периода својом величином. Веома је лепих и витких р а з -
мера, са 5 кубета на цркви. Сва је од тесаног глатко обрађеног 
камена. Осим величине истиче се од осталих и својом техником, 
која је толико савршена, да се по прецизности обраде камена и кон-
структивном склопу већма ближи техници црквених грађевина ро-
манског стила II. периода, иако по главним спољашњим архитек-
тонским елементима припада овом периоду. Нема украсних орна-
ментских делова у камену на спољњој фасади, као и на осталим 
грађевинама ове епохе, чиме представља засебан тип ове епохе ви-
зантијског стила. Првобитни под у препрати сачуван је до данас, а 
склопљен је из разнобојних (бели и црвени мрамор и модри сер-
пентин) каменова, те се може сматрати због техничке своје обраде 
као ремек дело у овом послу. 

Велуће, 3 часа јужно од Трстеника. Црква је многим премази-
вањем, преинакама споља много изгубила од свог првашњег карак-
тера, али се по орнаментици и по свему осталом може уврстити 
у грађевине ове епохе и вероватно је саграђена у првој половини 
XV. в. Техничка обрада доста је примитивна. 

Реденица, један час јужно од Велућа, у рушевинама, скромних 
димензија, али веома лепих размера. Сва је од тесаног и полутеса-
ног камена. Богата је орнаментима у камену око врата и прозора. 

Стара смедеревска црква на гробљу, сазидана од полутесаног 
камена неједнаке величине вероватно за владе Ђурђа Смедеревца, 
дакле у другој У4 XV. в. 

Са опадањем српске државе, опадала је и црквена 
архитектура, док није са пропашћу последњих српских де-
спота у Срему и она сасвим ишчезла. Последње грађевине 
овог периода подигнуте су у Фрушкој Гори, те са на за-
осталима из овог доба оцажају још по неки трагови стила 
ове епохе или уопће византијског стила. Интересантне 
су цркве у Фрушкој Гори грађене од камена: манастири 
Шишатовац и Привина Глава, парохијска црква у Каме-
ници, и у Бачкој ман. Ковиљ. 

Сви ови споменици старе српске црквене архитек-
туре, величанствени сами по себи, били су још украшени 
и другим одговарајућим уметностима. Зидове изнутра кра-
силе су фреске, живопис израђен кичицом на лепу, малтеру-
Места без украса у храмовима покривали су ручни радови 
везени златом и сребром. Богослужбене књиге у овим хра-
мовима биле су оковане златом и сребром, а иницијали и 

7 
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писмена у овим књигама била су украшена разнобојним 
уметним шарама. Црквени сасуди били су такође од злата 
и сребра. Све то заједно са овим споменицима старе српске 
црквене архитектуре, јесте јасан доказ некадашњег богат-
ства земље и уметничког смисла владалаца и народа; јесте 
видљив знак високе културе свога времена и сведок по-
божних осећаја српске душе према Богу, који остадоше 
овековечени у мрамору, камену, злату и сребру. 

28. Главни делови храма и његово уређење у старини. 

Старе хришћ. цркве имале су ова три дела: 1. иро-
наос цркве, пр6шо$, уез1Љи1ит, приткора; 2. лађа црквеу 

уоЉ$, паУ18 зеи агса есс1ез1ае, корЈклк церкокими, и 3. олтар 
цркве, •бчхлаопђрсоу, ск. олтарк, {^[иа, зи$§ез1;ит, аусоу, аусоу 
Аубоу, ЕераФеТо̂ , тсреајЗотерсо^, ргезћу{егшт. 

1. Пред црквом био је сиољашњи иронаос, непокривено 
место, око кога је био рогИсиз, покривен ходник, а кров ход-
ника био је на стубовима. Непокривен простор у средини про-
наоса звао се абХу] или аХ&роч, а ћ ш т , гтрГшгшт. У средини 
спољашњег пронаоса или атрија био је суд с водом, ћџф&тцд, 
поТмрЏТоч, срсаХу], х̂Р™Ф> сапШагаз, 1утрћаеит, 1аћгит, у коме 
су они који су улазили прали руке, чиме су хтели пока-
зати унутрашњу чистоћу духа, која се захтева при мо-
љењу. Св. Јован Златоусти о овоме каже: »Пред црквом 
стоји суд с водом зато, да би хришћани при молитви могли 
подићи Богу чисте руке«. 1) 

У спољашњем пронаосу стојали су покајници послед-
њег разреда, 2) а звали се хХасоутед, ДепЈез, плачући. или 
угџ&^оу^, уг1\1л%6\№01,- Шетад1ез, зимовњаци, наиме велики 
грешници, којима је био забрањен боравак у покривеном 
трему, и који су морали бити на отвореном непокривеном 
простору. Исто тако су у спољашњем пронаосу стојали 
сироти, а ту су се држале и агапе и сарањивали мртви. 
Данас уз наше цркве немамо спољашњег пронаоса. Он би 
се могао замислити на простору са западне стране цркве. 
између ограде порте и улаза у унутрашњи пронаос. 

*) 1оаппез СгузозЊтиз, Н о т . 3 . т ер. II. а<1 С о г т Ш . сар. 4 . Испор. и 
Н о т . 72. т 1 о а п п е т , и РаиИпиз N01, Ер. 33 . ас1 А 1 е 1 ћ ш т код М ^ п е , Ра1г. 1а1. 
Т. 1X1. 345 . 

•8) Еизедшз, Н1з1. есс1. 1. X. с. 4. , 
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Из спољашњег пронаоса улазило се у унутрашњи 
лронаос, који се звао нартекс (̂ ар&ујЈ;), одељен од лађе 
црквене зидом или стубовима. Унутрашњи пронаос звао се 
ш рај (тсарабз &ао$), јер су на унутрашњем зиду обично били 
насликани Адам и Ева у рају, ради символизовања идеје, 
да из раја изгнани наследници Адама и Еве у цркви Хри-
•стовој налазе изгубљени рај. Овде су стојали катихумени 
I. разреда, енергумени и покајници II. разреда, звани ахроо>-
{хе̂ оц аисћеп1:е8, слушаоци. 1) Исто тако овде се држала бде-
нија, литије, погреби и т. д. У унутрашњем пронаосу на-
лазио се суд за крштавање, хоХо^р^ра, р1зсша, који је 
често био смештен и у посебне зграде т. зв. баптистерије, 
крстионице. Унутрашњи пронаос одговара нашој данашњој 
женској пркви, иаперти. 

2. Из унутрашњег пронаоса улазило се кроз троја 
врата у лађу (наос) цркве, које нам име показује, да ми 
*на овом свету пловећи по бурном и опасном мору, терани 
овамо и онамо, у лађи цркве налазимо спас и уточиште, 
као и Ноје у ковчегу. Лађа је имала три дела, средњу 
и две споредне лађе, све три одељене једна од друге 
стубовима, зидом, или дрвеном или гвозденом преградом. 
Десна јужна лађа била је одређена за мушке, а лева 
северна за женске, и то тако, да су у најстражњем оде-
•љењу сваког од ових делова били катихумени II. и III. 
разреда и покајници III. и IV. разреда. У средњем оде-
љењу стојали су верни, и то непосредно пред катихуме-
нима и покајницима, ожењени и жене са својом децом, 
затим одрасли младићи и девојке (последње место звало се 
тсар^схсо^). Најпосле у трећем (предњем) одељењу стојали 
•су монаси, Богу посвећене девојке и удовице (ово се место 
звало [штро^хсоу, таћчтаешп) . Ова одељења била су одељена 
једно од другог. Свака споредна лађа имала је засебан улаз, 
и вратари (остијарији) и ђаконисе бринули су се за одржа-
вање реда при улазу. 2) 

У средњој лађи према олтару налазио се на узвише-
ном месту амвон (<х\$т, а т ћ о од а^а^а^есу, успињати се, 

*) Испор. Сопз1. Ар. 1. VIII. с. 5. ВазИ. Ер. 217. а<1 А т р ћ И . <1е с а п о т ћ и з 
<М1§пе, Ра1г. §г. Т. XXXII. р. 797. е1 803); Оге^ог. ЛГу$5. Ер1з1. сап. а<1 8. 1 .е1ошт, 
МеШ. ер18с. с. 5. 

2 ) 2ху]хето)аау бе ог јхеу тсиХа)ро1 е1$ та^ 8,1<збђои<; ТШУ аубр&у фиХаоао.уте^ • абта$, 
-аГ бе бкххоуос. е ^ тад т ш -руасх&у, бЈхгју уаиатоХб^соу. Сопз1. Ароз1. 1. II. с. 57. 
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узлазити, лат. зи$§е81ит), узвишен подмум са две мли три 
стеиенице, на коме је био пулт за литургичка читања, отуда 
се и звао амвон Ф&ЦШ, АШУШОТТ, зи§§ез1ит 1ес1огит, ИЛИ 
такође и ^аХоусо^ апа!о§шт, и ри1рИит. 

Одавде се читале св. књиге и диптиси, списак жи-
вих и умрлих чланова цркве, који су били заслужни за њу.. 
Исто тако употребљавали су каткад епископи и презвитери 
амвон за проповед. У овом делу храма, и то пред олта-
ром, било је такође место за цара и друга угледна лица. 1)' 
Ово место, на коме су била места и за појце, певнице, ш 
нижи клир, обично се звало аеоАеа, асоХеСа, асолеТо̂ , асоАеос;.. 
Ово место било је одељено од олтара као и од осталог дела 
лађе гвозденом или дрвеном преградом (хсухАсбес;, хаухеАос).. 
Преграда према олтару имала је троја врата, од којих су 
средња имала завесу, покривач, која се у сећању на храм 
СЗавета и шатор завета звала хатататаа^а и хататсетаајла [шсш-
ХОУ, јЗујАа ттјд еххХујасад. Њу су при богослужењу свлачили 
и навлачили ипођакони и аколути. Са узвишеног места на 
солеји обично се држала проповед. Простор средње лађе-
према вратима био је одређен за странце и путнике. 2) 

Црквена врата символизовала су Спаситеља према Његовим 
речима: „Дзк бсмк дкерк: мнбгс дци КТО КННДПЧ&, СПСГГСА, И КНИДГГБ, 
и измдетк, и пажитк &крлцит&". Јов. 10, 9. 

Врата средње лађе имала су два крила, приказујући њима два. 
завета. У ту сврху, ливена често од метала, била су украшена рез -
баријама и резаним сликама из Старога и Новога Завета. Обоја врата. 
споредних лађа била су узана, да би подсетила верне на речи Хри-
стове Мат. 7, 14: „оузкал крата, и т-кснкж п8тк ККФДАИ К* Ж И К О Т ^ 
и мал1У И \ Ћ ^стк, иж* (укр-ктагста его". 

3. Трећи део цркве био је олтар или место* где се* 
свршавају св. тајне. Овај део имао је облик полукруга или 
шкољке, ради чега се и звао бф1& ^0ТХ^? арз1б, сопсћа уеЕ 
сопсћи1а. У средини на горњем делу полукруга било је-
узвишено седиште, хегНбра, зес!ез • а11а мли престо- (Арб^од) 
епископов, а с обе стране овога беху седишта презвитера. 
или престоли II. разреда, $$очо1 бебтерос.3) Седиште епископа 

4) Зоготеп., Н1б1. есс1. 1. VII. с. 25. 
2 ) Испор. 1,ео АИаШз, Б е гесеп!. б г а е с о г и т 1етрНб, с. 2; §. 5. 
3) Еизеђшз, Шб1. есс1. 1. X. с. 4 . е1 с. 5 ; 1. VII. с. 30 . Сопзћ Арозг. 1. II.. 

с. 1 3 ; Оге^оги Мах. С а г т т и т И1>. II. Н1б1опса; С а г т . 11 . <1е уИа виа; Тћеоа\оге1^. 
Шб1. есс1. 1. VII. с. 3 . 
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и презвитера, звало се колективнцм именом о&у&рочм. Од 
презвитерских седишта обично се звао цео олтар тсрбајЗотбрсоу, 
ргезћу1епит. 

У средини олтара стојао је свети сто или престо, на 
КОМЕ се свршавала св. евхаристија. С обе стране (лево и 
десно) престола налазили се пастофорији, та тсаатосрбрса. наиме 
собе или простори за чување сасуда и ствари потребних 
з а св. евхаристију, као и богослужбених књига. У десном 
пастофорију чувао се хлеб и вино, путир и остале ствари 
иотребне за свету евхаристију, и звао се прб&гак;. У левом 
ттстофорију биле су одежде, књиге и друге потребне 
ствари за богослужење, и звао се ахбоосроХахсоу, бсахо^схо^. 
1Где није било такових соба, постављани су десно и лево 
•СТОЛОВИ, од којих се на једном, који се звао тгаратрате^оу и 
-крбд-гок; (рага!огшт, оМаИопагшт), између дарова донесених 
од хришћана одабирао хлеб за евхаристију, дочим су на 
другом, званом р {̂ха тсј^ бкхкбшч, биле богослужбене одежде 
ш сасуди. 1) 

И данас имају цркве три дела: олтар, лађу и пронаос. 
Даље ћемо говорити о овим деловима данашње цркве. 

29. Олтар и његови предмети. 

Олтар (а11а ага, узвишен жртвеник) се обично зове 
то аусазу аусоу, Фиасаат^рсоу, најсветији је део храма, јер 
«се у њему свршавају најважније св. радње. Најглавнији и 
најважнији део олтара је св. и часни престо, који се 
такође зове г^оасаатгјрсоу или трате^а, Корсоо трата^а, трате^а 
Зера, ауса, ратсху), ад-ашхос, и т. д., на коме се свршава бес-
крвна жртва НЗавета и на коме је Христос у св. евхари-
<стији присутан у виду хлеба и вина. Зато што је жртва 
НЗавета средиште целог искупног дела и свега богослу-
жења, због тога не може ни једна црква бити без олтара. 
Св. апостол Павле каже о олтару (Јевр. 13, 10): „Илилш 
>{же) олтарк, Ж нггфжг м имКтћ власти гасти слвждцли г&ии", 
ш зове га »трапеза господња« (I. Кор. 10. 21). 

Свети престо је слика гроба Христова, символ стола 
Господњег при последњој тајној вечери, крста и распећа 
Господњег, слика престола на коме седи божанско јагње 

*) ВШет1ту Б1е УОГХ. Бепк\у. (1ег с ћ п з ! . ка1ћ. К1гсће, 4. В. 1. Тћ. р. 139; 
2. В<1. 2. Тћ. р. 142. 
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(Откр. 5, 6), м под којим душе оних, који су погштули за 
реч Божју (Откр. 6. 9), чекају своје прослављење.« *) Св. пре-
сто стоји посред олтара, јер је ИХ, који се приноси на пре-
столу на жртву, извршио искуиљење у средини земље (Пс 
73, 13), и иредставља оно исто, што је представљао већ 
сто у храму Соломонову, који је био постављен у средини 
светиње. Часни престо је узвишен и има четвероугаони 
облик, јер се на њему свршава бескрвна жртва за све људе 
четири краја небеска, а гради се тако, да камена плоча 
почива на једном или четири стуба или на четири дрвена,. 
камена или мраморна зида, и то изнад гроба мученичког. 2) 

Зато што св. престо пре свега символизује гроб Хри-
стов, покрива се прво, као тело Христово, једноставним бе-
лим покривачем, који се зове Срачица (кошуља, хатааарха).. 
Преко срачице меће се светао и што је могуће лепши 
покривач ебботс ,̂ гуђ{точ (ра11а), а зове се и трал;е^оср6р(ж. 
Симеон Солунски каже о покривању часног престол^: »Прво 
се мећу четири платна на четири краја св. престола, која 
имају имена јеванђелиста, јер престо представља целу цркву, 
која се сакупила из свију крајева земље Господње, а по-
дигнута је проповеђу јеванђелиста. Када се поставе четири 
јеванђелиста, положи кошуљу св. стола, која представља 
иокривач, у који је било увијено тело Христово. Затим 
постави хаљину св. престола, која, зато што је светлијау 

представља славу Господа.. . или одело Спаситељево, које-
је сјало као светлост.« (0 храму с. 112.) 

Испод престола мећу се у једном сасуду мошти му-
ченика или других светитеља, који се за Христа борили. 
Св. реликвије мученика или других светитеља мећу се 
испод престола због обичаја хришћана у првим вековима, 
да подижу цркве на гробовима мученичким, као и због 
изричног прописа цркве (14. кан. V. карт. сабора, и 7. кан. 
УП. вас. сабора). 3) 

На св. престолу имамо даље илитон, есХујт^ (од г1\шг 

увијам, лат. согрога1е), наиме платно редовно од лана, у које се-

Ј ) Ислор. 5 . Оегтат, Кегиш есс1. Соп1етр1. код М1^пе, Ра1г. Ог. Т. 98. р.. 
3 8 7 — 3 8 8 . и Симеон Солунски, 0 х р а м у , гл. 132. 

2 ) Испор. ВешлминЂ, Нован Скрижалв 1870. стр. 15. и 366. и Симеон Со-
лунски, 0 храму , гл. 101 . и 133. 

3 ) Испор. Откр. 6, 9, Сурпапиз, ГлБег ае 1аиае Маг1угИ п. 29 . и Симеан С о -
лунски, 0 х р а м у , гл. 1 3 3 . 
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увија св. антиминс. Илитон, који спомиње Исидор Пелусиот,1) 
означава оно платно или убрус, којим је била увијена глава 
ИХриста када је погребен, и који су Апостоли после васкрса 
видели (Јов. 20. 7): „и с$длрк, иже к̂ к на гиав-к еги>, т с% ризалш 
лежацљ, но Љсбка СВИТБ на едшЉнх лг&ст^к". У илитон се увија 
антиминс (<&т1 место и [х^аа, [ х ^ а ^ , ( Ј ф а ^ , сто, апИтепзшт) , 
наиме обично или свилено платно са сликом полагања 
Христа у гроб, на који се мећу при свршавању св. жртве 
часни дари. На престо се меће даље ручни крст за благо-
сиљање народа, без кога не може бити ни једна литур-
гичка радња ни обред, а други крст са сликом распећа 
Христова и дршком поставља се у средини чело источне 
стране престола, и носи се при опходима, јер је крст 
оруђе на коме се Христос принео на жртву за наше 
спасење, па зато не сме ово оруђе изостати тамо, где 
се ова жртва свршава. 

Затим се на св. престо поставља св. јеванђелије, које 
представља новог законодавца, ИХриста. У неким црква-
ма подижу се на четири угла св. престола четири сту-
бића, на које се поставља шатор у облику куле, балда-
хин, небо, који има да штити престо, и зове се грчки 
хфсбрсоу,2) хфоотбд, трооХХ^, торуо^, а латински се зове сЉогшт, 
1шт13, ш п ћ г а с и 1 и т , агса и т. д. Шатор изнад престола пред-
ставља небо, и зато се на њему везу или сликају сунце, 
месец и звезде. У старим временима висио је у средини 
шатора златан или сребрни голуб као символ св. Духа, 
чијом се силом освећују св. дари на св. престолу. Отуда 
се зове простор између овог шатора и св. престола торизтг-
рсоу, од лгрсатера, голуб. У голубу се обично чували св. дари. 3) 

Данас се обично у свима црквама налази на св. пре-
столу кивот, ковчег, обично у облику мале црквице, у којој 

*) 1зШоп РеШзШае Ер181о1агит Ш>. I., ер. 123. БогоШео с о т Ш ( М ^ п е , 
Ра1г. §г. Т. 78, р. 2 6 4 . - 2 6 5 . ) 

2 ) Етимологија *ове речи се разно тумачи. Према Герману (Вег. есс1. соп-
1етр1. у М1§пе, Ра1г. §г. I. 98. р. 390.) долази од хф, хфохос, ковчег, и Фрсоу, светлост 
Господња (16 ^ар хф, баи хфсотб^, то бе а2рсоу, фатацо^ Кор^оо тј срсбд беоб). Други 
д р ж е д а ово небо има своје име »сЉогшш« з а т о , јер су у суду , који виси у 
средини шатора , били св. дари, св. јело (сЊиз). Други опет изводе реч %фсор10У 
о д јевр. речи „кебер", гроб, јер су олтар и гроб слични појмови. 

3 ) Испор. Јоаппез Сћгузозг., Н о т . 6. <1е 1>еа1о Р ћ П о § о т о (М1§пе Ра1г. §г. 
Т. Х1ЛГШ. 753.) 
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се чувају освећени дари за болне и за свршавање ли-
тургије пређеосвећених дарова, отуда се и зове дарохра-
нилница. 1) 

Источно од св. престола у средини полукруга уз зид, 
налази се на узвишеном месту горњи иресто (ха&ебра, ^рбуод), 
који зове св. Јован Златоусти у својбј литургији тј аусо 
хагНбра. На овом престолу седи епископ за време читања 
апостола на св. литургији, представљајући ИХриста. С обе 
стране горњег престола су у катедралним црквама спо-
редни престоли, ^рбуос бебтероц на којима седе свештеници 
који служе заједно са епископом, представљајући апостоле. 
Горњи престо представља небесни престо ИХриста, који 
седи с десне стране Бога Оца, дочим сиоредна ирестоља 
свештеника приказују учествовање апостола у слави ИХри-
ста. Зато се на зиду изнад епископског горњег престола 
обично слика ИХ где седи као архијереј на престолу, и 
благосиља народ, а изнад осталих споредних престола 
мећу се слике светих апостола или св. јерарха: 2) Василија 
Вел., Григорија Богослова, Атанасија и т. д. 

Лево од престола је жртвеник или проскомидијарион, 
у старини тгрб&еа^ прсдложш1с, јер се на њега постављају 
од хршићана принесени дарови и спремају за св. евхари-
стију, а ту се чувају и утвари потребне за св. евхаристију. 
Жртвеник се зове зато, што се на њему спремају хлеб и 
вино за приношење савршене жртве на св. престолу. Зато 
што се на проскомидији указује на прилике око рођења 
и смрти ИХриста, представља жртвеник пећину или место 
где се ИХристос родио, као п гроб у коме је погребен. 
У предложењу се налази обично слика распећа. 3) 

Десно од св. престола је скевофилакион (ахеоосрЛах^), 
'ђаконик (бсахо^хб^), где се чувају одежде и црквене књиге. 
Зове се ђакоником, јер је чување споменутих ствари била 
дужност ђакона. Зидови скевофилакиона су украшени сли-
кама ђакона, који су били увек спремни за св. службу, зато 
се и сликали са орарем у руци. 4) 

Ј ) Види Симеон Солунски, 0 х р а м у , гл. 137. 
2) ВетлминЂ, Новил Скрижалв, стр. 25. Д. СмолодовичЂ, Литургика стр. 3 2 . 
8) Симеон Солунски. 0 храму , гл. 137. и Оегтап., К е ш т есс1. Соп1;етр1. 

код М1§пе Р а к . §г. Т. 98, р. 360. 
4) Симеон Солунски. 0 храму , гл. 101. и ВетлминЂ, Новал Скрижалв, стр. 2 6 . 
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30. Лађа цркве. 
Други део цркве је лађа, наос, или део храма где стоје 

верни за време молитве и богослужења. Овај део храма 
дели од олтара иконостас (еЈхо^оатаасд или ЦАГСХОУ), дрвена, 
камена или метална преграда украшена сликама. 

Св. олтар је био у старини од осталог дела храма 
одељен гвозденом 1) обичном преградом, на којој су биле 
св. слике, које су досизале само до ирсију, а ова гво-
здена преграда звала се жуиХКед, хаухеХХоц сапсеШ. Цар 
Јустинијан променио је облик ове преграде олтара тиме, 
што му је додао стубиће, којима се појединп делови ограде 
делили и везивали, а простор између њих украсио је св. сли-
кама. Нешто касније учињена је на овој гвозденој огради 
још једна значајна промена. Изнад стубова поврх олтарских 
врата положен је хоризонталан архитрав, наиме дрвена, мра-
морна или метална греда, да би тиме стубови били учвр-
шћени, и да се неби ограда помицала при отварању и 
затварању врата. Ова се греда звала бгар&брсо^ а служила је 
з а везивање стубова, касније је постала и украс, због чега 
се и звала ИОО^ТУЈС, И на њу је постављен крст са сликом 
распећа, као символ и знак победе хришћанства. С вре-
меном додане су још и друге слике, и тако се образовао 
читав ред слика. На то је дошао други ред, затим трећи 
ред слика, и тако је постао наш данашњи иконостас (од 
Г1К<Х>у и атао^, еЕхо^батаасд или в1коуоошо10у) И Л И једном речи 
те[Л7т:Хо7? који је већ у време цара Василија Македонца 
4867.—886.) у данашњем облику постојао, у које су време 
иконе постигле своје највише поштовање, а иконостас 
достигао последњу фазу развића. Иконостаси подигнути 
у многим црквама саграђеним од споменутог цара, постали 
-су узор иконостаса каснијих времена. 

Иконостас има троја врата кроз која се улази у олтар, 
и то северна, средња и јужна врата. Средња врата зову 
<се царска (^бра^ јЗаа^шхс), јер кроз њих за време прено-
шења св. дарова са жртвеника на св. престо пролази цар 
и Господ неба и земље, да постане вернима храна. Према 
другима зову се ова врата тако зато, што је кроз њих од 
лајика само цар могао своје дарове унети у олтар. 2) Средња 

Ј) Еизе&шз, Н1з1. есс1. 1. X . с. 4. 
2 ) Испор. 69 . кан. трулског сабора. 
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врата зову се још и света (гМрас аусас) јер кроз њих 
смеју улазити само лица, која су добила освећење у тајни 
свештенства. Остала двоја врата зову се ђаконска или 
анђеоска, јер кроз њих улазе и излазе ђакони, који пред-
стављају анђеле. На царским вратима се од олтарске стране 
налази скупоцена завеса од какве материје у боји, хата-
тетаајла. која се или одозго доле спушта, или с једне стране 
на другу вуче. Завеса је служила у старој цркви за за-
кривање унутрашњости олтара, да катихумени, покајници^ 
јеретици и незнабошци, који су се у цркви смели задр-
жавати, не би видели радње које се свршавале у олтару. 1) 
Данас се навлачи завеса да би се означила већа или мања 
важност радња, које се свршавају на св. престолу. 

На царским вратима, која представљају небеска врата, 2) 
сликају се благовести иресв. Вогородице, као почетак на-
шега искупљења и ради сећања, да су нам се ваплоћењем 
Слова Божјег отворила небеса. Са обе стране ове слике 
сликају се четири јеванђелиста, да би се тиме означило 
да су и они као и Арханђел Гаврил јавили свету радосну 
вест искупљења човечјег рода. На остала врата олтара. 
сликају се св. ђакони са орарем у руци или св. анђели,. 
који нас подсећају, да тамо, где Бог седи на престолу, при~ 
личи ступати са анђеоском невиношћу и побожношћу. 

Сва преграда или цео иконостас од стране лађе по-
кривен је иконама сликаним у византијском стилу, које су 
одељене једна од друге уметнички украшеним стубићима, 
а обично су урамљене изрезаним венцем од цвећа, лишћа 
и лозе. У првом реду иконостаса, наиме између царских и 
побочних врата према југу је икона Сиаситеља ИХриста 
као иророка или учитеља} а према северу икона Матере 
Божје. У истом реду десно до иконе Спаситеља је икона 
св. Јована Претече, а до иконе Матере Божје је слика 
светитеља или иразника коме је црква иосвећена. Ако 
је храм цркве Св. Јован, онда до Богородичине иконе до-
лази лево према северним вратима икона светитеља кога 
народ највише поштује, н. пр. св. Николе, или икона којег 
српског светитеља. 

*) Исиор. Ив. ДмишревскШ, Истор. догмат. и таинствен. изт>лснете на ли~ 
т у р г ш , Изд. IV. 1865. стр. 71 . 

2 ) Испор. Герман, ЧатсорСа ^ххХ. ха1 рдхшхтЈ д-есорса М1§пе, 98. р. 385—386 . 
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Испод ових слика, ако има места, у многим црквама су још 
четири слике, и то догађаји из СЗавета који се односе на бес-
крвну жртву НЗавета, н. пр. служење свештеника Захарије у храму 
Божјем, која нам слика показује да се у олтару свршава вечна 
жртва символизована жртвом СЗавета; или иодизање змије од меди 
у пустињи, што символизује крсну жртву Христову, која се на 
престолу увек обнавља; или жртва Исакова, која исто тако сим-
волизује крсну жртву Христову, која се за наше спасење непрестано 
свршава у светињи над светињама; или најпосле жртва Мелхиседе-
ковау која символизује бескрвну жртву НЗавета, или други слични 
догађаји из СЗавета. 

У другом реду изнад олтарских врата мећу се слике 
12 великих иразника Госиодњих, и то по хронолошком 
реду с леве на десно. У средини овога реда слика изнад 
царских врата је слика тајне вечере, да би се њоме означила 
она радња, која се свршава при св. литургији у олтару. 
Над царским вратима, а испод ове слике, у многим црквама 
налази се још платно, на коме је насликана нерукотворна 
слика Спаситељева, коју је ИХ послао Авгару, цару Еде-
ском. Ова слика меће се овде да би Хришћани имали увек 
пред очима благе црте лика ИХриста. 

У трећем реду су иконе св. аиостола. У средини овога 
реда слика изнад царских врата је слика Спаситеља као 
цара и првосвештеника. а поред њега с једне стране је 
слика Матере Божје, која је у молитви представљена и 
св. Јован Крститељ с друге стране. Зато се ова слика зове 
бвуја ,̂ молитва, посредовање, или трС[хор<роу, јер су на слици 
3 лика, или најпосле тг^тохратсор, јер је на њој насликан 
ИХ као свемоћни цар неба и земље. 

Последњи и највиши ред приказује иророке СЗавета, 
у чијој је средини Мати Божја, држећи божанско дете на 
рукама, предмет пророштва њихова, због чега се пророци 
сликају са символичким знацима, којима су тајну ваплоћења 
предсказали. На челу иконостаса је слика расиећа ИХри-
ста9 чиме је ИХ као свештеник извршио дело спасења-
С једне стране крста и распећа је Мати Божја, а с друге 
стране св. апостол и јеванђелист Јован. 

И тако нам иконостас живо представља троструки позив 
ИХриста и шиљање апостолр, и пророка, приказује нам 
целу историју Старога и НЗавета, и јесте тако рећи отво-
рена књига, из које може сваки човек прочитати најглав-
није догађаје и главно учење хришћанске вере и непре-



108 

стану опомену, да и ми треба да се угледамо на пример 
светитеља, ако хоћемо да дођемо у радост с њима пред Оца 
небеског. 

Иконостас се поставља у црквама не само ради украса 
и буђења побожности код верних, него и ради тога, да у 
св. олтар осим посвећених лица и владара, код причешћа 
и приношења дарова, нико не би улазио. Јер кад већ у 
СЗавету ником осим првосвештеника, и то једном у години, 
није било дозвољено ући у светињу над светињама, која је 
била само сенка светиње над светињама НЗавета, тим пре 
ее може бити дозвољен непозванима улазак у светињу НЗа-
вета, која није сенка него истина, и где је сам Бог под ви-
дом хлеба и вина присутан. 1) 

Но ипак поред свега тога смеју неки лајици са бла-
гословом свештеника улазити у олтар због служења у олтару, 
али само такови, који се одликују побожношћу и добрим 
животом. 

У лађи цркве пред иконостасом је узвишено место, 
одељено степеницом од осталог дела лађе, које се зове 
солејп (сиоХеСа, осоХеа, аазХеТо̂ ), зоНит (престо), ИЛИ хор, х°" 
рбс;. Солеја се зове зато, што је у старини на овом лро-
стору био царски престо, а хор зато, што се овде појци 
скупљају. Према Симеону Солунском ( | 1429.) (гл. 135.) сто-
јали су на овом месту ипођакони, лектори (чаци) и појци, 
због чега се и зове овај део храма:олтар чатаца фуј^а т&у 
АШУШОХТ). Према другима се на овом месту деле св. дарови, 
а узвишено је, да би свештеници и ђакони лако улазили 
у олтар и излазили из њега у лађу. Певнице или пултови 
за појце и чаце мећу се с обе стране лађе иза стола епи-
скопског и столова клира. 

У лађи цркве имамо још ове предмете: 
а.) амвон (ацрооу, а тћо , од &Ш$а1шуђ узлазити) је узвишен 

подијум 2) наспрам царских врата, одакле ђаконн читају је-

Ј ) Лаодикијски сабор у 19. канону између осталог к а ж е ово: »И само по-
свећеним особама м о ж е бити допуштено , да улазе у олтар д а се причешћују«. А 
6 9 . кан. VI. васељ. саб. к а ж е : »Нека је забрањено свакоме, који ј е из реда све-
товњака да улази преко ограде светог олтара; и само је власти и господству 
цареву. кад з а ж е л и принети дарове Створитељу, ово допуштено по неком врло 
старом предању«. 

8 ) ^ м в о н има у обичним црквама једну степеницу, у епископским две, у 
митрополитским три, а у патријарашким четири степенице. 
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ванђелмје и говоре јектеније, а свештеници држе проповеди, 
као што је ИХ често са узвишеног места, н. пр. са брега, са 
лађе, проповедао. Многе цркве у старини имале су два амво-
на, један са леве или јужне стране за читање апостола, 
а други с десне или са северне стране за читање јеванђе-
лија и за проповедање. Што се тиче облика амвона, имао 
је у старини облик округлог или четвороугластог подијума, 
на који су са јужне и северне стране водиле степенице, 
и на ком се за литургмчко читање налазио пулт (налоњ). 
Данас је обично амвон округао, са једном или више сте-
иеница около, а пулт је покретан. 

У многим црквама нарочито у катедралама и данас 
имамо за проповед место амвона у блмзини олтара са се-
верне стране узвишене предикаонмце, које су дошле са за-
пада у наше цркве, на које се узлази степенмцама или кроз 
зид. Ово је место само за проповед и има разлмчит облик г 

према стмлу цркве. Символи и фигуре, којима је предикао-
ница украшена су често: голуб. символ св. духа; крст,котва и 
срце, символи вере, наде и љубавп; труба, символ снаге, којом 
треба да се проповеда реч божја; четири јеванђелиста и т. д„ 

б) Тетрапод, мали сто са четири ноге, тсроахиуујтарсо^, на 
коме је слика Спаситеља или светитеља, коме је црква посве-
ћена, и св. крст, пред којима се Хришћани моле и клањају. 

в) Столови црквених иредстојнмка с обе стране солеје, 
и то с десне стране сто егшскопа, затим десно и лево 
столови осталих чланова клира, затим столови доњег дела 
лађе (атаасбса, 8есћћа) за старе и слабе, а угледне чланове 
цркве. Испод леве певнице је обично престо Богородичињ 

г) Певнице, хорови или пултови за чаце и појце, који 
су обично са обе стране солеје, за наизменмчно појање 
црквенмх песама, а представљају анђеоске хорове. 

Д) Аналогмј, налоња (а^аХоу^, апа1о§Јит), зове се по-
кретан пулт, који се може носити, са кога се чита Св. Писмо. 

31. Пронаос или притвор цркве. 

Део цркве од западних великих врата на која се улази 
у храм, и између лађе цркве, зове се иронаос или ири-
твор цркве, ириирата, ираирата, иаиерта (од тер^ато^). 
Овде је у старо време била — а налази се и данас, и то 
у притвору десно — крстионица, хоАо^рујтра. р1зста, где 
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крштава; у притвору стоје такође жене, које долазе 
40. дан после порођаја, да им се очита очистителна мо-
литва. Овде се даље свршавају литије према примеру старе 
цркве, погреб и други литургички обреди. 

У многим манастирским црквама меће се у притвору, 
и то лево, сто за заједничке обеде монаха, на који је мир-
ским лицима дозвољено доносити јело ради благослова, 
н. пр. на дан пасхе. Ово је према старој навици, по којој су 
агапе после литургије држане у притвору. 

Што се тиче украса притвора, украшавала су се на 
њему врата која воде у притврр (а звала се ^брас, [хеуаХас 
или аруорас), тако и она, која воде из притвора у лађу 
(а која се звала тоХас &рос1<х1 или т&у тсреајЗотерау/), којих да-
нас обично немамо. Ова врата су прављена обично од нај-

јачег дрвета, и посвећена им је особита пажња. Често су 
покривана златним или сребрним плочама и украшавана 
арабескама. Исто тако су ливена од бронца, бакра и т. д. 

Данас обично немамо спољашњи притвор него само 
унутрашњи. Данас у томе делу храма стоје женске, а отуда 
се зове женска црква. 

Под цркве је обично од мраморних плоча или од раз-
нобојног камења, поређаног у извесним шарама. Зидови 
цркве су обично украшени мозаиком, натписима, исто тако 
-сликама на кречу, дрвету, металу или платну. 

32. Параклиее или капеле. 

Параклисе (тсареххХујосои, оХум кроаеиуујд, тсроаеохттдрса, 
оТхос еохттроц (1отиз огаИотз, ога1опа) или каиеле (од 
сареге, обухватити) 1) су мале црквице у којима се моли 

Ј ) Име >сарре1а« значи мали огртач (сарра — д ш а 1о1ит сарИ ћ о т т е т ) , 
нарочито мали огртач св. Мартина Турског (*ј- 397 (401)), којп се као светиња 
чувао н а двору меровинго-франачких краљева. Употреба овога имена з а назив 
цркава дошла ј е овако: Име капела долази тек од 7. или 8. века. Једна од н а ј -
већих светиња коју су имали франачки краљеви, била је сарра, груб огртач са 
к а п у ц о м , св. Мартина Турског, који се због тога, што је био мали, звао сареИа. 
Црква, у којој се чувао овај национални паладиј на франачком двору, добила ј е 
"то исто име сареПа, а нарочити краљевски свештеници, каиеланиу морали су га 
на овом месту чувати, и у рату и у миру свуда з а краљем носити. Отуда су при-
в а т н е краљевске цркве на з а п а д у добиле име капеле, а з а т и м све мале црквице, 
које нису биле парохијске цркве. (Види Негхо§ и. Р1Ш, Веа1епсус1ора(Не Шг сИе 
Т>го1. Тћео1. и. К1гсће Т. VII. р. 489.) . А са з а п а д а ј е ово име з а ознаку малих 
цркави прешло и на исток. 
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и служи приватно и јавно богослужење, али не за једну 
обичну црквену опћину. У првим хришћанским времени-
ма када се богослужење вршило само у епископским црква-
ма, купили- су се хришћани на гробовима мученика, где 
оу се молили и Вогу приносили жртве. Изнад ових гробова 
градили су цркве, које се звале цартбрса, таг1упа, т е т о п а е , 
код којих је био један свештеник [леррофбХа^, [хе|лор1ту]$. Исто 
тако су имућни хришћани већ рано поред својих палата 
градили капеле, у којима је служио свештеник који је 
путовао по епархији, или је имала такова капела свога за-
себног свештенпка. Епископи су опомињали имућније верне 
да подижу капеле, јер је у првим вековима хришћанства 
<шла оскудица у јавним храмовима. 1) Када су се у појединим 
местима образовале парохије, то су цркве изнад гробова и 
капеле поред дворова имућних претваране већином у цркве, 
одређене за богослужење целе опћине. Но и касније су 
подизане приватне капеле. И данас се оне налазе при вла-
далачким дворовима и у њима се сме служити св. ли-
тургија према 5. кан. гангрског сабора само са дозволом 
надлежног епископа. А 6. канон гангрског сабора анатемише 
онога, који подиже своју цркву у којој служи сам себи, 
,да не би ишао у опћу цркву. 

Данас имамо јавне и приватне капеле. Прве су мана-
сгирске, семинарске, епископске, у којима на богослужењу 
могу учествовати и остали хришћани. Друге су болничке, 
узничке и т. д. капеле, у којима могу само извесне особе 
учествовати. 

33. Звоници.2) 

У првим вековима хришћанске цркве није било звона, 
јер нису ни постојала, а и да су постојала, тадашње при-
лике неби дозвољавале њихову употребу, јер су хришћани 
били присиљени да свршавају своја богослужења на ме-
стима сакривеним од очију незнабожаца. Да би ииак хри-
шћани знали када и где се имају сакупљати на богослужење, 
то су у време гоњења ђакони или тајни гласници, звани 
Фебброцоц хАујтујре̂ , сигзогез, ргаесопез, 1п1егпипШ, јављали ово. 
Када је црква добила слободу и мир, настала је потреба 

Јоаппез Сћгузозготиз, Н о т . 18. т Ас1. Ароз1. 
2 ) 0 звонима види: Л . Богдановић, 0 црквеним звонима. Источник 1893 . 

о т р . 377. 
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да се уведу какви год инструменти, којима би се верни по-
зивали на богослужење. У почетку се то чинило трубом 
(1ића), која је употребљавана већ од Јудеја 1), затим металним 
плочама (1т1тпаћи1а), затим дрвеним маљицама, којима со 
клепало на капије Хришћана, а у манастиру куцало на. 
врата ћелија. 2) 

Касније су уведене на истоку, за јављање када почиње бо-
бослужење и када се врше главнији и значајнији моменти ово-
га: дрвене даске за клепање које се звале агцмхчтроч, ау]|ш^ту)р 5 

аујЈш^тујрсо^ З1§пшп, 81§паси1ит, и гвоздене плоче, аусоасбујроу,. 

засгат Геггит. Дрвене даске прављене су од здравог тврдог 
дрвета које добро звони, висиле су, а ударало се по њима 
једном или са више дрвених маљица. Гвоздене плоче било 
су мање, а ударало се по њима гвозденим чекићем. 3) 

Дрвена клепала су у источној цркви искључиво и дуго 
употребљавана, јер прва звона (хартауас), која су тамо по-
стојала, су она, која је византијском цару Михајилу III. 
(842.—867.) год. 852. послао на поклон млетачки дужд, 
Игзиб Раћчсхапиз, и која је цар метнуо на цркву св. Софије. 
Но трајало је још дуго, док су звона на истоку ушла у 
опћу употребу, јер у 12. веку нису се још свуда употреб-
љавала. Заузећем Цариграда од Турака, који су били не-
иријатељи звона, ишчезла су звона у многим местима истока,, 
те се опет служило клепалом. Сада се у неким црквама. 
употребљавају само звона, а у неким (тако и у нашим ма-
настирима) и звона и клепало. 

Опће је мишљење, да је звона изумео Павлин из Ноле-
( | 431.) у Кампанији крајем IV. века, отуда име сатрапа,. 
кампан. Многи опет мисле, да није Павлин изумео звона,, 
него епископ римски Сабинијан (604.—606.), који је дошао^ 
на римску столицу иза св. Григорија Великог (590.—604.),. 
који их је и увео у црквену употребу. 4) 

Увођењем звона у црквену употребу, настала је такође* 
потреба да се подижу звоници, торњеви (хартауАрсо^), наим& 
куле, на које се смештала звона. Ови звоници подизани су 
на неким местима поред цркве према западу као самосталне* 

0 Бр. 2, 2. 1 0 ; Лев. 23, 24. 
2) Сп881ат, Б е с о е п о ћ ш г и т тзШиИв, . 1. 2. с. 17; 1. 4 . с. 12. 
3 ) Испор. А. I. ВШепт, спом. д. 4. В. 1. Тћ. р. 284—287 . 
4 ) Испор. IV. Аи§п8И, Бепкл\гигсН§кеиеп аиб (1ег сћпзП. Агсћао1о$пе. В. 11^ 

р. 414 . 
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дрвене и камене зграде. Код цркава грађених у романском 
и готском стилу подижу се звоници изнад пронаоса цркве, 
а ово каткад бива и код великих цркава грађених у ви-
зантијском стилу. Међутим обично се код цркава грађених 
у византијском стилу граде звоници одељено од црквене 
зграде, наиме у порти, дворишту цркве. И код цркава 
зиданих у руском стилу нису звоници спојени са црквом, 
него су одељени. Знаменит је звоник т. зв. Иванчв Великш 
у Кремљу у Москви (висок 90 мет.). 

Звона символишу глас Божји и Његових слугу, који 
позивају верне на молитву, и примењују се на њих речод 
пс. 18, 4 : Ео кск> зшл$ изк1де В^ЦЈЛШС и \а , и ка концм к с ш и -
НМА глаголм и\ћ. Глас звона долази као са вишег света у 
уши и срца верних. 

34. Гробља. 

У св. места рачунамо и места где се мртви сахрањују у 

гробља, хосјлујттроу, соете!егшт или с1те1егшт, места покоја, 
места уснућа, према вери у васкрс и што је смрт правед-
ника сматрана као сан. Хришћани се одувек одликовали 
поштовањем умрлих и њихових гробова. То видимо из Дела 
Апостолских (8, 2.), где стоји да су се хришћани бринули 
за тело св. Стефана и сахранивши га, „соткорицЈа пллчк келУи 
над^ нимћ". ПИСМО, којим је опћина смирнска јавила о 
мученичкој смрти Поликарпа, спомиње о религиозној свеча-
ности на његову гробу. 1) Хришћани су се са одвратно-
шћу клонили незнабошких празноверних обичаја, који су 
пратили погреб, као и спаљивања, које су сматрали за 
неправду према умрлима, веруј^ћи у васкрс тела. Пошто 
су Јудеји узели сахрањивање под земљу од Египћана, то је 
онда цео хришћ. исток и запад примио од њих тај обичај 
сахрањивања. Зато су била потребна гробља. Хришћани првих 
векова веома су пазили да њихова места за мртве буду 
одељена од оних за неверне. Тертулијан ( | 220.—240.) каже: 
»Иако допуштамо живети заједно са незнабошцима, то 
ипак не можемо имати истога удела са њима после смрти». 2) 

Што се тиче места где се сахрањивило, то су хриш-
ћани прва три века, држећи се римског грађанског закона. 

4) Мгцпе, Ра1г. §г. Т. 5. со1. 1043 . 
2) ТегИиНап., Б е 1с1о1о1а1па с. 14. (М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. I. р . 758. 

8 
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који је забрањивао сахрањивање мртвих у граду, тражили 
у ту сврху згодно и достојно место изван града, и то у 
близини пута. Тако је према Јерониму 1) св. Петар сахра-
њен у близини тријумфалног пута, а св. Павле у близини 
пута, који води према Остији. Особито су волели хришћани 
сахрањивати мртве у близини гробова мученичких 2), јер пошто 
се хришћани код њих скупљају ради богослужења, то се 
хтело да се том приликом освежи успомена верних на њихове 
умрле, и уједно да се препоруче умрли молитви мученика. 

У време гоњења и касније, као места за сахрањивање 
служиле су катакомбе, 3) подземни ходници и пећине, ду-
гачки често пута по неколико миља, у којима беху многи 
мученици сахрањени. И катакомбе се звале места покоја, 
гробља, соете1епа и посећиване су од верних са великом 
побожношћу. И данас има испод великих цркава подземних 
капела, пећина, хротггас (хрбтшо, сакривам), где се угледна 
особито црквена лица сахрањују и где се свршавају слу-
жбе за мртве. Таква једна гробница је она код славне ки-
јевске лавре. 

Када су гоњења престала, сахрањивала се телеса мртвих 
око цркава, или у њихову пронаосу. Неки хришћани су 
шта више сахрањивани у самим црквама, али то се сматрало 
као предност царева, епископа и лица, која се показала 
заслужнима за цркву. Тако Константин Вел. ( | 337.) и ње-
гови наследници, затим, Јован Златоусти ( | 407.) сахрањени 
су у апостолској цркви у Цариграду, а св. Амвросије 
( | 379.) одредио је као место свога почивања у Милану, 
у храму поред олтара. 4) 

Места, где се сахрањивало, сматрала се као света и 
стари цареви су протегнули право азила цркве и на гробља. 
Повреда гробова сматрала се као оскврнуће светиње, које 
се тешко кажњавало. 5) 

1 ) Б е У Ш З Шив1п1>и8 с. 1. е1. с. 5 (М1§пе) Ра1г. 1а1. Т. 23. р. 638. е1 646. 
2) Саого1у В1сИоппа1ге <Гагсћ. сћгеЧ. I. 479-509 »А<1 8ас1оз«. Кгаиз, Веа1еп-

сус1ор. »А(1 бапс1оз, а(1 Маг1угез« I. 19. 
3 ) Етимологија ове речи се разно тумачи, м о ж д а о д ш к хбр,рас, код, поред 

п е ћ и н а . Б е В о 8 8 1 д р ж и да ј е ова реч састављена и з грчке речи хатос и латинске 
с и ћ И о п и т ИЛИ ассић11опит , гроб. 

4 ) Испор. Еизед., Б е уИа Соп81ап1. 4 , 4; 8осга1е$, есс1. 7, 4 5 ; Мсерћог. 
Са1Ш1., Н181. есс1. 14, 5 8 ; Атђгоз., Ер1з1. 22 . 

б ) Сап. 66. св. Василија и 7 . св. Григорија Ниског; Соа\ Јиз1. 1. V. Б е зериП. УШ1. 
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Гробља су лежала и леже на неким местима поред 
цркве, да би умрли хришћани почивали поред оног места, 
где су духовно живели и где су примали духовну храну, 
ш да би се они, који улазе у цркву сећали својих умрлих 
и да тиме дође до јасног израза учење о заједници живих 
ш мртвих у Христу. 

Гробља морају бити зидом или оградом заграђена, 
да би била сачувана од сваке злоупотребе и оскврнућа. У 
средини гробља подиже се велик крст, а мртви се полажу 
у гробове лицем према истоку, да би гледали Онога, који 
долази од изласка сунчева и који је светлост свију. 

Најприкладнији споменик на гробу сваког верног, који 
ј е умро с вером у распетог ИХриста и с надом на васкрс и 
на вечни живот, јесте св. крст. Мотиви узети из примера 
незнабошких споменика, као преполовљени стуб, урна и 
т. д. имају се по могућности избегавати. Чин освећења гро-
«бља имамо у дополнителном требнику. 

Богослужбени предмети и утвари. 
35. Појам и подела. 

Под богослужбеним или литургичким предметима ра-
зумемо оне св. ствари, које су одређене и освећене за упо-
требу при богослужењу, и служе као символи натприродних 
мстина цркве или као инструменти и природна средства за 
дељење тајана, или иначе као литургичке припадности или 
као украс црквених слугу. Нрема томе ћемо даље говорити 
1. 0 св. сасудима, 2. 0 богослужбеним одеждама, 3. 0 бо-
гослужбеннм књигама, 4. 0 св. иконама и 5. 0 св. моштима 
или реликвијама. 

0 светим сасудима. 
36. Појам о св. сасудима, њихова подела и опис. 

Под црквеним или литургичким сасудима разумемо оне 
сасуде, који су потребни за св. литургију или друге ли-
тургичке радње. Црква даје овим сасудима као и одеждама 
назив свети. Овим називом црква указује на важно зна-
чење св. сасуда, и да се они не могу другде и иначе упо-
требљавати, осим при богослужењу. 

Сасуди и предмети, који се уиотребљавају ири бого-
служењу, ово су: иутир, дискос, звездица, иокривачи, ри~ 

* 
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шда, кашичица, копље, губа, антиминс, кадионица, ш 
друге стварм. 

Чаша или путир, потир*, тсоттро^ саИх. Овако се зове 
чаша с дршком, у којој се на литургији узноси и освећује вино 
помешано с водом у св. крв Христову. Чашу је први упо-
требио у ову сврху сам Исус Христос, када је установио 
на тајној вечери тајну евхаристије (Мат. 26, 27; Мк. 14, 
23; Лук. 22, 20), и апостоли су се вазда држали примера 
Спаситељева (I. Кор. 10, 16). Црквени оци такођер сведоче. 
да је та древна пракса постојала у сва времена, те зову 
чашу разним именима, која указују на њено значење и 
употребу, као: топђр^ аусоу, [хиатсхб ,̂ т^војлатсхбу, р а а ^ х б ^ 
асоттјр^, сррглтоу, то ахеоод бгатсотсхб ,̂ асоттђрсо̂  м т. д. У прва 
времена црква је употребљавала дрвене путире, па често 
и стаклене и камене. Али како у време гоњења, тако осо-
бито од IV. столећа прављени су путири и од скупоцених 
метала, од злата и сребра, и св. Јован Златоусти сиомињо 
тоттђрсо^ )(риаооу ха1 А^ОХОАХУЈТОУ (§етгшз огпаШт) ВУ трата^тд, 
м хр° а & охебт].1) Црква прописује и сада да путир има бити 
од злата или сребра, а никако од меди, жељеза или др~ 
вета. 2) Често су се путири облагали св. сликама, најобич-
нија од ових беше слика Доброга Пастира. Путир указује 
на ону чашу у којој је Господ Исус Христос дао ученицима 
Своју божанствену крв на тајној вечери или на чашу мука 
Спаситељевих на крсту.3) 

Дискос, бсахое, дкжосв, раЈепа. Овако се зове сасуд, на 
ком се на св. литургији узноси хлеб и освећује у тело Хри-
стово. Дискосје сасуд сличан тањирићу, с подножјем или беа 
овога, отворен, округао и пљоснат, на какав му облик по-
казују називи бсаход и раЈепа. Дискос и путир се упо 4 

требљавају од основања св. евхаристије. 0 материји од које 
је дискос прављен, ваља то исто рећи, што и за материју 
путира. У тајанственом смислу даје се дискосу с обзиром 
на Христово рођење значење јасала, у које беше иоложен 
Исус Христос као дете, а с обзиром на смрт Христову, има 

*) Јоаппез Сћгу8081от., Н о т . 51 . т Ма11ћ. 
2 ) Види Изк^ксти о^чнтблкно«: Сос^дн СКАЦКННШ КЋ слЗженГв потрвБнн. 
3 ) Испор. 5 . Оегтаги, Вегшп есс1е8. Соп1етр1. код М1§пе, Ра1г. §г. Т. 98. р . 

3 9 8 : Т6 бе ТСОТ^ОУ 1от1У аут1 тоа- ахеооо^, 8 ебе^ато тб ку.уи&&ч ађха тђб хеутУЈ&е&лдс 
ахро^тоо тсЛеира^ ха1 х̂ Р&^ кођт тоо Хр1атоб тб агсојабр^ајла.. Види и И. Дмишрев-
скШ, Историч. догм. и таинст. изчвнснеше божеств . литургш,.С.-Петерб. 1884 . стр. 92;. 
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значење одра, на који беше положено тело Исусово, када 
су Га скинули с крста; *) овај су одар спремили они исти, 
који су и скинули Исуса — Јосиф и Никодим. На про-
скомидији се употребљава још један већи тањир обично од 
скупоценог метала за просфоре или антидор. 

Звездица, зк^кзда, аатерсхо^, аатт^р. Сам назив већ казује 
и облик и тајанствено значење сасуда. То је предмет од 
злата или другог драгоценог метала, налик је на звезду. 
Звездица је начињена из две савијене дуге спојене унакрст, 
и има горе слику Спаситеља или крст. Звездица се обично 
меће на дискос, да заштити св. Агнец и честице, и да се на њу 
наслоне дарци, како не би додиривали Агнеца и смешали 
-честица. Она значи звезду, коју су видели источни мудраци 
кад се Христос родио, што се и^изражава у речима: „и 
лришедши зк-кзда, ста кер^, ид^ж* к-к б т р о ч а . . . " (Мат. 2, 9), 

које се изговарају кад се меће звездица на дискос при 
свршавању проскомидије; а с обзиром на смрт Христову 
која се такође символизује на проскомидији, значи звездица 
звезду печата на гробу Христову. Обично се држи да је 
звездице увео прво св. Јован Златоусти, но проналазак 
њен по свој прилици прииада каснијем времену. 2) 

Покривачи, покрок*ц&. На литургији се обично употре-
бљавају три покривача: један за дискос (бсахохаХАојла), други 
з а путир (тоту]р1охаХАи|1а). а трећи преко обојих заједно. 
Потоњи је већи од прва два и зове се ваздух, а^р. По-
криваче је стародревна црква увела првобитно из пажње, 
,да сачува св. даре (отуда се и зову дарци) спремљене на 
проскомидији, да не би пао на њих какав инсекат или 
уопће што нечисто. У ту сврху су путир и дискос с Агнецем 
нокривали нарочитим убрусима, који означавају пелене код 
рођења ИХриста и покрове код погреба. 3) Трећи већи по-
кривач добио је своје име ваздух још у цркви јерусалимској 
отуда, што свештенослужитељи машу њиме над св. дарима 
и тако усталасавају ваздух, и што покрива све даре као 
ваздух земљу. Овом таласању даје се значење осењивања 
св. дарова Духом Божјим, а сам ваздух, распрострт на 

*) Испор. 5 . Оегтат, ЉШ.: б бе б{аход тотгоГ ТУ^ УХСУЦУ &м % тб ас&ца то5 Ко-
;рсоо бтсб тоб Еереа)̂  ха1 тоб бсахбуои чатаахеоа^етас. 01'т1уеа е1а^ *1а)атјф у.скХ Шиобуро?. 

2 ) Сравни Ватеи Со<1. Ш. есс1. иппг* Т. IV. р. 390 и Соаг, ЕбхоХб-^с оур. 121 . 
3 ) 5 . Сегтат, Кег. есс1. Соп1етр1. код М1§пе, Ра1г. §г. Т. 98 . р. 4 0 0 ; види и 

Зутеоп Пе88., Б е засга Ш и г ^ а , с. 96. 
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дарима, указује на погреб Спаситељев и значи затварање* 
Његова гроба, што се и изражава у познатој^ песми г 

која се говори после великог входа: Елагоижразими Јк&сиф*.. 

Због таког значења ваздуха представљало се на њему 
скидање с крста и полагање у гроб. Према намени покри-
вача, црква се од вајкада старала, да их прави не само^ 
од прикладна но и од скупоцена платна, а да су искључиво* 
за богослужење одређени, показивао је крст, који је на њима.. 

Рипидпу рт1да, р ^ с б ^ , деминутив од V) рт^, лепеза, Г1а-
ћеПшп, вејало. Овако се зову ликови шестокрилних се-
рафима, утврђених на подужем дрвету, којима се маше 
над св. дарима. Рипиде су уведене врло давно. Најстарију 
сведоџбу о њиховој употреби имамо у Апостолским Уста-
новама (књ. VIII. гл. 12.). Првобитно су ирављене од 
паунових пера, танких листова од пергамента и од платна. 
Њима су се чували св. дари, да не падне на њих каква 
бубица или уопће што нечисто. Касније је рипидама дан 
садашњи њихов облик. Рипиде представљају невидљиво обле-
тање небеских сила херувима и серафима око св. дарова.1)* 

Кашичица, жлица, ао'жица, ХајЗ ,̂ ауса ХајЗ ,̂ је златна 
или сребрна кашика, који има на крају дршка крстић; њом 
се свети дари дају нижем клиру и световњацима. Грчки назив 
кашичице значи управо машице (кљеште), и указују 
на виђење пророка Исаије (6, 6. 7.), по ком су уста про-
рокова била очишћена од греха додиром жеравице, коју 
је узео један серафим кљештама са жртвеника. А по та-
јанственом тумачењу св. Германа, које прима сва право-
славна црква, тело и крв Христова су божанствени и ду-
ховни огањ, који пали недостојне. На богослужењу се по-
чела употребљавати кашичица зато, да се не би догађале^ 
злоупотребе и профанација са светим дарима, а друго ради 
пажње, да се не проспе св. крв. У грчкој цркви држе 
неки 2) да је кашичицу увео св. Јован Златоусти. Но ово 
мишљење неће бити истинито, јер се у беседама св. Јо-
вана Златоустога 3) често налази указа на обичај, да се 
тело Христово давало световњацима у руку а крв из пу-

Ј ) 5 . Оегтат, Кегшп есс1. Соп1;етр1. ЉМ. р. 432 . Та бе %а1 ОГ бсахоуос 
ффа^ооа^ та ^алтеро^а 2ераф1јх, %а1 тт]у та>у по\иоџџ<хшч Хероорс(л ер<срере1ау.. 

2 ) Н. пр. Никифор Калисш, Шз!. есс1. 1. XIII. с. 7. 
3 ) Н о т . 3 , т ер. ас1 Ерћез; ћ о т . 27. т ер. I. ас1 С о г т Ш . 
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тира, а и VI. вас. сабор у своме 101. правилу наређује, 
да се св. причешће има примати на руке, прекрштене једна 
преко друге, из чега можемо закључити, да је кашичица 
уведена у употребу после VI. вас. сабора (692.). 

Копље, когш, ауса А6у)(У]. Овако се зове свећени ножић, 
с обе стране оштар, чија је оштрица налик на копље, од 
чега је име добио. Држаље од копља завршује се крстом. 
Копље се употребљава за спремање св. Агнеца, а њим се 
ваде из просфора честице за свете, живе и за мртве. Кад 
је уведено копље и ко га је увео, не зна се поуздано, но 
почело се употребљавати свакако пре Германа, 1) јер овај 
говори да се у његово време копље употребљавало као 
обично црквено оруђе, те му даје значење оног копља, 
којим су прободена ребра Спаситељева на крсту. То зна-
чење има копље и сада, како се то види из речи на про-
скомидији, које изговара свештеник када копљем пробада 
Агнец:©дина (б КИЈИНК когш/ик рекра еги> прокоде. . . (Јов. 19, 34). 

Губа, сунђер, г$ва5 о албууод, у) алоууСа или уј (хоиаа, зроп-
§1а. Њом се скупљају честице што су на дискосу и чисти 
дискос од мрвица св. хлеба, када се спусте св. Агнец и че-
стице у путир. Кадгод се употребљава, увек подсећа на 
гУбу, У којој је додан ИХристу у Његову страдању на 
крсту оцат и жуч, да њима загаси жеђ (Мат. 27, 48). За 
време свршавања евхаристије губа се пажљиво чува у и 
на св. антиминсу. Од ове се губе разликује друга, којом 
се отире св. путир, пошто се употребе св. дари, а ова се 
чува у путиру (кад је празан). 0 старини употребљавања 
губе сведочи св. Јован Златоусти. 2) 

Антиминс, антУ/Иинса, ^Т^^ОСОУ или ачиџујчжоч (од бвтС, на, 
место, и [А^асоу или [ Ј ф а с о у , сто)3), апИтепзшт, је четвороугаоно 
платно од лана или свиле, у коме су ушивене мошти мученика 
или светитеља, а на коме је слика полагања ИХриста у 
гроб. Антиминс се на св. литургији развија на св. престолу. 
Антиминси имају свој почетак у времену гоњења, када је 
њихова употреба била последица невоље.4) Незнабошци и 
јеретици наваљиваху често на православне хриптћане и на 
њихове цркве, да их опљачкају. Да би се према томе 

*) Оегтат, Вегиш есс1. Соп1етр1. НмЛ. р. 397. 
а ) III. ћ о т . т ер. ас! Ерћез. с. 3 . 
8 ) Испор. / . Ооаг, Еисћо1о§1ит 81Уе В11иа1е § г а е с о г и т р. 6 5 3 . 
4 ) Испор. Е. #епаиао1, Ш и г § . опеп1 . СоПасИо. ЕаИ. II. 1874. Т. 1. р. 33 е1 181 . 
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сачувала светмња од оскврнућа, употребљавале су старешине 
оних цркава, које су при свршавању св. литургије биле 
изложене непријатељима, на место св. стола освећено пла-
тно, у које су у случају непријатељске навале брзо уви-
јали св. даре и удаљили се из цркве. Пошто су у старини 
цркве подизане на гробовима мученика, то је касније од-
ређеио с обзиром на овај стари обичај, да се у антиминсе 
— пошто замењују св. престо —ушива ју мошти мученика, 
и као што цркве без моштију мученика нису сматране као 
освећене, 1) исто тако ни антиминси без моштију нису били 
освећивани. Када су касније гоњења престала, постали су 
антиминси сувишни, но ипак су задржани и у каснијим 
временима као успомена старих обичаја, и пошто су у ста-
рини епископи имали право да дају дозволу за градњу и 
освећење цркава, то су данас антиминси знак дозволе и 
благослова епископског за вршење св. радња у извесној 
цркви. 2) 

Према старој традицији 3) цркву треба да освети епи-
скоп, а када би био спречен да ову дужност изврши, то 
је освећивао цркву презвитер са благословом епископа. 
Епископ преда презвитеру који има да освети цркву 
освећен антиминс, и овај га меће при освећењу цркве на 
св. престо. 

Антиминсе освећује епископ и даје на дар црквама. 
Они се могу преносити из места у место, и када нема 
цркве или св. престола, свештеник може да сврши св. 
литургију на антиминсу, Овако обично раде војни свеште-
ници, који немају у близини цркве. — Антиминс значи 
према св. Исидору Пелусијоту4) платно у које је било 
увијено тело ИХриста у гробу. Зато је на антиминсу и 
насликано полагање ИХриста у гроб, и што се антиминс 
меће на св. престо, који представља гроб Христов. 

Кадионица, кадиакница, гЦиаттро^, ШигЊи1шп, је сасуд, у 
који се на жеравицу меће тамјан, и иосле молитве и благо-
слова свештеникова, кади се њоме на одређеним местима и у 
одређено време. Кадионице су старе као и само кађење и 

*) Види 7. кан. VII. васељенског сабора. 
2 ) З а т о се у натпису који има антиминс изрично спомиње црква з а коју 

ј е антиминс намењен, и име епископа, који даје антиминс црквц. 
3) Еизеђшз, Н1б1. есс1, 1. X. с. 3 . 
4) 1з.ШопРеШзШае, Ер1з1о1агит Ш>. 1. Ер. 123. БогоШео с о т Ш . 
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употреба тамјана. Према Евагрију 1) Хозроје II. цар перзијски 
(590.—628.) поклонио је цариградској црквизлатне кадионице 
м златне крстове, из чега се може с правом закључити, да кади-
онице нису тада уведене, него да су и пре тога употребљаване. 
З а Константина Великог се каже, да је поклонио римској 
цркви многе драгоцене кадионице. Иако се у ово с правом 
сумња, то се ипак може узети да су тада у римској цркви 
кадионице биле у употреби. 2) И кадионицама се даје сим-
воличко значење, тако према Герману 3) кадионица значи чо-
вечанство ИХриста, жеравица божанство, а дим што диже 
ш кадионице значи добар мирис св. Духа. 

Други цркв. сасуди су: суд са св. миром, иетохлебница (литија-
риј) која се употребљава на литији, а на којој су хлебови, пшеница, 
вино и уље; дарохранилница, где су св. дари за причешћивање болних. 
З а причешћивање болних постоји често мали путир, кашичица и бо-
чица за вино; сасуд за грејање воде, теплоте, мали од метала; суд са 
хладном водом, одакле се сипа вода, када хоће презвитер пре ли-
тургије да опере руке; металан тањир за антидор, и лахан, здела 
о д сребра или злата ? над којим архијереј пере руке у почетку св. 
литургије и на вел. входу. 

Богослужбене одежде. 
0 црквеним или богослужбеним одеждама. 

37. Опће примедбе и подела. 
Л и т е р а т у р а . Поједине податке и белешке о црквеним бого-

^службеним одеждама истока дају Доминиканац Јакођ Ооаг ( | 1653.) 
Еисћо1о§шт (Рапз. 1647), Еизе&шз иепаиАог ( ј 1720), СоИесИо П1иг§1-
а г и т опеп1аНит, (најновије издање Ргапкшг! 1847), Сос1ех Кгаг§1сиз 
Есс1е81ае и т у е г з а е ( К о т а е 1749 — 1766) Маронита/<9$. АШ$ Аззетат 
( ј 1782), ВЉКоШеса оиешлпз С1етеп1шо-УаИсапа ( К о т а е 1755—1757) 

Јоз. 8Шоп Аззетат ( ј 1768), Јоз. Мкћ. Уапзкд, Н1б1о1ге (1е Ге§Кзе 
(I' А1ехап(1пе (Раиз 1677), Гл. 16. бележика (Ко1еп) Јак. Огегзег 8. /, 
( | 1625) и Соаг-ово издање СосКпиз, Б е огпсИб, т а § п а е есс1ез1ае е1 
аи1ае сопз1ап1тороК1апае (МЦ§пе 157, 181 и даље), 1ап<1, (аиз <1ет 
Сеђгаисће ип(1 Х е г е т о т е п (1ег ОпесМзсћеп Клгсће Кизз Јоћп 01еп Кт&у 

Еп^Кзсћеп, Ш§а 1773). — еокорно^ изречжи, сабора у Москви 1675. 
год. под московским патријархом Јоакимом, у Архијереском чинов-
нику штампаном за време споменутог патријарха у Москви 1677. год. 
има много вредносних података и упутстава у погледу богослужбених 
о д е ж д а прав. цркве. — М. ШјехџзШ, Еисћо1о§шп <1ег ог1ћос!ох-§пе-

г) Еуа&гш8, Шб1. есс1. Ш>..У1. с. 2 1 . 
2) №. АидизН, Бепклуига^к. аиз (1ег сћпзИ. Агсћао1., 12. В<1. 1831. , р. 72. 
3 ) 5 . Оегтат, В е г и т есс1. Соп1етр1. ЊИ. р. 400 . 
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сМбсћеп Клгсће (""Шеп 1861), на стр. XXV—XXXIV говори о одеждама. 
— К НовоструевЂ, 0 с к у ф в ^ и камилавктз, у п о т р е б л л е м Б 1 х т > свл -
пденослужителнми В Ђ древнеи греческои и русскои церкви (Душе-
полезное Чтеше 1867, г. № 12.) — | Проф. моск. дух. Акад. И. 
МансветовЂ »Об о м о ф о р * (Древности, т р у д в 1 М. Археол. Обпд. 1871. г 

т. III, в. II.) — Прот. К. Т. Николвскш. 0 свлшеннБњт, одеждахт* 
церковнослужителеи, (Хр. Чтен. 1889. ч. I.) — К. НиколЂСКШу П о -
соб1е кт> изученно устава богослужешл прав. цркви, Спб. 1894. г о -
вори на стр. 92—136 о свештеним одеждама. — СвлнденнБш оде -
ЖДБ1 церковно-служителеи (Руководство длн селБскихт, пастиреи г 

1895, М 27, стр. 201—206.) — А . Н. Лшовђ, К Ђ СТОЛТУГШ утвреждеша 
наградчв длн бтзлаго духовенства — скуфБи, камилавки, наперснаго-
креста и митри (Спб. ДуховнБш В^БСТНИКЂ 1897, Ј@ 50—52.) — Проф. 
Боо/са Н. Јовановић (по Лебедеву), Свештене одежде у прав. цркви 
(Весник срп.цркве 1897. стр. 60 . )— Кратке податке даје А . V. МАНХЕМУ 
у књизи Закгатеп1е с1ег огШос1ох-ка1ћоИ8сћеп Клгсће (1ез Мог§еп1апс1е8 
(ВегИп, 1898). — 0 времени происхождешл церковнаго облачешл 
Христ. Чтен. 1898. год. ССУ1. Т. I. частБ, стр. 165—6.) — Б1е НШг-
§18сће Седгапс1ип§ т (1еп КИеп Об1еп8, ( З И т т е п аиз Мапа 1,аасћ 1ЛХ 
— (1900). — Овремену постанка црквених одежда. К. С-на. С руског 
Драг. С Урошевић, свештеник (Источник 1901. стр. 373, 400, 445,, 
468, 494, 516.) — Проф. А . Дмитргевскш, Ставленникт,. Шев-Б 1904. 
Овде се говори о чиновима хиротоније, ђакона, презвитера и епи-
скопа, и према томе и о њиховим одеждама. Код православних ово 
ј е најбоље дело о историјском постанку и символичном значењу 
одежда. — Јозерћ Вгаип 8. Ј., В1е Шигрзсће Оедгапсшпз 1т ОссШеМ 
ипс! Опеп! пасћ ТЈгзргип^ ипс1 Еп1шск1ип& Уег\\гепс1ип§ и. б у т ћ о ћ к . 
МИ 316 Аћћпсћт^еп, РгеУшгд 1т Вгаз^аи, 1907. На западу најбоље 
дело о цркв. одеждама. Обазире се опширно и на одежде источне 
цркве. (Види оцену овог дела Свшц. А. Петровског у Христ. Чтен. 
1909. Томт, ССХХХ1. частБ I. стр. 1235—37.) 

Код Јудеја и незнабожаца носили су свештеници при 
богослужењу, односно при обредима култа посебно одело> 
које се разликовало од свакидашњег. 

Тако каже Господ Мојсију: „И да прик*деши ДарЖна и скншжх. 
егЖ пр*да дкерн скиши скид-кшл и н з м ш ш и н\ћ КОДОК> : и да и>вл*-
ч ш и иаршна к& рнзи с т к ш и пол\джешн его, &СКАТДШИ его, и да жргг& 
мн-к : и СК1НКЈ бг& да прикедгши и шклшешн А кх ризкк. . (Исх. 40, 
12—14). И незнабошки жреци носили су при радњама култа друк-
чије одело од свакидашњег. 1 ) 

Психолошки разлог овој иојави је у уређеном пијетету 
према Богу, који човек има у себи, и у мисли, да се само 
у оделу које пристоји молитвеном и побожном расположењу 

*) Испор. Јо8. Вт^ћат, О п ^ т е з зпге апНдш1а1еб есс!еб1ае. . . уегбш 1аНпа 
Н. О п с ћ о у п , На1ае 1727. ћ. XIII. с 8. §. 2. 



123 

може човек приближити Богу. Ово нарочито мора вредити: 
код слугу Божјих у хришћанској цркви, према речима св. 
Ап. Павла који^каже: „Ка'ки> м лжожае па'че слбжиш Д $ \ А 

дстк ЕЋ саа'к*к ; Лцн БО СЛ$ЖОШ ФСВЖДШТА сла'ка, ЛЖОГИЈ па'че из* 

Е к 1 т о ч е с т к $ с т а сд8жтТс пра'кдк1 кк сла'к*к". ( I I . Кор. 3, 8 и 9.) Ради 
тога употребљавају слуге хришћанске цркве већ од нај-
старијих времена при богослужењу нарочите одежде 1). Цр-
квене одежде беху у почетку делом обичне хаљине, али на-
чиње су скупоцене материје, и употребљавале се само при 
богослужењу; делом беху начинене према старозаветним 
одеждама, неке пак од одежда беху начињене нарочито-
за хришћанско богослужење. Хришћанска црква није ме-
њала крој и облик старих одежда, јер старина даје литур-
гичким радњама достојанство и свечаност. Исто тако хоће 
црква и спољашње да покаже да чува црквено уређење иа 
дубоке старине. 

Што се тмче боје црквених одежда, бмле су беле, или 
је ова боја била основна и главна код свих црквених 
одежда 2). Осим тога свилени, златни и сребрни украси у 
разним бојама много су употребљавани на одеждама. Од 9. 
столећа јављају се и друге разне боје нарочито у западној 
цркви и то у дане сећања на апостоле и мученике црвена 
боја, а црна боја у дане поста, кајања и жалости. И 
источна црква у исто доба узима разне боје код одежда, и 
то у време поста, кајања, и у дане мољења за мртве место 
црне боје, употребљава према источном обичају пурпурну 
или тамно црвену боју. Симеон Солунски, спомињући по 
имену свештеничке одежде каже: »И беле су, због чистоће 
и светлости благодати. А многе су и иуриурне (тсорсрорва) у 
време поста, да би плакали ми који смо згрешили и да би 
жалили Онога који се принео за нас на жртву. Да би се-

*) Испор. 22 . и 23. кан. лаодикијског сабора. Јероним к а ж е : Б о ж а н с к а р е -
лигија има друго одело при с л у ж е њ у , а друго у обичном живот^ ; (Шегопутг, 
С о т т е п ! . т Егесћ1е1ет Ргорће1ат Нћ. 13. с. 44. код М ^ п е , Ра1г. 1а1. Т. 25, р. 457.) 
Види и Шегопутг, Б1а1о§иб соп1га Ре1а§1апоз Нћ. I. и. 17., као и Шегопутг Ер1б1;. 
64. а(1 Гаћ1о1ат (М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. 22, р. 611.) и Ер1б1. 14. ао1 НеНоаогшп т о п а -
с ћ и т (М1§пе, ЉИ. р. 352.) 

2 ) Испор. Љаппез СћгузозМтиз, Н о т . 82. а1. 83 . т МаЉ. е1. Н о т . т р а -
гаћо1ат <1е иНо рго(Н§о а11пћ. СћгубОб!. (М1§пе, Ра1г. §г. Т. 1ЛХ. р. 520) ; 8оготеп., 
Шз1. есс1. 1. VIII. с. 2 1 : Оге^ог Тигоп., 1лћег (1е §1опа СопГебзогит с. 20. Б е ае-
сНсаНопе ога1огп поб!п (М1§пе, Ра1х. 1а1. Т. 1 А Х . р. 843.) 
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^ајући се Његових страдања, пошли за њиме« . ̂ 1) (к>аг2) ка^ке. 
да се од цркв. одежда прав. цркве највмше употребљавале 
одежде беле и црвене боје, и то беле преко целе године, 
а црвене у време четрдесетнице. Ово потврђује и Димитрије 
Хоматин архиепископ бугарски (12. столеће), који каже, да 
су тамно црвене одежде (тсорфора еагЦјшта) биле знак жа-
лости и носиле се само у посне дане и када се мртви спо-
мињу 3). Што се тиче символике боја, бела је боја символ 
радости, чистоће и просвећења; црвена има значење крви 
коју су пролили Исус Христос м његови мученици и све-
титељи; зелена боја је символ наде на вечно блаженство, 
које смо стекли заслугама Исуса Христа и даром св. Духа, 
најпосле црна и тамно црвена боја је слика кајања и жалости. 

Пошто има код свештенства три степена, то има и 
-сваки степен своје одређене одежде. Ђаконске одежде су: 
стихар, наруквице и орар; презвитерске: стихар, епитрахиљ, 
појас, наруквице и фелон; а архијерејске одежде су: стихар, 
епитрахиљ, појас, наруквице, надбедреник, сакос и омофор. 
Осим овога код литургичких радња облаче епископи још 
мандију, и мећу насе крст, панагију или енколиију и митру, 

носе архијерејску штаку. 

38. Поједине црквене одежде. 

Стихар, стУхарк, атс^арсо^ или ато^арсо^ (од отђ(о& ред, 
потез, линија, с обзиром на златне редове веза на овој оде-
жди), аЊа (зсП. Шшса),. са1шз1а, је слична грчкој хаљини Х1 Т^» У 
Римљана Шшса, одговара доњој хаљини. Стихар је одежда 
која покрива иело тело од врата до доле, и зато се зове и 
жођгјргј^ и одговара Ароновој одежди, која се зове тобт^ртјд4). 
Боја стихара је оОичпо бела. Ову одежду спомиње већ Па-

*) Симеон Солунски, 0 св. литургији с. 83 . 
2) 1ас. Ооаг, Еисћо1о^1ит зјлге КИиа1е Огаесог. р. 113. и р. 110; види и 

/. ВШегшт, Спом. д. 4 . В. 1. Тћ. р. 197. 
3 ) Види ДТЈЈХУЈТР^ОО Х ( 0 | л а т У Ј У о б тсрбд КташуХХчоч арх1б71Сахотсоу тг}^ ЈЛГЈ-

трогсоХеа^ Ди^ахСоо, ТОУ Караа^Хау, атсохрСае1Б у 2бута*ц1а тебу у.<х.чбшч есИ1. КћаШ е1 
РоШ. Т. V. р. 430 . и С. СооИпиз СигораШа, Б е оШс. Ма§п. Е с с 1 . . . е<Н1. 1 т т а п . 
В е к к е п т Согриз Зспр1. ћ1з1;. ћухап!;. есН1. Ш е ћ и ћ ш XIV. р. 4 4 . 

