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Др АТАНАСИЈЕ ЈЕФТИН

УВОД1

Време у коме је живео и радио Св. Иринеј, око 140—202 г. 
епископ Цркве Лионске у Галији (Француска), било је врло критично 
за Цркву и њен опстанак. Већ су били ишчезли са историјске позор- 
нице „Апостолски мужеви”, тј. непосредни Апостолски ученици, када 
су се појавили јеретици Гностици, који су тврдили за себе да имају 
„апокрифни гнозис”, тј. неко тајно „учење” и тајне „мистерије”, које 
су само они „тајно” примили од Апостола. На основу тог тзв. „тајног 
гнозиса” (тајног знања) Гностици су развили један фантастични си- 
стем религиозног учења, више митолошког карактера него ли хри- 
шћанског. Нема сумње да је опасност за Цркву и њену веру од овог 
конгломерата јереси била велика, јер код Гностика се није радило 
о извртању само неких тачака из учења Цркве или њене организације, 
него се радило о извитоперењу и извраћењу самог бића Цркве Хри- 
стове као такве; о извраћењу самог Хришћанства као таквог и о пре- 
тварању Цркве хришћанске у обичне групице и корпорације фило- 
софско-митског карактера. 1

1 При писању овог чланка коришћвна су следећа издања дела Св. Ири- 
неја. За 1и II књигу АЦуегбиз Наегезез служили смо се издањем бНегп-а (Лаји- 
циг 1853), за III књигу истог дела издањем Р. 5а§пагс1 (»боигсез СћгеИеппез«. № 
34, Париз 1952.) и за IV и V књ. издањем А. Кошзеаи и његових сарадника( »боиг- 
сез СћгеНеппез, № 100 и 153, Париз 1965—69). За друго дело Ов. Иринеја: 
»Показивање АпоСтолске проповеди«, сачувано само у јерменскомпреводу, упо- 
требљавали смо француски превод 1.М. РгоМеуаих) боигсез СћгеЦеппез, № 62, 
Париз 1959), руски превод (Н. Сагарда, у  »Христианское чтеније«, 1907, I , с. 
664 — 875), и новогрчки превод (Ј. Каровидопулос-а, изд. у Солуну 1965).

Што се тиче студија и радова о самом св. Иринеју, види: А. ВепоИ: багп! 
1гепее. 1п1;гос1ис11оп а Ге1и<Је <1е за 1ћео1о§1е, Париз 1960; Р. ИаиИп, ЕеПгез е! 
еспуа1пз СћгеМепз бе II е! III з1ес1ез, Париз 1961 (стр. 92—104); Ј. 0иаз(еп, 
таЦаЦоп аих Регез с!е ГЕ^Изе, 1. I Париз, 1955. (стр. 329—360); В. АИапег, Ргесгз 
Ие Ра1го1о§1е, Париз, 1961 (стр. 209—219); П. Христу, чланак о Св. Иринеју (на 
грчком) у »Трискефтики ке Итики Енкиклопедија«, Атина, том V, 422—432.
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Иринеј Лионски беше један од епископа Цркве Христове тога 
времена, који се свим својим хришћанским и црквеним бићем супрот- 
ставио Гностицизму, и успешно се борио и изборио на црквеном и 
богословском пољу против јеретика Гностика. У својој борби са Гнос- 
тицизмом Св. Иринеј је имао и једно посебно преимућство. Иако није 
био „Апостолски муж”, тј. директан Апостолски ученик, — јер, као 
што рекосмо, епоха у којој су они живели већ је била прошла, — Ири- 
неј је мећутим био живи очевидац и непосредни наследник Апостол- 
ских ученика — епископа, које Иринеј често назива „презвитерима”? 
Од тих „презвитера” (који су уствари били црквене „старешине”, тј. 
епископи, које су Апостоли били поставили по Црквама да управљају 
истима још за живота самих Апостола или непосредно после њих као 
њихови наследници) неке је познавао лично Иринеј и слушао њихово 
учење у својој раној младости. Тако, сам он често помиње Светог По- 
ликарпа, епископа Смирнског из Мале Азије и непоаредног ученика св. 
Апостола Јована Богослова. Иринеј је роћен и одрастао у тим мало- 
азијским крајевима и познавао је добро Светог Поликарпа и управо 
од њега је у својој младости научио право учење и истинито предање 
Апостола Јована и других Апостола, који су проповедали у градовима 
Смцрни, Ефесу и др. На тај начин, преко Св. Поликарпа и других 
„Презвитера”, Иринеј се налазио у блиском временском размаку од 
Апостола те тако имао врло блиску везу са Апостолима и њиховим 
еванћелским учењем и предањем. 3 Отуда, против лажног учења, лаж- 
ног „тајног предања” гностичког он истиче истинско и аутентинно 
Предање апостолско, оно предање које су Апостоли предали Цркви 
кроз прејемство Презвитера (тј. епископа помесних Цркава), поло- 
живши, по речима самог Иринеја, то предање у Цркву као неко „дра- 
гоцено благо у скупоцени сасуд” (књ. III, 24, I).4

Апостолско предање за Св. Иринеја представља једну и једин- 
ствену истину Божанског Откривења; једина пак гарантија тог пре- 
дања јесте Апостолско прејемство (А1ААОХН, 51ЈССЕ8510) у Цркви 
кроз „Презвитере”, тј. кроз епископе локалних Цркава. То апостолско 
предање обухвата собом сву Цркву у целини и све оно што се налази 
у Цркви: Презвитере (=  епископе), праву и истиниту веру Цркве (тј. 
православље црквено), затим дарове Духа Светога, црквени поредак 
и организацију, истинске црквене скупове (или зборове — 8УМАХ18) 
тј. св. Евхаристију или Аитургију и свето крштење, затим прави хриш- 
ћански живот, и све остале елементе који су Апостоли установили 
свуда по свим помесним апостолским Црквама, а који елементи са- 
чињавају биће и суштину Цркве Божје у свету. Управо ово потпуно,

2 У првој Цркви назив »Презвитери« (од »Пресвитерое« =  старији, ста- 
решина) даван је Епископима као старешинама Цркава. Ср. Ас1у. Наег. IV, 
26, 2.

3 Реч предање (»парадосис«, 1гас1Шо) код Св. Иринеја, и уопште у Дра-
вославној Цркви до данас, означава не просто »старе традиције« претходних 
генерација, него саму суштину Хришћаиства као Цркве Божје, тј. као Божан- 
скога Откривења, као проповеди Еванћеља, као хришћансжог благодатног уче- 
ња, и веровања, и живљења у организму Цркве Христове. Зато се код Св. Ири- 
неја »апостолско предање« идентификује са самим бићем и животом Цркве, 
као што ћемо то дал>е видети. ^

4 Надал>е ћемо цитирати из Ас1у. ћаегезеб само књигу (латинским циф- 
рама) и главу (арапским бројевима), а из »Показивања Ап-ост. проповеди« ци- 
тираћемо само дотични параграф.
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католичанско (саборно) и јединствено предање по Црквама, које 
потиче од самих Апостола, противуставл»а Св. Иринеј свим многораз- 
личитим јересима Гностицизма и доказује да Гностици, иако се пози- 
вају на некакав „лажноназвани („псеудонимос”) гнозис”, уствари не- 
мају истинско Апостолско предање, а тиме су лишени и Цркве и Исти- 
не и спасења. Значи, дакле, по Иринеју: Гностици су лишени пре свега 
Цркве, немају Цркву, ни апостолско прејемство и благодат у њој; 
друго, лишени су истинске Апостолске вере, тј. немају праву веру — 
ортодоксију (православље); и треће, Гностици су лишени Божанске 
Евхаристије (тј. црквене Литургије), зато што исти немају законита 
црквена собрања (бупахтз =  црквени богослужбени скуп), нити пак 
признају материју као творевину Божију, као „саздање Божје”, те 
тако немају тело и крв Христову, као што ћемо о томе даље видети 
опширније.

У даљем излагању нашем покушаћемо да конкретније анализи- 
рамо у делима Св. Иринеја ова три елемента, који претстављају једну 
и јединствену аутентично Апостолску веру и цредање, а то су: 1) 
Црква, 2) Православље (права вера), и 3) Евхаристија. Настојаћемо 
такоће у овом чланку да покажемо тесну мећусобну повезаност ова 
три елемента и њихову нераздвојивост, како то констатује и доказује 
сам Свети Иринеј. На крају, у епилогу нашега чланка, биће неколико 
речи о значају еклисиологије Светог Иринеја за нас православне 
данас, управо у ери у којој се говори о интеркомунији са онима који 
се налазе ван Православне Цркве.

I

Ц Р К В  А

Центар целокупне теологије Св. Иринеја јесте оваплоћени Логос 
Божји, Богочовек Христос, Који нама људима у свету открива јединог 
и истинитог Бога. Својим доласком у свет Христос открива нама 
људима јединог истинитог Бога као Творца и као Оца света (духовног 
и материјалног) и човека (који је такоће и духовне и материјалне при- 
роде). То откривање Бога, или, како често вели Св. Иринеј, ту „Ико- 
номију” Божију (тј. домострој или план спасења), Логос Божји је 
остварио Собом и у Себи (хрзе рег зетеИрбит) када се оваплотио и 
постао човек. Оваплоћење Христово за Св. Иринеја сачињава само 
биће Цркве, јер Црква, мада је припремана током целе историје рода 
људског кроз многе „икономије” Божије, остварена је конкретно тек 
кроз Божију „икономију” раг ехсеНепсе, тј. кроз „икономију (или 
домострој) оваплоћења СинаиЛогоса Божијег”, када је Црква управо 
и постала „велико и славно тело” Христово (Показ. Ап. проп. § 98—100; 
књ. IV, 20, 4; 33, 7—8; 37, 7; III, 10, 2—5; 16, 6). Отуда је Црква за Св. 
Иринеја један пре свега христолошки факт, христолошка тајна. Црква 
се састоји у тесном сједињењу и заједници („еносис” и „кинонија”) 
Бога и људи, а то сједињење и заједница остварени су не кроз некога 
другога, него управо кроз Христа и у Христу, када је Христос узео 
на Себе и са Собом сјединио и у Себи возглавио („рекапитулирао”, 
„анакефалеосис”) наше „древно саздање”, тј. наше човечанско тело и
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уопште целокупно наше људско биће (I, 9, 3; IV, 20, 4; 33, 11; 38, 1; 
V, 1, 1—2; 14, 1—4).

