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Служба као место пред Господом и пут ка Њему

1. У Старом Завету службе су места на којима стоје људи у односу на Бога, тако да 
се неке службе показују у символичној свези са Богом, а неке не. И сам Бог се у Ста
ром завету символично показује као Онај који мења место, као у речима: „вапај со
домски ми се умножи и греси његови су велики. Зато ћу сићи да видим да ли све 
бива по вапају њиховом, ако не да знам“ (Пост 18, 20–21). Символични помен о слу
жби као о месту налазимо у речима: „а људи (три путника) окренувши се пођоше у 
Содом али Авраам још стајаше пред Господом“ (Пост 18, 22), и опет: „отиде Господ 
јер преста да говори са Авраамом; а Авраам се врати у (на)1 своје место“ (Пост 18, 
33). И богојављење Јакову везује се за речи: „Господ је на овом месту, а ја не знах. И 
побоја се и рече: страшно је место ово, не ово него дом Божији, и ово су врата не
беска... и прозва Јаков место оно Ветиљ (Бетел — дом Божији); и Уламуз беше пре 
тога име граду“ (Пост 28, 17–19), али и за речи: „Оде Бог од њега, од места на ком је 
говорио са њим“ (Пост 35, 13). 

Озбиљност старозаветних црквених служби као места на којима се приноси 
жртва Богу одређена је речима упућеним Мојсију: „изуј обућу са ногу својих, јер је 
место на коме стојиш света земља“ (Изл 3, 5). Овде је важно истаћи и то да Бог тек 
након поменутих речи открива Мојсију да је Он Бог оца Мојсијевог „Бог Авраа
ма, Бог Исаака и Бог Јакова“ (3, 6). То значи да се и у првим Мојсијевим виђењима 
озбиљност (светост) приступа божанској служби показује као својеврстан услов за 
символичну заједницу са Богом. Место, као место Божије, видимо и у речима Бо
жијим упућеним Мојсију: „гле, даћу те да будеш Бог фараону, а Арон брат твој би
ће ти пророк“ (Изл 7, 1), али и речи: „... ја ћу стати тамо пре доласка твога, у камену 
на Хориву“ (Изл 17, 5–6). Одатле и Мојсијеве заповести Израиљу „сачувајте службу 
ову“ (Изл 12, 25) и „чините службу ову“ (Изл 13, 5), садрже сву озбиљност богослу
жбеног живота због присуства самог Господа на одређеном месту. И код проро
ка Језекиља налазимо речи: „благословена слава Господња са места његовог“ (Јез 3, 
12), али и речи: „и видех и гле, пун је славе дом Господњи“ (Јез 44, 4).

2. Једно од имена служби Старог завета јесте пут. Пут се први пут помиње у 
књизи Постања када Бог поставља херувима да чува „пут дрвета живота“ од Ада
мовог греха (3, 24). Бог Израиљу показује пут (Изл 13, 21), дакле, Он је путеводитељ 
Израиљу (Пнз 1, 33); „Пред Господом је пут наш“ (Суд 18, 6) и морамо чувати „пут 
Господњи“ (Суд 2, 22)2, јер тако заповеди и Аврааму (Пост 18, 19). Да би сачувао сво
је изабранике на путу, Бог шаље анђела (Изл 23, 20). Међутим, они који нису послу

1 Црквенословенски текст у овом стиху садржи предлог „на”.
2 Поменули смо да Нојева служба јесте показатељ да „свако тело поквари пут свој на земљи”
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шни виде анђела насупрот себи (Бр 22, 31). Старозаветној историји о потопу и Но
ју претходи људска непослушност Богу која се показује кроз извитоперене службе, 
због чега је у Старом Завету забележено да свако тело „поквари пут свој на земљи“ 
и сву земљу (Пост 6, 12).

Служба као доксологија Богу
3. Веома битан моменат у поимању старозаветних служби односи се на службу као 
на прослављање Бога, или на доксологију, давање славе Богу. То сведочанство ви
димо у речима: „даћеш славу твоју њему“ (Бр 27, 9), „дај данас славу Господу Богу 
Израиљевом (Ису 7, 19), „дајте славу Господу“ (1 Цар 6, 5), „славу моју другом нећу 
дати“ (Ис 42, 8), „дај славу вишњему“ (Дан 4, 32), „дајте славу Богу“ (Пс 67, 34). Про
слављање Бога или давање славе њему, у основи старозаветних служби није про
слављање Бога због његове голе власти над нама, већ молитвени чин у коме је ста
розаветни човек даривао своју службу Богу због тога што је Богу приписивао своје 
постојање, моћ и свако своје дело. Одатле и бојазан: „да не ставим људску изнад 
славе Божије“ (Јес 4, 17е), али и претња Божија: „славу њихову у бешчашће ћу по
ставити“ (Ос 4, 7).

