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Проучавање раногХришћанства напросторима Балканскогпблуострва, одноено 
у областима северног Илирика, дало је прве важније резултате тек почетком XX века. 
Бављење овом проблематиком било је пре свега научни изазов за историчаре Цркве, 
а крајем XIX и почетком XX века и за хришћанске археологе и археологе уопштс.

Питање раног Хришћанства на Балкану и у Подунављу, са његовим материјалним 
и писаним траговима, привлачило је, а и данас иривлачи, пажњу истраживача. Ово 
интересовање је утоликоразумљивијепгго се зка да усамом освиту Hoboi Завета, дакле 
на самом почетку историје Хришћанске Цркве, у канонским књигама Новог завета, 
срећемо прве хришћанске заједнице и општине на самом југу Балканског полуострва. 
Неколико посланида светог Апосгола Павла (две Коринћанима, две Солуњанима. dse 
Титу - епископу на Криту и једна Фшшпљанима) упућене су још половивом Ј века 
црквеним општинама на Балкану, које је овај Апостол основао на свом Другом 
мисионарском путовању. Крајњи југоистокевропског континента биоје,дакле, већ на 
самом почетку нове хришћанске ере запљуснут Хришћанством, Отуда се с правом 
може констатовати да простори Балканског полуострва имају Цркву из апостолрког 
времена и апостолског порекла.

Пост-апостолски иериод историје Цркве у Илирику није довољно познат, ни 
археолошки, ни по писаним изворима. Делимичиа обавепггења налазимо јкод првог 
хришћанског историчара •ЈевсееијаКасаријскоГ из IV века, који је,као тлто је познато, 
користио многобројне хришћанске изворе из П и Ш века. Друга двојица нсторичара, 
Сократ и Сезомен, хронолошки се настављају на Јевсевија и иду до тридесе гих годипа 
V века. Конкретно у односу на време аријанства и Илирику, период који вас овде 
интересује, податке налазимо код светог Атанасиј а Великог,Иларија Поатјерског, као 
и у документима Сардичког сабора (343.г), ианеколико Сирмијских сабора (351-35&г), 
сабора у Аримину и Селевкији (З59.г) и, коначно, Аквилејског сабора 381. године. Ово 
су писана документа. У односу на Балкан, ове изворе делимично допуњавају откривени 
и објављени епиграфски натпиеи из ранохришћанских некропола и базилика. До сада 
је откривено око 1100 натписа изИсточног Илирика, а од тога су 1000 на грчком а око 
100 на латинском језику.1 Са натписима никада нема краја јер их археолози и данас 
доста често налазе и откривају. 1

1 Вагааа, L’ ^igraphie chržtienne de nilyricum oriental, X® Congr&s international d’archeologie chrltienne,
Triessalonique, 1980, 447, Ha oko 150 локалитета из периода од Ш до VII века пронаћсно |е око 
11000 ранохркшћанских натписа.



За  период V и VI века извори су нам документа Ш, IV и V Васељенског сабора, 
као и сама преписка њихових учесника, епископа и патријараха. Још увек најсвеобух- 
ватније дело које садржи саборска докумевта је Мансијев корпус (детаљни библиог- 
рафски подаци су у попису извора и литературе на крају рада). У односу на Ш и IV 
Васељенски сабор постоји и ново издање аката од стране Е. Шварца и његових сарад- 
ника. Дела Светих Отаца обухватају, пре свега, две серије велике Мињеве Патрологије, 
а постоје и друге збирке патролошких дела, као и новија критичка издања појединих 
дела Светих Отаца и појединих аката и докумената Васељенских и Помесних сабора. 
Ако се овим најважнијим изворима додају и резултати старијих и најновијих, широм 
Балкана, археолошких открића хришћанских базилика, крстаоница или баптистерија, 
па некропола са пратећим налазима хришћанских симбола и натписа, онда се тиме, бар 
за сада, затвара круг извора на основу којих се може пратити живот Цркве на нашим 
просторима у најранијим лериодима њеног постојања и распростирања.

За рановизантијски период, укључујући и Јустинијанову епоху, најважније из- 
ворне податке дају оновремени историчари, као пгго су Приск, Менандар, Прокопије, 
као и познато дело Чуда Светог Димитрија Солунског, а из нешто каснијег времена 
многобројна обавештења даје нам византијски цар и историчар Константин VllTlop- 
фирогенит. Дела ових и других историчара, која се односе на наше просторе, преведена 
су на наш савремени језик и доступна су широком кругу историчара. Наравно, ја сам у 
овом раду користио главне студије из историје Византије и позног Римског царства. 
Углавном на основу наведених извора, насгале су и прве објављене студије о раном 
Хришћанству на Балкану. Тако је још увек незаобилазна књига Жака Целера: „Почеци 
хришћанствау дунавским провинцијама” (на француском језику).

На основу детаљне анализе писаних извора, аутор је израдио синтетички преглед 
развоја Цркве до VI века у Подунављу и на скоро целом Балкану. Нови радови овакве 
врсте нису се, на жалост, досада појавили у науци. Радови потоњих историчара Цркве 
и археолога углавном се ослањају на Целерова истраживања. Распоред појединих 
епископија, имена и личности епископа и откопавања катедралних базилика, још увек 
су преокупација истраживача. Међусобно допуњавање резултата до којих долазе ар- 
хеолози и епиграфичари, са већ стандардним писаним и објављеним изворима, ипак не 
дају велике резултате и битне новине у данашњој науци. Штавише, има се понекад 
утисак да се углавном стало на ономе што је већ поодавно истражено и потврђено као 
историјска истина. П онекад сам о, извесну научну сензацију направи неки 
новооткривени натпис или откопана црква. Таква открића, попгго су ипак све ређа, 
брзо нађу место не само у специјализованим чланцима и студијама, него одмах улазе и 
у књиге а и у уџбенике.

Од старијих радова из ове области на нашем језичком подручју, треба поменути 
радове Николе Вулића, Филарета Гранића, Константина Јиричека и других. Од 
новијих студија, које се односе на историју позног Римског царства на балканским 
просторима, важни су радови Ф. ПапазоГлу и Мирославе Мирковић: „Римски Градови 
у  Горњој Мезији на Дунаву, и „Римски ipadoeu у  Македонији". Што се тиче нешто 
каснијег периода Васељенских сабора, појавило се крајем прошлог века, на немачком, 
а онда почетком овог века и на француском језику, дело Хефеле-Леклерк „Историја 
Сабора” (коришћенофранцускоиздање).ЗЕача}ЕасуидџлаДишена: „Историјастаре 
Цркве” и „Црквау VIвеку” (на француском језику).

По питању проблема везаних за прву појаву словена на Балканском полуострву, 
написано је досада неколико значајних студија од којих треба споменути радове Ф. 
Баришића о  првим поменима Словена уопште, као и његову детаљну анализу „Чуда 
Димитрија СолунскоГ као историјскоГ извора”. Георгије ОстроГорски с е , у 
неколицини својих радова, дотиче наше проблематике. Француски научник П ол 
Лемерл објавио је студију о граду Филипима у Македонији од најстаријих времена до 
краја византијског периода, а има и једну запажену расправу о првим насељавањима 
Словена на Балкан. Наши научници Б. Ферјанчић и Љ. Максимовић бавили су се, 
такође, најстаријом прошлошћу Јужних Словена. Археолошка прошлост Словена на



Балкану и у Илирику делимично је проучена у радовима В. Поповића и Јована 
Ковачевића. И. Николајевић је проучавала ранохришћанску уметност и некрополе на 
тлу Југославије, док се Г. Томашевић бави подним мозаицима ранохришћанског 
периода у Византији. Од радова из области хришћанске археологије код нас, треба 
подсетити на студије В. Кондића иВ. Поповића „Царичин Град”, U. Летровића „Нши 
у античко доба”, В. БитраковоГ-ГроздановоГ „Хришћански споменици у области 
Охрида", као и многобројне радове П. Mujoeuha, В. Кораћа и Микулчића, Ђ. Мано- 
Зиси-а и многих других, чије су студије овде коришћене. У последњим деценијама наша 
археолошка наука дала је веће резултате захваљујући радовима мешовитих југос- 
ловенско-француских ијугословенско-америчких екипа стручњака, које су ископавале 
у античком Сирмијуму, Ђердапу, Стобима и Хераклеји, да поменемо само неке 
локалитете. О свима њима ће бити више речи даље у самом раду. Велики број 
публикација појавго се приликом одржавања међународних симпозијума из области 
ранохришћанске археологије и рановизантијске историје Илирика.

За савременог истраживача који проучава ранохришћанску историју Илирика и 
Балкана уопште поставља се на самом почетку велики број проблема. Археолози, 
епиграфичари, историчари, историчари уметности, етнолози, третирају сваки на свој 
начин ранохришћанске налазе и стављају их у контекст општих политичких и култур- 
них збивања на овим просторима. За богослова, као историчара Цркве, преостаје не 
само да и сам прати резултате таквих истраживања, него и да их критички посматра и 
оцењује са аспекта постепеног ширења и продирања Хришћанства у свет грчко-римске 
кул гуре, уметности, традидије, као и са аспекта државних проблема који су настајали 
охо тога. Већ сачувани материјални остаци културе, као и писани извори, говоре да је 
Хришћанство, на подручју римског Илирика, на територији наше земље, постепено али 
дхобухватно прерасло у праву хришћанску цивилизацију, која је и организационо 

заживела већ на самом почетку IV века, а њени трагови су лрепознатљиви и ввдљиви 
и у овом нашем времену.

Проучавање ранохришћанске историје на подручју данашње Србије, Македонијс 
и Црне Горе у овом раду замишљеноје каопраћење првих појава епископија и њихових 
седипгга у грчко-римским градовима на поменутим просторима. Епископије у Илирику, 
као и свугде, биле су истовремено и жаришта одакле се нова вера ширила међу 
народима који су прелазили увек немирне балканске просторе, са краћим или, нак, 
дужим задржавањима на њима. Епископије, односно градови у којима су се оне 
налазиле, посматрају се у овој студији најпре у светлости хришћанске археологије, 
затим, донекле, хришћанске уметности и, најзад, саме историје, црквене и опште. 
Преглед проученкх епископија учињен је према њиховом распореду по римским 
провинцијама из периода позног Римског царства и рановизантијског периода. Те 
провиндије иду отприлике овим редом: Панонија II илиДоња Панонија, Македонија II, 
Мисија (Мезија), Дарданија, Дакија и Превалитана.

Сама црквена историја, на подручју које је означено no rope наведеним провин- 
цијама, па и шире на Исток и на Запад, у овом раду је обрађена у неколико посебних 
поглавља. Црквени, пак, догађаји, односно догађаји важни за општу историју Цркве у 
IV и V веку, овде се испитују и поематрају у оквирима општецрквених збивања тога 
времена на Истоку и Западу. Што се тиче последњег поглавља ове студије, у којем је 
обрађена Јустинијанова епоха у Илирику, у њему се морало незаобилазно, иако 
наравно укратко, третирати и питање најранијег досељавања Словена на Балканско 
полуострво и њиховог првог крштења.

У овом раду, који обухвата заиста велики временски период од шест векова, 
дотакао сам, наравно, многе проблеме и догађаје. Нисам био у стању да их све подјед- 
нако разрешим, јер би то само по себи оптеретило генералну линију рада. И з тог 
разлога држао сам се постављене теме и настојао да се од ње не удаљим много. На 
многим местима, уместо опширног излагања, само сам упућивао на најважнију 
литературу и изворе. Основни мој циљ је био да, на основу извора и литературе, на 
једном месту, дам, колико је то било мени могуће, преглед развоја црквеног живота на



нашем тлу у првих шест векова. Напомињем да ми многа литература и неки извори, 
особито они објављениу иностранству, нису били увекдоступни за коришћење. Колико 
сам успео да одговорим евим овде постављеним питањима и задацима, може се видети 
из страница које следе.



ПОЧЕЦИ ХРИШЋАНСТВ A 
НА БАЛКАНСКОМ ПОЛУОСТРВУ

Балканско полуосгрво, географски посматрано, обухвата крајњи југоис- 
ток Европе. Име носи по планини Балкан (турски, планина) у данашњој 
Бугарској, која се у античко време звала Емос (Atpos). To је сав лростор јужно 
од ове планине, односно јужно од доњих токова реке Саве, омеђен Егејским, 
Црним и Јадранским морем. У њему углавном доминира планинско подручје, 
испресецано не баш много великим рекама. Ова обласг обилује котлинама и 
плодним жупама, које су затворене планинама и клисурама, што је свакако 
одувек утицало на облике привреде и начина живота људи. Још у раном 
средњем веку, у време првих насељавања Словена, појам „Склавинија” 
означава, пре свега, земљорадничке жупе, за разлику од „Влахија” на 
планинама, чије се становништво претежно бавило сточарством.1

Основне географске одреднице Балканског полуострва су следеће: од 
Истре до Црне Горе протежу се Динарске планине паралелно са Јадранским 
морем; нешто јужније од Метохије, па cee до рта Матапона на Пелопонезу, 
пружа се Шарско-пиндски планински масив; подручје данашње Румуније зах- 
вата огранке Карпата, а западно од Ердељске котлине налази се Бихор. У 
источном делу Балканског полуострва је планина Балкан, која се пружа у 
правцу запад-исток, док се, нешто јужније, у истом правцу лросгиру Средња 
ГораиРодопи.

Равнице се налазе углавном око токова река. Непгго већи равничарски 
простори срећу се у залеђу Солунског залива, као и у подручју средњег и доњег 
тока Дунава.

Балканско полуострво има природне правце комуникација и лутеве који 
су прилагођени рељефној конфигурацији тла. Сви важни путни правци иду 
долинама река. Тако је, у правцу север-југ, Балкан повезан моравско-вар- 
дарском долином, док га моравско-маричка долина пресеца у правцу 
северозапад-југоисток, преко Софије и Једрена. Са јадранским приморјем 
Панонсха низиј а је одувек повезивана преко Ријеке, или, на југу, преко Скадра, *

Ј. Цвијић, Балканско полуострво и јужнословенске земље I, Београд, 1992, стр. 6-7 (превод с 
француског Б. Дробњаковић), Ж. Ансел, Природни услови балканасог јединства, Књига о 
Балкану I, Београд, 1936,372.



долином реке Дрима и кроз Метохију. Стари римски пут „Via Egnatid” спајао је 
Драч са Цариградом преко Елбасана, Охрида, Битоља и Солуна. Поморски 
путеви опасују Балканско полуосгрво и заокружују га речним саобраћајем, 
реком Савом и Дунавом, до ушћа у Црно море.

Из ове кратке скице Балканског полуосгрва види се да је оно велики мосг 
преко којег иду путеви из средње Европе у Азију, на Блиски исток и у Северну 
Африку, док га Средоземно море спаја са светом од најранијих времена.

* * *

По своме значају у историји људске цивилизације, балканско подручје, a 
особито његов јужни део са острвима, може се мерити са најстаријим 
цивилизацијама древног Истока. Нарочито је велики допринос савременој 
светској култури дала античка Јелада чија је култура ло много чему била 
оригинална, или је, на одређени начин, преобразила разне утицаје оријентал- 
них култура. Међутим, од свега тога много је важнији и значајнији хришћански 
преображај јелинске културе, који је пренесен и припада свету римске, односно 
византијске цивилизације. Ако се све ово има у виду, онда се међу првима 
постављају питања - како је, у којим све околностима и условима, 
Хришћанство уопште раширено и заживело на балканским просторима; како 
је из ових крајева утицало на европске народе и какве је видљиве трагове све 
до данас осгавило на овом, најнемирнијем делу Старог континента? Одговор 
на ова и слична питања дају нам, исгина не увек потпуно и јасно, пре свега 
писани извори; тамо где њих нема, донекле и савремена старохришћанска 
археологија и археологија уопште. Редак је случај да писани извори имају и 
материјалну потврду у археолошким остацима. Чесго, међутим, нема ни једних 
ни других података и тада се исграживачи сусрећу са доказима ех silentio, који 
сами по себи ништа не говоре, али увек остављају наду да ће се ипак нешто 
ново сазнати.

Што се тиче првих почетака ширења Хришћанства на Балканском 
полуострву, одмах треба констатовати да је тај простор, међу лрвима у свету, 
ушао у свет Новога завета Господа нашеГ Исуса Христа. Новозаветни 
канонски слиси дају о томе многа обавештења. Апостол многобожаца свети 
апостол Павле и његови сарадници и ученици проповедали су нову веру и 
ширили Хришћанство на овом подручјујош половином I века хришћанске ере. 
Хришћанске општине у Светој земљи и у неколико градова у Малој Азији 
основане су непосредно пре тога, како нас обавепггава свети евангелистЛука 
у Делима апостолским. Новозаветни канон хришћанске Цркве садржи пос- 
ланице апостола Павла, упућене хришћанским заједницама у градовима на 
југу Балканског полуострва: једну у Филипе у Македонији, две хришћанима у 
Солун, затим двеу Коринту Ахаји и једну апостолу Титу на острво Крит. 
По томе видимо да је, још у самом освиту Новог завета, Хришћансгво веома 
снажно запљуснуло југоисток Европе, Балкан, а, преко њега, и земље Западне 
Европе.

Начелно се поставља питање одакле су и из којих праваца дошли први 
хришћански утицаји на ове просторе? Одговор није тако тежак, ако се 
пажљивије прате мисионарска путовања апостола Павла. На свом другом 
путовању, апостол Лавле из Мале Азије, из градића Троаде, прди пут је



крочио на тле европског контикента, са циљем да објави спасење тамошњим 
људима. Наиме, из Дела апосголских познато је да су Павле и његови сапут- 
ници, након окончања првог путовања, а после Сабора у Јерусалиму, нај- 
вероватније 49. године, кренули на друго мисионарско путовање (Дап. 15,36).

Апостолски сабор у Јерусалиму, као прототип будућих сабора Цркве, 
донеоје неколико, по Цркву у том тренутку важних, одлука. Млада Црква тада 
све више почиње да излази из оквира јудејсгва и постаје универзална вера у 
многобожачком свету Римске империје. На јерусалимском сабору превазиђен 
је усконационални став секте фарисеја о потреби обавезног испуњавања 
старозаветног обредног закона. Нема потребе, каже се између осталог у 
одлуци Апостолског сабора, „да наметнете ученицима јарам на врат, који ни 
оци наши ни ми немогосмо носити. Hežo верујемо да ћемо се спасти благодаћу 
Господа Исуса Христа као и они” (Дап 15:10-11). По речима апостолаЈакова, 
брата ГосподњеГ, примањем многобожаца у Цркву испуњавају се сгарозавет- 
на лророчанства о томе. У погледу хршнћана из многобоштва, Сабор је донео 
одлуке које су биле веома актуалне у животу хришћанске Цркве у том тренут- 
ку: ,Да им се напише да се чувају од нечистота идолских и од блуда и од 
удављеноГа и од крви; (и оно што њима није мило друГима да не чине” (Дап 
15:20). Хришћанство је отворило многобошцима улаз у Цркву, али, и поред све 
ширине и толерантности, уз извесна ограничења, којих су се имали 
придржавати од тренуткапреласкау нову веру. Тако, рецимо, саборска одлука 
помиње идолопоклонство које је карактерисгично за многобоштво и без којег 
се оно не може ни замислити. За свакодневни живот првих хришћана у Цркви, 
ова саборска одлука је од изузетне важности. Месо жртвованих животиња је 
јавно продавано на свим пијацама, али је хришћанима било строго забрањено 
да такво месо купују и употребљавају. Други део саборске одлуке указивао је 
на морално-дисциплински живот тадашњих хришћана. Конкретно се радило о 
чувању од блуда и разврата иначе врло раширеног међу многобожачким 
светом. Познато је да, у многим паганским култовима, блуд има религиозно 
значење. Ово се, наравно, ни у којем случају није могло толерисати, нити је 
имало ичега заједничког са хришћанским моралом и новим етичким 
погледима, који су се дијаметрално разликовали од многобожачког света и 
тадашњег начина живота уопште.

Хришћанствр је посгепено постигло морално оздрављење у грчко- 
римском свету, који је, по сведочанству савременнка апостола Павла, Сенеке, 
био у правом моралном расулу. Осим ових, хришћани из многобоштва морали 
су се лридржавати још неких старозаветннх прописа, као, на лример, чувања 
„од удављеноГ” и „од крви”. Наиме, старозаветни закон забрањује да се једе 
крв жртвованих животиња, јер је живот телу у крви, а крв чисги од греха (3 
Мој 17:11).

Наведене одлуке Апосголског сабора однели су из Јерусалима у Ан- 
тиохију апостолски ученици Сила и Јуда. Оне еу, као што је већ речено, имале 
далекосежне последице за мисионарски рад апостола и његових ученика, то 
јест за даље ншрење Хришћанства у ванјудејском свету.

Апостол Павле је, на свом Другом мисионарском путовању, које је 
предузео из Антиохије крајем 49, или 50. године, мисионарио по Малој Азији 
и Балканском полуострву са новим сапутницима, Силом и Тимотејем. Тимотеј 
се лридружио Павлу у Лисгри у Малој Азији (Дап 16:1). Он је, по сведочансгву



јеванђелисга Луке, био родом из Листре и потицао је из мешовитог брака 
Јеврејке и Грка. Имао је, осим тога, „добро сведочанство браће која бејаху у 
Листри и Иконији". Лука даље додаје за њега да је, због Јевреја, био чак и 
обрезан.

Мисионари су на свом путу прошли целу Фригију и Г алатију, али, када су 
хтели да иду у Витинију, речено је ,Дух им не допусти” (Дап 16:7). Они онда 
стижу у Троаду, морско пристаниште на Хелеспонту, у близини древне грчке 
насеобине Троје (Дап 16:8). Нашли су се, дакле, на прагу Европе, и то њеног 
југоисточног дела, колевке грчке мудрости и културе уопште.

Околности Павловог лреласка из Азије и ступања на тле Европе заиста 
су чудне. Лукино причање је врло јасно: чини се да се он на томе посебно 
задржава описујући овај мисионарски пут. Наиме, Лука каже да је Павле ноћу, 
у сну, имао чудесно виђење. Јавио му се некакав човек из Македоније, који је 
сгајаои молио се, говорећи му: „Пређиу Македонију и помози нам” (Дап16:9). 
Ова кратка реченица, у виду молитвене поруке упућене мисионару међу 
многобошцима, Павлу, да дође у Македонију и помогне тамошњем свету, 
говори о немоћи и недовољности целокупне јелинске мудросги и филозофије 
да избави и спасе човека. Речи „дођии помози нам” означавају истовремено и 
насушну потребу и искрену жељу, потпомогнуту Божјим промислом, да се 
најзад спасу Хрисговом „благом вешћу”, тј. проповеђу Јеванђеља.

„Позив човека из Македоније” апостол Павле је примио и схватио са 
великом озбиљношћу, јер се у опису тог догађаја даље каже: ,Ј*азумесмо да нас 
је Господ позвао да им проповедамо Јеванђеље” (Дап 16:10). Хришћански 
мисионари су били, дакле, позвани, не само од стране „човека из Македоније”, 
него свакако, и по Божјем призвању.

Пошто им се у Троади придружио лекар Лука, бродом су прешли, поред 
острва ^амотраке, на источну обалу европског копна, у пристаниште 
Неапољ,“ удаљено од Троаде око 230 км. Из Неапоља су, пешице, за два-три 
часа хода, дошли у град Филипе. Овај древни град основао је још краљ Филип, 
отац Александра Великог, у IV веку npe Христовог рсфења. Био је то највећи 
град у том делу римске провинције Македоније. Град је удаљен око 15 км од 
Неапоља, а налазио се на познатом путу Via Egnatia, који је, кар главни копнени 
пут, пресецао Балканско полуострво у правцу исток-запак. У Фшшпима су 
мисионари остали неколико месеци (50. године).

У првом европском граду који је чуо апостолску проповед, Павле је, по 
обичају, лрво говорио Јеврејима, којих је овде било због трговачких послова. 
Говорио имје у суботње дане, у које су се они окупљали на молитву, што им је 
дозвољавао и римски закон. У Филипима није било много Јевреја, те зато нису 
имали своју синагогу, него су се на молитву окупљали крај јрдног потока или 
речице, Кринидес, који се налазиоизван града,према западу. Међу онима који 
су у Фштипима обраћени у Хришћанство, најчешће се помињу жене, а нарочито * 4
'у

To je данас Кавала, а у средљем веку Христопод., N. Hueede, Saint Paul et la Grice, Paris, 1982, 
33.-2 t _
Јевсевте Кесаријски, Црквсна исшорија III, 1; Р. Lemerl, Philippes et la Macedoine, Paris, 1945,7. 
N. Hugede, ibid, 38.

4 P. Lemarl, Philippes, 23.
 ̂ P. Lemerl, Philippes, 25. - У Делима апостолским ce каже да je река ван града (Дап 16:13). Ту је 

данас подигнута крстионица уграђена у храм посвећен Светој ЈТидији, првој хришћанки из 
Филипа.



Лидија, продавачица пурпура, родом из малоазијског града Тијатире. Она се 
крстила у Филипима са целом својом породицом и примила је мисионаре да 
бораве у њеном дому у знак благодарности. И касније апостол Павле помиње 
по имену неколико хришћана из овога града, као: Еводија, Синтиха и 
Епсфродита.

За Павлов бораваку Филипима важан је догађај са робињом која је имала 
погађачки дух (Дап 16:17). Пошто је именом Господа Христа истерао 
погађачки дух из поменуте робиње, Павле је са осталим мисионарима био 
осуђен, ишибан и бачен у тамницу. Овде се по први пут догодило да су 
хришћански мисионари били осуђени и кажњени од представника римске 
државне власти, што се дотада није никада догодило.7 Римска власт у 
Филипима гони Павла и Силу као Јевреје који врше незакониту пропаганду 
уперену директно лротив Римљана. Проповедали су обичаје „које нама не 
приличи примати ни творити, јер смо Римљани” {Дап 16:21). Овде се Павле, 
исто тако први пут, позвао у одбрани на своје римско грађанство. Ово је учинио 
накои чудесног ослобођења из тамнице које је уследило после молитве 
осуђеника и земљотреса који је уследио. Тамничар је, видећи отворена 
тамничка врата, хтео да се убије; међутим, Павле га је утешио, тако да се 
крстио заједно са целом својом породицом. Вероватно је крштење обављено 
у затворском дворишту, где се бунар налазио илинеки базен са водом.

Сутрадан су градске власти наредиле да Павла и Силу лусте. Међутим, 
Павле је одлучнб реаговао, тражећи да му се представници градске власти 
извине. По римским законима lex Valeria из 509. године пре Христа и lexporcia 
из 248. године пре Христа, било је забрањено да се римски грађани шибају или 
ставе у затвор. Ако је неко учинио преступ, прво му је одузимано грађанско 
право и тек је онда могао бити кажњен или затворен. Ко би прекршио овај 
закон, кажњаванје веома сгрого и то одузимањем имања а понекад и смртном 
казном. Римска власт у Филипима се о овај закон очигледно огрешила. Због 
тога су предствници градске власти били уплашени и зато су дошли и извинули 
се апостолима, „и кад их изведоше, мољаху их да отиђу из Града” (Дап 16:38).

Овде смо описали Павлов рад у Филипима у Македонији. Црква је оо 
нована и ималаје, као нови хришћански и мисионарски центар, великогуспеха. 
Из Филипа и Македоније апостол Павле и његови сарадници лрикупљали су 
добровољне прилоге и помоћ коју су слали сиромашним хришћанима у 
Јерусалим. Све то говори да је црквени живот у Македонији, особито у 
градским центрима, био убрзо добро организован. Павле је касније, боравећи 
у Ахаји и Коринту, још два пута долазио у Филипе, а седам година након 
боравка у овом граду упутио је по свом ученику Елафродиту једну посланицу 
Филипиљанима; Хришћансгво је, дакле, још средином I века овде заживело. У, 
додуше краткој, посланици Филипљанима, Павле их саветује да се чувају 
лажних учитеља, а нарочито инсистира на јединству хришћана, „да буду 
међусобно једипствени”, што им наглашава и понавља у Посланици чак 
двадесет пута. На крају Посланице, апостол Павле, што је карактерисгично, 
поздравља „сваког светоГау Христу Исусу” (Фил 4:21). Овде се, у првом реду,

 ̂ Исго, стр. 79. Р. Lemerl, Philippes, 38-39.
Код: Е. Чарнић, ТумачењеДела апостоласих, Крагујевац-Вршац, 1984,77; N. Hugede, ibid, 47.



мисли на црквене старешине, односно презвитере, али и на све верне у Хрисгу 
Господу, у Филипима и Македонији.