Ова заједница Бога и његовог створења-човека остварена је јед- 
ном за свагда у Христу, и она је потврћена и запечаћена силаском 
Духа Светог. Дух Свети је, вели Св. Иринеј, управо зато „сишао на Сина 
Божијег који је постао Син Човечји, да би тако привикао да са Њим 
обитава у роду људском и да почива на људима и живи у створењу 
Божјем” (тј. у телу човековом) (III, 17, 1). Та заједница Бога са л>у- 
дима, остварена једном за свагда у Христу, пренела се даље и проши- 
рила од Христа као главе и на остале Христове „заједничаре”5 6, на 
Његову браћу и ученике, тј. пре свега на Његове Апостоле. Јер њима 
управо Христос је, после Свога вазнесења, послао Духа Божијег, и 
Дух Свети, по речима Иринејевим, „сиће на дан Педесетнице на уче- 
нике, имајући власт над свима народима да их уведе у живот и да 
отвори Нови Завет” Бога са људима (III, 17, 2). Тако је Духом Светим 
сабрана, састављена и створена од ученика Христових прва Црква 
Божја у Јерусалиму, коју Св. Иринеј назива „митрополијом граћана 
Новога Завета, усавршених Духом Светим” (III, 12, 5). Ова Црква Апо- 
столска у Јерусалиму била је истинска Црква Божја, Црква — „Екли- 
сија” — у правом и пуном смислу те речи, тј. свецела и интегрална, ка- 
толичанска (саборна) Црквав „од које је свака друга Црква добила 
свој почетак” (III, 12, 5)7. У овој Цркви у земаљском Јерусалиму Апо- 
столи су „у симфонији свих језика певали песме Богу, док је Дух 
Свети руководио ка јединству племена дотада раздвојена, и приносио 
Богу Оцу првине свих народа” (III, 17, 2). Ова Црква Јерусалимска, 
као што наведосмо, била је пуна, саборна, католичанска Црква Бо- 
жија, испуњена Духом Светим и свим благодатним даровима (хари- 
змама) Његовим: вером, истином, благодаћу, службом, поретком и 
организацијом, и уопште свим оним богочовечанским елементима који 
сачињавају Цркву Божију у свету. Наглашавајући измећу тих да- 
рова Божијих особито веру, Св. Иринеј пише: „Овај дар Божији (тј. 
вера) поверен је Цркви као дах Божији саздању Његовом у почетку 
(1 Мојс. 2, 7), да би тако примајући га били оживљени сви чланови, 
а у томе се и састоји заједница са Христом, која заједница и јесте Дух 
Свети — залог бесмртности, печат вере наше и лествица узласка нашег 
ка Богу. Зато је, вели Апостол, Бог поставио у Цркви апостоле, про- 
роке и учитеље (1 Кор. 12, 28) и сва остала дејства (орегаНопет) Духа 
Светог. У тим даровима немају учешћа сви они који се не сједињују 
са Црквом, него себе лишавају живота својим злим схватањем (тј.

5 Зато што, по св. Иринеју, »све оно што се збивало у Господу Христу«, 
то исто се дешава и збива надаље »и на нама«, »јер тело следује својој Глави« 
(IV, 34,4; III, 1,2; 17,2; V, 14,4).

6 Намерно употребљавамо за Цркву ову непреведену грчку реч: »католи. 
чанска« (»катхолики«), али ће даље у чланку бити употребљавана и наша сло- 
венска реч: »саборна« (но неће бити употребљаван израз »васељенека«, јер та 
реч неодговара правом значењу Грчке речи »катхолики«). Уп. овде и 7. Зизиулас, 
Јединство Цркве у св. Бвхаристији и у  Епископу у прва три века (на грчком), 
Атина 1965, стр. 114.

7 Ово толико карактеристично место за еклисиологију св. Иринеја, — 
које говори о томе да је баш Јерусалимска (а не Римека) Црква »метропола« 
Црква, из које еу све Цркве добиле свој почетак, — сачувано је до данас у 
првобитном грчком оригиналу (у Са1:епае 1п Ас1а).
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погрешном вером) и својим мрским делима. Јер тамо где је Црква, 
тамо је и Дух Божји, игде је Дух Божји тамо је и Црква и свака бла- 
годат; а Дух је истинап (III, 24, 1). Из ових речи епископа Цркве Лион- 
ске очигледно се види ова саборна-католинанска пуноћа апостолске 
Цркве Божје о којој је реч и сви богочовечански елементи који ту 
пуноћу сачињавају, тј.: вера, благодат, заједница с Христом, дарови 
(,,харизме,;) и дејства (,,енергије,;) Духа Светог, затим апостолска 
служба (тј. свештенослужитељско и учитељско служење у Цркви), 
или апостолска „литургија,,, како је назива Св. Иринеј (III, 3, 3), а 
такоће и свака друга благодат Духа Светога, присутног у Цркви. Ето, 
таква је била, по Иринеју, апостолска „мајска Црквап у Јерусалиму — 
мати и извор свих Цркава.

После Јерусалима, Црква, као тело Христово испуњено Духом 
Светим, проширила се проповећу Светих Апостола свуда по свету, и 
Апостоли су проповедајући Еванћеље основали многе друге Цркве по 
разним градовима екумене8, те отуда већ врло брзо имамо многе нове 
апостолске Цркве по васељени. Тако Св. Иринеј, после Цркве Јеру- 
салимске, спомиње апостолску Цркву Римску, коју су основали „дво- 
јица славних Апостола” — Петар и Павле; затим спомиње апостолску 
Цркву Ефеску, коју су такоће основали двојица Апостола — Павле 
и Јован, и даље спомиње апостолске Цркве Смирне, Коринта, и многе 
друге Цркве „по Малој Азији” итд. (в. III, 3, 1—4, 2). Све су ове Цркве 
подједнако апостолске, вели Иринеј, јер су све основане од стране 
Апостола (а неке, као што наведосмо, од стране и двојице Апостола, 
као Римска и Ефеска), и зато Иринеј показује Гностицима да све ове 
Цркве имају „једним истим поретком и једним истим учењем” (III, 
3, 3) апостолско прејемство и апостолску веру и предање, а то апо- 
столско прејемство и апостолска вера садрже у себи сву католичан- 
ску пуноћу оних дарова Божјих који сачињавају Цркву, тј. садрже 
све оне елементе које су Апостоли предали и положили у основу 
сваке „помесне Цркве” када су је оснивали. Због овог управо факта 
Иринеј и говори не само о једној Цркви, него о ,,Црквама}, тј. у 
множини („све Цркве по Азији” — III, 3, 4”; 1п апИдшбзнпаб 
Есс1еб1аб” — III, 4, 1 итд.)9, и све што говори за „велику и свима поз- 
нату” апостолску Цркву Рима то исто говори и за апостолску Цркву 
Ефеску, тј. да је и она такоће „истинити сведок апостолског предања” 
(III, 3, 2, и 3, 4).10

8 »Екумена« (црч. »и икумени« /ги/) означава буквално: насељене кра- 
јеве земље (зато је на еловеноким језицима преведена та реч речју: васељена, 
тј. »наеељена« земл>а),тј. конкретно у оно доба означавала је пре свега насељене 
пределе Римске империје, или »Римеку икумену«, како вели историчар Евсе- 
вије (у »Живот Константина«, II, 53).

9 Ср. књ. I, 10, 2: »Цркве основане у  Германији«, и »оне које еу ооноване 
по средини евета«. Ср. такође V, 34, 3: »Цркве сабране од народц.. .које Дух 
Свети назива острвима«.

10 Треба подвући да оно познато но много спорно место код св. Иринеја 
о неком »примату« Цркве Рима (Абу. ћаег. III, 3,2: »Аб ћапс еп1т Есс1еб1ат... 
итд.), ма како га ми тумачили, оно не може бити узето као доказ неког суш- 
тинског преимућства Цркве Рима над другим такође апостолским Црквама, 
јер би то било противно и самом контексту и уопште целокупном учењу св. 
Иринеја о Цркви. Читав контекст тих глава (3,1 — 4,3) из III књиге »Прогив 
јереси« управо сведочи о једнакости и католинанској пуноћи свих апостолских 
Цркава и о њиховој подједнакој веродостојности као аутентичних сведока
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Овде је потребно да одмах потсетимо читаоца на чињеницу да 
оваквим својим писањем Св. Иринеј не ствара никакву новотарију, 
него просто верно предаје постојеће пре њега црквено стање, које 
потиче и постоји у Цркви још од самих Апостола.10а Већ у временима 
пре Иринеја, Црква Христова, појавивши се у свету најпре као Црква 
Божија у Јерусалиму, развила се у многе помесне католинанске Цркве 
у свему пуне и целовите, интегралне, саборне. Наравно, то не значи 
да се Црква Божија као таква разбила и поцепала; напротив, Св. Ири- 
неј показује и доказује јединство „Цркве која је расељена по свој ва- 
сељени” (књ. I, 10, 1), као што ћемо то видети касније; него то просто 
означава да се Црква Божија појавила потпуно и свецело не само у 
једном месту, него свуда по васељени, на сваком месту11, где год су 
Апостоли проповедали Еванћеље, и оснивали ,,п а р и к и ј е” („тас па- 
рикиас”) у којима „обитава” ( „ п а р и к и ”)* 12 потпуна и католичанска 
(саборна, свецела) Црква Божија у Христу Исусу. У том погледу врло 
је карактеристичан одговор који даје Св. Иринеј оним Гностицима 
који су говорили да је измећу свих Апостола само Павле знао потпуно 
истину. „Господ наш, вели њима Иринеј, није дошао да спасе само 
Павла, и Бог није толико сиромашан да има само једног апостола који 
би једини знао домострој Сина Његовог” (пес 51С раирег Беиб и! ипит
апостолског предања, а то баш п жели Иринвј да докаже Гностицима (који су 
се скупљали незаконито у ванцрквене »параоинагоге«). Усхсталом, читаоци могу 
ви1дети тумачење тог опорног места (књ. III, 3,2), које, после суптилне фило- 
лошке анализе, даје Р. ХаиИп у свом чланку: »1гепее, АЛу. ћаег. III, 3,2. Е§Пзе 
с!е К о т е  ои Е§Пбе ип1уегбе11е? (Кеуие 4е Гћ151о1ге Пез КеИ§1опб, X. 151,1 (1957), 
стр. 37—78), а које тумачење начелно прихвата као »више сагласно« са текстом 
и духом св. Иринеја још и Б. В. ВоНе (»А ргороб с!е ГАПу. ћаег. III, 3,2 с!е ба1п! 
1гепее«, у часопису »1геп1коп«, т. .30,2 (1957) стр. 156—>163). Р. Маићп тврди да 
се у Аотичном месту не ради о Римској Цркви, него о »васељенсгсој Ц ркви« 
(Е&Нбе ип1уегбеИе), док Б. Во11е сматра да се ради о свакој помесној апостол- 
ској Цркви. Овој двојици познатих научника покушао је после да одговори 
Ј. БећоигПег (»Бе ргоћ1еше Пе ГАПу. ћаегебеб III, 3,2 с!е б. 1гепее«, у Кеуие бе 
бс1епсеб рћПоборћ1чиеб еХ 1ћео1о§1^иез т. 43,2 (1959), стр. 261 — 272), који се 
опет враћа на једно од старијих тумачења (мада донекле модифицијрано), по 
којем се поменуто место код св. Иринеја однаси на Римску Цркву. Ова ста- 
рија тумачења види код Р. ба§пагс! (у напред споменутом издању III књиге 
Ас1у. ћаегебеб, стр. 103—107 и 415—423) и код Р. Маи11п (Њ. стр. 63—76). Про- 
блем тумачења тог места св. Иринеја настаје углавном због изгубљеног ориги- 
налног грчког текста, а сачуваеи латински превод садржи Аоста нејасности.

1оа Уп. о томе напред споменуту одличну студију из еклисиологије првих 
векова грчког теолога Ј. Зизиулас.а, у којој се после дубоке историјске и бо- 
гословске анализе излаже еклисиолошко схватање древне Цркве о католинно- 
сти (тј. саборној пуноћи) сваке помесне Цркве када се та Црква под својим 
епископом сакупља на евхаристијски (литургијоки) богослужбени скуп — 
бупах1з (в. особито стр. 63—148).

и  Ср. књ. IV, 36,2: »Јер посвуда  је Црква светла. . . ,  свуда  се налазе они 
који добијају Духа Божјег«. Уп. такоће и изразе које ов. Иринеј употребљава 
за св. Евхаристију: »на сваком месту« (књ. IV, 17, 5—6); »У целом свету« (IV, 
18,1) итд.