Есхатолошка димензија старозаветних служби
4. Службе старозаветних праведника имају јасно установљење од самог Господа, 
што показује есхатолошку природу старозаветног символизма. Старозаветни пи
сци имали су есхатолошке узоре, како у ишчекивању доласка Месије у свет, тако и 
у догађају свеопштег васкрсења. Јаков у том смислу говори о ономе кога ишчекују 
народи (Пост 49, 10). Јов ће своју службу праведности везати за Онога који је „при
сносуштан“ и који ће га „искупити“. То значи да основ Јовове службе лежи у есха
толошким стварностима (Јов 19, 25–27).

Данилова служба изразито је утемељена на есхатолошким догађајима (види 
Дан 12), док је есхатолошка природа Језекиљеве службе нарочито видљива у 37. гла
ви његовог пророштва.

За Исаију Емануил јесте Месија на коме ће почивати седам духова (Ис 11, 2) и 
који доноси стварности Царства небеског (Ис 11, 9). Интересантно је да Исаија го
вори о будућим догађајима као о прошлим, јер бележи: „и син нам се даде“ и одве
де се „као јагње на клање“. У исто време син и/или јагње је „властодржац, кнез све
та“ и „Отац будућега века“ (Ис 11).

Нови Завет — служба и место
5. Нови Завет задржава старозаветну улогу места као појма сједињења, сусрета Бо
га и људи. У исто време места служби поистовећујемо са самом службом, с обзи
ром на то да место сусрета Бога и човека у исто време представља и божанско при
хватање сваке службе понаособ. Однос места и службе у Новом Завету задржава 
одговарајућа старозаветна откривења која сада наткриљују Христове речи: „немој
те мислити да сам дошао да укинем закон или пророке; нисам дошао да укинем не
го да испуним“ (Мт. 5, 17). Старозаветно очекивање Месије који ће када дође „об
јавити све“ (Јн. 4, 25), има за божанско откривење и улогу места као сусрета Бога и 
људи, које ће се сада померати у односу на личност Исуса из Назарета. Христове 
богослужбене установе померају центар постојања бића ка месту на коме је Господ. 
Одатле речи упућене Петру: „Хајде за мном“ (Јн. 21, 19). То није страно ни староза
ветним стварностима јер је делатност Божија сагледавана кроз делатност пророка, 
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што Господ открива говорећи о месту светом, позивајући се притом на пророка 
Данила (Мт. 24, 15). Позивајући се на пророка Исаију и архиђакон Стефан преноси 
смисао старозаветне истине по којој Бог не живи у рукотвореним храмовима, јер 
питање: „које је место мојега покоја?“ (Дап. 7, 49 и Ис. 66, 1), као питање које Исаи
ја приписује Богу, тиче се места Божијег јављања Израиљу. Ова проблематика ак
туелна је и у свести Христових савременика, што налазимо нпр. у недоумици Са
марјанке упућеној Господу речима: „оци наши клаљаху се на гори овој, а ви кажете 
да је у Јерусалиму место где се треба клањати“ (Јн. 4, 20). Одатле је огроман значај 
символичних речи: „и дође Исус...“ (Мт. 3, 13), „и дошавши Исус у кућу...“ (Мт. 9, 23), 
„и пролажаше Исус све градове и села“ (Мт. 9, 35), „прође Исус кроз усеве“ (Мт. 12, 
1), „и Исус отиде оданде“ (Мт. 12, 15), „...изишавши Исус... седе крај мора“ (Мт. 13, 
1), „...када се он мољаше Богу на једном месту...“ (Лк. 11, 1), „и Исус стаде...“ (Лк. 18, 
40), „а кад Исус дође на оно место“ (Лк. 19, 5), „...Исус пође напред...“ (Лк. 19, 9), „...
(Исус) отиде по обичају на гору маслинску“ (Лк. 22, 39), „окренувши се Исус ка њи­
ма рече им...“ (Лк. 23, 28), „и оде (попе се) Исус у Јерусалим“ (Јн. 2, 13), „...дође Исус 
и ученици његови у јудејску земљу“ (Јн. 3, 22), „...(Исус) остави Јудеју и отиде опет 
у Галилеју“ (Јн. 4, 3), „Исус уморан од пута сеђаше крај извора“ (Јн. 4, 6), „и попе 
се Исус на гору и седе са својим ученицима“ (Јн. 6, 3), али и речи: „идем ономе који 
ме је послао“ (Јн. 7, 33), „...а Исус више не хођаше јавно међу Јудејцима“ (Јн. 12, 54), 
итд. Спознаја посланства Христовог једнака је богопознању, што видимо сакриве
но у изразима: „и познајете ме и знате откуда сам; и сам од себе нисам дошао, не
го је истинит Онај који ме посла, којега ви не знате“ (Јн. 7, 28). За онај део света ко
ји не зна куда Христос намерава да иде (Јн. 7, 35) упозорење негативног символизма 
овог аспекта служби садржано је у речима: „...где сам ја ви не можете доћи“ (Јн. 7, 
34), што је истозначно речима Откривења: „нити им се више нађе места на небу“ 
(Апок. 12, 8; и 20, 11). Господ најзад открива и есхатолошки смисао места када гово
ри: „Идем да вам припремим место. И ако одем и припремим вам место, опет ћу до­
ћи, и узећу вас к себи да где сам ја, будете и ви“ (Јн. 14, 2–3).