4 ) Испор. Шегопутиз, Ер1з1. 64. а<1 Е а ћ ш 1 а т ( М ^ п е , Ра1г. 1а1. Т. 22. р. 613.) 
и Сегтапиз, Кег. есс1. Соп1етр1. Плс!. р . 393 . где стоји: СН атоХт] тоО Еерга)̂  длархвс 
^сата тб7. гсобујру) 'А.ара)У, тоотеат^ Џ&поч, 8 &<зш Еератмсду е\бо|ш, тб |хехр& т&у пођш, 
ТО Т1јЛ1(1)ТаТОУ. 
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влин еп. тирски, III. в.1), који га назива »тсоб̂ рујд« т. ј . одећа 
која допире до ногу; а исто тако и картагински сабор 
(398.) у свом 4. канону, као и Григорије Назијанзин у свом; 
говору на еп. посвећењу (ога1. V. п. 4. М1§пе, XXXV. 829). Ова 
светла одежда подсећа по Симеону Солунском2) на светлу 
одећу оних анђела, који се појавише за време васкрса т 
вазнесења и у којој Богу служе (Лук. 24, 4; Дел. 1, 18). 
Одувек се стихар прави од беле материје, што значи чи-
стоћу, која се тражи од слугу олтара, но може се иравити 
и од црвене, и у том случају значи страдања Христова, у 
којима је своју крв за нас пролио. Стихар је заједничка 
одежда свих степена свештенства, но ипак реке (ТСОТОСЈЛОС), 

које се често на њему уткивају у разним бојама (црвене, 
тамно љубичасте и црне) и значе право поучавања и реке 
крви Спаситељеве, особене су само стихарима епископа 3). 
Стихар је такођер одежда чаца и појца, и то у руској цркви 
од XVI. столећа, а дотле је била њихова одежда мали фелон 
до појаса 4). 

Наруквице, иарВкавницм, гтсцш^хса (гшЈлстха), ташриИ су 
заионци који стежу рукаве стихара, да би слуге олтара мо~ 
гле слободно рукама радити. Наруквице, као самостални 
део одежда а не саставни део стихара, су каснијег постанка, 
јер први спомен о њима имамо око 1054. у писму патри-
јарха Петра Антиохијског патријарху Михаилу Керуларију, 5) 
но свакако су биле у употреби и пре тога времена. Нару-
квице значе снагу Божју која крепи оне који врше свете 
радње, и подсећају нас уједно на везе, којима су биле ве-
зане руке Спаситељеве за време страдања, када је био во-
ђен Пилату 6). 

х) Еизеђшз, Шз!. есс1. 1. X. с. 4. ОгаНо р а п е ^ у п с а с!е аесПНс. есс1еб. РаиИпо* 
Т у п о г и т ер1бсоро сНс1а. 

2) М(&пе, Ра1г. Т. 155. р. 251. Ћх1уа.д\.о^ ацхаубебес, тт^ 'АтуеХсхт^ Ха|17ф6тета, 
ТГЈУ б7госау, 'А^еХос бооХебоиас о1 Чероир-гобутед ТОУ вебу еС̂  тб бтсерофоу тоото-
0сасаатг]р1оу. . . 

3 ) ВИДИ Симеон Солунски, 0 св. литургији, с. 79. (М1§пе, 155, 256.) По Вал-
з а м о н у , дакле у 12. веку, пошџо1 на стихару припадају само стихару патријарха;. 
МеаИа1а (М^пе , 138, 1022.) 

4 ) Види опширније о овом А. Дмишргевскш. Ставленник^в, стр. 31 . и даље-
5) М^пе, 120, 800. 
6) Симеон Солунски, 1 Ш . с. 81 . М1е:пе, Ра1г. §г. Т. 155. со1. 713. Та 67 х^ра1. 

беаца тоб Исот^ро^, о1'д тхроабеО-есд ђтсес^ето тсрод ШХато> . . . Испор. и Ооаг, Е б х ° ^ ° 7 1 0 У : 

р. 111 . п. 12. 
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Орар, Лрарк, 10 &р&рк>у или сбрар^, тј атоАтд, огагшт, 
б ^ а 1 ) је одежда коју носи ђакон на левом рамену. У јудејским 
синагогама при читању пентатеуха и пророка даван је на-
роду са узвишеног места ланеним убрусом или врпцом знак, 
када треба да народ каже Амин. Слично овоме када ђакон 
подигне орар даје знак, време, када треба он или опћина 

моли коју молитву или да изврши какву богослужбену 
радњу. Исто тако брисала се ораром уста причасницима. 2) 
Податке о орару, који су у старини не само ђакон него и 
презвитери и епископи имали, имамо из дубоке старине. 

Тако је већ цар Константин Велики поклонио еп. Макарију 
посвећену столу (сгра^ отоХтђу), да се њоме служи при обре-
дим$ крштења 3). Павлин еп. тирски каже о презвитерима 
свога времена сасвим одређено да су били обучени у столу 4). 
Именом орар спомиње се ова одежда у 22. и 23. канону лао-
дикијског сабора (368.); у њима се наиме ипођаконима забра-
њује служити орарем. Према св. Јовану Златоустом 5) и Гер-
ману 6) значи орар два анђеоска крила, којима непрестано 
лете и служе Богу, као и готовост ђакона да брзо врше 
вољу Божју. Зато се на ораре ђаконске од старине уткивају 
речи којима анђели на небесима непрестано славе Бога: 
'Аусо^ аусод, аусод5 СВАТХ, СКАТХ, СКАТБ. 

Етимологија речи б р а р ^ тумачи се разно. Једни 7) је 
доводе од латинске речи оз, опз, уста, држећи да је про-
тотип орара једно платно, које се у старој хришћанској 
цркви метало ђаконима на леву страну горње одежде (ту-
нике) ради отирања уста и зноја с лица. Други 8) изводе ову 
реч од глагола огаге, молити, јер ђакони показују вер-
нима у храму време молитве. Трећи 9) виде корен ове речи 

*) Речју з1о1а, ахоХђ означавају Латини како ђаконски орар, тако и све-
•'штенички епитрахиљ. 

2 ) Види тумачење 23. канона лаодикијског сабора. 
») ТћеоЛоШж, Н151. есс1. 1. II. с. 27. 
4 ) Види Еизедшз, Н1з1. есс1. 1. X. с. 4 . 
5) 1оаппез Сћгузозготиз, Н о т . т Р а г а ћ о 1 а т (1е пНо ргосНдо ( Н о т . а11гш. 

Сћгу80б1от1). 
6 ) ЧахсорСа &ххХчр. ха1 цоах^ху) &еа)р{а (М1§пе, Т. 98, р. 385.) 
7) Ооаг, ЕбхоХбу. р. 9 6 . - 9 7 . по1. 9; Ви Сап%е, 0 1 о 8 8 а г ш т ас! 8спр1огез 

т е с И а е е1 т И т а е 1а1пи1а118 I. II, рагз. II, со1. 714 . 
8) Соаг Еохокб^. р. 97. по1. 9. 
9 ) Ш<1. тумачење Валзамона 1п сап. 22. сопс. БаосИс. (М1§пе 137, 1369) и 

Властара, 8 у п 1 а § т а Ш1. Е, с. 9. ( М ^ п е , Ш , 1276.) 
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у грчким речима &ра час, време, или орео, бра^ чувам, пазим, 
ј ер ђакон показује орарем вернима време молитве и појцима 
време појања. Симеон Солунски пак доводи ову реч од гла-
гола броЛ^еп; — украшавити, јер орар украшава ђакона 
<5лагодаћу и велелепношћу славе Божје, што њиме заклања 
лице као шестокрилати серафими по речима Св. Писма, који 
с а два крила закривају лице своје, са два ноге, а са два 
лете, кличући: ^Цчод, аусод. Осим тога шест крила која 
с е везу на орару приказују и крст распетог, јер горња 
м доња два крила приказују усправно дрво, а средња два 
раширена попречно дрво. 1) 

Појасу поАСћ, ^ШЦ, ^Т&РМЧ, гопа, сш§и1ит је одежда којом 
с е свештеник опасује и привезује стихар и епитрахиљ. Све-
доџбе о употреби појаса у источној цркви имамо из IV. 
века. 2) Појас је потребан био да се уведе ради тога, да би 
се свештеник при ходу лакше могао кретати, при чему би 
му без појаса сметао стихар и епитрахиљ. Појас значи снагу 
дану свештенику од Христа, којом савлађује пожуде тела, 
које у бубрезима и боковима имају свој стан, 8) и подсећа 
на убрус којим се Христос опасао, када је прао ноге сво-

јим ученицима. По речима Симеона Солунског појасом се 
опасује презвитер зато, п!гто прима веће иго и обвезује 
*се служити и бринути се о свом делу (свештенству), 
и он означава освећење тела заједно с душом, о чему 
'Сведоче и речи које се говоре при облачењу код појаса: 
Благослокжх ЕОГБ, пртоАс8ди мљ силш и положи нторочмх 

П$ТЋ /ИОИ.4) 

Еаитрахиљ, етт^л\илк, еттросугјХмч, тсерстра^Хсо^ (од етсс, 
на, односно гар1, око и тр^ујХод, врат), з1о1а је одежда, коју 
презвитер меће око врата и која се спушта до ногу. Епитра-
хиљ није ништа друго до ли ђаконски орар, само су оба 
краја овога напред састављена. Епитрахиљ значи иго Хри-
-стово које ирима свештеник 5), даље благодат св. Духа, која 

*) М%пе, I. 155, со1. 318 . 

") Види Вгаип, Ш . Оеч*г. стр. 116. 
3) Никола Бугарин, (код Баше1, Сос1. И1. Т. IV. р. 378, . . . ау]р,абе6е1 ТУЈУ бб-

л/аЈШЈ, бгсоо б Хрсатбд б^боо тоб иресо^ бса ш хатараутд таТ$ ети&и^иа^ ТУ)$ аарчб^, бтсоб 
атехоутас &1$ ТУ]У баџич иа1 е1д тоб^ уфрои^. . . 

*) М^пе, I. 155. со1. 388. и 713. 
5 ) Види ДмишргевскШ, Ставленникт, 98. 
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се мзлива као миро на свештеника (Пс. 1 2 2 , ̂ ) 1) и подсећа 
на узе, којима је Христос око врата везан био, када је во-
ђен од првосвештеника Пилату. 2) Без епитрахиља не може-
презвитер — као и ђакон без орара — вршити никакову 
богослужбену радњу или обред. Епитрахиљ се изрично спо-
миње први пут у 'ЕххХујасаатсхуј с1аторса псевдо-Германа, 3) 
дакле пре 9-ог века. Исто тако спомиње се кт%рау$к1оч у 
писму патријарха Никифора папи Лаву III. (795.—816.) 

ФвЛОН, фелош*, сргАотсу, сргусбАсо̂  сргХсоууЈд, фасубХ^, срас-
убХг}^ (од сра^со, покривам и бХод, цео), сази1а, раепи1а, р1апе1ау 

огртач, је дуга, широка хаљина, код старих тбга без рукава^ 
која се око врата спушта доле и то све шире према 
доле, а има само горе отвор, да се преко главе обуче, 
Фелон је најважнија од богослужбених одежда презви-
терских и постао је може бити од горње хаљине Јудеја,, 
коју су носили Апостоли и сам Спаситељ, а била ј е 
четвртаста и без рукава, и њбме се цео човек покрио и 
покривао остале хаљине. Богослужбена употреба фелона 
датира се од IV. века. 4) 

Пошто ова одежда покрива све остале одежде и уједна 
их штити и чува, то она значи Божје провиђење, које све 
на свету штити и за све се брине. 5) 

По Симеону Солунском фелон значи правду Христову 
донесену на свет, што долази до израза и у речима, које 
се изговарају при облачењу епитрахиља (Пс. 131, 9), и, 
зато се прави од беле боје, у знак чистоте, светости и 
славе божанствене. Према Герману фелон значи ону пур-
пурну хаљину (хламиду) у коју је Спаситељ био обучев 
ради подсмеха у дворишту Пилатову, 6) ради чега се често> 

*) Испор. Никола Бугарин, (код Б а т е 1 Сос1. И1. есс1. Ш И У . Т. IV. р. 3 7 8 . ) 
. . . ауЈЈШ^бебес тб еАасррбу ^ир^у тоб Хрсатоо, ТУ)У хатерхо|леуу]у тои Шебјштосј х°Ф 1 7 • • • и. 
Зутеоп Тће88а1опкеП818, Цн<1. р. 389. ДУЈХОС бе тг^ &чо&еч хатсооаа^ атсб хесраХу)?;. 
харсу . . . х. т. X. 

2 ) Св. Герман к а ж е : Т6 етсстрахтјХсоу (лерстрахтјХсоу) еатс тб фахееШоу, {легК об. 
еиесререто игсо тоЗ архсересос; б е б г ^ о с ; хас аороЈле̂ осЈ етсс то тсрба&еу етсс тф трах^Хф б. 
Хрсатбс; ( М ^ п е , Ра1г. §г. I. 98. , р. 387.) 

3 ) Види А. Димишргевскш, Ставленникт,, стр. 98. 
4 ) Види Ооаг, -ЕОхоЛ. р. 112. п. 20. 
5) Види ВешлминЂ, Нован Скрижалв 1870. стр. 163. 
6 ) Испор. Сегтапиз, Љ1с1. р. 393. Т6 бе фасуоХсо^ ејлфасуес ТУЈУ агсб ХОХХСУОО-

лорфбра^, ј̂утсер тф ТтЈаоб еЈхтгас^оутас; о1 ааересс; ефбреаау, и Зутеоп 1ће88а1опкеП818р 

\Ш. р. 388 . 
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правм од црвене материје. У почетку су носили ову одежду 
не само презвитери, него и епископи, архиепископи и ми-
трополити, па шта више и патријарси (све до XIII. века), 
само је фелон за епископе био украшен многим крстовима, 
од чега је имао име тсоАоатабрссж Још у време Симеона 
Солунског ( | 1429.) сакос су носили само иатријарси и 
најизбранији између архиеиискоиа; митрополити су обла-
чили иолиставрион, епископи уз фелон само омофор. 
Но у 16. веку већ су сви епископи на истоку на бого-
служењу облачили сакос. 

НадбедрешКу н а в е д р ж и к х , вшуо^оио^ {тоуоч&иоч је четво-
роугаоно платно, које се веша за један од четири угла о појас 
на десно бедро (од чега има своје име), слично мачу, и отуда 
значи духовни мач, наиме реч Божју, којом је епископ 
наоружан против јеретмка, и којим ће посећи и уклонити 
оне који не верују и који су утонули у нечистом животу. 
Ово долази до израза и у речима, које се изговарају када се 
надбедреник привезује. 11о речима Симеона Солунског надбе-
дреник значи победу над смрћу и васкрс Спаситеља, што је 
сагласно и с молитвом која се говори при метању надбедре-
ника: п р т о А ш и м*чк т в о и по ксдр-к т в о ж силкм.... Надбедреник 
носи само епис&оп прикопчан о сакосу с једним дугметом, 
али га добивају и заслужни презвитери (носе га о појасу 
на врпци) са вишим достојанством, као протопрезветери, 
игумани, архимандрити, за знак одликовања и учешћа у 
црквеној власти. 1) Према савременој пракси грчке цркве 
надбедреник добива и сваки јереј који има каково досто-
јанство или одлпковање пред осталим редовним презви-
терима. 

Употреба надбедреника припада каснијем времену од 
прилике VI. веку, иако име епигонатион налазимо први 
пут у писму Валзамонову управљеном патријарху Марку 

*) Симеон Солунски о надбедренику к а ж е о в о : »Неки од најстаријих (првих 
јереја) т. ј . ставрофори (т. ј . архонти Велике цркве, као н. пр. велики економ, 
сакелиј, скевофилакс, хартофилакс. и др.) и неки од архимандрита имају и над-
бедренику а то је дар архијерејски као и крст, јер нико осим архијереја не м о ж е 
носити крстове на фелону и на глави (еу тф срсшсШф ха1 &т хесраХтЈс;) и надбедре-
нике. Овима се лицима даје да носе крст на глави и надбедреник при свештеним 
р а д њ а м а ради њихова рукоположења и што су први између осталих, јер једни 
добивају хиротонију судије — најважније црквено с л у ж е њ е —, други се постав-
љају з а пастире д у ш а и з а економе, ради чега и носе одличја првог пастира, н а 
ког су д у ж н и да се угледају.« (М1§пе, Ра1г. I. 155. со1. 261.) 

9 
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Александријском, дакле у другој половини 12. века. 1) Над-
бедреников прототип је енхиријон, &т/г1р10У, ручно платно, 
које су у старо време свештеник и ђакон употребљавали 
при богослужењу ради отирања зноја са лица. Енхиријон 
је значио лентион, којим је Христос био опасан на тајној 
вечери, при умивању ногу ученика 2). 

Сакос, СДККОСБ, аахход, зассиз (врећа т. ј . хаљинакао врећа), 
је горња хаљина, коју епископ облачи на стихар као и 
презвитер фелон. Сакос није ништа друго, него далматика 
(Шгпса (ШтаИса) или дивитисиј (<ту&р1оч бфтјттр^), који су 
облачили византијски императори само при неким јавним 
свечаним церемонијама под лорама или омофором3). Сакос се 
прави од беле материје а украшен је златним и пурпурним 
везом. Када је ова одежда уведена у цркву, сматрала се као 
велико одликовање и носили су је само патријарси, који су је 
добили од императора, и то само на 3 велика празника (Пасху, 
Рождество Христово и Педесетницу) у години 4). Иначе су 
и патријарси до 13. столећа носили фелон. Касније су сакос 
добили и еиископи (XVI. век). У 9. веку преиначен је сакос 
тако, што је са страна разрезан и што су му додана златна 
звонца, да би тако био сличан одећи старозаветних прво-
свештеника (Исх. 28, 32—34). 

По речима Симеона Солунског сакос значи одежду у 
коју је био обучен поруган Спаситељ, зато и има облик 
вреће (аахоо хбтау)6), и каже да га облаче „најизабра-
нији архијереји" (ОГ вххр^ос то^ арх^рвшу), а остали архи-
јереји облаче фелон са малим крстовима (тоАоатабрсоу), 
који јасно показују да представља страдања Христова. Зато 
се и говори при облачењу: (ГВАЦЈНШИЦМ ТВОИ, ГДИ, &КЛ«К8ТСА 

&Ћ прдвд$, и п р ш о д о к ш и т к о и радостТк> козрлдбгстсА, јер у истину 
правда нам је крстом дала радост6). 

Сакос је према једнима уведен у употребу у 6. а према 
другима у 9. веку. Први га спомиње Валзамои 7). Најстарије 
слике сакоса имамо из XI. века 8). 

*) М1$пе 1 3 8 , 9 8 8 . 
") Види А. ДмишргевскШ, Ставленник-Б, стр. 1 1 5 . 
8 ) Види А. ДмишргевскШ, Ставленник, 6 9 , 2 6 0 . 
4 ) ШТЛУЈ ха1 РаАХтЈ, ^буха^јха х&ч &в1т ха1 Гер&ч у.<хушт,'Еу 'А&УЈУ. 1 8 5 5 . аеХ. 4 3 0 . 
5) Мг^пе, 1 5 5 , 7 1 6 . 
«) Симеон Сол., М1§пе, 1 5 5 , со1. 7 1 6 . 
7 ) Види Вгаип, стр. 3 0 2 . 
*) МесШат, ( М ^ п е , 1 3 8 , 1 0 2 1 . 1 0 2 5 ) . 
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Омофор, (Ј)|лоф6рсо^ (о)(лод плеће, м сререо, носим) 
раШит (ћитега1е, анпсШз) је најодличнија и најважнија ар-
хијерејска литургичка одежда, без које епискои не може 
свршити ни једне важније архијерејске свештене радње, а 
својим обликом и материјом од које је начињен, указује на 
то, да епископ наставља служење Спаситељево на земљи. 
Омофор је слика јудејског ефода, која одећа заједно са по-
диром, тобујрујс; (одећа у облику тунике) чини првосвеште-
ника посредником и приносиоцем жртве за цео народ. 
Омофор је искључиво архијерејска одежда и меће се на 
оба рамена архијереја, представљајући тако прво изгуб-
.љену, а затим нађену овцу, коју је ИХристос узео на своја 
плећа и привео Богу Оцу. Сходно овом символичком 
значењу прави се омофор од вуне. Овом се одеждом 
оимволише искупљење рода људског и примање човечје 
природе од Исуса Христа Сина Вожјег, којом седи с десне 
стране Вога Оца. Испочетка су омофор носили по свој при-
лици само патријарси, а касније је постао епископско особено 
одликовање, којим се разликује од презвитера. Имамо два 
омофора, већи и мањи. У први се облаче архијереји на почетку 
литургије и носе га до читања апостола, као и на свима све-
чаним опходима, који се свршавају изван храма. У другом ма-
лом омофору свршавају епископи проскомидију, освећење св. 
дарова на престолу, чин хиротонмје ђакона и презвитера и све 
друге тајне, као и требе и молитвословља у храму. Мали 
омофор је старији од великог, што нам потврђују литур-
гички споменици, сведоџбе цркв. отаца, као и стара хри-
шћанска иконографија у својмм сликамапојединих епископа.1) 
Најстарије сведочанство о омофору имамо код Исидора Пе-
лусијота ( | 436,),2) који у символичком разјашњењу ове 
епископске одежде јасно каже и о њеном облику: »Омофор 
епископа, начињен од вуне (1^ гргад) а не од лана, озна-
чава вуну заблуделе овце, коју је Господ нашавши метнуо 
на рамена (Лук. 15, 4—5). Јер епископ као слика Христова 
врши дело Христово, и својом одеждом показује свима, да 
се он присподобљава добром и великом пастиру, јер је по-

*) У чину о полагању омофора говори се „тсбретФб« тф трах?јХф хои х б С Р 0 Т ° -
^ооЈхеуоо" т. ј . меће око врата онога који се хиротонише. Св. Калист I. (218.—223.) 
и Марцелин римски епископи имају на судовима са њиховим сликама, који су 
н а ђ е н и у катакомбама, мале омофоре. В. ДмишргевскШ, СтавленникЂ, стр. 2 5 6 . 

*) Ер. 1. п. 136. Мј§пе, 78, 272. 
* 
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стављен да носм на себм немоћи пастве«. 1) По тумачењу 
Симеона Солунског, омофор Ј е одликовање епископа, и меће-
се на пастира Христових оваца. Омофор јасно означава ва-
плоћење Бога Слова, зато што је Он, нашавши нас изгу-
бљену овцу понео на својим плећима. Пошто је ИХристос 
узео човечанску природу и сјединио нас са Собом подневши 
за нас крст и смрт, то је васкрсавши узвисио и нас. Зата 
и имамо крстове на омофору.2) 

Мали омофор на богослужењу боље приказује вернима 
ову улогу епископа него велики омофор са својим компли-
цираним обликом и већим украсом, који се јавио у црквено| 
употреби не раније од 6. века. Облик великог омофора 
можемо видети на мозаицима храма св. Софије у Цариграду. 3) 
Између епископских одежда јавили су се омофори из ко-
стима византијских императора, да покажу висок чин епи-
скопа у јерархији. И Д. Мансветовт* и Д. 0\ Б^лаев^в виде* 
прототип омофора у старим конзулским лорама (1огаш соп-
зи1аге), широким повезама око врата, које су падале на 
груди, а од ових су примили византијски императори (ХсВроу 
(ЈаосХ&од), и носили су их у свечаним приликама не само> 
цар и царица, него и впзантијске велможе, добивши их 
као награду од императора. Пошто су источни епископи и; 
патријарх имали висок углед међу највишим државним до-
стојанственицима, то је природно, да су и они имали од-
ликовања највиших чиновника, а делом и Ш81§ша самих 
императора. У Х . и XI. столећу, као што сведоче иконографиј-
ски споменици, био је велики омофор припадноет архије-
рејског чина и ушао је свугде у црквену употребу. 

Пошто архијереј носи велики омофор само на доласку 
у храм и при опходима, а мали већином на богоелужењу,. 
то се закључује,4) да је велики омофор одежда црквено-
грађанскога карактера, дарована од императора епископу 
као великом духовном чиновнику империје, ради ознаке* 
високог положаја епископа у империји, — а мали омофор 
је одлична и најважнија архијерејска одежда, искључиво ли-
тургичка, без које епископ не може свршити ни једне ва-
жније архијерејске свештенорадње, а евој^м, обллком и ма-

Ј ) Види Ставленникгв, стр. 256. 
•) М1%пе, Ра1г. §г. Т. 155. со1. Ш. 
3) ДмишргевскШу Ставлениикт* стр. 257. 
*) Види ДмишргевскШ, Ставленкикљ,. стр.. 288;. 
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теријом указује на то, да епископ продужује служење Спа-
оггељево на земљи. На св. литургији меће епископ омофор 
када преставља Христа, а скида га када фунгира само као 
слуга Христов.1) 

Мандија, [хауббоу, [хауббае, сара, р1таа1е, је дугачка и ши-
рока ванбогослужбена одежда пурпурне боје, на чијим су 
предњим тсрајевима 4 квадратично извезене таблице или изве-
зене реке. Од 4 таблице две долазе на прса и значе две 
таблице СЗавета, а друге две везане врпцом на доњим 
деловима два завета, Стари и Нови. Потоци (реке), тготаЈлос, 
који су извезени на мандији значе реке живе воде, о којима 
говори ИХристос: Е^рВли /ИА, р^ки Ж чрша ег& истекВтх 

« о д м жикм (Јов. 7, 38). Ове таблице и реке показују, да 
епископ у свом срцу има да носи две законске таблице 
СЗавета, и два Завета, Стари и Нови, из којих као реке 
излазе његове поуке и опомене. Мандија дакле значи бла-
годат учитељства, моћ и пуноћу епископског позива. 

Мандија је постала по узору царске хламиде (х^ аР$ 
здли уХаџА&оч), коју су у Византији облачили император и 
важнији византијски достојанственици као императорско од-
-ликовање, поврх дивитисија или сакоса у време свечаних оп-
хода. И ове хламиде византијских императора као и архи-
јерејске мандије биле су украшене таблицама (тајШоу). 

Крст, крестд, атаор^, епископски означава печат и 
лсповедање вере, које излазе из срца, као и љубав, 2) којом 
мора бити прожет епископ за крст Христов и за распетог 
Спаситеља. Крст је одликовање епископско, но ипак епи-
окопи одликују њиме и неке заслужне презвитере. 3) Лица 
која се одликују знаком крста зову се ставрофори, крсто-
носци или архонти велике цркве. За оне који су одлико-
вање крста добивали, постојао је у пракси византијске 
цркве инарочити обред или чин: Т^&С угкроточш атао-
рофброи.4) При посвећењу ових лица, полагало се на њи-
хову главу нарочито покривало торрстгтар^, на ком је био 
знак крста. 5) 

') Испор. Оегтапиз, ЉШ. р. 394. и 8утеоп Тће88а1опкеп818, \Ш. с. 250. 
3 ) Према речима Симеона Сол. М1§пе, 155. со1. 429 . 
3 ) Испор. 8утеоп Тће88а1опкеи818, Бе засга Шиг^па с. 83 , (М1§пе Ра1г. §г. 

Т . '155. р. 261). 
4) А. ДмишрквскШ, Описаше литургич. ркп. Т. II. ЕбхоХо^а, стр. 319. 
5 ј А. ДмишрквскШ, О п и с а т е литургич. ркп. Т. II. ЕихоХо-ра, стр. 319. 
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Панагија, панапа. тб пашумч (пресв. Богородица од• П&УГ 

сав, цео, и аусос;, свет) или енколаион, енколпија, тб бухАЗлиоу,. 
(од IV и кокко^ груди), рес1ога1е, је мала сличица израђена 
од емаља, сребра и злата, или друге скупоцене материје, 
са ликом Исуса Христа и пресвете Богородице са дететом г 

коју носи епископ на прсима у знак, да Христа носи у 
срцу и да се узда у посредовање Његове пресв. Матере. 1) 
Енколпија је била у старини мала кутија са реликвијама 
светих, коју су носили у почетку настојатељи манастира 
и епископи. Неки изводе постанак енколпије из историј-
ског факта, наиме што је 811. год. патријарх Цариград-
ски Никифор Исповедник послао Лаву III. (795.—816.)златну 
украшену кутију у којој је био делић правог часног крста,. 
а која се звала енколпион. Прави пак постанак енколпије-
треба тражити у СЗавету у одеждама Ароновим, урим и 
тумим, одакле су прешли у хришћанску цркву, добивши 
хришћанском духу одговарајуће значење. 

Митра, /иГтра, (лстра2). хСбар1?, тсара, је слика венца или 
кидара, покривача за главу старозаветних првосвештеника. 
По њихову иримеру носиојеи Ап. Јовап венац на глави (тсг-
таАо^), као што то сведочи епископ Поликрат из Ефеса 3). То 
исто сведочи и св. Епифаније о Јакову, брату Господњем 
првом јерусалимском епископу. 4) У почетку је митру носио само-
александријски патријарх, а источни јерарси све до XVI. века 
нису уиотребљавали митру на богослужењу изузев патри-
јархе. 5) Од 17. столећа носе митру-круну и епископи, а дотле-
су као и презвитери на богослужењу били откривене главе. 

Облик митре није биоодувек као данасЈермитраалексан-
дријског патријараха као^што је видимо на слици Атанасија и 
Кирила александријског патријараха у Василијеву минологију 
(Мепо1о§шт Сггаесогат јиззи ВазПп 1трега1опз, 1М)Ш1 1738.) 
више је повез главе, него данашња митра. И руска шапка-ми-
тра нијебилакао данашњакруна-митра. После пада Цариграда, 

*) Испор. 8утеоп Тће88а1отс, №&. с. 80 . ( М ^ п е , Ра1г. §г. Т. 155. р. 257.) 
2 ) Назив (1(тра, којим се назива украс главе у наших епископа, у з е т ј е и а 

књ. Исх. 28, 37. 29 , 6. Митра се свуда у арх. чиновнику назива шапка. 
8) Еизеошз, Шзк. есс1. 1. V . с 24. 
4 ) Испор. /05. Вш^ћат, спом. д. УО1. II. с. 9. § 5. и П. Ромиошис, Лелгаор-

Тсхтј, 1869 , р. 207. 
5 ) Испор. Симеон Солунст, М1§пе, Ра1г. I. 155 , со1. 7 1 6 . - 7 1 7 . и Ооаг 

ЕбхоЛ. р а § . 258. 
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1453. прешао је венац ммператора, којм нмсу вмше посто-
јали, на главу васељенскога патрмјарха као врховног чу-
вара православља, тим ире, што су патријарси примили из 
руку императора и остале знаке царског достојанства: са-
кос и омофор. И у тој форми круне-митре, прешла је ми-
тра из Цариграда и другим источним патријарсима и епи-
скопима, а 1653. прешла је по жељи патријарха Никона 
и у Русију, заменивши дотле употребљавани облик шаике. 

Митра мма значење трновног венца Спаситељевог и 
указује уједно на ону част и славу, којом је небески Отац 
одликовао Спаситеља, и знак је оног високог достојанства, 
које је епискои добио од Христа ради вршења св. радња 
и дељења дарова у св. тајнама. 

Еиискоиска штака, жгалг, иастирски штап, рарбо^ тсатг-
рујааа, тсатгрст^а, бисаућиоу, (у вези са влашћу суђења еписко-
па), тсатерС^а (од тсатерС^со, звати некога оцем), ћаси1ш је знак 
епископске власти 1) над умним стадом. Има значење жезла 
Аронова који је пролистао и подсећа нас на добро чување 
стада из јеванђелија. На врху штаке је змија са две главе, 
која је символ мудрости, којом мора бити епискои снабдевен 
према речима Спаситељевим: Будите мудри као змије. .. 

Са символичким значењем св. одежда у складу су та-
кођер и молитве, састављене из псалама, које се говоре при 
облачењу истих (Види служабник пре проскомидије, односно 
архијерејски чиновник). Одежде се пре богослужбене упо-
требе имају осветити чином одређеним у дополнителном 
требнику. 2) 

Богослужбене књиге. 
39. Богослужбене књиге и њихова подела. 

Литература. Ј^еомз АИаШ, Ђе 1Љи8 есс1е81а8Ис18 Отаесошт , 
Рап8П8 1646. — Историческое обозр^ћше б о г о с л у ж е б н Б г х Ђ КНИГЂ греко-
россшскои церкви. Шевчв 1836. Ово је дело преведено на српски у 
Гласу Истине 1890: Историјски поглед на богослужбене књиге грчко-
руске цркве. С руског. Стр. 225. и даље. — Прот. К. Никол&скш, Обо-
зр^ше богослужебнв1х КНИГБ . Спб. 1858. — М. КајетМ, Еисћо1о§шп, 
Шхеп 1861. стр. 1Л1.—^И. — Модестг, 0 церковном октоих.4, Шевт> 

Ј) Симеон Солунски, М1§пе, I. 155, со1. 257. 
2 ) Код нас ј е ј о ш писано о цркв. о д е ж д а м а : 0 времену постанка цркв. 

о д е ж д а . К. С—на. С руског Драго К. Урошевић, свештеник. Источник 1901. Стр. 
379 . и даље. 0 сасудима види и: Свештени сасуди потребни з а с л у ж б у црквену. 
Источник 1896. стр. 419 . 474?. 
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1885. — МансветовЂ, Ц е р к о в н Б ш устав^Б, (типикт*) его образоваше 
и судвби в Ђ греческои и русскои ц е р к в и , М. 1885. — В. ^гичЂ. 
СлужебнБШ минеи за с е н т н б р Б , о к т л б р Б и н о л б р Б , Спб. 1886. — 
Архимадрит Иларион Руварац, 0 цетињској штампарији пре четири 
стотине година. (Глас XI,. Срп. кр. Акад. Београд.) 1893. — Бг. V. 
Ј а ^ с , Бег егз1е СеИпјег ШгсћепЛгиск у о т Јаћге 1494. Е т е ћЉПо-
§гарћ18сћ-1ех1саН8сће 81исИе. (БепкзсћгШеп (1ег Ка1з. Акас1. (1. М^88еп-
зсћаЛеп т Ш е п , рћП. Шз1. С1а88е Ш. Х1ЛИ. Ш е п 1 894.) — Консшан-
шинЂ Никол&скш, Пособ1е КТВ изученпо устава богослужешл право-
славнои церкви, Спб. 1894. на стр. 92—136 говори о богослужбеним 
књигама. — Проф. дух. Акад. А. Дмитргевскш, Описаше литургиче-
скихт. рукописеи хранншихсл ВЧБ библиотекахтв православнаго Востока. 
ТомтЛ. Тошха, Шевт,, 1895. ТОМ-Б II. ЕбхоХбуса, Шевт,, 1901. — Прсшне-
р е и К. Никол&скш, Матер1алБ1 длл исторш исправлешн богослужебнБ1хт> 
КНИРБ . Спб. 1896. — Богослужбене књиге у православној пркви од проф. 
Боже Јовановића, (Весник српске цркве 1897. стр. 120—128, 244—249. 
Превод из Литургике, П. Лебедева). — А. Дмитргевскш, Книга »Треб-
НИКЧБ« и ен значеше втв жизни правосл. х р ш т а н Ђ . Шевтв 1 9 0 1 . — Љ у б . 
Стојановић, Старе српске штампарије, (Српски Књижевни Гласник 1902. 
књ. VII. св. III. стр. 189. св. IV. стр. 282, св. V. стр. 366. св. VI. стр. 
444.) — 1ером. МихаилЂ, Собраше церковнБхх^ уставовт^ константино-
полБскаго патр!архата '1858—1899. г. г. вт> русскомт> перевод* ст> исто-
р1еи ИХ^Б происхождешн. КазанБ 1902. — А. Дмитргевскш, Служеб-
НИК^Б, книга таинственнан, Шевт, 1903. (Превео проф. Ј. Ж и в к о в и ћ у 
Богословском Гласнику књ. V, 1—3.) — Павле Поиовић, Преглед срп-
ске књижевности, Београд 1909. — М. ЛисицинЂ, ПервоначалнБш 
славлнорусскш ТИПИКОНЂ. Историко - археологическое изот&доваше. 
Спб. 1911. 

Богослужбене књиге су пеопходно потребне за вршење 
богослужења правосл. цркве, јер је у њима изложен садржај 
и ред богослужења. Богослужбене књиге су старог порекла. 
Сведочанства о њима имамо још у III. веку код Оригена 
у његову делу „хатЗс КвАаоо", који на приговор Келсов< да је 
нашао код неких хришћанских свештеника књиге, у којима 
су варварска имена демона и чудновате приче (1Љ. VI. с. 
40,), одговара, да су у тим књигама свете молитне, које се 
читају код свечаних скупова, и којима се хришћани осигу-
равају против нападаја демона. Низ црквених књига за-
вршен је у главном око 9. века. 

У српској цркви као и у руској богослужбене књиге 
се јављају заједно са појавом хришћанства. Први превод 
богослужбених књига са грчког језика на словенски нзвр-
шила су св. браћа, словенски апостоли Кирило и Методије, 
и то превели су: јеванђелије, апостол, псалтир и изабране 
службе (евхологиј). Остале књиге преведене су доцније. 



137 

Богослужбене књиге деле се на свештене и црквене. 
Међу прве спадају св. Јеванђелије, апостол и псалтир. Друге 
(црквене), у којима су молитве и химне, употребљавају се на 
заједничком (опћем, јавном) богослужењу, и на приватном 
(посебном) богослужењу. 

40. Свештене богослужбене књиге. 

СП.Јеванђелије. Под јеванђелијемразумевамо јеванђеоске 
повести сва четири јевинђелиста Матеја, Марка, Луке и Јова-
на. За богослужбену употребу, за читање у недељне и праз-
ничне дане подељена су јеванђелија у одсеке, читања. Текст 
ових јеванђелиста имамо у двоструком облику. 

1.) Скуп тих читања по празницима и реду црквене 
године зове се тб е б а у у Ш о у , е^ап^еИапит, е^ап^еИзга-
пит, јеванђелистар. У овима нема ирвобитног контекста, 
а одсеци појединмх јеванђелија нижу се један за другим, 
тако почиње Јов. 1, 1—25, за тим долази Лук. 24. 12—35, 
даље Јов. 1, 35—51 и т. д. Овака су била првобитна јеванђе-
лија српскословенске редакције н. пр. Мирослављево јеванђе-
лије, а така се јеванђелија и данас употребљавају у грчкој 
цркви, и у њима су јеванђелија по реду црквене године 
једно за другим нанизана. 

Ако је првобитни контекст јеванђелија задржан, онда се 
књига зове т е т р а е и а у у е Х с о ^ четвојеванђелије. Овака су 
јеванђелија данас код Руса у богослужбеној употреби, а од 
њих смо их и ми примили у данашњу нашу богослужбену 
употребу, где мора свештеник према на крају изложеном 
реду тражити када се чита које јеванђеље. 

Јеванђелије се чита сваки дан на богослужењу осим првих 
пет дана великога поста и два дана сирне седмице, и то 4 
јеванђелиста један за другим. За богослужбену употребу 
дели се свако јеванђелије осим на главе и стихове још и на 
т. зв. зачала, (тершшш, 1есИопез). У Матеја има 28 глава 
116 зачала, у Марка 16 глава 76 зачала, у Луке 24 главе 
114 зачала, а у Јована 21 глава 67 зачала. Сваки јеван-
ђелист почиње својим првим зачалом. У богослужбеном се 
јеванђелију пред сваким јеванђелистом налази предговор, у 
ком су укратко изнесени подаци о јеванђелисту и кратка 
садржина јеванђелија, а на крају целог јеванђелија је упут-
ство или ред како се преко године јеванђелија читају. 
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Аиостол је књига у којој су дела и посланице апо-
столске, такођер за богослужбену употребу. Као и јеванђелије^ 
осим на главе и стихове, дели се још и на зачала, која по-
чињу бројем 1. код Дела Апостолских, и свршавају се бројем 
335. на крају посланица Јеврејима. И уз Апостол се налази 
упутство кад и које се зачало чита. Као и код јеванђелија^ 
био је у старини разрешен текст и ред посланица у Св. 
Писму и читања су низана према црквеној потреби, н. ир. 
Дел. 18, 1—31; Ефес. 5, 8—15, затим Рим. 1, 21—24 итд. 
(Тако у Шишатовачком апостолу). Таква књига, лекционар„ 
звала се код Грка 6 атсбатоАод. 

Већ смо видели, да су списи јеванђелија и апостола 
читани на богослужењу одмах, чим су се појавили. 0 чи-
тању апостолских посланица имамо сведочанства у њима 
самима. Тако пише св. Ап. Павле Солуњанима: Заклинак> вм 
Гдс/их прочести послаше сИ предд ксек> сток> БратЈск> (I. Сол. 5, 27) 
и Колошанама: И егда нрочтггсл посланк ш оу ка'ск, сотко* 
рите, дл и к% лаодЈкшст^ки цркки прочтено кВдетх, и нлписанное 
8> АаодУкш да и км п р о ч т т (4, 10). А када се читале посла-
нице апостолске, то се тим пре читала јеванђелија ради 
њихове важне садржине. 

Кад је управо извршена подела на зачала, не зна се 
поуздано. Пошто је у прва три века избор јеванђеоских и апо-
столских одељака зависио од воље црквених старешина, то је 
вероватно, да у то доба још није било поделе на зачала. Код 
писаца из каснијих векова налазе се сведоџбе о извесном 
реду у читању. Па ипак и тада није било ираве данашње 
поделе на зачала, јер је ова била удешена и за таке 
празнике, који су установљени у каснијем времену. Подела 
јеванђелија и апостола на зачала приписује се Евталију 
александријском ђакону у V. в., а свакако су ову допунили 
св. Јован Дамаскин и Теодор Студит, који су, изложившм 
правило и ред богослужења, саставили на основу насле-
ђеног предања из раније времена и тачан ред редовних чи-
тања из Јеванђелија и Апостола. 

Псалтир, \ | гллтирк. фаЛт^рсо^ рзаИепшп, је књига, у којоЈ 
су 150 псалама из библије, а које су написали Давид и 
други побожни људи. За богослужбену употребу ових 150 
псалама подељени су на двадесет катизама, хавча|лата (од 
хагК^ео, седим), које име имају отуда, што је у време њихова 
читања дозвољено седети, а свака катизма дели се опет на 
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три славе или три дела, који се зову и антифони, а за~ 
вршују се иесмом: Олава 60,8, и сн8, и сто/и8 дЏ. 

Псалтир се штампа двојако: 1. Псалтир мали, обичан г 

за ћелије, и 2. Псалтир велики или псалтир с иоследованијем. 
Псалтир мали је одређен за домаћу употребу, за ћелије г 

а псалтир с последовањем за употребу при богослужењу 
у храму. 

1. М а л и п с а л т и р . Осим 150 псаламау овом псалтиру 
има исиред њих и иза њих и других рдазних додатака, и 
то пред њима је: а) Символ или исповеање св. оца Ата-
насија патријарха Александријског; б) Кратко изложење 
о вери, и питања и одговори о богословљу бл. Анастасија 
патријарха Антиохијског и Кирила Александријског; в) Из-
ложење о вери св. Максима; г) Кратка поука како треба 
да слаже прсте и да се крсти сваки православни хришћанин 
по старом предању св. апостола и св. отаца. 1) Ови додаци 
псалтиру заведени су прво код Руса, у редакцији њихових 
црквених књига, а не код Грка, и то стога, што је псалтир 
књига за поуку, а ови додаци садрже излагање, у ком је 
поука о вери у једног Бога. Затим долази д) устав, како 
се псалтир има читати преко целе године. Често се додаје 
иза устава Последованије на исход душе од тела, где је 
молитва, која се чита обично на свакој слави, ири читању 
псалтира за умрле. 

Сада дблазе сами п с а л м и . Иза псалама налазе се: а.) 
девет библијских песама које се читају или поју на јутрењу 
са каноном, на којима се оснива и из којих се развио 
канон 2); б.) иолијелејни псалми или псалми избрани (\|гал/ии 
изБраннТи) за празнике Господње и за дане нарочитих све-
титеља, када устав прописује полијелеј. Ово додавање би-
блијских песама и избраних псалама заведено је код Грка, 
тако у Сос1. А1ех. (грчки превод библије из 5. в.) видимо 9 
библијских иесама и још неке иза псалтира, и оне долазе 
и у словенскпм књигама увек иза псалама како у библији 
тако и у псалтиру. Најпосле долазе г.) тропари и молитве 
иза сваке катизме. Ко је саставио и где ове молитве не 
зна се, а први пут су штампане код Руса у псалтиру од год. 
1687. Када су остали додаци учињени псалтиру, не зна се. 

*) Ова поука налази се и у часловцу. 
2 ) Види канон код цркв. песништва. 
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У 85. апостолском правилу убраја се псалтир међу 
•оне књиге, које имају клирици и световњаци да поштују 
и за свете да сматрају. 

Када и где је псалтир иодељен на катизме и славе, 
није нам познато. Неки држе да су оци лаодокијског са-
бора (360.—375.) одређујући 17. правило 1) разделили псалтир 
на катизме. Што се тиче поделе на славе, она је по ми-
шљењу Валзамона ( | после 1203.) била у цркви у дубокој 
^тарини. И прва подела (на катизме) и друга (на славе) 
учињена је, да би се олакшала пажња слушалаца, која је 
умарана и малаксавала непрекидним појањем псалама, зато 
се има измешати појање псалама са читањем. 

Најстарији штампани нсалтир код Руса је псалтир 
краковски 2) штамиан 1491. год., одређен за Малорусе и 
Румуне 3), а код Срба српскословенски псалтир и то велики 
псалтир или с последованијем, штампан на Цетињу 1495. 
а радио га је јеромонах Макарије повељењем господина 
Ђурђа Црнојевића, за митрополита зетског ћир Вавиле, као 
што се то каже у поговору псалтира. 4) 

У п о т р е б а п с а л т и р а н а б о г о с л у ж е њ у . По уставу 
одређено је, да се цео псалтир као књига у којој је хвала 
Богу, а кога смо дужни непрестано хвалити и славити, 
има прочитати на богослужењу у току седмице једанпут, 
а у време четрдесетнице прочитава се псалтир преко сед-
мице за време јутрења, вечерња и часова два пут, а то 
ј е ради тога, што је у дане поста и кајања нарочито по-
требно хвалити Бога, кајати се и молити за милост. 

Поједини псалми на богослужењу и у богослужбеним књигама 
имају своја нарочита имена. Тако пс. 103. Блгослоки д$ше мол Гда, 
зове се, пр*дначннат*лкнк1и \|галол\& (тсроосјЈиахб^), што њиме почиње 
вечерње. П с : 3. 37. 62. 87. 102. и 142. зову се шестопсалмије (е^фаХо^, 
:ш1Сто\|га\ши;), од броја, у ком долазе на богослужењу у почетку 
јутрења. Псалми 119.—133. зову се. степени, и сваки од њих има у 

Ј ) »На богослужбеним зборовима не треба псалме сједињавати један с д р у -
гим, него послије свакога псалма мора бити кратко читање«. Еп. Никодим, Пра-
вила православне цркве с тумачењима. књ. I I . стр. 83. 

2) Арх. СерР1л, ПОЛНБШ м^Бслцеслов^ востока. ТОМТЕ> I . стр. 175. 
3) Вг. V. Ја&с, Бег егб1е СеНпјег К1гсћеп(1гиск у о т Јаћге 1494. 1. Бепк-

всћгШеп с1ег кагз. Ака(1. а. \^1ббепзсћ. 1п ^ е п . РћП.- ћ1з1. С1. В(1. Х П Н . 1894. 
4 ) ВИДИ, Архимандрит Иларион Руварац, 0 цетињској штампарији. стр. 1. 

Београд 1893. Глас ХЛ. Срп. кр. Акад. Љуб. Сшојановић, Старе српске штампарије . 
Срп. Књиж. Гласник, књ. V I I . бр. 3. стр. 192. 
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библији натпис п-кснк стт*н«и, песме узлаза, а зову се тако што су 
појани код Јудеја на 15 степеница јерусалимског храма, које су 
водиле из предворја (према) женског у мушко. Из стихова ових. 
псалама састављени су степени антифони (&ч<&$<х9,ЏО1). Ови се псалми 
код Грка зову једним именом још та тсроахбрса,1) које име имају од. 
почетних речи првог од ових псалама (119.), који почиње: тгрб^ ошрсоу-
^ тф ^Хфеа^ас [хе ехехра^а, ко Гд8, кшгдл скорБ-кти л\и, КОЗЗКЛ^Х. Пс. 
50. зове се према својој садржини, покајни псалам. 

Из свега овога видимо да се псалтир на богослужен>у право-
славне цркве много употребљава. Разлог овоме је у томе, што је-
псалтир по речима »Похвалног слова Василија Вел. о читању псал-
тира« 2ј изнад свију књига, и ни једна не слави Бога тако као псалтир.. 
Ово слово завршује се речима св. Јована Златоустог, који запитан 
од братије, д а л и је добро оставити псалтир, рече: »Боље је да сунце 
престане од свог тока, него да се остави псалтир«. Затим нема ни 
једног религијозног осећаја који неби у псалмима имао свога израза^. 
ни једне ситуације у спољашњем и унутрашњем животу како п о -
јединца тако и целе цркве, на коју се један од псалама неби односио.. 
Укратко псалми су као и свака права појезија. опћи човечански, 
и зато су прикладни за богослужење цркве која води рачуна о-
индивидуално-религиозним потребама и осећајима свију људи. Како 
су псалми цењени одувек у правосл. цркви, најбоље видимо из 
тога, тито нема ни једног већег црквеног оца, да није тумачио псалме 
и њима се заносио. Први новозаветни тумач псалтира је сам Спа-
ситељ (Лук. 20, 42. 24, 44—45.). Св. Апостоли у својим списима 
дотичу се око 70 пута псалтира. Ориген је разјаснио цео псалтир 
како у коментару, тако и у омилијама. Св. Атанасије ( | 373.) из -
разио је своје ватрено одушевљење за псалтир Ер1з1о1а ас1 МагсеШпит. 
(М1$пе, 27. р. 11—46). Јевсевије Кесаријски ( | 340) коментирао-
је цео псалтир (Шегоп. ЂЕ У\Т. Ш. 81 . и 96.). Св. Василије Вел. раз-
јаснио је пред вернима у омилијама псалме, и његове речи о псал-
мима су нешто најлепше. што нам је од отаца остало о псалмима.. 
Међу каснијим коментаторима псалама видимо Григорија Ниског-
( | 395), а нарочито св. Јована Златоустог ( | 407), који је вернима. 
Антиохије протумачио цео псалтир у дивним на жалост не потпуно-
очуваним омилијама, које сиадају у најуспелије радове овог све-
титеља, који је на псалмима обрадио цео морал хришћански. Затим 
у псалме тумачили Кирило Александријски ( | 444) (М]§пе 5. 69. р.. 
717.—1247), Теодорит Кирски ( ј 458), и Јевтимије Зигабен ( | 1118) 
протумачио је цео псалтир, који имамо у 4. књ. венецијанског и з -
дања Теофилакта, и многи други 8 ) . 

'*) ^еотв АИаШу Бе Ићпз есс1еб1абНс1б ^гаесогит , сНббег!;. I. р. 59. 
2 ) Ово »Похвално слово Василија Вел.«, поред речи бл. Августина о моћ№ 

псалтира, налази се често у псалтиру. 
3 ) Псалме је са богослужбеног гледишта протумачир: Иг. ЦГакпИп Тћа1-

ћо/ег, Егк1агип§ с1ег Р 8 а 1 т е п ипа" Дег 1 т гбпнзсћеп Вгеу1ег у о г к о т т е п Д е п 1)1-
ћНзсћеп С а п И с а т И ћезопегег К и с к з к М аиГ (1егеп Н1иг§1бсћеп ^ећгаисћ К е § е п з -
ћиг§, 1895. 
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2. В е л и к м и л и с л е д о в н и п с а л т и р , п с а л т и р с 
и о с л е д о в а н и ј е м , псдлтирк сдЂдоканнаА. Под овим именом 
разумева се псалтир, у ком осим псалтира у обичном им 
броју, реду и подели на катизме и славе и оних додатака 
у малом псалтиру, има још и других додатака, од којих је 
сама књига добила свој назив. Ти додатци су: 

а.) Часловац (осим часова на Бадњи и Крстов дан и 
на Велики Петак); б.) Тропари и кондаци изабрани из свију 
богослужбених књига минеја, посног и цветног триода и 
октоиха, и упутство о отпустителним тропарима и конда-
цима; в.) Молитвословља којима се имају свештеници и све-
товњаци спремати за свету тајну причешћа, и канон пресв. 
Богородици, канон анђелу хранитељу, и друго разно. Нај-
после у овом псалтиру је и слово св. Кирила о исходу душе 
:и о другом доласку, индикт. пасхалија и месечник. 

Овај Следовни Псалтир се не спомиње међу књигама 
грчке цркве и постао је у редакцији словенских богослу-
жбених књига. Садржавајући избор из разних богослужбе-
них књига, очевидно је имао накнадити оскудицу тих књига, 
која се код Грка није осећала. Следовни псалтир није од-
мах од свога почетка имао овај облик, него се постепено 
.до ове садржине образовао. Овај псалтир је први пут код 
Руса штамиан 1491. а исирављен је око 1658. 

41. Црквене богослужбене књиге. 
ТиаиКу устав, тУпиконх, оустакв, тактиконх, б^ата^сд. тсттххо̂  

(од тотод. облик, норма), Систематски поредак и начин свр-
шавања црквених служби имамо у богослужбеној књизи 
типику или у црквеном уставу. Типик је резултат оних радова, 
који се тичу практичног обављања богослужења по разним 
књигама, зато устав и указује, како се има спајати појање 
минеја са појањем октоиха и триода. Осим ове главне са-
држине типика, у њему су и правила о храни хришћана 
уопће, а нарочито о хранм монаха, правила о посту, као 
и правила црквеног поретка и понашања у цркви / за трпе-
зом и уопће у манастиру. Зато што типик излаже поредак 
богослужења, зове се поред споменутих имена још и »око 
црквено«. По својој садржини Типик се дели на три дела: 

/. ДЕО (1.—47. гл.) може се назвати опћи део, јер су у њему 
опћа упутства а.) која се тичу поредка богослужења и свештених радња 
у извесне годишње празнике, када ови падну у васкрсне дане (1—8 
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гл.), у дане седмичне (9.—11. гл.) и у суботне (12—15. гл.). После 
овог опћег изложења црквених служби, долазе (16.—22. гл.) посебна 
упутства о молитвословљима и читањима на богослужењу у све 
дане године, као и упутства о песмама и свештеним радњама при 
<5огослужењу целе год. (22—^26 гл.). б.) У другом одељку овог првог 
дела типика имамо упутства о побожном молитвеном расположењу, 
у ком треба да буду они, који се моле на богослужењу (26—32 гл.); 
в.) у трећем одељку овог дела типика изложена су правила за живот 
ж владање монаха (32.—46. гл.). 

У //. делу типика (47.—52. гл.) су упутства о измењивим пе-
смама и св. радњама и о поретку целог богослужења у све дане 
године по минеју месечном, без обзира на седмичне дане или песме 
октоиха, и зато носи име ^ Мт^снцесловт* (48. гл.) У идућим главама 
налазе се упутства која се тичу богослужења у време појања посног 
и цветног триода. Овај се део свршава излагањем правила о пе-
тровском посту (51 гл.). 

///. део (од 52 гл. до краја књиге) је као нека допуна 1. и II. 
дела . У њему су упутства о неким измењивим песмама, које се поју 
з а годишњег и седмичног круга, као и саме те песме (троиари, 
кондаци, шгакоји, ексапостилари, светилни, троични, прокимени, при-
часна). На крају типика је пасхалија, храмовпе главе и лВнник*. 

К р а т к а и с т о р и ј а т и п и к а . У првим вековима хриш-
"ћанства није било строго установљеног поретка свршавања 
богослужења. Скоро свака област, манастир и крај, имао 
ј е у својим црквама свој устав, но ови су у главном били 
свугде једнаки, само се у нојединостима разликовали. Устави 
зиаменитих обитељи и манастира имали су своје особине, 
како у богослужењу тако и у манастирском животу и реду, 
ј ер су у Грчкој ктитори по даном им праву давали и са-
стављали уставе својим манастирима, у којима су били про-
писи како за богослужење, тако и за живот у манастиру. 
Црква је при таком стању ствари стално и по свима кра-
јевима предузимала мере, које су ишле за тим, да се уведе 
једноликост богослужбених обреда. Плод такове тежње био 
ј е и црквени устав забележен први пут према предању од 
Саве Освећеног. По речима Симеона Солунског 1) Сава Осве-
ћени управитељ лавре својега имена у Палестини, изложио 
ј е цркв. устав примивши га од преп. Евтимија основатеља 
ове лавре и Теоктиста његова друга (из 4. в.), а они су га 
опет примили од свога претходника и исповедника Хари-
тона ( | 270.) који је основао 3 обитељи у Палестини. Сава 
Освећени изложио је пред крај својега живота ( | 531.) пи-

4) Симеон Сол. у спису Б1а1о§из соп!га ћаегезез ИЗНОСИ историју типика. 
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смено устав и предао га братији. Услед сталних одношаја 
палестинских манастира с јерусалимском црквом, имали су 
богослужбени обичаји јерусалимске патријаршије велика уте-
цаја на богослужбени устав Саве освећеног. Зато се пале-
стински устав и зове ј е р у с а л и м с к и у с т а в . Овај устав 
ио речима Симеона Солунског био је уништен за навале 
Хозроја на Палестину, но св. Софроније ( | 638.) патријарх 
јерусалимски, који је живео дуго времена у лаври Саве Осве-
ћеног, знао је напамет устав св."Саве, написао га и допу-
нио и увео у цркве своје јурисдикције. !) У VIII. в. допу-
њен је јерусалимски устав трудом св. Јована Дамаскина и 
Косме Мајумског и других песника, који су обогатили слу-
жбе својим песмама и изложили ред богослужења с већом 
подробношћу и тачношћу. Од каснијих допуна имамо да 
сиоменемо упутства о сједињавању служби када у један 
дан падну више празника. Те допуне изложене су у 100 
глава, а зову се Маркове главе, по имену њихова автора 
Марка, прво настојатеља лавре св. Саве, а потом еп. идру-
нтског (Отранто у Калабрији) из IX. в. На развитак јеруса-
лимског устава утецао је 

У с т а в с т у д и ј с к и , кога је јерусалимски устав поти-
снуо и превладао у Грчкој и Русији. Студијски устав има име 
од студијског манастира у Цариграду (чија зграда и данас 
постоји), који је основао сенатор Студије (у VI. в.), а који 
је нарочито цветао и био славан у време Теодора Студита, 
писца овог устава. Процес како је постао овај устав исти 
је као и код јерусалимског устава. Цариградски манастири 
имали су правила, но нису били потпуна. Овај недостатак 
хтео је исправити Теодор Студит изложењем пуних пра-
вила богослужења и живота, што је и учинио, но овај рад„ 
није дошао до нас. Два века после његове смрти поја-
вили су се писмени састави Теодорова устава, и то записао је 
неко прво укратко, а потом га је опширније писмено изло-
жио патр. цариградски Алексије (1025.—1043.) за обитељ, 
К 0 ЈУ је он основао у Цариграду и посветио Успенију пресв. 
Богородице. Из Цариграда примљен у цариградској патри-
јаршији, прешао је овај устав у Атон, јужну Италију и у 
Русију, где га је увео у Кијевопечерску лавру Теодосије 

*) Испор. Зутеоп Тће88п1отсеп818, Б е засга ргесаИопе с. 303 . (М1§пе, Ра1г^ 
8г. Т. 155. р. 556.) 



145 

Печерски (око 1070.), а одатле је прешао у друге руске 
манастире. Овај студијски типик разликује се од јерусалим-
ског више у правилима монашког живота, а не толико бо-
гослужбеним уставом, јер је богослужбени ред прав. цркве 
установљен већ до Теодора Студита, који је својим песмама 
триод допунио. Првобитно је на устав студијски утецао је-
русалимски устав, а после је он обратно на јерусалимски 
(X.—XII. в.), док најпосле није Устав Студијски нотиснут 
(у XV. в.) и замењен јерусалимским, који се распространио 
по свима црквама и манастирима у Грчкој, у земљама јуж-
них Словена и у Русији.1) 

З а сриску цркву написао је св. Сава (1169.—1236.) 1. Тииик 
карејски, кратак спис написан 1199. год. у ком су прописи за 
живот у ћелији карејској (спада под Хилендар), коју је подигао 
св. Сава. 2) 

2. Тииик хиландарски из 1200—1207. г., је већи спис од 4 5 
главе, у ком су разни прописи за живот у Хиландару. Овај типик 
ј е превод, и то не добар, грчког типика евергетидског манастира у 
Цариграду. Последње, најбоље и најтачније издање овог типика 
имамо у препису епископа Димитрија. 8) Ово није потпуни типик 
или црквени устав у нашем смислу, у ком је изложен рад црквених 
служби дневног недељног и годишњег круга, него је он само ј едав 
део или увод типика, а у њему су прописи о животу у манастиру г 

о ктиторима, о дисциплини и т.*д. Он је превод друге мање поло-
вине, која се зове 6 прбХоуос, тоО ТгжисоО (пролог или предговор 
типика) вергетидског (Богородица »евергетида« — благодатница) цари-
градског манастира. 4 ) 

*) С а осталим књигама .унесен ј е из Русије у српску цркву и типик или* 
црквени устав, поред кога постоји од 1892. год. и В е л и к и т и п и к или Устав црквени т 

који ј е по верним изворима допунио, на српски превео и благословом св. Арх . 
Синода издао протојереј Василије Николајевић, парох иришки (II. поправљено* 
и з д а њ е Ср. Карловци, 1905.) . Прота В. Николајевић приређивао ј е и издања неких 
богослужбених књига. Затим имамо од митрополита Мишрофана Бана, Кратки 
црквени устав з а свештенике и ученике богословско-учитељске школе, по М и х а ј -
довском и Николајевићу Цетиње,. 1901. 

2 ) Издао га Љ. Сшојановић, Споменик III, 1890, 162. Превод у А. Гаври-
ловића, Св. Сава, 1900. стр. 77. 

3 ) Споменик XXXI, 1898, 37 . 

*) Рукопис овог типика издао ј е проф. А. Дмишр(евскШ у свом делу Опи-
с а ш е литургическихгв рукописеи, ШевЂ 1895. ТОМЂ. I. стр. 256. Иоуа&хрсоу оич &е(р 
у]~01 ТО711Х6У §чхХу)асааи>а]с ахоХои^-Са^ хуЈд еба^оо^ ЏОУ?}$ 1Г}$ бтсера-^ас веохохоо 1г\$ 
Ебер^еибо^. Језик и слов. превод са грчким оригиналом упоредио ј е проф. Јагић, 
види Др. Вашрослав Јагић, Типик хиландарски и његов грчки извор, Споменик 
XXXIV. 

10 
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3. Тииик студенички из 1207.—1215. год. 5 писан је за Студе-
ницу, исте је величине као и хиландарски типик и истог текста у 
главама 4—43, а прве три главе овај типик нема. Типик студенички 
слаже се са типиком хиландарским често пута од речи до речи. 1 ) 

Требник,2) еб/оХбусо^ /иолиткжик*, тржника, п!иа1е басга-
теп1огит је богослужбена књига, у којој су изложена све-
штенодејства и молитвословља посебног (ириватног) бо-
гослужења т. ј . чинови тајана и разних црквених моли-
твословља, која се свршавају по потреби једног или ви-
ше хришћана. Ова свештенодејства и молитвословља зову 
се опћим именом треби, од чега је и сама књига добила 
име требник. 

Такове садржине су наши словенски требници руске 
редакције богослужбених књига, које употребљавамо садау 
цркви. У грчкој пак цркви требник има и службе опћег 
јавног богослужења, наиме пред требником штампа се и 
служабник, и те две књиге састављене у једну зову Грци 
еб)(оЛ6у1оу (од в6)(ас? молитве), јер претежни део књиге чине мо-
литве. Требник са садржином евхологиона свакако су пре-
вели са грчког на словенски св. браћа словенски апо-
столи Кирило и Методије, као неопходно потребну књигу 
за свршавање богослужења, јер грчки рукописи, који се 
могу сматрати прототипима требника: 1) зборник молитава 
Сарапиона 3) или Серапиона еп. тмуитског у Египту, и 2) 
зборник молитава и служби које се налазе у VIII. књ. 
Апостолских Установа, 4) били су мешовите садржине, т. ј . 
имали су делове из служабника и требника. У VII. стол. 

*) Остала и з д а њ а и расправе о овим типицима види Павле Поиовић, Преглед 
срп. књижевности стр. 4 0 . и 390 . 

2 ) У њ е м у с у : Литургије св. Василија Вел. , св. Јована Злат. и пређеосвеће-
них дарова, молитве вечерња, полуноћнице, јутрења , чинови: крштења, освећења 
воде, миропомазања, хиротоније, пострига монашког, обручења и брака, погреба итд. 

3 ) Види проф. / . Цвијешић, 0 Требнику. Службе у Требнику, Гласник пра -
восл. далматинске цркве 1910. бр. 2. стр. 21 . 

4) А. Дмишргевскт) ЕВХОЛОГШНЂ IV. в&ка Сарапиона, еп. Тмуитскаго (Трудм, 
1894 . I. стр. 2 4 2 . - 2 7 4 . У овом зборнику Сарапиона или евхологију како га на-
з и в а проф. Дмитр1евскш, који га ј е и нашао у једном рукопису из X . — X I . в. 
у библиотеци лавре св. Атанасија на Атону, има: неколико молитава л и т у р -
гије, тајне крштења, миропомазања, рукоположења на разне степене клира (ђа-
кона , презвитера и епископа), погреба, и ј о ш неколико молитава на разне слу-
чајеве. Овај зборник види код Оеог^ М/оћоегтт, АИсћпзШсће Ш и г ^ з с ћ е 8Шске 
а и з <1ег Кггсће Ае§1р1еп8. . . , Ее1р21§, 1899. 
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зборници ове врсте били су познати иод именом ЕИУОХБ-

4104, а из 8.—9. века имамо најстарије сачуване рукописе 
евхологија, и то: ШУОХБ^ОЧ Барберинове библиотеке у Мле-
цима 1), и вб)(оХ6ус^) који је нашао у манастиру на Синају еп. 
Порфирије Успенски. Па и словенски требници каснијег вре-
мена, били су састав из службеника и данашњег требника. 

По садржини, наши данашњи словенски требници зову 
се: велики, мали и д о п о л н и т е л ћ н и и . Ове три врсте треб-
ника издају за богослужбену употребу црквене власти и 
имају официјелни значај у цркви. Осим ових требника имамо 
требника, које су издале приватне особе, а то је требник 
Петра Могиле кијевског митрополита. 

В е л и к и т р е б н и к дели се на два дела. У п р в о м су 
службе, које врши православна црква у приликама, које су 
опће свима, или барем већем делу хришћана, а изложене 
су оним редом, којим се обично у животу верних сврша-
вају. Прво су изложене службе, којима црква срета човека 
тсада дође на свет т. ј . молитве жени истог дана кад роди, 
молитве у 8. дан после рођења, приликом знаменовања де-
тета, и молитве жени и детету у 40. дан после рођења. 
Затим долазе обреди: тајне крштења са правилима св. апо-
стола, васељенских и помесцих сабора, и св. отаца о тој 
тајни, и с поуком куму после крштења детета, тајне миро-
помазања, нокајања с упутством духовницима, како имају 
свршавати исповест и налагати еиитпмије; обреди тајне 
<брака (првобрачних и другобрачних) с поуком свештеника 
новобрачним, ипрописима исповедника Никифора патријарха 
цариградског о другобрачним, и јелеосвећења. За тајну евха-
ристије у требнику имамо само обред причешћа болесника. 
Најпосле у п р в о м делу су још: молитве на самртном часу, 
обреди погреба (мирских лица, свештеника, монаха, деце и 
обред погреба на пасху и сву светлу седмицу), обреди по-
стрига монашког и чинови великог и малог водоосвећења. 

У д р у г о м деду великог требника су службе, које се 
врше по иотребама и приликама, које нису обичне и које 
не бивају у животу сваког човека, као: молитве освећења 
оскврњених предмета, освећења зграде, воћа, молитве у по-

*) У њему су 3 литургије са додатком 27 разних молитава на празнике 
ш неке друге дане, молитве вечерња и јутрења, чинови крштења, освећења, воде 
у о ч и Богојављења, тајне брака и т. д . 
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четку рада, молбани на разне случајеве, чинови освећење 
храма, обреди примања прозелита у прав. цркву и слично. 
У овом другом делу великог требника имамо и неке службе 
јавног богослужења, као : обред умивања ногу на вел. че-
твртак и вечерње на дан педесетнице (Духова). Најпосле у 
другом делу требника је Номоканон 1), М^ћснцесловљ, и спи-
сак имена, која се дају деци и монасима. 

За време патријарха Никона 1655. г. заједно са другим 
богослужбеним књигама био је исправљени и велики треб-
ник, и у оном облику који је тада требник добио, и данас 
се употребљава и штампа. 

М а л и т р е б н и к само је извод из вел. требника, а са-
ставио га је први пут 1662. г. руски патријарх Јоасаф П.г 

да би дао парохијским свештеницима ручну књигу, у којој, 
би биле само оне службе, које се најчешће и најобичније 
у животу верних свршавају. Стога је у мали требникушао 
сав први део вел. требника, изузевши правила о свршавању 
тајана и обреда, који се врше над монасима (постриг и 
погреб). У други део малог требника унесени су само неки 
обреди и молитве из великог требника. Из Номоканона при 
вел. требнику, који има 228 правила, у мали требник ушло 
је само 117, а изостављена су сва она правила која се тичу 
епископа и монаха, а налазе се само она, која се тичу све-
штеника и мирјана, и која су најпотребнија исповедничкој 
пракси парохијских свештеника. У том облику штамиан је 
Номоканон први пут уз мали требник, који је 1687. г. издао 
иатријарх Јоаким. У малом требнику имамо неколико обреда, 
који се не налазе у вел. требнику. На крају малог треб-
ника је т. зв. „Клк>ч& к к р а т и / к " т. ј . један део редовног ин-
диктиона или пасхалије, и сва пасхалија „зрлчаА" (прегледна). 

" До п о л н и т гл н у и т р е к н и к ^ је као што му име каже 
допуна великом требнику, а нарочито малом требнику, и 
постао је из тежње, да се парох. свештенству које не може 
имати вел. требник увек при руци, пружи ручна књига, у 
којој би биле многе службе из вел. требника и других 
богослужбених књига. Стога се често мали и дополнителни 
требник штампају заједно под насловом: „Трекника мллш к& 
д к ^ ЧЛСТА^" . И садржину Дополнителног требника можема 
иоделити у два дела. У првом су обреди за освећење храма 

Ј ) Види А. ППВЛОВЂ, Намоканончв при БолвшамчБ Требникв, Москва 1897. 



149 

и разних предмета који припадају храму (иконе. сасуди, 
књиге, звона, литије и т. д.), а у другом су обреди, ко-
јима се освећују предмети за употребу у домаћем и дру-
штвеном животу, као и многе службе које се врше у разним 
приликама појединца и друштва. Дополнителни требник 
први пут је издан у Кијеву 1863.0 

Т р е б н и к П е т р а М о г и л е . Петар Могила саставио је 
1646. у Кијеву свој требник, да би као што сам каже у пред-
говору исправио цркв. обредност и очистио је од погрешака 
ш заблуда, које су се са запада биле увукле у малоруску 
цркву, и заштитио правосл. цркву од прекора противника 
због неправилности цркв. обредности. Свој требник саставио 
ј е Петар Могила на оспову многих грчких евхолагија и 
старих словенских требника, а послужио се при састављању 
и римским требником, изданим 1615. год. за време папе 
Павла V., из ког је узео неке службе, а нарочито тумачења: 
обредна (разјашњење обреда и њихових делова), казу-
истичка (упутства како има свештеник поступити у разним 
олучајевима, који му се могу догодити при свршавању та-
јана), и иастирска (поуке свештеницима у погледу њихових 
личних својстава, о одношају њихову према пастви и сл.). 

Требник Петра Могиле није нћкада добио у цркви офи-
цијелни значај, али је поред свег тога од особитог значаја 
за литургичку науку. 2) " 

Код Срба у срп. штампаријама имамо прво издање 
требника из штампарије Ђурђа Црнојевића 1495. године и ка-
сније друга издања : 1523. Божидара Гаражданина у Гора-
жду, 1540. Божидара Вуковића у Млецима и т. д. 

Служабник3), АпЈоорусар^ или Лг1тоору:,х6^ Шиг§]агшт, 
пшза1е, је књига, одређена за презвитера и ђакона, да из ње 
служе црквене службе: вечерње, јутрење, литургију Васили-

Ј ) З а н а ш у митрополију приредио је доп. требник протојереј Василије Ни-
колајевић парох иришки. 

2 ) Изучавањем разних рукописа грчких требника (Шуркочш) бави се капи-
т а л н о дело ученог Доминиканца / . Ооаг-% ШхоХоцоч 8\уе Ш1иа1е ^ г а е с о г и т , Р а п з 
1647. , а код Р у с а дело проф. кијевске д у х . Акад. А. Дмишргевскаго, О п и с а т е 
литургическихЂ рукописеи хранлшихсн вт> библиотекахтв православнаго-Востока. 
Т о м II. ШурХоук Шевт, 1901. 

8 ) Служабник ј е имао у старини у грчкој цркви разна имена к а о : Е б х о Х о ^ ^ 
{од 2&ха{, молитве), У.ОУШК1ОЧ (штапић на кбји се завијали рукописи, отуда сам ру-
копис хо^тонаоу), еЦгзтар^оу (од егХу]тб$ савијен), та*/т'.у.оу (од та^с^ чин). 
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јеву, Златоустову м пређеосвећених дарова. У Грка ова књига 
има два облика: или су у њој само литургије св. Василија, св.. 
Јована Златоустог и пређеосвећених дарова, и онда се зове-
литургијарион, или се уз наш служабник налази и требник,. 
онда се зове евхологиј (ГИУОХБ^ОЧ) мли молитвослов. Осим ос-
новног дела служабник има својих допуна, у којима су чиновм 
и молитве, које се каткад свршавају заједно са службама 
дневног круга. Такови су: 1.) чин благосиљања кољива у 
част и спомен Господњих празника или светитеља божјмх^ 
2.) чмн над кољмвом у спомен умрлмх; 3.) молитве иосле 
причешћа. Осим неизмењивих делова јутрења, вечерња и 
литургија и ових молитвословља, налазе се у служабнику 
и кратке измењиве молитве, које говори свештеник на 
вечерњу, јутрењу и литургији, такве су: отпусти, т. ј . сти-
хови, којима свештеник завршује службе, прокимни и при-
часна. Пошто се у отпустима спомињу дневни светитељи,. 
то има у служабнику и месецеслов, са прокимнима и али-
лујаријем. На крају служабника је „оучитмкное изк-кст« 4 4 , 1 ) у 
ком су поуке свештенику и ђакону које се тичу спремања 
њихова за свршавање св. служби, самог свршавања њихо-
вог, а нарочито св. литургије, поуке о св. сасудима и о ма-
терији за тајну св. евхаристије, поуке шта има свештениЕс 
да ради у разним случајевима недоумице, које могу да се-
догоде на литургији. 

' Данашњи Служабник, који употребљавамо у цркви, 
добио је у главном свој облик не пре друге половине 13.. 
века, а коначно је добио овај облик 1690. 2) Код Срба у 
старим српским штампаријама издао је служабник (лмтур-
гијар) први пут Божидар Вуковић у Млецима 1519. год. 

Архијерејски чиновник, арх&ерсгахс .̂ Осим служабника 
одређеног за ирезвитера и ђакона који се зове обични, 
имамо још и архијерејски служабник, који се зове чинокник* 

а р р р ж с к а г ^ слШмљ. Разликује се од служабника обичног 
утолико, што су у њему на литуфгији обреди (чинови) 
и молитве свештених радња, које врше односно говоре 
само архијереји на литургији, а то су: чин поевећења 
чаца, појца; чин постављања ипођаконћ; чин хиротоније 

А) Извјестије учителное, превео Л. Богдановић, Источник, 1910.. г: стр. 292,. 
305 , 322 . Види: 0 тајни причешћа и свршавању св. литургије, пр-еводи Гр. А. 
Николић, Пастирска реч, 1908. стр. 6 и даље. 

2 ) Види А. ДмишргевскШ, Служебникт>, Богосл. Гласник књ. V . с ж 1. стр. 3 6 . 
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ђакона м презвитера, чин произвађања на црквене дужно-
сти и најпосле освећење антиминса. На крају чиновника 
су отиусти, молитве благодарствене после св. причешћа и 
месецеслов. 

Словенски чиновћик је превод грчког, што сведоче не-
преведене грчке речи у словенском чиновнику, и над чином 
освећења антиминса стоји изрично да је преведен с грчког. 

Часловац, ч а с о с л о к к , (броАбусо̂ , ћогагшт, ћгеу1агшт, 
је намењен чацима и појцима. У њему су редовне непро-
менљиве молитве или делови свакидашњег опћег богбслу-
жења: полуноћница, јутрења, часова, међучасова, мзобра-
зителних, вечерња м повечерија. Од часова је и сама књмга 
добмла своје мме. Осмм тога су у часловцу као и служабнику 
чинови м молитве, које иди уз дотичне службе дневнога круга, 
као: јутарње молитве (уколико се читају после полуноћнмце), 
чин о панагији, благосиљање трпезе, канон (параклис) пресв. 
Богородици и молитве пред спавањем. Све је то приложено 
часловцу зато, што то има свезе са службама у часослову. 
Часловцу се додају и кратке песме које се у одређене 
дане поју, као: тропари васкрсни на 8 гласова, кондаци, 
богородични, прокимени, причасна, акатисти, који припа-
дају богослужењу седмичног и годмшњег круга. У њему 
су даље : календар са тропарима, кондацима, прокимнима, 
причаснима, величанијама, и укази како ваља читати је-
ванђелија и апостоле. Напослетку у њему имамо пасхалију, 
индикт, кругове месеца, ио којима се може изнаћи, у које 
дане падају покретни празници и постови. Часослов са 
наведеном садржином је велики, а осим овога имамо и 
мали. Последњи је скраћен од првог. 

Основни садржај часловца као и служабника носи на 
себи печат дубоке старине. Првобитни састав ове књиге 
нриписују Сави Освећеном. Но и после тога је часловац 
допуњаван у грчкој цркви, и то од св. Јована Дамаскина 
м Теодора Студита. Мали часловац је првобитно намењен 
сиромашним црквама, осим тога он се издаје и за уџбене 
цељи. У старим српским штампаријама штампан је часло-
вац уз псалтир с последованијем 1495. на Цетињу. 

Месечни или ирости минеј, р^аТо^ ( Ј А Т ^ , месец, џ^оаод 
месечни). Слично октоиху, у минеју су службе и измењива 
молитвословља и песме за непокретне дане годишњег круга. 
Пошто црква сваки дан чини спомен каквом свећеном до-



152 

гађају мли којем светитељу, а каткад и двојици и више 
светих, то је потребно за сваки дан посебно последованије. 
Ова се последованија излажу у минеју према данима 12 ме-' 
сеци, због чега се и сама књига дели на 12 делова, отуда 
и назив ове књиге. У минеју имамо молитвословља и песме 
за вечерње и јутрење, а у неким случајевима и за часове, 
литургију, повечерје и полуноћницу. Према већој или мањој 
количини и ирема важности и начину слављења појединих 
празника деле се последованија месечнога минеја на после-
дованмја: великих празника, средњих празника (двојаког 
облика) и малих празника (такође двојаког облика). 

У минеј су ушле песме писаца разних времена, почи-
њући од У..па до XVI. века, но ипак највећи део песама 
прииада VIII. и IX. веку. Прво скупљање појединих служби 
у књигу минеј пада у време св. Софронија патријарха је-
русалимског и св. Јована Дамаскина, који су сабрали по-
знате песме свога времена у једну књигу. После њих је 
минеј допуњен у грчкој цркви умотворима Теофана Исповед-
ника, браће Јосифа и Теодора Студита, Јосмфа химнографа 
са Сицилије ( | 883) и других. У руској цркви проширен је 
садржај минеја производима руских цркв. песника XIV. и 
следећих векова. 