Из II века је познато Писмо епископа Поликарпа из Смирне у Малој 
Азији, упућено хришћанима у Филипе у Македонији. Наиме, познато је да је 
свети Поликарп био очевидац и савремених апостолских ученика. У време 
када је сградао за веру, шездесетих или седамдесетих година II века, свети 
Поликарп је имао 86 година, што значи да је рсфен отприлике осамдесетих или 
деведесетих година I века. Био је дете хришћанских родитеља и, према томе, 
апостолски савременик. Писмо-посланицу, коју је Поликарп написао 
хришћанима у Филипе, помиње црквени историчар Јевсевије Кесаријски.8 * У 
Писму заклиње хришћане да остану верни Јеванђељу и проповеди апостола 
Павла, који је оснивач тамошње Цркве. На крају Писма, Поликарп указује на 
прави повод да им се обрати овим пастирским писмом. Каже да му се обратио 
Игњатије Антиохијски и хришћани из Филипа у Македонији и да су га 
замолили да по некоме пошаље у Сирију једно њихово писмо. Поликарп им 
обећава да he то учинити он лично или да he га по некоме пбслати. Исто тако, 
свети Поликарп помиње нека од Игњатијевих писама која су му Филипљани 
слали.10 * * * 14 У посланици се помињу презвитери и ђакони, док о епископима нема 
додуше изричитог помена, што опет не значи да их није било у овом граду.11 
Презвитерима Поликарп даје савет да буду према свима милостиви (eig Jtdvreg 
ШгЈцоуед), да пазе на болесне, гладне и сиромашне, и на удовице, а да буду 
далеко од сваког среброљубља (paicpav ovreg ttdcxrjg (jpTjtaxpyupiag). 2 Позива 
Филипљане да им сам Г ослод Христос буде узор у сгрпљењу, затим их умољава 
да остану верни истинитој Речи, имајући увек пред очима пример Блаженог 
Игњатија, Зосима и Руфа и других који су код њих били у Филипима, као и 
апостола и његових ученика. За једног презвитера из Филипа по имену 
Валент Поликарп изричито каже да је био шкрт и тврдица. Свакако је био 
склон феброљубљу. 4 Рђав пример овог свештеника требало је да одврати 
остале хришћане од порока феброљубља.

После Филипа, следећи велики град који је апостол Павле посетио, био 
је Солун-Тесалоники. Наиме, преко Амфипоља и Аполоније, путем дугим 150 
километара, Павле је стигао у Солун. Главни град провинције Македоније I 
носи име поТесалоники, жени Александровог војсковође Касандра. Због свог 
изузетно повољног положаја (налази се на средокраћи путева који иду са 
севера из Подунавља и са југа из Тесалије, и путева са Истока u Запада), овај 
град има веома дугу и значајну историју све до данас.15 Град трговине и 
поморства, од давнина насељен не само Грцима, Солун је био место одакле су 
се шириле идејеиразноврсни утицаји на све стране: долином В ард ара и Мораве

Јевсевије Кесаријеки, Црквена историја III, 16; IV, 23.
Писмо, коришћено према: Ignace d’Antioche, Lettres, avec la Lettre aux Philippiens de Polycarpe de 
Smyme et la Martyre de Polycarpe, ed. P-Th. Camelot S CH 10, Paris, 1952; //. Delehaye, Les Passions des

. „ martyrs et les genres littiraires, Bruxelles, 1966,15-22.
0 Lettre, 13,1-2 
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14 Ibid, 11,1.
1 Најважнији радови из богате историје Солуна; О. Tafrali, Thessaloniquedes originesau XIVs slide, 
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на север, преко Тесалије на Југ, на Исток и Запад копненим лутем, а морем 
кроз цео Медитеран. У тренутку када апосгол Павле долази у Солун, у њему 
је живео велики број Јевреја. Имали су и свој храм и Павле је ту проповедао 
(Дап 17:1-9) суботом: „изгубљеним овцама дома Израиљева” најпре је говорио 
да је Господ Христос обећани Месија. Многи од Јудеја из Солуна одмах су 
поверовали Павловој проповеди, али су, већином, нови хришћани ипак били 
они који су прелазили из незнабоштва. У право из овог града били су пореклом 
неки од Павлових врлих ученика у вери и сарадника у мисионарству. To су 
позната имена као што су: Јасон, Секунд и Аристарх. По предању, Арисгарх 
је био први епископ у Солуну. Хришћанска традиција управо овој тројици 
приписује ширење и учвршћивање хришћанске вере, не само у граду Солуну, 
него и у његовој широј околини, односно у Македонији.

Апостол Павле је хршпћанима Солуна упутио две своје Посланице. У 
њима се, поред осталог, одсликава сгање у тамошњој Цркви. Има чак индиција 
о прогону младе Цркве у Солуну и Македонији већ у апостолско време: „И eu 
се угледајте на нас u на Господа, примивши реч у Големој невољи сарадошћу 
Духа СветоГа” (1 Сол 1:6). На једном другом месгу Павле каже: „Хвалимо се 
с вама по црквама Божјим, вашим трпљењем и вјером у свима вашим 
Гоњењима и невољама које подносите. To је знак праведноГа суда БожијеГа, 
да се удостојите Царства БожјеГа, за које и страдате” (2 Сол 1:4-7). Овде се 
директно говори о страдањима и прогонима првих хришћана у Македонији, 
која су уследила, вероватно, одмах после Павловог одласка из Солуна. Овде 
су хришћане сигурно прогонили представници државне римске власти, пошто 
су, у овим крајевима, поготову ван градских центара, Јевреји били врло мало 
или никако заступљени.1

Македонија је истовремено била подручје са којег се Хришћанство 
ширило у остале провинције Балканског полуострва. Захваљујући свом 
природном географском положају, била је повезана комуникацијама, тако да 
је била погодна за продор нове вере. Апостол Павле то и подвлачи кад пише 
хришћанима у Солун: Jfep је од вас одјекнула ријеч Господња не само у 
Македонији иуАхаји, неГо сеиу свакоммјестуразГласи вјеранашау БоГа,..Г 
{1 Сол 1:8). Несумњиво је да су Македонија, Грчка и део острва Егејског мора, 
као и јужни делови Илирика, примили Хришћанство од самог апосгола Павла 
и његових ученика, од којих су многи, видели смо, били родом из ових крајева. 
Као изразито хришћански центри, односно места у којима су основане прве 
црквене општине, описани су градови: Филипи, Солун, Верија и Никопољ у 
Епиру, па јужније Атина, Коринт и Кенхреја, а затим област римске провин- 

је проповедао Павлов ученик Тит, потоњи епископ на

Хроничар ПавловоГДруГог мисионарскоГ пута, свети евангелистЛука, 
истина, не говори много о његовом боравку и раду у Солуну и околини. Лука 
то чини само кратким потезима. Павле је, према њему,у Солуну боравио у кући 
тамошњег житеља Јасона,код којег је радио ткачки занат ради издржавања и 
подмиривања трошкова путовања. Међутим, даљи ток догађаја показује да су

Р. Lemerl, Phillippes, 56.
Ј. Zeiller, Les premiers sičcles chritiens en Thrace, ett Grćce et Constantinople, Byzantion 111 1926, Paris, 
1927, 215-231; J. Поповић, Житија светих за август, Београд, 1976, 424-423; Н. Милаш, 
Православна Далмација, Н. Сад, 1901; 2. Тимотеју 4,28.
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се Павлу одлучно супротсгавили Јевреји. Успели су да убеде велику грулу 
беспослених људи које су сакупили са улице да нападну Јасонову кућу, зах-
тевајући даг апостоди изађу.

Пошто Павле и Сила тренутно нису бшгату, своје су зло сручили на 
домаћина куће Јасона и још неке новокрш тен есве су иходвелин& еуд’ 
оптужујући их за побуну против цара и државних закона. Лако će, међутим, у 
поступцима Јудеја против хришћана у Солуну запажа исти мотив оптужбе које 
су јерусалимски Јудеји изнели против самог Господа Христа. На суду се, у име 
оптужених хришћана, речимо бранио Јасон, који је рекао да апостолска 
проповед није уперена против цара и важећих римских државних закона. 
Хришћани су после тога били ослобођени. Да у самом граду од дрских Јудеја 
не би доживели још веће невоље, солунски хришћани су посаветовали Павла 
и Силу да неприметно, ноћу, напусте њихов град и оду у оближњу Верију (Дап 
17:10).

Верија, удаљена од Солуна три дана хода према југозападу, лепо је 
примила мисионаре. Тамо су апостоли стигли крајем 51. године. Каже се дасу 
становници овог града „свесрдно примили реч, сваког дана истражујући 
Писмо, да ли је тако „ Тако вероваше многи од њих, и одугледних јелинских 
жена и од људи не маЛо” (Дап 17:12). ЈеДан од новокрштених жвтеља Верија 
био је Сопатер, касније Павлов сапутник. Али, Павлов успех у Веријиопет је 
засметао солунским Јудејима, који суиз Солуна допшиу Верију и организовали 
побуну народа против њега.Радисваке сигурности, апостбли остављају Верију 
и из пристаништа Дион бродом одлазе у Атину.

Атина, град грчке мудросги, науке, филозофије и уметности, био је сада 
у прилици да чује проповед Павла из Тарса о Сину Божијем, распетом и 
васкрслом, што је за многобошце било немо!уће, а за Јудеје саблазан. Живот 
у овој метрополи одвијао се углавном на трговима и Павлов први утисак био 
је такав да се, „ражести дух његов у њему Гледајући Ipab пун идола” (Дап 
17:16). Атињанима је апосгол Павле у почетку личио на обичног празнослова 
и брбљивца који им говори о некаквом Исусу и васкрсењу (f| ćivaotaoig) и 
мислили суда се ради о неким новим боговима. Да би га боље саслушали, ипак 
суга одвели под Акропољ, ца Аресов брежуљак (Аеропаг), где је повремено 
зас^даОчНајвиши атински суд. У својој познатој беседи побожним Атињанима 
о„непознатом 6oiy” (čtyyo)<kto 0ero) Давле говори пОлазећи од њима познатих 
нретпосгавки. He улазећи овде детал»но у анализу Павлове ггропбведи, треба 
само рећи да је његов рад у Атини имао успеха. Црква је у Атини основана и 
била је, од самог почетка, по много чему узорна. Овде је крштен, како Лука 
саопштава, човек по имену Дионисије, који је, по предању, сачуваном код 
Јевсевија Кесаријског,18 био први епископ у Атини. Хришћанком је том 
приликом поетала и жена по имену Дамара. Поменути су и други атински 
хришћани, али без имена.

.. % пост-апостолском периоду историје ране Цркве, не зна се скоро ништа 
о ждврту̂  ̂Пркве у Атини. Помиње се само, по имену Наркис, један од седам- 
десеторице апостолских ученика, који је био епископ у Атини за ̂ време 
владавине цара Адријана, Из Атине је, такође, био и познати апологета

••• « -  ;  . 7 4 1  Mt ■.
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Кодрат, који око 125. године пише једну Апологију у одбрану Хришћанства.19 
Затим у време цара Антонија Пија (138-161), око 140. године и Аристид из 
Атине пише - Апологију. 0 Хришћански философ Атињанин Атинагора пише 
познату „Молбу за хришћане”, као и текст „О васкрсењу мртвих”. Списе је 
упутио из Атине самим царевима Марку Аурелију (161-180) и Комоду (181-190) 
у Рим.21

Из III века је познато неколико мученика за веру као што су: Павлин, 
Ираклије, Леонида, Петар, Дионисије, девојка Христина, Андреј, Павле и 
други. Црквени историчарЈевсевије каже даје око 230. године, Ориген дуже 
боравио у Атини где је, чак, написао пет књига свога тумачења Песме над 
песмама и Пророка Језекиља. Ориген, још у свом делу Против Келса (3,30), 
помиње Атину и тамошњу Цркву. Постоји чак и једно предање да је, истов- 
ремено када и Оригењ у Атини боравио и студирао његов ученик, свети 
Григорије Чудотворац.

И поред свега напред реченог за древну Цркву у Атини, ипак остаје 
чињеница да је тај град све до краја антике осгао центар класичне учености и 
културе, која је, по много чему, била антихришћанска. Тек је за време цара 
Јустинијана 529. године била коначно укинута позната многобожачка 
Академија у Атини, а њеним професорима је ускраћен рад у њој.

Најјужнија црквена јединица, коју је лично апостол Павле основао у 
Грчкој, јесте Коринт. У овај град на Пелопонезу Павле је дошао у пролеће 51. 
године. У то време Коринт је био највећи град не само у Ахаји (Пелопонез) 
него и у целој Грчкој. Овај трговачки и поморски центар примио је хришћанске 
мисионаре. Овде је Павле срео брачни пар Акилу и Прискилу, Јудеје из секте 
фарисеја, родом из Понта у Малој Азији. Из Рима су побегли као јудеох- 
ришћани 49. године, када је цар Клаудије (41-54) предузео гоњење Јудеја. У 
Коринту су живели од ткачког заната (Дап 18:3). Знање неког заната за 
фарисеје је било обавезно. АпостолПавле је овај занат израде шатора научио 
за време сгудирања у Јерусалиму. Боравећи у Коринту, Павле је сгановао код 
Акиле и Прискиле. Празницима, односно суботом, одлазио је у коринтску 
синагогу и проповедао Јудејима. Такође је проповедао и многобошцима итоу 
кући неког Јуста који се био крсгио. Иначе из Коринта је познато неколико 
хришћанских имена као што су: Стефанас са породицом, Гај, фортунат и 
Ахајик, затим блаГајник Ераст и Тертије. Од жена хришћанки помињу се 
Хлоја и ђакониса Фива у Кенхреји, по којој је апостол Павле послао посланицу 
у Рим (Рим 16:1-2).

Мисионарење у Коринту није протекло без тешкоћа. Међутим, с§м 
Господ теши Павла: „Не бојсе, него Говора, и да неућутиш. Јер сам ја с тобом, 
и нико се неће усудити да ти учини зло, јер имам многи народ у овом Граду” 
(Дап 18:9-10). Коринт је био важна римска сенатска провинција. У време када 
Павле овде борави, конзул је био Јулије Галион, брат римског философа * 2
1Q

Јевсевије Кесаријски, Црквена исшорија IV, 3. Altaner, Patrologie, 288; Ј. Danielou et H. Marrou, 
Nouvelle histoire d e l’Eglise I, Paris, 1963, 84.
Altaner, Patrologie, 88, 182,476.
Altaner, Patrologie, 98-99.
МеуаХ.д EXXtjvikt) gvKiKtawieSeux ц 659. Г.1. Kovr]6dpr), ЕккХ.т)СТ1астх1кг) urcopi'a, 401-402.

2 Јевсевије Кесаријски, Црквена историја IV, 23-32.
Г.1. Кст^барг), Екк/сгЈсаасгшсг) ioropia, 413.



Сенеке (Дап 18:12). Павле је остао у Коринту осамнаест месеци. И овде су га 
први осудили Јудеји. Пошто конзул Галион није хтео да му суди (Дап 18:13), 
Јудеји су свој гнев искалили над Сосгеном, старешином коринтске синагоге: 
,,И бише Га пред судницом; а Галион није за то ништа марио” (Дап 18:17), Јер 
no својим философским убеђењима није био наклоњен Јудејима.

У другој половини 52. године Павле је напусгио Коринт и преко Кенхреје 
отишао у Антиохију. У Коринт ће поново доћи на свом следећем путовању и 
то из Ефеса преко Троаде и Македоније, и остаће ту три месеца. Одатле је 
потом намеравао да бродом иде у Палесгину, али се предомислио, пошто су му 
претили неки Јудеји. Зато је копном, преко Македоније и Филипа, отишао у 
Јерусалим за Пасху, са закашњењем због дужег пута.

У току првих трију векова, хришћанска Црква у Коринту је била најбоље 
организована на територији целе Грчке. Павле је из Коринта написао и послао 
посланице Солуњанима, Римљанима и Галатима. Познато је неколико имена 
коринтских епископа из раног периода, као што су били Прим и, из средине II 
века епископ Дионисије, који је пострадао за веру у Атини. Дионисије је, као 
епископ највећег града у Ахаји, око 180. године писао пастирске посланице 
хришћанима у Лакедемон, Атину, Никомедијуг Гортину и Кносос на острву 
Криту, Амасгриду у Понту, и епископу Сотиру (166-175) у Рим. Дионисија је 
уКоринту наследио епископ Вакхилос. СрединомШвека, за време Децијевог 
гоњења, Коринт је имао своје мученике за веру. To су: Хариса, Леонида 
епископ у Атини и други. Пре тога, с краја Iвека, позната намје Посланица 
римског епископа Климента хришћанима у Коринту. Односи се на период 
владавине цара Домицијана (81-96). Уследила је поводом немира у Коринту, 
када се једна група млађих презвитера одвојила. Конкретнијих обавештења 
о самом сгању у Коринту у овој посланици, међутим, нема.

Из овог кратког прегледа апосголског и посгапостолског периода ране 
Цркве на југу Балканског полуосгрва, види се да Хришћанство постепено 
осваја ове просторе. Овде ћемо се само укратко осврнути на предање везано 
за светог апостола Андреја Првозваног и његов рад у Тракији и у данашњој 
Грчкој. По предању које је веома старо, Андреј Првозвани је, између осгалог, 
проповедао Јеванђеље у Витинији, Пропонтиди, Халкидону (северна Мала 
Азија), Тракији, Македонији, Подунављу, Тесалији, Елади и Ахаји, а затим на 
Криму и међу Скитима. Код Јевсевија Кесаријског записано је предање 
преузето од Оригена,покојемје апостол Андреј биокод Скита. Исги Ориген 
сведочи о Андрејевом боравку у Ахаји, односно на Пелопонезу. Ова његова 
ннформација није невероватна, ако се има у виду да је Ориген два пута, 230. и 
око 240. године, био у Атини. Он је овде могао чути и прибележити податке о 
делатносги апосгола Андреја у Ахаји, а и у другим крајевима Грчке, које му 
касније предање приписује. Ф. Дворник сматра да је ̂ ндрејевАпокриф”, који 
говори о његовом проловедању у Ахаји, настао после Оригена, крајем III * 26 * * 29
2< _

Јевсевије Кесаријски, Исшорија IV, 23; A. Harnack, Die Mission..., 787. Konidari, Ibid, 406-407.
26 Јевсевије Кесаријски, Историја IV, 22.
2̂  У Коринту постоји храм-мартир, посвећен епископу мученику ЈТеониду.

Ј. Zeiller, Les premiers sižcles chrdtiens, 217; J. Danielou et Marrou, NouveUe histoire 1, 84.
29 Јевсевије Кесаријски, Историја 3 ,1 .0  мисионарењу Андреја видети: И. Даваков, Проповед-

ническаја деателност ап. Андреа и св. Нини, Журнал мисионарства народного
проесвешћениа 333, Ст. Петербург, 1901,101-113.



века, док je А. Харнак, опет, мишљења да је сасвим могуће да су апостоли 
Андреј и Лука пострадали у Ахаји.31 * Старија је претпоставка Б. Цимермана да 
под појмом Ахаја Achail (Axail) треба схватити област у пределу Кавказа и да 
је Андреј тамо проповедао.

После Ориггна, односно Јевсевија, о апостолу Андреју, Луки и Тимотеју 
и њиховој делатности, имамо код неких Светих Отаца сведочанства која 
потичу с краја IV века. Тако, рецимо, свети Јован Златоусти, у Омилији на 
Матејево Јеванђеље 33 помиње Андреја, Петровог брата, као и апостолски 
пар, Павла и Тимотеја. У својој десетој Омилији Златоусги каже да се у 
Цариграду налазе гробови апосгола као што је брат првог од апостола, 
ловац људи, славни муж... ” У истој Омилији цариградски патријарх алудира и 
на Павлове ученике, Луку и Тимотеја, чија тела, такође, почивају у престоници 
царства 34 * Затим свети Јован Златоусти, у краткој беседи коју је одржао по 
повратку из изгнанства и коју је изговорио у храму Светих Апостола, позива 
верне да се поклоне онима који су подносили прогонства: Тимотеју као Новом 
Павлу и Андреју као Другом Петру.

Из отприлике истог времена потиче и сведочанство Светог Григорија 
Назијанзина. У својој 33. Беседи он помиње Луку као апостола у Ахаји a 
апостола Андреја као проповедника у Епиру.36 * Затим Теодорит Кирски, v 
тумачењу Псалма 116, Говори о Јелади као Андрејевој мисионарској земљи.

Од западних писаца, о светом Андреју међу првима говори Гауденције из 
Бресције (+ око 410) и каже да су Андреј и Лука страдали у Патрасу на 
Пелопонезу 38 Епископ Павлин из Ноле, око 409. године, у својој 19. Песми, 
хвали нову престоницу на Истоку, тј. Константинуполис, у који је цар пренео 
светог Андреја из Грчке и светогТимотеја из Азије 39 * Даље, блажени Јероним 
сведочи да су постојали храмови посвећени светом апостолу Андреју у Милану 
и у Аквилеји. Најзад, папа Григорије Велики (+ 604) изричито везује апос- 
тола Андреја за Ахају у једној својој беседи изговореној у храму апостола 
Андреја у Риму.41

Према Мартиријуму апостола Андреја и Апокрифима, Андреј је 
најпре боравио на обалама Црног мора (Pontus Euxinus), затим у Византу, a 
после: „AieOćbv хе xrjv Qeooakiav m t ЋХКаба ка( тог)? iv aina  15 xaig xo
xf|5 oiKovopia? ХрктхогЈ xov 0eoO pDcxxf]piov žk ©Bjievog airrćOev pexeiaiv Jtpog
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t t )v  Axouav”. Књига Чуда светог Андреја44 такође говори да је апостол Андреј 
са Хелеспонта отишао у Визант, а одавде у Тракију и Македонију: Jnde progres- 
si, ut venirent Thracias, apparunit eis multitude) haminum a longe cum evaginatis gladiis, 
lanceas manus gestantes... Quod cum vidisset Andreas apostolus, faciens crucus signum 
contra eos,...”. У истом документу, следи молитва Господу да уништи мачеве 
мноштва људи уперене против њега. Према даљем опису, појављује се Анђео 
Господњи у великој светлости, а његови противници обраћају му се и клањају. 
Након тога апостол, „parvenit ad Perintum civitatem Traciae maritimam et invenit ibi 
navem que in Machedoniam properaret... ”.

У потоњим вековима историје Цркве па све до данас важност предања о 
апостолу Андреју, брату апостола Петра, је велика, нарочито у покушајима 
приближавања римокатолика Православној цркви. Овде смо се само укратко 
осврнули на најстарије предање и најновије погледе у науци о том проблему, и 
то не у циљу да га детаљно размотримо, него да само укажемо на његове 
основне поставке.

Сличнопредању о апостолу Андреју,посгоје идруге легенде о делатносги 
још неких апостолских савременика на нашим просторима. Тако се за Пав- 
ловог ученика Андроника каже да је био епископ у Сирмијуму у Панонији. 
Андроника, исгина, помиње и сам апостол Павле у посланици Римљанима, 
када каже: „Поздравите Андроника и Јунију, родбину моју, и моје другаре у 
сужањству, који су знаменити међу апостолима, који и прије мене вјероваше 
Христу” (Рим 16:7). Такође по предању, свети Епенет је био епископ у Кар- 
тагини у северној Африци.46 Андроник је, дакле, по самом Павловом приз- 
нању, пре њега постао хришћанин и, слично њему, своју веру сведочио и 
страдањима, док је Епенет, новообраћеник из Ахаје, био особито ревносан 
хришћанин и, као такав, врло драг апостолу Павлу.

Многи од седамдесеторице апостолских ученика били су пореклом из 
Илирика и Грчке, или су ту деловали као истакнути хришћански мисионари. 
Тако предање гозори да је свети апосгол и јеванђелисг Лука проповедао, осим 
у градовима Мале Азије, и у Италији, Далмацији и Галији, а нарочито у 
Македонији, у Ахаји. Настрадао је у данашњој Грчкој, у Тиви, где је био 
обешен као старад од 84 године.

Из броја Сепамдесеторице још се помињу свети Сила , епископ у Корин- 
ту, свети Силуан5 , епископ у Солуну, свети Крисп51.епископ на острву Егини, 
свети Урбан , епископ у Македонији, свети Наркис , епископ у Атини, свети 
Состен , епископ у Колофону а родом из Коринта, свети Кодрат , епископ у * 2

44 Monumenta Germaniae Historica. Scriptores rerum Meroungicanim I (1883), 826-846. 
2  Ibid, 831. F. Dvorak, Ibid, 185.
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Атини.свети Дионрсије , епископ у Атини, свети Руф , епископ v Тиви, свети 
Јерма , свети Јерм и је , епископ у Далмацији, свети Јеротеј , епискол у 
Атини, и свети Астије61, епископ у Драчу.

Из до сада изнетог можемо закључити да је Хришћанство раширено на 
Балкану у I веку, односно већ у његовој првој половини, пошто о томе лодатке 
налазимо у новозаветним списима. Ти подаци су, исгина, понекад веома скром- 
ни и често дају само извесне наговештаје. Апостол Павле о томе наводи 
следеће обавештење: Дер меДимас остави, заволевши садашњи век, и отиде 
у Солун, Крискент у Галатију, Тит у Далмацију, Лука је сам уз мене” (Тим 
4:10). Према договору и по правцу у који су били упућени на мисионарење, 
Павлов ученик Крискент је отишао у Галатију, у Малу Азију , а Тит у Дал- 
мацију. Балкански простори су примили Хришћанство најпре у градским 
срединама, док је у саму унутрашњост Балкана нова вера много спорије 
продирала. Новом вером су најпре запљуснута приобална подручја Егејског, 
Мраморног, Јонског и Јадранског мора. Градови са тих простора су постали 
центри одакле се Хришћанство даље ширило у унутрашњост. Правци ширења 
нове вере били су, разуме се, и правци комуникација којима се одвијала 
трговина, куда се кретала војска и обављала административна и државна 
Римска управа. Главни градови римских провинција су убрзо постали епис- 
копска седишта. Међу првима се помиње Салона, главни град Далмације, 
Аквилеја, Сирмијум, Тесалоники, Сардика и многи други, о којима ће касније 
бити више речи. Унутрашњост Балкана, особито планинско подручје које је 
удаљено од главних комуникационих праваца и путева, спорије је и знатно 
касније христијанизовано, што је потпуно разумљиво ако се имају у виду 
објективне околности, јер су неки делови Балкана крштени тек неколико 
векова касније, у IV и V веку.

Овај кратки преглед првих почетака Хришћанства на просторима јужних 
делова Балканског лолуострва показује да је хршпћанска вера у овим облас- 
тима, па и много шире, већ на самом почетку Новога завета ухватила веома 
дубоке корене. Апостоли су основали и утемељили црквене општине у 
Филипима, Солуну, Верији, Атини и Коринту, као и у многим другим местима 
која се изричито не помињу. Те црквене општине постале су жаришта из којих 
се нова вера ширила по целом Балканском полуострву, и то према северу, 
долинама главних путних праваца, Вардаром и Моравом до Подунавља, даље 
долином Струмице и Марице, па Саве и њених нритока, а морским путевима 
према северозападу и североистоку.

Пошто нам апостол и јеванђелист Лука у Делима апостолским, а и сам 
Павле у својим посланицама, углавном остављају податке о хришћанским 
заједницама у већим градовима и насељеним местима, почетке Хришћанства

^  Спомен 8 децембра.
Спомен 8 априла.
Спомен8. априла.
Спомен 5. новембра.
Спомен 4. октобра.
Спомен 4. јуна.
Известан број научика о овом месту 2 Тим 4,10, у вези са Крискентом, сматра да је он отишао 
у Галију (данашња Француска), а не у Галатију у М. Азију.. Најновији рад о томе: R. Bratož, 
KrSćanstvo и Ogleju in na zzhodnem uplivnem obnočju oglejske cerkve od začetkov do nastopa verske 
svobode, Acta ecclesiastica Sloveniae, 8 (Ljubljana), 1986, 36.



треба тражити најпре у урбаним центрима на Балканском полуострву. Ова 
појава је запажена од сгране скоро свих истраживача раног Хришћансгва. 
Тако се no неким научницима може говорити о Хришћанству „као религији 
Градова”.63 64 65 66 67 У граду борави епископ као надзиратељ Цркве Божије у том месту 
или његовој непосредној околини. Због тога уз име елископа, од самог 
почетка, стојииме града где му је катедра. To је разлог што и апостоли оснивају 
црквене општине у већим градовима. Хришћанским заједницама, које су у 
градовима биле веома компактне, пишу пастирске посланице многи, попут 
Игњатија Антиохијског, Климента Римског, Поликарпа Смирнског и других. 
Климент Римски пише хришћанима у Коринт на Пелопонез, Игњатије у 
неколицину градова кроз које је пролазио на путу за Рим, а Поликарп у Филипе 
у Македонији. Ово чине по угледу на апостоле Павла и његове посланице у 
Солун, Коринт, Филипе и друга места. Апостолску праксу старања о Црквама 
Божјим у појединим већим местима преузели су непосредни апосголски нас- 
ледници. To је, једноставно, био начин комуницирања и управљања црквама, 
као и њиховог унутрашњег организовања.