После Христовог Вазнесења исти смисао места задржава се и када је реч о де
латности апостола. Тако апостол Петар „изишавши, отиде на друго место“ (Дап. 
12, 17), али и други „прими место службе и апостолства, из којег испаде Јуда, да 
иде на место своје“ (Дап. 1, 25). Апостол Павле говори да он са?/м нема „места у 
овим крајевима“ (Римљ. 15, 23). Апостол Павле опет, захваљује Богу, који по њему 
„свагда даје победу у Христу Исусу, и кроз нас јавља миомир познања својега на сва­
ком месту“ (2. Кор. 4, 14), због чега и наређује „да се мужеви моле на сваком месту“ 
(1. Тим. 2, 8). Апостол Павле себе види у јединству са „свима који на сваком месту 
призивају име Господа нашега Исусуа Христа...“ (1. Кор. 1, 2), чиме открива једно 
од значења Господњих символа по коме „долази час и већ је ту, када ће се истин
ски богомољци клањати Оцу у духу и истини“ (Јн. 4, 23), односно клањаће се Оцу 
у Духу и Христу.

Нови Завет — служба и слава
6. Новозаветни писци појам слава користе као богоцентричан и христоцентричан 
појам. Апостоли Јован и Павле богоцентричност и христоцентричност појма сла­
ва не одвајају од бића Цркве; и код апостола Јована и код апостола Павла стварност 
која лежи иза овог појма преплиће се са стварностима јединства и љубави многих 
у личности Христовој. Јован сведочи речи Христове: „ја те прославих на земљи... и 
сада прослави ти мене Оче...“ (Јн. 17, 4–5), али разумљиве нама једино у контексту 
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речи: „и славу коју си ми дао ја сам дао њима, да буду једно као ми што смо једно“ 
(Јн. 17, 22) и речи: „...да љубав којом ме љубиш у њима буде и ја у њима“ (Јн. 17, 26). 
Новозаветно поимање славе има више димензија. Јеванђелист Јован бележи: „...ви
десмо славу његову, славу као јединородног од Оца“ (Јн. 1, 14). Васкрсење Христово 
изражава се као Његово прослављање (Јн. 12, 16), иако Господ и пре Васкрсења гово
ри: „сада се прослави син човечији, и Бог се прослави у њему. Ако се Бог прослави 
у њему, и Бог ће њега прославити у себи...“ (Јн. 13, 31–32). У Новом Завету појам слу­
жба нераздељив је од појма слава, јер Христос говори о слави у контексту молитве
не заједнице, рекавши: „и што год заиштете (од Оца) у име моје, то ћу учинити, да 
се прослави Отац у Сину“ (Јн. 14, 13). Слава дакле, има димензију прослављања Бога 
као што је то поменуто у контексту Старог Завета, с тим да се слава у Новом Заве
ту односи на слављење Бога Израиљевог (Мт. 15, 31), Христа (нпр. Лк. 4, 15), Бога Оца 
(нпр. Мт. 5, 16; или Лк. 5, 26), али и служби, јер слављење Бога за нас православне 
не може постојати осим у контексту богослужбеног славља које постоји у јединству 
свих служби са Богом као Архетипом сваког добра које службе носе. Тајну просла
вљања Бога Оца у Сину као Тајну сакривену у службама Старог и Новог Завета апо
стол Павле преноси и на своју службу, рекавши: „и слављаху Бога у мени“ (Гал. 1, 24).