Оићи минеј је сличан месечном минеју. Разликује се 
од овога тиме, што су у њему изложена последованија по-
покретних и непокретних дана празни^а годишњег круга 
и заједничке службе светитељима, и то не појединцу, него 
целом лику или чину светих. Таких чинова или ликова броји 
православна црквавише, и то: чин или лик пророка, апостола, 
светитеља, преподобномученика, мученица, ггреподобнихжена, 
преподобномученица, безсребреника и Христа ради јуро-
дивих. Исто тако се налази у овом минеју и опће последо-
ваније празницима: Господњим, Богородичиним, часном крсту, 
анђелима, Јовану Крститељу и св. оцима који су били на 
саборима. Из оваког садржаја опћега минеја види се и 
његова намена. Пошто се у њему' налазе опће службе, 
надокнађује се њиме недостатак других богослужбених 
књига, особито месечног минеја. Но он има значења и 
поред месечног минеја, кад треба свршити службу таком 
светом, који нема последованија у месечном минеју или 
који има своје посљедованије, па је потребно свечаније, него 
што је у месечном минеју. 



153 

Поводом да се састави овакав минеј, била је жеља 
да се неким црквама, особито сиромашним даде могућност 
м згода, да у недостатку потпуног кола богослужбених 
књига свршавају богослужење из њега. Он се задржао 
међу богослужбеним књигама и садашњега доба због горе 
поменутога узрока. 

Празнични минеј, антологија, цветни минеј, је као и 
опћи, извод из месечнога и у њему су службе Господњим, 
Богородичним и већим светитељским празницима, а ове 
службе узете су из месечног, минеја, и поређане су по ме-
сечним данима,осим две службе св. Николи чудотворцу 6. 
декехмбра и 9. маја, које се налазе на крају књиге. 

Празнични минеј састављен је у грчкој цркви. Прво-
битно су у њему биле само одабране црквене песме. Ова 
ј е књига као неки извод из минеја за оне цркве, које 
немају цео месечни минеј. Зато се и зове мали минеј или 
антологион, цветник, (ау&оАбусоу, збирка изабраних делова). 
Неки га зову и трефолигион или тропологион (тргсроХоусо^ 
словенски словопитаније, тротоХбу^). ]) 

Код Срба је празнични минеј или Саборник штампао 
1536.—1538. Божидар Вуковић у Млецима, а радио је на 
њему јерођакон Мојсије од Дечана. Цветник руске цркве 
ј е састављен по грчком. Појавио се у исто доба кад и минеј, 
и имао је да накнади особито у сиромашним црквама како 
опћи минеј, тако и месечни. Према томе је празнични минеј, 
као други део опћег минеја, често штампан заједно са опћим 
минејом. 

Триод, трсфбсо̂  (треТд и фб^). Именом триод зову се 
две црквене књиге, у којима су службе за покретне дане 
годишњега круга, у које се каткад поју трипесници т. ј . 
крњи канони, који су састављени из две, четири, а већином 
из три песме. Од ове три песме добила је име и сама 
књига. Но пошто се трипеснеци и друга молитвословља у 
оба триода међу собом по садржају и по времеку кад се 
употребљавају један од другог сасвим различни, то су и 
триоди као два дела једне књиге, добили разна имена: 
триод посни и цветни. 

Ј ) Трефологион (тачније тропологион), или антологија није ништа друго 
него празнични минеј са неким допунама. И. МансвешовЂ, Церковнвш уставт*. 
Москва 1885. стр. 30. 
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а.) П о с н м т р м о д . У овом су триоду молитвословља з& 
дане, у којесе црква спрема за псјст св. четрдесетнице и за 
дане самог великог поста. Од таке садржине добио је своје име. 
Он почиње недељом Митара и Фарисеја, те обухвата при-
премне седмице за велики пост, саме седмице поста и страсну 
седмицу. Саставом је налик на октоих, а разлмкује се од њега г 

како садржином песама, у којима се сходно времену изражава 
чувство покајања, тако и тиме, што у тежатне дане место пот-
пуних канона, какви се налазе у октомху, имакрње, непотиуне. 

У посном триоду су умотвори разних црквених пе-
сника (њих око 20), од којих најзнаменитији припадају VIII. 
и IX. веку, као: Андрија Критски ( | 726.), Косма Мајумски г 

св. Јован Дамаскин, Јосиф (ј 830.) и Теодор (ј* 826.) Студити. 
Састав и увађење триода у цркв. употребу приписује се 
Јосифу ( | 830.) и Теодору Студиту ( | 826.), као што то 
видимо из синаксара недеље митара и фарисеја. Али су и 
после њих дометани у посни период неки делови, као: си-
наксари, последованија у недељу православља, службе за 
другу, четврту и пету недељу поста. 

б.) Ц в е т н и т р и о д, пен гикостдрш, тсг^тујхоатарсо^ је налик 
на посни. У њему су све службе за дане недесетнице (ТШГСУЈ-
хоатт )̂ и за седмицу педесетнице. По томе он почиње са првим 
даном Ускрса и простире се до недеље свих светих. Од 
оваке садржине се м зове пентикостар; а цветним се зово 
отуда, што се у њему налазила некад и последованија 
страсне седмице, починући од цветне недеље, од Лазареве 
суботе, због чега се зове ова књига у Срба и лазаревац; 
илм се зове цветни триод зато, што се он поје у про-
леће кад цвета цвеће, са којим се символички упоређује 
духовна лепота и финоћа песама у цветном триоду. Цветни 
триод је по своме саставу и распореду сличан октоиху* 
Најглавнији догађаји који се у цветном триоду спомињу и 
опевају јесу: васкрс Христов, вазнесење Господње и сила-
зак св. Духа на апостоле. 

Песме цветног триода су, као и песме поснога триода, 
производи многих писаца, којима су имена делом непозната, 
а позната. имена се односе V.—XIV. в. Пентикостар се при-
писује Јосифу Студиту ( | 830.) архиепископу Солунском (ј* 
830.), као што се то види из наслова. Умножавање и ко-
начно стварање књиге може се ставити у XIV. век. Синак-
саре за цветни триод саставио је Никифор Калист (14. в.). 
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Октоих, октбих*, бхтш])(од, (бхта) ха! ГЈХ0^
 о с а м и глас), 

осЈоесћиз је књига намењена певници и појцима, а у њој 
су службе са измењивим молитвословљима и песмама за 
богослужења седмичних дана. За сваки дан седмичнога 
круга у октоиху су молитвословља и песме вечерња и по-
вечерија, јутрења и литургије, а за недељу осим свега 
овога има октоих и молитвословља малог вечерња и полу-
ноћнице. Седам такових скупова дневног богослужења за 
свих седам дана седмице поју се по једном напеву или 
гласу, и зову се г л а с . У октоиху има 8 гласова за 8 сед-
мица, отуда је и сама књмга добила име бхтозт^ос;, осмо-
гласник. Круг ових осам седмица по 8 гласова зове се 
с т о л п Ђ , и такових столпова има у години највише 6, а 
почињу у одређено време (Тмп. гл. 54.). Цео октоих је по-
дељен у две књиге, "у свакој су 4 гласа. 

Појање октоиха у седмичне дане почиње од понедељ-
ника недеље свих светих, а свршава се пред суботом недеље 
месопусне. Октомх се не поје у радне дане" почињућм од 
месопусне суботе, а у недељне (васкрсне) дане поје се 
октоих од недеље која долази после недеље свих светих па 
све до 5. недеље поста (шс1.), а не поје се почињући од Цвети 
до недеље свих светих. Осим овог времена оставља се по-
јање октоиха на 12. господњих празника, било да падну у 
тежатне било у недељне дане. 

Октоих је у главном написао св. Јован Дамаскин, и 
то само васкрсне службе. Но ни ове није само он напи-
сао, него се у њима налазе песме и других песника, као: 
Анатолија (написао стихире васкрсне на Господи возвах 
и на хвалите), цара Константина Порфирогените (написаа 
ексапостиларе), цара Лава Мудрог (написао јеванђеоске сти-
хире),'Митрофана еп. смирског, и других песника. 

Код Грка у књизи октоиху су само васкрсне (недељне,. 
тујс; хор1ахт]д) службе и то је једна књига, чији је већи и 
претежни део написао и средио по 8 гласова Јован Дамаскињ 
Књига, коју ми зовемо Октоих, са молитвословљмма и осталих 
седмичких дана поред васкрсних, распоређенима на 8 гла-
сова, зове се код Грка параклитик, тсарахХујтсх^. По мишљењу 
Лава Алација1)' ова књига зове се параклитик зато, што све 
у овој књизи иде за тим, да утеши грешника (тосрахаХео), 

Ј ) Б е 1Њп8 есс1. Огаесогит р. 68 . 
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тешим, храбрим). Као прошг/ритељи октоиха у параклитик 
•сматрају се Теодор и Јосиф Студити. Свој данашњи облик до-
био је октоих код Руса не пре Јарослава (1019.—1054). 
Код Срба штампан је Октоих првогласник (1.—4. глас) 
1492.—94. на Цетињу, а трудио се око њега јеромонах Ма-
карије при зетском митрополиту Вавили, повељенијем госпо-
дина Ђурђа Црнојевића. ГГетогласник (5.—8. глас) октоиха 
штампан је тек 1537. у Венецији, у типографија Божидара 
Вуковића 1). 

Ирмологијау ирл»оло'пи, ©1рЈхоХ6усоу, је књига у којој су 
ирмоси разних канона, катавасије, из октоиха, триода и мине-
ја , од којих ова књига и има своје име. Осим ирмоса имамо 
у ирмологији и других разних додатака,. а то су разне 
иесме које се поју на свакидашњем богослужењу, литургији, 
вечерњу и јутрењу, или уопће често, као: псалми избрани, 9 
песама из Св. Писма, догматици, тројични, полијелеји, вели-
чанија, припеви на 9. песми празничних каиона, антифони 
степени, прокимни, и т. д. Ирмологија је намењена пој-
цима, да би на једном месту имали ирмосе и остале песме 
које.се често поју. Ирмологија је постала свакако у оно 
време, када се тропари канона нису више појали него 
читали на сред цркве, а појцима је требала згодна књига, 
у којој су ирмоси који се појали. 

Србљак2) је богослужбена књига православне српске 
цркве, у којој су службе и песме Србима светитељима. Као 
што налазимо светитеље код осталих хришћанских народа, 
видимо их и код српског. Ови су већином цареви и кра-
љеви, кнежеви, деспоти или њихови најближи сродници 
матере, браћа, архиепископи, испосници и отшелници, којима 
се српски народ и црква одужила за њихова добра дела 
и светитељски живот тиме, што их је уврстила у светитеље-
Када је који угодник проглашен за светитеља или као 

Ј ) Види Глас Х Ц И. Руварац, 0 цетињској штампарији пре четири стотине 
година, стр. 20 . 

2 ) Службе свецима Србима (из лекције професора Ђ. Даничића), »Видовдан« 
{Београд) год. 1862., бр. 23, 24. и 25 . Даље И. Руварац, Прилошци агиолошки 
Српски Сион 1898. год. стр. 405 . 421. 437. 457. 472. 488. 525. ' 541 . 557. 579. 590 . 
Ови прилошци дају нам драгоцене податке з а богослужбену књигу Србљак, само 
ј е велика ш т е т а што ј е овај рад остао недовршен. Види ј о ш : Слике из ж и в о т а 
Срба светаца, Хришћански Весник, 1882. стр. 42 , 97, 164, 202, 288, 346, 407, 472 . 
М. Јакшић, Срби свеци, Ср. Карловци, 1899. 
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такав поштован у српском народу, писана му је служба и 
житије. Ово светитељско поштовање често није одмах после 
смрти светитеља дошло до израза, него тек касније, многа 
година после њихове смрти. Службе, песме и похвале 
Србима светитељима писане су по узору и под утецајем 
византијског црквеног песништва, т. ј . по узору служби 
светитеља у минејима. Исти обим и дужина песама, иста 
фразеологија, исте похвале и рефрени, као и у песмама 
минејским, само садржина онмх иесама у Србљаку су поједини 
догађаји или моменти из биографије светитеља, величања 
њихових добрих дела или каквих било племенитих црта 
њихова живота и карактера. 

П и с ц и с л у ж б и и п е с а м а С р б и м а светитељихма. 
Ко је писао службе Србима светитељима, не зна се код свију г 

само за неке знамо ко их је писао. Службу св. Симеуну 
написао је 1200.—1207. св. Сава, до данас још не нађена. 1) 

Службу св. Симеуну и св. Сави написао је Теодосије 
(крајем 13, в.) калуђер хиландарски, 2) о чему имамо потврде 
и у Саборнику Ножидара Вуковића довршеном у Млецима 
1538.. где канон у служби Симеона Немање 13. фебр. има 
натпис »Теодосије недостојни«. Ово се међутмм не спомиње 
у каснијим штампаним Србљацима римничком, према њему 
ни у московском, па ни у београдском. 

Стефану Дечанском написао је службу и житије Григо-
рије Цамблак ( | 1540.) потоњи митрополит кијевски.3) 

Георгију Нрвом (Кратовцу), који је умро мученички 1515. 
у Софији од Турака што се није хтео потурчити, написао ј е 
службу »поп-Пе»А« који се спомиње код канона ове службе. 4) 

Српски патријарх Пајсије саставио је-и списао 1642.. 
год. службу м житије Уроша младога цара, сина Стефанова. 5) 

Службу светог и праведног Стефана Штиљановића на-
писао је „повм^кнје/ић и иждикжје/их слокесн^кишаго КК книжнико^ 

чћстнаго ижс ко иро/монас^ господина даскала в ф р Ј / и а Шишаток* 

чанина" • Петроније монах у манастиру Хопову 1675. год. 6} 

а ) Види П. Поповић, Преглед српске књижевности стр. 40. 
2) П. Поиовић, Преглед српске књижевности, 1909, стр. 47. 
3 ) Види Гласник XI, 43. 
4 ) Види Даничић, Видовдан бр. 23 . год. 1862. 
5 ) В. Гласник XXII. стр. 216. 
б ) Види И. Руварац, Повесна слова о кнезу Лазару, Десиоту Стефану 

Бранковићу и к н е з у Стефану Штиљановићу, Летопис 1874. стр. 109. 
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Од каснијих писаиа песама Србима светитељима знамо 
још Јована Ђорђевића архиепископа карловачког, који је 
написао једну опћу стихиру Србима светитељима, а има 
натпис: Слава гл. 5., (Јт^ира окфа СВАТИТШ/И& Оеркски/нк, тко= 

<ршк Гоаииа Лрхипископа Карлокачкаго (1769.—1773.), коју је на-
писао још као еиископ вршачки (1750.—1769.). У овој сти-
хири Јован Ђорђевић спомиње све Србе светитеље од првога 
преподобног оца Симеона Мироточца до последњег св. Васи-
лија Новога чудотворца, захолмијског архијереја, а завршује 
је речима: „и^жс кгк^к касх прослакл/ммк и с л а к и т гако к*лик\\\Ћ 

столпока и предстатши рода нркскаго крЈстоиоснаго, Л»ОЛИТЕ Е о г а . " 1 ) 

Ко је писао остале службе и песме Србима светите-
љима не зна се до данас. 

Р у к о п и с и и ш т а м п а н е к њ и г е , у к о ј и м а су 
- с л у ж б е С р б и м а с в е т и т е љ и м а сакупљене на једно место. 

У саборнику или општику Вожидара Вуковића штам-
паном у Млецима 1538. год. има три службе Србима свети-
тељима и то: Св. Симеуну, Св. Сави и Св. Стефану Дечанском. 

С р б љ а к р а к о в а ч к и (рукопис). Шафарикје објавио 2) 
да у манастиру Раковцу у Срему има рукопис, у којем су пра-
вила само Србима свецима и то готово свима. Ово је најста-
рија до сада позната књига у којој је први пут сакупљено из 
рукописних минеја и засебних последованија највише служби 
главним Србима светитељима и то њима дванаесторици. Овај 
рукопис писао је 1714. год. калуђер Максим ио заповести 
нгумана раковачког Теофана, но рукопис на жалост из-
губљен и до данас није нађен 3). 

*) Ова стихира налази се у књизи: Сокранк нзкраннмхх молнткх ко употреБлет« 
за кшнное клагогок^кннстко, трбдомх н нжднкенТмх преоскд. $1р ?̂сп. Карл. Гамннд ГлиргУскнча, 
Е-кнна 1771 . стр. 5 1 . Ту се к а ж е да је та опћа стихира светитељима српским 

„Ткореж« 1оанна Дррпнскопа Карлокачкаго". Даље налази се ова стихира и у једној 
књизи штампаној у Венецији 1776. „Канони на осмх гласигк* преподокнм^х н когоносни^х 
*теи,х нашнхх Снмси>на н СТИТСЛА Сакш (Види И. Руварац, Прилошци агиолошки 
С. Сион 1898. стр. 473.), и на последњем листу ове књиге налази се Стмхнра, 
с т и м г «ркскнмх слака гл. 5., и то без ознаке, да ј е ова стихира Ткор«нЈ« 1оанноко. 
Налази се и у Беогр. Србљаку. 

2 ) Види И. Руварац, Прилошци агиолошки. 
3 ) Описао га Р.Ј. 8а/апк у Јаћг1>. 6. 1Л11. У њ е м у су с л у ж б е : 1.) Св. Си-

м е у н у , 2.) Св. Сави, 3.) Стефану Првовенчаном, 4.) Краљу Милутину (|* 29. окт.), 
5.) Стефану Дечанском, 6.) Цару Урошу (3. дек.), 7.) К н е з у Лазару, 8.) Д е с п о т у 
Стефану Ђурђевићу, 9.) Ангелини, ж е н и његовој, 1 0 ) Владици Максиму и 11.) Јо-
в а н у Д е с п о т у , синовима њиховим, 12.) Стефану Штиљановићу. 
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С р б љ а к Р и м н м ч к м , трудом и „ВСАКИЛ.Б прил*кжнил\& 
тфашели*" сабрао и по „возл1ожности во КСШЋ" мсправио и штам-
пао Синесије Жмвановмћ епмскоп арадски (гтострижник ман. 
Раковца) 1761. у Римнику у Малој Влашкој, а с благословом 
Павла Ненадовића, бившег архијепископа карловачког и 
митрополита српског и румунског народа. Овај Србљак има 
наслов: „Пра'вила л1олеБнаА с в г а т у ^ сркски^а просвНггитши" 1 ) . 

Дословно и са истим насловом прештампан је римнички 
Србљак јунмја месеца 1765. год. у Москви благословом 
€в. правитељствујућег синода. 

С р б љ а к б е о г р а д с к и , штампао га Митрополит Ми-
хаило год. 1861. У њему има 10 служби више но у рим-
ничком србљаку. 2) 

О с о б и н е с л у ж б и С р б и м а с в е т и т е љ и м а . Службе 
Србима свецима писане су по узору светитељских служби у 
минејима. Богородичне песме узете су мз октоиха или из 
других богослужбених књига. На вечерњу имамо паримеје, 
на јутрењу имамо канон богородици и један или два канона 
светитељу, код којих су ирмоси узети од којег познатог 
канона из минеја, само су тропари ових канона нови. Ка-
ион прекида после 6. песме кондак и икос. Ови кондаци 
и икоси писани су по узору проемијона (Еозкранми) и 
мкоса познатог .акатиста пресв. Богородици од патријарха 
Сергија, са многмм понављањем речи рад8исл и са сличним 
ттохвалама и епитетима. Из овог можемо закључити, да је овај 
акатист од давнине у српској црквм вмсоко цењен м омиљен 
^ио. Иза икоса долазе синаксари т. ј . биографије светитеља. 

Ј ) У Римничком Србљаку су с л у ж б е : Преп. Симона монаха , Стевана прво-
венчаног (24. септ.) , Св. и праведног Стефана Штиљановића (14. окт.), Св. и 
праведног Стефана Новог деспота (9. окт.) Св. оца Арсенија архиеп. срп. (28. 
окт. ) Св. и благочестивог, великог и богоносног краља српеког Стефана Милу-
тина (20. окт.), Св. великомученика међу царевима Стефана Дечанског (11. нов.), 
Св. блаженог младог цара Уроша (2. дек.), Св. Јована Д е с п о т а (10. дек.), Св. оца 
Савепрвог архијепископа и учитеља срп. (14. јан.) , Св. оца Максима Новог деспота 
српског (18. јан.) , Св. оца Симеона срп. учитеља и мироточца (13. фебр.) , Св. 
блаженог великомученика цара кнеза Лазара (15. јунија) , Преп. матере Ангелине 
деспотице српске (30. јулија). 

2 ) Службе додане у београдском Србљаку с у : Патр. Јоаникија (3. септ.) 
Јоаникија Девичког (2 дек.), Архиеп. Данила (20. дек.), Архиеи. Евстатија (4. јан.) , 
Св. Саве II. (8. фебр.) , св. Василија Острошког (29. априла), Архиеп. Никодима 
(11 . маја) , Цара Јована Владимира Чудотворца (22. маја), Патр. Јефрема (15. ју-: 
зшја), Сабора свих српских просветитеља (30. авг.). 
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Код канона у Србљаку налазммо и крајегранесија испи-
сана на челу канона, мада их не можемо успоставити иа 
почетних слова почетних речи ирмоса и стихира, дакле исто 
као што је то и у осталим богослужбеним словенским 
књигама. 

Изнад појединих песама означени су такође и нодобни 
са почетним речима узорне песме, мада је то све овде беа 
значаја, као и у осталим цркв. књигама словенским.1) 

Осим сиоменутих служби Србима светитељима имамо 
још и друге написане службе и песме Србима свецима, и 
то: св. муч. Георгију Новом (Кратовцу) | 11. ферб. 1515. ; 2 ) 
службу св. Петру I. митрополиту цетињском, написао је ми-
трополит Михаило (Москва год. 1895.); акатист св. Сави, један 
издан у Москви 1877., а други у Летопису Матице Српске-
књ. 109. стр. 89.—92. који се одликује песничком лепотом. 

Осим споменутих књига, у којима су сви чинови ш 
службе, издају се ради лакше употребе на богослужењу 
и такове књиге, које су изводи из појединих или њих вмше-
од споменутих књига. Тако имамо из октоиха штампане само 
васкрсне службе, збирку чинова или последованија из ча-
словца, служабника, октоиха, минеја, триода; затим имамо 
акатистник, књига у којој су сабрани сви акатисти; мо-
литвослов, збирка акатиста, јутарњих и вечерњих молитава,. 
канона, служби из часловца, тропара и кондака, молитава 
пре и после причешћа и т. д. Ова књига молитвослов треба 
да је свештенику увек при руци, да се из ње сведневно 
помоли. 

Међу црквене књиге можемо убројити и т. зв. књигу 
„Житија светихи. Сабирање житија светих почео је у 10. 
столећу С и м е о н М е т а ф р а с т , сакупивши 122 биографије 
светитеља из разних архива и манастира. Метафраст је раз-
редио ове биографије светитеља према данима године, сна-
бдео их разјашњењима, отуда се зову: метафраст. Само је 
штета, што је помешао автентична дела и народну тен-
денцију. 

Дело Симеона Метафраста продужили су други, док није 
у почетку XVIII. саолећа Димитрије митрополит ростовски 
завршио биографије светих према данима године. Ове био-

Ј ) Види подобен код цркв. песништва. 
2 ) Рукописна с л у ж б а и житије у Гласнику XXI. стр. 97—156 . 
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графије преведене су и на словенски језик, и има их међу 
црквеним књигама скоро свака црква. Наш народ особито 
воли да чита житија светих. Грци зову црквене књиге у 
којима су сакупљене биографије светитеља и распоређене 
према календару м и н о л о г и о н (р^оАбуса). 

42. 0 преводу богослужбених књига са грчког на словенски 
језик и о богослужбеном језику срп. прав. цркве. 

Скоро све књиге православне српрке цркве црквеносло-
венског језика преведене су са грчког. Примивши хришћан-
ство из Византије, Срби су оданде примили и богослужење 
па и богослужбене књиге, те их преводили са грчког на сло-
венски језик. Први преводиоци богослужбених књига са 
грчког на славенски језик, били су словенски апостоли, браћа 
св, Кирило ( | у Риму 869. 14. фебр.) и Методије ( | 6. апр. 
885.). Које књиге и шта су све превели Кирило и Методије, не 
може се тачно казати, но свакако су иревели оне богослуж-
бене књиге, које су биле најпотребније за вршење бого-
служења. Када је Кирило саставио писмена словенске азбуке^ 
Методије је са својим братом превео јеванђелије, апостол, 
псалтир и »изабране црквене службе« (извкранки/л слоужкБУ. 

ц р а к х в к н к Г ј 1 ) , а под овим изабраним црквеним службама имају 
се свакако разумети осим споменутих остале за богослужење 
потребне књиге, а то су службе из служабника (литургије) 
и требника (чинови разних молитвословља). Даље каже спо-
менути животопис Методијев, да је Методије сам са два 
свештеника брзописца (»попи скорописвци«) за шест ме-
сеци од марта до октобра превео цео СЗавет са изузетком 
макавејских књига са грчког на словенски (иггх гркчкска газа.ка. 

ЕЋ саов*кнкскх). Осим тога превео је Методије номоканон као 
правац за црквену јурисдикцију, и иатерик (животи св. отаца). 

У ,ово последње, т. ј . да је Методије за по године превео 
цео СЗавет, сумња се, тим више, што знамо да се превод 
СЗавета на словенски језик радио постепено и да је тек 

у 15. веку довршен. 2) Биће да овде под СЗаветом не треба. 
разумети цео СЗавет него само уколико се на богослужењу 
чита, т. ј . поједине одељке, одсеке, читања (грчки ларо^ас) 
из СЗавета, која се читала на богослужењу. 

Ј ) Према УИа Ме1ћо<1п с. 15 
2 ) Види Ја%1С, 2иг Еп1б1ећип§8§е8сћ1сћ1е. (1ег к1гсћеп81аУ18сћеп бргасће, стр. 8 2 . 

11 
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Свештеници, ученици Кирила и Методија протерани 
после смрти Методијеве из Моравске, побегоше на југ у 
Београд, Бугарску и на јадранско приморје и у северне 
области. Богослужбене књиге овог времена писане су на 
т. зв. старом црквенословенском језику Кирила и Методија. 
Ускоро се поче ова словенска књижевност писана језиком 
Кирила и Методија мењатм. Прво се мења буквица и стару 
тешку глагољицу замењује нова и згоднија ћирилица, чије 
прве трагове налазимо 993., но у јадранском приморју остаде 
глагољица и даље, све до данас. 1) Затим се стаде мењати и 
структура, фонетика, морфологија, лексикон овог старог је-
зика, и у дотле чистим текстовима Кирило-Методијева језика 
иочињу избијати у преписима Срба њихове посебне осо-
бине, српске гласовне особине. Ово бива постепено и тек 
у средини 12. века образовао се нарочити тии српских 
преписа старих богослужбених књига, т. зв. српска рецензија 
старословенског језика. Ко је на богослужбеним књигама 
овог времена радио и како је то све ишло, не зна се по-
ближе. 

Ову рецензију видимо први пут јасно у најстаријем 
споменику српске књижевности, у Мирослављеву Јеванђелију 
писаном 1169.—1197., а писао га »грјешни Глигорије дијак« 
(писар) за кнеза Мирослава брата Немањина, господара Хума 
(данашње Херцеговине). Ове писане књиге преводили су 
грчки и српски монаси, а српски монаси, свештеници и њи-
хови ђаци су их даље преписивали за богослужбену упо-
требу, и из побожности према Богу и љубави према св. 
цркви и своме роду, низали су у манастирским ћелијама 
трудом пчеле и мрава ситна слова дебелих црквених књига. 

Када је пронађена штампа (1456.), српски народ је убрзо 
примио ову културну тековину запада, и богослужбене књиге 
дотле умноживане преписивањем, почеше се умноживати 
штампом у старим српским штампаријама које су, са врло 
малим изузетком, само богослужбене књиге штампале. Про-
налазак штамие пада у најнесреткије доба по српски народ, 
после пропасти српске државе, после уништења самостал-
ности српске црк^е, када су њоме управљали грчки, охридски 
архиепископи. Ђурађ Црнојевић оснива на Цетињу српску 
штампарију (око 1429.), у којој је штампан октоих и псалтир. 

А) П. Поповић, Преглед срп. књшк. стр. 4—6. 
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Овај рад настављају старе српске штампарије у Млецима, Го-
ражду, Рујну (манастир под планином Пониквама, ниже села 
Биоске у селу Врутцима, ужички округ), Грачаници (на Ко-
сову), Милешеви, Београду, Мркшиној цркви, Скадру и Трго-
вишту, и то у Млецима од 1520.—1638. г 0 а у српским зе-
мљама од 1520.—1563. г. Главни раденици у овим штампа-
ријама били су српски монаси, који су резали слова и штам-
пали књиге. 

Ове писане и штампане богослужбене књиге на српско-
<словенском језику зову се Србуље, а штампа њихова изгледа 
као рукопис, т. ј . слова су тако резана, као што су руком 
писана. Овај сргтскословенски језик српске цркве није нам 
се сачувао до данас у цркви, него је у XVII. и XVIII. 
веку унесен у српску цркву на његово место рускословенски 

језик, т. ј . језик на ком су писане богослужбене чкњиге 
руске цркве. Узрок зашто смо иримили овај језик и богослуж-
бене књиге писане на овом језику, јесте сиромаштво и невоља 
српског народа у ком се тада налазио, наиме у то време није 
било писара који ће преписивати богослужбене књиге српско-
словенске, а још важније је, Срби нису могли штампати својих 
богослужбених књига, како су то дотле чинили. У оскудици 
богослужбених књига, набављали су их из Русије, но ове су 
књиге биле писане језиком сличним језику српскословенском, 
наиме језиком рускословенским. И мада се ова два језика 
разликују и нису једно те исто, српски свештеници читали 
су испрва рускословенски текст богослужбених књига по ста-
ром свом обичају т. ј . српскословенски, касније се то читање 
почело заборављати, док најпосле у XVIII- в. није руско-
словенски језик сасвим био примљен у српској цркви. Једино 
•акценат рускословенског језика није ушао у српску цркву, 
него се чита према акценту срмског језика, јер руски 
-акценат звучи чудно нашем уху, као што чудно звучи 
наше неправилно акцентовање рускословенског језика ономе, 
ко је навикао на његово правилно читање. 

Питање црквеног језика у нашој цркви с времена на 
време излази на дневни ред ради свог коначног решења, 
да ли да останемо при рускословенском језику као што је 
сада, или да се вратимо нашој старој светињи и својини, 
српскословенском језику, освећеном старином и који нам 
ј е разумљивији и ближи. Тако је прота Ј. Вукадиновић 
поднео представку срп. нар. цркв. сабору у Срем. Карлов-

* 
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цима, у којој читамо: »те се усуђујем сл. сабору нагучти-
в1у представку поднети: да сл. сабор изволи овах начин 
Србуљсш. кои је течаЈем толико стотина година у цркви 
србскои успешно употребљаван, узпоставити, и на ту ц1ел 
стручан одбор наименовати«. 1) Даље је М. Кујунџић бивши 
министар просвете у Србији, у својој службеној радњи 
упутио 27. Маја 1887. један допис тадањем митрополиту бео-
градском Теодосију, да спроведе српскословенску редакцију 
богослужбених књига место рускословенске. Но на допису 
је и остало. Овим поводом изидоше стручне расправе Дими-
трија Руварца 2 ) и Стојана Новаковића, 3) где је славни 
учењак уједно изнео и најбољи начин, како да се спроведе 
повратак старој српскословенској рецензији богослужбених 
књига у српској цркви. Неки су опет за превод богослуж-
бених књига на српски језик. 

0 св. сликама (иконама), црквеним заставама и св. молитвама. 
43. Опће примедбе. — Употреба св. слика у цркви. — Стварање 

одређеног типа у православној иконографији. 

Између осталих ствари у храму имамо и св. слике или 
иконе, еЕхб е̂с, Ш1а§тез. Иконе су у цркви ради тога, да нас 
поуче, видљиво нам изложе читаву св. историју хришћан-
ске цркве, и да нам сећањем јаке вере, дубоке побожности 
и моралне величине у хероја из прошлости хришћанства уз-
дигну малаксали дух, те да пођемо путем њихове врлине. Већ 
СЗ није био против уметности на богослужењу. Истина 
Мојсије је забранио употребу слика Јехове, да ове не би 
дале повода служењу идола, но овом забраном није умет-
ност искључена из богослужења, напротив, сам Бог је за-
поведио да се начине св. сасуди и символи, херувими и са-
рафими ; 4) затим не само храм Соломунов, него и његови 
украси величају се као идеал леиоте. 

Мада се код првих хришћана опажа извесно устру-
чавање према пластици и сликарству, а то је због страха 
да се не би приближили идолопоклонству и због непо-
божне и неморалне уметности код незнабожаца, то ипак 

0 Види Беседа, 1870. стр. 836. 
2 ) 0 ј е зику српске цркве, Хришћански Весник 1888. стр. 752 . 
3 ) Језик старе српске цркве, Хришћански Весник, 1889. стр. 84. и 1 6 1 . 
*) II. Мојс. 25. 
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нису ове уметности каквим позитивним законом истснуте 
из хришћанског богослужења, а о томе нас уверавају пла-
-стични и сликарски производи из најетаријег хришћан-
ства на зидовима и плафонима у катакомбама. Стара хри-
шћанска иконографија никла је на месту орошеном хри-
шћанском крвљу. Живописне слике које сретамо у катаком-
бама, биле су већином символичне а не историјске, т. ј . лица 
ш догађаји сликају се не како их представља историја, него 
под велом знакова и символа, разумљивих само за хришћане. 

Испочетка су катакомбе биле приватне гробнице, и у 
њима не налазимо хришћанских слика. У II. столећу развија 
се символизам, који се опажа на сликама »грчке капеле« 
у гробници Присциле, и у овом периоду су катакомбе опћа 
гробља. Од II. столећа до 313. г. развија се цео круг симво-
личких и богословских приказивања у хришћанском сли-
карству у катакомбама. Разлог символизму у хришћанској 
иконографији је у страху, да не би незнабошци или хри-
шћани из незнабоштва обоготворили ликове на сликама, 
и да би ови били сачувани од сваке профанације. Особито 
су били омиљени символи за ИХриста: јагње, добри па-
стир 1) и риба. Стари хришћани сликали су ИХриста у 
облику јагњета зато, што је јагње у СЗавету било пред-
слика обећаног Искупитеља и што је крв пасхалног јагњета 
представљала крв Спаситељеву која је проливена на крсту 
за спас света. Па и у НЗавету се Христос назива јагњетом 
<1. Петр. 1, 9; Откр. 13, 8), које прима грехе света. Слике 
Христа у лику доброг иастира су израз економије спасења, 
извршене ИХристом. На старозаветном језику Божји про-
мисао према свету изражава се сликама и алегоријама узетим 
из пастирског живота. Бог се представља као пастир, а 
људи као умно стадо (Пс. 23, 1—2; Јерем. 23, 2 ; Језек. 34, 
1—23). Сам Спаситељ назива себе у причи добрим пасти-
рем. Често се у катакомбама слика ИХристос као пастир 
(младић без браде) који носи овцу на својим раменима. Тиме 
је уједно означена доброта и милосрђе ИХриста ирема чо-
вечјем роду (Лук. 15, 3—7). Слика рибе је израз имена 
ИХриста, јер грчка реч 1Х0Г2 је акростих ових речи: 
''Г/Јообе Хрсатбд веоО Ш ? 2(от^р — ИХристос Божји Син Спа-
<жтељ, у којима је исказано божанство ИХриста, човечан-

*) У катакомбама св. Калиста 2. в. 
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ство м мскупнм одношај према свету. Сликом рибе изра-
жавали су још хришћани тајну обновљења човечанства у 
ИХристу тајном крштења и евхаристије. Место рибе честа 
се сликао делфин, који се у старини сматрао другом чове-
чанства. Делфин се сликао или натакнут на трозуб гвоздени 
штап или како плива у води. Символичке слике у катаком-
бама узимане су не само из СПисма, него и из свакидашњег 
живота, па чак и језичничке митологије. Често сретамо слику 
лађе и котве — символи наде на спасење помоћу цркве;; 
слика пак голуба је символ св. Духа 1), чистоће душе у хри-
шћана и незлобе, а слика јелена је символ тежње за жи-
вотним водама. Маслинина гранчица је символ мира, палмина 
грана је символ хришћ. победе, а лозина символ јединства 
верних са Христом (Јов. 15, 1 и даље). За израз идеје бе-
смртности, васкрса и подмлађивања, служиле су две птице: 
паун, јер се по мишљењу старих његово тело не раствара, и 
феникс, баснословна птица, која сама себе сажиже а из: 
пепела се рађа. Кипарисово дрво које увек цвета, било 
је символ вечног живота и блаженства светих. Из јези-
чничке митологије узимали су први Хришћани слику трачког 
певача Орфеја,2) који је по казивању старих народа својим 
певањем привлачио и кротио дивље звери и птице, и по-
кретао дрвеће и камење. Примењујући то на Христа7 бо-
жанског Орфеја, црквени оци говоре да је Слово Вожје 
примивши човечју природу својим учењем укротило не-
знабошки свет. Привлачност у Орфеја приказује при-
влачност учења Христова, које је умекшало дивље народе.. 
Касније овај символ не налазимо. Тајна крштења при-
казивана је такође рибом и ловљењем рибе, Нојем у 
лађи, (II. в. у грчкој каиелм св. Присциле), а тајна евха-
ристије рибом на којој је котарица са хлебовима и ви-
ном (крипта Луцине, II. век).3) Од 313. г. тријумфује хриш-
ћанска вера, и хришћанска уметност нема потребе да со 
покрива велом, јер је са опадањем незнабоштва нестајало 
опасности идолопоклонства код слика. Символизам све вишо 
ишчезава и у катакомбама се јављају слике полусимволичне, 
насликане према тексту из Старог и НЗавета, као: ства-

4 ) На слици Крштења Спаситељева у Крипти Луцине. Види Магиссћг, Нап<1-
Јшсћ с1ег сћпзИ. Агсћао1о^1е, стр. 305. 

2 ) Катакомбе Домициле, Присциле и Калиста. 
3 ) Види МатиссШ, стр. 314. 
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рање првмх људи, њмхов пад, жртва Кајмна и Авеља, исто-
рија Нојева (символ крштења и мира после овог живота), 
Мојсија, Самсона (врата у Самсона су слика разорених врата 
адових), Давида, Јоне, Јова, три младића (II. век у катаком-
бама св. Присциле и св. Калиста), Данила, Исаије (пресечен 
тестером) и т. д. Од новозаветних догађаја ммају првенство 
они догађаји, у којима се открило божанство ИХриста, као: 
клањање мага, васкрс Лазарев и т. д. Хришћанска симво-
лика у катакомбама није се ограничила само на слмкање 
ИХрмста, него сретамо м сммволичке слике других лица Св. 
Тројице, као и слике анђела, апостола и других светитеља. 

Извори одакле су узимани сммволи слика у катаком-
бама су књиге из Св. Писма, усмено предање, молитве и 
службе за умрле. Истакнут је велики утецај овмх служби 
на уметност у гробницама, и молитве за умрле налазе се 
често на гробовима у својим почетним речима, и слике на-
чињене из речи ових молитава видимо јасно на појединим 
споменицима; особмто ово важи за често приказивање жртве 
Исакове, судбине пророка Јоне и Данила, и васкрса Лаза-
рева. Изгледа као да је свака фреска у катакомбама, сваки 
саркофаг изговарао по једну од оних дирљивих молитава, 
које се говориле за мртве, а о чему имамо трага и у нашем 
чину погреба: Спаси душу слуге твога као што си Ноја 
спасао од потопа,... као што си Јова ослободио од болова 
(спомиње се у свешт. чину погреба)... као што си Лазара' 
васкрсао, подигни и слугу твога (... иза ада призка'к& Л л з а р л 
сице и рака ткоего 55 ада коздкигни чмок*кколк>кче, мз погреба на 
пасху). . . тако ослободи душу слуге твога и удостој небе-
сног блаженства. — Цела хришћанска символика је неразум-
љива ако се не усиореди са литургичким молитвама, спи-
сима отаца м учењем цркве, а у овој светлости добива дубок 
смисао и најлепша је потврда хришћанског догмата. 
^ Слике у катакомбама носе на себи дах искреностм, бла-

женог1 мира, непомућеног душевног мира, ирави хришћански 
дух, који се осећао у стармни, када још није далеко била про-
повед ИХриста, када су мученици вољно страдали за Христа. 

Символичке слике нису могле дуго задовољити Хри-
шћане, најпосле могле су да буду узрок разним заблудама, 
а некима су биле и неразумљиве. Зато је потребно било 
да се на основу историје и предања даду сигурни руко-
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водни обрасци за достојно приказивање ИХриста и светих. 
До Константина Великог видимо да су иконе биле у упо-
треби. Тако се каже за императора Александра Севера 
(222.—235.)даје у свој кућевни храм унео слику ИХриста 
и Аврама. 1) Од Константина Великог, а нарочито од 5. и 6 . 
века, када се јасније и одређеније почело развијати 
учење о лицу ИХриста, уступају символичке слике место 
историјској истини и црквеном предању, и историјски мо-
менат јавља се као главни у православној хришћанској 
иконографији. Св. Василије Велики пише о употреби икона 
ово: »Исповедам јављење Сина Божјег у човечјем телу и 
Марију Матер Господа, која Га је родила. Исто тако испо-
ведам св. апостоле, пророке и мученике. Њихове икбне 
поштујем веома, и целивам их, јер ове потичу од апостола 
и нису забрањене, него напротив, ове иконе имамо у свима 
нашим црквама«. 2) Слично говоре о употреби икона у своме 
времену св. Григорије Ниски, 3) бл. Августин 4) св. Нил 5) 
и св. Григорије Двојеслов.6) 

Од 8. столећа подигли су византијски цареви огорчену 
борбу против икона, која је трајала више од сто година, 
у ком времену је поштовање икона сузбијано најгрознијим 
начином. Тек VII. васељ. сабор, II. Никејски (787.) успоставио 
ј е у овој ствари мир у цркви, препоручивши употребу 
слика и одредивши сврху, начин употребе и значај слика 
у догмату и поштовању св. икона, изданом на претпоследњој 
седници тога васељенског сабора. 7) Не само да је до-
звољено, него је и корисно и Богу угодно стављати ре-
лигиозне слике и указивати им части; али то поштовање 
је само указивање части (тсроаибууЈо )̂ а не служење њима 
(Аатреса), јер служити ваља само Богу. То поштовање је уз 

4) АеИиз ^атрттШ8. 1п уИа А1ехапап 8 е у е п с. 29 . 
2) Ва8Ти8, Ер1б1. 340 а<1 ЈиНапшп Ароб1а1ат (М1&пе, Ра1г. §г. I. 32 , р. 1100. 
3) Оге&ОГ. ОгаНо 1аис1а1опа бапсН е! т а § т Маг1упз Тћеос1оп с. 2 . 

(М^пе, Ра1г. §г. 4 . 46 , р. 737.) 
4) Аи^и81ти8, 8 е г т о п е б (1е запсИз; б е г т о 316 т б о 1 е т т 1 а 1 е 3 1 е р ћ а т т а г -

1уп8 с. 5. ( М ^ п е , Ра1г. 1а1. I. 38. р. 1434. 
б) N111 Ао&аНз, Ер1б1о1агит 1лћ. 4. Ер. 61 . О П т р ш д о г о Ерагсћо (Мг^пе, 

Ра1г. §г. Т. 79 , р. 578) . 
6) Оге^оги М. Ер1б1:. Нћ. XI. 1псИс1; IV. ер1б1. 13 . аа" б е г е п и т . ВИДИ и Ер1б(;. 

1лћ. IX. 1псИс1;. II. Ер. 52 . а<1 ЗесипсНпит (Мг^пе, Ра1г. 1а1. 57. р. 991 . е1 1128. 
7 ) ВИДИ овај догмат код Др. Никодим Милаш, Зборник правила, 1886. стр. 

XXXIX,—ХХХХ1. 
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то само релативно (аугикђ) јер се указује слици само због 
лица, које је на њој представљено. У 22 канона овог сабора 
огледа се већином тенденција, да се поправи оно, што су 
нротивници икона на свима пољима црквеног живота разру-
шили. Но и после VII. васељенског сабора радили су неки 
ммператори против икона, док најпосле 842. год. прве 
недеље ускршњег поста за царице Теодоре није евечано 
прослављен дан унашања икона у храмове, чиме је конично 
ирослављена победа над непријатељима икона и за навек 
успостављен мир, потврђени су закључци VII. вас. сабора 
и одређено је, да се тај дан слави сваке године као недеља 
православија (V) хорсаху] — уј горту) — туј$ бр&обо^ад), која 
се са великом свечаношћу светкује. 

Код т е х н и к е ц р к в е н е и к о н о г р а ф и ј е разликујемо више 
врста: 

Мозаик (орив П И Ш У Ш П , т о з а Ј с и т ) је слика састављена из боја-
дисаних малих комада камена, метала или стакла. Ова врста слика 
ј е због трајности много употребљавана у хришћанској уметности. 
Знаменит је мозаик Рима, Цариграда и Равене, и сјајан период ове 
врсте уметности пада од IV. до краја VI. века. 

Код технике сликања на зиду бојама, разликујемо ове врсте: Теш-
рега, Ргезсо, енкаустика и сликање уљаним бојама, (т. зв. 0е1та1еге1). 

Тетрега је мешање сувих боја са згодном течношћу, н. пр. са 
оцтом, које долазе тако везане на спремљен сув слој креча или гипса. 
Ова врста сликања има ту добру страну, да се ове слике брзо суше и 
не потамне, и до 14. столећа ова врста сликања се најчешће упо-
требљавала. 1 ) 

Фреско слике су оне, које су рађене на свежем и влажном 
малтеру на зиду. Ову врсту сликарства неговали су Римљани у ба-
зиликама првих времена, и после 4. столећа налазимо је поред 
мозаика. Особит полет ове врсте сликарства имамо у Италији у 
14. в., а истакао се нарочито ОшИо. У новије време 2 ) почела се ова 
врста сликарства опет употребљавати. З а фреско слике потребне 
су само минералне боје, и то само такве, које креч не раствара и 
не мења. Фреско сликање захтева веће техничко знање и исто тако 
велику брзину и вештину, ј ер слика мора бити на зиду готова пре 
него што се креч осуши, и онда нема поправке. 

Енкаусшичко сликарство или сликање на воску, употребљавано 
ј о ш од Грка и Римљана, изгледа да је рано употребљавано од хри-
шћанских сликара. Боје су помешане са воском и мастиксом, затим 
су у форми штапића скалупљене, а боје се омекшају на ватри, 

х ) Сликање воденим бојама се такође често употребљавало, но већином онда 
к а д а је нестало материјала з а бољу израду . Слике на зидовима у катакомбама 
с у већином сликане трајним воденим бојама на кречу или гипсу. 

2 ) Особито у Минхену з а мецене краља Лудвига I. 
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да би се њима сликало, или се топе, па кичицом слика. Ова врста 
слика није дошла до нас изгубила се у 15. в. 

Сликање уљаним бојама на зиду (т. з. О е 1 т а 1 е т ) дошло је д а 
употребе доста касно, 1) и није се могла ова врста такмичити са 
фреско сликањем, јер слаба страна сликања уљем на зиду је та, ш т о 
боје лако избледе и што се растварају, радга чега се најмање препо-
ручује ова врста сликања на зиду. 

Осим на зиду сликају се слике и на плочама од дрвета, слонове 
кости, метала, разапетог платна и свиле. Наши иконостаси су обично 
сликани на дрвеним плочама или разапетом платну. Ова врста сли-
кања много се употребљавала код Грка и Римљана, као и код Х р и -
шћана. Особито су ове подлоге згодне за сликање бојама с уљем. 

ОСШУГ свега овога налазимо у храмовима слика на стаклу, 
емаљу и т. д. 

Стварање одређеног тииа у иравосл. иконографији. 
Православна је црква у мконографмјм мшла за тим, да се 
код лица и слика установи један одређени тип, а то не-ради 
тога што је хтела да угуши слободу и полет код уметника, 
него да се не би мењала створена вера у хришћанских на-
рода, и да би свака слика одговорила Св. Писму, предању 
и историјској истини. Ради тога су купљени подаци о сли-
кама православне цркве, наиме о лику светитеља, боји косе, 
изразу лица, оделу, држању, о њиховим епитетима, по ко-
јима се познају, затим о мешању боја и техничкој страни 
слика. То је тако било све док се нису појавили исцрпни 
рукописи т. ј . књиге о томе, како се имају иконе сликати. 
До сада је најстарији познат такав рукоиис из св. Горе 
под насловом грпл^гса туј̂  ^ауурасриаЈс, раздељен у 4 дела. 2) 
Овај рукопис потиче по свој прилици из 15. или 16. сто-
лећа, мада светогорски монаси држе, д а ј е из 10. или 11. в., 
а нанисао га је као што се каже у предговору овог руко-
писа јеромонах Дионисије*) из Фурна-Аграфа (А^басод !еро-
џошурс, 6 гх фоир^а та»> Аурасрсо )̂ са својим учеником Ки-
рилом са Хиоса, на основу студија слика славног грчког 
црквеног сликара Мануила Панселина (Ма̂ оотђХ б тгауаг-

Ј ) Леоргардова тајни вечера је овако сликана. 
2 ) 1. чисто технички део о кичици, м е ш а њ у боја и материјалу на ком с е 

слика. 2. иредмсти, сижеи символике а особито историје, који се сликом имају 
приказати. 3 . о месту , где која слика долази у храму , трему, траиезарији и т. д . 
4 . Додатак о томе, како треба сликати ИХриста и пресв. Богородицу. 

3 ) Изучио вештину сликарства у Солуну. К а д а је ж и в е о не з н а се тачно. 
0 свему овоме знамо из пролога који се налази после хвале пресв. Богородици 
н а почетку рукописа. 
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Хтј̂ од) из Солуна (из 12. века) »који сјаји као месец«. 1^ 
Подаци у овом рукопису, кодексу или законику право-
славне иконографије у св. Гори, започети су да се при-
купљају у 10. столећу а допуњавани су касније у току 
столећа, и тако је изграђен цео систем грчке православне 
иконографије. 

Овај рукопис сЕр|лу^есос тујд о̂оурасрсхуј̂  постао је при-
ступачан науци тек 1845. када га је превео на француски 
и издао Дидрон ОШгоп, Мапие1 сГ 1сопо§гарћ1е сћгеИеппе 
^гесдие е! 1а1те, Рапб 184б. а) 

Утецај грчког сликарства опажа се јасно и ^од народа 
који су примили хришћанство из Византије, као код Срба 
и Руса. Код Руса такође постоје зборници за иконографију 
под именом подлинникљ. У Срба није нам познато да су 
постојали слични сликарски кодекси, али је српско црквено 
сликарство очевидно и јасно иод утецајем византијске иконо-
графије, а посебно светогорске школе, јер сликарски центри 
Солун и св. Гора нису далеко од сриских земаља. 0 овоме 
ћемо се и уверити ако упоредимо зидне слике сликане од 
13.—17. в. у Жичи, Студеници, Раваници, Манасији и Ка-
ленићу па и неке у фрушкогорским манастирима, са онима 
у Св. Гори. Српско цркв. сликарство је паралела сликарства 
атонских цркава. Према томе сликане су по типу изнесеном 
у споменутом рукопису ер[хг^еса тујд ^азурасрујхтјд.3) 

44. Сликање св. крста (ставрографија).4) 
Мзмеђу св. слика хришћанима је од увек била мила и наро-

чити предмет поштовања, слика распећа и крста, као оруђа нашег 
спасења. Св. апостоли и јеванђелисти не кажу нам ништа о облику 
крста на коме је био распет ИХ, само нам кажу да је био распет 

*) бсхт]у аеХтјуу)$ ЛаЈлфа^та хбр МауоиђЛ ТОУ тсауаеЛу^оу. К а ж е се да је живео у 
12. веку з а цара Андроника I. 

2 ) Преведено је и на немачки: Иод.ећ. ЗсћаЈег, Баз НапсЊисћ с1ег Ма1еге1 
УОШ Вег&е АШоз, Тпег 1855. Осим овог кодекса имамо још један грчки сликар-
ски кодекс, нашао га свештеник Данил 1674. у лаври св. Саве код Јеруса-
лима; затим сликарску књигу руске цркве, и најпосле румунски рукопис, који 
је написао Георгије Зограф почстком 19. столећа, а издао га архијереј Генадије 
из Римника. 

3 ) Види В. Пешковић, Иконографија манастирских цркава у Србији, Нова 
Искра 1906. окт., нов. и дек. 

4 ) Види о овоме исцрпну радњу Јована Вучковића, Главнији моменти и з 
историје хрпшћанске ставрографије, Задар, 1889. 



172 

на крсту. Сами пак можемо закључити да је био распет на таком 
крсту, какав су Римљани употребљавали за извршење смртне казне 
код оних, који су били осуђени на смрт. Главне врсте крстова 
спомињу с е : 

1.) Крст прекрштен од два дрвета у облику грчког слова X, 
т. зв. спгх (1еси§8а1а (укрштен). 1) Овај крст је касније прозван 
Андријин крст, јер је према предању св. апостол Андрија распет 
на таквом крсту. Овај облик крста употребљавали су стари хри-
шћани при надгробним записима у катакомбама, приказивајући 
њиме уједно и монограм имена ТтјаоО^ ХРКЗТОС, тако, што је крст 
у облику слова X пресечен носред рашаља вертикалном цртом, 
и додатком полукруга на тој црти начињено је словоР. Овај мо -
нограм зове се Константинов монограм, јер га је Константин поста-
вио на лабарум. После Константина добије овај монограм р а з -

Р 
личит облик, а касније је монограмном крсту додано А и со ђ у а ^ ' 
д о к није у 5. веку постао обичан крст —[—као знак коначне победе 
хришћанства. 

2.) Крст са три крака, наиме једно је дрво усправно и на 
горњем краку дрвета ноложено је друго дрво хоризонтално, тако да 
крст има облик слова | . Овај облик крста зове се сгих сот ј зза ИЈШ 
ра1Љи1а1а.2) 

3.) Крст са четири крака, — сгих 1тгш8за ИЛИ сарИа!а 3) — 
Усправно и хоризонтално положено дрво је једнако дугачко а у 
срединама се састају, тако да су сва четири крака крста једнака 

— ј — , равнокрачни крст. Овај облик крста зове се грчки крст. Друга 
врста овога крста са четири крака је крст, код кога ј е хоризонтално 
дрво тако намештено на усправном, да је горњи крак усправног 

дрвета краћи од доњег ~ ј ~ \ Овај крст зове се латински крст. Називи 
грчки и литински крст нису оправдани, јер су оба крста у иста 
времена били у употреби како на истоку тако и на западу. 

На оваком последњем крсту држи се да је распет ИХристос и 
овај облик крста имамо на најстаријим старохришћанским новцима 
Константина Великог и Ираклија, на старим сасудима и светњацима, 
најстаријим цркв. мозајицима и о оваком крсту говоре Иринеј и св. 
Јован Дамаскин. Овоме крсту додавало се изнад хоризонталног 
дрвета још једно краће дрво које је метнуто ради натписа, који ј е 
био на крсту Христову. Овај крст је специфично грчки и т о ј е т . зв. 

г ) Бесиззаге ез1 рег т е < 1 ш т зесаге, уе1иИ ЗЈ (1иае ге^и1ае сопсиггап! а(1 
«рес1ет ИИегае X, диае П§ига ез!; сгис1з. — Ншопутг, Соттеп1?апа 1п 1 е г е т 1 а т 
р г о р ћ е ! а т 1Љ. VI. сар. 31 . 

2) Мрзи Ђе сгисе Нђг1 1гез, ас1 з а с г а т ргоГапат^ие ћ1зкопат иШез, АП1У. 
1 5 9 3 . 1. I. с. 7. 

3 ) Испор. Прзшз, А . ВШепт, Бепкл^иг(И§к. 4. ВЛ. I. Тћ. 8 . 4 9 7 ; 
I. Ш/и Ш ш ф к , 2. Ва. 8 . 584. 
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патријарашки крст. На доњем краку мало час споменутог и описаног 
шестокраког крста, долази још једна пречага косо, од које десни крак 

иде косо горе, а леви доле, тако да крст има осам кракова 

Уираво био је на доњем краку крста место последње иречаге тростран 
клин о који се опирало тело распетог између ногу, да би задржавало 
тело да не иадне с крста, а уједно да би својом оштрицом увећало муке 
распетога, и тако је крст имао 5 кракова 2 усправна, 2 водоравна 
и један у средини усправног дрвета. 0 овоме спомиње св. Јустин 
филозоф 1 ) Иринеј 2) и Тертулијан 3) (ишсогтз , теслиз зИрилз раћдз ш ш 
ехсеззиз зеаШз), а овај клин звао се код Римљана зесШе.4) Пошто 
је овај део крста касније био заклоњен застирачем, то није ништа 
друго преостало него да се уклони зесШе. А да распето тело неби 
чинило утисак да ће спасти и на прикованим местима руке растрћи,. 
сликало се подножје итготхбб^, зсаћештт (зире(1апаеит) на коме тело-
стоји, а кога није никад ни било на крсту, зато је каткад и изо-
стављано. 0 овом подножју говори први Григорије Турски 5 ) (7. стол.) 
и да су ноге Спаситељеве биле приковане за њега, иако о овоме 
код старијих писаца нема спомена, а Григорије Турски не каже 
где је о томе нашао. Они пак који тврде да је крст на коме ј е 
ИХ распет имао 4 крака, позивају се на Јевсевија 6 ) који каже да ј е 
цар Константин видео крст са 4 крака, и да је такав крст показан 
становницима Јерусалима. 7 ) 

Црквени оци нрвих векова немају довољно речи за похвалу 
крста и за препоруку његову вернима. 8 ) Колико је крст поштован 
код верних види се. из тога, што су апологети Тертулијан, Минуције 
Феликс и други, морали бранити хришћане од нападаја и нетачних 
појмова незнабожаца, као да су хришћани поштоваоци крста, атаоро--
Хатрас, сгис1Со1е као срамног оруђа, одређеног за најсрамотнију смрт. 
Крст је још у време гоњења употребљаван у тајности и прикривено, 
н. пр. у II. веку (катакомба св. Калиста) у облику трозуба на ком 

је делфин '~|~', затим касније у облику котве или јагњета испод котве 

и слова | . Стара хришћанска уметност устручавала се да приказује 

*) ЈизНп. Маги Ђ'\а\о%и§ с и т Тгурћопе Јис1аео с. 91 (М1§пе, Рагг. §г. Т. VI. р. 693). 
2) 1гепаеи$, А&Ч. ћаегезез 1. 2. с. 24. 
3) ТегШШап., АБГ. М а г с ш п е т 1. 3. с. 18. ( М ^ п е Ра1г. 1а1. I. II. р. 374 . ) -

Мтџси Ре1Шз Ос1ау1апиз с. 29 (М^пе , Ра1г. 1а1. Т. III. р. 346.) 
4 ) ВИДИ Јован Вучковић, Главнији моменти из историје хришћ. ставро-

графије , стр. 20. и даље. 
5) 0)е%оги ер. Тигопеп818. М1гаси1огит Нћ. 1. Б е §1опа Маг1угит с. 6.. 

( М ^ п е , Ра1г. 1а1 Т. 71. р. 710. 
6 ) Испор. Еизедшз, Бе уНа Сопз1апНт 1. I. с. 28, 30 е1 31. (М1§пе, Ра1г. 

Т. 20. р. 9 4 3 - 9 4 6 . 
7) Зоготеп. Шз!. есс1. 1. 4. с. 5. 
8 ) Испор. Јоаппез Б а т а з с , ЕхрозШо ГМе! ог(.ћо<1охае 1. 4 . с. 11 (М^пе^ 

Р.а1г. §г. Т. 94. р. 1132. 
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ИХриста распетог, а када је то већ чинила. то је било на таки начин. 
што се груба стварност покривала као неким велом, и отуда немамо 
ни једне слике из првих векова која би приказивала распеће Хри-
стово. У IV. веку имамо монограм, а тек од петог века крст се 

ј а с н о приказује у катакомбама. Није искључено да су Хришћани 
у време гоњења у приватном животу употребљавали и сликали крст 
и распеће. 

Од Константина Великог мења се читава ствар. Крст је постао 
ј а в н и символ и најкарактеристичнији знак хришћанства и уведен ј е 
у јавни живот. Цар Константин Велики укинуо је смртну осуду на 
крсту, из поштовања према Спаситељу и да се не бешчасти светиња 
хришћана, украсио је после победе над Максенцијем државну заставу 
{\&$ароч, 1ађагшп) и тријумфални лук у Риму са крстом, ради сећања 
на божанску моћ крста Христова. Исто тако начинио је Константин 
Велики новце са знаком крста, ставио је крст на војничке заставе 
и на оружје, и наредио је да се крст носи пред легијама. По примеру 
цара чинили су и верни и крст је постављан на храмове, науласку, 
у олтару на престоле, на гробовима мученика, на јавним путевима. 
у кућама Хришћана. Јулијан је покушао да истисне из јавног живота 
крст, али већ његови наследници Валентинијан I. и Грацијан, успо-
ставили су опет употребу крста, као што је Константин увео. 1) 
У време Јована Златоустог крст се слика још у већој мери, као 
тнто то видимо из његових речи (у беседи о божанству Христову): 2) 
»Крст се налази свуда, у кућама, на трговима, у пустињама, на пу-
тевима, на брежуљцима и на бреговима, на лађама и островима, на 
постељама, оружју, у брачним одајама, на златним и сребрним 
судовима и на зидовима. Јер ми се не стидимо крста, на против, 
он нам је драг и мио свуда, где с а м о м о ж е да буде насликан.« Крст 
се носио при свечаним процесијама, 8) а у IV. столећу био је обичај 
.да се о врату носе жељезни сребрни и златни крстови. 4) У VI. и VII. 
столећу крст је био у опћој употреби у хришћанској цркви. 

Најстарије насликано распеће које је дошло до нас је оно које 
ј е насликао Атанасије Синаит 550. год. против Монофизита у свом 
делу сОбу)у6^. Ово распеће спомиње и VII. вас. сабор у својој четвртој 
седници. Друго нешто млађе распеће из .586. год. је оно у сирском 
рукописном јеванђелију, које је писао калуђер Рабула из манастира 
Зегбе у Месопотамији. Затим су позната још два источна распећа 

ј е д н о грчко из X. в. и једно руско из XVI. вА) 

4) Зохотеп, Шз1. есс1. 1. 4 . с. 6.; Оге^ог. Шг., Ога1. IV. соп!га Ј и П а п и т 
I. п. 84 . 

2 ) ВИДИ Јован Вучковић, Споменуто дело стр. 16. Испор. Јоаппез Спгузозк, 
Ога1. Соп1;га ЈиДаеоз е1 §епШез, диоЛ Сћпз1из зШ Беиз (М1§пе , Ра1г. §г. Т. 48 . р. 826 . 

3) Зосгагев, Шз!. есс1. 1. 6. с. 8 ; Воготеп., Н1з1;. есс1. 1. 8. с. 2. 
4 ) Испор. А. Ј. ВШепт, Бепк^икП^к. с1ег сћпз!ка1ћ, К1гсће. 4 . Вс1. I. 

Тћ. р. 512. 
5 ) ВИДИ опис ових распећа у споменутом делу Јована Вучковића стр. 3 1 . 

?и даље и 37. — Испор. Н. Ве1ге1, СћпзШсће 1копо§гарћ1е, ЕгеЉиг§ 1. В . 1894. 
1. В . р . 395. 
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На основу ових распећа, најкарактеристичнији знаци распећа, 
к а к о се оноу прав. цркви слика. јесу: „Крсш или овећу таблшгу за 
натпис. који је код Грка I. N. К. I. а код Словена I. Н. Ц. I. (1нск 
Назифмнин*, цра 1$деискш, Јов. 19, 20). Место овог натписа је каткад 
само 1С ХС. На крсту се увек налази подножје доста велико, веће 
о д ширине ступца у крсту. Крајеви крста су засечени без украса. 
Христос је повисок, мршав, подуже косе, краће браде, глава је на 
десно (од самог крста) нагнута, очи су затворене, израз лица миран. 
Око главе је нимб са крстом, коме су у крацима написана слова 
6 &ч (сми који јесте, овако се назива у II. Мојс. 3, 14 сам Бог), три 
слова на три крака почев од десног према левом. Тело није усправно, 
кукови излазе мало на десно, а ноге се враћају паралелно на под-
ножје, пете се састају, а стоие разилазе. Руке су раширене паралелно 
€а иречагом на којој су приковане, а свака нога посебним клином 
прикована 1 ) руке су незнатно уздигнуте. Ребра су нрободена ниже десне 
чзисе, из ране тече крв. Застирач (тсер^ап>а), којим је доње тело при-
пасано, почиње испод пупка и досиже доколена , к о ј а с е в и д е . Сунца и 
месеца обично нема над крстом, а ако су ту, тад им слика не прелази 
преко астрономског знака њихова. Чешће су место њих два или 
четири анђела, који тугују. Богородица са прекрштеним рукама 
на прсима стоји десно крај крста. Над њом је натпис МР ву* (Мати 
Божја). На лицу јој се види велика жалост. Јован стоји лево крај 
крста. Над љим је обично натпис сО '1о). Често се види да је у знак 
жалости метнуо руку на образ, исто и Богородица. Уз њу каткад 
стоји још једна или две ж е н е ; крај Јована капетан са подигнутом 
руком, као да се заклиње. Ретко се сликају војници при подножју 
крста. Мртвачка глава (Адамова лубања) види се (према предању 
д а је Христос распет на истом месту где је Адам погребен) у јами 
под брешком, у који је крст усађен. Стоји ли пак крст слободно, 
т а д је лубања при дну крста. Под њом се види још костију. У за -
леђу распећа обично се ништа не види, а ако је што насликано, 
тад су то или делови зграда, или зидови са кулама«. 2 ) 

Са овим се слаже и пропис како се има распеће сликати у 
споменутом атонском упутству за сликаре ерјлу^еса ттј^ ^(оурасртјх^ 
(БМгоп-Зсћагег стр. 204.) 

Православна црква увек се држала овог у старини створеног 
типа код сликања раснећа. Ова сталност види се и код Срба, н. пр. 
у часловцу штампаном у Млецима 1520. у штампарији Божидара 
Вуковића од јеромонаха Пахомија имамо слику распећа, на ком је 
јасно очуван православни тип распећа. 8) Занадна римска црква се 
разликује код сликања распећа од источне и тиме, што зап. распеће 
има један клин за обе ноге, и што меће трнов венац Христу на 
главу, мада су прва распећа запада била једнака са онима на 
истоку. Осим тога на западу код сликања распећа нема сталности, 
него се ово разно сликало. 

4 ) Јов. 20, 25 . Тћеоо1оге1. Н1б1. есс1. 1. 1. с. 18; Шсерћог. СаШзЊз, Нгз1. есс1. 
1. 8. с. 29. 

2 ) Испор. Јован Вучковић, Спом. дело, стр. 38. и даље. 
3 ; Ш<1. стр. 38. и 4 4 
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45. Сликање св. Тројице. 

Хришћанско сликарство, слободно од старозаветне за-
бране, да се не сме правити слика Божја, већ је рано 
покушало да представи Бога у видљивом облику. Полазећи 
од речи „соткорил^ челок^ка по овраз$ машел^ и по подокио" 

(I. Мојс. 1, 26) изабрало је хришћанско сликарство за сли-
кање Бога човечји лик као најсавршенији, а само код тре-
ћег лица св. Тројице, код св. Духа остала је символика, 
према подацима св. Писма, наиме слика голуба. 

Бог Отац се слика у Тројици т. ј . сва три лица заједно^ 
или свако лице за себе. Бог отац се од XI. столећа према 
речима пророка Данила (7, 9): „и кет\т д м л ш с&де", св. 
Јована (Откр. 1, 14): „глака' жг еги> и класи склА. аки гарша 

К^ЛЛА , гакоже сн^кгх: и очи еги> гаки> плалинк огнжк" и (пс. 102, 
28): » Т м жг тоижде еси, и л ^ т а ТКОА не &ск$д^к>т&", — сликао 
као старац који седи на престолу, а у десној руци држи 
скиптар, знак вечне моћи и праведног владања светом, или 
како седи на земаљској лопти а око главе има истостран 
трокут, знак тројичног Бога. Често се Бог Отац слика као 
рука једна или две, које се виде из облака, а из њих сијају 
зраци, символ благослова. Божје провиђење приказује се 
свевидећим оком у трокуту. 

Исус Христос се првобитно у катакомбама, као што 
смо видели сликао разним символичким облицима, као јагње 1 ) 
добри пастир, риба 2), лав (јер се назива у св. Писму, Пост. 
49, 9. „СКУ-ЛКН* лккокх 18да" и Откр. 5, 5.) и т. д. 

Када је црква добила мир, почели су се символи све-
више уклањати, а VI. васељенски је сабор у своме 82. пра-
вилу: »наређујемо, да се од сада на иконама има стављати 
уместо некадашњег јагњета, по човечјој природи слика. 
јагњета« 3 ) шта више забранио ИХриста сликати у другом 
облику осим у човечјем, и од тога времена слика се ИХри-
стос само као човек. 

У човечјем облику слика се ИХристос према подацима 
који се о Њему налазе у Св. Писму, као и према речима 

*) Најобичнији символ сликања ИХриста био је јагње, ј е р ј е крв јагњећа. 
ослободила Јудеје од гнева Божјег у Египту, и што је Јован Крститељ указао* 
на Христа као на јагње, које у з и м а грехе света. 

2 ) Р и б а према једним символизује васкрс, којим је Спаситељ изишао и з 
крила земље, као некада Јона из утробе китове. Испор. о овом Н. Ое1хе1, Спом. д. р. 22.. 

3) Еп. Никодим. Правила I, 570. 
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које имамо у св. Писму, наиме као дете у јаслима где ми-
рује, или ни рукама пречисте Вогородице, или као учител> 
посред народа, или као првосвештеник који благосиља, као 
пастир, као судија, пред којим су се сакупили сви народи да 
приме награду или казну за своја дела, и т. д. 

Како је изгледао ИХристос не знамо, нити имамо о томе 
одређених података. Обично је приказиван идеално као мла-
дић без браде у вечној младости и лепоти. Касније му је даван 
други лик према разним традицијама о изгледу Христову, 
мада њихова критика и автентичност није призната, које су 
затим узимане као основа за каснија сликања ИХриста. 

Прва је традиција коју налазимо у преиисци ИХриста са 
Авгаром царем Едеским1). Ова се традиција сачувала у дво~ 
струком облику. Према Мојсију Хоренском (8. в.) јерменском 
историчару и Никифору Калисту (1. 2. с. 7), послао је Авгар 
Ухомо цар Едески једног сликара да наслика ИХриста. Према 
другој традицији коју налазимо код Евагрија (ЕНз!. есс1. 1. 
4. с. 7) ова слика коју је Авгар добио, постала је чудно-
ватим начином. Наиме Авгар Ухомо боловао је од губе т 
послао је ИХристу гласника с писмом, да дође и да га 
исцели. Христос је одговорио да не може доћи јер мора 
свршити у своме раду оно ради чега је дошао, но чим сврши 
своје дело на земљи, послаће једног од својих ученика, да 
га излечи. Том приликом дао је ИХристос гласнику мараму,. 
на којој је остао отисак лика Спаситељева. Пошто је ова 
слика постала чудноватим начином и није начињена људ-
ском руком зове је Евагрије: г1%т ^ебтгохтод, а̂ &рсбтшу 
у&рч оох г1руа^то". 944. г. за цара Романа Лакапена донесена 
је из Едесе у Цариград 2), а одавде је пренесена у Рим у цркву 
св. Силвестра, где се тек 1587. спомиње. Ова слика ИХриста 
је чист византијски тип Спаситеља, и копија је неке старе 
слике. На њој је представљен Спаситељ у цвету младићске 
снаге са потпуним миром на лицу и идеалне лепоте. 

Константин Порфирогенит у своме говору (М1§пе 113 г 

424—453) о Христовој слици донесеној из Едесе у Ца-
риград, тврди, да је ова слика коиија оне, која је остала 

4 ) Преписку између Авгара и ИХриста имамо код Ра&гшиз, СоДех а р о -
сгурћиз N0^1 Те81атепИ Р . I , 3 1 6 . ВИДИ још В . А. Пр8Ш8, Б1е е Д е з з е т б с ћ е Аћ^аг-
б а ^ е кпНзсћ ип1егбисћ1;. 

А ) ВИДИ чланак »ОпесШзсће Кип81« у Егзсћ ипб, Огиђег, Епсус1орасИе с1ег 
Ш з з е п з с ћ . ипс! Кипз1е I . 8. 8 4 . р. 3 8 6 . 

1 2 
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на велу мли марами, којом је ИХристос обрисао зној са 
свога чела, када је ишао на Голготу да буде распет. 
И ова верзија је двострука. Прва је постала независно од 
страдања и каже да је нека жена Вероника хтела да има 
на ланеном платну слику Спаситељеву и понела га је једном 
сликару. Тада је сретне сам Господ.и сазнав њену намеру, 
узе платно и даде јој га са отиском свога лица. Према 
другој верзији, Вероника је била једна од побожних ^кена 
које су пратиле Господа на његову путу на Голготу. Када 
му је под теретом крста каиао зној са чела, пружила му 
ј е Вероника свој вео, и када се њиме обрисао, остала је 
на њему слика главе овенчане трновим венцем. Ова се 
слика налази у Риму, камо је донесена да се Тиберије 
излечи од болести, и поштована је под именом Гааез Бо-
1шш. Није старија од 6. века, а узета је за узор при сли-
кању страдања ИХриста. Од 13. столећа многи разјашњују 
реч Уегошса са »р1с!ига Богшш уега, диае Уегошса (г. е. 
уега 1Соп, ећссЈ>у) сИсИиг.1) 

Ове две чудновате иконе Авгара и Веронике зову се 
нерукотворне еЕхб̂ еЈ &ув1ропо1гр;о1. 

Затим имамо другу једну традицију о изгледу ИХриста. То је 
опис лика ИХриста у апокрифном писму Проконзула Јудеје Лентула 
(1,еп1ишз) римском сенату о страдањима ИХриста. Ту се описује 
ИХристос као човек »висока и стројна стаса, изглед његов пун је 
величанства и чини силан утисак на свакога, тако да сваки ко га 
ногледа мора осетити спрам њега љубав, а уједно и неки страх. 
Коса му има боју зрелог ораха, до ушију је глатка и без ејаја, а 
од ушију до ниже рамена кудрава и ејајна, посред главе правим 
раздељком раздељена на обе стране, као што је обичај код Наза-
рећана. Чело му је глатко и чисто, на целом лицу нема ни једне 
пеге, само је покривено лаким руменилом. Нос и уста су правилни, 
браду има боје као што је и боја косе, густу али не дугачку, на 
врху раздвојену. Поглед му је тих, величанствен и пријатан; очи су 
м у боје као небо, продиру у душу, светле се. Он је врло љубазан и 
дружеван кад учи и проучава, а строг и страшан кад укорава. Са 
цртама лица његовог спојена је чудна привлачност и величанственост. 
Нико га није видео да се смеје, но често га виде да плаче . . . 
Узраста је висока, руке су му праве и често их подиже, рамена 
стројна. Не говори много, али говори с достојанством и свака му 
је реч одмерена. Заиста је то човек најлепши међу људима, и на 
њем се види истина у којој нема лажи«. 2 ) 

*) АицизИ, Бепк^иг(И§к. аиз <1ег сћпзИ. Агсћао1о§1е В. 11. р. 244. 
2) Јован Вучковић, спом. д. стр. 40 . Текст писма имамо у РаШаиз, Соаех 

аросгурћ. N. Т. Н а т ћ и г ^ , 1793. 
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Слмчно овом опмсу опмсује и св. Јован Дамаскин 1) 
према подацима у старих историчара (бр/оиоТ 'ЕоторсхоО. На 
основу ових описа дакле, са којима се слажу и св. Јован 
Златоусти 2) и Јероним, 3) као и према речима Псалмопевца 
„крассид докроток> плче шш&в& чшЕ^чики\^и (Пс. 44. 3) сликан 
ј е ИХристос у старини од неких као идеал лепоте т. ј . 
као леп човек, са дугом раздељеном косом, кратком раз-
дељеном брадом, озбиљним и благим цртама. Други пак, 
ослањајући се на пророка Исаију: „ н ^ с т а кида ел*8, ииж* 

с л а ' ш : и кид*крл1к его, и т имљим кида, ни докротм" (53, 2) 

и „КИДБ ег& в с з ч & т м в , *\МШНЋ пач* кг&\& скш^кх чмок^* 

-чески^" (53, 3), сликали су ИХриста сагласно са св. муче-
ником Јустином, 4) Оригеном,5) Климентом Александријским6) 
т Тертулијаном 7) напротив као човека ружна, тужна и стара. 
У току времена, особито иосле победе хришћанства, не-
стало је последњег схватања и ИХристос је представљан 
на сликама увек као идеал човечје лепоте, на чијем се 
лицу огледа величанственост, св. озбиљност, високо досто^ 
јанство и неисказана доброта, што је све одраз божанства 
Христова. Најпосле сваки је народ према сведоџби Фотија 
(Ер. 64) створио за сликање лика ИХриста свој посебан 
тип, који одговара народном укусу и цртама. 

Још једно предање о слици ИХриста имамо, које каже, 
да је јеванђелист Лука, који је био осим лекара и сликар, на-
€ликао слике ИХриста, св. Марије и св. Апостола Петра и 
Павла, 8) а Никодим да је изрезао од кедрова дрвета лик 
Спаситељев. 

Свети Дух се према речима Јеванђелиста Матеја (3,16), 
Марка (1, 10) и Луке (3, 22) слика у облику бела голуба 
€а раширеним крилима, а на слици силаска св. Духа, према 
Дел. Ап. 2, 3 као огњени језици. Св. Дух нигде не долази 
€ам као божанско лице, него увек заједно са осталим бо-

*) Ер. ас1 ТћеорћПшп 1 т р е г а 1 о г е т код М/^/ге, Ра1г. §г. Т. 95, р. 349. 
ђЈоапмз Сћгузозготг, ЕхрозШо т Р з а 1 т и т 4 4 (М1%пе, Ра1г. §г. Т. 55 . р. 185.) 
•) Шегопутг С о т т е п 1 а г . т Е у а п ^ е Н и т Ма1ћае1 Нћ. I. с. 9. V . 9. (Мл^пе, 

Ра1г. 1а1. Т. 26, р. 57. 
4 ) Б1а1. с. Тгурћоп. с. 85. 
5) Оп^емз, Соп1га СеЛзит Нћ. 6. с. 73. (М1&пе, Ра1г. §г. I XI. р. 1412.) 
6) Сктеппз А1ехапа*гш Рае«5а§о§1 Нћ. 3 . с. 1. (Мг^пе, Ра*г. § г . Т . 8, р. 556.) 
7) ТеПиШап., Ш е г 6е сагпе СћпзН с. 9. (М^пе , Ра1г. 1а1. 1. II. р. 816.) 
8 ) Ово прича визант. монах Михаило у VII. Тћео(1. 31ис1. (•(• 826) с. 69. јУН§пе99, 

1 7 8 , Симеон Метафраст, М е п о 1 о § ш т цара Василија (980) и Никифор Калист 2, 4 3 . 
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жанским лицима или у символичким знацима, или у би-
блијској историји. 