За нас се, мбђутим, увек изнова посгавља питање како је Хришћансгво 
ширено, односно како је практично улазило у грчко-римски свет у I и II веку? 
Како су њиме превазилажани грчко-римска култура, обичаји, веровања? 
Преко којих је друштвено-културних слојева, најлакше и највише,хришћанска 
вера ширена? Одговори на ова и слична питања су веома тешки и комплексни. 
Најранији хришћански писци, а и други рани извори Цркве, као што су 
текстови Плинија Млађег, говоре о социјалном пореклу хришћана. Несум- 
њиво је да је хришћана било много више на Истоку него на Западу. Рецимо, 
Плиније Млађи даје податке о хришћанима у епархији Витинији у Малој Азији, 
на самом почетку II века. Он каже да их има и по градовима и по селима и да 
су свих узраста: младн, стари, људи, жене, римски грађани, сиромашни. Из 
овога се може закључити да је већ почетком II века међу хришћанима било и 
богатих људи, и образованих, и философа. Црквени историчар Јевсевије 
каже да су крајем I века у Риму хришћани посгали конзул Климент и његова 
супруга Домицила. Пример светог Јустина Философа, који је такође постао 
хришћанин у Риму, сведочи да је Хришћансгво и међу философима и ученим 
људима имало и те како ревносних следбеника. Тертулијан каже да је 
Хришћанство било заступљено од самог почетка у свим друштвеним 
сталежима. Исти Тертулијан, крајем II века, 197. године, у својој Апологији 
наводи где све има хришћана: ,Ми живимо у овом свету са вама, посећујемо 
ваш форуму пијице, купатила, продавнице, Гостионице и друГа места за 
трГовину. Савама пловимо, служимо као војници, обрађујемо земљу, 
тргујемо ... . 7 Једноставно речено, хришћани су у свакодневном животу 
узимали учешће свуда и на сваком месту.

63 Р. Batiffol, UEglise naisscmt et le catholicisme, Paris, 19713, 41; A. Haraack, Die massion 278. J. Zeiller, 
L’Egtise primitive I, Paris, 1946,16.

64 A. Hanunan, La vie quotidienne des premiers chritiens (95-197), Paris, 1971,48.
65 Јевсевије Кесаријски, Историја III, 18.
66 Тертулијан, O венцу2. Tertuiani, de corona 2, (CC1, II) 1954,1041.
67 Tertullianus, Apologeticum 42,2-3, Corpus christianorum, Series latino, pavos 1,1954; Ignace d ’ Antioche 

- Polycarpe de Smyme, Lettres - martyre de Polycarpe 5,1 ed P.Th. Camelot, (S CH, 10), Paris, 1969; 4 
Тертулијан, Апологија, 42,2-3.



Међутим, за хришћане се, из сасвим разумљивих разлога, постављало 
питање часних и нечасних занимања. За хришћане, као римске поданике, 
било је актуално служење у војсци. Служење војске подразумевало је лојал- 
ност према држави, проливање крви непријатеља и жртвовање тамјана цару 
као божанству. 9 Зна се, рецимо, да је Јустин Философ био син колона, 
вероватно ислуженог римског војника, и зато он лепо говори о служби у 
римској војсци. Даље, за време цара Марка Аурелија, у војсци је било много 
хришћана, 0 пошто Тертулијан каже: „Ми (хришћани) испуњавамо ваше 
логоре

Ширењу Хритћанства много је погодовало постојање једног језика који 
је употребљаван у целој држави. Тако Тертулијан наводи да је грчки језик тај 
којим се споразумевају хришћани у Риму и Картагини све до почетка III века.72 
Слично сведочанство даје и свети Иринеј из Лиона у Галији. Тај заједнички 
грчки језик обједињавао је у новозаветно време Римску империју.

На који начин је Хришћанство ширено из градских центара по мање 
насељеним местима, селима? У Цркви постапостолског периода не може се 
говорити о специјалној институцији проповедника-мисионара који су обав- 
љали тај посао. Пре би се могло рећи да се Хришћанство ширило слободно, 
спонтаним залагањемдобровољаца7 , који су лросто осећали потребу да благу 
вест о епасењу у Христу што пре и другима пренесу. Сем свештенства, нову 
веру шире и свзтовњаци, лаици, али не у смислу неког планског и ор- 
ганизованог рада, него снагом вере у којој су крштени за новиживот у Господу 
Христу. Хришћанство се шири по породицама, фамилијама, на месгима где 
људи раде и где се окупљају. Вера се преноси непосредним контактом, када 
крштени муж о вери говори својој још некрштеној жени, роб своме господару, 
господар слугама, трговци купцима, а лекари болесницима, како нам сведочи 
пример лекара Александра из Лиона, према светом Иринеју Лионском7 
Проповедници нове вере нису само то. Они већином и даље живе од свог рада, 
од онога чиме се баве, мада се понекад срећу и они који су се искључиво 
посветили Јеванђељу, а издржавају се од браће (Лука 10:7). Како пише Јев- 
севије Кесаријски, путујући проповедници нису потпуно ишчезли после нове 
генерације хришћана. „Они су, испуњавајући савет Спаситеља, делили своје 
имање сиромасима, напуштшли су завинај и одлазили су да изврше послање 
благовеститеља... Задовољавали су се да само положе темеље вере код 
страних народа, поставе пастире, а потом су одлазили... После су ишли 
поново у друге крајеве и друге народе”. ^Пантен је, пре него што је посгао 
учитељ у Александрији, био мисионар. 7 Ориген је записао једну опаску 
великог противника Хришћанства, Келса, који је пошто-пото хтео да
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проникне у тајну тако брзог и успешног ширења ове вере. Келс је, наиме, видео 
да се Хришћанство проповеда непосредно, по приватним кућама, пред женама, 
и децом, и пред одраслим људима.Игњатије Антиохијски у посланици Смир- 
њанима поздравља домове браће са њиховим женама и децом и удовицама.

У хришћанским породицама обично су сви били крштени, а ако је било 
робова, они су равноправно узимали учешћа у верском животу породице.80

С друге стране, снажан подсгрек опредељењу за Хришћанство често су 
давали стравични призори страдања хришћана за веру. Обично су у 
ислеђењима против хришћана узимали учешће, по службеној дужности, вој- 
ници. Многи од њих, по сведочанству житијних текстова, непосредно после 
таквих догађаја постајали су хришћани. Тертулијан је често говорио: „Крв 
мученика је семе Хришћанства”. 1 Прави, истински хришћани, јавно су 
гледајући смрт лицем к лицу, достојанствено исповедали своју веру, а такво 
држање није могло да нема утицаја и да не привуче нове следбенике. У 
суштини, Хришћанство је пре свега љубављу освајало свет. Није нигде остало 
података да су хришћани у време прогона и мучења организовали отпор, 
реванш или освету за убијену браћу по вери. Напротав, Јустин Философ каже: 
„Ми Говоримо мноГобошцима, ви сте наша браћа"^ , упркос свих понижења и 
клевета на хришћане.

*  * *  *

У насгавку овог рада биће речи о раном Хришћанству на територији наше 
земље, на подручју Србије, Македоније и Црне Горе. Посебно велики подухват 
било би проучавање раног Хришћанства на подручју римске провинције Дал- 
мације, која је обухватала обалски простор од Истре па све до Албаније, a 
према унутрашњости до данашње западне Србије. На назначеном подручју 
истраживање је замишљено као трагање за епископским седиштима, односно 
епископијама, консултовањем резултата савремене археолошке науке, али 
истовремено и осветљавањем проблема познатим историјским подацима. У 
раду ће се видети да немамо подједнака сазнања о свим епископијама ране 
Цркве на територији Србије, Македоније и Црне Горе. Појединим епис- 
копијама знамо само име, о другима нешто више, док о некима има детаљних 
историјских и археолошких обавештења. Међутим, ови подаци, иако неујед- 
начени и често врло сиромашни, ипак дају макар приближну слику сгања 
хришћанске Цркве пре досељења и првог крпггења Словена, односно Срба, на 
Балканском полуострву.

Градови, односно епископије, у овом раду су, ло редоследу, представљени 
по називима римским провинција из периода позног Римског царства. Већина 
тих епископија одавно је нестала са историјске позорнице. Само мали број 
епискотгаја из времена пре доласка Словена одржао се до данас. Ишчезле су: 
Басијана, Виминакион, Акве, Ремезијана, Стоби, Јустинијана Прима, Док- 
леја, Варгала, Запара, Добир, Хореум Маргум и друге.
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РАНО ХРИШЋАНСТВО У СРБИЈИ, МАКЕДОНИЈИ 
И ЦРНОЈ ГОРИ У СВЕТДОСТИ АРХЕОЛОГИЈЕ 

И ИСТОРИЈЕ

1. СРБИЈА

А Панонија II

Римска провинција Панонија, која се налазила на подручју данашње 
Југославије, позната је под именом PANONIA SECUNDA, или доња Панонија, за 
разлику од Горње Паноније или PANONIA SUPERIOR, и обухватала је подручје 
између реке Дунава, Саве и Драве. Провинција Панонија постојала је као 
целина све до времена цара Трајана (98-117), када је, године 103, подељена на 
два дела, ради лакшег вођења рата са Дачанима, који су живели са друге сгране 
Дунава, на територији данашње Румуније. Иначе, Римљани су провинцију 
Панонију основали 10. године после Христовог рођења. Главни град ове 
провинције био је Сирмијум, Sirmium, данашња Сремска Митровица, а од ове 
речи изведена је и данашња реч СРЕМ. Осим по Сирмијуму, античка прошлосг 
Доње Паноније позната је углавном по неколиким значајним градским 
центрима као што су: Mursa (Осијек), Cibalae (Винковци), Bassianae (Доњи 
Петровци у Срему), Bononia (Баноштор) и друга мања места.

Општа је карактеристика римских провинција у Подунављу да су њихови 
градови-тврђаве били погранични, односно да су се налазили у пограничној 
зони у односу на варварске народе који су живели изван граница ових провин- 
ција. Та чињеница је, углавном, и доприносила да је у њима војнички фактор 
по много чему био одлучујући. Када су Римљани освојили ове крајеве, 
почетком I века хришћанске ере, почелаје постепена романизација покореног 
становнипггва, у којој је војска имала великог удела. Војне насеобине са 
канабама, трговачким цивилним насељима, биле суместа одакле су се, између 
осталог, ширили и источњачки верски утицаји у Подунављу и целом Илирику. 
Археолошка налазишта особито потврђују распрострањеност поштовања 
култа божанстава као што су Јупитер, Вал, Митра и други оријентални кул-



тови, који су, по мишљењу неких истраживача, на известан начин припремили 
пут за ширење Хришћанства.1

Наравно, нас овде интересује ширење и распрострањеност оријенталних 
култова у Подунављу и Илирику само уколико оно има значаја за трагање за 
првим почецима Хришћанства на поменутим просторима. Где и када треба 
тражити прве почетке Хришћанства на територији која је ограничена 
токовима река Дунава, Саве и Драве, односно у Доњој Панонији?

За најстарији период историје хришћанске Цркве на овом простору нема 
довољно прецизних писаних а ни материјалних извора. Материјални остаци, 
односно археолошки налази, нису старији од IV века. Сви досадашњи 
истраживачи раног Хришћанства у Подунављу слажу се у констатацији да će 
организовани цроени живот на овим просгорима јавља релативно касно, 
најраније око федине III века.

С друге стране, последње велико гоњење хришћана у Римској империји, 
за време цара Диоклецијана (284-305) и неких његових наследника, показало 
је да је у Подунавским провинцијама постојала и те како уређена црквена 
организација. To сведоче, између осталог, и страдања многих епископа, 
свештеника, ђакона и многих других хришћана са овог подручја и шире из 
Илирика. Тако је, рецимо, у другој половини III века, за веру страдао епископ 
Викторин из Петовије (Птуј) , познати хришћански писац и тумач Светог 
писма , а епископ Валенс из Салоне (Солин)4 страдао је још за време цара 
Аурелијана (270-275). Ту су, осим њих и многобројни хришћански мученици из 
Илирика с почетка IV века, о којима ће бити више речи касније. Дакле, ови 
хришћански мученици несумњиво су сведочансгво о постојању и присусгву 
Хришћанства, и то као организоване Цркве у Илирику, у другој половини III 
века.

Без сумње најстарији помен хришћана у Илирику потиче из друге 
половине II века. Наиме, у то време је цар Марко Аурелије (161-180) водио 
добро познати рат против племена Квади. Рат је водила легија „XII Фул- 
мината”, у којој је било много војника регрутованих из источних провинција. 
У сукобу са овим варварским племеном, како нас обавештава црквени ис- 
торичар Јевсевије Кесаријски,7 изненада је, на молитву војника хришћана са 
Исгока, настала велика бура и поплава које су допринеле победи римске *

* Ј. Zeiller, L’Empire Romaine et l ’Eglise, Paris, 1928, 214; P. Petit, Histoire de l’Empire Romaine, Paris, 
1974,407.
R. Bratož, KriSćanstvov Ogleju, 280-282. Требаприметити да Викторин Птујски, no сведочанству 
блаженог Јеронима, боље зна грчки него латински језик. Био је први птујски епископ пре 
Диок лециј ановог прогона хришћана. Његово епископовање у Птују падау време владавине 
цара Гапијена (260-268).
R. Bratož, Voctorin iz Petovine in njegovo doba, Živa antika, 34 (1984), 119-125. Према овом аутору, 
ca Викторин je тумачио: Књигу Постања, Изласка, ЈТевитску, пророке Исаију, Језекиља, 
Авакума; Песму над песмама, Отривење Јованово. Био је присталица алегоријског начина 
тумачења и следовао је учењу хилијаста (Исто, стр. 120).
F. Bulić, Sv. Venancije prvi biskup Solinski i mučenik Duvenjski, Vjesnik hrvatskog arheološkog društva, 
Zagreb, 1928.
J. Zeiller, L ’Empire Romaine et I ’Eglise, 216.
Жак Целер овај догађај датира 174. годином (J. zeiller, Les engines, 43), док новији научници, 
као Р. Братож, исти догађај стављају у 172. годину (R. Bratož, KrSćanstvo v Ogleju, 36. P. Petit, ibid, 
302-303).
Јевсевије Кесаријски, Црквена историја, V, 5: Тертулија, Апологија, 5,6; Ж. Целер, Исто, стр. 
43; Р. Братож, Исто, стр. 36.



војске. С друге стране, многобожачка традиција ово чудо и победу приписује 
неком египатском божансгву, или богу Јупитеру, или богу Меркурију. Ово је, 
истовремено, и први помен војника хришћана у римској војсци уопште. 
Податак је, као што је речено, забележио исгоричар Јевсевије Кесаријски, 
ослањајући се на једну информацију код Оригена.

За историју позног Римског царства на подручју Илирика карактерис- 
тично је да је велики број царева био родом или пореклом управо из овог 
подручја. To је такозвани период владавине војничких царева, који су се врло 
брзо смењивали на престолу. У времену када је улога војске у Римској држави 
била велика, ова појава била је врло честа. Још крајем II века, године 193, 
панонске легије су, после убиства Цара Комода, прогласиле зацара Септимија 
Севера. Период владавине династије Севера (193-235) окарактерисан је као 
време синкретизма у култури, религији, обичајима и уметности. Културни и 
други утицаји били су поспешивани и чињеницом да су Дунавске легије 
учествовале у ратовима на Истоку, а да су, с друге стране, многобројне легије 
са Исгока ратовале у европском делу Царства. Све ово доприноси да, већ 
крајем II и почетком III века, долази до узајамног укрштања и мешања раз- 
новрсних веровања. О томе особито лепо сведоче епиграфски споменици и 
археолошки налази уопште. Синкретизам је био нарочито присутан у 
веровањима и у начину живота људи. Рецимо, са многих натписа могу се 
прочитати молитве људи тога времена које показују њихово веровање у добре 
и зле духове и домоне. Т акође је, у ери синкретизма, склоност мистицизму била 
општа појава у целом Царству.

Са аспекта, пак, историје Цркве, друга половина II века је време када се 
монтанизам као хришћанска јерес шири из Фригије у Малој Азији по целом 
Истоку. Ову јерес посебно карактерише тежња ка строгом и чак претераном 
аскетизму и очекивање скорог другог доласка Господа Исуса Христа. 
Отприлике у то исто време насгаје гоњење хришћана од стране цара Марка 
Аурелија. Он је престао да се држи, у погледу хришћана, врло толерантних 
закона царева Трајана (98-117), Андријана (117-135) и Антонија Пија 
(Побожног) (135-161), по којима хришћане не треба намерно изналазити, без 
нечије тужбе, нити их гонити насилно да се ставе у службу цара и државе 
приношењем жртава божанствима. Аурелијево гоњење хришћана било је 
крваво и доне ло је велики број жртава за веру. Цар Комод (180-193) био је врло 
толерантан према хришћанима. Сматра се да је његова конкубина Мартија 
била хришћанка.

Синкретизам је посебно карактеристичан за Септимија Севера и његову 
владавину. Најраспрострањенији је био култ бога Хелиоса (Sol, Solus - Бог 
Сунца), затим Сераписа, бога Митре, Аполона и других. Сва божанства у 
синкретизму, а има их више, представљају „sumus deus”, врховно божанство, 
које се, опет, увек везује за једну личносг, обично за цара као представника 
богова и оличење државе и њене снаге и моћи. У епохи Септимија Севера и 
његове династије може се запазити појава да се владар више не обожава као 
личност, него као представник божанске силе, која осигурава напредак и 
стабилност Римске империје. Званични, службени култ у држави сада све више 
обавља војска као гарант државне моћи. У односу према хришћанима, цар *

* Р. Petit, Histoire, 364.



Септимије Север је познатпо свомедикту из 202. грдине, којим забрањује сваки 
прозелитизам Хришћанства и Јудејства. Сматра се да је ова државна мера, 
изражена кроз едикт, била проузрокована наглим и веома брзим ширењем 
Хришћанства, и то не само лравог црквеног Хришћанства, него и монтанизма. 
Тада је, такође, запажен и јак утицај познатих катихетских школа у Антиохији, 
Александрији и Риму. Циљ царевог едикта био је јасан: спречити даље ширење 
Хришћанства, а био је директно уперен против катихумена, односно оних који 
су се поуком и начином живота припремали да кроз свету тајну Крштења, 
постану хришћани. На удару су, осим њих били, и истакнути хришћански 
учитељи, проповедници и мисионари.9 10 *

Као што је већ напред напоменуто, у III веку су многи цареви били 
пореклом из Илирика. To су: Декије Трајан, Клаудије, Грацијан, Аурелијан, 
Валентинијан, Проб, Диоклетијан, Константин Велики, Ликиније, Јовијан и 
Валенс, а касније и Јустин (517-527) и његов синовац Јустинијан (527-565). 
Појаву великог броја такозваних војничких царева са Балканскогполуострва 
у III и IV веку условили су све чешће напади варварских племена на Римско 
царство улраво на том подручју. Територије римских провинција као пгго су 
биле Мисија 1 и Мисија 2, обе Дакије и Доња Панонија увек су се налазиле у 
пограничној зони. Због тога се у овим областима током времена формирао, у 
историји добро познати, „лимес” на Дунаву, са низом утврђења све до Црног 
Мора, и који је увек попуњаван војним посадама ради заштите северне границе 
Царсгва. Отуда произилази необично велики значај римских градова у овнм 
областима. Због тога ћемо и ми пратити развој хришћанске Цркве по 
градовима. За подручје Доње Паноније то су данашњи градови: Сремска 
Митровица, Осијек и Винковци.

Сирмијум

Сирмијум, главни град Доње Паноније, насгао је, пре свега, због свог 
изванредног стратешког значаја и положаја. Године 293. постао је једна од 
четирију престоница Римског царства, „sedes imperil, у познатој Диок- 
лециј ановој тетрархији. Био је у рангу других сличних градова, седишта царева, 
као пгго су Трир, Милано и Никомидија у Малој Азији. Сем тога, из Сирмијума, 
или из његове непосредне околине, били су родом, као што је већ речено, неки 
од царева у III веку. Тако је цар Декије Трајан „рођен у околини Сирмијума” и 
био је романизовани Илир; цар Аурелијан (270-275) рођен је у Сирмијуму, а и 
цар Проб (276-282) је родом из овога града. Диоклецијанов савладар Мак- 
симилијан такође је рођен у околини Сирмијума11, док је један од синова 
Консгантина Великог и један од његових наследника на царском престолу, цар 
Констанције II (337-361), рођен у самом Сирмијуму.

9 Ibid, 382. Жртве Септимијевог гоњења су, поред осталих, били ЈТеонид, Оригенов отац, 
Перпетуа и Фелцитата у Африци, Иринеј у ЈТиону.

10 К. Јиричек, Историја Срба 1, Београд, 1922,25.0  тетрархији; А.Н. Машкин, Историја старог 
Рима, 486-487. О Диоклецијановим административним реформама видети код: W. Seston, 
Diocletien et la tćtrachie, Paris, 1946,294-351.
П. Милошевић, Антички Сирмијум, Сремска Митровица, Споменица, Сремска Митровица, 
1969,22-23; М. Mirković, Sirmium its history the I centrury A.D. to 582; A.D., Sirmium I, Beograd, 1971, 
35; F. Šišić, Povijest Hrvata u vrijeme narodnih vladara, Zagreb, 1925,133.



За Сирмијум, чију ћемо најсгаријухришћанску прошлост даље лратити, 
није без значаја чињеница да сеналазио отприлике на пола лута између Рима, 
старе престонице и Никомидије, касније нове престонице Римског царства, 
Константинуполиса. Налазио се некако на северној периферији Источног и 
Западног Царства , и то на важном путу који је уз реку Саву ишао до Емоне 
(Љубљана) и даље до Аквилеје на Запад, а на Исток преко оближњег Син- 
гидунума (Београд), Наисуса (Ниш) и даље за Константинуполис (Цариград) 
и Никомидију.

О самим почецима Хришћанства, како у Панонији тако и у самом Сир- 
мијуму, нема никаквих података. Зна се само толико да се, судећи по писаним 
и материјалним изворима, организовани живот Цркве јавља већ средином III 
века. Извесно је да првобитно предање говори чак о апосголском пореклу 
Цркве у Панонији, што би значило да је Хришћансгво овде проповедано и 
ширено од сгране самих апостола и њихових апостолских ученика већ у другој 
половини I века. Проповед Хришћансгва у овим крајевима предање изричито 
приписује светом Андронику, једном од ученика светог апостола Павла, који 
се помиње у посланици Римљанима, (Рим 16:7). Међутим, као и многи други 
подаци из усменог предања, ни ово није потврђено у раним нзворима, ни 
писаним, нити, пак, археолошким.

Оно што се, према садашњем стању науке историје хришћанске Цркве, a 
на основу писаних извора, сигурно зна јесге чињеница да прве вести о 
Хришћанству у Сирмијуму потичу с краја III и с почетка IV века. Први, по 
имену нама познати, епископ Цркве у Сирмијуму био је сзвети Иринеј, или 
Иринеј Сремски. Он је, као епископ, страдао за веру у Господа Христа у време 
Диоклецијановог гоњења хришћана (303-304). Сигурно је да Иринеј није ни у 
којем случају био први епископ у овом граду. И пре њега је сигурно било 
епископа, али, на жалосг, нису нам позната њихова имена, као ни раније сгање 
и живот ове Цркве.

У Сирмијуму, као једној од престоница Царства, резидирао је Диок- 
летијанов савладар и зет Галерије (293-311), иако је имао седиште и у 
Тесалоники (Солун), а летњу резиденцију у Ромулијануму (данас Гамзиград 
код Зајечара). 3 Свети Иринеј, епископ Сремски, сигурно је постао жртва 
прогона хришћана, које је Галерије само насгавио после Диоклетијановог 
повлачења са престола.

Сматра се да је у време овог прогона било особито много хришћана у 
Сирмијуму. Ово се објашњава тиме што је у подунавским провинцијама, као и 
у целом Царству, друга половина III века била повољна за ширење и 
учвршћивање Хришћанства. Познато је да од времена цара Валеријана па до 
Диоклецијана, више од четрдесет година, хришћани нису били прогоњени због 
вере. Страдање младог епископа Иринеја12 * 14 и његовог ђакона Димитрија у
12 П. Милошевић, Исто, 24.

Б. Ферјанчић, Сирмијум у доба Византије, Сремска Митровица, Споменица, Сремска 
Митровица, 1969,34; S. Dušanić, Bassianae its territory, Archeologia Jugoslavica, 8, Beograd, 1967,72. 
O светом Иринеју постоји прилично обимна литература. Наводимо следеће важније радове: 
Р. Поповић, Свети Иринеј Сремски (+304), Српски Сион 2 (1994) 19 - 24. Д. Глумац, Свети 
Иринеј Сремски, Београд, 19333; Ј. Поповић, Житија светих за март, Београд, 1973,481-485; 
Б. Ферјанчић, Наведено дело, стр. 36; Ј. Zeiller, Les origines, 79; J. Zeiller, L’ancien frvechč de Sirmium, 
Orientalia Cristiana Periodica 14 (1947), 669-674; S. Ritig, Martirologij srijemsko-panonske metropolije, 
Bogoslovska smotra 2, Zagreb, 1911,367; A. Pavlović, Povijest crkve kroz likove svetaca, Slavonski Brod, 
1982,40.



Сирмијуму стављасе обично у 304. годину.1 Диоклетијан је у то време издао 
свој, по реду четврти, едикт против хришћана, који је био врло сгрог и бе- 
скомпромисан. Хришћани су могли да бирају између двеју могућности: да 
принесу жртве боговима или да иду у сигурну смрт. У житију светог Иринеја 
каже се да је одбио да принесе жртве, због чега је најпре био бачен у тамницу 
у Сирмијуму. Ислеђење против њега вршио је намесник Проб. Породица 
епископа Иринеја (помињу се сулруга и деца као и његови родитељи) није 
поколебала његсву веру да истраје до смрти. Најпре је био мучен, а затим 
изведен на мосг на реци Сави, где је посечен, а тело му је бачено у реку. По 
неким истраживачима изведен је на Босутеки мост ван г р а д а , што је мање 
извесно, a no другима на такозвани Артемидин мост на Сави.17 Каже се да је 
непосредно пред погубљење изговорио молитву Господу Христу у којој моли 
за себе и за Цркву у Сирмијуму.

Неколико дана после страдања Иринеја, страдао је и његов ђакон, однос- 
но ђакон сирмијски, Димитрије, а као жртве помињу се још свештеник Ромул, 
ђакон Силван и други. У вези са светим мучеником ђаконом Димитријем и 
његовим сградањем у Сирмијуму, предање није потпуно јасно, управо пгго се 
тиче саме личности овог хришћанског мученика, као и месга где је страдао. 
Познато је предање, које је веома старо и врло живо у Солуну, по којем је 
страдање светог Димитрија везано за Солун (Тесалоники). Неки научници 
сматрају да је култ овог светог мученика Димитрија, по њима, дакле, Сир- 
мијског ђакона, пренет у Солун из Сирмијума.

У вези са питањем Светог Димитрија, као и месга и времена његовог 
страдања, постоји врло обимна литература, која је често контроверзна. Због 
ограничености саме теме, овде ћемо се, наравно, само укратко осврнути на 
најзначајније резултате до којих се данас сгигло у проучавању овог проблема. 
Од извора се на првом месту налазитело „Чуда Светог ДимитријсГ* 2 * * S. * * * *®, мада 
помена има и код патријарха Фотија , као и у „Страдању СветоГ Димитри- 
jđ .  Г. Теохаридос24 је сумирао резултате досадашњих истраживања и сматра 
да је Димитрије страдао не за време Диоклецијана, него за време Галерија, и
15 Спомен св. Иринија је 26. марта, акод римокатоликаб. априла. За април 304. године, као датум

страдања св. Иринеја видети: Vj. Bošković - N. Duval - Р. Groset - V. Popovic, RecMrches 
archiologiquesaSirmium, MEFRA 86-1,1974,629.Храм посвећен св. Иринеју налази се у источном 
делу античког града. Димензије храма су 19x17 метара, а олтар је окренут према југо-истоку. 
Међутим, ло локалном предању, овде се ради о остацима храма посвећеном св. ДимитрИЈу
(Исто, стр. 627).
S. Ritig, Martirologij, str. 367. R. Popović,Isto.
Д. Глумац, Свети Иринеј, 9; Ј. Поповић, Житија светих за март, стр. 484-485.
Ј. Поповић, Исто, стр. 485; Д. Глумац, стр. 9. Р. Поповић, Исто, стр. 21.
За питање порекла св. Димитрија, места и времена његовог страдања, као иохрамовима њему 
посвећеним у Сирмијуму и Солуну, постоји обимна струја и новија литература од које 
наводимо најзначајније радове: A. Grabar, Martyrium, rechirches sur le culte des reliques et Vart 
chrćtien antique I, Paris, 1964; O Tafrali, Sur la date de I’iglise et des mosa'i'ques de Saint Demetrius de 
Salonique, Revue archeologie, 13 (1909), 99-101; H. Delehaye, Les legendes, Les legendes grecques des 
saint miiitaires, Paris, 1909; R. Egger, Die christianisierung derpannonischen Provinyen, Suest-Fonschun- 
gen, 22, 1963; O. Tafrali, Thessalonique des origines au XIVs slide , Paris, 1919; V. Grumel, L’lllyricum 
de la mart de Valentinien I (375) d la mart de Stilicon (408) REB 1951, 3; M. Vicker, Sirmium or 
Thessaloniki? A critical examination of the St. Demetrius legend, BZ (1974), 337-350; P. Lemerle, Les plus 
anciens recueills des Miracles de Saint Dimitrius /, Texte, Paris, 1979.
PG 104, 104-105. P. lemerle, ibid.