Апостол Павле упућује старозаветну службу на њен архетип у Христу, када 
пише: „Имала је, додуше, и прва скинија правила службе, а и светињу земаљску“ 
(Јевр. 9, 1) чиме „Дух Свети показује да још није отворен пут у Светињу, докле год 
прва скинија стоји; која је праслика за садашње време... али када је дошао Христос, 
Првосвештеник будућих добара, кроз већу и савршенију скинију, нерукотворену, 
то јест не од ове творевине... својом крвљу уђе једном за свагда у Светињу извр
шивши вечно искупљење“ (Јевр. 9, 8–12). Службу Мојсијевог закона апостол Па
вле види у слави, јер за њега „служба смрти изрезана на камену словима беше у сла­
ви, тако да и синови Израиљеви не могоше гледати у лице Мојсијево од славе лица 
његовог која пролази“ (2. Кор. 3, 7). Славу службе Мојсијевог закона апостол Павле 
пореди са славом службе Духа, рекавши: „јер када је служба осуде слава, много ви
ше изобилује у слави служба праведности“ (2. Кор. 3, 9).

Апостол Павле говори о онима који „знајући Бога нису га прославили или за
хвалили...“ (Римљ. 1, 21). На другом месту апостол говори о слављењу Бога „кроз ис­
куство ове службе... због ваше покорности исповедању јеванђеља Христова и због 
простодушности у заједничарењу с њима и са свима“ (2. Кор. 9, 13). У том смислу 
треба узети у обзир и Павлов однос према сопственој служби (у Римљ. 11, 13). Но
возаветне службе као давања славе Богу задржавају старозаветни смисао. Свако у 
Цркви приноси своју службу Богу, што значи да свако на свој начин даје славу Богу 
кроз реални богослужбени символизам, признајући Бога за Узрок сваке силе и слу
жбе. Одатле и осуда оних који не дају славу Богу (Дап. 12, 23).

Апостол Павле славу и службу поистовећује са самим Христом у речима: „њи­
ма Бог хтеде показати колико је богатство славе тајне ове... која је Христос у ва­
ма“ (Кол. 1, 27), али и у речима: „који ће преобразити наше понижено тело, тако 
да буде саобразно телу славе његове...“ (Фил. 3, 21). И апостол Петар кроз свештени 
символизам себе види као сапрезвитера и заједничара у слави која ће се открити“ 
(1. Петр. 5, 1), одакле и Павлов израз будућа слава (Рм. 8, 18).

Христолошка исходишта црквених служби
7. Христово сведочанство о томе да је Син Божији представља објаву вечне зајед
нице људима, заједнице коју Он има са Богом Оцем и Духом Светим, а сведочан
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ство о томе да је Син Човечији, објава је људима могућности да у Њему препозна
ју Онога по чијој икони су створени и да се у односу на стварности које Христос 
сведочи, сами идентификују са Њим и измире са Богом, спознавши управо у Хри
сту Његовог Сина. Поистовећење Господа са Сином Човечијим за последицу има и 
схватање служби у контексту њихових архетипова у Христу. Далекосежна су одре
ђења овог наизглед малог проблема, како на плану хришћанске гносеологије тако и 
у трагању за смислом и положајем и сопствене службе и служби ближњих у Цркви.