Сва три божанска лица св. Тројице сликају се тако, 
да с десна Богу Оцу који се слика као старац са скип-
тром у руци седи Бог Син, као човек у цвету младости 
према речима св. Стевана (Дела 7, 55; Мат. 22, 44) благо-
сиљајући десном руком, а у левој држећи књигу јеванђелије. 
Изнад њих лебди св. Дух у облику голуба, а испод њих 
је земаљска кугла. Код крштења ИХриста у Јордану, слика 
се ИХристос стојећи у води, како прима крштење од Јо-
вана, а изнад њих лебди св. Дух у облику голуба. У облаку 
се показао Бог Отац, или се виде у облаку исписане реч и : 
»ово је син мој љубљени«. 

46. Сликање Матере Божје и св. анђела. 

Пошто је пресв. Богородица већ рано била поштована 
од верних, то је њен лик сликан већ у првим вековима, и 
то: сликана је или сама са једном руком на грудима, а дру-
гом уздигнутом према небу. Иконографија је увек ишла за 
тим, да на слици пресв. Богородице изрази моралну вели-
чину и светост душе, девојачку лепоту у вези са високим 
достојанством и чистом материнском љубављу. Уметност је 
представља као девојку која се покорава вољи Божјој,, 
као матер скрхану од бола код крста, или као матер> 
Божју са божанским дететом на рукама. Последњи начин 
сликања пресв. Богородице је од времена несторијанских 
и евтихијанских спорова најобичнији и најчешћи, па тако 
је и данас. 1) Оваке слике пресв. Богородице имају с десна 
натпис МР б у а с леве 1Н2 ХР2. Кадгод се слика пресв.. 
Богородица и без детета, стојећи на земаљском глобусу, на 
ком се вије змија, око главе има венац са 12 звезда, др-
жећи у десној руци скиптар, а код ногу је иолумесец. У 
старини није било традиционалног типа за сликање пресв.. 
Богородице, зато је и могао бл. Августин казати за пресв.. 

А) Најстарија икона св. МариЈе са дететом на р у д и , која се датира из II. 
столећа је слика из катакомбе Св. Присциле. Марија ј е насликана на овој икони 
где седи са дететом Исусом на грудима, а поред ње је човек, кога д р ж е з а једног-
од пророка. Звезда изнад њих на небу сећа нас на пророка Исаију, који јавља. 
б о ж а н с к у светлост (Ис. 2 9 — 4 2 , 6.) 0 осталим најстаријим сликама нресв. Бого-
родице у катакомбама види О. МагиссШ, НапсШцсћ с1ег сћгки. . Агсћао1о§1е> р. 343; 
и даље. 
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Богородицу' Кедие ешш поу1тиз Гас1ет У1г§т1б Мапае (Бе 
1 г т и . 8, 5). Светогорски сликарски кодекс овако описује 
пресв. Богородицу: »Пресв. Богородица је средњег доба. три 
лакта висока, боје жита, жуте косе, жутих очију, са лепом 
косом, великим обрвама, нос осредњи, дуге руке, дугих пр-
стију, има лепе хаљине, скромна је, није немарна у хаљи-
иама, а то показује њен омофор у њеном храму«. Опшир-
лији опис имамо у Никифора Калиста. 1) 

Анђели се сликају у човечјем облику Данило (8, 51; 
9, 21) и то као младићи са два крила, обучена у хаљину 
као стихар а изнад њега са једном горњом хаљином, оби-
чно беле боје, око појаса појасом или око плећа крсто-
образно орарем (као ђакони) опасани, држећи у руци какав 
год знак, с којим су описани у Св. Писму или виђени, 
као: мач, палмину грану, трубу, вагу и т. д. Појединце 
Арханђел Михаило слика се као борац са огњеним мачем 
убијајући аждају; Гаврил са крином у руци, а Рафаило као 
путник са палицом. Према св. Дионисију Ареопагитском 
у његову делу »Небеска јерархија« има девет анђеоских 
хорова, који се деле у три реда. I. ред: серафими, херуви-
ми, престоли; II. ред: господства, силе, власти; III. ред: на-
чала, арханђели, анђели. 

Серафими се сликају са 6 крила, два код главе, ко-
јима покривају лице, два поред ногу, којима покривају ноге 
и два око средине тела, којима лете, и носе у рукама ри-
пиде са натписом С К А Т К , С К А Т К , СКАТЖ . Тако их је видео 
пророк Иеаија (6, 3.) Херувими, се сликају као главе са 

*) Види БМгоп-ЗсћаГег, стр. 417. Осим свега овога слика се пресвета Бого-
родица са 3 руке, а то ј е према легенди, која казује д а су иконоборци одсекли 
д е с н у р у к у св. Јовану Дамаскину , ону руку , која ј е о св. иконама тако лепо пи-
сала . Св. Јован принео је с вером преостали део одсечене руке уснама пресв. 
Богородице на једној икони, а рука светитељева израсла је изнова као биљка услед 
етролетњег даха . З а т о се пресв. Богородица од тог времена слика са 3 руке, на-
име трећа рука је она, коју је она исцелила. Слика на коју ј е св. Јован насло-
н и о своју руку , налази се у Хиландару у Св. Гори. То ј е ј една од најстаријих и 
најзнаменитијих источних икона, донесена је из Јерусалима у Србију, а одавде 
у Свету Гору у Хкландар. Ова је икона у вечној светлости, јер око ње гору не-
престано свеће, а о б а с у т а је златним и сребрним поклонима, и драгим камењем. 
Н а овој слици налази се слика руке, која ј е израсла, и која јој је донела и м е : 
тројеручица, ђ трсхесрооаа. Мати Б о ж ј а с а дететом и м а достојанствене црте, но 
мало оштар и з р а з . Ово је ј една од најдрагоценијих и најпоштованијих реликвија 
у Св. Гори (ВМгоп-8сћа/ег, НапсЉисћ <1ег Ма1еге1 УОШ Вег^е А1ћоз, 3 . 423.) 
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два крила. Престоли се сликају као огњени точкови који 
имају са стране крила, а у средини свакога је једно око-
Госиодства, силе и власти сликају се у дугачким до сто-
пала стихарима, држећи у десној руци златне траке, а у. 
левој округао печат овога облика ф. Опасани су златно-
зеленим орарима. Начала, арханђели и анђели носе рат-
ничка одела, опасани су златним појасевима а у рукама држе 
копља. Анђео хранитељ се слика са дететом, које води за руку. 

Сатана се слика као змија, чему даје доста разлога 
Св. Писмо и традиција. Често се сатана слика као аждаја, 
јер св. Писмо употребљава називе: ђаво, сатана, змија и 
аждаја као синонима. 1) Сатана се слика још у човечјем 
и животињском облику, пола животиња пола човек, са 
искривљеним и неприродним атрибутима, са роговима, ре-
пом, канџама, јарећим копитима, сипајући из уста огањ. 2^ 

47. Сликање светитеља у Ст. Завету. 

Од лица у СЗавету сликају се Адам и Ева као праоцде 
човечјег рода млади и наги, и то обично без пупка, да бш 
се тиме означило, да нису обичним начином дошли на свет^ 
него да су створени од Бога. После изгнања из раја, оста-
рили су и били су обучени у кожу, пола наги пола обу-
чени 3). Слике праотаца Адама и Еве обично су сликане у 
старини у унутрашњем пронаосу храма, ради чега се ова) 
звао рај. — Патријарси и друга библијска лица СЗавета^ 
као Мојсије, Јов и т. д. сликани су у дугим и широким ха-
љинама, које се обично носиле на истоку, са каквом билом 
ознаком, која им се приписује у св. Писму, н. пр. Мојсије 
је сликан са две таблице, са роговима, Мелхиседек са 
чанком и три леба, Аарон са жезлом, који је пролистао, 
и т. д. — Исто тако иророци се сликају са изрекама иа 
Св. Писма, које се односе на њих, и са разним атри-
бутима, који им се приписују. Илија са мачем, са де~ 
тетом које је подигао или са огњеним колима. Јелисеј са 
двоглавим орлом (IV. Цар. 2, 9), Исаија са тестером којом 
је пресечен, Данило између два лава, Јона са лађом или у 

') Откр. 12, 9; 2 0 ; 3 . 
2 ) Јов 40, 17; Откр. 9, 10. 
3 ) еЕр[17]уе1(Јс т% ^отрафист^, Б а з НапсИшсћ с!ег Ма1еге1 УОШ Вег^е АШоз. 

Њ е г з . V. Ооа. ЗсћаГег, Тпег . 1854. р. 108. 
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утробм лађе, и т. д. Пророци су према обичају истока обу-
чени у дуге хаљине, са сандалама на ногама, држећи ре-
довно у рукама свитке од пергамента. 

Св. Јован највећи и последњи пророк СЗавета слика 
се обучен у хаљину од камиље длаке, опасан кожним појасом, 
и обично са натписом: сО аусод 51(о<гт]$ 6 тсробројлод. Често га 
налазимо са два крила у дословном смислу речи: „ С * а з а 
посшлго лгглл /иоего, и призритк на пбтк иред лнцшк м*имк" 
(Малах. 3, I) 1 ). 

48. Сликање светитеља НЗавета. 

У НЗавету разликује се четири врсте светитеља и то: 
аиостоли, мученици, исиоведници и иреиодобне (иобожие) 
жене и свете девојке. Ови се сликају са по којим атри-
бутом (реалан, историјски знак) или символом (идеалан знак), 
и то: апостоли са атрибутом достојанства или смрти њихове, 
мученици редовно са символом победе, исповедници са 
атрибутом достојанства и њихових позива, преподобне жене 
и св. девојке са символом невиности (бео крин). Заједнички 
атрибут свих новозаветних светитеља (од 8. в.) је т. зв. ш т ћ и з 
(б(а%о?, [пг^охое, 1ипи1а, аигео1а, §1опо1а), који има облик круга, 
плоче, полукруга или полумесеца, чиме се окружује глава 
светитеља. Нимб је у старој хришћ. уметности символ победе. 
Можда има своје порекло у металној плочи, које је статуу 
бранило од кише. Цареви на својим новцима имају нимб. 
Нимб, којим се окружује глава светитеља НЗавета, Матере 
Божје и неких светитеља СЗавета, значи венац вечне славе, 
која је дана светитељима на небу 2) као и штит и оружје, 
којим су овенчани 3). 

Од апостола се нарочитим начином приказују и сли-
кају св. Јеванђелисти, и то ирема символима у Језекиља 
(1, 10) и Откр. (4, 6—7): Матеј има поред себе човека, јер 
његово јеванђелије почиње генеалогијом и рођењем ИХриста ? 

и што се ИХристос у његову јеванђелију представља као 
Богочовек. Марко има поред себе лава, јер његово јеван-
ђелије почиње Јованом Крститељем, чији глас виче у пу-
стињи као глас лава; Лука има поред себе вола за жртву, 

4 ) Види: М. ВгбгоПу Мапие1 (Г 1сопо§гарћ1е сћг<Шеппе. . . Р а п з , 1845, р. 7 3 . 
2 ) I. Кор. 9, 2 5 ; II. Тим. 4, 8. 
8 ) Пс. 5, 12 
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јер његово јеванђелије почиње са жртвом Захаријином, а 
Јован има поред себе орла, јер се како у свом јеванђелију, 
тако и у Откривењу уздиже као орао до највиших висина 
и тајана, и открива их 1). 

Ааостоли се сликају или сви заједно са ИХристом 
као н. пр. на тајној вечери, или по двојица, јер их је према 
јеванђелију Маркову (6, 7) тако изаслао Спаситељ на про-
повед, или сваки појединце са каквим символом или 
атрибутом, од којих су символи идеални, атрибути реални 
(историјске ознаке). Апостоли се сликају са брадом осим 
кадкад св. Јована, који се на многим сликама слика као 
младић без браде, јер му већ Епифаније и Јероним придају 
епитет тасрЗ^о^ шуепаИз. Бог, анђели и апостоли осим 
нимба имају особиту ознаку, а то су наге ноге. Нимб и 
откривене ноге су ради тога знак великог значења. Свака 
слика са нимбом приказује светитеља, сваки светитељ са 
голим ногама је бар апостол. 2) 

Апостоли су обучени у дугачку тунику без рукава, 
са појасом, и у горњу хаљину, која се онда уопће носила, 
и држе у руци књигу или свитак папира. Исто тако сли-
кају се апостоли са оруђем којим су мучени и од чега су 
погинули, или са каквим символом или атрибутом. Тако 
се св. Петар слика као старац округле браде, држећи у 
десној руци кључеве а у левој књигу; св. Павле као ћелав 
старац, у десној руци држи мач а у левој књигу, св. Јован 
као ћелав старац, дуге браде, 3) држећи јеванђелије или 
какав суд или чашу, из које излази змија 4) и т. д. 

Мученше су поштовали Хришћани нарочитимпијететом, 
чувајући њихове земне остатке као реликвије, скупљајући 
се на њиховим гробовима на богослужење и сликајући 

*) Шегопугпиз С о т т е п 1 а г т Егесћ1е1ет Р г о р ћ е 1 а т Ић. I. (с. 1 , V. 1 0 ) код 
ЈШ^пе , Ра1г. 1а1. Т . 2 5 . р. 2 5 . и С о т т е п 1 а г . т е у а п ^ е Н и т Ма1ћае1 Рго1о§из (М1§пе, 
Ра1г. 1а1. Т . 2 6 , р. 1 9 . 

3) ОШгоПу НапсЊисћ с1ег Ма1еге1 УОП Вег^е А1ћоз, р. 1 5 1 . 
3 ) На З а п а д у се слика св. Јован од старине као леп младић без браде, а 

н а Истоку као стар човек с брадом. Западна црква га слика према тајној вечери, 
а грчка из оног времена када ј е био н а острву Патмосу . А на тајној вечери и 
код распећа, слика се св. Јован и у грчкој цркви као млад и без браде. 

4 ) Суд нас подсећа на б у р е пуно кључалог уља, у које ј е био бачен Јован 
з а цара Домицијана, и остао неповређен; ч а ш а нас подсећа на ч а ш у с отрованим 
вином, коју је дао Аристодем Јовану говорећи, д а ако га Јован попије, постаће 
Аристодем хришћанин. Јован ј е попио, и остао је неповређен. 
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њихове слике, да их тако поштују и одају им част. У знак 
мучеништва стављали су хришћани у руке мученика палмине 
гранчице, за ознаку победе и вечног живота. Када су о 
једном мученику познате биле разне прилике из његова 
окивота, то су приказивани и сликани са знацима, који су 
подсећали на најзначајније моменте из њихова живота, 
или са мученичким оруђем, од кога су погинули. Тако се 
први мученик и ђакон Стефан слика у ђаконском оделу, 
а поред њега камење, св. ГеоргиЈе ( | 283.) као војник са 
копљем пробадајући аждају, св. Димитрије ( ј 296.) држећи 
у рукама крст, копље, оруђе од кога је погинуо, и т. д. 

Исиоведници, т. ј . такови људи, који истина нису 
мученички умрли, али су ипак били одушевљени истом 
ревношћу за прославу Христа, показали исту љубав према 
Богу, па и страдали, сликају се са знацима њихова досто-
јанства и позива. Тако се св. архијереји сликају у епи-
скопским одеждама и са каквим припадајућим символима; 
<св. цареви са знацима њихова достојанства. Св. учитељи 
€а књигама или папирним свитцима, и т. д. 

Преподобне жене и св. девојке сликају се са белим 
крином у руци, знаком невиности. Често имају и друге 
знаке, који подсећају на главне моменте њихова живота. 

Као што се за сликање Вога, пресв. Богородице, ан-
ђела и светитеља створио на основу св. Писма и традиције 
одређен тип, исто је тако било у току времена и са сли-
кањем великих празника црквених и осталог. Како изгледа 
тип ових, каже нам споменута сликарска књига Св. Горе. 

Литерашура за иконографију. Исцрпна литература за визан-
тијску уметност уопће и иконографију посепце имамо у К. Кгит-
ђасћег, Вугагплшбсће иИегаШг^езсШсМе, стр. 1113.—1118. и 1220. 

0 црквеном сликарству код Срба мало је писано, а нарочито 
немамо прибележених података за историју цркв. сликарства код 
Орба. Ш т о имамо писаног из цркв. сликарства ово ј е : 

Проф. Мих. Валтровић, Православност у данашњем црквеном 
живопису у Србији, 1886. — / . Вучковић, Главнији моменти из исто-
рије хришћанске ставрографије, Задар 1890. — Г—ч, Нешто о 
неправилности неких икона, Српски Сион 1891. стр. 292. — Мла-
ден Јосић, Иконе у цркви стробечејској. Срп. Сион 1891. стр. 343. 
361 . — Прота Јован Вучковић, Пред иконом крштења Христовог 
или цртица из иконографије, Срп. Сион 1891. стр. 385, 401 . и 417. 
— Свешт. Младен Јосић, Пред иконом крштења Христовог, одго-
вор проти Ј. Вучковић, Н. Сад 1892. — Лазар Николић и Др. Вла-
димир Николић, Српски сликари, прилог културној повесници срп-



186 

ског народа, Земун 1895. — Светозар Грубач, Има ли крунисања 
Богородице места на икони св. Тројице и је ли таква икона п р а в о -
славна, Срп. Сион 1899. стр. 404. — Лазар Богдановић, Срби с л и -
кари, Срп. Сион 1900. стр. 473. и даље; год. 1901. стр. 253.: год. 
1902. стр. 304, год. 1905. стр. 698. — Светозар Марковић,, К о н -
стантин Пантелић Срп. Сион 1900. стр. 621 . — Сава Петковић, ПабтБфБ: 
добрвш као символ Исуса Христа (цртица из иконографије), Источник 
1902. стр. 466. — Голуб у хришћанској символографији, Источник 
1902. стр. 501 . — Веља Миросављевић, Пред иконама у обновљеној 
саборној цркви новосадској, Срп. Сион 1905. стр. 374. — Др. Влад. 
Петковић, Ж и ч а , Старинар 1906. 1907. 1909. Фреске из унутрашњо-
сти нартекса цркве у Каленићу. Старинар 1808. — Др. Влад. Пет-
ковић, Нова Искра 1^06. Иконографија манастирских цркава у Србији. 

З а иконографију код Срба споменућемо овде: / . 8^ггу^ошк1г 

Ђ\е М1ша1игеп с1е8 зегћ18сћеп РбаНегз (1ег кбш§1. НоГ- ип<1 б1аа18ћЊНо1ћек 
ш Мипсћеп (Бепкбсћг. (1. ка18ег1. Акас1. (1. \ \ П б 8 . ш "Шеп, РћПо8.-Н181ог. 
К1. Вс1. 1Л1. 1906.) — Др. Влад. Р. Петковић проф. Унив., Ж и ч а . 
Весник српске цркве, 1911, 194. — Проф. Симић Стеван, ЛесновскИ: 
манастир св. оца Гаврила, Весник срп. цркве, 1912. 19. 

49. Црквене заставе (барјаци, литије). 

Црквене заставе постале су у IV. столећу. Када се Кон-
стантину Великом у борби са Максенцијем на небу изнад 
сунца појавио знак крста, поставио је Константин Велики 
као државну заставу знак крста. Ова застава Цаћагат, АајЗаро^} 
имала је према Јевсевијеву 1) опису овај облик: На дугачком 
златом опточеном копљу висило је једно дрво попреко, така 
да је са првим чинило крст. Горе је био учвршћен венац 
од злата и драгог камења, а на венцу беше знак крста у 
облику слова X, а по средини овог слова било је грчко 
слово Р, изражавајући поред крста и почетна слова речи 
Хрсатбд. О попречном дрвету висила је мала пурпурна за-
става једнако дугачка и широка, украшена драгим камењем 
и извезена златом. Испод крста поред заставе висио је лик 
побожног цара заједно са сликама његових синова. Овај 
знак употребљавао је цар Константин као заштитни знак 
свугде, где год се постављаху непријатељске чете, и запо-
ведио је да свако одељење његове војске носи на челу 
оваки знак. 

Дакле од Константина Великог потичу црквене за-
ставе, а иостале су из војничких застава и ускоро су уве-
дене у црквену употребу, наравно са прикладним измена-

*) ЕизеШз, Б е уИа С о п 8 1 а п И т Ш>. I. с. 31 . (М^пе, Ра1г. §г. Т. 20, р. 9 5 4 . 
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ма, при чему је застава која је висила о попречном дрвету 
крста била украшена светим сликама. 

Црквене заставе значе заставе Христове, око којих се 
ми купимо као храбри борци, да се боримо против видљивих 
и невидљивих непријатдља за славу Христову и спас наших 
душа, слично светитељима, чије су слике на заставама, који 
су као овенчани победници ушли у небеску славу. Уједно 
су црквене заставе знаци славом овенчане победе хри~ 
шћанства. 

50. 0 св. моштима и реликвијама. 

Под св. моштима и реликвијама (АеСфауа, геПдшае) свети-
теља разумеју се остаци од тела светитеља, као и они пред-
мети, које су светитељи за живота уиотребљавали или су са 
њима у каквој год вези стојали, рецимо одело или му-
ченичко оруђе, и т. д. Црква није увела попгговање релик-
вија позитивном наредбом, него је ово увео хришћански 
народ, а црква га је допустила. Она је то учинила да 
удовољи с једне стране човечјем осећају, који поштује 
хероје хришћанства и у њиховим остацима, а с друге 
стране да побуди и одржи у срцима хришћана успомену 
на светитеље, на њихове врлине, и најпосле да се тим 
начином и спољашње изрази свест хришћанске заједнице 1) 
и да се ова иоучи. Светитељи су освећени као људи који су 
имали тело и дух. Тело које је у животу било у најтешњој 
вези са духом светитеља, не може бити равнодушно ономе 
који поштује тај дух. Исто тако поштујемо и предмете 
који су били у блиској вези са светитељима, што нас ови 
подсећају на њих и што човек осећа потребу, да успомену 
мртвих оживи оним, што је остало иза њих, и даље, што 
су предмети који су служили светитељима постали овом 
употребом тако рећи освећени. 

Из ових разлога сматрано је поштовање моштију и 
реликвија у православној цркви као акт пијетета, које је 
поштовање често било од користи онима, који врше овај 
акт. Најстарији пример поштовања моштију имамо код св. 
мученика Игњатија, еп. антиохијског и ученика апостол-
ског, који је умро мученички у Риму ( | 104—116) растрган 
од дивљих животиња. Кости светитеља покупљене су са 

*) Испор. / . Шиг&к 2. В. 8 . 628. 
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пијететом, донесене су у Антиохијуи сачуване су у једном ков-
чегу као неоцењива драгоценост. 1) Исто тако нам писмо 
смирнске цркве о мучеништву св. Поликарпа еи. смирнског 
<ј 155.) сведочи о поштовању моштију. Смирнски хри-
шћани сакупивши кости његове, чували су их са побож-
ношћу јер су им биле драгоценије од злата и драгог 
камења, и славили су са великом свечаношћу њихов 
спомен тамо где су биле смештене.2) Колико је поштовање 
реликвија било опће у III. в., видимо из једног места код 
Јевсевија, где се прича, како су незнабошци за време 
Диоклецијанова гоњења бацали у море мошти светитеља, 
да им се неби поштовање указивало. 3) Хришћани су гледали 

под сваку цену набаве кости мученика и чували су их 
на достојним местима. Крв мученика хватали су у сунђере, 
марамице и чаше, па тако је било и са разним предметима, 
које су мученици за живота употребљавали, нарочито су 
-скупљали хришћани оруђа мучења њихова, поштујући их 
и стављајући на њихове гробове. 4) 

Када су гоњења престала, подигнуте су изнад гробова 
мученика цркве и капеле, које су имале име ових мученика. 5) 
Побожан обичај подизања цркава изнад гробова мученика 
постао је тако од важности, да када су се после гоњења гр&-
дили храмови, нису смели бити пре освећени, док се не би 
налазиле мошти светитеља под престолом.6Ј Па и апостол 
Јован говори о душама мученика, које се налазе под не-
беским олтарем (Откр. 6, 9). Градови и села отимали су се 
з а мошти светитеља, делили су их између себе и носили 
€у их са великим свечаностима из једног места у друго. 

*) Мб^а ^ар та тра^бтера та^ аусшу абтоо Хесфауам тгерсеХе^ф&е, #иуа е1$ ТУЈУ 
''Ачибхешч атсехоЈЈла&у], уа1 еу Х^ф хтете&УЈ, .&У]ааорбс атф,У)то$, бло ТУ}̂  IV тф Јхартирс 
^ар1то^ ТУЈ а-^а еххХу)а^а хатаХекуа^та. Маг1угшт б. 1§паШ Тћеорћоп п. 6, код 
М&ге, Ра1г. §г. Т. 5. р. 985. 

а ) Есс1еб1ае З т у г п е г ш б <1е т а г 1 у п о бапсИ Ро1усагр1 ер1б1о1а с]гси1апб с. 18. 
жод Мг^пе, Ра1г §г. Т. 5. р. 1044. 

3) Еизедшз, Шзк. есс1. 1. 8. с. 6. 
4) Атдгози, Ехћог1а11о у ^ т П а И б 1лћег ипиб, с. 2. код Мг^пе, Раи*. 1а1. Т. 16 , 

р . 339 . и Еизедшз, Шб1. есс1. 1. 7. с. 19. 
5) Ва8Ишз, Ер1б1. 49 ао" Агсаа". ер1бс. (М^пе, Ра1г. #г. Т. 32, р. 385.); Шегопут., 

€оп1га У^Пап!;. п. 8 ( М ^ п е . Ра1г. 1а1. Т. 23. р. 362.); Аи$и8Нп., Б е с1уИа1е Бе1 Ић. 
2 2 . с. 10 (Мг^пе, Ра1г. 1а1 Т. 4 1 . р. 772.); Јоаппез Сћгу8081от., 1п ер1б1. I. а<1 
Тћебба1. сар. 5. Н о т П 11 . (Мг&пе, Ра1г. §г. Т. 42 . р. 446.) 

б ) Према прав. 83 . картаган. саб. и 7. прав. VII. вас. сабора. 
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Ускоро почеше Хришћани чинити ходочашћа св. гробо-
вима, реликвијама и црквама св. Апостола и светитеља. 
Јевсевије наводећи речи Платонове, — да када неко 
умре славном смрћу, треба поштовати добар дух његов 
и место његово — примењује ово на оне, који су за Христа 
страдали као хероји врлине. Зато ј.е у нас обичај похађати 
њихове гробове и поштовати њихову успомену.1) А св. 
Јован Златоусти каже: »Погледај светину, која иде на 
гробове мученика, погледајте народе који гору од че-
жње за мученицима«. 2) Златоусти је сам желео да оде* 
у Рим гробовима св. Апостола Петра и Павла. 8) Особито 
ово бива од IV. века, када се моштима светитеља припи-
сивала корисна и чудновата моћ 4). Хришћани су се осе-
ћали срећнима, када су се могли дотаћи кивота мученика 5) 
и доносили су гробовима мученика разне златне и сребрн^ 
поклоне. Вера и уздање у корисну помоћ светитеља и њи-
хових реликвија била је неизмерна. 

Према 7. кан. VII. вас сабора при освећењу цркве 
постављају се или узиђују у часни иресто мошти светих му-
ченика, а исто тако ушивају се у антиминсе када се ови 
освећују. Када епископи чувају свете мошти, употребљавају 
их за горе означену сврху према обредним проиисима т 
према иропису споменутог канона. 

Реликвије светитеља излажу се јавном поштовању, и-
то или цело тело или иоједини делови овог, које су при-
знате од црквених власти. Свештеници и монаси код такових 
реликвија и цркава треба да поучавају народ, да се пошто-

Еизеђшз, РгаерагаНо етап^еНса 1лћ. 1.3. сар. 11. (М1%пе, Ра1г. §г. Т. 21. . 
р. 1096. 

2) Јоаппез Сћгузозгот., ЕхрозШо т Р8. 115. и. 5. (Мг^пе. Ра1г. %х. Т. 55. р. 526.> 
3) Сћгузоз!., Б е 1аи(}Љи8 РаиН арозшИ Н о т . VII. (Мг^пе, Ра1г. §г. Т. 50.. 

р. 512. Види и Ер181. ао" Ерћез. с. IV. Н о т . 8 (М&пе, Ра1г. §г. Т. 62. р. 57.) 
4 ) Испор. Сћгу808(оти8, 1п 8. ^ п а Н и т Маг1угет ЕаиДаНо (Мг&пе, Ра1г. §г. 

Т. 50 , р. 594); ЕаидаИо Маг1угит А е ^ р Н о г и т с. 1. (Мг^пе, Ра1г. $г. Т. 50. р. 694.) 
и Н о т Ш а епсоппазНса т 8. т а г 1 у г е т Ре1а§1ат А п Ц о с ћ е п а т (Мг^пе, Ра1г. 
Т. 50 . р. 583.); СупШ Шего8о1. Са1есће818 XVIII Ве с а п и з гезиггес!. е1с. с. 16. 
(Мг&пе, Ра1г. §г. Т. 33 . р. 1036), Атдгози Ер1зш1а 53 . ТћеоДозш 1 т р е г а ш п (Мг^пе^ 
Ра1г. 1а1. Т. 16. р. 1166.) и Бе оћ11и Тћеодозп ОгаНо (М^пе, Ра1г. 1а1. Т. 16. р.. 
1400); Аи^изИт СопГеззшпиш 1лћег IX. с. 7. (М1%пе, Ра1г. 1а1. Т. 32 . р. 770.) 

5) Оге§ог. Л/>55., Ога1. 1ас1а1. запсН Маг1упз Т ћ е о б о п (Мг&пе, Ра1г. §г. Т*. 
46 . р. 740.); ВазИ, Ер181. 197. А т ћ г о з ш ер1зсоро Ме<1ш1апепз1 с. 2. (Мг^пе, Ра1г_ 
б г . Т. 32 . р. 712.) 
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вање светих, било у сликама или реликвијама, односи на 
Бога, који је чудан у својим светима. 

Па, и српски народ високо цени и штује своје рели-
квије, о чему се можемо често уверити код реликвија све-
титеља хришћанских па и посебно српских у нашим мана-
стирима и задужбинама. Недалеко од нас имамо у Хопову 
мошти Теодора Тирона, у Раваници мошти св. кнеза Лазара, 
у Јаску св. цара Уроша, у Шишатовцу Стевана Штиља-
новића, затим у Крушедолу остатке тела мајке Ангелине и 
деспота Јована, чији се делићи ушивају у антиминсе при 
освећењу ових за архидијецезу карловачку. 

Опћи заједнички облици појединих 
богослужења. 

51. Подела. 

Опћи облици су делом основа, темељ богослужења, 
л изрази религијозних идеја и осећаја, као и учешћа у 
гбожанском животу, делом су пак пропратне радње при 
вршењу . богослужења. У ирве спадају: молитва, појање, 
читање Св. Писма и проповед, у друге: крсно знамење, 
<;вештенички благослов, полагање руку, положај верних на 
богослужењу, уздизање руку и скрштање руку на груди, 
покривање и откривање главе, окретање лица према истоку, 
<св. пољубац (целивање), умивање руку, кађење и осветљење. 

0п§ш, битни заједничги облици појединих богослужења. 
Литургичка или црквена молитва. 

52. Појам и подела литургичких молитава. 

Молитва (ебх^, лрооеих^, кроаутгјок;, гт%кг]01^ огаИо, рге-
сез) је уопће израз или излив душе човечје пуне побожности 
према Богу, или, она је побожан разговор са Богом; мо-
литва је унутрашња, када се врши мислима, или спољашња, 
када се осетљиво изражава одређеним речима. Ми ћемо се 

^овде бавити литургичком илич црквеном молитвом, које је 
израз побожних осећаја цркве односно њених органа, а која 
се изражава одређеним речима и видљиво. 
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Црква мзлаже у својим молитвама оне исте осећаје и 
потребе, које износи и појединац у молитвама, јер је она 
само проширен облик појединца. Из тога излази, да црквене 
молитве према садржини делимо у: молитве хвале и слав-
љења (проагиуаС), молитве благодарности (гиуармхш) и молитве 
мољења (бг^а^). У првима се нарочито излаже вера, у дру-
гима љубав, а у трећима нада. 

Што се тиче одношаја ове три врсте молитава једних 
етрема другима, молитва хвале заузима прво место, јер се 
у овима слави и велича Бог ради самог Бога, а без обзира 
на човека и какве год његове потребе. Молитва хвале је 
етрема томе израз незаинтересоване љубави према Богу, без 
мкаквих примеса љубави према себи. Затб је молитвахвале 
молитва светих на небу, који непрестано величају Бога. 
Молитва благодарности заузима у реду молитве друго место, 
ј ер индивидуални интерес избија у молитви благодарности 
више више него у молитви хвале, а мање него у молитви 
мољења, која из наведеног узрока заузима треће место1). 

Разуме се само по себи, да овај етички унутрашњи 
ттриоритет једне врсте молитава пред другим, нема утецаја 
на њихову употребу и на састав појединих литургичких 
чинова. Молитви хвале претходи обично молитва мољења, 
да би после молитве за опрост грехова чисти и без греха 
изишли пред Бога, кога треба само чистим срцем да сла-
вимо. У склопу појединих чинова мењају се наизменично 
све врсте молитава, и којеће се молитве употребити у коме 
чину, стоји до сврхе, карактера и значаја појединог чина 2.) 

Ове се молитве могу поделити и према субјекту, који 
их моли. Према томе имамо: свештеничке молитве, које го-
вори и моли само свештеник, и заједничке молитве, које 
говоре и моле верни. 

53. Одношај молитве према хришћанском богослужењу и 
положај молитве на овоме. 

Кроз цело хришћанско богослужење осим благодатног 
или сакраменталног елемента избијају још два главна еле-
мента, и то дидактички и литреутички. Дидактитки или 
назидателни елеменат је у саопћавању, одржању и пропа-

*) Испор. 8.Р1иск, КаЉ. Ш и г ^ к , II. Тћ. 1. АМ. 1855. р. М. и 45 . 
2 ) Испор. / . 1 м Д спом. д. II. В. р. 13. и 14. 
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гирању вере и хришћанског живота; латреутички се видиг 
у спољашњем манифестовању ове вере, унутрашњем пошто-
вању Бога, а благодатни елеменат је у остварењу искупљења. 
на човеку, које је извршио ИХ, у примању Његових бла-
годатних дарова, у освећењу човека и сједињену његову с 
Богом. Проповед је главни облик нарочито за дидактички 
елеменат, а молитва заједно са појањем, које није ништа 
друго до ли молитва пренесена у појезију и музику, је-
главни облик за латреутички и благодатни елеменат, јер н& 
само св. литургија и све што је с њоме у вези, наиме чинови 
који претходе св. литургији, него и св. тајне и молитво-
словља, дакле црквена освећења и благослови, морају бита 
обасути и врше се молитвом. 

Црема томе молитва и појање чине језгру и главну 
радњу богослужења, и они су битни делови, из којих је 
богослужење састављено. Зато су ИХ и апостоли препору-
чили молитву речју п примером, везујући са њоме обећања, 
која улевају велико уверење. 

„ Н о г р А д г г г часх , и нн*к естк, е г д а и с т и н н ш п о к л Ж н н и ц м 

ПОКЛОНАТСА 6ц8 Д$Х*МЋ и и с т и н о г с : ико б ц к Т4К0КћЈ^Х И ф Г Г ^ 

покланАНМјЈИ^сА ем$: ( естк ) К Г Б : и иже кла'нА*тсА ел^, д$ * -

\омк и истинон> ДОСТОИТБ к л а н л т и с А " . (Јов, 4, (23—24) . И затим: 
„просите , и д а с т с л ЕАМЋ: ИЦЈИТ*, И и ж р А ф г г е : т о л ц м т е , и ГОкерзгтсА, 

КАМЋ: Е С А К Х КО просли п р к л ш т в , и ИЦЈАИ Лкр^ктлетх , и т о л к б ^ 

цмм$ Ж к б р з г г с А " . (Мат. 7, 7). К д и т е и Л1ОЛИТ*СА5 д а М к н и д г г г 

ЕЋ напа'стк: д8 \ х оуки> кодра , п л о т к же нел»оцЈна". (Мат. 2 6 , 4 1 ) . 
А св. Апостол Павле каже: „ К * л^олитк^к терпите ко= 

драств8к>фе кх н ж со к л а г о д а р с ш ш а " (Кол, 4, 2), а на другом 
месту „нтреста 'ннш ЖОЛИТ0СА. (х) ЕСВМЋ к л а г о д а р и т е : СУА КО естк. 
КОЛА К ж 1 А и> Хрт^к 1игк кх ка'с&" (I. Сол. 5, 16). А св. Ап. Јаков 
каже: „ З л о с т р а ' ж д г г х ли к т о кх ка'с&. д а л1олитк8 д ^ п г в . К л а * 

г о д 8 ш с т к 8 е т & ли кто , д а постк. . ." (Јак. 5, 13). 
С обзиром на високу вредност мољења, на дужност 

хришћанина да се моли према речима Спаситеља и апо- . 
стола, с обзиром на пламени ентузиазам и искрену побожност,. 
којом су били задахнути хришћани првих векова, негује 
се молитва од самог почетка хришћанства са великом бри-
гом, вршећи на целокупни живот хришћански велики утецај. 
Не само да се главни делови дана почињу и освећују мо-
литвом, него и најобичније прилике живота, које имају 
какав год утецај на духовно или материјално добро човека.. 
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Тертулијан каже у томе погледу ово: 
»Без молитве не приличи хришћанима да узму никакову храну 

ни да се умију, јер храна и ојачање духа треба да претходи х р а н и и 
ојачању тела, небеско треба да претходи земаљском«. (1лћ. (1е огаИопе 
с. 25. М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. 1. р. 1301.). 

Хришћани сматрају скоро цео човечји живот као једну мо-
литву, јер цео живот хришћанина треба да је прожет пожртво-
ваним духом у религијозном погледу, и жељом, да се с Богом 
сједини и да му захвали за стечене благодати и дарове 1). 

Па када молитва има толико удела у обичном човечјем 
животу уопће, уколико то мора више бити на богослуже-
њу, на својем рођеном терену. Не само да ни једна радња 
у богослужењу није била без иропратне молитве, него је 
молитва у вези са тајнама и бескрвном жртвом од почетка 
не само битни део и кулминациона тачка, него и језгра 
и битност богослужења. Молитва је била пре а и сада је 
у богослужењу пронратни, разјашњајући и оживљујући 
елеменат иојединих делова богослужења, главна садржина 
и главни облик овога. Не само да се кроз целу литургију, 
св. тајне и молитвословља протеже молитва као извршни 
елеменат, него ни проповед није без молитве, и често је 
молитва један део проповеди, и то обично завршни део. 

54. Опћа карактеристика молитава православне цркве. 

Када узмемо у обзир црквене молитве како се оне 
налазе у разним чиновима црквеним, видимо, да имају 
неке извесне особине. Ове су молитве уистину хришћанске, 
и проистекле су из хришћанске вере, из дубине хришћан-
ског живота, пуне су усрдности, пуне идеја и помазања. 
У њима веје моћан дух старе хришћанске цркве, жива 
вера, дубок одушевљен осећај, изложен једноставно, али 
са снагом и достојанством. Оне се одликују одушевљеном 
маштом, богатством слика узетих из живота, и течним говором. 

А што се тиче садржине молитава ова је веома богата 
и протеже се на све оно, што према хришћанском догмат-
ском и моралном учењу може и треба да буде предмет 
хришћанске молитве. Молитве православне цркве, које имамо 

Ј ) Испор. Опдетз ГлћеНиз (1е огаИопе с. 2. е1 с. 7. (Мг^пе Ра1г. §г. Т. 1 1 . 
р. 416) , С1етепИв А1ехапа*пт, 8 1 г о т а 1 и т 1лћ. 7. с. 6. е!; 7 (М1§пе, Ра1г. §г. Т, 9. 
р. 440) и Сурпат 1лћег <1е огаИопе с к н ш т с а с. 4 . (М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. 4. р. 538.) 

1 3 



194 

у богослужбеним књигама и разним чиновима јесу израз 
свију осећаја који излазе из одношаја хришћанина према 
Богу, јесу хвала и слављење Највишега, благодарност за 
небеска и земаљска добра, а нарочито за дар искупљења, 
молитва за духовна и материјална добра, вечна и временска, 
опће и посебне потребе опћине и појединца. 

Нарочито се црква моли за небески мир и за спасење душа 
наших, за мир целога света, за добро стање св. Божјих цркава и за 
сједињење свију; за пастире црквене, за владара и светске в л а с т и ; з а 
земљу у којој живимо и за све градове и села, и за оне који ста-
нују у њима; за добар ваздух, за изобиље плодова земаљских и за 
мирна времена; за оне лшји плове и који путују, за болесне и који 
страдају, за заробљене; за милосрђе, живот, мир, здравље, спас, от-
пуст грехова; за ослобођење од сваке несреће, невоље и гнева; за 
заштиту од помора, глади, земљотреса, потопа, огња, мача, непри-
јатељске најезде, међусобног рата; за здраве, за болне, за живе и 
з а мртве. 

Неке формуле молитава и црквене молитве понављају 
се на свима црквеним чиновима, а неке се понављају на 
многим од црквених чинова; друге пак молитве долазе 
само једанпут код појединих чинова и сачињавају саму 
садржину ових чинова. У прве убрајамо почетне и завршне 
молитве, Символ вере, Богородице дјево и јектеније. У друге 
спадају разне молитве, које сачињавају садржину поје-
диних чинова. 

55. Поч^тне формуле црквених молитава заједничке многим 
литургичким чиновима. 

Почетна молитва заједничка многим литургичким чи-
новима ј е : Е л а г о с л о к е н & Е г к н а ш к к с е г д л , нкгн^к и 
п р и с н ц Ј и ко к ^ к и к - к к и ж х . Овим речима сведочи све-
штеник пре свега, да је Господ Бог наш достојан вечног 
благосиљања и слављења. Ово је као неки наслов литур-
гичких чинова, а који нас уједно подстице да Богу одамо 
част која му припада. Овим возгласом почиње вечерње бого-
служење и њиме црква исповеда јединога правог Бога, 
како се Он јавио у створењу света и уопће у СЗавету, 
као што се вечерње богослужење односи на једно и на 
друго. Када је Бог створио свет и човека, није му се одмах 
показао као једносушна и • нераздељива Тројица., По томе 
се овим возгласом показује да је човек нејасно познавао 
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Бога као Тројицу у јединици. — На јутрењу се тај возглас 
мења у исповедање триличнога Бога: О л л ' к л С Е А Т ^ И , И 

в д и н о с ^ Ц Ј Н ^ к и , и ж и к о т к о р л ф е и , и н е р л з д ^ л к н ^ к и Т р о * 

и ц * к . . . сходно предсказивањима старозаветних пророка о 
новозаветном појављењу Господа. А св. литургија ил неке 
тајне почињу возгласом: Е л л г о с л о к е н о ц л р с т к о О т ц л 

и О м н л и О К А Т Л ' Г Ц > Д б Ј Ј л . . . За време св. литургије слави 
се Бог у св- Тројици, јер нам се ваплоћењем Сина Божјег 
јавила св. Тројица. 

Када сам лајик свршава своје молитве, он не почиње 
навед,еним формулама него са: Ж л т к л л ж стм\к О ц а НШИ\Ћ, 

Г д и 1'иа Хрт* Еже Н Л Ш Х , полшлВи нлск. Пошто нема освећења 
и власти коју има свештеник, то умиљавајући се пред Хри-
стом и немајући смелости да се моли сам од себе, моли 
Христа да се смилује на њега молитвама светих отаца. 

Неке специјалне молитве почињу са: Г о с п о д б п о= 

м 6 л У\ л\ с А\ (Корсоо бвтј^65|Ј18у)? на што народ одговара Г о с п о д и 

п о л ! И л 8 и (К6р:в гкгцаоу). Формула „Господб ПОЛЈОЛИЛКА" је 
почетна формула и оснива се на јавном мољењу, а налазимо 
је, код незнабожаца и Јудеја. Прешла је и у хришћанско 
богослужење, где је налазимо у најстаријим литургијама. 1) 
Ова се формула уиотребљава код оних молитава, које чита 
свештеник и уједно је и позив на учествовање у молитви. 
Молбена формула: „Господи полшлби" оснива се на при-
роди одношаја човека премаБогу и видимо је у незнабошком 
култу^) и у јудејском богослужењу. У СЗавету долази ова 
формула веома много пута, нарочито у псалмима,3) а исто 
тако је налазимо и у НЗавету, као што видимо из многих 
места у јеванђељима. 4) Тако н. пр. код Матеја 15, 22 каже 
жена Хананејка Исусу: „Полшл8и Л1А, ГДИ , сне Д КДОКБ " . И тако 
се ова формула веома много употребљава на хришћанском 
богослужењу, јер главна сврха хришћанског богослужења 
је мољење за опрост грехова и за подељење благодати. 

1 ) У литургији VIII. књиге Апост. Установа и у Јаковљевој литургији. 
2 ) Тако н. пр. наводи Епиктет да свештеник богиње Церере и њене кћери' 

Прозерпине овако говори: Тбч %-ебч &т%аХобр,& о̂& бебјле&а абтоб- К6р&е еХег]аоу — 
Призивајући Бога, молимо Му се: Господе, смилуј се. ЕркШ. Е п с ћ е т с И о п 1Њ. II. с. 7. 
— Еаипе, ргесог гтзегеге т е И Уег^Шиз АепеГз XII. 82 . ; ВИДИ и Нотег. Осгузз. 
III. 380 и Уег%П. Аеп. IX. 495. 

3 ) Пс. 4, 2 ; 6, 3 ; 9 / 1 4 ; 24, 16; 25, 11 ; 26, 7; 30, 10; 40 , 5 , Исаија 50, 9. 
4 ) Мат. 9, 27 ; 20, 3 0 ; Лук. 16, 24 ; 17, 1 3 ; 18, 28 . 
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Затим је такође уводна формула пред неким молит-
вама: Ж и р * к с к л » д (Шрђуц гсаас). Ова формула је узета 
делом из свакидашњег јудејског обичаја, делом из Св. Писма. 
Јудеји су употребљавали као поздрав речи ^ сп^, мир ти. 
Сам ИХристос је употребљавао ову формулу 1) и већина 
апостолскох посланица почињу речима: Благодат вам и мир 
од Бога Оца нашег и Господа ИХриста. Зато се налази 
ова формула и у најстаријим литургијама, и то као формула 
поздрава, благослова и позива на заједничку молитву, и 
у опћој је употреби на богослужењу од најстаријих вре-
мена. Св. Јован Златоусти каже: »Старешина долазећи у 
храм каже: мир свима; благосиљајући: мир свима; делећи 
св. нољубац: мир свима; на свршетку жртве: мир свима«. 2) 
Као формула поздрава и благослова изражава ова формула 
најодличније дух хришћанства, јер главна идеја хришћан-
ства је измирење, а где је измирење тамо је мир. 

Зато се мир у Св. Писму доводи у многоструки одношај 
са хришћанским животом, и означава се као најдрагоце-
није добро душе човечје, као циљ хришћанске наде, и сам 
ИХристос обећава мир као последицу његова искупљења. 

Овим поздравом поздравља свештеник верне у цркви 
на богослужењу,^ а верни одговарају свештенику са речима 
„ И д ^ в и које речи изгледа да су узете из по-
сланице Ап. Павла Гал. 6, 18 и II. Тим. 4, 22. Св. Јован 
Златоусти каже за ову формулу: »Као што се свештеник 
моли за народ, тако се и народ моли за свештеника; јер само 
ово и ништа друго хоће да кажу речи: И д8\оки тком*8.« 3) 

56. Завршне молитве заједничке многим литургичким чиновима. 

Најобичнија завршна формула је мало славословије. 
Зове се мало славословије за разлику од великог славо-
словија, које почиње речима: „(^лака КБ к м ш н и ^ Кг8, и нд 
зшли лшрж, ка ч л к ^ ц ^ клгоколеше". Мало славословије има 
више врста. 

*) Јов. 20, 19. 20; Мат. 10, 12. 
2) Јоаптв Сћгузозготг 1п ер1з1. ас! Со1оз8. Н о т П . III. п. 4. (М^пе, Ра1г. §г. 

Т. 62, р. 323); Испор. од Истог, 1п ер1в1. I. а<1 СопгПћ. Н о т . 36. п. 4. (М^пе, 
Ра1г. §г. Т. 61. р . 312) и 1п МаНћаешп Н о т П . 32 а1. 33 п. 6. (М&пе Ра1г. $г. 
Т. 57. р . 384. 

8) Јоаптз Сћгузозготг 1п ер1б1. II. ао* СоппШ- Н о т П . 18. п. 3. (Мгдпе, 
Ра1г. ег. Т. 61. р. 527.) 
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Прва врста је „Олл'кл, 6ц8. и Он8, и От6м$ Д Х $ , и нмн^к 
и П Р И С Н Ц Ј , и ко к^ки к*кки>кк" (ллшнк). Ово славословије је 
исповедање св. Тројице и веома је старо, иако његово фор-
мулисање није било у старини прецизирано. А када јере-
тици III . и IV. столећа почеше да модификују према њихову 
учењу и изразе у црквеним молитвама и црквеним песмама, 
а нарочито у малом славословију, као што су н. пр. чинили 
Аријевци, који у место горе споменутог славословија уио-
требљаваху овако славословије: »Слава Оцу кроз (бса) Сина 
или у (^) С и н у . п о ч е л а је православна црква да тач-
није прецизира формуле малог славословија ове врсте и да 
уиотребљава само формулу; »Слава Оцу и Сину или са (о^) 
Сином и св. Духом« 2). Да би се прецизирао смисао малог 
славословија против Аријеваца још тачније, додан је славо-
словију други његов део, наиме „и нкш^к и присни>, и ко в ^ к и 
к^ккЖка"; а ово је против учења Аријеваца, који су учили да 
ј е било времена, када Христос није био, постојао тотг, 
отб оох У^). Израз: „Оллкл" је управљен против Аријеваца из 
разлога, што св. Тројица има једну славу, као што је једно 
биће, суштаство. Речи: „Оц8, и О н $ , и ст6л18 Д ^ 8 " управ-
.љене су против Савелија, који је учио, да је св. ТЈЗО-
јица само једно лице. А речи: „нкш^к и присни>, и ко к ш и 
к^ккижк" показују да је св. Тројица одувек вечна и не-
лроменљива, и њена слава јесте и биће, сада и увек и на 
еекове векова. 

Излажући у овом малом славословију целу суштину 
просвете Тројице, црква га како ради исправљања лажног 
јеретичког учења, тако и да покаже вечност и непромен-
ЈБИВОСТ Св. Тројице употребљава веома често на своме 
богослужењу, и то не само на почетку молитава и песама, 
него и на свршетку њихову а нарочито на свршетку 
псалама. 

Друга врста малог славословија је формула, које се 
грчки зове &хф(6уу]01с, словенски козгллса, и значи уздизање 
тона или гласа. Ово је формула, којом се завршују мо-
литве и јектеније. Возгласи су веома разноврсни. Нај-
обичнији су: „Мки> ТКОА держл'кл5 и ткос естк цлрстко, и силл, 

*) Испор. 8охотеп. Н1б1 есс1. 1. 3 . с. 2 0 ; Тћеос1оге1., Н1з1. есс1. 1. 2 . с. 24. 
2 ) Испор. ВазИ., Глћег (1е З р т 1 и запс1о ас1 А т р ћ Н . ер1бсор. с. 25—29 , 

{Мг^пе, Ра1г. §г. Т. 32, р. 173—209) ; 8огопгеп.} Н1з1. есс1. 1. 3. с. 20 и Тћео&огег., 
Б181. есс1. 1. 2. с. 24. 
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и сла'ка,. . . " ; „Мкш подока'етк тек^к К С А К Ј А сла'ка, честк и по* 
клошше. . ." „Мки> кла'г& и челок'кколк>кеиг& Е г & е с и . . . " „Мки^ 
Т А \ ка 'л / А Т Х КСА силм шкеснмА, и т е к ^ к . . . " и т. д.1) 

У овмм завршним формулама су мотиви, због којих 
се ми молимо Вогу, и због којих се надамо да ће бити 
испуњене наше молбе. Када хоћемо да кажемо разлог, 
зашто у нашој молитви изражавамо славу или свемоћносг 
Божју, тада се употребљава формула: „Мки> подокагга тек<к 
ксАкаА слака, чктк и поклонеше...." Када се призива благодат 
и милосрђе Вожје, тада се говори возглас: „Ики> кла'г& и 
челок^кколкжец* Е г & еси. . . " Када се молимо за мир^и бла-
женство умрлих, тада се употребљава возглас: „Мки> т м 
еси коскресеше и жикотх и покои о у с о п ш и ^ ракх т к о и ^ . . ." 2) 

Крај молитве са мотивацијом а уједно са слављењем 
Бога има дубок смисао. Јер када пред Богом изражавамо 
своје жеље, и уз то додајемо важан разлог, наиме нашу 
веру у Бога и нашу заједницу са Исусом нашим посред-
ником, то постаје наша молитва и по своме облику молитва 
у име ИХриста. И када на крају још једном славимо Бога 
и Његову хвалу објављујемо на векове векова, свршавамо 
нашу молитву са оним, што треба у богослужењу да заузме 
прво место, наиме прослављање Свевишњег. 

Славословије има свој основ како у Св. Писму, тако и 
у предању. Тако пише св. апостол Павле: „Мки> ИЗЋ Т О Г & 

и Т^МЋ и кк НШЋ ксАческал. Тол*8 слака ко к^кки. Алжнк".3) А 
на другом месту: „ Е Г Б жг лшра . . . да сокершитк вм ко КСАКОЛ1& 
д^л^к клз^к, соткорити колн> еги>, ткорА КБ каса клгоВгодное предх 
НИЛ42, 1 и с х Х$Т6МЋ: емШг сла'ка ко к^ки к^ккишх. Длмнк".4) А 
св. апостол Петар каже: „Дл и> ШМЋ сла'китсл Е г а Јис& Хртол^ , , 
ел*8же встк слака и держака ко к^ки к^ккижх. Ллшнк".5) 

*) У Апостолским Установама завршују се молитве или са славословијем: 
, , ' Е У Хрсатф 'ГуЈаоб тф КорсЧр Ј̂АСОУ, бс' об ао1 бб^а, ТСЈЈ/Г), хас хратод, есд тоо^ асшуа^ ацу^" 
или са славословијем: ,,"0тс аос тгааа бб&х, аерад, хас ебхарсатса, ТСЈХУЈ хас гсроахбутЈасс 
тф тсатрс, ха1 тф и&ф, хас тф а-^ф тсуебјхатс, хас чич, хас аес, ха1 <=1$ тобд ауеХХстсеТд хас 
атеХготтјтес^ <х.Шш$ та^ ОХШШУ, а | Ј Ф , " или са малим славословијем: & ђ бо&зс е1$ тобд 
асша^, ацтју. 

2 ) Испор. Ив. ДмишревскШ, Историч. догматич. и таинственное изЂлснеше 
на л и т у р г ш , Москва 1823. стр. 64 . 

8 ) Рим. 11 , 36. 
4 ) Јевр. 13 , 20. 
*) I, Петр. 4 , 1 1 . Испор и I. Петр. 5, 1 0 ; Откр. 5 , 13; Јуда 25. 



199 

Мученичка акта св. Поликарпа, састављена крајем II. столећа 
завршују овим речима: »Њему н е к а ј е с л а в а са Оцем и са св. Духом 
на векове векова Амин« 1 ) . А мученичка акта св. Игњатија састављена 
у IV. или V. столећу завршују овако: »Завршите ток у ИХристу, Го-
споду нашем, кроз кога и са киме слава и моћ Оцу са св. Духом на 
векове векова. Амин 2 ) . 

Већ у време св. Атанасија било је славословије: »Слава 
Оцу и Сину, и св. Духу, и сада, и увек и на векове« 
један део молитве за столом.3) Св. Василије често говори 
о старини малог славословија, називајући га старом тради-
цијом првих векова. 4) И говори св. отаца почињу малим 
славословијем, као што се то види из говора св. Јо-
вана Златоустог, св. Григорија Назијанзина, Григорија 
Ниског и др. 

Славословије је имало у старој цркви велико значење, 
и хришћани код појања и рецитовања његова показиваху 
пајдубље поштовање тиме, што су се крстили. 

На ова славословија одговарао је народ у знак по-
тврде речју: Амин. Амин је завршна формула како славо-
словија, тако и песама и молитава и значи: »заиста«, »нека 
буде тако«, »нека буде« (угуосто), и прешла је из јудејског 
богослужења у богослужење хришћанске цркве. 

У јудејском богослужењу употребљавала се реч »Амин« као 
завршна формула у смислу потврде и ж§ље, нарочито после бла-
гослова. Тако читамо код Неемдје 8, 5 ^ „И разгиб б з д р а ки^гВ п р * д * 
Егкми д к » д л \ и . . . и клагослокн б з д р л Г д а Б г а келикаго, и (ук-кфаша 
кси лбдУе и р-кша амЛнк" . У овом смислу узета је реч Амин и у 
хришћанско богослужење. 

Када је свештеник читао молитву, одговарао је цео 
скуп Амин, изражавајући тиме опће учешће и пристанак 
уз ову молитву. 5) 

*) Испор. Есс1ез1ае З т у г п . Г)е Маг1упо запсИ Ро1усагр1 ер1б!;. с1гс. код Мг^пе, 
Ра1г. §г. Т. 5 . р. 1 0 4 5 . 

2 ) Испор. М а г 1 у г ш т 8. Н1еготаг1упз 1§па1п Т ћ е о р ћ о п код МГцпе, Ра1г. §г. 
Т. 5 . р . 9 8 8 . 

3) Агћапав., Б е У1г§1т1а1е, бпге (Зе абсеб1. п. 1 3 . (Мг&пе, Ра1г. §г. Т. 2 8 р. 2 6 5 ) . 
4) Ва$П 1лћег <1е Зр1г, запс! . с. 7 е1 2 7 . (М1%пе, Ра1г. §г. Т. 3 2 , р . 9 3 е! 1 8 8 . ) 
5 ) А т е п р г о т Д е поб1га бићзспрИо еб1, сопбепбш еб1, а(1б11ри1а1к> ев1. — 

Аи&изИп., З е г т . а(1 рор. соп1г. Ре1а§. Испор. од Истог и З е г т . (1е диаг1а Гепа; Б е 
сакесглгапа'. гисШшб Глћег ипиб (Мгцпе, Ра1г. 1а1. Т. Х1Ј. р. 3 2 0 ) и З е г т о п е б Б е 
1етроге , З е г т о 2 7 2 аа" 1пГап1еб, Б е З а с г а т е п к ) (Мг&пе, Ра1г. 1а*. Т. 3 8 , р. 1 2 4 7 ) ; 

Шегопутиз, Ер1б1. 2 6 ас1 М а г с е Н а т (Мг^пе, Ра1г. 1а1. Т. 2 2 р. 4 3 1 . 
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Христос употребљава ову реч у смислу истина, заиста. 1) 
А врло често долази ова реч у НЗавету и у смислу: »нека 
буде тако«. 2) 

Први св. отац, који сведочи о употреби ове речи на 
хришћанском богослужењу јесте Јустин мученик, који каже: 
»Када настојатељ сврши молитве и захвалност, пристаје 
на то присутан народ, говорећи: Амин. А »амин« значи 
на јеврејском: нека буде тако«. 3) Апостолске Установе 
завршују скоро све молитве са речју »Амин« и препоручују 
да код примања тела и крви Господње свако каже реч 
Амин.4) 

Као завршна формула која се много употребљавала 
х .... / ^ . 1 ^ 1 - -^. % 

Ово је, као и амин, јеврејска реч и значи позив ' на 
хваљење Господа. 5) Ова реч се веома често употребљавала 
на јудејском богослужењу, и то у псалмима, а нарочито 
у псалмима 1 1 3 — 1 1 8 , који се зову и »велики халел«, који 
се појао на пасху. Одавде је прешло алилуја у богослужење 
палестинских хришћана, 6) а од ових у богослужење свију 
хришћанских цркава. 7) 

Исто тако се употребљавала реч Алилуја често у сва-
кидашњем животу. Палестински ратар иојао је Алилуја 
при своме раду, а матере су појале алилуја поред дечје 

Ј ) Јов. 6, 26 ; 10, 1; 16, 2 3 : 'АЦУЈУ, ар,У]у Хе^о) бр.Гу. 
2 ) Рим. 1, 25; 9, 5 ; 11 , 3 6 ; I. Кор. 14, 16; 16, 2 3 ; Гал. 1, 5; Фил. 4, 2 0 ; 

I. Тим. 4, 17; II. Тим. 4, 18 и т. д. 
3) ЈизНп. МаН., Аро1о§. I. рго С ћ п з И а ш з с. 65 . (Мг^пе, Ра1г. §г. Т. 6. р. 428.) 
4 ) Сопз*. аро§1. 1. VIII. с. 13. 
5 ) Бл. Авгусшин к а ж е : Г.аи<1ез поз1гае А11е1ија 8ип1. (Јт<1 а п 1 е т е з ! А11е1ија? 

^ е г ћ и т ез1 ћ е г ћ а к и т : А11е1ија, 1аисШе Б о т т и т , А11е1ија, 1аис1а1ес1еит... Аи§и$Нт, 
1п Ј о а п т б еуап$е1. Тгас1а1из Х1Л. с. 8. код М ^ п е , Ра1г. 1а1. Т. 35 . р. 1694; Испор. 
о д Исшог 8 е г т . с1е сИуег81б, З е г т о 342 . (1е гезиггес1. т о г 1 . с. 28. код М1§пе, Ра1г. 
1а1. Т. 39 . р. 1632. Патријарх Герман, овако тумачи реч алилуја : „ТУЈ ^ар еЕ(Зра?бс 
бсаХеитср еатс тб ,,'АХ" §рхетас, ефаууЈ' б бе „У]Х" б в е б ^ тб бе „обса" асуеТте хас бр,уеТте 
тбу ^бута веб^. "А\\(&$ ,,'АХ" б Пату)р* „УЈХ" б П6$. „обса" тб ПуебЈла тб а^соу. 'АХХУЈ-

Хобса &еТоу авоу аурасуес трсаасб^, бса ТУЈУ трсаотеботатоу Патрбд, Поб, ха1 а^соо Пуе6[што$ 
§шаСау &ебту]та. "АХХеод 'АХХу]Хо6са ху)ри^ тоб Еба^еХсоо хрос^аш б Кбрсод ер^етас. . . 
5. Оегтат, К е г и т есс1. Соп1етр1. код М ^ п е , Ра1г. §г. Т. 98. р. 412 . 

6) Оге$ог Ма$п. Ер181. Ш>. IX, Ер1б1. 12 . 
7 ) Б к а т и з , д и а п 1 и т р о б з и т и з , А11е1ија, и1 з е т р е г сНсеге т е г е а т и г . Пп сЊиз 

поз1ег А11е1ија, ро1из А11е1ша, асИо дшеИз А11е1ија, 1о1ит § а и с ћ и т А11е1ија епЧ, 
1(1 ез1, 1аиз Бе1. Аи^ивИт, З е г т о п е з <1е 1етроге , З е г т о 252. (М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. 38 . 
р. 1176.); испор. и ТегШИат, 1лћег с1е огаИопе с. 27. ( М ^ п е , Ра1г. 1а1. Т. 1. р . 1301.) 

може се узети и хвалите Господа). 
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колевке и бродар на лађи. 1) — У старој цркви употре-
бљавала се ова формула и на западу за време целе 
црквене године и у свима приликама, па чак и у време 
жалости. 2) 

Од времена Григорија Великог почела се ова формула 
употребљавати као израз радости само на Ускрс и у време 
од Ускрса до Духова, као и на велике празнике, а никада 
о празницима и приликама које су биле тужног и по-
кајног карактера. 8) Православна пак црква употребљава ову 
формулу у сва времена и на свима богослужењима, па и 
у време великог поста и при погребу, а на овоме још 
више него у другим приликама, и то из разлога, што се 
ова формула не узима само као формула радости, него и 
као хвале Господа, коју хришћанин може изражавати како 
у радости, тако и у жалости. 

57. Почетне молитве заједничке многим литургичким чиновима. 

Скоро сви литургички чинови почињу речима, које 
свештеник изговара: „Елагослокжх Е г х НЛШЋ КСЕГДЛ, нкш^к и 
Л Р И С Н И Ј и ко к^ки к^ккижа". Чатац или народ одговарају по-
тврђујући његове^ речи са Амин и са речима: Оллкл т№"к, 
Еже нашх, слл'ка тек^к. Затим тражи хришћанин уточиште у св. 
Духа молећи се „Цари> н е к ш ш и " . . . у којој молитви моли св. 
Духа да дође и да се настани у нама, да очисти душе наше 
од сваке нечистоће и да спасе душе наше. Јер често бива 
да остављамо молитве које је црква прописала, а мо-
лимо оно што нам није корисно; и осим тога нашом 
снагом не можемо принети Богу угодне молитве. Зато 
је потребна помоћ св. Духа, да наше молитве исправи 
према св. вољи Божјој. 

*) Шггопут., Ер1з1. 38. е1. 46 . аа' М а г с е П а т ; испор. и Ер1з1.107. аа* Л.ае*ат 
и Ер1б1. 108. аа* Е и з 1 о с ћ ш т у г г ^ т е т , р г е с и т и 8ШопИ АроШпаш, Ер1з1. 1Љ. 
II. Ер1з1. 10. 

2) Св. Јероним прича, да се при погребу Фабијоле појали псалми и Алилуја. 
Шегопутг, Ер1з1. 77. а<1 О с е а п и т . Б е т о г 1 е Еаћш1ае п. 11. ( М ^ п е , Ра1г. 1а1. Т. 
2 2 . р. 697.). 

3 ) М1зза рго -тог1шз оЧгТег! а сопзие^а ппзза, ^иос1 з т е 0 1 о п а е1 На11е1ијаћ 
•е! рас18 озси1о се1ећгашг . . . ОИопа е1 На11е1ијаћ зиауИа^ет е 1 1 а е 1 Ш а т поз1п8 т е п -
т.Љиз тси1сап1 . АтаШгшз, Б е есс1ез1аз1;1сиз оШспз Нћ. III. с. 44 . (М1§пе, Рагг. 1а1. 
Т. 105. р. 1162. — Испор. и / . Ооаг, Е и с ћ о 1 о § ш т зпге Шша1е О г а е с о г и т р. 174 . 
п. 8. е1 р. 435 . п. 6. 
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0 овоме ,каже и апостол: „(*) ч*сол\& ко пол\6дил\сл\, гакож* по-
доклггх , т к -клш, но с Л м * д у * ^одатаистк^^тх (V наса к о з д м р ш и 
нгизглаголаннкшн" (Рим. 8, 26). Наиме св. Дух делује својом благо-
даћу, подстиче нас на молитву, производи у нама св. осећаје, пали 
у нама огањ синовље љубави ирема Богу на неизрецив начин, 
несхватљиво нашем уму. Док ми према нашим грешним жељама 
можемо да молимо и оно што Богуније угодно, то св. Дух моли од 
Бога само оно, што је за прославу имена Божјег и за наше спасење. 1) 

После призивања помоћи св. Духа приносимо молитву 
нашу св. Тројици, говорећи: „ О т к ш Еже, О т к ш кр^пкш^ 
О т к ш кезслиртнкш, полшлВи на'с&". Ова молитвд, се често и 
поје, а зове се трисклтое. тркзаусод, јер реч аусод долази у 
њој три пута ( 8 1 . кан. трулског сабора).2) 

Речи „ О т к ш Е ж б " односе се на Бога Оца, који је извор 
божанства Сина и св. Духа; „ О т к ш кр^пкш" на Бога Сина, 
који је према речима апостола сила и премудрост Божја, 3) 
који је победио нашег непријатеља ђавола, и сатро моћ 
његову на крсту, који има власт над смрћу и који нам је 
дао нови живот и моћ да згазимо смрт; „ О т к ш кезслиртнми" 
односи се на св. Духа који је извор живота и давалац 
живота, а речи: „ПолшлВи нл'сх" односе се на сва три лица 
св. Тројице, посведочавајући јединство њихових божанстава, 
и обична су формула свију молитава уопће за подељење 
дарова и благодати Божјих.4) 

Према своме постанку, ова песма није ништа друго 
до састав из серафимске песме, коју је чуо пророк Исаија: 5) 
„ О т х , стк, с т а Г д к ОлклЖдк: исполнк КСА ЗШЛЉ СЛЛШ егли,) 
из речи пророка Давида: Еозжлдл д 8 ш л МОА кк Е Г 8 кр^н* 
кол*8 жикол|8 6) т. ј . бесмртноме, и из речи „полшлВи нл'са" које 
речи будући особене нарочито новозаветној цркви, показују 
сагласност оба Завета, Старог и Новог и јединство небеске 
и земаљске цркве. 7) Ова се песма спомиње већ у биографији 
Василија Великог, која се приписује Амфилохију Иконијском 

*) Испор. Ветлминг, Новал С к р и ж а л в . . . стр. 87. 
2 ) У старини звала се ова песма и трсаа-^о^ а&о^, а -^еХш бјхуоАо^са, а к а т -

кад и угооиЏкос, бјлуо .̂ 
3) I. Кор. 1, 24. 
4 ) Испор. Оегтат, К е г и т есс1ез. Соп1етр1. код Мг^пе, Ра1г. §г. Т. 98. р. 4 0 8 . 
5) Исаија 6, 3 . 
6 ) Пс. 41, 2. 
7 ) Испор. Шсо1аиз СадазИ., Ш и г ^ а е ЕхрозШо код Мгцпе, Ра1г. ^г. Т. 150. 

р. 411. 
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( | мза 394.), мз чега се може закључити, да је била позната 
цркви онога времена. Али иако је била позната цркви у 
оно доба, ипак њена опћа употреба на богослужењу по-
чиње од времена патријарха цариградског Прокла ( | 446.) 
а како је уведена у опћу употребу прича нам Св. Јован 
Дамаскмн овако: У време Теодосија II. био у Цариграду 
велики земљотрес Поплашени грађани оставише град и 
пођоше у околна поља. Овде се обратише у невољи 
Богу, молећи се усрдно са царем и са патријархом Проклом. 
Наједанпут је једно дете, које се ту молило уздигнуто у 
ваздух, где је чуло глас који је рекао, нека се народ 
моли: „ О т м и Еже, О т к ш кр^пкш, О т к ш кезслиртнми, полшлВи 
нл'с&." Верни су послушали ове Божје речи и земљотрес 
је престао. Од овог времена установљено је на запо-
вест царице Пулхерије и брата њеног Теодосија II. да 
се ова химна поје у целој цркви. 1) Од тада је ова химна 
у цркви у опћој употреби не само на јавном, него и на 
приватном богослужењу, и верне понављају ове речи кроз 
цео свој живот. 2) 

Иза„ појања трисветог долази слављење св. Тројице 
„Олака Оц8, и Он8, и ОтожВ Д\8, и нмн^к и присни>, и ко к^ки 
к*кк\0кх, алшнк." 3 ) у молитви Пресветој Тројици иза тога,. 
која почиње речима: „Преста'А Трце, полшлВи на'с&", споми-
њемо наједанпут сва лица св. Тројице, и молимо се уопће 
да се смилује на нас. Затим се обраћамо појединим лицима 
одељено са извесном молбом. „ Г д и , Лчисти г р ^ " н а ш л " 
односи се на Бога Оца, ј^р чистећи нас од греха, миримо 
се са Њиме кроз Сина; речи: „Елко, прости кеззакмшА на 'ша" 
односе се на Бога Сина, јер ми не можемо Бога Сина, који 
је страдао ради нас и помирио нас с Богом, вређати гре-
сима нашим, и што је Бог Син дао власт везања и дре-
шења; речи О т м и , погкти и исц/кли М Л И Р Ц Ј И нашл , односе се 
на св. Духа, јер он је утешитељ послан од Сина ради 
оснажења верних. Завршним речима ове молитве илине 

*) Испор. 1оаппез Оатазс, ЕхрозШо ГкЗе1 ог!ћос1охае 1Љ. III. с. 10. (Мфпе, 
Ра1г. ^г. Т. 94 . р . 1021.) 

2 ) Види Р И а И о п 1844. р. 197. и Ив. ДмишревскШ, Спом. д. стр. 76. 85. 
3) „Шш етеро^ б ^ о ^ 0710 та>у патврош аоте$е1д е1$ бб^ау ттЈ̂  а^Са^ Трсабод, а)$ 

сраа^тсуе^, икб М е Х е т б о о ха1 Ф Х а р с а у о о тсоу еу а^^о^ ' ^ и о х е с а ^ тсатргарха^ „Дб&х 
тгатр1 ха1 Пф ха1 а-^ф Шебјлатс, ха1 УОУ хас ае1, ха1 г1$ тоб^ а1шуа^ тазу а1а)У0)у. 'АЈХТЈУ". 
Зутеотз Тће$8а1., Б е засга РгесаИопе с. 319 . (М1§пе, Ра1г. §г. Т. 155. р. 577.) 
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ткоегли ради посведочава црква јединство св. Тројице.1) Овој 
молитви додајемо 3 пута Г д и полшлби да би и прославили 
€в. Тројицу и посведочили топлину наше молитве; и сада 
се говори мало славословије, као и пре молитве св. Тројици. 
Олл'кл О т ц В . 

Иза ове молитве св. Тројици долази молитва Го-
сиодња, као узор свију молитава, у којој су оне ствари, 
које нам доликују да их молимо. Ова молитва заузима прво 
:место међу свима молитвама не само због једноставности и 
.лепоте њене, због богатства идеја и пуноће, него и због 
њеног божанског порекла, јер ју је предао Христос апо-
столима. Зато се ова молитва употребљава од најстаријих 
времена. Тертулијан говори о молитви Господњој не само 
као о норми молитава за сва времена, као о молитви про-
писаној од Христа, него је назива темељем свих молитава, 
бревијаром целог јеванђелија (ћгеу1агшт 1о1шз Еуап§е1н), и 
сматра је тако важном, да је препоручује најмање 3 иут 
на дан да се изговори. 2) Слично се изражавају о овој 
молитви и св. Кипријан, 3) Ориген, 4) св. Кирило Јеруса-
лимски, 5) св. Јован Златоусти, 6) бл. Августин, 7) и други 
€в. оци; а у Апостолским Установама 8) препоручује се 
употреба молитве Господње и осим јавног богослужења, и 
то да се изговори 3 пута на дан. 

Завршујући молитву Господњу каже свештеник возглас: 
„Мки> ткое естк цлрстко, и силл . . . " и затим говоримо 12 пута 
Господи полчилби, како јутром тако и вечером, због 12 часова 
дана и ноћи. 

*) Испр. Симеон Солунски, 0 св. молитви, гл. 319. 
2) ТегШИат, Шет с1е огаИопе с. 1. (М^пе, Ш. Т. 1, р. 1255.) 
3) Сурпат, ГлБег с!е ога1шпе с ! о т т . с. 2. ег с. 3 . (Мг&пе, Ра1г. 1а1. Т. 4 . р. 

5 3 7 . - 5 3 8 . ) 
4) Опдетз, БЉеНиб с1е огаИопе с. 15. е! с. 31 . (Мг&пе, Ра1г. §г. Т. 11 . р. 

4 6 5 . е1 549.) . 
б) СуМИ Шего8о1., Са1есћеб1б XXIII. туб1а§ . V. с. 15. (М^пе, Ра1г. §г. 

Т . З З . р. 1120. 
6) Јоаптз Сћгузоз1 1п Оепеб. Н о т П . 27. (М^пе, Ра1г. &\ Т. 33 . р. 251) и 

1п Ер. II. а<1 Сог. Нош. 2 (Ш§пе, Ра1г. §г. Т. 61 . р. 399) . 
7) Аи^изИт, Ер1б1. 130. (Ргоћае у И и а е ) с. 12 (М^пе, Ра1г. 1а1. Т. 33 . р. 503) ; 

б е г т о п е б с1е з с п р г и п з , 8 е г т . 16, с. 5. (Мг^пе, Ра1г. 1а1. Т. 38 р. 127 е! бегашпеб 
<1е 1етроге , З е г т . 213. с. 8 (М1%пе, Ра1г. 1а1. Т. 38 . р, 1065); ЕпаггаИо т Рб. 142 
(М^пе, Ра1г. 1а1. Т. 37 р. 1849). 

8 ) Сопб1. ароб1. Пћ. VII. с. 24 ; ВИДИ и Атогози Б е у н ф ш ћ и з Ићег III. с. 4 
(М^пе, Ра1г. 1а1. Т. 16. р. 225. 
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Изла 12 пута Г д и полшлВи долази опет мало славословљ^ 
Ола'ка Оц8 и Он$ . . . м затим се говори 3 пута ПрТидите по* 
К Л О Н И Л К А . . . којим речима као да се сакупљамо да одамо 
заједничкб поштовање Господу ИХристу. 

Први пут кажемо: ПрТидит*, ПОКЛОНИЛ*СА Цреки нашгл4» 
Е г В , други пут: ПрТидите ПОКЛОНИЛКА, И припадел«& ХртВ, Цреки 
наЧшл^ Е г В , а трећи пут: ПрТидите, ПОКЛОНИЛКА, и припадел!^ 
с&момХ Хрт8, Цреки и Ег8 на'1шл*8. 

Ова градација у молитви значи, да божанско откри-
вење о нашем Спаситељу није наједанпут дошло, него по-
степено у току векова и ми исто тако при прослављању 
Христа постепено корачамо. 

58. Символ вере. 

Међу црквене молитве, које су заједничке многим ли-
тургичкимл чиновима, спада и символ вере. Е^р8к> ко еди* 
наго Е г а Оца. . . Овај сммвол вере је прецизиран и писмено* 
фиксиран на прва два васељенска сабора, никејском и ца-
риградским, против Аријеве и Македонијеве јереси, са том 
сврхом, да би прави чланови цркве имали нарочито обележје 
против лажних учитеља. Зато се и зове символ вере, ка-
рактеристични знак или застава православних, којим се они 
као ирави борци христовм разликују од својих непрмјатеља., 
И као што се у рату пријатељи од непријатеља разликују за-
ставама, то имаи символ вере, као кратка садржина хришћан-
скога учења своје име од метафоре војничких символа. 

Символ вере имао је по сведочанству старих видно ме-
сто при спремању оних, који су се хтелм крстмтм, м сва-
како је био основ катихетске наставе. Катихумени су га 
морали напамет научити, да би га могли рецитовати на^ 
Велики Петак. Па и данас морају они који се крштавају 
рецитовати символ вере, или ако нису одрасли, онда место* 
њих говоре символ вере кумови. Ова наредба није била слу-
чајна, него се оснива на наређењу Спасмтеља да се сви народи 
крсте у име Оца, Сина и Св. Духа 1) и на пракси апостола.2> 
Рецитовање символа вере пре крштења сведочи делом услове 
крштења, наиме веру у ИХриста и његово јеванђелмје, делом 
ефекте овога, јасно и вољно сазнање спасоносних мстина.. 

*) Мат. 28, 19. 
2 ) Дел. 8, 37. I. Петр. 3 , 21 . 
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Због велике важности символа вере црква га на бого-
служењу много употребљавала. Данас је символ вере са-
ставни део многих богослужења, а на некима се чита и 
еише пута. 

Па ни у приватном животу не треба занемарити сим-
вол вере. Св. Амвросије подсећа да символ вере треба ре-
цитовати сваки дан, 1) а бл. Августин каже: »Пишите га у 
ваша срца и рецитујте сваки дан. Пре но што ћете спава-
ти, пре но што ћете што почети, наоружајте се вашим сим-
волом. Када год хоће неиријатељ ђаво да вас гони, нека зна 
хришћанин да треба да се брани символом вере и крстом«.2) 

59. Молитва Богородице Д-кко. 