^  Acta Sanctorium IV (ed. Byeus) 1780, 50-209. P. hemerle, ibid.
Г.1. ©eoxapiSou, laropia trig Maxeboviag ката Toug peoaug xP°'OIO'u5 (285-1354, ® ta a aXoviKT] 
1980.
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to  26. октобра 305. године. И он, такође, сматра да Сирмијум није место 
страдања Светог Димитрија, пошто је после 298-299. године Галерије чешће 
боравио у Солуну?6 Од ранијих истраживача. заједно мишљење заступају 
Ф.Баришић25 * 27 *, X. Делеј“ , Ж. Целер29 * и Егерза и М. Викерс31 32, који се држи 
података из Сиријског и Јеронимовог Мартиријума33, где се каже „iv Sippito 
Aripixpio^” „in Sirmia Demetri diaconi” и сматрају да je култ Светог насгао најпре 
у Сирмијуму, где му је прво и храм посвећен, 412. или 413. године, од стране 
епарха Леонтија, који је у овај град пренео неке од светитељевих реликвија. 
Грађење храма Светог Димитрија у Солуну М. Викерс ставља тек у 441-443. 
годину, или чак касније, у 447-448. годину 34 * * После освајања Сирмијума од 
стране Хуна 441. године, седиште епарха за Илирик премештено је из Сир- 
мијума у Солун, с чему сведочи и Јустинијанова 11. Новела из 535. године. Г. 
Теохаридос мало потенцира супарништво и антагонизам Сирмијума и Солуна, 
управо у вези са култом Светог Димитрија. Исти аутор говори о „римском 
Сирмијуму и македонском Солуну” и та разлика се по њему, огледа, поред 
осталог. и у борби између гладијатора ЈТија из Сирмијума и Нестора из 
Солуна , описаној у житију светог Димитрија.

Осим изнетих, није усамљено ни мишљење по којем се овде ради о двама 
различитим светитељима са исгим именом. Први, ђакон Димитрије, страдао је 
у Сирмијуму за време Диоклецијана и његов спомен је у овом граду слављен 9. 
априла. Други Димитрије, грађанин Солуна, пореклом из угледне породице, 
страдао је у Солуну, а његов спомен је 26. октобра, како је то у Грчкој цркви 
остало и до данас.

Страдање светог ђакона Димитрија у Сирмијуму је несумњиво. Име 
светитеља остало је и до данас у имену града, Димитровица 37

Осим светог Иринеја и светог Димитрија, у сгарој сирмијској цркви била 
је много лоштована и света Анастасија. О овој светитељки не зна се много.38

25 Исто, стр. 62: Галерије је постао август 1. маја 305. године, а Диоклецијан је донео последњи 
едикт против хришћана с почетка 304. године и важио је све до краја априла 311. године, а сам 
Г алерије је умро почетком маја 311. године (Ј. Moreau, Lactance, De la mortdes persecuteurs (S CH) 
1954,396).

^  W. Seston., Dioclitien et la tetrachie /, 1946,392.
27 Ф. Баришић, Чуда Светог Димитрија као историјски извор, Београд, 1953.

Н. Delehaye. Les legendes greques des saint militaires, Paris, 1909,108.
J. Zeiller, Les origines.

^  R. Egger, Die christianisierung, 11.
M. Vickers, Sirmium or Thesaloniki, 344-345.

32 Acta Sanctorium, novembris, 2.
33 Ibid, 41.
3̂  M. Vickers, Ibid, 340-341.
33 G. Theoharidou, Ibid, 74 i 76/77.

O. Tafrali, Thessalonique des origines au XIVe siecle, 65; G. Theoharidou, Ibid, 65.
37 K. Јиричек, Хришћански елеменат у топографској номенклатури Балканских земаља, Збор- 

ник Константина Јуричека 1, Београд, 1959, 464-465. Ширењем Хришћанства на Балкану 
долази до мењања римских, одкосномногобожачких називаградова и места која сада добијају 
хришћанске називе, што је потпуно разумљиво. Многи од тих нових називазадржали су се све 
до данас. Није ретка ни појава ,да цркве обично надживе пропале градове и њихова имена 
задрже у успомени”. (Исто, стр. 466).

38 Код патријарха Фотија PG104,104-105, каже се да се епарх Леонтије вратио у Сирмијум после 
катастрофе овог града и тамо посветио један храм св. Димитрију, али је за нас важан његов 
податак да је храм св. Димитрију саградио „лХ.т]саоу топ aepaopi'ou оисои тдс KaXTiiviKoo 
рартиро? „AvaaTaaiag”.



Зна се само да је, пошто је страдала за веру бида сахрањена у врту познате 
римске матроне Аполоније у Сирмијуму. На том месту је касније, када је 
Хришћанство постало дозвољена вера, подигнут храм посвећен овој светитељ- 
ки. Постојање овог храма, према досадашњим открићима у археолошкој 
науци, сигурно је потврђено. Археолошку идентификацију овог храма први је 
утврдио, још крајем XIX века, А. Хитрек, који је вршио археолошка ис- 
копавања на некрополи светог Синерота открио је две гробљанске цркве. 
односно два храма, и он сматра да је један од њих био храм свете Анастасије.3 
Анастасија је била родом из Сирмијума, ту је страдала и ту се развио н»ен култ. 
Међутим, током V века, због све учесталијих напада варвара на Панонију и 
Подунавље уопште, мошти многих хришћанских светитеља са подручја 
Илирике склоњени су или у Консгантинуполис или на Запад, у Равену или Рим, 
као безбеднија месга. Тако су за време цариградског патријарха Генадија 
(458-471), по сведочанству Теодора Лектора и историчара Теофана, мошти 
свете Анастасије пренете у Константинуполис и похрањене у храму 
Васкрсења.39 40 Одавде је, за време византијског цара Никифора (807-809), света 
Анастасија била пренета у Јадар (Задар), пошто је Задар у то време, после 
франачке, признао византијску политичку власт. О овоме детаљно сведочи 
историчар Константин VII Порфирогенит41 *: „у граду (Задар) почива тело 
А наетасије девојке... Храм свете Анастасије је базилика, сличан 
Халкопратији, са зеленим и белим стубовима, сав је живописан старим 
иконама; његов под је од дивног мозаика”. За време задарског епископа 
Доната, који је носио име по сирмијском мученику Д он ату , отприлике између 
године 812. и 819, мошти свете Анастасије пренете су у манастир Фулду. Првим 
преношењем свете Анастасије из Сирмијума у Константинуполеос, њене свете 
мошти су спасене од уништења испред напада Хуна и Гота, који у то време 
врше инвазију Илирика и целог Балкана.

У историји раног Хришћанства у Сирмијуму и у његовој околини, веома 
значајно месго заузима и свети мученик Синерот или Синерос. Поштовање, 
односно култ овог хришћанског мученика, био је нарочито развијен у самом 
Сирмијуму. Поред светог предања које о томе сведочи, археолози су открили 
и идентификовали неколико надгробних натписа, пронађених крајем XIX века 
на гробљу светог Синерота у Сремској Митровици. Први је до ових података 
дошао Шиме ЈБубић.43 Некропола светог Синерота је откривена и, као таква, 
идентификована на основу двају ранохришћанских надгробних натписа.44 
Свети Синерот, судећи по имену, био је грчког порекла. Страдао је у Сир- 
мијуму заједно са своја 72 друга у време Диоклецијановог прогона хришћана.

39 А. Hitrek, S tarokršćanskogrobište sv. S ineroteu  Sirmiju, Ephemeris Salonitana, Zadar, 1894,5-10; S. Kašić, 
Rano hrišćanstvo na tlu Jugoslavije, Magistarski rad u rukopisu, Beograd 1976, 30-31.
И. Николајевић, M a r ty r  A nastasia” y Фулди, Зборник ФФ y Београду 14-1 (1979) 44. У овом 
храму је проповедао 379. и 380. године св. Григорије Назијанзин (Сравни; беседе 20,21 и 27-31 
код: А. Јевтић, Патрологија2,131-132; Н. Delehaye, Etude su r le  legen dier rom tm in , 1936, 151-171. 
Византијски извори за историју народа Југославије 2, Београд, 1959, 24; И. Николајевић, 
Мартир Анастасија, 46.
И. Николајевић, Мартир Анастасија, 46.
Š. Ljubić, Basilika  sv. S inerota u M itrovici, Viestnik hrvatskoga arkeologičkoga društva, 5, Zagreb, 1883. 
19; Isti, O  groblju  sv. S inerota u M itrovici, Viestnik hrvatskoga arkeologičkoga društva, 8, Zagreb, 1886, 
98-99.
Натпис je после III. Љубић публиковао y Загребу 1909. године.



Наиме, био је оптужен од жеке једног царског етражара, коју је он морално 
укоравао. На месту где је страдао, хришћани су се најпре окупљали на молитву, 
а касније је. вероватно, на том месту саграђен храм, на његовом гробу. По 
древном хришћанском обичају, хришћани су се врло радо сахрањивали у 
близини или поред самих гробова хришћанских мученика, тако да је временом 
и у Сирмијуму настала велика некропола светог Синерота.

Први надгробни натлисv којем је поменут свети Синерот пронађен је на 
гробу неког Флавија Санкта , протектора, који је умро на служби у Аквилеји. 
Гроб, њему и његовој трогодишљој кћери, подигла је сулруга и мајка Аурелија 
Анемија. Гроб је постављеи, како читамо: Jitulum  posuit ad Beatum Synerotim  
marturem..”. 6 Овај натпис ce, на основу облика слова, датира у IV или V веку, 
a то значи даје сирмијски светитељ Синероту овом граду био веомапоштован 
стотину и више година након своје смрти. По натпису, ломенути угледни 
сирмијски грађанин Флавије Санкт био је, дакле, прелет из Аквилеје, где је 
вероватно умро обављајући службу протектора и сахрањен је „уз блаженог 
Синерота мученика”.

Други надгробни натпис је сличан првом и говори о жени Артемидори, 
која је за живота посгавила себи споменик са натписом „у дому Синерота” - 
„ad domnum Synerotem”. Артемидорин гроб се налазио десно од улаза у храм, 
између гробова Фортуната и Десидерија: interantem ad dexteram inter For-
tunatem et DisideriunC'. И овај натпис ce такође датира IV или V веком. У њему 
је јасно поменут храм светог Синерота, где је Артемидора осгавила спомен 
себи, као што су то учинили многи пре ње, а и овде споменути Фортунат и 
Дисидерије. Име светог Синерота у Сирмијуму поменуто је још на једном 
натпису: „Synerotismarturirf \  такође из IV или V века.* 46 47 Илаче, са гробља светог 
Синерота из IV и V века потичу многи фрагменти надгробних натлиса на 
латинском језику, који су без сумње хришћански. Ово је податак на основу 
којег се може лако закључити да је сирмијско гробље било активно у IV и V 
веку, односно да се у њему сахрањивало. Многи надгробници имају само 
Христов монограм или неко друго познато хришћанско обележје исклесано у 
камену, као што су: птица (обично голуб), винова лоза са грожђем, маслинова 
гранчица, уклесана слова алфа и омега и други.

Карактеристична је надгробна плоча, односно њен сачуванл фрагмент, 
где се помињу М. Јовинијанус и Константијан. На плочи је уклесан лик голуба 
који је лицем окренут Христовом монограму са исто гако уклесаним првим и 
лоследњим словом алфавита (алфа и омега). Испод самог фрагмента 
делимично сачуваног натписа виде се грозд и један лист винове лозе. И овај 
споменик се датира у IV веку.48

За сирмијску рану Цркву и њен живот, односно за најстарији познати 
период живота ове Цркве, прве податке налазимо управо у време прогона 
хришћана. „Удар нађе искру у камену”, тако да су тек гоњења и овде осгавила 
прве видне трагове постојања и живота хришћана. Поред већ поменутих 
светих страдалника за Христа, у сирмијској раној Цркви помиње се још извес-

^  CIL 3, 10232. Bnmšmiđ, Kameni spom enici, br. 393, 187-189.
46 CIL 3,10233. Brunšmid, Ibid, br. 393, 189-190.
f  CIL 3, 14340. Brunšmid, Ibid.br. 395. 190.
48 Brunšmid, Ibid, 182.



тан број светих мученика за веру. Тако се, заједно са светим ђаконом 
Димитријем, помињу пет девојака хришћански које су страдале, а чија имена 
нам нису познатз.Позната су само имена девојке Василије и мученика Секун- 
да, који су, такође, својим животом потврдшти хришћанску веру у овом граду. 
Међутим, нешто више знамо о страдању четворице фрушкогорских 
каменорезаца, чије се страдање везује за Панонију, односно Сирмијум. У науци 
је досада насгала читава библиографија радова посвећених овом питању. Ради 
се, наиме, о „четворици овенчаних” мученика, Quatuor coronati. CSm израз 
„Quatuor coronatr, означава оне који су увенчани мученичком славом.50 * * 
Њохово страдање, према житију \  десило се за време цара Диоклецијана. Као 
место страдања доста неодређено помиње се Панонија, а конкретно један 
каменолом где су они претходно радили - највероватније у Фрушкој Гори. He 
зна се тачно ни где су сахрањена њихова тела. Према житијном тексту Passio 
Sebastiani, они су 8. новембра бачени у реку, а пронашао их је, после 42 дана, 
слуга хришћанин Нестор а сахранио близу своје куће. Међутим, не наводи се 
прецизније место њиховог погреба. Исто тако досада није могло ни ар- 
хеолошки да се утврди порекло њиховог култа. Судећи према писаним из- 
ворима, порекло тог култа треба тражити у Паионији53, а не у Риму, како се 
то већ поодавно претпоставља. Истина, један римски сабор из 595. године 
пом ињ еQuatuor coronatr, а папа Хонорије (625-638) посветио имје један храм 
у Риму. 5 Сматра се да су мошти ових мученика, као уосгалом и многих других 
са подручја Илирика и Паноније, пренете или на Исток или на Запад, у Рим, 
пред варварском рнвазијом на Балкан, да би се тако спасле од унииггења. To 
се могло догодити у V или VI веку, када су напади варвара на Балкан били 
особито интензивни.

У вези са овим светим мученицима Каменоресцима посгавља се још 
неколико врло важних питања. Наиме, најстарији житијни текстови, сачувани 
на Западу, говоре о страдању четворице клесара чија су имена: Клаудије, 
Касторије, Симпронијан и Никострат. Међутим, у каснијој преради тексга 
житија, као и у евентуалним допунама, појављује се са овом четворицом и пета 
личност, по имену Симплиције. Он је, такође, био каменорезац и постао је 
хришћанин под утицајем својих другова, којима се затим придружио и у 
страдању за веру. Иначе, из текста житија сазнаје се да су радницикаменоресци

Н. Delehaye, P a ssio n ed es m artyrs e t le s  genres littera tra ires, Bruxelles, 19662, 236-246; L. Duchesne, L e  
culte rom aine de Q uatre Couronnčs, Melanges d’histoire, 31 (1911), 231-246; H. Delehaye, L e cu lte des  
Q uatre Couronnđs d  R om e, Anal. Boll., 32 (1913), 63-71.
Од новијих радова наводимо: Н. Вулић, Фрушкогорски мученици, Сремски Карловци, 1931, 
Исти, P assio  sanctorum  4  coronatorum , Глас СКА, 160 (1934), 1-22; П. Мијовић, Сирмијумски 
скулптори и каменоресци, Кватуор коронати, Старинар, 17 (1966), Београд, 1967, 53-59; Ј. 
Guyon, Les qu atre  couronnđes e t  l ’h isto ire d e  leur cu lte d e s  orig ines au m ilieu du  a  siecle , MEFRA 87, 
Rome, 1978,505-561.
H. Вулић, Фрушкогорски мученици, 1.
Превод текста о страдању светих Каменорезаца са латинског на српски доноси Н. Вулић, 
Passio sanctorum 4 coronatorum, Глас СКА, 160,1-22.
Н. Вулић, Исто, cvp. 9; Ј. Guyon, L es quatre couronnes, 505.

~  Ibid, 518.
Ibid, 505. X. Делеј сматра да je истовремено настало и друго, слично овоме житије о 4 
каменоресца, који су страдали у Риму, а чија су имена: Север, Северијан, Карпофор и Вик- 
торин (X. Делеј, Исто, стр. 233.)

55 Исто, стр. 509,512-513.



били тајни хришћани и да су врло марљиво и вредно обављали своје послове. 
Тако су, по наређењу цара Диоклецијана, из једног комада камена исклесали 
кип бога Сунца на колима. У каменолому, где су радили, помиње се неколико 
стотина радника, међу којима је било и досга хришћана који су ту радили по 
казни. Међу њима се налазио и антиохијски епископ Кирило, који је у затвору 
провео три године и ту је и умро.56 Према житију, „каменоресци коронати” су 
затим одбили цару Диоклецијану да ураде кип Ескулапа, бога здравља, и због 
тога су били оптужени за безбожноег. Ислеђује их трибун Лампадије, који је 
од њих тражио да принесу жртву богу Сунца. Пошто су то одбили, по царевом 
наређењу живи су стављени у оловне сандуке и бачени у реку. После 42 дана 
Нестор их је пронашао и сахранио.

Утврђивање егзактних историјских чињеница из приложеног житијног 
текста врло је тешко, а, с друге стране, бар засада, немамо озбиљних разлога 
да све то оспоримо. Зна се сигурно да је цар Диоклецијан боравио у Сирмијуму 
293-294. године, због рата у Панонији, мада он све до 303. године није званично 
гонио хришћане. Може се само претпосгавити да је и у време великог гоњења 
хришћана 303. и 304. године, Диоклецијан боравио у овим крајевима.57 *

Друго веома важно питање у вези са светим мученицима Каменоресцима 
јесте утврђење места каменолома где су они радили. Још је Никола Вулић 
каменолом Паноније, одакле је вађен камен за изградњу Сирмијума, тражио 
на Фрушкој Гори. Чак је идентификовао место Киповно, Црвени Чот. Место 
Црвени Чот на Фрушкој Гори, где је био каменолом, вероватно је добило име 
по црвенкастом камену који је ту вађен. Археолошка ископавања у Сремској 
Митровици ово су потврдила, јер је у римском Сирмијуму пронађено више 
камених стубова црвенкасте боје. Из овога се јасно закључује да је камен, 
као грађевински материјал за изградњу Сирмијума, експлоатисан на Фрушкој 
Гори. Сирмијум ie, као једна од царских престоница, морао имати царску 
резиденцију и друге јавне грађевине неопходне за административну и војну 
управу. Познато је даје царску палату у Сирмијуму саградио Ликиније између 
306/314. године, али од мермера који је довожен са острва Брача.59 Сам 
Ликиније је, иначе, дуже боравио у Сирмијуму у периоду од 308, до 314. 
године. Константин Велики је био у овом граду од 317. до 321. године, a 
касније је скоро сваке године извесно време ту боравио. Касније, 6. јануара 378. 
године, у Сирмијуму је крунисан за цара Теодосије Велики. Овде су стално 
или, пак, привремено боравили римски цареви током целог IV века, што 
свакако претпоставља да је град, у урбаном погледу, имао све одлике царске 
лрестонице: палате, купатила, хиподром,позориште, трговачке четврти и тако 
даље. За изградњу и одржавање таквог града најближи рудници камена, као 
основног грађевинског материјала, бшш су они на оближњој Фрушкој Гори.

56
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60 
61

Н. Вулић, Исто, 3-4; Јевсевије, Црквена историја, 7,32.; Н. Delehaye, P assion s d e  m artyrs, 237-238. 
Зна ce да je Диоклецијан абдицирао 305. године и да се повукао у своју палату у Салони 
(Солин). Палатау Салони још није билазавршена и зато се претпоставља да је Диоклецијан 
лично долазио на градилиште у Сирмијуму и на Фрушку Гору да обилази радове (Н. Вулић, 
Фрушкогорски мученици, 9).
П. Мијовић, Сирмијумски скулптори и каменоресци, 57.
П. Милошевић, Антички Сирмијум, 25.
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Овде је сгално радио већи број радника, од којих су многи радили по казни. 
Међу њима је, очигледно, било и хришћана, како нам показује пример ове 
четворице каменорезаца, увенчаних славом мучеништва за Господа Христа.

Што се тиче сирмијских епископа, позната су нам имена свих епископа из 
IV века. Први, овде већ поменути, епископ је Иринеј (+ 304), затим Домније 
(325-335), после њега Евтерије (+ 347), а затим двојица неправославних, Фотин 
(345-351) и Герминије (351-392). О овој двојици he још бити речи касније у овом 
раду. Након доминације аријанаца и полуаријанаца, први православни епископ 
у Сирмијуму био је Анемије (376-392), а потом Корнелије (392-404) и Лаврен- 
тије (401-417). После ових нису нам позната имена сирмијских епископа кроз 
цео V. Осгаје накг, због недостатка обавештења, да само претпоставимо да у 
овом граду, због инвазије Хуна, а после и Гота, већ од тридесетих година није 
више постојало редовно стање у Цркви, јер се не помињу епископи. Једино 
године 441. византијски дипломата и исгоричар Приск помиње епископа у 
Сирмијуму, мада му не помиње име.63 64 Сигурно је само да је Сирмијум, у 
тренутку када су га Хуни освојили, имао свог епископа. Да ли је, после овог, за 
нас анонимног епископа, било његових наследника на катедри, није познато. 
Тек у другој половини VI века, дакле после више од једне стотине година, 
помиње се у Сирмијуму епископ Трисарикус, по народности Гепид, иначе 
аријански настројен. Сирмијум је после 567. године постао византијски град 
и с правом се сматра да је тада обновљена и његова запуштена епископија.65 66 * * 69

Последњи сирмијски епископ, до коначног досељавања Авара и Словена 
почетком VII века, био је Севастијан. Наиме, на основу двају писама папе 
Григорија Великог (590-604), из фебруара 591. и јуна 595. године, упућених 
Sebastiano episcopo Resimiensi (Sirmiensi?)> B. Поповић прихвата мишљење Ж. 
Целера да је овде реч о епископу Севастијану Сирмијском, мада већина 
научника сматра да је Севасгијан био епископ нашег приморског града Рисна 
(Rhisinium). 7 Међутим, детаљном анализом поменутих писама Григорија 
Великог, као и праћењем хронологије најважнијих догађаја у Илирику крајем 
VI века у вези са Аварима и Словенима, В. Поповић закључује да је епископ 
Севасгијан напу^тио Сирмијум после његовог пада под Аваре 582. године. 
Отишао је преко северне Италије у Рим, а после је био у мисији у Консган- 
тинулолису током 584, 595. и 599. године, као папски изасланик. Папа му у 
једном писму нуди једну упражњену епархију на Сицилији. Сирмијска епис- 
копија је, изгледа, почетком VII века била разорена, о чему, између осгалог, 
сведочи и један натпис из некрополе у Салони (Солин код Сплита). Реч је о 
монахињи Јовани, која је као дете побегла из Сирмијума у Салону, где ie 
живела. Натпис њен потиче из 612. године: Santa abatissa Iohana Sermenses.... 
Испред најезде непријатеља хришћанско становништо се повлачи у градове на 
приморју. О врло тешкој ситуацији у Сирмијуму у време аварске опсаде града

J. Zeiller, L es o r ig im s , 598.
Византијски извори, 1,10.

64 ЖЖ. Целер, Исто, стр. 585.
V. Popović, L e d e m ie r  Čvđque d e  Sirmium, Revue d e s  itu d es  augustiniennes, 21 (1975), 91.

66 V. Popović, Ibid, 91.
^  J. Ковачевић, ИсторијаЦрне Горе 1, Београд, 1967,262/3.

G.H. G regorii I  Reg. E pist, 1,329-332, V 40; V. Popović, Ibid, 96.
69 C1L 3,9551.



579. до 582. године говори натпис са опеке писан грчким језиком: „Xpicrxe Rupie, 
Bof|Ti rfjg доХ.805 к  'epu^ov xov "A(3apiv ке IlTjXa|ov xr|v Paijxavtav ke x o v  

ypdtpavxa.Apfiv.” (Господе Христе, помогни граду (Сирмијум) и одбиј Аваре, 
и спаси Романију и онога ко је ово написао). 9

Сирмијска епископија из ранохришћанског периода престала је да пос- 
тоји, то се сигурно зна, крајем VI века. У потоњој историји, када је град 
Сирмијум изгубио велики значај који је имао у Римској империји, као важан 
хришћански центар, односно црквено седиште, помиње се поново, али много 
касније, тек у IX веку, и то под другим именом, као Панонска епископија. Пре 
тога, на пример, у Јустинијановој 11. новели од 14. априла 535. године и 131. 
новели од 18. марта 545. године, Сирмијум није поменут као црквени центар из 
простог разлога што тада није био у границама Византије. Држали су га Г епиди 
до 567. године, затим за кратко време до 582. Византија, а после Авари. Око 
870. године свети Методије је, на захтев кнеза Коцеља, који је владао једним 
делом Паноније, био постављен за „епископа у Панонији на Андрониковој 
катедри” од стране папе Адријана. Сирмијска епископија је обновљена 1229. 
године, а њен катедралнихрам био је „ecclesia sancti Irenei". У то време (средњи 
век), у Сирмијуму постоји врло живо предање о Светом Димитрију, тако да 
северни део града, на левој обали Саве, носи име Дмитровица, док његов јужни 
део, данашња Мачванска Митровица, носи име по светом Иринеју (+ 304) 
Сиринград (Град светог Иринеја).70 Археолошка истраживања В. Поповића у 
Мачванској Митровици потврдила су постојање четирију цркава грађених 
сукцесивно на истом месту. У једној од њих, четвртој по реду, био је мартиријум 
светог Иринеја. У трећој цркви, која вероватно потиче из IX века, пронађен је 
гроб за који И. Боба сматра да је гроб светог Методија, пошто је он једини 
познати епископ у Сирмијуму пре обнове епископије 1229. године.7

На крају, као нека врста закључка, може се рећи да је Сирмијум после VI 
века запостављен као хришћански центар. До тог времена, углед Сирмијске 
епископије био је велики. Многобројни мученици за веру, присуство царске 
резиденције, више сабора, који су ту одржани, све је то допринело да Сирмијум 
добије одређени престиж као црквени центар у Илирику, мада свакако није 
био у том погледу у рангу, рецимо, Солуна или Јустинијане Приме.

Мурса

Поред Сирмијума, следећи већи градски центар у Доњој Панонији је 
Мурса, данас Осијек у Срему. Римски град Мурса, као колонија, основан је за 
време цара Марка Аурелија због изузетно значајног положаја овог места у 
Доњој Панонији. Историјски извори о раном Хришћанству у овом граду и на 
овим просторима врло су оскудни. Од археолошког материјала који се односи 
на најстарије трагове Хришћанства у Осијеку и околини, засада је пронађен 70 71 72
69а В и за н т и јск и  и зв о р и  I, 97. - Ј. Brunšmid, Eirte G eschichte Z iegd lsch rift m s  Sirmium, Eranos Vin- 

dobonensis I, Wien, 1893,331-333.
70 I. Boba, K atedralna crkva u Sirmiumu i g rob  sv. M etodija, Nova et Vetera 2, Sarajevo, 1977, 193. За култ 

cb. Иринеја в езан о  je  и једно чудо к оје се догодило у Сирмијуму једном Бугарину који је 
боловао од незаситности храном  - јео је за  о б е д  по једну овцу и осам хлебова. Био је исцељен 
од св. Иринеја (К. Јиричек, Хришћански елеменат, 527).

71 Исто, стр. 194.
72 D. Pinterović, M ursa i njeno podru čje  u antičko doba , Osijek, 1978,49-56.



један фрагменат надгробног натписа на каменој плочи са уклесаним Хрис- 
товим монограмом ислод којег се налази косо лоложена маслинова гранчица. 
Сем овог фрагмента камене плоче, сачувано је још око пет натписа у околини 
Осијека који потичу из IV или V века.7

Према данашњим сазнањима, сматра се да је прва хришћанска црквена 
општина на овомпростору настала срединомШвека. To је време цара Галијена 
(253-268). Посебно је карактеристично за римску Мурсу да за њу није везано, 
чак ни у предању, страдање ни једног хрилЉанског мученика, као лгго је то 
случај са другим градовима у Доњој Панонији, Сирмијумом, Сисцијом, 
Цибалеом и неким другима. Међутим, ни ова констатација није сасвим 
дефинитивна. На пример, када је реч о хришћанским мученицима у Мурси, у 
писаним изворима постоји један податак који ипак упућује на чињеницу да је 
Мурса имала своје светитеља, или су, пак, њихов култ и поштовање били 
пренети у овај град и ту се развили. Ту информацију налазимо код писца 
Сулпиција Севера, са самог почетка V века, отприлике из 400. године. Податак 
је саопштен у контексту описа ратног сукоба цара узурпатора Магненција 
(350-358) и цара Констанција II, који се одиграо код Мурсе у Панонији године 
351. септембра 28. Наиме, после смрти цара Констанса, 350. године, јавили су 
се немири у Римском царству. У Илирику је за цара проглашен Ветранион, који 
се, међутим, убрзо повукао, док са Магненцијем цар Консганције води рат, и 
то у Панонији око града Цибале (данас Винковци) и Мурсе, где се одиграла и 
главна, одлучујућа битка. У суштини, овај сукоб законитог цара и узурпатора 
није био само политичке природе. Зна се, наиме, да је Магненције био правос- 
лавац, односно никејац, и да је као владар подржавао лротивничку сграну, 
аријанце, док је законити цар Констанције II био полуаријанац. To су лепо 
показали каснији догађаји, особито сабори у Сирмијуму (нарочито онај из 357. 
године) и Риминију из 359. године, које је он директно подржавао, уз помоћ 
својих личних пријатеља, као што су били епископи Валенс из Мурсе и Ур- 
сакије из Сингидунума.73 74 75 76 Податак који нас интересује код Сулпиција у вези са 
култом светаца у Осијеку је тај да: када говори о сукобу код Мурсе, он каже да 
се цар Консганције склонио заједно са епископом града Валенсом у базилику 
мучендка, која се налазила изван града Мурсе: „in basilica martyrum extra oppidum 
sitd”. 5 Израз „Базилика мученика”, и to  у множини, свакако говори да је ова 
базилика била посвећена неколицини мученика, који су били особито 
поштовани у Мурси. Њихова имена остала су нам до данас непозната. Осим 
тога, досада археолошки није тачно утврђено, у Осијеку и околини, посгојање 
храма-мартиријума.

