
Др ЛАЗАР МИРКОВИЋ

МОЗАИЦИ АРХИЕПИСКОПСКЕ КАПЕЛЕ У РАВЕНИ

Архиепископска. капела је подигнута у време равенског епископа 
Петра II (494—519) и владавин-е Теодориха (493—526) у Равени. Налази 
се на првом спрату архиепископске палате, а служила је као приватни 
ораториј равенским еггископима, где су они вршили евхаристију и мо- 
лили се Богу. Затим је употребљавана за литтсанотеку и најпосле су 
равенски епископи у њој вршили тајну покајања.1) Као што ћемо 
видети, првобитној намени, наиме ораторију равенских архиепископа, 
одговара њезин мозаички украс.

Пред капелом је као неки нартекс. Bovini га назива vestibolo, 
Deichmann Vorhalle. Овде, у лунети изнад врата која воде у саму K a ­
ne лу је мозаик, који приказује Исуса Христа у брдовитом пејзажу, у 
ратној опреми римског војсковође. Има кратку тунику, панцир — оклоп 
израђен према облику тела, о чијем доњем рубу висе кожни кајиши 
обложени металом, а огрнут је у палудаментум војсковође. На ногама 
има доколенице, одбрану за ноге. Место целокупне борбене оружане 
опреме — паноплије војника — борца —, Христос у левој руци држи 
еванђеље на коме пише EGO SVM VIA VERITAS ET VITA (Job. 14, 6), 
a y десној крст. Христос под ногама гази и сатире главу лава и змије.

Овај мозаик је првобитан само на неким местима у горњем делу 
Христове фигуре, а све од појаса доле је рестаурација. према другим 
сличним сликама Христа војника-борца у Равени, омиљеној теми не 
само равенске, но и ранохришћанске уметности уотпте. Тако је 
Христос војник-борац био приказан на мозаику којим је Galla Placidia 
декорисала цркву Св. Крста у Равени, у Баптистерију Православних, 
где је Христос био приказан као римски војсковођа који носи и гази 
лава и змију, и у тимпану Теодорихове палате на мозаику у Sant’Apol- 
linare Nuovo.1 2

Leclercq наводи читав низ лампи са приказом Христа као »vain- 
queer du dragon infernal«.3)

Мозаичка слика Исуса војника-борца сећа нас на ранији мозаик 
св. мученика Лаврентија у маузолеју Galla Placidia-e, где је исто тако 
приказан са отвореном књигом у левој и крстом на рамену у десној 
руци, дакле као утакмичар борац.

1 Bovini, Mosaici di Ravena, 20.
2 A. Grabar, L’empereur dans l’art byzantin, 237—8.
3 Dictionnaire d’arch. chret. et de lit, s.y. Lampes,
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Они који су писали о овом мозаику Христа војника-борца, обра- 
ћ ал и  су обично пажњу на то пгго Христос сатире главу лава и змије, 
и тумачили су га пс. 90, 13. Тако Bovini4 5 6) каже: »La scena si ispira 
evidentamente al versetto del Salmo che suona: Super aspidem et basi- 
liscum ambulabis et. conculcabis leonem et draconem.« Грабар8) пак каже: 
„Ова ретка (чудна) иконографија је пре свега илустрација пс. XCI 
(ХС), 13.“

Овај стих псалма у јеврејеком гласи:

„На лава и змију отровницу наступаћеш 
и газићеш на сваку опасност (или: лавића?) и змију.”

У LXX:
, ЈЕлЈ đant'Scc KCti (?aoiXloKoy
ка{ кагаЈгаггјаехс; X e o v ta  k<xi Sp&Kovta.

На змију и василиека®) наступаћеш 
и газићеш лава и аждају.

Са грчким текстом поклапа се и латински.
Ови стихови псалма примењују се на Христа који побеђује све 

своје непријатеље.
Honorius Augustodunesis (12 век) у »Speculum ecclesiae« (пропо- . 

веди) код Цветне недеље тумачећи поменути стих псалма каже: лав 
значи антихриста, змај — ђавола, базилиск — смрт, аспида — грех.7)

Да се овај стих псалма односио у ранохртићанској уметности на 
Христа и да Христос оружјем крста одбија нападаје змије, базилиска, 
лава и змаја, тј. сатане и побеђује ra, доказ је веома примитиван ре- 
љеф што га је Dr. Ciro Truhelka8) ископао на рушевинама катедралне 
базилике Бистре код Зенице. На овом рељефу је приказан Исус Хри- 
стос као Добри пастир са две овце, на које наваљују поменуте четири 
животите (међу њима се јасно распознају лав и змија), али их Христое 
од њихових нападаја заштићује својим крстом. На саркофагу Pignata 
у Равени Христос је приказан на престолу са лавом и аждајом под 
ногама (Слика код Wulff-a, 178, Фиг. 173).

Ако мозаик тумачимо само овим стихом псалма, то њиме нећемо 
протумачити целу слику Христа војника-бориа, него само његово га- 
жење лава и змије. На неким сликама према грчкој и латин1ској вер- 
зији овога стиха имамо аждају место змије.

Међутим, смисао мозаика Христа-војника-борца je много шири, 
сложенији и комплекснији, а да бисмо га могли протумачити само овим 
старозаветним стихом псалма. To је осетио и А. Грабар када je спо-

4 Mosaici di Ravena, 21.
5 L’Empereur dans l’art byzantin, 237.
6 Према старој причи базилиск је змијски цар, који је постао из петловог 

јајета и који погледом убија. Базилиск је змија отровница која дисањем_ — 
према причању старих — пали. Блажени Јероним пише да базилиск својим 
дисањем привлачи птице и прождире их.

7 К. Kiinstle, Ikonographie der christlichen Kunst, 123.
8 Ћиро Трухелка, Старокршћанска археологија, 17, сл. 2. На плутдју из исте 

базилике распознају се уз лава и делови змије (сл. 10) и имају исто значеше 
као и животиње на рељефу.
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менутим речима да је иконографија овог мозаика пре свега илустра- 
ција пс. 91 (90), 13 одмах додао и ово: Mais, partie de la, l’image a du 
rćcevoir une signification symbolique plus generate qui accompagnait la 
mosaique de Sainte-Croix a Havenne: »Te vincente tuis pedibus calcata 
per aevum germanae mortis crimina sacra iacent«.9) „Пошто Tn побеђу- 
јеш, Твојим ногама згажени за увек леже (побеђени) љути (страшни) 
узроци сопствене смрти."