Нови Завет сведочи да је Христос, Син Божији, центар свих служби, или онто
лошки циљ сваке појединачне службе. Из тог разлога, Христос себе показује Спа
ситељем човека и света, Првосвештеником (Јевр. 8, 1), Пророком (Дап. 3, 11), Чудо
творцем (нпр. Јн. 2, 11), Зналцем свих тајни људских (Јн. 2, 25), Лекаром (Лк. 6, 19), 
Учитељем (Мт. 8, 19), Слугом (Филип. 2, 7), Апостолом (Јн. 7, 28), Сином Виногра
дара (Јн. 15, 1), Сином дрводеље (Мт. 13, 55), Царем Израиља (Мт. 2, 2), Источником 
сваког доброг дела (Јн. 21, 25), Васкрситељем (Јн. 11, 43–44), Хранитељем (Лк. 9 гл.), 
Промислитељем, Пастиром (Јн. 10, 11), Жеником (Мт. 25, 10), Архипастиром (1. Пе
тр. 5, 4), Градитељем храма (Мт. 26, 61), Господаром природе (Лк. 8, 25), Затворени
ком (Мт. 25, 36), Мучеником (Мт. 27, 40), Страдалником (Мт. 17, 22), Истинским за
конодавцем (Мт. 5, 22), Властодршцем (Јн. 17, 24), Опроститељем греха (Мт. 9, 6), 
Помазаником (Дап. 4, 26), Посредником Новог Завета и завештачем (Јевр. 9, 15–16), 
итд. Све службе Господ уједињује у себи одакле и речи: „различите су службе али је 
Господ један“ (1. Кор. 12, 5).

По Дионисију Ареопагиту личност Христова надахнуће je сваке јерархијске 
пројаве3, а циљ свеколике јерархије јесте «усличњење Богу и сједињење са њим, 
онолико колико је то могуће и прихватање њега као вође сваког свештеног учења 
и енергије»4. Због тога је и циљ сваке појединачне службе поистовећење са неком 
од служби откривених у Христу, како би сваки човек своју корисну службу свету 
принео кроз Христа Богу Оцу. Епископска служба откривена је у Христу првен
ствено као служба заједнице око свештеноначалника који у сили Светога Духа об
јављује богослужбено господство над творевином и јединство свих и свега у Јед
ној Личности. По учењу Игнатија Богоносца епископ је тип, слика Очева (Трал. 3, 
1). Отац је Епископ свију (Магн. 3, 1) и „у част Њега који нас је заволео, доликује да 
слушамо епископа без икаквог лицемерја“ (Магн. 3, 2). Епископ је на месту Божи­
јем (Магн. 6, 1), и њему се треба повиновати као Исусу Христу (Трал. 2, 1). Истовре
мено, послушност епископу истозначна је послушности благодати Божијој (Магн. 
2, 1), али и заповестима Божијим (Трал. 13, 2). Свештеничка служба своје богоуста
новљење има у службама скупа богоодабраних апостола (Магн. 6, 1), апостола као 
сабора Божијег (Трал. 3, 1) и као заповести Божијих (Трал. 13, 2). Ђаконима је пове
рена служба Исуса Христа (Магн. 6, 1) те Игнатије Богоносац саветује тралијанску 
Цркву да поштује ђаконе као Исуса Христа (Трал. 3, 1). Игнатије послушност ђако
нима везује и за послушност Божијој заповести (Смир. 8, 1). С друге стране ђакони 
су служитељи тајни Исуса Христа и због тога требају на сваки начин угађати Цр
кви (Трал. 2, 3).

Дух Свети јесте Онај који установљује христолошку природу црквених слу
жби. Апостол Павлe говори о Богу као сведоку коме служи „у духу“ (Рм. 1, 9), штo 
значи да Свети Дух установљује јединство удова Тела Христовог, односно да Свети 

3 ΔΙΟΝΙΣΙΟΣ ΑΡΕΟΠΑΓΙΤΗΣ, Περὶ τῆς Οὐρανίας Ἱεραρχίας, PG 3, 164A.
4 Исто, PG 3, 165A.
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Дух установљује Цркву као сабор свих служби. Иако су једни апостоли, други про
роци, трећи учитељи, итд. (Еф. 4, 11) сви се усавршавају у делу служења за сазидање 
Тела Христовог (Еф. 11, 12); и једно је тело, један је Дух (Еф. 4, 4).