12 Грчки израз »парикиа« ( =  обиталиште, насеље, општина, »парохија« 
данас) у црквеном језику првих векова хришћацства означавао је једну пуну 
помесну Цркву (а не просто једну »парикију« или »парохију« као данас), тј. 
дакле једну епископију, једну католичанску епиокопоку Цркву. То се јасно 
види у  »Црквеној историји« Ев'севија Кесаријоког (епр. I, 1, 1; IV, 23,1; V, 23,1; 
24,9; VI, 19,15 итд.). Карактеристично је да баш за св. Ирине|ја вели Евсевије: 
»Ијринеј наслећује епископство Лионске парикије >( »парикиас« =  Цркве) ко- 
јом је раније руководио Потин« (Цркв. истор. V, 5,8). Ср. и Ј. Зизиулас, тамо, 
стр. 82 и 107.
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бокип ћаБеге! Ароб1о1иш ри1 сћбробШопеш РПН биј со^позсеге! — књ. 
III, 13, I).13 Ово што вели Иринеј за Апостоле то исто важи код њега 
и за све Цркве: све Цркве подједнако имају пуноћу апостолске благо- 
дати и прејемства, и вере, и предања,14 и зато су све једнаке и равно- 
правне. Зато он пише на другом месту: „Сви који желе да виде истину 
могу у свакој Цркви (т отт ЕссГезга) да виде предање Апостола об- 
јављено у целом свету. И ми можемо да набројимо постављене од 
Апостола по Црквама епископе и њихова прејемства до наших дана” 
(књ. III, 3, 1).

Те апостолске и „древне Цркве” (апЦ^шззкпаз Есс1еб1аб, — књ.
III, 4, 1) Апостоли су поверили својим наследницима епископима (III, 
3, 1) као пуне католичанске Цркве, и само се у њима (па било да се 
оне налазе „у Германијама”, или „у Иверијама”, или „на Истоку”, 
или „посредини света” основане, или другде — књ. I, 10, 2) налази 
„предање Апостола, које се кроз прејемства Презвитера чува у Црква- 
ма” (1гас1Шопет циае еб! аћ Ароб1оНб, циае рег биссебб1опеб Ргебћу1е- 
гогиш т  Есс1ебНб сиб1осН1иг, — књ. III, 2, 2). Против „лажно названог 
гнозиса” ванцрквених Гностика, за које Иринеј не употребљава чак 
ни назив „Црква”, ни „Цркве”, него једино назив „синатога” или „ди- 
даскалион”, тј. школа (књ. I, 27, 2; 28, 1; IV, 18, 4; III, 4, 2), епископ 
Лионски противставл>а истински гнозис (знање) „црквених л>уди” 
(есс1ебааб11соб)15, па каже: „ . . .  Истинско знање јесте апостолско пре- 
јемство и древни систем Цркве по свему свету, и карактер тела Хри- 
стовог по прејемствима еписгсопа, којима су Апостоли уручили (сваку) 
помесну Цркву” (књ. IV, 33, 8). Према томе, све помесне апостолске 
Цркве јесу поседнице и носиоци и сведоци апостолског предања. Зато 
у случају када се појави неко „питање” (риаезМопе), које би изазвало 
известан спор, онда, по Иринеју, треба ићи „ка древним Црквама (111 
апИ^ш ззтаз Есс1ез1аз) у којима су живели Апостоли, и од њих добити 
сигуран и јасан одговор по дотичном питању” (књ. III, 4, 1).

Мноштво помесних Цркава,.по Иринеју, нипошто не означава 
разбијање јединства „расејане по целој васељени до краја земље 
Цркве” Божје (књ. I, 10, 1—2), зато што у свету постоји само једно 
„велико и славно тело Христово” (IV, 33, 7), тј. само је једна „Црква 
Божја” (I, 6, 3; 10, 1—3) у свету, „која обитава у једном дому . . .  и 
једну душу има и једно исто срце”, и у којој је „сила предања једна и 
иста” (I, 10, 2). Црква Божја јесте у целом свету једна зато што има

13 Познато је да за Иринеја и његову епоху није чак ни ттостојало питање 
о »примату« неког Апостола или неког епископа. За св. Иринеја темељ Цркве 
је Христос: »крајеугаони камен који све држи« и све сабира у  једну »грађе- 
вину Божију« (књ. IV, 25,1); свих пак 12 Апостола по Иринеју сачињавају 
»дванаестостубно утврђење Цркве« (с!иос1есаб1у1иш И гтатепШ ш  Есс1е51ае, књ.
IV, 21,3).

14 Да за св. Иринеја све Цркве имају подједнако ту исту католичаиску 
пуноћу свега доказује се, између ооталог, и из самог става који је Иринеј 
заузео према апсолутистичком поступку епиокопа Римског Виктора (в. »Цркв. 
историју« Евсевија Кесаријоког, књ. V, 24,9 — 18).

15 Цристалице Гностика Валентина називали су католичанске чланове 
Цркве, тј. православце, именица: »соттипез« и »есс1ев1а5Исо5« (књ. III, 
15,2). Речју »сошшипеб« вероватно је преведена грчка реч »и катхолики« (множ. 
м р.).
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једну и исту веру у читавом свету16, једно и исто предање, једно и 
исто прејемство свих Апостола, те отуда „један и исти пут спасења 
показује се у целоме свету” (V, 20, 1). То јединство „Цркве која је по 
целом свету” доказује се од стране Св. Иринеја пре свега кроз једин- 
ство и повезаност сваке помесне апостолске Цркве са Апостолима, а 
које бива преко „прејемстава” (биссеббхопез), тј. посредством епископа 
(„Презвитера”, старешина) њених. Таквим доказивањем св. Иринеј 
хоће да покаже да су јеретици „каснији од епископа којима су Апо- 
столи уручили Цркве” (V, 20, 1), и управо због тога „треба се удаља- 
вати” од свих јеретика и од њихових парасинагога (незаконитих збо- 
ришта) пошто оне нису апостолске (ср. књ. IV, 26, 4). Карактеристично 
о томе говори св. Иринеј у књ. IV, 26, 2: „Зато треба слушати през- 
витере (== епископе) у Цркви, који као што смо показали, имају пре- 
јемство (биссеббшпет) од Апостола, и који су по благовољењу Оца 
заједно са епископским прејемством добили и поуздани благодатни 
дар истине. Остале пак, који се одвајају од древнога прејемства и са- 
купљају се на било који начин (тј. на ванцрквене скупове) треба сма- 
трати за подозриве, тј. за јеретике и зловернике, или за расколнике 
(шизматике) и гордељивце и самовољне „(ср. и IV, 26, 4). Из ових 
речи св. Иринеја, епископа Цркве у Лиону, види се јасно да у Цркви 
Божјој постоји несумњиво јединство, и да се то јединство истовре- 
мено односи: и на јединство и узајамни прејемствени континуитет 
Сдиадохи”, биссеббш) сваке помесне Цркве саме према себи у сада- 
шњости (тиме што она живи у једном месту и сви у њој исто верују и 
сви се заједно сакупљају на један исти црквени скуп — бупах1б), и 
такоће на јединство и гсонтинуитет те исте Цркве са Апостолима у 
прошлости, тј. на јединство и прејемственост вере и благодати св. 
Апостола у тој Цркви, или другим речима на јединство дидактичког 
(веро-учитељног) и харизматичког (благодатног) прејемства апо- 
столског17 у свакој помесној (апостолској) Цркви. Такво је управо 
пуно значење факта „апостолског прејемства” и факта јединства 
Цркве код св. Иринеја. Напротив, те елементе прејемства и јединства 
нису имали јеретици Гностици, тј. с једне стране они нису имали је- 
динство са Апостолима, тј. „древно прејемство” Апостола (прејемство, 
као што рекосмо, дидактичко-харизматичко), и с друге стране, нису 
имали јединство са помесном апостолском — католичанском (сабор- 
ном, правоверном) Црквом, јер нису имали веру њену и нису се „са- 
купљали” и „сабирали” заједно са Црквом на истом месту („епи то

16 Цр. књ. I, 10,3: »Будући да свака Црква има јпдну исту веру  по целом 
свету.«

17 Прејемство Апостола од стране епископа код ов. Иринеја означава пре- 
јем!ство (наслећивање) истовремено и дидактачког и харизматичког дара и 
власти апостолске, а оба та дара дају се кроз рукоположење; то значи да је 
сваки еоискои наследник (прејемник) св. Апостола истов!ремено у двема ства. 
рима: 1) у учењу и предавању праве вере (тј. православља) и 2) у раздавању 
благодати (тј. у харизматичком вршењу Евхаристије и св. тајни). То се јасно 
види из напред цитираних речи (књ. IV, 26,2): »Презвитерима (тј. епископима), 
који су заједно са епископским прејемством (тј. харизматичким) добили и 
чврсту харизму истине« (т,ј. дидактичи дар и право учење у вери). Како је пра- 
вилно приметио негде о. Георгије Флоровски, за светог Иринеја »истина« 
Цркве (тј. вера) јесте »харизма« Божја, благодатни дар Божји, и зато је истина 
( =  вера) у Цркви увек недељива од харизматичке (тр сакраменталне, свето- 
тајимске) стра-не Цркве. Другим речима, израз св. Иринеја: »харизма истине«,
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авто”), него су се сакупљали „на било који начин,; у парасинагоге, тј.
сачињавали су безаконе ванцрквене групе (иш . . .  ргае!егдиат оррог- 
1е1 соШ§ип1, — књ. III, 3, 2). По Иринеју пак, само апостолска, като-
личанска правоверна (православна) Црква у сваком месту, састављена 
од верне „деце Божје”, сачињава истинити „скуп Божји” (бупах1б), 
прави „сабор Божји (8упа§о§а Бе 1), кога је Бог, тј. Син Божји, сам 
Собом сабрао” (1рбе рег бешеЦрбиш со11е§И:, — књ. III, 6, 1).

Апостолска—католичанска—правоверујућа Црква свако-г места, 
сједињена, с једне стране, само са собом (у садашњости) и са Апо- 
столима (у прошлости) кроз апостолско прејемство својих епископа 
и кроз једну исту истиниту веру, окупља се и саб(орниз)ира се у св. 
Евхаристију (=  литургијски бупах!б) и тако „са простотом при- 
носип Богу божанску Евхаристију. Јер, како вели Иринеј,само Црква 
врши приношење Евхаристије, „само Црква чисто приноси Творцу”, 
док ни Јудеји, ни „све јеретичке синагоге” (ошпеб ћаегеНсогиш бу- 
па§о§ае — књ. IV, 18, 4) немају божанску Евхаристију, јер они нити 
имају нити сачињавају Цркву, коју сачињава апостолско прејемство, 
нити пак имају апостолску веру и предање, тј. апостолску ортодок- 
сију, апостолско православље (ср. књ. IV, 17, 5 — 18,6).

С друге стране, помесна апостолска Црква, тако сједињена 
кроз своје католичанско (свецело, саборно) јединство у харизматич- 
ком и дидактичком прејемству и предању, јединство са Апостолима 
и унутра у себи и са собом,'сједињује се истовремено као таква у 
заједницу („кинониа”) и „опште јединство” („кинин еносин”) и јед- 
номишљеност и једнодушност (једноверност) са свима осталим апо- 
столским Црквама (или „парикијама”), зато што исти ти елементи 
који сачињавају јединство једне помесне Цркве (а то су: апостолско 
прејемство, истинита вера (правоверје) и евхаристијски бупах1б), 
сачињавају такоће и јединство Цркве по свој васељени (ср. књ. IV, 
26, 2; 33, 7), или, другим речима, сачињавају „опште јединство Цр- 
кава” („тин кинин еносин тон Еклисион”), како карактеристично ве- 
ли историчар првих векова Цркве Евсевије Кесаријски говорећи баш 
о писму св. Иринеја упућеном из Лиона епископу Римском Виктору, 
V време када је Виктор покушавао својим властољубивим понаша- 
њем да поцепа то „опште јединство” свих Цркава.18 Но о томе ћемо 
још говорити када будемо говорили о правој вери и Евхаристији код 
св. Иринеја.
»харизма праве вере«, показује да је дидактичко и харизматичко прејемство у 
Цркви нераздељиво и неодвојиво једно од друтог. Зато јерес у вери (у истини) 
сама собом одељује од Цркве. Отуда овакво еклиоиолошко ехватање искљу- 
чује општење (тј. т1 егсо т ти ш о ) еа јеретицима.