Овај натпис, дакле, каже да је Христос као победник за увек 
сатро узроке сопствене смрти, a то је нешто друго од онога пгго каже 
наведени стих 90-ог псалма: газићеш лава и змију. Најпосле, не може 
поменути старозаветни стих псалма потпуно протумачити овај мозаик 
Христа војсковође-борца, у коме је садржано битно учење о Христу 
као Спаситељу, изложено у Новом завету.

Поменути натпис поред мозаика Христа војника-борца у цркви 
Св. Крста у Равени тражи подробније разјашњење, које ће уједно 
протумачити мозаик Христа војника-борца у овој капели.

Христос је овде приказаи као борац против ђавола, еатане, који 
је прцказан као лав и змија према поменутом стиху псалма. Пошто 
је змија била узрок прародитељског греха, рекао је Бог змији: „Када 
си то учинила, нека си проклета од свих животиња и од свих зверова 
земље, на трбуху ћеш се вући и земљу ћеш јести до века. И join ћу 
ставити непријатељство између тебе и жене и између семена твога 
и  њезина; io h  ће ти na главу стајати, и ти ћеш га у пету уједати“ 
(I Мојс. 3, 14—15). Змија је била оруђе злога духа, сатане, који води 
неприј атељство и борбу са људским родом, жениним семеном, и пету 
ће му уједати, али he у тој борби бити савладана. Та духовна борба 
има свој врхунац у Христу, другом Адаму, кроз кога ће се људски 
род обновити и подићи у првобитну славу. У томе смислу је Христос 
женино семе које под ногама гази сатану. Као што је ђаволско лукав- 
ство кроз жену (Еву) донело човечанству грех и смрт, тако ће Божја 
благодат такође кроз жену (Дјеву Марију) дати човечанству победиоца 
греха, смрти и сатане, тј, Христа, који овде под ногама гази змију- 
-сатану.10 11) Сатана је овде приказан и као лав, јер апостол Петар (I Пе- 
тр. 5, 8) каже: „Будите трезвени и пазите' Ваш противник, ђаво, иде 
као лав11) који риче и тражи кога да прождере. Противите му се, 
тврди у вери, знајући да се та иста страдања догађају вашој браћи 
(по свему свету).“

Овде апостол Петар учи Хришћане да се боре са сатаном, а за 
ту борбу потребна је чврстоћа у вери. Апостол ГГавле у Ефес. 6 14—17 
препоручује духовну оружану опрему у борби против сатане.

Христос је приказан као војник-борац и зато што је на земљу 
донео не мир, но мач (Мат. 10, 34), тј. борбу између оних који верују

9 Реч гермаиус има више значења' телесни, прави, свој, сопствени, рођени. 
Мислим да овде германус значи свој, сопствени, тј. Христос је имао да страда 
аа крсту да би задовољио правди Божјој и искупио људски род због прароди- 
тељског греха, коме је узрок био сатана. Према томе, почетни узрок смрти 
Христове на крсту је сатана, кога сада сатире Христос.

10 С. F. Keil, BibL Kominentar iiber die Biicher Moses, 63—65.
11 Христос ce у Оакр. 5, 5 такође назива „лав”, али блажени Августин каже. 

»Christus leo propter fortitudinem, diabolus propter feritatem; ille leo ad vincendum, 
iste leo ad nocendum.
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и 'који не верују и што је дошао на земљу да баци огањ и раздор 
(Лук. 12, 49 и 50), тј. објавио је борбу између добра и зла. Откр. 17, 
13 помиње рат Јагњета са онима који помажу звер и победу Јагњета 
у овом рату.

Зато је Исус Христос овде у архиепископској капели приказан као 
војник-борац који се бори против сатане, приказаног као лав и змија.

Војник-борац треба да има потпуну оружану и борбену опрему, 
т.зв. 'KOLVonhiav, паноплију, тј. свеоружје, коју сачињавају: штит, 
шлем, прсни панцир, доколенице. мач и копље. Ову паноплију помиње 
и апостол Павле Ефес. 6, 14—17. Од те паноплије Христос војник- 
-борац има само дефанзивни панцир и доколенице, а нема иггит, шлем, 
мач и кацље. Сву паноплију Христову сачињавају еванђеље у левој 
и крст у десној руци. To значи да ie Христос духовни борац, а не 
физички, и у тој борби служи му као оружје еванђеље и крст. Под 
крстом разумемо распеће Христово и његову смрт на крсту.

Крст је Христов трбтгоаоу12), која реч значрг Siegeszeichen, -denk- 
mal, Trophae. трофеј (iibertr. Siegesbeute, Sieg). Победник je y антици 
одмах после победе на бој ном пољу подизао трофеј и Зевсу га посве- 
ћивао; то је редовно био стуб од дрвета, Baumstamm oder ein Gerust, 
на који је вешано заплен-.ено оружје и стављан натпис.13)

Никодим Светогорац пише: „Према тумачењу схолијаста на Ари- 
стофана14) -rpĆTcaiov је овако прављен: кад је неко победио и у бекство 
натерао своје непријатеље, то је лостављао камен или зид, на који 
је записивао своју победу над нелријатељем, да би је видели и по- 
мињали и потомци. Такав зид или камен звао се трофеј од грчког 
трЕТОд) враћам (у бекство). Зонара у тумачењу октоиха 3 гл. каже: 
„био је стари обичај да се победиоцмма непријатеља даје какав год 
знак, који је, подигнут, означавао победиоца. Тај знак се звао трофеј, 
као символ пораза непријатеља, који еу се окренули и дали у бекство, 
^а би у бекству нашли спас. Трофеј Христов и знак његове 'ттобеде 
над непријатељем био је крст, који је Он, идући на страдање, ноеио 
на плећима, пошто је Христос, на њему распети и умрли, лобедио 
смрт, уставши из ада и смрти (гроба)“. Златоусти15 додаје: „Христос је 
разоружао поглаварства и власти и осрамотио јавно, победивши крстом 
(Кол. 2, 15). Трофеј има много знакова победе — каже он: плен виси 
високо на крсту. Јер као што храбри цар, победивши у најжешћогј 
борби, оклоп, штит и оружје тиранина и побеђених војника ставља 
на висину, у виду трофеја, тако је и Христос победивши у борби 
са ђаволом, његову паноплију: смрт и проклетство обесио на врх