Писмено предање о сукобу двојице царева потврђено је и чињеницом да 
је цар победник Констанције II исковао новац са натписом „Hoc signa victor eris”. 
Цар је новал ковао одмах после битке, а натпис у преводу значи: „У овом знаку 
побеђујеш.” 6 Beh је цар Константин Велики у своје две новчане емисије 327.

73 Ibid, 144.
74 Ibid, 93-94; А. Јевтић, Свети Атанасије Велики и Александријски сабор 362. године, 48, 

напомена 32. Болотов, Историја цркве, 69,71,74 и 77; Meslin, Les a r ie n s d ’O ccident, 71-84.
75 S. Sulpitie, H istoria  sacra  2,38. D. Pintetović, M ursa, 144.
76 Г. Орлов, Новац ca натписом „Хок сигно виктор ерис”, Старинар, 18, (1968), 213-215, Св. 

Душанић, Рани весници хришћанства наримској монети царског периода, Гласник СПЦ, 8 
(1988), 141,слика6. Аутор закључује да ове емисиЈе новцасаизразитохришћанским порукама 
нису коване у свим деловима Римског царства него само у Илирику и донекле у Галији, где је 
многобоштво било незнатно заступллно (Исто, стр, 141-142.).



до 328 године на монетама, и то на реверсу, имао лабарум и изнад њега 
Христограм а испод њега натпис: „spes publica” (нада народа). Прихватљива је 
опаска да се натпис „spes publica” односи на Господа Христа, под чију су се 
заштиту ставили први хришћански цар и прва хришћанска држава. Од 
Консгантинова четири сина само је трећи син Констанције II (владао од 8. 
новембра 323. до 3. новембра 361. године) ковао новац са хришћанским 
обележјем које смо већ поменули. Овај натпис на новцу доводи се у везу са 
визијом коју је цар Константин Велики имао 312. године у сукобу са Максен- 
цијем. Овакав новац ковали су још 350. године узурпатор Ветранион, као 
заповедник Илирикау Сисцији, и Констанције Гал, такође 350. године у Солуну 
и Сирмијуму. Други тип новца Констанције II кује у Триру 352. године. На 
реверсу ове емисије новца на целом простору налази се Христограм са .,алфа” 
и „омега” и са текстом около „Salus avg. nostri” (спаситељ нашег цара).7

Пошто у писаним изворима нема никаквих конкретних података о 
хришћанским мученицима у Осијеку, можемо само претпоставити да је Мурса 
у време Диоклецијана имала жртве за веру.77 78 У данашњем Осијеку, у близини 
античког амфитеатра, откривена је мала меморијална грађевина, тако да се 
сматра да су ту пострадали хришћански мученици чију базилику Сулпције 
помиње. На жалост, из потоње хришћанске историје Мурсе није нам ништа 
познато јер је тај град већ крајем IV века био уништен од стране Гота. Исто 
тако, само на бази претпоставки, сматра се да је у западном делу Мурсе данас 
сачуван темељ апсидалне грађевине „можда Валентове екископске 
базилике”.79

Пажњу исграживача раног Хришћанства у Осијеку и околини такође 
привлачи један натпис на грчком језику из времена цара Септимија Севера 
(193-211). Натпис садржи реч „просевхи” (лроаеихо) = молитва), што се иден- 
тификује са местом молитве за Јевреје, тако да се сматра да је римска Мурса 
имала синагогу 80 * Познато је да је Септимије Север после победе на Истоку 
над Парћанима, на путу за Рим, прешао преко Мале Азије, Византа и Син- 
гидунума и да је у Сирмијуму боравио 18. марта 202. године. Вероватно је био 
и у Мурси, јер је на Дунавском лимесу прославио деценалије. Овај натпис на 
грчком језику настао је, свакако, том приликом.

Из нешто каснијег времена сачуван је један миљоказ са натписом на 
латинском језику, који се односи на време цара Јулијана Отпадника (361-363). 
Миљоказ је пронађен код Мурсе, а натпис на њему говори о Јулијану Отпад- 
нику као искоренитељу и истребитељу „опаких минулих времена”. Натпис је 
реконструисан и у целини гласи: ,јВопо reipublica nato Domino Flavio Claudio 
Iuliano Maximo triumfo semper Augusta ob deleta vitia temporum pretenitoruni\ 82 
Јулијан, дотадашњи намесник y Галији (данас Француска), после смрти 
КонсганцијаП, 361. године,проглашен је за цара. Савојском је из Галије пошао 
на Исток, прешао је преко Паноније и отишао за Константинуполис.83 Овај

77 Св. Душанић, Исто; Г. Орлов, Исто.
М. Bulat, Sakralni l iv o t  и M ursi, Osijek - Katolička crkva juče i danas, Đakovo, 1987, 17/18. 
Ibid, str. 19.

80 D. Pinterović, D a l i  j e  u M u rsip o sto ja la  sittagoga?  Osiječki zbomik, 9-10 (1965), 61-75.
Sl. Dušanić, Bassiane, 71; M. Mirković, Sirmium I, 34.

2 CIL 3,10684. D. Pinterović, M ursa, 96.



натпис својом садржином алудира на Јулијанову верску политику, а посебно 
на његов став према Хришћанству и хришћанима. У овом натпису хришћани 
чак нису удостојени ни свог имена, него се о њима говори као о престулницима 
прошлих времена (vitia temporum preteritorum).

* * *

Од градова у Доњој Панонији на територији наше земље треба још 
поменути град Басијану (Bassianae) код данашњег села Доњи Петровци у 
Срему. Антички град се налазио између СирмијумаиТаурунума (данасЗемун). 
Истражени археолошки локалитет Градина у Доњим Петровцима поис- 
товећује се са римском Басијаном. Још 1935. године откопана је велика 
тробродна базилика, за коју се сасвим оправдано тврди да је била не само 
хришћанска богомоља, него и катедрална црква басијанских епископа.84 
Темељи откривене грађевине имају апсиду на источној страни, а њена оријен- 
тација је запад-исток, какву већ имају хришћански храмови. „Није искључено 
да је откривена зграда фактичноепископска базилика, јер је Басијана у касној 
антици била седиште епископа”.

* * *

Винковци (Cibalae) - један од већих градова на овим просторима био је 
Цибала. Из ранохришћанског периода у овом граду сачуван је један саркофаг 
са уклесаном рибом (види слику) и једаннадгробнинатписна латинском језику 
са уклесаним Христовим монограмом у кругу и грчким словима алфа и омега 
(види слику). O cki.i ових двају материјалних остатака, сачувано је и предање о 
страдању двојице хришћанских мученика за веру. To је, у првом реду, епископ 
Јевсевије. Судећи по имену, био је грчког порекла. Страдао је у Цибали 
средииом III века, у периоду гоњења хришћана за време Деција Трајана и 
Валеријана, 249-260. године, највероватније 258. године, када је Валеријан 
издао указ да епископи, презвитери и ђакони, дакле клир, имају принети жртве 
и тиме признати римску државну веру или ићи у сигурну смрт.86 Јевсевије 
сигурно није био први епископ у Цибали. Било је и пре њега, а вероватно и 
после њега, епископа у овом граду.

Други хришћански мученик за веру у Винковцима био је лектор Полион, 
вероватно родом из овог града. Он је био primimicerius lectorum, првак или 
учитељ лектора, па се сматра да је у Цибали чак постојала нека врста школе 
за обуку хришћана вери. Полион је био осуђен на смрт и изведен километар * Sl.
83 Sl. Dušanić, B assianae, 73.

М. Грбић, Извештај о раду на ископавању римске Басијане код Доњих Петроваца у Срему, 
Гласник историјског друштва у Новом Саду VIII, (1935) 483-486; Исти, Архитектура у 
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и no ван града где је био жив спаљен на ломачи. Његово сградање се догодило, 
највероватније, за време цара Диоклецијана 304. године. Интересантно је да се 
не помиње епископ у Цибали када се описује етрадање Полиона. И Јевсевије 
и Полион празнују се у Цркви истога дана, 27. маја.

Напред поменути надгробни натлис из Цибале гласи: Jiic  sunt positi 
Veatorinus et Martoria innocentis”, што значи: „Овде cy положени Ваторин и 
Марторија Иноцентис”. Присуство Хрисгограма на надгробној плочи сигурно 
сведочи да се овдеради о покојницима хришћанима. Сам натпис се датира V 
или, пак, VI веком.

Из приложеног материјала може се закључити да су Винковци у VI веку, 
или још и раније, имали добро уређену и организовану Цркву. Присусгво 
велике базилике, хришћанске некрополе и многобројних мученика за веру о 
томе несумњиво сведочи.

Из овог кратког прегледа развоја ране Цркве у римској провинцији 
Панонији II на територији наше земље, може се на крају сасвим јасно 
закључити следеће: Панонија је била погранична област у Римској империји 
на средњем Дунаву и њена улога, као и улога њене престонице, Сирмијума, 
једне од царских резиденција, била је и те како важна. Трагови Хришћансгва 
су овде веома стари, како у предању, тако и у ранохришћанским остацима 
храмова, хришћанских гробаља и натписа. Политички значај провинције 
Паноније, као што се могло напред видети, огледа се у томе што је, у периоду 
владавине такозваних војничких царева, више њих било пореклом из Сир- 
мијума или његове околине. Кроз цео IV век Сирмијум је био архиепископија, 
а у јеку аријанских богословских спорова и главно упориште, поред Мурсе и 
Сингидинума, аријанства, и то, захваљујући, пре свега, политичкој подршци 
римских царева. О овим споровима биће више речи у наредном поглављу. Због 
своје позиције Панонија II је била прва на удару и изложена нападима варвара. 
Њена престоница као и целокупна црквена организација на овим просторима, 
била је врло често разарана: Од Атилиних Хуна 441. године, Теодорових Г ота 
479. године, Лангобарда, Авара 582. године, а затим и Словена крајем VI и 
пчетком VII века. Из свих ових разлога континуирани црквени живот у 
Панонији не може се увек детаљно пратити. Ранохришћански градски центри 
у Сирмијуму, Басијани, Цибали, Мурси, имају своје хришћанске мученике из 
редова свештенства и верујућег народа. Црквена организација је већ средином 
III века добро функционисала. Њени предводници, епископ Иринеј, пре тога 
Јевсевије, чтец Полион, ђакон Димитрије и многи други, нама знани и незнани 
хришћански мученици са подручја Паноније, исгински су сведоци, мартири 
хришћанске вере и живота првих векова, осведочени на овим просторима пре 
доласка и трајног насељавања Словена. * 88

Ibid. 27-28; А. Pavlović, Ibid. 38-40.
88 Ibid, 61/62.



Подручје данашње Србије у позноримском и рановизантијском периоду 
било је подељено на неколико провинција чије границе нису биле увек исте. 
To су: Дарданија (главни град Скупи, данас Скопље у Македонији), која је 
обухватала простор данашње северне Македоније, јужне Србије и област 
Косова и Метохије; Дакија Средоземна (Dacia Mediteranea) (главни град Сар- 
дика, данас Софија у Бугарској), која је захватала делове Источне Србије и 
западне Бугарске; Горња Мисија (Мезија) (Moesia Superior), (главни град 
Виминакион данас Костолац), која је обухватала простор Србије јужно од реке 
Саве и Дунава и Поморавље, и Дакија Приобална (Dacia Ripensis), (главни град 
Ратиарија, данас Арчер у Бугарској), која је захватала десну обалу Подунавља 
у Југославији и Бугарској (за наведене провинције и њихове границе видети 
приложену карту).

Праћење развоја најранијег црквеног живота у данашњој Србији из- 
лагаћемо по редоследу наведених римских провинција и то презентирањем 
археолошке и друге грађе, везане за њихове градске, односно епископске 
центре. Хришћанску предисторију сваке обласги изнећемо понаособ.

Скупи

Скупи (Scupi) је био главни град провинције Дарданија (види карту). У 
периоду владавине Римљана на овим просторима овај град је био један од 
важнијих војних центара, седиште VII Легије. Иначе, из ових крајева су Рим- 
љани регрутовали војнике за многе Легије које су слали у све делове Царсгва.

Прве податке о Хришћанству, које нас овде првенсгвено интересује, 
налазимо у овом граду тек после Миланског едикта 313. године. Сматра се да 
град пре тога није имао свог епископа. Један епископ из провинције Дарданије 
био је присутан на сабору у Никеји 325. године и то од нменом „Dacus Dar- 
daniae”. Пошто се наводи само име провинције из које долази, а не и епископско 
седиште, претлоставља се да би то могао бити главни град Дарданије, Скупи. 
На истом сабору се помиње и епископ Вудиос из Стобија, којем је Дакос био 
јурисдикцијски потчињен.1 Непуне две деценије касније, у документима 
Сардичког сабора, помиње се епископ Парегорије са титулом Дардански. 
Даље, кроз цео V век, град Скупи је био у рангу митрополије. Почетком VI 
века, 518. године, град је разорен у катастрофалном земљотресу и за неко 
време није више био обнављан.* 2 Уместо њега цар Јусгинијан (527-565) убрзо 
је подигао нов град, Јустинијану Приму, али не на исгом месту, него северније.3 
Тако се историја града Скупи с почетка VI века и даље не може неко време 
пратити, јер на сцену, у новим и измењеним околносгима, ступа Јусгинијана 
Прима, као административни и духовни центар Илирика.

Град Скупи није до данас археолошки много истражен. Римско градско 
насеље налазило се недалеко од данашњег Скопља, пет километара северно,

Gj. Gasper, Skopsko-prizrenska biskupija, Zagreb, 1986, 29.
2 Византијски извори 1,55-56.
3 P. Грујић, Скопље y прошлости, Јужна Србија, књ. 1, Скопље, 1922,1-11.



на ушћу реке Лепенац у Вардар, вероватно на месту села Злокућани и Бар- 
довац и на археолошком локалитету Зечјев Рид. Од старијих археолога и 
научника, на овом локалитету су радили: М. Вулић, Т. Томоски и Ћ. Трухелка, 
а од новијих треба поменути И. Микулчића, Д. Корачевића и друге. Новија 
истраживања су вршена по етапама од 1966. до 1982. године. За то време су 
овде откривене две базилике. На централном истраженом градском подручју 
на л ази себазилика I, кој а је сгариј а и датира се данас у науци као „период раног 
IV века . У северном делу античког града откривена је велика тробродна 
базилика, димензија 39x18 метара. Ова базилика има крстионицу у југоис- 
точном делу, уз јужни брод базилике. Млађа је, по времену настанка, од 
базилике I. Саграђена је крајем V и почетком VI века. По својој локацији 
налази се на месту где је раније била палата, јавна грађевина. Пре ове, на истом 
месту, била је сгарија, али по димензијама много мања црква. Исто тако се зна 
да градња ове, по величини огромне, грађевине није била приведена крају. Ово 
се закључује на основу тога што у ископинама нису пронађени, на другим 
местима уобичајени, осгаци и делови унутрашње декорације цркве и потребни 
делови рецимо олтара, стубова и тако даље. Вероватно је да је земљотрес 
прекинуо завршетак радова на овом здању.5

Пошто град мије више на овом месту обнављан, из каснијег периода нису 
пронађени остаци нове грађевинске делатности, али се, ипак, може претпос- 
тавити да је град Скупи, у своје време био значајан црквени центар у овом делу 
Илирика.

Улпиана

Улпиана (Ulpiana) је био веома важан град на путу који је из Ниша ишао 
према Љешу (Lissus, данас у Албанији). To је данас место Липљан на Косову, 
недалеко од Пршитине, у близини манасгира Грачаница. Изгледа да је Ул- 
лиана већ врло рано био хришћански центар у Дарданији. Тако за древну 
Улпиану хришћанско предање везује страдање двојице хришћанских мученика 
за веру. To су свети каменоресци Флор и Лавр. Свети Флор и Лавр страдали су 
за своју веру у Господа Христа средином II века, за време цара Адријана 
(117-138). По занимању су били ,Aido|ooi xr|v xexvr|v” или, на црквенос- 
ловенском језику: ,Јсудожеством каменосечци”. Били су ученици у вери, а и у 
занату, Прокла и Максима, који су исто тако постали хришћански мученици. *

* Д. Корачевић, Скупи-Скопље, Археолошки преглед 24 (1985), 75.
Д. Корачевић, Исто, стр. 79; Ћ. Трухелка, Археолошке белешке из Јужне Србије, Гласник 
СНД, V 2, Скопје, 1929,75; Н.Н. Вулић, Неколико питања из античке историје наше земље и 
римске старине, САН, кн>. 346, Београд, 1961, 73-76; Т. Томоски, Таорско Градиште, Жива 
антика, 17, Скопље, 1967, 233-39; И. Микулчић, За местоположбата на античкото Скопје, 
Историја, књ. 9-2, Скопје, 1973; исти, Уште еднаш заТаурисион и Бедериана, Годишен зборник 
на филозофскиот факултет на Универзитетот СкопЈе 3 (29), 1977, 93-105; Д. Корачевић, 
Састојбате на археолошките ископување на античко Скупи, Macedoniae acta arheologica 3 (1977) 
159,1. Mikulčić, T ragi o d  ranohristijanski baziliki okolu Skopje, Godišen zbornik na Filozofskiot fakultet 
na Univerzitetot Skopje 7 (33), Skopje, 1981, 97-123, isti, Staro  Skopje so  okolnite utvrdi, Skopje, 1982, 
43-115.
P. Поповић, Свети Флор и Давр мученици из Улпиане, Богословље 1 и 2 (1990)99-107. П. 
Мијовић, Флор и ЈТавр - неимари и каменоресци из Улпиане, Glasnik muzeja Kosova i Metohije, 
7-8 (1962-1963), 1964,339-353; J. Поповић, Житије светих за август, Београд, 176,309-311. Текст 
житија Флора и Лавра у: Acta Sanctorum, die 18 Augusti, III, Antverpiae 17137,520-522. Farlati, VIII, 
2-4.



У њиховом животопису каже се да их је намесник Илирика, по имену Ликион, 
упутио у, нама данас непознати, град у Илирику, да од камених блокова 
исклешу кипове - споменике римским божанствима. За време њиховог 
клесачког рада, каже се даље, одскочи један камен и ослепи сина 
многобожачког жреца у том граду. Због тога су се Флор и Лавр нашли у 
смртној опасности. Они су се онда, збогтога, сву ноћ молили Господу Христу, 
тако да је на њихову молитву повраћен вид ослепљеном дечаку. Видећи ово 
чудо многобожачки жрец и његов исцељени син пришли су хришћанској вери 
и крстили се. После овог догађаја, свети неимари каменоресци саградили су 
један храм намењен, наизглед, многобожачким обредима, али су они на њега 
ставили крсг и заједно са народом уништили све кипове многобожачких 
божанстава. Због свега овога изазвали су суров гнев намесника Ликиона. Сви 
су одмах кажњени смрћу спаљивањем на ватри, док су свети Флор и Лавр, као 
главни кривци, послани на ислеђивање Ликиону. Он је и њих осудио на смрт. 
али тако што је наредио да их живе баце у дубок бунар и затрпају земљом.7 * * 
Њихове свете мошти су, по предању, за време цара Константина Великог. 
пренете у Константинуполис и сахрањене у близини храма Светих Апостола. 
Павле Мијовић је мишљења да су њихове мошти из Улпиане пренете знатно 
касније: између VI века и друге половине VII века. Остављајући град
варварима, високи клер, којије избегао, по свој прилиције томприликом могао 
са собом узети мошти улпианских мученика. Може се претпоставити да је 
град, и после најезде варвара и преноса моштију, опстао и даље као 
хришћанско насеље у току VI и VII века.

У самој Уллиани и њеној непосредној околини свакако је било 
распрострањено поштовање ове двојице локалних мученика за хришћанску 
веру. Град је сигурно од самог почетка имао њима посвећен храм, у којем су се 
хришћани окупљали на молитву. На саму могућност постојања древногхрама- 
мартира у Улпиани указују и савремени археолошки налази тамо откривени. 
Наиме, у истраженој базилици А у Улпиани, у њеном олтарском делу, и то 
испод олтарског простора, пронађена је једна гробница са фрагментарним 
осгацима мозаика и једним делом који је испуњен песком. Сматра се, сасвим 
оправдано, да је у том делу било место на којем су чуване светитељске мошти, 
све до тренутка њихове транслације на сигурније подручје.10 *

Познато је да је Улпиана 417. године, када је освојен и Ниш, претрпела 
разарања од стране Гота. Град је, такође, 518. године насградао од земљотреса 
који је задесио целу Дарданију. 1 Због тога је Јустинијан, по сведочансгву 
Прокопија, био принуђен да до краја поруши остатке зидова овог насеља и на 
том месту подигне нови град, којем је дао и ново име, Justiniana Secunda, односно

7 Р. Поповић, Исто. Ј. Поповић, Исто, стр. 312; П. Мијовић, Флор и ЈТавр, 340. Представе светих 
налазе се у манастиру у Трнову 1230, у Старом Нарогичину 1317, у Грачаници 1321-1322. 
године.
П. Мијовић је мишљења да су њихове мошти пренете касније у Цариград. П. Мијовић, Исто, 
стр. 342.
Исто.

10 М. Петровић-Пешикан, Античка Улпиана према досадашњим истраживањима, Старинар 32 
(1981), Београд, 1982,62.

** Љ. Максимовић, Северни Илирик у VI веку, Зборник РВИ 19 (1980) 25. Земљотрес је само у 
Дарданији разорио 24 насељена места, међу њима је био и Ниш; Р. Грујић, Скопље у 
прошлости, 9.



Друга Јустинијана, за разлику одЈустинијане Приме, којује подигао претход- 
но.

На жалост, имена првих епископа у Улпиани нису нам позната. Из пред- 
јустинијановског периода познато је име улпианског епископа који се звао 
Македоније, а који је био на сабору у Сардики 343. године. Из Јусгинијановог 
времена познат је  из Улпиане епископ Павле, присутан на V Васељенском 
сабору 553. године. Нема сумње да је овај град био значајан хришћански центар 
косовског краја. У његовој околини је, по предању, изгледа, рођен и сам цар 
Јустинијан, о чему ће бити више речи касније.

Данас већина научника сматра сигурним да је Јустинијана Секунда 
данашње место Липљан на Косову. У зидовима данашњег здања манастира 
Грачаница налазе се камени блокови из првобитне ранохришћанске цркве из 
Улпиане. Краљ Милутин (1282-1321) је на месгу данашњег манастира само 
обновио храм који је био запуштен. Након насељавања Словена, Јустинијана 
Секунда је свакако сградала. Касније се помиње под исгим именом 1020. године 
у повељи византијског цара Василија II Бугароубице, као епископско 
седиште. Пред последњи рат, поред већ постојећег старог храма Пресвете 
Богородице из XIV века, подигнут је нови храм посвећен светим мученицима 
Флору и Лавру.12 13 * 15 *

У области провинције Дарданије у новије време је, у селу Коњух код 
К уманова, откривена једна ранохришћанска базилика. Само место Коњух је 
по свом полож ају било близу античке Пауталије. Међутим, античко име 
К оњ уха, где је базилика проиађена, није нам познато. Отлрилике негде у XI 
веку м есто је добило словенско име Коњух, које је задржано све до данас.

Ако се закљ учује на основу саме величине откривене базилике, овомесго 
је било епископско седиш те, потчињено у црквено-административном смислу 
Скупима. Име епископије је, као што је већ речено, непознато. Са краја V века 
позната су само имена неколицине епископа, чија се седишта не помињу. To 
су: Боносус, Самуил, Веријанис, Фаустииус и Урсинус. Сматра се да је један од 
њих био епископ у данашњем Коњуху.1

У односу на рану историју Цркве из Коњуха, од археолошког материјала 
из откривене базилике, сачуван је натлис на латинском језику, уклесан на 
једном капителу и који гласи: „Домартрис”. Латински натпис на овом лростору 
наводи на, у науци већ познате, закључке, по којима је управо место Коњух 
било граница грчког и латинскогговорногподручја између Истокаи Запада.17 
За ранохришћански период историје Цркве у овом месту дешифровање овог 
натписа је од великог значаја, зато што реч ,4omatrir? упућује на констатацију

12 Византијски извори I, 57: „Порушивши скоро читав бедем тога града - био је, наиме, јако 
непоуздан и сасвим неупотрбљив”. Обновљени су још градови: Наисус, Сардика, Германија, 
Пауталија и други.

13 Важнији радови о ископавањимау Улпиани: И. Здравковић, Старацрквау Улпиани, Старинар 
1952-1953,186-189; П. Мијовић, Улпиана, Археолошки преглед 6 (1954), 128-132, Е. Чершков- 
Поповић, Улпиана, Археолошки преглед 1, 1959; М. Перовић-Пешикан, улпиана, с. 
Грачаница, Приштина, Археолошки преглед 24 (1985), 82-86.

34 Ј. Иванов, Булгарски старини из Македониа, Софиа, 19312,550-555.
15 Задужбине Косова - споменици и знамења српског народа, Призрен-Београд, 1987,472. Храм 

је завршен 1974. године.
^  S. Kašić, Rano hriSćanstvo na tlu Jugoslavije, 152.
17 Св. Радојчић, Цркве у Коњуху, Зборник 21-1 (1952), 153.



да је у Коњуху постојао храм-мартир неког од локалних хришћанских 
мученика. Наиме, натпис је абревијатура (скраћеница) латинских речи Domus 
(храм) и Martyr (мученик). 8 Никаквих других конкретнијих података о локал- 
ним мученицима у Коњуху засада немамо. Сама, пак, базилика архитектонски 
донекле допуњује претпоставку о посгојању храма-мартира. Храм је имао 
централно кубе, а у апсиди је пронађена епископска горња катедра. На средини 
апсиде је епископски трон, а са леве и десне стране су остала седишта, 
синтроноси, као у базиликама у Стобима и у Никополису у Епиру.

Из ових крајева сада ћемо прећи у област Полимља, где таксфе има 
ранохришћанских налаза. Тако је у селу Избичњу, код Пријепоља, откривен, 
по много чему важан и интересантан, натпис из VI века.2 Натпис је на 
латинском језику. Уклесан је на плочи од шкриљца, која је била узидана као 
надвратник у једној грађевини. Сам натпис у преводу гласи: „Сва ова, с м н о г о  

труда подигнута, здања која Гледаии бедеме, храмове, куће, фонтане, стаје, 
атрије, купатила - с.ве то, уз Христову помоћ, за неколико Година подиже 
епископ Стефан, за владе Јуст инијана 1 Овим натписом се бавило више 
наших научника. Тако Ф. Гранић сматра да се реч wantistes” у тексту натписа 
односи на епископа и да се овде ради о изградњи епископске резиденције и 
других зграда које су наведене у овом ктиторском натпису. Исти аутор 
закључује да је сам епископ саградио своју резиденцију и да је „иницијатива за 
изградњу noTejoia од епископа Стефана, који је, може бити, о свом трошку 
извео градњу”. И. Николајевић сматра даје ктиторски натпис саставио и сам 
епископ Стефан 23 Међутим, оно што је у науци још спорно и отворено питање 
јесте проблем како се звала епископија или њено седиште у којем је Стефан 
био. Који је то антички град у овом крају? Претпоставља се, и то досга 
несигурно, да би то могле бити римска Campomalva или Malvesa код данашње 
Ужичке Пожеге. Оно што је, међутим, сигурно, то је да је епископија о којој 
је реч била у провинцији Дарданији и да је, после оснивања Јусгинијане Приме 
као архиепископије, припала њој.

Сам, пак, натпис по својој садржини је врло индикативан. Епископ, поред 
храмова, гради и друге објекте: атрије, купатила, бедеме и економске зграде 
као што су стаје. Овакав третман епископа потпуно одговара Јусгинијановом 
времену. По Јустинијановим законима сваки већи град је морао имати свога 
епископа2 Епископи су затим морали имати активно учешће у градској

ј® Исто, стр. 152.
Св. Радојчић, Црква у Коњуху, 150; П. Ивић, Српски народ и његов језик, Београд, 1971,24; 
Љ. Максимовић, Северни Илирик, 17.
Н. Вулић, Антички споменици наше земл»е, Споменик СНА 71 (1931), 138, бр. 332. Новији 
радови на ову тему: И. Николајевић, Пријепоље и околине у рановизантијско доба, Сим- 
позијум сеоски дани Сретена Вукосављевића II, Пријепол>е, 1976, 199-208; Иста, Латински 
натпис епископа Стефана из Избичња, Симпозијум сеоски дани Сретена Вукосављевића VI, 
Пријеполл, 1978,53-62, где даје и новији превод овог натписа; М. Мирковић, yrAntistes Stefanus"  
и грађевинска делатност Јустинијановог времена у Полимљу, Зборник РВИ 18 (1978), 108. 
Превод текста код: И. Николајевић, ЈТатински натпис епископа Сгефана, 54.