Стална црквена молитва, заједничка многим литургич^ 
ним чиновима је и молитва: Кце Дко, ра'д8исА, клагода'тнал 
Ж р к , Г д к сх токогс: клгослокенл т м кх жена'^, и клгослокенх 
ЛЛОДБ чрека ткоегЖ, гаки> Опса родила еси дВшх н а ш и ^ . Садржина 
ове молитве је величање пресвете Богородице а састављена 
је из Св. Писма и из традиције. Речи: „радВисА клгода'тнаА 
Г д к СЋ токон>5 клгослокена т м кх ж*на'х&" узете су из Св. Писма 
(Лук. 1, 28), наиме то су речи Арханђела Гаврила, које је 
рекао Марији, када ју је благословио као Матер Божју. Исто 
тако су и речи: „клгослокенк плода чрека ткоегЖ" мз Св. Пи-
сма (Лук. 1, 42); њима је Јелисавета поздравила Пресвету 
Богородицу, када ју је ова походила. Речи : „гаки> Опса родила 
еси д8ша наши\&" имамо у Јаковљевој литургији. Ова мо-
литва се оснива на основној идеји хришћанства, на вапло-
ћењу и почетку нашег спасења, и због библијских речи, 
краткоће и једноставности веома је омиљена, те је верни и 
осим богослужења много употребљавају. 

60. Јектеније. 

У молитве, које су заједничке многим литургичким чи-
новима убрајају се и јектеније. Реч јектенија долази од 
грчке речи гхтгуу ;̂, продужен, проширен, усрдан, и значи 
према етимологији опширну, исцрпну, усрдну молитву, а 
према садржини јектенија је прозбена молитва за целу 

А) Ат&гозшз, Б е У1г§тЉи8 1. III. с. 4 . (М1§пе, Ра1г. 1. Т. 16. р. 225.) 
2) Аи^изИт, Б е з у т ћ о 1 о з е г т о аа" Са1есћитепоб сар. 1. (М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. 

4 0 . р . 627. 
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цркву, за временска и духовна добра људи. Ова молитва 
се зове и скжатгађ, веза, сједињење, јер сједињује, везује у 
једну молитву многе прозбе. Затим се зову јектеније гсртј^хас 
(лшрнл), јер почињу редовно речима гХрђгц с миром, и 
што се нарочито у њима моли за мир ; а здву се и бсахо-
у г ш 1 (дмконсткл), јер их рецитују ђакони. Ова молитва има 
свој корен у самој суштини цркве као мистичном телу, 
у коме су сви чланови св. Духом сједињени у ИХристу 
глави својој, као и у изричним прописима Св. Писма, јер 
св. ап. Павле каже: Жолк> оуко прежде ЕС^\Ћ ткорити лчолитш, 
лчолешА, прошешА, кллгодлрешл за КСА ЧМОНЈКИ, ЗЛ цлрА и зл 
ЕС^\Ћ, ИЖ* КО КЛЛСТИ с 8 Т ћ , ДЛ ТИ\М И КЕЗЛ40ЛКН0Е Ж И Т И П0ЖИКСЛ4Х 

со ксАкол«а клгочестш и чтот^к. (I. Тим. 2, 1). 
Пошто се јектенија оснива на суштини цркве и на 

изричном налогу апостола, то их је црква од свога почетка 
примила у богослужење, као што се види из дела најста-
ријих писаца и из најстаријих литургија. 

Што се тиче старих писаца, св. Јустин Мученик каже 
у овој ствари у својој првој апологији, да се хришћани на 
својим скуповима моле за све, за браћу и за непријатеље, 
за владара и његове слуге, за државу и за мир.1) А Тер-
тулијан каже: »Ми се молимо за владара, за власти, за 
добро време за ублажење природе и продужење свршетка«. 2) 
Слична сведочанства имамо код Кирила Јерусалимског, 3) св. 
Јована Златоустог, 4) бл. Августина 5) и других. А најбоље 
сведочанство за старину јектенија имамо у литургијама 
старе цркве, као н. пр. у литургији из VIII. књиге Апостол-
ских Установа, литургији Јаковљевој, литургији св. Марка, 
св. Василија и т. д. Одлика јектенија је у томе, што се у њима 
огледа универзалан или католички (опћи) карактер цркве, 
јер обухватају потребе целог света, цркве и појединца. У 
њима на хришћански начин излажу верни своје молбе да се 

4) ЈивИп., Аро1о&. I. рго СћпбИашз с. 65. (М1§пе, Ра1г. §г. Т. 6. р. 428.) с. 
7 . (ИиД. р . 337.) и с. 15. Џ Ш . р. 352) . 

2) ТетШИап., Аро1о§еЦсиб ааЧг. §еп!ез с. 39. (М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. I. р. 532.); 
Испор. и с. 30. (Цц<1. р. 503.) и с. 31 . ЏШ." р. 508.) 

3) Сугтив Нгет., Са1есћ. XXIII, Муз1. V . с. 8. е ! 9. (М1§пе Ра1г. §г. I. 33 . 
р . 1116.). 

4) Јоаппез Сћгу$оз{от., 1п Ј о а п п е т Н о т . 78. а1. 77. ( М ^ п е , Ра1г. §г. Т. 
5 9 . р. 426.) 

б) Аи^изИпи Ер1з1. 55 ас! Ј а п п а г ш т с. 18. (М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. 33 . р, 221). 
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испуне заслугама ИХриста. Јектеније се још одликују крат-
коћом, јасношћу и једноставношћу, због чега их хришћани 
веома волу. Зато их налазимо не само на литургијама, нега 
и у скоро свима литургичким чиновима православне цркве. 

У православној цркви имамо четири врсте јектенија: 
велика, мала, сугуба (удвојена) и прозбена. Велика се зове-
тако по броју прозби (12). Имамо је н. пр. на литургији 
после возгласа: Благословено царство . . . Мала јектенија 
је почетак и свршетак велике јектенмје, а зове се тако па 
малом броју прозби. Сугуба јектенија добила је име од тога, 
што се у почетку исте у два маха, удвојено обраћамо ми-
лосрђу Божјем, а и од трикратног појања Господи полшлВн 
иза сваке прозбе. Овој јектенији претходи у извесним слу-
жбама позив свештеноелужитеља да се помолимо свом 
душом (свесрдно) — Рце/мв кси Ж Ш А дВШИ, И СВ ксеги? по* 
ЛШШЛСША на1шги> рце.нт; — те молба Богу да услиша глас 
молитве наше — Господи вседержителк>, Еоже бтецк нлши^х, 
л*6лил4& т и СА , оуслкини и полшл$и, па тек онда долазе прозбе* 
сугубе јектеније. Прозбена зове се стога, што се свака 
прозба завршује речју прбсилЈБ, а на њене се прозбе одго-
вара са Пода'и Господи. У њој молимо поглавито духовна 
добра овога и онога света. 

Јектеније су респонзорне молитве између презвитера 
или ђакона и народа, који одговара на прозбе са Господи 
полшл$и мли Подли Господи. Свака се јектенија завршује 
славословијем, које се зове ехсрсоу/јасс;, козгллск. у ванредним 
случајевима додају се према потреби великој јектенији по-
сле прозбе & пллклнмрих^ . . . м сугубој пред последњу прозбу 
нарочмте прозбе за дотичне случаје, а тако исто и у 
нарочитим последовањњма (н. пр. крштењу, водоосвећењу, 
молбану, парастосу и т. д.) такве, које одговарају дотичној. 
свештеној радњи. 

61. Завршне молитве. 

То су молитве, којима се завршују црквене службе,. 
и зову се отиусти. Отпуст (атоАиа^) је засебан благослов, 
који свештеник изговара на свршетку појединих служби. 

Отпуста има великих и малих. Први се говоре на 
свршетку вечерња (осим малог), јутрења и литургије; а 
други на свршетку малог вечерња, повечерија, иолуноћнице 
и часова. 
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Велики отпуст гласи: ХрКстос^ истиннкш Еог& нл'шх, 
лчолиткллм пречистмА скоеА лмтере, затим успомене седмич-
нога дана (н. пр. у понедељак: п р е д с т а т м к с т ш честнк^а 
НШСНК\\Ћ ШЛЋ кесплотнк^х, у уторак: честнлпи сла'кнаги> про* 
рокл, предтечи и крестителл 1и>а'нна, и т. д.), спомена снетих 
апостола (СКАТМХ^ с л а к н м ^ и ксе\калкнк1х^ лпостима), спомена 
светитеља којем је иосвећен дотични храм, (на литургији 
и светитеља чија је литургија одслужена), те имена свети-
теља по минеју и завршетка: С К А Т К ^ Х пра'кеднм\а когоотецд 
1и>лккил и ф п ш и к с ^ х С К А Т К ^ Х , полшл&тк и спдсстк нл'сх, 
ГЗКЦЈ кла'га и челок^ккодкжсца. У малом отпусту се не спомиње 
ни успомена дана седмичног, ни храма, ни писац литургије, 
ни светитељ дана гго минеју; он се дакле састоји из по-
четка и завршетка великога отпуста. Но у српској право-
славној цркви долазе иза спомена богоотаца имена првих 
српских просветитеља и учитеља, и по томе он гласи у 
целини овако: Хрјстоск истиннкш Е6г& нл'шд, ЛЈОЛИТКЛЛЖ п р ^ 
чистмА скобА млтгуг, п р т о д о к н м ^ и когоносну^ б т е ц а НШН\ЋУ 

скљтк\\Ћ ссркских^ проск^ктитши и о у ч и т ш и Огмикнл лпгроточи* 
клги>, С К А Т И Т Ш И О а к ш , ЛрсешА и Жа '§1Л!а, и к г ^ х с к л т к ^ а 
полшл8гг& и спасггх на'сх, гаки> кла'гх и чмок^кколгокецБ.1) На 
службама у недељу, почињући од полуноћнице, па закључно 
до литургије, додаје се пред одпусте: Коскрескш изк л и р т ш ^ , 
који се додатак односи на спомен Христова ускрснућа. 
У дане Христових празника и њихова попразнства и оданија 
почињу отпусти са успоменом празника (н. пр. на Божић : 
Њке ЕЋ кгртт*к родикуисд, и кк гасл^х к о з л т и , нл'1шги> рл'дн 
сплсешА, ХрЈстосд истиннкш ЕОГБ НШЋ . . .) , или иначе рећи: 
употребљава се отпуст празника (у попразнству изузимају 
се недеље). 

Ако се спајају две службе заједно, н. пр. јутрење и 
први час, па се иза сваке говори отпуст, то се отпуст 
последње службе зове завршни или закључни. 

Потпун ред завршних молитава јесте ово: Ђакон са 
амвона (ако нема ђакона, свештеник из олтара отворивши 
двери — ако не беху отворене) возгласи: Прел4$дростк, да 
побуди пажњу оних што су у цркви на славословље скш 
кллгослокенх ХрУстосБ Еогх ншк, ксегда, нкш^к и присни> и т. д., 
коју ови и потврђују молбом: Елагослоки, иза чега их све-

*) Види В. Николајевић, Велики Типик, 1905. стр. 347. 
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штеник и благосиља поменутим славословљем. То славо-
словље по тумачењу Симеона Солунског подсећа на речи, 
које је казао Господ Мојсију: есмк ш и , а налази се 
и код апостола Павла. 1) Затим се чита молитва за утврђење 
земље господара, православне вере и свију православних 
хришћана — Оуткерди, Е ж е . . . . после које се свештеник 
обраћа молитвом пресветој Богородици: ПрескАтал Еого* 
родице спаси на'с&, коју црква пропраћа величањем пресвете 
Богородице: Чегг&нишВгс Хер&ш/ИБ, и слакн^киш^к^ кезк сракнешл 
(гсрлф1л1&, кезк И С Т Л ^ Н Ј А Егоа Олока рождшВго, С$ЦЈ$ГС Еогородицб, 
Т А келичаел1х. Затим славбслови свештеник Исуса Христа: 
Олака тек*к, ХрУст* ЕоЖ*, оупока'ни на'ше, сла'ка тек^к, на што 
народ одговара прослављањем пресвете Тројице кратким 
славословљем, те моли молитвом Господи полшлВи (3 пут) од 
Бога помиловање, а речима Отче клагослоки, благослов од 
свештеника. После овога говори свештеник отпуст. 

Велики се отпусти пропраћају обично многољетијем за 
земље господара, поглавицу црквене области, војску, црквене 
добротворе и лсве православне хришћане; а мали се отпусти 
завршују са Злшнк. 

Обичај цркве отпуштати верне из храма молитвом и 
благословом свештеничким без сумње је стари. Отпуст је 
у старој цркви био кратак 'АтоАбеа&е IV еЕрт̂ тд (отпуштате 
се у миру) — којим је речима ђакон отпуштао парод. 2) 
Овај обичај постојао је и у сва каснија времена у право-
славној цркви. 3) 

Литургичко или црквено појање. 
62. Литература, појам и подела. 

Латература. Ф.(иларетг) А. Ч., Историческш обзорт> и^сноп^ћв-
цевЂ и п^сноп^шл греческои церкви. Изд. второе, донолненное. Ч е р -
ниговчв, 1864. Ово је главно дело о богослужбеном песништву у руској 
богосл. књижевности. — Сагшпа1 / . В. РИга, Нутпо§гарше с1е Ге^Изе 
^гесдие, К о т е , 1867. — XV. СЛга/ М. Рагатказ, Ап1ћо1о§1а §гаеса 
с а г т т и т сћпзИапогит, 1лрз1ае МБСССЕХХ1. У овом делу имамо богат 
избор цркв. песама хронолошким редом са исцрпним уводом о исто-
рији, мертуму и музици цркв. песама. — Апа1ес1а засга зр1спе§ш 8о1ез-
т е п з ! рага1а, есИсШ Јоаппез ВарШа РИга> Т о т . I. Раизпз МБССЉХХУ!. 

4 ) Римљ. 9, 5. 
2 ) .Сопв1. Ар. 1. VIII. с. 15. 
3 ) Види ЛебедевЂ, I, стр. 57. Тћа1ћо/ег, II. стр. 303. 



211 

Ово Питрино дело и сноменута Нутпо^гарше јесу поред Сћпб1-ове ан-
"тологлје најглавнија дела о цркв. песништву прав. цркве на западу. 
— Прот. Н. И. Флораншп, Истор1н богослужбенвга^ пт>сноптлпи пра-
вославнои каеолическои восточнои церкви. Изд. второе, дополненное 
и исправленное. Шев-Б 1881. — ЕАт. Воиуу, Рое1ез е! те1ос1е8. Е1ш1е 
«иг 1ез о п § т е з сш гуШте 1отдие (1ап8 Г ћутпо§гарћ1е (1е Г е^Нзе 
.^гесдие, № т е з 1886. — Г е с о р у с о о I. П а т с а б о т с о о Х о о , 2о[фоХа: 
ТУ]У 1атор1ом тгј^ тсар' у]|ш/ еххХуЈасаатиај^ [лооаиајд, 'Еу АМроа^ 1890. 
К о д Грка главно дело које обухвата цело црквено песништво и 
црквену музику. — К Кгитдасћег, СезсШсМе (1ег ћугапИшзсћеп 
1л1егашг. Мипсћеп 1897. Крумбахер је један од најглавнијих ра-
деника на цркв. песништву. У овом делу има један одсек Т г с ћ е п -
рое81е стр. 653.—705., где суглавни основи историје цркв. песништва 
са исцрпном литературом овог предмета. — Нешто о црквеној ли-
рици византинско-грчкој. Приказао Др. Гавро Манојловић, Гласник 
земаљског музеја у Босни и Херцеговини, XVI. 1904. Сарајево, 1904. 

Литургичко или црквено појање није ништа друго, 
него молитва изражена песмом и музиком. Појање је израз 
одушевљених религијозних осећаја, у коме је сједињен 
ритам речи са ритмом музике. 

Као код сваке песме, тако и код религијозне несме 
долази у обзир двоје: артикулирана реч и неартикулиран 
тон, јер обоје изражава на засебан начин садржину песме. 
Речи, које су садржина песме, сачињавају религијозно ие-
сништБОу материју или текст песме, а тонови којима се ове 
речи поју, сачињавају религијозну музику. Пошто рели-
гиозна песма како по тексту тако и по мелодији има своје 
посебне законе и посебну историју, то ћемо овде расправ-
љати о црквеној песми у ова оба правца. Зато ћемо прво 
говорити о цесми с обзиром на речи, т. ј . о религијозној 
појезији, а затим о песми с обзиром на тон (мелодију) т. ј . 
о религијозној музици. 

Материја или текст појања, или религијозна појезија. 

63. Разне врете црквених песама уопће. 

Црквена песма слаже се по садржини са молитвом, 
али се разликује од ње формом, наиме већим степеном 
осећаја и према томе начином израза који јој одговара. 

Према речима св. апостола Павла: „ . . . ИСПОЛНАИТ*СА 

Д&\*МЋ, глаголнмре сш к̂ ко \ (галл1^^ (фаХјлоТс;) и п^нш)(& (брос;) 
и п ^ с н е ^ д8\6кнк1^5& (фбаТд тоеицатисаТд), косп^кклкмЈН и пок>цн 
&Ћ «рдца'х* ка'ших& Гдеки" (Ефес. 5, 18—19) разликујемо три 

* 
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врсте песама за појање. Ове три врсте црквених песама спо-
миње св. апостол Павле и у посланици Колошанима 3. 15. 16. 

Под исалмима се разумевају познате свете песме-
Јудеја, а збирку ових песама имамо у књизи псалтиру 
(фаАтт^бу или РфХо^ тт фаАцбу), а главни писац псалама ј е 
Давид. Под речју ијенија или химне разумеју се библијске-
песме, које поред псалама долазе на црквеном богослужењу,. 
као н. пр. песма три младића у зажареној пећи (Дан. 3,. 
24—90), песма Захаријина (Лук. 1, 68—79), песма пресвете 
Богородице при састанку са Јелисаветом (Лук. 1, 46), и т. д.. 
И најпосле под иесмама или одама духовним разумеју 
се оне св. песме, које су саставили побожни хришћани 
ради поуке и назидања браће, не држећи се ири томе речи 
св. Писма. Име псалми за прву врсту песама сачувало се 
до данас, дочим се имена и разлика друге и треће врсте 
песама у горе наведеним речима св. апостола Павла у 
току времена изгубила, и последње две врсте песама зову 
се једним именом иесме и химне, а оде су неколико тро-
иара, из којих је с&стављен канон. 

64. Псалми. 

Псалме 1) су Јудеји заједно са законом (6 убџо$) и про-
роцима на богослужењу читали и појали, и данас сачи-
њавају знаменити део песништва хришћанске цркве. 

Св. апостоли употребљавали су на својим скуповима. 
псалме утолико више, јер се њима потврђује долазак обе-
ћаног Спаситеља и цело дело искупљења Исуса Христа г 

у њима су исказана велика доброчмнства роду људском^ 
и њима се подстичу људи на покајање и захвалност за 
ова доброчинства. По примеру апостола употребљавали су 
апостолски наследници псалме не само на опћем јавном 2 ) 
богослужењу, него и на приватном.*) Псалми се певаху на 
литургији,4) на јутарњем и вечерњем богослужењу, као и 

1) ФаХцод ј е песма на струну, а затим песма у пратњи ж и ц а , а збирка, 
псалама зове се псалтир. Јудеји сами зову псалме »песме хвале« према њиховом 
главном карактеру, јер главна њихова садржина је хвала Богу. 

2 ) Испор. Сопз1. ар. 1. II. с. 57 ; 1. V. с. 19. 
3 ) Тертулијан описује натицање у појању псалама овим речима: Зопап1 

т ! е г (1ио8 рба1т1 е! ћ у т ш , е1 т и 1 и о зе ргоуосап!, д ш з т е Н и з Бео био сапа!;. 
(ТегШШам и ћ е г аа" и х о г е т с. 9. код М&пе, Ра1г. 1а1. Т. I. р. 1417). 

4) Испор. Сопб1. ар. 1. VIII. с. 13 . 
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на осталим богослужењима. Уопће псалми су певани у 
свакој религијозној свечаности и у свакој прилици. 

Св. Амвросије прича, да када су Аријевци узнемиривали његову 
цркву, народ је целе дане и целе ноћи проводно у појању и молитви 
псалама, 1 ) а св. Јован Златоусти, да би посведочио обичај употребе 
псалама и њихов углед код народа, рекао ј е : На нашим скуповима 
Д а в и д је прво, средина и крај. 2) А бл. Јероним пише: БауМ 8нпо-
ш(1е8 поз1ег, РтДагиз е! А1саеиз, Пассиз циоцие, СаШПиз е! Зегепиз. 3) 
Исто тако се псалми свугде уиотребљавали на приватном бого-
служењу. Народ, па чак и деца, знали су исалме напамет, и према 
Јерониму орач је појао за плугом псалме. 4) Према Сократову 5 ) све-
дочанству, цар Теодосије II* Млађи (408.—450.) иојао је псапме свако 
ј у т р о са својим сестрама* 

Да би се унело што више разлоликости у богослужење, 
тмеша се појање псал^ма са читањем библије и са зајед-
ничким молитвама (јектенијама). Лаодикијски сабор наређује, 
да се не читају псалми један за другим, него иза сваког 
•псалма треба да дође читање. 6) У извесна времена дана 
тлли о изиесним празницима читају се или поју одређени 
исалми. Тако прописују Апостолске Установе псалам 62.: 
Еже, Кже /иби, кх тш^к оутржк»к> . . . за јутарње богослужење, 
а псалам 140: Г д и коззкд^ КЋ тев^к, оуслмши Л*А . . за ве-
•черње богослужење, зато се и зове први псалам јутарњи 
ттсалам, фаАр,од орггр^од. рза1тиз т а Ш т и з , а други псалам 
вечерњи псалам, фаХ|лод ГОПЕРМБС, или КПО&УУКХ;, рзаГтиз 
уезрегИпиз.7) Затим беху одабрани псалми за св. литургију, 
з а св. тајне; погреб и т. д. Број псалама, који су се читали 
или појали, био је у разним црквама различит. Тако су 
'читали египатски монаси у одређене часове молитве кадгод 
1 8 кадгод 20, кад више кад мање псалама.8) 

*) АпЉгозН Ер1з1. XX. а<1 М а г с е Ш п а т з о г о г е т (М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. 16 р. 1001. 
2) Јоаппез Сћгузо$(от., Б е роепНепНа Н о т . 2. 
3) Шегопутг Ер1з1. 53 а<1 Р а и Н п и т (Бе зНкНо 8 с п р 1 и г а г и т ) код М1§пе, 

Ра1г. 1а1. Т. 22 . р. 547. 
4) Шегопут., Ер. 46 а(1 МагсеПит (Бе запсНз 1ос1з) с. 11 код М ^ п е , Ра1г. 

1а1. Т. 22. р. 491 . 
5) 8осга1е$, Шз1. есс1. 1. VII. с. 2 2 . . 
6 ) Кан. 17.: »На богослужбеним зборовима не треба псалме сједињавати ј е -

дан с другим, него после сваког псалма мора бити кратко читање«. 
7 ) Сопз1. ар. 1. VIII. с. 32 . 37. и I. II. с. 59 . Види и Јоапп. СугубОВГ., ЕхрозШо 

ш Р $ а 1 т . 140 (М^пе , Ра1г. §г. Т. 55. р. 427). 
8) Јоаппез Саззгапиз, Пе с о е п о ћ ш г и т тзННШз 1. III. с. 3 . (М1&пе, Ра1г. 1а1. 

Т . 4 9 . р. 124 е1 125). 
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0 избору, који ће се псалми читати или појати, од-
лучивао је епископ. Св. Атанасије прича, када су његову 
цркву опседали аријевски војници, заповедио је своме ђакону 
да чита 135. псалам. 1) А бл. Августин прича да је обично< 
заповедио ђакону своме да чита који год псалам, да би 
на њега држао проповед. Ако би међутим ђакон из забуне 
читао други који псалам, сматрао је бл. Августин то као> 
знак с неба, те је импровизирао проповед на тај псалам. 2) 
Џоследњи псалам свршавао се малим славословијем: „(хлавд. 

О ц Д и и стШ Дх*. ,." 3) 

65. Садашња употреба псалама. 

Из до сада реченога види се, да су псалми из пра-
старих времена сачињавали битни саставни део хришћанског 
богослужења. Па тако је и данас, јер исалми су главни део< 
дневног богослужења (часова. полуноћница и повечерија),. 
већине тајана и молитвословља, па и свакодневне домаће-
молитве верних нису без псалама. 

И црква има потпуно право што употребљава и данас 
псалме. као средство којим изражава своје поштовање и 
слављење Бога. Јер у псалмима су најважније 7Ј,огматске; 
и моралне истине, као и најузвишеније идеје и најдубљи 
религијозни осећаји. 

Честу употребу псалама у хришћанској цркви оправ-
дава и карактер њихове форме. Псалми се крећу у кругу 
осећаја и можемо их означити као чисте химне. Псалми су 
непосредан израз ватреног одушевљења. Етзихово излагање 
је свечано, угодно уху, узвишено, снажно и пуно садржине. 
Даље, њихово излагање је кратко и прегнантно, а према 
начину изражавања згодни су за појање. Језик псалама у* 
оригиналном тексту је песнички, и украшен је разним 
ритмичким формама и разним фигурама. 

Уз све ово, и старина псалама уздиже њихову вред-
ност. Псалми су достојанствени споменици вере и ватрене 
побожности из дубоке старине, потврђени су као канонски 
делови Св. Писма, освећени су хиљадугодишњом унотребом> 

г) Мћапаз., Аро1о§1а с1е Ги§а зиа п. 24 (М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. 25. р. 676). 
2) Аи&изИм ЕппагаМо 1п Р б а 1 т . 138 ( М ^ п е , Ра1г. 1а1. Т. 37 р. 1784) . 
3) Јоаппез Саззгапиз, Б е С о е п о ћ ш г и т 1П8111и118 1. II. с. 8. (М1§пе, Ра1г. 1а1. 

Т. 49. р. 94). 
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и изнад њих лебди дух милијона побожних молилаца, који 
су њима изражавали своје осећаје побожности, тако да је 
у псалмима сједињена снага речи и моћ историје. 

66. Остале библијске песме. 

Овде разумемо оне песме, које су осим псалама разасуте 
у књигама Старога и НЗавета. У ове убрајамо из СЗавета: 
Обе победне песме Мојсијеве после проласка кроз црвено 
море; 1) песма хвале Ане, матере Самуилове; 2) песма про-
рок&: Авакума, 3) Исаије,4) Јоне; 5 ) песма три младића у за-
жареној пећи, 6) песма Захарије оца св. Јована Крститеља; 7) 
а из НЗавета молитва Симеона Богопримца 8) и песма пре-
свете дјеве Марије.9) 

Ове песме потпуно су сличне како по унутрашњем 
карактеру тако и по спољашњој форми псалмима, и као 
излив узвишеног одушевљења спадају у најодабраније 
поетске делове Св. Писма. Као песме хвале, употребљаване 
од Јудеја, Прешле су заједпо са псалмима и у хришћан-
ско богослужење, а то се догодило утолико пре, што се 
односе на важније моменте из живота ИХриста. Св. Ата-
насије препоручује појање хвале три младића да је де-
војке поју код куће при јутарњој молитви. 1 0) По све-
дочанству св. Јована Златоустог још од његова времена 
појале се ове песме свугде. 1 1) Касније се употребљавале 
ове песме како за састављање т. зв. ирмоса канона тако 
и других песама јутрења, на којем их видимо да се упо-
требљавају до данас. 

Ј ) Исх. 15, 1—19; Второзак. 32 , 1—43. 
>) I. Цар. 2, 1 - 1 0 . 
3 ) Авак. 3 , 1—13. 
4 ) Исаија 26, 9 - 1 7 . 
5 ) Јон. 2 , 3 - 1 0 . 
в ) Д а н . 3 , 2 4 - 9 0 . 
7) Лук. 1, 6 8 - 7 9 . 
8 ) Лук. 2, 29 - 3 2 . 
9 ) Лук. 1 , 4 6 — 5 4 . 
1 0 ) ДихфаоЈШ бе Хе-уехе- ебХо-Ј-есхе лосута х а ер^а Корсоо, хбу Кбрсоу... Агћапаз. 

Б е У1г§1П11а1е п. 20 (Мг^пг, Ра1г. §г. Т. 28 р. 276). 
") Јоаптз Сћгузоз^отг 1лћсг диоа 1 д ш зе 1р8шп поп 1аетЧ, п е т о 1ае<1еге 

роббК код М1§пе, Ра1:г. §г. Т. 52 р. 477 , где се к а ж е о песми три младића . . . 
х г ^ З-аоЈхааху^ ехесууЈУ ха1 тсар^бо^оу фаа^хе^ фбт}>, ХУЈУ ха1 јлехр^ хоо УОУ 1% ехесуоо 
л а у х а х о о тцс, о!хо|леуу]д абојлегУЈУ... 
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67. Уметничка форма хришћанских црквених песама и 
постанак црквеног пееништва. 

До половине прошлог века, како- Грци тако и учењаци 
запада гледаху на грчки текст црквених песама православне 
цркве као на чисту обичну прозу. Ово је сасвим разумљиво, 
јер свугде где год имамо штампани и писани текст цркве-
них песама, видимо их у прозном ставу како у грчком 
оригиналу тако и у словенском преводу ових песама. По-
једини ставови одељени су тачкама, које су уједно и једина 
интерпункција. Ове тачке су често изостављене или преме-
штене, а нова интерпункција је увођена, и тако је дошло, 
да је свест о томе, да се црквене иесме састоје из строфа, 
строфе из редова (стихова) са извесним нагласком, све више 
и више ишчезавала. У томе мишљењу је још више свет 
утврђивало мишљење самих византијских коментатора цркве-
них песама, који кажу да су песме грчке цркве писане 
хатаХоуабу]^ (према говору, у прози) лв^ф ^оуф, којима се 
речима означавало све оно што није писано по старој 
класичној метрици, дакле служиле су за ознаку прозе. Тек 
од како је ^чени кардинал Ж. Б. Ф. Питра (Јеап ВаргШе 
Ргапд018 РИга, 1812.—1889.) почео да се бави црквеним 
песништвом, увидео је, да те силне песме и текстови, који 
се поју у грчкој цркви а који се налазе у разним руко-
писима и штампаним књигама, нису обична проза као 
што се дотле држало, него да су те песме испеване у пра-
вилним уметничким формама, т. ј . да су строфе састав-
љене из стихова. 

Када је настала потреба да се певају хришћанске пе-
сме, јавило се и питање, какав уметнички облик да даду 
хришћански песници својим песмама. На основи старе кла-
сичне уметности песништва није се могло црквено песни-
штво развијати, јер би употреба незнабошког метрума могла 
бити повод сумњи у узвишеност и божанственост хришћан-
ског богослужења и песништва. 0 овоме читамо код Н^ла 
Старијег у једном његовом писму неком монаху (М1§пе, 
Ра1г ; §г. Ер. II, 49): »Апостол Павле је рекао (I. Кор. 3, 19) 
пр*/и8дростк ко лнра «гц>, кбистко оу Ега естк и ирема томе 
је забрањено употребљавати форме Јелина, хексаметар и 
јамбе; јер када стоји у Причама Соломоновим (5, 3) л«д& 
во кагштх Ж оустжх жжк! кл^дницк!, то значи овде блудницу 
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{пбрчг}) ха/Лсгтеса тт сЕХМрш (слаткоречивост Јелина)«, и 
даље спомиње Нил како и многи јеретици писаху метричке 
песме, али не на корист. Други пак разлог што се хришћан-
ско црквено иесништво није могло развити на класичној 
основи је тај, што беше нестало разумевања и интереса за 
чзтару вештину песништва, те када би се и хтело црквено 
песништво развијати на овој основи, не би донело жељена 
нлода нити би постигло намењену сврху. Ради тога се мо-
рало ударити новим иутем, а овај се нашао тако, што је 
з а заједничку основу и к а о г л а в н и п р и н ц и п н о в о г 
п е с н и ш т в а п о с т а о р и т а м ( где се у з и м а у о б з и р 
а к ц е н а т и б р о ј с л о г о в а ) а не к р а т к о ћ а и д у ж и н а 
( к в а н т и т е т ) с л о г о в а , како је то било дотле у класичном 
грчком песништву. 

Ову теорију у правој јасноћи, важности и лепоти први 
ј е одређено и свесно увидео Питра на једном рукописном 
канону у Петрограду год. 1859., који је канон написан у 
похвалу славне чудотворне иконе пресвете Богородице 
једног атонског манастира, која се зове тсортагаааа, а зове 
се тако што је насликана на једној капији. У том рукопису 
нашао је Питра симетријске одсеке, који се одаваху као 
строфе, а поједини ставови и реченице биле су одељене 
црвеним тачкама. Ово га је навело на бројање слогова и 
пронашао је у њихову броју конститутивни закон црквених 
песама, који су закон потврдиле и песме у рукописима 
других библиотека. У Москви је нашао Питра један грчки 
рукопис „хо^бахарсоу", т. ј . рукопис у коме су дугачке ирквене 
песме кондаци. Ту му се открио потпуно нов видик на 
грчку црквену појезнју.1) 

Ову теорију потврдио је и употпунио класичпи филолог 
Сћпзг у своме делу АпЉо1о§Ја #гаеса сагппгшт сћпзИа-

погат , а у његову раду иотпомагао га је Јелин М. Пара-
никас, у чијој се постојбини бесвесно у мелодији сачували 
закони ове теорије. Помоћу мелодије грчких црквених пе-
сама, како се оне поју у грчкој цркви, изложио је Сћпз! ри-

*) Ову своју теорију изложио је потпуно Питра у својем делу: Н у т п о ^ г а -
рћ1е <3е Г е^Нбе §гесдие, В о т е 1867. стр. 3 .—10. и даље, и у нредговору дела: 
Апа1ес1а засга 8р1С1]е#1о Зо1ебтепз1 рага!а (р. I.—ХС1У.), где је изнео резултат свога 
дугогодишњег рада и штампао ТротсоАбччоу, збирку црквених песама мање или више 
познатих из неколико рукописних збирака, и то већином хоушхса. Песници ових 
химни означени су у акростиху, ако п а к т о г а нема, онда је тешко одредити песника. 
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тамске законе ове теорије м показао, да одговарајућм стмхови 
имају* не само једнак број слогова, него м исти нагласак. 

Нас пак у овој читавој ствари нарочито занима умет-
ничка форма црквених песама у словенском преводу. Овдо 
се морамо запитати, како су радилм словенски преводиоци 
преводећи грчке црквене песме на словенски, да ли су 
црквене песме у словенском преводу поезија у стиховима 
и строфама, да ли и за њих важи све ово, што смо казали 
за грчки текст црквених песама, и да ли словенски тексг 
ових песама може допринети упостављању метрума код 
грчких текстова црквених песама? Словенски текстови 
црквених песама које данас употребљавамо у цркви штам-
пани су у ирозном ставу, и немамо у њима самима никакова 
сведочанства, кључа ни доказа за постављање теорије, да 
су ове песме било у словенском било у грчком тексту 
изграђене у строфама и стиховима. Друкчије ствар стоји 
са старим рукописним црквеним књигама српскословенске-
редакције. Ако узмемо ове рукописе, видећемо на први по-
глед да је у њима текст у прозном ставу, а као једина 
интерпункција, да су тачке, као што је то и у грчким 
рукописима. Из овога закључујемо да је преводилац при 
преводу радио онако како је то у грчком, намме преводио 
је став по став, и иза сваког става као и у оригиналу 
метнуо је тачку. У оригиналу пак ставови су били стихови 
и делили се тачкама, које су грчком појцу служиле уједно 
као мерило за појање. У преводу пак изишао је смисао 
једног стиха, а преводилац се није бринуо да ли је то 
код њега стих са одређеним бројем слогова и да ли српско-
сло^енски превод песама има какву уметничку форму, него> 
му Ј е једина брига била да преведе те песме за бого-
службену ^потребу. 

Помоћу српскословенске редакције ових стармх руко-
писних песама можемо успоставмти уметничку песничку 
форму оригинала, јер где је у словенском тачка, ту је 
и у оригиналу, а у оригиналу се стихови одељују тачком. 
Поређамо ли поједине ставове одељене тачком један испод. 
другог, имамо строфе са стиховима. Па не само да су сло-
венски преводи примили пунктове т. ј . уметничку форму 
грчких оригинала црквених песама, него је и грчка музика 
т. ј . мелодија заједно са формом прешла у српску цркву, 
те је уметничка форма како у грчком оригиналу, тако и у 
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словенском преводу бмла у вези са мелодијом песме. Само 
ћемо аналогни број слогова узалуд тражити у словенским 
преводима црквених песама.1) 

Постанак пак црквеног песништва треба тражити у 
старозаветном јеврејском богослужбеном песништву, старо-
заветној псалмодији, јер многе особине овога песништва 
пренесене су не само из оригинала него и преводом сеп-
туагинте у хришћанско црквено песништво. Даље је на разви-
так овога песништва утецало уз сирско црквено песништво 
и грчко проповедништво својим најодушевљенијим и узви-
шеним местима, наиме висока реторска проза хришћанских 
проповедника, чије проповеди нису ништа друго него химне 
у прози, и можемо их назвати химнама, које су истина без 
метрума (ауео [хетроо) али нису без ритма (а^ео р^оО). На-
рочито се стил проповеди IV. и каснијих векова прибли-
живао све више стилу дитирамба. Овим путем развијало се 
иостепено грчко богослужбено песништво. 

68. Химне и песме саетављене од побожних хришћана. Врсте 
и имена црквених песама. 

Већ се из наведених речи св. апостола Павла (Ефес. 
5, 19, Кол. 3, 16) види, да су хришђани аиостолског вре-
мена имали и употребљавали нарочите химне, јер се црквено 
појање у апостолском времену није могло ограничити само 
на псалме и друге библијске иесме. Новој цркви је доли-
ковало да поје Богу нову песму,2) да изразмтије слави 
Његово суштаство у три лица, да јасније посведочи његова 
чуда него што то чине псалми и остале песме СЗавета. 
Зато је св. Дух цркви НЗавета између осталих дарова дао 
и дар појања химни.3) Ове химне, које св. аиостол Павле 
назива духовне, употребљавале се не само у апостолском 
времену него и у времену иза њих. Тако говори св. Игња-
тије у својим писмима Ефесцима и Римљанима о химнама, 

АђкМ ј е покушао да докаже , д а и у словенском тексту имамо аналогни 
број стихова из грчких песама, што пак неће бити тачно, а у што с у м њ а и В. 
Јагић и сматра као недоказано. Види АШМ, НаБеп сНе а11;еп б1ау1бсћеп Бћегбеиег 
<1ег §г1есћ18сћеп ШгсћепНе^ег (Ие 8Ићеп2аћ1еп с!ег ^песћтвсћеп Ие^егуегве Геб1§ећа1-
1еп ? АГСШУ Јиг зШугзсће РћШо&е, XXXVI. Во\ (1914) III. и. IV. Нек.. 

2 ) Пс. 95, 1. 
8 ) I. Кор. 14, 26. 
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у којмма се велмча Христос.1) Према Плинијеву писму цару 
Трајану, појали су Хришћани из Витиније Христу песме 
хвале, а Јустин мучемик такође спомиње хришћанске химне, 
у којима верни славе Христа.2) Презвитер Гај (II. век) каже 
према Јевсевију, 3) против Артемона који је порицао бо-
жанство ИХриста: »Ко још не зна да се у многим псал-
мима и од верне браће састављеним химнама 4) опева Хрмстос 
као Бог«. 

0 мученику Атиногену ( | о11) прича св. Василије, да је пре 
•своје смрти саставио једну химну, која је свугде позната и доста 
дугачка. 5 ) Св. Дионисије хвали египатског епископа Непота, који је 
саставио много химни, и којима се наслађују многи. 6). Педагог Кли-
мента Александријског почиње са две химне Христу Спаситељу и 
Слову, које нису ушле у црквену употребу. 7) 

И Тертулмјан8) и Ориген 9) говоре о химнама хвале 
Богу и Христу, које су састанили хришћани, и појање 
химни према њихову исказу беше исто тако обично као 
и појање псалама. 

Црквене песме, које имамо у нашим богослужбенмм 
књигама јесу многобројне и разноврсне, па с тога има и 
много имена истих, према њиховим особинама. Песме које 
«ам долазе у богослужбеним књигама јесу: 

Антифон, антУфц)нх, &чт:1сртоу. Антифонско појање озна-
чава појање како псалама тако и осталих црквених песама, 
и то раздељено у два хора, да један другом у појању 
наизменце одгопара (ауиџтш, одвратити, одговорити). Овај 
обичај певања био је већ код старих Грка у употребн, што 
-сведоче речи атросру) м (ггаатросру), гтаррујЈш м ^тетхсррсЈха. Филон 1 0 ) 
€помиње, да су Терапевти слично појање у Египту установи-
ли. Код хришћана овај начин појања по сведоџби Теодорита 

*) 1$паШ Ер1б1:. аа Ерћез. п. 4. (М1рте, Ра1г. ^г. Т. 5 р. 648.) е1 Ер18^. ао' 
В о т а п . и. 2. (М^пе , Пзгс!. р. 688). 

2) ЈизИп. Магг.у Аро1. II. рго Сћг'|81. с. 13. 
3) Еизед., Шб1. есс1. 1. V. с. 28. 
4 ) . . . "Ф"аЛ|Ј10с бг бао1 хас. фба: . . 
5) ВазИП, Ш е г (1е б р т 1 и бапс1о с. 29 (М1§пе, Ра1г. §г. Т. 32 р. 205). 
6 ) Испор. Еизед., Шв1 есс1. 1. VII. с. 24. 
7) С1ешеп8 А1ех., Рае<1а§. 1. .III. с. 7. (М^пе , Ра1г. §г. Т. 8 р. 681—684) . 
8) ТегШИат Аро1о§еИсиз аау. §еп1ез с. 2 (М1°;пе, Ра1г. 1а1. Т. I. р. 321 . 

и 1лћ а(1 и х о г е т с. 9 (М1§пе, И>1с1. р. 1417). 
9) Оп§ет8 Соп1га Се1зит 1. VIII. п. 67. (М^пе , Ра1г. §г. Т. XI. р. 1617). 

1 0 ) Б е уИа Соп1етр1. 'р . 102. ео\ Р а п з . 1640. 
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мсторичара 1) увели су прво презвитери антиохијски Флави-
вијан и Диодор у Антиохији, а по сведоџби других 2) уве-
ден је овај начин појања истина прво у Антиохији, али то 
нису учинили Флавијан и Диодор, него Игњатије Богоносац. 
( | 104.—И6.).0вај начин појања псалама тако се допао сви-
ма, да се из Антиохије раширио по свима грчкмм црквама, а 
трудом м саветом св. Амвросија и на западу. Касније је уста-
новљено, да се не само стихови псалама, него и нове песме 
стихире и канони, и најиосле свака врста црквених песама 
поје наизменце од два хора (певнице), који је обичај остао 
у православној цркви до данас. 

Поред ознаке наизменичног начина појања, под име-
ном антифони, (ггасра^а, разумеју се поближе само неколико* 
врста црквених песама, и то: 1. А н т и ф о н и к а т и з м е , т. ј.„ 
они делови или славе катизама, за које устав прописује, да 
им се стихови поју наизменце од . два хора. У дане пра-
зничне и свечане поје се први антифон прве катизме, а кат-
кад и сва прва катизма. 3) 2. А н т и ф о н и и з о б р а з и т е л н и , . 
та тотссха, т. ј . стихови 102. и 145. пс. (Клагослоки д8ше /ИОА 
Гда . . . и Хкали д8ше ЛЈОА ГД* . . . ) ' који се поју у суботне, ва-
скрсне и неке друге празничне дане на литургији одмах 
после велике јектеније, а као трећи антифон код изобра-
зителних антмфона су блажегта са тропарима треће и шесте 
песме канона на јутрењу. Кад у богослужбеним књигама 
стоји да се имају појати изобразителни антифони, значи, 
да се тада иоју и блажена. 3. А н т и ф о н и с в а к и д а ш њ и , 
т. ј . стихови мз 9. 92. и 94. пс. који се поју на литургији место 
изобразителних исалама и блажена у дане непразничне или 
за које у тинику нема назначених песама канона на бла-
жена. Стмх*ови првог свакидашњег антифона (пс. 9, 2. 3.),. 
на које се поје припев Жолиткалш Еогородицм Опасе, спаси 
ИЛСЋ јесу као припрема за славослов ; у стиховима другога 
антифона (пс. 92, 1. 2.), на које се поје припев Жолиткалш 
с в А т ^ г ткоих%, Опасе спаси насх, је пророштво о делима Го-
спода и Његове смрти на крсту ; а стихови трећег анти-
фона (пс. 94, 2. 3.), на које се поје припев Опасн О к ш г 
КожУи, јесу песма Господу који је већ дошао. Као трећи 

Ј) Тћеос1оге1, Ш&1 есс1. 1. II. с. 24. 
2) 8осгаге8, Шз!. есс1. 1. 6. с. 8. Оеог^шз Мехапд.., VI 1а 8 . Јоапшз С ћ г у -

80б1от1 (М1§пе, Ра1г. §г. Т. 114. р. 1113. и Ккерћогиз СаШзШз, Н1б1. есс1. 1. 13. с. 8... 
3) Николскш, Пособ1е, стр. 194. 
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-стих сваког свакидашњег антифона је мало славословије, 
иза ког се код 1. и 3. ачтифона поју припеви прва два 
стиха, а код 2. антифона песма пара Јустинијана (527.—566.) 
вдинороднкш О к ш е . . . (сО џочоуечгјс. осод...). Свакидашњи анти-
фони налазе се на крају апостола и ирмологије. 4. А н т и -
ф о н и п р а з н и ч н и , су пророчки стихови из псалама, који 
одговарају слављењу иразника. Ови антифони рецитују се 
и поју на дванаест Господних празника (осим празника 
С!ретенија Господњег) и у све дане светле седмице. На сти-
хове првога антифона поје се Жолиткалж Еогородицм ; на 
стихове другога — Опаси нм Окше ЕожУи са додатком који 
«се односи на прославу празника. а на завршетку в д и н о * 
роднкш О к ш е . н а трећи пак — тропар нразника. 1) Пра-
^знични се антифони налазе на литургији нразника у ми-
неју, триоду и пентикостару. 5. А н т и ф о н и с т е п е н с к и , 
аш$<х$\1о\ с т е п е н а, а н . т м ф о и и у з л а з а, зову се три анти-
фона, од којих сваки има три стиха, пред трећим је мало славо-
словије, а стихови су узети из псалама. Ови антифони зову 
се степенски или узлаза (<ХЧ$СС$Ч1&У) зато, што су састављени 
из стихова узетих из петнаест псалама (од 119.—133.), који 
имају натпис П^снк с т т е н ж (фба1тшу аш$<хд-\1т)? песме узлаза, 
а зову се тако зато, што су ових иетнаест псалама појани 
код Јудеја на петнаест степеница јерусалимског храма, које 
су водиле из предворја (трема) женског у мушко. Три ан-
тифона означавају тројичност Божју. У октоиху се налазе 
осам степена на осам гласова, и поју се на васкрсном ју-
трењу и на јутрењу празника са свеноћним бденијем и ио-
лијелејем. Првих седам гласова имају три антифона, а осми 
глае четири. Садржином одговарају степена свом имену, јер 
су као неки степени од нижег к вишем, од робовања греху 
до освећења кроз Св. Духа, јер у прва два стиха сваког 
антифона долази до израза борба човечјег духа са искуше-
њима и молитва Богу за помоћ, а у последњем се опева 
Св. Дух, као извор светлости, живота и освећења разумних 
бића. Антифони последња четири гласа слични су по са-
држини, а гдегде су и дословно једнаки са односним анти-
фонима прва четири гласа. Антифони степенски приписују 
<,е св. Јовану Дамаскину. 

1 ) Стиховима псалама додају се припеви (Л\олиткамн, Спасн нм, тропари), који 
у к а з у ј у на Христа и нову благодат, зато , д а би се истакла веза и одношај Ста-

;рог и Новог Завета . 
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Ииакоју бгсахотђ, у-пакои (од блахобг^, слушати, пазити, 
слушати кога и одговорити му). ГТесме овога имена поју 
се на васкрсном повечерију, васкрсној полуноћници после 
канона и на јутрењу пред антифонима и мза треће песме 
канона иосле сједалног. Назив ове песме тумаче јед-
ни тиме, што ју је у старо доба за чацем појао народ, 
као одговор на његово појање. Други пак држе да ова 
песма има своје име отуда, што треба да се слуша са 
особитом пажњом (бтсахо^, послух, пажња), јер у њој се го-
вори о васкрсењу Христову, кој.е јављају мироносице апосто-
лима и целом свету. Устав наређује да када се поје ипакој, 
мма се стојати, па и онда, кад се узима место сједалног. 

Канон, хоикбу, канина 1 ) је повећа песма састављепа из 
денет односно осам — јер је друга изостављена — мањмх 
лесама (фбас), које нису толико садржином и једном мишљу 
везане, колико једним гласом С?]ХФ)- К 0 Ј М Ј е обично на челу 
канона означен. Ових осам или девет песама канона су 
опет састављене из једног ирмоса (еТрјлод) и неколико (ве-
"ћином 4) тропара (тротсарса); ових 9 иесама оснивају се 
на библијским песмама, т. ј . свака од њих одговара по 
једној песми св. Пмсма, које се тако мсто зову оде (фбас). 
Каион је према томе више низ, серија песама' него јед-
на песма. 

Девет библијских песама на којима се оснивају девет 
иесама канона јесу: 

Ј ) У Минхенској државној библиотеци налази се један рукопис (со(1. §г. 
226) из 13 . в., у ком су најславније црквене песме Косме Јерусалимског, Јована 
Д а м а с к и н а и Теофана коментарисане опширним коментаром Архијепископа Гри-
горија Коринтског (Го1. 1—89), а даље (Го1. 122—295) је опширно разјашњење ва-
-скрсних канона (хо^буе^ АштЛаџоС) у октоиху од Зонаре (*(* 1118). Овом раз јашњењу 
Зонаре претходи један одсек, где се говори о називима хауи»>, еЕр|лод, трогахрсоу, 
<рбтј. Овај рукопис употребили су већ Тиео А11а1шз, АгсисНиб и Ооаг. Извод из овог 
•одсека где се говори о називима хауа^, егрџб^ тротсарсоу . . . објавио је Сћпз1 у 
бИхип^зБег. ћеуег. Акас1. 1870. Вс1 II. С / ш з / , ј е најбоље разјаснио постанак к а -
нона како у свом делу Ап1ћо1о§1а, тако исто и у радњи (Љег сНе Вес1еи1ип§ УОШ 
Н у г т и з , Тгорапоп ипс! Капоп т с!ег § п е с ћ . Роез1е. — Именом кауш означавају 
траматичари норме з а деклиновање; у науци о Св. Писму, ова реч означава књиге 
које сачињавају Св. Писмо; у црквеном праву овом речју зову се одредбе сабора, 
у којима су дефиновани закони о св. стварима и о вери хришћанској . Ово је све 
у з е т о од мере (хауом) којом се служе градитељи при градњи, па и песма која има 
о в о име, добила га је зато , што се саставља по неком одређеном мерилу и закону . 
Име хаушу јавља се доста касно, и најстарије место где га сретамо је у акрости-
.ховима канона Теофана Начертаног (•(* 845.). 
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1. Песма благодарности, коју су појали Мојсије и синови 
Израиљеви после пролаза кроз црвено море, Исх. 16, 1—19-

2. Песма укора Мојсијева пред смрт његову, која про-
риче синовима Израиљевим казну Божју, и којом је укорео« 
неблагодарне Јудеје, што су заборавили доброчинства Божја 
Второзак., 32, 1—43. 

Ова иесма канона сходна само времену покајања и* 
намени поста, поје се у посно време и налази се само у 
посном триоду, а у канонима других годишњих дана немамо-
друге песме, осим у трипеснецима цветног триода у утор-
нике, но у овим песмама нема укора, него је слављења Божјег 
свемогућства. 

3. Радосна химна пророчице Ане, матере иророка Са-
муила, која ј.е после неплодства утешена рођењем сина, "I.. 
Цар. 2, 1—10. Црква је до Христа неплодна, затим рође-
њем ИХриста постала је плодна. 

4. Молитва пророка Авакума, који је предвидео долазак^ 
Господа на свет, Авак. 3, 1—13. 

5. Молитва пророка Исаије, у којој је радост што ће< 
Спаситељ доћи на свет, који је помирио Бога са људима. 
и привео нас светлости своје славе, Ис. 26, 9—19. 

6. Молитва пророка Јоне у утроби кита. У песми 
капона понављају се усклици пророка Јоне, што смо се 
избавили из дубине и понора грехова, од пропасти и ада,. 
Јона 2, 3—10. 

7. и 8. молитва пуна наде и весела химна три младића. 
у пећи, који су чудом изишли из ње неповређени, Дан. 
3, 26—56, 57—58. У песмама канона призива се свако-
створење да слави Господа. 

9. Песма хвале пресвете Богородице после благовести: 
Ееличита д8ша Л»ОА Господа (Лук. 1, 46—55) и свештеника 
Захарије (Лук. 1, 68—79), оца св. Јована Претече после 
рођења Јованова, у којој је благодарност Господу, што је 
дошло време доласка обећаног Спаситеља света. Ових девет 
песама односе се на долазак и деловање Исуса Христа,. 
као и на нову благодат, х^Р1& м з ч е г а можемо закљу-
чити, да су код Хришћана имале велики углед. 

Само се у теорији каже да канон има девет песама,. 
но у ствари обично има 8, јер је друга песма изостављена, 
а девет песама имамо у канону врло ретко, н. пр. у два. 
канона посног времена од Андрије Критског. Да ова друга. 
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песма канона није испала одавде, него да је уопће није 
ни било, сведоче нам речи Зонарине у споменутом раз-
јашњењу, као и из почетних слова појединих строфа са-
стављени акростих код великог броја канона. Разлог овоме, 
као што Зонара примећује, је у томе, што је библијска 
песма (Второзак. 32), која служи као углед другој песми 
канона по свом карактеру тужне и опоре садржине. Као 
укор-песма не одговара новозаветној радости и радосном 
слављењу хришћанских празника. Но песме канона су тако 
редом бројане, да последња песма канона није била осма 
песма, него се звала девета песма (1, 3, 4, 5, 6, 7, 8, 9.) 
и у канону Косме на Крстов-дан (14. Септ.), који има 
свих девет песама, друга песма канона означена је као 
трећа, а последња је наведена као аХуј фбу) гштгј, друга 
девета песма. 

Ових девет песама канона између себе лабаво везаних 
садржином, јер су им основа девет библијских песама 
испеваних у разним приликама од разних лица, имају да 
опевају један догађај или празник, чија мисао тежи да се 
пробије кроз речи старозаветне. У томе је вештина песника 
с једне стране то све у склад и до израза довести, а у 
томе је с друге стране једна особина канона, отсуство 
јединства у садржини, које се донекле успоставља и одржава 
гласом, којим се поје канон, и акростихом, који развише 
византијски песници до савршенства. 

Ова врста песништва није се одмах појавила са црквеним 
песништвом у хришћанској цркви, и већ самим својим сложеним 
саставом показује, да не спада у почетке црквеног песништва, него 
у његов период даљег развитка и цветања. 

Најстарији песници канона су уједно и проналазачи ове врсте 
песништва т. ј . канона, те је тако Андрија Критски први на место 9 
библијских песама саставио своје песме, које се садржином равнаху 
према оних 9 библијских песама, а имале су исти круг мисли, с до-
давањем једне нове основне мисли, у чију су посвету и писане. 
И затим тек постепено Косма и Јован Дамаскин чувајући број 9 
песама почеше се слободније кретати. 

Истина на неким местима изгледа да се много раније спомиње 
канон, али та су места или интерполирана или долази реч канон и 
канонски (15. канон лаодикијског сабора) у другом смислу. 

Реч канон, косч&ч за ознаку 9 песама примљена је у време Андрије 
Критског и Косме Јерусалимског. Како је до овога дошло ? Још у 
5. и 6. в. реч хау&у означавала је избор извесних псалама, који се 
у манастирима и црквама на богослужењу појали. Истим именом 

15 
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било је сасвим блиско означити. и библијске песме, које су поред 
псалама биле најстарије песме хришћана. Када је то било, онда ј е 
ишло само од себе, да су и песме, које су у току 8. века на место 
ових 9 библијских песама дошле, добиле име ЖГ^СОУ. 

На основу ових девет библијских песама развио се ка-
нон, и тих девет песама. канона испеване су у ритму, и 
биле су ритамска појезија Но није остало само на девет 
песама, него су појединим песмама додани тропари. Када 
је овако цела песма хаусо^ била готова, није се читала ни 
рецитовала, него се добивши своју мелодију појала, и то 
све песме једним гласом. Дакле канон је побожна песма 
састављена за богослужбену употребу, има 9 односно 8 пе-
сама, а свака од ових има више (обично 4) строфа. Број 
тропара код појединих иесама канона није увек једнак, 
но опажа се тежња, да се спроведе број 4 (3 тропара и 
један богородичан). Веза између 9 песама канона и 9 би-
блијских песама као и угледање оних првих на ове послед-
ње било јо испочетка у јачој мери, а касније је постало 
слабије. Последња строфа песме или тропар садржи хвалу 
пресв. Богородици и отуд се зове Феотожо^ или атаоро-
<9-еото;ао^ ако опева бол пресв. Богородице испод крста, на 
коме је Христос разапет. 

Код канона имамо још читав комплекс питања да распра-
вимо, а то су називи : иесма или ода (Абтђ), тропар, ирмос, ка-
тавасија, трииеснац, четверопеснац, двопеснац тр^фб^а, те-
трафбса, бсфбих, као и о једној особини канона, о акростиху. 

Именом иесма или ода, фбт^ (од аосбт̂  од глагола ае̂ бсо, 
певам) означују се поједине песме канона (ирмос и тропари 
с богородичним), и тим именом се од старине називале 9 
песама СЗавета за разлику од псалама. Овим именом зову 
се ове библијске песме већ у Сос1. А1ех. (рукопис БХХ. из 5. 
столећа), где песме које су додане псалтиру имају натпис 
фба! 14 ода. Из ових 9 песама изишла је основна садр-
жина канона, и првобитни песници су се строжије држали 
узорних песама него каснији, који су у овом с већом слобо-
дом поступили. Нарочито се Андрија Критски држао библиј-
ских песама и ирмоси његових канона су тако рећи мозаик из 
појединих места библијских песама. Доцнији иесници Косма 
и Јован Дамаскин пођоше самосталнијим путем. 

Свака ода, песма канона састављено је из једног ирмоса 
и неколико тропара. 
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Ирмос, еЕрјхбб, Ур/ибсБ. Да би разумели ову реч мо-
рамо прво споменути, да грчки цркв. песници нису били 
само песници (тсопгјтас) текста (ВТСУЈ), него и композитори ме-
лодије (^гХод). Шта више држаху песници меладију за не-
што важније од текста, зато се и зваху мелоди (јхеХфбоЕ) т. ј . 
композитори. Тако су радили и класични песници Пиндар, 
а без сумње и Есхил, Софокле и Еврипид, јер су уз своје 
песме метали и музичке знаке. Тако су и византински пе-
сници — како то В Ј Л Д И М О у рукописима — метали поред 
текста извесне знаке, ^г6|лата (ноте), који су служили као 
ноте за појце, дакле онако исто, како то чине наши бого-
слови када уче цркв. појање. Дакле у исто време стваран 
је и текст и мелодија цркв. песме. Свака засебна песма, 
имала је засебну мелодију и тако је постао безброј песама 
са безброј Лелодија. Ово пак, да свака нова песма има 
своју нову мелодију, није могло ићи у бескрајност, него је 
касније постао обичај, да су нови текстови узимали стару 
мелодију. Овака строфа, која служи за углед, узор, звала 
се е1р[Абб, а песме које се градиле по узору ирмоса т. ј . 
које су имале једнак број слогова, а по могућности и 
акценат на истим слоговима и исту мелодију (̂ аоаоАХа-
{Зоо̂ та ха! б\хотоуоичш како каже Теодосије Граматик из 
Александрије), звале се тротсарк^. Ово је од прилике као 
и у нотним партитурама, где испод прве строфе налази-
мо написану другу строфу, која се исто тако пева као и 
прва строфа. Ово су основна правила ритамске византин-
ске метрике. Овако нам тумачи реч вЕр̂ хбд и Зонара у ко-
ментарима канона. 

Данас под ирмосом разумемо једну строфу од неколико 
стихова, заједно с мелодијом, која прати текст, која строфа 
служи за углед, узор, другим строфама. Овом особином раз-
ликује се ирмос, в1р[х6д од тропара, тротсАрсоу, под којим се 
(тротсарсоу) разуме строфа, песма, која се по ритму и мелодији 
равна по ирмосу. Овим одношајем — узора и угледања — 
не може се разјаснити сам назив з1р[л6д? ирмос, него етимо-
логијом. Ова нас упућује на појам заједничког низања 
(гГрг^), од чега је нанизан спој у старини добио име вЕрјлод. 
Данас с речју гсрјлбс; везујемо појам низања, дакле значи 
ланац, спој; по свој прилици да се ирвобитно ова реч од-
носила само на мелодију, а касније је пренесена и на строфу 
по извесној мелодији састављену. 
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Збирка оваких узорних строфа, сачињавала је једну књи-
гу, која се звала ирмологија есрЈлоАбусо̂ . Ову нам књигу спо-
миње Свида ( | 970.) у расправи е1р[хоХ6у1ог рфХСоу тг Дакле у 
10. и 11. веку долази ова реч е&рцб̂  у овом смислу, како смо 
расправили. 

Тропар, тролар^, тропарк, је кратка песма, строфа од 
неколико редова и има велику улогу у цркв. песништву, 
јер из тропара је састављена најважнија врста цркв. ие-
сништва, канон. Па ни друге врсте црквених песама нису 
ништа друго до ли тропари са разним особинама и раз-
ним именима. Првобитни кондаци и канони нису ништа 
друго, до ли систем тропара. Воскресни, крстовоскресни, 
богородични, крстобогородични, догматици, тројични, му-
ченични, покајни, мертвени — нису ништа друго до ли 
тропари са овим имениЈла. Једни држе, да реч троларсоу 
долазп од трошхТа. трофеји, победни знаци, и према ми-
шљењу ових тропар је песма, у којој се опева победа све-
титеља или какове идеје. Други пак, тако Зонара у спо-
менутом коментару, изводе ову реч од .третко, а држе то 
зато, што се тропар према ирмосу равна, обрће (тетраттлш). 
Ово угледање тропара на ирмосе изражава се у цркв. књи-
гама са тгродто = ирема. Но међутим ово би било тачно онда, 
када би се тропар појавио заједно с ирмосом, али ми знамо 
да тропари долазе самостално и независно од ирмоса, и 
то много раније, него што су се ирмоси и канон појавили. 
Отуда име трогсАрсо̂  иотиче из много старијег времена. Док 
у V. веку немамо о ирмосу још никаква спомена, то из 
V. века имамо два песника тропара А н т и м а и Т и м о к л а 
(око 464.) и у IV. и V. веку по причи оца Памвона појали 
се тропари у Александрији, затим у Кападокији 1) и у 
Палестини. Дакле тропари, тротсарса не долазе само у ка-
нонима, него долазе и иначе као самосталне песме, 
које се много раније од канона појале на вечерњем и ју-
тарњем богослужењу. Назив троларсо^ дакле неће бити 
да долази од третссо, него је — како Сћпз! каже — пре 
деминутив од тролод (што означава музикални начин), као 
што је фбарсоу изведено од &б^. Речју трбтго^ називали су 
већ стари Грци начин којим се појало, и сдомињу и зову 
разне начине и хармоније иевања: трблоид, као : Хббсоу, 

*) Види РИга, Нутпо^г. р. 43 . 
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Јх^оАббсо ,̂ блоХббсо^ сррбусо̂ , бтсосрбусоу, бшрсоу, о7т;обс6рсо .̂ Да смо 
пак на правом путу, показује нам аналогија речи е1ббХХсоу 
наспрам речи е1'бо$. Да је код Грка одавно била ова реч у 
употреби, најбоље показује назив књиге ТрогсоХбусо̂ , у ком 
су песме састављене из тропара. Тропари долазе у црквенОм 
ттесништву са разним именима, које су добили од садр-
жине, као: 

ВаскрССШ, к о с к р е с е н * , а у а а т а а ^ р ^ је песма у којој 
<се опева васкрс Христов. А пошто се васкрс слави сваке 
недеље, то овај назив уједно казује и када се употребљавају 
ове песме. Отуда се и друге песме васкрсног дана зову 
•овим именом, као: васкрсни тропари, васкрсне стихире, 
васкрсни канон, и т. д. 

ИрСТОВаскрсаНу к р с с т о к о с к р б с с и к , а т а о р о а у а а т а -
•афо^, је песма у којој се величају и опевају страдања 
Господа Исуса на крсту и Његово васкрсење. 

Богородичан, к о г о р о Д И Ч С Н Б , ФеотохСоу, је песма на-
писана у част пресвете Богородице. Песма пак, у којој 
•се опева туга и тужење пресвете Богородице испод крста, 
>на коме је распет ИХристос, зове се 

Крстобогородичану к р г с т о в о г о р о д и ч е н к , атаиро&ео-
то хбо^, који се поје у среду и у петак место богородичних. 

Пошто је поштовање пресв. Богородице од 8. века веома 
појачало, појавили се у црквеном песништву безбројне песме 
Богородични, ^еотох^а. Јован Дамаскин је први удесио, да у 
свакој несми канона изатри тропара долази последњи тропар 
<5огородичан, у којем је похвала пресветој Богородици. Па 
и оним канонима, који нису имали ове богородичне иесме, 
додавани су богородични. Па не само да је то случај био 
са канонима, него и са другим песмама, којима су додаване 
песме-тропари, у којима су похвале иресветој Богородици. 
Такб је све црквено песништво обасуто најњежнијим по-
хвалама пуним најчистијих осећаја, да можемо без претери-
вања казати, да од како је срце човечје задрхтало осећајем, 
нису испеване у благодарности узвишеније похвалне песме, 
од песама посвећених пресветој Богородици. Нигде није 
тако опевана туга, као у црквеним песмама туга пресв. 
Богородице за расиетим сином. Ни у једној цркви није 
тако опевана пресв. Богородици као у православној, нити 
ће икада бити ико тако узвишеном појезијом опеван, као 
што је пресв. Богородица у песмама православне цркве. 
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Догматик, д о п ^ и а т и к а , боу |лат ^хб^, се зове песма у 
којој су похвале пресветој Богородици и догматско учење 
о ИХристу, и то о ваплоћењу, несливеном и нераздељ-
ном сједињењу две природе ИХриста, или о другом чему, 
што се односи на богочовештво Његово. Богородични 
догматици деле се на догматике великог и малог вечерња. 
Последњи се поју само у васкрсне дане, јер се у њима 
опева васкрс Христов, а догматици великог вечерња шире 
садржине, поју се и у друге дане. Догматици се поју после 
стихира на Господи к о з з к а ^ и после стиховних. 1) 

Тројичан, т р о и ч * н в , трсабсхб^, зову се песме у којима 
се прославља пресвета Тројица и у којима је учење о 
триипостасном Вогу, а поју се по гласу седмичном на ју-
трењу после шестоисалмија у оне дане, кад се место Е о г к 
Господк поје Аллил$\Лк. Они се доводе у свезу и са служоом 
дана, стога имају на крају додатак, који стоји у свези са 
службом дана, н. пр. у понедељак: предстателксткм кесплот* 
н к 1 \ а ткои^х полшлби НЛСЋ И Т. Д . У иосном триоду смештени 
су по гласу на крају књиге, а пред њима се налазе 
дневни домеци. 

Мученичан, л \ 8 ч е н и ч е н а , ц а р т о р с х б у . су песме у част 
светих мученика. Они се поју по октоиху сваког дана седмице, 
осим васкрса, на вечерњу — у стихирама на стиховње (у су-
боту и на Г о с п о д и к о з з к а ^ & ) , на јутрењу— у седалнима г 

у канонима (осим четвртка) и у стихирама на стиховње, и 
на литургији — у блаженима. Мученичне имамо само у 
Октоиху и у Триодима, који замењују октоих. Но песме у 
минеју, где су написаие читаве службе у част мученика, 
немају натпис мученични. 

Покајна или умилителна (песма), п о ка и н м и или оу м и* 
л и т е л н м и, [хетаУО 1 x 6 V . Општа тема ових песама је испо-
ведање грехова пред Богом, скрушеност због њих, и молба. 
за опроштење истих. Налазе се у октоиху на службама поне-
дељника и уторника међу оним песмама, које се могу изменити* 

Мертвени и иокојни, л и р т к е н н м и и и о к о и н м и , 
^ е х р б а ф о у су песме, у којима су молитве за покој душа 
умрлих чланова цркве. Њихово је место на службама су-
ботним, јер црква тог дана чини спомен умрлима. Овамо 

*) Догматике је протумачио д^акон^ Сергђп БорзецовскШ, О б г л с н е т е дог-
матиковЂ ВОСБМИ гласов^в, Москва, 1 8 7 9 . 
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спадају м /шртвеши тропари и нторочши ( 6 в л т и \ & аика ижр^кте.. .), 
који се поју на погребу и пар&стосу. 

Катавасија, х а т а ј З а а с а , к а т а в а с У а , означава оно исто 
што и г1р[лос;, отуда читамо у триоду: хатајЗааса^ бг Хгуо|лву тоод 
г1р[ло1)д у.ам6шч (катавасијом зовемо ирмосе канона). 
Ово име изгледа да је постало у оно време, када се 
тропари канона почели читати а не певати, и када год 
се ови читали, после сваке песме, отпојао се ирмос те пе-
сме. Ови ирмоси зову се катавасија, хатајЗааса зато, што се 
док се читаху тропари канона седело са обе стране солеје, а 
када се ови ирмоси појали, силазили су појци десне и леве 
стране са седишта (капафЖш) на сред храма, где су се 
сјединили и бтпојали ирмос. 

Двоиеснацу трииеснац9 четвероиеснац, бсфбса, трсфбса, 
тстрафбса су мање песме канона, које немају као потпуни 
канони девет песама, него само две три, или четири пе-
сме. Када је у обичне празнике било сувише 9 песама 
канона, пошто су неке песме одбачене, остале су само 
две, три или четири песме, и то прве и последње, 1, 8 и 
9. Први је оваке краће песме канона почео писати Косма 
Јерусалимски, на кога се угледаше затим Јосиф и Тео-
дор, тако да су саставили трипеснаце за сву четрдесет-
ницу. Трипеснаци се налазе само у посном и цветном 
триоду, од чега је овај и добио своје име. Само неколико 
трипеснаца имамо у минејима и то на празнике Рожде-
ства Христова, Богојављења и Преображења. Четверопеснац 
Косме на Вел. Суботу, доиунио је Марко монах, касније 
епископ идрунтски са 4 песме тако, да је постао потпуни 
канон, а ирмосе прве 4 песме написала је Касија. 

У најкарактеристичније особине канона спада акростих,1) 
ахроат^? к р а е г р а н е с и (гра'но*ш, стих, атс')(од, уегзиз), крае* 
с т о р о ч и , т. ј . да почетне речи појединих строфа (ирмоса 
и тропара) почињу таковим словима, да када се ова поре-
ђају једно иза другога, дају или алфавит од а до а), т. зв. 
азбучни акростих, ахроатг^сба хат' аХсрајЗујто̂ , или изиђу речи 

*) 'Ахрбапхоу начињено од ахро^, врх, и ат''хо$, стих, од ох1^ш. Најстарији 
акростих у хришћанству ј е онај који даје реч 1Х0Г2, која је реч примљена у 
првобитној хришћанској цркви да ознаку имена Христова, Његова рођења од 
Бога, 2 природе и као Спаситеља: Исус Христос Божји Син Спаситељ. Акростих 
ј е исцрпно обрадио №Исће1т Жегћ, Б1е АкгозЈлсМз т Дег ћ у х а п и т з с ћ е п Капопез -
сИсћ1ип§, Г,е1рм§ и. ВегНп, 1908. 
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у стиху (хексаметар или јамб) или прози, у којима нам се ка-
зује једна мисао, или име иесника који је саставио ту песму, 
или што год друго о песнику или садржини песме. Леп при-
мер азбучног акростиха имамо у С е р г и ј е в о м А к а т и с т у . 
Акростих је исписан на челу канона испред прве песме, 
и то не само у грчким црквеним књигама, него и у сло-
венским, мада у овим последњима из почетних слова 
почетних речи тропара и ирмоса не може изићи акростих, 
јер преводиоци канона нису хтели да на преводима канона 
очувају ову песничку особину. Акростих почиње често у 
самом проемију, те онда знамо да је један исти автор 
саставио и проемијон и тропаре. У најстаријем цркн. пес-
ништву акростих је врло важна ствар, јер је он скоро 
једини пут, којим можемо сазнати име автора. Нарочито је 
ово случај код Романа. 

Ова особина у песништву потиче са истока. Акростих 
имамо већ у литератури клинастог писма, налазимо га 
даље у класичној литератури код старих Грка, затим код 
Јевреја (пс. 118, Плач Јеремијин) у СЗавету, па га ево — 
и то доста рано — налазимо и у хришћанском песништву. 
Акростих се не налази увек код сваког канона. и у овој 
ствари не влада једнолика правилност, него шта више 
разноврсно шаренило. Тако н. пр. Андрија Критски већином 
оставља своје песме без овог украса. Једни пак украшавају 
своје песме и каноне алфавитским акростихом (обично код 
канона иисаних у славу пресв. Богородице и код канона 
предпразнства, качочг^ тгроеортсо̂ ), редним бројевима, други 
пак акростихом писаним у прози, а трећи — и то код 
већине канона — метричким акростихом (јамби и хекса-
метар). Осим свега овога, имамо још и двоструке акро-
стихове т. ј . ирмоси и тропари канона изражавају једно, а 
богородични канона друго, обично име онога којенаписао 
било само богородичне и додао их канону, било цео канон. 
Неки опет једноставно додају своје име акростиху, н. пр. 
Јосиф. У главном Андрија Критски не употребљава акро-
стих. Јован Дамаскин написао је неке каноне без акростиха 
(8 васрсних канона у параклитику), друге са алфавитским 
акростихом, но већину својих канона написао је са акрости-
ховима у хексаметру и јамбима. Слично Јовану Дамаскину 
чини и Косма код својих канона. Код Теофана видимо још 
веће шаренило, но највише је написао хексаметарских акро-
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стихова, поред јамбског триметра. Код каснијих песника 
већ више влада једнак обичај. 

У акростиху се разно казива. Тако се у њему спомиње 
€ветитељ или празник у чију је славу канон написан, и то 
име светитеља спомиње се било изрично, било исказано у 
етимолошким фигурама, истичући његову најкарактеристич-
нију особину. Ово су започели Косма и Јован Дамаскин, 
па за њима тако чине сви каснији песници канона. Осим 
овога у акростиху се често спомиње врста песме (аТ о̂д, 
1)|ГУОС;5 фбтд, гко$, |лгХос;, |лгХфбса, фаА[х6с;, <3са|ла и т. д.). 
Од велике је важности, када је у акростиху казано име 
автора који је написао канон, и на срећу ово бива често, 
и име је казано или у самом акростиху, или у епилогу, 
или у богородичнима. Овај обичај имамо код канона Јо-
вана Дамаскина, Теофана, Јосифа, Фотија, Георгија Скилица, 
ш других. ' 

У црквеним књигама између песама канона и то после 
6. песме имамо две песме, које чине засебну врсту песама 
и не стоје ни у каквој вези са каноном, не потичу ни од 
једног автора, мада га прекидају иза 6. песме, а то су 
кондак и икос. 

Именом КОНДаку хо^тахсоу или хо^бах^, кондака зову се 
две врсте песама. Једно је кондак, који имамо у нашим 
цркв. књигама иза 6. песме канона, а то је кратка песма 
од једне строфе, а друго је кондак стара химна, управо 
поетска проповед састављена од 20—30 строфа (оТхос), које 
су све једнако метрички грађене (број слогова, акценат и 
синтактичко низање потпуно се поклапа), а разликује се 
од њих проемион (увод), који је пред њима. Овај има 
обично једму, а каткад и две и три строфе и засебан 
метрум, друкчији од метрума самих строфа (о!хо&). 

Све строфе у овом кондаку зову се икоси, оТхо: и 
ммају исти припев (рефреи, &рб[моу или ахротгХгбтсоу) од 
1 — 2 стиха, а Грци га зову још и (хт%Хи>\1гчоу т. ј . отпев. 
У канонима га ређе налазимо. Најзнаменитији песник оваких 
кондака је Роман Мелод и имамо их у Питрином тропо-
логију (Апа1ес1а I). Његови кондаци спадају у најстарије 
који се могу датирати. Састоје се из већег броја исомет-
ричких строфа и алометричког (који има други метрум) 
проемија (хоихобХсо )̂. Иницијали строфа сачињавају увек 
акростих, а како икоси, оТхос тако и хоохобХ^ имају један 
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мстм рефрењ За предисторију оне ретке литерарне врсте г 

долазе овамо у обзир пре свега сирске песничке 'форме 
4. и 5. в. (Метге, МаЉазсћа, 8и§ића, метричке проповеди). 
Од грчких дела спадају овамо тсар&г^оу Методија ( | 312.). 
Имамо кодекса т. ј . старих рукописа у којима су само та-
кове иесме, кондаци, и зову се хс^бахаркзс. Најстарији су од 
ових Ватопедски, Синајски, Патмоски и Бечки. Кондаци 
ове врсте Романа Мелода не налазе се у нашим црквеним 
књигама, што је свакако велика штета. Узрок зашто су те 
песме истиснуте из наших црквених књига је тај, што 
каснији песници нису били задовољни са овим једноставним 
цркв. песничким творевинама и што ове нису биле по 
укусу оног времена, када су се редиговале црквене књиге, & 
каснији песници су их истиснули из црквених књига и зато, 
да би начинили места својим канонима. Велика је штета што 
се ове дивне песме Романове, пуне примитивне форме и не-
беске узвишености, пуне надахнућа од пресв. Богородице не 
поју и не читају у нашим црквама. Роман Мелод је изагнан 
из грчке цркве, и отишао је страном свету који му подиже 
култ и који се диви његовој дубокој побожности и лепоти 
његових речи. 

Садржина великих кондака је идентична са садржином 
ранијих византијских проповеди. Ово је доказао најбоље 
проф. Мааз 1) изневши сличност Романових кондака са 
проповедима Василија Селевкијског, истакнувши у Рома-
новим кондацима поједина места, која доликују само за 
проповед говорену пред слушаоцима. Према томе је кон-
дак поетска лирска проповед, која се појала, а рефрен 
је одговарао хор. Ознаке, које песници кондака дају својим 
песмама су многобројне и неодређене. Тако их зову брод^ 
6 7 1 0 ^ топг]{ла, фаХ[хбд? а^од, бвтјасд, проагиутђ, аХсрајЗујто̂  ба[ха?. 
дакле нема једног карактеристичног имена. 

Ми пак именом кондаци, хо^таша зовемо оне песме, које се 
налазе код канона иза 6. песме, дакле на јутарњем бого-
служењу, а поју се још и на литургији. 0 њима немамо 
много података, само знамо да је у њима кратка похвала 
светитељу или св. догађају који се слави. Дали су ови 
кондаци, чија величина не износи више од једне строфе, 
нроемија оних старих опширних кондака од 24—30 строфа, 

х ) Види Р. Мааз, Б а з Коп1акшп, Вуг. геИзсвпп. , XIX. Ва. (1910.) стр. 285. 
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не можемо са сигурношћу казати, али изгледа да јесу. 
Проемијон песме Акатиста који је тако исто врста старих 
опширних кондака служи као кондак празника Влагове-
сти (25. март): Еозкраннои коекод^. . . Порекло имена хогса-
ХСОУ је веома тамно. 