12 Тј т<;бпг) — Umkehr, Flucht, Sieg.
13 Мепде — GutMing. Griech. - deutsches Wdrterbuch, s.v. Tpćncaov.
14 Аристофан je највећи грчки комедиограф у античкој грчкој литератури

(444—388), а схолијасти су коментатори дела класичне литературе. Објашњење 
речи xpoiratov налази се у схолиону уз Аристофанову комедију Плутос, стих 435 
м гласи: „-"Ecm бе xponaiov, o ev гац viKan; oi ла>а1си e^oiouv, xuixov rj Ai^ov peyav 
fordvteq, Kai yptt'pov1'8? 8V тобтш đ кага todv (ЈуплаКшу еруа бебрАкаaav екаКеххо бе 
Tp67tcciov хб 8.ii rfj rpo.tq rcbv yeyevfiod-ai."
Ty ce, дакле, каже како су стари после победе подизали велики зид или камен 
и на њему написали све што су урадили против непријатеља, а зове ce 
због тога што су непријатељи нагнани у бег (т о̂итј).

15 Слово во имл свлт. гроба и креста , томђ 5.
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крста, као на трофеј, да би га сви видели; горње силе на небесима, 
доле људи на земљи и најлукавији побеђени демони.16“

Јован Дамаскин у Homil. in sanctam Parascevem et in crucem 
(P. g. 96, 589) каже да je крст Христов xponacov - трофеј: rpoTtatov yap xpio- 
xoO ataupćc- У византиској црквеној поезији крст се назива: хроксаомб- 
pov Зд:Хсл/-оружје које доноси трсфеј, aVjxxyjxov SkXqv непобедиво оружје, 
dbtxcajA dyjixov onXov-оружје против кога није могуће борити се, &r(xxry 
tov хроласоу-непобедиви трофеј, nccvorJJ.a агјхтгјхос- непобедива паноплиа.

Овим борбеним оружјем, овом гганоплијом, тј. крстом (=  распеће 
и смрт на крсту и силазак у ад), борио се Христос и победио сатану, 
грех, смрт и ад, како то потврђују новозаветни и литургички текстови. 
Сатана је узрочник греха ирема I Јов. 3, 8: „Који твори грех од ђавола 
је; јер ђаво греши од по-четка. Зато се јавио син Божји, да разори дела 
ђавоља“, а грех рађа смрт. Ад је пак царство сатане.

Новозаветни и литургички текстови не говоре увек одељено о 
Христовој победи сатане, смрти тл. ада, но понекад и заједно.

Апостол Павле пише Колошанима 2, 14—15: „Он (тј. Христос) 
је избриеао обвезницу против нас, која нас је својим заповестима огггу- 
живала, и уништио ју је, прикрвавши је на крст. Он је разоружао 
поглаварства и власти и осрамотио их јавно, победивши их кроз њега 
(тј. крстом).

Коментар: Христос је својом смрћу на крсту збрисао нашу кри- 
вицу због греха и разоружао сатану и његову војеку, који је кроз 
грех владао човеком. Као што је победилац побеђеноме одузимао ору- 
жану опрему, тако је и Христос лишио зле духове њихове моћи. Као 
што је победилац у свечаном триумфалном походу објављивао победу 
над непријатељем, показујући побеђеке, тако је и Христос објавио 
своју победу над војском сатане на његову срамоту.

Апостол Павле овако пише у посланици Јеврејима 2, 14—15:
„Како, пак, деца имају део у крви и месу, тако и он узе део у 

томе да (својом) смрћу сатре онога који има власт над смрћу, тј. ђа- 
вола, и да избави оне који, бојећи се смрти, целога живота беху 
робови“.

Коментар: Прва сврха Христове реалне инкарнације била је да 
би имао могућност да умре, да би победио кнеза смрти, сатану, ње- 
говим сопственим оружјем. Ова концепција односа ђавола и смрти 
и начина којим је Христос триумфовао над једним и другим, овде је 
само наговештен, али су познате јудејске идеје у овом погледу, које 
су основа новозаветне доктрине. Да би ослободио л>уде од смрти 
(I Кор. 15, 26; П Тим. 1, 10; Апок. 20, 14; 21, 4), Христос је требало да 
разори моћ сатане. Ова концепција Месије који уништава царство зла 
и који детронизира његова шефа, ђавола, налази се код Јов. 16, 11, 
П Кор. 11, 15; Апок. 12, 7—10; 20, 2. Парадокс уништења кнеза смрти 
смрћу gid to'j davaxou није разјашњен. Како ће ђаво изгубити своје 
царство смрћу Сина Божјег? Свакако давањем задовољштине за грехе,

16 Толкованхе канона на Воздвижен1е честнаго и животворлшал> нреста 
Господна. Составлено Никодиломт* СвптогорцемЂ. переводЂ сђ греческаго, подт. 
редакц1е^ профессора М. Н. Корсунскаго. Москва, 1899, 12—13.
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јер сатана je аутор греха и непосредни узрок смрти (Рим. 5, 12; ГЈов. 
3, 12). Сатана је разоружан, sublata causa, tollitur effectus. Ова интер- 
претација имплицира да је смрт Христова савршена жртва. Св. Јован 
Златоусти тумачи: „Ево где је чудо. Ђаво је смрћу победио, а он је 
њоме био побеђен. Ово страшно оруђе којим се он служио против 
земље, тј. смрт, била је у рукама Христовим оруђе његове пропасти, 
јасан доказ моћи победиоца.“

Христос, победилац смрти, је својим васкрсењем разорио пре- 
преку која је бранила људима прилаз вечном животу. Отуда 15. стих, 
којим се инспирисала литургија: »Mortem nostram morlendo destruxit 
et vitam resurgendo reparavit, ut qui in liguo quoque vinceretur«.