“  Ф. Гранић, Гласник СНД14 (1935), 254.
Византијски извори 1,60; И. Николајевић, Пријепол>е и околина, 205.
Византијски извори И, 60; И. Николајевић, Пријепоље и околина, 205.
Јустинијанов Кодекс, 1,3,55; G. Dagron, L es v illes dan s I ’ lllyricum protubyzan tin , Villes e tpeu p lem en t 
dan s Г  lllyricu m  protobyzantin , Rome, 1984, 15-16; M. Мирковић сматра да ce овде ради о 
грађевинама које су подигнуте на имању, односно вили неког великог земљопоседника из 
околине Пријепоља у Полимљу (Исто, стр. 4).



управи и економским пословима, о чему, између осталог, и сведочи овај 
ктиторски натпис епископа Стефана нађен у Избичњу код Пријепоља. Сличну 
улогу имали су и епископ града Акве, код данашњег места Прахово у Источној 
Србији, о којем ће бити више речи касније, или епископ Еуфразије у Поречу, 
који се јавља таксфе као велики ктитор.

Из околине Пријепоља из рановизантијског периода потиче још једна 
базилика, која се датира у средину VI века. Наиме, у Коловрату, на 
локалитету Дворине, 1936. године у склопу постојеће цркве откривене су 
гробнице. Оне су изграђене од камених плоча које су обликоване и украшене 
рељефним крстовима. Стил рељефа на крстовима у камену опредељује да се 
они временски стављају у средину VI века27 (види слике камених плоча).

Ранохришћански живот у Полимљу је, иначе, мало познат. Подаци који 
су овде наведени углавном су из V или VI века, што је релативно касно. 
Хршпћансгва је скгурно врло рано било и у овим нашим крајевима, али о томе 
се не зна много.

Јустинијана Прима

Данас је у науци углавном прихваћено мишљење да је Justiniana Prima у 
ствари Царичин Град код Лебана (месго је 28,5 километара удаљено од Лес- 
ковца, a 7,5 километара од Лебана). Археолошки радови на овом локалитету 
трају већ седамдесет година. Ради се, наиме, о граду који је први пут настао у 
VI веку за време цара Јустинијана. Цар је у овом месгу, 14. априла 535. године, 
основао архиепископију Јустинијану Приму, којој је потчинио скоро све епис- 
копије у Илирику. Јусгинијанове Новеле 11. и 131. консгитуишу ову нову 
црквену јединицу, њен положај и надлежност.

О самом, пак, оснивању града постоје детаљни подаци, које нам доноси 
историчар Јустинијановог доба Прокопије, пореклом из града Кесарије у 
Палестини. Прокопије у делу „Тајна историја” каже да се у Илирику, одакле 
је цар био родом, код утврђења Бедериана (Bečepiava), налазило село Тав- 
рисион (Taupiaiov), у којем је Јустинијан рсфен. Своје место рођења, Тав- 
рисион, цар је утврдио опасавши га зидом и озидао је у њему четири куле: „А 
поред самог тог места”, каже се даље „сагради дивну варош и назва је Јус- 
тинијанаПрима”. °Новиградје добиоиводовод - да би обиловаонепресушном 
водом. Одабран је да буде седиште архиепископије у Илирику, пошто су сви * I,

И. Николајевић, Пријепоље и околина, 202; Иста, Неколико ранохришћанских рељефа 
геометријског стила из Далмације, Зборник РВИ 11 (1968), 15.
И. Николајевић, Пријепоље и околина, 202.
За одређивање места Јустинијане Приме видети преглед старије литературе код: Ф. Баришић, 
Досадашњи покушаји убикације Јустинијане Приме, Зборник ФФ у Београду, VII-1 (1963), 
127-140. Старија, данас превазиђена мишљења о локацији овога града: N. Vulić, О д ć ta it 
Justiniana Prim a, M usće Beige, 1928,65-71; J. Zeiller, L e site  de  Justiniana Prima, Melanges Charle Diehle
I, Paris, 1931.; Ф. Гранић, Оснивање архиепископије у граду Јустинијана Прима 535. године 
после Христа, Гласник СНД 1, Скопље, 1925,113-134; Р. Грујић, Скопље у прошлости, 10. 
Текст тих Новела видети у: Fontes h istoriae B ulgarica  3, Fontes, g raec i H istoriae B ulgaricae 2, 
A cadem ia  litterarum  B u lgarica  - Institutum  H istoricum , Serdice, 1958, 47-48; P. Љубинковић, 
Традиција Приме Јустинијане у номенклатури охридских архиепископа, Старинар 17 (1966), 
БеоградЛ967,61-75.
Византијски извори, I, 54056, Ф. Баришић, Зборник ФФ у Београду, 127-142; В. Кондић - 
В.Поповић, Царичин Град, утврђено насеље у византијском Илирику,Београд, 1977,165-166.



остали градови заостајали за њим као првим градом по величини. Тако се цар 
одлучио своме родном месту, а град је по њему добио име (даље ЈП). По царевој 
11. Новели, новој архиепископији биле су у духовном погледу потчињене 
следеће области: обе Дакије, Горња Месија, Дарданија, Превалис, Македонија 
Ни„деоДоњеПанонијеу којемје Ipad Басенсис”. Подручјенаведенихпровин- 
ција данас углавном захвата следеће крајеве: област уже Србије, источни 
Срем, западну Бугарску, севернуМакедонију, Косово иМетохију и ЦрнуГору.

Сам град је био смештен на једном узвишеном платоу између двеју 
речица, Свињарице и Царичинске реке. Горњи део града звао се, као и обично, 
Акропољ, и „био је изгледа искључиво у функцији епископског седишта”.31 У 
ЈП до сада је откривено укупно осам цркава, два купатила, водовод, трговачке 
радње и занатске радионице. Највећа црква је на Акропољу. To је тробродна 
базилика са трима апсидама, нартексом и атријумом. Са јужне стране 
ђаконикона налазила се крстионица са писцином. Епископски дом је био у 
близини саме цркве. У дому се налазила велика свечана сала, а затим и 
радионица за израду предмета за црквену употребу. Управо на простору епис- 
копске резиденције пронађен је печат са урезаном представом руке која 
благосиља. Сам, ‘пак, печат израђен је од слонове кости.

У лодножју града, једна од базилика, и то она која се у науци означава са 
Ф, била би гробна црква овдашњих епископа. Ово се закључује на основу 
неколицине пронађених гробова у централном делу брода и у самом нартексу 
базилике.32

Из Доњег града ЈП најзначајнија је такозвана базилика са трансептом. У 
њеном нартексу сачувана су президана седишта, која су служила као столови 
за остављање дарова верника за свету Литургију. Подни мозаици ове базилике, 
по своме садржају, тематски су везани за свету Тајну Евхаристије: птице, затим 
свети сасуди, четири извора живе воде.33

На основу монограма цара Јустинијана на латинском језику, који се 
налази уклесан на једном капителу јужног стуба трибелона, закључује се да је 
ова базилика са трансептом, у Доњем граду ЈП, грађена 548-565. године. На 
супротној сграни од овог стуба, на капителу северног стуба, уклесана је розета 
која подсећа на слово Т улисано у круг, па се сматра да је то монограм царице 
Теодоре, Јустинијанове супруге. Овај податак је у науци засада одлучујући за 
датирање цркве. Црква је, дакле, саграђена после Теодорине смрти, после 548. 
године.

He упуштајући се у детаљну урбану анализу ЈП, можемо, ипак, на крају 
закључити да је ЈП као град био на веома повољном месгу. Мало је склоњен 
са главног путног правца Наисус-Скупи. Археолошки се лако потврђује да се 
радило о потпуно новоподигнутом граду, а не о просго обновљеном, већраније 
постојећем локалитету. Међутим, живот у овом граду није се одвијао дуго. Већ 
У ДРУгој половини VI века, лосле Јустинијанове смрти, са јаким и незадрживим
•31

В. Кондић - В. Поповић, Царичин Град, 20; В. Петковић, Преглед црквених споменика кроз 
повесницу Српског народа, Београд, 1950, 345-346, слика 1085. за ископавање измећу два 
светска рата видети: В. Петковић, Старинар 12 (1937), 81-82; Ф. Месеснел, Старинар 18 (1938), 
179-198; A. Grabar, M artyrium , Paris, 1946, 180.
В. Кондић - В. Поповић, Исто, стр. 91.
Исто, стр. 114.
Исто, стр. 117.



продорима Авара и Словена у северни Илирик, угрожени су сви рановизан- 
тијски градски центри. Многи од њих су тада и потпуно нестали. Град ЈП, као 
насељено место, последњи пут се помиње и као седиште архиепископа 602. 
године у једном писму папе Григорија Двојеслава. To је последњи помен 
града као епископског седиигга. Из овога се може закључити да је ЈП, као и 
остали градови у северном Илирику, пао под власт Авара и Словена најраније 
у периоду између 613 и 616. године. У потоњој историји град више никада није 
био обнављан, нити је, пак, досгигао да доживи славу и раскош какве је имао 
у Јустинијановој епохи.

Архиепископија Јустинијана Прима била је укључена у богословске 
спорове који су вођени пре одржавања и у време одржавања V Васељенског 
сабора. Епископи Илирика, као и сам архиепископ града, били су на страни 
православних. О овоме he бити више речи касније.

В. Средоземна Дакија

Наисус

Град Наисус ('Naissus, Naibog), Ниш, у почетку, је припадао римској 
провинцији Г орњдј Мисији, а у IV и V веку налазио се у лровинцији Средоземна 
Дакија и био је један од њених значајнијих центара. Његова важност је, изгледа, 
бивала временом све већа, и то све до доласка Словена. У Јусгинијаново доба 
Ниш је био метропола са 32 околна града. Оваквој његовој важносгн умногоме 
је допринео изванредан положај овога града. Био је, такорећи, у средишту 
комуникационих праваца који су повезивали све делове Балканског 
полуострва. Из Ниша се одвајао пут на исток, према Сардики и даље за 
Константинуполис и Малу Азију. На југ се ишло до Скупи-а и даље за 
Тесалоники, а на југозапад преко Улпиане према Лисусу и Дирахиону на 
Јадранском мору.

О Нишу као хришћанском центру може се говорити тек од IV века. У 
њему је рођен први хришћански цар, свети Константин Велики. Наиме, рођен 
је у Медијани код данашњег Ниша, где је била летња царска резиденција и 
административна римска управа. Његов отац Констанције Хлор овде је 
резидирао. Био је један од четворице савладара у Диоклецијановој тетрархији, 
иначе од почетка наклоњен Хришћансгву. Консгантинова мајка Јелена била 
је хришћанка, што је несумњиво од великог значаја за будуће Константиново 
опредељење у државној верској политици, као и за коначно излажење 
Хришћанства из илегалног положаја и статуса у Римекој империји.

Ниш је седиште хришћанског епископа од IV века. Иначе, од прве 
половине IV па до средине VI века, позната су имена шесторице нишких 
епископа, од којк;: су неки били и јеретици. Први познати нишки епископ је 
Киријак, који се помиње пре Сардичког сабора, док је самом сабору у Сардици 
343. године присуствовао епископ Гауденције. Гауденције је на овом сабору, 
како ћемо касније видети, био један од активнијих учесника. После сабора у

35
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Ф. Баришић, Зборник ФФ у Београду, VII-1,139; Р. Љубинковић, Исто, стр. 71. 
М. Поповић, MEFRA  87-1 (1975) 494-496.



Сардики, код Гауденција је, на његов позив, провео Пасху 344. године Свети 
Атанасије Велики. После Гауденција, епископ у Нишу био је Боносус, који је 
осуђен као јеретик на једном сабору у Капуи 391. године, због упорног 
исповедања такозване Фотинове јереси. Н аиме, порицао је вечно 
девичансгво Пресвете Богородице заједно са јеретицима као што су били 
Хелвидије и Јовинијан.38 Сабор у Капуиу Италији разматрао је Боносову јерес. 
Илирски епископи су га, таксфе, осудили на једном локалном сабору и збацили 
са епископске катедре. Међутим, и после осуде, Боносус је и даље, још неко 
време, остао на катедри и рукополагао је свештенике и ђаконе.

Сама чињеница да је први хришћански цар родом из овог града, наводи на 
размишљање о значају Ниша као епископског и општехришћанског центра. 
Управо из доба цара Консгантина потиче велики број грађевина и објеката 
пронађениху данашњем Нишу. Каошто је цар Јустинијанизградио својеродно 
место Јустинијану Приму, Галерије Ромулијану (Гамзиград), а Диоклецијан 
Салону (Солин код Сплита), тако се, претпоставља се, и цар Константин 
богато одужио свом родном месту. О археолошким налазима биће посебно 
речи. За време КонстантМнових наследника, тачније 350. године, када је умро 
цар Констанс, заповедник Дунавских легија Ветранион прогласио се за цара у 
Сирмијуму. Међутим, када је на њега са војском кренуо надмоћнији источни 
цар Констанције, видећи да му узурпација власги неће успети, брзо се са 
вој ском повукао у Ниш, где се и одрекао власти. Над целом империјом зацарио 
се тада Констанције, који је често боравио у Сирмијуму, а сигурно и у Наисусу.

Управо због свог изузетног положаја и стратешког значаја, Ниш је у 
неколико махова био освајан још у V веку. Освајали су га Хуни, а мало после 
и Готи. Веома значајне податке о тим освајањима осгавио нам је византијски 
дипломата и истбричар Приск, учесник и савременик поменутих догађаја, 
везаних за више градова на територији данашње Србије. Приск је био ретор и 
философ по образовању, а радио је у дипломатској служби цара Теодосија II 
(408-450) и затим Маркијана и Пулхерије (450-457). Он је био у посланству цара 
Теодосија II које је 448. године водило преговоре са Хунима, односно са 
њиховим всфом Атилом, који је имао престоницу негде у Банату, између 
данашњег Београда и Будимпепгге. Тај свој пут и запажања Приск је записао. 
Захваљујући томе, зна се како су Хуни 441. године освојили Наисус, а пре тога 
Сирмијум, Маргос, Виминакион и друге градове у Мисији на Дунаву 39Хуни су. 
дакле, освојили Наису с441-442. године, у време када је освојен и Сингидинум. 
Они су у петој деценији V века опустошили цео Илирик, пошто у документима 
IV Васељенског сабора 451. године скоро уопште нема помена о епископима 
из Илирика, који, због изузетно тешких лрилика, нису могли доћи на овај 
сабор. 37 * * *

37 П. Петровић, Ниш у античко доба, Ниш 1976, 83-84. Папа Инокетније I у писму нишком 
епископу Маркијану (Marcianus Naissitano): „Virum Comelium Sirmiensis urbis, necnon et ftatrem 
nostrum Nicetam, aliosque nonnullos fuisse praesentes cum honoribus quoos se habere commemorant, 
augerentur...” (PL 20,520-521).
PL, 13, 1176-1187. PL 16, 122; Gj. Gasper, Skopsko-prizrenska biskupija k ro zsto q eća , 33.
Византијски извори 1,8-16.
П. Петровић, Ниш у античко доба, 48.



Према речима Приска, Хунима није било лако да освоје Ниш, који је био 
снажно утврђен град. Седам година након разарања, 448. године, Теодосијево 
посланство, на путу за Атилину престоницу, прошло је поред још увек 
разореног Ниша, а Прискје, као очевидац,у том тренутку записао: нађосмо
град сасвим опустио, пошто је до темеља био порушен од непријатеља. У 
рушевинама храмова” каже он даље, „били су неки људи, који су се ту задржали 
због болести. Преноћили смо на чистини, мало подаље од реке, поштоје сав 
обалски простор био покривен костима оних што су у борби погинули’ . Ова 
веома важна путна забелешка савременог византијског историчара настала је 
седам година након разарања града. У Наису није било становника. У још 
необновљеним рушевинама града, Приск помиње хришћанске порушене 
храмове, којих је било више. За нас је драгоцен његов податак да је у 
рушевинама храмова видео неке људе који су се ту задржали због болести. Ово 
сведочанство о болесницима, на месту где су били храмови, иде у прилог већ 
изнете претпосгавке да је Наисус, као епископски центар, имао храм или 
храмове, који су били посвећени локалним хришћанским мученицима, особито 
поштованим у овом граду. 2 Истина, не знамо имена нишких мученика, али се 
из овога податка д§ наслутити да их је Ниш имао још пре најезде Хуна. Због 
тешких последица хунског разарања, до краја V века више се не помиње ни 
један нишки епископ. Једино је познат, са самог почетка V века, епископ 
Мартијан (409-414). На овим просторима је, иначе, ипре 441. године билоупада 
Хуна. Убрзо после распада Атилине државе, 453. године, ови крајеви су 
издржали нападе Гота на челу са Теодорихом. Живот се у Нишу стабилизовао 
тек почетком VI века, у доба царева Јустина I и Јустинијана.

Археолошка истраживања у Нишу и околини дала су, до сада, богате 
резултате. За реконструкцију хришћанске прошлости овога града од особитог 
значаја је откриће неколицине ранохришћанских гробница. Откривене гроб- 
нице се датирају врло рано, IV веком. Тако је гробница пронађена на Јогодин- 
мали у Нишу имала улаз са западне стране, што одговара древној хришћанској 
пракси оријентације и самих базилика. Од посебног је значаја пгго је гробница 
сачувала зидне фреске. Северно од улаза је фреска са ликом апосгола Павла 
(види слику фреске), док је на супротној, јужној страни, насликан апостол 
Петар. 3 Присуство Христовогмонограма на овој фрески симболише видљиво 
присуство самога Господа Христа. Улраво судећи по овом монограму, који је 
био својствен за епоху цара Константина, и сама гробница се датира IV веком. 
Међутим, у овој древној гробници за данашње истраживаче остала су загонет- 
на још два лика насликана на њеном западном зиду. Претпоставља се да би то 
могла бити двојица јеванђелиста, али се исто тако сматра да би то могли бити 
и ликови двојице епископа из IV века. Најзад, досада у науци постоји и 
мишљење да су на фресци представљени локални, нишки мученици. Наиме, 
према П. Петровићу, ради се о томе да је Ниш „у касној антици био... епис- 
копско седиште, снажан верски центар, па је, према томе, морао имати и своје 41 42 43 44

41 Византијски извори 1,13.
42 Л. Мирковић, Старохришћанска гробница у Нишу, Старинар 5-6 (1954-1955), Београд, 1956,
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44 ЈТ. Мирковић, Старохришћанска гробница, 66.



мученике, чије су реликвије чуване и поштоване у граду” 45 * * * Да је Ниш заиста 
имао своје мученике сведочи епископ Виктрикије Раунски, који наводи градове 
на Истоку који су имали мошти мученика. To су градови: Константинуполис, 
Антиохија, Тесалоники и Наисус.

После разарања од стране Хуна, Наисус дуго није био обновљен. 
Штавише, постао је погранични град у Илирику. На захтев Хуна, граница је са 
Дунава, где је дотада била, померена на југ до Ниша, који је „удаљен од реке 
Дунава управо пет дана доброгхода”. Даље, кроз цео V век, није нам познато 
ниједно од имена нишких епископа. На сабору у Ефесу 431. године и у 
Халкидону 451. године из ових крајева није било представника. Тек почетком 
VI века, када се живот после ратова и пустошења мало стабилизовао, јављају 
се и први епископи у овом граду. To су следећи епископи: Гајанус, око 516. 
године, и епископ Пројектус, који се помиље у време одржавања V 
Васељенског сабора.

Свакако даје Наисусудоба цара Јустијана обновљен и даје играо значајну 
улогу у царевој новој административиој реформи. Био је у близини Јустинијане 
Приме, удаљен око 50 км. Епископ Ншиа Пројектус присуствује сабору у 
Консгантинуполису 553. године и прихвата све саборске одлуке. За разлику од 
многих епископа Илирика, он је изјавиона сабору за архиепископа Јусгинијане 
Приме, Бенената: ,,Et dixit quod ad archiepiscopum Benenatum accedo, et ad eum 
respondeo” - („И рекао je да признаје архиепиксопа Бенената и да га поштује”), 
у смислу да се слаже са одлукама сабора. Као што је већ напред речено, 
Јустинијан је обновио град и посветио му велику пажњу. У његовој околини 
било је истовремено обновљено још четрдесетак нових утврђена, а Ниш им је 
био центар. Овај податак сам за себе говори о значају Ниша у то време.

У Медијани код Ниша, којаје била удаљенатри миље од града, откривена 
је једна летња резиденција, а затим и многобројне економске зграде. Оне, саме 
по себи, као и царска резиденција, немају за ранохришћанску историју Цркве 
велики значај, па о њима нећемо ни говорити. Међутим, на већ поменутом 
локалитету Јагодин-мала откопана је једна базилика са мартиријумом за сах- 
рањивање. У овој гробљанској цркви, са јужне сгране нартекса, налази се 
гробно место. Ту је откривен мали саркофаг од олова са костуром детета. 
Саркофагје украшен: на поклопцу је крст у рељефу. У продужетку вертикал- 
ног крака тог крста, иа месту где је глава локојника, као и са стране на 
саркофагу, налазе се три бисте (главе са попрсјем), од којих је лева, најмања - 
дечија. Све три личности на бистама имају дијадеме које су сличне дијадеми 
цара Константина49 * (види слику саркофага). А. Јовановић сматра да је 
распоред бисга на овом саркофагу сличан распореду фигура на конзулском 
скиптру (штапу). 0 Вероватно су то Константинови синови Консгантин II,

П. Петровић, Ниш у античко доба, 83.
Код: П. Петровић, Ниш у античко доба, 84. Виктриције епископ Ротомагенски (данас Раун) у 
свом делу „Књига о похвали светих” (Iiber de laude sanctorum каже: „Hue accedit quod non minus 
in partibus, quam in soliditate curatio est. An aliter in Oriente, Constantinopoli, Antiochiae, Thessalonicae, 
Naiso, Romae, in Italia miseris porrignut medicinam? (PI 20, 453).
Византијски извори 1,13.
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КонстансиКонстанције. На основу овога саркофагсе датира између 337. и 340. 
године.51 52 53 И поред богатих налаза, нишка ранохришћанска некропола још није 
довољно истражена. Свакако ће будућа истраживања датијош веће резултате.

У потоњој историји града Ниша, плодови Јустинијанове обнове града, 
као, уосталом, и многих других градова на нашем подручју у то време, били су 
врло кратког века. Још од самог почетка VI века у Илирик све чешће и јаче 
надиру Авари и Словени. Они су средином тог века преплавили цео Илирик 
од Егеј ског д о Ј а дранског мора. Сматра се сасвим тачним да је Ниш био освојен 
од стране Словена 614. или 618. године. За овај свој подухват Словени су, 
изгледа, добро искористили Ираклијев војни поход против Персије на Истоку, 
када су провинције на Балкану остале потпуно без одбране.

Из овог кратког прегледа најраније прошлости хришћанске Цркве у 
Нишу, може се видети да је тај град у аитичко време био веома важан не само 
административни и управни центар у Римској држави, него је, исто тако, био 
велики центар Хришћанства за овај део Илирика. Ниш је од почетка био 
седиште хришћанског епископа. У овом граду су резидирали неки од римских 
царева или су, пак, кроз овај град често лролазили. Као елископска метропола, 
Ниш је нарочито цветао кроз IV век и касније у VI веку. Из тог времена, поред 
базилика, сачуване су ранохришћанске гробнице са фрескама које се, по свом 
значају, могу поредити са онима из Рима, Напуља и других ранохришћанских 
некропола. Да је живот организоване Цркве у Нишу био врло интензиван, 
говори и податак да његов епископ Гауденције на Сардичком сабору врло 
активно учествује са предлозима које сабор усваја, као, на пример, неколико 
значајних канона који се тичу црквене дисциплине и поретка. У VI веку 
елископ Пројект је један од виђенијих учесника V Васељенског сабора.

После VII века град Ниш је насгавио да живи под Словенима, односно 
Србима, да би крајем XII века био укључен у Српску државу и њену црквену 
организацију. У средњем веку за Ниш, а особито за оближње Прокупље, 
везано је поштовање Светог Прокопија, чије су свете мошти 1072. године 
Мађари пренели у цркву Светог Димитрија у Сирмијуму, а поново су их 
вратили у Ниш 1162. године.5

Ремезијана

Град Ремезијана (Remesiana), данас Бела Паланка, налазио се недалеко од 
Ниша у нишкој котлини, удаљен 35 километара од овог града. Био је једна од 
путних станица на путу Сингидунум-Визант. Град је подигао цар Трајан 
почетком II века и дао му име Republica Ulpianorum. Био је неколико векова 
највећи градски центар за подручје данашњег Сићевца, Пирота, Сврљишких 
планина и Старе планине.

Као седиште хришћанског епископа, Ремезијана се помиње у другој 
половини IV века. Најпознатији епископ у античкој Ремезијани је, свакако, 
свети Никита Ремезијански. Сматра се да је живео између 366. и 414. године.
ci

А. Јовановић, Исто, 45; I. Nikolajević, N čcropoles e t tom bes ch ritiennes еп Illyricum orien ta l, Actes du 
Xe Congres international d’archeologie chretienne, vol. 1, Cittadel Vaticano-Thessalonique, 1984,519-539.

52 П. Петровић, Ниш у античка доба, 45.
53 К. Јиричек, Хришћански елемент, 486; В. Петковић, Преглед црквених споменика, 268.



О њему ce обично зна као о великом хришћанском мисиолару с краја IV и 
почетка V века, а затим и као црквеном песнику. Његова мисионарска делат- 
ност обухватала је област планине Балкана (у антици Емос, Родопа) затим, 
преко Дунава, Дакију (данас Румунија). Дакле, он је мисионарски деловао на 
исток и на југ од самог седишта његове епископске катедре. Од народа, 
покрштавао је: Ските, Готе, Дачане и Хуне. Покрстио је врло тврдокорно 
племе Беси, које се бавило рударством и живело у пасивним и слабо прис- 
тупачним готанинама данашње Бугарске. Ово племе се ломиње и у време 
Јустинијана. Вероватно због његовог мисионарског рада међу Готима, пос- 
тоји хипотеза да је, наводно, исповедао аријанску јерес,56 што се, наравио, не 
може видети из списа који се приписују светом Никити. Сасвим поуздана 
савремена сведочанства о светом Никити Ремезијанском даје епискол Павлин 
из града Ноле у Италији. Они су били лични познаници и пријатељи тако да су 
се међусобно посећивали. Павлин, којије писао духовну поезију,у једној својој 
поеми, између осталог, говори и о Никити као мисионару и о црквеном пес- 
нику. Павлин ту каже да је Никита крстио дивље племе Беса који су били врло 
сурови, а тада су постали кротки као овце које су ступиле у тор мира: „Какав 
величанствен обрт! Раније нелроходне и крваве планине од разбојника, сада 
држе монаси као стражари (чувари) мира... у пећини се сада лодвизава као 
праведник онај који је у тој истој пећили живео као разбојник... Хвала ти, 
Никита, добри слуго Хрисгов!... Пред твојим умом Скити омекшавају... Код 
тебе се стичу Готи, и сви Дачани...” 7 Никита је, чак, путовао у Италију да 
посети свог пријатеља, о чему је Павлин оставио податке.58 Он следећим 
речима хвали Никиту као песника: ,JLinqua Nicetae Modulata Crhistum, Psallet 
aeternus sitharisti toto aequore David’ - (Језик Никитин, подобан Христу, Давид 
цитариста певаће вечно). Писац га, дакле, упоређује са псалмопевцем Давидом 
из Старог завета. Павлин затим говори о Никитиним аскетским склоиостима: 
„Tuque, Niceta, bene nominates, corpore victor, veluti, ille diet us” - („А ти Никита, 
доброименити, победник у телу, како је назван”).59 * Из списа који се приписују 
светом Никити може се закључити да се он заиста бавио мисионарским радом 
међу многобошцима, да је својим многобројним катихуменима које је 
припремао за свету тајну Крштења излагао и тумачио основне истине 
хришћанског учења. Њему се приписују дела: ,JLibelli instructiones”, ,,De diversis 
appelationibus” и ,JDe Spiritus sancti p o te n tia У овом последњем делу, „О сили

^  А.Е. Bum, Niceta ofRemesiana, his life and works, Cambridge, 1905; P. Labriolle, Histoirede la literature 
latine chretienne II, Paris, 1974, 493; B. Altaner, Precis depatrologie, Paris, 1961, 549-550.
У области Родопа, Средње Г ope, живело је племеБеси којесе бавило рударством. Њих је „око 
400. године обратио епископ Никита из Ремезијане (К. Ј|течек, Римска цеста од Београда за 
Цариград, Зборник Константина Јиричека I, Београд, 1959,100.
П. Петровић, Ниш у античко доба, 102.

57 Paulinus Nolanus, Carmina XVII. 205  у: Извори за Блгарска историја II, изд. ВАН, Софиа, 1958, 
258 и даље; код: Т. Сабев, Проникване на христианство в Блгариа до 865 г., Годишник на 
духовната академиа „Св. Климент Охридски”, Софиа, том XV (XLI), 1965-1966,8.

58 Исто.
^  Исто.