18 В. »Црквену историју« Евсевија Кесаријоког, књ. V, 24,9 — 11. Постоје 
довољно вероватне индиције да св. Иринеј, не само у том опоменутом писму, 
него и на другом месту »оштро напада« Виктора Вимоког због његовог поку- 
шаја да »због ситних узрока« поцепа ово »опште јединство« и једнодушност и 
љубав Цркава. То (место налази у књизи IV, 33,7 »Прнтив јереси«, где Иринеј: 
»И испитује« и »оуди« оне »који стварају расцепе (шизме), и оне који су праз. 
ни, тј. без љубави Божје« . . .  итд.
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II

ПРАВОСЛАВЉЕ (ПРАВА ВЕРА)

О правој и истинитој вери Цркве врло чеето говори св. Иринеј, 
и излагању и заштити исте посвећује скоро највећи број страница 
својих списа. Многим називима и изразима он карактерише ту апо- 
столску веру и предање Цркве, но већ из самих тих његових назива 
и израза о вери могуће је видети њен католинански (интегрални) ка- 
рактер, тј. могуће је видети католичност (саборност) црквеног пра- 
вославља, које у себи садржи све елементе који сачињавају Цркву 
Божју.

Тако Св. Иринеј назива и карактерише веру следећим изра-
зима:

1) „Проповед Апостола и предање” њихово (књ. III, 3,3); 
„гвредања Апостола” (II, 9, 1);
„апостолско предање у Цркви и проповед истине” (III, 3, 3); 
„једина истинита и животворна вера, коју је Црква примила 

од Апостола и предаје је својој деци” (III рг.);
„истина проповедана од Цркве” (I, 9, 5);

„животворна вера, сачувана и предавана у истини” (111,3,3); 
„апостолско учење („дидаскалион”) у Цркви” и „апостолска 

наука” („дидахи”, — IV, 32,1), итд.
2) „Проповед истине” (I, 10, 2; Показ. апост. проп. § 1); 

„неизмењљиви канон (правило) истине” (III, 15,1);
„канон истине, којег смо примили кроз крштење” (I, 9, 4); 
„целокупно тело истине” (показ. ап. пр. §1);
„проповед истине, канон спасења, пут живота” (§ 98);
„канон вере, основ граћевине и темељ спасења” (§ 6), и др.

3) „Речи јединог истинитог учитеља нашег Христа, које пред-
стављају канон истине” (IV, 35,4);

„власт Еванћеља и учење Сина Божјег” (III рг.);
„Еванћеље и Дух живота” као „стуб и утврћење Цркве”

(Ш, П, 8);
„целокупно дело домостроја („прагматиас”) Сина Божјег”

(IV, 33, 15);
„излагање домостроја и икономије („прагматиас ке иконо- 

миас”) Божје, учињене за човечанство” (I, 10, 3), и др.

Као што се види из самих тих израза и назива за веру, и из дру- 
гих њима сличних, вера у списима св. Иринеја означава, сажето 
речено, три ствари: Прво, проповед и предање и учење Апостола, ко- 
је је од њих преко епископа примила Црква, и које чува и проповеда 
у истини. Друго, та апостолска проповед и од Апостола предана вера 
у Цркви поистовећује се са Символом вере у Цркви, који се употреб- 
љава при крштавању оглашених као „неизменљиви канон” истине, 
живота и спасења хришћана. Треће, но та истинита и спасоносна 
вера Символа вере није ништа друго него једна синтеза Еванћеља 
Христовог, тј. синтеза целокупног „домостроја и икономије” ова- 
плоћеног Сина Божјег. Ове три ствари, три централне тачке вере,
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које чине једну и јединствену истинску апостолску веру (=  право- 
верје, православл>е) „црквених људи” (рр. III, 15,2), насупрот ван- 
црквеним јеретицима, те три дакле ствари по Иринеју сачињавају 
само биће Цркве Хришћанске. Оне сачињавају „стуб и утврћење" 
Цркве, и у њима се састоји, по речима његовим, „апостолско учење 
(или прејемство), и древни систем Цркве по целом свету, и карактер 
тела Христовог по прејемствима епископа, којима су Апостоли пре- 
дали у руке сваку помесну Цркву” (IV, 33,8).

Прва група напред наведених назива за веру код св. Иринеја 
односи се на апостолско прејемство у Цркви, које прејемство лежи 
у самој основи бића Цркве. Јер кад су Апостоли предали епископима 
„помесну Цркву” они је нису предали просто као једно „учење”, или 
као један систем „знања”, као напр. Грчки философи својим учени- 
цима или као јеретици Гностици,19 него су Апостоли предали еписко- 
пима пуну католинанску (саборну) Цркву Божју са „Еванћељем 
Истине” (уегћаИз Еуап^еИит) и „Духом живота” (III, 11, 8—9), са 
„службом („литургиан”) епископства” (са „клирос-ом епископства” 
— I, 3,3) и „поузданим благодатним даром истине” (IV, 26,2). Другим 
речима, Апостоли су епископе учинили својим прејемницима у свему 
ономе што се односи на Цркву Божју, особито пак учинили су их 
наследницима у харизматичкој (сакраменталној) и дидактичкој (ве- 
роучитељној) власти и служби Цркве.20 На тај начин треба подвући 
да „апостолско прејемство” код св. Иринеја није само један неиспре- 
кидани низ „учења” и „учитеља”, нити само једно формално проду- 
жавање „рукоположења”, него је оно истовремено: и потпуно веро- 
учитељско и свецело харизматичко прејемство (тј. прејемство право- 
славља, и благодатно, сакраментално, светотајинско прејемство), као 
што вели и сам св. Иринеј: „Бог постави у Цркви прво Апостоле, онда 
пророке, затим учитеље (1 Кор. 12,28); јер где су постављени благо- 
датни дарови (та харизмата) Божји тамо се треба и научити истини, 
код оних код којих се налази прејемство од Апостола . . .  и чиста и не- 
патворена реч Божја” (тј. учење вере) (IV, 26,5). Другим речима, „апо- 
столско прејемство” за светог епископа Цркве Лионске јесте прејем- 
ство свих оних елемената који сачињавају Цркву, прејемство свецеле 
истине и живота Цркве,21 тј. пуни католичански (интегрални) конти- 
нуитет целокупне пуноће Цркве као Тела Христовог испуњеног Ду- 
хом Светим и свим спасоносним даровима Божјим.

Пошто дакле вера Цркве, чувана и предавана у апостолским 
Црквама кроз прејемства епископа, садржи и интегрише (рекапиту- 
лира) у себи све елементе који сачињавају Цркву, особито пак дидак-

19 Као што смо напомен-ули раније, св. Нринеј никада не назива »Црк- 
вом« гностичке синагоге; он их обично назива »школа |(»Аида|окалион«) Марки- 
онова« (I, 27,2; IV, 33,2), или »школа Валентинаца, стециште свих јереси« (IV, 
рг. 2), итд.

20 То се јасно види из књ. IV, 26,4: Јеретике »треба избетавати, а хтриле- 
пљивати се онима који држе прејемство од Апостола |(тј. харизматичко пре- 
јемство) и заједно са презвитерским ( =  епиакопским) чином предају нам здра- 
ву реч« (тј. имају дидактичку власт). Ср. и Ј. Зизиулас, тамо, стр. 112. Ср. и 
чланак Зизиулас-а: Ба СаттипатНе еисћаггб11:1дие е! 1а саШоНсће !Не ГЕ§Нбе у 
часапису »1бНпа« (Рапб) 1 (1969.), стр. 85 — 88.

21 Због тога баш по Иринеју: »сви који су ван истине« налазе се и »ван 
Цркве« (IV, 33,7).
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тинко прејемство („харизму истинем) и харизматинко прејемство 
(„литургију епископства,;); јасно је само по себи да централно место 
у апостолском прејемству заузимају Крштење и св. Евхаристија. Јер 
у Крштењу се, с једне стране, предаје „неизмењл>иви канон истине,, 
(тј. символ вере, — I, 9,4; Показ. ап. пр. § 3), а с друге стране врши се 
од стране епископа (или његових презвитера — јереја) сама тајна крш- 
тавања, једна дакле радња харизматичка и литургичка. У светој пак 
Евхаристији, на евхаристијском сабрању (зупахгб) Цркве, пре све- 
га се чита исповедање вере (тј. символ који садржи основне истине 
вере),22 — а за чистоту и православност те вере је одговоран управо 
епископ, — а затим се свршава од стране епископа (као прејемника 
Апостола) на црквено-литургијском сабору или скупу верних (тј. бу- 
паххб-у) сам акт приношења евхаристијских дарова Богу „од Његових 
сопствених творевина” (IV, 17, 5 — 18, 6). Овде се јасно види неразде- 
л>ива повезаност између апостолског прејемства и Евхаристије, а 
особито веза између правилне вере и Евхаристије, и управо ова уза- 
јамна повезаност тих двају елемената врло је карактеристична за 
целокупну теологију Иринејеву. Овде у овој поенти богословског 
сведочења св. епископа Лионског налази своју праву примену и свој 
реални смисао она позната изрека његова о узајамнозависној повеза- 
ности и нераздвојености праве вере (== православља) и Евхаристије. 
Та изрека св. Иринеја буквално гласи овако: „Наше веровање (,,и 
гноми” =  вера) је сагласно са Евхаристијом, а Евхаристија потврћује 
нашу веру” (IV, 18, 5).23 То значи, по св. Иринеју, да све оно што као 
Црква верујемо, то исто исповедамо на делу у светој Евхаристији 
(у Литургији); и све оно што чинимо актуелно на делу приносећи у 
Цркви св. Евхаристију, кроз то исповедамо и потврђујемо целокупно 
веровање наше. На тај начин евхаристијски акт („праксис”) Цркве 
потврђује веру Цркве, и обратно — вера Цркве сагласна је са евха- 
ристијском праксом Цркве. Но о томе ћемо још говорити кад будемо 
говорили о Евхаристији.

У чему се пак састоји та „вера” Цркве и који је њен основни 
садржај (тј. садржај Символа вере), то нам показује она трећа група 
израза Иринејевих о вери, које смо навели напред.

Целокупни садржај и синтеза („гесарћгЛаЦо”, „анакефалеосис”) 
вере Цркве, по св. Иринеју, јесте оно „целокупно дело домостроја 
Сина Бож јег... учињеног за човечанство” (IV, 33, 15; I, 10, 3). Тај 
„домострој оваплоћења „Сина и Логоса истинитога Бога, који је извр- 
шен” за спасење човечанства”, а као такав био „преднајављен од 
Пророка и предан нам од Апостола” (Показив. ап. проп., § 98—99), 
чува се и доживљава се и партиципира се („киноните”) у Цркви Ду- 
хом Светим, И ето тај домострој, та спасоносна богочовечанска „ико-

22 Тип једног таквог символа вере код св. Иринеја можемо видети у »По- 
казив. апоспг. приповеАи« § 6 =(а ср. и I, 22,1; II, 30,9). Обратни цревод на грчки 
тог симбола в. код Б. М. РгоМеуаих, »Боигсез Сћге1Јеппеб«, № 62, б1г. 40, п. 9.