8. Господње установљење Свете Литургије непосредно пре његовог страдања 
и смрти говори о спасењу различитих служби у Цркви јер се оне појављују и после 
Васкрсења Господњег. Ученици Христови поставши апостоли нису престали бити 
рибари. Господ не укида њихову рибарску службу што показују и догађаји забеле
жени након догађаја Господњег васкрсења, по којима Он упућује апостоле на ме
сто где да бацају мреже (Јн. 21, 6–11), или када васкрсли Господ једе рибу иако није 
имао потребе за храном (Лк. 24, 42–43), али и када даје ученицима да једу рибу (Јн. 
21, 13). То значи да се васкрсли Господ обраћа својим апостолима не укидајући при
том њихову првобитну службу.

Христолошки карактер служби подразумева многе аспекте. Најважнији аспект 
свештеног символизма, аспект који нам чини приступачним божански начин по
стојања, тиче се богоустановљених образаца, односно темеља постојања поједи
начних црквених служби. Богоустановљени новозаветни свештени символизам 
најјасније изражава јеванђелист Јован описујући да је Бог Логос, који је од почет
ка у Богу Оцу и кроз кога је све јерархично, уређено постало, и у коме беше живот, 
постао тело и ушаторио се међу нама (ἐσκή νωσεν ἐν ἡμῖν — Јн. 1, 14). Долазак Го
сподњи у телу за јеванђелисту Јована представља испуњење свештене онтологије 
света о којој је и Мојсије говорио као о божанском откривењу нерукотворене ски
није на гори! То значи да јевађелист Јован долазак Господа у телу открива искључи
во као светотајинску стварност постављајући свако тело зависним од скиније (за
једнице) Господњег Тела!

Христос је по Јовану основ постојања одакле се ништа што партиципира у про
стору и времену није могло без Њега јавити (постати). Кроз Њега као Архетип сва
ког богослужбеног символизма Бог изабира људе настале на животињски начин, 
како би од Бога, а не телесном жељом, дошли на богослужбени свет другачијим на
чином постојања (Јн. 1, 9). Због тога с једне стране, ушаторење као израз свеште
ног заједништва за Јована чува дуго очекивано испуњење смисла заједнице старо
заветне скиније, односно врховног, архетипског узора (облика) постојања сваког 
вољног бића. Због тога ће Јован, у Кани Галилејској, у једном конкретном историј
ском моменту, показати символично да Господ на почетку своје богослужбене ми
сије, младенце и званице свадбе везује за своју Тајну, а не обратно, установљујући 
другачији начин постојања људи, чиме службе свих присутних у конкретном исто
ријском тренутку у Кани, јесу у свези са Господом као Архетипом њихових служби. 
Тако, наизглед случајно, Господ у једном конкретном догађају весеља приказује спа­
соносни богослужбени символ у коме је Он онај који символичним преображењем 
воде у вино, заправо приказује преображење људи другачијим видом постојања. И 
јеванђелист Лука бележи Господњу причу о свадби као о богослужбено-символич
ном слављу у коме заузимање одговарајуће службе Господ објашњава заузимањем 
места на свадби. Заузимање места на свадби почиње од зачеља а не од чела стола 
(Лк. 14, 7–11), што заправо у конкретној причи открива и ондашњи али и данашњи 
богослужбени карактер непоколебивог поретка црквених служби.

Богослужбена природа света откривена у Христу свакој служби најпре при
знаје место постојања, што ће рећи да прихватити Христа не значи ништа друго 
него прихватити Христа као Истински Архетип сопствене службе. Прихватање Го
спода као Архетипа сопствене службе није вербални чин, већ Тајна Помирења свих 
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нас у Христу са Богом Оцем. То значи да припадност некој од црквених служби 
подразумева јасан и непоколебљив поредак, као и послушање у коме лежи тајна 
осаборњења. Због тога ће и апостол Павле писати да се треба покоравати властима, 
јер је свака власт од Бога (Рм. 13, 1), док у посланици Јеврејима он говори: „...прима­
јући Царство непоколебиво, да имамо благодат и њоме да служимо угодно Богу са 
поштовањем и страхом. Јер Бог наш је огањ који спаљује“ (12, 28–29). 