Христос je ослободио људе од страха смртнога евидентно својим 
васкрсом и надом на небо даном Хришћанима, пошто је збрисао њихов 
страх од смрти (Рим, 8, .1.0—11; 33—39). Нема ли он у ствари „кључеве 
смрти и ада“ (Апок. 1,18) утолико, што он има моћ избавити мртве из 
ада (С. Spicq, l’epitre aux Hebreux, II, Commentaire, 1953, 43—45).

Када je Христос крстом-распећем и смрћу на крсту победио са- 
тану, то је победио и оно што потиче од њега, тј. грех, а затим и по- 
следицу греха, тј. смрт. Последица прародитељског греха је смрт, која 
је са Адама прешла на све људе према Рим. 5, 12: ,,Зато као што кроз 
једнога човека грех уђе у свет и кроз грех смрт, и тако CM pi' пређе 
на све људе јер су сви згрешили:и „Као што грех царева смрћу, тако 
и благодат да царује праведношћу за живот вечни, кроз Исуса Христа, 
Господа нашег“ (Рим. 5, 20).

„Победа прождра смрт! Где ти је, смрти, победа? Где ти је, смрти, 
жалац? Жалац смрти je грех, а сила греха је закон. Богу хвала који 
нам даје победу кроз Господа нашега Исуса Христа“ (I Кор. 15, 54—57).

„А сада се показа (тј. Бог) у доласку Спаситеља нашег Исуса 
Христа, који је уништио смрг и обасјао живот и нераспадљивост 
еванђељем“ (II Тим. 1, 10). ,

„Ја сам први и последњи и живи; и бејах мртав, и ево сам жив 
за увек, и имам.кљечеве од смрти и ада“ (Откр. 1,18).

Христос је алфа и омега (22, 13), тј. вечни, па према томе и живи. 
Као човек он је, додуше, умро, али је опет устао — васкрсао у један 
вечни славом богати живот. Као првенац васкрслих има власт и моћ 
смрт наложити и од смрти ослободити. Свет мртвих, ад (шеол) се 
овде замишља као нека тврђава са јаким вратима, која садржи смрт 
(види Мат. 16, 18). Христос има кључ од адских врата. он их може 
отворити и затворити.

„Смрт и ад бише бачени у огњено језеро“ тј. у пакао (Откр. 20, 
14). „Као последњи непријатељ (тј. ђаво) уништиће се Смрт“ тј. у вас- 
крсу мртвих (I Кор. 15, 26).

У византиској црквеној поезији такође се каже да је крстом 
уништена смрт.

Xatpotg w £(j)y]cpćpos Staupo? ...SO o6 ŝ rjcpavtarat fp&opd v.xl %%xr\oyt\xa“ 
%od хахепбОуј xoO 6avdxoD f) Sivapcc, b an'o yy]; npbt; oOpavtau
(стихира на стиховње 14. септембра). Затим: „ ...6 id [3poae<i)c xoO |6Xoi“ 
х® ysvei itpoofsvćpevô  ddvaxo?, Sea 2,taupoO xat̂ pyr̂ xai o âepov" (други ирмос 
девете песме канона 14. септембра).
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Према византијским богослужбеним текстовима добија се утисак 
да jse ад место боравка свих људских душа, које су се пре доласка 
Христова на свет разлучиле од тела путем телесне смрти. Ад је, дакле, 
царство смрти и свет мртвих. Христос је својом смрћу и силаском у 
ад разорио царство смрти и победио ђавол&, ослободио ада све душе 
и сав људски род, који се у византиској црквеној поезији назива Ада- 
мом, јер он садржи у себи сву судбииу људскога рода. Св. Јован 
Златоусти у беседи на Велики петак каже: „Данас је Господ обишао 
сва места У аду (ха žv sćbou navxa); данас он разби врата од меди и 
сломи гвоздене полуге“ (адских врата) (Ис. 45, 2).

Својим силаском у ад Христос је сатро смрт, свезао ђавола и 
учинио га немоћним. Јован Дамаскин каже: „Ми смо стварно постали 
нетрулежни (6vxoq i]cpdaf.tiaj.is â) откако је Господ Христос сишавши 
у ад, објавио од памтивека свезаним душама: сужњима — осло- 
бођење, слепима — npospeite и свезавши јакога (тј. сатану), васкрсао 
изобиљем силе, учинивши нетролежним тело наше, које је примио 
на себе.“17 ‘ „

Роман Мелод, родом из Вирита у Сирији, савременик ових мозаика 
и највећи византијски песник у својим кондацима нарочито расправља 
о победи Крста над адом.

У трећем икосу кондака De passione — xovxaxtov ayta? napaaxeur^ 
^youv eli хб TidO-og, 'FaXpog cPw;iavoO. (Pitra, 117) Роман овако пева:

Кајем, о Спаситељу мој, моје, 
да ја примим Твоје; 
примио си страдања, 
да их се ја ослободим; 
смрћу сам оживео, 
положен си у гроб 
и као стан дарова нам Рај; 
сишавши у дубину, 
мене си узвисио; 
видевши врата ада,
отворио си ми, Спаситељу, врата чечна, 
све си поднео због палога (човека), 
све си претрпео да се радује Адам.

Роман Мелод је написао кондак De cruris triumpho у коме про- 
славља крст Христов и слика дејство произведено Распећем Христо- 
вим на ад и Велијара18). Ад, персонифициран, одмах губи храброст, 
а Велијар се испочетка храбри и хвали. али потом и он признаје силу 
крста и свој пораз.

Први гфоемиј овога кондака гласи:

Не чува више огшени мач 
врата Едема,
јер њима се постави као чувар 
дрво крста; 
жаока смрти
и победа смрти уништи се,

17 De imaginib. Orat. I, 21. P.g. 94, 1953, 13.
18 Јеврејска реч Beliar значи die Bosheit, придев сатане II Kop. 6, 15.
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а дошао си, Спаситељу мој, 
кличући онима у аду:
„Уђите опет у paj.v

Један пак икое овога кокдака гласи:
Три крста постави
Пилат на Голготи,
два разбојницима
и један Животодавцу;
хада га (крст Христов) виде Ад,
рече онима доле:
„О слуге моје 
и војске моје, 
ко заби
гвоздени клин у срце моје?
Дрвено копље прободе ме наједанпут 
и распадам се; 
унутрашњост моја се мучи 
и утроба моја болује. 
и чула моја, 
и грчи се дух мој.
Присиљен сам да избацим Адама
и потомке Адамове;
оие које ми је Дрво (Раја) дало,
Дрво (крста) их уводи
опет у Рај”.