23 Оригинални грчки текст речи св. Иринеја сачуван је у једном ф/раг- 
менту код св. Дамаскина, са том разликом што први део горње реченице гласи: 
»Код нас је Евхаристија сагласна са веровањем«. Очигледно да разлика у сми- 
слу није много велика. Битно је, мећутим, да обадве формулације изражавају
исти тај теони однос и мећусобну зависност измећу праве вере ( =  православ. 
ља) и Евхаристије.
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номија” Сина Божјег и јесте суштина и синтеза („анакефалеосис”) 
целокупне хришћанске вере и предаћа. Отуда је јасно да вера Цркве 
за епископа Лионског јесте увек факт христолошки и христоцентрич- 
ни, као што исто тако и сва Црква сачињава Тајну Христа. И зато 
исти Иринеј, као епископ Христове католичанске (саборне) Цркве, 
гностичким фантастичним философско-митолошким теоријама су- 
протставља веру и живо искуство Цркве као Тела Христовог, тела 
живога Богочовека. Гностици су одрицали поистовећење Бога са Твор- 
цем (тј. одрицали су да је Бог и Творац једно исто лице), затим су 
одрицали такоће идентичност Исуса и Христа, и идентичност Сина и 
Логоса, и на крају одрицали су још целовитост (интегритет) бића 
човечијег састављеног из душе и тела.24 На тај начин, мећутим, ње- 
хова „зло-синтетичка мудрост” (I, 8, 1) одрицала је домострој овапло- 
ћења Христовог ради спасења и возглављења и сједињења свих у Богу, 
и тиме је одрицала и спасење света и човека. Зато јерес Гностика св. 
Иринеј с правом назива човекоубиственом (ћотклсћаНб, — III, 16, 8). 
Против богохулних и безбожних „догмата” ових јеретика Гностика, 
који се налазе „ван истине, то јест ван Цркве” (IV, 33, 7), св. Иринеј 
као истинити сведок Богочовека Христа, истиче следећи централни 
христолошки догмат Цркве, који у себи синтезира сво право-славље 
(= право-верје) Цркве: „Господ наш (Христос) је Својом сопстве- 
ном крвљу искупио нас и дао је душу Своју за нашу душу и тело 
Своје за наша тела, и излио је Духа Очевог с циљем сједињења и за- 
једнице Бога и људи, низвевши Духом Бога у људе и узвевши Својим 
оваплоћењем човека ка Богу; уз то још Својим присуством стварно 
и сигурно даровао нам је бесмртност кроз заједницу с Њиме, — и 
на тај начин је уништио сва јеретичка учења” (V, 1, 1).

Ово наведено место св. Иринеја (а оно није једино, јер постоје 
и многа друга њему слична) синтезира и резимира, као што рекосмо, 
праву и католичанску веру Цркве, црквено православље („тин орто- 
доксиан”), јер се у том пасусу садрже све основне тачке овог цркве- 
ног право-верја: Света Тројица, оваплоћење и очовечење Христово, 
силазак Духа Светог, искупљење света и сједињење човека у зајед- 
ницу с Богом, тј. сједињење у Цркву Божју, и на крају возглављење 
(„анакефалеосис”) и обожење („теосис”) свих у Христу.

Као што је познато, возглављење (=  сједињење) с Богом и обо- 
жење човека у Богу кроз оваплоћење Христово јесте једна од цен- 
тралних и најомиљенијих тема у теологији св. Иринеја, а такоће и 
потоњих светих Отаца. Због тога управо онај савет Иринејев, упућен 
православним хришћанима, члановима Цркве, како треба да се вла- 
дају према јеретичким лажним учитељима, важи као непогрешиво 
правило за орјентацију црквеног право-славља (право-верја): „Њи-

24 Основне заблуде Гностика: (а) о Богу, (ђ) о Христу и (с) о човеку из- 
лаже укратко св. Иринеј овим речима: »Њихово учење, које је веће од сваке 
хуле, јесте ово: (а) они говоре да је Творац и Демиург, тј. једини Бог, про-
истекао из недостатка; (ћ) они такоће хуле и на Гоопода нашег, расецајући 
и одвајајући Исуса од Христа, и Христа од Спаситеља, и Опасигеља од Логоса,
и Логоса од Јединороднога. . .  (с) Ма колико сви јеретици говорили наизглед 
пристојно, на крају крајева долазе до тога да хуле на Творца и да говоре про-
тизв спасења саздања Божјег, тј. против тела човечјег, ради којег је Син Божји 
извршио целокупни домострој« (IV, рг. 3 — 4).
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хове (јеретичке) догмате, саветује Иринеј, треба нашом небеском 
вером одбацивати као ћубре, и следовати једином сигурном и исти- 
нитом учитељу Логосу Божјем, Исусу Христу Господу нашем, Који 
је из превелике љубави Своје постао оно што смо ми, да би нас учи- 
нио оно што је Он” (V, рг.).24а

Но реалност православља или „правоверја”, по светом Иринеју, 
постоји само у Цркви, а конкретизација те реалности јесте божан- 
ска Евхаристија, као што ћемо видети у нашем даљем излагању.

III

. ЕВХАРИСТИЈА

О св. Евхаристији Иринеј Лионски није написао неко посебно 
дело, нити пак у његова два списа која су до нас дошла постоје по- 
себне главе посвећене св. Евхаристији. Мећутим, и поред тога, св. 
Евхаристија представља једну од централних тачака Иринејеве тео- 
логије. Тврдећи то ми не преувеличавамо, приписујући нашем писцу 
оно чега код њега уствари нема; јер код Иринеја Евхаристија стварно 
заузима централно место. Она, по схватању Иринејевом, у себи кон- 
центрише и собом верификује све основне елементе правоверја и пра- 
вославља Цркве, тј. праве апостолске вере и предања Цркве, коју 
веру и предање Иринеј управо жали да покаже и докаже јеретицима 
Гностицима. Погледајмо изближе најпре тај однос измећу Евхарис- 
тије и праве вере Цркве, тј. њене ортодоксије, православља.

Богооткривена вера Цркве, коју је она примила од Апостола и 
кроз њих од самога Христа, та вера исповеда и принаје једнога Бога, 
Творца и Господара целога света (и духовног и материјалног) и 
Творца целокупног човека, састављеног из душа и тела, а управо те 
две истине су одрицали Гностици. Уз то Гностици су још одрицали 
да је један и исти Бог био и у Старом и Новом Завету, него да су то 
два Бога. Побијајући те заблуде јеретика Гностика св. Иринеј се по- 
зива на сведочанство самог факта божанске Евхаристије, која у са- 
мој пракси потврћује да је један и исти Бог творац читаве творевине 
и целог човека, и да Он исти јесте Господар обадва завета: и Старог и 
Новог. Христос, пише Иринеј, „саветујући својим ученицима да при- 
носе Богу прве дарове („тас апархас;;) од Његових сопствених творе- 
вина. . . ,  узео је у Своје руке хлеб од твари (Божје) и захваливши 
Богу рекао је: Ово је тело моје, а такоће је чашу (с вином) од наше 
твари признао као сопствену крв, и тако је њих научио новом при- 
ношењу (дарова) Новог Завета. То приношење („просфоран”) је Црк- 
ва примила од Апостола и по целом свету приноси у Новом Завету 
првине Богу од Његових сопствених дарова, пошто нам Он даје хра- 
н у . . .  Није дакле (у Новом Завету) укинуто само приношење као 
такво, јер су приношења била и тамо, тј. у Старом Завету, и сада овде 
у Новом Завету такоће се врше приношења; и жртве су приношене 
и у Јеврејском народу, жртве се такоће и сада приносе у Цркви. Про-

24а Ове последње речи св. Иринеја, да је Бог постао човек да би човека 
учинио богом, понављају сви Свети Оци Православне Цркве кроз векове.
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мењен је само начин приношења, јер не приносе више слуге, него 
слободни синови (Божји). Један је мећутим и исти Господп (оба За- 
вета) (IV, 17, 5; 18,2). Света Евхаристија дакле за Иринеја потврђује 
црквену веру у једног Бога, који је Творац целокупне твари (из које се 
узимају евхаристијски дарови), и који промишља о спасењу човека и 
у Старом и у Новом Завету. Божанска Евхаристија сведочи такође и 
о вредности и достојанству творевине Божје, и то баш материјалне 
творевине (ср. III, 11, 5), јер Црква кроз Евхаристију, употребљавајући 
материјални хлеб и вино, који затим примају на се „призив Божји” 
(„ЕПИКЛЕЗУ”) IV, 18, 5), — потврђује вредност читаве твари и осве- 
ћује сву твар (IV, 18, 6), те тако сведочи да је сва твар дело достојно 
свога творца — Бога и Његовог Логоса, и да је твар саздана зато да 
постане тело и крв Сина Божјег.

Други моменат где св. Евхаристија потврђује правилност вере 
црквене јесте следећи: вера Цркве исповеда да Спаситељ Исус Хрис- 
тос јесте Јединородни Син и Логос Божји, Који је постао човек ради 
спасења целокупног човека. Јеретици Гностици и Евионити, такозвани 
„докете”, одрицали су то, одвајајући и одељујући Христа од Исуса, 
и Сина од Логоса и Спаситеља, и измишљајући своје чудовишне тзв. 
„тетраде” и „огдоаде”, одричући на тај начин истинско и реално ова- 
плоћење Христово. Против њих св. Иринеј наводи опет конкретно 
сведочанство божанске Евхаристије која собом представља управо 
највећи и најреалнији доказ истинског а не „докетичког” (привидног) 
оваплоћења Сина Божјег. Јер управо св. Евхаристија јесте истинско 
тело и истинска крв истински оваплоћеног Логоса Христа, Који је 
„Син Творца света” — Бога (IV, 18, 4), и зато Ехваристија Цркве потвр- 
ђује истину оваплоћења и истину личног сједињења Бога и човека, из 
чега пак резултира истинско спасење овог последњег. Пише дакле св. 
Иринеј: „Сујетни су и лажљиви они који говоре да се Логос привидно 
(„докиси”) јавио (у телу); јер оваплоћење није било привидно, него 
у самој суштини истине. Јер ако Христос није био човек, него се само 
показивао као човек, онда Он није остао ни оно што је био, тј. Дух 
Божји (тј. Бог по природи), — пошто је Дух невидљив, — нити је било 
неке истине у Њему, јер није био оно што се показивао да јесте . . .  Но 
ми смо доказали да исто значи рећи да се Он јавио привидно, и рећи 
да ништа није узео од Марије (тј. да се није оваплотио). Јер у том 
случају, да Он није узео на Себе старо тело (плацин) Адамово, Он 
не би онда ни имао стварно тело и крв којом нас је искупио” (V, 1,2). 
И даље такође продужава своје евхаристијско сведочење св. Иринеј: 
„А сујетни су и лажљиви и Евионити, који нису вером примили у 
своје душе сједињење Бога и човека, него су остали у старом квасцу 
постања; нити они хоће да схвате да је Дух Свети сишао на Марију 
и да Ју је осенила Сила Вишњега, и зато је оно што се од Ње родило 
било свето — Син Бога Вишњега, Оца свих Који је учинио овапло- 
ћење Његово и показао ново рођење, с циљем да, као што смо кроз 
раније (старо) рађање наследили смрт, тако сада кроз ово рађање 
наследимо живот. Ови јеретици дакле одричу сједињење вина небес- 
ког (тј. Божанске природе Христове) и желе да имају само овосвет- 
ску воду (тј. само човечанску природу његову), те тако они нису при- 
хватили сједињење с Богом, него су остали у побеђеноме (старом) 
Адаму . . . ” (V, 1, 3).
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Из ових горњих речи Иринејевих види се јасно аподиктички зна- 
чај сведочанства божанске Евхаристије (која се састоји из сједињења 
хлеба и вина) о истинском оваплоћењу Христовом, тј. о стварном 
сједињењу у Њему истинске Божанске природе и истинске човечанске 
ирироде, и о произашлом отуда истинском спасењу човека. Као што, 
наиме, Евхаристију сачињавају два елемента: хлеб и вино с водом, 
који елементи затим, по речима Иринејевим, „примају призивање (епи- 
клезу) Бога,25 те нису више обичан хлеб и вино, него Евхаристија из 
два елемента састављена: земаљског и небеског” (IV, 18,5), тако исто 
и Христос — „савршени Хлеб Оца” (IV, 38, 1), јесте „истински Бог и 
истински човек” (IV, 6,7; V, 17,3). Човек пак који се причешћује те- 
лом и крвљу Бого—човека Христа у св. Евхаристији, истински се спа- 
сава и сједињује с Богом.