Неки држе да је ова реч хоусахсо^ деминутив од хб^-
та^. 1аси1ит (копље за бацање), но вероватније је да хоутахсоу 
значи штапмћ, на ком је био обавијен пергаменат ( т е т -
ћгапа), а71о хо^тоо тер1 тоб отгоТо̂  гтоАбзабто тј \1г\1$ромос, дакле-
го1и1из (РИга, Апа1ес1а засга I. Рго1е§. X.) па је тај назив 
после прешао и на саму садржину — песму — која се 
налазила на пергаменту. 1) 

ОТхо^ икос звале се поједине строфе великих старих 
кондака Романових, Сергија, Анастасија и других песника, 
који су цветали у 6. и 7. веку, пре него што је почела да 
цвета канонска поезија. За икосе, као и за кондаке немамо 
много и сигурних података. Они ће по свој прилици бити 
остаци, строфе првобитних великих кондака, који су усту-
пили иред канонима, а које су се сачувале као сведок старог 
песништва, које је од канона потиснуто. и од свега сачу-
вала се само по једна строфа о!ход са својим проемијом. 
кога можда кондак представља. Обе песме кондак и икос 
стављене су после 6. песме у канону. Отуда веза између 
кондака и икоса, т. ј . имају једну исту тему (прослављање 
светитеља или св. догађаја, само то у икосу бива опшир-
није), и веза између ове обе песме (кондака и икоса) са 
каноном. Назив оТхос; значи кућица, соба, ћелија, ваљда 
због сличности, јер цео велики кондак је као зграда, а 
поједине строфе — икоси — су собе, ћелије. Ово је као 
и у сирском (па и јеврејском), где се речју која значи кућа, 
означава строфа песме, као и у талијанском з1ап2е. 

Стихира, а т 1 ) ( У ] р а ? с т ? ) г и р д долази од <п1х°$, чиме 
се означавају стихови псалама и других песама, које су 
састављене по узору псалама. У оваким стиховима напазимо 
почетке црквеног песништва, што су се стиховима старих 
псалама и песама нови рефрени (ерћутша) или тропари 
припевали, а тај се одношај означавао тако, што су сти-
хове звали ат^оос;, а песме (тропаре) које су стиховима 

*) Види о овом АгсиаШ, Бе сопсогсИа есс1. осс. е1 о п е п 1 . стр. 433 . Ово ми-
шљење је примио и Ви Сап^е у свом речнику 0 1 о б б а г ш т ас1 бсг1р1огез, тесПае 
е! т п т а е $гаес11аЦб, 1д1§с1. 1688. 
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додаване, звале се оиугјра. Но када би било стихира толико 
колико има стихова псалама, онда би то требало много 
•стихира и онда би појање дуго трајало. Да би се то избегло, 
означено је да се стихире поју на 4,. на 6 стихова или на 
колико то већ треба. Из рефрена се тако рећи развило 
цркв. песништво, и рефрен је почетак стихире. Овај начин 
постојао је већ код Јевреја, а од њих је иримила и ново-
заветна црква тај начин. Народ је првобитно суделовао у 
богослужењу само усклицима алилуја, осана, амин, Господи 
по/иил8и. У овом је клица стихира и цркв. песништва. 

Стихира имамо: 
1.) Стихире н а Господи коззках^, та атс)(У)ра вЕд то Кбрсг 

гхгхра^а, јер се пред њима поју стихови из 140. пс. Господи 
воззка^а, те 141. и 129. 

2.) Стихире стиховње, та атоат^а или на ст/ркн^к, јер 
се ирипевају стиховима узетим из разних псалама или из 
других књига св. Писма, који својом садржином доликују 
догађају који се спомиње или спомену седмичног или ми-
нејског дана. Ове се стихире поју пред крај вечерња и 
јутрења. 

3.) Стихире на хвалите, та атс)(Ујра е1с то аћ/еТте — јер 
имају иред собом стихове из тако званих хвалитних исалама 
148. 149. и 150. у којима често долази реч хвалите. Нај-
старије стихире приписују се Апатолију патријарху цари-
градском ( | 458). 

Светилан, с р о т а у 0 у сиб^, св -ктилснк , зову се песме, 
које се поју после канона на јутрењу седмичних дана осим 
недеље и зову се тако зато, што је у њима мољење просвећења 
одозго, светлошћу небесне благодати, па да са сваким живим 
створом (КСАКО* дм^те) достојио хвалимо Господа псалмом 
148., Хвадите Господа са шшк, који одмах за светилним до-
лази. С^ктилни за све гласове налазе се иа крају октоиха 
у засебном одељку а у минејима и триодима (овде без 
натписа гласа) одмах иза девете песме, кад се и поју. 

Ексаиостилар, СЕ %ап'о атг &Аар I о V, е § а п о сти аа р Iи, 
зову се песме, којима се на службама недељним и у неке 
празнике Христове замењују свакидањи св-ктилни, те им је 
место где и овима т. ј . после 9. песме канона на јутрењгу. 
Најпознатији су и најлепши васкрсни ексапостилари (§&х-
коат&Хиркх а^аатаа^ла) које је саставио Константин Порф^-
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рогенит, и налазе се на крају октоиха и параклитика. 
Осим ових постоје за поједине главне празнике у минејима 
сопствени ексапостилари. Постанак овог имена нијенајјаснији. 
Никифор Калист мисли да га треба тражити у томе, шт<> 
су се ове песме прииевале једном старом тропару: сЕ&х-
ПООТЕИОЧ ТБ сршд аои, Хрсатг о ^год. Пошто је ово мишлење 
несигурно, а број 11 песама Константинових може се до-
вести у везу са 11 Христових ученика који су од Госиода 
после васкрса иослани на проповед (од г&шоатгААео. шаљем), 
то је могуће да ове песме имају своје име отуда. 

АбтбјлгХо^, с а / и о п о д о Б ^ н х је песма, која има своје 
сопствене начине (метрике и мелодије) и не служи се 
метриком и мелодијом друге песме, него је сама својим 
метрумом и мелодијом узор другим песмама, т. ј . подобнима 
( п о д о в ж х , ат^рос ттроа6|лоса)? који се служе ритмичким броје 1 

вима и музичким начинима автомелона. Уколико се абт6|агХоу 
не служи туђим начинима, нити сам служи другим песмама 
као /узор, зове се 

1§1о[хгХо^, с&м*гллинЋ. То је песма која се не служи 
туђим начинима (метрике и музике) него има своје сопствене 
начине по којима је грађена и по којима се поје, нити 
служи другим песмама метриком и мелодијом као узор. 
Разлика између ЕбсбЈлеХоу и абт6|лгАоу је та, што се сб̂ 6[хгХоу 
нити сам служи туђим начинима, нити је другим песмама 
узор и прототип, као аЗтоЈлгАоу. 

П р о а 6 [ л о 1 а 5 п о д о к б н а (зову се и оџокх) су песме^ 
које су сличпе другима песмама у томе, што се служе 
њиховим бројевима метрике и начином музике. Код ових 
песама су обично више њих назначене почетне речи оне 
песме на коју се угледају. 

Уколико ова имена аотбјлгХо ,̂ ЕбсбцеХо̂ , тсроа6|ло1а (бјхоса) 
означавају . метричке особине песама, немају у црквено-
словенском никаква значаја, јер метрума у словенским 
преводима црквених песама, какав имамо у оригина-
лу, ни нема. Само уколико се овим именима означавају 
музичке разлике при појању, имају ова имена свој смисаа 
и значај. 

К о с н м и (ха^абсхб^). Овај назив добивају оне песме, које 
се поју полако, и одговара музичким терминима 1еп1о и зи-
з1епи1о. Тако се поју величанија, причасни стихови и др. 
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Често се замењује и изразом излегка. Већина песама, које 
•се поју коснш, припадају 6. и 8. гласу. 1) 

А к д д Т с т к (ахаокатбс; — негкдалжх). Овако се зове песма 
патријарха Сергија, састављена у част матере Божје, Ј Ј Ј Т О се 
626. године њеним заступством Царш^рад избавио од непри-
јатеља. Тај се акатист састоји из дванаест кондака и толико 
истоикоса. Као поемијон ове дугачке песмеје песма Еозкра'ннои 
когкбд^к. Цео акатист се дели на два дела: Прва пола је исто-
ријске садржине, а друга догматске. По важности нредмета 
ових песама, не сме се за време њихова иојан^а у цркви 
седети, већ их присутни имају слупдати стојећи и са дубоком 
пажњом. У току времена састављани су по примеру акатиста 
пресветој Вожјој Матери и други, као: ЛкадУстк 1исШ слад-
чаи1Ш/и$, Дкадјстк СКАТИТМИ ) Николан>, и другим светитељима. 

О - к д а л в н ^ (хА9ча[га). То су оне црквене песме, за време 
појања или читања којих је слободно у храму сести. Изу-
зетак чине неки скдални, на којима се прописује стојање. 
н. пр. на велики четвртак на јутрењу стоји : Њ гкдил^к на 
СИ1ЦКИХ& скдална^х, за еже СКАЦЈ*ННИК$ кадити СКАТКШ олтарк, но 

стоАф* ПОШЋ А ; слично томе и недељу осмога гласа по дру-
гом стихословију на јутрењу: Еогорбдичшк т гкдЖфе по*\их, 
но СТОАЦЈС. Сједални долазе на јутрењу иза катизама из исал-
тира, после полијелеја и на трећој песми канона, за којима 
је одређено чтжУс тумачења апостола или јеванђел1/гја, или 
живота светитеља али описа празника и томе слично, у које 
су време присутни такођер седели и слушали шта се чита. 

П р о к Ј л и н а (тсрохе^еуоЈ). Тако се зове стих који се поје 
обично пред читањем св. Писма — паримеја, апостола и 
јеванђелиЈа, и служи као увод одломку који ће се читати. 
У прокимну се већином речма св. Писма, а поглавито сти-
ховима из псалама, казује или садржина и важност одломка 
који ће се читати, или значење дотичнога дана, односно 
молитава и песама истога. Отуда и називи: прокГлинд аио-
стола, који си поје на литургији пред читањем апостола 
и проккшн* дне, који се поје на вечерњу. Сваком се проки-
мну као продужење додаје по један стих, који се налази 
у тесној вези с њим, а каткад и три. Потоњи случаји би-

*) Н. пр. ЦЛргс некеснмн; кондак у суботу пете седмице великога поста Еоз-
врлнон; на јутрењу Вел. петка бгда сл&нГн о^чгннцм ; на ј у т р е њ у четвртка 5. седмице 
вел. поста примећује се: Начин&мх келнкУн клншнх косниг сх сокрбиНннммх сердцсмх н 

>ГЛ<(СФМХ, глас з . (6.) 
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вају на вечерњу великога поста и великих Христових праз-
ника. У овима се прославља величина Свемогућега, сведо-
брога и свемилостивога Господа Вога. 

А л л и--л$1лрГи (аХХујХошар^). Овако се зове стих, који 
€е изговара после аллилВУа; а садржина му стоји у свези с 
јеванђелијем, које се после њега чита и има пред овим 
слично значење као и прокУлинх пред апостолом, дакле: увод 
у јеванђелије; и, као што је стих иза прокимна продужење 
овога, тако је и аллил$Ул'рУи продужење од АллилШ. Често се 
аллил&арУи односи к служби дана, светога или празника, те се 
према томе зове лллил$\л дн*, аллилВУл гласа, аллил^Уа праздника. 

П р и ч л с т г . н * (ХОСУО^ХО^). То је стих, који се иоје и за 
време раздробљења агнеца и причешћивања свеш.енослу-
житеља. Садржина му стоји у свези са догађајем који се слави; 
о т у д а ^ и има прича'стш& дн*. СКАТЛГЦЈ , праздника. . . 

( Х ) П 8 С Т И Т Ш Н Б (атсоАитсхб )̂. Овако се зову песме које се по-
ј у на крају вечерња (после нкш^к К т В ц ш ш и односно после три-
светога) и јутрења (после Елаго естк испок^кдатис/?^ Господеки). 
Први се поју још и на јутрењу (на Вогх Господк). (&п8стителнУи 
сетропари, кондаци и богородични налазе поглавито на крају 
часловца и сваког минеја, а и у другим црквеним књигама. 

Н е п о р о ч н У и (ајлшјлос). Ово име носи првобитно седам-
наеста катизма, 1) која има на погребном чину у првој ста-
тији (слави — одељку) припев ЊпорочнУи КЋ пбтк, лллилВУа; 
а затим оне песме, што се поју уз ту катизму или с којим 
стихом из тога псалма.2) 

П О Л У С Л Е И (ЛШОГОЛЈИЛОСТИКШБ). То је славословље у част 
Богу једном по суштаству, а тројичном лицима; састоји се 
из стихова 134. и 135. псалма, те му и име доводе од по-
нављања речи лшлостк (гХгод) иза сваког стиха, и од тога, 
што се за време појања тих псалама пале сва кандила у 
којима гори јелеј (гХасоу, зејтин) и свеће. 

Х в д л и т н и и . Овим се именом означују хвалбени псалми 
{148. 149. и 150.) и оне песме (стихире), што се поју у з 
стихова тих псалама, 

Е л л ж е н и ((лахарсаЈло:). Овако се зову јеванђеоски сти-
хови о блаженствима (Мат. 5, 3—12) и оне песме (обично 
тропари канона), што се с тим стиховима поју. 

*) Пс. 117. Блажени нторочшн кх пбтх ХОДАЦЈШ зЛпок-кден. 
2) Поглавито припев Благослокенх есн Господи на$чи МА ФпракдЛнГемх ткшнмх у з 

тропаре о\[-сопшммх, СкАти^х ЛИКХ И недељне ПггелскУн сокорх. 
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69. Пееници православне цркве и њихове песме. 
„Мкожс крЛснкши шгктци рансцГнмн оукра*-

шаем с«. помнна&ш« т - к р (црквених песника) 
пр-ккр^снаа вд-кнГа н п-кнГа, н кксгношнаа слЛко-
слокГа. пЛч« меда сладкчаншаа грктано^". 

Из предговора празничног минеја ( с а б о р -
ника) Б о ж и д а р а Вуковића, 1538. г. 

Хришћанска се црква није могла тиме задовољити да 
прими само псалме и остале библијске песме у своје богослу-
жење, него се појавише у хришћанској цркви многи песници, 
који у песничкој форми изразише узвишене осећаје, које 
је у њима изазвала хришћанска вера, певајући већ у тако 
самом почетку хришћанства чисто хришћанске песме. 

Тако у апостолском времену према речима св. апостола Павла 
поју се псалми и чисте хришћанске песме: „Олоко Х р т б к о д а ксе-
ЛЛГГСА к& кас* ЕОгатицЈ, ко кслкои прш^дрости: сучацј* и кразЗмлљмцЈ* 
аке слл\*кх% ко \|галл\4х-х и г г к н ш ^ и п-ксиф^ д ^ о к н к ! ^ , ко клгти 
ПОГСЦЈ* к* сгрдцаЈГ* к а ш и ^ Г д к и " . 1 ) И св. Игњатије Антиохијски го-
вори у својим писмима о песмама, које беху у опћој употреби к о д 
Хришћана. 2 ) 

Црквени учитељи и песници угледајући се на прве 
хришћанске песнике и исказујући своје побожне осећаје 
песмама, написаше у току времена множину песама, које 
се до данас употребљавају у православиој хришћанској. 
цркви на богослужењу. 

Најзнаменитији црквени песници од почеткадо данас су: 
1. Св. Игњатије, епископ антиохијски ( | 107.). Сократ 3) 

и други 4) кажу да је св. Игњатије увео антифонско појање* 
Могуће је да је и св. Игњатије из љубави према духовној 
песми и према тадањем обичају црквених старешина и сам 
писао духовне песме.5) 

2. Клименш Александрајски ( ј 210) је написао око 190. г. дело 
Пасбаусоуо«; у три књиге, и на крају треће књиге имамо две химне, 
у којима се слави Исус Христос Спаситељ и Слово. Но ове се химне 
не употребљавају на богослужењу. 

*) Кол. 3 , 16; види и Ефес . 5, 19. 
*) 1§паШ Ер1з1. аЈ Ерћез. п. 4 . ( М ^ п е , Р а ћ \ §г. Т. 5. р. 648) е1 Ер1б1. а # 

К о ш . п. Ч (М1§пе, ЉИ. р. 688). 
3) 8осга1, есс1. 1. 6. с. 8. 
4 ) Испор. Оеог§ш$ А1ехапс1г., УНа 8. Ј о а п т з СћгубОб1огт (М1§пе, Ра1г. 

Т. 114. р. 1113) и Жсерћогт Са11Ши&, Шб1. есс1. 1. 13 , с. 8. 
5 ) Испор. Еизео., Шв*. есс1. 1. 7. с. 19. 30. 
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3. АтиногвНу епископ из Севасте и мученик ( | 3 1 1 . ) , 
написао је једну песму о св. Духу, но која није дошла до 
н а с Неки писци као н. пр. Марко Ефески приписују Ати-
ногену песму: „Ок^те ти\т" .. . која се поје на вечерњу. 
У старим грчким часловцима ова песма има натпис: Химна 
св. Атиногепа мученика. Други пак, као и новији словенски 
часловци приписују ову песму св. Софронију патријарху 
јерусалимском. Али пошто се ова песма спомиње у I V . 
столећу, 1) дакле близу времена када је Атиноген живео, 
а св. Софроније је ј 638, то је вероватније мишљење које 
ову песму приписује Атиногену, а св. Софроније можда је 
само увео ову песму у богослужење палестинских цркава. 2) 

4. Атанашје, александријски архиепископ ( ј 374.) одликовао се 
нарочитом ревношћу у вршењу својих архијерејских дужности, па није 
пропустио да се брине и за улепшање богослужбеног појања, издајући 
у овом погледу многе потребне наредбе. Сократ 8 ) и Созомен 4 ) причају 
о значајном догађају, који су изазвале песме уведене од св. Ата-
насија. Наиме од стране Аријеваца беху послани војници у цркву 
где је био св. Атанасије са налогом, да га ухвате и доведу. Када су 
улазили војници у цркву, старешина заповеди ђакону да говоријек-
теније и затим да се поје псалам, а народ је одговарао речима: 
Мк1У ко к-ккх м^лостк бгЖ. Лепа песма је одјекивала по целој цркви, 
и војници се нису усудили да прекину овај израз светих осећаја, 
и ово је спасло светитеља од непријатеља. 

5. Св. Јефрем Сирсш ( ј између 323. и 378.) У I I I . и 
I V . столећу узнемиривала је сирску цркву гностичка јерес 
Вардесана и Армонија. Да би постигли своју сврху, са-
стављали су јеретици леие песме и појали су их на угодан 
начин, и тако су привлачили многе у своје цркве. Св. Јеф-
рем Сирски видећи ово, гледао је да истим начином, наиме 
својим песмама и лепим појањем, сузбије јеретике и при-
вуче заблуделе # себи, што му је и успело, очистивши 
тако од јеретика Едесу, где је био ђакон. Најглавније 
његове песме су: 27 химни о пресв. Богородици, 52 химне 
о цркви и 87 химни о вери. 

*) Испор. ВазИ., 1л1)ег <1е 8 р т 1 и запс1;о с. 29. Св. Василије к а ж е овде да је 4 

Атиноген написао ј едну другу песму о св. Д у х у , а ко је автор песме: А^оојлеу 
7гатера игбу ха1 &^1оу луеи^ха вебу (по«мх Оца, Она, н стЛго ДјЈд, Б^а) не зна , јер с е 
о н а од старине поје. И ове речи св. Василија говоре з а Атиногена. 

2 ) Испор. Историчесши обзорЂ п^сноп^вцев^в. . . стр. 74. 
8) 8осга1, Шб*. есс1. 1. 2. с. 12. 
*) 8охотеп., Ћ\§1. есс1. 1. 6. с. 5. 

1 6 
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Према Асеманију 1) св. Јефрем је саставио: а) 27 химни о ро-
тјењу ИХриста; б) 52 химне о цркви; в) 56 химни разне садржине 
(о невиности. о мистичном значењу помазивања св. миром, похвале 
св. Јовану Крститељу и св. апостолима Петру и Јовану, о пророку 
Јони и Нинивићанима); г) 56 химни против јеретика а нарочито 
против заблуда Вардесана, Маркиона и Манеса; д) 87 химни о вери 
против Аријеваца и Евномијеваца; е) песме и стихови о смрти; 
ж) 15 химни о рају. — Многе од ових химни употребљавају Сирци 
и данас на богослужењу. 

Павле Аморејски (ПаоХод 6 Л^орсоо) химнограф из XI. 
столећа одабрао је из химни св. Јефрема стихире пресветој 
Богородицп и ставио их у октоих иза Анатолијевих песама. 2) 

6. Св. Григорије Назијанзин ( ј 390.) саставио је у по-
следњим годинама свога живота многе песме и религијозне 
химне, но које нису ушле у богослужење. А многа места 
или делове из беседа св. Григорија унели су црквени пес-
ници у своје песме. Тако почиње прва беседа св. Григорија 
на Пасху речима: „Дан је васкрса, иочетак блаженства, 
просветимо се празником, загрлимо један другога и рецимо: 
браћо. . ."*) У истој беседи су и ове речи: »Јуче се сараних 
с тобом Христе, а данас устајем заједно с тобом. . .« б ) 

Друга беседа св. Григорија на пасху завршује овим 
речима: »0 пасха велика и света, о Христе! 0 мудрости 
и сило Божја! 6)« и т. д. Беседа св. Григорија на Рождество 
Христово почиње овим речима: „ХрУстосд раждаетсА, слл* 
в и т е : Хр|'стос& СЋ ш к е с * , с р А ф и т е : ХрТстбсх нд з е л м и , козно* 

с и т е с А . . . " 7 ) и т. д. 

7. Св. Амвросије, епископ Милански ( | 397.). Без сумње већ 
рано и у западној цркви постојало св. појање, ј ер већ Тертулијан 
говори на многим местима не само о приватном и кућевном појању, 

*) Ј. 8. Аззеташ, ВЊНоШеса 0пеп1а11з С1етеп11по-УаИсапа Т. I. К о т а е 
1 7 1 9 , р. 59 . 

2 ) Историческш обзор^в птЈСноп-ввцевЂ и п-всноп-вшл греческои церкви. Ф. А. Ч. 
Издан . второе. Чернигов^, 1864. стр. 101. 

3 ) Види: М ^ п е , Ра1г. §г. Т. 37 р. 397 и даље. 
4) Огедоги Маггапг. ОгаМо I т з а п с 1 и т Разсћа , код М ^ п е , Ра1г. §г. Т. 3 5 . 

р . 396. Испореди Славу пасхалних стихира гл. 5 . : „Боскр««н?А д«нк, н проск-ктнмА тор-
жссткомх, п дрбгх дрВгд Фкнммх, рцемг: Бр^хТе.. ." 

5 ) Испор. 2. тропар 3 . песме ускршњег канона: „Бчера спогреко\'СА т«к-к Хрт*, 
СОКОСТДЈО дн^ск коскресшб тек-к. / ' 

6) Оге^оги Шг., 45 т з а п с 1 и т Р а з с ћ а . код № § п е , Ра1г. §г. Т. 36. р. 664 . 
Испор. тропар 9. песме ускршњег канона <х) п&с%л Ш ? А . . . 

7) ЕшзДет ОгаИо 38 т Т ћ е о р ћ а т а , з1уе Ка1а1Ша 8а1уа1опз код М1§пе, 
Ра1г. 8г. Т. 36. р. 312. 
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него и о јавном иојању псалама у цркви. 1) Ово појање усавршио је 
и увео у опћу употребу св. Амвросије, који је развијенију исалмо-
дију истока, и нарочито антифонско појање увео у своју. цркву, 
снабдевши је својим химнама и разним духовно поетским песмама, 
те је тако миланско појање представљало једну потпуну литургичку 
целину. Повољно примање ових песама ио целом западу доказује, 
да је ово појање имао одличније особине од онога, које се дотле 
уиотребљавало у западној цркви. Најодабраније песме св. Амвросија 
су: »Беиз сгеа!ог о т ш ш п , ае!егпе гегшп сопшЧог«.. . (Боже створи-
тељу свега, вечни створитељу ствари); »Уеш гес!етр1ог ^ е т л и т « . . . 
(Дођи искупитељу народа . . . ) ; » Ј а т зиг^И ћога 1егИа«... (Већ почиње 
трећи час. . . ) и »Огаћо теп1е Б о т т и т . . . « (Хвалићу душом Го-
сиода. . . ) . Познату песму Те Б е и т 1аис1атиз (Тебе Бога хвалимо. . . ) , 
која се поје како у западној тако и источној цркви нарочито на бла-
годарењу, приписују неки св. Амвросију, дочим ће бити тачније да 
ј е ову песму саставио Никита Ремезијански. 2 ) 

8. Св. Јован Златоусти ( | 407.) има великих заслуга и за 
религијозно и литургичко појање. Према Сократову сведочанству 
•саставио је св. Јован за ноћно богослужење (бденија) кратке песме, 
које нам међутим данас нису познате. Исто тако се држи, да је 
св. Јозан Златоусти увео у цркву познату врсту песама, тропаре, 
и да је сам саставио тропаре за св. литургију и за бденије. 

9. Анатолије, цариградски патријарх (ј- 458.) саставио 
је стихире које имају натпис: ^штокша, што је у словенским 
богослужбеним књигама преведено погрешно са косточнм, 
јер 'А^атоАсха не долази од аштоХ^ исток, него од 'А^атбХсод, 
Ове се песме налазе у октоиху, који је исправио и саставио 
св. Јован Дамаскин, а поју се у суботе на вечерњу. Са-
држина ових песама је већином управљена против Несто-
ријева и Евтихијева учења и слави победнички силазак 
ИХриста у ад и плодове Његових страдања. 

10. Св. Роман Мелод — Слаткоиевац (РОЈШУО^ б Мг-
Хббујд) је један од највећих и најславнијих црквених песника. 
Што се тиче оригиналности осећаја, живота и израза, по-
божности и топлог надахнућа, св. Роман заузима ако не 
прво, а оно једно од првих места међу свима цркв. песни-
цима. Када су Саваити и Студити почели да се баве црквеним 
песништвом пишући за богослужење каноне, истиснуте су пе-
сме св. Романа са богослужења и из црквених књига, и ба-
чене су у засенак. Тек га је РИга у тропологиону (Апа1ес1а I.) 
на основу рукописа московског и корзинијанског тако рећи 

4) ТегШИат №. II. а<1 и х о г е т с. 9. (М^пе , Ра1г. 1а1. Т. I. р. 1417). 
2 ) ВИДИ ОИо ВагДепкетг, О е з с ћ к М е (1ег аИкггсћИсћеп ^ШегаШг, ГгеЉиг^ 

1Ш Вг., 1912. III. Ва\ 8 . 547. и 604. 
• 
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ускрсао, и усклик дивљења и одушевљења чуо се ио целом 
литерарном свету. Роман представља класично време цркве-
ног песништва. 

0 времену^када је Св. Роман живео и о његову животу имамо 
врло мало података, тако да се не може тачно одредити ни када 
је живео. 

Т Т Т т о знамо о Роману, то је ово: Роман је рођен у Сирији у 
граду МкЈУЈау^ (Мсааг^сбу, 'Е^еатјУб^), служио је као ђакон у Бериту, 
дошао је за време цара Анастасија у Цариград, био је тамо, свакако као 
свештеник, у вези са црквом Богородичином гч тоГ^ Кброо, чудним 
сном добио је дар певања химни (тб у&р^сс т&у хоутахиоу) и напи-
сао је 1000 кондака. Својеручан манускрипат његоврх песама чуван 
је у Богородичиној цркви, и у тој цркви нарочито је слављен његов 
годишњи дан. 

Сада настаје питање, д а л и се у овим вестима о Роману мисли 
под Аиастасијем Анастасије I. Дикорос (491.—518.) или Анастасије 
II. Артемиос (713.—716.). З а Анастасија I. одлучили се Рпта, б1еуепзоп, 
О п т т е , Кгитћасћег , а за Анастасија II. Сћиз1, Рипк; но из разлога, 
које наводи Кгитћасћег , 1 ) можемо се без скрупула прикључити првој 
групи корифеја у црквеном песништву. 

Но ако време није тако сигурно и ако испитивачи нису сагласни 
о времену када је Роман живео, а оно еу сагласни у томе, да је Р о -
ман у црквеној поезији узвишена и сјајна личност. Према горњем 
живот Романов пада у време Јустинијаново, грандиозно и најбујније 
време Византије, које је у главном и створило црквену поезију. Рпта 
га назива »уе!егшп те1ос!огит рппсерз«. С овим се слажу Сћпз1, 81е-
уепзоп и Меуег. Особито је име Романово у историји грчке ли-
тературе и према томе у културном свету подигао учени К г и т ћ а с ћ е г 
својим ваљаним студијама и радовима о њему. К г и т ћ а с ћ е г каже за 
Романа: »Б1е Шегашг^езсћшМе с1ег 2икипЛ \̂ 1гс1 У1е11е1сМ с1еп К о -
т а п о з а1з с1еп §гбзз1еп ШгсћепсћсМег а11ег 2еИеп Ге1егп«. Све ове хвале 
заслужио је Роман својим песмама — химнама, испеваним за све 
празнике годишње, Господње, Богородичине и светитељске, у којима 
избија дубока побожност и топлина побожних осећаја, а са ритмом 
његових речи осећамо како у ритму куца срце испуњено побожним 
визијама о св. стварима. У једноставном материјалу налази св. пе-
сник све нове и нове стране са којих их опева и у речима слика 
лепоте добра и светости. Речи у његовим стиховима нижу се као 
падање воде неисцрпног извора. Његове су песме савршевство бо-
гослужбених песама, он је пластичан, језгровит, и кадар је својим 
полетом да уздигне душу слушалаца, а дубином осећаја и узвишено-
шћу језика далеко је надмашио све друге мелоде. Грчка црквена, 
појезија нашла је у њему своје савршенство. 

Од његових многих и дугих песама, старих кондака, немамо 
тако рећи ни трага у нашим црквеним књигама. Сачувале се из њих 
само поједине строфе иза 6 песме канона разних црквених песника 

*) Оезсп. (3. Вуг . 1л11. стр. 665 . и даље. 
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под насловом кондака и икоса (кочтауЉи и оХхои) у минејима и три-
триодима. У нашим црквеним књигама грчким и словенским имају 
његов натпис само хвалитне стихире 20. декембра. Остале строфе из 
његових кондака под именом кондак и икос немају његова име-
на. Осим наведених хвалитних стихира имамо у црквеним књигама 
кондаке и икосе на скоро све велике Господње и Богородичине 
празнике од Романа. Истина немају имена Романова, а узети су као 
поједине строфе из његових великих кондака. 

Узрок што немамо ових других кондака у нашим црквеним 
тсњигама је тај, што ове једноставне песме нису биле по уметничком 
укусу каснијих времена м химнографа 8. и 9. в. који су редиговали 
црквене књиге, и који су избацивши Романа уједно хтели начинити 
места својим канонима. Трајног угледа имала је Божићна химна 
СН кард-ечос, агј[героу, Д-ккд дшск; до 12. века сваке године о Божићу 
певана је од двоструког хора св. Софије и храма св. Апостола код 
свечаног дворског ручка. (РИха, Апа1. I. р. 21.). 

11. Св. Софроније патријарх јерусалимски ( | 638.) та-
кође је радио на црквеном песништу, и осим његових ана-
креонтских песама у којима су хвале ИХристу, светите-
љима и мученицима имамо од св. Софронија тропаре и 
идиомела на Рождество Христово (тротсар^а фаХАбце^а тос-
рар,оу§ Хр^атоо уену&т, е1д тад (брад) и на Велики Петак 
(26^ 0гф абута^е та>у &рт тујс; [ггуаАујс; ттараахгмјс;), стихире 
на вел. освећењу воде и.молитва пуна поезије: Трсад бгарзиаЈе, 
ттграуа&г... која се чита на овом водоосвећењу. Св. Софро-
нију се приписује чин великог водоосвећења, и у грчким 
црквеним гсњигама има натпис: 2(осрро '̂оо поскрккруои с1гро-
аХ6[л(оу. Ап$. Машз 1) издао је велики број канона и трипе-
снаца и приписао их Софронију, но доказано 2) је да ови 
тринеснаци не потичу од Софронија, него их је написао 
Јосиф Химнограф. 

Св. Софроније је написао још и многе трипеснаце за 
•све дане 40-це, које немамо у богослужбеним књигама. 

12. Георгије епископ сиракуски, рођен на Сицилији, 
због чега се у грчким књигама зове Сикелиот (ИсхгХсоттг̂ ) 
•(! око 669.). Написао је стихире св. Димитрију (26. окт.), 
Јакову Персијанцу (27. нов.) и Порфирију из Газе (26. фебр.). 

13. Св. Анцрија Критски (Аубргад Кртјтт^, око 650.—726.), 
рођен у Дамаску, зове се Критски јер је био архиеиископ 
острва Крита. и зове се још и с1гроаоА'Ј[хгас;, ШегозоГутНапиз, 
Јерусалимски, што је живео дуго година као монах у Је-

*) 8 р 1 с П е § ш т г о т а п и ш Т. IV. К о т а е 1840. 
2) НЛ Сћшг е1М. Рагамказ, Ап1ћо1о§1а §гаеса с а г т т и т с ћ п з И а п о г и т , р. 1ЛП. 
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русалиму. Множином знања, чистоћом морала и непоколе-
бивошћу којом се борио за иконе у време Лава I I I . Исавриј-
ског (717.—741.), ушао је у број св. отаца црквених и 
његова се успомена слави у прав. цркви 4. јулија, као и у 
оне дане великог поста, када се поје његов велики канон^ 
где имамо тропаре написане у његову част (триод посни). 
Св. Андрија Критски је први написао канон, и сматра се-
као изналазач ове уметничке форме у црквеном песни-
штву. Већи део његове књижевне оставине су говори на 
Господње и светитељске празнике и недељне омилије. 
У црквеном песнииЈтву главно му је црквено песничко 
дело велики канон (6 [хвуа^ иа^сб^), који има 250 строфа, 
тако скоро сваком стиху 9 библијских песама, на којима се 
оснива по својој садржини канон, одговара код св. Андрије 
једна строфа. Проналаском канона ступа црквена поезија 
у нов стадиј, који се одликује савршенијом техником, а мање 
поетском снагом. Пример св. Андрије Критског нађе трајног 
угледања код каснијих песника, само што се дужина и 
опшмрност његова канона, која је код Грка прешла и у по-
словицу, није одржала, јер је св. Јован Дамаскин код ка-
нона смањио број строфа тако, да је свака песма канона 
имала обично 3 строфе, које се додавале на ирмос, начињен 
по узору библијске песме. У свом великом канону угледао 
се св. Андрија на Романа Мелода, развлачећи у ширину 
кратке и иоетске стихове, приближујући се тако више спо-
љашње уметничкој поезији Јована Дамаскина и Косме, нега 
једноставној и неусиљеној побожности ранијих мелода. У 
својим канонима и црквеним песмама, одликује се св. 
Андрија озбиљношћу осећаја, има снажне изразе и једно-
ставно и разумљиво приказује. Православна црква пропи-
сује два пута у години појање великог канона св. Андрије 
на богослужењу, и то на великом повечерију прва четири 
дана ускршњег поста, и то не сваког повечерија цео канон г 

него сваког дана један део, тако да је канон раздељен на 4 
дана, као што то прописује црквени устав (таже начинае/их. 
вмикш К4НЦЈНХ, ткорАфе и на части четкф^ го ир/иосо/их, гаки? исп6л= 
НИТИСА вм$ четвфтбкх ксчера). Други пут се поје на јутрењу 
у четвртак пете недеље поста и то према речима цркве-
ног устава „косни>, А СЋ сокр^шеннмтх сердце/ив и Г Л А С * М Ћ ' \ 

У великом канону се духовним очмма гледају догађаји 
оба завета и излазе сва лица св. историје: патријарси, су-
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дије, цареви, пророци и везују се са јеванђеоским причама 
и догађајима. Главна тема великог канона је покајање и 
оплакивање греха те духовно исправљање, што долази до 
израза у покајним усклицима за опроштај грехова. Осим 
великог канона који се у синаксару назива »покајни и уми-
лителни« јер је кадар да умекша и најтврђу душу, напи-
сао је св. Андрија многа идиомела и каноне. 

Остале црквене песме св. Андрије Критког су триие-
снаци за повечерије цветне недеље, трипеснаци за јутрење: 
у понедељак, уторак, среду, и четвртак страсне недеље; ка-
нони на Лазареву суботу, недељу Мироносица, на рожде-
ство пресв. Богородице и св. Јована Крститеља и на зачеће 
св. Ане (и неке друге каноне); стихире самогласне на 
Сретеније, Воздвиженије Часног Крста, Божић, Петров дан 
и св. ап. Андрију. 

14. Св. Герман, патријарх цариградски, борац за св. 
иконе ( | 740.) написао је многе химне, 1) а нарочито стихире 
на ове празнике: 

Сретеније Господње, рођење Богородице, св. Илију, Усекованије 
гл. св. Јована Претече, и овим светитељима: Евстатију (20. септ.), 
Димитрију, Пантелији, Прокопију (8. јул.), Сергију (31. дек.), апосто-
лима Јовану, Андрији, Петру и Павлу, Филимону, св. Јовану Злат. , 
св. Василију Вел,, св. Николи, Атанасију, св. Симеону Столпнику, св. 
Евтимију Вел. и т. д. 

15. Св. Јован Дамаскин, монах манастира св. Саве, 
исповедник за св. иконе, познати богослов и црквени пе-
сник ( | пре 745.). Св. Јован написао је каноне за разне 
празнике и дане црквене године, између којих је најлепши 
канон са стихирама на пасху, свечана и слатка песма у 
којој је изражена радост са победе смрти и ада. 

Дамаскин је написао каноне на Божић, Богојављење, Педесет-
ницу (са натписом: тост)[ла тшрсои 'Хсоса^ои тоО "АрхХа), на Пасху са сти-
хирама, Вазнесеније са стихирама, Преображеније, Благовести, Успе-
није ((х)к(рз$ о\*ста м о л и напблнатсл д ^ р и т. д.), Рођење пресв. 
Богородице; на празнике св. Јована Претече, пророка Исаије, Илије 
Јелисеја, св. апостола Петра и Павла, св. Јована, Андрије и Ананије; 
каноне у част св. Василија Вел., св. Григорија Ниског, св. Иполита 
римског, Епифанија, св. Јована Златоустог, Николаја из Мире у Ли-
кији; у част св. вел. мученика Стефана, св. Текле, св. Евтимија, 40 
мученика из Севасте, св. Косме и Дамјана, св. Евстратија и другова, 
св. Артемија, Теофила, и каноне преп. Теодосија, Јевтимија, Максима, 
Симеона Столпника, Харитона и Романа Слаткопевца. 

*) К. Кгит&асћег, ОезсМсМе <1ег ћухапИпЈзсћеп ^ИегаШг. . . 2 АиП. 1897. р. 6 6 8 . 
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Св. Јован Дамаскин написао је каноне за најглавније 
црквене празнике, а за најлепше од ових канона наиисали 
су Теодор Продром и Григорије Коринтски коментаре. Св. 
Јован је скратио канон и дао му коначан облик, и са 
Космом је главни представник канона, а у њихову пенању 
црквених песама служила им је као узор учена и одабрана 
квантитативна поезија Григорија Назијанзина. Обојица се 
од једноставности Романове и његове школе још више 
удалили него њихов претходник Андрија^ Критски. Што 
већа финоћа, сложеност и уметност технике, њима је важ-
нија од топлине осећаја и јасноће израза. Особито Јован 
Дамаскин бира тешке и мучне начине версификације и 
акростихиде, а разуме се да то бива на штету јасноће. Он 
је једини каснији црквени песник, који је певао своје 
песме опет по старом класичном квантитету испевавши 
3 канона (на Божић, Богојављење и Духове) у класичним 
јамбским триметрима, а кроз њих иробија и нови метрум 
акцентуације са односним наглашеним слоговима. Св. Јован 
Дамаскин је свакако због својих песама назван хР и а о РР^ ш ^ ? 

златострујни. Исто тако написао је св. Јован Дамаскнн по-
знате тропаре који се често чују на богослужењу: 

„Полшлби на'сж, Гди, по/Иил$и н а с к " . . . ; „Гди, иолмлби на'с&, 
на ТА ко оупока^о/мв,. "; „Л1илосерд1А дкери (бксрзи клаго-
слокеннаА Еце. . . Исто тако свставио је св. Јован и дивну 
песму која се поје на Василијевој литургији — осим ве-
ликог четвртка и велике суботе — : „(х) тек^к радВетсл, вла= 
года 'тнал, ксАкад т к а р к " . . . Но најзнаменитије дело св. Јована 
Дамаскина у црквеном песништву је поправљање и допуна 
октоиха. Иако се не може казати, да је св. Јован Дамаскин 
изумео 8 гласова црквеног појања, ипак не подлежи сумњи, 
да је он средио и у систем свео црквено појање свога 
ћремена, и написао већи део црквених песама које се поју 
по 8 гласова, исправивши и допунивши тако октоих, једну 
од најважнијих богослужбених књига православне цркве. 
Према томе није Дамаскин автор целог октоиха, који је 
много старији од њега, него је само реформатор и ис-
прављач његов.1) Са св. Јованом Дамаскином почиње група 
црквених песника т. зв. Саваите, наиме браћа манастира 
Саве Освећенога у Палестини. 

*) Испор. К. N. 8аШп8, Чаторсхбу бохђкоу тсерс тоО &еатроо ха1 хгјд Јлооасх^д 
ТШУ Во^аут^шу. Уепе1. 1878. р. Ш п. 166. 
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16. Св. Носма Мелод из Јерусалима, (око 743.) епискон 
мајумски или Констанције у Феникији (Палестини), ирознан 
Јерсалимљанин или Агиополит. 1) Најзнаменитије песме св. 
Косме, које у црквеним књигама имају наслов »Косме Јеру-
•салимљанина или монаха« ово су: 

Капон цветне недеље, свечана и најлеиша од песама 
Косминих, затим канон на Успенаје пресв. Богородице, на 
Божић, 2) на Воздвиженије часног крста, 3) Сретеније, Бого-
јављеније. Преображеније и Педесетницу; трииеснаци за по-
недељак, уторак, среду и четвртак страсне седмице, канон 
на вел. четвртак, четвероиеснац на цветну и велику су-
<5оту. Последњи је касније проширен у потпун канон. Исто 
тако написао је св. Косма каноне у част Јосифа заручника, 
пресв. Богородице, цара и пророка Давида, св. великомуч. 
Георгија и св. Григорија Богослова 4) (24. јан.), којега је од 
-свих песника највише поштовао, на чије је песме и комен-
таре написао. 

Архиепископ Никифор Теоток ( | 1800.) пише, да је 
Косма саставио песму Богородици: „Ч^тн^ишбгс Х Ц К М М Ћ . . . " 

Иако не спомиње извор где је ово нашао, ипак ће ова 
тврдња бити тачна, јер у четверопеснацу велике суботе, који 
ј е саставио Косма, налазимо ову иесму као ирмос 9. песме.5) 

17. Св. Стефан Саваит, монах из манастира св. Саве, 
писац химни из VIII. столећа. Леонтије, ученик и биограф 
€в. Стефана, 6) назива Стефана писца црквених песама: 
украсом лавре, великим оцем, мужем врлина. У црквеним 

*) Име ЧброаоАиЈлсхгј̂  или "А^ижоДхтт^ ОДНОСИ се на дугогодишње бављење 
Космино у манастиру Саве Освећенога заједно са Јованом Дамаскином, К. Ктшп-
ђасћег, спом. д. р. 674; Свида (2оо?ба$, -Ј* 970.) к а ж е з а Косму: У исто време са 
Јованом Дамаскином цветао је Косма Јерусалимљанин, човек узвишен, који ј е 
левао веома хармоничне песме. Канонске песме Јована и Косме биле су нај-
узвишеније песме и остаће до краја векова (Зт&ае Е е х к о п . . . ; есМ. 6-оа\ Вегп-
ћага1у, НаНз е* Вгип8\^1§ае 1834 —1835, I. 2. р. 1028). 

2 ) Са акростихом Хркттб^ (ЗротоО-е ,̂ бпву вебд ЈлеутЈ. 
3 ) Са акростихом; 2таорф тселоу&а)^. бџчоч е^ере&уоцш. 
4 ) У кондакарију синодалне московске библиотеке (хо^бахарсоу № . 437) има 

ј о ш икоса и 14 кондака на Успеније пресв. Богородице са акростихом: Тоб 
тагсемоб К6а[ла. 

б ) Види ФиларетЂ, Истор. обзорЂ и т. д. стр. 295. и 296. Први део ове 
песме, наиме речи: „Достонно естк гаки^ к$нстнн$, клажнтн Т А БЦ$, прнсноклаженн$1о, н 
лрннпорочнбгс, н Л\трк Б^а нЛшеги;" састављене су касније и то пре XIV. столећа, а 
п о свој прилици саставио их ј е какав монах из Св. Горе. 

"6) Испор. К г и т ћ а с ћ е г , Спом. д. р. 194. и 688. 
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књигама ово су песме св. Стефана Саваита: канон на об-
резаније Господње (тсоћгдога тои Ћтеуачои), канон са празник 
преподобног Киријака Отшелника (29. септ.), канон преподоб-
них отаца избијених у обитељи св. Саве (20. марта) и т. д. 1) 

1о. Георгије, епископ из Амастрије у Пафлагонији ( | око 816.). 
Према Никоднму Агиориту, издавачу грчких синаксара, канони неких 
светитеља, који носе нагпис Георгија, јесу дело овога оца. Светитељи 
којима је овај Георгије писао каноне јесу: Св. Карп и Папила, Нестор* 
Архип, Партеније, Агапије, Св. Христина и канон св. крста, свега 
7 канона. 2) 

У IX. веку добило је црквено песништво висок полег 
у студијском манастиру, чији је главни представник: 

19. Теодор, према манастиру у ком је живео назван 
Студит (I 826.). У манастиру студијском (основао га богаташ 
2то6б^од 463. год.) бавили су се монаси поред осталог састав-
љањем химни и са појањем, тако да су се на пољу црквеног 
песништва веома истакли и богослужбене чинове многим 
песмама обогатили. Први између отаца овога манастира, 
који се у црквеном песништву истакао, јесте св. Теодор. 
Најзнаменитија дела су му: иотиуни канон (са II. песмом) 
у суботу месопусну (са акростихом тоо ^а^соо ©бобсброо)̂  
канон у недељу месопусну, иотиун канон (са II. песмом) 
за сирну суботу, канон за III. недељу вел. поста, три-
иеснаци за велики пост (35 на броју), четверопеснаци за 
суботу 2., 3., 4., и 5. седмице великога поста и многе 
стихире у минејима.3) — Између свих манастира постао ј е 
студијски манастир најславнији у иконоборачко време. Браћа 
овог манастира много претрпеше од обесних византијских 
владара, нарочито од Константина Копронима- Када је Тео-
дор дошао у овај манастир процветао је веома, нарочито 
се у њему неговало црквено песништво. Нарочита заслуга 
Студита је у томе, што су написали отапро&еотохСа, крсто-
богородичне и ФеотохСа, богородичне, за каноне, јер многи 
канони написани до њих од Косме и Јована Дамаскина 
немају ових песама у част пресв. Богородице. И код Теодора 
је славу песника увеличала слава исповедника. Иза Теодора 

*) Испор. Обзортв и т. д. стр. 248. 
2 ) Испор. Обзор-в . . . стр. 300. 
3 ) Т а к о ј е написао св. Теодор сшихире з а 11^ 1 3 , 1 7 , 20 и 29 јануар , 11 . ф е б -

р у а р , 23 . април, 23 . септембар, 6. и 20. октобар, 3 , 8, 13. 27. к 28. новембар 11> 
20 , 22. и 23. декембар. 
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ниже се чмтав ^ред песнмка Студита, којм су крунисали 
црквене књиге ммнеје и октоих силним песмама, у којима се 
прославља и приказује под крстом тужна пресв. Богородица. 

20. Јосиф брат св. Теодора Студита, Исповедник и 
архиепископ солунски ( | око 830). 

Никифор Калист ( | после 1340.), спомињући између 
црквених песника Јосифа Студита, каже, да су Јосиф и 
његов брат Теодор, после Косме Мајумског који је саставио 
трипеснаце за страсну седмицу, написали трипеснаце и за 
остале дане великога поста, сакупили све што се до њихова 
времена појало у велики пост, средили су све те песме 
додавши им стихире и троиаре, те су тако саставили триод.1) 
Осим трипеснаца за шест седмица великога псста написао 
је Јосиф у триоду још ове песме: канон недеље блуднога 
сина, четвероиеснаце за недеље великога поста, четири 
стихире и трипеснаце за пет дана сиропусне седмице.2) 

Од IX. столећа престају црквени песници бити уједно 
и композитори текста својих песама, престају дакле бити 
мелбди (композитори) него примају за своје песме једну 
мелодију и метрум, који је дотле већ постојао, јер је број 
мелодија и метрума веома велик био, тако да је већ тешко 
било нове измишљавати. А пошто су ови песници писали 
само текст песама, то се зову химнографи. 

21 . Св. Никола Исповедник, наследник св. Теодора у старе-
шинству студитског манастира, написао је стихире за нрву седмицу 
великог поста и канон у част св. Теодора Стратилата (8. фебр.). 3) 

22. Климент Студит, иза св. Теодора други игуман студитског 
манастира. Према Никодиму Агиориту написао је Климент каноне 
у част Матере Божје и других светитеља. 4) Исто тако натпис Кли-
ментов налазимо код тропара Богородичних, на челу канона 7 мла-
дића из Ефеса (4. августа), пророка Мојсија (4. септ.), арханђела 
Михаила (8. нов.), у недељу пред Рождество Христово. 5) 

*) Испор. К. Кгитоасћег, Спом. д. р. 686, где се наводи натпис триода 
ватиканске библиотеке, који је састављен само из песама Теодора и Јосифа 
Студита: Тркрбсоу аиу &еф а.руо\1&чоч атгб хгјд хир1ах*/)$ тоо 1в\шо$ ха1 тоб срарсааСоо 
ха1 хатаХтдоу т^ тсараахео*?) тоб Аа^ароо, по1Гцкх. Чооа^ср ха1 веобброи тоб ИгоиђСтои та>у 
аитабеЛсрсау (Соа\ УаИсапиз §г. 786 8. 15.). 

2 ) Иснор. Обзорт> . . . стр. 310. 
3 ) Испор. 8. Шсо1а1 б1исМае уИа код Рг. Сотће/18, А и с 1 а п и т поУ1831тит 

ВЉИоНзесае Огаесогит Р а 1 г и т . Т. II. Раг. 1672 р. 890 зд. и код Мг^пе, Ра1г. §г. 
Т. 105. р. 863 . 

4 ) N1x067)1100 тоО 'А^орестоо 2иуа^ар1а Т. 2 . р. 316. 
5 ) Испор. Обзорт>... стр. 312. 
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23. Кицријан Студит, ученик св. Теодора Студита и при-
јатељ Игњатија патријарха цариградског. Песме Кипријанове 
су: Стихире на празник св. Симеона Столпника, на Воз-
движеније часног крста, Арханђела Михаила, на празник 
успомене пророка Данила, на предпразнство Рождества 
Господњег, на св. Стефана, у спомен деце побијене од 
Ирода, Јефрема Сирског (28. јануара), 40 мученика (9. марта), 
св. Прокопија (8. јунија), св. Макрине (24. јулија) 1] и т. д. 

24. Теоктисту монах студитски, савременик блаженог 
Кипријана. Теоктисту се приписују: канон код акатиста 
1ис8 сладча'и1ш,н8 м канон код акатиста св. Николи затим 
молитве пресв. Богородици, анђелу чувару, Господу ИХристу, 
и разне стихире и канони. 2) 

25. Теостирикт монах из Витаније и ученик Никите ис-
поведника, саставио је каниш& Л10декнми кв прсггки ЕгродицНг 
(ткор&ш беостирУкта л«она\а) који почиње речима: „Жмогилш 
содержилњ напастк/ии. . ." Овај канон „поелши ко КСАКОИ скорки 
дбшекн^ки, и ЛКСТОАШИ" је чин, у коме је главна садржина 
канон Теостириктов, а овај чин имамо и у часловцу. Овај 
канон се зове тгарахХтјтсход %бмт (код нас »параклис«) зато, 
што ттодстиче грешног човека на уздање у помоћ пресвете 
Богородице и на. покајање. 

26. Св. Теофану Траит (начсртаннкш) назван, исповедник 
и митрополит Никејски ( | после 843.). Св. Теофан (веосра^ујд о 
Гратт:тбд) написао је веома много канона (преко 100), од 
којих су најзнаменитији: канон на погребу, канон Бого-
родици у трећу недељу после Пасхе, канон преполовљенија 
празника Пасхе, канон Св. Духу на повечерију Духова, 
канон у недељу православија који се чита на јутрењу и 
канон који се чита на повечерију, затим канон који се 
чита у половини четврте седмице великог поста, и канон 
на Лазареву суботу (до VI. песме). Исто тако је написао 
Теофан и стихире на неке дане црквене године, а исто 
тако се приписују Теофану многи канони у црквеним 
књигама који немају натписа. 

Теофан је много претрпео дошавши у Цариград да 
брани поштовање икона, због чега га цар Теофил (829.—842.) 
заједно са његовим братом батџт у окове и даде им жигом 

') Испор. Обзорт>. . . стр. 312. 
2 ) Испор. / . А. РаШси, ВЉНоЉеса §гаеса Т. XI. р. 83 . 
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ужећи на чело јамбске стихове, отуда добише име 01 Гратгтоц 
начЕртанши, написани. У минејима и триодима имамо многе 
песме са његовим именом, које се одликују течним и пре-
цизним изразом, те нас тако Теофан подсећа доста на 
песнике који су били ближе класичном времену. 

27. Сергије Агиоиолитђ монах јерусалимски и исповедник за 
време цара Теофила (829 . -842 . ) , написао је стихире на Ваведеније 
и Рождество пресвете Богородице. 

28. Касија, Касијана, Икасија, монахиња, живела у 
почетку IX. столећа, рођена 810. Георгије Кодин, описујући 
цариградске старине спомиње и о манастиру који је подигла 
Икасија, племенита, веома лепа и мудра монахиња. 1) Ка-
сније је у време царева Теофила (829.—842.) и Михаила 
написала многе каноне, стихире и друге црквене химне. 2) 
У црквеним књигама не налазимо каноне са именом Касије, 
него само ирмосе канона велике суботе до 6. песме. Но зато 
имамо у црквеним књигама стихире које се припмсују Касији, 
а то су стихире: на Божић : ИугитК единоначалкствбкирб на 
з * л м и . . н а хвалмте на вел. среду, на празник мученика. 
Самона и Авива (15. нов.), на дан рођења св. Јована Кр-
ститеља, на дан мученика Евстратија, Авксентија, (13. дек.).3) 

*) е Н ЦОУУ) тт)? Е!хаабас; ехтса&уј тсара ЕЕхаасас; џошхђ^ ебаереататујс; ха1 тсар^^оа. 
аУрасас; тф е^бес, ујис; аосрштату] обаа ха1 ха^буас; лоХАои^ ха1 а т ^ р * *<*1 #ХАа иш 
а&о&аб^аата кпо1у]ое ха1 ецеАфбујаеу еу тоТс; Х Р 0 7 0 1 ^ веоср&оо тои раасХесос;. — Оеог^и 
СосИт Б е аеДШспз Сопб1;а:11лпороН1;ат8 код Ј. Р . М1§пе, Ра1г. $г. Т. 157. р. 608.. 
п. 123. Занимљива је историја како је Касија постала м о н а х и њ а : К а д а је царица 
Еуфросина хтела свога сина Теофила (син Михаила Балбуса-Муцавца) да ожени,, 
сакупила ј е многе девојке необичне лепоте, међу којима б е х у најлепше Икасија 
и Теодора. Мати даде сину златну ј а б у к у и рече, да ј е даде оној која м у се 
најлепше свиди. Цар Теофил очаран Касијином лепотом рече јој као у шали: »од. 
ж е н е (мислећи на Еву) потиче зло«. А ова скромно одговори: »И боље ствари п о -
тичу од ж е н е « (мислећи на Богородицу). Цар побеђен и незадовољан њеним мудрим 
одговором, остави је , а ј а б у к у даде Теодори из П а ф л а г о н и ј е . . . Касија лишена 
царства основа макастир да угоди Цару Небеском, и постригавши се проведе у 
овоме до смрти, живећи философски и богоугодно, оставивши многе списе^. 
(Хроуо^раср^а Симеона Магисшра, М ^ п е , Ра1г. §г. Т. 109 . р. 685). Ову биографију 
имамо у роману Милована Видаковића ( 1 7 8 0 . - 1 8 4 1 . ) Селим и Мерима (1839.. 
стр. 45 , 46.). Види о овоме Р. Ророугс, Еа Бш^гарМе <1е Саз1а с1ап8 1а ИИега^иге 
зегБе, Вуг. 2еНзсБгШ, В<1. 16. 8 . 155. 

2 ) О Касији к а ж е Крумбахер Спом. д. 715. стр. да је оригинална, мудра 
ж е н а , у чијим се песмама огледа нежност осећања и дубока побожност. 

8 ) Види у нас Др. Лаза Мирковић, Из црквеног песништва. I. К а с и ј а . . . 
Богословски Гласник, књ. XXV. св. 1. з а јануар 1914. 
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29. Методије Исиоведник, матријарх цариградски ( | 846.) 
наиисао је чин пранославија, чин примања у цркву оних који 
€е враћају православију, а тако исто читамо у неким руко-
писима име овог патријарха на челу чина обрученија, првог 
и другог 1) брака. Од химни св. Методија познате су стихире 
на дан цара Константина и царице Јелеие. 

30. Игњатије, монах и ђакон, и најпосле митрополит никејски ( | 
о к о 860.), написао је каноне у част мученице Татијане (12. јануара), 
42 мученика из Амореје (6. марта), и Теодора Студита (16. нов.) и т. д. 

31. Фотије, патријарх цариградски ( | 891.) написао је је-
дан канон и две стихире у част св. Теофана исповедника 
(14. јунија) и тако исто и чин малог освећења воде.2) 

32. Георгије, митрополит из Никомидије у Витинији (ире 
860.), савременик и пријатељ Фотијев. Њему се приписују: 
канон предпразДства Нлаговести, канон Ваведенија,3) канон 
у част св. Пелагмје (8. окт.), св. м. Прокопија (8. јулија), 
канон предпразнства Вогојављенија, канон о преносу моштију 
€в. Игњатија (29. јануара), канон у недељу Митара и Фа-
рисеја, канон на полагање хаљине пресв. Вогородице (31. 
августа) и многи други канони. 4) 

33. Св. Арсеније, архиепископ са Крфа из IX. столећа 
написао је канон у чину јелеосвећења, 5) затим две стихире 
у част арханђела Михаила, стихире у част апостола Петра 
и Павла и пророка Илије. 

34. Митрофан, епископ Смирнски, савременик патри-
јарха Игњатија и Фотија, написао је каноне за пресвету Тро-
јицу по броју 8 гласова. 6) Исто тако написао је Митрофан 
каноне у част пресв. Богородице. 

Зћ.Јефрем, епископ Карије (Карих$\ савременик Фотијев. 
У минеју имају име Јефрема Каријског стихире: Јоакиму и 
Ани (9. септ.), св. вел. муч. Евстатију и Теописту (20. септ.), 
Косми и Дамјану (1. нов.), арханђелу Михаилу, апостолима 
Петру и Павлу, Адријану и Наталији (26. авг.). 

*) У кодеску Барберинова евхологија имамо име овог патријарха код ових 
литургичких чинова, а код б о а г - а у евхологиону немамо, иако је издао га по 

-споменутом кодексу. 
2 ) Историчесши обзор^в. . . стр. 343. 
8 ) Са акростихом 2 6 ТТЈУ Х^Р^> Аеало^а, тф Хб^ф бЈбоо. 
4 ) И с т о р и ч е с т и обзорт>. . . стр. 350 .—356 . 
Ј ) Са акростихом: Ебхђ &<*1ои, фаХЈхбд 'Араеусоа. 
а ) Код четвртог гласа имамо акростих: Тетарто^ б|л>о^ тф ^еф МгЈтрофауоо^. 
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36. Анатолије, спископ Солунски из IX. века, написао је 
веома многе стихире, између којих можемо споменути на-
рочито: стихире св. Димитрију Солунском, затим стихире 
на Божић и предпразнство Божића, на Богојављеније, на Ро-
ждество и Успеније пресв. Богородице и још многе стихире.1) 

Главни изданак сицилске гране црквеног песништва је: 
37.Јосиф Химнограф (Троура^од), родом из Сицилије, 

монах и духовник у Цариграду | 983. 2), саставио је веома 
многе химне, као ни један црквени песник. Између Јоси-
фових иесама треба да споменемо пре снега 48 канона ка-
нона за сваки дан седмице осим недеље, јер свакп дан 
(6) има по 8 канона по свих 8 гласова, и то у цонедељак 
канон Спаситељу, у уторак пророку и претечи Јовану, у 
среду пресв. Богородици, у четвртак св. Николи, у петак 
св. крсту, у суботу свима светима. 

Ови канони беху сакупљени у једну нарочиту књигу тсарахХт]-
ТСХОУ, нека врста октоиха. који се разликовао од октоиха св. Јована 
Дамаскина, и који је допуњен канонима св. Теофана Начертаног 
з а недељне дане. Исто тако оставио је Јосиф манастирима у којима 
се бавио два триода, један за четрдесетницу а други за време од 
Пасхе до Педесетнице. З а цветни триод написао је Јосиф 30 трипес-
наца, друге тропаре пресв. Богородици у пасхалном канону, канон 
на Вазнесеније, у недељу самарјанке и четверопеснаце за суботе од 
Пасхе до Педесетнице. 

Затим се Јосифу приписују 9 канона предпразнства, и 
то 3 канона за предпразнство Сретенија, 2 канона за пред-
празнства Христова Рождества, по један канон за пред-
празнство Рођења, Успенија и Ваведенија пресв. Богородице 
м један канон за предпразнство Воздвиженија часног крста 
Господњег. Исто тако налазимо силне каноне Јосифове у 
минејима, тако да од Јисифа Химнографа у свему имамо 
175 канона, 30 трипеснаца, 6 четворопеснаца, свега 211 
песама 3). Када су главни песници Јован Дамаскин и Косма 
написали каноне на главне Христове и Богородичине пра-
знике, Јосиф је после Теодора Студита и брата му Јосифа 

*) Историческш обзоргв. . . стр. 358. 
2 ) Д а н успомене овога Јосифа слави црква 3. априла. 0 ж и в о т у његову 

испор. Јоаптз т а ^ п а е есе1е81ае сИасот е! огак>п8 З е г т о т У И а т б. Р.. N. Јозерћг 
Н у т п о § г а р ћ 1 код М1§пе. Ра1г. §г. Т. 105. р. 240.— 976. 

8 ) Истор. Мапа1е 8. Јозерћ1 код М1§пе, Ра1г. §г. Т. 105. р. 984. и Истори-
ч е с к ш обзоргв. . . стр. 368. 
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на томе радио, да је успОхМену мањих светитеља у годишње^ 
дане канонима прославио. 

Иза Јосифа химнографа настаје опадање у црквеном 
песништву. Каснији усам.љени покушаји сачували су по-
томству више због високог положаја оних, који су их писали. 
Главни узрок опадању је тај, што је развитак богослужења. 
завршен, те је тако нестало песницима наде, даће им дела 
ући у црквене књиге, јер су ове у главном биле пуне 
похвала за све годишње дане и празнике, те је тако нестало 
главног подстрека за писање песама. Каснији песници с у : 

38. Марко, монах манастира св. Саве, економ цариград-
ске цркве и најпосле епископ Идрунтски (Отранто у јужној 
Италији) крајем IX. стол., написао је тропаре канона за велику 
суботу од 1 — 6 песме, допунивши тако ирмосе Касијине и 
четверопеснац св. Косме. Затим је Марко написао молитву 
пресветој Тројици, која се чита на ускршњој полуноћници 
после канона пресв. Тројици и допунио јерусалимски типик. 
т. зв. Марковим главама, у којима је изложен ред богослу-
жења, када у један дан падну два празника. 

39. Цар Лав Мудри (ј 911.), син цара Василија, ученикг 
патријарха Фотија, бавио се црквеним и религијозним ства-
рима, оставивши доказа тиме, што је написао један славни 
канон за Цветну недељу, који данас немамо у црквеним 
књигама, док се међутим његове стихире и данас поју у 
петак пред Цветном недељом. У триоду стахире на Лаза-
реву суботу имају натпис ткораш цара Лкка; а у пентико-
стару се цару Лаву приписује песма узвишене садржине на 
Духове: Пршдите лк>дГ| триупостаснол*8 Еожестк^ ПОКЛОНИ/ИСА. 
Једанаест јеванђеоских стихира према броју васкрсних ју-
тарњих јеванђелија такође су дело Лава Мудрог. Најпосле 
му се приписују и стихире 16. августа. У минеју имамо 
много троиара и стихира, 1) које се приписују Византију, а 
пошто је цар Лав рођен у Византу, то се опће држи, да. 
Византије није нико други, до ли цар Лав. 2) 

40. Симеон Метафраст, протосекретар царског двора,. 
познати ,иисац житија светих ( | око 970.), написао је канон 
св. Марији Египћанки (1. априла), канон пресв. Богородици 

г) Истор. обзорт>. . . стр. 377. 
2 ) Према другима под Византијем не треба разумети цара Лава, него Л а в а 

Схоластика из VII. в. (Леа>у Вб^а^, 6 Ћхок&отжс), који је такође познат као п и -
с а ц дивних песама. Испор. Г. Пападопулос, спом. д . стр. 152. и 251 . 
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на Велмкм Петак на повечерију под именом Симеона Лого-
тета, који је канон познат у нашем народу као: »Плач 
матере Божје« 1) и многе молитве пре и после причешћа 
и пресв. Богородице и т. д.2) 

41 . Василије Пегариот, архиепископ Кесарије кападо-
кијске, из X. столећа, написао је стихире у част св. Василија 
Великог, сједалне 21. октобра, један канон на Ваведеније 
и један у спомен св. Николе. 

Ш.Јован митрополит Евхаитски, зван иМаропус (51а)а^уу]д 
6, Маирбтгоид), живео у време цара Константина Мономаха 
(1042.—1055.). Напасао је два канона за св. три Јерарха 
Василија Великог, Григорија Богослова и Јована Златоустог, 
један канон у част св. Иполита (30. јануара) и један у част 
пресв. Богородице, који читамо на богослужењу октоиха 
и то у среду на повечерју 2. и 6. гласа. Затим је св. Јован 
евхаитски написао канон анђелу чувару, који имамо и на 
крају часловца, а почиње речима Њбсупаелиго Х р а н и т м л д8ши 

ммљ . . . са акростихом Лгг*аа пок> ТА , доанителА /ноего. Ткорше 

1ц?анна л*она'ха Черноиожнагш, каноне у част св. Теодора Тирона 
(17. фебруара) и још друге. Јован је исправио и минеј ш 
исправивши предао га евхаитској цркви, одакле је без су-
мње прешао и другим црквама. 3) 

Из предговора овог минеја види се, да тропари и кон-
даци за све дане, састављени до св. Јована Евхаитског 
сачињаваху многе књиге, и да Јован није изменио чин та-
дањег минеја, него да је само одабрао најбоље ствари, при-
мивши у минеј најлепше химне. 4) 

^З.Христифор патриције и проконзул са Митилене, први 
саветник двора, живео између 1000.—1050., написаоје осим 
анакреонтских песама духовне садржине, од којих је већина 
састављена у част разних светитеља и један канон, који се 
поје сирне недеље на јутрењу. О њему каже Крумбахер, 
да се може убројити међу најбоље византијске иеснике. 5) 

*) Види српски превод овога канона од Л. Богдановића, Канон о расиећу 
Господњем (плач Матере Божје) , Источник, 1902. стр. 208. 

2 ) Историч. обзорт>. . . стр. 382. 
3 ) Историч. обзорт,. . . р. 377. 

4 ) Испор. 1^ео АИаИиз, Бе Ићпз е1 гећиз есс1еб1аб1Јс1б б г а е с о г и т (ЈЈббег^аИо-
пеб е-1 оћбегуаИопеб у а п а е Р а п з 1646. р. 79. е1 80. 

5) К. Кгитоасћег, бебсћ . (1ег ћухап!;. 1лиега1иг. . . 2. Аипа§е Мипсћеп 
1897, р. 737. 

17 
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44. Теодор Дука Ласкар од 1 2 5 4 . - 1 2 5 8 . цар Никејски. У овом 
владару била је сједињена како љубав према науци тако и према 
побожности. Новци га представљају са крстом у десној а са књигом 
у левој руци. Силом покушао је да сузбије раскошан живот вели-
к а ш а у држави, оставивши забаву и распуштеност а обративши се 
озбиљним стварима. Оружјем и мудрим управљањем зауставио је 
брзи над царства, које се клонило пропасти. Пошто се разболео од те -
шке болести. заменио је пурпур покајничком ризом и умро је 
после годину дана у 36 години. 1) 

Између химни Теодора Дуке Ласкара познат је веома 
леп канон пресв. Вогородици са тропарима и стихире о 
ублажењу невоља (који је издан у књизи монаха Агапија: 
АрартмХ&у асоттјр̂ а. "Е^етпда^ 1641). Овај цар писао је и многе 
друге химне. 2) 

45. Иишфор Влемидис (Шхујсрброд 6 ВАг[л|л6бу]$), савре-
меник цара Теодора Дуке Ласкара. 

На крају псалтира су т. зв. псалми за полијелеј. Са-
стављени су из стихова разних псалама за разне празнике, 
иза, и пре којих се поје величаније Спаситељу, Вогоро-
дици и великим светитељима. Ови псалми имају натпис: 
Полијелеј, дело Никифора Влемидиса, збирка из псалама на 
велике празнике и у спомен светих. Од њега имамо и један 
канон у јамбима у част св. великомученика Димитрија и 
многе јамбске песме у част св. Григорија Вогослова ('Аха-
АоигКа в1<; то^ аусо^ Грујуор^ тс^ %-воХоуоу).3) 

46. Григорије Синаит ( | 1310.) написао је тропаре св. 
Тројици, који се читају после канона св. Тројици од Ми-
трофана Смирнског; затим је написао један канон св. крсту 
и св. оцима.4) 

47. Лав Вардалис (ВарбаАтјд), патриције, проконзул, про-
тосекретар царски од 1328.—1341., написао је између осталог 
две стихире на Ваведеније и једну стихиру на празник 
св. Јована Богослова. Исто тако написао је Лав Вардалис 
и један трактат о тропару. 5) 

48. Теодул Монах, према светском имену Тома Текара 
из Солуна, магистар и дворски оратор за цара Андроника 
(1282. -1320. ) . 

ЊШ. р. 95 . и 1047. 
Ј ) Историч. обзорт>. . . стр. 415 . 
3 ) Испор. К. Кгитоасћег, Спом. д. р. 448 . 
4 ) Историч. обзорт* . . . стр. 453 . 
*) Испор. Историч. обзорт>.. . стр. 439 и К. Кгитћасћег спом. д. р. 554. 
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Под именом монаха Текара, саставиочје за монахе збирку мо-
литава и несама, које је делом сам саставио, делом изабрао из књига 
старих автора. Садржина овог дела ј е : 1 Мисли отаца о појању и 
пе.смама (р. 1—24); 2 Часловац са песмама (р. 2 8 — 4 1 ; 3 Песме 
св. Тројици (б[х^о^ трсабисб^) (р. 42—90); 4 Стихире и молитве за 
аскете у све дане (р. 91.—144); 5 Поука о аскетском чину (хатт)-
Х*]<*̂  ^ер: туј? <2спа)тиа]$ ахоХооЕКа^); 6 Историју св. Писма. — Ова 
збирка издавана је много пута. Најпознатије је издање архимандрита 
Григенција, Москва 1632. 1) 

49. Никифор Налист Нсантоиул (Њхкрброд КаХХкзтод б 
Еа^&бттЈоиХод), син Калиста Ксантопула, из XIV. столећа, на-
писао је чин за обновљење храма пресв. Богородице у 
Цариграду, назван „жикопрГе/инкш истбчникк", са синаксаром 
празника и са историјом градње овог храма, који се чин 
врши у грчкој цркви (имамо га и у слов. иентикостару) у 
четвртак светле седмице. Исто тако саставио је Никифор 
синаксаре од недеље Митара и Фарисеја до недеље свих 
светих; затим је написао коментар на степена из октоиха 
ЧЕр{1У]7е{а е1д тоод 'А^ајЗаг^оЈх; ттјд 'Охтсот^ои (издао Кирил 
Атанасиадес у Јерусалиму 1862.), у коме једна глава рас-
правља о ипакоју (респонзији), кондаку, икосу и ексапости-
лару, и најпосле протумачио је Космину песму: Ч|стн^иш$н> 

50. Филотеј, светогорски монах, касније архиепископ 
Ираклијски и најпосле цариградски патријарх ( | 1376.), напи-
сао је чин св. оцима, (16. јулија) и један канон у част св. 
великомученика Димитрија. Исто тако имамо молитве св. 
Филотеја, патријарха цариградскога, које се читају на ли-
тији у време каквих опћих невоља. 

51. Никола Малаксос протопрезвитер навплијски из 
XV. столећа, написао је стихире у част св. Власија (11. фе-
бруара), св. 40 мученика (9. марта), св. Јована (30. марта), 
св. апостола Андрије (30. нов.), на зачеће св. Ане (6. дек.) 
и других светитеља. У триоду прва стихира на малом 
вечерњу прве недеље великога поста такође је дело Ни-
коле Малакса. 3) 

*) Натпис гласи: ВфХСоу у.а.\ои\1&чоч бгЈчара^, пгр1&хоч брл/оо$ тоо ха1 еих^^ е»5 
бб^ау х^с б71ер1)Ј1УУ]Т01) аб^афетоб Трсадо^. Испор. Историч. обзор^в. . . стр. 441 . 

2 ) Испор. 1ео АИаИиз, Бе Шзпз е1 геђиз е с с 1 е з . . . р. 70, 92 е1 113; Пи-Сапде 
0 1 о 8 8 а п и т т е а \ СггаесИ. аррепа\ р. 191 . и К. Кгипгоасћег, спом. д. р. 292. 

8 ) Филареттв, Историч. обзорт>. . . стр. 4 6 1 . 
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(Дрквено појање или религијозна музика Ч 

70. Историја црквеног појања и веза са молитвом. 
Лишература. З а грчко црквено појање имамо исцрпну литературу 

наведену у К. Кгитдасћег, ОезсШсМе (Јег ћугапИшзсћеп 1л11ега1ддг, 
стр. 598—600. — У делу V/. Сћтг е1 М. Рагатказ, Ап1ћо1о§1а 
^гаеса саишпшп сћибИапогит, говори се у предговору стр. СХ—СХХУ1 
(1е аг!е ишзкза ћугапИпа, с1е ^епепћиб е! зсаНз т г ш с а е ћугап1тае» 
(1е ос!о 1ошз (?*ЈХ0^) пти81С18, (1е по11б т и з ш б . — Исто тако имамо у 
делу Озкаг РШзсћег, Ј)1е зра^песМбсће Топбсћпп;, ВегИп, 1904. стр. 
1—16. наведена сва важнија дела до сада. која се баве византијском 
црквеном музиком. — Најпосле треба овде да споменемо најновије 
радове професора музичке знаности на лајпцишком универзитету 
Бг. РћП. е! Миз. Ни^о Шетапп, Б1е ћугашлпзсће Ко1еп8сћпЛ 1 т 10. 
ћ18 15. Јаћгћипаег!, \ , ^ Т А % 1909. и ЗшсИеп гиг ћугапИтзсћеп МизИц 
Ее1р21§ ' 915 . — Код Руса ВИДИ литературу за црквену музику н а 
стр 44. и 45. Проф. конзерваторије Дим. Разумовскш осим дела 
наведеног на стр. 44. писао је Богослужбеное пт^ше древнои хри~ 
стјанскои церкви, Сапс1е1а (СегпаиИ, 1894). — О црквеном појању у 
српској цркви писали су Лазар Богдановић, Српско православно 
пјеније карловачко, (Српски Сион 1893. стр. 231, 248, и 366.), и 
Јован УКивковић, в. стр. 47. 

У човечјој природи је, да изражава песмом како рели-
гијозни осећај тако и свако одушевљење у радости и срећи, а. 
песма са своје стране пријатно утиче на човечје расположење; 
стога су најстарији народи као: Египћани, Феничани, Грци 
и Римљани унели музику код својих жртава и религијозних 
свечаности, а у доба цветања, сјаја и славе њихових држава. 
имала је музика (песма и свирка) одличну улогу. Б а и Је-
вреји су поклањали велику пажњу вокалној и инструментал-
ној музици и беше наставни предмет у пророчким школама. 

Израиљски народ чим је прешао преко црвенога мора, 
одмах је благодарио Богу радосном песмом, коју је певао 
Мојсије и сви синови израиљеви, а под водством Маријо 
сестре Аронове, и кор (лик) жена. 2) Затим је Бог наредио^ 
да се на јудејском богослужењу у извесне евечане дано 
употребе трубе. 3) Но највише је на јудејском богослужењу 
упапредио музику цар Давид, који је иоред појезије увео 
и музику у богослужење и који је по заповести Божјој уде-
сио појачки лик да поје приликом свечаног жртвовања. 

*) Овај је одељак израђен према радњи проф. . / . . Живкопићн Црквен/) цој4аНке^ 
Богословски Гласник, књ. IV. стр. 137. и даље.. 

») Исх. 15, 1-21. 
') Бројеви 10, 10; 
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псалме. 3) Установу цара Давида унапредио је још већма 
Соломон и одржала се до вавилонског ропства. 

У време вавилонског роиства умукнула је песма, по ре-
чима песника: Мки> тлм\и копросиша нм п л ^ н ш ш насх & слокеН^д 
л ^ с н ж , и ксдшш НАСЋ & п ^ н ш : коспоит* НЛМЋ (б п^снеи с'\\ински\Ћ. 
Ка'кш КОСПОЈМБ пНгснк гднн> на зслмичбждш. (Пс. 136, 3 и 4.) 

После обновљења храма уведена је музика опет у бо-
гослужење 2) и одржала се до краја јудејске државе, но није 
•се никада више подигла до оног сјаја, који је имала за 
царева Давида и Соломона. Поближе податке о особинама 
ш начину овог појања немамо. Једноставан монотон и мело-
дичан ритам, са музикалном пратњом, при чему је вокална 
музика била главна, беше карактеристика јудејског појања. 

Па ни хришћанско богослужење није могло бити без 
појања, тим пре што су ирви хришћани били већином из 

Јудеја који су на свом богослужењу били навикнути на 
појање, што је употреба овога била освећена примером 
•самог ИХриста, који је после тајне вечере појао 3) са сво-
јим ученицима псалме Давидове, 4) и тако увео појање пса-
лама на хришћанском богослужењу. 

Св. аиостол, учећи верне како да удесе своје богослу-
жење, наређује Ефесцима (5, 19) и Колошанима (3, 18) да 
поучавају један другога појањем псалама, химни и песама 
духовних, разумевајући под тим оно појање, које се упо-
требљавало на богослужењу, а не друго. У посланици пак 
Коринћанима (I. Кор. 14, 40) прописује св. апостол и како 
да се поје: КСА КЛМЋ влагооразмо и по чин8 да кмкагстд, што 
даје основа тврдњи, да се и појање као саставни део бо-
гослужења вршило по неком реду, који су апостоли уста-
новили. Оставши верна примеру ИХриста и прописима св. 
апостола, црква је увек сматрала појање као неопходни и 
врло важан саставни део хришћанскога богослужења. 