У нетом икосу xovSdćxiov-a rfj dyta %<xl xd xaOos xoO xupt'ou
5Iiq<5oO XpcaxoO xal xo6; 0-pVjvovs t% deoxoxou, <pspov dcxpoaxt/iSa xou

xarieivoQ cPtop.avoO. На плач Богородице што Христос иде иа распеће,

Христос одговара:

Зашто плачеш, мати?
Зашто се уиоређу јеш са осталим женама?
Како ћу спасти Адама 
ако не страдам и не умрем, 
ако не станујем у гробу, 
како ћу ка животу 
извући оне у Аду?
Као што знаш,
бићу распет на крсту и умрећу."

У 21 икосу овога кондака Роман пева:

»Дајући победу кроткима,
носећи крст на раменима
на начин трофеја,
изиђе (Христос) да се распне
и да рани онога ко је нас ранио (тј. ђавола),
испунивши све што смо ми били дужни (испуиити)
и ка смрти потече.”

И на мозаику Христос носи крст на раменима као трофеј. 
Први проемиј Романова кондака на Ускрс гласи:
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Мада си сишао у гроб. Весмртни (тј. Христе), 
ипак си разорио силу ада; 
и васкрсао си као победник, Христе Воже, 
јављајући женама, мироносицама; Радујте се! 
и дарујући твојим апостолима мир, 
а палима васкреење.19 20

У Канону на Ускрс од Јована Дамаскина прославља се уништење 
смрти, разрушење ада и васкрс Христов, а у тропару се пева: Христос 
васкрсе из мртвих, згазивши смрт смрћу и онима у гробовима живот 
дарова.

Сада нам је јасно како значење натписа поред мозаика Христа 
војника-бјорца у цркви Св. Крста у Равени: ,,Те vincente. . — Пошто 
Ти побеђујеш, Твојим ногама згажени за увек леже (побеђени) љути 
узроци сопствене смрти“, тако и мозаик Христа војника-борца у овој 
каттели.

Кад уђемо у саму капелу-цркву, на своду капеле видимо како 
четири анђела на кругу, као на штиту, подижу у триумфу Христа, 
победника сатане, ада, греха и смрти, приказаног монограмом IX, 
слично викторијама, које су носиле царске слике, уздижући их високо 
изнад својих глава, ,као напр. на диптиху Анастасија (Цариград, 517), 
слично уздизању на штиту новоттроглашеног цара од стране војничких 
трупа. Овај мотив на мозаицима архиепископске капеле: ношење 
Христова монограма, бисте Христове или Јагљета у триумфу од анђела 
понавља се на своду у цркви Сан Витале у Равени, у капели св. Зе- 
нона у Св. Пракседе у Риму.. Према Wulff-y, анђели су овде у овој 
капели стојали на куглама, као и у San Vitale, што се данас не види. 
И викторије на диптиху Анастасија стоје на куглама.

Христос је из борбе изишао као победник, а његова победа над 
еатаном, адом, грехом, и смрћу, доказана је његовим Васкрсењем и 
Вазнесењем. Зато је триумф Христове победе приказан овде у архи- 
епископској капели сликом Вазнесења Христова. Четири анђела су 
узнела Хриета — замењује га монограм — на небо. Глорија Христа, 
коју носе анђели, еећа нас на оне штитове које носе купидони ијШ. 
генији на неким саркофазима. На мозаицима Равене овај мотив до- 
бија хришћански карактер: геније замењују анђели, а на штитовима 
место биста обичних лица јавља се крст или монограм Христов. На 
Барберинову диптиху 357. на штиту, који косе викторије, је биета 
Исуса Христа.

Византијска уметност на Вазнесењу место штита даје еветлосну 
глорију посред неба, а број анђела повећава се до четири. Место крста, 
монограма и биете Христове видимо Христа у целој фигури на пре- 
столу или на дузи као Господа неба и земље. Учитеља (свитак) и Осни- 
вача цркве (благоелов). Анђели, сунце и месец му служе (еиреко еван- 
ђеље Равуле 586). Анђели су израз његове славе, као и тетраморф 
(на минијатури сирског еванђеља Равуле)^). И овде у архиепископ- 
ској капели имамо на Вазнесењу тетраморф као и у сиреком еван- 
ђеље Равуле 586). Анђели еу израз његове славе, као и тетраморф

19 I. В. Pitra, Analecta sacra, I, 124 (Canticum in dominica Paschae —
KvpicrKi] тоб kovtćckiOv, ЛХ б', q>8pov dKpoarixiSa. Tou ra^eivou cPcopavou 6 ^aKpoc.

20 H. B. ПокровскШ, Евангел1е вв памитникахЂ иконографш преимушственно 
византШскихЂ и русскихв, 441—442.
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најбољи су доказ на минијатури Вазнесења у сиреком еванђељу 
Равуле два анђела, који као викторије подносе Хртасту победнику по- 
бедне венце.

Али овде није приказана само друга победа Хриетова: Вазнесење, 
но уједно и прва: Васкрсење Христово, која је условила другу. Васкр- 
сење и Вазнесење се ближе и сједињују међусобно у писмености и у 
уметности. Тако у Дел. 2, 32—34: „Овога Исуса васкрсе Бог, чему смо 
сви ми сведоци. Узнесен, дакле, десницом Божјом. . .  изли ово што ви 
видите и чујете“. У уметности оба ова догађаја су приказана на ре- 
л>ефу из Бамберга у Минхену,21) за који Diehl каже да је »d’origine 
surement orientale«.

У кондаку Романа Мелода на Вазнесење у 18 икосу стапају се 
такође обе мисли: Васкрсења и Вазнесења (Pitra, 165).

Из хеортологије иак знамо да је Педесетница, време од педесет 
дана иза Ускреа, првобитно била као један дан, један празник, у који 
су уједно славл>ене и биле утопљене ове успомене: Васкрсење Хри- 
стово, Вазнесење и Силазак св. Духа.