Трећа тачка у којој се св. Евхаристија такоће тесно повезује са 
правоверјем, православљем Цркве јесте следећа. Вера Цркве исповеда 
да је целокупни човек, и духом и телом, творевина Бога Оца кроз 
Сина и Духа Светога (који су по речима Иринејевим „две руке Очеве” 
— IV, рг. 4), и да према томе и тело човеково, будући да и оно пред- 
ставља саздање Божје („плазма Теу”) и улази у састав бића човековог, 
учествује и оно у спасењу у Христу, и возглављењу („анакефалеосис”), 
и у васкрсењу, и у обожењу. Гностици су мећутим одрицали и ову 
истину вере, учећи да је човечије тело створио неки други „Демиург” 
а не један исти Бог, и да тело не учествује у спасењу и у бесмртности, 
јер оно није „пријемчиво” за бесмртност. За Христово пак тело Гно- 
стици су говорили да оно није било исте природе као наше, него да 
се Христос оваплотио „из неке друге икономије”, „из неке друге суш- 
тине донео је тело (са Собом)” (V, 14, 2). Да побије ову лаж епископ 
Лионски опет прибегава сведочанству божанске Евхаристије, која је 
истовремено и истинско тело Христово и истинско спасење и бесмрт- 
ност тела човечијег, тела људских. Зато он пише: „Ако се Господ ова- 
плотио из неке друге „икономије”, или је из неке друге суштине донео 
тело, онда се Он уствари није ни сјединио са човеком, нити се може 
уопште Он назвати телом (тј. човеком); јер тело у правом смислу речи 
јесте наслећивање (биссебзш = прејемство) оног старог саздања, 
оне творевине која је из праха постала. А ако би требало да Он узме 
тело из неке друге материје (а не из наше људске), онда би Бог Отац 
још у почетку учинио да његов састав („то фирама”) буде из те друге 
суштине. Овако пак оно што је био пали и изгубљени човек, то је сада 
постао Спаситељ Логос, Који је Собом остварио заједницу (Бога и 
човека) и изнашао спасење човека. Изгубљени човек имао је крв и 
тело, јер је Бог узевши прах од земље саздао човека, а ради човека 
је сав домострој доласка Господњег. Значи дакле да је и Господ узео 
на Себе тело и крв, и то не неко друго тело, него је, тражећи да наће 
изгубљено, Он узео и Себи присајединио оно тело које је Бог Отац у 
древности саздао” (V, 14,2).

25 Св. Иринеј говори овде и на др. местима конкретно о епиклези (»и епи- 
клисис«) у Евхаристији (;ср. IV, 18,5; V, 2,3), и зато није правилно мишљење 
Јеап с!е ШаИеуШе-а (види: Бе басгШсе (Јаш 1еб 1ех1еб еисћапбИциеб <1еб рге- 
гшегб б1ес1еб, Кеисћа1е1, 1966, р. 98) да се тобож код св. Иринеја не говори 
буквално о »епиклези«. Епиклеза датира из најстаријих времена Цркве, како на
Истоку тако и на Западу, али је Запад касније избацио епиклезу из Литуршје.
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На другом једном месту св. Иринеј наводи друга још конкрет- 
нија сведочанства о православној вери Цркве узета из евхаристијског 
факта и евхаристијског (литургијског) искуства. „Сујетни су и лажни 
сасвим, пише он, они који одбацују целокупни домострој Божји и од- 
ричу спасење тела и безчасте нови живот („палингенесиан”) тела, го- 
ворећи да оно не може да ирими у себе бесмртност. Но ако се тело не 
спасава, онда дакле ни Господ није искупио нас крвљу Својом, нити 
је у том случају наша Евхаристије — заједница крви Његове, нити 
хлеб којега ломимо — заједница тела Његовог. Јер не постоји друга 
крв него само она из артерије и из меса и из осталог састава човечи- 
јег бића, које (биће) је истински узео на Себе Логос Божји и тако 
искупио нас крвљу Својом, као што то вели Његов Апостол: „У Коме 
имамо искупљење крвљу Његовом, опроштај наших грехова” (Еф. 1, 
7). Па пошто смо ми уди Његови и пошто се хранимо од творевине, 
а ту творевину Он нам даје дајући сунце Своје и кишу како хоће, зато 
је Он чашу (вина) узету из творевине признао за крв Своју, из које уз* 
раста наша крв; и хлеб узет из творевине потврдио је као Своје тело, 
из којег узрастају наша тела. Када дакле растворена чаша (с вином 
и водом) и готов хлеб приме реч Божју и постану Евхаристија — крв 
и тело Христово, а из њих узраста и од њих је саставл>ена суштина 
нашег тела, — како онда они (јеретици) говоре да тело не може 
да прими у себе дар Божји, тј. живот вечни, кад се оно од крви и тела 
Христовог храни и припада Христу као уд Његов?” (V, 2, 2 — 3).

На још једном месту своје књиге Против јересп понавља карак- 
теристично св. Иринеј исту евхаристијску аргументацију о правој ве- 
ри и правом искуству Цркве о томе да људско тело заиста интегрално 
учествује и у спасењу, и у васкрсењу, и у бесмртности и непропадљи- 
вости. „Како они опет говоре, пише св. Иринеј, да тело одлази у тру- 
леж и распадање и да нема удела у животу вечном, када се оно храни 
телом Господњим и крвљу Његовом? Или нека они промене своје 
мишљење (тј. своју лажну веру), или нека престану да приносе те 
дарове.26 Наша пак вера сагласна је са Евхаристијом, а Евхаристија 
опет потврћује нашу веру. Јер ми приносимо Богу Његове сопствене 
дарове, складно објављујући заједницу и сједињење тела и Духа 
(Божјег). Јер као што хлеб из земље, примајући на себе призивање 
Божије (епиклезу), није више обичан хлеб него Евхаристија састав- 
л>ена од два елемента: земаљског и небеског, тако и наша тела при- 
чешћујући се Евхаристијом нису више трулежна и пропадљива, јер 
имају наду васкрсења” (IV, 18, 5).

Сва ова до сада наведена места из св. Иринеја показују јасно 
најтешњи однос и узајамну зависност измећу православља, тј. праве 
вере црквене, и Евхаристије, тојест акта и праксе самог бића и живота 
Цркве. Мислимо да је тај тесни однос измећу православља и Евхари- 
стије код св. Иринеја довољно јасно доказан из досадашњег излагања.

26 Очигледно је да су Гностици, и а<ко само театрално, савршавали Евха- 
ристију. Но лажност и безсадржајност њихове »Евхаристије« долази управо 
од тога што им је вера лажна, неправославна, и што они немају истиниту апо 
столску Цркву. То такође са своје стране поосведочава основну тезу Иринејеву 
да без Цркве и ортодоксије нема ни Евхаристије. Но о томе ће бити још речи
у епилогу.
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Истина о тој тесној и нераздељивој повезаности праве вере Црк- 
ве са литургијским (евхаристијским) бићем и животом њеним не по- 
тиче од самог Иринеја, него је већ од самог почетка Христове Цркве 
постојала у свакој апостолској католичанској Цркви Божјој, а затим 
је продужила да постоји у животу Православне Саборне (католичан- 
ске) Цркве и после св. Иринеја све до данас. Та основна еклисиолош- 
ка истина увек је доминирала у животу Православне Цркве на Истоку, 
јер у Православној Цркви, у вековима после св. Иринеја и у време 
Васељенских Сабора, а и све до данас, увек су права вера (православ- 
ље) и Евхаристија биле неодељиве и незамисливе једна без друге. Без 
једне или без друге није могла постојати ни сама Црква Христова. 
Свети Иринеј је био управо онај који је ту фундаменталну истину 
учинио јаснијом и очигледнијом за потоње векове, и у томе је његова 
велика богословска заслуга.

Што се пак тиче односа св. Евхаристије и Цркве, о томе смо већ 
донекле говорили на крају поглавља о Цркви. Видели смо у том по- 
глављу да се код епископа Лионског та два елемента, тј. Црква и 
Евхаристија, тесно сједињују и поистовећују. То бива пре свега отуда 
што је Црква Тело Христово, а оно што је чини да буде тело Христово 
јесте управо Евхаристија. Света Евхаристија и јесте сама „заједница 
тела' Христовог и „заједница крви” Његове, оне крви којом су искуп- 
љени чланови Цркве (V, 2,2 — 3; 14, 3 — 4). Тело Господње и крв Ње- 
гова јесу, по Иринеју, „чиниоци живота нашег” (саго е! зап^шз зип!; 
диае Јасшп! поМз уИат — V, 14, 4), и зато чланови (уди) Христови, 
који сачињавају тело Његово — Цркву, сачињавају то црквено тело 
Христово и живе у њему само кроз св. Евхаристију (ср. IV, 38, 1—2; 
22,1; III, 16, 6; 18, 7). Овим истим фактом они уједно побећују и све 
јереси.27 Узајамно поклапање и идентификовање Цркве и Евхаристије 
састоји се дакле у томе што обадве оне јесу заједница тела и крви 
Христове, а „заједница” Христова је једна, а не многе. Та „заједница” 
Христова, или како вели св. Иринеј, „тесна заједница Бога и човека” 
(Доказ. ап. проп. §4,6, 31), јесте рекапитулација и возглављење („ана- 
кефалеосис”) целокупног богочовечанског дела Христовог, целокуп- 
ног домостроја Његовог у телу. Зато Црква Христова, сакупљена на 
зупахаз у свету Евхаристију „на сваком месту” и „по целом свету” 
(IV, 17, 6; 18, 1), „у чистој мисли и нелицемерној вери”, . .. „приноси 
чисти принос („просфоран”) Творцу, приносећи га са евхаристијом 
(=  са благодарношћу)” (IV, 18, 4). Кроз акт сакупљања на законито 
евхаристијско сабрање (5упах15, литургија) и кроз приношење евха- 
ристијских дарова Богу, Црква објављује „домострој и икономију 
Божју, учињену за Спасење човечанства” (I, 10, 3).