Божанско порекло црквених служби приказаних у Старом и Новом Завету 
произилази из Христовог откривења Мојсијевог законодавства као своје сенке, ти
па, као и целовитог схватања Христових служби које Он, иако многе, божански ла
ко показује свету јединствено. Како би иначе човеков ограничен ум могао и као 
могућност помирити Христово понизно служење људима и Његову власност над 
немоћима њихове природе? Или, како би могао схватити да Властодржац приро
де бива разапет? Управо христоустановљеним смислом свих служби, јер Онај ко
ји нема где главу склонити и који пере ноге ученицима показујући богоустановље
ност црквених служби, Он васкрсењем даје смисао свим службама износећи их из 
безизлаза њихове егоцентричне ограничености, тако да величину службе у обрат
ној перспективи ставља у зависност од дубине њеног смирења, а што налазимо у 
речима Јована Крститеља: „Он треба да расте а ја да се умањујем“ (Јн. 3, 30). На тај 
начин само кроз крштење Духом Светим службе добијају свој значај у Цркви, саме 
постајући различити богослужбени обрасци постојања по којима се исти ти бого
службени начини постојања преносе у свет ширећи границе Тела Христовог, да би 
Бог био све у свему (1. Кор. 15, 28; види и 1. Кор. 12, 6). Због тога апостол Павле слу
жбе доживљава не само као дело светотајинске природе црквеног организма (са
зидања тела Христовог — Еф. 4, 12), већ и светотајинске природе мисије Цркве, јер 
бележи да „вршење ове службе не попуњава само недостатке светих, него и побуђу­
је друге на обилно захваљивање Богу“ (2. Кор. 9, 12). Овакав пневматолошки аспект 
служби не оставља места ни за какво ниподаштавање било које службе у Цркви 
или изван Цркве5. 

Јединство еклисиошког поретка служби следи из јединства служби у Христу. 
Очигледно је да су службе у Христу повезане једна с другом. Оне су и једна покрај 
друге и једна у другој тако да ни једна служба другој не може да смета, што сагле
давамо у чињеници да је Христос архетипове многих служби показивао кроз сво
је смртно тело.

Осаборњење као божанска делатност унутар служби Тела Христовог, Цркве, 
упућује на међузависност служби израженој речима Господа и Његових апостола: 
„да љубите једни дриге“ (Јн. 13, 34), „љуби ближњег свог као себе самог“ (Мт. 19, 16), 
„Бога нико никада није видео. Ако љубимо једни друге, Бог у нама обитава и љу
бав његова у нама је савршена“ (1. Јн. 4, 12), „онај који не воли није познао Бога јер 
је Бог љубав“ (1. Јн. 4, 8).

Литургијски појмови места и славе
9. Значај места у литургијском приношењима неодвојив је од помињања време­
на, јер све оно што партиципира у простору, учествује и у времену. Литургијска 

5 Због незаинтересованости једног броја свештеника за побуђивање богослужбених потреба код па
рохијана овај аспект делатности свештеника итекако је данас актуелан. С друге стране чест је случај да 
поједини верници (лаици) узвишеније сведоче православну Тајну постојања од поменутих свештени
ка и то не само што се тиче знања основних истина православне вере, већ и у односу на њихово побо
жније понашање у Цркви.
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димензија места неодвојива је и од појма славе. Текстови Литургија Василија Ве
ликог и Јована Златоустог садрже одговарајуће изразе: „...који си удостојио нас 
смирене и недостојне слуге твоје да стојимо пред славом светог жртвеника тво
га...“6. Поменуте анафоре почињу управо са наглашавањем значаја места ђакон
ском прозбом: „Стојмо смерно, стојмо са страхом, пазимо да свети принос у ми
ру узнесемо“7. 