Зато у триумфу Вазнесен>а Христова овде видимо уједно и 
триумф Христовог Васкрсења. јер се само васкрели Христос могао 
узнети ка небо.

Поред анђела, тетраморфа, даље прослављају триумф Христа по- 
бедника његови најбољи борци победници тј, апостоли и мученици- 
мученице, приказани у медаљонима на луковима (означавају небо) 
испод кубета, и то по шест на супротним странама. Међу апоетолима 
у средини је Христое, млад, а међу мученицима слику Христа заме-
њује монограм a &  w.

Апостоли:

JOHANES
JACOBUS
PAULUS

O
PETRUS
ANDREAS
FILIPPUS

Мученици и мученице:

POLYCARPUS
COSMAS
D AMI ANUS
CASSIANUS
CHRYSOGONUS
CHRYSANTUS

21 Ibid, 393—394.

BARTOLOMEUS
MATTHEUS
THOMAS

o
JACOBUS
TADDAEUS

O

EUFIMIA
EUGENIA
CECILLIA
DARIA
PERPETUA
FELICITAS
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Г. Бовини, Mosaici di Ravenna, 22 каже за мученике и мучениде: 
»i busti di sei Santi e di sei Sante«.

Од ових мученика и мученица изабрани су само римски муче- 
ници, изузев Поликарпа и Еуфимије, који еу еа Иетока.

Црква се дели на воинствујућу (борбену) и триумфујућу, које 
сачињавају једну једину цркву. Воинствујућа, на земљи, води не- 
прекидну борбу за спасење својих верних, против њихових неприја- 
тел»а, руководећи их у царство небеско. Триумфујућа, на небу, обу- 
хвата све оне хришћане који су већ завршили свој земаљски живот 
и докончали евоју борбу са непријатељем епасења, и сада заједно 
са Христом, победником смрти и ада, и анђелима славе победу над 
својим непријатељима.

Плод цркве воинствујуће је црква триумфујућа. Прва, воинству- 
јућа је васпитала верне за другу триумфујућу.22

Већ блажени Августин (354—430) разликује цркву воинствујућу 
и триумфујућу23, а у Enchir. 56 каже: Templum Dei sancta est ecclesia 
scilicet universa, in coelo et in terra (Упор. In Ps. 92).

Архиепископска капела има два дела: 1) нартекс, Vorhalle и 2) 
капелу — цркву. Мозаици у њима чине једну везану целину. Нартекс 
у односу према унутрашњости капеле претставља спољашњи, земаљ- 
ски свет, у коме се води борба за спасење верних, а на челу те борбе 
видимо Христа војсковођу-борца у борби са сатаном и злим дусима. 
из које је Христос изишао као победник, који их под ногама гази и 
сатире. У тој борби Христое као главно оружје, паноплију има еван- 
ђеље и нарочито крст. У нартексу је, дакле, приказана воинствујућа 
црква — ecclesia militans Мозаик Христа војсковође-борца, стављен 
хтзнад врата која воде из нартекса у капелу-цркву, казује да се бор- 
бом и победом у овој земаљској воинствујућој цркви улази у небесду 
триумфујућу цркву, коју претставља унутрашњост капеле, где на 
своду на мозаицима видимо приказану триумфујућу цркву ecclesiam 
triumphantem, и у њој Христа као триумфатора-победника, васкрсла 
и узнесена на небо, у царство небеско24. Триумф Христа победника 
славе анђели, тетраморф, апостоли и мученици.

Пошто су у маузолеју, баптистеријима и црквама Равене умрли, 
односно (pamcrdevTES', односно верни у вези са мозаицима, то се и овде 
у архиепизекопској капели с правом морамо запитати: кога треба до~ 
вести у везу са њезиним мозаицима и чиме се инсгогратор мозаика 
руководио при избору мозаичких тема у њој?

Ова капела није била одређена за јавно богослужење, за целу 
општину Равене, но је, као што смо већ казали, првоб>итно имала ту 
намену, да у њој епископи Равене служе евхаристију и да се у њој 
моле, као у својој приватној капели. Њих, дакле, треба довести у везу 
са мозаицима капеле. Мозаик Христа војсковође-борца у нартексу 
говори архиепискшшма Равене да као пастири својих јагањаца евха- 
ристијом и молитвом у овој капели имају да стичу снаге за борбу за 
њихово спасеље, а у тој борби постављен им је као узор Христос вој- 
сковођа-борац и победник сатане (као и целој воинствујућој цркви),

22 Макарије, Православно догматичко богословије, II, 161—162.
2' Wetzer-Welte, Krichenlex., s.v. Kirche, VII, 486.
24 Свод цркве је место где се приказује царство небеско.
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што потврђују и речи апостола Павла Тимотију епископу Ефеса: 
„Трпи са мном као добар војник Христа Исуса“ (II Тим. 2, 3), и „Ову, 
пак, заповест предајем ти, сине Тимотију, по пређашњим пророштви- 
ма за тебе, да, оснажен њима, ратујеш добар рат“ (I Тим. 1, 18). Што 
важи за Тимотија, епископа Ефеса, то важи и за епиекопе Равене. 
Овом борбом равенски епископи треба да своје верне уведу у триум- 
фујућу, небеску цркву, где ће се придружити анђелима, апостолима и 
мученицима у прослављању Христове лобеде и триумфа, и учество- 
вати у њиховом блаженству.

Епископи Равене су затим у овој капели вршили и тајну лока- 
јања. И овој намени одговарају мозаици архиеписколске капеле, јер 
се у тајни покајања води борба са еатаном, грехом и смрћу и исходи 
лобеда над њима, и на крају стиже у небеску триумфујућу цркву.