Дар савршавања и приношења чисте и истинске Евхаристије, 
узношења Богу истинитоме „чистог приноса” на евхаристијском са- 
брању има само православна Црква, тј. правилно апостолски веру- 
јућа Црква, док су таквог дара лишени сви јеретици, зато што сви

27 Ср. V, 14,4: »Сећајући се, нраги мој, да си телом Гооподњим избављен 
и крвљу Његовом иокупљен«, и »држећи се главе, из које сво тело 'Цркве' 
складно расте (Кол. II, 19), тј. држећи се долаока Сина Божјег у  телу, и испо- 
ведајући Бога и чврсто примајући Н>еговог човека, употребљавајући и доказе 
из св. Писма, ти ћеш лако победити свако касније измишљено јеретинко миш- 
љење«.
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они приносе не „чист принос" благодарности Богу Творцу и Спаси- 
тел>у, него „туђи огањ доносе под жртвеник Божји” (IV, 26, 2), као 
некада отпадници Датан и Авирон. То пак бива тако зато што се они 
налазе ван Цркве и ван истине, тј. ван православља апостолског (ср. 
IV, 33, 7), и отуда су они „изгубили Хлеб истинског живота” (регсИ- 
ЈегшИ рапет укае уегае — II, 11, 1). Зато св. Иринеј, епископ право- 
славне Цркве Лионске, вели за њих на крају свог дела „Против је- 
реси”: „Незналице су сви јеретици, јер не знају домострој Божји и 
неупућени су у икономију Божију о човеку; будући да су слепи за 
истину, они се противе сопственом спасењу” (V, 19, 2). „Сви су се они, 
продужује даље Иринеј, појавили касније него епископи, којима су 
Апостоли поверили у руке Цркве, и то смо ми са свом тачношћу пока- 
зали у нашој трећој књизи. Зато што су слепи за истину, споменути 
јеретици су принуђени да иду другим тешкопроходним странпути- 
цама, и због тога су противречно и недоследно расути трагови њихо- 
вог учења. Стаза пак синова Цркве проходи кроз цео свет, имајући 
чврсто апостолско предање (ађ Аро51оНб 1гас1Шопет), и она нам даје 
да видимо једну и исту веру свију (тј. православл>е), јер се сви поко- 
равају једном и истом Богу Оцу, и сви верују у један и исти домострој 
оваплоћења Сина Божијег, и сви знају један и исти дар Духа, и сви 
једне исте изучавају заповести, и сви један и исти облик црквеног по- 
ретка (ег§а Есс1еб1ат огсНпа1: т т 5) чувају, и један исти долазак Гос- 
подњи очекују, и једно исто спасење целог човека, тј. и душе и тела 
ишчекују” (V, 20, 1).

Показујући на тај начин надмоћност Цркве над јеретицима у 
истини, и у свим другим споменутим елементима, а особито у Евха- 
ристији и у правој и истинитој вери, св. Иринеј завршава напред ци- 
тирани пасус следећим карактеристичним речима: „Проповед црквена 
јесте истинита и сугурна, и у Цркви се показује један и исти пут спа- 
сења у целом свету... Јер свуда Црква проповеда истину, и она је 
онај седмокраки свећник који има Христову светлост... Стога дакле 
треба бежати од заблуда јеретичких и строго се чувати да нам оне не 
нанесу штету, а прибегавати Цркви и расти у њеним крилима и Гос- 
подњим Светим Писмом хранити се. Јер Црква јесте засађени рај у 
овоме свету” (V, 20, 1 — 2).

Тајна дакле Цркве, — Апостолске, саборне, правоверујуће и пра- 
вилно приносеће Евхаристију Богу, — састоји се у томе што је она 
нови рај Божији у овом свету, тојест једино место спасења, једини 
новодаровани живот свету, живот као заједница л>уди са једним истак- 
нутим Богом (Доказ. ап. пр. §4), док насупрот њој, насупрот том рају 
Цркве постоји „јеретички раздор” (V, 20, 2), који личи на оно дрво 
пада човековог и пропасти. И управо због опасности губљења спасења, 
због опасности духовне пропасти људи, Апостоли и њихови ученици 
избегавали су јеретике као „непријатеље истине” (III, 3, 4), као упро- 
паститеље спасења створења Божјих.” Толику су Апостоли и њихови 
ученици имали предострожност, да нису хтели ни речју да ступе у 
општење са онима који изврћу истину, као што и Павле рече: Човека 
јеретика по првоме и другоме саветовању клони се, знајући да се 
такав изопачио, и да греши, будући да је сам себе осудио” (III, 3, 4. 
ср. Титу 3, 10—11). Зато, по св. Иринеју, Црква Апостола и њихових
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истинских ученика и наследника није примала у општење (у вери и 
у Евхаристији) никаквог јеретика или јеретичку и шизматичку „пара- 
синагогу” (незакониго збориште), него тек у случају када такви приђу 
њој и приме од ње апостолску „харизму истине” (=  праву веру) и 
апостолско предање и апостолску „епископску литургију”, онда тек 
их она прима у заједницу свете Евхаристије и у заједницу Цркве. Без 
тога, црквено општење са јеретицима (а поготову т{егсатпЦ 1шо) за 
Иринеја би означавало еклисиолошки поп-зепз.

ЗАКЉУЧАК

1.Из свега досадашњег излагања еклисиологије св. свештеному- 
ченика Иринеја епископа Лионског, постала је, сматрамо, јасна и очи- 
гледна она тесна веза, или још тачније речено, оно савршено јединство 
које постоји између Цркве, Евхаристије и православља (праве вере). 
Видели смо да по св. Иринеју Црква постоји као апостолско прејем- 
ство и предање и континуитет православља и Евхаристије, тј. као 
реално продужење праве и истинске богомдане вере и богослужења 
(свештено-дејствовања) хришћана, кроз коју веру и свештенодејство- 
вање остварује се заједница („кинонија”) људи с Богом у Христу 
Исусу, па према томе и спасење саздања Божјих, тј. деце Божје, на- 
рода Божјег, а и спасење целога света. Другим речима, Црква као 
„велико и славно тело Христово” (IV, 33, 7) постоји само у Евхари- 
стији и у православљу, тј. у правој и истинској вери и у истинском 
евхаристијском, литургијском саб(орниз)ирању и сједињавању и за- 
једничарењу у крви и телу Христовом.

Ова основна истина Иринејеве еклисиологије није била само 
једна теоретска поставка његове теологије, него је била конкретни и 
реални историјски факат (и зато је сва теологија св. Иринеја с правом 
названа „теологија факата”), тј. конкретни факат црквеног живота, 
реалан онолико колико је за Иринеја било реално и само апостолско 
предање у апостолским и саборним (католичанским) Црквама расу- 
тим по свету. Црква за св. Иринеја јесте: „Прејемство Апостола (=  у 
вери и благодати), и стари систем Цркве по целом свету, и карактер 
тела Христовог по прејемствима епископа, којима су Апостоли пове- 
рили Цркву по местима” (IV, 33, 8). Није Црква за Иринеја била нешто 
посебно од истините вере и истините Евхаристије, нити је пак вера 
била нешто друго и независно од Цркве и Евхаристије, нити је опет 
Евхаристија била нешто што би се могло одвојити од Цркве и њене 
ортодоксије, зато што ни апостолско прејемство ни целокупно апос- 
толско предање у Црквама није било „друго” и „друкчије”, него једно 
и исто и свакој помесној католичанској (саборној) Цркви по свету, 
пошто је „сва Црква једна, и једну и исту веру има у целом свету” 
(I, 10, 3). Следеће речи св. Иринеја то најбоље потврђују: „Једним 
и истим поретком и истим прејемством апостолско предање у Цркви 
и проповед истине дошли су до нас. И то је најпотпунији доказ да 
је једна и иста животворна вера у Цркви, која је од Апостола до сада 
сачувана и предана у истини” (III 3, 3).
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По богословском сведочењу св. Иринеја, у црквеној свести и 
сазнању његове епохе није било могуће да постоји било какво раз- 
дељење или раздвајање Цркве, Евхаристије и ортодоксије, јер нити 
постоји Црква без ортодоксије и Евхаристије, нити ортодоксија без 
Цркве и Евхаристије, нити опет Евхаристија ван Цркве и ван исти- 
ните вере њене, ван ортодоксије. Као што „они коју су ван истине”, 
тј. ван праве вере, истовремено су и аутоматски су и „ван Цркве” (IV, 
33, 7),28 тако исто и обратно: они који су ван Цркве, истовремено су 
и ван православља (=  ван истине) и ван истините Евхаристије (= ван 
заједничарења у Телу Христовом), пошто је истинита вера Цркве 
живи израз њеног истинског предања и живота и итинског евхарис- 
тијског свештенодејствовања и саборовања. То јасно потврћује она 
класична фраза св. Иринеја: „Наша вера је сагласна са Евхаристијом 
и Евхаристија потврћује нашу веру” (IV, 18, 5). Еклисиолошке конзек- 
венце ове фразе од фундаменталног су значаја: нема вере у Цркви 
а да се иста не примењује у животу Цркве и не потврћује благодат- 
ним дејствима и актима Цркве. Нема ничега у проповеди апостолској, 
коју је примила и коју чува Црква као веру своју, што не би имало 
благодатни (харизматички) и сотириолошки значај, тј. што не би 
имало непосредног одраза и последица у читавом животу Цркве, а 
особито у богослужбеном животу њеном, у Евхаристији и Литургији. 
Из тога, управо, разлога ову проповед Апостола, тј. сву веру Цркве, и 
назива св. Иринеј „благодатни дар истине” (сћаНбта уегћаНб), као 
што смо то видели раније. Такоће, с друге стране, нема ни евхаристиј- 
ског нити било каквог другог харизматичког акта или радње црквене, 
која не би била израз и манифестација и потврда истините вере Црк- 
ве, православља црквеног, ортодоксије.

Према томе, незамисливо је за Иринеја да постоји Црква (коју, 
као што смо видели, сачињава апостолско предање и апостолско пре- 
јемство, харизматичко и дидактичко), која би била без праве и исти- 
ните вере и без јединства у тој истинитој вери, или која би евентуално 
била без истинског приношења и свршавања Евхаристије и без једин- 
ства у тој евхаристијској заједници и општењу („кинонија”) са свима 
другим помесним апостолским правоверујућим Црквама (ср. III, 3, 
4 и Евсевије, Цркв. Истор., књ. V, 24, 15—17). Евентуално постојање 
једне такве „цркве”, било са самом „Евхаристијом” без правилног 
исповедања истините вере, било пак са самом „ортодоксијом” без 
Евхаристије, било би за црквену свест и сазнање Иринејево и за црк- 
вену свест и сазнање његовог времена просто напросто једно „зло- 
вегрје” и кривоверје и јерес, јеретичко „збориште”, „парасинагога”, 
тј. противправославни, противевхаристијски и противцрквени збор 
људи, а никада Црква Божија у Христу Исусу.