Био је „велики евангелизатор варвара који су упадали у Дакију почектом V века” (Ј. Zeiller, 
L’Empire Remain et I’Egtise, Paris, 1928,216). Исти аутор, кад говори о ширен>у монаштва, каже 
даје међу Г отима било монаха, ау време светог Никите било је и мушких и женских манастира, 
који су многоутицал и на покрштаван>е варвара, као и староседелаца, од којих се помињу Беси, 
Готи и Хуни (Исто, стр. 218).



Духа Светог”, Никита сасвим православно, за потребе својих катихумена, 
тумачи Никејско учење, односно Символ вере. Никита је, по свему судећи, и 
аутор познате благодарне химне Богу „Тебе Бога хвалимо” („Те Deum 
Laudamuš”), која је написана и на грчком и на латинском језику. Ова песма 
захвалности Богу за сва доброчинства преведена је и на словенски језик и пева 
се све до данас у нашој Цркви.

За Град Ремезијану важно је рећи да се налазио на самој граници грчког 
и латинског говорног подручја, о чему сведоче и многи натлиси. Некадашња 
Ремезијана код Беле Паланке, нијејош, нажалост, дбвољно истражена.61 Тамо 
је откривена једна велика тробродна базилика са крстионицом, која је, 
свакако, била катедрала ремезијанских епископа. Базилика потиче из IV века. 
Из античке Ремезијане потиче и један фрагмент натписа на латинском језику, 
откривен 1885. године (види слику натписа из Ремезијане). Натписје пронађен 
у северном делу средњовековне тврђаве, а исписан је на мермерној плочи, која 
је, на жалост, данас изгубљена. Сачуван је само њен снимак. Доста 
хипотетична реконструкција поменутог натписа гласи: „Ecclesiam protegant 
Petrus et Paulus apostoli santique omnes” - („Апостоли Петар и Павле што 
заштићују Цркву и сви свети”). 2 Овако реконструисан, тј. дешифрован, нат- 
пис наводи на закључак да је у Ремезијани постојао храм посвећен светим 
апостолима Петру и Павлу. Разуме се, овакви закључци почивају на бази 
претпоставки, као и само дешифровање непотпуног фрагмента натписа.

Из касније историје Ремезијане није нам засада ништа више познато. 
Свакако ће будућа археолошка истраживања дати веће резултате.

Г. Горња Мисија

Римска провинција Горња Мисија обухватала је данашње подручје 
северне Србије, испод реке Саве и Дунава, до Ђердапа. Овај простор је 
неколико векова био погранични простор и сама граница Римске империје 
према варварским народима на северу и северо-истоку. Такозвани Дунавски 
лимес у Доњем Подунављу овде је имао окосницу. Границе Римске империје, 
а касније и саме Византије, овде. су брањене од сгалних упада народа са севера 
и северо-истока на југ и запад. Речна природна граница Саве и Дунава много 
је пута премошћивана и граница померена северније или јужније, али је, ипак, 
остајала увек мање-више иста. Римљани су почетком II века хришћанске ере, 
за време цара Трајана, прешли Дунав код Ђердапа, где су подигли мосг и 
освојили прекодунавску Дакију. После 170 година владавине у Дакији, 270. 
године, Римљани се отуда повлаче, тако да Дунав опет постаје граница. 
Нарочито после тога времена још више се утврђује Дунавски лимес, прво у 
одбрамбене сврхе, а затим и ради надгледања и контролисања прекодунавског 
простора, који је увек био изложеннападима разних племена. Погранична зона

61 Ђ. Мано-Зиси- Љ. Поповић, Бела Паланка (Ремезијана), Старинар, 9-10 (1958-1959) Београд, 
1959, 381-382. Новији рад: С. Гушић, Урбанизам Ремезијане од I до VI века, Саопштења, 19 
(1978), 21-35.
CIL III, 8259; Н. Leclerque, D iction aire  d ’archeologie chrćtiennes e td e  liturgie (ĐACL) VII, I (1926) col. 
1001; P. Petrović, Inscriptiones d e  la  M čsie  Supćrieure, vol. 4, br. 77,106.



је осигурана војним посадама, нарочито у Сингидунуму, Маргуму, Чезави, 
Градцу, Бољетину, Доњем Милановцу, Голупцу и другим местима.

У периоду раног Хришћанства многа од ових месга се помињу и као 
епископска седипгга. To су следећа места: Сингидунум, Маргос и Виминакон. 
У осталим мањим месгима, у рановизантијском периоду од IV до VI века, 
сигурно су лостојали храмови, што и потврђују мање цркве-базилике, које су 
у њима откривене у последњих неколико деценија. To су следећа мања насеља: 
Чезава, Бољетин, Велики Градац и Доњи Милановац. Све ове базилике 
мањвх димензија. у наведеним местима, имале су и своје крсгионице, па се с 
разлогом може указати на „тенденције Византије да домородачко станов- 
ништво, још многобожачко, које је битисало на овом подручју, лриведе 
Хришћанству”.

На реду је да размотримо неке важније центре, чији археолошки и други 
подаци сведоче о присусгву Хришћансгва на овом просгору.

Виминакион

Римски град Виминакион (Bipiv&Kiov) налазио се на ушћу реке Млаве у 
Дунав, код данашњегКосголца. Име месга потиче од латинске речи Vimen, пгго 
значи врба или плетер, јер се становништво бавило корпарством.65 Старо 
римско насеље било је на десној обали Млаве. Виминакион је био главни град 
провинције Горња Мисија, седиште добро познате легије VII Claudia, која је 
овамо дошла из Далмације и која је, сем на Дунавском лимесу, водила ратове 
и на Истоку, у мало-азијским провинцијама. Ово римско утврђење је, изгледа, 
порушено или напуштено. У доба цара Јусгинијана град је обновљен, али сада 
на левој обали реке Млаве, за разлику од старијег насвља, које је било на десној 
обали исте реке.66

Иначе, из историје овог града познато је да је у њему боравио цар Сеп- 
тимије Север. Прги лут је ту био 196. године и ту је сина Каракалу прогласио 
за кесара. Други пут је боравио у Виминакиону 202. године, када се враћао са 
победоносног похода са Истока у Рим.67 Град је био и седиште легата поменуте 
Седме легије. Овде је шеснаест година радила ковница бакарног новца, и то од 
краја 239. до 256. године. Виминакион је 256. године стекао сгатус колоније. Из 
тог времена сачувани су многобројни натписи на грчком и на латинском језику. 
To су углавном надгробни натписи, у којима се може наћи досга интересантних 
података о ислуженим римским војницима и официрима, ветеранима и 
њиховим породицама, који су остатак живота проводили у овој римској 
колонији. Овде су пронађени натписи људи пореклом из Сирије, Комагене, 
Сиге и Јадерата. Свакако се ради о сиријској дијаспори, која је у овом граду 
била многобројна. * УIII

®  CIL III, 8259. Burn, N iceta  o f  Rem esiana, 21-22; P. Petrović, Inscriptiones, hr. 77,106.
Исто; Ђ. Бошковић, Археолошка истраживања Ђердапа 1956-1970, Старинар, 33-34 (1982- 
1983), 1984,15.
Ђ. Бошковић, Исто, 15.

^  М. Мирковић, Римски градови на Дунаву у Горњој Мезији, Београд, 1968,57.
М. Мирковић, Исто, 61; В. Поповић, Топографија Виминацијума, Старинар, 18 (1968), 35.
УIII веку је обновљено станиште легије VII .ДСлаудија”. О томе видети: М. Мирковић, Римски 
градови 65, и CIL III, 14509.



Од IV века Виминакион има своје епископе. Тако је на сабору у Сардики 
343. године из Виминакиона био епископ Амантије. После овог сабора Свети 
Атанасије Великије боравио у Виминакиону, о чему пише у својој Апологији 
цару Констанцију. Следећи познати епископје Киријак, сатитулом Мисијски 
(Кирижсуи тоГЗ т Mucriag), поменут 356. године у Атанасијевој Окружној 
посланици епископима Египта и Либије.71 Од других писаних извора који се 
односе на ранохришћански лериод овога града, имамо неколико натписа, али 
су они ретки у овоме периоду, јер у време када Хришћансгво продире све је 
мање натписа који нас о томе обавештавају.

Међу најстарије натлисе хришћанске епохе у Виминакиону спада натпис 
пронађен на једној опеки, цигли. Из текста се види да се ради о једном 
хришћанину, који је био радник и који је радио у једној од многобројних 
радионица за израду и печење цигле, у циглани. Натпис гласи: „Christus Deus, 
Dei Filius custodiat artefices omnes qui hoc opus fecemut Domino” (Христос Господ, 
Божији син, нека сачува све градитеље (уметнике).72 * Други сачувани натпис је 
о извесној жени Марини, за коју се у потпуно хришћанском духу каже да је 
„Honesta femina, cultrexDi...” („Часној жени која поштује Господа...”), а поменут 
је и њен муж, „Р. Licinius Constantionibus”. Трећи и најзначајнији је двојезични 
натпис неког Валерија. Написан је прво на грчком језику, али је одмах испод 
грчког натписа, у самом продужетку, преведен и исписан на латинском језику 
(види слику натписа жене Марине и двојезичног натписа из Костолца), што 
се врло ретко среће.74 75 To је надгробни натпис човека који се звао Валерије, за 
којег се каже да је био врло побожан. Његово западно име Валерије упућује на 
закључак да је био лореклом отуда. На самој средини плоче је велики Христов 
монограм, који се појављује на натписима почев од Консгантиновог доба, 
односно од IV века.

Судбина Виминакиона током V века слична је судбини многих градова у 
Илирику. Хуни су у свом плаховитом налету, који срећом није дуго трајао, 
опустошили у Илирику око седамдесет градова. Римска власт у Г орњој Месији 
била се потпуно распала. Виминакион је међу првима био на удару, пошто се 
налазио на такозваном царском путу који је из Сирмијума и Сингидунума ишао 
на исток. Град је од Маргоса био удаљен десет миља. Од Виминакиона се 
одвајао пут на југ према Нишу. Историчар Приск сведочи да су Хуни 
порушили град из освете према Римљанима, зато што је епископ Маргоса 
покрао Атилину краљевску ризницу.76

После ових разарања град није био обнављан до Јустинијановог доба. 
Пошто је био прилично оштећен и запуштен, Јустинијан је био принуђен да

М. Мирковић, Исто, 69.
7 Ј. Zeiller, L es origines, 234.
7* PG 25,601: „Кирихкои таи тгј? Muauxg”.
72 H. Вулић, Антички споменици у Србији, Споменик, 47 (1909), 122.

М. Мирковић, Исто, 72. Радионице опеке (биле су у: Сингидунуму, Маргосу, Виминакиону, 
Пинкуму (Велико Градиште) за грађење утвјрђења и насеља). Цигла је, чак, извоженау друге 
провинције (М. Мирковић, Исто, 141).

74 Сличан је двојезичан натпис у Салони, прво на грчком, а одмах и на латинском језику, CIL III,
9534.

75 Н. Вулић, Антички споменици у Србији, 122-123.
В. Поповић, Топографија Виминадијума, 37.



сагради нови град на левој обали Млаве. Обновљено насеље није дуго 
издржало нападе Авара и Словена. Присуство Словенау Виминакиону крајем 
VI века и у VII веку потврђује се и археолошким налазима.77

У VI веку Виминакион је још увек био епископско седиште. Према Јерок- 
ловом Синекдемосу, од укупно петградова у Мисији,Виминакион је био главни 
град (Bipivatciov ргјтрол:о?ад), поред Сингидунума, Гратијане, Трикорина и 
Ортемаркоса.78 * *

Сем ових градова и Виминакиона, као главног града у Мисији, у много 
мањим местима уз Дунавски лимес изграђена су, у I и II веку, и друга утврђења. 
Њихова заједничка особина је да нису била ни велика ни нарочито јака и да су 
у њима биле стациониране војне посаде. Најпознатије такве тврђаве су: Чезава 
(Castrum Novae), Градац (Saldum), Бољетин (Smorna) и Доњи Милановац 
(Taliata). Све ове тврђаве су средином V века, услед најезде Хуна, биле 
разорене, а обновљене су скоро век касније, за време велике грађевинске 
делатносги цара Јустинијана на овим просгорима. Свака од ових наведених 
војних тврђава имала је трајну намену, јер су биле снабдевене економским 
зградама за смештај и чување резерви хране и војне опреме. Све ове тврђаве 
су, међутим, имале и своје храмове, јер су у њима, и то у најновије време, 
откривене цркве. Скоро свако утврђење ималоје цркву, истина мањих димен- 
зија, сходно просторним могућностима војних насеобина и врло ограниченим 
потребама становника тих насеља. У некима од њих откривене су крсгионице, 
што говори да је војнички позив на овим просторима представљао начин 
живота.

Једна од тих тврђава било је и данашње место Чезава (Castrum Nove). 
Осгаци војних објеката на овом локалитету потичу из времена цара Трајана, 
„вероватно у периопу између припреме I дачког и непосредно после II дачког 
рата 106. Године”. При овој последној обнови, у Јустинијаново доба, у 
северозападном делу Града саграђена је једнобродна базилика са трансептом 
на јужној страни. У јужној капели откривена је једна већа мермерна посуда, 
која је вероватно служила као крстионица. Ова базилика је саГрађена на 
темељима једне још старије цркве, што опет сведочи да је Хришћанство 
овде било присутно многораније. Након досељавања Словена ово насеље није 
више обнављано.81

На ушћу мале речице Кожице у Дунав налазила ее римска тврђава „Сал- 
дум”, данас место Градац. Археолошким истраживањем овог локалитета 
утврђено је да су димензије ове тврђаве 40,5x31,20 метара. Саграђена је у I веку 
после Хрисговог рођеља 82 Утврђење има четири куле или осматрачнице. 
Посебно је значајна кула на северо-источној сграни, која стоји паралелно са 
коритом Дунава. Кула је правоугаоног облика и има на источној страни полук- 
ружну апсиду, што наводи на закључак да се овде ради о војничкој капели- 
цркви 83 каквих је било и у унутрашњосги Балканског полуосгрва. Тврђаву 
Салдум су спалили Готи између 376. и 378. године, када је у борби са њима

77 Византијски извори 1,10-11; В. Поповић, Топографија Виминацијума, 39.
 ̂ Synecdem us, 17.

В. Поповић, Исто 35; Ђ. Бошковић, Археолошка истраживања, 16.
® М. Васић, Чезава - Каструм Нове, Старинар, 33-34 (1984), 99.
81 М. Васић, Исто, 102.



погинуо и сам цар Валент, у познатој битки код Хадријанопоља 378. године. 
Сматра се да је напред поменута црквица саграђена средином IV века, за време 
цара Констанција. У Јустинијаново доба је обновљена, а коначно је пресгала 
да постоји и функционише на самом почетку VII века.

Непгго веће утврђење је место Бољетин, у римско доба ,£тотсГ. Овде је 
било боравиште једног дела легије „VII C la u d ia За ово истраживање значајно 
је да је, у средњем делу тврђаве, над југозападним зидом, изграђена црква. 
Њене димензије су прилично велике. 15x5 метара. Оријентација храма је запад- 
исток. Црква се датира VI веком. Унутар цркве, на њеној јужној страни a 
недалеко од олтара, пронађена је монета новца царева Јустина I (517-527), 
Јуетинијана I, Јустина II и Маврикија (582-602), по чему се закључује да је овај 
војни логор био напуштен последњих година VI века, због доласка Словена. 
Остаци угљенисаног дрвета сведоче да је насеобина уништена јаким 
пожаром. Ова тврђава, односноњена црква, ималаје на јужној сграни, ближе 
олтару, дозидану крстионицу. Димензије крстионице су 1,2x1 метар a 
крстионица је крстоликог облика. Грађена је од цигле и кречног малтера. 
Служила је за потребе крштавања у овој војничкој насеобини.

На познатом римском путу Сингидунум - Виминакион, налазило се место 
„Taliata”, данас Доњи Милановац. Место је било на значајној раскрсници 
путева из Подунавља на исток, као и у прекодунавску Дакију. У Талиати, као 
пограничној тврђави, често је одседала легија VII „Claudia”. У Доњем 
Милановцу археолози су пронашли, у западној капији античке тврђаве, једну 
базилику. Храм је прилично неправилног облика, а грађен је од опеке и 
малтера. Кула на западној капији тврђаве претворена је у крсгионицу87. 
Крстионица се налази при самом улазу у храм са западне стране, и то јужно, 
односно десно од улаза. Имала је степенике за силажење у крстионицу на својој 
западној страни, а на исгочној сгепенике за излажење из крстионице, након 
обављене свете тајне Крштења. В. Поповић сматра да је ова црква, као и сама 
тврђава у којој се налазила, дефинитивно напуштена крајем VI века, услед 
аварско-словенске инвазије и пожара који се десио 595-596. године.88

Главни град Г орње Мисије, Виминакион, данас Косголац на десној обали 
Дунава, био је важан градски центар, војно утврђење и путна сганица речног 
пута и копнених путева у Подунављу. Његова хришћанска, односно ранох- 
ришћанска, прошлосг тесно је везана за ове чињенице. Као погранични град, 
био је станиште војних легија, у периоду позноримског и рановизантијског 
доба често је трпео нападе народа са исгока и севера. С тога разлога је тешко, 
скоро немогуће, пратити континуирано, у непрекинутом низу, црквени живот 
у овом важном епископском центру. Из периода раног Хришћансгва, овде је 
сачувано више надгробних натписа, који донекле сведоче да је овде црквени 82 83

82 М. Васић, Исто, 102.83 М. Петровић, Салдум, римско и рановизантијско утврђење на ушћу потока Кожице, 
Старинар, 33-34,129.
П. Петровић, Исто, 132.

”  Исто, 133.
Љ. Зотовић, Бољетин (Сморна), римски и рановизантијски логор, Старинар, 33-34 (1984), 222. 
Исто, 224.
В. Поповић, Доњи Милановац - Велики Градац (Талиата), римско и рановизантијско 
утврђење, Старинар, 33-34 (1984), 276.



живот биоинтензивноприсутан.ХришћанајебиломеђувоЈ1шцима,радницима 
у цигланама и у ковници новца, као и међу обичним земљорадницима.

У другим, мањим местима на десној обали Дунава, има таксфе, мада не у 
писаним изворима, али зато по данас поузданим археолошким налазима, много 
остатака који говоре о присуству Хришћанства у V и VI веку. Мања војна 
утврђења, осматрачнице и видиковци, са бројно мањим, али сталним војним 
посадама и, исто тако, мањим пратећим цивилним насељима, имала су и мале 
цркве, сходне потребама њиховог становништва. Ти храмови су код нас недав- 
но откопаии, у кампањама које су претходиле изградњи великог 
акумулационог језера за потребе хидрауличне централе на Дунаву код Ђер- 
дапа. Све ове, мање и веће, тврђаве углавном су напуштене после доласка 
Словена, када се живот у овим крајевима стабилизовао и када су у близини 
старих, или на истим местима, иастала нова насеља за нове становнике.

Маргос

Римски Маргос (Маруод) налази се на десној обали Велике Мораве, близу 
њеног ушћа у Дунав, код данашњих села Велико Орашје и Дубравица. Ово 
место помиње рановизантијски историчар Приск, о којем смо већ више пута 
говорили, у контексту описа хунског освајања византијских градова у Илирику 
и Горњој Мисији. Маргос је, као погранични град, био изабран као место 
преговора хунскоги византијског посланства 434. годин е.И з раније историје 
овог места познато је да је цар Диоклецијан у Маргосу, 284. године, победио 
свог ривала за царски престо Карина, и дошао на власт.

Оиисујући ратовање са Хунима 441. године, историчар Приск помиње 
епископа града Маргоса, али му, што је интересантно, не спомиње име. Хунско 
освајање Маргоса, Виминакиона и још неких градова у Подунављу, према 
Присковом сведочанству, директно се доводи у везу са епископом Маргоса. 
Као разлог што су Хуни 441. године освојили поменуте градове, Прикс наводи 
да је „епискон града Маргоса прешао на њихово земљиште (Хунску земљу), 
пронашао краљеву ризницу и покрао благо”. 2 Због тога Хуни освајају 
Виминакион. Међутим, како је било речи да би епискола требало предати 
непријатсљу, „онда се овај човек побоја да he га предати, те неопазице од 
грађана пребегне непријатељима и обећа им предају града, ако скитски 
краљеви предложе повољан услов...”. 3 Да ли је град Маргос после хунског 
разараља обнављан - није познато. У Јустинијаново доба историчар Прокопије 
га не спомиње као утврђење. У федњем веку деслот Ђурђе Бранковић је 
употребљавао оетатке камена и цигле из римског Маргоса за изградњу града 
Смедерева на Дунаву.

^  В. Поиовић, Исто, 276; Исти, M ela n g esd e  l ’Ecoles Francaise de Rome, Antiquite 87 (1975), 483.
Византијски извори 1,9.

^  Византијски извори 1,9. Састанак су одржали изван града, jainyhH на коњима (Исто, стр. 9).
Ј* Визаитијски извори 1,10.

Византијски извори 1,11, М. Мирковић, Римски градови, 56.
М. Мирковић, Pi'vckh градови, 53. За археолошка истраживања у Маргосу: Ђ. Мано-ЗисИ - Р.
Марић - М. Гарашанин, Иекопаван.а у Орашју, Старинар, 1 (1950), 143 и даље; Р. Марић,
Ископавање у Орашју, Старинар, 2 (1952), 113 и даље; К. Јиричек, Војна цеста, 84; М.
Милићевић, Кнежевина Србија, Београд, 1876,139; Ф. Каниц, Србија - земљаи становништво
I, превео Г. Ерњаковић, Београд, 1985,179.



За потоњу, пост-римску историју Маргоса нема никаквих сигурних 
података. После Хуна није обновљен ни као насеље, а, самим тим, ни као 
седиште епископа. Близина Костолца, Смедерева и Доњег Милановца 
допринела је да Маргос, на ушћу истоимене реке у Дунав, трајно изгуби свој 
некадашњи значај. Тек су најновија археолошка истраживања у Великом 
Орашју и Дубравици донекле осветлила некадашњи значај и актуалност овог 
града у Подунављу.

Сингидонос

Један од већих римских градова у Горњој Мисији био је Сингидонос 
(SiYYi6covo5), данашњи Београд, на ушћу реке Саве у Дунав. Где се отприлике 
налазио римски Сингидонос у данашњем Београду, који је, углавном, наставио 
да живи и развија се на истом простору? Археолошка налазишта најновијег 
датума потврђују да се у данашњим улицама Краља Петра I, Ускочка, око 
Саборне цркве и Патријаршије, улица Васина, Трг Републике, налазило ад- 
министративно седиште и исто тако и центар верског, односно духовног 
живота римског Сингидоноса. Изванредан положај овог града највише је 
допринео да много пута мења господаре и освајаче. Као град у пограничном 
подручју, био је седиште војне легије IV „Флавија”, која је за време цара 
Домицијана, 86. године после Христа, стационирана у Подунављу. У 
Трајановим дачким ратовима (101-107. године), град се не помиње. Међу 
градовима које је посетио цар Септимије Север 202. године био је и Син- 
гидонос. У нашем граду је 295. године боравио цар Диоклецијан, а цареви 
Констанције и Јовијан из IV века ту су рођени.

У V веку Сингидонос је за кратко време био више пута у поседу разних 
народа који су боравили на овим просторима. Извесно време, половином V 
века, држе га Атилини Хуни. По распаду хунске државе, 453. године, освојили 
су га Гепиди, a 471. године држали су га Сармати, да би га исте године освојио 
Гот Теодорих. У власти Гота град је био отприлике до 510. године, када је пао 
под власт Византије, да би, непун век касније, дошао у трајну власт Словена.

У Јустинијаново доба Сингидоносје обновљен.Тадаје опасан јаким зидом 
и војним утврђењима. Град је у VI веку, како сведочи исгоричао Менандар, 
имао своју речну флоту којом се бранио од напада Авара. За време 
словенских упада у византијски Илирик, у првој половини VlBexa, Сингидонос 
се помиље више пута. У граду је чак поменут и епископ.

Годне 579. аварски каган Бајан предузима познати напад на Сирмијум у 
Доњој Панонији. Опсада града и напади на њега трајали су око три године, до 
582. године. У вези са овим догађајима помиње се стратег или војни заповедник 
Београда, који се звао Сет и који је, заједно са епископом Сингидоноса чије 
име није познато, иастојао да одбрани не само Сингидонос него и Сирмијум. 
Становници Сингидоноса, посебно стратег и епископ, били су узнемирени 
јаким нападима Авара на Сирмијум. Авари су том приликом градили мост код 
Сирмијума на Сави да би преко њега прелазили на византијско тле. Епископ * 22
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22.



Сингидоноса шаље кагану Бајану, преко специјалног изасланика, свете књиге 
да се каган над њима закуне и на ромејски начин - да му мост који гради на Сави 
служи за рат против Словена. Наравно, Бајан није испунио ту заклетву, 
положену и на аварски и на ромејски начин. Сирмијум је, као што је познато, 
пао 582. године, а две године касније 584, и Београд. Преговори византијског 
посланства цара Тиберија (578-582) са Аварима нису успели. Авари су, чак, 
наговарали цара да им преда Сирмијум: „Цар ће зато боље урадити да због 
једног сиромашног града не ступа у рат са хаганом, него нека град преда 
Аварима, пошто из њега изађу ромејски војници и становништво са 
стварима”.

За Сингидонос савремени историчар Теофилакт Симоката каже да није 
био уопште брањен када су га Авари освајали. Било је летње време жетве и 
вршидбе, када се сав народ налазио у пољима.98 * Нешто касније, 596. године, 
Бајан је наредио да се сруше градски зидови, али га је у томе спречио визан- 
тијски војековођа Приск." Почетком VII века, за време цара Ираклија, око 
614. године, Сингидонос, као и многе друге градове у Илирику: Салону, 
Виминакион, Наисос и Сардику, заузимају Словени. Тада је град, први лут у 
својој дугој и немирној исгорији, добио словенско име Велеградон, односно 
Белиград, које се задржало све до данас.100 Београд је потом био кроз цео 
средњи век, а и остао све до сада, велики хришћански центар. О томе сведоче 
и археолошки остаци, нађени у београдској тврђави, који се односе на његову 
средњовековну прошлост, која, међутим, излази из оквира нашег 
истраживања у овој студији.

Најранији, заправо најстарији трагови Хришћансгва у Београду потичу 
тек са почетка IV века, из времена познатог Диоклецијановог прогона 
хришћана, а затим из времена владавине Ликинија и Константина Великог. 
Сматра се да Београд, односно Сингидонос, није имао свог епископа пре 313. 
године. Први познати епископ у овом граду био је Урсакије, први пут поменут 
као учесник на сабору у Тиру 335. године, где је био противник Светог 
АтанасијаВеликог.101Биоје аријанац. Али, овде треба одмах рећи да Урсакије 
није био први епископ у Београду и да овдашњи еписколи нису од почетка 
лрипадали аријанству. На овим просторима, заправо у Доп.ем Подунављу, пре 
I Васељенског сабора, био је епископ Гота, Улфила, учесник на сабору у 
Никеји и православни епископ. Урсакије се јавља после сабора у Никеји и биће, 
заједно са епископом Валенсом из Мурсе, током више од четрдесет година, 
најборбенији полуаријевац у Илирику. О њиховом деловању биће касније више 
речи. Епископа Урсакија наследио је Секундијан, такође аријанац, и то један 
од последњих у Илирику. 02 Рођен је око 330. године. Из његовог животописа 
зна се да је од малена растао и био васпитаван у Цркви, да је прошао све 
свештеничке чинове и да је постао епископ око 371. године, после смрти
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Урсакија. Kao аријанац, осуђен је на сабору западних епископа у Аквилеји, 
заједно са епископом Паладијем из Ратиарије (Арчер у Бугарској). О потоњим 
епископима у Сингидоносу нема писаних података.

За Сингидонос се везују имена неколиких мученика за веру из ранох- 
ришћанског периода. Диоклецијаново гоњење хришћана почетком IV века 
билоје особитосуровоу целомПодунављуиуПанонији.Текнамје овогоњење 
показало да је у овим крајевима постојала, крајем III и почетком IV века, 
организована Хришћанска црква. Међу првим нама познатим београдским 
мученицима, помиње се ђакон по имену Фортунат и хришћанин Донат. Они су 
били жртве првог од четири Диоклецијанова едикта против хришћана, издатих 
303, и 304. године. Сама чињеница да је Београд око 303. године имао ђакона 
који је страдао за веру све дочи да је град већ тада, а вероватно и од раније, имао 
свог епископа. Само јака и чврста хришћанска заједница у једном граду могла 
је дати и жртве за веру.