Али не говоре ови мозаици својом садржином само архиеписко- 
пима Равене, но пример Исуса Христа војводе-борца и лобедника 
смрти важи за следбенике Христове као војнике Христове, из кога 
црпе снагу за борбу са грехом и смрћу. Апостол Павле свој и својих 
сарадника рад за Христову ствар назива борбом и војевањем. За себе 
каже „добар сам бој био“ (II Тлм. 4, 7), а Архипа, који се са Павлом 
борио и узео учешћа у борби против непријатеља вере назива својим 
„другом у војевању" (Филим. 1). У II Кор. 10, 3—4, даље, каже: „У 
месу живимо, али се не боримо ка,ко месо хоће, јер оружје наше борбе 
није земаљско, него силно, за Бога, да руши тврђаве“. Најпосле апо- 
стол Павле каже: „Али хвала Богу који нам свагда даје победу 
(dpLap0svovTL) у Христу и на сваком месту шири кроз нас мирис позна- 
ња свога“ (II Кор., 2, 14). Овде Павле захваљује Богу што проповед- 
нидима еванђеља даје триумфалну победу, »in omni pressura et 
pugna, quae nobis fuit cum adversariis non solum victores efficit, verum 
etiam ex victoria reddit gloriosas, id. que per Christum in quo solo vin- 
cimus et triumphamus.«25

Паладије Хеленолољски y предговору свога дела Лавсаика на- 
зива монахе због њиховог подвизавања „Богом одушевљени борци 
Христови“ и каже да је писао „о борбама којима су се лодвргли“, „да 
је навео славна имена свих Христових бораца оба пола и изнео њихове 
многе и сјајне победе“. За Исидора каже да је прве борбе своје мла- 
дости борио у пустињи.

Према свему реченом, и сваки верни је војник Христов који води 
борбу за Христову ствар.

Као што су ученици и мученици Христови са више радости и 
снаге ишли у смрт (Јов. 16, 33), пошто су видели Христову борбу на 
крсту и његов триумф у Васкрсењу и Вазнесењу, као што је св. Сте- 
ван нашао снаге да опрости оиима који су га засипали камењем, пошто 
je за време мучења угледао Христа на небу као триумфатора, тако ће 
и сви Хришћани у примеру Христа војвоце-борца и победника наћи 
снаге да се на њима понови борба до смрти и лобеда Христова. Откр. 
12, 11 каже да се ова победа над сатансм стиче крвљу Јагњетовом.

25 Види A. Bisping, Erklarung des zweiten Briefes an die Korinter und des 
Briefes an die Galater, 24.
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Апостол Павле поучава све Хришћане како да се боре са злим 
дусима и да за ту борбу узму опрему Божје паноплије овим речима 
унућеним Ефесцима:

„Обуците се у свеоружје (паноплију) Божје, да би ее могли одр- 
жати против лукавства ђаволског. Јер наша борба није с људима, 
него с поглаварствима, властима, с господарима овога мрачнога света, 
са злим дусима на небу. Зато узмите свеоружје Божје, да бисте се у 
зли дан могли одупрети и све свршивши одржати се. Стојте, дакле, 
опасавши бедра своја истином, обукавши се у оклогг праведности, 
обувши ноге у приправност за еванђеље мира. Сврх свега узмите штит 
вере, о који ћете моћи погасити све огњене стреле нечастивога. И 
узмите кацигу спасења, и мач духовни, тј. реч Божју“ (Ефес. 6, 10-17). 
Зли дан је онај, када дођу у опасност, за коју треба да су за борбу 
наоружани потребном паноплијом, да не би у борби подлегли, нити 
пали, нити побегли, но да издрже до победе.

Мозаици архиепископске хапеле, дакле, прика-зују борбу Христа 
са сатаном својим распећем и смрћу на крсту, затим приказују Хри- 
стову победу васкрсењем и вазнесењем на небо у слави и триумфу, 
укратко целу економију спасења, која је исто тако и укратко прика- 
зана и у анамнези старих литургија, и тако се мозаици могу довести у 
везу и са анамнезом литургије.

У молитви пред анамнезом у литургији Апостолских установа 
VIH пише:

„Предан Пилату игемону (прокуратору) суђен је судија и осуђен 
је Спаситељ; онај који није био способан да трпи, био је прикован на 
крст, и умро је онај који је по природи бесмртан; давалац живота 
био је сахрањен, да би оне ради којих је дошао искупио од страдања, 
ослободио од смрти, разорио узе ђавола и ослободио људе од његове 
преваре. И у трећи дан васкрсао je из мртвих, четрдесет дана је остао 
код својих ученика, био је узет на небо и сео је са Твоје, свога Бога 
и Оца, десне стране“ (Бр. 20).

Садржина пак анамнезе свих источних и западних литургија је 
сећање на Христова страдања, смрт, васкрс, вазнесење и седење с де- 
сне стране Бога Оца и други долазак Христов ради суђења.

У египатској литургији 1Г—III века у молитви пред анамнезом 
каже се: „Дао је добровољно да га муче, да би савладао смрт, разбио 
окове сатане, згазио ногама доњи СЕет, просветио праведне, побо 
(означио) границу и објавио васкрсење .. .“26

Према томе мозаици Архиепископске капеле су у вези и са ана- 
мнезом литургије, која-се врши у овој капели.

На крају Јаковљеве литургије прославља се Христос као васкрсли 
победник и триумфатор и узнесени на небо усклицима:

Д 6|а аоц бс|а o o i ,  с б ђ с с  а с л  
Xpioxk раасХеО,

piovoysv^ Аоуе тоО Патрб?!

Слава Ти! Слава Ти! Слава Ти!
Христе Цару!

Јединородни Логосе Оца!

26 Grichische Liturgien iibersetet von Remigms Strof, 128,
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Из овога видимо да се садржина мозаика тачно поклапа не само 
са садржином воинствујуће цркве на земљи и триумфујуће на небу, 
него и са садржином анамнезе у источним и западним литургијама, 
у којој је изложена суштина и садржина слављења евхаристије =  
=  литургије. Према томе, инспиратор мозаика архиепископске ка- 
пеле могао се инспирисати не само садржином воинствујуће и три- 
умфујуће цркве, него и анамнезом литургије, пошто све тро.је: мо- 
замци, воинствујућа и триумфујућа црква и анамнеза укратко при- 
казују целу економију спасења. Само су из анамнезе крст и смрт 
Христова на крсту овде приказани сликом Христа војсковође-борца, 
који носи паноп.7шју своје борбе и трофеј своје победе: крст.