Литургијска димензија места тиче се заправо предстојања црквене заједни
це жртвенику. Готово сви литургијски текстови садрже ову димензију. У тексту 
поменуте анафоре налазимо речи: «Господ да благослови све нас и да саслужује 
са нама и да нас учини достојнима предстојања жртвенику и силаска светог ње
говог Духа, сада и увек и у векове векова, амин»8. У анафори која је до нас дошла 
под именом апостола Марка налазимо сличан моменат у речима: «молимо Тво
ју доброту јер смо престрашени и ужаснути, будући да предстојимо страшном 
и славном жртвенику Твоме»9, и на другом месту у изразима: «Владико, поми
луј нас јер смо престрашени, будући да предстојимо светом Твом жртвенику»10. 
Исти текст говори и о «страшном овом и ужасном предстојању»11. Григорије Бо
гослов предстојање небеском жртвенику види као свој есхатолошки циљ што и 
наводи у једној од својих омилија речима: «Али видео сам други жртвеник... По
ред њега ћу стојати и на њему приносити жртву...»12. Герман Цариградски ука
зује на то да «материјални свештеници предстоје и увек служе Господу...»13. Код 
Златоустог налазимо појам места и присутности Вечног живота у контексту уз­
вођења на небо и даровања будућег царства14. Упечатљиво литургијско сведочан
ство које у себи символично сједињује појмове службе, места (времена), славе и 
богоприсутности, налазимо у речима анафоре која је до нас дошла под именом 
Дионисија Ареопагита: «Украси и нас побожношћу и правдом, као што си укра
сио Њега одеждом славе, да би огрнути Тобом као застором и бивши као храм 
овенчани Твојом славом, гледали Тебе као без застора, умом осветљеним божан
ском светлошћу, и седели у Царству Твоме, као што се наслађујемо овом жртвом 
испред нас и управљамо Теби славу и песму15. Наравно да сви поменути појмови 
налазе литургијски покој у предстојању светој... трапези и свештенодејствова­
њу светог и пречасног Тела и часне Крви16 Господње, као и литургијским поисто
већењем свештеноначалника са самим Христом у речима исте молитве: “...јер си 
ти онај који приноси и онај који се приноси... и теби славу узносимо...”. Присети
мо се и на овом месту богослужбених речи апостола Павла: „различите су службе 
али је Господ један“ (1. Кор. 12, 5)!

6 Молитва Трисветог.
7 Имајући то у виду, није ли трећа Божија заповест заправо богослужбена стварност повезана са по

менутом смерношћу и страхом, будући да озбиљност и преданост богоустановљеном символизму по 
преимућству одражава речи: „не узимај имена Господа Бога својега узалуд, јер неће очистити Господ 
онога који узима име његово узалуд“ (Из. 20, 7).

8 ΙΩΑΝΝΗΣ ΦΟΥΝΤΟΥΛΗΣ, Θείαι Λειτουργίαι, Θεσσαλονίκη 1994. стр. 107.
9 Исто, стр. 41.
10	 Исто, стр. 116.
11	 Исто, стр. 117.
12	 ΓΡΗΓΟΡΙΟΣ ΘΕΟΛΟΓΟΣ, Ἡ ὁμιλία  ΚΣΤ ., Εἰς ἑαυτὸν λαὸν καὶ ποιμένας, ΕΠΕ 2, str. 184, 16.
13	 ГЕРМАН ЦАРИГРАДСКИ, «Излагање о Цркви и мистичко сагледање», Саборност бр. 3-4, год. VI, 

Пожаревац 2000. стр. 117.
14	 Исто, стр. 261.
15	 ΔΙΟΝΙΣΙΟΣ ΑΡΕΟΠΑΓΙΤΗΣ, Ἡ ἀναφορά, ἔκδ. Π. Πουρνάρας, Θεσσαλονίκη, 1987. стр. 340.
16	 Молитва Херувимске песме.
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10. Имајући у виду поменуте богослужбене појмове и то у њиховом литургиј
ском контексту очигледно је да богослужбени символизам евхаристијске еклисио
логије не оставља простора ни за један људски хоризонт постојања који је по сво
јој природи одељив од Цркве. То значи да појмовна међузависност коју налазимо у 
богослужбеним текстовима говори о литургијској визији целовитости људске лич
ности коју Господ Дух чува за Царство Небеско, те богослужбени символизам ра
чуна на присутност и пажњу сваког дела наше личности колико је то у нашој мо­
ћи17, јер је „заиста велика и страшна тајна нашег спасења“18.

17	 Молитва употребљавања дарова у Литургији Василија Великог. По нашем мишљењу овде се не ра
ди просто о потенцијама личности које сваки човек има, већ пре свега о труду да се богослужбеном 
животу Цркве дарује најбољи део себе који осим сила потребних за служење- потенцира присуство 
истинске свести о символичним радњама. Због тога речи колико је то у нашој моћи не подразумевају 
само нашу телесну моћ да вршимо символичне радње, већ наше да  (2. Кор. 1, 19) које се тиче и вољног 
пристанка на нелицемеран и прибран светотајински живот, односно нелицемерно и прибрано придр
жавање богослужбеном поретку црквеног символизма.

18	 ΜΑΞΙΜΟΣ ΟΜΟΛΟΓΙΤΗΣ, Περὶ διαφόρων ἀποριῶν, PG 91, 1045B.