Појање свештених песама стоји у најтешњој свези са 
молитвом. Црквене песме су по својој садржини такође 
врста молитава, потоме и црквене песме служе за израз 
побожних осећаја. Но док се то у молитви чини обичном 

Ј ) I. Паралип. 16, 4. 23, 5. 
*) Јездра 3, 10, Нем. 12, 27 . 
•"») Мат. 26, 30. 

Појане од Јудеја о Пасхи, т. ј . 1 1 2 . - 1 1 7 . Испор. Вт. УаГгпИп ТћаШоЈег, 
БапсПшсћ <Јег ка!ћ. БИиг^к II. Ва\ стр. 186. 
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речју, у песми се изводи музички. Уз то се песма редовно 
има одликовати поетским карактером (обележјем), јер пес-
ништво и музика иду једно с другим. Музика даје пес-
ништву скечано рухб, снажи му израз, појачава утиске ш 
чини га пријатним до највише границе; све то у првом 
реду ради славе Ножје, а затим и ради назидања верних. 

У православној се цркви употребљава само вокална 
(гласовна) музика, појање, и то у такој мери, да нема ни 
једне црквене службе, која се не би спровађала појањем. 

71. Почетак вештачког појања. 

Кад је од Константина Ве^иког сав црквени живот 
пошао слободније напред, није могло заостати ни појање; 
прилике времена и потребе верних изазваше цркву, да и 
ово примакне већем савршенству. С једне стране то, што 
неки хришћани осећаху потребу вештијег појања те по-
чеше увлачити у цркву профане арије и театралност са 
незнабошких позорница и поклањати више пажње при-
јатности звукова него смислу речи, а с друге стране јере-
тици, н. пр. Арије, а особито Вардесан и Армоније, који 
вештим певањем мамише себи православне: дадоше повода 
св. оцима, да обрате више пажње усавршавању црквеног 
појања, и да у овој ствари уведу потребан ред у цркву. 

Задовољавајући тој потреби, цркна пази, да се не удали-
јако од духа строгог простог појања; јер је знала, да 
вештина производи само онда потпуне утиске на посма-
трача, иодиже и пита душу му, кад се уз спољашњи склад 
(армонију) може разумети и унутрашња садржина јој, како 
би се појало и срцем и умом. Стога укоравајући хришћане-
који унесоше у цркву профане 1) и театралне мелодије, 

Ј ) АисИап1 ћаес а(Јо1е.8сеп1:иН; аисИап! ћт, диЉиз рзаИепсН 1п есс1еб1а оШс1ит 
ез1: Б е о поп уосе , зес1 согс!е сап!апс1ит; пес т 1га§оесНагит т о г е т §и11иг е! Гаисез. 
(1и1с1 т е с Н с а т т е соШтепсТаз, и! 1П есс1еб!а 1ћеа1га1ез тос1иН аисћап!иг е1 сапНса^ 
вес! т Н т о г е е! ореге, 1п 8с1епНа з с п р 1 и г а г и т . — ЕизеШ Шегопутг С о т т е п к а г . 
т Ер. аа Ерћез. Нћ, III. с. 5. код М1§пе, Ра1г. 1а1 Т. 26. р. 262. — Исто тако-
ревнује у IV. столеку египатски монах Памво против профаних модулација^ 
које се употребљавале на богослужењу у цркви св. Марка у Александрији и 
опомиње, да се не праве у цркви позоришне сцене, и тако је између осталих: 
св. Атанасије из Александрије увидео потребу да се црквено појање ослободи од 
свега профаног, и да се оставе само једноставне и благе мелодије. Испор. Аи^и-
зНпиз СопГеввшп. 1лћ. X. с. 33 (Ш зе § е п ! ас! уо1ир1а1ез а и п и т ) код М1§пе , Ра1л\ 
1а1. Т. 32 . р. 800 . 
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св. оци допуштају и уводе скромно вештачко појање, какво 
ириличи светости богослужења. Тако је радио у Алексан-
дрији св. Атанасије Велики, у Сирији св. Јеврем Сирски, у 
Кесарији св. Василије Велики, у Ца^играду св. Јован Злато-
усти, св. Анатолије патријарх цариградски, св. Роман Мелод, 
св. Софроније патријарх јерусалимски, св. Андрија Критски, 
у Милану св. Амвросије и др. Да би ограничио самовољу 
незваних појаца, и да би се спречило уношење профаних 
мелодија у богослужење, наредио је лаодикијски сабор (343.), 
да осим канонички постављених појача, који на амвон 
узлазе и по књизи иоју, нико други не сме појати у цркви; 1) 
а Трулски сабор (692.) жели, да они који долазе у цркве 
ради певања, не употребљавају разуздану вику, да не при-
нуђују природу на крике и да не извађају ништа што није 
сугласно и цркви прилично. 2) При таком стању било је 
потребно да се црквено појање среди, доведе у систем, да 
не буде подложно самовољним променама. Ову је потребу 
задовољио и извршио св. Јован Дамаскин исправљањем и 
допуном октоиха, где је црквено појање средио по 8 гла-
сова, и сваки глас тачно одредио. Но пре него што из-
ложимо систем св. Јована Дамаскина, морамо споменути 
предрадње св. Амвросија и Григорија Двојеслова на пољу 
црквеног појања. 

Теоретски развој оемогласија види се особито јасно 
из музичких радова св. Амвросија епископа Миланског 
(347.— 397.) и св. Григорија Двојеслова. папе Римског 
(591—604.). Св. Амвросије, да сачува своју паству од Ари-
јеваца и ојача дух својих верних, установио је, да се поју 
химне и псалми ио обичају источних цркава.8) То се појање 
оснивало на четири грчке диатонске скале или гласа :дор-
ском (с!—сР), фришком (е—е')у лидском (?—/') и миксо-
лидском (§—&) са тачно одређеним завршнем тоном, који 
беше најинжи дотичне скале (тоника) и доминантом, т. ј . 
звуком који служи за одисај и најчешће долази у мелодији. 
Након 200 година дода Амвросијевим лествицама (скалама) 
св. Григорије Двојеслов још четири (А—а иподорска, 
Н—ћ ипофришка, с—сг иполидска и с!—с!' ипомиксолидска), 

г ) Правило 15. 
2 ) Правило 75. 
8) /. Вознесенскаго, 0 п-внш втв прав. церкви греч. востока, Кострома 1895. 

стр. 6 0 — 6 2 . — Испор. Обзорт>, стр. 133. 
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те мх је сад било осам, од којих се старе скале, Амвро-
сијеве звале основне (автентичне) и обележавале се са 
непарним бројевима (1. 3. 5. 7.), а нове, Григоријеве, изве-
дене (плагиалне), и означавале су се са парним бројевима 
(2 4. 6. 8.), а за назив додата им је напред речца бтго (под), 
дакле од дорски — иподорски, од лидски — иполидски 
и т. д. Ова је система сродна са неизмењивом лествицом 
или скалама старих Грка, а састављена је по већ опште 
уобичајеном источном осмогласију. Она служи и данас 
за основ појању у римокатоличкој цркви. На истоку у 
овом периоду још не беше строго и систематски утвр-
ђених сталних црквених напева; ови су без теоретске по-
деле живели у устима народа, због чега појање у источној 
цркви и беше у понеким крајевима све до VIII. века из-
ложено опасности старе злоупотребе од стране појаца, 
који се угледаху на позоришно певање. 

72. Утврђење напева у осам гласова у православној иеточној 
цркви. 

Највећа заслуга за уређење црквенога појања у пра-
вославној источној цркви припада без сумње св. Јовану 
Дамаскину, којим почиње нов период у историји вештачког 
црквеног нојања и који је својим делом хо^соу тујд (лооасхујд1) 
оснивач грчког цркв. иојања. Као први систематичар на 
богословском пољу, први је изложио у музичкој системи и 
старо осмогласије источне цркве, први је написао теорију 
црквеног појања на основу пентахорда с погледом на 
главне и изведене гласове (гјх01 бр&ос или хорсос и г\ур1 

тсАаусос или ^арвТд), а у границама диатонске лествице старих 
грчких певаца и у свези са осам старих лествица, којима за-
држа и њихове старе називе, и то главни гласови (горњи) су: 
фришки, лидски, миксолидски, дорски; а изведени (по-
бочни, плагиални, доњи): ииофришки, ииолидски, ииомик-
солидски и ииодорски. Ово су имена мелодија, према имену 
народа код кога се употребљавале. Оваких мелодија било је 
кодГрка много: дорска, еолска, јонска, лидска, фришка и т. д. 
Но већ пре Јована Дамаскина усталила се само четири главна 

*) Поред овог дела Јована Дамаскина, од важности ј е з а грчко појање т. з в . 
*АУ^ОИОУЛ^ непотпуна, анонимна радња, у којој ј е теоретски и практички део 
грчке црквене музике . Испор. АГ. Кгитоаспег, Оезсп. (1. Вух. 1ЛИ, р. 598. - 599 . 
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гласа са 4 своја побочна. Сваки главни глас стојао је у му-
зичкој свези са својим нобочним означеним са ипо (бтгб-под). 
Та међусобна свеза или боље зависност (плагиалност) побоч-
нога гласа од главног сачувана је и у данашњим називима 
гласова у грчким црквеним књцг^ма, где се први глас 
зове ^ х 0 ^ ^ Р о т о $ (^Х- ДРУги ч\Х0$ бебтерое (УЈХ- ?'•)> трећи 
%од трСттоб (гјх- У'-)? четврти УЈХ0^ ^ттартод (УЈХ- б'.), пети г јх 0 ^ 

тгХауСод тсрбтос; (ујх- или ~* &), шести гјх 0 ^ гс^ау^б бебтеро«; 

<УЈХ- ил р.), седми УЈХ^ ^арбд (1огшз §гаУ13, тешки, ду-

боки), осми 'УЈХ0^ лАаусо; теттарто; (Ујх- ^А. или — б').Ова срод-
пост главних и изведених гласова, опажа се и у нашем по-
јању. Н. пр. четврти глас почиње скоро исто као и осми 
и често бива да несигуран иојац пређе из четвртог у 
осми глас. Антифонски четврти глас почиње као и осми. 
Трећи и седми глас показују такође сличност, и завршетци 
су им конгруентни. Први и пети почињу скоро једнако, 
н. пр. када се одпоје Хкалите Господа кси газици. Шта више 
сам текст песама у музички сродним гласовима је међу 
собом сличан и по садржини и по изложењу. Као очевидан 
пример за ово могу послужити антифони на јутрењу. н. пр. 
1. и 5. гласа и т. д. 

Могуће да је св. Јовану Дамаскину у музичком раду. 
као и у другим приликама помагао св. Козма Мајумски. 
Као практичну примену осмогласија исправио је и допунио 
многим новим песмама св. Јован Дамаскин октоих (Зхтсо, 
осам, и ^ Х 0 ^ глас) — осмогласник, у ком је музичним зна-
цима ондашњега времена означио над текстом мелодије. Ови 
знаци били су прво слова грчког алфавита. Касније се ови 
знаци мењали и додавани су многи други који су означа-
вали дужину слога, висину тона и т. д. Ови знаци се умнб-
жили, тако да је њихов број изпосио на стотине. Сваки 
оваки музички знак — неума, имао је своје име1). Да-
маскинове су мелодије већ његови савременици високо 
ценили. Цариградски певци самог Јована назваше Зла-
тострујним, хр^ррасод, његове каноне прекраснима а сти-
хире најскладнијима. Грчка црква га слави кар свога 

*) Имена и значење ових н е у м а види код Озкаг РШ$сћег, Б1е 8раЧ§песћ18сће 

Топзсћпп. , ВегНп, 1904. стр. 17. 



266 

слаткопевца м велича га као пастира, који носи складну 
цитру, јасну кад Давидова, па и данас иажљиво чувају 
његове мелодије. 

Уведењем осмогласија добило је црквено појање пра-
вилну једноликост у свима црквама. Ограничено на средњу 
област тонона у обиму диатонског пентахорда, очишћено 
је појање од врло ниских (дубоких) и врло високих звукова 
и стрмих прелаза, а добило је скромност и умерену брзину 
те се кретало горе и доле у облику таласа, 

Примањем само диатонске скале постале су мелодије 
простије и лакше, те доступније маси народа. Хроматска и 
енхармоничка лествица напуштене су осим због тешкоће-
извађања још и зато, што су исте претежно употребљавали 
незнабошци у позоришту и јеретици; што се њима изра-
жавају страсни индивидуални светски осећаји, те су непри-
кладни за изражавање побожних осећаја народа у цркви. 
Искључењем њиховим добило је црквено појање обележје 
религиозне важности. 

И с т о р и ј а ц р к в е н о г п о ј а њ а п о с л е в р е м е н а 
св . Ј о в а н а Д а м а с к и н а - Иза времена св. Јована Дама-
скина почеше цареви и патријарси да уводе у цркву 
уметничко појање, иа шта више покушаше да уведу 
појање са вишим и нижим тоновима у исто време па 
одређеном такту. У ову сврху подигнуте су појачке школе^ 
где се изучавало појање и где су се вежбали хорови, 
који су изводили појање. У списку звања велике цари-
градске цркве долазе за црквено појање ова звања: 1 . 
протопсалт, 2. два доместика, 3. два примикирија, 4. архон 
кондака, 5. канонарх и 6. проксим.1) Шта је била дужносг 
ових, већ смо изложили (стр. 73. и 74.) 

Од X. столећа видимо у разним књигама велики број 
уметника у црквеном појању и искусних композитора цр-
квених мелодија, као: 

Нтена Доместик (Кхгшс, бо[хгатсход)5 живео у време цара. 
Лава Философа (886. —911.), био је по сведочанству цара 
Константина VII. Порфирогенита тако вешт у појању као 
нико у његово време. 

*) Испор. Ј 2ћ18птап, Т)[е 8упос1еп ипс! Ер1бкора1-Ат1ег т с1ег тог§еп1апс1. 

К п х ћ е , ^ 1 е п 1867, р. 168. 
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Јован Гликис .(91(0&/УУЈ? б ГЛохбд) протопсалт (X. стол.)1), 
напмсао је правила за хирономију (давање такта руком) и 
мелодије за икосе и кондаке. 2) 

Јован Плусиадин ( 5 1ш^у^ Шооскабу^6$) назван и Ку-
кума (Коохоојлад). доместик (XI. стол.), написао је за солун-
ску цркву правила за иојање псала^а и мелодије за појање 
полијелеја.3) 

Панарет Пацадас (Њ^аретод Па<абад) уметник у цркв. 
појању из XI. стол., познат као тумач грчке музичке теорије 
свога времена, затим син његов Георгије Доместик (Гесбр-
усод Дојлесшход) и Георгије Контоиетрис (Геоорусо̂  КоутогатруЈс).. 
Алације пише о последњој двојици да су били славни по-
знаваоци музике у своме времену (XI. и XII. стол.). Они су 
ставили у ноте како црквене тако и профане мелодије.4) 

Но најзнаменитији појац грчке цркве из времена после 
св. Јована Дамаскина и реформатор црквене музичке теорије 
је Јован Кукузел ('1соа̂ уу]$ 6 Кооххоо^еЛу]^) рођен у Драчу 
(Буггасћшт, Бигагго) у Албанији. По некима,5) живео је 
у II. половини 12. столећа, а по другима 6) тек у XV. веку. 
Због свог анђеоског гласа добио је име »анђеоски пе-
вач«, и леп глас беше узрок да је Јован Кукузел био 
примљен у двор у царску појачку школу. Својим изван-
редним напредовањем у уметности појања обратио је на 
себе благонаклону пажњу цара и државних великаша, те 
је ускоро постигао ранг доместика. Али пошто је волио 
усамљен живот, остави царски двор и прими се у лаври 
св. Горе, издајући се за пастира, да чува манастирске козе. 
Дуго времена провео је Јован тако непознат, но када је 
неки усамљеник чуо његов изванредни глас, јавио је игуману 
лавре. Овај сазнавши за њега јави и цару, који на предлог 
игуманов остави Јована у његовој самоћи. Пошто му је 

Ј ) Према Кмшоаспег-у (спом. д . р. 599) овај Јован Гликис изгледа да је 
идентичан са цариградским патријархом истог имена, који је ж и в е о з а цара^ 
Андроника II. (1283—1328.) . 

2 ) Испор. Гешр^од ПатгаббтсооАо^, Ии^окаХ еХс, ЕаторСау ТУ)$ тсар1 ђџХч ВУ.УХГ^-

асааихт^ цоиаиаЈ^. 'ЕУ 'А&тра^ 1890, р. 255. 
3 ) Испор. Г . Пападоиулос, спом. д. р. 258. 
4 ) Испор. ^ео АИаПиз, Б е О е о г ^ б е1 е о г и т зспрИз сИаћ-Ља. Додатак код 

Хроушц аоу^расртј Георгија Акрополита. Рарјз 1651 . р. 4 1 1 . 
5 ) Испор. Истор. обз. стр. 418 . и Г . Пааадопулос, спом. д . р. 261 . 
6) К. Кгитђасћег, спом. д. р. 599 . 
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дозвољено било да остане у св. Гори, Јован мзабра ван мана-
€тира једно усамљено место, сагради ту себи ћелију и 
проводио је време бавећи се духовним стнарима и појањем. 
До данас се Јован поштује у св. Гори због свог чистог 
живота и због знања црквене музике. Опширни рукоииси 
црквеног појања на ноте који се чувају у лаври Атонској,1) 
доказују велики рад Кукузела у овој уметности и оправ-
давају потпуно славу, коју ужива у св. Гори и данас. 2) 

Рад Кукузелов имамо само у рукописима. Најглавнији 
од ових радова су две књиге, од којих су у првој црквене 
песме стављене на ноте, а у другој је теорија појања. Прва 
има наслов: Књига, у којсј је Вожјом вољом цео ток црквених 
чинова, саставио мајстор, господин Јован Кукузел. 3) У овој 
су књизи у ноте стављене црквене песме од вечерња до 
краја литургије. Наслов друге књиге ј е : Псалтичка уметност 
и псалтички знаци са целом хирономијом и композицијом, 
саставио мајстор Јован Кукузел. 4) 

Осим ова два главна дела споменућемо овде и ова: I. Тропари 
Богородици, дело господина Мануила Рамватиса, мелодија Кукузела; 5 ) 
2. Анагратизме за целу годину уметника Јована Кукузела ; 3. Кон-
даци за целу годину, дело Михаила Ананеотиса, исправио Јован 
Кукузел. 6 ) 

Кукузел је саставио и исправио мелодије за стихире, 
тропаре и кондаке и уоиће за цело богослужење. Осим 
тога бавио се Кукузел и текстом песама, као што показују 
његова дела, и песмама писаним у прози дао је форму 
стихова, поделивши песму у једнаке делове. а писао је и 
сам тропаре. Најпосле Кукузел је модифицирао и рефор-
мирао музичке знаке, давши и тумачење њихово, утпрђујући 
и доводећи тако у систему мелодије цркнених песама. 

Ј ) Осим овога имамо манускрипте музичких радова К у к у з е л а у синодалној 
московској библиотеци, у дворској у Бечу и у државној у Минхену. 

2 ) Испор. Историч. обзорт>. . . стр. 416. 
3) Вф\1оч ЈОУ веф аусср тгер1бхоу ТУЈУ &.к<хооп ахоХооОшу хг\$ еххЛу]асаат'.ху]$ та^есо^, 

ооутах&ебаае тхара тоб Мабзторо^ хироо Чсоаууоо Кооххоо^еЛУ]. 
4 ) Тех^У) фаЛихУЈ ха1 оиџађкх фаЛиха [хета лаау]^ х ^ Р 0 ^ 6 ^ * * а 1 ао^О-еаесод, 

по^б-ечш тсара Мабтсород Чсоо^оо Кооххоо^еЛу]. 
5 ) Тротсар^а фаХкбреш е1$ тг^ беотбхо^, поСгцих. хороо МауооУјЛ РајЗратоо, тб бе 

р-еЛо^ Кооххоо^еЛу]. 
6 ) Ово значи да ј е К у к у з е л исправио мелодију кондака састављених од 

Михаила Ананеотиса (М^аУЈХ 'А^ауесбту]?), синђела јерусалимског патријарха (IX. в.) 
познатог са својих икоса и кондака. Испор. Г. Паиадоиулос, спом. д. р . 242. 
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Неуме музичких знакова које употребљава Кукузел исте су, 
које употребљавају и стари појци, само су више комплициране. Два 
реда знакова изражавају код Кукузела високе и ниске тонове; а са 
сједињавањем знакова хоће Кукузел да изрази разне степене дизања 
и спуштања гласа, као и дужину тона. Мелодије Кукузелове беху 
тако увијене у модулације гласа, да су за израз ових прелаза гласа 
биле потребне комплициране ноте, због чега је Кукузел поред неких 
знакова ставио и кратка разјашњења. 

Као што се види из дела Кукузелових, он је рефор-
мирао грчку музикалну семиографију, и мада је ова у главном 
остала иста као и стара, наиме тако зване кукасте ноте или 
неуме, ипак је Кукузел умножио ове ноте, у многом погледу 
даоимједруги вид, због чега су постале веомакомплициране. 1) 

Иза Јована Кукузела неговали су црквену музику и други. 
уметмици, од којих су спомена достојни: 

Ксенос из Короне (Не^од 6 Кора^у^) протопсалт велике цари-^ 
градске цркве из XIII. стол. Саставио је многе мелодије за црквене 
песме, од којих су најпознатије мелодије за „ С к Ж т х , с к л т х , СКАТХ 
Г д к О а к а и > А * . . . " и „(х) тек-к р а д В г г с л . . . " 

Јован Клада Ламиадариос ('1а)а\^7]<; КАаба^ 6 Аартабарсо^) из. 
XIV. стол., разделио је с дозволом патријарха цариградског Матеја 
текст песама у половине стихова и саставио је множину црквених 
мелодија за богослужење. 

Мануил Вријеније (Жопот\к В р и е у ^ ) из XIV. в. бавио се тео-
ријом црквене музике, саставивши 3 књиге сАр|лоУ1ха, где даје тачна 
раз јашњења о црквеној музици, узевши у одбрану старе музичке 
теорије. 

Мануил Хрисафис Старији (МоетоођХ Хриаасрг^ 6 архаГод) из. 
XV. стол. Саставио је правила за појање уопће и мелодије за појање 
Алилуја. И најпосле: 

Георгије, ученик Мануила Хрисафиса и монах Герасим из XV. 
стол. Написали су мелодије за стихире, тропаре, ирмосе и екса-
иостиларе васкрсног јутрења. 

Ноте старог појања сређене од Кукузела а умножене* 
од других грчких црквених појаца служиле су као норма 
за црквено иојање до почетка XIX. века. 

Но ова музичка семиографија беше веома несавремена 
и тешка. Она не одређује тачно музичке тонове, него дајо 
мање или више опће податке, тако да је извођење песама 
зависило од вештине појца. Зато покушаше већ у XVII. 
столећу свештеник Валасије номофилакс велике цркве (Ва~ 
Хаасод сереод ха: о̂[хоср6Ха̂ ) и Хризант патријарх јерусалим-
ски, и касније (XVIII. стол.) протоисалти велике цркве Јо-

*) Испор. Историческш обзорт> п ^ с н о п ^ в ц е в ^ . . . стр. 4 2 6 — 4 3 1 . 
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Јзан и Данил и иза њих Петар Пелоионезац (Петро^ б Пе-
1ОКОЧЧГЈО1О<;), да реформирају семиографију црквеног појања, 
уводећи згоднију семиографију. Али пошто је и ова имала 
своје недостатке, предузеше у почетку прошлог века архи-
јереј Хризонт прво епископ у Драчу, затим митрополит у 
Пруси ( | 1843.), Григорије Протопсалт назван и Левит 
{Лештг^) ( | 1822.) и Хурмуз (Хоорр^од} хартофилакс велике 
цариградске цркне ( | 1840.) исправку цркненог појања, које 
ј е било искварено, примањем турских модулација, и усавр-
шење музичке семиографије. 

Ова три знаменита појца саставила су нов систем му-
зичке семиографије, изабравши из старе псалтике само по-
требне ноте, одредивши знакове за тонове, такт, з.а разне 
мудулације гласа и раставне знаке за ток мелодије. Опај нов 
систем псалтике апробиран и објављен у Цариграду, при-
мила је сва грчка православна цркна и данас је у употреби. 

73. Појање у православној словенској цркви. 

Словени примивши из Цариграда православну веру, 
усвојили су од грчке цркве и црквено појање; могуће и ве-
роватно је, да су га међу њих пресадили баш сами свети 
апостоли Кирило и Методије. Осим природнога разлога го-
вори за то и историја, која сведочи, да је свети Кирило 
учећи науке у Цариграду, учио тамо и музику, која је сма-
трана за прииадност сваког образованог човека у Грчкој, и 
д а су за његова живота подунавски Словени иојали свету 
литургију на словенском језику 1). У прво доба је исто по-
јање морало бити можда истоветно с грчким, али свакако 
много ближе овом него у каснија времена, кад су све више 
маха отимали народни мотиви, што је према практичним 
обичајима народа и времена, дало појању код појединих 
словенских племена и у појединим областима пространих 
словенских земаља посебно обележје за племе, покрајине и 
времена, но увек и свугде уз придржавање строја гласовне 
области и армонијскога основа византијске музике; стога и 
имају све мелодије православних словеских народа потребну 
н цркви својствену побожност и у стању су расположити 
дух за молитву у молилаца и појца. Поред Словена при-
мили су и Румуни појање грчке цркве. 

*) ВознесенскШ, о. с. стр. 87. 
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74. Појање у српској цркви. 
0 појању у старој српској цркви није се сачувало по-

требних података. Вероватно је, да је српски народ, који је 
вазда песми наклоњен бмо1), у црквено, од Грка примљено 
појање, врло рано уносио своје мотиве, и тако временом 
створио „српско пјеније«, које је неговано у српским за-
дужбинама, при архијерејским дворовима, 2) у иарохијским 
кућама, као права народна својина 3). Појање то прелазило 
ј е по слуху са старије генерације иобожних српских калу-
ђера Ш свештеника на млађу. Непоуздано би било тврдити, 
да српски калуђери, који су прекрасно књиге писали и 
штампали, који су византијски живопис и друге вештине 
култивирали, нису неговали и црквену песму и богатили је 
српским мелодијама4). 

Тешка времена, која је српски народ претрпети морао, 
нису истина годила развоју црквенога појања, напротив 
пречила су тај развој, али га нису ни сасвим угушити 
могла. Стога, чим и кад год су се буре политичких непри-
лика стишале, осетило је благодет те тишине и црквено 
појање, па ако је где недостајало српских појаца, довађани 
су и узимани за учитеље појања Грци, чиме се с једне 
стране одржавала свеза са грчким појањем, које је за време 
гоњења каткад и превагу узимало 5), а с друге стране укр-
штајем с истим српско усавршавало. Нема сумње да је 
српска црква већ у Пећској патријаршији имала својелепо 
»осмогласно« и бар неку врсту »великог пјенија«, које је 
при концу XVII. века са сеобом под патријархом Арсенијем 
пренесено у Австрију6]. 

Јаснијих података о српском пјенију, има тек од по-
четка XVIII. века амо; по њима се истина не може знати 

Ј ) У кондаку св. Јовану Деспоту (10. децембра) стоји да врлине светитеља 
позивају п^кти Благод^рннмн глЛсн н ПРОСЛ<(КЛАТН просл<(клАшаго СКАТМА СКША. 

2 ) У кондаку св. Арсенију архиеп. срп. (28. окт.) описује се светитељ као 
фЛЗ^МНЦ' Ч4Д4 СКША ПНТ^А, АЗУКОМХ \ ' К 4 Л А О^СТН^МН ЖЕ П ̂  Н I € ПрННОСА. . . 

3 ) У житију св. Стефана Дечанског пише како су му свештеници и сав 
народ изишли на сусрет с литијом и п е с м о м; народна песма пак к а ж е з а ли-
т у р г и ј у да се она поје. 

4) Л. Богдановић, »Српско православно пјеније Карловачко« у »Срп. Сиону« 
^ а 1893. г., стр. 232. 

5 ) Спом. д . 
6 ) Спом. д.* 
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крањац, је са стручнмм и потребним знањем и разуме-
вањем компоновао до сада за мешивити збор најбољу ли-
тургију у уметничкој форми. — Душан Котур саставио је 
лигургију за мешовити збор, херувике и причасна. — 
Петар Крстић саставио је литургију за мешовити збор, и 
многи други. 

75. Извођење црквеног појања уопће. — Начини мелодичног 
појања и његово извађање посепце. 

У време оснивања хришћанске цркве извођено је појање 
уопће или само људским гласом, или гласом људским уз прат-
њу музичких инструмената. Хришћани су на богослужењу из-
водили појање само људским гласом, према примеру ИХриста 
и св. апостола. 1) Јудејима пак беше допуштено на богослуже-
њу појање уз пратњу музичких инструмената, и то према ре-
чима св. отаца због несигурности, нискости духа и духовне 
немоћи њихове, јер је Бог хтео показати своју трпељивост 
према њиховој слабости, да би се њихов слаб дух помоћу 
музике подигао до великих и кориснијих осећаја. 

Вокално појање на хришћанском богослужењу било је 
увек везано са текстом, и то у првој цркви са текстом пса-
лама, химни из СЗавета и најпосле са текстом духовних 
иесама, које саставише оци и учитељи НЗавета. Вокално 
појање сједмњено са текстом песама, беше веома . поучно 
(назидателно) за хришћане и вршило је дубок утецај на 
њих. Вл. Августин каже: »Признајем да јеувођење појања 
у цркву веома корисно, особито ако се изводи чистим гласом 
и тоновима, који одговарају речима«. 2) 

У православној источној цркви употребљава ее до да-
нас на богослужењу само вокално појање, дочим се у за-
падној цркви употребљавају на богослужењу поред вокал-
ног појања и разни инструменти, нарочито оргуље. 

Прве уметнички начињене оргуље добио је на дар 757. г. франа -
чки краљ Пипин од грчког цара Константина Копронима. Према моделу 
ових оргуља дао је начинити једне оргуље Карло Велики, и поставио 
их је у Аахенску цркву ради употребе на богослужењу. Од тог времена 
шириле се оргуље полако и постепено по катедралама и манастирима, 
и један сабор од 1242. год. каже о оргуљама, да су у то доба биле 

*) Дел. 16, 25. 
2 ) АикизЦт, СопГезбшпит 1Љ. X. с. 8 0 . 
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у западној цркви већ у опћој употреби. 1) Од XIV. до XVIII. столећа 
усавршиле су се оргуље до облика, какав имамо данас. У току вре-
мена догађале се злоупотребе, наиме на оргуљама се за време бого-
служења свирале театралне пијесе, тако да је на тридентском сабору 
учињен предлог, да уиотреба оргуља изостане, бар на св. литургији. 
Овај предлог није примљен, и сабор је апробирао употребу оргуља 
на богослужењу са нагласком, да су епископи дужни бринути се 
д а се на оргуљама не изводе профане пијесе, које се не слажу са 
достојанством богослужења. У папиној капели у Риму, т. зв. Сикстин-
ској нема оргуља ни данас, него се у њој при богослужењу све пе-
сме изводе само људским гласом. И многе протестантске секте имају 
оргуље у свом култу, као и западна римокатоличка црква. 2 ) 

У старој цркви појање су изводили или народ или за 
то постављени нарочити појци или псалти. Дужност појаца 
била је да почињу и воде појање. Пошто се песме умно-
жаваху и пошто се при појању није могао ред одржавати, 
то је лаодикијски сабор (15. кан.) наредио, да у цркви нико 
други не поје осим канонских иојаца, који узлазе на амвон 
ш поју са мембране. Црквени појци појали су на св. 
литургији, на црквеним часовима, на погребу и другим ли-
тургичким чиновима. Број појаца није био одређен. У време 
цара т Јустинијана имала је цариградска црква св. Софије 
25 појаца иоред 100 разних чатаца, који су вршили.и ду-
жности појаца. Скуп појаца звао се страна или хор, а таквих 
хорова било је два: десни и леви хор. Сви црквени појци 
сачињавали су школу појаца, које су постојале на истоку, и 
то у Цариграду већ за Теодосија Великог (379.—395.), а на 
западу у време Гри^горија Великог ( | 604.), који је основао 
у Риму појачку школу, која је постојала још 300 година 
иосле смрти свога оснивача. 

А сами начини мелодичног иојања у православној 
цркви беху и јесу и данас ови: 

1. Први начин мелодичног појања је унисоно, наиме 
појање изводи цео скуп у исто време једним.истим гласом. 
Тако су славили Бога Павле и Сила у тамници. У неким 
црквама употребљавао се овај начин само у извесна вре-
мена и код извесних псалама. О овој врсти појања говори 

4 ) Испор. С о п с П ш т ас1 уа11ет — б т Д о т з сар. VI. код Наго1иш Ас1а СопсИ. 
Т. VII. Р а п з 1714. со1. 349. 

а ) Види: Ш1хег ип(1 №Ие'з К1гсћеп1ех1соп 2. АиП. 9. В(1. р. 1 0 4 3 ; / . Л. 
ВШепт, Вепк^игш^кеИеп с1ег сћпз1. ка1ћ. К1гсће. 4 В. I. Тћ. 1838. р. 145. и 
/ . спом. д. р. 256. 
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св. Василмје Велики када каже: »У свитање дана сви јед-
ним гласом, једним устима и једним срцем приносе Господу 
псалам исповедања«. 1) А св. Јован Златоусти упоређујућде 
своје време са апостолским, каже: »Некада је појао скуге 
једним гласом на једном месту, као што и ми чинимо сада 
на овај празник«. 2) 

2. Други начин црквеног мелодичног појања је про-
тиван првом, наиме један иојац иоје, а цела црква га 
слуша. 0 овом начину појања говори Касијан 3) да је био< 
у употреби код египатских монаха. Исто тако употребља-
вао се овај начин у јерусалимским и палестанским црквама. 
Св. Кирило Јерусалимски у својим катихезама говорећм о 
псалмима нмкада не каже »као што сте га или.као што смо га 
отиевали«, него увек «као што сте га чули да је отпеван«. 

3. Трећи начин мелодичног црквеног појања је рес-
ионзорни. Састоји се у томе да један отпоје нешто, а други 
после њега настављају појање. те му тако као одговарају. 
Ово одговарање је двојако. Или је појац отпојао један стих 
псалма а кор је поновио последње речи овога стиха, или 
су чланови хора на све стихове псалма одговарали за-
вршним речима првога стиха псалма, што су Грци звали 
бтстЈ/еТ^ или бтасхобесу (зиссшеге). Први начин спомињу Апо-
столске Установе овим речима: » . . . После читања почиње 
један да поје псалме Давидове, а народ одговара крајеве 
стихова«. 4) 0 другом начину спомиње св. Атанасије, који 
каже, да је, када наваљиваху на цркву Аријевци, заповедио 
да ђакон поје псалам, а народ је одговарао са: Мки> ко 
к^ка /иилостк еги>. Ово појање није изводио само један појац 
него цео хор или један део хора, а цео народ у цркви је 
одговарао. 

4. Четврти начин мелодичног црквеног појања је анти-
фонски (види стр. 2 2 0 . - 2 2 1 . ) . 

Извађање црквених иесама. Црквено појање нема 
самосталног значења, као што га има светско певање, н. пр. 

0 ВазШиз, Ер. 207. аа" с1епсоб Кеосаебапепбез : 'Нцерад тјбђ бтсоХа^бобат^: 
тсауте^ хо1У#, а)$ §уо$ атор,атод, %осХ џт<; харб^а^ ТУЈУ тђд ^о^оХо^овшс, фаХр,бу ауа~ 
срероиас, тф Кир(ф ( М ^ п е , Ра1г. §г. Т. XXXII. р. 7 6 4 ) . 

*) Јоаптз Сћгу80$готИп Ер. I. ас1 Сог. Н о т . 36. (М1§пе, Ра1г. §г .Т. 55. р . 5 2 1 . ) . 
8) Јоапмз Саззгам Бе с о е п о М о г и т т з Ш и И в 1Љ. II. с. 12. (М1§пе, Ра1г. 1а*. 

Т. 49 . р. 102). 
«) Сопб1. Ар. 1. II. с. 37. 
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концертно, већ потчмњено; нмје му дакле снрха показати 
вмши степен музичке вештине, већ има да послужи као 
средство за израз побожних религиозних осећаја оних који 
се моле, и у ту сврху мора иредставити црквени текст 
јасно и разумљиво. Према тој намени мора се оно донекле 
ограничити и у погледу музичког склопа мелодија и у 
изражавању и извађању истих. 

I. Музички склои не сме сметати поучном обележју 
црквених песама; с тога мора мелодија бити примењена 
мисли и саставу текста, да би се исти могао схватити; мора 
се одликовати величанственом простотом, гтриродношћу, важ-
ношћу, умереношћу, каква приличи светости службе. Ра-
зумљивости смета понанљање слогова и речи без свезе (н. пр. 
да полш -|- да полшшлАетк ; н а ч а л о т и кла - ј - началол1& и кластно; 
плотк прУе - ј - нлотк прУелши м т. д.) као и наглаиЈавање полуво-
кала (п. м р. н. пр. гакпшагосл у великом „Гласв Господжк") а 
консонаната по готову (н. пр. попразднсткжкш у великом 
Духовском сједалну). Вогослужбеној светости не одговарају 
сувише вештачки спојеви тонова и ефектни прелази међу 
истима, претерано појачање мли мзумирање гласа, јака 
брзина, уопште ефектм м мзвијања који приличе светскбм 
певању. Искључујући црквеном појању несвојствене мело-
дије, црква не забрањује умерено вештачко изражанање 
мелодија љупко и пријатно уху. Вештачко појање буди у 
онима који се моле мисао и молитвене осећаје, а пријатност 
је особина лепог појања те не искључује украшавање ме-
лодија до извесне границе. Ово важи особито за оне песме, 
у којима се садржи не само молитва и духовно назидање 
већ и радосна свечаност успомене догађаја нашега спа-
сења и историје цркве* (н. пр. на велике празнике, и сва-
кидашње песме у најважнијим свештеним радњама, н. пр. 
о малом и великом входу и т. д. или покајни и тужни 
вапаји скрушенога духа н. пр. На р^кка^ какУлонскихв.. 
П о к а л ш А Жкерзи Л1и дк('ри. . . , Оо скАтмлж. . ., Еосп^кка'^ стра^ 
сти ТКОА. . . и т. д.) У овом смислу негује црква поред нај-
природнијег унисоног појања (у један глас) и хармо-
нично (у више гласова), но под извесним условима, а 
наиме: да има одређен, величанствен и спокојан карактер, 
да се речи разговетно* чују, да појци у хору (лику) исте 
слогове истодобно изговарају, да се употребљавају увек кон-
сонантни акорди. 
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II. Израз п разноликост црквених мелодија сходно 
цељи црквенога појања не постизава се разноврсним ве-
штачким шаренилом, извијањем и силним ефектима који 
карактеришу светско певање; па ипак се не може тврдити, 
да је црквено појање монотоно, или томе слично. Израз и 
разноликост добива црквено појање: 

а.) Мешањем појања са читањем, чиме се даје одисај 
и појцима и онима који се моле.1) 

б.) Распоредом гласова, који се по црквеном уставу 
употребљавају по одређеним столповима.2) У току црквене 
године (са изузетком Педесетнице) изређају се столпови до 
шест пута. 3) Глас почиње вечерњем уочи недеље и зове 
се владајући или настоАфУи или недељни за сву седми-
цу. По њему се равнају и многе друге црквене песме, 
за које устав прописује, - да се поју кк прилбчикшУисА гласа 
ОСЛ1огла'сника, ка гла'ск ДНА, КО гла'с% настоАфУи, Еогородиченх 
гла'са и т. д. 

в.) Мешањем владајућег гласа са гласом који доноси 
минеј; појањем сталних песама на богослужењу ; 4) одме-
њивањем недељнога гласа сродномузикалним (изведеним, 
плагиалним), разноликошћу меподија једног те истог гласа 
(самогласан, подобан, тропарски), разноликошћу напева или 
бржим појањем истих према свечаности дана, појањем једне 
песме у више гласова, 5) и најпосле појањем појединих 
делова неких песама разним гласовима у бројном или сродно-
музикалном реду.6) 

1 ) Тако мешање прописују већ Апостолске Установе (књ. 2. гл. 57.): »Нека 
ч а т а ц чита на средини збора из књиге . . . ., а после два читања . . . . нека когод 
поје псалме Давидове, а народ нека гласно понавља крајеве стихова « У 17. пра-
вилу Лаодикијскога сабора прописује се : »Не треба на богослужбеним зборовима 
псалме сједињавати један с другим, већ после свакога псалма нека се чита«. 
Стога се у црквеном уставу и црквеним књигама потанко разјашњава, ш т а и 
к з д треба читати, ш т а и кад појати. 

а ) Столп се састоји из осам гласова који се ј едан з а другим испоју з а 
о с а м недеља. 

3 ) Први почиње у прву недељу Апостолскога поста, други после св. Илије, 
трећи после Крстова дне, четврти у Божићни пост, пети после Богојављења и 
шести у Велики пост. 

4 ) Н. пр. Ск-ктб тнх1и, Бозкр<(ннон и т. д . 
5 ) Н. пр. Господн К О З З К ^ Х . . . Да Д с п р Љ н т с д . . с т и х о в и на Господн коззк^х и на 

Хкалнт«, Велико славословије, Преклагослок^на.. . и др. поју се на свих осам гласова. 
Глсподн помнлбн и Дмннх поју се према врсти богослужања такође различито и т. д . 

б ) Н. пр. Богонач^лкннмх линок&Гшх и др. 
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г.) Разноврсним склопом појаца, т. ј . да ли поје сав 
народ (\ао1) или кор (Х°?°$Ј ЛИК) И разним начином појања 
(унисоно, антифоно, и т. д.). 

д.) Употребом понеких начина вештачког извађања, 
као: из свег гласа, кшгласни*, Гог1е), вишим, повишим и нај-
вишим гласом, 1) но не прелазећи у дерање; тихо (р1апо 
и р1ашззипо), али да га верни чују; иолако (1еп1о или 
8из1епи1о) но да не умори ни појце ни слушаоце, дакле 
не прелазећи границе; високо, иолако и со сладкоп^шел^ 

(подједнако).2) 
ђ.) Пажњом на правилан ритам, т. ј . дељењем мелодије 

према смислу текста, и умесном интонацијом (нагласком) 
мстих делова, према мисли песника. 

III. У погледу извођења црквених мелодија црква не 
захтева од појца техничког и високог музичког образовања, 
ни вештачке способности, иа ни особита гласа, већ захтева 
пре свега веру, побожно расположење, сређење мисли и 
живот хришћански; па тек онда јасноћу и чистоћу гласа 
и дакако разумевање текста и појање истога побожно, 
пажљиво, умно (пријатно) и складно. Да би тим захтевима 
задовољио, црквени је појац дужан чувати своје здравље 
и органе за певање; а кад поје мора појати разумно (раз-
говетно) у природним границама дотичнога гласа којем 
припада, служећи се природним даром свога гласа, без 
смерања на празну славу и сујету усиљавањем гласа (Га1-
зеИе), појући не само мелодију већ и текст, дакле: А%ол*а 
и оу/иол»х,3) пазећи на нагласак речи и величину нота. на 
мелодичне гласовне паузе (да њима не раздвоји речи, које 
стоје у граматичкој свези), на одисаје (да их не меће у по 
речи или где не треба), и свагда пристојно и побожно; 
не да истиче себе и свој глас, већ смисао текста, и 
никако не пропраћајући појање каквим телесним покре-
тима (лупањем ногама, климањем главом, ширењем руку 
и томе слично). 

*) Тако н. пр. з а Блаж«'нн. . . у велики пост стоји у Типикону, да их поју 
д в а лика кшглЛсни', а на завршетку овл лнка сошедшасА ккБп̂ к соглЛснш ноготх кмсшнмх 
глЛсомк Пол\лнн Господи. . . . н па̂ кн кисшнл\х гласомх ПОМАНН н^сх Еладмко. . . и бфе 

КМСШНМХ Шл\АНН нЛсХ СкАТКШ. . . 

2 ) Н. пр. Се женн^х грАдетх. . . вгда сл̂ кнУн оу"ч«ннцм. . . 
3 ) I. Кор. 14. 15. 
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Читање Светога Писма. 
76. Читање Светога Писма на богослужењу. 

Обичај читања Светог Писма на богослужењу видимо 
још код Јудеја. Већ је Мојсије установио да се суботом чита 
закон, те је своје петокњижије разделио према броју субота 
у години у т. зв. параше. Кад су се иојавиле нове све-
штене књиге, читало се и из њих. После Вавилонског роп-
ства постадоше синагоге нарочита места, где се суботом 
читало Свето Писмо, и од то доба није тај обичај прекидан 
ни у време ИХриста (Лук, 4, 16. 17.) и апостола (Дела 13, 15; 
15, 21). Сав закон био је у сврху литургичког читања у суботе^ 
преко године подељен на 54 велике параше. Свакој суботној 
параши додавало се изабрано читање из пророка, које се 
звало хафтара (отпуштање). И тако су Јудеји још до обра-
ћања у хришћанство били познати с овим саставним делом 
богослужења и његовој сврси. Овај је обичај јудејске цркве^ 
прешао у хришћанску тим пре, што су ову потоњу у први 
мах сачињавали поглавито Јудеји, који су били навикли н'& 
богослужењу слушати реч Божју и који су већ познавали 
и чували старозаветни канон. — У НЗавету дао је по~ 
вода првим хришћанима да прихвате овај део богослу-
жења пример ИХриста. Зна се, да је сам ИХристос читао 
свештене књиге у Назаретској синагози 1.) Снети апостол 
Павле, увиђајући потребу читања СПисма на богослу-
жењу, и сам га је читао и својим следбеницима заповедаа 
да га читају (II. Тим. 3, 16. 17). У почетку се читало у 
хришћанској цркви из Светога Писма СЗавета (Дела 15 г 

21. 13, 27. Рим. 8, 4 II Петр. 1, 19. 20.), но течајем времена. 
додадоше хришћани и новозаветне књиге — јеванђелија и 
апостоле. Тако свети апостол Павле заповеда солунској 
цркви, да његову посланицу прочита свој светој браћи 
(I. Сол. 5, 27); а тако исто захтева и од Колошана, да 
када се његова посланица прочита код њих, нека гледају 
да се прочита и у Лаодикијској цркви, а написано Лаоди-
кијској цркви, да се прочита и код њих. (Кол. 4, 16). 
Према том захтеву апостолову уважавали су и употребља-
вали су први хришћани његове посланице и друге књиге 
НЗавета исто тако, као и оне СЗавета. 

*) Лук. 4 , 16. 17. 
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А пошто је богослужење апостолског времена постало 
као норма за богослужење каснмјих времена, то је сигурно, 
да се СПисмо чтлтало на богослужењу у времену иза апо-
стола, о чему имамо много сведоџаба. Тако каже сн. Јустин 
Мученик описујући богослужење свога времена: »У т. зв. 
дан недеље сакупљамо се сви из села и из градова на 
једно место. и докле год време допусти, читамо успомене 
апостола и сиисе пророка«. 1) Читање СПисма како Старог 
тако ш НЗавета потврђује и Тертулијан 2) а нарочито Апо-
столске Установе, 3) које набрајају поједине књиге из Старог и 
НЗавета, из којих се чита на богослужењу. Па и у свима ста-
рмјим литургијама означено је да се на њима чита Сн. Писмо. 

Врој читања није био свугде једнак. Обично се узимала 
два читања. једно из Старог а друго из НЗавета, негде опег 
три, а негде и четири делом мз Старог делом из НЗавета. 4) 

Оно што је према до сада реченом био црквени оби-
чај, потврђено је од сабора као закон. Тако прописује лао-
дикмјски сабор 5 9 . каноном, да у цркви не приличи гоно-
рити неосвећене псалме пити читатм неканонске (аха^б^ата) 
књмге, које нису примљене у канон, него само канонске 
књиге Новога и СЗавета. А 6 0 . канон набраја канонске 
књиге оба завета. 5) 

Виблијско читање зове се ^ау^&а^, 1есИо; одсеци чи-
тања а^а^соацата млм ашушо&д мли тсершолаС, код Јевреја 
параше. Име перикопе употребљавало се за читање СЗавета, 
па је и касније остало ово име за црквена читања. 6) 

77. Цељ читања Светога Писма на богослужењу. 

Свето Писмо се чита на богослужењу како због по-
учног карактера богослужења, тако и због поучне садржине 
самога Светог ГЈисма. Свети апостол Павле тврди, да КСАКО 

писашс когод^нокенно и НОЛ03НО естк ко оученпо, ко и>кличешк>, 

*) 1и$Ип Магг. Аро1о§. I. рго СппбМашз с. 67. (М1§пе, Ра1г. §г. Т. 6. р. 430.) 
2) ТеНиШапи 1лћег <1е а т т а с. 9. ( М ^ п е , Ра1г. 1а1. Т. II. р. 701.) Мспор. и 

Аро1о§е11си8 ас1у. #еп1е8 с. 39. (М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. 1. р. 532.). 
3 ) Сопа1. Ароз1. 1. II. с. 51 . 
4 ) Испор. Кииријан, Ер1з1. 33. и 34. (М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. 4. р. 328. и 332.) , 

ТеНиШап. Аа" и х о г е т 1Њ. II. с. 6. (М^пе , Ра1г. 1а1. Т. 1. р. 1411.) и Оп$еп., Соп1га 
Се1биш Ић. III. с. 45 . (М1§пе, Ра1г. §г. Т. 9. р. 677)'. 

5 ) Испор. и 33 . кан. картагинског сабора од 318 . год, 
6 ) Мспор. / . 1 п ј 1 , спом д. р. 309. 
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ко испраклеши, ка наказан'|н>, еже ка пракд-к (II. Тим. 3, 16). По 
томе је главна сврха читању Светога Писма на богослужењу 
назидање и иоука. Тој сврси подједнако служе свештене 
књиге и Старога и НЗавета, као два основна откривења и 
домостроја спасења човечјега рода. Прве зато, што сликају 
припрему људског рода за спасење, а друге зато, што излажу 
науку и историју о Искупитељу, и искупљењу. Отуда је 
јасно зашто су свети апостоли сваки пут у богослужбеним 
зборовима поучавали верне о Христу распетом, па исту 
поуку и науку и писмено излагали, кад је због распро-
страњености јеванђелија не могоше предати усмено. У једном 
и другом случају користили су се старозаветним списима. 
Погледом на ово је за цркву апостолскога доба и усмена 
проповед светих апостола о ИХристу и Његовим делима 
била оно исто, што је за нас Свето Писмо, које је за нас 
то исто што и апостолска проповед, само стављена на 
писмено. С те ће стране учењу апостолском, које су слу-
шали први хришћани (Дела 11, 42) одговарати не само 
данашње проповедање речи Божје, него и читање исте на 
богослужерку. Поред поменуте главне цељи не малу важност 
имају и друге. Читањем светога писма на богослужењу има 
се наиме а) показати да се суштина хришћанскога бого-
служења оснива на Светоме Писму и да богослужење целе 
црквене године има за основу живот Исуса Христа и 
његово учење; б) очигледно представити јединство и зајед-
ницу верних са ИХристом и в) изразити чуство побож-
ности и поштовања самом Светом Писму као неизмењивој 
речи Вожјој. 

78. Распоред читања из књига Светога Пиема.1) 

Свети апостоли су се у погледу читања Светога Писма 
на богослужењу држали јеврејског обичаја, те су хришћа-
нима из Јевреја читали и тумачили из закона (тсерсхотсац иа-
раше) и пророка (хафтаре, Љгшззктез — јер се читаху 
пред завршетак богослужења) оне одељке, на које су ови 
већ отпре навикли били; а за хришћане из незнабоштва 
беше остављен избор увиђавности црквене поглавице, који 
се са своје стране обазирао на потребе слушалаца, на зах-
теве времена или обележје празничнога догађаја и прилика 

*) Види ЛебедевЂ, спом. д. стр. 7 1 . 
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времена. 1) Тако потраја до IV. века. Благодарећи тој оба-
зривости почиње се још у најстарија времена стварати неки 
ред у избору места за читање из Светога Писма; отуда со 
од IV. века у многим црквама може наћи указа о одељцима 
из Светога Писма. који се имају читати у одређене дане и 
празнике. Тако свети Јован Златоусти препоручује својим; 
слушаоцима да прочитају код куће јеванђелије, које ће се 
у недељу читати у црквм, по томе б и у Златоустово доба 
већ била позната зачала за недеље и празник^. У афри-
канским се црквама, по сведоџби блаженог Августина, чи-
тала дела аиостолска после Ускрса; ио истоме се прва 
четир дана Пасхе читала јеванђеоска историја о Христову 
васкрсењу. 2) По сведоџби Оригеновој чмтала се у његово 
доба страсне седмице књмга Јова м о Јони, најприклад-
нмје за те даие, када они који посте и уздржавају се 
страдају тако рећи као м Јов, м иду за Христом, не 
би ли се, прошавши страшна рвегова страдања, удосто-
јили дочекати м славнм Његов Ускрс.3) У мсточнмм се 
црквама ио уставу читало у дан страдања Спаситељева,. 
т. ј . на Велики Петак оно, што се односи Његову Крсту, 
а на Велику Суботу истормја о Његову страдању, смрти и 
погребу; на Ускрс се читала историја о васкрсењу, а свашг 
следећи дан оно, што се у који и догодило. У дане педе-
сетнице читала се књига Дела Апостолских, јер чудеса апо-
стола, о којима се у њој говори, служе за доказ истине о-
васкрсу Христову. 

У V. столећу (458.) поделио је александријски ђакон 
Евталије Дела Апостолска, гтосланице апостола Павла и 
католичке посланмце за употребу у александрмјској цркви 
на 56 одсека, према броју недеља у години, убројивши овде 
и главна четири годишња празника. 4) Исто тако су поде-
љена и чмтања мз јеванђелија. 5) Тако је учинила и азијска 

Ј) ТпаШојег, II. 87. 
2) Аи^изИт, 1п Јоапп1б е у а п ^ е И и т Тгасга1из VI. сар. 1. (Мл§пе Ра1г. 1а1.. 

Т. 35. р. I. 
3 ) Испор. Опјгешз, Н о т Ш а (1е 1Њго запсИ Јов и АтђгозИ Ер1з1. 20 М а г с е П т а е 

зогоп (М1§пе РаЈг. 1а1. Т. 16. р. 998.) 
4 ) Према новијем мишљењу поделио је у сврху литургичког читања НЗавет 

у перикопе ј о ш пре 400 год. Евагрије из Понша ( | и за 400.) Види Сазр. Репе; 

Оге^огу, ТехИкгШк ^ез пеиеп Тез1атеп1з 1. Вс1. Ее1р21§ 1902. р. 873. 
5Ј Испор. / . Ш/1 Шитџ\к, 2. Ва. р. 311 . 
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црква. Ови одсеци беху веома дуги, и код Евталија у јед-
ном читању беху 4, 5 и 6 данашњих глава. 1) 

Начело, које је хтинтћанска црква у погледу читања 
Светога Писма од вајкада чувала, наиме^ да одељци стоје 
у свези са успоменом, коју црква освежава, и временом 
службе, у пуној је снази у гтравославној цркви и д а н а с 
Према томе имају одељци из Светога Писма, који се на 
богослужењу читају, ове назцве: 

1. Катизме. Тако се зову одељци у псалтиру. Има их 
свега двадесет; читају се сваки дан на вечерњу (по једна) 
и јутрењу (по две или три), а уз часни иост и на часовима. 
Ред им почиње у с\боту у очи Томине недеље на вечерњу 
а завршује вечерњем велике среде, и читају се тако, да се 
у току сваке седмице прочитају једаред, у велики пост пак 
седмично дваред. 2) За време успомене страдања Христа Спа-
ситеља и светковине Његова светла васкрса, т. ј . од Вели-
гсог Четвртка па до Томине Недеље катизме се на богослу-
жењу не читају. Реч катизма значи седење, али не зато, 
као да би се за време њихова читања смело седети, — јер 
<се неки делови катизме и данас зову антифони који се поју 
'Одређеним гласом, а неке се катизме деле на статије (ота-
оесд, з1а1шпез = стојање) — већ зато, што је иза катизама до-
.лазило чтеније, за време којега се у старо доба смело сет 
дети, а седало се ради слушања чтенија или поуке тек за 
тропара, који се поју иза катизама, па се и зову с к д а л н и . 

Статије катизама зову се и славама; свака катизма има 
три славе. 

2. Паримеји (гсароцг&х, прича). То су одељци, који се 
узимају већином из Светога Писма СЗавета, а читају се по-
главито на великом вечерњу празника с бденијем или по-
-лијелејем после входа, те на свакидашњем вечерњу поне-
дељком, уторком, средом, четвртком, и петком великога 
поста и на 1. и 6. часу истога; затим на јутрењу велике 
'Суботе, приликом великога освећења воде, на неким мол-
банима 3) и на малом вечерњу сирне недеље, петка и су-
боте, ако у ове потоње дане падне Сретеније.4) Ови одељци 

1 ) Испор. Јоћ. ^еопћ. Нп^, Ее1п1еИип^ 1п (Ие ЗсћгЖепЈДез Кеиеп Те81атеп1з 
"1. Тћ. 4 . АиИ. 81и11заг1 ип(1 Т и ћ т ^ е п 1847. р. 150. и даље. 

2 ) Р е д читања катизама на богослужењу и з л о ж е н је у псалтиру. 
3 ) Пособ1е, стр. 8 2 1 . 
4) Њ. стр. 219. и 549 . 
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Светога Писма добили су своје име отуда, што се у њима 
већином прикривено — као у причама — показује ва-
жност празника или службе. Због важности прича, нра-
образа или пророштва, који се у њима садрже, руска и 
грчка црква имају их у засебној књизи (паримеиник^). Па-
римеји светима једног лика или чина јесу једни те исти; 
стога је у типику каткад назначена књига и глава, која 
€е има читати, а каткад стоји н. пр. само: ЧТЈНТА три 
лртодокническУ/Л ( 1 1 . јануара) или: ЧТИНА три СКАТИТ*Л&СК1А 
< 2 7 . јануара). 

3. Зачала. Овим се именом зову одељци, на какве су 
подељени јеванђелије и апостол, разумевајући под првим 
јеванђелија четири јеванђелиста, а под другим: дела апо-
столска, седам посланица саборних и четрнаест посланица 
апостола Павла. Читање зачала из апостола и јеванђелија 
ј е света црква тако распоредила, да се у току године 
прочита цело јеванђелије и апостол, одредивши зачала 
како за сваки дан преко године (чтеше рЖдоков, или вкаггели 
« апо'столк дне), тако и за нарочите дане. 

Ред читања редовних зачала из јеванђелија јесте овај: 
Свето јеванђелије од Јована почиње првим даном Ускрса 
на литургији и чита се кроз сву педесетницу, т. ј . до 
Духова, са изузетком три дана. 1) Свето јеванђелије. од 
Матеја чита се од духовског понедељника па до петка по 
Крстову дну. 2) Свето јеванђелије од Луке чита се од по-
ледељника по Крстову дну до недеље сиропусне, 3) од које 
почиње засебан низ зачала изабраних сходно великоме 
посту са изузетком оних седмичних дана, у које се чита 

*) Трећи дан Ускрса чита се 113. зачало од Луке, у недељу Мироносица — 
# 9 . зачало од Марка, и на Спасов дан — 114. зачало од Луке. 

2 ) Р е ч и м а : »до петка по Крстову дну« обележава се рок, пре кога се никад 
<не завршује читање суботних и недељних зачала из Јеванђелија од Матеје. Но 
не значи да се тај ред има прекинути. Ако Ускрс наиме падне доцније, наставља 
с̂е читање поменутих и и з а иетка по Крстову дну док се не сврши (Пособ1е, стр. 

411 . , Николајевић, стр. 262.). Ако пак и з а 17 недеље недостане јеванђелија (апо-
•стола\ — а м о ж е недостати највише з а пет седмичних дана —, чита се з а тих 
пет дана из јеванђелија од Матеја по увиђавности онога, који чита. 

3) Лебедевг, стр. 7 1 . Ако од 32 . недеље па до недеље Митара и Фарисеја 
и е д о с т а н е седмичних зачала, одброје се зачала од седмице месопусне до недеље 
и о Богојављењу унатраг; а з а недељу м о ж е недостати само једно зачало и онда 
€е пред Закејевим (зач. 94. од Луке) чита јеванђелије о Хананејци из Матеја 
( з а ч . 62.). Пособ1е стр. 4 1 4 . и 415 . Николајевић, Вел. Типик, стр. 265. и 266. 
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свето јеванђелије од Марка. Свето јеванђелије од Марка 
чмта се у седмичне дане (понедељак, уторак, среда, четвр-
так и петак) од 11. до 17. недеље, затим у поменуте дане 
од 29. недеље до великога поста, и у суботе и недеље ве-
ликога поста.1) — Недељом на јутрењу читају се такозвана 
васкрсна јеванђелија, којих је на броју једанаест и сачи-
њавају посебан „столп*"2) јутрењих јеванђелија, а узета су 
из свих јеванђелиста ; 3) садржина им је иак историја о ва-
скрсењу Хрмстову м јављању Његову мироносицама и уче-
ницима. Њихов ред почиње са недељом свих светих и по-
навља се непрекидно сваких 11 недеља, неких 6 пута у 
години. 4) — Читање зачала из апостола иде упоредо са 
зачалима јеванђелијама, и то: у педесетници се прочитају 
Де лаАпостолска (уз јеванђелије од Јована), по педесетници 
се прочитају посланице сиетог апостола Павла (уз јеван-
ђелија: Матеја, Луке и Марка, и у суботе и недеље од 31 . 
недеље до сирне). У остале дане од 31. недеље до четвртка 
сирне седмице читају се саборне посланице. 

Посебна зачала апостола и јеванђелија читају с е : а) 
у неке суботе и недеље које стоје у свези са извесним ве-
ликим Христовим празницима, и које би се могле назвати 
савезнима, наиме у суботу и недељу пред Крстов-даном и 
по Крстову дну, пред Божићем и по Божићу, пред Бого-
јављењем и по Богојављењу; б) у недељу праотаца (друга. 
пред Божићем) и у недељу отаца (седма по Пасхи, око 16. 
јулија и око 11. октобра); в) на Христове и Богородичине 

*) Пособ1е, стр. 416. Ииколајгвић, Вел. Тип. стр. 266. 
2 ) Назив столпх даје се у типику целом низу редовних зачала јеванђелија 

и апостола. — Пособ1е, стр. 417. 
3 ) Једно из Матеја, 2 из Марка, 3 из Луке а 5 из Јована. 
4 ) Таблица столпова јутрењих недељних јеванђелија у свези са столпо-

вима гласа: 

Глас С т о л п о в и ј у т р е њ и х ј е в а н ђ е л и ј а 
I. II. III. IV. V VI. 

1. 2. 10. 7. 4. 1. 9 
2. 3 . 11 . 8. 5. 2. 10 . 
3 . 4. 1. 9. 6. 3. 11 . 
4 . 5. 2. 10. 7. 4. 1 . 
5. 6. 3. 11 . 8. 5. 2. 
6. 7 . . 4. 1. 9. 6. 3 . 
7. 8. 5. 2. 10. 7. 4. 
8. 9. 6. 3. 11 . 8. 5-. 

У које доба године почиње који столп, види стр. 280. прим. 3 . 
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празнике и некојих светитеља; г) на празнике светитеља 
уопште (пророка, апостола, и т. д.) и д) напослетку на слу-
жбама, које се свршавају по извесним случајевима и по 
потребама хришћана (н. пр. на крштењу, погребу и т. д.). 
Та посебна зачала су сасвим прикладна за оне случајеве 
и светковине, за које су одређена. 

Више пута се читају два па и три апостола и јеванђе-
лија, и онда редовна зачала аиостола долазе „иод зачало"1) 
т. ј . чита се са првим апостолом односно јеванђелијем као јед-
но зачало, а на треће место долази зачало посебно као друго. 

Општа правила о реду, којим се читају апостоли и 
јеванђелија, код којих је два или три у један дан, јесу ово: 
У седмичне дане (осим суботе) и у суботе од недеље Ми-
тара и Фарисеја до недеље свих светих чита се ирво ре-
довни апостол и јеванђелије па онда светом. Слично томе 
и на оданија Богородичних празника чита се прво редовно 
затим Богородичино. — У суботе пак од недеље свих све-
тих чита се апостол и јеванђелије прво светом а после ре-
довни дневни. — У недеље има првенство све васкрсно; 
с тога се чита прво недељни апостол и јеванђелије а за 
овима светом.2) У савезне суботе и недеље, осим богојављен-
ских, чита се апостол и јеванђелије прво тих субота одно-
сно недеља, затим редовни под зачало и напослетку светом 
или Богородици. У недеље светих Отаца у јулију и октобру 
чита се прво редовни апостол и јеванђелије, а затим оцима. 3) 

Каткад се редовни апостол и јеванђелије не читају, и т о : 
На велике празнике Христове, ма у који седмични дан иали; 
у недељу праотаца и у недељу пред Божић; не читају се редов-
на зачала ни на иразнике Богородичине, светитељске, хра-
мовне светих, и у дање светих који имају бденије, ако исти 
падну у који седмични дан осим недеље; но ако падну у неде-
љу, читају се на литургији 4) и недељна и празнична зачала. 

*) Н. пр. у суботу пред Б о ж и ћ е м прописује т и п и к : чтн дк^ апостола, пр&кде 
сбкк^т-к пр«дх Рожд&ткомх ХрГстокнмх н рДдх подж зач^ло: н потомх СКАТ<1(Г\У ЗГЦЈС ММ&ТЋ: 

Такожд« Д клггшА дкд. У недељу пред Крстовданом: чтн прежд« ?кагг«л?е н«д-клн предх. 
Боздкнж«шемх Д рддх подх зач^ло, таж« БогороднцвЈ. На празник мале Госпојине: чтшх. 
пр«жд« нед-клн прсдх КОЗДКНЖШГШХ, т^ж« Р А Д Х (т. ј . под зачало) , пос^мх Богороднцм. 

2 ) Недељом апостол и јеванђелије означавају се каткад дотичним гласом. 
Тако се м о ж е наћи: прок|'м«нх, ^постолх, аллнлВТа и вкаггелГе гласа. 

3 ) Пособ1е, стр. 4 2 3 - 425. 
4 ) На Богородичне празнике и храмовне светих читају се на ј у т р е њ у с а м о 

јеванђелија тих празника а васкрсна изостају. 

19 
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Неки пут се преносе зачала на други дан ; тако: кад 
се светкују два светитеља, који сваки има своје зачало, 
прочитају се редовна зачала дан пре. 1) Ако се сама свет-
ковина којег светитеља или историјског догађаја преноси 
на који други дан, то бива и са зачалима. 2) 

79. Начин читања Светога Писма на богослужењу и обреди, 
који се том приликом врше. 

Света православна црква одликује читање Светога Писма 
на богослужењу неким особинама, којима дајеизраза својем 
поштовању према речи Божјој. Те се особине састоје у на-
чину читања и у обредима, који се приликом читања врше. 

а.) Свето Писмо се на богослужењу у иравославној 
цркви, за разлику од сваког другог читања, чита узвишеним 
гласом, полако, јасно, разговетно и побожно, а и на распев 
(рецитативно). Читање псалама за певницом, и паримеја је 
простије; а читање апостола и јеванђелија узвишеније. 
Обичај, одликовати Свето Писмо и самим начином читања, 
постојао је још код Јудеја и био је знак уважења Светога 
Писма. Тај обичај служаше за пример са истим побудама 
и хришћанској цркви. То се види из израза који се налазе 
код црквених писаца, да се јеванђелије наиме чита или иоје> 
у коју су сврху од IV. века почели просодијским знацима 
у тексту апостола и јеванђелија обележа,вати где треба 
гласом дићи или спустити.3) 

Ваља и то на уму имати, да је света црква наредила, 
да Свето Писмо имају читати нарочити степени клира—чаци, 
који се појављују већ у време Тертулијана и Кипријана, 4) а 

Ј ) ПособЈе, стр. 424 . 
а) Николајевић, Велики Тип. стр. 269. Испор. и стр. 121. 0 читању ј е -

ванђелија види такође Николајевић,Вел. Типик, стр. 2 6 1 : 0 читању св. Јеванђе-
лија и Апостола по руско-словенским Јеванђелијама, и расправе: Димишрије 
Руварац, 0 читању јеванђеља у недеље на служби преко целе године. Земун, 1888. 
Оцењено у Истини 1888. г. стр. 285. 0 прекобројним недељама и читању јеван-
ђ е љ а види расправе и полемику Димишрија Руварца и Свешозара Нинића 
Шакрака у Гласу Истине 1888. Д.Руварац, 0 читању јеванђеља и а п о с т о л а у 
недјеље, по грчком јеванђелистару. Источник 1894. стр. 29. Д . Руварац, 0 читању 
ј е в а н ђ е љ а и апостола у недељу, по грчком јеванђелистару. Срп. Сион 1894. стр. 7. и 2 1 . 

3 ) Споменика са нотама у апостолу и јеванђелију има тек од XII. в. Испор. 
ВознесенскШ, стр. 5. 

4) Ргоо$1ђ Ш ш ф е <1ег (1ге1 егз1еп с ћ п з Ш с ћ е п Јаћгћипс1ег1е. Т и ћ т $ е п , 1870. 
I, 192. СмирновЂ, Б о г о с л у ж е т е хр1ст1анское со времени апостоловтв до IV. в^ћка. 
Шевт, 1879. стр. 201 . 
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читање јеванђелија спадало је у дужност ђаконима, презви-
терима и епискоиима. 

б.) Обреди, који се пре читања, за време и после чи-
тања Светога Писма на богослужнњу врше, јесу ово: 

Пре но што ће се Свето Писмо читати, установила је 
црква нарочиту ирипрему, којом побуђује слушаоце да по-
божно пазе на реч Божју, пред паримејима и апостолом: 
л р м ^ д р о с т к , т. ј . велика мудрост коју ће одмах чути и 
Еонлилш, т. ј . пазимо.1) Пред јеванђелијем; Пре/и8дростк? 

лрости, оуслк1ши/и% с к А т а г и Ј екангм ' |А. Л1ирх кгкл1&,2) на што 
верни одговарају: А А^оки ткоел*8, и, чувши име јеван-
ђелија из којег ће се читати, усрдно прослављају Господа, 
чије ће речи слушати, ускликом (хла'ка тек^к Господи, сла'ка 
тек^к, којој прослави следи позив Еонл«л!&. Само читање, 
иза позива Еонлнл15& почиње речма: Та'ки> глаголетк Господк 
(код читања из СЗавета), Р«ч* Господк, Е о кре'л1А бно (пред 
читањем јеванђелија), Ео дни б н м , ЕрдтТе, Еозлкжлеши (код 
читања из апостола). То се по тумачењу Златоустога 
чини зато, да би слушаоци ценили не онога који чита, 
већ онога који кроз њега говори. После читања апостола 
благосиља архијереј (а ако њега нема — јереј) чаца^ по-
дељујући му мир речма Ж и р а т и , нашто појци отпоју Ллли* 
л&а 3 , ) а после јеванђелија благосиља уз речи: Жирх т и кла* 
гок'кстк$км|Ј«л»8, на што појци поју сла'ка Т1к*к ГОСПОДИ, сла'ка 
тек^к.4) Речи Л1ирх кгкл1& изговарао је и изговара редовно 
епископ, а ако овога не беше најстарији (началствујући) 
презвитер. 

Поменути припремни и пропратни возгласи су врло дав-
нашњи. 0 њиховој употреби је наћи потврде у најстаријих 
отаца и учитеља црквених. 

За време читања јеванђелија се по обичају право-
славне цркве држе запаљене свеће. Овај је обичај примљен 
од старозаветне цркве, у којој су гореле свеће, кад се 
читао закон. 5) Најстарији доказ о томе обичају као и 
о његову значењу у хришћанској цркви налази се код 

*) Златоусти бес. 19. на Д1шн. 
2 ) Кипријан, посл. 34 . Саб. картаг. (397) прав. 4 . 
*) Златоусти, бес, 5 2 . о цркви. 
4 ) На вел. Петак на јутрењу, на вечерњу. и на вел. суботу на ј у т р е њ у п а к : 

Сл&д долготерп^кнЈгс тв©«м§ Господн. 
6 ) Исх. 27, 20 . 21 . 



292 

Јеронима. 1) По његову тумачењу пале се свеће при чи-
тању јеванђелија, да се покаже радост цркве, која се 
удостојила да чује реч Божју,2) и да се материјалном 
(тварном) светлошћу престави она духовна светлост, о којој 
говори псалмопевац: Ок^ктилника ног«ша /иоита законк ткои, 
И СКНЈТБ С П З Љ М Ћ / И О И / И Б . 3 ) 

Кад се на богослужењу Свето Писме чита, од вајкада 
се па и данас у православној цркви стоји. Исидор Пе-
лусиот ( | 434.) вели, да је, кад се отвори часно јеванђелије, 
устајао и еиископ, као да долази сам Христос, и тиме је 
показивао на присутност самога Господа.4) У Александриј-
ској цркви је, по сведоџби Созомена,5) јерарх — по свој 
прилици због старачке слабости, — за време читања Све-
тога Писма, иа и јеванђелија, седео. 

Проповед. 
80. Проповед на богослужењу, и међусобни одношај. 

Какву намену има проповед на богослужењу и како је 
у многострукој вези проповед са богослужењем, и како је 
неопходна проповед на богослужењу, изложили смо кад је 
била реч о сврси богослужења. Према тамо реченом има 
проповед да послужи унутрашњој религији, и као орган 
савести и религиозно-моралног живота опћине. Према томе 
је проповед не само потребна на богослужењу, него је 
она битни део богослужења, само богослужење. 

Богослужење православне цркве има сврху да одржава 
и шири хришћанску веру, дух и живот, и ова се сврха 
остварава помоћу проповеди. Проповед је најзгоднија уста-
нова за одржавање, стварање, оживљавање и исправљање 
знања хришћанског закона и рел^игијозно моралног живота> 
она је најзгоднија установа за пропагирање религије, њених 
истина, прописа и истинитога духа њеног, и тако је она 
најзнаменитија установа људска, јер када се хришћанска 
проповедничка дужност врши увек и свуда са тачношћу 

4 ) АСГУ. У^ПапЈлит с. 3 — 4 . 

*) У свима се источним црквама пред читањем јеванђелија пале свеће ма. 
и сунце сијало, но не з а т о , да се свећама растера тама, већ у знак радости и 
свеланости. АаЧ\ У ^ П а п И и т с. 7. 

8 ) Пс. 118, 105. 
4 ) Ап. Уст. књ. II. гл. 57 . 
5 ) Шз1. есс1. 1. VIII. с. 19. 
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у истинитом духу, тада се неће међу људима никада из-
губити знање истините религије и дух морала. 

Затим проповед је на богослужењу и зато, да спреми 
за достојно вршење богослужења. Јер истинито хришћанско 
мољење може се само тада замислити, ако се врши према 
истинитом знању, и када је резултат у вери просвећеног 
знања, о Богу и о нашем одношају ирема Богу. Према 
томе проповед је потребна за богослужење, јер она је 
елеменат који расветљује и поучава о богослужењу. 

Па не само да је проповед у овбм одношају потребе 
према богослужењу, него и богослужење помаже и уна-
пређује проповед. У молитвама, песмама и другим облицима 
богослужења понавља се непрестано сећање главног учења 
хришћанске вере и живота. Да би пак проповед била 
примљена у срце слушалаца, потребне су припремне ли-
тургичке радње. Ове су молитва, на коју се подсећа у 
уводу проповеди, затим знак крста и т. д. 

Из овога излази да је не само проповед потребна за 
•богослужење, него и богослужење за проповед, и да про-
повед сиада у битни организам богослужења, и да у 
овом организму треба да заузима одлично место. 

Но иако треба истаћи велику важност проповеди и 
њену апсолутну иотребу на богослужењу, то се ипак не 
може тврдити да је проповед кулминациона тачка или 
центар богослужења, него ову сачињавају благодатни да-
рови које примамо у богослужењу, као што смо то изло-
жили код сакраменталне сврхе богослужења. 

На питање када и колшо иуша шреба да се ироиоведа на 
богослужењу одговарамо: када је год могуће, наиме када потреба 
захтева. Но поред свега тога не може се тврдити, да се богослужење 
или поједине радње овога не могу без проповеди вршити. И у по-
гледу проповеди треба да постоји у интересу религије и реда у 
цркви одређена норма, зато је црква и донела позитивне одредбе 
у овом погледу, налажући ово: »Треба да предстојници цркава 
<зваки дан а особито у дане Господње, поучавају сав клир и народ 
речима благочастија, изабирајући из божанственога писма мисли и 
расуђивања о истини«. . . 1) Дакле у недељне и празничке дане тражи 
ее као дужност од црквених органа да проповедају реч Божју. Но 
и осим ових дана има и других прилика у животу цркве и верних, 
када је проповед потребна,-наиме при разним обредима: крштења, 
венчања, погреба и т. д. При овим литургичким обредима захтева се 
проповед, да би се учесницима показао значај радњи, и да би се спре-

*) 19 . кан. УЛ. васељ. сабора. 
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мило достојно извршење њихово, и да би се повећала свечаност и слава 
једног нразника. Па често и свакидашње прилике цркве и појединаца 
захтевају држање проповеди за постигнуће какве год сврхе. Према 
томе проповед се не налаже безусловно и код сваке литургичке 
радње као дужност, него се тражи било позитивним законом, било 
природом ствари у оне дане и код оних светих радња и нарочитих 
догађаја у животу хришћана, који су према својој природи веома 
згодни за постизавање сврхе богослужења уопће и проповеди посебно. 

81. Црквена проповед у првим вековима. 

Када посмотримо проповед у првим вековима цркве, 
видећемо да и праксом и иозитивним наредбама одговара 
изложеним погледима и' да је црква у првим вековима 
према овим погледима посветила проповеди особиту пажњу. 

Већ код Јудеја беху у употреби не само религијозна 
предавања, него се са овима спајаху литургички обреди у 
ужем смислу речи, наиме молитва и појање. 0 овом оби-
чају говори често Св. Писмо НЗавета. ИХристос и сами 
апостоли употребљаваху у почетку ^такове прилике да про-
поведају. 1) Чим су проиовеђу и делима ИХриста и апостола 
почеле да се образују хришћанске опћине, спојила се са 
хришћанским богослужењем и проповед 2), и као што је 
установа св. тајне евхаристије била пропраћена проповеђу 
ИХриста о узвишеним особинама царства Божјег, исто тако 
видимо и у апостолском богослужењу ироповед у вези са 
евхаристичким богослужењем. 3) 

И непосредно после апостолског времена имамо сведо-
џаба о непрестаној употреби проповеди, о вези иропо-
веди са библијским читањем и о проповеди на богослужењу. 
Према Јустину Мученику у недељне дане држала се про-
повед после читања библије и претходила је жртви и 
причешћу. 4) Исто тако се спомиње проповед и то у вези 
са библијским читањем на богослужењу у Апостолским 
Установама. 5) Тертулијан говори са нагласком о проповеди 
и о њеним благословеним плодовима, о значају проповеди 
и о вези њеној са св. Писмом и са богослужењем. 6) Исто 

*) Лук. 4 , 16; Мат. 4 , 23 . 13, 54 , Дел. 13, 15 и др. 
*) Д е л . 20, 7; I Кор. 14, 1. 
3 ) Дел . 20, 7. 
4) ЈизИп. Маги Аро1о§1а I. рго Сћпз1лат8 с. 67 . 
5 ) Сопз1. Ароз1. 1. II. с. 5 1 ; види и: 1. VIII. с. 19. 
") ТегШНат Аро1о§еИсиз аоу. §еп1ез с. 39. (М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. I. р. 532).. 
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тако говорм о проповеди и св. Кипријан. 1) Од IV. столећа и на-
рочито од Константина Великог, када је црквени живот добио 
моћна полета, када су се дизале величанствене цркве, видимо 
да се проповеди посвећивала велика пажња, пошто се реч Бо-
жја слободно могла проповедати. У овом времену јављају се је-
дан за другим корифеји у црквеном беседништву, који увек 
изазивају дивљење и који остадоше као узори за сва времена. 
У ове бројимо св. Атанасија, св. Јефрема, св. Василија Великог, 
св. Григорија Назијанзина, св. Григорија Ниског, св. Кирила 
Јерусалимског, св. Јована Златоустог, св. Кирила Александриј-
ског, у источној цркви, а у западној цркви: св. Амвросија, 
бл. Августина, Петра Хризолога, св. Григорија Великог. 