Према свему реченом, на мало мозаика у архиепископској ка- 
пели, дакле са мало средстава, изражено је много. Наиме, приказана 
је цела идеја хришћанскога учења о економији спасења, извршеног 
Христовом борбом са сатаном, грехом, смрћу и адом, и победом над 
њима, и Христовим триумфом — Васкрсешем и Вазнесењем у слави 
на небо. Христова борба са сатаном и победнички триумф постављани 
су као узор у првом реду еггископима Равене, а затим свима вернима.

И овде је садржина евхаристије која ее врши у овој капели угра- 
ђена у архитектуру и приказана на мозаику, и тако су у хармо- 
нији- обред, архитектура и мозаици.

Z u s a m m e n f  a s s u n g

Dr. LAZAR MIRKOVIC

DIE MOSAIKE DER ERZBISCKOFLICHEN KAPELLE ZU RAVENNA

Die erzbischofliche Kapelle ist zur Zeit des ravennatischen Bisehofs Pe­
trus II (494—519) und der Herrschaft des Konigs Theoderich (493—526) 
in Ravenna aufgebaut. Sie befindet sich auf dem ersten Stock des bischof- 
lichen Palestes.

Die erzbischofliche Kirche hat zwei Teile: die Vorhalle und die Ka­
pelle. Ihre Mosaike machen ein zusammenhangendes Ganze aus. In der 
Vorhalle ist ecclesia militans dargestellt und in der Kapelle ecclesia 
triumphans.

Uber der Eingangsttir aus der Vorhalle in die Kapelle befindet sich 
eine Mosaikikone. auf der Christus als der romische Militer-Kampfer 
dargestellt ist. Christus als Militar-Kampfer ist ein beliehtes Thema 
nicht nur fur die ravennatische, sondern auch fur die fruhchristliche 
Kunst. Zur allseitigen Sinnerklarung dieser Mosaikikone zieht Prof. 
Mirković in Betracht nicht nur den Psalm 90,13 und die Uberschrift, die 
sich neben dem ahnliehen Mosaikgemalde in der Kirche des heiligen 
Kreuzes zu Ravenna befindet, sondern auch die Bibelstellen: 1 Mose 3, 
14—15; Eph. 6, 14—17; Kol 2, 14-1*5; Hebr 2, 14—15; 1 Kor 15, 26; 2 Tim 
1, 10; Offb 20, 14; 21, 4; Job 16, 11: 2 Kor 11, 15; Offb 12, 7—10; Rom 5, 12.
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Der Triumph des Christussieges ist in der erbischoflichen Kapelle 
durch das Gemalde der Himmelfahrt Christi dargestellt. Prof. Mirković 
weist auf die Parallele dieses Gemaldes zum im syrischen Evangelium 
Ravule (586) sich befindenden Miniaturgemalde der Himmelfahrt hin.

Die Mosaike in der erzbischoflichen Kapelle stellen den Kampf 
Christi gegen den Satan, bzw. die ganze Heilsokonomie dar. Deshalb 
bringt Prof. Mirković diese Mosaike in Verbundung mit der in der Euchari- 
stie sattfindenden Anamnese. So ist der Inhalt der Eucharistie in die 
Architektur der Kapelle eingebaut und auf den Mosaiken dargestellt. 
Demnach befindet sich da ein ZusammenKlang zwischen dem Kultus, der 
Architektur und den Mosaiken.

Резшмз

Др ЛАЗАРБ МИРКОВИЧ

МОЗАИКА АРХИЕПИСКОПСКОН КАПЕЛЛБ1 В РАВЕННЕ

Архиепископскал капелла бнла воздвигнута в Равенне при Петре 
П, епиекопе Равеннском (494—519), в зггоху царствованил Теодориха 
(493—526). Она находитсл в первом зтаже архиепископского дворца.

Архиепископскал церковв состоит из двух частеи: нартекса и 
капеллБГ. Их мозашш представллтот собои строиное и свлзное целое. 
В первом отделении изображена Церковв воинствукмцан (ecclesia mi- 
litans), а внутри самои капеллн находитсл изображение Церкви тор- 
жествуЈогцеи (ecclesiam triumphantem).

В нартексе, над дверми ведушими в капеллу, находитсл мозаика 
изображагашдз Христа как воина-боица, облеченного в одеждБ1 рим- 
ского полководца. Христос как воин и боец бвтл излшбленнои темои 
не толвко длл Равеннского, но и длл всего раннехристианского искус- 
ства. Старалсв датв всестороннее облснение содержанил зтои мозаики, 
изображакидеи Христа в виде воина-боица, профессор Миркович при- 
нимает во внимание ни толвко Пс. 90, 13, но и надписв сутествугоидуго 
на о д н о т и п н о и  мозаике изображеннои в церкви Св. Креета в Равене, 
а также л  1 Мои 3, 14—15; Еф 6, 14—17; Кол 2, 14—15; Евр 2, 14—15; 
1 Кор 15, 26; 2 Тим 1, 10; Откр 20, 14; 21, 4; Иоанн 16, 11; 2 Кор 11, 15, 
Откр 12 7—10; 20, 2; Рим 5, 12.

Триумф Христовои победв! представлен в Архиепископскои ка- 
пелле картинои Вознесенил Христова. Профессор Миркович указБ1- 
вает на параллелизм которвш находит в миниапоре Вознееенил в Си- 
рииском Евангелии РавулБГ, 586.

Мозаика Архиепископскои капеллБ1 изображает борвбу Хриета 
с двлволом, т.е. вск> економига спасенил. Потому проф. Миркович 
в зтои мозаике видит с в л з б  с  анамнезисом литургии, совершаклцексл 
в самои капелле. Здесв, содержание зтои евхаристии, вделанное в ар- 
хитектуру капеллБ1, и изображенно на мозаиках, ввшвллет гармонич- 
ное сочитание: обрлда, архитектурв! и мозаики,
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1. Мозаик у предворју Архиегтскопске капеле у Равени. 
Исус Христос, дојсковођа  —  борац u побгдник у борби са сатапом.



2. Мозаици на своду Архиепископске капеле у Равеии,
Исус Христос, всскрсли победик и па небо узнесени триумфатор, ношен од ак- 
ђела викторија, а полу апђела, кога прославл,ају тетраморф, апостоли и учепици.