Након ових мученика неколико година после Миланског едикта 313. 
године, Београд је имао још два позната хришћанска мученика. To су свети 
Ермил и Стратоник. Поставља се питање које су то околности условиле да, и 
после познатог Едикта о слободи хришћанске вере, срећемо опет сградања 
хришћана? Београдски мученици о којима је реч сградали су за време док је у 
Илирику и на целом Истоку владао Константинов савладар и зет Ликиније. 
Ликиније је погазио Милански споразум и насгавио је гоњењехришћана у делу 
Царства којим је владао. У новијој науци посгоји мишљење да су свети Ермил 
и Стратоник из Београда били, у ствари, жртве политичког сукоба Консган- 
тина и Ликинија. 3 Едикт је издат најпре на западу у Милану (Медиоланум), a 
потом је исти Едикт Ликиније објавио на истоку у Никомидији. Ликиније се, 
бар у почетку, толерантно држао према хришћанима, као и његов шурак 
Константин на Западу. Једна од битних разлика у верској политици двојице 
савладара била је та што се Константин више директно мешао у црквене 
послове, као што је рецимо Донатов раскол у Африци, док је Ликиније, бар у 
почетку, био више неутралан. Отприлике у време почетка сукоба Константина 
и Ликинија, по неким научницима, треба тражити и сам почетак настанка 
Аријеве јереси на Истоку, у Александрији. где влада Ликиније. Сматра се да је 
сукоб двојице владара био 316. године. 5 Ликиније прогони хришћане и из 
разлога што су били Консгантинове политичке присталице. Аријанство је 
већ било узело великог маха у периоду између 318. и 323. године, што је дало 
повода Ликинију да на Истоку изпа едикт против окупљања хришћана у 
градовима и њиховим заједницама. „Присталице Арија су веома утицајне 
код Ликинија, док је будући противник ове јереси, Осијаиз Кордове, у то исто * 1

A. Tuiler, L e conflit en tre Constantin e t Licinius e t les  origines d e  I ’arianism e, Živa antika, 1-2, Skopje, 
247-258.
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време Константинов саветник по питањима вере”, а епископ у ЈТикинијевој 
престониии Никомидији Јевсевије је аријанац - што је касније изашло на 
видело.1 1

Но, да се вратимо страдању у Београду - светих Ермила и Стратоника. По 
каснијем све д очењу византијског историчара Метафраста, из X века, Ермил 
је био ђакон и, када је био заточен у тамници, придобио је за Хришћансгво 
тамничара Стратоника, слично примеру апостола Павла у Филипима у 
Македонији (Дап, 15,27-34). По Ликинијевом наређењу сужњи су бачени у реку 
Дунав код Београда. После три дана вода је избацила свете мученике на копно, 
а хришћани су их сахранили. За нас се одмах поставља питање где су они 
сахрањени? Метафрастово сведочанство, које је млађе око шест векова од 
самог догађаја, говори да су сахрањени осамн аесг миља низводно од Београда. 
To место је означено као Aureus Mans, данас село Бресговик. Археолошка 
истраживања су, додуше, потврдила постојање једне базилике у Брестовику, 
која се датира V веком. М. Мирковић сматра да је постанак ове базилике везан 
за сингидунумске мученике Ермила и Стратоника. °Нешто старија мишљења 
у науци сахрањивање ових мученика везује за римски Castrum Octavum, данас 
село Вишњица код Београда.

У Београду је, из ранохришћанског периода пронађен један саркофаг са 
хришћанском представом васкрсења.112 На саркофагу је васкрсење сим- 
болично приказано мотивом пророка Јоне и Доброг пастира. Ове представе 
су, иначе, уобичајене за епоху Константина Великог, као и за нешто ранији 
период, када је владала такозвана крипто-хришћанска уметност. To се 
нарочито лепо може видети на саркофазима. Тако на саркофазима 
многобожаца, у то време доминирају представе лова; сцене са лавом који 
раздире дивљач; на саркофазима хришћана у истом времену oceha се извесна 
еволуција у смислу прилагођавања представа и мотива начелима хришћанске 
вере. У сценама на хришћанским гробовима лавови су присутни, али сада не 
раздиру жртве, него се међу њима налазе мирни пасгири или, пак, сцене 
пророка Данила међу лавовима.113

Из околине Београда, односно Смедерева, потиче једна бронзана лампа, 
која, ло начину израде, подсећа на већ уобичајене хришћанске мотиве у ранох- 
ришћанској уметности. На светиљци се налази и следећи натписна латинском 
језику: ,JDei-in domu - Termagenes - votum fecit” („У дому Господњем, Термоген, 
чини завет”). CSm натпис на овој светиљци тумачи се као хришћански, мада по 
садржини подсећа и на неке многобожачке натписе сличне садржине. 4 
Међутим, од самог натписа значајније су ликовне предсгаве на овој лампи: 
лампа је у облику лађе која плови по узбурканој води мора; на прамцу, из уста
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1891,130-142. Б. Петковић, Један рани хришћански саркофаг из Београда, Глас СКА 72,1907/ 
186-219; F. Gerke, Kasna antika i  rano hrišćanstvo, Novi Sad, 1973,33-34.

113 F. Gerke, Ibid, 34.
S. Kašić, R anohrišćanstvo , 52-53.



животиње, излази човек- очигледно се ради о познатом догађају са пророком 
Јоном у Старом завету. 5 Сви ови елементи недвосмислено указују на из- 
разито хришћански карактер ове светиљке из околине Смедерева.

Из свега напред изложеног за Београд и његову околину може се 
констатовати да је Хришћансгва овде било већ у првим вековима. Истина, због 
веома бурне прошлости овога града, није сачувано много археолошких ранох- 
ришћанских налаза који би о томе више сведочили. И ово што је сачувано, a 
што смо овде презентирали, говори да је антички Сингидонос и пре појаве 
Словена био хришћански град. Он је то остао и кроз цео Средњи век. Особито 
под краљевима Милутином и Драгутином и Деспотом Стефаном Лазаревићем, 
цветао је као јак црквени центар. Није немогуће претпосгавити да данашња 
београдска тврђава, Акропољ, не крије у себи још неисгражене храмове, 
некрополе и друга здања која би свакако проширила наша сазнања о 
хришћанској прошлости Београда.

Д. Приобална Дакија

За време цара Аурелијана (270-275) Римљани су изгубили део Дакије на 
левој обали Дунава. Тада је, 272. године,116 основана посебна провинција уз 
десну обалу Дунава под именом „Приобална Дакија”, Dacia Ripensis, за разлику 
од Дакије Средоземне, Dacia Mediteranea. Главни град новоосноване провин- 
ције био је Ратиариа, Ratiaria, данас месго Арчер у Бугарској. Приобална 
Дакиј а обухвата ла је просгор уз реку Дунав, односно њену десну обалу, од реке 
Пореч у Југославији до реке Вид у Бугарској. Централна област провинције је 
подручје Ђердапа. Сем главног града Ратиарије, било је још неколико 
важнијих градова, који су били истовремено и епископски центри и жаришта, 
одакле се Хришћанство ширило на овим просгорима. Многа од ових месга су 
данас археолошки истражена и имају остатака који се односе на ранох- 
ришћански период. Неки од њих су поменути и у писаним изворима. 1

F. Gerke, Ibid, 34; Л. Павловић, Римска бронзана луцерна облика ратног брода, Старинар, 17, 
1966; В. Поповић. Ранохришћанска бронзана лампа из ококлине Смедерева, Старинар, 20 
(1969), 323-330. Сам натпис на лампи се датира 250. годином; Р. Petrović, In s c r ip tio n  d e  la  M esie  
Superieure, br. 83; I. Barnea, Ibid, 465.
M. Мирковић, Историја Српског народа, 1,90.

1 За археолошка ископавања у области Ђердапа: Љ. Зотовић - В. Кондић, Римска и рановизан- 
тијска тврђава на Ђердапу, Материјали III, Београд, 1971.



Ратиариа

Ратиариа (Paxiapux) је био шавни град Приобалне Дакије. Име које носи 
потиче од латинске речи ratiarius = сплавар. Место је добило име не као 
седиште речне флоте у провинцији Мисији на Дунаву, него по томе што се 
његово становништво бавило грађењем сплавова и бродова.118 Као такво, 
свакако је постало важна сганица и присганиште на десној обали Дунава на 
речном путу за Црно Mope.

Већ у IV веку Ратиариа се јавља као седиште хрићанског епископа. Први 
нама познати епископ овог града је Павлин, који се ломиње око 340. године. 
Познати су још епископ Силвесгар (340-346) и епископ Паладије (346-381), 
један од последњих аријанаца у Илирику у другој половини IV века. Осуђен је, 
као што ћемо видети, на сабору у Аквилеји 381. године. Археолошки налази 
из овог, данас бугарског града, нису нам били досгупни.

Акве

Следећи већи градски центар у Приобалној Дакији је Акве, Aquae (из- 
вори), 26,5 километара од Брзе Паланке, код данашњег места Прахово. 
Антички локалитет града исгражен је тек у новије време, мада се као такав 
помиње још у XIX веку. Град Акве је добио на стратешком значају нарочито 
после повлачења Римљана из данашње Румуније 272. године. Из Акве се, сем 
тога, отварао путна југ, за Тимочку долину.

Као елископско седиште, Акве се лоуздано ломиње 343. године, када је 
епископ Виталис присуствовао Сардичком сабору, попгго се каже: „Vitalis et 
Dacias Ripens is de Aquis”} 19 Имена потоњих епископа из града Акве нису нам, 
на жалост, позната све до VI века. Знамо да у VI веку, у Јусгинијаново доба, 
године 535, Акве има свог епископа. Наиме, у познатој 11. Новели цара Јус- 
тинијана дословно се каже: ,Лquensis autem episcopus habeatpraefatam civitatem et 
omnia eius castella et territoria et eeclesias, ut possit Bonosicorum scelis ех ea civitate et 
terra repellere vel in orthodoxiam fidem transformate’’’ („Епископ Акве нека, лак, 
држи напред ломенути град и све његове тврђаве и обласги и цркве, и да може, 
због недела боносоваца, из овога града и земље да их избаци или да их приведе 
православној вери”). Епископија је, као што се види из приложеног текста 
Новеле, издвојена из области Средоземне Дакије. а њен епископ је сада имао 
задатак да ради на сузбијању Фотинове јереси, 0 коју је још крајем IV века 
исповедао нишки епископ Боносус,121 а којијепоменуту 11. Новели. Јерескоју 
помиње редактор Новеле, више од једног века после тих догађаја, имала је 
зачетак у учењу Маркела Анкирског и његовог ученика Фотина Сирмијског у 
Доњој Панонији. Остаци ове јереси присутни су у околини Ниша и почетком * 11

118~т М. Мирковић, Римски градови, 75.
11 М. Милићевић, Кнежевине Србије, 954.
^  О сирмијском епископу Фотину, код светог Иларија Поатјерског у PL 10, 645-647; В.В. 

Болотив, ЈТекции по истории древнеи церкви IV, 131-134; СН. Ј. Hefele, H isto ire des conciles, Paris, 
1907, 846-847; G. Bardy, D ictionnaire d e  theologie catholique 12 (1935), 1532-1536.

^  Нишки епископ Боносус осуђен је на сабору 391. године као Фотинов следбеник (P L  20, 
519-521).



VI века. Зато Јустинијан, новом реорганизацијом црквене администрације на 
Балкану, настоји да до краја искорени ову јерес. У таквом његовом подухвату 
посебна улога припала је епископу града Акве. Сем тога, из наведене Новеле 
се види да је епископ Акве под својом јурисдикцијом имао сва околна месга и 
утврђења (касгели) са црквама у њима.

Осим овог податка из града Акве, сачуван је један надгробни натпис на 
латинском језику. Из садржине натписа види се да је реч о једном умрлом 
младом хришћанину, и то новокрштеном неофиту Дасијану. Натпис у 
реконструкцији гласи: ,JDassianus senior et Galla titula (sic) pueri (sic) bimato 
Dassiani iuniori Dassianus Iunior, Christi electus neofitus” („Дасијан Старији и Гала 
поставили су надгробни натпис дечаку, млађем полубрату Дасијановом. 
Дасијан Млађи, новокрштени изабраник Христа”). Споменик дечаку подижу 
његови родитељи. Имена и родитеља и умрлог дечака су локалног, илирског 
порекла. Умрли је био тек крштен, неофит (1 Тимотеју 3:6; I Васељенског 
сабора, прав. 2). He зна се тачно из којег је времена овај натпис, али присуство 
имена старог домородачког сгановништва као хришћанских сведочи да је 
Хришћансгво ширено не само међу романизованим становницима него и међу 
домороцима.122 Дакле, романизација није чак ни у првим вековима 
Хришћансгва била обавезан предуслов за хришћанизацију, односно примање 
Хришћанства, како нам лепо указује наведени пример натписа из Акве.

Акве се у потоњој историји не помиње. Свакако да више није постојало 
као насељено место. Можда ће будућа археолошка истраживања донети неко 
ново обавештење о овом античком граду и ранохришћанском епископском 
седишту.

Гамзиград

Из периода позног римског царсгва потиче град који је савременој науци 
познат под именом Гамзиград. To је антички Romulianum, у близини Зајечара, 
у Источној Србији. Град, односно вилу, почетком IV века хришћанске ере, 
подигао је цар Галерије себи за летњу резиденцију. Галерије, Диоклецијанов 
посинак и зет, савладар од 293. до 305. године и цар од 305. до 311. године, у свом 
родном месгу подигао је царску вилу, коју је назвао по имену своје мајке 
Ромуле. Вила се налазила на врло повољном месту, у природи, у близини 
термалних вода, у околини богатој каменом и шумом. Галеријева мајка била 
је по вери многобошкиња. Особито је обожавала „планинске богове” и сматра 
се да је Галерије највише под њеним утицајем прогонио хришћане. Њена 
припадносг многобоштву у Гамзиграду је потврђена открићем двају паганских 
храмова. Први је храм богиње Кибеле или Цибеле, а другихрам био је посвећен 
богу Херкулу, односно самом императору. Иначе, познато је да је Галерије у 
Г амзиграду, односно римском Ромулијануму, завршио свој живот; умро је овде 
маја 311. године и ту је сахрањен.

122 М. Мирковић, Исто, 88.
123 Д. Срејовић - А. ЈТаловић - Ћ. Јанковић, Гамзиград, Сгаринар, 31 (1980), 65-77. М. Чанак- 

Медић, Гамзиград, касноантичка палата, Саошштења XI, Београд, 1978, 96; N. Duval - V. 
Popović, Urbanisnte e t topograph ic chrćtienne dans le s  p rov in ces septantrionales d e  l ’Illyricum , 373.

124 Срејовић - ЈТаловић -Јанковић, Гамзиград, 74.



Гамзиград је као вила подигнут на царским имањима и служио је 
првенствено за одмарање цара и њешве породице. Галерије је истовремено 
имао виле у Солуну и Сирмијуму и оне су саграђене отприлике у исто време, 
крајемШ или почетком IV века. Из истогвремена су царске виле цара Консган- 
тина у Тријеру, Византу и Медијани код Ниша. Гамзиград, о којем овде 
говоримо, није био град, a no свом унутрашњем уређењу није био ни војнички 
логор ни насеобина.1

Хришћанско обележје Гамзиград, као раскошна царска вила, добија тек 
крајем IV или почетком V века. To се закључује на основу археолошких 
истраживања. Наиме, у северозападном делу античког града налазила се 
царска палата. Она је адаптирана, односно прилагођена за хришћански храм. 
Наиме, када је Хришћансгво потпуно овладало у Г амзиграду, a то је била честа 
пој ава у цел ој Римској империји, нису се градили из темеља нови храмови, него 
су јавне римске световне и друге грађевине само прилагођаване потребама и 
функцији хришћанских храмова. Царска палата у Гамзиграду, пространа и 
врло раскошна, претворена је у храм”2”. тако пгго је на источној страни сале 
уграђен зид са полукружном апсидом.1 7 Сала ове палате, која се налазила на 
западној страни, добила је у хришћанском храму функцију нартекса храма,1 
односно улазног дела. Ово је, у сгвари, први и засада најстарији познати 
хришћански храм у Гамзиграду. Тај храм није био дугог века. После само 
неколико деценија, он је био порушен и у пожару уништен. На истом месту је, 
у другој половини V века, саграђена нова црква са крстионицом. Крстионица 
је била са спољне стране у облику крсга. Пошто је мањих димензија, служила 
је за крштавање деце, а и одраслих обливањем. Крајем V века и ова базилика, 
означена у науци као базилика II, порушенаје од стране Гота, који су боравили 
у Дакији до 488, године. Неколико деценија касније цар Јустинијан је саградио 
велики храм, којем је придодата и крстионица. У VI веку под Јусгинијаном 
Ромулијана није имала статус града, па, према томе, може се само претпос- 
тавити да је можда била седиште епископа. Јустинијан је насеље утврдио зидом 
као обично село и није му придавао никакав већи значај. Само насеље је 
585-586. године претрпело јаке нападе Авара и Словена, а напупггено је као 
месго за становање око 615. године. Од XI века уопште се не помиње као 
насељено место до најновијег времена.

Римска провкнција Приобална Дакија обухватала је, углавном, подручје 
Ђердапа у Југославији до ушћа реке Вид у Бугарској. У ранохришћанском 
периоду овде се cpehe неколико градова епископских центара, као што је 
Ратиариаи Акве. Оваместа су у кратком временском раздобљу, у IV и донекле 
у VI веку, имала већи стратешки значај, а самим тим су била и важни 
хришћански центри. Ни пре тога, а ни касније, у Средњем веку, поменута места 
нису имала већу улогу. Једино је Акве код Прахова у VI имало велики значај у 
Јустинијаново доба. Ромулијанум, односно Гамзиград, је, као насељено место, 
настао први пут у IV веку и у њему је живот трајао само око две стотине година, 
до досељавања Словена за време Ираклија. Ничим још није потврђено да је 
Ромулијанум био епископија.
125 М. Чанак-Медић, Гамзиград, 151.

Исто, сгр. 130-131.
Исто, 127. To је сала означена као сала Д, полукружна ниша величине 10,95x35 метара и била
је украшена раскошним подним мозаицима са сценама Диониса у л ову.
Исто, 98-99. To је дворана С, димензија 30,72x7,27 м.



CONCLUSION

1 La pininsule Balkanique est un des rares espaces geographiques oul’onpeut suivie 
le diveloppment du Christianisme depuis les temps apostoliques jusqu’a nos jours, dans 
une continuity presque ininterrompue. L’extreme sud-est de l’Europe avait deja, vers le 
milieu du 1ет si&levde FSre cftrMiennei ressentfTmfluence binifique de la nouvelle foi. 
L’Eglise chritienne y est fonđie et enracinie par l’apbtre Paul lui-meme et ses disciples 
et collaborateurs, durant son deuxiime et troisiime voyage missioimaire. Paul avait 
d’abord preche dans des villes d’Asie Mineure oil il fonda igalement des assemblies 
ecclisiales. Aux iglises nouvelement fondies dans le sud de la peninsule Balkanique, 
l’apdtre envoya les Epitres qui entrerent par la suite dans le canon des livres saints 
neo-tistamentairs: l’Epitre aux Philippiens, deux aux Thessaloniciens, deux aux Corintiens 
et deux b Y apotre Tite sur Г ile de Crite. A part ces villes ou il envoya plus tard des Epitres, 
Paul fonda des iglises encore b Veria, b Athines et b Cenchries, comme l’on peut voir 
dans des Actes des ApStres.

La vie chritienne dans ces assemblies ecclisiales qui itaient devenues les principaux 
centres et les foyers depuis lesquels se rependait la nouvelle foi, ne nous est malgri tout 
pas siffisamment connue durant la piriode post-apostolique. On a seulement certaines 
donnies sur l’iglise de Corinthe qui proviennent d’une Epitre de Clement datant de la fin 
du ICT siicle, ainsi que d’une Epitre de l’iveque de Corinthe, Dionisios du IIe siecle. Sur 
Figlise de Philippes en Macidoine nous renseigne une Epitre qui lui itait adressie par 
Polycarpe de Smyme, igalement au II® siecle.

A part les donnies que l’on trouve dans les Actes des Apotres, la tradition, nottie au 
III® et au IV® siicle, timoigne elle-aussi sur le diviloppment du Christinianisme dans les 
Balkans. La legende rapporte que le saint apotre Andii, le „Premier appeli”, ripandait le 
Christianisme entre autre en Thrace, en Macidoine, dans les iigions danubiennes, en 
Thessalie, en Achaie st sur lePiloponnise. 11 pirit pour la foi b Patras et ses saintes reliques 
furent transporties au IVe siicle b Constantinople. La tradition rapporte igalement que le 
Christianisme fut prechi dans les Balkans par saint Andronice en Pannonie, par 
l’ivangeliste Luc en Dalmatie, en Macidoine et en Achaie et par saint lite en Dalmatie. 
Un grand nombre parmi les autres disciples des apotes precha en Dalmatie, b Durrhachium, 
b Thessalonique, a Tiba, a Athenes et a Corinthe.

Quelle fut la destinie des iglises fondies par des apdtres et leure disciples dans le 
sud de la pininsule Balkanique, ne nous est pas connu suffisament en raison du manque 
des sources historiques. Voyons, parcontre, de quelle manierele Christianisme fut ripandu 
en tant que „foi urbaine” b l’interieur des Balkans. A partir des antiques centres urbains 
chritiens, la foi itait ripandue en accord avec des conditions objectives qui rignaient dans 
l’Empire Romain b l’ipoque. Les influences chretiennes penetraient progressivement par



des axes routiers principaux qui reliaient les ^spaces geographiques dans les Balkans. Du 
sud et de l’est par des vallees des rivieres Vardar et Morava, des villes littorales des mers 
Egee, Marbree, Ionique et de Г Adriatique par des celebres routes romaines „Via Egnatia”, 
Dyrrhachium-Constantinople, puis Singidunum-Constantinople, et finalement, par des 
vallees des rivieres Danube et Sava, circulaient les comer^ants, l’armee romaine, les 
directives pour la direction administrative et etatique, les influences culturelles, les 
moeurses et les coutumes des gens. C’est Farcheologie modeme qui, quand d’autres 
donnees manquent, temoigne sur le developpment du Christianisme sur ces territoires, a 
travers les resultats qu’elle a deja obtenue et des nouvelles decouvertes qu’elle fait toujours. 
Les fouilles ont devoilees des fondations des basiliques paleochretiennes, des baptisteres, 
des necropoles ou des cimetieres avec des inscriptions tombales ou autres datant des debuts 
du Christianisme, ainsi que des elements de Part paleochretien caracteristiques pour les 
premiers siecles de l’histoire de l’Eglise chretienne. Ce sont des donnees extremement 
importantes si l’on sait que les historiens les plus anciens de l’Eglise, tels qu’Eusebe de 
Cesaree, Socrate et Sosomene, rapportent seulement des informations partielle sur l’Eglise 
des Balkans durant les premiers quatre siecles de l’ere chretienne. Cela signifie que les 
seules sources autoctones restent des monuments archcologiques et epigraphiques.

: ; 2 A l’̂ poque de F Empire Romain tardif, les territoires de l’actuelle Serbie, de
Macedoine et du Montenegro appartennaicnt aux plusieures provinces dont les frontieres 
n’ćtaient pas stable ni fixds. Ce sont des provinces suiyantes: Pannonie П, Mćsie I, 
Dardanie,Dace Riverine, Dace Mediteraneenne,Macedoine II et Prevalitana. Les capitales 
de ces provinces, ainsi que d’ailleurs tous les grands centres urbains de l’eppque, sont 
mentionnes сЦј& au dćbut du IV® sičcle en tant que centres episcopaux. Le plus grand 
nombre des donnees sur le passć phretien de ces villes fut obtenu par les recherches de 
Farchćoio gie chrćtienne dont les rćsultats sont abondants.

La caphale de la Pannonie fl etait Sirmium, tandis que ses deux autres centres urbains 
irriportants ćtaient Mursa et Cibalae. La vie organisee de l’Eglise peut etre suivie en 
Pannonie dćjal partir du III® siecle, car en 258 & Cibalae pćrit pour la foi Feveque Eusbbe. 
A partir des temps deFempereur Diocletien (282-305), Sirmium devint non seulement la 
capitale de la Papnonie II, mais egalement une des quatre villes iipperiales de l’Empire 
Romain. Plusieurs empereurs-soldats de l’epoque du III® et du IV® siecle, avaint ete 
originates de Sirmium ou de ses environs. Ce furent Dece Trajan, Aurćliane, Probe, 
Maximienet Constance II.

Les persecutions des crhetiens sous Diocletien dans les annees 303-304, donn^rent 
de nombreuses victimes pour la foi dans l’Eglise en Pannonie, tels que l’ćveque Irćnće (+ 
304), le diacre Diitiitrios, Silvane, le pretre Romule, la jeune fille Anastasie, les quatres 
saints Courrones (Quatuor Coronati) dont les noms ćtaient: Claudius, Simpronianus, 
Castorius et Nicostratus, puis egalement le saint Polione, lecteur de Cibalae. Comme se 
fut constate par des decouvertes archeqlogiques, Sirmium avait des temples-martyrium 
consacres aux martyrs: sainte Anastasie et saint Sinćros, tandis que le culte des quatuor 
Coronati fut plus tard transmit en Occident, a Rome, en raison des invasions des Goths et 
des Huns au V® et au VI® siecle.

Presque tous les 6veques sirmiens du IV® siecle nous sont connus. Parmi eux il veut 
un grand nombre d’h6retiques, ariens ou demi-ariens. Vers la fin du VI® siecle, apres Fan 
582, Sirmium en tant que centre ecclesial de la Pannonie cessa d’exister et c’est seulement 
autours de 870, quand 1’un des saints Frbres, apotres des Slaves, Mćtode devint eveque de 
Pannonie „sur le trone d’Andronice” et probablement de nouveau a Sirmium, que c<gtte 
ville reprit son importance.



Mursa (Osijek) ne possede pas des temoignages ćvidents sur des martyrs locaux 
paleochretiens. Meme des restes archeologiques y sont rares, a part des fondations ,,de la 
basilique episcopale appartenant peut-etre a Valens”, et de rinscription en langue grecque 
qui indique Г existence d’une synagogue juive.

Dćja vers le milieu du III6 stecle, Vinkovci (Cibalae) avait son eveque et au debuit 
du IV6 stecle, une victime pour la foi. Un sarcophage avec le signe du poisson grave qu’ une 
inscription tombale avec le monogramme du Christ, temoignent egalement sur la vie 
chretienne dans cette region de la Pannonie.

Dans la province de Dardanie, k part dans sa capitale Scupi (Skoplje), le plus grand 
nombre des traces palechretiennes se trouve k  Ulpiana (Lipljan), a Justiniana Prima 
(Caricin Grad) et dans la vallee du Lim. Scupi n’a pas de martyrs locaux pour la foi, tandis 
qu’Ulipana a, dejU. vers le milieu du IIs siecle, les deux saints tailleurs de pierre, Floras et 
Lauras, auxquels fut, plus tard, consacree une basilique dans cette ville. Du temps de 
Justinien, Ulpiana fut restore sous le nouveau nom de Justiniana Secunda.

Sur les lieux oil il fut ne, 1’empereur Justinien (527-565) batit une ville nouvelle qui 
devint le centre ecclesiastique pour l’lllyricum. Ce fut Justiniana Prima. le siege de 
l’archevechć du mčme nom, qui fut fondć en Fan 535. Durant demiers soixant-dix ans, sur 
la localite archćologique Caričin Grad furent trouves huit temples chretiens, l’eglise 
episkopale de cimetiere, la rčsidence de l’archeveque et bien d’autres temoignages 
materiels du passe lumineux de cette m&ropole chretienne du VI6 siecle.

La province Dace Meditćranćenne avait principalement deux villes importantes: 
Naissus (Niš) et Remesiana (Bela Palanka). La ville natale du premier empereur chretien 
Constantin le Grand (+ 337), avait ses dveques deja au debut du IV6 siecle et ce furent 
Cyriaque, Gaudentius, 1’ un des principaux participents du concile de Sardique de Fan 343, 
Bonosus et d’autres. Les sources laissent supposer que Naissus eut des martyrs locaux qui 
sont probablement representes par des figures encore non-identifićes, peintes dans la 
nćcropole paleochretienne de cette ville, datant du IVe siecle. Ces figures sont representees 
k c6tć de celles des apotre Pierre et Paul lesquedes peuvent etre comparees aux images 
decouvertes dans les tombeaux eelebres de Rome et de Naples.

En tant que centre paleochretien, la ville de Remesiana est le plus connue par son 
ćveque, saint Nicetas, qui fut poete de l’Eglise et grand missionnaire chretien paimi les 
Goths, les Daces, les Huns et les Besses.

Les centres palechretiens importants en haute Mesie et en Dace Riverine, a part la 
capitale Viminacium, etaient: Singidunum, Margus, Aquae et d’autres localites plus 
pettites. Viminacium fut le siege episcopal et des nombreuses inscriptions en langues latine 
et grecque, temoignent de son passe chretien.

La rive droite du Danube jusqu’au Đjerdape, abonde en forts militaires et en localites 
datant de l’ćpoque justinienne, qui avaient des petites ćglises et baptisteres adaptes a leurs 
besoins. Nous pouvens citer: Čezava, Gradac, Boljetin, Donji Milanovac et autres.

Singidunum (Beograd) eut ses premiers martyrs pour la foi en Fan 304. Ce furent le 
diacre Fortunatus et le chretien Donatus. Vers 315, du temps des persecutions des chretiens 
sous Licinius, perirent le biacre Hermilos et le soldat Stratonicos. Un des premiers 
temoignages du Christianisme a Beograd est un sarcophage qui porte les repesentations du 
prohpete Jonas et du Bon Berger.

L’archeologiepalechretienne apporte moins de donnćes sur les villes Aquae (pres de 
Prahovo en Serbie de l’est a proximity de Negotin) et Romulianum (Gamzigrad prčs de 
Zaječar). C’est seulement au VI6 siecle qu’Aquae devint un centre episcopal plutot de 
Fempereur Gafere (311) n’est pas, jusqu’a present, confirmee en tant que siege episkopal.