2. Какав смисао и значај има то и такво црквено-богословско 
сведочанство св. свештеномученика Иринеја за наше време? * II,

28 Упореди овде скоро пошуно исту мада доста каоније иоказану реч Св. 
Григорија Паламе: »Они који су од Цркве Христове, они су и од истине; они
који нису од иетине, не припадају ни Цркви Христовој« (Писмо Патријарху 
Антиох. Ипнатију, §3 у Делима св. Паламе на грчком, изд. Солун 1966, том
II, 627).
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То и такво сведочење епископа Лионског несумњиво изражава, 
као што смо већ рекли, ону првобитну свест и сазнање древне Цркве. 
Јер нераздељиво повезивање и, шта више, потпуно идентификовање 
Цркве, Евхаристије и ортодоксије било је дубоко укорењено у само- 
свести и самосазнању целокупне древне Цркве, ито не само до св. Ири- 
неја, него тако исто и после њега. Сетимо се само, ма и узгред, следеће 
епохе из времена светог Кипријана Картагинског, која је имала упра- 
во такву исту црквену свест и сазнање; па затим сетимо се велике 
епохе Васељенских Сабора са њеним такоће истим сазнањем и схвата- 
њем о Цркви; и још касније епохе оних унионистичких покушаја сје- 
дињења Истока и Запада, у којој епоси се тако исто јасно и недво- 
смислено испољавала верност православних византинаца истим овим 
еклисиолошким схватањима и истој овој иринејевској свести и са- 
знању Цркве о себи самој. И не само то, него и сва потоња, и сва до- 
садашња приврженост Православне Саборне (Католичанске) Цркве 
правој вери и правим благодатним свештенодејствима и тајнама и 
свештенорадњама црквено-светодуховским и апостолско-свето- 
отачким, и наравно приврженост пре свега истинитом евхаристијском 
заједничарењу, како мећусобно тако и са св. Апостолима и св. Оцима, 
и, с друге стране, свеправославно одбијање евхаристијског општења 
са било којом другом „Црквом” изван Једине, Свете, Саборне и Апо- 
столске цркве Православне, — све то представља најбољи доказ да у 
Истбчној Православној Цркви живи и до данас та иста древна свест 
и самосвест и самосазнање о Цркви, какво је управо имао Свети 
Иринеј и сва древна Црква Христова. Све борбе и подвизи православ- 
них Отаца Цркве кроз векове за очување апостолске вере и предања 
с једне стране, и, с друге стране, њихово отсецање и искључивање из 
црквене евхаристијске заједнице и општења свих оних који су у раз- 
ним важним питањима вере отступали од апостолске вере и предања 
од „Еванћеља истине и од Духа живота” како вели Свети Иринеј (III, 
П, 8), од „сигурног благодатног дара истине” (IV, 26, 2), — све то ја- 
сно показује и открива нама ту исту свест и исто сазнање Цркве 
Православне о себи и о свом јединству. Исто тако, сви Васељенки 
и Помесни Сабори Православне Католичанске Цркве имали су уствари 
један и исти циљ: очување апостолског предања у вери и животу и 
свештенодејствовању Цркве, а искључење из црквеног заједничарења 
у евхаристијском општењу свих оних који су извртали и кварили спа- 
соносно „правило истине” (I, 9, 4; 10, 2), тј. правило вере, које је Црква 
од Апостола и њихових истинских ученика, Св. Отаца, примила, чувала 
и сачувала. На тај начин заштићивано је и обезбећивано спасење 
„створења Божјих”, по речима св. Иринеја, тј. спасење људи и свих 
твари Божјих.

V богословском и црквеном сазнању св. Иринеја Црква се по- 
истовећивала са вером и Евхаристијом, тј. са Божијом истином и 
Божјом благодаћу, или једном речју са заједницом с Богом, у којој 
заједници једино и постоји истинско спасење. То исто сазнање и свест 
имају и Оци Цркве у временима после Иринеја, и у Православној 
Цркви и до данас постоји та иста свест и то исто сазнање. Због тога 
управо још од првих векова до данас, ми православни стално подвла- 
чимо да ван Цркве нема спасења, а то значи да нема спасења ван сје- 
дињења и заједнице са Христом и његовим удима, православним
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хришћанима и помесним православним Црквама, разасутим по свету, 
и то сједињења у правој и истинитој вери и у благодатном свештено- 
дејству и свештенослужењу, у евхаристијском сабрању и заједнича- 
рењу, и у благодатним даровима Духа Светога. Јер спасење није ни- 
шта друго него управо сједињење и заједница са Христом, а та за- 
једница и сједињење се остварује само у телу Христовом које је 
Црква, и то конкретно у Евхаристијском литургијском заједничарењу 
и општењу у свакој месној Цркви свих оних који православно верују 
у Христа и искрено се сједињују око својих епископа као носилаца 
„апостолских прејемстава” по Божијим Црквама (в. IV, 33, 8). Та 
епископска „апостолска прејемства” (св. Иринеј намерно говори о 
њима у множини), тј. „апостолско прејемство” епископа јесте пре- 
јемство (зиссеббш) управо ове пуноће црквеног заједничарења („ки- 
нонија”) и црквеног општења свих у свету помесних Цркава са Хрис- 
том и мећусобно, које се општење изражава кроз заједничарење у 
истој правилној (православној) вери, у истинитом и спасоносном про- 
поведању Еванћеља, у истој благодати Духа Божјег, у једном и истом 
и јединственом телу и крви Христовој у Евхаристији. Отуда ово апо- 
столско прејемство, по св. Иринеју, није просто прејемство само 
„хиротоније”, него прејемство и континуитет целокупног домостроја 
Божијег извршеног и извршаваног за људе, тј. прејемство целокупног 
бића и живота Цркве као Тела Христовог, целокупне пуноће и като- 
личности (саборности) њене. За Иринеја би било незамисливо да се 
чак уопште и говори о „апостолском прејемству” оних који су ван 
Цркве и ван истине, тј. ван православља, јер само и искључиво у за- 
једници са апостолским по свету разасутим Црквама, које имају једну 
и исту веру и предање Апостола, може постојати право апостолско 
прејемство. Зато Иринеј толико и наглашава: „Треба слушати старе- 
шине (тј. епископе) у Цркви, који имају прејемство од Апостола, и 
који су заједно са епископским прејемством примили и сигурни бла- 
годатни дар истине, по благовољењу Бога Оца” (IV, 26, 2).

3. У „екуменски” настројеној, али не и „православствујућој” 
(правоверујућој) епохи нашој богословско и црквено сведочанство 
свештеномученика Иринеја, епископа древне Цркве (у којој је, као 
што рекосмо, доминирало сазнање и свест о нераздељивом јединству 
апостолности и католичности (саборности), православности и евхари- 
стичности Цркава Божјих, расејаних по свету, но тесно и равноправно 
сједињених у Христу), — његово сведочанство означава за нас право- 
славне живо и истинско предање о тајни Цркве и о њеном богочове- 
чанском јединству, и од тога духоносног и истинитог православног 
предања ми не можемо ни да отступимо ни да га изменимо. Право- 
славни никада не мењају своју православну апостолско — светоотач- 
ку свест и савест и сазнање о Цркви, јер би то значило мењање и саме 
Цркве, тј. то би значило прекид историјског континуитета, историјске 
икуменичности (тј. православног икуменизма у времену, а не само у 
простору) Цркве Богочовека Христа, прекид њене историјске католи- 
чности и саборности, прекид јединства нашег и заједнице наше са 
апостолско — светоотачком Црквом свих векова, тј. заједнице са сви- 
ма Светима кроз векове.
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Напротив, они који су још од времена Иринејевог „пробали”, 
како он сам каже,29 да разбију „опште јединство” („тин кинии ено- 
син”) православних саборних Божјих Цркава (в. код Евсевија, књ. 
V, 24, 9 — 13), тј. они који, по дословној речи Иринејевој, „стварају 
расколе будући пусти и празни без љубави Божје; који гледају само 
на своју корист, а не на јединство Цркве; који због малих и горде- 
љивих разлога расецају и раздељују велико и славно тело Христово, 
и, уколико то зависи од њих, руше то тело; који говоре о миру а 
раде у ствари на рату; који оцећују комарца, а гутају камилу” (IV, 
33,7), — сви они, дакле, нека прво одбаце своје „зловерје”, своје 
неправославље, па нека се поврате у „опште јединство” и заједницу 
Православних (= правоверујућих) апостолских Цркава, у оно једин- 
ство и ону заједницу у којој се ортодогссија (тј. права вера) и Евхари- 
стија сагласно и адекватно поклапају и нераздвојно сједињују, како 
мећусобно тако и са Апостолима и са Оцима; тј. једном речју,нека 
се поврате у јединство и заједницу „велшсог и славног тела Христо- 
вог”, које је гправоверна (= Православна) Црква Бога Живога — 
„стуб и тврћава Истине”, и тада ће, и само тада, истински богочове- 
чански „икуменизам” да постане за све реална и спасоносна ствар- 
ност, као што је то од Апостола до данас у Православним Црквама 
Божјим.

29 Види наиред примедбу 18.

5 и п г т а г  у

Вг. Шеготопк АЉапазгуе УејЕсћ:

ТНЕ ТЕАСНШС ОР 8Т. 1КЕХАЕ1Ј8 ОМ ТНЕ СНЈЈКСН, ОКТНОООХУ
АИО ЕЈЈСНАК18Т

5еагсћш § 1ог ап апб\уег 1о Гће ргоМ етз розеб ћу Гће соп1етрогагу еси- 
т е п 1са1  т о у е т е п ! , 1ће аи!ћог Гигпб 1о 1ће ог1§1па1 боигсез о! 1ће раГгаб^с есс!е- 
5»к>1о&у. Опе о! 1ће кеу робШопб т  Гћгб 1гаЦк1опа1 есс1еб1о1о§у 15 ћеМ ћу 51. 
1гепаеиб о! Буопб. Тће аи!ћог етрћабЈхеб 1ће са1ћоНс (1п<1е§га1) угбЈоп о! 1ће 
Сћигсћ апН аН ћег оопбШиНуе »е1етеп1б«. Тћиб ћег аробГоИску, 1ће ароб1оПс 
биссеббгоп, ћег 1а11ћ (1ги1ћ) апс! Еисћаггб! ћауе 1ог 51. 1гепаеиб а »са!ћоПс« 
сћагас!ег. А11 1ћебе 1ћгее е1етеп1б сопб111и1е опе геаП1у о! 1ће (Пу1пе »есопоту« 
о! 5а1уа11оп 1 п Сћг1б1. 1п о1ћег шогПб, 1ћебе 1ћгее е1етеп15 1огт  1о§е1ћег 1ће 
аробГоПс 1гасП11оп о! 1ће Сћигсћ. Тће оуег-етрћаб!« о! опе о! 1ћебе е1етеп1б ог 
пе§1ес11пд о ! опе о! 1 ћ ет  ПебГгоуб 1ће са!ћоНс сћагас!ег ћо!ћ о! 1ће аро51оНс 
1гасПНоп апс! еасћ о! 1ћебе е1ете1б.

Непсе, 1ће §епи1пе котота шћИћ 1ће Сћигсћ 1пс1и(1е5 1п НбеН 51ти11а- 
пеоиб1у 1ће рагПсхраПоп ш кћ аИ 1ће 1ћгее е1етеп1б. Ассог(Пп§ 1о 51. Ггепаеиб, 
1ће Сћигсћ шНћои! Ог1ћос1оху ог ш11ћои1 Еисћаггб! по! 1ће Сћигсћ; ОПћоПоху 
(та§ћ1 ћеће!) ои1б1с1е 1ће Сћигсћ апс! ЕисћагГб! 15 ип1ћ1пкаћ1е аб ше11; 1ће 
Еисћапб! а1бо ои1бМе 1ће Сћигсћ аис! 1ће г1§ћ! ћеНе! саппо! ех1б1.

Б га ш т§  сопс1и5гоп5 1 го т  51. 1гепаеиб' ргегПгбеб, 1ће »1п1ег-соттитоп« 
аб 11 15 1обау ргеасћеП 1П б о т е  еситеп1са1 с1гс1еб, 15 ои1п§ћ1 1тро551ћ1е, ћесаизе 
1ће » т 1 е г с о т т и т о п «  шоиМ ипИегтгпе 1ће итриепеб« о! 1ће Сћигсћ апП сћа- 
гас1ег о! а11 ћег сопбШиПуе е1етеп1б. Тће аи!ћог ассер1б 1ће песеббку о! еси- 
т е п 1 5 т  1п И т е  а1бо, по! оп1у т  брасе, а5 П шаб аћеаПу гесоттегМ ес! ћу 1ће 
етгпеп! ОПћоПох 1ћео1о&1ап Ра1ћег Сеог^еб РХогоубку.
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