И у овом времену је проповед у вези са богослужењем. 
Каткад се држаху на једном религијозном скупу више пре-
давања или боље речено о једном предмету говораху многи. 2) 
Исто тако држаху у један исти дан поједини проповедници 
више проповеди као н. пр. Јован Златоусти у Цариграду. 
У свечано време од Пасхе до Духова пропонедало се у 
источној цркви сваки дан, а исто тако се проповедало 
сваки дан у време великог поста, као што то видимо из 
омилија св. Јована Златоустог, св. Амвросија, бл. Августина. 
Врло често се проповедало у источној цркви на дан муче-
ника, исповедника, као и у нарочитим приликама, као 
што су освећење новог храма и дан храмовне славе. 

Колика је важност давана проповеди видимо осим из 
досад реченог и из појединих сведоџаба св. отаца. Тако 
каже св. Јован Златоусти између осталог: »Чиме је победио 
Павле Јудеје у Дамаску ? Зашто га слуша Дионисије Атински? 
Зашто га упоређују Ликаонци за Меркуром? Због снаге 
његова беседништва. Зато треба епископ да има разум, 
искуство и снагу речи. Ко не уме да поучава како треба, 
нека се не лаћа ове службе«. 3) Св. оци оштро коре оне 
који занемарују слушање проповеди; 4) и екскомуницирају 
оне који без важног разлога занемарују проповед. 5) 

Проповед-је сачињавала у старој цркви крај литургије 
оглашених. 

Ј) арпат Ер18*. X. а<1 Маг1угез е1 Сошеззогеб (М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. 4 . р . 261 . ) 
2 ) Сопви ароб1. 1. II. с. 6 1 . 
3) Јоаппез Сћгузозготиз, Б е засегаоИо 1. IV. п. 7 (М1§пе Ра1г. §г. Т. 4 8 . р. 669) . 
4) Сге&ог. Шг., Ога1. II. Аро1о§еИса (М1§пе, Ра1г. Сг. Т. 35 . р. 497.) 
6 ) Види 24. кан. IV. картагинског сабора. 
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82. Место проповеди. 
Изложили смо да је проповед или проповедање речи 

Божје било у тесној вези са читањем Св. Писма, и да је до-
лазило непосредно иза овога. Тако треба да је и данас. Место 
проповеди непосредно после читања Св. Писма оснива се 
на историји, а за то говоре и унутрашњи разлози. Јер 
када проповед долази непосредно иза читања Св. Писма, 
држимо се старе праксе. Интерес хришћана за разјашњ'ење 
онога што је читано веће је када обично долази тумачење 
иза читања, него када се остави ^а после; исто тако када 
проповед долази непосредно после читања св. јеванђелија, 
изгледа уистину као наставак Христове поуке. Но ипак 
иако је све ово добро образложено, ипак из овог се не 
може казати, да проповед мора ово место заузети и да 
офекат богослужења и проповеди зависи од ове околности. 
Јер баш напротив може да се јави потреба, да се баш 
препоручи промена места проповеди на богослужењу. Тако 
€е у неким црквама држи проиовед после речи „Еонлил»а, 
СТЛА стм/ид", а у другима после причешћа свештеника, а 
опет у другим после заамвоне молитве. Проповед непо-
средно после читања св. Писма препоручује се, јер је ово 
место одређено историјом, праксом и унутрашњим разлозима 
као најзгодније. Но ако говоре важни разлози за друго 
место, то се проповед може преместити и на друго место, 
само се мора проповед као саставни део богослужења увек 
на св. литургији држати. 

Оп&и, небитни (пропратни) заједничги облици појединих 
богослужења.1) 

83. Подела важност и потреба ових облика. 
Опћи, небитни (пропратни) заједнички облици поједи-

них богослужења или символичке радње јесу: крсно знамење, 
свештенички благослов, полагање руку, положај верних на 
богослужењу, уздизање руку и скрштање на груди покри-
вање и откривање главе, окретање лица према истоку, св. 
иољубац (целивање), умивање руку, кађење и осветлење. 

*) Код нас о овоме: Древност употребљавања и символичко значење спо-
љ а ш њ и х знакова и радњи при молитви. Превод с руског из »Руководство длн 
селБСкихт> пастглреи« г. 1892. бр. 5, 6. и 9. Превео Ђуро Т. Марковић бсгослов. 
Српски Сион, 1894. стр. 115, 129, 147, 163, 393 и Ш. 
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Ови опћи облици заједнички појединим богослужењима 
ттотпомажу достојно вршење богослужења, дају његовим 
•божанским и духовним моментима потпун израз, задовоља-
вају биће и природу човека, манифестују унутрашњу ње-
гову диспозицију, подижу је, и зато су ови облици на бо-
гослужењу не само важни него и потребни. 

84. Знамење часнога крста. 

Сви литургички чинови и све молитве у православној 
цркви иочињу и свршавају знаком крста, који чине како 
присутни на богослужењу, тако и извршиоци богослужења. 

Ради осељивања знамењем часнога крста привије се мали прст 
и мезимац десне руке к длану, а остала три т. ј . палац, кажипут и 
велики саставе се уједно врховима равно, те се ^тако састављена 
три прста десне руке метну на чело и рекне ко имл Отца, посвећујући 
Богу свој ум, затим на нрса — и Омна, посвећујући Му своје жеље, 
затим на десно раме и преносећи на лево — и склтапу Д$уа, посве-
ћујући Му своју снагу, и прекрстивши се тако рекне се Зминк. 

0 знамењу часнога крста ирстима говори већ св. Кирило Је -
русалимски, који овако поучава своје катихумене: »не стидимо се 
исповедити распетога. Начинимо са уздањем знак крста прстима на 
челу. . У време монофизитских спорова, монофизити су се — да 
-би изразили своју лажну веру о једној ирироди ИХриста '— крстили 
•само једним прстом, а остали хришћани истока крстили су се на 
супрот монофизитима са два прста, кажипутом и великим прстом 
десне руке. 2) Латини су правили крст или само са палцем или ве-
л и к и м прстом десне руке, који се знак крста зове мали или гер-
мански крст; или су се крстили са шаком десне руке, помичући 
руку од левог рамена према десном, који се знак крста зове велики 
или латински крст. До XII. столећа крстили су се Латини исто тако, 
као што се крсте православни хришћани данас. Папа Иноћентије III 
{1198 . -1216 . ) пише о овоме: 81§пит сгисхз 1гЊи8 ш§Шз е х р п т е п с ш т 
•е81, Иа и! а зирепоп (1езсепс1еп1 а<1 т & г ш з , е! а с1ех!ега ас! 81шз1гит. 
Ово пише Иноћентије против оних који се крсте с лева на десно, јер 
к а ж е : ОиМат" 1атеп 81§пит сгис18 а 81шз1га ргосшсип! т (1ех1егат. 3) 

1) СугШиб Шег. Са1есћеб1б XIII. Б е Сћпб1о сгис1 пхо е1 зериИо п. 36. (М1§пе, 
Ра1г. §г. Т. 33 . р. 816 . ) ; ВИДИ и Са1есћеб1б IV. Б е Д е с е т ск>§та1лћиб с. 14. (1Јз1с1. 
р . 472.) 

2 ) Испор. Ог. Уа1еп1. Тћа1ћо/ег, НапсЊисћ с1сг ка1ћ. Ш и г ^ к , 1. Ва\ 2. АМћ. 
1 8 8 7 . р. 634. 

3) 1посепШ III. Рарае Б е засго а11;апб пиб1епо Нћ. II. с. 45. (М1§пе, Ра1г. 1а1. 
Т. 217. р. 825. — А код Дуранда читамо: Еб1 8 1 § п и т сгис1з 1пћиз сН^Шб е х р п -
т е п Д и т , д ш а бић туосаЈлопе ТгтИаИб ( т п о т т е Ра1пб е1с.) а х р п т И и г ; роПех 
1;атеп б и р е г е т т е 1 , д и о т а т к>1ат Пс1ет поз1гат ас1 Б е и т и п и т е1 1 п п и т геГе-
п т и б . — СшШтпиз ОигапДи^, Ка1шпа1е с Н у т о г и т о п и с ш г и т . 1лћ. V. Го1. 112. 
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Рука којом се крсти, била је код свију хришћанских: 
народа и у сва времена десна као она, која се због окрет-
ности у животу више употребљава. Кретање руке одозго са 
чела према доле до прсију, означава рађање ИХриста од Оца 
и силазак Његов доле, на земљу. Покрет с десна на лева 
значи, да је ИХристос дошао на свет с десне стране Оца, и 
победио је на крсту ђавола, кога представља лева страна. 

Код крсног знамења дотиче се прво чело и спомиње 
име Оца зато, што је чело место разума, а ово према ли-
цима св. Тројице најбоље одговара Вогу Оцу, апсолутном 
мисаоном Духу; затим се спушта рука на груди и дотиче 
их се, и изговара се име Сина, који је од Оца сишао на 
земљу, а када се дотнчу рамена спомиње се св. Дух, који 
се Дух снаге и моћи, као што су и рамена место и символ 
снаге. *) Реч алшнк м поклон при томе значи потпуно одо-
бравање реченога. Формула „Во И/ИА О т ц а , и Окша, и ОКА* 
тагиЈ Д^Х4" је — иако не једина — најстарија и најобичнија 
при знамењу крста. 0 овој формули која је несумњиво 
узета из речи ИХриста код Матеја 28, 19, говори већ св. 
Јефрем Сирски, када каже: »Место штита покриј се часним 
крстом, знаменујући њиме све делове тела и душу. А овај 
се не ирави само руком, него и мишљу и пажњом твојом^ 
и када лежеш и устајеш прекрсти се у име Оца, и Сина 
и св. Духа. Јер оно је јако оружје, и нико те неће моћи 
победити, када станеш под заштиту његову. 2) 

Знамење часним крстом изражавамо веру у основне тајне 
хришћанства, веру у св. Тројицу и у ослобођење рода људског 
ИХристом на крсном дрвету. Крст начињен од хришћанина 
додиром чела, груди и рамена значи веру његову у спо-
менуте тајне хришћанства, вољу и одлуку његову, да испо-
веда и служи свом снагом једнога Бога у три лица, и наду 
његову, да ће Бог у три лица заслугама ИХриста, распетога 
на крсту дати нам дарове и помоћ, и сећа нас уједно на 
љубав Божју према роду људском и на дужност да пре-
крстимо наше жеље. 3) А када се прави знак крста над 
другим, тада се изражава жеља да смрт на крсту буде за 

Ј ) Исаија 9, 5. 
2) Ерћгает 8уп, Бе рапорИа а(1 Мопасћоз (ЕсН1. Јоз. Аззетат Т. НГ 

В о ш а е 1746). 
3 ) Испор. РвеиЛ. Огопуз. Агеора^., Шегагсћ. есс1. сар. VI. § 3 код М^пе^ 

Ра1г. §г. Т. III. р . 536 . 
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овога немсцрпмв извор, искупљења и благослова. Но и поред 
овог символичког значења крста, има он и ефективно зна-
чење, наиме он изазива у нама натприродне учине, јер 
гони од нас зле духове и даје нам разне позитивне дарове. 1) 

Што се тиче постанка обичаја, да се знаменује часним 
крстом, овај је без сумње веома стари. Тертулијан пише о 
постанку знаменовања часним крстом ово: »Када долазимо 
кући, када одлазимо, при облачењу, кад се купамо, код 
С 1 0 л а при јелу, на сваком кораку и при сваком делу став-
љамо на чело знак крста. Ако нас запитате, ко нам је ово 
наредио, не налазимо у светјш књигама никакова закона, 
који би нам ово налагао. Овај обичај има свој постанак 
у традицији, обичај га је учврстио, а побожност хришћанска 
сачувала га је до наших дана.« 2) 

Према високом значењу знаменовања часним крстом, 
употребљава се ово не само на приватном, него и на јавном 
богослужењу од најстаријих времена. 

Св. Кмрило Јерусалимски опомиње своје катихумене оваког 
»Не стидимо се исповедити Распетога! Начинимо са поверењем знак 
крста (асррауф ирстима (бахтбХоф на челу и на свему, на хлебу, 
који једемо, на чаши коју пијемо, при улазу и излазу, када лежемо 
и када устајемо, при ходу и при одмору. Крст је велико средство 
обране, знак верних а страх злих духова; јер у њему (крсту) три-
јумфују верни чад злим духовима, када год се са уздањем њиме 
прекрсте; јер када виде крст, сете се распетога. . . Не заборављај 
овај знак. . .« 3 ) Св. Јован Златоусти говорећи на многим местима о 
употреби крсног знака на богослужењу, каже ово: »Све што се од-
носи на наше освећење, врши се знаком крста; ако треба да се 
препородимо (у крштењу), то бива знаком крста, када нам се сирема 
тајанствена храна (у св. евхаристији), то бива знаком крста, када 
год се врши који обред, свуда видимо знак крста«. 4 ) 

*) Испор. Јоаптз Сћгу808Гот1 1п ер1з1. I. аа* ТипоШ. сар. IV. п. 1. ( М ^ п е , 
Ра1г. п̂*. Т. 62. р. 559); види и Пгт. ^асгапШ Е р И о т е ( Ц у т а г и т т з Ш и И о п и т с. 5 1 . 
( М ^ п е , Ра1г. 1а1. Т. 6. р. 1058.). 

2) ТегШШат 1)е согопа т П Ш з с. В. ( М ^ п е , Ра1г. 1а1. Т 2. р. 1058.). 
3 ) СугНЈ. Шег., Са1есћ. XIII. п. 36. и Са1есћ. IV. п . 14. 
4) Јоаптз Сћгу808Готг 1п М а и ћ а е и т Н о т П . 54. а1. 55. п. 5. (М1§пе. Ра1г. 

§г. Т. 58. р. 537); Испор. Исши 1п ерзз!. аа" РћШрр. с. 3 . Н о т . 13 (М1§пе, Ра1г. 
§г. Т. 62. р. 277), затим Аи^изНт б е г т о п е з ае б с п р 1 и п з , б е г т о 160 (М1§пе, Ра1г. 
1а1. Т. 38. р. 876) и б е г т о 174. с. 3 . ( М ^ п е , Плс!. р. 942) и б е г т о п е з <1е Б^егзЈз 
зиррозШ, б е г т . 265 (М^пе , Ра1г. 1а1. Т. 39. р. 2237); С0П8Г. Арозг. 1. VIII. с. 1 2 . 
(М^пе , Ра1г. §г. Т. 1. р. 1092); А1ћапа8., Бе ујг§1т1а1е п. 13 (М1§пе, Ра1г. 1а1. 
Т. 28. р. 265); Ва8И. 1лћег с!е б р т 1 и вапс1о с. 27. п. 66. ( М ^ п е , Ра1г. $г. Т. 
32 . р. 188.) 



300 

85. Благослов. 
Благослов, ебХоуСа је нризивање благодати Божје ради 

освећење лица и предмета потребних цркви или њеним поје-
диним члановима (позитивно дејство), или ради отклоњења 
свега што спасу верних и напретку цркве смета (негативно 
или пурификативно дејство). Према томе се дејство благо-
ч^лова простире и на човека и на предмете, и на (видљиве 
и невидљиве) силе око њега. По праву, које већ у природи 
•ствари лежи, благосиља од вајкада старији млађега и чином 
виши нижега, никад иак млађи и нижи старијег и од 
себе вишег. 1) 

Као символ освећења постоји благослов од кад и чо-
нештво, постао језаједно са религијом, те је већ и у СЗавету 
имао свој значај. Бог, створивши прве људе, сам их је 
благословио. 2) Затим видимо, да у СЗавету благосиљају 
родитељи, свештеници и цареви. Тако је Ноје благословио 
€има и Јафета, 3) Мелхиседек Аврама, 4) Исак Јакова, 5) Јаков 
€воје синове,6) и т. д. Мојсије је пред смрт благословио 
народ израиљски.7) Благослов је био саставни део и старо-
заветног богослужења. Њиме се, по заповести Господњој 
и пропису закона Мојсијева завршивало свакидашње бого-
олужење. У Светом Писму НЗавета има такође много ири-
мера благосиљања Христових 8) и апостолских. 9) У хри-
шћанској цркви употребљава се благослов од првих јој 
времена, како у приватном тако и у јавном богослуже-
њу, тако, да нема скоро ни једне свештене радње, на 
којој не би било благослова као радње, којом се од архи-
јереја или јереја подељује благодат освећења 1 0) лицима 
или иредметима, или као символа благослова Божја, 
са одређеним правом, ко може и ко не може благоси-

4 ) Јевр. 7 , 7 . 
2 ) ББГГ. 1 , 2 2 . 2 8 . 
3 ) ББГГ. 9 , 2 6 . 
4 ) ББГГ. 1 4 , 1 9 ; Испор. Јевр. 7 , 1 . 
5 ) ББ1Т. 2 7 , 2 7 . 
6 ) ББГГ. 2 7 , 2 8 . 
7 ) Зак. понов. 3 3 , 1 . 
8 ) Лук. 2 , 3 4 : 9 , 1 6 ; 24-, 5 0 ; 1 0 , 5 . 6 ; Мар. 1 0 , 1 3 - 1 6 ; 8 , 7 ; Мат. 1 0 , 1 2 ; 1 9 , 

1 3 — 1 5 ; 2 6 , 2 6 и т. д. 
9 ) Дел . 2 7 . 3 5 ; Римљ. 1 6 , 2 0 : I. Кор. 1 6 , 2 3 и т. д. 

1 0 ) 2 7 . правило св. Василија Вел.; 2 7 . правило VI. васељенског сабора. 
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љати. 1) Апостолске Установе говоре о благосиљању катиху-
мена, енергумена и покајника. Епискон говори у почетку 
св. литургије формулу благослова над свима вернима, а 
тако исто и на крају литургије 2). Ако је случајно био при-
сутан епископ из друге дијецезе, који није могао служити; 
св. литургију, те је он бар благословио опћину. 3) 

Пошто је у православној цркви свештенство онај орган 
преко којих Бог на видљив начин своје дарове даје, то 
свештенство има власт и моћ, да подељује небески бла-
гослов. Архијереји и свештеници благасиљају кретолико 
десном руком са прописно ^ложеним прстима, које се 
слагање прстију разликује од слагања прстију десне руке 
приликом осењивања крсним знамењем. 4) Овај начин сла-
гања прстију ради свештеничког благослова потиче из 
дубоке старине 5) и састоји се у том, да се кажипутом и 
средњим прстом саставе слова1. С.',6) а палцем и два последња 
прста, да се саставе. слова X. С.7) Тако слагање прстију 
ради благослова зове се црквеним језиком И/ИАИОСЛОВНО. 

По томе архијереји и јереји, подељујући народу при-
ликом свештених радња благодат Божју, чине то благо-
словом са именом Исуса Христа, и тим се именом ми осве-
ћујемо и оправдавамо. 3) Од тога имена по обећању Господа 
зависе сва наша добра, јер се наше молбе уважавају и 
примају само онда, кад се свршују у име Исуса Христа.9). 
Тим су именом свети апостоли чинили чудеса и знамења. 1 0) ' 
Отуда и молимо на богослужењу свештеника, да нас бла-

а ) Благослов у цркви не м о ж е подељивати световњак уопште, а ни све--
ш т е н и к п о д забраном. Слично томе се ни лица истог јерархијског степена међу-
собно не благосиљају, н. пр. архијереј не благосиља архијереја, нити свештеник 
свештеника. НиколвскШ, Пособ1е стр. 159 . 

2 ) Сопз1. Ароз1. 1. VIII. с. 5. (М1§пе, Ра1г. §г. Т. 1. р. 1073.) и с. 15. (ЊИ. 
р . 1111) . 

3 ) Сопз1. Ароб1 1. II. с. 58. (М1§пе, Ра1г. §г. Т. 1. р. 740.) Испор. и Еи8вђ.г 

Шб*. есс1. I 10. с. 3 . 
4 ) Види стр. 297. ове књиге. 
*) НиколвскШ,, спом. д. стр. 159. 
в ) К а ж и п у т се држи управо = I, а средњи (велики) се прст мало савије = С. 
7 ) Палац се привије оном до малог те с њим чини слово X, а мали се мало-

савије и чини слово С. Испор. ОШгоп~8сћа/ег, еЕр|ху)уе(х ТУЈ$ ^ш^рафсхуЈ ,̂ р. 418 . 
8) I. Кор. 6, 11 . 
») Јов. 14 1 3 ; 16, 2 3 ; 15, 16; Мар. 16, 17. 

1 0 ) Дела 3 , 6 - 8 . 
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гослови именом Господњим.1) Но свештеник благосиља мо-
литвом Исусу Христу, ирема томе, православни хришћани 
кад ишту благослов од архијереја и свештеника, ишту да 
се благослове именом Господњим.2) 

У извесним приликама благосиља архијереј обема ру-
кама, у извесним пак дикиријама и трикиријама, у извесним 
крстом и дикиријама, у извесним пак само крстом, а у 
мзвесним само десном руком. 

Свештеник благосиља редовно само десном руком са 
прописно сложеним прстима; на Пасху пак о отпусту бла-
госиља крстом. 

При извесним молитвословљима благосиља крстом било 
архијереј или јереј, 3) а грожђе о Преображењу благосиљају 
босиљком замоченим у освећену воду. 

Кад и кад се благослов подељује наложењем руку. 4) 
Кад свештеник на богослужењима благосиља, већином 

нропраћа благбслов тај у исти мах и одређеном молитвом, 
н. пр. приликом подељивања мира изговара речи: лшрк т и ? 

или: /иирк кс^к/ИБ, при отпусту:- Елагослокаш Господн* на касх . . . 

и т. д., но при извесним богослужбеним радњама благосиља 
€вештеник не говорећи ништа, па тек благословивши очита 
односну молитву, н. пр. приликом оглашења благосиља три-
пут и иза трећег благослова чита молитву; приликом посвеће-
н>а у степене свештенства и произведења у чинове, архијереј 
прво благослови дотичнога три пут, а затим чита молитву. 5) 

Кад свештеник благосиља народ, то се овај, примајући 
тај благослов од служитеља олтара као из руке Господа, 
редовно смерно поклони, изражавајући тиме на подељеној 
благодати и милости своју благодарност самоме Богу извору 
ш даваоцу милости, благослова и свакога добра. 

86. Полагање руку. 

Полагање руке или руку, вти&еасд хбСР^> чулни 
знак и средство за подељивање или пренашање нечег ду-
ховног, надчулног. Руку или руке полаже редовно виши на 

*) ИМШЕМХ ГОСПОДНКЈЛ\Х клдгосдокн ОЧЕ. 
а) НиколскШ, Пособге, стр. 160. 
3 ) Врбицу на Цвети и кољиво о парастосу . 

4 ) Види чин оглашења пред крштењем, и архијерејска рукопроизвађања и 
рукопола г а њ а . Испореди НиколскШ, спом. д. стр. 163. 

5 ) Види дотична места у односним књигама. 
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нижега и саопћава овоме, у име Исуса божанственогадаваоца 
жмвота, више, божанствене животне снаге. Натприродне су 
снаге, према сврси полагања руку и дотичног богослужења, 
разне : Полагањем руке на оглашеника уз знак крста оде-
љује се овај од неверника, прима се у катихуменат 1) и дају 
му се1 натприродне силе, које га ослобађају од злих утеца-
ја, чисте му, просветљују и крепе душу; полагањем руку 
приликом посвећења у јерархијске степене (код посвеће-
ња за епископа полаже се на главу посвећенику и јеван-
ђелије — рука Господа) саопштава се одабраном лицу 
благодат за пуноправно и пуноважно управљање више 
шш јерархијске службе; полагањем руке на иокајника, уз 
молитву разрешења, опраштају се овоме греси и он се 
присаједињује осталим вернима; полагањем руке (и јеван-
^елија, као руке самога Господа) у тајни јелеосвећења на 
болесника снажи му се тело и душа. У апостолско доба 
полагала се рука на главу новокрштенога 2) ради саоп-
штења овоме светога Духа, која се радња наскоро заменила 
^лиропомазањем. 

Према сврси и природи ствари, разуме се да се руке 
•богослужбено полажу само на живе особе, а никако на 
мртве нити на животиње или предмете. 

Полагање руке или руку као символа или средства 
предавања или пренашања нечега што онај има који руку 
полаже (било мило или не) на другога, спомиње се на много 
места у св. Писму. 

У СЗавету предаје патријарх Јаков своме сину Јосифу, 
односно његовим синовима Јефрему и Манасији полагањем 
руке првенство (старешинство) са свима прерогативама му; 
<синови израиљеви (преко народних заступника) полагањем 
руку предају левитима право да врше службу Господу ; 3) 
по заповести Божјој полаже Мојсије руке своје на Исуса 
•сина Навина и постави га пред Елеазара свештеника и 
пред сав збор, и предаде му своје ираво и власт. 4) На смрт 
осуђеноме метаху они којима је крив био своје руке на 

1 Еизед., Ђе уИа Сопз1ап1. 1. IV. с. 6 1 . (М1§пе, Ра1г. §г. Т. 20 . р . 1213.); 
8и1рки 8еуеп Б е уЛа ђ. МагНп1 ЕИ^ег шш8 п. 13 (М1§пе Ра1г. 1а1. Т. 20. р. 168). 

2 ) Испор. ТеПиШаш, Ш е г (1е Бар!:. с. 8 (М1§пе Ра1г. 1а1. Т. 1, р. 1316); 
СурпаШу Ер1б1. 75. П г т Ш а п 1 , ер1бсор1 Саебагеае Сарра(1осЈае. 

») Број . 8, 10. 
4 ) Број. 27, 23 и Понов. зак. 34, 9. 
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главу, да му врате кривицу и из ње истекле грехе. 1) При-
ликом иринашања крвне жртве ноложио би жрец животињи,. 
која ће се на жртву принети, руке на главу и тиме пре-
нашаше символичкп своје грехе на жртвену животињу^ 
чијом би се крвљу (дакако не фактички већ тек символички) 
имали његови греси откајати.2) 

У НЗавету саопштавају се: полагањем руке невидљиво 
силе, које благословно делују на целу особу, или снажо 
и лече тело, 3) или иотиомажу испуњавање општих хришћан-
ских дужности, 4) или се њима снаже поједина лица за каква 
црквено звање. 5) 

87. Положај верних на богоалужењу. 

Положај верних на бог.ослужењу равна се према разли-
ци богослужбених радња и душевног расположења оних који 
се моле. Обичан положај на богослужењу јесте усправно сто-
јање, које се у извесним приликама пропраћа подизањем руку 
и очију к небу, каткад пак прекида клањањем или клечањем. 

Стојање. Већ су у старозаветној цркви Јевреји при-
ликом молитве стојали.6) Отуда се хришћани још од апо-
столских времена моле стојећи а не седећи, као што се 
види из Маркова јеванђелија 11, 25: и егда стоитс м*лм\исљг 

цЈпбфаите, лцм что имлт* ил кого, сматрајући седење у оваким 
приликама за непристојно. Стојећи у храму на молитвц 
подражавају хришћани небеским силама, које служе Бо-
гу стојећи око престола Свевишњега, 7) осећајући се као 
деца Божја, која као васкрсли с Христом с поверењем из-
лазе пред свога Оца и слободно у њ' гледе, 8) а не више као 
робови греха, који пред строгим судијом морају на колена 
падати и гледати од стида доле. Овај положај хришћана 
на молитви тако је важан, да се у одређене дане искључујо 
сваки други. Ту важност истичу већ Апостолске Установе; 9) 

Ј ) Лев. 24, 14. 
2 ) Види ТћаИго/ег, Баз ОрГег с1е8 а11еп и. пеиеп Вигк^ез, стр. 46 . 53 . 
3) Марк. 5, 23 ; 6, 5. Дел. 9, 12; 28, 8. 
4 ) Дел. 8, 17 ; 19, 6. 
5 ) Дел. 6, 6. I. Тим. 4, 14; 5, 22. 
6 ) I. Мојс. 18, 22 ; 19, 27 ; I Цар. 1, 26; Јов 30, 20 ; Апок. 7. 11. 
7 ) II. Паралип. 20, 5. 1 3 ; I. Јездр. 3 , 9. 10. 
8) ТегШПап., Аро1о§., с. 30. 
*) Књ. II. гл. 57. 
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а светм мученик Јустин гледи у стојању символ Хри-
стова васкрса, којим смо се ми ослободили од пада и 
греха. Отуда је и потекло правило, да се у дане педе-
сетнице и недељом уопште редовно не клечи већ стоји. 
На тај се обичај у старој цркви јако пазило. Тако I. ва-
сељенски сабор, приметивши, да се у неким местима од 
њега (по свој прилици због заосталих епитимија и јавног 
покајања) одступа, прописује, да се верни у те дане моле 
стојећи.1) То правило потврђује и трулски сабор. 2) Тертулијан 
схвата стојање овако: »Ако није пристојно седети пред 
оним, кога треба поштовати и кога поштујеш, то је сасвим 
неблагодарно седети пред лицем Бога живога, пред којим 
стоји анђео што се моли — свештеник.« 3) Слично говоре 
о томе и: Ориген, 4) Кипријан, 5) св. Василије Велики 6) и 
св. Јован Златоусти, који каже: »Свештеник не седи, него 
стоји«,7) а на другом месту8) опет каже: То гашчои тои 
•Аестооруе̂  еат! атј̂ еТо̂  — стојање је знак служења. 

Каткад црквени устав допушта и прописује, да на 
богослужењу седе како свештенослужитељи, тако и они 
што се моле. Тако н. пр. седе епископи у извесно време 
литургије оглашених, а устају тек у важнијим тренуцима, 
седе за време свршавања чина хиротоније и хироте-
сије; за време читања апостола седе и презвитери, па 
и свем народу црква допушта сести на богослужењу, 
кад се читају катизме, седални, пролози и синаксари, 
снисходећи се немоћи, и ради тога, да би они који се 
уморе у другим деловима богослужења, могли пажљиво 
слушати оно, што се чита или поје у седалнима, катиз-
мама и т. д. 

Поклон. Клањањем се изражава чувство поштовања г 

оданости, покорности, послушности и захвалности пред 
неким, а пред Највишим и побожност. У таком смислу 
постојало је клањање у сва времена. У старозаветној цркви 

*) Правило 20. 
2 ) Правило 90. 
3 ) Б е огаИопе, с. 12 . 
4 ) Б е ога1. с. 31 . 
5) Бе ога1. с. 3 1 . 
в) Ва$ИИ Шзег (1е 8р1гИи 8апс1о с. 27. п. 66. 
7 ) Н о т . 7. ао* Нећг. п . 2. 
8 ) Н о т . 18. а<1 НеБг. п. 1. 
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споммње се клањање већ за Аврама и Мојсија. Њиме изра-
жаваху страхопоштовање правоме Богу 1) и људма.2) 

Исто значење има клањање у главном и у хришћанској 
цркви, у којој се по примеру клањања небесне цркве 3) оно 
употребљава на богослужењу од самог почетка јој. 4) У ли-
тургији Апостолских Устанбва спомиње се клањање на више 
места; и клањају се не само оглашени, покајници и енер-
гумени, но и верни. 5) У литургијама светог Апостола Јакова 
и Марка спомиње се и о клањању свештеника. У литур-
гијама светог Василија Великога и Јована Златоустога има 
свештеник често подугачке молитве да чита у положају 
поклона или бар са сагнутом главом. 

Поклони, т. ј . правилно, умерено, сходно молитви са-
гибање главе, зову се и метанија (од грчке речи [лгта^оса 
— покајање), и има их по Уставу малих и великих. Сасвим 

^је природно клањати се тим дубље, чим је виши онај коме 
се клањамо, а ако се према истоме још и криви (грешни) 
осећамо, онда сасвим дубоко; отуда и подела поклона 
у Уставу. 

а.) Малим поклоном ([лета^оса [лсхра) зове се обични 
сагиб главе (ХХСОСЈ, 6тохХса1$ хесраХ^е, кЉгм аиукш) до појаса, 
какав се чини н. пр. приликом читања јеванђелија, чиме 
они који се моле дају израза своје пажње; приликом пре-
носа часних дарова са жртвеника на престо, којом при-
ликом верни наклоном главе изражавају побожно и ми-
слено учешће у ходу ИХриста на драговољно страдање; 
приликом читања молитава глакопржлоненГА,) и тада поклон 
верних значи, да они сагињу главу под свесилну десницу 
Првороднога, 6) о ком је речено: и да ПОКЛОНАТСА ем$ 
кси а т л и Вожш, даље: приликом примања благослова, у 
свима обичним молитвама за народ, за оглашене, за по-
кајнике и др. 

б.) Великим поклоном (тсроахб^ујјла, тероохбутЈо^) зове се 
сагиб главе и тела до земље (отуд: земни поклон, велико 
метаније, [хетауо а̂ цгуаХт], такође отршттд), којом се приликом 

4 ) I. Мојс. 24, 26; I. Паралип. 29, 20; II. Мојс. 12, 27. 
2 ) I. Мојс. 23 , 7; I. Цар. 24. 9. 
3 ) Пс. 96, 9; Јевр. 1. 6; Фил. 2, 10. 
4 ) Испор. Лук. 24. 52 . 
*) Сопз1. Ароз1. 1. VIII. с. 6. 8. 15. 
в ) Јевр. 1, 6; Пс. 96, 7. 
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ттоклонмци придржавају трима прстима руку, но не и ко-
ленима т. ј . не клекнувши. Ове поклоне прописује црквени 
устав приликом најусрднијих молитава, за које се мали 
поклони сматрају слабима, као: у велики пост (на вечерњу, 
часовима, пређеосвећеној литургији, повечерију и т. д.) и 
другим приликама (н. пр. при исиовести). У новозаветној 
цркви овај поклон осветио је сам ИХристос,1) а нарочиту 
намену добио је тај поклон за покајнике, који су пред 
вратима од храма ничице падали пред верне и молили их, 
да се за њих помоле у храму, у који покајници по црквеној 
дисциплини нису смели улазити, док не издрже своју казну 
и не покажу плодове покајања. 

Клечање. Клечање, хХса^ ус̂ <4та>у, усмжАгаа, је израз 
свесности да је човек грешан и крив, и према томе је наро-
чити положај оних који моле опрост казне због какве по-
грешке. Оно јеизразкајања, пијетета[ и наше скромности пред 
Богом, израз зависности слабог човека од Бога, Великог, Све-
моћног и најсветијег, и доказ да човек треба Божјег милосрђа. 
Отуда се хришћани моле клечећи, а нарочито у време кајања и 
поста, или када моле какову милост, тако на пређеосвећеној 
литургији и код разних молитвОсловља. Њим се изражава и 
страхопоштовање пред хришћанском светињом. Но њим се 
појачавају и друге молбе.2) Као таква символичка радња 
налази се оно већ у старозаветној цркви. 3) У новозаветној 
цркви молио се клечећи (покиош* ким^на /ИОЛАШ^СА)4) сам Го-
спод наш ИХристос, а по примеру Богочовека клечаху и Ње-
гови свети ученици, и кад се мољаху заопроштење грехова, 5) 
и кад беху у жалости 6) или забринутости, 7) и кад предузи-
маху какав тежак посао.8) Тако чињаху и први хришћани. 9) 

*) Мат. 26, 39 . 
а ) Клекнути мораш, кад х о ћ е ш да се пред Богом о а т у ж и ш због греха и 

када молиш да те излечи од њега и да ти опрости. Оп^еп. Б е огаИопе с. 31 . 
8 ) III. Цар. 8 , 54. 
4 ) Лук. 22 , 41 . 
5 ) Дел. 7, 60. 
в ) Дел. 9, 39. 40. 

') Дел . 20 , 36. 

*) Дел. 2 1 , 5. 
9 ) Јевсевије нам прича (Ш81. есс1. 1. II. с. 23) о апостолу Јакову, еиископу 

јерусалимском, да се у цркви молио увек клечећи, због чега му је к о ж а на колену 
одебљала као у камиле. 

* 
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У Апостолским Установама 1) и у делима св. Јована Зла-
тоустога налазе се и молитве које су се у цркви кле-
чећи читале. Свети Василије Велики саставио је за вечер-
ње на Духове молитве, које црква и данас чита уз кле-
чање свију присутних. Према томе постоји овај молитве-
ни символ у хришћанском богослужењу од вајкада, те се 
употребљавао у извесним случајевима и извесним време-
нима, а особито у тежатне и посне дане. У посне дане 
беше овај символ у старо доба тако јако употребљаван,. 
да су се и саме дотичне молитве, уз које се клечало* 
звале клечањем. 

Сходно 20. правилу I. васељенскога сабора и 9 1 . 
правилу светога Василија Великога, те пракси и тумачењу 
овога символа код светих отаца и црквених писаца првих 
пет векова 2), употребљава православна црква овај сим-
вол у нарочите дане и данас, изузимајући недеље и 
време од Ускрса до Духова, у које ирописује стојање. Но 
пошто света православна црква није никад дирала моралне 
слободе својих верних, и није их никад ограничавала у 
њихову изражавању осећаја, који су плод њиховог рели-
гиозноморалног личног одушевљења и тежње духовном 
савршенству, на које уоиште и смера сва црквена дисци-
плина: то сваки хришћанин може, а да се не огреши о 
дух црквених правила, изражавати своје молитвене осећаје 
клечањем у свако доба и на сваком богослужењу тим 
поузданије, што по речима светога Василија Великога у 
споменутом правилу »сагибањем колена и устајањем« по-
казујемо не само да смо »због грешности наше пали на 
земљу«, већ и то, »да смо по човекољубљу Онога, који 
нас је створио, позвани опет на небо«, те се према томе 
с падањем на колена и устајањем спајају не само тужни,. 
већ и свечани недељном богослужењу сасвим прилични 
осећаји,3) дакако све уз пажњу, да дотични својим по-
кретима другима на сметњи не буде. 

4 ) Књ. 8. гл. 9. 
*) ТегШШат, 1лћег <1е огаНопе с. 23. где стоји: Је јшшз е1 81аиопЉиз пи11а. 

огаИо 81уе ^епи е! геНдио ћ и т Н И а Н з т о г е се1е1>гап(1а е з ! (М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. 1. 
р. 1299); Спом. место Апост. Установа; Јоаптз Спгу$08{. 1п ер1б1. II. а<1 СогпШи 
Н о т . 18. (М1§пе Ра1г. §г. Т. 61 . р. 527). ВабИН Ш е г ае 8р1п1и 8апс1:о с. 27. п. 66; 
(М1епе, Ра1г. §г. Т. 32. р. 192.) 

3 ) Испор. Еа. Никодим, Правила прав. цркве, књ. II. стр. 436. 
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88. Подизање руку и скрштање руку на груди. 
Подизање руку ( х г ^ а р а ^ т а ш ш т зиМаИо) приликом 

молитве и богослужења јесте на природи основани чулни 
израз тежње душе наше к Богу, искања помоћи, а и из-
раз радости, благодарности и ликовања. 

Као природни израз молитвенога обраћања к Богу на-
лази се подизање руку већ у СЗавету, 1) па и у свима 
старим религијама. У хришћанству се употребљава оно 
од најстаријих времена, а то потврђује опомена светога 
апостола, да људи, ма где се молили, свете руке подижу. 2) 
А да су тако први хришћани и чинили, видимо на много-
бројним сликама у катакомбама где се приказују они Што 
€е моле са увдигнутим рукама. 

Но у хришћанству је ова символичка радња добила 
како стала*н посебан облик тако и нарочити смисао, који 
ј е одликују од сличне незнабошке радње. Хришћани наиме 
подижу руке не усправљено (вертикално), већ косо,3) да 
тиме представе распеће Христово. 

Данас дижу на литурији руке само свештеници по не-
писаном обичају, кад читају молитву Царн> неккмми, 4) кад 
читају херувимску песму, при речма Гор*к и/и^њив с*рдца, 
и кад читају молитву Господи иж* прескАта'го ткоего д ^ а , свагда 
онолико пута, колико је пута прописано дотичну молитву 
изговарати. Верни пак, који су у цркви не дижу руку, 5) 
него се моле стојећи на свом месту као обично или већи-
ном са рукама спуштеним или прекрштеним на прсима. 

Скрштање руку на груди за време молитве је стари 
обичај у православној цркви, који спомиње папа Никола 
I. (858—867), 6) бранећи латински обичај склапања руку. 
Скрштење руку на груди при молитви је знак унутрашњег 
уздизања срца Богу, мољења из свег срца, јер груди се 
сматрају као љуска срца. 

') I I . Мојс. 17, 11 и след.; III . Мојс. 9, 22; V. Мојс. 32 , 40. 
2 ) I. Тим. 2, 8: Х о ш ^ ^У" 5^ &л молнтки ткордтж м$ж1е нд ксЖц-кмх м*кст-к, козд^к-

ш\н преподокнмА р$кн кезх гн^кка н разммшл«н?А. 
3) ТегШИат 1лБег <1е огаИопе, с. 14. М1§пе, Ра1г. 1а1. Т. 1. с. 1273 . : »ми не 

с а м о да подижемо него и ширимо руке, да тиме прикажемо страдања Христова 
и д а Га исповедамо«. 

4 ) Пред почетак литургије оглашених. 
5 ) Изузетак види у Типику на вечерњу сирне недеље, где се прописује : 

Мн ж« р§и/к коздккш«. . . и прописе подизања руку при оглашењу и крштењу. 
6 ) Иснор. Кезропза Шсо1а1 аа сопзиИа Ви1§агогшп с. 54. код / . Магт З а -

с г о г и т сопсШог. п о у а е1 а т р Н б з и п а Со11ес1ло Т. XV. р. 4 0 1 . и даље. 



310 

89. Покривање и откривање главе. 
Држећи се прописа св. апостола Павла, 1) да се човек, јер* 

је слободан у Христу, откривене главе моли, а жена, јер је за-
висна од мужа (бар у цркви), покривене главе моли, — хри-
шћани, да изјаве своју побожност ирема Богу, који је свуда 
присутан, моле се-Богу, у цркви и иначе, гологлави, а хри-
шћанке повезане главе. Стога први скидају покривач своје 
главе већ пре улаза у цркву. Побожан хришћанин неће ни 
свето име Божје споменути а да не скине капе, а то исто 
чини и кад пролазе поред свете цркве, часнога крста, или 
којег му драго освећеног места или предмета. 

Прописујући хришћанину да се моли гологлав а хри-
шћанка да је на молитви повезана, даје св. апостол на 
наведеном месту и разлог за то, наиме: јер је човек 
обличје и слава Божја,2) те је као такав само од Христа 
као своје Главе одвисан, а иначе слободан ; дочим је жена 
одвисна и од свога мужа, те му мора бити покорна, и у 
знак те њене одвисности, у коју је већ при створењу Богом 
стављена а која се и тајном брака утврђује, 3) кар и у знак 
скромности и целомудрија — морала је на богослужењу 
бити повезана. 4) 

Из књ. Исхода знамо, да су јудејски првосвештеник 
и свештеник при литургичким обредима (жртва и благослов) 
имали покриваче на глави (Лев. 8 , 1 3 и даље), и то прво-
свештеник виши, налик на турбан (пнгперће!, ГЈХХ [хстра) 
са златном таблицом (212 2 8 , 3 5 ; 1ЈХХ пгтаХоч) на челу, а 
свештеник сличан, само нешто нижи (гшдћеаћ 2 8 , 4 0 ; ЕХХ 
хсбарц;). Јудејин је био свестан, да на светом месту пред 
Богом стоји, пред чијим величанством и сами анђели за-
криљују своје лице (Исаија 6 , 2 ) , а пред којим тим више 
грешни човек (Пс. 2 3 , 3 ) , слуга закона мора дрхтати и са 
страхопоштовањем своје лице закривати. Отуда покрива 
Јудејин главу иа светом месту, и признаје да је слуга 
закона и као такав није достојан ни способан да гледа 
сјај Божјег лица (II Кор. 3 , 7 ) . Хришћанин пак зна да је 
помирен с Богом у Христу, као син, дете Божје, као по-

') I. Кор. 11 , 4 — 1 5 . 
*) I . Кор. 11 , 7. 
3 ) Е ф е с 5. 22 . 
4 ) I. Кор . 11 , 4 — 1 5 . 
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следнмк Христов подиже при молитви са веселим поуздањем 
свој иначе скроман поглед к небу (Кипријан, Бе ога! 6.), а 
да би то несметано могао учинити, моли се на богослужењу 
без покривала, гологлав. 

Тако су поступали хришћани од вајкада. 0 томе све-
дочи Тертулијан овако: »Гологлави се молимо, јер се нећемо 
застидети«. 1) 

Даљи разлог откривања главе у дркви је тај, што је 
скидање капе постало опште примљеним знаком пажње, 
уважења и поштовања у друштвеном животу, па је при-
родно, да човек оне знаке и облике, на које се навикар, 
преноси из обичнога живота у религиозни; те би се по 
томе повредио природни осећај, кад би човек ступио пред 
светињу свевишњега Госиода с покривеном главом. 

По томе је откривање главе обзиром на старо доба 
знак вишега достојанства и слободе откупљенога хришћа-
нина, а обзиром на касније европске народне осећаје 
нарочити знак поштовања. 

Што се тиче прописа апостолова, да жене на бого-
служењу имају бити повезане, односи се тај на општи 
обичај старога света, особито на истоку, по ком су жене 
морале носити вео. Апостол хоће задржавање овога обичаја 
и у хришћанству да оправда тајанственим схватањем, ту-
мачећи покривеност као знак почињености женине; али он 
доводи то уједно у свезу и са нарочитим основом тога 
обичаја, наиме основом моралним. Коса је наиме нарочити 
женски украс те лако постаје предметом сујете; да дакле 
не да повода чулности, морала је жена на богослужењу 
своју главу велом покрити или повезати. 

Из речи светога апостола Павла и сведоџбе Ки-
пријанове као и других црквених писаца и светих отаца 
јасно је, да су још у стара хришћанска времена не само 
световњаци, већ и свештеници на богослужењу гологлави 
се Богу молили.2) Течајем времена добили су свештеници 
свој званичан покривач главе, и то епископи са посебним 
обликом (митру), а монаси за време богослужења и ван 
њега камилавку с велом и свештеници камилавку без вела, 

*) Аро1о§еИс. с. 30 . Шк1о сарИе о г а т и з , д ш а поп е г и ћ е б а т и з . 
А ) ЕПИСКОПИ и остали клирици сликани су на најстаријим сликама у орнату 

гологлави. 
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са посебним значењем. Кад се свештеник слВжацли искључиво 
моли, важи за њ' као и за сваког хришћанина пропис 
апостолов, те се тако ставља у исти ред са световњаком. 

Симеон Солунски, одговарајући на питање: зашто осим алек-
сандријског патријарха (који је имао митру), архијереји и свештеници 
служе откривене главе и зашто је боље служити откривене главе, 
каже у главном: „непокривене главе сви источни јерарси и свеште-
ници, са изузетком александријског патријарха свршавају свештене 
радње, не из понижења, него према речима Ап. Павла, који назива 
Христа главом, а нас удовима Његовим, и што су дужни они који 
поштују главу Христа, да у време молитве имају откривену главу. 
Но не само због тога, него што онај који се хиротонише прима 
рукополагање на откривену главу, а тако - треба да се и моли и 
свештене радње да свршава. Но да ли они који носе на глави св. 
покривач као н. пр. александријски патријарх и многи други према 
древном предању поступају не благочестно? Ја то не кажем, јер 
њих правда предање, но закон је ипак важнији. Па и старозав. архи-
јереј носио је на глави кидар (хсбарго). Може бити носе је по при-
меру трновог венца ЈЗладике или убруса, који се налазио на глави 
Његовој . Но поред свега тога што скидају митру у најважнијим 
моментима, значи, да је предање св. Павла важније, јер слику трнова 
венца изображава постризавање косе на глави посвећених. Важније 
ј е најпосле молити се и свршавати свештене радње откривене главе, 
што не треба пренебрегавати, особито у важнијим временима.« 1 ) Касније 
су овај пропис Апостола потиснули обичаји месни, климатски и на-
родни, тако да видимо где женске стоје на богослужењу непокривене 
главе као и људи. 0 откривању и покривању главе како митром 
тако и камилавком тачно је прописано у архијерејском чиновнику, 
односно типику. 

90. Окретање лица према истоку. 

Православни хришћани, од најстаријих времена обично 
су се молили окренути лицем к истоку. 

Такав обичај постојаоје мање више већ код свих на-
рода до хришћанства, а темељио се делом на погледу тих 
народа на божанство и одношај му према човештву, а де-
лом на природном захтеву обраћати се приликом молбе и 
у обичном животу коме било лицем к лицу. Стога је при-
родно у молитви Божанству окренути се оном месту, где 
људи представљају Његову нарочиту присутност и где осе-
Бају да им је оно близу; а за тако место сматраху скоро 
сви народи исток, као место свето, где станује врховно 

4 ) Види проф. Л. ДмишргевскШ, СтавленникЂ стр. 277. и 278. из М1§пе, 
Ра1г. §г. 1. 155. со1. 7 1 6 . - 7 1 7 . 
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божанство света и од куда излива своја доброчинства 
на земљу. 

0 хришћанском обичају заузимати у молитви цравац 
лицем к истоку сведоче многа места из цркв. отаца. 1) Тако 
Апостолске Установе 2) не само што прописују да цркве има-
ју бити окренуте истоку (оХкос, хат' а^атоХују тетраЈх^о^), већ 
да и сви верни имају после проповеди устати и окренути ли-
цем к истоку Богу се молити. Ориген 3) држи, да је тај 
обичај црква примила од самог ИХриста и Његових апо-
стола. Св. Василије Велики 4) и Јован Дамаскин 5) сматрају 
овај обичај за апостолско предање. 

Говорећи о обичају обраћати се лицем к истоку, стари 
писци тумаче уједно и његово значење и узрок му. По ту-
мачењу једних обраћамо се ми лицем к истоку зато, што 
ј е исток слика 6) ИХриста, који се у СПисму често назива 
исток, 7) светлост,8) сунце правде. 9) По тумачењу других 
управљамо у молитви своје погледе на исток зато, што 
је Бог на истоку насадио рај, нашу домовину, коју смо 
због греха Адамова изгубили и у коју се надамо по-
вратити се заслугама другога Адама — ИХриста. 1 0) По ту-
мачењу трећих зато, што је исток најбољи део света (тотсод 
тсроа>шу^ае(05), извор светлости, особито кад се упореди са 
западом извором тиме; а све што је боље (тш^ пар гцпч и-
јисотгра) посвећујемо ми Богу (е1а ТСЈЛУЈ^ Т О О ггеоо асрор{^о[л^) 
у име ИХриста. 1 1) Свети Јован Дамаскин 1 2) додаје поме-
нутим разлозима још и овај: ИХ је умирући био окре-
нут лицем на запад, а хришћани се — да би Му у 
лице гледали — окрећу на исток; даље: Христос се вазнео 

*) Исп. Вт^ћат, О г ^ е п . 1Љ. XIII. с. 8. §. 15. 
•) Сопз1. Ароз1. 1. 3 . с. 57. (Ш§пе, Ра1г. &т. Т. 1. р. 736.). 
3 ) Б е ога1. с. 32. 
4) Милаш, Правила стр. 301. 
б) 1оапп18 патазс, ЕхрозШо Паел ог1ћос1охас 1. 4 . с. 12. (М^пе , Ра1г. §г. Т. 

$4. р. 1133). 
6) Тершулијан, Аро1о&. 16. 
7 ) Лук. 1, 78. 
8 ) Јов. 8, 12 . : Ок-ктх мГр$, ск-кта челок-ккишх. 
9 ) Јов. 1, 4. 9. 

1 0 ) Сопз1. Ароз1. 1. II. с. 57 . 
" ) (^иаеб!;. е1 Кезропза аа* огЉосЈохоз (сгшс из IV. стол.) ^иаез ! . 118. М ^ п е , 

ЛГ1. стр. 1368. Испор.: Оп&еп. а*е огаИопе 32 . 
1 2 ) Б е Нае ог1оаох. IV. 12. 
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на небо према мстоку м очекује се да ће са истока и 
на суд доћи. 1) Њега ми у молитви изгледамо, стога се и 
мртви полажу у гроб сви без разлике на исток. Колико с е 
год поменути погледи и тумачења разликују, ипак се сви у 
једном слажу, да се хришћани, обраћајући се у молитви 
на исток, обраћају самоме ИХристу као Богу и Спаситељу. 2) 
Исток беше вернима символ ИХриста, а запад слика кнеза 
таме. Стога би се оглашени (катихумени) пред што ће се 
крстити, одричући се од сатане, увек окренули западу. по~ 
дигли руке, дунули и пљунули на запад, па се онда окре-
нули к истоку и сачетали се Христу.3) 

91, Св. пољубац (целивање). 

Пољубац, целив је према опћем човечанском мишљењу 
природни израз и символ усрдне љубави и искреног пошто-
вања, и Грци га веома згодпо означују речју уОлџа. Свети 
пак пољубац (срОог)|ш ау^оу, гХрђгц, аалаа[х6$, 08си1иш рааз) јо 
израз и символ свете љубави, светог пријатељттва, изми-
рења, братства и заједнице, и овај пољубац долази на бо-
гослужењу. 

Истина да се унутрашњи осећај љубави и иоштовања 
може и усмено, речма изразити, али је израз тих осећаја 
целивом снажнији и по речима св. Јована Златоустог (30. 
хом. на II. посл. Кор.) уста су весник оне љубави која јо 
у срцу, а срце је седиште љубави како природне, тако и 
натприродне (Рим. 5, 5). Стога се пољубац као општи начин 
за изражавање поменутих осећаја врло много употребљава. 
У Св. Писму СЗавета изражавају приликом поздрава и ра-
станка једнаки, браћа (I. Мојс. 33, 4), рођаци (Мојс. 29. 13} 
пријатељи (I. Цар. 20, 41), младенци (Песма над пес. 1, 2} 
пољупцем своју међусобну љубав, а према вишима, често 
уз клањање (Излаз. 18. 7) или љубећи уста (II. Цар. 19, 40, 
испор. Дела 20. 37) или руку (Сир. 29, 5) или ногу (Иса. 
49, 23) своје дубоко поштовање. 

Иза апостолског времена сматрао се свети иољу-
бац као литургички обичај, о чему говори Јустин муче-

Ј ) Мат. 24 , 7. 
2) Тершулијан побија незнабошка подметања, да се хришћани т о б о ж 

с у н ц у клањају, о в а к о : Ја д р ж и м да ј е познато, да се ми молимо окренути истоку 
(поз а<1 опепИз г е § ш п е т ргесап) . Аро1о§еИс. 16. 

3 ) Овај обред постоји у чину крштења и данас . 
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ник,1) Тертулијан, 2) Апост. Установе (књ. VIII. гл. 11.), Јован 
Златоусти, 3) даље све старе литургије сматрају пољубац као 
један део евхаристије. 

Богослужбени целив је такође символ и израз љубави 
и поштовања, но не само тек природне љубави и ношто-
вања, већ оне свете љубави, која је плод у срца деце 
Божје уливенога светога Духа, и оног поштовања, које се 
указује човеку не тек као обичном, већ као посреднику 
Божјем или његовом помазанику илм чеду Божјем; исти 
смисао има и целивање богослужбених предмета, јер су и 
ови освећени и као обоженм. По томе богослужбенм целив 
није тек невин пољубац, већ свети целив, фОлдоа аусо^ јер 
се корени у натприродној љубави према Богу, према по-
средницима, према деци Божјој, и према свему, што је Богу 
свето. због чега се зове и л о к з а У к т ЛГОБВЕ (целив љубави^ 
срсЛтјЈла ауатгујд, I Петр. 5, 14.). 

У православној се цркви целив извршује, по насле-
ђеном обичају врло често, како на јавном, тако и на при-
ватном богослужењу. 

Општи целив на возгласу козлк>кил*х дрбга дрВга, обу-
стављен је за молиоце у цркви због потребне тишине 
давно, али је задржан за свештенослужитеље, који га изго-
варајући речи ХрУстоск посрбд^к НАСЋ — и естк, и в8дет& пошто 
претходно целивају ваздух над дискосом, путиром, и тра-
пезу извршују редовно, чим их ма двојица свету литур-
гију служе. 

Свештенослужитељи целивају пре почетка литургисања 
икону Спаситеља и Богородице, читајући ирописане мо-
литве, а ушавши у олтар целивају св. Јеванђелије и св. 
трапезу. Приликом облачења целивају сваку одежду пре 
но што је на се метну, по свршеној проскомидији целива 
свештеник к о з д ^ х над часним дарима, а пред почетак св, 
литургије (после молитава: Царк> н ш е с н м и . . . , Олака КБ 
ш н и \ х . . Г о с п о д и оустн4) св. јеванђелије и св. престо; о 
входу са јеванђелијем целива свештеник св. јеванђелије; 
ио прочитању зачала целива онај који чита јеванђелије; 
пошто (на великом входу) пренесе часне даре на св. престо, 

ЈизИп., Маг1. Аро1о§. I. п. 65. ( М ^ п е Ра1г. $г. Т. 6. р. 428.) 
2 ) 1л1>. II. аа и х о г е т с. 4 . (Мт^пе, Ра1г. 1а1. Т. I. р . 1407. 
3) Сћгузозготг 1п ер. II. аа СоппШ. Н о т . 30 . ( М ^ п е , Ра1г. §г. Т. 61 . р. 606 . ) 
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м покрије их, целива к о з д ^ к над часним дарима — сваки 
пут уз побожно клаљање. Приликом причешћивања целива 
св. путир, а кад ради преноса св. путира, дискоса и по-
кривача, по свршеном причешћу, са св. трапезе на жрт-
ееник узима у руке све што ће пренети, целива такође. 

Ђакон целива свештенику руку кад добије благослов 
з а почетак литургије, кад прима из руку свештеникових 
«св. јеванђелије и кад добива св. иричешће. 

Код погреба љубе присутни крст на сандуку, место 
лица умрлог, како је то пре обичај био. Осим тога љубили 
су стари хришћани још разне предмете о цркви, као н. пр. 
бацали се на уласку у храм на земљу и љубили су праг 
од црквених врата (Григорије Назијанзин ога1. 2 9 ; Јован 
Златоусти 30 хом. на II. Кор.) 

На архијерејској литургији, целивају јереји архијереју 
руку пре улаза у св. олтар, затим о лшогол^Т1к>, исто и 
после великога входа приликом међусобног љубљења (коз* 
ик>8ки/и& д р 8 г а др8га) , после освећења дарова, иза 
ЛО/ИАНИ. . . , и приликом причешћивања. 

Архијереј целива пре облачења као и јереј икону Спа-
ситеља и Богоматере, а улазећи у олтар (о малом входу) 
целива иконе на дверима; ушавши у олтар целива св. 
престо. Приликом литургије целива као и свештеник. 

Верни целивају св. иконе кад уђу у св. храм и кад 
излазе из њега. На јутрењу после у своје време целивају 
икону и јеванђелије, целивају св. путир кад се иричешћују 
и руку свештеникову која им св. причешће пружа, као и 
кад антидор примају. 

9 2 . У м и в а њ е р у к у . 

Природни учин воде је, да уопште спира нечистоћу са 
предмета и односи са собом све што истима не припада. 
Сходно томе умивање руку на богослужењу је символ уну-
трашње, моралне чистоће, коју мора имати онај који к Богу 
долази, а уколико не би имао, то умивањем руку изјав-
љује своју грешност и покајничку молбу, да га Бог очи-
сти од сваке нечистоће плоти и духа, која се грехом за 
њ' прилепила, те да тако приступи Богу с чистим ру-
кама у смислу Апостола (I. Тим. 2, 8), чистим срцем и не-
злобивом душом. 
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Умивање руку на богослужењу тако је опште, да се 
налази и у старозаветној цркви, па и код незнабожаца. Тако 
се пред храмом јуцејским налазио велики суд од туча, у ком. 
су првосвештеник и свештеници морали опрати руке и ноге, 
кад су улазили у скинију скидгкшА, а тако исто и кад ступаху 
жртвенику да принесу КСКОЖЖЖТА Господу.1) У јеванђе-
лију а) стоји, да су Јудеји прали руке пред ручком и уопћо 
пред јелом, а судећи по Мишни и Талмуду поступалп су 
тако и пред молитвом, почињући још од Јездрина времена;; 
ортодоксни Јудеји чине то пред молитвом према тачно про^ 
писаном церемонијалу у јутру и у вече и данас. 3) — Па 
>и незнабошци имађаху пред својим храмовима судове са 
водом, у коју су кад и кад бацили соли, и којом су се при 
уласку у храм помоћу гранчице шкропили; храмовесу по-
дизали, ако је икако могуће било, близу извора. — Све те 
радње како оних тако и ових почивају на свести свију народа,. 
да пред Бога треба излазити чист, душевно и телесно. 

0 ирању руку у хришћанској цркви како приликом 
посебне (домаће, приватне) молитве, тако и на богослужењу,. 
има спомена већ рано код најстаријих хришћанских пи-
саца 4) и у свима литургијама 5) осим Јаковљеве. То прање 
руку стоји у свези са подизањем истих, које по савету 
апостблову треба да су чисте, свете. 6) У старој хришћан-
ској цркви прали су руке сви хришћани пред уласком у 
храм. 7) У православној цркви је тај обичај, од како се сви 
верни на свакој литургији не причешћују, престао, али је 
у потпуној снази задржан за свештенике кад служе. Тако: 
презвитер и ђакон умивају руке, пре но што ће почети 
проскомидисати и по свршетку литургије; 8) архијереј пак 
осим у та два маха умива руке и пред великим входом, а 
завршно умивање свршава одма после причешћа. 9) 

Ј) Излаз. 30 , 20. 
2 ) Мат. 15, 2. 
3 ) Испор. Шулх-ан-арух 3 књ. гл. 4. 
4) Тершулијан, Аро1о§. с. 39., <1е огаИопе с 13 . ; Еизео., Шб!. есс1. 1. 10. с. ^ 

Кирил Јерус, Мист. катихезе V. 2 . и др . ; Златоусти 43 . омилија на I. Кор. гл^ 
4; 3 . ом. на Ефес . гл. 4.; Павлин Нолански ер1з1. 32 . ас1 8еуег . 

5 ) Апост. Устан. VIII. 11 . , Вас. Вел., Јов. Злат. и т. д. 
<П I Тим. 2, 8. 
7) Види Јевсевије и Златоусти споменута места. 
8 ) Види служабник. 
9) Види архијерејски чиновник. 
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93. Кађење. 
Тамјаном зовемо како мирмс и дим, тако и саму ма-

терију. Прави тамјан потиче из Индије, и Јевреји га зваху 
П З Л ^ отуд Лфа^о^, Нћапшп, а осим тога зове се још и ^о^саЈла 
{од ^иа), жртвовати, 1ћиз), јер се употребљавао при жртвовању. 

У незнабошком култу па и у јудејском богослужењу беше 
тамјан у великој употреби, и религиозно кађење сматрало се као 
символички акт клањања Богу или божанству. Кађење је опћи чове-
чански символ молитве. а за то га чини згодним пријатан мирис, 
ј е р када се тамјан растопи на жеравици, диже се у колутовима дима 
угодан мирис и невидљиво се шири по храму, а права молитва 
долази и уздиже се пред Бога као угодан мирис душе. 

У јудејском богослужењу 1 ) на златном олтару морао је дневно 
јутром и вечером, када се приносило јагње, један коцком одређени 
свештеник изнад угља који је узео са паљеничког жртвеника запа-
лити св. тамјан. То је само он смео чинити. а за профано вршење 
ове дужности, долазила је смрт. У Исх. 30, 34 имамо упутство како 
се прави материја за кађење. Наиме помеша се натаф (атахттј, нека 
смола), оникс (8сћеће1е1ћ, мирисава шкољка), галбанум (даЊапит, 
сћеЊопаћ) и тамјан (1ећопаћ), то све се истуца у прашак, помеша 
се, а додавала се тој смеси и со. Према јудејској традицији, овоме 
се додавале и друге специје: мира, касија, нардни цвет, шафран 
и т. д. Ово кађење била је код Јудеја жртва, што се види из тога, 
што га је свештеник морао приносити, уједно је у СЗавету кађење 
било символ молитве. Код пророка Малахије има једно место 1, 11, 
где јавља, да ће се у ,месијанска времена од изласка до заласка 
сунца приносити Богу чиста минха (хлеб и вино) и кадило. Под 
*шстом минхом има се разумети св. евхаристија, а овако је разуме 
већ Јустин мученик у своме дијалогу (с. 28, 29. 41.). Према овом 
месту СЗавета сасвим је било близу хришћанима, да при евха-
ристмји употребљавају тамјан, и заиста многи тврде, да се већ у 
апостолском времену на богослужењу употребљавао тамјан и да је 
постојало кађење. Други су пак тога мишљења, да се у прва хри-
шћанска времена није употребљавало кађење на богослужењу, јер 
-се ово сматрало као нешто недолично и недостојно хришћанског 
богослужења, јер се употребљавало при незнабошком жртвовању, и 
ш т о су се верни чували да не постану ШигШсаИ (ТегШШап, Аро1о^. 9). 

До IV. столећа немамо поузданих вести о употреби 
кађења на хришћ. богослужењу, него би се тек из неких 
података могло закључити, а сигурно се зна за кађење на 
хришћанском богослужењу од IV. столећа. 2) Кађење је према 

*) Испор. III. Мојс. 10, 1; 16, 12 ; IV. Мојс. 16, 17. 4 6 ; Исаија 60, 6; Пс. Ш , 2. 
2) РзеиЈо-Ошпуз. Агеор1., Б е есс1. Нгегагсћ. с. 3 . § 3 (М1§пе, Ра1г. §г., Т. 3 . 

р . 428 . 5 . Ат&гози ЕхрозШопез т Е и с а т и ћ . I. (с. 1. гегз. 11). Исто тако кађење 
<Јпомињу све старе литургије. 
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сведочанству црквених отаца м по примеру мага (клањање 
Исусу сину Божјем) символ молитве, клањања и жртве 
Богу. Кађањем се поштују св. иконе и ствари, кађењем 
верних примају се њихо!,е молитве и подељује освећење, 
које невидљиво долази као и мирис тамјана. 

Кађењу је свагда претхоДила молитва, т. зв. молитва 
кадила, Кадило тек^к1) . . . , коју говори архијереј или јереј при 
<благосиљању кадила. Ово се врши увек пре кађења. Када 
ђакон кади моли речима: Елагослеви, кладмко, кадило, благослов 
од свештеника или архијереја, ако је присутан; а јереј благо-
оиљајући изговара молитву кадила. Првобитне кадионице 
оу оне са дршком, а касније су добиле данашњи облик. 
Кађење врши каткад ђакон, каткад презвитер. Кадећи чини 
<зе поклон телом и крст кадионицом, а клањају се и они 
који се каде. При кађењу с јерејем, клања се и ђакон. 
Кађење је разно, или се кади олтар и цео храм, или само 
олтар, или иоједини делови у храму: притвор, жртвеник, 
престо, аналогиј с иконом, с крстом, с јеванђелијем, сто с 
хлебом, кољивом, јелејем и т. д. Чин кађења изложен је у Ти-
пику гл. 22. 

94. Осветљење.2) 

Да је Бог светлост, у томе се слажу све религије у 
својим химнама. Отуда у свима култовима и богослужењима 
налазимо светлост као символ божанства. Да су и хри-
шћани одмах у почетку на богослужењу употребљавали 
-светлост не само из практичних него и нарочито из сим-
воличких разлога, угледајући се на старозаветно богослу-
ж̂ењ>е (Исх. 25, 31), сасвим је природно, и то уиотебљавали 

-су свеће од воска и светиљке (кандила) са уљем како на 
истоку тако и на западу, па тако је остало до данашњег 
дана у прав. цркви. 

На јудејском богослужењу била је у предворју на паљеничком 
жртвенику вечита ватра (Лев. б, 6), која се чудноватим начином за-
палила (Лев. 9, 23—24.), и као тајанствени одраз шехине, била је 
-сасвим згодан символ праведног и освећујућег Бога. У свјатаја т. ј . 
у предњем простору стана Вечнога, стајао је златан свећњак (Исх. 
25, 31 и даље, 37, 17) са 7 кракова, и на сваком од ових била је 
светиљка. Ове свитиљке упаљене светом ватром паљеничког жртве-

1 ) Имамо ј е на проскомидији. 
2 ) 0 светлењу и кађењу писао ј е код нас свешт. Душан Миланковић, 

Д е о б а храма , свећњаци, восак, зе јтин, тамјан. Весник српске цркве, 1891. с т р . 5 7 4 . 
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ног олтара, гореле су дан и ноћ (Лев. 24, 3), и свештеници су и х 
морали свако јутро чистити и свако вече пунити најбољим уљем од, 
маслине. Светлост која је тако вечито горела у свјатаја, била ј е 
сигнатура стања Божјег. У несравњено вишем и реалнијем смислу 
од старозаветних богослужбених места су наши новозаветни х р а м о -
ви стан Бога и Божји домови. 

Да су први хришћани при богослужењима, која се држала ноћу 
(Дела 20, 8) у домовима и дању у катакомбама морали употребља-
вати светлост, сасвим је јасно. Од Јеронима 1 ) дознајемо, да су ревни 
верни у почаст мученика палили свеће пред њиховим реликвијама, 
и да се на истоку и за време литургије — из символичких р а з -
лога — палиле свеће; но не само пред реликвијама мученика, 
»него 4 и без реликвија мученичких по свима црквама истока, 
када се на литургији има да чита јеванђелије, палила се светлост 
и на светлом дану ( ј а т зо1е гШ1ап!е). А палиле се свеће (1шт-
папа), никако стога да би се тама одагнала, него да се њоме 
изрази радост (*А 81§пшп 1ае1Шае с1етоп81гап(шт). Ради тога (тако 
наставља Јероним) држе увек оне девојке (из јеванђеља) своје упа-
љене светиљке у рукама, а апостолима је речено: ваша бедра треба 
да су опасана и упаљене светиљке у рукама вашим, а о Јовану 
Крститељу казано ј е : био је упаљена светлост која светли — да се 
престави под видом телесне светлости она светлост, о којој читамо 
у нсалтиру (Пс. 118, 105): твоја реч је светлост мојим ногама Го-
споде, и светиљка мојим отазама«. Овде је јасно, да је светлост код 
литургичког читања јеванђелија имала символичко значење. 

Ш т о су биле свечаније прилике, н. пр. иасхалне ноћи, то ј е 
било и веће осветлење, о чему нам оци спомињу. 2) 

0 светлости при крштењу спомиње Григорије Назијанзин у свом 
говору на крштењу (40; п 46.), где, каже крштенима: »место, које 
ћеш заузети одмах иза крштења у близини узвишеног олтара, слика 
је славе оног света. Појање псалама којим се примаш (Пс. 31.), слика 
је песме на небу, Свеће, које ћеш упалити, представљају тамошње 
ношење светлости, којом сретамо жениха«. 

Григорије Ниски говори у животопису своје сестре Макрине,. 
да су се при њеном погребу носиле воштине свеће у рукама. 8 ) 

Многострука употреба светлости на богослужењу од старине и 
по дану,- разјашњује се само претпоставком, да је светлост у бого-
служењу имала првобитно символичко значење. 

Зато, што је физичка светлост између свега материјалног н а ј -
мање материјална, најзгоднија је као символ Бога, аисолутног Духа 
(Јов. 4, 24), кога Св. Писмо укратко означава као светлост (I. Јов. 
1, 5), о коме оно каже, да је извор сваке светлости (Пс. 35, 10), да 

Ч АДу. У1§ПапИит с. 7. М1§пе, Ра<;г. 1а1. Т. 23 . р. 361 . 
2) Еизео., Т И а Сопз1. IV. с. 22. 6ге$. Шх., Ога1. 45 . т 8 . Р а з с ћ а п. 2. 
3 ) Ови историјски подаци о црквеној употреби светлости доста су з а н а ш у 

сврху. Опширније о овом предмету види МпћЊаиег, ОезсМсМе ипд Ве(1еи1ип§; 
(1ег (МГасћз —) 1лсћ1ег ће1 (1еп ктгсћ!. ГипкИопеп (1874.). 
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ј е обучен у светлост (Пс. 103, 2) и да станује у неприступној свет-
лости (I. Тим. 6, 16). 

На св. литургији је Богочовек на престолу ирисутан, као и на 
небу, тако да можемо казати да су храмови стан Бога на земљи, 
огуда је сасвим близу да храмове богатом употребом светлости 
означимо као стан Божји. 

Физичка светлост од природе има нечег импозантног на себи, 
и што је један простор осветљенији, то више импонира и утиче. 
И овај природни закон утецао је да се на богослужењу употребљава 
светлост, и на богослужењу је вредило правило, што већи и зна-
чајнији празник, то се више светлост пали. 

Од IV. века зна се, да се као материјал за осветљење 
на богослужењу употребљава восак1) и уЈре (у канди-
лима, ха^бтђХа или ха^б^Хсоу) од маслине. Како пчела тако 
и восак, имају на себи извесне знаке чистоће и лепоте, 
и с те стране прикладне су за свете ствари као символ. 
Пчела је важила као символ девичанства, јер је узви-
шена изнад свега сполног, и тако се показала као згодан 
-символ пречисте девојке и матере пресв. Марије. Пчеле 
радилице, које восак праве, не оплођавају се, а овај 
моменат нису превидели св. црквени оци и писци. Уље 
ј е већ у СЗавету прописано у литургичке сврхе, и ово 
је уље најдостојније, најбоље и за богослужење. К томе 
долази ,у обзир и символика уља. Уље од маслине не само 
да даје најбољу светлост, него се употребљава и за јело, 
и чини га кусним. Осим ' тога лечи ране и ублажава бол 
{Исаија 1, 6), освежује тело када се њиме намажемо, чини 
га еластичним и крепким, што су чиниле и атлете пре 
борбе. У свечаним приликама мазао је Јеврејин косу и 
лице уљем, које је отуд знак радости (Пс. 103, 15). Ради 
тих изврсних особина, већ у СЗавету било је уље слика 
>Божј.ег Духа« (I Цар. 10, 1. 10; 16, 13; Исаија 61, 1; 
особито Зах. 4, 1—10), ради чега су у СЗавету она зва-
нична лица, која су за свој позив на нарочити начин мо-
рала бити наоружана духом Божјим, као првосвештеници, 
свештеници, краљеви, пророци (Иса. 61, 1), са светим уљем 
од маслине помазивана. ИХристос је по својој човечанској 
ирироди у пуноћи помазан духом Божјим (Лук. 3, 22; 4, 
1. 18) а нарочито у сврху Његове жртве (Јевр. 9, 14), и 
зове се хат5 г^оуу^ иомазаник (ћаттазсМасћ — Хрсатбд). 

1 ) Види Ј. Вучковић, Црквене свијеће (реферат) , Сриски Пчелар, год. 1903. и 1904. 

2 1 
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Ради тога је сасвим згодно да се на богослужењу освет-
љава уљем.1) 

Светлост се употребљава на богослужењу разноврсно 
и многоструко, и пали се на жртвенику, на престолу, пб 
храму, пред иконама по једна или више свећа. Свећнак од 
12 свећа означава 12 апостола, од 7, 7 дарова Духа 
Светога. Више од 12 свећа има лустар (х°р°$) на сред 
храма, који означава звезде на небеском своду. При архи-
јерејском служењу употребљавају се дикирије, бсхт̂ рсоу (озна-
чавају 2 природе у Христа) и трикирије ; трсхтро^ (означавају 
3 лица св. Тројице). Свећњак са једном свећом (тсрсш^хујрсоу) 
означава јединство св. Тројице. 0 паљењу свећа на бого-
служењу види Типик гл. 25. 

Највише се пали светлост на св. литургији, и то иочиње 
паљење на жртвенику, на престолу, а затим по целој цркви. 
Пале се свеће при читању јеванђелија, да се изрази радост 
и да светлост Христова јеванђелија просветљује земљу. Затим 
се пале свеће. код крштења, обручења и венчања, при 
јелеосвећењу, при пбгребу и панихиди са својим односним 
значењем. 

Ј) Вт. УаШ. ТћаШојег, Напаћисћ аег ка1ћ. Шиг^к, 1883. стр. 666—68^ 
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> 159. » 7. одозго сервскнр, м е с т о : сркскихх. 
» 159. » "2 . » » ^Еозкрлннон), м е с т о : (Бозкранмн) 
» 160. » 3. » » тропара, место : стихира. 
» 162. » 2. 0 Д 0 3 Д 0 « (око 1492.), место: (око 1429.). 
> 164. » 16. 0Д03Г0 » св. моштима, место: св. молитвама. 
» 169. » 8. » » коначно, место: конично. 

170. » 8. 0 Д 0 3 Д 0 » тајна, м е с т о : тајни. 
» 171 . » 18. » » грц/уртеба, место: ер|±7}уе1а 
» 177. » 2. 0Д03Г0 » на рукама, м е с т о : ни рукама. 
» 185. » 16. 0 Д 0 3 Д 0 » Исцрпну литературу, место : Исцрпна литература^ 
» 190. » 3 . » » која, место: које. 
» 191. » 4. .» » латреутички, место : литреутички. 
» 192. » 14. одоздо ». Бодрствбгсци, м е с т о : кодрасткб^ци. 
» 197. » 9. » » која се, место: које се. 
» 200. » 15. » » а и 1 е т , м е с т о : а п ! е т . 
» 203 . » 18. 0Д03Г0 » верни, место: верне. 
» 205. » 18. » » Христови, м е с т о : христови. 
» 210. » 10. » » Бога, место: Бгоа. 
» 211 . » 11 . » » Ш1ега1иг, м е с т о : 1л1ега1иг. 
» 213 . » 14. » » разноликости, место : разлоликости. 
» 215. » 4. одоздо » 1л1>ег, м е с т о : Глћсг; 
» 216. » 17. 0Д03Г0 » хатаАо^абтЈУ (према говору, у прози), место : ха— 

таЛоуабтЈу, (према говору, у прози) . 
Стр. 223. ред 13. одозго т р е б а : састављена, м е с т о : састављепа. 

» 226. » 2. одоздо » састављена је,. место: састављено ј е . 
» 229. » 3 . » » Богородица, место: Богородици 
» 231 . » 6. » » 'Ахроахсх^, место : 'Ахрбатсхо^. 
» 231 . » 6. » » ахебх^Ј место: ах^есу. 
» 235. » 2. » » 8Спр1огоз, место : 8Сг1р1огез. 
» 245. » 15. и 16. одбздо треба: 'ХероаоАбцш, м е с т о : ЧероаХбјхш. 
» 248. » 19. одоздо треба: Хроаорроа^, место : хриаоррсИих;. 
» 254 . » 7. » » иако га ј е издао , место: иако ј е издао га.. 
» 255. » 10. и ц . одоздо треба: 48 канона, место : 48 канона канона, 
» 256. » 4 . одозго треба: сачувани су, место: сачували су. 
» 257. » 9. » » Мавропус, место: Маропус. 
» 259. » 7. , » ахоАоочКас, м е с т о : ахоАооЈИас. 
> 268 . » 8. одоздо » ааухах&есаау, место : аоутах&есаае. 
» 273 . > 14. » » знаоцима, м е с т о : заоцима. 

295. » 13 . » » са, м е с т о : за . 
296. » 9. одозго » већи је , м е с т о : веће је . 
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